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Ali BULAÇ 


Yazar, araştırmacı, sosyolog. 10 Mart 1951tarihinde, Mardin'de doğdu. İlk ve orta öğrenimini Mar- 
din'de tamamladıktan sonra, İstanbul Yüksek İslâm Enstitüsü (1975) ve İstanbul Üniversitesi Edebiyat 
Fakültesi Sosyoloji Bölümünü bitirdi (1980). Bir grup arkadaşıyla Düşünce dergisini çıkardı (1976- 
1980). İnsan Yayınevi'nin genel yayın yönetmenliğini (1984), Zaman gazetesinin kurucuları arasında 
yer alarak İstanbul temsilciliğini üstlendi (1986-87), Kitap Dergisi (1988'den itibaren); Bilgi ve Hikmet 
(1993); Bilgi ve Düşünce (2001) dergilerinin genel yayın yönetmenliğini yaptı. Birçok gazete ve dergi- 
de yazı ve araştırmaları yayınlandı, televizyonlarda program yaptı. Fatih Üniversitesi ve Süleyman Şah 
Üniversitesi'nde Din ve Siyaset, Osmanlı'da Siyaset Düşüncesi, Modernleşme Politikaları, Demokraside 
Yeni Arayışlar ve İslam Düşüncesi konularında ders verdi. 


Çağdaş İslâm dünyası, düşünce sorunları, toplumsal değişme ve modernleşme gibi konularda- 
ki araştırma ve incelemeleriyle tanınmıştır. Deneme, eleştiri, inceleme ve araştırma yazıları Hareket 
(1973), İslâm Medeniyeti (1974), Tohum (1973), Sur (1973), Düşünce (1976-1980), Tevhid (1979), 
Hicret (1979), Yeni Zemin, Nehir, Bilgi ve Hikmet ve başka dergiler ile Milli Gazete, Yeni Şafak ve Zaman 
gazetelerinde yayınlandı. 


İnsanın Özgürlük Arayışı adlı eseriyle fikir dalında Türkiye Yazarlar Birliği Ödülünü (1988), Özel 
Feza Anadolu İletişim Meslek Lisesi'nin “Yılın Sosyal Siyasal Analizi Yazarı” Ödülünü (2005) aldı. Ameri- 
ka'daki Georgetown Üniversitesi ve Ürdün Stratejik Çalışma Merkezi'nin 2009'da yayınladığı “Dünyanın 
En Etkili 500 Müslüman'ı” listesinde yer aldı. İstanbul Özel Burç İletişim Meslek Lisesi ile GENAR Araş- 
tırma Eğitim Danışmanlık şirketinin ortaklaşa Kasım-2008/Şubat-2009 tarihleri arasında 20 ilde ve 
5.200 kişi üzerinde yaptıkları araştırmada Türkiye'de en çok okunan 10 yazar arasında birinci seçildi. 


Zaman Gazetesi ve Today's Zaman'da İslam düşüncesi, Ortadoğu, iç ve dış siyaset, Batı-dışı mo- 
dernleşme, modern dünyanın krizi ve İslam toplumlarının içinden geçmekte olduğu süreçlerle ilgili 
25 sene yazılar yazdı. 
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Kur'an-ı Kerim ve Türkçe Anlamı (47. Bsm. 2009) 

Kur'an ve Sünnet Üzerine (3. Bsm. 1985) 
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Hayatımın en önemli, en anlamlı ve en sorumluluk gerektiren bir işe kal- 
kıştığımı biliyorum. Giriş bölümünde değindiğim gibi, çalışma boyunca gele- 
neksel usulü takip ettim. Öncelikle: 

1) Bir ayetin veya ayet kümesinin Kur'an'ın diğer ayetleriyle ilgisine özel- 
likle baktım. 

2) Ayet veya ayetlerin hadisler ışığında nasıl anlaşılması gerektiğine dik- 
kat ettim. Hadiste Buhari ve Müslim'e öncelik verdim, Sahihayn'de yoksa diğer 
hadis kitaplarında konuyla ilgili hadisleri aldım. 

3) Ayetlerin nüzul yerine yani Mekki mi, Medeni mi oluşlarına elimden 
geldiğince dikkat etmeye çalıştım. 

4) Yeri geldikçe ayetlerin nüzul sebebine, ayetle ilk muhatapların içinde 
bulunduğu vasata baktım. 

5) Sahabe ve tabiin kavlini araştırıp öğrenmeye çalıştım. 

6) Ayetin anahtar teriminin bütün içindeki yerine ve anlamına dikkat et- 
meye gayret ettim. 

7) Muteber büyük müfessirlere, özellikle belli bir akımı temsil eden zatla- 
rın tefsirlerine bakmayı ihmal etmedim. Razi'nin kelam, Kurtubi'nin fıkıh-ah- 
kâm ağırlıklı tefsirleri yanında, Taberi, Beydavi, Mukatil, Zemahşeri, İbn-i 
Kesir, Şevkani'nin muhalled eserleri yolumu aydınlattı. Bunlar yanında İmam 
Maturidi, Ebussud Efendi, İsmail Hakkı Bursevi, Kuşeyri, Tabatabi, Elmalı M. 
Hamdi Yazır, Üstat Said Nursi, Muhammed Abduh-Reşid Rıza, Mevdudi, Seyyid 
Kutup, Tahir bin Aşur, İzzet Derveze, Süleyman Ateş, DİB'in Kur'an Yolu, Said 
Şimşek, Vehbe Zuheyli'nin tefsirlerine bakmayı ihmal etmedim. 

Vahıdi, Süyuti, Abdulfettah el Kadi ve M. Tahsin Emiroğlu'nun Esbab-ı 
Nüzul eserlerine, yeri geldikçe ve lüzum hissettikçe “Kaynaklar” bölümünde 
isimlerini ve eserlerini zikrettiğim diğer tefsirlere, sözlüklere, ansiklopedile- 
re ve eserlere baktım. Kime atıfta bulunduysam, ilgili ayetin tefsirinde ismini 
zikretmiş bulunuyorum. Ayrıca kaynak gösterme lüzumunu hissetmedim, zira 
müfessirin görüşü ilgili ayetin tefsirinde yer almaktadır. 

8) Saydığım tefsirlere bakıp belli bir kanaate sahip olduktan sonra kendi 
görüşümü ortaya koymaya çalıştım. Amacım “Usul”den ayrılmadan Kur'an ile 
hayat, dün ile bugün arasında köprü kurmaya çalışmaktır. 

9) Çalışmama “Kur'an Dersleri (Dirasâtü'| Kur'an)” ismini vermeyi uygun 
buldum. Çünkü bu eser, fikri hayatımın daima merkezinde yer almış bulunan 
Kur'an-ı Kerim'den yukarıda isimlerini zikrettiğim müfessirleri okuyarak öğ- 
rendiklerimin bir hasılasıdır. Onların tamamını zihnimi, bilgi dağarcığımı ve 
perspektifimi şekillendiren hocalarımdır. 
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“Kur'an Dersleri"nin ortaya çıkmasında bana bu fikri veren ve teşvik 
edenlere, okunup yayınlanmasında desteği ve emeği geçen, hep takipçisi olan 
değerli dostum Davud Güler'e ve dikkatlice iki defa okuma zahmetine katla- 
nan Esat Hocalar'a şükran borçluyum. Fakat en büyük teşekkürü bizden önce 
bu işe emek harcamış, hakikaten muhalled eserler vermiş, zamana meydan 
okuyan tefsirler yazmış tefsircilerimize, ilim ve fikir adamlarımızadır. Onların 
mirası olmasaydı bizim böyle bir şeye teşebbüs etmemiz düşünülemezdi. 

Bu tefsir zor zamanda benim için güvenli, sükün ve huzur verici bir sı- 
ğınak oldu. Hiç şüphesiz Meal yanında hayatımın en değerli eseridir. Kısmet 
olursa bir yönü “konulu tefsir” bir yönü “Kur'an ansiklopedisi” mahiyetinde ve 
adını “Kur'an'ın Dili (Lisanü'l Kur'an)” adını koyduğum beş ciltlik bir çalışmayı 
planlıyorum. Bu çalışmada da Yüce Allah'ın bana yardım etmesini; zihnimi ve 
kalbimi Kur'an hakikatlerine açmasını, işimi kolaylaştırmasını diliyorum. 

Tefsir boyunca birilerine atıfta bulunmayıp her ne görüşü öne sürmüş- 
sem, şahsi görüşüm olup ne Kur'an'ın hak ve hakikatinin kendisidir ne de hata 
ve yanlışlıklardan uzaktır. İlk günden bugüne ve kıyamete kadar yazılan tef- 
sirlerden her biri Kur'an-ı Azimuşşan'ı anlamaya matuf kurulmuş birer cüm- 
le hükmündedirler. İslam Dünyası, Kur'an'a dönmedikçe; varlık tasavvurunu, 
dünya görüşünü, sosyo-ekonomik ve politik düzenini Kur'an'ın hükümlerine 
göre düzenlemedikçe; küresel düzeyde Kur'an'ın özgürlük, ahlak, adalet, hak 
ve hakkaniyet ile vahdet fikrini ve idealini öne çıkarmadıkça içinde bulunduğu 
bu acıklı durumdan çıkması mümkün değildir. 

Ben de haddi olmayan aciz kul sıfatıyla hayatım boyunca haşir neşir oldu- 
gum, kendisinde çıkış yolları aradığım Kur'an'ın anlaşılmasına katkıda bulun- 
mak maksadıyla bir cümle kurma teşebbüsünde bulundum, anlayabildiklerimi 
yazdım. Çabam Allah'ın rızasını kazanmaya, muradını anlamaya ve her Müslü- 
mana gücü nispetinde farz olan tebliğ görevini yerine getirmeye çalışmaktır. 
Bu eserin amel defterime bir ecir olarak yazılmasını, ahirette beni âlemlerin 
Rabbi huzurunda mahcup etmemesini niyaz ederim. 

Vallahu a'lemü bi muradihi! Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 

Çaba bizden, başarı Allah'tandır!.. 

Ali Bulaç-İstanbul 


Kur'an-ı Kerim ve Tefsir Üzerine 


Kur'an 

Kur'an-ı Kerim, “karae” kökünden gelen bir isim olup Miladi 610-632 yılları 
arasında Yüce Allah'ın Cebrail aleyhisselam aracılığıyla son elçi Hz. Muhammed 
(s.a.)'e Arapça olarak indirdiği, bize kadar tevatüren yani yalan ve hata üzerine 
ittifak etmeleri mümkün olmayan insanların bildirmeleriyle gelen ve Mushaf- 
larda yazılı olup okunması ile ibadet edilen, hükümleriyle amel edilen, kimsenin 
bir benzerini getiremediği ve getirmekten aciz olduğu son ilahi kitaptır. 

Diğer indirilen kitaplardan farklı olarak her inen ayeti adına “vahiy kâtip- 
leri” denen görevli zatlar tarafından yazıya geçirilmiştir. Sayıları 42'ye varan 
vahiy kâtipleri arasında okuma yazma bilen Hz. Ebu Bekir. Hz. Ömer, Hz. Os- 
man, Hz. Ali, Hz. Zeyd bin Sabit, Hz. Abdurrahman bin Haris gibi önde gelen 
sahabeler yer almaktadır. İnen ayetler sahabeler tarafından ezberlenir, sıkça 
hem namazda hem başka vesilelerle okunup tekrarlanırdı ki, bu şahıslara da 
Hafız-ı Kur'an (Kur'an'ı ezberleyen, ezberinde koruyan) denirdi. İnişinin ta- 
mamlanmâsından bugüne kadar Müslümanlar Kur'an'ı baştan sona okur, buna 
da “hatim (Hatm-ı Kur'an)” denir. Her sene Efendimiz'in Ramazan ayında inen 
ayetlerin toplamını vahiy meleği Cebrail aleyhisselama okumasına “mukabe- 
le” adı verilir. Mukabele de o zamandan beri Müslümanlar arasında Kur'an'ın 
karşılıklı okunduğu güzel bir gelenek olarak devam etmektedir. 

Kur'an-ı Kerim'in ayrıldığı 114 bölümden her birine “sure” denir. Bakara 
süresinden Tevbe süresine kadar olan yedi süreye “uzun süreler (es Seb'u'tti- 
val)”; Fatiha ve ayetleri yüz ayetten az olan sürelere “orta (mesani)” kısa sü- 
relere de “fasıllara ayrılmış (mufassal)” denir. Mekke döneminde inen süreler 
Mekki, Medine döneminde inen süreler Medeni sürelerdir. Bazı sürelerin bir 
kısmı Mekke'de, bir kısmı Medine'de inmiştir. Süreleri meydana getiren cüm- 
lelere “ayet” denir. Kur'an-ı Kerim'in tamamı yirmişer sahifeden olmak üzere 
30 cüzden müteşekkildir. 

“Kur'an” kelimesinin “kur” kelimesiyle yakınlığı dolayısıyla toplama ma- 
nasına geldiği söylenmiştir. “Kıraat” harfleri toplar, tek harfli telaffuzlar kıraat 
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sayılmaz. Kur'an-ı Kerim de, kendisinden önce gönderilen peygamberlerin ve 
indirilen kitapların bilgi ve haberlerini ihtiva etmektedir. Kur'an geçmiş vahiy- 
lerin hem çekirdeği, hem semeresidir. “Külliyat”ın sahibi Ebu'l Beka kelimenin 
“k-r-n” veya “k-r-e”den türetildiğini öne sürer. Ragıb el İsfahani, “Kur'an isim 
olarak kullanıldığı gibi “kıraat”ın mastarı olarak da kullanılır” der. İmam Şafii 
ise “Kur'an Allah ile elçisi arasında kullanılan özel bir isimdir, türetilmiş (müş- 
tak) değildir” görüşünü savunur. Hasan el Basri, “Kur'an'ın Allah'tan insana 
gelen bir risale (mektup) olduğunu” söyler. Üstat Said Nursi'ye göre Kur'an, 
müşahede âlemindeki gayb âleminin dilidir. 

Kur'an-ı Kerim'in kendini bazı isimlerle tanıtması bize mesajı, muhtevası 
ve nüzul gayesi hakkında fikir vermektedir. Kur'an, en başta kendini “El Kitap” 
olarak tanıtır (2/Bakara, 2.) Ragıb'a göre “kitap” kelimesi bir araya getirme, 
toplama manasında olup iki deri parçasını iğne ile tutturmaya denir. Sözler de 
bir araya getirildiği için bu işleme kitap denmiştir. Fakat sadece bundan iba- 
ret de değil, kitap aynı zamanda hükmetme, hüküm verme ve farz kılma ma- 
nalarına da gelir. “Ketebellahu (Allah yazdı)” veya “kütibe aleyküm (size farz 
kılındı)” kesin vecibeleri ifade eder. Takdir ve ecel manalarında da kullanılır 
ki, vadesi dolan şeyin tahakkuk etmesi bununla ilgilidir. “Her ecelin bir kitabı 
vardır.” (13/Ra'd, 38.) Kitabullah da, Allah'ın hükmünü bildirir. Bu çerçevede 
Kur'an-ı Kerim Allah'ın vahiyleri; hükümleri, hikmetleri ve farzları; öncekile- 
rin ve sonra vuku bulacakların (ahiret) haberlerini ihtiva etmesi bakımından 
şu veya bu kitap değil “el Kitap”tır. E| Kitap, varlık âleminin tamamının sici- 
li, kütüğü veya teşbihte hata olmasın yazılım programı mahiyetindeki Levh-i 
Mahfuz'la, Kitabun Meknun'la ilişkilidir; Arap müşriklerin veya çağımızın de- 
istlerinin zannettiğinin aksine, Kur'an şiir, sihir veya insan eseri edebi, felsefi 
bir metin değildir: “Hayır; o (Kitap), 'şerefli-üstün' olan bir Kur'an'dır; Levh-i 
Mahfuz'dadır” (85/Buruc, 21-22). Yani Kur'an'la sağlıklı iletişim kurabilen- 
ler, onun dolayımında ve fakat onun ahkâmını aşmayacak seviyelerde kâinatın 
ana bilgilerinin toplandığı kumanda merkezi, tabir caizse kozmik odayla da 
iletişim kurma arayışına girerler. Kur'an'a ancak tertemiz olanlar yani “mutah- 
har olanlar dokunabilir” (56/Vakıa, 77-81). 

Kur'an'ın kendisi için kullandığı diğer isim “zikr”dir (6/En'am, 90). Zikr, 
hafızada bilginin toplanması, yeri ve zamanı gelince hatırlanması ve dil ile 
telaffuz edilmesidir. Bu çerçevede Kur'an bilgi kaynağı, kadim bilgilerin ha- 
tırlatılması ve ikrar edilmesi ile söz konusu bilgilere göre amel edilmesini 
ifade eder. İlk düzeyi kalbi, ikinci düzeyi dil/söylemi, üçüncü düzeyi pratiği 
ilgilendirir. (20/Taha, 3; 16/Nahl, 43; 21/Enbiya, 7.) Kalp, dil ve amel üçge- 
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ninde tahakkuk eden zikr, aynı zamanda kalbin itminanı, ruhun mutluluğunu 
sağlar: “Kalpler ancak Allah'ın zikriyle mutmain olur” (13/Ra'd, 28.) Kur'an'ın 
yaklaşık 23 sene zarfında indirilmesinin hikmetlerinden biri, ona vahyedilen 
Hz. Peygamber'in “kalbini sağlamlaştırmak içindir” (25/Furkan, 32). “Kur'an”, 
vahyin tamamı için kullanıldığı gibi, bir kısmı, mesela birkaç ayeti veya birkaç 
ayet kümesi için de kullanılabilir (10/Yunus, 61). 

Kur'an, aynı zamanda “Nur” zihni ve ruhu, varlığı ve tabiatı, tarihi ve sos- 
yal olayları aydınlatan ilahi ışık, basiretin ve ferasetin işler halde olduğu ay- 
dınlıktır. Nur, Allah'ın bir ismi olduğu gibi (24/Nur, 35), Kur'an için de kullanı- 
lır (4/Nisa, 174; 7/ATraf, 157.) 

Kur'an'ın kendine verdiği diğer isim “el Hüda”dır. Hediye ile aynı kökten 
olan hüda bir lütuf, ihsan ve bağış olarak doğru yolu göstermek, hak ve haki- 
kate iletmektir. Hediye ve hidayet de karşılıksız verilir. Ragıb bunun dört ver- 
siyonunu sayar: 

a) Allah'ın her mükellefe bağışladığı akıl ve kendi işlevini yerine getirme 
yetisi ve yeteneği (20/Taha, 50); 

b) Allah'ın yine bir lütuf ve ihsan olarak insanlara peygamberler gönder- 
mesi, yol gösterici kitaplar indirmesi (21/Enbiya, 73); 

c) Kendi özgür iradesi ve doğru seçimiyle hidayeti, doğruluğu, hak ve haki- 
kati talep edenleri Yüce Allah'ın bunlara muvaffak etmesi (47/Muhammed, 17); 

d) Ahirette cennete yöneltmesi, hidayet etmesi (7 /A'raf, 43). 

Azim ve gayret sahibi her mü'min hidayetin bu dört versiyonuna sahip 
olabilir. Hz. Peygamber (s.a.) buna şöyle işaret etmiştir: “Siz çalışın, herkes, 
yaratıldığına müyesserdir.” (Müslim, Kader, 6.) Kur'an'ın faziletlerine değinen 
bir hadiste şöyle buyrulmaktadır: “Kur'an'ın üslubuyla konuşan, doğruyu ko- 
nuşmuş olur. Onunla amel eden, mutlaka mükâfat görür. Kim onunla hüküm 
verirse, adaletle hükmeder. Ona davet edilen, doğru yola davet edilmiş olur.” 
(Tirmizi, Fezailu'l Kur'an, 14.) 

Kur'an, kendini “el Furkan” olarak da isimlendirir. Kur'an-ı Kerim'de yedi 
yerde geçen bu kelime, hak ile batılı, doğru ile yanlışı, iyi ve kötüyü birbirinden 
ayırmak demektir. Kur'an-ı Kerim bu saydıklarımızı birbirinden ayırır (25 /Fur- 
kan, 1; 3/Al-i İmran, 4). Kur'an'ı hulus-u kalb ile okuyup üzerinde tefekkür eden 
insanda hak ile batılı birbirinden ayırmak bir meleke olarak gelişir ve yerleşir. 
Tarık süresinin 13 ve 14. ayetlerinde Kur'an'ın “kavl-u fasl olup hezl olmadığı” 
belirtilir. Yani Kur'an asıl ne söylenmesi gerekiyorsa söyler, hükmü tam isabetle 
koyar, gereksiz laflar ihtiva etmez (itnab); söz ve hükümleri şakaya gelu: 
lence konusu olmaz. Bu da onun “furkan” vasfını tamamlar nitelikte 
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Daha başka isim ve sıfatları da olan Kur'an-ı Kerim -mesela kavl, hadis, 
rahmet, şifa, ruh, mev'ize vs. gibi- sonuç itibariyle “Allah'ın kelamı (Kelamül- 
lah)”dır (2/Bakara, 75; 7/A'raf, 158). Kelm'den gelen kelime yaralamayı ifade 
eder. Bu demektir ki, Allah'ın kelamı hem derin ve kapsamlı anlam verir, hem 
etkiler ve iz bırakır. 

Kur'an-ı Kerim her ne kadar bir kitap olarak önümüzde duruyor olsa da, 
elbette ki bundan ibaret değildir. “Okunan kitap” olan Kur'an, insanın Allah ile 
olan bağını kurar. İnsan, Allah tarafından yaratıldıktan ve cennette yaşadıkla- 
rından sonra, tenzili rütbeyle yeryüzüne gönderilmiştir; ancak Allah, insanı 
kendi başına, yalnız ve yol göstericisiz bırakmamıştır. Yüce Allah'ın insana teb- 
liğ edilmek üzere son elçisine indirdiği vahiy Kur'an'dır. Kur'an, sadece okun- 
makla yetinilecek bir kitap değildir. Altı mertebesi vardır: 

1) Onun vahiy eseri olduğuna inanmak; 

2) Onu dikkatle okumak; 

3) Okunduğunda huşu ile dinlemek; 

4) Anlamak; 

5) Hükümlerine göre amel etmeye çalışmak; 

6) Öğretmek ve herkese anlatmak. “Sizin en hayırlınız, Kur'an'ı öğrenen ve 
onu başkalarına öğretendir.” (Buhari, Fezailu'l Kur'an, 21.) 

İnsanın üç tür bilgi düzeyi vardır. Birincisi, “öğretilmiş bilgi”dir. Allah, 
Âdem'i yarattıktan sonra ona isimleri öğretmiştir. İsimlerden de iki bilgi dü- 
zeyi anlaşılabilir. Birisi Allah'ın isimleri (Esmau'l Hüsna), diğeri bu isimlerin 
varlık alanına çıkmış şekli yani eşyanın ve varlığın bilgisi. Buradan şunu an- 
lamak mümkün: İnsan, bilgiden yoksun olarak yaratılmış değildir; bilakis bil- 
giler potansiyel olarak onda vardır, hatta -tabiri caizse- insan, bilgiler onun 
genlerinde kodlanmış bir vaziyette dünyaya gelir. Fakat dünyaya gelişi, aynı 


zamanda bu bilgilerin kendisine unutturulmasıyla birliktedir. Bu çerçevede 
Eflatun, “öğrenme hatırlamadır”, der. Yukarıda işaret ettiğimiz üzere Kur'an-ı 
Kerim de kendini “zikr” olarak tavsif eder. Filhakika insan, dünya öncesi varlık 
âleminde, meta-kozmik bir zamanda, hakikatin kucağındaydı, ruhen ve fiilen 
ona iştirak ediyordu; sonrasında ise bu, insana unutturuldu. 

İkincisi, “indirilmiş bilgi”dir. İşte Kur'an ve ondan önce peygamberlere in- 
dirilen kitaplar ve sahifeler indirilmiş veya vahyedilmiş bilgidir. Vahiyler ve ki- 
taplar bu bilgileri insanlara ulaştırmak üzere indirilirler. İnsanın “el ilm” ola 'el ilm” olan 
bilgiyle ilişkisi zannedildiği kadar. basit değildir; çünkü ilmin kendisi Allah 
katındadır ve insanın formasyonu itibariyle, o bilgiyi anlaması ve algılaması 
© kadar basit değildir. Bundan dolayı Allah ile insan arasında aracılar vardır. 


a ma e Se Ri ——.n. 
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Bilgi, Allah'ın insanların içinden seçtiği aracılar vasıtasıyla ve her bir aşamada, 
bizim zihnimizin kavrayabileceği formasyona ve kıvama getirilerek bize ulaşır. 
Kur'an'ın kökü Levh-i Mahfuz'dadır; Cebrail oradan alır, bir r bakıma kozmik ve 
ontolojik Gir prizmadan geçirir v ,geçirir ve sonra da ıra da Peygamber Efendimize. getirir. Al- 
lah'a ait olan ve Levh-i Mahfuz'da saklı tutulan ve bize parça parça gelen ni 
Peygamber Efendimizin zihnine -yani bir beşerin zihnine- yakınla tırılmı 
kolaylaştırılmıştır. Duhan süresi 58. ayette, “Biz onu (Kur'an'ı), senin e 
kolaylaştırdık” buyrulur. Bu Bu bilgiye şeytanlar ve bazı kâfir, cinler ulaşmak is- 
ter, bilginin kanallarına, girmeye çalışırlar; fakat Allah, buna müsaade etmez, 
“Şahap” adı verilen yıldızlar araya girip onları yakar, böylece bilginin kaynağı- 
na ulaşılmasına mani olur. Bizimde bu bilgi kaynağına doğrudan ulaşmamız 
mümkün değildir. Eğer biz peygamber ve Cebrail olmadan o bilgi kaynağına 
ulaşabilseydik, o bilgiyi kavrayamazdık; beynimiz ; çatlardı, zira o bilgi aklımız. 
zın kapasitesi ve havsalasının dışındadır. Nitekim ayetlerde de belirtildiği gibi, 
“Allah insanla doğrudan konuşmaz.” 

Üçüncü bilgi türü, “hikmet ve irfan'dır. Kur'an, insanlara hem ilmi, hem de 
hikmeti öğretir. İnsanlar Kur'an'ın öğrettiği bu bilgi ve hikmetten hareketle bilgi 
üretmeye çalışırlar. İşte biz insanın “öğretilmiş ve indirilmiş bilgiler”den hare- 
ketle ve tabiatla giriştiği münasebetin sonucunda -akli muhakeme, gözlem ve 
deney buna dâhildir- elde ettiği bilgiye hikmet ve irfan diyoruz. Hikmet ve irfan 
içinde, hem İslami ilimler, hem ii beşeri ve tabiat tilimleri ile S: sanat ve edebiyat 
yer alır. Kur an-ı Kerim i öküdü 
dolayı makbul bütün bilgi ve ilimlerin, sanat ve edebiyatın da menşeidir. Çünkü 
Allah'ın indirdiği Kur'an ayetleriyle kâinatta ve tabiatta mevcut bulunan kozmik 
ve tabii nesne ve olayların tamamı Allah'ın ayetleridir. İslam tarihindeki fikri ve 
ilmi hâsılaya baktığımız zaman, ilimlerin Kur'an'ın varlık âleminde ortaya çık- 
mış, tezahür etmiş şekilleri oldukları görülür. Bir bakıma ilimler, insanın Kur'an'ı 
anlama biçimi ve çabasıdır; hatta bir yerde Kur'an'ın tefsiri, tevili ve anlatımıdır. 
Kur'an, hayatın ta kendisidir ve bizi hayata çağırması da bu anlamdadır. 

Yüce Allah'ın üç emrinden söz etmek mümkün: Biri tekvin-i emirdir. Bu 
“Kün (0)!” emriyle yaratılışın başlaması ve el'an sürmesidir. Diğeri Âdem'i 
canlandıran ruhun bir emir olması. Üçüncüsü de teklif-i emirdir. Emir ve ne- 
hiylerden müteşekkil bu emirle inanmış insan ve toplum hayatını bir düzene 
koyar, dünya ve ahiretin kurtuluşunu sağlar. Bu bağlamda Kur'an, insanın ken- 
di anlamını bulduğu kaynaktır. Kur'an hayatı ve varlığı anlama, varlığı kullan- 
ma; kendi nefsiyle, ötekiyle, tabiatla ve Allah'la münasebetlerini belirler ki Bu 
manada Kur'an Allah'tan bir nur olarak insan için hayatın kaynağıdır. 
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Bir başka husus, Kur'an, kendisinden önceki kitaplardan kopuk değildir. 
Kur'an, Hz. Âdem'den bu yana tebliğ edilen bütün vahiylerin ifadesi ve özetidir. 
Kur'an'dan önceki bütün vahiyler Kur'an'da içkindir; onda toplanmış ve ifade 
edilmiştir. Dolayısıyla Kur'an, son vahiy olması hasebiyle, üçlü bir fonksiyon 
görür: Birincisi, kendisinden önceki vahiyleri teyit ve tasdik eder. İkincisi, on- 
lara karışmış rışmış yabancı unsurları ayıklar. Deyim yerindeyse bu kitapları kendi 
asıllarına, hakiki ve doğru, orijinal ve sahih menşelerine irca eder. Üçüncüs ü, 
onları tamamlar yani kemale erdirir. Bundan sonra Cebrail (a.s)'la bir vahiy 
veya kitap, herhangi bir insana, bir peygambere gelmeyecektir; son nokta 
Kur'an-ı Kerim'le birlikte konulmuş bulunmaktadır. 

Kur'an, soyut ve spekülatif bir kitap değildir. Kur'an, ilk olarak Allah kav- 
ramını ele alır; isimler, sıfatlar ve fiiller üzerinden bize Allah hakkında bilgi 
verir. Bizim, Allah hakkında doğru bir bilgiye ve kanaate varmamız mümkün 
değildir, buna beşeri gücümüz yetmez. Akılla ancak Allah'ın var olduğu ve bir 
olduğu bilgisine varabiliriz; fakat Allah'ın nasıl bir ilah olduğunu bilemeyiz. 
Zaten bu bilgi elimizde olmasa, o zaman Zat'ı üzerinde düşünmeye başlarız ki 
bundan Hıristiyan teolojisinin içine düşüp bir türlü çıkamadığı spekülasyon- 
lar, metafizik tartışmalar türer. Geniş ihatası itibariyle Kuran hakkında şunları 
söylemek mümkün: 

a) Allah, Kur'an'ın diliyle kendisini bize anlatır. 

b) Kur'an varlık hakkında bilgi verir. 

c) Bilgi, bilginin ne olduğu, bilginin nasıl teşekkül ettiği, bilginin anlamını 
ve insan hayatında neyi ifade ettiğini öğretir. 

d) Tarih hakkında bilgi verir. 

e) Bize insan, insanın anlamı ve amacı, varlıktaki yeri konusunda bilginin 
yanı sıra dünya ve ahirette kurtuluşumuzu ve ebedi mutluluğumuzu sağlaya- 
cak yol haritası verir. 

f) Kur'an, toplum hakkında bilgi verir ve toplumsal değişimin kural ve ya- 
salarına işaret eder. 

g) Gayb ile doğrudan ilgili mebde ve mead konusunda bilgi verir. 

Kur'an, nerden geldiğimizi, kökümüzün ve menşeimizin ne olduğunu, bi- 
zim varlıkla olan ilişkimizin nasıl kurulduğunu, hangi çerçevede teşekkül etti- 
gini, nereye gittiğimizi ve ne olacağımızı bilgi olarak bize verir. Bu vahyedilmiş 
Kitap haktır ve hakikati ihtiva eder; fakat her Kur'an'ı alıp okuyan hemen buna 
sahip olmaz. Kur'an, hakikate işaret eden bir kitaptır, sevgisini aşılar, doğrulu- 
gun yolunu tarif eder; ancak ona ulaşacak olan insanın kendisidir. Dolayısıyla 

Kur'an, en kestirme ifadesiyle, bir yol haritası yani hidayet rehberidir. Eğer biz, 
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o yol haritasını doğru biçimde takip edecek olursak, hem Hakkı hayatımızda 
tecelli ettirmiş, hem de epistemolojik veya ontolojik olarak hakikatle doğru bir 
bağ kurmuş oluruz. 

Ancak üzerinde durulması gereken önemli bir nokta var: Kuran okuyan, 
üzerinde tefekkür eden, tefsirini, tevilini yapan kişi ondan ne anlıyorsa, anladığı 
kendisine aittir, Kur'an'ın mutlak ve ebedi hak ve hakikatini bulup çıkardığını, 
kendi yorum ve anlayışının Kur'an'ın hakikatinin ta kendisi olduğunu iddia ede- 
mez: kısaca hiçbir beşer Kur'an üzerinden hak ve hakikati temellük edemez. 

Kur'an'ın mucize oluşunun önemli hususiyetlerinden-biri “ümmi bir pey- 
gamber” tarafından tebliğ edilmiş olmasıdır. Hıristiyan teolojisinde vahiy kav- 
ramı bizim anladığımız anlamda vahiy değildir. Bu yüzden Kur'an üzerinde 


araştırma yapan oryantalistler, ister iyi bir Hıristiyan olsun isterse agnostik, 
deist veya ateist olsun, Kur'an'ın Hz. Muhammed (s.a.) tarafından “yazılmış bir 
metin” olduğunu düşünürler. Eğer oryantalist iyi bir Hıristiyan ise, onun inan- 

cına ve teolojisine göre vahiy İsa'nın bedenidir, onun dışında da vahiy yoktur. 


Onlara göre Müslümanların elindeki kitap vahiy değil, Hiz. Muhammed (52) 
tarafından yazılmıştır— 


Bunun arkasından ikinci soru gelir: Peki, Hz. Muhammed (s.a) bu kitabı 
hangi sosyal çevrede ve tarihsel şartlarda r? Burada oryantalist, kendi 
A Me e lik göre çeşitli faktörler arar. 
Mesela, Marxist eğilimliyse İslamiyet'in ortaya çıkışında rol oynayan iktisadi 
faktörlere bakar. Mekke burjuvazisiyle Medine burjuvazisi arasında varsay- 
dığı bir rekabetten hareketle, Mekkelilerin Medinelilere karşı güç kazanmak 
ve avantaj elde temek üzere Hz. Peygamber'i ortaya çıkardıklarını öne sürer. 
Şunun altını çizmek gerekir: Sosyal çevre faktörleri Kur'an'ın nüzulünde ve 
tebliğinde “belirleyici rol” oynamış değildir; fakat sözün sıra ile inişinde ve ob- 
jelere göre sözün teşekkülünde “etkileyici rol” oynamıştır. İlahi mesajın insan 
zihnine ve pratik hayatına uygun ve anlaşılabilir hale gelmesi için bu gerekli- 
dir. Örneğin Kur'an-ı Kerim'de “Onlar şu devenin nasıl yaratıldığına bakmıyor- 
lar mı” (88/Gaşiye, 17) ayeti yer alır. Burada mesajın indirilmesinde rol oy- 
nayan faktör, devenin kendisi değil, onun yaratılışındaki kudret ve hikmettir. 
Kur'an, farzımuhal Avustralya'da, Afrika veya başka bir yerde inseydi belki de 
bir filden, bir gergedandan veya başka bir hayvandan bahsedebilirdi. Demek 
ki keramet devede değil, onun yaratılışındaki hikmettedir; dolayısıyla dikkat, 
deveyle Yaratan'a, O'nun ilim, irade ve kudretine çekilmek istenmektedir. So- 


nuç olarak obje ve tarihsel-toplumsal durumlar, etkileyici bir faktördür ama 
belirleyici bir.faktör değildir. 
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Bu kitabı tebliğ eden Hz. Muhammed (s.a.)'in hayatına baktığımızda, do- 
gumundan önce babasının vefat etmiş olduğunu görürüz. Bu önemlidir; çünkü 
onun üzerinde babasının herhangi bir etkisi olmamıştır. Doğar doğmaz badi- 
yeye verildiği için, annesinin de onun üzerinde dikkate değer bir etkisinden 
söz edilemez, altı yaşına geldiğinde annesi de vefat eder. Yaşadığı toplumda 
kabile ve aşiret hayatı söz konusudur; yazılı kültür yoktur, kültür şifahidir. 
Toplumun önde gelenleri söz ustası şairlerdir. Bunun dışında Arap dünyası- 
nın yerleşik üç önemli şehri Mekke, Medine ve Taif'tir. Bu şehirler büyük değil 
ama önemli şehirlerdir, ama buralarda doğru dürüst bir mimari de yoktur. Do- 


layısıyla yerleşik, köklü bir medeniyet de yoktur; çünkü medeniyetin ö önemli 


göstergelerinden biri mimaridir. Gelişmiş kurumlar da yoktur; sadece Dari Darü'n 
Nedve vardır, onun dışında da sosyal, iktisadi, hukuki kurumlar mevcut değil- 
dir. Bizans, Sasani, Hint, Yemen gibi yerleşik büyük kültürler ve medeniyetler 
çevrededir, Arap yarımadasına uzaktırlar. Bir bakıma Arap yarımadası onların 
etkisinden kurtulmuş veya korunmuştur diyebiliriz. Böylelikle dil de, yerleşik 
büyük medeniyetlerin konuşulduğu ve yazıldığı dillerden yani felsefe ve ka- 
dim teolojik öğretilerin etkisinden korunmuştur. 12 bin dağ ve volkanik kaya 
sistemleri içinde nasıl Kâbe bir inci gibi korunmuşsa, vahyin ineceği iki şehir 
de kadim kültür, medeniyet, felsefe ve ilahiyat doktrinlerinden korunmuştur. 
Adeta Allah, Hz. İsmail'den sonra, tarih içerisinde, Arapçayı adım adım son 
vahyi kabul edecek formasyona ve kıvama gelsin diye hazırlamıştır. Arapça 
öyle bir dildir ki, a'cemi bir kelime hemen sırıtır, kendini ele verir, bir şekilde 
yabancı kelime girmişse, Arapçanın eritici kazanı içinde o kelime çoktan Arap- 
çalaşır. Dil de ümmi olup sade, saf ve temizdir. 

Burada iki noktanın altını çizebiliriz: İlki Peygamber okuma yazma bil- 
miyordu (ümmi). İkincisi Yahudilerle ve Hıristiyanlarla ilişkisi olmamış, puta 
tapan müşriklerden de fıtraten uzak durmuştur. İşte okuma yazma bilmeyen, 
ümmi, aynı zamanda saf bir fıtrata ve ruha sahip olan insana vahiy iner. De- 
mek ki, beşerin bu vahyin üzerinde şu veya bu derecede bir etkisi ve dahli 
söz konusu değildir. Bu bize şunu gösterir: Kur'an kısa sürede teşekkül ede- 
cek ve birbirinden farklı olmayan, fakat çizgileri, üslubu, renkleri birbirinden 
farklı birden fazla büyük medeniyetin başlangıç noktası olacaktır. Adeta start 
oradan verilecektir; çünkü her medeniyetin gerisinde onu besleyen başka bir 
medeniyet vardır. İslam medeniyetinin, İslami ilimlerin, tefekkürün ve sosyal 
hayatının başlangıç noktasında, vahiy olan Kur'an ve bunu tebliğ eden ümmi 
bir peygamber bulunmaktadır. 

Her gelişinde vahyin kâtipler tarafından kaydedilmesi hayli önemlidir. 
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Kâtipler, kaydettikleri vahiyleri Peygamber Efendimize arz ediyorlar, bu da 
yetmiyor, Peygamber Efendimiz, inen ayetleri her sene sonunda Cebrail'e arz 
ediyordu. Peygamber Efendimiz, tebliğin ne anlama geldiğini, sosyal hayatta, 
pratikte nasıl tezahür ettiğini, ete kemiğe bürünmüş halini somut olarak saha- 
beye göstermiştir. Söz sadece mücerret bir ifadeden ibaret kalmamış, sahabe- 
ler bunu hayatlarında fiilen yaşamış ve kendilerinden sonraki nesillere intikal 
ettirmişlerdir. 

Diğer önemli husus şudur: Kur'an'ın lafzı ile Peygamber Efendimizin ha- 
dis olarak söylediği lafızlar birbirinden ayrıdır. Kur'an'ın mucizevi oluşunun 
en önemli özelliklerinden biri budur. Ayet ve hadis, aynı şahıstan çıkmış olma- 
sına rağmen, okunduklarında hangisinin ayet, hangisinin hadis olduğu hemen 
anlaşılır. Zira aynı şahıs Cebrail'den birini alıp tebliğ ediyor, işte o vahiydir; 
diğeri de lafzıyla kendi diline tercüme ediyor, bu da hadistir. Bu, vahyin mana 
olarak Peygamberin kalbine geldiğini ve fakat Peygamber'in bildiği dilin im- 
kânlarıyla lafza döktüğünü öne sürenlerin dayanaklarının ne kadar temelsiz 
olduğunu gösterir. Öyle olsaydı ayet ile hadis arasında böylesine bariz lafız, dil 
ve üslup farkı olmazdı. Manası Allah'tan, lafzı Hz. Peygamber'den olan “kudsi 
hadisler” ile ayetler arasında da bariz farkı bulmak zor değildir. 

Kur'an'ın bir başka özelliği, onun hem eril, hem de dişil olmasıdır. Bazı 
diller sadece erildir; mesela Almanca böyledir; erkeksi hegemonik bir dildir. 
Fransızca ise dişildir. Arapça her ikisidir; hem dişil, hem erildir. Arapça bilme- 
yen dahi huşu ile Kur'an'ı dinliyorsa —Türk, Kürt, Çinli, Rus, Çerkez fark etmez- 
cennet ve cehennem, azap ve müjde ayetleri arasındaki farkı kulaktan anlar. 
Bu şüphesiz büyük bir mucizedir ve sadece Kur'an'a özgüdür. Kur'an'a ilişkin 
şu üç yanılgıya dikkat etmemiz gerekir: 

1) Kur'an-ı Kerim bir şifre veya fal kitabı değildir; ondan hareketle gayb 
veya gelecekte vuku bulacak olaylar kestirilemez. 

2) Kur'an-ı Kerim, El Alim olan Allah'tan vahiydir ama bir “bilim kitabı” 
değildir, bir hidayet ve hayat kitabıdır. Binaenaleyh onu salt bir bilim adamı 
veya akademisyen gözüyle okumamak yanlış ve hatalıdır. Bilim, sonuçta bir 
konuyu sınırlandırır, özelleştirir ve nesneleştirir. Pozitivizmin çökmesinden 
sonra biliyoruz ki, bilimsel bilgi ile elde edilmiş bilgide kesinlik yoktur. Bu- 
gün doğru ve kesin olarak kabul edilen şey, yarın yanlışlanır, kesin olmaktan 
çıkar. Geçmişte âlimlerimiz Kur'an üzerinde çeşitli araştırmalar yapmışlar- 
dır. İslam irfanına göre ilimlerin referans noktası, ilham kaynağı Kur'an'dır. 
Ancak bu araştırmalar aynı zamanda salih amel, ruhi iştirak münasebeti ve 
çerçevesi içerisinde olmuştur. Âlimler hem tefekkür etmişler, hem ilim üret- 
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mişler, hem de bundan zevk almışlardır. Demek ki, Kur'an-ı Kerim'le maddi 
ve manevi, somut ve mücerret bir ilişki içerisinde olmadan ondan yararlan- 
mak zordur. 

3) Bir yanılgı noktası da Kur'an'ın 1400 senedir anlaşılmadığı iddiasıdır. 
Bu son derece hatalı bir iddiadır. Eğer Kur'an, 1400 sene içinde anlaşılmadıysa, 
-hâşâ- bu bizi, “anlaşılmayacak bir kitap indirildi” kanaatine götürür. Bugüne 
kadar, sahabe, tabiin, tebe-i tabiin; muhaddisler, fakihler, müfessirler, sufiler, 
kelamcılar; Emeviler, Endülüs, Selçuklular, Safeviler, Osmanlılar anlamadı, biz 
21. yüzyılda anlamaya başladık. Bu doğru değil, aksine tarihte ümmet Kur'an'ı 
anladı ve anladığı kadarıyla hayatında tatbik etti. Ümmet ne zaman ki ona sıkı 
sıkıya bağlandı, büyük inkişaflar ve medeniyetler kurdu ve ne zaman ki ondan 
koptu, tereddi etti. Şu soru önemlidir: Bizim Kur'an'ı doğru anladığımızın te- 
minatı nedir? 1400 sene anlaşılmadıysa, bizim sahiden doğru anladığımızın 
teminatı nedir? 200 sene sonra birileri gelir ve “Kur'an 1600 senedir anlaşıl- 
madı” der; bizi de Kur'an'ı anlamayanlar içine katar. 

Kur'an-ı Kerim'i anlayarak, anlam dünyasına nüfuz ederek okumak ge- 
rekir. Tirmizi'de geçen bir hadiste, “Üç günden az bir zaman içinde Kur'an'ı 
okuyan onu anlamamıştır” buyrulur. Kur'an vahyedilmiş tabiat, tabiat da ya- 
ratılmış kitaptır; her iki alan ayetlerden, şifrelerden ve sembollerden ibarettir, 
her ikisi arasında bir ilişki vardır. İnsan tabiatla yüzeysel bir gözlem ve müşa- 
hede içerisinde olduğu zaman, tabiat kendisini açığa vurmaz; ancak onunla bir 
hasbihâl içerisinde olunduğunda yavaş yavaş insana sırlarını açar. Kur'an'da 
böyledir, bir, iki veya üç okuyuşta sırlarını insana vermez. Nazlıdır; onunla sa- 
mimiyet kurup, kalbini açmadıkça sırlarını insana açmaz, naz eder ve kendini 
geri plana çeker. İnsan onun üzerinde yoğunlaştıkça o da yavaş yavaş sırlarını 
açar. Kur'an'la devamlı bir samimiyet, ceht ve mücahede içinde olmak gerekir 
ki, bize bilgi ve hikmet dünyasının kapılarını açsın. 

Kur'an-ı Kerim dile semantik bir müdahalede bulunur. Vahiy, Arap yarı- 
madasındaki Arapçaya müdahale etmiştir. Onu tarih içerisinde yaşatan fak- 
törlerden biri dilin bu özelliğidir; hem dili dönüştürdü hem de dilin Kuran'ı 
referans alarak bugüne kadar devam etmesini sağladı. Fakat bu sadece Arap- 
çada olmadı; Müslüman olan diğer kavimlerin dillerinde de vuku buldu. Örne- 
ğin Müslümanlıktan önce Türkçe'nin böyle bir özelliği yoktu; fakat Müslüman 
olunduktan sonra, Türkçe de İslam'ın dili haline geldi. Keza Farsça, Kürtçe, 
Boşnakça, Peştuca, Urduca vd. dillerde benzer bir dönüşüm geçirdi. O halde 
dili Kur'an temelinde kurup zenginleştirmek hem Kur'an'ın anlaşılmasını, hem 
Müslüman kavimlerin Kur'an'la sağlıklı irtibat kurmalarını sağlar. 
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Kur'an'ın toplanması 


Yukarıda da belirttiğimiz üzere Kur'an-ı Kerim, her inen ayeti kayda geçen 
ve tevatüren bize kadar ulaşan bir kitaptır. Nüzulün sona ermesi yani Hz. Pey- 
gamber'in dünyadan irtihaliyle hemen iki kapak arasında bir Mushaf haline geti- 
rilmediyse de, hem yazılı nesnelerin mevcudiyeti, hem onu hafızalarında taşıyan 
binlerce sahabinin hayatta oluşu, kısa sonra Mushaf haline getirilirken teminat 
rolü oynamıştır. Vahiy indikçe ayet ve süreler sadece insanların hafızalarında 
saklanıyor değildi, kemik, deri ve benzeri nesneler üzerinde kaydediliyordu. 

Bu da bize, farklı okuyuşların ortaya çıkması üzerine ilk defa H. 12. yıl- 
da Yemame Savaşı sırasında Kur'an bir araya toplatılmak istendiğinde, bu işin 
sadece Kur'an'ı ezbere bilenlerin hafızaları esas alınarak yapılmadığını gös- 
teriyor. Savaşa katılan 13 bin askerden üç binin Kur'an hafızı olması önemli- 
dir. Nitekim onların ezberlerinden yararlanmak amacıyla hafızlar cepheden 
geri çekildiklerinde yolda uğradıkları bir baskında 700'ü şehit düşmüş, geriye 
2.300 hafız kalmıştı ki bunlar Medine'ye sağ salim varmayı başardı. Bunlardan 
başka gerek (Suyuti, İtkan fi Ulumi'l-Kur'an, 1, 124) ve gerekse Suphi es-Sa- 
lih'in açıkça belirttiği gibi (Suphi es-Salih, Kur'an İlimleri, çev. S. Said Şimşek, 
ty. Konya, s. 56) güvenilir rivayetlerle tam 23 kişi Kur'an hafızı olarak isimle- 
riyle anılmaktadır. 23 kişiyle birlikte 2.300 hafızın ismini tek tek yazmak tak- 
dir olunur ki herhangi bir kaynağı “kütük defteri"ne çevirir, buna gerek yoktur. 

Bundan ayrı olarak Hz. Ebubekir (ra) zamanında toplanan Mushaf'a alına- 
cak her süre için asgari iki tanık ve sürenin yazılı olması şartı aranmıştır. Hatta 
Suyuti, Hz. Ebubekir'in Hz. Peygamber (s.a)'in evinde Kur'an sahifeleri bulduğu- 
nu ve bunların bir iple ciltlenmiş olduğunu söylediğini yazar. (Suyuti, age, 1, 73) 
Bu iki olay, ta başından beri Kur'an'ın çeşitli nesneler üzerinde yazılı olduğunu 
göstermektedir. Toplama esnasında iki şahitle gelen her ayet hafızlarca doğru- 
lanmış, bu konuda görüş ayrılığı olmamıştır. (Suphi es-Salih, s. 63.) Bu yol takip 
edilerek ilk tam nüsha teşekkül etmiş, önce Hz. Ebubekir'de kalmış, sonra Hz. 
Ömer (ra) ve ondan sonra kızı Hz. Hafsa (ra) ya intikal etmiştir. 

Kaynaklarda peygamberin gözetiminde ayetleri yazan vahiy kâtipleri 
isimleriyle geçmektedir. Kaldı ki Hz. Peygamber ve ashap her namazda Kur'an'ı 
Fatiha'dan sonra okur (zamm-i süre), bu yönde Hz. Peygamber tarafından sü- 
rekli teşvik yapılırdı. Abdullah b. Ömer, Hz. Peygamberin sahabeler arasında 
sistemli bir hıfzetme kampanyası yürüttüğünü anlatır. Veda Hutbesi'nde ise 
Hz. Peygamber'in yüz binin üstünde kişiye hitap ettiği düşünülürse, daha o za- 
man kaç bin kişinin Kur'an'ı sürekli ezberlediği ve namazda okuduğu kolayca 
tahmin edilebilir. 
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H. 25'te Ermenistan fethedilirken İslam askerleri arasında çıkanı durum, 
“farklı Kur'an”lara sahip oluşları demek değil, farklı kıraate (okuyuş, lehçe ve 
şive farkı) sahip oluşları demektir. Bu Urfa, Trabzon, Denizli vb. yörelerimizde 
Türkçe'nin farklı telaffuz ve mahreçlerle konuşulmasına benzer ki, esas olan 
İstanbul Türkçesi'dir. Kur'an da asıl Kureyş lehçesi üzerine inmiştir. Hz. Osman 
(ra) bu farklılıktan doğan sakıncaları bertaraf etmek üzere, Zeyd b Sabit ve 
Aban b. Said başkanlığında 12 kişilik bir heyet teşkil etti. Yine ilke olarak süre- 
ler yazılı olarak toplandı ve hafızlarca doğrulandı. Tevbe süresinin son iki ayeti 
ile Ahzap, 23. ayetinin tek kişinin tanıklığıyla sadece Huzeyme'de bulunduğu 
doğrudur. Ancak hafızlar bunlara itiraz etmediği gibi, yıllar önce bizzat Hz. 
Peygamber'in Huzeyme'yi iki şahit yerine kabul ettiğini herkes biliyordu. Hz. 
Osman zamanında toplanan Mushaflar ile daha önce Hz. Ebubekir zamanında 
toplanan ve Hz. Hafsa'da bulunan Mushafları-toplamadan sonra alınıp muka- 
yese edildiğinde, iki nüshanın tamı tamına birbirlerine uygun olduğu görüldü. 
(Prof. Muhammed Hamidullah, Kur'an-ı Kerim Tarihi, çev. M. Mutlu, 1965, İst, 
s. 48.) Bu mukayeseden sonra Hz. Osman, Hafsa'nın nüshasını kendisine iade 
etti ve Kur'an'ı altı adet istinsah ederek altı merkeze gönderdi (Medine, Mekke, 
Küfe, Basra, Şam), birisini de kendisinden alıkoydu. (Belazuri, Fütuhu-I| Buldan 
s. 48.) Hz. Osman'ın söz konusu ikinci toplamaya başlamadan önce Hafsa'nın 
nüshasını aldığı doğru değildir; ikinci toplamanın sonunda Hafsa'dan nüsha 
alınıp mukayese gidilmiştir. 

Hz. Osman'ın Kıraat-Lehçe farkını ortadan kaldıran “resmi nüshalar”a uy- 
mayan parçaların (Mushaflar değil) yakılmasını emrettiği yazılır. (Suyuti, age. 
1,73.) Bunlardan anlaşılan şu ki, Hz. Osman'ın yapmak istediği kıraat farkını 
ortadan kaldırmak ve Kureyş lehçesini yazılı hale getirmekti. (Taberi, Tefsir 1, 
21; Suyuti, itkan 1, 75), yoksa iddia edildiği gibi “iki resmi nüsha farkı” değil- 
di. Bu konuda yıllardır çalışmakta olan Prof. Tayyar Altıkulaç, mevcut en eski 
Mushaflar arası bir karşılaştırma yaparak, birbirinden hayli uzak coğrafyalar- 
da istinsah edilmiş olmalarına rağmen altı Mushaf arasında dikkate değer hiç- 
bir farklılığın olmadığını belirtmektedir. Bunlar tabii ki Hz. Osman'ın istinsah 
ettiği Mushaflar değil ama o nüshalardan istinsah edildikleri doğrudur. Kur'an, 
inmeye başladığı ilk günden başlamak üzere ilk muhatapları tarafından ezber- 
lenmiş, İslam'a giren herkes tarafından okunmuş, hıfzedilmiş, tefsirler başta 
olmak üzere hakkında sayısız kitap yazılmıştır. Çalışmasıyla ilgili Altıkulaç'ın 
değerlendirmesi şöyle: 

“Bu Mushafların hemen hepsi hicri I. asrın ikinci yarısından veya Il. asrın 
birinci yarısından bize ulaşmışlardır. İçlerinde |. asrın ilk yarısından bize ula- 
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-şanın bulunması da ihtimal dışı değildir. Bunlardan Taşkent Mushaf'ı Hz. Os- 


man'ın çeşitli merkezlere gönderdiği Mushaflardan Küfe Mushaf'ı ile Topkapı, 
San'â ve MEFİ (Kahire Methafü'l-fenni'l-İslâmi) Mushafları Medine Mushafı ile 


 TİEM (İstanbul Türk ve İslâm Eserleri Müzesi) ve St. Petersburg Mushafları 


Basra Mushaf'ı ile Kahire Mushafı (el-Meşhedü"'l-Hüseyni) yine muhtemelen 
Küfe Mushafı ile Londra, Paris ve Tübingen Mushafları Şam Mushafı ile irtibat- 
lıdır. Yani o Mushaflardan veya onlardan istinsah edilmiş nüshalardan yazıl- 


, mışlardır. Onlar için böyle bir şecere tespiti yapabiliyoruz. Özellikle Kahire'de- 


ki el-Meşhedü'l-Hüseyni Mushaf'ı dışındakiler için bu değerlendirmeyi kesine 
yakın bir ifade ile yapmak mümkün görünmektedir. Bu Mushaflar arasında 
Londra ve Paris Mushafları gibi aynı bölgede yazılanlar varsa da genellikle 13 
asır önceki şartlarda birbirinden çok uzak coğrafyalarda yazılmış olduklarının 
göz önünde bulundurulması gerekmektedir. Hepsi ayrı ayrı kâtipler tarafından 
kaleme alınmıştır. Kâtiplerinin birbirlerini tanıma ve dolayısıyla birbirinden 
kopya edilmiş olma ihtimali yok gibidir. Bir başka ifade ile söylemek gerekir- 
se, ayrı ayrı kâtipler tarafından birbirinden uzak bölgelerde ve birbirlerinden 
habersiz olarak, ama Hz. Osman'ın bu farklı bölgelere gönderdiği nüshalardan 
istinsah edilmişlerdir. Boyutları, varak sayıları, satır sayı ve düzenleri birbirle- 
rinden çok farklıdır. Yani kâtiplerinin bu konularda birbirlerinden etkilenme- 
dikleri açıktır. Gerek süre, gerekse süreler içindeki âyet düzeni ve sıralaması 
açısından aralarında (ve bugün okuduğumuz matbu Mushaflar arasında) hiç- 
bir ayrılık yoktur. Başlarından sonlarına kadar metin birlikteliğine sahiptirler. 
Bir âyet birinde nasıl yazılmışsa diğerlerinde herhangi bir farklılık olmaksızın 
aynı şekilde yazılmıştır. Mana açısından önemi olmayan bazı imlâ farklılıkla- 
rıyla bazılarında görülen basit ve sınırlı sayıda kâtip sehivlerinin yüce kitabın 
korunmuşluğu açısından kayda değer hiçbir önemi yoktur. Tam bir iç huzuru 
ile ve özetle söylenmesi gereken şudur: Yaklaşık 13-14 asır öteden bize 
nüshalarını inceleme fırsatı bulduğumuz bu yüce kitab, bütün coğrafyalarda 

ve zaman 'dilimleri içinde sadece kârilerin ezber ye tilâvetleriyle değil,-ashâb- 
nesline çok yakın dönemlerde ve muhtemelen onlardan hazıları-hayatta-iken 


(belki de bazıları sahâbi kalemiyle) değişik bölgelerde yazılmış belgelerle de 


21. asrın i insanının önünded ÖNÜNdELİE Bir El ifade ile söylemek gerekirse o, salır- 


Meşru, ri ve ve makbul düzeyde hiçbir zaman “Farklı Kur'an'lar” söz 
konusu olmamıştır. Kuşkusuz marjinal sapkın fırkalar hariç, elimizde şu an 
mevcut bulunan Kur'an ile o günkü Kur'an arasında hiçbir fark yoktur. Bu ko- 
nuda Sünniler, Gulat olmayan Şiiler, Zeydiye, Zahiriler ve İbadiler arasında gö- 


24 ALİ BULAÇ -KUR'ÂN DERSLERİZDİRÂSATU'L-KUR'ÂN 


rüş ayrılığından söz edilemez. Nitekim İran, Suudi Arabistan, Yemen, Umman, 
Kahire, Şam, İstanbul, İslamabad, Jakarta ve başka yerlerde basılan Kur'an 
nüshaları aynıdır. Ancak ilk zamanlarda bazı insanlar ellerindeki Kur'an par- 
çacıklarını okurken sahife kenarlarına ya Hz. Peygamber'den konuyla ilgili ri- 
vayet edilen bir Hadis'i veya kendi kimi özel tefsirlerini not olarak yazmışlar'dı. 
Mushafları tabii ki elle istinsah edenlerin imla hataları yapması ve kenarlarda 
bu hataları düzeltici kelimeler yazması tabiidir. Derkenar notları Kur'an'dan 
ayırmak zor değil. Bütün bunlar bir arada düşünüldüğünde ve nesilden nesle 
özenle aktarılan resmi baskılar dikkatle incelendiğinde, Kur'an'ın anlamında 
ve lafzında en ufak bir değişikliğin olmadığı ortaya çıkar. (M. Hamidullah, Age. 
$. 55.) Nüzul sırasına göre düzenlenmiş nüshalar farklı Kur'anlara mesnet teş- 
kil etmez. Bu, sürelerin nüzulüne (hangi süre ne zaman ve hangi süreden önce 
veya sonra indiğine) ilişkin basit ve içerikle ilgili olmayan bir farklılıktır. Süre- 
lerin sıra veya yer değiştirmesi Kur'an'da bir eksiklik veya farklılık doğurmaz. 
Nitekim biz de yaptığımız Meal'de, Meal'in sonuna üç farklı sıralamayı (Hz. 
Osman, İbn-i Abbas ve Cafer es-Sadık) eklemiş bulunuyoruz. 

Mervan'ın Hz. Hafsa'nın nüshasını yaktırmasına gelince. Hz. Aişe'nin Al-i 
İmran süresine yaptığı öne sürülen itiraz gibi bunun tarihen kesin olarak vuku 
bulduğundan emin değiliz. Olmuş olsa bile, bu olay asıl özgün nüshanın yok 
olduğu anlamına gelmez. Çünkü Hz. Osman zamanında bu nüsha ile mukaye- 
se yapılmış ve ikisi arasında farklılık bulunmamıştır. Bir başka konu, Muaviye 
zamanında yine okuyuş farkına yol açar düşüncesiyle ayetlerin noktalanmış 
olmasıdır. Muhtemel ki Mervan, artık noktalanmış ve her yana sayısız nüshası 
yayılmış Kur'an Mushafları, kimilerince noktasız olan Hafsa nüshasıyla mu- 
kayesede ihtilaflara neden olur düşüncesiyle, o nüshayı yaktırmıştır. (Suphi 
Es-Salih, age. s. 631.) Nitekim en çok üzerinde durulan fark, Tevbe süresinin 
son İki ayetidir; bu Iki ayet de Kur'an'ın diğer ayetlerince sayısız yerde destek- 
lenmektedir. 

Abdullah İbn-i Mesud'un son iki sâreyi Kur'an'dan saymadığı yolunda ri- 
vayetlere değinmekte fayda var. Bu konuyu Felak ve Nas s0relerinin tefsirinde 
geniş olarak ele aldık. Bu iddialar doğru olsa bile, bu onun bu konuda yanıldı- 
gını veya süre başlarındaki “Kul: De ki" ifadelerin onu yanılttığını gösterir. Tek 
hir kişinin özel kanaati ne derece tutarlı ve kabule şayan görülebilir? Ayrıca 
nasıl hadis rivayetleri itikadi konularda bağlayıcı esas almak rivayetin “haber-) 
ahad” olması dolayısıyla bağlayıcı değilse, İbn-i Mes'ud'a Isnat edilen bu görüş 
de kesinlik ifade etmediğinden bağlayıcı değildir. 

(Daha geniş bilgi için bkz. Mevdudi, Tefhimü"|-Kur'an, 1988, İst, 7, 310, vd.) 
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Kur'an kendisinin bizzat Allah tarafından korunduğunu söyler (15/Hicr, 
9). Müslümanlar tarih boyunca bunan inanmış ve kendileri de son vahyi ko- 
rumak üzere azami gayret ve titizlik göstermişlerdir. Oryantalistlerin ve başka 
dinden olanların ya da deist ve ateistlerin Kur'an'ın toplanmasıyla ilgili yay- 
maya çalıştıkları şüphelerin sebebi, Kur'an'ın tarihsel mevsukiyetinden şüphe 
duymaları değil, vahiy hakikatini kabul etmekte çektikleri zorluk veya kendi 
kitaplarının başına gelenlerin bir benzerinin Kur'an'ın başına da gelmiş olabi- 
leceğine dair sahip oldukları fikirdir. 


Meal ve tefsir 


Kur'ân-ı Kerim, insanların tamamını (en Nas) Allah'ın Tevhid dinine yani 
İlahi iradeye teslim olmaya çağırır. Böyle olunca insanların bu çağrıyı öğren- 
mek ve anlamak için çaba harcamaları gerekir. Bunun da yolu yukarıda işa- 
ret edildiği üzere Kur'an'ı okuyup öğrenmek, âyetleri üzerinde düşünmek ve 
hükümlerini yaşamaktan geçer. Kur'an Arapça indirilmiştir (12 /Yusuf, 2), in- 
sanların tamamı Arapçayı öğrenme imkânına sahip olamayacağına göre, bi- 
len ve öğrenenlerin Kur'an'ı kendi dillerine aktarmaları gerekir. Hıristiyanlık- 
ta İncil'in mahalli dillere tercümesi, Kilise'nin din ve İncil üzerinde kurduğu 
tekeli kırmak amacıyla ve büyük mücadeleler sonucunda yapılmışken, İslam 
âleminde meâl yapmak Kur'an'ın her dilden konuşan insanlara ulaştırılmasını 
sağlama zaruretinden doğmuştur. Ancak tefsir daha farklı bir çaba olup, Arap- 
ça konuşanlara da Kur'an'ın anlamını açıklamayı ifade eder. Tefsir sadece Müs- 
lümanlara has bir çalışma alanı değildir; Tevrat, İncil ve Hint Vedaları da tefsir 
edilmişlerdir. İslam'da ilk ortaya çıkan ilim tefsirdir. İlk tefsir çalışmalarının 
ağırlıklı olarak rivayete dayanmaları ve genellikle Kur'an'ın tamamından çok 
bir kısmına veya birkaç ayete hasredilmesi dikkat çeker 

Siyer ve diğer sahalardaki bilginlerin tefsir ve tevillerini gayet iyi bilen 
Amr bin Faid'in tefsire Bakara süresinden başladığı, 36 sene anlatmaya devam 
ettiği, tefsiri bitiremeden vefat ettiği nakledilir. Musa bin Seyyar el Esvari de, 
Kur'an-ı Kerim'i hem Arapça, hem Farsça tefsir ederdi. Ders sırasında Araplar 
sağına, Farslar soluna oturur, her iki dinleyici grubu kendi dillerinde soru so- 
rardı. Demek oluyor ki tefsir Arapça bilenler ve bilmeyenler için zaruridir. 

Daha İslâm'ın Ilk yıllarında Kur'ân'ın bir bölüm tercümesine başlandığını 
biliyoruz. İvanlılar Selman-ı Farisi'den “FAuha” süresini Farsça olarak yazma- 
sını İstemişler, o da yazıp göndermiştir. Serahsf'nin verdiği bilgilere bakılır- 
sa, bunu liz. Peygamber (s.a.)'e sunmuş, o da engel olmamak süretiyle tasvip 
ettiğini göstermiştir. Mesajın vahyin dilinden başka bir dile aktarılması tabil 
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ki caizdir. Hz. Peygamber yabancı devlet adamlarına gönderdiği mektuplarda 
âyet yazdırmış, bu âyetler tercümanlar kanalıyla o ülke devlet başkanlarının 
dillerine çevrilmiştir. 

Her peygamber kendi kavminin diliyle vahiy almıştır. Tevrat'ı Kitap Ehli 
İbranice okur. Ancak Allah, Kur'ân'da yer yer Tevrat'ın hükümlerinden Arapça 
bir dille söz etmektedir. Buhari, yerinde bir tespitle, Tevrat'ın tercüme edilme- 
sine kıyasla, “Kur'ân da Arapça ve başka dillere tercüme edilebilir” demekte- 
dir. Ebü Hanife ve başka Hanefi fakihler, Kur'ân-ı Kerim'in bir başka dile tercü- 
me edilmesine cevaz vermişlerdir. “Muvafakat”ın sahibi İmam Şatibi, umuma 
tefsirini ve ince anlamlarını anlamaya imkânı olmayanlara, daha da açıklan- 
masının ümmetin icmaıyla caiz olduğunu, bunun da Kur'ân'ın tercümesinin 
cevazına delil olduğunu söylemektedir. Zemahşeri, İbrahim süresinin 4. âyeti- 
ni tefsir ederken, Hz. Peygamber'in bütün insanlara gönderilmiş bir peygam- 
ber olduğundan, insanlara tercüme yoluyla da tebliğ yapılabileceğini yazar. 
“El-Mustasfa” adlı kitabında İmam Gazali tercümenin caiz olduğunu belirtir. 
İbn-i Teymiyye de “Tercümeye ihtiyacı olan için Kur'ân ve hadis tercüme edi- 
lir” der. “Ruhu'l Meani”nin sahibi Alusi, “Ruhu'l-Beyan”ın sahibi Bursalı İsmail 
Hakkı ve Şeyhülislâm Ebussuud Efendi de aynı görüşü paylaşmaktadırlar. Mu- 
hammed b. Hasan el-Hacevi şöyle der: “Tercümeyi tefsir gibi kabul edip onu 
Kur'ân'ın aynı saymazsak, Araplardan başkasının anlayıp ifadeden aciz kaldığı 
birçok anlamlardan bazısı noksan kalsa da, bu bize bir zarar vermez. Buna 
göre biz, tercümeyi bazı mânâların tefsiri, açıklaması sayıyoruz, aynı değil. Bu- 
nun ise caiz olduğunda kimse şüphe edemez.” 

Meal veya tefsirde kelimeler merkezi yer tutar. Bu açıdan Kur'an'da kulla- 
nılan anahtar terimlerin etimolojilerini araştırmak önemlidir. Ancak bu aşırı- 
laştırılmış bir yöntem olarak ele alındığında Kur'an'i mesajı anlamamıza enge engel 
de olabilir. Kur'an an, Arapların kullandığı kelimeleri form olarak a m olarak aldı ve yaptı Idı ve yaptığı 
semantik bir müdahale ile anlamlarını yeniden inşa etti. Bu aşamadan sonra 
kelimelerin formları ile muhtevaları arasında muazzam bir fark ortaya çıktı, 
bu elbette kelimelerin formlarının büsbütün önemsizleştirildiği anlamına gel- 
miyor. Mesela “hidayet” kelimesinin geleneksel anlamı devenin çölde doğru 
güzergâh takip ederek yol alması iken, Kur'an vahyinden sonra “Allah'ın gös- 
mak” şeklinde yeniden tanımlandı. Hiç İZ etimoloji (iştikak), Kur'ani 
mesajı anlamanın bir yolu, kolaylaştırıcı bir aracıdır. şu var ki usulün esası de- 
gildir. Cahiliye ştiri için de aynı şeyi söyleyebiliriz. Ne iştikak, ne cahiliye şiiri 


Kur'an üzerinde hakem veya otorite kabul edilemez. 
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Meal veya tefsir zaruret olmakla beraber hiçbir meal veya tefsir Kur'an 


metninin yerini alamaz, alması da beklenemez. İslâm bilginleri, Kur'ân-ı 
Kerim'in Arapçadan başka bir dile aktarılması işine ancak “genel anlamda ter- 
cüme” denilebileceği görüşündedirler. Kelimenin gerçek anlamında tercüme, 
bir sözün, bir başka dile kendi yerini tutacak şekilde ve sözle aktarılmasıdır. 
Tercümede izlenen yol, ne olursa olsun, kelimenin bu gerçek anlamı esas alın- 
dığında, Kur'ân'ın bir başka dile tam, eksiksiz ve Arapça metnin tam karşılı- 
ğı olarak aktarılabileceğini öne sürmek mümkün değildir. Çünkü kelime veya 
cümle (âyet) ne kadar usta ve uzmanlaşmış bilginler eliyle aktarıldığı iddia 
edilirse edilsin, gerçekte, bu, Kur'ân'ın bir kelime veya bir âyetinin beşer eliy- 
le bir başka dilde dondurulması, anlamının o çeviri kalıbı içinde sınırlandırı!- 
ması ve diğer muhtemel, zengin ve kapsamlı anlamlardan koparılması demek 
olacağından, başka herhangi bir metin için bu mümkün olsa bile, Kur'ân için 
söz konusu olamaz. Bundan dolayıdır ki, Türkçede güzel bir gelenek olarak 
“Kur'ân-ı Kerim'in Tercümesi” denmemiş, yakın ve “tefsiri anlam” şeklinde 
“meâl” denmiştir. Bu özelliğiyle her mealin aslında dar anlamda veya sınırlı 
ölçekte bir tefsir olduğunu söyleyebiliriz. Nihayetinde meal sınırlarını aşan 
tefsir, temelde Kur'ani kelime ve kavramların başka dildeki tercümeleri ve bu 
tercüme edilmiş kelime ve kavramlardan, daha geniş manada ayetlerin meali- 
ne dayandığından, meal için söz konusu edilecek bazı rezervler /ihtirazi kayıt- 
lar tefsir için de söz konusudur. Bizim de bu “giriş” yazısında meal ve tefsiri bir 
arada ele almamızın sebebi budur. 

Bu nokta göz önünde bulundurulduğunda, aşağıda sıralayacağımız üç te- 
mel noktayı akılda tutmak gerekir: 

(1) Kur'ân-ı Kerim'in bir başka dildeki meâlinden veya tefsirinden hukuki 
içtihat anlamında kesin ve nihai bir hüküm çıkarılamaz. “Tefsir vaz'edici değil, 
keşfedicidir” denmiştir. 

m veya tefsir ibâdet dili olarak kullanılamaz. 

,3)Meâl ve tefsire bizzat Kur'ân veya Allah'ın kelâmı gözüyle bakılamaz. 

Söz konusu ihtirazi kayıtları gerektiren önemli hususlar var. Şöyle ki, 
Kur'ân lafzında çok sayıda siyga, edat, zamir, tekit ve edebi sanat incelikleri 
hüküm çıkarmada önemli bir amildir ve bütün bu incelikleri başka bir dile ol- 
duğu gibi ve ilâhi anlatımın bütünlüğünü koruyarak aktarmak hemen hemen 
mümkün değildir. İçtihat yapabilme gücüne sahip bilginler ancak bu incelikle- 
ri göz önüne alıp hüküm istihraç edebilirler; müçtehitler tefsirlerden olabildi- 
gince yararlansalar bile, içtihat tefsircinin işi değildir. 

Meal ve tefsirin Kur'an olarak algılanmamasını gerektiren başka hususlar 
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da var. En önemlisi meal hazırlayan veya tefsir yapan biri, iki dilde ne kadar 
uzman olursa olsun, sonuçta ortaya çıkaracağı eser beşeri bir çabadır ve be- 
şeri zaafı bir şekilde ihtiva eder. İstemediği halde hata ve yanlışlığa düşebilir. 
Bazıları anlam verirken kasıtlı davranabilir. Mütercimin veya tefsircinin çaba- 
sında kendi kültürü, dünya görüşü din ve mezhep anlayışı, kapasitesi ve çağı- 
nın sınırlı bilgi birikimi etki edebilir. Nitekim İslâm tarihinin tefekkür ve bilim 
gelişmesi gözden geçirildiğinde, Kur'âni olan çok sayıda kavramın (takvâ, akıl, 
züht, fitne, tağut, müstekbir, mürşit, salih amel, kavim, mal, sadaka, sevgi, fiil, 
irade, cihat vb.) her dönemde ve hatta her ilim dalına göre farklı anlamlar ve 
muhtevalar kazandığı tespit edilebilir. Oysa Kur'ân'ın anlatımı ve kavram ya- 
pısı bütün zamanlar üstü ve evrenseldir. Beşeri bir çabanın ürünü olan eserin 
bütün bu etkilenmelerden uzak kalabileceğini düşünemeyiz. 

Bunların ötesinde Kur'ani lafız “kutsal”dır. Âdemin yaratılış hikâyesinde 
göstermeye çalıştığımız üzere insana isimleri ve kelimeleri öğreten Allah'tır. 
İsimler, varlıklara ad olan kelimelerdir ve her varlık Allah'ın ilim, irade ve 
kudretinin eseridir. Ancak lafzın kutsallığı “kelimeler”in kendisinden değil, se- 
çimlerinden kaynaklanır. Nasıl ki, her bir taş kendi başına bir kutsallık taşımı- 
yorsa ama Kâbe'nin inşasında kullanıldığında kutlu bir değere sahip oluyorsa, 
Kur'an lafzının inşasında seçilen kelimeler de öyledir. Bazı kelimelerin bir ara- 
ya getirilmesinden kurulan cümle ile ibadet de edilebilir, inkâra ve ilhada da 
düşülebilir. Kur'an ayetlerindeki seçimi Yüce Allah yapmış, peygamberin kal- 
bine de öyle ilka etmiştir. Bu ilahi seçime ilişkin özellikleri dolayısıyla Kur'an 
ayetleri kutsaldır ve sadece Arapça halleriyle ibadet edilir; tercüme dil veya 
meallerle ibadet edilemez. 

Öyle de olsa, meâl ve tefsir büsbütün yararsız veya sakıncalı bir çaba de- 
ğildir. Her iki çalışmanın bazı fonksiyonları vardır: 

—Ginsan meâl ve tefsirle İslâm'ın genel varlık ve dünya görüşünü, tevhid 
inancını anlar, zihnini ve pratik hayatını Kur'ân'a göre sağlıklı bir düzene koyar, 
İçtihadı gerektirmeyecek açık olan hükümleri, emirleri, yasakları, geç- 
miş toplumların başından geçenleri, toplumların hangi kıstaslara göre deği- 
şim geçirdiklerini, evren, insan ve olaylar hakkında doğru bilgileri öğrenir, 
Tebliğini ve irşadı Kur'an'ın genel çerçevesi içinde yapar, kendini ilâhi 
e teslim eder, hatadan korunur. 

İyi bir meâli ve tefsiri okuma, uzman bilgi seviyesinde hüküm çıkarmaya 
ve içtihat yapmaya yetmez; ama İslâm'ı din olarak seçmeye, kendini İslâm dışı 
etki ve belirtilerden temizlemeye, tevhidi anlamaya ve bir beşer olarak Allah 
karşısında sorumluluk yüklenmeye yeter. Kur'an'la haşir neşir olan kişinin en- 


a 
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telektüel ufku geniş olur. Yüce Allah, Kitabını açık (mübin) ve insanlara bir 
hidayet rehberi olarak göndermiştir. (Bkz. Ali Bulaç, Kur'an-ı Kerim ve Türkçe 
Anlamı, İstanbul-2015, s. IX-XV1.) 


Mucizu'l Kelam 


Kur'an Allah'tan sakınıp korkanlar, varlık âleminde Allah'tan başka hiçbir 
şeyden kaygı duymayan ve korkmayanlar; Allah'ın vaz'ettiği emir ve nehiyler- 
den sakınanlar yani takva sahipleri için bir hidayettir (2/Bakara, 2; 36/Yasin, 
11), doğru yolun/ Sırat-ı müstakim'in yol haritasıdır. Bunun yanında Kur'an 
çorak ve kupkuru bir araziye düşen yağmur gibi, kalplere rahmet olarak yağar, 
şifa verir. Hayat boyu Kur'an okumak ve üzerinde tefekkür etmek, insanı onun 
mucizelerine ruhen ve zihnen iştirakine yol açar. 

Pekiyi, Kur'an çerçevesinde kelamın mucize olması ne anlama gelir? 

İslam âlimleri ve otoritelerinin üzerinde icma ettiği iki konudan biri 
Kur'an-ı Kerim'in tevatüren, temel bir değişikliğe uğramadan nesilden nesle 
intikal etmekte olması, başka bir ifadeyle ilk indiği gibi lafız ve mana itibariyle 
zaptedilip yazıya geçirilmiş olması; diğeri “mucize” olması, başka bir ifadeyle 
diğer peygamberlerle mukayese edildiğinde son peygamber Hz. Muhammed 
(s.a.)'in mucizesinin Kur'an addedilmesidir. 

“Mucize” başkalarını aciz bırakan şey demektir. Kur'an özü itibariyle söz/ 
kelam olduğundan “Muciz'il kelam”dır. Yani mahiyeti itibariyle vahiy olan bu 
söz dizimi (lafızlar mecmuası) başkalarını aciz bırakabilecek güç ve kudrette- 
dir, zamana karşı dayanıklıdır. Kur'an üç özelliğiyle mucizedir: 

a) Üslup, retorik ve söylem özelliğiyle mucizedir. Şiir değildir, her güzel 
şiirden daha güzeli ve güçlü olanı vardır, ama hiçbir şiirsel ifade onun üslup 
güzelliğine denk gelemez. Çok derin, geniş ve ulvi manaları az sözle ifade eder. 
Söz israfına rastlanmaz. Said Nursi “Kur'an'ın i'cazı icazıdır” demiştir. Veciz 
ifadeleri ve hitabıyla başkalarını aciz bırakmaktadır. 

b) Allah, varlık, tarih, gayp âlemi ve insan hakkında hiçbir bilim adamı veya 
bilimsel disiplinin ulaşamayacağı bilgileri ihtiva eder, zira her şeyin yaratıcısı 
Allah'ın ezeli ve ebedi ilminden neşet etmiştir. “Her bilenin üstünde bir bilen 
vardır (12 /Yusuf, 76)”; her ihatalı, derinlemesine yetkin bilimsel araştırmadan 
daha iyisi bulunabilmektedir, ama mutlak ilim (El İlm) sadece Allah'a mahsus 
olduğundan hiçbir beşeri bilgi Kur'an bilgisiyle mukayeseye konu olamaz. 

c) Dünya ve ahiret mutluluğu, adalet, özgürlük ve ahlaki yüksek hayatın 
tesisi için vaz'ettiği hükümlerden daha isabetli, doğru yol gösterici, yüksek ah- 
laki erdemleri ve adaleti tesis edici hükümler bulunamaz. 
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Bunlar fetanet, feraset, doğruluk, ismet ve emniyet sıfatlarına sahip olsa 
da, bir beşerin bir araya getirebileceği hususiyetler değildir; bu beşer Hz. Mu- 
hammed (s.a.) de olsa bile. O halde Kur'an, onun kaleme aldığı bir metin de- 
ğildir, Allah'ın ezeli ve ebedi ilminden nasıl neşet etmişse öylece kalbine ilka 
olunmuştur. Başka bir tabirle Hz. Muhammed (s.a.), nice büyük şair veya söz 
ustasını aciz bırakabiliyorsa, bu onun şahsi yetenek ve kudretinin eseri değil, 
şanı Yüce Allah'ın vahyi dolayısıyladır. Nasıl ateşi yakma özelliğini alıp serin 
kılan Hz. İbrahim değilse, nasıl suyun boğma özelliğini iptal eden Hz. Musa 
değilse, Kur'an'ı mu'cizu'l kelam kılan Hz. Peygamber değil, Allah'tır. Yani in- 
sanları aciz bırakan Hz. Peygamber değil, Yüce Allah'tır. Esas itibariyle mucize 
peygambere değil, hakikati itibariyle Allah'a nispet edilir. 


Tefsir nedir? 


Tefsir söylemde muradın, hükümde maksadın anlaşılması çabasıdır. Buna 
zannedildiği kadar kolayca başarılacak bir çaba gözüyle bakılamaz. İlk muha- 


tapların zih zihni algısı, bir olayı, bir fikri nasıl algılayıp anladıkları; Kur'an'ın bu 


algıyı nasıl tasvir edip arkasından tashih ettiği önemlidir. Bu çabada ilk mu- 
Mekap dönüşümünü izle Keen ayetler e e 


anlamada & önemli rol oynamakla beraber, d daha geniş ii 
ni (Vasat-ı hükm) anlamak da önemlidir. Burada dikkat edilecek bi a 


Vahyin ilk k muhatapları 7. yüz 7. yüzyıl Mekke ve Medine halkıdır. Ayetleri salt özü 
sebeplerine : ve hatta hükmün Vas: vasatına a indirgediğimizde, tarihsel ortamı dikey 


olarak genel tarihten, toplumsal ortamı da yatay olarak eşzamanlı yani muasır 


dünyadan tecrit etmiş oluruz. Bu ise inkârda ısrar eden M: Mekkeli ve Medinelileri | 
kl li 


tarihsel bir kategoride ortaya çıkmış “günah keçileri” yapar; ; vahyin evrensel 


ve zamanlar- -üstü mesajını belli bir tarih ve toplumsal « durumla sınırlandırmış 
olur. Kur'an'ı ın ele aldığı müşrikler ve “ve münafıklar tarihsel bir kategori değil, ev- 
rensel kategoridirler. Dün Mekke'de ve Medine'de olanlar bugün yanı başımız- 
MİCE a 
da ve dünyanın | her tarafindadırlar, yarın da olmaya devam edeceklerdir. 
© Yukarıda değindiğimiz ü: üzere kelimelerin iştikakı ve cahiliye şiiri yardımcı un- 
surlar olarak anlama çabasında rol oynar. Fakat ne iştikak yani kök anlam, ne cahi- 


liye şiiri anlamın V ve e hükmün üzerinde hakem-lamaz. Sadece kök anlam ve cahiliye 
şiirini esas aldığımızda, va vahyi alan Hz. z. Peygamber'in ar in anlama biçimi, ilk muhatap. 


vize 


olan sahabi kavli ve bu iki an ılamayı referans alan Cumbur-u ule uulemayı devre dışı bi- 
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rakmış oluruz. Oysa ayetlerin tarih içinde E anlaşılm a biçi- 
mide önemlidir. Hatta İsrailiyat'a a kaçmamak şartıy. şartıyla Ahd-i Atik ve Ahd-i.Cedit'teki. 


haberler, bilgiler ve > hükümlerin de göz önünde bulundurulması elzemdir. 
şi anar saye 
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Kur'an'ın inişinden sonra, gerek ilk muhatap neslin, gerekse günümüze ka- 
dar gelen Müslüman nesillerin en büyük meşgalesi ve gayreti son vahyi doğru 
anlamaktır. Kur'an-ı Kerim'de hitaplar ve hükümler vardır. Hitaplarda Allah'ın 
muradı; hükümlerde illetler, hikmetler ve maksatlar bulunmaktadır. Şu halde 
Kur'an'ı doğru anlamaya çalışmak demek ilahi muradı ve hükümlerin hikmet 
ve maksatlarını anlamak için azami çabayı göstermek demektir. Nitekim tefsir 
ilahi kelamda ilahi muradı ve maksadı arama çabası olarak tarif edilmiştir. 

Kur'an'ın anlaşılmasında birinci derecede rol oynayan, son vahyi melek 
aracılığıyla alan Hz. Peygamber (s.a.)'in kitabı nasıl anladığıdır. Hz. Peygam- 
ber'in dört görevi vardı: 

a) Kur'an'ı tebliğ etmek ve açıklamak (tebyin); 

6 Kur'an'ın sahabe amellerinde (toplumsal pratikte) nasıl hayata geçtiği- 
ni, tabir caizse ete kemiğe büründüğünü kontrol etmek; 

.c)Kur'an tebliği ve öğretimiyle ilk Müslüman nesli tezkiye etmek; 

7d))Müslüman ümmetin Kur'an'ı ve Allah'ın yüce kelimesini (İ'lay-ı kelime- 
tullah) bütün yer küresine yaymaları için onlara şahitlik etmek ve onların da 
insanlar üzerinde şahitlik yapmalarını sağlamak. 

Hiç kimse Kur'an'ı Allah'ın Elçisi'nden daha iyi anladığını iddia edemez. 
Kur'an'ın doğru anlaşılmasında ikinci derecede önemli olan ilk muhatap nesil 
yani sahabe topluluğudur. Onların içtihatları, ayet ve sünnete getirdiği açıkla- 
malar bizim için yol gösterici mahiyettedir. 

Üçüncü derecede Müslüman âlim, fakih ve müçtehitlerin Kur'an ve Sün- 
net'ten anladıklarıdır. 

Dördüncü derecede Arap dilinin esasını teşkil eden kelime ve ıstılahların 
iştikakı, anlam düzeyleri, kavramsal çerçeveleridir. İşte bu yüzden tarihte İs- 
lam âlimleri Arap diline, cahiliye şiirine önem vermişler, bu konuda kaynak 
kitaplar telif etmişlerdir. Ancak yukarıda değinildiği üzere ister iştikak, ister 
şiirin anlamada belli bir rolü vardır. 

Prensip olarak tefsirciler Kur'an'ı bütünüyle tam ve doğru olarak anladık- 
larını iddia edemezler. Bu çerçevede gerek tefsirciler, gerekse fıkhi manada 
hüküm istihraç etme gayretinde olanlar, zaman zaman “tevakkuf ini) 
munda kalmışlardır. Bu beşerin kendi haddini anlaması, güc, 
sınırlarını bilmesidir. 

“Tevakkuf” sözlükte durmak, çekimser kalmak demektir. L 
beyan etmek veya yargıda bulunmaktan kaçınmak anlamına ge. 
kılmayan bir soruya kişinin “La edri: Bilmiyorum!” demesi teva 
sözü edilen “La edri” felsefede bildiğimiz “La edriyeci akım veya 
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farklıdır. Bir bilgin kendi alanının, örneğin kelam veya fıkhın yetkin bir ismidir, 
ancak bir veya birden fazla konuda kesin görüş beyan etmekten çekindiği için 
tevakkuf etmiştir. Bu anlamda tevakkuf, “Burada duruyorum, daha ötesine ge- 
çemem, bu gücümü aşar” demenin kısa ifadesidir. Bugün az bilinmekle beraber 
tevakkuf, İslam bilgi ve fıkıh usulü tarihinde anahtar kavramlardan biridir. 

Hatip el Bağdadi (öl. 1071), iki durumdan biri ortaya çıktığında bilgin- 
lerin tevakkuf ettiklerini söyler: Bunlardan biri hata yapma endişesiyle fikir 
beyan etmek veya fetva vermekten çekinmek, diğeri kendisine soru tevcih 
edilen kişiye doğrunun gerekçesi kapalı kaldığında yani hükme mesnet teşkil 
edecek bilginin yeterince açıklığa kavuşmamasından dolayı cevap vermekten 
kaçınmak. (Hatip el Bağdadi, El Fıkhu ve'l-mutafakkıh, Beyrut, 1980, s. 165- 
175.) Ebu Leys es Semerkandi, kendisine nispet edilen “Feteva” adlı eserde 
tevakkufun delilin olmaması durumunda “bir tür bilgi” olduğunu söyler (Ebu 
Leys es Semerkandi, Feteva en Nevazil (Tahkik: Seyyid Yusuf Ahmed), Beyrut, 
1425/2004, s. 254). 

Kelam ve hukuk (fıkıh) bilginlerinin neredeyse tamamı yeri geldiğinde ve 
konusuna göre tevakkufta bulunmuşlardır. Hanefi mezhebinin büyük imamı 
Ebu Hanife'nin sekiz konuda tevakkuf ettiği kaydedilmektedir: 

,1) Dehr (zaman) nedir, sorusuna cevabında, 

2) Müşriklerin çocuklarının ölümden sonra cennet veya cehenneme gidip 
gitme vee kleri konusu, 

<3) Erkek çocuğa sünnetin ne zaman yapılması gerektiği, 

“4) Biseksüel (aynı anda hem eril hem dişil) insanın cinsiyetinin tespit ve tayini, 

75) Melekler mi peygamberlerden üstündür peygamberler mi meleklerden 
üstündür? 

“6)Av köpeğinin ne zaman eğitilmiş hayvan kabul edileceği, 

”7YPislik karıştıran tavuğun ne zaman kesilince etinin yenebileceği, 

78) Eşek artığı olan su temiz mi, değil mi? (Nasiruddin Ebu'l-Kasım Mu- 


hammed Yusuf es Semerkandi (öl. 1160), E| Multekatfi'I-Feteva'l-Hanefiyye, 
Beyrut, 2000, s. 168). 

Biseksüllerin cinsiyetinin tespit ve tayini konusunda Ebu Hanife ve iki öğ- 
rencisi İmam Ebu Yusuf ve İmam Muhammed ittifakla tevakkuf etmişlerdir ki, 
bu mezhepte nadiren rastlanan bir durumdur (Alâeddin es Semerkandi, Tuh- 
fetu'l-fukaha, lll, 357 (Mektebetü'ş-Şamile, Hanefi Fıkhı Bim.) 

Tefsirde tevakkuf iki şekilde olur: Ya kendince tatminkâr manayı bulama- 
yacağını anlayan kişinin bunu itiraf etmesi veya söz konusu ayetlerin biraz 
daha geniş çerçevede meallerini vermekle yetinmesi. 
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Resmi, kurumsal ve kolektif tefsir 


Tefsir, Kur'an-ı Kerim'in belli bir yönetim (usul) izlenerek açıklanması, 
yorumlanması çabasıdır. Te'vil de belli ve meşru bir usul takip edilerek ya- 
pıldığında aynı çabayı ifade eder. Ancak bilinen bir usul dışında yapıldığında, 
Kur'an'dan uzak ya da hiç olmayacak anlamlar çıkarmak mümkün. Tabii ki her 
te'vilin gayrimeşru olduğunu söylemek mümkün değildir. Çünkü bütün kut- 
sal metinler gibi Kur'an da zamana karşı dayanıklılığını korumak için-genelde- 
sembolik bir dil kullanır. Birden fazla anlama gelehilecek söz dizimleri çoktur. 


ve bunlara benzeşenler (müteşabih) denir denir. Bir ifadenin, yalın açık ve kesin bir 


anlamı varsa bu da “muhkem” olarak kabı kabul edilir, Genellikle varlık, bilgi yara- 
tılış, fenomenler dünyası, imanın maddi ve tabii çevrenin objeler dünyasında 
doğrulanması, tarih, öte dünya (ahiret) hayatı vb. konularda ifadelerin sim- 
gesel oldukları görülür. Ama toplumsal davranışların düzenlenmesi, gündelik 
hayat, hukuki teamüller, kısaca emirler ve yasaklar açık ifadeler şeklinde yer 
alırlar. Buna rağmen hukuki görüş ayrılıkları olan içtihatlar çoğunlukla değilse 
bile, zaman zaman bu açık ifadeleri de kapsar. 

Kur'an-ı Kerim, kendini vahyedilmiş bir kitap olarak tanımlar, her Müslü- 
man da bunun böyle olduğuna inanır. Onun her cümlesi bir ayet yani bir ka- 
nıt, bir belge ve bir göndermedir. Kur'an'ın varlık dünyasındaki somut karşılığı 
doğrudan tabiattır. Tabiatta da sayısız objeler, fenomenler vardır ve her biri, üst 
birleştirici ilkeye göndermedir. Yine de ne Kur'an ayetlerinde ne de tabiatın ob- 
jeler dünyasında Hakikat bize kendini hemen olduğu gibi yani çıplak şekliyle ele 
vermez. Eğer öyle olsaydı ne Kur'an'ı yorumlamaya gerek kalırdı, ne de bilimsel 
çalışmaya. Tabiat üzerindeki araştırmalarımız artıp çoğaldıkça bilgilerimiz ge- 
nişler. Tefsir de kutsal metin üzerinde benzer bir çabanın sürdürülmesidir. 

Burada temel sorun şudur: Tefsiri kim yapabilir? 

Kilristiyan ın geleneğinde İncilleri tefs tefsir tale ye rini KOTUNMUŞ. ve a 


ama 


yıcıdır. İslam öeleneğindel ise, e, belli i bir bilgi ve usul formasyonuna sahip herkes 


tefsir yapabilir. Herkesin tefsiri kendi özel görüşü, yorumu ve Kur'an'dan anla- 
yabildiği şeydir. Dolayısıyla hiç kimsenin tefsiri mutlak doğru, tartışılmaz ha- 
kikat ya da kesin bilgi ifade etmez. İkinci bir husus, tefsir yapma hakkı herkese 
tanınır, hiçbir siyasi otorite bu hakkı sınırlayamaz, bireylerin elinden alamaz. 
Hakikat Allah'ın katındadır. Bir tefsir veya dini yorumun isabetli olup olma- 
dığına Müslümanlar karar verir; bunu da gördüğü ilginin derecesiyle ölçmek 
mümkündür. Eğer bir tefsir kötü yazılmışsa kısa zamanda ilgisizlikten nisyana 
terk edilir. Nitekim yazıldıkları dönemlerde büyük gürültülere, hatta skandal- 
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lara sebebiyet veren tefsirler ve görüşler ortaya çıkmışsa da, zaman içinde ka- 
lıcı olan muteber ve güvenilir âlimlerin tefsirleri olmuştur. Şu halde bir tefsirin 
dine uygun olup olmadığına siyasi veya resmi dini kurumlar karar veremez. 

Bu çerçevede “resmi bir devlet kurumu”nun tefsir yaptırması ve yayınla- 
ması doğru değildir. Çünkü zaman içinde iktidarların, gelişecek farklı İslami gö- 
rüşleri bir çizgide toplamak, dondurmak amacıyla, devletin temel bakışını göz 
önüne alarak yapılmış tefsiri resmi görüş haline getirme ihtimali yok değildir. 
Kurumlar, özel yayınevlerinin ilgilenmediği muteber tefsirleri tercüme ettirip 
yayınlayabilir ama resmi görüşün olduğu bir ülkede tefsir yazdırmaları sakınca- 
lıdır. Kur'an tefsirinin resmi kurumlarca yapılmasından “resmi din görüşü” çıkar 
ve bu görüş siyasal iktidarların manipülasyonundan bağımsız kalamaz. 

Diğer bir husus kolektif (heyet) tefsir, ne kadar yetkin olursa olsun, sonuç 
itibariyle her süre kim tarafından tefsir edilmişse, tefsiri o şahsa aittir yani 
aslında heyet tefsiri mümkün değildir. Kur'an'ın bütününü tefsir etmeye giriş- 
meyen zatların iş bölümü yaparak tefsir yapmaları mümkün ama bu kolektif 
tefsir yapıldığı anlamına gelmez. Tefsir bireysel ve sivil olmak durumundadır. 


Dikkat edilecek hususlar 


Yazımı tam 10 sene süren bu çalışmayı eline alıp takip edecek okuyucuya 
ilk hatırlatma lüzumunu hissettiğimiz nokta, yedi ciltlik bu çalışma, yazarın 
geleneksel tefsir usulünü kullanarak Kur'an-ı Kerim'i anlama çabasıdır. Bu mü- 
lahazalarla esas itibariyle bu çalışmaya “Kur'an Dersleri (Dirâsâtü'l Kur'an)” 
demek doğru olur. “Tefsir” denip denmeyeceğine ise bu saikle çalışmayı oku- 
yacak samimi insanlar ve erbabı karar verecektir. 

Neden böyle bir çalışmaya lüzum hissettiğimize gelince! 

İslam dünyası bir kaos hali yaşamaktadır. Bu hem hakikatin postmoder- 
nizm tarafından parçalanması, hem harici güçlerin İslam dünyasını entelek- 
tüel, kültürel, sosyal ve politik olarak altüst etmesinin sonucu ortaya çıkmış 
dramatik bir durumdur. Müslümanlar adeta kıblelerini, zihni ve sosyal pusu- 
lalarını şaşırmış durumdadırlar. Kur'an, Allah'tan gelen bir bilgi ve haberdir. 
Müslümanlar ancak Kur'an'a dönerek ayağa kalkabilirler. Tefsirler gelen ilmin, 
verilen anlam ve yol haritasının doğru anlaşılmasını sağlamaya matuf yapılır. 
Bu çalışma da bizden öncekilerin tefsir ve yorumları göz önüne alarak bilinç 
inşa etme çabasına bir katkıdır. Temeli ilim /bilgi, gayesi hikmet olan bir bilinç 
inşası. Muhtevasında tefekkür ve müteal olana yönelme vardır. 

Hey'et tefsiri olmayacağı gibi “akademik tefsir” de olmaz. Akademik yön- 
tem, sonuç itibariyle bilimsel yönteme dayanır. Ancak tefsir usulü ile bilimsel 
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yöntem arasında temel farklar vardır, bu açıdan akademik tefsir olamayaca- 
ğı gibi, özellikle bugün genel geçer ve yarın geçerliliğini. kaybedecek bilimsel 
yöntemi kullanarak da tefsir yapılmaz. Kur'an bilimin araştırma nesnesi .de- 
gildir, bir oryantalist nesneleştirerek araştırmaya kalkışabilir ama Müslüma- 
nın in Kur” an'la ilişkisi murad-ı i ilahiyi, şer'i maksadı doğru anlayıp onlarla amel 
etmek ve e başkalarına tebliğ etmektir. $aşırtıcı olan şu ki, akademik tefsir yap- 
maya kalkışan kişinin nasıl oluyor da kendisi ile araştırma nesnesi arasında 
bilimin varsaydığı özne-nesne ayırımını koruyabildiği hususudur. 

Her tefsirin mutlaka diğerlerine göre bambaşka “yenilikler” getirme kay: 
gısıyla yazılması yanlıştır. Tabii ki tefsir yapmaya kalkışan kişi, farklı anlama 
süreci içinde farklı şeyler ortaya çıkaracaktır. Ama ilke olarak muteber usu- 
le uygun ve ayetlerin lafız olarak tahammül edebileceği çerçevede, tefsir bize 
REK Ve Makike çerçevesine bir ulukulcanılırsı Giçliş me maksadına ula ulaşmış 
demektir. Çoğu batıni ve işari tefsir lafzın tahammülünü aşan teviller yaparak 
bu hataya düşmektedirler. Mesela A'la (87) süresinin 4 ve 5. ayetlerinde geçen 
“Yemyeşil otlağı çıkardı, ardından onu kuru kara bir duruma soktu” ayetleri- 
ni “kömür yataklarının Kur'an'da haber verildiği” şeklinde takdim etmek bu 
türden bir hatadır. Muteber ve makbul usulün dışına çıkılması durumunda, 
Kur'an ya belli bir doktrinin destekleyici unsuru olarak kullanılır veya şahsın 
kendi heva ve hevesine göre yorumu olur ki, kişinin kendi heva ve hevesine 
uyup Kur'an'ı tefsir etmeye kalkışması büyük günahtır. Maalesef modernist/ 
reformist tefsir teşebbüsleri, lafzı ve manayı sonuna kadar zorlayarak seman- 
tik bir tahrifat yapmayı hedeflemekten çekinmezler. 

Yaşadığımız zaman diliminde yazılan tefsirlerin kendilerine özgü özellik- 
leri vardır. Söz konusu özellikler ağırlık verilen yaklaşımlardan kaynaklanır. 
Doğru usul takip edildiği takdirde bunun bir sakıncası yok, aksine tefsir tarihi- 
ne zenginlik katar. Elinizdeki çalışmanın hangi özellikleriyle öne çıktığını yine 
okurları ve Kur'an âşıkları karar verecektir. 

Murad-ı ilahiyi Kur'an okuyarak anlamamız mümkün. Ancak biliriz ki Al- 
lah Vacibu'l Vücud ve Mutlak, bizler ise fani ve izafiyiz. Fani ve izafi olan bizler, 
mutlak olan Kur'an'dan Allah'ın muradını anlamaya çalışıyoruz. Biliriz ki, mut- 
lak hakikate ulaşmamız ve onu temellük etmemiz mümkün değildir. Mutlak 
ilim ve hakikat Allah katındadır. Bu mülahaza ile her tefsirin sonunda “Vallahu 
a'lamü bimuradihi (Allah muradını en iyi kendi bilir)” deriz. Biz de her sürenin 
sonunda “En doğrusunu Allah bilir” diye eklemeyi ihmal etmedik. 


İstiâze 


İster anlamı üzerinde düşünmek ister teberrüken sevap kazanmak ama- 
cıyla olsun, Kur'an okuyacak kişinin “istiaze” adı verilen “Euzü billahi mineş- 
şeytanirrecim: Allah'ın rahmetinden kovulmuş şeytandan Allah'a sığınırım” 
ve ardından “Bismillahirrahmanirrahim: Rahman, Rahim olan Allah'ın adıyla” 
diye “besmele” çekmesi gerekir. 

İstiaze duadır. “Avz” bir başkasına sığınmak, bağlanmak demektir. Felak ve 
Nas surelerinde açıklamaya çalıştığımız gibi, varlık âleminde iç ve dış tehdit 
ve tehlikelere karşı kendisine sığınılacak ve bağlanacak yegâne varlık yüce Al- 
lah'tır. Kur'an-ı Kerim, Nuh aleyhisselamın (11/Hud, 47); Musa aleyhisselamın 
(2/Bakara, 67; 40/Mü'min, 27; 44/Duhan, 20); Yusuf aleyhisselamın (12 /Yu- 
suf, 79, 100) ve Hz. Meryem'in (19/Meryem, 18) Allah'a sığınmalarından söz 
eder. Hz. Peygamber (s.a.) için de dört yerde geçer. (Bkz. 23/Mü'minun, 97-98; 
7/A'raf, 200; 40/Mü'min, 56; 41/Fussilet, 36. Ayrıca bkz. Felak ve Nas sure- 
leri.) Kur'an'daki terkipleri şöyledir: “Uztü: Sığındım; Euzü billâh: Sığınırım; 
Maazallah: Sığınırım; Euzü. bike: Sana sığınırım; Euzü birrahman: Rahman'a 
sığınırım; Rabbi euzü bike-Euzübika Rabbi: Rabbim sana sığınırım; Euzü bi- 
rabbi'l felak: Felakın Rabbine sığınırım; Euzübirabi'n nas: İnsanların Rabbine 
sığınırım.” 

İman gibi istiaze de dil ile ikrardır. Dil ile ikrar edilen bu cümlenin kalpte 
de içselleştirilmesi lazım. Eğer kişi şeytan denen kötülük ve şer timsali varlı- 
ğı zihninden ve kalbinden tamamen kovmayı başarabilirse eylemleri de buna 
göre tezahür eder. 

Kur'an-ı Kerim'de “şeytan ve şeyatin” tekil ve çoğul olmak üzere iki form- 
da kullanılır. Genel manası vesvese veren, yanıltan, ayağı kaydıran, doğru yol- 
dan saptıran, haktan ayıran iğvaya uğratan kötülük sembolüdür. Şeytan, çok 
yönlü görününrve işlevsel taktikleri olduğundan, yerine göre mü'mini “Allah 
ile de aldatır.” (31/Lokman, 33; 35/Fatır, 5.) Muhammed Abid Cabiri, kelime- 
nin aslının Aramice “tzatana”nın Arapçaya geçmiş şekli olduğunu söyler. 

Şeytan kelimesini kadim medeniyetlerin tamamı bilir. Bakara süresinde 
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etraflıca anlatmaya çalıştığımız üzere aslında “iblis” adı verilen ve sonra şey- 
tan sıfatını alan bir varlık olmakla beraber, şeytan bir nitelemedir. Yani belli 
sıfat ve özelliklere sahip varlıktır, bu niteliklere sahip olanlar için kelime kulla- 
nılabilir. Kısaca belli niteliklere sahip kimse şeytandır. Şeytan kötülüğü, Allah'a 
isyanı, indirdiği hükümleri çiğnemeyi, hak ve hakikati reddetmeyi, haset ve 
kıskançlığı, çirkince utanmazlıkları (fahşa ve münker), azgınlığı, Allah adına 
aldatmayı, zan ve bilgisizliği, vehim ve kuruntuyu, vesvese ve şüpheyi, pey- 
gamberlere düşmanlığı, yaldızlı lafları, içi boş söylem ve retoriklerin etkisinde 
kalmayı, fıtratı bozma teşebbüsünü simgeler. 

Şeytan insanın düşmanıdır. Çünkü yüce Allah onu değil, insanı isimlerle 
donattı ve yeryüzünün halifesi kıldı. Adem'in seçilmesi şeytanın isyanına ve 
ALLAH'a karşı küstahlıkta bulunmasına yol açtı. Yüce Allah'ı -haşa- adaletsiz 
davranmakla suçladı. Onun kriterlerine göre kendisi ateşten, Adem topraktan 
yaratılmıştı, ateş topraktan üstündü. Dahası Allah'ın halife olarak seçtiği ve 
isimlerinin kendisinde tecelli etmesini murt ettiği insanın buna elverişli olma- 
dığını, bu görevi yerine getirecek yapı ve kabiliyetlerle donatılmadığını iddia 
eder yine -haşa- yüce Allah'ı “yanlış plan” yapmakla suçladı; davasını ispat- 
layabileceğini söyleyip bunun için kendisine fırsat-mühlet verilmesini talep 
etti. Yüce Allah da ona kıyamete kadar mühlet verdi. (Bkz. 4/Nisa, 118-120; 
15-Hicr, 39-45.) 

Birçok kadim gelenek şeytanı somut bir varlık kabul etmiştir. Hayli geliş- 
miş zamanda formüle edilmesine rağmen Hıristiyanlıkta şeytandan korunma- 
nın yolu onu kovmaktan geçer. Uzun zaman şeytan çıkarma tavsadıysa da yine 
canlandı. Ortaçağda Şeytan çıkarma işi hayli yaygındı. 2014'te Dünyanın her ye- 
rinden “şeytan çıkarma uzmanlarının” bir araya gelerek kurduğu Uluslararası 
Şeytan Çıkarıcılar Derneği'ne Vatikan onay verdi. Şeytan çıkarma uzmanı din 
adamlarını bir araya getiren bir dernek kurma fikri, Katolik Kilisesi'nin en ta- 
nınmış şeytan çıkarıcısı Peder GabrieleAmorth'a aitti. Amorth'un bugüne kadar 
yaklaşık 70 bin şeytan çıkarma ayini yaptığı açıklanmıştı. Derneğin 2014”teki 
başkanı Peder Francesco Bamonte, “Bu gelişme sadece dernek üyeleri için de- 
gil tüm Kilise için bir sevinç kaynağı. Şeytan çıkarma, muhtaç durumdakilere 
yardım etmenin bir başka yoludur” diyordu. Sık sık “şeytanla mücadelenin ge- 
rekliliğinden” söz eden Papa Francesco da 2013'te Vatikan'da engelli bir kişi- 
nin başına dokunarak dua etmiş, bu görüntüler “şeytan çıkarma ayini” olarak 
yorumlanmıştı. Meksikalı Angelo V. daha sonra bir gazeteye yaptığı açıklamada 
Papa'nın gerçekten de kendisini “şeytandan kurtardığını” söylemişti. 

İslam inancında şeytan çıkarma ritüelleri yok, sadece istiaze ile ondan Al- 
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lah'a sığınılır. Şeytan'dan Allah'a sığınmak demek onun kötülüklerinden ko- 
runma duasında bulunmaktır. Ancak biz biliyoruz ki şeytanın insan üzerinde 
fili, fiziki ve zorlayıcı bir etkisi yoktur. Şeytan, ihlaslı ve kararlı kulları doğru 
yoldan saptıramaz, onlara gücü yetmez; diğerlerini ise aldatır, yanıltır, kalp- 
lerine vehim, şüphe, tereddüt, kaygı, endişe, kuruntu, vesvese VS. sokar. Onun 
aldatma yollarından biri suç ve günahı sevimli göstermesi, estetize etmesi, ak- 
lileştirmesi (Rasyonalizasyon), böylelikle zayıf iradeli insanı şaşırtıp yoldan 
çıkarmasıdır. Dua önemli olmakla beraber şeytanın şerrinden korunmanın en 
emin yolu ilahi sınırlar içinde kalarak hareket etmektir. Sınırlar insanı korur. 
Bunlara Allah'ın sınırları (Hududullah) denir. Şu halde tevhid inancıyla İslami 
vecibeleri bilip öğrenmek, ibadetlere sarılmak, ilahi hükümlere bilinçle riayet 
etmek insanı şeytana karşı korur. Bunların tümü Kur'an'da belirtilmiş, elçisi 
Hz. Peygamber (s.a.) tarafından açıklanmış, somut olarak gösterilmiştir. 
Deneysel olarak biliyoruz ki içki ve kumar insanlar arasında husumetlere, 
düşmanlık ve kavgalara sebebiyet verir: “Ey imân edenler, içki, kumar, diki- 
li taşlar ve fal okları ancak şeytanın işlerinden olan pisliklerdir. Öyleyse 
bun(lar)dan kaçının; umulur ki kurtuluşa erersiniz. Gerçekten şeytan, içki 
ve kumarla aranıza düşmanlık ve kin düşürmek, sizi, Allah'ı anmaktan ve 
namazdan alıkoymak ister. Artık vazgeçtiniz değil mi?” (5/Maide, 90-91.) 
Hakikat bu iken, gece gündüz “Allah'ım arkadaşlarımla, dostlarımla hu- 
sumete girmekten, onlarla kavga etmekten beni koru!” deyip içki ve kumara 
devam etmek olmaz. İkisinin bir arada olmayacağı açıktır. Kim içki ve kumara 
devam ediyorsa eninde sonunda arkadaşlarıyla çatışmaya girecektir, pratikle 
desteklenmeyen “beni koru” diye tekrar edilen söylemin faydası yoktur. Ara- 
bası üzerine “Allah korusun!” diye yazan bir sürücü aşırı hız yapıyorsa, hatalı 
solluyorsa, arabanın teknik bakımını ihmal etmişse, hele alkollü olarak trafiğe 
çıkmışsa Allah onu korumaz, çünkü Allah'ın tabiatta değişmeyen yasaları var- 
dır, bu yasalara göre eninde sonunda kaza yapacaktır. Dua eden kişi iradesi- 
ni kullanıp içki ve kumarı terk etmesi, sürücünün kurallara uygun arabasını 
kullanması gerekir. Bu “Allah'ım beni ateşten koru” deyip elini ateşin içine so- 
kanın haline benzer. Nitekim ahiretteki cehennem ateşinden de korunmanın 
yolu şeytanın pek sevimli gösterdiği suç ve günah teşkil eden fiillerden kaçın- 
maktır. Şeytan'dan ve onun kötülüklerinden kaçınmak demek h:ır 
kerlerden kaçınmaktır ki, kişi ancak bu şekilde şeytandan ko 
Hac ibadetini yerine getirirken şeytan taşlanır. Bu, taşla. 
yatımızdan, dünyamızdan kovulmasını simgeler. İnsan topra 
tolojik cevherini yani kendisinin ateşten, Âdem'in topraktan 


ve mün- 
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sürerek secde etmeyen (2/Bakara, 34) şeytanın toprak cinsinden bir nesne ile 


kovulması gerekir. 
Kur'an okumaya başlayan kişi bütün bunları zihninden geçirir, şeytanın 


kötülüklerinden nasıl korunması gerektiğini okuyacağı Kur'an'dan öğrenece- 
ğini, öğrendiği hükümlere göre yaşayacağını, böylelikle ilahi rahmete, bağış, 
lütuf ve ihsana nail olacağını düşünür. İstiaze tıpkı necasetten temizlik gibi 
zihnin ve kalbin manevi kirlerden arındırılmasıdır. Nasıl namaza abdestle baş- 
lıyorsak, istiaze ile Kur'an okumaya başlarız: “Kur'an okuduğun zaman kovul- 
muş şeytandan Allah'a sığın.” (16/Nahl, 98; ayrıca bkz. Felak ve Nas sureleri- 
nin açıklaması.) 


Besmele 


(Rahman Rahim olan Allah'ın adıyla) 


ad)! ço “Bismillah” her işe Allah'ın ismiyle başlamak, O'nu anmak, O'na 
sığınmak, bereketi, verimliliği O'ndan beklemek, sadece O'ndan yardım ve güç 
talep etmek demektir. Bir iş ve fiile ya bir söz ve düşünce ile başlanır veya bir 
iş ve fiilden sonra söz söylenir, düşünce açıklanır. Besmele, söz ve işten önce- 
dir, her ikisine takaddüm eder. İbn Abbas'a göre, vahiy getiren Cebrail aley- 
hisselâm, Hz. Peygamber (s.a.v)'e “Rabbin olan Allah'ın zikriyle oku, Rabbi'nin 
zikriyle otur ve kalk” dedi. Bu, bütün söz ve hareketlerin, her türlü eylem ve 
davranışın öncesinde Allah'ın ismiyle başlanması gerektiğini hatırlatır. 

“İsim” bir tür mühürdür. İsim koymak, aynı zamanda belirlemek ve 
tanımlamaktır. Varlığa ve varlıkta yer alan her şeye isim koyan Allah'tır, 
başka bir ifadeyle varlık âlemi, “Allah'ın isimleri”nin varlık alanına çıkma- 
sı, varolma haline geçmesidir. Bu açıdan Allah'tan bağımsız hiçbir şey ve 
hiçbir alan yoktur. 

Bir şeye ismi konulduğu zaman, o şeyin üstüne, en görünür yerine, özel- 
liğini, anlam ve amacını ifade eden mührü vurulmuş gibidir. Bu yönüyle isim 
koymak temellükte bulunmaktır. İnsan bir şeyi isimlendirerek temellük ede- 
cekse, bunu Allah adına yapacaktır, zira insanın fizyolojik ve manevi varlığı 
dâhil olmak üzere kâinatta her ne varsa Allah'ın yaratmasıdır. 

“İsmiyle müsemma” denmesi, isminin işaret ettiği özelliklere, anlam ve 


Besmele ga 
muhtevaya o kişinin sahip olması, sahiden o özellikleri üzerinde taşıması de- 
mektir. Bu açıdan çocuğa verilecek isim önemlidir. 

Her iş ve davranışa Allah'ın ismiyle başlanması, O'nun iznini almak, O'nun 
adına yapmak, O'ndan hayır, yardım, bereket ve ihsan beklemek anlamındadır. 
Allah'ın isminin anılmadığı hiçbir işte bereket, hikmet, hayır ve fayda yoktur. 
Varlık âlemi, bu varlıkta yer alan her şey O'nun eseri, yaratması ve bize ihsan 
ettiği nimettir. Bu nimetten yararlanma güç ve kabiliyete, bu güç ve kabiliyeti 
kullanmamıza vesile olan bedene ve organlara sahip olmamız da bir nimet- 
tir. Madem hakikat budur, öyleyse her işe Allah'ın ismini anarak, O'nun iznini 
göstererek başlamak, meşruiyetin kaynağıdır. Bir başkasının mülkünde nasıl 
sahibinden izinsiz bir tasarrufta bulunamıyorsak, Allah'ın mülkünde de O'nun 
izni olmaksızın dilediğimiz gibi bir tasarrufta bulunamayız. “Allah'ın ismiyle 
(Bismillah)” tasarrufun meşruiyeti, izin belgesidir. Böyle olunca, “en üstün/ 
yüce Söz (Kavlun Kerim)” ve “en büyük Haber (Nebe ü'l-Azim)” olan Kur'an-ı 
Kerim'i okumaya da “Allah'ın ismi”yle başlamak gerekir. Bir işe “besmele” ile 
kalkıştığımızda ilahi kudretin yardımına ve işimiz üzerinde etki etmesine yar- 
dım eder. Hz. Peygamber (s.a.) yemeye, içmeye beslemeyle başlamayı, eve bes- 
meleyle girmeyi öğütlemiştir (Buhari, Et'ıma, 2; Müslim, Eşribe, 102). 

Fıtratı ve yaratılışı bizim fıtratımızdan ve yaratılışımızdan apayrı olan 
Şeytan'ın bizi dinden, doğru yoldan, hakikatten ve iyiliklerden uzaklaştırma 
teşebbüsüne karşı da her iş ve durumda “Allah'ın ismi”ni anma zarureti vardır. 
Zira Şeytan'ın en sevmediği şey Allah'ın ismi ve Allah'ın ismiyle bir işe ve fiile 
başlanmasıdır. 

ai) | “Allah” çoğulu olmayan tekil bir isim, türememiş (camid) bir kelime- 
dir. Dil açısından “ilahlar (elihe, elia, el, il/tanrılar)” denebilir, çünkü Allah'tan 
başka ilahlığa kalkışan sayısız kişi, varlık olmuş ve milyonlarca insan bunları 
“ilah/tanrı” diye yüceltmiş, onlara tapınmıştır. Ama “birden fazla Allah (Allah- 
lar)” denemez. Allah lafzı Arapça'da çoğulu olmayan kelimedir. Yaratan, dü- 
zenleyen, yaşatan, öldüren, rızık veren O'dur. İrade, ilim ve kudret O'nundur. 
O bütün kemal sıfatlarına sahiptir, eksik-noksan sıfatlardan da münezzehtir. 
O'ndan başka tapınılmaya layık varlık yoktur. Tapınılmaya layık olması bütün 
güzelliklerin, iyiliklerin ve yüceliklerin O'nun Zatı'ndan olmasıdır * 
ler ve sıfatlar “Allah” lafzında toplanmıştır. 

Rahman “fa'lan” vezninden bir sıfatı müşebbehedir. Bu 
olması bir anda hem doygunluk ve doluluk (imtila) hem b 
(huluvv) bildirmesini sağlar. Rahman, rahmetle dopdolu der 
zamanda söz konusu rahmet geçicidir, yani mevcut varlık âleı 


n isim- 
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alsa da dünya hayatıyla sınırlıdır. Ahirete özgü sonsuz rahmet ise Rahim sıfa- 
tıyla ifade edilir. 

“Rahman ve Rahim” ikisi de İlahi sıfattır, “Rahmet”ten türeme mübalağa si- 
galandır. Rahmet'te hem merhamet ve şefkat hem lütuf, inayet ve ihsan vardır. 

02531! Allah, Rahman'dır. “Rahman”, rahmetiyle her şeyi, varlığı, gök- 
lerdekileri ve yerdekileri, kısaca bütün yaratıkları kuşatır. Zatı itibariyle rah- 
metle mevsuftur. Varlık âleminde ve dünyada olan her canlı ve her şey O'nun 
Rahman sıfatından nasibini alır, bu sayede varlık içinde varlığını sürdürebilir. 
Öyle olmasaydı hiçbir varlık var olamazdı, varlığını devanı ettiremezdi. Yüce 
Allah'ın Rahman sıfatından inanmayanlar da faydalanır. 

çi Allah, Rahim'dir. “Rahim”, rahmetiyle merhamet edicidir; rahmeti 
sadece mü'minler içindir. Ahirette de sadece mü'minler O'nun Rahim sıfatın- 
dan yararlanacaklardır. Bu iki isim, hakiki, kapsayıcı, asıl ve nihai rahmetin 
sadece Allah'a mahsus olduğunu ifade eder. Rahim'in Rahman'ı pekiştirmek 
üzere geldiği söylenmişse de, ikisi arasında fark vardır. 

Bir başka açıdan Rahman ilahi kudretin kozmik ve tabii tezahürlerini ifa- 
de eder, rahmet ise ahlaki ve epistemolojik mahiyettedir. Rahim sıfatının teza- 
hürü dolayısıyla Hz. Peygamber (s.a.) “Bütün âlemlere rahmet olarak gönde- 
rilmiştir.” (21/Enbiya, 107.) 

Hacı Bektaş-ı Veli, besmelede insanın üç kere âlemlerin Rabbi'ni andığı- 
na işaret eder: “Allah, rahman ve rahim.” Cahiliye Arapları “rahman” sıfatını 
bilmediklerinden, bu sıfatla anılan şanı Yüce Allah'ın, Allah'tan ayrı bir tanrı 
olduğunu zannedip karşı çıkıyorlardı: “Onlara: “Rahmân'a secde edin” de- 
nildiği zaman, “Rahmân da neymiş! Biz senin bize emrettiğine mi secde 
edecekmişiz?” derler ve (bu,) onların nefretini arttırır” (25/Furkan, 60). 

Tevbe (Berae) Süresi hariç, Kur'an okunmaya “besmele” ile başlanır. Bes- 
meleden önce de “Euzu billahi mineşşeytanirrecim (Şeytan'dan Allah'a sığını- 
rım)” demek olan istiaze getirmek gerekir. “İstiaze” şeytandan mütevellid şer- 
rin def edilmesi, “Bismillah” ise ilahi yardım, lütuf ve ihsanın celp edilmesidir. 
Önce şer ve zararın önlenip arkasından faydanın temini aynı zamanda bir fıkıh 
usulü kaidesidir: “Def'i mazarrat celb-i menafiden evladır.” 


1- Fatiha Süresi 


Fatiha süresi, Mekke'de indirilmiş olup Peygamber Efendimiz (s.a.)'in ter- 
tibi üzere düzenlenmiş bulunan Mushaf'ın ilk süresidir. Nüzul sırası 5'tir. Tam 
olarak indirilen ilk süredir. Yedi ayetten ibarettir. 


©) ps3 gaz SİN çiş 
(Rahman Rahim olan Allah'ın adıyla) 
Öl aşi ela gr) piliç yazDl 4) AE 5 ai haz 
4 maili İhzall Biâl 40) önal SİĞİğ Sai SIĞ Keş 
gp Gİ Yi le ag kİİ AE çal Sail ğa be 


2-4. “Hamd, Âlemlerin Rabbi, Rahmân, Rahim ve Din gününün mâliki 
olan Allah'adır. 
Biz yalnızca sana ibâdet eder ve yalnızca senden yardım dileriz. 
Bizi doğru yola ilet; 


kendilerine nimet verdiklerinin yoluna, gazaba uğrayanların ve 
sapmışlarınkine değil.” 


“Fatiha” kelime anlamı “açan şey” demektir. Anahtarla (miftah) aynı kök- 
tendir. Ona “Fatiha” denmesinin sebebi Kur'an'ın bu sure ile başlaması, Mus- 
haf'ın bununla açılması, bir tür anahtar rolü oynamasıdır. Kapı-anahtar meta- 
forundan hareket edecek olursak, Fatiha'ya Kur'an'ın “giriş kapısı”, besmeleye 
“kapının anahtarı” demek mümkündür. Zira Fatiha Kur'an'ın, besmele de Fa- 
tiha'nın özeti hükmündedir.Temel kurucu bilgi ve dinin sabiteleri bu surede 
mevcut bulunmaktadır. Bir tür konsantre Kur'an'dır. Bu çerçevede sureye Üm- 
mü'l-Kitap (Kitabın anası, temeli, başlangıcı) da denmiştir. İbn-i Abbas, bu su- 
reye “Kitabın Esası (Esasu'l-Kitap)” ismini verıniştir. Yedi ayet olması ve nama- 
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zın her rekâtında okunması dolayısıyla bir ismi de Seb'u'l-Mesani'dir. Sureye 
20 civarında isim verilmiştir. Bir hadiste “Fatiha'nın okunmadığı bir namazın 
eksik ve noksan olduğu belirtilmiştir” (Kütüb-ü Sitte, VIl, 2531). 

Kur'an'ın anlamı, mesajı ve tebliği bu surede toplanmış bulunmaktadır. 
Bazı bilginler, “sadece bu sure indirilseydi bile, Allah'ın vahiyle insanlara in- 
dirdiklerini anlamak mümkün olabilirdi” demişlerdir. Said Nursi, “Nasıl insan 
şu koca kâinat kitabının bir küçücük misâli, bir özü ve özeti, bir çekirdeği ve 
meyvesi ise; Fatiha Süresi de, Kur'ân-ı Azimüşşan'ın bir münevver timsalidir, 
nurlu bir özüdür, özetidir, nurani bir çekirdeğidir ve meyvesidir” der. Surenin 
kapsamını ifade etmek istediği mesaj bakımından önemlidir. 

Fatiha'yla ilgili bir hadis şöyle: Yüce Allah buyurdu ki: 'Ben Fatiha'yı ken- 
dimle kulum arasında ikiye ayırdım: Yarısı Benim, yarısı kuluma aittir. Bu ve- 
sile ile kulum bütün istediklerine kavuşacaktır. Kul, Elhamdü lillahi Rabbi'l-â- 
lemin' (Hamd Âlemlerin Rabbi olan Allah'a aittir) dediği zaman, Allah, “Kulum 
Bana hamdetti' buyurur. Kul, “Er-Rahmâni'r-Rahim' (0 Rahman'dır, Rahim'dir) 
dediği zaman, Allah, “Kulum Beni methetti' buyurur. Kul, 'Mâliki yevmiddin' 
(Din Gününün Sahibidir) dediği zaman, Allah, 'Kulum Beni tazim etti, işle- 
rini Bana havale etti' buyurur. Kul, “İyyâkena'büdü ve iyyâkenestain' (Yalnız 
Sana kulluk eder, yalnız Senden yardım isteriz) dediği zaman, Allah, 'İşte bu 
kulumla kendi aramdadır ve kulumun dilediği de onundur” buyurur. Kul, 'İh- 
dine's-sırâta'l-müstekime, sırâtallezine en'amte aleyhim ğayri'l-mağdübi aley- 
him veleddâllin' (Bizi doğru yola ilet. Kendilerine nimetler verdiğin kullarının 
yoluna ilet. Gazabına uğramış yahut sapmış olanların yoluna değil) dediği za- 
man, Allah, 'İşte bu kulumundur ve kulumun istediği de onun hakkıdır” (ona 
verilecektir) buyurur” (Müslim, Salat, 38.) 


(AİIRİN 2) 4İ) AAZİ|) “Hamd alemlerin Rabbi Allah'adır” Mefatihu'l 
Gayb'ın sahibi Fahreddin Razi'ye göre “hamd” sadece Allah'a yapılır, çünkü bir 
varlığın sadece kendisinden nimetler, güzellikler ve faydalar sadır oluyorsa o 
varlık hamde layıktır. Bu da Allah'tan başkası olamaz. “Medih” ise, sahip oldu- 
ğu güzellikler ve faydaları başkasından alan veya başkası sayesinde bunlara 
sahip olan kişi ve varlıklara yapılır. İnsanın güzelliği, hayvanın sütü, ağacın 
meyvesi, suyun berraklığı, denizin mavisi, bir tarlanın verimliliği vs. Bunlar 
methedilir. Bütün bunlar ilahi bağışlardır. Bunlara sahip olan insan, hayvan 
veya başka bir varlık —canlı/cansız- fail-i muhtar değildir, bunları istediği için 
ve kendi gücüyle vücuda getirdiği düşünülemez. İnsanın istifadesine sunulan 
varlıklar ne kendi kendilerine vücut bulmuşlardır ne insan bunları yaratmış- 
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tır. Bir aleti, bir teknik malzemeyi vücuda getirmek, onu yaratmak manasına 
gelmez; bir şeyi bir şeyden meydana getirmek olur. Mesela demir ve çelikten 
araba, ağaçtan mobilya meydana getirebilir. Bir nimet veya bir fayda kişiye 
ulaşıp insan bundan yararlanabiliyorsa, sahibine şükredilir. Ancak Türkçe'de 
genel bir kullanım olarak “şükür Allah'a”, “teşekkür kula” yapılır. Hamd ise şanı 
yüce Allah'ı tazim etmeyi ifade eder. Fatiha Süresinin ilk ayetinde, bütün varlık 
âlemininRabbi olması hasebiyle O'na hamd edilmektedir ki, bu çerçevede Al- 
lah'tan başka hiçbir varlık hamde layık değildir. Bu tevhid inancının en esaslı 
umdelerinden birini teşkil eder. 

Allah, sadece Müslümanların veya insanların değil, canlı-cansız, görü- 
nür-görünmez bütün âlemlerin Rabbidir. Mülk ve meleküt, şehadet ve gayb 
âleminin yaratıcısıdır. O, hem İlahtır, hem Rabb'tır. O'nu bütün kemal sıfatla- 
rıyla yüceltip noksan sıfatlardan tenzih etmek, açık ve gizli sonsuz nimetle- 
re sahip olan kulun şükür borcudur. En büyük nimet insanın dünya hayatını 
idame ettirirken çeşitli imkân ve araçlara, gıda ve beslenme kaynaklarına, 
kuvvet ve enerjiye, sağlığa ve zenginliğe sahip olması değil, bunları yaratan 
ve insanın kullanımına hazır hale getiren “Allah'a hamd etmesi"dir. Nimetlere 
karşılık hamd etmesini bilmeyen insan, kimin neyi kendisine sunduğunu bil- 
meyen, bilip de maddi bedelini veya hiç değilse teşekkür etme nezaketini dahi 
göstermeyen nankör kimsedir. Nankörlüğün inkâr ve küfürle yakın akrabalığı 
bu yüzdendir. 

Ancak hamd olayını, sürekli bir biçimde talep eden kaprisli bir tanrıyı 
memnun etme seremoni veya anlaşılmaz, karmaşık söz ve ritüellerden ayır- 
mak gerekir. Âlemlerin Rabbi yüce Allah pagan veya kadim bazı dinlerde tas- 
vir edilen kaprisli, muhteris, kana ve kurbanlara doymaz tanrılardan farklıdır. 
O'na hamd eden kişi aynı zamanda bilgi sahibi olur, kişiliğini ahlaki ve manevi 
olarak olgunlaştırır, nefsini yetkinleştirir. Rabbini hamd eden kendini olgun- 
laştırır. Hamd etme ibadetine geniş açıdan baktığımızda hamd etme fiilinin üç 
ayrı düzeyde gerçekleşebileceğini söyleyebiliriz: 

a) İlahi isim ve sıfatlarla hamd: Bu Allah'ın Kur'an-ı Kerim'de zikredilen 
“güzel isimlerini (Esmau'lhüsna)” dille zikretmek, her biri ve diğerleriyle 
olan ilişkilerini, bağlantı ve etkileri üzerinde derinlemesine tefekkür etmek 
demektir. Kalpler sadece Allah'ın zikriyle mutmain olur, huzur ve sükün bu 
sayede sağlanır (13 /Ra'd, 28). 

b) Açık ve gizli, görünür ve görünmez nimetler için hamd etmek. Bu, aynı 
zamanda kâinatın ve hayatın, kucağında yaşadığımız maddi tabiatın ve herşe- 
yin sebepsiz yaratılmadığını, bize bunca nimet, fırsat ve imkân sunulmuşsa, 
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hepsinin ve her birinin bir hikmet ve gayesinin olduğunu bilmek, yaratılış se- 
bep ve hikmeti üzerinde tefekkür edip maddi ve manevi nimetleri kullanırken, 
tüketirken gerektiği gibi şükrünü eda etmeye çalışmak. Efendimiz (s.a.v), gece 
boyu ve ayakları şişinceye kadar ibadet edip Allah'ı zikrederken, soran hanı- 
mına “Daha çok şükretmek için” cevabını vermiştir. 

c) Her şey Allah'ın yaratması olduğuna göre, ma'rifetulhalk üzerinde düşün- 
mek de hamdetmenin başka türüdür. Ma'rifetulhalk yaratılmışların sahih bilgi 
ve hikmet temelinde varlık âleminin, eşya dünyasının bilgisine denir. Bu bilgi, 
kâinatın yaratılışı, süren düzeni, varlık mertebeleri, mikroptan galaksiye ka- 
darki harikulade varlıkların fonksiyon ve rolleri düşünme, inceleme, gözlem ve 
araştırma konusu olduklarında bizi Allah'ın azameti, büyüklüğü, ilmi, iradesi ve 
kudreti hakkında daha çok bilgi sahibi kılar. Varlığın bilgisi marifetimizi arttırır, 
marifetulhalkmarifetünnefse kapı aralar, kendi iç dünyamızda yaptığımız doğru 
istikamet takip eden yolculuk bize kendimizi tanıtır. Dahası her iki marifet, yani 
varlık âlemi ve kendi nefsimizle ilgili sahip olacağımız bilgi bu sefer vahyin ay- 
dınlığından çıkmamak kaydıyla marifetullaha götürür. Bundan daha büyük bir 
mutluluk olamaz. Böylece ilahi isim, sıfatlar ve fiillerle hamd; açık ve gizli nimet- 
ler için hamd ve üç aşamalı marifetle hamd tahakkuk etmiş olur. 

Bu çerçeveden bakıldığında hamd, dünyanın bütün nimetlerinden daha 
yüksek, daha değerli ve daha üstündür. İnsanın en şerefli fiili Allah'a hamd 
etmektir. Başına “el” takısı gelmesi dolayısıyla istiğrak ifade eder, yani bütün 
güzel övgüler “hamd”in kapsamı içindedir. Dünya geçici, “hamd” kelimesi baki 
ve ebedidir: “Allah, hidayet bulanlara hidayeti arttırır. Sürekli olan salih dav- 
ranışlar, Rabbinin katında sevap bakımından daha hayırlı, varılacak sonuç 
bakımından da daha hayırlıdır.” (19/Meryem, 76). Hamd etmek, şükrü ihtiva 
eder. Allah'a hamd eden, aynı zamanda şükreder de. Şükür, Allah'ın nimetleri- 
ni ve ihsanlarını, hamd ise O'nun sıfatlarını ve güzel isimlerini yüceltmektir: 
“Oradaki duâları: “Allahım! Sen ne yücesin”dir ve oradaki dirlik temennileri: 
“Selâm”dır; duâlarının sonu da: “Gerçekten hamd âlemlerin Rabbi olan Al- 
lah'ındır” (10/Yunus, 10). Allah'a hamd ve şükredilir, teşekkür edilmez. Hamd 
ve şükür Allah'a, şükür kula aittir. Neden sadece O'na hamd edilir? Çünkü 
alemlerin Rabbi'dir, Rahman ve Rahimdir, Din Günü'nün malikidir. Başka kim 
bu özelliklere sahip ki, ona hamd edilsin! 

Arapça'da “Rab” kelimesi, kısaca mertebe bakımından düşük, kendisine 
bağlı ve bağımlı kişilere bakan, onları terbiye eden, besleyen, güvenliklerin- 
den, sağlıklarından, hayatlarını idame ettirmelerine yarayan ihtiyaçlarından 
sorumlu olan kişiyi ifade eder. Rab, sorumlu-gözetleyicidir. Baba ve anne evin 
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rabbidir (baba: Rabbu'd-dar, anne: rabbetu'd-dar). İnsan için ancak isim tam- 
laması şeklinde kullanılır. Rab, aynı zamanda efendidir: “(Yusuf) İkisinden 
kurtulacağını sandığı kişiye dedi ki: “Efendinin (rabbinin) katında beni hatır- 
la.” Fakat şeytan, efendisine hatırlatmayı ona unutturdu, böylece daha nice yıl- 
lar (Yusuf) zindanda kaldı.” (12 /Yusuf, 42). 

Rab, düzene koyar, ıslah ve tedbir eder, gerektiğinde zorlar, bir şeyi kı- 
vamına sokup tamamlar, “El” takısıyla geldiği zaman (er-Rabb) sadece Allah 
için kullanılır. Terbiye, Rabbin ahlakının terbiye edilene geçmesi, bu ahlakla 
donanmasıdır. Terbiye ve edep arasında yakın ilişki söz konusudur. Efendimiz 
(s.a.) şöyle buyurmuştur: “Beni Rabbim edeplendirdi... Ne de güzel edeplen- 
dirdi.” (Münâvi, Feyzü'l Kadir, 1: 224) Rab, aynı zamanda mabuttur. Allah bü- 
tün varlıkların Rabbidir. Onları yaratan, koruyan, hayat veren, rızıklandıran, 
terbiye eden O'dur. Bu yüzden rububiyet, yani yegâne /biricik Rab olma sıfatı 
sadece Allah'a aittir ve hakiki anlamında başka hiçbir varlık bu sıfata ortak 
olamaz. Yüce Allah'a eşdeğer başka varlık yoktur ki, mutlak manada rububiyet 
ona izafe edilsin. 


(EAİĞİİ) “Alemler”den kasıt Allah'tan başka bütün varlık dünyasıdır. Ya- 
ratılıştan önce “Allah var idi, O'ndan başka veya O'nunla beraber hiçbir şey 
yoktu.” Âlemin yaratılışı, Allah'ın dilemesi ve “Kün (01)!” demesiyle gerçekleş- 
miştir. Ferra ve Ebu Ubeyd, bu ayette zikredilen âlemlerin dört akıllı topluluğu 
ihtiva ettiğini söyler: İnsanlar, cinler, melekler ve şeytanlar. Hayvanlar ve bit- 
kiler âlemler içine girmez. Fakat bu sınırlayıcı bir âlem tanımıdır. Doğru olanı 
bütün varlıkların âlemlerin içine girmesidir: “Firavun dedi ki: “Âlemlerin Rab- 
bin nedir?” Dedi ki: “Göklerin, yerin ve bu ikisi arasında olan her şeyin Rabbi- 
dir. Eğer 'kesin bilgiyle inanıyorsanız' (böyledir).” (26/Şuara, 23-24; 26/Şuara, 
23-24). "Aralarındaki her şey"in içine hayvanlar, bitkiler ve cansızlar da girer. 

Mukatil b. Süleyman “el Alemin”in Kur'an'da beş ayrı anlamda kullanıldı- 
ğını söyler: 

1) Bu ayette olduğu gibi özellikle insanlar ve cinler (Ayrıca bkz. Furkan, 1; 
Tekvir, 27); 

2) Belli bir zamanda yaşayan insanlar. Mesela İsrailoğullarının -bir za- 
manlar ve şartlı olarak- üstün kılındığı insan nesilleri (2/Bakara, 47; 44/Du- 
han, 32; 45/Casiye, 16); 

3) Âdem'den Kıyamete kadar gelecek tüm insanlar (Enbiya, 71); 

4) Hz. Nuh'tan sonraki nesiller (Saffat, 79); 

5) Ehli Kitap olan Yahudi ve Hıristiyanlar (3/Al-i İmran, 97). Bu tasnif ge- 
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nel olarak doğru olmakla beraber, canlı cansız bütün varlık âlemini içine alma- 
ması dolayısıyla eksiktir. 

Fatiha'da geçen “Rabbu'l-alemin”deki âlem, bütün varlık âlemini (melek- 
ler, şeytanlar, cinler, insanlar, hayvanlar, bitkiler, cansızlar ve belki de bileme- 
diğimiz başka varlıkları) içine almaktadır. Bu durumda 6 âlem kategorisinden 
bahsetmemiz mümkün görünmektedir. “Allah'ın 18 bin alemi”nden söz edilir. 
Bu kesretten kinaye olup binlerce ve milyonlarca âlemin varlığına gönderme- 
dir. Âlemi; türlerin, cins ve birbirinden farklı varlıkların kendi özel evrenleri 
şeklinde de anlamak mümkün. 

Âlemin, “âlem” kelimesinden, akıl sahipleri için yapılmış çoğul türüdür. 
Tağlib suretiyle bilinçli olmayanları da kapsar. “Alamet” ve “ilim”le aynı kökten 
olması, bütün varlık âleminin Allah'a bir gönderme olduğunu ifade eder. Varlık 
âlemi, bütün yaratılanlar ile Allah'a delalet etmekte, O'nun yüceliğine işaret ve 
tanıklık etmektedir. Yani varlık âleminin ilmine sahip olma çabasının bizi gö- 
türmesi beklenen menzili Allah'ı tanımak, bilmektir ki insana bakan yüzüyle 
buna “ilmullah” denmez, “marifetullah” denir. Allah'a bakan yüzüyle ilim yani 
Allah'ın ilmi sonsuz, sınırsız ve mutlaktır: O, E| alim'dir. 

Âlem göstergedir. Her bir şeyi, başka şeyden onu kendine özgü alametiyle 
ayırmak mümkündür. Bu, onun başkasıyla karışmasını engeller. Varlık âleminde 
her bir mertebe, nesne ve varlığın kendine özgü bir durumu, kendine ait biricik 
özelliği vardır, bu onun alametidir. Ama her alamet bütün âlemle birlikte Allah'ın 
birer ayeti, işareti, belgesi ve Hakikatin okunmasını mümkün kılan bir şifresidir. 
İlim, varlık âlemindeki alametler üzerinde tefekkür etmek, araştırma yapmak ve 
en üstün bilgiye ulaşmaya çalışmaktır. “Âlem”deki her bir şey (her “alamet”), Al- 
lah'ı bilmeyi gerektiren “ilim” (bilgi) konusudur. Başka bir ifadeyle âlem, bilme- 
nin konusu olan ayet ve alettir. İslam nokta-i nazarında bilgi edinmenin gayesi 
alametlerden, yani varlık mertebelerinden, fenomen ve objelerden hareketle ma- 
rifetullaha ulaşma çabasıdır. Bu konuda akıl ve gözlem (müşahede) bizi varlıklar 
üzerinde düşünüp araştırma yapmaya sevkeder, bu bizi bilinenden bilinmeyene, 
görünenden görünmeyene götürür. Ancak hakikatin bilgisini eşya üzerinde doğ- 
rulamak ancak âlemi vahyin ışığında görmek ve okumakla mümkündür. 

“Âlemlerin Rabbi (Rabbu'l-âlemin)” Bu İlahi üslup âleminRab'tan ayrı, 
O'ndan bağımsız ve kendi başına özerk (otonom) olmadığını ve olamayacağını 
gösterir. Âlem, varlıktaki bütün cisimler, galaksiler, yıldızlar olabileceği gibi, 
melek ve cinler toplulukları, tabiattaki bitkiler, hayvanlar âlemi ve insanlar da 
olabilir. Allah, âlemlerin Rabbi ise âlem üzerinde, varoluşun bütün aşama ve 
süreçlerinde müdahildir. Rububiyet (Rabb olma vasfı) bunu zorunlu kılar. Bu, 
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Allah ile âlem arasında mahiyet birliği olduğu anlamına gelmez, İslam irfanı- 
na göre, İlahi isim ve sıfatların varoluş sahasına çıkması ve Hakkın kemalinin 
yansıdığı bir mazhar olması anlamına gelir. 

Âlemde her bir şey, bir isim veya bir sıfatın tecellisidir, ama hiçbir şey tek 
başına Hakkın bütün isim ve sıfatlarının, hatta tek bir isim veya tek bir sıfatın 
noksansız kemalinin, eksiksiz ifadesi değildir. Bu yüzden Allah mutlak, âlem 
mukayyettir. Allah'ın mutlak olması, kendi zatıyla kaim olması varlık âleminde 
ve özellikle insanın yaşadığı dünya hayatında bütün bilgileri, iktidarları ve ser- 
vetleri izafileştirir. Allah, bütün eksik sıfatlardan münezzehtir, insanlar Allah'ı 
kendi idrak, akıl veya zanlarına göre tavsif edemezler; böyle bir şeye kalkış- 
tıklarında Allah hakkında yanlış, temelsiz zanlar üretirler. O kendini isimler 
ve isim sıfatlarla tavsif etmiştir, O'nu kendi tavsifiyle bilmek gerekir. Âlemdeki 
her şey sonlu, sınırlı, eksik ve izafidir, çünkü âlem ve dünya fanidir. Hiçbir şe- 
yin varlığı kendisiyle kaim değildir, herşeyin varlığı Allah'a bağlı ve bağımlıdır. 
O herşeye karşı müstağnidir. 

Âlem mükemmel yaratılmıştır, sahip olduğu kemal, kusursuzluk manasın- 
dadır, kendinden neş'et eden bir kemale sahip değildir: “o, biri diğeriyle 'tam bir 
uyum' (mutabakat) içinde yedi gök yaratmış olandır. Rahmân (olan Allah)'ın ya- 
ratmasında hiçbir 'çelişki ve uygunsuzluk (tefavüt) göremezsin. İşte gözü(nü) 
çevirip-gezdir; herhangi bir çatlaklık (bozukluk ve çarpıklık) görüyor musun? 
Sonra gözünü iki kere daha çevirip-gezdir; o göz (uyumsuzluk bulmaktan) umu- 
dunu kesmiş bir hâlde bitkin olarak sana dönecektir. (67/Mülk, 3-4.) 

Sadece bütün varlık âleminin meyvesi olarak insan, kendi cehd ve çaba- 
sıyla bulunduğu durumdan daha yüksek manevi ve ahlaki bir duruma, daha 
yüksek bir kemal mertebesine ulaşma imkân ve potansiyellerine sahip bulun- 
maktadır. Bu yüzden yaratılışın başlangıcında “meleklerin Âdem'in önünde 
eğilmesi, selama durması yani secde etmesi istenmiştir." (2/Bakara, 34). 

Varlık âlemi kendi lisanıyla Vacibu'l Vücud olan Allah'a hamdeder, O'nu 
tesbih eder ve isimlerini zikreder. Kalp gözüyle bakabildiğinde insan da her 
durum için Allah'a hamd etmesi gerektiğini anlar ve bu en yüksek zikir ve iba- 
deti yerine getirir, böylelikle varlığın ahengine, harmonisine katılmış olur: 

“Elhamdu lillahi ala külli hal, sive'l küfri ve'ddalal/İnkâr ve sapkınlık dı- 
şında her hal için Allah'a hamdolsun” (Ebu Davud, Edeb, 97-98: Tirmizi, Dea- 
vet, 128; İbn-i Mace, Edeb, 55; Müsned, Il, 117). 

“Zikrin en üstünü 'la ilahe illallah (Allah'tan başka ilah yoktur, duanın en 
üstünü 'elhamdulillah (Hamd Allah'ındır) demektir” (Tirmizi, Daavet, 9; Tir- 
mizi, Edeb, 55.) 
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pall yazıl “Besmele”yi açıklamaya çalışırken, “Rahman'ın bütün 
varlıklar, “Rahim”in sadece mü'minler üzerine İlahi Rahmet'in tecelli etmesi 
anlamında olduğunu anlatmaya çalışmıştık. İkisi arasındaki fark Rahman yüce 
Allah'ın ezeli, bütün varlıkları kuşatan ve her kulun çeşitli nimet, imkân ve 
bağışlara sahip olduğu sıfattır. Söz konusu ezeli (sabık) rahmetinin tecellisi 
olarak Allah varlık âlemini yaratmıştır. Sonradan tecelli eden (lahık) rahme- 
ti ise yarattıktan sonra kullarına bağışlarda bulunması, onları terbiye etmesi 
(Rab olması), beslemesi, akıl ve muhakeme sahibi kılmasıdır. Eğer Rahman 
sıfatı olmasa, inanan-inanmayan hiç kimsenin veya canlı varlığın hayat bulma- 
sı, göreceli de olsa güç kuvvet, mülk ve yapabilirlik melekesine sahip olması 
mümkün olmazdı. Şu halde bütün canlılar, insanlar ve bu arada inanmayanlar 
da Allah'ın Rahman sıfatı dolayısıyla nimetlerden yararlanabilmektedirler. Bu 
çerçevede “Dünyanın Rahmanı, ahiretin rahimi” denmiştir. 

Rahim, Rahman'ın sağladığı bütün nimet ve imkânlara ilaveten başka ni- 
met ve güzelliklerden de yararlanan mü'minlere mahsustur. Allah'ın merha- 
meti mü'minleri kuşatır, “gazabını geçen rahmeti”nden öncelikle mü'minler 
yararlanır. Bu açıdan kimse Rahman'ın nimetlerinden yararlanmasına, mesela 
yemesine-içmesine engel olunmaz, mesela yağmur Allah'ın gökten yeryüzü- 
ne indirdiği rahmettir, inkârcılar da bundan yararlanır ama Allah'ın rahman 
sıfatıyla rahmetten yararlanırlar eğer akıllı ve hakşinas olsalardı rahmetin sa- 
hibine hamd eder, şükran borçlarını eda etmeye çalışırlardı. Bu yüzden hak 
etmeyenlere yani inanmayanlara rahmet okunmaz. Kimse Allah'tan daha mer- 
hametli değildir ki O'nun rahmetinden yararlandırmak istemediğine rahmet 
edilsin. (55/Rahman, 1.) 

“Yüce Allah'ın yüz rahmeti vardır. Birini insanlar, cinler, hayvanlar ve bö- 
cekler arasına indirmiştir. Onlar (bu sayılanlar) bu sebeple birbirlerini sever, 
birbirlerine merhamet ederler. Vahşi hayvan, yavrusuna bu sebeple şefkat 
gösterir. Allah; 99 rahmeti kıyamet günü kullarına merhamet etmek üzere ya- 
nında alıkoymuştur.” (Buhari, Adab, 19; Müslim, Tevbe, 19.) “Yüce Allah, kulla- 
rına bir annenin yavrusuna olan şefkatinden daha şefkatli ve merhametlidir” 
(Buhari, Edeb, 18; Müslim, Tevbe, 22.) 


gali ep CU “Malik” güç, iktidar, yetki ve tasarruf sahibi kimsedir. 
Kral anlamındaki “melik” bu köktendir. Fakat malik, melikten daha kapsamlı 
bir anlam ifade eder. Melik bir beldenin veya ülkenin hükümdarıdır ama in- 
sanların, özel malların maliki değildir. Malik ise bütün varlıkların, bu arada 
melikin, yani kral veya hükümdarın da malikidir. Başka açıklamaya göre her 
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mal-mülk sahibi kendi malı üzerinde tasarrufa sahiptir, başkaları üzerinde 
hâkimiyet kuramaz. Melik ise ülkenin tamamı üzerinde tasarrufta bulunur, 
hükümdarlığını sürdürür. Bu manada hakiki manada yegâne malik Allah'tır; 
çünkü hem bütün mülkün yaratıcısı ve sahibidir hem bütün varlıklar üzerinde 
tasarrufta bulunmaktadır. İradesi, ilmi ve kudretiyle yönetir. İlah ve Rab olarak 
ortağı olmadığı gibi, mülkünde de O'na ortak yoktur. Bu çerçevede yeryüzün- 
de bütün servetler, bütün iktidarlar izafidir; mutlak servet ve iktidar sadece 
Allah'ındır. Hakikat bu ise hiçbir beşerin mutlak iktidar kurmaya, otoriter ve 
totaliter rejimle insanları baskı altına alıp yönetmeye hakkı ve yetkisi yoktur. 

“Gün”, güneşin doğuşundan (fecr) batışına kadar (gurup) olan süredir. 
“Yargı günü” yargı zamanı manasındadır. “Bedir günü” dendiğinde Bedir sava- 
şının sürdüğü üç gün ifade edilir ama “Yevm-i Bedir” olarak geçer. Burada sözü 
edilen, kıyametin kopuşu ile yapıp ettikleri dolayısıyla sorguya çekilecek olan- 
ların toplanacakları zamana kadarki süredir. Bunun süresini Allah'tan başka 
kimse bilemez. Şu var ki hesap, ceza ve ödülün takdiri bu günde tahakkuk ede- 
cektir. Din günü, her fiil ve eylemin karşılığının (ceza) ödeneceği zamandır ki, 
dilbilimciler “din günü”nün ceza günü (yevmu!' ceza) olduğunu söyler. İyi-sa- 
lih amele ödül, kötü fiile azap. 

“Din Günü”nde O'nun mülkünde tek sahip, hâkim ve ortaksız olduğu bir 
kere daha apaçık ortaya çıkacaktır. Hesaplar, kitaplar o gün görülecek; iyilik 
yapanlar ödül alacak, suçlu ve günahkâr cezalandırılacaktır. Buhari ve Müs- 
lim'in ittifak ettikleri bir hadise göre: “Allah, kıyamet günü, yeryüzünü eliy- 
le kavrar, göğü sağından büker ve sonra: “-Melik benim, yeryüzünün kralları 
nerede?” diye sorar." Yeryüzünde çok sayıda zorba yönetici, sınıf ve topluluk 
Allah'ın insanların geçimi için yarattığı rızık kaynakları üzerinde haksız ta- 
hakkümlerde bulunmuştur, mülkün ve iktidarın kendilerine ait olduğunu id- 
dia etmiş, Allah'ın kullarını baskı altında tutmuşlardır. İşte o gün sorulacaktır: 
“Bugün mülk kimindir? Bir olan, Kahhar olan Allah'ındır.” (40/Mü'min, 16). 
Herkesin buna vereceği cevap tektir: “Evet, mülk Allah'ındır!” 

“Kimsenin kimseye faydasının olmadığı gün ki, o gün hüküm Allah'ındır.” 
(82/İnfitar, 17-19.) Bir hadiste şöyle buyrulur: “Kıyamet günü yüce Allah yer- 
yüzünü avucunun içine alacak, gökyüzünü eliyle dürüp katlayacak ve şöyle bu- 
yuracaktır: -Hükümdar benim! Nerede yeryüzünün hükümdarları?” (Buhari, 
Tefsir, 39/3; Rikak, 44; Müslim, Münafikin, 23, 24.) 

“Din”, Kur'an-ı Kerim'de “Allah'ın birliğinin tek ve meşru ifadesi olan Tev- 
hid”i (3/Al-i İmran, 19); hüküm (12/Yusuf-76, 24/Nur, 2); kulların Allah'a 
itaati, insanların yüce kabul edilen bir varlığa boyun eğmesi, iradesine göre 
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hareket etmesi, gücünü ve otoritesini teslim etmesi (9/Tevbe, 33-Fetih, 28); 
şeriat, yaşama biçimi, takip edilen yol (3/Al-i İmran, 95); ve bu ayette olduğu 
gibi hesap yani kişilerin yapıp ettiklerinin, amellerinin tam karşılığı, yapılan 
şeylerin sorgusu anlamında kullanılmıştır. Kelimenin borçtan (deyn) geliyor 
olması önemlidir, insan kendisine bahşedilmiş sayısız nimet, imkân, meleke, 
yetenek, firsat ve avantajlar dolayısıyla yüce Allah'a borçludur (medyun). Bor- 
cunu dilinde Allah'ı zikrederek, zihninde (akıl) fikrederek ve kalbinde şükre- 
derek ödeyecektir. Borcun edası ilah iradeye tam teslimiyet, ihlasla ibadet ve 
hudutlara riayetle mümkün olur. 

“Din Günü”ndeki Büyük Mahkeme'de (Mahkeme-i Kübra) hem herkes ya- 
pıp ettiklerinin hesabını verecek: “O gün, Allah hak ettikleri cezayı eksiksiz 
verecektir ve onlar da Allah'ın hiç şüphesiz hak olduğunu bileceklerdir” 
(24/Nur, 25), hem de “din” ile ifade edilen bütün maksatlar, hikmetler o gün 
tahakkuk edecektir. Bunda en ufak bir tereddüt veya şüphe yoktur. Hakikat 
bütün güzelliği, ihtişamı ve çarpıcılığıyla kendini o gün açığa vuracaktır. 

“Din günün maliki” şöyle anlatılmıştır: “Hiçbir nefsin bir başka nefse her- 
hangi bir şeye güç yetiremeyeceği gündür. O gün emir yalnızca Allah'ındır” 
(82/İnfitar, 19). 

Varlık âleminin yaratıcısı, Rab olma vasfıyla her şeye, her varlık mertebe- 
sine müdahil olan Allah aynı zamanda adil yargının yapılacağı Büyük Gün'ün, 
yani Din Günü'nün de malikidir. Herkesin yapıp ettiklerine göre karşılık bula- 
cağı, haklının haksızdan ayrılacağı; mazlumların, ezilmişlerin, dışlanmışların 
içinin serinleyeceği ve herkesin sadece hak ettiği ve müstahak olduğu şekilde 
nimet veya azap yurduna gönderileceği bu günde sadece Allah'ın sözü geçer. 
Bu günde iltimas, rüşvet, usulsüzlük, yolsuzluk olmaz; güç, iktidar, servet, sı- 
nıf, ırk dayanışması geçmez. Böyle bir günde güçlüler kendi çıkarlarını ve ik- 
tidarlarını ayakta tutacak kanunlar yapamaz, herhangi bir çıkar karşılığında 
başkalarını kayıramaz, güçlülerin sözü hukukun üstüne çıkamaz; kimse kim- 
seye şefaatte bulunamaz. Böyle bir şeye hiçbir insanın gücü yetmez: “Bugün 
her bir nefis, kendi kazandığıyla karşılık görür. Bugün zulüm yoktur. Şüphesiz 
Allah, hesabı seri görendir” (40/Mü'min, 17). “Zulüm yoktur”, demek ki, dün- 
yada işlenen hiçbir zulüm, suç ve haksızlık da gizli kalmayacaktır, hepsi orta 
yere serilecek, hepsinin hesabı sorulacak ve her hak sahibi hakkını alacaktır. 

“Din Günü”nde sadece şahısların bireysel suçları ve günahları ceza alma- 
yacak, ortak bilinç ve kararla başkalarına haksızlık eden topluluklar ve ülkeler 
de ceza alacaklardır: “O gün sen, her ümmeti diz üstü çökmüş (veya toplanmış) 
olarak görürsün. Her ümmet, kendi kitabına çağrılır. “Bugün yaptıklarınızla 
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karşılık göreceksiniz. Bu bizim kitabımızdır; sizin aleyhinizde hak ile konu- 
şuyor. Gerçekten biz, sizin yaptıklarınızı yazıyorduk” (45/Casiye, 28-29). Yani 
haksız işgallerin, katliam, soykırım, soygun, sömürü, göz yumulan rüşvet ve 
yolsuzlukların, haram kazanç yollarının ve çeşitli yüz kızartıcı suçlarının da he- 
sabı sorulacak; herkes, her bir fert kendi cürmü oranında sorumlu tutulacaktır. 

Şüphesiz İslam'da suçlar ve cezalar bireyseldir. Hiç kimse bir başkasının 
suçundan sorumlu tutulmaz: “Hiçbir nefis, kendisinden başkasının aleyhine 
(günah) kazanmaz. Günahkâr olan bir başkasının günah yükünü taşımaz. (6/ 
En'am, 164). Ancak kolektif suçlar da vardır. Haksız işgaller, sömürü ve sa- 
vaşlar ile bunların sonucunda bir ülkenin kaynaklarına ve zenginliklerine el 
konulması, harama göz yumulması, tefahür ve gösteriş ile bu cürmü işleyen 
ülkenin insanlarına dolaylı yoldan yansır, onların refah seviyesini yükseltir. Bu 
tür suçlara aktif olarak katılmak mümkün olduğu gibi, pasif durup tepki ver- 
memek de dolaylı yoldan suç veya suça bir şekilde iştiraktir. Bunun dışında 
başkalarını yanıltanlar, işlerini tezvir, yalan ve kara propaganda ile yürütenler; 
başkalarını doğru yoldan saptırıp Allah ile aralarına engeller koyanlar hem 
kendi suç ve günahlarının cezasını hem de saptırdıkları, sapmalarına sebep 
oldukları kimselerin cezasını da üstleneceklerdir (bkz. 29/Ankebut, 12-13. 
ayetlerin açıklaması). 

Mutlak adaletin tahakkuk edecek ve böyle bir günün muhakkak olarak ya- 
şanacak olması ahiretin varlığının kanıtıdır. Çinkü eğer dünyada vuku bulup 
da yargının denetiminden kaçan veya adil bir yargı olmadığı için hak sahibinin 
hakkını alamadığı bir dünya, tek ve nihai bir dünya olsaydı, insan olarak bizde 
hak ve adalet duygusunun var olmasının ve her durumda hak ve adaleti talep 
etmemizin, hep onun derin özlemi içinde olmamızın anlamı olmazdı. Madem- 
ki, hak ve adalet duygumuz ve talebimiz bakidir, ruhumuzun en temel ve derin 
tabakasına kök salmıştır, fıtratın bir parçasıdır, o halde bunun mutlaka gerçek- 
leşeceği bir gün olacaktır ki, bu Din Günü'dür. 


Ni CİĞİ “Yalnız Sana ibadet ederiz”, “yalnız Sana itaat eder, boyun eğe- 
riz” demektir. Hem bir dua hem bir beyandır. Diğer bir ifadeyle en yüksek bi- 
lincin ikrarıdır. Başkaları başka şeylere boyun eğer ve itaat ederken, mü'minler 
sadece buna layık olana itaat ederler ve sadece O'na ibadet ederler. “Rabbin 
sadece kendisine ibadet etmenizi emretti” (17/İsra, 23.). Bütün elçilerin insan- 
lara yaptığı çağrı, sadece Allah'a kulluk/ibadet etmeleridir (21/Enbiya, 25). 

Kur'an'da “Allah'ın birlenmesi” (4/Nisa, 36; 7 /A'raf, 59); “katıksız itaat” (36/ 
Yasin, 60; 34/Sebe' 40-41) ve “birinin başkasının mülkünde, hükmü altında bu- 
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lunması” (24/Nur, 32; Zumer, 53; Zuhruf, 15). Bu ayette her üç anlama da işaret 
edildiğini söylemek mümkündür. İnsan, Allah'a ibadet etmekle hem O'nun bir- 
liğini ilan eder, hem katıksız olarak sadece O'na boyun eğip itaat ettiği bilinciyle 
hareket eder ve hem de esasında O'nun beden olarak mülkü, ruhu olarak kulu ve 
kölesi olduğunu sürekli bir biçimde hatırında tutar. İç ve dış itaat O'nadır. Bede- 
nimiz O'nun mülküyse ruhen de bunu hissetmeliyiz; ruhen O'na ait isek, O'nun 
kulu isek bedenimizle (namaz, oruç vb.ibadetle) de bunu göstermeliyiz. 


ÖAmiİ SİĞ!3 “Yalnız Senden yardım dileriz” “İbadet” sadece Allah'a has 
olduğu gibi, “istiane” yani “yardım talebi” de sadece O'na mahsustur. “İstiane” 
her türlü ihtiyaç halinde yardım istemektir. “Yalnız Sen'den yardım isteriz”, yar- 
dım ve başarı talebinin yine sadece Allah'tan yapılacağının teyididir. Kendisin- 
den önceki ifadenin gereği budur. Çünkü sadece Allah'a ibadet ediliyorsa, yar- 
dım ve başarı da sadece Allah'tan istenir. Birine ibadet edilecek, başkasından 
yardım ve iane talebinde bulunulacak, bu çelişkidir. Kim bir başkasına yardım 
ve ianede bulunuyorsa, ondan açık veya gizli, doğrudan veya dolaylı olarak 
itaat da bekler. “İnsan ihsanın (kendisine yapılan iyiliğin) kölesidir (el-İnsan 
abdu'l-ihsan)” denmiştir. Sadece Allah'a kulluk ve O'ndan yardım talep etmek 
insanı özgürleştirir, başkalarına bağımlı olmaktan çıkarır. Hakikat-i halde O'n- 
dan başka sıkıntıyı giderecek, iyilik verecek kimse yoktur (6/En'am, 189). 

Bu tamamıyla bilinçle ilgili bir durumdur. Gündelik hayatımızı sürdürür- 
ken çeşitli ihtiyaçları temin etmek durumundayız, her şeyi kendi başımıza 
yapamayız. Biri üretir, diğeri nakleder, başkası tüketiciye sunar. İnsanların 
yetenek ve güçleri farklıdır. Ancak biliriz ki her şeyin yaratıcısı Allah'tır, kuv- 
veti, iktidarı, meleke ve yeteneği bahşeden O'dur. Kişi Firavun da olsa eninde 
sonunda suda boğulur. O halde hiç kimse yeryüzünde mutlak iktidar ve güç 
sahibi değildir. Rızkı O verir, işveren emeğin karşılığında ücreti öder sadece. 
Bilgi, iktidar ve servet mutlak anlamda Allah'a ait ise, O'ndan başka kimseye 
bağlanılmasına, korkulmasına gerek yoktur. O korur, yardım eder, görür, işitir, 
hakkıyla bilir, her şeyden haberdar olur ve eninde sonunda hesabı sorar. 

Ancak bu, şüphesiz gündelik işlerimizde, iktisadi ve sosyal ilişkilerimiz- 
de başkalarıyla yardımlaşmayacağımız, işbirliği içine girmeyeceğimiz anlamı- 
na gelmez. Aksine hayatın meşakkatsiz olması için tabii bir iş bölümü vardır, 
insanlar birbirlerine farklı yetenekleriyle yardımcı olur. Bazen da karşılıksız 
olarak birbirlerine iyilikler yaparlar, çeşitli amaçlarla güçlerini birleştirirler: 
“İyilik ve takvâ konusunda yardımlaşın, günah ve haddi aşmada yardımlaşma- 
yın.” (5/Maide, 2). Burada sözü edilen, bir başkasına meşru olmayan itaate yol 


1/Fatiha Süresı/1 7 55 


açan, bunu gerektiren yardımın istenmesidir. 

Konuyu “din gününün maliki” bağlamında ele aldığımızda, yüce Allah'ın 
hakiki ve nihai malik olması demek bizim özgürlüğümüzün, izzet ve onurumu- 
zun esasını teşkil eder. Zira sadece Allah'ın hakiki malik olduğunu bildiğimiz 
zaman en başta nefsimizin, sonra başka insanların, bu iddia ile ortaya çıkmış 
zorba yöneticilerin, tiranların kulu ve kölesi olmadığımızı de biliriz. Hatta bu 
bizi maddi tabiata, zevklere, haz ve lezzetlere karşı dahi özgürleştirir. Hiçbir 
şeyin kulu değiliz, sadece hakiki malik olan Allah'a kulluk ederiz. İşte bu yüz- 
den O'na sonsuz şükran borcumuz vardır: “Mülk O'nundur, hamd de O'nundur. 
O her şeye kadirdir” (64/Teğabün, 1). 


akit bijal Gal “İhdinâ”, ancak Rabb vasfına sahip bir varlığa 
yöneltilecek bir duadır. Başka bir ifadeyle bu duanın muhatabı Allah'tır. “Bize 
doğru yolu göster” duasından maksat, Sırat-ı Müstakimi göster demektir ki, 
anlamı bu yol eğer bizi Sana ulaştırıyorsa doğru yoldur. Muhammed ibn-i Ha- 
nife, bu yolun “Allah'tan başkasına ibadetin kabul edilmediği Allah'ın dini” ol- 
duğunu söylemiştir: “Bu benim dosdoğru yolumdur. Şu halde ona uyun. Sizi 
O'nun yolundan ayıracak (başka) yollara uymayın. Bununla size tavsiye etti, 
umulur ki korkup-sakınırsınız.” (6/En'am, 153). Bazıları da “doğru yol”un “Al- 
lah'ın Elçisi ve sahabeleridir” demişlerdir. Ahmed bin Hanbel'in yer verdiği bir 
hadise göre Efendimiz (s.a.) “Doğru yol ifadesiyle İslam'ın kastedildiğini söyle- 
miştir.” (Müsned, IV, 182.) 

Bu, Allah'ın öğrettiği bir dua olması hasebiyle önemlidir. Peygamber Efen- 
dimiz (s.a.) “Allah katında duadan daha üstün bir şey yoktur” buyurmuşlardır. 
“Bize hidayet ver!” en büyük duadır. Buradaki hidayetin asli ve hakiki anlamı 
önemlidir. Herkes “hidayet üzere” olduğunu zanneder, ama asıl hidayet “Sırat 
(Yol)”la ilgili olan hidayettir. Yine herkes “bir yol”da veya bir “yol üzere” oldu- 
gunu iddia edebilir. Şüphesiz herkesin ve her insan topluluğunun takip ettiği 
bir yol vardır; ama her yol hidayete giden yol değildir. Hidayet “Sırat-ı Müsta- 
kim (Doğru Yol)” üzere olandır. Yine bazıları “doğru yol” üzere hidayet bulduk- 
larını düşünebilir. Bu durumda asıl ve hakiki hidayet, Allah'tan dilediğimiz, 
Allah'ın bize vermeyi dilediği ve verdiği hidayettir ki; bu, aşağıdaki ayetlerde 
belirtildiği üzere “gazaba uğrayanlar”ın ve “sapmış olanlar”ın takip ettikleri 
yolların dışındadır. Asıl hidayet Allah'ın verdiği hidayettir: “Şüphesiz doğru yol 
(asıl hidayet) Allah'ın (gösterdiği) yoludur."(2/Bakara, 120; 6/En'am, 73). 


GİĞalI »p peçe İz oyasi alı ye pe İz ami il Gil bh Sırat-ı 


Müstakim aynı zamanda nimetlerle donatılmıştır. Hem kendisi nimettir hem 
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nimetlere ulaştıran yol ve istikamettir. Allah'tan bir ihsan olması dolayısıyla 
mutluluk, sükün ve huzur vericidir “Kendilerine nimet verilenler” şu ayette 
zikredilenlerdir: “Kim Allah'a ve Resül'e itaat ederse, işte onlar Allah'ın ken- 
dilerine nimet verdiği peygamber, doğrular (ve doğrulayanlar), şehidler ve 
salihlerle beraberdir. Ne iyi arkadaştır onlar? Bu fazl (bol ihsan), Allah'tandır. 
Bilen olarak Allah yeter” (4 /Nisa. 69-70). 

“Gazaba uğrayanlar”, yapıp ettikleri, amelleri dolayısıyla uğradıkları kötü 
akibete, Allah'ın şiddetli azabına müstahak olanlardır. Böylelerinin tepesine 
kötülük çemberi inmiştir: “O kötülük çemberi tepelerine insin. Allah, onlara 
karşı gazaplanmış, onları lânetlemiş ve onlara cehennemi hazırlamıştır” (48/ 
Fetih, 6. Ayrıca bkz. 2/Bakara, 61; 3/Al-i İmran, 112). 

“Dalal” kelimesinin küfre düşmek (4/Nisa, 119), küfür kastı olmaksızın 
doğruluktan, Hak'tan ayrılmak, şaşırmak (4/Nisa, 113) ziyan ve kayba uğra- 
mak (Mü'min, 25), bedbahtlığa uğramak (60 /Mülk, 9), hükümsüz olmak, iptal 
edilmek (Muhammed, 1), hata, yanlışlık, aşağı seviye (Furkan, 44)cehalet-bil- 
gisizlik (Şuara, 20), unutmak, karıştırmak, tereddüt etmek (2/Bakara, 282) 
gibi çeşitli anlamları vardır. Bu ayette “Sapmış olanlar”la kast edilen doğru yol- 
dan, Hak'tan ayrılanlar, şaşırıp sapanlardır. “Dalal”ın bir anlamı da kaybolmak 
demektir. Sütün suda kaybolması bu türdendir. Ahirete inanmayanlar, dirilişi 
inkâr ettiklerinde “Dalalna fi'l-arz” (32/Secde, 10) “biz toprağın içine kaybol- 
duktan” sonra mı yeniden yaratılacağız, diye sormaktadırlar. 

“Gazaba uğrayanlar” ile “yoldan sapanlar”, şüphesiz her iki grup da 
Hak'tan ayrılmışlardır, Hakikatle bağlarını koparmışlardır. Ancak bu üslup- 
tan anlaşılıyor ki, ilk grubun fiillerinde “kasıt”, ikinci grubun fiillerinde “ku- 
sur” vardır. Fiillerinde kasıt olanlar, bile bile yanlış, kötü ve zarar verici bir 
istikamette yol almaktadırlar; gerçeği bilip tanıdıkları, gördükleri halde onu 
inkâr etmektedirler. Bu açıdan cezaları şiddetlidir, Allah'ın gazabına müstahak 
olmaktadırlar. Sapmış olanlar ise, sanki niyetleri bu olmamakla beraber yolu 
şaşırmış, Hak'tan uzaklaşmış bulunmaktadırlar. Tutturdukları istikametin on- 
ları doğruya götüreceğini zannetmektedirler. Elbette kusurludurlar, uyarılara 
kulak vermeleri gerekmektedir. Ama niyetleri bile bile kötülük, zarar ve tahrip 
kârlık değildir. 

Tefsirciler burada zikri geçen “gazaba uğrayanlar”ın Yahudiler olduğu- 
nu söyler. Çünkü Kur'an'da hepsi değilse de kavmin peygamberlerine zorluk 
çıkardıkları, onlara verilip başka hiçbir kavme verilmeyen nimetlere karşı 
nankörlük ettikleri; gelen son peygamberi kıskandıkları için tanımadıkları, 
Kur'an'ı yalanladıkları belirtilir (2/Bakara, 90). Bu amelleri dolayısıyla aşa- 
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gılayıcı azaba uğratılmışlardır (bkz. 5/Maide, 60). Buzağıya tapmaları lanet- 
lenmelerine sebep olmuştur (bkz. 7/A'raf, 152). “Yoldan çıkanların da Hı- 
ristiyanlar olduğunu öne sürenlere göre, buna sebep onların dinlerinde aşırı 
gitmeleri, daha önce kendisi yoldan sapmış olanlara uymaları (5/Maide, 77); 
en önemlisi üçleme (teslis) inancına sahip olmalarıdır. Her ne kadar gazap ve 
sapkınlık suç ve günah işleyen Kitap ehli iki topluluğa izafe ediliyorsa da, ben- 
zer suç ve günahı işleyen Müslümanlar da gazaba uğrayabilir, yoldan çıkanlar 
olarak nitelendirilebilir. Mesela bir mü'mini taammüden öldürenler (4/Nisa, 
93); meşru bir savaştan kaçan (8/Enfal, 16, 48/Fetih, 16); iman ettikten son- 
ra inkâr edenler de (16/Nahl, 106) ilahi gazaba uğrarlar, uğrayacaklardır. Şu 
halde gazaba uğramak ve yoldan sapmak, edinilmiş kötü sıfatlar dolayısıyla 
herkes için söz konusu olabilir. 

Allah, Müslümanların, her iki grubun üzerinde bulunduğu yolun dışında, 
doğru istikamette olmalarını istemekte ve Sırat-ı Müstakim'in ne olduğunu 
öğretip göstermektedir. 

Fatiha'yı konu alan çeşitli tefsirler yazılmıştır. 

Âmin 

İbn-i Abbas'tan gelen bir rivayete göre, anlamı “eyle” demektir. Ebussuud 
Efendi, “Peygamber Efendimiz (s.a.)'in her Fatiha'dan sonra “âmin” demesini 
Cebrail aleyhisselâmın tavsiye ettiğini” kaydeder. “Âmin, yazının mührü gibidir” 

Âmin, ittifakla Kur'an'dan kabul edilmemiştir, ancak Fatiha'dan sonra söy- 
lenmesi sünnettir. Hz. Peygamber (s.a.), Fatihayı okuduktan sonra birinci saf- 
takiler duyacak şekilde “âmin” demiş, denmesini de istemiştir. (Bkz. Buhari, 
Ezan, 111-112; Müslim, Salât, 72.) 

Fatiha Süresinin (1) tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 

(5 Şubat 2006) 


2- Bakara Süresi 


Süre hakkında kısa bilgi 


Bakara Süresi hicretten sonra inmeye başlayan ilk süredir. Fatiha'dan son- 
ra en faziletli süre kabul edilir. Kur'an-ı Kerim'in en uzun süresi olup (1/12) 
286 ayettir. Hicretin hemen ardından başlayan inişi yaklaşık 10 yılda tamam- 
lanmıştır. Bu demektir ki, sürenin inişi Peygamber Efendimiz (s.a)'in Medine 
hayatına eşlik etmiş bulunmaktadır. 

Bakara süresinin meşhur ismi “Baş elif lâm mim” yahut “Büyük elif lâm 
mim”dir. Asıl özel ismi Süretü'l-Bakara, diğer ismi Süretü'l-Kürsi'dir. 

İsrailoğullarının inek (bakara) hikâyesi bu sürede anlatılmış olduğundan 
bu ismi almıştır (2/67-71). “El-Kürsi” ise, “Allah'ın kürsüsü” demektir. Kürsü, 
güç, kudret ve hâkimiyeti temsil eder. En yüce âyetlerden biri olan “Âyetü'l-Kür- 
sinin bu sürede bulunmasındandır. Bunlardan başka “Senâmü'l-Kur'ân”(- 
Kur'ân'ın hörgücü) ve “ez-Zehrâ” olarak da adlandırılmıştır. 

Okuyanın da kolayca fark edebileceği gibi, Bakara süresi, Medine'de inen 
diğer süreler gibi teşri (hukuk-yasama) yönü ağır basan sürelerden biridir. 
Genel muhtevâsında; namaz, hac, Ramazan orucu, zekât ve bütün sadakalar 
ve nafakalar, cihad, fitne, adam öldürme, içki, kumar, zina ve diğer büyük gü- 
nahları yerme ve yasaklaması, kısas ve misillemenin meşru olduğuna, yetim- 
ler ve yetimlerin mallarının korunması, evlenme, kadınların aybaşı gibi du- 
rumlarına, boşanma, yasal bekleme süresi (iddet), nafaka gibi aile hukukuna, 
savaş, savunma ve genel anlamda Allah yolunda savaş ve mücadeleye ilişkin 
hükümler yer almaktadır. Ayrıca; süre hukukla ilgili esas prensipleri belirtmiş, 
hikmet ve iktisadi yardımlaşma hakkında teşviklerde bulunmuş, fâizi yermiş, 
karşılıklı borçlanma (müdayene), adaletli kâtip (noter), şahitlik, rehin ve diğer 
muameleleri ele almıştır. 

Sürenin girişi mü'minlerin vasıflarını, arkasından buna bağlı olarak ne- 
gatif insan tipolojilerini (kâfir, münafık) tasvir eder. Sonra yaratılış konusu 
gelir. Ademin yaratılışı, meleklerin Adem'in yaratılışına ilişkin beyan ettikleri 
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tereddüt veya hayret, İblis'in takındığı tavır, Adem ve Havva'nın cennet hayatı, 
Ademin çocuklarının yaşadığı ilk trajik olaya yer verilir. 

Daha sonra İsrailoğulları anlatılır. Sürenin üçte birinden fazlası Yahudile- 
re ve onların tarih içinde teşekkül eden karakteristik özelliklerine ayrılmıştır. 

Son bölümü de hukuk ve yasama ağırlıklı teşriye ayrılmıştır. Hem sürenin 
hem Kur'an'ın en son inen ayetinin “Allah'a döneceğiniz günden sakının. Sonra 
herkese kazandığı eksiksizce ödenecek ve onlara haksızlık yapılmayacaktır.” (2/ 
Bakara, 281) olduğu söylenmiştir. 

Sürenin faziletleriyle ilgili Peygamber Efendimiz şöyle buyurmuştur: “Ev- 
lerinizi kabirlere çevirmeyiniz. Şeytan, Bakara süresinin okunduğu evden ka- 
çar." (Müslim, Müsafirin, 212; Tirmizi, Fezailu'l-Kur'an, 2). “Bakara süresini 
okuyunuz. Çünkü onu okumak bereket, terk etmek pişmanlıktır. Büyücü ona 
güç yetiremez." (Müslim, Müsafirin, 252). 


psi gaZ3IN A ala 
Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 
1. Elif, Lam, Mim. çığ çil 


Huruf-u Mukattaa 


Kur'an-ı Kerim'de 29 sürenin başında yer alan Huruf-u Mukattaa (birbi- 
rinden kopuk, münferit harfler veya hece harfleri) hakkında belirgin, üzerinde 
ittifaka varılmış bir görüş yoktur. 29 sürenin ikisi (Bakara ve Al-i İmran) Mede- 
ni, 27'si Mekki'dir. Diğer semavi kitaplarda yer almayan bu harflerle ilgili İslam 
bilginleri ve müfessirler çeşitli görüşler öne sürmüşlerdir. Bir kısmına göre bu 
harflerin herhangi bir anlamları yoktur, bir kısmına göre ise anlamlıdırlar. 

Basra ekolüne mensup bilginler Huruf-u Mukattaa'yı ayet kabul etmemiş- 
lerdir. Kufe ekolüne mensup bilginlere göre, 6 sürede yer alan Elif, Lam, Mim; 
5 sürede yer alan Ta, Sin, Mim; Ta Ha; Yasin; Ha Mim; Ha Mim, Ayn, Sin, Kaf ve 
Kaf, He, Ye, Ayn, Sad ayet hükmündedirler. 5 sürenin başında yer alan Elif, Lam, 
Mim, Ra; Ta, Sin; Kaf; Nun ve Sad ayet değildirler. 

Ancak sürelerin ayet sayısı tespit edilirken bu harfler birer ayet olarak 
sayıma girmektedirler dolayısıyla kuşkusuz ayettirler. Bu harflerin başlarında 
yer aldığı sürelerin bir parçasıdırlar. 

Bazı bilginler, bu harflerin, kendilerinden sonra gelen ayetlere dikkati 
çekmek, muhatabın hayretini celp etmek için kullanıldığını söylerken, bazıları 
bunların her birinin salt bir remiz/simge olduğunu düşünmüşlerdir. 
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Bu konuda iki ana görüş olduğunu söylemek mümkündür: Biri, bu harfle- 
rin anlamları varsa bile anlaşılmaz diyenler. Mesela Şa'bi'ye göre “Huruf-u Mu- 
kattaa, Allah'ın sırlarıdır, araştırılmaz.” Yine İbn-i Abbas'ın “Bilginler bunları 
anlamakta aciz kalmışlardır” dediği rivayet edilmektedir. 

Hz. Ebu Bekir (ra.)'in, “Bu harfler Kitabın özetidir” veya “Her İlahi kelam- 
da sırlar vardır, Kur'an'ın sırları da bu harflerdir” dediği nakledilmektedir. Hz. 
Ali (ra.)'ye göre, “Kaf, He, Ye, Ayn, Sad ve Ha Mim, Ayn, Sin, Kaf” İlahi isimler- 
dendir. Said b. Cübeyr de, bunlar “küme küme Allah'ın isimleridir” demiştir. 
Bazıları “Kur'an'ın isimleri” olduğunu düşünmüşlerdir. İbn-i Abbas'tan gelen 
farklı bir rivayete göre “Bu harflerin her biri Allah'ın isim ve sıfatlarından biri- 
ne delalet etmektedir.” Mesela Elif Ahad, Evvel, Ahir, Ezeli ve Ebedi olduğuna; 
Lam Latif; Mim, Melik oluşuna işarettir. 

İkinci görüşe göre, bu harflerin bir anlamları vardır. Tabersi 11, Razi 22 
ayrı görüş zikretmektedir. Razi'nin kaydına göre kelamcılar, “Kur'an'da insan- 
ların anlayamadığı şeyin bulunması caiz değildir” fikrinden hareketle, bu harf- 
lere çeşitli anlamlar vermeye çalışmışlardır. 

Bir başka rivayete göre bu harflerin bir bölümü Allah'ın zati isimlerine, 
bir bölümü sıfat isimlerine delalet eder. Buna göre Elif, Lam, Mim: “Ben en iyi 
bilen Allah'ım”; Elif, Lam, Sad: “Ben ayıran, hüküm veren Allah'ım” demektir. 
Bazı bilginler, bu harflerin her birinin “Allah'ın fiillerinin sıfatları” olduğunu 
düşünmüşlerdir. Yani Elif Allah'ın nimetlerini, Lam Latif, Mim Mecid oluşunu 
ifade eder. Er Rebi' b. Enes “Bunlar her biri Allah'ın nimetleri hakkındadır de- 
miştir. Kuşeyri, Letaifu'l-İşarat adlı tefsirinde “İnsanın Allah karşısındaki asli 
duruşunu, diğer bütün varlıklara nispetle bağımsızlığını, Allah'tan başka hiç- 
bir şeye bağlanmama ve bağımlı hale gelmeme kararlığını elifin diğer harflerle 
ilişkisi”ne, özgün konumuna benzetir. 

Diğer bir grup, bu harflerin bir bölümünün “Allah'ın isimlerine, bir bölü- 
münün başka varlıkların isimlerine delalet ettiği”ni düşünmüş ve mesela Dah- 
hak, “Elif Allah'a, Lam Cibril'e, Mim Hz. Muhammed (s.a.)'e birer göndermedir” 
demiştir. Hece harflerinin her birinin “Allah'ın fiillerinden birine delalet etti- 
ği”ni düşünenler olmuştur. Sufilere göre “Elif Ben (Ene), Lam Bana (Liy), Mim 
Benden (Minni)” demektir. 

Huruf-u Mukattaanın çeşitli anlamlara veya anlam düzeylerine sahip ol- 
duklarını iddia eden bazı bilginlere göre bunlar “Sürelerin isimleridir. Arap- 
çada isimlerin kısaltılmaları mümkündür” Ünlü dil bilgini Sibeveyh “Bir şeyi 
cümle ile bir şiiri beyit ile ve bir insan topluluğunu bir harf ile isimlendirmek 
mümkündür” demiştir. Kısaltmalar ya tasarruf için yapılır veya bir şeyin sem- 
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bolü olurlar. Kısaltmaların açılımları vardır. Mesela Türkçede BM, Birleşmiş 
Milletlerin kısaltmasıdır. Farahi de, Araplar arasında bir şiire anahtar bir keli- 
menin remzi olarak bir harf ile isim verildiğini, başlarında mukattaa harfleri 
bulunan sürelerin de başlangıçta bu şekilde isimlendirildiklerini, fakat daha 
sonra buna lüzum hissedilmediğinden sürelerin başına harf konulmaktan vaz- 

Müberred, bu harflerin inkârcıların aleyhine delil olarak zikredildiğini 
söylemiştir. Abdullah b. Yahya'ya göre, harflerin tek tek gelişi birleştirilmiş 
kelime ve ayetlere ön hazırlıktır. Ona göre, çocuğa önce harfler, sonra kelime- 
ler öğretilir. Ebu'l-Aliyye'ye göre, bu harfler bir takım halkların ayakta kalma 
durumlarına veya çöküşlerine işaret etmektedir. Aynı çerçevede bir başka gö- 
rüşe göre bu harfler, İslam ümmetinin bekasına işaret etmektedirler. Ahmed 
b. Yalıya b. Sa'leb, “Bunlar bir sözün bitip yeni bir sözün başladığına işaret et- 
mektedir” der Bazılarına göre, “Allah bu harflerle kendi zatını övmek istemiş, 
böylelikle bu harfleri vesile kılmıştır” Ahfeş, “Bunların kasem harfleri oldu- 
gu”nu söylemiştir. 

Zamanm kelami/aktiel tartışması açısından Huruf-u Mukattaa'ya bakanlar 
da olmuştur. Ebu Bekr et Tebrizi “Bu harfler Kur'an'ın kadim olmadığını gös- 
terir Allah, bazı insanların Kur'an'ın kadim olduğu iddiasında bulunacaklarını 
bildiğinden Kur'an'ın harflerden müteşekkil olduğunu göstermekle kadim ol- 
madığım yani sonradan yaratıldığını anlatmak istemiştir” demektedir. Kadı el 
Mawerdi'ye göre Bu harfler “Kur'an'ın bize misafir olduğunu anlatmak içindir” 

Harflere farkdı anlamlar verenler de olmuştur. Mesela “Elif'in boğazın 
uzak yerinden, Lanr'ın dilin kenarından ve Mim'in dudaktan çıkıyor olması, 
kulun her durumda ve her işin başında, ortasında ve sonunda hep Allah'ı zik- 
retmekle yükümlü olduğunu gösterir”. 

Ruhuri-Beyan'n sahibi İsmail Hakkı Bursevi'nin naklettiğine göre, Et 
Te'vilatu'n-Necmiye'de Elif, Lam, Mim namazın üç rüknünün sembolüdür: Elif 
kıyamı (2/Bakara, 286), Lam rükün (2/Bakara, 43), Mim secdeyi (96/A'la, 19) 
ifade etmektedir. 

Elif'in istikameti, istikametin Şeriat olduğunu söyleyenler olmuştur. Harf- 
leri sayısal değerlerine göre (ebced hesabı) ele alanlar da vardır. 

Bir kısım insanlar da bu harfleri ebced hesabında kullanmış, her harfe 
ayrı bir değer vermiştir. Ebced hesabı Yahudilerin İbrani alfabesinde yer alan 
harflere verdilderi değerin hesaplanmasıyla yapılır; bu hesaptan hareketle ge- 
lecekten haber verenler bir tür kâhinlikte bulunup İslam'da yeri olmayan işler 
yapmaktadırlar. Gaybı Allah'tan başka kimse bilemez. 


2/Babara hürernif! Ve) 

Şu veya bu, söz konusu harflerin insanı hayrete düşlirdüğü muhakkaktır, 
Hayret, bilmenin ve öğrenmenin başıdır. Bu harflerin ne anlama geldiğini $0- 
ran insan, devamlarında gelen ayetleri okurken, ister istemez dikkat kesilir. 
Nitekim başkalarını “Kur'an'ı dinlemeyin!” diye uyaran müşrikler bile (41/ 
Fussilet, 26), Huruf-u Mukattaa ile başlayan sürelere kulak kabartmaktan ken- 
dilerini alamıyorlardı. İbn-i Revme, İbn-i Kutrub ve Muhyiddin İbn-i Arabi bu 
görüşü savunmuşlardır. 

Süleyman Ateş, Huruf-u Mukattaa'nın Hz. Peygamber'den önce Arapça 
dışında başka peygamberlere indirilen kitap ve sahifeleri kastettiklerini öne 
sürmektedir. Bunların süre başlarında zikredilmesiyle, hem önceki kitaplara 
ve sahifelere atıfta bulunulmakta, hem bu kitap ve sahifelerin özünün son ki- 
tap Kur'an'la fasih bir dille (Arapça) açıklandığı hususu anlatılmaktadır. 

Bu iddia pek ikna edici görünmemektedir. Çünkü Kur'an'ın Arapça indiri|- 
diği ve fasih bir dille Allah'ın mesajının açıklandığı doğrudur (12 /Yusuf, 1-2); 
önceki kitap ve sahifelerin indirildiği de Kur'an'da açıkça belirtilmektedir 
(87/A'la, 18-19). Başka bir ifadeyle önceki kitap ve sahifelerdeki mesajın son 
vahiy dili olan Arapça ile hem fasih bir biçimde hem özlü veya tafsilatlı şekilde 
indirildiğini anlatmak için bu kadar dolaylı, imalı, şifreli yol ve üslup kullan- 
maya gerek yoktur. Bu söylenenler zaten apaçık bir hakikattir ve bunların tas- 
diki imanın şartlarından biridir (2/Bakara, 285). 

29 sürenin başında yer alan bu harflerden -ikisi hariç (Ankebut ve Rum 
süreleri)- hemen sonra gelen ayetler, Kur'an-ı Kerim'e dikkat çekmektedirler: 

2/Bakara, 1 (Elif, Lam, Mim): “Kendisinde şüphe olmayan Kitap”; 

3/Al-i İmran, 1 (Elif, Lam, Mim): 2. ayette “Allah”, 3. ayette “Hak olarak 
indirilen Kitap”, 

7/A'raf, 1 (Elif, Lam, Mim, Sad): “İndirilmiş Kitap”; 

10/Yunus, 1 (Elif, Lam, Ra): “Hikmetli Kitap”; 

11/Hud, 1 (Elif, Lam, Ra): “Ayetleri muhkem Kitap”; 

12/Yusuf, 1 (Elif, Lam, Ra): “Apaçık Kitap”; 

13/Ra'd, 1 (Elif, Lam, Mim): “Kitabın ayetleri”; 

14/İbrahim, 1 (Elif, Lam, Ra): “İndirilmiş Kitap”; 

15/Hicr, 1 (Elif, Lam, Ra): “Kitabın ve Kur'an'ın apaçık ayetleri”; 

19/Meryem, 1(Kaf, He, Ye, Ayn, Sad): “Zekeriya'ya zikir”; 

20/Taha,1 (Ta, Ha): “Kur'an”; 

26/Şuara, 1 (Ta, Sin, Mim): “Apaçık Kitap”; 

27/Neml, 1 (Ta, Sin): “Apaçık Kitap”; 

28/Kasas, 1 (Ta, Sin, Mim): “Apaçık Kitap”; 
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31/Lokman, 1 (Elif, Lam, Mim): “Hikmetli Kitap”; 

32/Secde, 1 (Elif, Lam, Mim): “İndirilmiş Kitap”; 

36/Yasin, 1 (Yasin): “Hikmetli Kur'an”; 

38/Sad, 1 (Sad): “Zikir dolu Kur'an”; 

40/Mü'min, 1 (Ha, mim): “İndirilmiş Kitap”; 

41/Fussilet, 1 (Ha, Mim): “İndirilmiş Kitap”; 

42/Şura, 1 (Ha, Mim); 2 (Ayn, Sin, Kaf): “Vahiy”; 

43/Zuhruf, 1 (Ha, Mim): “Apaçık Kitap”; 

44/Duhan, 1 (Ha, Mim): “Apaçık Kitap”; 

45/Casiye, 1 (Ha, Mim): “İndirilmiş Kitap”; 

46/Ahkaf, 1 (Ha, Mim): “İndirilmiş Kitap”; 

50/Kaf, 1 (Kaf): “Şerefi üstün Kitap/Mecid”; 

68/Kalem, 1 (Nun): “Kaleme ve satır satır yazdıklarına” 

29/Ankebut süresinin başında yer alan “Elif, Lam, Mim”den sonra gelen 
ayette “İnsanlar, sadece 'iman ettik' diyerek, sınanmadan bırakılacaklarını mı 
sandılar?” buyrulmaktadır. 30/Rum süresinin başında yer alan “Elif, Lam, 
Mim”den sonra ise “Rum ordularının yenilgisi”nden bahsedilmektedir. Huruf-u 
Mukattaa'nın yer aldığı 29 süreden sadece bu iki sürede hemen sonra Kitap/ 
Kur'an'dan bahsedilmemesinin hikmeti nedir? 

Bazıları, Ankebut süresindeki “iman ettik” ifadesinden ve Rum süresinde 
“Rumların yenilgisi”nin vahiy ile haber verilmesinden hareketle, bu süreler- 
de de Mukattaattan sonra dolaylı da olsa Kitap'tan bahsedildiğini veya Kitaba 
göndermede bulunulduğunu söylemektedirler. Bu bir açıklama olmakla bera- 
ber, usul açısından bir zorlamadır. Çünkü bu iki sürede devam ayetlerinin ne- 
den diğerleri gibi açık inmediği sorusunu cevapsız bırakmaktadır. 

Ebu'l-A'la Mevdudi, bu tür harflerin Kur'an'ın indiği dönemde ve daha 
önce Araplar arasında bilindiğini söylüyor. Bu yüzden Kur'an, bu türden harf- 
leri kullandığında bir itirazla karşılaşmadı. Zamanla bu harfler kullanılmadı- 
ğından tefsirciler bunların anlamını ve önemini tayin etmede güçlük çekmeye 
başladılar, çeşitli yorum ve teviller yapma yoluna gittiler. Hakikaten de dik- 
kat çeken husus şu ki, Mekkeli müşrikler vahiye, Kur'an ayetlerine itirazlar 
yönelttikleri halde Huruf-u mukattaa'ya itiraz etmediler. Mesela “Bunlar da, 
anlaşılmaz harfler söylüyorsun, sen kâhin misin, büyücü müsün?” diyebilirler- 
di. İtiraz etmediklerine göre, bunlara aşina idiler. Nitekim şairler Taif ile Necd 
arasında kurulan Ukaz, Mekke'nin batısında kurulan Mecenne ve Arafat yakın- 
larında kurulan Zü'l Mecaz panayırlarında dil ve sanat yönünden harikulade 
şiirler okurlarken, dinleyenlerin dikkatini çekmek üzere bu türden harflerle 
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seslenirlerdi. Bu verilecek mesaja dinleyenlerin dikkatini çekmek, zihinlerini 
okunacak şiir üzerinde toplamak için başvurulan bir yoldu. “Açanlar” adı veri- 
len bu harflerle metnin anlaşılması, üzerinde düşünülmesi, muhteva ve mak- 
sadının anlaşılması sağlanıyordu. 

Kur'an-ı Kerim'de “genel anlamıyla yer alan cümlelere “ayet” denir. Bazen 
birden fazla cümle bir ayette yer almaktadır; mesela 2/Bakara, 282. ayet gibi. 
Cümle kelimelerden, kelimeler de harflerden teşekkül etmektedir. Huruf-u 
Mukattaa, birbirinden ayrı (münferit), kopuk harflerdir ve Kur'an'ın indiği 
Arapçanın bütün biçimlerini yansıtmaktadır: “Elif, Lam, Mim, Sad, Ra, Keef, 
He, Ya, Ayn, Ta, Sin, Ha, Kâf, Nun.” 

Huruf-u Mukattaa olan bu 14 harf, Arap alfabesinin tam yarısıdır. Dil açı- 
sından da Huruf-u Mukattaa ilginç özellikler taşımaktadır. Arapçada kelime 
yapıları 1'den 5'e kadardır. Huruf-u Mukattaa da öyledir: 1: (Sad, Kaf, Nun); 2: 
(Ha Mim, Yasin, Ta Sin, Taha); 3: (Elif, Lam, Mim; Elif, Lam, Ra; Ta, Sin, Mim); 4: 
(Elif, Lam, Mim, Sad); 5: (Keef, He, Ye, Ayn, Sad). 

Sonuç itibariyle Kur'an-ı Kerim de ayetlerden, ayetleri kelimelerden oluş- 
maktadır. Kelimelerin yapı taşları harflerdir. Yani insanların gündelik hayatla- 
rında duygu ve düşüncelerini ifade etmek üzere kullandıkları kelimelerin te- 
mel yapı taşları olan harfler Kur'an için de söz konusudur. Başka bir ifadeyle, 
Kur'an aşkın bir kaynaktan, Levh-i Mahfuz'dan Peygamber'e vahyedilmektedir 
ama insanların konuştuğu dille, aşina oldukları kelimelerle vahyedilmiştir. 

Hakikat şu ki, bu gizemli harfler vahiy sesleridir ve anlamlarını kendisine 
vahiy gelen Hz. Peygamber (s.a.)'den başkası bilmiyordu. Bu seslerdeki sırrı, 
derin anlamı, şifrelerinin ihtiva ettiği hikmetleri ve harikulade lezzeti belki sa- 
dece Hz. Peygamber idrak ediyordu. Hz. Peygamber, hakiki anlamlarını bildi- 
gi halde bir hikmete mebni olarak açıklamadı, kimseye öğretmedi. Başka bir 
ihtimal, Peygamber'in kendisine de bunların anlamları öğretilmediyse yani o 
da bu harflerin anlamını bilmiyor idiyse, demek ki ne sormuş ne de insanlara 
öğretme lüzumunu hissetmiştir. Ancak “Mukattaat yokmuş” gibi de davran- 
mamıştır. Tirmizi'nin kaydettiği sahih bir hadiste şöyle buyrulmaktadır: 

“Kim Allah'ın Kitabından bir tek harf okursa, ona bir sevap (hasene) var- 
dır. Her bir sevap da on misli olarak değerlendirilir. Ben 'Elif, Lam, Mim' bir tek 
harftir demiyorum. Aksine 'Elif” bir harftir, 'Lam' bir harftir, 'Mim' de ayrı bir 
harftir” (Tirmizi, Fedailu'l-Kur'an, 16). 

Bu hadis önemli bir noktaya işaret etmektedir. Şöyle ki: Bazı harfler bir ara- 
ya geldiğinde anlamlı bir kelimenin ortaya çıktığını söyleyenler olmuştur. Mese- 
la, Elif Lam; Ha Mim ve Nun bir araya geldiğinde “Er Rahman” kelimesi teşekkül 
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etmektedir. Bundan hareketle, acaba diğerlerinde de Allah'ın isimlerine remiz 
olabilecek nükteler, sırlar var mı? Bu elbette sormaya değer bu sualdir. Ancak 
bu, kendimize göre bazı harfleri bir araya getirip bir takım kelimeler meydana 
getirme ve bu kelimeleri anlamları itibariyle Allah'a izafe etme veya İlahi mu- 
rat şeklinde takdim etme hakkını bize vermez. Çünkü nüzulleri bakımından bu 
harfler ayrı ayrı (münferit, mukattaa)dır. Allah'ın birleştirmediğini biz birleşti- 
remeyiz ve kendi indimizden İlahi murat ve maksat icat edemeyiz. 

Kur'an-ı Kerim, anlaşılmak ve hükümlerine göre amel edilmek üzere indi- 
rilmiştir. Huruf-u Mukattaa'dan sonra gelen çeşitli ayetlerde belirtildiği üzere 
“Kur'an, apaçık (Mübin) bir kitap”tır. İnsanlar bu Kitabı anlayabilirler. Kitap, 
hem açıktır hem açıklanabilmektedir. 

Bu, iki grup insanın sırtlarından atmaya çalıştıkları sorumluluğu onlara 
hatırlatır: Bir grup insan var ki inanmıyor, inanmaya niyetleri de yok ve fakat 
“Tanrısal olan bizi fazlasıyla aşar, bizim aklımız öyle şeylere ermez” diyenler- 
dir. “Tanrı var mı, yok mu, bilmiyorum, bu konu benim kavrayışımı aşar” diyen 
agnostiklerin bir türevidirler. Bunlar “Allah'ın varlığı”nı inkâr etmemekle bera- 
ber “Tanrı kelamı benim kavrayışımı aşar” derler. Bu da bir tür agnostisizmdir. 
Bu tür insanlar düşüncelerinde samimiyetsizdirler, gerçekten Allah'tan gelen 
mesajı anlayamayacaklarından değil, tam aksine kolayca anlayacaklarından ve 
gereğine göre davranmak zorunda kalacaklarından korkmaktadırlar. 

İkinci grup insanlar, inanan kimselerdir ama Kur'an ile akli melekeleri, 
kavrayış yetenekleri arasına öylesine geniş bir mesafe koymaktadırlar ki, bu 
mesafe hiçbir şekilde aşılamıyor. Bir süre sonra Kur'an'a yabancılaşıyorlar. En 
çok söyledikleri şudur: “-Kur'an elbette Allah'ın kitabıdır. Ama onu biz asla 
anlayamayız. Onu büyük büyük âlimler anlar sadece. Onların söylediklerine 
bizim ilave edebileceğimiz tek bir sözcük yoktur” 

Kur'an'ın insanların kullandığı harf ve kelimelerden oluşması ve anlaşıla- 
bilir olması, Kur'an'ın tefsirine meşru gerekçe teşkil eden önemli bir noktadır. 
Herkes belli bir asıl ve usul dâhilinde Kur'an'ı anlamak, tefsir etmek isteyebilir. 
Yeterli birikim, usul ve samimiyet (ihlas) bu teşebbüs ve çabanın başıdır. Nite- 
kim tarih boyunca Kur'an'ı tefsir eden sayısız bilgin olmuştur ve bugün de bu 
çaba devam etmektedir. 

Ancak, insanların ilmi ve zihni yetenekleri hangi ölçülerde gelişmiş olursa 
olsun, gelip dayanacakları bir sınır vardır. İnsanın iktidarı gibi bilgisi de iza- 
fidir ve sınırlıdır. Mutlak bilgi Allah'ındır. İnsan, kendi insanlık durumundan 
ibaret olan sınırını aşamaz. El elden üstündür ve “her bilenin üstünde bir bilen 
vardır”. Mesela hiçbir bilgin (entelektüel, bilim adamı veya bir konunun yetkin 
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uzmanı) Peygamber'in kavrayış seviyesine ulaşamaz, onun fetanetine sahip 
olamaz. Yukarıda ifade ettiğimiz gibi, Hz. Peygamber (s.a.)'in bu harflerin an- 
lamlarıyla ilgili bir şey söylediğine dair elimizde bir kayıt yok, sahabeler de 
ondan bu konuda herhangi açıklayıcı bir bilgi sormuş değiller. Peygamber'in, 
bu harflerin anlamlarını bildiğine dair bir kanaate sahip olabiliriz, elbette Al- 
lah ona bunların anlamlarını öğretmiş olabilir, ama bizler bilemiyoruz. Bizden 
öncekiler bilmiyordu, bizden sonrakiler de bilemeyecektir. Ancak bu harflerin 
anlamlarıyla ilgili değil de, muhtemel hikmetleriyle ilgili bazı fikirler, tahmin- 
ler yürütebiliriz. 

Başka bir ifadeyle, varlık âleminde mutlak gayp olduğu gibi Kur'an'ın da 
mutlak gaybı vardır. Bu şüphesiz bize nispetle mutlak gayptır, eğer Peygamber 
bu bilgilere muttali olduysa, bu, Allah'ın ona öğretmesiyle mümkün olmuş- 
tur. Yoksa Peygamber'in kendi şahsi çabası veya gücüyle gaybı bilemeyeceği, 
Kur'an'da zikredilen bir hakikattir. 

Huruf-u Mukattaa'nın sonuç itibariyle birer harf olması, Kur'an'ın ona 
inanmayanlara bir meydan okuması fikrini öne sürenlerin görüşünü güçlen- 
dirmektedir. Kur'an, açık bir dille meydan okumaktadır (Tahaddi): “De ki: 
“Eğer bütün ins ve cin (toplulukları), bu Kur'ân'ın bir benzerini getirmek üzere 
toplansa, -onların bir kısmı bir kısmına destekçi olsa bile- onun bir benzerini 
getiremezler.” (17 /İsra, 88). 

Evet, ins ve cin Kur'an'ın bir benzerini meydana getiremezler. Kur'an da 
“Arapça indirilmiş” bir kitaptır (43/Zuhruf, 3). Arapça 28 harften müteşekkil- 
dir. “Kur'an” kelimesinin kök anlamlarından biri “toplamak”tır. Araplar “Suyu 
havuzda topladım” dediklerinde “topladım” fiilini “Kara'tü” olarak kullanırlar. 
Kur'an, harfleri toplamıştır. Harflerden kelime, kelimelerden ayetler, ayetlerden 
süreler, sürelerden Kur'an teşekkül etmiş, anlamlar bir havuzda yani Mushaf'ta 
toplanmıştır. Kur'an, Allah tarafından indirilmiş bir kitaptır. Kimilerini öz, kimi- 
lerini açıklayarak geçmiş ve gelecek bütün bilgi ve haberleri ihtiva etmektedir. 

Meydan okuma babında (tahaddi) sanki şöyle denmektedir: İşte harfler 
ortada!.. Herkes harfleri bir şekilde bir araya getirip kelime, kelimelerden 
cümleler kurabilir. Gücü yeten, kendine güvenen ortaya çıkar ve Kur'an'ın bir 
benzerini getirmeye çalışır. Ancak bu ebediyen gerçekleşmesi, tamamlanması 
mümkün olmayan bir teşebbüs olarak kalır. Çünkü Kur'an, Allah tarafından 
indirilmiştir. Kim ne yaparsa yapsın kendi sınırlı aklı, kavrayış gücü ve algısı 
çerçevesinde bir şeyler yapacaktır. 

Harfleri bir araya getirir, kelime yapar, kelimelerin bir araya getirilmesiyle 
de cümle kurarız. Vahiy aracılığıyla gelen de harflerden müteşekkil kelimedir. 
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Ancak vahiy ile gelen Allah kelamıdır ve Allah kelamı insan sözüne benzemez. 
Bu çok önemli bir hakikati ifade eder: Allah'ın kelamını kutsal, etkili, hikmetli, 
yol gösterici ve kurtarıcı kılan harflerin Allah tarafından bir araya getirilmesi- 
dir. Kelamı kutlu ve kutsal kılan bu İlahi işlemdir. 

Harfler gibi taşlar da yapıların ana unsurlarıdır. Kâbe'yi vücuda getiren 
taşlar gibi. Taşın kendisi sıradandır. Sadece Hacerü'l-Esved Cennet taşıdır. Di- 
gerlerini Hz. İsmail, babası Hz. İbrahim'e taşıdı, çevreden topladı, yonttu. O 
taşları sıradan taş olmaktan çıkarıp kutsal kılan, Kâbe'yi vücuda getirmek üze- 
re İbrahim ve oğlu İsmail tarafından yontulmaları ve her birinin yerli yerine 
konulmasıdır. 

Allah'ın bir araya getirdiği sözdizimi (Kur'an) dışında hiçbir söz İlahi, mut- 
lak, korunmuş ve kutsal değildir. İnsanlar harflerden söz dizerler, ama bunlar 
“beşeri metinler”dir. Kur'an sıradan bir metin değildir, Allah'ın kelamıdır. 

Harfler de taşlar gibidir. Onları kutsal kılan dizimlerinin İlahi olması, İlahi 
kelama her birinin temel teşkil etmesidir. Başka bir ifadeyle harflerin birer 
ruhu, manevi kişilikleri, kendilerine özgü ve belki de sadece kendilerinde iç- 
kin anlam ve hikmetleri vardır. Bu yüzden Allah'ın kelamı, anlamı ve muhte- 
vası gibi lafzı itibariyle de kutsaldır. Ve bu kutsal özelliği dolayısıyla namazda 
Arapça dışında bir dille okunması caiz değildir. Bu analoji doğruysa, bu du- 
rumda 29 sürenin başına gelen harflerle verilmek istenen mesaj, harflerin di- 
ziminden teşekkül eden kelime ve cümlelerin kendisinden neşet ettiği vahiy 
ile sıradan insanların, şairlerin, aydın veya akademisyenlerin düşünce ve eser- 
leri arasında mahiyet farkı vardır. Vahiy eseri ayetler -harflerden müteşekkil 
ise de- mucizedir, beşerin sözleri ise sıradandır. 

Bazılarına göre ise söz konusu harflerin anlamlarının apaçık bir şekilde 
öğretilmemesinin çeşitli hikmetlerinden biri, -Allah-ü a'lem- belki de bu harf- 
lerin Allah ile Peygamberi arasında “mahrem bir alan”ın varlığına işarettir. İ. 
Hakkı Bursevi “Allah Peygamberi ile kendi arasına bir şifre koymuştur ki, ona 
ne mukarreb (yakınlaştırılmış) bir melek ne (başka) bir peygamber mutta- 
li olur” demektedir. Böyle bir şey söz konusu ise şifreyi koyan ve veren de, 
mahrem alanı tayin eden de Allah'tır. Çünkü Peygamber'in gaybı bilmediğini 
biliyoruz fakat bilmediklerimizi ve asla bilemeyeceklerimizi bildiğini de bili- 
yoruz. Hz. Peygamber, kendisine öğretilen her bilgiyi açıklamamıştır. Emre- 
dildiği kadarını tebliğ ve beyan etmiştir. Mukattaat'ın anlamlarını, iç sırlarını, 
şifre olarak ne ifade ettiklerini biliyordu ama bize açıklamadı; bu bilgi bizim 
için gayp olarak kaldı. Şu halde illa da bir anlam vermek için bazı kelamcılar ve 
müfessirler gibi zorlamalara gitmeye gerek yok. 
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Akla şu soru gelmektedir. Harfler kelimelerin ve elbette anlamın temel yapı 
taşları ise, peki harf nedir? Bir şekil-simge veya soyut bir imaj mıdır? Harfin de 
temel yapı taşına inildiğinde her harf için farklılaşmış çizikler, simgeler buluruz. 
Ama bunlar sonuçta çiziklerdir. Doğuştan kör olan bir insan da harflerden mü- 
teşekkil kelimelerle konuşur ama harfleri çizikleri veya şekilleriyle tanımaz. Şu 
halde gören görmeyen açısından da olsa, bu çiziklerin derinine inildiğinde sanki 
hiçbir şey kalmaz. Ürperti verici belirsiz bir dünyanın eşiğine gelmiş oluruz. Bu 
çerçevede harflerin durumu, atoma ve genlere benzemektedir. 

Kâinat; yaratılmış kitap, Kur'an; vahyedilmiş kâinattır. 20. yüzyılın başları- 
na kadar atom kâinatta yer alan maddenin temel yapı taşı, harfleri hükmündey- 
di. Kelamcılar buna cüz'ün la yetecezza (parçalanmayan parça) derlerdi. Ama o 
da parçalandı ve atomların üç kütleli (proton, nötron, elektron) ve bir kütlesiz 
(foton) parçacıktan teşekkül ettiği anlaşıldı. Bugün elektronların ne olduğuna 
karar verilemiyor. Bazı durumlarda parçacık bazı durumlarda dalga gibi davra- 
nıyorlar. Söylenebilecek ve zaten söylenen şu ki, atom-altı evrende tüm varlık 
âlemi bir titreşim içindedir. Tevhid fikrinden yoksun olarak baktığımız zaman, 
bunun ne olduğunu bilmiyoruz, her şey belirsizlik içinde yüzüyor. Bütün bu “be- 
lirsizlik ve bilinmezlik” bir anlam boşluğuna bırakılmaktadır. Bu noktadan son- 
ra epistemolojinin çöküşü başlar. Hakikatin parçalandığı postmodern zamanda 
epistemolojinin bizi götüreceği güvenli liman yoktur, esasında kopan fırtınada 
bineceğimiz gemi de yoktur. Ama bu postmodemn insanın pusulasını kaybetmiş 
müşevveş zihninin yanılgısıdır. Hakikat vardır, tektir ve bizden bağımsızdır. Ha- 
kikatin kendisinde içkin olduğu varlıkta bir harmoni, ritim ve kendi varoluşu- 
nun amacına yönelik bir dans, müzik ve ibadet söz konusudur. Bu eşikten sonra- 
sının belirsizliğinde atomlar oynuyor, bir merkeze doğru akıyor. 

Ve nihayet insanın gen haritası konusunda da önemli bilgilere ulaşıldı. 
Yeni araştırmalar, bize insan vücudunda 100 trilyon hücre olduğunu ve her bir 
hücrede 3 (veya 3,5) milyar gen harfi sıkıştırıldığını gösteriyor. DNA, bir orga- 
nizmadaki tüm genetik malzemenin birleşiminden ibaret, fosfat ve şekerden 
oluşuyor. DNA'lar birbiri ardına dizilecek olsa, dünyadan güneşe olan yaklaşık 
150 milyon km.lik mesafe tam 600 kere kat edilir. DNA biyo-kimyasal varlığı- 
mızın son yapı taşıydı. İnsanın gen haritasının çözülmüş olmasıyla, biyo-kim- 
yasal varlığımızın son yapı taşına da ulaşıldı. 

Ancak genlerimizin diplerine inildiğinde orada da belirsizliğin eşiğine, 
bilinmezin kıyısına gelip duruyoruz. Genlerimizin her biri tıpkı atomlar gibi 
içlerinde kendilerinde içkin olan “İlahi öz”e dönük bir varoluş, anlamlı bir ha- 
reket içindedirler. 
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Allah'a imanın merkezde yer almadığı bir âlem tasavvurunda gelinen son 
nokta belirsizliğin eşiğidir. Çünkü hakikatte elektronların davranışları bizzat 
kendilerine değil, gözlemciye bağlı olarak değişmektedir. Tevhid açısından ba- 
karsanız, belirsizlik denen eşiğin ötesinde bir anlam, hakikat, sevgi yani ulü- 
hiyetin tezahürlerini görürsünüz. Hakikatte batın ve zahir, gayp ve müşahede 
iç içedir. İçerilen batın, açığa vurulan tezahürdür. Varlığı zahirden ibaret gö- 
rürsek -ki bunu zihin öyle tasarlar- iç hakikat bize kendini göstermez, bizden 
kaçar. Batın gayp, tezahür müşahededir. Her ikisinin kökeni tek ve birdir ve o 
da sadece bir emirdir: “Kün (011)” emri. 

Kâinat; hayatı, amacı ve ritmi olan varoluşsal bir gerçeklikler düzeneğidir. 
Biz onu ya kendi iç (batın) ve aşkın hakikati ile kavrar, ya da kendi zihnimizde 
dondurur, içini boşaltır ve maddi bilgimizin bir nesnesi haline getiririz. Bun- 
dan 700 yıl önce Mevlana Celaleddin, fizik dünyanın son yapı taşı olan ato- 
mu parçalamış ve onun batın ve aşkın mahiyetini resmetmişti. Şöyle diyordu: 
“Eğer bir atomu kesersen/ Ortasında bir güneş/ Ve güneşin etrafında/Durma- 
dan dönen gezegenler görürsün.” 

Demek ki Huruf-u Mukattaa'nın da derininde, bizim için gaypta kalan baş- 
ka bir evren (Alemü'i-gayb) vardır. 

Gayp kendini bir takım telmih, işaret veya remizlerle hissettirebilir, ni- 
tekim Mukattaat örneğinde bunun harfler üzerinden yapıldığını görüyoruz. 
Böyle olmakla beraber, bu kategorideki gayb kendini ifşa etmez. Biz zannedi- 
yoruz ki, temel yapı taşlarına indiğimizde hakikatin künhüne ulaşır, onu bü- 
tünüyle kavrarız. Belki de tam aksi olur ve ayetler ile kelimeleri anlamamıza, 
onlardan çeşitli sonuçlar çıkarmamıza rağmen, iş onların temel yapı taşlarına 
geldiğinde yani ayetler ve kelimeler harflere ayrıştığında yeni bir evren baş- 
lar. Bu evren bizim için bilinmezdir, gayptir, sadece bizim önümüzde duran 
birtakım şifreler, semboller ve işaretlerdir. Belki de bu nokta, akli bilgimizin 
sınırıdır ve Müteşabihat (benzeşmeli) ayetlerle ilgili söylememiz gerekeni bu 
noktada da tekraren ve teyit en söylemeliyiz: “Biz ona inandık, tümü Rabbimi- 
zin katındandır” (3/Al-i İmran, 7). Nitekim sonra gelecek ayette (2/Bakara, 3), 
mü'minlerin sayılacak özelliklerinden biri, “gaybe inanmaları” olacaktır. 

Üstat Said Nursi, bunların birer ilahi şifre olup manalarını Allah'ın has 
kulu Hz. Peygamber'in bildiğini söyler. Bu harflerle bazı gaybi işaretler verilir. 
Ona göre Hz. Peygamber'in varisleri âlimler de bu harflerin manalarını bilir. 
Mademki Kur'an her zaman ve topluluğa hitap ediyor, bu harflerin çok çeşitli 
yönleri olabilir. Said Nursi, bu fikirden hareketle Bakara süresinin başındaki 
Elif-Lam, Mim harflerinden Elif'in “Bu Allah'ın ezeli kelamıdır”; Lam'ın “Onu 
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Cibril indirdi”; Mim'in de “Muhammed aleyhisselama indirdi” manasına gel- 
diklerini öne sürüyor. 

Çok sayıda kelamcı ve müfessir bu harflerin “Müteşabihat”tan olduğunu 
söylemişlerdir. Ancak Huruf-u Mukattaa, birden fazla anlama gelen Müteşabih 
ayetlerden farklı olarak, sadece bir takım işaretlerdir. Müteşabih ayetler bir- 
den fazla anlama gelir, yoruma ve tevile açıktır. Kasas süresinin (28/1-2) ilk iki 
ayeti bu görüşü kuşkuya düşürür: “Ta-Sin-Mim. Bunlar, apaçık Kitabın ayetle- 
ridir” Ayetleri apaçık olan kitapta bu üç harfin müteşabih olması çok ikna edi- 
ci görünmemektedir. Belki üç harften (Ta-Sin-Mim) oluşan ilk ayet apaçıktır. 
Yani üç harfli bir ayettir, ayet olması apaçıktır ancak size bunun anlamı kapalı 
tutulmuştur. Müteşabih ayet yorumlanır, bu harfler süre başlarında birer ayet 
olarak yer almışlardır ama yoruma, tevil veya tefsire açık tutulmamışlardır. 
Bu konuda Mahmut Şeltut, “Tefsiru'l Kur'ani'l Kerim” adlı eserinde müteşa- 
bihleri “mutlak müteşabihler” ve izafi müteşabihler” olmak üzere ikiye ayır- 
mak gerektiğini söylemiştir ki, bizce de Huruf-u mukattaa mutlak müteşabih, 
diğerleri izafi müteşabihler şeklinde anlaşılabilir. (Bkz. 3/Al-i İmran, 7. ayetin 
açıklaması.) 

Huruf-u Mukattaa her biri diğerinden kopuk olarak kendi başına birer 
işarettir sadece. Yoruma, tevile açık olmayan birer işarettir. Ancak anlamdan 
yoksun değildirler. Kur'an'ın yani son vahyin bir anlam düzeyidirler. İnsanlar 
büyük bir bilgi birikimiyle Kur'an'ı anlamaya, çeşitli anlam düzeylerine ulaş- 
maya çalışırlar ve cehdleri oranında ulaşırlar da. Ama yine de bu harflerin iç 
anlamlarına ulaşamazlar. Her şeye rağmen, Kur'an sarayında insana, onun bil- 
me isteğine kapalı -çoğu zaman insan bu bilme isteğini fetih, hükmetme ve de- 
netleme aracı olarak kullanıp suistimal etmektedir- tutulan bölmeler vardır. 
Hz. Peygamber (s.a.)'in dışında kimse Saray'ın tümünü gezip iç güzelliklerine, 
sırlarına muttali olamaz. Eğer Saray Bilgisi'nin her bölümü insana açılsaydı 
veya insan her bölmeye girip ordaki sırları bilme gücüne sahip olsaydı, insan 
Allah'ın ilmine vakıf olduğu vehmine kapılırdı. Yani Promethe gibi gurura ka- 
pılır, önce kendi nefsinde, sonra sosyal ve fiziki çevresi üzerinde tiranlığa kal- 
kışırdı. Hakiki ulühiyet ve rububiyet buna manidir. 

Şu halde hiç kimse Kur'an'ın bütün anlam düzeylerini, işaret ettiği bilgi- 
lerin tümünü; aşkın, içkin ve öte zenginliklerini ihata ettiğini iddia edemez, 
etmemelidir. Huruf-u Mukattaa, bize sınırlı insanlar olarak haddimizi bildir- 
mekte, bilgimizin sınırlarına işaret etmektedir. İnsan, Aristo'nun dediği gibi 
“elbette bilmek ister” ama her şeyi bilemez ve belki en başta bilmesi gereken, 
her şeyi bilemeyeceğini bilmesidir. En doğrusunu Allah bilir! 
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2. Bu, kendisinde şüphe olmayan, takva sahipleri için yol gösterici 
bir kitaptır. 


“Bu” hem gaib (görünmeyen) hem hazır (yanımızda bulunan veya görüle- 
bilen) için kullanılan bir kelimedir. Buradaki haliyle mücerret olarak Kur'an-ı 
Kerim'e işaret etmektedir. Kelimenin gözle görülen bir nesneye işaret etmek 
üzere kullanıldığını düşündüğümüzde, Kur'an'ın apaçıklığının kastedildiği an- 
laşılmaktadır (32/Secde, 2). İki anlamda Kur'an'da hiçbir şüphe yoktur: Biri 
kaynağı itibariyle vahiydir, hak ve hakikattir. Diğeri takva sahipleri onu takip 
ettiklerinde hidayet bulurlar. Fussilet süresinde Kur'an'ın “iman edenler” için 
bir hidayet ve şifa olduğu belirtilmektedir (41/44). 

Bu ayetin nüzulü sırasında Kur'an henüz tamamlanmış değildir ama bü- 
yük bir dağın bir bölümünün gözle görülüp devasa gövdesinin zaman içinde 
görüş mesafesi içine girip görülebileceğini ima eder gibi, bu süreden sonra 
vahyin devamı gelecektir. Gelecek ve tamamlanacak olan Kitap'tır. Yani “bu” 
El-Kitap'tır, Kitap budur! Öyle ise, söz konusu olan Kur'an-ı Kerim olduğuna 
göre, indiği dönemde o güne kadar inen ayetlere işaret ettiği gibi, toplamına 
ve menşei olan Levh-i Mahfuz'a da işaret etmektedir. Yani hem o güne kadar 
inen, hem sonra indirilen ayet ve sürelerin toplamı olan Mushaf'a işaret vardır. 
“Kitap” gözle görülen şeyleri bir araya derlenip toparlanmayı ifade eden mas- 
tardır. Kur'an-ı Kerim'de kitap, yerine göre Kur'an-ı Kerim, Tevrat, varlığın sicil 
defteri veya her şeyin içinde yer aldığı kütük yani Levh-i Mahfuz'dur. 

Dilbilimciler “Rayb” kelimesinin “şüphe”, “töhmet” ve “ihtiyaç” anlamları- 
na geldiğini söylemektedirler. Rayb içinde olan kalp rahatsızdır, vehimler bes- 
ler. Birinden veya bir şeyden şüphe etmek, onu bir şeyle töhmet etmek kalbe 
rahatsızlık verir, vehimlere sebep olur. İnsanı işkillendiren, belli belirsiz kuş- 
kuya düşüren durum bu kelime ile ifade edilir. Allah, doğruluğu, hakikati ifade 
etmesi, yol göstermesi ve aydınlatıcı özellikleri bakımından Kur'an'da kuşkuya 
yer verecek hiçbir unsurun bulunmadığını buyurur. Bu Kitap, Peygamber (s.a.) 
in yazdığı, kendi akli melekeleri, zekâsı, öngörmesi ve entelektüel çabalarıyla 
kaleme aldığı veya yazdırdığı bir kitap değildir. “Eğer kulumuza indirdiğimiz- 
den (Kur'an'dan) şüphe içindeyseniz...” (2/Bakara, 23) Bu ayet, 'Rayb' ile ifade 
edilen şüphe ve vehmin Kur'an'la değil, insanla ilgili olduğunu göstermektedir. 
Başka bir ifadeyle Kur'an'ın kendisinde herhangi bir şüphe yoktur ama insan 
şüphe etmektedir. Şüphesiz olandan şüphe edenin şüphesi kendisiyle ilgilidir. 
Kur'an şüphesiz hem Allah'tan gelen vahiydir, hem insanı dünya ve ahirette 
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hakiki mutluluk ve kurtuluşa götüren rehberdir; bu iki özelliğinde en ufak 
şüphe bulunmamaktadır. 

Bu Kitap, Allah'ın beşer ve kul olan Hz. Muhammed (s.a.)'e “indirilmiş”tir. 
Kur'an'ın şeksiz şüphesiz bir vahiy olduğundan kuşkuya veya bu yönde tered- 
düt gösterenin, şüpheye ve tereddüde mesnet teşkil eden aklından kuşkuya 
düşmek gerekir. Akletmenin ve düşünme faaliyetinin merkezi olan kalpte has- 
talık varsa Kur'an'dan şüpheye düşülür. Selim akıl ve temiz fıtrat yani karar- 
mamış vicdan onun hükümlerinin doğruluğunu, insanlar için faydasını teslim 
eder eğer nefsin istek ve arzuları aklı ve vicdanı bastırmışsa, kişi şüpheye 
düşer. Kuşkuya maruz kalan akıl, vahyedilen hakikatleri ve bilgileri anlama, 
kavrama durumunda olan selim akıl değil, prizmadan geçerken ışığın kırılma- 
ya uğraması gibi, varlık dünyasındaki içkin hakikatlerle ve Allah'ın ayetleriyle 
çatışan akıldır. Aklıselim bir biçimde iş yapar hale getirmek için, vahyin ay- 
dınlığında akletmesini sağlamak lazımdır ki, burada vahiy-akıl ilişkisi ışık-göz 
ilişkisi gibidir. Gazali'nin benzetmesinden hareketle güneş, ay veya başka bir 
nesne ışık saçtıkça gözlerimiz nesneler dünyasını görür. Belli ki ışık ve göz 
olmadıkça görmemiz mümkün değildir. Kalbin bu türden hastalıklarını tedavi 
etmenin yolu takvadır. 

Kur'an'ın kendini vahiy olarak tanıtmasının en önemli teminatı selim akla 
ve temiz vicdana hitap etmesidir. Şu halde “Bu (Kitap /Kur'an)” Allah'tan bir va- 
hiydir; Hakikati ve Hakikat'in Bilgisini ihtiva eder, Hakikat'e işaret eder; kurtulu- 
şun yollarını gösterir; dünya ve ahiret mutluluğu için bir yol haritası verir. 

“Hüda” ise doğruluk ve açık-seçiklik demektir. Yani kendisinde şüphenin 
bulunmadığı bu Kitap, takva sahiplerine doğru yolu göstermekte, onda bilgi, 
hikmet, irfan ve hayatları için gerekli olan açıklamalar bulunmaktadır. Hiç 
kimse, bu Kitabı herhangi bir ayıp, kusur veya kendini tanıttığı çerçevenin dı- 
şında hasletlerle töhmet altına sokamaz. Hidayeti amaçlayan bilgi, açıklama 
ve tarifin muğlak olmaması gerekir çünkü “hüda”nın bir anlamı da gündüzün 
isimlerinden biridir. İnsan gündüz aydınlığında hayatını sürdürür, nesneleri 
tabii aydınlıkta seçer ve böylelikle ihtiyaçlarını görmeye çalışır. 

Hidayetin iki anlamından söz etmek mümkün: a) Yol gösterme; b) İmanı 
yaratma. Birinci anlamı, soran kişiye adresi tarif etmek, gideceği yolu anlaşılır 
bir biçimde göstermekle aynı şeydir. Bu anlam çerçevesi peygamberler ve on- 
ları izleyenler için söz konusudur. (Bkz. 13/Ra'd, 7; 42/Şura, 52.) Bu gruptaki 
“hüda”nın dikkat çekmek anlamına gelebileceği de söylenmiştir. 

İkinci anlamı ise “teyit ve başarı” anlamına gelir; sadece Allah'a ait boyutu 
ifade eder. “İhtida” fiili “Hüda” fiilinin dönüşlü siygasıdır. Yani “Ona hidayet et- 
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tim, o da hidayete erdi” demektir İkisi arasında mahiyet kopukluğu yok. Hidayeti 
gösteren Allah, hidayete eren insandır. Kulun niyeti, seçim ve fiili ne kadar rol oy- 
narsa oynasın, hidayeti veren, gösteren ve onaylayan Allah'tır. Gerçek ve kurtarıcı 
hidayet Allah'ın hidayetidir (6/En'am, 71.) İnsan, Allah'a rağmen hidayet sahibi 
olamaz. Siz bir devletin yurttaşı olmak istediğiniz zaman, bütün prosedürü ye- 
rine getirmek zorundasınız; prosedürün tümünü eksiksiz yerine getirseniz bile, 
sizi yurttaşlığa kabul edecek olan devlettir; devlete rağmen yurttaş olamazsınız. 

Buna göre, hidayet, kalpte imanı yaratmak demektir; kolayca anlaşılacağı 
gibi bu sadece Allah'a mahsustur, hiç kimse hidayet bulacak kimsenin kalbin- 
de imanı yaratma imkân ve kudretine sahip değildir: “Hiç şüphesiz, sen sevdi- 
gin kimseyi hidayete erdiremezsin” (28/Kasas, 56.) Şu halde hidayetin Allah'ın 
elinde olması aynı zamanda isteyenin kalbinde Yüce Allah'ın hidayeti yaratma- 
sı, var etmesidir. 

“Takva sahipleri için” açıklanmaya muhtaç bir ifadedir. Bilginler hidaye- 
tin mi takvayı doğurduğu, takvanın mı hidayeti gerektirdiği veya ona yol açtığı 
konusunu tartışmışlardır. İbare, hidayetin takva sahiplerine özgü kılındığını 
ima eder. Ebu Ravk, hidayetin takva sahipleri için bir onur olduğunu söyler. 

Esas itibariyle “takva” “az söz söyleme”ye denir. Kişi özvarlığı ile hoşlan- 
madığı şeyler arasına engel koyduğu zaman takva yapmış olur. Hz. Ömer (ra), 
Ubey bin Ka'b'ın sorusu üzerine takvayı, “dikenli yolda yürüyenin elbiselerini 
ve bedenini dikenlerden koruması” olduğunu söylemiştir. 

Kavramsal anlamı salih ameli yani güzel, yararlı ve iyi davranışları ile iç- 
tenliği, ibadetleri ve duası kendini Yüce Allah'ın azabından koruyan kimsenin 
en yüksek derecedeki bilinç ve tutumunu; “Haşyet”le ta'zim ve saygıdan ileri 
gelen korkuyu ifade eder. Hiç kuşkusuz takva sadece büyük günahlardan sa- 
kınmayı değil, küçük günahlardan da sakınmayı gerektirir. Kur'an'da yerine 
göre iman, tevbe, itaat, günahın terkedilmesi ve ihlas anlamlarında kullanılır; 
belki de tümünün toplamına “takva” demek daha doğrudur. 

Takva sahipleri hem Allah'ın yasakladığı şeylere yaklaşmazlar hem de Al- 
lah'tan gelen her şeyi derin bir iman ve ihlasla tasdik ederler. Şirk ve küfürden 
kaçınmak, sahih inanca yani imana sahip olmak; büyük günahlardan kaçınıp 
küçük günahlarda ısrarlı olmamak; ibadet ve itaatte ihlaslı olmak; Allah'tan 
başka hiçbir şeye nihai ve asli değer vermemek takva sahiplerinin özellikle- 
ridir. Küçük günahlara karşı duyarlılık göstermeyi hafife almamak lazım gelir. 
Şair İbnu'l Mu'tez'in dediği gibi büyük dağlar küçük çakıl taşlarından oluşmuş- 
tur. Hasan el Basri, takvayı “Allah'tan başkasının Allah'a tercih edilmemesi ve 
bütün işlerin Allah'ın kudretinde olduğunun bilinmesi” olarak tanımlamış- 
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tır. Takva değerli bir haslettir. Allah'ın Elçisi (s.a.) “Kişinin dünyada takvadan 
sonra sahip olduğu en hayırlı/değerli şey salih (ve saliha) eştir” (Ebu Davud, 
Zekât, 32) buyurmuştur. 

Takva sahipleri, prototip insan, başka bir ifadeyle dünya şartlarında arzu- 
lanan insan modelidirler. Kur'an bir hidayet kitabı olarak bütün insanlara indi- 
rilmiştir (2/Bakara, 185.) Yani aslında Kur'an, takva sahipleri için bir hidayet 
kitabıdır ki, Razi'ye göre takva sahipleri bütün insanlardır. Başka bir ifadeyle 
takva sahibi olmayan gerçekte “insan” insanın asli unsuru, değeri ve şerefi olan 
haysiyete sahip değildir; nasıl olsun ki! Kendisini yaratan ve nimetlerle donat- 
tığı yararına sunan Yüce Allah'tan, O'nun emir ve yasaklarından korkmayan 
insan nasıl insani şeref ve haysiyet sahibi olabilir! Kur'an, bize Allah'ın varlığı, 
risalet, ahiret konularında rehberlik eder. Bu anlamda inanmayan /kâfirler için 
de bir rehberdir. Şu var ki, ondan yararlanabilen takva sahipleri insanlardır sa- 
dece. Çünkü sonuç itibariyle -başka yerlerde ifade edildiği üzere- Peygamber, 
“Ancak kıyamet gününden korkanları” (79/Naziat, 45) veya “Zikre uyan(lar)ı 
uyarır” (36/Yasin, 11; ayrıca bkz. 2/Bakara, 21.) 

Kur'an'ın başka yerlerinde özellikle vurgulandığı üzere “hidayet Allah'ın 
elindedir.” Bu konu kelamcılar ve bilginler arasında çokça tartışmalara sebe- 
biyet vermiştir. Burada da Kur'an'ın ancak takva sahiplerini hidayete erdirdiği 
belirtilmektedir. İsra süresinde (17/9) açıklandığı üzere, bu konu hasta-dok- 
tor ilişkisine benzer. Hasta olan insan rahatsızlığının farkına varıp doktor 
aramadıkça şifa bulamaz. Kur'an hazık hekim gibidir, kim başvurursa ona şifa 
verir, dolayısıyla hidayet, doğru yolu -hatta en doğru yolu- gösterme imkânı 
sadece Kur'an'da mevcuttur. Ancak hasta olduğunu kabul etmeyene Kur'an'ın 
sağlayabileceği bir fayda yoktur, böylelerini şanı Yüce Allah, kendi sapkınlıkla- 
rında, karanlık dünyalarında bırakır, ama doğru yolu arayan, şifa bulma peşin- 
de olanlara da doğru yolu gösterir, şifaya kavuşturur. Şifa da sadece hekimde 
bulunur, safra kesesinden rahatsız olan araba tamircisine giderse derdine yan- 
lış adreste çare aramaya kalkışmış olur. Emir ve yasakları bile bile çiğneyene, 
çalıp çırpana, yalan söyleyene, zorbalık yapana, kısaca konulmuş sınırlara ri- 
ayet etmeyene Kur'an'ın nasıl faydası olabilir! Öyleyse 5. ayette açıklanacağı 
üzere hidayet Allah'ın verdiği hidayettir ve bu hidayet üzere olan kurtulur. 


: ı : 3. 
2 2.030 İp pa 2 (3 e 0 e A a 
4v$ Öğüdü; pals 1) kağ öy! La44ö3ğ çalı Oylaği öplill 
3. Onlar, gaybeinanırlar, namazı dosdoğru kılarlar ve kendilerine rı- 
zık olarak verdiklerimizden infak ederler. 


76 ALİ BULAÇ-KUR'ÂN DERSLERİ/DİRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


“Onlar” takva sahipleri kimseler yani mü'minlerdir. Belirgin özellikleri 
gayba iman etmeleri, namazı dosdoğru kılmaları ve kendilerine rızık olarak 
verilenlerden infak etmeleridir. Burada iman, gayp ile ilişkilendirilmiştir. Yani 
onlar, gaybın varlığını kabul ederler; bunun hak ve hakikat olduğundan emin 
olurlar. 

“İman” kendisinden emin olunan şeyi doğrulayıp teyit etmektir. İman 
kalbin tasdikini, dilin ikrarını ve amelle teyit edilmesini gerektirir. Bir bilgi, 
yargı ve haberin hakikati söz konusu ise, bunun varlığını, doğruluğunu kalbin 
doğrulaması, dilin ikrar etmesi yani açıkça ifade etmesi ve gereklerine göre 
amel edilmesi beklenir. Her üç unsur (tasdik, ikrar, amel) birbiriyle ilişkilidir. 
Biri diğerinin kopmaz parçası değilse de, biri diğerinin lazimesidir. Kalbin tas- 
dik etmediği şeyi dilin ikrar etmesi ikiyüzlülüktür, bu münafıkların sıfatıdır; 
kalbin tasdik ettiği şeyi dilin ikrar etmemesi başkalarının yanlış kanaat ve su- 
izanlarına sebebiyet verir; iman sahibi olduğunu açıklamayan birini başkaları- 
nın mü'min kabul etmesi beklenemez. Hem kalbin tasdik edip dilin ikrar ettiği 
şeyin amellerde tezahür etmemesi —-ki Müslümanların çoğu bu durumdadır- 
dünya ve ahrette birçok nimet ve faydanın zayi olmasına sebebiyet verir. 

Çoğu kimsenin sandığının aksine, iman, kuru, araştırmadan, akli istidlal- 
den yoksun, saçma, hiçbir şekilde mantıksal olarak açıklanamayan; tefekkür/ 
düşünme, analiz, temyiz ve terkip boyutu olmayan soyut bir inanç değildir. 
Aksine kendisinden emniyet duyulan şeydir ki, sahih bir din inancı düzenler, 
inancı “iman” seviyesine yükseltir. Bunun yanında Fahreddin Razi, iman laf- 
zında doğrulama/tasdik anlamı olduğu yönünde ittifak olmakla beraber, bu 
doğrulamada “Marifetullah”ın da bulunması gerektiğini söyler. 

Gayba inanmak; görünmeyen, duyu organlarıyla idrak edilmeyen, ancak 
her biri birer hakikat olan şeyleri doğrulamak, varlıklarını teyit ve itiraf et- 
mektir. “Gayb” görünmeyendir. Güneşin batımı, artık gözle görünmemesi anla- 
mına gelir; içinde saklanılan koruluk veya içine düşülen bir çukur/kuyu bu ke- 
lime ile ifade edilir. Gaybın zıttı “müşahede” yani beş duyu ile sabit olan şeydir. 
Varlığın iki düzeyi vardır: Gayb âlemi (Alemü'l-gayb) ve gözlemlenebilir varlık 
(Alemü'ş-şehade). Bu Batı felsefesindeki “fizik-metafizik ayrımı"na tekabül et- 
mez. Felsefede fizik-metafizik iki mutlak ve özerk kategori veya sonsuza kadar 
birbirleriyle kesişmeden giden iki alan iken, Kur'an bakış açısından müşahede 
âlemi, gayb âleminde içkin bulunmaktadır. Biri diğerinin batını, aşkını veya 
ötesi iken, diğeri onun zuhuru, varlık alanına veya bizim duyu organlarımızın 
müşahedesine çıkmış halidir. 

Metafizik aklın bilemediği, matematiğin ve geometrinin diliyle ifade edil- 
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meyen, başka bir deyişle nicel olmayan varlık alanıdır. Gayb ise metafizik 
değildir, sadece görülmeyen, müşahede edilmeyendir, bu özelliği nedeniyle 
akıl-dışı değildir; görülebilir yani müşahede edilebilir hale gelince akli kav- 
rayışa konu olur, akıl tarafından kavranır. Her iki âlem de Allah'ın yaratma- 
sıdır. Mesela bizim için melekler, cinler, ahiretteki cennet-cehennem ise -ki 
öyledirler- bunları Allah yaratmıştır. Kişinin idrak kapasitesinin sınırlılığı do- 
layısıyla her gaybı akıl-dışı ilan etmesi, idrak seviyesinin çok alt düzeylerdeki 
bir materyalizme veya pozitivizme denk düşer. Duvarın arkasındaki nesneleri 
görmüyorsak, bu nesnelerin varlığını yok saymamızın gerekçesi değildir. Gayb 
ile müşahede âlemi arasında ayırım olsa bile, birinin diğerinden daha aşağı 
seviyede ve önemsiz olduğu anlamına gelmez. Hatta denebilir ki gayba inan- 
manın yolu müşahede âleminden geçer, zira Kur'an-ı Kerim, sıklıkla kâinatın, 
tabiat olaylarının gözlemlenmesini, sürüp giden tabii kozmik ve tabiat olayları 
üzerinde tefekkür edilmesini ister. 

Esasında gayb âlemini gözlem alanımız içine giren, beş duyu ile anlayabil- 
diğimiz varlıkta müşahede ederiz. Kelime-i şehadette, “şehadet ederim ki, Al- 
lah'tan başka ilah yoktur” cümlesinin bizi yönelttiği istikamet, varlık âleminde 
mutlak bir Yaratıcı'nın varlığının isim, sıfat ve fiillerini müşahede etmektir. 
Teşbihte hata yoksa ışığı görüyorsak güneşin varlığı fikrine ulaşırız. Bizzat gü- 
neşe bakmamız gerekmez, bakmayı denersek gözlerimiz körelir ama ışığını 
görüyor, ışığı altında varlıkları gözlemleyebiliyoruz. Allah'ın Zatı'nı ve mutlak 
gaybı bizzat göremeyiz ancak varlık üzerindeki etkilerini görebiliriz ki, bu bizi 
gayba götüren şehadettir. 

Gaybı mutlak ve izafi olmak üzere ikiye ayırmak mümkün. İzafi gayb ise 
ya vahiy ile veya insanın kendi çabasıyla bilinebileceği gayptır. Mutlak gayb, 
insanın beş duyu organıyla algılayamadığı ve kendi akli çabası veya başka tür- 
den bilgi edinme yöntemleri ve yollarıyla hakikatini bilemediği şeydir. Yüce Al- 
lah'ın Zatı mutlak gayptır, müşahede edilmesi mümkün değildir. O'nun kendisi 
(isimleri, sıfatları ve fiilleri) hakkında bildirdikleri dışında bilgilere sahip de- 
giliz, sahip olmamız da mümkün değildir çünkü bu bizim akli bilgi veya beşeri 
yetilerimizin sınırlarını aşar. Vahyin ilk muhatabı olan Mekkeli putperestler, 
Zat'ı müşahede edilmeyen bir Tanrı fikrine yabancı idiler, çıplak gözle göre- 
medikleri varlığa tapmak yerine, putlar üzerinden Tanrı'ya yönelmeyi tercih 
ettiklerini öne sürüyorlardı (39/Zümer, 3). Kur'an bu fikrin basit bir zihni zaaf 
olduğunu gösteriyor. 

Müslümanlar tarihte Allah'ın Zatı üzerinde bilgi üretmeyi veya spekülas- 
yon yapmayı uygun görmediklerinden Hıristiyan ilahiyatından (teoloji) farklı 


78 ALİ BULAÇ-KUR'ÂN DERSLERİ/DİRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


bir ilim anlayışı geliştirmişlerdir. “Kelam (İlm-i kelam)” bu anlayışın ürünü- 
dür. Kelam'a “ilahiyat veya teoloji” demek yanlıştır. Aralarında benzerlikle olsa 
bile, Kelam ve teolojinin konuları gibi mahiyetleri ve sınırları da farklıdır. Al- 
lah'ın isimleri, sıfatları ve fiilleri üzerinde tefekkür ederek ilim/hikmet, irade 
ve kudret sahibi bir Yaratıcı'nın var olduğunu ve her durumda hayata, tabiata 
ve tarihe müdahil olduğunu anlamak mümkün. 

Bazı bilginler Allah'ın Elçisi'nin haber verip akılla idrak edilemeyen her 
şeyin gayb olduğunu söylemişlerdir: Kıyamet, haşir, mizan ve cennet-cehen- 
nem gibi... İzafi gayb, belli bir çaba veya işlemle görülebilen şeydir. Duvarın ar- 
kasındaki insan, hayvan, bitki veya nesne izafi olarak gayptır. Gayb akılla veya 
diğer yollarla elde edilmeyen şey olsa da, vahiy ile bildiriliyorsa, bildirilen şey 
ancak akılla kavranabilir, niteliğine göre deney ve gözlemle de teyit edilebilir. 
Bu durumda gaybı üç ana gruba ayırmak mümkün: 

a) Mutlak gayb: Allah'ın Zatı. Zatı bilmek mümkün değildir. Kıyamet ko- 
pacağı saat de mutlak gayb olup bunun bilgisi Hz. Peygamber'e dahi verilme- 
miştir. İnsan için bir sonraki gelecek de gayptır. Bir saat sonra ne olacağını bi- 
lemeyiz, kim gelecekten haber veriyorsa, o kehanete soyunmuş bir yalancıdır. 

b) Vahiyle bildirilen gayb: Ahiret hayatı, cennet-cehennem, hesap günü; 
meleklerin ve cinlerin varlığı. Bu alandaki varlıklar hakkında ancak ilme'l ya- 
kin yani mücerret bilgiyle bilgi sahibi olabiliriz, bize bu bilgiyi veren vahiydir. 
İlme'l yakin seviyede hakkında bilgi verilen gayb alemiyle ilgili olaylarla ilgili 
ayne'l yakin ve hakka'l yakin bilgi ve somut kanaate sahip olmamız ancak ahi- 
rette mümkün olacaktır. Vahiy ile bize hakkında gayb adına her ne bildirilmiş- 
se onu aklımızla kavrayabiliriz. Ve esasında “Onlar gabya inanırlar” ayetinin 
bizi yönlendirdiği istikamet, vahyin bildirdikleriyle ilgili aklımızı çalıştırıp ya- 
kin bilgi ve kanaat sahibi olmamızı sağlamaktır. 

c) İzafi gayb: Göz önünde olmayan, gözlemlenemeyen varlıkların çeşitli 
yollarla ve çabalarla müşahede edilebilir hale gelmeleri. Uzayın derinliklerin- 
deki bir yıldız bizim için gayptır, geliştirilmiş teleskoplarla görünür hale ge- 
lir gayb olmaktan çıkar. Çıplak göz için mikrop gayptır, mikroskopla görünür, 
gayb olmaktan çıkar. 

Vahiyle bildirilen gayb ile izafi gaybı insan vahyin ışığında aklını kullana- 
rak, tabiattaki olaylar üzerine doğru gözlem ve deneylerde bulunarak bilir, id- 
rak eder. Bu da söz konusu iki gaybın insan için söz konusu olduğunu gösterir. 
Melekler ve cinler için de idrak edilebilir veya izafi seviyede gayb vardır ama 
biz onun mahiyetini ve bu iki varlığın nasıl bilgi sahibi olduklarını bilmiyoruz. 
İnsanın asla bilemeyeceği, erişemeyeceği gayb bilgisi Zat'tır. 
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Bir başka ayırma göre gayb, kendisiyle ilişkili karine ve delil olanla olma- 
yan olmak üzere ikiye ayrılır. Bazı müfessirlere göre kendisiyle ilişkili hiçbir 
karine ve delil olmayan gayb, mutlak olup Allah'tan başka hiç kimse tarafından 
bilinemez. Mutlak gaybı peygamberlerin dahi bilmesi mümkün değildir. Kim 
bu alanda bir iddiada bulunuyorsa, bu iddia temelsiz ve boştur. Ancak burada 
bir tutarsızlık söz konusudur. Mutlak gayb dahi gayb olan varlığı bildirilip ma- 
hiyeti gizli tutulandır. Bir şey hakkında hiçbir karine ve delil verilmemişse o 
zaten yok demektir. Gaypta olan şey ise vardır. Vahiy bilgisi veya başka yollar- 
la hakkında bazı kestirim, tahmin ve öngörülerde bulunmak mümkün, ancak 
gelecekle ilgili kesin bilgi bilinemez. Kestirim, tahmin veya öngörü, hakkında 
bazı karine ve delil olan gayble ilgili olduğu zaman, bunun anlamı bilinenden 
bilinmeyene, görünenden görünmeyene ulaşmak demektir. Böyle bir istidlal 
kesinlik (katiyet) ve mutlaklık iddiası taşımadığı sürece meşru, mümkün ve 
hatta gereklidir. 

Gayba iman edenler, her nerede ve durumda olurlarsa olsunlar Allah ve 
ahireti akıllarından çıkarmazlar. Münafıklar kendi başlarına kaldıklarında Al- 
lah ve ahiret yokmuş gibi hareket ediyorlardı. Gayba inanmak insanda ahlaki 
sorumluluğun en üst seviyede billurlaştığı bir bilinç halinin yaşanması demek- 
tir. (6/En'am, 50 ve 59.) 

“Takva sahipleri”nin ikinci özellikleri “Namazı dosdoğru kılmaları” 
yani “ikame etmeleri"dir. Doğrudan “namaz kılmak” ile “namazı ikame et- 
mek” arasındaki fark, birincisinde yalın bir fiil söz konusuyken, ikincisinde 
bu önemli ibadetle ilgili rükünlerin hakkını vermek (ta'dil-i erkân), namazda 
devamlılık, namazı tam vaktinde kılmak; namazın telkin ettiği huşu ile eda et- 
mek ve elbette her türlü çirkinlik, arsızlık, iffetsizlik (fahşa) ve kötülüklerden 
(münker) kaçınmaya azami dikkat göstermek söz konusudur. 

Bu ayetler kümesi, önce “iman” sonra “amel” sıralaması yapmaktadır. Kişi 
eğer baskı altında değilse inanmadığı bir eylemi yapmaz. Fakat bu elbette 
iman ile amel, teori ile pratik arasında kesin ve kategorik bir ayırım veya ko- 
pukluk olduğu anlamına gelmez. 

Namazın dosdoğru kılınması demek vaktinde farzları, sünnetleri, rükün- 
leriyle kılınması, en yüksek düzeyde bir ibadet olarak eda edilmesidir. (Nama- 
zın ikamesiyle ilgili tarif için bkz. Buhari; Ezan, 95; Müslim, Salat, 45.) Bazıları 
bunun namaza hayat boyu devam edilmesi olduğunu söylemişlerdir: (70/Me- 
aric, 23.) Namazın vaktinde kılınması muhafazadır (70/Mearic, 34.) Namaz 
aynı zamanda “huşu ile kılınmalı”dır (23/Mü'minun, 2). Namazın ikamesi, 
aslında namaza rağbet edilmesi, değerinin yüksek tutulması anlamına gelir. 
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Araplar, değeri yükselen mal için “piyasa yükseldi (kamet es suuk)” tabirini 
kullanırlar. Müslüman'ın hayatında namaz devamlı oldukça onun değeri yük- 
selir ve elbette o da onun hayatının değerini ve kalitesini yükseltir. 

Türkçede “namaz” olarak ifade ettiğimiz kelimenin aslı Arapça “Salat”- 
tır. Salat, sözlükte tebrik, yüceltme ve “dua” demektir. 9/Tevbe, 103. ayette bu 
anlamda kullanılmıştır: “Ve onlara salat getir”. Peygamber Efendimiz (s.a.) de 
bu anlamda kullanmıştır: “Sizden biriniz bir yemeğe davet edildiğinde daveti 
kabul etsin. Oruçsuz ise yesin, oruçlu ise salat getirsin” (Ebu Davud, Etime, 1; 
Müsned, Ill, 392.) yani davet sahibine dua etsin. 

Kelimenin etimolojisi daha zengin anlamlara sahip görünmektedir. Bazı 
dilbilimciler, salat'ın “Sala” kelimesinden türediğini, bunun da sırt bölgesinin 
ortalarında bu damarın olduğunu söyler. Kuyruk sokumunda bu damar bölü- 
nür, etrafını çevirir. Belin ortasındaki kemiğe de denir. At yarışında “Musalli” 
kelimesi buradan gelir ki, önde olanın atının gerisi, geride bıraktığı yarışçının 
atının başının yakınında olur. İman ile bir arada zikredildiğinde —-ki Kur'an-ı 
Kerim bir arada zikreder- at yarışında namaz ikinci sıradadır. İman birinci, 
namaz hemen arkasından gelen ikincidir. Bu yüzden at yarışında ikinci gelene 
“El Musalli” denmektedir. 

Kelime ateşin tutuşturulması için de kullanılır. Salat'ın diğer bir anlamı 
devamlılık demektir. Müstahak iken ateşe düşen kişiye “Ateşi boyladı” denir: 
“O çılgın bir ateşe girecektir” (88 /Gaşiye, 4.) Ateşle ilgili olarak bir başka an- 
lamı, sopanın ateşe doğru tutulup yumuşatılması, düzeltilmesi anlamında da 
kullanılır. Sanki namaz kılan “El Musalli” kendini yumuşatır, doğrultur, ruhsal 
ve zihni tutumlarını inceltir, davranışlarını bir düzene koyar. 

Salat'ın dua ve rahmet (33/Ahzab, 56), ibadet (8/Enfal, 35), tesbih (37/ 
Saffat, 143), nafile (20/Taha, 132), okumak (17/İsra, 110) anlamlarına da ge- 
lir. Allah'a ibadet anlamında bütün peygamberlerin tebliğlerinde esaslı bir iba- 
det olduğunu söylemek mümkündür. Başka bir ifadeyle, namazı emretmeyen 
hiçbir peygamber yoktur. 

Namaz kılmanın insanın varlık âlemindeki konumuyla da yakın ilgisi var. 
En başta zaman bilincini geliştirir, kişinin kendi zihnini kontrol etmesini sağlar, 
tam bilincinde namaz kılanın zihni bir başkasının suistimal amaçlı kontrolüne 
girmez; namaz vakitleri hassastır, bir yönüyle kozmik, bir yönüyle matematik- 
seldir. Bu da insanın zihnini sonu şizofreniye kadar giden ikilemden kurtarır 

“Rızık” Arapçada “pay veya hisse” demek olup, meşru (helal) veya gay- 
rı meşru (haram) yoldan olsun, insanın yararlandığı, hayatını idame ettirdiği 
veya sahip olduğu her şeydir. Rızkı veren Allah'tır ve yeryüzünde debelenmek- 
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te olan her canlının rızkı Allah'a aittir. Takva sahipleri, her ne kadar belli bir 
emek veya meşru yollarla mülk, para veya servet sahibi olsalar bile, nihaye- 
tinde bu rızkı yaratanın ve gerçek sahibinin Allah olduğunu bilirler. Bu bilinç 
düzeyinde servet sahibi, servetini hem belli bir sorumluluk duygusu içinde 
harcar, hem de yoksullara, ihtiyacı olanlara verdiği zaman bunu minnet konu- 
su yapmaz, onlara harcadığını başlarına kakmaz. 

Muhtaçlara harcama “İnfak” olarak zikredilmiştir. Kelime anlamı infak 
malın elden çıkarılmasıdır. Tarla faresinin bir yerinden girip diğer yerinden 
çıktığı yuvasına “en nefika” denir. “Münafık” kelimesi de aynı kökten türemek- 
tedir. Çünkü münafık ya imandan çıkan veya imanın kalbinden çıktığı kimsedir. 

Bu ayette zikredilen infakın salt zekât veya nafile sadakanın olduğunu 
söyleyenler olduğu gibi, kişinin geçimlerinden sorumlu olduğu aile halkına 
yaptığı harcama olduğunu da söyleyenler olmuştur. Bir hadiste Allah yolunda 
harcama, bir kölenin özgürlüğüne kavuşması için yapılan harcama ile yoksula 
yapılan harcama yanında aile halkına yapılan harcamanın yüksek ecirle ödül- 
lendirildiği -hatta aileye yapılan harcamanın hepsinden daha ecirli olduğu- 
buyrulmuştur: (Müslim, Zekât, 39.) 

“Ve kendilerine rızık olarak verdiklerimizden infak ederler”. Onlar, 
Allah'ın kendilerine verdiği rızıktan infak ederler. Bu son derece önemlidir. 
Zira aslında zenginlerin yoksullara ve ihtiyaç sahiplerine verdikleri şey, filha- 
kika kendi malları değil, Allah'ın kendilerine verdiği rızıktır. Dolayısıyla bunu 
minnet konusu yapmaları gerekmez (2/Bakara, 219; 3/Al-i İmran, 92). 

Bu ayet üç önemli işi zikretmektedir. Kalbin imanı, bedenin namazı ve ma- 
lın infakı. Bunlar birini izleyen yüksek düzeydeki fiillerdir. 
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4. Ve onlar, sana indirilene, senden önce indirilenlere imân ederler 
ve âhirete de kesin bir bilgiyle inanırlar. 


Bir rivayete göre, ehlikitap, “gayba inandıkları"nı, namaza karşılık olabi- 
lecek bedeni ibadetler yaptıklarını ve hayır yolunda mali harcamalar yaptıkla- 
rını söyleyip Müslümanların kendilerinden herhangi bir fazlalığa sahip olma- 
dıklarını iddia ettiler. Bunun üzerine “Ve onlar, sana indirilene, senden önce 
indirilenlere imân ederler” ayeti indi veya onlara hatırlatıldı. 

Burada anlamlı bir incelik vardır. Yahudiler, Hz. İsa'yı ne Tanrı'nın oğlu 
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ne peygamber olarak kabul ederler. İslamiyet hem Hz. İsa'yı hem daha önceki 
bütün peygamberleri tasdik eder, birer peygamber olarak kabul edip imanın 
bir parçası olarak görür. Bu inanç, beşeriyetin tarihinde esaslı bir sürekliliğin 
olduğunun anlamlı ifadesidir. Hz. Adem'den itibaren başlayıp devam eden ve 
son halkası Peygamber Efendimiz'le tamamlanan kutlu bir zincir vardır. Bu 
Nübüvvetin zinciridir. 

Müslümanlar bu zincirin hiçbir halkasını atlamazlar; Kur'an'dan önce in- 
dirilen sahife, kitap ve vahiylerin tamamına inanırlar. Bizim bunları ayrıntılı 
olarak bilmemiz mümkün değildir, gerekli de değildir. Eldeki kitaplar, Kur'an-ı 
Kerim'le açık bir çelişki teşkil etmeyen yönleriyle bu inancın bir parçasını teş- 
kil ederler. Kur'an'ı Kerim, bu kitapları doğrular, içlerine karışmış yabancı un- 
surları ayıklar/tashih eder ve tamamlar. Bu yönüyle İslam, kemale erdirilmiş, 
itmam edilmiş son dini tebliğdir. 

“Ve âhirete de kesin bir bilgiyle inanırlar”. Ahirete yakin iman, ima- 
nın temel esaslarından biridir. “Ahiret” taahhurdan türetilmiş bir kelime olup, 
bizden ve bizim yaşadığımız dünya hayatından sonraya kaldığı için bu ismi 
almıştır. Dünya “burayı ve şimdi”yi, ahiret “sonrayı, arkasından geleceği” ifade 
eder. Bura varsa, sonra da vardır. “Sonra” zihni bir tutum olarak çok uzun za- 
man sonra değil, belki “hemen, az sonra” demektir. Zira ölüm her an gelebilir. 
Ölüm ile haşir arasında “berzah” varsa da kişinin ahiret hayatı ölümüyle başlar. 

İslam dini, ahirete inancı “yakin” olarak ifade eder. Yakin kesin, şeksiz şüp- 
hesiz bilgiyi ifade ettiği gibi -ki ahiretin varlığı, ölümden sonra diriliş, haşir, 
hesap/mizan ve cennet ile cehennem hayatı bu kapsamdadır-, Arap dilinde 
“zan”nı da ifade eder. Bu son derece ilginç hatta insan zihniyle ilgili paradoksal 
bir tutuma işaret etmektedir. Aslında aslı astarı olmayan temelsiz bir bilgi Ba- 
zen kesin bilgi ve kanaat olarak savunulabilir. Bir şair, bir aslanın karşılaştığı 
bir adamın kendisini aslana feda edip karşı koyamayacağını düşünmesini “ya- 
kin” ile anlatır, ancak bu yakinin, “aslanın zannı” olduğunu söyler. 

İçinde yaşadığımız toplumda da ister bilimsel yöntemle üretilmiş, ister ör- 
gün veya yaygın eğitim, medya ya da propaganda ve telkin aracılığıyla ortaya 
çıkmış olsun, nice bilgi ve haberlere kesin bilgilermiş gibi inanırız ancak son- 
raları bunların hiçbir kesinlik ihtiva etmedikleri ortaya çıkar. Bu bilgi ancak 
zan hükmünde bir bilgidir. 

“Ahirete kesin bilgiyle inanma”nın diğer anlamı, sadece ahiretin varlığı- 
na değil, ahirette vuku bulacak olaylara, ahiretle ilgili verilen haberlere (va'd 
ve vaid) de kesinlikle inanmayı gerektirir. Mesela dünyada şu var bu sebep- 
ten hak sahiplerinin haklarını almamaları insanda adalet duygusunun eksik 
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kalmasına sebep olur ve fıtraten insan, mutlak adaletin tahakkuk etmesi, ta- 
hakkuk edeceği bir yerin olması gerektiğini düşünür. Her hak sahibinin, her 
hakkı ve hukuku ihlal edilen, hakkı çiğnenen, her zulme uğrayanın mutlaka 
hakkını alabileceği bir yer ve zaman ahiretten başkası değildir. Çünkü orada 
taraf tutacak, yanılacak veya yanıltılacak hâkimler; davayı özünden saptıracak 
çok güçlü hitabete ve argümanlara sahip avukatlar olmayacak. Adaleti bizzat 
tahakkuk ettirecek ve her hak sahibine hakkını verecek olan Allah'tır. 

Yine tatmin edilmemiş arzuların, karşılanmamış isteklerin, gerçekleş- 
memiş emellerin gerçekleşebileceği yer ahirettir. Ahiretin varlığı; içimizdeki 
sonsuzluk/ebediyet duygusu, mutlak adalet arayışı ve meşru arzuların ger- 
çekleşeceği ümidi dolayısıyla kesindir (Bkz. 16/Nahl, 38. ayetin açıklaması). 
Gözünü dünya şartlarında açıp bir ömrü geçiren insan eğer dikkat edecek ve 
etraflıca düşünecek olursa ahiretin ebediyet, mahza adalet ve kemal olduğunu 
anlar. Dünya fani yani sonlu ve sınırlı iken ahiret ebediyettir. Dünya haksızlık- 
lar ve hukuk ihlalleriyle dopdolu iken ahiret adaletin tahakkuk edeceği, her 
hak sahibinin hakkını alacağı yerdir. Dünya kusurlu, eksik ve ayıplı iken ahiret 
kusur ve ayıbın olmadığı, mükemmelliğin gerçekleştiği yurttur. 

Kur'an'ın ilk muhatapları ile bugünkü muhatapların da kabullenmekte 
zorlandıkları konulardan biri ahiretin varlığıdır. Kur'an-ı Kerim'in neredey- 
se üçte biri ahiret konusunu ele alır. Bu konu İslam bilginlerinin de ilgi alanı 
içinde olmuştur. İmam Maturidi “Te'vilat'ül Kur'an” adlı kitabında bu konuyu 
enine boyuna ele alır. Ona göre dört insan grubu ahiretin varlığını reddeder: 
a) Allah'ın varlığını inkâr; b) Vahiy, duyu ve akıldan oluşan bilgi kaynaklarını 
doğru kullanmayanlar; c) Kibre kapılanlar, kendini her şeye ve herkese karşı 
yeterli görenler (müstağniler), gururları kendilerini aldatanlar; d) Dünya ni- 
metlerine, şehvet ve iştihaya, bedensel lezzet ve zevklere aşırı düşkün olanlar. 

Allah'ın varlığına inanan kimse, O'nun dünya hayatını bir anlam ve amaç 
üzere bize bahşettiğini, verdiği sayısız nimetin karşılığını isteyeceğini ve yapıp 
ettiklerimizin hesabını soracağını düşünür. Allah'a inanmayan ölümden son- 
rasını saçma bulur, mezarın ötesinde hayatın olabileceğini aklına sığdırmaz. 
Vahyin ışığında kalbin ve aklın nuruyla varlık üzerinde inceleme ve araştır- 
ma yapan, doğru yönde düşünebilen kimseler, Allah'ın varlığına inandıkları 
gibi bununla zorunlu ilişkili olarak ahiretin varlığına da inanırlar. İnkar eden, 
ölümden sonra hesap, ödül ve azabın olacağına inanmaz. Mü'min ise ödül ve 
azaba inanır, fiillerini bu bilinçle tanzim eder. 

Ahireti unutturan bir sebep de şeytanın insanın beynini ve kalbini istila 
edip ona Allah'ı unutturmasıdır. Kalbini şeytana kaptırmış kişi ölümden son- 
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ra hayata inanmaz, olup biteni her şeyin bu dünyadakinden ibaret olduğunu 
zanneder. Şu var ki ahiret yoksa dünya hayatının da bir anlamı yoktur. Doğru 
düşünmeyi engelleyen önemli faktör nefsin istek ve tutkularının insan ile ha- 
kikat arasına girmesidir. Dünyevi nimetlere kapılan kimse, yakın (hemen ve 
şimdi) sağladığı zevk ve yararı sonra elde edeceği ebedi zevk ve yarara tercih 
eder böylece büyük bir yanılgıya düşer. Dünya hemen ve şimdi olan fayda, ahi- 
ret ise sonra ama ebedi kurtuluş ve mutluluktur. İnsanlar sonlarının ne olaca- 
ğı (akıbet) üzerine etraflıca düşünecek olsalar yine hayatın geçici, dünyanın 
fani olduğunu anlayıp sonraki hayatı varlığını teslim ederler. Bu çerçevede Hz. 
Ömer insanı Rabbinden uzaklaştıran şeyin ahmaklık olduğunu söylemiştir. 
Zira doğumu ve ölümü anlamlı kılan ahiret inancıdır. Ölümden sonra dirili- 
şin nasıl olacağını hayretle soranlar (36/Yasin, 78; 79/Naziat, 10-11) Allah'ın 
kudreti konusunda gaflet içindedirler. Allah, onların toprağa karışırken yerin 
onlardan neleri eksilttiğini bilmektedir (50/Kaf, 4). 

Maturidi ilginç bir noktaya değinir. Ona göre insanın dağları, denizleri, gök- 
leri gözlerken bilinçaltında bunların sürekli-ebedi olduklarını zanneder, buna 
karşı kendisi gibi canlıların ölüp gittiğini düşünür. Oysa varlık âlemi bir kitabın 
dürülmesi gibi dürülecek (21/Enbiya, 104); gökler başka gökler, yer başka yer 
olacak (14/İbrahim, 48); gök yarılacak (82/İnfitar, 1); dağlar atılmış renkli yün 
gibi olacak (10/Yunus, 5); dağlar toz gibi savrulacak (20/Taha, 105; 56/Vakıa, 
6) ve başlangıçta yaratma nasıl olduysa ikinci kez öyle olacak (21/Enbiya, 104). 

Bunun yanında kibir ve gurur ahiretin varlığını kabullenmeye büyük en- 
geldir. Kibir aklı kullanmaya, muhakeme yürütmeye imkân vermez, insanı ina- 
da sürükler. Kibir insanda tabiat haline geldiğinde her türlü hakikatin üstü ör- 
tülür. Böylelerine göklerin kapıları açılsa bile inat edip büyülendiklerini iddia 
ederler (15/Hicr, 14-15). Kibir ve gururun tarihsel örnekleri vardır, bunlar- 
dan önde gelenleri Nemrut, Firavun ve Karun'dur. Musa aleyhisselam “ahirete 
inanmayan her kibirliden Allah'a sığınmıştır” (40/Mü'min, 27). 

Bazıları da tuhaf bir psikoloji içinde olur. Şayet dünya hayatında iyi du- 
rumda iken, ahiretin varlığını öne sürenler zorluk ve sıkıntı içinde yaşıyor- 
sa bu ahiretin olmadığını gösterir zira ahiret olsaydı mesela Hz. Muhammed 
(s.a.) sıkıntı içinde olmazdı; varsa eğer ahirette de iyi durumda olacaklar (18/ 
Kehf, 36). Kim bu dünyada zengin, güçlü ve mutlu ise Allah'ın sevgili kulları on- 
lardır, yoksullar ve ezilenler kötü kullardır, cezalarını burada çekmektedirler. 

Mekkelileri ahiretin varlığını inkâr etmeye sevk eden bir sebep, putların onlar 
ile Allah arasında aracı varlıklar olacaklarına dair inançlarıdır. Bir kısmı za- 
ten dehri idi, ne Allah'ın varlığına inanırlardı ne ahirete, bir kısmı ise Allah'ın 
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varlığına inanıyor ama hayatın ölümle son bulacağını, ölümle insanın bütün 
varlığının ot gibi çürüyüp toprağa karışacağını düşünüyordu. Mademki put- 
lar onlara şefaatçi oluyordu, başka bir şey yapmalarına gerek yoktu, varsa da 
Tanrı onları zaten putları aracılığıyla hoş görüyordu (43/Zuhurf, 9). Şu halde 
dünya lezzetlerini azami ölçülerde elde etmek, güç ve servet biriktirmek esas 
olmalıdır. Güçlü ve zayıf, zengin ve yoksul aynıdır, ikisi de ölür, yok olurlar. Kim 
güç ve zengin yaşamışsa kazançlı çıkmış, zayıf ve yoksul kaybetmiştir. Dünya- 
nın kanunu budur. Onlara göre madem öyledir şehvet ve iştihadan, dünya zevk 
ve hazlarından mahrum olmak aptallık olur. 

Aslında bu şeytanın inkârcılara kendi yapıp ettiklerini süslü-çekici gös- 
termesinden başkası değildir. Bir kere şeytan insanı etkisi altına aldı mı, insan 
her suç ve günahı, hata ve yanlışı doğru bulur. Saba Melikesi ve halkı buna 
örnektir (27/Sebe' 24). 

Arap müşriklerini ahiretin varlığını reddetmeye sevk eden iki sebep daha 
vardı: Biri eğer ahiretin varlığını kabul edecek olsalardı, onlara hizmet eden 
kölelerin hizmetlerinde kalite düşüklüğü yaşanacak, verimleri azalacaktı. 
Çünkü hayatlarının bir bölümünü ahirete hazırlık içinde geçirmeleri gerekirdi, 
bunu efendilerinden isteyeceklerdi. Diğeri ahirette cennet ve cehennem söz 
konusudur. İyiler ve dünyada ezilenler cennete gidecek, kötüler ve zulmeden- 
ler cehenneme. Mekke'nin kodamanları inen ayetlere baktıklarında kendile- 
rinin cehenneme gönderildiklerini, kölelerinin ise cennette ağırlandıklarını 
görüyor, buna fena halde sinirleniyorlardı. “Şu Muhammed'in dinine bakın” 
diyorlardı. “Bizim gibi şerefli, güçlü, zenginleri cehenneme gönderiyor, kölele- 
rimizi, aşağı sınıftan olanları cennette ödüllendiriyor!” Oysa kendilerinin güç 
ve iktidarları, mal ve servetleri, çocukları ve yandaşları vardı, bu onları güçlü 
kılmaya, kurtarmaya yetiyordu (34/Sebe 35). Kur'an-ı Kerim, ahirette mal ve 
çocuklarının hiçbir şeye yaramayacaklarını, onları kurtaramayacaklarını bil- 
dirir (3/Al-i İmran, 10). 

Kısaca ahiret inancı dünya hayatının Allah'ın hoşnutluğuna göre sürmesi; 
özgürlük, adalet, hukuk ve ahlaki erdemler için zaruridir. Aksi halde insan derin 
bir nihilizme sürüklenir, dünya orman kanunlarıyla yönetilmeye başlanır ki, bu- 
nun anlamı güçlünün güçsüzü ezmesidir (27/Neml, 73 ve 31/Lokman, 4). 
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5. İşte bunlar, Rablerinden olan bir hidayet üzeredirler ve kurtuluşa 
(felaha) erenler bunlardır. 
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Bu ifade Lokman süresi 5. ayetinde de aynen geçmektedir. “Felah” yar- 
mak veya kesmek anlamına gelir. Toprağı eken kimseye “fellah” denir. Demirin 
demirle yarılması da aynı kökten gelen kelime (felh) ile ifade edilir. Bu kelime 
“sahur” anlamında da kullanılır. Peygamber Efendimiz (s.a) bizzat bu anlam- 
da kullanmıştır. (Bkz. Ebu Davud, Ramazan, 1; Nesai, Sehiv, 103.) Felaha eren 
(müflih), zorlukları yenen ve arzu ettiği hedefe ulaşan kimsedir. Kur'an-ı Ke- 
rim'de bu, “fevz” kelimesi ile de ifade edilir. 

Felah, maddi bir kazancı öngörür ancak asıl anlam çerçevesi itibariyle ma- 
nevi ve ulvi, yüksek mertebe ve kazançlara işaret eder. Dini öğretilerinin far- 
kında olan bilinçli Müslümanlar, aslolanın “refah”tan çok “felah”ın olduğunu 
bilmektedirler. Felah amacı olmayan refah, dünya hayatının devamını sağlayan 
çabaları sekülerleştirir, hakiki ve asli amacı dışına çıkarır. 

Her bir insanın algısı nispetinde felah arayışı ve özlemi vardır. Bediüzza- 
man, burada “felah"ın mutlak bırakıldığına dikkat çeker. Sebebi, cehennem 
azabından korkan için ateşten kurtulmak, cenneti isteyen için cennete kavuş- 
mak, sadece İlahi hoşnutluğu arayan arif için buna ulaşmak veya Allah'ın ce- 
maline âşık olan için rü'yete mazhar olmak felahtır. 

Takva sahipleri, bu beş ayette sayılan özellikleri dolayısıyla kurtuluşa eren- 
ler (müflih)dir: Gayba iman; namaz; infak; son peygambere ve önceki peygam- 
berlere iman ile ahirete kesin inanç. Bu sayede hem korktukları kötülüklerden 
kurtulmuşlardır hem de istediklerini elde etmişlerdir, dolayısıyla onlara kurtu- 
luşun kapıları açılmıştır. Bir bakıma kurtulmamaları düşünülemezdi; çünkü za- 
ten “Rablerinden bir hidayet üzerediler.” Onlara kurtuluşun yolunu gösteren, 
hidayet yolunu bağışlayan şanı yüce Allah'tır. Onlar da akıllarını ve fıtratlarını 
kullanarak elçinin tebliğini aldılar, kalplerinde imana dönüştürdüler, dilleriyle 
ikrar edip ilan ettiler ve dinlerinin hükümlerine göre amel ettiler. Ancak aksini 
yapanlar da vardır ki, bunlar inkârcılar ve münafiklardır. 
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6, Şüphesiz, inkâr edenleri uyarsan da, uyarmasan da, onlar için fark 
etmez; İnanmazlar. 
7. Allah, onların kalplorini ve kulaklarını mühürlemiştir; gözlerinin 
üzerinde perdeler vardır. Ve büyük azap onlaradır. 
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İlk beş ayette takva sahibi mü'minlerin özellikleri sayıldı. Bunlar Allah 
katında birinci sınıf insan grubu olarak geçer, aynı zamanda bunlar model in- 
sandır. Arkasından iki ayetle bir başka insan grubu anlatılmaktadır: Bunlar da 
“kâfir olanlar”dır. 

“Küfür” sözlükte örtü demektir. Araplar hem gündüzü örten karanlığa 
veya geceye hem tohumu toprağa gömen çiftçiye 'kâfir” derler. Kur'an'da da 
çiftçiye “kâfir” denir (57/Hadid, 20.) Küfrün kavramsal anlamı, Allah'ın varlı- 
ğını tanımamak ve indirilen vahiyleri referans almamak süretiyle Hak ve Haki- 
kat'in, temel gerçekliğin üstünü örtmek ve Allah'ın bahşettiği sayısız nimetini 
inkâr etmek demektir. Küfür genel manada inkâr ve nankörlüktür. Küfürde 
ısrar edenin beşeri cevheri bozulur, küfür üzere ölen kişi için artık uyarılıp 
uyarılmaması fark etmez. 

Bu insan grubunun korkutulup uyarılması onlar üzerinde herhangi bir et- 
kiye yol açmaz. Çünkü inanmıyorlar. İnanmayan bir insana bir konu, bir canlı 
veya bir varlık hakkında bilgi ve haber vermenin faydası yoktur. Mesela eğer 
bir insan, İstanbul diye bir şehrin varlığına inanmıyorsa, İstanbul'da şehrin 
ortasından geçen bir boğaza da inanmaz. Allah'tan gelen ayetleri inkâr edenler 
(6/En'am, 4;) kendilerine mucize de gösterilse yine inanmazlar (54/Kamer, 
2). Nitekim Firavun ve iktidar seçkinlerine dokuz büyük mucize gösterildi, 
yine de inanmadılar. Göklerde ve yerde Allah'ın varlığına ve birliğine birer işa- 
ret olan her şey onlar için herhangi bir anlam ifade etmez (10 /Yunus, 101). 

“İnzar” sadece korkutmak değil, uyarmak ve haber vermek süretiyle kor- 
kutmaktır. Asıl anlamı, bir tutum veya davranışın sonucunda vuku bulması 
kaçınılmaz olan tehlikeye dikkat çekmektir. Bizler, mutlak anlamda ve kesin 
olarak vuku bulacağı bilgisiyle kimseyi korkutamayız, çünkü mümkünler dün- 
yasında bazı sonuçlar gerçekleşmeyebilir. Mesela hava tahmin raporlarına 
dayanarak “yarın şiddetli yağmur yağacak ve ortalığı sel basacak” diye uyara- 
biliriz ama bu kesin değil. Çünkü yağmur yağmayabilir veya yağar da sel fela- 
ketine yol açacak kadar şiddetli olmayabilir. Peygamberin inzarı ise kesindir. 
O, bildirdiği bilgi ve haberleri mutlak bilgiye sahip olan el-Alim olan Allah'ın 
vahyinden almaktadır, kendi tahminleri değildir. Bu yüzden peygamberin uya- 
rılarını ciddiye almak gerekir. 

İnzar için belirli bir sürenin tanınması gerekir. Korunup sakınmak için 
gerekli süre yoksa buna “inzar” denmez. Ayet genel bir ifadedir; “azap” sözü 
kendisi için hak olmuş ve kâfir olarak ezeli ilimde yerini almış kimseleri kas- 
tetmektedir. Hiç kuşkusuz burada belli kimseler kast edilmiyor -belki ayetin 
indiği sosyal çevrede bu durumda olanlar kastedilmiş olabilir; Ebu Cehil, Ebu 
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Leheb vb.- ancak insanlardan durumu bu olanlara işaret ediliyor. Başka bir 
deyişle burada sözü edilenler gerçek şahıslar değil, son insana kadar her za- 
man ve her yerde görülebilecek profildir. Kimin hiç inanmadan öleceğini biz 
bilemediğimizden ne kadar inatçı olursa olsun, kimseyi bu kapsama sokama- 
yız. Rahmet, tevbe ve hidayet kapısı sonuna kadar açık olduğundan bugün kâ- 
fir olan yarın mü'min olabilir. 

Durum böyle olmakla beraber, bazı insanlar hakikate ve hidayete duyar- 
galarını kapatır. Böylelerine tebliğ etmekte ısrar etmek tebliğin ve tebliğle 
anlatılmak istenen mesajın değerini, itibarını düşürür. Çünkü yüce Allah belli 
kişilerin asla iman etmeyeceğini haber vermektedir. Bu kişiler Hakikat'ten ve 
Hakikat'in Bilgisi'nden yüz çevirmede öyle bir noktaya gelmişlerdir ki, onların 
iman edeceklerine ilişkin neredeyse ümit kalmamıştır. 

Burada Allah'ın, bu belli kişilerin iman etmeyeceklerini söylemesi ile on- 
ların iman etmemeleri arasında “bilgi ve haber verme” dışında herhangi bir 
ilişki var mıdır? Allah, bütün insanların iman etmeleri için vahiyler gönderir. 
Peygamberler herkese hidayet yollarını gösterir, doğrunun adresini tarif eder; 
imana çağırır. Ancak bazı belli kişiler bunların hiçbirine kulak vermez; çünkü 
beşeri melekeleri (düşünme, işitme ve görme yetileri) artık fonksiyon göre- 
mez hale gelmiş bulunmaktadır. Bu, görme yetisini tamamen kaybetmiş bir 
insanın sahiden göremeyeceğinin bunu bilen biri tarafından bildirilmesine 
benzer. Bir doktorun kaza geçiren birinin artık hiçbir şekilde göremeyeceğini 
söylemesi, doktorun onun görme yetisini elinden aldığı anlamına gelmiyor. Al- 
lah, böylelerinin iman etmeyeceğini biliyor ve haber veriyor. Küfürde ısrar ve 
inat ruhun cevherini bozduğundan, bir bakıma artık imana dönmesi mümkün 
olmaktan çıkmaktadır. Bu bilgi ve haber hidayete engel değildir. Bu çerçevede 
bize bildirilmiş olan bilgi ve haber, tebliğde ısrarın terkine işaret eder, çünkü 
ısrar tebliğin değerini düşürür. Bilgi ve haber, imana engel olsaydı, kulun hiç- 
bir irade ve özgürlüğünün olmaması gerekirdi. Yine bilgi ve haber imana engel 
teşkil etseydi, yüce Allah, onlara iman etmeyi emretmezdi. 

Uyarıldığı halde inanmayan kimseye yerine ve zamana göre tebliğ yapı- 
lacak olursa, akli ve burhani ikna yöntemlerine başvurmak gerekir. İkna ile 
iman etmiyorsa, ikraha, baskı ve şiddete başvurmadan, onunla bir arada belli 
bir hukuk zemininde yaşama yollarını aramalı. Çünkü insan ne kadar inatçı 
olursa olsun, günün birinde ruhunda çakacak bir ışığı yakalayıp hidayet nuru- 

na kavuşması mümkündür. Bu çerçevede bir arada yaşanacak kimsenin, Müs- 
lümanların dinlerine, hayat haklarına ve izzetlerine saygı göstermesi beklenir. 
Bunun genel çerçevesi Mümtahine süresinin 8 ve 9. ayetlerinde çizilmiştir. 
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7. Kur'an-ı Kerim, inkâr edenlerinin kalplerini 10 ayrı şekilde nitelendir- 
mektedir: 

1) Hatem (Mühür): "Allah onların kalplerini mühürlemiştir” (2/Bakara, 7); 

2) Tab' (Damgalamak): “Bunun için de kalplerine damga vuruldu” (63/ 
Münafikun, 3; 4/Nisa, 155.); 

3) Dıyk (Daralmak): “Kimi de dalalette bırakmak isterse, onun göğsünü 
daralttıkça daraltır.” (6/En'am, 125); 

4) Maraz (Hastalık): “Onların kalplerinde hastalık vardır.” (2/Bakara, 10); 

5) Reyn (Günahların kalbi örtmesi): “Hayır, onların kazandıkları kalpleri- 
ni örtmüştür” (83 /Mutaffifin, 14); 

6) Mevt (Kalbin ölümü): “Ancak dinleyenler icabet eder. Ölüler (ise) onları 
da Allah diriltir.” (6/En'am, 36 ve 122); 

7) Kasavet (Katılık-taşlaşma): “Bundan sonra kalpleriniz yine katılaştı; taş 
gibi hatta daha katı.” (2/Bakara, 74 ve 39/Zümer, 22.); 

8) İnsiraf (Yüz veya sırt çevirme): “Sonra sırt çevirip giderler. Gerçekten 
onlar kavramayan bir topluluk olmaları dolayısıyla, Allah onların kalplerini 
çevirmiştir.” (9/Tevbe, 127.); 

9) Hamiyet (Taassup ve kibir): “Hani o inkâr edenler, 'gurur ve soy asabi- 
yetini (hamiyet) 'cahiliyenin gurur ve asabiyetini' kendi kalplerinde alevlen- 
dirip-kışkırttıkları zaman...” (48/Fetih, 28); 

10) İnkâr eden kalp: “Ahirete inanmayanların kalpleri inkârcıdır ve onlar 
müstekbir (büyüklenenler)dir.” (16/Nahl, 22.) 

Kalplerin mühürlenmesi, aslında kişinin kendi kalbi üzerinde yaptığı 
olumsuz işlemdir. Kişi Allah'ın indirdiği vahiyler üzerinde düşünmediği ve 
biteviye cürüm işlediği zaman kalbini mühürlemiş olur. Bir hadiste bu olay 
şöyle tasvir edilmiştir: “Kul bir günah işlediği vakit kalbinde (nokta gibi) siyah 
bir leke oluşur. Eğer tevbe edip günahtan vazgeçerse kalbi cilalanarak (o leke 
silinir). Günah işlemeye devam ederse siyah lekeler çoğalır; sonunda kalbi 
tamamen kaplayıp (karartır) .” (Tirmizi, Tefsir, 5; İbn-i Mace, Zühd, 29.) Kalbi 
ayna gibi parlatan tefekkür, salih amel ve dua iken, onu karartan, paslandırıp 
kapatan da günahlardır. Mücahid şu benzetmeyi yapmıştır: “Kalp avuç gibidir. 
Her bir günahla üzerine bir parmak kapanır. Sonra da üzerine mühür vurulur.” 
İşte bu yani günahla kalbin üzeri kapanınca, Allah da mührünü vurmuş olur: 
“Hayır, onların kazandıkları, kalpleri üzerine pas tutmuş-örtmüştür.' (83/Mu- 
taffifin, 14.) Bu hadisler, tek başına kalp temizliğinin bir işe yaramadığı, ahlaki 
fiiller ile kalp arasında doğrudan bir ilişki olduğunu göstermektedir. 

Kalbin, gerçek fonksiyonunu görmesi, iman ışığının orada parıldamasına 
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bağlıdır. bu sayede ayna gibi içinde ilahi hakikatler tecelli eder. Çünkü mükem- 
mellik bu tecelliler olmadıkça ortaya çıkmaz. İman ışığından, vahyin nurundan 
yoksun barakılmış bir kalp karanlık bir dehlize döner. 

Kalbin işlevsel hale gelmesi tefekkür, salih amel ve ibadetlerle mümkün- 
dür. Tefekkür, salih amel ve ibadet kalbi ayna gibi parlatır ve varlıktan yansı- 
yan hes şeyi yansıtır. “Kulaklarda ağırlık olması” okunan Kur'an'ı dinlememek, 
Kur'an ve Peygamber öğretilerine kulak vermemek demektir. Kur'an varlık 
demi üzerinde düşünme, araştırma ve ruhi katılımı emreder; varlığın bu na- 
mütenahi zenginliği ancak müşahede etmek, görmek ve fark etmekle müm- 
kündür Görmeyen gözler üzerine perde çekilmiş hükmündedirler. 

İnonmayanların kalpleri üzerine mühür vurmak, aslında yaptıkları sonu- 
ca haklaşımda hüküm verilmesidir. Onlar bunu hak ediyor, Allah da kalplerine 
masin, kolaklarıma ağırlık vuruyoe, gözleri üzerine perde çekiyor: “Hayu, Allah 
küfiirleri yüzünden kalplerini damgakımıştır” (4/Nisa, 155.) Yüce Allah, kim- 
sa (45/€zsiye, 23k Allah'a Htira etmek, gayrı meşru bir fili dini yönden meş- 
rakaşıunak (42 /Sura, 24). konulumış sınırları yani hukuku ihlal etmek (10/ 
Yam, 741 büyükliik taskanak, zorbalık yapmak (40/Mü'min, 35) kalplerin 
weikiz İcemnesime sebep oknakizdır 
bir şeyi z<imo, ik holine, boşlkanırıma irca etmek, çevirmek (inkılab etmek) 
si dolayısışia kalip denilmiştir. Peygamber Efendimiz (s.a), kalbi şöyle tanım- 
Mace, Bakaddime, 10) Ve bu tamımsal çerçevede şöyle dua ederdi: “Ey kaiple- 
re sebat veren Allalumı! Senin dinin üzere kalplerimize sebat ver (Tirmizi, Ka- 
der, 7; Hadisin İraatim üzere" versiyomu için bkz. İbn-i Mace, Mukaddime, 13.) 
(sav) şöyle buyurnumsi: “Şaphesiz vücutta bir et parçası vasdır. O düzelirse 
vücudem tümü düzelir; o bozdursa vücudun tisnü bozulur. Dikkat edin, o kalp- 
tir” (Behori, İman, 39; Müslim, Musakat, 107 ) Efendimiz'in bir duası da şudur: 
(Tümizi, Kader, 7; Mitsned, IV, 182.) 

Kanan - Kerim'de kalbin başka tisevleri vardı ve bu türevler farkdı kelime- 
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ce yerleştirelim diye böyle yaptık.” (25/Furkan, 32.) Diğeri “Sadr”dır: “Biz senin 
göğsünü (Sadr) genişletmedik mi?” (94 /İnşirah, 1.) Kur'an-ı Kerim'de çok çarpı- 
cı bir biçimde kalp “akıl” karşılığında da kullanılmıştır: (51/Zariyat, 37.) 

Bu çerçevede, sadrın içinde fuad, fuadın içinde kalp ve kalbin içinde akıl 
olduğunu söyleyebiliriz. Bütün bunlar insani temel fonksiyonlara işaret eder. 
Eğer bunlar fonksiyonlarını kaybetmişse, hadiste de buyrulduğu gibi, kişi, ar- 
tik “Ma'rufu ma'ruf bilmez, hiçbir münkere karşı çıkmaz, sadece kendisine içi- 
rilen hevayı (boş istek ve tutkuyu) bilir” (Müslim, İman, 231.) 

“Ve büyük azap onlaradır” Burada söz konusu olan azap inkâr edenler 
içindir. Onlara acı ve ıstırap veren her şey azap kapsamı içindedir. Fakat acı ve 
ıstırap nedir? 

« “Azap” alıkoyma veya engellemeden türetilmiş bir kelimedir. Mastar ola- 
rak susuzluğun şiddetinden dolayı yemeyi terk etmektir. Suyun tatlılığına 
“uzube” denir. Su, arılığını ve tatlılığını koruması için herhangi bir kapta, tes- 
tide tutulur, alıkonup bekletilir. Belli şeylerden alıkonan, engellenen kişi azap- 
landırılmış olur. Bu yüzden birçok şeyin kısıtlanması demek olan hapis hayatı 
aynı zamanda özgürlüğün engellenmesidir. Azaba çarptırılan insan, bedenine 
koş gelen, haz veren şeylerden mahrum kalır, buna mukabil haz karşıtı olan 
ner şeyi, acı ve ıstırabı tadar. İnsanların birbirlerine yaptığı kötülük ve işken- 
ceye de azap denir; Firavun'un İsrailoğullarına yaptığı gibi (bkz. 7/A'raf, 141). 

Azabın niteliği ve amacı nedir? Azap, dünya hayatında kişinin kötü ola- 
rek yaptıklarına karşılık salt bir ceza mı? Yoksa dünyada tamamlanmamış bir 
tes&mul sürecinin ahiret şartlarında devamı ve tamamlanması için ödenmesi 
gerexen ağır bir bedel mi? Hiç kuşkusuz azabın her iki boyutu var. Dikkatli bir 
şesilde bakıldığında her ikisinin yani ceza ve bedelin birbirlerine alternatif 
o.madırdarı düşünülebilir. Kuran-ı Kerim'de 321 defa geçen azap, Cumartesi 
yasağını çiğneyen İsrailoğulları (7/£'raf, 165); zina suçu işleyenler (4/Xisa, 25 
ve 24/Nur,2, 8); yoksulların hakdanı gözetemeyen bahçe sahipleri (68/Kzlem, 
32; Nuh kavminin tufanda boğulması (71/Xuh, 1); şiddetli yağış, sel felake- 
si, yıldırım çarpması, deprem (6/En'am, 65); cinayet (31/Lokmnan, 21); açlık 

e minun, 12); Allah'a iftira edenler (5/En'am, 93); dünya ve ahirette 
Alan'ın günahkârlara verdiği ceza için kullanılmaktadır. Cehennemde günah- 
ra: için takdir edilen azap hem fiziki (cismani), hem psikolojiktir. 

Yüce Allahın bazı kulları azaplandırması O'nun rahim ve gafur olmasına mani 
değildir. Yeryüzünde şiddetli zulüm, basla, işkence, yoksulluk ve yoksunluklara 
aruz kalanların hak ve hukuklarının cezasız kalması ilahi adalete ters düşer. Eu 
durumda mağdurlar ve mazlumlar ebediyyen sahipsiz kalır. Adaletin nihayetinde 
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tesisi ve gerçekleşmesi için her suç sahibinin ceza görmesi gerekir. Her hak sahi- 
binin hakkını alması her suçlunun ceza almasıyla mümkündür: mağdurun kendi 
rızasıyla hakkını helal etmesi başka. Suçlunun ceza göreceği İlahi vaiddir. 

Ama zaten kişi eksik tekâmül seviyesinde kaldığı hatta bu yolda hiçbir me- 
safe almadığı için suç ve günah işlemiş, mesela hak ve hukuk ihlal etmiş, başka- 
larının rızkını elinden almış, sömürmüş, baskı kurup zorbalık yapmış değil mi? 
Allah'ın indirdiklerine kulak verip koyduğu hudutlara riayet etseydi bunların 
hiçbirini yapmaz dolayısıyla ahlaki ve manevi tekâmülünü dünya hayatında sür- 
dürür, ruhsal ve manevi kişiliğini cennete elverişli hale getirirdi. Şu halde kalan 
mesafenin tamamlanması, olgunlaşmasını gerekli seviyeye kadar ilerletmesi 
için belli işlemlerden geçmesi gerekir. Bu açıdan cehennem bir tür hastane veya 
rehabilitasyon merkezi gibi düşünülebilir. Kişi dünya hayatında görevlerini yap- 
mamışsa, olgunluğu başaramamışsa, ahirette bunu yapacak, eksiğini tamamla- 
yacak, gerektiği ve müstahak olduğu kadar zorluk ve sıkıntı çekecektir. Herkesin 
cehennemde veya azapta kalma süreci dünyadaki imanının yokluğuna, azlığına 
ve eksik amelinin derecesine göredir. Kimisi bir lahza uğrar kimisi uzun süre ka- 
lır. Şu var ki bu, müşriklerin günün birinde tedavi sürecini tamamlayıp Allah'ın 
rahmetine sahip olacakları, kurtulacakları anlamına gelmez. 


KAY Önkakla ph ağ Şİ essİlğ ANL Özİ gli ga lil Ga 
Bağa ağ ağ çar YİN Gay ik Lağ İşli öğ AİN Özkal 
İİK Lay faali Elde aziş aza AİN GASi38 Öz çel $ 41) 

41) OgdS 


8. İnsanlardan öyleleri vardır ki: “Biz Allah'a ve âhiret gününe imân 
ettik” derler; oysa inanmış değildirler. 

9. (Sözde) Allah'ı ve imân edenleri aldatırlar. Oysa onlar, yalnızca 
kendilerini aldatıyorlar ve şuurunda değiller. 

10. Kalplerinde hastalık vardır. Allah da hastalıklarını arttırmıştır. Ya- 
lan söylemekte olduklarından dolayı, onlar için acı bir azap vardır. 


Sürenin girişinde mü'minler hakkında dört, inkârcılar hakkında iki, mü- 
nafıklar hakkında gelen 13 ayet, aslında insanın üç ayrı niteliğini anlatır. İnsan 
üç ayrı zihni ve ahlaki tutum içinde olabilir. Beydavi'nin deyimiyle burada an- 
latılan münafıklar üçüncü tip insan gruplarıdır ki, bunlar “mü”min” ve “kâfir” 
kişilik profili dışında farklı bir kişilik profili çizmektedirler. Söz konusu kişili- 
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gin iki versiyonu vardır; biri inanç (itikat), diğeri ahlaki tutum ve davranışlarla 
ilgilidir Münafığın belirgin özelliği içi ve dışın, özünün ve sözünün bir ve aynı 
olmamasıdır. Kur'an-ı Kerim, ahlaken düşük bu insanların kişilik özellikleri ve 
davranışları üzerinde uzun uzadıya durmaktadır. Kaşani'nin yerinde tespitiyle 
kâfirleri iki ayette anlatırken, münafıkları 13 ayette anlatmıştır. Münafık ka- 
tegoride yer alanlardan kimilerinin kararlı tutumlarına karşılık kimileri ara 
kişilikler olarak gelgit hali yaşarlar (4 /Nisa, 143). 

Kur'an-ı Kerim, her dönemde var olabilecek ve Müslümanlara inkârcı- 
lardan çok daha yıkıcı zararlar verebilecek potansiyelde olduklarından mür- 
nafıkların kişilik profili üzerinde önemle duruyor. Onları tehlikeli kılan sinsi 
hareket etmeleridir (9/Tevbe, 101). Yüce Allah, feraset sahibi mü'minlerin 
münafıkları yüzlerine yansıyan samimiyetsizliklerinden tanıyabileceğimizi 
belirtmekle beraber (47/Muhammed, 30), somut olarak teşhis edilseler bile, 
teşhir edilmelerine ve haklarında herhangi cezai bir yaptırımın uygulanması- 
na kapı aralamıyor. Münafıklar üzerinde bu kadar durulmasının anlaşılır se- 
bepleri var: İnkârcılar (kâfirler) inkârlarını açığa vurmaktadırlar, münafıklar 
ise inkârlarını gizleyip kendilerini Müslüman gösterebilmektedirler. Bu açıdan 
münafık kâfirden daha tehlikelidir. Said Nursi'ye göre Kur'an'ın münafıkların 
kötülüklerini saya saya zaman içinde münafıkların bu huylardan vazgeçme- 
lerini hedefler. Mü'minler içinde yaşadıklarından zaman içinde onlarla ülfet 
sağlarlar, bir ihtimal etkilenip nifaklarını bırakırlar. Bu manada nifakın kötü- 
lenmesi münafıklar için bir eğitim hükmündedir. 

“İnsanların bir bölümü (minennas)” nifak içindedir. Ancak diğer bö- 
lümleri mü'min veya kâfir yani inkârcıdır. Bu, bize tür olarak insanın kendi 
başına ve hatırına ne iyi ne kötü olduğunu ima eder. İnsan kendisi referans 
alınıp yüceltilemez, değerlerin yegâne ölçüsü olamaz. Kimisi mü'min yani iyi, 
kimisi inkârcı isyankâr, kimisi de ikiyüzlü, zahiri ve zamiri birbiriyle uyuşmaz 
kişilik zaafı içindedir. Münafıkların “Allah'a ve ahiret gününe iman ettik” 
demeleri, gerçekte iman ettikleri veya imanın hakkını verdikleri anlamına gel- 
miyor. Mekkelilerin tamamı Allah'ın varlığına, yaratıcı vasfına inanıyorlardı, 
az bir bölümü de “ahiret"e. Allah'a inanıyorlardı ama politik, iktisadi ve sosyal 
hayatlarını düzenlerken Allah'ın hükümlerini referans almayı reddediyorlar- 
dı, bununla ilintili olarak ahireti pek önemsemiyorlardı. Putperestlerin hem 
Allah, hem ahiret inançları son derece silik, etkisizdi. Hz. Peygamber, öylesine 
bir tebliğ yaptı ki Allah inancı ve ahiret, hayat biçimlerinin tam ortasına gelip 
oturdu. Sarsıcı tebliğ karşısında kimileri açıktan inkâr yoluna saptı, kimileri 
tereddüt içine düştü. İşte bunların bir bölümü, tereddütlerini açığa vurma ce- 
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saretini gösteremedi, gelgit hali yaşadılar, ancak ahlaki ve ruhi cesaret yoksun- 
luğu içinde kaldıklarından hakikatte inkâra saplandılar. 

Mekke'de münafik yoktu, bu kişilik profili Medine'de ortaya çıktı. Abdul- 
lah b. Selül, Muattip b Kuşeyr ve Cidd b. Kays gibi şahıslar önde gelen münafık- 
lardı. Allah'ın Elçisi (s.a.), Medine'ye geldiğinde Abdullah b. Ubey, Medine'nin 
başına bir kral/yönetici olarak geçmeye hazırlanıyordu, hatta tacının siparişi 
bile verilmişti. Ancak Hicretle her şey alt üst oldu. Abdullah b. Ubey, bunu hiç- 
bir zaman unutmadı, İslam'a ve Müslümanlara karşı kin ve husumet besledi 
ancak bunu açığa vurmayıp içinde gizledi, belli bir taktik geliştirerek Müslü- 
man gözükme yolunu seçti. 

Dış görüntü yani zahirde olan kurtarıcıdır. Çünkü kimsenin göğsünü yarıp 
kalbinin içine bakmak mümkün olmadığına göre, prensip olarak kişi neyi be- 
yan edip açığa vuruyorsa hükmü buna göre vermek gerekir. Münafıklar, görü- 
nürde Müslümandı, mescide gidip geliyorlar, gün ortasında namaz kılıyorlardı 
ama iç dünyalarında öyle değillerdi. Dışarıdan Müslüman görünmekle iki ga- 
yeyi hedeflemişlerdi. Biri İslam'a sinsice zarar vermek, diğeri çıkar sağlamak. 
Bu yüzden İslam'ın temel iki inanç ilkesini yani Allah'a ve ahiret gününe imanı 
itiraf ediyorlardı oysa aslında buna inanmış değillerdi. İmanın zahiren itiraf, 
her ne kadar Müslümanları aldatmanın bir aracı olarak kullanılıyor idiyse de 
hakikatte “Allah'ı aldatma”yı amaçlıyorlardı. Çünkü Hz. Peygamber'i aldatma- 
ya kalkışmak, O'nun vahiyi ile hareket eden Allah'ı aldatmaya kalkışmaktır, bu 
da yaptıkları şeyin ne ağır bir suç olduğunu gösterir. 

Kadı Beydavi, “hud'a”nın farenin harici tehditlere karşı korunurken yerin 
altında barındığı yerde iki kapı açmasıdır, der. Avcı onu bir delikten çıkacak 
diye beklerken, o diğer delikten çıkıp kaçar. Ragıb ise, kelimenin kertenkelenin 
deliğinde saklanması anlamına geldiğini söyler. Kertenkele, deliğinde çekilir, 
yuvasının önüne akrep yerleştirir, böylece deliğine uzanan eli akrep sokar. Bu 
yüzden akrebe “kertenkelenin kapıcısı ve koruyucusu” denmiştir. Kertenke- 
le düzenbazdır. Ayrı kökten türetilen mahda' ev içinde evdir; Bazen görünen 
Bazen kaybolan boyundaki iki damara da ahda'an denmiştir. Bir başka anlamı 
dışarıdan iyi, güven verici, dürüst, yardımsever, sulh ve salahtan yana gözü- 
kürken gerçekte iç dünyasında kötü, hileci, desiseci, sahtekâr, yalancı, düzen- 
baz ve fesat çıkarıcıdır. “Hud'a”" aynı zamanda tuzak kurma, şaşırtma, yanıltma 
tereddüde düşürme, oyuna getirme anlamına gelir. Kavramı mekr, keyd, tedlis, 
gışş ve garardan ayırmak lazım. Allah'a izafe edildiğinde, Allah'ın kötü niyetli 
insanların şaşırtma ve yanıltma yoluyla kurdukları tuzaklarını boşa çıkarması 
anlamına gelir. Elmalılı hud'acıların başkalarına karşı zahiren selamet ve sa- 
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adet ilham eden bir emir izhar edip, batında onu izar eden bir şeyi gizlediğini 
söyler. Muhadaa, hud'a yarışına kalkışmaktır. Bir hadiste şöyle buyrulmuştur: 
“Kıyametten önce aldatıcı (hadda'atun) yıllar olacaktır” (Müsned, 11,338). Ma- 
nası kıyamet öncesi bir keresinde kıtlığın, bir keresinde bolluğun yaşandığı 
“aldatıcı yıllar” olacak demektir. (Ayrıca bkz. 4/Nisa, 142 ve 9 /Tevbe, 62.) 

İçi ve dışı bir olmayan münafıklar, Müslümanlar içinde gerçek niyetlerini 
gizleyerek yaşadıklarında Allah'a karşı da tuzak kurduklarını düşünüyorlar ki, 
bu elbette çok naif bir düşüncedir. Allah, bilinçsizce asıl kendilerini aldattıkla- 
rını ve her iki hayatlarında karşılarına çıkacak olan bir tuzak hazırladıklarını 
belirtir ki, bu ağır bir suçtur. Kişinin yapması gerekenden kaçınması, üstlenme- 
si gereken toplumsal veya ahlaki-manevi sorumlulukldrdan kaçınması kendisi 
için bir kazanç değildir, aksine hüsrandır. Böylesine düşük karakterde bir yola 
başvurmak için kişinin hastalıklı bir ruh haline sahip olması gerekir ki, Kur'an-ı 
Kerim, bunu “kalbin hastalığı” olarak ifade etmektedir. Kalbi hasta münafık 
akli zaaf içindedir. Zira varlık âleminin tümünü ilmi, iradesi ve mutlak kudret eli 
altında tutan yüce Allah'ı kimse aldatamaz, kim Allah'ı aldattığını düşünüyorsa 
sadece kendini aldatmış, kendi topuğuna kurşun sıkmış olur. Mü'minleri aldat- 
tığını zanneden de böyle bir akılsızlık içindedir. Çünkü bir süreliğine aldatsa da 
eninde sonunda yüce Allah mü'minleri koruyacaktır. Gel gör ki, münafıklar bu 
hakikati kavrama düzeyinde olmadıklarından şuur sahibi değillerdir, bu gerçeği 
-ki bedihi, apaçık bir bilgidir, ateşin bizi ısıtması, karlı havanın üşütmesi gibi- 
fark edemiyorlar. Şuur (bilinç) düzeyinde bu alt mertebede olanlar, nasıl olur da 
zihinsel ve ruhsal yüksek kavrayışlara sahip olabilirler! 

Münafıklar tarihsel bir kategori değildir yani sadece Medine'de ve İs- 
lam'ın ilk dönemlerinde ortaya çıkan bir grup olarak görülemezler. Her dö- 
nemde ve her yerde benzer kişilik profillerine rastlamak mümkün. Münafıkla- 
rı diğerlerinden ayırt etmek için sağlam ahlaki kriterlere sahip olmak gerekir. 
Peygamber Efendimiz (s.a.), onları bildiği halde cezalandırma yoluna gitmedi. 
Çünkü eğer onları cezalandıracak olsaydı, bir kere düşmanları “Muhammet, 
arkadaşlarını öldürüyor” (Buhari, Tefsir/63, 5-7; Müslim, Birr, 63) diye aley- 
hte propaganda yapacaklardı. Fakat bundan çok daha önemli olan kriter var 
ki, o da hukukta cezayı gerektirecek suçun, mutlaka somut ve maddi olması 
gerektiği hususudur. Eğer bu olmasaydı, birçok kişi kendi öznel değerlendir- 
melerine göre yargılarda bulunur ve 'münafık' ilan ettikleri masum insanları 
cezalandırmaya kalkışabilir. 

Bunun yanında Hz. Peygamber bütün zamanlar için ahlaki bir ilke olarak 
vaz'etti ki, bu da son derece önemlidir: “Münafığın üç belirtisi vardır: Haber 
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verdiğinde yalan söyler, söz verdiğinde yerine getirmez ve kendisine bir şey 
emanet edildiğinde hıyanet eder” (Buhari, Şehadet, 28; Müslim, İman, 25.) 
Hadis, bize iman sahibi kimselerin ahlaki olarak münafıkların tutum ve dav- 
ranışlarından uzak durmaları gerektiğini belirtmektedir. İmanı sağlam, ahlakı 
münafıkça olan kişi şizofrenik kişilik yapısına sahiptir. 

Münafikların somut olarak teşhisi mümkün olmadığına ve esasında Hz. 
Peygamber (s.a.) de buna izin vermediğine göre, münafığı üstünde taşıdığı sı- 
fatlardan tanımak mümkün. Kur'an-ı Kerim'de yaklaşık 300 ayette münafıktan 
söz edilir. Belli başlı kişilik özellikleri şöyle anlatılır: Münafıklar seri bir şekilde 
İslam'a girer ve aynı hızla çıkar, başka yerlere veya inançlara intisap ederler ama 
sürekli bocalayıp dururlar (4/Nisa, 143); yakından bakıldığında böyle davran- 
malarının sebebi dünya hayatına olan tutkularıdır, çıkarlarının zedelenmesini 
göze alamazlar (5/Maide, 52); iftira ve yalan haber uydurmaktan geri kalmazlar 
(İfk olayı bunun en çarpıcı örneğidir. Bkz. 24/Nur, 11); kendilerine servet, şöh- 
ret, statü getirecekse mescidler inşa ederler (9/Tevbe, 107); söz ve duruşları, 
dış görünüşleri etkileyicidir ama hakikatte duvara dayandırılmış kütük gibidirler 
(63/Münafikun, 4); en tehlikeli tutumları mü'minlerin yüzüne gülerken, arkadan 
onun kuyusunu kazmaya çalışmalarıdır (2/Bakara, 8-16); yemin billah Müslü- 
manlardan olduklarını söyler ama gerçekte öyle değiller, korkudan ödleri kopar 
(9/Tevbe, 56). Bunun sebebi psikolojik olarak bir ihanet içinde olduklarını bil- 
meleridir. Küllü hain haif: Her hain korkaktır! Bu kişilik özellikleri ve yıkıcılıkları 
dolayısıyla ahirette cehennemin dibinde cezalandırılacaklardır (4 /Nisa, 145). 

Nifak (ikiyüzlülük), ahlaki bakımdan çifte standart tutum kendini bilmez- 
likle ilgili ciddi bir kişilik sorunudur. Bu düşük tutum ve davranışlar sürdükçe, 
yenilerine davetiye çıkarır, giderek insanın tabiatı, karakteristik sıfatları hali- 
ne gelir böylece kalpteki hastalıkta artış olur. İnsanın bu tür bir hastalığa ya- 
kalanması, iman, vicdan, adalet, ahlak ve doğru bilginin merkezi durumundaki 
kalbin çürümesine sebep olur. Böylece yüksek idealler, erdemler ve hakikat ile 
olan bağı kopmuş olur. 
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11. Onlara: “Yeryüzünde fesat çıkarmayın” denildiğinde: “Biz sadece 
ıslah edicileriz” derler. 


12. Bilin ki; gerçekten, asıl fesatçılar bunlardır, ama şuurunda değil- 
dirler. 
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“Fesat” bozgunculuk ve yıkıcılıktır. Bir şey başlangıçta iyi, düzgün, düzenli 
ve yararlı iken, bir sebeple ve sonradan niteliklerini kaybedip değişmesi, bo- 
zulması, çürümesi fesattır. Kelime Kur'an-ı Kerimde isim ve fiil olarak 14, ifsat 
ve müfsit olarak 36 ayette geçer. Fesadın geniş bir anlam düzeyi vardır: Ahlaki 
dejenerasyondan ekolojik dengenin sarsıntıya uğratılması, cinsel sapkınlıklar- 
dan iç kargaşa ve savaş kışkırtıcılığına varıncaya kadar birçok alanda görüle- 
bilir. “Islah ve salah” ise, aksine hem insanın hem canlı hayatın lehine olan fiil 
ve tutumlardır. Bir şeyi doğrultmak, düzeltmek, arayı bulmak, barış getirmek 
ıslah ve salahtır. 

Hakikat, doğruluk, ahlaki dürüstlük ve gerçeklik dünyasıyla bağı kopmuş 
bir kalbe sahip olanlar fiziki ve sosyal çevreye karşı tahripkârdırlar. Türkçe- 
de kullandığımız “kalbi fesat” ayette işaret edilen kalbin hastalığını ifade eder. 
Nasıl maddi hastalık beden için söz konusu ise, kalbin içinde fesat olması kal- 
bin hastalığı için söz konusudur. Fesadın önemli sebeplerinden biri nifaktır. 

Bu hayatın çeşitli kademe ve alanlarında farklı bir biçimde ortaya çıkar. 
Mesela, Allah, ahiret, vahiy ve din konularında kuşku uyandırıcı düşünceler 
geliştirmek, insanları kendi inançlarını sorgulamaya davet etmek ve bunu “ay- 
dınlanma” veya “bilim” olarak takdim etmek böyle bir bozgunculuktur. İktisadi 
alanda, yoksulların aleyhine olan politikaları allayıp pullayıp iktisadi hayatın 
veya iktisat biliminin zorunlu teknikleri ve tedbirleri gibi sunmak, gelir eşit- 
sizliğini derinleştirdiği, dolayısıyla açlığa ve yoksulluğa sebebiyet verdiği için 
fesattır. Mesela iktisadi hayatın sürekli “büyüme” kaydettiğini propaganda 
edip “gelir adaletsizliği”ni gizlemek bu bapta yer alır. Magazin, eğlence kültü- 
rü, amacını aşmış tüketim alışkanlıkları, her türlü fuhşiyat, kadın bedeninin 
suistimali, cinselliğin kitlesel tüketime açılması, zamanın büyük bölümünü 
işgal eden futbol, televizyon programları aynı kategoride ele alınabilir. Bu ve 
daha birçok olumsuz örnekte fesat mahiyetli fiilleri yürütenlere sorulduğun- 
da, toplumsal ıslah ve ıslahat yaptıklarını iddia eder, böylece asıl kötülüğü 
örtbas etmektedirler. Savaşları çıkartanlar bile, amaçlarının insan öldürmek 
veya toprak işgal edip ülkelerin kaynaklarını ve zenginliklerini sömürmek ol- 
duğunu söylemezler, aksine belki de işgal ettikleri ülke insanlarına özgürlük 
ve refah (sulh ve salah) götürmek istediklerini öne sürerler. Haklı veya haksız 
bazı savaşlara “barış harekâtı” dendiği çok görülmüştür. 

Yüce Allah fesadı sevmez (2/Bakara, 205); bazı durumlarda ortaya çıkan 
savaşlar yeryüzündeki fesadın ortadan kalkmasını sağlar (2/Bakara, 251). Fe- 
sada yol açan sebeplerden biri insanların arzuları, istek ve tutkularıdır (23/ 
Mü'minun, 71). Tevhid fesadı önler, iki ilah olsaydı fesat olurdu (21/Enbiya, 
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22). İnsanlar karada ve denizde fesat çıkmasına sebep olurlar (30/Rum, 41). 
Yeryüzünde fesadın çıkıp yayılmasıyla nesiller ve ekinler bozulur, helak olur 
(2/Bakara, 205). Her türlü azgınlık, kindarlık, savaş kışkırtıcılığı fesattır (5/ 
Maide, 64). Fesadın zıttı salahtır ve yeryüzünde dirlik düzenlik kurulduktan 
sonra fesat çıkarmak büyük suçtur (7/A'raf, 56, 85). 

Fesat ile salah arasındaki ilişki Bazen flulaşır. Zira çoğu zaman, kötülük 
yapanlar iyi olanı öne sürerler, kötü eylemlerini iyilik formuna sokarlar, amaç- 
larını makul hale getirirler (rasyonalizasyon) ve insanlara olan kötülüklerini 
kabul edilebilir ambalaja sokup sunarlar. 

Böyleleri asıl bozguncu ve tahripkâr olduğu halde, kalplerinde hastalık 
olduğu yani tipik bir kişilik bozukluğuna uğradıkları için bunun bilincinde 
olmazlar. Bazıları sahiden bilgisizliklerinden dolayı yaptıkları kötülükleri iyi 
olarak görürler ki buna “iyi”nin suistimali (yanlış kullanımı) diyebiliriz. Ba- 
zıları ise bile bile kötülüğü iyi formu altına gizleyip yaygınlaştırıyorlar, buna 
da hak ve hakikatin çarptırılması, saptırılması, tahrifata uğratılması, üzerinin 
kalın örtülerle örtülmesi demek mümkün. İlk grupta olanlar bilgisizliklerinin, 
ikinci grupta olan süfli çıkar ve tutkularının kurbanıdırlar. 


YİZGELİN gal 28 değil İL SALİ Gİ 1R3 Ig BY pi 
gor) Öülağ VA SİŞ AZAL ŞA Ağ 
13. Ve(yine) onlara: “İnsanların imân ettiği gibi siz de imân edin” de- 
nildiğinde: “Düşük akıllıların imân ettiği gibi mi imân edelim?” 
derler. Bilin ki, gerçekten asıl kendileri düşük-akıllılardırlar; 

ama bilmezler. 


İbn-i Abbas'a göre, bu ayette münafıkların kastettikleri “beyinsiz veya akılsız 
(sefih)” kişiler Hz. Peygamber (s.a.)'in ashabıdır. Kureyş'in önde gelenleri Suheyb, 
Ammar ve Bilal (ra) gibi yoksul ve kölelerin Müslüman oluşlarını zihni ve entel- 
lektüel zayıflıklarına bağlıyor, düşük sosyal statülerinin onları beyinsizce bir ter- 
cihe sürüklediğini söylüyorlardı. Ancak ayetin işaret ettiği zihni tutum veya dav- 
ranışın salt tarihi bir kategoriyle sınırlı tutulması yanlış olur. Bu âyet her zaman 
Müslüman olmayı kabul edenlerin aynı suçlama ile karşılaşabileceklerini gösterir. 

Geçmişte de, peygamberlerin tebliğine karşı olan iktidar eliti, onları Al- 
lah'ın birliğine, adalete ve hakkaniyete davet eden peygamberleri ve onların 
etrafında toplananları "beyinsizlik, akli yetersizlik"le suçlamışlardır. (Bkz. 
7/Araf, 66-67). Demek ki "sefih", hakikate karşı öne çıkarılan söylemin anah- 
tar terimlerinden biridir, üzerinde özel olarak durmayı gerektirir. 
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“Sefih” dokuması hafif, zayıf veya kötü dokunmuş ya da eskiyip incelmiş 
kumaşa benzetilir. Böyle bir kumaş dayanıksızdır. Rüzgârın ağaçları eğmesi 
“sefh" ile ifade edilir. Bir başka ayette (11/Hud, 27) "sefih" anlamına gelecek 
"sığ görüşlülük, kıt kavrayış", "Badiye'r-re'y" şeklinde ifade edilmiştir. 

Ağzı bozuk, küfürbaz veya yaptığı şeyler karşısında kendisine "beyinsiz/ 
beyinsizce şeyler" denmesine sebep olan kimseye de sefih denir. Sefih ahmak, 
cahil ve malını saçıp savuran kimse için de kullanılır. Böyle bir kişi vakarsız, 
hafifmeşrep biridir. Üstelik böyle kimseler cahil olup filhakika düşük akıllı- 
dırlar. Ancak Araplar sefihliği hem bedensel zayıflık hem düşük akıllılık için 
kullanırlar. Kelimede "hakirlik, hakir görme" anlamı da var. Bir başka anlamı 
şudur: Çokça su içildiği halde susuzluğun giderilmemesine "sefeh" denir. El 
Müerric, sefihin, bildiğinin hilafını söyleyen çok yalancı ve iftiracı kimse ol- 
duğunu söyler. Razi, fasık olan kişinin de sefih olduğunu söyler. Zira böyle bir 
kişinin ilim ve din ehli nezdinde bir ağırlığı ve saygınlığı yoktur. 

Genel anlamda sefih ve sefahetin "akıllı ve basiretli" olmanın zıttı olduğu- 
nu söylemek mümkün. Nitekim Razi'nin yer verdiği bir hadise göre Hz. Pey- 
gamber (s.a.) şöyle buyurmuştur: "İçki içen kimse sefihtir, akılsızdır" (Razi, 
Tesir-i Kebir, 2/Bakara, 13. ayetin tefsiri). Gerçekten de içki insanın aklını ba- 
şından alıp bilinç kaybına uğramasına yol açtığından sefihçe tutum ve davra- 
nışlara sebebiyet vermektedir. 

Bazı bilginler, parasını, malını mülkünü israf edip savuran, gelişigüzel 
harcayıp heder eden insanların da bu savurgan tutumları dolayısıyla beyinsiz 
yani “sefih” olduklarını, dolayısıyla mal ve mülklerinin “hacr” altına alınabile- 
ceğini söylemektedirler. (Bkz 4/Nisa, 5. ayetin açıklaması.) Peygamber Efen- 
dimiz (s.a.), “Malın zayi edilmesi”ni yasaklamıştır (Buhari, İstikraz, 19; Müs- 
lim, Akdiye, 1, Muvatta, Kelam, 2). Aşırı israf, “ye at, iç at, giy at” türünden 
alışkanlıklar, ihtiyacın karşılanması dışında salt gösteriş amaçlı tüketim bu ta- 
nımlamanın çok dışında sayılmaz. Dünya hayatına aşırı düşkünlük; doyumsuz 
isteklerin başıboş bırakılması; refah, konfor, gösteriş tutkusu ve kaynakların 
sorumsuz kullanımı “Kendini bilmez veya aşağılık nefsin” afetlerindendir. (2 / 
Bakara, 130. Ayrıca bkz. 2/142.) 

Mekke /Kureyş aristokrat takımının, belli başlı güç merkezlerinin, yöne- 
tim, siyaset ve iktisadi hayatı elinde bulunduran merkezdeki çekirdeğin, Pey- 
gamber Efendimiz (s.a.) etrafında toplanan yoksul, köle ve güçsüz insanlara 
“beyinsiz/sefih” demeleri yerinde değildi. Bugün de dünyanın gücü, servet is- 
tifçiliğini, denetimsiz tüketimi, şehveti ve tutkuların tatminini esas alanların 
dışında kalıp da Allah'ın birliği fikrine bağlanan, dünya hayatına büyük önem 
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vermeyen, iffetli ve dürüst insanlara «aptal, beyinsiz» denmektedir. Ancak bu 
tanımlama da doğru değildir. 

“Bilin ki, gerçekten asıl kendileri düşük-akıllılardır.” Asıl beyinsiz/ 
sefih olanlar bu tanımlamayı yapanlardır. Çünkü ed-Din hakikati ifade eder, 
yüksek ahlaki bir hayatı öngörür; onlar hiçbir hakikat temeli olmayan düşünce 
ve ideolojilere bağlanmış, sorumsuz ve aldırışsız yaşama tarzını benimsemiş- 
lerdir. Din, dünya ve ahiret mutluluğunu, ebedi hayatın selametini esas alırken, 
onlar geçici olanı mutlaklaştırmakta, hiç ölmeyecekmiş, yaptıklarından dolayı 
hiç hesaba çekilmeyecekmiş gibi sorumsuzca davranmaktadırlar, O halde asıl 
beyinsizler kendileridir, fakat bilincinde değildirler: “ama bilmezler.”Sefihlik 
bir cehalet, İslam ise ilim ve bilgidir. Bu yüzden sefihler ve sefahet içinde yü- 
zenler, içinde bulundukları bilgisizlik (cehalet), hamakat ve gaflet dolayısıyla 
kendi asıl durumlarının trajik mahiyetini bilmiyorlar. 

Bazen da tuhaf bir şekilde inkârcıların kendileri peygamberlerin getirdiği 
mesajı anlamakta güçlük çektiklerini (tafakkuh edemediklerini), Hz. Peygam- 
berin neyi öğretmeye çalıştıklarını anlamadıklarını itiraf ederler. (11/Hud, 91). 

Bilgisizlik kibre, kibir sefihçe bir dünya görüşü ve yaşama tarzına yol açar, 
Allah'a karşı en büyük cürümlerden biri kibirdir. Kibir Şeytan'ın hasletlerin- 
dendir. Büyüklük (kibriya) sadece Allah'a mahsustur. Sefahette Hakk'ın hafife 
alınması anlamı da var. Bir hadiste şöyle buyrulmuştur: “Kibir, Hakkı hafife 
alman ve insanları küçük görmendir” (Müsncd, 11, 170). (Ayrıca bkz. 2/Bakara, 
130, 142, 282; 4/Nisa, 5; 6/En'am, 140; 7/A'raf, 155. ayetlerin açıklaması). 


ŞİLE Alek İl 1ğİE 135 Zİ IgE İyisi Geli Iİ 135 

ğ Ahl peçe byk İİİ ey Gi yeka yn lps 

Lâ GİL AİN İZA Gali Gigi toy Oğiazi peçlıile 
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14. İmân edenlerle karşılaştıkları zaman: “İmân ettik” derler. Şey- 
tanlarıyla baş başa kaldıklarında ise, derler ki: “Şüphesiz, sizinle 
beraberiz. Biz (onlarla) yalnızca alay ediyoruz." 

15. (Asıl) Allah onlarla alay eder ve taşkınlıkları içinde şaşkınca do- 
laşmalarına (belli bir) süre tanır. 

16. İşte bunlar, hidayete karşılık sapıklığı satın almışlardır; fakat bu 
alışverişleri bir yarar sağlamamış; hidayeti de bulmamışlardır. 


?/Maknta Gytenifla 14 01 


Kur'an terminolojisinde “münafık” temelinde iman yoksunluğu olan ah- 
laki kişilik profilidir. Münafık, köstebeğin kendini yerin altında gizlemeye ça: 
lışması gibi devamlı kendini gizler. Bu yüzden gerçek anlamda bir “Iç düşman” 
olduğu için tehlikelidir; ne zaman aldattığı, zarar verdiği, hangi yıkıcı planları 
kurduğu kolayca fark edilmez. 

Bu profilinin karakteristik özelliği ikiyuzlu olması, içi ve dışının bir ve 
tutarlı olmamasıdır. Basit ve sufll çıkarlar için kişi aynı anda ikili vol oynar. 
Adeta Iki şapkası vardır. Bir şapkasıyla doğru ve güvenilir insanlarla bir arada 
olduğunda kendini onların ahlaki erdem kampından gosterir ancak kendisi 
gibi ikiyüzlü çıkarcılarla bir araya geldiğinde yanl diğer şapkasını kalasına ge: 
girdiğinde, ahlaki kampta toplanmış insanları aldattığı söyler. Böylelerinin 
dostları ile hakiki Iç dünyaları arasında paralellik var ki, bumu en iyi “şeytan 
lar (şeyatin)” ile ifade etmek mümkün. Şeytan, hakikatten, erdemden ve dofe 
ruluktan en uzak olan, bu özelliği dolayısıyla her sözü ve tdldlası, ht öngörüsü 
ve talebi boş ve batıl olan varlıktır. Şeytan, Insanı daşmanıhr, insanın kendi 
ni ona karşı korumak durumunda olduğu 'öteki'dir. Şeytanın bizim içimizdeki 
iz-düşümü, bizi yüksek ahlaki ideallerden uzağa düşüren her türlü düşünce ve 
duygudur, bu özelliğiyle kontrol edilmedikleri takdirde kibir, isyan, tahripkâr- 
lık, doymazlık, açgözlülük, haset /kıskançlık, hak ve hukuk ihlali, baskı, zorhü- 
lık, zulüm, aldatma, yalan, sömürü, denetlmsiz şehvet, tutku, climrllik, Şiyiril- 
miş ego, gösteriş ve kötülük şeytanın hasletlerinden olur, 

“Şeytanlar” kişilik profili düşük, ikiyüzlü insanların yerine kullanılan 
zamire izafe edildiğine göre, burada söz konusu olan her dönemde bu düşük 
kişilik profiline sahip insanlar grubunun varlığıdır. Bunlar, doğru ve güvenilir 
insanlarla bir arada bulunmayı kazanç vesilesi sayarlar, nihayetinde belli bir 
kazanç -maddi servet, statü, onur, presti), fırsat, imkan veya başka bir fayda- 
sağladıkları için kendilerini akıllı, kurnaz ve başarılı zannederler hatta kendi- 
leri gibi ahlaken düşük insanları bu tarz tutumlar almaya teşvik ederler, bu tu- 
tumu meslek haline getirirler ve kendi zanlarınca doğru ve güvenilir insanları 
kandırıp aldattıklarını, istismar edip sömürdüklerini düşünürler ki, bu onların 
yanıldıklarının açık göstergesidir. Hakikatte Allah katında yani hakikat cephe- 
sinde böylelerinin hiçbir kıymet-i harbiyeleri yoktur. Onların bu tutumlarına 
devam etmeleri bir bakıma Allah'ın onlara biraz daha süre tanımasından baş- 
2 bir şey değildir. Büyük suç işlemektedirler. Zira doğruluğa, dürüstlüğe yani 

hidayete karşılık sapkınlığı satın almışlar”dır. 

Bu bir “körlük” halidir. Manevi ve ahlaki bakımdan kör olan kişi, nereye 
gideceğini bilmemektir. Kaldı ki bir burada, bir orada; bir doğru ve güvenilir 
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insanlar arasında bir ahlaken düşük insanlarla beraber olmak da mümkün de- 
ğildir. Bu, kişinin “yalpalamasına” (4/Nisa, 143); pusulasını, kıblesini şaşırma- 
sına sebep olur. 

Allah'ın bu tür insanlarla “alay etmesi”, mü'minlerin yani doğru ve 
güvenilir insanların onur ve mevkilerini üstün tutması anlamına gelir. İki 
varoluşsal durum arasındaki yegane kriter ahlaki davranışlara karşı ta- 
kınılan tutumdur. Kur'an terminolojisinde “alay” aslında ağır bir suçtur. 
Mesela Müslümanların “Birbirleriyle alay etmeleri, birbirlerini küçük gör- 
meleri” (49/Hucurat, 11) yasaktır. Hz. Musa'nın dilinden alay etmek ca- 
hilliktir “cahillik etmekten Allah'a sığınırım” demesi gibi (2/Bakara, 67.) 
İşte münafık kişiliğe sahip insanlar doğru ve güvenilir insanlarla alay edip 
işlerini yürüttüklerini düşünürlerken, gerçekte Allah'ın onlarla alay ettiği- 
ni bilmemektedirler. Bu, onların kendilerini sevindiren “ticaretleri”nin de 
hakikatte ne kadar kazançsız olduğunu gösteren başka bir noktadır. Ahlaki 
olana karşı işledikleri ağır suç dolayısıyla doğruyu (hidayeti) bulamadan 
sürüklenip durmaktadırlar. 

Allah bu tür insanlara belli bir süre tanır. Bu sürenin özelliği, Kuşey- 
ri'nin deyimiyle, "kâfirlerle işreti Müslümanlarla sohbet”i birleştirme, bir 
arada tutma çabasıyla geçer. Gerçekte ise bu imkânsızdır, zira iki zıttın bir 
arada bulunması imkânsız, doku uyuşmazlığı olan iki parçanın izdivacı eş- 
yanın tabiatına aykırıdır. Bunun gibi iki arada bir derede olmak her zaman 
mümkün olmaz, ikiyüzlü münafıkların da aslında gerçek bağlılıkları küfrü 
tabiatı haline getirenleredir. Doğru, güvenilir ve iyi insanlarla olan ilişkileri 
araçsallaştırılmıştır. Ancak bu, sürgit söz konusu tutum ve davranışlarını 
devam ettirecekleri veya yaptıklarının karşılıksız kalacağı anlamına gel- 
mez. Onlar, kısa vadeli dünyevi çıkarları peşinde tul-u emele kapılıp za- 
manlarını, kendilerine bir emanet olarak verilmiş ömürlerini hoyratça tü- 
ketmektedirler. Dünyevi çıkarları tercih ettikleri için ahiretten nasipleri ol- 
mayacak, bu açıdan kesin olarak ziyandadırlar. Ziyanda oluşları yaşadıkları 
zamanın, tükettikleri vaktin bilincinden yoksun oluşlarına yol açar. Vaktini 
boş veya anlamsız şeylerle (anlık zevkler, boş işler, malayani uğraşılar, da- 
imi eğlence, dedikodu vs.) geçirip tüketen hayatın hakiki amacını, yaratılış 
hikmetini, dolayısıyla Rabbini unutur. İkiyüzlü insanları bekleyen akıbet 
hiç de iç açıcı değildir. Çünkü ya bu dünyada günün birinde iç yüzleri açığa 
çıkar, utanç verici dünyaları deşifre olur veya Hesap Günü'nde cezalarını 
çekerler. (Bkz.4 /Nisa, 145.) 
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17. Bunların örneği, ateş yakan adamın örneğine benzer (ki onun ate- 
şi) çevresini aydınlattığı zaman, Allah onların aydınlığını giderir 
ve göremez bir şekilde karanlıklar içinde bırakıverir. 


18. Sağırdırlar, dilsizdirler, kördürler. Bundan dolayı dönmezler. 


“Ateş (nar)” kelimesi “nur”dan gelir ve aydınlatmayı ifade eder. Ancak 
narı Allah yarattığı gibi, insan da tutuşturur, yakar. Nur ise Allah'tandır, insan 
nurun kaynağı veya meydana getiricisi olamaz. 

Yukarıda anlatılan ikiyüzlü, çifte ahlak tabiatlı kişilik profiline sahip in- 
sanların durumu, gerçekte herhangi bir aydınlanma aracına, yol göstericiye 
sahip olmayan insana benzer. Böyle bir insan, çok sayıda bilinir ve bilinmez 
tehlikelerle dolu vahşi tabiatın kucağında iken yolunu bulmak ister. Bunun için 
kendi çabasıyla ve elde ettiği imkânlarla ateş yakmaya çalışır. Yakmasına yakar 
ve bir süreliğine önünü, etrafını görür, ama bu Allah'ın nurundan neşet etme- 
diği, başka bir ifadeyle Vahiy'den ve kalbin nuru olan akıldan kaynaklanmadığı 
için, Allah onun aydınlığını giderir; tam aydınlandığını zannederken bir anda 
yine karanlıklar içinde kalıverir. 

Karanlık olarak ifade ettiğimiz "zulümat", kat kat veya karanlık içinde 
karanlıktır. Bu, aydınlık veya nur adına hiçbir şeyin, tek bir huzmenin dahi 
kalmadığı anlamına gelmektedir. Allah ateşi söndürmüyor, zira ateşin yaratı- 
cısı O'dur, ama aydınlığını yani O'ndan neşet eden nuru gideriyor, aydınlığını 
giderince, geriye sadece kapkaranlık/zulümat kalıyor. Peki, Allah'ın kendi- 
siyle varlığı, aklı ve iç dünyamızı aydınlattığı namütenahi nuru olmaksızın, 
geçici bir ateşle aydınlanmak, fırtınaların, kasırgaların koptuğu bir gecede, 
çevreyi denetim altına almak mümkün mü? Hiç kuşkusuz hayır. Bizi aydın- 
latıp aynı zamanda ısıtacak ateşin çok kuvvetli olması lazım ki, kasırgalara 
karşı dayanıklı olsun. Ancak münafığın yaktığı ateşin şiddetli fırtınalarda da- 
yanma gücü yoktur. O halde, vahiyden kaynağını almayan her türlü aydınlan- 
ma çabası da bu mesabededir. İnsan bireysel aklı, öngörüleri, sahip olduğu 
tecrübeleri, kültür ve bilgi birikimi, geçmişten devraldığı önyargılar, sınan- 
mamış paradigmaları, nefsinin istek ve tutkuları, onu yönlendiren arzular 
eşliğinde hayatını sürdürmeye kalkıştığında böyle bir durumla karşı karşı- 
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ya kalmış olur. Burada tasvir edilenin deistik bir dünya olduğunu söylemek 
mümkün görünüyor. 

Ayetin çizdiği resme bakıldığında, karanlık, ıssız ve yardımsız bir ortam, 
içinde şaşkın ve umutsuz insanları fiili olarak sağır, dilsiz ve kör kılmaktadır. 
Işığı gittiği için aydınlığa geri dönüş imkânları kalmamıştır. Bu gibi insanlar ha- 
kikate, hakka ve doğruya karşı üç temel fonksiyonlarını adeta kaybetmiş bulun- 
maktadırlar. Risaleti ve Nübüvveti reddettiklerinden, ne Hak'tan geleni işitirler 
ve ona göre davranırlar, ne doğru olarak kendilerine intikal veya öğretilen şeyi 
dile getirip savunurlar ve ne de gerçeği görürler. Peygambere ve peygamberin 
tebliğine karşı derin bir şüphe, tereddüt veya ret hali içinde olduklarından idrak 
yoksunluğu yaşamaktadırlar (Bkz.8 /Enfal, 22). Bu yüzden hakiki aydınlığa dön- 
meleri mümkün değildir. “Umy” hem basarın hem basiretin körlüğü demektir ki, 
en aşağı seviyedeki bilinçsizliğe ve hamakata işaret eder. Dünyadaki bu halleri, 
ebedi hayattaki durumlarının habercisidir. Zira böyleleri “Kıyamet günü, yüzü- 
koyun, kör, dilsiz ve sağır olarak haşrolunacaklar”dır (17 /İsra, 97.) Oysa sözü ve 
özü bir, doğruluk, dürüstlük, Hak ve hakikat sevgisi ile ahlaki erdemler safında 
olan “İnanmış erkek ve kadınlar, defterleri sağdan verilmiş ve nurları önlerinde 
olarak” (57 /Haşr, 12) ahiretteki yerlerini alacaklardır. 

Ayette “nur”un tekil, "karanlıklar (zulümat)"ın çoğul gelmesi ince bir hik- 
mete işaret eder. Hakikat tektir, temelsiz batıl yollar ise birden fazladır. Hakikat'e 
giden doğru yolların “Sübülü's-Selam”ın çoğul olması batılların çokluğuyla aynı 
düzeyde tutulamaz. İlkinde çoğulluk, diğerinde çokluk vardır. Başka ayetlerde 
de “Hak” tekil, “batıl” çoğul kullanılmıştır. (Bkz. 2/Bakara, 257; 6/En'am, 1 ve 
153.) 20. ayette karanlık içindeki karanlık olan zulümatın, aynı zamanda baskı 
ve istibdata dönüşüp zulüm aracı olduğu belirtilir Zulüm hem epistemolojik ve 
ahlaki bakımdan karanlık, hem siyasi olarak baskı ve despotizmdir. 

Münafıklar güneşin aydınlattığı dünyada yaşayacaklarına karanlıkta yürü- 
meyi tercih ediyorlar. Müslüman göründükleri için dinin çok az bir nimetinden 
yararlanmaktadırlar ama bu hem kalıcı değildir, hem öldüklerinde öbür tara- 
fa götürebilecekleri hiçbir şeyleri yoktur. Müslüman görünüp belli bir makama 
veya maddi imkâna sahip olan kişi, ayette tasvir edildiği gibi karanlıkta bir mik- 
tar aydınlanıp sonra hemen zemheri ve ürkütücü karanlığa gömülmüş gibidir. 

Diğer açıdan ateşin yakma, ısıtma ve aydınlatma özelliği vardır. Dünün ve 
bugünün deistleri, peygamberi ve vahiyi inkâr etmek süretiyle kendi başlarına 
ateş yakıp “aydınlanma"ya çalışmaktadırlar. Ancak ateşin nurunu Allah gideriyor. 
Çünkü yakmaya çalıştıkları ateş de olsa, Allah dilemedikçe ateşin aydınlatması 
mümkün değildir. Ateşe aydınlatma ve başka fonksiyonlarını veren yaratıcısıdır 
ki eğer sahip olduğu özellikleri ateşe atfedecek olursak, ateşi ulühiyete iştirak 
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etmiş oluruz ki, bu ateşperestlik olan küfürdür. Burada zikri geçen bahtsızlar, bu 
hakikatlerden habersiz olarak bir an için “aydınlandıkları”nı zannederler, ancak 
bir bakarlar ki ışık sönüp gitmiş, bir kere daha karanlıkta kalmışlardır. 

Yüce Allah dilediği durumlarda ateşe verdiği aydınlatma özelliğini aldı- 
ğı gibi, yakma özelliğini de yok eder. Tıpkı içine atıldığı halde Hz. İbrahim'e 
yakma özelliğini kaybedip, aksine serin ve selamet gölü halini alan ateş gibi. 
Şu halde, tabiattaki olaylar, bizatihi güçlerini ve yasalarını kendilerinden de- 
gil, Allah'tan almaktadırlar. Cari olan âdete göre her tabiat olayı belli yasalar 
çerçevesinde cereyan eder elbette ve bu konuda herhangi bir değişiklik söz 
konusu olamaz, ancak özel zamanlarda ve durumlarda Allah tarihe ve tabiata 
müdahale eder. Hz. İbrahim'i ateşin yakıcılığından, Hz. Musa'yı suyun boğucu 
özelliğinden koruyup tarihin akış yönünü tayin ettiği gibi. 

Eş'ariler ve Meşşailer, tabiatta determinizmi tartıştılar. Tabiatta elbette 
bir determinizm vardır, bu noktada Meşşailer haklıydı, aksi halde hiçbir şe- 
yin belli bir düzen, öngörülebilirlik ve hesap içinde cereyan etmesi mümkün 
olmaz, kısaca tabiatta düzen olmazdı. Ancak tabiatta, başka bir ifadeyle için- 
de yaşadığımız bu varlık mertebesinde var olan determinizm mutlak değildir, 
daha üst veya başka varlık mertebesinde hükmünü icra etmez. Hz. İbrahim'i 
ateş yakmadıysa, Hz. Musa'yı su boğmadıysa, bu özel zamanlarda, kritik du- 
rumlarda Allah'ın müdahalesinin tahakkuk ettiği başka varlık mertebesindeki 
yasaların bizim varlık mertebemizin yasalarının önüne geçmesi, onları istisnai 
olarak tatil etmesi, hükümsüz bırakmasıyla mümkün olmuştur. 
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19. Ya da (bunlar) karanlıklar, gök gürültüsü ve şimşek(ler)le yüklü, 
“gökten şiddetli bir yağmur fırtınasına tutulmuş gibidirler ki, yıl- 


dırımların saldığı dehşetle'; ölüm korkusundan parmaklarıyla 
kulaklarını tıkarlar. Oysa Allah kâfirleri çepeçevre kuşatıcıdır. 


20. Çakan şimşek neredeyse gözlerini kapıverecek; önlerini her ay- 
dınlattığında (biraz) yürürler, üzerlerine karanlık basıverince de 
kalakalırlar. Allah dileseydi, işitmelerini de görmelerini de gide- 
riverirdi. Şüphesiz Allah, her şeye güç yetirendir. 
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Taberi'ye göre buradaki “veya (ev)” aslında “ve” anlamındadır. Yani anlatı- 
lanların ahlaki kişilik profili her iki durumdaki insana benzemektedir. Mevdudi, 
her iki misaldeki insanların farklı olduğunu söyler. İlkinde, İslam'a inanmadı- 
ğı halde çıkarları dolayısıyla “Müslüman” görünenleri anlatırken ikincisi, derin 
şüphe ve tereddüt dolayısıyla bu ruh ve zihin haline düşmüş insanları anlatmak- 
tadır. Belirtmek gerekir ki, burada söz konusu olan şüphe, bilimsel çalışma ve 
araştırmalarda bizi gerçeğe veya doğru bilgiye götürmeye yardım eden “meto- 
dik şüphe” değil, varoluşsal ve epistemolojik düzeyde olan imanla ilgili şüphedir. 

Misalde anlatılan insanlar, karanlıklar, gök gürültüsü, çakan şimşekler, gök- 
ten sağanak yağan yağmur fırtınasına tutulmuş vaziyettedirler. Yıldırımların sal- 
dığı dehşet onların kalbine sarsıcı korku vermektedir. Bazen korkudan parmakla- 
rıyla kulaklarını tıkarlar. Şimşekler çaktıkça gözleri kamaşır, ama bu arada önleri 
bir parça aydınlanıverir, onlar da bunu fırsat bilerek bir iki adım atmaya çalışırlar. 
Ancak kısacık bir aydınlıktır bu, tekrar karanlık basar ve öylece kalakalırlar. 

Ayette geçen “azlama” kelimesi zulümattan bastıran karanlıktır. İki anlamı 
vardır: Biri aydınlığı, gerçeği örter; diğeri baskıyı, istibdadı, otoriter diktayı 
ima eder. Kaynağını vahiyden almayan çeşitli din, inanç, felsefi görüş, doktrin 
ve ideolojilerin insanı aydınlatma kabiliyetleri yoktur; hem hakikati örterler 
hem eninde sonunda baskı rejimlerine dönüşürler. Getirecekleri aydınlık, öz- 
gürlük ve rahat bu kadarcıktır, kısacıktır, sınırlı ve geçicidir. Çakan şimşek, ta- 
biatta var olan apaçık gerçekliğe de gönderme olabilir. Gerçeğin yalın haliyle 
kendini açığa vurması -şimşek gibi çakması- onları derin bir korkuya sürük- 
ler, zira Allah'ın nuru tecelli etmiştir. Bu tecelli onlara ölüm korkusunu hatır- 
latmaktadır fakat onların bütün dayanaklarını yerle bir eden bu müthiş olay 
karşısında yapabildikleri tek şey, parmaklarıyla kulaklarını tıkamaları, tecelli 
eden hakikatin çıplak görünümünden kaçmalarıdır. 

Münafıklar Kur'an'ın hakiki ve sahici aydınlığından yoksun olduklarından 
kalpleri karanlık içindedir. Karanlığın sembolize ettiği kuşku ve tereddüt, aynı 
zamanda korkunun sebebidir. Zaman zaman bir ışık görüyorlarsa, bu, Risa- 
leti reddetmelerine karşılık Allah'ın varlığını bütünüyle inkâr etmemelerinin 
sonucudur. Onlar var olan Tanrı'nın insanla konuşmadığını, peygamber gön- 
dermediğini, vahiy-kitap indirmediğini iddia ediyorlar. Bu inanç dahi, Bazen 
karanlıklar içinde yol almaya çalışırlarken, yollarını kısacık da olsa aydınlat- 
maktadır. Belki de münafıkların taktik icabı vakitlerinin bir bölümünü Müslü- 
manlarla geçirmeleri, bu arada birtakım faydalar elde etmeleri kastedilmiştir. 

Nasıl yeryüzünü yağmur diriltiyorsa, Kur'an-ı Kerim de hayatı diriltir, bun- 
dan uzak yaşamak üzüntü, gam ve sıkıntı sebebidir. Kişi sadece hayatın kayna- 
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gından uzak durduğu için huzursuzluk, can sıkıntısı, tatminsizlik ve şaşkınlık 
içinde yaşamakla kalmaz, bunun yanında onu geleceğe, ebedi hayata ilişkin 
büyük korkular beklemektedir. İman yokluğu veya yanlış-batıl inanç hem hu- 
zursuzluk ve sıkıntı hem aslında bir türlü atılamayan korku sebebidir. Kurtu- 
luş, böylesi vahşi ve ürkütücü bir ortamda yol almaya çalışan insanın, şimşeğin 
çaktığı anda yolunu aydınlatan ışığın kaynağına yönelmesiyle mümkündür. 

Bu tür insanların asıl sorunları, kalplerinin derinliklerinde aslında var 
olan ışığın kaynağına ulaşmada gösterdikleri yetersizliktir. Bir türlü düğmeyi 
bulup kalp odalarının ışığını yakmayı başaramıyorlar. Allah, her insana haya- 
tında hiç değilse bir iki defa Hakikat'in ışığını gösterir, şu veya bu olay sırasın- 
da ruhunda şimşek gibi çakar. Eğer bunun değerini bilip de çakan şimşeğin 
saçtığı ışığı yakalayabilir ve peşinden gidebilirse, asıl nurun kaynağına, hakiki, 
kalıcı ve sahici aydınlığa ulaşır. Dış dünyayı farklı bir gözle müşahede edip üze- 
rinde tefekkür etme başarısını gösterecek olursa, var olan ışığın gözleri kör 
edecek kadar apaçık ve aydınlatıcı olduğunu da fark edecektir. Sonuçta insan 
dünyada sahip olabildiği aydınlık/nur kadar varlık, hayat ve yaratılış hakkında 
doğru bilgilere sahip olur ve bu bilgiler eşliğinde yol almaya çalışır. 

“Allah dileseydi, işitmelerini de görmelerini de gideriverirdi. Şüphesiz 
Allah, her şeye güç yetirendir” Önceki ayette, bu tür insanların “sağır, dilsiz 
ve kör” oldukları belirtiliyordu. Onlara verilen bu üç büyük melekeyi çalıştırma- 
mak süretiyle adeta iptal etmiş, işlevsiz hale getirmişlerdir. Oysa Allah, onlara 
doğruyu ve yanlışı, iyiyi ve kötüyü ayırt etme yeteneğini vermiştir; insan bu ye- 
teneklerini yerinde kullanmak süretiyle yönünü bulabilir. Kur'an üzerinde tefek- 
kür ettiğinde, varlık âlemi üzerinde gerekli ve doğru gözlemler bulunduğunda, 
işitme ve görme melekeleri sayesinde doğruyu bulur. Ancak öyleleri, hidayeti 
bırakıp sapıklığı tercih etmişlerdir. Bu çerçevede, onlar duyu organlarını fonk- 
siyonları dolayısıyla iş göremez hale getirmiş olmalarına rağmen Allah, yine de 
onların “işitme ve görme” özelliklerini ellerinden almamaktadır. 

Allah'a layıkıyla inanmayan ve peygamberlerinin getirdiği bilgi ve haber- 
leri doğrulamayanların iki misalle anlatıldığı durumları içler acısıdır. Öyle de 
olsa, onlara bu kadarcık faydayı sağlayan işitme ve görme melekesini veren 
Allah'tan başkası değildir. Dileseydi, onlara bu nimeti de vermeyebilirdi. Doğ- 
ru, güvenilir ve sahih bilgilere yani aydınlatıcı ışığa sahip olmadıkları halde, 
karanlıklar içinde ara sıra çakan şimşeklerin geçici olarak aydınlattığı yolda 
adım atmaya çalışanlar zannetmesinler ki, bunu dahi kendi asli yetenek ve 
güçleriyle başarabilmektedirler. Bu ortamı ve imkânı bahşeden Allah'tır. Al- 
lah'ın her şeye gücü yeter. 
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21. Ey insanlar, sizi ve sizden öncekileri yaratan Rabbinize kulluk 
edin ki sakınasınız. 


İnsan nesilleri arasında zincirleme bir süreklilik vardır. İlk insan Âdem'i 
Allah yarattı, onun nefsinden eşini var etti ve çocuklarını ikisinden türetti (4/ 
Nisa, 1). Yaratılış el'an sürmektedir. Bugün yeryüzünde yaşayanların Rabbi Al|- 
lah olduğu gibi, geriye doğru ilk insan topluluğuna gidinceye kadar ki bütün 
insan nesillerinin de Rabbi O'dur, son insana kadar da O olacaktır. Bir kere, bu 
insanlığın ortak bir kökenden ve aileden geldiğini gösteriyor ki, kişi hangi et- 
nik kökene, dil grubuna, coğrafi bölge, ırk, renk, cinsiyet, sosyal statü, meslek 
ve sınıfa mensup olursa olsun bu evrensel hitabın muhatabıdır. 

“Sizi ve sizden öncekileri yaratan” cümlesi, insanların “yaratılmış” olduk- 
larını belirtmektedir. Buna göre: 

a) İnsanlar Darwinistlerin iddia ettiklerinin aksine, yeryüzünde kendilik- 
lerinden bitmiş (hüday-ı nabit) değildirler. 

b) Geriye doğru gidildiğinde bir başlangıç vardır, ezeli olsalardı başlangıcı 
olmayan bir silsile söz konusu olurdu ki, bu imkânsızdır. Descartes'ın dediği gibi 
“Ben varlığımdan şüphe etmiyorsam ve kâinatta varlıklar varsa, yaratan Allah 
olması gerekir.” Çünkü biz ve diğer her şey varlığımızı bir Yaratan'a borçluyuz. 

Kur'an-ı Kerim'de iki tür hitap vardır: 

a) “Ey İnsanlar!” ile başlayan ayetler, soyut insana çağrılar olup, içeriği ev- 
rensel ve ebedi hakikatlerdir. Bu gruptaki ayetler, bütün insanları tevhid inan- 
cını, ahiretin varlığını benimsemeye ve ahlaki hayatın önemine dikkat etmeye 
davet eder. Bu ayetlerde namaz, oruç, zekât, hacc, kurban vb.” emirler ya da 
“zina, alkollü içki, domuz eti yeme vb.” yasaklar yer almaz; çünkü mükellefin söz 
konusu emir ve yasaklara muhatap olabilmesi için, önce iman etmesi gerekir. 

b) “Ey İman edenler!” Bu hitap, iman edip İslam'a dâhil olanlara yapılır ki, 
genelde bu hitaplarla belli vecibe ve yükümlülükler belirtilir. İbadet, muame- 
lat ve ukubatla ilgili hükümlerin tamamı bu kapsamda yer almaktadır. 

Kur'an-ı Kerim, “mü'min”, “kâfir” ve “münafık” olmak üzere üç kişilik pro- 
filini çizdikten sonra, ilk evrensel hitabını yapar. Hitap bütün insanlaradır ve 
onlara ilk hatırlatılan, Allah'ın yaratıcı ve Rab olma sıfatlarıdır. Bütün insan 
nesillerini yaratan Allah, hakiki Rab'tir yani terbiye eden, büyüten, yetiştiren, 
koruyan, yüksek ahlaki hayata doğru yönlendirendir. İnsan O'na kulluk yap- 
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malıdır, bu sayede en yüksek düzeyde insani bilince ulaşacak, varlıkla ahenkli 
ilişkiye girecek ve kendisi dışında olan her varlıkla barış içinde yaşayacaktır. 
Yaratılışın sahih ve nihai tek amacı “Allah'a kulluk”tur, layıkıyla kulluk yapıldı- 
ğında takva mertebesine ulaşılır. Bugünkü nesiller için amaç bu iken, bundan 
önceki nesillerin de yaratılış amacı budur. 

2. Ayette, Kur'an-ı Kerim'in “takva sahipleri” için “yol gösterici kitap” ol- 
duğu belirtilmişti, başka bir ifadeyle takva sahibi kimseler, Allah'a en yüksek 
seviyede bilinçle inanıp O'nun çizdiği sınırlara riayet edenler hidayet bulur, 
bu yüksek vasfa sahip olanları Kur'an doğruya yöneltir. Takva ile kulluk ara- 
sında doğrudan ilişki söz konusudur. Kulluk görevini hakkıyla yerine getiren 
Allah'tan korkar ve sakınır; takva aynı zamanda kulluk bilinç seviyesinin de 
artmasına, ahlaki kemalin hep yükselmesine yardım eder. 

Sanki buradaki takva, doğruluğun /hidayetin ne olduğunu bilmeyen, ama 
onu arama tutkusuyla yaşayan kimseleri ifade eder. Böyle kimseler kalpleri, 
vicdanları, etki altında kalmayan kanaatleriyle hakikati, doğruluğu ve yüksek 
ahlaki hayatın formlarını ararlar; işte böyleleri Kur'an'la karşılaştıklarında ko- 
layca teslim olur, doğru yola girerler. Bu ayette, Allah'a kulluğun insanı takvaya 
götüreceği belirtilmektedir. Evet, yaratılışın anlamı ve hayatın amacı Allah'a 
kulluktur ancak kulluğun nihayeti takvadır. Takva, kulluk ağacının meyvesi, 
hayat veren semeresidir. 


AİN da Üğilk Bü, Hall Châ gağlı AK yaz gil 
iğ 1S1ASİ gi İyisi Yİ Sİ Bİ, akil ga El zl 
gyögalai 


22. O,sizin için yeryüzünü bir döşek, gökyüzünü bir bina kıldı. Ve gök- 
ten yağmur indirerek bununla sizin için (çeşitli) ürünlerden rızık 
çıkardı. Öyleyse (bütün bunları) bile bile Allah'a eşler koşmayın. 


Hz. Ali'ye göre, içinde bulunan her şeyi yiyip yok ettiği için yeryüzüne 
“arz" denmiştir, bir başka görüşe göre, ayak ve tırnaklar çiğnendiği için bu 
ismi almıştır. Ragıb'a göre "arz" semanın mukabilidir, bir nesnenin en aşağı 
kısmına denir ki, "dünya" ile bir arada düşünüldüğünde, arz veya yeryüzü, 
merkezden en uzak veya en aşağı varlık mertebesine tekabül eder. 

Allah, insan için ne yaptı ki, kendisine kulluk beklemektedir? Kur'an'ın 
hakkında bilgi ve haber verdiği Allah, mesela Yunan tanrıları gibi değildir. İn- 
sanı yarattı, tesviye etti, kendi ruhundan üfledi, ona isimleri öğretti, yeryüzü- 
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nün halifesi kıldı. Dahası onu öyle bir gezegende var etti ki, üzerinde yaşadığı 
yeryüzü enva-ı türlü nimet ve güzelliklerle bir döşek gibi serilmiş, her bir par- 
çası âxenle tefriş edilmiş bulunmaktadır. 

“Döşek (firaş)” sembolünde aslolan yüzey değil, yeryüzünün tefrişidir. Fi- 
raş, dayalı döşeli yataktır, minder, yorgan ve yastığı da ihtiva eder Bu anlamda 
yeryüzü gezegeni de insan için dayalı döşeli mekân hükmündedir. Bu göğün 
yani “sema'nın “bina” sembolüyle ifade edilmesi doğrudan 'üst veya 'yük- 
seklik'le ilgilidir. “Sema” da bir nesnenin en üst, yukarı kısmı olduğuna göre, 
burada harikulade bir uyum ve bağlantı vardır. Uzayın neresinde bulunursak 
bulunalım, üzerinde bulunduğumuz noktanın yukarısı semadır. Müfredat'ın 
verdiği bilgilere göre, her bir sema altındaki semaya göre bir 'sema' ve üstün- 
deki semaya göre bir “arz'dır. En üstünde bulunan sema ise bundan müstes- 
nadır, aksi halde zincirleme olur ki bu yani 'teselsül' imkânsızdır: “Allah, yedi 
göğü ve yerden onların benzerini yarattı” (65/Talak, 12.) 

Her türlü bilimsel imkân ve geliştirilmiş teknolojik aracın ötesinde, aslo- 
lan normal gündelik hayatındaki insanın çıplak gözle görüş alanı içine giren 
varlık mesafesi, derinlik ve boyutların ona ilham ettikleridir. Çölde ufka bakan 
bir insan, gözünün önünde uzanan zeminin ufka kadar bir döşek gibi serili 
olduğunu müşahede eder. Ancak bu yalın değildir. Tefriş edilmiştir, insanı için- 
de barındırmaktadır. Başka yerde yeryüzü “beşik” olarak da nitelendirilmiştir 
(43/Zuhruf, 10). 

Gökyüzüne baktığında göğün yıldızlarla süslü olduğunu ve bir avizelerle 
süslü bir tavan, bir çardak gibi üstünde durduğunu düşünür. Kısaca burada söz 
konusu olan, insanda ihtişam, hayret ve hayranlık duygusunu uyandıran yük- 
sekliktir. Üzerinde ayak bastığımız toprak bunun altında bulunmaktadır. “Yağ- 
murun indirildiği gök“ ise, “bina veya çardak” sembolüyle ifade edilen sema 

-değil, onun altındaki semadır. Bu, hakikatte sema altında sema veya sema üstün- 
de sema olduğunu göstermektedir ki, Elmalılı'nın dikkat çektiği üzere, ibarenin 
“min-hu” değil de “mine's-semai” şeklinde gelmiş olması bununla ilgilidir. 

İşte böyle insana göre (görece) yukarı olan varlık tabakasından yani se- 
madan Allah yağmur yağdırmakta ve bu sayede yeryüzünde çeşit çeşit ürünler 
yetişmektedir. Bu açıdan yeryüzünün tefrişi ile gökyüzü arasında kaçınılmaz 
bir bağ ve ilişki söz konusudur. Varlık zincirinde insanın hayatını idame ettire- 
bilmesi için toprakta yetişen hayvansal ve bitkisel gıdaları alması gerekir, bu 
da büyük ölçüde bir rahmet ve bereket olarak yağan yağmura bağlıdır. 

Bâtün bunlar apaçık gerçekliklerdir: Yeryüzünü tefriş eden, göğü bina 
eden; gıda ve besin kaynakları için yağmur yağdıran O'dur, başka fail arama- 
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yın. Hal bu iken insan, Allah'ı bırakıp başka varlıkları “eş” kılar mı? Böyle bir 
durum, bile bile feci bir zihin ve ruh bozukluğuna sebep olur. Kendisine kulluk 
edilecek Tanrı, bu özelliklere sahip olmalı. İster insan veya nesne, ister bir fikır 
veya kavram, ister mitolojik bir varlık, ister kendisine kutsallık veya tanrısal- 
lık izafe edilmiş bir güç, yanlış ve haksız yere Allah'a “eş, benzer veya ortak” 
koşulacak olursa bu cahillik/cahiliyye olur. Çünkü bu sayılanların hiçbiri bunu 
hak etmiyor. Doğru bir bilince sahip olan insan da zaten böyle bir hataya veya 
hamakata duçar olamaz. 


İş dlğ Alka ya Biyleş İgöl Biz le Gİ ka ça İS 
isini Çİ Öl erp deal ŞS Ğİ dl ğa a pll 
Sel özlüemİiğ delili Lâdgöğ all SĞN İİ İglaâi İş 

btyöyllli 


23. Eğer kulumuza indirdiğimiz (Kur'ân)'den şüphedeyseniz, bu du- 
rumda, siz de bunun benzeri bir süre getirin. Ve eğer doğru söz- 
lüyseniz, Allah'tan başka şahitlerinizi (kendilerine güvendiğiniz 
yardımcılarınız) çağırın. 


rent 


24. Ama yapamazsanız -ki kesin olarak yapamayacaksınız- bu du- 
rumda kâfirler için hazırlanmış ve yakıtı insanlar ile taşlar olan 
ateşten sakının. 


Dayalı döşeli bir yeryüzü ve ona bağlı bir gökyüzü düzeni içinde yaşayan 
insan, bütün bu nimet ve imkânlara Allah'a kulluk yapmak için sahip olmuş- 
tur. Kendi iç dünyası ve varlık âlemi üzerinde derinlemesine düşündüğünde 
kendisini, dünyayı ve varlığı bir Yaratan olduğunu ve bu Yaratan Varlık'ın ken- 
disinden bir şeyler istediğini anlar. Yüce Allah dilsiz veya beşeriyeti tahtına ku- 
rulduğu tepeden seyreden bir tanrı değildir. Esasında ayetlerin toplamı (ayat) 
olan varlık kitabından Yaratıcı'nın varlığını ve kudretini okumak mümkün. 
Yazık ki insanların çoğu varlık kitabını okuyamıyor. Bu dururada onlara ikinci 
ve doğrudan seslenmek gerekir ki, bu da indirilen vahiylerdir. En son vahiy 
Kur'an-ı Kerim'dir, Kur'an-ı Kerim, kulluğun en yüksek örneğini, rol modelini 
ortaya koyan Hz. Muhammed (s.a.)'e indirilmiştir. Yapılması gereken şey, indi- 
rilen bu vahiy üzerinde tefekkür edip hakikatle buluşmaktır. 

Ancak muhatap seçilen insanlar, deistik refleksler gösterip birtakım kuş- 
kular öne sürmektedirler. Şunu soruyorlar: -Sahiden Allah konuşur mu, kitap 
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gönderir mi? Son Peygamber'in tebliğ ettiği Kur'an, Allah'tan gelen bir vahiy 
mi, yoksa onun uydurması mı? 

Bu türden kuşkular varsa, hodri meydan! Şüphe edenler ortaya çıkıp bu 
Kitabın bir benzerini yazabilirler. Yazsınlar bakalım, hatta yardım da alsınlar. 
İnsanlardan büyük söz ustaları, şairler, bilim adamları, kassaslar, hatipler 
veya ilişki halinde bulunuyorlarsa, cinlerden dostları da yardıma koşabilir. 
Kur'an'ın söz, anlatım (üslup), ses düzeni, iç ahenk ve muhteva zenginliği 
açısından bir benzerini yazabilirler mi? Bir metne nazire getirmek sadece 
çarpıcı veya hoşa giden söz söylemek değildir. Bunun yanında insanın derin 
hakikati, varlık âlemi, bizi kuşatan tabiat, ilişki halinde olduğumuz canlılar, 
gözlem ve deney alanımız içinde ve dışında kalan (gayb ve müşahede âlemi) 
konular hakkında da güvenilir, tatmin edici bilgi ve haberler vermeyi; isa- 
betli ve yerinde hükümler vermeyi; ruhu ve vicdanı tatmin etmeyi; bir şey 
her nasılsa ve hangi hakikat üzere ise ona göre onu anlatmayı, analiz etmeyi; 
insanın iç/batın, üst-aşkın/müteal ve öte-sonra (ahiret) hayatıyla ilgili de 
perspektifler geliştirmeyi gerektirir. Bunu hangi söz ustası, bilim adamı veya 
egosu şişkin şair yapabilir ki! 

“Mizan”ın sahibi Allame Tabatabai'nin işaret ettiği bir nokta şu ki, 
ayet “kulumuz” ifadesini kullanmakla, dikkati Hz. Peygamber (s.a.)'e çek- 
mektedir. Denmek isteniyor ki, eğer siz bu Kitap'ın Allah'tan geldiğine dair 
bir şüphe içindeyseniz, o halde Peygamber gibi ümmi, okuma yazma bil- 
meyen biri benzeri bir süre getirsin bakalım. Kur'an, apaçık bir mucizedir, 
zira okuma yazma bilmeyen birinin böyle bir kitap yazabilmesi mümkün 
değildir. Burada Hz. Peygamber'in, peygamberliğinin değil de Kur'an'ın söz 
konusu edilmiş olması dikkat çekicidir çünkü peygamberliği kabul edilmiş 
de getirdiği kitaptan kuşku duyulan bir insan inandırıcı olamaz. Ama ge- 
tirdiklerinin Allah'tan olduğuna inanılan bir insan, tabii olarak peygamber 
kabul edilecektir. 

Kur'an Peygamber'e indirilmiştir ama inişinde peygamberin herhangi bir 
dahli yoktur. O doğrudan “Allah'ın ilminin /bilgisinin ürünüdür” (11/Hud, 13- 
14.) Bu yüzden tam bir iç tutarlılığa sahiptir, bir başkasına ait olsaydı “onda 
çelişkiler olurdu” (4 /Nisa, 82.) 

Böyle bir meydan okuma karşısında şüphe ve tereddüt yayanlar tabii ki ça- 
resiz kalacaklardır. Said Şimşek (Hayat Kaynağı Kur'an Tefsiri, I, 44) Kur'an'ın 
altı kategoride meydan okuduğunu belirtmektedir: 

a) Dil ve üslup yani nazım itibariyle Kur'an'ın tamamına benzer bir metin 
getirme (52/Tur, 34); 
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b) Hem nazım hem içerik yönünden Kur'an'ın tamamına benzer bir metin 
getirme (17/İsra, 88); 

c) Kur'an'ın bir süresine benzer metin getirme (10 /Yunus, 38); 

d) Sadece nazım yönünden on süreye benzer metin getirme (11/Hud, 13); 

e) Hem nazım hem içerik yönünden bir süreye benzer metin getirme; 

f) Kur'an'ın tamamına içerik yönünden benzer bir metin getirme (4/ 
Nisa, 82). 

Kur'an-ı Kerim, başkalarını aciz bırakan bir kitaptır, mucize” oluşu benzeri- 
ni getirmeye teşebbüs etmek isteyenleri aciz bırakmasıdır. Kur'an mucizesi sö- 
zün üstün gücünde, dil ve üslup güzelliğinde (nazım) ve içeriğinde kendini gös- 
terir. Mucize olması vahiy eseri olması dolayısıyladır, okuma yazma bilmeyen 
(ümmi) bir insanın (Hz. Peygamber) böyle bir kitabı kaleme alması mümkün 
değildir. Esasında önceki vahiyler de, mesela tahrif edilmemiş haliyle Tevrat da 
mucizedir, herhangi bir beşer daha doğrusunu getiremez. (Bkz. 28/Kasas, 49.) 
“Biz onu (Kur'an'ı) hak olarak indirdik ve o hak ile indi” (17 /İsra, 105.) 

Ancak Kur'an'ın icazını sadece dil ve üslup güzelliğine indirgemek yanlış- 
tır. İçerdiği bilgiler, verdiği haberler; varlık âlemi; tarihte olup biten olaylar; 
insanın yaratılış gerçeği; ahiret hayatı, daha genel ifade ile mebde ve mead; 
insan-dışı varlıklar (melekler, cinler) ve ele aldığı başka konular dolayısıyla de 
mucizedir. Kısaca kimse Kur'an'a benzer metin yazamaz 

Buna rağmen şüphe ve inkârda ısrar etmek, hak ve hakikatin üstünün ör- 
tülmesi demektir ki, ağır suç teşkil eden bir fiil olarak “küfür” tam da budur. 
Tarihsel tecrübeler ortaya koymuştur ki, Kur'an'a söz ve fikirle meydan oku- 
yamayanlar, mü'minler üzerine baskı kurmuşlar, hak ve hakikati dile getiren 
âlimleri ve adalet arayıcılarını zor kullanarak susturmak istemişlerdir. 

Söz konusu suçu irtikâp eden kâfirler ve münafıklar, “yakıtı insanlar 
ve taşlar olan ateşe hazırlansınlar. Hazırlansınlar çünkü bu suçlarına kar- 
şılık olmak üzere bu dehşet verici ateş onlar için “hazırlanmış” bulunmak- 
tadır. Onların taptıkları da cehennemin yakıtı olacaktır (21/Enbiya, 98). Hz. 
Peygamber (s.a.)'in buyurduğuna göre “Cehennem ateşi yakıcılık bakımından 
dünya ateşinden yetmiş kat fazladır” (Buhari, Bed'ül Halk, 10.) 
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25. (Ey Muhammed) imân edip salih amellerde bulunanları müjdele. 
Gerçekten onlar için altlarından ırmaklar akan cennetler vardır. 
Kendilerine rızık olarak bu ürünlerden her yedirildiğinde: “Bu 
daha önce derızıklandığımızdır” derler. Bu, onlara, (dünyadakine) 
benzer olarak sunulmuştur. Orada, kendileri için tertemiz eşler 
vardır ve onlar orada süresiz kalacaklardır. 


Kur'an'da 90 kadar yerde "iman”"la birlikte geçen “salih amel”i bazıları “iyi 
iş” olarak çeviriyorlarsa da, “iyi” “salih”in yerini tutmaz. Salih'in tam karşıtı “fe- 
sat'tır. Salih olan, itidal üzere olandır. Bozulmamış, doğru, düzgün, dürüst, er- 
demli, namuslu olma halini ifade eder. Bir anlamı da barıştır. Bir şeyi ıslah etmek, 
doğrultmak, düzeltmek, eğriliğini gidermek, dirlik ve düzenlik içinde tutmak aynı 
anlam çerçevesine dâhildir. Mü'minler yeryüzünde bütün bu anlam derecelerini 
içine alan eylemlerde bulunurlar. Yani başta kendileri olmak üzere, aile fertleri, 
yakın çevreleri, toplumları, Müslümanlar ve insanlık için salih ameller (iyi, doğ- 
ru, faydalı ve güzel işler) yaparlar; yanlışlığı tashih ederler, yamultulmuş olanı 
düzeltip doğrulturlar, itidal (denge ve adalet) üzere hareket ederler, insanların 
arasını bulurlar (49/Hucurat, 9), barışı öğütler ve barış yolunda çaba harcarlar. 

Bu yüksek vasıflara olan mü'minleri, öbür dünyada bekleyen cennetler 
var. Cennet; ağaç dalları birbiri içine girmiş yemyeşil, hoş ve dinlendirici bah- 
çe düzenidir. Mekân mükemmelliğini ifade eden cennetlerin altından ırmaklar 
akar. İmanları, salih amelleri ve Allah'a olan derin bağlılıkları sonucunda bunu 
hak edenler için sürekli bir biçimde içlerinin çektiği lezzetli gıdalar, meyve ve 
yiyecekler vardır. Burada ilginç olan nokta, dünyadan tanıdıkları, aşina olduk- 
ları meyvelerin cennette de karşılarına çıkmasıdır. Ancak arada sadece zahiri 
bir benzerlik söz konusudur, zira tat, lezzet ve kalitede her iki dünyanın mey- 
veleri arasında dağlar kadar fark vardır. Nasıl cehennem ateşi dünya ateşinden 
yetmiş kat yakıcı ise, cennet nimetleri ve bunların bir parçası olan meyvelerin 
lezzetleri, tat ve kaliteleri bir o kadar ve belki daha yüksektir. Bunlarla karşı- 
laştıklarında “Bu daha önce rızıklandığımız şeylerdir” der, bir bakıma taaccüp 
ederler, ancak bu sadece bir 'benzer'liktir, nitelik bakımından aynı değildir. 

İbn-i Abbas'tan gelen bir rivayete göre, cennetteki meyvelerle dünyadakiler 
arasındaki benzerlik “isimden ibaret”tir. İsim benzerliği, bize Eflatun'un varlık- 
taki şeylerin birer isim-gölge olup asıl arketiplerinin (ayanısabite) hakikatleri- 
ni teşkil ettiği fikrini hatırlatmaktadır. Hakikate ve hakiki nimete talip olanın, 
şeylerin kopyalarıyla yetinmesi akıl karı değildir. Hormonlu veya GDO'lu yiye- 
ceklerden kaçınıp organik olanın peşinde koştuğumuz bu dünyada lezzet verici 
nimetlerin asılları her halükarda çok daha değerli ve arzuya şayandır. 
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Hz. Peygamber (s.a.) şöyle buyurmaktadır: “Cennet ehline gözlerin gör 
mediği, kulakların işitmediği ve kalplerin içinden geçmeyen nimetler verilir” 
(Buhari, Tevhid, 35, Bed'ül-halk, 8; Müslim, İman, 312.) Bundan anlaşılan şu 
ki, cennette dünyadaki benzer nimetler olduğu gibi, dünyada benzeri olmayan; 
göz ve kulağa hitap ettiği halde o güne kadar göz ve kulağın duyum sahasına 
girmeyen, hatta tasavvur veya tahayyül edilmeyen nimetler, hazlar ve mutlu- 
luklar da vardır. Demek ki cennet, dünya hayatının sadece daha üst ve yüksek 
kalitede tekrarı değil; aşıldığı, üstüne çıkıldığı daha üst bir varlık mertebesidir. 
Bu varlık mertebesinde Hakikat'in çıplak olarak müşahedesı, mükemmellik 
ve varoluşun nihai anlam ve amacına fiili iştirak; bu sayede kusursuz huzur, 
sükün ve daha ötesi olmayan itminan hali söz konusudur. 

Bir başka önemli nokta, mü'minlere cennette “tertemiz eşler"in verilmiş 
olmasıdır (ezvac). Ayet mutlak olarak geldiğinden, erkek ve kadın, her mü'min 
için söz konusudur. Yani iman edip salih amellerde bulunan erkeklere “terte- 
miz eşler” verildiği gibi, aynı durumda olan kadınlara da “tertemiz eşler” vad 
edilmiştir. Ahiret mutlak adaletin sağlandığı; dünyada eksik kalmış, iradi ola- 
rak ertelenmiş ya da mahrumiyet ve imkân kıtlığından bastırılmış arzu ve is- 
teklerin tam doyum noktasında gerçekleşip yaşandığı ebedi ve sahici bir yurt 
ise, dünya hayatında mutlu bir evlilik yapamamış, çeşitli sıkıntı ve sorunlarla 
boğuşmak zorunda kalmış ya da evlenme fırsatını bulamamış kadın ve kızla- 
rın, orada “tertemiz eşler”e sahip olamaması düşünülemez. (Bkz.37 /Saffat, 
48; 55/Rahman, 58 ve 56/Vakıa, 22-23.) 

Erkek ve kadına “tertemiz eşler”in va'd edilmiş olması, cennetteki ha- 
yatın sadece manevi lezzet veya soyut mutluluktan ibaret olmadığını, aksine 
dünyadaki benzerlerinden çok daha lezzetli meyveler yanında, bedensel haz 
ve zevkin yaşandığı eşlerin de söz konusu olduğunu gösteriyor. Haşir cismani 
ise cennet ve cehennemdeki lezzet ve azap da cismanidir, 

Dünyevi zevkler ve bedensel hazlar geçicidir, zira dünya hayatının kendisi 
geçicidir. Ancak bir kere cennete girmeyi hak edenler orada “süresiz” kalacak- 
lardır ki, cennet hayatı dünya gibi değildir. Hem yaşanan mutluluklar açısından 
mükemmelliği ifade eder, hem de sona erme ve elden kaçma gibi kaygılar yoktur. 
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26. Şüphesiz Allah, bir sivrisineği de, onun fevkinde olanı da, (her- 
hangi bir şeyi) örnek vermekten çekinmez. Böylece imân edenler, 
kuşkusuz bunun Rablerinden gelen bir gerçek olduğunu bilir- 
ler; inkâr edenler ise "Allah, bu örnekle neyi amaçlamış?" derler. 
(Oysa Allah,) Bununla birçoğunu saptırır, birçoğunu da hidayete 
erdirir. Ancak O, fasıklardan başkasını saptırmaz. 


Sivrisinek küçük bir hayvandır. Kelime anlamı “et kesmek” anlamında kul- 
lanılır. Parça parça doğranan etin küçük parçası demektir. Küçüklüğü itibariy- 
le yerine göre küçümsenir. Nitekim zikredildiği özel bağlamda Kur'an da, bu 
küçük hayvanı vesile edinerek “küçümseyici bir ifade” kullanmaktadır: Putlar, 
üzerlerine konan sineği kovmaktan acizdirler (22 /Hac, 73.) Burada, küçümse- 
nen sineğin kendisi değil, üzerlerine konduğu putun kendisidir. Duruma göre 
sinek beşeriyet tarihinin en azgın tiranlarından biri olan Nemrut'u dahi devi- 
rebilir, anlatıma göre Nemrut'un ölümü, burun deliklerinden beyninin içine 
giren bir sineğin beyinde yaptığı tahribat sonucu gerçekleşmiştir ki, bu dahi 
ibret verici bir mucizedir. 

Tespit edildiği kadarıyla yeryüzünde 120 bin sinek çeşidi yaşıyor. Bu hayli 
yetenekli hayvanlar ayaklarının altından salgıladıkları bir sıvı sayesinde her 
zemine kolayca tutunur, gözleri ile arkalarını bile görebilirler. “Gözlerini, ısı ve 
ışığa karşı hassas olup radar gibi kullanırlar. Sineklerin gözleri örnek alınarak, 
ısıya karşı hassas kameralar yapılmıştır. Gözleri, 400 bin küçük gözcükler gibi 
merceklerden oluşmuştur. Bu mercekler sayesinde küçük mikropları görüp 
yok edebilirler. İnsan gözü saniyede 20 renk değişimini algılarken, sinekler 
saniyede 200'ün üstünde renk değişimini algılıyorlar. Ani hareket kabiliyet- 
leri, insanlardan on kat daha fazladır. 20-30 derecelik sıcaklıkta 10 saatte yu- 
murtalarından çıkıp, 6 günde yetişkin sinek olurlar. Bir defada 800 dolayında 
yumurta yaparlar, bir yılda bir sinekten 10 trilyon sinek üreyebilir. Antibiyo- 
tik kullanımında sineklerden yararlanılıyor. Sinekler insanları zararı dokunan 
mikrop ve bakterilerden korumaktadırlar. 

Yüce Allah'ın, bu ve başka özelliklere sahip küçük bir sivrisineği veya onun 
fevkinde olan bir başka hayvanı örnek göstermesi garipsenmemeli. Burada 
“fevkinde (ötesinde) olanı” sivrisineğin üstünde veya daha altında (dununda) 
olanı olmak üzere iki şekilde de anlamak mümkün. Bir başka anlama tarzı ise, 
Allah, varlık âleminden veya canlı hayattan çeşitli örnekler verirken bir sineği 
dahi unutmaz, onu ihmal etmez demektir. 

“Hayâ etmek” geride durmak, kalmak anlamındadır. Kişi ahlaki ve hukuki 
açıdan suç (cürüm) teşkil eden çirkin bir fiilde bulunmaktan kendini sakındırdı- 
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ğı, geride durduğu zaman hayâ etmiş olur. Ar, namus, iffet, utanma ve çekingenli- 
ğin bununla ilgisi vardır. Hadiste de buyrulduğu üzere "Allah haktan hayâ etmez 
(yani hakkı açıklamaktan geri durmaz)” (Buhari, Gusl, 22; Müslim, Hayz, 32-33.) 

Ancak şu veya bu, küçük ve önemsiz gibi görünen hayvanın dahi yaratı- 
lışında olağanüstü bir bilgi, irade ve kudretin tezahürleri vardır. Bu da ihmal 
edilmemesi gereken önemli bir noktadır. İnsanlar var güçleriyle uğraşacak ol- 
salar bir sineği yaratamazlar. Tabiatta olağanüstü bir düzen vardır, her bir var- 
lığın diğeriyle bir ilişkisi söz konusudur. Sinek dahi kendi ölçeğinde bu muhte- 
şem düzenin sürmesini sağlayan önemli fonksiyonlar görmektedir. Belki aynı 
şeyi kendilerinden anlamlı sonuç/ders çıkartılması istenen kıssalar, öyküler 
veya tarihsel olaylar için de söz konusu edilebilir. 

Sivrisinek, bir başka hayvan veya tarihsel olaylar üzerinden verilen misal- 
ler/örnekler, mecazlar, istiareler/metaforlar, mesajı zihinlerin kavrayabileceği 
ifade formuna sokmak içindir. Sineğin “misal” olarak verilmesi, anlatılmak iste- 
nen mesajın beyan edilmesi, açıklanması amacıyladır. Bir maksadın somut bir 
örnek, misal veya temsil üzerinden anlatılması etkili bir anlatım tekniğidir. Öyle 
konular var ki ancak somut bir olay üzerinden soyut olana varılabilir. Nihayetin- 
de ezeli bilgi kaynağından yani Levh-i Mahfuz'dan alınıp Melek aracılığıyla Hz. 
Peygamber (s.a.)'in kalbine indirilen İlahi Mesaj bu sayede insan zihnine, idrak 
sahasına yani kavrayış dünyasına yaklaştırılmış/yakınlaştırılmıştır ki, Kur'an-ı 
Kerim için “beşerin idrak seviyesine İlahi tenezzüldür” denmesinin anlamı bu- 
dur. İnzal, nüzul ve tenezzül, çeşitli fiil versiyonlarıyla yüksekte, yukarıda olanın 
daha aşağı seviyeye indirilmesi demektir. İlahi mesajın zihin seviyesine indiril- 
mesi aynı zamanda yüce Allah'ın insana bir ikramı ve ihsanıdır. 

Mesel ve misallerle meramın ifade edilmesi, sembollerin yardımıyla müm- 
kündür. Zamana karşı en dayanıklı olan dil mesel ve misallere, zengin çağrışı- 
mı olan sembollere başvuran dildir. Şu halde bir mesajı iletmek üzere Allah'ın 
bir sivrisineği misal göstermesi doğaldır. Yine de bilginlerin yerinde işaret et- 
tiği üzere, diğer kutsal kitaplarla mukayese edildiğinde Kur'an-ı Kerim daha az 
sembollere başvurmuş sayılır, çünkü duyulardan çok, kalbin nuru mevklinde 
anlayıp kavrayacak olan akla hitap etmeye daha çok önem vermektedir. Kur'an 
vahiyi, varlık âlemini aydınlatan bir ışık, akıl bu aydınlıkta varlığı müşahede 
edip üzerinde bilgi ve tefekkür sahibi olduğu göz hükmündedir. 

Bu çerçevede, inanan insanlar, Kur'an'ın mesel, misal veya sembollere 
başvurmasının hikmetini bilir ve Allah'tan gelen hak ve hakikatin ifadesinin 
bir yolunun da bu olduğunu anlar. Hak ve hakikat aynı şeylerdir, itibari olarak 
ayrılırlar, akıl varlıklarını inkâr edemez. 
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Sabit, açık ve aslında teslimi zaruri olan hak ve hakikatin üstünü kalın bir 
örtü ile örtenler, bu hak ve hakikat ile olan bağlarını kopardıklarından yani 
müşahede etmeleri gereken gerçeklikleri örtünün altına ittiklerinden, “Allah 
bu örnekle neyi amaçlamış (olabilir)?” diye şaşkınca sorarlar, tatmin edici 
cevap bulamadıkları için küçümseme yoluna giderler. Ya da aslında Kur'an'ın 
kendisine, vahiy olan hakikatine karşı derin bir kuşku içinde olduklarından, 
bu gibi örnekler karşısında sanki hayretlerini dile getiriyorlarmış gibi yapıp, 
gerçekte kuşku ve tereddütlerini kamufle etmek, böylelikle başkalarını da bu 
kuşkulara dahil etmek istemektedirler. 

Allah'ın böylelerini sapkınlığa sürüklemesinin sorumluluğu kendilerine ait- 
tir zira hak ve hakikatin üzerini örtü ile örtmüşlerdir -onlara kâfir denmesinin 
sebebi budur-, böylelikle gerçeklik dünyası ile ilişkilerini koparmışlardır. Nasıl 
psikozlar grubuna giren ağır hastalıkların sebebi, “kişinin gerçeklik dünyasıyla 
ilişkisini tümden kesmesi” veya nevroz denen hastalıkların sebebi, “kişinin ger- 
çeklik dünyasıyla ilişkisini bir ölçüde kesmesi” ise, bunun gibi kişi küfürle yani 
hakikatin üstünü bütünüyle örtmek süretiyle sapkınlığa düşmesine sebebiyet 
verir. Fesat ve fisk da nevrozlar gibi gerçeklikle ilişkinin bir ölçüde kesilmesi 
halidir ki, bu da sapıklığın ve sapkınlığın (dalalet) bir başka versiyonudur. 

Nihayetinde “Allah fasıklardan başkasını saptırmaz.” Fasık inandığı, 
inancını açığa vurup Müslüman olduğunu beyan ettiği halde suç ve günah iş- 
leyen kimsedir. Bunlar Yahudi veya müşrik olup zahiren Müslüman görünen 
münafıklardır. Allah, doğru yolda olan, ahlaki erdemleri hayatının rehberi ya- 
pan kimseleri saptırmaz, yoldan çıkarmaz. Bu kişilik profiline sahip kimseleri 
saptırması, onları yanlış güzergâhlarında kendi başlarına bırakması ve belki 
yaptıkları işin yani kötülüğün ismini koymasıdır. Çünkü onlar, önlerinde doğ- 
ru ve güvenilir yol olduğu halde yanlış istikamete yönelmiş, böylelikle kendi 
iradeleriyle Sırat-ı Müstakimden ayrılmışlardır. Bu, tamamıyla bir bilinç soru- 
nu ve davranış bozukluğudur. Fasıklarda belirgin özellik bilinç yoksunluğuna 
bağlı davranış bozukluğu görülür. Zira Allah'a itaat etmeyi sağlayan sınırların 
dışına çıkarlar, günah sayılan eylemlerinde ısrarcı davranırlar veya yaptıkları- 
nın yanlış ve çirkin olduğunu bildikleri halde doğruluğunu savunurlar. 

Mutezile bilginleri “Filan kişiyi fasık kıldım anlamı, ona fasıklık ismini ver- 
dim anlamındadır” derler. Bu çerçeveden bakıldığında “isimlendirme” ile “yap- 
tırma” birbirinden farklıdır. İsimlendirme bir tür tescildir ki, son ve hakiki tescili 
Allah'tan başka kimse yapamaz ve buna bağlı isimlendirmeye konu olan fiilin 
ödül veya cezasını Allah'tan başka kimse tayin edemez. Yani insanın hidayete er- 
diğini veya küfre, dalalete, fısk ve fücura saptığını tescil etme yetkisi Allah'a aittir. 
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“Dalalet”, kelime anlamı yok olmak, eriyip kaybolmak demektir ki, suyun 
sütün içinde eriyip kaybolması böyledir. “32 /Secde, 10.” ayette de bu anlamda 
kullanılmıştır: “Biz yerde kaybolduğumuz vakit.” Araplar, çölde yolunu kay- 
beden deve için de aynı kelimeyi kullanırlardı. Devenin yolunu şaşırması “da- 
lalet”, doğru yola girmesi “hidayet”tir. Ancak bu etimolojik anlamdır. Kur'an 
vahiyi, Arapların kullandığı kelimeleri temel bir değişikliğe uğratmış, dile se- 
mantik müdahalede bulunmuştur. 

Terimin Şer'i anlamı yani kavramsal (ıstılahi) çerçevesi El Ahfeş'in nak- 
linin de teyit ettiği gibi, Allah'ın koyduğu hüküm, kural ve normların dışına 
çıkmaktır. “Rabbinin emrine karşı fasıklık etti” (18/Kehf, 50). O halde “fısk” 
etimolojik olarak bir şeyin dışına çıkmak demekse de -mesela taze hurmanın 
kabuğundan, farenin deliğinden çıkıp yiyecek ve içecekleri kirletmesi, ifsat et- 
mesi gibi- Kur'an'ın inişinden sonra kazandığı ıstılahi anlamı, “Yüce Allah'a 
karşı itaatsizlik, onun hükümlerinin ve emirlerinin dışına çıkmak” demektir. 

Birçok kelimenin kök anlamı ile yeni kazandığı anlam arasındaki temel 
fark “fısk” kelimesinde de kendini göstermektedir. Bu bize gösteriyor ki, 
Kur'an'da kullanılan kelimelerin kök anlamları (iştikak) ile cahiliye şairlerinin 
bu kelimelere verdiği anlamlar, Kur'an'ın tefsirinde belli bir yere kadar bize 
yardımcıdır. Kelimelerin etimolojisi ve şairlerin kullanma biçimi, anlamanın 
tek, hatta öncelikli yolu değildir. Aslolan, kelimelere Kur'an vahyinin hangi 
yeni anlamlar ve içerikler yüklediği yani Arap diline hangi ölçeklerde seman- 
tik müdahalede bulunduğu konusudur. Kur'an, indiği dile güçlü bir biçimde 
müdahalede bulundu, bu sayede sosyo-kültürel hayata müdahaleyi mümkün 
kıldı. Yeni bir insan ve toplum inşaı dile olan bu müdahale ile gerçekleşmiştir. 
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27. Ki (bunlar) Allah'ın ahdini, onu kesin olarak onayladıktan sonra 

bozarlar, Allah'ın kendisiyle birleştirilmesini emrettiği şeyi ke- 


serler ve yeryüzünde bozgunculuk çıkarırlar. Kayba uğrayanlar, 
işte bunlardır. 


“Allah'ın ahdini bozmak” demek, kişinin yaptığı binayı dağıtması, yık- 
ması; sağlam ördüğü ipi çözmesi gibidir. “Nakz” kıldan yapılmış kendirin çö- 
zülmesi için kullanılır. Bir kere nakz söz konusu oldu mu vefasızlık ve tutar- 
sızlık da söz konusu olur. Bu ise ahlaki açıdan yıkıcı bir ruh haline, davranış 


———.. 
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bozukluğuna işuret eder Müslüman, kişilik sahibi ahlaki bir varlıktır Hem vefa 
gösterir İten; kendini tutarsızlıklardan korur. Bu dürüstlük ve sebatla ilgilidir. 

Ahd, senet hükmünde sözdür. “Misak” da sağlam, güvenli anlaşma ve ta- 
ahhüttür: yeminle pekiştirilmiş ahittir. Allah'la böyle bir ahit yapılmışsa buna 
kesin rlayet etmek gerekir. Ruhlar âleminde Allah, insandan böyle bir söz aldı, 
insan bilinçli olarak bu sözü verdi ve Allah'la misak yaptı (7/A'raf, 172.) Ruhun 
belli bir bedene girip dünyada belli bir ömür sürmesi, Elest Meclisi'nde sahip 
olduğu bilince kavuşması süreci, ta'limi ve terbiyesidir. Bir hatırlatma aracı 
(zikir) olarak Kur'an, insana bu ahdini ve taahhüdünü hatırlatmaktadır. İnsa- 
nın Allah'a verdiği söze sadık kalması, onun kendi nefsine, öteki insanlarla ve 
tabiatla olan ilişkisinin sağlıklı kurulmasınm esasını teşkil eder. Allah'a verdiği 
sözü tutmayan, başka hiçbir sözü tutmaz. Yazık ki insan, “fasık” olma pahasına 
verdiği söze sadakat göstermeyen varlıktır. 

“Fısk ve füsuk” işi yapanların üç karakteristik özelliği, Allah'a verdikleri 
sözü yani misakı bozmaları; akrabalık bağını kesmeleri ve ilahi hükümleri çiğ- 
neyip yeryüzünde fesat çıkarmalarıdır. Allah'a verdiği sözü bozan kişi hemcin- 
si insanlara da verdiği sözü tutmaz, ahde vefa göstermez, taahhütlerine riayet 
etmez. Aile merkezli bir toplumsal hayatta, “akrabalık bağı ve yakınlar” ko- 
runmaya mazbar kimselerdir. Bir taşın suya atılırken dalgaların boy boy büyü- 
mesi gibi, herkes kendini merkeze alarak yakınlarına, akrabalarına koruyucu 
gözle bakmalı, onların sorunlarıyla ilgilenmelidir. Bu toplumsal hayatın barış, 
istikrar ve huzur içinde sürmesini sağlar. Ancak misakı bozan, akrabalık bağını 
koparan bunu önemsemez, üçüncü vasfının sonucu olarak yeryüzünde “fesat” 
çıkarır. “Fesat” sosyo-ekolojik bir kavramdır. 

Ancak akrabalık bağlarını kollayıp korurken, başkalarının hak ve huku- 
kunun ihlal edilmemesine, haksız kayırma ve iltimaslara sapılmamasına (ne- 
potizm), böylelikle siyasi sistemi yozlaştıran akraba bürokrasisi kurulmasına 
kapı aralanmamasına dikkat edilmelidir. Eğer görev ve maddi kaynakların da- 
gıtımında akraba kayırmacılğına izin verilirse liyakat ve ehliyet kriter olmak- 
tan çıkacağından, sistemin çökmesi yanında toplumsal husumet ve çatışmala- 
rın doğmasına da yol açar. (Bkz. 16/Nah1, 90.) 

Verilen sözün pratik hayattaki karşılığı herkesle ve her şeyle hangi ilişki 
biçimi içinde isek, yüce Allah'ın gösterdiği temel prensiplere göre hareket et- 
mektir. Tabiatın düzenini korumak, canlılarla ihtiram üzere hemhal olmak ahid 
olduğu gibi, başka insanlarla doğru ilişki kurmak da ahiddir. Ahdi bozmanın en 
trajik biçimi yüce Allah'ın indirdiklerine aldırış etmemektir. Çünkü bu ahde vefa 
göstermeyen tabiata, canlı hayata, başka insanlara ve hatta kendi öz varlığına 
da saygı göstermez, hak ve hukuklarına riayet etmez. (13/Ra'd, 25; 8/Enfal, 56.) 
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“Allah'ın birleştirilmesini istediği şeyfler)” “rahm" e ulan bağı dola- 
yısıyla hirinci derecede aile ve akrabalık bağ olmakla beraber; Âdem'in 6 ka- 
nunundan Nuh'un 7 kanununa, Hz. Musa'ya gelen 10 emirden Kuran ve Sün. 
net'in altını çizdiği hükümlere varıncaya kadar Allahın emrettiği, yapılmasını 
murat ettiği her şey buna dâhildir. Hatta denebilir ki, aile ferderi ve akrabalık 
bağlarının korunması, İlahi hükümlerin bir parçasıdır. Genel çerçevede ise 
birkaç anlam düzeyinden söz etmek mümkündür: Akrabalık bağlan (Sıla-i ra- 
him); söz ile eylemin bir arada oluşu, ikisinin (Iman ve amel/teori ve pratik) 
birbirinden koparılmaması; kesintisiz olarak bütün peygamberlerin tasdik 
edilmesi, aralarının açılmaması; Allah'ın dinine ve emrettiği hükümlere tam 
bağlılık. Bu, kişiyi anlaşmalara sadık kılan önemli bir faktördür. Müslüman'ı 
verdiği söze, yaptığı taahhütlere, imzaladığı sözleşmelere bağlı kalması onun 
önde gelen vasfıdır, anlaşmalarda taraflardan birinin Müslüman olması veya 
olmaması fark etmez; karşı taraf sözleşmeyi bozmadıkça Müslüman hükürn- 
lere bağlı kalır. (5/Maide, 1) Sözleşmeyi tek taraflı olarak onlar bozacağından 
veya hükümlerini çiğneyeceklerinden endişe edilecek olursa Müslümana dü- 
şen, “adalet üzere” hükümlerden sarf-ı nazar etmekti: (8/Enfal, 58.) Bir kudsi 
hadiste şöyle buyrulur: “Benim adıma and içip de sözünden dönen kişinin kı- 
yamet gününde düşmanı olacağım” (Buhari, Büyu) 106). 

İnsanlar, aileler, topluluklar ve hatta ülkeler arasında bozgunculuk çıka- 
ranlar olduğu gibi, tabiatın dengesini bozan, ekolojik dengeyi sarsan, kısaca 
canlı hayatın hassas düzeni ve ahengiyle oynayan insanlar vardır ki, bunların 
yapıp ettiklerinin toplamına “fesat” demek mümkün (55/Rahman, 7-9). Böy- 
leleri, kazançta olduklarını düşünseler de, gerçekte hüsrandadırlar yani büyük 
kayıpları vardır hem de hiçbir zaman ruhen tatmine ulaşamazlar. 

“Hüsran”a uğrayanın durumu trajiktir. Zira kendi varlığının kurtuluşunu 
engellemiş, payına düşen büyük nimet ve mutlulukları eksiltmiştir. Terazisi 
eksik gelecektir. Böyle bir kişi Allah'ın hoşnutluğuna nail olamayacağı için henı 
kendisi, hem etkileyebildiği aile fertlerini, yakınlarını veya başkalarını zarara 


uğratacaktır. Bu durumda olmasaydı, ebedi âlemde kendisine ayrılmış olan 
yerden mahrum olmayacaktı. 


, 
i 
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28. Nasıl oluyor da Allah'ı inkâr ediyorsunuz? Oysa ölü iken sizi O di- 
riltti; sonra sizi yine öldürecek, yine diriltecektir ve sonra O'na 
döndürüleceksiniz. 

29. Siziniçin yerde olanların tümünü yaratan O'dur. Sonra göğe yöne- 
lip (istiva edip) de onları yedi gök olarak düzenleyen O'dur. Ve 0, 
her şeyi bilendir. 


Bu iki ayet beşeriyetin var oluşunu, hayat macerasını, tarihini ve akıbetini 
özetler. 28. ayetin başındaki soru edatı, hayret (taaccüp) belirtmek için değil, 
inkâr dolayısıyla kınama ifade eder. Yani, inkâr edenlerin inkarı hayreti mu- 
cip değildir fakat kınanacak, ayıplanacak bir tutumdur. Çünkü insan hiçbir şey 
iken, dünyaya gelmeden önce bir hiç yani “ölü” hükmünde iken; hatta onun 
dünyevi tabiatının hammaddesi toprak ve içindeki elementler cansızken, Al- 
lah onu “hayat” sahibi kıldı, onu topraktan tesviye edip ayağa kaldırdı, Nef- 
ha-iruh ile diriltti, can sahibi kıldı, irade, akıl ve bilinç sayesinde hareket edip 
yürüyor, davranışlar ortaya koyuyor. “Ölü veya cansız” maddelerden Allah'ın 
hayat sahibi varlık çıkarması O'nun sonsuz kudretinin bir eseridir. “Ölüden di- 
riyi, diriden ölüyü çıkarır” (30/Rum, 19.) 

Bu, hiç kuşkusuz Allah için kolaydır. Varlık ağacının bir meyvesi hükmün- 
de olan insanın yaratılışı mucizevidir ama işin aslına bakılırsa, “Göklerin ve 
yerin yaratılması, insanın yaratılmasından çok daha büyük bir olaydır” (40/ 
Mü'min, 57.) Bu da bize gösteriyor ki, dilemesi dahilinde Allah aynı işi tekrar 
eder. İnsan bir kere daha ölü hale getirilecek (öldürülecek) ve bir kere daha 
diriltilip hayat sahibi kılınacak. İnsan ölü iken hayat sahibi kılındı, dünya ile 
tanıştırıldı; süresini tamamlayınca ölümü tadacak ve tekrar hayat sahibi kılı- 
nacak. Böylelikle Rabbine dönmüş olacak. Ölüm ve hayat arasındaki ilişkinin 
kesiştiği nokta yeryüzüdür. Varoluşsal olarak bedenimiz yani dünyevi tabia- 
tımızla bu dünyaya aitiz ama ilk menşeimiz, Elest Bezmi'nde bilinçle Allah'a 
misak veren ruhumuzla öncesine aitiz ve burada ebediyyen durmayıp tekrar 
ait olduğumuz yere döneceğiz. 

Her ne kadar tefsirciler “ilk ölüm ve diriliş”i doğum yani dünyaya geliş 
öncesi ve doğum olarak anlamışlarsa da, ilk ölüm ve dirilişi, ruhların yaratılıp 
Allah'ı tasdik ettikten sonra bir tür uykuya çekilip dünyaya gelişleri için sırala- 
rını bekleme süresi olarak da anlamak mümkün. Buna göre ilk ölüm ruhların 
yaratılıp sırasıyla dünyaya gelişleri, ikinci ölüm ve diriliş ise dünyadan ayrılıp 
kıyamette diriliş şeklinde anlamak mümkün. (Bkz. 40/Mü'min, 11. ve 37 /Saf- 
fat, 58-59. ayetlerin açıklaması.) 

Peki, bütün bunların anlamı nedir? Bu manifesto hükmündeki ayetler 
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üzerinde insan düşündüğünde Allah'ın muradını anlar. Allah, türümüzle ilgili 
temel bir hakikate işaret etmektedir: Siz insanlar, 'bir zamanlar” ne isminiz ne 
cisminiz vardı; ne yetenekleriniz ne gücünüz; ne malınız-mülkünüz ne ikti- 
darınız söz konusuydu. Hiçbir şeyiniz yoktu; siz de hiçbir şey idiniz, yok hük- 
münde ölülerdiniz. 

Dünyaya geldiniz, bunlara sahip oldunuz. Bilmeniz gerekir ki, bir daha öle- 
ceksiniz ve sahip olduğunuz her şey elinizden çıkacak. Bu sizin değişmez ger- 
çeğiniz ise, dünyayı 'dünyevileştirmeyiniz. Müteal/aşkın, batın ve öteyi yani 
ahireti unutmayın; her şeyi “burada ve şimdi” tüketilenden ibaret zannetmeyin. 
Öleceksiniz ve sizin için bir hayat daha başlayacak. (Bkz. 40/Mü'min, 11.) 

Bazıları bu ayetten hareketle Kur'an'ın ruh göçünü (tenasüh/reenkarnas- 
yon) öngördüğünü söylemektedirler. Bu ayetten ruh göçü nazariyesi çıkmaz. 
Zira ruh göçünde esas olan hayat ve bilinç sahibi varlığın bedenden bedene 
daha üst veya daha aşağı mertebede dünyaya gelmesidir. Ayet ise açıkça iki 
ölümden söz eder. Ölü yok hükmündedir, ne ruhu ne bedeni söz konusudur. 
İnsanın iki kere ölmesi ve iki kere dirilmesi, yok iken yani ölü hükmünde iken, 
doğup hayat sahibi olması, ömrünü tamamladığında ikinci defa ölümü tatması 
ve kıyametten sonra dirilmesidir. 

28. ayette yeryüzü ve içinde bulunan bilumum nimetlerin insan için ya- 
ratıldığı belirtilmektedir. Allah yeryüzünü, insan onda hayatını idame ettirsin, 
amacına ulaşsın diye donatmış bulunmaktadır. Yeryüzü insan için öncelikli 
yaşama yeri, hayat alanıdır. Gökyüzü sonra gelir. Gökyüzü de insan için tes- 
hir edilmiştir. Allah, gökleri de insanın istifade edebileceği kıvamda yaratmış, 
düzenlemiştir. Ama ilk hayat alanı yeryüzüdür. Hayat bu gezegende çekilemez 
hale gelecek olursa, insan gökyüzüne yönelebilir mi? Orada, başka bir geze- 
gende kendine yeni hayat alanları bulabilir mi? Allah bilir ama ayetin imasın- 
dan bunun mümkün olduğu anlaştlmaktadır. 

İnsan için yeryüzünün yaratılmasından “sonra” gökyüzünün yaratılması 
ne anlama gelir? “Allah'ın yeryüzündekileri insan için yaratmasından sonra 
semaya yönelmesi” zamansal olmaktan çok rütbe itibariyle yani varlık merte- 
beleri arasındaki ilişki dolayısıyladır. Ayet, “yeryüzünün gökyüzünden önce” 
yaratıldığını söylemiyor, “yeryüzündekilerin insan için yaratılması”ndan söz 
ediyor. Semaya ilişkin düzenleme, yerdeki nimetlerin, varlık zincirinin tamam- 
lanmasıyla ilgili görünmektedir. Bunun mutlaka zamansal olmasını gerektiren 
bir kayıt yok. Nihayet, “Göklerle yer bitişik iken birbirlerinden ayrıldı” (21/ 
Enbiya, 30) diye söz edilir ki, bu ayette “semalar” “yer”den önce zikredilmiş 
bulunmaktadır. 
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Bir açıdan bakıldığında, bilebildiğimiz sistemlerin amaçsal fonksiyonu sa- 
manyolunu, samanyolunun amacı, güneş sistemini, güneş sisteminin amacı yer- 
yüzü gezegenini bu kıvamda tutmak için düzenlendiği söylenebilir. Demek ki, 
dünyamız her ne kadar küçük bir gezegen ise de, bir yönüyle yani bize bakan 
cephesiyle merkezi bir konuma sahiptir. Acaba, varlık alemi yeryüzü gezegeni 
temel alınarak mı yaratıldı? Tabii ki bilmiyoruz. Aslolan, şu veya bu görüş değil, 
yeryüzünün insanın ilk hayatını sürdürdüğü alan olması ve gökyüzüyle sıkı ilişki 
içinde bulunmasıdır. Gereksiz spekülasyonlara düşmeden sonuç itibariyle söy- 
lenecek olan şu ki, “Allah her şeyi hakkıyla bilendir” sadece O bilendir. 

Zaten hitabın amacı, bizi astronomi, kozmoloji hakkında bilgilendirmek 
değil, dikkatimizi yaratılışın anlam ve amacı konularına yöneltmektir. Bunlar 
bizim için yaratılmıştır. Dolayısıyla yeryüzünün nimetlerinden dilediğimiz gibi 
yararlanabiliriz. “Eşyada aslolan ibahedir”. Ama bu fıkıh kuralı mutlak olup 
kayıt altına alınmayı gerektirir. Mesela herkes tabiat üzerinde dilediği gibi ya- 
şar ama başkalarının canları (yaşama hakkı), namusu ve malı (mülkü, emeği) 
ona haramdır. Başkalarının canı, namusu ve malı gibi, kendi canını, namusunu 
(bedeni) ve malını da kuralsız kullanamaz. “Can benim” diye intihar edemez, 
“beden benim” diye zina yapamaz, “mal, mülk, servet benim” diye müsrifçe ve 
sefihçe kullanamaz. Bunun dışında Allah'ın “haram” kıldığı yiyecek ve içecek- 
ler de vardır. Domuz eti, kan, leş, alkollü içkiler vs... 

Allah'ın yeryüzünü bizim için nimetlerle donatmasının, göklerdekini fay- 
damıza vermesinin hikmeti O'na kulluk yaparak kemal yolunda ilerlemektir. 
“Cinler ve insanlar sadece Allah'a kulluk için yaratılmışlardır” (51/Zariyat, 
56.) Kendi yaratılış gayesini, var oluşun anlam ve amacını bilmeden Allah'ın 
mülkünde sorumsuzca yaşayanlar büyük bir cürüm işlemektedirler. 
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30. Hani Rabbin, meleklere: “Muhakkak ben, yeryüzünde bir halife 
var edeceğim” demişti. Onlar da: “Biz seni hamdinle yüceltir ve 
(sürekli) takdis ederken, orada bozgunculuk çıkaracak ve kanlar 
akıtacak birini mi var edeceksin?” dediler. (Allah:) “Şüphesiz sizin 
bilmediğinizi ben bilirim” dedi. 


Üç kişilik profiliyle (mü'min, kâfir ve münafık) ilgili berrak bir resim veril- 
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dikten sonra Kur'an, yaratılışın başına, adeta insanla ilgili söz konusu varoluşsal 
durumların kökenlerine, insanın varlıktaki macerasının başlangıcına dönüyor. 

“Hani Rabbin, meleklere” diye başlayan hitap, sanki insanın yaşadığı bir 
olayı ona hatırlatmak istermiş gibi bir intiba vermektedir. “Hani” diye çevir- 
diğimiz “iz” genel olarak olayın kendisine değil, zamana atıf olup, zaman üze- 
rinden olayın vukuunu hatırlatmayı amaçlamaktadır. “1453'ü hatırla!” dendi- 
ğinde, doğrudan İstanbul değil, zaman olarak 1453 yılında vuku bulan olay 
kastedilmektedir. Bu sayede anlatılacak olayın önemine, hatta sözün uzunlu- 
ğuna işaret edilmektedir. Metakozmik evrende ve tabir caizse “zaman öncesi 
zaman”da vuku bulmuş bir olaya tarih düşürmek mümkün olmadığına göre 
burada söz konusu olan olayın kendisidir. 

Daha insan yok iken, ölü hükmünde bir hiç iken Allah, meleklere “yeryü- 
zünde bir halife var edeceğini” bildiriyor. “Mülk veya gönderilen elçiler” kö- 
künden gelen -şiddet ve kuvvet ifade eden- “Melekler” varlık yapıları itibariy- 
le nurani ve latif varlıklardır, nüfuz kabiliyetleri vardır, madde veya cisimler 
onların hareket ve seyirlerini engelleyici değildir, gerektiğinde şekilden şekle 
girebilirler. Ragıb'ın gösterdiği üzere, kelimenin kuvveti ifade eden melk'ten 
türediğini söyleyenler olduğu gibi, milak'tan türediğini söyleyenler de vardır. 
Bunun da bir varlığın kendisine dayandığı şeyi ifade ettiğini söyler. Araplar 
“Kalb, bedenin milakıdır” der. İnsanda yerleşik hali gelip tekrar edip duran şey 
demek olan meleke de aynı kökten gelir. 

Melekler akıl ve bilgi sahibidirler, yüksek düzeyde bilinç taşırlar; itaat 
ederler ve varlık âleminin yönetiminde ve düzenin sürdürülmesinde görev 
almaktadırlar; ancak aksi seçeneklerde bulunacak, emirlere karşı çıkacak 
iradeden yoksundurlar. Mahiyetleri hakkında bize Kur'an ve Hz. Peygamber 
(s.a.)'in haber verdiği kadar bilgiye sahibiz. Sembolik anlatımlardan anlaşıl- 
dığı kadarıyla, sayısız melek ve fonksiyonları söz konusudur. Mi'rac gecesin- 
de, Hz. Peygamber (s.a.) birbirlerine doğru yürümekte olan melekler görür, 
bunların nereye gittiğini Cebrail aleyhisselama sorar. O da “-Nereye gittiklerini 
bilmiyorum, yaratıldığım günden beri onları bu halde görüyorum, bir gördü- 
güm meleği bir daha da görmüyorum” der. Rastladıkları bir meleğe, kaç yıl 
önce yaratıldıklarını sorarlar. Melek “Bilmiyorum" der “Şu kadar var ki, Yüce 
Allah her dört bin yılda bir yıldız (galaksi) yaratır. Ben yaratılalı tam dört yüz 
bin yıldız yaratıldı. O öyle bir ilahtır ki bütün noksan sıfatlardan münezzehtir. 
Kudreti ne yüce, melekütu ne kadar geniştir” (Müslim, İman, 259.) Melekler 
“üreme” yoluyla değil, “yaratma” ile varlık alanında bulunur veya çoğalırlar. 
Bir hadis-i şerifte “meleklerin nurdan yaratıldıkları" belirtilir. (Müslim, Zühd, 


126 ALİ BULAÇ-KUR'ÂN DERSLERİ/DİRÂSÂTU'L-KUR'AN 


60; Müsned, Vi, 153, 168.) Meleklerin bir kerede mi, yoksa ihtiyaca ve ortaya 
çıkan fonksiyonlara göre mi yaratıldıklarını bilmiyoruz. 

İslam imanının (Amentü) altı temel umdesinden biri “meleklere inan- 
mak'tır (2/Bakara, 285). Meleklere inanır ve bu özel yaradılışlı varlıkların gü- 
nah ve isyan gibi fiiller işlemeyeceğini biliriz. Bunun iki sebebi var: 

a) Peygamberlere Levh-i Mahfuz'dan (bilginin ana kütüğü) vahiy getiren 
Cebrail aleyhisselam en büyük dört melekten biridir. Eğer günah ve hata eden bir 
varlık olsaydı, vahiy kanalının güvenirliliği kuşkuya girerdi. Bu açıdan biliyoruz ki, 
“Ona (Kitaba) ancak tertemiz (mutahhar) olanlar dokunur” (56/Vakıa, 79). Ceb- 
rail mutahhardır, Ruhu'I-Kudüs'tür, Ruhu'l-Emin'dir. Bundan başka mesela yapıp 
ettiklerimizi her gün kaydeden meleklerin asla hata yapmadıklarından eminiz. 

b) Tabiat kuvvetlerini harekete geçiren, kozmik düzeni, ekolojik dengeyi 
ayakta tutan ve her şeyin kendi tabii seyrinde ve olması gerektiği gibi vuku bul- 
masını sağlayan yine meleklerdir. Bütün bunların başı Mikail aleyhisselamdır. 

c) İsrafil aleyhisselam sura üfürüp kıyametin kopuşunu gerçekleştirecek 
ve ikinci sura üfürmesiyle ölümden sonra dirilişini gerçekleştirecek melektir 
(27/Neml, 87; 36/Yasin, 51). 

d) Azrail aleyhisselam da ölüm meleğidir. Allah'ın takdiri dâhilinde öm- 
rünü tamamlamış insanın canını alır (32/Secde,11). Kur'an-ı Kerim'de ayrıca 
“ölüm melekleri”nden bahsedilir (4/Nisa, 97). 

Bu dört büyük melekten başka hiçbir şekilde bizim sayılarını bilemeye- 
ceğimiz başka birçok melekler de vardır. İleride bunları da zikredeceğiz. Eğer 
melekler günah işleyen, isyan eden veya hata yapan varlıklar olsaydı, tabiat 
kuvvetlerini suistimal edebilirlerdi; Allah'ın emirlerinin aksini yapar; olması 
ve olmaması gerekenin yerlerini değiştirebilirlerdi. Bu vaki değildir. Melekler 
Allah'ın emrine itaat ederler, varlık düzenini ayakta tutarlar, ama kendilerin- 
den kaynaklanan bir güçleri yoktur. Onlara bu görevi ve kuvveti veren Allah'tır. 

Melekleri, Allah'ın ilim, irade ve kudretinden ayrı, özerk varlıklar olarak 
düşünecek olursak, iki vahim hataya düşmüş oluruz: 

aa) Bu onları salt tabiat kuvvetlerine indirmek olur. Bazı modernistler as- 
lında “melek” olmadığını, Kur'an'ın bu ad altında tabiat yasalarının işleyişinden 
ve tabiat kuvvetlerinden bahsettiğini söyleyerek büyük bir hataya düşmüşlerdir. 

bb) Eski Yunanlılar ve Tevhid fikrinden uzak çeşitli din müntesipleri, bir- 
den fazla tanrı tasavvuru geliştirip, her bir tanrıya ayrı bir fonksiyon yüklemek 
süretiyle -mesela tabiat tanrısı, yağmur tanrısı vs.— melekleri tanrılaştırdılar. 
Oysa melekler ne salt tabiat kuvvetidir, ne tanrılık vasıflarına sahip varlıklar- 
dır. Allah'ın emriyle hareket eden görevli varlıklardır. 
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Ancak Âdem'in yaratılışı sırasında, “yeryüzünde halife olacak insanın ya- 
ratılışına hayret ettiklerini; böyle bir türün yeryüzünde fesat çıkarıp kan dö- 
keceğini, oysa kendilerinin zaten Allah'ı hamd ile tesbih edip takdis ettikleri- 
ni” beyan ediyorlar. Bazı müfessirlere göre sanki melekler, ima yoluyla “Biz 
dururken niye Âdem diye birini yaratıyorsun, bizden üstün biri olmayacak ki” 
demeye çalışıyor. Allah, onlara bilmediklerini kendisinin bildiğini söylüyor, 
sonra Âdem'e isimlerin hepsini (varlığın bilgisini, nesneleri ve olayları anlama 
kabiliyetini, Allah'ın meleklere de gizli kalan şeylerin mahiyetini veya başka 
bilgileri) öğretiyor ve dönüp “İddianızda doğruysanız bunları isimleriyle ha- 
ber verin” diyor. Onlar tabii ki bunları bilmiyorlar, çünkü Allah onlara öğretmiş 
değildir. Âdem bunları söyleyince onlara “Size demedim mi, göklerin ve yerin 
gaybını ben bilirim, gizlediklerinizi de açıkladıklarınızı da ben bilirim” diyor 
ve meleklerin tümünü Âdem'in önünde secde etmeye çağırıyor. İblis hariç 
hepsi secde ediyor. (2/30-34.) 

Burada meleklerin tutumunu nasıl anlamak gerekir? Günah ve hata mı? 
Kusur veya zelle mi? Bilgi eksikliği mi? Bilgilerinin eksik olduğundan hiç kuş- 
ku yok, bu da onların kusurları (kasr)dır. Belki de bilgi eksikliği dolayısıyla 
şaşkınlıklarını izhar ettiler ve kasr halinde olduklarını hemen anladılar. Al- 
lah-u a'lem, Beyt-i Ma'mur'u tavaf etmeleri bundan olabilir. “Meleklerin güna- 
hı” yoktur, onlar emredileni yerine getiren tertemiz varlıklardır ama en mü- 
kemmel varlıklar değildir, çünkü mutlak kemal Allah'a aittir. 

Allah'ın meleklere bu tarz hitapta bulunması onlara fikir sorması, istişa- 
rede bulunması demek değildir. Adem'in yaratılışını haber veriyor; bu sayede 
melek olsun olmasın, yaratılmış varlıkların asıl misyon ve görevlerinin “Allah'ı 
hamd ile yüceltmek ve takdis etmek” olduğu hususunu bütün varlık alemi dü- 
zeyinde ifşa etmiş oluyor. Arş'ın bir karış yeri olmasın ki, orada Allah'ı tesbih 
ve takdis eden melek bulunmasın. Bu bize gösteriyor ki melekler gibi, insanın 
da yaratılış gayelerinden biri “Allah'ı tenzih ve takdis etmektir. 

Bu, açıkça bize varlıkta “yalnız” olmadığımızı haber vermektedir. Bizim 
gibi başka bir tür yoksa da, cinler ve melekler vardır. Melekler uzay ve yeryü- 
zünün her noktasına dağılmış olarak görevlerini yapmaktadırlar. Nasıl yalnız 
olabiliriz ki, kendimizi tek başımıza-yapayalnız sandığımız bir yerde ve anda 
bile, sağ ve sol omuzumuzda yapıp ettiklerimizi kaydeden melekler (Kiramen 
kâtibin) vardır. O halde her ne yapıp ediyorsak (hayır veya şer, doğru veya yan- 
lış, güzel veya çirkin, kısaca ma'ruf veya münker) gözetim altında olduğumu- 
zu; olumlu ve olumsuz fiillerimizin kayda geçirildiğini unutmamalıyız. 

“Ben yeryüzünde bir halife var kılacağım” haber cümlesidir. “Cal” ke- 
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limesini var edeceğim, kılacağım şeklinde anlamak mümkünse de, Âdem'in 
yaratılmakta olduğunu göz önüne alarak, bunu “yeryüzüne halife atayaca- 
gım, tayin edeceğim” şeklinde de anlamak mümkün. “Ene cailun” “ene kailun” 
formunda kılıyorum, kılmaktayım demektir. Yüce Allah yapmakta olduğunu 
meleklere haber vermektedir. Bu sayede melekler, insandan, başka bir deyişle 
yeni bir türden haberdar edilmiş oluyorlar, çünkü belki hem yeni bir türün 
yazacağı tarihe şahit olacaklar, hem de bu türün yapıp ettiklerinde kendileri 
de görev alacaklardır. Belirtmek gerekir ki, “bir halife var kılacağım” ifadesiyle 
kastedilen sadece erkek değildir; erkeği ve kadınıyla “insan”dır. 

0 halde “insan âdem” ile Havva'nın eşi ve beşeriyetin babası (Ebu'l be- 
şer) Âdem'i birbirinden ayırmak lazım. İsmin nereden geldiği konusunda çe- 
şitli görüşler öne sürülmüştür. Mesela “el üdme”den geldiğini ve esmer, kara 
rengi ifade ettiğini söyleyenler olmuştur. “El edeme”den geldiğini söyleyenlere 
göre isim örnek, tipoloji, model demektir. “Adam” ise İbranice insan türünü 
ifade eden müşterek bir kelimedir. Üçüncü Âdem ise, peygamber olan Âdem 
aleyhisselamdır. O “Rabbinden kelimeler (vahiy) almıştır” (2/Bakara, 73); 
Allah ona hitap etmiş, birtakım yükümlülükler ve sorumluluklar bildirmiştir 
(7-A'raf, 19; 20/Taha, 117). Bir hadiste Efendimiz'in “İlk peygamber kimdir?” 
şeklinde sorulan bir suale “İlk peygamber Âdem'dir” dediği belirtilmektedir 
(Müsned, V, 178, 265). Şu halde üç Âdem söz konusudur: 

a) Türümüzün modeli insan; 

b) İlk insan, ilk baba; 

c) İlk peygamber. 

Havva anamız, ilk mahiyete iştirak eder. Yani Âdem'in nefsinden yaratıl- 
muş olması dolayısıyla o da atamız, türümüzün timsalidir. “Nisa” olması “in- 
san” oluşundandır. Bunun dışında kendi başına biricik olan kadındır. 

“Yeryüzünün halifesi” olacak insana diğer varlıklar (cansızlar, bitkiler ve 
hayvanlar) gibi onlar da hizmet edecekler; yapıp ettiklerinde yardımcı olacak- 
lar. Tabiat kuvvetlerini ve yasalarını işleten varlıklar olarak melekler kozmik 
ve tabii düzenin yürütülmesinde rolleri vardır. Benzer şekilde insanın yapıp 
ettiklerinde de rol almaktadırlar. Şöyle ki: 

Eylemin vukuunda melekler pay sahibidirler, görev alanlarına göre insanın 
“meleke”lerini, yeti veya yeteneklerini temsil etmektedirler; yapıp ettiklerini 
kayda almaktadırlar, ama hiçbir zaman onun sorumluluğunu paylaşmamakta- 
dırlar. Melekler, belki de cinsine ve mahiyetine göre canlı ve cansız varlıkların var 
oluşlarını sürdürürken kullandıkları yeti ve yetenekleri (melekeler) işler kılarlar. 
Onlar, beynin verdiği komuta göre eli hareket ettirir, ama elin iyilik mi kötülük 
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mü yapacağına karar vermezler. Bu karar, insani/beşeri bir haslet yani irade sa- 
yesinde verilmektedir; dolayısıyla ödül yeya ceza olarak sonucu insana aittir. 

İnsan gibi varlık âlemindeki her şeyin hareket ve oluşumunda melekler 
rol almaktadırlar. Yukarıda işaret ettiğimiz üzere bazıları melekleri, tabiat ya- 
salarının (Sünen-i ilahi veya adetullah) bizatihi kendileri farz edip, gerçeklik- 
lerini inkâra kalkışmışlarsa da doğrusu, tabiatta düzenin sürmesini sağlayan 
“yasa” ile yasanın işlemesini üstlenen “melek” arasında fark vardır. Nasıl bir 
ülkenin yasalarını işleten devlet görevlileri varsa veya bir fabrikada üretimi 
sağlayan üretim teknikleri ve yöntemleri yanında işçiler ve uzmanlar iş ve iş- 
lev görüyorsa, bunun gibi varlıktaki düzenin sürmesini sağlayan “yasalar” ve 
“melekler” vardır, ancak bunlar ayrı ayrı gerçekliklerdir. 

Muhtemelen Yunanlılar, naif bir bakış açısından hareketle melekleri ta- 
biat kuvvetlerine veya tabiat yasalarına indirgeme hatasına düştüklerinden, 
çok tanrıcılığa sapmışlardı. Onların bakış açısından her bir tabiat kuvveti ve 
onda içkin olan yasa tanrısal bir gücün ve iradenin tezahürüydü ki, İslam ba- 
kış açısından tabiat kuvvetlerini ve düzenini yürüten ilgi ve iştigal alanlarına 
göre farklı görev ve rollere sahip olan meleklerdir. Mesela Mikail aleyhisselam, 
meteorolojik bütün tabiat olaylarının sorumlusu ve yürütücüsüdür. Tabii ki 
yağmur belli yasalar dâhilinde yağar, ama bu yasanın işlemesini sağlayan ve 
tahakkuk ettiren Mikail ve emrinde istihdam ettiği meleklerdir. Mikail'i tabi- 
at yasasına veya tabiat kuvvetine indirgemek nasıl yanlış ise, ona tannsal bir 
güç ve öz atfetmek veya tanrılaştırmak da aynı şekilde yanlıştır. Çünkü yasayı 
vaz'eden ve bu görevi kendi kendine tayin eden Mikail ve onun maiyetinde 
olan melekler değildir, varlık âleminin yaratıcısı mutlak bilgi, irade ve kudret 
sahibi Yüce Allah'tır. Ne meleksiz bir varlık tasavvuru doğrudur ne melekleri 
tanrılaştıran inançlar. Varlık görüşü ve tabiatta süren düzen açısından mater- 
yalistlerin ve pozitivistlerin en az çoktanrıcılar kadar naif görüşlere sahip ol- 
duklarını söyleyebiliriz. Meleklerin tanrılaştırılmasına, Bazen mitolojik varlık- 
larda veya putlarda simgeleştirilmelerine Yunanlılardan başka eski Araplarda 
ve başka beşeri havzalarda da rastlanır. 

Razi, ana hatlarıyla melekleri şu şekilde gruplandırmanın mümkün oldu- 
Şunu söylemektedir: 

1) Arşı taşıyanlar (69/Hakka, 17); 

Z) Arşı kuşatıp Allah'ı tesbih edenler (39/Zümer, 75; 

3) Büyük melekler “Cebrail, Mikail (2/Bakara, 98), İsrafil (27/Neml, 87 ve 
36/Yavin, 51), Azrail, 4/Nisa, 97, B/Enfal, 50 ve 16/Nahl, 32). 

4) Cennet melekleri (13 /Ra'd, 23); cehennem melekleri (74/Müddessir, 31); 
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5) Gözeten-koruyan melekler (6/En'am, 61, 50/Kaf, 17); 

6) Yazıcı melekler (82/İnfitar, 10); 

7) Maddi âlemin melekleri (37/Saffat, 1; 51/Zariyat, 1 ve 79/Naziat, 1). 
Ve daha görev ve fonksiyonlarını bilemediğimiz melekler. Onların ibadetleri- 
nin mahiyetini, sayılarını, ömür süreleri hakkında herhangi bir bilgi yürütmek 
mümkün değildir. “Rabbinin ordularını ancak kendisi bilir” (74/Müddessir, 31.) 

Meleklerin bir görevi de Allah ile insan arasında vasıta olmalarıdır (Ve- 
saitun beyna'llahi ve beyne'n-nas.) Bu özellikleriyle Allah'ın elçilik görevini 
yerine getirmektedirler. “Melekler Rablerini hamd ile tesbih ederler ve yer- 
de olanlara bağışlanma (mağfiret) dilerler” (42/Şura, 5.) Belki de meleklere 
tanrısallık (uluhiyyet) atfetme ve onları şefaatçi-aracılar konumuna çıkartıp 
tanrısallaştırmanın sebeplerinden biri budur. 

Konumuza dönecek olursak, belli ki melekler, insana ilişkin öncül bir bil- 
giye sahiptirler ki, bu bilgiden hareketle bir tür tereddüt veya sitem beyan et- 
mektedirler. Bu, acaba karine yoluyla vardıkları bir kanaat mi? Fikir yürütmek 
mümkün ise de kesin bir şey söylemek mümkün değildir. Anlaşılan şu ki, Al- 
lah'ın bildirmesi hariç, melekler gaybı bilmezler; duruma göre 'eksik bilgiler'e 
sahip olabilmektedirler veya 'yanlış çıkarımlar'da bulunabilmektedirler. Bu 
da varlıktaki veya tabiattaki düzenin meleklerin eksik bilgi dolayısıyla hata- 
lı çıkarımlarda bulunup tehlike altında olduğu anlamına gelmez; bilgilerinin 
eksikliği -Âdem'in yaratılışı konusunda olduğu gibi- ilahi hikmete mebni ve 
gaybla ilgili olarak Allah'tan kaynaklanmaktadır. Yoksa melekler belki de en 
yüksek düzeyde zekâ, hafıza ve süratli kavrayış gücüne sahiptirler. 

Bu çerçevede müfessirler arasında meleklerin Âdem veya çocuklarının 
yapacaklarıyla ilgili bilgilerinin nerden geldiği merak konusu olmuştur. Bir 
görüşe göre, melekler ana kütüğe yani Levh-i mahfuz'a baktılar, başka görüşe 
göre Âdem'den önceki yaratıkların yaptıkları kıyasa sebep oldu, başka görüşe 
göre Allah onları bilgilendirdi; son bir görüşe göre insanın yaratılış sürecini 
takip ettiklerinde onlarda bu yönde bir kanaat hâsıl oldu. Belki de melekler 
salt kemal bir yaratık bekliyorlardı, insanın “kan döken ve fesat çıkaran” vahşi, 
acımasız yüzüyle karşılaşınca şaşırdılar, şaşkınlıklarını böylece dile getirdiler. 
Şu veya bu, meleklerin (de) mutlak bilgiye (El İlm) sahip olmadıkları, mutlak 
iktidar ve mutlak mülk gibi mutlak bilginin de Allah'a mahsus olduğu, gaybı 
bilmedikleri bu örnekte açıkça ortaya çıkmaktadır. 

Meleklerin söyledikleri “tereddüt veya sitem” kabilinden beyan kabul edi- 
lecek olursa, şu ortaya çıkar: İlk ihtimal, 'tereddüt beyanları' aslında bir hay- 
ret ve taaccüp ifade etmekle ilgi" görünmektedir. Kendilerinden daha yüksek 
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formasyonlarla donatılacak bu yeni tür (insan), öylesine ayrıcalıklı bir konuma 
sahip olacak ki, buna rağmen, isyana sapıp “kan dökecek ve yeryüzünde fesat 
çıkaracak.” Bu, onları haklı olarak derin bir hayrete sürüklemektedir. Melek- 
lerin kaygısı Âdem'e kendilerini rakip görmeleri dolayısıyla değil, yüce Allah'a 
layıkıyla kulluk etmekten kuşku duydukları Âdem (yani insan) dolayısıyladır. 

Burada atlanmaması gereken bir nükte var: Melekler insanın makam ve 
görevine göz dikmiş değildirler. İnsanın yaratılış hikmetini öğrenmek iste- 
mektedirler. Cenabı Hak da meraklarını gidermek, belki ilave sorularına açık- 
layıcı cevaplar vermektedir. Bu da gösteriyor ki, kişi hangi makamda olursa 
olsun, sorulan suallere cevap vermek, bazı konularda açıklamalar yapmak du- 
rumundadır. Yüce Allah, meleklerin sorularına açıklama getirdiğine göre so- 
ranların susturulması, kamu otoritesi tarafından bilgilendirilmekten yoksun 
bırakılması meşru değildir. Soru sorma ve olup bitenler konusunda bilgi alma 
da bir haktır. 

Bu nasıl olur? Varlık ağacının meyvesi, Eşref-i mahlükat olan insan, bunca 
büyük ve sayısız nimetlerle, güç, meleke ve imtiyazlarla donatılmasına rağ- 
men, nasıl "kan dökücü ve fesat çıkarıcı” olabilir? Hepsi değil elbette, iç- 
lerinde iman edip salih amellerde bulunanlar olacaktır, ama insanların çoğu 
maalesef iman etmeyecek, şükretmeyecek ve akletmeyecektir. Bu, melekleri 
fazlasıyla hayrete sürüklemektedir. 

İkinci ihtimal, “sitem” beyan etmeleri, yeryüzünün hilafetine kendilerinin 
daha ehil ve liyakat sahibi varlıklar olduklarını ima etmeleriyle ilgili olabilir. 
İnsandan önce yeryüzünde bir arbede yaşandıysa yani dünya üzerinde yaşa- 
yanlar yapıp ettikleri dolayısıyla helak olduysa ve bunun da sebebi Allah'ı ye- 
terince hamd ile tesbih ve takdis etmemekten kaynaklandıysa, melekler hem 
böyle bozgunculuk yapmıyor hem biteviye Allah'ı yüceltip duruyorlar. Üste- 
lik —anlatıma göre- melekler, gezegeni, yaptıkları dolayısıyla yaşama ehliye- 
tini kaybeden kan dökücü ve bozguncu yaratıklardan -cinler taifesinden veya 
başka türden- kurtardıklarına göre, yeryüzünün hilafeti dünya işlerine bakan 
meleklere verilmesi gerekmez mi? Evet, bu ilk bakışta makul bir sual gibi gö- 
rünmektedir, cevabını biraz ileride bulmaya çalışacağız. Şimdi meleklerin, in- 
sana özgü zikrettikleri iki sıfata bakalım: 

İnsanın “kan dökmesi (sefk)” hemcinslerini haksız yere zarara uğratma- 
sı, “yeryüzünde fesat çıkarması (fesat)” belki de kozmolojik sistemler içinde 
biricik örnek olan yeryüzü gezegeninin hassas dengesini bozmaya kalkışma- 
sı dolayısıyla sonuçları çok ağır bir suç fiili sayılmıştır. “Kan dökücülük” Al- 
lah'ın verdiği canı almaya, O'nun binasını yıkmaya “fesat”" da Allah'ın koyduğu 
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hassas dengeyi, mizanı bozmaya kalkışmaktır. İkisi de Allah'a karşı büyük bir 
saygısızlık, O'nun haklarına (Hukukullah'a), yaratılmışların haklarına (Huku- 
ku'lhalk) ve kulların haklarına (Hukukulibad) bir tecavüzdür. Belli ki melekler 
şaşkınlığa düştüler. Allah'ın “Ben yeryüzünde bir halife var edeceğim” dediği 
“halife” şükreden ve Allah'ı tesbih eden biri olmalı; bu binnetice ve bizzarure 
böyledir. Başka şekilde olmazdı. 

Melekler durmaksızın Allah'ı hamd ile tesbih etmektedirler. Razi'nin açık- 
lamasını esas alacak olursak “tesbih” Allah'ın zatını maddenin ve cisimlerin ni- 
teliklerinden ve buna bağlı her türlü kötülükten tenzih etmek, O'na şu veya bu, 
küçük veya büyük herhangi bir kötülük veya kötü sıfat izafe etmemektir. Tesbih 
ve takdis, bir arada düşünüldüğünde, melekler sürekli bir biçimde Allah'ı her 
türlü kötülük ve eksiklikten tenzih etmekte, yüceltmekte ve ta'zim etmektedir- 
ler. Üstelik bunu hamd ederek yapmaktadırlar. Yukarıda işaret ettiğimiz üzere 
bunun şekli veya yönteminin ne olduğunu bilmiyoruz. Bu, ya meleklerin sürekli 
kıldığı namaz ya yüksek sesle bunu dile getirmeleri (biteviye zikir) veya başka 
bir tarzda olabilir. Önemli olan bu değil, insanın da asli görevinin -ona Hz. Pey- 
gamber (s.a.)'in öğrettiği tarzda- bu olmasının hatırlatılmasıdır. 

“Takdis” Allah'ın fiillerini ayıplanabilecek, kınanacak, eleştiriye ve kusur 
bulmaya mesnet teşkil edecek veya düşük seviyede ele alınabilecek her türlü 
niteliklerden uzak ve yüce tutmak, temize çıkarmak, arındırmak demektir ki 
diğer ayetlerdeki kullanımı budur. (Bkz. “Mukaddes arz” (5/Maide, 21); “Me- 
lik, Kuddus” (59 /Haşir, 23); “mukaddes vadi Tuva” (20/Taha, 12.) Hz. Peygam- 
ber (s.a.) şöyle buyurur: “Güçlü olanından zayıf olanın hakkının alınmadığı bir 
topluluk (ümmet) takdis olunmaz” (İbn-i Mace, Sadakat,17, Fiten, 20.) Allah'ı 
takdis etmenin en yüksek formu, kişinin beş vakit namazı erkânına göre ve 
huşu ile kılmasıdır. Zira namaz, insanı her kötülük ve çirkinlikten koruyup 
arındırır (29/Ankebut, 45). Tesbih daha genel bir ifadedir. Şeyh Davud Kay- 
seri'ye göre takdis, Allah'ın varlıklar ve insanlar için söz konusu olan kemal 
sıfatlarından da tenzih edilmesidir. Çünkü insan için kemal olan, Allah için 
noksanlıktır, Allah ise her türlü noksanlıktan münezzehtir. 

İslam bakış açısından varlık âlemi bizatihi kutsaldır, mukaddestir. Zira 
Allah'ın dışında kalan varlık âleminin tümü, kâinat “Kün (01)!” emrinin İlahi 
sünnetlere uygun ve gayesine matuf olarak varlık alanına çıkması ve bunun 
el'an devam etmekte olmasıdır. Allah'ın bilgisi, kudreti ve müdahalesi dışında, 
rahmeti ve bereketinin hayat vermediği tek bir nokta yoktur. Profan (kutsal 
dışı) veya “din-dışı (la-dini)”, sadece zihni bir tasarım, aslı esası olmayan bir 
varsayım (faraziye)dır. 
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Bir şeyin kötülüklerden, kir ve pisliklerden temizlenmesi, arındırılması 
takdis ise, aynı zamanda bu temize çıkarma ve arındırma da, kutsalın tezahü- 
rünü kolaylaştırır veya zaten her köşesi ve her zerresi hakikatte kutsal olan 
zamanın ve mekânın bu sayede daha çok kutsala, kendi asli cevherine iştiraki- 
ne veya bu sayede kutsalın belli zamanlarda ve mekânda yoğunlaşmasına yar- 
dım eder. Günlerden “Cuma” aylardan “Ramazan”, Ramazan'da “Kadir gecesi” 
zamanda; “Mescid-i Haram", “Mescid-i Nebevi” ve “Mescid-i Aksa” mekânda 
kutsalın kesafet kazandığı kutsal yerlerdir. (Bkz. 97 /Kadir süresinin tefsiri.) 

Tabii ki meleklerin bilemediklerini Allah bilir. İnsan tarih yazacak, yeryü- 
zünde çok sayıda etkinlikte bulunacak, çetin bir sınavdan geçecek. Bütün bunları 
meleklerin bilmesi mümkün değildir. Bir bakıma Allah onlara “Bekleyip görün, 
insan neler yapacak? Ben hepsini biliyorum, siz bilmiyorsunuz” demektedir. 

Şüphesiz en doğrusunu Allah bilir, ama sonuç itibariyle meleklerin aşağıda 
sıralayacağımız yedi ihtimalden biriyle hareket etmiş olmaları düşünülebilir: 

1) Kendilerine verildiği bilgi kadarıyla, insanın bütün fiil ve tutumlarını 
sadece “kan dökme ve fesat çıkarma”"ya indirgeme hatasına düştüler; 

2) Söz konusu fiili işleyecek insanlardan hareketle, bütün insanları aynı 
kategoriye yerleştirdiler, “genelleme yapıp” yanıldılar; 

3) Bu fiili işleyebilecek “bir kısım insanlar” olması hasebiyle “üzüntüleri”- 
ni dile getirdiler; 

4) Kavrayış ve bilgi sınırlarını aşan “hikmeti” öğrenmek istediler; 

5) Sahip oldukları özellikler dolayısıyla kendileri için “yeryüzü hilafetini 
talep etmeyi içlerinden geçirdiler” ki, Allah'ın muradı bu değildi ve bu esasın- 
da zayıf bir ihtimaldir; 

6) İblis'in onlarla birlikte olması dolayısıyla onun içinde gizlediği haset ve 
düşmanlığı fark edemediler; 

7) Varlık yapılarını Âdem/insan profiliyle mukayese edip “kendilerini be- 
genme yanılgısı"na düştüler ki, hatalarını anlar anlamaz ilk söyledikleri “Rab- 
bimiz biz kendimize zulmettik” (7 /A'raf, 23) demek olmuştur (Ayrıca bkz. 66/ 
Tahrim, 6. ayetin tefsiri). Bu konuyu aşağıda ele almaya çalışacağız. 

Teşbihte hata olmasın, insan ilahi isimleri kendinde yansıtacak ayna gibi 
yaratıldı. İnsan aynasında: 

a) Zat yansımaz. Zat, isimleriyle malum, sıfatlarıyla muhat (bütün varlığı 
kuşatıcı, ihata edici) ama bizce meçhuldür. Keyfiyetini bilemeyiz, bu bilgi bi- 
zim akıl ve idrakimizin, beş duyu organlarımızın üstündedir; 

b) İnsan aynasında bütün isim ve sıfatlar yansımaz ancak küçük kâinat 
olması hasebiyle insan buna talip olmuştur; 
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c) İnsan aynasında yansıyan her isim mutlak olarak yansımaz. Yansıyacak 
olsaydı insan mutlaklaşırdı. Oysa insan aciz, izafi ve fakirdir. 

Ayna açısından baktığımızda insan kendini yaratmış değildir yani ayna 
kendi kendisinin var edicisi değildir, ona isimleri yansıtma fonksiyonunu ve 
görevini Zat vermiştir, insan bu göreve iradesiyle ve isteyerek talip olmuştur. 
Melekler, bu evsafta ve formasyonda yaratılmış olmadıklarından, insanın ya- 
ratılış hikmetini bilememişlerdir. Yüce Allah, onlara “Sizin bilmediğinizi ben 
bilirim” buyurmaktadır. 

İnsan yeryüzünde “halife kılınacaktır, halife olarak yaratılacak değil- 
dir. “Ca'1” fiilinde doğrudan yaratmadan önce tensip etme, kılma, atama, ta- 
yin etme söz konusudur. Henüz Âdem yaratılmadan bu konu geçtiğine göre, 
Âdem'in “bir tür atama yoluyla hilafetle görevlendirileceği”ni, diğer yaratıklar 
içinde bu görevin sadece kendisine layık görüldüğünü veya bu şerefli görevi 
yerine getirme ehliyeti ve liyakatiyle yaratılıp donatıldığını söylemek müm- 
kün. Burada akla takılan bir sual var: “Ca'1” ile kastedilen, zaten önce yaratılan 
Âdem'in sonradan “yeryüzüne halife olarak atanacağı veya yeryüzünde halife 
kılınacağı” ve bunun meleklere haber verilmesi mi, yoksa daha yaratılışa baş- 
lanmamışken insan profilinin meleklere anlatılması mı? 

Şu veya bu, her durumda insan, insan olarak yaratılacaktır. İnsanın bir- 
çok özelliği ve sıfatı yanında, yeryüzünde halife olması özelliği var. Başka bir 
ifadeyle bu, “Biz seni halife olmaya istidatlı kıldık” demektir ki, bu durumda 
anlamı, "sen bu istidadını doğru ve meşru çerçevede kullandığında bunu hak 
edeceksin”, yoksa "Allah bana hilafeti bir imtiyaz olarak verdi, istediğim gibi 
kullanırım, yeryüzünde istediğim gibi hüküm sürerim, âlemin kralı benim” di- 
yecek olsa, insan istidadını yanlış ve gayr-ı meşru çerçevede kullanmış olaca- 
gından bu şerefli unvanı kaybetmiş, üstelik kendi sonunu hazırlamış olur. 

Diğer varlıklar istemeden de olsa yüce Allah'a itaat ederlerken sadece in- 
san istemediği takdirde itaat etmeyecek, bu konuda serbest ve özgür olacaktır. 
Zorlanmadığı halde bir şeyi yapabilmek özgürlüktür, insan seçiminde zor ve 
baskıya maruz kalmayacak, ancak doğru veya yanlış seçiminden dolayı kar- 
şılık görecektir ki, bu özelliği onu teklife muhatap kılmaktadır. İnsanı özgür 
kılan özne oluşudur. Özne oluşu kendi bedeni ve maddi olmayan yeti ve mele- 
keleri üzerinde egemen, karar verici olabilmesidir. Onu “yeryüzünün halifesi” 
kılacak olan doğru seçimde bulunup özgür iradesiyle Allah'ın iradesine tabi 
olması, isimlerin potansiyellerini ruhunda ve eylemlerinde aktif hale getirme- 
si olacaktır. Bunu başarabildiğinde Eşref-i mahlükat makamına yükselecek, 

başaramadığında Esfel-i safilin derekesine düşecektir. Seçim onun! 
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“Yeryüzü” kaydı ince bir nükteye işaret eder: İnsan, varlık ağacının mey- 
vesidir, bu doğrudur, halife olma şerefine ve makamına layık görülmüştür, 
bu da doğrudur; ama “yeryüzü” için ve “yeryüzünde olması” kaydıyla. İlk 
cennet hayatı, onun için “geçici bir iskân” oldu, çok kalmadan “yeryüzüne 
indirildi.” İnsan, “yeryüzünde ömür sürmek (veya onu imar etmek) üzere” 
yaratıldı (11/Hud, 61.) 

Tabii ki insanoğlu, imkân ve araçlar geliştirdiğinde başka gezegenlere gi- 
debilir, ama onun varlıktaki geçici vatanı yeryüzüdür. Asıl ve ilk vatanı olan 
cenneti hak edebilmek için yeryüzüne adeta sürgüne, mecburi gurbete gönde- 
rilmiştir. Burada ömür sürdüğü zaman içinde Allah'a ibadet edecek, yeryüzünü 
imar edecek, Allah'ın ona öğrettiği gibi yaşayıp sınavdan başarıyla çıkacaktır. 
Gökyüzüne, başka gezegenlere veya uydulara/peyklere çıkabilir, bunun müm- 
kün olduğunu, zaruri durumlarda başvurulabilecek bir yol ve imkân olarak gö- 
rülebileceğini yukarıda söyledik. Ama acaba tür olarak insan, “yeryüzünde”ki 
gibi varlığa aşina olabilir mi ve “göklerin de halifesi” unvanını sürdürebilir mi? 
İnsanın bir başkası adına hükmü yeryüzünde geçer, çünkü “yeryüzünde halife 
kılındı (fi'l-arzi halife)”, göklerde değil, o halde göklerin krallığında (meleküt) 
hiçbir payı olabileceği düşünülemez. 

Eğer bütün bunlar doğru ise, insanın önünde tek yol kalır, o da yeryüzün- 
de fiziksel ve ekonomik olarak sürdürülebilir, sosyo-politik ve ekolojik olarak 
da yaşanabilir bir dünya için ahlaki ve manevi referanslara sarılması; dünya 
hayatını, yeryüzündeki eylemlerini buna göre düzenlemesidir. Yeryüzünü Al- 
lah'tan bağımsızlaştıramaz, otonomlaştırıp dilediği düzeni kuramaz. Mülkün 
sahibi Allah'tır ve Allah insanı kendine bir halife, bir vekil, bir emanetçi olarak 
yeryüzüne göndermiştir. (Bkz.6/En'am, 165 ve 35/Fatır, 39.) 

Belki de, eski müfessirlerin zihinlerinde kurguladıkları çok sayıdaki se- 
naryonun aktörleri olan cinlerin veya “insan-öncesi yaratıklar”ın başına gelen 
büyük felaket, yeryüzündeki hayatı sürdürülebilir olmaktan çıkarmaları so- 
nucu olmuştur. Alegorik anlatımlarla kimi müfessirler -mesela Mukatil b. Sü- 
leyman ve İsmail Hakkı Bursevi-, bu çerçevede cinleri anlatırken, “Canın oğul- 
ları (Canoğulları)” olan bu türün, “dumansız ateşten” yaratıldıklarını, çoğalıp 
yeryüzünde yedi bin sene yaşadıklarını, sonra aralarında baş gösteren zulüm 
(hak ve hukuk ihlali) ve kıskançlık yüzünden birbirlerini ardı arkası gelmeyen 
iç çatışmalar ve savaşlarla kırdıklarını, muhtemelen bu yüzden hem kendile- 
rine hem tabiatın hassas dengesine büyük zarar verdiklerini; bunun üzerine 
Allah'ın İblis'in komutasında dünya semasında bulunan melekleri gönderip 
cinleri helake uğrattıklarını anlatırlar. Burada ana temanın, yeryüzündeki ha- 
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yatın çekilemez hale geldiği durumlarda, cin veya insan hangi tür olursa olsun, 
kendi sonunu getirdiği hakikatinin vurgulanmasıdır. 

İşte Âdemoğulları, bu türden sonra yeryüzüne gelmektedirler. Hz. Âdem 
ilk halifedir veya başka bir deyişle hilafet Âdem'le başlamıştır. “Halife”nin ne 
anlama geldiği tartışılmış bir konudur. Şu var ki, birbirinden farklı gibi görü- 
nen iki anlam düzeyi biri diğerini tamamlar niteliktedir. İster “bir başkasının 
yerine geçen”, ister “halef olarak temsil, sözcü, vekil makamında tutulan” kişi 
olsun, sonuç itibariyle, insanın birincil, asli görevi hilafet değil, hilafet yaparak 
Allah'a kulluktur. Hilafet görevini layıkıyla yerine getirdiğinde salih olur, “ha- 
lef” olur; yerine getirmediğinde “half” olur. “Halife” olmanın ne anlama geldi- 
ğini tefsirciler birkaç kategoride ele almışlardır: 

a) Asil yoksa ona vekili olur. Bu Allah için düşünülemez; 

b) Halife tayin eden buna ihtiyaç hisseder. Bu da acziyet izafe etmek oldu- 
gundan Allah için söz konusu olamaz; 

c) Hasan Basri, Âdem'e halife denmesinin sebebini insan nesillerinin bir- 
biri ardınca gelmesine bağlar. Birinin öncesi selefi, sonrası halefidir. 

d) Asil, vekile şeref bahşeder, ikramda bulunur. İslam bakış açısından akla 
yatkın olanı budur. Zira yüce Allah, bahşettiği imkânlar ve potansiyeller itiba- 
riyle insan kerem sahibi (mükerrem) kılmıştır. (Bkz. 17/İsra, 70.) 

Mutlak iktidar Allah'a aittir, hakiki yönetici O'dur, ilahlık ve Rablık O'na 
mahsustur. İnsan yeryüzünün yöneticisi değildir, hakiki yönetici adına iş ya- 
pan emanetçidir. Yani aslında ikincildir, sonraki kademenin öznesidir. Hiçbir 
zaman tekil olana, tekliğe ve birinciliğe talip olamaz. Her varoluşsal durumda 
insandan önce ve insandan üstün vardır, o da mülkün sahibi şanı Yüce Allah'tır. 

Bu politik olarak da böyledir. Hz. Muhammed (s.a.), “Allah'ın kulu ve Resu- 
lüdür (abduhu ve Resulühü).” Risalet/Nübüvvet dolayısıyla insanları yönetme 
yetkisine sahipti(r). Tabii ki insanlar doğaları gereği bir arada yaşamak duru- 
munda olduklarından (tab'an medeni) bir yönetime ihtiyaç hissedeceklerdir 
yani her beşeri/toplumsal ilişkide “yöneten-yönetilen” kategorileri olacaktır. 
İnsanın bir özelliği de yönetici /halife olmasıdır. (Bkz. 4/Nisa, 59; 24/Nur, 55; 
38/Sad, 26.) Ama hiçbir yönetici Hz. Peygamber (s.a.)'in yerine geçemez, onun 
konumunda hilafet iddiasında bulunamaz. Nitekim Hz. Peygamber'in irtiha- 
linden sonra, bazıları Hz. Ebu Bekir (r.a)'e “Allah'ın halifesi” demeye başlayın- 

ca, o hemen araya girip “-Ben Allah'ın halifesi değil, Resulullah'ın halifesiyim” 
demiştir. Yani yönetici sıfatıyla Hz. Peygamber'in makamını işgal eden, ondan 
sonra gelen anlamında yöneticilere “Halife” unvanı verilmiştir. “Allah'ın hali- 
fesi” veya “Allah'ın yeryüzündeki gölgesi (Zillullah fil arz)” sıfatının sultanlara 
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ve padişahlara verilmesi Bizans'ın etkisinde önce Emevilerde başlamış, sonra 
Osmanlılarda sürdürülmüştür. 

Efendimiz (s.a.) şöyle buyurmuştur: “Dünya tatlı ve çekicidir. Allah onun 
yönetimini Size verecek ve nasıl davranacağınıza bakacaktır. Sakın dünyaya 
aldanmayın.” (Müslim, Zikir, 99; Tirmizi, Fiten, 26.) 


laleli ği İLâA asıllı İE palaz Kİİ ELİ 23 leş 
EM ci ro e 2 e e 55 
ile Yİ Lİ ale Yali İğİlâ rik Gözle ais 1S ole Yğa 
4TŞ SİL Sall Esi EĞİ 
31. Ve Âdem'e isimlerin hepsini öğretti. Sonra onları meleklere yö- 
neltip: “Eğer doğru sözlüyseniz, bunları bana isimleriyle haber 
verin” dedi. 
32. Dediler ki: “Sen yücesin, bize öğrettiğinden başka bizim hiçbir 
bilgimiz yok. Gerçekten sen, her şeyi bilen, hüküm ve hikmet sa- 
hibi olansın. 


Anlaşılan meleklerin insana ilişkin bilgileri soyuttu ve elbette eksikti. Baş- 
ka bir ifadeyle soyut bilgi seviyesinde İlme'-yakin'e karşılık düşüyordu. Tabii 
ki 'melek' olmaları hasebiyle üstün meziyetleri vardı, ancak onlar gaybı bilmi- 
yorlardı, Allah'ın nasıl bir insan vücuda getirip onu hangi potansiyellerle do- 
natacağından ve bununla neyi murat ettiğinden haberleri yoktu. Allah, Âdem'e 
isimleri öğretip meleklere “bunları isimleriyle bana haber verin” buyurunca, 
sürekli olarak tesbih ve takdis ettikleri Allah'ın yüceliğini bir kere daha anla- 
mış oldular çünkü “Her bilenin üstünde bir bilen vardır” (12/Yusuf, 76). Allah 
insanı, meleklere nazaran daha yüksek bilgilerle donatmıştı. Bu, İlme'I-yakin 
olan bilginin Ayne'l-yakin'e dönüşmesi olayıydı. Melekler insanın potansiyel- 
lerine muttali oldular ve hemen Allah'ın yüceliğini bir kere daha ikrar etme 
lüzumunu hissettiler. 

Hilafet'i kimin hak edeceği konusu, Allah, melekler ve insan arasında en 
yüksek düzeyde adaletin tecellisine sebep oldu. Allah, insanı “mükerrem var- 
lık” olarak yarattı, onu meleklerin sahip olamadığı güç ve yeteneklerle donattı 
ve bu özelliği dolayısıyla onu yeryüzünün halifesi kıldı. Allah, dileseydi -ki hiç 
kimse O'na soramaz, çünkü 'fa'alün lima yurid'tir- “-Hayır, sizin bu işte hiçbir 
iddianız olamaz, Ben böyle diledim” derdi. Ama hakikate Ayne'l-yakin vakıf 
olsunlar diye, Âdem'e öğrettiği isimlerin benzerini söylemelerini istedi. “Bun- 
ları bana isimleriyle haber verin” dedi. Buna “Hitab-ı taciz” denir ki anlamı, 
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muhatabın bir işi yapamayacağını bilerek, onu yapmaya davet etmektir. Çünkü 
muhatap ancak bu şekilde tatmin olabilir, kendi gücünün sınırlarına ikna olur. 

Âdem'in isimleri meleklere göstermesi, “arz” kelimesiyle ifade edilmiştir 
ki, kelimenin asıl anlamı göstermek, ortaya çıkarmak, teşhir etmek, görünür 
kılmaktır. İktisatta “talep”le birlikte kullanılan “arz” da buradan gelmektedir 
ki, anlamı; malı olan kişinin malını ortaya çıkarması, göstermesi, pazarda sa- 
tışa sunmasıdır. 

Peki, meydan okumaya konu olan “isimler” nelerdir, ne demektir? Bu ko- 
nuda ilk akla gelen ihtimal tabii ki “varlık bilgisi”dir. İsim, bir nesnenin işaret- 
lenmesi, dağlanması demektir. Hayvanı dağlamak veya bir tepeye bayrak dik- 
mek, hayvanın veya tepenin kime ait olduğunu gösterir. Dolayısıyla isimlen- 
dirme aynı zamanda bir temellük ilişkisidir. Ancak kök anlam bir yana, en kısa 
ifadesiyle isim varlıklara ad olan kelimedir. Varlık âleminde olanlar, hakikatte 
“Allah'ın isimleri”nin varlık alanına çıkması, varlık bulması demek olduğun- 
dan, Âdem'in bizzarure Allah'ın isimlerini de öğrenmiş olması gerekmektedir. 
Eflatun'un terimlerini kullanmak gerekirse, Allah'ın isimleri varlıkların arke- 
tipleri (A'yan-ı sabiteleri)dir. “Ta'lim” tasavvur için nefsin /benliğin tahriki yani 
harekete geçirilmesini sağlar. Nasıl durgun su zaman içinde kokuşursa öğren- 
meden yoksun bir nefis de zaman içinde kokuşur; nefsin kokuşması cehalet- 
tir. Kişi öğrenmek, bizzarure bilmek ister, bilginin peşine düşer. Kök, tohum, 
potansiyel madde isimlerdir; bunların tezahürü, kuvveden fiile geçmesi, varlık 
sahasına intikali varlığı ve varlık âlemindeki her şeyi meydana getirir. Âdem'in 
“isimler bağlamı”nda üç ayrı bilgiye sahip olduğunu söyleyebiliriz: 

a) Allah'ın isimlerinin (Esmau'l-hüsna) ve bu çerçevede sıfatların ve fiil- 
lerin bilgisi. İnsan kendisine bahşedilen bu kabiliyet sayesinde Allah'ın isim- 
lerini bilir ve O'nu bunlarla tesbih eder (55/Rahman, 78; 87/Ala, 1). Bu aynı 
zamanda Allah'ı kendine koyduğu isimlerle, sıfat ve niteliklerle öğrenmek, ta- 
nımak demektir. Bu manada “Mairfetullah” en yüksek bilgidir. İsimler olma- 
saydı kişi kendi tasavvuruna göre bir “ilah fikri”ne sahip olur. Nice batıl ilah 
fikri ve inancı vardır ki tamamen insanın sağlam bilgiden yoksun tasavvur ve 
tahayyülüne dayanır. Oysa yüce Allah, kendini kendi isim ve sıfatlarıyla bize 
tanıttığında biz sahih bir Allah tasavvuruna sahip olmuş oluruz. Bu hem batıl 
temellendirmeler dolayısıyla ortaya çıkan ateizme giden yolları kapatır, hem 
sağlam bir imanı temellendirir. Ateizme yol açan sebeplerin başında Allah'a 
asla izafe edilmeyecek isim ve sıfatların ona yakıştırılmasıdır. 

b) İsimlerin varlık alanına çıkmış bulunan formları olan maddi ve maddi 
olmayan bilumum nesneler, fenomenler ve mertebeler; eşyanın sıfatları, özel- 


2/Bakara Süresı/31-32 139 


likleri, fonksiyonu, değeri ve mahiyetiyle ilgili bilgi; varlık ve tabiat bilgisi. Biz 
buna “Marifetülhalk” diyoruz. Söz konusu bilginin kapsamında varlıkların ha- 
kiki sebebi, bağlı oldukları kozmik ve tabii yasalar, birbirleriyle olan ilişkileri 
ve etkileşimleri ile varoluş gayeleri bir arada bulunmaktadır. Bu bizi, sağlam 
bir Allah inancı olmadıkça varlık ve tabiat hakkında sağlam ve güvenilir bilgi- 
lere sahip olamayacağımız fikrine götürmektedir. 

c) Bu iki bilgiye bağlı olarak (doğru veya yanlış, yararlı veya zararlı, isabet- 
li veya isabetsiz) varlıklara isim koyma yeteneği (53/Necm, 23). Dil, dil bilgi- 
si, dili konuşma (nutk), oluşturma, kavramsal modeller geliştirme, soyutlama 
yapma, terkip ve temyiz etme yeteneği vs.. İbnu'l Cinni bu olayı, Adem'in yani 
insanın eşyaya isim koyma melekesi olarak görür. Söz konusu iki bilgiyle insan 
ilişkili olmasaydı varlık ve tabiat hakkında herhangi bir bilgiye sahip olması da 
mümkün olamazdı. Vahiy ve hikmete dayalı bilgilenmenin ürünü olan “irfan” 
ile vahiyden kopuk “kültür” de ancak bu iki bilgi sayesinde oluşabilmektedir. 

Bazı bilginler Hakikat'in akılla, dilin ise öğrenme ile bilinebileceğini söy- 
lemişlerdir ki, bu ayet “Ta'lim-i esma”dan bahseder. İnsan dünyaya hem po- 
tansiyel bilgilerle, hem yeni bilgiler edinme, bilgilerini geliştirme, biriktirme 
ve yeni bilgilere dönüştürerek kendisinden sonraki nesillere intikal ettirme 
yeteneğiyle gelir. 

Bu çerçevede “isimlendirme"ye tanımlama, semantik yeniden inşa etme 
çabası diyebiliriz. İnsan bunu yapar yani isimlendirmek süretiyle tanımlar, 
müdahale eder. Kelimenin kök anlamının işaret ettiği üzere burada bir temel- 
lük söz konusudur. Yani siz bir hayvanı dağladığınız zaman kendi logonuzu, 
bir tepeye bayrak diktiğiniz zaman kendinize ait bir işareti koymuş olursu- 
nuz; bundan böyle hayvan veya tepeyi temellük etmiş olursunuz. Hayvan veya 
tepe artık sizindir. Ancak bir hakikati göz ardı ederek gaflete düşmemek lazım: 
Size isimlendirme, tanımlama yetisini veren Allah'tır. Dağladınız, bayrak dikti- 
niz ama hiçbir şekilde bu nesnelerin hakiki sahibi/maliki değilsiniz. Sahip ve 
malik Allah'tır. Sizin yapabileceğiniz şey, Ta'lim-i esma'nın size kazandırdığı 
imkânları kullanarak doğru bir biçimde tanımlarsınız yani semantik bir mü- 
dahalede bulunursunuz. 

Netice itibariyle biz isimleri ve bilgiyi elde etmiş değiliz, bize öğretilmiş- 
tir, öğreten Allah'tır. Yunanlılar bilgiyi tanrılardan/Zeust'tan çalmak zorunda 
kaldılar, bu yüzden her zaman tanrılarla çatıştılar. İslam'a göre Allah bize es- 
manın bilgisini öğretti, gaye Ma'rifetullahtır ki, nihayetinde bütün varlık âlemi 
İlahi isimlerin varlık alanına çıkmasından ibarettir. İlahi isimleri (Ma'rifetul- 
lahı) ve varlıkların isimlerini (Ma'rifetulhalk) öğrendik, geride Marifetunnefs 
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kaldı. Varlığın, maddi tabiatın bilgisini İlahi isimlerin bilgisi eşliğinde ve ışı- 
ğında öğrendiğimiz zaman, kendimize ait bilginin doğru ve sağlıklı yollarını 
bulmuş oluruz. 

Bütün varlık âleminde, Allah'ın müdahil olmadığı toplu iğne ucu kadar 
özerk bir alan yoktur; yani “din-dışı alan"a karşılık olabilecek laik veya sekü- 
ler alan mevcut değildir, insan bu alanı sadece kendi zihninde bir vehim olarak 
tasarlar, kurgular. Hakikat bu iken, kendimizi ve varlığı nasıl isimlerden tecrit 
ederek özerkleştirebiliriz ki! 

Bir başka açıdan beşeri kültürel hayatta mademki isimlendirme yetisine 
sahibiz, o halde Ta'lim-i esma (öğretilmiş bilgi) ve Nübüvvet bilgisi (indirilmiş 
bilgi)nin imkânlarından hareketle yani vahiyi kök bilgi-kurucu fikir kabul ede- 
rek isimlendirebilir, dış dünyadan bize gelen kavramları semantik müdahale- 
ye tabi tutabiliriz. Bu, bizim hiçbir yabancı kültürden korkup içimize kapan- 
mamızı gerektirecek bir durum olmadığını açıkça göstermektedir. Sadece sağ 
ayağımız kendi asli mihverimiz üzerinde bulunsun, arza sapasağlam bassın, 
yeter; sol ayağımızla beşeri bütün havzaları gezer, bulabildiğimiz hikmeti ve 
faydalı bilgiyi alır havuzumuza atarız. 

Ayet, bize insanın üç tür bilgiye sahip olduğunu ilham etmektedir: 

1) Öğretilen bilgi (İsimlerin bilgisi): Bu, Âdem'in yani tür olarak insanın 
dünyaya gelmeden önce “isimlerin bilgi”sini öğrenmiş olmasına tekabül eder. 
Dünyaya geldiğimizde bu bilgi adeta genlerimizde kodlanmış olarak bizimle 
gelmektedir. Zaman geçtikçe yani zihni meleke ve yeteneklerimiz geliştikçe, 
varlık dünyasına ilişkin gözlemlerimiz arttıkça bunlar ortaya çıkmaya başlar. 
Akıl, duyu organlarımız, deney ve tecrübe ile varlık üzerinde yaptığımız göz- 
lemler bu bilgilerin ortaya çıkmasına yardımcı olur; 

2) İndirilen bilgi (Vahiy bilgisi): Bu, zaman içinde Allah'ın dilemesi ve tak- 
diriyle peygamberlerin vahiyler getirip insana öğretmesi veya haberler verme- 
siyle hâsıl olan bilgidir (Risalet ve Nübüvvet). Bu bilgi, bir yandan insana kendi 
kadim hakikatini hatırlatırken -nihayetinde bütün vahiyler, kitaplar ve sahifeler 
birer “zikir” yani hatırlatmadır-, diğer yandan dünyevi hayatın tanzimi ve kolay- 
laştırılması için de yardımcı olur, bilgi birikimimizde sıçramalar meydana geti- 
rir; insani zincirlere bağlı yaşadığı Eflatun'un mağarasından kurtarır. 

3) Öğrenilen bilgi (İrfan veya kültür): Bu bilgi, insanın ilk bilgi edinme güç 
ve yeteneğine dayanarak varlık dünyası ve özellikle kucağında yaşadığı tabi- 
atla giriştiği münasebetler sonucunda yeni bilgiler, tutumlar, zihni derinlikler, 
intibalar, algılar, tasavvurlar, fiiler, davranış biçimleri edinmesi çabasını ifade 
eder. Eğer, temelinde vahiy ve nübüvvet varsa, insanın kendi çabasıyla elde 
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ettiği bilgiye “hikmet veya irfan”; vahiyi referans almadan bir takım bilgi ve 
edinimlere sahip olursa, buna da “kültür” denir. 

d) Bütün bu bilgilerin ötesinde ve bunlarla ilintili olarak Âdem'e “iyiyi ve 
kötüyü (güzel ve çirkin) yani hüsn ve kubhu” bilme yeteneğinin de verilmiş 
olması mümkündür. Bu, insanın “iyi ve kötü”yü kendisinin tanımlayıp vaz'et- 
mesi anlamında değil; bilebildiği iyi ve kötüyü bilip mahiyetini kavraması ve 
buna göre pozisyon alabilme, tutum ve davranış belirleme iradesine ve gücüne 
sahip olması demektir. Vahiy yoluyla insana iyi veya kötü öğretildiğinde, selim 
fıtratı, vicdanı ve aklı iyinin iyi, kötünün kötü olduğunu teyit ve tasdik eder. Al- 
lah, insana kötülük ve iyiliği (fücur ve takva) asli bir yetenek ve meleke olarak 
vermiştir ki, bundan dolayı bu bağışı “ilham"la ifade etmektedir (91/Şems, 8). 
Kötülükten sakınma (def-i mazarrat) veya iyiliği talep etmekte (celb-i menafi) 
şıklarından birini tercih edip ona göre hareket etmek onun iradesine ve azmi- 
ne kalmıştır. 

İnsan elbette bilir ve bilmek ister, bu seviyede melekler de bazı şeyleri bi- 
lir-bilebilir, ancak tek başına bilgi yetmez, insanın neyi niçin ve nasıl bildiğini 
de bilmesi önemlidir. Bu açıdan “bilgi ile neyi bilmek gerektiği” önemli bir ko- 
nudur. “Nasıl” sorusunun cevabı bilgiye ulaşmanın yöntemi ve tarzıyla ilgilidir; 
“niçin” sorusunun cevabı ise hikmet ve maksadın araştırılmasını gerektirir. 
Modern bilim, sadece “nasıl” sorusuyla ilgilenir, “niçin” sorusunu ihmal eder, 
bu yüzden hikmetten kopuk gelişir. 

Yukarıda değindiğimiz üzere en yüksek düzeydeki bilgi Allah'ı bilmektir 
(Ma'rifitullah); bu anlam ve amacın ruhu olan bilgiye sahip olmak için varlık 
âleminin, yaratılmışların bilgisine (Ma'rifetulhalk) ve benliğin bilgisine (Ma'ri- 
fetünnefs) sahip olma zarureti vardır. Meleklerin kendilerini bilme, varlıklara 
isim koyma gibi sorunları yoktur. Melekler, biteviye tesbih ve takdisleri, itaatleri 
ve elbette fitratlarında var olan safiyetleri dolayısıyla, yeryüzündeki hilafete hak 
sahibi olduklarını düşündüler. Fakat insan eğer başarabilirse, onlardan daha 
yüksek bir mertebeye yükselme imkânına ve hakkına sahip olur ki, bu da “iyi 
ve kötü”yü bilip iyi olana sarılması, kötü olandan kaçınması ve varlık âlemini ve 
kendini bilmek süretiyle Allah” bilmesi sayesinde olacaktır. İnsan, “bilgi, bilinç 


ve bilgelik”le kemal yolunda ilerle: sara, tün, one” un kendisi olur. 
Sıraladığımız bütün seçenekle... . “4. ce Gigi, basn... deyişle “Al 
lah'ın insana bilgi öğretmesi” o4..: Oo vatanic.mİ.r, ,..amesi, İnsa- 


na varlık dünyası hakkında sınırz.. .e ımutak bilginin verildiği anlamına gel- 
mez, bunun mümkün olmadığını bii, oruz. Ancak insan, cehdi-mücahedesi ve 
araştırma yeteneğiyle kesintisiz via. ax bilgi sahibi olma imkanlarına sahiptir; 
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her yeni karşılaştığı obje, karşısına çıkan fenomen, yaşadığı olay, billurlaşan 
imaj veya yol aldığı mesafede varlıklara isim koyma, tanımlama yeteneğine 
sahip olarak yaratılmıştır. Çünkü doğru veya yanlış yargılar, sahici veya sahte 
tutumlar ancak insanın bu yeteneğe sahip olmasıyla mümkün olabilmektedir. 
Bu konuda şu hususun altını çizmek gerekir ki, İslam bakış açısından bilgiyi 
insana öğreten Allah'tır; Allah lütufkâr, yardım eden, yol gösterendir. (Daha 
geniş bilgi için bk. Ali Bulaç, Bilgi Neyi Bilmektir? İstanbul-2012.) 

Son olarak şu hususun altını çizmek gerekir: Hammaddesi, maddi varlık 
yapısı toprak olan Âdemin iki boyutu söz konusudur: Biri beşer, diğer insan. 
Beşeri yönüyle Âdem topraktan yani fizyolojik ve biyolojik mecmuadan iba- 
rettir. Tamamen bir organizma olarak düşünüldüğünde beşer ile hayvani nefse 
sahip bulunan hayvanlar arasında pek büyük bir fark yoktur. Temel ihtiyaç- 
larını karşılamakta; yemede, içmede, barınma ve üremede ortak özelliklere 
sahiptirler; dışarıdan gelen uyarıcılara üç aşağı beş yukarı benzer tepkiler 
vermektedirler. Âdemi beşer vasfından insan seviyesine çıkaran “isimler”dir. 
İsimlerin bilgisi Âdeme bir ruh olarak üfürüldü (Nefha-i ruh). Bu ruh, insan- 
daki maddi ve bedeni olmayan bütün yeti ve melekelerin tohumudur. İnsanın 
ağacı bu tohumun dal budak salmasıdır. Bu ruh bir incir ağacının çekirdeği gibi 
Âdemi insan seviyesine çıkartacak bütün özellikleri, isimlerin potansiyellerini 
taşıyor. Varlık, Allah'ın isimlerinin varlık alanına çıkması ise her bir varlıkta 
Allah'ın bir veya birkaç ismi tecelli etmektedir. Ancak insana isimlerin tamamı 
bir ruh olarak üfürüldü, nihayet yeryüzünde Allah'a halife olacak olan varlı- 
ğın bu üstün özelliklere sahip olması gerekir. İşte insan isimleri kendi ruhun- 
da, sosyal hayatında, pratiklerinde tezahür ettirdikçe insanlaşır, kemal bulur. 
İsimlerin insan ruhunda içselleşmesini iman sağlar bunun insan pratiğinde 
ve ahlaki davranışlarında tezahür etmesini de salih amel sağlar. Böylece insan 
ahlaki bir varlık olarak, hayvanlar âleminden meleklerin âlemine ve oradan da 
en yüce mertebelere yükselir. Yükselişini sağlayan şey ve yükselişinin ölçütü 
isimleri kendi ruhunda içselleştirmesi ve hayatında tezahür ettirmesidir. İn- 
san hayatında ilahi isimler etkilerini kaybettikçe ahlaki gerileme başlar, ahlaki 
yozlaşma kesafet kazandıkça insan önce hayvan-beşer seviyesine, oradan da 
daha aşağılara “Belhüm edal” (7/A'raf, 179) derekesine düşer ki, şirk ve zulüm 
isimlerin artık insan denen varlıkta hiçbir etkisinin kalmaması anlamına gelir. 

Allah, insan-isimler çerçevesindeki bu hakikati meleklere gösterince, on- 
lar bir anda adeta kendilerine gelip “Sen yücesin, bize öğrettiğinden başka 
bizim hiçbir bilgimiz yok. Gerçekten sen, her şeyi bilen, hüküm ve hik- 
met sahibi olansın” dediler. 
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Ayet, meleklerin sınırsız bilgiye sahip olmayıp gaybı da bilmediklerini 
gösteriyor. “Gaybın anahtarları Allah'ın katındadır, onları ancak Allah bilir” 
(6/En'am, 59.) “(0) Gaybı sadece beğenip-seçtiklerine muttali kılar” (72/Cin, 
26-27.) Melekler gaybı bilmiyorsa falcıların, büyücülerin, medyumların, guru- 
ların, astrolojiyle uğraşanların, şamanların, kâhinlerin vb. gelecekten haber 
verme iddiasında olanların bilmesi asla mümkün değildir. Gayb bilgisi veya 
insanın kaderi hakkında burçlara, yıldızlara veya başka nesnelere bakıp bilgi 
vermeye kalkışanlar da insanları sadece aldatmaktadırlar. 

Bu açıdan “doğruyu söyleyenler iseniz” ayetini “bilenler iseniz” şeklinde 
anlamak mümkün. Bu da bir kere daha bilgi, iktidar ve mülkün mutlak anlam- 
da sadece Allah'a mahsus olduğunu hatırlatan önemli bir işarettir. Buna kuş- 
kusuz bütün melekler dâhildir, başka bir ifadeyle dört büyük melek ve diğer- 
lerinin de bilgi ve kudretleri sınırlıdır. Bu durumda belki, Meşşai filozofların 
veya bazı sufilerin Cebrail aleyhisselama El Aklu'-evvel veya El Aklu"1-faal gibi 
sıfatları izafe etmeleri çok da yerinde görünmüyor. İnsan, Allah'ın kendisine 
bahşettiği öğrenme kabiliyeti sayesinde bilebiliyor. 

“İsimlerin hepsi” ibaresi, insanın öğrenme kabiliyet ve kapasitesinin ge- 
nişliğini ve meleklerdekinden daha yüksek olduğunu ima ediyor. Âdem'e isim- 
lerin hepsinin öğretilmesi, insanın öğrenme sürecinin bir tür sınırsızlığına 
işaret eder. Kişi kendini bildiği zaman, isimleri öğrenir veya tersi, isimlerin bil- 
gisini elde ettiğinde kendisini bilir. Varlık âleminin her mertebesi ve objesi, bir 
veya birkaç ismin varlık alanına çıkmasıdır; bir veya birkaç ismin tezahürüdür. 
İnsan ise ulühiyete ve rububiyete ait olanların dışındaki bütün isimlerin po- 
tansiyelidir, isimler onda mündemiçtir; hem bilgisi ve öğrenme süreçleri hem 
potansiyelleri ve yetenekleri itibariyle kâinatın toplamına sahiptir. Bu açıdan 
Hz. Ali (ra.) kâinatın insanda toplandığını söylemiştir. Diğer bütün varlıklar 
sınırlı aynalardır; insan ise bütün varlığı yansıtabilen aynadır. Belki de insa 
varlık ağacının meyvesi ve yeryüzünün halifesi kılan bu özelliğidir. Ama ge 
te düşüp unutulmaması gereken üç husus var: 

a) Bu kabiliyet ve kapasiteyi veren Allah'tır. İnsan her ne biliyorsa ve . 
neye sahipse tamamı Allah'a aittir. 

b) Her şeye rağmen insanın bilgisi mutlak değil haki 
katini, mahiyet ve ilmini ihata edemez; çünkü insan ul 
ortak değildir. Allah'ın ilmi mutlak, insanınki izafidir. 

c) Bilgi bir güç olarak ilahi buyruklara karşı ve canlıla 
lamaz. Bilginin gayesi ahlakı ikame etmektir. Çünkü insan n. 
rak ancak ahlaki erdemlere sahip olması durumunda dünva v 
olur ve kurtuluşa (felah) erer. 
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33. (Allah:) “Ey Âdem, bunları onlara isimleriyle haber ver” dedi. O, 
bunları onlara isimleriyle haber verince de dedi ki: “Size deme- 
dim mi, göklerin ve yerin gaybını gerçekten ben bilirim, gizli tut- 
tuklarınızı ve açığa vurduklarınızı da ben bilirim.” 


Âdem, kendisine öğretilen isimleri haber verdi, öğretilenleri tekrarlayıp 
öğrenebildiğini, bilgi edindiğini gösterdi. Böylece melekler, yeryüzünün hali- 
fesi olarak seçilen insanın Ayne'l-yakin kendilerine öğretilen ve bildirilenler- 
den çok daha yüksek bilgilere sahip olduğunu anlamış oldular. Melekler, iki 
şeyi bilmediklerini bilmiyorlardı, bu sayede bunu öğrenmiş oldular: İlki, Allah 
Âdem'i yaratmakla bir hikmet dilemişti, bu belki de insanın yaşayacağı tarih 
içinde kendini açığa vuracaktı; yaratılışın hikmeti tarihin amacıydı. Meleklerin 
bunu bilmesi mümkün değildi çünkü gaybı bilmiyorlardı. İkincisi, Âdem'in bu 
yüksek potansiyeller ve yeteneklerle donatılmış olduğunu bilmiyorlardı. Her 
iki durumda da meleklerin gaybı bilmeyen, sınırlı bilgilere sahip varlıklar ol- 
duklarını anlamış bulunuyoruz. Oysa onların insana ilişkin düşünce ve kanaat- 
lerini, söyleyip de satır aralarında ima etmeye çalıştıklarını veya açığa vurmak 
istemediklerini Allah biliyordu. (5/Maide, 99; 24/Nur, 29.) 

“Âdem” ismiyle ilgili çeşitli iştikaklar yapılmış, kelimeye farklı anlamlar 
verilmiştir. “Yeryüzü” anlamına gelen “Ediymü'larz"dan türemiş olması akla 
yatkın görünmektedir. Said b. Cübeyr “Âdem'e bu ismin verilmesinin sebebi 
onun yeryüzünün üst tabakasından yaratılmış olması; ona, 'insan' denilmesi 
“unutkanlığı” dolayısıyladır demektedir. Sonuç itibariyle Âdem'e “Ebu'l-beşer” 
denilmesi yerinde bir tanımlamadır. Âdem, hem ilk insandır hem türümüzün 
modelidir. O insanları babasıdır, biz de onun çocuklarıyız (Âdemoğulları). 
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A$ Ve melikierer"f Seryu ccd edim” deği, İblis hariç (hepsi) secde 
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öne sürdüler. Bu görüş çok ikna edici değil. Çünkü melekler yaratılışları itiba- 
riyle sadece itaat eden varlıklardır, kendi yaratılışının bilincinde olan bir var- 
lık, görevi olmayan bir role talip olması düşünülemez. Bize göre meleklerin 
kaygısı, yeryüzünde halife olarak yaratılacak “insan”ın bu görevi tam olarak 
yerine getirmeyeceğini, Allah'a isyan edeceğini, kendisinden beklendiği üzere 
Allah'ı hamd ile tesbih ve takdis etmeyeceğini düşünmeleri, kendilerine veri- 
len bilgilerden hareketle de yeryüzünde kan döküp fesat çıkaracağını söyle- 
meleridir. Ancak bilmedikleri bir şey vardı. Onların öngörüleri bu yöndeydi, 
Allah'ın muradı ise farklıydı. Yanıldılar ve hemen hatalarını anlayıp acziyet- 
lerini dile getirdiler. İnsanların tamamı isyan etmeyecek, içlerinde Allah'a la- 
yıkıyla kulluk yapan ve yeryüzünü iyilik, adalet ve hikmet temelinde imar et- 
meye çalışanlar da olacaktı. Allah, meleklerin Âdem önünde boyun eğmelerini 
emretti, İblis hariç hepsi bu emri yerine getirdi. İblis ise kibirle diretti. Ayette 
bu durum “istikbar” kelimesiyle ifade edilmektedir. 

Meleklere emredilen “secde” kulun Allah'a yaptığı secde türünden taab- 
budi mahiyette değildir. Yani melekler secde ettiklerinde Âdem'e ibadet etme- 
diler. Nasıl secde ettiklerini de bilmiyoruz. Buradaki secde Âdem'in meleklere 
göre üstünlüğünün teyit i, önünde saygıyla eğilinilmesi, üstünlüğünün kabulü 
ve teslim edilmesidir. Secdenin “selam ve tahiyyat” anlamına geldiğini söyle- 
yenler de var. Hz. Yakup (a.s) ve çocuklarının Hz. Yusuf (a.s)'a yaptıkları secde 
bu türdendir. Secdenin bir anlamı da “inkıyat ve boyun eğmek” olduğuna göre, 
bundan sonra melekler de diğer varlıklar gibi insanın bazı fiillerinde ona yar- 
dımcı olacaklardır. Belki de, insanın dünya hayatı boyunca ve yeryüzü tarihi 
devam ederken, sayısını ve görev alanlarını bilemediğimiz meleklerin onun 
hizmetinde bulunması, bu “secde” ile ilgilidir. Doğmasına, büyümesine, bes- 
lenmesine, güç ve kuvvet kullanmasına, kısaca ömrü boyunca hayatını idame 
ettirmesine yardımcı olacaklar. Melekler Allah'ın onda yarattığı potansiyelleri 
Ayne'l-yakin müşahede ettiler ve bu potansiyellerin ortaya çıkması için insa- 
nın girişeceği bilumum etkinlikte ona yardımcı olmak üzere görevlendirildi- 
ler, “secde” ile bu görevi kabul edip; “Rablerini hamd ile tesbih edip takdis 
etmeleri”nin bir parçası olarak insanın işlerinde çalışmaya başladılar. İnsana 
düşen, bunca imkânların kendisi için donatıldığı yeryüzünde ve bunca melek, 
işlerinin yürütülmesi için seferber olurken, kendisine bahşedilen potansiyel- 
leri açığa çıkarması ve bu sayede “yeryüzü hilafeti”ne sahiden ve bihakkın la- 
yık ve ehil olduğunu ortaya koymasıdır. 

“İstikbâr”, kibir kökünden türeyen bir kelime olup büyüklenme, kendini 
büyük görme anlamlarına gelir. Kibir, tekebbür ve istikbar kelimeleri birbirine 
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yakın anlamlara sahiptirler. Müstekbir büyüklenen, kibirlenen, kendini üstün 
gören kimseye denir. Kur'an-ı Kerim'de isim ve fiil halinde 48 yerde geçer. 

Büyüklenme (istikbar) bir duygu halidir, bu duyguyu taşıyanlar, Allah'ın 
“en büyük” olma vasfını reddeder, kendilerini insanlardan ve yaratıklardan 
üstün görür ve bunun sonucunda haksız bir tahakküm kurmaya çalışırlar. İs- 
tikbar'ın bir özelliği de inattır, bu duyguyu taşıyanlar Hakkı ve Hakikat'i kabul 
etmezler. 

Burada dikkat edilmesi gereken bir nokta var: İblis'in kusuru bilgisizliği 
değil, “kibri” idi ancak bunu ustalıkla gizleyebiliyordu. Onun bu büyük kusu- 
runu Âdem ortaya çıkaracaktı. Yüce Allah, Âdem'i öylesine donattı ki, kendini 
kontrol edemeyen İblis'in kibri bir anda orta yere döküldü. 

Açıkça anlaşıldığı üzere varlıkta ilk büyüklenen İblis veya başka deyişle 
kapıldığı büyük umutsuzluktan dolayı “iblis” sıfatını kazanan şeytandır. İb- 
lis'in büyüklenmesi Allah'a nazaran değil, Âdem'e göredir. Çünkü İblis Allah'ın 
her şeyin yaratıcısı olduğunu, O'nun irade ve kudretinin her şeyi ihata ettiğini, 
hiç kimsenin Allah'a hiçbir şekilde ve hiçbir alanda ortak olamayacağını bilir. 
Hatta türünün en bilgili kişisi olduğu söylenebilir. Bu yüzden İblis'in Allah'a 
karşı büyüklenmesi, O'nun “secde emrine” itaat etmemesidir. Bunu kendince 
“sebepsiz” de yapmamakta, bir takım gerekçeler öne sürmektedir. Buna göre 
“kendisinin ateşten, Âdem'in topraktan” yaratılmış olması, onun secde etme- 
mesini gerektirir. Çünkü iddiasına göre, eğer varlığın bağlı olduğu hiyerarşiye 
riayet etmek gerekirse, “ateş” “toprak”tan üstündür. (Bu konu, 7/A'raf, 12; 15/ 
Hicr, 33; 17/İsra, 61. ayetlerde ele alınacaktır.) 

Bu bize gösteriyor ki, aslında Allah'a karşı büyüklenmek, emirlerine itaat 
etmemektir. Başka bir ifadeyle Allah'ın hükümlerine göre hareket etmemek, 
Allah'ın emirlerine itaatten kaçınmak büyüklenmenin başka yoludur. Bunu 
yaparken kişilerin kendilerine göre mazeret veya gerekçe üretmeleri sonucu 
değiştirmez; İblis de kendince gerekçe üretmişti. (İblis'in yanlış kıyasla nasıl 
bağlamı kaydırdığına dair bilgi için bkz. 38/Sad, 76. ayetin tefsiri). İblis hariç, 
diğer melekler Âdem'in kerem ve üstünlüğünü kabul ettiler, önünde eğildiler. 

Burada "bilgi"nin "hikmet'ie ilişkisine de kısaca değinmekte fayda var: 
Apaçık anlaşıidı ki, melekler, Allah'ın kendilerine sadece bildirdiklerini bile- 
bilirler. Yerine göre bilgileri eksik olabilir. Eksik bilgi Bazen hikmete götür- 
mez. Nitekim meleklerin Âdem'in yeryüzündeki hilafetine tereddüt meyanın- 
da beyanlarda bulunmaları, Allah'ın hikmetine, muradına veya planına itiraz 
değildir. Bilgi eksikliği dolayısıyla anlamamaktan kaynaklanan bir hayret veya 
tereddür Hadesidir. Nitekim bilgideki eksik tamamlandığında, İblis hariç hep- 
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si Âdem'in önünde eğildiler. İblis'in diretmesinin sebebi, “eksik bilgi”ye sahip 
olmasının ona ağır gelmesi ve elbette yeryüzünün halifesi olarak yaratılan in- 
sanın ondan çok daha yüksek kabiliyet ve kapasiteyle donatılmasıdır. 

İblis bilgiye sahipti, ama Allah'ın dilediği kadarla sınırlıydı, o da diğer me- 
lekler gibi Âdem'in yaratılış hikmetini bilemedi. Melekler eksikliklerini anla- 
yıp sınırlarını itiraf ettiler ve “hikmet sahibi sensin” dediler, hikmeti bileme- 
diklerini teslim ettiler. İblis öyle yapmadı. Belki o diğer meleklerden çok daha 
bilgiliydi ama bilgideki eksikliği dolayısıyla “hikmet sahibi” değildi. Bilgisi onu 
kurtarmaya yetmedi çünkü hikmeti yoktu. Hikmet bilgiye dayalıdır. Bilgisiz 
hikmet olmaz, meleklerin ve İblis'in sınırları Allah'ın onlara öğrettiği kadar 
idi; insana ise “isimlerin hepsi” öğretilince, hikmete yetecek kadar bilgi sahi- 
bi olma imkânını da elde etmiş oldu. Kısaca bilgi ve hikmet bir arada olmalı; 
bilinç, bu bilgi ve bilgeliğin izdivacından doğmalıdır. 

İblis'in mahiyetiyle ilgili şunu söylemek mümkün görünmektedir: İblis 
(aleyhilla'ne), ontolojik yapısı itibariyle meleklerden ayrı bir cevhere, farklı bir 
hamura sahiptir. Melek olsaydı diğer melekler gibi secde ederdi çünkü melekler 
sadece Allah'ın dilediği yönde ve buyruklarını yerine getirmek üzere iradeleri- 
ni ve güçlerini kullanan varlıklardır. Melekler nurani varlıklar iken, o “ateşten 
yaratılmıştır” (55 /Rahman, 14-15). İblis “cin taifesi”ndendir: “O zaten cinler- 
dendi” (18/Kehf, 50.) Cin, örtünme, gizlenme, gözden gaip olma anlamını taşır. 
Ana rahmindeki yavruya gözlerden saklı olduğu için “cenin”; insanı silaha karşı 
koruduğu için kalkana “cünne”; sık ağaçlı bahçeye kapalı olduğu için “cenne” ve 
aklı örttüğü için deliliğe “cunun” denmiştir. İblis de cinler gibi ürüyor, çoğalıyor, 
zürriyet sahibi oluyor (18/Kehf, 50.) Melekler, “Allah'ın elçileridir, masumdur- 
lar” (6/En'am, 124; 35/Fatır, 1.) Nihayet, ontolojik yapısının özellikleri ve içinde 
taşıdığı küfür ve isyan potansiyeli dolayısıyla, melekler hemen tevbe ve istiğfar 
ederlerken, o, diretme yolunu tutmuş, Allah'a meydan okumuş ve insana olan 
husumetini kıyamete kadar sürdüreceğini açıkça beyan etmiştir: “(İblis) cinler- 
dendi, Rabbi'nin emrinden dışarı çıktı” (18/Kehf, 50). 

İblis'in cinlerden olması onun aynı zamanda iyilik ve kötülüğe eğilimli ve 
irade sahibi olduğunu gösteriyor. O güne kadar, potansiyelini ortaya çıkarma- 
mışsa, kendisine verilen görevlerden ve rolden memnuniyet duyması dolayı- 
sıyla idi. Âdem'in yaratılışı ve yeryüzü halifeliğine tayin edilmesi onun sınavı 
oldu. Sınavı kaybetti, ümitsizliğin timsali oldu (İblis); isyan edip kıyamet günü- 
ne kadar bu tutumunda devam edeceğini açıklamasıyla Allah'ın rahmetinden 
kırruldu yani Şeytan oldu. Salt ümitsizlik İblis'in, bütünüyle Allah'ın rahmetin- 
den koyulmuşluk Şeytan'ın sıfatı ve durumudur. İblislik, Allah'ın rahmetinden 
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ümit kesmek, Şeytanlık Allah'ın rahmetinden uzağa düşmektir. Bu aşamadan 
sonra İblis, iyiliğe, hayra olan kabiliyetini de bütünüyle kaybedip salt kötülü- 
gün ve şerrin timsali oldu. 

Bu olay, salt kötülük (mahza şer) olan İblis'in niçin insanın ebedi hasmı 
(düşman) kesildiği hakkında bize yeterince fikir verir. Bu olaydan sonra İblis/ 
Şeytan, insanı doğru yoldan saptırmak üzere ahd edecek, insanın uzlaşmaz 
“öteki”si olacak; böylelikle insan ile şeytan arasındaki mücadele kıyamete ka- 
dar sürecektir. (Ayrıca bkz. 7/A'raf,11,12; 15/Hicr, 28-29; 17/İsra, 61; 38/Sad, 
71-72, 76.) 
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35. Ve dedik ki: “Ey Âdem, sen ve eşin cennette yerleş. İkiniz de on- 
dan, neresinden dilerseniz, bol bol yiyin; ama şu ağaca yaklaşma- 
yın, yoksa zalimlerden olursunuz. 

36. “Fakat Şeytan, oradan ikisinin ayağını kaydırdı ve böylece onları 
içinde bulundukları (durum)dan çıkardı. Biz de: “Kiminiz kimini- 
ze düşman olarak inin, sizin için yeryüzünde belli bir vakte kadar 
bir yerleşim ve meta vardır” dedik. 


Âdem ve eşinin cennette yerleşmesi “iskân” ile ifade edilmiştir ki Kurtu- 
bi, bunun geçicilik ifade ettiğini söyler. “Mesken” sükün bulma yeridir. Ateşe 
de “seken” denir. Aynı kökten olmak üzere bıçağa “sikkin” denir; çünkü bıçakla 
kesilen hayvan hareketten kesilir, sükün bulur. Hareketsizliği ve belki de üze- 
rinde tasarrufta bulunacağı malı mülkü olmadığı, iktisadi bir faaliyete katıla- 
madığı için yoksula “miskin” denir. Geminin alabora olmasını önleyen dümen 
“sükkan”"dır. Yerleşmeyi veya yerleşikliği ifade eden başka kelimeler de var 
(rukba, ifkar, ihbal, minha, ariyye, itrak gibi). Ancak bunların içinde İbn-i Hal- 
dun'un “ömür sürme ve imar etme”yi birleştirip başarıyla kavramsallaştırdığı 
“umra(n)” dikkat çekici bir anlama sahiptir. Umrafn), kişinin kendisine ait bir 
yere veya bir eve bir başkasını ömür boyu yerleştirmesi, iskân ettirmesidir. 
11/Hud, 61. ayette Salih aleyhisselam, kendi halkına şöyle seslenir: “0, sizi 
yerden (topraktan) yarattı ve onda ömür sürenler (ve imar edenler) kıl- 
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dı.” Ömür ve imar aynı köktendir, ömür süren imar eder, imar eden ömrünün 
en önemli gayelerinden birini gerçekleştirmiş olur. Yeryüzünün imar faaliye- 
ti ile insan ömrünün gayesi arasında kurulan bu ilişki, İslam bakış açısından 
din-dünya ayrımı olmadığını göstermektedir. 

Âdem ve Havva'ya cennetin her tarafından ve dilediklerini bol bol yeme 
izni verilmişti. Cennetin temel çağrışımı, mükemmellik ve herhangi bir kısıt- 
lama ve sıkıntının olmaması, en yüksek düzeyde refah, itminan ve mutluluk 
halidir. Yani cennet öyle bir varoluşsal durum ki, “onda/içinde (fiha)” bütün 
arzular gerçekleşir. Buna rağmen, Âdem'in ve eşi Havva'nın cennet hayatları 
geçiciydi, belli bir süreliğine iskân edilmişlerdi. 

Anlatıma göre, eşi Havva'ya ismini Âdem vermişti başka bir görüşe göre 
kadının isminin “Havva” olduğunu melekler söylemiştir. Nisa süresinin ilk aye- 
tindeki tefsirde açıklamaya çalıştığımız gibi, Âdem ve Havva “tek bir nefisten 
yaratılmış” bulunmaktadırlar. Havva, Âdem'in “öteki beni'dir ve onda sükün 
bulması için yaratılmıştır (7/A'raf, 189.) 

“Havva” diri, hayat sahibi ve “Hay”dan yaratılan demektir. Âdem'in ona bu 
ismi vermiş olması, Allah'ın ona isimleri öğretmesi bağlamında varlıklara isim 
verme, karşılaştığı nesneleri ve varlıkları isimlendirme kabiliyeti sayesinde 
olup belki de ilk isimlendirmedir. Ruhu'l-beyan'ın sahibi Bursevi'nin yer ver- 
diği bir anlatıma göre, (bir defasında) Âdem uyandığında Havva'yı başucunda 
buldu. Ona: “Sen kimsin?” diye sordu. “-Ben kadınım” dedi. “-Niçin yaratıldın?” 
diye sordu. “-Senin benimle ve benim de seninle sükün bulmak (sekinete erip 
huzur bulmak) için” cevabını verdi. Melekler, Âdem'e “-Ona ismini sordular; o 
da “Havva” dedi, kadına bu ismi verdi. Bu anlatıma göre Havva'ya ismini Âdem 
vermiş veya Allah'tan aldığı vahiy veya ilhamla bu ismi vermiştir. Erkekten ya- 
ratıldığı için Havva'ya “mer'e (kadın)” da denmiştir. 

Havva annesiz, Hz. İsa babasız, Âdem ise annesiz ve babasız yaratılmıştır. 
Bu da demektir ki, tabiatın düzeninde değişmeyen yasaları işleten sebepler 
birer vesiledirler, fonksiyonları ve güçleri kendinden değildir, Allah dilerse, se- 
bepler olmadan da yaratabilir. 

Âdem ve eşinin geçici olarak yerleştirildiği cennetin, “dünyadaki bir bah- 
çe” olduğunu söyleyenler varsa da, akla yatkın olanı bilinen Cennet'tir (Bkz. 
20/Taha, 122. ayetin tefsiri). Zira kelime elif-lam ile belirtili (ma'rife) gelmek- 
tedir: “El Cennete” Bu herhangi bir cennet veya bahçe değil, asıl Cennet'tir. Dil 
açısından mesele bu iken, anlam açısından da dünya cenneti olması mümkün 
değildir. Zira Şeytan, Âdem ve eşini kandırınca, onlara “ebediliği ve sınırsız 
mülkü” vadetmiştir ki, isimleri öğrenen, diğer varlıklara göre akıl ve muha- 
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keme gücü yüksek olan Âdem, nasıl olur da geçici/fani bir dünyada ebediliği 
ve sınırsız mülke sahip olunabileceğini düşünür. Nitekim ebediliğin peşinde 
koşarken, fani bir yere sürgün gönderildi. 

Dilbilimci Sevan Nişanyan, “cennet”in diğer dillerdeki kullanımıyla ilgili 
bize şu bilgileri vermektedir: “Parâdeisos Pers kralının etrafı duvarla çevrili 
cennet misali bahçeleriymiş. MÖ 399 yılında İran'da deli bir maceraya girişen, 
sonra da bunun kitabını yazan Atina'lı tarihçi ve komutan Ksenofon bundan ilk 
kez söz ediyor. Eski Farsça sözcük *paridaeza olmalı diyorlar. Eski Farsçadan 
günümüze kalan yazı hazinesi pek kısıtlı olduğundan elde orijinali yok, bu du- 
rumda Yunanlının dediğiyle yetinmek zorundayız. Pari- “çepeçevre” demek, 
İngilizcesi around. Farsça perakende, perçem, perçin, perdaht, perende, filan*- 
perest, falan*perver, pergel, perişan, pervane, pervaz vb. sözcüklerinde bu edat 
geçer. Daeza ise duvar veya sur demektir. Yeni Farsça diz şekli Türkçede de kul- 
lanılır, hisar demek olup hisar komutanına dizdar denir. Dizdaroğlu diye soyadı 
bile var (Mardin'de Dizdaroğlu ailesi yaşıyor). Bunun öbür “diz”le alakası yok. 

MS 1. yüzyıla, parâdeisos bu sefer İncil'de karşımıza çıkar; Aramice gannetâ 

çevirisi olarak (Ganneta'nın Aramice çeviri olduğunu itiraz edenler var). Bu 
da saklı bahçe demek, “etrafını duvarla çevirmek, tahkim etmek, saklamak” 
anlamına gelen g-n-n kökünden. Yahudilikte bu kavram rastlanmaz ama doğru 
yolu seçen müminlere Tanrının vaad ettiği bir mucizevi bahçeden Hz. İsa da 
sık sık söz eder, işte bu bahçe o bahçe... Yunancadan Latinceye paradisus, ora- 
dan Fransızca paradis (son hece düşer), İngilizce paradise (uzun /i/ 16. yüz- 
yıldan sonra /ay/ okunur), Almanca Paradies, İspanyolca parafso (iki sesli 
arasına gelen yumuşak sessiz düşer) vb. Hepsi cennet demek. Ama modern 
kullanımdan neredeyse düşmüş de olsa ikinci anlamın izi halâ durur, dört yanı 
yüksek duvarla çevrili Ortaçağ usulü iç bahçelere paradise garden yahut jardin 
de paradis denir. Bahçe tasarımı, peyzaj vs. işleriyle uğraşmış olanlar bilir. Er- 
menice pardâz bahçedir, sözcüğün Orta Farsça (Pehlevice) biçiminden gelir, 
Batı Ermenicesinde bardez olur. Erzurum'un Şenkaya ilçesinin eski adı buydu. 
Bir de İzmit'e yakın Bardizag var, şimdi Bahçecik. 

Nişanyan'ın dediğinin aksine İsa'dan nakille, incillerde “cennetten sık sık” 
söz edilmez. Luka İncili'nde “cennet” şöyle geçer: (Çarmıhta iken) “Asılmış 
olan suçlulardan biri ona: Sen Mesih değil misin? Kendini ve bizi kurtar, diye 
sövüyordu. Fakat öteki cevap verdi ve onu azarlayıp dedi: Sen aynı hokum al- 
tında olduğun halde, Allah'tan korkmuyor musun? Gerçi biz hak üzere, çünkü 
biz yaptıklarımıza layık cezayı çekiyoruz, fakat o yolsuz hiçbir şey yapmadı. 
Ve Ey İsa, sen melekütunda geldiğin zaman, beni an, dedi. İsa da ona; Doğru- 
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su sana derim: Bugün sen benimle beraber cennette olacaksın, dedi.” (Luka, 
23:30-43). 

Tefsircilerin zihnini meşgul eden bir soru da şu olmuştur: Burada sözü 
edilen cennet nerededir? Kimine göre bizim dünya hayatından sonra mükâfat 
olarak bize vaad edilen cennet; kimine göre yeryüzünde, özel bir bölgede saklı 
bahçeydi. Bu cennetin göklerde olduğunu söyleyenler de vardır. Bu tartışma 
çok anlamlı değildir zira söz konusu olan “özel bir durum”dur, Âdem ve Hav- 
va yasağı ihlal ettikten sonra bu “durum”"dan çıkmış, “başka durum”a geçmiş, 
böylelikle her şey radikal bir değişim geçirmiştir. 

Âdem ve Havva'ya konan yasak, şu veya bu meyvesi olan ağaca yaklaşma 
yasağıdır. Ağaç sanki gösterilmiş karşıda duran çekici, tahrik edici bir nesne 
olarak anlatılmaktadır. Bunun anlamı, her ikisinin durumunun geçiciliğini ifa- 
de eder. Belli ki cennetten çıkmak istemiyorlar, onlara birileri -ki bu şeytan- 
dan başkası değildir- geçici olduklarını söylemiş. Bu yüzden meyveyi (elma, 
üzüm, buğday başağı/sümbül, incir veya başka bir şey) yemeleri durumun- 
da cennetten yani ebedilik ve sınırsız mülk yurdundan çıkarılmayacaklarını 
düşünüyorlar. Belki de onları korkutan “halife” olarak seçildikleri yeryüzüne 
gitmek istememeleri, sorumluluk ve görevden kaçınmalarıdır. Beğenmediği 
bir yere tayini çıkan bir memurun görev yerine gitmekten imtina etmesi gibi. 
Cennet ebedi huzur, mutluluktur. Dünya ise cefa, sıkıntı, mihnet, emek harca- 
ma yeri (şekavet) ve geçicidir (fani). 

Yemeğin ve yemenin tarihini çözümlemeye Âdem ve Havva'dan başlayan 
Montanari'ye göre "Âdem yasak meyveyi yer, böylelikle Tanrı tarafından 'av- 
lanmış' olur. Aslında sanıldığı gibi kutsal metinlerde geçen bir 'elma' değil, ye- 
miştir. Görsel olarak ifade edilmesi gerektiğinde, her yerde en sık karşılaşılan 
bir meyve olan elma seçilir, hafızalarımıza öyle kazınır. Yazar, 'Ortaçağ'da Bes- 
lenme ve Kültür” adlı kitabında manastırlarda tüketilen yiyeceklere, yemeğe 
dair günahlara, yemek üzerinden aforoza, farklı oruçların boyutlarına değinir. 
Manastırda en klasik ceza bir keşişin tek başına yemek yemek zorunda kalma- 
sıdır. Keşiş Giovanni Nano'nun bir kadınla aynı tencereden yemek yemenin ne 
büyük bir günah olduğunu söylerken aslında Âdem'in aynı anda iki günah işle- 
diğini gösterir: Hem yasak bir meyveyi yediği, hem de bu işi bir kadınla yaptığı 
için! Hz. İsa ise Âdem'in yiyerek işlediği suçu yemeyerek yani oruçla kapatır” 

Kitab-ı Mukaddes (Tekvin, 1-3 baplar), günahı Âdem'in işlediğini, Âdem'i 
günaha Havva'nın sevk etmiş olduğunu, Havva'yı da yılanın ikna ettiğini anla- 
tır. Kadın bu yüzden doğumda sancı çeker, yılan da karnı üzerinde sürünme 
cezasına çarptınılır. Kur'an-ı Kerim'e göre ilk günahı erkek ve kadın birlikte 
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işlediler. Hitap ikisine idi: “İkiniz yaklaşmayın” Tek başına Âdem veya tek 
başına Havva, yasak meyveyi yemiş olsaydı, suç gerçekleşmiş olmaz, ceza da 
tahakkuk etmezdi. Dolayısıyla kadının tek başına bu suçtan sorumlu tutulması 
doğru değildir. Meseleyi kendi aralarında müzakere etmiş olmaları muhtemel- 
dir fakat belki de Havva, Âdem'e uymuştur ki, modern zamanlardaki feminist 
söylem dışta tutulacak olursa, beşeriyetin genel örfünde kadına göre erkeğin 
sorumluluğu önde tutulmuştur. 

Bir başka husus Âdem, bu suçu “soyut insan” sıfatıyla yani bizim baba- 
mız olan insan olarak işlemiştir. Daha peygamber değildir, çünkü peygamber- 
ler ismet sıfatları dolayısıyla böyle suçlar işlemezler. Yine soyut insan yani 
türümüzün timsali olarak “Allah'tan kelimeler alıp” tevbe etme başarısını 
göstermiştir (7/A'raf, 23). Eğer peygamber sıfatıyla tevbe ettiği farz edilecek 
olursa, bu hem bir peygamberin günah işlediği hem zaten peygamberlerin her 
an istiğfar ettikleri için peygamberlere has bir tutum olduğu düşünülecekti. 

Âdem ve Havva bu yasağı niçin çiğnedi? İlk ihtimal, ebedilik ve mülke 
olan sevgileri tutku derecesindeydi. Bir hadiste şöyle buyrulur: “Kişinin bir 
şeyi (tutkuyla) sevmesi, onu sağır ve kör eder” (Ebu Davud, Edeb, 115-116; 
Müsned, V, 194.) İkinci ihtimal, yaratılışlarına uygun bir biçimde “unutmaları”: 
“Andolsun, bundan önce biz Âdem'e ahid vermiştik, fakat o unuttu. Biz onda 
bir kararlılık bulmadık” (20/Taha, 115.) Unutkanlık ve yeterince kararlı olma- 
mak. İnsanın iki hasletidir. İnsan yapılan uyarılara yeterince kulak asmadığı 
zaman nice sıkıntılarla karşılaşır! Şeytan konusunda kendisi önünde eğilmeyi 
reddettiği anda Âdem uyarılmıştı: “Ey Âdem, bu (şeytan) gerçekten sana ve 
eşine düşmandır; sakın sizi cennetten sürüp çıkarmasın, sonra mutsuz 
olursun.” (20/Taha, 117.) 

“Ağaç” metaforu son derece anlamlıdır. “Şecere” sağa sola yayılan, dal 
budak salan her şeydir. Bunun salt bitki olması gerekmez. Aslı bitki (ağaç) ol- 
makla beraber, Bazen mızrak da delik deşik edince beden ağaç gibi parçalanır. 
4/Nisa, 65. ayette “dallanıp budaklanan ihtilaf, çekişme ve çatışma konuları” 
(şecere) kelimesiyle ifade edilmiştir. Bu demek oluyor ki, Âdem ve Havva'nın 
kendilerine yasaklanan ağaçtan yemeleri, orada kalmadı, dallandı, budaklan- 
dı ve yeryüzünde insanın tarihinin başlamasının ilk adımı oldu. Beşeriyetin 
ağacı dallanıp budaklanan ağaç gibidir. “Ağaç”ın ne olduğu konusunda çeşitli 
görüşler öne sürmüşlerdir: İlim/bilgi. Buna göre ağaç iyiliği ve kötülüğü, hayrı 
ve şerri bilme ağacıydı. Ya da bilinçti! Herhangi bir ağaç cinsi idi. Vehb ibn-i 
Münebbih'e göre danesi sığır yüreği gibi, kaymaktan lezzetli, baldan tatlı buğ- 
daydı. Sünbül. Zeytin ağacı. Hurma ağacı. İncir ağacı. Meyvesinden yendiğinde 
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büyük abdest ihtiyacı hissedilen ağaç. Kâfur ağacı. Ebediyet ağacı. Şarap ağacı. 
“Mihnet” ağacı. Üzüm. Meyve ağacı. İlm-i Muhammedi ağacı. Al-i Muhammed 
ağacı. Kur'an-ı Kerim, ağacın ne olduğu konusunda herhangi bir bilgi vermiyor, 
ancak cennette belli bir ağaç olduğu, insanın cennetten kovulmasına ve mutlu- 
luğuna engel olan bir ağaç olduğu anlaşılıyor. 

Âdem dünya durağına uğramadan cennette kalsaydı, melekler gibi “sta- 
tik” olur, onda var olan potansiyellerin açığa çıkması, kemal yönünde ilerleme- 
si mümkün olmazdı. Belki de isimlerin en iyi tecelli ettiği varlık olarak Âdem, 
cemalin de celalin de (esma) tecelli edeceği ayna hükmündedir. Hem zaten 
yeryüzünde halife olmak üzere yaratılmıştı, hikmet-i ilahi bu şekilde yaratılıp 
bilinç kazandığı yerden, ağır sorumluluklar, çileler çekeceği, altın gibi ateşten 
geçeceği dünyaya sürgün edildi. Ağacın ruhunda uyandırdığı merak saiki onu 
“günah” işlemeye sürükledi. Böylelikle hikmetin tecelli etmesi süreci başladı. 
Şeyh Necmettin, sürekli Âdem'e “Âdem, kaza gelince feza daralır” diye nidalar- 
da bulunulduğunu söyler. Mevlana Celaleddin şöyle ifade eder: 


Hükmr-i kaza gelince insanın tedbiri boşa gider 
Zira tutulmakla güneşin yüzü kararır. 


Âdem, güneş gibi işlediği günahla karardı, ona verilen bilgi fezası daraldı, 
adeta ağaca odaklanıp bir an için ondan yemekten başka bir şey düşünemez 
oldu. Böylece Âdem ve Havva, yasağı ihlal etmekle zulmetmiş oldular (7/A'raf, 
23). “Zulüm”, bir şeyi olması gereken yerin dışında yere koymaktır. Yapılma- 
ması gereken şey yapıldığında da zulüm olur. Sağlıklı deveyi kesmek, erken 
sağılan süte (zalime) denir. En büyük zulüm şirktir (31/Lokman, 13.). Aynı 
zamanda ışığın, aydınlığın ve adaletin zıttıdır. 

“Zelle” yanılma hali olmakla beraber, ayağın kayması ile bir yerden ayrıl- 
mak demektir. Şeytan, ilk iki insanın ayağını kaydırınca, bir anda kendilerini 
cennetin dışında buluverdiler. Dünyada, gündelik hayatımızda da böyle olmu- 
yor mu? Yanlış bir tercih, ani bir karar, kontrol edilemeyen küçücük bir gaflet 
hali bir anda büyük maliyetlere sebebiyet verebilir. Mesela hız/sür'at tutku- 
sunun ani ve yanlış bir harekete sebep olup ölümcül bir trafik kazasının vuku 
bulması gibi. Şeytan'ın onların ayaklarını kaydırması, içlerine vesvese vermesi 
şeklinde oldu. (3/Al-i İmran, 155; 7/A'raf, 20-21; 20/Taha, 12.) Hakikatte Şey- 
tanın hiçbir şeye gücü yetmez, sadece yanıltır, vesvese verir, tereddüt ve şüp- 
helere düşürür. İnsana faydalı olacakmış gibi yaklaşır, gerçekte ise ona zarar 
vermek ister. 

İçinde bulundukları halden çıkarıldılar yani cennetlik vasıflarını kaybedip 
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yeryüzünün insanları, dünyalı oldular. (Bkz. 7/A'raf, 19-27 ve 20/Taha, 115- 
124. ayetlerin tefsiri.) 

Bu olaydan sonra yeryüzünde bir süreye kadar kalacaklar (40/Mü'min, 64.) 
Buradaki “süre (hiyn)” tek tek insanların kişisel ömrü, insanlığın ise yeryüzün- 
deki tarihi anlamındadır. Bu da gösteriyor ki, insan yeryüzünde ebedi değildir, 
dünyanın faniliği gibi geçicidir. Asıl ait olduğu yurda, ahirete gidecektir. 

İnsan-yeryüzü (dünya) ilişkisi, onun ilk evresindeki cennet hayatından 
kopuk değildir. Âdem cennetten dünyaya geldi. Ama sanki dünya hayatı bo- 
yunca iki fikir arasında med-cezir (gel-git) hali yaşamaktadır: Acaba dünya 
hayatını yaşayıp sürdürür ve çeşitli eylemlerde bulunurken, temel düşüncesi 
“tekrar ait olduğu cennete dönme hazırlığı”nı eksiksiz tamamlamak mı yoksa 
“yeryüzünü imar ile cennete çevirmek mi?” Bu tarihin anlamıyla ilgili önemli 
bir sorudur. 

İnsan, “haciyat ve zaruriyat” seviyesinde, ayakta kalabilecek temel gıda ve 
imkânlara (yeme-içme, barınma) sahip olmak ister. Cennette her şey boldu; fa- 
kat bununla yetinmez “tekmiliyat” safhasına geçer, tamamlayıcı unsurların tü- 
münü temin etmek için çalışır. Bununla da yetinmez “tahsiniyat” safhası başlar 
ki, bunun ilk aşaması hüsün ve cemal, güzellik, estetik, sanat ve ruhun eşyaya 
yansıtılması iken; ikinci safhası israf, gösteriş, kibir, kendini beğenmişlik, baş- 
kalarından farklılaşma ve nihayet yıkımı getiren mütreflerin azgın ve şımarık 
tutumlarıdır. Dünyanın cennete benzetilmek istenmesi, makul ve meşru bir 
seviyede tutulursa, imarın felsefesi olur, tahsiniyattan “tahrimiyat”a dönüşün- 
ce salt sekülarizm olur. 

Dikkat çekici husus şu ki Allah, Âdem ve Havva'ya “sakın bu ağaca yak- 
laşmayın”, bunu size yasakladım, yasağı dinlemediğiniz takdirde “kendinize 
zulmetmiş olursunuz” diye sıkı sıkı tembihlerde bulunduğu halde, insanın 
yine de gidip meyveyi yemeyi göz almasıdır. Değil meyve veya ağaçtan yeme- 
leri, ona “yaklaşmaları” dahi yasaklanmıştı. “Zina suçu”nun işlenmemesi için 
yapılan tembihin aynı kalıpla gelmesi dikkat çekicidir. Zinaya da “yaklaşılma- 
ması” emredilir. (17/İsra, 32.) Bu ve diğer ilgili ayetlerden, zikri geçen ağaç 
metaforun, yasak bir zamanda ve yasak bir mekanda Âdem ve Havva'nın cinsel 
birleşmelerini ima ettiğini söylemek mümkün. Kendilerine yasaklanan ilişkiye 
girdiklerinde günah işlemiş oldular, çıplak olduklarının farkına vardılar. Şey- 
tan onları ebediliğe, sınırsız bir mülke sahip olacakları vadiyle kandırmıştı. 

Acaba Adem ve Havva, bunu hangi saikle yaptılar? Bu soruya bizler hepi- 
miz, kendi hayatımızda yaşadıklarımız üzerinde tefekkür ederek, muhasebe 
yaparak cevap bulabiliriz. Yedikleri meyvenin “acı” olduğu muhakkak. Çünkü 
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sonucu çok acı oldu, cennetten kovulmalarına ve dünyanın bin bir sıkıntı ve 
mihnetine katlanmalarına sebep oldu. İnsan öyledir, bile bile “acı meyve”yi yer. 

Oradan inenler/indirilenler “Âdem, Havva ve şeytan'dır. 20/Taha, 123. 
ayette “hubut” fiili “tesniye (ikisi için)” gelmişse de, arkasından “cemlan (tü:- 
münüz)” denmiştir. Yani inenler, cennetten çıkarılanlar erkek, kadın ve şeytan- 
dır. İnsan ile şeytan arasında ebedi bir düşmanlık başladığı kesindir, şeytan, 
her durumda insanı doğru yoldan saptırmak için elinden geleni yapacaktır. 
Çünkü insan onun hasmıdır, varlık sahasına çıkmasıyla yerinden olmuş, Al- 
lah'ın insana bahşettiği yüksek potansiyelleri, kabiliyet ve şerefli konumunu 
çekememiştir. 

Ancak burada “birbirinize düşman” ifadesi, acaba Âdem ile Havva arasın- 
daki, başka bir ifadeyle hem kendi hemcinslerimizi hem erkek ile kadın arasın- 
daki çekişmelere işaret ediyor mu? Özünde, insanlar aynı safta olmalılar, zira 
onların hakiki ötekileri şeytandır. Ancak aralarında derin ve yıkıcı çatışmalara 
giriştiklerini biliyoruz. Çatışma sadece farklı dini, etnik, bölgesel, sınıfsal gruplar 
arasında değil, giderek iki cins yani erkek ile kadın arasında da baş göstermiş 
bulunuyor. Burada (2/36. ayet) çoğul olarak “birbirinize düşman olarak inin” 
caklardır. Yakından bakılacak olursa aile içinde ortaya çıkan huzursuzlukların, 
erkek ile kadın arasındaki çekişme ve mutsuzlukların neredeyse tamamı şeyta- 
nın tuzağına düşme sonucudur. Çünkü şeytan, erkek ve kadın arasında sevginin 
yeşermesini, yeşeren sevginin serpilip büyümesini ve bereketli bir ağaç gibi dal 
budak salmasını, birlikte kurdukları meskenlerinde sekine ve sükün bulmala- 
rını istemez. Onları kıskanır, bu yüzden aralarına girer, fitne sokar; görünürde 
makul gerekçeler ve argümanlar öne sürerek birinin diğerine haksızlık yaptığını 
telkin eder. Belki de zamanın sonunda şeytanın insan soyu arasında çıkaracağı 
en büyük iç çatışma erkek ve kadın arasında cinsiyetçiliğe dayalı fitne ve kış- 
kırtma olacaktır. Cinsiyet temelli çatışmanın daha geniş ölçekteki çatışma hiçimi 
toplumsal cinsiyetçilik karşımıza çıkmaktadır. 

Kabul etmek lazım ki, insanlar arasındaki husumet ve çatışma potansiyeli 
dünyaya gönderilmenin yani dünya sınavının bir parçasıdır; ancak bu potansi- 
yeli aktif hale getiren şeytandır, o insanda kendine bir ajan hükmünde kullan- 
dığı nefsinin istek ve tutkularını harekete geçirir; insanı açlık ve yoksullukla 
korkutur, Bazen kötülüğü iyi formun içine sokar, kulağına iyiliği çağrıştıran 
sözler fısıldar yani insana dört yönden (sağından, solundan, önünden, arka- 
sından) yanaşır ve fakat her defasında amacı insanları, beşer soyunu birbirine 
düşürmek, böylece intikamını almak ve aslında Allah'ın insanı yaratmakla - 
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haşa- “hata yaptığı"nı ispatlamaya çalışmak ister. Şeytan'a göre Allah, “adalet- 
siz” davrandı, toprağı ateşin önüne geçirdi. Kendisine mühlet verildiği takdir- 
de bunun “hatalı” bir karar olduğunu gösterecektir. 
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37. Derken Âdem Rabbinden (birtakım) kelimeler aldı. Bunun üze- 
rine (Allah da) tövbesini kabul etti. Şüphesiz O, tövbeleri kabul 
edendir, esirgeyendir. 


Âdem'in hatasının farkına varmasıyla, “hemen” pişmanlığını dile getirip 
tevbe etmesi önemlidir. Bu, insan ile şeytan arasındaki önemli farkın altını çi- 
zer. Âdem'in günahı nefsine uymaktı, şeytanınki ise kibirdi. İki günah arasın- 
daki mahiyet farkından dolayı Âdem tevbe edip kurtuldu, şeytan kibrini ye- 
nemeyip ebediyyen Allah'ın rahmetinden kovuldu. Âdem'in Rabbi'nden aldığı 
(telakki edip telkin aldığı), alıp kurtuluşu için sarıldığı kelimeler, pişmanlık, 
bağışlanma dileği, mazeret ve üzüntü beyanı, dua, utanma ve yakarma gibi 
şeylerdir. Hemen sonra gerçekten kendine zulmettiğini anladı (28/Kasas, 16.) 
Rabbinden merhamet diledi (7/A'raf, 23.) 

Suat Yıldırım, Âdem'in işlediği zelle kabilinden günahın henüz Âdem'in ta- 
biatında huy haline gelmediğini söyler. Onun için bu musibetten sonra bu ya- 
ratılışıyla Rabbine döndü, O'nun kendisine bazı kelimeler telkin ettiğini sezdi, 
o kelimeleri alıp onlarla amel etti. (Kelimeler için bkz. 7/A'raf, 23.) 

Allah, Âdemin tevbesini kabul etti. Kurtubi'ye göre, ona tevbe etme ba- 
şarısını ihsan etmesi ve tevbe etmesiyle tevbesini kabul etmesi demektir. Bu 
önemlidir, eğer tevbe etine başarısı olmasaydı, ilk günah ebedi suça dönüşür- 
dü. Elmalılı ince bir noktaya dikkat çeker. Ayette “bizden” değil, “Rabbi'nden 
kelimeler aldığı” bildirilir. Zira her ne kadar tevbesi kabul olunsa da, insan 
“hubut (düşüş)” emriyle tenzil-i rütbeye uğramıştır. Artık “Hitap konumu”nda 
değil, “gıyab konumunda” bulunuyor. Halife olarak takdir edilmiş olması, onda 
isimlerin bilgisi ve kuvvetlerinin kalmasını sağlamaktadır. 

Bunun var oluşumuzla ilgili derin bir hikmeti vardır. Belki de hubutla, insan 
dürtüleri ve salt arzularıyla yaşayıp kaybettiği cennete, dünya sınavından geçip 
başarıyla çıktıktan sonra aklı, iradesi ve bilinciyle dönecek, bu sefer gerçekten 
değerini bilecektir. Zira kişi, sahip olduğu değeri ve nimeti kaybetmedikçe bil- 
mez; kısa süren cennet macerası da böyle olmuştur. Bu da bize gösteriyor ki, 
cennet dünyada değildir, yeryüzünde cennet kurmak da mümkün değildir. 

Allah'ın rahmeti sınırsızdır. Âdem'in tevbesini kabul etti. Bundan sonra 
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da bu sünnet esas alınacaktır. Yani insanın sorumlu tutulacağı husus, günah 
değil, günahta ısrar etmek, tevbe etmemek ve Şeytan'ın yolundan gitmek ola- 
caktır. Tevbeleri kabul eden ve Rahim olan Allah, eğer insan pişmanlık duyar, 
Allah'tan aldıklarına sarılır ve Sırat-ı müstakimi takip ederse kurtulur. Günah 
asli değil, arızidir; doğru istikamet ve salih amel ise aslidir. Aynı şekilde Al- 
lah'ın bağışlaması asli, gazaplanıp azap vermesi arızidir. O halde yapılması ge- 
reken şey asli olana sarılmak yani doğru istikamet tutturup salih amellerde 
bulunmak olmalıdır. 

Burada Hıristiyan ilahiyatından farklı bir bakış açısı olduğu görülüyor. Hı- 
ristiyan inancına göre, Âdem ilk günahı işledi, onun çocukları da bu ilk ve asli 
günahla doğmaktadır. “Tanrı, biricik oğlunu bir kefaret olarak gönderdi ve çar- 
mıha gerilmesine izin vererek feda etti” İslam inancına göre: 

a) Allah'ın oğlu yoktur, ne doğurmuştur ne onu doğuran vardır (112/İhlas 
süresi.) 

b) Dünyaya gelen her insan, özgür ve günahsız olarak doğar, boynunda 
babasının günah yaftası yoktur. Ancak günaha eğilimlidir, günah işleme potan- 
siyeline sahiptir. 

c) Şirk hariç tevbe ile affolunmayacak günah yoktur (9 /Tevbe, 104). 

d) Kişi günah işler, cezası kendisine aittir, kimse bir başkasının suç ve gü- 
nahından sorumlu tutulamaz; günah ve ceza bireyseldir (6/En'am, 164; 35/ 
Fatır, 18). 
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38. Dedik ki: “Oradan hepiniz inin. Bundan sonra size benden bir 
hidayet geldiğinde, kim benim hidayetime uyarsa, onlara korku 
yoktur ve onlar mahzun olmayacaklardır.” 

39. İnkâr edip de âyetlerimizi yalanlayanlar ise; onlar, ateşin halkı- 
dırlar ve orada süresiz kalacaklardır. 


“Oradan hepiniz inin” emri Âdem, Havva, Şeytan ve onların zürriyetini 
rapsamaktadır. Belli kişilerden çok bir cinsin temsili söz konusudur. Buna bu- 
günkü ve yarınki, başka bir deyişle kıyamete kadar gelecek nesiller dâhildir. 

İbn-i Kemal'e göre, Âdem ve Havva'nın cennetten indirilmesi -onlara ya- 


pılan ihtara rağmen (Bkz. 7/A'raf, 22)- hakikatte bir taltiftir. Çinkü “hubut” 
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bir tenzil-i rütbedir. Bu sayede Âdem'in kemalini tamamlayabilmesi için geçiçi 
olan dünya hayatını yaşamasını, fitneye tabi tutulup ateşin içinden geçen altın 
gibi süzülüp başarı kazanmasını, saflaşmasını ve böylece Cennet'e geri dön- 
mesini sağlamak amacıyla ona fırsat verilmiş oldu. 

Gelecek hidayet Es-Süddi'ye göre Kitap'tır. Bunun kitap, sahife veya pey- 
gamberler olduğunu söylemek mümkündür. Allah tarafından gönderilen 
peygamberler ve indirilen kitaplar, insana “hidayet”i göstermişlerdir. Ancak 
hidayet yoluna giren ve ilerleyen insandır. Hidayet bulan kurtulur; böyleleri 
için “korku ve hüzün” söz konusu olmayacaktır. Fakat burada dikkatten kaç- 
maması gereken bir nokta var: Hidayet Allah'tan gelecektir yani mütealdir. 
İnsanlar kendileri hidayet icat edemezler. Düşmüş olanın tekrar terfii, yücel- 
mesi, eski mertebe ve makamına yükselmesi için takip edeceği yol, yöntemdir. 
Kur'an-ı Kerim'de sıkça tekrarlanan hidayetin sadece Allah'a mahsus olduğu 
konusu bu şekilde açıklık kazanır. Düşüşten (hubut) hemen sonra “Hepiniz 
oradan inin”, buyrulmakta, arkasından, yüce Allah'tan kendilerine bir hida- 
yetin geleceği bildirilmektedir. Buna uyan dünyada korkmayacak, kaygılanma- 
yacak, ahirette de üzülmeyecektir. 

“Korku” geleceğe, “hüzün” geçmişe dönüktür. Korku imanla sağlanan 
güvenliğin zıttıdır, kaba tehlikeleri içerdiği gibi kaygı ve endişeleri de içerir. 
Mü'minler, dünya hayatlarını başarıyla bitirdiklerinde ahirette onları korkuya 
sürükleyecek, endişelendirecek veya kaygılandıracak hiçbir olumsuz durum- 
la karşılaşmayacaklardır. Çünkü artık emniyet ve selamet yurduna kavuşmuş 
olacaklardır. Geride bıraktıkları dünya ve dünya hayatıyla ilgili hiçbir şey on- 
ları hüzünlendirmeyecektir. (Âdem'in yaratılışı, Şeytan'ın kibir gösterip diret- 
mesi ve bununla ilgili diğer konular için bkz. 20/Taha, 115-124. ayetlerin tef- 
siri.) Gelen peygamberleri yalanlayan, vahiylerin hakikatini inkâr edenler için 
ateş halkı olacak ve orada süresiz kalacaklardır. (Bkz. A'raf, 11-28; Hicr, 26-43; 
61-65; İsra, Kehf, 50; Taha, 115-125 ve Sad, 71-85). 

Bu tehdit Kur'an-ı Kerim'de defalarca tekrarlanır. Cehennem azabının iki 
özelliği var: Biri yakıcı, diğeri süresiz azap olması. “Süresiz azap” bu ayette 
“ateş” için kullanılmıştır, Zuhruf süresinde (43/74) “Cehennem” için de kul- 
lanılmıştır. “Huld” cehennem azabı için kullanıldığı gibi, bir ödül olarak vad 
edilmiş cennet hayatı için de kullanılmıştır (2 /Bakara, 82 vs.). Bu manada iki 
paralel süresiz hayat olduğu sonucu ortaya çıkıyor: Cennet ve cehennem ha- 
yatı. Musa Carullah ve başkaları, ebediyet/sonsuzluk ile süresizlik/huld ara- 


sında bazı semantik ayırımlar yapıp en azından cehennem azabının “sonsuz 
ebedi” olmadığına dair bazı iddialar atmışlarsa da, Kur'an-ı Kerim'de “Halidi- 
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ne fiha ebede (Süresiz olarak ebedi)” hem cennet (4/Nisa, 57), hem cehennem 
için (3/Al-i İmran, 88; 4/Nisa, 169; 9 /Tevbe, 68) kullanılmış bulunmaktadır. 
Benzer şekilde, “Gökler ve yer devam ettikçe cehennem azabının ve cennet 
mutluluğunun devam” edeceği (11/Hud, 107-108) belirtilmiştir ki, bundan 
hareketle ebediyeti ve sonsuzluğu başka şekilde anlamak gerektiğini söyle- 
yenler vardır. 

Biz “ebediyet”i dünya şartlarında sahip olduğumuz hareketin ölçüsü ve 
bundan türeyen “zaman” kavramı üzerinden idrak edebiliyoruz, ahiret söz ko- 
nusu olduğunda yani kıyametle “göklerin başka gökler, yerin başka yere 
dönüştüğü”nde bunun nasıl bir muhtevada tecelli edeceğini Allah'tan başka 
kimse bilemez. Bazıları cehennem azabının dünyada eksik kalmış kemalin ta- 
mamlanması, iyileştirilmemiş hastalıkların tedavisi için zorunlu acı verici ika- 
metgâh, bir tür hastahane olduğunu, dolayısıyla her ne günah ve suç işlenmiş 
olursa olsun, cehennemin bir gün sona ereceğini öne sürmüşlerdir. Hatta “aza- 
b”ın “azbün”dan bir tür tat, hoşluk ve alışkanlık kesp edileceğini düşünenler 
de var. Ancak bu konuda elimizde sahih ve sarih naslar mevcut değildir. 

İnkâr, Allah'ın birliğini ve ayetlerini yok saymaktır. Oysa varlık âlemi son- 
suz objeleri ve oluşumuyla Allah'a tanıklık etmektedir. Bütün varlık Allah'a 
boyun eğer ve O'nu yüceltirken (17/İsra, 44), her bir varlık yaratılmış nesne 
O'nun emir ve buyruklarını yerine getirirken, insanın bu hakikati inkâr etmesi 
Yaratıcı'ya olduğu kadar, varlığa karşı da işlenen büyük suçtur. Bir hükümdarı 
tanımayan, onun buyruklarını, kurumlarını ve tayin ettiği görevlileri de tanı- 
mıyor, böylelikle mülkün sahibine ve misyonuna karşı gelmiş oluyor. Bu tabia- 
tıyla varlığı da değersizleştirmek anlamına gelir. Bu ağır suçu işleyeni “cehen- 
nem öfkeden parçalanacakmış gibi bekliyor” (67 /Mülk, 8). 

Bir azap olarak cehennem hayatını algılarımızla idrak edip anlamaya ça- 
lıştığımızda inanılmaz korkunç ve dehşet vericidir. Nobel ödüllü İspanyol şair 
Vicente Aleixandre'nın söyledikleri dikkat çekicidir: “Cehennemi asıl korkunç 
kılan, orada çekilecek olan acılar değildir. Cehennemin bu denli korkutuculu- 
gu, o acıların asla, hiçbir zaman bitmeyecek olmasıdır, kısaca umutsuzluktur, 
umuda imkân verilmeyişidir, umudun daha baştan öldürülmesidir” Cehenne- 
min elim-acıklı (2/Bakara, 10), yakıcı-kavurucu azap yanında, umutsuzluğun 
olduğu bir yer olduğu doğrudur. Zuhruf süresinde (43/75) “Orada olanlar 
umutsuz (müblis)” kimseler olarak tasvir edilir. Söz konusu iç karartıcı durum 
şu ayette şöyle anlatılır: “İçinde onlar (şöyle) çığlık atarlar: 'Rabbimiz, bizi 
çıkar, yaptığımızdan başka salih bir amelde bulunalım. Size orda (dün- 
yada), öğüt alabilecek olanın öğüt alabileceği kadar ömür vermedik mi? 
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Size uyaran da gelmişti. Öyleyse (azabı) tadın; artık zalimler için bir yar- 
dımcı yoktur.” (35/Fatır, 36-37.) 
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40. Eyisrailoğulları, size bağışladığım nimetimi hatırlayın ve ahdime 


bağlı kalın ki ben de ahdinize bağlı kalayım. Ve yalnızca benden 
korkun. 


Sürenin başlangıcında üç insan profilinden söz edildi (mü'min, münafık 
ve kâfir). Arkasından insanın yaratılışı, türümüzün modeli Âdem'e bağışlanan 
imtiyazlar, gerçek ve ebedi düşmanı Şeytan'a karşı uyarılmasına mukabil in- 
sanın işlediği günah ve bunun doğurduğu sonuçlar anlatıldı. Karşımıza çıkan 
tablo şu: İnsan, aslında bağışlanan bunca nimet ve ayrıcalıklara rağmen yine 
de Rabbi'ni, kendisine öğretilenleri ve verilen öğütleri unutup nankörlük ya- 
pabilmektedir. Âdem ve eşinin yaşadıkları bunun örneğidir. Benzer bir durum 
ilginç bir biçimde “beşeri topluluklar”ın hayatında yani tarihte de vuku bula- 
bilir. Başka bir ifadeyle Âdem'in unutması, günah işleme potansiyeli ve karşı- 
laştığı sonuçlar -ki bunlar çoğu zaman trajik olmaktadır- topluluk hayatına 
yansıtıldığında karşımıza benzer bir durum ortaya çıkmaktadır. O halde birey- 
sel bilinç olduğu gibi kolektif bilinç de vardır; her iki bilinç hali de beşere aittir. 
Bu esaslı “beşeri durum”un iki versiyonundan biri Âdem'in yaşadıkları, diğeri 
somut bir örnek olması bakımından “İsrailoğulları”nın başından geçenlerdir. 

İsrailoğulları, bireysel sorumluluklar, hak ve görevler alanının benzer 
bir biçimde topluluk hayatında da yaşanabileceğini göstermesi bakımından 
önemlidir. Kur'an-ı Kerim'in oldukça geniş ve ayrıntılı sayılabilecek bir çerçe- 
vede Hz. Musa aleyhisselam ve İsrailoğullarından söz etmesinin sebeplerinden 
biri budur. Hz. İbrahim (a.s.)'den 69 yerde bahsedilmesine karşılık, Musa aley- 
hisselam, 34 sürede 131 ayette ve 136 yerde kendisinden bahsedilmektedir. 
Hz. Harun (a.s.)'dan 11 yerde zikredilir. Dolaylı olarak Hz. Musa'dan bahseden 
ayetleri de göz önüne aldığımızda bu sayının 502'ye çıktığını tespit ediyoruz. 

İsrailoğullarının başlarından geçenler, peygamberleri ve Tanrı ile olan 
ilişkileri somut tarihsel olaylar bütünüdür. Bu, söz konusu trajediyi sadece ve 
özel bir kavim (etnik/dini grup) olarak İsrailoğullarının yaşamış olmasından 
kaynaklanmıyor; çünkü belki onlardan önce, onların çağdaşları ve onlardan 
sonra da birtakım topluluklar benzer tecrübeleri yaşamışlardır, el'an Yaşıyor 
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ve gelecekte de yaşayacaktır. Tarihte cari olan ilahi yasa (sünnet) böyle olmak- 
la beraber Kur'an, Ulu'l-azm peygamberlerinden biri olan Hz. Musa (a.s)'nın 
kavmini bilinen somut bir örnek olarak zikretmeyi tercih etmektedir. Arka- 
sından son tebliğin ilk muhatapları Müslümanlara ve diğer bütün beşeri top- 
luluklara bu somut tarihsel olay üzerine uzun uzadıya düşünmelerini, gerekli 
dersleri çıkarmalarını göstermektedir. 

Açıkça ifade etmek gerekirse, İsrailoğullarının bu geniş çerçevede zikre- 
dilmiş olmaları, “seçilmiş kavim” olmaları dolayısıyla değil, “seçilmiş örnek 
olay” olması dolayısıyladır. Bu, çoğu zaman iddia edildiğinin aksine İsrailoğul- 
larının diğer hemcinslerine göre ne aşağı ne üstün bir fıtrata veya ırka sahip 
olduklarıyla ilgilidir. Başka herhangi bir insan topluluğu (kavim, etnik grup vs) 
de olabilir. Anlatılmak istenen şu ki, insanlar doğru bir kolektif bilinçle doğru- 
luk, iyilik, adalet ve merhamet üzere yaşadıklarında Allah'ın büyük nimetle- 
rine mazhar olurlar; yükselirler; bu şekilde yaşamayanlara göre öne ve üste 
çıkarlar. 

Buradan başlamak üzere 105. ayete kadar anlatılan olaylar yaşanmıştır, 
ancak her yeni gelen peygambere kendi halkının gösterdiği bir tepkiyi ifade 
etmektedir; yani aynı, yaklaşık veya başka formlarda diğer peygamberler de 
kendi halklarıyla bu türden sorunlarla karşılaşmışlardır. Bu ırk olarak Yahu- 
dilerin “iflah ve ıslah olmazlıkları”yla ilgili görülmemeli; Âdem gibi kolektif 
bilince sahip herhangi bir beşeri topluluğun da içine düşebileceği hata ve yan- 
lışlıklar dizisi olarak algılanmalıdır. Ve tabii ki ayetlerin indiği ortamı ve genel 
olarak Müslümanların tarih içindeki davranışları göz önüne alındığında, bir 
bakıma bu sürette “kızım sana söylüyorum gelinim sen işit” denmek isten- 
mektedir. Yani siz Müslümanlar da bu yaşanmış tecrübeden dersler çıkarın ve 
sakın aynı hatalara düşmeyin, mesajı verilmektedir. 

Nasıl Âdem'in Allah'ın emirlerine uyduğu zaman diğer varlıklardan belir- 
gin bir üstünlüğü varsa, aynı şekilde, doğru istikamette ilerleyen toplulukla- 
rın ve toplumların da diğerlerine göre üstünlükleri vardır. Başka bir ifadeyle 
üstünlük şu veya bu dil, bölge veya ırk grubunun tekelinde değildir; üstünlü- 
gü sağlayan şey ahlaki kemal ve Hucurat süresinde açıkça belirtildiği üzere 
“takva"dır. Nitekim Kur'an'ın işaret ettiği başka olaylar da vardır. Bu “örnek 
olayı"n önemini arttıran tabii ki bir faktör var, o da Hz. Musa ve Hz. İsa (a.s.) 
gibi iki Ululu'l-azm peygamber ile arada İbrahim aleyhisselamın soyundan 
gelen İshak, Yakup, Yusuf, Harun, Davud, Süleyman, Zekeriya, Yahya ve diğer 
peygamberlerin bu kavim içinde tebliğ yapmaları ve buna mukabil aldıkları 
tepkilerdir. Bunca büyük ve etkili peygamber bu kavme tebliğ yapmakta -ki 
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bu başlı başına bir onur ve avantajdır-, ancak söz konusu peygamberlerin ma- 
ruz kaldığı muameleler dikkate alındığında üzerinde düşünülmeye değer bir 
nokta olarak öne çıkmaktadır. Bunca peygamberin bir kavmin içinden çıkması 
ağır bir sorumluluğu beraberinde getiriyor, durum böyleyken, İsrailoğulları- 
nın bu sorumluluğun ne kadar tam farkında oldukları anlatılan örnek olayda 
bize gösterilmektedir. 

Bunun yanında döneme ve mekâna özgü mahalli bir faktörü de göz ardı 
etmemek gerekir ki, bu da tamamıyla İslamiyet'in ortaya çıktığı ilk dönem ve 
özellikle Hz. Peygamber (s.a.)'in Miladi 622'de Mekke'den Medine'ye yaptığı hic- 
retten sonra yaşanan olaylarla ilgilidir. Hz. Peygamber (s.a.), Medine'de tebliği- 
ne devam ederken, onu ilk ve en iyi anlayabilecek olan Yahudilerin ona olumlu 
bir tepki vereceklerini beklemek normaldir. Zira ayetlerin devamında da açıkça 
göreceğimiz üzere İslami tebliğ, Tevrat'ın kendisinden fışkırdığı pınarın aynı- 
sından beslenmektedir. Yazık ki, bu konuda da bir tür düş kırıklığı yaşandığı- 
nı söylemek mümkün. Ancak bazı müfessirler bu faktörü fazlasıyla merkezi bir 
konuma yerleştirip Hz. Musa ve İsrailoğullarıyla ilgili indirilen 500 küsur ayeti 
adeta yerel /yöresel tavır alışlara indirgemişlerdir. Burada söz konusu olan şu 
veya bu insan topluluğundan çok, bir “topluluk tipolojisi”dir. Medine'deki Yahu- 
dilerin Hz. Peygamber (s.a.)'e gösterdikleri tepki bunun yansımasıdır. 

“İsrail” Hz. Yakub'a verilmiş bulunan bir unvan olup “Allah'la beraber faik 
olan, zorlukların üstesinden gelen” manasını ifade eder. Kur'an-ı Kerim'de bu 
anlamda iki kere kullanılmıştır (3/Al-i İmran, 93; 19/Meryem, 58). Tevrat'ta- 
ki efsanevi anlatıma göre Yakup, Tanrı'yla -haşa- güreşip yenmiş, böylelikle 
kendisine bu ismi, kavmine de üstünlük payesi almıştır (Tekvin, 32: 24-28). 
İsrail kelimesine başka anlamlar verilmiştir: Gece vakti yürüyen, gelen; Al- 
lah'ın kılıcı, Allah yolunda cihad eden, seçkin insan vs. Zemahşeri, Şevkani ve 
başka tefsirciler kelimenin Allah'ın kulu (Abdullah) manasında kullanıldığını 
söyler. Yakup isim, İsrail unvandır. Bazılarına göre, gece vakti Allah'a hicret 
etmesi, Allah için yürümesi, yürüyüşe geçmesi dolayısıyla Hz. Yakub'a bu isim 
verilmiştir. 

Kurtubi, birden fazla isme sahip beş peygambere işaret eder: Son pey- 
gamber Hz. Muhammed-Ahmed (s.a.), İsa-Mesih, Yakup-İsrail, Yunus-Zü'n- 
Nun ve İlyas-Zü'lkifl (a.s.) 

Burada dikkatten kaçmaması gereken önemli bir nokta var. Eğer İsrail, 
aynı zamanda Yakup ise, bu durumda, Kur'an-ı Kerim, İsrailoğullarının tarih- 
sel silsilelerini, soy kütüklerini Hz. Yakup'tan itibaren başlatmaktadır. Hz. İs. 
hak ve Hz. İsmail, Hz. İbrahim'in iki ayrı hanımından olan çocuklarıydı, fakat 
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ilk halka Hz. Yakup'tur; yani “nesep” itibariyle değilse bile “sebep” itibariyle 
Hz. İbrahim gibi Hz. İshak da hakikatte ne Yahudi ne Hıristiyan telakki edilir. 
Hz. İbrahim'in Hacer'den olan oğlu Hz. İsmail ve Sara'dan olan Hz. İshak, baba- 
ları İbrahim gibi “hanif” idiler (Bkz. 2/Bakara, 140). 

Kur'an-ı Kerim'e göre yüce Allah, Âdem'e nimet ve üstünlükler verdiği 
gibi, tipik beşeri bir topluluk olarak İsrailoğullarına da “nimetler ve üstünlük- 
ler (tafdil)” vermiştir, bunu kendilerine hatırlatmaktadır. Hz. Yusuf'un Mısır'a 
gitmesi ve orada söz ve iktidar sahibi olması, arkasından dört yüz sene süren 
bir kölelik döneminden sonra Hz. Musa gibi büyük bir peygamberin önder- 
liğinde bu insanlık dışı durumdan kurtulmaları; mucizeyi sadece müşahede 
etmeleri değil bizzat ona iştirak etmeleri (Kızıldeniz'den geçme olayı), çölden 
geçerlerken üstlerinden bulutların eksilmemesi, üzerlerine gökten kudret hel- 
vası ve bıldırcın indirilmesi, onlar için kayalardan su fışkırtılması, on emir ve 
Tevrat'ın indirilmesi ve Tevrat'ta son peygamberin haber verilip vasıflarının 
haber verilmesi. Mesela “Allah'ın Rab senin için aranızdan, kardeşlerinden be- 
nim için bir peygamber çıkaracak, onu dinleyeceksin.” (Tesniye, 18: 15, 18.) 

Bütün bu nimetler verilmiş, karşılığında “ahid” yapılmıştır. Ahid, sözlük- 
lerdeki manasıyla bir şeyi korumak, halden hale onu muhafaza etmektir. İkili 
anlama sahip olup “yemin” ve “sözleşme (akid)” manalarına gelir. Kavramsal 
(ıstılahi) anlamı Tevrat'a sımsıkı sarılmak, hayatı ona göre düzenlemek, hü- 
kümlerinde bir eksiltme veya ilavede bulunmamak, tebliği tam olarak yapmak, 
bir takım hükümlerini gizlememek, peygamberleri dinlemek, ibadetleri erkâ- 
nına göre eda etmek ve son peygambere tabi olmak demektir. Bu, İsrailoğulla- 
rının tarihteki can, mal, akıl ve nesil güvenliklerinin teminatıdır. İnsan Allah'a 
verdiği sözü tutarsa yani ahdine vefa gösterirse, Allah da ahdini tutar. Asıl de- 
ger verilecek husus budur. Bu yüzden kişiler gibi toplumlar da güvenliklerini 
başka yerde değil, Allah ile olan ilişkilerinde aramalıdırlar. Yani sonuç itiba- 
riyle insan-Allah ilişkisi ahlaki bir zeminde (ahde vefa) yükselir. Belirtmek ge- 
rekir ki, “ahid” sadece İsrailoğullarına verilmiş değildir, farklı versiyonları ve 
ister tek tek kişiler ister topluluklarla yapılmış benzer ahitler söz konusudur: 
(9/Tevbe, 111.) 

Yahudiler, şu veya bu sebep gösterilerek tarih boyunca sürgün hayatı 
yaşamış bir kavimdir. Göçler, katliamlar, zorluklar ve hatta Avrupa'da İkinci 
Dünya Savaşı sırasında uğradıkları soykırım bu kavmin acılı tarihinin parçası- 
dır. Öyle de olsa, asıl korkulması gereken Allah'tır. Çünkü eğer ahidlerine vefa 
gösterirlerse bunların hiçbiri başlarına gelmeyecektir. Tersinden okunduğun- 
da, başlarına gelen bela ve musibetlerin ahidlerine gösterdikleri vefasızlığın 
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soncu olduğu ortaya çıkar, Ayette “korku”nun "irheb” olarak ifade edilmiş 
olması, onların kavim olarak uğradıkları sindirime, korkutma ve şiddete maruz 
kalma olaylarına ince bir göndermede bulunur. Bundan sonraki “Benden kor- 
kun” uyarısındaki "korku" ise “takva” ile ifade edilmektedir. (Bkz. 2/Bakara, 
47 ve 5/Maide, 20.) 


AZİZ İL ŞA İŞİ İyi Yi aaa Ula Şİİ Lü İsisiğ 
JekİL Ğİ ME YI 4) gg il gil D NEŞE el 
E3S3N İgöİğ öçİLAN İşal3İş (ev) öşülai asi) İRİ 14153 
SA öğLİŞ İl Geli Bafa garp Gas &a İçaSIŞ 
Balla Azall İyiiailılğ 4t0) Oglöni Yİ E.ESİN Gylüğ çlilğ 
şeyi İoödla Ağ öyülas ön gtoy dan ZİN ÇE Yİ BASİ Li 
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41. Yanınızda olan (Tevrat)ı, doğrulayıcı olarak indirdiğime (Kur'ân'a) 
İmân edin; onu inkâr edenlerin ilki siz olmayın ve âyetlerimizi az 
bir değer karşılığında değişmeyin. Ve yalnızca benden korkun. 

42. Hakkı batıl ile örtmeyin (veya karıştırmayın) ve hakkı gizlemeyin. 
(Kaldı ki) Siz (gerçeği) biliyorsunuz. 

43. Namazıdosdoğru kılın, zekâtı verin ve rükü edenlerle birlikte siz 
de rükü edin. 

44. Siz, insanlara iyiliği emrederken, kendinizi unutuyor musunuz? 
Oysa siz kitabı okuyorsunuz. Yine de akıllanmayacak mısınız? 

45. Sabır ve namazla yardım dileyin. Bu, şüphesiz, huşü duyanların 
dışındakiler için ağırdır. 

46, Onlar, (mü'minler ise), şüphesiz Rableriyle karşılaşacaklarını ve 
(yine) şüphesiz O'na döneceklerini bilirler. 


Yahudilerin Medine'ye Miladi 70 yılında Romalıların onlara karşı giriştiği 
büyük katliamın ardından başlayan kaçış ve sürgün sonucu geldikleri kabul 
edilir. Medine dışında Vadi”l-kura, Fedek ve Teyma'ya yerleştiler. Şam-Yesrip 
üzerinden takip ettikleri bu güzergâh zaman içinde (5. yüzyıl) Yemen'e kadar 
uzandı. Habeşlilerin Yemen'i istilaları sonucunda oradan ayrılmak zorunda 
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Yahudilerin Hicaz hölgesine gelişlerinde ve burada güvenlik içinde yerleş» 
melerinde Arapların Hz. İsmail'in soyundan gelişleri önemli râl oynadı Ken 
dileri de Hz. Yakup ve Hz. İshak soyundan olmaları hasebiyle kolayca Araplar 
tarafından kabul edildiler, korundular; ticaretle, tefecilikle ve az bir kısmı 71- 
raatla uğraşıp zengin oldular. Bu, onlar için hatırlanması gereken bir nimettir. 

İşte tam da güvenlik içinde yaşadıkları topraklarda son vahiy inmiştir. 
İsrailoğullarından istenen indirilen son vahiye iman etmeleridir. Zira Kur'an, 
Tevrat gibi aynı kaynaktan fışkırmış bulunmaktadır. Yüce Allah'a verdikleri 
ahidden biri de gelen her peygambere ve son peygambere iman etmeleridir. 
Diğer kitapların ve peygamberlerin, kendilerinden önceki kitaplara ve pey- 
gamberlere karşı olan üçlü tutumları Kur'an-ı Kerim ve Hz. Muhammed (s.a.) 
için de aynıyla varittir: 

a) Her gelen peygamber kendisinden önce gelen peygamberi ve tebliğini 
tasdik etmektedir; 

b) Ona dışarıdan karışmış bulunan yabancı unsurları tashih edip ayıkia- 
makta, böylece aslına irca etmektedir; 

c) Tamamlamakta, başka bir ifade ile ikmal etmektedir. 

Bu açıdan baktıklarında Kur'an'ın, Yahudilerin ve Hıristiyanların ellerinde 
bulunan Tevrat'ı ve İncil'i doğruladığını göreceklerdir. Bu Kur'an-ı Kerim'de 
sekiz yerde tekrarlanmaktadır (Bkz. 2/Bakara, 41, 91, 97; 3/Al-i İman, 3, 50; 
4/Nisa, 47; 5/Maide, 48 ve 35/Fatır, 31.) 

Böyle olunca Yahudilerin Kur'an'ı yalanlamaları ve Hz. Peygamber'e karşı 
çıkmaları beklenen bir tutum olmamalıdır. Hatta Kur'an-ı Kerim, -kendilerine 
daha önce vahiyler indirilmiş, kitaplar verilmiş ve peygamberler gönderilmiş- 
ler olarak- “sakın inkâr edenlerin ilki olmayın” diye onları uyarmaktadır 
ki, Yahudilerden beklenen “Evet, bu (Kur'an) bizim aşina olduğumuz bir kitap,. 
Hz. Muhammet (s.a.) beklediğimiz bir peygamberdir” demeleri ve inanmaları 
idi. “İnkâr edenlerin ilki olmayın” ibaresini “inkâr etmede acele etmeyin; iyice 
araştırın, düşünün, iki kitapta verilen bilgi ve haberleri mukayese edin, sağlam 
bir muhakeme kurun” şeklinde de anlamak mümkün. 

Bir diğer uyarı vahyin açıklanması ve öğretilmesi ile pratik hayata uygu- 
lanmasında takip edilen ahlaki tutumla ilgilidir. Şöyle ki, tarihi kaynaklar şunu 
göstermektedir ki, özellikle Yahudi bilginleri 

a) Çoğu zaman kitabın mesajını, iç anlamlarını bütünüyle ve vazıh bir bi- 
çimde açıklamaktan imtina ediyorlardı, bunun sebebi, yöneticilerin, kendile- 
rine politik, idari ve mali iktidar sunanların tepkilerini.hesaba katmalarıydı; 

b) Medarislerde veya muhakemeler sırasında baktıkları davalarda zengini 
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ve güçlüyü koruyup haklı olmasına rağmen zayıfın aleyhinde kararlar verebi. 
liyorlardı; 

c) Sahip oldukları bilgiyi üretir ve aktarırlarken bunu bir gelir ve statü 
elde etme aracı olarak kullanıyorlardı. Kur'an bakış açısından, bu ucuz bir de- 
ğer karşılığında Allah'tan gelen bilgiyi (ayetler) satmaktır. Bu, onların dinlerini 


ticaretlerinin, dünyevi refah ve tutkularının gerisine atmaları sonucunu doğ- 
ruyordu. 


Bu suçu da elbette en başta din adamları işliyordu zira onlar kitabı okuyor, 
öğreniyor ve halkı aydınlatmakla görevli tutuluyordu. Ne var ki küçük dünye- 
vi çıkarlar onları hak ve hakikati gizlemeye ya da güç ve servet peşinde ko- 
şan zümrelerin, yöneticilerin yanında yer almaya sevk ediyordu. Tefsircilere 
göre, bu ayet Hz. Muhammed (s.a.Y'in peygamber olduğunu bildikleri halde 
sahip oldukları konumlarını ve küçük çıkarlarını kaybetme endişesiyle iman 
etmeyen Yahudi din adamlarını kastetmektedir. (Bkz. 2/Bakara, 79 ve 5/Ma- 
ide, 44.) Böyleleri kişisel veya zümre çıkarlarını korurken, başkalarının zarar 
görmesine sebep olmaktadırlar. Çünkü toplum onları kanaat önderi, doğru yol 
gösteren rehber kabul etmekte, onların sözüne inanmaktadır (9/Tevbe, 9). 

Hiç kuşkusuz bu üç tutum, sadece tarihsel bir kategori olarak o zama- 
nın Yahudi bilginlerine özgü değildir. Diğer din mensupları ve Müslümanlar 
da bu uyarıya muhataptır. Din, Hakikat'ın Bilgisi'nin açıklanması, hakkın dışa 
vurulması, gerçeğin ifade edilmesi, adaletin tesis edilmesi ve bir şey her ne 
ise ve nasıl ise, öylece anlatılması ve savunulmasıdır. Sahip olduğu statü veya 
makam dolayısıyla Hakikat'in bir kısmını gizlemek, hükümleri eğip bükmek 
veya hegemonik güçlerin hoşuna gidecek bir biçimde anlatmaya çalışmak bu 
kapsama giren ağır suçlardandır. Hüküm herkes için geçerli ise de özellikle 
âlimlerin, kanaat önderlerinin sorumlulukları önceliklidir. Kişi her söylediğini 
doğru söylemek zorundadır. Bir hadiste şöyle buyrulur: “Sizden birinin her- 
hangi bir kimseden duyduğu korku, hakkı söylemesine veya yapmasına 
engel olmasın” (Tirmizi, Fiten, 26; İbn-i Mace, Fiten, 20.) 

“Lebs” karıştırmak, giydirmek demektir. “Hakkı batılla karıştırmak” 
anlattıklarımızla ilişkili olarak apaçık olan bir şeyi içinden çıkılamaz hale ge- 
tirmeyi ifade eder. Hak yalındır fakat bazıları bir takım kelime oyunları, zihni 
spekülasyonlar, olmadık hukuki yorumlar, abartı, demagoji, algı inşaı ve başka 
yollarla apaçık olan bir şeyi karmakarışık hale getirir, böylelikle ak olana kara 
elbisesini giydirirler. Kitap ehlinden din adamları hakkı batıla karıştırıp kitle- 
leri yanıltıyorlardı (3/Al-i İmran, 71). “Batıl” hakkın zıttıdır; kolayca zail olup 
gider, dayanma gücü yoktur. 


2/Bakara Süresi/41-44 167 


Hz. Peygamber (s.a.)'in tebliğine karşı zamanın Yahudileri kitaplarında 
hak olarak bulunan bilgileri değişikliğe uğratıp peygamberin gelişini hüküm- 
süz bırakmaya veya en azından kendilerini bağlamadığı yolunda bir kanaatin 
yayılmasına çalışırlardı. Bu, bile bile hakkı gizlemeleri, meseleyi içinden çıkı- 
lamaz hale getirmeleri demekti. Zira hakikatte onlar peygamberin vasıflarını 
çok iyi biliyorlardı (2/Bakara, 89.) 

İsrailoğullarından alınan ahitlerden biri de “namazı dosdoğru kılmala- 
rı, zekâtı vermeleri ve rükü etmeleri”dir. Bu da bize gösteriyor ki, Tevhid 
dininde namaz ve zekât evrensel hükümlerdir. Rükü'un özellikle zikredilmiş 
olması, bazı bilginlere göre namaz olarak Yahudilerin yerine getirdikleri iba- 
dette bu önemli rüknü çıkarmış olmalarıdır. “Rükü edenlerle beraber rükü”- 
dan iki kasıt olabilir: Biri Yahudilerin içinde zaten bunu yerine getirenler var- 
dı, onlara iştirak edilmesi isteniyor; diğeri bu esaslı ibadeti aslına irca eden 
Müslümanlara katılmaları, onların cemaatlerine iştirak edip onlar gibi namaz 
kılmaları ve inanmaları. Elmalılı, “rükü' ile namaz”ın İslam dinine mahsus 
olduğunu belirttikten sonra “burada “rükü' ediniz”, emrinin “namaz kılınız” 
mânâsını ifade ettiğini” söyler. “Yalnız rükü' (eğilmek) ibadet olmaz. Yahudi 
ve Hıristiyanlar namazlarında kıyamdan doğrudan doğruya secdeye giderler, 
rükü' etmezler. Rükü, sırtıyla beraber boynunu öne eğmek, bedeni yere doğ- 
ru 90 derece şekle sokmaktır. Lügat bakımından secdeye kadar varabilirse de 
şer'an normali belinden bir dik açı vaziyetinde bükülmektir. Kıyamdan secde- 
ye kapanmakta bir itidalsizlik vardır ki, bunu rükü' tamamlar. Ve bu şekilde 
Müslüman'ın namazı, kalbin düzelme ve temizlenmesiyle beraber bir mi'racı 
olduğu gibi, bedene ait hareketlerin de ta'zimi, ağırbaşlılık ve süküneti ifade 
eden her kısmını içerir. Beşer ömrünün geçişini ne güzel tasvir eder. Ciddi ola- 
rak namaz kılmak, zekât vermek, cemaate devam etmek; hakkı gizlemekten ve 
hakkı batıl ile bulamaktan men eder. Rükü ile namaz Hz. Meryem'e de emredil- 
miştir. (Bkz. 3/Al-i İmran, 43.) 

Cemaatle namaz özellikle tavsiye edilmiş, değeri, sevabı ve üstünlüğü vur- 
gulanmıştır: “Cemaatle namaz kılmak, sizden birinizin tek başına namaz 
kılmasından yirmi beş kat daha üstündür” (Buhari, Ezan, 30; Müslim, Me- 
sacid, 245.) 

Tarihi kaynakların verdiği bilgilere göre, Yahudiler rüküu kaldırmışlar- 
dı, buna dönmeleri emredilmektedir. Aynı kaynaklar, Arap müşriklerine de 
rüküun ağır geldiğini kaydetmektedirler. 

Zekât da mali bir infaktır. “Yoksulun hakkı olarak” takdir edilmiştir, 
yoksula verilir fakat sanki Allah'a tevdi edilir gibi algılanır. Bir bakıma Allah'ın 
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hakkı yoksulun hakkıdır. Arındırıcı ve temizleyici (tezkiye edici) özelliği do- 
layısıyla bu mali ibadete “zekât” denmiştir. (9/Tevbe, 103; 87/elA'la, 14-15.) 

Yahudiler bundan tabii ki haberdardı; bir kısmı (Levililer), zekâtı Harun 
soyundan gelenlere, bir kısmı ise yoksullara verirlerdi. Fakat bir bölümü de 
mali ibadeti başkalarına öğütledikleri halde kendileri yerine getirmezlerdi. 

Ahlaki bir sorun olarak Kur'an, bir yandan Yahudileri yeni gelen vahye 
inanmaya davet ederken, diğer yandan hem kendi dini kaynaklarına dönmeyi 
hem de tutum ve davranışlarındaki tutarsızlıkları düzeltmeyi hedefliyor. Ahde 
bağlılık çerçevesinde yukarıda sayılanlardan başka, Yahudiler kendi iç dünya- 
larında ve davranışlarında tutarlı olmaya çağırıyor. En önemli tutarlılık, kişi- 
nin söyledikleri ile yaptıkları arasındaki ilişkidir. Kimse, her ne söylüyor ise, 
söylediklerini kötülük formuna sokarak dile getirmez, iyiliğe, güzelliğe davet 
eder. Fakat kişinin söylemlerinde veya retoriğinde ne kadar içten-samimi ve 
tutarlı olduğunu kritik etmenin yolu, onun söylediklerinin ne kadarını ken- 
di hayatında yerine getirdiği meselesidir (Bkz. 11/Hud, 88 ve 61/Saf, 2-3). 
Kur'an, Yahudilerin insanlara iyiliği emrederken kendi nefislerini unuttukla- 
rını söylüyor. Bu ilginç bir durumdur, zira bir yandan kişi başkalarını iyiliğe 
çağırıp kendini unuturken diğer yandan sürekli bir biçimde de kitabı okuyorsa 
veya söylediklerini kitaba dayandırıyorsa, burada üzerinde durulmaya değer 
bir nokta var demektir. Eğer böyle paradoksal bir durum varsa, demek ki kişi 
veya topluluklar yeterince “akletmiyorlar, akıllarını kullanmıyorlar” Tabii ki 
bu Müslümanlar için de ayniyle söz konusudur. 

İnsanın hayatında karşılaştığı küçüklü büyüklü sıkıntıları aşmanın yolu, 
“sabır ve namazla yardım dilemek”ten geçer. Peygamber Efendimiz (s.a.) 
ne zaman bir sıkıntı ile karşılaşsa, hemen namaza koşardı (Müsned, |, 206.) 
Ayetten anlaşılan, yardımın doğrudan değil, sabır ve namaz üzerinden veya 
sabır ve namaz dolayısıyla geldiği hususudur. Burada ikisinin bir arada zikre- 
dilmiş olması dikkat çekicidir. Kimisi doğrudan sabır ve namaz arasında ilişki 
kurmuşsa da, kimisi buradaki sabrın “oruç” namazın da “dua” olduğunu söy- 
lemiştir. Fakat kuvvetli görünen anlam, sabır ve bildiğimiz beş vakit farz veya 
nafile namazın kastedilmiş olmasıdır. Sabır ve namaz, “huşu sahipleri”ne ağır 
gelmez. Huşu, alçakgönüllülük, deruni iç hal ve kalple ilgili bir duyuştur. Sabır 
ve namazla huşu sahipleri sükünete kavuşur, manevi huzur duyar, kalplerinde 
itminan gerçekleşir. Bu manevi ve enfüsi duyuşlara sahip olmayanlara bir sı- 
kıntıya, bir mahrumiyet veya acıya katlanmak da, namaz kılmak da ağır gelir. 

Huşu sahibi insanlar, sabır gösterip namaz kılanlar, şeksiz şüphesiz Rab- 
lerine kavuşacaklarını ve eninde sonunda O'na döneceklerini kesin olarak bi- 
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lirler. Bu kavuşma ve rücuda insanlar, hem bu ait olmadıkları dünyayı bırakıp 
gidecekler ve yapıp ettiklerinin karşılığını görmek ve almak üzere Allah'ın hu- 
zuruna çıkacaklar hem de asıl ait oldukları yurda döneceklerdir. 


e İİ gi ir evel Şİİ ği 10 $İİ del gö 
gey) öl 


47. Ey İsrailoğulları, size bağışladığım nimetimi ve sizi (bir dönem) 
âlemlere üstün kıldığımı hatırlayın. 


Şevkani, İsrailoğullarına verilen nimetin onları baskıdan (mahcur olmak- 
tan), Firavun'a kulluktan kurtarması; onlara bıldırcın eti ve helva; “üstünlük” 
verilmesi ise krallık, nübüvvet ve kitap verilmesi olduğunu söyler. Fakat ko- 
nuyla ilgili sorular var: Bu üstünlük mutlak mı, şarta bağlı mı, dönemsel mi, 
yoksa sadece İsrailoğullarına verilmiş ebedi bir imtiyaz mı? 

Bazı tefsirciler bu üstünlüğün kavmin Hz. İbrahim'in soyundan gelişleriy- 
le ilgili olduğunu düşünmektedirler. Fakat bu pek ikna edici görünmüyor. Öyle 
olsaydı, aynı sıfat Müslümanlar için de söz konusu olurdu, çünkü onlar da Hz. 
İbrahim'in ilk oğlu Hz. İsmail'den gelmektedirler. En azından bu nispet başka 
ırktan Müslümanlar için olmasa bile Araplar için kolaylıkla nispet edilebilirdi. 
Hz. İshak'ın özgür Sara'dan, Hz. İsmail'in cariye Hacer'den gelmiş olması üs- 
tünlük kriteri sayılacaksa, bu da tevhidin ruhuna aykırıdır, zira tevhid nokta-i 
nazarından Allah katında yegâne üstünlük “takva”dır (49 /Hucurat, 13); bütün 
kavimler ve ırklar Allah'ın beşeriyetin zengin bahçesinde tezahür eden ayet- 
leridir. 

Yahudi kaynakları söz konusu üstünlüğün Tevrat'ın (Tora) verilişi ve öğre- 
tilmesi göreviyle ilişkili olduğunu söyler: “Tora yaratılış planının yansımasıdır. 
Ve Tora öğrenimi bu planın özünün kavranması anlamına gelir. 'Eğer gündüz 
ve gece (boyu yerine getirilen) Antlaşmam (<Tora öğrenimi) olmasaydı göklerin 
ve yeryüzünün kanunlarını koymazdım”. (Yirmeyau 33: 25.) Torayı Tanrı'dan 
doğrudan almak, onun direktiflerini yerine getirmekle yükümlü kılınma ve 
dünyevi var oluşun en karanlık köşelerindeki kutsiyet kıvılcımlarını keşfetme 
ayrıcalığı Bene Yisrael'e (Beni İsrail /İsrailoğulları) tanınmıştır. Böylelikle Tora 
ve Yisrael yaratılışın iki ayrılmaz amacı haline gelmişlerdir. Yahudiler seçilmiş 
halk oldukları kavramı özellikle Yahudi karşıtları tarafından fazlasıyla çarpı- 
tılmıştır. Yahudiler kendilerini hiçbir zaman insanüstü birer varlık dünyanın 
hâkimleri ya da benzeri sıfatlarla tanımlamamışlardır. Yahudiler Tanrı'nın 
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kendilerine bizzat hitap etmesi ve Tora'yı vermesi ile belirli bir ayrıcalığa sa- 
hip oldukları tarihi bir gerçektir. Bu açıdan bakıldığında Yahudiler seçilmiştir- 
ler. Tanrı bu konuda şöyle demektedir: “Ve siz benim için bir Koenler krallığı 
ve kutsal bir halk olacaksınız” (Şemot 19:6). Bene-Yisrael içinde, Koenlerin 
görevi Tanrı ile halk arasındaki bağlantıyı sağlamak, Bet-Amikdaş'taki kutsal 
hizmeti gerçekleştirmek ve en önemlisi halkı eğitmekti. Yahudilerin dünyanın 
diğer halklarla olması beklenen ilişkisi de bu şekilde gerçekleşmelidir. Kutsal 
bir halk olarak Tanrı'nın varlığını dünyada hissettirmeli, diğer uluslara Tan- 
rı'yı tanıtmalı ve kutsiyet konularında rehberlik görevini üstlenmelidir. Yahudi 
bir 'öğretmen' olarak seçilmiştir. Yahudilikteki 'seçilmişlik” kavramı budur ve 
daha fazlası değildir. Yahudilerin bu görevi tarih boyunca aktif ya da pasif ola- 
rak yerine getirmişler ve dünya bugünkü Tanrı bilincine ulaşmıştır.” (Türkçe 
ve çeviri Açıklamalarıyla Tora ve Aftara, 1. Kitap, Önsöz, İstanbul, 2002). 

Tora'nın verilmesi ve öğretilmesi eğer üstünlüğün sebebi ise, bu üstünlük 
bir “tercih” dolayısıyla verilmiştir. “Tafdil”in anlamlarından biri “tercih etmek, 
seçmek”tir. Şevkani, Al-i İmran, 33. ayete atıfta bulunarak yüce Allah'ın “Âdem'i, 
Nuh'u, İbrahim'i ve İmran ailesini âlemlere seçtiğini” belirtmektedir. Biri diğe- 
rine tercih edildiğinde veya öne çıkarıldığında, o kişi veya şey tafdil edilmiş 
olur. Elbette tercih eden aynı zamanda tercih ettiğine görece bir “üstünlük” de 
vermiş olur. Mesela Kur'an, tafdil kelimesini kullanarak “peygamberlerin (2/ 
Bakara, 253) veya meyvelerin birbirine üstün olduklarını (13 /Ra'd, 4)” belir- 
tir. Burada dikkat edilmesi gereken hususun, o gün yani o tarihi zamanlar için 
Allah, kendi mesajını öğretmek üzere peygamberleri İsrailoğullarından seçip 
göndermiştir. Yakup aleyhisselamdan başlamak üzere İsrailoğullarına tanınan 
üstünlük, aralarında yaşadıkları Kıpti, Ken'ani veya başka putperest toplumla- 
ra göre içlerinden peygamberlerin çıkması ve onlara vahiylerin indirilmesidir. 
Nitekim sürenin 124. ayetinde anlatıldığı üzere Hz. İbrahim, aldığı buyrukları 
yani ilahi emir ve yasakları tam olarak yerine getirince yüce Allah onu insan- 
lara “Imam /önder”" seçti, o soyundan olanların da önder seçilmesini isteyince, 
Allah zalimlerin ahdine erişmeyeceğini belirtti: “Hani Rabbi, İbrahim'i birtakım 
kelimelerle denemişti. O da (istenenleri) tam olarak yerine getirmişti. (0 zaman 
Allah İbrahim'e): “Seni şüphesiz insanlara imam kılacağım” dedi. (İbrahim) “Ya 
soyumdan olanlar?" deyince (Allah:) “Zalimler benim ahdime erişemez” dedi" 
(2/124).Şu halde tercihin mesnet teşkil ettiği üstünlük (fazl) Tevrat'ın indiril- 
mesi ve öğretilmesi; ilahi hükümlere rlayet, hak, hakkaniyet ve adaletin tesis 
edilmesidir. Bunlara rlayet etmeyen soyundan veya geçmişinden dolayı “üstün 
veya önder” olamaz. 


#lbaVara Greif ” 


Ancak yüce Allah mesajı kesmemiş, İsrailoğulları peygamberleriyle de 51- 
nırlandırmamıştır. Allah nübüvveti dilediğine verir, dilediğini kendine elçi ola- 
rak seçer. Bu O'nun fazl-u keremi ve ihsanıdır. Bunun ırk üstünlüğüne veya se- 
çilmiş kavim /halk fikrine mesnet teşkil etmesi düşünülemez. O gün bu nimeti 
İsrailoğullarına veren Allah, 622'de Arapların içinden seçtiği Hz. Muhammed 
(s.a.)'e vermiştir. Yahudilerin Hz. Peygamber'e şiddetle muhalefet etmelerinin 
bir sebebi de kendi dünyalarında nübüvveti temellük etmiş olmalarıdır ki, sırf 
bu yüzden sanki kendi takdiri ve tercihiymiş gibi vahyi Hz. Peygamber'e geti- 
ren Cibril'e husumet beslerlerdi. 

Tevrat'ın ne kadar layıkıyla öğretildiği, hükümlerine riayet edildiği ko- 
nusunu bundan sonraki ayetleri takip ederken göreceğiz. Ancak hatırlanması 
gereken husus şu ki, İlahi mesaj Tevrat'la kesilmiş değildir. Tevrat'tan sonra 
Zebur, İncil ve Kur'an da indirilmiştir. İsmi geçmeyen nice peygambere sahi- 
fe indirilmiş olması da hesaba katılmalıdır. İncil Tevrat'ı; Kur'an da İncil, Tev- 
rat ve diğer indirilmiş sahifeleri dışlamaz. Aksine yukarıda belirtildiği üzere 
onları teyit eder, hariçten ve insan eliyle Allah kelamına karışmış unsurları 
ayıklayıp asıllarına irca eder ve İlahi mesajı kemale erdirir. Şu halde İsrailo- 
gullarına verilmiş üstünlüğün tarihin bir dönemiyle sınırlı olduğunu söylemek 
mümkün. Mukatil bin Süleyman “Âlemler” terimini açıklarken, beş ayrı anla- 
mından birinin, “belli bir zamanda yaşayan insanlar” olduğunu söyler ve buna 
“İsrailoğullarının üstün kılındığı insan nesilleri”ni örnek gösterir. Kurtubi de, 
buradaki “alemler"in çağdaşları olan insanlara atıf olduğunu, her dönemin in- 
san nesillerine “âlem” denildiğini belirtmektedir. 

Üstünlüğün ikinci özelliği mutlak olmayıp göreceli olmasıdır. Dini ve ahla- 
ki görev ve sorumlulukların yerine getirilmesi, doğru bilginin başkalarına öğ- 
retilmesi ve aktarılmasıyla ilgilidir. Yani İsrailoğulları diğer insanlardan farklı 
bir fıtrata, apayrı yaratılış özelliğine sahip değildirler. İnsan türünün üyesidir- 
ler. Bu, aynı zamanda Yahudilerin dinlerinden veya dinleriyle iç içe girmiş bu- 
lunan ırklarından düşmanlık beslemek veya onları dışlamak olan anti-semitiz- 
min niçin temelsiz, haksız bir ideoloji olduğunu da gösterir. Ancak Yahudileri, 
yaratılış özellikleri veya ırkları dolayısıyla “üstün” görmek de, anti-semitizme 
temel hazırladığı için yanlıştır. 

Üstünlüğün üçüncü özelliği “şarta bağlı” olmasıdır. Yani, İsrailoğulları, Al- 
lah'ın Kelamına sımsıkı bağlı kalacak, Hz. Musa'nın öğrettiği ve emrettiği şeri- 
attan ayrılmayacak. Kur'an-ı Kerim, hepsi değilse bile, İsrailoğullarının Kitabın 
kelimelerini yerinden oynattıklarını, Şeriat'a uymadıklarını, peygamberleri hak- 
sız yere öldürdüklerini ve Allah'ın gelen yeni emirlerine karşı büyüklendiklerini, 
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kendilerine verilen nimetlere şükretmeyip nankörlük ettiklerini söyler (2/Ba- 
kara, 87; 5/Maide, 12-13). Kur'an'a göre bu kötü tutum ve davranışları dolayı- 
sıyla İsrailoğulları yoldan çıkmış (fasık) bir kavimdirler (5/Maide, 20-26). 

Kısaca, İsrailoğullarına verilmiş bulunan üstünlük, “tarihsel /dönemsel”- 
dir; “mutlak değil, görece”dir ve “şarta bağlı” olup bütün zamanlar için geçerli 
değildir. (Ayrıca bkz. Bakara, 122; 7/A'raf, 140; 44/Duhan, 32; 45 /Casiye, 16). 
Kur'an Müslümanlar için de “en hayırlı ümmet” der (3/Al-i İmran, 110). Tabii 
ki söz konusu “hayır” Müslümanların Allah'ın iradesine ve rızasına uygun ya- 
şamaları şartına bağlıdır. 


. Vv iz i ie Re gi e ! ğ 
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48. Ve hiç kimsenin, hiç kimse adına bir şey ödemeyeceği, hiç kimse- 
nin şefaatinin kabul edilmeyeceği, hiç kimseden bir fidye alınma- 
yacağı ve yardım görülmeyeceği bir günden sakının. 


Hakikat'in kendini bütün çıplaklığıyla açığa vuracağı bir gün olduğu gibi, 
her şeyin insanların tek tek bireyler veya topluluklar olarak (ulus, şehir, etnik, 
bölgesel, mezhebi, dini vb. kolektif kimlikleriyle) yapıp ettiklerinin orta yere 
döküleceği, her fiil ve eylemin hesabının verileceği bir gün olacaktır ki, bu Din 
Günü'dür (Yevmü'd-din). Böyle bir günde insanın sadece samimi inancı-ihla- 
sı, ahlaki tutumları, ibadetleri, taati ve yapıp ettikleri geçerlidir. Dünyevi güç 
ve iktidar, servet ve statü, çocuk ve taraftarlar işe yaramaz. Kimse bir başkası 
adına herhangi bir ödemede bulunamaz; başkasını yaptıklarından dolayı ta- 
vassut yoluyla kurtaramaz, onun için şefaatte bulunamaz; bir fidye, kurtuluş 
akçesi ödemesinde bulunup başkasının kurtulmasına çalışamaz ve eğer yap- 
tıkları affedilemez cürümler kategorisinde ise şu veya bu çeşitten herhangi bir 
yardım da alamaz. 

Kur'an-ı Kerim'in “eşya”nın tekili olarak “Şey”i zikretmiş olması dikkat 
çekicidir. Bu insanın ifade zorluğu çekerken kullandığı bir joker veya felsefe- 
cilerin başvurduğu bir sözcük değil, herkesin her ne yapmış ise milimi mili- 
mine hesabını vermek durumunda olduğu böyle bir günde varlık âleminden 
aklına gelebilecek “hiçbir şey”in fayda temin etmeyeceğini ifade etmektedir. 
Aralarında aile, akrabalık, dostluk veya dayanışma bağları olan insanlar, sev- 
diklerini kurtarmak için neleri feda ederler. Ancak Din Günü'nde böyle bir 
kurtarmalık söz konusu olmayacaktır. Burada “Şefaat”in işe yaramaz olarak 
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zikredilmiş olması ya inkâr ve küfür sahipleri veya affedilme ihtimali olma- 
yan suçlu-günahkârlar, ellerine güç ve imkân geçince başkalarına zulmedenler 
içindir yoksa “Allah'ın dilemesi ve izin vermesi”yle şefaat mümkündür. (Daha 
geniş bilgi için bkz. sürenin 255. ayetin açıklaması.) 

Ayetin İsrailoğullarıyla ilgili bölümü iki açıdan önemlidir: Kur'an, onlara 
ahireti hatırlatmakta ve Din Günü'nde neler olacağını beliğ bir tarzda haber 
vermektedir. Onlara ahiretin özellikle hatırlatılması, zaman içinde geliştirdik- 
leri ilahiyat telakkilerinde ahiret inancının zayıflaması veya ahiret tasavvurla- 
rının bozulmaya uğramasıdır. İkinci nokta, Yahudiler, hem “kavimlerini seçil- 
miş” kabul ettiklerinden hem kendilerini büyük peygamberlerin çocukları-to- 
runları saydıklarından ahirette cezadan muaf tutulacaklarını düşünüyorlar ki, 
ayet bu düşüncenin temelsiz olduğunu belirtmektedir. Herkesin hesabını tam 
olarak ödeyeceği böyle bir günde ne haksızlıkları örtbas etmeye yarayan “şe- 
faat”, ne de vekâleten kefaret diyebileceğimiz fidye (adl) söz konusudur. O hal- 
de bir topluluğun, kendini “Tanrı'nın seçilmiş kavmi, sevgili kulları, sevgilileri, 
çocukları veya çocuklarının torunları” ilan etmesi, bu topluluğu Allah katında 
ayrıcalıklı kılmaz. Yapıp ettikleri iyi değilse ne aracılık, ne fidye onları kurtarır, 
böylelerinin yardım görmesi de düşünülemez. 

Kurtarmalık (fidye) dünyada geçerli bir işlemdir. Bir şeyin dengi veya 
muadili ile ikame edilmesi, değiştirilmesi, maddi servet, değer veya mülkün 
söz konusu olduğu dünyada geçerlidir. Ahirette bütün mülk artık Allah'ındır, 
kimse mülk üzerinde tasarrufta bulunma güç ve imkânına da sahip değildir, 
dolayısıyla fidyenin geçerliliği de kalmamıştır. 


z e Sr m e e er ğa: İş 
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49. Sizi, dayanılmaz işkencelere uğrattıklarında, Firavun allesinin 
elinden kurtardığımızı hatırlayın. Onlar, kadınlarınızı sağ bıra- 
kıp, erkek çocuklarınızı boğazlıyorlardı. Bunda sizin için Rabbi- 


nizden büyük bir imtihan vardı. 


50. Ve sizin için denizi ikiye yarıp sizi kurtardığımızı ve Firavun'un 
adamlarını -gözlerinizin önünde- boğduğumuzu hatırlayın. 


Yukarıda İsrailoğullarına verilen nimetlerden söz etmiştik. Şimdi bunlar 
tek tek sayılmaktadır. En önemli olanı tabii ki, Hiksoslar zamanında Mısır ikti- 
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dar güçlerinin bu kavme akıl almaz işkenceler çektiriyorken, Allah'ın Hz. Mu- 
sa'yı göndererek onları bu zulüm ve insanlık dışı durumdan kurtarmasıdır. 

İsrailoğulları, yaklaşık M.Ö. 19. yüzyılın ortalarında Mısır'a gitmişlerdi. Bu 
gidişin sebebi Hz. Yusuf'un başından geçen meşhur olaydır. İlk giden kafile 60 
kişiydi, daha önce yerleşen Hz. Yusuf ve ailesiyle sayıları 70'e baliğ olmuştu. O 
günün Mısır yönetimi tarafından iyi karşılandılar, Firavun'un direktifiyle Go- 
şen denen bölgeye yerleştiler. (Tekvin, 46: 1-34.) Zaman içinde İsrailoğulları, 
Kenan illerinden gelenlerle çoğaldılar ve uzun bir süre Mısır'ın idari ve ticari 
hayatında söz sahibi oldular. 400 küsur yıllık Mısır hayatları, bir süre sonra 
aleyhlerine döndü. Bu olayda İsrailoğullarının Mısır halkı ve yönetimiyle iliş- 
kilerinin nasıl bir değişikliğe uğradığı ve niçin el üstünde tutulurlarken zaman 
içinde köle konumuna düşürüldükleri araştırılmaya değer bir konudur. Ancak 
şu veya bu sebeple olsun, sonuç itibariyle Hz. Musa'nın doğumuna takaddüm 
eden zamanlarda, artık hayat onlar için çekilemez hale gelmiş, “kurtarıcı bek- 
lentileri” iyice artmıştı. 

Ayette Al-i Firavun'dan söz edilmesi dikkat çekicidir. “Al” aile demektir 
ancak iktidar zümreleri, Firavun'un yanında yer alanlar manasında en tepede- 
ki “iktidar seçkinleri” demek mümkün. “Fir'avn (Firavun)” özel isim olmayıp 
eski Mısır krallarına verilen unvandır; Sezar, kisra führer, duçe, şah, padişah, 
ulu hakan, ulu önder gibi. “Al-i Firavun” terkibiyle belli bir iktidar zümresi- 
ne, tabir caizse oligarşik baskı rejimine işaret edilmektedir. Buna “merkez- 
deki çekirdek” demek mümkünse, bu çekirdeğin siyasi-askeri, ekonomik ve 
dini gruplardan/unsurlardan teşekkül ettiği söylenebilir. Firavun siyasi-askeri 
gücü, Karun ekonomik gücü ve sihirbazlar-rahipler de dini gücü temsil ederler. 
Bu iktidar sarmalında güç-baskı, servet ve aldatmaya dayalı söz (Zer-u zor-u 
tezvir) el ele vermiş bulunmaktadır. Sistemin teşekkülünde Mısır'ın yerli hal- 
kının pek de etkin olmadığı anlaşılıyor, zira hakikatte ileride göreceğimiz gibi, 
Firavun kendi halkını, Mısırlıları da küçük gören despot bir yönetici, acımasız 
bir tirandı. Bu da bize gösteriyor ki, gerilim ve çatışma İsraioğulları ile Mısır 
halkı arasında değil, İsrailoğulları ile Mısır'ın iktidar seçkinleri (Al-i Firavun) 
arasında cereyan etmektedir. 

Tefsircilerin yer verdiği bir bilgiye bir ara rahipler, İsrailoğulları içinden 
bir “kurtarıcı”nın geleceğini haber verince, Firavun'u büyük bir korku sarmış 
ve tedbir olmak üzere doğan bütün erkek çocuklarının öldürülmesini emret- 
mişti. Hikayenin doğruluğunu kabul edecek olursak, kahinlerin gelecekten ha- 
ber verme gücüne sahip olduklarını da kabul etmiş olacağız, gaybı ise Allah'tan 
başka kimse bilemez. Binaenaleyh bu bilgi sağlam bir referansa dayanmıyor. 


2/Bakara Süresi/49-50 175 


Ayetin genel akışından (“Yüzebbihune ebnaukum: Erkeklerinizi boğazlıyor”) 
ve kullanılan fiil formundan söz konusu erkek kıyımının tek bir defada değil, 
birkaç defa, zaman zaman tekrar ettiği anlaşılıyor. Muhtemelen İsrailoğulları- 
nın genel nüfusa göre kendilerine tespit edilmiş kotanın üstünde nüfus artışı 
göstermesi, aradaki etnik farklılık ve belki yabancı güçlerle Mısır aleyhinde 
ilişki kuracakları korkusu bu türden insanlık suçu sayılabilecek uygulamalar- 
da rol oynamıştır. Hz. Musa da yine bir erkek kıyımı kararı verilen böyle bir dö- 
nemde dünyaya gelmişti. Bu uygulama, köle emeğini kısıtladığından, öneriler 
üzerine dönüşümlü olarak devam etmesine karar verildi, buna göre bir sene 
çocuklar öldürülüyor diğer sene yaşamalarına izin veriliyordu. İleride, Hz. Mu- 
sa'nın erkek çocuklarının öldürüldüğü senede doğduğunu göreceğiz. 49. ayet- 
teki bu kalıp A'raf (7/141 ve İbrahim (14/6) sürelerinde de geçmektedir. 

Bu hakikaten katlanılması zor bir sınavdı. Kur'an-ı Kerim bu ağır beşe- 
ri durumu “bela” olarak ifade etmektedir. Bela kısa ifadesiyle çetin sınavdır. 
Tabii ki her sınav kişileri eğitir, altının yabancı madenlerden ayrışması gibi 
ruhun ve kişiliğin ahlaki olarak olgunlaşmasını sağlar. Hepis değilse de, Hz. 
Musa'nın sonuna kadar yanında kalan mü'minler böyle ağır bir sınavın içinden 
başarıyla geçenlerdi. 

İkinci nimet, kurtarıcı mucizedir. Bu sıradan bir olay değildi. İsrailoğulları, 
Firavun ve askerlerinden kaçıp Kızıldeniz'in kenarına geldiklerinde onlar için 
görünürde kurtuluş kalmamıştı. İşte o anda Allah, tarihe müdahale etti ve Kı- 
zıldeniz ikiye yarılıp önlerinde kurtarıcıları Hz. Musa ve Hz. Harun'un önderli- 
ğinde suyun içinden geçtiler. Arkalarından onları kovalamaya çalışan Firavun 
ve askerleri ise boğuldu. (Kızıldeniz'in yarılması mucizesiyle ilgili daha geniş 
bilgi için bkz. 10/Yunus, 90. ayetin açıklaması.) 

Belirtmek gerekir ki İsrailoğulları, mucizeyi sadece seyretmekle kalmadı- 
lar, tecrübe ettiler, ruhsal ve fizyolojik varlıklarıyla ona iştirak ettiler. Gözleriyle, 
kendileri selametle karşı kıyıya geçerken Firavun ve askerlerinin boğulduğunu 
müşahede ettiler. Bu hakikaten her topluluğa nasip olan bir nimet değildir. Allah 
bunu İsrailoğullarına bağışlamıştır. (Bkz. 20/Taha, 77; 26/Şuara, 63.) 

Efendimiz (s.a.), Medine'ye hicret ettiğinde Yahudilerin aşure günü oruç 
tuttuklarını gördü. Sebebini sorunca Yahudiler şöyle cevap verdiler: “Bugün 
Allah, Musa'yı ve kavmini düşmanlarının elinden kurtardığı, Firavn'u ve kav- 
mini boğduğu büyük bir gündür. Musa peygamber Allah'a şükretmek için o 
gün oruç tutmuştu, biz de onun için tutuyoruz." Bunun üzerine Hz. Peygamber 
“Biz Musa'ya sizden daha yakınız” buyurdu ve Aşure orucunu tutup ashabına 
da tutmalarını emretti” (Buhari, Savm, 69; Müslim, Sıyam, 127.) 


176 ALİ BULAÇ KUR ÂN DERSLERİ/DİRÂSÂTU L KUR'ÂN 


Le 
Gİ 3 


» 217. e e | İğ a OE 
pig o4R) iye Üzel Çğiğesl çi ALİ Gal guya Baka ölğ 
> mi pi EŞ pa ıle < hap, 
gov) ONA eski cl3 Jaa ede Uğar w folk öglllk 
5 z a ri 8 İN > <0) 34. 
gor) Oylü SİRİ GLöYAİNğ GESİ gug4 Gisİ İla 
51. Hani Musaile kırk gece için sözleşmiştik. Ama sonra siz, onun arka- 
sından buzağıyı (tanrı) edinmiş ve (böylece) zalimler olmuştunuz. 
52. Bundan sonra, (artık) şükredesiniz diye sizi bağışladık. 
53. Ve hidayete eresiniz diye Musa'ya Kitab'ı ve Furkan'ı verdik. 


Mısır esaretinden kurtulan İsrailoğulları için bundan sonra gerekli olan 
yepyeni bir hayatın ufuklarına yelken açarken, onları bu acıklı durumdan kur- 
taran Allah'a şükretmeleri ve O'nun gösterdiği istikamette ilerlemeleri olacak- 
tır. Allah, onlara yepyeni bir hayat ve nimetler sunuyordu. Acılardan kurtul- 
muşlardı, şimdi Rableri'nden alacakları talimata göre yerleşik hale gelecekler 
ve mesajın öğretmenleri olacaklardı. Allah, tarihte çok nadir olarak tahakkuk 
edecek bir olay için Hz. Musa'yı Tur dağına çağırır. (Bkz. Tevrat, Çıkış, 24-31.) 
Allah, Musa ile konuşacak -bu yüzden ismi Kelim olacaktır- ve İsrailoğulları- 
nın hayatını tanzim edecek hükümlerin içinde yer aldığı levhaları ona verecek- 
tir. Tur yolculuğu -gece ve gündüz olmak üzere- 40 gün sürmüştür. 

Ancak 7/A'raf, 148 ve 20/Taha, 85. ayetlerde daha ayrıntılı anlatılacağı 
üzere, İsrailoğulları, gelecek vahyin sonucunu bekleyip İlahi emre itaat ede- 
ceklerine Musa'nın yokluğunda, yörenin pagan dini geleneklerini örnek alarak 
altından döktürdükleri bir buzağı heykeline tapma yoluna saptılar. (Bkz. Çı- 
kış, 32.) Bu, kendilerine bağışlanan büyük nimetler karşısında apaçık olarak 
yaptıkları bir nankörlüktü, tevhid dininden irtidat edip kendi özvarlıklarına 
zulmetmiş oldular. Böyle iken bile Allah onları affetti, adeta bir fırsat daha ta- 
nıdı. Allah onların hidayetlerini istiyordu; kurtarıcı peygamberlerine Kitabı ve 
Furkan'ı verdi (Bkz. 21 /Enbiya, 48.) 

Burada sözü edilen Kitabın Tevrat olduğu açıktır. “Furkan” ise “kriter, 
mi'yar” demektir ki, bunun Kitap mı yani Kitabın bir fonksiyonu ve sıfatı mı, 
yoksa ondan ayrı bir kriterler bütünü mü olduğu konusu önemlidir. Başka yer- 
lerde Kitabın yanında verilen “hikmet” ve “furkan”dan söz edilir. Muhammed 
Abduh, furkan'ın “akıl” olduğunu söyler. 

Önemli bölümüyle İslam bilginleri bunun Kitabı açıklayan, evrensel ve 
ebedi ilke ve hükümlerin ete kemiğe bürünmesini sağlayan “peygamber sün- 
neti” olduğunu düşünmüşlerdir ki, bu doğrudur. Bir hadiste şöyle buyurulur: 
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“Bana Kur'an ve yanında bir benzeri verildi” (Ebu Davud, Sünnet, 5.) İbn-i 
Bahr, furkan'ın “hüccet ve beyan” olduğunu söylemiştir ki, bunun indirilen 
vahyin yetkili biri yani vahiyi alan peygamber tarafından ikna edici deliller 
eşliğinde açıklanması anlamına gelir. Bazı bilginlere göre, furkan, sıkıntılar- 
dan kurtuluştur (Bkz. 8/Enfal, 29); İsrailoğullarının furkanı, kölelik hayatının 
sıkıntılarından kurtulup özgürlüklerine kavuşması olayıdır. Bir başka görüş, 
niteliksel anlamda ve sayısal olarak mü'minlerle inkârcıların iki ayrı saf ha- 
linde ayrılması anlamına gelir: “Furkan günü” (8/Enfal, 41.) Müslümanların 
furkanı “Bedir günü”dür. 

Hiç kuşkusuz Kitap kriterler bütünüdür, kriterlerin kökü ve tohumu onda 
toplanmıştır. Ancak hak ile batılın, iyi ile kötünün, doğru ile yanlışın, adalet 
ile zulmün, sahici olan ile sahtenin, belki güzel ile çirkinin birbirinden ayrıl- 
masını sağlayan daha somut düzeydeki kriterler bütününün vahiye doğrudan 
muhatap olan peygamberin vazettikleri sünnetler olması gerekmektedir. Çün- 
kü teorik bir fikri veya soyut bir ilkeyi, iyi niyet sahibi olmayanlar veya bencil 
tutkularının etkisinde kalanlar hiç olmadık biçimlerde, hatta maksadına ve 
hükümlerinin hikmetine aykırı bir biçimde yorumlayabilirler. Tarihte çeşitli 
din adamları, ikna kabiliyetleri sahih bilgilerden değil, demagojiden kaynakla- 
nan şarlatanlar bunu yapmışlardır. Ancak eğer bir peygamber gerekli ayırımı 
yapıyorsa bu, teorik veya soyut hükmün teminatı olur. İleride, İsrailoğulları- 
nın kendilerine kesmeleri emredilen bir ineği kesmemek için hangi bahane ve 
spekülasyonlara başvuracaklarını açık olarak göreceğiz. 
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54. Hani Musa, kavmine: “Ey kavmim, gerçekten siz, buzağıyı (tanrı) 
edinmekle kendinize zulmettiniz. Hemen, kusursuzca yaratan 
(gerçek ilâh)ınıza tövbe edip nefislerinizi öldürün: Bu, yaratıcınız 
katında sizin için daha hayırlıdır” demişti. Bunun üzerine (Allah) 


tövbelerinizi kabul etti. Şüphesiz O tövbeleri kabul edendir, esir- 
geyendir. 
Tur dönüşünde Hz. Musa'nın karşılaştığı manzara tabii ki düş kırıklığıydı. 


Elmalı'nın yerinde deyimiyle bu tam “bir iç bozgun ve ihtilal hareketi”ydi. Böy- 
le bir durumda ilk gösterilecek tepki önemlidir. Hz. Musa, kısa bir değerlen- 
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dirme yapıp duruma el koyma lüzumunu hissediyor. Hz. Musa, levhaları yere 
fırlatıp -yani hükümleri askıya alıp- ilginç bir emir vermektedir: “Tevbe edip 
nefislerinizi öldürün”. 

Bunun ne anlama geldiği konusunda çeşitli görüşler öne sürülmüştür. Bir 
görüşe göre, gelen emir üzerine İsrailoğulları eline silahı alan diğerini öldür- 
meye girişti, bir tür intihar ettiler. Bu görüşte olanlar görüşlerini Çıkış'taki şu 
pasaja dayandırırlar. “Ve Musa ordugâhın kapısında durup dedi: Rab tarafında 
olan bana gelsin. Ve bütün Levioğulları onun yanında toplandılar. Ve onlara dedi: 
İsrail'in Allah'ı Rab şöyle diyor: Herkes kılıcını beline kuşansın. Ve ordugâhta 
kapıdan kapıya dolaşsın ve herkes kendi kardeşini ve herkes kendi arkadaşını 
ve herkes kendi komşusunu öldürsün. Ve Levioğulları Musa'nın dediği gibi yap- 
tılar ve o gün kavimden üç bin kadar düştü.” (32: 26-28.) Bu pasajdan İsrailo- 
gullarının birbirlerini bilinçsizce öldürüp kavim olarak intihar ettikleri anlamı 
çıkmaz. Vahiy yoluyla Hz. Musa'nın verdiği emir, tevhid inancından yana olanlar 
ile puta tapıcı olanlar arasında bir iç çatışma söz konusu olduğu hususudur. Hz. 
Musa'nın tebliğini takip edenler, Samiri ve adamlarıyla savaşıp onları kavmin 
içinden temizlediler, onlar sanki insanın içinde kötülüğü emreden nefis gibi kav- 
min içinde kötülüğü temsil ediyorlardı. Putperestliğe dönenleri temizlemeleri 
onlara kötülüğü ve şirki emreden nefislerini öldürmeleri demektir. 

Fıkhın genel kuralına göre “Def'i mazzarrat celb-i menafiden evladır” 
Buna göre önce kötülük ve zararın yok edilmesi, sonra iyilik ve faydanın temin 
edilmesi daha doğru bir yoldur. Nihayet mesela namaza başlamak için, abdest 
almak gerekir. Abdest beden temizliği olduğu kadar, manevi arınmaya da bir 
hazırlıktır. Hz. Musa da, Tevhid'e ve Şeriat'e karşı ihtilal teşebbüsünde bulu- 
nanları temizlemekle işe başladı. Ancak Hz. Musa'nın “Aman kim ne yapmışsa 
yapsın, bir ve beraberlik içinde olalım, buzağıyı tanrı edinmek veya şeriatın 
hükümleri önemli değildir” demediği açık. Hayır, açıkça anlaşılan şu ki, çuval- 
da çürük elmalar vardır, bunlar temizlenmedikçe diğerlerini de çürütecek, işe 
yaramaz hale getirecektir. 

Tasavvuf ehlinin görüşüne göre İsrailoğulları dünyevi arzularından ta- 
mamen kendilerini temizleyip nefislerini öldürdüler, şehvet ve iştahlarını yok 
ettiler. Bu emirle tevbe ile manevi arınmaya davet yani onları buzağıya tap- 
maya iten nefislerinin istek ve tutkularına karşı mücahede öngörülmüştür ki, 
buna kaynaklık eden nefislerini öldürmedikleri sürece onun yıkıcı etkilerin- 
den ve günahından kurtulmaları mümkün değildir. Her insanın buzağısı, şey- 
tanın içinde yuvalandığı nefsi yani bencil tutkuları, heva ve hevesidir. (Heva 
için bkz. 2/Bakar, 120. ayetin açıklaması.) Bu manevi bakış açısından güzel bir 
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yorum olmakla beraber, Kurtubi'nin dediği gibi ayette gerçek anlamda yani 
fiziki-maddi bir buzağı heykeli kastedilmiştir. 

En akla yatkın görünen görüş, tevbe edenlerin ayrılıp diretenlerin öldü- 
rülmesi yoluyla cezalandırılmasıdır. Çünkü buzağıya tapınıp da tanınan fırsata 
rağmen batılda ısrar edenler hakikatte dinden çıkmış yani irtidat etmişlerdi, 
üstelik bu bireysel değil kitleseldi. Musa aleyhisselamın şeriatına göre ceza- 
landırılmaları gerekirdi. Böylelikle İsrailoğulları içinde bir iç temizlik, başka 
bir ifadeyle kavmin bir şahs-ı manevi sıfatıyla kendini arındırması mümkün 
olmuştur ki, bu suçu işleyip de ölümle cezalandırılanların sayısının 3 bin ol- 
duğu Tevrat'ta kaydedilmektedir (Bkz. Çıkış, 32:28.) Bu infazın karşılıklı mu- 
katele (vuruşma) şeklinde mi, yoksa Hz. Musa'nın yeniden tesis ettiği otorite 
eliyle mi olduğu açık değildir. İkinci şıkkın söz konusu olduğu düşünülebilir, en 
doğrusunu tabii ki Allah bilir. 

Ancak bu şekilde buzağıya tapma kirinden kurtulmak ve “her şeyi kusur- 
suz olarak yaratan Allah'a dönmek” mümkün olmuştur. Bu olaydan sonra Al- 
lah, İsrailoğullarının tevbesini kabul etmiştir. O tevbeleri kabul edendir, mer- 
hamet ve rahmet sahibidir. 
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55. Ve demiştiniz ki: “Ey Musa, biz Allah'ı apaçık görünceye kadar 
sana inanmayız." Bunun üzerine yıldırım sizi (kendinizden) almış- 
tı. Ve siz bakıp duruyordunuz. 


56. Sonra şükredersiniz diye, sizi ölümünüzden sonra dirilttik. 


Kendilerine buzağıyı put seçenler, somut/maddi bir tanrı arayışına gir- 
mişlerdi. İsrailoğullarının her türlü maddi ve cismani sıfatlardan yüce bir Al- 
lah inancını kabul etmekte zorluk çektikleri anlaşılmaktadır. Bu olaydan sonra 
Hz. Musa, kavminden 70 kişiyi seçerek Tur dağına çıkar: (Çıkış, 24:9-11 ve 
33: 18-23.) Bu olay 7/A'raf, 142 ve devamı ayetlerde daha ayrıntılı ele alınmış 
bulunmaktadır. 

“Allah'ı görme talebi” -eğer Hz. Musa'nın ki gibi bir sevgi ve iştiyak eseri 
değil de somut tanrı fikrine dayanıyorsa- bu tam bir hamakattır. Zira Allah'ın 
sahip olduğumuz gözlerimizle görülmesi mümkün değildir. Ortada sayısız işa- 
ret, şifre, belge, kanıt ve gösterge (ayetler) dururken, görme kapasitesini aşan 
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bir talepte bulunmak hamakattır. Varlık dünyası (âlem), bütünüyle “alamet- 
ler”den müteşekkil olup her bir varlık mertebesi, her bir nesne veya oluş bilgi 
(ilim) konusudur. “İlim, alamet ve âlem” bizi varlığın Yaratıcısı fikrine götürür, 
böyle iken kavminin Hz. Musa'ya “biz Allah'ı apaçık görünceye kadar sana 
inanmayız” demeleri hakikatte ya büyük bir idrak zaafı içinde bulunduklarını 
gösteriyor veya gerçekte inanmak işlerine gelmediği için olmadık bahaneler 
icat etmeye dayanıyor ki, aslında sahip oldukları akıl, kavrayış, vicdan ve idrak 
gücü ile kendilerine bağışlanan nimetler göz önüne alındığında her iki durum- 
da da azaba müstahak olmaktadırlar. İşte saika böyle bir azaptır. 

Allah'ın dünyada ve asla görülmeyeceğini düşünen bilginlerin referansı 
bu ayettir. Buna göre Hz. Peygamber (s.a.)'in de Zatı görmüş olduğu iddia edi- 
lemez. Bu görüşte olanlara göre eğer Allah'ı görmek mümkün olsaydı, İsrailo- 
gulları bu taleplerinden dolayı böyle azarlanamazdı. Karşı görüşte olanlar ise, 
azarlanmalarının sebebi İsrailoğullarının Allah'ı görmek istemeleri değil, ilahi 
emirleri yerine getirmek istemediklerinden bahane üstüne bahane üretmele- 
ridir. Bu yüzden adına “saika” denen bir azap verildi. 

Mahiyeti hakkında somut bilgilere sahip olmamız mümkün olmayan bu 
çok ani ve şiddet derecesi yüksek olağanüstü bir tabiat olayıydı “saika” Bir 
tür ölümü tattılar, ölümün eşiğinden döndüler veya sahiden kısa süreliğine 
öldüler de. “Bakıp duruyordunuz!” ibaresini göz önüne alanlar İsrailoğulla- 
rının ölmediklerini söylüyorlar. İlk bakışta makul bir fikirdir bu. Ancak ölüm 
halinin bütünüyle bir bilinç kaybı olmadığını düşünecek olursak, saika ceza- 
sına maruz kalanların “bakıp dururken” kısa süreliğine dahi olsa ölümü tadıp 
tecrübe ettiklerini söyleyebiliriz. Deneysel olarak bazı kişilerin kendi ölümle- 
rine şahid olduklarını, bir ara “gidip geldikleri"ni biliyoruz. Allah onları tekrar 
kendilerine getirdi, ayılıp ayağa kalktılar. (Hz. Musa'nın Tur dağında yaşadığı 
tecrübe yani Cenab-ı Hakkı çıplak gözle görme talebi için bkz. 7/A'Taf, 143. 
ayetin tefsiri.) İbn-i Aşur, bunun hal cümlesini olup nimetin ikrarı ve azametini 
gözleriyle müşahede ettikleri anlamına geldiğini söyler. Çünkü denizin ikiye 
yarılmasını ve düşmanın boğulduğunu müşahede etmek göze muazzam bir 
zevk verir. 

Tur Dağı'na olan yolculuğun “gece” başlaması ve sürenin “kırk gece” ola- 
rak ifade edilmiş olması İslam irfanında sembolik bir anlamda ele alınmış, ha- 
yırlı yolculukların gece başlanması gerektiğine karar verilmiştir. Gece yapılan 
ibadet, zikir, tesbih ve tefekkürün de ayrı bir derinliğe ve ruhi inkişafa vesile 
olduğu tecrübe ile sabittir. Bazı sufiler, kırk gün süren “visal orucu”nu bu ayete 
dayandırmışlardır. 
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57. Bulutları üzerinize gölge kıldık ve size kudret helvası ve bıldırcın 
indirdik. Size rızık olarak verdiklerimizin temizinden yiyin (dedik). 
Onlar bize zulmetmediler, ancak kendi nefislerine zulmettiler. 


Burada bahsedilen indirme, mucizevi bir olay olabileceği gibi, Allah'ın bu 
rızıkları mümkün kılacak tabiat şartlarını oluşturması, İsrailoğullarına bu rı- 
zıklara kavuşabilecekleri, güvenli ve özgür ortamı nasip etmesi de kastedilmiş 
olabilir. Şöyle de düşünülebilir: Bulutlar onları gölgeliyor, kuş sürüleri onlara 
yönlendiriliyordu. Şu veya bu, burada önemli olan çölün çetin şartlarında yol 
almaya çalışırlarken, Allah'ın onları bu zor tabiat şartlarına karşı koruması, 
zahmetsizce beslemesidir. (Bkz. Çıkış, 16, 1:7-9; Sayılar, 11, 7-9.) Allah, onları 
çölün ağır şartlarında bir sınavdan geçiriyor, bir karakter ve kişilik değişimin- 
den geçmelerini sağlamayı murat ediyordu. Burada ince nüktelerin söz konu- 
su olduğu birkaç husus var: 

Menn ve selva yani bizim Türkçe'ye “kudret helvası” ve “bıldırcın (eti)” 
olarak çevirdiğimiz gıdaların çok özel oldukları anlaşılıyor. Müfessirlere göre 
menn, balı andıran katı ve taneli 'terencebin' adında bir gıdadır. Bir hadiste, 
“Yer elması Yüce Allah'ın İsrailoğullarına indirmiş olduğu menn türündendir. 
Suyu göz için şifadır” buyrulmaktadır. (Buhari, Tefsir, 2, tıp, 20; Müslim, Eşri- 
be, 157-162.) Benzetmenin sebebi, bunun tohum ekmek, sulamak ve bakımını 
yapmak gibi işlemlere ihtiyaç hissettirmemesidir. Yani İsrailoğulları tarımsal 
bir işlem yapmadan, doğrudan buna sahip olabiliyorlardı. Anlatımlara göre 
yağmur gibi iner, insanlar o gün için kendilerine yetecek miktarı alırlardı. Faz- 
lasına sadece Cuma günü için izin veriliyordu ki, sebebi Cumartesi günü iba- 
detlerini yapmalarını sağlamaktı. 

Selva'nın da ittifakla kuş veya bıldırcın eti olduğu söylenmiştir. Selva den- 
mesinin sebebi doyurucu olması yanında teselli verici nitelikte olan bir gıda 
olmasıdır. Üzüntüye karşı teselli verici ilaca selva denmiştir. Ebu Zeyd'e göre, 
kelime refah ve rahat hayat sağlayan, bolluğu ifade eden “selve veya sülve"den 
gelmektedir. 

Bundan şu anlaşılıyor ki, menn ve selva (kudret helvası ve bıldırcın eti), 
özeldi, yiyecek şeyleri biriktirmeyi, stok etmeyi, başka bir deyişle istifçilik yap- 
mayı gerektirmezdi, İsrailoğulları bundan menedilmişlerdi. Bu özel gıdaların 
bir başka özelliği, onların fizyolojik varlıklarını ve dolayısıyla ruhsal karakter- 
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lerini Mısır'daki kölelik hayatları boyunca kendilerine verilen düşük gıdaların 
etkisinden kurtarmak, böylelikle özgürlüğün, öğretmenliğin ve yerleşik hayat- 
ta dini yüksek değerlerin yaşanabilir formlara sokmalarını sağlayan kişilik ya- 
pılarına kavuşmalarına imkân hazırlamaktı. Ancak 61. ayette görüleceği üzere 
İsrailoğulları, bu büyük nimeti reddedip köle yemeğine özlem duyup şikâyette 
bulunacaklardır. 

Fakat belki de başka üstü kapalı mesajlar da söz konusuydu: Bıldırcın eti 
ve helva hazır geliyordu, onlardan istenen çöldeki hazırlık aşamasını bitirip 
şehre gitmeleri idi. Şehirde hazır yiyecek bulamayacaklardı, her şey emek ve 
iş bölümü gerektirecekti; karşılıklı anlaşmalara, üretim, mübadele ve ticare- 
te konu olacaktı. Yani artık birbirlerine minnet edecek, birbirlerinin emeğine, 
hak ve hukukuna göz dikeceklerdi. Şimdi ise bıldırcın eti ve helvayı minnet- 
sizce yiyorlardı, bundan gerekli dersleri çıkarıp eğer bir gün şehre girip de 
yerleşik hayata geçmeyi başarabilirlerse birbirlerine minnet etmesinler, sade- 
ce Allah'a şükretsinler; birbirlerinin emeğine göz dikmesinler, sömürmesin- 
ler, aldatmasınlar, birlikte ürettikleri mal ve hizmetleri adilce bölüştürsünler. 
(7/ATaf, 160; 20/Taha, 80-81.) 

“Helal rızık (tayyip)” iki anlama gelir: İlki, rızkın Allah'ın gösterdiği yani 
meşru kabul ettiği yoldan temin edilmesi, diğeri buna bağlı olarak lezzetinin 
ve kıymetinin helal olmayandan daha yüksek kalitede olması. Manevi bakış 
açısından lezzet ve haz, bunu sağlayan maddenin, daha geniş ifadesiyle ser- 
vetin ve bu servetle satın alınan yiyecek, içecek, giyecek ve mal-mülkün helal 
olmasıyla doğru orantılıdır. Başkasına ait bir para ile yenilen şeyin lezzeti de 
düşüktür. Sömürü, talan, yağma, hırsızlık, istismar, karaborsa ve gayr-ı meşru 
yoldan temin edilen her servet için bu manevi kural geçerlidir. 

“Onlar bize zulmetmediler, ancak kendi nefislerine zulmettiler."Keli- 
me manası bir şeyi yerli yerine koymamak demek olan zulüm, 57. ayette hem 
Tevhid'in yerine şirki ikame etmek, hem konulmuş ilahi sınırları çiğnemek 
manasında kullanılmıştır. Yüce Allah, İsrailoğullarını Firavn'un zulmünden bir 
peygamberin önderliğinde kurtarmışken onlar altından dökme bir buzağıya 
tapmayı tercih etmişlerdir ki, bu en büyük zulümdür (31/Lokman, 13). Diğeri, 
kendilerine konulmuş kuralları çiğnemişlerdir. İşte bu tutum ve davranışları 
kendilerine karşı işledikleri zulümdür, yüce Allah bu zulümleri dolayısıyla on- 
lara azap vermiştir. Çünkü şirk büyük bir zulüm olduğu gibi, “Allah'ın koyduğu 
hükümleri (kural ve sınırları) çiğneyenler de zalim kimselerdir” (2/Bakara, 
229.) İsrailoğulları bir azaba duçar kalmışlarsa, bu onların işledikleri zulüm- 
leri dolayısıyladır, yoksa yüce Allah kimseye zulmetmez (3/Al-i İmran, 182). 
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Ve hatırlayın, demiştik ki: “Şu şehre girin ve orada istediğiniz yer- 
de bol bol yiyin, yalnızca secde ederek kapısından girerken 'di- 
leğimiz bağışlanmadır' deyin; (biz de) hatalarınızı bağışlayalım; 
iyilik yapanların (ecirlerini) arttıracağız. 


58. 


59. Ama zulmedenler, kendilerine söylenen sözü bir başkasıyla de- 
giştirdiler. Biz de o zalimlerin yaptıkları bozgunculuğa karşılık, 
üzerlerine gökten iğrenç bir azap indirdik. 


Müfessirlere göre ayette sözü edilen şehir Beytü'l-Makdis'tir (Kudüs). 
Şam, Ürdün, Eriha ve Tedmür olduğunu söyleyenler de var. Mevdudi'ye göre 
ismi belirtilmemiş olan bu şehrin, İsrailoğullarının Sina Yarımadasıyla Kuzey 
Arabistan arasında bir bölgede gezindiklerini göz önüne alacak olursak, bu 
yerin Ürdün'ün doğusunda Şittim olması muhtemeldir. Şittim büyük bir ihti- 
malle İsrailoğullarının süren zorlu yürüyüşlerinde geçici bir yerleşim yeriydi. 
Belki de asıl Kudüs'e varıp orada yerleşmeden evvel bu kutsal mekâna layık 
olup olmadıkları böylece test edilmiş olacaktı. Bu yerleşim bölgesinin verimli 
olduğu anlaşılmaktadır. Âdem'in cennette kendisine dendiği gibi “istedikleri 
yerden bol bol yiyecekler” Onlardan istenen şehre girerken secde etmeleri 
yani Allah'a olan şükürlerini ifade edip tevazu içinde hareket etmeleri ve bu 
ana kadar işledikleri günah ve kusurları dolayısıyla bağışlanma dilemeleri, kı- 
saca Allah'ın iradesine ve indirilen hükümlere teslim olmalarıdır. (Bkz. 4/Nisa, 
154). Şehir onların yerleşim mekânı olacaktır, onlar talancılar, yağmacılar ve 
haydutlar gibi hareket etmeyecek; orada yaşayanların canlarına, mal ve na- 
muslarına saldırmayacaklardır. 

Bir peygambere ve bir peygamber eğitiminden geçmiş insanlara yaraşan 
budur. Bunun tarihteki en çarpıcı örneğini Hz. Peygamber (s.a.), 622'de Medi- 
ne'ye girerken ve 10 sene sonra Mekke'yi fethederken göstermiştir. 

“Hıttatun”un iki anlamı verilmiştir: Biri, genel bağışlanma dilemek, diğe- 
ri yerli halka zarar vermemek, katliam ve talanda bulunmamak, haksız yere 
işgalci, istilacı ve gaspçı konumuna düşmemek. Bir toprak parçasını hak etme- 
nin yolu, adalet, alçakgönüllülük, paylaşım ve barış içinde bir arada yaşama- 
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nın öngörülen ahlaki ve hukuki kurallarına azami derecede riayet etmekten 
geçer. İsrailoğulları çok acı çekmişlerdir, ancak onlardan istenen, kendilerine 
bir yurt verilirken, aynı acıları o yurdun toprakları üzerinde yaşayanlara çek- 
tirmemeleridir. Çünkü işgal, istila ve gasp ile talan ve yağma, kişiyi mazlum ve 
mağdur iken zalim yapar, kalbini katılaştırır, geçmişte ona reva görülen hak- 
sızlıkları ve zulümleri unutturur. 

Günahlardan bağışlanma dileyen, adalet, özgürlük, karşılıklı saygı ve hak 
tanırlık içinde hareket edenler güzellik yapan (muhsin) insanlardır. Allah böy- 
lelerinin rızkını, imkân ve güçlerini arttırır. Aslında yeryüzü herkese yeter, 
Allah'ın arzı geniştir. Eğer güzellik yolu tutulursa, şu veya bu toprak parçası 
cennetten bir köşeye döner. Ayetin Âdem ve eşinin yerleştirildiği cenneti çağ- 
rıştırması bunu ima etmektedir. 

İsrailoğulları bu emri ve öğüdü almış olmalarına rağmen, sınavı kaybettiler. 
Zira söz konusu şehre girer girmez bu emri unuttular, hatırlatanlarla alay ettiler 
ve hatta “Hıttatun” diyeceklerine “Hıntatun (buğday)” dediler. “Hıntatun” de- 
miş olmaları, yine Âdem'in cennet hayatını çağrıştıran bir imgedir ki, 40, ayetin 
açıklamasına başladığımızda, türümüzün modeli ve ilk insan olarak Adem'in ya- 
şadıkları ile bir topluluk olarak İsrailoğullarının yaşadıkları arasında kurmaya 
çalıştığımız bağ burada kendini açığa vurmaktadır. Yani Âdem, nasıl kendisine 
verilmiş bunca nimete rağmen İblis'e kanıp günah işlediyse, dayanılmaz şart- 
larda yaşayan İsrailoğullarının kurtulmaları ve kendilerine bağışlanan bunca 
nimete nankörlük göstermeleri aynı çerçevede tezahür etmektedir. 

Bir başka nokta şudur: “zulmedenler, kendilerine söylenen sözü bir 
başkasıyla değiştirmeleri”, “zulüm” sıfatıyla bir arada düşünüldüğünde, ilahi 
kelamın ana nirengi noktalarıyla oynamaları, hükümleri değiştirmeleri, kulak 
asmayıp sözün formunu değiştirmeleri veya iç anlamlarıyla oynamaları anla- 
mına gelmektedir. Zira adaletin zıttı olarak zulüm, bir şeyin ait olduğu yerden 
alıp ait olmadığı yere koymaya denir. Sahihayn'de yer alan kayda göre, onlar 
emre uygun şehre eğilerek ve şükrederek değil, mak'atları üzerinde sürünerek 
girdiler. “Hıtta” diyecek yerde de buğday anlamında “hınta”, “kılın içinde bir 
tane” anlamında “habbetün fi'ş-şa're” şeklinde saçma söz söyleyerek Allah'ın 
emrini alaya aldılar (Buhari, Enbiya, 28; 2/5; Müslim, Tefsir, 1). İsrailoğulları- 

nın emri dinlemeyip hükümleri veya kelimelerin iç anlamlarını değiştirmeye 
kalkışmışları, tarih boyunca insan ile İlahi Kelam arasında cereyan eden bir 
ilişki biçimidir. Kimileri hükümlerin bir kısmını iptal etmeye kalkışır, kimileri 
de hükümlerin içini boşaltır, kelimelerin semantiğini işaret ettikleri hakiki an- 
lamlarının hilafına değiştirmeye kalkışır. 
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pu var kl 67 konusu cürüm İsralloğullarının tamamına teşmil edilemez, 
Çünkü hem bu ayette, hem A'raf süresinde (77162) “gulmedenler (ellezine za: 
lamu)” denmek süretiyle “onlardan zulmetmeyenler olduğu”na da işaret edilir, 

Zulmetmeleri dolayısıyla Allah onlara bir ceza verdi, Bu, yoldan çıkma- 
ları, Işi çığırından çıkarmaları (fısk) dolayısıyla tistlerine yağdırılan bir cez: 
dır. “Ricz” olarak fade edilen, pis veya habis şey olup murdar azap demektir, 
Gökten gelen bu azabın ne olduğunu bilebilecek durumda değlliz, Şu var kl bu 
olayda Ahd-I Atik'te 14.500 kişinin veha hastalığı sonucunda hayatını kaybet 
tiği yazılır (Sayılar, 16: 46-49). Bunun sıradan bir hastalık olmayıp yapılanlar 
rın cezası olmak (izere gelen bir azap olduğu muhakkaktır. (29/Ankebut, 34, ) 

Her başımıza gelen Allah'ın kudret eli altında bizlin yaptıklarımızın bir 
sonucu olduğuna göre, can ve mal kayıplarına yol açan tahil afet ve felaketlerin 
kendiliğinden vuku bulduklarını, Insanın yapıp etmelerinden tümlyle kopuk 
veya bafımsız olduklarını düşünmek yanlıştır. İnsan, tabii afet ve felaketlerin 
(deprem, tsunami, sel, heyelan, kasırga vs.) oluş şekillerini yanl “nasıl vuku 
buldukları”nı bilimlerin yardımıyla açıkladığı zaman, meselenin anlaşıldığını, 
her şeyin maddi tabiatta başlayıp yine maddi tablatta ve salt tablat yasaları 
çerçevesinde cereyan edip bittiğini düşünlir. Hakikatte, tablantakl her şey el- 
bette belli yasalar dâhilinde vuku bulur, bu açıdan “nasıl?” sorusunun cevabı 
önemlidir, ama bunun yanında “niçin?” sorusunun cevabı da önemlidir ki, ne: 
yin olup bittiğini tam olarak anlamak ve gerekli dersleri çıkarıp bir daha aynı 
musibet ve felaketlere maruz kalmamak İçin her İki sorunun cevabına Önem 
vermek gerekmektedir. 
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60. (Yine) Hatırlayın; Musa kavmi İçin su aramıştı, 6 zaman biz ona: 
“Asanı taşa vur” demiştik de ondan on Iki pınar fışkırınıştı, böylece 
herkes içeceği yeri bilmişti, Allah'ın verdiği bir rizıktan yiyin, İçin 
ve yeryüzünde bozgunculuk (fesat) yaparak karışıklık çıkarmayın, 


Yine hir defasında, $ina çölünlün zor şartlarında su akıntısı baş gönderdi 
ginde Hz. Musa su aramış, bu sırada aldığı yahiy sonucunda anasını bir kayaya 
vurarak 12 yerden su fışkırmasını saflarnıştı, Sina Dağı yakınlarında bulun- 
duğu iddia edilen bu kayadan Allahın izniyle 17 yerden 34 fışkırması, sayun 
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İsrailoğullarının 12 kabilesi arasında paylaştırılması anlamına gelir. 12 kabile 
Hz. Yakub aleyhisselamın 12 oğlunun soyundan gelenlerdir. Böylece su konu- 
sunda anlaşmazlığın önüne geçilmişti. Bunun karşılığında da istenen, kendile- 
rine bağışlanan bu nimetle yetinmeleri, nimeti doğru ve meşru çerçevede kul- 
lanmaları ve yeryüzünde fesat-bozgunculuk ve karışıklık çıkarmaktan imtina 
etmeleridir. 

Burada iki noktanın altını çizmekte fayda var: İlki bir sıkıntıdan sonra 
elde edilen nimetin karşılığında Allah'a şükretmelidir. Şükrü unutanlar azar. 
Diğeri nimetler -ekonomik/maddi kaynaklar- kardeşler arasında belirgin bir 
biçimde ve somut kurallara göre belirlenmelidir. Bu ister aynı kavimden olan 
kabileler/topluluklar için söz konusu olsun ister aynı dine mensup farklı etnik 
veya mezhep grupları arasında olsun, öyledir. (7 /A'raf, 160.) 

Said Nursi'ye göre asa ile kayadan pınarların fışkırması, mahiyeti itiba- 
riyle mucize olmakla beraber bir alet (araç-gereç) kullanılması durumun- 
da insanın tabiatın yer altı ve yer üstü kaynaklarından yararlanabileceğine 
ilişkin işarettir. İnsan Allah'a samimiyetle itimat ederse O'nun rahmetinin 
kanunlarına dayanarak asa benzeri veya ona yakın araçlar icat edebilir. (Zül- 
fikar, 25. Söz, 80.) 
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61. Siz (ise şöyle) demiştiniz: “Ey Musa, biz bir çeşit yemeğe katlan- 
mayacağız. Rabbine yalvar da, bize yerin bitirdiklerinden bakla, 
acur, sarımsak, mercimek ve soğan çıkarsın." (0 zaman Musa:) “Ha- 
yırlı olanı şu değersiz, şeyle mi değiştirmek istiyorsunuz? (Öyley- 
se) Mısır'a dönün, çünkü (orada) kendiniz için istediğiniz vardır” 
demişti. Onların üzerine horluk ve yoksulluk (damgası) vuruldu 
ve Allah'tan bir gazaba uğradılar. Bu, kuşkusuz Allah'ın âyetlerini 
tanımazlıkları ve peygamberleri haksız yere öldürmelerindendi. 
(Yine) bu, isyan etmelerinden ve sınırı çiğnemelerindendi. 
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İsrailoğulları yeni bir hayata hazırlanırlarken Allah tarafından hem özel 
olarak besleniyor, hem özel bir eğitimden geçiyorlardı. Onlara elde edilmesi, 
ekilmesi veya üretilmesi için emek gerektirmeyen kudret helvası ve bıldırcın 
veriliyordu. Tih çölünde bu süreçten geçerken, ya kendilerine sunulan nimet- 
lerden usandılar veya çölde kendilerini pek de güvende görmediklerinden - 
demek ki onlara bunca mucizeyi gösteren ve nimeti bağışlayan Allah'a yeterin- 
ce tevekkül etmiyorlardı- yeni bir nankörlük örneği ortaya koyup Mısır'daki 
hayatlarına dönmek istediklerini dillendirmeye başladılar. (Bunun daha ayrın- 
tılı anlatımı için bkz. Sayılar, 11: 4-21.) 

Ortada bir nankörlük olduğu açıktır, zira kurtarıcı peygamberlerine “Rab- 
bine yalvar” demektedirler; burada bir istihfaf ve ima yoluyla inkâr söz ko- 
nusudur: “Rabbimize” değil, “Rabbine!” demektedirler. “Bir çeşit yemek”ten 
bıkmışlardır; eskiden olduğu gibi “bakla, acur, sarımsak, mercimek ve $o- 
gan” istemektedirler. Oysa kudret helvası ve bıldırcınla besleniyorlardı, çünkü 
fizyolojik varlıklarının yeni gıdalarla bir tür değişime uğraması, böylece ruhsal 
ve entelektüel olarak yeni bir hayata, özgürlüğe ve yerleşik medeniyet kurma 
çabasına hazırlanmaları isteniyordu. Bu sadece zahmetsizce beslenmek sâre- 
tiyle sağlanacak yüksek bir beşeri formasyon değildi, bunun yanında onları bir 
yandan istifçilik yapmaktan, sınırsız biriktirme tutkularından uzak tutuyor di- 
ger yandan daha çok ibadet etmelerine, öğrenmelerine ve ruhsal olarak hazır- 
lanmalarına fırsat ve imkan sağlıyordu. Fakat anlaşılan onlar bunun değerini 
veya önemini kavramaktan uzaktılar. 

“Hayırlı olanı, şu değersiz, şeyle mi değiştirmek istiyorsunuz?” İki 
beşeri durum arasında mukayese yapılması mümkün mü? Bir yanda kölelik 
öte yandan özgürlük. Hiç insan böyle onurlu bir durumda iken, değersiz bir 
konuma talip olur mu? 

Hz. Musa büyük bir kızgınlıkla bunun ne kadar saçma ve hatalı bir talep 
olduğunu söyledikten sonra, “(Öyleyse) Mısır'a inin, çünkü (orada) kendiniz 
için istediğiniz vardır” demek zorunda kalıyor. Burada geçen Mısır, herhangi 
bir şehir veya ülke değil, uzun yüzyıllar köle hayatı yaşadıkları Mısır'dır. Keli- 
me anlamı ile Mısır “sınır” demektir. Onların hayatında Mısır, adeta özgürlük, 
onur ve yeni bir hayat ile kölelik, zillet ve geçmişin kâbusu arasındaki sınır 
çizgisini sembolize etmektedir. 

Mısır'a geri dönüş veya ona özlem “hubut” ile ifade edilmiştir, zira Âdem'in 
ve eşinin cennetten çıkarılması (36. ayet) hadisesinde olduğu gibi, düşüş en 
azından bir tenzil-i rütbedir. Tih çölünde yeni bir misyona hazırlanırlarken, 
köle geçmişlerine özlem duymaları, İsrailoğulları için böyle bir düşüşü ifade 
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eder. Demek ki, kendilerince uzun süren çöl yolculuğu, belirsizlik onları köle- 
lerin güvenli ortamına özendirmiş bulunmaktadır ki, bu hangi açıdan bakılır- 
sa bakılsın, “zillet ve meskenet”e talip olmaktan başka bir anlam ifade etmez. 
Buna göre İsrailoğullarına şöyle buyrulmaktadır: Madem zillet ve meskeneti 
istiyorsunuz, o halde Mısır'a dönün, orada sizin aradığınız kölelik vardır. 

“Zillet ve meskenet” aşağılanma, küçük düşürülme, boyun eğme, hare- 
ketten kesilme halidir. Bu, söz konusu şaşırtıcı talep karşısında kavmin cezası 
olarak verilmektedir. Dilbilimciler ve müfessirler, “meskenet” teriminin se- 
mantiğinde salt ekonomik yoksulluk olmadığını, ruhsal yoksunluk ve yoksul- 
luğun da bulunduğunu ifade etmektedirler ki, buna göre tek tek insanlar veya 
toplumlar Bazen büyük servetlere, yüksek refah seviyelerine sahip olmalarına 
rağmen ruhsal ve zihinsel olarak yoksulluk yani meskenet içinde bulunabi- 
lirler. Zihnen müstaz'af olan meskenet içinde yaşar. Meskenet içinde yaşayan 
kolayca güdülür, nitekim modern ve postmodern toplumlar zihnen müstaz'af 
(güçsüz) olduklarından kolayca güdülebilmektedirler. 

Bunca nimet ve imtiyaza rağmen bu talepte bulunmaları dolayısıyla on- 
lara reva görülen zillet ve meskenet “Allah'tan gelen bir azap”tır. Çünkü 
Allah'ın onlara bahşettiği nimetlerin kadrini bilemediler, özgürlükten sonra 
köleliğe geri dönüş özlemini dile getirdiler. O halde zillet ve meskenet mahi- 
yeti itibariyle azaptır, kendine saygısı olan insanların veya toplumların bunu 
kabullenmeleri düşünülemez. 

Burada önemli bir noktanın altı çizilmektedir: İsrailoğullarının bu acınacak 
duruma düşmelerine yol açan bir sebep var ki, o da “Allah'ın ayetlerini inkâr 
etmeleri” ve “haksız yere peygamberleri öldürmeleri”dir. Peygamberlerin 
kendi kavimleri tarafından öldürülmesi (örneğin Hz. Yahya, Markos, 6: 17-29) 
veya ölümlerine sebep olunması (örneğin Hz. İsa'nın öldürülmesi için çalışmak, 
Matta, 27: 22-26) İsrailoğulları arasında görülen olaylardır: “Ey Kudüs, gönderi- 
len peygamberleri öldüren ve kendisine gönderilenleri taşlayan Kudüs” (Matta, 
23:37.) Kur'an bunun ağır bir suç olduğunu belirtmektedir. İbn-i Abbas'a göre, 
savaşma emri almayan peygamberler öldürülmüştür, savaşma emri alan hiç- 
bir peygamber öldürülmüş değildir. İsrailoğullarının uğradığı düşüş (zillet ve 
meskenet), Allah'ın azabı sonucudur. Bu geriye doğru zincirleme bir sıralama 
takip etmektedir: Azabı hak etmelerinin sebebi kendilerine gönderilen “ayet- 
leri inkâr etmeleri”, ayetlerin içerdiği hakikatleri onlara öğretmeye ve kavmin 
sahteliklerini, samimiyetsizliklerini yüzlerine vurmaya çalışan “peygamberleri 
haksız yere” yani zulmen “öldürmeleri"ydi. Neden bu cürmü işledikleri sorul- 
duklarında, sebebi Allah'a ve peygamberlere itaat etmeyip “isyan etmeleri” ve 
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kendileri için konulmuş “sınırları tecavüz etmeleri” olarak gösterilmektedir. 
(Bkz. 3/Al-i İmran 21 ve 112. ayetlerin açıklaması). 

Musa aleyhisselam dönemi anlatılırken, İsrailoğullarının çok sonraları işleye- 
cekleri peygamber cinayetlerinin zikredilmesinin sebebi, İsrailoğullarının genel 
tarihi karakterini tek bir profil içinde anlatmak içindir. Dün Musa aleyhisselama 
zorluk çıkarıp Mısır esaretine özlem duyan kavim, daha sonraları iki peygamberi 
öldürecek, sorıra da yüzyıllarca sürecek diyaspora hayatına maruz kalacaktır. 
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62. Şüphesiz, imân edenler(le) Yahudilerin, Hıristiyanlar ve Sabii- 

ler(den kim) Allah'a ve âhiret gününe imân eder ve salih ameller- 

de bulunursa, artık onların Allah katında ecirleri vardır. Onlara 
korku yoktur ve onlar mahzun olmayacaklardır. 


40. ayetten bu yana, Kur'an-ı Kerim, kendilerine büyük nimetler verilen 
İsrailoğullarının Allah'a ve peygambere karşı gösterdikleri nankörlüklerinden 
söz ediyor. Gerçekten bu anlatımda insanın bilinmezliği hakkında bize dehşet 
verici bir tablo söz konusudur. Bunca nimete rağmen insan Allah'ın önünde 
saygı, minnet ve haşyetle eğilmesi gerekirken, itiraz üstüne itiraz yapıyor, pey- 
gambere sorun üstüne sorun çıkarıyor. Bunun tabii ki bir açıklaması olmalı. 

Akla şu soru gelmektedir: Bu, insan denen varlığın genel karakterinin bir 
parçası mı, yoksa salt İsrailoğullarına mı özgüdür? İkinci şıkkın olmadığı kesin- 
dir, öyle olsaydı bu bizi yalınkat bir antisemitizme götürürdü ki, bu şöyle düşün- 
memize sebep olurdu: “Burada her ne olursa olsun, peygamberlerinin kurtarıcı 
çabalarına ve onlara gösterilen apaçık mucizelere rağmen bir türlü iflah ve ıslah 
olmayan bir kavim vardır. Bu kavim, ya ırksal-genetik özelliklerinden veya ona 
önerilen dinden kaynaklanan özellikler dolayısıyla bir türlü doğru yola girmiyor. 
Yani Yahudiler ebedi kötü bir öze sahiptirler, hiçbir şekilde ıslah ve iflah olma- 
sı mümkün olmayan bu kavim, kavim olarak zararlıdır, o halde ona her türlü 
zulmü reva görmek mubahtır. Avrupa'da Hıristiyan ve ırkçı alt kültür zeminine 
bağlı olarak Yahudilere reva görülen zulüm böyle “meşruiyet (2)” bulmuştur." 

İşte tam da bu düşüncenin önüne geçmek üzere Kur'an-ı Kerim, olumsuz 
fiil olarak işaret ettiği her beşeri durumda olduğu gibi burada da gerekli istis- 
nayı yapmakta, böylelikle toptancı bakış açısıyla bir grubun, bir ırk veya top- 
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luluğun mahküm olmasının önüne geçmektedir. Üstelik kapsamı geniş tuta- 
rak, sadece İsrailoğullarının değil, mü'minler, Hıristiyanlar ve Sabiilerin de bir 
bölümünü genel bir yargıdan istisna etmektedir. “(Kitap ehli) Onların hepsi 
bir değildir” (3/Al-i İmran, 113.) İçlerinde iyiler vardır, devamlı Allah'a ibadet 
ederler, iyiliği emredip kötülüklerden sakındırırlar, hayır işlerinde yarışırlar; 
bu yüzden böyleleri yaptıklarından yoksun bırakılmayacaklardır. 

Bu ayette “Allah'a ve ahiret gününe inanıp da salih amellerde bulunduk- 
ları takdirde, Allah'ın katındaki ecirlerinden söz edilen ve onlar için korku ve 
hüznün olmayacağı belirtilen kimselerin kimler” olduğu çokça tartışılmıştır. 
Klasik müfessirler, söz konusu kimselerin İslamiyet'ten önceki Kitap ehli oldu- 
gunu söylemişlerdir. Ayet üç noktayı vuzuha kavuşturmaktadır: 

a) Yahudi ve Hıristiyanlar, sadece kendilerinin cennete gideceklerini söylü- 
yorlar ki (2/Bakara, 111) bunun bir hakikat değeri yoktur; toptan ve kategorik 
olarak hiçbir etnik, din, mezhep veya inanç grubuna bu imtiyaz tanınmış değildir. 

b) Aksi açıdan düşünüldüğünde, bütün ehlikitap kategorik olarak mutlak gü- 
nahkâr ve isyankâr değildir. İçlerinde çok iyi ve samimi (ihlaslı) insanlar vardır; 
(3/Al-i İmran, 113-115.). Bunların durumu, karşılaşacakları muamele farklıdır. 

c) Baş tarafta sayılan mü'minler yani iman ettiği bilinen, iman ettikleri 
deklare edilmiş bulunanlar da aynı konumdadır. Bunlar bildiğimiz mü'minler 
olabilir. Bu durumda bile kuru kuruya bir imanın işe yaramayacağı işaret edil- 
mektedir. Ehlikitap için kurtuluş garantisi olmadığı gibi, İslami hükümleri ha- 
yatlarında ihlasla ve samimiyetle yaşamadığı sürece Müslümanlar için de ga- 
ranti değildir (Bkz. Ra'd, 19-24; 23/Mü'minun, 1-11). Cennet garanti değildir; 
“(Bu iş) Ne sizin temennilerinize ne kitap ehlinin temennilerine göre değil” 
(4/Nisa, 123). Tabii ki en başta Allah'a ve ahiret gününe iman şarttır, ama bu 
imanın “salih amel”le desteklenmesi gerekmektedir. İmanı amellerinde teza- 
hür etmeyen bir mü'min, gerçekte bilgisini imana dönüştürmemiştir. 

Diğer bir husus, amelleri veya tutumları dolayısıyla Müslümanlar içinde 
“ikiyüzlü/münafık” bilinenlerin de iç dünyalarını bilemediğimizden yani gö- 
güslerini yarıp kalplerine bakma imkânımız olmadığından, eğer zahiri /objek- 
tif kriterlere sahip iseler (Allah'a ve ahirete iman ile salih amel) onların da 
ecirleri zayi olmayacaktır. 

“Yahudiler” konusunda iki görüş vardır, biri Yahudilerinin buzağıya tap- 
tıktan sonra tevbe edenlerine (7/A'raf, 156) ve daha sonra İsrailoğullarının 
tamamına isim olarak verilmesi; diğeri İsrailoğullarının Hz. Yakub'un birinci 
veya dördüncü oğlu olan “Yahuza”ya nispet edilmesi. Şu veya bu, İsrailouğlla- 
rına “Yahudi” denmesi Babil esaretinden (M.Ö. 586-538) sonraya rastlar. 
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Meallerde “Yahudiler” olarak çevrilen kelime ayette “Yahudileşenler” ola- 
rak geçer. Bu demektir ki, önceleri İsrailoğulları “Yahudi” değildiler, sonraları 
“Yahudileşmişlerdir.” Nitekim benzer bir ifade “Her doğan çocuk İslam fıtratı 
üzere doğar, sonra annesi ve babası onu Yahudileştirir, Hıristiyanlaştırır veya 
Mecusileştirir.” (Buhari, Cenaiz, 29.) Bu, bize sadece İslam'ın fıtrat dini olup 
diğerlerinin fıtrata sonradan eklenmiş unsurlar olduğunu göstermektedir. 
Kişinin Müslüman olarak yaşaması, yaratılış düzeni yani asli fıtratı üzerinde 
karar kılmasıdır. 

“Nasara (Hıristiyanlar)” isminin üç etimolojiden türediği iddia edilmiştir: 

a) Hz. İsa'nın konakladığı “Nasıra” isimli kasabaya nispet edilmesi: “Nası- 
ralı İsa” 

b) Birbirleriyle yardımlaştıkları ve hep dayanışma içinde oldukları için, 

c) Hz. İsa'nın havarilerine “Ensarullah (3/Al-i İmran, 52; 61/Saff, 14)” 
dendiği için. Batı dillerinde Hıristiyanlara “Mesih'e tabi olanlar (Christ)” den- 
mektedir. 

“Sabiiler”, buradan başka Kur'an-ı Kerim'de kitap ehliyle iki yerde daha 
geçer: (5/Maide, 69 ve 22/Hac, 17). Araplar bir dinden çıkıp başka dine gi- 
rene “Sabii” derler. Tarihte bu inanç grubunun Harran, Güney Mezopotamya 
ve Babil yöresinde yaşadıkları bilinir. Sabiilerin kimler olduğu yolunda birden 
fazla görüş var. Kimilerine göre yıldızlara tapanlar, kimine göre Kitap ehlinden 
bir fırka olup kestikleri et yenebilir; Ebu Hanife bu görüşte olup kadınlarıyla 
da evlenebileceğine hükmetmiştir. İki öğrencisi Ebu Yusuf ve Muhammed'e 
göre yıldızlara taptıklarından kadınlarıyla evlenme görüşüne itiraz etmişler- 
dir. Asya dinlerine mensup olanlar için de söz konusu edilmiştir. Şu veya bu, 
anlaşılan şu ki, adına Sabiiler denen dini grup, başlangıçta Allah'ın birliğine 
inanan ve bazı değişikliklere uğramış olsa dahi farklı ritüellerle Allah'a ibadet 
eden kimselerdir. 

Günümüzde Irak ve İran'da sayıları 100 bini bulmayan küçük bir Sabii 
topluluk olduğu tahmin edilmektedir. Özellikle Bağdat ve Basra'da yaşayan bu 
küçük inanç topluluğu “Ginza” adı verilen kutsal metinlere sahiptirler; kendi- 
lerine Mandenler (bilenler) veya Nasuralar (dini yükümlülüklerini gözeten- 
ler) demektedirler. (Bkz. Kur'an Yolu.) 

Asya dinlerinden Budizmi ve Brahmanizmi (Taoizm, Konfüçyanizm ve 
Shintoizm de bunlara dâhildir) bu kategoriye koyanlar vardır. Söz konusu 
inançların ilk kökenlerine inildiğinde ve bu inançların birer kadim gelenek ola- 
rak ima ettikleri prensiplere yakından bakıldığında -ki Rene Geunon ve izleyi- 
cileri bu kültürleri kökenleri ve asli başlangıçları itibariyle Din'e ve Kutsal'a da- 
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yandırmaktadırlar- bu düşünce yabana atılamaz. Nihayetinde Hz. Ömer (ta.) 
döneminden başlamak üzere Müslümanlar Arap yarımadasının dışma çıkıp da 
bu kadim din mensuplarıyla karşılaştıklarında bir iki istisna hariç —kestikleri- 
nin yenmemesi ve kadınlarıyla evlenilmemesi- hepsini -ateşe tapan Mecusiler 
dâhil- Kitap ehli statüsünde ele aldılar ve onlarla hukuki ve sosyal ilişkilerini 
bu çerçevede düzenlediler. Bu, hem çok akıllıca hem pratik bir çözümdü. Fakat 
bazı müfessirlerin iddia ettiği gibi Sabiileri küçücük bir inanç topluluğu kabul 
etsek dahi, burada temel alınan kriterin bir inancın menşelndeki Allah inancı 
ve kutsal fikri olduğunu söylemek mümkün görünmektedir. İbn-i Aşur, eskile- 
rin Sabillerin iddialarına göre Nuh aleyhisselamın dini üzerinde olan kimse- 
ler olduklarını söylediklerini nakleder, İnançları Hermes, Şit ve İdris'e kadar 
uzanır. Hatta Yunan filozoflarından Solon, Platon ve Aristoteles'in bu grubun 
inançlarından yararlanmış veya etkisinde olmuşlardır. 

Burada cevabı aranması gereken bir sual kaldı ki, o da şudur: Yahudiler, 
Hıristiyanlar ve Sabililer, Peygamber Efendimiz (s.a.)'In risaletine ve nübüvve- 
tine inanmadıkları takdirde, sadece Allah'a ve ahiret gününe iman edip salih 
amel işlediklerinde kurtulurlar mı? 

Şüphesiz Kur'an'ın hiçbir şekilde uzlaşmadığı inanç veya düşünce biçimi 
şirktir. Ehlikitaptan olup da Allah'a şirk koşan ve küfre düşenlerin affedilme- 
yecekleri, ahirette ağır bir cezaya veya azaba çarptırılacakları defalarca belir- 
tilmektedir. (3/A1-1 İmran, 84-86; 5/Malde, 17, 72-73; 5/Nisa, 116, 155-158, 
171; 9/Tevbe, 30-31; 98/Beyyine, 6-7). Ehlikitabın eleştirilmesinin sebepleri, 
başlangıcındaki Tevhid inançlarından ayrılmaları, Kitaplarının emrettiği hü- 
kümleri arkalarına atmaları (5/Malde, 47, 66-68), dinlerini tahrif etmeye ça- 
lışmaları ve onların kitaplarını “doğrulayıcı” olarak gelen Kur'an-ı Kerim'i ya- 
lanlamalarıdır. Ancak Iki ayette (2/Bakara, 62 ve 5/Maide, 69) “Iman ve salih 
amel” ile belirgin bir istisna yapılmaktadır: “Allah'a ve ahirete Iman” Ile şirkin 
önüne geçilmekte, “salih amel” şartıyla da iman-amel bütünlüğü yani ahlaki! 
tutarlılık sağlanmaktadır. Bu, Ebu Hanife ve Şah Veliyullah Dehlevi gibi İslam 
bilginlerinin işaret ettiği “dinin birliği-şerlatlarin farklılığı” ilkesini koruyan 
geniş bir çerçevedir. Çünkü Allah katında din tektir, ancak şerlatler farklıdır ve 
birden fazla olabilmektedir. 

Belirtmek gerekir ki, “Allah'a ve ahirete Iman” sanıldığı kadar basit değil: 
dir. Yahudilerin açısından Allah'ın bütün Alemlerin Rabbi olarak kahul edilme- 
wi, Hıristiyanlar açısından imanın tesisten arındırılması ve ahiret fikrinin dün: 
yevi her eylem ve işte etkisinin gösterilmesi kâmll inanç için şarttır. Eğer hir 
olan Allah'a iman ediliyorsa, Allah'ın tarih boyunca Insanlara yol göstermeleri 
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ve doğruyu öğretmeleri için gönderdiği peygamberlere de ihanmak icap eder 
ki, Diz. Peygamber bu zincirin son halkasıdır. 2/Bakara, 41 ve 91, ayetlerde 
Kitap ehline “Tevrat'ı doğrulayıcı olarak indirilen Kur'an'a inanmaları” emre- 
dilmektedir. Böyle iken Hz, Muhammed (sa.)'in getirdiği dini reddeden ve onu 
peygamber olarak kabul etmeyen birinin nasıl olur da kurtuluşa ereceği bir 
soru İşareti olarak durmaktadır. 

Buna rağmen, ayette (2/Bakara, 62 ve 5/Maide, 69) sayılan üç vasfa sahip 
bulunan Kitap ehlinden birinin peygamberimize peygamber olarak Manma- 
sına karşılık kendi şerlatı ve dini hayatı üzerinde kalmak isteyeceği hususu 
göz önünde bulundurulabillı. Böyle birisinin durumu Allah katında yukarıda 
çizilen çerçeve İçinde mütalaa edilebilir. Ancak bunun şartı, İslam dininden 
ve bu dini tebliğ eden Hiz. Muhammet (s.a.)'ten haberdar olması durumunda, 
asgari olarak liz. Peygamber (sa.) gizli veya açık bir husumet ve düşmanlık 
içinde olmamasıdır. Eğer son vahiy olan Kur'an-ı Kerim'e ve Son Peygamber'e 
husumet gösteriyorsa ve onun tebliğ ettiği dinin ve müntesiplerinin aleyhin- 
de çalışıyorsa, hakikatte hem dinlerin tarih içinde yöneldiği hikmete aykırı 
blv tutum içinde, hem kendi davasıyla çelişki içinde bulunuyor demektir. Ka- 
mll iman, peygamberler arasında ayırım yapmayı reddeder (2/Bakara, 205). 
Kendi peygamberine ve diğer peygamberlere İnandığı halde son peygambe- 
re İhanmamak ve daha ilerisine gidip husumet göstermek İmanın saf suyunu 
bulandıran önemli bir husustur. “Muhammed'in canını elinde tutan Allah'a 
yemin ederm kl, ister Yahudi ister Hiristiyan olsun, bu ümmetten herhangi 
birl benim peygamber olduğumu duyar da, benimle gönderilen gerçeğe iman 
etmeden ölürse, kesinlikle cehennemlik olur” (Müslim, İman, 40; Müsned, Il, 
3417). Her şeyin ve her meselenin en doğrusunu Allah bilir. (Bkz. 5/Mülde, 69), 
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68, Sizden miaak almış ve 'Tur'u üstünüze yükselimiştik (ve demişik 
12) “Size verdiğimize sımsıkı yapıyın ve onda olanı (hükümleri adi. 
redeli) hatırlayan ii sakananınız." 

64. Sizise, bundan sonra da yiz çevirdiniz. Eğer Allah'ın özerinizdeki 
fazlı (Jütuf ve ihsanı) ve rahmeti olnasaydı, siz gerçekten hüsrana 
uğrayanlardan olurdunuz, 
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Razi'ye göre, Allah'ın İsrailoğullarından “misak” alması onlara bahşettiği 10. 


nimettir. Söz konusu misakın alınması Tur'un yükseltilmesiyle eş zamanlı oldu- 


ğu anlaşılmaktadır. Burada geçen Tur-ı Sina'da, Allah'ın Hz. Musa ile konuştuğu 
ve Tevrat'ı kendisine indirdiği dağdır. 7/A'raf, 171. ayette, bu çerçevede Tur'un 
İsrailoğulları üzerine bir “gölgelik gibi kaldırıldığı” belirtilmektedir ki, burada 
mucizevi bir olayın mı cereyan ettiği, yoksa dağın bizatihi kendisinin hayli uzun 
bir zaman ve çok zor şartlar altında çölde seyahat eden İsrailoğullarına bir ni- 
met, istikrar ve şükür konusu olarak mı takdim edildiği açık değildir. Her iki du- 
rumun da söz konusu olduğu anlaşılıyor. Belki de Tur, yamacında iskân eden 
İsrailoğullarının eğitilmesini, hayat tarzlarını, isyankâr duygu ve düşüncelerini 
ilahi iradeye göre teslim edecekleri kıvama gelinceye kadar bekleyecekleri, bek- 
letilecekleri bir ara durak olarak iş gördü. (Bkz. 4/Nisa, 154). 

Genellikle müfessirler, Tur'un onların üstüne bir ceza ve tehdit olmak üze- 
re yükseltildiğini, hatta yerinden sökülüp havaya kaldırıldığını ve bu olağanüs- 
tü atmosferde İsrailoğullarından misak alındığını söylüyor. Hiç kuşkusuz bu 
Allah indinde kolaydır ve olayın bu şekilde gerçekleşmiş olması mümkündür. 
Fakat her iki ayetin (2/Bakara, 63 ve 7/A'raf, 171) genel anlatımından başka 
bir anlam çıkarmak da mümkün görünmektedir. Anlatımın genel havasında bu 
mucizevi dağ bir nimet ve şükür objesi olarak takdim ediliyor. Çöl yolculuğun- 
dan sonra yüksek bir dağın gölgesine, yamacında biten ağaçlarına, yeşilliğine 
sığınmak ve orada tahakkuk eden tecellilere mazhar olmak başlı başına bir ni- 
mettir. Çölde “gölge”den daha büyük nimet ne olabilir! Diğer yandan Allah'ın 
mesajı yukarıdan “üstlerinden” onlara gelmiş bulunmaktadır; ilahi mesajı 
ihtiva eden Tevrat'a kuvvetle sarılacaklar yani hükümlerine harfiyyen tabi ola- 
caklar, hayatlarında tatbik edecekler, devamlı zikredip okuyacaklar, böylelikle 
muttakilerden olacaklar (2/Bakara, 93). Muhammed Esed, Dağ'ın “şahid” tu- 
tulduğunu söylüyor. 

Diğer anlatımla “sanki üzerlerine düşecekmiş” gibi bir pozisyon ortaya 
çıkmıştır. Bu, acaba Hz. Musa ve 70 kişinin İlahi Emirleri almak üzere Tur'a 
çıktıklarında vuku bulan olağanüstü olayla ilgili (55. ayet) olabilir mi? Zira 
kavmin temsilcileri “Allah'ı apaçık olarak görmek” istediklerinde “ölümcül bir 
olay” yaşamışlardır. Belki dağ şiddetli bir depremle yerinden sarsılmış, sanki 
kendilerini altında kalacaklarmış gibi hissetmişlerdir. Diğer bir görüş, vah- 
yedilen Tevrat'ın kavim tarafından reddedilmesiyle ilgili bir tehdit olmasıdır. 
Talmud'ta şu bilgi verilmektedir: “O Kutsal Varlık, Sina dağını büyük bir tekne 
gibi onların üstüne kaldırdı ve “Tevrat'ı kabul ederseniz iyi olur, yoksa burası 
mezarınız olur' dedi” (Shab, 88; Çıkış, 19: 16-19). 
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Genel kural olarak yüce Allah, insanı yapıp ettiklerinden ve yaptığı misak- 
lardan özgür iradesini kullandığı halde sorumlu tutmaktadır. Bir dağı devasa 
bir kaya gibi bir kavmin tepesinin üstünde tutup “Ya misak verirsiniz ya da 
dağı tepenize indiririm” demek, sözleşmelerin temel şartı olan icap ve kabule, 
özgür iradenin kullanımına aykırıdır. Yine de en doğrusunu Allah bilir. 

Allah-insan ilişkisinin mahiyetini doğru anlamak için İsrailoğullarının 
tarihini yakından bilmek gerekir. Hikâye, sanki insan-Tanrı çekişmesinin an- 
latımıdır. Allah, insana nimetler verir, içinden geçmekte bulunduğu krizi aş- 
masına yardım eder, ona doğru yolu gösterir; üstelik sadece öğretici peygam- 
berler göndermekle yetinmez bizzat kendisinin de tecrübe ettiği, iştirak ettiği 
mucizeleri yaratır, ama buna rağmen insan yine nankörlük eder. Bu olaydan 
sonra da aynı durum tekrar edilmiştir. İsrailoğulları misak aldıktan sonra yine 
“yüz çevirmişler”dir: “Kitap ehlinden bir fırka... Allah'ın kitabını arkalarına 
attılar” (2/Bakara, 101.) Allah, bir kere daha onlara lütuf ve ihsanda bulunur, 
rahmetini ve merhametini üzerlerine yayar, toparlanmaları, verdikleri söze 
sadık kalmaları, sımsıkı yapışmaları emredilen kitab'ın hükümlerine sarılma- 
ları için “mühlet” verir. Öyle yapmayacak olsaydı, muhakkak ki feci bir şekilde 
“hüsrana uğrayacaklardı.” 

Bu olayın ibret verici tarafı, Kitab'ın yani Yahudiler için Tevrat'ın, Hıristi- 
yanlar için İncil'in ve tabii ki bizler için Kur'an'ın önemini vurgulamaktır. Ki- 
tap, bizim dünya ve ahiret mutluluğumuzun yol haritasıdır, Allah bu amaçla 
ve rahmetinin bir eseri olarak bize Kitap indirir, ilmini ve doğru yolunu bize 
öğretecek peygamberler gönderir. Kitap, sadece okunmakla yetinilirse, kut- 
Sal bir nesnedir diye raflardan indirilmeyecek olursa; çokça okunduğu, kıra- 
at ve tecvidine, musiki boyutuna büyük önem verildiği halde hükümlerine 
önem verilmeyecek, gündelik hayatımız; iktisadi, sosyal ilişkilerimiz onun 
çizdiği çerçevede düzenlenmeyecek olursa, bu Kitap'tan “yüz çevrilmesi” an- 
lamına gelecektir. 101. ayette görüleceği üzere Kitap ehlinden bir fırka “Al- 
lah'ın Kitabı'nı arkalarına atar”, sonra da toplumun geri kalanlarının da aynı 
Şeyi yapmalarını ister. Oysa hadiste buyrulduğu gibi “İnsanlar içinde en kötü 
kimse, Kur'an-ı Kerim'i okuyup da onun hiçbir yasağından çekinmeyen fasık 
kimsedir” (Nesai, Cihad, 8; Müsned, Ill, 42, 58.) Hz. Peygamber (s.a.v), “ilmin 
insanları terkini, Yahudi ve Hıristiyanların Tevrat ve İncil'in ellerinde olma- 
sına” benzetmiştir (Tirmizi, İlim, 5). Bir kitap elde olduğu ve sıkça okunduğu 


halde ona göre amel edilmiyorsa, onun müntesiplerine faydası yoktur, onda- 
ki ilim onları terk eder, gider. 
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65. Andolsun, sizden cumartesi (günü) yasağını çiğneyenleri elbette 
biliyorsunuz. İşte biz, onlara: “Aşağılık maymunlar olun” dedik. 
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66. Bunu, hem çağdaşlarına, hem sonra gelecek olanlara “ibret verici 


bir ceza” takvâ sahipleri için de bir öğüt kıldık. 


Bu ilginç olay 5/Maide, 60 ve 7 /A'raf, 163. ayetlerde bir kez daha hatırla- 
tlmaktadır. Maide süresindeki ilgili ayette “maymunlar”dan başka “domuzlar 
kılınan”lar ile “tağuta tapanlar”dan söz edilir. “Elbette biliyorsunuz” dendi- 
gine göre, bilinen, kolektif hafızada veya kitapta anlatılan bir olay olduğu an- 
laşılıyor. İbn-i Aşur, kadim metinlerde yer almadığı halde Davud aleyhisselam 
zamanında cereyan eden bu olayı İsrailoğullarının çok iyi bildiklerini, Kur'an 
vahyinin bildirmesi ise tamamen bir mucize olduğunu söyler. 

Bilindiği üzere İsrailoğullarına özgü olmak üzere Cumartesi gününde 
(Yevm-i sebt: Şabat) çalışma yasağı konulmuştur. “Sebt” kelime itibariyle işin 
bitişini, eşyanın yaratılışının tamamlanmasını ifade eder (Tekvin, 2: 2-3). Bu- 
günde çalışma yasağı İsrailoğullarına mahsus olarak konulmuştur. Cumartesi 
günü yemek pişirmek, gıda toplamak, ekip biçmek, ateş yakmak, yük taşımak 
bu yasaklar arasında yer alır (Çıkış, 16: 23-24.) Ancak onlar bu yasağı çiğnedi- 
ler. Bunun üzerine Allah tarafından “Aşağılık maymunlar olunuz” cezasına 
çarptırıldılar. 

Yahudi asıllı düşünür Erich Fromm'a göre cumartesi yasağının anlamı, 
“sahip olmama” demekti. Servet biriktirmeye aşırı tutkusu olan İsrailoğul- 
ları altı gün çalışacak ama yedinci gün Tanrı'ya ibadet edecek, infak edecek, 
paylaşacaktı. Ancak İsrailoğulları çalışma ve servet tutkusunu yenemediler, 
kendileri için konulan yasağı çiğnediler. Bunu yaparken de ilginç bir formül 
geliştirdiler ki buna tam manasıyla “kanuna karşı hile” demek mümkün. Şöyle 
ki: Balıkçı köylerinde cuma akşamı kıyıya ağları atıyor, pazar sabahı gelip top- 
luyorlardı. Böylelikle hem cumartesi günü çalışmamış oluyorlardı hem balık 
avlamaya devam ediyorlardı. Başlangıçta başvurdukları bu hileyi zamanla terk 
ettiler, açıktan cumartesi günü balık tutmaya, satmaya, depolamaya başladı- 
lar. Servete olan düşkünlüğü, tamahı, biriktirme hırsını yenemediler, Allah'ın 
kendileri için koyduğu yasağa uymak süretiyle nefislerini terbiye edemediler, 
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Yasak çiğnemek zaman içinde insanları maymunlar, domuzlar gibi davranışlar 
yapmaya sürükler, ahlaki bakımdan yozlaştırır; ilahi emir ve yasakları umur- 
samayınca tağut onların referansları haline gelmiş olur. 

Buradaki “maymunlar”dan kastın sahiden insani fizyolojiden çıkıp may- 
mun fizyolojisine girmeleri mi, yoksa küçük düşürücü nitelikteki ahlaki ruh 
ve zihin hallerinin onlara musallat olması mı? Mücahid, ikinci tür cezanın sö7 
konusu olduğunu söylemektedir. Bu azaba uğrayanların suratları değil, kalple- 
ri maymuna döndü. Birinci görüşte olanlar, söz konusu cezaya çarptırılanların 
üç gün bu vaziyette yaşadıktan sonra öldüklerini söylemektedirler. İnsanların 
şu veya bu sebeple bir kısım hayvanlara veya başka yaratıklara dönüşmesi- 
ne “mesh” denir. “Mesh” genellikle Allah'tan bir ceza ve azap olarak vuku bu- 
lur. Fakat Bazen insan, kendi yapıp ettikleri sonucunda -genlerle oynanması, 
üçüncü cinsiyet, içine kimyevi maddelerin karıştığı gıda alışkanlıkları vs.- tü- 
rünün fıtratını değiştirme yoluna sapar, fıtratla oynaması sonucu fizyolojik ve 
ruhsal bir dönüşüme uğrar. Bunun bariz sonuçlarından biri neslin kesilme sü- 
recine girmeye başlamasıdır. Bir hadiste şöyle buyrulur: “Allah bir topluluğu 
helake uğratmak isteyecek olsa, ondan nesil bırakmaz." (Müslim, Kader, 32- 
33.) Nitekim “mesh” adı verilen azaba maruz kalanların üç günden fazla yaşa- 
madıkları söylenmiştir. 

“Mesh” denen olayın, hatta bir ceza olarak ayette sözü edilen insanların 
maymuna dönüştürülmeleri tabii ki İlahi sünnet dâhilindedir. Belki bu normal 
canlı hayatında görülmeyen bir durumdur, mucize olması, 'ani' olması yani bir 
anda gerçekleşmesidir. Mucize zaten şaşırtıcı, aciz bırakıcı “harika”, olağan dışı 
olaydır. Canlıların temel yapı taşlarının gen olduğu düşünüldüğünde, bazı ola- 
ganüstülüklerin genetik sıra dışı olaylarla da gerçekleşmesi imkânsız değildir. 

Bilim çevrelerinde henüz üzerinde mutabakata varılmamış olsa da, bu 
türden bir olay tespit edilmiş durumda, 2006 yılında Türkiye'de Çukurova Tıp 
Fakültesi'nden Üner Tan adlı bir bilim adamı, “Tersine Evrim” adlı bir teori 
ortaya atmıştı. Tan'ın makalesi dünyanın en prestijli üç bilim dergisinden biri 
olan Proceedings of the National Academy of Sclences'ta yayınlandı. Tan'ın 
tezi, Hatay'da yaşayan ve dört ayakları üzerinde yürüyen bir alle üzerinde yap- 
tığı inceleme ve araştırmaya dayanıyordu. Bu alle doğuştan Iki elini de ayak 
gibi kullanıp, tabir caizse dört ayak üzerinde yürüyor, belini doğrultup dik du- 
ramıyordu. Tan ve ekibine göre, bozukluğa yol açan faktör beyne etki eden bir 

yen mutasyonu, Ekip bunu ortaya çıkardığını öne sürüyordu, Unertan Send- 
romu olarak, literatüre giren çalışmaya göre, söz konusu mutasyondan etki- 
lenenlerin beyin ve İletişim gelişimlerinin kısıtlandığı da böylece bulgulanmış 
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oluyor. Beyni etkileyen bu mutasyonun, dört ayak üzerinde yürümeyle ilişkisi 
ise bilinmiyor. “Tersine Evrim Teorisi”, bilimsel çevreleri ikiye böldü. Bilimsel 
çevrelerde tek bir genin insanı maymuna dönüştürmesi düşünülemez. Tan'ın 
çalışmasında, Unertan sendromuna sebep olarak VLDR genindeki mutasyon 
gösteriliyor. Üner Tan, Türkiye'de benzer sendroma sahip 3 aile daha olduğu- 
nu söylüyor. Tersine evrim kavramı bundan önce de bilimsel çalışmalara konu 
olmuştu. Fakat insanlarda mümkün olabileceği düşünülmüyordu. Daha önceki 
çalışmalarda, tavuk embriyolarına yapılan mutasyonların diş oluşumuna se- 
bep olabildiği gösterilmişti. (Time Türk,19 Mayıs 2008.) 

Efendimiz'e “mevcut maymun ve domuzların maymun ve domuza çevril- 
miş insanlardan türeyip türemedikleri” sorulduğunda, Hz. Peygamber (s.a.), 
kendilerini yüce Allah'ın böyle cezalandırdığı kimselerin soylarının devam et- 
mediğini, maymun ve domuzların neslinin bu tür cezalandırmadan önce de 
var olduğunu söylemiştir. (Buhari, Kader, 2; Müsned,I, 413.) 

İbn-i Aşur'un aktardığına göre bazı tefsirciler, İsrailoğullarının uğradığı 
bu cezanın aslında Şeriat'ın hükümlerini lafızlarıyla alıp ruh, mana ve maksat- 
larını anlamamak olduğunu söylemişlerdir. Bu da anlayış kıtlığından kaynak- 
lanan zihni bir kusurdur. 

Ayetin bize verdiği mesaja yani asıl temaya geri dönersek, cezanın fizyo- 
lojik veya ruhsal olması, bu suçu işleyenlerin çağdaşlarına ve sonra gelecek 
olanlara ibret verici bir ders, takva sahiplerine de bir öğüt olması niteliğine 
herhangi bir halel getirmiyor. Fizyolojik bir dönüşüm söz konusu değilse bile, 
anlaşılan şu ki bariz ve radikal bir ahlaki-ruhi değişim tahakkuk etmiştir ki, 
bu insanların önceki hallerini bilenler duruma hayret etmişlerdir. “Maymun” 
metaforu, fizyonomisiyle insana yakın özelliklerde olan bir hayvanın hakir, 
aşağılık, sefil haline, bir yerde durmayıp sağa sola savrulmasına, itilip kakıl- 
masına işaret edilmektedir. Maymun iştahı doyumsuzluğu, açgözlülüğü ifade 
eder. Mal mülk peşinde koşmak, Allah'ı ve yoksulların hakkını unutup servet 
biriktirmek açgözlülerin fiilleridir. 

Düşünce, duygu ve inançların insan fizyonomisi üzerindeki etkileri ba- 
rizdir. Hatta bazı siyasi ideoloji ve doktrinlere mensup insanları yüzlerinden 
tanımak mümkündür. “Allah'ın nurunu kendisinden aldığı kişi” hemencecik 
belli olur ve hakikaten dine karşı gösterdikleri büyük husumet dolayısıyla 
bazı insanların fizyonomilerinde maymuna benzer özellikler öne çıkar. İnsana 
verilecek en büyük cezalardan biri, ahlaki üstün vasıflarını kaybedip ahlaken 
düşük bir derekeye düşmesidir ki, anlaşılan cumartesi yasağını çiğneyenlerin 
de başına gelen budur. (Bkz. 4/Nisan, 47; 5/Maide, 60; 7/A'raf, 166.) 
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67. Hani Musa kavmine: “Allah, muhakkak sizin bir inek kesmeni- 
zi emrediyor” demişti. “Bizi alaya mı alıyorsun?” dediler. (Musa) 
“Cahillerden olmaktan Allah'a sığınırım” dedi. 

68. "Rabbine adımıza yalvar da, bize niteliklerini açıklasın” dediler. 
(Musa, Rabbine yalvardıktan sonra) “Şüphesiz Allah diyor ki: O ne 
pek geçkin, ne de pek genç, ikisi arası dinç(likte bir sığır olmalı)dır. 
Artık emrolunduğunuz şeyi yerine getirin” dedi. 

69. (Bu sefer) dediler ki: “Rabbine adımıza yalvar da, bize rengini bil- 
dirsin.” O: “(Rabbim) diyor ki: O, bakanların içini ferahlatan sarı 
bir inektir” dedi. 

70. (Onlar yine:) “Rabbine adımıza yalvar da, bize onun niteliklerini 
açıklasın. Çünkü bize göre inekler birbirine benzer. İnşallah (A|- 
lah dilerse) biz doğruyu buluruz” dediler. 

71. (Bununüzerine Musa, “Rabbim) diyor ki: O, yeri sürmek ve ekini su- 
lamak için boyunduruğa alınmayan, salma ve alacası olmayan bir 
inektir” dedi. (0 zaman): “Şimdi gerçeği getirdin” dediler. Böylece 
ineği kestiler; ama neredeyse (bunu) yapmayacaklardı”. 


Kur'an-ı Kerim'in en uzun süresine isim olarak verilen “Bakara (inek)” bu 
ayette geçer. İnek, ilginç bir olayın anahtar terimidir. 

Yukarıda belirtildiği üzere Mısır esaretinin sona ermesiyle İsrailoğulları- 
na üstünlük tanındı. Tevrat'ın da teyidiyle, bu insan topluluğu Allah'ın ken- 
dilerine verdiği nimetlerin değerini bilecek, peygamberlerin öğrettiklerini 
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belleyecek ve öğrendiklerini kendi hayatlarında yaşayarak diğer insanlara 
öğreteceklerdi. Bir üstünlükten söz etmek gerekirse, bunun yegâne sebebi ve 
hikmeti budur. 

Kader planında nelerin kararlaştırıldığını bilmiyoruz. Belki de 400 sene 
süren Mısır hayatı boyunca İsrailoğulları ateş potasında eritilen altın gibi 
kullanıldılar. İlahi mesajın öğretmenleri olacak bir kavmin esaretin, yoklu- 
gun, aşağılanmanın ve işkencenin ateşinden geçerek altın gibi süzüleceklerdi. 
Sonunda büyük bir peygamberin önderliğinde ve mucizevi bir biçimde Mısır 
esaretinden kurtuldular. Tabii ki bu yeterli değildi; yüzyıllarca yaşadıkları esa- 
retin, köleliğin ruhları üzerinde bıraktığı derin etkiler vardı. Söz konusu etki- 
ler, oturma biçimlerinden beslenme düzenlerine, edindikleri alışkanlıklardan 
dünya tasavvurlarına kadar sirayet etmişti. Çöl hayatı boyunca Allah'ın onlara 
kudret helvası ve bıldırcın eti indirmesi, bulutlarla gölgelendirmesi; ardı ar- 
kası gelmeyen küstahlıklarını, nankörlüklerini affetmesi; peş peşe mucizeler 
göstermesi vb. Her olağanüstü olay ve nimet eğitim amaçlıydı. 

Bütün bunların dahi bir yerde yetmediği anlaşılıyor. Bu olayda altın gibi 
saflaşma sürecine devam edildiğini görüyoruz. Bu sefer İsrailoğullarından is- 
tenen bir ineği kesmeleridir. İnek, faili meçhul kalmış bir cinayetin hakiki suç- 
lusunu ortaya çıkarmak üzere kesilecekti ve bu elbette bir peygamberin gö- 
zetiminde cereyan eden mucizevi bir muhakeme usulüydü. Bazı müfessirler, 
sözü edilen ineği kesme emriyle işlenmiş bulunan bir cinayetin aydınlatılması 
arasında bir ilişki olmayıp, iki olayın birbirinden farklı olduğunu söylüyorsa 
da (mesela M. Reşid Rıza), bunun çok ikna edici olmadığı anlaşılıyor. Ayetlerin 
genel seyrinden iki olay arasında, o döneme ilişkin telakki ve teamüller çerçe- 
vesinde bir ilişki var. 

İneğin kesilmesine vesile teşkil eden sebep, zengin bir yakınının mirasına 
konmak isteyen birinin işlediği cinayettir. Sebep başka da olabilir. Cinayeti iş- 
leyen katil, cesedi bir başka kabilenin (sıbt) bölgesinde bırakır; böylelikle bir 
fail-i meçhul yaratarak bir yandan izi kaybettirmeyi, diğer yandan diyet almayı 
planlar. Yani gadreden (zarar veren) rolünde iken, mağdur pozisyona geçmek 
süretiyle bir taşla iki kuş vurmak ister. Tabii ki bölgelerine maktulün cesedi 
bırakılanlar buna tepki gösterir, kısa süre içinde olay büyür, kabileler arası çe- 
kişme ve çatışmalara yol açacak boyutlara ulaşır. Bunun üzerine taraflar Hz. 
Musa'ya müracaat eder, o da bir inek kesmelerini talep eder. 

Kur'an-ı Kerim'de ineğin kesilmesi emri, fail-i meçhulden önce anlatılmış- 
tır. Bu akla şu suali getirmektedir: Acaba Hz. Musa, önce ineğin kesilmesini 
emretti de, sonra mı cinayet işlendi, yoksa cinayetin işlenmesi üzerine mi ine- 
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ğin kesilmesi emrini verdi? Bu takdim ve tehirin bir önemi olsa da, sonuçta 
gözetilen iki maksat olduğu anlaşılıyor: Biri ineğin kesilmesi, diğeri buna bir 
muhakeme usulü şeklinde müracaat edilmesi veya fail-i meçhul bir cinayetin 
aydınlatılmasında kullanılması. 

“Hani Musa kavmine: “Allah, muhakkak sizin bir sığır kesmenizi em- 
rediyor” demişti. “Bizi alaya mı alıyorsun?” dediler. (Musa) “Cahillerden 
olmaktan Allah'a sığınırım” dedi.” Hz. Musa, İsrailoğullarına bir dişi sığır 
(inek/bakara) kesmelerini istediğinde, bunu hayretle karşılıyorlar ve “Sen 
bizimle dalga mı geçiyorsun?” diyorlar. Belli ki böyle bir emir beklemiyorlar, 
yerine getirmeleri son derece güç bir emir olarak telakki ediyorlar. Bu, onların 
ineğin kesilmesini hafife almaları değil, aksine çok güç ve ağır telakki etmeleri 
dolayısıyladır. Çünkü Mısır'da yaşadıkları dönemde Mısırlıların ineğe kutsi- 
yet atfettiklerini müşahede etmiş, bundan derin bir şekilde etkilenmişlerdi. 
Kur'an-ı Kerim, bunu “Kalplerine buzağı sevgisi içirilmiş” (2/93) şeklinde ifa- 
de etmektedir. 

Bu etkinin hem psikolojik hem sosyal bir boyutu ihmal edilmemelidir. 
İbn-i Haldun, “Mağluplar galipleri taklit eder” der ki, mağlupları böylesine 
bir ruh haline iten şey, onları yenen veya hegemonyaları altına alanlarda ken- 
dilerinde olmayan üstün bir güç vehmetmeleridir. Zaman içinde bu onlarda 
bir hayranlığa, ardından Taklide dönüşür. Mağluplar şöyle düşünmeye başlar: 
Eğer biz de onları başarıyla Taklit edecek olursak, aynı güce sahip olur, bu 
aşağılık durumdan kurtuluruz. Bu telakkiye göre, mağlubun gösterebileceği 
yegâne performans, düşmanlarını başarıyla Taklit etmek olur. Böylelikle on- 
ları mağlup edenlerin, alışkanlıklarını, yaşama biçimlerini, kültürlerini, hat- 
ta dinlerini ve inançlarını (yani dünya görüşlerini ve âlem tasavvurlarını) ve 
bununla ilintili tanrılarını-mabudlarını iktibas yoluyla Taklit etmeye başlarlar. 
Yenilen topluluk tanrısından ve inancından kuşkuya düşer, galibin tanrısına ve 
inancına yönelir; böylelikle düşmanına galibiyet kazandıran tanrının günün 
birinde kendisine de galibiyet ve üstünlük bahşedeceğini düşünür. 

İsrailoğullarının bilinçlerinin derinliklerinde böyle kabul var. Aniden Hz. 
Musa, onlara inek kesme emri verince büyük bir şaşkınlığa düşüp “Sen bizimle 
alay mı ediyorsun?” diye sorarlar. Çünkü Mısır esareti döneminden kalma ine- 
ge-buzağıya atfettikleri kutsallık söz konusuydu. Kızıldeniz'i geçtiklerinde de 
Hz. Musa, Dağ'a çıktığında Samiri'nin onları ikna etmesi üzerine tekrar buza- 
ğıya tapınmaya başlamışlardı. Şimdi hala kutsal olduklarına inandıklar" 
keseceklerdi. Olsa olsa Hz. Musa onlarla alay ediyor olmalıydı. Ker 
bir peygamberin alay etmesi olacak şey değildir. Bunu “cahillik” ola, 
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günü açıklamaktadır. İşin ciddiyetini anladıklarında, emir yerine getirmemek 
için bu sefer tabir-i caizse bahaneler uydurma yoluna saparlar. 

Hz. Musa'ya kendilerinden kesmeleri istenen ineğin “mahiyeti”ni sorma- 
ları ilginçtir. Bununla hala bir tereddüt içinde oldukları anlaşılıyor. Acaba Hz. 
Musa, onlardan sembolik-mecazi bir şey mi istiyor; yoksa sahiden eti, kemiği, 
kanı olan bir hayvanın kesilmesini emrediyor? Her soruya Hz. Musa yeni bir 
nitelik katar, böylelikle nitelikleri hayli donanımlı bir inek kesmek zorunda ka- 
lırlar. Kesecekleri inek; çok yaşlı (fariz) veya pek genç (bikr) olmayacak, ikisi 
ortası; güçlü kuvvetli olmalı; rengi sarı olmalı (safra), bakanların içini ferah- 
latmalı; boyunduruk altına alınan cinsten değil, ne toprak süren ne ekin sular, 
belki salma (müselleme), ayıpsız-kusursuz, alacasız, lekesiz (la şiye) olmalı. 

İneğin mahiyeti hakkında bilgi isterken Hz. Musa “Rabbine adımıza yal- 
var/sor” demeleri, meselenin derinde bir ilahiyat konusu olduğunu ima et- 
mektedir. Çünkü tanrısal gücün kendisinde hulul ettiğine inandıkları bir hay- 
vanı keseceklerdir. Aslında yakından bakıldığında söz konusu ineğin tam da 
Samiri'nin altın, gümüş ve değerli madenlerden döktürdüğü sığıra benzediği 
anlaşılıyor: Altın sarısı bir buzağı bu. Demek oluyor ki, Hz. Musa bu sayede on- 
ların ruhlarını ve zihin dünyalarını da şirkten, Mısırlılarda müşahede ettikleri 
puta tapıcılığın etkisinden temizlemek istemektedir ve böylesine bir emir bu 
iş birebir uygun düşmektedir. “Rabbine sor” demeleri, Allah'ın birliği inancı 
ve fikri tevhidi yeterince içselleştirmediklerini, buzağı sevgisini ruhlarından 
henüz arındırmadıklarını, bu yüzden edebe aykırı bir dil kullandıklarını gös- 

riyor. Çünkü Allah, Musa'nın da, onların da Rabbi'dir. Dikkat çekici nokta şu 
p İsrailoğulları doğru yola girip emri yerine getirme konusunda pek istek- 
i değildirler: Çünkü “Allah dilerse (inşallah) hidayet buluruz” (2/70) deyip 
mazeret üretmektedirler. Bu müşriklerin hidayet üzere olmayışlarını Allah'a 
refere etmeleri gibidir. (Bkz. 6/En'am, 148; 16/Nahl, 35.) 

Sonunda emri yerine getirirler, ama neredeyse bundan sarf-ı nazar ede- 
ceklerdi. Bunun sebebi, hiç şüphesiz ineğin fiyatının yüksek olması veya önce- 
likle katilin ortaya çıkarılması korkusu değil, ineğe atfettikleri kutsallık duy- 
gusu ve bu konuda içine düştükleri derin tereddüttür. Bu olay Ahd-i Atik'te de 
anlatılır. (Bkz. Sayılar, 19: 1-10.) 

İşaret edilmesi gereken bir nokta da şu ki, Taberi'nin aktardığı bir hadiste 
belirtildiği üzere, eğer onlar emri alır almaz bunu yerine getirecek olsalardı, 
sıradan bir inekle yetinilecekti, bilerek işi zorlaştırıp karmaşık hale getirdiler, 
böylelikle emrin vücubunu zorlaştırdılar. Müslümanların bundan çıkarmaları 
gereken önemli öğüt: Mümkün mertebe dini emirleri sade ve yalın seviyelerde 
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almaları, zorlaştırmadan kolaylaştırmaları, gereksiz ayrıntılardan kazınmala- 
rı olmalıdır. Çünkü böylelikle hükümler ağırlaşır, ayrıntılar arttıkça dini hayat 
zorlaşır. “Sordukça cevaplar aleyhte gelir!” Efendimiz, gereksiz yere s“ormak- 
tan Allah'ın hoşlanmadığını belirtmiştir. (Bkz. Buhari, Zekât, 52; Müslim, Ak- 
dıya, 10, 12-14.) 

Elbette bu önemli olay, dinin hükümlerinin maksat ve hikmetleri üzerinde 
tefekkür etmeye mani değildir. Müslümanlar, Allah'tan gelen bir hukmu -eğer 
nas sübut bulmuş ve delaleti katiyet kazanmışsa- tereddütsüz kabul eder ye 
hayatında tatbik ederler. Hemen hikmetini bilmese bile zarnan içinde hikmet 
onun amellerinde kendini gösterir. Ancak öyle de olsa, hükümlerin hangi mak- 
sat ve fayda mülahazalarıyla vaz'edildikleri gibi konular üzerinde düşünmek 
gereklidir. Allah varlığı bir hikmet ve gaye ile yarattığı gibi, hükümleri de bir 
hikmet ve maksatla indirmiştir. Vurgulanması gereken husus, hukuki kural 
ve kanunların sadeliği, kısalığı ve azlığı prensibinin elden bırakılmamasıdır. 
Bu aynı zamanda toplumların bir arada yaşamasını mümkün kılan anayasa 
metinlerinde dahi esas alınacak bir prensip olup, birer “toplumsal sözleşme” 
hükmünde olan söz konusu metinler kısa, net ve özgürlüklerden yana bir an- 
layışla düzenlenmelidirler. 
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72. Hani siz bir kişiyi öldürmüştünüz ve bu konuda birbirinize düş- 
müştünüz. Oysa Allah, gizlediklerinizi açığa çıkaracaktı. 

73. Bunun için de: “Ona bir parçasıyla vurun (bu yolu bazılarına uygu- 
layın)” demiştik. Böylece, Allah ölüleri diriltir ve size âyetlerini 
gösterir ki akıllanasınız. 


Fail-i meçhul cinayet iki grubun birbirine düşmesine sebep oldu. Kendi 
bölgelerine ceset bırakılanlar haklı olarak tepki gösterip duruyor, maktul ta- 
rafı ise “ceset kimin bölgesinde ise, suçlu odur” iddiasında bulunuyordu. An- 
latıma bakılırsa gerçek katil ise suçsuz yere cinayetle itham edilip tutuklanan 
birini bir an önce kısas etmek istemektedir. Merak konusu olan sual şudur: Hz. 
Musa'nın olaya el koyması nasıl olmuştur? 

Ayetin zahirinden tereddüt sonucunda kesilen ineğin bir parçasıyla cesede 
vurulduğu, böylelikle maktulün dirilip ayağa kalktığı ve kendisini kimin öldür- 
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düğünü haber verdiği anlaşılıyor. Nitekim müfessirlerimiz ayeti böyle anlayıp 
kesilen ineğin bir parçasıyla maktule vurulmuş, o da canlanıp katili işaret et- 
miştir. Fakat bu hem İsrailoğullarının tarihi arkaplanındaki bilgilerle örtüş- 
müyor, hem akla da yatkın değil. Ayetin anahtar terimi “darabe” fiili Kur'an-ı 
Kerim'de sadece “vurmak” anlamında kullanılmaz. “Benzetme yapmak, örnek 
vermek (Darabe meselen)” (16/Nahi, 112), “Yeryüzünde yürümek (Darabe fi'l 
arz)” (4/Nisa, 101); “Onlar zillete uğradılar (Duribet aleyhimü'z zilleh)”; “Bir 
şeyi diğer şeyle karıştırdı (Darabe'ş şey bi'ş şey)”; “Aynı şekilde uyguladı (ala 
darbin vahidin)” gibi anlamlarda da kullanılır. 73. ayetteki “ıdribuhu” fiilini me- 
cazi alıp “bu yolu deneyin, bu usulü kullanın” manasında ele almak mümkün. 
Bu olayın Ahd-i Atik'teki anlatımı (Tesniye, 21: 1-9) temel alınacak olur- 
sa, Hz. Musa şeriatına göre, bu türden fail-i meçhul bir cinayet işlendiğinde, 
bir inek kesilir ve zan altında olanların ileri gelenleri ellerini kurban üzerine 
yıkayıp “Bu maktulün kanını ne ellerimiz döktü ne gözlerimiz katili gördü” 
şeklinde yemin (kaseme) ederlerdi. Bu durumda “bir parçasıyla vurma” fi- 
ilinin kurban edilen hayvan üzerine yeminde bulunma şeklinde anlaşılması 
gerekir. Bu, eğer birbirini suçlayan tarafların iddia ve davalarından vazgeçme- 
lerini sağlıyorsa, o zaman kan davalarının önüne geçer, böylece öldürülmeleri 
muhtemel olanların hayatı kurtulmuş olur. Tıpkı, kısasta hayatın olması gibi. 
Ancak Ahd-i Atik'te tahsisi olarak bir cinayet vak'asından değil, fail-i meç- 
hul cinayetlerin vukuunda takip edilecek yoldan bahsediliyor. Hepsinde değil 
“bir kısım fail-i meçhullerde.” Mesela ceset sınırda veya putperestlerin yoğun 
adığı bölgenin yakınında bulunursa; cinayet vak'alarının sıkça işlendiği du- 
larda; ceset gömülü olarak bulunmuşsa ve Kudüs'te bu yöntem uygulanmaz. 
M. Reşid Rıza ve Hindistanlı Seyid Ahmet Han, cinayetle ineğin kesilme- 
i emrini telif edemediklerinden her ikisinin birbirinden tamamıyla bağımsız 
olduklarını, ancak peş peşe zikredildiklerini söylerler. Yukarıda değindiğimiz 
üzere bu pek makul görünmüyor. Akla yatkın olanı bu hukuki teamülün yani 
fail-i meçhul bir cinayetin aydınlatılmasında takip edilecek bu usulün, ilk defa 
bu olayla Şeriat'a girmiş olmasıdır. O güne kadar bir sürü karışıklığa ve hat- 
ta masum insanların itham edilmesine sebebiyet veren yollar denenirken, ilk 
defa Hz. Musa, hem İsrailoğullarının kalbindeki buzağı/inek sevgisini ve kut- 
sallığını söküp atmak istemiş, hem de bunu cinayetlerin aydınlatılmasında bir 
usul olarak vaz'etmiştir. Çünkü 
a) Kur'an'ın zikrettiği bu olayda, İsrailoğulları, zaten bu usulü biliyor ve ta- 
kip ediyor olsalardı, itham edilenler tepki göstermez, masumiyetlerinin ortaya 
çıkması için hemen bir parçasıyla cesede vurmak üzere bir inek keserlerdi. 
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b) Süren bir teamül olsaydı, kesilecek ineğin niteliği konusunda bu kadar 
soru sormazlardı, çünkü teamül gereği zaten bilirlerdi. 

c) Son olarak, emir İsrailoğullarının tümünü kapsar şekilde gelmiştir; bu 
da ineği kesmekle sadece itham edilen bir bölüm insanın söz konusu olmadı- 
ğını göstermektedir ki, Mısır'dan gelenlerin neredeyse tamamı buzağıyı kutsal 
kabul ediyordu. 

“Böylece Allah'ın ölüleri diriltmesi”, tabii ki ilk uygulandığında maktulün 
dirilip katilini ele vermesi pekâlâ mümkündür. Anlatıma göre ölü dirilmiştir; 
bu aklen mümkündür, Allah'ın kudreti buna yeter. Ancak ağırlıklı görüş, bu 
usul ile ortaya çıkmış bulunan katilin kısas edilmesi yoluyla, muhtemel kan da- 
valarında başkalarının hayatının kurtulmasıdır. İleride kısas ayetinde (2/179) 
göreceğimiz üzere kısas hayat kurtarıcıdır. Yani fali-i meçhullerin açığa kavuş- 
turulmasında bu usule başvurursanız, kimse öldürülmez, hayatta kalmaya de- 
vam eder; bunu da Allah'ın öğretmesi sayesinde sağlamış olursunuz. Yine de 
gayble ilgili bu konuda en doğrusunu Allah bilir. 

Bu, Hz. Musa Şeriatı'na özgü bir hukuki teamül olduğu anlaşılıyor. Özü 
itibariyle kasem etmek, kuvvetli bir dille kendisine isnat edilen bir suçtan te- 
berri etmeye çalışmak, suç teşkil eden fiili yapmadığına dair kuvvetle yemin 
etmektir. 

İslam hukukunda buna “kasame” denir. Kasame, cinayet davalarında tek- 
rarlanan yeminler demektir. Fail-i meçhul cinayetleri aydınlatma yöntemi ola- 
rak Araplar “kasame”ye başvururlardı. Kasame şöyle idi: Şüpheli bir cinayet- 
te bir hakeme başvurulur, o da suçlanan kişinin kabilesinden 50 kişiyi toplar, 
mübarek bir yerde (Hacer-i Esved-Makam-ı İbrahim arasında) onlara kabile- 
lerinden olan sanığın bu cinayeti işlemediğine dair yemin (kasem) ettirir, böy- 
lelikle diyetli veya diyetsiz verilen kararla dava düşerdi. Hedef kan davaları- 
nın önüne geçmek, taraflar arasında sulh ve salahı sağlamaktı. Cumhura göre, 
diğer ispat araçları yeterince bulunmadığı takdirde, öldürme ithamını ispat 
etmek için davacıları tarafından bir delil olarak kullanılır. (Bkz. Vehbe Zuheyli, 
İslam Fıkhı Ansiklopedisi, Vİlİ, 159-160.) İslam hukukuna göre, kendisine va- 
ris bırakacak kişiyi öldüren kimse miras hakkından mahrum edilir. 
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74. Bundan sonra kalpleriniz yine katılaştı; taş gibi, hatta daha katı. 
Çünkü taşlardan öyleleri vardır ki, onlardan ırmaklar fışkırır, öyle- 
leri vardır ki yarılır, ondan sular çıkar, öyleleri vardır ki Allah kor- 
kusuyla yuvarlanır. Allah yaptıklarınızdan gafil (habersiz) değildir. 


Tabiatıyla bu olay İsrailoğullarının gözü önünde cereyan etti. Vahiyle 
desteklenen bir peygamberin nezareti altında bütün bu olayların yaşanması, 
tecrübe edilmesi kalpleri yumuşatır, Allah sevgisini ve korkusunu yerleştirir. 
Buna rağmen, kalplerinde bir yumuşama olmadı, aksine daha da katılaştı, ade- 
ta taş gibi oldu (bkz. 5/Maide, 13; 39/Zümer, 22). Taş ile insan kalbi arasında 
kurulan ilişki son derece manidardır. Bundan önce 60. ayette yine “taş”tan söz 
edilmişti. Burada taş üçe ayrılmıştır: 

a) İçlerinden ırmaklar akan, 

b) Sular çıkan, 

c) Allah korkusuyla yuvarlanan. 

Sanki her üç durumunda taşta gizli bir bilinç, bizce meçhul bir his vardır. 
Varlık âlemine farklı perspektiflerden bakabilenler, mesela peygamberler 
veya marifet sahibi Allah'ın veli kulları, taşlarla, dağlarla, cansız nesnelerle 
diyalog kurabilmişlerdir. Hz. Peygamber Efendimiz (s.a.)'in hutbe okuduğu 
minberdeki hurma kütüğünün o ayrılınca inlemesi (Buhari, Menakib, 25) ve 
cahiliye döneminde iken bir taşın ona salat-ü selam getirmesi (Müslim, Fe- 
dail, 2) gibi. Dağlar, yekpare taşlar ile “Allah'tan haşyet duymak” arasında 
bizim eşyayı algıladığımız varlık mertebesini aşan bir ilişki vardır. “Göklere 
ve dağlara emanet arz edilmiş” (33/Ahzab, 72), üzerine “Kur'an indirilecek 
olsaydı dağın Allah korkusundan başını eğip parça parça olacağı” (59/Haşr, 
21) belirtilmiştir. 

Taşlar dahi, canlıların hayatını sürdürmeleri için ırmaklar fışkırtır, sular 
akıtırlar ve tabiatın süren düzeni içinde görevlerini yerine getirir, fonksiyon- 
larını icra ederler. Bu, onlardaki Allah korkusunun bir tezahürüdür. Bu özel- 
likleriyle kaskatı kesilmiş insan kalbinden daha faydalıdırlar. Taşlar böyle 
iken, dağlar Allah korkusuyla başlarını eğip parça parça olacak iken, insan 
nasıl olur da daha duygulu, daha haşyet yüklü olmaz! Onun kalbinde gürül 
gürül ırmakları fışkırtacak, suları akıtacak olan iman, Allah sevgisi, merha- 
met ve şefkattir. Bu haşyetle bir araya geldiğinde varlık ağacının kemale er- 
miş meyvesi olur. 

Bütün bu mucizelere, harikuladeliklere şahit olsalar bile, gerekli ibreti al- 
madılar. Allah tabii ki yaptıklarından habersiz değildir, her şeyden hakkıyla 
haberdardır, her şeyi görür ve işitir (2/140). 
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75. Siz (Muslümanlar), onların size inanacaklarını umuyor musunuz? 
Oysa onlardan bir bölümü, Allah'ın sözünü işitiyor, (iyice algılayıp) 
akıl erdirdikten sonra, bile bile değiştiriyorlardı.” 


Buraya kadar İsrailoğullarıyla ilgili anlatılanlara küçük bir ara verilip 
Müslümanlara sesleniliyor. Bu arada söz konusu olan geçmiş zamanlarda 
yaşayan İsrailoğulları değil, Medine Yahudileridir. Bilindiği üzere Medine'ye 
hicret eden Müslümanlar, özellikle Ensar, yeni dini tebliğin en başta Yahudi ce- 
maatleri arasında yankı bulacağını düşünüyorlardı. Çünkü Yahudilerin elinde 
kitap vardı, semavi din fikrine aşina idiler ve onlar da yakında bir peygambe- 
rin geleceğini bekliyorlardı. 

Böyle olmakla beraber Hz. Peygamber'in tebliğini reddettiler. Bunun da 
sebebi peygamberin kendi içlerinden çıkan bir Yahudi olmamasıydı. Oysa on- 
lar bir peygamberin geleceğini biliyor, onun özellikleri hakkında sağlam bil- 
gilere sahip bulunuyorlardı (2/Bakara, 146). Böyle iken, önde gelen Yahudi 
bilginleri, onun tebliğini etkisizleştirmek üzere bir kere daha “kelimeleri asıl 
yerleri"nden oynatmaya kalkıştılar. Olur olmaz yorumlara başvurdular, bilgi 
düzeyi düşük insanları yanıltmak amacıyla peygamber ve tebliği hakkında 
akla hayale gelmeyen haberler, efsaneler, söylentiler ürettiler. Böylelikle içle- 
rinde kendi arzuları ve gündelik istekleri dışında hiçbir şeyi önemsemeyen 
bilgisizleri kandırmaya çalıştılar. 

“Onlardan bir bölümü”nden kasıt din adamları olduğu söylenmiştir. Bu 
din adamları Tevrat'ın hükümlerini, mesajını çok iyi biliyorlardı yani cahil 
kimseler değildi, ayetler üzerinde tefekkür edip anlamlarını aklediyorlardı, 
ancak buna rağmen, dünyevi basit çıkarlar, iktidar, statü, makam, şöhret veya 
iktidar seçkinleri nezdinde itibar görme arzuları gibi sebeplerle onu tahrif 
ederlerdi. Ahd-i Atik'te (Tesniye, 4: 2) şu kesin uyarı yapılır: “Size emretmekte 
olduğum söze bir şey katmayacaksınız ve ondan eksiltmeyeceksiniz, ta ki Al- 
lah'ınız Rabbin, size emretmekte olduğum emirleri tutasınız.” Demek oluyor 
ki, Kur'an-ı Kerim, “tahrif”le ilgili söyledikleri bir 'yakıştırma' değil, vukuu bul- 
muş bir hakikate işaret etmektedir. 

“Tahrifin çeşitli yol ve yöntemleri vardır. Bir hakikat ancak tahrif yoluyla 
ters yüz edilebilir, gizlenir. Kelimenin vaz'ediliş amacı insan ile hakikat ara- 
sında iletişim köprüsü görevini yerine getirmek iken tahrifle bir engel olmaya 
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dönüşür. Sözlük anlamı, bir şeyden dönmek ve meyletmektir. Bozmak ve de- 
ğiştirmek, bir şeyi hakkından saptırmak anlamlarında kullanılır. Kadi, tahri- 
fin, biri lafzı diğeri anlamı değiştirmek süretiyle yapıldığını söyler. Tevrat'la 
ilişkili olarak her iki durum da söz konusudur. Fakat en tehlikeli olanı anlamı 
değiştirmeye çalışmaktır. Kelimelerin anlam yapısıyla oynamak, iç anlamlarını 
saptırmak (tahrif) Hakikat ile insan arasına engel koymak, Hakikat'in üzerini 
örtmektir. Kur'an'a göre Hakikat'i örtmek “küfür”dür ve “kelimeleri tahrif yo- 
luyla saptırmak” da “küfür içinde yüzmek”"le aynı şeydir. (5 /Maide, 41.) 

Tabiatıyla bütün kutsal metinler hem lafız hem anlam itibariyle tahrif 
edilmekle karşı karşıya kalabilirler, nitekim tarihte insan her zaman bu yönde 
teşebbüslerde bulunmuştur. Kur'an gibi bir kitabı lafızları üzerinde oynamak 
süretiyle tahrif etmek neredeyse imkânsız gibidir, ancak anlamı değişikliğe 
uğratarak tahrif etmek her zaman mümkün olabilir. Buna, iyi veya kötü niyetle 
olsun, Kur'an'a semantik müdahale diyebiliriz. 

Bu ayetin tefsirinde Razi, önemli bir noktaya değinir: Anlamdaki tahrif. Ken- 
disinden peygamberin maksadının ne olduğunu bilmeyecek şekilde olan sözle- 
rinde olabilen bir değiştirme (tahrif) teşebbüsüdür. Çünkü bir sözde peygambe- 
rin maksadı bilindiği takdirde, o sözü insanların anlamını değiştirmeye kalkış- 
maları imkânsız olur. Razi, Hz. Peygamber (s.a.)'in Kur'an'ı nasıl anlayıp anlattığı 
hususunun anlamın tahrifi önündeki en büyük engel, dolayısıyla Kur'an'ın doğ- 
ru anlaşılmasında bir güvence olduğuna işaret etmektedir. “Allah'ın sözünü işi- 
tiyor, (iyice algılayıp) akıl erdirdikten sonra, bile bile değiştiriyorlardı” ifa- 
desi, Yahudi din bilginlerinin Tevrat'a semantik bir müdahalede bulunduklarına 
işaret etmektedir. Bazı müfessirler, Hz. Peygamber (s.a.)'in çağdaşı Yahudi din 
bilginlerinin son peygamberin gelişini örtbas etmek amacıyla Kur'an-ı Kerim'e 
de bu türden semantik bir müdahalede bulunup tahrif teşebbüsünde bulunduk- 
larını söylemektedirler ki, bu hem doğrudur hem de bugün ve yarın da benzer 
bir teşebbüsle karşı karşıya gelebileceğimizi göstermektedir. 

Nitekim Amerika'da sahte Kur'an metinleri yazıldığı veya Kur'an-ı Kerim'i 
ruhuna ve maksadına aykırı olarak tefsir etmek amacıyla bazı internet siteleri- 
nin kurulduğu haberleri medyada yer almaktadır. Fakat bütün bunlardan daha 
önemli ve elbette tehlikeli olanı, gerek Kitab-ı Mukaddes gerekse başka beşeri 
metinlerin anlaşılıp yorumlanması için geliştirilen bir takım yöntemlerin -söz 
gelimi tarihselcilik, hermönetik veya modern bilimlerin hakemliği—- Kur'an'ın 
anlaşılması için de kullanılmaya çalışılması ve bu sayede Kur'an'ın anlam dün- 
yasına semantik yanlış müdahalelerde bulunulmasıdır. 

Ayetin nüzulüne sebep teşkil eden olaya dönecek olursak, Peygamber tebli- 
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giyle karşılaşan ve kendilerine Kur'an'dan ayetler okunan bazı Yahudi bilginleri, 
bunun hakikat olan vahiy olduğunu biliyorlardı. Nihayet kendi aralarında yap- 
tıkları müzakerede, "Allah'ın açtığı gerçekler"in dile getirilmemesi konusunda 
mutabık kalıp işi mugalataya (demagoji), hiçbir bilgi ve gerçeklik temeli olmayan 
polemiklere boğmaya çalıştılar. Çünkü kendi kitaplarında “kardeşleri arasından 
bir peygamber geleceği” yazılıydı, eğer bu gerçeği itiraf edip telaffuz edecek olsa- 
lardı, bu "Allah katında kendi aleyhlerinde bir delil” olacaktı. Oysa Hz. Muhammet 
(s.a.) Yahudi bir ailede doğmamıştı. Kitapta haber verilen “kardeşleri arasından 
bir peygamber” hepimizin ortak atası İbrahim aleyhisselamın iki oğlu Hz. İsmail 
ve Hz. İshak'ın kardeşliğidir. Yahudi bilginler bunun tamamen farkındaydı; onla- 
ra düşen sorumluluk hakikati teslim etmekti; ama aksini yaptılar: 

Müslümanlar, Kur'an'da zikredilen İsrailoğulları ve diğer bütün peygam- 
berleri kabul ve teyit ederler. İslam amentüsünün altı umdesinden biri Hz. Pey- 
gamber Efendimiz (s.a.)den önce gelen “bütün peygamberlere iman etmek”tir. 
Müslümanlar peygamberlerin arasını ayırmazlar (2/285). Bu, iki büyük aile 
arasında en büyük yakınlaşma sebebidir. Eğer o günkü Yahudilerin gerçeği 
gizlemeyip de Muhammet (a.s.)'in tebliğini kabul etselerdi belki bugüne kadar 
süren tarihi olaylara ve bundan sonra insanlığın geleceğine büyük hizmetler 
yapmış olurlardı. (Bkz. 5/Maide, 13, 41ve 4 /Nisa, 46). 

Kur'an, elbette bu ayetle Kitap ehliyle ilişkilerin kesilmesini öngörmüyor 
ancak ihtiyatlı olunmasını, belli bir mesafenin korunması gerektiğine ilişkin 
uyarıları yapıyor. Bu gerekli bir ihtiyattır, zira Allah'a verdikleri sözü tutma- 
yan, kendilerine indirilen kitapta kelimelerin yerini değiştiren bir topluluk, 
hayda hayda yaptıkları hataları ortaya çıkaran Müslümanlara karşı çok da sa- 
mimi davranmayacaktır. 
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76. İmân edenlerle karşılaştıklarında “İmân ettik” derler; kendi baş- 
larına kaldıkları zaman ise, derler ki: “Allah'ın size açtık (açık- 


ladık)larını, Rabbiniz katında size karşı bir belge (hüccet) olsun 
diye mi onlarla konuşuyorsunuz? Hâlâ akıllanmayacak mısınız?” 


77. (Peki) Onlar, Allah'ın gizli tuttuklarını da, açığa vurduklarını da 
bildiğini bilmiyorlar mı? 


210 ALI BULAÇ-KUR'ÂN DERSLERİ/DİRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 
al e e e e ae Sİ emk Mimi e ni ee 


Medine döneminde Müslümanlar ile Yahudilerin arasında cereyan etmiş 
bir hadiseye atıfta bulunan bu ayet, aslında bugün ve yarın için de genel bir 
kişilik profilinin belli başlı özelliklerini çizmektedir. Sürenin başında anlatı- 
lan münafıkların (2/14) bir türünün Yahudilerin için de olabileceğini anlatan 
bu pasaj, Müslümanlar ile Yahudilerin arasında süren diyalogun, Yahudilerin 
aleyhinde bir seyir izlediğine dair ilave bilgi vermektedir. Ayetin bütün zaman- 
lar için verdiği mesajı burada aramak gerekir. 

Medine'de Müslümanlar Yahudilerle belli başlı meseleleri karşılıklı ve 
diyalog ortamında konuştuklarında iki mesele öne çıkmaktaydı: Biri, müfes- 
sirlerin isabetle işaret ettiği gibi, Hz. Peygamber'in nübüvvetinin Tevrat'ta 
haber verilmiş olması, diğeri İslam'ın tebliğ ve temsil ettiği hakikatlerin bir 
benzerinin veya köklerinin vahiy menşe'li olması hasebiyle Tevrat'ta mevcut 
bulunması. Böyle bir durumda, vicdan ve insaf sahibi bir Yahudi için, Son Pey- 
gamber'in tebliğini kabul etmekten başka çıkar yol kalmaz. Nitekim hakikatle 
karşılaşan bazı Yahudiler hemen Müslüman olmuşlardır: Abdullah bin Selam, 
Sa'lebe bin Sa'ye, Üseyd bin Sa'ye, Esed bin Ubeyd vs. Burada iki dini kaynak 
veya öğreti arasında ortak paydaların önemli rol oynadığı açıktır. Beşeriyetin 
genel selameti açısından dinler arasındaki ittifak noktalarını öne çıkarıp ihti- 
laf noktalarını her dinin kendine özgü öğretisinin prensibi şeklinde tutmak, 
belli bir anlayış zemininin tesisinden sonra bu noktaların da müzakeresini 
yapmak en doğru yoldur. 

Ancak zikredilen tarihi örneklerden anlaşılan şu ki, Yahudilerin bir kısmı 
bundan rahatsızlık duymakta ve kendi dindaşlarına “bu kadar da saf davranıp 
Kitap'ta size Allah tarafından verilmiş bilgileri Müslümanlara açmayın çünkü bu 
hem onların elini güçlendirir, böylelikle bizi kendi dini kaynaklarımızla ilzam 
etmeye başlarlar hem de biz Allah katında sorumlu düşmüş oluruz.” Müslüman- 
ların Tevrat'taki birtakım bilgelere muttali olması onların aleyhinde hüccettir. 

“Hâlâ akıllanmayacak mısınız?” Yahudilerin bir kısmı için gerçekleri 
gizlemek, akılsızlık olup yapılması gereken akıllanmak yani bilgileri, hakikat- 
leri, İslam ile Yahudilik arasındaki ortak büyük değerleri gizlemek olmalıdır. 
Bu şekilde ele alırsak o zaman ifadenin takdiri şöyle olur: “Aklınızı başınıza 
almayacak mısınız?” 

Bu takdirde akıl salt zekâ ve kurnazlık manasında kullanılmış olur. Oysa akıl 
ahlaki bir meleke olup bizi doğruluğa, hak ve hakkaniyete yöneltir. İnsanı diğer 
varlıklardan ayıran en önemli özelliği “akıllı” olmasıdır. Kur'an-ı Kerim, defa- 
larca ve ısrarla insana aklını kullanmasını emreder. Bu sayede insan, doğruyu, 
hakikati, iyiliği ve güzelliği bulabilecek ve kurtuluşa erecektir. Ama her akletme 
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fiilinin salt hakikat arayışı, doğruya ulaşma veya iyilik ve güzellik uğruna olma- 
yacağı da aşikârdır ki, buna aklın suistimalidemek mümkündür. Aklın suistimali 
batıl yolda kullanılması demektir. Bir kısım Yahudilerin, diğer dindaşlarından 
akıl güçlerini kullanarak, Hz. Peygamber'in risaletini ve İslam'ın tebliğ ettiği ha- 
kikatlerin karartılmasını istemektedirler, hem de bunu bile yapıyorlar. Demek 
oluyor ki, tek başına akıl kurtarıcı olmuyor, bazı durumlarda akıl, “aklileştimeler 
(rasyonalizasyon)” yoluyla başka şeylerin, mesela nefsin istek ve tutkularının 
etkisi altına girip hakikatten uzaklaşılmasına sebep olabiliyor. 

Bu aslında çok naif bir tutumdur. Zira Allah onların hem hangi bilgileri ve 
hakikatleri gizlediklerini hem de içlerinde neyi açığa vurmaktan sakındıkları 
şeyleri bilir (11/Hud, 5). Bunu biliyor olmalarına rağmen, böyle bir tutum içi- 
ne girmeleri şaşırtıcıdır. 


gvap özülağ İL A ölü Şİİ, GESİ Gydlki Vİ Öz ağa 
İN he ya da Özle Kİ ai SİN ökk ali Hiz 
aa çaki 88 fayeyil E18S ğa çağ Üiyâ DİLLE zi ay Ig ANI 

VAY OS 


78. Onlardanbir kısmı ümmidir. Kitabı bilmezler; (bildikleri) bir sürü 
asılsız şeylerden başkası değildir ve yalnızca zannederler. 

79. Artıkvayhâllerine; kitabı kendi elleriyle yazıp, sonra az bir değer 
karşılığında satın almak için “Bu Allah katındandır” diyenlere. 
Artık vay elleriyle yazdıklarından dolayı onlara, vay kazanmakta 
olduklarına! 


Büyük müfessir Fahreddin Razi Yahudileri dört ana gruba ayırır: 

a) Kitap'ta kelimelerin yerini değiştirip doğru yoldan Sap; “rve diğe 
rini saptırmaya çalışanlar, 

b) İkiyüzlüler, 

c) İkiyüzlülerle mücadele edenler, doğru insanlar, 

d) Okuması-yazması olan ümmiler, daha genel bir ifadeyle 
ve pratiğinin hiç değilse belli bilgisini alamamış sıradan insanlar. 

“Ümmi” kelimesinin kök anlamlarına baktığımızda, bunu daha 
anlam çerçevesinde ele alabileceğimizi söyleyebi! Anadan doğm. 
miz, kirsiz, okuma yazma bilmeyen, saf inançlı diği. 
ümmileri de iki gruba ayırmak mümkün görün 
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aa) Bir şeyin, bir konunun cahili, bilgisizi olanlar, 

bb) Bir dinin veya bir inancın saf, temiz bağlıları. 

Bu iki kategorideki insanların mutlaka okuma yazması olmayan kimse- 
lerden olması gerekmez. Kendi alanında uzman olan bir bilim adamı dahi - 
mesela bir elektronik mühendisi- din konusunda bilgisiz veya yanlış bilgilere 
dayalı saf-temiz inançlara sahip olabilir. Tabii ki böylelerinin bilgisi fazlasıyla 
yüzeysel yani bilgi temelinden yoksun olup “zanna dayandığından” kolayca 
sustimal ve istismar edilmeleri mümkündür ki, bu yüzden ümmilik her zaman 
arzuya şayan bir durum değildir. Ümmilerin bilgisi, hakiki bilgi olmayıp zan 
olduğunda bunun yakin bilgiyle tashih edilmesi ve imanın yakin zemininde 
kurulması icap etmektedir. 

“Emaniyy” kişinin temennileri (2/Bakara, 111; 4/Nisa, 123), tahayyül edi- 
len şeyler, kuruntular, boş vaidler demektir. Mesela “şeytanın vadettikleri” (4/ 
Nisa, 120) bu kapsamdadır. Kelime Kur'an'da çeşitli anlamlarda kullanılmıştır: 
Ümit etmek, bir ideal beslemek (4/Nisa, 119-120); temenni etmek, ümit besle- 
mek (22/Hac, 52; 28/Kasas, 82; 3/Al-i İmran, 143; 4/Nisa, 32; 2/Bakara, 94-95; 
62/Cuma, 7); arzu, dilek ve temenni (2/Bakara, 78; 57/Hadid, 14 vb.) 

Sonuç itibariyle aslı, gerçekliği olmayan bir şeyi veya işleri varsayıp takdir 
etmek gibi anlamlarla ilgili olan bu kelime “zan” ile bir arada düşünüldüğün- 
de, aslı astarı olmayan şeyler için kullanıldığını söylemek mümkün. Bu, bize 
bilginin, inancın sağlam, güvenilir temellere dayanması gerektiğini, aksi halde 
bir sahada uzman olan insanların dahi boş ve batıl inançlara sahip olabile- 
ceklerini gösteren önemli bir uyarıdır. Bilgi sonradan edinildiğine göre yalan 
İ yanlış, kulaktan duyma olmamalı, taklide dayalı inançlara itibar edilmemeli; 
başkalarının suistimal ve istismarına fırsat verilmemeli; temelsiz dilek ve te- 
mennileri dini inançların yerine ikame etmemelidir. Özellikle geniş halk kit- 
lelerin dini istismar ve suistimallerden korunması için din konusunda yeterli 
bilgiler verilmeli, aydınlar, kanaat önderleri din konusunda güvenilir bilgilere 
sahip olmalı. 

Razi'nin tasnifine göre bunlar içinde en tehlikeli olanlar, tabiatıyla ilk 
grupta yer alanlar yani az bir değer (çıkar, fayda, meta vs.) karşılığında kita- 
bı tahrif edip, kendi elleriyle kitaba ilavelerde bulunanlar ve bunu “Bu Allah 
katındandır” diye takdim edenlerdir. Ahiretteki kalıcılık ve kalite yüksekliği 
göz önüne alındığında dünyevi olarak her türden fayda, servet, güç, statü ve 
iktidar “az bir değer" hükmündedir. “Veyl” böylelerine! Veyl, “cehennemde bir 
vadi” (Müsned, 1, 437) veya “ilahi tehdit”tir. Böyleleri aslında acınacak insan- 
lardır, hakikatte bahtsız kimselerdir ve akıllı da değillerdir. Zira akıllı insan, az 
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bir meta veya değer karşılığında böylesi işlere kalkışmaz; ahiret mutluluğunu 
böyle küçük bir dünyevi çıkar veya statü için harcamaz. 

Yine Razi, bu grupta yer alan insanların bu işi “dini sebepler”den çok bir 
meslek olarak yani para, makam, iktidar ve şöhret amacıyla yaptıklarını söylü- 
yor ki, çağımızda iktidar güçlerinin arzularına veya Allah'ın tayin ettiği sınır- 
lar (hudut) içinde kalmak istemeyip nefsinin istekleri doğrultusunda yaşamak 
isteyen kitlelerin veya hâkim zümrelerin telakkilerine göre dini yorumlayan, 
Tevrat, İncil veya Kur'an'ın getirdiği hükümlerle oynayan bazı samimiyetsiz 
ilahiyatçılar veya medya gücünü kullanıp kendini kurtarıcı mehdi-mesih ilan 
eden sahte din adamları ve şarlatanlar bu kapsama girerler (3/Al-i İmran, 78). 


Aze AİN dde ASİRSİ JS Bogaz Lal YI SİN Za Gİ İyİ 
A Sal düşe AİN alk) Sİ 


80. Dediler ki: “Sayılı günlerin dışında ateş asla bize değmeyecektir." De 
ki: “Allah katından bir ahid mi aldınız? -ki Allah asla ahdinden dön- 
mez- Yoksa Allah'a karşı bilmediğiniz bir şeyi mi söylüyorsunuz?” 


Yahudiler, kendilerini diğer kavimlere göre daha “seçkin ve imtiyazlı (se- 
çilmiş halk)” gördüklerinden veya “Biz Allah'ın çocukları ve sevgilileriyiz” (5 / 
Maide, 18) iddiasında bulunduklarından cehennemde az bir süre kalacakla- 
rını -mesela buzağıya taptıkları günler sayısınca yani ancak 40 gün- yoksa 
esasında Âhiret Yurdu'nun kendilerine ait olduğunu (Bkz. 2/Bakara: 94) öne 
sürüyorlardı. Hz. Peygamber'le polemiğe giren Yahudilerin, cehennemde bir 
süre kaldıktan sonra, Müslümanların yerini alıp kendilerinin ateşten çıkacak- 
larını söyleyince, Efendimiz, “yalan söylediklerini, asla Müslümanların onla- 
rın ateşteki yerlerini almayacaklarını” belirtir. (Bkz. Buhari, Cizye, 7; Müsned, 
II, 451.) Âyet de bu iddiayı reddediyor. Böyle bir şey düşünülemez, çünkü hiç 
kimse bu konuda Allah'tan bir ahid almış değildir, Allah'a karşı bilmediği bir 
şeyi de öne süremez. Buradaki “ahd"in vaad ve haber olduğunu söyleyenler 
de olmuştur. Bu durumda şöyle demek gerekir: Allah, bu konuda kimseye ne 
vaatte bulunmuştur ne haber vermiştir (3/Al-i İmran, 23). 

“Allah'a karşı bilmediğiniz bir şeyi mi söylüyorsunuz?” Burada bazı 
alanları ilgilendiren düşünme yöntemiyle ilgili bir husus vardır: İnsanların elin- 
de gayble ilgili güvenilir bir delil yoksa bir nakil (nas) olması gere! o“ :nlam- 
da en güvenilir delil nakildir. Nassın güvenirliliği vu asübu 
katiyetidir. Bu durumda genel bir ilke olarak “delilsi 
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Kelami açıdan, mümkünat âleminde yaşıyoruz, o halde varlık aleminde olması 
veya olmaması mümkün olan herhangi bir şey hakkında fikir yürütmek veya ke- 
sin bir hükme varmak için yine elimizde vahiy ile desteklenmiş bir delil olması 
gerekir. Delilsiz birtakım iddialarda bulunuluyorsa, bu spekülasyondan ibarettir. 

Kurtuluş, nominal olarak -sadece ismen- şu veya bu dine mensup olmaya 
bağlı değildir. Kurtuluş hem doğru bir din, kaynağı ve tebliği bozulmamış bir 
dinin düzenlediği ve iman seviyesine yükselttiği inanç ve elbette salih amelle 
mümkündür ancak. Bu sadece Yahudiler için değil, Müslümanlar için de söz 
konusudur. 


hd a rr Biz 0 e 1 
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81. Evet; kim bir kötülük işler de günahı kendisini kuşatırsa, (artık) 
onlar, ateşin halkıdırlar, orada süresiz kalacaklardır. 

82. İmânedip salih amellerde bulunanlar ise cennet halkıdırlar, ora- 

da süresiz kalacaklardır. 


Ayet ilginç beşeri bir duruma işaret etmektedir. Bu da, günahın insanın 
dünyevi tabiatı haline gelmesi, onun bilincini köreltmesi halidir. Zihni faaliyeti, 
duygu dünyası, dili ve hareket halindeki organları günah işlemekle malul olan 
insan böyle bir kişilik profili çizer. Haram yiyicilik, yalan, aldatma, sömürü, 
baskı, hak ve hukuk ihlalleri, ikiyüzlülük, zina, alkolizm, sefahat, bohem ha- 
yat, hakikate ve ahlaki yüce değerlere karşı umursamazlık vs. şeylerin tümü 
“hatie: günah” kavramı içinde toplayabileceğimiz tutum ve davranışlardır. 
Böyle bir durumda kişi günahın her yönden kendisini kuşatma altına aldığı 
bir tür manevi hapishane içine düşer, böylece cehennem halkı olur. Süleyman 
Ateş'in deyimiyle günah onun cehennemine dönüşür. Nihayet insanın cehen- 
nem azabına müstahak olması kendi suçları ve günahları dolayısıyla olduğun- 
dan, ameller insanın hem iç dünyasıyla ilgili mutsuzluklarını, hem ahiretteki 
akıbetini tayin eder. Her şeyin başlangıç noktası kalptir, bu yüzden günahlar 
“insanın kalbi üzerinde pas tutar, Allah ile arasında perde gibi çekilir” (83/Mu- 
taffifin, 14-15.) İman edip salih amellerde bulunanlar ise aksine cennet halkı 
olacaklardır ve orada süresiz kalacaklardır. 

Müfessirlerin bu ayetten çıkardıkları bir sonuç da, günahları kendisini ku- 
şatma altına almamış insanların belli bir süre azap çekmeleri söz konusu olsa 
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bile, cehennemde sürgit kalmayacakları hususudur. Dolayısıyla günah olan 
fiillere karşı uyanık bir bilinç içinde olmalı; yanlışta, hatada ısrarlı davranma- 
malı ve her fırsatta tevbe ve istiğfar yolunu tutmalıdır. Bunun tek çaresi ıslah-ı 
nefstir. Nefsini ıslah etmeyen kimse inancını koruyamaz, günahlar inancını et- 
kisizleştirir. Kişi inandığı gibi yaşamazsa, yaşadığı gibi inanmaya başlar. Bu da 
fiillerin, hayat tarzının inancı şekillendirmesi demektir. 

Günahlarından tevbe etmeden ölenin durumu İslam mezhepleri arasında 
tartışma konusu olmuştur. Haricilere göre büyük günah işleyen ebediyyen ce- 
hennemdedir. Ayetin, amelsiz imanın tek başına işe yaramayacağını, dolayısıy- 
la ameli önemsemeyip soyut imanla kurtuluşun mümkün olduğunu savunan 
Mürcie'nin görüşünün bu ayetle çürütüldüğünü düşünenler de vardır. (Bkz. 
Nisa 123-124.) 

Ehl-i Sünnet'e göre ise kurtarıcı unsur imandır, büyük günah işleyen güna- 
hı kadar azap çektikten sonra ateşten çıkar. Bu çerçevede müfessirler, burada 
söz konusu olan günahların “Allah'a şirk koşma, Allah adına yalan söyleme ve 
vahyedilmiş kitapları tahrif etme” suçu olduğunu söylemişlerdir. Bunlar kişiyi 
ebediyyen cehennem azabına müstahak kılar. Bunun yanında diğer günahları 
da hafife almak büyük gaflettir. Efendimiz (s.a.), eşi Aişe (ra.)'ye “Küçümsenen 
günahlardan sakın! Zira Allah'ın onları da kaydeden görevlileri vardır” buyur- 
muştur. (İbn-i Mace, Zühd, 24; Müsned, I, 402.) 
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83. Hani İsrailoğullarından, “Allah'tan başkasına kulluk etmeyin, an- 

neye-babaya, yakınlara, yetimlere ve yoksullara iyilikle davranın, 

insanlara güzel söz söyleyin, namazı dosdoğru kılın ve zekâtı ve- 

rin” diye misak almıştık. Sonra siz, pek azınız hariç, döndünüz ve 


(hâlâ) yüz çeviriyorsunuz. 


84. Hani sizden “Birbirinizin kanını dökmeyin, birbirinizi yurtları- 
nızdan çıkarmayın” diye misak almıştık. Sonra sizler bunu onay- 
lamıştınız, hâlâ (buna) şahitlik ediyorsunuz. 
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Bu ayette eğer Allah ile İsrailoğulları arasında bir misak olmuşsa, bunun 
burada sayılan sekiz husus olduğu belirtilmektedir ki, bu yönde bir misak 
olduğu açıkça belirtilmektedir. Yani, İsrailoğulları yukarıda belirtildiği gibi, 
sadece İsrailoğulları oldukları için “ateşte belli günler yanıp cennete gitme- 
yecek” böyle bir ahid almış değiller, günahkâr olan herkes ateşin azabını tada- 
caktır. Ama eğer bir ahid ve misaktan söz edilecekse, bu 10 konudaki sözden 
bahsedilmelidir. İsrailoğullarından alınan 10 konu şunlardır: 

1) Allah'tan başkasına kulluk edilmeyecek; 

2) Anneye-babaya iyilikle-güzellikle muamele edilecek; 

3) Yakınlara; 

4) Yetimlere (ergenlik çağın gelmeden babaları vefat edenlere), 

5) Miskinlere (yoksulluğun kendilerini hareketten kestiği çaresiz kimse- 
lere) yardım edilip iyilikle muamele edilecek; 

6) Diğer insanlara -yani 'öteki'ye— güzel söz söylenecek. Şevkani, İbn-i Ab- 
bas'tan rivayetle bunun “güzel söz söyleme”nin “ma'rufu emretmek, kötülük- 
ten sakındırmak” olduğunu söyler; 

7) Namaz dosdoğru kılınacak; 

8) Yoksulların hakkı olan zekât verilecek; 

9) Birbirinizin kanını dökmeyeceksiniz; 

10) Birbirinizi yurtlarınızdan sürüp çıkarmayacaksınız. 

Dikkat edilecek olursa, İsrailoğullarına emredilen bu hususların tamamı 
Kur'an'ın da emrettiği vecibelerdir (4/Nisa, 36). Razi, “misak (ahd)”in dini 
bakımdan her şeyi içine aldığını söyler, o halde bu 10 madde özel olarak vur- 
gulanmıştır, yoksa dini vecibeler bu 10 maddeyle sınırlı değildir. Bunların özel 
olarak formüle edilen 10 emir mi, yoksa Kur'an-ı Kerim tarafından teyit en öne 
çıkarılan hususlar mı olduğu konusu tartışılmıştır. Her ne olursa olsun, gerçek 
şu ki, bunlar her iki dini tebliğ arasında önemli paydalardır. Şu halde yukarıda 
belirttiğimiz gibi, Tevrat ile Kur'an aynı kaynaktan neş'et ettiklerinden, öğreti- 
lerinin yöneldiği hedef de aynıdır, paydalar ortaktır, işte bunlar gizlenmemeli, 
ortaya çıkarılmalıdır. 

Ancak geçmişte Yahudilerin pek az bir kısmı bu vecibeleri yerine getirdiği 
gibi, Kur'an'ın inmeye başladığı zamanda da yine pek az bir kısmı bu vecibeleri 
yerine getiriyordu. Zaten bunlar, İslam'ın tebliğiyle karşılaştıklarında tereddüt 
etmeden bu tebliği kabul ettiler. Ama yine çoğunluğu, bu misakı apaçık bir 
biçimde onayladıkları halde, hiçbirine riayet etmediler, yasakları çiğnemekten 
çekinmediler. 

Kur'an-ı Kerim, kendisinden önceki kitapların en önemli vurgularının tek 
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olan Bir Allah'a kulluk olduğunu bir kere daha ve açık bir biçimde belirtmek- 
tedir. Bu, insan için en başta gelen ibadettir. 

İkinci sırada yer alan emir anneye-babaya güzellikle muamele etmektir. 
Anne-babanın hakkı üstün tutulmuş, bu çerçevede “Allah'a kulluk”tan hemen 
sonra zikredilmiştir ki, bu tabii ki manidardır. Hiç kuşkusuz yaratan Allah'tır 
ama anne ve baba bu yaratılışta sebep ve vesiledirler. Asıl müessir olan Allah, 
anne ve baba ise zahiri olarak müessirdir. Allah, kuluna sayısız nimet verir ve 
karşılığında herhangi maddi bir şey talep etmez; anne ve baba da çocuk için 
büyük zahmetlere katlanır ve bunları fıtraten karşılıksız yaparlar. Anne-baba 
sevgisi ve çocuğuna olan yakın ilgisi fıtridir ve temel hasletlerin başında gel- 
mektedir. Bu konu 17/İsra, 23-24. ayetlerin açıklamasına sıra geldiğinde bir 
daha ele alınacaktır (Ayrıca bkz.31/Lokman, 14; 29 /Ankebut, 8). 


1s. 
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85. Sonra (yine) siz, birbirinizi öldürüyor, bir bölümünüzü yurtların- 
dan sürüp-çıkarıyor ve günah ve düşmanlıkla aleyhlerinde ittifak- 
lar kuruyor ve size esir olarak geldiklerinde onlarla fidyeleşiyor- 
dunuz. Oysa onları çıkarmanız size haram kılınmıştı. Yoksa siz, 
Kitab'ın bir bölümüne inanıp da bir bölümünü inkâr mı ediyorsu- 
nuz? Artık sizden böyle yapanların dünya hayatındaki cezası aşağı- 
lık olmaktan başka değildir; kıyâmet gününde de azabın en şiddet- 
li olanına uğratılacaklardır. Allah, yaptıklarınızdan gafil değildir. 


86. İşte bunlar, âhireti verip dünya hayatını satın alanlardır; bundan 
dolayı azapları hafifletilmez ve kendilerine yardım edilmez. 


İsrailoğulları Süleyman aleyhisselamın vefatından (M.Ö. 970-931) sonra 
ikiye bölündüler. Yahuda ve İsrail ayrımı bu zamanda ortaya çıktı. Ayetin bu ilk 
ciddi bölünmeyle ilgili olduğu düşünülebilir. Ancak tefsirciler Medine'de yaşa- 
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yan üç Yahudi kabilesine atıf olduğunu düşünmektedirler. Ayetlerin indiği ta- 
rihsel ortamda yani Medine'de üç Yahudi kabilesi bulunuyordu: Beni Kaynuka, 
Beni Nadir ve Beni Kurayza. Beni Nadir ve Beni Kaynuka, Medine'nin önemli 
Arap kabilesi olan Hazreçlilerle, Beni Kurayza ise yine önemli bir kabile olan 
Evslilerle ittifak ilişkisi içindeydiler (Keşşaf). İzzet Derveze, bazı müfessirler 
aksini yazıyorsa da, bunun yanlış olduğunu söyler. Beni Kurayza Evslilerle, 
beni Nadir ve Beni Kaynuka Hazreçlilerle ittifak içindeydi. 

Adına “Buas savaşları” denen çatışmalar baş gösterdiğinde, ittifak anlaş- 
ması dolayısıyla her üç Yahudi kabilesi de müttefikleri dolayısıyla kendi arala- 
rında savaşa tutuşurlardı. Galip gelen taraf diğer dindaşı kabileyi yurdundan 
çıkarmaya yeltenirdi. Oysa bu kendilerine yasaklanmıştı, bu konuda Allah'a da 
söz vermişlerdi. Savaş sonrasında esirlerin durumu gündeme geldiğinde ise 
garip bir biçimde, kendi dindaşlarını kurtarmak için fidye verirlerdi. Burada 
tabiatıyla bir çelişkiye işaret edilmektedir: bir yandan kendi dindaşlarıyla sa- 
vaşıyorlar, aleyhlerinde Arap kabileleriyle ittifaklar kuruyorlar, diğer yandan 
esir düştüklerinde onları kurtarmak için fidye ödüyorlardı. Araplar, bu çelişki- 
yi onlara sorduklarında verdikleri cevap şuydu: “Ne yapalım, kitabımız böyle 
emrediyor!” Oysa yapmaları gereken aralarında birlik kurmaları, zorunlu ola- 
rak Arap kabileleriyle ittifak kurmuşlarsa bile, hiç değilse savaşta dindaşlarına 
karşı savaştan muaf olma şartını ittifak sözleşmelerine derç etmeleriydi. Bunu 
böyle yapmadıkları gibi, tutarsızlıklarını kitaplarına refere ediyorlardı ki, bu 
da ayrıca suçtu. 

Dikkat edilmesi gereken husus şu ki, benzer bir durum Müslümanlar için 
de söz konusudur. Müslümanlar aralarında birlik ve beraberlik içinde olmak 
zorundadırlar. İslam Birliği (İttihad-ı İslam) bir tercih değil, bir vecibedir, Şu 
veya bu gerekçe ile aralarındaki birliği parçalayıp biri diğerinin aleyhinde ol- 
mak üzere İslam düşmanlarıyla ittifaklar kurup, sonra “Müslümanlar bir ve 
beraberlik içinde olmalıdırlar” diyemez, bu Hakikat karşısında ikiyüzlü tutum 
takınmak olur. Müslüman ülkeler ve toplumlar birbirlerinin aleyhinde düş- 
manla ittifak kuramayacakları gibi, mezhep mensupları, etnik grup, fırka ve 
cemaatler de birbirlerinin aleyhinde ittifaklar kuramazlar. Aksi halde tarihte 
Yahudilerin başına gelen Müslümanların da başına gelecektir. 

Böyle yapanlara Kur'an-ı Kerim haklı olarak soruyor: “Yoksa siz, Kitab'ın 
bir bölümüne inanıp da bir bölümünü inkâr mı ediyorsunuz?” Kendi 
dindaşlarıyla savaş emrini çiğnemek, buna mukabil fidye ödemek kitabın bir 
kısmına inanıp bir kısmını inkâr etmek anlamına gelir, Oysa Ilahi Kitap ve İçin- 
de yer alan hitaplar bölünme kabul etmez, Her bir hüküm diğerini tamamlar, 
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hitaplar bir örgü gibi aynı varlık seviyesinde yer alır, Müslürnanların onur ve 
bağımsızlıkları Kitab'ın tamamını kendileri için bir anlam ve yol haritası kabul 
etmeleriyle mümkündür, Aksi halde dünyada düşmanları karşısında küçük ve 
zelil duruma düşeceklerdir. Keşşaf ve İbn-i Aşur, hu meyanda Beni Hadir'in 
sürgün edilmesi, Beni Kurayza erkeklerinin infazı, Hayber'in fethi ve genel 
olarak Yahudilerin tarih boyunca yaşadıkları diyaspora hayatı ayette “ozi 
edilen “hızy: aşağı olmak” olduğunu söylerler, Şevkani, yüce Allah'ın İsrailo- 
gullarından dört ahid aldığını kaydeder: Birbirlerini öldürmeyecekler, birbir- 
lerini yurtlarından sürmeyecekler, birbirlerinin aleyhinde düşmanla ittifaklar 
kurmayacaklar ve esirlerini fidye vererek kurtaracaklar, Yahudiler sadece dör- 
düncü ahdi yerine getirdiler, diğer üçüne muhalefet ettiler, 

Ayrıca Kitabın bir bölümünü alıp diğer bölümlerini dışarıda bırakmak, 
mesela modern zamanlarda olduğu gibi dinin itikat ve ibadetlerle ilgili hü- 
kümlerini alıp muamelat ve ukubatla ilgili hükümlerini dışarıda tutmak azabı 
gerektiren bir suçtur. Böyle yapanları ve bu fikri savunanları kıyamette çetin 
bir azap beklemektedir. Allah böyle yapanları tabii ki görüyor, biliyor. Zannet- 
mesşinler ki, dinin bir bölümünü alıp diğer bölümlerini hayatın dışına çıkarma- 
ları, dini tam olarak doğru algılayıp hayatlarında tatbik etmiş sayılırlar, hayır 
tam bir gaflet halidir bu ama yüce Allah olup bitenlerden gafil değildir. 

Bunu böyle yapanlar, dinlerinin emirlerini ciddi almıyorlar, dinlerinin bazı 
hükümleri onlara tatbik edilmekten uzak görünüyor veya çıkarlarına engel 
teşkil ediyor, nefislerine ağır geliyor. Dinlerini bölüp parçalayanlar dünyanın 
geçici-basit metal uğruna ahiretlerini feda etiniş kimselerdir (39 /Zümer, 26). 
Böylelerinin azabı hafifletilmeyecek ve hem dünyada her ahirette kendilerine 
yardım edilmeyecektir. Ahirette yardımsız kalacaklar, dünyada da arzu etikle- 
rinetam olarak kavuşamayacaklardır. 


Gil ane Üüğİğ YAŞİL olağ ba Uğğğ SİN gey Üüğİ Aİ 
SİNE İ aş Üy şal İKİ ekl sp ŞİŞ li çaya 
4Av) Öylkkğ Lâ, b çallS Ls dd si ELİ 


N7, Andolsun, biz Musa'ya kltabı verdik ve ardından pey poşe elçiler 
gönderdik, Meryem oğlu İsa'ya da apaçık belgeler verdik ve onu 
Ruhu'l-Kudüs'le teyit ettik. Demek, size ne zaman bir elçi nefalni- 
zin hoylanmayacağı bir geyle gelse, büyüklük tanlayarak bir laanını- 
niz onu yalanlayacak, bir kınmınız da onu öldörecekesiniz, öyle ml? 
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İsrailoğullarının büyük çoğunluğuyla Hakikat'e karşı tutumları genellikle 
değişmez. Kendilerine kurtarıcı peygamber olarak gönderilen Hz. Musa'ya ve 
ona indirilen kitaba karşı tutumları, sonra gelen peygamberlere karşı da ayniyle 
devam etmiştir. En son Ruhu'l-Kudüs ile desteklenen Hz. İsa geldi, ona karşı da 
aynı acımasızlığı gösterdiler. Allah içlerinden kendilerine bir peygamber gön- 
derir ancak peygamberin söyledikleri Derveze'nin deyimiyle “tutkularıyla uyuş- 
madığı” için ona karşı çıkarlar ve bu Hz. İsa'ya kadar gelen bütün peygamberlere 
karşı tutumlarında böyle devam etmiştir; Hz. İsa'nın gelişinde de değişmedi. 

Hz. İsa (a.s.) çok özel bir peygamber idi, Meryem süresinde de anlatılacağı 
üzere (19/16-22) babasız dünyaya gelmiştir. En yüksek ve saf ruh olan Cebrail 
aleyhisselam (Ruhul'-kudüs) ile desteklenmiştir. Hz. İsa'nın kendisiyle destek- 
lendiği “ruh” konusunda çeşitli görüşler vardır. Bir kısmı, bunun Cebrail aleyhis- 
selamdan bağımsız bir ruh, İsm-i a'zam veya İncil olduğunu söylemektedir. Buna 
vahyin ruhu demek de mümkündür. 42/Şura, 52. ayet bu fikri ima eder. Allah bu 
sayede, peygamberlerin ruh, akıl ve marifetlerini adeta özel bir işlemden geçirir, 
biçimlendirir, terbiye eder, eğitir; bütün varlıklarına kutsiyet, temizlik, nezahet, 
bereket ve ulvilik katar ki, onları diğer insanlardan, hatta yüksek derecedeki ve- 
lilerden, sahabe, sıddık, şehit ve mücahitlerden ayıran budur. 

Cebrail her ne kadar “vahiy meleği” ise de, her destek verdiği kimseye va- 
hiy indirmesi gerekmez, kuvvetli manevi destek, yüksek derecede ruhi güç ve 
ilham şeklinde de destek vermesi mümkündür. Şeriat mahiyetli vahiy sadece 
ve sadece peygamberlere gelir; bu işlemde hiçbir veli, imam, şeyh, hoca veya 
bir başkası pay sahibi olamaz; bunların hepsi peygamber şeriatine tabidirler. 
Ancak bazı seçkin insanların ısrarlı talepleri, doğru yolda gösterdikleri cehd 
ve mücahede (araştırma, okuma, tefekkür ve nefsi murakabe, ibadetlerde gö- 
zettikleri titizlik, süreklilik ve elbette Allah'ın dilemesi) sonucunda Ruhu'l-Ku- 
düs'ün onların kalplerinde müteal, batın ve öteye ait küçük de olsa pencereler 
açması ve bu sayede oradan aldıkları ışık sayesinde bizim göremediklerimizi 
görmeleri, akledemediklerimizi akletmeleri mümkün olabilmektedir. Bu tür 
seçkin insanların-Allah dostlarının bilgileri Hakikat'in daha saf, kesif ve ruhu 
yatıştıran dışavurumlarından biridir. Belki de saf ve maddi bilgiden farklı olan 
başka bir bilgilenme türü olan “hikmet”in kaynağı budur. Ancak hikmet ve ma- 
nevi bilgilenmenin serazad vehim ve batıl inanışlara doğru kanat açmasının 
ancak “bilgi”yle önüne geçmek mümkündür ki, bu da Kur'an ve Sahih Sünnet'te 
olan bilgidir. “Bilgi ve hikmetin birlikteliği bu açıdan önemli, hatta zaruridir. 

Hadis'te belirtildiği üzere “Cibril (veya Cebrail) Allah'ın elçisidir” (Müslim, 
Fedail, 157); Ruhu'l-Kudüs, vahiy meleğinin bir sıfatı olup Kur'an-ı Kerim'de 
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“Ruhu'-Emin (güvenilir ruh)” olarak da nitelendirilmiştir: “Uyarıcılardan ol- 
man için senin kalbine onu er Ruhu'l-Emin indirdi” (26/Şuara, 193-194.) 

58/Mücadele, 22. ayette peygamberler dışında mü'minlerin ve elbette en 
başta yukarıda saydıklarımızın da “Allah'ın onları bir ruhla ile desteklediği” 
belirtilir ki, bunun da Cebrail'den bağımsız bir ruh olduğu yönünde bir fik- 
rin uyanmasına sebebiyet verse de, illa da ondan bağımsız olması gerekmez. 
Çünkü bu yöndeki ima ve çağrışımlar söz konusu olsa bile, bu ayette delaletin 
bu olduğuna ilişkin kesinlik iddiasında bulunmak mümkün görünmemekte- 
dir. Belki de bu, aynı büyük meleğin yani Cebrail aleyhisselamın daha sınırlı 
ve düşük yoğunluktaki desteğine işaret etmektedir. Peygambere vahiyi geti- 
ren Cebrail'dir, o Ruhu'l-Kudüs'tür, aynı zamanda Ruhu'l-Emin'dir (26/Şuara, 
113.) Açık olan şu ki, Cebrail aleyhisselamın, mucizevi yaratılışından bebeklik 
çağındaki olağanüstü davranışlarına, en yüksek seviyedeki ruhani kişilik pro- 
filinden yeryüzündeki hayatının sona erişine kadar Hz. İsa'ya olan desteği çok 
daha açık, hissedilir ve yoğun olmuştur. 

Hz. Aişe (r.a.)'den gelen bir rivayete göre Hz. Peygamber (s.a.), şair Has- 
san için şu duada bulunmuştur: “Allahım, Peygamberi (şiiriyle) savunan Has- 
san'ı Ruhu'l-Kudüs'le destekle!” (Buhari, Salat, 68; Müslim, Fedail, 151). Hz. 
Aişe'nin hadisi Mücadele süresinin son ayetiyle (58/22) birlikte düşünüldü- 
günde, mü'minlerin de bu ruhtan destek alabileceklerini göstermektedir. Al- 
lah'a ve ahiret gününe iman eden, Allah ve elçisine düşmanlık gösterenlere 
herhangi bir yakınlık göstermeyen samimi mü'minlerin kalbine iman yazılır 
ve bu ruhla desteklenirler. 

Burada atlanmaması gereken bir nokta var. Kur'an-ı Kerim, Hz. İsa'yı 
“Meryemoğlu İsa” olarak anmaktadır. Başka bir peygamber, kendisi dışında 
bir şahısla anılmış veya annesi ya da babasına nispet edilmiş değildir. Bunun 
elbette Hz. İsa'nın babasız doğmasıyla ilgisi vardır; öyle de olsa, burada kadın 
ve anne olarak Hz. Meryem yüceltilmektedir. Çünkü Hz. Âdem gibi, Hz. İsa da 
babasız doğmuş olsa da, sadece kendi ismi “İsa” olarak anılabilirdi ama ona 
mahsus olmak üzere annesi Hz. Meryem'e nispet edilmektedir. Bu elbette Hz. 
Meryem'e şu veya bu düzeyde ve bazı Hıristiyanların iddia ettiği gibi -haşa- 
ulühiyetini isabet etmiş olduğu anlamına gelmez ama onun bakire, temiz, iffetli 
bir kadın ve çok özel bir anne olarak Allah tarafından tebcil edildiğini gösterir. 

Hz. İsa (a.s.Y'nın İsrailoğullarıyla ilişkisine dönersek, bu büyük (Ulu'l-azm) 
peygamberin (a.s.) insan ruhunu derinden etkileyen mucizevi hallerine şahid 
oldukları halde Yahudilerin, tebliğini reddettiler, aleyhinde çalıştılar ve öldü- 
rülmesi için Roma valisini adeta kışkırttılar. Önlerinde “apaçık belgeler (bey- 
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yinat)” vardı yani hem Hz. İsa'nın mucizevi doğumuna, gösterdiği mucizelere 
şahit oldular hem İncil'e muttali oldular. “Beyyinat” gerçeğin, gerçekliğin açık 
kanıtlarıdır. Burada bir peygamberin tebliğ ettiği hakikatlerin kabulünü kolay- 
laştırıcı sebep olarak gösterilen yani gözlemlenebilen kanıtlar olarak zikredil- 
mektedirler. Mesaj bunların üzerinden verilir, düşündürücü olabildikleri gibi 
yarar sağlayıcı veya tam aksine zarar ve acı verici de olabilirler. 

Yahudilerinin önemli bir bölümünün geçmişte Hz. Musa'nın onlara gös- 
terdiği mucizeler ve Allah'ın onlara bahşettiği büyük nimetler karşısındaki 
duyarsız tutumları, Hz. İsa'nın mübarek şahsında ve hayatında tezahür eden 
mucizeler karşısında da devam etti. Allah, bu tarihsel tutumu kınamakta ve 
demek ki, “bir elçi hoşunuza gitmeyen bir şeyle gelse ona karşı çıkacak, yeri- 
ne göre öldüreceksiniz, öyle mi” buyurmaktadır. Bunu da yapmalarının sebebi 
büyüklük göstermeleridir (istikbar). Said Şimşek bir noktaya dikkat çekmek- 
tedir: Ayette geçen filler geçmiş zaman kipiyle gelmişken, “öldürme” fiili şim- 
diki ve geniş zaman kipiyle “taktulun” gelmektedir. Yani sanki İsrailoğulları bu 
şen'i fiili şimdi ve sonra da hep işledikleri ve işleyecekleri ima edilmektedir. 

Toplu halde insanların ya da toplum içinde iktidar seçkini durumunda olan 
zümrelerin veya tek tek kişilerin “büyüklenme (istikbar)” duygusuna kapılma- 
larına yol açan sebepler bu ayette belirtilmektedir: “Nefse hoş gelmeyen şey!” 
Kısaca buna iradelerin çatışması demek de mümkündür. Burada çatışan irade- 
ler “Allah'ın murat etmesi” yani bir şeyi bir şekilde ve bir istikamette dilemesi ile 
buna mukabil insanların aksi bir irade beyanında bulunmasıdır. “Heva” bir şeye 
eğilim göstermek olup, buna bu ismin verilmiş olması, sahibini cehenneme doğ- 
ru sürüklemesidir. Genel olarak, insanı akli melekeleri ve iradesiyle etkisi altına 
alan istek ve tutkulara, tehlikeli ve yıkıcı arzulara bu isim verilir. 

Ayetteki somut tarihi örnek üzerinden bakmaya çalışırsak şunu görü- 
yoruz: “Allah bir zamanlar İsrailoğullarını üstün kılmış”, onlara kendilerini 
esaretten ve kölelikten kurtarmak ve doğru yolu göstermek üzere Hz. Musa 

gibi UluT-azm bir peygamber göndermiştir. Hz. Musa'yı başka peygamberler 
izlemiş ve son olarak da Ruhul-kudüs ile desteklenen Hz. İsa gönderilmiştir. 
Buna rağmen İsrailoğulları İlahi emre itaat etmiyorlar, bir kısmı peygamberle- 
ri yalanlıyor, bir kısmı onları öldürmeye kalkışıyor. Bunun da sebebi gelen pey- 
gamberlerin söyledikleri ve öğrettiklerinin İsrailoğullarının önde gelenlerinin 
hiçbir şekilde hoşuna gitmemesidir. 

Bu önderler, büyük din adamları dini kendi sosyal statülerini pekiştirecek 
şekilde yorumlamışlar, kelimeleri yerlerinden oynatmışlar, kısaca bir iktidar 
alanı kurmuşlardır. Peygamberler onlara bu iktidar alanının meşru olmadığı- 
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nı, Hz. Musa'nın adaleti, iyiliği ve erdemleri emreden şeriatını değiştirdikleri- 
ni, onu tanınamaz hale getirdiklerini, zayıfları korumadıklarını, güç ve iktidar 
sahiplerinin yanında yer aldıklarını söyleyip onları Hakka çağırınca, bu onla- 
rın hoşuna gitmiyor, nefisleri bu daveti reddediyor. 

Yahudi önde gelenlerinin istikbarı peygamberlere karşıdır, ancak hakikatte 
peygamberler üzerinden Allah'ın emrine karşı gelmektir. Çünkü peygamberler 
kendilerinden bir şey söylemez, onlar sadece tebliğ yapmakla mükelleftirler. Bu 
açıdan peygambere karşı büyüklenmek Allah'a karşı büyüklenme ile aynı şeydir. 

İsrailoğullarının yüzyıllar süren Mısır esareti ve sonra uğradıkları katli- 
amlar, sürgünler onlarda derin travmalara sebebiyet vermiş olabilir. Onlara 
bu haksızlıkları ve zulümleri reva görenlere karşı haklı bir infial içinde bir 
tarih yaşamışlardır. Bu da onların yükseliş arzularını, herkes gibi bir vatana 
sahip olma özlemlerini zedelemiştir. Haklı infialde bulunurken, haksızlığa 
daha büyük bir haksızlıkla cevap vermeye kalkışmaları ve elbette onlara asıl 
bu haksızlığı reva görenlere güçleri yetmediğinde önlerine çıkan kim olursa 
olsun, herkesi aynı suçlardan bir tür sorumlu görüp hınçlarını ve intikamla- 
rını ondan almaya kalkışmaları yüzünden, onlara daha çok ve peş peşe gelen 
peygamberler tarafından kontrol edilmeleri ve neredeyse özel bir eğitime tabi 
tutulmalarını gerektirmiştir. En çok İsrailoğullarının içinden peygamberlerin 
çıkmasının bir hikmeti de budur. Öyle de olsa, tarihsel travmanın yarattığı gü- 
vensizlik ve aşırılaştırılmış infial, onların peygamberlere karşı da aynı tutumu 
sürdürmelerine yol açmıştır denebilir. 

Tabii ki, söz konusu özel ve somut tarihi şartların üstüne çıktığımızda 
şunu da söylemek mümkün: Bu ayet, bu durumun tarihsel olmadığını göste- 
riyor. Allah karşısında büyüklük taslamak İsrailoğullarıyla sınırlı değildir, ev- 
rensel bir tutumdur, her insan topluluğunda görülebilir. İsrailoğullarının zik- 
redilmiş olması, hem tarihsel bir olay, hem tipik bir örnek olması dolayızıyla- 
dır. Bu durumda şunun altını çizebiliriz: Haksız ve gayr-ı meşru iktidar kuran, 
bu iktidar alanında zayıfların hak ve hukukunu gözetmeyen, temel hakikatleri 
kendi bildiği şekilde yorumlayan veya sabitleştiren, sözü kendi çıkarına kulla- 
nan, adaleti ve özgürlüğü hiçe sayan herkes Allah'a karşı büyüklenmektedir. 

(Ayrıca bkz. 2/Bakara, 34 ve 38/Sad, 76. ayetlerin tefsiri.) 


4hhy Oğlaği 2 La LZ ea 3, AİN Zİ ip alk İĞ ilâ 


88. Dediler ki: “Bizim kalplerimiz örtülüdür” Hayır: Allah, inkârların- 
dan dolayı onları lânetlemiştir. Bundan dolayı pek azı imân eder, 
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Hz. Peygamber (s.a.), Yahudilere kendi tarihlerinden hatırlatmalarda bu- 
lunarak kolektif hafızalarını harekete geçirmek isterken, amacı onları zaten 
aşina oldukları Hak ve Hakikat'le yüz yüze getirmeye çalışmaktı. Ona verdikle- 
ri cevap ilginç: “Bizim bu işlere karnımız tok veya biz bunları biliyoruz, kalple- 
rimiz bunlarla dolu. Bilgi, hikmet, kıssalar, öğütler bizim yabancımız değil, sen 
tereciye tere mi satmaya çalışıyorsun? Biz bunları biliyoruz ve buna rağmen 
çağrına olumlu cevap vermiyoruz” der gibi tepki gösteriyorlar. Söz konusu ret 
4/Nisa, 155'te tekrar edilmektedir. 

Bir başka anlamı şu olabilir: Yahudiler, istihza ile Hz. Peygamber (s.a.)'in 
onlara vermeye çalıştığı mesaja kalplerinin kapalı olduğunu söylemektedirler: 
“Biz böyle yüksek şeyleri anlayıp iflah ve ıslah olacak kimseler değiliz, bunlar 
bizi aşar, sen bizimle uğraşmayı bir kenara bırak.” 

Belki bir başka anlamı da şu olabilir: “Bizimle senin aranda kalın duvar- 
lar vardır, iletişim kuramayız, aramızda diyalog olamaz; biz seni dinlemiyo- 
ruz, kulaklarımız tıkalı, gözlerimiz perdeli, kalplerimiz örtülüdür.” Bu anlam 
çerçevesinde, herhangi bir konunun konuşulup müzakere edilmesini sağlayan 
her türlü iletişim köprüsünün önüne engel çıkarılmak istenmektedir (Bkz. 41/ 
Fussilet, 5.) Bu ayette Yahudilerin, kendilerine olan özgüvenleri dolayısıyla is- 
tiğnada bulundukları, Fussilat süresinde sözü edilen Mekkeli müşriklerin ise 
Efendimiz'le alay ve istihza ettikleri anlaşılmaktadır. 

Her durumda anlatılmak istenen şu ki, Allah insana, hakikati, doğruyu ve 
iyiyi algılayabilecek “açık kalp” vermişken, insan onu heva ve hevesi, önyargı- 
ları, kibri ve kötü fiilleriyle kapatıyor, üstüne kalın perdeler çekip örtüyor ki, 
işte bu bir küfür fiilidir. 

Her üç durumda da mesajın reddi söz konusudur. Böyle olunca hak ve ha- 
kikate duyargalarını kapatanlar “lanete”e müstahak olmaktadırlar. Sebebi ise 
Hakikat ve doğruluktan kaçışta gösterdikleri aşırı inattır. İnsanı kurtuluşa er- 
diren Hak ve Hakikat'e olan derin saygısı, bağlılığı ve sevgisidir. Arapçada “la- 
net”in asıl anlamı, kovmak ve uzaklaştırmaktır. Kur'an'da “lain” dendiği gibi, 
kovulmuş adama da aynı şey denir. Buna göre “onlara lanet etmiştir” ibare- 
sinin anlamı, onları rahmetinden uzaklaştırmış, başarı ve hidayetinden uzak 
tutmuş, demektir. Çünkü hakiki kurtuluş ve hayır, Allah'ın rahmeti, hidayeti 
ve insana bahşettiği başarıda saklıdır. Burada altı çizilmesi gereken husus şu 
ki, İsrailoğullarının ırklarından, etnik kökenlerinden veya dinlerinden değil, 
“inkârları dolayısıyla lanetlenmeleri"dir. Bu, lanetin bir ırkın veya dinin de- 
gil, bir sıfatın yani “inkâr (küfür)”ın cezası olduğunu göstermektedir, (Bkz. 2/ 
Bakara, 159-162; 3/Al-i İmran, 61.) 


/lBakara Süreyif 47 770 


“Bundan dolayı pek azı imân eder.” Müfessirler bunun iki anlamı olduğu- 
nu söylemişlerdir: İlki, bütün İsrailoğulları hakikatin az bir bölümüne inanırlar, 
diğeri onların pek az bir bölümü hakikate inanır ve teslim olurlar. Kur'an'ın bü- 
tünlüğü açısından bakıldığında, ikinci görüşün doğru olduğu görülür. 
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89. Allah katından yanlarında olan (Tevrat)ı doğrulayan bir Kitap 
geldiği zaman -ki bundan önce inkâr edenlere karşı fetih (zafer) 
istiyorlardı- işte bilip-tanıdıkları gelince, onu inkâr ettiler, Artık 
Allah'ın lâneti kâfirlerin üzerinedir. 


Son vahiy olan Kur'an-ı Kerim'in kadim vahiyleri ve bu arada elbette Tev- 
rat'ı doğrulayıcı (musaddık) olarak indirildiği bir kez daha tekrar edildikten 
sonra, Yahudilerin apaçık olarak bildikleri, kendi vicdanlarında, bilinçlerinde 
muttali oldukları “bilip tanıdıkları” bir hakikate karşı inkârcı ve inatçı tutum- 
ları anlatılmaktadır. 

Medine hayatları boyunca, Yahudiler, günün birinde bir peygamberin ge- 
leceğini hem biliyor, hem bunu açıkça söylüyorlardı. Tesniye, 18. de bu konu- 
da açık bilgiler yer almasına rağmen onların beklentileri kendi içlerinden bir 
peygamberin geleceği yönündeydi, hatta bundan emindiler (Bkz. 2/Bakaru, 
146). Dolayısıyla pagan (müşrik) Arapların tam hakimiyetleri altında değilse 
bile, onların inisiyatif sahibi olduğu Medine'de yaşamaktan çok da şikayetçi 
değillerdi. Nihayetinde bir gün beklenen peygamber gelecek, böylece Yahudi- 
ler hâkimiyeti tamamıyla ele geçireceklerdi. 

Tabiatıyla Medineli Araplar da bu bilgiden haberdardı yani Yahudilerden 
öğrendikleri ve duydukları kadarıyla, belki de pek uzak olmayan bir gelecekte 
bir peygamberin geleceğini biliyorlardı. Hz. Peygamber (s.a.), Mekke'de tebli- 
gine başlayıp da büyük sıkıntılar yaşamaya başladığında ve özellikle şartların 
artık dayanılamaz noktaya gelmesi dolayısıyla Mekke'nin dışında güvenli bir 
yer aramaya kalkıştığında Medineliler “Bu, Yahudilerin haber verdiği peygam- 
ber olmalı, biz ona sahip çıkalım” diye düşündüler (7/A'raf, 157). Taberi ve 
Mevdudi gibi klasik ve muasır müfessirlere göre, Medinelilerin Hz. Peygambe- 
re sahip çıkmalarında bu faktör önemli rol oynamıştır. 

Yahudiler bu çerçevede “fetih istiyorlar" yanl yardını ve zafer diliyorlar- 
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dı. Yardım talepleri peygamberin bir an önce gelişiydi, çünkü bu sayede Arap- 
lar üzerinde hâkimiyet kurmayı planlıyorlardı. “Fetih”in yardım ve zafer talebi 
olduğunu destekleyen başka ayetler de vardır (bkz. 5/Maide, 52). 

Yahudilerin “kâfirlerin aleyhine fetih (yardım ve zafer) istemeleri” fi- 
ilen de vuku buluyordu. Mesela, Gatafanlılarla savaştıklarında Allah'tan “Za- 
manın sonunda göndermeyi vaad ettiğin peygamber hakkı için bize yardım et” 
diye dua ediyorlardı. Bu olayı aktaran İbn-i Abbas, “Savaşlarda dua edip za- 
fer kazanan Yahudiler, Hz. Peygamber (s.a.), ortaya çıktığında, kendilerinden 
olmadığı için onu reddettiler, demektedir. Onu reddetmenin temel sebebinin 
kendilerinden olmayışını anlatan bir başka kayıt, İbn-i Hişam'ın yer verdiği 
önemli bilgidir. Bu bilgiyi bize aktaran da Yahudi iken, Müslüman olup Hz. Pey- 
gamber (s.a.) ile evlenen “mü'minlerin annesi Hz. Safiye (ra.)'dir: 

“Hz. Peygamber (s.a.) Medine'ye hicret edince, babamla amcam onu gör- 
meye gittiler. Eve döndüklerinde aralarında şu konuşma geçti: 

Babam- Allah'a and olsun, O (bize bahsedilen kişinin) aynısı. 

Amcam- Bundan emin misin? 

Babamr- Evet. 

Amcam- O halde niyetin nedir? 

Babam- Yaşadığım sürece O'na karşı çıkacağım, başarıya ulaşmasına izin 
vermeyeceğim.” 

Hz. Peygamber (s.a.), Hz. İsmail'in soyundan gelir, Yahudilere göre İsmail 
“Cariyenin oğlu Hacer”den olup, Sara soy ve sosyal statü bakımından daha üst 
bir konumdaydı. Cariyenin oğlunun mirasta payı yoktu, bu yüzden İsmail aley- 
hisselamın soyundan gelen Hz. Muhammed (s.a.)'e tabi olmaları beklenemez- 
di. Ona tabi olsalardı evin özgür hanımı olan Sara'dan gelme nesiller olarak 
mirası cariyenin çocuklarıyla paylaşacaklardı. Vahyin Hz. Muhammed (s.a.)'e 
gelişinin onları gücendirdiği, en azından hayal kırıklığına uğrattığı anlaşılıyor. 

Ancak Yahudilerin bu tutum içine girmelerine yol açan iki sebep daha dü- 
şünülebilir: 

a) Muhtemelen, hep kendilerinden peygamber gelmesinden hareketle, 
fiz. Peygamber (s.a.)'in Araplara özgü bir peygamber olarak algılamaları. Bu 
onların ırklarına bağlılıklarını, milliyetçi asabiyetlerini harekete geçiriyor, ha- 
kikatle aralarına kalın duvarlar örüyordu. 

b) Yüzyıllardan beri Tevrat'ı keyiflerine göre yorumluyor, ilahi hakiki mis- 
yonuna aykırı olarak bir şekle sokmuş bulunuyorlardı. Bu da aralarında belli bir 
ilişkiler sistemi, bir düzen kurmalarını sağlıyordu. Tevhid inancını yineleyen ve 
yenileyen son vahiy ve bu çerçevede inen hükümler, başta din adamlarının dine 
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atfettikleri hata ve yanlışlıkların tashihini gerektiriyordu. Bu ise sosyo-ekono- 
mik ve politik düzen açısından Yahudilerin iktidar seçkinlerinin işine gelmezdi. 
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(a. b üma Göliz 
90. Allah'ın kullarından, dilediğine kendi fazlından (peygamberliği) 
indirmesini “kıskanarak ve hakka başkaldırarak' Allah'ın indir- 
diklerini tanımamakla, nefislerini ne kötü şeye karşılık sattılar. 
Böylelikle gazap üstüne gazaba uğradılar. Kâfirler için alçaltıcı 

bir azap vardır. 


Tabiatıyla Allah'ın peygamber göndermesi, bir topluluğun talebi ve rica- 
sıyla olmaz, tamamıyla kendi takdiriyledir. Takdir Allah'a ait olduğuna göre, 
“kullarından, dilediğine kendi fazlından (peygamberliği) indirmesini” kıs- 
kanmak akıl karı değildir. Buradaki “kullar” ifadesi, daha önce içlerinden bir 
dizi peygamber gönderilen İsrailoğullarını da içine alır ki, bu, İsrailoğullarının 
“diğer kullar sınıfından insanlar /kullar” olduklarını ima etmesi bakımından 
önemlidir. Allah, İsrailoğulları olan kullarına peygamberler gönderdiyse, onla- 
rın dışındaki kullara ve bu arada Arap kullarına da göndermiştir. Kaldı ki, Son 
peygamberin “Arap olması ve Arapların içinden çıkması”nın Araplıkla uzaktan 
yakından ilgili değildir çünkü o son vahiyi bütün insanlara iletmek üzere bü- 
tün etnik gruplara, ırklara, din müntesiplerine gönderilmiş bir Allah'ın elçisi- 
dir. Nihayetinde Hz. Peygamber'in Yahudileri kendisine çağırdığı şey, Tevrat'ın 
hakikatinde mündemiç olarak bulunmaktadır; eldeki muharref nüshalarda 
bile Kur'an'ın öğrettikleriyle Tevrat'ın haber verdikleri arasında önemli ben- 
zerlikler bulmak mümkündür. 

Kıskançlık “bağiy” kelimesi ile ifade edilmiştir ki, bunun anlamı haset 
ederek hakkı tecavüz etmektir. Yara kötü hal aldığında bağyetmiş olur. Haset 
eden kişi, kendisinde olmayıp başkasında olan bir şeyin wn vw 
bu duygu insan ruhunu derinden yaralar. Gıpta ise, bir 
halin bizde de olmasını istemeye ve buna sahip olmak :. 
gayret sarf etmeye denir. “İman ve hayır işlerinde yarış” müi. 

İlim, 15; Müsned, Il, 9). Haset, bir hadiste buyrulduğu üzere, |. 
nat) ateşin odunu yemesi gibi yer, bitirir” Yin “> hadiste “İmasi 
kulun kalbinde bir arada bulunma” (Nesa: ayrulmus! 


'ÂN 
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“Nefislerini ne kötü şeye karşılık sattılar.” Yahudiler de beklenen pey- 
gamber niçin içlerinden çıkmadı diye, kıskandılar ve hak ihlaline giriştiler, 
böylelikle nefislerini kötü bir şey uğruna veya kötü bir şey karşılığında sat- 
mış oldular. İnsanın apaçık bir hakikat karşısında inat etmesi, kendine olan 
saygısını zedeler, kişilikte tahribata yol açar Sibeveylve göre ifadenin takdiri 
şöyledir: Hakikati inkâr etmek süretiyle nefislerini satmaları ne kötü şeydir! 

Bu ifadenin bir başka takdiri şudur: Kişi, kurtuluşuna vesile olacak tutum 
ve davranışları benimseyip nefsini bunlardan uzak tutar yani tabir caizse onu 
bir köle gibi satın alır. Bu, eğer bizi hakiki kurtuluşa ve cennete götürecekse 
“güzel bir alışveriş” olur ama aslı esası olmayan bir zan ve tamamen yanlış bir 
hesap neticesinde vuku bulacak bir işlem olacaksa, “kötü bir alışveriş” olur. 
Yahudiler, Son Peygamberi reddetmekle, kurtulduklarını veya kazançlı olduk- 
larını zannetmişler, gerçekte ise “kötü bir alışveriş yapmışlar” (2/Bakara, 16, 
86,175; 3/Al-i İmran, 177, 187; 9/Tevbe, 9.) 

Bunun karşılığı “gazap üstüne gazaba uğramak”tır. Burada dikkat edil- 
mesi gereken ince nokta, gazap üstüne gelen gazabın, “inkâr üstüne gelen 
inkâr” dolayısıyla olmasıdır. Yoksa bir kere suç işlediler ve kıyamete kadar 
onlara gazap geldi anlamanı çıkarmamak lazım. İsrailoğulları, Hz. Musa'ya bü- 
yük zorluklar çıkardılar, Allah'ın nimetlerine nankörlük ettiler, buzağıyı tanrı 
edinip tapındılar, misakı bozdular, peygamberleri öldürmeye kalkıştılar, Hz. 
İsa'ya eziyetler çektirdiler ve en son Hz. Peygamber (s.a.)'in risaletini reddetti- 
ler. Bütün bunlar suçüstüne suç teşkil eden fiillerdir, dolayısıyla her bir suç fiili 
bir gazabı gerektirmektedir. Bunlara “kâmil Allah tasavvuru ve sahih imanı ze- 
deleyen” sözler çerçevesinde Yahudilerin “Üzeyir Allah'ın oğludur” (9/Tevbe, 
30); "Allah'ın eli bağlıdır” (5 /Maide, 64); “Allah fakirdir, bizler zenginiz” (3/Al-i 
İmran, 181) demeleri gibi hususları da eklemek mümkündür. 

“Kâfirler için alçaltıcı bir azap vardır”. “Azab”ın sıfatı olan “muhin” he- 
van'dan alınmadır, uzun zaman veya süreklilik ifade eder. “Alçaltıcı veya kü- 
çültücü azap”, sanki tarih boyunca devam eden sürgünler, diyasporalar ve bu 
sırada çekilen acılara uzak mesafeden bir gönderme olarak düşünülebilir. 
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91. Onlara: “Allah'ın indirdiklerine imân edin” denildiğinde: “Biz, 
bize indirilene imân ederiz” derler ve ondan sonra olan (Kur'ân)ı 
inkâr ederler. Oysa o (Kur'ân), yanlarındakini (Kitabı) doğrulayan 
bir gerçektir. (Onlara) De ki: “Eğer inanıyor idiyseniz, daha önce 
ne diye Allah'ın peygamberlerini öldürüyordunuz?” 

92. Andolsun, Musa size apaçık belgelerle geldi. Sonra siz onun arka- 
sından buzağıyı (tanrı) edindiniz. İşte siz (böyle) zalimlersiniz. 

93. Hani sizden misak almış ve Tur'u üstünüze yükseltmiştik (ve): 
“Size verdiğimize (Kitaba) sımsıkı sarılın ve dinleyin” (demiştik). 
Demişlerdi ki: “Dinledik ve başkaldırdık.” İnkârları yüzünden bu- 
zağı (tutkusu) kalplerine sindirilmişti. De ki: “İnanıyorsanız, inan- 
cınız size ne kötü şey emrediyor?” 


Yukarıda Yahudilerin Hz. Peygamberin nübüvvetini reddetmelerinin bir 
sebebinin, peygamberleri kavimlere, ırk ve soya inhisar ettirmeleri olduğu- 
nu söylemiştik. Onların kanaatine göre peygamberler onların soyundan gelir, 
yine de Arapların içinden bir peygamber gelmişse, bu onların peygamberidir, 
kendilerini ilgilendirmez. Bu ayet, bu açıklamayı kuvvetlendirmektedir. Pey- 
gamber gibi vahyedilen kitap da öyledir; bir bakıma kitap onların kitabı oldu- 
ğu için uyulmaya değerdir, başkalarının peygamberine vahyedilen kitap onları 
ilgilendirmez. 

Hiç kuşkusuz bu, tarihte birbirini zincirleme olarak takip eden peygam- 
berler (nübüvvet) geleneğine aykırı bir anlayıştır. Bütün peygamberler Allah'ın 
elçileri ve habercileridir, onlara indirilen kitaplar ve sahifeler aynı kaynaktan 
neş'et etmişlerdir; birbirilerini doğrulamakta, teyit etmekte ve tamamlamak- 
tadır. Hatta bir peygamber kendisinden önceki peygamberlere inanmakla 
yükümlüdür (bkz. 2/Bakara, 285). Gelen Kur'an da böyledir, Tevrat'ı doğru- 
lamaktadır. “Vera” arka anlamına geldiği gibi, sonra anlamına da gelir. Kur'an, 
“Tevrat'tan sonra”dır, işte onlar “sonra geleni” inkâr etmektedirler. 

Ancak burada altı çizilmesi gereken bir samimiyetsizlik var: Hadi diyelim 
ki, siz sadece size gelen peygamberlere ve kitaplara itibar ediyorsunuz. Peki, 
daha önce size gelen peygamberlerin tebliğlerine kulak tıkamanızı, onları öl- 
dürmenizi nasıl açıklayacaksınız? 
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87. ayette Hz. İsa'ya verilen “beyyinat” zikredilmişti. Burada daha önce 
Yüce Allah'ın, Hz. Musa'ya “apaçık mucizeler (beyyinat)” verdiğini belirtmek- 
tedir (7/A'raf, 133 ve 17/İsra, 101): Asa, kıtlık yılları, el (yed-i beyza), kan, 
tufan, çekirge, haşerat, kurbağalar, Kızıldeniz'in yarılması. Apaçık mucize ve 
bildirilere rağmen, İsrailoğullarının yaptığı şey, buzağıya tapınmak oldu. Bu, 
“zulüm” idi, zira hem buzağı heykeline hiçbir şekilde ulühiyet izafe edilemez, 
bir heykele güç izafe etmek naif bir zihne aittir, olmaması gereken bir işin ya- 
pılmasıdır; hem de daha ağır bir suç olarak Allah'a ortak koşulmaktadır. 

63 ve 64. ayetlerde anlatıldığı üzere, Allah İsrailoğullarından misak almış 
ve Tur'u üstlerine yükseltmişti. Emirlere kuvvetle yapışmaları ve dinlemeleri 
istenmişti. Onlar ise “dinledik ve (fakat) isyan ettik” diye karşılık verdiler. 
Tabii ki bu cevabın sözle vuku bulmuş olması söz konusu değildi, emirlere kar- 
şı gelmek, gereklerini yerine getirmemek, böylece itaat etmemek demektir ki, 
İsrailoğullarının da yaptığı budur. Belki de her gün kitaba bağlılıklarını dile 
getiriyorlar ama hükümlerine uymuyorlar; hayatı değiştirmesi gereken dini 
ritüellere, seremonilere dönüştürmekle yetiniyorlardı. 

“İnkârları yüzünden buzağı (tutkusu) kalplerine sindirilmişti”- 
Bizim “buzağı tutkusu kalplerine sindirilmişti” diye çevirdiğimiz ifadenin 
orijinali “içirilmişti”dir. Bu bir teşbih ve mecazdır. Buzağı sevgisi veya tut- 
kusunun kalplerine iyice sindirildiğini ifade eder. “içirilmek” Türkçede en 
iyi “enjekte edilmek” olarak ifade edilebilir. Buzağı sevgisi, aslında dün- 
ya sevgisinin bir başka anlatımıdır. Bu ibaredeki öncelik-sonralık ilişkisi 
önemlidir. Kalplerine enjekte edilen buzağı/put sevgisi “inkâr” dolayısıy- 

dır yani insanlar önce inkâr ederler, sonra kendilerine birtakım putlar, 
sembol ve anlam yükledikleri heykeller icat ederler. Aslında put veya hey- 
kel, tutkuların ve bunun gerisindeki inkârın dışavurumundan çok, onun 
araçsallaştırılması, tutkuların sembolleştirilmesidir. Başka bir ifadeyle 
inkârcıların değer verdikleri şey, kendi tutkularıdır, heykel veya putlar bu 
işlemde basit-sıradan araçlardır. Bu yüzden insan kolayca put/heykel imal 
eder, gerektiğinde onu da yok eder. Arap müşriklerinin helvadan yaptıkla- 
ri putları acıktıklarında yemeleri gibi İsrailoğulları da buzağıya öylesine 
bağlanmışlardı ki, kan ve bedenin diğer organlarına yayılan su gibi içlerine 
sinmiş, sevgisi kalplerine içirilmişti. 

De ki: “İnanıyorsanız, inancınız size ne kötü şey emrediyor?” İşte bu 
yanlış yani batıl bir inançtır. Burada kullanılan “iman” sahih din tarafından dü- 
zenlenmiş en yüksek seviyedeki makbul ve muteber inanç değil, hakikat değeri, 
gerçeklik temeli olmayan inançtır. Onlara bu tür inançları kötü şeyler emrediyor. 
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İnsanoğlu, hiçbir zaman inançsız yaşayamaz; mutlaka şu veya bu şeye inanır, 
önemli olan sahih din tarafından inancın düzenlenmesidir ki, buna “iman” denir. 
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94. Deki:"Eğer Allah katında âhiret yurdu, başka insanların değil de, 
yalnızca sizin ise (ve) doğru sözlüyseniz, öyleyse hemen ölümü di- 
leyin.” 

95. Oysa onlar, önceden ellerinin takdim ettiklerinden dolayı onu 
(ölümü) hiçbir zaman kesin olarak dilemeyeceklerdir. Allah, za- 
limleri bilendir. 

96. Andolsun, onları hayata karşı (diğer) insanlardan ve şirk koşan- 
lardan (bile) daha ihtiraslı bulursun. (Onlardan) Her biri, bin yıl 
yaşatılsın ister; oysa bunca yaşaması onu azaptan kurtarmaz. Al- 
lah, yapmakta olduklarını görendir. 


Burada dünya hayatından sonra gelen Ahiret, “yurtla terkipli” olarak gel- 
miştir: “Ahiret yurdu” Dört duvarla etrafı çevrili mekân olan yurdun ahiretle 
ilişkilendirilmesi, kitap ehlinin inhisarcılığına bir göndermedir. Ahiret başka 
insanların değil, yalnızca sizin ise -ki anlaşılan hepsine sahip çıkıyo 
dört yandan kuşatmışsınız- bu durumda ölümü temenni edin bakalım 
yanları da kattığımızda kitap ehlinin, ahiretten emin oldukları anlaşıl 
ların iddiasına göre “Sayılı günler dışında” onlara azap dokunmayacak 
kara, 80); “Yahudi ve Hıristiyanlardan başka kimse cennete girmeyecek 
Bakara, 111). Çünkü kendilerini “Allah'ın çocukları ve sevdikleri” olarak 
ederler (5/Maide, 18.) 

Kur'an, eğer bu iddialarda sahiden samimi iseler, onlara açık mevdan oku 
makta, iddialarını ispata çağırmaktadır. İspat yolu basittir: 
temenni edecekler (62 /Cuma, 6). Objektif olarak test edil, 
yan bir ispat yoludur bu. Değeri objektif ölçümünde değil, k 
yasında ne kadar tutarlı olduğu ve kendi öz varlığına, kişiliğin 
konusuyla ilgilidir. Mantıklı bir çağrıdır bu. Eğer sahiden eh 
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sevgilileri, çocukları ise ve cennet sadece onlara tahsis edilmişse, ölümden 
korkmamaları gerekir. İnsan bu dünyada ne kadar mutlu, müreffeh ve özgür 
olursa olsun, yine de kalite ve süreklilik açısından dünya hayatı cennetle mu- 
kayese edilemez. Kaldı ki, her şeye rağmen dünya hayatı mihnet yurdudur, sı- 
kıntılar, sorunlar insanın peşini bırakmaz, kısaca “Dünyada rahat yoktur” Aklı 
başında, inancından ve yapıp ettiklerinden emin olan insan bir an önce cen- 
nete kavuşmak ister. Mü'min ölümden değil, amellerinin eksikliğinden korkar. 

Bir başka açıdan, İslamiyet'in telkin ettiği “korku ile umut (beyne'-havf 
ve'T-reca)” ilkesinin ne kadar önemli olduğu burada açığa çıkıyor. Hiç bir 
mü'min, ameli ne olursa olsun mutlaka ve kesin olarak cennete gideceğini öne 
süremez. Hatta mutlak kesinlik manasındaki “emniyetin küfür olduğu” söylen- 
miştir. Zira hiçbir amelimiz cennet gibi büyük bir mükâfatı hak etmemize yet- 
mez, Allah'ın rahmeti, mağfireti olmasa hiçbir nimetin hakkını eda edemeyiz. 
Ahiret hayatının garanti altına alınması dünya hayatının yozlaşmasına sebep 
olur; çünkü nasılsa bir kere cenneti garanti altına almışsan çok da gayret et- 
mene gerek yok, hatta bazı yükümlülüklerden kendini muaf da tutabilirsin. Ya- 
hudiler, cenneti inhisarları altına alarak birçok hak ve hukuk ihlalini yapmakta 
sakınca görmüyorlar. Hıristiyanlar da cenneti ve ebedi ahiret mutluluğunu bir 
tür soyut “Tanrı sevgisi”ne indirip “Tanrı'yı sev ve dilediğini yap” ilkesini takip 
ediyorlar. Kişi sadece Tanrı'yı sevmekle kurtulacaksa, başkalarına haksızlık 
yapmakta kendini özgür görür. 

Öyle de olsa, ruhlarının derinliklerinde onları kemiren bir şüphe de yok 
değildir. Burada Yahudilerin, Al-i İmran süresinde de Hıristiyanlar mübahele- 
ye davet edilir: Kim yalan söylüyorsa ölümü temenni etsin! Bu bir samimiyet 
testi olacaktır. 

Ölümü temenni etmiyorlar. Çünkü samimi değiller, hakikatte kendi du- 
rumlarının farkındadırlar. “Önceden ellerinin takdim ettiklerinden dola- 
yı” başlarına gelecekleri biliyorlar. İsyan etmişler, başkaldırmışlar ve tevbe 
edip kendilerini ıslah etmemişler. İşin aslına bakılırsa kendilerini kandır- 
maktadırlar. Ayetin açık vurgusuyla, her ne kadar Allah katında “seçilmiş 
olduklarından dolayı ayrıcalıklı olduklarını” söylüyorlar ise de, hakikatte 
dünyaya tutkuyla bağlanmış bulunmaktadırlar. Öyle ki bu tutku ve bağım- 
lılık puta tapıcı müşriklerinkini bile aşan nitelikte ve boyutlardadır. Burada 
müşrikler ile Yahudiler arasında dünyevileşme ve dünya hayatına bağımlılık 
açısından ilişki kurulması önemlidir. Müşriklerin ahiret inancı yoktu, gün- 
delik hayatlarında veya kültürlerinde ahiret herhangi bir anlam taşımazdı. 
Ünlü şair İmrü'l-Kays şöyle derdi: 
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“Dünyadan yararlan çünkü fanisin/Sarhoşluk (veren şarap)la ve güzel ka- 
dınlarla” 

Mezarın ötesi olmayan geçici bir dünyada hayat “burada ve şimdi yaşa- 
nanlar”dan ibaret telakki edildiğinden ölüm büyük bir yıkımdır. Dünyevileş- 
miş (seküler) bir dünya her tarafı kapalı bir sistemdir, ucu açık değildir. Kişi 
ne yapacaksa, hangi zevki ve mutluluğu tadacaksa “burada ve şimdi” yani “bu 
dünyada” tatmalıdır. Ona ölümü hatırlatan her şey mutsuzluk verir. Bu yüzden 
modern kentler ile mezarların arası açılmıştır. Geleneksel Müslüman şehirle- 
rinde mezar şehrin hemen kenarındadır, girişte ve çıkışta insanlar mezarları 
görür, ölümü hatırlar ve ölülere dua okurlardı. 

Ayete göre Yahudiler de, dünyaya bağlıdırlar, her biri bin sene yaşamak 
ister Ama tabii ki bin sene veya daha uzun ömür sürse de, bu onu karşılaşacağı 
azaptan kurtarmaz veya başka takdiri bir okuyuşla “azaptan uzağa düşüre- 
mez” Çünkü eninde sonunda her canlı gibi ölecek, her nefis gibi ölümü tada- 
caktır. 96. ayet, Yahudilerin Allah'a şirk koşan müşriklerden de dünyaya daha 
tutkuyla bağlı oldukları belirtilir. 

Ahiret konusunda Yahudilerin müşriklerle mukayese edilmeleri ilginçtir. 
Zira ahiret inançları zayıf olduğu gibi, suç ve günah işlenmesi durumunda Tevrat 
ve diğer metinlerde bir Yahudi'ye öngörülen ceza genellikle dünyevi ve maddi- 
dir. İyilik yapanlara vaad edilen sağlık, bolluk, kalabalık nüfus, düşmanlara kar- 
Şı galibiyet ve askeri-politik hâkimiyet; yoldan çıkanlar için de hastalık, kıtlık, 
yenilgi ve esaret gibi şeylerdir. Müşrikler de ahirete inanmadıklarından Büyük 
Gün'de karşılaşacakları hesap ve ceza kültürlerinde ve gündelik hayatlarında 
herhangi bir etkiye sahip değildi. Başarıları da başarısızlıkları da dünyeviydi 
(Kur'an Yolu). Her iki inanç biçimi dünyevi (seküler) karakterdedir, Kur'an'ın 
ifadesine göre Yahudilerin dünyaya bağlılığı müşriklerden daha fazladır. 

İstisnalar ayrı tutulmak kaydıyla ayet, Yahudilerin dünyaya ve hayata iliş- 
kin zihni tutumlarından söz ederken, uzun yaşamanın genel olarak insanları 
dünyada yapıp ettiklerinin sonuçlarından kurtarmaya yetmeyeceğine işaret 
etmektedir. Eğer kişi “iyilik” yapmışsa karşılığını, “kötülük” yapmışsa da mut- 
laka karşılığını bulur. Zilzal süresinde (7-8. ayetler) bu karşılığın “zerre mikta- 
rı” olsa bile verileceği belirtilir. 

Ayette “azap”tan söz edilmesi anlamlıdır. Azap, dünyada kişilerin işlediği 
bir “cürüm”e karşılıktır ve bu karşılık her halükarda cezadır. Cürüm ya Allah'a 
karşı ya da kullara/insanlara veya diğer canlılara ya da varlığın kendisine kar- 
Şı işlenen suçların genel bir ifadesidir. Cürüm aynı zamanda maddi ve manevi 
suçları, günahları da ifade eder. Bu açıdan cürmün karşılığı olan ceza azaptır. 
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Eğer mutlaka kişi yaptığının cezasını -bu isterse bir zerre miktarı olsa 
bile- görecekse, bu durumda “mutlak adalet”ten söz etmemiz mümkündür. 
Her cürmün maddi ve dünyevi cezası bu dünyada verilmese bile -ki bazı du- 
rumlarda adalet tesis edilmiyor veya edilemiyor-, ahirette Din Günün'de ger- 
çekleşecek adil bir yargılamadan sonra mücrimlere mutlaka müstahak olduk- 
ları ceza verilecektir. Esasında insanın ruhunda ve vicdanında mutlak adalete 
ilişkin köklü bir duygu vardır. Bazı mücrimler bu dünyada kamu otoritesinden 
ve kanundan kaçabilse bile, günün birinde müstahak oldukları cezayı alacak- 
larını düşünür, buna inanır, bunu temenni eder ve Allah'tan yani bütün kâinatı 
yaratan, her şeyi bilen en Yüce Varlık'tan bunu isteriz. Alman Filozofu Kant'a 
göre bu duygu, ahiretin varlığına bir kanıttır. 

Diğer açıdan dünyada bir türlü giderilemeyen iktisadi, sosyal eşitsizlikler, 
politik zulümler, aşırı zenginlik ve yoksulluğun bozduğu dengenin de günün bi- 
rinde -ki bugün Ahiret Günü'dür- giderileceği, adaletin tesis edileceği, yoksulluk 
ve mahrumiyet içinde acı çeken, yüzü gülmeyen ve hiçbir muradına kavuşmadan 
ölen insanların da günün birinde refah ve mutluluk yüzü göreceği muhakkaktır. 
Başka bir ifadeyle, aşırı ve haksız zenginlik ve yoksulluğun yol açtığı acı verici 
eşitsizliğin adaletle dengeye kavuşacağı bir dünya vardır, bu da ahirettir. 

Hiç şüphesiz bu, dünyada sürüp giden eşitsizliklerin ve adaletsizliklerin 
ahirete ertelenip pasifçe oturmamızı gerektirmez; belki tam aksine adaletin 
tesisi için elimizden geleni yapmamızın ahlaki ve zaruri bir görev olduğunu 
hatırlatır bize. Ama adalet ideali bu dünyada gerçekleşmese de, haksızlık ve 
Zulüm işleyenler sevinmesinler, elbette müstahak oldukları cezaya çarptırıla- 
piri Bin sene yaşasalar bile ceza onları bulacaktır. 
| “Allah, yapmakta olduklarını görendir” Arapçada “basir”, bir şeyi çok iyi 
bilen, çok iyi gören, haberdar olan demektir. Bir meslekteki basiret, mesleğe hak- 
kıyla vukufiyeti ifade eder. El Hattabi'nin izahına göre, basir aynı zamanda “mub- 
sir” anlamına gelir. Buna göre, basir olan Yüce Allah, gören şeyleri görücü kılan, 
onlara bu meleke ve yeteneği verendir. Gören, idrak eden ve basirete sahip olan 
varlıklar, tabii ki en başta insan, bu üstün özelliklerini Basir olan Allah sayesinde 
elde etmiştir. İnsanlar, bu sayede görüp biliyor ve haberdar oluyorsa, elbette Al- 
lah her şeyi onlardan çok daha hakkıyla ve tam bir vukufiyetle bilip görmektedir. 
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97. Deki: “Cibril'e kim düşman ise, (bilsin ki) gerçekten onu (Kitab'ı), 
Allah'ın izniyle kendinden öncekileri doğrulayıcı ve mü'minler 
için hidayet ve müjde verici olarak senin kalbine indiren O'dur. 

98. Her kim Allah'a, meleklerine, elçilerine, Cibril'e ve Mikall'e düş- 
man ise, artık şüphesiz Allah da kâfirlerin düşmanıdır. 


“Cibril”, Vahiy meleği Cebrail aleyhisselamdır. Güç ve kuvvet anlamındaki 
“cibr-cebr”den geldiğini söyleyenler olduğu gibi, Arapçaya İbranice veya Kel- 
daniceden sonradan girmiş bir kelime “geber” olarak “kul” anlamına geldiğini 
söyleyenler de vardır. “İl” ise Tanrı anlamındadır. Bu durumda ilk anlama göre 
terkip “Allah'ın kuvveti”, diğerine göre "Allah'ın kulu veya kuvvetli adamı” ol- 
maktadır. Kurtubi, Cebrail kelimesinin farklı 10 okunuşunu verir; Mikail keli- 
mesiyle ilgili de altı okuyuş zikreder. Kur'an-ı Kerim'de Cebrail Ruhu'l Kudüs, 
Ruhu'l Emin, Ruh ve Resul şeklinde de geçer. (Bkz. 53/Necm, 5-6.) 

Tefsirlerin aktardığı rivayetlere göre, Yahudilerden bir grup, Hz. Muham- 
med (s.a.)'in peygamberliğini test etmek üzere ona gidip birkaç soru sorarlar. 
Sordukları sualler bildikleri gibi gelir. Son olarak “Sana hangi melek vahiy ge- 
tirmektedir?” diye sorduklarında “Cebrail” cevabını alınca, suratlarını buruş- 
turur ve “Cebrail savaş ve çatışma getirir hep, o bizim düşmanımızdır; yağ- 
mur, bereket ve bolluğu getiren Mikail olsaydı sana uyardık” derler. Bir başka 
anlatıma göre Babil Kralı Buhtunnasar (M.Ö. 586), Cebrail'in İsrailoğullarını 
ikna etmesi sonucu öldürülmekten kurtulmuş veya Yahudi krallığına son ver- 
diğinde Babil Kralı Cebrail'den yardım almıştır. Onların kehanetlerine göre, 
günün birinde bir çocuk doğacak, büyüyecek ve kral olup onlara büyük acılar 
çektirecektir. Kehaneti yapanlar Buhtunnasar'ı gösterir, Yahudiler tam çocuğu 
öldüreceklerken, Cebrail onlara “Eğer siz bu çocuğu öldürecek olursanız, de- 
mek ki Beyt-i yıkıp sizi sürgüne gönderecek olan bu insan değildir” der, onları 
vazgeçirir. Sonraları olaylar kehanete göre gelişir. Bu yüzden Yahudiler Cebra- 
ili kendilerine düşman bilir. Bir başka anlatıma göre ise, Cebrail, son vahiyi Ya- 
hudilerden birine getireceğine, yanlışlıkla veya bilerek -buna göre Yahudile- 
rini sevmediği için- Hz. Muhammed (s.a.)'e getirmiştir. (Bkz. Müsned, |, 274.) 
Buhari'de yer alan bir kayda göre, Yahudi olan Abdullah ibn-i Selam, Hz. Pey- 
gamber'e sorduğu üç sorunun cevabını alınca Müslüman olmuştur. İçlerinde 
vahiy meleği Cebrail'le ilgili soru da vardı ki, Efendimiz'e Yahudilerin Cebrail'e 
düşman olduklarını haber veren Abdullah bin Selam (r.a.)'dır (Tefsir, 2/6). 

Hiç kuşkusuz Buhari ve diğer muteber hadis kaynaklarında rivayet edilen- 
ler dışında kalanlar birer anlatımdır, tarihi gerçeklikleri yoktur. Ancak sembol- 
lerin ve meleklere yüklenen misyonların genel imajından hareketle bir fikir 
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yürütmek icap ederse, Cebrail ile Mikail arasındaki misyon /görev farkı, üze- 
rinde durulmaya değer bir husus olarak öne çıkmaktadır. 

Kısa ifadesiyle Cebrail vahiy getiren, Mikail tabir caizse meteorolojik 
olayları ve tabiattaki canlı hayatı idare eden melektir. Vahiy, Allah'a itaati, 
hükümleri, emir ve nehiyleri (normları ve yasakları) ihtiva eder. Yahudilerin 
ana hatları itibariyle tarih boyunca Allah ile olan ilişkileri sorunlu olmuştur. 
Onlara 10 emir gelmiş, Tevrat indirilmiş, peş peşe peygamberler gönderilmiş 
ve fakat İsrailoğulları adeta Tanrı ile mücadele içinde emir ve nehiylere, ha- 
yatlarını tanzim ederlerken uymaları istenen hükümlere başkaldırmışlardır. 
Zaman içinde emir ve nehiyleri getiren elçiyi yani vahiy meleğini sorumlu 
tutar olmuşlardır. Çünkü vahiy onlara dünyanın geçiciliğini, meşru olmayan 
güç ve iktidarın, haram servet ve zenginliğin değersizliğini, zararlarını hatır- 
latır. Mikail ise yağmur yağdırır bolluk ve bereket getirir, Allah'ın rahmetinin 
mü'min-kâfir, itaatkâr-günahkâr herkesin, bütün canlıların üzerinde tecelli et- 
mesini sağlar Başka bir ifadeyle Mikail dünyeviliği, refahı, zevki temin eder, bu 
da dünyaya tutkuyla bağlı olanların bilincinde yanlış olarak Mikail'in Cebrail'e 
nazaran tercih edilmesine sebebiyet verir. Ancak böyleleri bilmiyorlar ki, yüce 
Allah hiçbir kulunu rızkını keserek cezalandınmaz, dünyanın maddi ve tabii 
nimetlerinden yararlandırnken onu sınava tabi tutar 

Binaenaleyh süz konusu misyon /görev dağılımında ne Cebrail'in ne Mika- 
Min herhangi bir dahli söz konusu olamaz. Çünkü bütün melekler gibi bu iki 
büyük melek de Allah'ın emirlerine itaat ederler ve kendilerine her ne görev 
verilmişse onu eksiksiz yerine getirirler Diğer peygamberlere olduğu gibi, son 
vahiy olan Kur'an'ı Hz Peygamber (sa )'in “kalbine indiren O'dur” Cebra- 
H, —ne eksik ne £ızia— “Allah'ım izni” yani “bilgisi dâhilinde ve emriyle” vahiy 
getirir, peygamberlerin kalbine ilka eder, onlar da bunu iyice belledikten, harfi 
kimseyi şaşırdığını iddia etmek, Hz Ömer'in bu konuyu tartıştığı bazı Yahu- 
dilere açıkça söylediği gibi “tam bir hamakat"tır. Değil Cebrail gibi büyük bir 
görevinde kalmaz. 
miz gelir? Bu başka yerde de belirgin ifadelerle tekrarlanmaktadır: (26/Şuara, 

191-195.) Şuara süresinde bu konuyu daha ayrıntılı ele alacağız, ancak şu ka- 
dasım söylemek gerekir ki, bu, valıyin kalbe değil, Hz. Peygamber'in kendisi- 
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“Kur'an'ın peygamberin kalbine indirilmesi, lafız ve anlam olarak iyice belle- 
yip olduğu gibi aktarmasını ifade etmek içindir” der. Yoksa bazılarının iddia 
ettiği gibi, vahiy anlam olarak Hz. Peygamber (s.a.)'in kalbine indi, o da bildiği 
dil ile (bilebildiği kelimelerle) lafza döktü, şeklindeki düşünülemez. 

Kur'an'ın “mü'minler için hidayet ve müjde verici” yasfa sahip olma- 
sı, evrenselliğine halel düşürmez. Kur'an herkes için bir hidayet kitabı olarak 
indirilmiştir yani herkese doğru yolu gösterir. Ancak sadece mü'minler, mut- 
takiler bundan yararlanmış bulunmaktadırlar. Kim samimiyetle inanır emir- 
lerine riayet ederse “mü'min” mertebesinde yer alır, bu mertebenin kapısı ve 
basamakları herkese açıktır. Müjde verici olması da bununla ilgilidir. Çünkü 
Kur'an'ın kurtuluş için yapılmasını istediği salih amelleri yine mü'minler yap- 
mış, tutum ve davranışlarında Kur'an'ın çizdiği yol haritasını takip etmiş, bu 
sayede Kur'an onlar için “müjde verici” olmuştur. Böyle olunca Cibril'e düş- 
manlık göstermenin anlamı yoktur. 

“Her kim Allah'a, meleklerine, elçilerine, Cibril'e ve Mikail'e düşman 
ise, artık şüphesiz Allah da kâfirlerin düşmanıdır.” Allah'a düşman olmak 
insanın uğrayabileceği en büyük felakettir. Zira asla düşmanlığının gereklerini 
yerine getirme gücüne ve imkânına sahip olamaz. “Düşmanlığın icabı, kişinin 
düşmanına zarar vermesi”dir. Hakiki anlamıyla düşmanlık bu iken, kim Allah'a 
zarar verebilir ki! Tam aksine asıl zararı Allah verir. Bu açıdan “Allah'a ve elçi- 
sine savaş açanlar” (5/Maide, 33) ve “Allah'a ve elçisine eziyet verenler” (33/ 
Ahzab, 57) türünden ayetleri bu çerçevede anlamak gerekir. Bu durumda “Al- 
lah'a düşmanlığı” Allah'ın dostlarına, O'nun yolunda olanlara düşmanlık ola- 
rak anlayabiliriz. Allah'ın meleklerine, peygamberlerine ve dostlarına, O'nun 
yolunda ilerleme çabası içinde olanlara düşmanlık Allah'a düşmanlık olduğu- 
na göre, Allah da ancak inkârcıların düşmanıdır. Belki inkârcılar Allah'ın temiz 
ve ihlaslı kullarına zarar verebilirler, vermektedirler de ama Allah'ın bu düş- 
manlara vereceği zarar (acıklı azap) elbette çok daha büyük olacaktır. 


4233 Gözlek âİ Yİ S5 Laz Salli lal SİN GİS A2 

99. Andolsun biz sana apaçık âyetler indirdik. Bunları fasıklardan 

başkası inkâr etmez. 

Yukarıda belirtildiği üzere Medineti Yahudiler, bir peygamberin geleceği bek- 
lentisi içinde idiler. Kendilerinden birinin peygamber olacağını düşünürlerken, 
Arapların içinden birinin gelmesi onları memnun etmedi. Haliyle Müslümanlar 
ile Yahudiler arasında çeşitli tartışmalar oldu. Esbab-ı Nüzul kitaplarına göre, bir 
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defasında Muaz bin Cebel onlara “Allah'tan korkun ve Müslüman olun, beklenen 
peygamber geldi” dediğinde, Yahudi önde gelenleri “O bize mucize adına herhangi 
bir şey getirmedi, bizim beklediğimiz peygamber bu değil” deyince bu ayet indi. 

Muhtemelen Yahudilerin talep ettikleri mucize olağan üstü maddi-fiziki 
olaylar cinsinden şeylerdi. Bu ayette sözü edilen ise Kur'an-ı Kerim'dir. Dil- 
bilimcilerin işaret ettiği üzere “ayetler, tenzil ile birlikte geldiğinde Kur'an'a 
işaret eder” Bu İslam'ın temel iddialarıyla uygunluk halindedir, çünkü Hz. 
Peygamber (s.a)'e izafe edilen en büyük mucize ona vahyedilen Kur'an'dır. Şu 
halde eğer Yahudiler ve başkaları, bir mucize, harikulade şeyler arayacaklarsa 
Kur'an'a bakmaları, ayetleri üzerinde tefekkür etmeleri yeterlidir. 

Allah'ın apaçık ayetlerini “fasıklardan başkası inkâr etmez” Bilerek 
veya üzerinde yeterince düşünmeyerek insanlar Allah'ın ayetlerini inkâr et- 
mek süretiyle “fasık” durumuna düşebilirler. Fısk, tohumun toprağı yarma- 
sına denir. Yarma, ayırma, çatlatma, dışına çıkma, aşma gibi anlamları vardır. 
Lügat anlamı, insana çizilen sınırların dışına çıkmak demektir. Kur'an'da fısk 
çeşitli türevlerde kullanılmıştır: Küfür ve inkâr (10/Yunus, 33); açıkça günah 
işlemek (17/İsra, 16); isyan (2/Bakara, 59, 7/A'raf, 163); sapıklık-şirk (6/ 
En'am, 145). İlk sınırı aşan İblis'tir çünkü o “cinlerden idi, Rabbinin emrinden 
dışarı çıktı” (18/Kehf, 50.) 

Çoğu zaman fücur ile bir arada kullanılır: Fısk-ı fücur. “Fücur”, suyu tu- 
tan seddin aşılmasına, yıkılmasına denir. Sınırı aşma büyük olduğu zaman fısk 
olur. Fısk-i fücur, haddin pervasızca aşılması, umursamazlık ve taşkınlık halini 
ifade eder. Zaten Allah'ın ayetlerini inkâr etmek için insanın sahiden pervasız 
bir zihin ve ruh halinde olması gerekir. 
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100. Ne zaman bir ahitte bulundularsa, içlerinden bir bölümü onu 

bozmadı mı? Hayır, onların çoğu imân etmezler. 
101. Ne zaman onlara Allah katından yanlarındakini doğrulayan bir 
elçi gelse, kitap verilenlerden bir takımı, sanki bilmiyorlarmış 

gibi Allah'ın Kitabı'nı arkalarına attılar. 


Kendilerine Son Peygamber ilahi tebliğle geldiğinde onu reddeden Ya- 
hudiler, aslında daha önce de benzer şekilde davranmışlardı. Bunların tarih 
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içinde edindikleri huy, ahidlerine sadakat göstermeme şeklinde tezahür eder. 
Ne Hz. Musa zamanında ne Son Peygamber hakikati önlerine koyduğunda bil- 
diklerinden şaştılar. Demek ki, bu onların ilk defa yaptıkları şey değildir. Bu, 
İsrailoğullarının tarihteki tutumlarıdır. Fakat bu reddiyeci tutum sadece onla- 
ra özgü değildir. Kadi, buradaki “ahid” kavramını, her yeni peygamber tebli- 
ğinde önlerine konan açık ayetler, akli deliller, nübüvvete yapılan çağrı ve ilahi 
tebliği itibara almamak şeklinde anlamak gerektiğini söylemiştir. Buna göre 
dinin hakikati, peygamber davetinin özü söz konusu olduğunda, buna icabet 
etmeyen herkes “ahdi bozanlar” kapsamına girmektedir. 

Ata'ya göre bu ayette sözü edilen ahid, Hz. Peygamber (s.a.)'in Medine'de 
Yahudi kabilelerle imzaladığı Medine Sözleşmesi'dir. Binti Haris'in evinde imza- 
lanan sözleşmeye göre, herkes dininde serbest kalacak ancak Medine ortakla- 
şa savunulacaktı. Farklı etnik ve dini gruplar arasında müzakere ve mutabakat 
esasına göre imzalanmış bulunan Medine Sözleşmesi, belki de tarihteki ilk yazılı 
“toplum sözleşmesi”dir. (Daha geniş bilgi için bkz. Ali Bulaç, Modern Ulus Dev- 
let, İstanbul-2007, s. 175-205.) Bu çerçevede Ata, 8/Enfal, 56. ayette buna atıfta 
bulunulduğunu söyler. Zira sözleşmeyi imzalamalarına rağmen, Yahudi kabile- 
leri Beni Nadir ve Beni Kurayza hükümlerini çiğnemiş yani “ahdi bozmuşlar”dı 
(8/Enfal, 55-56). Nitekim “Nebz” bir şeyi arkaya atmak, fırlatmak, hükümlerine 
uymamak, hafife almak, ayağının altına alıp çiğnemek anlamlarına gelir. 

“İçlerinden bir bölümü” ifadesi Yahudilerin önderlerine, din adamlarına 
ve elbette kendi toplumları üzerinde etkili olan seçkinlere bir gönderme ola- 
rak düşünülebilir. Kanaat önderleri, aydınlar, din adamları, iktidar seçkinleri, 
bilim adamları ve belki şimdi medya ile geniş kitleleri etkileme durumunda 
olanlar halk kitlelerinin doğru veya yanlış, hak veya batıl yönde tutum almala- 
rında etkili olmaktadırlar. Bu da “çoğunun yani çoğunluğun iman etmeme- 
si”ne sebep olmaktadır. 

Gerçekten önde gelenlerin sorumluluğu büyüktür. Medine'de Yahudi din 
bilginleri, Kur'an'ın onların elindeki Tevrat'ı doğrulamakta olduğunu yani Tev- 
ratın emrettiği hükümleri, ahlaki normları ve değişikliğe uğramamış hukuki 
kaideleri emrettiğini biliyorlardı. Fakat onlar bu hakikati arkalarına atmayı 
tercih ettiler. “Allah'ın kitabını arkalarına atmak” Tevrat'a da Kur'an'a da 
atıf olabilir. Aynı kaynaktan neş'et etmeleri dolayısıyla Tevrat'ın söyledikle- 
rine sadık kalacak ve Kur'an'ın davetini kabul edecek olsalardı Tevrat'ı teyit 
etmiş olacaklardı. Çünkü Kur'an, Tevrat'ı doğrulayan bir kitaptır. 

Süfyan bin Uyeyne, Yahudilerin Tevrat'ı ipeklere, pahalı ve süslü kumaşlara, 
atlastan kaplara sarıp sarmaladıklarını, altın ve gümüşle süslediklerini, yüksek 
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yerlere astıklarını; fakat hükümlerine uymadıklarını; helal gösterdiklerini e 
haram gösterdiklerini haram bilmediklerini söyler. Bu, son derece önemlidir. 
Benzer bir durum Müslümanların Kur'an'a ilişkin algıları ve tutumları için de ge- 
çerlidir. Aslolan insanın Kur'an'ı sıkça okuması, ayetleri üzerinde tefekkür etme- 
si, hükümlerini hayatında rehber kılması, kısaca Kur'an'ın yol göstericiliğinde ve 
aydınlığında yaşamaya azami gayret sarf etmesidir. Hükümleri hayatta etkisini 
göstermiyorsa, Mushaf'ın göz alıcı hatla yazılması, süslü kaplar içinde saklanma- 
sı, hatta sıkça ölülere okunması Kur'an'la muhatap olan dirilere fayda sağlamaz. 
Bunu “bilmiyorlarmış gibi” davrandılar ve geniş kitleleri etkileyip onla- 
rın iman etmelerinin önüne geçtiler. “Bilmiyorlarmış gibi” davranmanın ilk 
anlamı bile bile inkâr etmek, hakikatin üstünü kalın perdelerle örtmektir. İkin- 
ci anlamı, bilme yani araştırma, gerçeğe ulaşma durumunda olanların bir tür 
zihni tembellik göstermeleridir. Topluma yol gösterme konumunda olan bu in- 
sanlar, akıllarını çalıştırmıyor, hakikate ulaşma yolunda gerekli çabayı harca- 
mıyor, dolayısıyla sorumluluklarını yerine getirmeyip ihmalkâr davranıyorlar. 
Uygun tabiat şartlarında tarlası, tohumu, gübresi, suyu ve gücü olanlar nasıl ki, 
tarlayı ekmemek süretiyle yakınlarındaki insanların, aç kalmasına sebebiyet 
veriyorlarsa; bunun gibi belli bir eğitim düzeyi olan, akli gücü yerinde olan- 
ların hakikati araştırmayıp basit, kulaktan dolma bilgi ve kanaatlerle yetin- 
meleri, kitlelerin bilgisizlik ve önyargıların karanlığında kalmalarına, böylece 
sapmalarına sebebiyet vermektedir. Bunu totaliter ideolojilerin öngördüğü 
“aydın ve aydınlatma despotizmi”yle karıştırmamak lazım. Peygamberler da- 
hil, herkesin görevi sadece “tebliğ etmek”ten ibaret olup, hiç kimse bir başkası 
üzerinde “zor kullanma” yetkisine sahip değildir (Bkz. 88/Gaşiye, 21-22). 
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102. Ve onlar, Süleyman'ın mülkü hakkında şeytanların anlattıklarına 
uydular. Süleyman inkâr etmedi; ancak şeytanlar inkâr etti. Onlar, 
insanlara sihri ve Babil'deki iki meleğe Harut'a ve Marut'a indiri- 
leni öğretiyorlardı. Oysa o ikisi: “Biz, yalnızca bir fitneyiz, sakın 
inkâr etme” demedikçe hiç kimseye (bir şey) öğretmezlerdi. Fakat 
onlardan erkekle karısının arasını açan şeyi öğreniyorlardı. Oysa 
onunla Allah'ın izni olmadıkça hiç kimseye zarar veremezlerdi. 
Buna rağmen kendilerine zarar verecek ve yarar sağlamayacak 
şeyi öğreniyorlardı. Andolsun onlar, bunu satın alanın, âhiretten 
hiçbir payı olmadığını bildiler; kendi nefislerini, karşılığında sat- 
tıkları şey ne kötü; bir bilselerdi. 

103. Eğer gerçekten imân edip sakınsalardı, Allah katındaki sevapf(la- 
rı) gerçekten daha hayırlı olurdu; bir bilselerdi. 


Yahudilerin, vahiy yoluyla Hz. Musa'ya indirilen Tevrat'ı ve onu doğrula- 
yan Kur'an'ı bir kenara bırakınca, bu sefer tarih içinde yalan yanlış bilgi ve 
hurafeleri referans almaya başlamışlar, kendi döneminde Hz. Süleyman hak- 
kında uydurulan temelsiz bilgilere itibar eder hale gelmişlerdir. Gerçek şu ki, 
Süleyman hiçbir zaman doğru yoldan ayrılmadı, doğru yoldan ayrılıp küfre 
sapanlar şeytanlar veya ruhlarını şeytana satanlardır. 

Muhammed b. İshak'ın verdiği bilgilere göre, Yahudilerle süren diyalogun- 
da Hz. Peygamber (s.a.), Hz. Süleyman (a.s.)'in peygamberliğinden bahsedin- 
ce, Yahudi bilginleri “Muhammed, Davud'un oğlunun (Süleyman) peygamber 
olduğunu zannediyor. Oysa o bir sihirbazdan başkası değildi” deyince bu ayet 
indi. Bu makul gibi görünse de, Babil esareti sırasında (M.Ö. 586) Yahudilerin 
kurtuluş için geliştirdikleri komplo ve faaliyetin bir benzerini eğer Medine'de 
Hz. Peygamber'e karşı yürütmeyi düşünüyorlarsa, onlara tarihlerinden örnek 
vererek bunun büyük hata olacağını hatırlatmaktadır. 

Mesele kendi hatırına ele alındığında, burada iki din arasında derin görüş 
ayrılığına işaret edildiği görülmektedir. Bu görüş ayrılığının en önemli olan- 
larından biri her iki din müntesibinin “peygamberlik (nübüvvet ve risalet)” 
tasavvurlarında ortaya çıkar. Ahd-i Atik'in peygamber profili ile Kur'an'ın pey- 
gamber profili arasında önemli farklar var. Mesela Ahd-i Atik'e göre Hz. Süley- 
man -haşa- küfre ve fıska sapmış biridir, kadınlara olan düşkünlüğü dolayısıy- 
la puta tapıcılığa sapmıştır, sihirle uğraşmaktadır; akıl almaz sayıda 700 karısı, 
300 cariyesi vardır (I Krallar, 11: 1-7.) 

Hz. Süleyman (a.s.) Hz. Davud (a.s.)'un oğlu olup “melik peygamberdir. 
M.Ö. 970-935 yılları arasında Arap kabilelerini nüfuzu altına almış, Kudüs'teki 
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Beyt-i Makdis'i inşa etmiştir. Hakikatte büyüye ve cinlerin gaybı bildiklerine 
ilişkin inanca karşı mücadeleler vermesine rağmen -ki bu Tevrat'ta açık bi- 
çimde vurgulanmaktadır (Çıkış, 22: 18 ve Levililer, 19: 26, 31; 20: 27)-, sahip 
olduğu mülk ve saltanat, servet ve iktidar, bilgi ve hikmet gücü, sanata olan 
yatkınlığı ve eğilimi neredeyse doğrudan onun sihir yapma gücüne bağlanır. 
Kur'an-ı Kerim, sihirle uğraşmayı “küfür”le özdeş saydığından, bu iddiayı açık 
bir dille reddeder: “Süleyman inkâr etmedi; ancak şeytanlar inkâr etti.” 

İfadelerin anlam düzeyi açısından “şeytanların küfrü”nden söz edilmesi 
dikkat çekicidir. Tabii ki şeytanlar küfür içindedirler, ama burada küfrün şey- 
tanlara sihir dolayısıyla nispet edilmesi şu soruyu sormamıza yol açar: Aca- 
ba burada söz konusu olan şeytanlar, bildiğimiz cin kökenli şeytanlar mıdır, 
yoksa şeytanların ameline sahip çıkan, onların işini üstlenen “insan şeytanlar” 
mıdır? Genellikle müfessirler bunların cin kökenli şeytanlar olduğunu söyle- 
mişlerse de, ikinci anlamı da yabana atılır gibi görünmüyor. Şöyle ki: “İnsan 
şaytanlar” Kur'an-ı Kerim'de geçer. (Bkz. 2/Bakara, 14; 6/En'am, 112; 114/ 
Nas, 6.) Belki bu tanımlamayı “şeytanın işlerini yapan veya ruhunu şeytana 
yani şeytanın misyonuna satan kimse” şeklinde anlamak mümkün. 

Şeytan insana “bir fiziki varlık” olarak görünmediğine, daha doğrusu işle- 
vini yerine getirmek için buna ihtiyacı olmadığına göre -şeytanı en çok mutlu 
eden şey varlığının inkâr edilmesidir, böylelikle daha etkin faaliyet yürütür -, 
işini insanların ruhlarına enjekte ettiği vehim, yalan ve vesveselerle yerine ge- 
tirmeye çalışır. Bu durumda bazı insanların, Hz. Süleyman'ın nübüvveti, uygu- 
ladığı hükümler, sahip olduğu yüksek güç, servet ve iktidarla ilgili yaydıkları 
sayialar, yalan yanlış bilgi ve kanaatler, bunların içinde en kuvvetli ve etkili ol- 
iuğu anlaşılan “büyü” faktörünün öne çıkarılması doğrudan “şeytan işi küfür” 
olarak düşünülebilir. 

Kur'an-ı Kerim açık bir uyarıda bulunur: Hayır! Öyle değil! Bir peygamber 
ve salih bir kul olarak Süleyman sihir yaparak inkâr etmedi, ancak onun mülk 
ve saltanatını büyüye bağlayan, onu büyücü konumuna oturtan “şeytan ruhlu 
insanlar” inkar etti. İşte bunlar, Süleyman'ın iktidarını ve hükümdarlığını za- 
yıf düşürmek için bir yandan onun, her şeyini büyüye borçlu olduğu şayiasını 
yayıyor, öte yandan Babil döneminde sözde insanlara sihir öğreten iki meleğin 
bilgi mirasını devam ettirdiklerini, dolayısıyla Süleyman'ı alaşağı edebilecek- 
lerini propaganda edip yıkıcı faaliyetlerde bulunuyorlardı. 

Burada sözü edilen “şeytanların insan ruhlu kişiler” oldukları Şuradan da 
anlaşılıyor ki, bu şahıslar -muhtemelen toplumlarının önde gelen bilginleri, 
din adamları olmalı- insanlara “sihri ve Babil'deki iki meleğe Harut'a ve 
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Marut'a indirilen şeyleri de öğretiyorlardı.” Şeytanlar görünmez, soyut 
varlıklar olarak insanlar arasında dolaşıp bu işi yapmayacaklarına göre, sihre 
ve Harut ile Marut'un öğrendiklerini çarpıtarak, ters yüz ederek insanlara öğ- 
retenlerin şeytan ruhlu kişiler olduklarını söylemek mümkün görünüyor. 

Sihir, küfürle eşdeğer sayılmıştır. Kelime anlamı gizli, ince şey demektir. 
İnceliğinden dolayı sabahın erken vaktine de “seher” denmiştir (3/Al-i İm- 
ran, 17; 51/Zariyat, 18; 54/Kamer, 34.) Sihrin fonksiyonu gerçeği çarpıtmak, 
hakikati tahrif ve suistimal etmek, göz boyamak, aldatmak, komplo-kumpas 
kurmak, algı yönetmektir. En önemli etkisi gözün ve aklın fonksiyonunu iptal 
etmesidir. Esrarengiz bilgilerle yapılır ve bununla haksız kazanç, güç ve şöhret 
elde edilir. Sihir yapan hem aldatır hem aldanır: (7/A'raf, 132; 23/Mü'minun, 
89.) Sihirde etkileme gücü vardır. Sihir yoluyla kalbe hastalıklar arız olur, zi- 
hinler bulanır, kuşku ve tatminsizlik ruhu istila eder; büyük psikolojik ve psiki- 
yatrik rahatsızlıklara yol açar. Bu Bazen sözle dahi gerçekleşebilir. Bir hadiste 
şöyle buyrulur: “Sözün bir bölümü sihirdir” (Buhari, Nikâh, 47; Müslim, Cuma, 
47.) Bir başka hadiste “Kim bir kâhin veya büyücüye gider ve onu, söylediği 
şeylerde doğrularsa, Muhammed'e indirileni inkar etmiş olur” (İbn-i Mace, 
Tahare, 122; Müsned, Il, 408.) buyrulmaktadır. Hz. Peygamber, büyü yapmayı 
Allah'a şirk koşmakla bir tutmuştur (Buhari, Tıp, 48). 

Büyünün çeşitleri vardır. Fahreddin Razi'ye göre semavi güçlerle yere ait 
güçlerin birleştirilmesinden yapılan Keldani (Babil) sihri; ruh dalgaları güçlü 
kişilerin etkileme, vehim meydana getirme gücü; cinlerle irtibat kurarak yapı- 
lan büyü; gerçeği hayale dönüştürmek, göz bağlamak (yanılsama); bazı aletler 
veya el hüneriyle yapılan büyü; ilaçlarla, çeşitli bitki veya madde karışımıyla 
yapılan büyü; yaldızlı, etkileyici sözler; insanlar arasında fitne, karışıklık, kış- 
kırtıcılık yapmaya matuf söz taşıyıcılığı gibi türden büyüler söz konusudur. 

Mutezile ve bazı Sünni bilginlere göre büyünün bir gerçekliği yoktur, in- 
sanlar bu özel bilgilere dayalı işlemde üstün bir güç vehmederler, bu kişiyi 
bir yerde “Allah'ın dışında hükmünü icra edebilme kudretine sahip güçlerin 
varlığı fikri”ne götürür ki, bu özelliği dolayısıyla küfürdür. Genel kabule göre 
büyünün bir gerçekliği vardır; sihir etkiler, tahrip edici bir güce sahiptir. İslam 
bilginleri, büyü yapanların ağır bir cezaya çarptırılması gerektiğini söylemiş- 
lerdir. Büyü ile uğraşanlar her iki dünyada da bedbahttır: “Büyücü, nereye git- 
se kurtulmaz” (20/Taha, 69.) 

Kur'an-ı Kerim, Firavun'un sihirbazlarından bahsederken (7/A'raf, 118 ve 
10/Yunus, 81), “Onların sihir olarak yaptıklarını Allah'ın bozup geçersiz kıldığını, 
böylece hakkın yerini bulduğunu” belirtir. Bu demektir ki, büyü hiçbir zaman Al- 
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lah'a, peygambere veya salih insanlara nispet edilemez, yakıştırılamaz; büyüyü 
olsa olsa kötü ruhlu insanlar yani şeytan işiyle uğraşanlar yapmaya kalkışır. Ancak 
büyünün etkisini bozmak ve gerçeğin, hakkın tekrar yerini bulmasını sağlamak 
Allah'a aittir. Bu çerçevede büyüye karşı alınacak en büyük tedbir Allah'a sığın- 
mak, Allah'ın adını zikretmek, Kur'an, özellikle Felak ve Nas sürelerini okumaktır. 

Büyü ve büyücülük bugün olduğu gibi eski toplumlarda da yaygındı. Babil, 
Mısır, Hind ve İran'da büyü sanatı gelişmişti. Babil'de özellikle bir dönem çok yay- 
gınlık kazandığı anlaşılıyor. Babil, bugünkü Irak sınırları içinde Fırat nehri kena- 
rında kurulmuş bir şehirdi. M.Ö. 2000'li yılların başlarında kurulan bu devletin iki 
önemli dönemi var. İlki, Sümer ve Akatların yerini almıştır. En büyük ve ünlü hü- 
kümdarları M.Ö. 1792-1750 yılları arasında hüküm sürdüğü düşünülen ve kanun- 
larıyla şöhret bulan Hammurabi'dir. İkinci dönemi M.Ö. 626-539 yılları arasında 
kurulmuştur, bu dönemin ünlü hükümdarı Buhtunnasar (Nabukadnezar)'dır. 

Buhtunnasar, Kudüs'e saldırmış, şehri ve mabedi tahrip ettikten sonra Ya- 
hudileri Babil'e sürmüştü. Yahudilerin, 47 veya 50 sene süren Babil sürgünü 
sırasında İranhlarla ilişki kurdular, Babilliler aleyhinde müthiş bir propaganda 
savaşı, algı oluşturma operasyonu yürüttüler. Yahudiler bu mücadelede “Harut 
ve Marut” adlı iki zatın geliştirdiği bilgilerden istifade ediyor ama öğrendikleri 
bilgileri, büyü ve etkileme tekniklerini suistimal ediyorlardı. “Harut” isminin 
bir anlamı “bölüp parçala”, “Marut"un da bir anlamı “psikolojik olarak çökert” 
demektir. İki değerli, salih ve mü'min insanın toplumu bölüp parçalayacağı, 
moralmen çökerteceği düşünülemeyeceğine göre söz konusu iki isim onlara 
belki sonraları birer lakap-unvan olarak verilmiş olması gerekir. 

Yahudilerin içeriden yürüttüğü yıkıcı faaliyetin de etkisiyle İranlılar Ba- 
bil'e saldırdı, İran Kralı Kirus (Cyrus) büyük bir zafer kazandı. Kirus, Yahudile- 
rin yardım ve desteği karşılığında onları Kudüs'e gönderdi, bu arada Süleyman 
Mabedini yeniden inşa etmeleri için hatırı sayılır yardım ve destek sağladı. 

Yahudiler, Mısırlıların buzağıyı kutsallaştıran inançlarından etkilendikleri 
gibi Babil sürgününde de yörenin gelenek ve alışkanlıklarından derin etkiler 
alarak büyüye merak sarmışlardır. 

“Harut ve Marut"un kim oldukları, nasıl bir kişilik profiline sahip bulun- 
dukları konusunda farklı görüşler vardır. Bazı müfessirler, ayette geçen “ma”yı 
nafiye kabul edip hakikatte Babil'de Harut ve Marut isminde iki melek veya 
şahıs bulunmadığını, bunun Süleyman'ın mülk ve saltanatını sihir gücüne bağ- 
layan şeytan ruhlu insanların uydurduklarını söylüyorsa da, ayetin devamı bu 


anlamı mümkün kılmaz. 
Bunların “iki melek”, “iki hükümdar (iki melik) -hatta Hz. Davud ve Hz. Sü- 
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leyman-”, “melek tabiatlı iki insan” veya “insan kılığına girmiş ve sonra insanın 
geçtiği ağır imtihana dayanamayıp günahkâr olmuş iki melek” olduklarını söy- 
leyenler vardır. Tevrat'a göre o dönemin iki peygamberi Haggay ve Zekharya 
idi. Akla yatkın olanı, bu iki zatın ya insan kılığına girmiş iki görevli melek veya 
Allah'ın yardımı ve lütfuyla bir takım bilgilere sahip olup Babil halkını büyü 
ve büyücülüğün zararları konusunda uyarmaya çalışan “melek gibi iki seçkin 
insan” olmalarıdır. Bunların vahiy melekleri veya peygamberler gibi vahiy al- 
dıklarını düşünmek yanlış olur ancak ilham ile bazı bilgilere vakıf oldukları, 
bazı ilahi mazhariyetlerle desteklendikleri muhakkaktır. 

Kıraat bilginlerinden bazıları “melekeyn (iki melek)”i “melikeyn (iki me- 
lik/kral)” şeklinde okumuşlardır. Bu okuyuştan hareketle İbn-i Abbas, Hasan 
Basri, Ebu'l-Esved ed Düeli ve Dahhak b. Müzahim, Harut ve Marut'u insan 
kabul etmişlerdir. 

Yukarıda anlattığımız üzere, şeytanların görünür varlıklarıyla insanlar 
arasında dolaşıp birtakım şeyleri öğrettikleri nasıl düşünülemiyorsa, nurani 
varlıklar olan melekler de bizatihi kendi hakiki varlıklarıyla insanlar arasında 
dolaşıp görevlerini yerine getirmezler. Allah'ın dilemesi tabii ki hariç ancak 
galip zanla, bu iki zatın ya insan kılığına girmiş iki melek -nitekim Hz. Lut'a 
gelenler öyleydi- veya melek gibi iki seçkin insan olmaları mümkün görün- 
mektedir. Yine de tarihin derinliklerinde vuku bulmuş bu olay gaybe ilişkin bir 
haberdir, mahiyetini ve hakikatini sadece Allah bilir. 

Bu konuda Kurtubi'nin Zeccac'tan, onun da Hz. Ali (ra.)'den aktardığı ri- 
vayet dikkate değerdir. Buna göre, söz konusu iki melek Babil halkına, büyü- 
nün oluşumunda kullanılan bilgiyi, teknikleri, hile ve hünerleri öğretiyorlardı. 
Onların amacı insanları büyü yapmaya çağırmak değil, mahiyeti hakkında bil- 
gi vermek, zararları konusunda bilgilendirmek ve uyarmaktı: “O ikisi: “Biz, 
yalnızca bir fitneyiz, sakın inkâr etme” demedikçe hiç kimseye (bir şey) 
öğretmezlerdi.” “Fitne” olmaları belki de sahip oldukları bilginin etkileme 
gücüne işarettir. Nihayetinde büyü, yukarıda işaret edildiği üzere tahrip edici 
bir güce sahip olsa da, bir bilgi temeline dayanır. Bu iki zat, artık neredeyse 
büyü ve büyücülüğün çığırından çıktığı bir şehirde, büyü ile ilgili bilgilendirme 
toplantıları yapar, insanları bu konuda uyarırlarken bunun ne kadar tehlike- 
li, yıkıcı bir iş olduğunu da anlatıyor ve sakın bu yolu, bu bilgiyi kullanarak 
“küfre düşmeyin” diye uyarıyorlardı. Hatta onlardan bu sözü almadıkça büyü 
hakkında bilgi vermedikleri anlaşılıyor. Bu iki zatın görevi, Babil halkını büyü- 
nün ve büyücülerin etkisinden ve tasallutundan kurtarmaya çalışmaktı. “İki 
melek”, “iki melik (kral)” veya “seçkin iki insan” olsunlar, bu zatların herkesin 
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sahip olmadığı güç ve bilgilere sahip oldukları anlaşılıyor. Büyük bir güce sa- 
hip olmak başlı başına bir sınav (fitne) konusudur. Çünkü güç insanı kibir ve 
tahakküm kurma yönünde tahrik eder. Ancak bu iki zat kudret ve bilgilerini 
doğru yolda kullanıyorlardı. Biz bunlara kısaca “büyübozucular” diyebiliriz. 
Burada verilmek istenen mesaj şudur: Sıradan insanların sahip olmadığı bir- 
takım güç, imkân ve bilgilere sahip olsak bile, bunu meşru bir çerçevede ve 
insanların yararına kullanmalıyız. Bu özellikle keşif ve icatlar peşinde koşan 
bilim adamları için dikkate değer bir uyarıdır. 

Ancak Yahudiler onlardan öğrendikleri bilgi ve tekniği kötü amaçla kulla- 
nıyordu ki, yürüttükleri yıkıcı faaliyetten biri aileyi çökertmektir: “Onlardan 
erkekle karısının arasını açan şeyi öğreniyorlardı.” Demek ki, onların ama- 
cı büyünün zararlarını öğrenmek değil, bu işin nasıl yapıldığını öğrenip yine 
kötü amaçlarda kullanmaktan ibaretti. Oysa iki eşin arasını ayırmak, aralarına 
düşmanlık sokmak büyük bir günahtır. Allah, kadın ve erkek arasında “sevgi 
ve merhamet” kılmışken (30/Rum, 21), büyücü bunu tersine çevirmektedir. 

Bunların “kadın ile erkeğin arasını ayırması”, kurdukları gizli örgüte sa- 
dece erkekleri alması anlamına geldiğini söyleyenler vardır. Tabii ki illa da 
öyle olması gerekmez. Çünkü yürüttükleri yıkıcı faaliyetin bir türü toplumu 
çökertmek ise, kadınla erkeği birbirine düşürmek süretiyle aileyi parçalamayı 
hedeflemeleri komplonun bir parçası olur, Bu amaçla bir “öğrenim-öğretim 
süreci”nden geçtikleri anlaşılmaktadır:”Fakat onlardan erkekle karısının 
arasını açan şeyi öğreniyorlardı.” Ayet, bize bunun doktriner bir çalışma 

nu ima etmektedir ki, muhtemelen bu arada kadınla erkeği birbirine 

rücü argümanlar, felsefi, fikri tezler bolca ortaya atılmış, böylece aileler 

Imek istenmiştir. Sanki bugünü hatırlatan durum 467 konusudur. Geç- 

işte büyü ile birbirine düşman kılınan erkek ve kadın bugün daha masumane 

argimanlar, ideolojiler ve “hak talepleri”yle yine birbirine hasım kılınmakta, 
böylelikle aile çökertilmektedir. 

“Erkelde karısının arasını ayırma” İşinin kötü, suç teşkil eden bir fiil 
olarak zikredilmesi ve bu fiilin büyü ile olan ilişkisi dolayısıyla “küfür” katego- 
risine yerleştirilmesi önemlidir. Zerdüştlük'te insanlara kötülüğü telkin eden 
bir cin, Kur'an'daki bu ifadeyi çağrıştıracak biçimde “karı ve kocanın arasını 
açmak için insanlara büyü öğreten kötü bir varlık” pozisyonunda anlatılmak» 
tadır. (DİA, Harut ve Marut Maddesi.) Kadın ve erkek, ontolojik olarak eştir, 
Adem'in çocuklarıdır. Aralarındaki üstlükrastlık ilişkisi mutlak değil, görece- 
dir. Meyveler ve peygamberler arasındaki görecelik gibi, Ancak cinsiyetçilik 
temelinde erkek egemen veya kadın egemen kültürel ve felsefi söylem ve (d- 
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dialar bu iki cinsin arasını ayırmaya sebebiyet verir, husumetlere, rekabet ve 
çatışmalara yol açar (bkz. 4/Nisa, 1, 34, 128). Bu açıdan mutlaklaştırılmış er- 
kek üstünlüğü gibi cinsiyetçiliğe varan feminist söylemler de “erkekle arasını 
ayırma” fiiline dâhildirler, 

Ulâhiyet, varlık dünyası, tabiat yasaları ve yaratılmışların gerçek gücü 
hakkında doğru ve güvenilir bilgilere sahip olmayanların zannına göre, bazı 
insanlar büyü sayesinde elde ettikleri bilgi ile her şeyi yapabilirler, mesela ta- 
biat kuvvetlerine hükmedebilirler, Gerçekte ise bu bir yanılsamadan ibarettir. 
Zira kötü amaçlı bilgi kullanımı mümkünse de, hakikatte Allah dilemedikçe 
hiçbir şey olmaz. Fakat elbette bazı işlemler sonucu Insanların psikolojik dün- 
yaları altüst edilebilir, birtakım rahatsızlıklara sebebiyet verilebilir. Nitekim 
bazı psikolojik rahatsızlıkların fizyolojik/bedensel rahatsızlıklara yol açtığı 
bir gerçektir, bununla özel olarak psikomatik adı verilen branş ilgilenmektedir. 

“Allah'ın izni olmadıkça hiç kimseye zarar veremezlerdi.” Burada geçen 
“izin” kavramının, "Allah'ın bilgisi” olduğunu düşünebiliriz. Aynı kökten gelen 
“ezan” bir bildirimdir; 9/Tevbe, 3. ayette de "Ve bu, Hacc-ı Ekber günü Allah ve 
Resulünden bir duyuru-bildirimdir” buyrulmaktadır. Bu durumda anlam, etki 
gücü olan sihir Allah'ın bilgisi dâhilinde vuku bulmaktadır, şeklinde olur. İkincisi 
ise, Allah dilemedikçe hiçbir şey vuku bulmaz, dilerse sihir etkisini gösterme- 
yebilir. Bir bakıma tahlat yasaları mutlak olmadığı gibi, sihir de mutlak değildir. 

Abdurrahman eş Sa'di, bu iznin iki tür olduğunu söyler: Kadere ve şerlat'e 
ilişkin olan. “Kadere alt izin, İlahi meşiete bağlı olandır” der. Biz “kader” yeri: 
ne “kevni izin” kavramının daha isabetli olduğunu söyleyebiliriz. Kevni Izin, 
varlık âleminde Allah'ın yarattığı yasa ve imkânların bir kısmını kullanıp bir 
neticeye gitmek, hir olayın vukuuna sebebiyet vermek; Şer'i Izin Ise Allah'ın 
helal veya haram saydığı bir fili işlemektir. Varlık âlemindeki bazı bilgi nkân:- 
larını kullanıp büyü yapmak kevni izin iken, bu fiilin Şer'i bakımdan hükmü 
harasndır, küfürle eşdeğerdir. 

Bahil halkının büyüye merak sarması, bilginin suistimaline de çarpıcı bir 
örnek teşkil eder, Kevni izin çerçevesinde Insan, tablat yasalarının işleyişini 
keşfedip öğrenir ve bunları kullanır, Ancak bilgiyi kullanmanın ahlaki sınırları 
vardır. Öğrenilen her bilgi kullanılacak olursa kalhattaki düzen bozulur, san 
yızlaşır, hayat sulsülmale uğrar, canlı hayat tehdit altına girer, böylelikle has- 
sar denge (mizan) yerinden oynatılmıp olur Bunun İnsanı ahlaki ve ruhi ola 
rak düyüy kaydetmesiyle ilgili boyutu vardır. Harut ve Marut, Babil halkına 507 
konusu bilgilerin mahiyetini öğretirlerken, bir yandan büyünün bir bilgi te- 
meline dayalı olduğunu, dolayısıyla büy yapanların olağanlısa güçlere sahip 
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olmadıklarını anlatmaya çalışıyor, diğer yandan halka korunmanın yollarını 
ve imkânlarını gösteriyorlardı. Fakat halkın iltifat ettiği yol, büyünün bilgisini, 
teknik sırlarını elde edip kötü amaçlarda kullanmaktı. 

Yahudilerin Hz. Süleyman'a büyü isnat etmelerinin sebebi, onun sahip 
olduğu mülk ve saltanatın Allah'ın bir bağışı (ihsan ve fazlı) olmadığı; insan 
isterse ve eğer büyünün bilgisine, tekniğine sahip olursa benzeri bir güce ve 
servete sahip olacağı düşüncesine kapılmalarıydı. Bugün bilim ve teknoloji- 
ye sahip olmanın benzer bir güç ve iktidarı getireceği düşünülmektedir. Hz. 
Süleyman, defalarca sahip olduğu her şeyin “Allah'ın fazlı” olduğunu söyler, 
şükrederdi. Yahudilerin ise güç ve servetin, izzet ve hakiki değerin Allah'tan 
olduğunu teyit edecek olurlarsa, bunun O'nun hükümlerine, indirdiği vahiy- 
lere uymayı gerektirdiğini biliyorlar, bu da onların işine gelmiyordu. Bilgiyi, 
güç ve iktidarı, servet ve zenginliği insanın performansı ve başarılarına refere 
ederseniz, insanları, kitleleri büyüleyebilirsiniz. Nitekim her bilimsel sıçrama 
ve teknolojik icat kitlelere büyü, büyüleyici haleler içinde takdim edilmiştir. 

Büyüyü Allah'ın iradesinden, izin ve kudretinden bağımsız güç, iktidar ve 
servet getirici bir bilgi ve güç aracı kullanmaya kalkışmak nasıl küfürle eşde- 
ger ise, bunun gibi bilimsel bilgi ve teknoloji aracılığıyla da olsa, Allah'ın irade- 
sinden, kudret ve bilgisinden, hüküm ve koyduğu kurallardan bağımsız bir güç 
ve servet arayışı da öyledir. 

Böyle yapmakla hakikatte kendilerine zarar veren bir tutum içine girdiler; 
öğrenmeyi, bilgi edinmeyi yanlış amaçlarda kullandılar. Bu onların ahirette 
kayba uğramalarına sebep oldu. İman edip bu tür işlerden sakınsalardı Allah 

atındaki sevapları büyük olurdu; hayra yani hakiki ve temiz rızka, hikmete ve 
ydalı bilgiye sahip olurlardı. Ancak onlar bu temel hakikati göz ardı ettiler. 
u yüzden zarara uğradılar. Ayet-i kerime iniş ortamı dolayısıyla: 

a) Yahudilerin tarihlerinden örnek vererek Medine'de Hz. Peygamber'e ve 
Müslümanlara karşı yanlış yapmamalarını öğütlemekte, 

b) Büyünün asli bir güç olmadığını; her türden bilgi ve etkinliğin asıl yara- 
tıcısının Allah olduğunu, O dilemeyecek olursa kimsenin zarar veremeyeceğini 
hatırlatmakta, 

c) Salt bilginin suistimal edilebileceğini, iyi-salih zatların elde ettikleri bil- 
ginin kötü amaçlarda da kullanılabileceğini anlatmakta, 

d) Kadın ile erkeğin arasına nifak sokarak aileyi çökertmenin ne büyük bir 
suç ve günah olduğuna işaret etmekte, 

e) Süleyman aleyhisselam Yahudilerinin çirkin iftira ve isnatlarından te- 
mize çıkarılmakta; 
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f) Nasıl Hz. Süleyman'ın büyü ile bir ilişkisi olmamışsa, bütün peygam- 
berler ve Hz. Muhammed (s.a.)'in de büyü ile bir ilişkisi olmamıştır. Ne büyü 
yapmıştır ne büyülenmiştir. Kur'an bir mucizedir, insanları etkileyen büyülü 
söz değildir. Geçmişte büyücüler Hz. Süleyman'a zarar vermedikleri gibi, Hz. 
Peygamber'e de zarar veremezler. Yahudilerin, son ilahi vahiye teslim olup 
Tevrat'ın ve Kur'an'ın asli hükümlerine göre hayatlarını tanzim etmeleri öğüt- 
lenmektedir. 


ÖalSİli İyaz 2.15 ys İyiyi ie İşİşâS Yİ İşiZİ all Çİ 
Gey Nİ 


104. Eyimân edenler, “Raina-Bizi güt, bize bak” demeyin. “Unzurna-Bi- 
zi gözet” deyin ve dinleyin. Kâfirler için acı bir azap vardır. 


Razi'nin beyanıyla Kur'an-ı Kerim'de 88 yerde geçen “Ey iman edenler” 
hitabıyla yüce Allah, mü'minleri hem iman derecesine yükseltmekte hem kı- 
yamet gününde -iman ve salih amele sahip olmaları durumunda- onlara ce- 
hennem azabına karşı emniyet (eman) bahşettiğini ima etmektedir. Bu açıdan 
“iman ve mü'min” isim ve sıfatların en yüksek ve şerefli makamı olmaktadır. 

Eşanlamlı (müteradif) iki kelimenin (Raina ve unzurna) kullanımına ge- 
lince. Medine'de Hz. Peygamber ile Yahudilerin arasında süren diyaloglarda 
ilginç olaylar yaşanırdı. Hz. Peygamber (s.a.v)'in sohbetlerini dinlerken, Bazen 
sahabe fasıla ister, ne dediğini iyice anlamak için küçük bir ara mühlet talep 
eder, bunu “raina” ile ifade ederlerdi. 75/Kıyame, 16. ayette, Allah, Hz. Pey- 
gamber'e ilahi vahiyi tebliğ ederken “Onda acele ederek dilini tepretmeme- 
si”ni buyurur. Yavaş veya fasılalı anlatım mesajın daha iyi anlaşılmasını, zihin 
tarafından özümsenmesini sağlar. 

Yahudiler de, bunu fırsat bilip sanki kendileri de anlamak için mühlet talep 
ediyorlarmış gibi “raina” derlerdi. İbranice'de kelimenin birkaç anlamı vardı: 
İlki, zımnen sövgü ve yergi kelimesiydi: “Dinle, ey dinlemeyesice!” “Ahmaklı- 
ga gönderme, ahmakça konuşma” anlamı vardı. Bazen istihza ve alay için de 
kullanılırdı: “Sürümüzün çobanı!” veya “çobanımız!” Ya da müşareke fiilinden 
olduğu için “karşılıklı tartışma ve münazara'yı ifade ederdi: “Biz seni dinliyor- 
sak, bir dur hele, sen de bizi dinle, bizim de sana söyleyeceklerimiz var!” Bir 
peygamberin hitap ettiği hedef kitle ile durumu aynı değildir (24 /Nur, 63). Bir 
başka anlamı, laf kalabalığı yapmak, gerekli gereksiz araya girip soru sormak, 
konuyu bağlamından koparmak; polemik ve spekülasyonlara yol açmaktır. 
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Benzer bir duruma düşmemek için Kur'an-ı Kerim, mü'minlere “unzur- 
na” demelerini emreder. Bu, bizi gözet, anlamamız için bizi kolla, bize biraz 
anlama süresi tanı, bize nezaret et gibi anlamlara gelen ve saygıyı, edebi ifade 
eden bir kelimedir. Bu sayede muhtemel olumsuz anlamlar önlenmiş, tekra- 
rın önüne geçilmiş olur. Kişi dinlediğini iyice beller, itaat etmek üzere dinler, 
polemik ve spekülasyonlara, demagojilere sebebiyet vermez; sözü boğuntuya 
getirmez. Raina çobanımız ol, çoban sürüyü güder; unzurna bizi gözet, terbiye 
et demektir ki, toplum ile yöneticileri, yol göstericileri arasındaki ilişkiyi en iyi 
bu iki kavram belirler. Başlarında çoban olanlar sürü, nazır olanlar ise bilinç 
ve sorumluluk sahibi şahsiyetler topluluğudur. Olayın tarihsel olan boyutunu 
aşan zamanlar üstü mesajı budur. 

Böyle yapmak gerekir, zira sözü dinlemenin iki amacı var: biri anlamaya 
çalışmak, mesajın ruhuna nüfuz etmek, diğeri her ne emredilmişse ona itaat 
etmek, talep edileni samimiyetle yerine getirmeye çalışmak. Yahudilerin bir 
bölümü ise böyle yapmıyorlardı (4/Nisa, 46). Bu, Allah'a karşı apaçık bir inkâr 
olduğundan cezası “acıklı azap'”tır. 


Sile İÜ Ğİ ES AI 5 SİN JAİ öy 19) 3S öl 355 la 
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goy gazi 


105. Kitap ehlinden bazı kâfirler ve müşrikler, Rabbinizden üzerinize 
bir hayrın indirilmesini arzu etmezler. Allah ise dilediğine rah- 
b metini tahsis eder. Allah büyük fazl sahibidir. 


Bu ayette “Kitap ehlinden olan kâfirler ve müşrikler”"in bir arada zikre- 
dilmiş olmaları anlamlıdır. Her ikisinin ortak paydası Müslümanlara indirilen 
hayrın onları rahatsız etmiş olmalarıdır. Bu demektir ki, Müslümanlar söz ko- 
nusu olduğunda her iki grup bir araya gelip ittifaklar kurabilirler. 

Müşrikler, inen vahiyi kabul edecek olurlarsa, zihni tutumları yanında 
davranışlarını, yaşama biçimlerini, birbirleriyle olan ilişki biçimlerini tümüyle 
değiştirmek zorunda kalacaklarını bildikleri için Kur'an yoluyla gelen mesa- 
jı kabul etmiyorlardı. Öte yandan Kur'an vahyinin İslam'a girenlerin hayatla- 
rında belirgin iyileştirmeler yaptığını da gözlüyorlardı. Bu onların kıskançlık 
duygularını tahrik eden önemli bir amildi. 

Kitap ehlinin bu şekilde davranmalarının sebebi hidayeti, kurtuluşu, imanı ve 
ahiret mutluluğunu kendi tekellerine geçirmiş olduklarından başkalarına, özellik- 
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le Hz. Peygamber (s.a.)'e gelen vahiy yoluyla Müslümanlara bahşedilen hayrı kıs- 
kanmalarıdır. Bundan hiç hoşlanmıyorlar, bu yüzden mü'minlere karşı gönülle- 
rinde sevgi beslemezler. Tabii ki hepsi değil, kitap ehlinin bir bölümü, belki de en 
katı ve aşırı olanları böyledir. Kur'an neredeyse her konuda toptancı davranma- 
dığı gibi, bu konuda da toptancı davranmıyor, genellemeci bir ifade kullanmıyor. 

Bu ayette geçen “hayır” doğrudan ve bizatihi (liaynihi) Kur'an vahiyi değil; 
etkileri ve sonuçları itibariyle dolaylı olarak (ligayrihi) onun üzerinden her tür- 
lü nimet, bilgi, hikmet, imanın doğru yolu, hidayet, salih amel, teslimiyet, barış, 
esenlik, iç huzur, toplumsal dayanışma, yardımlaşma, cömertlik, iyilik, kardeşlik, 
sevgi vb. tutum ve davranışlardır. Eğer doğrudan hayır, vahiy olsaydı, bir sonraki 
ayette gelecek olan “daha hayırlı ayet” ifadesi, vahyin bizatihi anlam ve muhte- 
vasında yani ruhunda üstünlükler mukayesesi yapmamıza yol açabilirdi. 

Vahiy, Allah'ın rahmetidir. Ve bu rahmete nail olmak yukarıda saydığımız 
nimetlere kavuşmayı sağlar. Rahmeti dağıtmak, şu veya bu toplumun üzerine 
indirmek kimsenin tekelinde değildir (43 /Zuhruf, 32). Kimse kendini diğer- 
lerinden daha layık veya hak sahibi göremez. Allah kimseye, hiçbir topluma, 
renk topluluğuna veya ırka böyle bir ayrıcalık (imtiyaz) tanımamıştır. Nasıl 
gökten yağan yağmur yeri bereketlendirip cennete çeviriyorsa, gökten indiri- 
len vahiy de insan hayatını cennete çevirir. Eğer yeryüzünde bir cennet tasar- 
lamak mümkünse, bu ancak Kur'an vahiyi sayesinde mümkün olabilir. 

Haset etmenin faydası yoktur, haset sahibini yer bitirir sadece. “Allah, di- 
lediğine rahmetini tahsis eder.” Öyle olunca haset etmeyi bir kenara bırakıp 
Allah'ın rahmetinden istifade etmenin yoluna bakmak lazımdır. Ayrıca “Al- 
lah'ın fazlı” yani lütuf ve ihsanı büyüktür, herkese yeter. Eğer o dilerse bunu 
herkese dağıtır. Ama kime dağıtacağına, kimi kendi fazlından yararlandıraca- 
gına sadece kendisi karar verir. 


sl SİNG çal çal çk Şİ a iş Sü İİ ba küle 
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106. Biz, daha hayırlısını veya bir benzerini getirinceye (kadar) hiçbir 
âyeti neshetmez veya unutturmaz (veya ertelemeyiz). Bilmez mi- 


sin ki Allah, gerçekten her şeye güç yetirendir.” 


107. “(Yine) Bilmez misin ki gerçekten göklerin ve yerin mülkü Al- 
lah'ındır. Sizin Allah'tan başka veliniz ve yardımcınız yoktur. 


ALI BULAÇ KUR ÂN DERSLERİ/DIRÂSATU L KURAN 


Vahidi'nin verdiği bilgilere göre, müşrikler “Muhammed'e bakar mısınız, 
ashabına bir emir veriyor, arkasından vazgeçiyor, bugün söylediklerinden bir 
gün sonra vazgeçiyor. Birbiriyle çelişen sözler bunlar” deyince bu ayet indi. Bir 
başka rivayete göre ayetin iniş sebebi, Yahudilerin zihinleri karıştırmak veya 
Kur'an'da çelişkiler olduğu fikrini telkin etmek amacıyla “Kur'an önceki kitap- 
ları teyit ettiğini söylüyor, ama o kitaplardaki hükümlerle uyuşmayan hükümr- 
ler beyan ediyor. Aynı Allah farklı zamanlarda farklı hükümler verir mi?” diye 
sormalarıdır. Bundan önceki ayeti (2/105) göz önünde bulundurduğumuzda 
nüzul sebebiyle ilgili ikinci rivayetin daha makul olduğu anlaşılır. 

Arapçada zıt anlamlı bir kelime olarak “Nesih” hem bir şeyi iptal etmek 
(22/Hac, 52), hem nakletmek, değiştirmek, aktarmak anlamlarına gelir. Bir ki- 
tabı veya metni istinsah etmek (45/Casiye, 29) bu kökten türeyen kelimedir 
(Şevkani). Bu anlamda Kur'an-ı Kerim'in tümüne Levh-i Mahfuz'dan Cebrail 
aleyhisselam aracılığıyla Hz. Peygamber'in kalbine nakledilmiş olduğu için 
“İstinsah edilmiş kitap” diyebiliriz (7/A'raf, 154; 45 /Casiye, 29. İlk anlamında 
çölde yürüyen bir topluluğun izlerini rüzgâr sildiğinde bu kelime kullanılır, 
güneşin gölgeyi ortadan kaldırması da bununla ifade edilir. Ruhların bir be- 
denden diğer bedene geçtiğini iddia eden “tenasüh (ruh göçü/reenkarnas- 
yon)” asırların birbirini takip etmesine (tenasuhu'l-kurun), miras mallarının 
birinden diğerine intikal etmesine (tenasuhu'l-mevaris) bu anlamdadır. Nesih 
kelimesinin bir başka sözlük anlamı da (nes') kökünden alınması durumunda 
“ertelemek, sonraya bırakmak”tır (9/Tevbe, 37). Buna göre bir şey faal hale 
gelmez, bekletilir veya ertelenir. Bu anlamın konuyla ilgisi önemlidir. 

Istılah anlamı, Allah'ın bir hükmün yerine bir başka hükmü koyması, yerine 
ikame etmesi veya Şer'an yerleşmiş bir hükmün daha sonra gelen bir hitap ile 
ortadan kaldırılmasıdır. Eğer sonraki hüküm gelmeseydi, eskisi sabit kalacaktı. 

Nüzul sırasına göre konuyla ilgili ayetler şunlardır: 16/Nahi, 101; 13/ 
Ra'd, 39 ve 2/Bakara, 106. 

Bu konu tartışmalı olsa da, genel olarak Kur'an-ı Kerim'de nesih (na- 
sih-mensuh) olduğu kabul edilmiştir. Bu fikri reddedenler de vardır. Mesela 
Ebu Müslim el İsfahani, 41 /Fussilet, 42. ayetten hareketle nesihi savunanlara 
şu üç noktadan itiraz etmektedir: 

a) Neshedilmiş ayetlerden kasıt, Tevrat ve İncil'eki bazı hükümlerin 
Kur'an'ın inişinden sonra yürürlükten kaldırılması, 

b) Bilgi, haber ve hükümlerin Levh-i Mahfuz'dan nakledilip vahyedilen ki- 


taplara aktarılması (istinsah), 
c) Ayetin ifade kalıbı neshin vuku bulmadığını, zira farz-ı muhal vuku bul- 
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saydı bile, var olan hükümden çok daha hayırlısının getirileceğinin bildirilmiş 
olmasıdır. 

Sonra gelip de kendisinden öncekinin hükmünü ortadan kaldırana “nasih”, 
hükmü yürürlükten kaldırılana “mensuh” denir. Geçmişe doğru gidildiğinde 
nesih hükmünün cari olduğu görülür. Müslim'in yer verdiği bir hadise göre 
“Zamanla neshedilegelmemiş hiçbir peygamberlik yoktur” (Müslim, Zühd, 14; 
Müsned, IV, 174.) Kurtubi'ye göre bunun anlamı “tebliğ ettiği halkının durumu 
bir durumdan başka bir duruma değişmemiş bir nübüvvet yoktur” demektir. 

Mesela -Allahu a'lem- Âdem'in ilk çocuklarının ve torunlarının üremesini 
sağlayan kardeşler arasındaki evlilik cevazı, bir sonraki nesiller için yürürlük- 
ten kaldırılmış (Tevrat, Levililer, 18:9. 20: 17; Tesniye, 27: 22), o günden beri 
aile içi cinsel ilişki (ensest) kesin olarak yasaklanmıştır. Birbirini takip eden 
peygamberlerin getirdiği şeriatlerin bazı hükümlerinin sonrakiler için vaz'e- 
dilmediği bilinen bir gerçektir. Hz. Nuh'un gemiden çıkarken “kan hariç, bütün 
hayvanların etlerini helal kıldığı” rivayet edilmiştir. Bu hükme göre bütün hay- 
vanlar bitkiler gibi mubahtı. Ancak Hz. Musa şeriatiyle bu hüküm neshedilmiş- 
tir (Levililer, 11; Tesniye, 14: 3-8; Kur'an-ı Kerim, 6/En'am, 146). Cumartesi 
yasağı Yahudilere özgüdür, biz Müslümanlara böyle bir yasak konulmamıştır. 
Yaklaşık 17 ay Müslümanlar Kudüs'e dönüp namaz kılarlarken Kâbe'ye dön- 
meleri emredilmiştir (2/Bakara, 144; Buhari, Tefsir, 2/12, 14; Müslim, Me- 
sacid, 11-15). Yine Müslümanlar önceleri Aşure günü orucunu tutarlarken, 
sonra Ramazan ayı orucuyla yükümlü tutulmuşlardır (2/Bakara, 185; Buhari, 
Savm, 69; Müslim, Siyam, 125). 

Kur'an'ın inişi sürecinde neshin vuku bulduğunu öne sürenler, daha spe- 
sifik örnekler gösterip mesela eşi ölen kadının durumunu belirten 2/Bakara, 
240. ayetinin aynı sürenin 234. ayetiyle neshedildiğini öne sürmüşlerdir ki, 
neshe karşı olanlar bu ayetlerin neshe delil teşkil etmediklerini, hükümleri 
arasındaki farklılığı izah ederek tezlerini savunmuşlardır. 

Belirtmek gerekir ki, nesih sadece “hukuki-fıkhi” hükümlerle sınırlı olup 
Kur'an'ın bildirdiği haberler, inanç esasları, ahlaki normlar, varlık ve ahiret ha- 
yatı hakkında verilen bilgiler, mesajın anlamı ve muhtevasıyla ilgili değildir. Bu 
çerçevede temel bir inanç ilkesi vaz'edilmişken bir dönem sonra yürürlükten 
kaldırılması düşünülemez. İbn-i Cezzi, “verilen haberler”de de nesih olmaya- 
cağını söyler. Çünkü yüce Allah'ın önce yanlış bir haber verip sonra bunu doğ- 
ru olanıyla tashih etmesi aklın kabul edebileceği bir şey değildir. 

Neshi savunanlar, bunun lafız, hüküm ve hem lafız, hem hüküm bakımın- 
dan üç şek olabileceğini iddia edip, akla pek de yatkın olmayan örnekler 
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göstermişlerdir. Bunlara göre neshe konu olan ayet sayısı 5 ile 200 arasında 
değişmektedir. Sayılardaki aşırı farklılık neshi savunanların tezlerini zayıflat- 
maya yetmektedir. Hz. Ömer'e dayandırılan “zina suçu recm cezası”yla ilgili 
ayetin metin olarak neshedildiği veya ilk yedi süreden (es Sebu't-tıval) daha 
uzun bir süre olan Ahzab süresinin kısala kısala bu hale geldiğini söyleyenler 
olmuşsa da, bu iddiaların aslı astarı yoktur. Hakikaten bunlar fazlasıyla cüret- 
kâr iddialar olup, Kur'an'ın koruyuculuğunun Allah'a ait olduğunu belirten ha- 
bere (15/Hicr, 9) temelden aykırıdırlar. Bazıları da mesela bir ayetin lafzının 
neshedildiğini fakat hükmünün baki kaldığını ileri sürerler ki, lafzı olmayan 
kanunun hükmü olmayacağı gibi, lafzı unutturulan bir hükmün de unutturul- 
muş olması gerekir. 

Neshin mümkün olduğunu öne sürenler (mesela Süleyman Ateş), “bazı 
ayetlerin beşer olması hasebiyle Hz. Peygamber (s.a.) tarafından unutulduğu- 
nu veya kendisine unutturulduğunu, bunların yerine başkalarının indirildiğini” 
söylemektedirler ki, böyle bir şey mümkün değildir. (Bkz. Yüce Kur'an'ın Çağdaş 
Tefsiri, Bakara, 106 ve Nahl, 101. ayetlerin tefsiri). Ateş'in delil olarak gösterdiği 
87/Alla, 6-7. ayetleri bu anlamı vermez: “Sana okutacağız, sen de unutmayacak- 
sın. Ancak Allah'ın dilediği başkadır. Çünkü O, açıkta olanı da bilir, saklı duranı 
da!” Bu, Peygamberin kendisine gelen vahyin bir bölümünü veya birkaç pasajı 
unuttuğu değil, unutmamasının dahi ulühiyetle ilgili bir mesele olup hipotetik 
olarak onun da unutabileceğini hatırlatmak içindir. Peygamber de olsa hiçbir 
insan kendi beşeri gücüne sonsuz bir güven duymamalıdır: “Dilersek sana vah- 
yettiklerimizi gideriveririz” (16/İsra, 86). Bu, Hz. Peygamber'e gelen vahyin gi- 

| derildiği anlamına gelmez. Hipotetik olana başka örnek de şudur: “Şirk koşacak 
olursan amellerin boşa gider” (39/Zümer, 65). Hz. Peygamber'in -haşa- şirk ko- 
şacağı hiçbir şekilde düşünülmeyeceğine göre, aldığı vahiyi unutması da düşü- 
nülemez. Bu peygamberliğin asli sıfatlarına aykırı bir durumdur. İslam bilgi ge- 
leneğinde ahlaki açıdan güvenilir hadis ravilerinin hayatlarının bir bölümünde 
tespit edilmiş unutkanlıkları, onların rivayetlerinin sıhhatinden puan düşülme- 
sine yol açarken, vahiyi alan peygamber için böyle bir şeyi düşünmek mümkün 
değildir. Hiç şüphesiz Hz. Peygamber, Rabbinden her ne almışsa, olduğu gibi va- 
hiy kâtiplerine dikte ettirmiş, sahabeler hemen hıfzetmiş, böylece bir anda bin- 
lerce insan tarafından tilavet edilir hale gelmiş ve nesilden nesle intikal etmiştir. 

Nesih yerli yerine oturtulmadığı takdirde Kur'an'ı korumasız bir konuma 
getirmek mümkün olabilir. Oysa Kur'an “Allah'ın koruması altındadır” (15/ 
Hicr, 9). Kapsamını fazlasıyla genişleterek neshin varlığını kabul edenlerin 
gösterdikleri çok sayıda örnek: 


2/Bakara Süresi/1046 107 255 


a) Hakikatte fıkıh usulü çerçevesinde düşünülmesi gereken, genel (amm) 
bir hükmün bir başka hükümle özelleştirilmesi (tahsisi); mutlak bir hükmün 
takyit edilmesi, müphem bir hükmün açıklanması (beyan), toplu (mücmel) bir 
ifadenin tafsil edilmesi veya istisnai bazı hükümlerle ilgilidir. 

b) Bazı durumlarda ihtiyaçların değişmesi veya nihai bir gayenin tahakku- 
ku için takip edilen bir yol (eğitim ve ıslah metodu) olarak tedrici nesih olarak 
anlaşılmıştır. 

c) Cahiliyeye ait bazı adet ve uygulamalarının ortadan kaldırılıp yerine 
yeni hükümlerin konulmuş olması nesih olarak anlaşılmıştır. (TDV, İslam An- 
siklopedisi, Nesih Md.) 

Dikkatli bir inceleme ve usul bilgisi açısından bakıldığında, nasih-men- 
suh olarak addedilen ayet ve hadis rivayetinin telif edilebileceği görülebilir. Bu 
usulle ilgili meselelerden hareketle bazı bilginler, ayetlerin ayetle, hadislerin 
ayetle, hadislerin hadisle ve hatta ayetlerin hadislerle neshedilebileceklerini 
söylemişlerdir ki, bu son şıkkın düşünülmesi mümkün değildir. Kur'an-ı Kerim 
bize tevatüren gelmiş bir kitaptır. Bugün iki kapak arasındaki Mushaf'ta yer 
alan ayetlerin tamamı “mütevatir”dir. Bazı ayetlerin neshedildiğine veya unut- 
turulduğuna dair haberler ise “ahad”tır, hiyerarşide ahad olan mütevatir olanı 
yürürlükten kaldıramaz. Bu aynı zamanda hiçbir hadisin bir veya birkaç aye- 
ti neshedemeyeceğini göstermektedir. Hiyerarşi, muhteva ve değer açısından 
ayet ile hadis aynı seviyede değildirler. Ayet her halükarda hadisin üstündedir; 
ayet vahiydir, hadis Bazen Hz. Peygamber'in içtihadı olabilir ve değer açısın- 

dan ayet kesinlik ifade ederken hadis haber-i vahid olup zannidir. Ancak nesih 
değil de genel bir hükmün tahsisi veya mutlak olanın takyidi ya da toplu bir 
ifadenin ayrıntılandırılması manasında tabii ki sünnet (kavli, tatbiki ve sözlü) 
bu fonksiyonların hepsini görebilmektedir. 

Sünnet'in Kur'an'ı hiçbir şekilde neshedemeyeceğini ikna edici delillerle 
savunan bilginlerden biri de İmam Şafii'dir. İmam Şafii'ye göre: 

a) Nesheden (nasih) ile neshedilen (mensuh) aynı cinsten olmalı; bu an- 
cak Kur'an'ın Kur'an'ı neshedebileceği anlamına gelir. 

b) “Ondan daha hayırlısını getiririz” buyruğu, “hayırlı olanı” ancak ken- 
disinin getireceğini gösterir. 

c) Nesheden, neshettiğinden daha hayırlısını getirmeli, oysa Sünnet, 
Kur'an'dan daha hayırlı olamaz. 

d) Bütün hayırlara sadece Allah'ın kudreti yeter, “Allah'ın her şeye kudreti 


yettiğini bilmiyor musun" bunun delilidir. 
Muhtemelen nesih ile karıştırılan bir konu da, “hükümlerin illeti”yle ilgi- 
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li olan kısımlarıdır. Bilindiği üzere hükümler illetlere mebnidir. İllet ortadan 
kalkınca hüküm de ortadan kalkar, illet geri gelince hüküm de geri gelir. Bazı 
bilginler, yanlış olarak bunu neshe örnek göstermişlerdir: Mesela Hz. Peygam- 
ber (s.a.Y'in “Sizlere kabir ziyaretini yasaklamış idim. (Şimdi) Kabirleri ziyaret 
edebilirsiniz” (Müslim, Cenaiz, 106; Ebu Davud, Cenaiz, 77) buyurmuştu. Bu 
hükümde söz konusu olan illetin, ilk Müslümanların, geleneksel toplumlarının 
etkisinde kalarak mezarları, ölüleri tapınma aracına dönüştürmeleri endişesi- 
dir. Bunun zamanla izale olması yani tehlikenin ortadan kalkmasıyla Allah'ın 
Elçisi de mezarları ziyarete izin vermiştir. Ancak zamanla mezarlar birer tapı- 
nak, ölüler de tapınılan nesne ve onlarda vehmedilen olağanüstü güç dolayı- 
sıyla yardım dilenilen varlıklar haline geldiklerinde bu hüküm -mezarları zi- 
yaret yasağı- geri gelir, çünkü illet geri gelmiş olur. Bunun nesihle ilgisi yoktur. 

Yine bir başka örnek “kurban etleri”yle ilgili farklı uygulamadır. Bir sene 
Hz. Peygamber (s.a.), kesilen kurban etlerinin bir an önce dağıtılmasını em- 
retmişti, ertesi sene yine Kurban Bayramı'nda etleri saklayabileceklerini veya 
dağıtımını geciktirebileceklerini buyurdu. Sebebi sorulduğunda “Çünkü geçen 
sene Medine'de gezginci yoksul bedeviler vardı, etin bir an önce onlara ulaş- 
masını istedim” cevabını Verdi (İbn-i Mace, Edahi, 16; Tirmizi, Edahi, 94.) Belli 
ki bir sene önce Medine'de yoksul bedevilerin olması hükmün illetidir, ertesi 
sene illet ortadan kalkınca hüküm de değişmiştir. Bunun nesih ile ilgisi yoktur. 

Bu açıdan bakıldığında konusuna ve muhtevasına göre ağır bir hüküm bir 
başka hükümle hafifletilebilir (cihad hükmünün hafifletilmesi, 8/Enfal, 65- 
66); hafif bir hüküm ağırlaştırılabilir (Aşure ve Ramazan orucu misali); eşit 
ağırlıkta veya hafiflikte olan bir hüküm aynı eşit düzeydeki bir başka hükümle 

ürürlükten kaldırılabilir (kıblenin değiştirilmesi gibi). Kurtubi, yürürlükten 
kaldırılan bir hükmün yerine bir başkasının konmayabileceğini söylemekte; 
buna da, önceleri Hz. Peygamber'le özel olarak konuşmak isteyenlerin sadaka 
vermekle yükümlü tutulup sonraları bundan muaf tutulmalarını (58/Mücade- 
le, 12-13) örnek göstermektedir. 

Bir başka husus neshin, vahyin iniş süresi ve aynı zamanda Hz. Peygamber 
(sa.)'in hayatta olduğu zamanla sınırlı olmasıdır. Hatta bazı bilginlere göre, 
Hz. Peygamber (sa.) hayatta iken hiçbir ayet hakkında “bu neshedilmiştir” 
ifadesini kullanmış değildir. Nitekim şu veya bu ayetin neshedildiğine ilişkin 
âlimler arasında bir s0 birliği yoktur, dolayısıyla nesih kunusundaki “1cma 
vardır” hükmü de sağlam değildir. Vahyin kesilmesinden sonra neshin söz 
konusu olmayacağı konusunda icma vardır, Nihayet nesihle ilgili rivayetler 
sonraki dönemicre aittir, Neahin tahakkuku için öne sürülen başka şartlar da 
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vardır: Neshedilen bir hükmün hir süre yürürlükte kalmış olması; nasih ile 
mensuh arasında telifi mümkün olmayan bir çelişkinin bulunması; nasih ile 
mensuhur hüküm bakımından aynı güçte olması veya sonra gelenin bir önce- 
kinden daha güçlü olması. 

Nesih ile içtihat arasındaki ilişki de önemli bir konudur. Şöyle zorulmuş- 
tur; Usulüne uygun içtihatla nesih mümkün mü? Yani açık hükme rağmen 
içtihatla aksini yapılabilir mi? Mesela Kur'an'ın açık beyanına göre “hırsızlık 
yapanın eli kesilir” Bu apaçık bir hükümdür. Hırsızlığı suç sayıp, ceza ile ilgili 
hükmü yani el kesme haddini yürürlükten kaldırmak mümkün mü? Burada 
söz konusu olan hükmün: 

a) Yöresel olarak kaldırılması; 

b) Zamansal /dönemsel olarak kaldırılması; 

c) Hükmün askıya alınması, durdurulması, 

Hz. Ömer'in Remade yılına mahsus olarak konuyla ilgili içtihadı her üç 
maddeyi de kapsar, Çünkü Remade “kıtlık yılı"ydı, belli bölgede kıtlık vardı 
-mesela İslam'ın uzak diyarlarında kıtlık yoktu- ve hir yıllığına cezayı dur- 
durdu yani askıya aldı. 11. Halife'nin kararı, şüphesiz nesih sayılmaz, kesin za- 
ruretle ilgili kamu otoritezinin kuvvetli bir içtihat desteğinde başvurduğu bir 
tasarruftur, 

Son olarak “Nesih”i “beda” ile karıştırmamak gerektiği hususunun altını 
çizmek gerekir. “Beda” Allah'ın ilminde değişiklik meydana gelmesiyle fikir de- 
giştirmesi, koyduğu bir hükmü beğenmeyip ve aklının daha iyisine ermesiyle 
ondan vazgeçmesidir. Böyle bir şey Allah için düşünülemez. Çünkü Allah'ın 
ilmi ve İradesi değişmez, O kullarını ve bütün varlıkları en iyi bilendir. İnsanlar 
gibi deneme-yanılma yoluyla gerçeği bulmaz, bir dönem koyduğu hükmü "ben 
bunu beğenmedim” deyip ondan vazgeçmez, 

Vakıa böyle olunca, “Biz, daha hayırlısını veya bir benzerini getirin- 
ceye (kadar) hiçbir âyeti neshetmez veya unutturmaz (veya ertelemeyiz)” 
ifadesini -sadece bununla sınırlı olmamak üzere, ama- öncelikle geçmiş geri. 
atlerde var olmuş bulunan hükümler için düğünebiliriz. “Nesihle unutturulan” 
önceki peygamberlerin o döneme veya o kavme mahsus bazı hukuki teamil- 
leri, emrolundukları gerlatler olabilir. Bu mümkündür, zira yerel hükümlerin 
indirilmiş olduğu görmezlikten gelinemez, Binlerce peygamber gelip geçmiş, 
kavimlerini belli şerlatlere göre yağamaya davet etmişlerdir. Her peygamber 
öncelikle kendi halkını uyarmak ve onların hayatların Allah'ın rzasına göre 
düzenlemekle yüktünlü olnuytur. Bon Peygamber, aynı zamanda son vahyin 
tebligetildir ve artık onun tebliğ etiği mera) da evrenseldir Bu çerçevede ge 
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len bir peygamberin kendisinden önce gelmiş bulunan bir peygamberin veya 
peygamberlerin şeriatlerinde var olan bir takım hükümlerden farklı hükümler 
getirmesi mümkündür. İnsanlar belki bunun farkında bile olmamışlardır, çün- 
kü bilgi olarak da hafızalarında tuttukları bir şey değildir. Allah, kemal yolunda 
ilerleyen vahyin hükümlerini son tebliğde zirvesine ulaştırdı, böylece din ke- 
male ermiş, Allah'ın nimeti tamamlanmış oldu. 

Yeni gelen hüküm “daha hayırlı”dır. Razi, “daha hayırlı”dan kastın, insan- 
ların tabiatına daha kolay geleni değil, daha faydalı olanı anlamak gerektiğini 
söyler. Bu da her zaman “daha hayırlı”yı daha hafif hüküm kılmaz, Bazen daha 
ağır bir hüküm daha faydalı olabilir. Müslüman'ın gözettiği hayır, fayda ile be- 
raber ahlaki olgunlaşma ve kemaldir. Bunun anlamı Allah'tan gelen ayetler, 
insan hayatının ahlaki yönden kemalini hedefliyorsa; yani siyasetten iktisa- 
di hayatın tanzimine, sosyal ilişkilerden hukuka kadar her konudaki emir ve 
yasaklar ahlaki amaçlı ise, tarihte “tereddi” yoktur, aksine sürekli bir “kemal” 
vardır. Buradaki tereddi ve kemal manevi ve ahlaki niteliklerde ve muhteva- 
larda anlamlar olduklarından, modern felsefenin salt maddi hayatla ilgili öne 
çıkardığı “gerilik veya ilerilik”le veya “ilerleme inancıyla” ilişkili değildir. Belki 
geçmişte bazı hükümler, belli zaman ve mekânla sınırlıydı; ama artık Kur'an 
vahiyi ile tebliğ sona erdi: Bu yüzden Kur'an vahiyi hayır olup kemal yolunda 
en üstün formdur. 

Diğer bir açıdan Kur'an 23 senede indirilmiştir. Bizim hayatımızda ve 
bundan sonra kıyamete kadar sürecek beşeriyetin hayatında da, kişilerin ve 

plumların özel tarihsel ve toplumsal durumlarına göre hükümleri öne çıkar 
pe askıda durur. Bu adeta Kur'an'ın bugün de ve her an vahyedilmekte oldu- 
Bunun bir başka ifadesidir. Mesela Hz. Ömer (ra.), Remade adı verilen kıtlık 
senesinde hırsızlık cezasını askıya aldı, çünkü o sene insanların bir ihtimal 
aç kalıp zarureten hırsızlık yapabileceklerini yani özel kasıtları olmaksızın bu 
fiile zorlanacaklarını düşündü. Bir sene sonra hükmü tekrar yürürlüğe koydu. 
Bu, Hz. Ömer'in Kur'an'ın bir hükmünü neshettiği anlamına gelmez. 

Bugün de dünyanın ve zamanın genel gidişine göre bazı hükümler devreye 
girer, bazıları beklemeye alınır. Bu dikey-tarihsel olduğu gibi, yatay-toplumsal 
da olabilir. Karşılıklı anlayış ve diyalogun olduğu bir toplumda Müslümanların 
gayrimüslimlerle olan ilişkileri Kâfirun (109) süresindeki “Sizin dininiz sizin, 
bizim dinimiz bizim” hükmüdür. Ama aynı zaman diliminde Müslümanların 
topraklarının işgal edildiği yerde tabii ki meşru müdafaa hakkı olan savaş-ci- 
had hükümleri yürürlüktedir. Demek ki aynı zaman diliminde toplumsal du- 
rumlara ve şartlara göre birbirine aykırı gibi iki hüküm geçerlidir. Topraklarını 
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işgalden kurtarmak isteyen hiri, meşru müdafaa hakkını kullanırken, uçağa at- 
layıp iki saat sonra Müslümanların gayrlınüslimlerle barış içinde yaşadığı yere 
gidecek olsa, hemen Kafirun süresindeki hüküm hayata geçiniş olur, Oysa za. 
manın ve mekânın farklılaşması karşısında Kur'an vahyinin farklı seçenekleri 
bünyesinde bulundurduğu gerçeğini yeterince göz önünde bulundurmayan 
bazı bilginler, mesela Ebu Ubeyd “Savaşmamayı tavsiye eden her ayet Mekki: 
dir ve (sonra) savaşı emreden ayetler tarafından neshedilmiştir” deşnektedir 
ki, bunun isabetli bir görüş olduğunu söylemek mürnkin değildir. 

“Bilmez misin ki Allah, gerçekten her şeye güç yetirendir.” Allah'ın 
takdiri böyledir. Tarih bu minval Özere cereyan etmiş, hükümler zaman içinde 
değişmiş; bir topluluğa konulan kurallardan bir sonrakiler muaf tutulmuştur. 
Kitabın anası (Ümmü"l-kitap) 0'nun elinde olduğuna göre, dilediğini siler-or- 
tadan kaldırır (dilediğini) bırakır” (13/Ra'd, 39) veya “bir ayetin yerine başka 
bir ayeti” getirir: (16/Nahl, 101), 

Bütün bunlardan sonra 5$öyle bir sonuca varabiliriz. Nesih'in Güç alanda 
vuku bulduğunu söylememiz mümkün görünmektedir: 

a) Varlık âleminde ve kozmik düzende: Bunun pekâlâ mümkün olduğunu 
söyleyebiliriz. Bilgi ve idrak düzeyimizi aşan bir varlık âlemi vardır. Bu Alem- 
de her şey oluş ve bozuluş (kevn-ü fesad) halindedir. Bir takım objeler varlık 
âlemine çıkarken, diğerleri sahneden çekilmektedirler, Her şey hareket halin. 
de olup değişim geçirmektedir. Baki olan sadece Allah'tır. Varlık âlemindeki 
her obje, Allah'ın birer ayeti olduğuna göre, bu oluş ve bozuluş sürecinde bir 
kısmının çekilmesi, başkalarının düzen içindeki yerlerini alması mümkündür 
Mesela bugün bazı yıldızların söndüğünü biliyoruz; bu yıldızların ışıkları hölu 
dünyamıza doğru gelmektedirler, 

b) Eski şerlatlerde nesih: Bunu yukarıda çeşi örnekler vererek anlattık. 
Bu da bize tarih içinde Aydınlanma'nn iddia etiği türden bir Merleme'den 
çok farklı bir inkişaf ve kemal olduğu fikrini ham ediyor Hz. Peygamber ile 
son vahyin de tamamlanmış olması, bundan sonra İnsanın kendi akli glca ve 
bilgi biriklini He İnkişafa ve kemale doğru yol alablleceğinin aretldir. Ancak 
bu hiçbir şekilde vahyin aydınlatıcı ığığı olmadan mlnkln olmaz, Vahiy aydın 
lat, bosanın aklı bu aşık altında görü, tefek oder, terkip eder, temyiz eden 
ve sonuçlar çıkarır Vahiy nur İse akıl gözdir 

c) İslamı hükümler içinde nesih: Bunun da çepili örneklerini gösteriş oleluk, 

Her &ç ayeti (005-100-107) bir arada düyündüğnüzede konunun “a 
yır” kayranı etrafında dönüp dolaştığını söyleyebiliriz. Mason derece Hg 
bir noktadır. 105, ayette, Kitap ebiinden olan kâfirlerin vey ilklerin Mala 
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manlara bir hayır indirilmesinden hoşlanmadıkları belirtilir. Buradaki “hay- 
r“in Kur'an vahyi olduğunu söyledik. Nüzul ile bir arada düşünüldüğünde bu 
neredeyse kesinlik kazanır. Kitap ehli ile müşrikleri ortak noktada buluştu- 
ran husus, Efendimiz'e vahyin gelişini kabullenmemeleridir. Yahudiler, vahyin 
kendilerinden birine geleceğini düşünüyorlardı, müşrikler de eğer gelecekse 
sıradan birine değil, Mekke ve Taif'in eşrafına, aristokrat takımından birine 
gelmeliydi iddiasında idiler. 106. ayette yürürlükten kaldırılan (nesih) veya 
unutturulan ya da aslında ertelenen (nes')ler de birer ayettir. 107. ayette, eğer 
bu olaya hayret edilecekse buna gerek olmadığını, çünkü “göklerde ve yerde 
olanların (yani ayetlerin) Allah'ın mülkü” olduğu belirtilir. 

Buradan konunun ikinci anlam düzeyine geliyoruz: Allah'ın indirdiği her 
ayet yani hüküm hayırdır. Her yeni gelen hüküm veya indirilen ayet, diğerinden 
daha hayırlıdır, daha iyi, daha fonksiyonel ve yarar getiricidir. Bu Allah'ın takdiri 
ve kullarına olan fazlı yani lütuf ve ihsanıdır. Bu süreçte takip edilen çizgi yani 
genel gidiş hep daha iyiye, daha güzele ve daha hayırlı olana doğrudur. Medi- 
ne'de indirilen hükümlerin Mekke'dekilere göre daha farklı olması böyle bir iyi- 
leşme ve rahatlamanın, meşru güç ve iktidar kazanmanın, baskıdan kurutulup 
özgür bir ortama kavuşmanın, insanların mallarına ve emeklerine sahip olmala- 
rının göstergelerinden biridir. Belki aynı iyileşme çizgisi geçmişte birbirini takip 
eden peygamberlerin tebliğ ettikleri şeriatlerde de gözlenebilir. İstisnalar hariç, 
her yeni gelen hüküm diğerinden daha iyi, daha rahatlatıcı olmuştur. 

Bundan hareketle bu, tarih içinde İslami hükümleri algılar ve uygulamaya 
çalışırken, Müslümanların da takip etmeleri gereken bir yol haritasına işaret 
etmektedir. Bazı hükümler ertelenebilir, askıya alınabilir. Ama ana istikamet, 
temel yönelim hep daha hayırlı olana (iyilik, adalet, güzellik) doğru olmalıdır, 
bütün gayretler ve emekler bunun için harcanmalıdır. 

“Gerçekten göklerin ve yerin mülkü Allah'ındır. Sizin Allah'tan baş- 
ka veliniz ve yardımcınız yoktur.” Bunun anlamı varlık âleminde her türlü 
iktidar, servet ve bilgi izafidir, yegâne iktidar, izzet ve güç Allah'a aittir. Bu ger- 
çektir, aksi düşünülemez, bu temel bilgiden kuşku duyulamaz. Allah mülkün- 
de dilediği gibi tasarrufta bulunabilir. Düzenin yasalarını tayin ve tespit eden 
O'dur. Böyle olunca yüksek ve sahici bilince sahip olan insanlar sadece Allah'a 
tevekkül ederler, sadece Allah'ı dost edinirler ve O'ndan yardım talep ederler. 
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108. Yoksa daha önce Musa'nın sorguya çekildiği gibi, siz de Resülünü- 
zü sorguya mı çekmek istiyorsunuz? Kim imânı inkâr ile değişir- 
se, artık o, dümdüz yoldan sapmış olur. 


“Sual'in istekte bulunmak ve soru sormak olmak üzere iki anlamı vardır. 
Burada her iki anlam da söz konusudur. Sürenin 55. ayetinde İsrailoğulları- 
nın Hz. Musa'ya “Allah'ı apaçık görmek istedikleri"ni görmüştük. Bu ahmakça 
bir istekti. Yine yukarıda gördüğümüz gibi, kendilerine bir ineğin kesilmesi 
emredildiğinde bu emri yerine getirmemek için Hz. Musa'ya soru üstüne soru 
sormuşlardı. Gayeleri emri yerine getirmemekti. Başka olaylarda da peygam- 
berlerini sorguya çekmişlerdir. Bu açıdan bakıldığında peygambere soru sor- 
manın iki gayesi olduğunu söylemek mümkündür: 

a) Dini vecibeleri eksiksiz ve samimiyetle yerine getirmek amacıyla hük- 
mün illetini veya hikmetini öğrenmek üzere soru sormak. Daha çok ve doğru 
bilgilere sahip olmak için sormak sakıncalı değildir, aksine gereklidir çünkü bu 
iyi niyete dayalı ve bilgilenme amaçlıdır. Mesela içki ve kumar konusunda (2/Ba- 
kara, 219), “yetimler” hakkında (5/Mâide, 220) sorulan sualler bu cinstendirler 

b) İşi yokuşa sürmek, görevden kaçınmak, mugalata (demagoji) yapıp ve- 
cibeyi yerine getirilemez hale getirmek, kadükleştirmek, sorgulamak amacıyla 
sorular sormak. 

İlk soru biçimi meşrudur ve Kur'an-ı Kerim, insanların bilgilenmelerini 
tavsiye eder Kişi bilmiyorsa, bir bilene “zikir ehline” sormalıdır (16/Nahl, 43 
ve 21/Enbiya, 7). Bilgi edinmenin en verimli yollarından bivi soru sormaktır, 
doğru bir soru cevabın yarısıdır. 

İkinci soru biçimine 4/Nisa, 153. ayette tekrar değinilmektedir. Kitap ehli, 
peygamberden kendilerine “gökten kitap indirmesini” istemişlerdir. Hz. Mu- 
sa'dan ise daha büyüğünü istemişlerdi: “Bize açıkça Allah'ı göster” (2/Bükaraı, 
55) demişlerdi. Mekke müşrikleri de olmadık şeyler istemişlerdi. Mesela Mz. Pey- 
gamber'in Safa tepesini altın yapması veya dağları dümdüz edip ziraata elverişli 
hale getirmesi durumunda ona İmanacaklarını söylemişlerdi (Müsned, 1, 242). 

Soruda niyet ve gaye önemlidir. Yasa koyucunun amacı Msanların hayatında 
mümkün oranda belli hükümlerin geçerliliğini korumayı sağlamaktır Dinin bü. 
yük bir bölümü ahlaki normların tesisini öngörür manevi fazlletlerin ve olgun- 
laşmanın yolunu gösterir. Maddi-somut hükümler tabii ki önemlidir. İşi ayrım: 
tulara boğmak, verilen ana bilgilerle yetinmeyip zorlaştırma yönünde daha çok 
sual sormak tavsiye edilmiştir. “Ey iman edenler, size açıklanınca üzüleceğiniz 
birtakım şeyleri sormayın” (5/Malde, 101.) Bir şey açıklanmış ise, açıklandığı 
kadarıyla yetinmekte fayda vardır. Zira daha çok soru daha çok ayrıntı, daha çek 
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ayrıntı daha bağlayıcı hükümler demektir. Bu yüzden Allah'ın Elçisi, çok sorul- 
duğu zaman cevapların aleyhte geleceği uyarısında bulunmuştur. Mesela Hacc 
ayeti indiği zaman, bir sahabenin “Her sene mi Hac edeceğiz?” diye sorup bunu 
da birkaç defa tekrar edince, Allah'ın Elçisi şöyle buyurmuştur: “Hayır! Benim 
sizi serbest bıraktığım hususlarda beni kendime bırakın. Sizden önce helak olan 
topluluklar, çok soru sormaları ve peygamberlerine karşı gelmeleri yüzünden 
helak oldular. Size bir şeyi emrettiğim zaman elinizden geldiği kadar onu yapın, 
bir şeyi de yasaklarsam onu bırakın” (Müslim, Hac, 37.) 

Hudutlar bir koruluğa benzer. Yasak alan bu koruluğun dışında geniş ve 
özgür bir dünya vardır. Kişi bu küçük yasak alana yaklaşmadığı sürece özgür- 
dür yani mubah alan içinde serbestçe hareket edebilmektedir. Çok soru sora- 
rak kendi özgürlük alanını daraltmamalı. Bu, hem Şariat'ın vaz'ında söz konu- 
sudur hem sonraki dönemlerde müçtehitlerin hükümleri toplumsal gelişme- 
lere ve zaman içinde yeni ortaya çıkan ihtiyaçlara cevap vermeye çalışırlarken 
göz önüne alacakları temel bir prensiptir. Hatta birer toplumsal sözleşme hük- 
münde olan anayasa metinleri hazırlanırken bile fazla ayrıntılara girmemek, 
gözetilmesi gereken bir ilke olmalıdır. 

İsrailoğulları, tabir caizse işi yokuşa sürmek istemişlerdir. Allah'ın emrine 
tam bir teslimiyetle bağlanmayı istemediklerinden soru üstüne soru sormuş, 
her defasında cevaplar aleyhlerinde gelip Şeriat onlar için ağırlaştırılmıştır. 
Onların çok sormaları, soruları çekişme ve cedel üslubunda dile getirmeleri ve 
adeta neredeyse Allah'la pazarlığa girişmeleri onlara ağırlaştırılmış bir şeriat 
şeklinde ceza olarak dönmüştür. Hakikaten bir Yahudi için, Havra'nın dışın- 
daki dünya hükümlerle tanzim edilmiştir, bir tür mayın tarlası gibidir, Yahudi 
sanki nereye bassa bir hükmü ihlal etmiş yani bir mayını patlatmış olacak. 

Kur'an bu konuda Müslümanları uyarmakta yani İsrailoğullarının içine 
düştüğü hatadan sakındırmak istemektedir. Bu çerçevede konunun daha de- 
rinlere inen boyutlarını da göz ardı etmemek gerekir ki, Kur'an'ın tam bu me- 
seleyi zikrederken “imanı küfürle değiştirme”den söz etmesi bununla ilgilidir. 
Bunun teoloji ve teolojinin bir türlü sonu gelmeyen tartışma ve mücadelelerle 
ilgisi olduğu söylenebilir. Çoğu zaman Allah'ın zatı konusunda başlatılan teo- 
lojik tartışmalar insanı küfre götürür mahiyette gelişir. Mesela “Allah'ın kendi 
Zatı olarak ve her nasılsa öyle görülmesi” (Yahudilerin talebi); İsa'nın tabia- 
tıyla ilgili spekülasyonlar ve bundan hareketle Tanrı'nın bir mi, üç mü olduğu, 
bir'in üç, üç'ün bir olup olmadığı türünden sorular ve tartışmalar bu türden 
boş ve içinden çıkılamaz meselelerdir. Ehlikitap bu türden tartışmalar, teolojik 
konular yüzünden Allah hakkındaki tasavvuru yanlış mecralara döktüler, işin 
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içinden çıkılamaz hale getirdiler. İşte bu tutum “imanın küfürle değişimi” 
olup “dümdüz bir yoldan sapma”dır. Dümdüz, rahat ve önü açık bir yolda, daha 
başka bir ifadeyle yolun tam ortasında yürümek varken, insanın bilgisizlik ve 
Allah'a karşı saygısızlık sonucu yoldan sapması tam bir trajedidir. 

Kur'an-ı Kerim'e göre sahabiler Efendimiz'e 5'i gayb olayları, 8'i dünya ha- 
yatıyla ilgili olmak üzere 13 soru sormuşlardır. Bunlar da; 

1) Kıyamet ne zaman kopacak? (7/A'raf, 187; 79/Naziat, 42 ve 33 /Ahzab, 63); 

2) Kıyamet gününde dağların durumu ne olacak? (20/Taha, 105-107); 

3) Ruh hakkında? (17/İsra, 85); 

4) Azap gerçek midir? (10 /Yunus, 53); 

5) Zülkarneyn hakkında (18/Kehf, 83.); 

6) Hilaller hakkında (2/Bakara, 189); 

7) Allah yolunda harcama (infak) (2/Bakara, 215); 

8) Haram aylarda savaş hakkında (2 /Bakara, 217); 

9) Alkollü içki ve kumar hakkında (2/Bakara, 219); 

10) Yetimler hakkında (2/Bakara, 220); 

11) Kadınların özel halleri hakkında (2/Bakara, 222); 

12) Ganimetler hakkında (8/Enfal, 1); 

13) Helal kılınan şeyler hakkında (5 /Maide, 4). (Daha geniş bilgi için bkz. 
Kadir Canatan, Kur'an'da Hz. Peygamber'e sorulan 13 Soru.) 
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109. Kitap ehlinden çoğu, kendilerine gerçek (hak) apaçık belli olduk- 
tan sonra, nefislerini (kuşatan) kıskançlıktan dolayı, imânınızdan 
sonra sizi inkâra döndürmek arzusunu duydular. Fakat Allah'ın 
emri gelinceye kadar onları bırakın ve (onlara ne sözle, ne de ey- 
lemle) ilişmeyin. Hiç şüphesiz Allah, her şeye güç yetirendir. 


Bu ayette Kitap ehli ile Müslümanlar arasında pek de adı konulmamış 
gizli bir mücadeleye dikkat çekilmektedir. Bu Kur'an'ın uyarıları arasında yer 
alan ihbari bilgilerden biridir, bu tür bilgilerin zaman içinde ve deneysel ola- 
rak doğrulukları anlaşılabilir. Açıkça belirtildiği üzere Kitap ehli Müslümanları 


kıskanmaktadır. 
Kıskançlık yani “Haset” kişinin kendinde olmayan bir nimetin bir başka- 


emmeli 
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bere sahip olsunlar ki! Ebu Cehil, Hz. Muhammed'in Allah tarafından gönderi- 
len bir elçi olduğunu biliyordu ancak ruhunu kavuran haset onu inkâr etmeye 
sevk etti, üstelik “Allah adına” yemin ederek Hz. Peygamber'i tanımayacağını 
ilan etti. Kabile rekabetinin ateşlediği haset ona düşmanlığa devam etmekten 
başka yol bırakmadı. (Bkz. 113/Felak süresinin tefsiri.) 

Bu anlam çerçevesinden bakıldığında kitap ehli, Müslümanları kıskanı- 
yorsa, bu onların dinlerini, dinin ana referans çerçevesi olan Kur'an-ı Kerim'i 
kıskandıkları anlamına gelir. Dolayısıyla onları dinlerinden vazgeçirmelerini 
istemeleri ve bunun için çalışmaları anlaşılır bir durumdur. Kıskanılan sadece 
şu veya Müslüman halk, kavim veya ırk değil, İslam hidayetine dâhil olan her- 
kestir. Yani, bir baba kendi öz oğlunu İslam'a girdiğinde kıskanır ve onu kendi 
dininden vazgeçirmek isteyebilir. Burada dikkat edilecek husus şu ki, Müslü- 
manlar hasımlarının şerrinden emin olmak istiyorlarsa, dinlerinin esaslarına 
samimiyetle bağlanmalarıdır, yoksa dinlerini bir kenara bırakacak olurlarsa, 
düşmanlarının onları kıskanmasına mahal kalmaz, zaten onlar açısından mak- 
sat hâsıl olmuş demektir. Kitap ehli, Müslümanları da yoldan çıkarmadıkça 
peşlerini bırakmayacaklardır (4/Nisa, 44). 

Kitap ehlinin içine düştüğü bu kıskançlığın bir hakikat değeri ve ahlaki 
bir temeli yoktur. Zira kitap ehli, hakikatin ne olduğunu biliyor, çünkü aslın- 
da kendi kitaplarına dikkatli bir biçimde kulak verecek olsalar, İslam ile ken- 
di dinlerinin aynı kaynaktan neş'et ettiğini, indirilen vahiylerin ortak ahlaki 
prensipleri vaz'ettiklerini göreceklerdir, nitekim bilginleri bunu yakinen bil- 
mektedirler. Kaldı ki, son vahıyin kendilerine değil de, Arapların içinden bir in- 
sana indirilmiş olması, Allah'ın kendi rahmetini ve lütfunu dilediği gibi takdir 
etmesiyle ilgilidir (4/Nisa, 54.) 

Hasedi (kıskançlık) başkasında olan bir nimetten ondan yoksun bırakıl- 
ması şeklinde tanımladığımıza göre, Kitap ehlinin Müslümanların sahip ol- 
duğu nimetin ne olduğunu sormak gerekir? Hiç şüphesiz bu nimet Kur'an-ı 
Kerim'dir. Kur'an, Allah'ın son vahıyidir, Cebrail aleyhisselam tarafından Hz. 
Peygamber'in kalbine ilka edilmiştir, Hz. Peygamber her nasıl almışsa olduğu 
gibi vahiy kâtiplerine dikte ettirmiş, binlerce sahabe hıfzetmiş, yazılı Mushaf- 
lara aktarılmış ve bugüne kadar bize öyle gelmiştir. Tevrat ve İncil ise, çok son- 
raları rivayetler, şifahi bilgiler, anlatımlar olarak kaydedilmişlerdir. Bu yüzden 
Kitap ehlinin temel sorunu Kur'an'la olup bütün gayretleri Kur'an'ın vahiy ol- 
madığını kabul ettirmeye ve bu yönde Müslümanlar arasında bir inanç ve ka- 
naatin yayılmasına çalışmaktan ibarettir. Kur'an'ın tarihsel okunması, hermö- 
netik çalışmalar, hükümlerin yanlış bir bağlamda nüzul zamanına ve nüzulün 
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gerçekleştiği mekâna indirgenmesi, vahiy etrafında oluşturulmaya çalışılan 
şüpheler hep bu amaca matuftur. Çünkü ancak bu sayede yani Kur'an'ın vahiy 
olmayıp Hz. Muhammed (s.a.)'in sözü, bildiği Arapça dil ve imkânlarla yazı- 
ya geçirdiği bir “metin” olduğu kabul ettirilmesiyle Müslümanlar dinlerinden 
geri çevrilecek yani irtidat etmeleri sağlanacaktır. 

Müslümanları dinlerinden döndürmenin çeşitli yol ve yöntemleri vardır, 
bunlar zamana ve toplumsal durumlara göre farklılıklar gösterirler. Mesela 
Medine'de Yahudilerinden bir grubun Uhud savaşına katılan Müslümanları 
dinlerinden çevirmek için “Başınıza geleni gördünüz, doğru yolda olsaydınız 
bunlar olmazdı” demeleri, içlerine kuşku düşürmeye çalışmaları gibi. İnancı 
güçlü Huzeyfe (r.a.)'nin asla dininden dönmeyeceğini anlatması meyanında 
verdiği cevap kıyamete kadar gücünden hiçbir şey kaybetmeyecek bir serlev- 
ha hükmündedir: “Ben Allah'ı Rab, İslam'ı din, Kur'an'ı imam, Kâbe'yi kıble ve 
mü'minleri kardeş olarak seçtim.” 

Yine ilk dönemlerde, dinin ciddiyetini bozmak amacıyla, sabah İslam'a gi- 
rip akşam çıkıyorlardı (Bkz. 3/Al-i İmran, 77). Hiç şüphesiz, çağımızda yol ve 
yöntemler değişmiş bulunmaktadır. Belki şimdi başka şekillerde olmaktadır: 

1) Müslümanların dinlerinden döndürme veya Müslüman toplumları par- 
çalama amaçlı misyonerlik faaliyetleri. 

2) Kültürel politikalar, medya üzerinden yürütülen algı operasyonları, İs- 
lamiyet'in “fanatizm, fundamentalizm, şiddet ve terör dini” olarak algılatılması. 

3) Küresel hâkim güçlerin tahakküm ve hegemonyalarını sürdürmeye ma- 
tuf kalkınma programları. 

4) Müslümanların duygu, düşünce ve hayat tarzını kökten değiştirmeyi 
hedeflemiş modernleşme projeleri, eğitim programları. 

5) Bilimsel araştırmalar; oryantalizm, hermönetik ve İslamologların çalış- 
malarıyla İslam'ın tahrifata uğratılması. 

6) Otoriter laiklikle din ve vicdan özgürlüğü üzerinde kurulan baskılar. 

7) Dini görünürlüğün yasaklanması; dini hayatı ciddiye alan insanların 
toplumsal ve kamusal hayatın dışına itilmesi, onlara bu alanlarda görev veril- 
memesi. 

8) Ahlaki dejenerasyon, magazin ve eğlence kültürünün teşvik ve tervic 
edilmesi. 

9) Fuhşun ve münker hayat tarzının mü'minler arasında yaygınlaştırılması. 

10) Ve nihayet bütün bunların etkili olmadığı zamanlarda Müslümanlara 
karşı fili askeri müdahale ve işgallere başvurulması vs. 

Kitap ehlinin bu tutumlarına karşı verilecek en iyi cevap “af ve hoşgörü”- 
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dür. Ancak bu, “Allah'ın emri gelinceye kadar” takip edilecek yoldur. Allah'ın 
emrinden kasıt, Müslümanların her açıdan şartların onların lehine gelişip 
üstün konuma geçecekleri zamana kadar beklemek, gerekli gereksiz fevri ve 
zarar getirici tutumlardan kaçınmaktır. “Allah'ın günleri”nin kıyamet günü 
olduğunu söyleyenler vardır. 

Bu arada önerilen af, hakikatte tepkiden sarf-ı nazar edilmesi anlamına 
gelir. Söz konusu olan tepki fiili, sıcak çatışma demek olan tepkidir. “Af”, günah 
teşkil eden bir fiil dolayısıyla fiilin sahibini sorumlu tutmayı bir kenara bırak- 
maktır. Bu, kuşkusuz onu sorumsuz kılmaz veya yaptıklarının doğruluğuna 
delil teşkil etmez, sadece bir süreliğine ona cevap veya ceza vermekten sarf-ı 
nazar etmeyi öngörür. “Sefh” de görmezlikten gelmek olup Türkçe'deki en ya- 
kın karşılığı “hoşgörü”dür. Bu anlamda hoşgörü, hakikatte yanlış olan bir tu- 
tum veya davranışı tolere etmek, görmezlikten gelmek demektir. “İman eden- 
lere söyle, Allah'ın günlerini ummayanları bağışlasınlar” (45 /Casiye, 14); veya 
“Onları güzel bir tarzda terk et (kendi hallerine bırak)” (73/Müzemmil, 10) 

Bunun yanında af ve hoşgörü her zaman ve her durumda takip edilecek 
bir yol değildir. Yerine ve duruma göre kişi affeder yani vuku bulan bir yanlış- 
lık ve hataya karşılık vermez, yanlışlık ve hatayı tolere eder. Af'fı mukabelede 
bulunmamak şeklinde anlamak demek, büsbütün pasif durmak, hareketten 
kesilmek demek değildir. Bu arada verimli bir diyalog, karşılıklı müzakere, na- 
sihat, fikri alışveriş gibi etkinlikleri devam ettirmek gerekir. 

Afve hoşgörünün bize ima ettiği başka bir anlam çerçevesi, ehlikitap, onla- 
rı doğru inançtan çıkaran, yolun tam ortasından saptıran teolojik tartışmalara 
girişmemek; din adına varlığın doğru bilgisi, dünya hayatının anlam ve amacı, 
insanın ahlaki kemali ve insanlığın yararına olan konulara iltifat etmeleridir. 

“Allah, her şeye güç yetiren” olduğuna göre, eninde sonunda her şey 
yerli yerine oturacak, Müslümanlar Allah'ın emrinin tahakkuk etmesiyle hak 
ettikleri üstünlüğe sahip olacaklardır. Ayet, inkârcılar için bir tehdidi (vaid) 
ima etmektedir. Bu arada Müslümanlara düşen görev “Hayırlarda yarışmak” 
(83/Mutaffifin, 22) olmalıdır 
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110. Namazı dosdoğru kılın, zekâtı verin; önceden kendiniz için hayır 
olarak neyi takdim ederseniz, onu Allah katında bulacaksınız. 
Şüphesiz Allah, yaptıklarınızı görendir. 
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Yüce Allah, kitap ehliyle ilgili uyarıları yaptıktan sonra Müslümanların ta- 
kip etmeleri gereken yol haritasını belirlemektedir. Buna göre Müslümanlar, 
onları dinlerinden geri çevirecek her türlü teşebbüse karşı uyanık olurlarken, 
Kitap ehliyle gereksiz teolojik tartışmalara, faydasız spekülasyon ve polemik- 
lere girmeden namazı kılmaya ve zekatı vermeye özen göstereceklerdir. Tabii 
ki sahih inancı anlatma ve gelen eleştirilere cevap verme görevi ihmal edile- 
mez ancak temsil ve imanın ete kemiğe bürünmesi demek olan pratik yani 
salih amel en etkili yoldur. 

“Namaz ve zekât” bir Müslüman'ın bireysel ve toplumsal hayatında mer- 
kezi öneme sahip iki ibadettir. Manevi olarak namaz hem insanın ruhunu ulvi 
istikamete yöneltir, hem cemaat halinde eda edilmesi dolayısıyla toplumsal 
yapıyı takviye edip birlik ve beraberliği sürekli kılar. Zekat da bir yandan insa- 
nın bireysel olarak ruhen arınmasını (tezkiye) sağlarken, diğer yandan yoksul 
ve muhtaç kesimlere satın alma gücü kazandırmak süretiyle ekonomik ve sos- 
yal hayatı sarsıntı ve çöküntülere karşı korur. Üretim, istihdam ve işsizlik gibi 
önemli sorunların çözümünde zekâtın, zayıf kesimlere kazandırdığı satın alma 
gücünün önemli payı vardır. 

Namaz mü'minleri Sırat-ı Müstakim üzere dimdik tutacak, Allah ile olan 
irtibatlarını sıklaştıracak, her an Allah'ın gözetimi altında ve huzurunda ol- 
duklarının bilincini diri tutacak; zekat da üretkenliği sağlayacak, toplumsal 
sermayelerinin artmasına, insanlar ve gruplar arasında dayanışma ve yardım- 
laşmanın gelişip serpilmesine yardım edecektir. 

Namaz ve zekât sadece dünyevi faydalar sağlamaz, ahiret mutluluğunun 
da teminatı, tabir caizse verimli yatırımıdır. Hz. Peygamber (s.a.) şöyle buyu- 
rur: “Kişinin öz malı önden (dünyadan ahirete) gönderdiği, mirasçısın malı 
ise geride (dünyada) bıraktığıdır” (Buhari, Rikak, 12.) Kur'an-ı Kerim, “hayır” 
olarak takdim edilen şeyin insanın “kendi nefsi, kendisi için” olduğunu söyler. 
Hayır, en yüksek düzeyde fayda ve bu faydaya götüren şey demektir. Kur'an 
terminolojisinde en yüksek hayır Allah'a itaat ile elde edilir. Kurtuluşun yegâ- 
ne yolu budur: “Hayır işleyin ki kurtuluşa eresiniz” (22 /Hac, 77). 

İnsan “önden” yani dünyada iken kendisi için ahirete bir yatırım olarak 
gönderdiği her şeyin mutlaka karşılığını alacaktır. İnsan, iyilik ve güzellik ola- 
rak her ne yapıp ahirete gönderiyorsa, bu yatırımı “kendi nefsi” yani kendisi 
için yapmaktadır. Elbette yatırımının semeresini alacaktır. Bu, Yüce Allah'ın 
vaadidir. Gönderilen hayır, yardım, infak, iyilik ve güzellik türünden işler “Al- 
lah'ın katında” saklanır, özenle korunur. Kimse onlara zarar veremez, sağla- 
yacakları faydayı zayi edemez. 
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Başkalarının ne yaptığı, neyin peşine takılıp onlara ömür olarak tevdi edil- 
miş bulunan emaneti nasıl heder ettikleri önemli değildir. Müslümanların gö- 
revi, namaz, zekât ve diğer emredilmiş iyilikler ve güzelliklerle yaşamak, bun- 
ları yaygınlaştırmak, iyilik ve güzelliklerin temsilciliğini üstlenmek olmalıdır. 
Müslümanların görevi “ma'rufu emretmek, münkerden sakındırmak”tır 
(3/Al-i İmran, 110), tarih sahnesinde bu misyonla yer alırlar. Eğer farklı din 
müntesipleri arasında bir yarış olacaksa bundan daha övgüye değer yarış dü- 
şünülemez. Nihayetinde kimin ne yaptığını Allah kesin olarak hem bilmekte, 
hem görmektedir. Adil, merhametli ve her şeyi hakkıyla bilip ihata eden (Mu- 
hit) Yüce Allah'ın gözetimi altında yaşayıp iyilik ve güzellik yapmaktan daha 
mutluluk ve güven verici ne olabilir! 
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111. Dediler ki: “Yahudi veya Hıristiyan olmayan hiç kimse kesin olarak 
cennete giremez.” Bu, onların kendi kuruntularıdır. De ki: “Eğer 
doğru sözlüyseniz, kesin-kanıtınızı (burhan) getirin.” 
112. Hayır, kim (güzel davranış ve) iyilikte bulunarak (muhsin olarak) 
kendisini (yüzünü) Allah'a teslim ederse artık onun Rabbi katın- 


da ecri vardır. Onlar için korku yoktur ve onlar mahzun olmaya- 
caklardır. 


Yahudi ve Hıristiyanların kendilerinden başkasının yani başka din müntesip- 
lerinin kesin bir dille (cennete giriş fiilinin başına 'len' getirilmiştir) iddia etmele- 
rinin sebebi, kendilerinin Hakikat üzere olduklarına ilişkin bir inanca sahip olma- 
ları ve bununla ilgili olarak Allah'ın seçilmiş-özel kulları oldukları yolundaki iddi- 
alarıyla ilgilidir. Bu iddiaya kendilerini inandırdıklarından kurtuluşa erdiklerine 
kesin kanaat getirmiş, dahası buna hak sahibi olduklarına inanmaya başlamış- 
lardır. Bu inanç, onları cenneti tekelleri altına almalarına sebebiyet vermektedir. 
Bu ise temeli olmayan bir kuruntudur. Hz. Ali, insanın kuruntulara güvenmemesi 
gerektiğini söyler. Çünkü kuruntu sahici olmayan yalancı emtia hükmündedir. 

Yahudilere göre kendileri “Tanrı'nın seçilmiş kavmidir”; Hıristiyanlar da 
Kilise'ye bağlandıkları için kurtulmuşlardır zira iddialarına göre “Kilise'nin 
dışında kurtuluş” yoktur. Bu, kritik edilmeye değer inanç onları büyük bir ya- 
nılgıya sürüklemektedir. 
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Kur'an-ı Kerim, bunun açık-somut kanıtını, güvenilir bilgi ve belgesini is- 
temektedir (27/Neml, 64). Hukuktaki temel bir ilke burada da söz konusudur: 
İddia müddeiye (iddiayı öne sürene) aittir. Madem bir iddiada bulunuyorlar, 
bunu kanıtlamaları gerekir. 

“Burhan” kesin bilgi ve belge ihtiva eden delil veya belgedir. Bir iddia an- 
cak kanıtla, belge ile doğrulanabilir. Böyle olunca, kimin elinde cennete kesin 
olarak gireceğine ilişkin bir belge olabilir ki! Cennet, Allah'ın mülkü, nimeti ve 
O'nun rızasına göre dünya hayatını yaşayıp başarıyla tamamlayanların ödülü 
olduğuna göre, söz konusu belge (burhan) ancak Allah'ın katından getirilebi- 
lir. Allah ise kimseye böyle bir belge vermiş değildir. Olsa olsa bu, Yahudi ve 
Hıristiyanların kuruntuları, boş temennileri olabilir ancak. 

“Hayır!” Cennete girişin tek bir yol haritası vardır. Bilgi veya belge hük- 
münde olan bu harita herkes için geçerlidir. O da “kim (güzel davranış ve) iyi- 
likte bulunarak (muhsin olarak) kendisini (yüzünü) Allah'a teslim ederse, 
artık onun Rabbi katında ecri vardır.” Başka yol ve yöntem yoktur. “Muh- 
sin” güzellikle ve güzelce davranışlarda bulunan kimseye denir. Bu tür dav- 
ranışta hem iyilik ve fayda vardır, hem de estetik ve şıklık. Bunun aşkın bir 
bilinçle ilişkili olduğunu Hz. Peygamber (s.a.) belirtir: “İhsan, Allah'ı görü- 
yormuşsun gibi O'na ibadet etmendir. Sen O'nu görmüyorsan da O seni 
görüyor” (Buhari, İman, 37; Müslim, İman, 57.) 

Belirtmek gerekir ki, cennet kimsenin tekelinde değildir. Müslümanlar da 
sadece “inandık, Müslümanız, nasılsa cennete gireceğiz şu halde dilediğimiz 
gibi hareket ederiz” diye gaflet içinde olmamalılar. Cennet kapılarının anah- 
tarları sahih iman ve salih amel hammaddesinden imal edilmiştir. Dinin hü- 
kümlerini yerine getirmeyen, dinleri ne emrediyorsa tersini yapanlar nomi- 
nal Müslümanlıklarıyla cennete kesin olarak gireceklerinden emin olamazlar. 
İman ve salih amelde bulunanlar elbette cennete girecektir, bu yüce Allah'ın 
vaadidir; ancak cennete giriş ne Müslümanların ne Kitap ehlinin kuruntula- 
rıyla olacak iş değildir (bkz. 4/Nisa, 122-123; 2/Bakara, 62 ve 5/Maide, 69). 

İhsan, sadece davranışı değil, bütün benliği, varlığı kaplamalı, onun ruhu, 
muhtevası olmalıdır. Bu da ancak insanın varlığını, kişiliğini Allah'a teslim et- 
mesiyle mümkündür. “Vech” kişilik, bir şeyin kendisi veya “secde"den kinaye 
ibadettir. Secde yüzün yere kapanmasıyla eda edilir. Araplara göre yüz, bir şe- 
yin bütününü ifade eder. Yüz, insan ruhunun, iç dünyası ve kişiliğinin ayna- 
sı hükmünde işlev gördüğünden, yüzünü bir şeye hasreden, hakikatte bütün 
benliğini hasretmiş sayılır. Bu açıdan, yüz, bedenimizde en şerefli organ ka- 
bul edilmiştir. Bütün beden örtülü olsa da, insanı yüzünden tanırız. Yüz örtülü 
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olup bütün beden açıkta olsa, insanı -eğer aile bağları, uzun yıllara yayılan 
dostluklar ve beraberliklerle süreklilik kazanan bir ilişkimiz yoksa- diğer or- 
ganlarından tanımamız güçtür. Yüz'ün Allah'a teslim edilmesi, kalbin safiyeti- 
ni, niyetin yüceliğini, duyguların ulviliğini, hasbiliği, samimiyet ve içten sada- 
kati ifade eder Kısaca ihlasın bir başka anlatımıdır. 

Her fiil ve ibadette niyet önemlidir. Niyetin ihlaslı, saf ve katıksız olması 
gerekir. Bir hadis-i şerifte şöyle buyrulur: “Allah sizin süretlerinize ve amel- 
lerinize bakmaz, ancak kalplerinize ve niyetlerinize bakar” (Müslim, Birr, 34; 
İbn-i Mace, Zühd, 9). Bu tabii ki amellerin önemsiz olduğunu göstermez. Ak- 
sine iman ve salih amel her şeyin üstündedir. Amellerden maksat, marifetul- 
lah ile kalbin temizlenmesi, Allah'tan başka her şeyin önemsizleştirilmesi ve 
vahyin ışığıyla nurlandırılmasıdır. Bunun başlangıç noktası irade ile bir arada 
düşünülen niyettir. Bu yüzden Buhari'nin Sahih'ine aldığı ilk hadiste “Ameller 
ancak niyete göredir” buyrulmuştur. Bunun ne anlama geldiğini Razi, tefsi- 
rinde yer verdiği bir hadisle şöyle anlatmaya çalışır: “Allah rızası için güzel 
koku sürünen kimse, kıyamet gününde miskten daha güzel kokar halde gelir. 
Allah rızası dışında koku sürünen kimse ise, kıyamet gününde leşten daha pis 
kokarak gelir.” Razi'ye göre, koku sürünmekten maksat gösteriş, karşı cinsi et- 
kileme, tahrik etme veya zenginlik belirtisi ise kötü bir niyetin tezahürüdür; 
ancak Hz. Peygamber (s.a.)'in sünnetini yerine getirmek, çevreye kötü koku 
yayıp insanlara eziyet vermemek, mescide saygıyı ifade etmek içinse, bu da 
iyi niyetin göstergesi olur. Fiil aynı, ama niyet farklı, dolayısıyla Allah katında 
karşılık da farklı olacaktır. 

İşte niyetleri ve amelleri birbiriyle uyumlu olanların “Allah katında bü- 
yük ecirleri” vardır. Yapıp ettiklerinin hiçbiri zayi olmaz, önden her ne gön- 
dermişlerse Allah katında saklanmakta, karşılarına çıkartılmak üzere bekletil- 
mektedir. Böyleleri aynı zamanda “korkuya kapılmayacak, hüzünlenmeye- 
cek.” Geçmişte yaptıkları veya yapmadıklarından, şimdi içinde bulundukları 
vaziyetten ya da geleceğe ilişkin karşılaşacakları durumlardan dolayı korkuya 
kapılmayacak, hüzünlenmeyeceklerdir. Öyleyse, Yahudiler ve Hıristiyanlar, sa- 
mimiyetle kurtuluşu istiyorlarsa, cennete girmeyi arzu ediyorlarsa, herkese 
güzellikle ve güzelce davranacaklar, bütün benliklerini, kimlik ve kişiliklerini 
sadece ve sadece Allah'a tahsis edecekler; soylarına güvenmeyecekler, boş te- 
menni ve hüsn-ü kuruntularla kendilerini avutmayacaklar, kendi kendilerini 
aldatmayacaklardır. Bu, aynı zamanda üç dini öğretinin (Yahudilik, Hıristiyan- 


lık ve İslamiyet) arasında işaret edilen ortak payda hükmündedir: Allah'a tam 
teslimiyet ve ihsan ile hareket etmek. 
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113. Yahudiler dediler ki: “Hıristiyanlar bir şey (herhangi bir temel) 
üzere değillerdir”; Hıristiyanlar da: “Yahudiler bir şey üzere de- 
gillerdir” dediler. Oysa onlar, Kitab'ı okuyorlar. Bilmeyenler (bil- 
gisizler) de, onların söylediklerinin benzerini söylemişlerdi. Ar- 


tık Allah, kıyâmet günü anlaşmazlığa düştükleri şeyde aralarında 
hüküm verecektir. 


Müslümanlara önerilen Allah'a tam teslimiyet ve ihsan üzere hareket et- 
mektir. Kitap ehliyle gereksiz tartışmalara girişmenin faydası yoktur. Teolo- 
jik tartışmalar ve asli gayesini şaşırmış kelami cedel, bilginin imanda, imanın 
amelde tezahür ettiği sahih dini hayatı gölgeler; dinde aşırılıklara (guluvv) 
sebep olur. Nihayet kitap ehli sadece Müslümanlarla değil, kendi aralarında 
da tartışıp dururlar. Birbirlerini karşılıklı olarak “herhangi bir şey üzere olma- 
mak”la suçlayıp, inanç ve iddialarının güvenilir bir temelden yoksun olmadı- 
ğını söylerler. İki taraf da birbirlerini hakiki din üzere olmamakla suçlamak- 
tadırlar. Bu suçlamalara göre, gerçeklik temeli olmayan bir dine bağlanmanın 
akli temeli de olmaz. 

Yahudi ve Hıristiyanlar arasındaki din tartışması derin inanç ve bakış 
açıları farklılıklarına dayanmaktadır. Yahudiler, hiçbir zaman Hz. İsa (a.s.)'yı 
Allah'ın elçisi kabul etmediler. Hele sonraları formüle edilen “Tanrı'nın oğlu” 
inancını kabul etmeleri düşünülemez bile. Onlara göre Hz. İsa, -haşa- pek de 
aklı başında olmayan, meczup biriydi; dini bir gelenekten gelmiyordu, mu- 
teber bir din zümresine mensup değildi. Yahudilik içinde ikilik doğurdu; din 
adamlarını küçük düşürdü; onları sahtekârlıkla, ikiyüzlülükle ve halkı sömür- 
mekle suçladı. Bundan dolayı Romalıların onu tutuklayıp ortadan kaldırma- 
sını istediler, sadece istemekle kalmayıp bu iş için kulis yaptılar, Roma valisi 
üzerine baskı kurdular. 

Hıristiyanlar açısından Yahudilerin Hz. İsa'ya karşı takındıkları tavır hiç- 
bir zaman affedilemez. Hz. İsa'nın başına ne geldiyse, sebebi Yahudilerdir, öyle 
ki bu hasmane tutum ve faaliyetlerinden dolayı “Tanrı katili” sayılırlar. Çünkü 
Roma valisi, Hz. İsa'nın çarmıha gerilip cezalandırılmasına pek gönüllü değil- 
ken, Yahudi din adamları ve önde gelenleri onu buna adeta zorladılar. 

İşin ilahiyat kısmına gelindiğinde, aralarında ortaya çıkan tartışma başka 
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bir bağlama kayar İki tarafın karşılıklı olarak birbirlerini “temelsizlik”le suç- 
lamaları, bir noktada tabii ki İslamiyet'i ilgilendirmeye başlar. Çünkü Tevrat ve 
İncil'in temeli vahiydir, vahiy İslam'ın da temeli olup, Kur'an son vahiy olarak 
Hz. Muhammed (s.a.)'e indirilmiştir. Üstelik Kur'an-ı Kerim, her iki din men- 
subunu kendi dinlerinin asli temeline çağırmaktadır: “De ki: -Ey Kitap ehli, 
Tevrat'ı, İncil'i ve size Rabbinizden indirileni ayakta tutmadıkça (ikame etme- 
dikçe) hiçbir şey üzerinde değilsiniz” (5/Maide, 68.) 

Kur'an-ı Kerim, bu suçlamanın yanlış bir yol olduğunu belirtmektedir. Ay- 
rıca iki tarafın kitabı okumasına rağmen bu iddiada bulunmaları şaşırtıcıdır. 
Buradaki “kitap” her dinin referans çerçevesi olan kitap olabileceği gibi —Ya- 
hudiler için Tevrat, Hıristiyanlar için İncil-, doğrudan Kur'an-ı Kerim de ola- 
bilir. Yahudiler ve Hıristiyanlar kendi kitaplarına dikkatlice baksalar, Allah ta- 
rafından vahyedilmiş bu kitapların dinin hakikatlerini ihtiva ettiklerini göre- 
ceklerdir. Dışarıdan katılan unsurlar, din adamlarının kemikleşmiş yorumlara 
ve dinlere ilave edilenler ayıklanacak olursa, Tevrat ve İncil, dinlerin gerçeklik 
temelini inkâr etmezler; aksine Allah'ın birliğine, O'na itaat etmeye çağırırlar. 

Ancak ayette kastedilen kitabın Kur'an-ı Kerim olması ihtimali daha kuv- 
vetlidir. Nihayet “El” takısıyla “El Kitap” olarak gelmiş bulunmaktadır. Allah'ın 
son vahiyi olan Kur'an, Tevrat ve İncil'in de Allah'ın vahiyleri olduğunu belirtir 
ve ister Yahudi ister Hıristiyan veya Sabii olsun, “kim Allah'a ve ahiret günü- 
ne inanır da salih amellerde bulunursa, Rablerinin katında ecirlerinin 
olacağını, bunların korkuya kapılmayacaklarını ve hüzünlenmeyecekle- 
rini” beyan eder (2/Bakara, 62; 5/Maide, 69). Bir bakıma Kur'an, iki din mün- 
tesibini birlik, karşılıklı anlayış ve hoşgörü temelinde birleştirmekte, aralarını 
bulmakta ve onları son vahiy olması hasebiyle en yüksek düzeydeki dini forma 
“tamamlanmış ve kemale erdirilmiş dine” davet etmektedir. 

Yahudi ve Hıristiyanların karşılıklı suçlamaları “bilmeyen” diğer grupla- 
rın benzer bir kanaate sahip olmasına yol açmaktadır. Çünkü eğer bu iki kadim 
dini öğretinin bir hakikat temeli yoksa demek ki dinin kendisinin bir hakikati 
yoktur. Veya başka bir anlama göre, “bilenler” karşılıklı olarak birbirlerini böy- 
le suçluyorlarsa, “cahiller/bilmeyenler” ne yapsın. 

Bu gruplar Allah'a ortak koşan müşrikler olabileceği gibi atesit, agnostik, al- 
dırışsızlar veya başka kimseler de olabilir. Nitekim söz konusu grupların zaman 
zaman öne çıkardıkları itiraz noktası “Madem öyledir, dinler niçin birleştirici de- 
Bildir, farklı din müntesipleri niçin birbirleriyle çatışma halindedirler, niçin kar- 
şılıklı diyalog, hoşgörü ve işbirliği içinde hareket etmiyorlar” türünden şeylerdir. 
Oysa bu bilmez cahiller, Kur'an'a dikkatlice bakacak olurlarsa, dinlerin temelde 
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bir olduğunu yani hakikatte tarih boyunca tek bir dinin (ed-Din) tebliğ edildiği- 
ni, şeriatlerin farklı olup bunun da karşılıklı işbirliği ve ihtiram için engel teşkil 
etmediğini görecek, bunun gerçekte bir çoğulculuk olduğunu anlayacaklardır. 

Madem kitap ehli aralarında bu tartışmaları ve birbirlerinin inanç esas- 
larını inkâr etmektedirler, Müslümanlara düşen görev Allah'a kulluk, ihsan ve 
iyilikte bulunmak, hayırlarda yarışmak olmalıdır. Bu tartışma ve cedel bitmez. 
Eninde sonunda Allah, sadece ihtilaf eden Kitap ehli müntesiplerinin değil, ih- 
tilaf eden bütün kulları için ahiret günü “hüküm verecektir” (bkz. 22/Hac, 17 
ve 39/Zümer, 46). 
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114. Allah'ın mescitlerinde O'nun isminin anılmasını engelleyen ve 
bunların yıkılmasına çalışandan daha zalim kim olabilir? Onla- 
rın (durumu) içlerine korkarak girmekten başkası değildir. Onlar 
için, dünyada bir aşağılanma, âhirette büyük bir azap vardır. 


“Allah'ın mescitleri” Allah'ın yüce isminin zikredildiği, O'na içinde iba- 
det edildiği -secde edilen- mekânlardır. Ayetten anlaşılan bunlar, şu veya bu 
mescit değil, bütün mescitlerdir. Demek ki, mescidin asıl misyonu ve fonksiyo- 
nu Allah'ın isminin zikredilmesi olup başka bir şey değildir. Mescitler (ve ca- 
miler), Allah'a ibadet edilen mekânlardır ancak İslam dininde temiz olan her 
yerde “namaz kılmak, Allah'a secde etmek” mümkün, bütün yeryüzü mescid 
kılınmıştır (Buhari, Teyemmüm, 1; Salat, 56). Mescidler son derece önemlidir, 
zira bir hadiste buyrulduğu üzere “secde mü'minin Allah'a en yakın olduğu 
andır” (Müslüm, Salat, 215; Nesai, Mevakit, 35). Mescitlerin yıkılmasına, harap 
bırakılmasına veya başka amaçlarda kullanılmasına çalışanlar zalimler olarak 
nitelendirilmektedirler Hatta böylelerinden “daha zalim (azlam)” olamaz. 

Kurtubi ve diğer müfessirler, burada kastedilen mescidin Beytü'l Makdis 
veya Kâbe olduğunu söylemişlerdi. Müfessirler, genel olarak ayetin Mescid-i 
Haram'la ilgili olduğunu düşünmektedirler. M. Reşid Rıza, Arapların daima 
Mescid-i Haram'a saygı gösterdiklerini hatırlattıktan sonra, bunun Müslümüan- 
ları Mescid-i Haram'a girip ibadet etmelerini engelleyen Mekkeli müşrikleri 
kastettiğini söylemektedir. Gerçekten de Mekke'de Müslümanlar ağır baskı al- 
unda bulunuyorlardı, onların değil Kâbe'ye gitmeleri, açıktan namaz kılmaları 
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bile mümkün değildi. Bu yüzden Müslümanlar, öğle ve ikindi vakti namazlarını 
sessiz kılarlardı ki, “Namazında sesini yükseltme, o kadar da kısma” (17/ İsra, 
110) ayetinin bununla ilgili indiği söylenmiştir. Akşam, yatsı ve sabah namaz- 
larında müşrikler uykuda olduklarından sesli kılarlardı. Biz de hala o hatırayı 
yâd etmek üzere öğle ve ikindi namazlarını sessiz kılarız. 

Ebu Müslim, ayetin Hudeybiye yılında Hz. Peygamber (s.a.)'in Medine'den 
Mekke'ye gittiği zaman Mescid-i Haram'a girişinin engellenmesiyle ilgili oldu- 
ğunu söyler: “Onlardan inkâr edenler ve sizi Mescid-i Haram'dan engelle- 
yenler” (48/Fetih, 25. Ayrıca bkz. 8/Enfal, 34). 

Bütün bunlar doğru olmakla beraber, daha genel anlamda yalnızca mes- 
citler kastedilmiş olması ihtimal dışı değildir. “Mescitlerin yıkılması” fiili bir 
tahribat olduğu gibi, insanların mescitlerden alıkonması, mescitlerin yasak- 
lanması anlamına da gelebilir: “Engellemekte olan gördün mü? Namaz kıl- 
makta olan bir kulu!” (95/Alak, 9-10). Bu çerçevede mescitlerin yıkılması 
gibi, satılması, yasaklanması, işlemez hale getirilmesi; bir mescidin cemaatini 
bölmek, bu amaçla hemen yanı başında muhalif bir mescit inşa etmek caiz gö- 
rülmemiştir. Çünkü ister yıkma ister engelleme veya sayılan hususlarda olsun, 
son tahlilde hedeflenen şey, Allah'ın isminin anılmasını engellemek, ibadet, 
din ve vicdan özgürlüğünü kısıtlamaktır. 

İbn-i Abbas'ın rivayetine göre: Roma imparatorlarından Titus, Miladi 70 
yılında Kudüs'e saldırıp halkı kılıçtan geçirmiş, ele geçirdiği Tevrat nüshala- 
rını yakmış ve Beytü'l Makdis'i tahrip etmiştir. Romalılar, mabede saygısızlık- 
larının ifadesi olmak üzere içinde domuzlar kesmişler, hayvan leşlerini bırak- 
mışlar. Ayet, bu olaya göndermede bulunmaktadır. 

Kudüs'e ve Beytü'l Makdis'e sadece Romalılar saldırmış değil, daha önce 
Babil hükümdarı Buhtunassar da saldırıp şehri yıkmıştır (M.Ö. 586). Bu olay 
Hz. Davut'un kurduğu İsrail devletinin de yıkılmasıyla sonuçlanmıştır. Tarihçi- 
lere göre Kudüs'ü sonraları inşa eden Pers hükümdarları Erdişiri Behmen'dir. 
Bu sayede İsrailoğulları toparlanıp İran'a bağımlı bir hükümet kurabilmişler- 
dir. Daha sonraları İsrailoğulları Yunanlıların ve Romalıların idaresi altına gir- 
diler. Ancak yine baskı ve katliamlara maruz kalmışlardır. Hz. Zekeriya ve Yah- 
ya Aleyhisselâm'ın şehid edilmesi bu döneme rastlar. Hz. İsa'nın göğe yüksel- 
mesinden yaklaşık 40 sene sonra Romalılar, Kudüs'ü ve Beytü'l Makdis'i ikinci 
defa yakıp tahrip ettiler. Yahudiler, iki bin sene boyunca, 1948'de Filistinlilerin 
topraklarını işgal edinceye kadar bir daha devlet kuramadılar. 

Titus'un, Yahudi ve Hıristiyan ayırımı yapmaksızın neredeyse Kudüs hal- 
kının tamamını kılıçtan geçirmesi feci bir olaydır. Bu saldırı ve katliam sırasın- 
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da Beytü'l Makdis yıkılmış, heykel tahrip edilmiş, kitaplar yakılmış, çocuklar 
ve kadınlar esir alınmıştır. İsrailoğulları, zaman içinde toparlanmaya çalışarak 
üçüncü defa Kudüs'ü imar etmeye başlamışlardır. İbn-ül Esir'e göre; Romalılar 
bir daha İmparator Adriyanus zamanında başlayan yeni bir isyan üzerine Ya- 
hudi ve Hıristiyan halkı kılıçtan geçirmiş, Beytü'l Makdis'i son defa olmak üze- 
re bir kere daha tahrip etmiş, ancak kısa süre sonra şehrin imarına başlamış, 
Roma ve Yunan asıllı bir kısım ahaliyi buraya yerleştirmişlerdir. O zamana ka- 
dar şehrin adı Oruşelim (veya Yaruşelim) iken bu imardan sonra şehre “İlya” 
adı verilmiş ki, manası “Beytürrab (Rabbin Evi)” demektir. (Kudüs'le ilgili bkz. 
17/İsra, 1. ayetin açıklaması.) Nihayet Roma'da Hıristiyanlığı resmi din kabul 
eden Kostantin'in anası Hilana (Eleni), Hıristiyan inancına göre, Hz. İsa'nın 
üzerinde asıldığı ve gömülüp saklandığı iddia edilen salibi (haçı) bulmak için 
Kudüs'e gitmiş, söz konusu haçı bulup çıkartmış ve bu olayın gerçekleştiği 
gün Hıristiyanlarca “Salip Bayramı” ilan edilmiş ve Kudüs'e varır varmaz, Hz. 
İsa'nın gömülü olduğu iddia olunan kabir üzerine “Kamame (Kıyame) Kilise- 
si”ni bina ettirmiş ve bir tarafta nispeten tamir edilmiş bulunan Beytü'l-Mak- 
dis'i ve önündeki heykeli yerlere kadar yıktırıp üzerine şehrin çöp ve süprün- 
tülerinin dökülmesini emretmiştir. İşte o tarihten Hz. Ömer zamanına kadar 
Hıristiyanlar orayı çöplük olarak kullanmışlardır. Orada Allah'a dua ve ibadet 
etmek isteyenleri engellemişlerdir. Hz. Ömer Kudüs'e girince, orayı mezbele 
halinde bulmuş, bu uygulamaya son vermişti. Mescid-i Aksa Müslümanlar ta- 
rafından yeniden bina edilmiştir. 

Bütün bunları anlatmamızın sebebi şudur: Bâbil, İran, Roma, Yunan ve 
Hıristiyan Bizans'ın Kudüs ve Beytü'l-Makdis'e karşı giriştikleri saldırı ve kat- 
liamlar ibret vericidir. Beytü'l Makdis, Allah'ın en eski mabetlerinden biridir, 
içinde Allah'ın isminin zikredildiği, ibadet edildiği kutsal bir mekândır. Elma- 
lılı, ayet-i kerimenin bu olaylara göndermelerde bulunduğunu söylemektedir. 
Ayetin siyakına bakıldığında, belirtilenlerin Yahudi, Hıristiyan ve müşrikleri 
içine aldığı görülür. 

Hangi dinden olursa olsun, Allah'ın adının anıldığı mescitlere, mabetlere her- 
kesin saygılı olması gerekir (bkz. 22/Hac, 40). Mekke müşriklerinin Hz. Peygam- 
ber (s.a.)'e ve Müslümanlara Kâbe'de ibadet etmeyi yasaklamaları da bu cümle- 
den bir zulüm olup, din ve vicdan özgürlüğünün kısıtlanması anlamına gelir. 

Mescitlerin değerini bilmek ve saygınlıklarını korumak lazımdır. Aksi hal- 
de müntesiplerinin elinden çıkar. Mabedlerin masuniyeti aynı zamanda “din 
ve vicdan özgürlüğü”nün korunup teminat altına alınmasıyla yakından ilgili- 
dir. Kudüs'ün Bizanslıların elinden çıkıp Müslümanların eline geçmesi bunun 
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açık göstergelerinden biridir. Kudüs, Müslümanların eline geçtikten sonra, bü- 
tün din müntesiplerinin dinlerini özgürce yaşayabildikleri bir şehir olmuştur. 
Bugün de Müslümanların tarihteki asıl misyonları ve davaları, kâmil anlamda 
din ve vicdan özgürlüğünün korunmasını, her din müntesibinin bireysel ve 
toplumsal olarak kendi dinini özgürce yaşamasını; dini inancını, kimliğini ve 
pratiğini toplumsal ve kamusal alanda hiçbir baskı ve engelleme ile karşılaş- 
madan görünür kılmasını; din müntesiplerinin birbirlerinin hak ve hukukları- 
na saygı göstererek bir arada ve karşılıklı saygı (ihtiram) içinde yaşamalarını 
sağlamak, bunun mümkün olan pratiğini ve modelini ortaya koyabilmektir. 

Mescitler Allah'a ittir: “Mescitler Allah'ındır, öyleyse Allah'la beraber 
başka hiçbir şeye tapmayınız” (72/Cin, 18), “Allah'ın mescitlerini müşrik- 
ler imar edemez... Allah'ın mescitlerini ancak Allah ve ahiret gününe iman 
edenler imar edebilir” (9/Tevbe, 17-18). Bu yüzden Müslümanların kurduğu, 
yerleştiği veya yaşadığı şehirlerde mescitler özel bir yere sahiptir, Müslümanla- 
rın şehrini camilerinden ve minarelerinden tanımak mümkündür: “Allah'a, bel- 
delerde en sevimli gelen yerler mescitlerdir” (Müslim, Mesacid, 288). 

“İçlerine korkarak girmek”ten kastın, mescitlerin güvenliğinin sağlan- 
masıdır. Zamirinde mescitleri yıkmak olan inkârcılar, din ve vicdan özgürlü- 
güne düşman olanlar, mescitleri yıkmayı veya yasaklamayı akıllarından geçir- 
meyecekler, akıllarından geçirseler bile buna teşebbüs etmeyecekler. Çünkü 
Müslümanların iktidarı ve gücü, hangi dinden olursa olsun, mabetlerin güven- 
liğini üstlenmiş bulunmaktadır. Nitekim Hz. Ömer'in Kudüs'ü İslam hâkimiye- 
üne katıp Beyt-i Makdis'i inşa ettikten sonra, hiçbir güç, Kudüs'te Yahudi veya 
i Hıristiyanlara zulüm yapma imkânını bulmuş değildir. 

İkinci anlamı, içlerinde zulüm yapma potansiyelini taşıyanlar eğer mescit- 
lere girecek olurlarsa, ihtiram duygusunu eksik etmeyecekler; mescidin ma- 
nevi ve ulvi anlamına ve kutsiyetine uygun hareket edeceklerdir. Mekke'nin 
fethinden sonra kutsiyetin gereklerine uygun bir ruh ve beden özelliklerine 
sahip olmayan müşriklerin Beyt-i Haram'a ve Mekke'ye girişleri yasaklandı 
(9/Tevbe, 28). Hz. Peygamber (s.a), kendisinden sonra müşriklerin haccet- 
mesini ve Beytüllah'ı çıplak vaziyette tavaf edemeyeceklerini belirtti (Buhari, 
Hac, 67; Müslim, Hac, 435). 

Bu konuyla bağlantılı olarak kadınların da mescitlere gitmesini, orada 
usulüne uygun ibadetlerini teşvik etmeli, hiçbir şekilde mescide gitmelerine 
engel olunmamalıdır: “Allah'ın kadın kullarını Allah'ın mescitlerinden alı- 
koymayınız” (Buhari, Cuma, 13; Müslim, Salat, 136). Ayet bize bazı ana para- 
metreler vermektedir: 
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a) Müslümanlar diğer dinleri ve ibadet şekillerini temelden reddetme- 
melidir; oysa Yahudiler ve Hıristiyanlar, birbirlerinin dinlerinin hakikatlerini 
inkâr edip yok saymaktadırlar. 

b) Ortak paydada onlarla diyalog, işbirliği ve karşılıklı ihtiram içinde ol- 
malıdırlar. Bunun ifadesi “ihsan ve ihtiram”dır. “İhtiram” hem karşılıklı saygı, 
hem hak ve hukuk ihlalinden özenle kaçınmak, temel hak ve özgürlüklere ri- 
ayet etmektir. 

c) Diğer din müntesipleriyle kurulacak karşılıklı ilişki “hikmet, güzel söz, 
öğüt ve en estetik-şık bir tarzdaki mücadele” (16/Nahl, 125; 29/Ankebut, 46) 
olmalıdır. 

Mescitlere karşı duyarlılık en üst seviyede bilinçtir. Çünkü “Mescitleri an- 
cak Allah'a ve ahiret gününe inananlar imar eder” (9/Tevbe, 18). Mescit- 
leri tahrip eden veya ibadeti engelleyenlerin, başka bir ifadeyle “din ve vicdan 
özgürlüğü”nün layıkıyla yaşanmasını kısıtlayanların akıbetleri “aşağılanma 
ve acıklı bir azap”tır. Dünyada bu yaptıklarından dolayı aşağılanacaklar, çün- 
kü yaptıkları şey aşağılıktır, ahirette de azaba uğratılacaklardır. 
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115. “Doğu da Allah'ındır, batı da. Her nereye dönerseniz Allah'ın yüzü 
(kıblesi) orasıdır. Şüphesiz ki Allah, kuşatandır, bilendir” 


Doğu'nun ve Batı'nın Allah'a ait olması, yeryüzü gezegeninin iki yakasının 
Allah'ın mülkü ve tasarrufunun Allah'a nispeti ve aidiyeti ile ilgilidir. Taberi bu- 
nunla içindeki varlıklarla birlikte yeryüzünün tamamının kastedildiğini söyler. 
Ne Doğu'da yaşayanlar ne Batı'da yaşayanlar, bulundukları yeri sadece ve mut- 
lak anlamda kendilerine nispet edip mal edemezler. Allah'ın ilmi, kudreti ve ira- 
desi her iki yakada ve diğer yerlerde geçerlidir, mülk O'nundur, her şey O'nun 
kudret eli altındadır. Şu halde insan her nereye dönerse “Allah'ın vechi” oradadır. 
Bir başka anlamı, Allah'a sabit ve belirli bir yön izafe edilemez. Hangi yöne dö- 
nersek dönelim, orada Allah'ın hükümranlığı ve kudreti söz konusudur. 

Bu ayetin nüzulüne sebep gösterilen birkaç olay vardır: Abdullah b. Amir 
b. Rabia'ya göre, karanlık bir gecede kıblesini şaşırıp başka bir tarafa döne- 
rek namaz kılan bazı sahabeler hakkında inmiştir. İbn-i Ömer, yolculukta olan 
bir kimse, Ka'be'nin doğru yönünü bilmeyecek olursa, hangi tarafa dönerse 
dönsün namazını kılabilir. Çölde at veya deve sırtında, otobanda arabada veya 
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uçakta seyahat eden kimse bineğin (hayvan, araba, uçak vs.) yönüne göre na- 
maz kılar. 

Katade ise bu ayetin hayatı boyunca Beytü'l Makdis'e dönüp ibadet eden 
Habeş Kralı Necaşi'nin Hicret'in 9. yılında vefatı üzerine Hz. Peygamber (s.a.)'in 
bazı sahabeleri onun gıyabi cenaze namazını kılmaya çağırması üzerine inmiş- 
tir. “Kardeşiniz Necaşi öldü, onun için cenaze namazını kılın” (Buhari, Cenâiz, 
4 ve 61; Müslim, Cenaiz, 62-67; Tirmizi, Cenaiz, 48: Müsned, Il, 241). Bu davet 
üzerine bazı sahabeler “Bizim kıblemizden başka kıbleye dönüp ibadet 
etmiş birinin nasıl namazını kılarız” diye sorunca bu ayet indi. Kurtubi ve 
bazı bilginlere göre, “Kitap ehlinden Allah'a, size indirilene ve kendilerine 
indirilene -Allah'a derin saygı gösterenler olarak- inananlar vardır” (3/ 
Al-i İmran, 199) ayeti Necaşi'yle ilgilidir. 

İbn Zeyd'e göre, Müslümanlar belli bir süre Kudüs'e dönüp namaz kılarlar- 
ken, Kâbe'ye doğru kıble değişince Yahudiler “Muhammed ve adamları bizim 
sayemizde yönlerini bulmuşlardı, ne oldu da kıblelerini değiştirdiler” şeklinde 
söylenince bu ayet indi (bkz. Bakara, 144). Mücahid ve Katade, ayetin muh- 
kem olduğunu söyleyip, anlamı “dünyanın neresinde bulunursanız bulunun, 
kendisine yöneldiğiniz kıble Allah'ın veçhidir, bu da Kâbe-i Muazzama olduğu- 
nu” belirtmektedirler. Hadis kaynaklarında yer alan bilgilere göre Efendimiz, 
bir yere giderken devesinin üzerinde nafile namazı kılardı. Bu sırada devesi ne 
taraf dönse, o da buna aldırmadan namazını kılmaya devam ederdi. (Buhari, 
Vitr, 6; Müslim, Müsafirin, 31.) Savaş sırasında kılınan “korku namazı”nda da 
yürürken veya binek üzerinde iken, mutlaka kıbleye dönmek gerekmez. (Bu- 
hari, Tefsir, 44.) 

İbn-i Ömer ve en Nehai'den gelen bir başka bilgiye göre, ayet yukarıdaki 
114. ayetle ilgili olup anlamı şöyledir: Mü'minler, eğer bulundukları yerlerde 
namaz kılmaktan, Allah'ı zikredip O'na kulluk etmekten engelleniyorlarsa, 
yeryüzü geniştir, illa da Allah'a kulluklarını yerine getirebilecekleri bir yer 
bulabilirler; oraya hicret etsinler, orada Allah'a ibadet etsinler. Bununla ilgili 
olarak, ibadetlerde, her türlü tutum ve davranışlarda gözetilecek olan tek gaye 
vardır, o da Allah'ın veçhi yani O'nun rızasıdır. 

Bu anlam çerçevesinde “Vech”in “Allah'ın varlığı” anlamına geldiği söylen- 
miştir. Çünkü vech, aynı zamanda zat ve varlıktır: “Celal ve ikram sahibi olan 
Rabbinin vechi (kendisi) baki kalacaktır” (55/Rahman, 27). Zat ve varlıktan 
kastedilen de rıza ve hoşnutluktur: “Biz sizi sadece Allah'ın veçhi için yediriyo- 
li (76/İnsan, 9); “Ancak o çok yüce Rabbinin veçhini umarak” (92/LeyJ, 20). 

Bazen “vech” rıza, sevap anlamında da kullanılmıştır: “Biz size, ancak Al- 
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lah'ın vechi (yani rızası) için yediriyoruz” (76/İnsan, 9). Hadis'te de bu an- 
lamda kullanılmıştır. “Her kim Allah'ın veçhini umarak bir mescid bina eder- 
se, Allah onun bir benzerini cennette o kişi için bina eder” (Buhari, Salat, 65; 
Müslim, Mesacid, 24). Buna göre buradaki “Allah'ın veçhi”, Allah'ın hoşnutluğu 
ve umulan sevaptır. 

Daha geniş anlamı ise Allah'ın varlığın bütününü kuşatması, hükmü ve 
hükümranlığı altına almasıdır. “De ki: Doğu da, Batı da Allah'ındır” (2/Bakara, 
142), “O iki Doğu'nun ve iki Batı'nın Rabbi'dir” (55/Rahman, 17); “Doğu'nun 
ve Batı'nın Rabbi'dir” (73/Müzemmil, 9); “Ona (göğe) ve yeryüzüne: -İkiniz 
isteyerek veya istemeyerek, gelin, dedi. Onlar da: -İsteyerek geldik, dediler” 
(41/Fussilet, 11). “Doğuların ve Batıların Rabbidir” (70/Mearic, 40. Konuyla 
ilgili bu ayetin açıklamasında daha geniş bilgi verilmiştir.) 

İslam kelamı açısından Allah'a “vech (yüz)” izafe edilmesi, “yön” izafe 
edilmesini gerektirmez. Çünkü yön (cihet) uzunluk, genişlik ve derinlik gibi 
ölçülebilir, bölünebilir unsurlardan, parçalardan meydana gelir. Bunlar ise Al- 
lah için düşünülemez. Allah, Doğu'nun ve Batı'nın Rabbi olduğuna göre, bütün 
varlık âlemi O'nun yaratması ve mülküdür: “Yüzümü gökleri ve yeri yaratana 
(Allah'a) çevirdim” (6/En'am, 79). Yaratan ile yaratılan aynı mahiyette değil- 
dir. Yaratıcı, yarattıklarından kadimdir yani öncedir, elbette üstündür ve ma- 
hiyetçe farklıdır. “Allah'ın yüzü (Vechullah)” Beytullah (Allah'ın Evi), Nakatul- 
lah (Allah'ın devesi) ve Eyyamullah (Allah'ın günleri: 45/Casiye, 14) gibi bir 
tamlamadır, öne çıkardığı şeyi yüceltmeye, önemini ve şerefini yükseltmeye 
matuftur. “Allah'ın yüzü ordadır” Zatı her yerdedir demektir. Kâbe, Müslüman- 
ların kıblesidir, ancak Allah onu kıble olarak belirlediği için öyledir, ona bu de- 
geri ve yüksek şerefi veren Allah'tır, bu sayede Allah'ın Evi olmuştur; kutsallığı 
kendinden veya onu bina edenlerden menkul değildir. 

Bu ayet, bize bakan yönüyle, ne dünyada ne varlık âleminin herhangi bir 
parçasında “din-dışı, laik/seküler ve profan bir alan” olamayacağını açıkça or- 
taya koymaktadır. Bütün varlık Allah'ın mülk ve tasarrufu altındadır. Doğu da, 
Batı da O'na aittir. “Şüphesiz Allah vasidir” yani kuşatandır, bilendir. Allah'ın 
ilim, kudret ve iradesinin geçerli olmadığı toplu iğne kadar tam bağımsız veya 
özerk bir alan yoktur: “Her nereye dönerseniz dönün, Allah'ın yüzü oradadır” 
(2/Bakara, 144). İnsan, Allah'ın müdahil olmadığı bir dünya veya küçük bir 
alan düşünüp orada kendi bağımsızlığını, özerkliğini ilan edemez. Böyle dü- 
şünecek olsa, sadece kendini aldatmış olur. Çünkü “Siz nerede iseniz, O sizinle 
beraberdir” (57 /Hadid, 4). 

Vasi, iradesi ve kudretiyle her şeyi ihata eden, kuşatan; ikramı, ihsanı ve 
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lütfu bol ve geniş olan demektir. Rahmeti ve mağfireti de öyledir, kuşatıcıdır: 
(7/A'raf, 156). Bilgisiyle de her şeyi kuşatmıştır (20/Taha, 98). Bu anlam çer- 
çevesinde, Meşşai filozofların iddia ettiğinin aksine, Allah küçücük şeyleri de 
bilir, her şey ilmi dâhilindedir. 


AİR eğiiş alk ZAN iğ la Aİ il AZ İş AİN AZN İİ 
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116. Dediler ki: “Allah oğul edindi.” O, (bu yakıştırmadan) yücedir. Hayır, 
göklerde ve yerde her ne varsa O'nundur, tümü O'na gönülden bo- 
yun eğmişlerdir. 


Bütün varlık âleminin yaratıcısı, maliki ve Rabbi iken, Allah'a “çocuk” izafe 
edilmesi mantıksal bir temele oturmaz. Böyle olmakla beraber çeşitli inançlar- 
da ve kültürlerde, Allah'a çocuk izafe edilir. Yahudiler, “Üzeyir'in, Hıristiyanlar 
“İsa”nın, “Allah'ın oğlu” (9/Tevbe, 30); puta tapan müşrikler “meleklerin Al- 
lah'ın kızları” olduğunu öne sürmüşlerdir. 

“Oğul” çeşitli vesilelerle Kitab-ı Mukaddes'te geçer: Tevrat, Yaratılış, 4: 
2-4; Eyup, 1-6. Luka, 3: 38. Matta İncili'nde Hz. İsa'ya nispet edilir: 26: 63. Mez- 
murlar'da Hz. Davud'a hitaben “Sen benim oğlumsun” ifadesi yer alır (Mez- 
murlar, 2: 7). 

Burada “baba-oğul” konusu üzerinde durmakta fayda var: Gerek Hıristi- 
yan müellifler gerekse diğer kaynaklar Hristiyanlıktaki “baba” inancının Hz. 
İsa'dan önceki dini ve kültürel kaynaklardan alındığını kabul eder. Bu aslında 
bir çocuğun bir erkeğin sulbünden gelmesi anlamında “baba-oğul” ilişkisi an- 
lamına gelmiyor. Eski Sami dillerinde Rab kelimesine karşılık olmaktadır. 

Arapçada “Rab” kelimesi terbiye eden, koruyan, gözeten, yaşatan, rızık veren 
demektir. Araplar “evin babasına veya efendisine “Rabbu'd-dar -evin rabbi yani 
reisi veya efendisi” derler. Süryanice'de mesela küçük bir asker grubunu eğiten 
başçavuşa “Rab riş hamşin” denmektedir. İbranice ve Aramice'den diğer dillere 
geçen kelime sonraları köklü bir anlam değişikliğine uğrayarak biyolojik anlamda 
baba-oğul ilişkisini ifade eder olmuştur. İsrailoğulları Babil'e kadar İbranice ko- 
nuşuyorlardı. Sonraları Aramice konuşmaya başladılar. Hz. İsa, Aramice konuşur 
ve bu dilde tebliğini yapardı. Aramice İncillerden söz edilse bile, bugün bilinen 
İncil yazarları İncilleri Aramice telif etmedi. Grekçe yazılan İncillerde “Rab-baba” 
kelimesini köklü bir anlam değişikliğe uğradığı kuvvetle muhtemeldir. 

Koruyan, gözeten, terbiye eden Rab ve bu özelliklerdeki bir Rab karşı- 


10) 


NN 
w 


2/Bakara Süresiı/il& 


sında yaratılmışların ve insanların “Onun ailesi” gibi telakki edilmesi İslam 
kaynaklarında da yer alır. Kur'an-ı Kerim'in ilk süresi Fatiha'nın ilk ayeti şöyle 
başlar: “Hamd âlemlerin Rabbine mahsustur” Hadis (Peygamber sözü) olarak 
zikredilen şu cümledeki ifade de anlamlıdır: 

“Halkın (yaratılmışların) tümü Allah'ın ailesidir. Allah'ın yaratılmışlar 
içinde en sevdiği ailesine "iyilikle ve güzellikle” davranandır” (Münavi, Fey- 
zu'l-Kadir, Lübnan, 1994, I1I, 674.) Bu hadiste - ki hadis “merfu” kabul edi- 
lir- geçen “Allah'ın ailesi (İyalullah)”nden kasıt bütün yaratılmışların Allah'a 
muhtaç olması halidir. Münavi, bunun mecaz olduğunu ve Allah'ın herkesin 
rızkını tekeffül ettiği anlamına geldiğini söyler. Acluni de “Allah'ın ailesi” Al- 
lah'a muhtaç olma haline işaret etmektedir, der. 

Bir başka açıdan insanlığın bir aile olarak Allah'a nispet edilmesi insanlı- 
ğın hem ontolojik ve hem manevi birliğine işaret eder. Hepimizin Âdem ve Hav- 
va'dan geliyor oluşu ile ilk baba ve annemizin topraktan yaratılmış olması hadis- 
lerde kuvvetle vurgulanmaktadır. Birçok kadim kültürde bunun derin izlerine 
rastlamak mümkündür. Örneğin bir Kızılderili atasözü şöyle der: “Mitako oyasin 
(Hepimiz akrabayız)!” Yine Mevlana Celaleddin Rumi, bir şiirinde “Ey annem 
ve babam olan Sen/ Senden başka nesep tanımıyorum (Ey madero peder tu çiz 
tu neseb ne diydem)” demektedir ki, bu diğer kaynaklarda bu yöndeki bütün 
nispetler mecazi anlamlarda kullanılmıştır. Benzer anne ve baba metaforu baş- 
ka nesneler ve varlıklar için de kullanılır. Nitekim Hz. İsa'nın su için “bu benim 
babamdır”, ekmek için de “bu benim annemdir” dediği rivayet edilir. 

Aktarılan sözlerinden Hz. İsa'nın “baba” kelimesini sadece kendisi için de- 
gil, havariler için de kullandığı anlaşılıyor: “Benim yaptığımı ve benim dediği- 
mi yaparsanız, yarın cennette benim Babam ve sizin Babanızın yanında olur- 
sunuz.” (Daha geniş bilgi ve İncillerden yapılan nakiller için bkz. Tarif Khalidi, 
Müslüman İsa, çev. S. Ayar, İstanbul, 2003. Ali Bulaç'ın “Sunuş' yazısı). 

Eski dillerde koruyan, büyüten ve besleyen Rab kelimesinin “baba” yeri- 
ne kullanılmaya başlanması Hıristiyan tarihinin yaşadığı serüvenle yakından 
ilgilidir. 19/Meryem, 88-93. ayetlerde daha geniş olarak ele alınacağı gibi, si- 
yasi tarihle teolojinin karşılıklı etkileşimi sonucunda teşekkül eden bu inanç 
doktrini, kâmil Tanrı anlayışını ciddi anlamda zedelemektedir. Hatta bir hadis- 
te (Buhari, Bed'ul-halk, Tefsir 2. süre 6; Nesai, Cenaiz, 117) belirtildiği üzere, 
“Allah bu iddiayı kendisine karşı büyük bir saygısızlık, hakaret ve sövgü olarak 
kabul eder”, Kur'an'a göre ise bu inanca göklerin ve yerin tahammül etmesi 
bile güçtür; söz konusu iddiadan dolayı “neredeyse gökler paramparça olacak, 


yer çatlayacaktır” (19/Meryem, 90). 
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Hiç şüphesiz Allah bu türden isnat ve izafelerden münezzehtir (4/Nisa, 
171), hiçbir şekilde böyle bir sıfatla nitelendirilemez. Böyle bir inancın man- 
tıksal temeli yoktur. Baba ve çocuk (erkek veya kız çocuğu) aynı cinsten olur- 
lar. Oğul hem yaratılmış olacak, hem cinsinin bir parçası olduğu babasına nis- 
pet edilecek, böyle bir şey düşünülemez. 

Allah, kendisi dışındaki bütün canlıları “kul” olarak tanımlamaktadır. Her- 
kes “Rahman olan Allah'a sadece kul” iken (19/Meryem, 93), bir kul, nasıl Al- 
lah'ın oğlu veya kızı olabilir? Müslüman kelamcılar, yaratılan her varlığın son- 
radan ortaya çıktığını belirtip haklı olarak sorarlar: Allah kadim ve ezeli iken, 
ondan nasıl sonradan yaratılan bir unsur, parça veya çocuk çıkabilir ki! “Hem 
Allah'ın bir eşi (zevcesi) yok ki, çocuğu olsun” (6/En'am, 105). 

Allah, Vacibu'l-vücud'dur, diğer bütün varlıklar varlıklarını O'na borçlu 
olduklarından “mümkün” varlıklardır. Hz. İsa da bundan istisna değildir. Ço- 
cuk, babasından birtakım özellikler taşıdığına göre, onda da ulühiyet olması 
gerekir. Ancak varlıkta iki ilah olamaz, günün birinde mutlaka iradeler çatışır. 
Tarihte, birbiriyle kavga etmiş baba-oğul hükümdarlar çok görülmüştür. Tek 
bir irade söz konusu ise, varlıkta da tek bir hâkimiyet olması gerekir ve bu 
sadece Allah'a mahsustur. 

O'ndan herhangi bir çocuk doğmadığı gibi, başka bir varlık da çıkmış de- 
ğildir. Varlık, maddi-fiziki yapısıyla O'nun eseridir ancak Allah'la aynı mahi- 
yeti paylaşmaz. Varlığa bu mahiyeti, form ve düzeni veren O'dur. Ancak sonuç 
itibariyle Allah'ın dışında olan her şey fanidir, izafidir, sonludur ve sınırlıdır. 
Allah ise bakidir, mutlaktır, ebedi ve yücedir. İsimlerinin ve sıfatlarının varlıkta 
tecelli etmesi, varlığın onunla aynı mahiyeti paylaştığı anlamına gelmez. En 
temel ilke şudur: Yaratan Allah yaratandır (Halık), yaratılmış (varlıklar ve in- 
san)lar yaratılmışlardır (mahlük), aralarında mahiyet birliği yoktur. Ulühiyet 
ve rububiyet bunu gerektirir (Bkz. 12 /Yunus, 68). 

Bir Hıristiyan'la tartışan Hz. Ali (r.a.), şaşırtıcı bir biçimde şöyle demiştir: 
“-Hz. İsa, Allah'a isyan etmeseydi, ben onun dinine girerdim.” Hıristiyan şaşı- 
rır ve şöyle der: “-Hz. İsa, Allah'a itaat etme konusunda son derece ciddi biri, 
onun hakkında nasıl böyle düşünebilirsin?” Hz. Ali, şu cevabı verir: “-Peki, Hz. 
İsa, bir tanrı ise kendisinden başkasına nasıl itaat eder, ibadet ve itaat ancak 
kullara özgüdür." 

Bütün varlık O'na boyun eğmiştir, canlılar ve cansızlar O'nun mülküdür ve 
melekler gibi, her ins ve cin O'nun kuludur. Hepsi O'na itaat ederler: Kanitun. 


“Kanitun”un iki anlamı vardır: 
a) Varlıkların kendilerine tayin edilen yasalar dâhilinde hareket edip Al- 
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lah'ın iradesini tecelli ettirmeleri, böylece Allah'a itaat etmeleri; varlıklar bu 
sayede Allah'ın kudret, sanat ve iradesini üzerlerinde gösterirler. Bu durum- 
da, varlık âleminde mümkün olan varlıkların bekası, ancak Allah sayesinde ve 
O'nun kudreti, takdiri ve iradesi dolayısıyladır. Varlıklar O'na kanıttır, çünkü 
O'na muhtaç ve bağımlıdır. 

b) İnsanların huşu, sabır ve derin bir iç tatminle Allah'a boyun eğmeleri, 
emirlerini yerine getirmeleri ve ibadetlerinde sebatkâr davranmaları. 

Namazda kunut, susmak, sessizce Allah'a niyazda bulunmak demektir. 
Bu özelliği dolayısıyla kunuta 'namaz' da denmiştir (2/Bakara, 238; Buhari, el 
Amel fi's-Salat, 2; Müslim, Mesacid, 35). Kunut, ayakta durmak anlamına gel- 
diği için, hadis-i şerifte “Namazın en faziletli olanı kunutu (yani kıyamı) uzun 
olanıdır” (Müslim, Müsafirin, 164) buyrulmuştur. Mü'minler derin bir haşyet 
duygusuyla Allah'a ibadet ederler; bu derin saygı ve mutluluk verici hal yine 
“kunut”la ifade edilmiştir; bu da mü'minlerin belirgin vasıflarındandır: “Kunut 
eden erkekler ve kunut eden kadınlar” (33/Ahzab, 35). 

Böylelikle anlaşılmış oldu ki, Allah'ın çocuk edinmeye ihtiyacı yoktur. Gök- 
lerdekiler ve yerdekiler O'na derin bir saygı ve huşu ile boyun eğmektedirler. 
Mantıksal bakımdan da Allah, böylesi saçma yakıştırmalardan münezzehtir, 
yücedir. Her şey ve her varlık O'nun iradesine ve kudretine boyun eğmiştir. 
Hepsi O'na secde etmektedir (13/Ra'd, 15). “O, doğurmamıştır, doğurulma- 
mıştır” (112/İhlas, 3). 


, 
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117. Gökleri ve yeri (bir örnek edinmeksizin) yaratandır. O, bir işin ol- 
masına karar verirse, ona yalnızca “Ol” der, oda hemen oluverir. 


Ayette geçen “bedii” öncesinde yapılmamış olan bir fiilin yapılması (ibda') 
anlamında Allah'ın gökleri ve yeri yaratırken, herhangi bir örneği veya modeli 
referans almamış olması demektir. Başka bir ifadeyle varlık âlemi orijinaldir, 
Allah, herhangi bir modele bakıp yaratmış değildir. Hem nasıl olsun ki, O'nun 
dışında yaratan yoktur. 6/En'am, 101. ayette tekrar bu konuya dönülür ve bu 
sefer “bediu's-Semaavati ve'l-Arz” denilerek, Allah'ın oğlunun olamayacağı, 
eşinin (zevce, arkadaş) bulunmadığı; her şeyi yaratıp bildiği belirtilir. 

“Bid'at” ile aynı köktendir. Hz. Peygamber (s.a.) şöyle buyurmaktadır: “İşle- 
rin en kötüsü türedi olanlardır. Her türedi (bid'at) sapıklıktır” (Müslim, Cum'a, 43; 


286 ALI BULAÇ KUR ÂN DERSLERİ DIRA A! KUKAN 


İ'tisam, 2; Müslim, Cuma, 43). Öncesi olmayan bid'at olup türedidir. Mesela Hz. 
Peygamber “peygamberler içinde türedi değildir” (46/Ahkaf, 9). Yine mesela, ruh- 
banlık emredilmiş değildir, sonradan icat edilip dine sokulmuştur (57 /Hadid, 27). 
Ancak burada sözü edilen “bid'at” dine, onun temel inanç esaslarını de- 
ğiştirici mahiyette ve niyette ilavelerin yapılması, orijinalliğinin yok edilmeye 
çalışılmasıdır. Zaman içinde ortaya çıkan yeni ihtiyaçların karşılanması ma- 
nasında yeni davranış modelleri, birtakım yeni hükümler buna dâhil değildir. 
Dinin özüyle oynamayı hedeflemeyip, aksine temel hükümlerinin yaşanmasını 
kolaylaştıran tutum ve davranışlar, “bid'at” dahi olsa yasak olmayıp övgüye 
layıktır. Mesela Hz. Peygamber (s.a.) zamanında Teravih namazı bu şekilde ve 
cemaatle kılınmazken, Hz. Ömer (r.a.) zamanında her Ramazan boyunca her 
akşam ve cemaatle kılınması istenmiş, buna teşvik edilmiştir. Bunanla ilgili 
olarak Hz. Ömer'in “Bu ne güzel bid'attır” dediği rivayet edilmiştir (Buhari, 
Teravih, 1; es salatu fi'r-Ramazan, 3.) Yeni tutum ve davranışlar veya adet ve 
geleneklerin ihdasında temel alınacak kriter güzel, faydalı ve iyi olanın tercih 
edilmesidir: “Kim İslam'da güzel bir sünnet (yol) ortaya koyarsa, ecrini alır; 
bununla birlikte onlardan herhangi birisinin ecrinden bir eksiltme olmaz. Kim 
de İslam'da kötü bir yol ortaya koyarsa, onun günahını ve ondan sonra o yolu 
takip edenlerin de günahını alır” (Müslim, İlim, 15, Zekât, 69; İbn-i Mace, Mu- 
kaddime, 14). Sonuç olarak yasaklanan bid'atin dinin özünde değişikliğe yöne- 
len tutum ve davranışlar ile bunların dinin bir parçası olarak telakki edilmeye 
başlanmasıyla ilgili olduğunu söylemek mümkündür. 

Ayetteki anlam çerçevesiyle düşünüldüğünde, varlık âleminde hiç kimse 
herhangi bir bid'ata kalkışamaz, kalkışsa dahi buna gücü yetmez, sadece ona 
verilmiş imkânlar ve sayısız örnek ve modeller içinden hareketle birini seçer, 
Taklit eder. Çünkü bütün varlıkların başlangıç modeli, menşeinde rol oyna- 
yan ilkeler Allah'a aittir. Filozofların tabirini kullanmak icap ederse, şeylerin 
a'yan-ı sabiteleri (arketipler) insan fiillerinin güç ve kapsamını aşar. Bu yüz- 
den mesela Eflatun (Platon) resim için “kopyanın kopyası” demişti. İnsanın, 
varlıkta kendisine bağışlanan imkânlar içinde hareket ederek yaptığı şeyler 
(icat, inşa) hakiki manasıyla “yaratma (halk)” olmayıp bir takım terkipler, or- 
taya çıkarmalar (icatlar), düzenlemelerden ibarettir. Nihayetinde halk/yarat- 
ma fiilinin başına “min” gelmesi, bir şeyin başka bir şeyden vücuda gelişine 
işaret etmektedir. Hakiki yaratma bedii olandır ki, bu yaratma fiilinde ilk ör- 
nek, temel alınan model yoktur. 

“0, bir işin olmasına karar verirse, ona yalnızca “Ol” der, oda hemen 
oluverir.” Allah bir şeyin olmasına karar verirse (kaza), ona sadece “Ol!” der, 
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Kaza, bir şey hakkında hüküm vermek, sağlam yapmak, onu muhkem kılmak, biti- 
rip yürürlüğe koymak anlamlarına gelir. Bundan dolayı hâkime “kadı” denmiştir. 
Hâkim bir işe yani önüne gelen bir davaya hüküm verdi mi, artık o dava kesinlik 
kazanmış olur, taraflara düşen hükme riayet etmek, gereğini yerine getirmektir. 

İslam bilginleri, bu ayette birden farklı anlama işaret etmişlerdir. Burada 
geçen “kaza (veya kada)”nın anlamları şunlar olabilir: “Allah'ın yaratması” (41/ 
Fussilet, 12); “bildirmek” Allah'ın İsrailoğullarına bildirmesi gibi (17/İsra, 4); 
“emretmek” Allah, kendisinden başkasına ibadet edilmemesini emretmiştir 
(17/İsra, 23); kabul ettirmek, takdir etmek, hüküm verip hükmü kabul ettirmek; 
hakkı tam olarak yerine getirmek, tamamlamak (28 /Kasas, 29); bu ayette belir- 
tildiği üzere irade etmek, dilemek. Netice itibariyle, kaza'nın işin tamamlanması, 
sona erdirilmesi, hükme bağlanması, kesinleştirilmesi, ihtiyacın karşılanması, 
sağlamlaştırılması gibi anlamlara geldiğini söylemek mümkündür. 

“Emir” kelimesinin de birden fazla anlamı vardır. Kurtubi 14 ayrı anlama 
işaret eder: Din (9/Tevbe, 148); söz (23/Mü'minun, 27; 20/Taha, 62); azap 
(14/İbrahim, 22); Hz. İsa (3/Al-i İmran, 148); Bedir'de öldürme fiili (8/Enfal, 
42; 40/Mü'min, 78); Mekke'nin fethi (9/Tevbe, 24); Medine'de Kurayzaoğul- 
larının öldürülmesi (2/Bakara, 109); kıyamet (16/Nahl, 1); kaza (13/Ra'd, 2); 
Vahiy (32/Secde, 5; 65/Talak, 12); yaratılmışların işleri (42/Şura, 53); zafer 
(3/Al-i İmran, 154); günah (65/Talak, 9); durum ve fiil/eylem (11/Hud, 97; 
24/Nur, 63). 

Bu ayette ise tekvinle ilgili bir iş, yaratma fiili olarak kullanılmıştır. Allah 
bir işi dilediği zaman, sadece “Ol (Kün) !” der, o iş hemen oluverir. Burada üç 
nokta dikkat çekicidir: 

a) İlkin, Allah'ın dilediği iş, önceden yani ezeli ilminde mevcuttur. Oluşu- 
nun zamanını, sırasını, şeklini ve tarzını Allah dilemektedir. 

b) Fiilin başına gelen “fa” harfi, hemen olduğunu, yaratılışa geçtiğini gös- 
termektedir. Herhangi bir gecikme veya bekleme söz konusu değildir. 

c) “Kün” emrinden sonra gelen fiil (yekün) muzaridir. Yani, yaratılış biranda 
ve bir kerede olup bitmiş değildir. Her an ve el'an devam etmektedir. İbn-i Ara- 
bi'nin yerinde benzetmesiyle, kalemin kâğıt üzerinde yazmaya devam etmesi 
gibi, yaratılış devam etmektedir. Yaratılışta bir dinamizm, değişim ve süreklilik 
vardır. Bu da bize gösteriyor ki, el'an varlık dünyasında sürüp gitmekte olan ha- 
reket ve değişim, oluş ve bozuluş, en genel anlamıyla olmaklık, sürmekte olan 
yaratılıştır; hiçbir şey Allah'ın ilmi, iradesi ve kudreti haricinde değildir. 

Kün, tekvin, kevn, imkân, mekân, kâinat aynı kökten türeyen kelimeler kü- 
mesidir. Hz. Peygamber (s.a), bu emre “Allah'ın eksiksiz kelimesi” adını vermek- 
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tedir (Müslim, Zikr, 54-55; Ebu Davud, Tıb, 19). Bu İlahi emir eksiksizdir, zira ha- 
kikatte bütün varlık adeta onda içkindir, sanki bu kelimenin tohumunda toplan- 
mış ve emrin verilmesiyle her şey varlık alanına çıkmış, el'an da çıkmaya devam 
etmektedir. Tabir caizse, bilim adamlarının evrenin başlangıcı için düşündükleri 
Bing Bang adını verdikleri ilk noktadaki patlama gibidir. Bütün kâinat, bu “Kün” 
emrinin tecellisi, tekvin bulmasıdır. Yine güzel bir benzetmeyle bazı arifler buna 
“Rahman'ın nefesi” adını vermişlerdir ki, buna göre kâinat Nefesürrahman'dır. 
Bu açıdan da düşünüldüğünde, bütün varlık Allah'a aittir ve Allah'ın ilmi, iradesi 
ve kudreti dışında “laik-seküler-profan” bir alan yoktur. 


öadİl JIĞ SUS Âği Kasisi AİN AK İŞİ öyle Y gal J35 
Osiöği ağ) SAğ İŞ 1 faili ELA fala Ula façlığ Ga 
lll öz ÜL vi bii Bea İL GEİZŞİ Ğİ m) 

EKLE YE EST 


118. Bilgisizler, dediler ki: “Allah bizimle konuşmalı veya bize de bir 
âyet gelmeli değil miydi?” Onlardan öncekiler de onların bu söy- 
lediklerinin benzerini söylemişlerdi. Kalpleri birbirine benzedi. 
Biz, kesin bilgiyle inanan bir topluluğa âyetleri apaçık gösterdik. 

119. Şüphesiz biz seni bir müjdeci ve bir uyarıcı olarak, hak (Kur'ân) ile 
gönderdik. Sen cehennemin halkından sorumlu tutulmayacaksın. 


Ayette sözü edilen “bilmeyenler”in puta tapan müşrikler olduğu yönün- 
de kuvvetli görüş vardır. Kur'an'daki genel terminolojiye bakıldığında bunun 
doğru olduğu görülür. Zira Yahudi ve Hıristiyanlara Kitap ehli denirken, müş- 
rikler herhangi yazılı bir referansa sahip değildirler. 

Kaba düşünmeye, duyu organlarının alanı dışında kalan gerçekleri yok 
saymaya yatkın olanlar, Hz. Peygamber (s.a.)'e “Peygambersen Allah'ın bizimle 
konuşup bunu bize bildirmesi veya bize somut bir kanıt göstermesi gerekmez 
mi?” diye soruyorlar. 

Bu kaba düşünme biçimine Arap müşriklerinin hayli yatkın olduğu doğ- 
rudur. Ancak burada sözü edilen müşriklerin sadece Mekke veya Medine'de 
yaşayan Arap müşrikleri olmadığı, başka bir ifadeyle bununla tarihsel bir ka- 
tegori kastedilmediğini belirtmek lazımdır. Kendilerine kitap verilenler de 
benzer bir talepte bulunduklarına göre, tarihte her zaman birtakım insanla- 
rın aynı “ruh hali” veya “akli zaaf” içinde oldukları söylenebilir. Bilgisizlerin 
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talebi son derece cahilane ve ahmakçadır: “Madem Allah sana vahiy gönde- 
riyor, hadi bizimle de konuşsun veya bize olağanüstü bir olay göster de -“"me- 
sela topraktan su fışkırtmak” gibi (16/İsra, 90) sana inanalım.” Cahilane ve 
ahmakçadır, çünkü yukarıda belirtildiği üzere, Allah'ın Zat olarak görülmesi, 
insan idrakinin ve görme kapasitesinin üstündedir. İnsan, belli mikrodalgalar 
arasındaki varlıkları görüp, mesela çıplak gözle mikropları veya melekleri ya 
da cinleri göremez iken, nasıl olur da Zat'ı görebilecektir? Söz konusu talepte 
bulunanlar, bunun yeterince farkında olmaksızın “Bize de melek indirilmeli 
veya Rabbimizi açıkça görelim” (25 /Furkan, 21) demekten çekinmezler. Allah, 
ne kimseye görünür, ne kimseyle doğrudan konuşur. Hz. Musa ile konuşmuş, 
bu çok istisnai bir hadisedir; diğer peygamberlerle konuşması vahiy meleğini 
göndermek süretiyle olmuştur. (35 /Fatır, 24.) 

Şu halde ayetin indiği dönemde Arap müşriklerinden Abdullah ibn-i 
Ümeyye, Yahudilerden Rafi ibn-i Huzeyme ve bazı cahil Hıristiyanların böyle 
bir talepte bulunması, aralarında bir illiyet bağı olduğunu gösteriyor. Bu on- 
ların “kalplerinin benzeşmesi” gerçeğine işaret eder ki, bu düşünme tarzı 
yanlıştır, akli bir zaaftır. Geçmişte de peygamberlerden benzer taleplerde bu- 
lunulmuştu (4/Nisa, 153.) Mademki ortada tarihsel değil, evrensel bir katego- 
ri vardır, bu durumda her dönemde bu türden taleplerde bulunacak insanlara 
rastlamak mümkündür, ayet indiği ortamın belli insan tipolojileriyle sınırlı 
tutulamaz. Bu tür zihni tutum ve ruh haletine sahip insanların çağımızda po- 
zitivist veya materyalistler olduğunu söylemek yanlış olmaz. Görülebilenden, 
ölçülebilenden ve maddi olgulardan başka şeylerin hakikatine inanmayan; 
görünenlerden görünmeyenlere, bilinenden bilinmeyenlere gitme becerisini 
gösteremeyen bu insanlar, görüş ve idraklerini aşan her hakikati inkâr ederler. 

Söz konusu cahilane ve ahmakça da olsa, bu taleplerin gerisinde bir sami- 
miyetsizlik var, zaten samimi bir talep böyle olamaz. Zira En'am, 6-7. ayetlerde 
anlatıldığı üzere, onlara “Kitap, yazılı bir kağıt üzere gönderilse” bile inanma- 
yacaklardır. Allah, bu gibi samimiyetsiz insanlarda “herhangi bir hayır” bul- 
muyor ki, isteklerini yerine getirsin (8/Enfal, 23). “Melek indirilsin” diyorlar, 
neyi istediklerinin farkında değiller, çünkü melek gönderilecek olsa onların işi 
biter, kökleri kazınırdı. 

Samimiyetsizliklerinin diğer belirtisi, aslında onlara “apaçık ayetler” 
indirilmiştir. Gönderilen kitabın ayetleri, peygamberlerin tebliğleri ve kuca- 
ğında yaşadıkları canlı tabiatın her bir parçası ayetlerden ibarettir. Tabiat gibi 
hayatın kendisi ve bizzat fizyolojik ve psişik varlıkları bir mucizedir. Bunun 
üzerinde tefekkür edecek olsalar, kesin/yakin bir bilgiyle ikna olacaklar, her- 
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hangi bir kuşkuya düşmeden iman edecekler ve bütün bu varlığın ve hayatın 
mucizelerini yaratan Allah'a samimiyetle itaat edeceklerdir. 

Ayette geçen “hak” Hz. Peygamber'in gönderilişine atıf olabileceği gibi, ver- 
diği müjdelerin ve yaptığı uyarıların kesin gerçek oluşlarına da atıf olabilir. An- 
cak, bunun Kur'an ve İslam dini anlamına geldiğini düşünmek de mümkündür. 
Bu tefsire göre, Kur'an-ı Kerim'i öğretmek ve bu öğretinin somut örneklerini, 
modellerini ortaya koymakla görevlendirilen Hz. Peygamber (s.a.), ona karşı çı- 
kanların yaptıklarından veya karşılaşacakları kötü akıbetten sorumlu olmamak 
üzere müjdeleyici ve uyarıp-korkutucu olarak hak üzere gönderilmiştir. 

“Cehennem halkı” da iki anlama gelebilir: İlki, onların bu tutum ve dav- 
ranışları dolayısıyla son durakları cehennemdir, sen bundan sorumlu değil- 
sin, sadece tebliğ etmekle yükümlüsün (13/Ra'd, 40; 24/Nur, 54). İkincisi, sen 
dosdoğru bir yol üzeresin, hak ve hakikati bulmuşsun, onların bu durumları 
seni üzüp harap etmesin (35 /Fatır, 8). 

Birbirinden farklı gibi görünen manalar, aslında bir noktada buluşmak- 
tadır: Madem ortada bir samimiyetsizlik, apaçık bir cehalet ve iflah olmaz bir 
hamakat var, yapılması gereken şey aldırmadan yola devam etmektir. Kur'an, 
Hz. Peygamber (s.a.)'e ve bütün zamanlardaki mü'minlere, Allah'tan gelen vah- 
yin “hak ve hakikat” olduğunu, bununla insanlara müjde verilip uyarıldıkları- 
nı hatırlattıktan sonra samimiyetsizlik, cehalet ve hamakatta ısrar edenlerin 
“cehennem halkı” olduklarını belirtir. Bu insanlarla uğraşmak, durumlarıyla 
ilgilenmek bizim işimiz değildir. Onları Allah'a havale etmeli. Bizim işimiz teb- 
liğ yapmak, hayırlarda yarışmak ve Allah'a tevekkül etmektir. 


SİN sd &l Jİ fala Aİ ES EİN Yİ İğ ELİE 3i İŞ 
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120. Sen onların dinlerine uymadıkça, Yahudi ve Hıristiyanlar senden 
kesinlikle hoşnut olmazlar. De ki: “Şüphesiz doğru yol, Allah'ın 
(gösterdiği) yoludur." Eğer sana gelen bunca ilimden sonra onla- 
rın heva (arzu ve tutku)larına uyacak olursan, senin için Allah'tan 
ne bir dost vardır, ne de bir yardımcı. 


Bu ayetin Müslümanların önceleri Kudüs'e dönüp namaz kılarken sonra- 
ları Ka'be'ye dönüp namaz kılmaları üzerine indiği rivayet edilir. Yahudilerin 
“Tekrar Kudüs'e dönerseniz, sizin dediklerinizi kabul ederiz” diye bir teklifte 
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bulunmuşlardır. Kur'an-ı Kerim, bu teklifin temelinde bir samimiyet olmadığı- 
na vurgu yapmaktadır. Zira eğer sebep bu ise, başta kıbleyi Kudüs, sonra Mes- 
cid-i Haram olarak tayin ve tespit eden Allah'tır. Herkes Allah'ın emrine boyun 
eğmek durumunda olduğuna göre, bunun pazarlığı olmaz. Şu veya bu, doğru 
yolun tayini, hidayete girişte pazarlık konusu olamaz. Bu açıdan, Hz. Peygam- 
ber ve kıyamete kadar gelecek Müslümanlar, Kitap ehline hangi tavizi verecek 
olurlarsa olsunlar, son ilahi vahiy olan İslam dinini terk edip onların dinine 
girmedikleri müddetçe, onlar Müslümanlardan hoşnut olmayacaklardır. O 
halde ayeti şöyle anlayabiliriz: “Sen onların dinlerinin kaynaklık ettiği yaşama 
tarzlarına, şeriatlerine (hukuk sistemlerine), gelenek ve adetlerine uymadık- 
ça senden hoşnut olmazlar.” Bir dinden neş'et eden yaşama tarzı ve formlar o 
dinin sosyal ve maddi tezahürleridir. Yaşama tarzını, hayat anlayışını benimse- 
diğiniz kimsenin dinine girmiş olursunuz. 

Hıristiyanlığa bir başka dinden insan transfer etmek mümkündür. Bu an- 
lamda Hıristiyanlık, “İncil'in mesajını bütün milletlere götürmek”, hatta müm- 
künse güç yetirdiklerini “hidayete zorla dâhil etmek” istemektedir (Bkz. Luka, 
14). Dolayısıyla, bir Müslüman dinini bırakıp (irtidat edip) Hıristiyanlığa gi- 
recek olsa, Kilise veya o mezhebin dini otoriteleri onu kabul eder, böylece Hı- 
ristiyan kimliğini alır. Ancak Yahudilik öyle değildir. Dini mensubiyet aynı za- 
manda etnik mensubiyetle ilişkili olduğundan, çoğu zaman Yahudiliğe girmek 
isteyenlere, Yahudi din bilginleri pek sıcak bakmazlar. Bir süre düşünmesini 
ister hatta dini vecibelerinin zorluğunu hatırlatırlar. Yine de talip ısrarlı davra- 
nırsa, ona “Nuh'un yedi kanunu”na uymakla yetinebileceğini belirtirler. 

Bu durumda, Yahudilerin, dinini terk edecek (mürtet) bir Müslümandan 
hoşnut olmalarının anlamı; Yahudiliğe dâhil olmasından çok, onların dini öğ- 
retilerini kabul etmesi ve bu uğurda çalışması demektir: Mesela Yahova'nın Nil 
ile Fırat arasında olan ve adına 'Arz-ı Mev'ut denen toprakların İsrailoğullarına 
vaad edildiği fikrini; 'İsrail devletinin Tanrı'nın arzusu' olduğu iddiasını; bütün 
Yahudilerin İsrail devletinde toplanmaları idealini ve elbette Yahudilerin “se- 
çilmiş-üstün ırk/kavim' oldukları inancını teyit etmesi gibi... 

Ayette “onların dini” ibaresinin “milletehüm” ile ifade edilmiş olması, 
üzerinde durulması gereken bir husustur. Millet, şeriata vurgu olması bakı- 
mından bir dinin inanç esasları yani amentüsünden çok; bir yaşama biçimi, 
tutum ve davranışların düzenlenmesi, hayatın süren somut pratiği anlamına 
gelir. Kur'an-ı Kerim'de ve hadis kaynaklarında “millet” din ve şeriat anlam- 
larında kullanılmaktadır. Millet, Allah'ın vahyettiği kitaplar ve peygamberler 
aracılığıyla vaz'ettiği şeriat, yaşama biçimi; din ise, insanların Allah'ın emri- 
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ne ve hoşnutluğuna uygun olarak yapıp ettikleri şeylerdir. Bu konu, Nisa, 125. 
ayetin açıklamasında daha geniş olarak ele alınmıştır. 

Bu anlam çerçevesinde Müslümanların yapması gereken, kendi dinlerine, 
dinlerinin somut kurallarına, Münzel Şeriat'e azami özeni göstermek, kendi 
yaşama biçimlerine sahip çıkmak olmalıdır. Bazen insanlar, görünürde “din 
değiştirmiş görünme” den veya bunun açıkça adını koymadan da, başka bir 
dine dâhil olabilirler; bunun göstergesi bir başka dinin pratiklerine, şeriat ku- 
rallarına göre yaşamaya başlamaktır. 

Bu ayetten hareketle çeşitli fıkhi görüşler ve içtihatlar çıkarılmıştır. Ebu 
Hanife, İmam Şafii ve Ahmet ibn-i Hanbel gibi müçtehitler, bu ayete ve “Müslü- 
man inkârcıya mirasçı olamaz” (Buhari, Feraiz, 26; Müslim, Feraiz, 1) hadisine 
dayanarak “küfrün tek millet olduğunu söyleyip, Müslümanlar ile gayrimüs- 
limler arasında “miras ilişkisi” olamayacağını söylemişlerdir. Bu konuda klasik 
ve çağdaş fıkıh kitaplarında geniş bilgiler vardır. 

Bütün bunlar iyi niyetle ve ortak sorunların çözümü amacıyla düzenlenen 
din müntesipleri arasında diyalog ve hoşgörünün tesisine mani değildir. Dün- 
yanın herkesi içine alan sorunlar mesela yoksulluk, açlık tehdidi, ekolojik den- 
genin bozulması, iç çatışmalar, savaşlar, mülteciler, uyuşturucu ve alkolizm, 
ahlaki sapkınlıklar, suç oranlarının artması, dinler üzerinde kurulan baskılar 
vb. sorunların giderilmesi karşısında duyarlı din müntesipleri bir araya gelir, 
sorunları tartışıp müzakere eder ve ortak çözümler üzerinde diyalog ve işbir- 
Jiğine girerler. Dinler arası diyalog, dinlerin bir kazan içine atılıp dinler çor- 
p- çıkarmak, dinleri birleştirmek değildir, ortak sorunlar karşısında ortak 
#sorumluluklar üstlenmek ve çözümler aramaktır. 

“De ki: “Şüphesiz doğru yol, Allah'ın (gösterdiği) yoludur.” Başka bir 
yola, bir dine veya yaşama biçimine iltifat etmeye gerek yok. Zira İslam dininin 
çizdiği Yol (hidayet) en doğru yoldur, bu Yol'u bizzat Allah göstermiştir. 

“Eğer sana gelen bunca ilimden sonra onların heva (arzu ve tutku) 
larına uyacak olursan, senin için Allah'tan başka ne bir dost vardır, ne 
de bir yardımcı.” Allah'tan Hz. Peygamber (s.a.)'e bunca ilmin gelmesi tabii 
ki vahiye işarettir. “İlim” ise insanın kapıldığı “heva”dan farklı bir şeydir. İki 
ana yol haritası vardır: Biri, sağlam, doğru ve güvenilir bilgiye dayalı olan -bu 
Allah'tan gelen ilimle yani vahiyle belirlenir-; diğeri ise insanın kendi nefsinin 
arzuları, istek ve tutkuları ve bunları aklileştirmek süretiyle inşa ettiği öngörü 
ve tasarımlarıyla şekillenir. Hakiki ve kurtarıcı bilgi, Allah'tan gelen vahiydir, 
vahiy bilgisinin karşıtı, hiçbir gerçeklik temeline dayanmayan, zan ve tahmin- 
ler, birtakım öngörü ve yakıştırmalardır (4/Nisa, 157; 10/Yunus, 36 ve 66; 53/ 
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Necm, 23 ve 28.) Heva, temeli olmayan şeydir, boşluk, bomboş olma halidir 
(14/Hicr, 43). Böyle olunca sağlam bir temel, ancak ilimle yani Allah'tan gelen 
doğru ve güvenilir bilgiyle tesis edilebilir. 

“Heva”, rüzgâr gibi gelip geçicidir, kararı ve istikrarı yoktur; belli, sabit, 
baki bir eksene oturmaz. Bugün öyle yarın böyle. Duruma göre “ne olsa gider!” 
Heva, nefsin hükümran olduğu sahada tezahür eder, Bazen kuvvetli bir rüzgâr 
gibi insanı önüne katar; irade, bilgi, seçme özgürlüğü ve kendini denetleme 
gibi üstün özelliklere sahip insanı kuru bir ağaç yaprağı gibi sürükler; çayır, 
dağ tepe savurur, sonra parçalayıp bırakır. Çünkü hevanın sabitesi, yol gösteri- 
ci ilkesi yoktur. Ayette “heva”nın “ehva'” olarak çoğul gelmesi, ilmin temeli olan 
Hakikat'in tekliğine ve bir oluşuna karşılık; nefsin istek ve tutkularının birden 
fazla oluşunu, her insanın kişisel tercih, eğilim ve arzularına göre çoğalıp arttı- 
gını, insan sayısınca kanaat, fikir, öngörü ve gerçeklik tanımı olduğunu göster- 
mektedir ki, insanın var oluş anlamı ve hayatına ilişkin sahih ve hakiki amacı 
ancak tek ve bir olan Hakikat'le ilişkili ve irtibatlı olduğu zaman mümkün olur. 
Başka bir ifadeyle, temeli vahiy bilgisine ve Hakikat sevgisine dayanmayan he- 
vasına kapılmış insanın kendisi de mümkün değildir. 

Kitap ehline heva ve heves izafe edilmesi, ilahi hükümleri bir kenara bı- 
rakıp nefislerinin istek ve tutkularına uygun vahiyi tahrif etmeleri dolayısıy- 
ladır. Heva ve heveslerine göre kitabı değiştirenler Allah'a karşı büyük cürüm 
işlemiş olurlar, çünkü yüce Allah'ın indirdiği din bu değildir. (Bu konuda çok 
sayıda ayet vardır. Mesela bkz. 28/Kasas, 50; 54/Kamer, 3.) 

Evet, böyle yapacak olursan, “senin için Allah'tan başka ne bir dost var- 
dır, ne de bir yardımcı” bulursun. Bu kalıpta gelen bir başka ayet için bkz (13/ 
Ra'd, 37.) Burada “yardımcı (nasir)” zikredilirken, Ra'd süresindeki ayette “koru- 
yucu (vaki)” gelmiştir. Yani, Allah'tan gelen ilmi bırakıp onların heva ve arzuları- 
na uyacak olursan -ki elbette bu hitap aynı zamanda bütün Müslümanlaradır- 
bu duruma düşecek olanların ne yardımcısı (nasir) ne koruyucusu (veli) olur. 
Hakiki yardımcı ve koruyucu Allah olduğuna göre, başka dinden olanların heva 
ve arzularına uyacak olanlar için bundan daha büyük bir bedbahtsızlık olamaz. 
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121. Kendilerine verdiğimiz Kitab'ı gereği gibi okuyanlar, işte ona 
imân edenler bunlardır. Kim de onu inkâr ederse, artık onlar hüs- 
rana uğrayanların ta kendileridir. 
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“Kitabı gereği gibi okuyanlar” hem kitap ehli, hem Müslümanlardır. Kitap 
ehli usulüne ve Tevrat ile İncili vahyeden Allah'ın maksadını gözeterek okuyacak 
olurlarsa, heva ve hevese göre hareket etmenin yanlışlığını görecek, son vahiy 
olan Kur'an'ın onları ebedi kurtuluşa çağırdığına anlayacaklardır. Hitap aynı za- 
manda Müslümanlaradır da. Zira kitap ehline kitaplar geldiği gibi Müslümanla- 
ra da Kitap (Kur'an-ı Kerim) gelmiş bulunmaktadır. Her dini grup kendi kitabını 
doğru bir biçimde okuyacak, kendi heva ve hevesine göre kitabın ayetlerini yo- 
rumlamaya, hükümlerini değiştirmeye kalkışmayacak, bütün cehd ve gayretinin 
hedefi Allah'ın maksadının, muradının ne olduğunu anlamaya çalışmak olacaktır. 

Mevdudi'ye göre, hitap kitap ehlinedir; kitap ehlinden istenen Kur'an-ı 
Kerim'i “gereği gibi” okuyup incelemeleri, üzerinde tefekkür edip hakikatte 
aynı kaynaktan neş'et eden kendi kitapları ile Kur'an arasında ortak mesajın 
farkına varmaları; böylelikle aslında Kur'an'ın vahiy zincirinde bir kemali ifa- 
de ettiği gerçeğini görüp İslamiyet'i teyit etmeleridir. 

Şu veya bu gruba hitap etsin, burada altı çizilmesi gereken önemli bir nokta 
var ki, kitabı okumanın çok özel bir çaba gerektiği hususudur. Amacı anlama 
olan okuma sıradan bir fiil değildir. Niteliğine ve muhtevasına göre bir metin 
için geliştirilmiş bir okuma biçimi sadece o metin için anlamlıdır. Mesela bir ro- 
manı veya bir Hindu kutsal metnini okurken, onu anlamanın bir yöntemi vardır; 
fakat bu yöntemle Kur'an-ı Kerim'i anlamaya çalışmak mümkün değildir. Bu çer- 
çevede Tevrat veya İncil için geliştirilmiş olan okuma biçimleri, özellikle bunla- 
rın içinde tarihsellik veya aşırılaştırılmış şekliyle hermönetik yöntemle Kur'an'ı 

.nlamak, ondan hüküm çıkarmaya çalışmak beyhude bir çabadır. 

Tabii ki “Kitabı gereği gibi okuma”nın diğer anlamı hükümlerine göre 
yaşamaya çalışmak, hayatın pratiğini Kitap'ın çizdiği yol ve anlam haritasına 
göre belirleyip düzenlemektir. Ancak böyleleri yani bu ahlaki ve epistemolojik 
bağlılıkta olanlar “ona inanırlar.” Kur'an, mü'minleri kurtuluşa götürür. Saha- 
beden Ebu Musa el Eş'ari (r.a.), “Kur'an-ı Kerim, kendisine tabi olanları cennet 
bahçelerine götürür” demiştir. Kitab'a inanmadıkça onun kurtuluş yolunu bul- 
mak mümkün değildir. Kitab'a layıkıyla inanmayanlar ve dolayısıyla ahlaki ve 
epistemolojik bağlılık göstermeyenler “inkârcılar” olup büyük bir “hüsran ve 
ziyan” içindedirler. 
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122. Ey İsrailoğulları, size bağışladığım nimetimi ve sizi (bir dönem) 
âlemlere muhakkak üstün kıldığımı hatırlayın. 

123. Ve hiç kimsenin hiç kimse adına bir şey ödeyemeyeceği, hiç kim- 
seden fidye alınmayacağı ve hiç kimsenin şefaatinin kabul edil- 
meyeceği ve yardım görülmeyeceği bir günden sakının. 


Bu iki ayet, 2/Bakara, 47 ve 48. ayetlerin bir tekrarıdır. Burada akla gelen 
bir soru vardır: Acaba Kur'an'da “tekrar” var mıdır? İlk bakışta, Bakara 47 ve 
48. ayetler ile 122 ve 123. ayetlerin birbirlerinin tekrarı olduğu görülmekte- 
dir. Nihayet ifade kalıpları birebir aynıdır. Peki, bu hangi hikmete matuftur? 
Bunun üzerinde biraz durmakta fayda vardır. 

Tekrar, ifade kıtlığı veya meramın dile getirilmesinde içine düşülen acizlik 
olarak görüldüğünde, Kur'an'da tekrar olduğunu düşünmek mümkün değil- 
dir. Çünkü ifade kıtlığı veya acizlik Allah'a izafe edilemez. Aksine Kur'an'ın en 
büyük özelliğinin “muciz” aciz bırakan yani “mucize” olduğu İslam bilginleri 
arasında icma ile sabittir. Başkalarını aciz bırakan aciz kalamaz. 

Kur'an'ı vahyeden yüce Allah için ifade kıtlığı veya meramın dile getiril- 
mesinde içine düşülen yetersizlik (acziyet) düşünülemeyeceğine göre, bura- 
da tekrar gibi görünenlerin hakikatte önemine binaen birer “vurgu”, “tekrar 
tekrar hatırlatma” olduklarını söylemek mümkündür. Buna benzer vurgular 
vardır. Sadece bu ayetler grubunda değil, kıssalarda da benzer bir durumu tes- 
pit edebiliriz. Mesela, neredeyse 500 civarında ayetin İsrailoğulları, Firavun ve 
Hz. Musa'ya tahsis edilmiş olması, yukarıda belirttiğimiz üzere, konunun veya 
seçilmiş bulunulan olayın önemine binaendir. 

Bakara süresi, üç insan profilini anlatarak başlar: Mü'min, kâfir ve müna- 
fık. Sonra Âdem'in yaratılışı, cennet hayatı ve eşi Havva ile yasağı çiğnemesi 
anlatılır. Hemen arkasından İsrailoğullarına geçilir. Bu çerçevede İsrailoğulları 
konusunun bu kadar geniş yer almış olmasının sebebi, Âdem'in kişiliğinde ve- 
rilmek istenen mesajın bu sefer beşeri topluluk üzerinden ve tarihte yaşanmış 
gerçek bir olay örnek gösterilerek anlatılmak istenmesiyle ilgilidir. Aslında 
Âdem'in yaşadıkları ile İsrailoğullarının yaşadıkları mahiyetçe aynıdır. Âdem 
kişisel olarak yaşadı, İsrailoğulları ise topluluk hayatı içinde aynı şeyleri tek- 
rar ettiler. O halde tekrar varsa, Kur'an'ın ifadelerinde değil, beşerin ve beşeri- 
yetin hep aynı şeyleri yapıp etmesi dolayısıyla vardır. İnsan ister Âdem gibi tek 
başına, ister eşi Havva ile ister İsrailoğulları örneğinde gözlendiği üzere top- 
luluk hayatında olsun, Allah'la, kendi öz varlığıyla, kucağında yaşadığı tabiatla 
(daha genel anlamda varlık âlemi) ve diğer hemcinsleri “öteki'yle olan ilişki- 
lerinde hep aynı zihni tutum içinde olmakta, aynı tepkileri gösterip aynı dav- 
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ranışları sergilemektedir. Bu dört temel pozisyonda insan, ya çatışma halinde 
veya barış ilişkisi içinde olur. İslam dini insanın Allah, kendi özvarlığı (nefsi), 
“öteki' ve tabiatla barış, esenlik (silm, selamet ve teslimiyet) içinde olmasının 
mümkün yollarını gösterir; insanı bu yola girmeye çağırır. 

Yukarıda, “Allah'tan gelen bunca ilimden sonra” ayetinin bir benzerinin 
13/Ra'd, 37'de tekrar edildiğine işaret ettik. Aradaki fark, son kelimenin “na- 
sir” değil “vaak” şeklinde gelmiş olmasıdır. Rahman süresinde ise, ele alınan 
konunun önemine ve mahiyetine uygun olarak “Rabbinizin hangi nimetini ya- 
lanlıyorsunuz?” ifadesi defalarca tekrarlanmaktadır. Bu sayede sanki muhatap 
sarsılmak ve zihni harekete geçirilmek istenmektedir. 

Bu bölümden sonra, daha tahsisi olarak Hz. İbrahim (a.s) anlatılmakta- 
dır. Tekrar İsrailoğullarına verilen nimet hatırlatılır, dikkatleri çekmek üzere 
vurgu yapılır. (Bkz. 2/Bakara, 47 ve 48. ayetler). Bu vurgudan sonra, tarihsel 
pratikleriyle sınavı kaybetmiş bulunan İsrailoğullarının ilk atası Hz. İbrahim'e 
dönülür. Bir bakıma hikâye yeni baştan ele alınmaktadır. Ancak sadece Hz. 
İbrahim'in Hz. İshak ve Hz. Yakup'tan gelen İsrailoğulları adlı torunları değil, 
İsmailoğulları da benzer şekilde sınavı kaybetmiş, İbrahim'in tevhid dininden 
ayrılmış, üstelik daha beter bir şey yapıp puta tapıcılık batağına düşmüşlerdir. 

Filistin /Kudüs ve Hicaz/Mekke Tevhid dininin iki merkezidir. İki merkez- 
de de Tevhid dini hâkimiyetini uzun zaman devam ettirmedi. Emanetin kendi- 
sine tevdi edildiği torunlar (İshakoğulları ve İsmailoğulları) yoldan saptı. Bun- 
dan sonra zamanın sonuna kadar dünyanın yeni bir ağırlık merkezi oluşturu- 

caktır. Bu ağırlık merkezinin yeniliği kadim oluşunda yatmaktadır. Başka bir 
ifadeyle bu; keşf-i kadimden başka bir şey değildir. İbrahim, Ka'be ve Mekke 
merkezli bir keşf-i kadimdir. Şimdi bunun hikâyesini dinleyelim: 
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124. Hani Rabbi, İbrahim'i birtakım kelimelerle denemişti. O da (is- 
tenenleri) tam olarak yerine getirmişti. (0 zaman Allah İbrahim'e): 


“Seni şüphesiz insanlara imam kılacağım” dedi. (İbrahim) “Ya so- 


yumdan olanlar?” deyince (Allah:) “Zalimler benim ahdime erişe- 
mez” dedi. 


“Kelimeler” son derece zor bir sınavı, yerine getirmekle yükümlü tutul- 
duğu görevleri ifade eder. Hz. İbrahim, diğer peygamberlerden farklı olarak 
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Peygamber Efendimiz (s.a.) gibi “örnek” gösterilmiş seçkin bir peygamberdir: 
(Hz. Peygamber'in örnek olması için bkz. 33/Ahzab, 21; Hz. İbrahim'in örnek- 
liği için bkz. 60/Mümtahine, 4). Bunun yanında diğer peygamberler gibi doğru 
yolu göstermek, İlahi hükümleri uygulamak ve nasıl uygulanmaları gerektiğini 
öğretmek üzere önderdir de (Bkz. 21 /Enbiya, 73; 32/Secde, 24). Âdem, Nuh, 
Musa, İsa (hepsinin üzerine selam olsun) ve Hz. Peygarnber Efendimiz (s2) 

gibi Hz. İbrahim de “UluTl-azm” peygamberlerden biridir; beşeriyetin tarihini 

bir gindönümüne benzetecek olursak, güneşin en tepede olduğu “öğle vakti 

(Nebiyyu'z zuhr) peygamberi”dir. Hz. Âdem'in peygamberliği konusunda her- 

hangi bir kuşku yoktur. Ebu Zer, Hz. Peygamber'e “Âdem peygamber miydi” 

diye sorar. Aldığı cevap şudur: “Evet, O Allah'ın kendisiyle ayan beyan konuş- 

tuğu bir peygamberdi” (Müsned, V, 265-266). 

Hz. İbrahim “ibtila” ile ifade edilen zor bir süreçten, ağır sınavlardan ge- 
çirilerek imam /önder seçilmiş, Ulu'l-azm peygamberler arasında yer almıştır. 
Bazıları Hz. İbrahim'in İslam dininin hususiyetlerinden 30 şeyle imtihana tabi 
tuttuğunu söyler. Bunların ilk 10'u (9/Tevbe, 112), ikinci 10'u (33/Ahzap, 35) 
ve üçüncü 10'u (23/Mü'minun, 1-10) ayetlerinde sayılmıştır. Fakat bu uzak 
bir ihtimal gibi görünmektedir. Hz. İbrahim'in siretini göz önüne aldığımız- 
da, içinden geçtiği zor sürecin aşağıdaki 7 önemli menzil olduğunu söylemek 
mümkündür: 

1) Allah'ın varlığını ve birliğini, gökyüzünü sağlıklı bir müşahede ve te- 
fekküre tabi tutarak teyit ve teslim etmesi; tebliğine başladığı yıldıza tapan 
kavminin inançlarını ve mantıksal çerçevesini sorgulaması (6/En'am, 75-79); 

2) Yakın çevresi ve put yontup satan babası -Şii tefsircilere göre amcası- 
Azer'le çekişip yollarını ayırması, ailesinden ayrılmayı göze alması (6/En'am, 
74; 37 /Saffat, 85-86); 

3) Kavmiyle giriştiği mücadelede neredeyse tek başına kalması (6/En'am, 
80-81) ve buna rağmen hiçbir gevşeklik veya tereddüt göstermemesi. “O tek 
başına bir ümmet” gibi davrandı (16/Nahl, 120); 

4) Tarihin en büyük tiranlarından biri olan Nemrut tarafından ateşe atıl- 
mayı göze alması ancak Nemrud'a boyun eğmemesi (21/Enbiya, 69); 

5) Kurtulduktan sonra, bulunduğu Irak-Ur şehrinden Urfa-Harran'a, ora- 
dan Filistin'e (Hebron), ardından Mısır'a hicret etmesi, oradan tekrar Filistin'e 
yani Ken'an iline dönmesi, arkasından Hicaz'a (Mekke) gitmesi. Bu binlerce 
km.lik zor bir güzergâhtır; 

6) İlk oğlu İsmail'i ve genç annesi Hacer'i Mekke'ye getirip, çölün ortasına 
bırakması, bunun her zaman acısını derinden hissetmesi (14/İbrahim, 37) 
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7) Oğlu İsmail'i kurban etmeyi göze alması, onu Allah'a verdiği sözü yeri- 
ne getirmekten alıkoymaya çalışan Şeytan'a karşı büyük bir mücadele vermesi 
(37/Saffat, 102-107). 

Hz. İbrahim, yukarıda sayılan her yedi sınavı da başarıyla geçti, “görevleri- 
ni eksiksiz olarak yerine getirdi” (53/Necm, 37). Kur'an-ı Kerim, Hz. İbrahim'i 
“ahdine vefa eden, görevini eksiksiz yerine getiren vefalı” olarak zikreder (53/ 
Necm, 37). Peygamberlik, imametin yani önderliğin en yüksek mertebesidir. Ah- 
dini tamamıyla yerine getirmesi bakımından Hz. İbrahim, bu mertebeye layık 
bir peygamberdir. İnsanlığın, özellikle Semitik dinlerin iki büyük kolunun İsha- 
koğulları ve İsmailoğullarından geldiğini göz önüne alacak olursak, bu iki büyük 
geleneğe mensup olanların tümü Hz. İbrahim'i imam kabul etmektedir. Hatta 
Arap müşrikleri bile, kendilerini ona nispet etmekten gurur duyarlardı. Kur'an-ı 
Kerim, üç büyük dinin “İbrahim'in hanif dini”nde birleştiğini belirtir ve Hz. Pey- 
gamber (s.a)'e de ona dönüşü emreder: “Sonra biz sana, hanif olarak İbrahim'in 
dinine uy, diye vahyettik” (17/Nahl, 123); “Babanız İbrahim'in dini. O, sizi ön- 
ceden Müslümanlar olarak isimlendirdi” (22 /Hacc, 78). Öyle ki, Müslümanlar, 
günde kıldıkları beş vakit namazın her oturuşunda okudukları Tahiyyat'ta şu 
duayı tekrar etmektedirler: “Allah'ım, İbrahim'e ve aline salat ettiğin gibi Mu- 
hammed'e ve aline de salat kıl, Allah'ım, İbrahim'e ve aline bereket verdiğin (on- 
ları kutlu kıldığın) gibi, Muhammed ve aline de bereket ver (onları kutlu kıl). 

Bu âyette geçen “imam” kelimesi lider anlamı yanında hidayet yolunu ay- 
dınlatan ışık, nur ve yol gösterici anlamlarını da kapsar. “İmam kendisine uyul- 
sun diye imam kılınmıştır” (Buhari, Tefsiru's-Salat, 17; Müslim, Salat, 81, 84). 
Kur'an-ı Kerim'de mutlak bir ifade olarak kullanıldığında anlamı pozitiftir, ka- 
yıtlı olarak geldiğinde genellikle olumsuzdur. Bu çerçevede “Firavun hanedanı 
için de ateşe çağıran imamlar/önderler” (28/Kasas, 41) tabiri kullanılmıştır. 

İbrahim'in imam kılınması, onun gerçek anlamda ve en yüksek düzeyde 
bir profil olduğunu gösterir. Kişilik zaafı onun için söz konusu olamaz. Pey- 
gamber olması hasebiyle günahlardan, beşeri zaaflardan uzaktır; görevi in- 
sanları Allah'ın birliğine ve ebedi kurtuluşa çağırmaktır. Bu açıdan Tevrat'ta 
çizilen İbrahim portresinin bu profile hiç uymadığı görülür. 

Hz. İbrahim, ayrıca sünnet olmuş ilk peygamberdir. Hadis kaynaklarında 
zikredilen rivayetlere göre Hz. İbrahim geç dönemde, 80 yaşında kendi kendi- 
ni sünnet etmiştir (Buhari, Enbiya, 8; İsti'zan, 51; Müslim, Fedail, 151; Muvat- 
ta, Sıfatü'n-nebi, 4). Yahudiler ve Müslümanlar, Hz. İbrahim'in sünneti olarak 
erkek çocuklarını sünnet etmektedirler. Hz. İbrahim, bunun dışında beden te- 
mizliğine, mesela etek ve koltuk altı tıraşına; bıyık, sakal ve tırnak kesmeye 


2/Bakara Süresiı/124 299 


önem verir; saçlarını ortadan ayırır, ağarmış saçları vakar belirtisi kabul eder 
ve bunları tavsiye ederdi. 

“(İbrahim) “Ya soyumdan olanlar?” deyince (Allah:) “Zalimler benim 
ahdime erişemez” dedi.” “Zürriyet” insan soyu, çocukları ve torunları de- 
mektir. İbrahim'in zürriyeti, elbette soyundan, özellikle Hz. İsmail ve İshak'tan 
gelen çocukları ve torunları demektir. Hz. İbrahim “Ya benim soyumdan” diye 
sorunca, Yüce Allah, genel bir ifade ile bir hükmün altını çizmektedir: Zalim 
olanlar bu mertebeye, bu sıfata layık olamazlar. Burada altı çizilmesi gereken 
birkaç husus var: 

a) İbrahim'in soyundan bazıları “zalim” olabilir, nitekim olmuştur da. 

b) Zalimler önderliğe, yönetici olmaya ehil ve layık değildirler. 

c) İbrahim'in soyundan gelmiş olmak, ne manevi ve uhrevi kurtuluşun ne 
dünya liderliğinin garantisidir, kimse kurtuluşu, beşeriyete öğretmenlik yap- 
ma imtiyazını veya liderliği ırkı, soyu-sopu dolayısıyla müktesep bir hak ola- 
rak göremez. Bu açıdan İsrailoğullarının, sadece bu özellikleri dolayısıyla bi- 
rinci sınıf insan kategorisine yerleştirmelerinin makul ve meşru bir gerekçesi 
yoktur (bkz. 2/47). Buna bağlı olarak, babadan oğula intikal yoluyla müktesep 
bir hak olarak görülen saltanat rejimi de meşru bir temele dayanmıyor. 

d) Kur'an-ı Kerim, bu sürenin 40. ayetinden beri İsrailoğullarının kendile- 
rine bahşedilen bunca nimete rağmen, ahidlerine sadık kalmadıklarını, zulüm 
yoluna saptıklarını, peygamberleriyle mücadele ettiklerini ve Allah'a karşı 
nankörlük gösterdiklerini somut tarihsel olayları örnek göstererek anlatmak- 
ta; böylelikle, İbrahim'in torunları olmakla beraber “Allah'ın ahdine nail olma- 
dıklarını” bildirmektedir. 

“Ahd”; imamlık yani önderlik, Allah'ın rahmeti ve yardımı, O'na itaat etme 
ve emirlerine uyma şerefi veya eman ve güvenlik gibi anlamlara gelir. “Allah'ın 
ahdi”ne nail olmak, bunların tümüne sahip olmak demektir. Önderlik, İlahi 
yardım ve emniyetin tek şartı, Allah'ın çizdiği yol haritasını takip etmektir. Kim 
bu yol haritasını takip etmeyi bir kenara bırakacak olursa zalimlerden olur. 
İshak'ın soyundan gelen İsrailoğulları yani Yahudiler ve Hıristiyanlar, bu yol- 
dan, Sırat-ı müstakim'den saptılar; İsmail soyundan gelen Araplar da müşrik 
oldular. Ahdi bozup şartlarına riayet etmediler. 

Şu halde insanlığın ağırlık merkezi değişmiştir. Bu hakkı kaybedenler li- 
derliği ve insanlığa doğru yolu öğretme misyonunu son peygamberin münte- 
siplerine devretmiş bulunmaktadırlar. Bu çerçevede Ka'be öne çıkmakta, kıb- 
le Kudüs'ten Mekke istikametine dönmekte ve dikkatler yeni din müntesipleri 

üzerine çekilmektedir. Bu son vahiydir, aynı zamanda son tanımlamadır. Bundan 
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sonra Allah'ın ahdini yerine getirmek üzere Mekke ve Kâbe varlığın, Peygamber 
şehri Medine de medeniyetin merkezi olarak tanımlanacak, belirlenecektir. 

Ancak Müslümanlar için de bunun şarta bağlı olduğunu, hiçbir üstünlük 
veya liderliğin “neseb”e değil, “sebebe bağlı” olduğunu belirtmek gerekir. “Ne- 
sep” yani ırk, etnik köken veya Soy-sop bir şey ifade etmediğine göre, İslam'ın 
tarihteki misyonuna ve mesajına sahip çıkıp da yeryüzünün dört bir yanına 
yayan Arapların, Fars, Hindu, Malay veya Türklerin bu misyonu terk etmeleri 
durumunda İsrailoğullarının durumuna düşecekleri muhakkaktır. Muharrik 
güç, dinamizm ve meşruiyet “sebep” olduğuna göre, İslam'ın misyonuna ve sa- 
hih mesajına sahip çıkan başka topluluklar, etnik kökenden veya bölgelerden 
insanlar, imamlığa hak kazanır, İbrahim'in mirasını ve Hz. Peygamber (s.a.)'in 
tebliğ ettiği dinin kurtarıcı mesajını temsil ederler. Özetle, “ahde erişme”nin 
dört temel şartı vardır: 

aa) Sahih bir Allah inancı/Tevhid; 

bb) Peygamberlerin tümüne iman ve Son Peygamber'in Sünnet'ine ittiba; 

cc) İndirilen kitaplara sadakat, Münzel Şeriat'e bağlılık; 

dd) Allah'a kulluk temelinde özgürlüğü, hak ve hakkaniyeti, adalet ve er- 
demi hedefleyen yüksek ahlaki hayat. 

Söz konusu dört temel en somut ifadesini namazda bulur. İbrahim aley- 
hisselam da şöyle dua eder: “Rabbim, beni ve soyumdan gelenleri namazı 
devamlı kılanlardan eyle!” (14/İbrahim, 40). Tevhid dini, kulluk ve taatin 
sembolü namazda yöneldiğimiz “Allah'ın tertemiz Ev"i olan Kâbe'dir. 
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125. Hani Evi (Ka'be'yi) insanlar için bir toplanma ve güvenlik yeri kıl- 
mıştık. “İbrahim'in makamını namaz yeri edinin”, İbrahim ve İs- 
mail'e de, “Evimi, tavaf edenler, itikâfa çekilenler ve rükü ve secde 
edenler için temizleyin” diye ahid verdik. 


Müfessirler ayette sözü geçen “Beyt”in sadece Kâbe değil, bütün Harem ol- 
duğunu söylemektedirler. Allah'ın Evi Kâbe Kur'an-ı Kerim'de “Beytü'l Haram” 
(5/Maide, 97) ve “Beytü'l Atik” (22 /Hac, 29, 33) olarak de geçer. Bazıları Beyt-i 
Ma'mur'un da Kâbe'ye atıf olduğunu düşünüyorsa da, bu pek makul değildir, 
Beyt-i Ma'mur göklerdeki bir mescittir (bkz. 52/Tur, 4. ayetin açıklaması.) 
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5/Maide, 95'te geçen “Kâbe'ye ulaşan kurban kessin” ifadesinde kastedi- 
len Harem'in tamamıdır. Çünkü kurban ne Kâbe'de ne Harem'de kesilir. Yine 
9/Tevbe, 28'de “Bu yıldan sonra Mescid-i Haram'e yaklaşmasınlar” ifadesi 
bunu desteklemektedir. “Mekke'yi güvenli bir yer kıldığımızı görmediler mi?” 
(29/Ankebut, 67) ya da “Rabbim bu beldeyi güvenli kıl” (2/Bakara, 126) ayet- 
leri de buna işaret etmektedir. 

Eğer Beyt/Ev'in bir vasfı güvenlik ise 2/Bakara, 126 ve 29/Ankebut, 67'de 
Mekke'nin de güvenli bir yer olduğuna dair naslar vardır. Evin ve Mekke'nin 
güvenli olması bu bölgenin önemli özelliklerindendir. Bu, aynı zamanda insan- 
ların da -yerlilerin ve afakilerin (dışarıdan gelenlerin) burayı güvenli kılma- 
ları ve bu konuda gerekli titizliği göstermeleri anlamına gelmektedir. Allah'ın 
güvenli kıldığı yerler insanlar tarafından güvensiz hale getirilemez. Mekke'yi 
haram kılan Allah'tır (28/Kasas, 57), hiç kimse hürmetini ihlal edemez, sadece 
bir günün bir saatinde Peygamber Efendimiz (s.a.)'e savaşma izni verilmiştir. 
(Buhari, İlim, 37.) 

Bu çerçevede ele alındığında, cümle her ne kadar haber ise de, emir olarak 
görülmesi gerekir. Zira tarihte Mescd-i Haram'ın çatışmalara sahne olduğunu 
biliyoruz. Nihayet Kur'an-ı Kerim de, “O inkârcılarla Mescid-i Haram'da savaş- 
mayın, eğer onlar sizinle (orada) savaşacak olurlarsa, o zaman (savaşıp) onları 
öldürün" (2/Bakara, 191) buyrulmaktadır. Bu demektir ki, Müslümanlar, Mes- 
cid-i Haram'ı güvenli ve hürmete layık bir yer olarak bilecekler, onun güvenli- 
ğine ve hürmetine azami titizlik gösterecekler. “Allah'ın Evi (Beyt)” bir güven- 
lik alanıdır: “Kim oraya girerse güvenliktedir.” (3/Ali-İmran, 97) Mescid-i Ha- 
ram'da herkes her türlü saldırı, taciz ve yağmadan masundur. Oysa mesela bu 
Beytü'l-Makdis için aynı şey söz konusu değildir. Suçluların buraya sığınması 
durumunda kamu otoritesinin nasıl bir tutum takınacağı konusunda fakihler 
çeşitli görüşler öne sürmüşlerdir. İnsanlar yanında hayvanlar ve bitkiler de 
hürmet dairesi içinde muamele görürler yani haram bölgede hayvanlar öldü- 
rülmez, eziyete maruz bırakılmaz, bitkileri koparılmaz. 

Evin ikinci sıfatı mastar olan “mesabe” olmasıdır. Mesabe dönmek, top- 
lanmak, bir araya gelmek, dönüş yeri veya sevap kazanılan yer anlamlarında- 
dır. Ayette “Beyt” sıfat bir mastar olarak kullanılmıştır. Suyun kesildikten sonra 
akıp da tekrar nehre ulaşmasına denir. Aklın başa gelmesi için de kullanıldığı 
vakidir. Hani biraz da kişinin istenmeyen olayları yaşadıktan sonra "akıllandı” 
anlamında “Aklı başına geldi” demek gibidir. Bu anlam çerçevesinde mesabe, 
dönüş yeri olup Âdem'in kurduğu ilk ev ve Hac ile bu Ev'e dönüş yapılması 
demektir. Mesabe'nin diğer anlamı doğrudan “toplanma”dır ki, Hac dolayısıyla 
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Mekke'ye dünyanın her bölgesinden ve her ırktan insanlar gelmekte, bu mü- 
nasebetle Allah'ın Evi'nde toplanmaktadırlar. 

Evet, Allah'ın Evi, hiç kuşkusuz farklı bölgeden milyonlarca insanı bir ara- 
ya getirmekte, toplamaktadır. Buraya gelenler, bir daha gelmek isterler, Kurtu- 
bi, kelimenin sonundaki “t“nın mübalağa ifade ettiğine dikkat çeker, Allah'ın 
Evi'ne gelip gidenler pek çok olur; çünkü “İnsanların bir kısmının gönülleri 
buraya meylettirilmiştir” (14/İbrahim, 37), hep bir daha gelmek isterler ve el- 
bette gelişlerinin karşılığında büyük sevap kazanırlar. Allah Kâbe'nin ve Mek- 
ke'nin sevgisini insanların kalbinde yeşertir. 

El Ameş'in kelimeyi çoğul yani “mesabat” olarak okuyuşunu esas almak ge- 
rekirse, o zaman “Hani Biz, o Evi insanlar için sevap alacakları bir yer kılmıştık” 
anlamına gelir. Evi ziyaret etmek büyük sevap kazanmaya vesile olmaktadır. 

“İbrahim'in makamını namaz yeri edinin” “İbrahim'in makamı” konu- 
sunda farklı görüşler vardır. Mücahid, makamın Harem'in tamamı olduğunu 
söyler. Ata, Arafat, Müzdelife ve Mina'ya işaret eder. İbn-i Abbas, “Haccın ta- 
mamı yani Hac yapılan yerin tümü İbrahim'in makamı” görüşünü öne sürer. 
Ancak yine İbn-i Abbas ve Said b. Cübeyr'den gelen bir rivayete göre, binanın 
taşlarını yükselten Hz. İbrahim taş koymak için yetişemeyince bir taş üzerine 
çıkmıştır ki, Makam-ı İbrahim işte bu taşın bulunduğu yerdir (Buhari, Enbi- 
ya, 9). Bir hadiste Peygamber Efendimiz (s.a.)'in Beyt'i görünce Hacer-i Esved 
rüknünü selamladığı, üç defa remel yapıp diğer dört şavtta yürüyerek tavaf 
yaptığı, sonra Makam-ı İbrahim'in yanına gelerek “İbrahim'in makamını 
namaz yeri edinin” ayetini okuduğu, arkasından Kafirun ve İhlas sürelerini 
okuyup iki rekât namaz kıldığı belirtilmektedir (Müslim, Hac, 147; Ebu Davud, 
Menasik, 56; Tirmizi, Hac, 33; Nesai, Hac, 149). 

“Musalla (namaz yeri)” konusunda da farklı açıklamalar vardır. Bir kısım 
bilginlere göre bundan kastedilen duadır (Bkz. 33 /Ahzap, 56). Kıble olduğunu 
söyleyenler vardır. Ağırlıklı görüşe göre, Yüce Allah'ın bununla orada namaz 
kılınması emrini verdiği yönündedir. Nitekim özellikle Caferi mezhebine bağlı 
Müslümanlar, tavaftan sonra büyük bir gayretle orada namaz kılmaya çalış- 
maktadırlar. Bu konu Müslümanların sayısının artması, tavaf sırasında mey- 
dana gelen izdiham dolayısıyla bazı sıkıntılara yol açmaya başlamıştır. Tavafı 
bitirenler, Makam-ı İbrahim'de iki rekât namaz kılıp dua edeyim derken, on 
binlerce Müslüman'ın tavafına mani olmaktadırlar. 

“İbrahim ve İsmail'e de, “Evimi, tavaf edenler, itikâfa çekilenler ve 
rükü ve secde edenler için temizleyin” diye ahid verdik.” Ayette geçen “tat- 
hir” maddi ve manevi temizlik demektir. Allah'ın Evi'ni ona yakışmayan her tür 
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kir ve pislikten temiz tutulmalıdır. Onun saygınlığına, kutsallığına yakışmayan 
tutum ve davranışlar yasaktır. Günah, edep dışı fiiller yapılamaz. İbrahim ve 
İsmail, Evi tertemiz niyetler üzere kurdular, temelleri temizdir, “İlk gününden 
takva temeli üzerine kurulan mescid” (9/Tevbe, 108) gibidir. Ve kuşkusuz en 
önemli pislik ve kirlilik “Şirk”tir ki, Allah'ın Evi ve genel olarak Haram Bölge 
şirkten ve müşriklerden, put ve puta tapıcılıktan uzak tutulmalıdır. 

Âdem'den Hz. İbrahim'e kadar geçen uzun zamanlarda Kâbe'nin sadece 
temelleri kaldığına göre, burada sözü edilen temizliğin somut putların atılma- 
sından çok, puta tapıcılık ve pagan etkilerin Hac ibadetine karışmasının yol 
açtığı kirlerden temizlik olduğu anlaşılmaktadır. Hz. İbrahim ve Hz. İsmail, Evi 
temizlediler, ancak sonraları tekrar put ve paganizmle kirletildi. Son büyük, 
kesin ve kıyamete kadar sürecek temizliği Hz. Peygamber (s.a.) yapmış, bu gö- 
revini başarıyla tamamlamıştır. İslam ümmeti bu görevin bilincinde olarak Evi 
ziyaret eder ve üzerinde titizlikle titrer. 

“İtikâfa çekilenler” Ata'nın görüşüne göre “tavaf edenler” gibi şehirde 
ikamet edenler ve yabancılar demektir. Ancak Allah'ın zikrini sürekli kılmak, de- 
rin bir tefekkür üzere birkaç gün yaşamak, ibadetlere daha derinlemesine bir 
tefekkür ve huşu ile devam etmek üzere itikâfa çekilen insanların kastedilmiş 
olması daha kuvvetli bir ihtimaldir. Tavaf edenler, Beytullah'ı Hac ve umre ni- 
yetiyle ziyaret edenler; itikâf edenler orada meskün olup Beytullah'a komşu 
olanlar; secde edenler ise orada namaz kılanlar olduğu da söylenmiştir. 
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126. Hani İbrahim: “Rabbim, bu şehri güvenlikli yer kıl ve halkından 
Allah'a ve âhiret gününe inananları ürünlerle rızıklandır” de- 
mişti de (Allah: “Sadece inananları değil) inkâr edeni de az bir süre 
yararlandırır, sonra onu ateşin azabına uğratırım; ne kötü bir dö- 
nüştür o demişti. 


Mekke ziraata elverişli olmayan, 12 bin dağdan oluşan volkanik kaya ya- 
pısı ve sert özelliğiyle öne çıkan bir bölgedir. Hz. İbrahim, başlangıçta eşi Ha- 
cer ve oğlu İsmail'i böyle bir yere yerleştirdi, daha doğrusu bırakıp Filistin'e 
döndü. Tevrat'ta Hz. İbrahim'in Hacer ve oğlu İsmail'i bıraktığı yerin “Birşebe 
kırları” olduğu belirtilir (Tekvin, xii, 14). Burası Filistin'in en güney ucu olup 
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Eski Yahudilere göre Hicaz bölgesini de içine almaktadır. Hz. İsmail, burada 
Kahtanlılardan Curhumiler arasında yetişti, onlardan bir kızla evlendi. Dola- 
yısıyla aslında Hz. İsmail sonradan Araplaşmış bir müsta'rabe arabı olup aslı 
itibariyle Samidir. 

Hz. İbrahim, Rabbine dua edip bu bölgenin rızıklandırılmasını, insanla- 
rın gönüllerinin buraya meylettirilmesini istedi (14/İbrahim, 37.) Nitekim 
zamanla insanların akın akın gelip toplandığı yer oldu. Eğer burası rızık bakı- 
mından elverişli bir yer olmasaydı, insanların buraya gelip yerleşmesi müm- 
kün olmazdı. Hz. İbrahim, dikkat çekici biçimde önce güvenlik, sonra rızık iste- 
miştir (14/İbrahim, 35.) Ancak bir hadis-i şerifte, Mekke'nin ezelden “güvenli” 
olduğu belirtilmektedir: “Allah, gökleri ve yeri yarattığı gün haram kılmıştır” 
(Nesai, Menasik, 2/203). Mekke'nin hürmetine, ezelde karar verilmiş, insanla- 
rın buna saygı gösterip riayet etmesi gerekir, tevhid inancının büyük peygam- 
beri de bunu teyit en dile getirmektedir. 

Burada İbrahim'in bir başka duasıyla karşılaşıyoruz. O da, güvenli olması- 
nı istediği bu şehirde sadece inananların rızıklandırılmasını istemesidir. 124. 
ayette Hz. İbrahim, soyunun da imam /önder olmasını dilemiş fakat Yüce Allah, 
zalimlerin ahdine erişemeyeceğini belirtmişti. Bu sefer Hz. İbrahim ihtiyaten 
sadece “inananların rızıklandırılması” duasında bulundu. Ancak Yüce Allah 
“Sadece inananları değil, inkâr edeni de az bir süre yararlandırırım” buyura- 
rak ikinci defa Hz. İbrahim'in talebini düzeltti. 

Bu, inanmayan insanların açlıkla terbiye edilmeyeceklerini veya cezalan- 
dırılmayacaklarına işaret eden önemli bir ayrıntıdır. Bazı bilginler savaş ha- 
linde bile, düşman bir şehrin insanlarının, özellikle çocuk, yaşlı ve kadınların 
açlığa mahküm edilmeyeceklerini söylemektedirler. Günümüzde gücü yeten 
devletler, düşman ilan ettikleri ülkelere ekonomik ambargolar uygulayarak 
halkın açlıktan kırılmasına, ilaçsızlıktan ölmesine sebep olmaktadırlar. Büyük 
güçler bir ülkeye veya bir lidere karşı kesin tavır almaya başladıklarında ilk 
başvurdukları cezalandırma yolu o ülkeye ambargo uygulamaktır. Özellikle 
gıda ve ilaç üzerine konan ve yıllarca süren ambargolar sonuç itibariyle halkın 
açlıktan ve hastalıklardan kırılmasına sebebiyet vermektedir. Siyasiler de ikti- 
darı ele geçirdiklerinde rakiplerinin işlerine son vermekte, mallarını mülkleri- 
ni müsadere etmekte, geçim kaynaklarını kurutmakta, böylelikle muhaliflerini 
susturma ve cezalandırma yolunu tutmaktadırlar. 

Allah kimseyi açlıkla cezalandırmaz, mü'minlere olduğu gibi inkârcılara 
da az bir süre rızık verir, sonra azaba uğratır. Yeryüzünde açlık tehlikesi varsa 
ve her sene milyonlarca insan açlıktan kırılıyorsa bu, Allah'ın insanların tama- 
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mı için yarattığı rızık kaynaklarına merhametsiz güçlerin el koyması, kaynak- 
ları yağmalaması ve elbette adil olmayan gelir bölüşümünün siyasi ve askeri 
güç sahipleri eliyle sürdürülmesi sonucudur (bkz. 77/Mürselat, 46). 

Şu veya bu düzeyde gelir seviyesine sahip olanların -ki bunlar mü'min- 
lerdir- Allah'ın kendilerine verdiği rızık için şükretmeleri ve muhtaç olanlara 
infak etmeleri gerekir. Belli bir gelire sahip olmaları onları yanıltmamalı. Çok 
yönlü düşünecek olurlarsa, kendilerine dünyada verilen rızkın az bir süreliği- 
ne mahsus olduğunu -ölümle rızık da kesilir- ve ahirette vaad edilen rızıkla 
mukayese edildiğinde kalite bakımından daha düşük olduğunu anlayacaklar- 
dır. Müslümanların yönetiminde gelir adaletsizliği varsa; muhaliflerin işleri 
baltalanıp açlığa ve yoksulluğa mahküm edilip kamu kaynakları belli bir züm- 
renin lehine kullanılıyorsa o yönetim İslami değildir. 

Allah'ın kucaklayıcı rahmeti sonucunda, yaptıklarından dolayı dünya- 
da açlıkla cezalandırılmayan ve cezalandırılması istenmeyen inkârcıların da 
buna aldanmamaları gerekir: Bugün sahip oldukları zenginlik ebedi ve sınırsız 
değildir, ölümle bunu kaybedeceklerdir; üstelik cezasız kalmayacaklardır. Ahi- 
rette karşılaşacakları ceza çok kötü olacaktır, çünkü dönecekleri yer kendileri 
için kötüdür. 


EĞİ Gİ a AZE O İka lal Çİ ğa helal asal 2855 öl 
YY ÇaiRİl Aşa! 
127. İbrahim, İsmail'le birlikte Evin (Ka'be'nin) sütunlarını yükseltti- 


ğinde (ikisi şöyle duâ etmişti): “Rabbimiz bizden (bunu) kabul et. 
Şüphesiz, Sen işiten ve bilensin;” 


İleride açıklanacağı üzere, Kâbe insanlar için kurulan ilk Ev'dir. Bir hadiste 
daha kapsamlı bilgiler verilmektedir: “Yeryüzünde yaratılan ilk yer Ka'be'nin 
yeri (kapladığı alan)dır. Yeryüzü buradan genişletilmiştir. Yüce Allah'ın yer- 
yüzünde dikmiş olduğu ilk dağ Ebu Kubeys dağıdır. Daha sonra diğer dağlar 
buradan uzayıp gitmiştir” (İbn-i Abbas'tan rivayet edilen bu hadis için bkz. 
Razi, 2/Bakara, 125. ayetin tefsiri.) 

Kâbe'yi ilk defa Hz. Âdem yapmıştı, İbrahim ve İsmail, ikinci defa temelle- 
rini bularak yeniden inşa ettiler. “Sütunlarını yükselttiğinde” veya “temellerini 
yükselttiğinde” ibaresi, Kâbe'nin, Hz. İbrahim'den önce mevcut olduğuna de- 
lalet etmektedir. Sütunlar temeller üzerinde yükseltilir. Eğer temeli Hz. İbra- 
him atsaydı anahtar terim “kaide (çoğulu kavaid)” olmaz, temeller olurdu. An- 
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cak kaideler temeller üzerinde yükseltilmiştir. Binaenaleyh M. Reşid Rıza'nın 
Kâbe'nin ilk defa Hz. Âdem tarafından bina edilmesini “kıssacıların yaydığı 
hikâyeler veya Yahudilerin yaydığı İsrailiyat” olarak değerlendirmesi yerinde 
değildir. (Bkz. Ali Bulaç, İlk Ev ve İlk Şehir) 

“İsmail” Hz. İbrahim'in Mısırlı cariye Hacer'den doğma ilk çocuğudur. Ke- 
lime anlamı “isma' ve il” kelimelerinden oluşmuş “Allah'ı işit, duy” demektir. 
Maverdi'ye göre, İbrahim bir çocuk isteyince, Allah'a “İsma' ya İl” diye dua et- 
miştir. Bu mümkün olmakla beraber, kelimenin “Allah'ın emirlerini işiten” an- 
lamına gelebileceğini de göz önüne almak mümkündür. Gerçekten de 'kurban' 
olayında göreceğimiz gibi Hz. İsmail (a.s.), Allah'ın emri olarak kabul ettiği 
babasının talebine itirazsız icabet etmiş, boynunu bıçağın altına uzatmaktan 
tereddüt etmemiştir. 

Baba-oğul işi bitirdiklerinde, bu yaptıklarının kendilerinden kabul edilen 
bir fiil, bir iş olması duasında bulunmaktadırlar ve arkasından kuvvetli bir şe- 
kilde Allah'ın işiten ve bilen olduğunu söylemektedirler ki, anlamı, Allah işitir 
ve bilir, ancak O aynı zamanda kişinin içinden geçenleri, kalbinden ve zihnin- 
den geçirdiklerini de bilir demektir. 


Sui Uylş Uİ Alla ASİ 3 yağ Gİ dalla Lilazlş Gö 
YAY faşe3i SİŞAN EĞİ GRİ İle eş 


128. Rabbimiz, ikimizi sana teslim olmuş (Müslümanlar) kıl ve soyu- 
muzdan sana teslim olmuş (Müslüman) bir ümmet (ver). Bize ibâ- 
det yöntemlerini (yer veya ilkelerini) göster ve tövbemizi kabul et. 
Şüphesiz, Sen tövbeleri kabul eden ve esirgeyensin. 


Bu iki peygamberin duaları sadece bundan ibaret değildir, başka bir ifa- 
deyle sadece kendileri için dua etmemektedirler, aynı zamanda “Allah'a teslim 
olmuş kişiler” olarak soyları için de talepte bulunmaktadırlar. Bu da soyların- 
dan Müslüman, hayırlı bir ümmet talebidir. Soylarından gelecek olan herkesin 
iman etmeyeceği açık olduğundan, soylarından bir ümmet talebiyle yetinmek- 
tedirler. Bu açıdan ayetteki “min” açıklayıcı (beyaniyye) değil, tab'ıziyyedir 
yani “den-dan” ifade eder: “Soyumuzdan bir ümmet!” 

Ayette geçen “İslam” kelimesinin bir dinin kâmil ifadesi olan “İslam di- 
ni”ne gönderme olduğunda kuşku yoktur; çünkü “Allah katında (makbul ve 
kemale erdirilmiş din) İslam'dır” (3/Al-i İmran, 19). Hz. İbrahim'in sadece 
soyu için değil, soyundan “Müslüman yani Allah'a teslim olmuş bir ümmet” 
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dua etmesi dikkat çekicidir. Bu açıdan, Peygamber Efendimiz ve ümmeti “Hz. 
İbrahim'in duası”dır. (Müsned, V, 262.) 

Denebilir ki, Hz. İsmail (a.s.)'den sonra Araplara peygamber gelmedi (36/ 
Yasin, 6). Yine de, Kâbe'ye, İbrahim ve İsmail soyuna saygı korundu. Cahiliye- 
nin yani puta tapıcılık ve ahlaki dejenerasyonun zirvede olduğu zamanlarda 
bile bir takım hanifler vardı. Bu duanın Hz. Peygamber (s.a.)'e ve onun hayır- 
larda yarışacak, İlahi mesajı bütün dünyaya yaymak üzere “Ma'rufu emretmek 
ve münkerden sakındırmak”, Tevhid, adalet, hakikat sevgisi ve özgürlüğün sa- 
vunucusu olmakla kendini yükümlü tutacak İslam ümmetine tarihin derinlik- 
lerinden bir gönderme olduğunu söylemek mümkün. 

Diğer talepleri, inşaını bitirdikleri Evi nasıl haccedeceklerini Allah'ın ken- 
dilerine öğretmesidir. “Göster” fiiliyle geldiği için bu öğrenmenin Cebrail tara- 
fından uygulamalı olarak gerçekleştirildiğini söylemek mümkündür. Hasan el 
Basri'den gelen bir bilgiye göre, Cebrail aleyhisselam, İbrahim'e Haccın bütün 
kurallarını öğretti. Arafat'a geldiğinde, ona “-Sana gösterdiğim kuralları öğren- 
din mi, anladın mı?” diye sordu, İbrahim de “-Evet” dedi. Böylece oraya “Ara- 
fat” dendi. Kurban bayramının ilk günü İbrahim, Kâbe'yi ziyaret etmek istedi, 
şeytan önüne çıktı, onu vazgeçirmek istedi. Cebrail, şeytana yedi taş atmasını 
istedi, o da öyle yaptı. Şeytan gitti. Sonra ikinci, üçüncü ve dördüncü gün ona 
tekrar göründü. Her defasında Cebrail, Hz. İbrahim'e şeytana yedişer taş atma- 
sını söyledi, o da aynısını yaptı. 

“Bize ibâdet yöntemlerini (yer veya ilkelerini) göster.” “Menasik” kısaca 
ibadetlerin rükünleri ve şeklidir. “Mensek” kelimesinin çoğuludur, kendisini 
ibadete vermeyi ve kurban kesmeyi ifade eder. İbadet zamanı, ibadet yeri ve 
ibadet şekli olarak anlaşılır. “Her ümmete bir ibadet tarzı (mensek) kıldık, on- 
lar bu tarz üzere ibadet etmektedirler” (22 /Hac, 67). Hac da, menasikten iba- 
rettir, Gazali'nin deyimiyle “Dinin kemale ermesidir”. Bu yüzden Peygamber 

Efendimiz (s.a.) “Hacca ait menasikinizi benden alın. Şu yılımdan sonra bel- 
ki ben artık sizinle karşılaşmayacağım” (Müsned, Ill, 318, 366) buyurmuştur. 
Müslümanlar da Peygamber, onlara nasıl öğretmişse öyle haccetmektedirler. 
Hac gibi namaz ve diğer ibadetlerin de tarzını yani rükün ve şekillerini sade- 
ce Hz. Peygamber belirlemekte ve göstermektedir. İbadet nasıl, nerede edilir, 
Allah'ın hoşnutluğu nasıl kazanılır, hangi yol tutulur, bu peygamberin uhde- 
sindedir, herkes aklına estiği gibi ibadet kuralı vaz'edemez. Allah'ın rızasını 
kazanmaya matuf ibadetlerde ne “Benim kalbim temizdir ibadete ihtiyacım 
yoktur”, ne “Bildiğim şekilde ben ibadet ederim” demenin din açısından bir 
meşruiyeti ve değeri vardır. 
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ÇUSİI pazalaiz GELİ çaçile Iyliş çağda İzle pü baliğ 
ÇAY A SEİ ğa Sİ EĞ) 8333 ASİ 


129. Rabbimiz, içlerinden onlara bir elçi gönder, onlara âyetlerini oku- 
sun, kitabı ve hikmeti öğretsin ve onları arındırsın. Şüphesiz, Sen 
güçlü ve üstün olansın, hüküm ve hikmet sahibisin. 


Hz. İbrahim'in soyundan olanlara gelmesini istediği elçi Hz. Muhammet 
(s.a)'dir. Yukarıda işaret edildiği üzere peygamberimiz bir hadiste şöyle bu- 
yurmaktadır: “Ben İbrahim'in duası, İsa'nın müjdesiyim” (Müsned, V, 262.) 
61/Saf, 6. ayet “Benden sonra gelen ve adı Ahmed olan bir peygamberi müjde- 
lemek üzere” ayeti bunu teyit etmektedir. 

Hz. İbrahim'in bu duası Muhammed ümmetinde karşılığını bulmuş ve kı- 
yamete kadar bu ümmetin fertleri namazlarında ataları Hz. İbrahim'e salat ve 
bereket (Allahümme salli ve Allahümme barik) duasında bulunmaktadırlar. 
Hz. İbrahim, Allah'tan “Sonraki insanlar içinde benim için bir lisan-ı sıdk kıl” 
(26/Şu'ara, 84) duası kabul edilmiş, Muhammet ümmeti içinde ona güzel bir 
isim bırakmış, ismi Son peygamberin ismiyle bir arada zikredilir olmuştur. 

Gelecek peygamberin vasıfları sayıldığında, onun “onlara âyetlerini oku- 
sun, kitabı ve hikmeti öğretsin ve onları arındırsın” talebinde bulunul- 
muştur. İnsanlara ayetleri okuması, aldığı vahiyi tebliğ etmesi ve bununla bağ- 
lantılı varlık âlemindeki ayetlerin Yüce Allah'ın varlığına ve yaratmasına nasıl 
birer işaret ve belge olduklarını gösterip onlara hatırlatmalarda bulunması, 
muhataplarını akletmeye davet etmesi peygamberin asli görevlerindendir. 

“Kitabı öğretmesi” Kur'an'ın öğretilmesi, hükümlerinin açıklanması, 
onun okunmasının bir tür ibadet olmasının anlatılmasıdır. Nitekim namazda 
Kur'an'dan ayetler okunmaktadır. 

Peygamberin diğer görevlerinden biri “hikmeti öğretmesi"dir. Hikmetin 
çeşitli tanımları yapılmıştır: İmam Malik'e göre dini bilmek, onu doğru anla- 
mak ve hükümlerine uymaktır. İmam Şafii, hikmetin sünnet olduğunu söyle- 
miştir. Hak ile batılın, doğru ile yanlışın arasını ayırmak olduğunu söyleyenler 
vardır. Diğer bilginlere göre dinin özünü bilmek, hükümlerini derinlemesine 
anlamak ve onlara uymaktır. Bilinenden bilinmeyene, görünenden görünme- 
yene gitme çabası da hikmet olarak tanımlanmıştır. Kitabı öğretmekten mak- 
sat muhkem, hikmeti öğretmekten maksat ise müteşabihleri öğretmektir. Ya 
da kitabı öğretmek hükümleri; hikmeti öğretmek, hükümlerin hikmetlerini 
öğretmektir. 
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Tevhid, adalet ve nübüvvet hikmetin en önemli konuları arasında yer alır. 
Kamil ve geniş kapsamlı entelektüel bir düşünme çabası bu üç merkezi konu- 
dan bağımsız gelişemez. Hak ile batılın, doğru ile yanlışın, güzel ile çirkinin, iyi 
ile kötünün, fayda ile zararın arasını dikkatli bir şekilde ayırmak da hikmettir. 
Bu isabetli ve yerinde “hüküm” vermenin ön şartıdır ki, hüküm ve hikmet aynı 
kökten gelirler. Hikmetin müteşabih ayetlerin, kitabın öğretilmesinin de muh- 
kem ayetlere karşılık düştüğünü söyleyenler vardır. 

Peygamber “ayetleri okuyor, kitabı ve hikmeti öğretiyor”; ama bununla da 
yetinmeyip mü'minleri tezkiye ediyor. Tezkiye insanın hakkı hak, batılı batıl 
olarak bilmesi, Hak ve Hakikat sevgisine sahip olması ve Hak neyi gerektiri- 
yorsa ona uymasıyla mümkündür. Bu sayede insan ruhunu kirlerden arındır- 
mış olur. Peygamber; öğretmesi, yol göstermesi, öğüt vermesi, uygulama ile 
hükümleri ete kemiğe bürümesi vb. yollarla Müslümanları doğru istikamete 
yöneltmektedir. Bunun yanında mü'minleri gözetir, uyarır, vaziyet/tutum al- 
malarını sağlar, fiili olarak gösterir, böylelikle onlar da ona ittiba edince tezki- 
ye olmuş, arınmış olurlar. 

“Sen Aziz ve Hâkim'sin” Yani hiç kimse ve hiçbir güç Allah'a üstün ge- 
lemez, O her şeyin üstünde galip ve izzet sahibidir. O, hiçbir şeyi dışarıda bı- 
rakmamak üzere bilir, her şeyin hikmetini vaz'eder, hiçbir fiili hikmetsiz (boş, 
abes-absürt) değildir. 


g üüalzel gölş azık dal ba $İ asayil ala yE SEY yağ 
z ra ve a 
gir.) özeliği Aİ 555 ğ aliş İli 


130. Kendi nefsini aşağılık kılandan başka, İbrahim'in dininden kim 
yüz çevirir? Andolsun, biz onu dünyada seçtik, gerçekten âhirette 
de O salihlerdendir. 


Hz. İbrahim, tevhid dininin yeniden formüle edildiği bir zaman diliminde 
peygamber olarak gönderilmiştir. Allah'ın Evi'ni yeniden inşa etmiş, Haccın 
menasikini göstermiş ve soyundan elçilerin gelmesi için dua etmiştir. Böyle 
iken, ona tabi olmamak şaşkınlıktır. Hem müşrikler hem Kitap ehli, kendileri- 
ni İbrahim'e nispet ettikleri halde, aslında ona tabi olmamaktadırlar. Kureyşi 
yücelten, Kâbe'den başkası değildir, Kâbe İbrahim'in temellerini bulup oğlu 
İsmail'le inşa ettiği Ev'dir. Kureyş'ten ayrı olarak Adnaniler soylarını Hz. İsma- 
il'e dayandırıp diğerlerine, özellikle Kahtanilere karşı övünürlerdi. Yahudiler 
Hz. Yakup'tan gelirler ki, bu peygamber Hz. İshak'ın oğludur. Hıristiyanlar da 
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Hz. İbrahim'le övünmüşlerdir. Ancak buna rağmen Hz. İbrahim'in hanif dinine, 
milletine yani getirdiği şeriata uymamışlardır. 

Hz. İbrahim, her açıdan örnek alınacak yüce bir şahsiyettir: “Gerçekten 
İbrahim (tek başına) bir ümmetti. Allah'a itaat eden hanif bir Müslümandı.” 
(16/Nahl, 120). Öyle örnek şahsiyetler var ki, tek başlarına referans alınırlar. 
Peygamber Efendimiz (s.a.), Zeyd b. Amr b. Nufeyl hakkında “O tek başına bir 
ümmet olarak diriltilecektir” (Buhari, Menakibu”-Ensar, 24.) 

“Hz. İbrahim'in milleti” Hz. Muhammedin getirdiği din yani şeriattır. An- 
cak elbette usul ve füruu yönünden tıpatıp aynı değildir. Genel olarak dinin 
kemale erdirilmiş en üst formudur. Bütün bunların bilinmemesi, bilinip de 
görmezlikten gelinmesi beyinsizlik, akli yetersizlik yani sefihliktir. 

Bu sürenin 13. ayetinin açıklamasında verdiğimiz “sefih” kelimesinin eti- 
molojik anlamları göz önüne alındığında, burada sefih olarak nitelendirilenle- 
rin dinin genel hükümleri, helal-haram veya genel anlamda emirler ve nehiy- 
ler konusunda umursamaz olanların kastedildiği anlaşılmaktadır. 

Sefahetin kendini bilmezlikle de ilişkisi olduğuna göre, İbrahim'in milleti 
yani Hanif dininin hükümleri ile insanın kendini doğru idraki ve bilmesi ara- 
sında bir ilgi var. Kendini sefahete veren, nefsinin gayrı meşru istek ve tutku- 
larına kaptırmış, kendini, özvarlığını unutmuştur. İnsanın en önemli düşünce 
faaliyetlerinden biri kendisi üzerinde düşünmesi, hayatının anlam ve amacını 
zihni faaliyetinin merkezine oturtmasıdır. Kendini bilmek marifettünnefstir. 
Ebu Ubeyde, “Nefsini sefahete sürükleyen kişinin kendini helake, yıkıma uğ- 
rattığını” söyler. Bu cahilliktir. Ancak beyinsiz/sefih kişi veya kişiler, sadece 
kendilerini tehlikeye atmakla kalmazlar, yaptıklarıyla başkalarını da, geniş 
insan yığınlarını da tehlikeye atarlar; tıpkı trafik kurallarına uymayan bir sü- 
rücünün kendisiyle beraber başka sürücülerin de hayatını tehlikeye sokması 
gibi (7/A'raf, 155). 

En Nehhas, sefahet'in İbrahim'in dinine yani Hz. Muhammet (s.a.)'in tebliğ 
ettiği İslam şeriatına aldırmayıp kendini sefahete kaptıranlar için kullanıldığı- 
nı söyler. Ez Zeccac ise kendi nefsi yani öz varlığı, benliği hakkında düşünme- 
yenden başkası İbrahim'in milletinden yüz çevirmez, der. Ebu Ubeyd, kendini 
sefahete kaptırmanın nefsin helak olmasına sebep olduğunu belirtir. Belki de 
Ahfeş'in dediği özet tanımdır: Kişinin kendisi hakkındaki cehaleti, bilgisizliğidir. 

İnsan kendi nefsi üzerinde düşünecek olsa, onu Yaratan ve belli bir hik- 
met ve amaçla bu dünyaya gönderen Allah hakkında bir bilgiye sahip olacak, 
Ma'rifetullaha ulaşacak: “Kendi nefsinizde (iç dünyanızda nice belgeler var.) 
Görmez misiniz?” (51/Zariyat, 21). Allah hakkında doğru bilgiye sahip olma- 
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yan, O'nu hakkıyla takdir etmeyen, “Allah'a karşı 'bir sürü saçma şeyler söyle- 
yenler” (72/Cin, 4)de beyinsiz/sefihlerdir. 

Varlık dünyasındaki belgeler, ayetler üzerinden hakikate ulaşmak müm- 
kün olduğu gibi, enfusi/deruni dünyamız üzerinden hakikate ilişkin bilgilere 
ulaşmak, çok yönlü tefekkür etmek mümkündür. İnsanın kendi iç dünyası ev- 
ren kadar zengin, uçsuz bucaksız bir âlemdir. Allah bize kendi nefislerimizde 
de ayetler göstermektedir. (51 /Zariyat, 21). 

“And olsun, biz onu dünyada seçtik, gerçekten âhirette de O Salihler- 
dendir”Allah Hz. İbrahim'i dünyada tevhid dininin şerefli liderlerinden biri 
olarak seçti; insanlık tarihinin tam öğle vaktinin peygamberi olarak onun di- 
liyle Allah'ın birliğini, ahiret inancını, nübüvveti ve yüksek ahlakı formüle etti. 
O aynı zamanda hükümleri belli bir şeriat (millet) sahibiydi. Tevhidi, şeriatı 
ve adaleti temsil eden ve Allah'ın seçmesiyle dünyada imam/önder, ahirette 
salihlerden olma vasfını kazanan İbrahim aleyhisselamdan yüz çevirmekten 
daha büyük bir bahtsızlık olur mu? Bu, ancak kişinin kendini bilmezlikle açık- 
lanabilir! (Bkz. 2/Bakara, 13, 142, 282; 4/Nisa, 5; 6/En'am, 140; 7/A'raf, 155. 
ayetlerin açıklaması). 


ue 133 4m Gata cl all Jİ ekil 6 aj JS öl 
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131. Rabbi ona: “Teslim ol” dediğinde (0:) “Âlemlerin Rabbine teslim 


oldum” demişti. 


132. Bunu İbrahim, oğullarına vasiyet etti; Yakup da: “Oğullarım, şüp- 
hesiz Allah sizlere bu dini seçti, siz de ancak Müslüman olarak 
can verin” (diye benzer bir vasiyette bulundu.) 

133. Yoksa siz “Yakub'un ölüm anında, orada şahitler miydiniz? O, oğul- 
larına: “Benden sonra kime ibâdet edeceksiniz?” dediğinde, onlar: 
“Senin ilâhına ve ataların İbrahim, İsmail ve İshak'ın ilâhı olan tek 
bir ilâha ibâdet edeceğiz; bizler ona teslim olduk” demişlerdi. 


“Teslim olmak” birinin iradesine bağlanmak, tayin ettiği yol haritasına 
göre hareket etmek, buyruklarını harfiyen yerine getirmektir. Allah-insan iliş- 
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kisi açısından ele alındığında anlamı, insanın Allah'ı birlemesi, her fiilini ihlas- 
la ve sadece Allah'ın hoşnutluğunu gözeterek yapmasıdır. “İslam” bunun kâmil 
ifadesi, yolu ve iradesidir. Çünkü ancak İslam sayesinde tevhid, ihlas, hak, ada- 
let ve rıza gerçekleşmiş olur. 

İleride “İslam” ile “iman” arasında belli farkların olduğunu daha ayrıntılı 
görme fırsatımız olacak (49/Hucurat, 14). Şu kadarını söylemek gerekir ki, bir 
yönüyle İslam, İslam'ın zahiri kurallarına, belki de görünür siyasi egemenliği- 
ne bağlı olmak anlamına gelirken iman, kalbin bütün samimiyeti ve safiyetiyle 
Allah'a ve buyruklarına bağlanmayı ifade eder. 

İnsan, varlık âleminde mutlaka bir şeye, bir yere bağlanma ihtiyacını his- 
seder. İnsan bir referans noktasına bağlanmaksızın yaşayamaz. Hz. İbrahim, 
bütün içtenliğiyle “Âlemlerin Rabbi"ne bağlanır. Çünkü daha gençliğinde yıl- 
dızlar, ay ve güneş konusunda fikir yürütürken, Allah dışında kalan her şeyin 
geçici, sonlu ve izafi olduğunu göstermişti. İnsanlara, hayvanlara veya başka 
nesnelere ulühiyet atfetmek ise bir zihin zaafı olacağından, Hz. İbrahim gibi 
tevhid dininin önemli bir sembolü, ancak “Âlemlerin Rabbi'ne teslim olabilir.” 

İbrahim'in Allah'a teslim olması, tutum ve davranışlarında, ibadet ve ta- 
atinde halis olması, fiillerine Allah'ın rızasından başka hiçbir şeyi karıştırma- 
ması anlamındadır. Çünkü zaten İbrahim Müslümandı yani Allah'a teslim ol- 
muş seçkin bir kul ve peygamberdi. 

İbrahim bunu çocuklarına da vasiyet etmiştir. Bu, İbrahim oğullarının ne- 
silleri boyunca süren tevhid inancıyla ilgili eşsiz bir mirastır. Her peygamber 
veya büyük zat (baba veya dede) aynı mirası devam ettirir, kendisinden sonra- 
kilere hatırlatır. Hz. Yakub (a.s.)'un da çocuklarına tekrar ettiği vasiyet budur. 
El Kelbi'ye göre Yakuboğullarının gittikleri Mısır'da halk ineklere, ateşe veya 
yapma putlara tapıyordu. Hz. Yakup, kendi çocukları ve kavminin de aynı sap- 
kınlığa düşmelerinden endişe etti, onları etrafına toplayıp, kendisinden sonra 
kime tapacaklarını sordu. “Onlar: “Senin ilâhına ve ataların İbrahim, İsmail 
ve İshak'ın ilâhı olan tek bir ilâha ibâdet edeceğiz; bizler ona teslim ol- 
duk” demişlerdi.” Bu, tabii ki Hz. Yakub'un onlara atası İbrahim'in vasiyetini 
hatırlatması, onların da bunu içi rahat edecek şekilde teyit edip hep bu ahde 
sadık kalacaklarını bildirmeleridir. 

Hz. İbrahim'in yaptığı ve Hz. Yukab'un tekrar ettiği vasiyet, sadece Allah'a 
teslimiyet, din olarak kendilerine seçilen İslamiyet üzere son nefeslerini ver- 
mektir. “Size seçtiği din”de din “el” takısıyla gelmiş. Anlamı, bilinen din yani 
“Ed-Din” olan İslamiyet'tir. Allah'a tam teslimiyet, hüküm ve emirlerine riayet 
demek olan İslamiyet, bütün peygamberlerin tebliğ ettiği dinin adıdır; şeriat- 
ler farklılıklar gösterebilir ama tarih boyunca Din tektir. 
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Buna Böre İsrailoğulları, hayatları boyunca tevhid inancına bağlı kalacak: 
lar; De hiçbir varlık ve şeye sadakat göstermeyecekler; peygamberlerinin 
Ken ettiği şeriata ve hükümlerine göre yaşayacaklar ve son nefeslerini bu 
an ve yolda verecekler. Bu, tabii ki İsrailoğulları dışında, peygamberlerin 
tebliğine muhatap olan herkes ve her topluluk için geçerli bir vasiyettir. 

132. ayette dikkatten kaçmaması gereken önemli nokta, Hz. İbrahim ve Hz. 
Yakub'un aynı yerde zikredilmiş olmasıdır. İbrahim, Yakub'un dedesi yani İshak'ın 
babasıdır. Yakup ise, İsrailoğullarının kendisine nispet edildikleri İsrail'dir. İsra- 
il, çocuklarına ve soyundan gelecek olan İsrailoğullarına atası İbrahim'in Tevhid 
dini olan İslamiyet'i vasiyet etmekte, hayatlarını İslam dini üzere geçirmelerini 
istemektedir. 133. ayette ise Hz. Yakup (İsrail), atası Hz. İbrahim yanında İsmail 
ve İshak'ı zikretmektedir. Bu demektir ki, her iki büyük dini geleneğin atası olan 
iki amca (İsmail ve İshak) arasında fark yoktur; ikisi de İbrahim'in çocuklarıdır; 
onların soyundan gelenler amca çocuklarıdır; onları birleştiren en önemli husus, 
hepsinin İlahı bir olan Allah'tır. Hz. İbrahim ve Hz. Yakub'un onlardan tek istekle- 
ri, Allah'a teslimiyet olan İslam üzere yaşamalarıdır. Hakikat bu iken, Yakup aley- 
hisselamın -haşa- Tanrı ile güreşip O'nu yendiği ve bu sayede İsrail ismini alıp 
kavmini üstün kıldığı nasıl düşünülebilir? (Bkz. Tekvin, 32:24-28.) 

İslamiyet, Allah'ın birliği inancı ve fikri olan Tevhid, Allah'ın buyruklarına 
derin sadakat ve vahyedilen kitaplarda hiçbir değişiklik yapmadan mesajın 
korunması, kitapların hükümlerine göre amel edilmesidir ki, bu misyonu Hz. 
Muhammed (s.a.)'in tebliğ ettiği din yani ed-Din olan İslamiyet bir kere daha 
dile getirmekte ve devam ettirmektedir. Demek ki, İsrail'in de İsrailoğulların- 

dan istediği, kendi dini sahih geleneklerini, kitaplarının özünü koruyarak Müs- 
lümanlarla aynı inanç, amel ve ideal ekseninde buluşmaktır. 

Bu konuda herhangi bir tartışma veya polemiğe yer yoktur. Zira derin 
geçmişte vuku bulan bu diyalogu ancak gaybı bilen Allah insana doğru olarak 
aktarır. Bizler, söz konusu diyalog olduğunda orada hazır değildik, konuşma- 
lara şahit olmadık. Allah'ın bildirdiği haberler doğrudur, çünkü O her şeyden 
hakkıyla haberdardır, her şeyi en iyi bilendir. 
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134. Onlar bir ümmetti; gelip geçti. Onların kazandıkları kendilerinin, 
sizin kazandıklarınız sizindir. Siz, onların yaptıklarından sorum- 
lu değilsiniz. 
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“Ümmet” sayısal anlamda insan topluluğu demektir. “Üm” veya “imamet” 
kökünden türeme kelime, evrensel inanç birliğini ifade ettiği ve Medine Vesi- 
kası'nda yer aldığı gibi. “İşte bunlar, diğer insanlardan ayrı bir ümmet (câmi'a) 
teşkil ederler” (Madde: 2). Din farkı gözetmeksizin, bir arada yaşama iradesi- 
ni göstermiş bulunan insanların karşılıklı muarefe, müzakere ve muahede ile 
oluşturdukları siyasi birliği de ifade eder. Ayette ise önceki ayetlerde zikredi- 
len Hz. İbrahim ve torunları yani İsrailoğullarıdır. Yüce Allah, onları bir “üm- 
met” olarak tanımlıyor. Burada, soy veya etnik kökenin değil, ümmete mesnet 
teşkil eden inancın vurgulanması önemlidir. 

“Gelip geçen ümmet” belli bir insan topluluğunun yaşanmış hayatla- 
rını ifade eder. Tarih bir bakıma birbirini takip eden yaşanmış hayatlar ara- 
sındaki sürekliliktir. İlk insanla başladı kıyametle sona erecektir. Yaşanmış 
hayatların tekrarı mümkün olmadığına göre, her yaşanmakta olan hayat 
bize yeni bir imkân, yeni bir fırsat sunar. Bu anlamda tarihin, insanın zihni 
tutum ve davranışları üzerinde “etkileyici rolü”nü kabul etmekle beraber, 
“belirleyici bir güce sahip olmadığı”nı da görmek lazımdır. Eğer öyle olsay- 
dı, tarih bizatihi kendisi kader olurdu, bu ise, bizim kendi zihnimizde ken- 
disine bir güç, irade ve bilinç atfettiğimiz, dolayısıyla vehmimizde kudret 
sahibi kıldığımız bir kavramın bizi rüzgârın önüne kattığı yapraklar gibi 
sürüklemesi anlamına gelir. Ne iktisadi ve sosyal, ne ferdi ve devletlerarası 
ilişkiler mutlak anlamda tarihin etkisi altında gelişemez. Tarih kader olma- 
dığına göre deterministçe bizi belirlemez, yargılamaz da. Hegel'in iddia et- 
tiğinin aksine ne zamanın ruhu vardır, ne tarihin; bu retorikler insanların 
dünya görüşlerini içinde yaşadıkları zamana atfetmelerinden kaynaklanan 
edebi cümlelerdir. Tarih birini iyi veya kötü yazabilir ama kendisi mahke- 
me veya hâkim değildir, hukukun gözünden kaçmışsa suçluları yargılaya- 
cak olan Din Günü'nde Yüce Allah'tır. 

Tarihin etkileyici faktörü görmezlikten gelinmeyeceğine göre, geçmiş- 
te yaşanmış hayatları belli kriterler içinden değerlendirmek lazım. Geçmiş- 
te yaşayan insanlar hangi ölçülerde iyiliği, güzelliği, hakkaniyeti ve adaleti 
temel alıp sistemler kurdular, kendi aralarındaki ilişkileri barışçıl ve adil 
zeminlerde geliştirdiler, buna bakmalı. Tarihte referans alınacak olan iyilik 
(birr ve takva), güzellik (ihsan), doğruluk (sıdk ve sadakat), Hakka ittiba 
(İlahi hükümlere itaat), adalet (kıst ve adi) ve Allah'a derin bağlılık (haş- 
yet) olmalıdır. Atalarımız, ölen babamız gibi bize miras bırakır. Bu, iyi de 
olabilir kötü de olabilir. Kur'an-ı Kerim, ataların bıraktığı her mirasa sahip 
çıkılmaması gerektiğini belirtir. Çünkü temel alınacak olan “Nesep” değil, 
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“Sebep”tir. Her Şeyin ipince ayrıntısına 
yaptığı şeyin karşılığının verileceği Din 
nesep bağları olmadığı gibi (birbirlerini 
(Mü'minun, 10). 


kadar orta yere serileceği, herkese 
Günü'nde “O gün, onların arasında 
n durumlarını da) soruşturmazlar” 


Bizim Şu veya bu soya, ırk veya etnik kökene bağlı olmamız, kurtuluşumu- 
zun ne vesilesidir ne teminatıdır. Herkes kendi yaptıklarından sorumlu tutula- 
caktır: “Onların kazandıkları kendilerinin, sizin kazandıklarınız sizindir. 
Siz, onların yaptıklarından sorumlu değilsiniz.” Bir hadis-i şerifte bu çar- 
pıcı bir biçimde şöyle ifade edilmektedir: “Ey Muhammed'in halası Safiye ve ey 
Muhammed'in kızı Fatıma! Kıyamet günü bana yapıp ettikleriniz (amelleriniz) 
le gelin, neseplerinizle değil. Biliniz ki ben, Allah'ın vereceği hiçbir şeyi (hük- 
mü) sizden gideremem. Ameli kendisini yavaşlatan kimseyi, nesebi hızlandı- 
rip cennete götüremez” (Ebu Davud, İlim, 1). 

Bu açıdan tarihle veya atalarla övünmek değil, iyilikle övünmek gerekir. 
Atalarımız iyi şeyler yapmışlarsa onunla övünülür ve yaptıkları iyilik devam 
ettirilir. Ama kötülük yapmışlarsa, bu onların suçu veya kusurudur. Biz onların 
yaptıklarından sorumlu değiliz, onlar adına bedel ödemek zorunda da değiliz. 
Onların kötülüklerine sahip çıkmak, kötülüğü devam ettirmek, onların yolun- 
dan giderek kötülüğe süreklilik kazandırmak anlamına gelir. “Kim bir kötülük 
yaparsa, cezasını bulur” (4/Nisa, 123); “Herkes kendi aleyhine kazanır” (6/ 
En'am, 164) ve “Hiç kimse başkasının yükünü (suç ve günahını) çekmez” (16/ 
İsra, 15). Ne bugünkü Yahudiler veya din müntesipleri atalarının yaptıkların- 
dan dolayı sorumlu tutulurlar, ne insanlığın kendisi Âdem'in günahından do- 
layı ebedi günahı üstlenir. 

Hz. İbrahim, İshak ve Yakup, İsrailoğullarının atalarıdır. Ama bu atalar bir 
topluluktu, başarılı sınav verdiler ve dünyadan çekildiler. Hz. Musa'dan başla- 
mak üzere İsrailoğulları, İlahi emirlere itaat etmediler, süre boyunca ve Tevrat 
tarafından da teyit edildiği üzere karşı geldiler. Ama bugün onlar tarihlerinin 
esiri değildirler. İsterlerse, ıslah-ı nefs ederlerse kendi tarihlerine karşı özgür- 
leşirler. İbrahim, İshak, Yakup ve diğerleri (Allah'ın selamı üzerlerinde olsun), 
onları kurtarmaz, onlara mensubiyet kurtuluşun vesilesi değildir. Bu, Müslü- 
manlar için de geçerli bir kuraldır. Müslümanlar da Kitap ehli de kuruntuya 

kapılmamalı (4/Nisa, 123). Kendilerine gelen bunca bilgiye rağmen, Müslü- 
manlar da yüz çevirecek olurlarsa, peygamber ve onun takipçisi olduğunu id- 
dia edenlerin yükümlülükleri ayrıdır (24/Nur, 54). Önemine binaen bu konu, 
aynı cümle kalıplarıyla 141. ayette tekrar vurgulanacaktır. 
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135. Dediler ki: “Yahudi veya Hıristiyan olun ki hidayete eresiniz.” De 
ki: “Hayır, (doğru yol) Hanif (muvahhid) olan İbrahim'in dini(dir); 
O müşriklerden değildi." 

136. Deyin ki: “Biz Allah'a; bize indirilene, İbrahim, İsmail, İshak, Ya- 
kup ve torunlarına indirilene, Musa ve İsa'ya verilen ile peygam- 
berlere Rabbinden verilene imân ettik. Onlardan hiçbirini diğe- 
rinden ayırt etmeyiz ve biz O'na teslim olmuşlarız.” 


Her iki din müntesibi, Müslümanları Yahudi ve Hıristiyan olmaya davet 
eder. Çünkü her ikisine göre kurtuluş sadece kendi dinlerinde mevcuttur. Ra- 
zi'nin dediği gibi, bu aslında kendilerinin Taklit edilmesi talebidir. Ortada Tak- 
lit edilmesi gereken birileri varsa, Kur'an-ı Kerim, bunun, ancak “Hanif (mu- 
vahhid) olan İbrahim'in dini” olduğunu belirtir. Çünkü “O müşriklerden 
değildi.” (Bkz. 3/Al-i İmran, 67, 95.) 

Ayetlerin genel akışından anlaşılan şu ki, her iki din müntesibi Allah'ın bir- 
liğine, Allah'ın birer vahiyi olan Tevrat ve İncil'in hakiki ve asli mesajına değil, 
tarih içinde ve din adamlarının müdahaleleri sonucunda bugünkü doktriner 
şeklini almış formel Yahudilik ve Hıristiyanlığa davet etmektedirler. Hz. İbra- 
him'in hanif oluşu ve şirkten uzaklığı vurgulanmak süretiyle, her iki dinin ha- 
nif özelliklerini kaybettikleri ve şirke bulaştıklarına işaret edilmektedir. “Allah'a 
çocuk isnat etmek” (9/Tevbe, 30); Tanrı'nın bedenlendiğini iddia etmek tabii ki 
ağır bir inanç suçudur. Bundan hareketle şu denebilir ki, beşeriyetin genel tarihi 
açısından bakıldığında İbrahim'in hanif dinini hakiki ve asli hüviyetiyle sade- 
ce İslamiyet'in temsil ettiğini söylemek mümkündür. Çünkü İslamiyet'in temeli 
tevhid inancı ve bu inancın azami dikkat ve gayretle korunup sürdürülmesidir. 

Diğer bir açıdan, ister Yahudilik ister Hıristiyanlık, çok sonraları bulun- 
muş isimlerdir. Yahuda'ya veya İsa'ya nispet, sonraki bir olaydır. Yani ne Hz. 
Musa ne Hz. İsa, tebliğ ettikleri dinlerini kendilerine veya başkasının ismine 
nispet etmemişlerdi. Musevi veya İsevi, dini peygamber dahi olsa, bir beşere 
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nispet etmek anlamına geldiğinden, Tevhid ve v. 


A ahyin mahiyetine aykırıdır. Bu 
açıdan Müslümanlara hiçbir şekilde “Muhammedi” denemez. 


Bunun yanında, dini kimlik ve aidiyetin sonraları ortaya çıkmış bulunan 
Yahudilik veya Hıristiyanlığa nispet edilmesi, Hz. Musa ve Hz. İsa'dan önce 
gelmiş bulunan bütün peygamberlerin ve onları takip eden mü'min ve salih 
insanların isimsizleştirilmesi veya nübüvvet ve hidayet geleneğinin dışına atıl- 
ması anlamına gelir. Bu durumda atıf yapılacak doğru bir isimlendirme varsa, 
bu hiç kuşkusuz İslamiyet'tir. Zira İslamiyet, şu veya bu şahsa, şu veya bu kav- 
me atıf değil, “Allah'a teslimiyeti” ifade eder. Böylelikle, Semitik olsun olmasın, 
kendini İbrahim'in hanif dini olan İslamiyet'e nispet eden herkes -Siyahi, Çinli, 
Kızılderili, Rus, Hindu veya bir başka ırk ve renkten olsun- kolayca İslam ortak 
paydasında buluşur. Bu ortak paydada ikinci sınıf insan değildir, seçilmiş hal- 
kın başöğretmenliğini veya ırktan gelen liderlik iddialarını kabul etmek duru- 
munda mütalaa edilemez. 

Bu durumda ortada ciddiye alınması gereken bir çağrı varsa, bu İbrahim'e 
ve onun hanif dinine olmalıdır. Çünkü İbrahim hem müşrik değildi, hem de Ya- 
hudi ve Hıristiyanların atasıdır. Hz. İsmail üzerinden Müslümanların da atası 
olduğuna göre, Hz. İbrahim, her üç din müntesibi için ortak payda teşkil eder. 
Bu ortak paydanın billurlaşmasının şartı, hanif din ve şirkten uzakta olmaktır. 
(Bkz. 17/Nahl, 123; 22/Hac, 78.) Şirk, İslam'ın nefret ettiği bir inanç ve düşün- 
me biçimidir. İnsanlar, şu veya bu tasavvurda bir tanrı fikrine, hatta Kur'an'a 
göre Allah tasavvuruna sahiptirler. Buna rağmen “Çoğu, ancak şirk koşarak 
Allah'a inanırlar” (12/Yusuf, 106). Bu mülahazalarla bütün peygamberlerin 
ortak vurgusu inancın şirkten arındırılmasıdır. 

135. ayet, Hz. İbrahim'in müşrik olmadığını sarahaten belirtirken, aynı 
zamanda hem Kitap ehline, hem müşriklere hanif dininin temsilcisi olan Hz. 
İbrahim'e sahip çıkamayacaklarını hatırlatmaktadır. Ona sahip çıkacak olanlar 
varsa, ruhu ve hayatı şirkten tamamen arındırmayı hedefleyen Müslümanlar- 
dır. Tabii ki İbrahim aleyhisselam üç din müntesibinin ortak atasıdır ama eğer 
ortak atada buluşulacaksa, Kitap ehlinin dinlerini şirk ve batıl inançlardan 
arındırmaları gerekir. Dinin sahih özüne irca edilmesi Müslümanlar için de 
büyük bir görevdir. Çünkü zamanla Müslümanlar da maalesef Kitap ehli gibi 
dinlerine çok sayıda yabancı unsuru karıştırmış, hatta pagan inanç ve ritüel- 
leri din diye benimsemişlerdir. Kitap ehlinin durumuna düşmemek için daima 
teyakkuz halinde olmak lazımdır. 

“Hanif” doğru istikamette olan, Allah'ın birliği inancına ve fikrine, yüksek 
ahlaki hayatın değerine eğilim gösteren kimselere denir. Hz. İsmail'den son- 
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ra Araplara peygamber gelmediyse de, Kaffal'a göre, her zaman -belki de Hz. 
İbrahim'in yaptığı duanın bereketi olarak- İbrahim ve İsmail'in zürriyetinden 
olanlar, mesela Zeyd ibn Amr ibn Nufeyl, Kus ibn Saide, Amr ibn ez Zureb gibi 
zatlar, putlara karşı Allah'ın birliği fikrini savunur, putlara tapmaz, ölümden 
sonra bir hayatın, ceza ve mükâfatın varlığına inanır ve ölmüş/öldürülmüş 
hayvan leşi yemeyi reddederlerdi. Haniflik aynı zamanda insanın temiz fıtratı- 
na ve selim aklına en uygun düşen inanç, düşünce ve yaşama tarzıdır; esasında 
Yüce Allah da insanı bu temiz fıtrat üzere yaratmıştır. Hanif olan temiz fıtrat 
üzere olandır (30/Rum, 30). 

Burada atlanmaması gereken nokta, Yahudiler Yahudiliğe, Hıristiyanlar 
da Hıristiyanlığa çağırırken, İslamiyet'in Hz. İbrahim'e çağırmasıdır. Çünkü bu 
sayede hem Tevhid ve hanif dinde buluşulacak hem de hiçbir peygamber dışa- 
rıda bırakılmayacaktır: “Biz Allah'a; bize indirilene, İbrahim, İsmail, İshak, 
Yakup ve torunlarına indirilene, Musa ve İsa'ya verilen ile peygamber- 
lere Rabbinden verilene imân ettik. Onlardan hiçbirini diğerinden ayırt 
etmeyiz ve biz O'na teslim olmuşlarız.” Bu da bize gösteriyor ki, İslamiyet, 
Hz. Peygamber'le ortaya çıkmış “yeni bir din” değildir, aksine tarih boyunca 
peygamberlerin tamamının tebliğ ettiği tevhid dinidir. 

Bir dine mensup olanların sadece kendi dini liderlerini veya peygamber- 
lerini referans alıp diğerlerini dışarıda bırakması, tarihte süreklilik arz eden 
Tevhid geleneğine aykırıdır, kendi içinde de çelişkili bir tutumu barındırır. Zira 
bütün peygamberler aynı kaynaktan vahiy almış, aynı görevle gönderilmişler- 
dir. Bu mülahazalarla Müslümanlar peygamberler arasında ayırım yapmaz (2/ 
Bakara, 285 ve 3/Al-i İmran, 84.) Ortak mesaj Allah'ın birliği olduğuna göre, 
Allah'tan indirilen her vahiye inanmak gerekir (42/Şura, 13). Müslümanlar bu 
çerçevede bunu sarahatle teyit ettikten sonra İbrahim, İsmail, İshak, Yakup ve 
sonra gelenlere, bu zincirin devamı halkalar olarak Musa ve İsa'ya (Allah'ın 
selamı hepsinin üzerinde olsun) aynı derecede inanırlar. Elbette kendi pey- 
gamberlerine de inanırlar ve bunu diğer din müntesiplerinden de beklerler. 

Sözü edilen peygamberlerin şeriatları farklı olabilir, ancak din birdir. 
Şeriatlar bu bir olan Din'e götüren farklı farklı yollardır. Nihayetinde kelime 
anlamı itibariyle de şeriat, suya giden yol demektir. Müslümanlar, kendilerin- 
den önceki şeriatın hükümleriyle yükümlü olmasalar bile, saygı duyarlar. Öyle 
ki, yerine sarih bir hüküm gelmediği sürece o şeriatın hükümleriyle de amel 
ederler ki, geçmiş şeriatler İslam hukukunun sayılan kaynakları arasında yer 

almış bulunmaktadır (Şer'u men kablena). Bu, diğer din müntesiplerinin de 
İslam Şeriatı'na saygı duymalarını gerektiren önemli bir husustur. 
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137. Şayet onlar da, sizin inandığınız gibi inanırlarsa, kuşkusuz doğru 
yolu bulmuş olurlar; yok eğer yüz çevirirlerse, onlar elbette bir 


(çelişki ve) aykırılık içindedirler. Sana onlara karşı Allah yeter. O, 
işitendir, bilendir. 


“Sizin inandığınız gibi” Kur'an-ı Kerim, doğru yolu, Müslümanların takip 
ettiği yol olarak gösterir. Buna, basit bir “din bağnazlığı” gözüyle bakılamaz; 
“bu Yol”un öne çıkarılması, tarihi ve akli sebeplere dayanmaktadır. Yukarıda 
değinildiği üzere söz konusu dinler tarih içinde bir takım dış müdahalelere 
maruz kalmışlardır. Bugün sahip oldukları çok sayıda ibadet tarzı, ritüel, sere- 
moni tarih içinde ve din adamları tarafından geliştirilmiş, dini ayinlerin veya 
inanç doktrininin bir parçası haline getirilmiştir. Hiç kimse, Tek ve Bir olan Al- 
lah'ın Hz. İsa'ya üç tanrı inancını vahyettiğini iddia edemez. Bu dinler, sahih va- 
hiyler olmaktan çok tarihi formlar hükmünde varlıklarını sürdürmektedirler. 
Bu durumda ittiba edilecek husus, dinin özü, sahih mahiyeti değil, tarihi form- 
lardır. Bu durumda asıl ittiba edilmesi gereken tarihi formlar değil, son vahiy 
ile gelen İslamiyet olmalıdır. Çünkü Kur'an vahiyi kendisinden önce gelenleri 
tashih etmekte, tamamlamakta ve düzenlemeye tabi tutmaktadır. Bu durumda 
Kur'an vahyini temel alan Müslümanların inancı sahih inançtır ve ideal olanı 
arayan varsa, “sizin inandığınız gibi inanırsa, doğru yolu bulmuş olur.” 

“Doğru yol” İbrahim'in hanif dini ve diğer bütün peygamberlerin tasdiki ol- 
duğuna göre, Müslümanlarla diğerlerinin ortak paydası böylelikle ortaya çıkmış 
bulunmaktadır. Bu hakikati teyit ettikleri takdirde sorun yok. Ama eğer bundan 
yüz çevirecek olurlarsa, bu onların hem kendi içlerinde derin bir çelişkiye düşe- 
ceklerini hem kendi aralarında sürekli çekişip duracaklarını (şikak) göstermek- 
tedir. Bu ise içinden çıkılmaz kör kuyu gibidir. İnsan değerli ömrünü bu türden 
çelişki ve teolojik mücadelelerle, polemik ve spekülasyonlarla geçirmemeli; yu- 
karıda vurgulandığı üzere “hayırlarda yarışmalı” “Müslüman olmayıp yüz çevi- 
recek olurlarsa, sana düşen yalnızca tebliğ etmektir” (3/Al-i İmran,20). 

“Şikak” kelimesinin diğer bir anlamı, bu duruma düşmüş olanın sürekli 
bir meşakkat, zorluk ve darlık içinde olmasıdır (4/Nisa, 35). İnsan kendi içinde 
tutarlı olmadıkça rahat edemez. Sürekli tutarsızlık, cedel ve çatışma psikolojiyi 
derin bir biçimde bozar. Kişi doğruluktan, hak ve adaletten saptığı zaman hiçbir 
zaman mutlu olmaz, ruhen sıkıntı içinde yaşar ve giderek onun bu ruh hali onu 
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daha çok doğruluğa, adalete ve Hakka düşman kılar. Şikak içinde olanın muha- 
lefeti, eleştirisi ve itirazı neredeyse daima Allah'adır. Kelimenin yapısı itibariyle 
olumlu eleştiri ve muhalefete müsait olmaması, kötü bir ruh haline, demoralize 
olmuş bir iç dünyaya, çöküntüye ve psikolojik altüstlere işaret etmektedir. Bu 
açıdan bakıldığında doğruluk, adalet ve Hakka karşı hasmane tutumları dolayı- 
sıyla bu tür insanların daima Müslümanlara, İslam hidayetine ve İslami hüküm- 
lere karşı da kesintisiz bir mücadele içinde olacakları anlaşılmaktadır. 

Kur'an, Hz. Peygamber'i ve aynı zamanda bizleri, benzer çelişki ve çekiş- 
melere karşı uyarırken, aynı zamanda bu ruh hali içinde olanların düşman- 
lıklarına karşı da “Allah'a dayanmayı” tavsiye eder. Çünkü “Allah yeter. O 
hakkıyla işiten ve bilendir”. Allah'ı kâfi gören bir mü'min Rabbine dua eder. 
Allah onun yakarışlarını işitir, içinde bulunduğu durumu yakinen bilir. Dola- 
sıyla, bazı müfessirlerin işaret ettiği üzere, bu ayet aynı zamanda “gaypten bir 
bilgi"dir; Müslümanları uyarmakta, onlara anlamlı bir yol haritası çizmektedir. 

OTA Öğle Aİ Öiriğ diğe AİN Syn lab yağ AİN ke 

138. Allah'ın boyası... Allah(ın boyasın)dan daha güzel boyası olan kim- 

dir? Biz (yalnızca) O'na kulluk edenleriz. 

“Allah'ın boyası”na, boya, renk, Allah'ın dini, fıtrat gibi anlamlar verilmiş- 
tir Aslında bütün bu anlamlar birbirinden kopuk değildir. Kelimenin “müşake- 
le” olduğuna dikkat çekenler, diğer din müntesipleri, eğer kendilerine bir renk, 
bir boya seçiyorlarsa, Müslümanların da kendilerine özgü renkleri, boyaları 
vardır. Bu da “sıbgatullah”tır. Mesela ayetlerde “Biz alay ediyoruz (dediler). 
Asıl Allah onlarla alay ediyor” (2/Bakara, 14-15; 10/Hud, 38) veya “Münafık- 
lar (sözde) Allah'ı aldatmaktadırlar. Oysa (asıl) O, onları aldatandır” (4/Nisa, 
142; 3/Al-i İmran, 54; 42/Şura, 40) buyrulmaktadır. Diğer din müntesiple- 
rinin kendilerine özgü boyaları, renkleri nasıl onları ayırt ediyorsa, “Allah'ın 
boyası” da, Müslümanları diğerlerinden belirgin bir biçimde ayırır, kolayca 
tanınmalarını sağlar. 

Bazı müfessirler, bu ayetin Hıristiyanların doğan bebeklere veya dine yeni 
girenlere uygulanan vaftize alternatif olarak indiğini söylüyorsa da, bu çok 
makul görünmemektedir. Çünkü esasında vaftiz, İslam'daki abdestin benzeri 
bir uygulamadır. Eski şeriatlerde de abdest vardır. Hıristiyanlığa; belirgin ola- 
rak Hz. Yahya (a.s.)'dan yani Vaftizci John'dan geçtiğini düşünürsek, bu dine 
özgü bir ibadet veya sembolik bir anlam değeri olduğunu söyleyebiliriz. 

“Boya”nın özelliği, üzerinde bulunduğu nesneyi diğerlerinden ayırt etme- 
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Li e renklerden, siyah, kırmızı, mavi, beyaz, sarıdan 
» bu, boyanın sonradan edinilen bir sıfat olduğunu gös- 
teren ince bir nükte ise anlamı, insan kumaş gibi, şu veya bu sıfatı alabilir. Biz 
buna kısa ifadesiyle “kimlik” diyebiliriz. Çünkü kimliklerin bir kısmı doğuştan 
olup birincildir, mesela cinsiyet, ırk, aile, kabile vs.; bir kısmı ise kesbi olup 
sonradan edinilirler. Din, mezhep, meslek, siyasi görüş vs. gibi. Sonradan edi- 
nilen bütün kimlikler iradidir, insanlar özgür iradelerini kullanmak süretiyle 
kimliklerini tercih ederler. Kur'an-ı Kerim, kişinin kendine layık görebileceği 
hakiki, asli ve sahici tek kimliğin Allah'ın boyası; yani İslam dini, bu dinin teyit 
i ve temeli olan temiz fıtratı, hayatında takip ettiği güzel hayat biçimi olduğu- 
nu belirtir. Allah'ın vahyettiği dinle elde edilenden daha güzel kimlik olabilir 
mi? Olamaz. Çünkü bunun esası Allah'a tertemiz niyetle kullukta bulunmak ve 
bütün yaratıklara karşı merhamet göstermektir. Boya nasıl dışarıdan, uzaktan 
seçiliyorsa, bir Müslüman'ın üzerindeki dini hayatın izleri de hemen seçilir: 
“Onların belirtileri secde izinden yüzlerindedir” (48/Fetih, 29). 

Ayeti, ele alınan konu çerçevesinde ele alındığında 136. ayette “De ki;-Biz 
Allah'a inandık.” ile başlayan niteliklerin genel bir ifadesi olarak da görülebilir. 


$İLAZİ (833 GİLezİ İş KS855 b Şaş dll 5 GEŞELRİİ Yö 
gıra) Oğialird Aİ iğ 


139. Deki: “O bizim de Rabbimiz, sizin de Rabbiniz iken, bizimle Allah 
hakkında (sözde kanıtlarla) tartışmalara mı giriyorsunuz? Bizim 
amellerimiz bizim, sizin de amelleriniz sizindir. Biz, O'na gönül- 
den bağlanmış (muhlis) olanlarız.” 


Allah hakkında çekişme veya tartışma, hakikatte “Allah'ın dini” ve bu çer- 
çevede Kur'an'la belirtilenlere ilişkin öne sürülen itiraz ve şüphelerle ilgilidir. 
Tartışmanın özünde peygamberlik, son peygamberin etnik veya şehir kimliği, 
seçilmiş halk iddiası, kurtuluşun kimin tekelinde olduğu gibi konular yatmak- 
tadır. Hitabın Kitap ehli yanında puta tapıcı müşriklere de yönelik olduğunu 
düşünebiliriz. 

Kitap ehli, yukarıda anlatıldığı üzere, son peygamberin kendi içlerinden 
çıkacağı beklentisi içinde idiler; “Allah'ın çocukları ve dostları olduklarını” (5/ 
Maide, 18) iddia ediyorlardı, dolayısıyla seçilmiş halk olduklarına inanıyor- 
lardı. Diğer peygamberler içlerinden çıktığı gibi son peygamber de içlerinden 
çıkmalıydı, esasında iddialarına göre tarihte yüce Allah başka kavimlerden 
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peygamber göndermemişti. Seçilmiş halk dururken, son peygamberin kurta- 
rıcı olarak Arapların içinden çıkması olacak şey değildi. Yine “Cennete ancak 
Yahudi ve Hıristiyanların girebileceklerini” (2/Bakara, 111) söylüyorlardı, 
Kur'an-ı Kerim, bunun boş bir kuruntu olduğunu belirtiyordu. Mekke'li müş- 
rikler de son vahyin (Kur'an), “İki büyük şehirden birinin önde gelen adamla- 
rına inmesi gerektiği”ni (43/Zuhruf, 31) söylüyorlardı ki, onlara göre Hz. Mu- 
hammed (s.a.) hiç de aristokrat bir aileden değildi. 

Bugün de benzer bir tutumu gözlemek mümkün. Kendilerini ekonomik, 
askeri ve politik olarak güçlü görenler, mesela bütün yol gösterici fikir ve bilgi- 
lerin ancak kendi içlerinden olan bilim adamları ve aydınlar tarafından öne çı- 
karılacağını düşünmektedirler. Birçok milliyetçi veya ırkçı, Arapları küçümse- 
diklerinden, Hz. Peygamber'in onlardan çıkmış olması dolayısıyla İslamiyet'i 
de küçümsemektedir. Onlara göre, kurtarıcı ve yol gösterici biri olacaksa, bu 
ancak kendi ırklarından veya uluslarından biri olmalıdır. 

Kur'an-ı Kerim'e göre, bu tür itiraz ve iddialar Allah'la çekişme anlamına 
gelir. Allah, dilediği tercihte bulunur. Nihayetinde O herkesin Rabbi'dir. Ma- 
dem bu konuda bir anlaşma sağlamak mümkün görünmüyor, bazıları işi Al- 
lah'la çekişmeye kadar götürüyor, bu durumda herkesin inancı ve yaşama tarzı 
kendine ait olsun: “Bizim amellerimiz bizim, sizin de amelleriniz sizindir. 
Biz, O'na gönülden bağlanmış (muhlis) olanlarız.” Bir kavmin içinden elçi- 
nin çıkmış olması o kavmin kurtuluşunun teminatı değildir. Bireyler gibi top- 
lumlar da yapıp ettiklerinden sorumludurlar. Zor kullanmanın faydası yoktur. 
Herkes bildiği gibi düşünsün ve inansın; düşündüğü ve inandığı gibi yaşasın. 
Mekki olan Kâfirun süresinde “Herkesin dini kendine” prensibi getirilmişti, 
Medeni olan bu ayette de “herkesin yaşama biçimi kendine” prensibi getiril- 
mektedir ki bunun anlamı, İslam zayıf halde iken çoğulculuğu kabul etmiş de- 
gil, aksine Medine'de siyasal ve askeri bir güç olduktan sonra dahi çoğulculuğu 
kabul etmiştir. Müslümanlar hayırda yarışacak ve ihlaslı olarak Allah'a içten 
bağlanıp yaşayacaklardır. 
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140. Yoksa siz, gerçekten İbrahim'in, İsmail'in, İshak'ın, Yakub'un ve 
torunlarının Yahudi veya Hıristiyan olduklarını mı söylüyor- 
sunuz? De ki: “Siz mi daha iyi biliyorsunuz, yoksa Allah mı? Al- 
lah'tan kendisinde olan bir şehadeti gizleyenden daha zalim olan 
kimdir? Allah, yaptıklarınızdan gafil değildir.” 


141. Onlar, bir ümmetti, gelip geçti; onların kazandıkları kendilerinin, 
sizin kazandıklarınız sizindir. Siz, onların yaptıklarından sorum- 
lu değilsiniz. 


İbrahim. İsmail, İshak, Yakup ve torunları Yahudi veya Hıristiyan değildir. 
Çünkü Yahudilik, çok sonraları Hz. Yakub'un Yahuda isimli bir oğluna nispet 
edilmeleriyle İsrailoğullarının bir kısmının ismi oldu. Hıristiyanlığın da yine 
çok sonraları Romalıların Hz. İsa bağlılarına taktıkları bir isim olduğu bili- 
niyor. Tevrat ve İncil ise Hz. Musa ve Hz. İsa'ya indirilmiş kitaplar olup, Hz. 
İbrahim'den Hz. Musa'ya kadar olan peygamberler bu kitaplarda öyle anılma- 
maktadırlar. Demek oluyor ki, Tevrat ve İncil'de bu konuda apaçık bir şahitlik 
vardır. Söz konusu şahitlik, en son inen vahiy yani Kur'an'la da teyit edilmekte 
ve tekrarlanmaktadır. 

Fakat elbette şahitlik bundan ibaret değildir, eğer bütün peygamberler, şu 
veya bu dini doktrine bağlı kimseler değil de, Allah'a teslim olan ve insanları 
Allah'ın iradesine ve indirdiği hükümlere itaat etmeye çağıran Müslümanlar 
ise -ki elbette hakikat budur-, bu durumda söz konusu şahitlik Kur'an tarafın- 
dan da teyit edilmekte ve tekrarlanmaktadır. Tevrat ve İncil, bir peygamberin 
geleceğini haber veriyorlar, esasında son peygamber hariç, Hz. Âdem'den baş- 
lamak üzere, her gelen peygamber, kendisinden sonra bir peygamberin gele- 
ceğini haber verir. “Kurtarıcı” fikrinin neredeyse her kültürde ve özellikle ağır 
baskılar altında yaşayan toplumlarda mevcut olması bunu göstermektedir. 

Yahudiliğin “Yahuda” veya Musevi'liğin “Musa'ya, Hıristiyanlığın da “İsa”- 
ya nispet edilmesi doğru değildir. Özü tevhid olan dinler sadece Allah'a nispet 
edilirler, bu yüzden Müslümanlara “Muhammedi” denmez, Allah'ın iradesine 
ve indirdiği hükümlere teslim olanlar manasında “Müslümanlar” denir. İbra- 
him aleyhisselam da Yahudi veya Hıristiyan değildi (3/Al-i Imran, 67), tevhid 
dinini tebliğ etti, onun tebliğ ettiği dine de “İbrahimi din” denmez. 

Son ilahi vahiy olan Kur'an-ı Kerim son peygambere geldi ve böylece vahiy 
zincirinin son halkası tamamlanmış oldu. Bunu bildiren, böyle olduğunu bize 
öğreten Allah iken, bizler O'ndan daha mı iyi DÜPEEBİZE b şey düşünü- 
lemez, çünkü şahitlik ortada. Bu apaçık şahitlik gizlenmemeli, gözlerden uzak 
tutulmamalı. Kim böyle yapmaya yeltenirse, zalim olur. Ve kim her ne yaparsa, 
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Allah'ın bundan haberi ve bilgisi vardır. İnsanlar zannetmesin ki Yüce Allah - 
haşa- bütün bu olup bitenlerden gafildir. 141. ayetle ilgili tefsir için bu bağlam 
göz önüne alınarak 134. ayete bakılabilir. 


YA İçi VE Şİ lll b pzlş la elli ğa AĞA LNN Üyüzlm 
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142. Birtakım beyinsiz insanlar: “Onları daha önceki kıblelerinden 
çeviren nedir?” diyecekler. De ki: “Doğu da Allah'ındır, batı da! O 
dilediğini doğru yola yöneltir.” 


Kıble değişikliğini ele alan bu ayet, prensip olarak kıble dâhil bütün yön- 
lerin Allah'a ait olduğunu belirtir. Bir yönü işaret eden Allah'tır. Kâbe'ye doğru 
yöneldiğimiz istikametin bizatihi kendisi değil, Allah'ın onu bize işaret ve ta- 
yin etmiş olması dolayısıyla önemlidir. Bize başka bir istikamet gösterseydi, 
bizim için kıble orası olurdu. Çünkü doğru yolu gösteren O'dur. Şu halde şahıs- 
lar, devletler, liderler, kavimler kendilerine özgü yön/kıble tayin edip etki alanı 
içindeki insanları belirledikleri istikamete yönlendirmeye mecbur edemezler. 

Kâbe Allah'ın evidir, onu Hz. İbrahim, temellerini bulup inşa etti. Hakikat- 
te ona dönüp ibadet etmek gerekir. Hz. Peygamber (s.a.)'in Mekke'de ilk olarak 
farz kılınan namazı Beyt-i Makdis'e doğru mu, Kâbe'ye doğru mu yönelip kıl- 
dığı konusunda iki farklı görüş vardır. Kimisine göre Müslümanlar Mekke'de 
de Beyt-i Makdis'e, kimine göre Kâbe'ye yönelerek namaz kılınırdı. Üçüncü 
bir görüşe göre de, Mekke'de Beyt-i Makdis'e doğru namaz kılıyordu, fakat 
Kâbe'yi kendisiyle Beyt-i Makdis arasına alıyordu. 

Bazı bilginler, Hz. Peygamber (s.a.)'in, müşriklere muhalefet olsun diye Ku- 
düs'teki Beyt-i Makdis'e dönüp ibadet edilmesini emrettiğini söylemişlerdir. 
Medine'ye geldiklerinde, bu sefer Yahudilere muhalefet olsun diye Kâbe'ye dö- 
nüldü. Şu veya bu, en azından Medine'de Beyt-i Makdis'in kıble olarak seçilmesi 
16 veya 17 ay sürdüğünü biliyoruz (Buhari, Salat, 31; Müslim, Mesacid, 12). 

İbn-i Abbas ve cumhur ulemaya göre, Beyt-i Makdis'e yönelmek kesinlikle 
Yüce Allah'ın emri ve vahiyle olmuştur. Bu emrin Kur'an'da yer almamış olma- 
sı “yazılı olmayan (gayr-ı metluv) vahiy” olduğunu gösterir. “Senin yöneldiğin” 
(2/Bakara, 143) ifadesi bunu göstermektedir. Doğrudan bir vahiy yoksa ve 
birçok örnekte görüldüğü üzere Peygamber Efendimiz kendisi herhangi bir 
uygulamayı başlatmışsa, bu metluv olmayan vahiyle hükmün vaz'edilmesi de- 
mek olur. 144. ayetten de anlaşıldığı gibi Peygamber, daha sonraları kıblenin 


2/Bakara Süresi/147 325 


Kâbe'ye doğru çevrilmesini istemiş ve bunu yüzünü göğe çevirerek bir tür li- 
san-ı hal ile diş getirmiştir. Başka bir ifadeyle Beyt-i Makdis'e yönelmek met- 
luv olmayan, Kâbe'ye yönelmek ise metluv olan vahiyle olmuştur. 

Bu da şunu gösteriyor ki, İslam'ın teşekkül devrinde sebebi ve maksadı 
sadece Allah'a ait birtakım geçici hüküm ve uygulamalar vuku bulmuştur. Bun- 
ların çoğu yazıya geçmeyen vahiylerle tespit ve tayin edilmiştir. Kalıcı ve sabit 
olanlar yazılı bir kitap olarak bize kadar ulaşan Kur'an-ı Kerim'de açık bir şe- 
kilde yer almaktadır. 

Bir öğle vakti Peygamber Efendimiz (s.a.), Seleme Oğulları Mescidi'nde 
namaza dururken, Kâbe'ye dönme emrini almış ve namazı bozmadan öğlenin 
son iki rekâtını Kâbe'ye dönerek kılmıştır. Bu olaydan sonra Seleme Oğulla- 
rı Mescidi'ne “İki Kıbleli Mescid (Mescidü'1-Kıbleteyen)” denmiştir. Kıble de- 
gişikliği Kuba Mescidi'ne ve Medine'ye ertesi gün ulaşmıştır. (Buhari, İman, 
30; Müslim, Mesacid, 13). Sabah ve ikindi namazı vakitlerinde kıblenin de- 
giştirildiğine dair rivayetler de vardır. Kurtubi'nin yer verdiği rivayete göre, 
Eslem'in kızı Nuveyle'den şu rivayet gelmiş bulunmaktadır: “Öğlen namazını 
kılıyordum. Bu sırada Abdullah b. Beşir b. Kayzi gelip “Allah'ın Resulü Bey- 
tü'l-Haram'a (Kâbe'ye) yöneldi? Böylelikle erkekler kadınların yerine kadınlar 
da erkeklerin yerine geçmiş oldu.” 

Bu olaya bazı insanların hayret ettiği anlaşılıyor. Bu insanlar Yahudiler ve 
münafıklar olabilir. Müşriklerin de olabileceğini göz önüne almak gerekir. Bazı 
müfessirlere göre her üç grup da kastedilmiştir. Buna göre ayetin girişinde 
“sefih” olarak nitelendirilenlerin her üç grup da olma ihtimali vardır. Müna- 
fıklar, İslam ve Müslümanlar aleyhinde en ufak bir olayı kuşku sebebi haline 
getirirler. Yahudilerin de, kutsal kabul ettikleri Kudüs'ten Kâbe'ye dönülme- 
sinden hoşlanmamışlardır. Müşrikler, söz konusu karar değişikliğinin Hz. Pey- 
gamber'e itirazlarında işlerine ne kadar yarayacağı konusuna bakmışlardır. 

Ayette bunlar için “beyinsiz” denmesi sıfata bağlı olarak bilgi ve kavrayış 
eksikliğine işaret eder. 13 ve 130. ayette “sefih” kavramı geçmişti. Kısaca dün- 
ya ve ahiret konularında lehinde ve aleyhinde olan şeylerin bilgisinden yok- 
sun olan kimselere “sefih/beyinsiz” denir. Kaba, kıt anlayışlı, şeylerin özüne, 
künhüne varmayan, ahmak, beyinsiz; yanlışta ve hatada ısrar eden inatçı kim- 
seler için kullanılır. El Müerric'e göre ise bildiğinin hilafına ve kasten yalan 
söyleyen, çok yalancı, iftiracı kimsedir. Kutup ise sefih cahil kimse demektir, 

der Kendi dünyevi çıkarları lehinde ve aleyhinde olanları bilmeyene sefih den- 
diğine göre Allah, yaratılış, hayatın anlamı, ahiret ve kulluk konusunda bilgisiz 
olan daha çok sefih sıfatını almaya müstahak olmaktadır. Kişinin zeki, yüksek 
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düzeyde maddi bilgi birikimine sahip olması onu sefih olmaktan kurtarmaz, 
zira akıllı insan ahlaki normlara göre yaşamasını bilen, Allah'ın tayin ettiği sı- 
nırları (hudut) çiğnemeyen kimsedir. Bu açıdan bakıldığında Allah'ın varlığı- 
nı, vahyin hakikatini, nübüvveti ve ilahi hükümlerin doğruluğunu inkâr eden 
herkes sefihtir. Burada kıblenin Kudüst'ten Kâbe'ye çevrilmesini itiraz eden 
herkes için kullanılmıştır. Çünkü ayetteki lafız, başında umum ifade eden Elif 
lam bulunmaktadır. 

Mekke'de Müslümanların kıblesi Kâbe iken, Medine'de Kudüs yönüne çev- 
rilmiştir. Bu iki din müntesibinin ortak bir noktada buluşması açısından uygun 
bir vesile idi. Ancak onlar, “Muhammed ve adamları kıblenin neresi olduğunu 
bilmiyorlardı, biz onlara öğrettik. Bizim dinimizin doğruluğunu, üstünlüğünü 
kabul ediyorlar” türünden propagandalara başlayınca, bu büyük rahatsızlıkla- 
ra yol açmaya başlamıştı. 

“Kıble”, mukabele mastarından insanın yüzünü döndürdüğü yön, cihet, 
istikamet demektir. Namaz kılan kişinin kıble ilişkisi karşılıklıdır. Namaz kılan 
kişi o yönü, o yön de namaz kılanı karşısına alır. Araplara göre kıble sığınılacak 
yerdir; iki adam karşı karşıya geldiği zaman bir diğerinin kıblesi olur. Türkçe- 
de kullandığımız mukabele ve mütekabiliyet de burdan gelir. 

Namazda ve genel olarak insanların hayatında kıblenin merkezi önemi var- 
dır: Kıble'nin bilinen fonksiyonu, namazda kendisine dönülmesidir. Bu doğru 
olmakla beraber sadece bundan ibaret değildir. Kıble aynı zamanda sembolik 
anlamların ifadesi, dinin, yüksek ideallerin referans noktasıdır. Manevi olarak 
kişi dikkatini kıble yönünde odaklaştırır. Yönümüzü tayin eder, yüzümüz hep 
ona dönüktür, dolayısıyla sürekli bir biçimde bize Allah'ı, O'nun büyüklüğünü 
hatırlatır. Namaz kalbin sekineti, kişinin Allah'ın huzuruna çıkması ve Büyük 
Gün'e hazırlanmasıdır. Huzurun her aşamasında azami dikkat, sükünet, edep 
ve özen gerekir. Her namazda kıbleye yönelmek bunun temrinidir. Al-i İmran, 
103. ayette işaret edildiği üzere, kıbleye yönelip namaz kılmak Müslümanların 
kalplerini telif eder, aralarındaki kardeşlik duygusunu geliştirip, takva ve yar- 
dımlaşma üzere hayatlarını sürdürmelerini sağlar. İnsanlar arasındaki uyum 
kıble sayesinde gerçekleşir. Kıbleye yönelip namaz kıldığımız odak noktada 
Allah'ın Evi (Beytüllah) vardır. Allah'ın kulları, Allah'ın Evi'ne yönelip ibadet 
ederler, kulluk görevlerini yerine getirirler. Allah'ın Evi Kâbe, varlığın merkez 
noktasıdır. Mü'minler bu merkezi noktaya, orta yere yöneldiklerinde adalet 
duygularını geliştirirler. 

Kıbleyi ana istikamet, ibadetlerin seyr-u sülukunda ulaşılacak hedef, ma- 
nevi hayatın merkezi kılan Allah'tır. Kıble mekânın kendisi değildir, böyle bir 
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mekân doğuda veya batıda da olabilirdi. Kıble hidayet yönü, Sırat-ı müstakim- 
dir. Hangi yol üzerinde iseniz, kıbleniz odur. Kıble yol, tarz, hayat biçimi, alış- 
kanlıklar ve tekrar eden doğru fiillerdir (Bakara, 145-148). 

Müslümanlar açısından filhakika “doğu da batı da Allah'ındır. Her nereye 
dönerseniz, Allah'ın yüzü (kıblesi) orasıdır” (2/Bakara, 115). Ancak öyle de 
olsa kıbleyi tayin etmek kişilere bırakılmış değildir, onu Allah tayin eder. Kıble 
derin manevi bir sembol olmak yanında varlıkta tutarlı bir yön, güvenilir bir 
pusuladır. Böyle olunca Yahudilerin dini Kudüs'e, müşriklerin Mekke'ye indir- 
gemeleri yanlıştır. Her ikisi de dini ırklarına, kavimlerine indirgemiş oluyor- 
lar. Kıble değişikliği önemli bir sınav olmuştur. Mekkeli Müslümanlar 17 ay 
Kudüs'e yönelmiş -ki bu Mekkelilere pek ağır gelirdi-, kıble değişikliğinden 
sonra da Müslüman olan Yahudilerin bu sefer Kâbe'ye yönelmiştir. Mekke'nin 
önemi Kâbe'den, Kâbe'nin önemi kıble olmasından, kıble olması Allah'ın Evi 
olarak bildirilmesinden gelir, yoksa Arapların yaşadığı veya atalarından teva- 
rüs ettikleri yapı olmasından değil. Nitekim Arap zihni, 17 ay Beyt-i Makdis'e 
yönelmek süretiyle adeta silkinmiş, Kâbe'yi yerli yerine oturtabilmiştir. Bu bir 
samimiyet testidir. 

Kıble değişikliğinden önce ayetin yakın gelecek ifade eden “se” edatını 
kullanması Kur'an'ın bir mucizesine işaret eder. Zira söz konusu itirazın yapa- 
cakları bildirildiği halde, yine de itiraz edenler etmişlerdir.(Bkz. 2/Bakara, 13, 

130, 282; 4/Nisa, 5; 6/En'am, 140; 7 /A'raf, 155. ayetlerin açıklaması). 
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143. Böylece biz sizi, insanlara şahit (ve örnek) olmanız için orta bir 
ümmet kıldık; Peygamber de üzerinizde şahit olsun. Senin üze- 
rinde bulunduğun (yönü, Ka'be'yi) kıble yapmamız, elçiye uyanla- 
rı, topukları üzerinde gerisin geri dönenlerden ayırt etmek için- 
dir. Doğrusu (bu) Allah'ın hidayete ilettiklerinin dışında kalanlar 
için büyük (bir yük)tür. Allah, imânınızı boşa çıkaracak değildir. 
Şüphesiz, Allah, insanlara şefkat edendir, esirgeyendir. 
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Nasıl Kâbe yerküresinin ortası, merkezi noktası ise (Taberi), Müslümanlar 
da beşeriyettin orta yerinde olan bir ümmettir. Müslümanların üstünde beşeri 
kategori olarak peygamberler, altlarında ise diğer topluluklar bulunmaktadır. 
Ancak Müslümanları diğerlerinin üstünde ve peygamberlerinin altında bir yer- 
de kılan, maddi zenginlikleri, askeri güçleri, etnik kökenleri, politik hegemonya- 
ları, imha etme kabiliyetleri veya lafta kalan Müslümanlıkları değil, ahlaki kemal 
dereceleri ve buna bağlı adalet, hakkaniyet, yüksek ahlaki hayat ve özgürlük yo- 
lunda verdikleri mücadeledir. Çünkü hadiste, “vasat ümmet” “adaletli ve dengeli 
ümmet” olarak tarif edilmiştir (Tirmizi, Tefsir, 2. süre, 8; Müsned, Ill, 9, 32). 

Dünyanın şahidi olmak, dünyanın Tevhid inancından, Nübüvvetten ne ka- 
dar haberdar olduğuna ve ilahi hükümlerin maksadı olan adalet ve hakkaniyet 
üzere idare edilip edilmediğine bakmak, sorunlarıyla yakından ilgilenmek ve 
her nerede olursa olsun ve kime karşı yapılırsa yapılsın zulme ve haksızlığa kar- 
şı durmak demektir. Müslümanların ana vasfı adil oluşlarıdır. Zaman itibariyle 
Müslümanlar, en son gelenlerdir ama hadiste buyrulduğu üzere adaletin öncü- 
leri, ilkleridir: “Biz en son olanlarız, (fakat) ilkleriz” (Buhari, Cuma, 1; Müslim, 
Cuma, 20.) Ümmetin her bir ferdi yani tek tek hepsi adil, dürüst ve ahlaklı olduk- 
ları takdirde insanlara karşı şahitlik görevlerini yerine getirmiş olurlar. Peygam- 
ber, kıyamet gününde Müslümanların adaletli ve ahlaklı olduklarına şehadette 
bulunacaktır. Bu anlamda Hz. Peygamber (s.a.) de bizim üzerimizde şahittir. 

Müslüman ümmet “vasat kılınmış”tır. Ahlaki misyonu itibariyle seçilmiş- 
tir, başka ifadeyle kendisi için tayin edilen misyonu sahiplenip yerine getirdiği 
sürece yani bu şartla seçilmiş ümmet sayılma hak ve şerefini kazanmaktadır. 
Misyonuna sahip çıkmadığı zaman bu elinden alınır. İsrailoğullarının da bir 
zamanlar âlemler üzerine seçildiklerini hatırlayalım. Ahlaki misyonlarına sa- 
hip çıkmadıkları, Şeriat'a uymadıkları için bu misyon ellerinden alındı. İslam 
ümmeti kılınmış, seçilmiş, insanlığın hayrı için sahneye çıkarılmış tek ve biri- 
cik ümmettir. Öğrettiği ve gösterdiği şekilde ümmetinin “vasat” olup olmadığı- 
na da şahitlik edecek olan Hz. Peygamber (s.a.)'dir. 

Bu ümmetin yeryüzündeki misyonlarından biri de dünyanın ve zamanın 
şahidi olmasıdır. Şahit bir olaya tanık olan, hakkında verilecek hükümde etkili 
olan kimsedir. Ancak şehid ve şahit olmak, aynı zamanda bir ideali, iddia ve 
davayı şahsında temsil etmek, yaşanır kılmaktır da. Bu manada Müslümanlar 
hem yeryüzü düzeninin ne kadar adalete ve hakkaniyete uygun olduğuna ba- 
karlarken diğer yandan adaleti ve hakkaniyeti, ahlaki erdemleri şahıslarında, 
gündelik hayatlarında ve toplumsal düzenlerinde de tahakkuk ettireceklerdir. 
Daha geniş perspektiften ele alındığında, tekil bir olay kadar çoğul olaylar, 
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makro Bel melei de bu şahitliğe dâhildir. Müslümanlar hiçbir insani soruna 
a ve ilgisiz kalamazlar. Zamanın ruhunu, yakıcı sorunlarını ve varsa 
eğer içinden geçtikleri krizi derinden kavramak durumundadırlar. Bu, ancak 
olaylara, insanın dramına şahit olmakla mümkündür. Peygamber Müslüman- 
lar üzerinde şahittir. Onların her sorunuyla yakından ilgilenmekte, onlara yol 
göstermektedir. Ama aynı zamanda dinin ideallerini, ahlaki hayatı, dürüstlüğü 
ve hakkaniyeti hayatlarında tahakkuk ettirip etmediklerine bakmakta, şahit- 
likte bulunmaktadır. Müslümanların da dünyadaki şahitlikleri, olaylara ve za- 
mana ilişkin tanıklıkları öyle olmalıdır. 

l Bunu en iyi Müslümanlar yapar, çünkü onlar “vasat ümmet”tirler. Vasat 
Ümmet: Aşırılığı olmayan; ifrat ve tefrite sapmayan; uçlarda mekân tutmayan; 
ahlak ve adalet arayışında arayı-ortayı bulan; kenarlardan içe doğru dengeyi 
sağlayan; inanç ilkeleri, âlem tasavvuru ve bunların pratik tezahürlerinde orta 
yolu izleyen; mesajı, amaçları ve tavırları bakımından meydanda olan, müca- 
delesi açıkça gözlenen adil ve seçkin ümmet. Vasat Ümmet, olayları mümkün 
oranda adil görmeye çalışır; haksızlığın, zulmün, aldatmanın ve sömürünün 

yanında yer almaz. Bölgesel veya küresel eşitsizliklere, haksız hegemonyalara, 

hukukun yerini almaya kalkışan güç temerküzüne ve haksız güç kullanımına, 

kitlesel yoksulluğa, açlıktan ölen insanlara ve çocuklara, cinsel sapkınlıklara, 

alkolizme, uyuşturucuya, suç örgütlerinin yasa dışı kazançlarına, milli cinayet 

ve suçlara, sınıfsal bencilliklere göz yummaz. Vasat Ümmet, kendini gizlemez, 

komplolara, hile ve tuzaklara başvurmaz, kumpaslar kurmaz; başka dinden ve 

toplumdan olan insanların onur ve haysiyetleriyle oynamaz, onların kaynak- 

larına, topraklarına göz dikmez. Vasattır, adildir, aşırı değildir ve orta yerde 

herkesin gözü önünde yüksek derecede ahlaki ve adil bir hayatın savunucusu 

olarak hareket halindedir. (Bkz. 23/Mü'minun, 52.) 

Vasat Ümmet, kişilik sahibidir. Başka kültür ve dünya tasavvurlarını ken- 
disi için yol gösterici seçmez; paranoya hastalığına düşmeden ve kendini 
harici beşeri güzelliklere kapatma yanılgısına düşmeden başkalarını kör bir 
şekilde taklit etmez, onların kültürel boyundurukları altına girmez. Kendisi 
lider olmalı, yol göstermeli, adaletle hakkı batıldan, doğruyu yanlıştan, güzeli 
çirkinden, kısaca ma'rufu münkerden ayırmalı ve yargılarını bu kriterlere göre 
vermeli. Bu özelliği dolayısıyla Vasat Ümmet, aynı zamanda “İnsanlar için çıka- 
rılmış hayırlı ümmet”tir (3/Al-i İmran, 110). 

Buhari'de yer alan bir hadise göre, “Kıyamet günü Hz. Nuh çağrılır. O da 'Bu- 
yur, huzurundayım Rabbim der. Yüce Allah “Tebliğ ettin mi?' diye sorar. O, 'Evet 
deyince, halkına “Nuh size tebliğ etti mi? diye sorar. Onlar “Bizi uyaran kimse 
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gelmedi! der. Nuh'a döner 'Senin lehine kim şahitlik edecek?" diye sorar. Nuh 
“Muhammed ve ümmeti! cevabını verir. Onlar (İslam ümmeti) da Nuh'un tebliğ 
ettiğine dair şahitlikte bulunacaklar” (Buhari, İtisam, 19; Enbiya, 3. Hz. Peygam- 
ber'in ve Müslümanların şahitliğiyle ilgili bkz. 4/Nisa, 41; 33/Ahzab, 45-46). 

Müslümanların Hz. Nuh'a tebliğ ettiğine dair şahitlikleri, Kur'an'ı hakkıy- 
la okumaları, onu anlamaya çalışmaları ve hükümlerini hayata geçirmeleridir. 
Çünkü tebliğ ettiği hakikatler ile Son Elçi'nin tebliğ ettikleri aynıdır, ortak bir 
kaynaktan neş'et etmişlerdir. Eğer Nuh'un halkı, bu hükümlere uyup Allah'a 
teslim olsaydı, hayat tarzları Müslümanlarınkiyle aynı olacak, form farkıyla 
ilahi mahiyetler tekrar etmiş olacaktı. Müslümanlar, ilahi hükümleri hakkıyla 
yaşamakla ilahi murada tercüman olurlar, tarihin amacını gerçekleştirmeye 
çalışırlar. Kur'an Hz. Nuh ve diğer peygamberlerin haklarına gerekli tebliği 
yaptıklarını, tarihin değişmez hakikatini tebliğ etiklerini kaydetmekte, Müs- 
lümanlar bunu her gün kıldıkları namazlarda tekrarlamakta, peygamberlere 
ve kavimlerine şahitlik etmektedirler. Bu çerçevede Hz. Peygamber üç defa üst 
üste “Sizler yeryüzünde Allah'ın şahitlerisiniz” buyurmuştur (Müslim, Cenaiz, 
60; ayrıca bkz. Buhari, Şehadet, 6). 

Kurtubi, Ebu Abdullah Tirmizi el Hakim'in Nevadiru'l-Usul'ünde yer alan 
bir hadisi nakleder: “Allah İslam ümmetine üç ayrıcalık tanımıştır: 

a) Bana dua edin duanızı kabul edeyim (40/Mü'minun, 60); 

b) Din hususunda size bir zorluk kılmamıştır (22/Hac, 78); 

c) Allah bir peygamberi kendi halkına şahit kılmışken, İslam ümmetini bü- 
tün insanlar üzerine şahit kılmış bulunmaktadır (2/Bakara, 143. Ayrıca bkz. 
33/Ahzab, 33 ve 48/Fetih, 8. ayetin açıklaması)”. 

Kıble'nin sembolik anlamı, birlikte aynı yöne dönmek, aynı hedefe yö- 
nelmektir. İkiyüzlüler, içten pazarlıklı veya belli bir çıkar ve hesap gözeterek 
Müslümanlar arasına karışıp onlardan görünenlerin ihlas sahibi olanlardan 
ayrılması kıble sayesinde mümkündür. Eğer Müslümanlar gibi hareket etmi- 
yorsa, onların ideallerini paylaşmıyorsa; hayat tarzları, oturma biçimleri, gi- 
yim kuşamları, harcamaları, aile düzenleri ve başka tutum ve davranışlarıyla 
Müslümanlardan farklılaşıyorsa, onlardan değildirler. Gösteriş ve israf içinde 
olanların, saraylarda yaşayanların yoksulların hak ve hukukundan söz etme 
hakları yoktur. Samimi Müslümanla sahte Müslümanı, birbirinden ayırmak 
kolaydır. İnsan yaşama biçiminden anlaşılır. 

Bunun yanında her insan topluluğunun kendine ait bir kişiliği, bir istika- 
meti, bir yaşama tarzı vardır (2/Bakara, 148). Kıble, bütün Müslümanların Al- 
lah'ın hoşnutluğunu gözeterek, O'nun ve Elçisi'nin hükümlerine riayet ederek 
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yaşamasının derin manevi sembollerinden biridir. Müslümanların kendileri- 
ne özgü bir kıblelerinin olması, kendilerine özgü bir yön, istikamet, rota ve 
pusulalarının olması demektir. Müslümanların kıblesi Kâbe'dir. Kâbe, tarihin 
ve varlık âleminin merkez noktasıdır, göklerde nurdan inşa edilmiş bulunan 
Beyt-i Ma'mur'un yeryüzündeki iz-düşümüdür. Müslümanlar kıbleleri olan 
Kâbe sayesinde yeri göğe bağlamakta, ikiliği ortadan kaldırmakta ve Kâbe'yi 
ilk defa inşa eden Âdem ve ikinci defa temelleri üzerinde yükselten İbrahim 
aleyhisselam gibi Tevhid'i ilan etmekte ve yüceltmektedirler. 

“Senin üzerinde bulunduğun (yönü, Ka'be'yi) kıble yapmamız, elçiye 
uyanları, topukları üzerinde gerisin geri dönenlerden ayırt etmek içindir”. 

Hz. Ali, bunun Hz. Peygamber (s.a)'e uyanları uymayanlardan ayırt etme an- 
lamında kullanıldığını söylemiştir. Arapçada Bazen “bilme” “görme” manasında 
da kullanılır. Mesela, (105/Fil, 1) gibi. Bu durumda kıblenin değiştirilmesi, safla- 
rın ayrışması, yaşama biçimlerinin belirginleşmesi için elzemdir. Çünkü herke- 
sin kıblesi ayrı, tutturduğu yol ve yaşama tarzı farklı demektir. Kıble veya biraz 
sonra anlatılacağı üzere “viche” farklı yön ve tarzları ifade eder. 

“Topukları üzerine gerisin geri dönenler”, Peygambere ve her çağda 
Müslümanlara, “Bizim beraberliğimiz buraya kadar” diyenlerdir. Başlangıçta, 
birçok insan grubu birlikte hareket eder, aynı yola koyulur, fakat zaman içinde 
niyetler farklı olduğu için hedefler de farklılaşır. Kiminin niyeti zengin olmak, 
sınıf atlamak; kimininki Allah'ın rızasını kazanmak, daha özgür, adil ve hakka- 
niyete dayalı bir düzen kurulması için mücadele etmektir. İş ayrışma noktası- 
na geldiğinde “kıble ve viche” değişir; bir kısmı başlangıçtaki söylediklerini, 
taahhütlerini, yazıp çizdiklerini, kısaca davalarını unuturlar veya zaten esasta 
himmetleri dünya nimeti, statü, servet, iktidar, makam, şöhret olduğu için yol- 
larını ayırırlar. Bir kısmının Müslümanlıklarını dahi gizlemeye çalıştıkları, ik- 
tidar ve servet için İslami kimliklerini reddettikleri görülmüştür. Bunlara kıb- 
lelerini şaşırmış kimseler gözüyle bakılır, ama gerçekte Sırat-ı müstakim'den 
topukları üzerine geri dönüp vazgeçenlerdir. 

“Doğrusu (bu,) Allah'ın hidayete ilettiklerinin dışında kalanlar için 
büyük (bir yük)tür.” Bunun kolay olmadığı açıktır. Dünyanın geçici nimetleri 
ile ahiretin ebedi mutluluğu arasında tercih yapmak çok güçtür. Dünya kışkır- 
tıcıdır, hemen ulaşılabilir nimetlerle donatılmıştır, ahiret ise beklemeyi, sab- 
retmeyi gerektirir; üstelik bir vaattir, imanları yeterince kel li 
şüpheye düşebilirler. “Allah, imânınızı boşa çıkaracak değildir. Şüphesiz 
Allah, insanlara şefkat edendir, esirgeyendir."Ama a imanda sebat 

etmek olmalıdır. Çünkü Allah imanı boşa çıkarmaz; çektikleri sıkıntılar dolayı- 
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sıyla onlara şefkat eder, onları korur-esirger. Bazı bilginlere göre, burada boşa 
çıkartılmayacağı belirtilen iman, hicretten önce Mekke'de ve hicretten sonra 
16-17 ay Medine'de Beyt-i Makdis'e dönüp kılınan namazlardır. En doğrusunu 
Allah bilir. “Ra'fet” rahmetten daha ileri derecede bir şefkat ve merhamettir. 
Sebat gösterenlere karşı Allah Rauf”tur. 
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144. Biz, senin yüzünü çok defa göğe doğru çevirip-durduğunu görüyo- 
ruz. Şimdi elbette seni hoşnut olacağın kıbleye çevireceğiz. Artık 
yüzünü Mescid-i Haram yönüne çevir. Her nerede bulunursanız, 
yüzünüzü onun yönüne çevirin. Şüphesiz, kendilerine kitap veri- 
lenler, tartışmasız bunun Rablerinden bir gerçek (hak) olduğunu 
elbette bilirler. Allah, yaptıklarınızdan gafil değildir. 


Yukarıda Hz. Peygamber ve Müslümanların hicretten sonra 16 veya 17 ay 
boyunca Kudüs'e dönüp namaz kıldıklarını söyledik. Fakat Peygamber, eski- 
den olduğu gibi kıblenin Ka'be olmasını istiyor, ara sıra yüzünü göğe çevirip 
dileğini belli ediyordu. Bu Hz. Peygamber'in Kudüs'e yönelip namaz kılması- 
nın kendi kararıyla olmayıp metluv olmayan vahiy ile kararlaştırıldığını gös- 
termektedir. Öyle olsaydı, ta içinden Kâbe'nin kıble olmasını geçirmezdi. De- 
mek oluyor ki, gayrimetluv vahiy ile Beyt-i Makdis'e yönelinmesi Efendimiz 
için de bir sınav olmuştur. 

Hiç kuşkusuz Allah mekândan ve yönden münezzehtir. Ancak “gök” yüce- 
liği ve sonsuz kudreti ifade eder. Bu açıdan kişinin, bir dileğini iletmek üzere 
yüzünü göğe, yukarıya çevirmesi lisan-ı hal itibariyle duadır. Dua etmek niye- 
tiyle kişinin başını göğe kaldırıp dilekte bulunması caizdir. Bu, Allah'ın “yu- 
karı” denen bir yönde olduğu anlamına gelmez, yüceliği ve aşkınlığı simgeler. 

Peygamber Efendimiz'in bu dileğinin kabul edilmiş olması, Allah'ın tarihe 
müdahalesinin açık örneklerinden biridir. Kul aşağıdan diler, ister ve bunu sa- 
mimi bir şekilde belli eder; Allah, dilerse isteğini kabul eder. Dua, Allah'ı tarihe 
ve olaylara müdahil olmaya çağırmak, O'ndan bu yönde yardım talep etmektir. 
Allah her an tabiata müdahildir. Yağmur yağdırınca ölü haldeki yeri diriltir. 
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Gerek On her tedbiri almak, sünnetullaha göre hareket etmek ve sonra sa- 
mimiyetle, içten dua etmek Allah'ın yardımını, müdahalesini, 
hametini yağmur gibi insanlar üzerine yağdırır. 

Kitap ehli, bunun Allah'tan bir müdahale olduğunu bilecekler, bilirler. 
Çünkü daha önce de onların içinde yer alıp tecrübe ettikleri İlahi müdahaleler 
olmuştu. Hz. Musa'nın İsrailoğullarını Kızıldeniz'in içinden geçirmesi böylesi- 
ne bir müdahale idi. 

Bir başka açıdan Kitap ehli, bunun Rablerinden gelen bir hak olduğunu 
bilmeleri, yaşama biçimlerinin farklılaşmasına işaret etmektedir. Bundan son- 
raki ayet bunu teyit edici mahiyettedir. Yukarıda da belirttiğimiz üzere “kıble” 
aynı zamanda “dini hayat biçimi”ni sembolize etmektedir. Ayetin genel akı- 
şından Hz. Peygamber'in bu duayı lisan-ı haliyle ve sessizce yani kalbinden 
geçirerek yaptığı anlaşılıyor. 

“Şimdi elbette seni hoşnut olacağın kıbleye çevireceğiz. Artık yüzü- 
nü Mescid-i Haram yönüne çevir. Her nerede bulunursanız, yüzünüzü 
onun yönüne çevirin” 

Hz. Peygamber'in Beyt-i Makdis'in kendisinden dolayı duyduğu bir huzur- 
suzluk söz konusu değildi. Onu rahatsız eden şey, aylarca Kudüs'e dönüp namaz 
kılmasının Yahudilerin arasında birtakım spekülasyonlara konu olması, hatta 
tebliğinin aleyhinde bir argüman olarak kullanılmasıdır. Çünkü ne zaman inan- 
cı tashih eden bir hüküm inecek olsa, Yahudi din bilgileri “Muhammed'in içine 
düştüğü çelişkiye bakın, hem bizi eleştiriyor hem de kıblemize yönelip ibadet- 
lerini yerine getiriyor” diyorlardı. Bu onu rahatsız etmeye başlamıştı. Onun bu 
huzursuz durumunu hakkıyla ve layıkıyla bilen Allah, dileğini kabul ediyor. Emir 
öylesine kesin ve sarih ifadelerle geldi ki, Hz. Peygamber'e bundan böyle yüzünü 
Mescid-i Haram'a doğru çevirmesini ve onu takip eden Müslümanların da her 
nerede olurlarsa olsunlar yüzlerini yeni kıbleye çevirmelerini emrediyordu. 

“Seni... kıbleye çevireceğiz” demek, Kâbe'ye dönmeye muktedir kılacağız 
anlamına gelir. Zira Hz. Peygamber, bunun ilahi bir emirle sağlanmasını istiyordu, 
kendinde bu cesareti görmüyordu. Mescid-i Haram, 'Kâbe'yi içine alan mekândır. 
Kâbe'yi Mescid-i Haram, Mescid-i Haram'ı Harem içine almaktadır. Mekke de her 
üçünü içine alır. Buna göre Mescid-i Haram'da namaz kılanların kıblesi Kâbe, Ha- 
rem'de namaz kılanların kıblesi Mescid-i Haram ve Harem'de namaz kılanların 

kıblesi Mescid-i Haram'dır. Mekke her üçünü içine aldığına göre, dünyanın nere- 
sinde olursa olsun insanlar, namazlarını kılmak için yüzlerini Mekke'ye çevirirler. 
Hakikatte aslolan merkezi nokta olan Kâbe'dir. “Şatar” ortası, yarısı, ortası, orta 
tarafı demektir ki, bundan çıkan genel anlam Mescid-i Haram'a doğru yönelmek- 


rahmet ve mer- 
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tir. Efendimiz'in şöyle dediği rivayet edilmiştir: “Doğu ile Batı arası kıbledir” (Tir- 
mizi, Salat, 256; İbn-i Mace, İkame, 56). Kişi kıblesini tam belirlemeye, yüzünü 
çevirdiği istikamette Kâbe'ye tam isabet kaydetmeye çalışmalıdır. 17/ İsra, 1. ayet- 
ten hareketle Mescid-i Haram'ın bütün harem olduğunu söyleyenler olmuştur. 

Fıkıhla ilgili teknik ayrıntılar bir yana, söz konusu olan Müslümanların 
kıblesinin Mekke'deki Kâbe olduğu açıktır. Kâbe hem kıble hem merkezi ko- 
numda olan bir yapıdır. Taberani'nin yer verdiği bir hadise göre, sadece na- 
mazlarda değil, şu veya bu toplantıda bile kıbleye dönmek gereklidir: “Meclis- 
lerin en hayırlı olanı, kıbleye dönerek oturmadır” (Keşfu'l-Hafa, 1, 395). 

“Şüphesiz, kendilerine kitap verilenler, tartışmasız bunun Rablerin- 
den bir gerçek (hak) olduğunu elbette bilirler. Allah, yaptıklarınızdan ga- 
fil değildir”. Bazı bilginler haklı olarak, burada sözü edilen itap ehlinin Yahudi 
ve Hıristiyanların din bilginleri olduğunu söylemektedirler. Bilginleri, Hz. Mu- 
hammed (s.a.)'in peygamber olduğunu, Kâbe'nin Hz. İbrahim ve Hz. İsmail ta- 
rafından inşa edildiğini ve bu özelliği dolayısıyla kıble olmaya layık olduğunu 
biliyorlar. Bu açıdan Kâbe onlar için de Allah'ın Evi'dir, bu bir gerçektir, haktır. 
Kitap ehlinden beklenen bu hakikati teyit etmeleridir. 

Bir peygamberin sahiden peygamber olup olmadığını bilmek veya diğer ko- 
nularda doğru kanaat sahibi olmak, belli düzeyde bilgi sahibi olmayı gerektirir, 
sıradan halk bu kadar bilgiye sahip olamaz. Onların sorumluluğu bilginlerine 
itibar ettikleri kadarıyladır ama asıl onları uyarma, halka doğru ve güvenilir bil- 
gileri götürme durumunda olan din adamları ve bilginlerdir. Kitap ehli bilginleri 
ve din adamlarının sorumluluğu ağır olduğu gibi, Müslümanların da bilginleri- 
nin sorumluluğu ağırdır. Nihayet Allah kullarının yaptıklarını bilmektedir, hiçbir 
şekilde onlardan habersiz değildir. (Benzer ayet için bkz. 2/Bakara, 140). 
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145. Andolsun, kendilerine kitap verilenlere her âyeti (delili) getir- 
sen, yine onlar senin kıblene uymaz; sen de onların kıblelerine 
uyacak değilsin. Onlardan bir kısmı, bir kısmının kıblesine (bile) 
uymaz. Andolsun, eğer sana gelen bunca ilimden sonra onların 
heva (istek ve tutku)larına uyacak olursan, o zaman gerçekten za- 


limlerden olursun. 
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Bu artık yolların ayrıştığına açık bir işarettir. Anlaşılan şu ki, Hz. Peygam- 
ber (s.a), çok büyük gayret sarf etmesine rağmen, ortak paydalarda onları top- 
lamaya ikna edemedi. Yahudilerle Medine Vesikası'nı imzaladı, onlar anlaşma- 
nın hükümlerini tek taraflı olarak çiğnediler. 17 ay onlarla aynı kıbleye dönüp 
ibadet etti, bunu aleyhinde bir argüman olarak kullandılar. Başka ve daha s0- 
mut kanıtlar, belgeler getirilse de onların ikna olmaya, Hz. Peygamber'in da- 
vet ettiği yola girmeye niyetleri yok; bu durumda herkes kendi kıblesine tabi 
olsun. Kaldı ki onlar kendi aralarında bile fikir sahibi değildirler, her birinin 
kıblesi, yön ve teveccühü farklı farklıdır. 

Ayette geçen “kıble” terimini salt yön ve cihet olmak yanında, yön ve cihe- 
tin sembolize ettiği pratikler, yaşama biçimi, dünya telakkisi ve hayatın çeşitli 
alanlarıyla ilgili somut tutum ve davranışlar şeklinde de anlamak mümkündür. 
Kıble, Kâbe'ye doğru çevrilmiştir. Kâbe, hanif dinini, tevhid inancını tarihte bir 
kere daha yücelten Hz. İbrahim'in milletini, tebliğ ettiği ilahi hükümleri temsil 
etmektedir. Bu ayetin son bölümünü şu iki ayetle birlikte ele alabiliriz: “Seni 
dinden bir şeriat üzere görevli kıldık. Sen ona uy da, ilmi olmayanların arzu ve 
isteklerine tabi olma” (45 /Casiye, 18). “Doğrusu onların çoğu bilmezler (de) 
onun için yüz çevirirler.”(21/Enbiya, 24). Bu durumda üç ayet şu üç gerçeğe 
işaret ediyor: 

” a) insana peygamberler aracılığıyla vahiy gönderir. Yehiyen ii de- 
recede ilimdir (El-ilm.) Bu bilgi aynı zamanda bir yaşama biçimini öngörmek- 
te ve mahiyeti hakkında bilgi öğretmektedir. j i j 

b) Ancak insanların çoğu bu bilgiden habersiz kalıp Hakikat'ten yüz çevi- 

e (yakin) bilgiye sahip Olmali Ka li Sa 
yüz çevirdikleri için kendi arzu ve ite Nerine Ele aka KGM al arına 
aykırı- yaşama biçimleri geliştiriyorlar. İşte bu “büyük bir ZİL | 

Burada “zulüm” kavramı gerçek manasında kullanılmıştır Yani bir şeyi e 
nesneyi asıl yeri olan mahalden bir başka yere ve mahalde ami çimek 

mında zulüm. Bu anlamda zulüm Hakikat'e ve ahlaka ar suş bie ği i 

/ üşriklerle mü'minler ayrışmıştı. Kafirun süresinde “herkesin 
i z tib getirilmişti. Medine'de Müslümanlar hem Kitap ehliy- 

Wi e Mete bir kere daha ve yoğun bir temas içine girdiler. Dü Lem 

va i lardan ve çekişmelerden şu anlaşıldı ki, hangi 

sırasında ortaya çıkan diyaloglar ç | i Ri 
3 ikati temsil ediyor olursa olsun, ne Kitap ehli ne pagan el 

m in anın, din ile hayatın arasını ayıranlar) İslamiyet'i ve Müslüman- 

di Ri değildir. Herkes kendi yoluna dönecektir; herkesin kendine 
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ar da ayrı ayrı istikametlere 


özgü kıblesi olacaktır. Hatta Yahudi ve Hıristiyan! e 
küresel bir kategoridir yani 


yöneleceklerdir. Dolayısıyla hem şirk evrensel ve 
kıyamete kadar birtakım insanlar Allah ile dünyanın, din ile Byatn sm 
ayırmak isteyecek, hem de Kitap ehli İslam hidayetini ve hakikat öğretisini 
reddetmeye devam edeceklerdir. Bu beşeriyetin gerçeğidir. 

Burada Müslümanlara tavsiye edilen, hiçbir şekilde doğru istikametten 
ayrılmamalarıdır. “Bunca ilimden sonra onların heva (istek ve tutku)ları- 
na uyacak olursan, o zaman gerçekten zalimlerden olursun.” Yani inen 
bu vahiylerden sonra onların tutkulardan, boş ve temelsiz öğretilerden ibaret 
söylemlerine uymamak gerekir. Hitap Hz. Peygamber (s.a.)'e yapılmakta ise, 
hakikatte hedef kitle kıyamete kadar gelecek olan bütün Müslümanlardır. Çün- 
kü masum olan Peygamber'in onların tutkularına uymayacağı açıktır. 


gti) Özülüğ A3 Gİ GskZSiİ 


146. Kendilerine kitap verdiklerimiz, onu (peygamberi), çocuklarını 
tanır gibi tanırlar. Buna rağmen içlerinden bir bölümü, bildikleri 
hâlde gerçeği gizlerler. 


89. ayette de anlatıldığı üzere Yahudi bilginleri bir peygamberin gelece- 
ğini biliyorlardı. Tevrat'ta yer alan bir pasaj bununla ilgili açık bilgiler ihtiva 
etmektedir: “Allah'ın Rab, senin için aranızdan, kardeşlerinden benim gibi bir 
peygamber çıkaracak; onu dinleyeceksin... Ve Rab bana dedi: Onlar için kar- 
deşleri arasından senin gibi bir peygamber çıkaracağım. Ve sözlerimi onun 
ağzına koyacağım. Ve ona emredeceğim bir şeyi onlara söyleyecek. Ve vaki ola- 
cak ki benim ismimle söyleyeceği sözlerimi dinlemeyecek olan adamdan ben 
arayacağım... (Tensiye, 18: 15-18.) 

Bu pasajdan anlaşılan şu ki, gelecek peygamber Yakup yani İsrailoğulla- 
rından olmayacak, onların kardeşleri yani İshak'ın kardeşi İsmailoğulları için- 
den çıkacaktı. Böyle olmakla beraber kıskançlıkları yüzünden Tevrat'ın verdiği 
habere aldırmayarak son peygamberi reddettiler. Aslında bu onların tanıdığı, 
bildiği bir peygamberdi (2/Bakara, 89); çok tuhaf bir biçimde “kalpleri onu 
teyit ettiği halde” onu reddetmelerinin sebebi “içine düştükleri zulüm ve bir 
türlü üzerlerinden atamadıkları büyüklenme /kibir” idi (27 /Neml, 14). 

“Onu oğullarını tanır gibi tanımaları” ifadesini, “iyi tanımaları” anlamak 
gerekir. (Bkz. 3/Al-i İmran, 81-82 ve 6/En'am, 20; 7/A'raf, 157; 61/Saf, 6). Tabii 
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ki din bilgileri, son peygamberi fiziki özellikleri (şekl-ü şemail) açısından de- 
gil, nübüvvete ilişkin özellikleri dolayısıyla çok iyi tanırlar. Hollanda'nın önde 
gelen Protestan Papazlarından Dr. Slomp: “Biz Hz. Muhammed'in peygamber- 
liğine inanıyoruz” diyor ve şu ilginç olayı aktarıyor: “1984 yılında Avrupa'nın 
114 kilisesi toplandı, bu konuyu tartıştı ve sonunda Hz. Muhammed'in hayatı- 
nın, Tevrat'taki peygamberlik kıstaslarına uyup uymadığı tartışıldı ve altı kriter 
birer birer uygulandı. Sonunda peygamber olduğu ortaya çıktı ve biz bunu 114 
kilise mensubu ortak imza ile açıkladık. Ben bu kitabı Hollandaca, İngilizce ve 
Fransızca olarak yayınladım” Bu arada ünlü Alman teolog Hans Küng'ün meş- 
hur İslam kitabında sorduğu enteresan bir soru var: “Biz Müslümanların, Yunan 
felsefesinin etkisi altında şekillenen teslis akidesine gelmesini mi bekleyeceğiz? 
Neden Muhammed, bu fasit felsefeyi tashih eden ve İncil ile Tevrat'ta anlatılan 
beklenen peygamber olmasın!” (Hayrettin Karaman, Yeni Şafak, 31 Ağustos 
2008. Ayrıca haber için bkz. Aynı gazete, 17 Mayıs 2009). 

Kur'an-ı Kerim aslında mucizevi bir biçimde bu yolla son peygamberin ri- 
saletinin teyit edilebileceğini belirtmektedir: “Onu yanlarında bulunan Tevrat 
ve İncil'de yazılı bulurlar” (7/A'raf, 157); “Benden sonra gelecek olan ve adı Ah- 
med olan bir peygamberi de müjdeleyici olarak... (61 /Saff, 6). Nitelikler ve pey- 
gamberlikle ilgili zorunlu kriterler temel alındığında, kişinin nasıl kendi oğlunu 
başkalarıyla karıştırması düşünülemiyorsa, son peygamberi de sıradan kimse- 
lerle, mesela yalancı ve şarlatanlarla karıştırmak mümkün değildir. Kiliseler Bir- 
liği'nin 1984'te yaptığı bir toplantıda 30 ülkeden katılan Hıristiyan temsilcinin 
Peygamber Efendimiz (s.a.)'in peygamberliğini kabul ettiklerine ilişkin bilgi için 
bkz. 6/En'am, 20. ayetin açıklaması. Muhammed Hamidullah, Hz. Peygamber'in 
gelişinin Zerdüşt'ün Zend Avestası'nda “Saoşyant yani âlemlere rahmet bir kur- 
tarıcının geleceği, bütün insanlara rehberlik yapacağı ve putları kıracağı” haber 
verildiğini söyler. Hind kutsal metinlerinden Vedalar ve Puranalar'da çölden 
“övülmüş” adında bir bilgenin çıkacağı, 'arabası'nın semaya çıkacağı (mirac), za- 
ferlerinin birinde 300 kişiyle (Bedir savaşına 300 sahabi katılmıştı), birinde 10 
bin kişiyle (Mekke fethi) yapacağı bildirilmiştir. Kalnki Purana'da onun babası- 
na “Allah'ın kulu (Abdullah)”, annesinin “güvenilir (Amine)” denileceği; bir kum 
diyarında dünyaya geleceği (Mekke) ve doğduğu şehrin kuzeyindeki bir şehre 
sığınacağı (Medine) belirtilmektedir. (Hamidullah, Aziz Kur'an. Daha geniş bilgi 

için bkz. DİA, Beşairu'n-nübüvve, V, 549 vd.) 

40. ayette başlatılan İsrailoğullarıyla ilgili bölüm burada sona ermektedir. 
Bu uzun bölümde İsrailoğulları üzerinden anlatılan olay tarihi gerçekler eşli- 
ğinde bir insan topluluğunun Allah'ın, verdiği nimetler ve hakikat karşısında 
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takınabileceği tutuma somut örnek teşkil etmektedir. Bölümün başında da işa- 
ret ettiğimiz üzere, Âdem'in unutan, emredileni çiğneyen yönün toplumsal-ta- 
rihsel bir örnek üzerinden gösterilmiştir. Söz konusu bölüm bize şu noktaları 
ilham etmektedir: 

a) İnsan tekil bireyler gibi toplumlar da Allah karşısında muhataptır ve 
ortak sorumluluklar üstlenebilmektedirler; 

b) Toplumları genel olarak iyiye veya kötüye yönelten onların iktidar seç- 
kinleri; din adamları, önde gelen zümreleridir; 

c) Hakikatin böyle olması iktidar seçkinlerinin etkisi altında yanlış tutum 
ve davranışlar içine giren toplumun diğer kesimlerini, ana gövdesini sorum- 
luluktan kurtarmaz. Herkes kendi idraki, tutum ve davranışı ile üstlendiği rol 
oranında sorumludur. 


Ez 32 ak 3 zf 
GEY Gazali Ga Gil Ya 2) a 330 


147. Gerçek (hak) Rabbinden (gelen)dir. Şu hâlde sakın kuşkuya kapı- 
lanlardan olma. 


Buradaki “hak” terimini iki anlamda ele almak mümkün: 


a) Son peygamberin geleceğine ilişkin ahid ve onun tebliğ ettiği şeyler; 

b) Hak ve hakikat; yani bir şeyin üzerinde bulunduğu asli durum. 

Bir peygamberi reddetmek onun getirdiği hakikati reddetmekle aynı şey- 
dir. O, Allah'tan vahiy alır, ırk, renk, dil, bölge farkı gözetmeksizin insanları Al- 
lah'a itaat etmeye, hükümlerine teslim olmaya çağırır. Hak ve hakikat Allah 
katından gelir, peygamber sadece onu tebliğ eder, ete kemiğe bürünmesini 
sağlar. Binaenaleyh önce peygamber kendisine gelen haktan herhangi bir kuş- 
kuya düşmemelidir. 

Hak ve hakikatin Allah'tan olması, her bireyin ve her toplumun kendine 
göre bir hakikati olamayacağını göstermektedir. Hakikat bizden bağımsızdır 
ve bizim üstümüzdedir. Biz sadece ona ulaşmak, ne olduğunu bilmek ve öğren- 
mek durumundayız. Hakikat bir ve tektir, değil çok olması iki tane olması dahi 
düşünülemez. Varlık âleminde iki ilah olmadığı gibi iki ahlak, iki hakikat de 
yoktur. Çünkü eğer iki hakikat varsa, her birini vaz'eden ve onun kendisinden 
neş'et ettiği ayrı tanrılar olması gerekirdi. İki tanrı iki mutlak irade ve kudreti 
ifade eder, bu da varlıktaki düzeni kaosa çevirir. Oysa Hak Allah'tır, hakikat ve 
bilgisi O'nun katında bulunmaktadır. Burada gözden kaçmaması gereken bir 
nükte söz konusudur: Varlıkta anarşi ve kargaşanın olmamasının asli sebebi 
bir ve tek olan Allah olduğundan, yeryüzünde insanlar arasındaki beşeri ilişki 
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ve düzenlemelerde de anarşi ve kargaşanın olmamasının yolu bir ve tek olan 
Hak ve Hakikat'e teslimiyetten geçer. 

Tarih boyunca peygamberler bu hakikati insanlara öğretmek üzere görev- 
lendirilirler. Gerçeklik hakikatin farklı tezahürleri olduğundan, birden fazla ola- 
bilir ve öyledir de. Hatta sayısız gerçeklik olduğunu düşünebiliriz. Bunun gibi 
hakikate ve onun bilgisine ulaşmanın birden fazla yolu vardır. Hakikat tek, ona 
ulaşmanın yolları çok ve çoğulcudur. (Bkz. 3/Al-i İmran, 60 ve 6/En'am,114.) 


2 a il İyi a Gİ SERİ yk ll İç İğ 3 Aça Kİ 
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goal azalık Ak Üğâ 353 3 ba (tay öl 
AD SİE yeli 085 Yİ) özi 3 a2 İiğâ plise Bis 
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(vo. ayl $İRİş 


148. Herkesin (her toplumun) yüzünü çevirdiği bir yön vardır. Öyleyse 
hayırlarda yarışınız. Her nerede olursanız, Allah sizleri bir araya 
getirecektir. Şüphesiz Allah, her şeye güç yetirendir. 

149. Her nereden çıkarsan, yüzünü Mesicid-i Haram yönüne çevir. 
Şüphesiz bu, Rabbinden olan bir haktır. Allah, yaptıklarınızdan 
gafil değildir. 

150. Her nereden çıkarsan, yüzünü Mescid-i Haram yönüne çevir. (Siz 
de) Her nerede olursanız yüzünüzü onun yönüne çevirin. Öyle ki, 
onlardan zulmedenlerin dışında insanların, size karşı bir delil- 
leri olmasın. Onlardan korkmayın, Benden korkun, üzerinizdeki 
nimetimi tamamlayayım. Umulur ki hidayete erersiniz. 


148. ayette geçen “viche” müvaceheden türeme bir kelime olup yön, isti- 
kamet, teveccüh edilen yer demektir. Kıble ile aynı anlama gelir. Buna göre her 
insan topluluğunun bir kıblesi, yüzünü çevirdiği bir yön veya teveccüh gös- 
terdiği bir yer (bir değer) vardır. Bu bir realitedir. Gerçek bu olduğuna göre, 
bunu böyle kabul edip hayırlarda yarışmak gerekir (23/Mü'minun, 61). Müs- 
lümanlar, yüzlerini kıblelerine çevirecekler, Kâbe-Mescid-i Haram, bu dinin en 
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önemli, en önde gelen şiarıdır, sembolüdür. Teveccüh edilecek en yukek değer 
bu kutsal yapıda sembolize edilmektedir. Bu yöne dönüp ve bu SÜKAN ei üzere 
iyilikler yapılacak, davranışlar güzelleştirilecek, sözler hikmetle söylenecek, 
adalete ve özgürlüğe çağrı yapılacaktır. 

Yönler, istikametler farklıdır; her din veya inanç-felsefi topluluğun ken- 
dine özgü bir yönü ve istikameti olsa da, son tahlilde hepsi Allah'ın kullarıdır, 
O'na aittirler ve O'na döneceklerdir. Şu halde kimin yönünün doğru olduğunu 
Allah tayin ve tespit eder. Nihayetinde Allah bütün bu gruplar, dünyada tek bir 
kıblede birleşmemiş olsalar da, onları bir araya getirecek ve hakikat o zaman 
ayan beyan ortaya çıkmış olacaktır. 

Gözetilmesi gereken husus, farklı yön ve anlayışlara sahip olan insan top- 
luluklarının aralarında “ihtiram” üzere hareket etmeleri; birbirlerinin temel 
hak ve hukuklarına riayet etmeleri; güç ve baskı rejimlerine başvurarak birbir- 
lerini kendi inançlarına ve yönlerine zorlamaya kalkışmamalarıdır. Bulunduğu 
yön ve istikamet üzere, “Kim bir kötülük yapmışsa karşılığını görecek, güzel 
davranışlarda bulunanlar da daha güzeli ile ödüllendirilecek” (53/Necm, 31.) 
Allah her şeye güç yetirendir. 

149. ayette hitap Hz. Peygamber (s.a)'in şahsına yönelik ise de hakikatte 
bütün Müslümanlaradır. Nitekim 150. ayette Müslümanların da peygamber 
gibi yüzlerini Mescid-i Haram'a doğru çevirmeleri belirtilmiş ve emir tekra- 
ren pekiştirilmiştir. İfadenin üç kere tekrar edilmek süretiyle hem Peygamberi 
hem Müslümanları muhatap alması, bunun önemine özel vurgudur. 

Demek oluyor ki bu, dünyanın her bölgesinde yaşayan Müslümanları il- 
gilendiren önemli bir konudur: Kıble, birleştirici, tevhid edici merkezdir. Ce- 
bel-i Tarık civarında yaşayan bir Müslüman'dan Jakarta'ya, Yemen'den Kırım'a 
Bosna'dan Fergana Vadisi'ne, Güney Afrika'dan Rusya'ya, Sidney'den Boston'a 
kadar Müslümanlar günde beş defa yüzlerini Kâbe istikametine çevirirler. Bu, 
Allah'tan kesin bir emir, şaşmaz bir parametre olarak vaz'edilmiştir. Şayet aksi 
yapılacak, başka bir yön ve istikamet arayışına girişilecek olursa, Allah, bu 
kötü fiilden habersiz olmayacaktır, çünkü O hiçbir şeyden gafil değildir. Niha- 
yet, hiçbir şeyi yerli yerine koymayan zalimlerden başka böyle bir teşebbüste 
bulunan çıkmaz. 

Kıble konusunda herhangi bir tartışma, aksi yönde bir müzakere söz konu- 
su değildir. Kâbe İbrahim ve oğlu İsmail tarafından yeniden inşa edilmiştir. İbra- 
him'in milletine tabi olan Hz. Peygamber ve Müslümanlar tabii ki Kâbe'ye yönelip 
ibadet edeceklerdir. Böylece Müslümanları Yahudilerle karıştırmak da mümkün 
olmaktan çıkmıştır; çünkü 16-17 aylık br denemeden sonra yönler ayrılmış bu- 
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e ika Onların istikameti Beyt-i Makdis, Müslümanların ki Mescid-i Ha- 
ram'dır. Tartışmaya, karşılıklı kanıtlar (hüccet) öne sürmeye gerek yoktur. 


i Ein yön ve istikamet olup, büyük bir sembolik anlamı olduğunu 
BelietRiŞLIK; Pusulayı, rotayı o tayin eder. Varlıkta bizi merkeze bağlayan en 
güçlü irtibat noktasıdır. Ondan kopmak varlıkta boşluğa düşmek demektir. 
Müslümanlar, bu sembolik yönelişi, epistemolojik, sosyal, politik ve devletle- 
rarası ilişkilerde temel alır ve yönlerini kendilerine tartışmasız olarak belirle- 
nen noktaya, asli merkeze doğru çevirirler. Letaifu'l İşarat'ın sahibi Kuşeyri, bu 
emrin anlamının “Her nerede ve her ne durumda olursan ol, Bizim ve Bizden 
ol” demek olduğunu söylemektedir. 

Kıble Müslümanların ortak paydasıdır. Bu çerçevede yüzünü Kâbe'ye dö- 
nüp namaz kılan her Müslümana -hangi mezhebe mensup olursa olsun- ehl-i 
kıble denilmiştir. Ehl-i kıble tekfir edilemez; onun içtihadında mevcut bulunan 
farklılığın dini değerini tayin edecek olan dinin sahibi Allah'tır. Şu halde kıble 
aynı zamanda en geniş manada İslam dairesini ifade eder ve kim yüzünü kıb- 
leye çeviriyorsa o bu dairenin içindedir. 

Kıble belirlendiğine göre artık Müslümanların -fert veya topluluk olarak- 
yönlerini başka yöne çeviremezler; ne artık eskisi gibi Kudüs'e dönebilirler ne 
de başka bir başkente yani politik, askeri, kültürel merkeze! Onların vahdetleri 
ve ittihatları tek bir kıbleye yönelmelerini zorunlu kılar. Bütün Müslümanlarla 
birlikte aynı kıbleye yönelmek, ideal birliği içinde olmak, ortak davaları paylaş- 
mak güç ve hakiki iktidarın önünü açar. Bu açıdan bazıları bunun güç kaybına 
sebebiyet veren bir korku unsuru olarak göstermek isteseler bile, aksine kor- 
kulmaya değer tek varlık vardır, o da Allah'tır. Şu halde sadece O'ndan korkulur. 

“Üzerinizdeki nimetimi tamamlayayım” Kuşeyri'ye göre bunun anla- 
mı ilahi lütufların açığa çıkmasıdır. Böylelikle lütuflarla sağlanan nimetlerden 
kullar yararlanacaktır. Vakıa, inanmayan veya Kâbe'yi kıble kabul etmeyip de 
yüzünü şu veya bu yöne çeviren, şu veya bu çıkara teveccüh edenler de belli 
bir süre yararlanmaktadırlar. Ancak bu hem kalitesi bakımından düşük, hem 
tamamlanmamış bir metadır. Kalitesi yüksek ve sürekli tamamlanmakta olan 
meta ancak “nimet” olarak vasıflandırılabilir. 

Böylece Kâbe'nin kıble olarak sabitlenmesi, nimetin tamamlandığına iliş- 
kin önemli işaret sayılır. Bu sayede nimet tamamlanmakta, din kemale erdiril- 
mektedir (6/Maide, 3). Ayette “korku”nun “haşyet” olarak ifade edilmiş olması 
anlamlıdır. Çünkü “haşyet” kelimesinde Allah'tan sakınma yanında kalbe derin 
huzur ve ürperti veren bir iç mutluluk ve tatmin unsuru da vardır (5/Maide, 
44). Kur'an-ı Kerim'de korku çeşitli kelimelerle ifade edilir: Mesela takva (2/ 
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Bakara, 206); havf (3/Al-i İmran, 175); vecile (23/Mü'minun, 60); muşfikun 
(23/Mü'minun, 57); inzar (2/Bakara, 6); rahb (2/Bakara, 40); vacife (79/Na- 
ziat, 8). Bütün bu farklı kelimeler kuşkusuz farklı korku türlerini ifade ederler. 


- - eN -. . , Zee 7 ed li ie 
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151. “Öyle ki size, kendinizden, size âyetlerimizi okuyacak, sizi arındı- 


racak, size Kitap ve hikmeti öğretecek ve bilmediklerinizi bildire- 
cek bir elçi gönderdik." 


“Nimetlerin tamamlanması” bağlamında Nübüvvet'le ilgili önemli hatır- 
latmada bulunuluyor. Kâbe'nin kıble olarak tespit ve tayin edilmesi bu süre- 
cin önemli parçasıydı. Ama asıl nimet vahiy alan peygamberin gördüğü büyük 
fonksiyondur: Peygamber, ayetleri okuyor, Müslümanları arındırıyor (tezkiye) 
ve onlara Kitabı ve hikmeti öğretiyor. 

Buradaki “ayetler” Kur'an'ın ayetleri olabileceği gibi -ki öyle de olsa mak- 
satları bakımından ayetlerin ihtiva ettiği hükümler ve değerler en yüksek de- 
recede ahlaki hayatı mümkün kılmak ister-; doğruyu yanlıştan, hakkı batıldan, 
iyiyi kötüden, güzeli çirkinden ayıran temel parametreler, değişmez kriterler, 
göstergeler de olabilir. 

“Tezkiye” olarak ifade edilen arındırma yine ahlaki ve manevi bir yeniden 
var olma haline geçiş sürecinin ifadesidir. İnsan için manevi olgunluk ve ahlaki 
kemal en yüksek hedeftir. Kişi bu hedefe, ancak tevhid inancına sahip olmak 
için şirkten çıkmak süretiyle ulaşabilir. Bu da salt bir inanç veya kuru bir teori 
değil; ikiyüzlülükten açık dürüstlüğe, eylemlerinde hasbiliğe ve ihlasa, yalan- 
dan doğruluğa, ihanetten emanetleri korumaya, kibirden alçakgönüllülüğe, 
israftan sadeliğe, gösterişten basitliğe geçme başarısını göstermesiyle müm- 
kündür. Peygamber, bunları hem teorik hem pratik olarak göstermektedir. Do- 
layısıyla nazari ve ameli ahlakın referansı Peygamber sünneti ve siretidir. 

Bu, Kitap ve hikmet olgusuna işaret eder. İmam Şafii'nin görüşünden ha- 
reket edecek olursak, burada Kitap ve hikmetin bir arada zikredilmiş olması, 
bizi sünnetin hikmet olduğu sonucuna götürür. Bu çerçevedeki hikmet hem 
hükümlerin maksatlarını ve gayelerini hem fıkhi inceliklerini bilmeyi ihtiva 
eder. Şüphesiz hükümler gereği gibi anlaşılmadıkça hikmetleri bilinmez. En 
yüksek derecedeki hikmet bilgisi peygamberde tecelli eder. Şu var ki Peygam- 
ber sünnetini takip edip Kur'an'ı dikkatle ve içinde hakikat sevgisini taşıyarak 
okuyanın kendisi de hikmet sahibi olabilir. 
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A mene. 


ir a ll vurgudur. NUDE Sayesinde insan 
gelir. Temiz fıtrat, vicdan kriterleri ve akıl gücüyle 
Ki doğrular bilinebilir; ama peygamber öğretisi olmasa bütün bunların belli 
bir sistematik içinde bilinmesi neredeyse imkânsızdır. Peygamber, tebliğiyle 
insana bilmediklerini öğretiyor, ona doğru istikameti gösteriyor. Birey olarak 
insanın veya grup halinde yaşayan insan topluluklarının bu temel hakikatleri 
ve ahlaki öğretimi kendi imkânlarıyla bilemeyeceklerinin açık ispatı, peygam- 
ber öğretimi öncesi ile sonrası arasında olan açık farktır. Peygamberle karşı- 
laşmadan önce neredeyse vahşi, kıyıcı ve son derece düşük bir hayat sürdüren 
insan toplulukları, peygamber çağrısına olumlu cevap verip ilahi hükümleri 
hayatlarında uygulamaya başlamalarından sonra medeni toplumlar haline 


gelmişlerdir. Bütün bunlar, Allah'ın insan üzerindeki nimetlerine işaret etmek- 
tedir (2/129 ve 269). 


gvor3 O yaSi İş J 1 Sl SSİİ js 


152. Öyleyse (yalnızca) Beni anın, Ben de sizi anayım ve (yalnızca) Bana 
şükredin ve (sakın) nankörlük etmeyin. 


40 ve 47. ayetlerde “İsrailoğullarından Allah'ın kendilerine verdiği nimet- 
leri hatırlamaları” istenmişti. Burada ise Müslümanlardan Yüce Allah, kendi- 
sini anmalarını istemektedir. Nimetler üzerinden Allah'ı anmak ile doğrudan 
Allah'ı anmak arasındaki fark, dünyevi nimetlerin araya girmiş olmasıdır. Tabii 
ki Allah, insana sayısız nimet vermesi dolayısıyla zikre ve hamde layıktır; ama 
O hakikatte Zatı itibariyle buna layıktır. 

Bu iki anma biçimi arasında dikkate değer bir mahiyet ve derece farkı 
vardır. Allah'ı nimetler üzerinden hatırlamak, daha çok nimetin celbine sebep 
olabilir, ama burada uzak mesafeden maddeci bir unsur söz konusudur. Doğ- 
rudan Zatı itibariyle Allah'ı anmak ise, bizzarure nimeti beraberinde getirir. 
İlkinde belki de Yüce Allah, kendisini nimet üzerinden hatırlayana sadece ni- 
metleri arttırmakla yetinir; ikincisinde ise insan O'nu Zatı itibariyle andığı için 
O da insanı anar. Allah'ı anmak (Zikrullah) bir şeydir, ibadetin esası, özü ve 
maksadı budur. Allah tarafından anılmak ise hiçbir nimet, servet, güç ve avan- 
tajla ölçülmesi mümkün olmayan nimet-ötesi bir kurtuluş ve mutluluktur. İşte 
Müslümanlar böyle sahici bir kurtuluş ve mutluluğa davet edilmektedirler. 

“Zikir” bir anma, hatırlama işlemidir: “Ey iman edenler Allah'ı çokça zik- 
redin” (33/Ahzap, 41). Zikrin üç türü olduğunu söylemek mümkün: Dil ile 
olan zikir, kalp ile olan zikir ve bedensel davranışlar yani eylemler üzerinden 
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olan zikir ki buna organların zikri de denir. “Rabbini çokça zikret” (Müzemmil, 
8). Kalb ile zikir: "Allah'ı zikreden kişi ile zikretmeyen kişi, diri ile ölü gibidir” 
(Buhari, Daavat, 67; Müslim, Zikir, 12). Bir başka hadiste Allah'ın zikrinin geç- 
tiği ev ile geçmediği evin ölü ile diri arasındaki fark gibi olduğu belirtilmiştir 
(Müslim, Müsafirin, 211). “Her şeyin cilası vardır. Kalbin cilası Allah'ı zikret- 
mektir” (Tirmizi, Daavat, 5). Beden ve fiillerle zikir: “Ayakta iken, oturuyorken 
ve yanlarınız üzerine yatarken Allah'ı zikredin” (4/Nisa, 103). “O erkek (sö- 
zünde duran yiğitler) ki, ne ticaret, ne alışveriş onları Allah'ı zikretmekten ve 
namaz kılmaktan alıkoymaz” (24 /Nur, 37). 

Her üç zikir de önemlidir ve esasında biri diğerine hazırlık mahiyetinde- 
dir. Dilin devamlı bir biçimde Allah'ı zikretmesi, kalbi besler: “Dil, her zaman 
Allah'ın zikriyle nemli olmalı” (İbn-i Mace, Edeb, 53). Bu hadiste dilin asıl ha- 
yat kaynağı olan suyun (nem)in “ıslaklık” değil, Allah'ın zikri olduğu belirtil- 
miştir. Allah'ı zikretmeyen ağızdan litrelerce su dökseniz dahi o ağız kurudur. 
“Kulum beni beni zikrettikçe Ben kulumla beraberim” (Aynı hadis). Dil ile zikir 
küçümsenemez, ama tek başına yeterli olmadığı da açıktır. Kalbin Allah'ın zik- 
riyle beslenmesi için, dille ifade edilen şeylerin içselleştirilmesine, duygulara, 
ruhun arzularına ve en temeldeki yetilerine mal edilmesine bağlıdır. Hiç kuş- 
kusuz bu bilginin imana dönüşmesi ve imanın davranışlarda tezahür etmesini 
gerektirir. Allah'ı zikretmenin kolay geçimle ilişkisi vardır. Allah'ın zikrinden 
yüz çeviren kimseye dar geçim vardır, böylesi kıyamet gününde kör olarak 
haşrolunur (Bkz.20/Taha, 124). 

Kamil zikir, dil, kalb ve eylemler arasında devamlı bir irtibatın olması ha- 
lidir: “Kulum beni zikrettiği zaman beni nasıl sanıyorsa ben öyleyim. Onunla 
beraberim. Kulum beni kendi içinde zikrederse, ben de onu kendi nefsimde zik- 
rederim. Beni cemaat içinde zikrederse, ben de onu daha hayırlı bir cemaat için- 
de zikrederim. Bana bir karış yaklaşırsa, ben ona bir kulaç yaklaşırım. O bana 
yürüyerek gelirse ben ona koşarak giderim” (Müslim, Kitabu'z-zikr ve'd-dua, 1). 
Bu seviyedeki bir zikir ma'rifatullahın hâsıl olmasını sağlar. Ma'rifetullah merte- 
besi, insana daha üst seviyelerde bir takım bilgilerin hâsıl olmasını sağlar. 

İnsanın Allah'ı zikretmesi, devamlı bir biçimde O'nu hatırlaması ve O'nun 
hoşnutluğuna göre bir hayat sürdürmesi ise, Allah'ın kulu hatırlaması da, onu 
koruması altında tutması, rahmet ve merhametinden yararlandırması demek- 
tir. Yoksa Allah, isyankâr insanları da unutmaz, onların ne yaptıklarını atlamaz. 
Hayır, böyle bir şey düşünülemez. Ancak böyleleri Allah'ın rahmet, merhamet, 
lütuf ve ihsanından mahrum kalmış bedbaht kimselerdir. 

Allah'ı zikreden kimse, aynı zamanda Allah'a şükrünü eksiltmeyen erdem- 
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li Kiiscdir. eve Şükür ile küfrün bir arada zikredilmiş olması, ikisinin zıt 
iki zihni ve fiili tutum olduğunu gösteriyor. Nasıl zikrin kolay geçimle ilişkisi 
varsa (20/Taha, 124), aynı şekilde şükrün de nimetlerin çoğalmasıyla yakın 
bir ilişkisi var: “Şükrederseniz (size olan nimetimi) arttırırım, nankörlük eder- 
seniz, şüphesiz azabım şiddetlidir” (14/İbrahim, 7). 

Zikir, isimlerin dille ikrarı ve kalp tarafından bilinçli bir biçimde içselleş- 
tirilmesi yani dilin zikrettiği ismin anlamına ruhun da iştiraki ise, bu, varlık 
âleminin varlık alanına çıkışı demek olan ve zikre konu teşkil eden her ismin 
o kişinin —talebi, zikri ve cehdi oranında- kalbinde bir parça tecelli etmesi an- 
lamına da gelir. Bu tecelli, zikredeni hem varlık hakkında bilgi sahibi kılar hem 
ruhen varlığın ahengine, varoluş süreçlerine iştirakini sağlar. Zakir, bu manevi 
yolculukta mesafe kat ettikçe, ona çeşitli sırlar ayan olur, ama bir hakikati asla 
aklından çıkarmaz: Sahip olduğu yeni bilgiler isimlerin bilgisidir, iştirak ettiği 
ruhi zevk isimler dolayısıyla kendisine bahşedilmiştir ve bununla ilgili olarak 
bütün isimler Tek ve Bir olan Allah'ın, Zat'ın isimleri ve sıfatlarıdır. 


goryan lll ZAİN Öğ İZ zag ai zel İgiZİ İNİ 


153. Eyimân edenler, sabırla ve namazla yardım dileyin. Gerçekten Al- 
lah, sabredenlerle beraberdir. 


“Sabır” öfkenin bastırılması, gayr-i tabii ve gayr-i nizami tepkinin hap- 
sedilmesi ve bunlarla bağlı olarak kalbin sükünetinin muhafaza edilmesidir. 
Kur'an-ı Kerim'de 70 küsur yerde geçer. Allah'ın isimlerinden biridir (Sabur). 
Layık-ı vechiyle sabreden insanda ilahi kudretten bir esinti tecelli eder. Hz. 
Peygamber (s.a.) sabrı “İlk sadme (ilk çarpma) esnasındaki kararlı duruş” 
(Buhari, Cenaiz, 32) olarak tarif etmiştir. İlk sadme atlatıldı mı, gerisine karşı 
koymak kolaylaşır. Kişi, çok zorlandığı halde, öfkesini kontrol edip adeta tu- 
tuklayabiliyorsa sabır gösteriyor demektir. Ancak isyana kalkışmamak, baş- 
ka bir ifadeyle Allah'ın çizdiği hudutlar dâhilinde hareket etmek ve ilahi her 
hükmü gücü oranında hayatında ikame etmeye çalışmak da sabırdır. Namaz 
bunun gündelik hayattaki eksilmeyen temrinidir. Namaz sayesinde insan gü- 
zel huylar edinir, kalbinin sükünetini muhafaza eder, aklı bir zenginlik olarak 
kullanır ve ahlaki yüksek erdemleri kişiliğin nitelikleri, yetileri haline getirir. 

Sabır insani bir haslettir. Hayvanlar noksan, melekler mükemmel yaratı- 
lışları dolayısıyla sabretmek durumunda değildirler. Sabrın iki çeşidi var: Biri 
sıkıntı ve musibetlere karşı tahammül; diğeri gayr-ı meşru çekiciliklere, şehvet 
ve arzulara karşı korunaklı durum. Mesela kişi gayr-ı meşru bir cinsi arzu ve iliş- 
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kiye karşı direnç gösterdiği zaman iffetli davranmış olur, buradaki iffet sabırdır. 
Servetin helal yoldan kazanılıp kontrol edilmesi, israf ve gösterişten kaçınılması; 
dünyaya değer vermemek olan zühd; sıkıntı ve musibetlere karşı kalp genişliği; 
sır saklama (ser verip sır vermeme) olan “Kitman-u nefs (sırların saklanmasın- 
da ketum olma hali)”; yokluğa karşı kanaatkârlık, açgözlülükten ve ihtiraslardan 
sakınma sabrın türevleridir. İslam bilginleri ibadet ve taatların yerine getirilme- 
sinde gösterilen kararlığı da sabır olarak vasıflandırmışlardır. 

Bu konuda mü'minler birbirine yardım etmek durumundadırlar. Bir yan- 
dan ortaya çıkabilecek zorluklara karşı birbirlerine sabrı tavsiye edip sabrı 
kurtuluş vesilesi olarak önerecekler, diğer yandan namaz konusunda birbirle- 
rini kontrol edecekler. Bu anlamıyla namazın salt bireysel bir ibadet olmadığı 
anlaşılıyor. Kişi tek başına namazı kılabilir, faziletli olanı tabii ki 27 sevabı olan 
cemaatle kılınan namazdır. Ancak ferdi olarak da kılınsa, yakınlarımız, aile 
efradımız ve dostlarımız bizi namaz konusunda uyarmalıdır. Namaza devam 
etmek, kesintiye uğratmamak sabrın türevlerinden biridir. 

Eğer mü'minler sabır ve namaz konusunda layık-ı vechiyle yardımlaşacak 
olurlarsa, sabrı en yüksek seviyede hayatlarında tahakkuk etmişler demektir. 
İşte böyleleri Allah'ın özel lütfuna mahzar olmuşlardır: “Allah sabredenlerle 
beraberdir” (8/Enfal, 46). Acılara, zorluklara, mahrumiyetlere, işkencelere, 
baskılara, hak ve hukuk ihlallerine karşı direnç gösteren, tahammül eden ve 
böylelikle ruhi mukavemetinden hiçbir şey kaybetmeyenler gerçek sabreden- 
ler olduklarından, Allah onlarla beraber olur: “Ve nerede olursanız olun, O si- 
zinle beraberdir” (57 /Hadid, 4). 

Elmalılı, “Maassabirin”de ince bir nükte olduğuna işaret eder: Allah'ın 
sabredenlerle beraber olmasında bir “tenezzülat-ı ilahiye” vardır. Sanki ilahi 
irade, beşeri iradenin arkasından gitmektedir ki, ilahi rahmetin sonucunda 
sabredenler büyük bir lütuf ve ihsana sahip olmaktadırlar. Sabır, ilahi rahme- 
tin tecellisini sağlar, lütuf ve ihsanın tahakkuk etmesine vesile olur. 

Allah'ın beraber olduğu topluluklar eninde sonunda zafere kavuşurlar, bu 
yüzden sabır zaferin anahtarıdır (Essabru miftahu'l farac). 


Y Sİ5 Bü>İ öe Dalga gl Je. â ÜR Gİ İşle 
giotyü ga ki 


154. Ve sakın Allah yolunda öldürülenlere “ölüler” demeyin; hayır on- 
lar diridirler. Fakat siz bunun şuurunda değilsiniz. 
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Buradaki gibi 3/Al-i İmran, 169, ayette, Allah yolunda öldürülenlere “ölü- 
ler” denmemesi gerektiği belirtilir. Onlar Rableri katında diridirler ve rızıklan- 
maktadırlar. Ölüm dünya ile ilişkilerin kesilmesidir. Dirilişten sonra aradaki 
perdeler kalkar, insan hakikati çıplak haliyle “müşahede” eder. Bu çerçevede 
aynı kökten gelen “şehid” ve “şehadet” ile “müşahede” arasında önemli bir bağ 
var. “Şahid” hazır durumda olup biten şeye veya vuku bulan bir olaya tanık 
olur, görür. Şahidlik süreli, sınırlı tanıklıktır. “Şehid” ise, öldüğü andan itibaren 
başlamak üzere kıyameti ve dirilişin vukuunu beklemeden hakikati “müşahe- 
de” eder yani sanki o ölmemiş gibidir; diriliği, hayatı devam etmektedir. Diğer 
bütün insanlar ölürler, berzah âlemine giderler, kıyameti ve dirilişi beklerler, 
“şehid” ise öldüğü andan itibaren ebedi hayata, hakikate müşahid olur. 

Dilbilimci Sevan Nişanyan kelimenin menşei ile ilgili şu bilgileri verir: “Yu- 
nanca martys, -i hali martyron, tanık demek: mahkemedeki bildiğiniz şahit. 
Hıristiyan terminolojisinde bu kelime özel bir anlam kazanmış. İsa'nın pey- 
gamberliğine “tanıklık eden” kişilere özellikle bu ad verilmiş. Gözün görme- 
diği, aklın almadığı bir şeyi iman gücüyle var kabul edenler o inancın “tanığı” 
sayılmış. Bir sonraki aşamada ise ancak inancın nihai testinden geçenler yani 
tanıklık uğruna ölümü göze alanlar bu payeye layık görülmüş. Devir 3. yüzyıl, 
Roma'da Hıristiyanların sapır sapır idam edildiği günler. Aramicede 8 sameh 
harfiyle sâhed tanık. Ancak Aramicenin Hıristiyan versiyonu olan Süryanice- 
de 3. yüzyıldan itibaren sâhed “din uğruna ölen kişi” olarak karşımıza çıkıyor. 
Fiilin üçüncü hali ashed, hem “şahit oldu”, hem “şehit oldu” demek. 

Arapçada sözcükler ayrışmış. İsm-i fail olan şâhid “bir olay hakkında bil- 
diğini anlatan kimse”, sıfat olan şehid ise, Sıhah ve Kamus isimli sözlüklere 
göre “Allah'ın dini uğruna ölen kimse” diğer otoritelere göre ise “savaş meyda- 
nında kâfirler tarafından öldürülen kimse demek.” 

Şehitlerin sahip olduğu yüksek ontolojik mertebeyle ilgili bu iki ayette üç 
önemli husus öne çıkmaktadır: 

a) Bir kişiye şehit denebilmesi için Allah yolunda öldürülmüş olması la- 
zım; salt dünyevi çıkar, servet, şöhret, kahramanlık vb. gayeleri gözetip bir çar- 
pışmada hayatlarını kaybedenlere şehit denmez. 

b) Şehitler ölmez, diri vasıfları dünya hayatından sonra da devam eder. 
Başka bir ifadeyle şehitler diğer insanlardan farklı olarak diriltilecek değildir- 
ler, çünkü zaten dünyevi hayatları sona erdiği andan itibaren diri olma vasıf- 
ları devam etmektedir. Şehit olmayanlar ise vakti geldiğinde diriltileceklerdir. 
Onlar Rableri katında rızıklandırılmaktadırlar demek, diri oldukları için b 
de beslenmeleri devam etmekte, fakat çok farklı bir varlık eN 
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işlemleri devam etmektedirler. Ancak biz bunun farkında, ayırdında olamayız, 
çünkü biz “bu varlık mertebesinin insanları"yız. 

c) Ruhlar bakidir, ölümle sona ermezler, bazı şeyleri idrak ederler, ancak 
bu bizim idrak kapasitemizi ve alanımızı aşmaktadır. 

Genel kültürde ve politik mücadelelerde zayiat veren gruplar -örgütler, 
partiler, fırkalar vs.- “şehitler ölmez” şeklinde slogan atarlar. Böylelikle bir dava 
uğruna hayatını veren kişinin davasının onu takip edenler tarafından dünyada 
devam ettirildiğini, hatta davanın sembolü olarak belli bir politik görüşe ivme 
ve güç kazandırdığını dile getirmiş olurlar. Laik-seküler veya ateist-agnostik ör- 
güt mensuplarının dahi cenazelerde “şehitler ölmez” sloganı atmaları, şehitliğin 
Müslümanların kültüründe ne denli köklü bir yere sahip olduğunu gösterir. 

Şehitler konusunda Hz. Peygamber (s.a.) şöyle buyurmuştur: “Şehit, kı- 
yamet günü kanı fışkırdığı halde rengi kan rengi, kokusu misk kokusu olarak 
diriltilir” (Buhari, İmare, 105; Nesai, Cihad, 27; Muvatta, Cihad, 39.) 
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155. Andolsun, biz sizi biraz korku, açlık ve bir parça mallardan, can- 
lardan ve ürünlerden eksiltmekle imtihan edeceğiz. Sabır göste- 
renleri müjdele. 

156. Onlara bir musibet isabet ettiğinde, derler ki: “Biz Allah'a ait (kul- 
lar)ız ve şüphesiz O'na dönücüleriz.” 


ç 


157. Rablerinden bağışlanma (salat) ve rahmeti bunların üzerinedir 
ve hidayete erenler de bunlardır. 


153. ayette sabır ve namaz tavsiye edilmişti. Bu ayet grubu sabırla ilgilidir. 
Ayette zikredilen musibetlerin her biri insan hayatında temel bir değişiklik 
yapar. Hz. Peygamber (s.a.)'in tarif ettiği gibi “Sabır ilk sadme/ilk çarpma es- 
nasında gösterilen direnç” (Buhari, Cenaiz, 32; Müslim, Cenaiz, 14-15) ise, bu 
durumda bu musibetlerin her biri mü'minin direncini sınayan olaylar olur. Fa- 
kat daha geniş perspektiften de sabır örnekleri vardır. Kurtubi, “yasak olanlara 
karşı direnç kişiyi mücahid, itaatlarda ısrar da abid yapar” der. Havvas'a göre 
sabır, Kitap ve Sünnet'in hükümlerine riayet etmek, bu çizgide sebat göster- 
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mektir. mapa gelen mihnet, musibet ve belalardan şikâyette bulunmamak da 
sabırdır ki, bunun en güzel örneği Eyup aleyhisselamın başına gelen bunca 
musibet ve mihnete karşı gösterdiği sabırdır. 

Sabrın deneysel olarak nasıl gösterileceği verilen örnekler üzerinden an- 
latılmaktadır. “Bi şey'in” ibaresi çoğul (eşya) olmayıp tekildir. Yani sabrın or- 
taya çıkışını sağlayan musibetler, imtihan konuları tümüyle insanın hayatında 
kendini göstermez, bir anda insan bütün musibetlere duçar olmaz, bazı za- 
manlarda veya bunların da bir kısmıyla imtihan olur. 

“Korku” kaygı ve endişe kaynağıdır. Kişinin hoşuna gitmeyen, ona mut- 
suzluk veren, onu büyük gaile ve acıların içine düşürecek olan her türlü beşeri 
durum korku olarak ifade edilebilir. Kalb bundan elem duyar. Açlık, insanın ha- 
yatını idame ettirmesine yarayan her türlü besin ve gıdadan mahrum kalması 
halidir. Malların eksilmesi, sahip olunan servetin azalması, yerine yenisinin 
ikame edilmemesi demektir. Canlardan eksiltme, kişinin sevdiklerini (çocuğu- 
nu, eşini, anne babasını, kardeşlerini, akrabalarını, yakınlarını ve dostlarını) 
kaybetmesi ve bu meyanda ürünlerden eksilme beklenen mahsulün elde edil- 
memesi, üretim düşüşü, hatta kıtlık gibi insan hayatında vukuu durumunda 
temel değişikliğe sebebiyet veren olumsuz gelişmelerdir. 

İnsan hayatı düz bir çizgi takip etmez, bazen iyi bazen kötü gider. Bolluk ve 
darlık, sevinç ve keder, ümit ve umutsuzluk birlikte seyreder. Eğer her zaman iyi 
veya kötü bir çizgi sürüp gitseydi, insani olgunlaşma mümkün olmazdı. Zikzak- 
ların çizilmesi, iniş çıkışların olması insan gelişmesinin önemli unsurlarından 
biridir. Kişilerin ömründe olduğu gibi toplumların tarihi de helezoniktir, iniş- 
li çıkışlıdır. Önemli olan kişilerin ve toplumların hem nimetler hem mihnetler 
karşısında olgun bir tavır ve tutum takınıp dayanıklılığını göstermesidir (3/Al/i 
İmran, 186). Nimete şükredilir, bu doğru bir tutumdur, ama nimetin olmaması 
durumunda takınılacak tutum sabır ve metanettir. Peki, kaç kişi nimete şükre- 
dip sınavı kazanırken -çünkü bu nispeten kolaydır yokluk, korku, açlık, ölüm 
vb. tehlikeler karşısında sabreder; aşırı, fevri tepkiler vermez, Allah'a sığınır! 
Bazen öyle sarsıcı olaylar vuku bulur ki, (33/Ahzab, 11), insan bu sarsıcı olay- 
lar karşısında gösterdiği kararlılık sayesinde altın gibi süzülür, onun ruhunu ve 
kişiliğini kirleten cürufattan kurtulur. Müslüman'ın bu durumlarda gösterdiği 
kararlılık, dininin ona kazandırdığı en yüksek meziyetlerden biridir, bu hakiki 
mü'min ile münafığı birbirinden ayırır, başkalarının dinin kulun iç dünyasındaki 
sahici etkisini müşahede ederek dikkatlerinin çekilmesini sağlar. Bu gibi insan- 
lar dinlerini bir ucundan tutmuş değildirler, onu gerçek ve nihai bir kurtuluş ve 
mutluluk yolu olarak görmüşlerdir. (Bkz. 22/Hac, 11). 
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Efendimiz şöyle buyurmuştur: “Bir kul sıkıntıya düşüp de -Bizim bütün var- 
lığımız Allah'ındır ve sonunda yine O'na döneceğiz. Allahım! Başıma gelen sıkın- 
tının ecrini ver ve bana bundan daha hayırlısını lütfet' diye dua ederse, yüce Allah 
ona uğradığı sıkıntıdan dolayı hak ettiği karşılığı ve kaybettiğinden daha hayırlı- 
sını verir” (Müslim, Cenâiz, 4. Buna yakın bir hadis için bkz. Tirmizi, Cenaiz, 36). 

Zorluklar, musibetler karşısında sabır ve kararlılık göstermenin elbet- 
te bir ölçüsü ve sınırı vardır. Razi, bu konuda şöyle der: “Zalimler tarafından 
yapılanlara sabır göstermek gerekmez. Mesela ergenlik çağına yaklaşmış bir 
kimse, ebeveyninin kendine uyguladığı terbiye tarzına sabreder, etmelidir. 
Ama bunu bir başkası uygulamaya kalkışacak olursa, o 'mürahik' buna karşı 
koyar, mücadele eder” Razi'nin 'mürahik' olarak zikrettiği yeni yetme Mecel- 
le'de (Md. 986) şöyle tarif edilir: “Ve bir erkek 12 ve bir kız 9 yaşını tekmil edip 
da baliğ oluncaya kadar mürahik, mürahika denir” Bu da gösteriyor ki, İslam 
bakış açısından çocuğun eğitim dâhil birçok konuda velayeti anne-babaya ait 
olup başkasına, hele devlete ait değildir. 

“Musibet” insana isabet eden sıkıntı ve zorluktur. Peygamber Efendimiz 
“Mü'mine eziyet veren her şey musibettir” buyurmuştur. Hatta ışığın sönmesi 
bile yerine göre musibet sayılır. Musibet vukuunda yapılacak dua, bu ayetin tek- 
rarıdır. (Daha geniş bilgi için bkz. İbn-i Mace, Cenaiz, 55). Musibet, insana rahat- 
sızlık, mutsuzluk veren, onu kaygılandırıp korkutan, Bazen hayatını karartan her 
şeydir. Allah'ın Resulü (s.a.) şöyle buyurmuştur: “Mü'mine isabet eden her bitkin- 
lik, yorgunluk, hastalık, üzüntü, hatta kişiyi üzen her bir keder dolayısıyla mut- 
laka Allah günahlarından bir kısmını örter” (Buhari, Merda, 1; Müslim, Birr, 52.) 

Musibetler sebepsiz veya hikmetsiz sıkıntı ve zorluk değildir. Belki bütün 
musibetlerde ilk anda fark edilemeyen bir hikmet, arkasından gelecek bir se- 
vap ve mükafaat, tahakkuk etmesi gereken bir adalet, gerçekleşecek bir hayır 
ve maslahat olabilir. “İnna lillahi” mefhumu bunları içine alır. Biz Allah'a ai- 
tiz, yaratıcımız, sahibimiz, Rabbimiz O'dur. “O hak ile hükmeder” (40/Mü'min, 
20). Başımıza bir musibet gelmişse, sebepsiz değildir; hem bunu ortaya çıka- 
ran sebebi hem kendisinde içkin bulunan hikmeti araştırmalıyız. Aşırı tepki 
göstermek, fevri hareket etmek, isyana kalkışmak, şikâyet etmek, intikam al- 
maya girişmek mü'mine yakışmaz. Kula yakışan bunu Allah'a havale etmesi, 
ona döndürmesi (istirca')dir. Allah böylelerinin musibetlerini kuşatır, hafifle- 
tir hatta hayra ve maslahata inkılap ettirir. 

Mademki, başa gelen herhangi bir musibet karşısında yapılması gereken iş 
istirca' yani “İnna lillahi ve inna ileyhi raciun” demektir ki, o halde bunun sırrın- 
da tevhid, en yüksek derecede kulluk (ubudiyyet) ve hiçbir kaygıya yol açmayan 
güvenlik olduğunu bilmek lazım. Kendini Allah'a ait kılan insan, bilincinde tev- 
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hidi diriltir, kulluğunu yeniler ve Allah'ın koruması altında olduğunu teyit etmiş 


gir “(Hepimiz) muhakkak Allah'a döneceğiz” yani hepimiz öleceğiz, kabirleri- 
mizden kalkacağız, dirileceğiz ve Rabbimiz'in huzuruna çıkarılacağız. 

İslam bilginleri ve arifleri musibeti çok daha derin bir boyutta ele almışlar- 
dır. Mesela onlara göre, Hz. Âdem'in kalbi cennet ve çekici nimetlerine bağlandı- 
ğında Allah, onu oradan ayırdı, böylece Âdem, Allah'ı zikredecek bir kalbe sahip 
oldu. Hz. Yakub'un Yusuf'a olan sevgisi kalbini istila edince Allah onu Yusuf'tan 
bir süre mahrum etti. Yusuf'un yokluğunda Hz. Yakup Allah'ı bol bol zikretmeye 
vakit buldu. Hatta Hz. Peygamber (s.a.), Mekkelilere büyük ümit bağlayınca, ne- 
redeyse bütün Mekke onun aleyhine döndü. Demek oluyor ki, dünyevi hiçbir şeye 
aşırı bir tutkuyla bağlanmak gerekmez, çünkü kalp Allah'ı zikretmeyi unutur. 

Musibetler insanı Allah'a doğru yöneltir. Bir cazibe merkezinin parçacık- 
ları kendine çekmesi, cezp etmesi gibi, her bir musibet Hakk'ın cezbelerinden 
bir cezbe fonksiyonu görür. Ve her defasında Rububiyet ubudiyete üstün çıkar. 
Kul olduğunu hatırlayan insan Allah'a döner, istirca'da bulunur; böylece O'nun 
azametini, yüceliğini, heybetini, haşyet ve büyüklüğünü ruhunun derinlikle- 
rinde hisseder, O'na döner. 

“Rablerinden bağışlanma (salat) ve rahmeti bunların üzerinedir ve 
hidayete erenler de bunlardır” Karşılaştığı musibetleri olgunlukla karşıla- 
yan, ilk çarpmada kalbinin sükunitini muhafaza edip sabreden sınavı kazanır. 
İstirca'da bulunanlar (Biz Allah'a döneceğiz, diyenler ve bu bunu ruhlarında 
içselleştirenler) ödüle layık görülürler. İstirca'da bulunanlara verilen ödül 
üzerlerine salat ve rahmetin tecelli etmesidir. Bu, onlar için büyük bir nimettir. 
“Salat” pekiştirmek, desteklemek, takviye etmek anlamlarına geldiği gibi, af- 
fetmek, bağışlamak anlamlarına da gelir. Salat kelimesinin 'rahmet'le bir arada 
gelmesi, ödülün nimetini ve anlamını kuvvetli bir şekilde vurgular, pekiştirir. 
“Rahmet” sıkıntıyı gideren manevi bir nimettir, kişi rahmete nail olmuşsa ih- 
tiyacını karşılamış, muradına ermiş demektir. 


v> Sig ii A5 .,121 > 17 ' Ze z 5 
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158, Şüphesiz, 'Safa' ile 'Merve' Allah'ın işaretlerindendir. Böylece kim 
Evi (Ka'be'yi) hacceder veya umre yaparsa, artık bu ikisini tavaf 
etmesinde kendisi için bir sakınca yoktur. Kim de gönülden bir 
hayır yaparsa (karşılığını alır). Şüphesiz Allah, şükrün karşılığını 
verendir, bilendir. 
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Safa ile Merve iki tepedir, Kur'an bunların Allah'ın şiarlarından olduğu- 
nu belirtiyor. Hac ibadetinin rükünlerinden biri bu iki tepe arasında yedi defa 
gidip gelmektir. Buna “sa'y” denir. Sa'y koşmak, çalışmak, emek harcamak de- 
mektir. Nitekim Necm süresinin 39. ayetinde bu anlamda kullanılmıştır. 

Sabır, musibet ve Allah'a dönüş (istirca) ile ilgili ayetlerden sonra, Safa 
ve Merve'nin zikredilmesi, sanki tarihte yaşanmış büyük sıkıntılardan birine 
göndermede bulunulmaktadır. Hz. İbrahim tarafından Kâbe yakınlarına bıra- 
kılan Hacer, suyu bitip de çaresizlik içinde bir sağa bir sola koşup durmuştu. 
Oğlu İsmail'i bugünkü Zemzem kuyusunun yerinde bırakmıştı. Defalarca gidip 
geldi, iki tepe arasında şaşkınca koşuşturdu. Sonunda Allah'ın yardımı ve lüt- 
fuyla İsmail'in ayak topuğunun olduğu noktadan su fışkırdı, böylelikle Zem- 
zem suyu ortaya çıkmış boldu. 

Biz de bu güzel hatırayı yâd etmek üzere Hac ibadeti sırasında Hacer gibi 
iki tepe arasında gider geliriz. Safa tepesine bu ismin verilmiş olması, çamur, 
toprak olmaması, düz ve pürüzsüz kayalık olması dolayısıyladır. Merve ise nis- 
peten yumuşak küçük taşlardan ibaret tepe demektir. Etrafı parçalanıp sert 
veya yumuşak her türlü taşa “merve” denmektedir. 

Öyle olmakla beraber ayetin “iki tepenin arasını tavaf etmekte sakınca 
yoktur” demesi önemlidir. Enes b. Malik'ten gelen bir rivayet bunu açıklamak- 
tadır. Enes b. Malik şöyle der: “Biz bu iki tepe arasında tavaf etmenin cahiliye 
işlerinden olduğunu düşünüyorduk. İslam gelince onlardan uzak durdu, Yüce 
Allah da bu ayetleri indirdi” (Buhari, Hac, 79-80.) 

Tarihi rivayetler İslam'dan önce Safa ve Merve tepelerinde putlar oldu- 
gunu, gece boyunca şeytanların sesler çıkardığını, belki de puta tapıcıların ta- 
pınma sesleriyle çınladığını haber vermektedir. Şa'bi'ye göre Safa üzerindeki 
puta İsaf, Merve üzerindeki puta Naile deniyordu. Anlatıma bakılırsa, çok eski 
zamanlarda İsaf ve Naile, Kâbe'de zina etmek gibi büyük bir suç işlemişlerdi. 
Allah ceza olmak üzere onları taşa çevirmiş ve bu iki tepe üzerine koymuştur. 
Aradan uzun zaman geçtikten sonra onlara tapınılmaya başlanmıştır. Araplar 
onların etrafında dönüyor; ellerini, yüzlerini onlara sürüyorlardı. 

Doğal olarak Müslümanlar müşriklerle aynı duruma düşmemek için bura- 
dan uzak durmuşlardır. Putların temizlenmesinden sonra iki tepe arasında sa'y 
emredilmiş oldu. Hz. Aişe'den gelen bir rivayete göre, Safa ile Merve arasında 
sa'y etmeyi Allah'ın Resulü “sünnet” olarak uyguladı (Buhari, Umre, 10; Müslim, 
Hacca, 259-261). Sa'y, Harem'in bir parçasıdır. Peygamber Efendimiz (s.a.), sa'ye 
Safa tepesinden başlamış, Kâbe'yi görünceye kadar tepeye çıkmıştır. “Böylece 
kim Evi (Kâbe'yi) hacceder veya umre yaparsa, artık bu ikisini tavaf etme- 
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yap amlar kan e nd nz Ma 
yayi Ya ışık tutmaktadır: “Cahiliye dönemindeki teamüller 
yısıy N i li arasında tavaf yapmaz, uzak dururduk” Demek ki bu ayet- 
le e bu iki tepenin “Allah'ın şiarları” olduğu, hem tavaf yapılabileceği belirtil- 
miş oldu. (Bkz. Buhari, Hac, 79; Umre, 10). Hz. Aişe (ra.)'ye göre iki tepe arasında 
vaya yapmak sünnettir. Tavafa Safa'dan başlanır. Hanefilere göre Sa'y'ın hükmü 
vücub ifade eder yani mutlaka yerine getirilmesi gereken, vacip bir ibadettir. 

“Allah'ın işaretleri”. “Şeair” kelimesi “şe'ira"nın çoğulu olup Allah'ın işa- 
retlediği alametler, ibadet ve ahkâmın yerine getirildiği yerleridir. Şi'ra ala- 
mettir. Vakfe, sa'y, kurban vb. birer şiardır. (Bkz. 22/Hac, 32 ve 36). 

“Kim Evi (Kâbe'yi) haccederse”.. “Hacc“ın anlamı kast etmek, niyet et- 
mek demektir. Hekimin kafadaki yaranın derinliğini elindeki mil ile ölçmesi 
için de aynı terim kullanılır. Bir şeyin yanına çokça gidip gelmek için kullanıldı- 
ğını söyleyenler vardır. Hacı adayı Kâbe'yi birkaç kere tavaf eder, her tavaf yedi 
şavttır yani Kâbe'nin etrafında yedi defa döner. “Hacc”ın tıraş olmak olduğu- 
nu söyleyenler, bunun yaranın içine iyileştirici fitilin sokulması için etrafının 
tıraş edilmesiyle ilgili olduğunu iddia etmişlerdir. Daha sonra insanın Beyt-i 
Haram'ı rükünlerine, vaciplerine ve sünnetlerine göre ziyaret etmek için kul- 
lanılır olmuştur. (Bkz. Bakara, 196-197 ve Al-i İmran, 97.) 

“Veya umre yaparsa...” “İtimar” kelimesinden “umre” ziyaret etmek 
demektir. Kaffal'a göre umre, Kâbe'ye nispet edilerek kullanıldığında ziya- 
ret manasına gelir. Çünkü umre yapan kimse Kâbe'yi, Safa ve Merve'yi tavaf 
eder, böylece evine ziyaretçi olarak döner. Hac veya umre, söz konusu ibade- 
tin şeklini, nasıl yapılacağını; hangi ibadetin hangi mekânda ve zamanda eda 
edileceğini bizzat Peygamber göstermiştir. İnsanlar kendi öngörülerine göre 
ibadetler vaz'edemezler. İbadetlerin muhteva ve şekille ilgili boyutları vardır. 
İnsanın çoluk çocuğunun rızkını temin etmek gayesiyle çalışması, ilim tahlis 
etmesi vb. güzel davranışlar elbette birer ibadettir, ancak düzenli şekiller, ha- 
reketler seviyesinde ibadetleri tayin ve tespit etme yetkisi sadece Allah'a ve 
Resulüne aittir. Ayet veya sahih sünnetle sabit olmadıkça ibadet olmaz: “Mena- 
sikinizi benden öğreniniz” (Müslim, Hac, 310; Ebu Davud, Menasik, 48; Nesai, 
Hac, 138.). Bu vücub ifade eden bir emirdir. 

“Kim de gönülden bir hayır yaparsa” Bu hayır, gönüllü bir fiil olması 
hasebiyle hükmen farz olmayan umre olabileceği gibi, herhangi bir hayır da 
olabilir. Kim bir hayır işlerse elbette karşılığını bulur. 

“Şüphesiz Allah, şükrün karşılığını verendir, bilendir.” Allah'ın 'şakir' 
olması, gördüğü bir nimete şükür beyan etmesi demek değildir. O'nun kimseye 
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ihtiyacı yoktur. Şakir, kendisine yapılan ikramı, bahşedilen bir nimet ve ihsanı 
açığa vuran, minnetini izhar eden kişidir. Bunlar Allah için düşünülemez. An- 
cak, Allah, kullarının şükrüne değer verdiğini bildirmektedir, bu şükrü vacip 
kılar. Ona yapılan itaat katında makbuldü, en yüksek derecede şükür karşılığı- 
nı bulur. "Âlim”dir, Allah kime ne kadar ödül vereceğini bilir. 


ye Ğİ LA af ğa GAİN SERİN ya Bİ Öziş Da İL Ğİ 
İli Gesi İİ vet yel fağaliğ AİN Şağialz Slİİ SESİN 
4 fak SİZİN Gg façele Sag3l GkİgİĞ İliş İş İlsİZ 


159. Gerçekten, apaçık ayetlerden indirdiklerimizi ve insanlar için Ki- 
tap'ta açıkladığımız hidayeti gizlemekte olanlar; işte onlara, hem 
Allah lânet eder, hem de (bütün) lânet ediciler. 

160. Ancak tövbe edenler, (kendilerini ve başkalarını) düzeltenler ve 
(indirileni) açıklayanlar(a gelince); artık onların tövbelerini kabul 
ederim. Ben, tövbeleri kabul edenim, esirgeyenim. 


Yüce Allah üç türlü belge (ayet) gösteriyor: Biri hayatın bizatihi kendisin- 
de var olan, ancak bize göre harici (dış dünyada olan) belgeler, işaretler; diğe- 
ri, enfüsi hayatımızda var olan ayetler. Bunların dışında olanlar ise vahiy ile 
indirilenlerdir. 164. ayette bu konuya dönme fırsatımız olacaktır. 

Her üç türüyle ayetlere yüklenen fonksiyon, insanı hakikatle buluşturmak 
ve Allah'ın çizdiği istikamette ilerlemesini kolaylaştırmaktır. Belgelerle indiri- 
len ve Kitap'ta açıklanan hidayet, herkesi mutlu etmez. Çünkü bazılarının dün- 
yevi basit-süfli çıkarları, bir türlü kırılmayan önyargıları, aşamadıkları taassup- 
ları, haksız hegemonya ve sömürü emelleri vardır. 42. ayette bu konuya kısmen 
değinilmişti. 174. ayette tekrar vurgulanacağı üzere, böyleleri gerçeğe tanık 
olsalar bile, bunu gizleme yoluna saparlar. Başka bir ifadeyle Kitap ve İlahi Hü- 
kümler'in (Münzel Şariat) bir bölümünü gözlerden uzakta tutmaya çalışırlar. 

Klasik müfessirler, yukarıdaki ayetler ışığında “gizleyenler”in kitap ehli 
din bilginleri olduğunu söylemişlerdir. Bu tabii ki doğrudur, vahyedilen kitap- 
ların aynı kaynaktan neş'et ettiği, son peygamberin gelişi konuları gibi başka 
konular da gizlenirdi. Mesela Medine'de kendi aralarında anlaşmazlığa düşen 
Yahudilerin Peygamber Efendimiz (s.a.)'e hakem olarak müracaat ettiklerinde 
Tevrat'ı iyi bilen biri cezaya konu olacak “zina ayeti”nin üstünü parmağıyla 
kapatmıştı. Ancak bu böyle olmakla beraber hüküm geneldir, Müslümanların 
içinde ve her çağda doğru bilgiyi, dinin hükümlerini gizlemeye kalkışan insan- 
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li mr e. olabileceğini hesaba katmalıyız, ayet bunlara 

ei maktadır. İbn-i Abbas, kitap ehlini yeren ayetlerin 
tümü e zamanda Müslümanlara bir uyarı olduğunu söyler. Yani Müslüman- 
lar daa ve bugün kitap ehlinin içine düştüğü duruma düşebilirler. 

i Bir hadiste şöyle buyrulur: “Bildiği bir husus kendisine sorulur da gizleyen 
kimseye kıyamet gününde Allah ateşten bir gem takar” (Ebu Davud, İlim, 9; 
Tirmizi, İlim, 3). Ebu Hüreyre, bu kadar hadis rivayet etmesini bu ayete bağla- 
mıştır; ifadesine göre Hz. Peygamber'den öğrendiklerini insanlardan gizleye- 
mezdi. (Buhari, İlim, 42; İbn-i Mace, Mukaddime, 24). Gerekli olduğu yerde ve 
durumlarda bilgi gizlenmez, İslam bilginlerine göre ilmi gizleyen asi olur. Çün- 
kü ilim hakikatin ifşa edilmesi, doğruluk yolunun açık tutulmasıdır. Bir şey giz- 
leniyorsa, ona ihtiyaç duyulduğu için gizleniyordur. Bu tarihte verilmiş misaka 
aykırıdır, Yüce Allah, kitap ehli (bilginleri)nden kendilerine indirilen kitaptaki 
bilgileri gizlemeyip insanlara açıklamalarını istemişti (3/Al-i İmran, 187). 

Burada kastedilen bilgi, ihtiyacı vukuunda doğrunun, hakikatin, gerçeğin 
ortaya konulmasıdır. Bunun dışında genel olarak bir takım bilgilerin veya di- 
siplinlerin öğrenilmesi ve öğretilmesi meselesi var ki, bu başka bir alanı ilgi- 
lendirir. Tabii ki bu konuda herkes aynı sorumluluk mevkiinde değildir. İster 
İslami ilimler ister tabiat bilimleri veya başka beşeri/sosyal bilimler olsun, bu 
tür bilgilerin açıklanıp öğretilmesi farz-ı kifayedir. Yani bir toplumda belli in- 
sanlar bu görevi yerine getiriyorlarsa sorumluluk diğerlerinin üzerinden kal- 
kar, ama bu bir bölüm insanın bilgiyi öğrenip kendilerine saklamaları anlamı- 
na gelmez, aksine yaygınlaştırma çabası içinde olmalarını ima eder. 

Böyle olmakla beraber herkese, her şeyin söylenmemesi, açıklanmaması 
gerektiği de bir gerçektir. Gazali, “İlcamu'l avam an ilmi'l kelam” adlı eserinde 
havasa ve havasu'l havasa ait bilgiler olduğunu, sıradan insanların bu bilgiler 
yerine göre inancını dahi kaybetme ihtimali olduğundan uzak tutulmasını söy- 
ler. Yine bir hadiste “İnsanlara anlayabilecekleri şeyleri anlat. Siz Allah'ın ve 
Resulü'nün yalanlanmasını ister misiniz?” (Buhari, İlim, 49) buyrulmaktadır. 
Herkesin bir anlama kapasitesi vardır, bazı bilgiler var ki, ancak ehline anlatılır. 
Hikmeti ehlinden uzak tutmak haksızlıktır, bu hikmet sahiplerine zulüm olur; 
ehil olmayan kimselere hikmeti öğretmeye kalkışmak da hikmete haksızlık olur. 
Bu çerçevede Ebu Hüreyre, “Peygamber Efendimiz (s.a.)'den iki kap dolusu ilim 
öğrendiğini, birini etrafa saçıp öğrettiğini, diğerini saçacak olursa gırtlağının ke- 
sileceğini” söylemiştir (Buhari, İlim, 42.) Said Nursi der ki “Her söylediğin doğru 
olsun, ama her doğruyu (her yerde) söylemek hakkın değildir. 

“Açıklanan hidayet” hem varit olan naslar hem bunlardan istinbat edilen 
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hükümlerdir. Naslar gizlenmeyeceği gibi hükümler de gizlenemez, gizlenme- 
melidir. Peygamberler ve onları sadakatle takip edenler bunlardan hiçbir şeyi 
gizlememişlerdir. Nasların ve hükümlerin gizlenmesi hidayet yolunu karartır, 
adaletin tecellisine ve tesisine engellerin çıkmasına sebebiyet verir. Bu suçu 
işleyenler lanete müstahak olurlar. Allah'tan başka, lanet etme yetkisine sahip 
olanlar peygamberler, mü'minler ve meleklerdir. Ancak diğer kusur ve suçlar- 
da olduğu gibi burada da “tevbe edenler' istisna edilmektedir. Buna göre hakkı, 
hakikati, bilgiyi ve doğruyu gizleyenler eğer yaptıklarından pişmanlık duyar 
da nefislerini ve başkalarını, güç yetirebildiklerini, söz geçirebildiklerini ıslah 
ederlerse, tutum ve davranışlarını düzeltirlerse ve buna bağlı olarak her fır- 
satta bildikleri ilmi ve doğruyu, muttali oldukları hak ve hakikati açıklamaya 
başlarlarsa Allah da onların tevbelerini kabul eder. Tevbe etme bilincini kaza- 
nanlar vecibelerinin tümünü yerine getirdikleri gibi, yasak olan her şeyden 
de dikkatli bir biçimde kaçınırlar. Böyleleri kurtulur, çünkü Allah gerçekten 
tevbeleri çokça kabul eden ve merhamet edendir. 


aSalkığ İN Aiaİ çel Girİyİ SAS ağ İgilağ 19348 geli 5 
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161. Şüphesiz, inkâr edip kâfir olarak ölenler, Allah'ın, meleklerin ve 
bütün insanların lâneti bunların üzerinedir. 


162. Onda (lânette) süresiz kalacaklardır, onlardan azap hafifletilmez 
ve onlar gözetilmezler. 


Hakikatin ve hakikat bilgisinin gizlenmesi kâfir olarak ölenler arasında 
bir ilişki vardır. Çünkü esas itibariyle “küfür” hakikatin üstüne bir perdenin 
çekilmesidir. Demek oluyor ki, burada kâfir olarak ölenler, bile bile hakikati ve 
sahip oldukları bazı bilgileri gizleyenler, gerçeklerin üstünü örtmeye çalışıp 
bu tutumlarında son nefeslerine kadar ısrar edenler, başka bir ifadeyle tevbe 
etme bilincine sahip olmadan ölen kimselerdir. Bu kimseler dünya hayatında 
lanete müstahak olmaları hasebiyle Allah'ın rahmetinden uzakta ve yoksun 
olarak yaşadıkları gibi, ahrette de bu durumda olacaklardır (3/Al-i İmran, 87). 

“Küfr”ün çeşitleri vardır: Allah'ın varlığını, Allah'ın birliğini, vahyin haki- 
katini, nübüvveti, temel inanç esaslarını veya bir kısmını, Kur'an'ın açıkladığı 
hükümleri, dini vecibelerin önemini inkar etmek ve tanımamak gibi... (47/ 
Muhammed, 34.) 
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ar e müstahak olmuş bedbahtlardır. Bu sefer Allah ve melekler- 
len başka “bütün insanlar”ın da onlara lanet ettikleri belirtilmektedir ki, küf- 
rün tahakkuku insanlığın bütününü içine alan yaygın ve yıkıcı bir zarar olması 
hasebiyle böyledir. Bilenler, bildiklerini açıklayacak, bilmeyenlere öğretecek 
olurlarsa, belki de bu bilgiyle buluşan nice insan kurtulur. Dolayısıyla bilgi ile 
kendisi arasına engeller koyanlar, hakikatin üstünü örttüklerinden insanlık 
suçu işlemişlerdir, insanların bir bölümünün kurtuluşuna engel olmuşlardır. 
İşte gerek kurtulanlar insan kardeşleri gerek doğru bilgiden yoksun kalmakla 
hidayeti bulmayanlar, işin farkına vardıkları Din Günü'nde bunlara lanet ede- 
ceklerdir: “Sonra kıyamet gününde siz birbirinizi inkâr eder ve birbirinize la- 
net edersiniz” (29 /Ankebut, 25). 

Lanete müstahak olmanın sebeplerinden biri, hem hakikatin farkında 
olanların diğerlerini, hem genel olarak toplum bireylerinin birbirlerini uyar- 
mamaları, irtikâp ettikleri kötülüklerden vazgeçirmemeleridir. İsrailoğulları- 
nın bu konudaki tutumları çerçevesinde Kur'an-ı Kerim bunun laneti gerektir- 
diğini belirtmektedir (5 /Maide, 79.) Bu elbette İsrailoğullarına özgü bir tutum 
olarak görülemez, benzer bir durum, eğer aralarında yaygınlaşma istidadı 
gösteren kötü eğilimlere ve davranışlara karşı birbirlerini uyarmayacak olur- 
larsa, her toplum ve elbette Müslümanlar için de söz konusudur. 

“Onda süresiz kalacaklardır, onlardan azap hafifletilmez ve onlar 
gözetilmezler.” Ayetteki “fiha (onda)” lanete racidir. Buna göre dünyada la- 
net içinde yaşadıkları gibi ahrette de lanetli bir durumda yani Allah'ın rahme- 
tinden uzak ve yoksun olarak yaşayacaklardır. “Süresiz olarak” çevirdiğimiz 
“huld” uzun süre kalış anlamında olduğunu söyleyenler de vardır. Huld içinde 
gerçekleşecek olan azabın dünyadaki sıkıntı ve mutsuzluklardan farkı şudur: 
Bu seferki hafifletilmeyecek ve buna duçar olanlara herhangi yeni bir fırsat 
veya mühlet verilmeyecek (3/Al-i İmran, 87-89). Dünyada Allah mühlet verir, 
bu sefer mühlet olmayacak, yardım talep ettiklerinde cehenneme havale edi- 
lecekler (23/Mü'minun, 108). 


GEZ , N 
grry azil ğaZZIN SA YL AİNİ Az ZİN Sip 
163. Sizin ilâhınız tek bir ilâhtır; O'ndan başka ilâh yoktur; O, Rah- 
mân'dır, Rahim'dir. 
Bu ayette nefiy (olumsuzlama) ve ispat (olumlama) veya inkar ve ikrar bir 
arada bulunmaktadır. Bu konuya 255. ayette tekrar dönme fırsatımız olacak. 
Şu kadarını belirtmek gerekir: Hiçbir şekilde gizlenmemesi gereken en önemli 
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bilgi Allah'ın tek bir ilah olduğu hakikatidir. “İlah” kendisine tapınılan, mabud 
kabul edilen, sevilen ve kendisine uyulan her varlık, her nesne veya her şeydir. 

“Vahid” tek olup, isim olarak da sıfat olarak da kullanılabilir. Allah birdir 
ve tektir. O'nun Zatı konusunda bizim bilgi sahibi olmamız mümkün değildir; 
bu bizim idrakimizi, kavrama ve anlama kapasitemizi aşar. Emin olduğumuz 
hakikat şu ki, O, vardır ve Bir'dir. O'nun Zatı'nın varlığı akli veya somut delil- 
lerin ortaya konmasıyla kanıtlanmaz, aksine Zat'ın varlığı vacip-zorunludur; 
yokluğu düşünülemeyeceği için kanıttır. Yokluğunu öne sürenler, önce O'nun 
varlığını teyit etmek süretiyle yok olduğunu söylemektedirler. Çünkü yok 
olan akla da gelmez, olmayan şeyin yokluğu iddia edilemez. Allah'ın yokluğu 
nasıl düşünülebilir? Varlık âleminin bütününde olan her şey bir başka şeye, 
en azından onu mümkün kılan bir sebebe muhtaçtır. Bir sebebin araştırılıp 
bulunması önemlidir. Ama bütün sebeplerin sebebi veya yaratıcısı olmadan 
sebep anlamlı değildir. İnsanların ezici çoğunluğu maddi/tabii olayları onları 
mümkün kılan sebeplere bakıp açıklamaya çalışırlar. Bu bilimsel gelişme açı- 
sından gerekli bir yol ve çaba olmakla beraber yeterli değildir, çünkü sebep tek 
başına var olmadığından, sebebin varlığı kendinden düşünülemeyeceğinden 
onu bir yaratan, bir var eden vardır ki, bu Allah'tır. O halde maddi/tabii olayla- 
rı açıklamaya çalıştığımızda bir yandan sebepleri bulup anlamaya ve etkinlik 
derecelerini ve fonksiyonlarını bulmaya çalışırken, diğer yandan söz konusu 
sebepleri yaratan Varlığı da bilmemiz gerekir ki, bu bizim ilahi bilgi elde etti- 
gimiz Marifetullah'tır. 

Razi'nin yerinde söylediği üzere Allah'ın Zatı, birden fazla şeyin bir araya 
gelmesiyle vücut bulmuş değildir, belli bir zamanda da meydana gelmiş değil- 
dir. Bileşik olan her varlık, bir başkasına muhtaçtır, başkasına muhtaç ve bağ- 
lı/bağımlı olan varlık zatı itibariyle vacip/zorunlu olmaz, mümkün varlık olur. 
Allah'ın varlığı zorunludur, çünkü bütün varlıkların temel ilkesi, mebdei olma- 
sı hasebiyle O'na hiçbir ortak yoktur. Zatın hakikati birlik ve teklik hakikati 
olup, O'nun hakikatinde, cisimlerde olduğu gibi sayısal çokluk (kesret) yoktur. 
O'nun kısımları ve parçaları yoktur. Kadimdir, ulühiyet bakımından Bir'dir. O, 
Zatı itibariyle bilen (alim), güç sahibi olan (kadir)dir, Zatı'nın sıfatları yönün- 
den tektir. Sıfatları yönünden benzeri (eşi-ortağı) yoktur; fiillerinde de birdir 
ve yine fiillerinde bir olması hasebiyle ortağı yoktur. 

Başka varlıkların, insanların da sıfatları vardır. Ama varlıkta Allah'tan baş- 
ka her şey fanidir, baki olan sadece O'dur. Diğerlerinin sıfatları kendilerinden 
değil, başkasındandır. Varlıkların sıfatları zamana ve mekâna bağlı ve bağım- 
lıdır, çünkü bunlar sonradan olmuştur. Allah'ın sıfatları ise sonsuzdur; bilgisi 
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bütün varlığa, kudreti güce maruz kalan her şeye (makdur) taalluk eder. Ha- 
kikat şu ki, Zatı hakkında künhüne varacak kadar bilgiye sahip olamadığımız 
gibi, sıfatlarının künhüne vuracak düzeylerde bilgi sahibi olamayız. 

“Sizin ilahınız!” Bütün varlığın, inanan-inanmayan, canlı-cansız, bilinen-bi- 
linmeyen, görünen-görünmeyen, varlıkta var olan her şeyin ve her varlığın ila- 
hıdır; O'nun varlığını inkâr edenlerin, ateistlerin ve bilmiyorum diyen agnostik- 
lerin ya da indirdiği hükümleri geçersiz sayanların da ilahıdır. Bizim ilahımız 
tek bir ilahtır; bu, “bize ait ilahımız üstündür, ama sizin de ilahınız var” demek 
değildir. Hayır, O'ndan başka ilah yoktur (16/Nah1, 22; 17/İsra, 22). 

Bu yüzden Allah, kendi Zatı hakkında ne kadar ve hangi çerçevede bilgi- 
ler vermişse biz onunla yetiniriz. “O, Rahman'dır, Rahim'dir”, esirgeyen ve 
bağışlayandır. Rahman olma vasfı bütün varlığı, dünyayı ve ahireti kuşatır; Ra- 
him vasfı ise sadece mü'minleri kuşatır (1/Fatiha, 3). Bu iki, isim, aynı zamanda 
Allah'ın kendi zatını kendi sıfatlarıyla tanıtması, hakkında bilgi vermesidir. Di- 
ger isimleri ve sıfatları da bu meyanda düşünebiliriz. En güzelini Allah'ın Elçisi 
(s.a.), ifade etmiştir: “Ben seni hakkıyla ve layıkıyla övemem. Sen kendini nasıl 
övmüşsen, öylesin” (Müslim, Salat, 222; Tirmizi, Da'vaat, 76; İbn-i Mace, Dua, 3). 
İlahi bütün sırlar ve hikmetler, anlam bütünü ve hidayetin yol haritası Kelime-i 
Tevhid'te toplanmıştır: “Her kimin söylediği (son) söz Kelime-i tevhid olursa, 
(eninde sonunda) cennete gider” (Buhari, Cenaiz, 16; Müslim, İman, 43.) 
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164. Şüphesiz, göklerin ve yerin yaratılmasında, gece ve gündüzün art 
arda gelişinde, insanlara yararlı şeyler ile denizde yüzen gemiler- 
de, Allah'ın yağdırdığı ve kendisiyle yeryüzünü ölümünden sonra 
dirilttiği suda, her canlıyı orada üretip-yaymasında, rüzgârları es- 
tirmesinde, gökle yer arasında boyun eğdirilmiş bulutları evirip 
çevirmesinde düşünen bir topluluk için gerçekten âyetler vardır. 


“Sizin ilahınız tek bir ilahtır” ayeti indiğinde, 360 puta tapınmaya alışmış 
müşrikler “Bütün insanlara tek bir ilah nasıl yetebilir?” diye sorunca, bu ayet- 
le, tek ve bir olan ilahın yani Allah'ın sadece insanlara değil, bütün varlık âle- 
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mine yettiği ve bunun da çeşitli ayetler (maddi ve maddi olmayan olgular/ 
fenomenler) tarafından teyit edildiği belirtildi. Bu ayet, bir öncekinin açılımı 
hükmünde görünmektedir. İki ayet arasındaki bağlantıyı görmeye çalışalım: 
Yukarıda “indirilen ayetlerden söz edilmişti (2/Bakara, 159). Bunlar, 
Kur'an'da yer alan cümleler, uzunlukları kısalıkları değişen pasajlardır. Bu 
ayetleri Cebrail aleyhisselam Hz. Peygamber (s.a.)'e indirmiş bulunmaktadır. 
İndirilen vahiylerin amacı, sözle (ve elbette yazıyla) yani doğrudan insanı Al- 
lah'a yöneltmek, nasıl hareket etmesi gerektiğini öğretmek, ona doğru ve yan- 
lışın, iyi ve kötünün mahiyeti hakkında bilgi vermek ve her iki dünyadaki mut- 
luluğunu sağlamaktır: “Bu Rabbinin dosdoğru yoludur. Öğüt alıp düşünmesini 
bilen bir topluluk için ayetleri birer birer böyle açıkladık” (6/ En'am, 126). 
Bunların dışında burada sözü edilen başka ayet türleri var ki, bunlara kısaca 
evrende ve maddi tabiatta hem kozmik düzeni hem hayatın devamını sağlayan 
bilumum fenomenler, varlık mertebeleri, nesneler, eşya dünyası ve maddi/tabii 
olaylar dâhildir: “Göklerde ve yerde ne var? Bir bakın. İnanmayan bir topluluğa 
apaçık ayetler ve uyarmalar bir şey sağlamıyor” (10 /Yunus, 101; 7/A'raf, 185.) 
Bir de insanın iç dünyasında, enfüsi hayatında olan ayetler vardır. Allah 
hem dış dünyada (afakta) hem enfüste yani insanın iç dünyasında ayetlerini 
göstermektedir: “Kendi nefislerinizde de (nice ayetler vardır). Yine de gör- 
mez misiniz?” (51/Zariyat, 21). İnsan kendi içinde yolculuğa çıktığında, duy- 
gularını analiz ettiğinde, düşüncelerinin kritiğini yaptığında, ruhunda olup 
bitenleri dikkatli bir gözle geçirme başarısını gösterdiğinde hakikate ulaşır. 
“Enfüsi ayetleri” sadece insanın iç dünyasında cereyan eden ruhsal ve entelek- 
tüel olaylara bağlamak yeterli değildir. Bunun yanında beşeri/sosyal hayatı da 
(sosyo-politik, ekonomik değişmeler, uluslararası ilişkiler, diplomatik, askeri 
olaylar, hukuk ihlalleri, hak arayışları, adalet ve özgürlük özlemi, sömürüye 
ve haysiyet kırıcı saldırılara karşı direniş, tarihin akışında rol oynayan insani 
faktörler, toplumsal değişme, insanın kucağında yaşadığı tabiatla ilişki biçim- 
leri, ötekine karşı tutumu, kişinin kendi bencil istek ve tutkularıyla yüzleşme- 
si, nefsinin yıkıcı eğilimleriyle mücadele etmesi, kendini eğitmesi, iyi ile kötü, 
güzel ile çirkin arasında seçim zorluğu, yüksek ahlaki hayata yönelme) bu kap- 
samda ele almak gerekir. Zira bütün bu alanlardaki olayların insanın tercihleri, 
yönelimleri, karar verme süreçleriyle doğrudan veya dolaylı ilgisi vardır. 
Kısaca ifade etmek gerekirse, vahyedilen ayetler bizi Ma'rifetullah'a, ev- 
rendeki ve maddi tabiattaki ayetler Ma'rifetulhalk'a, enfüsi ayetler (insanın çe- 
şitli ruhsal ve beşeri/soyal durumları) Ma'refetünnefs'e ulaştırır. Her üç bilgi 
düzeyinin de önemli olduğunu, birinin diğerine yol açtığını ve fakat en yüksek 


2/Bakara Süresi/164 361 


bilginin Allah'tan hakkıyla ve layık-ı veçhiyle haşyet duymayı sağlayan bilgi ol- 
duğunu söylemek mümkün. Bu, “Peygamberin varisi olan alimler”in bilgisidir 
(Tirmizi, İlim, 19). 

Burada Ma'rifetülhalk çerçevesinde “göklerin ve yerin yaratılışı”na, “gece 
ile gündüz arasındaki fark”a, “denizde yüzen gemiler”e, “yağmura, “yeryüzü- 
nün her yanına dağılmış bulunan canlılar”a, “rüzgâr”a, “bulutlar”a dikkat çe- 
kilmektedir. 

Gerçekten evrenin yaratılışı, takip ettiği düzen, bu düzeni mümkün kılan 
yasalar akıllara hayret verici niteliktedir. Oysa evrenle ilgili bilgilerimiz öyle- 
sine az ki, devede kulak bile sayılmaz. Bilim adamlarına göre, Big Bang adı 
verilen büyük patlamadan sonra ortaya çıkmış bulunan maddenin sadece yüz- 
de 4'ünü biliyoruz. Evrenin yüzde 70'i “karanlık enerji”, yüzde 26'sı “karan- 
lık madde” olarak adlandırılıyor. Demek oluyor ki, bilimdeki bunca gelişmeye 
rağmen bilebildiklerimiz oldukça sınırlı. Karanlık enerji ve karanlık madde 
hakkındaki bildiklerimiz de ancak yüzde 10'luk bir dilim. Sürekli genişleyen 
evreni ivmeli olarak genişleten bu karanlık enerji olduğu düşünülüyor. Evrene 
hâkim olan bu kuvvet aynı zamanda yıldızların, galaksilerin bir düzen içinde 
kalmalarını sağlıyor. Söz konusu enerjinin kısmen fonksiyonunu biliyoruz ama 
ne olduğunu, nereden kaynaklandığını bilmiyoruz. Hakikaten varlık âlemiyle 
ilgili bilgilerimiz ilim deryasında bir katre bile değil. 

Bugün herkesin kolayca ulaşabileceği bilgiler dahi evrendeki düzenin ih- 
tişamını göstermeye yeter. Telaffuz edilen kavramlar ve sayılar gündelik ha- 
yatımızda kullandıklarımızı katbekat aşmaktadır. Mesela dünyanın güneşten 
uzaklığı 150 milyon ışık yılı olarak hesaplanıyor. Dünyanın güneş etrafında dö- 
nerken kat ettiği mesafe 106 bin km'dir. Dünyadaki en hızlı uçaklar bile bunun 
ancak yüzde birinin biraz üstünde hız yapabiliyor. Bir hesaba göre Samanyolu 
galaksisinin etrafında, her gün 3 milyon kilometreye yakın yol kat ediyoruz. Bu 
hızı gözümüzün önüne getirmemiz mümkün değil, çünkü göz bu hızla uçan bir 
nesneyi takip edemez. Gezegenimiz uzayda uçuyor. Buna rağmen yeryüzünde 
her şey yerli yerinde, yerçekimi her nesneyi kendi dengesinde tutabiliyor. Bir 
bardak su devrilmeden masa üzerinde durabiliyor. Dünyamız ve diğer geze- 
genlerin bağlı olduğu güneş sistemi Samanyolunun bir parçası durumunda. 
Evrende Samanyolu gibi 100 milyar başka galaksi olduğu söyleniyor ve her 
galaksinin içinde 100 milyara yakın yıldız bulunuyor. 

Bugün itibar gören kurama göre, bütün kâinat “küçücük” kelimesinin dahi 
yetersiz kaldığı bir noktadan doğmuş bulunuyor. Bu her şeyi içinde barındıran 
-koskoca bir incir ağacının küçücük bir incir çekirdeğinde dürülüp toplanması 
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gibi- toplu iğne ucundan bile daha küçük bir nokta. Bildiğimiz bütün enerji, 
mekân ve zaman, akıl almaz bir yoğunlukla bu noktanın içine sığmıştı. Teoriye 
göre bir “an'da patlama vuku buldu. Evren 13.7 milyar yıl önce bu BON 
patlamasıyla oluştu. Cynthia Stokes Brown'a göre "Başlangıçta Wei kazın 
plazma' denilen, homojen bir muhtevadan ibaretti. Kozmik plazma birkaç trik- 
yon derece sıcaktı ve o yüzden bugün bildiğimiz hiçbir yapıya sahip değildi. 
Söz konusu bu patlamadan saniyenin yüz binde biri kadar süre sonra, kâinat 
soğumaya başladı ve kuark denilen maddenin en küçük parçaları üçlü küme- 
ler halinde bir araya gelerek 'proton' ve 'nötronları' oluşturdular. Patlamadan 
saniyenin yüzde biri kadar süre sonra proton ve nötronlar bir araya gelerek, 
daha sonra, en hafif iki element olan hidrojen ve helyumu oluşturdu. Daha bi- 
rinci saniye dolmadan maddeye hükmeden 4 temel güç oluştu: Bunlardan en 
zayıf olanı “yerçekimi gücü'ydü. Elektrik ve manyetik kuvvetten oluşan 'elekt- 
romanyetik' güç ikincisi; 'yüksek nükleer güç' üçüncüsüydü. Bu 4 gücün en 
kuvvetlisiydi; kuarkların, proton ve nötronların içinde bir arada kalmasını sağ- 
lıyordu. “Düşük nükleer güç' ise, radyoaktif elementlerin ayrışmasına aracılık 
ediyordu. Bilim adamları aslında bu dört gücün, aynı gücün farklı tezahürleri 
olması gerektiğini savunurlar. Söz konusu 4 gücün ahenkli işbirliği, evrenimi- 
zin denge ve uyum içinde devamını sağlar. Söz gelimi, yerçekimi gücü çok az 
değişse, madde kendi içine doğru çökerdi. Eğer kâinatın ısısı biraz daha hızlı 
düşecek olsaydı, proton ve nötronlar, helyum ve lityumu oluşturduğu zaman 
durmaz, demir haline gelinceye kadar işlemine devam eder yani kâinat, galak- 
sileri ve yıldızları oluşturamayacak kadar ağırlaşırdı. 

Büyük patlamadan sonra etraf toz dumana büründü. Bu toz dumanın ya- 
tışıp, etrafın görünür hale gelmesi için 300 bin yıl beklemek gerekti. Hidrojen 
yanmaya başladıktan sonra milyonlarca ton madde enerjiye dönüştü ve her 
saniyelik süre içinde bir yıldız doğdu. İlk yıldızın doğması için, büyük patlama- 
nın üzerinden 200 bin yıl geçmesi gerekecekti.” 

Zikredilen ayetler; yaratılmış varlıklar, varlıkların çeşitli durumları ve fonk- 
siyonlarıyla ilgilidir. “Halk (yaratma)” bir şeyi varlığa çıkartma işlemidir; Arap- 
çadaki asıl anlamı “takdir etmektir. Takdir, şeylerin belli bir düzen, ölçü, yasa ve 
anlam çerçevesinde varlık alanına çıkartılması anlamına gelir. Hiçbir şey tesadüfi 
(rastlantısal) değildir; ihata edici bir irade, her şeyi denetim altında tutan bilgi ve 
her şeyin kendisine tayin ve takdir edildiği vech ile düzen içinde yerini alıp var- 
lığını devam ettirmesini sağlayan bir kudret vardır; bunların hepsi Allah'a aittir. 

“Göklerin ve yerin yaratılışı”. Ayette gökler (semavat) çoğul, yer(yüzü) 
tekil gelmiştir. Çünkü tek bir gök değil, birden fazla gök-oluş mevcuttur. Her 
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şeyin irade, bilgi ve kudret dâhilinde sürmesini sağlayan şeylerin hakikatini, 
dikkatli bir gözlem ve araştırmaya tabi tuttuğumuzda göklerin ve yerin yaratı- 
lışında bulabiliriz. Evren veya maddi tabiatla ilgili gözlem ve araştırmalar çe- 
şitli bilimlerin konusudur. Kur'an-ı Kerim fizik, kimya, biyoloji veya astronomi 
kitabı değildir. Varlıkta çeşitli olaylara dikkat çeker, gayesi yaratılışın anlam 
ve amacına dikkat çekmektir: “Göklerin ve yerin yaratılışında düşünürler. (Ve 
derler ki:) 'Rabbimiz, sen bunu boşuna yaratmadın.” (3/Al-i İmran, 191). Var- 
lık üzerinde araştırmanın sınırı yoktur (31/Lokman, 27), insan devamlı bir 
biçimde Ma'rifetulhalk'ın hakikatine ulaşmak için araştırmalar yapar ve her 
defasında Allah'ın yüceliğini hatırlayıp şükrünü ve hamdini arttırır. 

“Gece ile gündüz arasındaki fark.” “İhtilaf”ın biri iki şey arasında fark- 
lılık-farklılaşma, diğeri peşpeşe birbirini takip etmek üzere iki anlamı vardır. 
Karanlık ve aydınlık, mevsimlere göre uzunluk ve kısalık bakımından gece ile 
gündüz arasında farklılık vardır. Bunun yanında gece ile gündüz birbirlerini 
takip etmektedir (25 /Furkan, 62; 22/Hac, 61; 6/En'am, 96; 40/Mü'min, 61; 
78/Nebe' 10-11). Bunu bu şekilde takdir eden (halk eden) Allah'tır. Dileyecek 
olsaydı, geceyi fasılasız olarak devam ettirirdi, bu durumda kim ışığı getirip de 
ortalığı aydınlatabilirdi? Yine dileseydi kıyamete kadar gündüzü devam ettirir 
di ki, dinlenmeye imkân olmazdı. Oysa düzen öyle kurulmuş ki, insan gece vak- 
ti dinlenir, gündüz vakti geçimini temin etmek için çalışır (28/Kasas, 71-73. 
Bkz. 30/Rum, 23; 35 /Fatır, 13; 36/Yasin, 37; 39/Zümer, 5). 

“Denizde yüzen gemiler.” Ayette “fülk” olarak ifade edilen şeyin aslı dön- 
mektir. Her dönen, deveran eden şeye “felek” denir. Gemiye bu ismin verilmiş 
olması, su ile birlikte (su üzerinde) kolay şekilde deveran etmesi dolayısıyladır. 
Hikmet şu ki, suyun (denizin) yapısı, ağır tonajlı gemileri üzerinde taşıyacak 
şekilde yaratılmış olmasıdır. Gemiye “sefine” de denir. İbn-i Arabi'ye göre sefi- 
ne, ters dönmüş kuşa denir. Kuşun altındaki su üstündeki hava gibidir. Su-gemi 
ilişkisini mümkün kılan yasaları (adetler) vaz'eden Allah'tır (14/İbrahim, 32). 
Dikkat çekici nokta şu ki, ayetin inişi zamanında inşa edilen gemilerden çok 
daha büyük gemilerin varlığı ima edilmektedir. Bazı ayetler “dağ gibi gemi- 
ler”den söz eder (42/Şura, 32). Bu aynı zamanda suyun kaldırma gücünün bü- 
yüklüğüne işaret eder, bugün sadece dev gemiler yapılmakla kalınmıyor, dağ 
büyüklüğünde platformlar da inşa ediliyor. 

İlkel biçimlerinden bugün en gelişmiş olanlarına kadar, gemilerin ve ge- 
miciliğin büyük faydaları vardır; taşımacılık, seyahat-turizm, ticaret, savaşlar 
ancak bu sayede mümkün olabilmektedir. İnsan bu sayede Allah'ın kendisi için 
yarattığı nimetleri arar bulur, Allah'ın fazl ve ihsanına nail olur (17/İsra, 66). 
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Yerküresi birbirinden farklı özelliklere sahip bölgelerden, aktif veya potansi- 


yel zenginliklerden ibaret yaratılmıştır. Deniz, kara ve hava ulaşımı olmasay dı, 
hakikatte birbirine muhtaç bölgeler arasında ilişki kurmak mümkün olmazdı. 

Gökteki felekler, yıldızların dönerken takip ettikleri yörüngeyi ifade eder. 
“Bahr” ise deniz demek olup çok geniş ve yaygınlıktan türemiştir. İlimde iler- 
leyen, çok bilgi sahibi olan kimseye “mütebahhir” denir. Mal ve servet çokluğu 
için de kullanılır. Yerküresinin yaklaşık 2/3'ü sularla kaplıdır. Denizlerin de 
kendilerine göre özellikleri ve büyük faydaları vardır. (Bkz. 16/Nahl, 14; 55/ 
Rahman, 19-20; 25/Fatır, 12.) 

“Yağmur ve su”, Hiç kuşkusuz hayatın kaynağı sudur. Allah, canlı olan her 
şeyi sudan yaratmıştır (21/Enbiya, 30). Su ve havanın olmadığı bir ortamda 
hayat da mümkün değildir. Bugüne kadar ulaşabildiğimiz bilgiler ışığında mil- 
yarlarca gezegen ve yıldız arasında sadece dünya gezegeninde su ve havanın 
olması son derece dikkat çekicidir. Mars gezegeninde su ve hava olduğu yolun- 
da kuvvetli emareler varsa bile, güneşten 225 milyon ışık yılı uzaklıktaki bu 
kızıl gezegende hayatı mümkün olmaktan çıkan zehir bulunmaktadır ki, bilim 
adamlarına göre bu yüzden Mars'ta yaşamak mümkün görünmemektedir. 

Su, yağan yağmurla oluşur, ama suyun kaynağını kimse bilemez. Harca- 
nan su nereye gidiyor, bulutlar suyu topluyor, ama bu mekanizmanın oluşumu 
dışında süren devr-i daim nasıl olur da kesintiye uğramıyor? Allah, dileseydi 
suyumuzu batırabileceğini belirtmektedir (61/Mülk, 30). Bütün bunlar yeryü- 
zündeki hayatın devamını sağlayan İlahi sırlardır. Yağmur olmasaydı kuraklık 
hayatın sonunu getirirdi. Yeryüzünde bize sunulan gıdalar, besin kaynakları- 
nın (rızık) gökte cereyan eden olaylarla yakın bir ilişkisi vardır: “Gökte rızkınız 
vardır” (51/Zariyat, 22). Biz bilimsel veriler ışığında yağmurun nasıl oluştu- 
gunu kısmen biliyoruz, ama suyu bulutlardan indiren bizler değiliz (56/Va- 
kıa, 68-69). O halde bizim varoluşsal durumumuz, Allah'a karşı tutumumuz 
yeryüzündeki hayatımızın hem kalitesi hem niceliğiyle ilgilidir. Allah'a derin 
e erdir a GE Miz ki rahmetini arttırır, Yaman 

ari / , yağmur yüklü bulutların hareketini tayin 
eden üstün bir irade vardır. (25/Fatır, 9; 22/Hac, 5). 

Bütün bunlar “yeryüzünün her yanına dağılmış bulunan canlılar”ın 
varlıklarını idame ettirmeleriyle ilgilidir. Yağmur olmasaydı canlı hayat olmaz- 
dı, insanoğlu yeryüzü Beze peiinme yaşayamazdı; yeryüzü bilinen bütün geze- 
genler içinde bunca güzelliklerle ve nimetlerle donatılmış olamazdı. Gezege- 
nimizin bizatihi kendisi estetiktir, harikulade bir tablodur. Canlılar (insanlar 
hayvanlar, bitkiler) yeryüzünün her yanına dağılmış bulunmaktadırlar, Bu 
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harikulade ortamda kadın ve erkek izdivaç eder, onlardan çok sayıda kadın ve 
erkek türer, yeryüzü gezegenine dağılır (5 /Nisa, 1. 

Su gibi “rüzgâr” da benzer bir fonksiyona sahip bulunmaktadır. Ayette 
“riyh” olarak ifade edilen şey, hoş ve tatlı esinti demektir. Rüzgâra çoğunluk- 
la huzur ve sükün (ravh) getirdiği için bu isim verilmiştir. “Riyh” kelimesinin 
aslının “ruh” olması anlamlıdır. Ruh, Cebrail, vahiy ve nübüvvet anlamlarında 
da kullanılmaktadır. Kelime kullanımına göre, güç-kuvvet, devlet anlamına da 
gelmektedir (8/Enfal, 46). “Ravh” Allah'ın rahmeti, rüzgârın tatlı, hafif esintisi, 
ferah ve sevinci ifade eder. “Reyhan” güzel koku demektir. Bazı arifler rüzgâra 
“Rahman'ın nefesi” demişlerdir ki, bu, su gibi -hatta sudan önce- rüzgârın, 
havanın hayatın kaynağını göstermesi bakımından önemlidir. Rüzgâr sadece 
nimet, hoşluk ve hayat getirmez, azap ve ölüm vesilesi de olur. Bazen kopan 
fırtınalar, kasırgalar önüne kattığı her şeyi yıkar, tahrip eder. “Ben (Ahzab gü- 
nünde) saba rüzgârıyla muzaffer kılındım. Ad kavmi ise Debur (Batı'dan esen 
yıkıcı rüzgâr) ile helak oldu” (Buhari, İstiska, 26; Müslim, İstiska, 17). 

“Gök ile yer arasında musahhar kılınan bulutlar”a da dikkat çekil- 
mektedir. Burada semanın tekil gelmesi, dünya seması yani atmosferle ilgili 
bir olaya işaret etmektedir. Yağmurları taşıyıp çeşitli bölgelere dağıtan bu- 
lutlar, dünya gezegeniyle ilgilidir. Bulutlar yer ile gök arasında gezegendeki 
canlı hayatın devamı için belli bir düzene, yasalara tabi kılınmışlardır, sanki 
onlara fonksiyonlarını yerine getirmeleri boyun eğdirilmiştir. Bulutlar ken- 
diliklerinden yağmur toplayıp hareket etmez, aksine onları “inşa edip ortaya 
çıkaran” Allah'tır (13/Ra'd, 12). “Rüzgârları gönderen, bulutları kaldıran ve di- 
lediği şekilde dağıtıp çeşitli bölgelerde yağmur yağdıran” O'dur (30/Rum, 48). 
Ayette bulutu ifade eden “sehab” aslında bulutun havadaki hareketine denir. 
Yerde sürünen eteğin toplanması, kişilerin birbirine karşı cür'etkar davranış- 
ları; oburca yemek ve içmek gibi anlamlar da aynı kökten türemişlerdir. (Bkz. 
7/A'raf, 57; 35/Fatır, 9; 24/Nur, 43.) 

Bütün bunlar bize gösteriyor ki, varlık âlemi Allah'ın kudret eli altındadır. 
O tek ve bir olan İlahtır. Eğer varlıkta başka ilahlar, iradeler olsaydı, bu mu- 
azzam düzen devam edemezdi; iradeler, öngörüler çatışır ve bozulurdu (21/ 
Enbiya, 22.) Bu düzen bize şunu ilham etmektedir. Var olan her şey -biz yete- 
rince farkında değilsek bile- Allah'ı yüceltmekte, O'nu tesbih etmektedir (17/ 
İsra, 44). Demek ki bize de düşen Marifetulhalk yani varlığın bilgisi, maddi 
tabiat üzerindeki araştırmalar ile O'nun büyüklüğünü tasdik etmek; kendi iç 


dünyamıza dönüp doğru bir muhasebe yapmak ve Ma'rifetullah'a ulaşmaya 
calısmak olmalıdır. 
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Bütün bunlar “akıl sahipleri”nin ilgi alanında olmalı, devamlı bir biçimde 


zihinlerini meşgul etmelidir. İki tür akıl sahibi insan vardır. Biri, bilim adamı 


olmasa da, varlığın bu harikulade düzenini müşahede edip hakkında ortalama 
bilgilere sahip olan varlığı bütünüyle Allah'a refere edenler; diğeri in sİS- 
tematik bilgilere sahip olan bilim adamları, bir alanın uzmanları. “Düşünen, 
akleden topluluk” ibaresi, kendi alanında uzmanlık seviyesinde bilgi sahibi 
bilim adamlarının dışında kalan ortalama insanların da, varlığı Allah'a refere 


etmeleri gerektiğini ima etmektedir. 


, 
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165. İnsanlar içinde, Allah'tan başkasını 'eş ve ortak' tutanlar vardır ki, 
onlar (bunları), Allah'ı sever gibi severler. İmân edenlerin ise Allah'a 
olan sevgileri daha güçlüdür. O zulmedenler, azaba uğrayacakları 
zaman, muhakkak bütün kuvvetin tümüyle Allah'ın olduğunu ve Al- 
lah'ın vereceği azabın gerçekten şiddetli olduğunu bir bilselerdi. 


Ayet ilginç beşeri bir duruma işaret etmektedir. Buna göre insanların bir 
bölümü Allah'tan başka “eşler /ortaklar” tutarlar. Seçilen “nidd/endad” kelimesi 
birbiriyle anlaşan ve yardımlaşan eşler -mesela kadın-erkek veya ticaret yapmak 
üzere ortaklık kuran kişiler değil- “çekişen eşler"i ifade etmektedir. Varlık âle- 
minde düzenin yürütülmesinde nasıl Allah'tan başka ilim, irade ve kudret sahibi 
bir varlığın etkisi söz konusu değilse, hakikatte insan hayatının anlam haritasını 
çizecek olan ahlaki tutum ve davranışlarda da tek tayin edici varlık Allah'tır, Allah 
olmalıdır. Çünkü insan hayatı üzerinde iki varlığın söz sahibi olması, iki iradenin 
çatışması dolayısıyla insanın şizofrenik olarak kişiliğinin bölünüp parçalanması- 
na yol açar. Belki evlilikte, ticarette, yol arkadaşlığında ve başka konularda eşler 
ve ortaklar yardımlaşır; ama evrenin yönetiminde ve insan hayatını tayin ve tes- 
pit edecek ahlaki norm ve ilkelerin belirlenmesinde yegâne varlık Allah'tır. 

Bu anlam çerçevesinde insanların bir kısmının “Allah'tan başka edindi- 
ği eşlerin ve ortakların” insanlar mesela liderler, yol göstericiler, iradelerine 
tabi olunanlar, idoller olduğunu söylemek mümkün. Eş ve ortaklar yerine göre 
put/heykel de olabilir; ancak bu sadece put veya heykelin sembolik anlamıyla 
ilgilidir. Zira yeryüzünde hiçbir insan, kendi zatı itibariyle bir taş, bakır, tunç 
veya başka maddeden yontulmuş bir put veya heykelin tayin edici bir güç ve 
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kudrete sahip olabileceğini düşünemez. İnsanlar put veya heykellere birtakım 
anlamlar, sembolik değerler izafe etmek süretiyle putçuluk hatasına düşerler 
ve bu çerçevede elbette putlar veya heykeller “Allah'tan başka eşler ve ortak- 
lar” konumuna çıkartılmış olur. 

Burada zikredilen “eş ve ortakların (endad)” liderler, idoller olduğu an- 
laşılınca, bunlara tabi olup gösterdikleri istikamette hareket edenlerin, nasıl 
olur da bu liderleri “Allah'ı sever gibi” sevdikleri konusu daha iyi anlaşılır. 
“Allah'ı sever gibi"nin muhtemel üç anlamından biri “Allah'ı sevdikleri gibi, 
Allah'ı sevdikleri kadar”; ikincisi “Allah'ı sevmeleri gerektiği gibi”; üçüncüsü 
“mü'minlerin Allah'ı sevdikleri gibi” liderleri sevmeleridir. İlk iki anlamın doğ- 
ruya en yakın olduğunu söyleyebiliriz. 

Bundan şu anlaşılıyor ki, “eş ve ortakları” sevenler, ateist, agnostik, materya- 
list veya inadi inkârcı kimseler değildir; derin bir bilgisizlik (cehalet) ve aymazlık 
(gaflet) hali içinde bu liderlere büyük değer, önem, anlam ve fonksiyon atfeden, 
onların çizdiği istikamette hareket etmenin onlara mesela güvenlik, mutluluk, re- 
fah ve güç vereceği zehabına kapılanlardır. Demek ki bu vahim hataya düşenler, 
Allah'ın varlığına inanıyorlar. Bir kısmı açık bir biçimde müşrik olabilir. Çünkü 
sembol anlamlar yükledikleri heykel sahiplerine, putlara veya yaşayan liderle- 
re sevgi duyarlar. Onların çizdiği yol haritasına derin bir bağlılık içinde yaşarlar 
veya daha dramatik olarak “müşrik” olduklarını bilmeksizin -hatta buna zahirde 
karşı çıkarak- liderlerine olan sevgileri Allah'a olan sevgilerinin, onlara olan sa- 
dakatleri Allah'ın hükümlerine olan sadakatlerinin önüne geçer. 

Burada sözü edilen şirkin ne kadar sinsi, tehlikeli ve kendini kamufle edici 
mahiyette olduğuna dikkat etmek gerekir. Zira bu tür insanlar “Allah'ın varlık 
üzerindeki yaratıcı” vasfını inkâr etmezler (31/Lokman, 25); sembol anlamlar 
yükledikleri put veya heykellerin kendilerini Allah'a yaklaştırdıklarını (39/Zü- 
mer, 3) düşünürler; böylece kendilerine ikna edici mantıksal bir tutarlılık veya 
bir meşruiyet zemini bulmaya çalışırlar. 

“İmân edenlerin ise Allah'a olan sevgileri daha güçlüdür”. Bu ve 5/Mai- 
de, 54. ayet “Allah ile insan” arasında bir sevgi ilişkisi olabileceğini belirtmektedir. 
Kur'an bakış açısından sevgi konusunu Maide süresinde yeri gelince ele almaya 
çalışacağız. Şu kadarını söylemek gerekir ki, Allah'ı sevmek, O'nun rızasını kazan- 
maya çalışmak, indirdiği hükümlere riayet etmek ve kalbi O'nun zikrinden ve mu- 
habbetinden başka her şeyden arındırmaktır. Sahih ve hakiki imana sahip olanla- 
rın Allah'a duydukları sevgi (muhabbet) çok daha güçlüdür, çünkü sahte değildir. 

Bir bedevi Hz. Peygamber (s.a)'e gelir ve “Kıyamet ne zaman?" diye sorar. 
Allah'ın Elçisi “Kıyamet için hazırlığın var mı?” der. Bedevi: “Çok namazım ve 
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orucum yok, ama Allah'ı ve Resulünü seviyorum” der. Hz. Peygamber şöyle bu- 
yurur: “Kişi sevdiğiyle beraberdir” (Buhari, Edeb, 96; Müslim, Birr, 165.) 
İnsan, kendisine çeşitli nimetler bağışladığı, ahirette iyi amellerine karşılık 
olmak üzere ebedi mutluluğu, cennet hayatını vaat ettiği için Allah'ı sever. Bu 
meşru bir sevgidir, ancak en yüksek derecede ve katıksız olan sevgi Allah'ı Zatı 
itibariyle sevmektir. Zira Allah, kâmil varlıkların en mükemmelidir ve insanın 
ideale, en mükemmele olan tabii bir meyli ve sevgisi vardır. Razi, ilim adamını 
ilminden, savaşta kahramanlık gösteren bir askeri cesaretinden severiz, böyle 
iken bütün mükemmellikleri kendisinde toplayan Allah'ı nasıl sevmeyiz, der. 
Bir kalpte iki sevgi olmaz, en azından birden fazla sevgi varsa araların- 
da büyük bir hiyerarşi vardır. Kişi çocuklarını, anne-babasını, eşini, kardeş- 
lerini, yakınlarını ve dostlarını elbette sever, ama en üstün ve kapsayıcı sevgi 
Allah sevgisidir. Bu sevgi kalbin kudsi nurudur, bizi varlıkla buluşturur, var- 
lığın ahengine, zikir ve tesbihine katar. Sevgiyi sahici kılan ve arttıran faktör 
marifettir. Bu sadece marifetünnefs değil, bununla beraber mariftülhalktır da. 
Çünkü insan varlık ve maddi tabiatla ilgili ne kadar geniş ve derinlemesine 
bilgilere sahip olursa, o oranda Allah'ın azametini, yaratıcı kudretini, ilmini ve 
iradesini daha iyi anlar, marifeti artar, bu artış oranında sevgisi büyür. Kalbin 
tecellileri sevgiyle ilgilidir, her insanın marifeti aynı olmadığından, bu nur aynı 
şiddette ve genişlikte kalbi aydınlatmaz, bu yüzden sürekli bir cehd ve müca- 
hede içinde olmak lazım. Ancak hiçbir şekilde bu sevgi kuru, amelsiz ve maddi 
desteksiz düşünülmemeli. Zira açık olan şu ki, kişi kimi seviyorsa sevdiğinin 
hükmüne ram olur, onun arzularına teslim olur ve hatta öylesine ileri gider ki, 
kendini sevdiğinin tasarrufuna açık bir mülk haline getirir. Öyleyse Allah sev- 
gisinin önemli belirtilerinden biri O'nun emir ve nehiylerine, hükümlerine ria- 
yet etmek, İslami hayatı titizlikle yaşama gayreti içinde olmaktır (Bkz. 5/Mai- 
de, 54). Yoksa bazı Hıristiyan mezheplerinin dediği gibi “Tanrı'yı sev ve dildiği- 
ni yap” insanı ikiyüzlülüğe, haksızlık yapmaya, sömürüye ve suçları meşrulaş- 
tırmaya götürür. Sevginin ilk adımı O'nun indirdiklerine, helal ve haramlara, 
kısaca Münzel Şeriat'e samimiyetle bağlanmak, hükümlerine riayet etmektir. 
“Kalbim temizdir” deyip ibadet ve taatlardan uzak olmak büyük tutarsızlıktır. 
Çünkü kalp temizliği ve sevgi amellerin ve yükümlülüklerin ihmaline mazeret 
değildir. Özetle Allah'a olan sevgi, diğer başka hiçbir sevgiye ihtiyaç hissettir- 
meyecek, başkalarına bağımlılık yapmayacak şekilde olmalı. Ancak elbette bu, 
başkalarına karşı sevgisizliğe değil, sevginin sebebi ve kaynağı olmalı, Yunus 
Emre'nin güzele ifade ettiği gibi “Yara Je sev, Yaratan'dan otürü'” 


“O zulmedenler, azab uğvaya atarı zaman, muhakkak bülün kuv 
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vetin tümüyle Allah'ın olduğunu ve Allah'ın vereceği azabın gerçekten 
şiddetli olduğunu bir bilselerdi” Yukarıda Allah'ı sever gibi, eş ve ortakları 
seven üç grup insandan söz etmiştik. Bunların eş ve ortaklara olan sevgile- 
rinin temelinde “güç beklentisi” olduğunu söyleyebiliriz. Çünkü kendilerinde 
güç atfettikleri liderlerin kendilerine Allah'tan daha çok güç, güvenlik, refah, 
prestij, itibar, statü, servet veya makam kazandıracaklarını düşünürler ve on- 
lara bağlanırlar. Hakikatte bu hem cehalet ve gaflettir, hem bu liderlerin ka- 
zandıracağı güç geçici, ahlaki bakımdan itibarsız ve hukuki bakımdan gayr-ı 
meşrudur. Güç ve kuvvet Allah'ındır. 

Bu özünde sahte sevginin temelinde dünyevi güç, itibar ve servet beklen- 
tisi yattığından, ahiretteki nihai karşılaşmada sahtelik bütün çıplaklığıyla ve 
trajik bir biçimde ortaya çıkar. Bu sefer liderler ve onlara uyanlar birbirlerin- 
den uzaklaşmaya çalışır, biri diğerini suçlar, kimse diğerinin düşüncesine, ide- 
olojisine veya ameline sahip çıkmak istemez. Her şeyden evvel, dünya hayatın- 
da birlikte yaptıkları işin ne kadar haksızca ve ahlaksızca olduğunu anlamış; 
azabın şiddetini, yaptıkları şeylerin, tutturdukları yolun kendilerine ne ağır 
maliyetler getirdiğini ayan beyan görmüşlerdir. Burada geçmiş zaman fiilinin 
kullanılması, vuku bulacak dramatik olayların kesinliğini ifade etmek içindir; 
sanki iş olup bitmiş gibi anlatılmaktadır. Bu da gösteriyor ki, Kur'an bakış açı- 
sından ahretin varlığından, cennet ödülü veya cehennem azabından hiçbir şe- 
kilde kuşkuya kapılmak mümkün değildir. 
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166. Öyle ki (o gün) kendilerine tâbi olunanlar, kendilerine tâbi olan- 
lardan uzaklaşıp-kaçmışlardır. (Artık) Onlar azabı görmüşlerdir ve 
aralarındaki bütün bağlar (ve ilişkiler) de parçalanıp-kopmuştur. 


167. (O zaman, yönetilip) Uyanlar derler ki: “Eğer bize bir kere (daha 
dünyaya dönme) fırsatı verilse(ydi) muhakkak (şimdi) onların biz- 
den uzaklaştıkları gibi, biz de onlardan uzaklaşır (onları yüzüs- 
tü bırakın )dık. Böylece Allah, onlara bütün yaptıklarını onulınaz 
hasretlerle gösterecektir. Ve oniar ateşten çıkacak değildirler. 


370 ALI BULAÇ -KUR'ÂN DERSLERİ/DİRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


Bu iki ayet bize gelecekte olacakları canlı bir tablo halinde sunuyor: Or- 
tada kesinlikle trajik bir durum söz konusu. Dünya hayatında başkalarının 
emeği, kanı ve mutsuzluğu üzerine ittifak kurmuş olanlar; birbirlerine güç ve 
iktidar, itibar ve servet gibi vaatlerle tabi olanlar şimdi birbirlerinden kaçmak- 
tadırlar, Sanki ezelden beri hasımlarmış gibi birbirlerini inkâr edecekler ve 
karşılıklı lanetleşecekler (29/Ankebut, 25; 7/A'raf, 38); birbirlerine düşman 
kesilecekler (43/Zuhruf, 67); birbirlerine karşı samimiyetsiz olduklarını itiraf 
edecekler (14/İbrahim, 22); karşılıklı suçlamalarda bulunacaklardır (33/Ah- 
zab, 67). Bunun özet ifadesi “teberri”dir. 

Dünya hayatını zayıflara, mahrumlara, yoksullara, ezilenlere ve dışlanmış- 
lara zindan edenler yani bu kumpasta rol alan liderler ve onların yörünge- 
sinde hareket edenler, artık birbirlerinden teberri etmektedirler, çünkü dün- 
yada aralarında “bağlar/sebepler” (çıkar ilişkisi, akrabalık, yandaşlık, politik 
ve ideolojik birlik) söz konusuydu. Hak ve hukuk ihlallerinde bulunurken, sö- 
mürür ve zulmederken birbirleriyle karşılıklı ilişkiler içinde idiler, birbirlerini 
koruyup kolluyorlardı, aralarında bir dayanışma vardı. İlişkilerinin kodlarını 
adet haline getirmişlerdi, mesela her zaman haksızlık yapar, haram yer, namus 
satıcılığıyla geçinir, başkasının malına-toprağına göz diker, yalan söyler, yol- 
suzluk-usulsüzlük yaparak servet biriktirir, aldatır-kandırır, emeği sömürür, 
baskı kurar ve yeryüzünde rahat ve huzur bırakmazlardı. Bu onların arala- 
rında yazılı olmayan bir tür anlaşma, sözleşme hükmündeydi. Bütün bunların 
ifadesi “sebep(ler)”dir. 

“Sebep” ip demektir. Bir ipe tutunup inip çıkmaya sebep denir: “Gökyüzü- 
ne bir ip uzatsın” (22/Hac, 15); bir yol tutturtmak, yol takip etmek (18/Kehf, 
85;23/Mü'min, 36-37). Bu ayette “sevgi bağı” anlamında kullanılmıştır. 

Hakikat ayan beyan ortaya çıktığında, liderler ve onlara uyanlar, yaptık- 
ları şeyin apaçık yanlışlığını ve haksızlığını gördüklerinde sevgi bağları sona 
erer. Ruhları üzerine bir hasret bulutu çöker; derin bir pişmanlığa gömülürler, 
kendilerine yazık ettiklerini acı acı müşahede ederler. “Hasret” kelimesinin 
kökünden “mıhsara” türetilmiştir ki, bu süpürgenin kirden, çer-çöpten yerin 
yüzünü ortaya çıkarmasına denir. Kuşun tüylerini dökmesini ifade eden ke- 
lime de aynı kökten türetilmiştir. Gücü bitip yorgun düşen veya kesilen deve- 
ye “hasir” denir. Bu anlam çerçevesinde “hasret"in elden kaçan, bir daha ele 
geçmeyeceği anlaşılan bir şeye, bir fırsata veya nimete karşı duyulan büyük 
pişmanlık, derin üzüntü olduğunu söyleyebiliriz. 

Bu acıklı durumda bir kere daha dünyaya dönme fırsatını temenni eder- 
ler. Onlara bir fırsat daha verilecek olsa, aynı hatayı yapmayacaklar; Allah'tan 
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başka edindikleri eşlere ve ortaklara uymayacaklar. Fakat olumsuz olarak yap- 
tıkları her şey onlara büyük bir kayıp, ziyan ve hüsran olarak dönmüş bulun- 
maktadır. Ellerine bir kereliğine geçmiş büyük fırsatı kaçırmışlardır, dünya ha- 
yatını heder etmişlerdir; şimdi pişman, yıkılmış, çökmüş ve acz içine düşmüş 
olarak sarsıntı geçirmektedirler. Bunlar ateşten çıkarılmayacaklar. Bu sahne, 
bize bugün için önemli mesajlar vermektedir. “Şimdi ve burada” yaptıklarımı- 
za dikkat etmeli, böylesi trajik bir akıbete duçar olmamak için gerekli bilince 
ve hassasiyete sahip olmalıyız. 
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168. “Ey insanlar, yeryüzünde olan şeyleri helâl ve temiz olarak yiyin 
ve şeytanın adımlarını izlemeyin. Gerçekte o, sizin için apaçık bir 
düşmandır. 
169. 0, size yalnızca, kötülüğü, çirkin-hayâsızlığı ve Allah'a karşı bil- 
mediğiniz şeyleri söylemenizi emreder. 


Hitap bütün insanlaradır. Sadece Müslümanlar değil, insanlar hayatlarını 
idame ettirmek için beslendikleri zaman “helal ve tayyip” kriterine dikkat et- 
melidirler. “Tayyip” kendisinde maddi ve manevi faydanın, keyif verici lezzetin 
olduğu şeydir. İbareyi iki şekilde anlamak mümkün: 

a) Helal ve temiz şeyler yiyin, 

b) Yiyeceğiniz şeylerin helal ve temiz olmalarına dikkat edin. 

İki anlamda da “helal ve tayyip” temel ölçüttür. Helal, hem niteliği hem 
elde edilmesi dolayısıyla meşru olan, Allah ve Resulü'nün koyduğu kriterlere 
göre yenmesi-içilmesi mümkün olan şeylerdir (5/Maide, 4). Bizatihi helal ol- 
mayanlar ise, kan ve leş gibi şeylerdir ki bunlar bizatihi murdardırlar. Elde edi- 
liş tarzı itibariyle haram olanlar ise hırsızlık, rüşvet ve yolsuzluk, gasp, aldat- 
ma, faiz, ihanet vb. yollarla elde edilen şeylerdir. Bunlara da “ligayrihi haram” 
denir. Yani bir elma liaynihi helal, gayrimeşru yollardan elde edilip yenmesi 
haramdır. (6/En'am, 145.) Ayette bu konu ele alınmaktadır. Sehl b. Abdullah, 
kurtuluşun üç şeyde olduğunu söyler: Helal yemek, farzları yerine getirmek ve 
Peygamber (s.a.)'e uymak. 


Bu durumda “helal-tayyip (Helalen tayyiben)”i şu şekilde anlamak müm- 
ı -örünmektedir: 
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1) Putlar adına kesilmeyen, kesilirken Allah'ın adı zikredilen. Cahiliye'de 
putlar adına salıverilen hayvanlara Saibe, putlara adanan hayvanlara Vasile, 
kulağı yarılıp da salıverilen hayvanlara Bahire adı verilirdi. 

2) Usule uygun olarak kesilmeyen. 

3) Leş olmayan, kan, domuz eti olmayan (Bkz. 2/Bakara, 173); şaraba 
batırılmayan, içine alkollü içki (likör vs.) katılmayan; yenmesi yasak olmayan 
(mesela fare, eşek eti vs.) 

4) Helal yoldan kazanılmış olan, içinde kul hakkı olmayan hayvan eti ve 
diğer bütün yiyecek ve gıdalar. 

Hükmen bu dört maddede sayılan nitelikler taşımasa da, yenecek veya içi- 
lecek şeylerin temiz (hijyen) olması bu kapsamda ele alınması gereken önemli 
bir husustur. Zira bizatihi ve elde ediliş tarzı itibariyle helal olsa da, bir gıda 
hijyen şartlarına uygun değilse; mesela böceklerin, haşarat veya farelerin ci- 
rit attığı bir mekanda veya ortamda ekmek yapılıyorsa ya da yerlerde kir ve 
pasağa bulaşmış bir et parçası veya meyve söz konusuysa, söz konusu gıdalar 
hükmen helal olmakla beraber, en azından sağlığı tehdit eder ve bu özelliği 
dolayısıyla “tayyip” değildir, bu tür gıdaların insanda fıtraten istikraha sebebi- 
yet verdiği açıktır. Şu halde manevi temizlik kadar maddi temizlikte önemlidir. 

“Helal” kendisinde mahzurluk düğümü çözülmüş olan şeydir, mahzurlu 
olan faktör ortadan kaldırılınca mübah olur. “Akd” düğümün zıttı olan “hall”- 
dan gelir. Bir mekânda konaklamak, borcu ödemek, ihramdan çıkmak, üzerine 
ceza terettüp etmek, vücudu örten elbise ve yeminle helal olan şeyler için de 
aynı kökten gelen kelimeler kullanılır. 

Helal'in zıttı haram, tayyibin zıttı habistir. (Bkz. 5/Maide, 100.) Helal ve tay- 
yibin bir arada zikredilmesi manidardır. Zira haram olan şey tayyip (keyif verici 
lezzet) değildir, çünkü haram olan şeyden lezzet alınmaz. Bir yiyecek, gıda, mal 
veya rızık, ancak helal olduğu zaman tayyiptir. Tayyip, sadece yenirken lezzet 
veren değil, sonra derin pişmanlık veya ceza gerektirmeyen şeydir de. Bize anlık 
lezzet veren bir şey Bazen bize ağır maliyet olarak dönebilir. Terli iken dondur- 
ma yemek veya soğuk su içmek o an için keyif vericidir, ama sonra hastalıklara 
yol açar. Bunun gibi, helal olmayan yoldan kazanılmış mal ve servetin içinde kul 
hakkı olduğundan sonra cezayı gerektireceğinden hakikatte iyi düşünen bir in- 
san için bu mal ve servet lezzet vermez, çeşitli kaygılara sebebiyet verir, dolayı- 
sıyla tayyip vasfını kazanmaz. Kaba veya nitelikli hırsızlık, zulüm, gasp, sömürü, 
rüşvet, yolsuzluk, kamu kaynaklarının suistimali, görevin kötüye kullanılması, 
zimmete para ve mal geçirme, eksik tartı, aldatma (garar), kandırma, kara bor- 
sa, kumar, şans oyunları, haram şeylerin üretiminden ve ticaretinden elde edilen 
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kazançlar bu kapsama girmektedir. “Yetimlerin mallarını haksız yere yiyenler, 
karınlarında ancak ateş yemiş olurlar” (4/Nisa, 10). 

“Şeytanın adımlarını izlemeyin”. Ayetin genel olarak insanlara hitap et- 
mesinin sebeplerinden biri, Âdem'in yaratılışından beri asıl çatışmanın “insan 
ile şeytan” arasında cereyan etmiş olması dolayısıyla insanın hakiki düşmanı 
konusunda bilgilendirilmesi ve uyarılmasıdır (24/Nur, 21). Diğer bütün ka- 
dim kültür ve dinlerde “şeytan ve kötülükleri” konusunda bilgiler ve uyarılar 
vardır. Ancak şeytan gerçeği ve fonksiyonları konusunda en doğru ve kapsamlı 
bilgiyi Kur'an vahyiyle Allah bildirmektedir. (Bkz. 4/Nisa, 119; 7/A'raf, 16-17). 
Çünkü Allah, insanı yüceltmek, şeytan ise alçaltmak ister. “Adımlar” olarak 
çevirdiğimiz “hatve” iki adım arası mesafedir. İzlerin takip edilmesinde me- 
caz olarak kullanılır. Şu kadarcık mesafede dahi olsa insan şeytanı izlemekten 
kaçınmalıdır. Onun izinden gitmek; telkinlerine, vesvese ve iğvalarına göre ha- 
reket etmek, insanın kalbine kattığı şüphelere kapılıp yanlış yollara sapmak 
demektir. İnsan bu sayede haddi aşmaya başlar. 

Şeytan, Allah'ın Âdem'i yaratıp onu yeryüzünde halife kılmasına itiraz et- 
miş, önünde eğilmeyi reddetmiştir. Başka bir ifadeyle hem Allah'ın iradesine, 
insan ve dünyaya ilişkin planına hem de insana bahşedilen role karşı çıkıp, 
adeta Allah'ın planını bozmak üzere kendi kendine ahdetmiştir. Şeytan'ın ça- 
balarının yegâne hedefi insanı şaşırtmak, doğru yoldan çıkarmaktır. Bunu ba- 
şardığı oranda Tanrı'nın planını bozacağını düşünmektedir. 

İnsanın düşmanı olan Şeytan bize “Kötülüğü, hayâsızlığı ve Allah'a karşı bil- 
mediğiniz şeyleri söylemenizi emreder” Ayetteki iki anahtar terimden biri olan 
“Su” işlenmesi durumunda falini üzen, kötülük görmesine yol açan her türlü 
tutum ve davranışa denir. Söz, fiil veya inanç seviyesinde işlenen günahlara da 
denir. “Fahşa” ise derin ahlaki dejenerasyonlara sebebiyet veren utanmazca tu- 
tum ve fiiller, kısaca kötülüğün en çirkin çeşididir. Kurtubi'ye göre, bir fiilin fahşa 
olduğunu tayin eden ilahi hükümlerdir. Bir kritere göre “su”, maddi ve dünyevi 
yaptırımı (hadd) gerektirmeyen, “fahşa” ise yaptırımları gerektiren fiillerdir. 

“Yoksullukla korkutur, hayâsızlığı-utanmazlığı, arsızlığı emreder” (2/Ba- 
kara, 268); insanları “saptırmak” (4/Nisa, 60; 28/Kasas, 15); “İçki, kumar ve 
düşmanlıkla arayı açmak, Allah'ı anmaktan ve namazdan alıkoymak ister” (5/ 
Maide, 91). Bu durumda Şeytan insanın apaçık düşmanı olduğuna göre, insan 
da onu düşman bilmelidir (35/Fatır, 6). “İnnema” Şeytanın sadece ve sadece 
kötülükleri emrettiğini belirtir. Yani şeytandan kötülüklerden başka şeyler sa- 

dır olmaz. Şeytan iyilik formuna bürünür, fakat amacı insanı yanlış kullanımla 
kötülüğe sevk etmektir. Kişi ne iyi konumda ise, onu iyi konumuna çekmek için 
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iyiliği öne çıkarır, zararı fayda, yanlışı doğru, çirkini güzel formuna sokar, yıkıcı 
filleri aklileştirir. Allah ise adaleti, iyiliği-güzelliği, yakınları korumayı, zayıf 
ve yoksulun yanında yer almayı, daima hakkı ve hakikati savunmayı emreder. 
Bir hadiste “Yüce Allah'ın insanı tertemiz Müslümanlar olarak yarattığı, fakat 
şeytanların onları dinlerinden uzaklaştırdıkları ve onlara helal kıldığı rızıkları 
haram diye gösterdikleri” belirtilir (Müslim, Cennet, 63). 

İnsan kalbi iki kanaldan gelen telkinlere açıktır. Bazen doğrudan, Bazen 
melekler aracılığıyla Allah mü'minin kalbine sekine ve sebat verir (8/Enfal, 
12). Bir hadiste şöyle buyrulur: “İnsanoğlunda (kalbinde) şeytanın vesvesesi, 
meleğin de ilhamı vardır” (Tirmizi, Tesir, 3). Nefis kontrol altında ise melekle- 
rin ilhamı insanda sahici akli kuvvetleri hâkim kılar, nefis kontrol altında de- 
gilse, şehvet, nefret, yıkıcılık ve saldırganlık gibi duygular kalbi istila eder. 

Tevhid, adalet ve iyiliklerin hayat verici ilkeler olarak canlı tutulması için 
devamlı olarak “Allah'ı zikretmek” gerekir. Hem hayatın anlamı hem kalbin it- 
minanı ve huzuru buna bağlıdır. Yine şeytanın vesvese ve iğvalarından kurtul- 
manın yolu, istikametten ayrılmadan Allah'ı zikretmek, Allah'ı hatırdan çıkar- 
mamak ve kalbin hiyerarşisinde Allah sevgisini tepe noktaya yerleştirmekten 
geçer. Allah'ın Resulü şöyle buyurur: “Ben size Allah'ı zikretmenizi emrediyo- 
rum. Bunun misali, bir adamın düşmanları onu kovalarken sağlam bir kaleye 
sığınmasına benzer. Kendini kaleye atınca kurtulur. Kulun durumu da budur. 
İnsan ancak Allah'ı zikretmek süretiyle kendini şeytandan koruyabilir” (Tir- 
mizi, Edeb, 78). 

“Allah'a karşı bilmediğiniz şeyleri söylemenizi emreder.” Temelde bil- 
gisizliğe veya eksik bilgi ve kanaat oluşturmaya bir atıf olan bu ayetin birkaç 
boyutu vardır: İlki Allah, Zatı, isimleri ve sıfatları hakkında yanlış bilgi. Bu yan- 
lış bilginin esası, Allah'ın kendini vahiy ile tavsif ettiklerinin dışında birtakım 
felsefi spekülasyonlarla tanımlanmaya kalkışılması, aslı esası olmayan teolojik 
kabul ve görüşlerle anlatılmaya çalışılmasıdır. 

Diğeri Allah'ın vahyettiği hükümler, ilahi hükümlerin öngördüğü hayat tarzı 
hakkında yanlış bilgi ve kanaatler. Taberi'ye göre, bazı insanların kendi öngörü- 
lerine göre birtakım tutum ve davranışları helal veya haram olarak belirlemele- 
ridir. İnsanların takip edecekleri yol haritasını ilahi hükümler tayin eder. Birileri 
kendi nefislerinin hoşuna gittiği şekilde ahlaki normlar, hukuki kural ve yasalar 
koyacak olurlarsa, Allah'a ait bir yetkiyi kendi tekellerine geçirmiş olurlar. Oysa 
insanın faydasına, dünya ve ahiret mutluluğuna hangi form ve kuralların uygun 
olup olmadığı bilgisi Allah'a aittir. Bu elbette insanların ana parametreler doğ- 
rultusunda zamanın değişen şartlarına ve toplumsal ihtiyaçlara göre yeni kural- 
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lar koymayacakları, yasa yapmayacakları anlamına gelmez. Burada kastedilen 
insanların kendi nefeslerinin heva ve hevesini tatmin edecek biçimde Münzel 
Şeriat'ı iptal etmeleri, ilahi hükümleri kaale almamalarıdır. 
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170. Ne zaman onlara: “Allah'ın indirdiklerine uyan” denilse, onlar: 
“Hayır, biz, atalarımızı üzerinde bulduğumuz şeye (geleneğe) uya- 
rız” derler. (Peki) Ya atalarının aklı bir şeye ermez ve doğru yolu 
da bulamamış idiyseler? 

171. İnkâr edenlerin örneği bağırıp çağırmadan başka bir şey işitme- 
yip (duyduğu veya bağırdığı şeyin anlamını bilmeyen ve sürekli) hay- 
kıran (bir hayvan)ın örneği gibidir. Onlar, sağırdırlar, dilsizdirler, 
kördürler; bundan dolayı akıl erdiremezler. 


Bu ayet, gelen vahiy veya karşılaşılan bir hakikat karşısında insanın takın- 
dığı trajik tutumu anlatır. İnsanın daima önünde iki seçenek var: Biri Allah'tan 
gelen bilgi ve hakikat, diğeri alışagelinen davranışlar, tekrar edilen alışkanlık- 
lar. Burada kastedilenlerin “Allah'tan başka ortaklar edinen müşrikler”, Kitap 
ehlinin bir bölümü veya genel olarak insanlar olduğu söylenmişse de, asıl be- 
şeri-zihni bir tutuma işaret edildiği açıktır. Bu da yöresel veya tarihsel değil, 
evrensel bir zihin kategorisine işaret eder. Bu her yerde rastlanabilecek bir 
zihin tipolojisidir. 

Temel soru şudur: Kişi bir hakikatle karşılaştığında ne yapmalı? Genel ola- 
rak insanların geleneksel tutum ve davranışlara sığındıkları görülür. Zira bu 
anlamdaki gelenek, özü itibariyle taklide dayandığından insana hem kolaylık 
sağlar hem sahte de olsa bir güvenlik hissi kazandırır. Hiç tereddüt etmeden 
atalarından gördüğü yolda yürüyen kimse, yüzlerce sene test edilmiş doğru- 
lar üzere yaşadığını düşünür (5/Maide, 104). Bu Bazen öyle olmakla beraber 
çoğu zaman yanlıştır. Zira gelenek olarak sürdürülen şeyin üstünde test edici 
kriterler olmadıkça, yanlışlar kemikleşir, kendilerinden kuşku duyulmaz hale 
gelir, böylece bilinci köreltirler. Toplum geleneksiz olmaz, ama gelenek her za- 
man temel bir referans çerçevesiyle kritik edilmeli. Müslümanların referans 
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çerçevesi Kur'an ve Sünnet'tir. Dini hayatın ihtiyaç hissettiği en önemli şey bi- 
linçtir Araştırma, yeni şeyler bulma, kendini geliştirme gibi beşeri erdemlerin 
bir kenara itildiği bu durum (Bkz. Lokman, 21), hidayetin önünü tıkar. 

İslam bilginleri atalara veya kemikleşmiş geleneğe bağlılığın öne çıkar- 
dığı en önemli tehlikenin kör taklit olduğunu söylemişlerdir. Taklit, öğrenme 
amaçlı olmadığı sürece kör bir tekrar olarak ele alındığında kendi içinde çe- 
lişkiler taşır. Kadı Beydavi'ye göre bu ayet, içtihat yapma gücüne sahip kim- 
selere Taklidin caiz olmadığına ilişkin delil teşkil eder. Razi'ye göre, bir şeyi 
veya birilerini Taklit eden kimse, ya başkaları Taklit ettiği için bunu yapar -ki 
bu başkasının bir başkasını, onun da başkasını Taklit etmesi demektir, bu ise 
kısır döngüdür- veya kendisi düşünerek Taklit tercihinde bulunmuştur ki, bir 
tercihte bulunacak kişinin akli kuvvetlerini devreye soktuğu için onun Taklide 
ihtiyacı olmaması gerekir. 

Bu çelişkiden kurtulmak için insanın tefekkür ve istidlal gibi zihni meleke- 
lerini harekete geçirmesi gerekir. Salt Taklitle yetinen insanların belirgin özel- 
liği “akletmemeleri”dir ki, ayet-i kerime burada son derece ilginç bir biçimde 
“akletme” ile “hidayet” arasında bir bağ kurmuş bulunmaktadır. Buna göre ak- 
letmeyen yani aklını kullanıp düşünmeyen, araştırıp tefekkür etmeyen kimse 
hidayeti, dolayısıyla doğru yolu da bulamaz. 

İnsanı diğer yaratıklardan ayıran en belirgin vasfı akıl sahibi varlık olma- 
sıdır. Aklını kullanmadığı zaman, temel zihni melekesini, en değerli yetisini 
kaybetmiş olur. Yiyip içmek, hareket etmek, uyumak, çiftleşmek önemli değil- 
dir. Bunu hayvanlar da yapar. Hayvanların davranışları organizmanın dürtüsel 
tepkileri seviyesini aşamaz. İçeriden gelen tepkileri dürtüsel, dışarıdan gelen 
uyarıcılara karşı verdikleri tepkiler ise refleksiftir, başka bir ifadeyle tefekkür 
ve bilinçten yoksun hareket edip yaşarlar. Ayet bu trajik durumu anlatmak 
üzere “vech-i şebeh” adı verilen bir benzetme yapmıştır: Çoban-sürü ilişkisi. 
Çoban sürüye bağırır, sürü sesini duyuyor olmasına rağmen çobanın ne dedi- 
ğini anlamaz. Çünkü sürüdeki hayvanların üç temel duyu organı yani kulakları, 
dilleri (nutk) ve gözleri, anlamlı cümleler kullanıp onlara seslenen çobanı an- 
layabilecek, idrak edip kendilerine mal edecek kıvamda değildir. Çobanın sesi 
onlara bağrış-çağrış olarak gelir. Çoban istediği kadar gayret sarf etsin, beyhu- 
de bir çaba içindedir. Ayette kullanılan “Na'k” kelimesi karganın ses çıkarma- 
sına denir, çobanların sürüye bağırması buna benzetilmiştir. Bazı müfessirlere 
göre ise, burada sözü edilen hayvanlar değil, akılsızca kendilerine tapınılan 


putlardır. (Bkz. 2/Bakara, 18 ve 30/Rum, 52-53.) 
Şüphesiz hidayeti veren Allah'tır ama kişi Allah'ın hidayetine aklını kullan- 
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mak süretiyle ulaşabilir ancak. Aklın fonksiyonunu devam ettirmek için yapıl- 
ması gereken şey, Allah'tan gelen hakikatlere kulak vermek, başkalarıyla müza- 
kerelerde bulunmak yani interaktif ilişki içine girip diyalog kurmak ve tabiatta- 
ki canlı ayetleri, somut hakikatleri görüp müşahede etmekle mümkündür. Aksi 
halde Allah'ın insana büyük bir nimet olarak bağışladığı akıl fonksiyonlarını ye- 
rine getiremez olur, böylece insan hidayeti, doğru yolu bulmuş olmaz. Bu ise in- 
san için en büyük bedbahtlıktır; bu durum sahip olduğu engin hazineye rağmen 
hayatı boyunca yokluk ve yoksulluk içinde kıvranan insana benzer. 
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172. Ey imân edenler size rızık olarak verdiklerimizin temiz olanla- 
rından yiyin ve eğer siz yalnızca O'na kulluk ediyorsanız, (yine 
yalnızca) Allah'a şükredin. 

173. O, size ölüyü (leşi)-kanı, domuz etini ve Allah'tan başkası adına 
kesilmiş olan (hayvan)ı kesin olarak haram kıldı. Fakat kim ka- 
çınılmaz olarak muhtaç kalırsa, sınırı tecavüz etmemek ve haddi 
aşmamak şartıyla (ölmeyecek oranda yiyebilir), ona bir günah yok- 
tur. Gerçekten Allah, bağışlayandır, esirgeyendir." 


168. ayette “Helalen tayyiben” kapsamına giren yiyecek ve içeceklerin özellik- 
leri anlatılmıştı, şimdi kesin olarak yenmeleri yasak olan şeyler tek tek ve somut 
olarak sayılmaktadır. Bunlar da leş (meyte), kan, domuz eti ve Allah'tan başkası 
adına kesilen hayvan etidir. Allah bunları yemeyi kesin olarak yasaklamaktadır. 

“Temiz olanlardan yenmesi” her ne kadar “emir siygası”yla gelmişse de, 
hakikatte ibahe ifade eder yani kişi temiz gıda ve yiyeceklerden istediklerini 
yer, istemediklerini yemek zorunda değildir. Ancak şükür vücub ifade eder ki, 
bunun anlamı kişi söz konusu nimetler dolayısıyla şükretmek zorundadır. Ya- 
saklanan gıdalar konusuna geçmeden önce “şükür” kavramı üzerinde durmak 
lazım. Burada zikredilen şükür birkaç anlamda ele alınmıştır: 

a) Eğer Allah'ı ve O'nun bahşettiği nimetleri biliyorsanız, bu durumda Al- 
lah'a şükredin, şükrünüzü çeşitli yollarla (söz, kalp ve fiille) ifade edin; şükrün 
salih amel olduğunu söyleyenler vardır. 
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b) Eğer Allah'a kulluk etmek istiyorsanız, sadece O'na şükredin, başkala- 
rına minnet etmeyin, başkalarının hükümranlığını kabul etmeyin, baskılarına 
boyun eğmeyin. Çünkü şükür ibadetlerin başıdır. Hatta denmiştir ki, İslam, sa- 
hih iman, ahlak ve şükürdür. İbadetin sadece Allah'a tahsis edilmesi, şükrü de 
yalnızca Allah'a tahsisini gerektirir. Bu anlayış çerçevesinde baba çocuklarının 
rızkını temin etmede sadece vesiledir. O rızkı yaratan, veren ve tahsis eden Al- 
lah'tır. Tabii ki çocuklar babalarına gerekli ihtiramı gösterir, görevlerini yerine 
getirirken çektiği sıkıntıları unutmazlar, ama hakiki rızık veren Allah'tır. Bu, 
devlet yönetimi ve başka alanlara da tatbik edilebilir. Bir hadiste şöyle buy- 
rulmuştur: “Allah şöyle buyurur: -İnsan ve cinler bana karşı nankördür. Ben 
yaratıyorum, onlar başkasına kulluk ediyorlar; ben rızık veriyorum, onlar baş- 
kasına şükrediyorlar” (Deylemi, Firdevs, 3/166). 

Bu ve önceki 168. ayette yasaklanan gıdalar sayılmıştı. 5/Maide, 3; 6/ 
En'am, 145 ve 16/Nahi, 115'te bu konu ele alınmaktadır. Hakikatte eşyada asıl 
olan ibahedir. Yani prensip olarak ve zatı itibariyle Allah'ın yarattıkları mübah- 
tır, insanların istifadesine sunulmuştur. Haram olanlar istisnaları teşkil eder ve 
bunlar da söz konusu ayetlerde açıkça zikredilmiştir. Bu şu demektir: İnsanlar 
kendi kendilerine haram koymaya çalışmasınlar, Allah'ın kendileri için mübah 
kıldığı şeylerden yesinler, geçimlerini temin etsinler. Çünkü Allah'a kulluk et- 
mek amacıyla hayatlarını idame ettirmekle yükümlüdürler. Allah'a kulluk için 
hayatın idamesi temel şarttır. Tabiri caizse haramlardan kaçınılması mühim- 
dir (önemlidir), ama hayatın idame ettirilmesi ehemdir yani daha önemlidir. 
Bu durumda bazı istisnai hallerde, haram olanlar mübah hale gelir, hatta bazı 
bilginlere göre haram bir şeyi yemek vacip hükmüne girer. 

Bunların başında “leş” yani meyte gelir. Meyte, kesilmeden ve kanı akma- 
dan öldürülmüş veya ölmüş bulunan hayvandır. Bu çerçevede İslami usulle- 
re göre kesilmemiş hayvan da meyte hükmündedir. Bir gıda veya beslenme 
nesnesi olarak bizatihi “kan” da haramdır. İslamiyet'ten önce Araplar, kanı 
hayvanın bağırsaklarına doldurup kurutuyor, sonra yiyorlardı. İslamiyet'le 
birlikte bu yasaklandı. Yasaklanan kan “akmış olan kan”dır. Ete karışmış bu- 
lunan kanın haram olmadığı ise icma ile sabittir. Bu çerçevede ciğer ve dalak 
yasaklanmış değildir. “Size iki ölü ve iki kan helal kılınmıştır. İki ölü balık ve 
çekirge, iki kan karaciğer ve dalaktır” (İbn-i Mace, Et'ime, 31; Müsned, Il, 97.) 
Bunun gibi “domuz eti” de kesin olarak haramdır. Fakihler, “domuz eti” den- 
mesi, domuzun diğer organlarının mübah olduğu anlamına gelmediğini, “eti” 
hususan (özellikle) zikrettiğini belirtmektedirler. Kurtubi, domuz yağının da 
haram kılındığı konusunda icma olduğunu söylemektedir. Domuzun kılları ile 
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herhangi bir im yapmak, söz gelimi dikiş dikmek mümkündür. Hz. Peygam- 
ber, yüce Allah'ın domuz etini yemeyi değil, onu alıp satmayı da yasakladığını 
bildirmiştir. (Buhari, Büyu) 112; Müslim, Müsakat, 71) 

Bir de “Allah'ın adı zikredilmeden kesilen hayvan eti” de söz konusu 
yasaklar kapsamındadır. Eski zamanlardan beri insanlar tapındıkları tanrılar 
adına kurban adar veya hayvan keserken tanrılarının ismini zikrederlerdi. İs- 
lam telakkisine göre, yegâne yaratıcı ve ilah Allah'tır. Yegâne yaratıcı olması 
hasebiyle sadece O'nun adına hayvan kesilir, bu tevhid inancının olmazsa ol- 
mazıdır. Başka tanrıların veya kutsalların adını zikrederken hayvan kesenlerin 
yediği et yenilmediği gibi, bu fiili işlemekle hakikatte şirke de girmektedirler. 

Kur'an-ı Kerim, Kitap ehlini bundan istisna etmektedir: (5/Maide, 5). Kitap 
ehli yani Yahudi ve Hıristiyanların kestikleri hayvanların etini yemek caizdir. Ki- 
tap ehlinin kestikleri hayvanların etlerini yemek caiz olduğu gibi, kadınlarıyla 
evlenmek de caizdir. Ehlikitap, hususan Yahudi ve Hıristiyanlardır. Daha sonra- 
ları fetihlerin genişlemesiyle ateşe tapan Mecusiler, gök cisimlerine tapan Sabi- 
iler veya başka inançtan olanlar da hükmen ehlikitap kategorisine konulduysa 
da, kestikleri hayvanın etinin yenmesi ve kadınlarıyla evlilik istisna edilmiştir. 

Burada akla gelen bir sual vardır: Şu veya dine mensup olmadan veya 

mensup olduğu halde hayvan keserken şu veya bu tanrı ismini veya kutsalı an- 
madan tamamen rutin olarak mesleğini icra edenlerin kestikleri hayvanların 
eti yenir mi? Ayetin işaret ettiği Araplar, bilinçli olarak ve putlarının ismini zik- 
rederek hayvan keserlerdi. Sözünü ettiğimiz kişilerin ise -ki bunlar çoğunluk- 
la ücretli çalışan işçilerdir- bu türden düşünce veya maksatları yoktur, hiçbir 
varlığın ismini zikretmeden, sadece rutin olarak işlerini yapmak üzere hayvan 
keserler. Eğer hükmün illeti salt olarak, Allah'ın dışındaki putların isimlerinin 
bilinçle zikredilmesi ise, başka bir ifadeyle haramlık bundan dolayı vaz'edil- 
mişse, bu sual üzerinde durmaya değer, zira rutin olarak hayvan kesen işçiler 
Şu veya bu tanrının veya kutsalın ismini zikretmemektedirler. Ama eğer illet, 
“Allah'ın adının zikredilmesi” ise bu durumda söz konusu işçilerin kestikleri 
hayvanın eti yenmez. Bu, fakihler tarafından ele alınmayı hak eden bir konu- 
dur. Elbette doğru olanı ve insanın imkânlarını kullanarak “Allah'ın adının anı- 
larak kesilen hayvan eti” bulup yemesidir. 

Bu konuda mezhep imamları arasında bazı görüş ayrılıkları vardır. “İmam 
Malik, bilerek veya unutarak da olsa Allah'ın adının zikredilmeden kesilen hay- 
vanın etinin yenmeyeceğini söyler. Hanefilere göre ise, kasıtlı olarak Allah'ın 
adı anılmadan hayvan kesilirse onun eti yenmez. İmam Şafii daha geniş açıdan 
bakarak, ayetin asıl maksadının Allah'tan başkası adına kesilen hayvanın etini 
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haram kılmak olduğuna hükmederek, böyle bir niyet yani kasıt olmadığı süre- 
ce, bilerek de olsa bilmeden de olsa Müslüman'ın Allah'ın ismini zikretmeden 
kestiği hayvanın etinin yenebileceğini söylemiştir." (Kur'an Yolu, I, 259.) 

Din insan hayatına büyük önem vermektedir. Yukarıda belirttiğimiz üzere 
helal ve haramlara riayet mühimdir, ama hayatın idamesi daha mühimdir. Öyle 
zorluklar, sıkıntılar, öyle beşeri durumlar ortaya çıkar ki, bu durumda mühim 
ehemme tercih edilir. Bu Kur'an'da “ızdırar” olarak ifade edilmiş bulunulan za- 
ruret halleridir. Şiddetli açlık veya insanın baskı altında zorlanması (ikrah) buna 
örnektir. Mesela ölüme yol açacak açlık veya kafasına silah dayatılan kişinin 
mesela domuz eti yemek zorunda bırakılması gibi. Böyle durumlarda Kur'an-ı 
Kerim, “sınırı tecavüz etmemek” ve “haddi aşmamak” şartıyla haram olan şey- 
lerden yenebileceğini belirtmektedir. Bu, çaresizlik durumunda başvurulan bir 
tedbirdir. Mecelle kaidesine göre, “Zaruretler mahzurları ortadan kaldırır.” 

Açlık bağlamında bir başka zaruret hali, sahibinin izni olmaksızın açlığı 
bastıracak kadar bir şeylerin yenmesiyle ilgili hükümdür. Kurtubi, birtakım ri- 
vayetleri aktardıktan sonra bunun caiz olduğu kanaatine varmaktadır. Abbad 
b. Şurahbil'den naklen: “Bir kıtlık yılıydı, Medine'ye geldim. Etrafı çevrilmiş 
bir araziye girip bir başak alıp onu ovaladım ve yedim. Sonra da elbisemin 
arasına sakladım. Tarla sahibi beni yakalayıp dövdü, elbisemi aldı. Ben de Al- 
lah'ın Resulü'ne gidip durumu anlattım. Hz. Peygamber, adama şöyle dedi: '-O 
aç veya açlıktan bitkin düştüğünde ona yedirmedin, cahil iken bir şey öğret- 
medin' Sonra adama elbiseyi geri vermesini emretti, ayrıca (bana) bir vesk ya 
da yarım vesk yiyecek (buğday) verilmesini emretti.” (İbn-i Mace, Ticaret, 67; 
Ebu Davud, Cihad, 85; Nesai, Kudat, 21; Müsned, IV, 167.) 

Bir başka önemli rivayet şu: “Sizlerden herhangi biriniz davarların bulundu- 
gu yere gider de hayvanların sahibi aralarında ise ondan izin istesin; izin verdiği 
takdirde sütünü sağsın, içsin. Eğer sahipleri aralarında değilse üç defa seslensin, 
cevap alırsa izin istesin, izin verirse mesele yok. Aksi takdirde hayvanların sütle- 
rinden sağsın, içsin ama giderken yanında bir şey götürmesin.” (Ebu Davud, Cihad, 
85; Tirmizi, Buyu) 60.). Hz. Ömer'den gelen bir rivayette de Peygamber Efendimiz 
(s.a.), şöyle buyurmaktadır: “Sizden herhangi birinizin yolu bir bahçeye düşerse 
oradan yesin, fakat beraberinde bir şey götürmesin” (İbn-i Mace, Ticaret, 67). 

Bu rivayetler, zaruret halinin açlıkla ilişkili olduğunu ve kişinin şiddetli 
açlık durumunda ayakta kalabilecek miktarda başkasının malından yenebile- 
ceğini göstermektedir. Ne var ki, fakihlerin de önemle vurguladıkları üzere, 
aslolan başkasına ait malın gönül rızası ile alınmamasının haram kılınmış ol- 
masıdır. Zaruretler, mahzurları ortadan kaldırır, ama bu sınırlıdır, geçicidir ve 
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hükmü değiştirmeyi gerektiren illetle ilgilidir. Açlık insanın zihni melekelerini 
iptal etme noktasına getirdiği için, kişinin böyle bir durumda başkasına ait 
maldan yemesi tolere edilmiştir. Zihni melekeleri iptal olmuş kişi insanlık du- 
rumunu devam ettiremez, ne yaptığını bilmez ve elbette Allah'a kulluk görev- 
lerini de yerine getiremez. Köklü ve kalıcı çare bulunmadığında yani açlık ve 
şiddetli yoksulluğun süreklilik kazanması durumunda insanın inkara sapma- 
sı işten değildir. Hz. Ömer, Remade adı verilen kıtlığın hüküm sürdüğü yılda, 
insanlar açlıktan dolayı başkasının malından yeme mecburiyetinde kalabilir 
mülahazasıyla hırsızlık cezasını bir seneliğine askıya almıştır. 

“Sınırı tecavüz etmemek ve haddi aşmamak” demek, mesela şiddetli 
açlık dolayısıyla yenecekse sadece hayatta kalabilecek kadar yenmesi, karnın 
doyurulmasına fırsat verilmemesidir. Yine baskı altında yenecekse, baskı uy- 
gulayanın tayin ettiği miktarda yemekle iktifa edilmelidir. “Bağin” kelimesin- 
de, sınırın çiğnenmesiyle ilgili ince bir nükte vardır. Mesela kişi şiddetli açlık 
veya baskı altında haram olan bir şeyi yerken, eğer hoşuna gider de, bunu be- 
nimseyerek, ondan lezzet ve zevk alarak yemeye başlarsa, bu sınırın çiğnen- 
mesi anlamına gelir. Zaruret halinde —biraz da kişinin kendi vicdani kanaati 
ve itminanı yiyeceği şeyin miktarına karar verir- yasağın çiğnenmesinde “bir 
günah yoktur” Çünkü burada kasıt yoktur, niyet temizdir, zaruret hali insanı 
bir yasağı çiğnemeye sevk etmiş bulunmaktadır. 

“Allah bağışlayandır, esirgeyendir.” Burada Allah, iki şekilde kullarına 
karşı bağışlayıcı ve esirgeyicidir: Biri, Allah zaruret halinde kulunu çaresiz bı- 
rakmamakta, ona meşru çıkış yolu göstermekte; diğeri bizatihi haram olan bir 
şeyi yediği halde Allah kuluna günah yazmamaktadır. 
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174. Allah'ın indirdiği Kitap'tan bir şeyi göz ardı edip saklayanlar ve 
onunla değeri az (bir şeyi) satın alanlar; onların yedikleri, karın- 
larında ateşten başkası değildir. Allah kıyâmet günü onlarla ko- 
nuşmaz ve onları arındırmaz. Ve onlar için acı bir azap vardır. 
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175. Onlar, hidayete karşılık sapıklığı, bağışlanmaya karşılık azabı sa- 
tın almışlardır. Ateşe karşı ne kadar dayanıklıdırlar! 

176. Bu, Allah'ın Kitab'ı şüphesiz hak olarak indirmesindendir. Kitap ko- 
nusunda anlaşmazlığa düşenler ise uzak bir ayrılık içindedirler.” 


“Allah'ın indirdiği Kitap'tan bir şeyi göz ardı edip saklayanlar ve 
onunla değeri az (bir şeyi) satın alanlar”ın Yahudi din bilginleri olduğu öne 
sürülmüşse de -ki Kitap ehli din bilginlerinin bunu yaptığı doğrudur (Bkz. 9/ 
Tevbe, 34)-, şu veya bu dine mensup bilginlerin, din adamlarının tümünü kas- 
tettiğini söylemek mümkün. Çünkü nüzul sebebi hususi olsa bile lafız umu- 
midir. Bu durumda Müslümanlar içinde de bazı bilginler, halk üzerinde etkili 
olan hocalar, imamlar, âlimler veya müftüler Kur'an'ın bir kısmını gizleyecek 
olurlarsa aynı hükme muhatap olurlar. 

Din bilginleri veya halk üzerinde etkisi olanların Kitap'tan bir şeyi gizle- 
meleri dört şekilde vuku bulmaktadır: 

a) Kitabın bir kısmını öne çıkarıp diğer kısımlarını ihmal etmek, gözden 
uzak tutmaya çalışmak. Mesela İslam'ın dünyevi hükümlerini zikretmemek, 
muamelat ve ukubat yönünü iptal etmek; faiz, cihat, haksızlıklara karşı dire- 
niş, sömürünün ve hukuk ihlallerini kötüleyen ayetleri öne çıkarmamak. 

b) Politik iktidarların, mütegallibe güçlerin hoşuna gidecek şekilde nasla- 
rı tevil ve tefsir etmeye çalışmak. 

c) Şahsi görüş ve indi mülahazalara göre fikirler yürütmek, kişinin kendi 
düşüncelerini Kur'an'a onaylatmaya çalışmak. 

d) Zamanın hâkim telakkilerini, ideoloji ve doktrinlerini esas alıp Kur'an'ı 
bunlara uyacak şekilde tefsir ve te'vil etmeye çalışmak. Bu işlemi yeni ortaya 
çıkan meşru ihtiyaç ve taleplere Kur'an ve Sünnet'ten hareketle cevap verme 
çabasını ayrı tutmak lazım. 

Din bilginleri veya dini hayatta otorite makamında olanlar, bazen kendile- 
rine tabi olanlar üzerindeki etkinliklerini devam ettirmek, bazen da siyasi ik- 
tidarların gözüne girmek veya zengin sınıflar nezdinde itibar kazanmak ama- 
cıyla bu yola saparlar. Bu yüzden İslam tarihinde genel bir ilke olarak İslam 
bilginleri “Sultanın sarayından, zenginlerinden sofrasından uzak durulması” 
gerektiğini söylemişlerdir. 

Bu yola sapanların gayesi şahsi kazanç elde etmektir. Yaptıklarına karşılık 
şöhret, makam-mevkii, statü ve güç elde etmektedirler. İşte böylelerinin; “ye- 
dikleri, karınlarında ateşten başkası değildir”. Ayette mecaz-ı mürsel vardır. 
Gerçeği gizlemenin, halkı ve gerçeğe ihtiyacı olanları ondan uzak tutmanın sağ- 
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ladığı dünyevi bir çıkar olsa da, bunun akıbeti çok elimdir. Çünkü bu tutumun 
sonucu cehennem azabıdır. Cehennem azabını hak ettirecek bir fiili irtikâp eden 
kişi, sanki ateşin kendisini yemiş olur.” Allah kıyâmet günü onlarla konuşmaz 
ve onları arındırmaz. Ve onlar için acı bir azap vardır.” Herkesin hesap ve- 
receği o Büyük Gün'de Yüce Allah böyleleriyle konuşmayacak, konuşmalarına 
izin vermeyecektir (Bkz. 23/Mü'minun, 108). Bu, Allah'ın rahmetinden kovul- 
makla eş trajik bir durumdur; çünkü insanın en çok ihtiyacı olduğu gün, bugün- 
dür. Allah, onları temize çıkarmayacak, günahlarından arındırmayacak, bittabi 
karşılaşacakları azap acıklı olacaktır (Bkz. 3/Al-i İmran, 77). “Onlar, hidayete 
karşılık sapıklığı, bağışlanmaya karşılık azabı satın almışlardır.” İnsan için 
dünyadaki en büyük nimet hidayet ve bağışlanmadır. Hakikati gizleyenler ise, 
bile bile yani bilgisine sahip oldukları halde bunu gizlemektedirler. Böyle olunca 
hidayete mukabil dalaleti, bağışlanmaya karşı azabı satın almış olurlar. Dünyevi 
bir takım çıkarlar karşılığında içine düştükleri bu durum trajiktir. Kur'an-ı Ke- 
rim bu durumu bir ironiyle ifade etmektedirler: “Ateşe karşı ne kadar daya- 
nıklıdırlar!” Burada dünyevi çıkar uğruna bir bilinçsizlik, akıl almaz bir cür'et 
söz konusudur. Çünkü bu tutum içinde olanlar hangi akıbetle karşılaşacaklarını 
bildikleri halde böyle bir fiili irtikâp etmektedirler. 

“Bu, Allah'ın Kitab'ı şüphesiz hak olarak indirmesindendir. Kitap ko- 
nusunda anlaşmazlığa düşenler ise uzak bir ayrılık içindedirler.” Belli ki 
tarih boyunca din adamları, rahipler, kâhinler, iktidarların ve hâkim sınıfların çı- 
karları doğrultusunda hareket eden din bilginleri, akademisyenler, aydınlar halkı 
dünyevi çıkarları karşılığında haktan ve hakikatten uzak tutmaya çalışmışlardır. 
Onların böyle yapmalarının sebebi, yine tarih boyunca Allah'ın kitabı hak olarak 
indirmiş olmasıdır. Burada ince bir nokta vardır. Söz konusu zümreler gerçeği 
gizlemeye, insanların gözünden kaçırmaya çalışırlarken, Allah her defasında hak 
ve hakikati yinelemekte, peygamberleri aracılığıyla insanlara iletmektedir. 

Sanki Kitap ile bu istismarcı zümreler arasında gizli bir mücadele söz ko- 
nusudur. Bir yandan Allah hak ve hakikati indirir ve bunu peygamberleri ara- 
cılığıyla halka iletmeyi murat eder, diğer yandan bu zümreler indirilen kitap- 
ların ve vahiylerin bir kısmını halkın gözünden uzak tutmaya çalışır, gerçeğin 
üstünü örter, böylece haksız tahakküm kuranların gayrı meşru iktidarlarını, 
sömürücülerin sömürü ve cürümlerini pekiştirirler. Din adamları sınıfı, kendi 
kendilerine geliştirdikleri ritüeller, dini gelenek ve kurallar aracılığıyla halk 
kitleleri üzerinde tahakküm kurmakta, insanların gözünde kendilerine aslı 
esası olmayan kutsallıklar inşa etmektedirler. Oysa Allah'tan gelen bilgi her 
defasında bu sınıfların büyüsünü bozar, iktidarlarını yerle bir eder. 
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Razi, buradaki kitabın “cins” kelime olduğunu söylemektedir ki, bunun 
anlamı ayette kastedilen indirilmiş bütün kitaplar yani vahiylerin tamamıdır. 
Kitap konusunda anlaşmazlığa düşülmesi, kitabın maksadına yani Allah'ın 
muradına aykırı olarak çeşitli ihtilaflar üretmek, yapmacık gündemler oluş- 
turmak, çatışmacı ve çatıştırıcı görüşler öne çıkarıp hakiki anlamı, maksat ve 
muradı gizlemeye çalışmaktır. 

Bu trajik durum, bilgi ile bilinç arasındaki makas farkına işaret etmekte- 
dir. Kitabın bir kısmını gizleyen, yalan yanlış tevil ve polemiklerle hükümleri 
istismar ve suistimal edenler cahil kimseler değildir, aksine bunlar “din bil- 
ginleri”dir yani kitabı bilirler, eğitimini almış bulunmaktadırlar. Buna rağmen 
kısa vadeli dünyevi çıkarları, şöhret, mevki, statü ve servet tutkuları yüzünden 
hakikati gizlemekten çekinmemektedirler. Demek ki, bu insanlarda eksik olan 
"bilgi" değil, “bilinç”, başka bir ifadeyle hakikate karşı duyarsızlık, takva eksik- 
liği ve nefsin isteklerine boyun eğme halidir. Kamil ruh ve kişilik bilgi, bilinç ve 
bilgeliğin bir araya gelmesiyle teşekkül eder. 
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177. Yüzlerinizi doğuya ve batıya çevirmeniz iyilik (takva, itaat, hayır) 
değildir. Ama iyilik, Allah'a, âhiret gününe, meleklere, Kitab'a ve 
peygamberlere imân eden; mala olan sevgisine rağmen, onu ya- 
kınlara, yetimlere, yoksullara, yolda kalmışa, isteyip-dilenene ve 
kölelere (özgürlükleri için) veren; namazı dosdoğru kılan, zekâtı 
veren ve ahitleştiklerinde ahitlerine vefa gösterenler ile zorda, 
hastalıkta ve savaşın kızıştığı zamanlarda sabredenler(in tutum 
ve davranışlarıdır.) İşte bunlar, doğru olanlardır ve müttaki olanlar 


da bunlardır. 


İslam dininin “manifestosu” sayılan pasajlarından biri bu ayette yer alan 


hükümlerdir. “Birr” adı altında “iyilik” vurgu'anmakta, aynı zamanda iyiliğin 
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gelişinden sonra farz namazlar emredildikten ve hadler tayin edildikten sonra 
bu ayet indi. İma ettiği şey, din sadece şekilden ibaret değildir; ibadetlerin de 
hudutların da bizi yönelttiği anlam dünyası en üst kemal seviyesinde iyiliğin 
tahakkuk etmesidir. Buna göre iyilik salt teorik bir mülahaza, soyut normların 
vaz'ı veya şu veya bu yöndeki kimlik beyanı değil, aksine iman, kişisel sorum- 
luluklar ve toplumsal yükümlülüklerin bir arada olduğu ahlaki formasyondur. 
Bu çerçevede iyilik, takva, sıdk, itaat ve hayrın insanda buluşup davranışları 
şekillendirmesi olarak tanımlanmaktadır. İbn-i Aşur, birr'in genişlik, ihsan, rı- 
zayı kazandıran şeyler, kâmil ve kapsayıcı hayırlı işler olduğunu söyler. Fakat 
zaten bu ve diğer ayetler bize “birr"in ne olduğunu anlatır. 

Tarih boyunca filozoflar iyi ve kötünün ne olduğunu tartışmışlardır. 
Kur'an-ı Kerim bu kapsamlı ayette iyiliğin ne olduğunu 16 esasa bağlamakta- 
dır: Allah'a, ahiret gününe, meleklere, kitaba ve peygamberlere iman (5 esas); 
yakınlara, yetimlere (küçük yaşta iken babaları ölen, kendi güçleriyle geçim- 
lerini temin edemeyecek olan çocuklar), yoksullara, yolda kalmışlara (parası 
bitmiş, parasını çaldırmış yolcular, bir ülkeye veya şehre giden misafirler), is- 
teyip-dilenene ve özgürlüklerine kavuşmaları için kölelere (özgürlüğünü satın 
almak için belli bir parasal güce sahip olamayanlara) mali infak (5 esas); na- 
mazın huşu ile ve erkâna uygun olarak (dosdoğru) kılınması, zekatın verilmesi 
ve hem Allah'a hem insanlara verilen ahitlere sadakat gösterilmesi (3); zorda, 
hastalıkta ve savaşta sabredilmesi (3) olmak üzere 16 önemli haslet. Bu 16 
hasletin bir kısmı iman esasları, bir kısmı mali yükümlük, bir kısmı ibadetler 
olmakla beraber, iyiliğin kişide tecelli etmesi için sanki salt ahlaki formasyon 
olarak vaz'edilmiştir. Maide süresinde (5/2), bunları tamamlayıcı mahiyette 
“birr” şöyle konumlandırılır: “İyilik (birr) ve takva konusunda yardımlaşın, 
günah ve haddi aşmada yardımlaşmayın ve Allah'tan korkup-sakının.” Al-i İm- 
ran'da (3/92) birr, “kişinin sevdiği şeylerden infak etmesi” olarak tarif edil- 
miştir. Bu hasletlerin toplamı İslami erdemin özünü ve çerçevesini belirler. 
Erdem; ifadesini ahlakta bulur. Nitekim şöyle buyrulmuştur: “Birr, ahlak gü- 
zelliğidir” (Müslim, Berr, 14-15; Tirmizi, Zühd, 52). 

İnsanların yüzlerini doğuya veya batıya çevirmelerinin iki anlam düzeyin- 
den söz etmek mümkün. Biri, kıble doğu veya batı, Kâbe veya Beyt-i Makdis 
olsun, bu bir yere kadar önemlidir; kıblenin bizi yönelttiği yüksek ahlaki ve 
ameli istikamet hayatımızda bütünüyle tahakkuk etmediği sürece, bu sade- 
ce bedenin veya yüzün kıbleye dönmesi anlamını taşır ki, bilgi imanda, iman 
amelde tezahür etmedikçe kişiyi kurtarmaya yetmez. İkincisi, insanların ken- 
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sından bir kıymet-i harbiyesi yoktur. Doğu da batı da Allah'ındır; doğunun ve 
batının fetişleştirilmesi, birinin diğerine -doğunun batıya, batının doğuya ve 
aynı zamanda kuzeyin güneye, güneyin kuzeye karşı- ötekileştirici bir kimlik 
olarak konumlandırılması yarar sağlamaz. Önemli olan hakiki anlamı ve zen- 
gin muhtevasıyla iyiliğin insan tutum ve davranışlarını yönlendirmesidir. 

Ayet, ilginç bir biçimde “malda zekâtın dışında bir hak olduğu”na işaret 
etmektedir. Çünkü "mala olan düşkünlüğe, mala duyulan sevgiye rağmen”, iyi- 
lik peşinde olan insan servetinin bir bölümünü “yakınlara, yetimlere, yok- 
sullara, yolda kalmışlara, isteyip-dilenene ve özgürlüklerine kavuşma- 
ları için kölelere” vermektedir (Bkz. Darakutni, Il, 125). Bunun devamında 
namazla beraber ayrıca “zekât”tan söz edilmektedir ki, bu öngörülen infakın 
zekâtı aşan boyutlara sahip olduğunu göstermektedir. Müslüman bilginler, ta- 
yin edilmiş zekât miktarı, toplumda yaygın ve derinlemesine sarsıcı etkileri 
olan yoksulluk ve açlığa çare bulunamayacak olursa, zekâtın dışında ilave infa- 
kın yapılması gerektiğini söylemişlerdir. Savaş zamanlarında Müslümanların 
fidyelerini vererek onları özgürlüklerine kavuşturmak gerekir, İmam Malik, 
gerekirse zenginler bütün servetlerini buna ayırabilir demiştir ki, buna kı- 
yasla aşırı yoksulluk ve açlık tehlikesinin söz konusu zamanlarda ve yerlerde, 
zekâtın dışında bir infakın olması gayet tabiidir. 

Bu toplumsal yararı yanında ahlaki arınma ve olgunlaşma için uygun bir 
sınavdır. Çünkü insanın servete olan düşkünlüğü evrensel bir temayüldür. İşte 
yüksek ahlaki hayata talip olan kişi, servete, mala olan düşkünlüğüne rağmen 
bu infakı yapacaktır (Bkz. 76/İnsan, 8). İnfaka en yakınlardan başlamakta ya- 
rar var. Bu hısım ve akraba olabileceği gibi, fiziksel ve sosyal mekan açısından 
da “yakınlık” düşünülebilir. O halde, bir Müslüman'a yaraşan şey, bizzat kendi- 
sinin yoksulu araması, bunun için de en yakınlardan başlamasıdır. Akrabaların 
hakkı için bkz. 17/İsra, 26. 

Söz konusu 16 ahlaki hasletten biri “ahidlere vefa göstermek”tir. Vefayı 
tam sadakat olarak görebiliriz. Bunun iki anlam düzeyinden söz etmek müm- 
kün: Biri, insanın Allah'a verdiği taahhütlerine sadık kalması yani kulluğunu 
yerine getirirken azami dikkat ve titizlik göstermesi; ibadetlerinde ve ilahi 
hükümlere karşı tutumlarında kusurlu davranmaktan kaçınması. Diğeri öteki 
insanlarla ilişkilerinde verdiği her söze, altına imza attığı her anlaşma ve söz- 
leşmeye sadık kalması, ihanet etmemesi. 

“Zorda, hastalıkta ve savaşın kızıştığı zamanlarda sabredenler” Zor, 
hayatın çeşitli zorlukları, bazen insanı canından bezdiren sıkıntılar, içinden çı- 
kılması güç sorunlar, dertler, mihnetlerdir. İnsanın sevdiklerinden uzağa düş- 
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mesi, gurbet hayatı yaşaması; kısa veya uzun gözaltı, tutukluluk, mahkümiyet 
hali; işlerin ters gitmesi, derin düş kırıklıkları vs. Hastalık ise her türlü beden- 
sel veya psikolojik rahatsızlık. Böylesi durumlarda insan gerekli tedavi yolları- 
na başvurmalı ama yine de Allah'tan şifa dilemeli, acılara katlanıp sabretmeli, 
hiçbir şekilde isyan etmemelidir. Savaş halinde takınılacak tutum da böyledir. 
Bazı sorunların çözümü için savaş başvurulacak son çaredir. Ancak gerektiği 
zaman savaştan kaçmak, cihatta gevşeklik göstermek mü'mine yakışmaz çün- 
kü meşru bir savaşın gayesi Allah'ın isminin yüceltilmesi (İ'lay-ı kelimetullah), 
din ve vicdan özgürlüğünün sağlanması, baskıların ortadan kaldırılması; Müs- 
lümanların, zayıfların ve yardıma muhtaç olanların hak ve hukuklarının koru- 
nup teminat altına alınmasıdır. Toprakları işgale uğramış, dini, malı, namusu 
tehdit altına girmiş bir Müslüman hayatını ortaya koyarak savaşmalı, sevabını 
Allah'tan beklemelidir. Bir hadiste buyrulduğu üzere “Ameller niyetlere göre- 
dir” (Buhari, İman, 41; Müslim, İmarat, 155). 

İşte böyle yapanların filleri iyiliktir ve bunlar takvanın gereklerini yerine 
getirenler, iyiliği (Birr) kendi şahıslarında tahakkuk ettirme başarısını göste- 
renlerdir. 
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178. Ey imân edenler, öldürülenler hakkında size kısas yazıldı. Özgü- 
re karşı özgür, köleye karşı köle ve dişiye karşı dişi. Fakat kimin 
(hangi katilin) lehine, onun (maktulün) kardeşi (varisi veya velisi) 
tarafından bağışlanırsa, artık (yapılması gereken) örfe uymak (ve) 
ona (maktulün varis veya velisine) güzellikle (diyet) ödemektir. Bu, 
Rabbinizden bir hafifletme ve bir rahmettir. Artık kim bundan 
sonra tecavüzde bulunursa, onun için elem verici bir azap vardır. 


352 


179. Ey temiz akıl sahipleri, kısasta sizin için hayat vardır. Umulur ki 
sakınırsınız. 


“Kısas” izi takip etmek anlamındaki “kassa”dan türeme bir kelimedir. 
Geçmişe ilişkin tarihsel olayları ihtiva eden hikâye ve anlatımlara “kıssa” denir. 
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Saçın kesilmesi bu kökten gelen kelimeyle (kas) ifade edilir. Bir başkasının ve 
nına kıyan katil de sanki öldürmede bir yol izlemiştir. İşte onun da takip ettiği 
yolun izlenip öldürülmesi fiiline “kısas” kullanılmıştır. (Belli bir yolun takip 
edilmesi manasındaki kullanımı için bkz. 18/Kehf, 64.) 

Cinayet davalarında başvurulan bir cezalandırma yöntemi olarak kısas 
farzdır. Kasten öldürme ve yaralamalarda kısasın yapılması konusunda görüş 
birliği vardır; ancak öldürme şeklinde, cinayette kullanılan aletler dikkate alı- 
narak farklı görüşler öne sürülmüştür: “Kim kasten birini öldürürse, bunun 
hükmü kısastır” (Ebu Davut, Diyat, 5). Bu, bize geçmişte Musa (a.s.) şeriatında 
amir bir hüküm olan kısasın (Çıkış, 2: 2-25; 21: 14; Levililer, 24:17; 1.Samuel, 
15:33), Müslümanlara da farz kılındığını, dolayısıyla yerine getirilmesi gere- 
ken amir bir hüküm olduğunu göstermektedir. Başka bir ifadeyle kısas belli 
ve kadim bir uygulamanın devam ettirilmesi değil, her halükarda devam etti- 
rilmesi gereken amir bir hüküm olarak Kur'an tarafından vaz'edilmiştir. Yani 
ayetin devamında işaret edilen diyet ve af yolları hariç, katilin kısas yoluyla 
öldürülmesi başka bir hükümle değiştirilemez. Çünkü açık bir lafızla “Kısas 
üzerinize yazıldı” denmektedir. 

Musa (a.s.) şeriatında var olan hüküm devam ettirilmiş (5/Maide, 45), 
ama hükme bir takım yeni hükümler eklenmiştir. Çünkü Musa şeriatında kısas 
mutlaktır, diyet veya af yoktur seçeneği yoktur (Tensiye, 19; Levililer, 24: 20.) 
Cahiliye Araplarında da kan diyeti ayıp kabul edilir, diyet isteyeni “kanını sat- 
tı” diye ayıplarlardı. Kur'an-ı Kerim “diyet” hükmünü getirmektedir. Maktulün 
varisleri isterlerse, kısas yerine kan bedeli demek olan diyet alarak kısas yap- 
ma haklarından vazgeçebilirler. Hatta daha ötesinde hiçbir şey talep etmeyip, 
katili bütünüyle affedebilirler de. 

Kur'an-ı Kerim'in, cinayet gibi vahim bir olayda, katil ile maktulün varisle- 
ri arasında “kardeşlik ilişkisi”nden bahsetmesi manidardır. Burada din ve in- 
sanlık bakımından kardeşliğe bir gönderme vardır. Evet, her ne kadar ortada 
bir cinayet davası varsa da, sonuçta olay “iki kardeş” arasında vuku bulmuştur. 
Dolayısıyla belli bir yumuşama içinde olmak, işi büyütme cihetine gitmemek 
gerekir. Bunun çok zor olduğu aşikâr olsa da, tercihe şayan tutum budur. Kı- 
sas yerine diyetin tercihi Allah'tan “bir hafifletme ve merhamet”tir. Diyet'in 
yerleşik örflere göre olması önemli bir noktadır. Hem bilinen kriterlerin üstü- 
ne çıkılmamalı hem güzellikle olmalıdır. Zira cinayet olayları yerinde durmaz, 
yangın gibi gelişme istidadını gösterir. Diyet alan taraf artık kan davası güde- 
mez, katile ilişemez. Diyet aldığı halde, katili öldürmeye kalkışan haddi aşmış 
olur, onun için acıklı bir azap vardır. 
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İslam öncesi Araplarda, kabileler arasındaki öldürme olaylarında güçlü 
olan kabilenin bir kölesi öldürüldüğünde onun yerine özgür bir erkek, kadın 
öldürülürse yerine bir erkek, özgür bir erkek öldürülecek olursa yerine iki öz- 
gür erkeğin öldürülmesi istenirdi. Kısas hükmüyle erkek ve kadın, özgür ve 
köle arasında “insan olmaklık” bakımından fark ortadan kaldırılmış, hak ve 
hukukları bakımından cinayete kurban gidenler eşitlenmiştir. Hz. Peygamber 
(s.a.), Müslümanların kanlarının birbirine denk olduğunu belirtmiş olup, bu 
konuda özgür ile köle arasında ayırım yapmamıştır: “Kölesini öldüreni öldürü- 
rüz” (Buhari, İlim, 39). Bu konuda Müslüman ile gayrimüslim arasında da bir 
farkın olmaması gerekir. Çünkü nasıl bir gayrimüslimin malı Müslümana ha- 
ram ise, kanının da haram olması gerekir ki, gelen rivayetlere göre, Hz. Ömer 
ve Hz. Ali, zimmiye karşı Müslümanın öldürülmesine karar vermişlerdir. Sey- 
yid Kutup, bu ayetin Maide, 45. ayetten farklı olarak kabileler veya topluluklar 
arası saldırılarda vuku bulan öldürme olaylarıyla ilgili olduğunu söyler ki, böy- 
lesi durumlarda erkekler, kadınlar ve köleler arasında kısas terazisi kurulur. 

Savaş durumu, nefs-i müdafaa veya hataen öldürme halleri bunun dışın- 
dadır; trafik kazaları gibi. Şüphenin olduğu yerde de bu ceza tatbik edilmez, 
elbette buna adil bir yargılama karar vermektedir. Kasten adam öldürme ve 
yaralamada suçu işleyenin akıllı ve büluğ çağına ermiş olması, öldürme veya 
yaralama fiilini kasten işlemesi ve tamamen serbest iradeyle yapmış olması 
gerekir. “Ümmetimden hata, unutma ve zor karşısında (baskı altında) yaptık- 
ları şeyler affedildi” (İbn-i Mace, Talak, 16). 

Kısasla ilgili fıkıh kitaplarında geniş ayrıntılar yer almaktadır. Söz konusu 
fıkhi hükümlere bakıldığında, zamanın yerleşik gelenek ve teamüllerinin, özel 
kabile ve aşiret ilişkilerinin, üstünlük iddialarının, kategorik veya hiyerarşik 
ayrımların etkisini göz önünde bulundurup, belki her seferinde Kur'an'ın açık 
hükümlerine dönüp bakmakta zaruret vardır. 

Belirtmek gerekir ki, kısas cezasını tatbik edecek olan sadece meşru kamu 
otoritesidir. Ancak İslami bakış açısından kısas cezası, şahsın şikâyetine bağlı 
kılınmıştır. Maktulün velisi veya varisleri ile katil arasında kısas, diyet veya af 
yoluyla barış sağlandığı takdirde kamu otoritesine anlaşmaya rıza göstermek- 
ten başka iş düşmez: “Bir yakını öldürülen kimse (veli) şu üç şeyden birisini 
isteyebilir: Kısas, diyet veya af. Dördüncü bir şey isteyecek olursa, ona engel 
olun” (Tirmizi, Diyat, 13; İbn-i Mace, Diyat, 3). Kısasa karar verildiğinde, ceza- 
nın infaz yetkisi devlete aittir. Bireyler, gruplar, aşiretler, kabileler, sivil toplum 
kuruluşları, cemaatler, tarikatlar, örgütler bu cezayı tatbik etme yetkisine sa- 
hip değildir. Çünkü bir ülkede hükümranlığı temsil etme hakkı devlet uhdesin- 
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dedir, dolayısıyla hadleri uygulamak, ortak ve bölünemez hizmetler için vergi 
toplayıp harcamak ve ülkeyi dış saldırılara karşı korumak da yine sadece dev- 
letin uhdesindedir. Bireyler ve gruplar kendileri ceza takdir edip infaza kalkış- 
tıklarında güç hukukun yerine geçer, kan davaları başlar, karşılıklı öldürmele- 
rin ardı arkası gelmez, böylece Kur'an'ın üzerine basarak belirttiği gibi sınırlar 
aşılmış olur. Sınırları aşmanın çeşitli şekilleri vardır. Katilden başkasının sırf 
katile yakınlığı dolayısıyla hedef seçilmesi, maktule karşı masum iken öldü- 
rülmesi veya birden fazla kişinin kan davaları dolayısıyla hayatını kaybetmesi 
gibi. “Kıyamet günü insanlar arasında Allah'a karşı gelmede ileri gitmiş üç kişi 
var: Biri katilinden başkasını öldüren kimse, ikincisi Harem sınırları içinde ci- 
nayet işleyen kimse, üçüncüsü cahiliye döneminin kin ve husumetini güden ve 
devam ettiren kimse” (Müsned, Il, 187). 

Devlet katil ve maktul tarafları arasında varılan anlaşmaya riayet eder ve 
gerektiğinde cezayı infaz eder, ancak hiçbir şekilde maktul veya maktulün va- 
risleri adına katili affedemez. Çünkü mağdur olan maktul ve varisleridir. Özel- 
likle modern zamanlarda devletler, kendilerine karşı işlenmiş bulunan siyasi 
suçları affetmezlerken, gerçek şahıslara karşı işlenmiş suçları (cinayet, yarala- 
ma, gasp, hırsızlık, tecavüz vs.) affedebilmektedirler. 

Devlet, kısas yerine hapis cezası verdiğinde adaleti yerine getirmiş olmaz, 
çünkü cezanın suçun mahiyeti ve cinsiyle aynı olması gerekir. Bir yanda bir 
insanın hayatına son veren bir fiil vardır, diğer yandan bu fiili işleyene verilen 
hapis cezası. Her ikisi aynı cinsten değildirler. 

“Kısasta hayat olması” apaçık bir hükümdür. “Öldürmek öldürmeye kar- 
şı koruyucudur.” Bu kadim bir prensiptir. Maktul tarafının içinin yatışması, 
öfke ve intikam duygularının başka öldürmelere sebebiyet vermemesi için bu 
prensibe başvurulabilir. Çünkü her ne olursa olsun, meşru yollar dışında insan 
öldürmek caiz değildir. Canı Allah verir, yine ancak O alır. Her suçun hukukta 
takdir edilmiş bir cezası vardır. Eğer bir öldürme olayı vuku bulmuşsa, ortada 
apaçık bir haksızlık var demektir, bu da kin ve husumeti, intikam duygularını 
körükler, yeni öldürmelere kapı aralar. Allah'ın verdiği canı meşru kamu otori- 
tesi almayacak, başka bir ifadeyle katili kısas etmeyecek olursa, bireyler, mak- 
tulün ailesi ve yakınları kendileri haklarını almaya kalkışır, katili veya katilin 
ailesinden, yakınlarından kimi ele geçirirlerse öldürmeye başlarlar. Kişilerin 
kendileri ceza takdir ve infaz etmeye kalkıştıklarında suç fiilini aşan cezalar 
vermeye kalkışır. Oysa “Her kötülüğün karşılığı, ona eş kötülüktür” (42/Şura, 
40). Bazı zamanlarda bir cinayete karşılık onlarca, yüzlerce insan öldürülür. 
Oysa zamanında ve adil bir yargılama sonucunda katil kısas edilecek olursa, 
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diğerlerinin hayatı kurtulmuş olur. Bu “akıl sahipleri”nin kolayca fark edeceği 
bir hakikattir. Çağımızda zamanında öldürülmeyen bir katilin, daha sonraları 
onlarca kişinin katili olup yine karşımıza çıktığını müşahede ediyoruz. Öldür- 
me suçu olarak ömür boyu hapis cezası, ne maktulün ailesinin içini yatıştırır 
ne de katilin lehine olur. Çünkü belki bazen bir kere ölmek, 30-40 sene zindan- 
larda çürümekten daha evladır. 

Bu çerçevede kısas cezasının üç ayrı alanda “hayat kurtarıcı” olduğunu 
söylemek mümkün: 

a) Cinayet işlemeye niyetlenmiş birinin, işlediği fiilin cezasının ölüm ol- 
duğunu bilmesi durumunda bundan vazgeçmesi, böylece kendi hayatını kur- 
tarması; 

b) Cinayet işlemekten vazgeçmesiyle öldürmeyi düşündüğü kişinin haya- 
tının kurtulmuş olması; 

c) Kısas cezası kan davalarının önüne geçtiğinden, katil ve maktulün dışın- 
da onlarca insanın hayatı kurtulmaktadır. Kısaca kısas sayesinde maktul, katil 
ve kan davaları dolayısıyla üçüncü şahısların hayatı kurtulmuş olmaktadır. 

İslamiyet, kısas hükmünü vaz'etmekle en yüksek düzeyde adaleti tesis et- 
meyi hedefledi ve bunu büyük ölçüde tahakkuk ettirdi de. Kadim geleneklere 
göre kabilenin şerefi her şeyin üstünde en yüksek değerdir. Kan ve akrabalık 
bağı güçlü bir asabiyet geliştirmiş, ortak sorumluluğu bireysel suç ve cezanın 
önüne geçirmişti. Bir ferde gelen saldırı bütün kabileye gelmiş sayılır. Bu te- 
lakkinin etkisinde hala İslam dünyasının çeşitli bölgelerinde etkisini devam 
ettirmekte olan kan davaları eski kabile geleneğinin devam ettirilmesidir. 
Özünde kolektif suça kolektif ceza öngörmeye dayanır. 

Yüzlerce insanın hayatına mal olan, gençlerin dünyasını karartan, ailelerin 
yerlerini terk edip başka yerlere göç etmelerine yol açan kan davalarının önü- 
ne geçmenin en etkili yolu kısas hükmünün layık-ı veçhiyle tatbik edilmesidir. 
Çoğu zaman yargıya olan güvensizlik daha fazla masum kanın dökülmesine yol 
açar. Bu açıdan adil ve tarafsız kamu otoritesi, hızlı yargı, şaibesiz hüküm veril- 
mesi adaleti tahakkuk ettirir, mağdurların içini yatıştırır. Bunun yanında yaşa- 
ma hakkına karşı hassasiyetin öğretilmesi, dini bilgi ve duygunun geliştirilme- 
si, sosyal kontrol mekanizmalarının işler halde tutulması, manevi merkezlerin 
etkin olması kan davalarının önlenmesinde önemli rol oynar. En önemlisi suç 
ve ceza kolektif değil, bireyseldir. Kabile dayanışması gerektiğinde “kötülük ve 
düşmanlık” temelinde gelişir, İslamiyet ise hangi kabileden, etnik, renk, bölge 
veya dil grubundan olursa olsun Müslümanlar arasında “iyilik ve takva üzerin- 
de yardımlaşma”yı öngörür. Sadece Müslüman'ın değil, bütün insanların haya- 
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a kutsaldır, bir insanı öldüren bütün insanları öldürmüş gibidir. Taammüden 
bir insanı öldürenin cezası şirkten sonra gelen en ağır cezadır. 
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180. Sizden birinize ölüm gelip çattığı zaman, eğer geride bir hayır bı- 
rakmışsa, anaya, babaya ve yakın akrabaya bilinen (uygun, meşru) 
bir tarzda vasiyette bulunması -Allah'a karşı gelmekten sakınan- 
lara bir hak olarak- size yazıldı (farz kılındı.) 

181. Bundan böyle kim onu (vasiyeti) işittikten sonra değiştirirse, gü- 
nahı elbette onu değiştirenlerin üzerinedir. Şüphesiz Allah işiten- 
dir, bilendir. 

182. Bunun yanında, kim, vasiyet edenin haksızlığa eğilim gösterece- 
ğinden ya da günaha gireceğinden korkup da ikisinin (tarafların) 
arasını bulup-düzeltirse, artık ona günah yoktur. Gerçekten Al- 
lah, bağışlayandır, esirgeyendir. 


“Vasiyet ayeti” olarak bilinen bu pasajın dışında vasiyet (4/Nisa, 11-12 ve 
5/Maide, 106.) ayetlerde geçmektedir. Ancak vasiyetle ilgili hükümler tam ola- 
rak bu üç ayette düzenlenmiş bulunmaktadır. 

İlk ayette ölüm ihtimalinin (yaşlılık, hastalık, kaza vukuu vs.) ortaya çık- 
ması halinde vasiyet yazılması öngörülmüştür. İbn-i Aşur, “Hadara”nın ölüm 
sebepleri ve belirtilerinin ortaya çıkması olduğunu söyler. 

“Üzerinize yazıldı” denmek süretiyle vasiyet vacip kılınmıştır. Önceki kı- 
sas ayetinde ve akabinde gelecek oruç ayetlerinde aynı ifade kullanılmaktadır 
ki, kısas ve oruç farz ise vasiyet de farzdır. Mendup olduğunu söyleyenler var- 
sa da, lafız vasiyetin vücubunu ifade etmektedir. Bir kısım ilim adamları, bu 
hükmün miras ayetleriyle (4/Nisa, 11-12; 5/Maide, 106) mensuh olduğunu 
söylemişlerse de, bu pek akla yatkın görünmemektedir. Zira aşağıda da gö- 
receğimiz gibi miras ile vasiyet hükümleri arasında mutlak bir karşıtlık söz 
konusu değildir. İbn-i Münzir, vasiyetin, miras alamayan akraba hakkında bir 
düzenleme olduğunu söyleyerek nesih görüşüne karşı çıkmaktadır. Sünnet 
ile hükmün neshedildiğine dair görüş kuvvetli görünse de, aralarında mutlak 
karşıtlık bulunmadığından bu yönde bir delil Bemeye lüzum yoktur 
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“Vasiyet” aslı vesa'dan türeyen bir kelimedir. Kök anlamı bitişik veya bir- 
birine hayli yakın yetişen bitki demektir; bitkisi sık ve birbirine bitişik araziye 
vasiye denir. Istılah anlamı, hayatta iken veya öldükten sonra yapılması iste- 
nen şeyi, yükümlülüğü ifade eder. Bir hadiste şöyle buyrulmaktadır: “Vasiyette 
bulunması gereken bir şeyi olan Müslüman'ın, vasiyeti yanında bulunmaksızın 
iki gece geçirmesi hak değildir” (Müslim, Vasiyet, 4.) Vakit kaybetmeden kişi 
sağlığı, bilinci ve imkânları varken vasiyetini yapmalıdır, çünkü ölümün ne za- 
man geleceğini kimse bilemez, ölüm gelirse iş işten geçmiş olur. 

Vasiyetin vücub ifade etmesi, vasiyet yapma durumunda olanın veya is- 
teyenin vasiyet yapması gerektiğiyle ilgilidir. Bu hükme muhatap olanlar belli 
bir servete sahip kimselerdir. “Geride bir hayır bırakmak”tan kasıt mal, mülk, 
servet, meta, değer vb. şeylerdir. (Bkz. 2/Bakara, 272; 100/Adiyat, 8.) Her ne 
kadar hayr'ın “çok mal” olduğu söylenmişse de, cumhura göre az olsun çok 
olsun geride kalan mal, vasiyete konu olur. 

Ayet “akrabalar”ı vasiyet yoluyla kişinin mirasından yararlanacak kimse- 
ler arasında sayar. Akraba daima tercih sebebidir. Bu konuda da vasiyet yoluyla 
kişinin malından yararlanacak olan yakın akraba yabancılara tercih edilir. Genel 
prensip en yakınlardan başlanarak halka halka dışa doğru yayılmak olmalıdır. 

Vasiyet hükmünün maksadı, miras yoluyla hak kazanmış bulunan şahıs- 
ların dışında ihtiyaç sahibi başkalarının da yararlandırılması ve fakat bunun 
miras gibi açık ve belirlenmiş hükümlerle değil, servet sahibinin takdirine bı- 
rakılmasıdır. Elbette kişinin servetinde birinci derecede çocukları ve en ya- 
kınları hak sahibidir. Ancak başkaları da bundan yararlanabilir. Bu yüzden 
kanuni varislerin haklarını hukuki teminat altına almak maksadıyla, vasiyet 
olarak dağıtılacak servetin 1/3'ü aşmaması icap eder. Başka bir ifadeyle kişi, 
servetinin azami 1/3'ünü vasiyet yoluyla başkalarına dağıtabilir, ama her ha- 
lükarda servetinin 2/3'ünü kanuni varislerine bırakmak zorundadır. Cahiliye 
Arapları servetlerinin tamamını vasiyet yoluyla erkek çocuklarına bırakırlar- 
dı. Aile içinde erkek çocuk yoksa yakın akrabalardan (amca, amca çocuğu vs.) 
başlamak üzere en yakın erkeklere mal bırakılırdı. Bu ayetle kızlar, kız kardeş- 
ler ve çocuklar da mala ortak edilmiş oldu. 

Ancak vasiyette gözetilmesi gereken bir nokta var: Başkalarını yararlan- 
dırmak güzel, sosyal adaletin sağlanması açısından gerekli bir davranıştır, 
ama varislerin ihtiyaç içinde bırakılması arzuya şayan değildir. Çünkü her ne 
kadar kişi kendisi servetini toplamışsa da, bu serveti temin ederken eşi ve ço- 
cukları da belli katkılarda bulunmuş, dolayısıyla bunda hak sahibi olmuşlardır. 

B ; çerçevede Hz. Peygamber (s.a.) hastalığı sırasında bütün malını Allah rızası 
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için vasiyet edeceğini bildiren Sa'd bin Ebi Vakkas'a “Mirasçılarını zengin bı- 
rakman, onları insanlara avuç açacak muhtaç kimseler olarak bırakmandan 
daha hayırlıdır” (Buhari, Cenaiz, 36, Vesaya, 2; Müslim, Vasiyet, 5,8.) 

Kişi belli şartlarda ve belli bir anlayışa göre düzenleyip yazdığı vasiyetini 
yeni durumlar karşısında değiştirebilir, bu konuda ilim adamları arasında gö- 
rüş ayrılığı yoktur. Vasiyetin geride bırakılacak servetin Şu dört alanda harcan- 
ması için düzenlendiğini söylemek mümkün: 

a) Kanuni mirasçıların dışında kalan akraba ve yakınların yararlandırılması; 

b) Miras bırakan kişinin, yakın akraba ve yakınların dışında, uygun göre- 
ceği kimselere (uzak akraba, hısım, komşu, dost, arkadaş vs.) verilmesi veya 
hayır işleri (vakıf, cari sadaka vs.) için vasiyette bulunması; 

c) Borç ve emanetlerin sahiplerine iade edilmesi; 

d) İhtiyaca binaen kanuni varisler arasında özel bir düzenleme yapılması: 
Mesela hayli zengin erkek çocuğa göre yoksul kız çocuğun gözetilmesi, ona 
kanuni hakkından bir miktar fazla miras bırakılması. 

“Bilinen tarz”maruf olup uygun ve meşru çerçevede düzenlemenin ya- 
pılmasını öngörmektedir. Vasiyet hem meşru ve uygun tarzda olmalı, hem 
yerleşik örf ve teamülleri göz önüne almalıdır. Bunlar da zamandan zamana, 
toplumdan topluma farklılıklar gösterirler. Aslolan örf ve teamüllerin farklılığı 
değil, adaletin sağlanması, zayıfların kollanması ve hak sahiplerinin hakları- 
nın korunmasıdır. Vasiyet haksızlıklara yol açmamalı, aşırıya kaçmamalıdır. 

“Allah'a karşı gelmekten sakınanlar üzerine bir hak” demek her miras 
bırakanın mutlaka malın üçte birini kanuni varislerinin dışına bırakması ge- 
rektiği anlamını vermez, eğer yukarıda saydığımız dört sebep dolayısıyla böy- 
le bir lüzum hissediyorsa vasiyet yazmalıdır. Çinkü lüzumu halinde vasiyetin 
yazılmaması ihtilaflara sebebiyet verebilir. Bu durumlarda vasiyet yazılmadığı 
takdirde birtakım haklar çiğnenir, bazıları haksızlığa uğrar ve geride kalanlar 
arasında derin ihtilaf ve husumetlerin ortaya çıkmasına yol açabilir. Takva sa- 
hipleri, bu türden istenmeyen durumlara meydan vermemek için elini çabuk 
tutmalı, zamanında vasiyetlerini yazmalıdırlar. 

“Bundan böyle kim onu (vasiyeti) işittikten sonra değiştirirse, günahı 
elbette onu değiştirenlerin üzerinedir. Şüphesiz Allah işitendir, bilendir. 
Bunun yanında, kim, vasiyet edenin haksızlığa eğilim göstereceğinden ya 
da günaha gireceğinden korkup da ikisinin (tarafların) arasını bulup-düzel- 
tirse, artık ona günah yoktur. Gerçekten Allah, bağışlayandır, esirgeyendir.” 

Herkese hakkının tayin edildiği bir vasiyeti yazdıktan sonra onu değiştirmek 
caiz değildir. Başka bir ifadeyle tayin ve tespit edilmiş olan haklar geri alınmaz, ki- 
şiler arasında eşitsizliklerin ve haksızlıkların doğmasına imkân ve fırsat verilmez. 
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Tabii ki vasiyet bazı durumlarda sahih olma niteliğine sahip olmayabilir. Bu da ge- 
nellikle iki şekilde olur: Biri, haram olan ürün ve fillerin vasiyete konu edilmesi; 
diğeri farkında olsun olmasın haksızlıklara meydan verilmesi. Böyle durumlarda 
vasiyete müdahale edilir, vasiyetin sahih bir metin haline getirilmesine çalışılır. 

Diğer açıdan, ayetin indiği ortamda insanların çoğunun okuma yazma bilme- 
diğini göz önüne alacak olursa, Bakara, 282. ayetteki “kadının şahitliği” konusun- 
da olduğu gibi burada da vasiyete şahit olanların okuma-yazma bilmeyen ümmi 
kişiler olduğu, dolayısıyla hafızalarına ve vicdanlarına itimadın esas alındığı gö- 
rülür. Bu açıdan da şahitler, kişinin vefatından sonra birinin lehine diğer(ler)inin 
aleyhine olmak üzere birtakım değişikliklere gitmekten sakınmalıdırlar. 

Hz. Ali'ye göre ayette geçen “cenef-meyletmek” zulmetmek anlamın- 
dadır. Bu çeşitli şekillerde olur. Mesela kanuna karşı hile yoluyla miras tak- 
siminde veya vasiyet düzenlemelerinde haksızlıklar yapılabilir. Kişi torununa 
mal aktarmak süretiyle bir oğlunu veya kızını, diğer çocuklarına göre kayırma 
yoluna sapabilir. Tabii ki vasiyeti hazırlama, yazma veya yazdırma yetkisi mi- 
ras bırakacak şahsa aittir. Ama hata, kusur veya haksızlık (zulüm) ihtimalinin 
olduğu durumlarda, bir başkası araya girip bir takım uyarılarda bulunabilir, 
öğütler verebilir, doğru yolu gösterebilir, bunda herhangi bir günah veya sa- 
kınca söz konusu değildir (Ayrıca bkz. Bakara, 240; 4/Nisa, 11-12 ve 5/Maide, 
106-108. ayetler ve açıklamaları.) 

Rivayet edilen bir hadise göre, maksada uygun yani “ma'ruf tarz”"da ha- 
zırlanmış bir vasiyet, eda edilmemiş bir zekâtın kefareti hükmündedir (Dara- 
kutni, IV, 149.) Bu son derece makul bir hükümdür, zira zekât kişinin bakmak- 
la yükümlü olduğu çoluk çocuğu dışındaki ihtiyaç sahiplerine verilir. Vasiyet 
düzenlemenin maksatlarından da biri budur. Bu yüzden vasiyet yazılırken 
dengenin korunmasına azami dikkat sarf etmelidir. Bir yandan kanuni miras- 
çıların hakları ihlal edilmemeli, diğer yandan ihtiyaç sahipleri gözetilmelidir. 
“Şüphesiz bir erkek veya bir kadın, altmış yıl süreyle Allah'a itaat ile amel eder, 
Sonra da ölüm gelir çatar ve her ikisi vasiyetlerinde başkalarına zarar verirler- 

se o takdirde her ikisine de cehennem hak olur” (Ebu Davut, Vesaya, 3; Tirmizi, 
Vesaya, 2; İbn-i Mace, Vesaya, 3). 
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183. Eyimân edenler, sizden öncekilere yazıldığı gibi, oruç, size de ya- 
zıldı. Umulur ki sakınırsınız. 
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İslam'ın beş şartı arasında yer alan oruç ibadeti, daha önceki kavimlerde ve 
şeriatlerde de rastlanan bir ibadet türüdür. Bu itibarla, Müslümanlara oruç iba- 
detinin farz olduğunu beyan eden ayette bu özellikle vurgulanmaktadır. Aslında 
bu husus, zaman içinde farklı formlara bürünmüş bulunan “dinler”in hakikatte 
bir olduğunu göstermektedir. Gerek Ebu Hanife, gerekse Şah Veliyullah Deh- 
levi gibi İslam bilginleri “dinlerin bir”, şeriatlerin farklı” olduğunu belirtmekte- 
dirler. Oruç fıkhi boyutuyla hükümleri ve şeriatı ilgilendirir, ancak ibadet olan 
muhtevasıyla dinin özüyle ilgili temel ibadetlerden biridir. Bu yüzden bizden ön- 
ceki kavimlerde farz kılınmış olması hiç de garip değildir. Filhakika daha önceki 
din müntesiplerine emredilen oruç da buydu. İlk İslam bilginleri -tebeutabiin 
kanaati de bu yöndedir- Mesela Mücahid'e göre, Ramazan orucu İslam'dan ön- 
ceki bütün ümmetlere farz kılınmıştır. Ancak zaman içinde din adamları bazı 
eksiltmelerde (Yahudilerinin bir güne indirmeleri) veya ilavelerde bulunarak 
(Hıristiyanların 50 güne çıkarmaları ve gün sayısının artması dolayısıyla bir tür 
“perhiz”e dönüştürmeleri gibi) orucu asıl hüviyetinden uzaklaştırmış, böylelikle 
her dinde farklı oruç şekilleri ortaya çıkmıştır. Ayette geçen “sizden öncekilere 
yazıldığı gibi” ifadesi orucun farz kılınışı ile ilgilidir ki, aslolan budur. 

Oruç hicretten bir buçuk sene sonra farz kılındı. Peygamber Efendimiz 
(s.a.), Medine'ye hicret edince her ay üç gün ve bir de Aşure günü oruç tutul- 
masını emretmişti. Bu ayetin inişinden sonra sadece Ramazan ayı orucunun 
farz olduğunu belirtip diğer oruçları yürürlükten kaldırmış, Aşure orucunu 
muhayyer bırakmıştı. “Buhari, Savm, 69; Müslim, Sıyam, 132-137.) 

İbn-i Ömer'in rivayet ettiği bir hadiste şöyle buyrulmuştur: “İslam beş 
şey üzerine bina edilmiştir: Allah'tan başka ilah olmadığına ve Muhammed'in 
Allah'ın kulu ve elçisi olduğuna şehadet etmek, namaz kılmak, oruç tutmak, 
zekât vermek ve haccetmek.” (Buhari, İman, 1; Müslim, İman, 19-22). 

“Savm (oruç)”, tutmak (imsak), bir durumdan bir başka duruma geçişi 
durdurmak demektir. Kelime, rüzgârın dinmesi veya önüne konan yemini ye- 
meyip de dikilip duran hayvan; günün mutedil olması veya güneşin gündüz 
tam tepede olması (masam) için de kullanılır. Susup konuşmamaya da savm 
denir: “Ben Rahmân (olan Allah)'a oruç adadım, bugün hiç kimseyle konuşma- 
yacağım.” (19/Meryem, 26) 

Ancak ıstılahi olarak oruç, tan yerinin ağarmasından itibaren başlamak 
üzere güneşin batışına (fecr-i sadık'tan gurub-u'ş-şems'e) kadar niyet ederek 
orucu bozan şeylerden (yeme, içme ve cinsel ilişki) uzak durmak, nefsi bun- 
lardan alıkoymak, tutmak demektir. Müslümanlara kâmil anlamda emredilen 
oruç budur; bu çerçevede hitap “Ev iman edenler!” seklinde gelmistir 
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“Umulur ki sakınırsınız” Oruç, önemli bir nefis terbiyesi olması hasebiyle gü- 
nah ve yıkıcı davranışlardan kaçınmaya vesile olmaktadır. Kur'an-ı Kerim, mü'min- 
lerin güzel, övgüye değer vasıflarını sayarken, bunlardan birinin de “Saimin (oruç 
tutan erkekler) ve saimat (oruç tutan kadınlar)” olduğunu söyler (33/Ahzap, 35). 

Belirtmeye gerek yok ki, insanın zor sınavlarından biri açlıktır. Açlık terbi- 
ye edicidir. Kurtubi, buradaki “sakınırsınız”dan maksadın “zayıflama” olduğunu 
söyler. İnsan yeme ve içmeden kesildikçe zayıflar, böylelikle şehvetinde ve günaha 
olan meylinde azalmalar meydana gelir. Nitekim hadiste oruç “bir kalkan” olarak 
tanımlanmıştır (Buhari, Savm, 2; Müslim, 162). Bir başka hadiste şöyle buyrulmuş- 
tur: “Oruç, cinsel arzuyu kıran bir araçtır” (Buhari, Savm, 10; Müslim, Nikâh, 1). 

Tabii ki oruç sadece yeme, içme ve cinsel ilişkiden kesilmeden, kişinin 
meşru olsa da bu nimetlerden kendisini, nefisini tutup engellemesinden (im- 
sak) ibaret değildir. Birçok hadiste belirtildiği üzere oruçlunun dilini, iç dün- 
yasını da günah ve cürüm sayılan fiillerden, tutum ve davranışlardan alıkoy- 
ması gerekir. Eğer insan orucu yüksek ahlaki bir hayatın edinilmesi için bir 
vesile ve eğitim süreci şeklinde algılamıyorsa, kişinin sabahtan akşama kadar 
aç veya susuz kalmasının kendisine herhangi bir faydası yoktur. 

Kamil anlamda oruçlu, hem nefisinin meşru isteklerini iradesini kullanarak 
engelleyebilmeli, hem aç ve muhtaçları düşünmelidir. Oruç ibadeti, Allah için ya- 
pılır, ama hikmetine binaen bir toplumun ahlaki ve sosyal sermayesinin zengin- 
leşmesine, karşılıklı sorumluluk ve yardımlaşma, dayanışma ve birlik ruhunun 
takviye edilmesine vesile olur. Oruçlu insan eğer empati yapıp açların durumunu 

düşünecek olursa, kendini onlara karşı sorumlu hisseder. Bütün bu hikmet ve fay- 
daları yanında hakkıyla oruç tutan mü'min, iftar sofrasının başında yeryüzünde- 
ki bütün nimetlerin kendisine ait olmadığını, Yaratıcı'nın gerektiğinde insanı bu 
nimetlerden alıkoyup aç ve mahrum bırakabileceğini düşünür, şükrünü arttırır. 
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184. (Oruç) Sayılı günlerdir. Artık sizden kim hasta ya da yolculukta 
olursa tutamadığı günler sayısınca başka günlerde (tutsun). Zor 
dayanabilenlerin üzerinde bir yoksulu doyuracak kadar fidye 
(vardır). Kim gönülden bir hayır yaparsa, bu da kendisi için hayır- 
lıdır. Oruç tutmanız, -eğer bilirseniz- sizin için daha hayırlıdır. 
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“Sayılı günler” Ramazan ayıdır. Tutulduklarında sevap kazandıran oruç- 
lar vardır, ancak farz olan sadece Ramazan ayı orucudur. Diğerleri “vacip” ve 
“sünnet/nafile” oruçlardır. Orucun “sayılı günler” olarak nitelendirilmesi bir 
uyarıdır. Yani sakın tutmazlık etmeyin, çabuk geçer. Tutmayan pişman olur; 
tutanlar dünyada büyük faydalara, ahirette büyük ödüllere nail olurlar. Bu 
yüzden oruç tutmanız sizin hayrınızadır. 

“Hasta veya yolculukta olan” kişi (seferi), oruç tutmak zorunda değildir, 
ancak tutmadığı gün sayısınca sonra orucunu kaza edecektir. “Hasta” ya oruç 
tutamayacak kadar hasta olan veya tutacak olsa büyük zorluklar çeken ya da 
oruç dolayısıyla zarar görecek, hastalığı ağırlaşacak olan kişidir. Bu konuda 
fıkıh kitaplarında ayrıntılı bilgiler verilmiştir. 

“Yolculuk”tan kastedilen, namazın kısaltılmasını gerektiren seferilik 
halidir. Seferde olan kişi de sonra kaza etmek kaydıyla oruç tutmayabilir. 
Âlimler, oruç tutulmayacaksa, buna geceden niyet ederek değil, fiilen yol- 
culuğa çıkıldığı zaman karar verilmesi gerektiğini söylemişlerdir ki, sebebi, 
yolculuğun niyetle değil, başladığı anda yani fiille vuku bulması dolayısıyla- 
dır. Resulüllah (s.a.) seferde iken oruç tutmamış (Buhari, Savm, 38; Müslim, 
Sıyam, 88); ayrıca “Yolculukta oruç tutmak iyilikten değildir” (Nesai, Sıyam, 
53) buyurmuştur. 

Aslında yolcunun oruç tutup tutmaması konusu amir hüküm değildir. 
Gücü yeten istiyorsa tutabilir. Bu konuda Enes'ten gelen bir hadis dikkat çeki- 
cidir: “Ramazan ayında Hz. Peygamber (s.a) ile beraber yolculukta idik. Oruç 
tutan tutmayanı ayıplamadığı gibi, oruç tutmayan da oruç tutanı ayıplamadı.” 
(Buhari, Savm, 37; Müslim, Sıyam, 93-99) Bir başka hadiste, “Yolculukta oruç 
tutan mukim (yani kendi yerinde ve evinde) olanın oruç yemesi gibidir” (Ne- 
sai, Siyam, 50) buyrulmuştur ki, bundan, seferde iken orucun tutulmamasının 
tercihe şayan bir tutum olduğu anlaşılmaktadır. Nihayet ayette de buyrulduğu 
gibi “Allah size kolaylık diler, güçlük dilemez” (2/Bakara, 185). 

“Zor dayanabilenlerin üzerinde bir yoksulu doyuracak kadar fidye 
(vardır)” En başta ergenlik çağına gelmemiş çocukların oruç yükümlülüğün- 
den muaf olduklarını belirtmek gerekir. “Zor dayanabilenler” if'al babından 
muzari bir fiil olup, oruca güçlükle yetirebilenler yani hastalık, yaşlılık vb. ne- 
denlerle oruç tutunca takatten kesilenler, güçten kuvvetten düşen kimselerdir. 
İyileşme umudu olmayan hastalar, düşkün yaşlılar bu sınıfta sayılmıştır. İbn-i 

Abbas, bunlara “Oruç tutmaya gücü yetmekle beraber çok zorluk çekenler”i 
de dâhil etmiştir. “Yutikunehu”umun sonundaki zamir oruca raci olduğundan 
-müennes olduğu için fidyeye raci olamaz- bu durumda fidye oruca zorlukla 
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dayanabilenler için olması gerekir. Sağlam ve mukim kimseler her halükarda 
oruç tutar, onlara farzdır; hasta ve yolcular tutup tutmamakta muhayyerdir, 
oruç tutmadıklarında sonra bunu kaza edeceklerdir. Yaşlı ve iyileşme ümidi 
kalmamış hastalar ise oruç ve fidye arasında tercihte bulunabilirler. Oruç tut- 
mamaları durumunda fidye ödeyeceklerdir. 

Bu ayet, hiçbir şekilde “sağlıklı ve mukim"in yani evinde ve memleketinde 
iken, “oruç bana Zor geliyor” diyen veya verim ve üretim düşüşü vb. sebepleri 
öne süren kimselere oruç tutmamaya gerekçe teşkil edemez. Üretim düşüşü 
dolayısıyla çalışanlara oruç tutmayı yasaklamak veya onlara çeşitli zorluklar 
çıkarmak 'din ve vicdan özgürlüğünün kısıtlanması, kişinin ibadetlerini yerine 
getirmek isterken engellenmesi anlamına gelir. 

“Ağır işte çalışma” eğer açlık ve susuzluk dolayısıyla fiili bir zarar, organik 
bir hasara sebep olacaksa muaf kapsamına girer. İbn-i Aşur, ağır işlerde çalışan- 
ların veya oruç tuttukları takdirde işlerini kaybetme tehlikesiyle karşı karşıya 
olanların oruç tutmayacaklarına ilişkin fakihler arasında tartışma olduğunu 
kaydeder. Aynı şekilde hamile veya emzikli kadınlar, kendilerine veya bebekleri- 
ne zarar vereceğine kanaat getiriyorlarsa, sonra kaza etmek üzere oruç tutmaz- 
lar. Hamile veya emzikli kadın fidye ödemez. Oruç, edası farz bir ibadettir, ancak 
bebeğin bakımı da farzdır. Peygamber Efendimiz (s.a.) şöyle buyurmuştur: “Al- 
lah, yolcudan orucu ve namazın yarısını kaldırmıştır. Hamile kadınlar ve emzikli 
kadınlardan da orucu kaldırmıştır” (Tirmizi, Edahi, 10; Nesai, Siyam, 50). 

İş ve çalışma ortamında oruç tutanların Bazen büyük zorluk ve engellerle 
karşılaştıkları bir gerçektir. Kamu yöneticilerinin veya iş sahiplerinin tutumu- 
na göre oruçlu insanlar ya işlerini kaybetme tehdidiyle karşı karşıya gelmekte- 
dirler veya fiili yasak ya da dolaylı engellerle karşılaşmaktadırlar. Gerek ulus- 
lararası insan hakları sözleşmeleri ve bu hakların uygulanmasıyla ilgili olan 
kurum ve kuruluşlar, gerekse devletler ve yasama meclisleri, din ve vicdan 
özgürlüğü, ibadet özgürlüğü çerçevesinde bu tür engellerin ortadan kaldırıl- 
ması, mesela mesai saatlerinin iftar saatine göre ayarlanması veya oruçlunun 
ibadetini rahatça yerine getirebilecek şekilde şartların oluşturulması için ge- 
rekli düzenlemeleri yapmak durumundadırlar. 

“Fidye” karşılık, bir şeye mukabil bedel demektir. Ramazanda meşru bir 
sebeple oruç tutmayanların, oruca bedel olmak üzere ödemek zorunda olduk- 
ları para veya yiyecek cinsinden şeydir. Kişinin, kendisinin veya geçimlerinden 
sorumlu olduğu kişilere tam gün yedirmek zorunda olduğu orta geçimlik yiye- 
cek ve içecek miktarı ya da kişi başına günlük mutfak masrafıdır. Bununla ya 
bir yoksulu doyurur veya karşılığı olan bir parayı yoksula verir. Fidye bir yok- 

vi. 
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sula verilebileceği gibi ayrı ayrı yoksullara veya bir aileye de verilebilir. Fidye 
ödeyemeyecek durumda olanlar, Allah'tan tevbe ve istiğfar dilerler. 

“Kim gönülden bir hayır yaparsa, bu da kendisi için hayırlıdır.” Bazı 
âlimlere göre, “hayır yapanlar” oruç tutmakla beraber yoksulu doyuranlar 
veya fidye miktarını arttıranlar yahut daha çok yoksul doyuran kimselerdir. 

“Oruç tutmanız, -eğer bilirseniz- sizin için daha hayırlıdır." Mü'min- 
lere farz kılınan orucun tutulması mü'minler için hayırlıdır. Bu hayrın edası 
kadar bilgisi de önemlidir. Ancak bu, kuru, teorik bir bilgi değil, imana ve ame- 
le/eyleme dönüşen bir bilgi olmalı yani oruç tutan kimse oruçla kastedilen bü- 
tün hayır ve yararları elde etme çabasına girerek, bunu hem ruhen hem pratik 
olarak tecrübe etmelidir. 

Bazı müfessirler, ayetin bütününün “hasta ve yolcu”yu oruç tutma ile son- 
ra orucu kaza etme arasında muhayyer bıraktığını, ayetin bu son bölümünün 
ise “hasta veya yolcu”yu oruç tutmaya teşvik ettiğini, güç yetiriyorsa oruç tut- 
masının kendisi için “daha hayırlı” olacağı anlamına geldiğini söylemişlerdir. 
Konu ile ilgili fıkıh kitaplarında ayrıntılı bilgiler vardır. 
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185. Ramazan ayı... İnsanlar için hidayet olan ve doğru yolu ve (hak 
ile batılı birbirinden) ayıran apaçık belgeleri (kapsayan) Kur'ân 
onda indirilmiştir. Öyleyse sizden kim bu aya şahit olursa artık 
onu tutsun. Kim hasta ya da yolculukta olursa, tutmadığı günler 
sayısınca diğer günlerde (tutsun). Allah, size kolaylık diler, zor- 
luk dilemez. (Bu kolaylık) sayıyı tamamlamanız ve sizi doğru yola 
(hidayete) ulaştırmasına karşılık Allah'ı büyük tanımanız içindir. 
Umulur ki şükredersiniz. 


»u 
. 


“Ramazan ayı (Şehr-i Ramazan)." “Şehr (ay)”, açıkça ortaya koymak, teş- 
hir etmek anlamına gelen “işhar”dan türeme bir kelimedir. “Kılıç çekme” ve 
“şehir” de bu kökten gelen bir kelimedir. 

“Ramazan”, son derece susamış birinin susuzluktan dolayı içini sıcak 
basması anlamına gelen “ra-ma-da” kökünden türetilmiştir. İleri derecede sı- 
caklık demektir. Müslim'in yer verdiği bir hadiste “Allah'a içten yönelenlerin 
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(Evvabin) namazı, deve yavrularının tabanlarını sıcağın yakmaya başladığı 
(ramida) vakitte kılınan (kuşluk) namazıdır” (Müslim, Müsafirin, 143-144) 
buyrulmaktadır. Ramazan aşırı sıcak demek olan “er ramda”dan alınmıştır. 
Er Ramda ısıtılmış taş demektir. Ya da incelip keskinleşsin diye okun ucunu 
dövmek anlamındadır. Maverdi'nin verdiği bilgiye göre, cahiliye döneminde 
bu ayın adı “natik” idi. Ayların isimleri değiştirildiklerinde ayların denk gel- 
dikleri mevsim ve özel zaman aralığı referans alınmıştır. Ramazan sıcağın ileri 
derecede arttığı bir zamanda isim aldı. Ancak kök anlam ile ayın isim aldığı 
mevsim arasındaki ilişki, bu ayın işaret ettiği manevi anlamdan ve bu aydaki 
ibadetin ifa ettiği hikmet ve maksattan kopuk değildir. Bu ayda oruç ve salih 
ameller sayesinde günahlar yakılır. Nasıl kum ve taşlar güneşten aldıkları ışık- 
la ısınıyorlarsa, Allah'ın zikri ve ahiret fikri kalplere bir ısı verir. 

“Ramazan ayı”; üzerinizde oruç tutmanız farz olan Ramazan ayı demek- 
tir. Kurtubi, burada “ay” kelimesinin tekrarının yüceltme (ta'zim) amaçlı oldu- 
gunu söyler. 

“İnsanlar için hidayet olan ve doğru yolu ve (hak ile batılı birbirinden) 
ayıran apaçık belgeleri (kapsayan) Kur'ân onda indirilmiştir.” Bu ayet, 
Kur'an'ın Ramazan ayında indirildiğini açıkça göstermektedir. Dolayısıyla 44 / 
Duha, 1-3. ayette sözü edilen “mübarek gece” Kur'an'ın indirildiği Kadir gece- 
sidir (97 /Kadr, 1) ki, bu gece Ramazan ayındadır. 

İslam bilginlerine göre, Kur'an-ı Kerim Kadir gecesinde Levh-i Mahfuz'dan 
toptan indirilmiştir. Levh-i Mahfuz'dan dünya semasında Beytü'l-İzze'de konul- 
muş, sonra Cebrail aleyhisselam tarafından emir, nehiy ve sebeplere göre pey- 
derpey (tedricen) Peygamber Efendimiz (s.a.)'e yaklaşık 23 senede indirilmiştir. 
İlkine “inzal” ikincisine “tenzil” denir. (Daha geniş bilgi için bkz. 44/Duha, 1-3 ve 
97/Kadr, 1. ayetlerinin açıklaması.) Ramazan ayını önemli kılan Kur'an'ın onda 
indirilmiş olmasıdır. Kur'an, bizi sayılı günlerden ibaret olan dünya hayatı üze- 
rinden ebedi hayata, sonsuzluğa hazırlar. Bu yüzden Kur'an'ın kendisinde indi- 
rildiği ayı oruçla, yoğunlaştırılmış ibadetlerle geçirmek gerekir. 

“Sizden kim bu aya şahit olursa artık onu tutsun.” Bu aya şahit olan, 
Ramazan ayına erişen demektir. “Erişmek”ten kasıt kişinin hazır bulunması, 
kendi memleketinde, evinde, aklı başında, baliğ ve sağlıklı olarak Ramazan 

orucunu tutmaya hazır ve müsait olması anlamındadır. Bazıları, ayette söz ko- 
nusu şahitliğin gökteki Ay'la (kamer) ilgili olmayıp 29 veya 30 gün süren ayla 
ilgili olduğunu söyleyip, mutlaka gözle hilali görmenin şart olmadığını iddia 
edip, orucun başlangıcı ve sonu konusunda hilali gözleyenlere karşı insanları 
uyarıyorlar (Kur'an Yolu, I, 282). Buna göre görmek, idrak etmek, erişmek de- 
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mektir. Hilalin görülmesi, Ramazan ayının idraki için bir vesiledir, DURU başka 
yol ve yöntemlerle de tespit etmek mümkündür. Astronomik doğru bir hesap 
Ramazan orucunun başlangıcını ve bitimini tespit edebilir. Şafii âlimlerinden 
Sübki de hayli eski bir zamanda astronominin gelişmesi sonucunda oruca baş- 
lama ve sona erdirme işinin hesapla yapılabileceğini söylemiştir. 

Şu var ki, bu konuda Peygamber Efendimiz (s.a.)'in şöyle buyurduğu ri- 
vayet edilmektedir: “Onu (hilali) görünce oruç tutunuz, yine onu görünce 
oruç açınız. Eğer buluttan dolayı göremeyecek olursanız sayıyı tamamlayınız.” 
(Müslim, Siyam, 18); “Eğer hilal buluttan dolayı tarafınızdan görülmezse otuz 
gün sayınız” (Müslim, Siyam, 18-19). 

Hilalin görülmesi Ramazan ayının başlaması ve bitimiyle ilgili bir olaydır. 
Hilali herkes görebilir, herkesin görme imkânı yoksa güvenilir kimselerin şa- 
hitliği yeterlidir. Gözlem yanında kuşkusuz gelişmiş hesap şekilleri, başka tek- 
nik ve gözlem usulleriyle de oruç ve bayram günlerini tespit etmek mümkün- 
dür. Önemli olan herhangi bir art niyet, devletlerarası siyasi rekabet veya baş- 
ka maksat olmadan hesabın doğru yapılmasıdır. Bazı ülkeler, yıllar öncesinden 
tatil günlerini tespit edip ilan ettiklerinden, Ramazan ayının ilk gününün veya 
bayram gününün ayın 30'a tamamlanmasıyla değiştirmek zorunda kalmamak 
için çıplak gözle müşahedeyi (Rü'yet-i hilal) kaale almazlar. Bu, söz konusu 
ülkelerin resmi çevrelerinin bilimsel yollarla yaptıkları hesaba duydukları gü- 
venden değil, çok önceden tespit edip ilan ettikleri tatil günlerini değiştirmek 
istememelerinden veya müşahedeye karşı “bilimsel hesaplama”nın daha doğ- 
ru olduğu fikrine haklılık kazandırma arzularından kaynaklanmaktadır. 

Bir başka nokta, kutuplarda ve kuzey ülkelerinde yaşayan Müslümanların 
mevsimlerin değişmesiyle karşı karşıya kalmaları önemli sorundur. Mesela 
Sibirya'da sekiz ay süren kış mevsiminde oruç tutmak kolay iken, yaz mevsi- 
minde güçleşmektedir. 6. Avrasya İslam Şurası'na (Eylül-2005) katılan Sibirya 
Müftüsü Tahir Samadov, durumu şöyle ifade etmektedir: “Yazın imsak gece 
saat 01'de başlar, iftar ise 22.30'da olur. Bu durumda 20 saatten fazla oruç 
tutulması gerekir. Yazın güneş neredeyse batmaz. Gece yarısından sonra hava 
hafif kararır sonra tekrar açar. Yatsı ve sabah namazı bitişik olup, arada yarım 
saatlik süre var sadece, Müslümanlar yatsının abdestiyle sabah namazını kıl- 
maktadırlar.” 

“Kim hasta ya da yolculukta olursa, tutmadığı günler sayısınca di- 
ger günlerde (tutsun). Allah, size kolaylık diler, zorluk dilemez.” Yukarıda 
“hastalık” ve “yolculuk”la ilgili açıklamalar yaptık. Ayette sözü edilen “kolay- 
lık” Ramazan kolaylığıyla ilgili olabildiği gibi, genel anlamda dini hayatın ya- 
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şanması, ibadetlerin eda edilmesi ve Allah'ın rızasına uygun bir hayatın yaşan- 
masıyla ilgili kolaylık da olabilir. 

Dini hayat zor değildir, amaç insanın manevi eğitimi ve ahlaki tekâmülü 
yolunda kendini köklü bir terbiyeden geçirmesi, Allah'ın bağışladığı sayısız 
nimetler karşısında şükrünü eda etmesi ve elbette böylelikle dünya ve ahi- 
ret mutluluğunu kazanmasıdır. Bütün bunlar için “O (Allah) dinde size güçlük 
vermedi” (22/Hac, 78) buyrulmaktadır. Peygamber Efendimiz (s.a.) de şöyle 
buyurmuştur: “Allah'ın dini kolaylıktır” (Buhari, İman, 29); “Kolaylaştırınız, 
zorlaştırmayınız” (Buhari, Ahkam, 22). 

(Bu kolaylık) sayıyı tamamlamanız ve sizi doğru yola (hidayete) ulaş- 
tırmasına karşılık Allah'ı büyük tanımanız içindir. Umulur ki şükreder- 
siniz.” “Sayılı günlerin tamamlanması”, hastalık veya yolculuk durumunda 
oruç açan kimsenin, sonra tutması gereken günlerin sayısını tamamlaması 
veya ister 29, ister 30 gün çeken hilal günlerinin sayısının tamamlanması ol- 
mak üzere iki şekilde anlaşılmıştır. Peygamber Efendimiz şöyle buyurmuştur: 
“İki bayram ayı olan Ramazan ve Zilhicce eksik olmaz” (Buhari, Savm, 12) ve 
“Ay 29 gün olur” (Buhari, Savm, 11). 

Ramazan ayı boyunca tutulan oruçlar, yapılan ibadetler, infak ve hayırlar 
ile bol bol okunan Kur'an, insanın Allah'ı büyük tanımasını kolaylaştırır. İba- 
det, zikir, hayır ve güzel amellerin amacı budur. Eğer Ramazan boyunca iba- 
detler maksadına ve usulüne uygun eda edilirse, oruç ayının sonunda Allah'ı 
büyük tanımanın ifadesi, dile getirilmesi demek olan Tekbirle ay taçlanacaktır. 
İbn-i Abbas, “Şevval hilalini gördüklerinde tekbir getirmeleri Müslümanların 
görevidir” demiştir. Tekbir konusunda Ramazan bayramı ile Kurban bayramı 
arasında fark yoktur. 

Hiç kuşkusuz Allah'ı büyük tanımak ve O'nu yüceltmek sadece sözle ol- 
maz. Bunun yanında Allah'ın indirdiği hükümleri bilmek, bu hükümleri birer 
yol gösterici ve temel koyucu prensip edinip ona göre yaşamaktır. Nasıl as- 
lında bir hadiste “Ramazan size geldi” (Nesai, Sıyam, 6) buyrulmuşsa, İlahi 
Hükümler de Allah tarafından insan için indirilmiş ve tebliğ edilmiş, gökten 
insana gelmiştir. Bunlar hidayet sebebidir. Bu hükümlere yapışmakla hidayet 
bulur ve hidayet üzerinde iken Allah'ın büyüklüğünü, rahmet ve merhametini, 
nimet ve bağışını daha iyi anlarız. 

Ramazan semavi nurların kalpte tecelliye açık hale geldiği müstesna bir ay- 
dır. Varlığın hayat kaynağı bu nurlardır. Şu var ki insan, toprağa bağlı özellikleri, 
beşeri temel ilgileri (dürtü ve güdüleri) ve bunları sürekli bir biçimde tahrik 
etmek isteyen nefsi, istek ve arzuları dolayısıyla kolayca bu nurların içini, kalbini 
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mektir. Hilalin görülmesi, Ramazan ayının idraki için bir vesiledir, bunu başka 
yol ve yöntemlerle de tespit etmek mümkündür. Astronomik doğru bir hesap 
Ramazan orucunun başlangıcını ve bitimini tespit edebilir. Şafii âlimlerinden 
Sübki de hayli eski bir zamanda astronominin gelişmesi sonucunda oruca baş- 
lama ve sona erdirme işinin hesapla yapılabileceğini söylemiştir. 

Şu var ki, bu konuda Peygamber Efendimiz (s.a.)'in şöyle buyurduğu ri- 
vayet edilmektedir: “Onu (hilali) görünce oruç tutunuz, yine onu görünce 
oruç açınız. Eğer buluttan dolayı göremeyecek olursanız sayıyı tamamlayınız.” 
(Müslim, Siyam, 18); “Eğer hilal buluttan dolayı tarafınızdan görülmezse otuz 
gün sayınız” (Müslim, Siyam, 18-19). 

Hilalin görülmesi Ramazan ayının başlaması ve bitimiyle ilgili bir olaydır. 
Hilali herkes görebilir, herkesin görme imkânı yoksa güvenilir kimselerin şa- 
hitliği yeterlidir. Gözlem yanında kuşkusuz gelişmiş hesap şekilleri, başka tek- 
nik ve gözlem usulleriyle de oruç ve bayram günlerini tespit etmek mümkün- 
dür. Önemli olan herhangi bir art niyet, devletlerarası siyasi rekabet veya baş- 
ka maksat olmadan hesabın doğru yapılmasıdır. Bazı ülkeler, yıllar öncesinden 
tatil günlerini tespit edip ilan ettiklerinden, Ramazan ayının ilk gününün veya 
bayram gününün ayın 30'a tamamlanmasıyla değiştirmek zorunda kalmamak 
için çıplak gözle müşahedeyi (Rü'yet-i hilal) kaale almazlar. Bu, söz konusu 
ülkelerin resmi çevrelerinin bilimsel yollarla yaptıkları hesaba duydukları gü- 
venden değil, çok önceden tespit edip ilan ettikleri tatil günlerini değiştirmek 
istememelerinden veya müşahedeye karşı “bilimsel hesaplama”nın daha doğ- 
ru olduğu fikrine haklılık kazandırma arzularından kaynaklanmaktadır. 

Bir başka nokta, kutuplarda ve kuzey ülkelerinde yaşayan Müslümanların 
mevsimlerin değişmesiyle karşı karşıya kalmaları önemli sorundur. Mesela 
Sibirya'da sekiz ay süren kış mevsiminde oruç tutmak kolay iken, yaz mevsi- 
minde güçleşmektedir. 6. Avrasya İslam Şurası'na (Eylül-2005) katılan Sibirya 
Müftüsü Tahir Samadov, durumu şöyle ifade etmektedir: “Yazın imsak gece 
saat 01'de başlar, iftar ise 22.30'da olur. Bu durumda 20 saatten fazla oruç 
tutulması gerekir. Yazın güneş neredeyse batmaz. Gece yarısından sonra hava 
hafif kararır sonra tekrar açar. Yatsı ve sabah namazı bitişik olup, arada yarım 
saatlik süre var sadece, Müslümanlar yatsının abdestiyle sabah namazını kıl- 
maktadırlar.” 

“Kim hasta ya da yolculukta olursa, tutmadığı günler sayısınca di- 
ğer günlerde (tutsun). Allah, size kolaylık diler, zorluk dilemez.” Yukarıda 
“hastalık” ve “yolculuk”la ilgili açıklamalar yaptık. Ayette sözü edilen “kolay- 
lık” Ramazan kolaylığıyla ilgili olabildiği gibi, genel anlamda dini hayatın ya- 
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şanması, ibadetlerin eda edilmesi ve Allah'ın rızasına uygun bir hayatın yaşan- 
masıyla ilgili kolaylık da olabilir. 

Dini hayat zor değildir, amaç insanın manevi eğitimi ve ahlaki tekâmülü 
yolunda kendini köklü bir terbiyeden geçirmesi, Allah'ın bağışladığı sayısız 
nimetler karşısında şükrünü eda etmesi ve elbette böylelikle dünya ve ahi- 
ret mutluluğunu kazanmasıdır. Bütün bunlar için “O (Allah) dinde size güçlük 
vermedi” (22/Hac, 78) buyrulmaktadır. Peygamber Efendimiz (s.a.) de şöyle 
buyurmuştur: “Allah'ın dini kolaylıktır” (Buhari, İman, 29); “Kolaylaştırınız, 
zorlaştırmayınız” (Buhari, Ahkam, 22). 

(Bu kolaylık) sayıyı tamamlamanız ve sizi doğru yola (hidayete) ulaş- 
tırmasına karşılık Allah'ı büyük tanımanız içindir. Umulur ki şükreder- 
siniz.” “Sayılı günlerin tamamlanması”, hastalık veya yolculuk durumunda 
oruç açan kimsenin, sonra tutması gereken günlerin sayısını tamamlaması 
veya ister 29, ister 30 gün çeken hilal günlerinin sayısının tamamlanması ol- 
mak üzere iki şekilde anlaşılmıştır. Peygamber Efendimiz şöyle buyurmuştur: 
“İki bayram ayı olan Ramazan ve Zilhicce eksik olmaz” (Buhari, Savm, 12) ve 
“Ay 29 gün olur” (Buhari, Savm, 11). 

Ramazan ayı boyunca tutulan oruçlar, yapılan ibadetler, infak ve hayırlar 
ile bol bol okunan Kur'an, insanın Allah'ı büyük tanımasını kolaylaştırır. İba- 
det, zikir, hayır ve güzel amellerin amacı budur. Eğer Ramazan boyunca iba- 
detler maksadına ve usulüne uygun eda edilirse, oruç ayının sonunda Allah'ı 
büyük tanımanın ifadesi, dile getirilmesi demek olan Tekbirle ay taçlanacaktır. 
İbn-i Abbas, “Şevval hilalini gördüklerinde tekbir getirmeleri Müslümanların 
görevidir” demiştir. Tekbir konusunda Ramazan bayramı ile Kurban bayramı 
arasında fark yoktur. 

Hiç kuşkusuz Allah'ı büyük tanımak ve O'nu yüceltmek sadece sözle ol- 
maz. Bunun yanında Allah'ın indirdiği hükümleri bilmek, bu hükümleri birer 
yol gösterici ve temel koyucu prensip edinip ona göre yaşamaktır. Nasıl as- 
lında bir hadiste “Ramazan size geldi” (Nesai, Sıyam, 6) buyrulmuşsa, İlahi 
Hükümler de Allah tarafından insan için indirilmiş ve tebliğ edilmiş, gökten 
insana gelmiştir. Bunlar hidayet sebebidir. Bu hükümlere yapışmakla hidayet 
bulur ve hidayet üzerinde iken Allah'ın büyüklüğünü, rahmet ve merhametini, 
nimet ve bağışını daha iyi anlarız. 

Ramazan semavi nurların kalpte tecelliye açık hale geldiği müstesna bir ay- 
dır. Varlığın hayat kaynağı bu nurlardır. Şu var ki insan, toprağa bağlı özellikleri, 
beşeri temel ilgileri (dürtü ve güdüleri) ve bunları sürekli bir biçimde tahrik 
etmek isteyen nefsi, istek ve arzuları dolayısıyla kolayca bu nurların içini, kalbini 
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aydınlatmasına imkân vermiyor. Razi'nin yer verdiği bir hadiste şöyle buyrul- 
muştur: “Eğer şeytanlar Âdemoğlu'nun kalbini sarmayacak olsalardı, insanlar 
göklerin melekütunu görmüş (temaşa etmiş) olurlardı” (Razi, 2/Bakara, 185. 
ayetin tefsiri. Buna yakın bir hadis için bkz. Ahmed bin Hanbel, Müsned, Il, 353). 

Kur'an'ın bu ayda inişi, göklerden yeryüzüne kanalların açılması anlamına 
gelir. Demek ki, her sene ve her Ramazan ayında Allah rahmetini insanların 
üzerine yayar, aynı kanallar yeryüzünü besler, aydınlatır. Bu açıdan Ramazan 
rahmet ayıdır. 


GlE5 Ğİ gid özE5 Cusİ Es lâ ŞE golie SİĞİL 13İŞ 
Gary Öğ) çağla a İşaya 


186. Kullarım Beni sana soracak olursa, muhakkak ki Ben (onlara) pek 
yakınım. Bana duâ ettiği zaman duâ edenin duâsına cevap veri- 
rim. Öyleyse, onlar da Benim çağrıma cevap versinler ve bana 
imân etsinler. Umulur ki irşat (doğru yolu bulmuş) olurlar. 


Namaz ve oruç Allah'a yakınlaşmanın yollarıdır. Bu ibadetlerin evreninde 
Allah kula yakındır, fakat kulun Allah'a yakınlaşması ancak hakkıyla eda edilen 
ibadetler ve ibadetlerle elde edilecek yüksek bilinç ve ruhi tecrübe sayesinde 
mümkün olabilmektedir. 

Hasan Basri'ye göre, bazı insanlar Allah'ın Resulü (s.a.v)'ne “Rabbimiz 
yakın mıdır, O'na fısıldaşarak mı dua edelim; yoksa uzaktır da, yüksek sesle mi 
seslenelim?” diye sorunca bu ayet nazil oldu. 

Hiç kuşkusuz Allah'ın kula yakınlığı fiziksel bir olay değildir yani mekânla 
ilgili düşünülemez. Allah, insana ya duayı kabul etmekle ya da ilmiyle veya lütuf, 
nimet ve ihsanıyla yakındır. Her durumda Allah insana yakındır (56/Vakıa, 85); 
öyle ki insana “Şah damarından bile daha yakındır” (50/Kaf, 16). Yüce Allah'ın 
insanın istek ve düşüncelerinden habersiz olacağı düşünülemez, çünkü “kişi ile 
kalbi arasına girer” (8/Enfal, 24.) İnsanların içlerinden ne geçirdiklerini bildi- 
gine, açık ve gizli düşüncelerine anında muttali olduğuna göre, kim O'na dua 
ederse yani O'ndan bir talepte bulunursa Allah, ona icabet eder. Ebu Davut'ta 
yer alan bir hadise göre, buradaki dua “ibadet” anlamında olup “icabet” de “ka- 
bul” demektir: “Dua ibadetin kendisidir. Çünkü Rabbiniz: “Bana dua ediniz, dua- 
nızı kabul edeyim” (40/Mü'min, 60) buyurmuştur. (Ebu Davud, Vitr, 23; Tirmizi, 
Dua, 1). (Dua ile ilgili daha geniş bilgi için bkz. 40/Mü'min, 60. ayetin tefsiri). 

“Öyleyse, onlar da Benim çağrıma cevap versinler ve bana imân et- 
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sinler. Umulur ki irşat olurlar.” Allah'ın çağrısına cevap vermek iki şekilde 
olur: Biri, hoşnutluğunu kazanmak için hükümlerine titizlikle, ihlas ve ciddi- 
yetle riayet etmek; diğeri, devamlı bir şekilde dua etmek, O'ndan isteyip ni- 
yazda bulunmak. Dua Allah'ın olaylara (tabiata, tarihe ve hayata) müdahale 
etmesini sağlamaktır. Ancak bunun için fiili düzeyde yapılması gereken şey- 
lerin yapılması zarureti vardır. Bu da Allah'ın çağrısına olumlu cevap vermek, 
görevleri yerine getirmek, haramdan, zulüm, haksızlık ve günahtan kaçınarak 
Allah'tan istemektir. Özellikle oruçlunun duası kabul olunur. Bu yüzden oruçlu 
her iftar vaktinde dua etmeli, Allah'ın ihsan ve lütfunu talep etmelidir. 

Muvatta'da yer alan bir hadis, hiçbir duanın boşa olmayacağını belirtir: 
“Ya istediği hemen verilir ya lehine ertelenip saklanır veya ettiği dua günah- 
larının kefareti yerine geçer” (Muvatta, Kur'an, 29, 36). Duanın bir dilek, bir 
talep olduğunu düşünecek olursak, söz konusu talebin doğru adrese iletilmesi 
önemlidir. Bu da, dua eden kişinin kimden dilekte bulunduğunu yani yüce Al- 
lah'ın isim, sıfat ve fiillerini bilmesi gerektiği anlamını taşır. Bir faniden, ölmüş 
bir kişiden talepte bulunmak ile varlığın yaratıcısı ve maliki Allah'tan talepte 
bulunmak arasında fark vardır. 

“Bana imân etsinler” Dua ve ibadet -ki aslında ibadete fiili dua ve duaya 
sözlü (kavli) ibadet demek mümkün- Allah'a imanı arttırır, kavrayışı derinleş- 
tirir. Yapılması gerekenlerin yapıldığı -mesela bir hastalık için gerekli tedavi- 
lerin yapılması- ve ardından içten Allah'tan talep edilenlerin talep edildiği ev- 
ren imanın evrenidir. Bu da imanın kuru bir inanç olmadığını, daima ibadetler, 
salih amel ve pratiklerle beslenip desteklendiğini gösterir. 

İşte bu çerçevedeki bir iman ve salih amel kişiyi ve insan topluluklarını 
doğru yola götürür. “İrşat” hem öğrenmek, hem de bilen bir kişi (mürşit) ta- 
rafından öğretime tabi tutulmaktır. Mürşit kişi hem öğretir hem yol gösterir, 
doğru istikamete yöneltir. 
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187. Oruç gecesinde kadınlarınıza yaklaşmak size helâl kılındı. Onlar, 
sizin örtüleriniz, siz de onlara örtüsünüz. Allah, gerçekten sizin, 
nefislerinize ihanet etmekte olduğunuzu bildi, tövbenizi kabul 
etti ve sizi bağışladı. Artık onlara yaklaşın ve Allah'ın sizin için 
yazdıklarını dileyin. Fecir vakti, sizce beyaz iplik siyah iplikten 
ayırt edilinceye kadar yiyin, için, sonra geceye kadar orucu ta- 
mamlayın. Mescitlerde itikâfta olduğunuz zamanlarda onlara 
(kadınlarınıza) yaklaşmayın. Bunlar, Allah'ın sınırlarıdır, (sakın) 
onlara yanaşmayın. İşte Allah, insanlara âyetlerini böylece açık- 
lar; umulur ki sakınırlar. 


Rivayetlere göre başlangıçta yeme, içme ve cinsel ilişkiden kesilme ibadeti 
gece vakti de devam ediyordu. Yani oruçlu kimse, iftardan sonra uyur veya 
yatsı namazını kılmış bulunuyorsa, yiyip içmez, cinsel ilişkide bulunamazdı. 
Sonraları oruç, imsak ile iftar arası zamana özgü kılındı. 

“Oruç gecesinde kadınlarınıza yaklaşmak size helâl kılındı”. Tekil'in 
çoğul anlamında kullanıldığı “oruç gecesi” oruç tutulan geceler demektir. Dil- 
bilimciler, ayette geçen “Rafes"in cinsel birleşmeden kinaye olduğunu söylemiş- 
lerdir. Bakara, 197. ayette de bu anlamda kullanılmıştır. Buna göre, tan yerinin 
ağarmasından güneşin batışına kadar ki zamanda eşlerinizle birleşmeniz yasak 
iken, iftardan sahura kadar olan zamanda (oruç gecesi) birleşmeniz serbesttir. 

“Onlar, sizin örtüleriniz, siz de onlara örtüsünüz.” “Elbise” herhangi 
bir maddeden dokuma giysidir. Ayet, eşlerin birbirleriyle olan duygusal ve be- 
densel ilişkilerini “elbise” ile ifade etmiştir. Bu ayette güzel bir istiare vardır. 
Kur'an-ı Kerim'de kadın-erkek ilişkisinin birkaç şekilde ifade edildiğini görü- 
yoruz. Mesela “Ve onlara (kadınlarınıza) yaklaşmayın (Takrabu)” (2/Bakara, 
222; Aynı süre, 187); “Kadınlarınız sizin tarlanızdır” (Hars) (2/Bakara, 223); 
“Eşini sarıp örtünce” (7/A'raf, 189); “Birbirinize katılmış, içli-dışlı olmuştunuz 
(Efza)” (4/Nisa, 21); “Kendileriyle (gerdeğe) girdiğiniz kadınlarınızdan (De- 
haltum)” (4/Nisa, 23); “Onlardan herhangi bir şeyle yararlandıysanız (İstem- 
ta'tum)” (4/Nisa, 24), “yahut kadınlara dokunmuşsanız (Lems)” (5/Maide, 6); 
“Onu (eşini) örtüp bürüyünce (Tağaşşeyha)” (7/A'raf, 189). 

Bu ayette erkek kadın ilişkisi elbiseye benzetilmiştir. İnsan elbise giyer, 
beden elbisesiz olamaz ve elbise ile beden arasında bir kaynaşma vardır. Karı 
koca kucaklaşıp birbirlerinin bedenlerine yapışıp her biri diğeri için giydiği el- 
bise gibi olur. İnsan elbisesini kendine tahsis eder, eşler de birbirlerine ait olur. 

Elbise insanı tabiatın dış şartlarına, mesela soğuğa ve sıcağa karşı korur. 
Eşler de birbirlerini korurlar, elbise gibi birbirlerine katılırlar. Erkeğe karısı kas- 
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tedilerek “0, senin elbisen, yatağın ve izarındır” denilmiştir. Eşler birbirlerine 
nispetle yatak ve organ hükmündedirler. Birbirlerine meşru çerçevede sükün 
verirler. Elbise, örtücü özelliklere sahiptir, bu açıdan eşler birbirlerini haramdan 
korur; ayıplarını, kusurlarını örter, sırlarını korurlar. Elbise metaforu kişiliği de 
ifade eder. Giyim seçimi ile kişilik arasında bağ olduğu kabul edilir. Kadın ve er- 
keğin birbirlerine denk olması, kişilik olarak da birbirlerini yansıtır. Aralarında 
denklik (küfüv) bulunan bir çifti gördüğümüzde “Fesuphanallah, birbirlerine ne 
kadar da yakışmışlardır!” deriz ki, bu isabetli elbise seçimi yapmış birine “Bu 
elbise sana ne kadar yakışmıştır” demek gibidir. Eşler arasında elbise benzet- 
mesi ile öngörülen ilişkinin temeli “takva” olmalıdır. Yani eşler Allah'ın sınırla- 
rınariayet edecek, ilişkilerini hak, adalet, dayanışma, sevgi ve sükün zemininde 
kuracaklar ki, eğer bunu başarabilirlerse, Allah'ın en çok değer verdiği başarıyı 
elde edecekler yani “takva elbisesi”ni giymiş olacaklar. 

“Allah, gerçekten sizin, nefislerinize ihanet etmekte olduğunuzu bil- 
di, tövbenizi kabul etti ve sizi bağışladı.” “İhanet"in birkaç kök anlamı var- 
dır: Kılıç kesmediğinde sahibine ihanet etmiş olur, çünkü sahibi onu fonksiyo- 
nunu yerine getirsin diye imal etmiş veya bilemiştir. Zamanın kötüye gitmesine 
“hıyanet” denmiştir. Kendisine bir şey emanet edilen kişi, o şeyi korumamışsa 
hain olur. İhanetin belirgin vasfı, sözünde durmamak, ahde vefa göstermemek, 
emanete sahip çıkıp onu korumamak, günah işlemektir. (Mesela 8/Enfal, 58; 
ayrıca bkz. Enfal, 27 ve 71). 

Ayette, geçen “ihanet” beşeri zaaf, bedeni hazlara karşı duyulan kuvvetli 
eğilim ve bunun etkisinde bu eğilime göre hareket etmek anlamlarında kulla- 
nılmıştır. Ayetin nüzul sebebinden de anlaşılacağı gibi, mesela gündüz yanında 
gece de cinsel birleşme yasağı devam etseydi, insanlar belki de sözlerinde dur- 
mayacak, birbirlerine yaklaşarak ahitlerini bozacak yani ihanet edeceklerdi. Bu 
da onların kendi nefislerine yazık etmesi anlamında bir fiil olurdu ki, Allah in- 
sanın böyle bir durumda zaaf göstereceğini, nefsine yazık edeceğini bildiği için, 
oruç gecesinde eşlerin birbirlerine yaklaşmasını serbest bırakmıştır. Mü'minle- 
rin “tevbelerinin kabul edilmesi” onlara bu ruhsatın tanınması, oruç gecesi 
birleşmelerine izin verilmesidir. Bu hakikaten Allah'tan büyük bir bağıştır. 

“Sizi affetti” tevbe ile bağlantılı olarak, Ebu Müslim'e göre “Gece boyunca 
size yemeyi içmeyi ve cinsel ilişkide bulunmayı serbest (mübah) kılmak süre- 
tiyle Allah size kolaylık ve genişlik tanımıştır” Af(uv,) “yerine göre genişletme, 
yerine göre hafifletme anlamında kullanılır. Bir hadiste “hafifletme” anlamın- 
da şöyle kullanılmıştır: “Vaktin evveli Allah'ın rızası, sonu da Allah'ın bağışla- 
masıdır” (Tirmizi, Salat, 13). 
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Bu durumda yapılacak şey “Artık onlara yaklaşın” emir ve ruhsatına uyup 
eşlerin birbirlerine yaklaşma konusunda önlerinde herhangi bir engelin kalma- 
mış olduğunu bilmeleridir. Ayette cinsel ilişki “Mübaşeret” kelimesiyle ifade edil- 
miştir ki, bu da, tenlerin birbirine yapışmasından kinaye cinsel birleşme demektir. 

“Ve Allah'ın sizin için yazdıklarını dileyin”. Buna iki anlam verilmiştir: 

1) İbn-i Abbas, Mücahid ve İkrime gibi müfessirler, bundan kastedilenin 
cinsel birleşmenin ürünü olan “salih evlat”ı talep etmenin olduğunu söylemiş- 
lerdir. Razi şöyle der: Bunun anlamı, “Sadece şehvetinizi gidermek için cinsel 
ilişkiye girmeyin, aksine Allah'ın cinsel ilişki için meşru bir yol olarak koyduğu 
nikâh ile çoğalmayı sağlamak üzere cinsel ilişkide bulunun” demektir. 

2) Hasan Basri ve Hasan Kurra ise “ibtiğa”yı “ittiba” anlamında alıp, bunun 
“Allah'ın size yazdığına, hükümlerine uyun” olduğunu öne sürmüşlerdir. 

“Fecir vakti, sizce beyaz iplik siyah iplikten ayırt edilinceye kadar yi- 
yin, için, sonra geceye kadar orucu tamamlayın”. Burada gece ile gündüzün 
arasını ayırmak üzere istiare yapılmıştır. Peygamber Efendimiz (sa.)”siyah 
ipliği” gecenin karanlığı, “beyaz ipliği” gündüzün beyazlığı /aydınlığı olarak 
açıklamıştır. (Buhari, Tefsir, 27). Ayette bilinen iplik ile tan yeri ağardığında 
karanlığın ve aydınlığın harikulade bir çizgi şeklindeki görünümü arasında 
anlamlı bir ilişki kurulmuştur. Bu durumda Şer'i gündüz, tan yerinin ağarma- 
sından güneşin batışına kadar ki süredir. 

“Mescitlerde itikâfta olduğunuz zamanlarda onlara (kadınlarınıza) 
yaklaşmayın.” “İtikâf” ibadet, Allah'a itaat veya isyan amaçlı olsun, kişinin 
bir şeye devam etmesi ve kendisini ona adamasıdır. Hz. Musa ve kavminin, 
denizden geçtikten sonra “putları önünde bel büküp eğilen (putperest/pagan) 
bir topluluğa” (7/A'raf, 138) rastlaması gibi. 

İtikâf, ibadet niyetiyle bir mescitte veya mescit ortamında bir mekânda 
belli bir süre durmak şeklinde yapılır. Mescit veya mescide benzer mekân yok- 
sa evin bir köşesi buna tahsis edilebilir. Kadınlar evin bir bölümünde itikâf ya- 
pabilir. İtikâf süresince, geçerli bir özür olmaksızın itikâf mahallinden çıkmak 
veya cinsel ilişkide bulunmak itikâfı bozar. 

Vacip (adanan), Sünnet (Ramazanın son on günü) ve Müstehap (bunun dı- 
Şındaki itikâf) olmak üzere üç çeşittir. Kur'an-ı Kerim'de itikâfa açık bir işaret 
vardır (2/Bakara, 125). Peygamber Efendimiz (s.a.), Medine'ye hicret ettikten 
sonra her sene Ramazan ayının son on gününde itikâfa girerdi (Buhari, İtikâf, 
1, 6; Müslim, İtikâf, 2). İtikâfa girmenin bir kaç amacı vardır. 

1) Kalbi ve zihni kısa bir süreliğine de olsa dünyevi meşgale ve gailelerden 
tahliye etmek, 
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2) Derinlemesine, içten ve doğru bir nefis muhasebesi yapmak (muhase- 
be-i nefs/oto kritik), 

3) Bol ibadet, zikir ve Kur'an okuma ve tefekkür ile Allah'a yakınlaşmaya 
gayret etmek. 

“Bunlar, Allah'ın sınırlarıdır, (sakın) onlara yanaşmayın. İşte Allah, 
insanlara âyetlerini böylece açıklar; umulur ki sakınırlar.” “Hudut” bir 
şeyin sınırı o şeyin bittiği yer veya engel demektir. Mahrum bırakılan kimseye 
(mahdud) denir. Kapıcı veya hapishane gardiyanı “Haddad”tır, çünkü yaban- 
cıları kapıdan içeri girmeye engel olmaktadır. “Evin haddi”, ev halkı dışında- 
ki kimseleri içeri girmesine izin verilmeyen sınır çizgisi, özel-mahrem alan- 
dır. Kelamcılar tarife (tanım) “hadd” adını vermişlerdir. Çünkü tarif, “efradını 
cami, ağyarını mani (gerekli bütün unsurları ihtiva eden, yabancı unsurları dı- 
şarıda bırakan)” sözlerle yapılır. Kuvvet ve sertliğinden dolayı demire de “ha- 
did” denilmiştir. Kadının yas tutması “İhdadu'l-mer'e”dir, çünkü matem onu 
süslemekten alıkoymaktadır. 

Bu açıdan “Allah'ın hududu”, kendilerine aykırı davranılması yasak olan 
hükümler demektir. Hükümler veya bu çerçevedeki anlamıyla hudutlar, dinin 
içine dışarıdan birtakım unsurların girmesine yani dine ilavelerde bulunul- 
masına ve içeriden birtakım şeylerin dışarı çıkmasına yani dinde eksiltmelere 
gidilmesine engel olurlar, belirgin sınırları çizerler. Hükümler hem emirleri, 
hem nehiyleri (yasakları) ihtiva ederler. Dinin özü hükümlerle korunur, hü- 
kümler maksatları ve hikmetleri ihtiva ederler. Hükümlerle oynanılması, hu- 
dutların çiğnenmesi dinin özüyle oynamak, Hıristiyanlıkta olduğu gibi İslami- 
yet'i reforma teşebbüs etmektir. 

Bu ayette geçen “Allah'ın hudutları” oruç ayetleri çerçevesinde sözü geçen 
bütün emir ve yasakları ifade eder. Kesin olarak Allah'ın hudutlarına, koyduğu 
hükümlere riayet edilmelidir: “Allah'a ve Resulüne karşı çıkılmaz ve koyduğu 
hududa tecavüz edilmez.” (4/Nisa, 14). Belirtmek gerekir ki aslolan özgürlük- 
lerdir, yasaklar istisnaidir. “Allah'ın koyduğu sınırlar (hudutlar-yasaklar) çer- 
çevesinde bu konuyu Efendimiz gayet beliğ bir misalle ifade etmiştir: “Helal 
olan şeyler belli, haram olan şeyler bellidir. Bu ikisinin arasında, halkın birço- 
gunun helal mi, haram mı olduğunu bilmediği şüpheli konular vardır. Şüpheli 
konulardan sakınanlar, dinini ve ırzını korumuş olur. Şüpheli konulardan sa- 
kınmayanlar ise gitgide harama dalar. Tıpkı sürüsünü başkasına ait bir ara- 
zinin etrafında otlatan çoban gibi ki, onun bu araziye girme tehlikesi vardır. 
Dikkat edin! Her padişahın girilmesi yasak bir arazisi vardır. Unutmayın ki, 
Allah'ın yasak arazisi de haram kıldığı şeylerdir. Şunu iyi bilin ki, insan vücu- 
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dunda küçücük bir et parçası vardır. Eğer bu et parçası iyi olursa, bütün vücut 
iyi olur. Eğer o bozulursa, bütün vücut bozulur. İşte bu et parçası kalptir” (Bu- 
hari, İman, 39; Müslim, Müsakat, 107, 108). 

“İşte Allah, insanlara âyetlerini böylece açıklar; umulur ki sakınır- 
lar.” Allah, oruçla ilgili hükümleri, emir ve yasakları böylelikle açıklar, insanla- 
ra öğretir. Eğer insanlar bu hükümlere uyacak olurlarsa umulur ki, sakınırlar. 
Bu genel bir ifade veya sakınma/ kurtulma ümidi olup, asıl Allah'ın kendileri 
için hidayeti kolaylaştırdığı ve hidayetlerine onay verdiği yani hidayet dilediği 
kimselerin sakınıp kurtulacağında kuşku yoktur. Çünkü Allah dileyip kolaylaş- 
tırmadıkça kimsenin hidayete erip kurtulması mümkün değildir. 


EA ŞİKİ KEİ İİ Uz İyİ Yİ iş SİNİ 1 Sİ Yi 
çağ ali 5 aliş İL eği yİŞAİ a 


188. Birbirinizin mallarını haksızlıkla yemeyin ve bile bile günahla in- 
sanların mallarından bir bölümünü yemeniz için onları hakimle- 


re aktarmayın. 


“Batıl” özü itibariyle dayanıksız, içi boş, giden, yok olan şey demektir. “İd- 
lal” ise kovayı kuyuya sarkıtmaya denir (Bkz. 12 /Yusuf, 19). Rüşvete de “ihti- 
yaç ipi” denmiştir. Kovayla su alıp yukarı çekmek nasıl kolay bir iş ise, rüşvet- 
le de zor işler kolayca görülür. Ya da iple kovayı sarkıtmak ne kadar kolaysa 
kamu görevlisi de, öylece kolayca karar verir, işi bitirir. 

Oruçla ilgili hükümlerin anlatıldığı ayetler içinde bu konunun ele alınması 
anlamlıdır. Kişi meşru yollardan sahip olduğu malını oruçlu iken yemezken, 
gayr-i meşru yollardan elde ettiği malları, başkasının hak ve servetini yemeyi 
nasıl düşünebilir! Bu bağlamda zımnen bir hayret (taaccüb) söz konusudur. 
Oruç yoluyla kişinin kazandığı iffet, başkasının malı konusunda da etkili ol- 
malı, haksız kazanç ve sömürüden uzak durmalıdır. Yemeğe karşı iffet, haksız 
kazanca karşı da bir engel teşkil etmiyorsa, oruç maksat ve hikmetine göre 
tutulmuş olmaz. 

Toplumsal hayatta mal ve hizmetler tedavül halinde olur. Sürekli dolaşım 
yani mal ve hizmetlerin el ve yer değiştirmesi zenginliğin önemli sebeplerin- 
den biridir. Nihayetinde ticaret malların el ve yer değiştirmesi demektir. An- 
cak bunun belli bir temele, meşru bir çerçeveye oturması gerekir. Bir malı bir 
yerden alıp bir başka yere taşıyan kimse, üretici ile tüketici arasında önemli 
bir hizmet görür, dolayısıyla malı aldığı fiyatın üzerine bir miktar (kazanç) ek- 
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lemesi tabiidir. Yine şu veya bu hizmetin karşılığında ücret ödenmesi hizmet 
için harcanan emek ve hasıl olan fayda dolayısıyla gereklidir. Bu yollardan biri, 
ayette “rüşvet” olarak ifade edebileceğimiz gayr-i meşru para transferidir 

“Batıl yollar”la malların transferi hak edilmemiş bir kazançtır. Bunun hır- 
sızlık, gasp, yolsuzluk, usulsüzlük, rüşvet, zimmete para geçirme, faiz, kumar, 
görevin kötüye kullanılması, hile, aldatma, torpil-iltimas, kayırma, yetkililerin 
mevzuatı birilerinin lehine olmak üzere değiştirmesi, emanete ihanet vb. çe- 
şitleri vardır. (Bkz. 4/Nisa, 10 ve 29.) 

“Malların hâkimlere yedirilmesi”, mevki ve makam sahibi yani elinde yet- 
ki olan görevlilerin araya sokularak haksız kazanç elde edilmesini ifade eder. 
Bu da iki şekilde mümkün olur: Biri, bir başkasının malına el koymak için 
yetkililere rüşvet vermek veya yolsuzluk yaparak kamu kaynaklarını yağma- 
lamak; diğeri hak edilmiş bir hizmete sahip olmak isterken yetkililere para, 
mal veya emtia aktarmak. Aslında her iki gayr-i meşru işlemin günümüzdeki 
ortak ifadesi “yolsuzluk”tur. Şu halde ayette geçen “hâkimler (hükkam)” en ge- 
niş manada “kamu otoritesi, karar verme mevkiindekiler, yetkililer” şeklinde 
anlamak mümkün. “Kişinin malını hâkime yedirmekten menedilmesi”, biraz 
da sahip olduğu yasal hakkını sonuna kadar savunması, işler rüşvetle dönü- 
yorsa buna karşı mücadele etmesi anlamına gelir. Buna göre sorumlu insanlar, 
sadece rüşvet vermekten kaçınmayacak aynı zamanda rüşvet ve yolsuzlukla- 
ra karşı mücadele edeceklerdir. Ayetin açık ifadesinin, kanunların ve yargının 
haksızın lehine olmak üzere suistimal edilmesi, bu amaçla hâkimlere, yetkili 
kamu otoritesine rüşvet yedirilmesi anlamına geldiğinde kuşku yoktur. Mah- 
kemelerin, yasaların veya hâkimlerin suistimal edilmesi, işlerin sadece huku- 
kun şekline uygun olarak yürüdüğünü ifade eder, ancak bu sonuca bağlanan 
işlerin hukukun ruhuna uygun olduğu, böylece adaletin tesis edildiği yani hak 
sahibine hakkının verildiği anlamına gelmez. Hz. Peygamber (s.a.) hükümde 
ve yönetimde rüşvet alan ve rüşvet veren (ve aracılık eden) kimseyi lanetlemiş 
(veya ateşte olduğunu söylemiş)tir. (Tirmizi, Ahkâm 9; Müsned, V/279.) 

Kamu otoritesi ve görevlisinin hediye alması, ehliyet ve liyakate bakma- 
dan akraba ve yakınlarını, partilisini kayırması (nepotizm), makam ve yetki- 
leri dolayısıyla aynı kapsama girer. Zira hiç kimseye evinde otururken yüklü 
hediyeler verilmez: Efendimiz, zekât tahsiliyle görevlendirdiği İbnü'l-Lütbiy- 
ye'nin vazifesi sırasında kendisine verilen hediyeleri kabul etmesi üzerine öf- 
kelenmiş ve şöyle buyurmuştur: “Annesinin babasının evinde oturmuş olsaydı 
kendisine böyle hediyeler verilir miydi? Muhammed'in canı elinde olan Allah'a 
yemin ederim ki herhangi biriniz bu malda hıyanet yaparak haksız bir şey alır- 
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sa kıyamet gününde o malı böğüren bir deve veya bir sığır yahut meleyen bir 
koyun şeklinde boynunda taşıyarak getirecektir” (Buhari, Eymân, 3; Hiyel, 15; 
Müslim, İmare, 26-29; Ebu Davud, İmare, 11.) 

Ebu Ümame'nin rivayetine göre Hz. Peygamber (s.a.) şöyle buyurmuştur: 
“Bir kimse din kardeşine herhangi bir konuda aracılıkta bulunur da, o da buna 
karşılık kendisine bir hediye verir, hediye verilen de hediyeyi kabul ederse çok 
büyük bir faiz kapısı açmış olur” (Ebu Davud, Büyü) 82. Ayrıca bkz. 5/Maide, 
42 ve 62-63.) 
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189. Sana, hilalleri (doğuş hâlindeki ayları) sorarlar. De ki: “O, insanlar 

ve hac için belirlenmiş vakitlerdir. İyilik (birr), evlere arkalarından 

gelmeniz değildir, ama iyilik sakınan(ın tutumudur.) Evlere kapıla- 
rından girin. Allah'tan sakının, umulur ki kurtuluşa erersiniz.” 


Kur'an-ı Kerim'de Hz. Peygamber (s.a.)'e 13 soru sorulduğu kaydedilmek- 
tedir. Her 13 sorunun da cevabı yine Kur'an tarafından verilmiştir: 

1) Kıyametin vakti hakkında (7/A'raf, 187); 

2) Kıyametin kopması durumunda dağların durumu hakkında (20/Taha, 
105-107); 

3) Ruh hakkında (17/İsra, 85); 

4) Azap hakkında (10/Yunus, 53); 

5) Zülkarneyn hakkında (18/Kehf, 83); 

6) Hilaller hakkında (2/Bakara, 189); 

7) İnfak (Allah yolunda harcama) hakkında (2/Bakara, 215 ve 219); 

8) Haram aylarda savaş hakkında (2/Bakara, 217); 

9) İçki ve kumar hakkında (2/Bakara, 219); 

10) Yetimler hakkında (2/Bakara, 220); 

11) Kadınların ay hali (adet-regi) hakkında (2/Bakara, 222); 

12) Ganimetlerin paylaşımı hakkında (8/Enfal, 1); 

13) Helaller hakkında (5/Maide, 4.) 

Vahidi, bu ayetin Yahudilerin bir ensara “hilal neden incelir, kalınlaşır?” 
diye sormaları, ensarinin de bunu Efendimiz'e sorması üzerine indiğini belir- 
tir. Ayette geçen “ehille” hilal” kelimesinin çoğulu olup ay; mevakit de “mikat” 
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kelimesinin çoğulu olup belli vakitler demektir. Hacla ilgili olarak hilal, ayın, 
ihrama girilen yerler, sınır çizgileri de haccın mikatlarıdır. Ay, bazı ibadetlerin 
vakitlerini tayin etmede vesile olmaktadır. Ayın hacla irtibatlı kılınması “Hac 
belirli aylar(da)dır” (2/Bakara, 197) ayetiyle bir arada düşünüldüğünde, hac 
zamanının tayiniyle ilgili olduğu görülür. Kaffal, bundan kastın, farz olan hac 
ibadetinin ancak Allah'ın belirlediği aylarda yapılabileceğini, hac zamanını 
değiştirmenin mümkün olmadığını göstermek için olduğunu söyler. Araplar 
Nesie yaparak ayların yerlerini değiştirirlerdi, aynı şeyi hac için de yapmak 
isteyenler olabilir. Nitekim bazıları, hacdaki izdiham ve zorlukları öne sürerek, 
senenin değişik aylarında ve birkaç defa hac yapılabileceğini söylemektedir- 
ler ki, bunun aslı astarı yoktur. Ebu Müslim, böyle bir teşebbüste bulunmanın, 
“helali haram, haramı helal yapmak” anlamına geldiğini söyler. Nitekim İbn-i 
Aşur, hilalle ilgili gelen soru üzerine hac konusuna değinilmesi, hac ibadetinin 
zamanının değişmeyeceğine işaret olduğunu söyler. 

Kelime anlamıyla “Hac”, kastetmek, bir şeyi sıklıkla ziyaret etmek demek- 
tir. İslam dininin beş şartından biri olan Hac, ihram, Arafat ve Müzdelife'de 
vakfe, Şeytan taşlama, kurban kesme, Ka'be'yi tavaf, Safa ile Merve arasında 
sa'y ve saçları kesmeden müteşekkil bir ibadettir. 

“Hacca gitmek isteyen acele etsin” (Ebu Davud, Mensaik, 6.) “Allah'ım 
gösterişe düşmeden ve ün kazanma amacı gütmeden Hac yapmak istiyorum.” 
(İbn-i Mace, Hn. 2890.) “Hacca ve umreye giden kişiler insanların Allah'ın hu- 
zuruna çıkarılmış temsilcileridir. Onlar dua etseler, Allah dualarını kabul eder. 
Bağışlanmalarını dileseler onları bağışlar” (İbn-i Mace, Hn. 2892.) 

Hac kadınlar için silahsız ve kıtalsiz cihaddır. “Kadınlar için cihadın en gü- 
zeli şartlarına göre Hac yapmaktır." (Buhari, Hac, 4.) 

“İyilik (birr), evlere arkadaşlarından gelmeniz değildir, ama iyilik sa- 
kınan(ın tutumudur.) Evlere kapılarından girin. Allah'tan sakının, umulur 
ki kurtuluşa erersiniz” “Birr”le ilgili 177. ayette bilgi verilmişti. Burada teri- 
min farklı versiyonuna, evlere girip çıkma adabına işaret edilmektedir. Evlere 
giriş kapısından girilmesi normal olan davranıştır. Eski Araplar, işleri yolun- 
da gitmediğinde bunu uğursuzluk sayar ve evlerine arka kapıdan girer, hatta 
bunu bir sene sürdürürlerdi. Bazılarına göre ise hac ve umrede ihramlı iken 
evlerine kapıdan girmezlerdi. Uğursuzluk telakkisi başka kültürlerde, başka 
şekillerde veya semboller çerçevesinde görülür. Ayet, bu şekilde davranma- 
nın insana herhangi bir iyilik veya yarar sağlayamayacağına işaret eder. İyilik 
ve hayır, Allah'ın gösterdiği istikamette hareket etmek, gerekeni yapmak ve 
sonucu Allah'tan beklemektir. İslam dininde uğur veya uğursuzluk yoktur. Bu 
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hurafe, temelsiz, boş bir inanç telakki edilmiştir. Peygamber Efendimiz (s.a.) 
“Ne sirayet vardır ne uğursuzluk” (Buhari, Tıb, 19.) buyurmuştur. Uğursuzluk 
vehmine kapılan insanlar kınanır (27/Neml, 47.) 

Bunun yanında ayet, normal şehir hayatında mahremiyetin korunması, 
ilişkilerin belli bir zarafet ve kurallar dâhilinde sürdürülmesi, evlere geliş gü- 
zel ve habersiz değil, haberli olarak ve izin isteyerek girilmesine vurgu yapar 
ki, medeniyet insan ilişkilerinin incelmesi, nezaket ve kibarlık zemininde sür- 
mesi demektir. 

Başka bir tefsire göre “evlere kapıdan girme”nin mecazi anlamı bir hedefe 
ulaşmak isterken doğru ve meşru yol ve yöntemin kullanılması anlamına gelir. 
Nasıl evlere pencereden veya bacadan girmek yanlış bir yol ise, bir tezi, bir 
iddiayı ortaya atıp savunur veya bir maksada ulaşmak isterken argümanların 
sağlam, delillerin yerinde, akli muhakeme ve mantıksal tutarlılığın yerli yerin- 
de olması gerekir (Razi). Kasımi'ye göre, ayetin hilalin kozmik durumunu Hz. 
Peygamber (s.a.)'e sormanın yerinde olmadığını, bu soruyla yanlış kapı çalın- 
dığını bildirdiğini söyleyenler de vardır. 


Size AİN Ğİ İzni iş piyiüğ özİl adil Ja ğ 1 İslâş 
İü5 ba pahgr kİZ ahgalksi İi5 agllğlğ 414.) Galli 
AGZİ all üs çaaglıll Yi YEĞİN öya Aİ dklaİlş AS 253 
öSİN 252 GİS RAİL GSŞİ âl8 dd Salla ŞE 
ÖN 5 ak lüğ va ez İd SİN İl ER EYALEP 
gar öleli e Yİ öğ Dİ iş EMET OySüğ dil 
pSLİE gül yad Yellağ BERİ ohal GİNA 
â5 İN ği iye adi yü ASaİE gli Yaş al İyilik 
in Jİ Sail İyiki Yiz ai Jale â İydailş (vat) nazli 
e e 


190. Sizinle savaşanlara karşı Allah yolunda savaşın, (ancak) aşırı git- 
meyin. Elbette Allah aşırı gidenleri sevmez. 


191. Onları, bulduğunuz yerde öldürün ve sizi çıkardıkları yerden siz 
de onları çıkarın. Fitne, öldürmekten beterdir. Onlar, size karşı 
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savaşıncaya kadar siz, Mescid-i Haram yanında onlarla savaşma- 
yın. Sizinle savaşırlarsa siz de onlarla savaşın. Kâfirlerin cezası 
işte böyledir. 

192. Onlar, (savaşa) son verirlerse (siz de son verin); şüphesiz Allah, ba- 
gışlayandır esirgeyendir. 

193. (Yeryüzünde) Fitne kalmayıncaya ve din Allah'ın oluncaya kadar 
onlarla savaşın. Eğer vazgeçerlerse, artık zulüm yapanlardan 
başkasına karşı düşmanlık yoktur. 

194. Haram ay, haram aya karşılıktır; hürmetler (de) karşılıklıdır. Öy- 
leyse kim size saldırırsa, onun saldırdığı gibi siz de ona saldırın. 
Allah'tan korkup-sakının ve bilin ki Allah, muhakkak ki kor- 
kup-sakınanlarla beraberdir. 

195. Allah yolunda infak edin ve kendinizi kendi ellerinizle tehlikeye 
atmayın. İyilik edin. Şüphesiz Allah iyilik (ihsan) edenleri sever” 


“Sizinle savaşanlara karşı Allah yolunda savaşın, (ancak) aşırı gitme- 
yin. Elbette Allah aşırı gidenleri sevmez.” 

Bu ve devamı dört ayet hem devletler hukuku hem savaşın meşruiyeti ve 
uyulması gereken ahlaki ilkeler, bağlayıcı hukuki kurallar bakımından önemli 
hükümler vaz'etmektedir. 

İbnül Esir ve Taberi gibi müfessirler, Tabiin bilginlerine dayanarak “si- 
zinle savaşanlar”dan maksadın “sizinle savaşabilecek durumda olanlar”ın 
kastedildiğini, dolayısıyla çocukların, kadınların, yaşlıların ve din adamlarının 
savaş kapsamı dışında olduğunu söylemektedirler. İbn-i Abbas, çok daha ilginç 
bir görüş beyan ederek “Müslümanlara barış önerenler veya savaşmaktan vaz- 
geçenler”in de savaş dışında tutulması gerektiğini söyler. Bazı fakihler, savaşı 
başlatan taraf olmayı “haddi aşmak” olarak görmüşlerdir. Esasında Nisa, 90; 
Tevbe, 4 ve Mümtehine, 8. ayetler bu hususu teyit etmektedirler. Şu var ki, her 
ne kadar genel teamül açısından çocuklar, kadınlar, yaşlılar ve din adamları 
savaşmıyorsa ve bundan dolayı savaş dışında tutuluyorsa da, eğer savaşta fii- 
len yer alıyorlarsa ve bulundukları pozisyon itibariyle savaş misyonları varsa, 
o zaman “sizinle savaşabilecek durumda olanlar” arasında yer aldıklarından 
onlarla da savaşılır. Mesela kadınların ordu içinde asker olarak görev almaları 
gibi. Buna ileride daha geniş olarak değineceğiz. 

Mizan'ın sahibi Tabatabai'ye göre ise bu ayet, Hac, 39-40 ayetleri gibi bir 
vasfı değil, bir durumu, fiili bir hali ifade etmektedir. İbn-i Abbas, Ömer bin 
Abdülaziz ve Mücahid, bu ayetin muhkem olduğunu söylemişlerdir. Ayetin ilk 
işaret ettiği husus, Müslümanların durup dururken savaş çıkarmayacakları 
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konusuna işaret etmektedir. Savaşın en önemli ve meşru sebeplerinden biri 
saldırıya uğrama ve saldırıyı püskürtme zaruretinin ortaya çıkmış olmasıdır. 

Sabuni, ilginç bir noktaya dikkat çeker: Kur'an-ı Kerim'de kıtal veya cihat 
lafızları daima “fi sebilillah” kelimesiyle beraber gelir. Bu da savaştan mak- 
sadın yüce ve şerefli bir maksat olduğunu gösterir ki, bu da “Allah'ın ismini 
yüceltmek”tir; yoksa toprak işgali, ganimet, salt dünyevi-politik hâkimiyet, 
siyasi nüfuz, yandaş rejimler kurmak, sömürü, yağma, emperyalist yayılma, 
tabii kaynakların, stratejik bölgelerin ele geçirilmesi değildir. 

Beşeri hayatın ve genel geçer dünya halinin bu ideal-politik çerçevede de- 
gil de, kimin fırsatını ele geçirmesi durumunda başkasının aleyhinde avantaj 
elde etmesi demek olan reel-politik çerçevede cereyan ediyor olması, bu ahla- 
ki ilkenin unutulmasını, rafa kaldırılmasını gerekli kılmaz. İlke ideal-politiktir, 
güvenlik ve zaruretler reel-politiktir. Müslümanların tutum ve davranışların- 
da ideal-politik belirleyici, reel-politik etkileyici faktörler olarak rol oynar. İs- 
lami hükümlere uygun olan bir tutum, ideal politikten esasa ilişkin ödünler 
vermeden reel politiğin gereklerini yerine getirmeye çalışmaktır. 

Ebu Musa, Hz. Peygamber'e “Allah yolunda savaşanın kim olduğu”nu so- 
rar. Şu cevabı alır: “O, Allah'ın kelimesinin en yüce ve yüksek olması (İ'lay-ı Ke- 
limetullah) için savaşan, gösteriş ve kahramanlık için savaşmayan kimsedir” 
(Buhari, Cihad, 15). Kavim asabiyeti, salt bencil ulusal /milli çıkar veya şöhret 
uğruna yapılan savaşlar “haddi aşma” kapsamına girmektedir. İslam tarihinde 
salt “İlay-ı Kelimetullah” dışında sebeplerle (ganimet, iktidar vb. amaçlarla) 
savaşılmış olması, başkalarının topraklarının alınması İslam'ın vaz'ettiği bu 
yüce ahlaki ilkeye halel getirmez. 

“Aşırı gitmek-haddi aşmak” savaşın belirlenmiş hukukunun ihlal edil- 
mesidir. Ayette geçen “ta'tedu” “i'tida"dan türeme olup sınırın dışına çıkma- 
yı ifade eder. Bir hadiste şöyle buyurulmuştur: “Allah yolunda savaşın, Allah'ı 
inkâr edenlerle çarpışın. Savaşın, ama yağmacılık yapmayın, verdiğiniz sözü 
tutun ve işkence etmeyin. Çocukları ve kilise mensuplarını öldürmeyin” (Müs- 
lim, Cihad, 2; Tirmizi, Diyat, 14). Peygamber Efendimiz (s.a.), kesin bir dille 
savaşta kadınlar, çocuklar, yaşlılar, özürlüler, rahipler (din adamları) ve çiftçi- 
lerin öldürülmeyeceğini belirtmiştir (İmam Malik, Muvatta, Cihad, 9-10; İbn-i 
Mace, Cihad, 30; Ebu Davud, Cihad, 111-112; Darimi, Siyer, 25). Bu altı insan 
grubu bugünkü tabirle “siviller"i ifade etmektedir ve kesin olarak savaşta mü- 
dahil bir rol üstlenmedikleri sürece öldürülemezler, hedef olarak seçilemezler. 

Hadis kaynaklarında yer alan bir kayda göre, Efendimiz'in katıldığı bir 
savaşta bir kadın ölü bulundu. Bunun üzerine Hz. Peygamber, kadınlarla ço- 
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cukların öldürülmesini yasakladı. (Buhari, Cihad, 147; Müslim, Cihad, 24.) Hz. 
Peygamber meşru ve adil bir savaşta takip edilecek hukuki ilkeleri belirlemiş, 
bunlara uyulmasını emretmiştir: “Besmele ile yola çıkınız, Allah'ı inkâr eden- 
lerle Allah yolunda savaşınız; savaş sırasında haddi aşmayınız, yapılan anlaş- 
maları bozmayınız, düşmanın muhtelif organlarını keserek işkence yapmayı- 
nız, çocukları ve manastırlarda ibadet edenleri öldürmeyiniz” (Müslim, Cihad, 
3; Müsned,1, 300.) 

“-Allah'ın adıyla gazaya çıkınız, Allah'ı inkâr edenlerle savaşınız, gaza edi- 
niz, ihanet etmeyiniz, ganimet malını çalmayınız, ahdi bozmayınız, kulak burun 
kesmeyiniz, çocukları öldürmeyiniz. Müşrik olan düşmanınla karşılaştığın za- 
man onları üç şeyden birine davet et, hangisini kabul ederlerse sen de kabul et, 
onlardan elini çek: Onları İslam'a davet et. Kabul ederlerse sen de onların Müs- 
lümanlığını kabul et ve onlardan elini çek. Ve onları, yurtlarını bırakıp göçmen- 
lerin yurduna gitmeye davet et, bunu yaptıkları takdirde göçmenlere uygulanan 
hükümleri kendilerine de uygulanacağını söyle. Bunu kabul etmezlerse Müs- 
lüman bedeviler gibi olacaklarını, Allah'ın mü'minlere uygulanan hükümlerini 
kendilerine uygulanacağını, ancak Müslümanlarla birlikte savaşa katılmadıkça 
ganimet alamayacaklarını söyle. Bunu kabul etmezlerse cizye vermeyi teklif et. 
Kabul ederlerse onlardan cizye al, başka bir şey yapma: Bunu da kabul etmez- 
lerse Allah'tan yardım dile ve onlarla savaş. Bir kale halkını kuşattığın zaman 
onlar, kendilerine Allah ve Resulü'nün zimmetinin (eman, güvenlik) tanımanı 
isterlerse onlara bunu tanıma, fakat sen kendin ve adamların adına onlara can 
güvenliğini tanı. Çünkü senin ve adamlarının verdiği garantiden caymak Allah 
ve Resulü'nün garantisinden caymandan daha hafif olur. Onlar senden Allah'ın 
hükmünü kendilerine uygulamanı isterlerse bunu kabul etme, fakat kendi hük- 
münü uygula. Çünkü sen, Allah'ın onlar hakkındaki hükmünü doğru bir biçimde 
uygulayıp uygulamayacağını bilemezsin” (İbn-i Mace, Cihad, 38; Tirmizi, Diyat, 
14, Siyer, 47; Muvatta, Cihad, 11; Müsned, Il, 524). 

Diğer bir hadis şöyle: “Allah adıyla ve Allah rızası için savaşın. Allah'ı inkâr 
edenlerle çarpışın, gaza edin fakat ganimete ihanet etmeyin, haksızlıkta bulun- 
mayın, ölülerin vücutlarına sataşıp burun ve kulaklarını kesmeyin, çocukları 
öldürmeyin. Müşrik düşmanlarla karşılaşınca onları önce üç şeyden birine ça- 
gırın. Bunlardan birine cevap verirlerse onlardan kabul et ve onlara dokunma. 
Önce İslam'a davet et. İcabet ederlerse hemen kabul et ve onlardan elini çek.” 
(Müslim, Cihad, 3; Tirmizi, Siyer, 48; Ebu Davud, Cihad, 90.) Bu vb. hadisler, 
ilgili ayetlerle birlikte savaşta takip edilecek hükümleri, hukuki kuralları içer- 
mektedir. Fıkıh kitaplarında konuyla ilgili geniş bilgiler bulmak mümkündür. 
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Savaş, iki topluluk arasında baş gösteren anlaşmazlığın düşmanlığa dö- 
nüşmesi durumunda ortaya çıkar. Bir kere savaş ortamı doğdu mu, taraflar 
birbirlerine aşırı biçimde zarar vermeye çalışırlar. Ancak İslam dini, yine de bu 
aşırılığa hoş gözle bakmaz ve son derece yüksek bir ahlaki ilkeye uyulmasını 
tavsiye eder: “Bir topluluğa olan kininiz sakın sizi haddi aşmaya sürüklemesin” 
(5/Maide, 2). Libya'nın efsanevi kahramanı Ömer Muhtar, askerleri düşman 
genç bir teğmeni öldürmeye kalkıştıklarında onlara mani olur. Askerleri “Fa- 
kat onlar da bizim çocuklarımızı, kadınlarımızı, yaşlılarımızı öldürüyorlar” 
diye itiraz edince şu cevabı verir: “Onlar bizim öğretmenlerimiz değildir." 
Ömer Muhtar'ın öğretmeni Efendimiz (s.a.)'di. (Bkz. 4/Nisa, 91; 9/Tevbe, 36 
ve 22/Hac, 39.) 

Razi'ye göre “Müslümanlarla aralarında anlaşma bulunan kimseler”le de 
savaş yasaklanmıştır. Müslümanlar akitlerine, ahitlerine sadıktırlar; durup du- 
rurken tek taraflı olarak verdikleri sözü çiğnemezler. Bir anlaşma (akid veya 
muahede) ya süresini tamamlar veya karşı topluluk tarafından tek yanlı olarak 
çiğnendiğinde geçerliliğini kaybeder. Bu durumda Müslümanların diledikleri 
gibi tutum alma hakları doğar. “Anlaşmalılarla savaş, onlara tuzak kurarak, ha- 
ber vermeden ansızın saldırmak”tır ki, bu da “haddi aşma” olarak düşünülebi- 
lir. Bütün bunlar gösteriyor ki, düşmana veya saldırgana misliyle mukabelede 
bulunmak bir hak olsa da, bu hak mutlak değil, mukayyettir. 

Dikkat çekici bir husus da şu ki, “Elbette Allah aşırı gidenleri sevmez” 
demektedir. Bir yandan saldırıya izin verilmiş, öte yandan saldırgan yerilmiş- 
tir. Çünkü saldırı, bir saldırıya karşılık olmadığı sürece kötülüktür. İzin veril- 
mesinin sebebi, zillete düşmemek, tahakküm altına girmemek, kendini sö- 
mürtmemek, başka bir inanç ve yaşama biçimine zorlanmamak; zorba, kibirli, 
baskıcı, tamahkâr ve mütegallibe güçlere hadlerini bildirmektir. 

“Onları, bulduğunuz yerde öldürün ve sizi çıkardıkları yerden siz de 
onları çıkarın. Fitne, öldürmekten beterdir. Onlar, size karşı savaşıncaya 
kadar siz, Mescid-i Haram yanında onlarla savaşmayın. Sizinle savaşırlar- 
sa siz de onlarla savaşın. Kâfirlerin cezası işte böyledir. Onlar, (savaşa) son 
verirlerse (siz de son verin); şüphesiz Allah, bağışlayandır esirgeyendir.” 

Savaş halinin başlaması, bütün diplomatik ilişkilerin kesilmesiyle; başka 
bir ifadeyle müzakere, konuşma, sıcak çatışmanın önüne geçme gibi bilumum 
ihtimallerin ortadan kalkmasıyla ortaya çıkar. Böyle bir durumda artık sa- 
vaşmaktan başka çare kalmamıştır ve elbette düşman askerleri bulundukları 
yerde öldürülecektir. Siz öldürmeseniz onlar sizi öldürecektir. Bu artık genel 
taarruz halidir; söz konusu durum savaşı bitiren bir kararın alınması veya bir 


2/Bakara Süresı/190-195 419 


anlaşmanın imzalanmasına kadar sürer. Savaş hali başka, normal zamanlarda- 
ki ilişkiler çerçevesi başkadır. 

Bu ayetten, Müslüman olmayanların her ne durumda olursa olsunlar veya 
sırf Müslüman olmadıkları için öldürülecekleri anlamı çıkarılmaz. Barış asıl, 
savaş arızidir. Hiç kimse inancından, farklı yaşama biçiminden dolayı öldü- 
rülemez. Bu da başkalarını inancından vazgeçirip İslamiyet'i güç kullanmak 
yoluyla kabul ettirmeyi hedefleyen savaşın meşru olmadığını gösterir. Nite- 
kim “Onlar, (savaşa) son verirlerse (siz de son verin)”denilmiştir ki, bunun 
anlamı sürgit savaş söz konusu değildir. “Son vermek” fiili savaş, düşmanlık 
ve saldırganlığın sona erdirilmesidir. Bundan sonra savaşı sürdürmenin veya 
her inanmayan veya düşman olan hakkında ölüm fermanı çıkarmanın anlamı 
yoktur. Derveze'nin de işaret ettiği üzere, Peygamber Efendimiz (s.a.)'in ba- 
rış öneren, tarafsız davranan veya savaş meydanlarından çekilen müşriklerle 
savaştığı veya savaşı emrettiği; barış önerenleri geri çevirdiği ya da savaş sI- 
rasında olsa bile eman dileyenin emanını kabul etmediği vaki değildir. Pey- 
gamber (s.a.)'in savaşlarından anlaşılan şu ki, savaşın bilinen meşru sebeple- 
ri, bir saldırıya karşılık vermek; bir saldırının öcünü almak; bir eziyeti, zararı 
bertaraf etmek; haince bir tutumu cezalandırmak; azgınlaşan grupları yola 
getirmek; dökülen Müslüman kanı için misillemede bulunmak; İslam'a çağrı 
özgürlüğünü güvence altına almak; dine giren insanların can, mal ve namus 
güvenliklerini sağlamak; anlaşmaları bozanları cezalandırmak; düşmanlara 
destek verenlere, Müslümanların aleyhinde komplo kuranlara hadlerini bil- 
dirmektir. (Bkz. 47/Muhammed, 4/6.) 

Modern Arapların “kültür” kelimesine karşılık olarak buldukları “sekafe” 
ayette ince, detaylı, hünerli bir araştırma yapmak, iz veya tarla sürmek, bulup 
çıkarmak demektir. Bu da, “düşman” kategorisindedir diye her önüne gelen 
gayrimüslimin öldürülmeyeceğini ima etmektedir. Genel bir savaş hali ortaya 
çıktığında savaşan askerlerin; savaşta etkin rol oynayanların ve Müslümanlara 
karşı uzlaşmaz bir kin ve husumet içinde olan aktif kişilerin bulunup çıkarıl- 
ması ve onların öldürülmeleri belki de çok daha fazla insanın öldürülmesinin 
önüne geçer. “Sekafe” aynı zamanda suçsuz ve masum insanların da özenle 
tespit edilmesini, bulup araştırılmasını ve savaşın zararlarından uzak tutul- 
masını gerektirir. 

Geçmişte bazı ordular önüne çıkan herkesi barbarca öldürüyor, her yeri 
yakıp yıkıyorlardı. Tarihçiler, Moğolların Bağdat'a girerken taş üstüne taş bı- 

rakmadıklarını yazmaktadır. İbn-i Kesir, “Bugün yerin altı üstünden daha 
hayırlıdır” demişti. Gelişmiş silah teknolojisini kullanan modern ordular da 
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şehirleri, yerleşim birimlerini yerle bir etmekte, hiçbir şekilde sivillerin ko- 
runmadığı bu savaşlarda on binlerce, milyonlarca masum insan hayatını kay- 
betmektedir. Hatta insansız hava uçaklarıyla (İHA) oturdukları merkezden bir 
tür insan avı safariler düzenlemektedirler. Geleneksel toplumlarda savaşlar 
savaşan ordular arasında ve şehirler, yerleşim birimleri dışında olurdu. Mo- 
dern savaşlarda doğrudan milyonlarca masum sivilin yaşadığı şehirleri he- 
def almaktadır. Ayet, yaş ile kurunun bir arada yanmamasını emretmektedir. 
Amaç mümkün oranda çok sayıda insan öldürmek değil, tam aksine mümkün 
oranda az sayıda insan zayiatıyla maksadın hâsıl olmasını sağlamaktır. 

Savaşın ilk meşruiyeti yapılanlara misliyle mukabelede bulunmaktır. 
Nasıl Müslümanlar kendi yurtlarından çıkmaya, sürülmeye zorlanıyorlarsa, 
güçleri yettiği takdirde onlar da düşmanları yurtlarından çıkarmaya, sürme- 
ye çalışabilirler. 

Mekke ve Medine bütün Müslümanların yurdudur. Ve her ikisi haram böl- 
gedir. İslam güçlendikten sonra, bu bölgeye mahsus olmak üzere müşrikler ve 
başka dinden olanlar buradan çıkarıldı. Peygamber Efendimiz (s.a.) bunu yapar- 
ken şöyle buyurdu: “Arap Yarımadasında iki din bir arada bulunamaz” (Muvat- 
ta, Cami (Medine), 19). Hemen hatırlatmak gerekir ki, bu sadece söz konusu iki 
kutsal şehirle ilgili özel bir hükümdür. İslam hâkimiyetinin altında olan başka 
hiçbir yerde hiç kimse inancını değiştirmeye veya inancından dolayı yurdunu, 
yaşadığı yeri terke zorlanamaz. Tarihte de gözlendiği üzere bu iki kutsal şehir 
dışında Müslümanlar ile Müslüman olmayan sayısız din ve inanç mensubu top- 
luluklar bir arada yaşamış, Müslümanlar ne resmi ne sivil düzeyde başkalarının 
inançlarına müdahalede bulunmamış veya onları kendi yurtlarından sürmeye 
kalkışmamışlardır. İslam bakış açısından etnik ve dini arındırma suçtur. 

Ayet, salt Mekke ve Medine ile ilgili özel bir düzenleme olarak düşünülme- 
se dahi, sonuç itibariyle Müslümanlara karşı savaş açılması veya yurtlarından 
sürülmesinin önemli sebeplerinden biri, Müslümanların inançlarına göre ya- 
şama ve dinlerinin doğrularını tebliğ etme özgürlüklerinin ellerinden alınma- 
sıdır. İşte bu “fitne”nin ta kendisidir. Bir Müslüman'ın dininden vazgeçirilmesi, 
üzerine baskı kurulması; dinine aykırı konuşmaya veya yaşamaya zorlanması 
“öldürmeden beter bir fitne”dir. (Bkz. Bakara, 217; 8/Enfal, 39). 

“Öldürmeden beter olan fitne” zamanında ne yapmalı? Bu noktada üze- 
rinde durmamız gereken “fitne”nin bireysel ve toplumsal ahlaki olgunlaşma- 
nın çetin yolu olan “ateşin içinden geçmek” olan manası değil birliği tehdit 
eden ayrışma, insanların birbirini şeytanlaştırıp nefret objesi haline getirmesi 
ve bunun doğal sonucunda vukua gelen “iç karışıklık ve çatışma hali”dir. 
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Hadisler fitnenin bu versiyonuyla ilgili bize önemli bir perspektif vermek- 
tedir: “Kıyametten hemen önce karanlık gecenin parçaları gibi fitneler var. Kişi 
o fitnelerde mü'min olarak sabahlar, akşama kâfir olur; mü'min olarak akşamı 
bulur, sabaha kâfir çıkar. O fitnede oturan, ayakta durandan hayırlıdır. Yürü- 
yen, koşandan hayırlıdır. Öyleyse yaylarınızı kırın, kirişlerinizi parçalayın, kı- 
lıçlarınızı da taşa vurun. Sizden birinin evine girerlerse Adem'in iki oğlundan 
hayırlısı olsun (ölen olsun, öldüren değil).” (Ebu Davud, Fiten 2; Tirmizi, Fiten 
33) Ebu Davud, “koşandan” kelimesinden sonra şu ziyadeyi kaydetmiştir: “Ya- 
nındakiler, “Bize ne emredersiniz (ey Allah'ın Resulü)” diye sorunca “Evinizin 
demirbaşları olun! buyurdu.” 

Şu hadis de “fitne”nin sebepleri hakkında bilgi verir: Ebu Ümeyye eş- 
Şa'bâni, Ebu Sa'lebe'ye, Maide 105. ayetin anlamını sorar: “Ey iman edenler! 
Üzerinizdeki yükümlülük kendi nefislerinizdir. Siz doğru yola erişirseniz, sa- 
pan size zarar veremez. Tümünüzün dönüşü Allah'adır. O, size yaptıklarını- 
zı haber verecektir” Ebu Sa'lebe şöyle der: “Gerçekien bunu iyi bilen birine 
sordun. Ben aynı şeyi Resülullah'a sormuştum: Demişti ki: “Ma'rufa (iyiliğe) 
sarılın, münkerden (kötülükten) kaçının! Ne zaman uyulan bir cimrilik, takip 
edilen bir heva, tercih edilen dünyalık görür, rey sahiplerinin kendi reylerini 
beğendiklerini müşahede edersen o zaman kendine bak, insanlarla uğraşmayı 
bırak. Zira (bu safhaya gelince) arkanızda sabır günleri var demektir. O günler 
avuçta ateş tutmak gibidir. O (sıkıntılı) günlerde, sizin kadar amel yapabilen 
bir kimseye elli kişinin ecri verilecektir” (Ebu Davud, Melahim 17; İbn-i Mace, 

Fiten 21) Hadis-i şeriften anladığımıza göre “cimrilik, istifçilik, hırs, tamah, 
dünyaya tutkuyla bağlanmak ve yöneticilerin ehil ve bilgili kimselere danış- 
madan keyiflerince karar vermeleri” fitneye yol açar. 

Allah'ın Elçisi, “fitne zamanı”nda Ebu Zer'e şöyle davranmasını öğütler: 
“Eğer kılıcın parıltısının seni şaşırtacağından korkarsan elbisenin kenarıyla 
yüzünü ört. Gelen hem senin günahınla hem de kendi günahıyla dönsün!” 
(Ebu Davud, Fiten, 2; İbn-i Mace, Fiten, 10) Bu hadisten şu sonuçlar çıka- 
rılmıştır: “Kılıcın parıltısının galebe çalması” kılıcı kullanmaktan kinayedir 
yani kılıcını kullanma. “Elbisenin kenarıyla yüzünü örtmek”, düşmanı görüp 
korkmamak demektir. Yani “Onlar seninle savaşsa da sen savaşma!” Bu du- 
rumda gelenler “seni öldürmüş olmanın günahı ve diğer günahlarıyla döner- 
ler” mânası anlaşılır. 

Adem aleyhisselamın “iki oğlundan hayırlısı” Habil'dir. Kardeşi Kabil, onu 
öldürmek istediğinde; “Sen beni öldürmek için elini bana kaldırsan da ben seni 
öldürmek için elimi sana kaldıracak değilim. Çünkü ben, âlemlerin Rabb'inden 
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son verirler. Biri gelip, yukarıdaki ayeti okuyarak Abdullah ibn-i Ömer'e niçin 
cihada çıkmadığını sorar. O da şu cevabı verir: “Biz Allah'ın Resulü döneminde 
savaştık, Müslümanlar azdı. Bir kimse dini konusunda deneniyor, ölüyor veya 
işkenceye maruz kalıyordu. İslam güçlendi ve sonunda fitne ortadan kalktı” 
(Buhari, Tefsirü'l-Bakara, 29). 

Ancak yine de bu, Müslümanların işlerinin tümüyle bittiği, rehavete dü- 
şecekleri anlamına gelmez. Bu durumda da “zalimler”e karşı tutum almaya, 
onları hak ve hukuk ihlallerinden vazgeçirmeye, adaleti tesis etmeye devam 
edeceklerdir. Zulmün farklı türleri vardır; siyasi, iktisadi, sosyal haksızlıklar, 
eşitsiz gelir bölüşümü, aşırı yoksunluk, kaynakların adil olmayan paylaşımı 
birer zulümdür. Düşmanlık zalimlere ve zulme karşı süreklidir ve adalet tam 
olarak tesis edilinceye kadar bu tutum devam eder. 

“Haram ay, haram aya karşılıktır; hürmetler (de) karşılıklıdır. Öyleyse 
kim size saldırırsa, saldırdığı gibi siz de ona saldırın. Allah'tan korkup-sa- 
kının ve bilin ki Allah, muhakkak ki korkup-sakınanlarla beraberdir.” 

“Hurumat” “hürmet”in çoğulu olup, saygı gösterilmesi gereken veya say- 
gınlığının ihlal edilmesi, çiğnenmesi kesin olarak yasak olan şeydir. Haram ay, 
haram bölge (Mescid-i Haram) bu kapsama girer. 

İbn-i Abbas, Mücahid ve Dahhak'ın bildirdiğine göre, Hz. Peygamber Hu- 
deybiye yılında (Hicretin 6. yılı Zilkade ayı) umre yapmak için Medine'den 
çıktı. Mekkeliler buna engel oldular; onunla şimdilik geri dönüp gelecek sene 
umre yapmasını istediler. Mekke'yi üç gün boşaltmayı da kabul ettiler. Pey- 
gamber Medine'ye geri döndü, ertesi yıl Zilkade ayında Mekke'ye gitti, um- 
resini yaptı. Ayet, bu olaya işaret ederek “haram ayın haram aya karşılık” 
olduğunu belirtir. Haram aylar, savaş halindeki olan taraflar açısından ateşkes 
gerektirir. (Bkz. 9/Tevbe, 36; Müsned, IlI, 345.) 

Ancak hemen devamında genel bir kural vaz'eder: “Hürmetler karşılık- 
lıdır” Yani düşman bazı önemli kuralları ihlal edecek olursa, Müslümanlara da 
bu kuralları ihlal etme hakkı doğar. Nitekim açıklayıcı mahiyette ayet “öyleyse 
kim size saldırırsa, saldırdığı gibi siz de ona saldırın” der. Bu, “misliyle 
mukabelede bulunma (Mukabele-i bilmisil)” kuralıdır. Müslümanlar, durup 
dururken kabul edilmiş bir kuralı ihlal etmezler, bir hukuk ilkesini çiğnemez- 
ler; mesela asla haram ayda ve haram bölgede saldırı yapmazlar, ama kendile- 
rine karşı bir saldırı yapılırsa, elbette buna karşılık verirler. Bu, misliyle muka- 
belede bulunma hakkı doğurur. 

Burada “kısas” kelimesinin kullanılmış olması anlamlıdır. Bu çerçevede 
“kısas” eşitlik, denklik demektir ki, bulunacak mukabele mutlaka misli kadar 
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olmalı, hiçbir şekilde fazla olmamalıdır. Nitekim Nahl, 126. ayette “Eğer bir 
ceza ile karşılık verecekseniz, ancak size verilen cezanın misliyle karşı- 
lık verin” buyrulmaktadır. 

Çünkü Müslümanların en bariz vasıflarından biri Allah'tan sakınıp kork- 
maları, takvadan ayrılmamalarıdır. Haddi aşmak haksızlık, aşırılık ve takvaya 
aykırılıktır. Haddi aşmadan davranacak olurlarsa, bilecekler ki Allah daima 
onlarla beraber olacaktır. 

Ancak burada önemli bir soru vardır, o da şudur: Misliyle mukabele her 
zaman geçerli bir kural mı? Kısas söz konusu olduğunda İslam bilginleri, kati- 
lin maktulü öldürdüğü şekilde ve araçlarla öldürülmesi gerektiğini söylemiş, 
ama yine de bazı istisnalar getirmişlerdir. Söz gelimi maktulün eşcinsel bir 
ilişkiye maruz bırakılması veya şarap içirilerek, ya da ateşte yakılarak öldürül- 
mesi durumunda, onun katiline aynı yöntemler uygulanır mı? Ateşte yakma 
konusunda Hz. Peygamber (s. a.): “Ateş ile ancak Allah azap eder” buyurmuş- 
tur (Buhari, Cihad, 149; Tirmizi, Siyer, 20). 

İbnü'l-Arabi, “Kısasın misli misline olması gerekir. Ama bu işkence sınırı- 
na ulaşacak olursa, iş kılıca havale edilir” demiştir. İşin kılıca havale edilmesi 
demek, işkence ve eziyet olmaksızın en kestirme yoldan hükmü infaz etmek 
demektir. Elbette ceza hukukunun önemli bir konusu olan kısas, bireyler veya 
sivil gruplar tarafından değil, meşru kamu otoritesi tarafından yerine getirilir. 

Bu örnekler yani işkence, eşcinsellik veya şarap içirilerek öldürülen birine 
misliyle ceza verilmeyeceğine dair hüküm, Müslümanların misliyle mukabe- 
leyi her durumda misli misline uygulayamayacağını gösterir. Yine bunun gibi, 
mesela düşmanın Müslüman kadınlara tecavüz etmesi Müslüman askerlere 
düşman kadınlarına tecavüz etme hakkını vermez. Düşman ahlak ve hukuk 
dışı yollara başvuruyorsa, Müslümanlar ahlak ve hukuk dışı yollara başvura- 
maz. Masum insanların, sivillerin şu veya bu amaçla öldürülmeleri hükmü de 
böyledir. Kısaca Müslümanların uğradığı saldırılara misliyle cevap vermeleri 
haklarıdır, ama bazı kuralları ihlal edemezler. 

“Allah yolunda infak edin ve kendinizi kendi ellerinizle tehlikeye at- 
mayın. İyilik edin. Şüphesiz Allah iyilik (ihsan) edenleri sever”, 

İnfak, yararlı şeyler için mal ve paranın harcanmasıdır. Parasını meşru 
olmayan yollarda harcayana “malını infak etti” denmez, çarçur etti, heba etti 
denir. En yararlı harcama yolu Allah'ın yoludur. “Yol” dindir, Allah'ın yolu, Al- 
lah'ın dinidir. Razi, cihat, hac ve umre, yakınlara yardım, hatta kişinin ailesine 
ve çocuklarına harcamasını da bu kapsama sokar. 

Ancak buradaki infakın öncelikle, meşru ve adil bir savaşın finansmanı 
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için gerekli olan mali kaynağın temin edilmesi ve bunun mü'minler tarafından 
karşılanması olduğunu söylemek mümkün. Nasıl “Allah yolunda savaş” em- 
rediliyorsa, bunun tahakkuku için “Allah yolunda infak” da emredilmektedir. 
Başka bir ifadeyle mali destekten yoksun bir savaş kaybedilmeye mahkümdur. 
Kaybedilen bir savaş beraberinde bağımlılığı, zilleti ve sömürüyü getirir. 
Müslümanlar, gerektiği zaman cihattan ve infaktan kaçınırlarsa, güvenlikle- 
rini kendi elleriyle tehlikeye atmış olurlar. “Tehlüke” “helak (yıkıma uğramak)” 
ile aynı anlama gelir. İnsanın nerede olduğunu bilemediği halde yol alması an- 
lamına gelir. 22 /Hac, 10 ve 42 /Şura, 30. ayetlerde olduğu gibi, “ellerinizle”den 
maksat, kişilerin bizzat kendileridir. Yani kişi kendi kendini tehlikeye atabilir. 

Bu çerçevede düşünüldüğünde, cihadın, tebliğin, ibadetin, başka bir ifa- 
deyle İslami hayatın yaşanması, sürdürülmesi ve yayılması için gerekli olan 
aktif her işin terkedilmesi; dünya hayatı sevgisi, salt kazanç, servet tutkusu 
kişinin kendini tehlikeye atmasıdır. İstanbul'un muhasara altına alındığı sıra- 
da bir sahabenin açıktan Rumlara saldırması üzerine, bazıları bunun “kendini 
tehlikeye atmak olduğu”nu söyleyince, Ebu Eyüp el Ensari şöyle dedi: “Medi- 
ne'de İslam ve Müslümanlar güçlenip üstün duruma geçince biz dedik ki -Ey 
Allah'ın Elçisi, biz artık mallarımızın başına dönelim” Bunun üzerine bu ayet 
indi.” (Tirmizi, Tefsiru'l-Kur'an, 3; Ebu Davud, Cihad, 22). Bu yukarıda aktarı- 
lan haberle çelişiyor görünse de hakikatte, tehlikenin varlığı söz konusu ise 
savaş durumu da söz konusu demektir. Müslümanlar kendi güvenliklerinden 
yana herhangi bir kuşku içinde değillerse, bir tehdit algılamıyorlarsa savaş 
için savaşmazlar. Savaş bigayrihi olarak meşrudur, yoksa liaynihi için değil. 

Nu'man bin Beşir'den gelen bir bilgiye göre, ayet, “Günah işleyip bağış- 
lanmayacağına inanan yani Allah'tan (Allah'ın rahmetinden) umudunu kesen 
kimse”ye işaret etmektedir. 

İnfak emredilen bir ibadet olmakla beraber, ölçülü olması makbuldür. Allah 
yolunda infak, savaşın gerektirdiği mali fedakârlığın yerine getirilmesine işaret 
eder. Ancak genel anlamında infak, yoksulların korunması, toplumsal dayanışma 
ve yardımlaşmanın gereği olarak yerine getirilmesi gereken önemli bir ibadettir. 
Bunun da belli bir çerçevede yerine getirilmesi icap eder. Aşırı cimrilik gibi, aşırı 
harcama da iyi değildir: “Onlar infak ettiklerinde ne israf eder ne tamamen kı- 
sarlar” (16/İsra, 29 ve 25/Furkan, 67). İnfak olmadığı zaman, toplumsal huzur- 
suzluklar artar, zenginlerle yoksullar arasındaki uçurum büyür ve böylelikle be- 
şeri/toplumsal hayat “tehlike” altına girer. Tarihteki sınıf savaşlarının neredeyse 
hepsi, gelir düzeyi yüksek kesimlerin son derece zor şartlar içinde yaşayan geniş 
kitlelere karşı umursamaz tutumları sonucu ortaya çıkmıştır. 
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“İnfak ve sadaka”yı yoksulların bitmez tükenmez acılarına, geçici rahatlık 
veren bir pansuman şeklinde değil, gelir adaletsizliğini düzeltici temel politika- 
ların kamu otoritesi tarafından hayata geçirilmesi şeklinde anlamak ve uygula- 
mak gerekir. Efendimiz (s.a.)'in Yemen'e vali gönderdiği Muaz bin Cebel'e zekât 
tahsil etmesini emrederken “Onların zenginlerinden alınır, yoksullarına iade 
edilir (tu'hazu min ağniyaihim ve türaddu ila fukaraihim)” şeklinde kullandığı 
ifade, zekâtın yoksul kesimlere satın alma, iş piyasasına katılma, üretici olma 
gücünü kazandırıp gelir adaletsizliğini düzeltmek olduğunu gösterir. O halde bu 
sosyo-ekonomik politikaların esasını teşkil eden temel kural hükmündedir. 

“İhsan” savaşın da infakın da gerektiği zamanda, gerektiği yerde ve gerek- 
tiği miktarda yapılmasıdır. Her şey bir ölçüye göredir. İslam, müntesiplerinden 
bir denge içinde hareket etmelerini ister, çünkü İslam'ın kendisi denge ve iti- 
dal dinidir. Savaş gerekiyorsa savaş, barış gerekiyorsa barış, anlaşma gereki- 
yorsa anlaşma. Ama her şey Allah rızası için (ihlas), iyi niyet, estetik ve incelik 
dairesinde olmalı. Kabalık, aşırılık ve çirkinlik makbul değildir. Meşru ve adil 
bir savaş hakkın ve hukukun tahakkukunu sağlar, bu yüzden kaçınılmazdır. 
Ama çapulculuk, yağma, katliam, soykırım, sivillerin mağdur edilmesi, yerle- 
şim merkezleri ve çevrenin tahrip edilmesi, müsle, işkence, barbarlık ve vah- 
şet Müslümanların tutum ve davranışı değildir. “Cezaya ve kötülüğe misliyle” 
karşılık verilir, ama bu bile belli bir çerçevede olur: “Sen kötülüğü en güzel bir 
şekilde sav” (23/Mü'min, 96). 

“İhsan” Müslim'in hadisinde (İman, 1) tanımlandığı üzere “Sen Allah'ı gör- 
müyorsan da O, seni görür, o halde ona göre davranmandır” her şeyin Allah 
için, basiret, adalet, kararlılık ve güzellikle yapılmasıdır. (Tamamlayıcı bilgi 
için bkz. 16/Nahi, 126; 22/Hac, 60 ve 42 /Şura, 40. ayetin açıklaması.) 
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196. Haccı ve umreyi Allah için tamamlayın. Eğer (düşman, hastalık ve 
buna benzer nedenlerle) kuşatılırsanız, artık size kolay gelen kur- 
ban(ı gönderin). Kurban yerine varıncaya kadar başlarınızı tıraş 
etmeyin. Kim sizden hasta ise veya başından şikâyeti varsa, onun 
ya oruç ya da sadaka veya kurban olarak fidye (vermesi gerekir.) 
Güvenliğe kavuşursanız, hacca kadar umre ile yararlanmak is- 
teyene, kolayına gelen bir kurban(ı kesmek gerekir.) Bulamayana 
da, hac'da üç gün, döndüğünüzde yedi (gün) olmak üzere, bunlar, 
tamı tamına on (gün) oruç vardır. Bu, ailesi Mescid-i Haram'da 
olmayanlar (Mekke ve çevresinde oturmayanlar) içindir. Allah'tan 
korkun ve bilin ki Allah, muhakkak cezası pek çetin olandır. 


Hicretin 6. yılında Efendimiz ve ashabı umre yapmak üzere Mekke'ye ha- 
reket etmiş ancak müşrikler onların şehre girip ibadetlerini yapmalarına engel 
olmuşlardı (48/Fetih, 25). Bir yıl sonra inen bu ayette, onlara yarım kalan um- 
relerini tamamlamaları emredilmekte, bu vesile ile hac ve umre ibadetiyle ilgi- 
li hükümler düzenlenmektedir. İslam dininin merkezi ibadetlerinden biri olan 
Hac, semboller, menasikler üzerinden Allah'ın birliğinin teyit i, insanın varoluş 
hikmeti üzerinde tefekkürü ve varlık âlemiyle birlikte tevhide iştirak etmesidir. 
Sadece Allah için yapılır. Mukatil'in verdiği bilgilere göre, müşrikler ihrama 
girdiklerinde “Buyur Allahım buyur, Senin biri dışında ortağın yoktur. O da se- 
nindir. Sen ona da maliksin, onun malik olduğuna da maliksin.” Bu ayet Allah'ın 
hiçbir ortağının olmadığını ve bunun Hac'da kuvvetli bir şeklide açığa vurulması 
gerektiğine işaret eder. Araplar Haccı bir gösteriş, caka satma, atalarını abartılı 
söz ve övgülerle anma, birbirlerini küçük düşürme veya salt ticaret yapma ama- 
cıyla kullanırlardı. “Allah için hac” niyette bir değişiklik meydana getirdi. 

Hac belirli aylarda yapıldığı gibi belirli rükünlar, vacipler ve sünnetlerin 
yerine getirilmesiyle yerine getirilir. Rükünlar; ihrama girmek, Arafat'ta vakfe 
yapmak, Kâbe-i Muazzama'yı tavaf etmek, Safa ile Merve arasında sa'y etmek 
ve başı tıraş etmek veya kısaltmaktır. Bunlar yerine getirilmediği zaman Hac 
ibadeti eda edilmiş olmaz. Kadınlar tıraş olmaz, saçlarını kısaltırlar. (Ebu Da- 
vud, Menasik, 78.) 

Vacipler ise, Mikat'ta ihrama girmek, Cemeretü'l-Akabe'de şeytanı taşla- 
mak; bir görüşe göre Kurban bayramı gecelerinde Mina'da gecelemek ve bu 
günlerde şeytanı taşlamak. Vaciplerden biri yerine getirilmediğinde ceza ola- 
rak kurban kesilir. Diğerleri sünnetler olup birini yerine getirmemenin her- 
hangi bir cezası yoktur. 

Umrenin ise ihram, tavaf, sa'y ve başı tıraş etmek üzere dört rüknü vardır. 
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Bu çerçevede Hac veya umreye başlayan bir kimsenin Hac veya umresini 
dikkatli bir şekilde yerine getirip tamamlaması gerekir. Bunları da imkânlar 
ölçüsünde tam olarak yerine getirmelidir. Ancak bu, kuşkusuz Hac veya umre- 
ye başlayanlar için söz konusu olan bir emirdir; Haccetmeye gücü yetmeyen- 
ler için söz konusu değildir. 

“Hedy” Kâbe'ye hediye gönderilen, orada kesilen ve eti yoksullara dağıtılan 
kurban demektir. Kelime anlamıyla “hediye”den gelir. Develere “Hedy” denir, 
çünkü onların bir kısmı Allah'ın Evi'ne hediye olarak gönderilir. Böylelikle bütün 
develere bu isim verilmiştir. Buna göre, kurban kesen biri Allah'a bir hediye tak- 
dim ederek O'na yakınlaşmayı (takarrub-kurbet) ve O'nun hoşnutluğunu kazan- 
mayı arzu ve murat eder. Etini yoksullara dağıtır. Bunun Ev'e yapılması gerekir. 
Kurbanın yerine ulaşması (mahille) demek, Haram bölgede kesilmesi demektir. 
Kurbanın yerine ulaşması ve kesilmesi ile saç tıraş edilebilir 

“Şayet alıkonursanız” hem düşman hem herhangi bir hastalık dolayısıy- 
la Haccı eda etmenizin engellenmesi anlamındadır. Hastalık ve benzeri sebep- 
lerle menasikini yapamayan hacca “Muhsar” denir. Düşmanın kuşatması, mu- 
hasara altına alması da bu kelime ile ifade edilir. Ebu Amr eş Şeybani, her iki 
durum (hastalık veya düşman) dolayısıyla Hac ibadetinden engellenen kişi bu 
kapsamda ele alınır. Özgürlüğü elinden alınmış, hapsedilmiş kişi için de aynı 
tabiri kullanmak mümkün. 

“Kim sizden hasta ise veya başından şikâyeti varsa, onun ya oruç ya 
sadaka veya kurban olarak fidye (vermesi gerekir.) Güvenliğe kavuşursa- 
nız, hacca kadar umre ile yararlanmak isteyene, kolayına gelen bir kur- 
ban(ı kesmek gerekir.) Bulamayana da, hac'da üç gün, döndüğünüzde yedi 
(gün) olmak üzere, bunlar, tamı tamına on (gün) oruç vardır. Bu, ailesi 
Mescid-i Haram'da olmayanlar (Mekke ve çevresinde oturmayanlar) için- 
dir. Allah'tan korkun ve bilin ki Allah, muhakkak cezası pek çetin olan- 
dır.” Hac veya umre yapmak üzere ihrama giren bir kimse için yasaklar başlar. 
Yasaklar ancak istisnai hallerde ve fakat ceza ödemek kaydıyla ihlal edilebilir. 

Ka'b bin Ucre, Hudeybiye yılında ihrama girer. Ancak günler geçer ve saçla- 
rının arasında yüzüne dökülecek kadar bit ve sirke birikir. Durumunu gören 
Peygamber (s.a.) “Bu sana eziyet veriyor mu?" diye sorar. O da “Evet” deyince 
“Saçlarını tıraş et” der. Ayet bu olay üzerine iner. (Buhari, Hac, 177; Müslim, 
Hac, 80 ve Ebu Davut, Menasik, 43.) Buna göre ihramlı kimse hastalık veya saç- 
larda oluşan haşerat sebebiyle ciddi bir rahatsızlık duyuyorsa, fidye vermek 
şartıyla tedavi olabilir veya saçlarını tıraş eder. Ayet fidye olarak oruç, sadaka 
veya kurbanı sıralamaktadır. 
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cömertlik gibi tutum ve davranışlar içinde olmak lazımdır. Kişi haksızlığa uğ- 
rasa bile, sesini çıkarmamalı, herkese selam verip sabır tavsiye etmelidir. Ha- 
cıların birbirini tenkit etmesi, senin hacın benim hacım, bu ülke insanlarının 
hacısı şu ülkenin hacısı gibi tezyif edici mukayeselerde bulunmak da yasaktır. 
Peygamber Efendimiz (s.a.) “Her kim hacceder ve haccında refes yapmaz ve 
fasıklık etmezse, annesinden doğduğu günkü gibi (günahsız) döner.” (Buhari, 
Hac, 4; Müslim, Hac, 438); “Mebrur haccın karşılığı cennettir” (Buhari, Umre, 
1; Müslim, Hac, 437.) 

Kamil bir haccı gözetip bunu samimiyetle istemek ve elinden geldiği ka- 
dar rükünlara, vaciplere ve sünnetlere riayet ederek haccetmek takvayı art- 
tırır. Takva en büyük değerdir. Takva hem ahiretin azığı hem dünyada kişinin 
manevi beslenme kaynağıdır. Kişinin dünya hayatında hem dünyadaki geçimi 
hem ebedi hayatındaki kurtuluşu ve mutluluğu için takvayı kuşanması gerekir. 
Takva kapısı kemalin başlangıcıdır. Allah'ın emirlerine yapışmak, yasakların- 
dan kaçınmak ve her ibadet ve fiili samimiyetle, huşu, ihlas ve zevkle yerine 
getirmek insanın bu kapıdan içeri girmesini sağlar. 

“Ey temiz akıl sahipleri, benden korkup-sakının.” Bu ayette Allah'ın 
şanına ve büyüklüğüne kuvvetli bir vurgu vardır. Bu yüksek düzeyde bir bilinci 
gerektirir ve bilinç de ancak akıl sahiplerinde bulunur. “Lübb” bir şeyin özü, 
ondan sızan öz, özün özüdür. Akıl insani faaliyetlerin en önemli melekelerin- 
den biri olması hasebiyle lübb olarak tanımlanmıştır. 
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198. Rabbinizden bir fazl istemenizde sizce sakınca yoktur. Arafat'tan 
hep birlikte indiğinizde Allah'ı Meş'ar-ı Haram'da anın. 0, sizi na- 


sıl doğru yola yöneltip-ilettiyse, siz de O'nu anın. Gerçek şu ki, siz 
bundan evvel sapmışlardandınız. 


Kurtubi ilginç bir noktaya dikkat çeker: Yüce Allah, hacda kadına yaklaş- 
mayı, kötü söz söylemeyi, günah işlemeyi, çekişip kavgayı etmeyi yasakladığı 
halde ticarete, alışverişe ruhsat vermiştir. Cahiliye döneminde hac sırasında 
ticaret yapmak yasaktı. Zilhicce'nin ilk on günü girdi mi, ticareti bırakır, alış- 
verişle uğraşmaya devam edenlere “rastladığı her şeyi kapıp alan ve böylelikle 
servet sahibi olan” kimse anlamında “dac” derlerdi ki, tavuk (Decace) sözü de 
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bundan türemektedir. “Bunlar hac değil, dacdırlar!” diye alay ederlerdi. İslami- 
yet bu temelsiz inanca son verdi, ancak şüphesiz hilekârlığı ve açgözlülüğü de 
yasakladı. Zira alışveriş veya ticaret “Allah'ın fazlından elde etmeye çalışmak- 
tır” (Müzemmil, 20) Haftalık ibadet olan Cuma namazının bitiminden hemen 
sonra da alışveriş serbesttir. (62/Cuma, 9-10; 73/Müzzemmil, 20; Buhari, Hac, 
150 ve Büyu” 1.) 

“C(g)ünah” kök anlamı orta yoldan sapmaktır. Refes, fısk ve cidal günahtır 
ama Allah'ın fazlından rızkı aramak üzere ticaret yapmak, alışverişi sürdür- 
mek orta yoldan sapmak değildir. Bu, “din ile dünya”nın ne kadar içi içe ve biri 
diğerine bağlı olduğunu gösteren önemli bir örnektir. 

“Arafat'tan hep birlikte indiğinizde Allah'ı Meş'ar-ı Haram'da anın. 
Arafat'tan iniş selin akışına benzetilmektedir. “Hep birlikte sel gibi iniş” “İfada” 
kelimesiyle ifade edilmiştir ki, bu kelimenin kök anlamı, deve geviş getireceği 
şeyi midesinden geri alıp ağzında iyice öğütüp yuttuğunda kullanılır. Dökülme 
sırasında dağılan veya dolup taşan su veya hızlıca başlanan söz için de kulla- 
nılır. Mü'minler Arafat'tan suyun akmasına benzer tarzda ayrılır, Müzdelife'ye 
doğru hareket ederler. 

“Arafat” Mekke'nin 21 km. Doğusunda ve yaklaşık 14 km? genişliğinde 
bir alanın adıdır. Bu alana bitişik dağ da aynı adla anılır. Haccın rükünlerinden 
olan vakfe bayramdan önce (9. Zilhicce) bu bölgede yapılır. Müslim de yer alan 
bir hadise göre (Hac, 149) Arafat'ın tamamı vakfe yeridir. Kelimenin birkaç 
anlamı var: Bir yerin parçası “Arafe”, parçaların toplamına “Arafat” denir. Ya da 
Zilhicce ayının sekizinci günü “Terviye”, dokuzuncu günü “Arafe” diye isimlen- 
dirilmiştir. Kelimenin “Ma'rifet” mastarından türetildiğini söyleyenler çeşitli 
görüşler öne sürmüşlerdir. 

İbn-i Abbas'a göre Hz. Âdem ve Havva arafe günü karşılaşıp dünya şart- 
larında birbirlerini tanıdıkları için bugüne bu isim verilmiştir. Anlatıma göre 
Hz. Âdem Serendip (Sri Lanka), Havva Cidde'ye inmiştir. Cidde şehrine bu isim 
“Ceddetena (kadın atamız Havva)”dan hareketle verilmiştir. Hz. Âdem, Hav- 
va'yı Ka'be'nin yerini bilip yapması ve Evi haccetmesi emrini alınca Arafat'ta 
Havva ile karşılaştı. 

Hz. Âdem ve Havva Arafat'ta vakfe yapıp “Rabbimiz, biz nefsimize zul- 
mettik” (7/A'raf, 23) dedikleri zaman, Allah “İşte şimdi kendinizi bildiniz” bu- 
yurmuştur. O günden bu yana kişinin kendini/nefsini bilmesi en yüksek bil- 
gi olarak kabul edilmiştir. Çünkü “Nefsini bilen Rabbini bilir.” Allah, Âdem'in 
tevbesini kabul ettiği gibi, onun soyunun yani türümüzün de tevbesini kabul 
etmiştir: “O Allah, kulun tevbesini kabul edendir” (42 /Şura, 25.) 
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Kelimenin “koku” anlamından türediğini söyleyenler, Kur'an-ı Kerim'de bu 
kelime güzel koku anlamında kullanılmıştır: (47/Muhammet, 6.) Bundan hare- 
ketle insanın Arafat'ta günahlarından tevbe ederek arındığını ve güzel koktuğu- 
nu söyleyerek ismin buradan geldiği iddia edilmiştir. Kurtubi, Arafat, kanların 
ve hayvan sakatatından çıkan pisliklerin bulunduğu Mina'nın hilafına hoş ko- 
kulu ve temiz olduğunu söyler. Her ne kadar şimdi kurban kesimleri ciddi bir 
disiplin altına alınmışsa da, yine de yerlerde gecelemek isteyen on binlerce hacı 
Mina'yı kirletip içinden geçilmesi zor bir mekân haline getirmektedirler. 

Bir görüşe göre, Cebrail aleyhisselam, Âdem'e haccın menasikini öğret- 
tikten sonra “Öğrendin mi?” o da “Evet” deyince, olayın geçtiği bu yere Ara- 
fat denmiştir. Hacılar Arafat'ta vakfe yaptıkları zaman Allah'ın isim ve sıfatları 
üzerinde düşünürler, O'nun birliğini, büyüklüğünü, hiçbir şeye muhtaç olmadı- 
ğını; varlık âleminin O'nun eseri olduğunu ve kendilerinin ne kadar aciz, sınırlı 
ve sonlu olduklarını tefekkür edip itiraf ettiklerinden bu yere Arafat denmiştir. 

Hz. İbrahim, Terviye gecesinde rüyasında oğlunu kurban ettiğini görür ve 
bu rüyanın Şeytan'dan mı, Allah'tan mı olduğu konusunda tereddüde düşer. 
Arafe gecesi de aynı rüyayı görünce “Bildim ya Rabbi, rüya sendendir” der. Ke- 
limenin “sabır”dan geldiğini söyleyenler de vardır; Araplar “Arif bir adam” de- 
diklerinde sabreden ve huşu sahibi olan kimseyi kastederler. Efendimiz (s.a.), 
Arafat vakfesi olmaksızın haccın olamayacağını belirtmiştir: “Hac, Arafe de- 
mektir” (Tirmizi, Menasik, 57; Ebu Davud, Menasik, 68.) 

“Müzdelife”, yaklaşmak ve yakınlaşmak anlamında olan bir kelimedir. Ha- 
cılar burada dua ederek Allah'a yakınlaşmaya çalışırlar. Vakfe yapılan bu dağ 
(Meş'ar-ı Haram), Müzdelifenin Mina tarafındaki en uç noktasıdır. Meş'ar-ı 
Haram, Allah'ın ayetlerinin ve şiarlarının tecelli ettiği yerdir. Burada bulunup 
vakfe etmek vaciptir. 

“Meş'ar-ı Haram” Müzdelife bölgesinde bulunan Kuzah dağındaki bir te- 
penin adıdır. Hacılar Arafat'tan sonra buraya gelir, arafeyi bayrama bağlayan 
geceyi burada geçirirler. Burada da vakfe yapılır. “Meş'ar”, bir şeyin bilinme- 
si ve hissedilmesi demektir. Şuurunda olmak böyledir. Şiar da burudan gelir. 
Burada Allah'ın alametleri, ayetleri bilinir, hissedilir. Müzdelife'de Allah'ın adı 
zikredilir, ancak bu, bizim O'nu kendisini bize tanıttığı şekilde zikretmemizi 
gerektirir. Çünkü “Size hidayet ettiği şekilde Allah'ı ululayın” buyrulmuştur. 

“Size hidayet ettiği gibi” Hac menasikini Hz. İbrahim'in yaptığı gibi yap- 
mak, bunlara ilavelerde bulunmamak veya eksiltmeler yapmamak demektir. 
İslam, bu ibadeti aslına irca etti, oysa İslam'dan önce müşrikler “sapıklık için- 


de idiler”. 
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199. Sonra insanların (topluca) akın ettiği yerden siz de akın edin ve 
Allah'tan bağışlanma dileyin. Şüphesiz Allah bağışlayandır, esir- 
geyendir. 


“İfada” yukarıda belirtildiği üzere insanların sel gibi akmasıdır. İnsanların 
sel gibi aktığı yerden akmak, birlikte hareket etmek, ayrıcalık talebinde bulun- 
mamak anlamına gelir. Zira cahiliye döneminde Hums denen kabileler (Kureyş, 
Kinane, Huza'a, Sakif, Ben-i Amir ve Ben-i Nasr), Hz. İbrahim'in Arafat'ta vakfe 
yaptığını bildikleri halde sadece Müzdelife'de vakfe yapmakla yetinirlerdi. Böy- 
lelikle kendilerinin diğer insanlardan ayrı ve üstün olduğunu iddia eder, “Biz 
Harem'in sakinleriyiz, Âdemin Kabil soyundan gelmekteyiz, sadece Harem'i 
tazim ederiz” der, kendilerini diğer insanlardan farklılaştırırlardı. Ayet, onlara 
Arafat'ta da vakfe yapmalarını ve diğer insanların arasına karışarak sel gibi ak- 
malarını, birlikte hareket etmelerini emretmektedir. Bu, temelsiz aristokrasiye 
ve imtiyaz talebine köklü bir muhalefettir. Peygamber Efendimiz (s.a.), Hz. Ebu 
Bekir'i hac emiri tayin edince, ona herkesin Arafat'a çıkmasını emretti ve yuka- 
rıda belirtildiği üzere “Hac Arafat'tır” (Tirmizi, Menasik, 57) buyurdu. 

“Allah'tan istiğfar” yani bağışlanma dilemek Hac ibadetinin önemli du- 
alarından biridir. Her kulun bağışlanmaya ihtiyacı vardır. Hiç kimse Allah'ın 
mağfiretinden müstağni olamaz, bu peygamber olsa dahi. Peygamber Efendi- 
miz (s.a.) şöyle buyurmuştur: “Gerçekten benim de kalbim Bazen dumanlanır. 
Gece ve gündüz Allah'a yetmiş kere istiğfar ederim” (Müslim, Zikir, 41.) 

İnsan ya günahlarından ya ibadet ve taatteki eksikliklerinden veya yete- 
rince nimete şükredememesinden dolayı devamlı tevbe ve istiğfar etmek Zo0- 
rundadır. 
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200. (Hac) ibâdetlerinizi bitirdiğinizde, artık (cahiliye döneminde) ata- 
larınızı andığınız gibi, hatta ondan da kuvvetli bir anma ile Allah'ı 
anın. İnsanlardan öylesi vardır ki: “Rabbimiz, bize dünyada ver” 
der; onun âhirette nasibi yoktur. 
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Müşrikler Hac ibadetini tamamladıktan sonra Akabe cemresinin yanında 
atalarını anar, mensup oldukları kabilenin kahramanlıklarını, cömertliklerini, 
savaşma kabiliyetlerini gündeme getirir ve birbirlerine karşı övünç vesilesi 
yaparlardı. Bu sohbetleri uzun zaman alırdı. Ayet bunu yasakladı. Geçmişle, 
atalarla övünmenin yerine “Allah'ı zikretme”yi ikame etti. Böylelikle mü'min- 
ler Hac ibadetini tamamladıktan yani rükünlar, vacipleri ve elden geldiğince 
sünnetleri yerine getirip sona erdirdikten sonra müşriklerden çok daha kuv- 
vetli bir şeklide sadece Allah'ı zikredecekler, birbirleriyle yarışa girmeyecek- 
lerdir. Müslümanlar arasında ırk, etnisite, kavim, tarih, bölge, refah-zenginlik 
farkının hiçbir değeri ve önemi yoktur. 

İslamiyet'ten önce Araplar, sadece dünyevi nimet ve çıkarlar için dua eder- 
lerdi, özellikle hac ibadetini tamamladıktan sonra dünyaya aşırı vurgu yapar- 
lardı. Sohbetlerinin ve dileklerinin belli başlı konusu at, deve, koyun, köle, düş- 
man kabilelere karşı zafer, servet, taraftar sayısının çokluğu gibi şeyler olurdu. 
Ne ahireti düşünürlerdi ne ahiret için bir şey isterlerdi, çünkü ahirete inan- 
mazlardı. İslamiyet, dünya ile ahireti bir araya getirdi. İslam bakış açısından 
dünya ve ahiretin birbirinden ayrılması caiz değildir. Dünya için iman üzere 
sebat, Allah'ın hoşnutluğunu kazanmak, ilim, sağlık, afiyet, kolaylık, ibadette 
devamlılık gibi şeyler istenirken, ahiret için salihlerle birlikte haşrolunmak ve 
cennet talep edilmelidir. 
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201. Onlardan öylesi de vardır ki: “Rabbimiz, bize dünyada da iyilik 
ver, âhirette de iyilik (ver) ve bizi ateşin azabından koru” der. 

202. İşte bunların kazandıklarına karşılık nasipleri vardır. Allah, he- 
sabı pek seri görendir. 


Bu ayet insanların dünya ve ahiret karşısında sahip oldukları iki farklı tu- 
tum hakkında esaslı bir perspektif vermektedir: İnsanların bir kısmının -as- 
lında büyük bir bölümünün- zihinsel meşguliyeti dünya hayatının maddi ve 
zahiri veçhesiyle ilgili olmaktadır. Başarı, kazanç, makam, statü, şöhret, be- 
densel haz, fiziksel güzellik, refah, mal ve servet tutkusu, politik ve sosyal nü- 
fuz, kişisel prestij ve itibar vb. meşguliyetler. Dünyanın zahiri ve maddi başarı 
ve hazlara endekslenmesine yol açan sebeplerden biri, insanın yakın mutlu- 
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luğa olan kuvvetli hevesi veya mutluluğun ancak dünyada sağlanabileceğini 
düşünmesidir. Bu yüzden insanlar, Allah'a inanıyor olsalar bile hazır-yakın 
mutluluğu, maddi nimet ve bedensel hazları arzu etmektedirler. Böyleleri için 
mutluluk bedenlerine haz veren şeylere sahip olmak, elem veren şeylerden 
kaçınmaktan ibarettir. Yakın ve hazır olana ulaşmak onlara uzak olana sahip 
olmaktan daha kolay ve haz verici gelmektedir. Şu var ki Allah'a ve ahiret gü- 
nüne inanmayanların ise dünya hayatına tutku ile bağlanmaları onları eninde 
sonunda hüsrana uğratır. 

Garip olan inananların içine düştükleri bir tür paradoksal durumdur. Aye- 
tin işaret ettiği iki ayrı insan tipi Allah'tan iki ayrı talepte bulunmaktadır: Biri 
mutluluğu sadece dünyada arayanlar, diğeri de talebini hem dünya hem ahiret 
için yapmaktadır. İnsanın dünya ve ahirete ilişkin üç ayrı zihni tutuma sahip 
olduğunu söylemek mümkün: 

1) Sadece dünyayı talep edenler: Güvenlik, özgürlük, sağlık, refah, servet, 
güç, statü-makam, şöhret, bedensel güzellik ve haz. 

2) Sadece ahireti talep edenler: Dünyanın ihmali pahasına iyilik (Hasene), 
sevap, Allah'ın hoşnutluğu ve cehennem azabından korunma, dolayısıyla sa- 
lihlerle bir arada haşrolunup cenneti kazanmak. 

3) Hem dünyayı hem ahireti talep edenler: Makul çerçevede her iki tale- 
bi aynı çizgide buluşturanlardır. Bu ise yüksek bir bilinç, sürekli ibadet, ted- 
birlere tevessül, çalışmak, İlahi sünnetlere riayet etmek, Allah'ı zikretmek vs. 
ile gerçekleşir. Hasan el Basri, “Dünyadaki iyiliğin Allah'ın kitabını anlamak, 
ahiretteki iyiliğin de cennet olduğunu” söyler. Allah'ın Kitabı, dünyanın ihmal 
edilmeden yüksek bir bilinç ve İlahi hükümlere göre yaşanmasını öğretir, bu 
hem dünyada iyiliği kazandırır hem ahirette kurtuluşu. 

İlk kategoride yer alan insan grubu eğer Allah'a ve ahiret gününe inanmı- 
yorsa, bunların salt materyalist olduğunu söylemek mümkün. Çünkü dünya- 
dan sonra bir hayatın varlığına inanmayanlar için dünyadan başka mutluluğun 
yaşanacağı, nimetlerin tadılacağı yer yoktur; mezarın ötesine inanmadıkların- 
dan bütün zevklerini tüketmeyi dünyaya sığdırmak istemektedirler. Allah'a ve 
ahiret gününe inandıkları halde vurguları dünyevi refah, zenginlik, güç ve ba- 
şarı olanlar ise gaflet içinde yaşarlar, zevk ve mutluluk peşinde koşarlar ama 
hakikatte ne kalite yani nitelik bakımından mutluluğa ulaşabilirler ne de bü- 
tün hayatları sahici mutluluk içinde geçer. 

Sadece ahireti talep edenler ise, dünyanın mutlak anlamda kötülüğünü 
düşünenlerdir. Bu yüzden dünyayı ihmal ederler, bedenin arzularını masum 
çerçevede dahi olsa karşılamayı zül sayarlar. Aşırı riyazet ve çilecilikle hayatla- 
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rını geçirirler. Çeşitli Asya dinleri ve inanışları, kişinin bedenine ıstırap çektir- 
mesi oranında manevi olgunlaşma sağlanacağını savunurlar. Müslümanların 
içinde de azınlıkta olan bir insan grubu -bazı sufiler- dünyayı bütünüyle red- 
dedip her nimete karşı olumsuz tavır takınmaktadırlar. 

Hakikatte ve doğru olanı -Peygamber sünneti bunu öngörmektedir- dün- 
yanın ve ahiretin bir arada talep edilmesi, dünya ve ahiretin birbirine zıt gö- 
rülmemesi, hatta meşru çerçevede dünyanın nimetlerinden istifade ederken 
bunun ahiret mutluluğunu da sağlayan bir çaba olduğunun düşünülmesidir. 

Hac konusunun zikredildiği ayetler arasında bu ayetin gelmiş olması ma- 
nidardır. Çünkü Hac ibadeti sırasında en çok okunan dua “Rabbimiz bize dün- 
yada da, ahirette de iyilik ver, bizi cehennem azabından koru” ayetidir. Efen- 
dimiz (s.a.) bu duayı çokça okur ve okunmasını emrederdi. (Buhari, Tefsir, 38; 
Müslim, Zikr, 23.) Dinin kemale ermesi demek olan Hac'da bu duanın sıklıkla 
yapılması İslam dini bakış açısından din ile dünyanın, dünya ile ahiretin aynı 
çerçevede buluşması anlamına gelir. Müslümanlar hem Hac ibadetlerini ya- 
parlar, ihrama girerek kefenlerini giyer, Arafat'ta mahşerin provasını yaparlar 
hem de ticaretlerine, alışverişlerine devam ederek Allah'ın lütuf ve ihsanından 
rızıklarını ararlar. Bu sayede ikisi arasında bir çatışma ve zıtlaşma olmadığı, 
aksine ahiretin dünyadan hemen sonra geldiği, önce gelenin sonra gelecek 
olana bir hazırlık safhası olduğu açıkça anlaşılmış olur. 

Yalınkat bakıldığında, dünyadaki mutluluk ve iyiliğin salih amel ve ahlak, 
sağlık ve güzellik ile yeteri kadar mal ve itibarlı bir statü olduğu görülür. Daha 
fazlası dünyanın salt dünya için yaşanması, ahiretin unutulmasına sebebiyet 
verir. Ahirete inanmayan ahiret mutluluğuna inanmaz, dolayısıyla yüksek ruhi 
ve ahlaki değerleri önemsemez, böylelerinin “Ahiretten bir payları olmaz.” Al- 
lah sınırsız cömerttir, Bazen yanlış taleplerde bulunsa bile kuluna bunları ve- 
rir. Bu yüzden ahireti talep edene ahiretin, sadece dünya nimetini talep edene 
dünya nimetini verir (42/Şura, 20). Nihayetinde yeryüzünde debelenmekte, 
hareket etmekte olan her canlının rızkını Allah vermektedir (11/Hud, 6). 

“Hasene” kelimesinin nekre gelmiş olması dikkat çekicidir. Çünkü “El” ta- 
kısı ile gelmiş olsaydı belirli, sabit, tanımlanmış bir iyilik kastedilmiş olurdu. Bu 
ise kişiden kişiye değişir, ayrıca her insanın arzu edebileceği veya aklına gelen 
iyilik sınırlıdır. Ama nekre geldiği için iyilik genel zikredilmiş, bu sayede Allah'ın 
sınırsız rahmeti, bağışı, kerem ve cömertliğiyle hasene (iyilik ve nimetler) talep 
edilmiştir. Öyle iyilikler ve nimetler var ki bizler onları ismen dahi bilemeyiz. 
Hatta bazen insan, kendisi hakkında neyin hayırlı olduğunu bilmez, iyilik diye 
şer, zararlı bir şeyi dahi talep edebilir. Mesela dünyanın en iyi avukatı olma tale- 
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binde bulunan bir insanı düşünelim. Belki de en iyi avukat olmak onun için iyi 
değildir, çünkü takva sahibi değilse yüksek para karşılığında bir katili veya nite- 
likli bir hırsızı savunur, para ve şöhret sahibi olur, ama başkalarının hak ve hu- 
kukunun çiğnenmesinde alet olduğundan manevi hayatını kaybeder, kazandığı 
para ve şöhret onun ahiret hayâtında karşısına zarar olarak çıkar. Dolayısıyla 
“Allahım hakkımda iyi olanı bana ver!” diye duada bulunmak gerekir. 

“İşte bunların kazandıklarına karşılık nasipleri vardır.” Yani dünyada 
ve ahirette iyilik talep eden insanların yapıp ettikleri boşa gitmemiştir. Kesb, 
insanın belli bir çaba, bir emek sonucunda elde ettiği şeydir. Ama kendi ba- 
Şına yalın bir emek veya çaba bir şey ifade etmez. Yanlış hedefe yöneltilmiş 
bir çaba ve emek insanın başına dert de açar. Sözgelimi hırsızlık yapmak için 
emek sarf etmek makbul değildir. Aynı şekilde sadece dünyevi nimet ve hazla- 
ra yöneltilmiş çaba ve emekler de makbul değildir. Doğru amaçlı ve doğru yol- 
da harcanmış bir emek zayi olmaz. “Allah, hesabı pek seri görendir. Allah 
seri bir şekilde herkesin ve her fiilin karşılığını verir. Allah insanların lehine 
ve aleyhine olanların hesabını görür; kim ne yapmışsa karşılığını görür, iyilik 
yapmışsa karşılığında sevap alır, kötülük yapmışsa da karşılığı ceza olarak gö- 
rür. Allah dünyada da yarattıklarının durumunu gayet iyi bildiğinden murat 
ettiği takdirde, dünyada da hesabı süratli bir şekilde görür, ödül veya cezayı 
ahirete bırakmaz. (Bkz. 7/A'raf, 31-32 ve 28/Kasas, 77.) 
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203. Sayılı günlerde Allah'ı anın. İki günde (Mina'dan dönmek için) elini 
çabuk tutana günah yoktur, geri kalana da günah yoktur. (Bu) sa- 
kınan için(dir). Allah'tan korkup-sakının ve gerçekten bilin ki, siz 
O'na döndürülüp-toplanacaksınız. 


“Sayılı günler” önceki ayetlerde işaret ettiğimiz gibi Hac ibadetinin belli 
günlerde olması gerektiğine vurgudur. Bunlar da “Teşrik günleri” olup bu gün- 
lerde -Zilhicce 9-13- teşrik tekbirleri getirilir. Bu günlerde özellikle ve yoğun 
bir biçimde Allah zikredilir. Bu günlerde Mina'dan Mekke'ye, başka bir deyişle 
Zilhicce'nin 12 veya 13'ünde dönmenizde bir sakınca yoktur. Önemli olan bu 
belirli zamanın nasıl geçirildiği konusudur. Efendimiz, teşrik günlerinin yeme, 
içme ve Allah'ı zikretme günleri olduğunu söylemiştir. (Müslim, Sıyam, 144.) 
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Yukarıda belirtildiği üzere İslamiyet'ten önce Araplar, Meş'ar-i Haram'a 
gider ama Arafat'a çıkmazlardı, çünkü bu onların diğerlerine göre üstünlük- 
lerinin göstergesi sayılırdı. Arafat'a çıkmadıkları gibi Şeytanı taşladıklarında 
Allah'ı zikretmiyorlardı. Kur'an'ın özellikle “Allah'ı zikretme”ye vurgu yapma- 
sı, zaten Arapların da eski zamanlardan beri şeytanı taşladıklarına işaret eder. 
Allah'ın Resulü (s.a.) “Hac Arafat'tır. Her kim cem gecesi fecrin doğmasından 
önce gelirse o kimse hacca yetişmiş olur. Mina günleri üçtür, kim iki günde ace- 
le ederse, o kimseye günah yoktur. Kim gecikirse, ona da günah yoktur.” (İbn-i 
Mace, Menasik, 57.) 

“Kim acele ederse veya geri kalırsa”dan maksadın hacda acele edenlerle 
acele etmeyenler olduğunu söyleyenler olduğu gibi, Mina'da kalınması gere- 
ken üç günlük süreden eksik yapanlar veya ikinci günde acele edenler için söz 
konusu olduğuna kail olanlar vardır. 

Hac İslam'ın en önemli ibadetlerinden biridir. Bir hadiste şöyle buyrul- 
maktadır: “Kim hacceder ve bu sırada cinsel birleşmede bulunmaz, fısk yap- 
mazsa annesinin karnından yeniden doğmuş gibi olur.” (Buhari, Hac, 4; Müs- 
lim, Hac, 438.) Bu mertebeye ulaşacak kimsenin Hac ibadetini eda etmesinden 
sonra eski günahkâr hayatına dönmemesi, İslam'ın yasakladığı her günah ve 
fiilden uzak yaşaması gerekir. 

“Allah'tan korkup-sakının ve gerçekten bilin ki, siz O'na döndürü- 
lüp-toplanacaksınız.” Ahiretten başka nihai varış yeri, sığınılacak yurt yok- 
tur, bu bilgi insanı takva sahibi olmayı gerektiren önemli bir faktördür. Haşir, 
insanların kabirlerinden çıkıp hesap verecekleri yere kadar olan sürenin ve 
durumların tümüne verilen isimdir. O günden korkmak, o günü hesaba kat- 
mak gerekir. Çünkü öyle bir gün ki, o gün hiç kimsenin kimseye faydası olma- 
yacaktır (82 /İnfitar, 19.) 
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204. İnsanlardan öylesi vardır ki, dünya hayatına ilişkin sözleri senin 
hoşuna gider ve kalbindekine rağmen Allah'ı şahit getirir; oysa o 
azılı bir düşmandır. 
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205. O, iş başına geçti mi yeryüzünde bozgunculuk çıkarmaya, ekini ve 
nesli helâk etmeye çaba harcar. Allah ise bozgunculuğu sevmez. 

206. Ona "Allah'tan kork” denildiğinde, büyüklük gururu onu günaha 
sürükler, kuşatır. Böylesine cehennem yeter; ne kötü bir yataktır o. 


204. ayetin “Allah'tan talepleri dünya hayatıyla sınırlı iyilik” olanlarla ilgi- 
li olduğunu söylemek mümkün. Her şeyi dünyaya sığdırma telaşında olanlar, 
aynı zamanda argümanlarını, gerekçelerini fazlasıyla inandırıcı tutmak için 
olağanüstü gayret gösterirler. Öylesine savunma manzumeleri geliştirirler ki, 
işin mahiyetini yani dünyanın geçiciliğini ve ahirette vaad edilen ebedi mutlu- 
luğu unutanlar onların yaldızlı sözlerine, etkileyici konuşmalarına kanabilir- 
ler (47/Muhammed, 30). Bir hadiste bunlara karşı dikkat çekilmiş ve bu tip 
insanların “dilleri yumuşak olsa da kalplerinin sabır ağacı gibi çok acı olduğu, 
dış görünüşlerindeki masumiyete karşılık koyun postuna büründükleri” be- 
lirtilmiştir. Ancak böylelerinin Allah'ı aldatmaları mümkün değildir (Tirmizi, 
Zühd, 60), zira Allah onların içlerinde neyi gizlediklerini elbette bilmektedir. 
Etkileyici konuşur, söz söylediğinde hayranlık uyandırır, ama bütün söyledik- 
leri dünyevi meselelerle ilgilidir. Böylesinin varoluşsal konular, ahiret ve in- 
sanın nihai akıbetine ilişkin bilgileri yoktur, hatta bu konularda cahil sayılır. 
Belki dünyevi işleri çözmede ustalık da kesp etmiştir, ama hayatı ikiye böldü- 
gü; yani sadece maddi hayatın zahirinde ihtisaslaşıp batınını ihmal ettiği ve 
ahireti yok farz ettiği için muteber değildir. 

Burada söz konusu olan belli bir insan, daha açık ifadesiyle münafık profili 
olduğu açıktır. Bu insan, başkalarını tatlı dili, etkileyici hitabeti, inandırıcı gibi 
görünen sözleriyle aldatmaya çalışır; onları doğruluktan, hak ve adaletten sap- 
tırmaya gayret eder. Fakat trajik olan şu ki, kendisi de söylediklerinin hakikatine 
inanıyor değildir, çünkü söyledikleri ile kalbinde olanlar arasında tutarsızlık ol- 
duğunu bilir. Öyle olmakla beraber Allah'ı şahit getirmekten çekinmez. Bu çok 
daha büyük bir suçtur, çünkü insanları Allah ile aldatmaya çalışmaktadır. 

Bu bizi, sorumluluk sahibi bir insanın kendini ifade eder, meramını dile ge- 
tirir, bir talepte bulunurken çok dikkatli olması gerektiği noktasına götürmek- 
tedir. Herkes sorumlu davranmalıdır, çünkü sonuç itibariyle bizim insanlar hak- 
kında verebileceğimiz hükmün mesnedi onların dile getirdikleri şeylerdir. 

Hz. Ömer şöyle demiştir: “İnsanlar! Artık vahiy kesilmiştir. Bizler sizi an- 
cak tutum ve davranışlarınız dolayısıyla sorumlu tutabileceğiz. Kim bize hayır 
olan şeyleri söyler, açığa vurursa biz de ona eman veririz (onun güvenliğini 
üstleniriz). Onun içinde gizledikleri bizi ilgilendirmez, gizlediklerinden dolayı 
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onu Allah hesaba çekecektir. Kim de bize kötü şeyleri söyler, açığa vurursa, o 
asla bizim güvencemiz altında değildir; onu doğrulamayız; isterse içinin çok 
iyi-güzel olduğunu belirtsin (değişmez)” (Buhari, Şehadet, 5.) 

Bir kamu otoritesi (devlet başkanı) olarak Hz. Ömer'in söyledikleri önem- 
lidir: Hiç kimse niyetinden, içinden geçirdiklerinden, potansiyel düşünce ve 
emellerinden dolayı yargılanamaz. Hüküm verirken niyet isnadına gidilemez, 
niyet üzerine hüküm bina edilemez. 

Benzer şekilde insanın içinin, niyetinin iyi olması da eğer davranışları ve 
söyledikleriyle örtüşme içinde değilse, sadece niyet referans alınarak bir ta- 
kım nimetlere, avantajlara sahip kılınamaz. Ahlaki bakımdan düşük karakter- 
de olan bu insan profilinin beş vasfa sahip olduğunu görüyoruz: 

a) Etkileyici konuşma, söz ustalığı, belagat ve hitabet yeteneği; 

b) Kalbinde olanı Allah'ı şahit tutması; 

c) Hakka ve hakikate karşı amansız düşmanlık; 

d) Kendi başına kaldığında veya iktidar sahibi olduğunda var gücüyle yer- 
yüzünün dirlik ve düzenini bozmaya çalışması; 

e) Uyarıldığı zaman gurur ve kibrinin onu esir alması. 

Demek ki bu kişilik profiline sahip insanın özelliği; iyiliğe, hayra, güzellik- 
lere, daha genel bir ifadeyle Allah'ın emrettiği yüksek ahlaki ve hukuki değer- 
lere düşmanlık göstermesidir. (Bkz. 63/Münafikun, 1-4. ayetlerin açıklaması.) 
Ancak bu, sıradan bir düşmanlık değil, kökleri derin bir husumettir, düşman- 
lıkta aşırıya gitmektir. Araplar yaman düşmanlığa “husumet” derler. Bir hadis- 
te şöyle buyrulmuştur: “Allah'ın en çok kendisine buğzettiği kişi düşmanlığın- 
da aşırı gidendir” (Buhari, Ahkâm, 34; Müslim, İlim, 5). 

“O, iş başına geçti mi yeryüzünde bozgunculuk çıkarmaya, ekini ve 
nesli helâk etmeye çaba harcar. Allah ise, bozgunculuğu sevmez.” İçinde 
taşıdığı niyet ve maksat yıkıcı olduğu halde insanları etkileyerek avantaj, sta- 
tü, kazanç, çıkar veya başka fayda sağlamak isteyenler ahlaki bakımdan düşük 
seviyede olduklarından -çünkü Allah'ı bile temelsiz iddialarında şahit göster- 
mekten çekinmiyorlar-, böyleleri iş başına geçtiklerinde, sorumluluk sahibi ol- 
duklarında veya daha özel anlamda iktidarı ellerine geçirdiklerinde toplumsal 
hayatı bozarlar, tabii dengesini sarsıntıya uğratırlar. Buradaki “tevella” sırtını 
çevirip gitmek anlamına gelebileceği gibi - o zaman kendi başlarına kaldıkla- 
rında, normal hayatlarını sürdürdüklerinde olur-, inisiyatif ve iktidarla ilişkili 
bir kavram olması da pekala mümkün görünmektedir. Bu daha yakın bir ma- 
nadır çünkü insanların ekonomik ve toplumsal hayatını derinden bozguna uğ- 
ratacak olan şey, ancak iktidar gücünün yanlış kullanımıyla mümkündür. Tabii 
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ki bireysel düzeyde de yıkıcı fiiller söz konusudur, ama iktidar daima çok daha 
etkilidir. (47/Muhammed, 22.) 

Sözlükte “hars” toprağı sürüp altüst etmek manasında kullanılır. Toprağı 
yaran pulluğa mihras denir. “Yarmak” demek olan “hars” ekini ifade eder. (56/ 
Vakıa, 63-64.) Ekin iktisadi hayata işaret olduğu gibi “kültürel etkinlikler”e 
de işaret eder. Nitekim Batı'da 18. yüzyılda Almanların türettiği 'kültür” ke- 
limesine karşılık olarak Ziya Gökalp “hars”ı seçmişti. Gökalp'a göre hars milli 
(ulusal), medeniyet milletler arası bilumum beşeri etkinliklere denir. “Nesil” 
ise her dişiden çıkan/doğan hayvan yavrusuna denir. Kelimenin asıl anlamı 
düşmek ve çıkmaktır. Saçın dökülmesi, kuşun tüylerini dökmesi aynı kökten 
gelen kelimelerle ifade edilir. (Kur'an'daki kullanımları için bkz. 21/Enbiya, 96 
ve 36/Yasin, 51; 2/Bakara, 223). 

Bir şey yerli yerine konulmamışsa, olması gerektiği gibi değilse fesadına 
yol açan zulümle malul bir durum içinde demektir. En kısa ifadesi, yeryüzünde 
dirlik ve düzenin bozulması anlamına gelir. (Bkz. 2/Bakara, 11; 7/A'raf, 127; 
47/Muhammed, 22). “Ekinin ve neslin fesadı”, insanın yeryüzü gezegeni üze- 
rinde yaşarken, tabiat dolayısıyla Allah'ın kendisine bahşettiği nimetleri yerli 
yerinde kullanması, fıtratlarını bozmaya kalkışmaması, adaletli gelir bölüşü- 
münü takip etmesi, tabiatın hassas dengesine zarar vermemesi, nimeti israf 
etmemesi, servetini sefihçe kullanmaması ve daima kendisinden sonraki ne- 
sillerin de haklarını gözeterek kendisine bahşedilen bu nimetler için Allah'a 
şükretmesidir. Aksi şekillerde davranıldığında ekin bozulur. Bunun gibi neslin 
devamını sağlayan şeyler de yüksek ahlaki normlardır. Zina, bedenin teşhiri, 
cinsel sapmalar, fıtrata aykırı tercihler, cinselliğin aşırı vurgusu, kadın bedeni- 
nin kitlesel tüketime sunulması, istismar, taciz vb. tutum ve davranışlar neslin 
sağlığını bozmakta, türümüzün geleceğini tehdit altına sokmaktadır. 

Neslin sağlığı bir toplumda takip edilen “eğitim politikaları”yla da yakından 
ilgilidir. Daha çocuk yaşta çocukların kreşlere, anaokuluna verildiği bir dünyada 
çocuklara yaklaşık 15-20 yıl boyunca ne öğretildiği, zihinlerinin hangi işlemler- 
den geçirildiği önemlidir. Yaratıcısı olmayan bir âlem tasavvuru, hayatın yaşa- 
dıklarımızdan ibaret olduğunu telkin eden bir dünya görüşü, maddi ve mesleki 
başarılar için zekâ kapasitesini yükseltmeyi hedefleyen ve tevhid ile bundan 
türeyen ma'ruf ve münkerle ilgili değerlere karşı duyarsız bir eğitim nesillerin 
ziyanına sebep olur. Uzmanlık gerektiren mesleki, bilimsel ve teknolojik yüksek 
başarılar sağlasa bile, varlığın batın/içkin, müteal/aşkın ve öte/ahiret boyutun- 
dan yoksun bir zihin inşa ettiğinden, bu zihin çöl hükmündedir. 

Bunlar ana çerçevenin dışına çıkmak demek olan zulüm örnekleridir. Al- 
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lah'ın Resulü (s.a.) şöyle buyurmuştur: “İnsanlar zulmedeni görüp de ona engel 
olmazlarsa, çok geçmeden Allah kendi katından bir ceza ile tümünü cezalan- 
dırır” (Ebu Davud, Melahim, 17; İbn-i Mace, Fiten, 20). “Allah bozgunculuğu 
sevmez” bu yüzden salih insanlar bozgunculuktan uzak durmaları gerektiği 
gibi, bozgunculuk çıkaranlarla da mücadele etme gibi sorumlulukları vardır. 
Çünkü bozgunculuk (fesat) varsa, yeryüzünün düzelmesi, dirlik ve düzeninin 
kurulması (salah) mümkün değildir. 

“Ona “Allah'tan kork” denildiğinde, büyüklük gururu onu günaha sü- 
rükler, kuşatır. Böylesine cehennem yeter ne kötü bir yataktır o.” “Fesat” çı- 
karanların bir özelliği, yaptıkları şeyin yıkıcı, tehlikeli ve insanların, hatta diğer 
canlıların hayatına zararlı olduğunu kabul etmemeleridir. Sürenin başında (11. 
ayet) bu tür insanların “aslında biz yeryüzünü düzene koyan kişiler” oldukları 
iddiasında bulunduklarını görmüştük. Kendilerinde temelsiz bir emniyet vardı, 
aşırılaştırılmış bir gurur ve kibre kapılmışlardır. Üstün olduklarını düşünmekte- 
dirler. Kur'an bu yıkıcı kişilerin kapıldıkları kibir ve üstünlük duygusunu olum- 
suz anlamıyla “izzet” kelimesiyle ifade etmektedirler. Bu masum ve herkeste ge- 
rekli olan izzet-i nefs, belli çerçevede faydalı olan kuvvet, insanın asli kişiliğinin 
bir parçası olan şeref, vakar ve gurur değil, temelsiz üstünlük duygusu, boş kibir 
ve hamiyettir. İnsana galibiyet hissi vermektedir: (38/Sad, 2). 

İşte izzetin bu türü yıkıcıdır, kendisinde olan kişiyi bir tür paranoid hale 
sokar; gerçeklik dünyasıyla ilişkisinin kesilmesine sebebiyet verir, gerçekleri 
görmez, kibir onun basiretini bağlar. Bu yüce Allah'a refere edilmeyen izzet, 
kibir ve hamiyete döner, bu da insanı günah işlemeye, Allah'a karşı gelmeye 
ve insan ile canlılar için hayati derecede önemli olan ekin ve nesli tahrip 
etmeye sevkeder. Böylelerine “Allah'tan kork” denildiğinde nefsi yani şişiril- 
miş egosu kabarır, kendisini Allah'ın indirdikleri hakikatler karşısında bo- 
yun eğme pozisyonunda tasavvur edemez, böylece günaha sürüklenmiş olur. 
Tarihin büyük inkârcılarını peygamber çağrısına karşı dirence sürükleyen 
en önemli faktörlerden biri bu paranoidçe üstünlük duygusudur. (İzzetin bu 
şekli için bkz. 38/Sad, 2.) 

Böylelerine uğrayacakları akıbet yani kötü son yeter; bu da cehennemdir. 
Cehennem ne kötü bir yer, bir yataktır! Kötü yatak olarak çevirdiğimiz “mihad” 
döşemek veya hazırlık, mukaddime yapmak anlamlarında kullanılır. (Yeryüzü- 
nün döşeğe benzetilmesi için 51 /Zariyat, 48; “hazırlık manasındaki kullanımı 
için 30/Rum, 44. ayetlere bakılabilir.) Bu çerçevede cehennem yukarıda an- 
latılan ahlaki zayıflık sahibi günahkârların karar kılacakları yer, kendilerine 
hazırladıkları döşek veya yataktır (Bkz. 14/İbrahim, 29). 
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207. İnsanlardan öylesi vardır ki, Allah'ın rızasını ara(yıp kazan)mak 
amacıyla nefsini satın alır. Allah, kullarına karşı şefkatli olandır. 


Bu ayetin Süheyb er Rumi hakkında indiği rivayet edilmektedir. Dedesi 
Musul yakınlarındaki bir kasabanın hâkimiydi, Bizanslılar burayı ele geçirin- 
ce esir düştü. Uzun müddet Romalıların elinde esir kaldığı için ona “er-Ru- 
mi” denmişti. Onu Abdullah İbn-i Ced'an satın almış, sonra serbest bırakmıştı. 
Mekke'de zengin ve itibarlı bir insandı. Hicret etmek isteyince müşrikler önü- 
nü kesti, ona yol vermeyecekleri tehdidinde bulundu. O da bütün mallarını ver- 
meyi teklif etti. Kabul ettiler. Beş parasız ve son derece yorucu bir yolculuktan 
sonra Medine'ye gidebildi. Peygamber Efendimiz (s.a.) bu olayı öğrendiğinde 
Şöyle buyurmuştur: “Süheyb kazandı, satışı karlı çıktı!” Hz. Ömer, ölümcül ya- 
rayı alınca, yeni bir halife seçilinceye kadar yerine Süheyb'i vekil olarak tayin 
etti. Hz. Ömer'in vefatından sonra Süheyb, üç gün boyunca cemaate namaz kıl- 
dırdı, halifenin cenaze namazını da o kıldırdı. 

Ayet, Süheyb er-Rumi gibi insanların Allah'ın hoşnutluğunu kazanmak 
için her şeylerinden vazgeçebileceklerine işaret eder ve bu gibi insanları över. 
Böyle kişiler, kendilerini Allah'a feda eder; nefislerini ve hayatlarını O'nun rı- 
zası ve cenneti karşılığında Allah'a satarlar. 

Kişinin kendi “nefsini satması”, nefsin istek ve tutkularından vazgeçme- 
si, Allah'ın buyruklarına samimiyet ve tevazu ile boyun eğmesidir. Önce bu 
istekler masum bir çerçevede tutulur, indirilen hükümlerle denetlenir. Daha 
ileri aşamada ve yerine göre kişi Allah'ın rızasını elde etmek amacıyla bun- 
lardan da vazgeçer. Eğer ayetin nüzulüne Süheyb er-Rumi'nin övgüye değer 
tutumu sebep teşkil etmişse, gerektiğinde servetten yani canın yongası olan 
mal, mülkten vazgeçmek hoşnutluğun satın alınmasıdır. Alışverişte satan, sa- 
tın alan ve satılan vardır. Bu ayette paradoksal gibi görünen şu ki, kişi servetini 
verip Allah'ın hoşnutluğunu satın alıyor. Servet nefisle özdeşleştirilmiştir. Çün- 

kü nefse ilişkin her türlü istek ve tutkuyu, parayla tatmin etmek mümkündür. 
Nefsin istek ve tutkularının tatminini, arzuların yerine getirilmesini sağlayan 
para ve servetin feda edilmesi, gayrı meşru şehvetin önüne geçilmesi filhakika 
nefsin feda edilmesi, elden çıkarılması, satılması demektir. Karşılığında elde 
edilen, kazanılan şey de “Allah'ın rızası"dır. Hayatın derin anlamının farkında 
olan seçkin insanlar açısından bundan daha kazançlı bir alışveriş düşünüle- 
mez. (Bkz. 9/Tevbe, 111; 61/Saff, 10-11). 
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Aslında insan Allah'ın kendisine bahşettiği yetenekler, çok yönlü melekeler 
ve kuvvet sayesinde kendine maliktir; iradesini, kendi üzerindeki doğru tasar- 
ruflarını devam ettirebilmesi için, yıkıcı tutum ve davranışlardan kaçınması ge- 
rekir. Nefisinin tutkularına kapıldığında kendi üzerindeki denetimini, kendine 
malik olma imtiyazını kaybeder; bedenini cehennem azabına maruz kalan bir 
nesneye dönüştürür. Kendi üzerindeki mülkiyetini kaybetmesi trajik bir olaydır. 
Bu durumda tekrar kendine sahip olabilmesi için, bir tür kendini satın alması 
demek olup bunun da yolu, ayetin belirttiği üzere “Allah'ın hoşnutluğu”nu ara- 
masından geçer. “Allah kullarına karşı şefkatli”dir, temiz niyet, büyük bir azim 
yani nasuh tevbe ile doğru istikamete yönelen insana Allah şefkat gösterir, mer- 
hamet eder ve onu manen takviye edip başarıyı kazanmasını sağlar. 


Eer Eb e ali Ee 
ETA) Öl BE (Sİ 48) Gla AN 


208. Ey imân edenler, bütünüyle “barış ve güvenliğe (Silm'e, İslâm'a) 
girin ve şeytanın adımlarını izlemeyin. Çünkü o, size apaçık bir 
düşmandır. 


Ayetin anahtar terimlerinden biri olan “kâffeten” anlam dereceleri zen- 
gin bir kelime olup alıkoymak, engellemek anlamlarına gelir. Tartılan şeyi bir 
arada toplayan, dağılmasını önleyen terazinin bir yanına “kefe”; faydalı veya 
zararlı şeyleri bir arada toplayan avuca “keff”; yuvarlak nesneler için kulla- 
nılan “kiffe”; gözleri görmeyen için kullanılan “mekfuf”; elbiseyi dağılmaktan 
koruyan gömleğin alt kısmı “küffe” bu kökten türeyen kelimelerdir. 

İman edenlerin “kâffeten silme girmeleri” emrini iki şekilde anlamak mümkün: 

a) Hepiniz ey müm'minler Silm'e ve İslam'a dâhil olun; sakın İslam hidaye- 
tinin ve kurtuluş olan hükümlerinin dışında kalmayın; 

b) Siz ey iman edenler, İslam'ın bütün hükümlerini benimseyip hayatınız- 
da tatbik edin. Sakın dinin bir kısım hükümlerini kabul ederken bir kısmını 
reddetmeye kalkışmayın; dininizi ikiye bölmeyin veya bir kısmını dışarıda bı- 
rakmaya kalkışmayın. İbare her iki anlama da müsaittir, 

İman edenlerin ister toplu halde ister bütün olarak davet edildikleri “Silm 
ve İslam” nedir? Bazı müfessirler her iki kelimenin ayrı anlamlara sahip ol- 
duğunu söylemiş olsalar da, Basralıların çoğu, her iki kelimenin aynı anlamda 
olduğuna kail olmuşlardır. Bize de uygun görünen görüş budur. İslam'a tam 
bir ihlasla giren aynı zamanda barışa dâhil olur; kendi ruhunda başta olmak 
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üzere aile fertleri arasında, yaşadığı muhitte, ülkesinde ve yeryüzünde barı- 
şı yaymaya çalışır. Bu tabii ki esenliği, huzuru, istikrar ve felahı beraberinde 
getirir. İslam, güvenlik, barış, kurtuluş ve huzur demek olan “Allah'ın ipi”dir. 
Müslümanlar hep birlikte Allah'ın ipine sarılmalı (3/Al-i İmran, 103),, birlik 
ve beraberlik içinde olmalıdır; aksi halde güç ve kuvvetlerini kaybetme tehli- 
kesiyle karşı karşıya kalırlar (8/Enfal, 46). 

Önceki ayette beş vasfa sahip zayıf ahlaki karakterdeki bir kişilik profili an- 
latılmıştı. Dünyevi hayatı yüceltmek amacıyla güçlü retorik kullanıp başkalarını 
etkileyen; temelsiz davasına Allah'ı şahit tutan; hak ve hakikate karşı hasmane 
bir tutum takınıp mücadele eden; yeryüzünün dirlik ve düzenini bozmak üzere 
sürekli çaba içinde olan; ekin ve nesli yıkıma uğratmak üzere çalışan kişi. İşte 
Silm veya İslam tam bu beş olumsuz vastfın zıttı olan yüksek ahlaki değerlerdir. 
Buna göre Silm ve İslam; sadece dünyanın değil, dünya ve ahiretin iyilik ve gü- 
zelliklerini istemenin; Allah'a ihlasla ve samimiyetle bağlanmanın; hakka ve ha- 
kikate saygı göstermenin, doğruluk peşinde olmanın; yeryüzünün dirlik ve dü- 
zeni (salah) için çalışmanın ve ekin ile nesli korumanın adı, yolu ve teminatıdır. 

İnsan Allah'a samimiyetle bağlanınca silme dâhil olmuş olur. Çünkü silm, 
2/Bakara, 131'den hatırlayacağımız üzere Allah'a samimiyetle inkıyat etmek, 
sadakat gösterip bağlanmaktır. Bu anlam dolayısıyla “İslam dini”ne bu isim 
verilmiştir. Kelimenin kök anlamında inkıyat var. Çünkü sulh/barış zamanında 
taraflar birbirlerine bağlanır, çatışmaya sebebiyet veren ihtilaflardan kaçınır- 
lar. Bu çerçevede İslam; insanın Allah'la, varlık dünyasıyla-kucağında yaşadığı 
tabiatla, öteki insanlarla yani hemcinsleriyle ve kendi nefsiyle barış içinde ol- 
ması, böylece esenliğe, huzura ve selamete kavuşması demektir. 

“Şeytanın adımlarını izlemeyin. Çünkü o, size apaçık bir düşmandır.” 
Sürenin baş taraflarında gördüğümüz üzere şeytan insanı kıskanır, Allah'ın 
yeryüzünde insan dolayımında tahakkuk ettirmeye çalıştığı planı bozmak is- 
ter (2/168). Bu yüzden insanın düşmanıdır. Bu ayan beyan bir hakikattir, çün- 
kü hem yaratılışın başlangıcında şeytanın insana olan husumeti açıkça ortaya 
çıkmıştır; hem de yukarıda zikredilen beş ahlaki zaafa duçar olduğunda insan 
kesin olarak zarar görmektedir. Bunu beşeriyetin hayatında deneysel olarak 
müşahede etmemiz mümkündür. Şeytan'ın düşmanlığının “mübin” olarak zik- 
redilmesi, kelimenin kök anlamı düşünüldüğünde hayli ilginçtir. Kelimenin 
kök anlamı 'kesmek, ayırmak'tır. Bir metni veya bir ibareyi açıklamaya “be- 
yan” denir; çünkü açıklama/beyan, ihtimallerin bir kısmını diğerlerinden ke- 


ser, ayırır. Şeytan da çeşitli enstrümanlar kullanarak, yollar deneyerek insanı 
Allah'tan ayırmak, uzaklaştırmak ister. 
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Hakikatte şeytanın insan üzerinde herhangi maddi, fiziki bir tasarrufu 
söz konusu değildir. Sadece içine vesvese sokar, ayartır veya kötülüğe -mesela 
adaletsizliğe, hak ve hukuk ihlallerine, sömürüye, yalana, günaha- davet eder, 
insan da buna kanar (Bkz. 14/İbrahim, 22); böylece şeytanın adımlarını takip 
etmiş yani onun tuzağına düşmüş olur. 

İslam bakış açısından, insanın sürekli bir biçimde ötekileştirmek süre- 
tiyle hayatından arındırmak, uzaklaştırmak zorunda olduğu “gerçek ötekisi 
şeytan”dır. Hemcinsleri olan insanlar Müslüman'ın ötekisi olsa bile, ötekileş- 
tirmek zorunda olmadığı ötekilerdir. Çinkü Müslüman, insana insan olması 
hasebiyle düşmanlık göstermez, ona edindiği kötü sıfatlardan (inkâr, zulüm, 
bencillik, sömürü, yalan vs.) tahripkâr tutum ve davranışlarından dolayı düş- 
manlık gösterir. İnsan zalim ise sömürücü ise istismarcı ise yalancı ise Müs- 
lüman zulme, sömürüye, istismara, yalana karşı olduğu için o insanı sevmez. 
Aynı insan belki de hakikate döner, yaptıklarından pişman olur, hayatında 

zulüm yerine adaleti, sömürü yerine emeğin değerini ve paylaşımı, istismar 
yerine ihtiramı, yalan yere doğruluğu ikame etmeye başlar. İşte böyle bir in- 
san sevilir, onunla dostluk kurulur. O halde insan ebedi olarak “öteki” değildir, 
kötü sıfatları dolayısıyla ötekileştirilen bir ötekidir. Şeytan ise yapısı gereği ve 
ebediyyen kötülüğü temsil eder, bu yüzden kıyamete kadar ötekileştirilmesi 
gereken bir ötekidir. 


eri e Ig 2İELE EĞİ ASİELE Lâ a ya çal Öl 
âSili5 plakİl ga Ji AİN A ği İL Gaplakş YA ©» 
AS Üaşlel ği le rağ İİ SESİ İN iş SANI öp 
ai Sa das bağa A 

giğ çlğnll işa 
209. Size, apaçık belgeler geldikten sonra yine ayağınız kayarsa, bilin 


ki Allah, gerçekten üstün ve güçlüdür, hüküm ve hikmet sahibidir. 


210. Onlar, bulut gölgeleri içinde Allah'ın (azabının) meleklerle onla- 
ra gelmesini ve (azap) emrinin gerçekleşmesini mi gözlüyorlar? 
Oysa bütün işler Allah'a döner. 

211. İsrailoğullarına sor, onlara nice açık âyet(ler) verdik. Kendisine 
geldikten sonra kim Allah'ın nimetini değiştirirse, (bilsin ki) şüp- 
hesiz Allah, cezası pek şiddetli olandır. 
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“Zelle” ayağın kaymasından yanılma veya küçük günah ise de burada kul- 
lanımı doğru yoldan sapmak, haktan ayrılmak anlamındadır. Hem büyük hem 
küçük günah anlamında kullanıldığı muhtemeldir. Günahın her iki türü de şid- 
det dereceleri bakımından aralarındaki farklılığa rağmen, kişinin kendisi için 
emrolunan, öngörülen yoldan ayrılması demektir. Bu yüzden günahın çoğundan 
olduğu gibi azından da kaçınılması gerekir. Küçük günahlar insana pek vahim 
görünmeseler de, hayatımızda “küçük yanlışlıklar” olarak ortaya çıkar, Bazen 
bize sevimli gibi görünür, ama zaman içinde büyük günahların yolunu açar. Bu 
yüzden küçük günahlar konusunda da hassasiyet gösterme mecburiyeti vardır. 

İnsana hem iç dünyasında ve yaşadığı evrende, hem de Allah'ın peygam- 
berler aracılığıyla indirdiği vahiylerde sayısız ayet (belge, kanıt, mucize) gös- 
terilir. Amaç, kendi başına kaldığında şaşıran insanın doğru istikamete yönel- 
mesidir. Buna rağmen gaflete kapılır, nefsinin onu yıkıcı tutum ve davranışlara 
teşvik eden istek ve tutkularına kapılacak olursa, bunun Allah'a hiçbir zararı 
olmaz. Zararı kendine olur. Allah herkesten ve her şeyden üstün ve güçlüdür, 
hüküm ve hikmet sahibidir. 

“Apaçık belgeler (ayat)”ın iki anlam düzeyi var: Biri tabii ki varlık dünyası, 
bu dünyada yer alan somut gerçeklikler, fenomenler, sayısız tabii olay ve bun- 
ları anlama, kavrama, analiz etme ve sonuç çıkarma yeteneğine sahip olan bir 
akla sahip olmamız. Diğeri Allah'ın gönderdiği vahiyler yani Kur'an-ı Kerim ve 
Hz. Peygamber (s.a.)'in sünneti. Her iki ayet düzeyi kendi bağlamlarında güçlü 
kanıtlar, yol gösterici işaretlerdir. 

Kadi, bu ayetin, insanın ancak belgelere, açık kanıtlara sahip olduktan 
sonra yaptıklarından sorumlu tutulabileceğini gösterdiğini söylemektedir. 
İlahi ceza beyyinelerin gelmesi ve açıklanması şartına bağlıdır. Burada temel 
alınması gereken şey “yakin bilgi” değil, “beyyineler” yani kanıtlar, belgeler 
olması gerekir. Zira zaten yakin hâsıl olacak olsa, gerçeklik apaçık olarak or- 
taya çıkacağından kişinin aksini iddia etmesi mümkün değildir. Ama beyyine- 
ler kişiyi hakikate yönlendirir, onunla ilgili karineler, işaretler, belgeler sunar, 
böylece insan sorumlu olduğu üzere çaba gösterip doğru yola girer. 

“Allah azizdir, hâkimdir” Aziz, güçlü olandır; öyle ki murat ettiği şeyi yap- 
mak isterken hiç kimse ve hiçbir engel onu durduramaz. Bunca açık belge gel- 
dikten sonra doğru yoldan sapanlar, bilmeli ki Allah onlara bir ceza vermek 
istediğinde kimse O'nu durduramaz; bu elbette ileri derecede bir tehdittir. O 
“hâkim” yani hüküm ve hikmet sahibidir. Kime ceza veriyorsa hükmünde isa- 

bet eder, kimseye haksızlık yapmaz; kime ödül de veriyorsa yine hükmünde 
isabet eder, verdiği her hüküm belli bir hikmete mebnidir. 
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Müfessirler ve çeşitli İslam ekolleri arasında görüş ayrılıklarına yol açan 
210. ayeti iki şekilde anlamak mümkün: 

1) Silm ve İslam'dan ayrılıp yeryüzünde bozgunculuk çıkaranlar ya da 
kendilerine sapasağlam belgeler geldikten sonra doğruluktan ayrılıp sapanlar, 
zamanın sonunu mu bekliyorlar? Kıyamet koptuğunda, yerin başka yer, gö- 
gün başka gök olduğunda ne yapacaklar? O zaman iş işten geçecek, geri dönüş 
mümkün olmayacaktır. Yıldızlar dağılacak, güneş sönecek, dağlar pamuk top- 
ları gibi etrafa saçılacak ve o gün belki de kozmik mahiyetini bilemediğimiz bir 
oluş içinde Allah adaletle hükmünü verecektir. Bu bambaşka kozmik durumda 
Allah meleklerle gelecektir. Gelişinin mahiyetini bilecek durumda değiliz. Bu 
konuda fikir yürütmenin, gaybla ilgili polemikler yapmanın faydası yoktur. 

2) İkinci anlam düzeyi suç teşkil eden fiillerin cezasının dünyada görüle- 
ceği konusuyla ilgilidir. “Silm ve İslam”a girmeyi terk edenleri büyük felaketler, 
afetler beklemektedir. Tutturdukları yolda ısrarlı oldukça, kendilerine herhan- 
gi bir zarar dokunmayacağını düşünüyorlarsa yanılıyorlar. Zihni melekeleri 
düşük bazı insanlar, neredeyse “Allah'ın görünür bir varlık olarak melekleri de 
yanına almış vaziyette ve bulut gölgeleri içinden çıkıp gelmesini bekler”, hatta 
onları uyaran peygamberlerden bu yönde ahmakça talepte bulunurlar. Daha 
önce gördüğümüz gibi, Musa'nın kavmi kendisinden böyle bir talepte bulun- 
muştu (2/Bakara, 55). Tevrat'ta da (Çıkış, 19: 16-20; Tesniye, 4: 12) “Tanrı'nın 
bulutlardan oluşmuş gölgeler arasında dağa indiği” anlatılır. Muhtemelen Ya- 
hudilerin etkisinde ki Arap müşrikleri de benzer bir talepte bulunmuşlardı. 
Onlar da Allah'ı görmek istiyorlardı, “melekler insin, gökten hazineler açılsın” 
diyorlardı. (Bkz. 4/Nisa, 153; 6/En'am, 8; 11/Hud, 17; 17/İsra, 92; 25/Furkan, 
21). Bu ayetin ilk muhatapları müşrikler ve sonraki zamanlarda dinin dilini hep 
olağanüstü-tabiatüstü gizemli olaylarla ilişkilendirenler, çağrıldıkları şeyin ka- 
nıtı olarak tabiatüstü olayların vuku bulmasını talep etmişlerdir (Bkz. 6/En'am, 
8). Bugün de bunun tekrarlanan bir zihni tutum olduğunu görebiliyoruz. 

İbn-i Abbas, bu ayetin “tefsiri yapılmayan, bilgisi gizli tutulan bilgiler”den 
olduğunu söylemiştir. Seleften bazıları ise “geliş”i neredeyse hakiki manasıyla 
yani fiziki hareket olarak anlamışlardır. Fakat Kur'an'ın bütünlüğü açısından 
bakıldığında söz konusu ayetlerde “bulut gölgeleri içinde Allah'ın melek- 
lerle gelmesin”den kastedilenin, azabı getiren emirle ilgili olduğu görülmek- 
tedir, bu akla daha yatkın bir görüş olarak öne çıkar. Nitekim benzer ifadeler 
6/En'am, 158 ve 89/Fecr, 22'de de aynı bağlamda kullanılmıştır (Ayrıca bkz. 
16/Nahl, 26 ve 59/Haşr, 2). Bu ayetlerde sözü edilen “Allah'ın emri ve hikme- 
ti”dir. Emrin ne zaman ve nasıl tahakkuk edeceği bilinmez. Böyle bir olay vuku 


2/Bakara Süresi/212 451 


bulacak olsa, iş zaten hemencecik bitirilir yani ceza vaki olur. Ama buna gerek 
yok. Bu ahmakça talepte bulunanlar hiç merak etmesinler, işlerin bitirileceği 
büyük bir azapla karşılaşacaklardır. 

“El ğamam” örtücü özelliği olan beyaz ince buluta denir (Bkz. 2 /Bakara, 
57). Bulut bir sembol olarak azabın dünyada ve gökten geleceğini ima eder 
ancak bu azabı gerektiren suç fiillerinin işlendiği saha yeryüzüdür. İnsan yer- 
yüzünde silm ve İslam'dan ayrılmak süretiyle cürüm sayılan bir takım fiilleri 
irtikap eder. Her iki görüş de mümkündür, doğrusunu Allah bilir. 

Doğruluktan ayrılanların başlarına gelen hakkında bir fikir sahibi olmak 
isteniyorsa tarihin tanıklığına başvurulabilir. Bu konudaki çarpıcı örnek İsrai- 
loğullarının başına gelenlerdir. Onlara nice ayetler gösterildi: Musa ile birlikte 
Kızıldeniz'in içinden geçtiler, çölün kavurucu sıcağında onları bulutlar korudu, 
kendilerine bıldırcın eti ve kudret helvası ihsan edildi; Tur dağında olağanüstü 
olaylar yaşandı vs. Yine de onlar itaat etmediler, peygamberlerine zorluk üstü- 
ne zorluk çıkardılar ve elbette başlarına büyük belalar geldi. 

Bu durumda “kim Allah'ın nimetini değiştirirse, (bilsin ki) şüphesiz 
Allah, cezası pek şiddetli olandır.” Burada hitap herkese, ama özellikle Müs- 
lümanlaradır. Çünkü onlara da büyük nimetler verilmiştir. Kur'an en büyük 
nimettir. Taberi, adı geçen nimetin “İslam” olduğunu söylemektedir. Kur'an ve 
İslam aynı anlam çerçevesini ifade eder. Eğer Müslümanlar Allah'ın büyük ni- 
meti olarak Kur'an'ın hükümlerine tabi olurlarsa, ihlas ile Allah'ın dinine yani 
silm ve İslam'a dâhil olurlarsa kurtuluşa ereceklerdir. 
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edenlerden kimileriyle alay ederler. Oysa korkup sakınanlar, kıyâ- 
met günü onların üstündedir. Allah, dilediğine hesapsız rızık verir. 


Kendilerine “dünya hayatının çekici” kılındığı inkârcılar kimlerdir? Bun- 
lar, sadece Allah'ın varlığını inkâr edenler değil, fakat bütün mutluluk ve haz- 
zın sadece dünyada tadılacağını, dünyada tadılanın tat kavramının tamamını 
ihtiva ve ihata ettiğini düşünen ve bu yolda dünyevi uğraşılarını her şeyin üs- 
tünde tutan kimselerdir. Deistler, Allah'ın varlığına inanır, ama ahiret ve nü- 
büvveti inkâr ederler. Ahiretin inkârı veya önemsizleştirilmesi dünyevi mut- 
luluk ve hazzı mutlaklaştırmaya yol açar. Maddi başarı, servet istifi, bedensel 
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hazlar, fiziki güzellik, şöhret, yetkilerle donatılmış makamlar ve iktidar insana 
belli bir tatmin verir. Şu var ki bunların hepsi ne nimetlerin tamamını ihtiva 
ve ihata eder, ne kalbin itminanı temin eder. Alt seviyededirler, geçicidirler ve 
sınırlıdırlar. Hatta aşırı olarak alındıklarında bir süre sonra acı ve ıstırap ver- 
meye başlarlar. Maddi tatmin sağlayan şeylerin her biri ahirette olanların bi- 
rer kopyası hükmündedir. Bu hakikattir. İşte bu hakikati yok sayan inkârcılar, 
hakikatin üzerini kalın perdelerle örtmektedirler. Saydığımız her şey (başarı, 
haz, servet, güzellik, makam vs) onlara çekici gelir. (Dünyanın bir “süs/ziynet” 
olarak tanımlandığı ayetler için bkz. 3/Al-i İmran, 14-15; 18/Kehf, 7 ve 46.) 

Hayatın derin anlamı üzerinde yeterince tefekkür etmeyip geçici zevk ve 
hazlara kapılanlar, bunlara sahip olduklarında, zihni bir yanılsama sonucu ba- 
şardıklarını düşünürler ve bunlara sahip olmayanları ya da bir kısmıyla yeti- 
nenleri küçümserler. Kendilerinde bir üstünlük vehmettikleri için statülerinin 
farklı olduğunu hissettirmeye çalışırlar. Küçümsedikleri kimseler mü'minlerdir. 

Mü'minler hayatın derin anlamını bilir, üzerinde devamlı tefekkür eder ve 
dünyanın süs ve ziynetine kanmaz (9/Tevbe, 37). Belki gaflet içinde koşanlar 
onlarla alay eder, ama bu onların üzerinde bulundukları doğru yoldan kuş- 
kulanmalarına sebebiyet vermez. Mü'minlerin tümü bu alay, küçümseme ve 
istihzanın muhatabıdır. Bu doğru olmakla beraber, “mü'minler” sözcüğünün 
başına “min” gelmiş olması, insana küçük ama hayli önemli bir nükteyi hatır- 
latıyor. O da, aslında dünyaya tutkunca bağlı olanların hakikatte “mü'minlerin 
bir kısmı”nı alaya aldıkları veya kendilerine hedef seçtikleri hususudur. Eğer 
bu doğruysa, “bir kısım mü'minler”den bahsedilmesi, bütün mü'minlerin 
aynı yüksek düzeyde takva sahibi olmadıklarına üstü kapalı bir gönderme an- 
lamına gelir. Deneysel olarak biliyoruz ki, mü'minlerin tamamı veya her iman 
eden kişi aynı seviyede değildir. Nice inanmış insan var ki, yüksek düzeyde 
takva sahibi olamadığından dünya hayatına özenir, farkında olmaksızın ahi- 
retin kalıcı mutluluğunu inkâr edenleri kıskanır, onlar gibi olmak ister. Öyle 
ki eline fırsat geçtiğinde —servet ve iktidar gibi- onlar gibi yaşamaya başlar, 
kendi olmaktan çıkar; ideallerini, eski hayat tarzını unutmaya başlar, kendine 
yeni çevre edinir ve üstelik bunu -modern psikolojide sözü edilen “rasyonali- 
zasyon mekanizması”nı harekete geçirmek süretiyle- belli şekillerde meşru- 
laştırmaya kalkışır. Böylece trajik bir biçimde kendine yabancılaşır, ideallerini 
değiştirir. Çünkü inandığı gibi yaşamayı bir kenara bıraktığı için, yaşadığı gibi 
inanmaya başlamış, bunun da kendince felsefesini geliştirmiştir. 

Bütün mü'minler aynı yüksek bilinç seviyesinde dünyayı olması gerektiği 
gibi algılayıp asıl zihni dikkatlerini, ruhi kesafetlerini ahirete yöneltme başarı- 
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sını gösterebilselerdi, yeryüzünde Müslümanlar bir “iman toplumu”nu tahak- 
kuk ettirmiş olacaklardı. Oysa yaşadığımız hayatın hüzün verici pratiklerinden 
biliyoruz ki bilgilerimiz imana dönüşmüyor, imanımız tutum ve davranışları- 
mızda tezahür etmiyor. Ama elbette bu sınavı başaranlar yok değil. İşte ahire- 
te inanmayıp da dünya hayatını dünyevileştirenlerin -sekülarizasyon- alaya 
aldıkları bu “bir kısım mü'minler” yani takva sahipleridir. 

Bu yüzden sıra ahirete geldiğinde “takva sahipleri”, mutluluğu dünya ha- 
yatında arayanlara göre hem manen hem maddeten üstün konumda olacak- 
lardır. Cennet de dünyadaki gibi mertebelerden müteşekkildir. Herkes imanı- 
na, ameline ve takvasına göre hak ettiği mertebede olacaktır. Kesin olan şu 
ki, dünya hayatında mal, servet ve iktidar azlığını tercih etmiş olması dolayı- 
sıyla küçümsenen, kendileriyle alay edilen, dışlanan takva sahibi mü'minler, 
bu manevi cürmü işleyenlerin üstünde olacaklardır. Bu durumda “üstünlük”ü 
“illiyyun ve sicciyn” yani en yüksek ve en aşağı mertebe farkı; şerefli makam 
ve düşük yer/sefil dereke olarak anlayabiliriz. Gel gör ki, bu ahirette tecelli 
edecek bir mukayese farkı olarak göründüğüne göre, iddiaların kanıtı bakı- 
mından mü'minler dünyaya tutkuyla bağlanan inkârcılara göre çok daha sağ- 
lam bir noktada olacaklardır. Mü'minlerin davası ispatlanacak, onlarınki ise 
çürüğe çıkmış olacaktır. İşte o zaman kim kiminle alay edecek, kendiliğinden 
anlaşılacaktır (Bkz. 83/ Mutaffifin, 29-34). 

Ahiret bazıları için zafer ve kurtuluş, bazıları için sonsuz düş kırıklığı ve 
hüsrandır. Hz. Ali (ra.)'nin ahiretin varlığı konusunda tartıştığı bir inkârcıya 
mealen şöyle dediği rivayet edilmektedir: “Eğer ahiret yoksa benim bir kaybım 
yok ama gerçekten varsa senin kaybının telafisi yoktur.” 

Mü'minin hayat düsturu zühd ve takvadır. Zühd, su üzerinde yüzen gemi 
gibi dünya hayatıyla iç içe yaşamasına rağmen insanın onun sevgisini içine al- 
maması demektir. Gemi su üzerinde yüzer, ama su alırsa batar. Gemiyi başarıy- 
la yüzdüren, fırtınalara, boralara karşı koruyan takvadır. Mü'mince bir hayat 
dünyanın inkârı ve buna bağlı olarak mutlak yoksulluk değildir. Hayatı sade, 
mütevazı, şeffaf insanların mal mülkleri, servetleri az olabilir, çünkü onlar za- 
ten varoluşsal bir tutum olarak dünyaya değer vermiyorlar; ancak gönülleri 
zengindir, sınırsız sermaye biriktirme gibi tutkulara karşı aldırışsızdırlar. Dün- 
yanın peşinden koşmazlar, belki dünya onların peşinden koşar. 

Dünyadan sonra ebedi bir hayatın varlığına inanmayanların bakış açısın- 
dan, dünya her nasılsa elimize geçmiş bir fırsattır. İstek ve arzularımızın tat- 
minini sağlayan her şeye, bu fırsatı değerlendirerek sahip olmalıyız. Hayata bir 
kereliğine geldik. Geride bıraktığımız her saniye bizim ömrümüzden eksiltir, 
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bizi o trajik sona yaklaştırır. Yaratılışın herhangi bir anlamı yoktur. Bu durum- 
da özellikleriyle bedensel hazlar, keyif verici güç ve iktidar materyalizme dö- 
nüşür. İster sistematik olarak ister gelişi güzel olsun, zahirin mutlaklaştırılma- 
sı, materyalizmden başka kapıya çıkmaz. 

Mü'min bakış açısından, dünya hayatı bize bağışlanmış bir imkândır. Bir an- 
lamı ve amacı vardır, buraya gelişimizin bir sebeb-i hikmeti vardır. Hayat bize 
verilmiştir, veren, bir hikmete mebni olarak vermiştir, çabalarımızın önemli ga- 
yelerinden biri yaratılışın hikmetini bulup çıkarmak, öğrenmektir. Mantıksal ola- 
rak bu hayatın bir sonu varsa, devamı yani sonrası da olmalıdır ki, bu ahirettir. 

Dünyada bu sınavı başarıyla tamamlayanlar, ahirette hak ettikleri ödüle 
yani cennete sahip olduklarında yapıp ettiklerinin ne kadar doğru ve isabetli 
olduğunu açıkça göreceklerdir. “Allah dilediğine hesapsız rızık verir”. Dün- 
yaya tutkuyla bağlananlara da veren O'dur, ahirette başarılı kullarını ödüllen- 
direcek olan da O'dur. 

“Hesapsız rızık”ın birkaç anlam düzeyi vardır: Hiç kuşkusuz mü'minler 
dünyada miktarı belli yani maddi ve ölçülebilir iyi davranışlarda bulunarak 
ödülü hak etmişlerdir. Bunun karşılığında cennete girecek ve ödüllendirile- 
ceklerdir (40/Mü'min, 40.) Ama cennette alacakları ödül maddi ve ölçülebilir 
olanların çok üstünde olacaktır. Bu ödülü “Allah'ın adaleti”nin bir sonucu değil, 
rahmetinin sonucunu alacaklardır. Çünkü tartı hassas tutulacak olsa, “hesap- 
sız rızka” kavuşamazlar. Bırakın haramlardan kaçınmayı ve bütün ibadetleri 
eksiksiz yerine getirmeyi, ne kadar şükrettiler ki, “hesapsız rızka” nail olabil- 
sinler! Ödüllerin bir kısmı kendi yaptıklarının birebir karşılığı, büyük bir kısmı 
Allah'ın sınırsız lütuf ve ihsanının eseridir; yani bazıları tastamam bir karşılık 
iken bazıları fazladan olur (4/Nisa, 173.) Allah ödül verirken, sınırlı kaynak- 
lara sahip olan insanlar gibi hesap yapmaz, O'nun lütuf ve keremi sınırsızdır, 
o yüzden verdikleri de hesapsızdır. Belki mü'min, hoş bir sürpriz olarak arzu 
ettiği, ihtiyacı olan ve beklediklerinin çok çok üstünde bir ödülle karşılaşacak- 
tır. Allah elbette hesapsız verir, çünkü hesapla veren az verir, çünkü hesapla 
verenin kaynakları belli, stokları sınırlıdır. İnsan beklemediği kadar, hesapta 
yokken ödüllere sahip olacaktır. 

O halde insan dünyanın geçici, çekici ve yanıltıcı yüzüne kanmadan ebedi 
mutluluğu gözetmeli, Allah'ın ona hesapsızrızık, nimet ve lütufta bulunacağını 
aklından çıkarmadan hayatını sürdürmelidir. Ahirete inanmayanların, başka 
bir deyişle dünya hayatını mutlaklaştıranların sahip olduğu maddi zenginlik, 
büyük imkânlar onlar için birer sınav vesilesidir. Allah daha fazlasını bile onla- 
ra verebilir, fakat insanların tümünün onlara kanıp inkâr eden yekpare toplu- 
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luk olma tehlikesi olduğundan onlara verdiği nimetleri yine de sınırlı tutmak- 
tadır (43/Zuhruf, 33). 


GN OE GE RR ELİ za az 
İ3İŞ Öayllağ Güya öl all Ea Büzlğ â3l Çelill 58 
AES. öğ Ay ALİR lay all Gü eş Şİ GESİ azan 
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37.0 


İN ELA a çi AİlIŞ As3l İN Ga da İyi! İyisi Galli 
EYT çaki laa âiia bie 


213. “İnsanlar tek bir ümmetti. Allah, müjdeciler ve uyarıcılar ola- 
rak peygamberler gönderdi ve beraberlerinde, insanların an- 
laşmazlığa düştükleri şeyler konusunda, aralarında hüküm 
vermek üzere hak kitaplar indirdi. Oysa kendilerine apaçık 
âyetler geldikten sonra, birbirlerine karşı olan baği “azgınlık ve 
kıskançlıkları” yüzünden anlaşmazlığa düşenler, o, (Kitap) veri- 
lenlerin başkası değildir. Böylece Allah, imân edenleri, hakkın- 
da ayrılığa düştükleri gerçeğe kendi izniyle eriştirdi. Allah, kimi 
dilerse onu doğru yola iletir. 


Ayet, beşeriyet tarihinin ilk oluşumuyla ilgili önemli ipuçları vermekte- 
dir. (Benzer bir ifade için bkz. 10/Yunus, 19.) Muhtelif tefsirlerde bu ayetten 
hareketle ilk insan topluluğu ve bunu izleyen beşeri-sosyal gelişmelere ilişkin 
birtakım teoriler öne sürülmüştür: 

1) İkrime ve Katâde gibi müfessirler, ilk insan topluluğu belli bir din üzere 
değil, itikadi ve siyasi bir organizasyon olarak küfür üzere ittifak ettiğini düşün- 
müşlerdir. Sonraları onlara peygamberler gönderildi, kendilerine ilahi hüküm- 
ler telkin ve tebliğ edildi. Peygamberler gelmeden evvel, insanların “tek ümmet” 
olması, tek cins veya tek sınıf olması anlamına gelir. Bu tek sınıf veya tek cins 
olan topluluk (ümmet) hiçbir emir ve nehiy ile karşılaşmamıştı, tabii ve bir an- 
lamda doğal sayılabilecek bir hayatı yaşıyordu (doğa durumu). Reşid Rıza, bir 
adım daha atıp beşeriyetin başlangıçta ancak birbirine bağlı ve bağımlı olması 
durumunda yaşayabildiğini, bu yüzden temel ihtiyaçlarını topluluk halinde ya- 
şamak süretiyle temin edebildiğini iddia eder. İhtilafı ortaya çıkan faktör insan- 
ların farklı görüş ve çıkarlara sahip olmasıdır. Peygamber, sonraları ortaya çıkan 

ihtilafları çözmek üzere gönderilmişlerdir. (7/A'raf, 52; 16/Nahi, 64.) 

Bu görüş modern antropoloji ve genelde sosyal bilimlerde yaygın olan “il- 
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kel toplum” veya “komün toplum” varsayımına uygundur. Sosyologlara göre ilk 
topluluklar sürü halinde tabiat üzerinde yaşarlardı. Peygamberlerin gelmesi, 
bu sorumsuz ve teklifsiz yaşayan beşer sürüsü arasında köklü anlaşmazlıkların 
çıkmasından sonraya ait bir olaydır. İhtilaf üzere peygamberler gelip hakem- 
lik görevini üstlendiler. İhtilafların ortaya çıkmasını gerektiren bazı sebepler 
arasında bu ilk topluluğun bir zaman sonra nüfus yönünden büyük bir artış 
göstermesi, nesnelerin paylaşımında çekişmelerin başlaması vb. sebeplerdir. 

Bu görüşü kabul etmek gerek ayetteki bazı önemli unsurlar, gerekse başka 
ayetlerde verilen haberler göz önüne alındığında mümkün olmaz. Şöyle ki: 

a) Ayette kullanılan “ümmet” bu anlayışa göre olumsuz anlam taşır. Ümmet 
aynı zamanda “din” manasında da kullanılır. Bu görüşü kabul etmemiz duru- 
munda ilk insan toplumunun çoktanrıcı olduğu, tek tanrıcılığın sonra çıktığı 
varsayımını kabul etmiş olacağız ki bu Kur'an'ın genel tarih söylemine aykırıdır. 

b) İlk insan topluluğunun sorumsuz ve teklifsiz yaşaması başka ayetlerde 
verilen haberlerle çelişmektedir. Kur'an'da Allah'ın çok daha önceleri insanla- 
ra “Ben sizin Rabbiniz değil miyim?” diye sorduğu ve insanların da kendisine 
“Evet, sen bizim Rabbimizsin” dedikleri haber verilmektedir (7/A'raf, 172). 
Bundan başka Hz. Âdem'in insanların ilk babası olarak daha cennetteyken bile 
bazı yükümlülükler altında tutulduğu ve söz gelimi işaret edilen ağaca yaklaş- 
masının yasaklandığı hatırdan çıkarılmamalıdır (2/Bakara, 35-37). 

c) Hem insanların ilk babası ve hem de ilk peygamberi olan Hz. Âdem'in 
ilk insan ailesi içinde olduğu muhakkaktır (Müsned, V, 178, 179). Kaldı ki ilk 
insan ailesinde Habil ile Kabil arasında önemli anlaşmazlıkların ortaya çık- 
tığını ve bunun Allah'a havale edildiğini yani bir şeriate göre çözümlenmek 
istendiğini biliyoruz (5/Maide, 27-31). 

2) İkinci açıklama Mutezile'nin ortaya attığı iddiadır. Mutezili Kadı Ab- 
dülcebbar'a (ölm.415/1025) göre, peygamberlerin gelişinden evvel insanlar 
“Akılcı Şeriat”a bağlı olarak uzun bir dönem yaşamışlardır. Buna “tek ümmet” 
dönemi denir. Bu dönemin özelliği insanların ilâhi vahiy ile karşılaşmadan salt 
akıl kurallarına göre bir sosyal organizasyon oluşturmalarıdır. Bu organizas- 
yonun fikri kökeninde yüce Allah'ın birliği, sıfatları, nimetlerine şükretme ve 
zulümden kaçınma unsurları vardı. Yani insanlar Allah'ın bir olduğunu, bazı 
sıfatlara sahip bulunduğunu, verdiği nimetlere şükretmenin gerekliliğini ve 
zulmün, yalanın, aldatmanın kötülüğünü akıl yoluyla biliyorlardı. Hatta insan- 
lar yalan söylememeyi, boş şeylerle uğraşmamayı ve fuhşiyattan kaçınmayı 
öğrenmişlerdi. Ama “Pekiyi, Hz. Âdem ilk peygamber değil miydi?” diye sorul- 
duğunda Kadı Abdülcebbar'ın verdiği cevap ilginçtir: Âdem de aslında ilk in- 
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sanlarla birlikte sözünü ettiğimiz bu akıl kuralları üzerinde ittifak halindeydi, 
ancak daha sonraları ona peygamberlik görevi verilmiştir. 

Yukarıda sıraladığımız itirazları Kadı Abdülcebbar'ın iddiaları için de 
söz konusu edebiliriz. Akli kuralların, davranışların düzenlenmesinde geçer- 
li olup olmayacakları ayrı bir konudur. Yani Allah acaba kendilerine verdiği 
aklın ortaya koyduğu verilerden ötürü ilk insanları sorumlu tutmuş muydu? 
Bildiğimiz bunun tersidir. Münzel şeriat olmadan akıl bazı şeylerin bilgisine 
varmakla yükümlüdür. Söz gelimi Allah'ın varlığını bilmek gibi. Ama davranış 
bilgisi, helal ve haramların tespiti aklın gücünü ve sınırlarını aşacağından Al- 
lah insanları bunlarla yükümlü tutmamış, onlara bu işi öğretecek peygamber- 
ler göndermiştir. Öyleyse aynı genel-geçer yargının ilk insan topluluğu için de 
söz konusu olduğu kabul edilmelidir. Bu konu aynı zamanda modern yasama 
faaliyetinde sadece aklın referans alınacağını iddia eden görüşle de ilgilidir. 

3) Üçüncü açıklama müfessirlerin çoğunluğu tarafından kabul edilir ki, biz 

de buna katılıyoruz. Buna göre ilk insanlar uzun bir dönem Allah'ın hükümleriy- 
le aralarında hükmetmiş, onun çerçevesi içinde işlerini, sosyal, ekonomik, ahlâki 
ve hukuki ilişkilerini düzenlemiş ve böylelikle itikadi ve siyasi bir birlikteliği olan 
“bir tek ümmet”i meydana getirmişlerdir. Bu “uzun dönem”den kastımız, bunun 
Hz. Âdem'in de dünyadaki ömrünü içine alması, hatta aşmasıdır. Ama kuşkusuz 
“tek ümmet” dönemi içinde insanlar tümden homojen değildi. Elbette araların- 
da birtakım anlaşmazlıklar, sürtüşmeler vuku bulmuştur, ancak bu sürtüşme- 
lere topluluk ahlâki, siyasi ve hukuki hayatında geçerli olan şeriatla çözüyordu. 
Değerlerin ve normların kaynağı yine münzel şeriat idi. Buna karşı çıkanlar da 
olmuş olabilir. Nitekim Kabil'in daha ilk günlerde böyle anlaşmazlıklarda nasıl 
bir tutum içine girdiğini gördük. Bunun böyle olması, hemen ardından yeni bir 
şeriatın veya sosyal organizasyonun oluşması anlamını taşımaz. Şüphesiz ki suç 
işleyenler, beşeri organizasyonun bağlı olduğu yasaları tanımayanlar belli ce- 
zalarla karşılaşmışlardır. Vakıa Kabil'in dünyevi bir ceza ile cezalandırılıp ceza- 
landırılmadığını bilmiyoruz. Ancak normal durumda işlenen her suçun belli bir 
müeyyide ile cezalandırıldığını söylemek mümkündür. 

Ayette insanlar “tek bir ümmet” iken peygamberlerin kendilerine gönde- 
rildiği kaydı vardır. O halde Hz. Âdem'den sonra birtakım peygamberler gelip 
geçmiştir. Bu peygamberlerin geliş sebepleri belki yeni bir şeriat getirmek değil, 
fakat öteden beri var olan şeriatı yürürlükte tutup ihtilafları buna göre çözmek- 
tir. Demek oluyor ki burada iki anlamı olan bir “ihtilaf” ile karşı karşıya bulu- 
nuyoruz: Biri Habil ve Kabil türünden olan ve bir şeriatın yürürlükte olmasıyla 
çözüm bulan ihtilaf; diğeri yeni bir din ve yeni ve coğrafi mekân bakımından 


458 ALI BULAÇ-KUR'ÂN DERSLERİ/DİRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


farklı bir beşeri topluluğun doğuşuna yol açan geniş kapsamlı ihtilaftır. Birincisi 
bir topluluğun kendi iç bünyesinde ortaya çıkan ve üzerinde mutabık olunan 
hükümlerle hemencecik giderilen bir ihtilaf iken, ikincisi kopmalar yapan, top- 
luluğu bölen ve yeni sosyo-politik organizasyonlara yol açan bir ihtilaftır. Buna 
Yünus süresinin 19. ayetinde şöyle değinilmektedir: “(Başlangıçta) insanlar bir 
tek ümmetten başka (bir şey) değildi. Sonra ihtilafa düştüler” 

Buna göre, insanlar başlangıçta tek bir ümmet yani aynı itikadi ve siyasi 
topluluk iken onlara Allah'ın hükümlerini sürekli hatırlatacak ve bu hükümleri 
ayakta tutacak peygamberler gönderilmişti. Bu peygamberler aynı zamanda 
bu hükümlere uyanları Allah'ın rahmetiyle müjdeliyor yani onlara iyi insan- 
lar oldukları takdirde ebedi mutluluk ve huzur yurdu cenneti vaad ediyordu 
(Tebşir). Karşı çıkanları da Allah'ın azabıyla yani cehennemle korkutuyorlardı 
(Tenzir). Üstelik bunlar yapılırken sözlü veya soyut hitaplarda bulunulmuyor, 
peygamberler aracılığıyla “kitaplar” da gönderiliyordu. Demek ki hükümler 
kayıt içindeydi ve herkesin bunlardan açıkça haberi vardı. (Belki bu, ilk in- 
san topluluğunun yazıyı da bildiğinin delilidir; nihayetinde Hz. Âdem'e suhuf 
indirildiği rivayet edilmektedir.) Ancak insanlar ilelebet bu çizgi üzerinde 
kalmadılar. Bir kısmı emirleri, hükümleri tanımamaya başladı, geliştirdikleri 
bu isyancı ve başkaldırıcı tutumda diretti. İşte ne olduysa bundan sonra oldu, 
başlayıp giderek büyüyen ayrışma, insanların oluşturduğu ilk insicamlı toplu- 
luğu, “tek ümmet”i böldü. 

Bunun sebebi, inanların “bağiy etmeleri”dir. İnsanlar uyum içinde yaşı- 
yorlarken bir zaman sonra birbirlerini kıskanmaya, ihtiraslarına kapılıp hak 
ve hukuku ihlal etmeye başladılar (42/Şura, 14). Kendi heva ve heveslerini 
öne geçirip “Allah'ın hükmü de neymiş!” türünden küstahlıklar, azgınlıklar ve 
isyanlar sergilediler. Elbette bu hukuk ihlal edici tutuma karşı topluluğun di- 
ğer bireyleri karşı çıktılar ve “Konulmuş yasalarını nasıl ihlal edersiniz? Bun- 
lar Allah'ın indirdiği, peygamberleriyle doğruladığı, kitaplarında açıkça gös- 
terdiği hükümlerdir” dediler. Böylelikle büyük çatışmalar çıktı, anlaşmazlıklar 
büyüdü, sonunda ümmetin birliği bozulup dağılmaya başladı. 

Acaba neydi bu ihtilafların nitelikleri? Belli ki bunlar tamamıyla insan 
odaklı-beşeri karakterde olan konulardır. Yani insanlar arasında çıkan ihtilaf 
insan ilişkilerinin düzenlenmesinde ortaya çıkan ihtilaftır. Ayette “bağiy” ıstı- 
lahının kullanılması buna delildir. 

Râgıb el-İsfahâni, bağy'ı nicel ve nitel olarak iktisadi sınırları tecavüz et- 
meye yeltenme diye tarif etmektedir. Burdaki “iktisadi” deyiminden bildiğimiz 
ekonomiyi anlamamak gerekir. İktisadi demek orta yol, adil çizgi demektir. O 
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halde bağiy yapmaya kalkışan kişi kendisi için tespit edilen orta ve adil yolu 
tecavüze kalkışan kişidir. Söz gelimi kelime gökyüzü için kullanıldığında, gök- 
yüzünden bardaktan boşanırcasına ve ihtiyaçtan çok fazla yağmurun yağması 
anlamını verir. Bazen bu, tekebbür (büyüklenme) için de kullanılır ki, Kur'an-ı 
Kerim kâfirleri veya zalimleri kastederek “onlar yeryüzünde haksızca büyük- 
lendiler” demektedir. Bu ayetlerdeki büyüklenmenin, “bağiy” kökünden olan 
“yebğüne” fiil-i muzarii ile ifade edilmesi dikkat çekicidir. Ancak gerek haddi 
aşmanın, gerek büyüklenmenin insan hırsı ve ihtirası ile başkalarının hakları- 
nı çiğnemesiyle ve kıskançlık duygularıyla yakından ilgisi vardır. 

Şu halde insan toplumu “tek ümmet” halinde yaşamaktayken ve tek bir 
dine, tek bir siyasal organizasyona ve tek beşeri birlikteliğe sahip iken, ilk 
kopuş ve ayrılma bir kısım insanların bağiy yapmaları, haddi aşmaları, hem- 
cinslerinin haklarını ihlal etmeleri, Allah'a, peygamberlere, hükümlere ve salih 
insanlara karşı büyüklenmeleri sonucu ortaya çıkmıştır. Bağiy'ın sonu doğru 
yoldan sapmak ve batıl bir din icat etmektir: “Eğer Allah dileseydi sizi (ve he- 
pinizi) bir tek ümmet yapardı. Şu kadar ki O, kimi dilerse onu sapıklıkta bıra- 
kır, kimi de dilerse onu hidayete iletir. Yapabildiğiniz işlerden elbette sorumlu 
tutulacaksınız.” (16/Nahl, 93) Şimdi insanların muhtemel hangi faktörlerin 
etkisinde bağiy yaptıklarına bakmaya çalışalım: 

a) Cinsel sapkınlık: Habil ve Kabil olayında somut bir örnek vardı. Varsa- 
yıma göre nikâh kuralını çiğnemek isteyen Kabil, aynı batından kız kardeşiyle 
evlenmek istemiş ancak geçerli yasaları, karşısında bulmuştu. İlk insan toplu- 
luğunun oluşturduğu tek ümmet yapısında da buna benzer anlaşmazlıkların 
ortaya çıkması muhtemeldir. Ancak bu, belki kız kardeşler arasındaki bir ev- 
liliği (ensest) değil, ama zina ve fuhuş esasına dayanan nikâhsız ve gelişigüzel 
cinsel özgürlük esasına dayalı olabilirdi. Şehvetlerini kontrol edemeyenlerin 
“Biz nikâhla ve belli kadınlarla evlenmeyi reddediyor, canımızın çektiğiyle cin- 
sel ilişki kurmayı arzu ediyoruz” diye başkaldırdıkları hesaba katılırsa, bunun 
bağiy olan ilk sapıklık olduğu düşünülebilir. Bu durumda peygamberler ve sa- 

lihler buna karşı çıkacaklardı. Ve nitekim böyle bir çatışmanın zamanla bölün- 
melere yol açtığı söylenebilir. Bu durumda tek ümmet dağılmış, doğru yoldan 
çıkanlar bir tarafta, mü'min ve salihler diğer tarafta toplanmış olur. Bunun da 
sonucu yeni bir din, yeni bir hukuk, yeni bir topluluk, yeni bir ümmet organi- 
zasyonunun oluşumu demektir. 

b) Siyasi baskılar ve sosyal adaletsizlikler: İlk insanlar da bizim gibi ken- 
dilerini ve ailelerini geçindirmenin yollarını arıyordu. Allah bu insanlara nasıl 
rızıklarını kazanacaklarını, hangi vasıtaların ve ilişkilerin kendileri için helal 
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ve temiz olacağını peygamberler ve kitaplar aracılığıyla bildirmiştir. Ama insa- 
nın fıtratında başkalarını sömürmek; çalışmadan, emek harcamadan kazanma 
eğilimleri de vardır. Her zaman istismar konusu olmaya elverişli zayıf, güçsüz 
insanlar bulunur. Sömürücü tabiata sahip olan insanlar başkalarının emekle- 
rine konarak, kendileri aldıkları zaman tam, başkalarına verirken eksik ve- 
rerek yeni ve şeriata aykırı (gayrimeşrü) geçim yolunu seçmişlerdir. Sömürü 
beraberinde siyasi baskıyı getirir, kendi kurallarını koyanlar insanların sadece 
iktisadi ve sosyal hayatlarına hükmetmekle yetinmez, yüreklerine de korku 
salar, inançlarına da müdahale eder. Peygamberler basit bir çerçevede de sür- 
se üretim, tüketim ve bölüşümün genel-geçer kurallarını, insanın onuruna ya- 
raşır özgür bir ortamda yaşamasını mümkün kılan kuralları vaz'etmişlerdir. 
Söz gelimi tartıda eksiklik ve hile, alışverişte aldatma haramdır. Ama insanlar 
aldatma ile haramla, rüşvet ve yolsuzluk yaparak kazanmanın yollarını ara- 
maktadırlar. Ve bu da onları ilâhi vahiylerle belirlenmiş kuralları çiğnemeye 
sevk etmektedir. Bunun sonu çatışma ve yeni bir ilişki biçiminin ortaya çık- 
masıdır. Diyelim ki avcılıkla geçinen bir sosyal çevrede genel-geçer kurallara 
göre herkes eşit olarak ava çıkacak, avladığı kendisinin olacaktır. Avlanamaya- 
cak durumda olanlara zekât ve tasadduk yoluyla geçimleri temin edilecektir. 
Ama bu önemli iktisadi ve hukuki mükellefiyete bir kısım insanlar başkaldırıp 
“Allah'ın doyurmadığı bu aciz ve miskinleri biz niye doyuracakmışız? Onların 
bizim kazandıklarımız üzerinde bir hakları yoktur, kendi başlarının çaresine 
baksınlar.” (36/Yasin, 47) diye itiraz ettikleri pekâlâ düşünülebilir veya tam 
aksi yönde bir düşünceyle, bir dönemde güçlüler veya istismarcılar ortaya çı- 
kıp, “Siz ve siz, ava gideceksiniz, günde şu kadar hayvan avlayacaksınız, biz 
ise oturacağız, ama bunun şu kadarı bizim, şu kadarı da sizin olacaktır” demiş 
olursa bu, şeriatın çiğnenmesi demektir. Nitekim Âd, Semüd ve başka kavim- 
lerde bundan ötürü çatışmaların olduğu, peygamberlerin de bunu düzeltmek 
için çaba gösterdikleri görülmektedir. Yine Hz. Şuayb buna benzer haksızlıkla- 
ra başkaldırdığında, kavmi ona “Ey, Şuayb mallarımız üzerinde istediğimiz gibi 
tasarrufta bulunmaktan seni namazın mı alıkoyuyor?” diye itiraz etmiştir. Hz. 
Şuayb ile kavmi arasında anlaşmazlık büyüyünce sonunda kavminin ileri ge- 
lenleri ona şu notayı veriyor: “Ey Şuayb, seni ve beraberindeki iman edenleri 
ya memleketimizden çıkaracağız ya da bizim dinimize döneceksiniz.” (7/A'raf, 
88) Şuayb'ın kavmi ayrı bir din üzeredirler. Yani iktisadi ilişkileri, ahlâki hayat- 
ları, sosyal yaşayışları Allah'ın dinine aykırı ve Hz. Şuayb'ın tebliğ ettiği şeria- 
tın dışındadır. Hz. Şuayb'ı da, ya kendi dinlerine mecbur ediyorlar ya da içinde 
doğup büyüdükleri sosyal çevreden sürgün etmek istiyorlar. 
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Peygamberlerin kalkış noktaları tektir: Tek bir Allah'a ibâdet etmek, O'nun 
hükümlerinin yürürlükte olmasını sağlamak: “Gerçek (şu): Bu sizin ümmeti- 
niz bir tek ümmettir. Ben de sizin Rabbinizim. O halde (başkasına değil, yal- 
nız) bana kulluk edin. (Onlardan bazıları) aralarında (din) işlerinde fırka fırka 
oldular. (Bununla birlikte) hepsi yine bize dönücülerdir. (21/Enbiya, 92-93) 

Kendi aralarında fırka fırka olan bu insanların temel anlaşmazlığı “işlerin- 
de” yani pratikte gözlenir. Söz gelimi davranışların düzenlenmesi, ilişkilerin 
denetlenmesi bu işlerin başında gelir. Peygamberler bir tek noktayı vurgula- 
makla yetinirler: “Allah'tan başka ilah yoktur, yalnız O'na kulluk edin” Allah'tan 
başka ilahın olmaması demek, yalnızca O'nun indirdiklerinin geçerli kılınması, 
yalnızca O'na boyun eğilmesi demektir. Eğer beşeri, ekonomik ve ahlâki iliş- 
kileri başkaları tespite kalkışırsa bu, Allah'tan başka ilahlara uyuluyor, onlara 
kulluk yapılıyor demek olacaktır. Belki peygamberler açıktan sosyal bir bo- 
zukluğu gündeme getirmiyor görünebilirler. Çünkü bozuklukların çok sayıda 
sebebi ve yol açtığı sonuçları vardır. Bütün bunları bir sosyal bilim kitabı gibi 
sıralamak peygamberlere vahyedilen sahife veya kitapların işi değildir. 

Bu açıdan “tek ümmet”in nasıl dağıldığı ve nasıl yeni ümmet, cemaat ve 
topluluklara bölündüğünü şimdi daha iyi anlıyoruz. İlk ve tek olan ümmet 
arasında bu köklü ihtilaflar çıkınca artık ümmet “tek ve bir” olma vasıflarını 
kaybetmiş oldu. Çünkü ümmet kavramının da ifade ettiği gibi, bir toplumun 
ümmet olabilmesi için insanların tek din, tek emir, tek zaman ve tek mekân 

üzerinde toplanmaları gerekir. Oysa ihtilaf artık bunu imkânsız kılmıştır. İn- 
sanlar işlerinde ayrılığa düşmüşlerdir. Dolayısıyla artık aynı din üzerinde de- 
ğildirler. Bu da mekânların parçalanması olayını beraberinde getirecektir. Yani 
Allah'ın dinine bağlı olmak istemeyenler bir araya gelip başka toprak parça- 
larına dağılacaklardır. Bundan sonra Âdemoğullarının kaderinde “tek ümmet 
olmadan ihtilaf edici bir halde devam edip gitmek” (11/Hud, 118) olacaktır. 
Bu da "tek-tanrıcı din”den sonra “çok-tanrıcı veya Allah'tan başka ilahları tan- 
rı edinen dinler”in türemesi olayının başlangıcıdır. Buna rağmen bu insanlar 
yine de peygambersiz bırakılmayacak, her kavme ve her topluluğa peygam- 
berler gönderilerek Allah'a kulluk yapmaya davet edilecekler, bunlardan uyan- 
lar çıkacak, uymak istemeyenler de batıl dinlerinde ısrar edeceklerdir. 

İşte insanlık tarihi de bu çizgiyi, bu gelişme şemasını izleyerek günümüze 
kadar gelmektedir. Burada üzerinde durulacak husus şudur: İlk insan toplulu- 
gunda yer alan insanların hangi maddi, iktisadi veya coğrafi sebep dolayısıyla 
anlaşmazlığa düşüp çatışmalara girdiği olayından daha önemli olan, Kur'an'a 
göre tek ve ilk ümmetin bölünmesine yol açan “bağiy olayı”nın bu parçalanma 
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ve dağılmalara yol açmış olmasıdır. Bağiy, özü itibariyle insani/beşeri bir olaydır. 
İnsanlar bir arada yaşamak durumunda oldukları başka insanları kıskanırlar ve 
onların temel haklarını ihlal etmeye kalkışırlar. İşte bu, bütün insani çatışma ve 
saldırganlıkların temelinde yatmaktadır ve kıyamete kadar sürüp gidecektir. 
“Oysa kendilerine apaçık deliller geldikten sonra birbirine karşı 
olan bağiy'lerinden ötürü ihtilafa düşenler, o kendilerine kitap verilen- 
lerden başkası değildir” İhtilafa düşülmüş olmasının sebebi bağiy yani hak- 
kına razı olmayıp başkasının hak ve hukukunu ihlal ise bunlar, onları hukukun 
dairesine çekmek isteyenler tabii ki kitapların hükümlerine karşı çıkacaklar- 
dır. Burada “kendilerine kitap verilenler” sadece Kitap ehli, ama özellikle 
müfessirlerin işaret ettiği Yahudilerin değildir. Yahudilerin de içinde yer aldığı 
genel beşeri tutumdur. Bu tutumun ilk örneklerine ilk insan toplumuna rast- 
lanmaktadır. Bu da peygamberlerin geldiği ve peygamber tebliğinin bilindiği 
bir beşeri topluluk hayatında bağiy dediğimiz hak ve hukuk ihlalinin ilk defa 
ortaya çıktığını gösteren önemli bir delildir. Çünkü öyle olmasaydı, kendi bil- 
dikleri gibi hareket etmeleri bir ölçüde doğal karşılanacaktı. Zaten kitap ve 
peygamberin istenmediği, daha modern bir deyişle dinin dünyevi hayatın dı- 
şına itilmek istendiği her beşeri durumda (ekonomi, siyaset vs.) insanlar, bir 
üst merci, yüksek ahlaki normlar, ilahi kriterler tarafından denetlenmeyi red- 
dediyor; bildikleri ve diledikleri gibi hareket etmek istiyor; dini, hayatın dışına 
itmeye çalışıyorlar. Kitapların ana fonksiyonu, kıskançlık ve hukuk ihlali sonu- 
cu baş gösteren ihtilafları adalet ve hakkaniyete göre çözmektir. Kitabı indiren 
Allah, kimsenin tarafını tutmaz; sınıf, zümre çıkarını korumaz. 

Burada dikkati çeken önemli nokta şu ki, kendilerine kitap indirildiği yani 
ihtilafların çözümünde kurallar bütünü vaz'edildiği halde, insanların yine 
kıskançlık ve azgınlık yaparak hukuk dairesine girmeye karşı direnmeleridir. 
Gücü elinde bulunduran aleyhindeki kuralı tanımaz, adaletin tesisine yanaş- 
maz. Bunu yapan da elinde kitap bulunan kimseler yani Yahudiler, Hıristiyan- 
lar veya Müslümanlardır. Kim elindeki kitaba göre hükmetmiyorsa, ihtilafların 
çözümünde hukuka ve hukukun üstünlüğü ilkesine riayet etmiyorsa “azgınlık 
ve kıskançlık yüzünden anlaşmazlığa düşen o Kitap verilenler” kategorisine 
girer. Bunun maalesef gündelik hayatta gözlenen sayısız örneği vardır. 

“İşte Allah (böylece de) iman edenleri, kendi iradesiyle, hakkında ih- 
tilafa düştükleri hakka gerçeğe ulaştırdı. Allah kimi dilerse onu doğru 
yola iletir.” Allah, bağyetmeyip hak ve hukuku ihlal etmeyen mü'minleri —ki 
bunlar gönülden Allah'a indirdiği hükümlere razı olmuş kimselerdir- kendi 
iradesiyle -bazılarına göre izniyle veya bilgisiyle- hakka ulaştırır. Buradaki 
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“hak” kelimesi ihtilaf durumunda adaletin tecellisini sağlayan temel bilgi, doğ- 
ru ve isabetli karar yani hak sahibine hakkının verilmesini sağlayan hüküm 
olarak anlaşılabilir. Buna sahip olmak yani doğru, isabetli ve adaleti tesis eden 
bir karar verebilmek büyük bir nimettir ve bunu Allah iman eden kullarına 
bağışlamaktadır. Allah kimi dilerse onu doğru yola iletir. Ama tabii ki kulun 
istemesi ve bu yolda elinden gelen çabayı göstermesi gerekir. 


SUZİ öze AŞİZ öl elin al; Üğ AİRİN NİZİ azl al 
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214. Yoksa sizden önce gelip-geçenlerin hâli başınıza gelmeden cen- 
nete gireceğinizi mi sandınız? Onlara öyle bir yoksulluk, öyle da- 
yanılmaz bir zorluk çattı ve öylesine sarsıldılar ki, sonunda elçi, 
beraberindeki mü'minlerle; “Allah'ın yardımı ne zaman?” diyor- 
du. Dikkat edin! Şüphesiz Allah'ın yardımı pek yakındır. 


Bu ayetin Hendek savaşı sırasında çekilen büyük zorluklar üzerine indiği 
söylenir. Hakikaten diğerlerinden çok daha çetin geçen bu savaşta Hz. Peygam- 
ber (s.a.), açlığını bastırmak için karnına taş bağlamıştı. Bir savaşta çekilebile- 
cek zorlukların çarpıcı bir biçimde 33/Ahzab, 9-11. ayetlerde anlatılmaktadır. 

Savaşın meşru gerekçesi vardır. Meşru gerekçe çoğu zaman dünyevidir, ül- 
kenin saldırıya uğraması, güvenliğin apaçık olarak tehdit altına girmesi vs. An- 
cak meşru gerekçeler tahakkuk ettiğinde ve adil bir seviyede vuku bulduğun- 
da -kullanılacak gücün orantılı olması, sivillerin zarar görmemesi gibi— savaş, 
insanın saflaşarak sınavı başarıyla kazanmasının bir aracı olur. Çünkü “cihat 
edenlerle sabredenler” ancak bu zorlu süreçlerde birbirlerinden ayrılmakta- 
dırlar (3/Al-i İmran, 142.) 

Ülkenin işgale uğraması durumunda cihad her Müslüman üzerine farzdır, 
herkes kendi gücü ve imkânı oranında topraklarını işgalden kurtarmak için sa- 
vaşır, mücadeleye katılır. Diğer savaşlara ise sadece belli bir grup yani ordular 
katılır yani cihad farz-ı kifaye olur. 

Haksızlıklar, işgaller, sömürü, talan-yağma, tahakküm, baskı ve bunlara 
karşı mücadele evrenseldir. Tarihin her döneminde haktan ve adaletten yana 
olanlarla karşı tarafta olanlar birbirleriyle mücadele etmişlerdir. Kişinin doğru 
safta ve yerde olması işinin rahat yürüyeceğinin garantisi değildir; aksine eğer 
mücadele (cihad) iyilerin süzülmüş altın gibi ortaya çıkmasını sağlıyorsa, ate- 
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şin altını yakması gibi zorluklar da insanı yakar. Sadece inancın beyanı yeterli 
olmaz, imanın aynı zamanda zorluklarla sınanması gerekir (29/Ankebut, 1-3.) 
Çekilen sıkıntılar öyle sıradan değil. Yeryüzünün şiddetli bir depremle sar- 
sılması, üzerindekilerinin altüst olması gibi, hakkaniyet, adalet ve doğruluk 
tarafında mücadeleye katılanlar öylesine derin sarsıntılar (zilzal-zelzele) geçi: 
rirler. Kişi, malını ve canını seferber eder. İş öyle bir noktaya gelir ki, Allah'a | 
yakın noktada olan peygamberf(ler) dahi apaçık bir niyazla yardım talep etmek 
durumunda kalırlar. Mehmet Akif'in “Yok musun, ey adl-i ilahi!” demesi gibi; 
Daha önce birçok peygamber (İşaya, Elyasa vs.) bu açık niyazda bulunmuş- 
lardır. Ancak Dahhak'ın da belirttiği üzere Hz. Peygamber (s.a.) de bu niyazda 
bulunmuştur. Belki peygamberlerin önderliğinde savaşa katılanlar veya büyük 
sıkıntılar çekenler “Allah'ın yardımının gecikeceği” zehabına kapılmış olabilir- 
ler, bu elbette insani haldir, ama onların manevi lideri peygamber(ler) bu ze- 
haba kapılmazlar. Onların da açık niyazda bulunup yardım talep etmeleri -ki 
bu sayede onların bu niyazına mü'minler de eşlik eder- ilahi yardım ve inayeti 
çabuklaştırmak içindir. Nihayetinde bir türeviyle dua, Allah'ın tarihe, tabiata ve 
hayata müdahalesini celp etmek için yapılır. Yoksa peygamberler Allah'ın yardı- 
mının kesin olarak geleceğinden emindirler (37 /Saffat, 171-172). Özellikle ilk 
yıllarda müşriklerden büyük işkenceler gören Müslümanlar “Allah bize yardım 
etmeyecek mi?” diye sorduklarında, Hz. Peygamber (s.a.), onlara geçmiş üm- 
metler içinde bazı mü'minlerin testere ile gövdelerinin baştan aşağı kesildiği, 
vücutlarının demir tırmıklarla tarandığı halde dinlerinden dönmediklerini bil- 
dirmiş, onlara sabır telkin edip dayanma gücü vermişti. (Buhari, Menakib, 25 
ve İkrah, 1.) Yüce Allah mü'minleri sınavdan geçirmektedir (29/Ankebut, 2-4), 
sabredeceklerdir. Sabır kurtuluşun anahtarıdır (miftahu'l farac). 

Tabii ki “Allah'ın yardımı pek yakındır.” “Yakınlığı” peygamber, arkadaş- 
ları veya kıyamete kadar tarih içinde bu yolda mücadele verenlerin, yardımın 
hemen yanı başlarında olduğu anlamına gelir. Gecikme mü'minlerin sabrını, 
tahammül gücünü ölçmenin aracıdır, kıvamını bulduğunda pek yakında olan 
yardım bir anda çıkıverir, tahakkuk eder; böylelikle ilahi müdahale olayların 
akış yönünü değiştirir. Şu halde bu ayet aynı zamanda hayatın çeşitli zorlukla- 
rına karşı Allah'tan ümit kesmeden ve Doğru Yol'dan çıkmadan mü'minler için 
öngörülen bir terbiye ve eğitimi yöntemidir. 
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215. Sana neyi infak edeceklerini sorarlar? De ki: “Hayır olarak infak 
edeceğiniz şey, anne-babaya, yakınlara, yetimlere, yoksullara ve 


yolda kalmışadır. Hayır olarak her ne yaparsanız, Allah onu şüp- 
hesiz bilir” 


“İnfak” Allah yolunda yapılan genel harcamaya verilen isimdir. İdeal olanı 
ihtiyaçtan arta kalan servetin harcanmasıdır (Bkz.2/Bakara, 219). Tabii ki bu her 
insanın ulaşabileceği bir erdem değildir, bu yüzden emredilmemiş, teşvik edil- 
miştir. İnsan sadece kendi başına yaşayıp harcayamaz; başkalarına karşı bazı so- 
rumluluklar da üstlenir. Burada sözü edilen infak mecburi olan zekâtın dışında 
mali gücü yeten insanların, ayette sözü edilen “anne-babaya, yakınlara, yetim- 
lere, yoksullara ve yolda kalmışlar”a yapılan harcamaları kapsar (30/Rum, 38). 

Kişi bu kategoride yer alanlara karşı belli sorumluluklar üstlenmek duru- 
mundadır, eğer onların mali desteğe ihtiyaçları varsa, bunu seve seve yapar, 
bu sorumluluktan kaçınacak olsa Allah katında sorumlu olur. Zengin ile ken- 
dilerine harcama yapılacak olanlar arasındaki ilişki, sorumluluk bağı dikkate 
alındığında, Kur'an-ı Kerim'in “toplumsal sermayesi” ne kadar güçlü bir toplum 
öngördüğü açıkça görülmektedir. Modern dünyanın büyük sorunu, toplumsal 
sermayesinin giderek zayıflaması, insanların değil başkalarına, kendi yakın- 
larına karşı bencil davranıp sorumluluk duymaz hale gelmeye başlamalarıdır. 
(Bkz. 51/Zariyat, 19.) 

Bu ayette yer alan hayrın iki anlamından söz etmek mümkün: Biri mal, 
servet, maddi fayda; diğeri Allah'ın hoşnutluğunu kazanmaya matuf her tür- 
den tutum ve davranış. Çünkü hayır sadece maddi destekle olmaz, çok yönlü 
fiil ve yardımlarla da olur. Hayır yapan kişi, bir yandan hayır yaptığı kişiye, di- 
ger yandan kendine fayda sağlar. Şu halde samimiyetle yapılan hayrın faydası 
çift kutupludur. İnfakı hayırla ilişkilendirmesi ayrıca önemlidir. Son zamanlar- 

da yapılan araştırmalar, başkasına yardım etmenin insana mutluluk verdiğini, 
pozitif izahla mutluluk hormonlarını harekete geçirdiğini göstermiştir. Kişi 
infak veya başka yollarla hayırda bulundukça hem dünyada mutlu olur hem 
ahirete büyük yatırımlar yapmış olur. 
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216. Savaş, hoşunza gitmediği hâlde üzerinize yazıldı (farz kılındı). Olur 
ki hoşunuza gitmeyen bir şey, sizin için hayırlıdır ve olur ki, sevdi- 
ğiniz şey de sizin için bir şerdir. Allah bilir de siz bilmezsiniz. 
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Meşru ve adil bir savaş zaruridir. Biz istemesek de gelir bizi bulur. Savaş, 
normal diplomasi ve anlaşılabilir siyasetle elde edilemeyen meşru bir sonucun 
güç kullanılarak elde edilmesi çabasıdır. Meşru ve adil bir savaştan kaçmak 
sorumlulukların bilincinde olan insana yakışmaz. Ancak işin bir gerçeği var- 
dır ki, o da, savaşın hiç de istenmeyen bir şey olduğu hususudur. Kur'an-ı Ke- 
rim'in bunu açıkça zikretmiş olması, insan tabiatına ilişkin gerçekçiliğe verdiği 
öneme işaret eder. Bu böyledir, çünkü savaş düzeni altüst eder, kişi yerinden 
yurdundan, ailesinden yakınlarından ayrılır; katılacağı savaşın nasıl cereyan 
edeceğini bilemez, sakat kalması mümkün olduğu gibi hayatını da kaybetmesi 
mümkündür. 

Meşru ve adil savaşlar daha önce de yapıldı, insanlık her zaman zalimane 
ve haksız savaşlara başvurmuş değildir. Haksız yere saldıranlara (4/Nisa, 91 
ve 22/Hac, 39); dini baskı uygulayanlara (2/191, 217); zulüm ve baskı uygu- 
layanlara karşı savaş meşrudur. İbn-i Aşur “üzerinize farz kılındı” ibaresinin 
daha önce Hz. Musa'nın kavmiyle Kenanlılara karşı savaşla yükümlü tutulma- 
larına, içinde Hz. Davud'un yer aldığı Talut'un Filistilere karşı giriştiği savaşa 
ve Zülkarneyn'in yeryüzü gezegeninin Batı yakasında zorba bir kavme karşı 
yaptığı savaşa atıf olduğunu söyler. Yani meşru ve adil savaş Müslümanlardan 
önce de mü'min gruplara emredilmişti. 

“Kürh” terimi hem hoşa gitmeyen hem kendisine zorlanan fiil demektir 
ki, bu tam da savaşı ifade eder. Kurtubi, “hoşunuza gitmediği halde” ibare- 
sinin mübteda ve haber olmasından hareketle, asıl anlamının “savaş sizin için 
hoş değildir” olduğunu söyler. Demek ki savaşı yüceltmek gerekmez ama vaki 
olduğunda sabretmek ve gereken her ne ise onu yerine getirmek gerekir. Savaş 
hoşlanılacak bir şey değildir; fakat bağımsız ve özgür olmanın yolu, inançları- 
mıza, topraklarımıza, tabii kaynaklarımıza, emeğimize ve namusumuza göz 
dikmiş bulunan saldırganlara karşı koymamızdan geçer. Köle ruhlar savaştan 
kaçar. Savaş karşıtlığı yerine göre erdemli bir protestodur, çünkü savaş karşıtı 
olan aynı zamanda ve en başta saldırgana, saldırganın kötü emellerine de kar- 
şıdır. Ama saldırganlar dinlemez, ihtiraslarının kurbanı olarak daha çok güç 
ve zenginlik için yağmaya girişir, nüfuz sahalarını genişletmek isterler. İşte bu 
kötü emellere karşı koymak için savaşmaktan başka seçenek yoktur. Savaşın 
sağladığı ilk büyük fayda (hayır), özgürlük, bağımsızlık ve onurun korunma- 
sıdır. Savaş sadece var olanı korumak değil, Bazen ilave yarar ve imkânları da 
sağlar. Eskiden bu açık ganimetti, modern zamanlarda dolay Gi ganimet- 
tir: stratejik bölgelerin, enerji nakil Kn denetimi petrol, We a 
değerli kaynakların ele geçirilmesi, yandaş yöneticilerin başa geçirilmesi gibi. 
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Dünyevi anlamda savaş İslam'ın ve Müslümanların izzetini ayakta tutarken, 
savaşta yaralananlar gazi, ölenler şehid mertebesine ulaşır ki, bunun ahirette- 
ki karşılığı Allah'ın rızası ve cennettir, Kurtubi, kendi yurdu olan Endülüs'teki 
Müslümanların, dünya zevklerine daldıkları ve cihattan kaçındıkları için bağım- 
sızlıklarını ve topraklarını kaybettiklerini, çocuk ve kadınlarının esir düştüğünü 
ve zillet içinde İspanya'yı terk etmek zorunda olduklarını söyler. 
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217. Sana haram olan ayı, onda savaşmayı sorarlar. De ki: “Onda sa- 
vaşmak büyük (bir günahtır). Ancak Allah katında, Allah'ın yolun- 
dan alıkoymak, onu inkâr etmek, Mescid-i Haram'a engel olmak 
ve halkını oradan çıkarmak daha büyük (bir günahtır). Fitne, ka- 
tilden beterdir. Eğer güç yetirirlerse, sizi dininizden geri çevirin- 
ceye kadar sizinle savaşmayı sürdürürler; sizden kim dininden 
geri döner (irtidat eder) ve kfir olarak ölürse, artık onların bütün 
işledikleri (amelleri) dünyada da, âhirette de boşa çıkmıştır ve on- 
lar ateşin halkıdır, onda süresiz kalacaklardır. 


Ayet, Hz. Peygamber (s.a.)'e sorulan 13 sorudan birinin cevabıyla ilgilidir. 
İbn-i Abbas, Hz. Muhammed (s.a.) ümmetini, hepsi de cevabı Kur'an tarafın- 
dan verilen 13 soru dışında soru sormadıkları için “en hayırlı ümmet” olarak 
vasıflandırmaktadır. 

Ayetin nüzul sebebi, İbnu'l-Hadrami'nin Abdullah ibn-i Cahş komutasında 
sekiz kişilik bir seriyye tarafından öldürülmesidir. Olay Bedir savaşından iki ay 
önce Recep ayının ilk gününde -belki de ilk girdiği saatlerde- vuku bulmuştu. 
İbn-i Cahş ve arkadaşları, görevleri yolları Mekke-Taif arasında bir bölgeyi gö- 
zetlemek ve haber toplamak iken, kendi aralarında yaptıkları kısa bir müza- 
kereden sonra Mekke'ye giden bir ticaret kervanına saldırıp İbnu'l-Hadremi'yi 
öldürdüler, iki kişiyi de esir aldılar. Abdullah ibn-i Cahş ve arkadaşları, Cuma- 
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da'l-ahir ile Recep arasında tereddüde düşmüşlerdi. Mukatil'in verdiği bilgilere 
göre “Biz bunları gündüz vakti ele geçirdik, akşam olunca Recep hilalini gördük; 
bu yüzden Recep ayında mı yoksa Cumade'l-ahir'in son gününde mi ele geçirdi- 
ğimizi tam olarak bilemiyoruz” demişlerdi. Anlaşılan şu ki galip zanlarına göre 
Recep ayının çıkmış yani yasak süresinin bitmiş olması lazımdı. Ancak esirler ve 
ganimetle Medine'ye geldiklerinde Hz. Peygamber (s.a.) “Ben size haram ay(lar) 
da savaşmanızı emretmedim” dedi, sahabeler de onları kınadı. Bu arada Mekkeli 
müşrikler ve Medineli Yahudilerin boş durmayıp “Muhammet haram ayda kan 
döktü” diye propagandaya başladılar. Karşılaştıkları Müslümanlara şunları di- 
yorlardı: “Ey atalarının dinini terk edenler! Kardeşleriniz Haram ayda savaşma- 
yı helal sayıyor, bizden esir ve ganimet alıyorlar. Allah'ın dini üzere olduğunuzu 
iddia ediyorsunuz, oysa bu ayda korkanlar emniyette olur, atlar bağlanır, kılıçlar 
kınına girer, insanlar geçimlerini temin etmek için korkusuzca çalışır” Tereddüt, 
üzüntü ve aleyhteki propaganda artınca bu ayet indi. 

Ayet, daha önce olduğu gibi haram aylarda savaş yasağı hükmünü teyit 
etmektedir. Yani bazılarının iddia ettiğinin aksine nesih edilmiş değil, hüküm 
devam ettirilmiştir. Hz. Cabir şöyle demiştir: “Allah'ın Resulü (s.a.), kendisi- 
ne karşı savaşılmadıkça haram aylarda asla savaşmazdı.” Hatırlanacağı üzere 
194. ayette bu konuya değinilmişti. “Haram aylar (Recep, Zilkade, Zilhicce ve 
Muharrem)” yasak aylardı. Bu aylarda savaşılmaz, talan yapılmaz, her türlü 
saldırıya ara verilirdi. Bu genellikle savaşların eksik olmadığı kabile hayatında 
bir toparlanma fırsatıydı. (5/Maide, 2-3; 9/Tevbe, 2, 36.) 

“Haram” dokunulması yasak, kutsal zaman dilimi veya mekân demektir. 
Kadim zamanlardan beri sözü edilen dört ay Araplar arasında kutsal sayılır, 
bu aylarda savaş, çekişme, kavga, yağma yasak telakki edilirdi. Arap yarıma- 
dasında güvenliği sağlayacak merkezi otorite yoktu; hiç değilse senede dört 
ayda olsa yağma, ani saldırı ve savaşların eksik olmadığı toplumda ticaretin 
gelişmesi, alışveriş ve seyahatlerin yapılması için iyi bir fırsattı. Kutsallığı ih- 
lal eder diye ava bile çıkılmazdı. Bu sayede hem insanlara “kutsal” hatırlatılır 
hem de hakikatte her işin hukuk dâhilinde ve belli kurallara göre yürütülmesi 
gerektiği anlatılırdı. 

Abdullah ibn-i Cahş ve arkadaşları haram ayda bir seriyyeye saldırmış, bi- 
rini öldürmüşlerdir. Bu, doğru bir fiil değildir, “büyük bir iştir” Kur'an, bunun 
önemine işaret etmek üzere, konuyu Hz. Peygamber (s.a.)'e sorulan 13 soru 
arasına katmış, diğerleri gibi cevabını kendisi vermiştir. Öyle olmakla bera- 
ber, Kur'an ince bir noktaya dikkat çeker: Bu olayı Müslümanların aleyhine 
kullanmak isteyenler önce kendilerine ve yaptıklarına bakmalıdırlar. Evet, ha- 


2/Bakara Süresi/217 469 


ram aylarda savaşmak bir yasağın ihlalidir; ama Allah'ın yolundan alıkoymak; 
Allah'ı inkâr etmek; Mescid-i Haram'a girişi yasaklamak (ziyaretçilerin ona 
girmelerini engellemek, Müslümanlarla Mescid-i Haram arasındaki ilişkileri 
kesmek) orada yaşayanları oradan çıkarmak, çıkmaya zorlamak Allah katında 
çok daha büyük bir suçtur. Başka bir ifadeyle bütün bunlar suç ve günah olma- 
sı itibariyle daha büyük ve ağır fiillerdir. Müslümanları bu yaptıklarından do- 
layı kınayanlar, ikiyüzlülüğü, tutarsızlığı bir kenara bırakıp bir de kendilerinin 
yaptıklarına bakmak durumundadırlar. 

Kur'an, burada genelde yaptığı gibi tarihsel /dönemsel bir olay üzerinden 
evrensel/ebedi bir ilke vaz'etmektedir. Şöyle ki: Müslümanlar haksız fiillerin, 
kendilerinden de olsa suçluların savunucusu olamazlar; kişinin Müslüman ol- 
ması, onun bir yasağı ihlalini mazur göstermez, ama yine de onu eleştirecek 
kimselerde asgari bir tutarlılık olması beklenir. Burada herkese temel bir ilke- 
ye bağlılık hatırlatılmaktadır ki, bu sağlam bir kişilik ve ahlaki tutarlılık ilke- 
sidir. Müslümanların bir yasağı ihlal etmeleri, söz konusu yasağı görmezlikten 
gelmemizi gerektirmez; kim ihlal ederse etsin yasağı ihlal eden suçludur, bu 
Müslüman dahi olsa böyledir. Ama Müslümanlar, bir yandan kardeşlerini hak 
ve hukuk konusunda uyarırlarken, diğer yandan düşmanların kesif propagan- 
dalarının etkisinde kalıp, asıl inkârcıların yaptıklarını, işledikleri ağır suç ve 
cürümleri görmezlikten gelmemeli; Müslüman kardeşlerini müstahak olduk- 
larından daha büyük ölçeklerde suçlular sandalyesine oturtup inkârcıların, 
asıl büyük suçluların safında yer almamalı, Müslümanlara karşı durmadan suç 
ve cürüm işleyenleri Müslümanlara tercih etme gibi vahim bir hataya düşme- 
melidirler. Bilmeleri gereken temel bir hakikat var ki, inkârcılar, biraz da do- 
gaları gereği, hak ve hukuk ihlal eder, zulüm işler ve inançlar üzerinde baskı 
kurarlar. Ellerine fırsat geçecek olsa Müslümanları kendi dinlerinden vazge- 
çirmek ister, dinlerinden döndürünceye kadar onlarla savaşı sürdürürler. Bu 
tuzağa düşenler ebediyyen hüsrana uğrar. 

İnanmayanların Müslümanlara reva gördükleri muamele “fitne”dir. “Fit- 
ne, katilden beterdir.” Fitne'ye 'küfür' diyenler olmuşsa da, buradaki bağla- 
mında baskı ve şiddet anlamında engelleyici güç kullanımı demektir. Vicdan 
üzerinde kurulan her tür baskı fitnedir. Allah'a inanmayan veya Allah'a ortak 
koşanların, insanların İslam'a girmesini ve dini vecibelerini yerine getirmele- 
rini engellemek üzere uyguladığı otoriter (özgürlükleri kısıtlayıcı ve baskıcı) 
politikaların tümü “fitne" kapsamı içine girmektedir. 

“Eğer güç yetirirlerse, sizi dininizden geri çevirinceye kadar sizinle 
savaşmayı sürdürürler." Bu ayet, “fitne” teriminin din ve vicdan özgürlüğünü 
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kısıtlayan tutum ve politikalar anlamında kullanıldığı fikrini takviye etmekte- 
dir. Çünkü Allah'a ortak koşanların açık veya gizli amaçları inanan insanları 
dinlerinden geri çevirmek, bunun için -şiddet dâhil olmak üzere- baskı po- 
litikaları uygulamaktır. Şirkin tabiatında şiddet ve baskı olduğunu söylemek 
mümkündür. Din ve vicdan özgürlüğünü kısıtlamak, dini hayat üzerine baskı 
uygulamak, haram aylarla ilgili yasağı ihlal etmekten daha ağır bir suçtur, bu 
yüzden meşru savaş sebebi sayılmıştır. 

Dikkat çekici diğer nokta, inanmayanların, İslam'dan vazgeçmedikçe 
Müslümanlarla savaşmaktan vazgeçmeyecekleri anlaşılıyor. Bu, onların aynı 
zamanda farklı dinlerin bir arada yaşamaya tahammülleri olmadığını göster- 
mektedir. Fitne'yi bir tutum olarak benimsemeleri bunu gerektirmektedir, 
aksi halde kendileri inanmasa bile, inanan insanlara saygı gösterir, onların 
dini hayatlarına karışmazlardı. Nitekim Müslümanlar hiç kimseyi zorla dinle- 
rine mecbur etmedikleri gibi kimseye kendi dini vecibelerini, ibadetlerini veya 
yaşama biçimlerini de dayatmazlar. Demek oluyor ki, “fitne” ile İslam arasında 
herhangi bir ilişki kurulamaz, ama “fitne” ile şirk arasında neredeyse zorunlu 
bir illiyet bağı bulunmaktadır. (Bkz. 191. ayetin açıklaması) 

“Sizden kim dininden geri döner (irtidat eder) ve kâfir olarak ölürse, 
artık onların bütün işledikleri (amelleri) dünyada da, âhirette de boşa 
çıkmıştır ve onlar ateşin halkıdır, onda süresiz kalacaklardır.” 

Şu veya bu sebeple dininden vazgeçen yani İslamiyet'ten dönüp başka 
dine giren ve bu şekilde ölen kimse -ki buna “mürtet” denir- kesin ziyana 
uğrar, bütün yapıp ettikleri boşa gider ve elbette ahirette feci bir şekilde ate- 
şe atılır. Ayet dininden dönen kişi için herhangi dünyevi ve maddi müeyyide 
(ceza) öngörmez. Dinden dönenlerle ilgili başka ayetlerde de dünyevi-maddi 
ceza öngörülmez. (Bkz. 3/Al-i İmran, 86-90 ve 4/Nisa, 90 ve 137.) 

Böyle iken Hz. Peygamber (s.a.)'den gelen bir rivayet şöyledir: “Dinini de- 
giştiren kimseyi öldürünüz” (Buhari, Cihad, 149; İ'tisam, 28; Diyet, 6; Müslim, 
Kaseme, 25). Bu hadislerden istihraç edilen hükmün önce kadınları da içine alıp 
almadığı tartışılmış, Ebu Hanife ve Es Sevri gibi bilginler hükmün sadece er- 
keklere ilişkin olduğuna kail olmuşlardır. Bu da aslında irtidadın “bireysel bir 
din değiştirme”den çok, meşru kamu otoritesine karşı silahlı ayaklanmayı ifade 
etmesi dolayısıyla olduğu fikrini ilham etmektedir. Nitekim Hz. Ebu Bekir (ra.), 
yüzbinlerce Arap'a karşı savaş açtığında, gösterdiği gerekçe onların “Allah'ın bir- 
liğini ikrar etmeleri, namaz kılmayı ve oruç tutmayı kabul ettikleri halde zekât 
vermeyi reddetmeleri"ni gerekçe olarak göstermiştir. Bu, meşru kamu otoritesi- 
ne karşı fiili bir tutum olarak görülmüştür ki, bu savaşlara “Ridde savaşları (din- 
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den dönenlere karşı verilen savaş)” adı verilmiştir. Tarihte vergi almayan tek 
bir devlete veya yönetime rastlanmış değildir, vergi vermeyi reddetmek demek, 
meşru kamu otoritesini reddetmek demektir ki, her bölgede veya hukuk sistem- 
lerinde bu suça farklı cezalar takdir edilmiştir. Bugün de ABD'de vergi kaçırmak 
büyük suçlar arasında mütalaa edilmektedir. Hükmün indiği sosyal vasatta ka- 
dınların silahlı ayaklanmalara katılmaması ve Hz. Ebu Bekir'in zekât vermeyi 
reddetmeyi savaş sebebi sayması, hakikatte irtidadın meşru kamu otoritesine 
karşı toplu ve fiili ayaklanma teşebbüsü olduğunu göstermektedir. Yoksa “Din 
seçiminde baskı yoktur” (2/256) hükmünü getiren bir din, bir kere kişi İslam'a 
girdi mi bir daha çıkmasına ölüm cezasını getirmesi izaha muhtaç bir durum 
ortaya çıkarır. Klasik fakihlerin irtidada ölüm cezasını öngörmüş olmalarının se- 
bebi, kendi zamanlarında bu fiilin hakikatte ihtilali veya silahlı mücadeleyi ön- 
gören bir davranışı ifade etmiş olmasıdır. Yine de en doğrusunu Allah bilir. (Bkz. 
3/Al-i İmran, 86; 4/Nisa, 137; 5/Maide, 54; 16/Nahl, 106.) 

Nesai'de yer alan bir hadiste, mürtede öngörülen cezalar şöyledir: “İs- 
lam'dan çıkıp da Allah'a ve Resulüne savaş açanlar ya öldürülür, ya asılır veya 
sürgün edilir.” (Nesai, muharebe, 11. Ayrıca bkz. Ebud Davud, Hudud, 1). Bu da 
gösteriyor ki, mürtedin cezası seçeneklidir, seçeneklerden biri de sürgündür 
(5/Maide, 33). İbn-i Hümam, mürtede niçin bu cezanın verildiğini şöyle açık- 
lar: “Ceza mürtedin muharip olması dolayısıyla taşıdığı potansiyel şer, tehlike 
dolayısıyladır. Ceza onun inkârının karşılığı değildir, çünkü Allah katında küf- 
rün cezası mürtede verilecek dünyevi cezadan çok daha ağırdır." (Fethu'l Kadir, 
Beyrut-1988, VI, 72.) Bir fikir, bir inanç insanın kalbindedir, kimse bir başkası- 
nın göğsünü yarıp içine bakamaz. Ancak açığa vurulmuş bir inanç eğer kamu 
otoritesini yıkmaya matuf ise, bu kişi inancını ve fikrini yıkıcılığının gerekçesi 
haline getirmiş demektir. Ömer Nasuhi Bilmen de, mürtedin İslam toplumu- 
na karşı muharip (savaşçı) olması itibariyle olduğunu söyler ki, bunun anlamı 
savaşçı olmadığı müddetçe kimsenin inancına ve fikrine müdahale edilemez. 
Eğer mürtede sadece inanç değiştirdiği için ceza takdir edilmiş olsaydı, hem 
kadınların da irtidat etmeleri durumunda öldürülmelerini gerektirirdi, hem 
de bu daha geniş çerçevede İslam'ın vicdan ve kanaate müdahale etmesi anla- 
mına gelirdi ki, bu da “Dinde zorlama yoktur”, “Dileyen iman etsin, dileyen de 
inkâr etsin” genel ilkesine aykırı olurdu. Muhammed Hamidullah da irtidadın 
hem dini, hem siyasi bir isyan olduğunu belirtir. 

Buna rağmen yani bireysel de olsa İslam'dan çıkma fiilinin hoş karşılana- 
cak bir davranış olmadığını belirtmek gerekir; hiç şüphesiz son derece ağır 
bir suçtur, irtidat eden tevbe etmeden ölürse cezası ebedi cehennem azabıdır 


472 ALI BULAÇ-KUR'ÂN DERSLERİ/DİRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


(47/Muhammed, 34). “Amellerin boşa çıkarılması”nı ifade eden “Habita(t)” 
kelimesi devenin fazladan ot yemesi sonucunda karnının şişmesi ve Bazen 
bundan dolayı hastalanıp ölmesine denir. 

Kişi, zor şartlar altında yaşıyor olsa bile, sabır ve tahammül göstermeli, 
baskılar karşısında direnme azmini kaybetmemelidir. Müşriklerin Müslüman- 
lara baskı uygulamalarının sebebi, onları inançlarından ve yaşama biçimle- 
rinden vazgeçirmek ve bunda ısrarlı olmak istemeleridir. Müslümanlar ise 
bir yandan hem direnecek hem de kendileri ve başkaları için daha özgür bir 
dünya için çalışıp mücadele edeceklerdir. Baskıya verilecek en güzel cevap, 
mukabil baskı değil, özgürlük ve adaletin tesisini öngören hukuk ideallerinin 
yüceltilmesidir. 
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218. Şüphesiz imân edenler, hicret edenler ve Allah yolunda cihat 
edenler; işte onlar, Allah'ın rahmetini umabilirler. Allah bağışla- 
yandır, esirgeyendir. 


Bu ayet ilk Müslüman cemaatin takip ettiği seyri ifade eder: İman, hicret ve 
cihat. Mekke döneminde Müslümanlar bir avuçtu, kendilerini koruyacak mad- 
di/askeri güçleri yoktu. 13 sene boyunca son derece ağır şartlar altında varlıkla- 
rını korumaya çalıştılar; sonunda önce bir kısmı Habeşistan'a, sonra hepsi Medi- 
ne'ye hicret etmek zorunda kaldılar. Medine'de belli bir güç ve kuvvet kazanınca 
cihat ettiler, Bedir'den başlayıp çeşitli savaşlara katıldılar; 10 sene gibi kısa süre 
içinde Mekke'yi fethedip İslam'ı Arap yarım adasına yaydılar. 

“Cehad” sert arazi demektir; insanın böylesine sert arazide varlık göste- 
rebilmesi için öncesinde iman ve hicret gibi süreçlerden geçmesi gerekir. Bu 
süreçleri başarıyla geçenler Allah'ın rahmetini umabilirler. Umma(k) olarak 
tercüme ettiğimiz “reca” kuyu kenarı veya iki kıyısı anlamına gelir. Her bir kı- 
yıya reca denir. İman, hicret ve cihat yolculuklarını başarıyla tamamlayanlar, 
suyun hayat verici kaynağı olan kuyu kenarına ulaşır. İman-hicret ve cihat ara- 
sında var olan anlamlı sıralama 8/Enfal, 72,75 ve 9/Tevbe, 20. ayetlerde tek- 
rar hatırlatılmaktadır. Allah kullarını bağışlar ve esirger. 
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219. Sana içkiyi ve kumarı sorarlar. De ki: “Onlarda hem büyük günah, 
hem insanlar için (bazı) yararlar vardır. Ama günahları yararla- 
rından daha büyüktür” Ve sana neyi infak edeceklerini sorarlar. 
De ki: “İhtiyaçtan artakalanı.” Böylece Allah, size âyetlerini açık- 
lar; umulur ki düşünürsünüz; 

220. Hem dünya (konusun)da, hem âhiret (konusunda). Ve sana yetim- 
leri sorarlar. De ki: “Onları ıslah etmek (yararlı kılmak) hayırlıdır. 
Eğer onları aranıza katarsanız, artık onlar sizin kardeşlerinizdir. 
Allah bozgun (fesat) çıkaranı ıslah ediciden bilir (ayırt eder). Eğer 
Allah dileseydi size güçlük çıkarırdı. Şüphesiz Allah güçlü ve üs- 
tün olandır, hüküm ve hikmet sahibidir. 


İçki ve kumarla ilgili son hüküm Maide, 90-91. ayetlerde verilmiş olup her 
ikisi de yasaklanmıştır. Burada içki ve kumarda “nisbi fayda”dan söz edilmek- 
tedir ki, bu üzerinde durmayı gerektiren önemli bir noktadır. 

Kur'an-ı Kerim, insanı gerçeğin kendisiyle karşı karşıya getirerek iyi veya 
kötü yöndeki değer hükmünü belirtir. İçki ve kumar nihayetinde insana ve top- 
lumsal hayata verdikleri büyük zararlar dolayısıyla yasaklanmışlardır; ancak 
yine de nisbi faydalar sağladıkları görmezlikten gelinemez. Burada “yararı iki 
düzeyde anlamak mümkün: 

1) Mesela içki içildiğinde kişiye belli bir neşe ve keyif verir, üretiminden 
veya ticaretinden kazanç sağlayabilir bu bir yarardır; kumar da bir kazanç sağ- 
layabilir, bu da yarardır; 

2) İçki keyif verici amaçlarda kullanılmasa da tıpta, ilaç yapımında alkol 
kullanılmaktadır. Uyuşturucu da bu kabilden bir fonksiyona sahiptir; keyif veri- 
ci madde olarak aldığımızda elde ettiğimiz yarar başka, ameliyatlarda anestezi 
olarak veya ilaç üretiminde kullandığımızda elde ettiğimiz yarar başka. Kur'an-ı 
Kerim, ilk kategorideki yararın negatif, ikincisinin ise pozitif olduğunu ihsas et- 
tirmektedir. Yani keyif verici madde olarak kullanıldığında içki o an için bir yarar 
sağlar ama hemen arkasından gerek beden ve akıl sağlığı, gerekse toplumsal 

hayatta yol açtığı yıkıcı sonuçlar itibariyle (şuurun kaybı durumunda sebebiyet 
verdiği cinayetler, çekişmeler, aile-içi zina, şiddet, trafik kazaları, beden sağlığını 
bozması, ailenin yıkılmasına sebebiyet vermesi, insanı küçük düşürücü tutum 
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ve davranışlara yol açması ve Allah'ı zikretmekten alıkoyması vs.) zararlıdır. O 
halde içki zararları yararından daha fazla olan bir maddedir. 

Kumar için de benzer ama daha ağır hüküm verilebilir. Çünkü kumar yo- 
luyla sağlanan kazanç kolay, haksız, emeksiz ve mutlak anlamda başkalarının 
aleyhine ve zararına olduğu için, bir anlık yarar, ortaya çıkan sonuçlarla muka- 
yese edildiğinde büyük zarar söz konusudur. 

İçki yasağı bir anda konmamış, belli bir tedric takip edilmiştir. Bu ayetten 
önce Nahl süresinin 67. ayetinde içkiye diğer meyvelerden elde edilen meşru- 
bat çerçevesinde söz edilmiş, burada ise faydaları yanında zararlarına dikkat 
çekilmiştir. Yasaktan önce içkiyle ilgili uyarıcı ayet Nisa 43. ayettir ki, burada 
“içkili olarak namaza yaklaşılmaması”nı emretmektedir. Kesin yasak Maide 
süresi 90-91. ayetlerle konmuştur. 

“Ve sana neyi infak edeceklerini sorarlar. De ki: “İhtiyaçtan artakala- 
nı.” 215. ayette neyin ve kimlere infakın yapılacağı anlatılmıştı. Burada ideal 
olan infakın “ihtiyaçtan fazlası” olduğu belirtilmektedir. Dilbilimciler “Afv”ın 
fazlalık, artış olduğunu belirtir (Bkz. 7/A'raf, 95 ve 199). Bir anlamı da “düz 
toprak parçası” olup bundan kinaye kolaylığı ifade eder. Bu durumda ayetin 
iki anlamı ihtiva ettiği düşünülebilir: Biri, ihtiyaçtan arta kalanı, diğeri kola- 
yına geleni. İkinci anlama göre, kişi infakta bulunduğu zaman, kendisini ve 
geçimlerini üstlendiği ailesini zor duruma düşürmeyecek şekilde davranması 
gerekir. Malı, serveti “saçıp savurmadan herkese hakkını vermek gerekir” (17/ 
İsra, 29; 25/Furkan, 67). Hadiste de belirtildiği üzere, “kişi önce kendine, son- 
ra bakmakla yükümlü olduğu kimselere, sonra diğerlerine harcama yapma- 
lı” (Müslim, İmare, 10; Ebu Davud, Itak, 9). İnfak, kişiyi hiçbir şekilde yapanı 
muhtaç veya el uzatacak duruma düşürecek kadar ölçüsüz olmamalı. Nitekim 
Hz. Peygamber, bütün mal varlığı yumurta büyüklüğünde altını olan bir ada- 
mın hepsini “sadaka” olarak vermesini kabul etmemiştir (Ebu Davud, Zekât, 
25). Ne saçıp savurma anlamında “tebzir” ne büsbütün kısma anlamında “tak- 
dir”; ikisi arası “afv”dur. 

“Hem dünya (konusun)da, hem âhiret (konusunda).” Allah, Hz. Peygam- 
bere yöneltilen sorulara bu şekilde cevapları verdikten sonra, aslında bunların 
dünya ve ahirete ilişkin olduğunu ifade etmektedir. Bu soruların Allah tara- 
fından açıklanmasının sebebi, içki ve kumardaki nisbi yararın merkezileşti- 
rilerek büyük zararın görülmesinin önüne geçmek. Diğeri eğer içkide nispi 
yarar zikredilmeyecek olsaydı, belki de bazıları takvadan hareketle, alkolün 
hekimlik ve ilaç üretiminde de kullanılmasına karşı çıkacak, böylece insan sağ- 
lığı tehdit altına girmiş olacaktı. Fakat bunları bizzat Allah açıklamakta, aynı 
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zamanda bizi uyarmaktadır. Hasan el Basri'nin işaret ettiği gibi, büyük yararı 
ve ahireti düşünüp içki ve kumardaki nisbi ve geçici yarara kapılmamak, bu iki 
fiilden uzak durmak lazım. 

“Ve sana yetimleri sorarlar. De ki: “Onları ıslah etmek (yararlı kılmak) 
hayırlıdır. Eğer onları aranıza katarsanız, artık onlar sizin kardeşleriniz- 
dir. Allah bozgun (fesat) çıkaranı ıslah ediciden bilir (ayırt eder). Eğer Al- 
lah dileseydi size güçlük çıkarırdı. Şüphesiz Allah güçlü ve üstün olandır, 
hüküm ve hikmet sahibidir.” 

Bugün olduğu gibi İslam öncesi dönemde de kimsesiz çocuklar; savaşlar- 
da, şu veya başka sebeplerle anne babasını kaybetmiş yetim ve öksüz (sahip- 
siz) çocuklar sosyal bir problemdi. Cahiliye Arapları, adalet duyguları gelişkin 
olmadığından, yetim çocukların mallarını yemek veya onların emeklerini istis- 
mar etmekten çekinmezlerdi. Kur'an-ı Kerim, yetimlerin mallarının yenmesini, 
kendilerinin istismarını kesin bir dille yasakladı, öyleki onların malını yemenin 
“kişinin karnını ateşle doldurmakla aynı şey saydı” (4/Nisa, 3). Yardıma veya ko- 
runmaya muhtaç kadınlar ve yetim kızlarla ilgili de önemli uyarılar yapıldı (4/ 
Nisa, 127). Bu ayetlerin inişinden sonra Müslümanlar yetimler konusunda derin 
bir endişeye kapıldılar, yetimlerin mallarını nasıl harcayacaklarına bir türlü ka- 
rar veremediler. Bazıları yetimler için ayrı yemek pişirip artanı bozulup atılacak 
hale gelinceye kadar dokunmadı bile. Bunun üzerine bu ayet indi. 

Ayet “yetimlerin ıslahının hayırlı olduğu"nu söyler. Bunu iki şekilde 
anlayanlar olmuştur: Biri, yetimin malını kendi malına karıştırıp ticari yollar- 
la veya başka ekonomik faaliyetle çalıştırmak ve elde edilen kazançla yetime 
bakmak; diğeri, yetimin malını onun yetişmesinde, eğitiminde ve hayata ha- 
zırlanmasında kullanıp harcamak. Hakikatte amaç bakımından ikisi de aynıdır 
ama tabii ki ikincisi daha kalıcı ve iyi bir yol olduğundan Kadı'nın görüşünü 
tercih etmek gerekir. Islahın hayırlı olması, yetime sağlanacak her tür faydayı 
içerir. Bu da zamana ve toplumsal şartlara göre değişir. 

“Eğer onları aranıza katarsanız, artık onlar sizin kardeşlerinizdir.” 
Ayet yetimlerin iki şekilde onlara bakımını üstlenenlerin arasına katılabilece- 
ğini ifade eder ki, her ikisi de aile veya yakın çevreyi ima eder. Evlilik çağında 
ise yetim bir kızın nikâhlanması evveliyetle onun ıslahına yani yararına olan 
bir fiildir. Evlilik çağında değilse veya yetim, erkek çocuğu ise yine aile veya 
yakın çevreye alındığında ona “kardeş” gözüyle bakılmalı, bir kardeşe göste- 
rilen ihtimam, yakınlık ve ilgi gösterilmelidir. Bu, kimsesiz çocukların toplum- 
dan kopuk ıslah evlerinden çok, aile ortamında, koruyucu aile zemininde daha 
kolay ıslah olabileceklerini ifade etmektedir. “Muhalata” kelimesi hem evliliği 
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hem aile içine karışma anlamlarına gelir. Aile ortamında var olan sevgi, şefkat, 
dayanışma, muaşeret kuralları ve duygusallık çocuğun ruh dünyası üzerinde 
etkilidir; bundan yoksun yetişen kimsesiz çocukların ileride nasıl büyük so- 
runlara sebebiyet verdikleri kolayca görülebilmektedir. 

“Allah bozgun (fesat) çıkaranı ıslah ediciden bilir (ayırt eder). Eğer Al- 
lah dileseydi size güçlük çıkarırdı. Şüphesiz Allah güçlü ve üstün olandır, 
hüküm ve hikmet sahibidir.” Bu konuda duyarlı davranmak gerekir. Hiçbir 
şekilde yetimin malına onun zararına olacak şekilde göz dikmemek, hile veya 
aldatma yoluna sapmamak ve onu istismara maruz bırakmamak lazım. Çünkü 
Allah, kimin hangi fiili hangi niyet ve gaye ile yaptığını pekâlâ bilir. Yetimler, 
sonuçta toplumun üyeleri olduklarından, onların sahipsiz ve kimsesiz kalma- 
ları bütün toplumun üstüne yükümlülükler bindirir. Allah, meselenin önemini, 
hatta toplumsal açıdan vahametini anlatmak üzere “dileseydi size güçlük çıka- 
rır” yani size daha ağır sorumluluklar yüklerdi, buyurmaktadır. Aksini yapa- 
cak olanlar varsa, Allah'ın güçlü ve üstün olduğunu, bunun mutlaka hesabını 
soracağını ve eninde sonunda hükmünü vereceğini bilmeliler. 
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221. Müşrik kadınları, imân edinceye kadar nikâhlamayın; imân eden 
bir câriye, -hoşunuza gitse de- müşrik bir kadından daha hayırlı- 
dır. Müşrik erkekleri de imân edinceye kadar nikâhlamayın; imân 
eden bir köle, -hoşunuza gitse de- müşrik bir erkekten daha ha- 
yırlıdır. Onlar, ateşe çağırırlar, Allah ise kendi izniyle cennete ve 


mağfirete çağırır. O, insanlara âyetlerini açıklar. Umulur ki öğüt 
alıp-düşünürler. 


Müslüman erkek ve kadınların evlilik ilişkilerini düzenleyen bu ayetin, 
Maide, 5; Nur, 26 ve Mümtehine, 10. ayetle yakın ilişkisi var. 

İbn-i Abbas'tan gelen bir rivayete göre, Hicret'ten sonra Peygamber Efen- 
dimiz (s.a.) bazı Müslümanları gizlice çıkarıp kurtarması için Mirsad isminde 
bir sahabiyi Mekke'ye göndermişti. Mirsad'ın Müslüman olmadan önce Anak 
(veya Inak) isminde dostu bir kadın vardı. Mirsad'ı Mekke'de gören Anak, 
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onunla birlikte olmak istedi. Mirsad, bunun yasak olduğunu söyledi, o zaman 
Mirsad'a evlilik teklif etti. Oda bunu Peygamber'e soracağını sordu. Medine'ye 
dönüşünde bunu sordu. Bunun üzerine bu ayet indi. 

Ayet nikâhsız yani gayr-ı meşru cinsel ilişkiyi (gizlice dost edinmeyi, met- 
res tutmayı) ve inanmayan-müşriklerle evliliği yasaklamaktadır. 

“Nikâh” kelime anlamı itibariyle “eklenmek” demektir. Yağmurun yeryü- 
züne düşmesi “nikâh” fiiliyle ifade edilmiştir. “Mizan” sahibi Allame Muham- 
med Hüseyin Tabatabai'ye göre, kelime başlangıçta sadece evlilik sözleşme- 
sini (akid) ifade ediyordu, cinsel ilişkiyi ifade etmesi sonraki zamanlara aittir. 
Bunun sebebi, cinsel ilişkiyi ifade eden bütün kelimelerin kinaye türünden 
gelmesidir. Çünkü cinsel ilişkiyi net sözcüklerle ifade etmek tiksindiricidir. So- 
nuç itibariyle şimdiki örfte nikâh, hem akid hem cinsel ilişkiyi ifade eder hale 
gelmiştir. Böyle olunca Müslüman bir erkeğin veya kadının Allah'a ortak ko- 
şan/müşrik biriyle (erkek olsun kadın olsun) evlenmesi, cinsel ilişkiye girmesi 
kesin olarak yasaklanmıştır. 

Katade, bu hükmün hiçbir semavi kitapları olmayan yani kitap ehli ol- 
mayan 'müşrik Arap kadınlarıyla ilgili olduğunu söyler. Ancak şirkin sadece 
Arap kadınlarıyla sınırlandırılması doğru değildir. Kadın veya erkek, hangi ırk, 
renk ve coğrafyadan olursa olsun, Allah'a ortak koşan herkes “müşrik”tir. Şir- 
kin belirgin özelliği, kişinin Allah'ın birliğini inkâr etmesi yani O'na ulühiyette 
ve rububiyette ortak koşması; Risalet'e inanmaması, peygamberin getirdiği 
Kur'an'ı, İslami hükümlerin tümünü veya bir bölümünü reddetmesi; ahiretin 
varlığını tanımaması; hayatında şu veya bu semavi kitaba dayalı helal ve hara- 
ma riayet etmemesi; pagan inançlara ve yaşama biçimlerine sahip olmasıdır. 

Bunun, kişinin müşrik olmaktan çıkıp Müslüman olmasıyla son bulan bir 
yasak olduğu açıktır. Yani kişi İslam'a dâhil olunca, imanın ve İslam'ın şartları- 
nı ikrar edip, Kur'an'ın hükümlerine teslimiyetini ifade edince Müslüman olur, 
böyle bir erkek veya kadınla evlenme yasağı ortadan kalkar. Kelime-i şehadet 
bunun özet ifadesidir. “İman edinceye kadar” ile ifade edilmek istenen budur. 

Eş Şa'bi'den gelen bir rivayete göre, Allah'ın Elçisi (s.a)'nin kızı Zeynep, 
Ebu'l-As ile evliydi. Müslüman olduktan sonra Peygamber'in yanına geldi. Son- 
ra kocası da Medine'ye geldi. Zeynep ona eman verdi, o da İslam'a girdi. Hz. 
Peygamber (s.a.), Zeynebi ona tekrar geri verdi. İbn-i Abbas dedi ki: “Onu ilk 
nikâhı ile (kocasına) verdi, yeni bir nikâh akdi yapmadı. Muhammed b. Ömer, 
aradaki (yani birbirlerinden ayrı kaldıkları) sürenin altı yıl, el Hasan b. Ali ise 
iki yıl olduğunu söylemişti.” (Ebu Davut, Il, 272; Darakutni, Il1, 254). 

Müşrik ile sosyal statüsü düşük “cariye ve köle” arasında iki seçeneğin 
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zikredilmesi anlamlıdır. Allah'a ortak koşan, vahiye inanmayan, İslam'ın ana 
değerlerini reddeden bir erkek veya kadın yüksek statüye sahip biri olabilir, 
Öte yandan savaş sonucu özgürlüğünü, sosyal itibarını kaybetmiş bir cariye 
veya köle de olabilir. Bu ikisi arasında iman nokta-i nazarından bir mukayese 
yapılacak olsa, inanan bir cariye zengin, üst sınıflara mensup, güzel ve sos- 
yal itibarı yüksek bir kadından çok daha değerlidir; benzer şekilde inanan bir 
köle (siyah veya beyaz), zengin, güçlü, itibarlı ama müşrik bir erkekten daha 
değerlidir. 

Ayrıca belirtmeye gerek yok ki, burada söz konusu olan “cariye veya köle” 
Müslüman cariye ve köledir. Bunlar geleneksel Arap toplumunda önceleri cari- 
ye veya köle iken, sonraları Müslüman olmuş kişilerdir. Özgür iken Müslüman 
olanlar cariye veya köle olmazlardı. İslamiyet, sistemli bir biçimde tarihsel bir 
kategori olan cariye ve köleliğin kaldırılması için çeşitli tedbirler almıştır. 

Bir cariye veya kölenin, müşrik bir erkek veya kadından “daha hayırlı” ol- 
ması güzelliğin, mutluluğun, huzur ve ebedi kurtuluşun imanda olduğuna atıf- 
tır. Servet, güç, iktidar, mevki, güzellik, meslek, etnik köken, soy ve sosyal itibar 
dünyaya ilişkin geçici değerlerdir; aslolan dine ve ebedi hayata ait değerlerin, 
ortak paydaların evlilikte esas alınmasıdır. Bu açıdan hiç kuşkusuz “mü'min 
erkekler ve mü'min kadınlar birbirlerinin velisidirler” (9/Tevbe, 71). Bir ha- 
diste Peygamber Efendimiz (s.a) şöyle buyurmaktadır: “Kadın şu dört şey için 
nikâhlanır: Malı, soyu, güzelliği ve dini (dindarlığı). Sen dindar olanı seç, mutlu 
olursun” (Buhari, Nikâh, 15; Ebu Davud, Nikâh, 2). 

Beşer hayatında en büyük cürüm (suç ve günah) Allah'a ortak koşmaktır. 
Müşrik bir insan, aktif veya pasif düzeylerde olsun, sonuç itibariyle Allah'a, el- 
çisine, İslam'a ve Müslümanlara karşı savaş açmıştır, dolayısıyla ateşe çağırır. 
“onlar ateşe çağırır” ibaresi, bu hükmün illetini teşkil eder. 

Evlilik basit bir beşeri ilişki değildir. Hem beden üzerinden birleşmeyi (iz- 
divaç) hem ruhsal ve fikri birliği ifade eder. Cinsel birleşme, bir yönüyle vücu- 
dumuza aldığımız gıdalar gibidir. Nasıl gıdalar ruhsal yapımız, duygu dünya- 
mız, mizaç ve karakterimiz üzerinde belli bir etkiye sahipse, kendisiyle cinsel 
ilişkiye girdiğimiz kişinin de benzer şekilde üzerimizde etkisi vardır. Zaman 
içinde kadın ve erkeğin birçok açıdan birbirlerine benzediği bir gerçektir. “Ka- 
dın ve erkek birbirinin elbisesi” (2/Bakara, 187) gibidir; birbirlerine katılırlar, 
kanları ve duyguları birbirine karışır. Bir kadının müşrik bir erkekten ve bir 
erkeğin müşrik bir kadından bu düzeylerde etki alması, zaman içinde ondaki 
inancı zayıflatır. Kadın ve erkek duygu ve fikri beraberliğiyle evliliklerini yü- 
rütürler. Evliliğin sürekliliğini ve anlamını sağlayan sevgi, eşleri inanç ve dav- 
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ranış bakımından da birbirine yaklaştırır. Eşinin derin bir şekilde etkisi altına 


giren bir il -bir ihtimal- onun inancının da etkisi altına girer. 

“Allah ise kendi izniyle cennete ve mağfirete çağırır. O, insanlara âyet- 
lerini açıklar, Umulur ki öğüt alıp-düşünürler.” Müşrik bir kadın veya erkek, 
Müslüman eşini ateşe çağırırken, “Allah cennete ve mağfirete çağırır” “İz- 
ni“yle çağırır, çünkü Allah kolaylaştırmadıkça insanın cennete girmesi veya ilahi 
mağfiretten yararlanması mümkün değildir. “Allah'ın izni” öylesine belirleyici- 
dir ki, bu izin olmadıkça kişi iman bile edemez (10 /Yunus, 100); Allah'ın izni ol- 
madıkça hiçbir nefis ölmez (3/Al-i İmran, 145) ve yine “Allah'ın izni” olmadıkça, 
“onlar hiç kimseye zarar veremezler” (2/Bakara, 102). Eğer, Allah'ın izni olma- 
dan kişi bunları yapabilecek güçte olduğunu düşünüyorsa, ulühiyette ortaklığa 
kalkışmış demektir. Mağfireti hak edenler vardır, elbette her hak sahibi hakkını 
alır; ama hakkı veren, kişiyi mağfiretten yararlandıran yine de Allah'tır. İnsan 
Allah'ın izni, lütfu ve merhameti sayesinde mağfiretten yararlanır. 

Müslüman erkek ve kadınların evlilikleriyle ilgili vaz'edilen hükümler bir 
yönüyle tarihi, bir yönüyle evrenseldirler. Bakara, 221. ayette Müslüman erkek 
ve kadınların müşrik erkek ve kadınlarla evlilikleri kesin bir dille yasaklanmak- 
tadır. Bu evliliği imkânsız kılan sebep şirktir. Ancak söz konusu hükmün ille- 
ti, müşriklerin mü'minleri “ateşe çağırması'dır. Farklı inançtaki eşlerin, evlilik 
süresince Müslüman eşlerini nasıl ateşe çağırabileceklerine yukarıda değindik. 

Kur'an-ı Kerim, birçok konuda olduğu gibi bu konuda da şirke özel bir 
önem atfetmektedir. Başka bir ifadeyle şirkin kesin yasak sebebi olması ile ki- 
tap ehlinden kadınlarla evliliğe izin verilmesi (5 /Maide, 5), şirkin evlilikteki 
kesin yıkıcı rolü dolayısıyladır. 

Kitap ehli kadınlar, İslami inanç ve davranışlar bakımından farklılıklar 
gösterse de, sonuç itibariyle bir kitaba ve şeriata bağlıdırlar; helal haram bilir- 
ler ve bu inanç ile helal haram bilgisi, onların tutum ve davranışlarını yani fi- 
illerini sınırlandırmakta, eylemlerini düzenlemektedir. İnanç ve kural bilirlik, 
aynı zamanda bu kadınları “muhsana” kılan bir özelliktir. Mesela kitap ehline 
göre de zina yasaktır. Kendi dinlerine göre bedenlerini temiz tutarlar, yemek- 
lerine haram karıştırmazlar. 

Müşrikler ise Kur'an'ın açık ifadesiyle “necistir”ler (9/Tevbe, 28). Bu as- 
lında bir açıdan bir tür ontolojik bir kirliliktir. Şirk davranışların sınır tanı- 
mazlığına yol açar, Allah'a ortak koşan bir insan helal haram bilmez. Zaten onu 
müşrik kılan husus, Allah'ın varlığını değil, İlahi Hükümleri reddetmesidir. 

Böyle bir insan erkek olsun kadın olsun temiz (tayyib) olamaz. Temiz olma- 
yan ve temelsiz inancında ısrarlı olan bir erkek mü'min eşini kendi inancından 
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döndürür. Zira şirkin tabiatında baskı, haksızlık ve zulüm vardır. Müşrik bir 
kadın da mü'min erkek eşinin ruhunu kirletebilir, cinselliği ve kışkırtıcı dişiliği 
üzerinden bir ihtimal onu dininden döndürebilir. 

Evlilik bir üreme ve cinsellik üzerinden en yüksek düzeyde bir zevk ve 
mutluluktur. Çocuk anne ve babasının toplamıdır, onların genlerini alır, kalı- 
tım yoluyla çok sayıda özelliklerini devam ettirir. Mü'min bir erkek ve kadının 
çocuğu temiz etkiler almalı. 

Şirk dolayımında Müslüman bir erkek veya kadının bu zevke ulaşması ka- 
bul edilmemiştir. Çünkü dolayım zaman içinde doğrudan etkileşime ve kabule 
dönüşebilir. Kişi müşrik eşinin bedeninden zevk alır, zaman içinde bu zevki 
ve mutluluğu veren beden sahibinin ruhunda, kalbinde ve beyninde taşıdığı 
inancı eşinin ruhuna, kalbine ve beynine aktarması, transfer edip dönüştür- 
mesi mümkündür. (Bkz. 5/Maide, 5; 24/Nur, 26 ve 60/Mümtehine, 10. ayetle- 
rin açıklaması.) 
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222. Sana "kadınların ay hâlini' sorarlar. De ki: “O, bir rahatsızlık (eza) 
dır. Ay hâlinde kadınlardan ayrılın ve temizlenmelerine kadar 
onlara yaklaşmayın. Temizlendiklerinde, Allah'ın size emrettiği 
yerden onlara gidin. Şüphesiz Allah, tövbe edenleri sever, temiz- 
lenenleri de sever.” 


Hz. Peygamber (s.a.)'e sorulan 13 sorudan altısı Bakara süresinde yer al- 
maktadır. İlk üçü birbirinden kopuk konular hakkında olup diğer üç konu ise 
sanki aynı zaman diliminde sorulmuş gibidir, bu yüzden soruların başına atıf 
vavı gelmiş bulunmaktadır. 

Burada ortaya atılan soru dikkat çekicidir. Tarihsel olarak da öyle, bugün 
ve yarın için de öyle. Soruya verilen cevap iki konuyu açıklığa kavuşturmakta- 
dır: İlki genel olarak kadına ilişkin algı, diğeri cinsel hayatın düzenlenmesiyle 
ilgili hükümlerin vaz'ı. 

Ayetin indiği sosyal vasatta Araplar, ay hali (regl) yaşayan kadına hiçbir 
şekilde yaklaşmazlardı. Ne onunla cinsel ilişkiye girer ne aynı sofrada yemek 
yerlerdi, hatta çoğu ay hali sona erinceye kadar onu gündelik hayattan tecrit 
etme yolunu tutarlardı. Bu, tabii ki Yahudilerin ve zaman zaman kendileriy- 
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le temas kurdukları Mecusilerin etkisinde edindikleri bir telakkiydi. Ay hali 
geçiren kadın konusunda Yahudilerin katı tutumu var, Hıristiyanlar ise aksi- 
ne hemhal olur, bu özel zamanda bile kadınlarla cinsel ilişkiye devam ederler. 
Yahudiler adet gören kadınla aynı evi paylaşmaz, onunla aynı sofraya otur- 
mazlardı (Levililer, 15). Sahabiler, Efendimiz'e bu konuyu sorunca bu ayet indi. 
(Bkz. Müslim, Hayz, 16; Nesai, Taharat, 181.) 

Bu ayetin inişiyle yeni bir düzenleme geldi, buna tabir caizse “orta yol dü- 
zenleme” demek mümkün. Buna göre kadınlar ay haline girdiklerinde yani ha- 
yızlı oldukları zaman dilimi içinde birçok dini vecibeden muaf tutuldular ama 
aynı zamanda gündelik hayatlarına devam etme imkanını buldular. Ayet sade- 
ce onlarla cinsel ilişkiyi yasakladı, ancak ay halindeki kadının tecrit edilmesi- 
ne son verdi. Ayeti yanlış anlayan bazı sahabeler, kadını tecrit etmeye devam 
edince, Hz. Peygamber (s.a.) “Kadınlar hayızlı iken ben onlarla cinsel ilişkiyi 
yasakladım, yoksa acemlerin yaptığı gibi onları evlerinizden çıkarmanızı em- 
retmedim” buyurdu. “Cinsel birleşmeden başka her şeyi yapın” (Müslim, Hayz, 
3; Ebu Davud, Nikâh, 46.) Fakihlerin üzerinde ittifak ettiği görüşe göre, ay hali 
geçirirken, kadının dizkapağı ile göbeği arası bölge hariç, vücudunun her tara- 
fiına dokunmak, cinsel haz amaçlı da olsa yararlanmak caizdir. 

Ebu Hanife, İmam Şafii ve İmam Malik gibi bilginler, ay halindeki kadınla 
birleşmenin yasak olmakla beraber herhangi bir cezayı gerektirmediğini, an- 
cak bu yasağı çiğneyenlerin Allah'tan bağışlanma dilemeleri gerektiğini söy- 
lemişlerdir. Ahmed bin Hanbel ise bir hadise dayanarak “Bir dinar vaya yarım 
dinar sadaka vermeleri gerekir” (Ebu Davud, Tahare, 105; Nesai, Tahare, 172) 
hükmüne varmıştır ki, bunun yabana atılır bir görüş olmadığı anlaşılmaktadır. 
Bir dinar kanın gelişi devam ederken, yarım dinar kesilmesi sırasında olan bir- 
leşmeler için takdir edilmiştir. 

“Hayız” kelime anlamıyla akmaktır. Havuz kelimesi de suyun akıp toplan- 
dığı yer anlamındadır. Mahiyz ise “mef'al” kalıbından mekân ismidir, bu du- 
rumda kanın aktığı yer anlamına gelir. Bu da, ay hali içinde olan kadınlarla 
cinsel ilişkiyi yasaklamaya işaret eder. 

“Eza” kelimesi Kur'an-ı Kerim'de çeşitli anlamlarda kullanılmıştır. Mese- 
la Bakara, 264'te kendisine yardım edilen kişinin hoşlanmayacağı söz; Ahzap, 
48'de sözlü taciz; “Yağmurdan eziyet” (4/Nisa, 102) anlamındadır. Hadislerde 
“Doğduğunda çocuğun kafasındaki saç” (Buhari, Akika, 2); “Yolda insanların 
yürüyüşlerine engel teşkil eden taş, diken vb” şeyler (Müslim, İman, 58) an- 
lamlarında kullanılmıştır. Bu ayette ise “pislik, kirlilik” anlamına geldiği gibi 
“eziyet ve sıkıntı verici durum" anlamına da gelir. Kelimenin ikili yapısı, ka- 
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dının ay hali süresince hem fizyolojik hem psikolojik özel durumunu anlatır. 
Buna göre, hayız geçiren kadın hem akan kirli kan dolayısıyla belli mahalde 
kirlenmekte (ve kendini kirli hissetmekte) hem de bundan rahatsızlık duy- 
maktadır. Fakat bu elbette özel ve geçici bir durumdur; kadının genel durumu- 
na, kişiliğine, kadınlık ve insanlık onuruna herhangi bir halel getirmez. Buna 
geçici rahatsızlık denebilir. Kadının hayızdan temizlenmesi, hayız kanı kesildi- 
gi zamandır. Fakihlere göre süresi asgari üç, azami yedi gündür; bunu 15 güne 
çıkaranlar da vardır. Daha az veya daha çok olacak olursa, bu hayız yani ay hali 
değil, hastalık sayılır. 

Bu süre zarfında kadın namaz kılamaz, oruç tutamaz, Mushaf'ı eline alamaz, 
Kur'an-ı Kerim'i yüzünden okuyamaz, ancak dua niyetine ezberindeki ayetleri 
okuyabilir. Hayız dönemi bitince uygun bir zamanda tutamadığı orucunu kaza 
eder, namazı kaza etmesi gerekmez. Hz. Peygamber (s.a.) açık bir dille Fatıma 
binti Ebu Hubeyş adlı bir sahabeye “Hayız kanı geldiği süre içinde namaz kılma- 
yı bırak” (Buhari, Hayz, 8, 19, 24; Ebu Davud, Tahare, 106) buyurmuştur. 

“Ay hâlinde kadınlardan ayrılın ve temizlenmelerine kadar onlara 
yaklaşmayın. Temizlendiklerinde, Allah'ın size emrettiği yerden onlara 
gidin.” Yukarıda belirttiğimiz gibi hayızlı halde iken kadınla cinsel ilişki kuru- 
lamaz. Hayız kanının kesilmesi temizlenmesi anlamına gelir. Fakihlerin çoğu- 
na göre, kadının gusül /boy abdesti alması gerekir, bazılarına göre, sadece belli 
bir bölgeyi temizlese kocasıyla cinsel ilişkiye girer, sonra boy abdesti alabilir. 
Bu durumda da sadece üremenin olduğu ön kısmından cinsel ilişki kurulabi- 
lir. Erkeğin kadınla bir tür eşcinsellik ilişki yaşaması anlamına gelen arkadan 
(mak'at) ilişki yasaktır. Bundan sonraki ayette (2/223) geçen “tarlanıza dile- 
diğiniz gibi varın” ifadesi kadının ön-cinsel organı olduğuna işaret eder, zira 
üreme ancak tarlada/toprakta olur. 

Modern zamanlarda bazı ilahiyatçılar, hükmün derindeki hikmetini göz 
önüne almadan, ay hali geçiren kadının namaz kılıp oruç tutabileceğini, Mus- 
haf'ı eline alıp Kur'an okuyabileceğini iddia etmektedirler. Hatta daha ileri 
gidip, bunun aksini savunan İslam bilginlerini, bu özel zamanda kadını aşa- 
ğılayan Yahudilerin etkisinde böyle düşündüklerini söylemektedirler. Bunun 
doğru ve isabetli bir görüş olmadığını özellikle altını çizmek gerekir. Şöyle ki: 

Yukarıda “eza” kelimesinin “eziyet” yanında “kirlilik” anlamına geldiğini 
söylemiştik. Anlam bu şekilde ele alındığında, “eza"yı “onlar iyice temizle- 
ninceye kadar” olanı ifade eden “tathirle” bir arada düşünülmelidir. Bu du- 
rumda “eza” “tathir”in zıttı olur. Namaz, oruç ve diğer ibadetler mü'min insa- 
nın kutsala iştiraki demektir. Kutsal ise tertemiz/mutahhar olmayı gerektirir. 


2/Bakara Süresi/223 483 


Oysa ayın belli günlerinde kadının iç organı rahminde akan kanın kirli olduğu- 
nu biliyoruz. Kan, erkekler için de leş, domuz eti gibi haramdır, çünkü kirli ve 
pistir. Hanefi içtihadına göre bir elif miktarı akması durumunda abdesti bozar, 
namaz için yeniden abdest almak yani temizlenmek gerekir. Çünkü namaz gibi 
kutsal bir fiil hiçbir şekilde kirliliği kabul etmez. Açık ki, ay halinde kadında 
teşekkül eden kan onu kirletmekte, bu da onun kutsala iştirakine mani olmak- 
tadır. Tathir aynı zamanda su ile temizlenmektir ki, Tevbe, 108. ayette bu an- 
lamda kullanılmıştır. 

Bir başka husus şu ki, “eza”yı eziyet ve sıkıntı anlamında ele aldığımızda, 
söz konusu maddi ve psikolojik sıkıntı kadının dikkatini dağıtmakta, onu ruh- 
sal olarak farklılaştırmaktadır. Öyle ki gündelik hayata bile dâhil olmak iste- 
memektedir. Bu dönemde kadının eziyet halinde namaz veya oruç gibi ibadet- 
lerden muaf tutulması süretiyle dinlenmesi, bu hükmü vaz'eden merhametli 
ve şefkatli Allah'ın bir lütfu ve ikramıdır. Bu, kadının değerini düşürmez, aksi- 
ne değerinin ne kadar korunup gözetildiğini ifade eder. 

“Şüphesiz Allah, tövbe edenleri sever, temizlenenleri de sever.” Bura- 
da Yüce Allah'ın tevbe edenleri ve temizlenenleri sevmesi, maddi ve manevi 
günah ve kirlerden kurtulup saf İslami hayata yönelenlere işaret eder. Pislik ve 
kirlilik manen olabildiği gibi “Şirkin pislik olması” gibi (9 /Tevbe, 28); maddi/ 
bedeni de olabilir, mesela kadınlara arkadan yaklaşılması veya eşcinsel ilişki- 
de bulunulması gibi (7/A'raf, 82.) Pislik kelimesinin maddi manasıyla necaset 
ve kirlilik olarak ele alındığı ise herkesin malumudur. Bu durumda mü'min her 
iki alanda yani maddi ve manevi olarak temiz olur, mutahhar bir hayat yaşar, 
bu onun Allah'ın sevgisini kazanmasına vesile teşkil eder. 
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223. Kadınlarınız sizin tarlanızdır; tarlanıza dilediğiniz gibi varın. 
Kendiniz için (geleceğe hazırlık olarak güzel davranışlar) takdim 
edin. Allah'tan korkup-sakının ve bilin ki elbette O'na kavuşacak- 
sınız. İmân edenlere müjde ver. 


Yahudiler karı koca ilişkilerini sınırlayan birçok yasak koymuşlardı. Bu 
âyet 222. âyetle belirtilenler dışındaki yasakları reddeder. Yahudilerin Me- 
dineliler arasında yaydığı bir inanca göre, hanımıyla arka tarafından olmak 
üzere ön cinsel organına (vajina) yaklaşırsa, bu birleşmeden doğacak çocuklar 
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şaşı olur. Ayet bu boş inancın herhangi bir gerçeklik temeli olmadığını belirt- 
mekte, ancak yukarıdaki ayeti açıklar nitelikte, “Allah'ın emrettiği yer”in yani 
meşru cinsel birleşmenin ancak öncinsel organ esas alınarak yapılacağı dü- 
zenlemesini pekiştirmektedir. 

Burada “Hars (tarla/ekin)” kelimesinin kullanılması dikkat çekicidir. Ka- 
dınlar, tohum atılıp ürün alınabilen bereketli topraklara benzetilmiştir. Bu 
edebi bir benzetmedir. Ama elbette bunu kadınları zatı/kişilikleri itibariyle 
ekilen tarla şeklinde anlamamak lazımdır. Çünkü tarlada biten ürün (kız veya 
erkek çocuğu) her iki cins için söz konusudur. Tarla, tohumun ekildiği yer yani 
bedenin küçük/belli bir organıdır, bedenin bütününü ifade etmez. Burada tar- 
la olarak işaret edilen üreme organıdır. Kadının üreme organı tarlaya, erkeğin 
spermleri tohuma, kadın-erkek ilişkisi insan-toprak ilişkisine benzetilmiştir. 
“Tarlaya dilediğiniz gibi varın” demek erkeğin eşine ister önden ister ar- 
kadan olsun, sadece öncinsel organını esas alarak yaklaşmasını ifade eder ki, 
erkek ve kadın bu konuda muhayyerdirler. Önden, arkadan, ayakta, yatarken, 
yandan, oturarak, gece-gündüz, günün şu veya bu saati vs... Bunların hiçbirin- 
de sakınca yoktur. 

Hükmün bu şekilde anlaşılmasını sağlayan, daha doğrusu zorunlu kılan 
bir husus da Hz. Peygamber (s.a.)'in konuyla ilgili buyurduklarıdır: “Sakın ka- 
dınlarınıza arkadan (mak'at) yaklaşmayınız” (Tirmizi, Taharet, 102). Hadis 
metninde cinsel organı ifade etmek üzere üç terim kullanılmıştır: a) Harbe: 
Dağarcığın ağzı; b) Hurze: Ayakkabıcının deride veya ayakkabıda açtığı delik; 
c) Husfa: Ayakkabıcının ayakkabıya delik açtığı sırada kullanılan bir kelime- 
dir. Hars (tarla/ekin) ile bir arada düşünüldüğünde Kur'an ve Hz. Peygamber 
(s.a.)'in ne kadar nezih, ince ve anlam yüklü benzetmeler yoluyla anlatım yo- 
lunu seçtikleri görülür. 

“Hars” kelimesinin seçilmiş olması, meşru birleşmenin önden cinsel or- 
ganla olabileceğine ilişkin en önemli kanıttır. Zira açık ki, sadece önden cin- 
sel organla birleşme (cima) sağlandığı takdirde döllenme vuku bulur, üreme 
sağlanır. Arkadan (anal sex yoluyla) üreme olmaz. Bu da gösteriyor ki, Allah'ın 
emrettiği cinsel birleşme “hars” olarak ifade edilen öncinsel organla (vajina) 
yapılandır. Şii-Ca'feri mezhebinde de anal sex tecviz edilmemiş, en hafif tabi- 
riyle tahrimen mekruh sayılmıştır. (Bkz. Tabatabai, Mizan, ilgili ayetin tefsiri.) 

“Kendiniz için (geleceğe hazırlık olarak güzel davranışlar) takdim edin. 
Allah'tan korkup-sakının ve bilin ki elbette O'na kavuşacaksınız. İmân 
edenlere müjde ver.” İnsanın geleceğe hazırlayacağı en güzel tutum ve dav- 
ranış “Allah'ın hoşnutluğunu ve cennet ödülü"nü kazanma başarısını göste- 
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rebilmesidir. Bunun konuyla ilgili olarak vaz'edilen kurallara riayet etmekle 
mümkün olduğu anlaşılmaktadır. Bunlar da kadın ve erkeğin, arkadan cinsel 
birleşmeden kaçınmaları, çocuk doğurmak üzere bir araya gelmeleri, Allah'ın 
lütuf ve inayetini talep etmeleriyle mümkün olur. Şehvet, onları yanlış şeyle- 
re sevk edebilir, bu durumda “Allah'tan korkup sakının” emrine riayet edip 
kendilerini günah ve yanlışlıklardan koruyacaklardır. Çünkü eninde sonunda 
“O'na kavuşacaklarını” kesin olarak bilmektedirler. (Bkz. 2/46). Önden gön- 
derilecek en güzel davranış “takva”dır (2/197). Kurallara riayet etmek süre- 
tiyle dünyanın zevk ve hazlarından yararlanmak mümkündür. Belli kurallar / 
hükümler çerçevesi içinde olduğu sürece dünyada alınan haz, ahirete önden 
rıza ve cenneti te'min edecek takdimeler yerine geçer. Allah, mü'min kulları- 
nın bir arada ve birbirlerine karşıt olmamak üzere dünya ve ahiret mutlulukla- 
rının yolunu göstermiştir ki, bu O'nun sonsuz rahmet ve lütfunun sonucudur. 

Allah'tan sakınan, önden yani dünyadan ahiret yurduna hayırlı işler yapıp 
ecirler gönderen ve Allah'a mutlaka kavuşacaklarına inanlara “Allah'ın ödül ve 
ikramı bir müjde” olarak verilebilir (33/Ahzap, 47). Hz. Peygamber (s.a.)'in bir 
görevi de bu müjdeleri vermektir (tebşir). 
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224. Bir de yeminlerinizi bahane ederek; iyilik yapmanız, sakınmanız 


ve insanların arasını düzeltmenize Allah'ı engel kılmayın. Allah 
işitendir, bilendir. 


Yemin, doğruluğu, güvenirliliği pekiştiren, verilen sözü veya taahhüdü 
güçlendiren sağlam sözdür. Sözlük anlamı da “kuvvet ve sağlamlık” anlamını 
ifade eder. Bu anlamda yemin, bir işin yapılıp yapılmamasıyla ilgili sarf edilen 
sözü güçlendirmek üzere Allah adına and içilmesidir. 

Yemin edenler sözlerine, iddia ve davalarına güç katarlar; bu onların elle- 
rinden geldiğince güç ve çaba harcadıklarının göstergesi sayılır. 

Mesela “Allah'a ortak koşanlar” sözlerinde ve yeminlerinde samimi olma- 
dıkları halde “olanca güçleriyle yemin ederek, eğer kendilerine bir ayet (mu- 
cize)” (6/En'am, 109) veya “bir uyarıcı gelecek olsa inanacaklarını söylerler” 
(35/Fatır, 42). “Ölümden sonra dirilişin olmadığını, Allah'ın ölen hiç kimseyi 
diriltmediğini yine aynı şeklide olanca güçleriyle yemin ederek iddia ederler 
(16/Nahı, 38). Yine münafıklar, eğer Peygamber onlara emrederse “savaşa çı- 
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kacaklar"ına dair var güçleriyle yemin ederler” (24/Nur, 53). Bu örneklerde 
yeminin, bir iddia ve sözü takviye eden önemli destek olduğu görülmektedir. 

Yemin aynı zamanda bir ahit ve taahhüttür (68/Kalem, 39). Yemin eden 
kişi karşısındakini ikna ve tatmin eder, güvenirliliği (emin olma vasfı) konu- 
sunda taahhütte bulunur. Bu anlamda yemin bir kalkan, bir siper, bir koruyu- 
cudur. (58/Mücadele, 16 ve 63/Münafikun, 2). 

Geçerli bir yemin Allah'ın Zat ismine yani “Allah adına” edilen yemindir. 
Ka'be, peygamber, ekmek, namus, silah, bayrak, atalar, şeyhler, yatırlar, türbeler, 
şeref, evlat vb. şeyler ve soyut değerler üzerine edilen yeminler geçersizdir. “Rah- 
man ve Rahim” gibi Allah'ın isimlerine veya Zati sıfatlarından (mesela Kudret-i 
ilahiye) birine edilen yeminler de geçerlidir. Peygamberimiz (s.a.), “Nefsim kud- 
ret elinde olan (Allah)a and olsun ki...” diye yemin etmiştir. (Müslim, Zühd, 16). 

Rastgele veya tutulmayacak, gereği yerine getirilmeyecek yeminlerle ilgi- 
li bundan sonraki ayet ile Maide 89. ayeti düzenlemeler getirmektedir. Sıkça, 
olur olmaz Allah adına yemin etmekten kaçınmak lazım. Çünkü çokça yemin, 
kişinin Allah adına veya Allah'ı şahit olarak göstererek verdiği taahhütlerini 
yerine getirmemesine sebep olabilir, bu da hem Allah'ın hakkına hem kulların 
hakkına tecavüz anlamına gelir. 

Bu ayette hayırlı ve yararlı işlerin önüne yeminlerin bir engel olarak ko- 
nulmamasını, başka bir ifadeyle “Allah'ın bahane gösterilmemesi”ni emret- 
mektedir. Böyle bir şey nasıl düşünülebilir ki, “Allah adaleti, ihsanı, yakınlara 
vermeyi iyiliği emreder” (16/Nah1, 90). 

“İyilik, takva ve insanlar arasında barışın tesisi ve yayılması” insanın er- 
demli fiilleri arasında yer alır. İnsanların yararına olmak üzere iyiliğe, takvaya 
ve barışa hiçbir engel yoktur. Kişi, herhangi bir işi yapmamak üzere Allah adı- 
na yemin etmiş olsa bile -ki Allah'ın bir işe kefil gösterilmesi son derece önem- 
lidir- insanların iyiliği ve barışı için kefareti ödemek kaydıyla yemini bozabilir. 
Tabersi'ye göre Abdullah bin Revaha, eniştesi Numan ibn-i Bişr ile konuşma- 
maya ve kız kardeşiyle barıştırmamaya yemin etmişti. Ayet bununla ilgili ola- 
rak indi. Kişinin güç yetiremeyeceği, yerine getiremeyeceği veya Allah'a isyanı, 
farz olan bir şeyi yapmamayı- haram bir fiili işlemeyi ya da akrabalık bağlarını 
kesmeyi gerektiren konularda yeminler muteber değildir. 

İyiliğin ve barışın somut örnekleri olayların akışı sürecinde ortaya çıkar. Ak- 
raba ve yakın ziyareti, anne babaya saygı, yardımlaşma, iki kişi veya iki grubun 
(aile, küçüklü büyüklü topluluk) arasını bulup barıştırma, süren bir kan davası- 
na son verme, infak vb. işlerin yapılmamasıyla ilgili yeminler edilmemeli. Sözge- 
limi “dargın iki kişiyi barıştırmayacağıma dair yemin ettim” demek bu kapsama 
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girer. Böyle bir durumda yemini bozup kefaret ödemek daha önemlidir. Çinkü 
iki kişiyi barıştırmak hayırlı ve yararlı bir iştir, biri bu işi başarabilecek durum- 
daysa bunu bir görev olarak yerine getirmelidir. İki kişinin barışması toplumsal 
huzur ve barışı güçlendirir, mü'minler arasındaki dayanışmayı arttırır. Bununla 
ilgili Peygamber Efendimiz (s.a.) şöyle buyurmuştur: “Bir kimse bir şey için ye- 
min eder, sonra ondan hayırlısını görürse, hemen yeminini bozsun ve kefaretini 
ödesin” (Buhari, Eyman, 1; Müslim, Eyman, 15-17). 


EEE leş lll) öSİş pll ğ gal, AİN SİS 
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225. Allah sizi, yeminlerinizdeki 'rastgele söylemelerinizden, boş, 
amaçsız sözler'den dolayı sorumlu tutmaz; fakat kalplerinizin 
kazandıklarından dolayı sorumlu tutar. Allah bağışlayandır, yu- 
muşak davranandır. 


Bir işi yapmak için verilen sözler, içten onaylanan karar ve uygulamalar 
sorumluluk getirir. O zaman kişi bir işi yapıp yapamayacağını iyi düşünüp ka- 
rar vermeli ve ona göre söz vermelidir. Yemin çeşitli amaçlarla yapılmış olabi- 
lir. Bir başkasına haksız yere fayda sağlamak, zarar vermek ya da kişi kendini 
bazı güzellik ve yararlardan yoksun bırakmak veya hak etmediği şeyleri elde 
etmek amacıyla yemin edebilir. Bu yüzden üzerinde çokça düşünmeli; gelişi 
güzel, düşüncesizce yemin edilmemelidir. 

“Rasgele söylenen, boş ve amaçsız sözler” söylenmemeleri gerekse de, so- 
rumluluk gerektirmez. Bunlar “lağv” türünden boş sözlerdir (Lağv yemini). Bu 
tür sözler yemini güçlendirmek, inanırlığı ve güvenirliliği arttırmak için sarf 
edilmemiştir. Deyim yerindeyse belli bir niyet ve maksada dayalı olmadan lafın 
gelişi, dil alışkanlığı sonucu sarf edilmiş, gelişi güzel, düşüncesizce söylenmiştir. 

Ancak bilinçli ve maksatlı olarak yapılan yeminler (Yemin-i gamus) so- 
rumluluk gerektirir. Borcunu ödemediği halde ödediğine ilişkin edilen yemin- 
ler, yalancı şahitlikler bu türden ağır yeminler olup tevbeyi gerektirmektedir. 
Peygamber Efendimiz “Yemin-i gamus"u “Allah'a ortak koşmak, anne babaya 
karşı gelmek, adam öldürmek” gibi “büyük günahlar” arasında saymıştır (Bu- 
hari, Eyman, 16; Nesai, Tahrim, 3). 

Bir de gelecekle ilgili olarak bir şey hakkında yapılması mümkün olan ye- 
minler vardır (Mün'akid yemin). "Allah adına yemin ederim ki, yarın şu işi ya- 
pacağım” demek gibi. Bu tür yeminlerde de “daha hayırlı ve yararlı bir durum” 
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ortaya çıkarsa, yemini bozup kefaret ödemek gerekir. (Ayrıca bkz. 5/Maide, 89 
ve 16/Nahl, 91) 
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226. Kadınlarınızdan uzaklaşmaya yemin edenler için dört ay bekle- 
me süresi vardır. Eğer (bu süre içinde eşlerine) dönerlerse, şüphe- 
siz Allah, bağışlayandır, esirgeyendir. 


227. (Yok) Eğer boşamada kararlı davranırsa (boşanırlar). Şüphesiz Al- 
lah, işitendir, bilendir. 


“İla” bir tür yemindir. İslam öncesinde Araplarda erkekler, biraz da kadına 
haksızlık yapmak, hoşlanmadıkları davranışlarından dolayı onları cezalandır- 
mak üzere cinsel anlamda onlara yaklaşmayacaklarına dair yemin eder, kendi 
başlarına bırakırlardı. Bu Bazen bir iki yıl veya daha fazla sürerdi. Bu zaman 
zarfında kadın terkedilir, hatta şiddete maruz kalırdı ki, sonucu kadının aley- 
hinde vuku bulan berbat bir boşanma tarzıydı. 

İslamiyet hem ila'yı azami 4 aya indirdi hem kadının bu yolla haksızlıklara 
maruz kalmasının önüne geçti. Hz. Peygamber Efendimiz (s.a.) de hanımına yak- 
laşmamak üzere ila yapmış, hanımını boşamıştır (Mesela bkz. Buhari, Savm, 11; 
Müslim, Siyam, 22-25). Fakat elbette Hz. Peygamber (s.a.) hiçbir şekilde hanım- 
larını incitecek bir davranışta bulunmamış, onun ila yemini “pahalı isteklerine 
karşı” (Müslim, Talak, 30) gösterdiği tepkiden ibarettir. (Konuyla ilgili daha ge- 
niş bilgi için bkz. Vehbe Zuhayli, Tefsirü'l Münir, ilgili iki ayetin tefsiri.) 

Hiç kuşkusuz gündelik hayatta eşler arasında birtakım anlaşmazlıklar 
olabilir, birbirlerine gücenebilirler. Kırgınlıkları, kavgaları uzatmamalı. Erkek, 
tepkisini göstermek üzere eşiyle cinsel anlamda bir araya gelmeyeceğine dair 
yeminde bulunma yolunu seçecek olursa, bunu azami 4 ayla sınırlandırması 
gerekir. Dört ayı aşacak olursa, bu kadına karşı haksızlığa döner, bu durumda 
karısını boşaması gerekir. Buna rağmen erkek boşamaya yanaşmıyorsa, kadı- 
nın mahkemeye başvurup boşanma talebinde bulunma hakkı vardır. Hâkim, 
erkeği boşamaya mecbur eder, böylelikle erkeğin kadın üzerindeki haksız blo- 
kajını ortadan kaldırmış olur. Bu Ebu Hanife'nin tercih ettiği görüştür. Arala- 
rında İmam Şafii ve İmam Malik'in de bulunduğu diğer hukukçulara göre, dört 
ayın hemen bitiminde boşama tahakkuk etmez, önce erkekten eşine dönmesi 
talep edilir, bunu yapmayacak olursa boşama kararı verilir. 
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Dört ay dolmadan ila yemini etmiş olanların eşlerine dönmeleri duru- 
munda, bunun için kefaret verip vermeyecekleri konusunda ihtilaf vardır. Kuv- 
vetli görüşe göre, ila yemini sonuç itibariyle bir yemindir, dolayısıyla yeminini 
bozanın kefaret ödemesi icap eder. Aksini iddia edenler şu hadisi delil göster- 
mişlerdir: “Bir şey hakkında yemin eden, ondan daha hayırlısıyla karşılaşırsa 
yeminini terk etsin; yemini terk etmek o yeminin kefaretidir” (İbn-i Mace, Kef- 
faret, 7; Nesai, Eyman, 16). En doğrusunu Allah bilir. 

“Allah'ın bağışlayan ve esirgeyen olması” insanın kızgınlık anında yemin 
edip eşine haksızlık yapmaya kalkışmasına, boşama gibi ciddi bir sürece girme- 
sine karşılık, Allah'ın bunu bağışlaması, yol göstererek onu daha vahim tutum ve 
davranışlardan koruması anlamına gelir. Bu sayede Allah, hem kadını korumuş, 
hem erkeğe vahim hatalardan dönme yolunu göstermiş bulunmaktadır. 

“(Yok) Eğer boşamada kararlı davranırsa (boşanırlar). Şüphesiz Allah, 
işitendir, bilendir.” Karşılıklı eziyete, birbirlerine yıkıcı zararlar vermeye dö- 
nüşmeden gerçekleşen boşama dahi kadın ve erkeğin yararınadır. Hayırlı olan 
ihtilaf konularının karşılıklı anlayış ve diyalog yoluyla çözülmesi, evlilik birli- 
ginin sürmesidir. Fakat Bazen bu mümkün olmaktan çıkar. Bu durumda karşı- 
lıklı olarak bir arada olunamayacağına ilişkin kesin bir kanaate varılmışsa -ki 
bu azimetle ifade edilen kararlı davranıştır- boşama (talak) yolunu tutmak 
gerekir. Talak, nikâh düğümünün çözülmesi, sona ermesi anlamına gelir. Bu 
konu Talak (65) süresinde geniş olarak ele alınmış bulunmaktadır. Allah, bu 
kararın verilmesinde kimin ve ne kadar haklı ya da haksız olduğunu elbette en 
iyi işiten ve bilendir. 
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228. Boşanmış kadınlar kendi kendilerine üç “ay hâli ve temizlenme 
süresi” beklerler. Eğer Allah'a ve âhiret gününe inanıyorlarsa Al- 
lah'ın rahimlerinde yarattığını saklamaları onlara helâl olmaz. 
Kocaları, bu süre içinde barışmak isterlerse, onları geri alma- 
da (başkalarından) daha çok hak sahibidirler. Onların lehine de 
aleyhlerindeki maruf hakka denk bir hak vardır. Yalnız erkekler 
için onlar üzerinde bir derece var. Allah Aziz'dir. Hâkim'dir. 
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“Talak”, bir şeyin kayıt ve bağdan kurtulması, serbest kalmasıdır. Aynı 
kökten gelen “mutlak” hiçbir bağı olmayan genel hüküm demektir. Istılah an- 
lamı, şu veya bu sebeple evlilik akdinin sona ermesi, nikâhla bir araya gelmiş 
olan eşlerin birbirinden ayrılıp her birinin serbest kalmasıdır. 

Bir evlilik iki şekilde son bulur: Eşlerden birinin ölmesi veya nikâh akdi- 
nin feshedilmesi yani boşama. Eşlerden birinin dinden çıkması da boşanma 
sebebidir. Boşama ise ya erkeğin karısını boşaması veya uğradığı haksızlık 
karşısında kadının mahkemeye boşanmak üzere başvurmasıyla olur. Boşan- 
mış kadınlar yeni bir evlilik için belli bir süre beklerler. 228. ayet bu hükmü 
düzenlemektedir. Burada hem “hayız” hem “temizlik/temizlenme” anlamına 
gelen “kuru” ile kastedilen üç ay halidir. “Kuru” zıt anlamlı kelimedir, suyun 
havuzda toplanması ya da bir durumdan başka bir duruma geçişi ifade eder. 
Ebu Hanife'ye göre hem adet hem temizlik anlamında kullanılabilir. Üç ayın 
(hayız veya temizlik döneminin) bittiğini kadının kendisi beyan eder. 

Kadın bu süreyi tamamlamadan bir başkasıyla evlenemez. “Boşanma id- 
deti” denen bu bekleme süresinin iki amacı vardır: 

a) Eğer kadın hamile ise bu belli olur ve bu durumda doğuruncaya kadar 
evlenemez. Böylece çocuğun babasını tespit etmede herhangi bir karışıklık 
doğmaz. Bu konuda kadının gerekli hassasiyeti göstermesi gerekir. Zira kız- 
gınlık ve öfke sonucu kadın bir an önce eşinden ayrılmak veya ayrılıp hemen 
bir başkasıyla yeni bir evlilik yapmak üzere karnındaki çocuğu düşürmek veya 
uzaklara gidip çocuğu babasından ayrı yetiştirmek isteyebilir. Bu ağır bir so- 
rumluluktur; “Allah'a ve ahiret gününe inanan bir kadın” bu tür yanlış ve hak- 
sız davranışlardan kaçınmalıdır. 

b) İddet süresini beklemenin ikinci hikmeti, belki bir anlık öfke ve hiddet 
sonucu ayrılmaya karar verip köprüleri atan eşlere daha sakin bir zaman dili- 
minde düşünme fırsatının verilmesidir. Belki Allah farklı bir çıkış yolu gösterir 
(65/Talak, 1); böylece aile birliği devam eder. 

Kocasıyla cinsel birleşme gerçekleşmeden boşanan kadının üç (kameri) 
ay beklemesi gerekmez, isterse bir başkasıyla evlenebilir (33 /Ahzab, 49. Ayrı- 
ca bkz. 2/Bakara, 234; 65/Talak, 1-4). 

Kur'ân'da sık geçen ma'ruf kelimesi, 'örf” ve kabul görmüş genel teamül 
ile bağlantılı olup herkesçe bilinen; bütün dinler, bütün fıtratlar ve bütün akıl- 
lar açısından doğru, güzel ve iyi kabul edilen değerler, meşru toplumsal uygu- 
lamalar demektir. Farklı biçimler ve formlar olsa bile, ma'ruf esasına dayalı 
teamüller örf hükmündedir ve hukukta muteber kaynaklar arasında yer alır. 
Ayet çerçevesinde düşünüldüğünde sözü edilen “ma'ruf"un hem adalet, güzel- 
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lik, uygunluk ve iyilik, hem toplumdaki köklü teamüllere, örflere uygun davra- 
nış anlamında kullanıldığını söylemek mümkün. 

“Kocaları, bu süre içinde barışmak isterlerse, onları geri almada 
(başkalarından) daha çok hak sahibidirler.” Üçüncü ve son boşamaya karar 
verilmeden erkek hatasını anlar, eşini sevdiğini düşünüp evliliği devam ettir- 
me yönünde karar verecek olursa yeni bir nikâh akdine gerek olmadan hanı- 
mına dönebilir; bu konuda öncelikli hak sahibidir. Fakat elbette evliliği ve eşi 
konusunda samimi olması, başka bir ifadeyle niyetinin eşini her süre dolmaya 
yakınken dönüş yaptığını beyan edip onu sürüncemede bırakmaması gerekir. 

“Onların lehine de aleyhlerindeki maruf hakka denk bir hak var- 
dır. Yalnız erkekler için onlar üzerinde bir derece var. Allah Aziz'dir. Hâ- 
kim'dir”. “Evlilik bağının devam ettirilmesi konusunda erkeğe bir öncelik ve- 
rilmişse de, eşinin samimiyetine, iyi niyetinden emin olmayan kadın da duruma 
göre eşine dönmek istemeyebilir. Erkeğe, kadının geçimini (nafaka) üstlenmesi, 
aile reisi olması gibi sebeplerle bir öncelik verilmiştir. Ancak bu derecenin onto- 
lojik üstünlük veya takvayla ilgili olmayıp zorunlu hukuki ve mali sorumluluk- 
larla ilgili olduğunu söylemek lazımdır. Çünkü takvada üstünlük cinsiyete bağlı 
değildir, kadın veya erkek, kim Allah'tan daha çok sakınıp korunuyorsa, en yük- 
sek düzeyde ruhi bir bilinç taşıyorsa üstünlük ondadır” (49/Hucurat, 13). 

Burada söz konusu olan maddi, sosyal yükümlülüklerdir. Yasa koyucu, 
erkeğe daha fazla görev ve yükümlülük öngörmüştür, bu ona bazı konularda 
daha çok yetki kullanma hakkını verir. Görev ve yükümlülük kadar sorumlu- 
luk, sorumluluk kadar da yetki ve hak söz konusudur. “Derece farkı” ödevler/ 
yükümlülükler arasındaki farktan kaynaklanmaktadır (Daha geniş bilgi için 
bkz. 4/Nisa, 34). Bunların zaman içinde ve farklı toplumsal örf ve teamüllere 
göre değişme ihtimali vardır, bu tabii ki göz önüne alınması gereken bir husus- 
tur; ancak burada Kur'an'ın verili duruma ilişkin düzenleme yapma maksadı 
yanında ideal olana vurgu yaptığı da unutulmamalıdır. Yasa Koyucu, görev ve 
yükümlülüklerin cinsler arasındaki dağılımının böyle olmasını murat etmiş- 
tir ki, iki cinsin huzur ve mutluluğuna, gündelik hayatlarını sürdürürlerken 
gözettikleri çıkarlarına uygun olan budur. Başka bir ifadeyle olan her ne ise, 
olması gereken, kadına göre erkeğe daha çok sorumluluk, görev ve yükümlü- 
lük verilmesidir. Zira beşeriyetin binlerce senedir takip ettiği genel örfe bakıl- 
dığında, ailenin devamı ve toplumun sağlığı bu çerçevede daha iyi korunduğu 
tespit edilebilmektedir. 

Boşanma durumunda olsa bile erkek kendisine ait sorumluluklarını ye- 
rine getirecek, bunları yerine getirirken iyilik ve güzellikle hareket edecek, 
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engeller çıkarmayacak, boşanıyor diye kadını mağdur etmeyecek. İddet sü- 
resince erkeğin yüklendiği sorumluluklar, çocuğu emzirme durumunda olan 
kadına erkeğin bazı ödemelerde bulunmak zorunda olması vb. sebepler dola- 
yısıyla da “erkekler için kadınlar üzerinde bir derece farkı var.” Allah ilişkile- 
rin böyle tanzim edilmesini uygun görmüştür, elbette Allah azizdir, üstündür; 
hüküm ve hikmet sahibidir. 
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229. Boşanma iki defadır. (Sonra) Ya iyilikle tutmak veya güzellikle bı- 
rakmak (gerekir). Onlara (kadınlara) verdiğiniz bir şeyi geri alma- 
nız size helâl değildir; ancak ikisinin Allah'ın sınırlarını ayakta 
tutamayacaklarından korkmuş olmaları (durumu başka). Eğer iki- 
sinin Allah'ın sınırlarını ayakta tutamayacaklarından korkarsanız, 
bu durumda (kadının) fidye vermesinde ikisi için de günah yoktur. 
İşte bunlar, Allah'ın sınırlarıdır; onlara tecavüz etmeyin. Kim Al- 
lah'ın sınırlarına tecavüz ederse, onlar zalimlerin ta kendileridir. 


Boşama “Allah'ın sevmediği helaldir” (Ebu Davud, Talak, 2). Ancak Bazen 
aile birliği yürümez hale gelir. Zorlayıcı sebepler öylesine rol oynar ki, ayrıl- 
maktan başka çare kalmaz. Hatta ayrılmak daha büyük zararların doğmasına 
engel olur. Bıçağın kemiğe dayandığı durumlarda, boşama imkânı yoksa türlü 
zulüm ve haksızlıklar olur, hatta cinayetler vuku bulur. Bu durumda yapılma- 
sı gereken şey, zararın kapsamını mümkün ölçülerde daraltıp evlilik birliğine 
son vermektir. Kur'an-ı Kerim, herkese en az hasar verecek şekilde boşama 
işlemini düzenlemektedir: 

Eşinden boşanmaya karar veren bir erkek, karısı âdetinden temizlendik- 
ten sonra bir kere boşar ve bekler. Bu birinci boşamanın tahakkuk etmiş olma- 
sıdır. İkinci kere adet görür, erkek bir daha bekler, kadın temizlenince bir daha 
boşar; bu da ikinci boşamadır. Söz konusu iki boşamada erkeğin pişman olup 
eşine dönmesi imkânı vardır, çünkü bu ikisi talak-ı ric'idir. Ancak üçüncü id- 
deti bekleyip de kararından vazgeçmeyip boşar ise, artık eşiyle bütün bağları 
kopar. Adet halinde iken kadını boşamak mümkün değildir. Adetten temizlenir 
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de kocası onunla temas kurmayacak olursa boşayabilir, temas kuracak olursa 
yine boşayamaz (65/Talak, 1, 4; 33/Ahzab, 49). 

“Boşama iki defadır” buyruğu, pişman olması durumunda yeni bir nikâh 
akdine gerek olmadan kocanın eşine dönüşünü ifade eder. Aynı zamanda bu 
husus bize ilginç bir noktayı hatırlatır: Bir defada “iki kere, üç kere veya bir- 
den dokuza boşsun” demenin herhangi bir geçerliliği yoktur. İbn-i Abbas, Hz. 
Ömer (ra.)'in ilk iki yıllık dönemine kadar ayetin böyle anlaşılıp tatbik edildi- 
ğini söyler. Bu dönemde insanlar bir an önce boşanmak üzere Hz. Ömer'e bas- 
kı yapınca, halife bir defada üç boşama hükmünü kabul etmiş oldu. İbn-i Abbas 
ise “üç boşamanın hakikatte bir boşama olduğunu” söylemektedir (Müslim, 
Bab Talak es Selase, 17). Bunun Kur'an'ın ruhuna daha uygun olduğunu söyle- 
yebiliriz, zira işi aceleye getirmek hem sonradan bazı pişmanlıklara sebebiyet 
verebilir, hem istismarlara. Aile birliğini dağıtmak gibi ciddi bir işe girişirken 
daha sabırlı ve teenniyle hareket etmek lazım ki, Kur'an bunu emretmektedir. 

“(Sonra) Ya iyilikle tutmak veya güzellikle bırakmak (gerekir).”Kişi iki 
kerelik hakkını kullanınca iki yoldan birini tutar: Ya eşine döner, evliliği devam 
ettirir, bunun için yeni bir nikâh yapması gerekmez veya son boşama hakkını 
da kullanıp tamamen ayrılır. Son kararı vermeden evlilik devam ettirilecekse, 
yine “örf ve ma'ruf yol” tutulur. Ayrılmaya karar verilmişse, kadına eziyet et- 
meden, hak ve hukukunu çiğnemeden güzellikle bırakmaktır (4/Nisa, 20-21). 
Burada “ihsan” kelimesinin kullanılmış olması manidardır. İhsan, hem güzellik 
ve estetik harekettir hem de Cibril hadisinde tarif edildiği gibi “Allah'ı görü- 
yormuşçasına hareket etmektir. Biz Allah'ı göremiyorsak da, O bizi görür” Yani 
her yaptığımızdan haberdardır, her şeyi işiten, gören ve bilendir. Ayrıldığımız 
eşimize eziyet etmeye kalkışırken, günün birinde bizi gören Allah'ın ağır bir 
hesap soracağını akıldan çıkarmamamız lazım. 

Boşamada ihsanın diğer boyutu yani güzellik ve estetik tarafı, ilişkileri çir- 
kinleştirmeden, ayarını kaçırmadan; belki yakınlara, dostlara ve varsa eğer iki 
kişiden mütevellid çocuklara zarar vermeden bu işin iyilik, adalet ve güzellikle 
bitirilmesidir. 

“Onlara (kadınlara) verdiğiniz bir şeyi geri almanız size helâl de- 
ğildir; ancak ikisinin Allah'ın sınırlarını ayakta tutamayacaklarından 
korkmuş olmaları (durumu başka). Eğer ikisinin Allah'ın sınırlarını 
ayakta tutamayacaklarından korkarsanız, bu durumda (kadının) fidye 
vermesinde ikisi için de günah yoktur. İşte bunlar, Allah'ın sınırlarıdır; 
onlara tecavüz etmeyin. Kim Allah'ın sınırlarına tecavüz ederse, onlar 
zalimlerin ta kendileridir.” Güzellikle (ihsan) ayrılmanın kurallarından 
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biri, erkeğin evlilik öncesinde ve sırasında verdiği malı geri istememesidir. 
Ne de olsa eşi olmuştur, beraber bir zaman geçirmişlerdir, beraber anılmış- 
lardır, belki kendisinden sonra iyi bir evlilik yapmayabilir. Dolayısıyla ne 
mihri geri istemeli ne ona verdiklerini almalı. Fakat daha vahim durumların 
doğması bundan istisnadır. Nisa, 19. da bu ayete açıklık getirilmektedir ki, 
buna göre, eğer kadın “apaçık bir hayasızlık” yani çirkeflik, şirret sayılabi- 
lecek davranışlarda bulunur; yüz kızartıcı suç işlemesi veya zarar vermeye 
kalkışırsa ona verilen mal geri alınır. Kadın da eşiyle evlilik bağını yürüteme- 
yeceğine kesin inanmışsa ve fakat buna rağmen eşi ondan ayrılmamakta di- 
retiyorsa, talep etmesi durumunda kocasına bir miktar para veya mal verebi- 
lir. Buna İslam fıkhında “Hul'“ denir. Bu durumda eşine bir miktar para veya 
mal verecek olursa hâkim kadını boşar. Sabit bin Kays'ın hanımı, Efendimiz 
(s.a.)'e, kocası dindar ve güzel ahlaklı olmasına rağmen onu hayli çirkin bul- 
duğundan boşanmak istediğini, aksi takdirde günaha girmekten çekindiğini 
belirtip boşama talebinde bulununca Efendimiz, “Onun sana mehir olarak 
verdiği bahçeyi kendisine iade etmeyi kabul eder misin?” diye sordu, kadın 
bu teklifi kabul edince Efendimiz de Sabit ibn Kays'a hanımını boşamasını 
söyledi. (Buhari, Talak, 12; Nesai, Talak, 34). Elbette kocasına hiçbir şey ve- 
remeyecek durumda olan kadının yoksun ve zor durumunu da göz önüne 
almak gerekir ki, bu tür kadınlar fidye veremeyeceklerse, bu onların sürgit 
sürüncemede kalacakları anlamına gelmez. 

Ancak kadın nikâh esnasında boşama hakkını talep edebilir. Boşama hak- 
kını elinde bulunduran bir kadın, evliliğinin devam edemeyeceğine dair kesin 
bir kanaate varmışsa, tek bir defada eşini boşar ve bu da muteber /geçerli bir 
işlemdir. Yine bunlar riayet edilmesi gereken kesin kurallardır, Allah'ın sınırla- 
rıdır, erkek ve kadın bunlara tecavüz etmekten kaçınmalıdır, aksi halde zulme 
sapmış olurlar. 

İster hul, ister nikâh akdi sırasında boşama hakkının talep edilmesi, 
bize İslam bakış açısından kadının da boşama hakkına sahip olduğunu gös- 
termektedir. Sorumlulukları ve yükümlülükleri oranında “derece farkı”yla 
önde olan erkek, bu konumunu istismar edip kadına zulmetmeye kalkış- 
tığında, bu bambaşka bir kategori olup mahkemenin yetki sahasına girer. 
İslam, hiçbir erkeğe “derece farkı” dolayısıyla kadına eziyet etme hakkını 
vermiş değildir; tam aksine bütün bu hükümler bir yandan boşama gibi se- 
vimsiz bir işlemi en az hasarla düzenlemeyi amaçlarken, diğer yandan ka- 
dının belki de bu konularda tarih boyunca uğradığı mağduriyetlerin önüne 


geçmeyi hedeflemektedir. 
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230. Yine ona (kadını üçüncü defa) boşarsa, (kadın) onun dışında bir 
başka kocayla nikâhlanmadıkça ona helâl olmaz. Eğer (bu koca 
da) onu boşarsa, onlar (ilk koca ile karısı) Allah'ın sınırlarını ayak- 
ta tutacaklarını sanıyorlarsa, tekrar birbirlerine dönmelerinde 
ikisi için günah yoktur. İşte bunlar, Allah'ın sınırlarıdır; bilen bir 
topluluk için bunları (böyle) açıklar. 


“Boşama iki defadır” buyruğuyla yeni bir nikâha gerek olmadan, kocanın 
pişman olması durumunda eşine dönüşü ifade edilmişti. Ancak üçüncü temiz- 
lik döneminin bitişiyle erkek yine boşanmaya karar verip bunu açıkça telaffuz 
ediyorsa, artık bir daha iki eş bir araya gelmemek üzere birbirlerinden ayrıl- 
mış olur. Aslında burada sözü edilen evlilik bağının tamamen bittiği, mesele- 
nin kapandığı hususudur. Prensip olarak eşler pişman olsalar dahi artık bir 
araya gelemezler. Herkes kendi yoluna gider, kendi hayatını kurar. 

Bu temel çerçeveden hareketle Kur'an-ı Kerim'in hileli evliliğe cevaz verdiği 
veya istisnai durumlar için düzenlemeye tabi tuttuğu Hulle evliliği teşvik ettiği söy- 
lenemez. Bu iddiada olanlar gerçekten ya konunun özüne vakıf olamıyorlar veya 
kötü niyetli kimselerdir. Belirtmek gerekir ki, hem hadis kaynakları hem İslam bil- 
ginleri, üçüncü boşamanın tahakkukundan sonra da eski kocasına dönmek isteyen 
kadının, bir başka erkekle bir tür “anlaşmalı evlilik” veya “geçici (muvakkat) nikâh” 
-ki bu tür evliliklere “tahlil” denir- yapmasına hiçbir şekilde izin vermemişlerdir. 

Mademki, üç defa ve ayrı ayrı zamanlarda boşamaya karar verilmiş ve her 
biri için bir iddet döneminin geçmesi beklenmiştir, bu durumda artık devam 
ettirilecek bir bağ da kalmış değildir. Bu iş çocuk oyuncağı değildir, yap-boz 
usulü evlilik ve aile kurumuyla oynanamaz. Öyle de olsa, hayatta tahmin ede- 
meyeceğimiz gelişmeler olur, hiç hesapta kitapta olmayan olaylar vuku bulur. 
Öyle özel durumlar, zorlayıcı şartlar ortaya çıkar ki, boşanmış eşler bir araya 
gelmek durumunda kalabilirler. Bunun tahakkuk edebilmesi, kadının ikinci 
bir erkekle evlenip ayrılmış olması gerekir. İkinci eşten ayrılma ya ölümle veya 
meşru sebepler dolayısıyla boşama iledir. Başka bir deyişle, kadın, eski koca- 
sına dönmek üzere veya bu niyetle ikinci evlilik yapamaz. Evlilik yapmışsa bu 
sıhhat şartlarını haiz bir evliliktir. Karı koca hayatı yaşanmıştır, aynı yatağı 
paylaşmışlardır; eski eşi artık onun gündeminde yoktur. 
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Ancak böyle iken, kocası ölür veya ondan maddi zorlayıcı sebepler dola- 
yısıyla boşanmak durumunda kalır da, tekrar eski kocasıyla bir arada yaşaya- 
bileceğine kanaat getiriyorsa, ikisi anlaşabileceklerine, eski hataları tekrar et- 
meyeceklerine inanıyorlarsa, bir araya gelebilirler. Adına Hulle denen evlilik, 
böylesi istisnai durumlar için tanınmış bir imkân, ikinci bir fırsattır. Bu fırsatı 
kullanma durumu ortaya çıktığında, bunun erkek ve kadın için çok zor olduğu 
açıktır. Aslında ibretlik bir hadisedir ve çok yönlü bakıldığında tanınmış bulu- 
nan bu fırsat (ruhsat), aslında bir tür cezadır. Çünkü öncesinde akıllarını baş- 
larına toplayıp ayrılmasalardı, kadın bir başka erkekle bir arada olmaz, koca 
da karısının bir başka erkeğin yatağına girmesine sebebiyet vermezdi. 

Müslümanların yaşadığı bazı bölgelerde ve bazı tarihi dönemlerde Hul- 
le'nin istismarı, bu hükmün maksadının göz ardı edilip yozlaştırılması sonu- 
cudur. Bu türden evlilik yapanları, yaptıranları da Hz. Peygamber lanetlemiştir 
(Ebu Davud, Nikâh, 16; Tirmizi, Nikâh, 28). Bu tür hileli evliliklerden insanlara 
bir rahmet olarak indirilen Kur'an-ı Kerim -haşa- sorumlu tutulamaz. Hem 
hileli evlilik yani “tahlil” hem Hulle'nin istismarı ve yozlaştırılması “Allah'ın 
sınırlarının çiğnenmesi” anlamına gelir. Allah bu hükümleri, bilen, kavrayış 
ve anlayış sahibi insanlar için açıklıyor ki, gerektiğinde bu hükümler onlar için 
can simidi gibi kurtarıcı olsun. 
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231. Kadınları boşadığınızda, bekleme sürelerini tamamlamışlarsa, 
onları ya güzellikle tutun ya da güzellikle bırakın. Fakat hakla- 
rını ihlal edip zarar vermek için onları (yanınızda) tutmayın. Kim 
böyle yaparsa artık o, kendi nefsine zulmetmiş olur. Allah'ın âyet- 
lerini oyun (konusu) edinmeyin ve Allah'ın size verdiği nimeti ve 
size öğüt olarak indirdiği Kitab'ı ve hikmeti anın. Allah'tan kor- 
kup-sakının ve bilin ki, Allah her şeyi bilendir. 


Kendilerinden boşanılmış kadınlar, iddetlerinin sonuna yaklaştıklarında 
yapılacak iki şey var: Biri, boşamadan vazgeçip evliliği, aile birliğini devam 
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ettirmek -bu durumda yapılması gereken şey güzellikle muamele olup eski 
hataların tekrar edilmemesi; eski tartışma konularına, kusurlara dönülmeme- 
si-; diğeri ise evliliği devam ettirme imkânının kalmadığına kanaat getirilmiş- 
se, yine güzellikle evliliğe son noktanın konulması yani son boşama kararının 
verilmesidir (65/Talak, 2). Hz. Peygamber (s.a.), evlenme, boşanma ve boşa- 
madan vazgeçmenin şaka götürmeyecek kadar ciddi ve sorumluluk gerektirici 
bir iş olduğunu belirtmiştir. (Ebu Davud, Talak, 9; Tirmizi, Talak, 9.) 

Her iki durumda da güzellik yani ma'ruf bir biçimde davranmak gerekir. 
Hiçbir şeklide karşılıklı eziyete başvurulmamalı, özellikle erkek kadının ha- 
yatını karartıcı hileli, kasıtlı, acı verici davranışlara iltifat etmemelidir. Çünkü 
böyle yapan kimse, evet belki kadına belli bir zarar vermiştir, ama sonuç iti- 
bariyle “kendi öz varlığına zulmetmiş” sayılır, bunun hesabını verecektir. Bu 
hükümler Allah'ın ayetleriyle sabit olmuştur, ayetlerle ve bize hayatımızı tan- 
zim etmek üzere öğrettikleri hükümlerle alay edilmez, hafife alınmaz, oyun 
konusu yapılmaz (45 /Casiye, 9). 
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232. Kadınları boşadığınızda, bekleme sürelerini de tamamlamış- 

larsa -birbirleriyle maruf (bilinen meşru biçimde) anlaştıkları 

takdirde- onlara, kendilerini kocalarına nikâhlamalarına engel 

çıkarmayın. İşte, içinizde Allah'a ve âhirete gününe imân edenle- 

re bununla (böyle) öğüt verilir. Bu, sizin için daha hayırlı ve daha 
temizdir. Allah, bilir de siz bilmezsiniz. 


Burada “boşama iki defadır” hükmüne göre geri dönüşü mümkün olan 
boşamayla ilgili (Talak-ı ric'i) başka bir hükmü açıklamaktadır. Yukarıda açık- 
landığı üzere bekleme (iddet) sürelerini tamamlayan kadınlar bir veya iki bo- 
şama gerçekleşmiş olsa dahi kocalarına dönebilirler. Başka bir ifadeyle, yeni 
bir nikâh gerekmeden, eşler hata ettiklerini, evliliği devam ettirmeleri gerek- 
tiğini düşünüp karşılıklı rıza ve anlayışla bir araya gelmeye karar verdiklerin- 
de, özellikle kadının ailesi veya yakın akrabaları buna engel olmamalı, kadın 
üzerinde kocasından ayrılması amacıyla baskı kurma yoluna gitmemelidirler. 

Bu ayetin inişine yol açan olayın (Sebeb-i nüzul) Ma'kil bin Yesar'ın tu- 
tumu olduğu rivayet edilir. Kız kardeşi kocasından boşanmıştı, ancak kadın 
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iddetini bekledikten sonra kocası pişman olup eşine dönmek istemişti. Eşi de 
bunu istiyordu. Ma'kil bin Yesar buna karşı çıkıp “Ona dönersen yüzümü göre- 
mezsin” tehdidinde bulununca olay Hz. Peygamber (s.a.)'e intikal etti. Allah'ın 
Resulü, onu çağırıp bu ayeti okudu, o da “Bu ayet burnumu sürttü” deyip kız 
kardeşinin evliliği üzerindeki blokajını kaldırdı. 

Mevdudi, bir noktaya dikkat çeker: Hiçbir erkek üç kere boşadığı karısı- 
nın iddeti dolduktan sonra başka biriyle evlenmesine engel olmamalıdır. Bu 
önemli bir noktadır. Geçmişte ve bugün, kadın üzerinde yakın akrabalar dâhil 
eski eşlerinin müdahil olmak istedikleri, bu yüzden cinayetlere varan bazı aile 
facialarının yaşandığı bir gerçektir. Burada kadını kendi tercihiyle baş başa 
bırakmak gerekir, kendisi ailesinden veya yakın akrabalarından yardım talep 
ediyorsa o başka. 

Tam bu çerçevede şu noktanın da altını çizmek gerekir: Ayetin, kocaları 
boşamaları durumunda, kadınlara eski kocalarına dönmeme hakkını verdi- 
ğini söylemek mümkün. Yani kadın, kendisini iki kere boşayıp ona dönmek 
isteyen kocasıyla değil de, başka bir erkekle anlaşıp yeni bir evlilik yapabilir. 
Tabii ki 228. ayette bu konuda “kocalarının öncelik hakkına sahip oldukları” 
belirtilmişti, bu doğrudur. Ancak bunun, kadının rıza göstermesi şartına bağlı 
olduğu açıktır. Kadın, kendisini iki kere boşamış erkeğe dönmek istemiyorsa, 
bu, "ma'ruf bir biçimde ve karşılıklı olarak anlaşmaları” şartının tahakkuk et- 
mediği anlamına gelir. Aksini iddia etmek yani her hâlükârda geri dönüş konu- 
sunda sadece erkeği söz ve karar sahibi kılmak, kadını istemediği bir evliliğe 
zorlamak anlamına gelir ki, evliliğin /nikâhın temel şartı icap ve kabuldür. Bo- 
şamayı gerektiren bir durum ortaya çıkmışsa, maddi/somut sebepler yanında 
(terk, akıl hastalığı, cana kast vs.) giderilmesi imkânsız geçimsizlik söz konusu 
ise, bu ortamın ortaya çıkışında eşlerden her ikisi de pay sahibidir. Tekrar bir 
araya geleceklerse, yine ikisinin icap ve kabulü olması gerekir. Aksi halde ev- 
lilik yürümez. 

Ayette kadınların karşılaşacakları büyük zorluğu ifade etmek üzere “ad- 
I”den “ta'duluhunne” fiilinin kullanılmış olması bu görüşü takviye eder. “Adl”, 
zorluk ve engel demektir. Bir konu içinden çıkılamaz hale geldiğinde veya dok- 
torun tedavisinde çaresiz kaldığı hastalık ortaya çıktığında bu kelime kullanı- 
lır. Devam ettirmek istemediği bir evliliğe zorlamak veya mutlu olacağını dü- 
şündüğü bir evlilikten onu alıkoymak durumunda kadın için bu zorluk ortaya 
çıkmış olur. 

“İşte, içinizde Allah'a ve âhiret gününe imân edenlere bununla (böy- 
le) öğüt verilir. Bu, sizin için daha hayırlı ve daha temizdir. Allah, bilir de 
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siz bilmezsiniz.” Bu, Allah'ın çoğu zaman sebep ve hikmetini ilk anda kavraya- 
madıkları önemli bir konuda mü'minlere verdiği bir öğüttür. Hükümler sebep- 
siz değildir, öylesine yer alsınlar diye vaz'edilmemişlerdir. Bakarsınız kadını 
istemediği bir beraberliğe zorlarsınız, bu sizin de onun da faydasına olmaz, 
aksine mutsuzluğun sebebi olur, daha büyük acıların yaşanmasına yol açar. 
Allah'ın gösterdiği istikamete girmek daha hayırlı ve daha temizdir. Hakikaten 
“bizim bilmeyip de Allah'ın bildiği” o kadar konu var ki, böylesi durumlarda 
Allah'ın verdiği hükme rıza göstermek, öğüdüne göre hareket etmek bizim için 
tek çıkış yoludur. Bu ifade aynı kalıpla Bakara, 216; Al-i İmran, 66 ve Nur, 19. 
ayetlerde de geçmektedir. 
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233. "Emzirmeyi tamamlamak isteyenler için anneler çocuklarını iki 
tam yıl emzirirler. Onların (annelerin) yiyeceği, giyeceği bilinen 
(örf)e uygun olarak, çocuk kendisinin olana (babaya) aittir. Kim- 
seye güç yetireceğinin dışında (yük ve sorumluluk) teklif edilmez. 
Anne, çocuğu, çocuk kendisinin olan baba da çocuğu dolayısıyla 
zarara uğratılmasın; mirasçı üzerinde (ki sorumluluk ve görev) de 
bunun gibidir. Eğer (anne ve baba) aralarında rıza ile ve danışa- 
rak (çocuğu iki yıl tamamlanmadan) sütten ayırmayı isterlerse, iki- 
si için de bir güçlük yoktur. Ve eğer çocuklarınızı (bir sütanneye) 
emzirtmek isterseniz, vereceğinizi örfe uygun olarak ödedikten 
sonra size bir sorumluluk yoktur. Allah'tan korkup-sakının ve bi- 
lin ki, Allah yaptıklarınızı görendir.” 


Ayet her ne kadar boşanmış kadınların emzik durumundaki çocuklarla 
ilişkiyi düzenliyorsa da, ilk cümlede genel bir hükme işaret etmektedir ki, bu 
da, çocuğun emzirilme hakkının “iki tam yıl” ile sınırlı olmasıdır (31/Lokman, 
14). Bazı fakihler bunu Ahkaf, 15. ayete dayanarak 2.5 seneye çıkartıyorlarsa 
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da, ayetin medlulü iki senedir. Hz. Ali'nin yerinde tefsiriyle Ahkaf süresinde 
sözü edilen “Otuz ay, çocuğun kadının hamileliğinin 6. ayın sonunda doğur- 
ması” halini ifade etmek içindir. İki sene emzik süresini sonuna kadar tamam- 
lamak isteyenler için söz konusudur (havleyni kamileyni). Elbette duruma ve 
yerine göre süre azaltılabilir. Buna, anne ve baba birbirleriyle danışarak karar 
verebilirler. Gerek çocuğun sağlığı gerekse mali yükümlülükler dolayısıyla tek 
taraflı karar verilmez. 

Çocuğun sütten kesilmesi “fisal” ile ifade edilmiştir ki, bu anne ve çocuğun 
karşılıklı olarak birbirlerinden ayrılmalarını ima eder. Çocuk, sütten emmeyi 
bıraktığı zaman diğer yiyecek maddeleriyle beslenmeye başlar; bu durumda 
annenin göğsünden, kucağından ayrılır. Aslında anne de ondan ayrılmış olur. 
Hamilelik, doğum ve emzirme süresi boyunca anne ile bebek arasında bir tür 
ontolojik ilişki var. Doğuma kadar bebek annesinin bir parçasıdır. Emzirme 
dönemi boyunca da bu sürer. Bu da gösteriyor ki, süt emmenin bebek açısın- 
dan beslenme yanında, sevgi, güvenlik, iç huzur ve ruhunun dış dünyaya inti- 
bakı açısından büyük bir önemi vardır. Bütün bunlar annenin sevgisi ve bedeni 
üzerinden gerçekleşmektedir. Diğer mamaların bu fonksiyonları yerine getir- 
meleri düşünülemez. 

Bilim adamlarının görüşüne göre, bebeğin asgari altı ay anne sütüne ihti- 
yacı vardır. Bu süre içindeki sütün kalitesi yüksek, besleyici ve koruyucu özel- 
likleri çok fazladır. Toplumların çeşitli örf ve alışkanlıkları bunda belirleyici 
olur. Anne sütünün sayılmakla bitmeyecek faydaları vardır, bebeği hem bede- 
nen hem ruhen besler. Bilim dünyası her gün yeni bir faydasını keşfetmektedir. 
Bir kere bebek fizyolojik olarak da, psikolojik olarak da anne sütü almadan 
sağlıklı gelişemez. Bebek emziren annelerin göğüs kanserine yakalanma ihti- 
malleri emzirmeyenlere göre çok daha az olduğu kanıtlanmıştır. Anne bebek 
arasındaki ilişki emzirme döneminde sağlıklı temele oturur ve bu hayat boyu 
sürer. Bebeğini emzirmeyen annenin ileride çocuğuna, çocuğunun da anne- 
sine yabancılaşma ihtimali yüksektir. Ekonomik faydaları da ihmal edilecek 
gibi değil. Her sene aileler hiç de sağlıklı olmayan bebek mamalarına toplamda 
milyonlarca dolar harcamaktadırlar. 1990'da Türkiye'nin mamalara ödediği 
miktar 30 milyon dolardı. 

Çocuğun anne sütüyle beslenmesi öncelikle anne, sonra baba yani ebevey- 
ni üzerindeki hakkıdır. Anne, doğurduğu çocuğu emzirir, Allah çocuğun rızkı- 
nı onun göğsünde yaratmıştır. Hatta bazı müfessirlere bakılırsa, bebek doğar 
doğmaz “Biz ona iki tepe (necd) gösterdik”ten (90/Beled, 10) kasıt, annenin 
hemencecik sütle dolan göğüsleridir. Bu, uzak ihtimalli bir yorum olsa bile, 
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233. ayet, “annelerin çocuklarını iki tam yıl emzirmeleri” gerektiğini hükme 
bağlamaktadır. Manası, anne bu asli görevden kaçamaz. 

Evlilik birliği devam ettiği sürece kadının geçimi kocasına, dolayısıyla ço- 
cuğun babasına ait olduğunda bu konuda herhangi bir sorun yoktur. Ancak 
yukarıda anlatılan çerçevede boşanma vuku bulduğunda, çocuğun sağlıklı bir 
biçimde anne sütüyle beslenebilmesi için, babanın annenin yiyecek ve giyecek 
ihtiyaçlarını karşılaması lazım. Çünkü bu ihtiyaçları karşılama yükümlülüğü 
boşanmış kocaya yani çocuğun babasına yüklenmeyecek olursa, anne birta- 
kım zaruretler dolayısıyla bu görevini yerine getiremeyebilir, bu da çocuğun 
herhangi bir suçu ve kusuru olmadığı halde mağdur olmasına sebebiyet ve- 
recektir. Koca, boşanmış eşinin yiyecek ve giyecek ihtiyaçlarını karşılarken, 
kendi iktisadi geliri yanında toplumsal teamül, örf ve cari standartlara riayet 
eder. Kimse, kendi gücü ve imkânları ötesinde yükümlülükler üstlenmeye zor- 
lanamaz (2 /Bakara, 286). Zorlanacağı takdirde, bunları yerine getiremeyece- 
ginden, yine çocuk zarara uğramış olacaktır. Her iki taraf yani anne ve baba da 
zarara uğratılmasın, çocuğun sağlığı için karşılıklı anlayış içinde hareket etsin. 

Çocuğun sorumluluğunu üstlenecek babası yoksa babanın yerini varisler 
alır, onlar aynı baba gibi çocuk konusunda yükümlülük sahibidir, ama onlar da 
haksız yere zarara uğratılmasın, kaldırabilecekleri sorumluluklarla yükümlü 
tutulsun. 

Şu veya bu sebeple anne bebeğini emzirmiyor veya emziremiyorsa, baba 
çocuğunu bir sütanneye verir (65/Talak, 6). Bir kadından süt emen çocuk ile- 
ride evlilikle ilgili birtakım yasaklarla karşılaşır. Mesela sütkardeşle evlene- 
mez: “Nesep yönünden (birbirlerine) yasak olanlar süt dolayısıyla da birbir- 
lerine yasaktır” (Buhari, Şehadet, 7; Müslim, Rad'al-hadis, 1,2). Konuyla ilgili 
fıkıh kitaplarında geniş malumat bulunmaktadır. İbn-i Aşur'un verdiği bilgi- 
lere göre İmam Malik, ayette söz konusu olan emzirme süresiyle ilgili hüküm- 
den toplumda sosyal statüsü yüksek (zatu kadr) kadınları istisna etmiştir. Ona 
göre toplumun örfü öyle bir teamülü öngördüğünden bu ayet a) Sosyal statüsü 
yüksek kadınlar içindir, b) Veya ayet emzirmeyi vacip kılmayıp süreyi sınırlan- 
dırıyor. (İslam Hukuk Felsefesi, s. 103.) 
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234. İçinizden ölenlerin (geride) bıraktığı eşler, kendi kendilerine dört 
ay on (gün) beklerler. Bu bekleme süresi dolduğunda, artık onların 
kendi haklarında maruf (meşru) bir şekilde yaptıklarından dolayı 
size sorumluluk yoktur. Allah, işlediklerinizden haberi olandır. 


İddetin “doğum iddeti” “süreli iddet” ve “ölüm iddeti” olmak üzere üç çeşidi 
var. Ayet “ölüm iddeti"ni düzenlemektedir. Cahiliye Arapları kocası ölen kadını 
kötü şartlarda tutar, başkasıyla temas kurmalarına engel olur, hatta üstlerinin 
başlarının temizlenmesine bile izin vermezlerdi. Kadim Hind geleneğine göre 
ise durum daha vahim olup kocası ölen kadın kocasının cesediyle birlikte yakı- 
lırdı. Kur'an-ı Kerim, hiçbir dahli olmadığı halde kocası öldü diye kadına yapılan 
bu kötü muameleye son verip, makul bir süre ve belli bir usul ve edep içinde 
bekleme hükmünü getirdi. Buna göre kocası ölen kadın 4 ay 10 gün bekleye- 
cektir (65/Talak, 5). Bazı fakihler, kocası ölen kadının bekleme süresinin aynı 
zamanda kocası için yas tutma veya hatırasına saygı gösterme süresi olduğunu 
söylemişlerdir. Delillerini bir hadise dayandıran (Buhari, Talak, 46; Müslim, Ta- 
lak, 58) söz konusu fakihlere göre bu “dini bir yükümlülük”tür. Talak süresinin 4. 
ayetinde işaret edildiği üzere bu süre zarfında kadının ölen kocasından hamile 
kalıp kalmadığı anlaşılır. Yas süresi üç gündür, üç günden sonra kadın yas tutma- 
ya zorlanamaz. Efendimiz (s.a.) de, “Allah'a ve ahiret gününe inanan bir kadının 
bir ölüye üç günden fazla yas tutması helal değildir. Yalnız kocası için 4 ay 10 gün 
bekler” (Buhari, Talak, 46; Müslim, Talak, 62-65) buyurmuştur. 

Süs ve çekici giyime karşı uyarılması ise, 4 ay 10 günlük süre içinde evlilik 
moduna girmesinin önüne geçmek içindir. Bu düşünce ile Hz. Ömer, Hz. Osman 
ve İbn-i Ömer gibi sahabe ve çok sayıda fakih, bu süreyi kadının ölen kocası- 
nın evinde geçirmesini uygun görmüşlerdir. Hz. Aişe, Hz. Ali ve İbn-i Abbas 
gibi sahabeler ise, iddeti istediği yerde geçirebileceğini söylemişlerdir. Mücbir 
bir sebep olmadıkça iddeti ölen kocasının evinde geçirmesinde yarar vardır. 
Çünkü bu sayede hem kocasının hatırasına olan saygısını belli etmiş olur hem 
de psikolojik yönden zorluk geçirmesi mümkün olan bir dönemde aceleye ge- 
tirilmiş bir evlilik yapma tehlikesine karşı korunmuş olur. Nitekim -Allah-u 
a'lem- bu mülahaza ile 240. ayette bu sürenin gerektiğinde bir seneye kadar 
uzatılabileceği buyrulmaktadır. 

Kadının boşandığı erkeğe karşı sorumluluğu iddetini beklemesi, hamile 
ise doğurması -doğum yapması iddet süresini bitirir (65/Talak, 4)-, çocuğu 
babasından kaçırmamasıdır. Bunları hâsıl edecek süre tamamlandıktan sonra 
kadının geride bıraktığı evliliğe karşı sorumlulukları biter, özgür olur. Kadının 
yeni bir evlilik yapması, evlenmeyip oturması onun bileceği iştir. Erkek ona 
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karışamaz, yeni hayatına müdahale edemez, onu bir şekilde yönlendirmeye 
kalkışamaz. Kadın, uygunsuz davranışlarda bulunacak olursa, sorumluluğu 
kendi şahsına aittir, eski eşinin artık bir sorumluluğu kalmamıştır. 

Bakara, 228. ayette boşama iddetinde üç ay hali beklemek gerektiğine 
değinmiştik (cinsel birleşmenin gerçekleşmediği boşamada bekleme zarureti 
yoktur). Bu ayette eşinin ölümü halinde kadının 4 ay 10 gün beklemesi gerek- 
tiğine işaret edilir. (Ayrıca bkz. 33/Ahzab, 49 ve 65/Talak, 1,4). 
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235. (İddeti bekleyen) Kadınların nikâhlamak istediğinizi (onlara) sez- 
dirmenizde ya da böyle bir isteği gönlünüzde saklamanızda sizin 
için bir sakınca yoktur. Gerçekte Allah, sizin onları (kalbinizden 
geçirip) anacağınızı bilir. Sakın bilinen (meşru) sözler dışında 
onlarla gizlice vaadleşmeyin; bekleme süresi tamamlanıncaya 
kadar nikâh bağını bağlamaya kesin karar vermeyin. Ve bilin ki, 
elbette Allah kalbinizden geçeni bilmektedir. Artık ondan kaçı- 
nın. Ve bilin ki, şüphesiz Allah bağışlayandır, (kullara) yumuşak 
davranandır. 


İddetin iki çeşit olduğunu söylemiştik: Erkeğin ölümü durumundaki iddet 
ve boşanma amaçlı iddet. Boşanan kadınlar iddetlerini beklerlerken, bir başka 
erkekle evlenemezler, nişanlanamazlar; ona evlilik teklifi yapılamaz. İddet dö- 
neminde yapılan evlilik haram olup hukuken geçersizdir. Hz. Ömer'in bu şekil- 
de evlenen çifti ayırdığı ve iddet sonrasında bile evliliklerini yasakladığı riva- 
yet edilmektedir. Çünkü iddet halindeki kadınların hem kocalarına dönmeleri 
mümkündür hem de evliliğin bazı hükümleri devam etmektedir. 

Osmanlılar zamanında iddetin bitmesini beklemeden -ki bittiği bir izin 
belgesiyle tespit ediliyordu- evlenen kadınların nikâhları mahkeme tarafın- 
dan geçersiz sayılıyor, ayrıca onlara tazir cezası uygulanıyordu. 

Kocasının ölümü dolayısıyla iddetini bekleyen kadının durumu farklıdır. Bu 
kategorideki kadınlara üstü kapalı, edep ve nezaket çerçevesinde mesajlar ileti- 
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lebilir. Ayet bu dolaylı mesajı “arz”dan “araztum” kelimesiyle ifade etmiştir. Keli- 
me anlamı “bir şeyin yanı” demek olup, aslında dolaylı yolla ifade anlamını taşır. 
Kendisinden yardım umduğu bir zengini ziyaret eden yoksulun “Sizin cömert 
yüzünüzü görmeye geldim” bu türden bir anlatımdır (ta'riz). Konu çerçevesinde 
ele alınacak olursa, deneysel olarak bilinir ki, dul kadın bir anda çevresindeki 
erkeklerin ilgi alanına girer; bazılarının içinde ona karşı bir yakınlık duygusu 
belirir. Allah bu ilgiyi ve yakınlık duygusunu hangi seviyelerde ve kalbin hangi 
derin katlarında olursa olsun, bilir. Kadının, yeni bir yuvaya kavuşması açısın- 
dan bakıldığında söz konusu ilgi iyidir ve fıtridir. Ancak bu ilginin meşru sınırlar 
içinde tutulması gerekir. Dul bir kadına, gönül eğlendirmek veya geçici bir takım 
hevesleri ve arzuları tatmin etme aracı ve fırsatı gözüyle bakıldığında meşru sı- 
nırlar aşılmış olur. Bu tür hatalara düşmemek için, kocası ölen kadınla gizli bu- 
luşma ve vaadleşmelerden kaçınmak lazım. (Bkz. Buhari, Nikâh, 34.) 
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236. Kendilerine el sürmediğiniz, mehirlerini tesbit etmediğiniz kKa- 
dınları boşamanızda sizin için bir sakınca yoktur. Onları yarar- 
landırın, zengin olan kendi gücü, darda olan da kendi gücü ora- 
nında, maruf (meşru ve örfe uygun) bir şekilde yararlandırsın. 
(Bu,) İyilik edenler üzerinde bir haktır. 

237. Eğer onlara mehir tesbit eder de, el sürmeden boşarsanız, bu du- 
rumda -kendileri veya nikâh bağı elinde olanın bağışlaması ha- 
riç- tespit ettiğiniz (mehr)in yarısı onlarındır. Sizin (tümünü veya 
fazlasını) bağışlamanız takvâya daha yakındır. Aranızdaki üstün- 
lüğü (derece farkını veya birbirinize karşı faziletle davranmayı) unut- 
mayın. Şüphesiz Allah, yapmakta olduklarınızı görendir. 


236. ayet, tefsire ihtiyaç hissettirmeyecek kadar açık hükümleri belirtir. 
Bir evlilik söz konusudur. Ancak birtakım sebepler dolayısıyla bu evliliğin ta- 
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hakkuk etmeyeceği anlaşılınca sürecin durdurulmasına karar verilir. Bunun 
hem eşler arasında herhangi bir temasın (cinsel birleşme/cima) olmaması, 
hem kadına ödenecek mihrin tespit edilmemiş olması gerekir. Evlilik fiilen ta- 
hakkuk etmemişse de Yasa Koyucu, bir boşama söz konusu olduğu için erkek 
tarafına bir yükümlülük tayin etmektedir. Buna göre, erkeğin kadına kendi 
gücü oranında bir yararlanma miktarı (mut'a) para veya mal vermesi, gön- 
lünü alması gerekir. Fakihler mihr tespit edilmemişse, mehr-i misil esas alı- 
nır demişlerdir. Tabii ki zengin de, yoksul da bunu kendi mali gücü ölçüsünde 
yapacaktır. Bu, insan ilişkilerinin kalitesini yükseltmesi bakımından önemli 
bir amildir. Yüce Allah, “(Bu), iyilik edenler üzerinde bir haktır” buyurmak 
süretiyle, bunun yerine getirilmesi gereken bir hak, bir borç olduğunu belirt- 
mektedir (Bkz. 33/Ahzap, 28). 

237 ayet ise, mihrleri tespit edilip de kendileriyle cinsel ilişki kurulma- 
mış kadınların boşanmasıyla ilgili hükmü düzenlemektedir. Böyle durumlarda 
tespit edilen mihrin yarısı kadına ödenir. Yapılması gereken budur. Şu var ki, 
taraflar karşılıklı olarak bundan vazgeçebilirler. Kadın bir şey istemeyebilece- 
gi gibi, nikâh bağını elinde bulunduran erkek (koca) tespit edilen mihrin tama- 
mını ödeyebileceği gibi, daha fazlasını da verebilir. 

Mehir kadının hakkıdır, bunu ailesi veya velisi alıp üzerinde tasarrufta bu- 
lunamaz (Bkz. 4/Nisa, 4). Kadının şu veya bu durumda ona belli bir iktisadi 
güvence sağlamaya matuftur. Bazı klasik fakihler ise, mihrin erkeğin kadının 
bedeninden yararlanması karşılığında olduğunu düşünmüşlerdir. Mezopo- 
tamya toplumlarında evlilik sırasında “başlık” ödenir. Başlık, evlenecek erke- 
gin kız tarafına ödemek durumunda olduğu para veya maldır. Bizans ve Yu- 
nanistan'da ise “drahoma” öngörülmüştür. Drahoma, kız tarafının erkek veya 
erkek tarafına ödemek durumunda oldukları para veya mala denir. Mehir, ise 
evlenecek erkeğin veya erkek tarafının kızın kendisine vermek durumunda ol- 
duğu mal veya paraya denir. Bu açıdan mihr kadının hakkıdır. 

“Aranızdaki üstünlüğü fazlı unutmayın. Şüphesiz Allah, yapmakta ol- 
duklarınızı görendir.” Buradaki “fazl”ı iki şekilde anlamak mümkün: 

a) Yukarıda belirtildiği üzere erkekler kadınlar üzerinde bir derece farkıy- 
la üstündür, çünkü özellikle ayetin indiği sosyal vasatta iktisadi hayatın aktif 
öznesiydiler. Sosyal ve ekonomik avantajları olan erkek, böylesi durumlarda 
cömert davranıp boşanacağı kadına birtakım ödemelerde bulunabilir; bu top- 
lumsal dayanışmayı, insanlar arasındaki ilişkinin kalitesini artırır. 

b) Genel bir ifade olarak toplumsal hayatın erdemler, karşılıklı iyilik ve gü- 
zellikler çerçevesinde yürütülmesi gerektiğine ilişkin bir hatırlatmadır. Her iki 
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238. “Namazları ve orta namazı koruyun ve Allah'a gönülden boyun 

eğiciler olarak (namaza) durun. 

239. Eğer korkarsanız, yaya veya binekte iken kılın. Güvenliğe girdiğiniz- 

de ise, yine Allah'ı, bilmediğiniz şeyleri size öğrettiği gibi zikredin.” 

221.ayetten bu yana nikâh, evlilik, boşama, kadının özel halleri, eşin vefa- 
tıdurumunda yapılması gerekenlerle ilgili hükümler vaz'edilirken birden san- 
ki konu kesilip bambaşka bir konuya geçilmektedir: Namaz! Bazıları bunun 
tesadüfi bir insicamsızlık olduğunu düşünebilir. Hakikatte Kur'an nazmının iç 
tutarlığı ve bununla bağlantılı her tarafında var olan ilahi insicam açısından 
durum hiç de öyle değildir. Konular arasındaki geçişler, öncelikler, sıralama vb. 
şaşırtıcı özellikler tamamıyla Kur'an'ın karakteristiğiyle ilgilidir. 

221. ayetten bu yana altı çizilen hükümlerin nasıl bağlandığına bakalım: 
229. ayet: “Allah'ın hudutlarını çiğnemeyin”; 230. ayet: “Bunlar Allah'ın hudutla- 
rıdır”; 231. ayet: "Allah'tan sakınıp-korkun”; 232. ayet: “Bu sizin için daha hayırlı 
ve daha temizdir” Bütün bu öğütlerin bize yaptığı çağrışımların ortak teması 
namazda kristalize olmaktadır. Namazla hudutlar korunur, takva sahibi olunur, 
temizlik (tezkiye ve tathir) gerçekleşir. İslam bakış açısından maddi hukuki ku- 
ral ve teamüllere riayet mutlak manada gereklidir, ancak tek başına yeterli de- 
ğildir, bunun manevi ve ilahi bir motivasyonla beslenip desteklenmesi icap eder. 
İşte kadın ve erkek evlenir, boşanır veya başka alanlarda ilişkilerini düzenleme- 
ye çalışırlarken bir yandan vaz'edilen maddi hükümlere riayet edecekler, diğer 
yandan yaptıkları her işin manevi tutum ve iştirakinin farkında olacaklardır. Bu 
onları takvaya götürecektir. Namaz bizi takvaya götüren en güvenilir yoldur. 

Bir hadiste buyrulduğu üzere “Namaz dinin direğidir, onu (hayatında) yı- 
kan dini yıkmış, ikame eden dini ikame etmiş olur.” Namaz insanın her gün 
asgari beş defa İlahi Makama'a yolculuk, Allah'ın huzuruna çıkma çabasının 
ifadesi olan ibadet olduğuna göre, bütün gerekleriyle yerine getirilmesi, derin 
bir iç bilinç, manevi haz ve hassasiyetle eda edilmesi gerekir. 
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Ayette sözü edilen ,korumak-muhafaza etmek” titizlikle üzerinde dur- 
mak, devam ettirmek, devamında ısrar etmek anlamındadır. Daha toplu bir 
ifadeyle, “muhafaza”nın dört anlam düzeyi olduğunu söylemek mümkün: 

1) Namazın nefsin tembelliklerine, hevasına karşı korunması; 

2) Her ne süretle olursa olsun, namaza devam edilmesi; az sonra savaş 
gibi kritik zamanlarda bile namazın terk edilmeyeceğini göreceğiz; 

3) Namazın erkâna göre kılınması; 

4) Ve elbette huşu ile eda edilmesi. Her erkânında huşu ilkesine dikkat 
etmelidir: “İtminan buluncaya (kalbin Allah'ın zikriyle mutmain oluncaya) ka- 
dar rükü yap” (Buhari, Ezan, 95; Müslim, Salat, 45.) 

Ayet, genel olarak namazın, ama özel vurguyla “orta namazın titizlikle 
korunması, ihmal edilmemesi gerektiğini hatırlatır. “Orta namaz (vusta)” 
üzerinde özel vurgu yapılması, her ne kadar bu namazın faziletlerine bir işa- 
ret olarak anlaşılmışsa da, aslında diğer vakit namazlara vurgudur. Çünkü bir 
şeyin ortası bütünün merkezi-ekseni, direği, omurgası ve dolayısıyla dengesi 
anlamına gelir. Merkez takviye edilmişse, dengede duruyorsa etrafı, kenarları 
ve uçları da sağlam ve dengede demektir. “El vusta” bir şeyin hayırlısı, ortası, 
mutedil formunu ifade eder. “Orta namaz"ın titizlikle, huşu ve hassasiyetle ko- 
runması diğer namazların da öyle kılınması anlamına gelecektir. 

“Orta namaz (vusta)” aynı zamanda farz olan namazın beş vakit olduğu- 
nun başka bir ifadesidir. “Orta namaz”, gündüzün iki (sabah ve öğle) gecenin 
iki (akşam ve yatsı) namazının ortası olan “ikindi namazı”dır. Zorlama yorum- 
lara gitmeden, “Orta namaz”ın ikindi namazı olduğunu Hz. Peygamber (s.a.) 
belirtmiştir. Hud Süresi'nin 114. ayetindeki “gündüzün iki ve gecenin iki tara- 
fında kılınan namaz(lar)ı” da bu çerçevede ele almak gerekir. Bir hadiste bu 
açıkça teyit edilmektedir: Hendek savaşında Hz. Peygamber (s.a.) müşrikleri 
kastederek şu bedduada bulunmuştur: “Orta namazdan yani ikindi namazın- 
dan bizi alıkoydular. Allah kabirlerini ve içlerini ateşle doldursun” (Buhari, 
Cihad, 98; Müslim, Mesacid, 202-206). Hadis'te söz konusu namazdan hem 
“vusta” hem “ikindi namazı” olarak zikredilmesi dikkat çekicidir. İsmail Hakkı 
Bursevi'nin İbn-i Melek'ten naklettiğine göre Allah'ın Elçisi, bu sayede ikindi 
namazını lakabı ve ismiyle bir arada zikretmiş bulunmaktadır. “Orta namaz 
(ikindi)” öylesine önemlidir ki, bunu kılmayan yakınlarını ve malını kaybetmiş 
gibi olur (Bkz. Buhari, Mevakit, 14; Müslim, Mesacid, 200). 

El Vusta'nın ikindi namazı olduğuna, Hz. Ali, İbn-i Abbas, İbn-i Ömer, Ebu 
Hüreyre ve Said El Hudri gibi sahabeler yanında, Ebu Hanife ve İmam Şafii gibi 
büyük fakihler de hükmetmişlerdir. 
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Peygamber Efendimiz Medine'de namazı beş vakit olarak kılmıştır. Mek- 
ke'de iken iki vakit kıldığına dair bilgiler ve rivayetler vardır. Miraç olayından 
sonra namaz beş vakit olarak tespit edildi. Şiiler, öğle ve ikindi ile akşam ve 
yatsı namazlarını birleştirseler de (Cem'i takdim ve Cem'i te'hir), hakikatte 
onlarda da namaz esasta beş vakittir, münferit olan sabah namazı dışında bir- 
leştirilen dört vakit namazdır (öğle ile ikindi-akşam ile yatsı). İslam tarihinde 
Sünni, Şii, Zeydi, Zahiri, İbadi olsun, bütün İslam mezhepleri ve imamları ara- 
sında bu konuda herhangi bir ihtilaf yoktur; namazın beş vakit olduğuna dair 
“icma” böylece tahakkuk etmiş bulunmaktadır. (Bkz. 11/Hud, 114; 17/İsra, 
78; 20/Taha, 130; 30/Rum, 17-18.) 

“Allah için kunut edenler” büyük bir iç huzuru, huşu ve içten saygı ile na- 
maz kılmak, namazı bu bilinç ve duyguyla kılmaktır. Bununla Allah'a olan itaati- 
mizi belirtmiş oluruz. İnsan namazda iken alçakgönüllüğünü, varlık âlemindeki 
konumunun farkına varır, bunu göstermiş olur (Bkz. 39/Zümer, 9). Süddi, “Kku- 
nut”un susmak olduğuna kail olmuştur, bu yüzden namazda konuşulmaz, sade- 
ce namaz süreleri ve dua okunur. Kelimenin “devam etmek” olduğunu düşünen- 
ler, namazdaki kunut'un kıyam, kıraat ve duanın uzunca yapılması gerektiğini; 
anca bu sayede sükün ve huşunun sağlanabileceğini söylemişlerdir. 

239. ayette namazın ne kadar önemli olduğu istisnai olaylar örnek veri- 
lerek anlatılır: “Eğer korkarsanız, yaya veya binekte iken kılın. Güvenli- 
ge girdiğinizde ise, yine Allah'ı, bilmediğiniz şeyleri size öğrettiği gibi 
zikredin.” Namaz huşu ile aceleye getirilmeden, anlamına ve amacına uygun 
tarzda yani erkânına göre kılınması gerekir. Bazı durumlarda bunun mümkün 
olmadığı açıktır. Korku verici bir durum (örneğin savaş hali) olsa bile, duru- 
ma uygun bir tarzda namaz kılınmalıdır. Buna “korku namazı (Salatu'l-havf)” 
denir (Bkz. 4/Nisa, 101-103. ayetlerin açıklaması). Ağır hastalıkta kişi yata- 
rak, yan durarak, oturarak veya gözlerini hareket ettirerek de olsa namazını 
kılar. Bunları yaparken namazın erkânını aklından geçirmeli, okuyacağı dua 
ve süreleri mümkün mertebe kalbinden geçirmeye çalışmalıdır. Savaş, baskın, 
saldırı durumunda ya binek sırtında, ya yürürken veya imkân varsa yürüyüşe 
ara verilerek namaz kılınır. Binek halinde ifadesinden, bugün araba, otobüs, 
tren, gemi, uçak vb. ulaşım araçlarında da namazın kılınabileceği sonucunu 
çıkarmak mümkündür. Olağanüstü veya istisnai durumdan çıkıp güvenli or- 
tama geçildiğinde namaz yine eskisi gibi vaktinde, erkânına uygun, huşu ile 
kılınır. Burada namazın bir kere daha “Allah'ın zikri"yle bir arada düşünülmesi 
bu seçkin ibadetin nihai ve asli amacının Allah'ın zikri olduğunu ve kalbin hiç- 
bir zaman Allah'ın zikrinden boş ve gafil tutulmaması gerektiğini hatırlatmak 
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içindir. Namaz, kalp, dil ve organların bir anda Allah'ı zikrettiği seçkin bir iba- 
dettir. Hangi durum ve şartta olursa olsun ihmal edilmemelidir. 
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240. İçinizde ölüp de (geride) eşler bırakanlar, (evlerinden) çıkarıl- 
maksızın, bir yıla kadar yararlanmaları için eşlerine vasiyet (bı- 
raksınlar). Ama onlar, (kendiliklerinden) çıkarlarsa, artık onların 
maruf (meşru) olarak kendileri için yaptıklarından dolayı size 


sorumluluk yoktur. Allah güçlü ve üstün olandır. Hüküm ve hik- 
met sahibidir. 


Yukarıda yani 234. ayette kocası vefat eden kadının 4 ay 10 gün bekleyece- 
ği belirtilmişti. Bu ayette kocaya -ölümünden önce- eşinin kendisinden sonra 
bir sene evinde kalabilmesi için vasiyette bulunması gerektiğinden bahseder. 
Bazı bilginler bu hükmün 234. ayetle yürürlükten kaldırıldığını düşünüyor- 
sa da, aslında bunu gerektirecek bir durum yoktur. İlki her ne kadar tertipte 
234. ayet 240. ayetten önce ise de, nüzul sıralamasında sonradır. Hz. Osman, 
Abdullah bin Zübeyr “Bu ayet nesh edildi, niçin Mushaf'a yazdırıyorsun?” diye 
sorduğunda Hz. Osman “Kur'an'da bulunan hiçbir şeyin yerini değiştirmem” 
demiştir. (Buhari, Tefsir, 2/41.) 234. ayette vaz'edilen hüküm yani kadının ko- 
casının vefatından sonra 4 ay 10 gün beklemesi vaciptir; bu ayette öngörülen 
ise vasiyettir. Vasiyete göre kadın vefatından sonra kocasının evinde bir yıl ka- 
labilir. Bunun “mecburi” olmayıp “isteğe bağlı (ihtiyari)” olduğu açıktır: “Ama 
onlar, (kendiliklerinden) çıkarlarsa, artık onların maruf (meşru) olarak 
kendileri için yaptıklarından dolayı size sorumluluk yoktur”. 

Bunda birçok hikmet ve hem kadın hem vefat eden eşin yakınları açısın- 
dan faydalar vardır. Her şeyden evvel koca, eşinin ruhsal-psikolojik durumuna 
bakıp vasiyet yazıp yazmayacağına dair kendisi karar verecektir. Eğer bir yıl 
evde kalmasında fayda mülahaza ediyorsa onun yararına olmak üzere böyle 
bir vasiyet yazar. Tabii ki bu vasiyete uyup uymamaya kadının kendisi karar 
verecektir. Evde ikamet süresinin bir yıla uzatılmasını bütünüyle maddi ge- 
çimle ilişkilendirmek gerekmez. Kadının kocasından sonra karşılaşacağı ge- 
çim sıkıntısı bundan bir ölçüde rol oynar. Her ne kadar ona eşinin mirasından 
bir pay verilmişse de, nihayetinde kocasının evinde bir yıl yaşayabilecek olma- 
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sı ilave bir imkândır. Belki asıl hikmet, alıştığı ev ortamından hemen kopma 
mecburiyetinde kalmayıp kendisine tanınan 4 ay 10 günlük süreye 8 ay gibi 
önemli bir zamanın ilave edilmiş olmasıdır. Bu, kocasının desteğini kaybetmiş 
bulunan kadının yeni bir sosyal hayata alışması, kendini hem ruhsal hem sos- 
yal olarak toparlayıp hazır bulması açısından önemli bir süredir (Bkz. Bakara, 
180; 4/Nisa, 11-12 ve 5/Maide, 106-108. ayetler ve açıklamaları.) 

Ölen kocasının yakın ailesi açısından da yararı olabileceğini düşünebiliriz. 
Belki kocasının geride bıraktığı anne-babası ve diğer yakınları da bir anda ge- 
linlerinin evden ayrılmasından derin bir üzüntü duyabilir, yokluğuna alışmak- 
ta zorluk çekebilirler. Yine de en doğrusunu elbette Allah bilir. 
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241. (Kocası tarafından) Boşanan (kadın)ların maruf (meşru) bir tarzda 
yararlanma (ve geçim pay)ları vardır. Bu, sakınanlar üzerinde bir 
hak (borç)tır. 

242. İşte Allah, size âyetlerini böyle açıklar ki akıl erdiresiniz. 


Yukarıdaki ayetlerde boşanmış kadınlara karşı erkeğin sorumlulukları an- 
latılmıştı. “Uygun/ma'ruf tarzda” olması, her iki tarafı mağdur etmek kastıyla 
örfteki teamüllerin dışına çıkılmaması öngörülmektedir. Boşanmış kadın -is- 
tisnalar hariç- her hâlükârda korunmaya muhtaçtır. Kadının tayin edilen süre 
içinde ve kendini toparlayabilecek duruma gelinceye kadar yararlandırılması 
erkek üzerine bir yükümlülüktür. Bazıları bunun, cinsel ilişkiden önce boşanıp 
da mihri tespit edilmeyen kadınlar için söz konusu olduğunu söylüyorsa da, 
bütün boşanmış kadınlarla ilgili olduğunu söylemek daha doğru görünmekte- 
dir. (Ayrıca bkz. 33/Ahzab, 49 ve 65/Talak, 1-6 ayetlerin tefsiri.) 

Ayetlerin indiği sosyal vasat göz önüne alındığında genellikle erkeklerin 
kadınları boşadığı görülür. Bu tarihi ortamda Yasa Koyucu eşlerini boşama- 
ları durumunda erkeklere birtakım vecibe ve sorumluluklar yüklemektedir. 
226. ayetten bu yana bu vecibe ve sorumluluklar anlatılmaktadır. Ancak yaşa- 
dığımız sosyal ortamda erkekler yanında kadınlar da evliliklere son vermek 
üzere aktif davranmakta, geçinemeyeceklerine dair kanaat getirdikleri zaman 
mahkemelerde boşanma davaları açmaktadırlar. Böyle olunca, ayrılacak ol- 
salar dahi eşler arasında kin, husumet ve düşmanlığın olmaması; medeni bir 
şekilde ayrılıp gerektiğinde -mesela çocuklar dolayısıyla- birbirlerinin yüzle- 
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rine bakacak durumda kalmaları için, erkekler yanında kadınlara da birtakım 
vecibe ve sorumluluklar yüklemek gerekmez mi? Bu sorulmaya değer bir so- 
rudur. Her hâlükârda ayrılacak olan eşlerin İslam'ın çizdiği çerçevenin dışına 
çıkmadan, karşılıklı hak ve hukuklarını gözeterek ayrılmalarında zaruret var- 
dır. Merhamet sahibi Allah'ın bu hükümleri tafsilatlı bir biçimde anlatmasının 
sebeplerinden biri eşlerin aklederek davranması, birbirlerine zarar vermek- 
ten çekinmesidir. 
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243. Binlerce kişinin ölüm korkusuyla yurtlarından çıktıklarını gör- 
medin mi? Allah onlara: “Ölün” dedi, sonra da onları diriltti. Şüp- 
hesiz Allah, insanlara karşı fazl sahibidir. Ancak, insanların ço- 
gunluğu şükretmez. 


Bu ayette anlatılan olay tarihte sahiden vuku bulmuş olabileceği gibi, ola- 
yın bizi kendisiyle yüz yüze getirmeyi hedeflediği temaya dikkat çekmek için 
temsili bir olay (varsayımsal kıssa) şeklinde de zikredilmiş olabilir. Müfessir- 
ler, ayetin Kitab-ı Mukaddes'te anlatılan ve Hezekiel zamanında vuku buldu- 
gu sanılan bir olaya atıf olduğunu düşünmüşlerdir. Ahd-i Atik'in Hezekiel Si- 
firi'nin 37. Bab'ında bu olayı çağrıştıran bir anlatım vardır. Veba korkusuyla 
şehri terk eden binlerce kişinin ölümü, arkasından mucizevi bir biçimde di- 
rilişleri anlatılmaktadır. Buna benzer bir olay 259. ayette anlatılmaktadır. Sa- 
vaştan kaçan bir halkın başından geçenler şeklinde de anlaşılabilir ki, ayetin 
öncesi ve sonrası (sibak ve siyak) göz önüne alındığında ayetin savaştan kaçan 
bir halkın başından geçen trajik bir olaya atıfta bulunduğu fikrini kuvvetlen- 
diriyor. Olayın, Firavun zulmünden kurtulmak için gruplar halinde Mısır'dan 
çıkan (5/Maide, 20-26) İsrailoğulları olduğunu düşünenler vardır ki, bu pek 
zayıf bir ihtimaldir. Şu veya bu, en doğrusunu Allah bilir. 

Burada önemli olan, zikredilen olay üzerinden ayetin indiği zamanın in- 
sanların, bize ve bizden sonrakilere vermek istediği mesajdır. Şunu göz önün- 
de bulundurmak gerekir ki, Kur'an-ı Kerim'de zikredilen olaylar, öne çıkarıl- 
mak istenen tema ve verilmek istenen mesaj açısından araçsal değere sahip- 
tirler. Kur'an-ı Kerim, bir fizik, kimya ve astronomi kitabı olmadığı gibi tarih 
kitabı da değildir. 
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Bu olay üzerinden bize anlatılmak istenen “sayıları binlerle ifade edilen 
bir topluluğun ölüm korkusuyla savaşmaktan kaçması” ve bunun utanç verici 
bir tutum oluşunun anlatılmasıdır. Haklı, meşru ve adil bir savaştan kaçmak 
zillet halidir. Ayetin indiği sosyal vasat açısından bakıldığında, Medine'de ilk 
dönemlerde savaş emrinin gelmesiyle muhtemelen bazı insanların tereddüde 
düşmelerinin bu olayın zikredilmesiyle ilgili olduğu anlaşılıyor. Mekkelilerin 
Medine'ye bir saldırı düzenleyecekleri kesin gibidir, inancı ve yurdu savunmak 
için savaşı göze almak gerekir. Nisa, 77-78. ayetlerde, savaş emrini alanların 
nasıl büyük bir korkuya kapıldıkları anlatılır. Bu, bir Müslüman'a yakışmaz. 

Bundan hareketle diyebiliriz ki, ayetin iniş zamanı ve bu zaman dilimin- 
de vuku bulmakta olan olaylar -Mekkelilerin Medine'ye saldırıları- geçmiş ile 
gelecek arasında ana bağlantı noktasıdır. Geçmişte savaştan kaçanlar hüsra- 
na uğramıştır. Kaçış onlara bir fayda sağlamamıştır. Çinkü maksat “ölümden 
kaçmak” ise, ölüm gelir her yerde bulur. O halde Müslümanların düşman sal- 
dırısı ve işgal teşebbüsü karşısında savaştan kaçmaları onları trajik bir duru- 
ma düşürecektir. Ancak bu, sadece geçmişte İsrailoğulları veya 7. yüzyılın ilk 
çeyreğinde yaşayan Müslümanlar için değil, kıyamete kadar herkesin dikkate 
alması gereken temel bir husustur. 

Ayetin genel akışı, “işgal” halini tasvir etmektedir. Toprakları işgale uğra- 
yanların saldırgan karşısında takınmaları gereken tavır direnmektir. İşgalciye 
karşı direniş temel bir haktır. Ayet, “ölüm korkusuyla yurtlarından çıkanları” 
ibretiik bir olay olarak zikretmektedir. Sayılarının çok olması bir şey ifade etmi- 
yor, çünkü direniş ruhunu kaybettiklerinden onlar aslında ruhen ölüdürler. 

Allah'ın onlara “ölün” buyruğunu vermesi iki anlamda olabilir: 

a) İşgalciye karşı direnmedikleri için belki kaçmaya fırsat bulamadan öl- 
dürülürler; 

b) Savaşıp yiğitçe ölmeleri gerekirken kaçma yolunu seçtikleri için manen 
ölü sayılırlar. 

“Sonra onları diriltti”nin de iki anlam düzeyi düşünülebilir: 

a) Kaçıştan bir süre sonra utanıp pişman olmaları ve işgalciye savaşmayı 
göze almaları. Bu onların ruhen dirilmeleri anlamına gelir. Savaşarak özgürlükle- 
rini, yurtlarını ve onurlarını kazandıkları için adeta yeniden dirilmiş gibi olurlar. 

b) Kölelik ve zillet içinde yaşamayı tercih ettikleri için, savaşmaktan kaçan 
nesil yok olur gider. Yeni doğan nesiller, ataları ve babalarının ne kadar onur 
kırıcı hareket ettiklerini deneysel olarak anlar, 40 sene Tih Çölü'nde şaşkın 
biçimde yaşayıp da sonunda, özgürlüğün ve bağımsızlığın değerini anlayan İs- 
railoğullarından yeni nesillerin çıkıp savaşmayı göze alması gibi. Bir topluluğa 
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Allah'ın her seferinde yeni bir fırsat vermesi, O'nun fazlındandır. Fakat insan- 
ların çoğu inanmadıkları ve bilmedikleri gibi şükretmiyor da. Bu, insanların 
çoğunun Allah karşısındaki büyük zaaflarına işaret etmektedir. Savaştan kaç- 
mak ölümden kaçmanın garantisi olmadığına göre, savaştan kaçarak manen 
ölmek onur sahibi insanlara yakışmaz. 


YE ii ri De ER 
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244. Allah yolunda savaşın ve bilin ki, şüphesiz Allah işitendir, bilendir. 


Daha önce de belirtildiği üzere, Kur'an'da “kıtal" emrinin geçtiği her yer- 
de “Allah yolunda (fi sebili'llah)” kaydı geçmektedir (2/190). Bu yağma, talan, 
hırsızlık, sömürgecilik, başkalarının maddi ve tabii kaynaklarına el koyma, ta- 
hakküm, politik nüfuz amacıyla yapılan savaşların meşru olmadığını gösterir. 
Savaş “Allah yolunda” olunca haklı ve adil olur, yüce bir amacı gerçekleştirmek 
üzere yapılır. En haklı savaş, yurtları işgale uğrayan insanların savaşıdır. “Şüp- 
hesiz Allah işitendir, bilendir.” Allah, hem hiçbir faydası olmadığı halde zillet 
içinde yaşamayı seçenleri bilir, hem başkalarını haksızca politik tahakküm al- 
tına almak veya kaynaklarını sömürmek amacıyla savaş çıkaranları işitir, bilir. 
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245. Allah'a karşılığını çok arttırma ile kat kat arttıracağı güzel bir 
borcu verecek olan kimdir? Allah, daraltır ve genişletir ve siz 
O'na döndürüleceksiniz. 


“Karz” kesmek anlamındadır. Karşılığını almak üzere servetin bir kısmını 
ayırıp vermeye “ikraz” denir. Malının, servetinin bir bölümünü kesip/ayırıp 
Allah uğruna yani ihtiyaçları olanlara harcamak en güzel karzdır (Bkz. 5/Ma- 
ide, 12; 57/Hadid, 11, 18; 64/Tegabün, 17; 73/Müzemmil, 20). Allah'a güzel 
bir borç verilmesinin iki anlamı var: Biri, Allah yolunda yürütülecek bir mü- 
cadelenin mali olarak finanse edilmesi, haklı ve adil bir gaye ile savaşanlara 
yardım edilmesi; diğeri ihtiyacı olan bir insana borç verilmesi. Mesela, ekono- 
mik bakımdan zayıf duruma düşmüş birini, tekrar toparlanabilmesi için ona 
uygun şartlarda ve vaadede borç vermek bu türdendir. Her iki durumda Allah, 
bu ödemeyi kendisine yapılmış olarak gördüğünü buyurmaktadır. Elbette bor- 
cu alan Allah olunca, geri ödemesi kat kat olacaktır. Bir Kutsi hadiste şöyle 
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buyrulmaktadır: “Kim fakir olmayan ve asla haksızlık yapmayan (Allah)a borç 
vermek ister?” (Müslim, Müsafirin, 171). 

Burada borcun Allah'a verilmesi yüksek düzeyde edebi bir ifadedir. Bir 
hadiste “Allah'a borç verme”nin nasıl anlaşılması gerektiği şöyle anlatılmıştır: 
“Ahirette Yüce Allah kuluna şöyle buyuracaktır: Ey Ademoğlu, hastalandım, 
sen Beni ziyaret etmedin. Yiyecek istedim Bana yedirmedin, su istedim Bana 
vermedin! Kul der ki: Sen âlemlerin Rabbisin, nasıl hastalanırsın ki ben seni zi- 
yaret edeyim, yiyecek ve su istersin de ben vereyim? Yüce Allah buyurur: Filan 
kulum hastalandı ziyaret etmedin, yiyecek ve su istedin vermedin. Eğer bun- 
ları yapacak olsaydın, elbette katımda karşılığını bulurdun” (Müslim, Birr, 3). 

Allah adına yapılan iyiliğin karşılığı kat kattır. Bu amaçla yapılan “infakın 
karşılığı yedi yüz kata ve daha fazlasına katlanır” (Müsned, IV, 346; ayrıca bkz. 
2/Bakara, 261). 

Sınırsız sermaye biriktirmek ve başkalarıyla ölümcül rekabete girerek 
hep daha önde olmak amacıyla başkalarını zayıflatmak demek olan kapita- 
lizmin hükümferma olduğu bir dünyada, Karz-ı hasen bambaşka bir ekonomi 
zihniyetine işaret eder. İnsan yeryüzünde elbette temel ihtiyaçlarını karşıla- 
mak, daha rahat ve müreffeh yaşamak için çalışır, üretime katılır, servet sahibi 
olur. Ama kazandığı serveti harcarken bazı kurallara riayet etme mecburiye- 
ti var. Bunların başında Allah yolunda infakta bulunması, zayıf ve muhtaçları 
kollaması ve kendine ayırdığı miktarı kullanırken de tevazudan ve sadelikten 
ayrılmamasıdır. Zühd ve takvanın kontrol etmediği servet ve harcama insanı 
ahlaki bakımdan yozlaştırır. Kişi meşru yollardan kazandıklarıyla kendisinin 
ve yakınlarının meşru ihtiyaçlarını karşılama yanında başka sorumlulukları 
da var ki, bunlardan biri, faizli kredi ilişkilerine iltifat etmeden, krediye ihti- 
yacı olanları parasal bakımdan desteklemektir. Karz-ı hasen, bütünüyle bağış 
ve hibe olmasa da destekleyici kredidir. Karz-ı hasen ilişkisinin şahıslar ara- 
sında cereyan etmesi, ekonomik faaliyete katılan bireylerin faizci-tefecilerin 
veya bankaların sömürü ağından kurtulmalarını sağlar. Vahşi kapitalizmin et- 
kisinden kurtulmak ancak ya ortaklıklar kurmak veya karz-ı haseni işleyen bir 
müessese olarak canlı tutmak mümkündür. 

Borcun alındığı kadar iade edilmesi lazım gelir. Her türlü fazlalık -az veya 
çok- faizdir. Borç alan, alacaklıyı sıkıntıya sokmadan zamanı geldiğinde borcu- 
nu ödemelidir. “Hasen borç” da borç alana minnet edilmeyen, yüzüne vurul- 
mayan, verdiği borç karşısında şu veya bu bedel talep edilmeyendir. 

Sadaka ve borç ayrı ayrı şeylerdir. Bir hadiste borç vermenin sadakadan 
daha faziletli olduğu belirtilir: “Sadaka on kat fazlasıyla ödül görür, ödünç ise 
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on sekiz kat fazlasıyla” (İbn-i Mace, Sadakat, 19). Sadaka karşılıksız verilir, borç 
ise ödenecektir, dolayısıyla borç alan çalışıp borcunu ödemek ister. Bu piyasanın 
işler halde tutulmasını sağlar. Bu yüzden gerektiğinde borç vermekten kaçınma- 
malı. Peygamber Efendimiz bunu teşvik babında şöyle buyurur: “Bir Müslüman 
başka bir Müslüman'a iki defa borç verirse, mutlaka onu bir defa tasadduk etmiş 
gibi olur” (İbn-i Mace, Sadakat, 19; ayrıca bkz. 4/Nisa, 40). 
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246. Musa'dan sonra İsrailoğullarının önde gelenlerini görmedin mi? 
Hani, peygamberlerinden birine: “Bize bir melik gönder de Allah 
yolunda savaşalım" demişlerdi, O: “Ya üzerinize savaş yazıldığı 
hâlde savaşmayacak olursanız?” demişti. “Bize ne oluyor ki Allah 
yolunda savaşmayalım ki, biz yurdumuzdan çıkarıldık ve çocuk- 
larımızdan (uzaklaştırıldık.)” demişlerdi. Ama onlara savaş yazıl- 


dığı (öngörüldüğü) zaman, az bir kısmı hariç yüz çevirdiler. Allah 
zalimleri bilir. 


Tarihlerin verdiği bilgilere bakılırsa, Hz. Musa'dan sonra İsrailoğullarının 
Eriha'ya gelişleri Hz. Yuşa zamanında olmuştur. Hz. Musa'dan yaklaşık 3.5 asır 
sonra İsrailoğullarının başına Samuel Peygamber geçer. Kur'an'da zikredilen 
söz konusu olayın bu tarihi dönemde vuku bulduğu anlaşılmaktadır. 

Tarihi olarak biliyoruz ki, İsrailoğulları Hz. Musa (a.s.) hayatta iken bile 
ona türlü zorluklar çıkarmışlardı. Onun dünyadan irtihalinden sonra İsrailo- 
gulları çok daha bariz biçimde yaşadıkları bölge halklarının pagan inançları- 
nın etkisinde kaldılar. Putçuluğa paralel Musa aleyhisselamın öğrettiği şeri- 
atın kurallarını çiğnediler. Dünyevi zevklere daldılar, para ve servet biriktir- 
me hırsı ruhlarını istila etti. Derken üzerlerine çöken rehavet, dünya hazları, 
tutkular onların düşmanları karşısında ağır yenilgiler almalarına sebep oldu. 
243. ayette anlatıldığı üzere, düşman -özellikle Filistin topraklarında yaşayan 
Amalikalılar (Filistililer), Kenanlılar, Hıttiler, Ameriler, Perizziler vs.- onlara 
her saldırdığında savaşmayı göze alamayıp kaçıyorlardı. 
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Neredeyse her seferinde savaşı kaybetmelerinin sebebi aralarında siya- 
si birlik sağlayamamalarıydı. İrili ufaklı 12 kabileye ayrılmışlardı, gerçi savaş 
zamanında en etkili kabilenin önderliğinde savaşa katılırlardı ama siyasi bir- 
likten yoksun olduklarından bir türlü düşmanlarına karşı varlıklarını koruya- 
mıyorlardı. En son savaşta ağır yenilgi almakla kalmamışlar, kıblegahları ko- 
numunda olan “ahid sandığı” yani “tabut”u da düşmanlarına kaptırmışlardı. 
Muhtemelen İsrailoğullarını böylesi bir talebe sevk eden önemli bir sebep, söz 
konusu saldırı sonunda Amalikaların, “Allah'ın Ahid sandığı olan Tabut”u da 
ele geçirmiş olmalarıdır. Bu, İsrailoğulları için çok önemliydi. Hz. Musa, Tur 
Dağı'nda Allah'tan aldığı iki levhayı bunun içine koymuş; içini ve dışını som 
altından kaplamıştı (Tesniye: 31, 24-26). 

Kısaca durum böyle devam edemezdi. Başlarında peygamber olarak Sa- 
muel'in bulunduğu bir dönemde buna bir son vermenin gerektiğini düşündü- 
ler. Ve hayli yaşlı olan Samuel'e gidip yine aslında sorumluluğu üzerlerinden 
atacak bir talepte bulundular. Buna göre peygamberleri, Allah'tan onlar adına 
savaşacak güçlü bir kral göndermelerini isteyecekti. Samuel doğal olarak bu 
isteğe kızdı ve onlara geçmişlerinde yaptıkları birçok olayı hatırlatıp “Ya bir 
daha savaşmanız gerektiği halde savaştan kaçacak olursanız?” diye sorduğun- 
da, “Hayır” dediler: “Bundan sonra savaşacağız, üstelik Allah yolunda. Çünkü 
hem yurtlarımızdan sürülüyoruz, hem çoluk çocuğumuzdan koparılıyoruz.” 

Öyle demelerine rağmen taleplerinde ve söylediklerinde samimi değiller- 
di, savaşmaları gerektiği zaman yine aynı davranışı gösterip kaçtılar. Bu yap- 
tıkları dolayısıyla Allah onları “zalimler” olarak nitelendirmektedir. 247. ayet- 
te başlarına tayin edilecek komutana kendilerince rezervler koymaları onların 
samimiyetsizliklerine işaret etmektedir. Mevdudi'ye göre burada anlatılanlar, 
Amalikalıların MÖ. 1000 yılında İsrailoğullarına düzenlediği saldırı olayıdır. 
Bu konu |. Samuel, 7, 8 ve 12. bölümlerde geniş olarak anlatılmaktadır. 
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247. “Onlara peygamberleri dedi ki: “Allah size Talut'u (melik olarak) 
gönderdi?” Onlar: “Biz hükümdarlığa, ona göre daha çok hak 
sahibiyken ve ona bir mal (servet) bolluğu verilmemişken, nasıl 
bizi (yönetmek üzere) hükümdarlık (mülk) onun olabilir?” dediler. 
O (şöyle) demişti: “Doğrusu Allah size onu seçti ve onun bilgi ve 
bedeni gücünü arttırdı. Allah, kime dilerse mülkünü verir; Allah 
(rahmeti ve gücü) geniş olandır, bilendir.” 

248. Peygamberleri, onlara (şöyle) dedi: “Onun hükümdarlığının bel- 
gesi, size Tabut'un gelmesi (olacaktır ki) onda Rabbinizden “bir 
güven duygusu ve huzur' ile Musa ailesinden ve Harun ailesinden 
arta kalanlar var; onu melekler taşır. Eğer inanmışlarsanız, bun- 
da şüphesiz sizin için bir delil vardır. 


Samuel bir şekilde tanıdığı -ki bu olay geniş olarak Ahd-i Atik'te anlatılır, 
isteyen oradan takip edebilir (1. Samuel, 8-11)- Talut (Saul veya Şaul)'u İsrai- 
loğullarına melik olarak tayin etti. Buradaki “melik”liğin manevi ve salt politik 
bir lider olmaktan çok askeri ve idari bir liderlik olduğunu düşünebiliriz. Sa- 
muel'in kızgınlığından da anlıyoruz ki İsrailoğulları, Saumel'i sadece ilerlemiş 
yaşı dolayısıyla değil, şeriata bağlılığı ve bu yüzden onları sıkıştırması dola- 
yısıyla da istememekte; onlar kendilerini kısa yoldan askeri ve politik zafere 
götürecek güçlü bir liderlik talep etmektedirler. 

Nitekim isteklerinde çok da samimi olmadıkları, Talut'un onlara melik 
tayin edilmesiyle hemencecik anlaşılmış oldu. Talut, fizik olarak güçlü bir in- 
sandı. Uzun boyluydu, güçlü adaleleri vardı, gençti ve gözü pekti. Fakat sosyal 
sınıfı İsrailoğullarının aristokratlarına dayanmıyordu. Çok zengin olmadığı 
da anlaşılıyordu, nitekim babası Kiş, kaybolan merkeplerini bulmak üzere bir 
yere gönderdiği sırada Samuel onu fark etmişti. 

İsrailoğulları beklendiği üzere Talut'a itiraz ettiler, fakat Samuel kara- 
rında diretti. Kavminin meliklik için öne çıkardığı kriterlerin (sosyal statü, 
sınıf farkı, zenginlik) önemli olmadığını, bunu Allah kime dilerse verebile- 
ceğini söyledi. 

Burada bir halkın kendi iradesine rağmen bir lidere veya bir yönetime 
zorlanabileceği sonucunu çıkarmak yanlış olur. Her şeyden evvel peygamber- 
ler demokratik yollarla halk tarafından seçilip başa getirilmezler. Peygamber- 
leri kendine elçi seçen ve bir halkın başına getiren Yüce Allah'tır. Onlar vahiy 
alırlar, tebliğ ederler. İnsanların bir kısmı onlara uyar, bir kısmı uymaz. Döne- 
min İsrailoğullarının başında Samuel peygamber vardır, aslında onu kendileri 
de kabul etmişlerdir. Ama ilerlemiş yaşı ve Şeriat'a yaptığı vurgular dolayısıyla 
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onun yerine, kendilerini daha kolay yollarla güç ve kuvvet sahibi kılacak birini, 
muktedir bir kralı istemektedirler. Samuel bunun farkındadır, askeri ihtiyacı 
karşılayacak bir lider (komutan) tayin etmiştir, belki yönetimde onu ortak da 
etmiştir, ama inisiyatifi kendi elinden bırakmış değildir. Nitekim Talut'un öne 
çıkan iki özelliği “bilgi ve bedensel güçt”"ür. 

Aristokrasi, elitizm ve zenginlik peşinde olanları ikna edecek bir baş- 
ka argüman, Allah'ın yardımıyla Talut'un, ellerinden kaçırmış bulundukla- 
rı Tabut'u onlara geri getirmesidir. Bu onun melikliğinin işareti olacaktır. 
Tabut İsrailoğulları için önemlidir. Çünkü Hz. Musa ve Hz. Harun -Allah'ın 
selamı her ikisinin üzerine olsun- onun içine kutsal emanetleri koymuş- 
lardır; her iki seçkin peygamberden arta kalanlar (bakiyye) onun içindedir. 
Tabut bu özelliğiyle İsrailoğullarına sükünet, huzur ve güvenlik (sekine) 
vermektedir. 

Ahd-i Atik'teki anlatımlara göre, Tabut'u İsrailoğullarından alan Amali- 
kalılar (Filistililer), birkaç ay ellerinde tuttuktan sonra, aralarında yayılan bir 
söylenti üzerine kendilerine uğursuzluk getireceğini, başlarına büyük felaket- 
ler açacağını düşünüp bunu sahiplerine iade ettiler; iade ederken de Tabut'u 
Talut'un evine bıraktılar ki, bu Talut'un Allah tarafından tayin edilen bir melik 
olduğunun işareti oldu. Böylece İsrailoğulları onun komutası altında savaş- 
mayı kabul ettiler. Başka iddiaya göre Amelikalıları Tabut'u iade etmeye sevk 
eden sebep, İsrailoğullarının Samuel'in girişimiyle Talut'u başlarına geçirecek 
olmalarını öğrenmeleri, Talut'la sağlanacak siyasi birliğin önüne geçmeleridir. 
Eğer sorun Tabut ise onu iade etmiş oluyorlardı. 

Tabut'un iadesiyle ilgili bir iddia da, onu iki ineğin kendi başlarına ge- 
tirip İsraillilerin bulunduğu bir yerleşim biriminin sınırına getirmeleridir. 
248. ayet Tabut'u “meleklerin taşıdığını” belirtir. Peki, ineklerin insansız 
olarak tabutu getirmesiyle meleklerin taşıması arasındaki münasebet 
nedir? Bu soruya İbn-i Aşur şu cevabı verir: Tabut'u taşıyan inekler daha 
önce hiç geçmedikleri yollardan geçip bir İsrail kasabasına ulaştılar. Bunu 
sağlayan şey ilahi müdahale, meleklerin inekleri yönlendirmesiydi. (Ahd-i 
Atik'te Tabut (Sandık) için bkz. Çıkış, 25: 10-16; 40: 20-21; Tesniye, 10: 
1-5; Yeşu:3:3). 

Bu ayetler bir yandan İsrailoğullarının tarihte yaşadıkları önemli bir olaya 
atıfta bulunurken, diğer yandan Medine'de savaşa çıkmak istenen (2/Bakara, 
190-194) bazı Müslümanların gösterdiği gevşeklik üzerine onlara, İsrailoğul- 
larının yaşadığı bir tecrübe hatırlatılmakta, aynı duruma düşmemeleri konu- 
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249. Talut, orduyla birlikte ayrıldığında dedi ki: “Doğrusu Allah sizi 
bir ırmakla imtihan edecektir. Kim bundan içerse, artık o benden 
değildir ve kim de -eliyle bir avuç alanlar hariç- onu tatmazsa 
bendendir. Küçük bir kısmı hariç (hepsi sudan) içti. O, kendisiyle 
beraber imân edenlerle (ırmağı) geçince onlar (geride kalanlar): 
“Bugün bizim Calut'a ve ordusuna karşı (koyacak) gücümüz yok” 
dediler. (0 zaman) Muhakkak Allah'a kavuşacaklarını umanlar 
(şöyle) dediler: “Nice küçük topluluk, daha çok olan bir topluluğa 
Allah'ın izniyle galip gelmiştir; Allah sabredenlerle beraberdir. 


Talut'un kendine özgü savaş yöntemleri vardı. İsrailoğullarını sıkı bir eği- 
time, alışık olmadıkları bir perhize tabi tuttu. Savaşıp zafer kazanmak istiyor- 
larsa kendi nefislerini, istek ve tutkularını denetim altına almaları gerekirdi. 
Cesur olanlar korkaklardan, samimiler sahtekârlardan, Allah için savaşanlar 
kolay zafer ve ganimet peşinde koşanlardan ayrılmalıydı. Muhtemelen Ürdün 
nehrini geçme durumunda kaldıklarında komutanları Talut, askerlere su içme 
yasağı koydu. Yine de bir avuç alıp hiç değilse susuzluğu gidermeye izin vardı. 
Ancak askerlerin büyük bir bölümü Talut'un emrini dinlemediler, nehre dalıp 
kana kana su içtiler. Anlatıma göre 4 bin askerden 314'ü emre itaat etti. 

Aslında mesele su içip içmemenin ötesinde savaşmayı, dünya hayatını ahi- 
rete, gerektiğinde meşru ve yüce bir dava için feda etmeyi göze alıp almama 
noktasında toplanıyordu. Kişinin ihtiyacı kadar olanıyla yetinmesi ile doyum- 
suz arzularını doyurmak üzere ruhen aç ve sefil duruma düşmesi arasında 
yapacağı tercih onun dünya ve ahiret hayatının belirleyicisi olur. Bu aynı za- 
manda dünya hayatının sekülerleştirilmesi ile dünya ve ahiretin bir arada ele 
alınması arasındaki iki temel anlayış farkına işaret eder. Dünyevi nimetlere bir 
anda erişme imkânı bulanlar kendilerini kaybeder fakat susuzun tuzlu su iç- 
mesi veya kontrolsüz su içen deve gibi sonunda çatlarlar. İşari tefsir açısından 
nehrin dünya hayatına duyulan sevgi ve tutkuyu, bedensel haz ve zevkleri, icad 
edilen yeni şeylerin cazibesini temsil ettiğini düşünecek olursak, dünya haya- 
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tına karşı iffetli, sabırlı olan, ihtiyacı kadar dünya nimetlerinden yararlanıp 
fazlasına tamah etmeyen kimselerin kurtulabileceklerine ilişkin işaretler var- 
dır. Talut'un askerlerine bakacak olursak insanların pek çoğunun -ordunun 
yüzde 93'ü- dünya sınavını kaybetmektedir. Nitelik daima “pek az bir topluluk 
(kalilen)”da toplanmaktadır, Kur'an insanların çoğunun iman etmeyeceğini, 
akıllarını kullanmayacağını ve namütenahi nimetlere şükretmeyeceklerini 
söylemektedir. 

Samuel'den “bize kuvvetli melik bul” talebinde bulunanlar, iş ciddiye bin- 
diğinde yine savaştan kaçmaya başladı. Geriye inanmış bir avuç insan kaldı, 
onlar komutanlarının harfiyyen emirlerini yerine getirip karşı kıyıya geçtiler. 
O zaman geride kalanların iç yüzleri, zamirlerinde sakladıkları niyetleri orta- 
ya çıkmış oldu: “Biz” demeye başladılar “Calut (Golyat)a ve askerlerine kar- 
şı savaşamayız. Çünkü Calut çok kuvvetli bir adamdır.” Böylece savaşmamak 
için yeni bir mazeret ürettiler. Fakat Talut'a bağlılığını devam ettiren küçük bir 
topluluk savaşı göze aldı ve Allah'ın yardımıyla zafer kazandı. 

Burada ayet bütün zamanlar için genel bir prensibi vaz'etmektedir. O da 
şu ki, savaşları kazandıran en büyük faktör, sayısal ve maddi güç değildir, sa- 
vaşan askerin moral değerlere sahip olmasıdır. Moral değerleri tayin eden 
şey ise ahlaki üstünlüktür. Bir ordu, niçin savaşır? Bu sorunun cevabı savaşın 
sonucunu tayin eder. Eğer ülkesini savunmak, saldırganı-işgalciyi püskürt- 
mek için savaşıyorsa bu haklı ve meşru bir savaştır. Savaş, ganimet, zenginlik, 
politik ve stratejik nüfuz, talan, yağma, sömürü, tabii ve beşeri kaynaklara el 
koymak veya salt kuru bir politik hegemonya için yapıldığında bu savaşlara 
katılan askerlerin ahlaki üstünlüklerinden bahsedilemez. 

Bera bin Azib şöyle der: Biz, Bedir savaşında katılan sahabilerin, kendi 
aramızda Talut ile birlikte nehri geçen mü'minler kadar olduğunu konuşur- 
duk. Talut ile birlikte nehri geçen 310 kadar mü'min geçmişti." (Buhari, Mega- 
zi, 6; İbn Mace, Cihad, 25; Müsned, IV, 290.) 

“Allah'a kavuşmayı umanlar” yani hakikatte buna kesin inananlar, Al- 
lah yolunda şehit düşmeyi de göze almış olduklarından korkusuzca savaşırlar. 
Ahlaki üstünlüğe sahip oldukları için Allah'ın yardımına mazhar olurlar; “kü- 
çük bir topluluk” olsalar bile, moral güçleri zayıf kalabalık orduları yenilgiye 
uğratırlar. Bütün mesele Allah yolunda savaşmak ve savaşın getirdiği acılara, 
zorluklara sabretmektir. Bu sabrı gösterenler, acılara tahammül edenler Al- 
lah'ın yardımına hak kazanırlar. Genel bir kural ve İlahi bir vaattir: “Allah sab- 
redenlerle beraberdir.” Allah'ın kendisiyle beraber olduğu bir orduyu kim 


yenebilir!.. 


2/Bakara Süresi/250-251 521 


ANASI Eğ ile Gizle Çİ BEŞ İĞ yayi Sayili a3 Üğ 
3315 (köş AİN İL ayiğzâ vo.) ğ İSİN eşli e Gsdall 
alli 85 Yil EŞ (ka Ale AS Sl AİN Ayiz Eyi 
de gal sd AİN ESİŞ ağlı pinli yazı, alak Geli 

4vo1) dili 


250. Onlar, Calut ve ordusuna karşı meydana (savaşa) çıktıklarında, 
dediler ki: “Rabbimiz, üzerimize sabır yağdır, adımlarımızı sabit 
kıl (kaydırma) ve kâfirler topluluğuna karşı bize yardım et. 

251. Böylece onları, Allah'ın izniyle yenilgiye uğrattılar. Davud Calut'u 
öldürdü. Allah da ona mülk ve hikmet verdi; ona dilediğinden 
öğretti. Eğer Allah'ın, insanların bir kısmı ile bir kısmını def'i 
(engellemesi) olmasaydı, yeryüzü mutlaka fesada uğrardı. Ancak 
Allah, âlemlere karşı büyük fazl (ve ihsan) sahibidir. 


1. Samuel, 17 ve 18. bölümlerdeki anlatıma göre, Amalikalılar (Filistililer) 
ile İsrailoğulları savaşmak üzere bir meydanda karşı karşıya geldiklerinde Fi- 
listilerin başında Calut bulunuyordu yani Golyat. Golyat da çok güçlü kuvvet- 
liydi ve neredeyse yüzü hariç bütün gövdesi zırhla kaplıydı. Talut'un komu- 
tasındaki askerler, Golyat'ı görünce ürktüler. Ama nehrin berisinde kalanlar 
gibi kaçmadılar. Sadece, Allah'ın onlara yardım etmesini, sabır vermesini ve 
ayaklarını sabitkadem kılmasını dua ettiler. "Rabbimiz üzerimize sabır yağdır” 
duasını Musa aleyhisselama inandıkları için Firavun'un ölüme mahküm ettiği 
sihirbazlar da yapmıştı. (7/A'raf, 126.) 

Geleneğe göre ordular savaşmadan önce öne birkaç kişi çıkar, teke tek çar- 
pışırlardı. İsrailoğullarının arasında Davut isminde bir genç vardı. Talut'tan 
Golyat karşısında kendisini çıkarmasını istemişti, başlangıçta Talut razı olma- 
dıysa da onu çıkarmayı kabul etti. Davut öne çıkınca Golyat onunla alay etti, 
gencecik bedenini “gökteki kuşlara, dağlardaki hayvanlara yedireceğini” söy- 
ledi. Genç Davut, elindeki sapanını salladı ve Golyat'ı tam alnının ortasından 
vurup yere devirdi. Golyat'ın boylu boyunca yere serildiğini gören askerler 
birden moral kazandı, Filistililere saldırıp onları yenmeyi başardı. Gencecik 
iken Davut, Golyat'ı öldürmüştü. Bu Allah'ın yardımıyla olmuştu. 

1987'de ilk defa Filistinliler “İsrail işgaline karşı intifada” adlı yeni bir direniş 
tarzını geliştirdiklerinde ilhamlarını tam da bu olaydan almışlardı. Silah ve tek- 
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nolojik üstünlüğü tartışılmaz olan İsrail ordusuna karşı, Filistinli gençler taş ve 
sapanla karşı koymaya başladılar. Söz konusu direniş tarzını geliştirenlere göre, 
burada sanki Filistili Golyat ile İsrailli Davut, misyon ve roller bakımından yer de- 
giştirmiş bulunuyordu. Yani Davud Filistinlilerin, Golyat İsraillilerin tarafındaydı. 

Sonraları Davut, Talut (Saul)'un kızıyla evlendi ve İsrailoğullarına kral-pey- 
gamber oldu. Bu İsrailoğullarının tarihteki büyük yükselişlerinin başlangıcı- 
dır. Davut aleyhisselam iktidar, servet, bilgi ve hikmet sahibi bir peygamberdi. 

“Eğer Allah'ın, insanların bir kısmı ile bir kısmını def'i (engellemesi) 
olmasaydı, yeryüzü mutlaka fesada uğrardı. Ancak Allah, âlemlere karşı 
büyük fazl (ve ihsan) sahibidir.” Kendi bağlamında tefsirciler bu ayetin, Talut 
ve Davud gibi iyi insanların Golyat gibi bir zorbaya karşı savaşarak zulmü or- 
tadan kaldırdığına dair atıf olduğunu söylerler. 

Burada genel bir yasadan bahsedilmektedir ki, yeryüzünde yani beşeriye- 
tin tarihinde vuku bulan çatışmaların temelinde, insanların bir bölümünün fe- 
sat çıkarması ile buna engel olmak isteyenlerin çekişmesi yatmaktadır. İnsan- 
ların ve canlı hayatın zarar ve kötülüğünü isteyenler yeryüzünde bozgunculuk 
(fesat) çıkarırlar; nesillerin güvenliğini ve geleceğini tehlikeye sokarlar; baş- 
kaları üzerinde haksız tahakkümler kurmak isterler; hak etmedikleri kaynak- 
lara el koyarlar; zulmederler, insanları baskı altına almak için tiran rejimler 
kurarlar. İşte bütün bu kötülüklere karşı savaş, haklı, meşru ve bir zorunluluk- 
tur. Eğer bu kötülüklere karşı iyiler savaşı göze alamayacak olursa, yeryüzün- 
deki düzen bozulur, gezegen sadece insanlar için değil, hayvanlar ve bitkiler 
için dahi yaşanamaz hale gelir. Demek ki kötülerin def'i iyilerin eliyle olacaktır. 
İyi insanlar; özgürlük, ahlak, adalet, hakkaniyet ve onurlu bir hayat için kötüle- 
re karşı savaşmakla emrolunmuşlardır (bkz. 22 /Hac, 251. ayetin açıklaması). 

Bu anlatılanlar bize savaşın bizatihi (liaynihi) arzulanabilir değil, dolayı- 
sıyla yani ligayrihi gerekli olduğunu göstermektedir. Yani savaş için savaş nasıl 
gayrimeşru bir saldırganlık ise yağma, sömürü ve tahakküm maksatlı savaşlar 
da gayrimeşrudur. Bu türden yıkıcı savaşlar ancak gerektiğinde adalet ve öz- 
gürlük için savaşı göze alan iyiler tarafından önlenebilirler. Ölüm korkusuyla 
savaştan kaçmak erdemli insana yakışmayan korkaklıktır. Allah kulunda iki 
kötü hasletin olmasını istemez: Cimrilik ve korkaklık. 
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252. İşte bunlar, Allah'ın âyetleridir; onları sana bir hak olarak okuyo- 
ruz. Sen de gönderilen elçilerdensin. 
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İsrailoğullarının tarihinden verilen bu örneklerin her biri ibret verici olay- 
lardır. Kur'an'ın amacı tarih kitapları gibi vakaları, olayları nakletmek değildir. 
Tarihi olayları zikretmenin amacı her birisinden gerekli dersi çıkarmaktır. 
Tarih tekerrür etmez, tarihteki iyilikler ve kötülükler tekerrür eder. Şu halde 
geçmişten verilen örnekler bugün ve yarın için bize ışık tutar, tutum ve davra- 
nışlarımızı tayin ederken adeta birer pusula gibi iş ve işlev görür. Allah'ın bize 
haber verdiği bu olayların tümü birer gerçektir, her biri bir takım hakikatle- 
ri, ibret ve hikmetleri ihtiva ederler. Gönderilen elçinin görevlerinden biri de 
bunları nakletmesi, insanların dikkatini hikmetleri üzerine çekmesidir. “İşte 
bunlar, Allah'ın âyetleridir; onları sana bir hak olarak okuyoruz" ifadesi Al-i 
İmran, 108 ve Casiye, 6. ayette de aynı kalıpla geçmektedir. 
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253. İşte bu elçiler; bir kısmını bir kısmına üstün kıldık. Onlardan, 
Allah'ın kendileriyle konuştuğu ve derecelerle yükselttiği vardır. 
Meryem oğlu İsa'ya apaçık belgeler verdik ve O'nu Ruhu'l-Ku- 
düs'le destekledik. Şayet Allah dileseydi, kendilerine apaçık bel- 
geler geldikten sonra, onların peşinden gelen (ümmet)ler, birbir- 
lerini öldürmezdi. Ancak ihtilafa düştüler; onlardan kimi inandı, 
kimi inkâr etti. Allah dileseydi birbirlerini öldürmezlerdi. Ama 
Allah dilediğini yapandır. 


Allah'a nispet edilmediği sürece üstünlük (tafdil) mutlak değil, görece 
(izafi)dir. Mutlak üstünlük sadece Allah'a mahsustur. Yaratılmış olan her var- 
lık ve canlı, sahip olduğu birtakım farklı özellikler dolayısıyla diğerlerine göre 
üstünlükler arz edebilir. Kur'an-ı Kerim, bu çerçevedeki üstünlüğü üç şey için 
zikreder: Peygamberler, meyveler ve erkek-kadın. Erkek ve kadın arasında- 
ki “derece farkı demek olan üstünlük" konusunu yukarıda gördük (2/Bakara, 
228), ayrıca Nisa süresinde (ayet, 34) bir daha ele alma fırsatını bulacağız. 
Meyvelerin üstünlüğü de benzer şekilde görecedir. Mesela portakal bir özelliği 
ile elmaya üstündür, ama elma başka özelliğiyle portakala üstündür. Söz konu- 
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su mukayeseyi bütün meyveler için yapabiliriz. Bu ayette “peygamberler arası 
üstünlük” de bu kabildendir. 

Her peygambere Allah belli bir üstünlük (fazl) verir ve peygamberler ara- 
sındaki üstünlük bu şekilde ortaya çıkar. Mesela Hz. Nuh'un 950 sene yaşa- 
ması ve büyük sıkıntılar çekme pahasına kavmine tebliği etmesi, arkasından 
tufan gibi son derece büyük bir tabiat olayını yaşayıp canlı hayatın devamını 
sağlaması, “ikinci Adem” unvanını alması onu diğer peygamberlerden ayırır, 
bu ona verilmiş bir üstünlüktür ama Hz. Musa'nın İsrailoğullarını Kızılde- 
niz'den geçirmesi ve Tur dağında “Allah ile konuşması” dolayısıyla ona “Kelim” 
denmesi onun diğer peygamberlere göre üstünlüğüdür. Hz. İbrahim'i ateşin 
yakmaması, Hz. İsa'nın babasız doğması, beşikte iken konuşması, cüzzamlıları, 
körleri iyileştirmesi bu kabilden özelliklerdir. Maddi-dünyevi plan açısından 
bakıldığında Hz. Davut melik-hükümdar oldu, Hz. Yahya ise şehit edildi. 

Şu halde burada sözü edilen üstünlük mutlak değil görecelidir. Meyvele- 
rin birbirine üstün olması gibi peygamberler de görece birbirine üstündürler 
(Bkz. 17/ İsra, 55). Peygamberlerin farklı özellik ve meziyetlerle donatılmış 
olması, onların üstlendiği görevlerle ilgilidir. Eyyub aleyhisselamın sabrı ile 
Musa aleyhisselamın öfkesi farklı alanlarda rol oynar. Kimisinde Allah'ın ce- 
mal, kimisinde celal sıfatı tecelli eder. Levhaları alıp da kavminin Samiri'nin 
yaptığı altından bir buzağıya tapmaya başladığını gördüğünde Hz. Musa, Hz. 
Eyyub'un sabrını gösteremezdi, öfkelenecek, bağıracak ve o anda yaptırım ola- 
rak her ne yapılması gerekiyorsa yapacaktır. Ancak biliriz ki, Eyup da, Musa 
da (ve elbette diğer bütün peygamberler) insanları Allah'a itaat etmeye da- 
vet ederek özgürleştirmeye, yeryüzünde ahlaki düzen kurmaya, adaleti tesis 
etmeye, iyilik yapmaya, başkalarına güzellikle davranmaya çağırmaktadırlar. 
Misyon ve muhteva aynı, görevler ve görevlerin gerektirdiği özellikler, mezi- 
yetler farklıdır. Buna “mutlak fazl” değil, “tefazul” diyebiliriz. Yoksa hiçbir Müs- 
lüman peygamberler arasında fark gözetemez (2/Bakara, 285). Peygamberler 
arasında ihtilaf veya basit anlamda da olsa görüş ayrılığı yoktur; birbirlerine 
“iyi arkadaştırlar” (4/Nisa, 69). Oysa filozoflar veya beşeri doktrin kurucuları 
daima birbirlerine muhalefet ederler, çekişirler ve politik-askeri çatışmaları 
temellendirecek ideolojiler, felsefeler, doktrinler geliştirirler: “Peygamberler, 
babaları bir kardeştirler. Anneleri ayrıdırlar. Dinleri birdir” (Buhari, Enbiya, 
48; Müslim, Fedail, 145). 

Peygamber Efendimiz (s.a.)'in üstünlüğünü, diğer peygamberlere göre de- 
ğişen farklı misyon ve fonksiyonlarını de son tahlilde bu çerçevede ele almak 
gerekir. Onu diğer peygamberlerden ayıran özellikleri, 
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a) Son peygamber (son Nebi ve Resul) olması (33/Ahzab, 40); 

b) Bütün insanlara gönderilmesi (34/Sebe/ 28); 

c) Âlemlere rahmet olarak gönderilmiştir (21/Enbiya, 107) 

Bir hadiste Allah'ın Elçisi (s.a.), kendi konumunu şöyle anlatmaktadır: 
“Benimle benden önceki peygamberlerin durumu, şu binayı yapan adamın 
durumu gibidir: Bu adam bir bina yaptı, güzel yaptı, onu süsledi, tamamla- 
dı. Ama köşelerinden birinde bir kerpiçlik yer eksik kaldı. Binanın çevresini 
dolaşanlar, binayı çok beğendiler, ama “-Keşke şu kerpiç de yerinde olsaydı' 
dediler. İşte o kerpiç benim. Ben peygamberlerin sonuncusuyum” (Buhari, Me- 
nakıp, 18; Müslim, Fadail, 22-23). Bu muhteşem yapıyı inşa edenler önceki 
peygamberlerdir. Son Peygamber son taşı yerleştirmiş bulunmaktadır: “Onlar 
Allah'ın doğru yola ilettiği kimselerdir. Sen de onların gittiği doğru yoldan git” 
(6/En'am, 90). 

Son taş, hakikatte bütün binanın bir özeti, toplamı gibidir. Bütün peygam- 
berlerin misyon ve görev olarak üstlendikleri son peygamberin görev ve mis- 
yonunda içkindir. Son vahiy kitabı Kur'an-ı Kerim, bütün vahiylerin muhteva- 
sını ve mesajlarını ihtiva eder, kendisinde toplar. Peygamber Efendimiz'e diğer 
peygamberlere verilmeyen hususiyetler verilmiştir; mesela “bütün yeryüzü- 
nün mescit kılınması” bunlardan bir tanesidir. 

O halde Allah'ın takdiri dâhilinde peygamberlerin birbirine üstün kılın- 
ması, peygamberler arasında ayrım yapmayı gerektirmez. Allah Hz. Musa ile 
konuştu (4/Nisa, 164); Hz. Muhammed (s.a.)'i derecelerle yükseltti. Allah, Hz. 
Peygamber (s.a.)'in zikrini yüceltti (94/İnşirah, 4); “Ona itaat etmeyi Allah'a 
itaat ile bir arada saydı” (4/Nisa, 80; 8/Enfal, 24); “Ona biat edenler Allah'a 
biat etmiş gibi” saydı (48/Fetih, 10); “İzzet ve onurun Allah'ın ve Peygamber'i- 
nin olduğunu” bildirdi (63/Münafikun, 8). “Allah'ı seven (ve bu sevgiyi kazan- 
mak isteyen) Peygamber'e uyacak” (3/Al-i İmran, 31). Ona son vahiy olarak 
Kur'an-ı Kerim'i indirdi ki, “Sözler içinde Kur'an'ın yeri, bütün varlık içinde 
Adem'in yeri gibidir” 

“Meryem oğlu İsa'ya apaçık belgeler verdik ve O'nu Ruhu'l-Kudüs'le 
destekledik”. Kendine özgü özellikleriyle Hz. İsa da diğer peygamberler için- 
de öne çıkmaktadır. Onun başlıca özelliği “Ruhu'I-Kudüs ile desteklenmiş 
olması”dır. Ruhu'l-Kudüs, Kutsal Ruh demektir. Bu da Cebrail aleyhisselamdır: 
“De ki: onu Ruhu'l-Kudüs indirdi” (16/Nahi, 102). Cebrail aleyhisselam, Hz. 
İsa'yı üç şekilde desteklemiş bulunmaktadır: 

1) Onu, hiçbir erkek elinin değmediği bakire Meryem'e bir kelime olarak 
ilka etmiştir. Başka bir deyişle normal bir insanın teşekkülünde (zigot) rol oy- 
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nayan erkek spermi ve kadın yumurtası iken, Hz. İsa babasız yani bir erkek 
spermi olmaksızın Allah'tan bir emir, bir söz/kelime olarak Meryem'e ilka 
olunmuştur. Yani Hz. İsa'nın ontolojik cevherinin bir parçası kudsidir. “Biz ona 
ruhumuzdan üfledik” (66/Tahrim, 12). 

2) Doğumu, çocukluğu ve kısa süren hayatı boyunca İlahi destek ve inayete 
mazhar olmuştur. Çocuk iken konuşmuş, mantıklı şeyler söylemiş, görevlerini 
saymış ve yetişkin hale gelip insanları Allah'ın birliği fikrine ve Şeriat'e uygun 
ahlaklı hayat yaşamaya çağırırken mucizeler göstermiştir. Ölüleri diriltmiş, 
körlerin gözünü açmış, cüzzamlıları el sürmekle iyileştirmiştir. İbn-i Abbas, 
Hz. İsa'nın bütün bunları Allah'ın izniyle bu isimle gerçekleştirdiğini söyler; 

3) Ve elbette en önemlisi diğer peygamberler gibi Allah'tan İncil'i vahiy 
olarak almıştır. İncil dört büyük kitaptan biri olup Hz. İsa'ya vahyedilmiştir. Bu 
özelliğiyle de Hz. İsa, Âdem, Nuh, İbrahim ve Musa (Allah'ın selamı hepsinin 
üzerine olsun) Ulu'l-azm peygamberlerdendir. 

Bütün bunlara rağmen Hıristiyanların Hz. İsa'yı “tanrılaştırmaları” veya 
ulühiyete (tanrısal mahiyet) ortak kılmaları büyük bir hatadır. Kur'an-ı Kerim, 
bunu şiddetle reddetmektedir. Kur'an-ı Kerim'e göre, Hz. İsa, Ruhu'l-Kudüs 
tarafından desteklenmiştir, ama yine de o bir beşerdir, insandır, görevlendiril- 
miş bir peygamberdir. 

“Derecelerle yükseltilmiş” Ulu'l-azm bir peygamber ve son elçi olarak 
sahip olduğu bunca özelliğe ve meziyete rağmen Hz. Peygamber (s.a.), Müs- 
lümanları bir noktada uyarmaktadır: “Siz beni Hıristiyanların, Meryem oğlu 
İsa'yı abartıp övmeleri gibi abartıp övmeyin. Sadece Allah'ın kulu ve elçisi" 
deyin” (Buhari, Enbiya, 48); “Kimse benim Yunus peygamberden daha hayırlı 
olduğumu söylemesin” veya “Peygamberler arasında üstünlük sıralaması yap- 
mayın”; “Beni diğer peygamberlerden üstün tutmayın” (Buhari, Enbiya, 35; 
Müslim, Fezail, 159) buyurmuştur. Din müntesipleri peygamberlerini yücelt- 
mek amacıyla Bazen bir yandan diğer peygamberleri küçültme, diğer yandan 
kendi peygamberlerine beşer-üstü nitelikler atfetme hatasına düşmektedirler. 
Peygamber Efendimiz (s.a.)'in kendini “önce Allah'ın kulu, sonra Elçisi” olarak 
takdim etmesi anlamlıdır. 

“Şayet Allah dileseydi, kendilerine apaçık belgeler geldikten sonra, 
onların peşinden gelen (ümmet)ler, birbirlerini öldürmezdi. Ancak ihti- 
lafa düştüler; onlardan kimi inandı, kimi inkâr etti. Allah dileseydi bir- 
birlerini öldürmezlerdi. Ama Allah dilediğini yapandır”. Peygamberlerin 
geliş amacı yeryüzünde barış ve huzuru tesis etmek, insanların hak ve hukuk 
içinde nasıl yaşayacaklarını öğretmek ve ebedi hayattaki kurtuluşun yol hari- 
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tasını çizmektir. Bu gayeyi tahakkuk ettirmek üzere davette bulunurlar, insan- 
lara doğru yolu gösteriler, Allah'tan aldıkları vahiyleri tebliğ ederler. Ne var ki 
insanın bir özelliği söz dinlemezliktir. İnsan kıskanır, hak ihlal eder, tahakküm 
kurmaya çalışır, Allah'ın hükümlerine karşı gelir (bağiy). Burada, ayetin indiği 
zamanda Hz. Peygamber ve ashabına bir uyarı olduğu gibi, bize ve bizden son- 
raki nesillere de bir uyarı vardır. Şöyle ki: 

Geçmişte Allah nice peygamberler gönderdi, onları birbirinden farklı 
özellik ve meziyetlerle donattı. Ama insanlar onları dinlemediler, bildikleri 
yolda devam ettiler. Yeryüzünde kan döktüler, birbirlerinin hak ve hukukuna 
tecavüz ettiler. Bundan çıkarılacak ders şudur: İnsanların çoğu iman etmeye- 
cek, bir kısmı sapkın yollara girip inkârlarını sürdürecek. İnsanların kan dök- 
mesinin sebebi hak ve hukuk tanımazlıklarıdır. Bize yaraşan çizilen sınırlar 
(Hududullah) içinde yaşamak; sadece insanların değil, canlıların da hak ve hu- 
kukuna riayet etmektir. Elbette Allah dileseydi bunların hiçbiri olmazdı. Ama 
belirlenmiş bir yolda insanın yaşaması, iradesiz olarak bir kukla gibi hareket 
etmesi anlamına geleceğinden bu, Allah tarafından murat edilmemiştir. İnsan 
seçme özgürlüğüne, iradesini kullanma imkânına sahiptir; zulmederse ceza 
görür, doğru yola girerse de ödülü hak eder. 


ii Yi GİR Gİ ya pl lk yda İgla öail 
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254. Ey imân edenler, hiçbir alış-verişin, hiçbir dostluğun ve hiçbir şe- 
faatin olmadığı gün gelmezden evvel, size rızık olarak verdikleri- 
mizden infak edin. Kâfirler... Onlar zulmedenlerdir. 


Bu ayette ele alınan infakın, farz olan zekât olduğunu söyleyenler yanın- 
da, farz veya mendub her türlü infak yani Allah yolunda harcama olduğunu 
söyleyenler vardır ki, bunun daha isabetli olduğu anlaşılmaktadır. Hem sosyal 
çatışmaların vuku bulmaması, hem iktisadi verim, talep ve istihdamın sağlan- 
ması ve hem de ahirete yönelik kazançlı yatırım yapılması için elden geldiğin- 
ce infak etmek lazım. 

Maddi gelir elde etme çabası ve imkânı bu dünyaya mahsustur. “Dünya 
ahiret için ekin tarlasıdır.” Burada ektiklerimizi öbür tarafta biçeceğiz. Dolayı- 
sıyla her ne yatırım yapılacaksa bu dünyada yapılmalıdır. Ölümden sonra kim- 
se artık herhangi bir iktisadi faaliyete katılamaz. Orada alışveriş veya üretim 
olmayacak, ticaret yapılmayacak (14/İbrahim, 31). Dünyevi ve dünyaya ilişkin 
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faaliyet biçimlerimizi ahirete taşıyamayız; oraya dünyadan taşıyabileceğimiz 
şeyler yapıp ettiklerimizin sonuçlarıdır. Şu halde dünyada fırsat varken, ahire- 
te dönük olmak üzere ihtiyaç sahiplerine ve ilgili yerlere harcama yapmalıyız. 
Ticaret ve kazanç olmadığı için, bir şeyi satın almak, fidye ödemek mümkün 
değildir (57 /Hadid, 15); bilfarz böyle bir şeye teşebbüs edilecek olsa bile, on- 
dan bu (fidye) kabul edilmez (6/En'am, 70). 

Ahirette herkes kendi başınadır. Allah'ın huzuruna çıplak ve yalnız gidi- 
lecektir (6/En'am, 94; 19/Meryem, 80). Böyle bir durumda herkes kendi der- 
diyle meşguldür. Herkesin kendine “yetecek işi bulunmaktadır” (80/Abese, 
37). Dünyada nice nice dostluklar, işbirlikleri, dayanışmalar (asabiyetler, ha- 
miyetler) söz konusuydu; fakat kıyamet gününde dostluklar gibi dayanışmalar 
da sona ermiştir. Kimse arkadaşı veya dostu için herhangi bir teşebbüste bu- 
lunacak durumda değildir. Hatta -inkâr, zulüm ve ahlaki yozlaşma temelinde 
dünyada birbirine- dost olanlar, dünyayı kötülükle yönetmek üzere ittifak ku- 
ranlar, o gün “birbirlerine düşman kesileceklerdir” (43/Zuhruf); çünkü “arala- 
rındaki bağlar kopmuştur” (2/Bakara, 166). Böylesi dostlar, müttefikler kıya- 
met gününde birbirlerini tanımayacak, bir bölümü diğer bölümü lanetleyecek, 
herkes diğerini suçlayacaktır (29/Ankebut, 25); iltimas yok, aracı yok, şefaatçi 
yok (26/Şuara, 100-101; ayrıca bkz. 2/Bkara, 123). Her insan Rabbi'yle baş 
başadır. Yaptıklarının sorumluluğunu üstlenecek, hesap verecek. 

“Kâfirler... Onlar zulmedenlerdir”. “Küfür” ile “zulüm” arasındaki iliş- 
kiyi ele aldığımızda, bu ayetteki ibare ve vurguya dikkat etmemiz gerekir. Ra- 
zi'nin de işaret etiği gibi ibare “Zalimler, kafirlerdir” şeklinde değil, “Kafirler 
zalimlerdir” şeklinde gelmiştir. Eğer ilk versiyon söz konusu olsaydı, her zul- 
meden kafir/inkarcı olurdu. Ancak ona hiç yakışmadığı halde, kişi İslam içinde 
kalarak zulüm yapabilir. 

Ancak öyle de olsa, zulmün küfürle büsbütün ilişkisiz olduğu söylenemez. 
Çünkü zulüm küfrün doğasından kaynaklanır; başka bir deyişle genel kural 
olarak kâfirler/inkârcılar zulmederler. Her tutum ve davranışlarında değilse 
bile, mutlaka bir veya birkaç yerde zulmederler. En başta “Allah'ı hakkıyla tak- 
dir etmemek” veya “Allah'a ortak koşmak (Şirk)” en büyük zulümdür. Öyleyse, 
mü'mine yakışan zulmün her türlüsünden kaçınmak, daima adaleti en yüksek 
ideal olarak savunmak, adaletin tesis edilmesi için var gücüyle çalışmak olma- 
lıdır. Nasıl yalan, ahde vefasızlık ve emanete ihanet gibi davranışlar münafığın 
alametleri iken, fakat her yalan söyleyen veya emanete ihanet eden münafık 
sayılmıyorsa, her haksızlık yapan, zulmeden de elbette kâfir olmaz. Şu var ki 
kâfirin/inkarcının davranışlarını irtikap etmiş olur. 
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Allah yolunda harcamayan, yoksulları gözetmeyen, insanların emeğini 
sömüren, talan, rüşvet ve yolsuzluk yaparak geçinen, nitelikli hırsızlık yapan, 
kamu kaynaklarını yağmalayanlar; buna karşılık servetlerine, ticaretlerine, 
dünyadaki dostlarına, ittifaklarına güvenip ahirette de kendisine bir şey ol- 
mayacağını düşünenler; putları kutsayanlar; Allah ile arasına aracılar koyup 
bunların ahiret günü kendisine şefaatçiler olacağını öne sürenler hakikatin 
inkârcıları olmuş çıkmış; bu düşünce ve davranışları dolayısıyla zulme saplan- 
mışlardır. Kıyamet günü trajedileri açığa çıkmış olacaktır. Bazı fırkalar, şefaatin 
olamayacağını iddia etmişlerdir. 48 ve bundan sonraki ayet, “şefaat” konusuna 
açıklık getirmektedir. 

O gün (Kıyamet) ihtişam günüdür. Allah'ın azameti, büyüklüğü, kudreti 
ve iradesi altında herkes önüne çıkacak olanı düşünecek, Büyük Mahkeme'de 
(Mahkeme-i kübra), Hâkimlerin Hâkimi-En Büyük Hâkim'in (Ahkamu'i-hâki- 
min) hakkında vereceği hükmü bekleyecektir. Hak ve Hakikat tecelli edecek, 
nihai adalet yerini bulacaktır. O gün söz ve hüküm O'nundur, alemlerin Rabbi 
Allah'ındır. 

yalga ZAN ğa Aliş di BALİ A ŞAZİN ZA ŞA YL YANİ 

zlgalıdi ğla al aşi gdi, pal işlişA YI 
çeçen öğ La falağ A3 Yl Bale ARAŞ 3 ga gal ğa 

45 öğ ELA baş Yİ) dele öya giğüş Ölmem Yİ pzdİZ Laz 

gvaoy faalanİl ERİ Şağ lala b085 Yİ SlŞ liz 


255. Allah... O'ndan başka ilâh yoktur. Diridir, kâimdir. O'nu uyuklama 
ve uyku tutmaz. Göklerde ve yerde ne varsa hepsi O'nundur. İzni 
olmaksızın O'nun katında şefaatte bulunacak kimdir? O, önlerin- 
dekini ve arkalarındakini bilir. (Onlar ise) Dilediği kadarının dı- 
şında, O'nun ilminden hiçbir şeyi kavrayıp-kuşatamazlar. O'nun 
kürsüsü, bütün gökleri ve yeri kaplayıp-kuşatmıştır. Onların ko- 
runması O'na güç gelmez. O, pek yücedir, pek büyüktür. 


Ayetin ilk cümlesi Al-i İmran süresinin 2. ayetinde aynı kalıpla yer almak- 
tadır. Bu ayette nefiy (olumsuzlama) ve ispat (olumlama) veya inkâr ve ikrar 
bir arada bulunmaktadır. İslam inancının temelini bu nefiy ve ispat teşkil eder: 
“La ilahe: ilah (tanrı) yoktur”, demektir. İbare, dil açısından nefiy olup bir şeyi 
olumsuzlamaktadır. Aynı inkârdır. Ancak, bu olumsuzlama (inkâr) bir Müslü- 
manı nihilizme götürmez, aksine hemen peşinden ispat veya ikrar gelmekte- 
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dir: “İllallah: Allah'tan başka.” Tevhid inancının değişmez, evrensel kalıbı olan 
bu cümle yani “La ilahe illallah: Allah'tan başka ilah /tanrı yoktur” aynı zaman- 
da ebedi manifestodur (2/Bakara, 163; Al/i İmran, 18; 112/İhlas süresi). 

Tarih boyunca peygamberlerin tamamı ilk iş olarak tevhid inancını yer- 
leştirmeye, inancı çok tanrıcılıktan ve putçuluktan arındırmaya çalışmışlardır. 
Mesela Yahudilik, Mısır'ın putperestliğini ve yüzlerce küçük tanrılarını kaldır- 
mak için, Allah'ın birliğine ve puta tapmamaya çok önem verdi. Öyle ki put- 
perestliğe kapı aralanmasın diye Allah'ın isimlerini dahi kaldırdı. O'na sadece 
“Yahve” (ey O) veya “Elohim” (herkesin mabudu) dedi. Allah'ı isimle sınırlan- 
dırmamak, On Emrin önemli bir yasasıdır. Ama zamanla Yahudi bilginleri Al- 
lah'ı gökte oturan kızgın bir kral gibi tasvir etmeye başladılar. O artık bütün 
insanlığın mabudu değil de, sadece Yahudilere üstünlük veren bir tanrı oldu. 
Oysa Allah bütün alemlerin Rabbi'dir (1/Fatiha, 1), aynı zamanda “Bütün in- 
sanların da Rabbi'dir: Rabbu'n nas!” (114/Nas, 1). 

Kamil manada ilah, aşkın/müteal ve yüce; her türlü eksik ve noksanlıklar- 
dan uzak (münezzeh), etkin (güç ve kudret sahibi), üstün (aziz), tabiata, tarihe 
ve hayata müdahil; kuşatıcı, ihata edici, kurtarıcı; haberdar, bilen, gören, işi- 
ten... Kısaca Esma-i hüsna olarak ifade edilen isimlerin ve isim-sıfatların işaret 
edip ihtiva ettiği bütün özelliklere sahip olmalıdır. 

Bütün bunlar “Allah” lafz-ı celalinde toplanmıştır. “Allah” lafzı (Lafz-ı Celal), 
çoğulu olmayan tek kelimedir. “Tanrı ve ilah” gibi kelimelerin çoğulu olur, tanrı- 
lar ve ilahlar (eliha) gibi, ama Lafz-ı Celil'in çoğulu olmaz. Tanrı veya ilah olarak 
tavsif edilen her varlığa izafe edilen güç, meleke, meziyet ve özellik, ancak Al- 
lah'ın bir ismine karşılık olabilir. Bu yüzden mesela Yunanlılar, Allah'ı bir isminin 
tecellisi olan kuvveti belki bir meleğe veya bir tabiat kuvvetine izafe ederek tan- 
rılaştırmış, böylelikle idrak edebildikleri sayıda tanrılar tasavvur etmişlerdi. Bu 
zayıf bir zihni tasavvur ve elbette eksik bir Tanrı anlayışının ürünüydü. 

Allah ismi bütün isim, sıfat ve fiillerin kendisinde mündemiç bulunduğu 
külli, nihai, genel, evrensel ve ebedi kemali ifade eder. Mesela bir hastanın 
“Allah'ım, bana şifa ver!” demesi veya sadece “Allah'ım demesi”, eş Şafi (şife 
veren) isminin tecellisini, şifa verici etkisini göstermesini dilemesidir. Bir teh- 
like karşısında “Allah'ım beni koru!” diye dua eden biri “Hafiz” isminin hayata 
müdahalesini talep etmektedir, demektir. 

Bütün varlık âlemi varlığını Allah'a borçludur. Bütün doğru değerlerin 
kaynağı O'dur. Başka bir deyişle Allah herhangi bir sebep veya zorunluluk 
olmaksızın vardır, varlık âlemi ise şu veya bu sebep (illiyet) veya zorunluluk 
sonucu Allah'a bağlı ve bağımlıdır. “El Hayy” hayat sahibi, diri, kemal dere- 
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cesinde fa'al (etkin) demektir. Kendi cinsinde veya türünde kâmil olan “hay” 
olarak isimlendirilir. “İhyau'l-mevat” ölü arazinin işlenerek diriltilmesi, verim- 
li hale getirilmesidir. Allah “gökten yağmur yağdırmak süretiyle yeryüzünü 
diriltir-ihya eder” (30/Rum, 50; 35/Fatır, 9). Ağacın dallarının yemyeşil yap- 
raklarla donatılması onun hayatını ifade eder. Yeryüzünün imarı, fiziki çevre- 
nin güzelleştirilmesi “hayat bulması” anlamına gelir. Bütün varlık âlemine ruh, 
can, hayat ve hareket veren Allah'ın Hay ismidir. Bütün ruhlar, canlar, hareket 
ve hayatlar bu pınardan içerler, beslenir ve var oluşlarını sürdürürler. 

Gerek bilgisi, gerek iradesi, gerek kudreti ve gerekse fiilleriyle Allah varlığa 
müdahildir. Aynı zamanda “El Kayyum”dur. Kendi zatıyla kaimdir, diğer bütün 
varlıklar (varlık âlemi) ancak O'nunla kaimdir. O'nun kaim ve kayyum olması 
için başkasına ihtiyacı yoktur, başka her şeyin O'na ihtiyacı vardır. Yani hayat 
sahibi her şey hayatını ve hayatiyetini O'nun El Hayy isminden aldığı gibi, kaim 
oluşunu O'nun El Kayyum isminden almaktadır. Mücahid, Kayyum'un her şe- 
yin gözetleyicisi, koruyucusu ve yöneticisi olduğunu söyler (Mesela bkz. 3/Al-i 
İmran, 18; Ra'd, 33). 

Bu çerçevede Hz. Ali, der ki: “Bedir Savaşı'nda Hz. Peygamber (s.a.)'in ne 
yaptığını merak edip ona yöneldim, baktım ki secdeye kapanmış “Ya Hayyu ya 
Kayyum' diyor, başka bir şey demiyordu. Allah zafer nasip edinceye kadar bun- 
ları söylemeye devam etti” Bedir günü, Allah'ın tıpkı Hz. İbrahim'i ateşte yakma- 
mak, Hz. Musa ve kavmini Kızıldeniz'de suda boğmamak süretiyle tarihe müda- 
hale ettiği gibi tarihe müdahale ettiği özel bir gündür. Sanki Allah'ın Resulü (s.a.), 
ısrarlı bir biçimde ve ta içten “Ya Hayyu ya Kayyum” diye dua ederek Allah'ın 
Bedir Günü tarihe müdahalesini istemiş ve bu isteğe olumlu cevap verilmiştir. 

Öyle ise Hay olan başkasına hayat verir, Kayyum başkasını kaim kılar. Za- 
tıyla hayat sahibi ve kayyum olan sadece Allah'tır. Kulların hayatı ve ayakta 
duruşları Allah sayesindedir; ama onlar da nispi olarak bu pınardan bir parça 
istifade ederek başkalarının hayatiyetini devam ettirmelerine, ayakta kalma- 
larına yardım edebilirler. 

Her an ve her durumda Hay ve Kayyum olanı, bir “uyuklama tutmaz” 
Uyuklama (sine) gözde, uyku kalpte/beyinde olur. Göz kapanır ama uyku hâ- 
sıl olmayabilir, uyku için beynin kapanması gerekir. Her iki durum da Allah 
için düşünülemez. Nasıl olsun ki, bütün varlık O'nun kudret eli altındadır, O'nu 
yönetir, tedbir eder. Ne uyku, ne uyuklama, ne gaflete düşer. Öyle olsaydı yani 
uyusaydı, uyuklasaydı veya gaflete düşseydi, o süre zarfında bilgisiz, kudretsiz, 
iradesiz olurdu ki, varlık âlemi az bir süreliğine dahi bilgiden, iradeden ve kud- 
retten yoksun bir varlık tarafından yönetilemezdi. 
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Bunun Hıristiyan inancında da öyle olması gerekirken, Bazen en yüksek 
düzeydeki şahsiyetler dahi “Tanrı'nın sanki uykuya dalabileceğini” söylemek- 
te sakınca görmezler. İlginç bir örnek olarak 2005 yılında papalığa seçilip 
2013-Şubat'ında “ileri yaşın zorlukları”nı öne sürerek bu makamdan istifa 
eden Papa 16. Benediktus (asıl adı Joseph Aloisius Ratzinger) görevden ayrıl- 
masından iki gün önce Vatikan Aziz Petrus Meydanı'nda 150 bin kişiye hitaben 
yaptığı veda konuşmasında şöyle diyordu: “2005 yılından beri omuzlarıma 
ağır bir yük binmişti. Bu dönemde Tanrı bana her daim yol gösterdi. Son dö- 
nemde Kilise'nin zor dönemleri de güzel dönemleri de oldu. Sular dalgalıydı, 
rüzgar ters esiyordu ve Tanrı sanki uykuda gibiydi, ama ben her zaman Tan- 
rı'nın bu teknede olduğunu biliyordum. Bu tekne Kilise'nin, benim değil.” 

Hay ve Kayyum olan Allah bir lahza olsa dahi varlıktan habersiz kalmadı- 
gına göre “göklerde ve yerde olanların hepsi O'nun”dur. Çünkü göktekilerin ve 
yerdekilerin hepsi, kendi başlarına hayat sahibi olmadıklarına, kendi zatları 
itibariyle ayakta durmadıklarına göre, varlıklarını borçlu oldukları Allah'a ait 
(mülk) olurlar. 

Böyle olunca O'nun izni olmadan kimsenin aykırı bir inisiyatif kullanabi- 
leceği düşünülemez. “İzni olmaksızın O'nun katında şefaatte bulunacak 
kimdir?” Burada kullanılan “şefaat, iki veya çift anlamında olan “eş şef"'ten 
gelen bir kelimedir. Tek iken çift kılınan şey için kullanılır. Bir ziyadeyi, ilaveyi 
ima eder. “Şuf'a” da bu kökten gelir, çünkü ortak ortağının malına kendinin- 
kini katar. Şuf'a hukukta öngörülmüş bir haktır, satış yapılacağı zaman, önce- 
likle ortağa teklif edilir. Bu anlam çerçevesinde kişinin kendi makamına veya 
yetkisine başkasını katmasına şefaat denir. Kavramsal anlamı, ahiret gününde 
hesap ve kitap görüldükten sonra ve işin tamamen Allah'a kaldığı kritik bir 
durumda bazı zatların, günahkârların affedilmeleri için araya girmelerini ifa- 
de eder. Bu konu bazı İslam bilginleri ve ekolleri arasında çokça tartışılmıştır. 
Mutezile ve yakın tarihte bazı İslami fırkalar şefaatin mümkün olmadığını öne 
sürmüşlerdir. 

Dünyevi bağlamda şefaati iki şekilde ele aamak mümkün. Her iki durumda 
suçlu veya kusurlu kimse için itibarlı bir zat araya girer. Ancak ilkinde şefaat 
teşebbüsü suçluyu veya kusurluyu affettirmek, diğerinde ona bir fırsat daha 
tanınmasını sağlamak içindir. Ahirette ikinci şıkkın söz konusu olamayacağı 
açıktır. Bu durumda hesap ve kitabın görülmesinden sonra, iş cezalandırmaya 
kaldığında, bazı itibarlı, sözü dinlenir, başka bir ifadeyle Allah katında mute- 
ber zatlar, araya girip de bazı günahkârları affettirmek üzere Allah'a niyazda 
bulunabilirler mi? 
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Ayet, açıkça “Allah'ın izni olmaksızın kimsenin şefaatte bulunmaya- 
cağını” söylüyor ki, aksini iddia edilse de, mefhumu muhalifinden Allah'ın izin 
vermesi durumunda şefaatin mümkün olduğunu göstermektedir. Bu 34/Sebe, 
23. ayetiyle de teyit edilmektedir: “O'nun nezdinde şefaat, kendisine izin ver- 
diklerinden başkasına fayda vermez.” (Benzer ayetler için bkz. 21/Enbiya. 28 
ve 19/Meryem, 87.) Burada mutlak değil, “şartlı şefaat”in söz konusu olduğu 
anlaşılıyor. Zümer süresi 44. ayet “şefaatin tümünün Allah'a ait olduğunu" be- 
lirtir. Bu doğrudur, şu var ki bu ilim, kudret ve başka sıfatların tümünün Allah'a 
ait olması gibidir, Allah kudret ve ilim sahibidir, kullarını da kudretinden ve 
ilminden yararlandırmıştır. Allah hay'dır, insan da bu sayede hayat sahibidir; 
“kayyum”dur insan da bu sayede bazı şeylere kaimdir. Şu halde şefaatin tümü 
Allah'a aittir, insan bu sayede ve O'nun izin verdiği kimselere ve izin verdiği 
kadarıyla şefaatte bulunma imkânını verir. Bunda tevhid inancına aykırı bir 
durum yoktur. 

Bazı tefsirciler ise tam aksine “İzni olmaksızın O'nun katında şefaatte 
bulunacak kimdir?” cümlesinin Allah'ın kimsenin şefaatine izin vermeyece- 
gini ifade ettiğini öne sürmektedirler. (Bkz. Sait Şimşek, Hayat Kaynağı Kur'an 
Tefsiri, I, 272.) Cahiliye Arapları, Allah'a ortak koştukları putlarının mutlak 
olarak kendilerine aracı/şefaatçi olacaklarına inanıyor, bu meyanda putları 
yüceltiyorlardı. Bu ayet, cahiliye inancının boş olduğunu, Allah'ın ancak izin 
verdiği kimselerin şefaatçi olabileceğini belirtmektedir. Hadis kaynaklarında 
ise Hz. Peygamber'den başka diğer peygamberlerin, meleklerin, şehitlerin, 
Kur'an'ın ve mü'minlerin yine Allah'ın izniyle şefaatçi olabilecekleri bildiril- 
mektedir. (Buhari, Tevhid, 24; Müslim, İman, 302; Ebu Davud, Cihad, 28.) Bu- 
rada üzerinde durulması gereken birkaç husus var: 

1) Şefaate (eden ve kendisi için edilene) Allah izin verir. Bunun aksi dü- 
şünülemez. Her şeye galib ve kahhar olan Allah, eğer izin vermeyecekse, kim 
O'na rağmen ve O'nun katında bir başkasına şefaate bulunabilir ki! Şefaate en 
çok layık olan Hz. Peygamber (s.a.) şöyle buyurur: “Şanı yüce Allah'ın rahme- 
tiyle olmadıkça hiç kimse kurtulamaz. Ona “Sen de mi ey Allah'ın Elçisi?” diye 
sorulduğunda, “Allah, rahmetiyle beni kuşatmayacak olursa ben dahi' diye ce- 
vap verir” (Buhari, Rikak, 18; Müslim, Münafikun, 71-73.) 

2) Şefaat şirk gibi ağır suç işlemiş kimseler için söz konusu olmaz: “Şüp- 
hesiz Allah, kendisine ortak koşulmasını bağışlamaz, ondan başkasını dilediği 
kimseleri bağışlar” (4/Nisa, 48.) Böyleleri için şefaat herhangi bir fayda sağla- 
maz, teşebbüs etmeye bile lüzum ve mahal yoktur (74/Müddessir, 48.) 

3) Herkes şefaatte bulunamaz, buna layık olanlar bulunur ki, bunlar da Al- 


534 ALI BULAÇ-KUR'ÂN DERSLERİ/DİRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


lah'ın hoşnutluğu kazanmış seçkin kullardır. Başta Hz. Peygamber (s.a.) olmak 
üzere, melekler, peygamberler, sahabeler, şehitler, Allah'ın veli kulları, salihler 
vs. Dünyada ne kadar itibarlı olursa olsun, Allah'ın hoşnutluğunu kazanama- 
mış kimseler şefaatte bulunamaz. 

4) Müşrik olmadığı halde, ağır zulüm suçu işleyenlerin, mesela binlerce 
insanın hayatına, canına, mal ve namusuna kastedenlerin; başkaları üzerinde 
baskı kuranların, özgürlüklerini kısıtlayanların, hak ve hukuk ihlal edenlerin 
durumu hakkında ortaya çıkan istifhamlardır. 40/Mü'min, 18. ayette şöyle bu- 
yurulur: “Zalimler için ne şefkatli bir dost ne şefaat kabul edilir bir şefaatçi 
olacaktır." Mutezile ve Hariciler, buradaki “zalimler”in büyük günah işleyenler 
olduğunu söyleyip şefaati kategorik olarak reddetmişlerdir. Şefaatin mümkün 
olduğunu söyleyenler, buradaki “zalimler”in küfür suçunu işleyen inkârcılar 
olduğunu ileri sürmüşlerdir. Lokman süresinde geçtiği üzere “şirkin en büyük 
zulüm” olduğu doğrudur. Ama zulüm salt şirk değildir, öyle olsaydı, mü'min 
veya Müslim sıfatını kazanmış herkesin yaptığı haksızlıklar veya hukuk ihlal- 
leri bu kapsamın dışında olurdu. 

Böyle olunca, şirk veya küfür suçu olmadığı halde ağır zulüm işleyenlerin 
şefaatle kurtulacaklarını düşünmek, bu suçun kendilerine karşı işlendiği, bu 
zulümlere maruz kalanlar açısından bir haksızlıktır. Başka bir ifadeyle, “kul 
hakkı” şefaatin kapsamına giremez. Eğer mağdurlar haklarından vazgeçerler- 
se veya bir şekilde haklarını alacaklarsa tabii ki durum farklıdır. Çünkü kul, 
kendi hakkından vazgeçmedikçe Allah da haksızı ve zalimi affetmediğine göre, 
burada şefaatin geçerli olmaması gerekir. “Her kim Müslüman kardeşinin na- 
musuna veya herhangi bir hakkına karşı bir zulüm işlemişse, paranın (dinar 
veya dirhem) olmayacağı bir gün gelmeden önce, ondan helallik alsın. Çünkü 
o gün haksızlık yapanın) şayet salih bir ameli varsa, yaptığı haksızlık kadar 
amelinden alınır. Eğer iyiliği (hasenat) yoksa haksızlık yaptığı arkadaşının gü- 
nahlarından alınır, ona yükletilir” (Buhari, Mezalim, 10.) 

5) Dünyada Allah'tan bağımsız olarak bir takım şahısların; veli, şeyh, yatır, 
sufi, derviş, alim, üstat, hoca veya ulu kişilerin günahkarlara şefaatçi olabile- 
ceği ve Allah'ın her halükarda bu aracılığı kabul edip günahları sileceği yo- 
lundaki batıl inanç veya yanlış kanaatin temelsiz olduğunun bilinmesidir. Bu, 
belli belirsiz de olsa ahlaki düşkünlüğe, diğer bazı inançlarda gözlendiği üzere 
“Allah ile kul arasında aracıların, vesilelerin tesis edilmesi”ne sebep olmak- 
tadır. Oysa Allah ile kul arasına aracılar koymak (tevessül-tavassut) ve ölüle- 
rin ruhlarıyla dünyaya dönüp tasarruflarda bulunacakları yolundaki inançlar 
(tasarruf) batıldır. Tevessüle, tavassut ve tasarrufa lüzum yoktur, zira her kul, 
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doğrudan temiz bir kalp ile Allah'a yönelebilir, Nasuh tevbede bulunup affedi- 
lebilir günahlarını affettirme cihetine gidebilir. 

6) Allah'ın bazı kullarına şefaat izni vermesi, onları kendi yetkilerinde or- 
tak kılması anlamına gelmez. Uluhuyet ve rububiyeti ilgilendiren konularda 
Allah kimseyi iradesine, kudretine ve işlerine dâhil etmez. Birine şefaat imkânı 
veriyorsa, bu izin verdiği kimsenin kendisinden daha merhametli olduğu anla- 
mına gelmez, bu bir cemile, itibar ve takdiri ifade eder. Nun-u azame ile gelen 
ve “Biz” ile ortak işlere işaret eden ayetlerde, melekler evrenin düzeninde, ta- 
biat olaylarında Allah'ın bilgisi, izni ve takdiri dahilinde iş görürler. Böylelikle 
meleklerin de görev almasıyla Allah'ın rahmeti tecelli etmiş olur. Bunun gibi, 
ahirette Allah'ın mağfiret, şefkat ve rahmetinin tecelli edeceği, “rahmetinin ga- 
zabının önüne geçeceği” bir günde, yine O'nun bilgisi, izni ve takdiri dâhilin- 
de bazı yüce ruhlu kulların ve elbette en başta Peygamber Efendimiz (s.a.Y'in 
günahkâr kullara şefaatte bulunması, diğer Salih kullara da bundan bir pay 
düşmesi büyük rahmet şenliğinin icaplarındandır. 

Hadis kitaplarında yer alan rivayetlere göre, İsra süresinin 79. ayetinde 
geçen Makam-ı Mahmud kıyamet günü sıkıntı içinde olan insanlar, hesabın 
başlaması için Hz. Âdem'den itibaren bütün peygamberlere başvuracak, so- 
nunda Yüce Allah'a yalvarması için Hz. Peygamber'e gelecekler, onun da Al- 
lah'a yalvarması üzerine hesap başlayacak. İşte Efendimiz (s.a.)'in bu şefaatine 
Makam-ı Mahmud adı verilmektedir. (Buhari, Zekât, 52; Müslim, İman, 320; 
Tirmizi, Tefsir, 17/7.) 

Mutezile kelamcıları, şefaatin azabı gerektiren konularda değil, ecir ve se- 
vabı hak etmiş mü'minlerin ecir ve sevaplarının arttırılacağı anlamında söz 
konusu olacağını öne sürmektedirler. Kelimenin “çift” ifade etmesi, sevap ve 
ecre ilave olacağı fikrini ima eder. Kur'an-ı Kerim'de 32 yerde geçen bu konu 
Müslüman bilginler ve fırkalar arasında çokça tartışılmıştır, hala tartışmaya 
devam edilmektedir. En doğrusunu Allah bilir! 

“O, önlerindekini ve arkalarındakini bilir. (Onlar ise) Dilediği kadarı- 
nın dışında, O'nun ilminden hiçbir şeyi kavrayıp-kuşatamazlar.” Burada 
“ön ve arka”nın dünya ve ahiret, gökler ve yer arasındakilerle göklerdekiler; 
varlıkların veya insanların yaratılmadan önce ve yaratıldıktan sonraki durum- 
ları; yaptıkları ve bundan sonra yapacakları anlamına geldiğini söylemişlerdir. 
Muhammed Esed'e göre, insanın bilgisi dâhilinde olan ve idraki dışında olan 
yani bildiği ve bilemediği şeyler anlamındadır. 

Bunların hepsi mümkündür, anlatılmak istenen şu ki, Allah'ın ilmi her şeyi ku- 
şatıcıdır. İnsanın bilgisi ise sınırlıdır; O, her ne kadar bilmelerini murat etmişse, o 
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kadarını bilebilirler. Melekler için söz konusu olan insanlar için de söz konusudur: 
“Bizim senin bize öğrettiklerinden başka bilgimiz yoktur” (2/Bakara, 32). Kaldı 
ki Allah'ın bilgisi sadece teorik değildir, ihata edici, hükmünün de geçerli olduğu 
manasında irade ve kudreti de ifade eder. İnsanlar bazı şeyleri bilebilir, ama sadece 
bilirler, Allah ihata eder ve hükmeder. Her şey O'nun hükümranlığı altındadır. 

“O'nun kürsüsü, bütün gökleri ve yeri kaplayıp-kuşatmıştır.” “Kür- 
sü"nün ne anlama geldiği, bu ayette hangi bağlamda kullanıldığı konusunda 
çeşitli görüşler öne sürülmüştür. Bunun doğrudan, ayakları, oturma ve dayan- 
ma yeri olan kürsü olduğunu düşünenler olduğu gibi; hükümranlık, kudret ve 
mülkü ifade ettiğini; Allah'ın anlamaları için insanların aşina olduğu nesneler- 
den veya olaylardan seçimler yaparak mesaj verdiğini söyleyenler vardır. Şey- 
hülislam Ebussuud Efendi “Bu ancak Aziz ve Celil Allah'ın şanının azametini, 
hükümranlığının genişliğini ve ilminin her şeyi ihata ettiğini belirten temsil- 
den başka bir şey değildir” der. 

Allah'a yön/cihet, bizim gibi cisim, el, ayak vb. beşer türü organlar izafe et- 
mek mümkün olmadığına göre, kürsünün de bir hükümdarın üzerine oturduğu 
kürsüden farklı nitelikte, ayrı mahiyette olması gerekir. En azından mantık bunu 
gerektiriyor. Yine de gaybla ilgili bir konuda, özellikle müteşabih bir ifadeyle ilgili 
çok daha somut şeyler söylemenin sakıncalı olduğunu belirtmekte zaruret vardır. 

Hiç şüphesiz, bu ayette Allah bize azametini, büyüklüğünü anlatıyor. Kür- 
sü: taht, hükümdarlığın sembolü, kudret, irade ve hükmün icrası ise, bu son 
derece doğru seçilmiş bir kelimedir. Çünkü hükümdarlar tahta oturduklarında 
kendi ülkelerini yönetme gücünü ele geçirirler. Kürsü insanların bildiği bir şey- 
dir. Razi, haklı olarak benzer anlatım kolaylığı için Kâbe için “Allah'ın Evi”, ada- 
letin nihai tesisini sağlayacak olacak hesap için “mizan/tartı” metaforlarının 
seçildiğini söyler ki, kürsü de bu kabilden bir seçimdir. Nasıl Allah'ın insanlar 
gibi ikamet ettiği, içine girip barındığı bir evinden söz etmek mümkün değilse, 
üzerine oturduğu bir taht da söz konusu değildir. Fakat taht veya kürsü ile 
ifade edilen hâkimiyet, kudret ve mülk söz konusu olduğunda bunlar Allah'a 
izafe edilir hem de bununla mutlak anlamda Allah'ın her şeye hükümran ol- 
duğu, irade, ilim ve kudretiyle her şeyi kuşattığı anlatılmak istenir. “Arş” da bu 
meyanda seçilmiş bir terimdir. “Rahman arşa istiva etti” (20/Taha, 5) dendi- 
ğinde, yücelerin yücesi Allah'ın varlığı hâkimiyeti, kudret ve hükmü altına aldı 
manasını anlıyoruz. (Ayrıca bkz. 11/Hud, 7; Zümer, 75; Hakka, 17; Mü'min, 7.) 

“Onların korunması O'na güç gelmez. O, pek yücedir, pek büyüktür.” 
Her şey kendi mutlak hâkimiyeti altında Allah, varlığı yönetirken, her şeyi gö- 
zetir korur ve tedbir ederken, bu işlerin hiçbiri O'na güç gelmez. Ne yorulur, 
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ne dinlenmeye ihtiyaç hisseder, ne bıkar, usanır ne de herhangi bir nesneyi salt 
kendi başına bırakır. O pek yücedir, pek büyüktür. 

Efendimiz (s.a.), yatağa girerken Ayetü'l Kürsi'yi okuyan kimseyi Yüce Al- 
lah'ın sabaha kadar koruyacağını ve şeytanın da ona yaklaşamayacağını buyu- 
rur. (Buhari, Vekâlet, 10; Bed'ul halk, 11.) 
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256. Dinde zorlama (ve baskı) yoktur. Şüphesiz, doğruluk (rüşt) sapık- 
lıktan apaçık ayrılmıştır. Artık kim tağutu tanımayıp Allah'a ina- 


nırsa, o, sapasağlam bir kulpa yapışmıştır; bunun kopması yok- 
tur. Allah, işitendir, bilendir. 


İbn-i Abbas'tan gelen rivayetlere göre, ayet Ensar kadınları hakkında in- 
dirilmiştir. Eski bir inanışa göre, çocukları olmayan veya olup da yaşamayan 
kadınlar, “Eğer çocuğum olursa bunu Yahudilere vereceğim” diye adakta bu- 
lunurlardı. Bu şekilde Yahudi ailelerde yaşayan Ensar çocukları vardı. Yahu- 
dilerden Nadiroğulları anlaşmaya sadık kalmayıp Hayber'e sürülmeye karar 
verildiğinde, bazı Ensar kadınları Hz. Peygamber (s.a.)'e gidip “çocuklarımızın 
durumu ne olacak? Biz çocuklarımızı Yahudileştirirken o dinin bizimkinden 
üstün olduğu inancındaydık. Şimdi ise hak din İslam geldi, çocuklarımızı on- 
lardan alıp zorla Müslümanlaştıralım” diye sormaları üzerine bu ayet indi. Bu 
ayetin inişiyle din seçiminin kişinin kendisine bırakıldığı anlaşılmış oldu (Ebu 
Davud, Cihad 116: Klasik müfessirlerin bu ayeti anlama biçimleri ve çıkardık- 
ları fıkhi hükümler için bkz. Kur'an Yolu, |, 404). 

“İkrah” zorlamak, tiksinti uyandırmak anlamında negatif bir kelimedir. 
Geldiği kalıpta “Dinde zorlama olmayacağından (la ikrahe fi'd-Din)” söz edil- 
diğini göz önüne alacak olursak, buradaki ikrahın, dinde zorlama, baskı ve tik- 
sinti uyandırmaya sebebiyet verecek her şey anlamına geldiğini söyleyebiliriz. 
Başka bir deyişle, insanda ikrah uyandıracak her şeyin dinden uzak tutulması 
lazım. Sosyal hayatta ve insanın çeşitli tutum ve davranışlarda ikrah sayılan 
sayısız tutum ve davranış vardır, ama bunun dinde olmaması gerekir. Bu, hem 
din seçiminde, hem dini hayatın yaşanmasında böyle olması gerekir. Nihayetin 
de ayetin kapsamının din seçimiyle mi, yoksa seçilmiş dinin vecibelerine zor- 
lanıp zorlanmayacağı meselesiyle ilgili olduğu konusu üzerinde durulmuştur. 
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İnsan, doğru veya yanlışı, hak veya batılı, güzel veya çirkini, dolayısıyla şu 
veya bu dini seçmekte özgürdür, hiç kimseye baskı yoluyla İslâmiyet benimse- 
tilemez. Çünkü doğru yol (rüşt) ile sapkın yol (gayy) birbirinden ayrılmıştır. 
“Rüşt” apaçık doğruluktur. Çıplak gözle sabah vaktinin seçilip görülmesi gibi. 
“Gayy”, doğru ve mutluluk verici hedefe götürmeyen yola girildiğinde kullanı- 
lir. Doğrunun yanlıştan ayrılması, doğrunun ihtiva ettiği güçlü, geri çevrilemez 
kanıtların orta yere çıkmasıyla olmuştur. Kanıtlar akıl ve nakil sağlanır. Aklı- 
nı kullanmayan veya vahyin referans çerçevesine başvurmayan için doğru ve 
yanlış birbiri içine girmiş bulunmaktadır. Tabiatta ve insan hayatında öylesi- 
ne çok ayet (işaret, simge, belge, gösterge) var ki akıl sahibi bir insan bunlar 
üzerinde layıkıyla tefekkür ettiği zaman doğruyu bulmaması çok güçtür. Aklı 
doğruyu bulmaktan alıkoyan şey, nefsin onu etkisi altına alması ve elbette ya- 
nıldığı zaman kendini kritik edebileceği bir üst çerçevenin bulunmamasıdır. 
Vahiy bu üst çerçevedir. İşte insan aklını kullanıp vahiyi de temel aldığında 
doğruyu bulur, yanlışın da kesin farkına varır. 

Her şey apaçık orta yere konduğuna göre “Artık dileyen inanır, dileyen 
inkâr eder” (18/ Kehf, 29). Bu esasında insanların inisiyatifine, hoşgörüsü 
veya anlayışlarının genişliğine bırakılmış değildir. Bu Allah'ın insan-doğruluk 
ve sorumluluk ilişkisini bu çerçevede vaz'etmesi dolayısıyla böyledir. Eğer Al- 
lah dileseydi, yeryüzünde bütün insanlar inanırdı, onları inanmaya mecbur 
ederdi, O öyle dilemedi. Dolayısıyla peygamber dâhil hiç kimse bir başkasını 
inanmaya zorlayamaz (Bkz. 10/Yunus, 99 ve 26/Şuara, 3-4). 

Bunun anlamı şudur: İnsan, sahip olduğu akıl ve muhakeme gücü, temyiz 
ve seçme iradesi sayesinde doğruyu yanlıştan ayırabilir. Şu var ki, bunun bir 
seçim olduğunu, başka bir ifadeyle “verilmiş bir özgürlüğün kullanımı” oldu- 
gunu unutmamak lazım. Daha açık bir ifadeyle, yanlış yolu seçmek, bir özgür- 
lüğün kullanımı olup bir hak değildir. Bütün seçimlerin bireysel özgürlükle- 
re indirgendiği felsefelerde, kişi hangi seçimi yapmış olursa olsun, kendince 
“doğru” bir seçimde bulunmuştur, bu “onun doğrusu”dur, başkaları bu doğru- 

yu sorgulayamaz veya ister dünyevi ister uhrevi bir yaptırımdan söz edemez. 
Allah, insana kendi varlığını reddetme /inkâr etme özgürlüğünü vermiştir; in- 
san Allah'ın verdiği bir özgürlüğü kullanmak süretiyle inkâr edebilmektedir. 
Ancak Allah'ın varlığını, birliğini veya buyruklarını inkâr etmek hak değildir. 
Eğer Allah bu özgürlüğü vermeseydi O'nu reddedip inkâr etmek kimsenin 
gücü dâhilinde olamazdı. O, bu özgürlüğü verdiğine göre, kişilerin seçimi üze- 
rinde baskı (ikrah) kurmanın anlaşılır bir gerekçesi olmaması lazım gelir. 

İslam bakış açısından, Doğru yani Hak ve Hakikat kişilerden bağımsızdır, 
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bizim üstümüzdedir, bizden önce vardı, bizden sonra da var olmaya devam 
edecektir. Hak ve Hakikat'e dayalı olmayan seçim “yanlış ve hatalı” bir se- 
çimdir. Yanlışı seçen Allah'ın doğru olarak gösterdiği yola (Sırat-ı müstakim) 
girmeyi reddetmiştir ama sonuçta yanlış yapmıştır. Allah, insana akıl ve mu- 
hakeme gücü verecek, peygamberler gönderecek, kitaplar indirip doğru yolu 
gösterecek, buna rağmen insan nefsinin istek ve tutkularının derin etkisinde 
kalıp yanlış yolu seçecek. Bu hak değildir. İnsanın Allah'a rağmen bir şeyi seç- 
me özgürlüğü vardır, ama hakkı yoktur. Yanlış ve hatalı bir seçim, özgürlüğün 
yanlış ve hatalı kullanımı olduğundan hem dünyada hem ahirette bunun So0- 
nuçlarına katlanacaktır. 

Elbette özgür seçim, o seçimi yapan insana seçimine göre yaşama imkân- 
larının sağlanmasını icap ettirir. İşte eğer bir “hak”tan söz etmek gerekirse, 
sapkın yolda yaşamak, Allah'ın muradına aykırı bir hayat tarzı sürmek, seçme 
özgürlüğünün kullanılması dolayısıyladır. Ancak insan hem yanlışı seçtiğin- 
den, hem de hakkını kötü yolda kullandığından, bunun sorumluluğunu üst- 
lenmek durumunda kalacaktır. Bir kısmıyla dünyada ama büyük ve nihai bö- 
lümüyle ahirette. Din seçiminde baskı yoluna gidilmemesinin iki sebebinden 
biri, dünyanın bir sınav yeri olmasıdır. İnsan herhangi bir seçime zorlanacak 
olsa, mesela zorla Müslümanlığa dâhil edilecek olsa bu sınav hikmetine aykırı 
düşer; ikincisi seçimlerinin ve seçimleri doğrultusunda yapıp ettiklerinin (fiil 
ve amellerinin) sonucuyla karşılaşırken adaletsizliğe maruz kalmaması için. 

Özgür iradesiyle İslâmiyeti din olarak seçen kimse, onun bütün yükümlü- 
lüklerini yerine getirmek zorundadır. Yükümlülüklerin bir kısmını kabul edip 
bir kısmını reddetmek veya hepsini kabul edip bir kısmını veya hiçbirini uygula- 
mamak bu âyetin tanıdığı özgürlük alanına girmez. (Bkz. 33/Ahzab: 36) Ancak 
bazı hükümler ve vecibelerin yerine getirilmemesi bir suç ve günah olduğu hal- 
de bunlara Kur'an veya Sünnet'te dünyevi ve maddi ceza (müeyyide) öngörül- 
memiş, bunların cezası ahirete bırakılmıştır. Esbab-ı Nüzul'ün sahibi H. Tahsin 
Emiroğlu, bu meyanda “Binaenaleyh, zorla kabul ettirilen iman, iman olmadığı 
gibi, zorla kıldırılan namaz da namaz değildir. Zor kullanılarak tutturulan oruç 
da oruç değildir. Zor ve baskı (ikrah) ile yaptırılan bütün ibadetler böyledir. Çün- 
kü bütün itikad ve ameller niyete mukarindir. Niyet ise kalp mahsulüdür. Kalp 
mahsulü ise kalbin arzu ve ihtiyarından doğar” (1, 259) demektedir. 

Bu yaklaşım, ayetle ilgili ikinci mesele olan Müslüman'ın dinin bütün ve- 
cibelerini zorla yerine getirip getirmeyeceği konusuna açıklık getirmektedir. 
Günah teşkil eden fiillere -işlenmeleri halinde açık, somut ve ciddi anlamda 
kamu düzenini bozmadığı sürece- kamu otoritesi ceza tayin edemez. Bilinen 
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bir hakikattir ki, inandığı ve inancını ikrar ettiği halde bazı yükümlülükleri 
yerine getirmeyenler dinden çıkmaz, sadece “günahkâr” olarak tavsif edilirler. 
Şu halde kamunun güvenliğini, üçüncü şahısların hak ve hukukunu, can, mal 
ve ırz emniyetini ihlal eden fiillerin tamamı (cinayet, yaralama, hırsızlık, gasp, 
rüşvet-yolsuzluk, ihtikâr, tecavüz vs.) meşru kamu otoritesi tarafından ceza- 
landırılır, bunlar da Kur'an ve Sünnet'te açıkça belirlenmişlerdir. 

“İkrah”ın bir başka boyutu, dini ve dinin hakikatlerini, emir ve hüküm- 
lerini tebliğ ederken itici, tiksindirici bir üslup kullanılmaması; kolaylaştırıcı, 
sevdirici, müjdeleyici bir yol takip edilmesidir. Dil, üslup ve temsil dinin tebli- 
ğinde belirleyici rol oynar. Aşırı ısrar ve baskı, cezalandırıcı dışlama ikraha yol 
açar, bunun da zararı dine olur. 

“Artık kim tağutu tanımayıp Allah'a inanırsa, o, sapasağlam bir kulpa 
yapışmıştır; bunun kopması yoktur." “Tağut” azan, ölçüyü taşıran, sınırları 
aşan, taşkınlık yapan, zor ve baskı yoluyla insanları kendine boyun eğdiren kim- 
se; fikir, put, kült, ideoloji, doktrin, tüzel kişilik (devlet/siyasal rejim) veya hege- 
monik güçtür. Tağut'un iki özelliğinden biri Allah'a isyan edip koyduğu sınırları 
tanımaması, diğeri insanları kendi iradesine zor kullanarak boyun eğdirmesidir. 
Burada, bir sonraki ayette ve 4/Nisa, 60 ile 39/Zümer, 17. ayetteki kullanımı 
bu anlamlarla ilgilidir. Dilbilimciler ve bilginler dört anlam düzeyinin olduğunu 
söylemişlerdir: Şeytan, kâhin, sihirbaz/büyücü ve azıp haddi aşan her şey. Kuş- 
kusuz dördüncü anlamı doğruya en yakın olanıdır. Çünkü Allah'ın çizdiği sınır- 
lar dışına çıkıldığında kişi, azar, doğru yoldan, hak ve adaletten sapar, zulmeder, 
başkalarına haksızlık yapar. Şeytan, kâhin veya büyücünün yaptıkları bu kabil- 
den işlerdir. Yani şeytan, kâhin ve büyücü tağutun birer türevi, tağutluk sayılan 
işlerin failleridir. Belki en kısa ifadesi tiran ve tiranlıktır. 

Tarihte bu tanıma girmeye müsait çok sayıda devlet, lider/kült ve somut 
pratikler vardır. Bir dönemden sonra Roma, Mısır firavunları, Babil hükümdar- 
ları, mutlakiyetçi idareler, faşist ve komünist rejimler, tek parti dönemleri, in- 
sanların lidere doğrudan veya dolaylı yollarla itaate zorlanması bu türdendir- 
ler. Tağut, din ve vicdan özgürlüğünü tanımaz. Mesela Roma'da Hıristiyanlarla 
ihtilafın temelinde “İbadet ve itaat kime yapılacaktır?” sorusuna verilen cevap- 
lardan kaynaklanıyordu. Hıristiyanlar “Tanrı'ya ibadet, Sezar'a itaat” diyorlardı, 
ama Roma onlardan “İbadet de itaat de Sezar'a olacak” talebinde bulunuyordu. 
Bu anlam çerçevesinde katı otoriter, ideoloji empoze eden ve totaliter her politik 
doktrin ve rejim tağut tanımına girmektedir. Tağuti bir rejim doğası gereği tiran- 
dır. Bunun sebebi iktidarı düzenleyecek değerler çerçevesini müteal bir kaynağa 
dayandırmayı reddetmesidir. (Bkz. 5/Maide, 60; 16/Nahl, 36.) 
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Tağutu reddedip Allah'a inanmak, O'nun hükümlerinden başka hükümle- 
ri tanımamak demektir. Öyle olmasaydı “sapasağlam kulpa yapışma”nın makul 
bir izahı olmazdı. Buradaki sağlam kulp, Allah'ın Kitabı Kur'an-ı Kerim ve ihtiva 
ettiği hükümlerdir. Bir dine veya o dinin kitabına tutunmak isteyen bir kimse 
hükümlerine, değer yargılarına, kanıtlarına tutunur. İslam'ın kanıtları o kadar 
güçlüdür ki, asla kopması olmayan bir kulp gibidirler. Bunlar yukarıda belirt- 
tiğimiz üzere hem akli hem naklidir. Selim akıl ile sahih nakil arasında çelişki 
olmaz. İslam bilginleri “İslam'da hulf olamayacağı”nı söylemişlerdir ki, bunun 
anlamı, doğru istikamette faaliyet gösterdiğinde yani selim olarak çalıştığında 
akıl sahih nakle aykırı olamaz. “İslam'a hulf arız olmaz”, çünkü akıl bir göz gibi, 
vahiy bir ışık/nur gibidir. Doğru bilgi, kanaat ve fikrinin teşekkülü için vahiy nu- 
runun aydınlattığı fiziki çevreyi, sağlıklı gözün görmesi lazım. “Allah, işitendir, 
bilendir.” Allah, kimin inanıp inanmadığını, kimin doğru ve yanlış yolu seçtiğini 
hakkıyla işitir ve bilir. Hiçbir şey O'nun ihatası dışında değildir. 
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257. Allah, imân edenlerin velisidir. Onları karanlıklardan nura çı- 
karır; inkâr edenlerin velileri ise tağuttur. Onları nurdan ka- 


ranlıklara çıkarırlar. İşte onlar, ateşin halkıdırlar, onda süresiz 
kalacaklardır. 


Sözlükte “veli” bir şeyi uhdesine alan, yöneten, destekçi çıkıp yardım eden, 
sevip yakınlık duyan gibi anlamlara gelir. Kendi mülki sınırları içinde halkın iş- 
lerine baktığı, onları çeşitli yasalarla yönettiği için şehrin yöneticisine vali denir. 
Velayet, düşmanlığın zıttıdır. Adavet, bir şeyin sınırlarını aşmak demektir. 

Hakikatte Allah, varlık âlemindeki her şeyin, bu arada inanmış olsun olma- 
sın, bütün insanların da işlerini görmekte, ihtiyaçlarını karşılamaktadır. Burada 
Allah'ın kendini “inananların velisi” olarak zikretmesinin birkaç anlamı vardır: 
Veli velayetini üstüne aldığı kimseye özel muamele yapar, ona destek verip korur, 
bir takım avantaj ve imtiyazlarla donatır. Allah insanlara, peygamberler gönder- 
mek, kitaplar indirmek süretiyle yol gösterir; onları aydınlık yola, nura çıkartma- 
yıdiler. Bir kısmı bu isteğe olumlu cevap verince, hidayet bulmuş olurlar. Hidayet 
nimet ve nurdur. Allah bunun üzerine “Hidayetini arttırır” (47/Muhammed, 17). 
Hidayet üzere olan insanlar dünyada mutlu yaşar, ama asıl büyük ödül ve mutlu- 


542 ALİ BULAÇ-KUR ÂN DERSLERİ/DIRÂSÂTU L-KUR'ÂN 


luk onlara ahirette verilir. Aslında Allah herkesin velisidir, ama insanların belki 
de çoğu Allah'ın velayetinden gerektiği gibi yararlanmıyorlar. Bu da onların hem 
Allah'ın sevgisinden, hem yardımından mahrum kalmasına sebep olmaktadır. 

Allah'ın kendine veli saydığı kullarına verdiği en büyük nimet “onları ka- 
ranlıklardan nura çıkarması"dır. Nur ve karanlık (zulümat), hakikatte iman 
ve küfürdür. Bunun epistemolojiden ahlaka, gündelik hayatın düzenlenmesin- 
den uluslararası ilişkilere kadar yayılan anlam düzeyleri vardır. İnsan ışık saye- 
sinde önünü görür, nesneleri seçer, bilgi ve kanaat/fikir sahibi olur. Akıl ve vahiy 
Allah'ın insana bahşettiği nurdur. İnsan bunlara tutunduğu zaman aydınlanır, 
uzağa düştüğü zaman karanlıklara saplanır. Bu gündüz ile gece arasındaki açık 
fark gibidir. Gündüzü ve geceyi yaratan Allah'tır (6/En'am, 1). Nerede gündüzün 
aydınlığında yol alıp ilerlemek, nerede gecenin karanlığında el yordamıyla yol 
bulmaya çalışmak. Hiçbir bilgi temeline dayalı olmaksızın insanları yoldan sap- 
tırıp azdıran, hak ve hukuk ihlaline sevk eden tağutlar ise yandaşlarına “karan- 
lıklar”dan başka bir şey veremezler. Karanlık/zulümat, hem bilinç körlüğüdür 
hem de “olan” her şey yani tağutça düzende olup bitenler, “olması gerektiği” gibi 
olmadığından zulüm ve haksızlıktır. Şu halde bilgi ve ahlaki yüksek hayat gibi 
adalet de nurla, aydınlıkla ilişkilidir. Tağutça düzenlerde hakikat bilgisi, olgun- 
laştırıcı ahlak ve yeryüzündeki düzenin esası olan adaletin tesisi mümkün değil- 
dir. Bu da yukarıda geçtiği üzere küfrün tabiatında zulüm (karanlık ve haksızlık) 
olduğunu bir kere daha göstermektedir. (4/Nisa, 76.) 

“İşte onlar, ateşin halkıdırlar, onda süresiz kalacaklardır.” Allah'ın ay- 
dınlık yolunu bırakıp tağutların karanlık yoluna girenler ateşin halkıdırlar. Ora- 
da süresiz olarak kalırlar, karanlıklar ve azap içinde bir kısır döngüye düşmüş 
vaziyette dönüp dolaşırlar. Bu azabın şiddetlisi ahirette tadılacaktır, bunda hiç 
kuşku yok. Ama dünyada da karanlıklar içinde olmaları hasebiyle bunu çeşitli 
şekillerde ve derecelerde tatmaktadırlar. Peygamberler neredeyse var güçlerini 
kullanarak insanları hem dünya hem ahiret azabından kurtarmak için uğraşır- 
lar: “Çekirgeler gibi ateşe düşüyorsunuz. Ben de sizi ateşe düşmekten korumak 
için eteklerinizden tutup çekiyorum” (Buhari, Rikak, 26; Müslim, Fedail, 17-18). 
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258. Allah, kendisine mülk verdi, diye Rabbi konusunda İbrahim'le tar- 
tışmaya gireni (Nemrud'u) görmedin mi? Hani İbrahim: “Benim 
Rabbim diriltir ve öldürür” demişti; o da: “Ben de öldürür ve dirilti- 
rim” demişti. (0 zaman) İbrahim: “Şüphe yok, Allah güneşi doğudan 
getirir, (hadi) sen de onu batıdan getir” deyince, o inkârcı böylece 
afallayıp kalmıştı. Allah, zalimler topluluğunu hidayete erdirmez. 


Tarihin tanık olduğu en büyük tiranlardan biri olan Nemrut'un Hz. İbra- 
him (a.s.) ile “Allah” konusunda tartışmaya girişmesi dikkat çekicidir. Yukarıda 
tiran olarak tanımladığımız tağuttan söz edilmişti. Burada somut tarihsel bir 
olay üzerinden konuya devam ediliyor. Her ne kadar özel bir isimden söz edil- 
miyorsa da, Talmut'ta verilen bilgiler ve şifahi gelenek, bunun Hz. İbrahim'in 
doğup büyüdüğü Irak'taki baskıcı kral Nemrut olduğu anlaşılıyor. Kur'an-ı Ke- 
rim'de çizilen kişilik profili anlatımlardaki Nemrut'a birebir uymaktadır. Hiç 
kuşkusuz tiranlık yapan tağutların en ünlüsü Nemrut'tur. 

Nemrut bir şekilde güçlü bir devlete sahipti, oldukça geniş bir alana hükme- 
diyordu. Fakat temel bir hakikati bilmiyordu ki, o da asıl mülkün sahibi Allah'tır. 
Mutlak iktidar, mutlak servet ve mutlak bilgi Allah'ındır. İnsanın iktidarı, serveti 
ve bilgisi izafidir, sınırlıdır ve sonludur. Allah “Kadir” olduğu için insan kudret ve 
iktidar sahibi olabilmektedir, o halde beşeri her iktidar izafi olmak durumun- 
dadır. Hangi büyük güce sahip olursa olsunlar, hükümdarlar, krallar, yöneticiler 
iktidarın gerçek sahibinin Allah olduğunu bilmelidirler. Bu temel bilgiyi bilme- 
dikleri zaman, iktidar yozlaşır, halkın aleyhinde bir baskı ve zulüm aracı olarak 
kullanılmaya başlar. İktidar kışkırtıcı ve ayartıcıdır. Hakiki ve sahih manasıyla 
Allah'a refere edilmeyen iktidar kolayca sahibinde kibir ve gurura yol açar, ti- 
ranlığa dönüşür. Nemrut'un problemi buydu; hem iktidarın hakiki sahibini ta- 
nımazlıktan geliyordu hem de onu gerçekliğin dünyasından koparan ölçülerde 
kibir ve gurura kapılmıştı. Tiranlığı oranında paranoyası vardı. 

Hz. İbrahim, halkın mesireye çıktığı bir günde tapınağa gidip küçük put- 
ları kırıp baltayı en büyüklerinin boynuna asmıştı. Şehre dönüşlerinde bu 
trajik manzarayla karşılaşan halk dehşete kapılmış ve bunu kim yapar diye 
araştırınca oklar Hz. İbrahim'i göstermişti. Bu ayette anlatılan olayın, put kırı- 
cı İbrahim ile tiran Nemrut arasındaki tartışmadır. Konuyla ilgili Nemrut, Hz. 
İbrahim'in herkesi kendisine itaat etmeye davet ettiği Rabbi'nin “nasıl bir şey 
olduğu”nu, başka bir deyişle “isim ve sıfatlarının ne olduğu”nu sorar. “Hüc- 
cetleşme” kelimesinin seçiminden, Nemrut'un niyetinin öğrenmek, bilgi sahibi 
olmaktan çok tartışmak, çekişmek olduğunu anlıyoruz. Karşılıklı hüccetleşme 
En'am, 80'de bu anlamda kullanılmıştır. 
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Hz. İbrahim, varlığın esası olan “hayatı ve ölümü” öne çıkarır: “Benim Rab- 
bim diriltir ve öldürür” der (40/Mü'min, 68). Nemrut, bunu kâmil bir Tanrı 
inancı için yeterli bulmaz. Çünkü zannınca kendisi de öldürür ve diriltir. İki 
kişiyi getirtir, birinin suçu yoktur, kafasını keser; diğeri idam mahkümudur, af- 
feder. Burada Nemrut ya sahiden kâmil Tanrı tasavvurundan yoksundur ya da 
ahmakça bir karşılık vermektedir. Zira getirdiği iki kişinin de dünyaya gelişini 
sağlayan âlemlerin yaratıcısı Allah'tır. Hay ve Kayyum sadece O'dur (2/255). 
Biri diğerini öldürdüğünde, Allah'ın verdiği canı haksız yere almış olmaktadır. 
İnsan öldürür, ama yaratamaz, öldürdüğü kimseyi diriltemez. 

Diğer husus, hayat ve ölüm sadece insana ilişkin değildir. Bütün canlı varlı- 
ğın hayatı ve ölümü Allah'ın kudret eli altındadır. Dahası kozmik düzen ve işle- 
yen tabiat yasaları da böyledir. Hz. İbrahim, herhangi bir mugalataya sebebiyet 
vermemek için bir kanıt daha ortaya koyar: “Şüphe yok, Allah güneşi doğudan 
getirir, (hadi) sen de onu batıdan getir” deyince, o inkârcı böylece afalla- 
yıp kalmıştı. Allah, zalimler topluluğunu hidayete erdirmez.” Hz. İbrahim, 
bu meydan okuyuşla hem dünyevi hayatın kozmosla ilişkisine göndermelerde 
bulunur hem de Rab olacak Varlık'ın hükümranlık ve kudretinin bütün kâinatı 
ihata etmesi gerektiği hakikatine vurgu yapar. Kralların, zorbaların hükmü bu 
dünyada, sınırlı alanlarda geçer, ama gökler ve yer onların değildir (26/Şuara, 
24). Bunun karşısında tiranın söyleyebilecek bir şeyi kalmaz, belli ki kendisi de 
bu kapsamda ve derinlikte düşünmemiştir, o anda “afallayıp kalır." 

Hz. İbrahim'in öne sürdüğü bu kanıt, aynı zamanda işleyen tabiat yasaları- 
nın mutlak olmadığına uzak mesafeden bir işarettir. Eşarilerin ve Meşşailerin 
tartışmalarında ele alınan bu konu, kâinatta yasaların dahi mutlak olmadığı- 
nı göstermesi bakımından önemlidir. Evet, her gün alışık olduğumuz kural- 
lar işlemektedir, Adetullah böyledir. Ama adet, Allah'tan koparılamadığı için 
Allah'ın iradesine bağlıdır. Yani Allah dilerse adet değişir, kural işlemez hale 
gelir. Ateş yakar. Normali budur ama Hz. İbrahim olayında görüleceği üzere 
Bazen yakmayabilir, su Hz. Musa ve kavmi Kızıldeniz'den geçerken yaşandığı 
üzere boğmayabilir. Hz. İbrahim, Nemrut'a demek istiyor ki, “Evet, güneş her 
gün doğudan doğar, batıda batar, bu Allah'ın âdetidir. Senin gücün yetiyorsa, 
tersini yap bakalım.” Elbette buna Nemrut'un gücü yetmez. Ama aynı zamanda 
İbrahim aleyhisselam şunu da ima etmektedir: Allah dilerse tersini yapar, bir 
bakarsın güneş batıdan doğar, doğudan batar. 

Tağutlar/tiranların belirgin özellikleri baskıcı ve zalim olmaları; kitlele- 
ri kendi iradelerine, ideolojilerine zor kullanarak itaat etmeye mecbur etme- 
leridir. Baskıyla ayakta tutmaya çalıştıkları rejimlerde hem kendilerini hem 
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başkalarını karanlıklara mahküm ederler. Nemrut da böyle biriydi. Dolayısıyla 
Allah'ın hidayetine, aydınlık yoluna çıkmaktan yoksundu. 
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Çrotyia 


259. Ya da altı üstüne gelmiş, ıssız duran bir şehre uğrayan gibisini 
(görmedin mi?) Demişti ki: “Allah, burasını ölümünden sonra nasıl 
diriltecekmiş?” Bunun üzerine Allah, onu yüzyıl ölü bıraktı, sonra 
onu diriltti. (Ve ona) Dedi ki: “Ne kadar kaldın?” O: “Bir gün veya 
bir günden az kaldım” dedi. (Allah ona:) “Hayır, yüzyıl kaldın, böy- 
leyken yiyeceğine ve içeceğine bak, henüz bozulmamış; eşeğine 
de bir bak; (bunu yapmamız) seni insanlara ibret-belgesi kılma- 
mız içindir. Kemiklere de bir bak nasıl bir araya getiriyoruz, son- 
ra da onlara et giydiriyoruz?” dedi. O, kendisine (bunlar) apaçık 
belli olduktan sonra dedi ki: “(Artık şimdi) Biliyorum ki gerçekten 
Allah, her şeye güç yetirendir. 


Burada sahiden tarihte vuku bulmuş bir olaydan mı söz ediliyor? Yoksa 
temsili bir olaydan mı veya İsrailoğullarının acılı tarihiyle ilgili bir olayın an- 
latımında kullanılan sembolizm mi söz konusu? Bu konuda açık ve kesin bilgi- 
lere sahip değiliz. 

Belirtmek gerekir ki, tarihte ayette anlatıldığı şekliyle bu türden bir olayın 
cereyan etmiş olması elbette mümkündür. Varlığı ve insanı yoktan var eden 
Allah, hiç şüphesiz böyle bir mucizeyi göstermeye muktedirdir: “Ey insanlar, 
sizin yaratılmanız ve diriltilmeniz tek bir nefsin yaratılması ve diriltilmesi gi- 
bidir” (31/Lokman, 28). Kaynaklar buna benzer bir olayın İsrailoğulları ara- 
sında anlatıldığını naklediyor. Buradaki zatın da Üzeyir, Ermiya veya Ezekiel 
olduğunu söyleyenler var; hatırlanacağı üzere yukarıda 243. ayette benzer bir 
olayın Hezekiel'le ilgili düşünüldüğünü söylemiştik. 

Ancak aklen, bunun temsili bir olay olması daha kuvvetli bir ihtimal gibi 
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görünmektedir. Gündelik konuşmalarımızda, bizler de benzer temsillerde bu- 
lunuruz. Mesela birisine belli bir durumda ne yapması gerektiğini öğretmeye 
çalışırken, sanki vuku bulmuş bir olayı anlatırız. “Farzet ki İstanbul'a gittin. 
Asya'dan Avrupa'ya arabanla geçmek istiyorsun, bir de baktın ki iki kıtayı 
birbirine bağlayan Boğaz köprülerinde bakım yapılıyor. Ne yapacaksın? Ha- 
rem-Sirkeci güzergâhını kullan.” 

Ayette bizim şehir olarak çevirdiğimiz karye, nekre (belirsiz) gelmiştir. Bu 
belirli, bilinen bir şehri değil, herhangi bir yerleşim birimini ifade eder. Bu du- 
rumda olayın nerede, ne zaman ve kimlerin başından geçtiği gibi somut tarihi 
bilgilerle ilgili spekülasyonları, kurgusal anlatımları bir kenara bırakıp olay 
üzerinden bize ne anlatılmak istendiği konusuna bakmak lazım. 

Bu temsilin Hz. İbrahim ile Nemrut arasında cereyan etmesi Allah, hayat 
ve ölümle ilgili tartışmadan sonra zikredilmiş olması önemlidir. Sonraki ayet 
(260) de Hz. İbrahim'in ölülerin diriltilmesiyle ilgili sorusunu ele alacaktır. 
Nemrut, hayatın ve ölümün Allah'ın elinde olduğuna ilişkin tereddütler öne 
sürmüştü. Buna mukabil Hz. İbrahim daha üst formdaki bir kanıtla bunun te- 
melsiz olduğunu ortaya koymuştu. Nemrut bir kişilik profili, bir düşünme ve 
inanma tarzının timsalidir. Fakat başka bir kişilik profili de var. Bu da işte 259. 
ayette anlatılan profildir. Bu, inanan, ama bilmek isteyen bir kişilik profilidir. 
Şu halde bu ayet, belli bir kişiden çok, belli bir kişilik profilini anlatmaktadır. 

Söz konusu kişinin inançlı olduğu açıktır. Temsilde anlatılan zat, ıssız, ha- 
rabe, enkaza dönmüş bir yerleşim biriminden geçmektedir. Kasabayı bir in- 
sana veya bir bitkiye benzeterek, “-Acaba Allah dilese bunu nasıl eskisi gibi 
mamur hale getirebilir?” diye içinden geçirmektedir. Belli ki bu inanmış zatın 
Allah'ın kudreti konusunda herhangi bir kuşkusu yok. Bundan sonraki ayet bu 
fikri kuvvetlendirmektedir, çünkü Hz. İbrahim de kesin olarak ölümden sonra- 
ya inandığı halde “nasıl”lığını merak etmektedir. Bu zat da kalbinin mutmain 
olmasını istemekte veya dirilişin, yeniden oluşun “nasıl”lığını merak etmek- 
tedir. Yüce Allah, bu zat uykuda iken ruhunu kabzeder, yüz sene ölü vaziyette 
bırakır, tıpkı altı üstüne gelmiş, viraneye dönmüş kasaba gibi. Sonra diriltip 
ona: “Kaç sene kaldın?” diye sorar, o da kendi algısınca “Bir gün veya daha az 
bir süre” cevabını verir. Oysa yüz sene uykuya yatırılmıştır, fakat yiyecekleri-i- 
çecekleri oldukları gibi duruyor, bozulmamıştır. Her şey yerli yerinde, merke- 
binin kemikleri etrafa dağılmıştır. Bütün bu olağanüstü olaydan kasıt, o zatın 
bizzat kendisinin merak ettiği kanıtın kendisinin tecrübi iştirakiyle ortaya çık- 
mış olmasıdır. Nasıl etrafa dağılmış merkebin kemiklerine et giydirilip onun 
diriltilmesi gerçekleşiyorsa, bunun gibi ölümden sonra diriliş veya bu yerin 
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tabiatta var olan envai türlü zenginliklerle donatılması Allah katında o kadar 
kolaydır. Durum apaçık ortaya çıkınca, daha doğrusu söz konusu zat kendisi- 
nin de içinde yer aldığı diriliş olayını yaşamış, böylece Allah'ın hiç şüphesiz 
her şeye gücünün yettiğini bir kere daha öğrenmiş olmaktadır. 

Buradaki bilginin ilme'l yakinden, ayne'l-yakin ve hakka'l-yakine doğru 
bir seyir izlediğini söyleyebiliriz. Bu zat, Nemrut gibi yaratılıştan, Allah'ın ha- 
yat vermesinden ve ölümden sonra dirilişten şüphe etmiyor, sadece fiilen na- 
sıl olduğunu merak ediyor. İnanmak bir ölçüde bilmekten farklıdır. Bizzat bu 
olağanüstü olayda yer aldı, ruhen iştirak edip tecrübe etti. Böylelikle teorik 
bilgisi, kendisinin de içinde yer aldığı gözlem ve deneysel bilgiyle sürdü, arka- 
sından kesin hakikat olarak karşısına çıktı. Uçağın havalanıp bizi kısa zaman- 
da bir yerden alıp başka bir yere götürdüğüne inanıyoruz, ama nasıl çalıştığını 
bilmiyoruz. 

Ana tema, ölümden sonra dirilişin hakikatinin anlatımıdır. Ancak daha alt 
düzeyde iki tema daha var: İlki, yüz sene uykuda yatırılan -gerçekte her uyku 
bir tür ölümdür- bu zatın yüz seneyi bir gün veya daha az bir süre olarak algı- 
lamasıdır. Bu insan algısı açısından zamanın izafi olduğunu gösterir. Belki de 
ahiretteki cennet ve cehennem hayatıyla ilgili kullanılan “huld ve ebedilik”i de 
bu şekilde yani fiziki evrenin hareketlerine göre hesap edilen dünyevi zama- 
nın dışında başka bir “hayat” olarak anlamak lazım. 

İkincisi, yüz senelik süre içinde yiyecekler ve içecekler bozulmamıştır. An- 
lamı, başka bir varlık mertebesinin yasaları bizim içinde yaşadığımız varlık 
mertebesi yani yeryüzü gezegeni için geçerli olacak olsa, eşya dünyası ve obje- 
ler için yasalar geçerliliğini kaybedecektir. Örneğin hava ile temas halinde olan 
bir ceset çürür, ama bazı şehitlerin cesedine bu yasa işlemeyebilir. Ben Elazığ 
Harput Kalesinde hava ile temas halinde olduğu halde 700 küsur yıllık Arap 
Baba ismi verilen bir zatın cesedinin çürümeyip olduğu gibi kaldığını gördüm. 
Harput'u fethetmek üzere Anadolu'ya gelip şehit düşen bu zat Selçuklu ko- 
mutanlarındandır. Asıl isim Arapşah oğlu Yusuf olan Arap Baba'nın mezarının 
1276 yılında yapıldığı öne sürülmektedir. Halen ceset bir deri bir kemik vazi- 
yette bir cam mahfaza içinde ziyarete açık tutulmaktadır. 

Ayette anlatılan zat yüz sene ölü halde kaldıktan sonra diriltilmiş, hayata 
dönmüş, yiyecek ve içecekleri hariç fiziki-sosyal çevresinin değiştiğini hayret- 
ler içinde kalarak müşahede etmiştir. Bu zamanımızda da farklı versiyonu da 
örneği yaşanmış bir olaydır. 1988 yılında Polonya'da yüzüne vagon çarpan Jan 
Grzebski adlı bir işçi beyninde tümör oluşunca komaya girmişti. Doktorların 
umut kestiği talihsiz işçi tam 19 yıl sonra komadan çıktı. Kaza olduğu sırada 
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4 çocuğu bulunan Grzebski, uyandığında 11 torunu vardı. Hayata döndükten 
sonra Grzebski'yi en çok şaşırtan şey, herkesin hiç bilmediği cep telefonuyla 
dolaşmasıydı (Yeni Şafak, 3 Haziran 2007.) 

Olayı sembolizm çerçevesinde ele alanlar, bunun Babil sürgünü (M.Ö. 
586) sırasında İsrailoğullarının başına gelen büyük musibet ve yaklaşık yüz yıl 
sonra toparlanmalarına atıf olduğunu iddia etmektedirler. Olayın tasviri Eze- 
kiel peygamberin şehadetine dayanmaktadır. Ahd-i Atik'in Ezekiel bölümünde 
(37: 1-14) anlatımı şöyle: 

“RAB'bin eli üzerimdeydi, Ruhu'yla beni dışarı çıkardı, kemiklerle dolu 
bir ovanın ortasına koydu. ?Beni onların arasında her yöne dolaştırdı. Ovada 
her yere yayılmış, tamamen kurumuş pek çok kemik vardı. #RAB, “İnsanoğlu, 
bu kemikler canlanabilir mi?” diye sordu. Ben, “Sen bilirsin, ey Egemen RAB” 
diye cevapladım. 

“Bunun üzerine, “Bu kemikler üzerine peygamberlik et” dedi, “Onlara de 
ki, “Kuru kemikler, RABB'in sözünü dinleyin! “Egemen RAB bu kemiklere şöyle 
diyor: İçinize ruh koyacağım, canlanacaksınız. “Size kaslar verecek, üzerinizde 
et oluşturacağım, sizi deriyle kaplayacağım. İçinize ruh koyacağım, canlana- 
caksınız. O zaman benim RAB olduğumu anlayacaksınız. “ 

”Böylece bana verilen buyruk uyarınca peygamberlik ettim. Ben peygam- 
berlik ederken bir gürültü oldu, bir takırtı duyuldu. Kemikler birbirleriyle bir- 
leşiyordu. *Baktım, işte üzerlerinde kaslar, etler oluşuyor, üstlerini deri kaplı- 
yordu. Ama onlarda ruh yoktu. 

9*Sonra bana şöyle dedi: “Rüzgâra peygamberlik et, insanoğlu, peygamber- 
lik et ve de ki, “Egemen RAB şöyle diyor: Ey rüzgâr, gel dört yandan es. Bu 
öldürülmüşlerin üzerine üfle ki canlansınlar!' *-Böylece bana verilen buyruk 
uyarınca peygamberlik ettim. Onların içine soluk girince canlanıp ayağa kalk- 
tılar. Çok, çok büyük bir kalabalık oluşturuyorlardı. 

“Sonra bana, “İnsanoğlu, bu kemikler bütün İsrail halkını simgeliyor” 
dedi, “Onlar, 'Kemiklerimiz kurudu, umudumuz yok oldu, bittik” diyorlar. 2Bu 
yüzden peygamberlik et ve onlara de ki, “Egemen RAB şöyle diyor: Ey halkım, 
mezarlarınızı açıp sizi oradan çıkaracak, İsrail ülkesine geri getireceğim. 3Me- 
zarlarınızı açıp sizi çıkardığım zaman benim RAB olduğumu anlayacaksınız, 
ey halkım. “Ruhumu içinize koyacağım, canlanacaksınız. Sizi kendi ülkenize 
yerleştireceğim. O zaman, bunu söyleyenin ve yapanın ben RAB olduğumu an- 
layacaksınız! “Böyle diyor RAB.” 

Bazı klasik (Taberi) ve çağdaş (İbn-i Aşur) tefsircilere göre, burada sözü 
geçen kent (karye) Beytü'l Makdis'in yer aldığı Kudüs'tür. Bilindiği üzere M.Ö. 
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586'da Kudüs şehri ve Süleyman Mabedi, Babil /Keldani kralı Buhtunnasar 
(Nebukadnezar) tarafından yerle bir edildi, on binlerce Yahudi de başkent Ba- 
bil'e sürgün edildi. Ezekiel peygamber de sürgün edilenler arasında idi. Yaşa- 
nan trajediyi gözleriyle müşahede etmiş Ezekiel'in umutsuzluğu, karamsarlığı 
yukarıda aktardığımız müşahedede dile getirilmektedir. 

Babil sürgününün 25. yılından itibaren Ezekiel peygamberden haber 
alınmamaktadır. O tarihte (takriben M.Ö. 560) vefat ettiği tahmin ediliyor. 
Ezra döneminde Mabed'in ve Kudüs şehrinin yeniden inşası M.Ö. 458'de ta- 
mamlanır. İki tarih arasında yaklaşık yüz sene vardır; -aslında ara tamı tamı- 
na 128 yıldır-. İsrailoğulları Mabed'in ve Kudüs'ün yeniden inşası ile tekrar 
dirilmiş, hayata dönmüşlerdir. Hikmet Zeyveli'ye göre, ayetin indiği tarih- 
sel ve toplumsal ortamı göz önüne alırsak Kur'an'ın Medineli Yahudilere şu 
mesajı verdiğini düşünmek mümkün. “Geçmişte, Babil esareti gibi manevi 
bir ölümden Allah sizi nasıl kurtarıp eski gücünüze kavuşturduysa, karşınıza 
yeni bir fırsat olarak çıkmış bulunan Hz. Muhammed'e tabi olarak bugünkü 
manevi ölümünüzden kurtulabilir, yeniden güç ve kuvvet kazanıp seçkin bir 
ümmet olabilirsiniz.” 

Bu açıklama Babil sürgünüyle ilişkilendirildiğinde hayli makul görünmek- 
tedir. 259. ayetin içinde yer aldığı bağlam (siyak ve sibak) yani ortasında yer 
aldığı 258 ve 260. ayetler İsrailoğullarının tarihiyle ilgili herhangi bir imada 
bulunmuyor, tamamen Hz. İbrahim'le tartışmaya girişen Nemrud'un Allah'ın 
ölüleri diriltmesine karşı itiraz ve inkârını (2/258) ve kendisinin yüce Allah'ın 
ölüleri nasıl dirilttiğine ilişkin merakını (2/260) ele alıyor. Şu var ki, yoldan 
geçen birinin viraneye dönmüş bir yerleşim birimine bakıp da “Allah burasını 
ölümünden sonra nasıl diriltecekmiş?” diye sorduğu da doğru. Harabeye dön- 
müş yerleşim birimini belirsiz düşünürsek, ayet ya ismi verilmeyen bir yerde- 
ki mucizevi bir olayı anlatmakta veya temsili örnek vermektedir. Söz konusu 
şehrin Kudüs olduğunu düşünürsek o zaman olayın Ezekiel peygamberin şe- 
hadetiyle örtüştüğünü düşünmek mümkün. En doğrusunu Allah bilir! (Benzer 
bir olay için bkz. 18/Kehf, 9-22.) 
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260. Hani İbrahim: “Rabbim, bana ölüleri nasıl dirilttiğini göster” de- 
mişti. (Allah ona:) “İnanmıyor musun?” deyince, “Hayır (inandım), 
ancak kalbimin tatmin olması için” dedi. “Öyleyse, dört kuş tut. On- 
ları kendine alıştır, sonra onları (dağıtıp) her bir parçasını bir dağın 
üzerine bırak, sonra da onları çağır. Sana koşarak gelirler. Bil ki, 
şüphesiz Allah, üstün ve güçlü olandır, hüküm ve hikmet sahibidir. 


Nemrut'un sorusuyla başlayan “hayat, ölüm ve diriliş”le ilgili konu burada 
son bulmaktadır. Bu sefer konuyu gündeme getiren Ululu'l-azm peygamberlerden 
İbrahim aleyhisselamdır. Muhtemelen burada anlatılan olay, Hz. İbrahim'in Nem- 
rut'la karşılaşmasından önce vuku bulmuştur. Çünkü bu olay bize Hz. İbrahim'in 
diriliş konusunda kesin bir kanaate (yakin) sahip olduğunu ilham etmektedir. 

Taberi'nin anlatımına bakılırsa, bir gün yoldan geçerken Hz. İbrahim yır- 
tıcı hayvanlar tarafından parçalanıp ortalığa bırakılmış bir kuş görür. Kuş ona 
ölümü, dirilmeyi ve binnetice Allah'ın kudretini hatırlatır. Fakat zihnini meş- 
gul eden istifham dirilişin “nasıl”lığıdır? İçinden şunu sorar: “Rabbim, Sen her 
şeye kadirsin, elbette ölüleri diriltirsin, ama bunu nasıl yaparsın, bana göster”. 
Allah, ona “İnanmıyor musun?” diye sorunca, “İnanıyorum, ama kalbimin mut- 
main olmasını istiyorum” der. Bunun üzerine Yüce Allah ona dört kuş bulup 
kendine alıştırmasını, sonra her birini bir dağın üzerine bırakıp çağırmasını 
emreder. Çağırınca kuşlar hemen kendisine gelecektir. 

Kur'an-ı Kerim, tabiattaki olayların hikmet ve sebeplerine atıfta bulunur. 
Fakat olayların bir cereyan tarzı vardır. Hikmetsiz ve sebepsiz olay yoktur. Se- 
bepler yardımcı faktörlerdir. Sebepler bir araya geldiği için olay vuku bulmaz, 
olayların vuku bulmasına sağlayan sebeplerin belli bir tarzda ve çerçevede Al- 
lah tarafından bir araya getirilmesidir. Yani sebeplerin kendi başına bir değe- 
ri yoktur, dolayısıyla belirleyicilikleri onları Allah'ın onlara atfettikleri takdir 
oranındadır. Sebepleri yaratan, takdiri yapan ve belli şartlarda sebeplerin bir 
araya gelmesiyle olayların vukuunu sağlayan Allah'tır. 

Hz. İbrahim, bunları bilir. Merak ettiği şey sebepler nasıl bir araya gelir, 
sebepler dairesinde olaylar nasıl vuku bulur? “Rabbim, bana ölüleri nasıl 
dirilttiğini göster!” derken, Allah'ı Rabb kabul ettiğini özellikle belirtmekte- 
dir. İbrahim'in gerekçesi “kalbin mutmain olması”dır. Kalb imanın yatağıdır, 
akıl onun nurudur. O halde kalp ile akıl arasındaki bu yakın ilişki, olayların 
sebep ve hikmeti gibi nasıllığını da merak konusu haline getirmektedir. Tama- 
men akli boyuttan tecrit edilmiş bir iman eksik olduğu gibi, tamamıyla akli bir 
bilgi de eksiktir. Yağmuru yağdıran Allah'tır, bu bir iman konusudur, ama nasıl 
yağdığı bir bilgi konusudur. Allah dilemedikçe deprem olmaz, depremin nasıl 
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olduğu yer bilimlerinin konusudur. Depremlerin oluşmasında bir hikmet ve 
sebep vardır, bilim bunları değil, nasıl vuku bulduklarını araştırır. Allah ölü- 
münden sonra yeryüzünü diriltir, nasıl dirilttiği çeşitli bilimlerin konusudur. 
İnsan bilmek ister, çünkü hayret eder, merak eder, hayranlık duyar. En yük- 
sek bilgi Allah'ı bilmektir (marifetullah), varlık âlemi ve tabiata ilişkin bilgiler 
(marifetulhalk) bu yüksek bilgiyi takviye ve tahkim eder. Bu da bize gösteriyor 
ki, İslam bakış açısından iman ile akıl, din ile bilim arasında zorunlu bir çatış- 
ma yoktur. Hz. Ali, “Gayb perdesi kalkacak olsa da, yakinimde artış olmaz” de- 
miştir. Kuşkusuz bu Hz. İbrahim için de geçerlidir. Hatta Buhari'de yer alan bir 
hadise göre Allah'ın Resulü (s.a.) “Biz şüpheye İbrahim'den daha yakınız” bu- 
yurmak süretiyle Hz. İbrahim'in ölülerin dirilişini görme isteğinin bir şüphe- 
den kaynaklanmadığını” belirtmiştir. (Buhari, Enbiya, 11; Müslim, İman, 238.) 
Sabuni, bunun anlamının, “Biz şüphe etmiyorsak, İbrahim hiç şüphe etmez” 
demek anlamına geldiğini söyler. Belki Hz. İbrahim'in başından geçen bu ola- 
yın zikredilmesinin hikmetlerinden biri, Kur'an'ın bizi maddi tabiat ve evrenle 
ilgili araştırmalar yapmaya, imanı deneysel bilgilerle takviye etmeye yönlen- 
dirmesidir. Buna ilme'l yakin'in ayne'l yakinle teyit i ve tasdiki diyebiliriz. 

“Furkan Tefsiri”nin sahibi Muhammed Hicazi'nin dediği gibi, ölümden 
sonra dirilmeyi inkar edenlerin sayısı, Allah'ın varlığını inkar edenlerin sayı- 
sından fazladır. Bu yüzden diriliş konusu üzerinde özel olarak durulmuştur. 
Hz. İbrahim'in deneysel olarak öğrenip yakin bilgiye ulaştığı konu budur. 

Geleneksel müfessirlerin büyük bölümü, Hz. İbrahim'in dört kuşu (güver- 
cin, tavus, karga, horoz) kesip parçaladığını, parçaları birbirinin içine katıp 
sonra dört bölüme ayırıp dağlara koyduğunu söylemektedirler. Hz. İbrahim, 
kesip parçalanmış kuşlara seslenir, onlar da hemencecik dirilip ona koşarlar. 
Bunun böyle vuku bulmuş olması elbette mümkündür. 

Ebu Müslim ise farklı düşünmektedir. Ona göre “fesurhunna” kelimesi 
kendine alıştırmak, meylettirmek anlamına gelir. Her ne kadar Nabatça veya 
Süryanicede “kesmek, dağıtmak, doğramak” anlamına geliyorsa da, Arapçadaki 
kullanımı alıştırmak, meylettirmektir. Dil bilgisi açısından da fiil “ila” ile bir ara- 
ya geldiğinde geçişli olur, dolayısıyla “ila” “kesmek”le bir arada olmaz. “Kendine 
kes, parçala”dan çok “kendine meylettir, alıştır” demek daha anlamlıdır. 

Bu durumda Hz. İbrahim'den istenen şey, dört kuşu bulup kendine alış- 
tırması, onlara ünsiyet kazandırması, sözünü dinler hale getirinceye kadar 
eğitmesidir. Kuşlar Hz. İbrahim'e iyice alışınca uzağa düşseler de, yanına geri 
döner. Kuşların insanlar tarafından eğitildiğini, haberleşmede kullanıldıkları- 
nı biliyoruz. Kuşlarıyla meşhur Mardin'de öyle kuşçular tanıdım ki, uzak me- 
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safelere uçan kuşlarla bir tür telepati yoluyla ilişki kurabiliyorlardı. Onları bir 
yere gönderir, istedikleri zaman da geri getirtebiliyorlar. 

Ruh ile kuş (tayr) arasında uzak mesafeden bir ilişki var. Kuşlar uçar, ruh- 
lar da bedenlerden çıkıp öbür âleme gider. Ruhlar kuşlar gibidir. Hem onları 
bir emr-i ilahi olarak bedenlere üfleyen Allah'a, hem dünya hayatında içinde 
yaşadıkları bedenlere alışırlar. Ölümden, bedenin toprağa dağılmasından son- 
ra yine bir emr-i ilahiyle bulundukları yerden kalkarlar; hem Allah'ın emrine 
icabet ederler, hem bedenlerine geri dönerler. Evcilleştirilmiş kuşların sahip- 
leri tarafından kafeslerde yaşatıldığı gibi, dünya hayatında bedenler de ruhla- 
rın kafesiydi. Kuşlar sahipleriyle mutludurlar, onunla şenlenirler, kafeslerine 
girişleri, çıkışları ve tekrar onlara dönüşleri sahiplerinin isteği ve arzusuyla 
olmaktadır. 

Ebu Müslim'in yorumundan hareket edersek şöyle düşünebiliriz. Kuşlar, 
kendisine alıştıkları İbrahim aleyhisselamdan uzakta oldukları durumda “ölü” 
idiler, onları çağırınca, ona uçup geldiler ve “dirildiler!” Onu duyan, gelen da- 
vetine icabet eden kuşların “canları”ydı, can bir emirle harekete geçince be- 
denine bürünür, ayağa kalkar. Ahirette de öyle olacaktır. Bu da bizi dirilişin, 
ilahi emirlere ve onları tebliğ eden Hz. İbrahim'in milletine ve onu tekrar eden 
elçilere tabi olunarak gerçekleştiğini, Hay olan yüce Allah'ın hayat verdiği fik- 
rine götürür. Nihayet, “ölüleri nasıl diriltirsin” sorusundaki “diriliş” “tuhyi (ha- 
yat verirsin)” ile gelmiş, “ba's”la gelmemiştir. Bu da dikkat çekici bir inceliktir. 
Kuşlar, İbrahim aleyhisselamın çağrısına icabet ettiklerinden hem teker teker, 
hem toplu halde hayat bulmuşlardır. Demek ki kuşların bireysellikleri ölüm 
gibidir. İnsanlar da Allah'ın elçilerine icabet ettiklerinde ve “İbrahim milleti” 
üzere bir araya geldiklerinde hayat bulacaklardır ki, son vahiy olan Kur'an “ha- 
yata hayat veren” kitaptır. 

Kuşeyri, ayette sözü edilen kuşların nefis ve nefsin türevleri olduğunu 
söyler. Mü'min insanların ruhları emre anında icabet eder. Çünkü onların Al- 
lah'a, hayatın ve kâinatın Yaratıcısı'na sonsuz sevgileri, iştiyakları vardır. An- 
cak bu, diğer ruhların ilahi emre icabet etmekten kaçınabilecekleri anlamına 
gelmez. İkinci defa Sur'a üfürüldükten sonra bütün ruhlar dirilecek ve dün- 
yevi kafesleri olan bedenlerine bürüneceklerdir. “Sonra, duman halinde olan 
göğe yöneldi; böylece ona ve yere dedi ki: “İsteyerek veya istemeyerek gelin' 
dedi. İkisi de “isteyerek (emre itaat ederek) geldik” dediler” (41 /Fussilat, 11). 
Demek ki o emr-i ilahi tecelli ettiğinde ruhlar, kuşlar gibi koşarak Rablerine 
icabet edecekler. Böylece diriliş tahakkuk edecektir. Allah üstündür, hüküm ve 
hikmet sahibidir. 
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261. Mallarını Allah yolunda infak edenlerin örneği yedi başak bitiren, 


her bir başakta yüz tane bulunan bir tek tanenin örneği gibidir. Al- 
lah, dilediğine kat kat arttırır. Allah (ihsanı) bol olandır, bilendir. 


245 ve 254. ayetlerde Allah yolunda harcamaya (infak) dikkat çekilmişti. 
261-274 arası ayetlerde daha ayrıntılı olarak bu konu ele alınmaktadır. İnfak 
uzun uzadıya ele alınmayı hak ediyor, çünkü esasında “İslam dini” dendiğinde 
ilk akla gelen özelliklerinin başında Allah yolunda harcama, başka bir ifadeyle 
infak, zekât ve tasadduktur. Diğer dini metinlerde Kur'an ve Sünnet'te olduğu 
kadar infakın vurgulandığına şahit olmuyoruz. Sanki İslam Tevhid, adaletin 
tesisi, Allah'ın hükümlerine teslimiyet, ahlaki hayatın erdemi ve infak esasları 
üzerinde kurulmuş dayanıklı bir bina gibidir. Bunlardan biri eksik olduğunda 
İslam ne bireyin ne toplumun hayatında tahakkuk etmez. 

Burada dikkat çekici nokta, infak edilen malın “habbe”ye benzetilmesidir. 
Habbe, çift anlamlı kelimelerden olup hem tohum hem ürün anlamlarında kul- 
lanılır. Bu benzetme ile infak edilen malın harcaması yeniden üretimine, kaza- 
nılmasına sebep olduğu anlatılmaktadır. İlk bakışta paradoks gibi görünse de 
hakikatte durum budur. İnfak, manevi artışa ve bereketin mala bir rahmet gibi 
karışmasına yol açtığı gibi, maddi olarak yani iktisadi açıdan da yeniden üre- 
timine ve artışa sebep olmaktadır. Buna bir tür sosyo-manevi yatırım diyebili- 
riz. Yani siz gerçekte Allah emrettiği için yoksullara servetinizin bir bölümünü 
aktarırsınız, bu size manevi sevap ve ecir olarak döndüğü gibi iktisadi olarak 
da yeni taleplere yol açtığı için piyasayı hareketlendirmektedir. 

Bu açıdan bakıldığında “Allah yolunda harcamanın (infak)” 10 ayrı hikme- 
ti ve tezahürü olduğunu söyleyebiliriz: 

1) Her şeyden evvel infak, bir İlahi emirdir, bunu kayıtsız şartsız yerine 
getirmek gerekir. Kişi, kendisine gönülden bağlandığı ve taptığı Rabbi'nin em- 
rini yerine getirdiği için mutlu olur. Her ilahi emri yerine getirmeye çalışmak 
kulluk görevidir; 

2) İnfak bir toprak parçası üzerinde yaşayan Müslümanların hükümran, ba- 
gımsız ve özgür yaşamalarının teminatıdır. Çünkü Allah yolunda “önce malı", son- 
ra canıile etkin bir çaba içinde olan insanların olduğu ülke bağımsız ve özgürdür; 
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3) Kişi kendine, diğer insanlara, tabiata ve Allah'a karşı sorumludur. Ser- 
vet en büyük sorumluluk sebebidir. Sınırsız sermaye biriktirmek kişiyi muh- 
teris kılar, ruhen sakatlar. Servetten karşılık beklemeden vermek, ahlaki so- 
rumluluğun yerine getirilmesini sağlar. Bizler helal /meşru yolları kullanmak 
süretiyle istediğimiz kadar servet sahibi olabiliriz ama elde ettiğimiz serveti 
dilediğimiz gibi harcayamayız, servet üzerinden topluma ve diğer insanlara 
karşı sorumluluklarımız vardır. İnfak bu sorumluluğun yerine getirilmesidir; 

4) Toplumsal iş bölümü içinde nasıl biz varoluşumuzu gerçekleştirmek, 
yaratılışımızın hikmet ve amacına uygun hareket etmek için başkalarının mes- 
lek ve hizmetlerinden yararlanıyorsak, bizden de başkalarının yararlanması 
lazımdır. İhtiyacını karşılayacak kadar maddi imkanlara sahip olamayanlar, 
kulluk görevlerini yerine getiremezler çünkü hayatlarını idame ettirme kay- 
gısı ve çilesi onların zihin ve ruh dünyalarını altüst eder. İnfak, Allah'a kulluk 
yapmak isteyenlere maddi destek sağlama fiilidir; 

5) İnfakta bulunduğumuz zaman, gerçekte iktisadi olarak servetimizin bir 
bölümünü muhtaç kesimlere transfer etmiş oluruz; bunun anlamı iktisadi ola- 
rak zayıflara satın alma gücü kazandırmaktır. Onlar infak eliyle sahip oldukları 
gücü kullanır, piyasada talep yaratırlar. Talebi karşılamak için arz gerekir, bu 
amaçla üretim yapılır. Bu da istihdamı arttırır, işsizliğe karşı bir tedbir olur; 

6) İnfak yoluyla sosyal sınıflar ve katmanlar arasındaki uçurumların açılması- 
na engel olunur. Bir toplumda zengin ve yoksulların olması doğaldır; doğal olmayan 
sınıfların olması ve sınıflar arasındaki uçurumun derinleşmesidir. Bu, toplumsal ça- 
tışma ve kargaşalara yol açar. İnfak çatışmaları önlediği gibi, gruplar ve katmanlar 
arasında yakınlaşma, sevgi ve dayanışmayı arttırır, birlik ruhunu güçlendirir; 

7) Usulüne uygun yapıldığı zaman -ki sonraki ayetlerde bunu göreceğiz- 
insanların birbirine karşı bağımsız, özgür ve onurlu yaşamasını sağlar. Çünkü 
yoksulluk, geçim sıkıntısı, işsizlik ve aşırı mahrumiyet insanların gururunu 
rencide eder; uygun olsun olmasın, kendilerine yakışsın yakışmasın neredey- 
se her iş ve teklifi kabul etmek zorunda kalırlar. “Yoksulluğun neredeyse küfür 
yazması” bu anlamdadır. Aşırı yoksulluk ve açlık tehlikesi karşısında kötü yol- 
lara düşen, namus ve onurunu feda etmek isteyenlerin sayısı az değildir; 

8) Nefsin tutkuları çoğu zaman servette somutlaşır. Çünkü servete sahip 
olanlar, şöhrete, kontrolsüz güce ve gayrimeşru cinselliğe sahip olurlar. Bir öl- 
çüde servetin her şeyi satın alabileceği düşünülür. Nefsi kontrol etmenin en iyi 
yolu, insanın fıtri olarak çok bağlandığı servetin bir bölümünü feda edebilme, 
karşılıksız olarak ihtiyaç sahiplerine bağışlama erdemini gösterebilmesidir. 
Bu, insanı özgürleştirir, mutlu eder; 
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9) Tezkiye edilmiş, arındırılmış servet manevi artış sağlar; başka bir ifadeyle 
saydığımız fonksiyonları sebebiyle infak, manevi artışın sebebidir. Manevi kat sayı- 
sındaki artış infakla gerçekleşir. İnfakı yapılmış servet, tezkiye edilmiş yani temiz- 
lenip arındırılmıştır. Bu, sanki her gün evinden dışarı çıkan bir insanın banyo yap- 
ması, tertemiz bir bedenle insanlar arasına karışması gibi huzur verici veya helal 
de olsa çok sevdiği bir meyveyi temiz su ile yıkayıp gönül huzuru ile yemesi gibidir; 

10) Ve bütün bunların ışığında hakikatte Allah'a ait mülk üzerinde ema- 
netçi olduğumuzu daha yakın ve somut olarak hissederiz. Mülkün bölüşümün- 
de ve dağıtımında gözetilmesi gereken prensip adalettir. İnfak yapmak süre- 
tiyle manevi destekli bir tür yeniden gelir bölüşümünü sağlamış oluruz. 

Elbette bu anlatılanlar teorik mülahazalar veya güzel öğütlerden ibaret 
değildir. Ayetin indiği ortamda bunlar fiilen tahakkuk etmiştir. Zaten ayetin 
nüzul sebebi de budur. Vahidi'nin verdiği bilgilere göre, Tebük Seferi sırasında 
Abdurrahman bin Avf (ra.), servetinin yarısı olan 4 bin dirhemi infak etmiş; 
Hz. Osman (r.a.), “Hazırlık yapamayacak durumda olanların masraflarını üst- 
lenmiş”tir. İslam tarihinde de, mesela Ömer ibn-i Abdülaziz gibi seçkin halife- 
lerin zamanında, insanların zekât verecek yoksul bulamadıkları için ta Afri- 
ka'ya kadar gittiklerini biliyoruz. 

“Tek bir habbe”nin böylece anlamı açığa çıkınca, infakın hem harcama hem 
kazanç manasına geldiği hususu da ortaya çıkmış oluyor. Ayette “habbe (tane) 
ile sümbül” arasında kurulan ilişki çok ilginçtir. Habbe, hub'tan sevgiyle bağlan- 
tılı bir kelime iken, sümbül perdenin serbest bırakılıp sarkması ediminden tü- 
retilmiştir. Bir “tane/habbe” düşünün ki, onu infak ettiğinizde, size “yedi başak 
bitiren, her başakta yüz tane” yani 700 tane olarak dönmektedir. Bundan daha 
kazançlı alışveriş olamaz. Kesretten kinaye bu ifadeyi aynı bağlamda Efendimiz 
(s.a.) de kullanmıştır: “Bir kimse iyilik yapmak ister sonra da onu yaparsa, Yüce 
Allah o iyiliği on mislinden başlayıp yedi yüz misliyle, hatta kat kat fazlasıyla 
yazar” (Buhari, Rikak, 31; Müslim, İman, 207; İbn-i Mace, Cihad, 3.) 

İnsan, mal onun canının yongası iken, infak edip bu cömertliği gösteriyor- 
sa, elbette Allah çok daha cömerttir, ihsanı boldur; ayrıca kimin hangi niyetle 
harcama yaptığını çok iyi bilmektedir. 


A Oy SİN daş ga öte 


262. Mallarını Allah yolunda infak edenler, sonra infak ettikleri şeyin 
peşinden başa kakmayan ve eziyet vermeyenlerin ecirleri Rableri 
katındadır, onlara korku yoktur ve onlar mahzun olmayacaklardır. 
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Hem vermek hem kazanmak olan infakın anlamını, manevi ve sosyal bo- 
yutlarını gördükten sonra, şimdi sıra nasıl yapılması gerektiği konusuna gel- 
miş bulunmaktadır. Bu ayet, tabir caizse infakın temeli ahlaki kriterler olan 
yöntemine (usul) dikkat çekmektedir. 

Beşeriyetin örfünde yardım, süren bir kültürdür. İdeal yardım infak kav- 
ramının ihtiva ettiği anlam düzeylerinin tümüyle yapılanıdır. Kur'an-ı Kerim'in 
tarif edip çerçevesini çizdiği infakta sadece Allah'ın hoşnutluğu gözetilir. Ka- 
dim inanış ve kültürlerde tanrılar insanlara gazaplanır, onların gazaplarını ya- 
tıştırmak üzere insanlar takdimelerde bulunur, kurbanlar keserdi. İslam'da Al- 
lah'ın hoşnutluğunu kazanmanın yollarından biri infaktır ama elbette Allah'ın 
kurban olarak kesilen hayvanın etine ihtiyacı olmadığı gibi, insanın malına, 
mülküne de ihtiyacı yoktur. O ganidir, mülk sahibidir. Bu da bize gösteriyor ki, 
insan infakta bulunduğu zaman nasıl hoşnutluğunu kazanmak istediği Allah'a 
karşı minnet etmeyecekse, ihtiyaç sahiplerine karşı da minnet etmemelidir. 
Yardım ihtiyaç sahibi insana yapılır, ancak manevi hedef Allah'ın hoşnutluğu- 
nu kazanmaktır. Yardım yaptığın kişiye eziyet verirsen, yardımını başa kakar- 
san yardım senin açından hedefine ulaşmış olmaz. 

Burada gerek esas alınacak kriterler gerek izlenecek yol, peygamberlerin 
ahlakı olmalıdır. Peygamberler, bunca cefa ve eziyeti çeker, insanlara karşı gö- 
revlerini yerine getirmeye çalışırlar. Ama hepsinin söylediği şudur: “Sizlerden 
ne bir karşılık, ne teşekkür bekleriz” (76/İnsan, 9). 

İnfakın karşılıksız ve sadece Allah rızası için yapılması gerekir. Çünkü ih- 
tiyaç sahibinden teşekkür dahi beklenecek olsa, bu nefsin kabarmasına sebe- 
biyet verebilir. Kaldı ki, mesele salt nefis boyutuyla sınırlı da kalmaz, arkasın- 
dan belki bir tür fayda beklentisi belirir. Teşekkür, fayda ve hizmet beklentisi, 
infakın karşılıksız yapılmadığının belirtisi olur. Karşılığında fayda beklenen 
infak, hakikatte Allah yolunda harcamadan çok, bir tür alış-veriştir, piyasa işi 
bir işlemdir. Kimse zekâtını veya sadakasını verdiği bir insana “Bir ara gel de 
şu işimi gör” diyemez. Çünkü bir işin görülmesi bir hizmettir ve bunun karşılı- 
gına infak değil, “ücret” denir. 

İnfak, haram yoldan kazanılmış, kirli, şaibeli bir servetin vicdanı rahatlatan 
aracı da olmamalıdır. Yardım alan kişi açısından servetin kaynağı, nasıl kazanıl- 
dığı önemli olmayabilir ama kirli yollardan kazanılmış bir servetten infak edilen 
miktar, onun temizlenmesinin garantisi olamaz. Bu yüzden usulsüzlük, yolsuz- 
luk, rüşvet, nitelikli veya niteliksiz hırsızlık, gasp, zimmete para geçirme, kamu 
kaynaklarını yağmalama, haksız kazanç, piyango ve şans oyunları, kumar ve ha- 
ram nesnelerin satışından (domuz eti, alkollü içki vs.), gayrimeşru ticaretten, 
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faiz, karaborsa, aldatma vb. yollarla elde edilen serveti bu yollarla temizlemeye 
kalkışmak sadece bu işi yapanların kendi kendilerini aldatmalarına yarar. 

Kurtubi, Müslim'deki bir hadise (İman, 171) dayanarak “Minnet etmek 
büyük günahlardandır” der. Minnet eden Allah'ın kıyamet gününde kendile- 
rine rahmet nazarıyla bakmayacağı, temize çıkarmayacağı ve acıklı bir azaba 
uğratacağı üç kişiden biridir. (Bu hadis ve devamı için bkz. Nesai, Zekât, 69; 
Müsned, Il, 134). Minnet, elbette niyetle olur. Yani yardımda bulunan kişinin, 
asıl niyeti yardım ettiği kimseye minnet etmektir, bu açıdan yardım sanki ona 
bir tür iç tatmin vermekte, nefsini okşamakta, egosunu şişirmektedir. Eziyet 
ise küçültücü sözler söylemek, yerine göre hakaret etmektir. 

Yardım alan kimsenin gururu alacağı yardımdan önemlidir. Yardımın başa 
kakılması ona eziyet verir. Oysa infakın hikmetlerinden biri, toplumsal bünye- 
nin bir bölümünün -yoksullar kesiminin- tedavi yoluyla iyileştirilmesi, bün- 
yenin takviye edilmesidir. Gururuyla oynanmış, eziyete maruz kalmış kesim- 
ler, yardım alsa bile son tahlilde toplumsal hayata katılmada zorluk çekerler; 
hatta başa kakma ve eziyet, Bazen aksi tesir gösterip arsızlaşmalara yol açar. 
Arsızlaşan sadece itici olmakla kalmaz, bir süre sonra suç işlemeye başlar. 

Yardım eden ile yardım alan arasındaki ahlaki kriterler uluslararası yardım 
ilişkilerinde de geçerli olmalıdır. Çoğu zaman zengin ülkeler, yoksul ülkelere 
yardım yaptıklarında aslında onları kendilerine daha çok bağlı ve bağımlı hale 
getirmeyi; onları politik, stratejik ve ekonomik olarak sömürmeyi hedeflemek- 
tedirler. Hatta çoğu zaman borç/kredi ilişkisi bile politik ve askeri bağımsızlığın 
elden kaçırılmasına yol açabilir. Ünlü sözdür: “Borç alan buyruk da alır” 

Minnetsiz ve eziyetsiz yardımın karşılığı büyük ecirdir. Buradaki “ecir”in 
hem manevi ve maddi; hem uhrevi ve dünyevi olarak ele alınmasında yarar 
var. Çünkü yukarıda infak çerçevesinde sıraladığımız 10 madde ecrin iki bo- 
yutuna işaret etmektedir. Bu saf, ihlaslı ve temiz fiilde bulunanların alacakları 
karşılık Allah katındadır, en yüksek formu cennettir. İnfakı ihlasla ve usulüne 
göre yapanlar ne korkar ne hüzünlenirler. Dünya hayatında infakı bir fırsat 
bilmek lazım gelir. Çünkü infakın nasıl büyük ecirlere karşılık olduğu apaçık 
ortaya çıkınca (ahirette), insan, “Keşke dünyaya bir kere daha dönüp de yapa- 
madığım infakı yapabilsem” diye hayıflanacaktır. (63/Münafikun, 10). 


- : Lr ee. . .; Ye .. . 
gruryaslz İğz AİlIğ isi Gari A8 ila ya A özdağ daya İğ 
263. Ma'ruf bir söz ve bağışlama, peşinden eziyet gelen bir sadakadan 


daha hayırlıdır. Allah hiçbir şeye ihtiyacı olmayandır, yumuşak 
davranandır. 
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“Ma'ruf” dinlere, akıllara ve fıtratlara göre iyi, güzel ve doğru olan her tür- 
lü söz ve davranıştır. “Münker” de dinlere, akıllara ve fıtratlara göre kötü, çirkin 
ve yanlış olan her türlü söz ve davranışa denir. Herkes infakta bulunacak mali 
imkânlara sahip değildir. Yine de toplumsal hayatın yüksek ahlaki bir seyir 
takip etmesinde kendi imkânları dâhilinde birtakım katkılarda bulunabilir. E|- 
bette her şey madde veya para hesabına vurulamaz. Parayla sağlanamayacak 
nice güzellikler vardır. Hatta Bazen yardım, arkasından eziyet getirecekse, bu 
hiç de arzulanabilir değildir. Güzel bir söz yerine göre çok daha etkili olabilir. 

Sözün ma'ruf niteliği, hangi inançtan ve görüşten olursa olsun, söylendiği 
zaman muhatabında olumlu etkiye yol açacağına işaret eder. İslam bilginleri, 
neredeyse her dinin güzel, iyi ve doğru kabul ettiğini “ma'ruf” kabul ettikleri- 
ne göre, bunun evrensel iyi, evrensel güzel ve evrensel doğru olduğunu söy- 
leyebiliriz. Bu söz hangi bölgeden, ırktan veya siyasi görüşten olursa olsun, 
akla ve fıtrata da hitap eder, olumlu tesir bırakır. Mesela hasta bir insana şifa 
dilemek ma'ruf bir sözdür. Şifa dileğini reddedecek herhangi bir din müntesibi 
olmaz. Yaşlı veya engelli bir insanı elinden tutup karşıdan karşıya geçirmek 
ma'ruf bir davranıştır. 

Şu halde yerine göre gönül almak, hayır duasında bulunmak, iyi şeyler di- 
lemek, yol göstermek, güzel bir öğütte bulunmak, fikir vermek, teselli etmek, 
acıyı paylaşmak, sabır ve metanet tavsiye etmek, bir hakikati hatırlatmak, 
ümit vermek ma'ruf bir söz hükmündedir. Bir hadiste bu şöyle tanımlanmıştır: 
“Güzel söz sadakadır. Kardeşini güzel bir sözle karşılaman ma'ruf işlerdendir” 
(Müslim, Birr, 144). 

“Bağışlama (mağfiret)” de güzel söz gibi değerlidir. Allah'a nispet edildiği 
zaman külli rahmet ve bağışlamayı ifade eder. Allah geniş rahmeti ve bağışla- 
masıyla kusurları, ayıpları örter. İnsan da, başkalarının ayıplarını, kusurlarını 
örtmeli, hoşa gitmeyen, eksik ve kusurlu söz ve davranışları bir şekilde hoş 
görmeli; hata ve kusurları bir kırgınlık ve ayrılık vesilesi haline getirmemeli- 
dir. Bu anlamda insanlar birbirlerinin dedikodusunu yapmadığı, arkadan çe- 
kiştirmediği ve birbirlerini ufak tefek kusurlarından dolayı dışlayıp ötekileş- 
tirmedikleri zaman, ma'ruf bir davranışta bulunmuş olurlar. 


e AĞ ele v İyisi öz el 
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groyünağ özlük 


264. Ey imân edenler, Allah'a ve âhiret gününe inanmayıp, insanlara 
karşı gösteriş olsun diye malını infak eden gibi minnet ve eziyet 
ederek sadakalarınızı geçersiz kılmayın. Böylesinin durumu, 
üzerinde toprak bulunan bir kayanın durumuna benzer; üzerine 
sağanak bir yağmur düştü mü, onu çırılçıplak bırakıverir. Onlar 
kazandıklarından hiçbir şeye güç yetiremez (elde edemez)ler. Al- 
lah, kâfirler topluluğuna hidayet vermez. 

265. Yalnızca Allah'ın rızasını istemek ve kendilerinde olanı kökleşti- 
rip-güçlendirmek için mallarını infak edenlerin örneği, yüksekçe 
bir tepede bulunan, sağanak yağmur aldığında ürünlerini iki kat 
veren bir bahçenin örneğine benzer ki ona sağanak yağmur isa- 
bet etmese de bir çisintisi (vardır). Allah, yaptıklarınızı görendir. 


Minnet ve eziyet verici infakı yapanların bu yanlış fiillerinin, “Allah'a ve ahi- 
ret gününe inanmayanların fiilleri”ne benzetilmesi dikkat çekicidir. Bu, diğer 
tutum ve davranışlarda olduğu gibi, mali infakta da niyetin ne kadar önemli ol- 
duğunu gösterir. İnanmayanların yardım amaçlı harcamaları genellikle gösteri- 
şe dönüktür. Manevi bir kaynaktan yoksun insanlar, başkalarına yardım ederler 
ama fillerini müteal/aşkın bir ilkeye refere etmediklerinden sonuçta insanlar- 
dan takdir ve teşekkür beklerler. Çevrelerindeki insanların onları cömert, özve- 
rili, yardımsever, fakir babası gibi sıfatlarla nitelendirmeleri onların gururunu 
okşar, egolarını şişirir. Bu, bir mü'minin yolu ve tutumu olamaz. 

İnfakta niyet o kadar önemlidir ki, İmam Malik, sırf bu yüzden farz olan 
sadakanın yani zekâtın yakın akrabaya verilmesini doğru görmemiştir. Ona 
göre, zekâtı yakın akrabaya vermenin arkasından minnet veya en azından te- 
şekkür talebi gelebilir. Nafile sadaka yani zekât dışı infak gösteriş amaçlı yapıl- 
dığı zaman, kişi onun sevabından yoksun kalır ama ona herhangi bir müeyyi- 
de terettüp etmez. Ama zekâta gösteriş karıştığı zaman, kişi yapması gereken 
ödemeyi son kuruşuna kadar ödemiş olsa dahi, manevi sorumluluğunu yerine 
getirmiş olmaz; bırakın sevap kazanmayı görevini yerine getirmiş sayılmaz. 

Gösteriş amaçlı infak, kaya, toprak ve yağmur metaforuyla anlatılmıştır. 
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Bazı kayaların üzerini toprak kaplar. Dışarıdan çıplak gözle bakan, kaya par- 
çasını toprak zanneder. Ne var ki, üzerine sağanak yağmur yağdı mı, toprak 
gider, kaya cascavlak ortaya çıkar. İşte inkârcıların durumu böyledir. 

Kalpleri kaya gibi olanlar, belki de bin bir zorlukla kazandıkları malı in- 
fak etmek süretiyle umdukları kazancı yani manevi sevabı ve ecri elde etmiş 
olmazlar. Bu, bir bakıma kendi kazançlarına malik olamamaları anlamına ge- 
lir. Çünkü kendi kazancına malik ve sahip çıkan kimse, onun sonuçlarına da 
sahip ve maliktir. Gösteriş amaçlı, minnet ve eziyet verici infak, herhangi bir 
sevap ve ecir getirmediği için mal hükmen kazanılmamış, yapılanlar, harcanan 
emekler boşa gitmiş sayılır. 

Sadece şanı yüce Allah'ın hoşnutluğunu kazanmak amacıyla infak yapan- 
ların durumu başkadır. Onlar nefislerini sabitleştirir. Nefis hakikatte oynaktır, 
ana karakteri heva ve heves, oyun ve eğlencedir. Onun sabitleştirilmesi, kararlı, 
doğru bir eksen üzerinde istikrarlı hale getirilmesi gerekir. Allah yolunda har- 
cama nefsi terbiye eder, dizginler, meşru ve doğru bir mihvere oturtur. Bu, kalbi 
de sağlamlaştırmanın yoludur. Bunu başaran insanların durumu, yüksekçe bir 
tepede olan bahçeye benzerler. Bahçe her ne kadar akar suların güzergâhı üze- 
rinde değilse de, yağan bol yağmurlarla her bir ağacının meyvesi veya ekini iki 
kat ürün verir. Toprakları o kadar verimli ve bereketli, güneşe ve havaya olan po- 
zisyonu öylesine iyi ayarlı ki, bol yağmur yağmasa bile, ona bir çisinti bile yeter. 

Her iki ayette harcama yapan iki insan tipolojisi anlatılmaktadır ki, birinin 
kalbi kayaya, diğerinin ki bereketli toprağa benzetilmiştir. Kaya serttir, üzerinde 
cömertlik bitkisi yeşermez. Üstünü toprak kaplamışsa dahi, hemen altında sem- 
sert taş vardır. Allah'ın hoşnutluğunu arayarak infak eden mü'minin kalbi ise 
toprak gibidir. Yumuşaktır, doğurgandır, onda bereketi barındıran bir derinlik 
vardır. Cömert insanın kalbi işte böyledir, sadece Allah sevgisini barındırdığın- 
dan rahmetle donatılmıştır. İman, takva ve salih amel (Allah için harcama), kalbi 
her defasında daha çok yumuşatır, rikkatli kılar. Hiç kuşkusuz Allah, kimin ne 
yaptığını hakkıyla görendir. Niyeti iyi ve ihlaslı olanı da, gösteriş ve riyakârlık 
olanı da görür; hiçbir şey ve hiçbir olay O'nun görüş alanı dışında değildir. 
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266. Hangi biriniz ister ki, altından ırmaklar akan hurmalardan, 
üzümlerden bir bahçesi olsun, içinde kendisinin olan bütün 
ürünler de bulunsun; fakat kendisine ihtiyarlık gelip çatsın, (üs- 
telik) zayıf ve küçük çocukları olsun (böyle bir durumda iken) ona 
(bahçesine) ateşli bir kasırga (hortum) isabet etsin de yanıversin. 
İşte Allah size âyetleri böyle açıklar, ki düşünesiniz. 


Burada mal-servet ve insanın niyetine binaen ahirette karşılaşacağı 
akıbetle ilgili çarpıcı benzetmeler yapılmıştır. Bir insan düşünelim: Olağa- 
nüstü güzel, verimli bir bahçesi olsun. Altından ırmaklar akar, sulak. İçinde 
hurma ve üzüm ile hepsi kendisine ait ürünler yetişsin. Hayatı boyunca bu 
bahçeyi bu hale getirmek için uğraşmış durmuş. Çocukları var, ama küçük. 
Kendisi ve ailesi geçimlerini bu bahçeden temin etmektedirler. Hayat yor- 
gunu bu yaşlı adam bir gün büyük bir felakete uğrar. Hortum (yerden göğe 
doğru yükselen şiddetli bir kasırga) bahçenin üzerinden geçer ve her tarafı 
darmadağın eder. 

“İ'sar”ı hortum diye çevirmek mümkün. Çünkü Mehdevi'nin de işaret et- 
tiği üzere, buna i'sar denmesinin sebebi tutulup sıkıldığı zaman elbise gibi sa- 
rılmasıdır. Toz duman içinde rüzgar yerden sıkılmış bir elbise gibi göğe doğru 
yükselir, üzerinden geçtiği her yeri tarumar eder. Buna ateşlilik yani yakıcılık 
sıfatı eklenmiştir ki, anlamı aşırı, yakıcı, kavurucu soğuktur. Kavurucu soğuk 
bitkilere zarar verir. Hem kavurur hem kökünden söküp atar. Kısaca hortumun 
üzerinden geçtiği bahçe artık eskisi gibi değildir. Yaşlı adam güç ve takatten 
kesildiği için bir şey yapabilecek durumda değildir. İş işten geçmiştir, bahçeyi 
yeniden eski haline getirecek zamandan ve güçten yoksundur. 

İşte dünyada sahip olduğu serveti, gösteriş, riyakârlık ve başkalarına 
minnet ve eziyet aracı olarak kullananlar, bu yaşlı adam gibi trajik bir son- 
la karşılaşacaklardır. Enva-i türlü zenginliği ve güzelliğiyle bahçe servet; 
yakıcı kavurucu kasırga ve hortum, gösteriş ve minnet-eziyet; bir daha es- 
kisine dönememe hali ahirete intikali simgeler. Servetini kötü amelle heba 
eden büyük bir fırsatı elinden kaçırmıştır. Yaptıklarına hayıflanıp, “Ah, bir 
fırsatım daha olsa da gösterişsiz, minnetsiz, eziyetsiz infakta bulunsam” 
(63/Münafikun, 10) deyip pişman olsa da, artık bunun ona bir faydası ol- 
mayacaktır. Nasıl o yaşlı adamın bir daha bahçeyi eski haline getirmeye 
gücü ve zamanı yoksa, dünyadaki fırsatları elinden kaçıranın da geri dönüş 
imkanı ve fırsatı olmayacaktır. Şanı yüce Allah'ın bu örneği vermesinin se- 


bebi, insanların kendi yapıp ettiklerinin üzerinde derinlemesine tefekkür 
etmelerini sağlamaktır. 
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267. Ey imân edenler, kazandıklarınızın iyi olanından ve sizin için 
yerden bitirdiklerimizden infak edin. Kendinizin göz yummadan 
alamayacağınız bayağı şeyleri vermeye kalkışmayın ve bilin ki, 
şüphesiz Allah, hiçbir şeye ihtiyacı olmayandır, övülmeye lâyık 
olandır. 


Ayetin, Peygamber mescidinde kalan fakirlere bazı kimselerin kalitesiz 
hurma vermeleri üzerine indiği belirtilmiştir (Tirmizi, Tesir, 2/47). İnfakla il- 
gili takip edilecek diğer kriter, eğer mal veya ayni yardım yapılacaksa malın 
iyi olanının verilmesidir. Malın kötüsünü, defolu olanını vermek infakın ahla- 
ki kriterlerine uymaz. “Allah temizdir, ancak temiz olanı kabul eder” (Müslim, 
Zekât, 65.) 

“Tayyip” kelimesi sadece iyiyi değil, hoş, yararlı, temiz ve helal anlamlarını 
da içerir. Şu halde içinde haram unsuru bulunan mal infak edilemez. Alkollü 
içki veya içkinin karıştığı nesneler gibi. Belki buna meşru yoldan kazanılmış 
mal anlamını da eklemek lazım. Yardım alan açısından malın hangi yoldan 
kazanıldığı farklı bir bağlam ise de, infak olarak yardımda bulunacak kişinin 
helal ve meşru yollardan kazandığı mal elde etme azmi ve kararlılığı içinde 
olması önemlidir. Mal canın yongasıysa, Allah katında sevaba konu olacak in- 
fakın da malın iyi, kaliteli, yararlı ve temiz olmasına dikkat edilmelidir: “Sev- 
diğiniz şeylerden infak edinceye kadar asla iyiliğe eremezsiniz” (3/Al-i İmran, 
92). Bayağı şeyleri yani göz yummadan almayı düşünmediğimiz, kendimize 
yakıştıramadığımız şeyleri başkalarına yardım adı altında vermeye kalkışmak 
infakın ruhuna ve hikmetine aykırıdır. 

Ayet iki yoldan insanın mal ve servet sahibi olacağını vurgular: biri ticari 
yollarla, diğeri tarımla. Yerin bitirdikleri tarımsal faaliyet sonucunda elde edi- 
lir. Ayette geçen “kesb” terimi, her türlü üretim, mübadele/ticaret ve hizmeti 
içine alır. Çünkü belli bir emek ve işlem sonucunda servet elde edildiğinde bu 
kazanç (kesb) kapsamına girer. 

Hz. Ali, bunun farz olan tasadduk yani zekâtla ilgili olduğunu söylemiştir, 
nafile veya zekat olduğunu düşünenler de var. Allah'ın hiçbir kulun mal ve serve- 
tine ihtiyacı yoktur, O ganidir; o halde O'nun rızasını kazanmak amacıyla infaka 
kalkıştığımızda bunu ahlaki kriterlere ve usulüne uygun yapmak durumundayız. 
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268. Şeytan, sizi fakirlikle korkutuyor ve size çirkin -hayasızlığı em- 
rediyor. Allah ise, size kendisinden bağışlama ve bol ihsan (fazl) 
vadediyor. Allah (rahmetiyle) geniş olandır, bilendir. 


Şeytan'ın diğer kötü hasletleri (kibir, aldatma, vesvese sokma, ırkçılık ve 
ayrımcılığı körükleme vs.) yanında burada iki hasleti daha zikredilmektedir: 
Biri insanları yoksullukla korkutup onları başkalarına yardım yapmaktan vaz- 
geçirmeye çalışması; diğeri insanlara çirkin-hayasızlığı emretmesi. 

“Vaad” bir olayın belli bir zamanda ve belli bir durumda vuku bulacağı- 
nın önceden haber verilmesidir. Yalın olarak kullanıldığında hayırlı ve yararlı 
şeyleri ifade eder. Belli bir niteliği ifade ettiği zaman hayır-şer, yararlı-zararlı 
şeyler için kullanılır. Allah, inkârcıların ateşte yanacağını vaadeder (22 /Hacc, 
72); anlamı ahirette başlarına bunun geleceğinin haber verilmesidir. 

Kurtubi, şeytanın burada iki vaadde bulunduğuna dikkat çeker: Yoksul- 
luk ve çirkin-hayasızlık (fahşa). Anlamı, şeytana kanıp doğru yoldan sapan- 
lar yoksul olacakları korkusuyla helal haram kurallarına riayet etmez, serveti 
mutlaklaştırır, bütün çabaları sınırsız sermaye biriktirmeye matuf olur ki ka- 
pitalizm budur. Sınırsız servet biriktirme hırsı nefsi öylesine istila eder ki, in- 
san bir noktadan sonra ahlaki olarak yozlaşmaya başlar. Yoksullara yardımın 
kesilmesi şeytanın korkutmaları sonucudur. Oysa yukarıdaki ayetlerde gör- 
dük, kişi infak ettikçe serveti hem manen hem niceliksel olarak artar. Yoksul ve 
muhtaçlara yapılan her yardımın yerini Allah doldurur (34/Sebe, 39). Şeytan 
sadece boş telkinlerde bulunur, temeli olmayan vaadler yapar, sinsice fikirler 
empoze eder. Şeytanın işi insanları azdırıp yoldan çıkarmaktır: (38/Sad, 83.) 

Şanı yüce Allah da iki vaadde bulunur: Mağfiret/bağışlama ve fazl. Mağ- 
firetiyle Allah dünya ve ahirette sayısız kusurları olan kullarını bağışlar, ayıp- 
larını örter. Fazl, hem dünya hem ahirette insanın nail olabileceği en yüksek 
düzeyde nimetlerdir. Temiz rızık, ferahlık, kurtuluş ve nefsin tahayyül etmek- 
ten aciz kalacağı güzellikler, ruhu olgunlaştıran erdemler Allah'ın fazl ve ihsanı 
sonucu hak edenlere verilir. 

Tirmizi'de yer alan bir hadise göre (Tefsir, 2/36) insanın kalbi hem meleğe 
hem şeytana açıktır. Melek hayır yapmayı telkin eder, hakkın doğrulanmasını 
hatırlatır. Şeytan da kötülük ve hakkın yalanlanması telkininde bulunur. İçinde 
iyiliği hisseden bilsin ki bu meleğin telkinidir; kötülük hisseden de bilsin ki 
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şeytanın telkini altındadır. Allah'ın Resulü, bu açıklamayı yaptıktan sonra bu 
ayeti okumuştur. 
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269. Kime dilerse hikmeti ona verir; şüphesiz kendisine hikmet veri- 
lene büyük bir hayır da verilmiştir. Temiz akıl sahiplerinden baş- 
kası öğüt alıp-düşünmez. 


“Hikmet”in çok sayıda tanımı yapılmıştır. “Hüküm kökünden türetilmiş 
olup engellemek, menetmek anlamlarına gelir. Atın ağzına takılan geme “ha- 
keme” denir. Hikmet, kişiyi yanılgılardan, yanlış ve hatalardan koruduğu için 
bu ismi almıştır. 

Kur'an'da hikmet, vahiy, ilim, hayır, kitap, vahyedilen veya öğretilen bilgi 
anlamlarında kullanılır. Bunun dışında Nübüvvet, Kur'an'ı bilmek ve yeterin- 
ce üzerinde tefekkür etmek, hüküm ve manalarını fıkhetmek; Resulün sünne- 
ti, dinde fıkhetme, derin bir kavrayışa sahip olma, nübüvvet, fıkıh, sözde ve 
davranışta doğru ve tam isabet, adalet, veciz/özlü söz, akıl, ilim ve akılla saklı 
gerçeği bulma, keşfetme, var olan her şeyin iç yüzünü tanıma, bilinenden bi- 
linmeyene, görünenden görünmeyene ulaşma çabası, marifet, irfan; Kur'an'ın 
doğru tefsiri, ilahi ahlâkla ahlâklanma bilgisi, nur gibi anlamları içerir. Allah'ın 
Kitabı hikmettir, Hz. Peygamber'in sünneti hikmettir, insanı yüksek erdemlere 
ulaştıran her şey hikmettir. 

Darimi'nin rivayet ettiği bir hadiste, “Hikmetin konuşulup yayıldığı meclis 
kutlu” diye tavsif edilmiştir (Mukaddime, 28) Yine çok yaygın olan “Hikmet 
kelimesi mü'minin kaybolmuş malıdır” (Tirmizi, İlim, 19) hadisi hikmetin ev- 
rensel ve kadim kültürlerde saklı olabileceğine işaret eder. Hikmet hayırdır. 
Hadiste “Hikmetin nuru” (Muvatta, İlim, 1) ifadesi kullanılmıştır. 

Ta'rifat'ın sahibi Cürcani şu bilgileri verir: Hikmet, varlık dünyası hak- 
kında insanın kendi gücü oranında eşyanın hakikatlerinden söz eden ilimdir. 
İbn-i Abbas'a göre, Kur'an'da geçen hikmet, helal ve haramın öğrenilmesidir. 
Cürcani, hikmeti sözlü ve sözlü olmayan hikmet olmak üzere ikiye ayırır: Bi- 
rincisi şeriat ve tarikat ilimlerini kapsarken, ikincisi Hakikatin sırlarını içerir. 
İlimleri kitaplardan öğrenen bilginlere ve halk yığınlarına hikmetin bu türü 
zarar verir, onları helake uğratır. Yine Darimi'nin yer verdiği rivayete göre “Se- 
fih kimselere hikmetten söz etme” buyrulmuştur (Mukaddime, 34). 
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Tehanevi de (1158-1745) hikmetin buna yakın tanımlarını zikrettikten 
sonra, hikmeti, Ameli hikmet, Münzel (indirilmiş) hikmet, Siyasi ve Medeni 
hikmet, Hazari hikmet diye çeşitli bölümlere ayırır. Tehanevi, Keşşaf adlı ese- 
rinde, hikmetin nebevi bir kaynaktan neşet ettiğini ve İslâm dünyasında biri 
Meşşai, diğeri de İşraki olmak üzere iki kola ayrılıp yayıldığını söyler. Akli is- 
tidlal ve nazari bilgilere önem veren birinci kolu Meşşailerle birlikte Kelamcı- 
lar da temsil eder. İç aydınlanma, keşf ve müşahede yolunu tutan ikinci kolun 
temsilcileri ise Sufiler ve İşrakilerdir. Bunlar iç aydınlanma ve riyazet ile ger- 
çeğin bilgisine varmak isterler. 

Vahye istinat eden yönü ve yer yer öğretilen bilgi şeklindeki tanımları- 
na rağmen hikmet beşeri bir karakter arz eder. İnsani bir düşüncenin hikmet 
tanımına girebilmesi doğrudan vahiy ile bağlantılı, ona dayalı olması gerekir. 
Salt vahiyde beşerin hiçbir katkısı olmazken, hikmet insani ile ilahi bilgi kate- 
gorilerinde ortak bir sınır teşkil eder. Yani vahiy ile öğretilen bazı bilgiler hik- 
met olabileceği gibi, insanın bu bilgilere dayalı geliştireceği bilgilerin toplamı 
da hikmet olabilir. Bu alanda en üstün mertebe kuşkusuz peygambere aittir. 
Nitekim İmam Şafii sünneti hikmet şeklinde tanımlamış ve “Hikmet, Allah'ın 
Resulünün sünnetidir” demiştir. Katade'ye göre hikmet kelimesi bu ayette ol- 
duğu gibi ifadelerle birlikte kullanıldığında bununla “peygamberimizin sün- 
neti” kastedilmektedir (Buhari, Tefsir, 33/5). Bu, elbette hikmetin yalnızca 
Sünnetle sınırlandırılması anlamına gelmemeli. Çünkü hadis kaynaklarından 
Hz. Peygamber (s.a.)'in, hikmeti peygamber olmayan insanlara da izafe ettiğini 
anlıyoruz. Hatta ismi Kur'an'da geçen Lokman-ı Hekim, peygamberlikle doğ- 
rudan görevli olmadığı halde, kendisine hikmet gönderilmiştir. 

Şu halde hikmet derece farkıyla peygamberden bilgeye ve hatta sıradan 
insana kadar yayılma gösterebilen geniş bir kavramdır. Bu kavramın sınır tanı- 
maz dünyasında “Peygamber Hikmeti (Nebevi Hikmet/El Hikmetü'n-Nebeviy- 
ye)” bütün hikmetleri belirler, onlara kıstas olur, aynı zamanda ilham kaynağı 
ve hareket noktası teşkil eder. Nebevi hikmeti hemen salih amel, üstün takva, 
kesintisiz cehd, ilimde rüsuh alanında gösterdikleri başarılarla “Mukarreble- 
rin hikmeti” izler. Nübüvvet nurundan en çok istifade eden bunlardır. Akıl nu- 
ru, kalp basireti onları Hakikat'in Bilgisi'ne öylesine yakınlaştırır ki, peygam- 
berin kalbine ilim ve hikmeti ilka eden kaynak onların kalbine de birtakım 
esintileri (ilham) göndermeyi ihmal etmez. Ama Mukarreblerin hikmet ve bil- 
gileri, asla Kur'an vahyini ve nübüvvet hikmetini yani Peygamberin sünnetini 
aşamaz, ona aykırı düşemez, onun üstüne çıkamaz ve peygamber gibi onları 
masum (hatasız-yanlışsız) kılamaz. Zahirde ve bâtında Nübüvvet nuru bütün 
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bilgi ve hikmetlerin tek aydınlatıcı kaynağıdır. Denizden alınmış bir bardak su- 
yun, nasıl olur da deryadan daha derin ve engin olduğu iddia edilebilir? 

Mukarreblerin hikmetinin altında “kalbin hikmeti”, onun altında “akli ve 
nazari hikmet” en alt derecede de sadece duyu organlarıyla elde edilen “tec- 
rübi (deneysel) hikmet” sıralanır. İslâm tarihinde Kur'an ve Sünnet'in vahiy ve 
hikmet nurunu izleyerek Hakikat'i arayan ve inançlarında selef gibi katıksız 
olan irfan ehli, kalbin hikmetini; Meşşai filozof ve Kelamcılar, aklın hikmetini; 
inanç ve düşüncelerinde arı-duru yaşayan tabiat bilginleri de deneysel hik- 
meti temsil ederler. Sünnet ile hikmet arasında doğrudan ve zorunlu bir ilişki 
kurarsak, ilk kuşak Müslümanlar (Selef-i Salihin) ise Peygamber'in sünnetine 
olan saf bağlılıklarıyla hikmeti doruğunda yaşayan örnek insanlardır. Ancak 
su, asıl kaynağından nasıl ki uzaklaştıkça bulanıyorsa, zaman itibariyle Nübüv- 
vet çağından uzaklaştıkça, Müslümanların saf hikmetine de yabancı unsurlar 
ârız olmuş, ilahi nurla parıldayıp akan suyu yer yer bulandırmıştır. 

Hikmet sözde ve eylemde doğru üzere olmak olarak da tanımlanabilir. Sa- 
hih iman, sadık haber, doğru bilgi ve salih amel bir araya geldiğinde söz de 
hayat da hikmet üzere olur; insanın ayağı arz üzerine sağlam basar. Kur'an'ı 
hakkıyla tefekkür edip hükümleri üzerinde fıkhetmek hikmetten kopuk de- 
gildir: “Allah, hakkında hayır murat ettiği kimseyi dinde fakih kılar” (Buhari, 
İ'tisam, 10; Müslim, Zekât, 98). 

İnsanın kalbi, dili ve organlarının eylemleri (fiilleri) vardır. Her üç eylemin 
birbiriyle ilgili ve biri diğerini destekler ve besler vaziyette doğruluk üzere te- 
celli etmesi hikmettir. Kalbin hikmeti, Allah'ın nuru olan akılla, basiret, feraset 
ve irfanla eşya ve olaylara bakması, varlığı bu çerçevede algılaması ve tefekkür 
etmesidir. İman, hikmetin güvenli atmosferidir. Hikmet üzere akleden bir kalp, 
aynı zamanda sözdeki hikmetin referansıdır. Sözde hikmet, bir konu hakkında 
o konu veya olayın hakikatine uygun ve isabetle hükme varmaktır: “Rabbinin 
yoluna hikmetle ve güzel sözle davet et” (16/Nahl, 125). Bu açıdan “hüküm” 
ve “hikmet”in birbirleriyle yakın ilişkileri vardır. Allah Ahkemü'l-Hakimin'dir 
(95/Tin, 8). Fiilde hikmet, bununla ilgili olarak, bir işin hem özüne uygun ol- 
ması hem hakiki maksadına ve amacına uygun olarak ortaya konulmasıdır. Bu 
da gösteriyor ki, hikmet, insanı tevhid eder; kalp, söz ve eylem arasında birli- 
gi sağlar; şizofreniye sebep olan bilgi (teori) eylem (pratik) ayrılığını ortadan 
kaldırır. Bu sayede kelimenin kök anlamına uygun olarak hikmet, insanı hata 
ve yanlışlardan, sapkınlık ve cürümlerden korur. 

Hikmet olmadıkça varlıkların özündeki anlamları ve maksatları anlamak 
mümkün olamaz. Benzer şekilde bugün adına “bilim” denen ilmi faaliyetin 
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gayesi olan sebep-sonuç ilişkisi tam olarak kurulamaz. Varlıkların hakikatini 
tanımaya ve anlamaya yönelmemiş hiçbir bilgi edinme faaliyeti hikmetli değil- 
dir; hikmetli olmayan düşünce de güçlü, derinlemesine nüfuz edici, kapsayıcı 
ve açıklayıcı değildir. Bilgiler hikmet temelinde elde edilip öğretilseydi bilgi 
bilince dönüşür, elde edilen yüksek bilinç insanı bilgeliğe yöneltirdi. Bütün 
bunların tabii olarak erdemle de ilişkileri vardır. 

Erdem hikmetin meyvesidir. Hikmet olmayınca eşya ve varlıklar kendi ha- 
kiki özlerinden, aşkın/müteal boyutlarından ve öteye uzanan zaruri hallerinden 
tecrit edilmiş nesneler olarak iş ve işlev görmek üzere kullanılırlar ki bu yanlış 
bir kullanım biçimidir (suistimal). Sekülerlik hikmete en uzak zihni faaliyettir 
ki, çabası dini dışarı çıkarmaktır; dinin dışarı çıkarıldığı evren kapalı sisteme 
döner ve burada hikmetin kırıntısı olmaz. Bundan sadece kötülük çıkar. Zira as- 
lolan iyilik ve hayırdır. İnsan, hikmet üzere eşyayı ve imkânları -ki biz mümkinat 
dünyasındayız- kullanmadığı zaman “yanlış” kullanmış olur ki, kötülük bura- 
dan türer. İyiliği ve hayrı yanlış kullanımdan kurtaran, dolayısıyla bizi ve içinde 
yaşadığımız maddi tabiatı kötülüklerden koruyup kurtaracak olan kalbin, dilin 
ve eylemin hakiki maksadı olan hikmettir. Hikmet eşyanın, varlık âleminin ha- 
kikatini tanımadır, şu halde varlıkla bağlantılı hakikatle ilişkilidir. Dinden ayrı 
düşünülmesi mümkün değildir, çünkü din aynı zamanda hikmettir. 

Özetle, hikmet vahyin yol göstericiliğinde insanoğlunun en meşru kalp/ 
zihin, dil ve beden faaliyetidir. En bariz vasfı, insanı ilahi vahyin öğrettikleri ve 
haber verdikleriyle düşünmeye sevk etmesi, varlığın nihai sorunlarını vahyin 
yol göstericiliği altında çözme yetenek ve melekesini kazandırmasıdır. Ademe 
isimlerin bilgisi öğretildi ki, buna “öğretilmiş bilgi”; Yüce Allah tarih boyunca 
elçiler göndererek insanlara bilgi ve haber verdi, buna “indirilmiş bilgi” di- 
yoruz. İnsanın öğretilmiş bilgi yardımı ve indirilmiş-vahiy bilgisinin ışığında 
elde ettiği bilgiye “öğrenilen bilgi” diyoruz ki bu bilgi hikmet ve irfandır. Bu, 
hikmeti felsefi-seküler düşünce şekillerinden ve vahyi referans almayan kül- 
türden ayıran en esaslı farkıdır (Daha geniş bilgi için bkz. 31/Lokman, 12. aye- 
tin açıklaması; Ali Bulaç, İslam Düşüncesinde Din-Felsefe, Vahiy-Akıl İlişkisi. L. 
Bölüm: İslam, Hikmet ve Felsefe). 

“Kime dilerse hikmeti ona verir.” Allah'ın hikmeti dilediğine vermesi, 
hikmeti temiz bir kalp ve düzgün fiillerle talep eden kullarına vermeyeceği 
anlamına gelmez. Bu tür kalıplar (Allah kime dilerse... verir) son tahlilde karar 
merciinin sadece ve sadece Allah olduğunu hatırlatmak içindir. Yoksa Allah'ın 
hak edenle etmeyen arasında hiç ayırım yapmadığı anlamına gelmez. Son ka- 
rar verici Allah olmasaydı, başka bir ifadeyle, eğer insan hidayet veya hikmeti 
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sadece kendi şahsi ve beşeri çabasıyla mutlak anlamda elde edebileceği garan- 
tisine sahip olsaydı, bu ulühiyete aykırı olurdu. 

“Kendisine hikmet verilene büyük bir hayır da verilmiştir.” Allah'ın 
kendisine hikmet verdiği kimse aynı zamanda büyük bir hayra da nail olmuş- 
tur. Bu hayır dünyevi ve uhrevidir. Dünyevidir, çünkü sahip olduğu hikmet sa- 
yesinde hem eşya dünyasının geri plandaki sır ve hakikatlerinin bir kısmını 
öğrenir, hem de her yaptığından hayır sadır olur, her yapıp ettiği kendisine 
hayır olarak döner. Uhrevidir, çünkü Allah'ın sınırsız nimetlerine kavuşacaktır; 
dünyada hikmet ehli olarak yaşadığı için hakikate ve bilgisine diğerlerine göre 
çok daha fazla ve derinlemesine nüfuzu olacaktır. 

Bunu ise ancak seçkin akıl sahipleri düşünür ve bilir. Salt akıl sahibi olmak 
yetmeyebilir, çoğu zaman akıl zekâ seviyesinde faaliyet gösterir. Çok zekice iş- 
ler yaparız, ama yaptıklarımız akıllı işi değildir. Gerçek ve seçkin akıl sahipleri 
(Ulu'l-elbab), hakikatin farkında olduklarından hikmete, ilme, erdeme ve yük- 
sek ahlaki hayata talip olurlar. 
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270. Her neyi nafaka olarak infak eder ve adak olarak neyi adarsanız, 
muhakkak Allah onu bilir. Zulmedenlerin yardımcıları yoktur. 


Kelime anlamıyla “adak (nezr)” gönlün bir şeye bağlanması ve kişinin onu 
yapmaya karar vermesidir. “Adak” ibadet maksadıyla bir insanın kendisine 
vecibe olmadığı halde bir yükümlülüğü üstlenmesine denir. İbadet maksadıyla 
olması, sadece Allah için yapıldığı, başka amaçla yapıldığında meşru olmaya- 
cağı anlamına gelir. Bazı kadim toplumlarda olduğu gibi Araplarda da adakta 
bulunma -hem de sıkça- geleneği vardı. İnanışlarına göre, Allah ile aracılık 
ilişkileri olan putlara adakta bulunulduğunda ya bazı istediklerine nail olur- 
lardı veya muhtemel zararlardan korunurlardı. 

Bir işin olması için adakta bulunulabilir. Oruç tutmak, sadaka vermek, 
hayvan kesmek veya bir iyilikte bulunmak gibi. Adakta bulunanın adağını ye- 
rine getirmesi vaciptir. Öfkeyle yapılan adağın (Nezr-i licac) hükmü hakkında 
ihtilaf vardır. Bir kısım bilginler bunun de gereğini yerine getirmek gerektiğini 
söylemiş; bir kısmı gerekli görmemiş; bir kısım bilginler ise en azından kefaret 
ödenmesini gerekli görmüşlerdir. 

İslamiyet, Allah'ın dışında hiçbir varlığa adakta bulunulmayacağı prensi- 
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bini getirdi. Bu önemli olmakla beraber, yeterli değildir. Zahiri şartın yanında 
niyetin de halis olması lazım. Adakta bulunacak kişi kendi vicdanında Allah'ın 
rızasından başka hiçbir amacı gözetmeyecek. Ne adına ve hangi amaçla adakta 
bulunursa bulunsun, Allah onu bilir. Bazıları gösteriş veya başkalarına üstün- 
lük sağlama niyetiyle adakta bulunabilir. Ayetin genel ifadesinde bu tür insan- 
lara üstü kapalı bir tehdit vardır. (Bkz. 22 /Hac, 29.) 

“Allah onu bilir.” Kim neyi ve hangi niyetle infak ediyor veya adakta bulu- 
nuyorsa Allah onu bilir; niyetine ve emeğine göre Allah onu ödüllendirecektir. 
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271. Sadakaları açıkta verirseniz ne iyi; fakat gizleyip fakirlere verir- 


seniz bu, sizin için daha hayırlıdır. O, günahlarınızdan bir kısmını 
bağışlar. Allah, yaptıklarınızdan haberi olandır. 


“Sadaka” sağlık ve kemal anlamlarında doğruluk ifade eden bir kelimedir. 
Aynı zamanda samimi ve ihlaslı bağlılığı ifade eder. “Sadku'n-nazar” isabetli 
görüş, “Sadku'l-lika” hoş, güzel karşılaşma demektir. Dost (sadiyk) da bura- 
dan türemiştir. Dost, sevgi ve arkadaşlığında içten, dürüst ve doğru kimsedir. 
Zekâta sadaka denmiştir, çünkü mal ancak zekât sayesinde mükemmelliğe sa- 
hip olmaktadır. Bu, aynı zamanda insanın Allah'a olan bağlılık ve sadakatinin 
ifadesidir. 

Bir hadiste şöyle buyrulur: “Salih mal, salih insana yakışır” (Müsned, IV, 
202.) Burada salih kavramı helal, temiz, meşru ve barışçıl yoldan kazanılmış 
malı ima eder; onu meşru yolları kullanarak kazanan insanın temel vasfı salih 
olduğundan malı da bu vasfı kazanmaktadır. Bilginler sözü edilen sadakanın 
hem farz olan zekât hem nafile olan infak olduğunu düşünmüşlerdir. 

Bu ayetin öne çıkardığı iki husus vardır: Biri, sadakaların gizlice verilme- 
sinin daha hayırlı olduğu konusudur. Ayet ilginç bir biçimde bu “sizin için daha 
hayırlıdır” der. Sizin için ifadesi iki anlamlıdır: 

a) Sadakayı bizzat verenler. Bunlar eğer açıktan yardım yapar da, yardıma 
muhtaç olanların gururunu, izzet-i nefislerini rencide edecek olurlarsa, yap- 
tıkları yardım sevapsız kalacağı gibi günaha da gireceklerdir; 

b) Bütün toplum. Temiz bir niyetle ve usulüne uygun olmayan sadakadan, 
verenler ve alanlar olmak üzere bütün toplum zarar görür. Çünkü yoksullar 
toplumun bir parçasıdır, gururları incinecek olsa, toplumun manevi şahsiyeti 
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de bundan etkilenir. Bu yüzden “Sağ elinin verdiğini sol elin bilmemesi gere- 
kir” (Buhari, Zekât, 16; Müslim, Zekât, 91). 

Her ne kadar yoksulların gözetilmesine azami dikkat çekilmişse de, ihti- 
yaç içinde kıvranan yoksulların açığa çıkarılmasına da iyi gözle bakılmamıştır. 
Sorumluluk sahibi insanların yapması gereken, ihtiyaç sahiplerini araştırıp 
bulmak ve bunları deşifre etmeden desteklemektir. Yoksulun bir tür teşhiri, 
onun zaman içinde utanma duygusunun zayıflamasına sebep olur, derken bir 
bakmışsınız bunların sayısının artmasıyla toplumda arsızlık meslek halini alır. 
Yardımların açıktan veya televizyon ekranlarına yansıyacak şekilde yapılması 
yapanın samimiyetine halel getirir. Ama eğer, toplumda yoksullara ve yoksul- 
luğa karşı bir duyarsızlık söz konusu ise, servet sahipleri görevlerini yerine 
getirmekten kaçınıyorlarsa, onlara sorumluluklarını hatırlatmak ve yardım- 
laşmayı teşvik etmek amacıyla sadakalar açıktan verilebilir. Burada kişilerin 
kendileri doğru bir değerlendirme yapıp gizli veya açıktan yardım yapmaya 
karar vereceklerdir. 

“O, günahlarınızdan bir kısmını bağışlar. Allah, yaptıklarınızdan ha- 
beri olandır.” Sadakalar vasıtasıyla Allah günahların bir bölümünü bağışlar, 
hepsini değil. Çünkü insan verdiği bir sadaka veya yaptığı bir yardım ve hayırla 
bütün günahlarının bağışlandığını, kusur ve hatalarının örtüldüğünü düşüne- 
cek olsa, yardıma devam etmez. Bir defalığına işini bitirdiğini düşünür. Böyle 
bir şey ne arzulanabilir nede mümkündür. (4/Nisa, 149 ve 33/Ahzab, 54.) 
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272. Onların hidayete ermesi, senin üzerinde (bir yükümlülük) değil- 
dir. Ancak Allah, dilediğini hidayete erdirir. Hayır olarak her ne 
infak ederseniz, kendiniz içindir. Zaten siz, ancak Allah'ın hoşnut- 
luğunu istemekten başka (bir amaçla) infak etmezsiniz. Hayırdan 
her ne infak ederseniz -haksızlığa (zulme) uğratılmaksızın- size 
eksiksizce ödenecektir. 


Ayetin iniş sebebiyle ilgili üç ayrı olay zikredilmişse de, sonuç itibariyle, 
Müslümanların gayrimüslimlerin (kitap ehli Yahudi ve Hıristiyan ile hatta 
müşrik) yoksullarına, ihtiyaç sahiplerine sadaka verip veremeyecekleri konu- 
suyla ilgilidir. Ayetin inişine sebep gösterilen olaylarda, Allah'ın Resulü (s.a.), 
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önceden yoksul akrabalarına maddi yardımda bulunan Müslümanları, “Onlar 
Müslüman olmuyor” diyerek menetmek istemiştir, ayet bunun üzerine inmiş- 
tir. Ayet gayrimüslimlere yardım yapılacağı konusuna açıklık getirmektedir. 

Müslüman bilginlerin genel kanaatine göre farz olan zekât gayrimüslimlere 
verilmez, ancak nafile sadaka verilebilir. Tevbe, 60. ayet bu düzenlemeyi yap- 
maktadır. Ebu Hanife'ye göre fıtır sadakası da verilebilir. Bu uygun bir görüştür, 
çünkü “Mala olan sevgilerine rağmen onlar yoksula, yetime ve esire yemek yedi- 
rirler” (76/İnsan, 8) ayeti bu görüşü teyit eder. Açık ki, İslam memleketinde esir, 
savaş sonucu bulunan gayrimüslimdir. Yine Mümtehine, 8 ayeti “saldırgan ve 
hasım olmadıkça, gayrimüslimlere iyilik yapılabileceğini” belirtmektedir. 

Yemen'e vali olarak atandığında Hz. Peygamber (s.a.v)'in zekâta ilişkin 
yaptığı tanım, zekâtın sadece Müslümanlara verilebileceğini zorunlu kılmak- 
tadır: “Onların (Müslümanların) zenginlerinden alınır, yoksullarına geri veri- 
lir” (Buhari, Zekât, 41; Müslim, İman, 29). Zekât dışı her tür infakta gayrimüs- 
limlere yardımda bulunulabilinir. 

Gayrimüslimlere nafile sadaka verilebilmesinin birinci sebebi ayetin açık- 
ça anlattığı üzere “hidayetin sadece Allah'a ait” olması hususudur. Başkalarını 
zor ve baskı kullanarak doğru yola sokma hakkı ve yetkisi kimseye verilmiş de- 
ğildir: “Şimdi onlar bu söze (Kur'an'a) inanmayacak olurlarsa sen, onların peşi 
sıra esef ederek kendini kahredeceksin (öyle mi 7)” (18/Kehf, 6); “Onlar mü'min 
olmayacaklar diye neredeyse kendini kahredeceksin (öyle mi 2)” (26/Şuara, 3); 
“Eğer Rabbin dileseydi yeryüzündekilerin tümü, topluca iman ederdi. Öyleyse, 
onlar mü'min oluncaya kadar insanları sen mi zorlayacaksın?” (10/Yunus, 99). 
Bu ayetler açıkça gösteriyor ki, iman ve hidayet Allah'a aittir. Bu elbette istesin 
istemesin, Allah'ın haşa haksızca kimine hidayet verdiği, kimine hidayet verme- 
diği anlamına gelmez. İhtiyari ve iradi olarak kim hidayeti talep eder; kalp, zihin 
ve eylem yönünden gereklerini yerine getiriyorsa, Allah ona hidayeti verir. 

Hidayet Allah'a mahsus olduğuna göre, inanmayanları aç bırakarak ceza- 
landırmak, Müslümanların yardımseverliğinden, iyiliklerinden yoksun bırak- 
mak doğru değildir. Dahası, yardım şartını hidayete yani İslam dinine girmeye 
bağlayan bir gayrimüslim, zahiren ihtida ettiğini söyleyebilir, ama zamirinde 
eski inançlarını korumaya devam eder ki, bu ikiyüzlülerin sayısını arttırmak- 
tan başka işe yaramaz. 

Burada gayrimüslim de olsa aile, yakın akraba ve hemşehri gibi bağlara 
belli bir mesafeden önem verildiği gözden kaçmamalıdır. Müslümanlar; gayri- 
müslim yoksul ve muhtaç yakınlarına ve akrabalarına yardımlarını devam et- 
tirdikleri sürece hem toplumsal dayanışmaya katkıda bulunmuş olurlar, hem 
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de belki Allah'ın onların kalplerini hidayete ve imana açmasına vesile teşkil 
ederler. Önemli olan sadece Allah'ın hoşnutluğunu gözetmeleri ve hidayeti 
yardım veya para ile satın alabilecekleri zehabına kapılmamalarıdır. Zira hi- 
dayet piyasa işine dökülecek olursa, bu Müslümanların ikiyüzlüler tarafından 
sömürülmelerine kapı açar. 

“Hayır olarak her ne infak ederseniz, kendiniz içindir. Zaten siz, an- 
cak Allah'ın hoşnutluğunu istemekten başka (bir amaçla) infak etmez- 
siniz. Hayırdan her ne infak ederseniz -haksızlığa (zulme) uğratılmak- 
sızın- size eksiksizce ödenecektir.” Gayrimüslimlerin şu veya bu din ve 
inançta olması Müslümanlara herhangi bir zarar veremez. Müslümanlar hayır 
yani mal ve servet cinsinden her neyi infak ederlerse, kendilerinin yararınadır. 
Bunun sevabı, faydası ve ecri yine hayır yapanlara dönecektir. Çünkü Müslü- 
manların davranışlarında belirleyici olan temel kod, sadece “Allah'ın hoşnutlu- 
gu”dur. Yalnızca O'nun hoşnutluğunu gözeterek yardım yaptıklarını, kalplerin- 
den sadece bunu geçirdiklerini elbette Allah bilir. “Hayır yap denize at, balık 
bilmese Halık (Yaratıcı) bilir” denmiştir. Kim her ne hayır yapmışsa, ecri ve 
sevabı ona dönecektir, hak ettiği ona eksiksiz verilecektir, başka bir ifadeyle 
haksızlığa uğramayacak, yaptıkları boşa gitmeyecektir (8/Enfal, 60). 

Allah'ın Resulü hayır ve dayanışmayı öylesine teşvik etmiştir ki, kişinin 
çoluk çocuğuna karşı yerine getirme durumunda olduğu sorumluluklarını 
dahi bu kapsama sokmuştur: “Senin Allah'ın hoşnutluğunu arayarak yaptığın 
her harcamanın mutlaka sana karşılığı verilir. Hanımının ağzına koyduğun 
lokmanın dahi karşılığı vardır.” (Buhari, İman, 41; Müslim, Vasiyyet, 5). 
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273. (Sadakalar) Kendilerini Allah yolunda adayan fakirler içindir ki 
onlar, yeryüzünde dolaşmaya güç yetiremezler. İffetlerinden do- 


layı bilmeyen onları zengin sanır. (Ama) Sen onları yüzlerinden 
tanırsın. Yüzsüzlük ederek insanlardan istemezler. Hayırdan her 


ne infak ederseniz, şüphesiz Allah onu bilir. 
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274. Onlar ki, mallarını gece, gündüz; gizli ve açık infak ederler. Artık 
bunların ecirleri Rableri katındadır, onlara korku yoktur ve on- 
lar mahzun olmayacaklardır. 


Mü'mine en yakışmayacak vasıflar korkaklık, cimrilik, egoizm, ben-mer- 
kezcilik gibi düşük ahlaki vasıflardır. Cömertlik yüksek ahlaki erdemlerin ba- 
şında gelir ve elbette mü'minler erdemli yani cömert kimselerdir. Ancak yar- 
dım yaparken, harcamayı kime, nereye ve nasıl yapacaklarına dikkat göster- 
meliler. Ayet bu konuda bize rehberlik etmektedir. 

Ayetin, hicretten sonra Medine'de oluşan Ehi-i Suffe hakkında indirildiği yo- 
lunda kuvvetli görüşler vardır. Sayıları 300 veya 400 olduğu söylenen bu insan- 
lar, Mescid-i Nebevi'nin bir köşesinde yaşarlardı. Kendilerini Allah yoluna vak- 
fetmişlerdi. Ne ticaretleri vardı ne malları, mülkleri. Çoğunun aileleri ve yakınla- 
rı yoktu. İşleri güçleri Kur'an-ı Kerim öğrenmek, Peygamber Efendimiz (s.a.v)'in 
sohbetlerine devam edip ilim tahsil etmek, ibadet etmek, savaşlara katılmak, 
seriyelere iştirak etmekti. Bulundukları yerden pek ayrılmazlardı. Kendilerini 
psikolojik ve fiili olarak bu görevlerle muhasara altına almışlardı. Burada meç- 
hul fiil olarak gelen “ihsar” hakikatte iradi bir tercih olup, bu seçkin insanların 
kendi kendilerini dava ve ideallerinin muhasarası altına aldıklarını, böylelikle 
benliklerini ve hayatlarını ideallerine vakfettiklerini ima etmektedir. 

Ayet Suffe ehlini anlatıyorsa da, Kurtubi'nin dediği gibi kıyamete kadar 
bu profildeki insanlar hakkında inmiş bulunmaktadır. “Kendilerini Allah yo- 
lunda adayan fakirler” ibaresinde bir tercih, bilinçli bir seçim söz konusudur. 
Suffe ehli, fiziki olarak güçsüz kimseler değildi; belki aralarında zaman içinde 
savaşlarda sakatlanan gaziler vardı, ama sonuçta yeri geldiğinde savaşa gidi- 
yorlardı. Onlar isteyerek bu hayat tarzını seçmişlerdi. Bu açıdan bakıldığında 
Ehl-i Suffe'nin bir tipoloji olduğunu söylemek mümkün. 

İslam tarihi boyunca ve bugün de İslam dünyasının her bölgesinde bu 
türden insanlar vardır. Bunlar, gönüllü olarak ve sırf Allah'ın hoşnutluğunu 
kazanmak, şanı yüce Allah'ın ismini yüceltmek (İ'lay-ı kelimetüllah), İslam'ın 
hakikatlerini ve güzelliklerini yeryüzünün her köşesine taşımak üzere çalışır- 
lar. Bu ihlaslı, çalışkan ve fedakâr insanlar; yerine göre tebliğci-davetçi, yerine 
göre söz ve yazı işçisi, yerine göre öğretmen-hoca veya mücahittirler. Ömür- 
lerini İslam davasına adadıklarından, esasında dünyada kendileri için maddi 
güç, servet ve şöhret elde etme gayeleri yoktur; bu yüzden çoğu zaman ihtiyaç 
ve zaruret içinde yaşarlar. Kendilerini Allah yoluna vakfetmişlerdir, başları- 
na türlü sıkıntı ve belalar gelir, ülkelerinin siyasi rejimleri tarafından baskıya 
uğrar, uluslararası istihbarat örgütleri ve yıkıcı servisler tarafından takibata 
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uğratılır, hapse atılır, çeşitli mahrumiyetlere maruz kalırlar. İşte infak etmek- 
le yükümlü olan Müslümanlar, belki öncelikle bu insanları araştırıp bulmalı, 
varsa çoluk çocuklarını kollamalı, onlara karşı sorumluluk görevleri olduğunu 
unutmamalıdırlar. 

Bu özel kişilik profili üzerinden çeşitli sebeplerle geçimini temin edeme- 
yecek durumda olan; yaşlı, engelli, hasta vb. ihtiyaç içinde başka bir yoksul 
profiline geçiyoruz. Bunlar da içinde bulundukları elverişsiz şartlar, karşı kar- 
şıya bulundukları engeller dolayısıyla yeryüzü üzerinde faaliyet gösterip ge- 
çimlerini temin edemezler. İçten içe büyük sıkıntılar çekerler. Açıktan isteme- 
yi, dilenmeyi gururlarına yedirmedikleri için, dışarıdan bakan onları zengin 
sanır. Çünkü temiz fıtratlarını koruyup iffetli yaşamayı her şeyin üstünde tutan 
kimselerdir, sıkıntılarını kimseye anlatamazlar. 

İşte Müslüman zenginlere veya en azından infak edebilecek durumda 
olanlara düşen diğer bir görev, dikkatli gözlemciler olup çevrelerinde, yaşa- 
dıkları muhitlerde bu türden insanları araştırıp bulmaları ve onlara gerekli 
yardımı yapmalarıdır. Dikkatli bir gözlem, onların seçilmesini sağlar. Çünkü if- 
fetleri yüzlerinden okunmaktadır. Hem iffetlidirler hem derin bir acının çizgi- 
lerini simalarında taşımaktadırlar. Nasıl zengin olsun yoksul olsun, mü'minle- 
ri “Yüzlerindeki secde izinden tanımak” (48/Fetih, 29) mümkünse, iffetleri ve 
gururları dolayısıyla kendilerini gizleyen bu ihtiyaç sahiplerini de yüzlerinden 
tanımak mümkündür. Bir mü'minin manevi feraseti sayesinde onları kolayca 
tanır. Tanıma vecibesi infak yapabilecek kimselere yüklenmiştir. Bu demektir 
ki, ihtiyaç sahipleri kendilerini tanıtmazlar, ama onları seçip çıkarmak infak 
sahiplerinin görevidir. 

Buradan bir başka insan profiline geçiyoruz. “Yüzsüzlük ederek insan- 
lardan istemezler” ile işaret edilen ve ilk iki kategoride övülen kişilik pro- 
filinin aksi olan üçüncü profilidir ki, bu Kur'an-ı Kerim tarafından yerilmek- 
tedir. Bu üçüncü kişilik tipolojisi, tabir caizse emsalin sui misalden seçilerek 
tarif edilmesidir. Yüzsüzlük, arsızlık ederek istemek arzu edilen bir davranış 
değildir. Bu sui misal yani kötü örnektir. Ve elbette ihtiyaç sahiplerine emsal 
olamaz. Yüzsüzlük edip isteyenlerin özellikleri açıktan dilenmeleri, ısrarlı ol- 
maları, isterken veya dilenirken edeb-adab, haysiyet, onur gibi kriterlere dik- 
kat etmemeleridir. Çalışmadan geçinmek, insanlardan bir şeyler koparmak 
peşinde olan bu kimselerle ilgili ağır hükümler zikredilmiştir: “Dilencilik ka- 
pısını açanlara Allah yoksulluk kapısını açar” (Tirmizi, Zühd, 17); “Dilencilik 
yapmaktan hayâ edeni Allah iffetli kılar” (Nesai, Zekât, 89). 

Aslolan ve övgüye değer olan insanın çalışması, üretmesi, geçimini kendi- 
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sinin temin edip onurlu bir hayat yaşamasıdır: “Sizden birinin bir ip alıp odun 
toplayarak, bir müdlük (bir ölçeklik hurma-850 gr) karşılığında satması, di- 
lenmekten hayırlıdır” (Buhari, Zekât, 50, 53). 

“Yüzsüzlük ederek insanlardan isteme”nin “ilhaf” kelimesiyle ifade edil- 
mesi anlamlıdır. Kelime, bir örtünün birçok şeyi altında toplayıp örtmesi anla- 
mında kullanılır. Bu, şu demektir: Dilenmeyi göze alan kimse, bütün insanları 
kendine hedef kitle seçer, bu da gururunu ve onurunu herkese karşı ayaklar 
altına almayı göze almasıyla aynı şey sayılır. Şu halde yardım yapmak isteyen- 
lerin “gerçek yoksulları” bulma sorumluluğu vardır. Hz. Peygamber, gerçek 
yoksulun, kapı kapı dolaşıp iki lokma veya biri iki hurma isteyen değil, kendi- 
sine yetecek malı bulunmayan, muhtaç olduğu halde el açmayan, hali bilinip 
de kendisine sadaka verilmeyen kimse olduğunu söylemiştir. (Buhari, Zekât, 
53; Müslim, Zekât, 101-102.) 

Emeksiz geçim peşinde olanların dilencilikleri yerilmiştir, bu onlarla ilgili 
bir sorundur. Ancak insanları hiçbir şekilde açıktan istemeye ve dilenmeye mec- 
bur bırakmamak da servet sahiplerinin görevlerinden biridir. Bu yüzden Allah 
infakı teşvik etmekte, kim neyi infak ediyorsa, onu hakkıyla bildiğini belirtmek- 
tedir. Aşırı ihtiyaç veya başka sebeplerle dilenen insanlara karşı toplum olarak 
bir sorumluluğumuz da, onlara karşı kırıcı, haşin ve aşağılayıcı tutum takınma- 
maktadır: “İsteyip-dileneni, azarlayıp-çıkışma” (17/İsra, 28 ve 93/Duha, 10). 

274. ayet servete karşı yüksek ahlaki kaliteye sahip kişilik profiline işaret 
eder. Böyleleri, mala ve servete karşı içten bağımsız olanlar, başka bir ifadeyle 
Allah'ın zikrini ve ahireti unutacak şekilde dünyaya tutkuyla bağlanmayanlar, 
gönüllerini servet denizinde olsalar dahi su almayan bir gemi gibi yüzdüren- 
ler; gece ve gündüz, gizli ve açık infak ederler (13/Ra'd, 22). Gece ve gündüz 
infak savurganlık, hesapsız harcama veya insanın kendi çoluk çocuğunu ihti- 
yaç içinde bırakacak kadar dağıtması değildir. Yukarıda anlatılanlar ışığında 
gizli infak geceyle, açık infak gündüzle sembolize edilmiştir. Bundan yani ge- 
cenin gündüzden önce zikredilmiş olmasından, tercihe konu olan gizli infak 
olduğunu bir kere daha anlamış bulunuyoruz. 
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275. Faiz (riba) yiyenler, ancak şeytan çarpmış olanın kalkışı gibi, 
çarpılmış olmaktan başka (bir tarzda) kalkmazlar. Bu, onların: 
“Alım-satım da ancak faiz gibidir” demelerinden dolayıdır. Oysa 
Allah, alışverişi helâl, faizi haram kılmıştır. Kime Rabbinden bir 
öğüt gelir de (faize) bir son verirse, artık geçmişi kendisine, işi de 
Allah'a aittir. Kim (faize) geri dönerse, artık onlar ateşin halkıdır, 
orada sürekli kalacaklardır. 


Türkçede “faiz” olarak isimlendirdiğimiz “riba” yani faizli işlemler hakkın- 
da yasaklayıcı hükümler Medine döneminin geç zamanlarında inmiştir. Rum 
süresinin 39. ayeti “faizin malı arttırmayacağı”nı belirtir. Nisa, 160-161. ayet- 
ler, Tevrat'ta faizin Yahudilere yasaklandığını haber verir. Al-i İmran, 130. ayet 
açık bir şekilde faizi yasaklar. 

“Riba” kelime anlamıyla tepe, çıkıntı, fazlalık, artış olup; kavramsal an- 
lamı bir değiş tokuş işleminde bir tarafın karşılıksız/bedelsiz olarak fazlalığa 
sahip olmasıdır. Ticareti faizden ayıran iki unsurdan biri, ticari akitte bir malın 
el ve yer değiştirmesi, diğeri malın el ve yer değiştirirken her seferinde veya 
her işlemde taraflara ve üçüncü şahıslara belli bir bedel karşılığında kazanç 
sağlamasıdır. Mesela Antalya'dan portakal alıp İstanbul'a getirmek portakalın 
el ve yer değiştirmesi demektir; bu işlemde malın ilk alış fiyatı ile satış fiyatı 
arasında bir farkın olması bu işlemin makul karşılığıdır. Bu işlemden birçok 
kişi yararlanmaktadır. Faizde bir akit vardır, ama bir taraf bedelsiz olarak ver- 
diğinin fazlasını almaktadır. 

Bu ister Nesie adı verilen faizde (Ribe'n-nesie), ister Fazl faizinde (Ri- 
be'l-fazl) olsun, aynıdır. Nesie faizinde vadesi belirlenmiş borcun ödenmemesi 
durumunda vadesinin üstüne malın cinsinden ilavelerde bulunularak uzatıl- 
ması; Fazl faizinde önceden bir artışın belirlenerek borcun belli bir vadeyle 
verilmesidir. Her iki durumda haksız bir artış/fazlalık söz konusudur. 

“Faiz yiyenler”de “yeme (ekl)” kelimesinin kullanılmış olmasına dikkat 
etmek gerekir. Faizin “yeme” ile ilişkilendirilmesi gerçek manasında yemekten 
çok, faiz gelirinin gayrimeşruluğunu ifade etmek içindir. Haram yollarla elde 
edilen kazanç Türkçede yiyiciliği çağrıştırır. “Deveyi hamuduyla yemek” böy- 
ledir. Yiyicilik haksız kazanca göndermedir. Kur'an-ı Kerim'de bundan başka 
bu fiil iki yerde daha bu olumsuz anlamda kullanılmıştır: a) “Yetimlerin malı- 
nı yiyenler” (4/Nisa, 10); b) Rüşvet, yolsuzluk vb. gayrimeşru yollarla “malın 
yenmesi” (2/Bakara, 188). 

Bir hadiste şöyle buyrulur: “Altın altınla, gümüş gümüşle, buğday buğ- 
dayla, arpa arpayla, hurma hurmayla, tuz tuzla, birbirlerine tam denk, eşit ve 
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peşin olarak satılır. Bunlar farklı olursa alışveriş peşin olduğu takdirde dile- 
diğiniz gibi satın” “(Müslim, Müsakaat, 15; Tirmizi, Büyu, 23). Zahirilerden 
Davud ez Zahiri ve İbn-i Hazm, bu altı sınıf malın dışındaki mallarda fazlalığı 
caiz görmüşlerse de, bu nassı salt lafzın zahiriyle almaktır. Ebu Hanife, miktarı 
belirlenebilen her şeyde faiz olur, görüşündedir. Aynı malın fazlalıkla takası 
yasaklanmıştır. Altın ve gümüşün illeti tartılabilir, diğerlerinde ölçülebilirlik 
ve cins birliği önemlidir. Bir adam Hayber taraflarından güzel bir hurma geti- 
rir. Sorması üzerine Hz. Peygamber (s.a)'e bu hurmadan bir ölçek almak için 
iki ölçek verdiklerini söyleyince Hz. Peygamber şöyle buyurur: “Böyle yapma, 
kendi hurmanı önce parayla sat, sonra bu hurmayı parayla satın al” (Müslim, 
Müsakaat, 17). 

Cins ve miktarları aynı olan şeyleri fazlalıkla değiştirmek faizdir. Ama bu, 
elbette piyasa değerlerini koruyabildikleri sürece ve yerlerde öyledir. Eğer 
aynı maddeler, harici ekonomik faktörler sonucu değer kaybına uğruyorsa, 
madde aynı olsa da fazlalık konulması caiz mi, değil mi? Bu, modern zaman- 
larda iktisatçıları meşgul etmiş bir meseledir. Mesela enflasyonist baskıların 
olduğu ülkelerde ve zamanlarda para sürekli değer kaybediyorsa, bir başkası- 
na iyi niyetle borç veren kişi, borç verdiği için reel zarara uğrar. Birine bin lira 
borç verdiğini ve enflasyonun da yüzde 50'lerde seyrettiğini farz edelim. Bu 
durumda bir sene sonra alacağını tahsil ettiğinde eğer nominal olarak bin lira 
alıyorsa, bu reelde 500 liraya inmiş demektir. Bu durumda alacağını enflasyon 
oranına göre arttırması veya değişmeyen bir birim -mesela enflasyona karşı 
dayanıklı altın veya yabancı para/döviz- üzerinden hesaplayıp vermesi faize 
girer mi? İktisatçıların ezici çoğunluğuna göre faize girmez. “Kur'an Yolu” tef- 
sirini yapan yazarlara göre “Borçlunun alacaklıya enflasyon farkını ödemesi 
faiz değildir. Çünkü bu fark reel bir fazlalık değil, alınanla ödenenin eşitlenme- 
sini sağlayan, adaleti gerçekleştiren bir rakam fazlalığından ibarettir” (1, 433.) 
Faiz hükmünün illeti borç alanın zarara uğramamasıdır; bu örnekte ise borç 
veren reel zarara uğramaktadır. Doğru olanı Allah rızası gözetilerek karz-ı ha- 
sen işlemi yapılmışsa alan da veren de reel olarak zarar görmemesidir. 

Fakat elbette çağımızda faiz bundan ibaret bir işlem değildir. Yasağın ko- 
nulmasının sebebi de bununla sınırlandırılamaz. Belki mala ve servete atfedi- 
len manevi anlam -tabir caizse bir tür manevi şahsiyet- bu yasağın akla ge- 
len ilk sebeplerinden biridir. Bir hadiste buyrulur ki: “İnsanın malına ilişkin 
hürmet, canı (kanı)na ilişkin hürmet gibidir” (Müsned, I, 446). Bunun anlamı 
şudur: Mal ve servetin kullanımı ahlaki ve hukuki kurallara bağlıdır, İslami hü- 
kümler mala ihtiram atfetmiştir; gelişi güzel kullanılamaz, savurulamaz, sefih- 


578 ALI BULAÇ -KUR'ÂN DERSLERİ/DİRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


çe harcanamaz, her yoldan kazanılamaz ve dolayısıyla yasaklanmış işlemlere 
konu yapılamaz. Çünkü nasıl zekât ve infak malı ve serveti arındırıyorsa, faiz 
ve diğer haramlar da serveti kirletir, hürmetine gölge düşürür. Salih insanın 
malı da kendisi gibi salih olmalıdır. Faiz: 

a) Servetin belli zümrelerin elinde temerküzünü sağlar, bu da toplumun 
bir avuç servet sahibi tarafından sömürülmesine ve baskı altında tutulmasına 
yol açar; 

b) Risk faktörü olmadan garantili kazanç yolunu açar, bu ise adaleti göze- 
ten piyasanın ve ahlaka uygun ticaretin kurallarına aykırıdır; 

c) Faiz ekonominin çok yönlü pratiklerinde gözlendiği üzere yatırım ve 
istihdamı engelleyen rol oynar. 

Doğası gereği faiz emeksiz bir kazançtır. Kişi sadece piyasada satabileceği 
parası olduğu için para kazanır. Faizciler çalışmaz, üretim yapmaz, emek sarf 
etmez; oturdukları yerden vadeyi bekleyip servetlerine servet katmaya bakar. 
Faizciliğin türevleri ve dereceleri vardır; en aşırılaştırılmış şekli tefeciliktir. 
Ticaret toplumsal hayatın bütününe faydası olan geniş kapsamlı bir işlemdir. 
Ticarette her halükarda kar ve zarar bulunmaktadır. Oysa faiz sadece kazanca 
endekslidir. Ne risk kabul eder ne risk ihtimalini. 

Faiz, toplumsal yardım ve dayanışmaya karşı bencilce bir kazanç yoludur. 
Bir insanın ruhunda hem zekât ve infak sevgisi hem faizle servet arttırma tut- 
kusu bir arada olamaz. Faizin olduğu yerde karz-ı hasen olmaz; ihtiyaç sahibi- 
ne borç verebilecekler, faizin kışkırtıcı kazancını düşünüp bundan sarfı nazar 
ederler. Genel teamül şu ki, faizle borç para veren zenginler, borçlanmak du- 
rumunda kalanlar yoksullardır. İşlem iktisadi hayat içine yerleştikçe zenginler 
daha çok zengin olmakta, yoksullar da daha çok yoksullaşmaktadır ki, bunun 
sonucu sınıfların teşekkülü ve sınıflar arasında uçurumların açılmasıdır. Faizli 
kredi ilişkilerinin özellikle dünyamızda bölgeler, sınıflar ve ülkeler arasında 
derin eşitsizliklere yol açtığı herkesin malumudur. 

Tarihi kapitalizmin ortaya çıkmasında üç ana faktör rol oynamıştır: 

1) Sömürgecilik: Sömürgecilikle Avrupa-dışı dünyanın neredeyse tama- 
mında var olan değerli madenler, altın ve gümüş yatakları ile tabii servetler 
ana yurda taşınmış, böylelikle sermaye birikimi sağlanmıştır. 

2) Köle emeği: Milyonlarca Afrikalı siyah, ülkelerinden koparılıp köle 
pazarlarında satılmış ve bunlar tarlalarda, fabrikalarda, metro inşaatlarında 
veya modern devasa metropollerin altyapılarında çok ağır şartlarda ve sadece 


karın tokluğunda çalıştırılmışlardır. 
3) Faizin kurumsal bir işlem olarak iktisadi hayata dâhil edilmesidir. Eğer 
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son tahlilde kapitalizm sermaye birikimi ve sınırsız sermaye biriktirme cabası 
ise, bunu büyük ölçüde faiz işlemlerine borçludur. 

Toplumsal olarak faizin, iktisadi eşitsizlikler yanında yol açtığı başka bü- 
yük tahribatlar vardır. Faizli kredi sistemiyle toplumsal hayatın, siyasetin, yö- 
netimin bu yolla kontrol edilmesi ve belli çıkar çevrelerinin denetimi altında 
tutulması, çoğu zaman dikkatten kaçan husustur. Faiz gizli mali oligarşilerin 
siyaset ve yönetim üzerindeki denetimini ayakta tutar; modern işleyişiyle şa- 
şırtıcı mekanizmalar kullanır. 

Bankalarda toplanan mevduatın çok önemli bir bölümü küçük tasarruf- 
lardan oluşur. Mesela 25 milyon mudi varsa, bunların yaklaşık yüzde 90'ı bin 
ila yüz bin lira arasındaki tasarruflarını bankalara yatırmış küçük veya orta öl- 
çekli insanlardan oluşur. Bunlara bankalar belli bir faiz verir; ancak bu mevdu- 
atları kullananlar halkın tamamına ait mali kaynağı kontrol edip daha pahalıya 
üreticiye, tüketiciye, iş adamlarına veya sanayiciye satarlar. Bu piyasada olan 
her mal ve hizmetin üretiminde maliyet artışına sebebiyet vermektedir. Görü- 
nürde küçük mudi, faiz adı altında bir fazlalık almıştır, ama hakikatte kendisi 
gibi küçük birikimlerini bankalara yatıran milyonlarla birlikte bir avuç zengi- 
nin denetimine girmiş bulunmaktadır. Hem parasını ucuza satmıştır, hem bir 
başkasına kat kat pahalı satılan parası genel maliyet artışlarına sebebiyet ver- 
diği için kendisine de bir maliyet olarak geri dönmüştür. 

Kredi piyasası üzerinden toplumun mali ve beşeri kaynaklarını kontrol 
edenler, kamu harcamaları yüksek olan devletlere de yüksek faizlerle borç 
para vermekte, böylece bütçenin büyük bir bölümü sadece faiz giderlerine git- 
mektedir. Bu da kamu siyasetini etkilemenin başka bir yoludur. 

Oligarşik mali bir gücün siyaseti ve yönetimi denetlemesi sadece mali veya 
iktisadi bir olay değildir. Bunun toplumsal çalkantılar, yoksulluk, suç oranlarının 
artması cinayet, fuhuş, hayasızlık, alkolizm, aile içi şiddet, cinnet geçirmeler, bo- 
şanmalar vb. sosyal, ahlaki ve cezai yıkım ve fecaatlerin oluşmasındaki payını da 
düşünmek lazım. İşte, “Ancak şeytan çarpmış olanın kalkışı gibi, çarpılmış ol- 

maktan başka (bir tarzda) kalkmazlar” denmesinin anlamı burada somutlaşır. 

“Tehabbut” rastgele vurmaktır. Devenin tırnakları üzerinde düzensiz yürü- 
yüşüne denir. Gelişigüzel hareket eden, bilinçsizce davranan, şaşıran ve doğruyu 
bulamayan için kullanılır. Şeytan'ın çarpması, tabii ki fiziki olarak şeytanın gelip 
insana sadme atması demek değildir. Şeytanın insana bu anlamda zarar verme 
gücü yoktur (14/İbrahim, 22). Muhammed Abduh ve Seyyid Kutup, ayetin 
ölümden sonraki dirilişle ilgili olmayıp dünya hayatıyla ilgili bir tasvir olduğunu 

söylemektedirler. Bazı hastalıklara maruz kalan insanlar, ya uykularından veya 
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sakin sakin oturdukları yerden aniden şaşkın, sağa sola bakınıp, çırpınıp kalkar- 
lar. Araplar cinlerin çarpmasına inanırdı, “mecnun” cinlenmiş, cin tarafından 
çarpılıp akli dengesini kaybetmiş kimse demektir. Çarpan güç, görünmez olduğu 
için “cin”dir. Cin görünmez ama etkisi görülür. Nasıl şeytan görünmez bir varlık 
iken, onun yoluna girenin tutum ve davranışlarındaki düzensizlik, sapkınlık ve 
huzursuzluk görülebiliyorsa; bunun gibi, sanki önemsenmediği veya ticaretle 
aynı kategoride tutulduğu sürece faiz de kendini gizlemekte, ama toplumsal ha- 
yattaki yıkıcı etkileri rahatlıkla gözlemlenebilmektedir. 

Şeytan insanın kalbine vesveseler verir, faiz de haram yoldan kazanç hırsı- 
nı aşılar. Burada kastedilen, başı ve sonu sömürü, eşitsizlik, yoksulluğun artışı 
ve haksız kazanç olan iktisadi bir işleme çağıran şeytana insanın bencil duy- 
gularına kapılıp olumlu cevap vermesi yani şeytanın adımlarını izlemesidir. 
Şeytan insanın iyiliğini değil, kötülüğünü ister. Faiz insana olan en büyük kötü- 
lüktür. Faizli işlemlerin bireysel ve kurumsal olarak iktisadi hayata girdiği bir 
toplumda insanlar ezilir, yollarını şaşırır, bilinçlerini kaybeder, akılları başla- 
rından gider; Bazen intihar eder; 2001 krizinde Arjantin'de görüldüğü üzere 
toplumsal ayaklanmalara, banka ve kamu binalarının tahribine, iş yerlerinin 
yağmalanmasına yol açar. Bu şeytani işin belirti ve yıkıcı etkilerini yukarıda 
saydığımız çeşitli suç ve patolojik olaylarda müşahede edebiliriz. O halde faiz 
yiyenler ve iktisadi hayatlarını faizle yürütmeye çalışanlar, bulundukları du- 
rumdan “ancak bu şekilde kalkarlar” 

“Kalkmanın (yakumun)” bu tarz olması, sanki faizli bütün kalkınma po- 
litikaları ve süreçlerinin bu saydığımız toplumsal patolojilerle malul olduğu- 
nu ima etmektedir. Dünyadaki kalkışları, kalkma, kalkınma çabaları bu tarzda 
olur; hiçbir zaman huzur bulamazlar; iktisadi ve sosyal sorunlar insanların 
yakasını bırakmaz; zenginlerle yoksullar arasındaki uçurum kapanmaz, do- 
layısıyla husumet, kıskançlık, çatışma ve savaş potansiyelleri azalmaz. Ve el- 
bette dünyadaki amellerinin bir izdüşümü olarak kıyamet günü kabirlerinden 
kalkışları da böylesine şaşkınca, delice, bilinçsizce ve trajik olacaktır: “Her kul, 
öldüğü hal üzere diriltilir” (Müslim, Cennet, 83.) 

Faiz alıp verenler hakkında hem Kur'an-ı Kerim'de, hem hadislerde hayli 
ağır hükümler konulmuş, mesela bir hadiste faizi alana, verene, hatta bu işle- 
me şahitlik yapana ve yazana da lanet edilmiştir. (Müslim, Müskaat, 105; Tir- 
mizi, Buyu” 2.) 

“Bu, onların: “Alım-satım da ancak faiz gibidir” demelerinden dola- 
yıdır. Oysa Allah, alışverişi helâl, faizi haram kılmıştır.” Şeytan çarpmış 
gibi oluşları, hem dünya hayatında hem ahiretteki durumlarında bu akıbete 
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uğramalarının sebebi, alım-satımı, ticareti faizle aynı kategoriye koymalarıdır. 
Bunun iki anlam düzeyi var: Biri, buna inanmaları yani faizli işlemin haramlı- 
ğını reddetmeleri; diğeri tabii ki faizli işleme devam etmeleri. Şanı yüce Allah, 
bunu reddedip, alışverişi yani ticareti helal, faizli bütün işlemleri ise haram 
kıldığını belirtmektedir. Esasında faizi yasak kılan en büyük etken bu ayettir. 

“Kime Rabbinden bir öğüt gelir de (faize) bir son verirse, artık geç- 
mişi kendisine, işi de Allah'a aittir. Kim (faize) geri dönerse, artık onlar 
ateşin halkıdır, orada sürekli kalacaklardır. Ayet, indiği ortamda, o güne 
kadar faizli işlem yapıp para kazananlar, faize geri dönmeyi düşünmedikleri 
takdirde, geçmişte yani bu hükmün inişinden önceki kazançları için herhan- 
gi bir günahın olmadığını belirtmektedir. Cahiliyede olan cahiliyede kalmıştır. 
Hükümler geriye doğru yürümez. Nitekim inkârcılara, “Eğer vazgeçeceklerse, 
günahlarının bağışlanacağı” belirtilmektedir (8/Enfal, 38; 5/Maide, 93). Bu 
faiz için de böyledir. Ancak geçmişte kalanın hesap ve sorgu konusu yapılma- 
masının şartı, bu hükümle karşılaşıldıktan sonra haram oluşuna inanmak ve 
bir daha bu işleme bulaşmamaktır. Bu açık ve kesin hükme muttali olduktan 
sonra faize dönülmez. Geri dönenlere ağır bir azap vardır. Hikmetleri, zararları 
ne olursa olsun, bu ayet faiz yasağını açıkça ifade etmektedir. Burada üç tavır 
söz konusudur: 

1) Faiz de ticaret gibi helaldir deyip faizli işlemlere devam edenler; 

2) Ticaret helal, faiz haramdır deyip faizli işlemlerden uzak duranlar; 

3) Faiz haramdır deyip kendilerince ürettikleri zaruretler ve gerekçeler 
çerçevesinde faizli işlemlere bulaşanlar. 

Ayetlerin genel akışından, birinci gruptakilerin yerinin cehennem olduğu 
sonucu çıkıyor. İkinci gruptakiler kurtulanlardır. Üçüncü gruptakilerin duru- 
mu Allah'a kalmıştır. O, dilerse bağışlar, dilerse cezalandırır. 
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276. Allah, faizi yok eder de, sadakaları arttırır. Allah, günahkâr kâfir- 
lerin hiçbirini sevmez. 

277. İmân edip güzel amellerde bulunanlar, namazı dosdoğru kılanlar 
ve zekâtı verenler; şüphesiz onların ecirleri Rablerinin katında- 
dır. Onlara korku yoktur ve onlar mahzun olmayacaklardır. 
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Yukarıda zekât ve infak ile faizin aynı kişilikte bir arada barınmayacağını 
söylemiştik. “Allah faizi giderir, sadakaları arttırır” (2/Bakara, 276). Bu böyle- 
dir. Çünkü iki tutum arasında mahiyet itibariyle çelişki ve zıtlık vardır. Burada 
ilginç bir paradoks var gibi görünmektedir. Sadaka malı eksiltir, faiz ise artırır. 
Ayet ise aksini söylemektedir. Peki, meselenin iç yüzü nedir? 

Servetin infakla artışı hem nicel hem niteldir. Nicel olması, zekâtlarını ve 
infaklarını yapan insanların, zayıf ve yoksul kesimlere satın alma gücünü kazan- 
dırmaları; böylece piyasayı hareketlendirip istihdam ve işsizlik gibi sorunlara 
çözüm olurken, bunun sonucunda talep doğmasına ve kendileri de her ne ile 
iştigal edip üretim yapıyorlarsa bundan istifade etmeleridir. Nitel olarak, zekâtı 
verilmiş mal temizlenmiş, arınmış, dolayısıyla kalitesi yükselmiş bulunmaktadır. 

“Mahk (yamhuk)” yavaş yavaş azalan veya harareti dolayısıyla azalma 
gösteren her şey için kullanılır. Faizin piyasadaki etkisi yakıcılıktır. Fakat bu 
onun zaman içinde etkisinin kaybolmasının da sebebidir. Neredeyse bütün 
beşeriyetin sahih örfünde faizci ve tefeci sevimsiz, itici, ahlaki bakımdan dü- 
şük karakterde bir kişilik profiline sahiptir. Kimse faizciyi sevmez, adaletsizlik, 
haksızlık yaptığı, parasını bir sömürü aracı olarak kullandığı için insanlar ona 
içten içe buğzeder, saygı duymaz. İbn-i Abbas, Yüce Allah'ın faizcinin sıla-i rah- 
mini, cihadını, haccını ve yardımını kabul etmediğini söyler. Dünyada gözünü 
doyuramadığı servet biriktirip durmuşsa bile, öldüğünde her şeyi geride bıra- 
kır; öbür dünyaya başkalarının acısını, gözyaşını, bedduasını ve ahını götürür. 

Allah sadakaları arttırır: “Allah sadakaları kabul eder; sadakaların da te- 
mizini kabul eder. Onu eline alır. Sizden birinizin tayını büyütmesi gibi, onu 
büyütür. Öyle ki sadaka olarak verilen bir lokma, Uhud dağı kadar olur” (Bu- 
hari, Zekât, 8; Müslim, Zekât, 63-64). 

“Günahkâr kâfir” faizin haram oluşunu kabul etmeyip bu yıkıcı işleme, 
günaha devam edenleri ifade eder. “Keffar” fa'al vezninden, inkâr /küfür tabia- 
tı, huyu haline gelmiş kimse için kullanılır. Bu, hem faizin haram oluşunu inkâr 
eden (kâfir) hem bu işleme devam edip insanları sömürdükçe kalbi katılaşan- 
lara (günahkârlar) işaret eder ki, Allah böylelerini sevmez. Allah'ın sevgisin- 
den mahrum kalmaktan daha büyük bir felaket olamaz. 

“İmân edip güzel amellerde bulunanlar, namazı dosdoğru kılanlar ve 
zekâtı verenler; şüphesiz onların ecirleri Rablerinin katındadır. Onlara 
korku yoktur ve onlar mahzun olmayacaklardır.” İnkârcı ve faizcinin trajik 
sonu bu iken, iman edip salih amellerde bulunanlar, namazı layık-ı veçhiyle kı- 
lanlar ve zekâtlarını eksiksiz verenlerin ecirleri Allah katındadır. Ahirete intikal 
ettiklerinde korkuya kapılmayacaklardır; çünkü Rableri yanında ecirleri oldu- 
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gunu bilmektedirler. Allah bunu onlara vadetmişti. Hüzünlenmeleri de gerek- 
mez, çünkü dünyada mallarının bir bölümünü gözden çıkarıp infak ettiklerinde, 
faizli işlemlere tamah edip servetlerinin üstüne servet ekleme gibi bir yola gir- 
mediklerinden herhangi bir şeyi, bir fırsatı, bir zevki veya hazzı kaçırmış değil- 
dirler; bu yüzden geriye bakıp hüzünlenmelerini gerektiren hiçbir sebep yoktur. 
Tam aksine servet tutkusuna, malın ve zenginliğin kışkırtıcılığına karşı önemli 
bir sınavı başarmış olmanın sevincini ve mutluluğunu yaşayacaklardır. 


Önlağa çaliS bil İİİ Ga a3 la | 3935 AİN İŞİ giz öl ği 


: eğ ea er Gk iz dez BE e A 
esli pis ül9 Algla 33 abi O İgsla İçlkâ5 çi ul 4 YYAŞ 
- o > << b e 1.? ?- — 1.5 ş 52 - .f ; 
Bye 95 OB öla gvvay Oyallas Ya Oyalla V GSliZAİ (43) 
— Te 2010 pe pin p 3. 2 0TLE Le. ME pp, 
4YA-Y Ogalai aliS yl SİZ İgâliai Olğ özmal özlaks 
278. Ey imân edenler, Allah'tan sıkının ve eğer inanmışsanız, faizden 
artakalanı bırakın. 
279. Şayet böyle yapmazsanız, Allah'a ve Resülü'ne karşı savaş açtığınızı 
bilin. Eğer tövbe ederseniz, artık sermayeleriniz sizindir. (Böylece) 
Ne zulmetmiş olursunuz, ne zulme uğratılmış olursunuz. 
280. Eğer (borçlu) zorluk içindeyse, ona elverişli bir zamana kadar 
süre (verin).(Borcu) Sadaka olarak bağışlamanız ise, sizin için 
daha hayırlıdır; eğer bilirseniz. 


Anaparaya re'sü'l-mal, fazlalığa faiz (riba) denir. Anlamı borç işlemlerinde 
faiz talep edilmeyip verilen anaparanın tahsili cihetine gidilmesidir. Ayetin in- 
diği ortamda, birbiriyle faizli alışverişlerde bulunanlar buna riayet ettiler. Veda 
Hutbesi'nde Allah'ın Elçisi (s.a) “faizi ayaklarının altına aldığını” beyan etti. Bu- 
gün için ifade ettiği anlam da öyledir. Kim faiz yasağından haberdar olursa veya 
kanaatini değiştirip haram olduğuna karar verirse ticari, mali, finansal işlem 
halinde bulunduğu taraflardan sadece anaparasını tahsil etmeye bakmalıdır. 
Bu, iman ve Allah'tan sakınma (ittika) ile bağlantılı kılınmıştır. Anaparadan arta 
kalanın alınmaması ve aslında bir bütün olarak faizin terkedilmesi mü'minlere 
imanlarının bir gereği, zaruri bir sonucu olarak emredilmiştir. 

Pekiyi, böyle yapılmadığı takdirde ne olacak? Yüce Allah bunun “Allah'a ve 
Resulü'ne karşı açılmış bir savaş” olduğunu buyuruyor. Hayli sarsıcı bir teh- 
dit bu! Aklı başında hiç kimse Allah'a ve Resulü'ne karşı savaş açmayı aklının 
ucundan geçiremez. 
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“Fe'zenu”yü fiilinin hazfedildiğini düşünüp “fe'zinu” şeklinde okuyanlar 
ayetin takdirini şöyle yapmışlardır: “Faizden vazgeçmeyenlere, Allah'ın ve Re- 
sulü'nün onlara karşı açacağı savaşı bildirin.” Her iki durumda faizcilerle Allah 
ve Resulü arasında bir savaş söz konusudur. Faiz alanlar, bu tutumlarıyla savaş 
açıyorlarsa, elbette Allah ve Resulü de onlara savaş açar. 

Allah'a ve Resulü'ne karşı kimler savaş açar? Faizin haram oluş hükmünü 
inkâr edenler mi, yoksa faizli işlemlere devam edenler mi? 278. ayet “iman 
edenler”den söz ettiğine göre, bunlar faizle iştigal eden Müslümanlar olmak- 
tadır. Pekiyi, kişi hem mü'min olup hem Allah'a ve Elçisi'ne karşı savaş açar 
mı? Bu önemine binaen yapılmış ağır bir tehdittir. Maide, 33. ayette, “yol kesen 
Müslümanlar” için de benzer bir tehdit yapılmıştır. Bir hadiste şöyle buyrulur: 
“Kim benim bir velimi (bana dost olan bir takva ve züht sahibi birini) hor ve 
hakir görürse, bana açıkça savaş açmış demektir” (İbn-i Mace, Fiten, 16). Bu 
durumda gerçek anlamında değil, mecazi anlamında ele alınmalıdır. 

Faizden vazgeçilmesi durumunda anapara sahibindir. “Şunu bilinki cahili- 
ye dönemindeki bütün faizler tamamen yürürlükten kaldırılmıştır. Anaparanız 
sizindir; ne fazlasını alıp zulmedeceksiniz, ne azını alarak zulme uğrayacaksı- 
nız.” (Ebu Davud, Buyu, 5; Tirmizi, Tefsir, 9/2; İbn-i Mace, Menasik, 76.) Böyle- 
likle artık haksızlık ortadan kalkmış bulunmaktadır; ne zulmeden kalmıştır n€ 
zulme maruz kalan. Bu da bize gösteriyor ki, faiz, Kur'an-ı Kerim literatüründe 
aynı zamanda “zulüm”dür. Zulüm bir şeyin yerli yerinde olmaması anlamına 
geldiğine göre, belli bir vadeyle borç veren veya kredi açan kimsenin bunun 
için fazlalık (faiz) istemesi adaletle bağdaşmaz, toplumsal trajik sonuçları olan 
zulme kapılar açar. 

Eğer borçlu güç durumdaysa yani ödeme güçlüğü çekiyorsa, ona ödeme- 
sini yapabileceği kadar süre tanımak gerekir. Onu sıkıştırıp, evine, işyerine ha- 
ciz getirip daha zor durumlara düşürmek bu ayetlerin anlamını kavrayan ve 
hayatında rehber edinen insanlara yakışmaz. Hatta alacaklının imkânı varsa, 
borcundan vazgeçmesi çok daha arzuya şayandır. Bu sadaka yerine geçer. Ve 
borcu bağışlayan için hem dünyada hem ahirette hayırlı bir iş olarak yazılır. 

Ebu Hüreyre'den gelen bir hadiste şöyle buyrulur: “İnsanlara ödünç para 
veren biri vardı. Alacaklarını tahsil etmek üzere adamını gönderdiğinde şunla- 
rıtembih ederdi: '-Darda olanlardan alma. Umulur ki, Allah bunun karşılığında 
bizim günahlarımızı bağışlar! Adam öldü, Allah da günahlarını bağışladı” (Bu- 
hari, Enbiya, 54); “Kim Allah'ın kendisini gölgesi altında gölgelendirmesini is- 
tiyorsa, eli darda olana süre versin veya borcunu tamamen silsin” (İbn-i Mace, 
Sadakat, 14. Borç vermenin fazileti hakkında bkz. Müsned, V, 360). 
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281. Allah'a döneceğiniz günden sakının. Sonra herkese kazandığı ek- 
siksizce ödenecek ve onlara haksızlık yapılmayacaktır. 


İbn-i Abbas'ın şehadetiyle bu inen son ayet olup inişinden 9 gün sonra 
Allah'ın Elçisi (s.a.) bu dünyadan irtihal etmiştir. Bu süreyi fazla veya daha az 
gösterenler de var. Hz. Peygamber (s.a.) Hacda iken Kelale ayeti (4/Nisa, 176) 
indi; Arafat vakfesinde iken, “dinin kemale erdiğini ve nimetin tamamlandığı- 
nı” belirten ayet (5/Maide, 3) indi. Bu da inen son ayettir. Razi'nin verdiği bil- 
gilere göre, bizzat Cebrail aleyhisselam, Hz. Peygamber'den bu ayeti burdaki 
yerine (280. ayetten sonra) koymasını istemiştir. 

Dünya hayatının sonuna, işin nihayetine dikkat çekiyor. Bu dünya geçicidir, 
bir gün mutlaka öleceğiz, dirileceğiz ve Allah'ın huzuruna çıkacağız (10/Yunus, 
56). İşte her durum ve işimizde bunu aklımızdan çıkarmamamız lazım. Bu dün- 
yada kim ne yapmışsa, karşılığını bulacaktır. Hiç kimseye en ufak bir haksızlık 
yapılmayacaktır. (Bkz. 21/Enbiya, 47; 31/Lokman, 17; 99 /Zilzal, 7-8). 
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282. Ey imân edenler, belirli bir süre için borçlandığınız zaman onu 
yazınız. Aranızdan bir kâtip doğru olarak yazsın, kâtip Allah'ın 
kendisine öğrettiği gibi yazmaktan kaçınmasın, yazsın. Üzerinde 
hak olan (borçlu) da yazdırsın ve Rabbi olan Allah'tan sakınsın, 
ondan hiçbir şeyi eksiltmesin. Eğer üzerinde hak olan (borçlu), 
düşük akıllı ya da za'f sahibi veya kendisi yazmaya güç yetireme- 
yecekse, velisi dosdoğru yazdırsın. Erkeklerinizden de iki şahit 
tutun; eğer iki erkek yoksa şahitlerden rıza göstereceğiniz bir 
erkek ve biri şaşırdığında! öbürü ona hatırlatacak iki kadın (da 
olur). Şahitler çağırıldıkları zaman kaçınmasınlar. Onu (borcu) az 
olsun, çok olsun, süresiyle birlikte yazmaya üşenmeyin. Bu, Allah 
katında en adil, şahitlik için en sağlam, şüphelenmemeniz için de 
en yakın olandır. Ancak aranızda devredip durduğunuz ve peşin 
olarak yaptığınız ticaret başka, bunu yazmamanızda sizin için bir 
sakınca yoktur. Alış-veriş ettiğinizde de şahit tutun. Yazana da, 
şahide de zarar verilmesin. (Aksini) Yaparsanız, o, kendiniz için 
fısk (zulüm ve günah)tır. Allah'tan sakının. Allah size öğretiyor. Al- 
lah her şeyi bilendir. 


Genel görüşe göre Kur'an'ın bu en uzun ayeti, içinde yer aldığı süre ile 
birlikte Medine'de inmiştir. Kaffal, “Kur'an-ı Kerim'in lafızları özlü ve kısa ol- 
masına karşılık bu ayet oldukça uzundur” der. İbn-i Abbas'tan rivayetle İbn-i 
Kesir'de yer alan kayda göre, faizin yasaklanmasından sonra Selem'e cevaz 
veren ayet "Arşa en yakın” yani en son inen ayettir. Ayetin, Medine halkının 
yaptığı “Selem alışverişi”yle -yani sonradan teslim alınmak üzere karşılığı pe- 
şinen ödenen mal satışıyla) ilgili olduğu söylenmiştir. Efendimiz (s.a.) Medi- 
ne'ye hicret edince; “Medinelilerin iki üç sene vadeyle hurma alıp sattıklarını 
gördü. O zaman onlara borcun hem miktarını, hem vadesini belirlemelerini 
emretti.” (Buhari, Selem, 2; Müslim, Müsakat, 117, 128.) Öyle de olsa ayet bu- 
günkü deyimle ticari akitleri, akitlerde taraf olacak şahısların hukuki nitelikle- 
rini, sözleşmeleri tanımlamakta, dolayısıyla bütün borçlanma işlemlerini kap- 
samaktadır. Kurtubi, ayetin bu konuları kapsadığına ilişkin icma olduğunu 
söyler. Nihayetinde tefaul vezninden tedayentüm “karşılıklı borçlanma” olup, 
bu karz-ı hasenden çok, ticari alışveriş dolayısıyla söz konusu olan borçlanma- 
lardır. Medine örfünde de Selem'in dokuz ayrı çeşidi vardı. 

Ayetin “yazın” emir siygasıyla gelmesi acaba tavsiye midir, yoksa yerine 
getirilmesi gereken farz mıdır? Her iki görüşü savunan fakihler olmuştur. Dört 
mezhebin imamına göre tavsiye, Ata, Taberi ve Davud ez Zahiri'ye göre farzdır. 
Her iki durumda yazılı belge veya sözleşme hukukta delil olarak kabul edil- 
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miştir. Ayet “makasidu'ş şeria” açısından hükümlerin anlaşılması bakımından 
tipik bir örnek olduğundan üzerinde ayrıntılı durma lüzumunu hissediyoruz. 
Bize göre “makasidu'ş şeria” hükümleri tarih içinde hükümleri dondurmadığı 
gibi, tarihselcilerin ve hermönetikçilerin iddia ettiklerinin aksine hükümleri 
belli tarihsel ve toplumsal durumlara, hükmün vaz'edildiği şartlara sabitle- 
mez. Tam aksine hükmü illetine bağlayarak maksadı ebedi ve evrensel kılar. 

Ayet-i kerime, gayet açık bir biçimde bir erkeğin şahitliğine karşılık iki 
kadının şahitliğini öngörmektedir. Başka diğer ve anlamlı hikmetleri yanında 
ayetin belli başlı şu noktaları ön plana çıkardığını söylemek mümkün: 

1. “Belirli bir süre için borçlandığınız zaman onu yazınız” “Belirli bir 
süre” için kaydı, peşin alışverişler için değildir. Ayette geçen “tedayentüm” 
teameltüm olup, Araplar “Nasıl muamele edersen öyle muamele olunursun 
(yani karşılık görürsün)” demişlerdir. Bunun anlamı, içinde borç bulunan bir 
muamele yaptığınızda yazın yani aranızda sözleşme imzalayın demektir. 

Borç alış-verişinde vb. ticari akit ve sözleşmelerde yazıya geçirme gereği 
emir sigasıyla gelmektedir. Bundan maksat, sözleşmeye taraf olanlar arasında 
vuku bulma ihtimali olan müphemliklerin giderilmesi, hâkime (mahkemeye) 
gittikleri zaman hükme mesnet teşkil edecek esasların açık seçik ibraz edil- 
mesidir. Bir sonraki ayetten de (2/283) anlaşılacağı üzere her ne kadar emir 
sigası kullanılmışsa da, bu mutlaka her alışverişin yazıya geçirilmesini gerek- 
tirmez. Ortada karşılıklı güven varsa, yazıya geçirmeden de alışveriş yapılabi- 
lir. Yazma, hak ve hukukun korunması, tarafların zarara uğraması ve ihtilafa 
yol açan şüphelerin ortadan kaldırılması amacına dönüktür. 

2. “Aranızdan bir kâtip doğru olarak yazsın.” Sözleşme hükümlerini 
üçüncü bir şahsın kaleme alması istenmektedir. Çünkü üçüncü şahıs taraf de- 
gildir. Yazıcı (katip)dan istenen anlaşma şartlarını, hesabı, rakam, vade tarihi, 
ödeme şekli vb. bilgileri tam olarak yazıya geçirmesidir. 

3. “Kâtip Allah'ın kendisine öğrettiği gibi yazmaktan kaçınmasın, 
yazsın”. Razi, bunun “Eğer yazacaksan adil bir biçimde yaz ve Allah'ın itibar 
ettiği bütün şartlara riayet et” demek olduğunu söyler. Bu açıdan sözleşmeyi 
kaleme alacak yazıcı ağır bir sorumluluk altındadır: (Katibu'n bi'l adi). Bu bir- 
kaç defa vurgulanmakta, hukuki ve ahlaki bir görev şeklinde hatırlatılmakta- 
dır. Kurtubi, “Bu kimselerin yani yazıcıların yöneticiler tarafından adaletli ve 
kabul edilebilir nitelikli yani formasyon sahibi kimseler olarak görevde tutul- 
maları gerektiği”ni söylemektedir ki, bunun anlamı sözleşmeleri yazıp onay- 
layacak olanlar şahıslar olabileceği gibi kurumlar da olabilir. Nitekim Noterlik 
bu mülahazalarla ve “katibu'n bi'l adl” ismiyle ihdas edilmiştir. 
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“Allah'ın kendisine öğrettiği gibi yazması” yazmanın kendisi değil, Al- 
lah'ın yazıcıyı adaletle, hakka, doğruya yönelttiği gibi yazması anlamındadır. 
Çünkü adaleti, hakkı ve doğruluğu öğretip emreden Allah'tır. Yazıcı böyle yap- 
makla adaletin tesisine yardımcı olacaktır. 

4. "Üzerinde hak olan (borçlu) da yazdırsın ve Rabbi olan Allah'tan 
sakınsın, ondan hiçbir şeyi eksiltmesin” Borçlu başta olmak üzere tarafla- 
rın doğru beyanda bulunmaları gerekir. Hem şahitliğin tahakkuku hem adale- 
tin tesisi ancak bu sayede mümkün olabilecektir. Küçük veya önemsiz gibi gö- 
rünse de hiçbir şeyin eksik bırakılmadan yazıya /kayda geçirilmesi, muhtemel 
ihtilafların büyümesini önleyen önemli bir husustur. Deneysel olarak biliyoruz 
ki, kimi zaman önemsenmeyen küçük bir nokta veya ayrıntı kabilinden kabul 
gören bir küsurat ya da bilgi, sonraları büyük ihtilafların ortaya çıkmasına se- 
bep olmaktadır. 

5."Eğer üzerinde hak olan (borçlu), düşük akıllı ya da za'f sahibi veya 
kendisi yazmaya güç yetiremeyecekse, velisi dosdoğru yazdırsın.” Sefih'in 
etimolojik anlamı ve kimlere sefih denilebileceği konusu Bakara, 13. ayetin 
açıklamasında ele alınmıştı. Burada genel anlamda “düşük akıllının” (sefih) 
ergenlik çağına erdiği halde akli bakımdan noksan kimse olduğunu söylemek 
mümkündür. “Zaaf sahibi (zayıf)” da küçük, deli, bunamış anlamlarında ele 
alınabilir. “Kendisi yazdırmaya güç yetiremeyen” mesela dilsiz olduğu için yaz- 
dıramayan ya da lehinde ve aleyhinde olan şeyleri bilemeyen kimselerdir. Bu 
gibi insanlar için velinin bulunması gerekir. Hacr altında olan sefihin velisinin 
izni olmadan yapacağı her türlü tasarruf icma ile fasit (geçersiz) sayılmıştır. 

Konumuzla ilgili olarak, taraflardan birinin “yaşça küçük” ya da “yazdır- 
ma gücünden yoksun, zayıf” veya “beyinsiz” olması genel “Sefih” tanımı içine 
girer. Hukuk açısından sefih, kendi malı ve mülkü üzerinde tasarrufta bulu- 
namayan, kendi adına hareket edemeyen kimsedir. Bu durumda düşük akıllı, 
zayıf ve güçsüz kimseler eğer akitte tarafsa, onlara velilerinin vekâlet etmesi 
ve aynı şartlara yani adalete riayet etmeleri istenmektedir. (Bkz. 2/Bakara, 13, 
130, 142; 4/Nisa, 5; 6/En'am, 140; 7/A'raf, 155. ayetlerin açıklaması). 

6. “İki şahit tutun” Sözleşme yazılırken şahitlerin hazır bulunması ve 
sözleşme maddelerini iyi kavraması. Şahitler, sözleşme yazılırken hazır bulun- 
malı. Zina davaları hariç (4/Nisa, 15), mali, bedeni ve hukuki davalarda iki şa- 
hit tutulması öngörülmektedir. Şahitlerin görevi son derece önemlidir. Durum 
her ne ise onu olduğu gibi ikrar etmeleri gerekmektedir. Peygamber Efendimiz 
(s.a.) şöyle buyurmuştur: “Şu güneşi görüyor musun? Ya onun gibi şeyler hak- 
kında şahitlik et veya bırak” (Hâkim, Müstedrek, IV, 110). 
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Şahitlikle birlikte “yemin”in de gerekli olduğunu, ek takviye bir hüküm 
olarak yeminin bizzat Allah'ın Elçisi (s.a) tarafından konulduğunu söyleyenler 
vardır. İbn-i Abbas'a göre yemin vaciptir. “Allah'ın Elçisi, haklara dair bir şahit 
ve yemin ile hüküm vermiştir.” (Ebu Davut, Akdiye, 21). 

7.“Erkeklerinizden de iki şahit tutun; eğer iki erkek yoksa şahitler- 
den rıza göstereceğiniz bir erkek ve biri şaşırdığında öbürü ona hatırla- 
tacak iki kadın (da olur)”.Şahitlerin iki erkek, yoksa bir erkek ve iki kadın ola- 
rak tayin edilmesi görüş ayrılıklarına sebep olmuştur. Razi, dört ayrı anlamın 
söz konusu olduğunu söyler: 

a) Bir erkek ile iki kadın şahit olsun, 

b) Bir erkek ile iki kadın şahitlik etsin, 

c) Ozaman şahit bir erkek ile iki kadındır, 

d) Bir erkek ile iki kadın şahitlik ederler. 

Kurtubi ve bazı müfessirler, ayette geçen “erkeklerinizden” buyruğunun 
kafirlerin, çocukların ve kadınların şahitliklerinin reddedileceği hususunda 
açık bir nas teşkil ettiğini öne sürmüşlerdir. Oysa bu dört şık da kadını şahit 
kılmaktadır. Bu konuyu aşağıda ayrıntılı olarak ele alacağız. 

8. Unutma, şaşırma, karıştırma, tereddüte düşme veya sapma (dalal) ihti- 
mali karşısında hatırlatma maksadı ile kadınlardan iki şahit tutulması. Bazıları 
“iki erkek bulunmazsa iki kadının şahit getirilebileceği”ni söylemişlerdir. Cum- 
hura göre kadının şahitliği yalnızca mali konularda geçerlidir. Şahitlikle yemini 
şart görenler, yeminin sadece mali konularda geçerli olduğunu, buna delil ola- 
rak da bedene ilişkin haklarda kadınların şahitliklerinin kabul edilmediğini delil 
olarak göstermişlerdir. Ancak kadınlardan başkasının muttali olmadığı husus- 
larda yalnızca kadınların şehadette bulunmasını da caiz görmüşlerdir. El Meh- 
devi şöyle demiştir: “Hadlere ilişkin kadınların şahitliği fukahanın genelinin gö- 
rüşüne göre caiz değildir. İlim adamlarının çoğunluğuna göre nikâhta ve talakta 
da durum böyledir. Malik, Şafii ve başkalarının görüşü de budur. Bunlara göre 
kadınlar ancak mali konularda şahitlik edebilirler. Kadınların hakkında şahitlik 
edemediği bütün meselelerde, başkalarının şahitliği üzerinde de -beraberlerin- 
de erkek bulunsun bulunmasın- şahitlikte bulunamazlar." 

Kadınlara ilişkin getirilen bu sınırlamanın tamamen sosyal konumları ve 
ekonomik hayatla olan ilişkilerinin yoğunluğuna bağlı olduğu açıktır. Sınırla- 
ma benzer konumdaki erkekler için de söz konusu olabilir. Mesela bir hadiste 
şöyle buyrulmuştur: “Bedevi bir kimsenin şehirde yerleşik hayat yaşayan kim- 
se aleyhine şahitliği caiz değildir” (Ebu Davud, Akdiye, 17; İbn-i Mace, Ahkâm, 
30; Darakutni, IV, 219). Burada badiyede yani çöl şartlarında yaşayan bede- 
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vilerin şehirdeki karmaşık sosyal, ekonomik ve ticari ilişkilerin niteliğinden 
yoksun olabilecekleri dolayısıyla böyle bir sınırlama getirildiğini tahmin et- 
mek güç değildir. Buna göre Efendimiz (s.a.), konudan habersiz bedevi birini, 
konuya hâkim şehirli bir erkekle denk tutmamıştır. Bu elbette bedevi erkeğin 
ahlaken düşük, az dürüst veya zekâ bakımından yetersiz olduğu anlamına gel- 
mez, söz konusu olan badiyede süren hayatın basitliği ile şehir hayatındaki 
karmaşıklık arasındaki farka işaret etmektir. 282. ayetin ele aldığı konu bağ- 
lamında da “bir erkek-iki kadın” meselesi böyledir. Çünkü gündelik tecrübe- 
lerimizden de biliyoruz ki, nice kadın var ki onlarca erkekten daha zeki, daha 
dürüsttür. Bu konuyu da geniş olarak ele alacağız. 

9. “Şahitlerin rıza göstereceğiniz” kimselerden olması, erkek veya ka- 
dınların “beğeni veya seçim” sıfatlarına yani şahitlik yapabilecek hukuki ehli- 
yete sahip kişilerden olmasına dikkat edilmesi demektir. Herkes şahit olamaz. 
Razi, şahitlik için 10 şart sayar: Şahidin özgür olması, ergenlik çağına girmesi, 
Müslüman olması, adil olması, neye şahitlik ettiğini bilen, şahitliği dolayısıyla 
bir çıkar elde etmeyecek veya bir zarardan kurtulmayacak olan, fazla yanılma 
özelliğiyle tanınmayan, kişilik sahibi ve aleyhinde şahitlik ettiği kimse ile bir 
düşmanlığı bulunmayan kimse olmalıdır. 

Şahitlik ağır ve hassas bir sorumluluk olduğundan kişinin adaletli olma- 
sı önemlidir. Adalet kişiye ilişkin ahlaki bir sıfattır, herkes adil olamaz. Mese- 
la bazı insanlar Müslüman olsa bile adil olmayabilirler. Bu yüzden Kurtubi, 
“Adalet İslam'dan ayrı ve ona ek bir anlamdır” demiş ve cumhurun görüşünün 
de bu yönde olduğunu söylemiştir. Hakikaten kişinin sadece Müslüman olu- 
şu adalet sıfatını kazanmasına yeterli değildir, zira kişinin adil olup olmadığı 
ancak karar vermek ve bazı tercihlerde bulunmak durumunda olduğu olaylar 
vuku bulduğunda ortaya çıkmaktadır. 

Ancak Ebu Hanife, “açık bir fıskı görülmediği sürece her Müslüman adil- 
dir” demiştir. Talak süresinde “Aranızda adalet sahibi iki kişiyi de şahit tutun” 
(65/2) ayetindeki “aranızda” buyruğu Müslümanlara yönelik bir hitaptır. Bu 
ayetin dahi adaleti İslam'a ek bir sıfat olarak gösterdiğini düşünenler, kişinin 
Müslümanlığını beyan edip ısrarla öne çıkarmasının önemli ve ikna edici bir 
faktör olmadığını söyleyip, “İnsanlardan öylesi vardır ki, dünya hayatına iliş- 
kin sözleri senin hoşuna gider ve kalbindekine rağmen Allah'ı şahit getirir; 
oysa o azılı bir düşmandır." (2/Bakara, 204) ayetini de delil olarak göstermiş- 
lerdir. Belki şöyle diyebiliriz. Her Müslüman adil olmayabilir, nitekim küfürle 
itham edilmeyip de zalimlikle itham edilmiş nice Müslüman vardır. Ancak her 
Müslüman adil olmak zorundadır. 
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10. “Şahitler çağırıldıkları zaman kaçınmasınlar.” İhtilaf vukuunda 
sözleşmeye tanık olan şahitlerin hukuki görevden kaçınmamaları, şehadette 
bulunmaları gerekir. Şahitlik aynı zamanda zor bir iştir. Çoğu zaman insan- 
lar şahit olmak istemezler; çünkü hem sık sık mahkemeye gitmek durumunda 
kalırlar hem de hak ve hukukun tesisinde gerektiği katkıyı sağlayamayacakla- 
rından endişe duyabilirler. Ancak bir olaya tanık olan kişi gerektiğinde şahit- 
lik yapmalıdır: “Şahitlik edenlerin hayırlısı, şahitlik etmesi istenmeden önce 
şehadette bulunan kimsedir” (Müslim, Akdiye, 19; Tirmizi, Şehadet, 1). Buna 
ilişkin bir anlam olarak şahit, her ne görmüş ve neye tanık olmuşsa bunu açık 
bir biçimde ifade etmekten kaçınmamalıdır: “Şahitliği Allah için dosdoğru ya- 
pın” (65/Talak, 2; 43/Zuhruf, 86). 

“İstenmeden şahitlik” şahitlik adaletin yerine getirilmesi, hak sahibine 
hakkının verilmesi amacıyla olduğunda övülmeye değer bir tutumdur. Hakkın 
kaybı, yalancılık, iftira ve zulüm amaçlı şahitliklerin tümü ağır cürümler sını- 
fından davranışlardır. Peygamber Efendimiz (s.a), yalancı şahitlik etmek üzere 
istenmeden şahitlikte bulunmak isteyenlerin ortaya çıkışını, zamanın bozul- 
muşluğuna bir gösterge olarak zikretmiştir: “Şüphesiz sizin en hayırlınız be- 
nimle çağdaş olanlardır. Sonra gelenler, sonra onların ardından gelenler, daha 
sonra onların ardından gelenler. (İmran dedi ki: -Allah'ın Resulü (s.a.), kendi 
çağından sonra iki mi, üç mü dedi, bilmiyorum.) Daha sonra onların ardından 
şahitlik etmeleri istenmeden şahitlik edecek, kendilerine güvenilmeyen (kim- 
seler olacak) hainlik edecek, adakta bulunup adaklarını yerine getirmeyecek 
bir topluluk gelecektir. Onlarda şişmanlık da baş gösterecektir” (Buhari, Ri- 
kak, 7, Eymen, 27, Fedailu Ashabi'n-Nebiyy, 1; Müslim, Fedailu's-Sahabe, 214; 
Ebu Davut, Süne, 9; Tirmizi, Fiten, 45, Nesai, Eyman, 29, Müsned, IV, 426). 

11.) “Onu (borcu) az olsun, çok olsun, süresiyle birlikte yazmaya 
üşenmeyin. Bu, Allah katında en adil, şahitlik için en sağlam, şüphelen- 
memeniz için de en yakın olandır” Bu türden bir sözleşmenin ilahi hoşnut- 
luk ve hukuki bakımdan kabul edilebilir sayılması ve buna bağlı olarak akit 
sözleşmesini yazmanın ciddiye alınması, yazmaktan, kâtip ve şahit tutmaktan 
üşenilmemesi, kaçınılmaması gerekir ki, adalet tahakkuk etsin. 

Yukarıda değinildiği gibi, İslam hukukçuları ve müfessirler adalet vasfı 
üzerinde çok durmuşlardır. Malikilere göre adalet dini hallerde itidal sahi- 
bi olmak demektir. Bu ise büyük günahlardan kaçınmak, mürüvveti korumak, 
küçük günahları terk etmek, emaneti zahir olmak ve ahmak olmamak gibi hu- 
susların bir arada bulunmasına bağlıdır. Bunlara iç temizliği ve hayatın İslami 
hükümlere göre müstakim yaşanması hususları da ilave edilmiştir. 
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tır. Kur'an ise, insanların okuma yazma öğrenmelerini, bu arada ticari akitle- 
rini yazılı sözleşmelerle kaleme almalarını ve kadınların da bu işlere müdahil 
olmalarını öngörüyor. 

Ayetin indiği ortamda gözlenen bu durumun sadece Arap yarımadasına 
özgü olmadığını ayrıca akılda tutmalıyız. Aynı dönemde Asya, Afrika ve Av- 
rupa'da da okuma-yazma oranı son derece düşüktür. Okuma-yazma oranının 
artışı, eğitimin geniş kitlelere yayılması sanayi devrimi ile başlar. Başlangıçta 
özellikle kadınlara da okuma-yazma öğretilmesi düşünüldüğünde, birtakım 
Avrupalı düşünürler “-Kadınları filozof mu yapmak istiyorsunuz?” diyerek bu 
teşebbüse karşı çıkmışlardı. Ancak sanayi devrimi ile eğitim ve öğretim yay- 
gınlaştı ve bugünkü seviyeye erişilmiş oldu. Şu halde Kur'an-ı Kerim'in şahitlik 
ile ilgili bu hükmü, ilk indiği günden beri yalnız Arabistan'da değil, Asya, Afrika 
ve Avrupa'da da uygulanabilir gerçekçi bir hükümdü. 

Açıktır ki, okuma-yazmanın yaygın olmadığı ümmi bir toplumda tek gü- 
ven faktörü “hafıza"dır. Ama her zaman hafızanın bilgi ve rakamları tam koru- 
yacağı da söylenemez. Öyleyse en iyi çözüm akitlerin yazılı sözleşmelere geçi- 
rilmesidir. Ayette geçen “borçlandığınız zaman” o günü kapsamakla birlikte 
gelecek zamanları ve Arap olmayan başka toplumları da kapsar. Yukarıda da 
değindiğimiz üzere “tedayentüm” tefeul babından çoğuldur ve belli ki birçok 
kişinin akitlere müdahil olacağına işarettir. “Yazın” ise, bütün ümmete emir 
sigası ile gelmiş bir tavsiye, teklif veya amir hükümdür. 

İkinci önemli husus, yazılı sözleşmelerin şahitlerin huzurunda beyan edi- 
lip kaleme alınması konusudur. Ancak bundan önce dikkat çekici husus sözleş- 
meyi kaleme alacak kişinin ahlaki vasfıdır. Bu, bize hiç garip gelmiyor, çünkü 
akitte taraf olan şahısların okuma-yazma bilmeyen ümmiler olma vasıfları, 
katibe çok önemli görevler yüklemektedir. Taraflar, hangi şartlarda anlaştık- 
larını, sözleşme şartlarını ancak beyan edebilirler ama bunları tam ve doğru 
olarak kaleme alacak olan kendileri değil, üçüncü kişi olan katip olacaktır. Öy- 
leyse katibin adil, doğru, dürüst yani Kâtibün bi'l-adi (noter) olması çok önem- 
lidir. Akitte taraf olan kişiler gibi tutulacak güvenilir şahitler de ümmidir. 

Şöyle bir şema açıklayıcı olabilir: 
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Ticaret Akdi 


1. Taraf: Ahmet 
(Ümmi) 


2. Taraf: Mehmet 
(Ümmi) 


Si 


Katip: Hasan 


(Okuma-yazma 
biliyor) 


1. Şahit: Mustafa 2. Şahitler Grubu 
(Ümmi) İki Kadın: 
1.Zeynep 
2. Şeyma 
(Ümmi) 


Bu senaryoda okuma-yazma bilenin sadece Kâtip Hasan olduğu görülü- 
yor. Akitte taraf olan Ahmet ve Mehmet ile şahitlerden Mustafa ve İbrahim (iki 
kadın olacaksa Zeynep ve Şeyma) da ümmidirler. 

Biz varsayımımızı ikinci ihtimale dayandırıyoruz. Yani bir erkek ve iki ka- 
dın şahit varsayımına. Bu durumda şahitler, Mustafa ve Zeynep ile Şeyma ola- 
caktır. Burada önemli noktaları bir daha göz önüne getirelim: 

1. Ticaret akitleri yazılı hale getirilecek. 

2. Ümmi taraflar (Ahmet ve Mehmet) açık ve doğru beyanda bulunacak. 

3. Katip Hasan anlaşma şartlarını tam ve doğru yazacak. 

4. Ümmi Şahitler Mustafa, Zeynep ve Şeyma anlaşma şartlarını iyi kavra- 
yacak, hafızalarında saklayacak ve gerektiğinde doğru tanıklıkta bulunacak. 

Bu arada söz konusu şahitlerin Görgü Şahitleri değil. Sözleşme Şahitleri oldu- 
gunu akılda tutmalıyız. Bu önemli bir noktadır. Buna tekrar dönmemiz icap edecek. 

Bu olayda Hükmün Vasat'ıyla ilgili önemli bir husus var. O da Arap toplumu- 
nun yerleşik geleneğine göre kadının yeni bir gelişme olarak ve ilk defa bir hukuki 
hak, görev ve sorumluluk üstlenmesidir. Bunu ilk defa Kur'an öngörmekte yani 
kadını şahitlik yapabilecek sosyal ve hukuki bir özne konumuna yükseltmektedir, 
bundan dolayı Arap erkeği bunu hemen kabullenmeye de hazır değildir. Çünkü 

1. Daha önce kadının bu türden önemli bir hukuki kişiliği, hak ve sorum- 
luluğu yoktu. 
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2. Tabii olarak o toplumda kadın ticari hayata veya savaşlara aktif olarak 
katılmıyordu. 

Yer yer Mekke ve Medine'de servet sahibi kadınların ticaretle uğraştıkları 
bilinmektedir. Ne var ki Hz. Hatice ve Peygamber Efendimiz örneğinde görül- 
düğü gibi, kadının ticari hayata katılımı doğrudan değil, dolaylıdır. Yine onun 
işlerini bir erkek yürütmektedir, Hz. Hatice doğrudan pazara çıkmamakta, 
şehirlerarası kervanlara katılmamaktadır. Üstelik bu tür kadınların sayısı bir 
elin beş parmağını geçmez. Bir açıdan bakıldığında, kadının ticari hayatla ilgisi 
bugün de çok değişmiş sayılmaz. 

Burada haklı olarak erkek, kadına karşı tabii sosyo-kültürel konumu dola- 
yısıyla tam bir güven duymamaktadır. Ticaret malı altın ve gümüşün üzerinde 
döndüğü, ihtilaf ve çatışmalara sebep olduğu çok önemli bir etkinliktir. Erkek- 
lerden kaynaklanan ihtilaflar yetmezmiş gibi, bu ayetle şimdi de kadının sos- 
yal ve kültürel kişiliğinden kaynaklanan yeni bir ihtilaf eklenecektir. Şu halde 
baskın karakteri etkin faaliyetlerine dayalı toplumda erkeğin kadına rezerv 
koyması gayet anlaşılabilir bir tutumdur. 

Arap toplumunun o günkü yapısı göz önüne alındığında, ayetin niçin ön- 
celikle “iki erkek şahit” ile başladığını ve ikinci bir seçenek olarak “bir er- 
kek” yanında “iki kadın şahid”i öngördüğünü anlamak kolaylaşır. Yukarıda 
da değindiğimiz gibi, Araplar tüccar insanlardı ve hemen hemen erkekler do- 
kuz yaşından itibaren ticarete atılırlardı. Küçüklüğünden beri ticaretle uğra- 
şan bir insanın ticarete ilişkin bilgi, beceri ve birikimi elbette fazla olacaktı. Bu, 
deyim yerindeyse bugünkü Ticaret Hukuku'nda sözü edilen “Basiretli Tüccar” 
kavramına tekabül eder. Ticaret Hukuku, işi gücü ticaret olan insanlara ayrı, 
ticaretle sıradan ve arızi olarak ilgilenen kişilere ayrı bir değer atfetmektedir. 
Şüphesiz Basiretli Tüccar, diğerlerine göre çok daha deneyimli ve bilgili ola- 
caktır; çünkü o, ideal (veya örnek) tüccar kabul edilir. Bu özelliğinden dolayı 
Hakim, mesleği ticaret olan kimseleri Basiretli Tüccar'a kıyaslayarak bir so- 
nuca varmaya çalışır. O günkü Arap toplumunda kadın, sıradan tüccar sınıfına 
bile girmiyordu; çünkü ticaretle ilgisi hemen hemen yok gibiydi. Eğer Kur'an, 
Sözleşme Şahitliği'nde öncelikle “iki erkek” şahidi öngörüyorsa, bunun sebebi 
o günkü erkeğin Basiretli Tüccar'a tekabül etmesi dolayısıyladır. 

Buna rağmen Kur'an, kadını bu işlere katmak, Arap toplumunun en du- 
yarlı olduğu ticarette ve hukuki işlerde ona sorumluluklar yüklemek, kısaca 
kadını hukuki ve aktif bir özne konumuna çıkarmak istemektedir. Her insaf 
sahibi kişi, ayetin indiği bu tarihsel durumda bile Kur'an'ın yaptığının bir dev- 
rim olduğunu kabul eder. 


2/Bakara Süresi/282 597 


Ancak Kur'an böyle bir teşebbüse girişirken, o toplumun reel şartlarını da 
göz önüne almayı ihmal etmiyor ve bir erkeğe karşılık “iki kadın şahit”le Arap 
toplumuna bir tür güvence vermek istiyor. Çünkü asıl önemli olan iki kadın de- 
gil, kadın cinsinin hukuki aktif özne konumunun kabul edilmesidir. Bu, ilk adım 
olarak kadını fizyolojik özellikleri dolayısıyla hukuki ehliyetinden mahrum bıra- 
kan eski bir geleneğin reddi anlamına gelir. Kabul etmek gerekir ki, Ortaçağ'da 
Kilise'nin Roma Hukuku'ndan devraldığı Kadının Zayıf Cins (Fragilitas Sexas) ta- 
nımının onu Medeni Açıdan Ölü (Civil Death) durumuna sokan telakkisi, o gün- 
kü Arap geleneğinde de bir karşılık buluyordu. Demek ki Kur'an, kadının fizyo- 
lojisinden kaynaklanan özelliklerini hukuki ehliyetin kazanılmasında geçerli bir 
engel olarak görmediğini tescil etmiş oluyordu. Ancak kadının sosyal ve kültürel 
konumuyla ticari hayatta aktif bir özne olmaması bir realite idi. 

Bu meselenin bir yönü; diğer yönü ise ilke temelinde ve son tahlilde ayetin 
kadını erkekle şahitlikte denk hale getiren yönüdür. Şimdi bunu görelim: 

Ayetin genel akışından iki kadın şahitle bir erkek şahidin sözleşmenin gü- 
venceleri olarak ele alındıkları anlaşılıyor. Şüphesiz bu, taraflar arasında vuku 
bulacak bir ihtilaf durumuyla ilgilidir. Burada da sadece iki ihtimal var: 

1. Birinci kadın yani Zeynep'in doğru tanıklıkta bulunması. 

2. İkinci kadın yani Şeyma'nın, Zeynep'in şaşırması durumunda tanıklığa 
çağırılması. 

Şimdi biz iki ihtimal üzerinde de duralım. 

a. Birinci Kadının Şahitliği: Biz farazi olarak şahitlerin huzurunda Kati- 
bin kaleme aldığı sözleşme hükümleri konusunda akde taraf olan kişiler (Ah- 
met ve Mehmet) arasında 9 ay sonra bir ihtilaf vuku bulduğunu varsayalım. Bu 
durumda ilk yapılacak şey sözleşme metnini ortaya çıkarmak ve okuma-yazma 
bilen birine okutmaktır. (Bu kişi eski katip Hasan olabileceği gibi, bir başkası 
veya hâkim de olabilir; bu artık önemli değildir.) Diyelim ki sözleşme metni, 1. 
taraf yani Ahmed'i teyit edip haklı buluyor ve fakat 2. taraf Mehmet, kuşkula- 
nıp anlaşma esnasında kâtip Hasan'ın sözleşme şartlarını eksik yazdığını öne 
sürüyor. Burada yapılacak ikinci şey şahitlerin tanıklığına başvurmaktır. 

Ayetin zahirinden anlaşıldığı gibi, önce 1. Şahide yani Mustafa'ya başvuru- 
lur ve 9 ay önce ki sözleşme hükümleri kendisine sorulur. Eğer Mustafa, söz- 
leşme hükümlerini teyit ederse, Ahmed haklıdır. Ancak bu yetmez, bu sefer 
ikinci grup kadın şahitlere başvurulacak. Dikkat çekilecek husus şudur: Acaba 
hâkim, Mustafa'dan sonra, iki kadını aynı anda mı tanıklığa çağırıyor, yoksa 
önce birini, olmazsa diğerini mi? Kanaatim ikisini bir arada değil, önce birinci 

kadın şahide yani Zeynep'e başvuruyor, arkasından gerekirse “diğeri”nin ifa- 
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desine başvuruyor. Çünkü ayet aynen şöyledir: “İki kadından biri şaşıracak 
olursa..” Devamı: “bu durumda diğeri...” şeklindedir. Burada iki ihtimal var: 

1. Ayetten açıkça anlaşıldığı gibi birinci kadın yani Zeynep'in şaşırması, 
karıştırması, tereddüt etmesi veya unutması durumunda ikinci şahidin yani 
Şeyma'nın tanıklığına başvurulması. 

2. Birinci şahidin yani Zeynep'in erkek şahit Mustafa gibi sözleşmenin hü- 
kümlerini aynen ve doğru olarak hatırlaması.. 

Öyleyse ikinci kadının tanıklığına başvurulması birinci kadının şaşırması 
şartına bağlanmıştır. Bu şuna benzer: “Sınava girerken üzerinde iki kalem bu- 
lunsun. Biri yazmayacak olursa, diğeri ile yazarsın.” Bu mutlaka ikinci kalemin 
de kullanılacağı kuralını öngörmez. İkincisinin kullanılması birincinin fonksi- 
yonunu yerine getirmemesi şartına bağlıdır. Birinci veya ikinci olsun, her ha- 
lükarda kişi yazarken bir kalem kullanır. 

“Mizan”ın sahibi Tabatabai “Biri şaşırdığında” ifadesi birinin şaşırması ih- 
timaline karşı bir uyarıdır, der. “İhdahumel uhra-biri öbürüne” ifadesinde ise 
açık isim “ihdahuma-biri” müzmer ismin yerine konulmuş ve bu kelime tekrar 
edilmiştir. Buradaki incelik, kelimenin her iki yerde farklı anlamlar ifade etmesi- 
dir. Çünkü birincisinde “biri” ifadesi ile kastedilenin hangisi olduğu kesin olarak 
belli değildir. İkincisinde ise birinin şaşırması halinde geriye kalan öbürü kas- 
tediliyor. Nitekim kıraat imamlarından Hamza ayetin bu bölümünü “İntazille... 
fetüzekkiru” şeklinde okumuş ve “tezekkür” lafzını şeddeli ve merfu yapmıştır 
ki bu “şaşırırsa diğeri hatırlatır” anlamıyla şart cümlesi olur. 

Bu okuyuşu göre mademki ortada bir şart cümlesi var, o zaman biz de, 
ayetin genel akışını bir yerde kesip yani “iki kadından biri şaşıracak olur- 
sa... da durup mefhumun muhalifinden hareketle şunu sorabiliriz: “-Peki, ya 
şaşırmayacak olursa?” 

İşte o zaman Zeynep'in şahitliği Mustafa'nın şahitliğine denk olur, çünkü 
maksat hâsıl olmuştur ve ayrıca Şeyma'nın tanıklığına müracaat etmek gerekmez. 
Varsayalım ki, iki kadın şahitten biri vefat etmiştir, bu durumda ihtilafa mahkeme 
bakmayacak mı? Kuşkusuz bakacak yani tek kadının şahitliğiyle yetinecektir. 

Şu halde ilke olarak ve nihai tahlilde Allah, kadının şahitliğini erkeğin şa- 
hitliğiyle denk tutmaktadır. Ancak şaşırma durumunda ikinci kadına başvu- 
rulacaktır. Bu, bir teminattır. Teminatın gerekçesi kadının sosyal ve kültürel 
konumu itibariyle ticari hayattan uzak olmasıdır. 

O günkü Arap toplumunun belli başlı iki geçim kaynağı olduğunu ve bu 
iki konuda da erkekler uzmanlık maharet kazandıklarını zikrettik: Ticaret ve 
ganimet. Her iki etkinlik erkeğe aittir. İyi savaşçı kadar işini bilen iyi tüccar da 
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makbuldür. Bir rivayete göre Hz. Ömer şöyle demiştir: “Kim tafakkuh etmezse 
(yani konuyla ilgili dini ve ticari bilgileri bilmezse) bizim pazarımızda ticaret 
yapmasın.” (Kurtubi, El Camiu'l-Ahkami"-Kur'an, 4/Nisa, 5. ayetin tefsiri.) 

Ayette geçen (dalal) kelimesi üzerinde özel olarak durmak lazım. Çoğu kişi, 
“dalal” kelimesini mutlak olarak “unutma” ile karşılamaktadırlar. Bence, bu kar- 
şılık kelimenin etimolojik ve semantiğinden değil, yer aldığı ayette geçen “tezkir 
(hatırlatma)” dolayısıyla doğru, fakat eksiktir. Nitekim müfessirler “hatırlama” 
manasına gelen “tezkir ve izkar”ın “unutma”dan dolayı olduğu görüşündedirler. 

Kelime'nin Kur'an'daki yaygın anlamı “sapma” ve Duha süresi 7. Ayet ile 
Nisa, 176. ayetteki anlamıyla doğrudan “şaşırma”dır. Bilindiği gibi Duha Süresi 
hâkim görüşe göre ilk vahiyden sonra başlayan “fetret dönemi”nin bitiminde 
inmiştir. Ayet şöyledir: “Ve O seni şaşırmış iken doğru yola yöneltmedi mi?" 

Hitap doğrudan Peygamberedir. Yaklaşık üç yıl süren fetret dönemi bo- 
yunca Peygamber büyük sıkıntılara düşmüş, vahiy alıp almadığı konusunda 
neredeyse tereddüte düşer olmuştu. Duha, 7. ayetteki “Dalal” ile Bakara, 282. 
ayette geçen “dalal” aynı anlamdadır. “Dalal” kelimesinin küfre düşmek (4/ 
Nisa, 119), küfür kastı olmaksızın doğruluktan, Hak'tan ayrılmak, şaşırmak 
(4/Nisa, 113) ziyan ve kayba uğramak (40/Mü'min, 25), bedbahtlığa uğramak 
(67/Mülk, 9), hükümsüz olmak, iptal edilmek (47/Muhammed, 1), hata, yan- 
lışlık, aşağı seviye (25/Furkan, 44), cehalet-bilgisizlik (26/Şuara, 20) gibi baş- 
ka anlamları da vardır. 

Mukatil “dalal” kelimesine sekiz ayrı anlam vermektedir: 

a) Küfür-sapkınlık: 4/Nisa, 119; 36/Yasin, 62; 37 /Saffat, 71. 

b) Küfür olmaksızın, bir şeyden uzaklaştırmak, ayırmak: 5 /Nisa, 113; 38/ 
Sad, 26. 

c) Hasar, ziyan: 12 /Yusuf, 8, 30, 95; 40/Mü'min, 25; 36/Yasin, 24. 

d) Bedbahtlık: 34/Sebe' 8; 67/Mülk, 9; 54/Kamer, 47. 

e) İptal, boşa çıkma: 18/Kehf, 104; 47/Muhammed, 4. 

f) Yanlışlık, isabetsizlik: 5/Nisa, 176; 25/Furkan, 42, 44; 33 /Ahzab, 36. 

g) Cehalet: 26/Şuara, 20. 

h) Unutmak: 2/Bakara, 282. 

Bu ayet çerçevesinde kelimenin “unutma” yanında muhtemel dört anlamı 
daha olabilir: aa) Şaşırmak, bb) Karıştırmak, cc) Tereddüt etmek, dd) Sapmak. 
Açıktır ki, şahitlikte her beş durum da mümkündür. 

Şimdi ilk ihtimali göz önüne alalım: Kişi geçmiş zamanda olup bitmiş bir olayı 
ve hele bu sayı ve hesap işiyse, bunu pekâlâ unutabilir. Bu insani durum, kadın için 
de, erkek için de geçerlidir. Bu ayetten hareketle kadının mutlak anlamda ve ka- 
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dın olması hasebiyle unutkan bir varlık olduğu söylenemez. Çevremizde, eş-dost 
ve akraba arasında erkeklerden çok daha kuvvetli hafızaya sahip kız ve kadınlar 
olduğunu biliyoruz. Nitekim Türkiye'de 1991'de yapılan ÖSS sınavlarında erkek 
adayların yüzde 60'lık başarısına karşı kız adayların gösterdiği başarı oranı yüzde 
71 olmuş, sonraki yıllarda da oran bu civarda seyretmiştir. Eğer sınav başarısında 
hafıza, mukayese, intikal, muhakeme, zekâ vb. faktörler rol oynuyorsa, bu sınavda 
kızların erkeklere göre başarı oranı 1.18, erkeklerin kızlara göre başarı oranı 0.84 
olarak gözükmektedir. Yine deneysel olarak erkek öğrencilere göre kız öğrencile- 
rin derslerini çalışırken, ezberciliğe daha yatkın oldukları söylenebilir. 

Öyleyse iki kadının şahitliğine mutlak sebep unutkanlık olmasa gerek. 
Kur'an'a göre “Unutkanlık” her iki cins için de geçerlidir. Hatta Cennet'te iken 
günaha yol açan faktörlerden biri olarak unutkanlık Havva'dan çok Adem'in 
zaafı olarak gösterilmektedir (20/Taha, 115). 

İkinci anlam “şaşırmak” olabilir. Bence en kuvvetli ihtimal budur; buna 
üçüncü ve dördüncü anlamı yani “karıştırma” ve “tereddüt”ü de ekleyebiliriz. 
Varsayımımıza göre, eğer ihtilaf 9 ay sonra vuku bulmuş ve şahitler mahkeme- 
ye çağırılmışsa, 9 ay öncesinde tanık olunan sözleşmenin hükümleri sadece 
hafıza'da korunduğu için şahidler hesabı şaşırmak veya hesabı birbirine karış- 
tırmak süretiyle tereddüde düşebilirler. 

Beşinci ihtimal de “sapma”dır. Bu anlaşılabilir bir davranıştır. Bu davra- 
nışta hüsn-ü niyet, değil su-i niyet esastır; şahitlerden biri bile bile doğruyu 
inkâr edebilir. Bu ise yalancı şahitlik demektir. Yalancı şahitlik hem hukuk hem 
ahlak açısından suçtur: “Ey imân edenler, kendiniz, anne-babanız ve yakınla- 
rınız aleyhine bile olsa, Allah için şahitler olarak adaleti ayakta tutun. (Onlar) 
ister zengin olsun, ister fakir olsun; çünkü Allah onlara daha yakındır. Öyleyse 
adaletten dönüp heva (tutkuları)nıza uymayın. Eğer dilinizi eğip büker (sözü 
geveler) ya da yüz çevirirseniz, şüphesiz Allah, yaptıklarınızdan haberi olan- 

dır” (4/Nisa, 135; ayrıca bkz, bu ayetin tefsiri.) Bir keresinde de Peygamber 
Efendimiz (s.a.v) “büyük günahlar” hakkında bilgi verirken, bunların “Allah'a 
şirk koşmak, haksız yere insan öldürmek, anne-babaya asi olmak ve yalancı 
şahitlik yapmak olduğunu” söylemiştir (Buhari, Şehadet, 10). Konumuzla ilgili 
olarak “dalal”ın beşinci anlamını dışarıda tutuyoruz. 

Ancak her beş ihtimalde de, ikinci kadın, birinci kadını uyarmak, sözleş- 
menin doğru hükümlerini hatırlatmak üzere şahit olarak tutulmuştur. Ama 
asıl olan, birinci kadın şahidin doğru hatırlaması ve ikinci kadına müracaata 
gerek kalmadan erkek gibi şahitliğinin esas alınması veya geçerli sayılmasıdır. 
Ayetin mefhum-u muhalifinden anlaşılan “hatırlayan kadın'dır. Bu, bir erkek 
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ile yanında hatırlayan bir kadının şahitliğinin denkliğine göstergedir. İkinci 
kadının devreye girmesi, ilk kadının hatırlamaması durumunda söz konusu 
olduğundan, ikinci kadın hep “yedek”te tutulmuş demektir. Bir arabanın asli 
tekerleri iş gördükçe stepneye gerek yoktur. 

İşin aslına bakılırsa, müfessirler de bu noktaya temas etmişlerdir. Sözge- 
limi Razi şöyle der: “İki kadının bir erkeğin yerine geçmesinin, hükümdeki 
adaletin ancak böyle temin edileceğini beyan etmek içindir. Bunu sağlamak da, 
ancak kadınlardan birinin unutması halinde meydana gelir.” 

Çağdaş müfessirlerden Sabuni de Safvetü't-Tefasir'de “kadınlardan biri şa- 
hitlik ettiği konuyla ilgili bazı şeyleri unutursa, diğeri ona hatırlatır” der. “İşte bu 
yani biri unuttuğu takdirde diğerinin hatırlatması, bir erkeğin iki kadının şahit 
olmasının vacip oluşunun sebebidir. Çünkü kadınlarda zapt eksikliği vardır." Ben 
de diyorum ki, kadında “zapt” eksikliğinin bulunması dönemseldir ve sözgelimi 
hafızanın yerini okuma-yazma'nın yer alması bu eksikliğe pekâlâ son verebilir. 

Meraği, Ö.Nasuhi Bilmen ve başka müfessirler, ticaret davalarında kadının 
hafızası zayıfsa da ev işlerinde kuvvetli olduğunu, bugün dünyada ticaretle uğra- 
şan çok sayıda başarılı kadın bulunduğunu söylüyorlar. Joseph A. Schumpeter'e 
göre de, ev kadınlarının yiyecek maddeleri, özel ev ve giyim eşyaları gibi hu- 
suslar yönünden kolaylıkla aldatılabilecekleri doğru değildir. (J. A. Schumpeter, 
Kapitalizm, Sosyalizm ve Demokrasi, 11,184.) Ancak bu gerçeği |). A. Schumpe- 
ter'den önce tespit eden geleneksel İslam bilginlerine göre, bu durum yine de 
hükmü değiştirmez, çünkü kadınların çoğunun genel özelliği öyle değildir. 

Çalışan nüfusta giderek sayıları artan milyonlarca kadının öğretmenlik, 
doktorluk, avukatlık, hakimlik, muhasebecilik, tanıtım, sekreterlik, yöneticilik 
vb. alanlarında çalıştığı, iş hayatına aktif olarak katıldığı bir dünyada bu izah 
kimseye tatminkâr gelmiyor. Çünkü ev işlerinde ve bugün ticaretle uğraşan 
kadınlar arasında hafızanın bir dezavantaj teşkil etmediğinin görülmesi, prob- 
lemin kadının hafızasından (ontolojik sebepten) değil, yöneldiği alan veya bu 
alandaki ilgi yoğunluğuna (antropolojik sebep) bağlı olarak değiştiğini gös- 
teriyor. Şu halde işi ticaret olan her kadın, eğer standart melekelere sahipse 
erkekler kadar başarılı olabilir; bu hiç değilse teorik olarak yanlışlanamaz. Bu 
durumda Razi'nin deyişiyle hükümde illet, adalet ise ve artık bir kadın geliş- 
tirdiği yeteneğiyle adalet şartını yerine getirebiliyorsa o da erkekle aynı hak ve 
sorumluluklara sahip olabiliyor demektir. Bile bile değişen illetin eski karakte- 

rinde ısrar etmek hükmün maksadına aykırıdır. 

b. İkinci Kadının Şahitliği: Birinci şıkta tanıklığına başvurulan kadının 
şaşırmayacağı ihtimalinden hareketle şahitliğinin geçerli olacağını savunmuş- 
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tuk. Şimdi de ikinci ihtimal olarak “-Ya şaşıracak olursa?” sorusuna cevap ara- 
yalım. Bu sorunun cevabı gayet açıktır. Çünkü bu durumda ilk kadının tanıklığı 
hükümsüz olmuş yani kendisi devre dışı kalmış ve ikinci kadının tanıklığına 
başvurulmuş demektir. Bu, yukarıda anlattıklarımızın aksine, birinci kadın 
şahidin sözleşmenin kısmen veya bütün hükümlerini unutması, karıştırması 
ve şaşırması durumunda akla gelebilecek bir durumdur. Mademki Şâri' söz- 
leşmeye teminat olarak bir erkek yanında iki kadın şahidi öngörmüştür; bu 
durumda yapılacak olan ikinci kadının tanıklığına başvurmaktır. 

Peki, bu ne anlama gelir? Cevap ortadadır: Birinci kadın şaşırdığı veya 
unuttuğu için hükümsüz olmuş, ikinci kadının şahitliği erkeğin şahitliğiyle 
denk duruma gelmiştir. Örnekten hareket edersek, sınava giren öğrenci, birin- 
ci kalemi yazamayınca, ikinci kalemle yazmağa başlamıştır. Her iki durumda 
öğrenci “bir” kalemi kullanmakta, iki kalemle aynı anda yazmamaktadır. 

Biri çıkıp her iki kadın şahidin bir arada bulunmasını isteyebilir. Lafzın 
akışından hareketle bu yerinde bir istektir. Ne var ki amir bir hüküm veya 70- 
runlu bir şart değildir. “Biri şaşırdığında öbürünün hatırlatması için” ifadesi, 
şaşıran veya unutan kadının artık kendi başına şahitliğinin veya bulunduğu 
beyanların yetmeyeceğinin, ikinci kadının müdahalesinin zaruretini açıkça 
ifade eder. Kaldı ki, her iki kadın şahidin aynı anda tanıklığa çağırılması ge- 
rekmez. Herhangi birisinden başlanabilir. Zeynep olursa Şeyma'ya gerek yok, 
Şeyma olursa bu sefer Zeynep'e gerek yok. Bu doğru hatırlama varsayımına 
göre öyledir. Ancak şaşırma veya unutma varsayımında da durum farksızdır. 
Çünkü Zeynep unutursa Şeyma'ya, Şeyma unutursa Zeynep'e başvurulacaktır. 
Her iki durumda da şahitliği muteber kabul edilen bir kadındır ve bir kadının 
şahitliği bir erkeğin şahitliğine denktir. 

Açıktır ki biri veya öteki, şaşıran kadın artık hükümsüzdür ve geriye sa- 
dece hatırlayan kadın kalmıştır. Eğer Şâri, iki kadının bir arada ve aynı anda 
hatırlamalarını veya ortak beyanda bulunmalarını şart koşsaydı, o zaman iki 
kadın bir erkeğe denk sayılırdı. Ayetten böyle bir sonuç çıkmıyor. 

Burada önemli bir husus da şudur: Geleneksel âlimlerimiz, kadınlardan az 
bir bölümün “zapt” ehliyetine sahip olduğunu kabul edip “hükmün ekseriye- 
te göre” konulduğunu söylüyorlar. Bu genel ilke bazında doğrudur. Ne var ki, 
içinde yaşadığımız genel durumda ve özellikle bazı ülkelerde okuma-yazma 
imkânlarıyla “zapt” gücüne sahip olan kadınlar ekseriyet durumuna geçmiş, 
okuma-yazma bilmeyenlerin sayısı giderek azalır olmuştur ki bu da bir vakıa- 
dır. Konunun bu önemli yönünü yani illet açısından şahitliği biraz daha yakın- 
dan görmekte yarar var. 
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İllet çerçevesinde ayetin bugünkü anlamının nasıl anlaşılması gerektiğine 
geçmeden evvel bir noktayı hatırlatmakta yarar var: 

Biz şahitliği iki ana kategoride düşünebiliriz. Biri Sözleşme Şahitliği, diğe- 
ri Görgü Şahitliği. 

Bazı İslam hukukçularına göre eğer şahit, görgü şahidi ise, bu tür durum- 
larda iki kadın şahit aranmaz. Bir örnek vermek gerekirse, bir cinayet davasını 
düşünelim: Diyelim ki cinayetin işlendiği sokakta bir kadın ve bir erkek geçi- 
yorken, tam o esnada katil hasmını yakalayıp bıçaklıyor ve cinayete bir erkekle 
birlikte sadece bir kadın tanık oluyor. Böyle durumlarda hakim, iki kadın şahit 
istemez, erkek yanında kadının şahitliğiyle iktifa eder. 

Ayette söz konusu olan şahitlik ise Sözleşme Şahitliği'dir. Nitekim bazı İs- 
lam hukukçuları, bu ayette öngörülen iki kadın şahidin ayetin bağlamına uy- 
gun olarak ticari davalarda geçerli olduğuna; gebelik, kadın halleri, çocuk vb. 
alanlarda bir kadının şahitliğinin yeterli sayıldığına kail olmuşlardır. Süleyman 
Ateş, İbnu'l-Kayyim el Cevziyye'den nakille, kadınların doğum, süt emzirme gibi 
hususlarda tek şahitliğinin yeterli olacağını kaydeder. Gerçekten de bu konu- 
da ilginç görüşleri olan İbnu'l Kayyim el Cevziyye, “İ'lamu'l-Muvakkiin” adlı 
önemli eserinde bazı tabiine atfedilen sözlere göre kadınların had, ceza ve kısas 
gibi konularda tanıklık edemeyeceklerine, tanıklıklarının ancak mal, akit, nikâh, 
köle azadı, doğum, süt emzirme, bekâret, dulluk vb. gibi konularda geçerli olabi- 
leceği görüşünü araştırarak, kadının her konuda tanıklık edebileceği sonucuna 
varmıştır. Hatta yalnız kadınların muttali olacakları bazı olaylarda onların erkek 
olmasa dahi tek şahitliklerinin geçerli olacağı söylenmiştir. 

Ne var ki genel teamül el Cevziyye'nin görüşleri doğrultusu yönünde de- 
gil, aksinedir. Bu konuda birbirinden farklı görüşler vardır. Bazı fakihlere göre 
mali işler dışında iki erkeğin şahitliği olmadıkça şahitlik sabit olmaz. Bir kadı- 
nın dava hükümlerini hatırlaması yetmez. İkincisinin de hatırlaması gerekir. 
Diğer fakihlere göre ise kısas, zina haddi ve ukubat konularında kadınların 
şahitlikleri asla makbul olmaz. Diğer konularda da yalnız kadınların veya bir 

erkek ile bir kadının şahitlikleri muteber değildir. Çünkü onlara göre Şâri, ka- 
dının şahitliğini yarım erkek karşılığında sadece ticari akitlerde kabul etmiştir. 

Geleneksel bilginler yanında çağdaş Müslüman yazarların da pek itibar ettiği 
ve fakat bana hiçbir zaman inandırıcı gelmeyen yaygın bir argümana göre, kadın 
erkeğe nispetle daha heyecanlı, duygusal, olayların etkisinde kalan zayıf bir var- 
lıktır. Bundan hareketle kadınlar hamamında bir cinayet işlenecek olsa, kadınların 
tanıklığı geçerlidir, ama katile kısas uygulanmaz, sadece diyet ödetilir denmiştir. 

Bu ve benzeri görüşler, ortaya çıktıkları dönemin özel şartlarının etkile- 
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rini taşırlar. Ama genel bir hüküm olarak, kadını her durumda erkeğin yarısı 
kabul etmek veya onu mali konular veya kadınlık halleri dışındaki alanlarda 
şahitlik gibi önemli bir hukuki ehliyetten mahrum bırakmak, maksadı illete 
bağlı kılmanın veya etkileyici faktörleri belirleyici faktörlerin yerine geçirme- 
nin bir sonucudur ki, bu usul yönünden yanlıştır. 

O zaman ister istemez şu sorulabilir: Şari' tarafından bir erkek gibi kendisine 
hukuki ehliyet tanınmış ve şahitlik ehliyet ve formasyonu hayli yükselmiş kadını, 
belirli bir zamanın illeti dolayısıyla bütün zamanlar için erkeğin yarısı konumuna 
düşürmek ve bunda ısrar etmek Şeriat Koyucu'nun maksadını aşmak olmaz mı? 
Bu, hukukun ruhu ve ebedi hikmeti açısından ne kadar geçerli olabilir? 

Nisa 15. ayette fuhuş yapan kadınların aleyhlerine tutulmak üzere öngö- 
rülen dört şahit ile Talak 2'de boşanan kadınların üç iddet beklemelerinden 
sonra, onların ma'ruf üzere tutulmaları veya salıverilmeleri konusunda öngö- 
rülen “iki adil şahit” ifadelerinde kadın-erkek ayırımı yoktur. Benzer durum 
ölüm halinde vasiyetin yazılması için öngörülen (5/Maide: 106) şahit için de 
söz konusudur. Belki bu ayetlerde cem-i müzekker (çoğul eril) gelen ibareye 
Arapçadaki “tağlib” kuralı uygulandığında, dört ve iki şahitlerin erkek ve ka- 
dınlardan olacağı söylenebilir. Kaldı ki Nur, 4-8. ayetlerinde eşine zina suçu is- 
nat eden erkek ve kendini savunma durumunda olan karısının hâkim önünde 
eşit dörder yemin ve birer kere lanetleşmeleri (mülaane), Kur'an'ın erkek ile 
kadın arasında ayırım yapmadığını gösterir. 

Bu ayette şahid olmadığı halde karısına suç isnat eden erkekten, iddiasında 
doğru olduğuna ilişkin dört kere yemin etmesi ve beşinci kez eğer yeminlerinde 
yalan söylüyorsa Allah'ın lanetinin üzerinde olacağını kabul etmesi istenir. Bu 
işlemden sonra, kadından da aynı talepte bulunulur. Oda masum ve iffetli ol- 
duğuna dair dört kere yemin eder, kocasının yalan söylediğini açıklar ve beşinci 
kez eğer kocası doğru söylüyorsa laneti üzerine kabul ettiğini beyan eder. 

Eğer Kur'an kadını erkeğin yarısı kabul etseydi ve buna bağlı olarak bir 
erkeğin şahitliğine karşı iki kadının şahitliğini mutlaklaştırsaydı, Nur, 4-8. 
ayetlerinde kadından sekiz yemin ve iki lanetleşme istenirdi. Çünkü tam olan 
erkeğin dört yemini yarım olan kadında sekize, lanetleşmesi de ikiye tamam- 
lanacaktı. Ama böyle bir şeyin söz konusu olmadığını görüyoruz. 

Maide, 106'da ise duruma göre “sizden olmayan iki şahit” tutun der. Biz aynı 
mantıktan hareket edecek olursak, Müslüman bir kadını, gayrimüslim bir erkeğe 
göre de yarım hukuki şahsiyet olarak kabul edeceğiz. Bu ise hiç makul görünmü- 
yor. Çünkü temelinde ontolojik ayrımcılık yatmaktadır. İslam ise temelinde onto- 
lojik faktör olan her türlü ayrımcılığı kabul etmez; ırk, cins ayrımcılığı vb. gibi... 
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Okuma-Yazma Faktörü ve “Zapt” İlleti: Şemada da göstermeye çalıştığı- 
mız gibi yazılı hale getirilmesi istenen ticaret akdinde taraflar ve şahit konu- 
munda yer alan şahıslar ümmidir. Tabii olarak sözleşmeyi kaleme alan Kâtip 
istisna teşkil eder. Hükmün genelinden anlaşılan, bu tür akitlerde okuma-yaz- 
manın merkezi önemde kabul edildiğidir. Ayette, tarafların doğru beyanı ve 
şahitlerin dürüstlüğünden çok kâtibin adil vasfı (Katibü'n bi'l-adI) üzerinde 
durulması bunu gösterir. Kâtibin özelliği ise okuma-yazma bilmesidir. Kâtip 
adil olmalı, çünkü ümmi oluşlarından dolayı taraflar ve şahitler kâğıda geçen 
şeyin gerçekten kendi sözleştikleri şey olup olmadığını bilmemektedirler. Eğer 
Makasidu'ş-Şeria açısından bakarsak, bu hükümle Şeriat Koyucu'nun bütün 
sözleşme ve anlaşmalarda taraflar arasında hakkaniyete uygun bir ilişkiler dü- 
zeninin tesisi, kısaca adaletin sağlanması maksadını gözettiğini söyleyebiliriz. 
Taraflar kendi aralarında rıza ve kabul ilkesine göre anlaştıklarında anlaşma 
şartlarına riayeti edecek, biri diğerinin hak ve hukukuna tecavüz etmeyecek, 
hak kaybı yaşanmayacak, böylelikle toplum hayatında karşılıklı çıkar ilişkisi 
sürecektir. Bu, aynı zamanda hükmün hikmeti, son tahlilde değişmez amacı- 
dır. Sözleşme gereği Kâtip, Kâtibin adil vasfı, şahitler vb. hükmün doğrudan 
maksadı ile değil, şekliyle ilgili yardımcı unsurlardır. Nitekim peşin alışverişler 
için yazılı sözleşme önerilmiyor. Bundan sonraki ayette (2/283) koruyucu bir 
tedbir olarak şahit tutulmasının yararlarına işaret ediliyor. 

Ancak bizim asıl üzerinde durmak istediğimiz husus, bu hikmetin geniş 
çerçevesi içinde doğrudan şahitleri ilgilendiren hükmün maksat ve illetini 
tespit edip bulmaya çalışmaktır. Konuyu daha iyi anlayabilmek için sınırlarını 
daralttığımız hükmü bir bütün halinde görelim: 

“Erkeklerinizden iki şahit tutun; eğer iki erkek yoksa şahitlerden 
rıza göstereceğiniz biri erkek ve biri şaşıracak olursa diğeri ona hatırla- 
tacak iki kadın (olur.)” Şimdi başta yaptığımız lafız, hüküm ve maksat ayrım- 
ları bağlamında ayete yakından bakalım: 

1. Lafız: “Erkeklerinizden” diye başlayıp “iki kadın (olur)” şeklinde bi- 
ten cümlenin kendisidir. 

2. Hüküm: Şahitlikte bir erkeğe mukabil iki kadının şahitliğinin öngörülmesi. 

3. Maksat: Şahitlerin, sözleşme hükümlerini tam olarak hafızalarında tut- 
mak süretiyle ihtilaf vukuunda hak ve adaletin yerine getirilmesi için tanıklık- 
ta bulunmaları. 

Hüküm'de yer alan bir erkeğin şahitliğine mukabil iki kadının şahitliği bi- 
zim anahtar sorunumuz olduğuna göre, bu hükümle ilgili illeti de burda ara- 
yabileceğiz, demektir. İlleti aramanın ikinci ve üçüncü (yani İcma ve İçtihat) 
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yoluna başvurmamız gerekmez; birinci yol yani nass'ın açık ifadesi bize yeter. 
Çünkü illet, nassın lafzında açıkça yer almıştır, o da şudur: “Biri şaşırdığında 
diğerinin ona hatırlatması için...” 

Eğer nassın açık lafzından illetin bu olduğunu anlıyorsak, şaşırma (unut- 
ma, tereddüt etme, karıştırma ve sapma)nın hafıza veya “zapt” ile yakından 
ilgili olduğunu da kabul ediyoruz demektir. Kadının unutma veya şaşırmaya 
erkeğe göre daha elverişli olması, yukarıda da göstermeye çalıştığımız gibi 
onun ontolojik, ruhsal veya fizyolojik özelliklerinden değil, doğrudan sosyal 
ve kültürel (antropolojik) konumu ile ticari hayatla ilgisinin sınırlı oluşundan- 
dır. Kadının hafızası bu özellikleri dolayısıyla erkek hafızasına göre şaşırma, 
karıştırma veya unutmaya daha yatkın olabilir. 

Şahitlikte işin içinde olma, işin ayrıntılarına, inceliklerine vakıf olma ile 
bunları bir meleke olarak hafızada tutma önemli bir amildir. Yukarıda da işa- 
ret ettiğimiz üzere, söz konusu amili göz önüne alan İmam Malik, Ebu Hü- 
reyre'nin rivayet ettiği bir hadise dayanarak “Bedevilerin kasabada (şehirde) 
yaşayan kimsef(ler) hakkındaki şahitliklerini caiz görmemiştir.” (Ebu Davud, 
Akdiye, 17; İbn-i Mace, Ahkâm, 30). Bedevi yani çölde, badiyede konar-göçer 
yaşayan bir insan, şehir hayatının karmaşık ilişkilerini (ticaret, bürokrasi, şe- 
hir hayatında geçerli kurallar, teamüller, mevzuat, yerleşik örf ve adetler vs.) 
bilmeyebilir, yeterince bunlara vakıf olmayabilir. Bu yüzden kadın olsun er- 
kek olsun, şahitliği kabul edilmemiştir. Bu bedevinin eksik veya yarım insan 
olması dolayısıyla değil, kültürel durumuyla ilgili bir hüküm olup, söz gelimi 
yerleşik hale gelirse, uzun zaman şehirde yaşayıp da şehir hayatı ve teamüller 
hakkında bilgi sahibi olursa illet ortadan kalkmış olacağından hüküm de orta- 
dan kalkar yani şahitliği kabul edilmiş olur. 

Kadının şahitliği meselesinde de durum böyledir. Bu durumda hafızadan 
dolayı kaynaklanan sakıncaları, bilgi ve rakamların yazılı kayda geçirilmesini 
sağlayan ek imkân ve yetenekler bertaraf edebilir mi? Bunun da en açık yolu 
okuma-yazma bilmek olabilir mi? Olabilir! 

Öyleyse hükmün illeti, kadının okuma-yazma bilmemesi dolayısıyla sa- 
dece hafızasına güvenmek ise, kadının hafızasını ikinci plana düşüren oku- 
ma-yazma bilmesi ile kazandığı yeni imkan ve yetenekleri (formasyon) illetin 
değişmesine yol açabilir. Bu son derece mantıki görünüyor. Tabiatıyla illeti bu 
şekilde tanımlayacak olursak, Fıkıh Usulü'nde geçerli olan “illetin değişmesiy- 
le hüküm de değişir” kuralı hükme yeniden bakmamızı kaçınılmaz kılacaktır. 

Bugün eğitim seviyesinin gelişmişliği oranında okuma-yazma oranının hay- 
li arttığı ve kadınların da yaygın olarak okuma-yazma bildikleri bir gerçektir. 
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Ülkeler kadın-erkek okuma yazma oranını toplumun tamamına yaymak üzere 
etkili politikalar takip etmektedirler. Kadının eğitim seviyesinin yükselmesi- 
ni hedefleyen harici şartların zorlayıcı ve hatta emredici olduklarını biliyoruz. 
Kız-erkek ayrımının yapılmadığı çağımızda zorunlu eğitim kuralı geçerlidir ve 
bu sözgelimi Türkiye'de 12 yıllık öğrenimi kapsarken, Batı ülkelerinde 18 yaşı- 
na kadar orta veya liseyi de kapsamaktadır. Hem genel olarak dünyada hem de 
İslam âleminde kadınların eğitim seviyesi yükselmekte, daha çok sosyal, eko- 
nomik ve kamusal hayata katılmaya teşvik edilmekte, hatta zorlanmaktadırlar. 

Okuma-yazma öğrenimi ile çeşitli sektörlerde iş hayatına aktif katılımı, z0- 
runlu olarak kadına belirli bir beceri ve ek formasyonlar kazandırmıştır; şüphesiz 
sosyal ve kültürel konumundan dolayı bu durum modern zamanların kadını ile 
geleneksel toplumların kadını arasında bir farkın da ortaya çıkmasına yol açmıştır. 

Okuma-yazma bilen bir kadın, eğer bir ticaret akdinde şahit olacaksa, 
şüphesiz anlaşmanın bütün hükümlerini kâğıttan okuyabilir. Onun yapacağı 
şey sözleşmenin anlatıldığı gibi kağıda geçirilip geçirilmediğini kontrol etmek 
ve eğer böyleyse sözleşmenin altına imzasını atmaktan ibarettir. Sözleşmeyi 
ayrıca ayrıntılarıyla hafızasında tutmasına gerek yoktur. İhtilaf vukuunda ise 
kadının hafızasının yerini onun attığı imza alacaktır. Elbette tanımından da 
anlaşılacağı gibi hafıza (bellek) bir stok (veya bir “zapt”) aracı, bilginin mu- 
hafaza yetisidir. Bu değişimde bilginin muhafazası salt hafızadan çıkıp yazılı 
kâğıda, vesika veya belgeye intikal etmiştir. Bugünün realitesinde bilgi “su- 
dür'dan sutür'a" geçmiştir. Fonksiyon açısından hafızaya göre yazılı metin çok 
daha güvenilir bir araçtır. Bu durumda kadın şaşırmaz, karıştırmaz veya unu- 
tup, tereddüt etmez, ancak “sapar” yani doğruyu teyit etmekten kaçınır. Bu ise, 
imzasını inkâr etmek demek olur ki, bu ayrı bir hukuki prosedürdür ve sapma 
(yalancı şahitlik) durumu erkek için de aynı derecede söz konusu olabilir. 

Bir başka nokta da şudur: Bugün ticari akit ve çeşitli sözleşme, şekilleri 
kişiler arasında olmaktan çok kurumlar aracılığıyla, mesela noterler kanalıy- 
la yapılmakta ve taraflara ya da şahitlere imzalatılmaktadır. Bu prosedürde 
unutma, şaşırma vb. insani zaaflar söz konusu olamaz, ancak sözleşmelerde 
biçim eksiklikleri söz konusu olabilir. 

Bu konu geçen yüzyılda Osmanlı devletinde gündeme gelmiş ve bugünkü 
noterlik kurumunun Kur'an'daki “Katibü'n bi'l adl” karşılığı olabileceği düşü- 
nülmüştü. 1877 yılında Mecelle'nin “Beyyinat”la ilgili bölümü yürürlüğe girince 
belge, senet vb. şeyleri düzenleme ve tasnif etme işlerinin yetkili bir organ tara- 
fından yürütülmesi lüzumu hissedildi. Bu sebeple Fransız Noter Kanunu'ndan 
çevrilen “Mukavelat Muharrirleri Nizamnamesi” kabul edildi. 1908'den önce 
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Osmanlı Devletinde bu görevi büyük şehir merkezlerinde “Aidatlı Mukavelat 
Muharrirleri”, kaza ve nahiye gibi küçük merkezlerde ise Mahkeme Başkâtipleri 
yürütürdü. Sonraları özel bir kanunla “Katib-i adl”e daha başka resmiyet ve yet- 
kiler tanınmıştır. (Celal Yıldırım, Asrın Kur'an Tefsiri, 11,796) 

Yeni bir durum: Başından bu yana anlattıklarımız bize anlamlı bir tartış- 
ma alanı açıyor. Kanaatimce bu yeni bir durumdur. Konuyu daha iyi anlamak 
için aşağıdaki tabloya yakından bakmak gerekir. 


Muhtemel Şahitler Grafiği 
İhtimali Durumlar (o Erkek Şahit: M 1.Kadın:Z 2. Kadın: Ş 
1. Durum 0 0 0 
2. Durum 0 0 
3. Durum 0 0 *t 
4. Durum 0 0 
5. Durum 0 
6. Durum 0 *t 
7. Durum 0 t 0 
8. Durum 0 * 
9. Durum 0 * * 
10. Durum 0 0 
11. Durum 0 
12. Durum 0 * 
13. Durum 0 
14. Durum 
15. Durum * 
16. Durum * 0 
17. Durum * 
18. Durum * * 
19. Durum * 0 0 
20. Durum * 0 
21. Durum * (0) * 
22. Durum * 0 
23. Durum * 
24. Durum * * 
25. Durum * 0 
26. Durum * 
27.Durum *t ii 
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Anahtar: 

(4): Geçerli Şahitlik: Erkek veya kadının sözleşmenin hükümlerini tam ha- 
tırlaması durumu. 

(9): Geçersiz Şahitlik: Erkek veya kadının sözleşmenin hükümlerini unut- 
ması veya şaşırması durumu. 

(0): Gereksiz Şahitlik: Bir erkek veya iki kadından herhangi ikisinin söz- 
leşmenin şartlarını doğru hatırlamaları halinde üçüncü şahide başvurmanın 
gereksiz sayılması durumu. 


Ayetten ve genel hukuki teamülden kolayca anlaşıldığı gibi, ihtilaflı bir da- 
vanın karara bağlanmasında amil rol oynayan şahitlerin sayısı iki olmalıdır. 
Şu halde tablomuzda iki (4) lı olan ihtimaller geçerli şahitlikleri ifade ederler. 
Yani teorik olarak 9, 18, 21, 24, 25, 26 ve 27. ihtimaller geçerli şahitliklerdir. 
14, 15, 17 ve 23. ihtimaller ise yetersiz, dolayısıyla geçersiz ihtimallerdir. Bu 
arada 1,2,3,4,5,6,7,8,10,11,12,13,16, 19,20 ve 22. ihtimaller “muhal” yani 
imkânsız şahitliklerdir ki, kaale alınmaları gerekmez. 

Burada önemli bir problem ortaya çıkıyor: Geleneksel görüşe göre, her ne 
kadar iki şahit ön görülüyorsa da, bu iki şahit ya erkek veya bir erkek iki kadın 
olmalıdır. Bu durumda geleneksel fıkıh, 21, 24, 25, 26 ve 27. ihtimalleri geçerli 
kabul ediyor demektir. 

Oysa, eğer teorik hukuk açısından “zapt” ve “adalet” sıfatlarına sahip iki 
şahidin tanıklığı yetiyorsa ve başından beri anlattıklarımızdan kadınların da 
bugün artık “zapt” yani sözleşme hükümlerini koruyabilme güç ve imkanları- 
na sahip ise, bu durumda kaçınılmaz olarak 9 ve 18. ihtimaller de geçerli şahit- 
lik sınıfına girebilir. Yani adalet ve zapt sıfatlarına sahip Z ve Ş'nin M'nin şeha- 
detini bir şart olmaktan çıkarması (9. ihtimal) veya bir erkek ile iki kadın şahit 
durumunda aynı sıfatlara sahip Z ve Ş'nin ittifakının M'ninkinden farklı olsa 

da muteber kabul edilip geçerli sayılması (18. ihtimal). Bu durumda yalnız iki 
kadın da şahit tutulabilir ve mutlaka bir erkeğin şahit olması şart olmaktan 
çıkar. Mevcut durumda önemli anlaşmaları belgeleyen noterlerin bir bölümü 
kadındır. Kendi mesleğinin eğitimini almış kadınların bir kısmı memur, bir kıs- 
mı sözleşmeye son imzayı atan müdür konumundadır. 

Oysa geleneksel müfessirler, -mesela muhalled eseriyle (Mefatihü'l-Gayb) 
ün yapan büyük müfessir Fahreddin er Razi, “Kadınların sayısı ne olursa ol- 
sun, içlerinde bir erkek bulunmuyorsa onların şahitlikleri caiz olmaz” demek- 
tedir ki, bizim konuyu ele alış tarzımız, hem kadını erkekle denk hale getir- 
mekte hem de iki kadının şahitliği iki erkeğin şahitliği yerine geçmektedir. 
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Bu söylediklerimiz, Kâtibin sözleşme metnini doğru ve hükümlerine uy- 
gun yazdığı varsayımına dayanmaktadır. Ancak varsayımımızı tersine çevire- 
bilir ve Kâtibin “Katibü'n bi'l-adi” sıfatına sahip olmadığını ve ümmi tarafların 
beyanlarını tersine yazdığını ya da bir tarafla anlaşmalı olarak diğer tarafın 
aleyhinde sözleşmeye birtakım hükümler eklediğini düşünelim. Bu durumda 
Kâtip “adil” olma vasfını kaybetmiş, ama 9 ay sonra ihtilaf dolayısıyla da huku- 
ki bir mesele doğmuştur. 

Yine şahitlere başvurmaktan başka çare yoktur. Tablodaki ihtimali durum- 
laragöre,busefer 5,11,13,14, 15, 17 ve 23. ihtimaller geçerli şahitlikler katego- 
risine girer. Ancak bu sefer tablonun anahtarında yer alan (-)ler geçerli şahitliği, 
(*)lar geçersiz şahitlikleri ifade ederler. Burada da geleneksel fıkıh açısından bir 
sorun ortaya çıkacaktır. Çünkü bu ihtimallerden 5 ve 23.sü geçerli şahitliklerdir; 
ama yanlış yazılmış sözleşme hükümleri konusunda 5. ihtimalde Z ve Ş, M'nin 
şahitliğini geçersiz (0) kılıyor; 23. ihtimalde de Z ve Ş'nin ittifakı M'nin muhale- 
fetine rağmen hakim tarafından geçerli kabul edilmiş oluyor. 

Yani her iki varsayımda geleneksel görüşten farklı olarak şu ihtimaller ge- 


çerli şahitliklerdir: 
İhtimali Durumlar Erkek Şahit: M | 1.Kadın:Z | 2.Kadın:Ş 


1. Varsayım: (o 9. Durum 


18, Durum | 


2. Varsayım: o 5.Durum 
23. Durum 


Benim kanaatim böyle kritik bir davada hâkimin takdir yetkisi tayin edi- 
ci olur. Hâkim ümmi olan şahitlerden bir erkek ile iki kadının özel durumları- 
na yakından ve daha etraflı bakar; onların adalet, hafıza ve zapt güçlerine, iş 
ve ticaret hayatıyla ilgili yakınlık ve yatkınlıklarına; tecrübe, beceri ve kişisel 
özelliklerine; ikisinin ayrı ayrı veya bir arada kesin ve kararlı cümle kalıp- 
larıyla ifade verip vermediklerine; Kâtibin kendisine; akitte taraf olanların 
konum ve tavırlarına vb. şeylere bakar, aynı bakış açısından erkek şahidin 
durumunu da inceler ve sonuçta isterse iki kadının ittifakını muteber sayar, 
isterse davayı başka usul ve araçlarla çözmeye karar verir. Sözgelimi itham, 
tahkik, yemine başvurma vb. Ama sadece tek bir erkeğin beyanını herhalde 
esas alamaz. 

Ayetten ilk anlaşılanın şahit tutmağa iki erkekten başlanması, İki erkek 
yoksa bir erkek ve iki kadın şahit aranmasının öngörülmesidir. Şüphesiz bu, 


2/Bakara Süresı/282 611 


doğru ve yerinde bir hükümdür. Çünkü dün olduğu gibi bugün de ticari ve 
ekonomik hayat, ağırlığın erkeklerde olduğu bir dünyada cereyan etmektedir. 
Belki de doğru ve tercihe şayan olanı budur. Ne var ki zamanın değişmesiy- 
le kadınların da erkeklerin geleneksel işlerine ilgi duydukları ve aktif olarak 
karıştıkları bir gerçektir. İşte biz bu olgunun deneysel olarak yaşandığı bir 
dünyada yaşıyoruz. Bu gibi durumlar için bütün zamanları gözeterek kural 
koyan Yasa Koyucu elbette bir takım tedbirler alacaktır. Nitekim aldığını ve 
kadınların gerekli formasyonlara sahip olduklarında erkekler gibi belli hak ve 
sorumluluklar yüklenebileceklerini gördük. Çünkü bütün hukukçuların ittifa- 
kıyla şahitlikte söz konusu olan temel illet “adalet” ve “zapt”tır. “Hafıza” “zapt” 
için; “zapt” ise “adalet”in tahakkuku içindir. 

Peygamber Efendimiz (s.a.)'in Huzeyme (r.a.)'nin şahitliğini iki kişinin Şa- 
hitliğine bedel tutması önemlidir (Nesai, Buyu) 81). Buna dayanarak usulcüler 
de Huzeyme'nin şahitliğini iki erkeğe bedel kabul etmişler, hatta Kur'an'ın top- 
lanmasında her ayet veya ayetler grubu için iki sahabi şartı aranırken, sadece 
Huzeyme tek başına güvenilir kabul edilmiştir. Bunun anlamı (bu hüküm asl'a 
mahsus olup fer'e geçmesi mümkün değilse de) Şari'in maksadı olan şahitlikte 
adalet ve doğruluğun tahakkuk edildiğine kanaat getirilmesidir. Başka bir ifa- 
deyle Huzeyme güvenilir, adil ve zapt sahibi biri olarak kabul edildiğinden ve 
bu vasfını bizzat Peygamber Efendimiz teyit ettiğinden onun tek başına şahit- 
liği maksadın hâsıl olmasına yetmektedir. 

Konumuza dönersek, açıktır ki “ümmi” olan bir insan, adalete hizmet ede- 
cek zapt'a ancak hafıza aracılığıyla sahip olabilir. Şu halde “zapt”ın yerini oku- 
ma-yazma becerisi alabilir. Peki, dün “zapt” yönünden eksik olan kadın bugün 
saydığımız sebepler dolayısıyla bu eksikliğini tamamlamış ve erkekle denk bir 
formasyon (okuma-yazma, eğitim seviyesinin yükselmesi, ticari hayata artan 
ilgi vb.) kazanmış sayılmaz mı? Elbette sayılır. Bu zaman içinde kadınlar lehine 
kaydedilmiş somut gelişmelerdir. Kaçınılmaz olarak bu durum, kendisiyle ilgi- 
li hükmü etkileyecektir. Nitekim Mecelle'de: “Ezmanın tagayyürüyle ahkâmın 
tagayyürü inkar olunamaz” denmiştir. (Mecelle, md. 39.) 

Bütün bu izahlardan sonra kanaatim şu ki, illetine binaen, bu hüküm de- 
gişmiştir. Eğer kadın okuma-yazma biliyorsa, okuduğunu ve yazdığını anlıyor- 
sa, neyin altına imza attığının farkında ise ve en önemlisi ayetin vurguladığı 
gibi hukuki bir ehliyete yani adil şahit vasıflarına sahip ise erkekle denk şahit- 
likte bulunabilir. Çünkü bu konjonktürde Şâri'in maksadı hâsıl olmuş, hükmün 
hikmeti gerçekleşmiştir. 


Genel bir ilke olarak her zaman şunu hatırlamakta yarar var: Zaman için- 
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de bir hükmün illeti dünyanın bir bölgesinde kısmen veya tamamen ortadan 
kalkabilir, ancak başka bir bölgesinde kalabilir. 

Belirtmek gerekir ki Kur'an'da yer alan bu hüküm, ne lafız ve ne de hü- 
küm yönünden ebediyen değişemez. Çünkü bugün eğitim seviyesinin yüksek 
olduğu kentlerde veya lise ve üniversite mezunu kadınlar arasında bu durum 
söz konusu iken, dünyanın birçok bölgesinde kadının okuma-yazma bilmeme 
(ümmi) durumu ile ticari hayattan kopukluğu gerçeği devam etmektedir. Kız 
çocukların ve kadınların eğitimi konusunda büyük çalışmalar yapılsa da, söz 
gelimi Afrika'da kadınların önemli bölümü ümmidirler, piyasaya dönük eko- 
nomik faaliyete katılım oranı da düşüktür. Senegal vb. bir-iki yerde kadın er- 
keğe oranla ticarette görece daha başarılı olsa bile, Afrika'nın ve Ortadoğu'nun 
genelini düşündüğümüzde bu gibi yerlerde kadının ticari hayatı, ticaretin ken- 
dine özgü kural ve inceliklerini, sözleşmede yer alacak ayrıntıların tümünü ek- 
siksiz olarak kavrayacağından ve uzun süre hafızasında tutabileceğinden tam 
emin olamayız. Bu gibi durumlarda hüküm eskisi gibi devam eder. Nitekim “il- 
letin tekerrürü hükmün de tekerrürünü gerektirir” kuralı buna işaret etmek- 
tedir. Ayetin değişen ve değişmeyen hükmü bugünkü dünya konjonktüründe 
birlikte sürmekte, geçerliliğini korumaktadır. Demek ki tarihselcilerin veya 
hermönetikçilerin iddia ettiklerinin aksine illetin değişmesi, hükmün ebedi- 
yen neshi veya yürürlükten kaldırılması anlamına gelemez. Vallahu a'lem bi 
muradihi... (282. ayetin tefsirinde kullanılan usul ve tefsiri için bkz. Ali Bulaç, 
“Mekasidu'ş-Şeria Bağlamında Kadının Şahitliği Konusu” İslami Araştırmalar 
Dergisi, 5:4. ss. 292-309, Ankara-1991.) 
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283. Eğer yolculukta iseniz ve kâtip bulamazsanız, bu durumda alınan 
rehin (yeter). Şu durumda eğer birbirinize güveniyorsanız, ken- 
disine güven duyulan, Rabbi olan Allah'tan sakınsın da emaneti- 
ni ödesin. Şahitliği gizlemeyin. Kim onu gizlerse, artık şüphesiz, 
onun kalbi günahkârdır. Allah, yaptıklarınızı bilendir. 


İktisadi ve ticari bilumum alışverişlerde asıl gözetilen husus adalet ve 
hakkaniyettir. Kur'an-ı Kerim, bunu üç şekilde sağlamaktadır: Yazışma (s6z- 
leşme), şahitlik ve rehin. 282. ayet yazma ve şahitlik konusunu detaylı olarak 
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el almaktadır. Hakikatte “doğru söz yemin ve şahitlik gerektirmez.” Fakat in- 
sanlar her zaman birbirlerinin sözlerine güvenmezler; yemin veya şahitliğe 
başvururlar. Genellikle sözleşme yazmanın veya şahit bulmanın imkânsız veya 
son derece güç olduğu durumlarda bir bakıma giderayak veya karşılıklı alış- 
verişler oluyorsa, eğer ortada ciddi bir güven şüphesi söz konusu ise, verilen 
borca karşılık herhangi bir malı veya maddi değeri rehin almak mümkündür. 

“Eğer birbirinize güveniyorsanız, kendisine güven duyulan, Rabbi olan 
Allah'tan sakınsın da emanetini ödesin” Kendisine güven duyulan kimse, bu 
güvene layık olmak, borcunu eksiksiz ödemek, ödeme zamanı geldiğinde borucu- 
nu savsaklamamak durumundadır. Anlaşılan şu ki, burada alacaklının borçluyu 
güvenli bir kişi sayması söz konusudur. Bu, borçluya sorumluluklar yüklemek- 
tedir. Mademki, ona mal veya borç para veren ona güven duymuştur, demek ki 
kişiliğini yüceltmiş demektir, o da karşısındakini hayal kırıklığına uğratmamalı, 
hiçbir şekilde onu mağdur etme yoluna sapmamalıdır. İbn-i Aşur, rehin almak 
yerine insanlar arasında güven tesis etmenin daha doğru olduğunu söyler. Nite- 
kim tarihte de böyle olmuştur. Hala İstanbul Kapalıçarşı'da altın ve döviz piya- 
sasında esnaf yüksek meblağlarda altın ve dövizi birbirine ödünç vermektedir. 

“Şahitliği gizlemeyin. Kim onu gizlerse, artık şüphesiz, onun kalbi 
günahkârdır.” Şahitlik son derece önemlidir. Şahidin tanıklık ettiği şey hak- 
kında kesin (yakin) bilgiye sahip olması gerekir. Eğer gücünü aşan sebeplerle 
kesin bilgiye sahip olamıyorsa zannıgalip (ağırlıklı kanaat)le hareket etmesi 
caiz kabul edilmiştir. Şahitliğin gizlenmesi, hakikatin bir bütün veya bir bö- 
lümüyle gizlenmesi demektir. Hakikat açıkça ortaya çıkmadıkça birçok hak- 
sızlıklar vuku bulur, mallar gasp edilir, kanlar akar, insanlar arasında güven, 
huzur ve istikrar ortadan kalkar. (Şahitlikle ilgili hadisler için bkz. Buhari, Ey- 
man, 27; Şehadet, 9; Müslim, Fezailu's sahabe, 210-215.) 

Ayette kalbin zikredilmiş olması önemlidir. Bir şeyi gizlemek kalbin fiil- 
leriyle ilgilidir. Bazı bilginler, kişinin kalbinin günah kazanması onun başka 
bir yaratığa dönüşmesine yani insan olmaktan çıkmasına sebep olmaktadır. 
Kalbin asli yaratılışı değişikliğe uğradığında -ki günahkâr kalp bu demektir- o 


kalp mühürlenmiştir. Artık hakikati, adaleti, ahlak ve güzel huyları algılayabi- 
lecek durumda değildir. 
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284. Göklerde ve yerde ne varsa Allah'ındır. İçinizdekini açığa vursanız 
da, gizleseniz de, Allah sizi onunla sorguya çeker. Sonra dilediğini 
bağışlar, dilediğini azaplandırır. Allah, her şeye güç yetirendir. 


Rivayete göre, bu ayet indiğinde sahabe çok kaygılanmış; Hz. Peygamber 
(s.a)'in huzuruna giderek “Namaz, oruç, cihad, sadaka gibi gücümüz dâhilindeki 
amellerle yükümlü kılındık. (Bunları yapabiliyoruz.) Şimdi bu ayet indi, buna 
uymaya gücümüz yetmez” demişlerdir. Hz. Peygamber (s.a.) “Sizden önceki iki 
kitabın tabileri gibi siz de 'duyduk ve uymadık' mı diyeceksiniz. Oysa 'Duyduk, 
itaat ettik: Senin bağışlamanı dileriz ey Rabbimiz, gidiş sanadır! demeniz gere- 
kir” demiş, onlar da aynısını yapmışlardır” (Müslim, İman, 199). Bu ayeti 286. 
ayetin “Allah hiç kimseye kendi güç yetireceğinden fazlasını yüklemez” ilk cüm- 
lesiyle birlikte düşünmek gerekir. Buna yakından bakmaya çalışalım: 

Sözleşme (yazışma), şahitlik ve rehinle yapılan alışverişle ilgili bu dü- 
zenlemeler yapıldıktan sonra -ki bundan önceki iki ayet mal, mülk ve hakkın 
korunmasıyla ilgili emir ve tavsiyeler içeriyordu- önemli bir hatırlatma ya- 
pılmaktadır. Ekonomik hayatın içinde olan, alış, veriş ve karşılıklı ilişkilerle 
hayatını sürdüren insan tutum ve davranışlarında samimi olmalı, tutarlı ha- 
reket etmelidir. Doğru akitler yapacak, hakkı hak sahibine teslim etmede, ta- 
ahhütlerini yerine getirmede kusur etmeyecek; şahitler şahitliklerinde doğru 
ve adil hareket edecek. Böylelikle ticari ve bilumum iktisadi ve sosyal ilişkiler 
hakkaniyet esasına göre yürütülecektir. 

Kişinin beyan edilen hükümlere riayet etmesi kendi yararınadır. Samimi 
ve tutarlı olması da bununla bağlantılıdır. İşin aslına bakacak olursak, insanın 
başka seçeneği de yoktur. Çünkü bütün varlık âleminin yaratıcısı olan Allah, 
göklerde ve yerde olan her şeyin maliki, sahibi ve Rabbidir. İnsanın iç dünya- 
sı da bundan bağımsız değildir. Allah'ın ilim ve kudreti insanın iç dünyasında 
da geçerlidir; orada olup biten her şey O'nun bilgisi dışında değildir. Eşyanın 
hakikati göklerde ve yerde olanların mahiyetinin, düzen ve tekvininin Allah'ın 
mutlak kudreti altında oluşuyla ilgilidir. Böyle olunca, insan sadece kendi ey- 
lem alanını değil, iç dünyasının en kuytu köşesinin dahi Allah'ın bilgisi dışın- 
da kalabileceği vehmine kapılmamalıdır. Meşşai filozofları gibi Allah'ın “küçük 
şeyleri bilmeyeceği' yanılgısına düşmemeli, bunu her zaman hesaba katarak 
başkasına ihanet düşünmemeli, entrika, desise, komplo ve tuzak hazırlama 
gibi aşağı seviyeden tutum ve davranışlara tevessül etmemelidir. 

Kişinin başkalarının aleyhinde olmak üzere içinden geçirdiği -yaptığı 
veya yapamadığı- kötü, zarar verici fiiller onun hesaba çekilmesine yol açar. 
Elbette eyleme dökülmüş kötü niyet ve düşünce ile içerde kalmış, gerçekleş- 
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memiş niyet ve düşünce arasında cezanın takdiri açısından fark olacaktır. Ama 
her iki durumda insan, açığa vurduklarından veya sakladıklarından dolayı he- 
saba çekilecektir. Belki yaptıklarından hesaba çekilecek, yapamadıklarından 
sorumlu tutulacak yani muaheze edilecektir. 

İbn-i Aşur, kişinin kalbinden geçen kötü düşünce ve duyguları iki kısma 
ayırır: Biri iman, inkâr, haset, yıkıcılık, kin, nefret ve husumet gibi şeylerse, 
bunlar açığa vurulmasa bile sorumluluk gerektirir. Çünkü insanın öncelikle 
kendi kötü duygu ve düşünceleriyle de mücadele etmesi gerekir. Diğeri fiille il- 
gili olup niyet veya teorik teşebbüs halinde kaldıkça bunun günahı olmayacağı 
gibi sevabı bile olabilir. Çünkü “Allah ümmetimin içinden geçirdiklerini açığa 
vurmadıkça ve fiile dökmedikçe- bağışlamıştır” (Müslim, İman 204); “Kulum 
iyi bir şey yapmaya niyetlendiği zaman ona bir sevap yazarım, onu yaptığı za- 
man 700'e kadar katlayarak yazarım. Kötü bir şey yapmaya niyetlenip de yap- 
madığı zaman günah yazmam, yaptığı takdirde ise sadece bir günah yazarım” 
(Müslim, İman, 209). 

Gerçekleşme yani eyleme dökülme imkânı bulamamış niyet ve düşüncenin 
insanın iç dünyası üzerinde yıkıcı etkileri vardır. Hz. Aişe “Kulun kalbinden ge- 
çirdiği kötü şeylerin muhasebesi, Allah'ın o kimseyi dünyada gam, keder ve sı- 
kıntıyla sınamasıdır.” demiştir. Hz. Aişe'nin Peygamber Efendimiz (s.a.)'den duy- 
duklarına dayanarak söylediğine göre, eyleme dökülmemiş kötü niyet ve düşün- 
cenin dünyadaki cezasının, bedeli budur, ahirette bundan dolayı ceza görmez. 

“Allah dilediğini bağışlar dilediğini azaplandırır.” Kimi veya hangi suç 
ve günah teşkil eden fiili bağışlayıp bağışlamayacağına sadece kendisi karar 
verir. Ayet çerçevesinde insanın zihninden, içinden geçirip de eyleme dökme- 
diği, ancak Hz. Aişe'den gelen rivayete göre ona gam, keder ve sıkıntı veren; 
ama tamamen içinde saklayıp açığa vurmadığı bazı kötü düşüncelerden dolayı 
bağışlanabileceğini düşünebiliriz. Çünkü ahirette muaheze edilse bile, zaten 
dünyada yaşadığı gam, keder ve sıkıntı onların cezası olmuştur. Ancak nefsin- 
de yani kalbinde yer edip onun tutum ve davranışlarına yön veren, organları- 
nın suç ve kötülük işlemesine sebep olan yerleşik düşünceler azaba müstahak 
olur. Rastgele söylemler, gelişi güzel, gelip geçici düşünceler değil de, asıl sor- 
guya ve hesaba konu olan kalplerin kazandığı şeylerdir (2/Bakara, 225). Bu 
tür insanların kalbi günahkârdır (2/Bakara, 283). 

İnsani faaliyetlerin merkezi durumunda olan kalp “hasta” olabileceği gibi 
“günahkâr” da olabilir. “Kalbinde hastalık” (2/Bakara, 10) olan nice insan var- 
dır. “Günahkâr kalp” organların suç ve günah işlemesine sebep olur, yoksa or- 
ganların kendisinin suç ve günah işlemesi söz konusu olamaz. Mesela uykuda 
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olan insanın çevresine veya başkasına verdiği zarardan sorumlu tutulmaması 
bununla ilgilidir. Bilinç, düşünce, niyet, karar ve eyleme geçme azmi kalple il- 
gilidir. Böyle bir kalp günahkâr bir organa dönüştüğünden yol açtığı eylem- 
lerden dolayı sorumludur. Çünkü en büyük azmettirici kalptir. Kalp, sürekli 
değişme (inkılap) halinde olduğundan iyiliklerden hoşlanabildiği gibi kötü- 
lüklerden hoşlanabilir. (24 /Nur, 19.) 
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285. Elçi, kendisine Rabbinden indirilene imân etti, mü'minler de. 
Tümü, Allah'a, meleklerine, Kitaplarına ve elçilerine inandı. “O'nun 
elçileri arasında hiçbirini (diğerinden) ayırt etmeyiz. İşittik ve itaat 
ettik. Rabbimiz bağışlamanı (dileriz). Varış ancak Sana'dır” dediler. 


Bu ayette en dikkat çekici nokta vahiy alan Hz. Peygamber (s.a.)'in önce- 
likle kendine yani aldığı vahiye ve bir “elçi” olarak ilahi mesajı insanlara ilet- 
mek üzere gönderildiğine inanmasının istenmesidir. Müfessirler bunun “tas- 
dik-doğrulama” olduğunu söylüyorsa da, tasdikin imandan ayrı olmadığını 
biliyoruz. Sünni bilginlere göre iman, “kalb ile tasdik, dil ikrar” olarak tanım- 
lanmıştır. Mürcie ameli imandan ayırırken, Hariciler ameli imanın bir parçası 
saymış, bu yüzden büyük günah işleyenin tevbe etmemesi durumunda cehen- 
nemde ebediyyen azap göreceğini söylemişlerdir. 

Burada tasdiki içine almakla beraber, ötesine geçen bir anlam olduğunu 
söylemek mümkündür. Ayetin iç anlam dünyasına girildiğinde, Hz. Peygam- 
ber'in tabiri caizse sanki iki kişiliğinden söz edildiği hissi uyanıyor: Biri, her- 
hangi bir insan gibi olan, bu, adı “Muhammed” olan, Abdullah ve Amine'den 
doğma, ilahi emirlere muhatap herhangi bir Mekkeli, bir dünyalı. Peygam- 
berlik kendisine değil de bir başkasına gelecek olsaydı onun da diğer insan- 
lar gibi gelen peygambere inanması, biat etmesi gerekirdi. Diğer kişilik profili 
Nübüvvet'le ilgili olup, burada sözü edilen herhangi bir Mekkeli veya dünyalı 
değil, Nebi ve Resul olan Hz. Muhammet (s.a.)'tir. Şu halde ayet, herhangi bir 
Mekkeli ve dünyalı olan Muhammed'in, Nebi ve Resul olan Hz. Muhammed 
(s.a.)'e iman etmesi istendiğini belirtmektedir. Bunun önemli olduğunu söy- 
lemek lazım. Çünkü sıradan insanlar için de söz konusu olsa, kişi üstlendiği 
görevin anlam ve amacına inanmayacak, görevinin misyon ve fonksiyonlarını 
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içselleştirmeyecek olursa başarılı olamaz. Bu tutarlılık, samimiyet ve muha- 
tapları etkileme açısından önemlidir. 

Hz. Muhammet (s.a.)'e verilen emir yerine getirilmiştir. Yani kendisine ge- 
len, peygamberlik misyonuna inanmıştır. Arkasından diğer mü'minler de bu 
inancı teyit etmiş bulunmaktadırlar. Tümü yani Hz. Peygamber ve mü'minler 
sırasıyla Allah'a (varlığına ve birliğine), meleklerine, kitaplarına ve elçilerine 
inandıklarını dilleriyle ikrar edip herkese deklare etmişlerdir. 

Sıralama dikkat çekicidir: Önce “Allah'a iman” gelmektedir. Varlık âle- 
minin merkezinde Allah inancı (Tevhid) olduğu gibi, imanın da merkezinde 
Allah'ın varlığı ve birliği fikri vardır. Arkasından “meleklere iman” gel- 
mektedir. Çünkü Allah, hem varlık âlemini melekleri istihdam ederek yö- 
netmekte (Nun-u azame ile bu ifade edilir: Nahnu/Biz), hem insanla melek 
aracılığıyla konuşmaktadır. Sonra “kitaplara iman” gelmektedir. Melekler 
vahiyleri (sahife ve kitapları) getirmektedirler. Sonra “elçilere iman” gel- 
mektedir ki, Allah'tan melekler aracılığıyla kitapları (ve sahifeleri/suhuf) 
alan peygamberler (Nebiler ve Resuller), aldıkları vahiyi insanlara tebliğ 
etmektedirler. Amentü'nün diğer iki hakikati yani “ölümden sonra diriliş/ 
ahiret” ile bütün varlık alemi gibi insan hayatının da Allah'ın kudret eli al- 
tında bulunması; kelamcıları hayli uğraştırmış olan “kaza ve kader” mese- 
lesi de bununla ilintilidir. 

Belki sadece Müslümanlara özgü olmak üzere, bir dinin temel prensiple- 
ri ve imanının zemini bakımından “peygamberler arasında ayırım” yapılmaz. 
Daha önce, Allah'ın mutlak değil, izafi olarak “Peygamberleri birbirine üstün 
tuttuğu” (2/Bakara, 253) konusunu görmüştük. Ancak burada da açıkça teyit 
edildiği üzere, bu bizim peygamberler arasında ayırım yapmamızı gerektir- 
mez (2/Bakara, 136 ve 3/Al-i İmran, 84). Bizim için hepsi Allah'ın kutlu elçile- 
ridir. Hangi kavim, bölge veya renkten oldukları veya hangi tarihsel zamanda 
gönderildikleri önemli değildir. Aralarında üstünlük mukayesesi yapılacaksa, 
bu bizim yetkimiz dâhilinde değildir. Bu üstünlüğü yapan, onları birer elçi ola- 
rak gönderen şanı yüce olan Allah'tır. 

İşte bu sağlam amentü zemininde mü'minler, önceki ayetle bağlantılı ola- 
rak teslimiyetlerini şu dua ile dile getirmektedirler: “İşittik ve itaat ettik. 
Rabbimiz bağışlamanı (dileriz). Varış ancak Sana'dır” dediler” 

Yukarıdaki ayette, sahabeler, kaygılarını dile getirirlerken, Hz. Peygam- 
ber (s.a), “Siz de diğer iki kitap ehli gibi mi yapacaksınız?” demişti. Bu ayette, 
sahih inancın çerçevesi ve muhtevası belirtildikten sonra, mü'minlerin yap- 
tığı ve elbette yapmaları gereken dua öğretilir: “İşittik ve itaat ettik.” Bu hiç 
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şüphesiz, gelen vahiylerin üzerinde tefekkür edilmeden, hüküm ve hikmet- 
leri üzerinde derinlemesine düşünülmeden öngörülen bir inanç ve teslimi- 
yet, aklın fonksiyonlarını iptal eden bir kabul değildir. Aksine, herkes kendi 
kapasitesi, gücü ve imkânları nispetinde Allah'tan gelen vahiyler üzerinde 
tefekkür etmeli, tahkiki imana ulaşmak için gayret sarf etmeli; ancak gücü 
ve imkânları yoksa güvendiği muteber bilgin, mürşit ve müçtehitleri takip 
etmelidir. 

Bu anlattıklarımız yanında uzak mesafeden İsrailoğullarına bir gönderme 
olduğu anlaşılıyor. Kur'an bakış açısından, İsrailoğullarının tarihte başlarına 
gelen bunca musibetin (sürgün, esaret, aşağılanma vs.) sebebi, onlara vahiyle- 
ri tebliğ eden peygamberlerine “işittik ve isyan ettik” demeleridir. Müslüman- 
lara aynı hataya düşmemeleri gerektiği hatırlatılır. 

“Rabbimiz bağışlamanı dileriz.” Bizler öylesine büyük nimetlere sahibiz 
ki, hiçbir zaman gerçek değerlerini takdir edemiyoruz. Varlık âlemi, dünyanın 
yani üzerinde yaşadığımız gezegenin donanımı, peygamberlerin rehberliği ve 
her zaman Allah'ın bize sağladığı yardım ve destek (inayet ve lütuf) bunla- 
rın bir kısmıdır. Ne kadar şükretsek, sahip olduğumuz nimetlerin hakkını eda 
edemeyiz. Bu yüzden Peygamber Efendimiz (s.a.) gibi sabahlara kadar ibadet 
edecek olsak dahi, şükrümüzün edasından emin olamayız. “Varış ancak Sa- 
na'dır.” Nasıl her nereye dönersek Allah'ın vechi orada ise, nasıl bütün varlık 
âlemi O'nun mülkü ise; bunun gibi, eninde sonunda gideceğimiz yer O'nun Hu- 
zuru olacaktır. O halde burada her ne yapıp ediyorsak bu temel hakikat bir an 
olsun aklımızdan çıkmamalı, gaflete düşmemeliyiz. 


b 


Gy Earl a ğğ S8 a çi ça YL AİN CAY 
28İR5 AS Gl) Bile Ya Va iğ ÜL. Şİ Bi öl GİSİŞİY 
yakla İĞE Carla A, Gİ Ae Yİ La Bİze Yi 655 İL ya öl İE 

ETA GelSİN a3İl e Gyzaslğ LLİşa El ka3iş İİ 


286. Allah, hiç kimseye güç yetireceğinden başkasını yüklemez. (Kişi- 
nin nefsinin) kazandığı lehine, kazandırdıkları aleyhinedir. “Rab- 
bimiz, unuttuklarımızdan veya yanıldıklarımızdan dolayı bizi so- 
rumlu tutma. Rabbimiz, bize, bizden öncekilere yüklediğin gibi 
ağır yük yükleme. Rabbimiz, kendisine güç yetiremeyeceğimiz 
şeyi bize taşıtma. Bizi affet. Bizi bağışla. Bizi esirge, Sen bizim 
mevlâmızsın. Kâfirler topluluğuna karşı bize yardım et." 
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“Tekellüf” zor iş; “Vüs'at” güç, takat ve imkân demektir. Sahabelerin “İçi- 
nizdekini açığa vursanız da, gizleseniz de, Allah sizi onunla sorguya çe- 
ker” Sürenin 284. ayeti inerken sahabilerin kaygılarını dile getirdiklerinden 
bahsetmiştik. Bakara süresinin son ayetinde bu kaygı giderilmekte; Yüce Allah 
hiç kimseye gücünün üstünde bir yük ve sorumluluk yüklemediğini belirt- 
mektedir (2/233). Bu demektir ki, 284. ayette kendilerinden sorguya çekile- 
ceğimiz şeyler, tamamen soyut düşünce ve duygulardan çok eyleme dönüşen 
zararlı düşünce ve duygulardır. Elbette her zaman fesat düşünceler beslemek 
de günahtır, ama ağırlıklı olarak eyleme dönüşen düşünce ve duygular, kötü 
niyetler sorgu sebebidir. İmamMaturidi, dinde olmayan şeylerin birer yü- 
kümlülük olarak ihdas edilmesi, Allah'a karşı yerine getirilmesi gereken birer 
taahhüt olarak öne çıkarılması insanın kendi kendine kıldığı tekellüf olduğunu 
söyler. Bunun somut örneği Yahudilerin koydukları Cumartesi yasağıdır. Çoğu 
zaman insan kendi ihdas ettiği yükümlülükleri yerine getirmez. 

Allah, insana gücünün üstünde şeyler yüklemediğine göre, herkesin lehi- 
ne ve aleyhine kazandıkları temel alınacaktır. Bu konuda Süddi'nin açıklaması 
şöyle: Kişinin lehine olanlar iyilikler-güzellikler (hasenat), aleyhte olanlar kö- 
tülükler-çirkinliklerdir (seyyiat). İyilik ve kötülük, kişinin kendi nefsine, yakın 
çevresine, mensup olduğu sosyal çevreye ve bütün insanlara yarar sağlayan 
veya zarar veren şeylerdir. Her eylem, sahibini bağlar. Kimse bir başkasının 
suçunu üstlenmez (6/En'am, 164). 

Lehte ve aleyhte olan kazancın ifadesi olan “kesb ve iktisab” konusunda 
İbn-i Atiyye'nin zihin açıcı bir açıklaması var. Ona göre, “kesb” kelimesiyle 
ifade ettiğimiz lehteki kazanç yani iyilikler ve güzelliklerdir; bunlar kolay ka- 
zanılır. İnsan, Allah'ın çizdiği sınırlar dâhilinde hareket eder, ilahi hükümlere 
uyarsa, zorlanmadan iyilik ve güzelliklere sahip olur, bu onun kesbidir. Aleyh- 
te olanlar ise zannedildiğinin aksine zor iktisab edilir. Çünkü kişinin, kötü ve 
zararlı şeyler (seyyiat) yapabilmesi için, fıtratına aykırı eylemlere girişmesi, 
ilahi hükümleri çiğnemeyi göze alması, yasak perdesini paramparça etmesi 
lazımdır. Bu ise hakikatte kolay değil, zor bir iştir. 

“Rabbimiz, unuttuklarımızdan veya yanıldıklarımızdan dolayı bizi 
sorumlu tutma.” Öyle de olsa, insan her zaman ve her psikolojik durumda 
aynı bilinç seviyesinde değildir. İnsan “nisyan ile maluldür”, Unutur ve yanılır; 
çeşitli hatalara ve yanlışlara düşebilir. Unutkanlık ve kötü niyet ürünü olma- 
yan yanılma halleri sorumluluk gerektirmez. Mesela oruçlu iken unutarak ye- 

mek yemesi, su içmesi böyle bir şeydir: “Hata, unutma ve yapmaya zorlanarak 
yapılan şeylerde sorumluluk yoktur” (İbn-i Mace, Talak, 16). 
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“Rabbimiz, bize, bizden öncekilere yüklediğin gibi ağır yük yükleme. 
Rabbimiz, kendisine güç yetiremeyeceğimiz şeyi bize taşıtma.” Bizden 
önceki topluluklara ağır görevler yüklenmiştir. Mesela bazı hukuk sistemle- 
rinde suç işleyen öldürülür, suç işlediği organ kesilip atılır, Roma hukukunda 
borcunu ödeyemeyen alacaklı tarafından köle edinilirdi. Bu suç ve cezaların 
tümü ilahi kaynaklı değildi elbet. Ama beşeriyet bu yükleri taşımak zorunda 
kalmış, bu acıları yaşamıştır. 

Müslümanlar, Allah'tan kendilerine ağır yükler yüklememesini talep et- 
mektedirler. “Isr” ağır yük, ağırlık, darlık ve günah demektir. Bunu nicel bir 
yük şeklinde değil, ağır emir ve nehiyler, yerine getirilmesi hayli zor hüküm- 
ler şeklinde anlamak lazım. Çünkü “ısr”ın diğer bir anlamı söz ve ahiddir. Bu 
durumda “ağır yük (ısr)”den Şeriat'ı anlayabiliriz. Yahudi şeriatının çok ağır 
hükümler, hayli ayrıntılı düzenlemeler ihtiva ettiğini biliyoruz (7/A'raf, 157). 
Hükümler ağır olduğu zaman kişiyi adeta ördükleri çitler içinde hapseder. 
“Isr” fiili, hapsetme anlamında da kullanılır ki, bu geniş anlam çerçevesi, bize 
bu ayetin son vahiy ile insanlara ne büyük ilahi rahmet bağışlandığı anlaşılmış 
olur. “O, size dinde güçlük vermedi” (22 /Hac, 78). 

Allah bize gönderdiği hükümlerle ağır şeyler, altından kalkamayacağımız 
vecibe ve sorumluluklar yüklemediğine göre, beşeri gücümüz ve imkânları- 
mızdâhilinde temiz bir hayat yaşamamız mümkündür. Durum böyleyse, bizler 
de elimizden geldiği kadar, yozlaştırmadan, hükümlerinin içini boşaltmadan, 
istismar etmeden Şeriat'ı kolaylaştırmalı, dini yaşanabilir kılmalıyız: “Din ko- 
laylıktır; kolaylaştırınız, zorlaştırmayınız” (Buhari, İman, 29). 

Fakat elbette mesele sadece ağır hukuki kurallardan ibaret değildir. Bazı 
müfessirler (Selam bin Sabur), dizginlenemez şehvet ve ihtirasların da insanın 
sırtında ağır yükler olduğunu söylemektedirler ki, bunun çağımızda yaşanan- 
lar kaale alındığında, dikkate değer bir açıklama olduğu muhakkaktır. Modern 
ve postmodern zaman, şehvet ve iştahın azdırıldığı zihni telakki ve hayat bi- 
çimleridir. İnsanın ihtirasları, sermaye biriktirme tutkusu, tüketime bağımlı- 
lığı, cinselliği kitlesel pazara taşıyan magazin ve eğlence kültürü bu ağır yüke 
örnek sayılır. 

“Bizi affet. Bizi bağışla. Bizi esirge, Sen bizim mevlâmızsın. Kâfirler 
topluluğuna karşı bize yardım et.” Af dilenecek yegâne varlık âlemlerin Rab- 
bi Allah'tır. O affeder ve esirger. Hepimiz O'na muhtacız, O bizim mevlamız; ko- 
ruyucumuzdur. Bize, inkârcılara karşı yardım edecektir. Bu duayı her gün, her 
gece yapmalıyız: “Rabbimiz, unuttuklarımızdan veya yanıldıklarımızdan 
dolayı bizi sorumlu tutma. Rabbimiz, bize, bizden öncekilere yüklediğin 
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gibi ağır yük yükleme. Rabbimiz, kendisine güç yetiremeyeceğimiz şeyi 
bize taşıtma. Bizi affet. Bizi bağışla. Bizi esirge, Sen bizim mevlâmızsın. 
Kâfirler topluluğuna karşı bize yardım et.” 

“Kim gece Bakara Süresinin bu son iki ayetini okursa, bu ona yeter” (Bu- 
hari, Megazi, 12; Müslim, Salatu'l-misafirin, 255). 


Bakara Süresinin (2) tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd alemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 
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Ali BULAÇ 


Yazar, araştırmacı, sosyolog. 10 Mart 195 1tarihinde, Mardin'de doğdu. İlk ve orta öğrenimini Mar- 
din'de tamamladıktan sonra, İstanbul Yüksek İslâm Enstitüsü (1975) ve İstanbul Üniversitesi Edebiyat 
Fakültesi Sosyoloji Bölümünü bitirdi (1980). Bir grup arkadaşıyla Düşünce dergisini çıkardı (1976- 
1980). İnsan Yayınevi'nin genel yayın yönetmenliğini (1984), Zaman gazetesinin kurucuları arasında 
yer alarak İstanbul temsilciliğini üstlendi (1986-87), Kitap Dergisi (1988'den itibaren); Bilgi ve Hikmet 
(1993); Bilgi ve Düşünce (2001) dergilerinin genel yayın yönetmenliğini yaptı. Birçok gazete ve dergi- 
de yazı ve araştırmaları yayınlandı, televizyonlarda program yaptı. Fatih Üniversitesi ve Süleyman Şah 
Üniversitesi'nde Din ve Siyaset, Osmanlı'da Siyaset Düşüncesi, Modernleşme Politikaları, Demokraside 
Yeni Arayışlar ve İslam Düşüncesi konularında ders verdi. 


Çağdaş İslâm dünyası, düşünce sorunları, toplumsal değişme ve modernleşme gibi konularda- 
ki araştırma ve incelemeleriyle tanınmıştır. Deneme, eleştiri, inceleme ve araştırma yazıları Hareket 
(1973), İslâm Medeniyeti (1974), Tohum (1973), Sur (1973), Düşünce (1976-1980), Tevhid (1979), 
Hicret (1979), Yeni Zemin, Nehir, Bilgi ve Hikmet ve başka dergiler ile Milli Gazete, Yeni Şafak ve Zaman 
gazetelerinde yayınlandı. 


İnsanın Özgürlük Arayışı adlı eseriyle fikir dalında Türkiye Yazarlar Birliği Ödülünü (1988), Özel 
Feza Anadolu İletişim Meslek Lisesi'nin “Yılın Sosyal Siyasal Analizi Yazarı” Ödülünü (2005) aldı. Ameri- 
ka'daki Georgetown Üniversitesi ve Ürdün Stratejik Çalışma Merkezi'nin 2009'da yayınladığı “Dünyanın 
En Etkili 500 Müslüman'ı” listesinde yer aldı. İstanbul Özel Burç İletişim Meslek Lisesi ile GENAR Araş- 
tırma Eğitim Danışmanlık şirketinin ortaklaşa Kasım-2008/Şubat-2009 tarihleri arasında 20 ilde ve 
5.200 kişi üzerinde yaptıkları araştırmada Türkiye'de en çok okunan 10 yazar arasında birinci seçildi. 


Zaman Gazetesi ve Today's Zaman'da İslam düşüncesi, Ortadoğu, iç ve dış siyaset, Batı-dışı mo- 


dernleşme, modern dünyanın krizi ve İslam toplumlarının içinden geçmekte olduğu süreçlerle ilgili 
25 sene yazılar yazdı. 


Yayınlanmış eserleri 

Kur'an-ı Kerim ve Türkçe Anlamı (47. Bsm. 2009) 

Kur'an ve Sünnet Üzerine (3. Bsm. 1985) 

İslâm Dünyasında Toplumsal Değişme (4. Bsm. 1995) 

İslâm Dünyasında Düşünce Sorunları (6. Bsm. 1995) 

Din ve Modernizm (5. Bsm. 2006) 

Nuh'un Gemisine Binmek (3. Bsm.1995) 

İslam Düşüncesinde Din-Felsefe/Vahiy-Akıl İlişkisi (6. Bsm. 2016) 
Kutsala, Tarihe ve Hayata Dönüş (3. Bsm. 2006) 

Modernizm, İrtica ve Sivilleşme (5. Bsm. 1995) 

10. İnsanın Özgürlük Arayışı (6. Bsm. 2015) 

11. Çağdaş Kavramlar ve Düzenler (33.Bsm. 2008; Arnavutçaya çevrildi) 
12. Din ve Siyaset (2.Bsm.2014) 

13. Tarih, Toplum ve Gelenek (3. Bsm. 2007; Arnavutçaya çevrildi) 

14. Postmodern Kaosta Kıble Arayışı (2. Bsm. 2015) 

15. Avrupa Birliği ve Türkiye (2.Bsm. 2000) 

16. Bilgi Neyi Bilmektir? (5. Bsm. 2013) 

17. ModernUlus Devlet (3. Bsm. 2007) 

18. Aydın Sapması'ndan Aydın-Ulema Profiline (2008) 

19. Din, Kent ve Cemaat (2008) 

20. İslâm'dan Korkmalı mıyız-Fanatizm, Fundamentalizm, İslamofobia- (2009) 
21. Göçün ve Kentin Siyaseti-MNP'den SP'ye Milli Görüş Partileri- (2009) 


22. Göçün ve Kentin İktidarı-Milli Görüş'ten Muhafazakâr Demokrasi'ye AK Parti- (2010) 
23. Ortadoğu'dan İttihad-ı İslam'a 2 Cilt (2014) 


24. Kadını Kim Örttü?-Nehir söyleşileri- (2014) 


Vga 


3. ÂL-İ İMRÂN SÜRESİ 


4.NİSASÜRESİ.............. 


İçindekiler 


İğ EC EE TE 
yaa a Üç Sİ azal Gs ala 
“Ant olsun, biz Kur'an'ı öğüt alıp düşünmek (zikr) için kolaylaştırdık. 
Fakat öğüt alıp düşünen var mı?” 


(54/Kamer, 17) 


3. Âl-i İmrân Süresi 


Âl-i İmran süresi Medine'de indirilmiş olup 200 âyet'tir. Mushaf'taki sıra- 
laması 3, iniş sırasına göre 94, bazılarına göre 89. süredir. Enfal (8) süresinden 
sonra, Ahzab (33) süresinden önce inmiştir. Âl-i İmran, dilimizdeki söyleyişi 
ile “İmrân âilesi” demektir. 

Süre, ismini 33. âyetinde geçen Âl-i İmran'dan almıştır. İmrân, Hz. Meryem 
(a.s)'in babasının adı olup, hikmet ehli bir zattır. Ailesi (Âl) de bu özellikleriyle 
anılmış, ismi yüceltilmiştir. Bu süre ağırlıklı olarak bu ailenin temsil ettiği nü- 
büvvet, Hz. İsâ (a.s.) ve Hıristiyanlık konularını ihtiva etmektedir. Yahudiler ve 
müşriklerin tutum ve davranışlarıyla ilgili bölümler de vardır. 

Rivayetlere göre sürenin nüzül sebebini Yahudilerden ziyade Hıristiyan- 
lar teşkil etmiştir. Bakara süresi, kitap ehlinden önce Yahudileri ele almışken, 
Âl-i İmran süresinde Hıristiyanlar ele alınmıştır. Necran Hıristiyanlarından 
kalabalık bir heyet (60 kişi) Medine'ye gelir, Mescid-i Nebevi'de Hz. Peygam- 
ber (s.a.)'le görüşürler. Görüşmeler sırasında Hz. Peygamber, onlara mescit- 
te kendi usullerine göre ve doğuya dönerek dua etmelerine izin verir, hatta 
dua etmek için yer aradıklarını söyleyince bunu kendisi teklif eder. Aralarında 
önemli tartışmalar geçer. Anlaşma sağlanamayan belli başlı konular, üçleme 
(teslis) inancı, haç ve domuz eti olarak belirlenir. Görüş birliği sağlanamayaca- 
ğı anlaşılınca, Hz. Peygamber, onları karşılıklı lanetleşmeye (mübahele) davet 
eder. Aralarında müzakere yaptıktan sonra “Bir peygamberin mübahelesine 
katılmanın uğursuzluk getireceği”ni düşünüp buna yanaşmazlar. 

Kur'an'ın bu iki süresine “Zehrâveyn” adı verilir. Bakara ve Âl-i İmran sü- 
relerine “Zehraveyn (Çifte güller) denmesinin sebebi, birinde mücmel olarak 
ele alınan bir konunun diğerinde ayrıntılarıyla anlatılmasıdır. İki süre iki kız 
kardeş veya ana kız gibi birbirlerine yakın ve benzerdirler. Diğer bir niteleme- 
ye göre Bakara asıl, Âl-i İmran dal hükmündedir. 

İki süre arasındaki fark ve benzerlik, Tevrat ve İncil arasındaki benzerlik 
gibidir. Tevrat, İncil ve Kur'ân'ın aynı İlahi kaynaktan geldiği, bu kitapların mü- 
teşabih ve muhkem âyetler ihtiva ettiği anlatılır. Özellikle Hıristiyanlığın, bazı 
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müteşabih, mecazi, kelimelerin yanlış tefsirine dayandığı ima edilir. Nübüvve- 
tin esasının tevhid olduğu, bu esas üzere dinlerin şirk unsurlarından temiz- 
lenmesi gerektiği bildirilir. Ehlikitap “müşterek bir kelime”ye ve hakka dâvet 
edilir. Daha sonra cihattan ve Uhud gazvesinden, Hac farizası, faizli muamele 
ve zekâtı vermeyenlerle ilgili hükümlerden bahsetmek suretiyle müminlere 
bir yol haritası çizilir. 

Peygamber Efendimiz (s.a), bu sürenin faziletleriyle ilgili olarak “Kıyâmet 
gününde Kur'an ve onunla amel eden kimseler getirilirken Bakara ve Âl-i İm- 
rân süreleri onların önünde gelir.” (Müslim, Müsafirin, 253) buyurmuşlardır. 


ŞE MADSİİN gli; 


Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 


p9 ,: p 8 y z EN z sv. 7 
gr agzlli zl a Yİ Aİ Yal giy çel 
1. “Elif, Lam, Mim. 
2. Allah... O'ndan başkailâh yoktur. Diridir, kâimdir...” 


Bazı süre başlarında yer alan Huruf-u mukattaa ile ilgili Bakara (2) süre- 
sinin girişinde bilgi vermiştik. 

“Allah!..! Süreye şanı yüce Allah'ın ismiyle giriş yapılması, kesin ve açık bir 
uyarı niteliğindedir. Bu İsm-i A'zam'dır. Her şey bu ismin sırrında toplanmıştır. 
O'ndan başka ilah/tanrının olmadığı Allah, varlığın merkezi, kaynağı, sebebi 
ve Rabbi'dir. Allah-varlık (tabiat) ilişkisi aynıyla Allah-hayat, Allah-tarih ve Al- 
lah-insan ilişkisi için de geçerlidir. Varlık âlemi Allah olmaksızın düşünülme- 
yeceğine göre, Allah olmadan hayat ve insan da düşünülemez. Nasıl düşünü- 
lebilir ki! Yaratıcı yoksa yaratılan varlık olamaz, var oluşunu devam ettiremez. 
Bütün bu olağan üstü donanım, harikulade düzen ve yapılar bir ucunda bizim 
yani hayatın ve insan fiillerinin devam etmesine hizmet etmektedir. 

Hitap bizedir. Diğer canlılar; melekler, cinler, bitkiler, hayvanlar ve bileme- 
diğimiz başka bilinç sahibi varlıklar bunun farkındadır, Şeytanf(lar) da. Bizden 
istenen, bizim de bu bilinçte olmamızdır. Bu en yüksek düzeydeki bilginin fay- 
dası, zihnimizi, ruhsal algılarımızı ve gündelik pratiklerimizi “başka ilah”ların 
etki ve baskılarından kurtarıp kendimizi özgürleştirmektir. Başkalarına bağlı 
ve bağımlı olmamızı gerektiren sebep yok. Çünkü hayatın sahibi Hay olan Al- 
lah'tır; bize hayatı O bağışlamıştır. Kayyum'dur, varlığını başka hiçbir varlığa 
borçlu değildir (Bkz. 2/Bakara, 255). Varlıktaki hayat belirtisi ve kaim olma 
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kabiliyeti bu iki isimden neş'et etmektedir. Böyle iken yani her varlık bizim 
gibi asıl hayatın sahibi ve kendi zatı ile kaim bir ve tek olan Varlık'a bağlı ve 
bağımlı iken, biz niçin bir başkasına bağlı ve bağımlı olacağız? Biz sadece O'na 
bağlanırız (1/ Fatiha, 4). 

Hay ve Kayyum olan Allah tasavvuruna yeterince nüfuz edildiğinde, baş- 
kaca hiçbir varlığın, insan, melek, nesne, kavram, ideoloji, öğreti-sistem, put, 
sevgili, servet, iktidar, şöhret, makam veya hedefin gerçek anlamda ilah/tanrı 
olarak nitelendirilmeyeceği anlaşılmaktadır. Yine de bu saydıklarımıza “ilah / 
tanrı” deniyorsa, bu zihinsel bir kurgu, temeli olmayan bir isimlendirme, hak- 
sız bir yakıştırma, hakikati olmayan bir yanılsamadır. Bu işlemde hiçbir şey 
yerli yerine konulmadığı için, yapılan şey büyük zulümdür. 

Efendimiz (s.a.v), Allah'ın en büyük ismi demek olan “İsm-i A'zam”ın Ba- 
kara 163. ve bu sürenin ilk iki ayetinde bulunduğunu haber vermiştir. (Tirmizi, 
Davet, 65; İbn-i Mace, Dua, 9). 


gramdan 381 ÜŞİİŞ 4505 ÖĞ Za İL, SİN EE ği 


3. 0, sana Kitab'ı Hak ve kendinden öncekileri doğrulayıcı olarak 

indirdi. O, Tevrat'ı ve İncil'i de indirmişti. 

Allah, son Peygamber'e hak ve hakikatin bir yol haritası ve referans çer- 
çevesi olarak Kitabı indirdi. Kitap, Kur'an-ı Kerim'dir, “el” takısı bunun bilinen 
bir kitap olduğunu bildirmektedir. İndirilme tarzı “tenzil”dir; yani topluca ve 
bir defalığına değil, peyderpey olmaktadır. İlahi murada ve vahiy zamanında 
(Miladi 610-632 arası) vuku bulan olaylara göre gerçekleşen bu tenzilin ta- 
mamlanmasıyla ortaya adına Kur'an-ı Kerim dediğimiz “Kitap” ortaya çıkmış 
bulunmaktadır. Kur'an'ın ona inanmayan ilk muhatapları buna itiraz edip şöy- 
le sormuşlardı: “Kur'an ona tek bir defada, toplu olarak indirilmeli değil miy- 
di?” (25/Furkan, 32). 

Tabatabai, “Hak” kavramının objeler dünyasında sabit ve değişmez bir 
karşılığı olan bilgi ve haber, “Doğruluk (sıdk/musaddık)” kavramının ise obje- 
ler dünyasında gerçeklere (realite) uyan bilgi ve haber olduğunu söyler. Kur'an 
haktır, hakikat bilgisini ihtiva etmektedir ve muhataplarına dünya ve ahiret 
kurtuluşunun, sahici mutluluğun yolunu göstermektedir. Kur'an “bil-hakki” 
olarak yani hakla birlikte indirilmiştir ki, bunun anlamı, ona batıl, yalan yanlış 
hiçbir şey karışmış değildir. Hakkı ve Hakikat'i ifade ettiği gibi Hakk'ın koru- 
yuculuğu altındadır. 

Kur'an-ı Kerim'in bilgi ve haberleri, hem eşya dünyasının değişmez hakikat- 
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lerini, hem gerçekliklere uygunluğu ihtiva etmektedir. Varlık hakkında hakikate 
uygun bilgi sahibi olmak istiyorsak, gözlem ve deneylerimiz ya da mücerret ak- 
lımız ve muhakememiz sayesinde elde ettiğimiz bilgileri Kur'an'ın filtresinden 
geçirmek zorundayız. Hakikat ile Kur'an arasında bir çatışma tasavvur edilme- 
yeceğinden, varlık ile Kur'an arasında -mesela bilimsel bilgi ile vahiy- arasında 
bir çatışma veya uyuşmazlık ortaya çıkarsa, bunu kendi eksik gözlemimiz veya 
yanlış muhakememizde aramalı, sonuçları gözden geçirmeliyiz. 

Bir noktaya kadar Kur'an tefsir veya tevil edilebilir; bu sadece anlamı 
daha iyi anlamak için meşru usule göre harcanmış gerekli bir çabadır. Ama ni- 
hayetinde tefsire ve tevile muhtaç olan Kur'an değil, bizim akıl ve deney sonu- 
cu elde ettiğimiz bilgilerdir. Vahiy filtresinden geçirilmemiş bilgiyi temel alıp 
Kur'an'ı tevil etmeye kalkıştığımızda, bu işlemde bir üst kriter vahiy olmaz, 
akıl ve deney (dolayısıyla beşeri bilgi) olur; ama bilimsel bilgi dahil olmak 
üzere bütün bilgi birikimlerini ve biçimlerini Kur'an'ı temel alarak yorumla- 
dığımızda üst kriter vahiy olmuş olur ki, Kur'an'ın Hak ve Musaddık olması bu 
şekilde tecelli etmiş olur. 

Hakikat reddedilmediği gibi gerçekler ve gerçeklikler de reddedilmez. 
Reddedilmelerinin bir faydası yoktur. Onlar oldukları yerde vardırlar, her ne 
amaç doğrultusunda istihdam ediliyorlarsa o amacı gerçekleştirmek üzere 
hazır beklerler. Onları reddetmek, varlıklarını ortadan kaldırmaz. Tıpkı usule 
uygun olmayan, yanlış, maksatlı, indi tefsir ve yorumların Kur'an-ı Kerim'in 
hakikatini iptal etmediği gibi. Tarihte sayısız yanlış ve hatalı tefsir ya da te- 
vil yapılmıştır. Ama bunların Kur'an'a değil, yapanlara ve bunlara kananlara 
zararları olmuştur. Bilimsel bilginin işaret ettiği gerçeklikler de öyledir. Eşya 
dünyasının bir yönteme göre istimal edilmesi, kullanılması bir bilgi ve tekno- 
lojik ürünü bize sağlar. Bu bir gerçektir, o bilgi ve teknolojik nesne olduğu yer- 
de duruyor; bunu reddetmenin herhangi bir anlamı yoktur. 

Bu durumda yapmamız gereken, gerçekliğin bilgisi ve ürünü karşısında 
bizim bir fikre, bir kanaate, bir değer hükmüne sahip olmamızdır. İşte eşya 
dünyasının tefsiri ve tevili bunu ifade eder. İnsan bedeninin etini yakıp eriten 
fosfor bombasıyla ilgili yorumumuz şudur: Bu insanlığa karşı suçtur, ahlak dı- 
şıdır ve kullananları insanlıktan çıkardığı için canlı hayatı koruma gibi temel 
sorumluluğu olan insanlar tarafından yargılanmalıdır. Bu fikre ve değer hük- 
müne bizi götüren Kur'an yani vahiydir. Kur'an bize gerçekliklerle ilgili ahla- 
ki bir perspektif verir, biz de buna dayanarak yorumlarda bulunur, yargılara 
sahip oluruz. Bu, aynı zamanda tarihte Müslümanların niçin kitle imha silahı 
üretmedikleri hakkında bize bir fikir verir. Kur'an ve Hz. Peygamber'in tatbi- 
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katına göre savaşı bir hukuk temeline oturtan Müslümanlar, kitle imha silahını 
yapmayı düşünmemişlerdir. Bu, onların isteselerdi silahın bilgisine sahip ol- 
mayacakları anlamına değil, meşruiyetine sahip olmadıkları anlamına geliyor. 

Bir şey ya iyi, güzel ve doğru yani haktır veya kötü, çirkin, yanlış yani batıl- 
dır. Hak veya batıla ilişkin zihni tutumlarımız olur ancak yani ya ahlaki olarak 
kabul eder veya reddederiz. Sorun, bunları bütünüyle varlık dünyasından sö- 
küp atmak değil, değerler dünyamızda sahip oldukları yeri doğru belirlemek- 
tir Bu bizim, onlara karşı fiili, pratik tutumlarımızı şekillendirir. Hak iyidir, gü- 
zeldir, doğrudur ve dünya ve ahiretimiz için yararlıdır; batıl kötüdür, çirkindir, 
yanlıştır ve elbette dünya ve ahiretimize zararlıdır. Buna göre hayatımızda hak 
belirleyici olacak, batıla karşı ise sürekli mücadele edeceğiz. 

Modern zamanlarda, Hak ve Doğruluk kavramları bu çerçevede ele alın- 
madığı için, ya bilimin ürettiği her şey olduğu gibi kabul edilip Kur'an'a uydu- 
rulmaya çalışıldı; böylece bütün bilimsel keşif ve icatların kökleri Kur'an'da 
arandı veya yöntem, yıkıcı sonuçlar ve vahiy ile uzlaştırılmayan bilgiler toptan 
reddedilerek, hakikatte eşya dünyası yani gerçekliğin kendisi reddedildi. Her 
iki tutum da yanlıştı. Kur'an'ın Hak ve Musaddık vasıflarına derin bir semantik 
içinden baktığımızda, Kur'an'ın en üst kriter; varlık, hayat ve yaratılışın hik- 
meti için bir anlam haritası olduğunu göreceğiz. 

Ama Kur'an'ın başka fonksiyonları da vardır. Bu da tarih ve geçmiş zaman- 
larla ilgili aynı düzeyde kriter olmasıdır. Kur'an kendinden önceki vahiyleri, ki- 
tap ve sahifeleri doğrulamaktadır. Bu, Kur'an, Tevrat ve İncil'in aynı pınardan 
fışkırdıkları anlamına gelir. 

“Tevrat” İbranice şeriat/kanun anlamında bir kelimedir (Tora). Elimiz- 
deki Eski Ahid'in ilk beş kitabı (Tekvin, Çıkış, Levililer, Sayılar ve Tesniye), Hz. 
Musa'ya vahyedilenleri teşkil ederler. Bu beş kitabın (sifr) dışındakiler İsrailo- 
gullarının tarihidir. Söz konusu metinlerde tarihi bilgiler yanında sonra gelen 
peygamberlerin bir kısım tebliğleri, başlarından geçen olaylar yer almaktadır. 

Genel kanaate göre Tevrat dahil, Ahd-i Atik, Hz. Musa (a.s.)'dan çok sonra, 
özellikle Babil esareti döneminde yazılmıştır, bunu Hz. Musa'nın bu dünyadan 
irtihalinden 750 sene sonrasına çıkaranlar vardır. Tevrat'ta bol miktarda Ba- 
bilce kelimenin yer alması bu görüşü kuvvetlendirir. 

Öyle de olsa, Kur'an bakış açısından Tevrat, aslı ve özü itibariyle Allah'ın 
Hz. Musa'ya vahyettiği kitaptır. Bir kısmı kaybolmuş, bir kısmı unutulmuş (5/ 
Maide, 13; 3/Âl-i İmran, 23) ve bir kısmının anlam düzeyleri belli bir deği- 
şikliğe uğramış (5/Maide, 12/14) olsa da, içinde vahiylerin olmadığını söyle- 
mek mümkün değildir. Kur'an, bu şekliyle dahi Tevrat'a saygıyı telkin ediyor; 
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Yahudileri hükümlerine uymamakla suçluyor. Esasında Kur'an'ın geliş gayele- 
rinden biri kendisinden önceki kitapları doğrulamak, içlerine karışmış harici 
unsurları ayıklamak ve son vahiyle tamamlamaktır (2 /Bakara, 41, 91). Dola- 
yısıyla sahih şekli yani asli muhtevasıyla Kur'an ile diğer kitaplar arasında bir 
aykırılık yoktur. Bu bakış açısından Yahudiler ve Hıristiyanlar, Kur'an'a icabet 
edecek olurlarsa, kendi kitaplarından ve dinlerinin sahih mesajından kopmuş 
olmazlar, aksine hakiki öze, saf kaynağa dönmüş, böylece aşağıdan yukarıya 
doğru ahlaki ve manevi bir yürüyüş olan tarihin merdiveninde en üst basama- 
ga çıkmış olurlar. Çünkü bu basamakta “Din kemale ermiş, nimet tamamlan- 
mış” bulunmaktadır. 

Tevrat gibi İncil de vahiy ürünü bir kitaptır (Âl-i İmran, 48 ve 65). “İncil” 
“Yunanca eu “iyi”, ângelos “haberci, ulak, resül” euangelion “iyi haber, müjde” 
anlamlarına gelir. Hıristiyanlığın ilk devirlerinde İsa'nın hayatı ve öğretisine 
ilişkin anlatımlar bu adla anılmış. Latince biçimi evangelium. İngilizce gospel 
bunun tam çevirisi, Eski İngilizce göd iyi, spel haber. İsa'nın çeşitli öğrencileri 
tarafından telif edilen iyi haber metinlerinden dördü, Hıristiyanların Kutsal Ki- 
tap (Bible) diye adlandırdığı 66 kitaplık külliyat içinde yer almış. Ortadoğu'nun 
o devirde yaygın dili olan Aramicede -yani klasik Süryanicede- sözcük ewan- 
geliyün şeklinde geçiyor. Hz. Peygamber zamanında Arabistan'daki Hıristiyanla- 
rın bu adı kullandığını varsayabiliriz. Arapça'da /g/ sesi /c/ye dönüştürmüştür. 
Uzun & sesi de Arapçadai olur. Dolayısıyla Arapça biçimin *ewancil olması lazım. 
Baştaki ses grubunun i-ye dönmesinin de mutlaka bir nedeni vardır, Kur'an'da 
Hıristiyanların kutsal kitabı İncil diye geçiyor. (Sevan Nişanyan)” 

İncil de Tevrat gibi ilk vahyedildiği zaman diliminde yazıya geçirilmiş de- 
ğildir. Miladi 60 ila 110 yılları arasında kademeli bir şekilde yazılmıştır. Me- 
tinler 27 bölümden oluşup hepsine Yeni Ahid adı verilmektedir. Zamanla her 
grup kendine göre bir İncil metni meydana getirmiş, böylelikle çok sayıda İncil 
ortaya çıkmıştır. Elimizdeki 4 İncil 325'te İznik'te toplanan Konsül tarafından 
resmi metinler olarak kabul edilmiş, diğerleri reddedilmiştir. Metinlerin Grek- 
çe bilenler tarafından kaleme alınmış olması önemli bir olaydır. Hz. İsa (a.s.), 
Aramice konuşuyordu, ona gelen vahiy de Aramice idi. Çok sonraları İncilleri 
kaleme alanlar Grekçe'yi kullandılar, böylelikle vahiy dil üzerinden bir tür de- 
gişikliğe uğramış oldu. 

Bu dört metin tam olarak vahyedilen İncil değilse de -Kur'an-ı Kerim, “ço- 
gul (İnciller)” değil, “tek bir İncil” kullanıyor-, içlerinde vahiy ürünü olan çok 
sayıda bilgi, haber, öğüt ve hükümler vardır. Esasında insan İncilleri okudu- 
ğunda neredeyse fıtri olarak hangi bölümlerinin vahiy eseri, hangilerinin son- 
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radan metne dâhil edildiğini fark edebilir. Hıristiyan teolojisinin esasını teşkil 
eden üçleme (teslis) inancını reddeden Kur'an-ı Kerim, yine de İncil'e saygıyı 
telkin etmekte ve İsrailoğullarını kitaplarına uymaya davet ettiği gibi, Hıristi- 
yanları da İncil'in hükümlerine uymaya davet etmektedir (5 /Maide, 47). 


zl all Sli 1348 öariİl &l EZİN ÜŞİİZ yeli 6 ÜS ön 
KEY alâ göğeze allış lde 


4. Bundan (Kur'an'dan) önce (onlar) insanlar için bir hidayet idiler. 
Doğruyu yanlıştan ayıran (Furkan)ı da indirdi. Gerçek şu ki, Al- 
lah'ın âyetlerini inkâr edenler için şiddetli bir azap vardır. Allah 
güçlüdür, intikam alıcıdır. 


Tevrat ve İncil, Kur'an'ın inişinden önce birer hidayet kitabı idiler. İki kitap 
sadece İsrailoğulları için değil, “insanlar” için de öyle idiler. (Mesela bkz. 5/ 
Maide, 46). Bu bize diğer peygamberlerin de tebliğ ettiği dinin esası ve şeri- 
atlerinin genel hükümleri bakımından tebliğin ulaştığı herkes için geçerli ol- 
duğunu göstermektedir. Dinin esası ve özü birdir. O da Allah'ın birliği fikri ve 
inancı (Tevhid), risalet, ahiret, yüksek ahlaki hayatın lüzumu, başkalarına kar- 
şı sorumluluk ve erkâna göre yerine getirilen ibadetlerdir. Şeriatler farklılık 
arz etse de sonuç itibariyle ana hükümler aynıdır. Adem'in 6, Nuh'un 7 kanunu 
ve Hz. Musa'nın getirdiği 10 emir birbirlerine aykırı şeyler değildir. Allah'tan 
başka kimselere, putlara tapmayacaksın; öldürmeyeceksin, hırsızlık yapma- 
yacaksın, aldatmayacaksın, zina etmeyeceksin, çalmayacaksın vs. bunlar her 
peygamberin şeriatında aynıdır. Hangi peygamber, Allah'a ortak koşmayı, pa- 
ganizmi, yalanı, cinayeti, hırsızlığı veya zinayı serbest bırakmıştır? Buna tek 
bir örnek gösterilemez. 

Her yeni peygamberin gelişiyle esaslar değil ama bir takım tali hükümler 
değişebilir, yenileri eklenebilir. Cumartesi yasağı İsrailoğullarına özgüdür. Bu 
herkese teşmil edilemez. Hıristiyanlar, Allah kendilerine emretmediği halde 
ruhbanlığı icat ettiler; bunun da herkesi bağlayıcı bir hayat tarzı haline getiril- 
memesi lazım. Bu durumda, eğer dinler ve şeriatler arasında farklılıklar ortaya 
çıkıyorsa, bunun ilahi tebliğlerin özünde ve esasında değil, hem özel-istisnai 
hükümlerde -cumartesi yasağının istisnai oluşu gibi- hem sonradan dinlere 
ve şeriatlere dışarıdan ilave edilen şeylerde -ruhbanlık gibi- aramak lazım. 

Tevrat ve İncil, Kur'an'dan önce insanlar için birer hidayet rehberiydi. Ama 
zaman içinde Tevrat ve İncil'in hakiki vahiyi bugüne taşıyıp taşımadığı sorulur 
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hale gelmiştir. Elimizde bunun bir kriteri, hassas bir kıstası olması gerekir ki, 
işte bu hakkı batıldan, doğruyu yanlıştan ayıran “Furkan”dır. Bu da Kur'an-ı 
Kerim'den başkası değildir (Ayrıca bkz. 2/Bakara, 53, 185; 8/Enfal, 29, 41; 
21/Enbiya, 48; 25/Furkan, 1). 21/Enbiya, 48. ayette “Musa ve Harun'a Furkan 
verildiği” belirtilir. (Ayrıca bkz. 2/Bakara, 53). 

Muhammed Abduh, buradaki “furkan'"ın akıl olduğunu söylüyorsa da, 
gerek ayetin bağlamı gerekse furkanla ilişkilendirilen fiil (inzal) bu anlamı 
mümkün kılmıyor. İnzal ve tenzil Kur'an için kullanılır (5/Maide, 37), akıl için 
kullanılmaz. Gökten sofra indirilmiştir (5/Maide, 112). Akıl fiil olarak gelir. 
Aklı olanlardan, aklın fonksiyonlarını yerine getirmesi talep edilir. Akıl, sahih 
vahyin desteğinde faaliyet göstermedikçe kendi asli fonksiyonlarını yerine 
getiremez. Nihayet geçmiş din ve inanışlarda öylesine bol miktarda akıl dışı 
unsurlar var ki, milyonlarca insan bunlara inanmaya devam etmektedir. Çünkü 
aklın rehberliğe ihtiyacı vardır. Akıl bir araba ise, yol haritası olmadan araba 
nereye gideceğini bilemez. Vahiy varlığın, hayatın ve amacın yol haritasıdır. 

“Gerçek şu ki, Allah'ın âyetlerini inkâr edenler için şiddetli bir azap 
vardır. Allah güçlüdür, intikam alıcıdır.” “Furkan”a olan vurgudan sonra “Al- 
lah'ın ayetleri”nden söz edilmesi, furkanın Kur'an-ı Kerim olduğunun bir baş- 
ka göstergesidir. Kur'an, apaçık ayetler, belgeler, kanıtlar getirmektedir, bizi 
üzerinde düşünmeye, dersler çıkarmaya ve hayatımızı buna göre tanzim et- 
meye çağırmaktadır. Buna rağmen inkâr etmek yani bu doğrulukları geri çev- 
rilemez ayetleri, bedihi gerçekleri inkar etmek affedilir gibi değildir. Böyleleri 
için şiddetli azap vardır. Allah güçlüdür, intikam alıcıdır. 


goy ElAZNI 33 İİ öğ dile âzşYaDIĞI 
5. Şüphesiz, yerde ve gökte Allah'a hiçbir şey gizli kalmaz. 


Meşşailer, Aristocu görüşlerden etkilenerek “Allah'ın küçük şeyleri bile- 
meyebileceğini” öne sürüyorlardı. Bu mantıksal açıdan hatalı bir önermedir. 
Çünkü külli olanın cüz'ileri bilmemesi mümkün değildir. Cüzlerin toplamı kül- 
liyi meydana getirir. Bir inşaat mühendisini düşünün, yaptığı binayı makro 
olarak bilir, mikro olarak bilemez. Bu akıl karı değildir. 

Allah'ın birtakım şeyleri -küçük olsun büyük olsun- bilememesi O'nun 
irade ve kudretinin de küllilerle sınırlı oluşunu gerektirir. Bu da akıl tarafından 
kabul edilemez. Böyle bir tanrı tabiata müdahale edemez, dolayısıyla kendi bil- 
gisi, iradesi ve kudreti haricinde birtakım özerk (otonom) alanların teşekkülü 
mümkün olur ki, bu özerk alanlar şeytanın olabileceği gibi, şeytanın adımlarını 
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izleyen insanların; zorbaların, sömürücülerin, tiranların hâkimiyetlerini ilan et- 
tikleri, diledikleri gibi at koşturabildikleri dünyalar olabilir. Şeytan ayrıntılarda, 
küçücük gibi görünen şeylerde ve yerlerde gizlidir. Bu bizi sekülerliğe götüren 
yanlış bir tanrı tasavvuruna götürür. Ayet, böyle bir şeyin mümkün olamayaca- 
ğını, Allah'ın yerde ve gökte her şeye muttali olduğunu bildirmektedir. 


Sazall ŞA Yİ Av İLAŞ LA ol $ Sli gil 3 
Çığpsz 


6. oDölyataklarında size dilediği gibi suret veren O'dur. O'ndan baş- 
ka ilâh yoktur; üstün ve güçlü olandır, hüküm ve hikmet sahibidir. 


“Tasvir” bir şeye suret, biçim verilmesi demektir; heykel gibi gölgesi olan 
ve olmayan şeyler için kullanılır. Bu fiile suretin belirlenmesi, vücut yapısı, 
yüz, renk, çizgiler vs. şeyler dahildir. Bu ilahi irade ve tensible tasvirdir. Böy- 
le olunca Allah'ın verdiği sureti beğenmeyip şeklini değiştirmeye kalkışmak 
doğru bir davranış değildir. Varlık ağacının olgun meyvesi olan insan Allah'ın 
yaratmasıdır. Onun maddesini yaratan ve ona suretini veren Allah'tır. İnsana 
bu suretin verilmesinin bir kaç anlam düzeyi var: 

a) Erkek ve kadının fizyolojik olarak bu tarzda ve yapıda oluşu Allah'ın 
eseri, sanatı ve yaratışıdır. Allah bu modeli bir başkasından almış değildir. 
(64/Tegabun, 3) 

b) Allah dilerse modeli değiştirebilir. Model deterministçe kendini Yaratı- 
cı'ya empoze edemez; 

c) İnsanın yaratılışı, bu biçim ve surette düzenlenmesi, tek ve bir olan 
İlah'ın işidir. Bu da Allah'tan başkası değildir; başka hiçbir varlık insan yarata- 
maz. (82/İnfitar, 6-8; 95/Tin, 4.) 

d) Fizyolojik ve biyolojik yasalar -diğer tabiat yasaları gibi— birer vesile ve 
sebeptir. Asıl ve hakiki etken musavvir olan Allah'tır. 

e) Hepimizi tasvir edip yarattığı gibi, İsa'yı da bir beşer olarak tasvir edip 
yaratmıştır. Onun yaratılışındaki fark babasız olmasıdır. Pekiyi, bütün bunları 
yapabilen Allah, babasız birini yaratamaz mı? Aklen elbette yaratabilir. Baba- 
sız insan doğumu, genel yasalara göre, baba spermi ile anne yumurtasından 
oluşan zigotun teşekkülünün, mutlak anlamda yasalara bağlı olmadığını, Allah 
dilerse yasayı değiştirebileceğini göstermektedir. Şu halde İsa'nın yaratılışı 
pozitivist felsefe ve bilimin verilerine göre açıklanmasa da, akla aykırı bir fiil 
değildir. Bu da bizi, şu sonuca götürmektedir: Bilime aykırı olan şey akla aykırı 
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olmayabilir. 19. yüzyıl pozitivistleri aklı bilime endekslerinden bilimsel olma- 
yanın binnetice akli de olamayacağını öne sürdüler ki, bu yanlıştır. 


El LSİ Ğİ A Baska Eş ala GÜSİİ le ği üllşA 
ssl ak g3 Oyal 5 açalâ ğ GE LAR 
çlall $ yk iiiğ İn Yİ alıy pi 5 Agi slknla ağiaİl 

g3 ALİS isiği YL 5Sİ5 aş ÜS le ba İK a İĞ yl 


7. o SanakKitab'ıindiren 0'dur O'ndan, Kitab'ın anası (temeli) olan bir 
kısım âyetler muhkemdir; diğerleri ise müteşabihtir. Kalplerinde 
bir kayma olanlar, fitne çıkarmak ve olmadık yorumlarını yap- 
mak için ondan müteşabih olanına uyarlar. Oysa onun tevilini Al- 
lah'tan başkası bilmez. İlimde derinleşenler ise: Biz ona inandık, 
tümü Rabbimizin katındandır” derler. Temiz akıl sahiplerinden 
başkası öğüt alıp-düşünmez. 


“Sana Kitab'ı indiren O'dur.” Kur'an-ı Kerim'i Hz. Peygamber'e indiren 
Allah'tır. Her ne kadar Kitap ile Peygamberin kalbi arasında Levh-i Mahfuz ve 
Cebrail aleyhisselam varsa ise de, bu her ikisi asli kaynak değil, birer vasıta veya 
taşıyıcıdır. Bilginin sahibi olan ve bu bilgiyi Peygamber'e ulaştırmayı murat eden 
Allah'tır. Bu durumda Kur'an-ı Kerim başkasına değil sadece Allah'a refere edi- 
lebilir. İbarenin “inzal” olarak gelmiş olması, Kitabın bütününü kastetmesi do- 
layısıyladır. Yani bir bölümünü veya birkaç ayetini değil, tümünü indiren O'dur. 

“O'ndan, Kitab'ın anası (temeli) olan bir kısım âyetler muhkemdir; di- 
ğerleri ise müteşabihtir” “Ümm” bir şeyin aslı, başlangıcı; bir şeyin eninde so- 
nunda kendisine döndüğü ilk noktayı, kendisinden neş'et ettiği kaynağı ifade eder. 
“H.k.m.” de bir şeyin bozulmalardan, bölünmelerden korunmuş olmasıdır. Kitabın 
anası olan muhkem ayetler kesindir, sabit hakikatleri; hikmet ve isabetli hüküm- 
leri ihtiva ederler ki, bunlar kitabın anası, temeli, aslı ve esasıdır, sapasağlamdırlar. 

Muhkem ve müteşabihlerin neler olduğu konusunda çeşitli görüşler or- 
taya atılmıştır. İslam bilginleri müteşabihleri lafzı yönünden, mana yönünden 
ve hem lafzı-hem manası yönünden üçe ayırmışlardır. Konuyla ilgili görüşleri 
şöyle sıralayabiliriz: 

1) Muhkem ayetler En'am, 151, 152, 153 ayetleri; müteşabihler Yahudilerin 
bir türlü anlamlarını bilemediği bazı süre başlarındaki Huruf-u mukattaadır. On- 
lar harflere sayılar izafe ederek ebced hesabıyla anlamlar vermeye çalışırlardı.. 
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2) Müteşabihler bazı süre başlarındaki Huruf-u mukattaa; muhkemler 
Kur'an'ın geri kalan tümüdür. 

3) Müteşabihler mücmel (toplu anlamlı) ayetler; muhkemler açık ve anla- 
şılır (mübeyyen) ayetlerdir. 

4) Müteşabihler mensuh; muhkemler nesheden (nasih) ayetlerdir. 

5) Muhkemler kanıtı açık olanlar; müteşabihler düşünmeyi gerektirenlerdir. 

6) Muhkemler, belirgin ve örtülü bir kanıt aracılığıyla bilgi edinmeyi sağ- 
layan müteşabihler ise hiçbir şekilde bilgi edinmeye imkân vermeyen ifadeler- 
dir, kıyametin ne zaman kopacağı gibi. 

7) Muhkemler hüküm ihtiva eden ayetler; müteşabihler birbiriyle uyum 
içinde olmayan diğer ayetlerdir. 

8) Muhkemler sadece tek bir anlama gelenler; müteşabihler birden fazla 
anlama gelenlerdir. Zerkeşi, muhkemin anlaşılması için başka delile ihtiyacı 
olmayan, müteşabihin anlaşılması için kendi dışında bir delile ihtiyacı olan 
ayetler olduğunu söylemiştir. 

9) Muhkemler geçmiş peygamberlerin kavimleri ve yaptıklarıyla ilgili bil- 
gi ve haber veren ayetler; müteşabihler peygamber kıssalarında, çeşitli süre- 
lerde tekrarlanan ifadeler, benzerlerdir. 

10) Muhkemler açıklamayı gerektirmeyenler; müteşabihler açıklamayı 
gerektiren ayetlerdir. 

11) Muhkemler inanılan ve kendileriyle amel edilen ayetler; müteşabihler 
inanılan ama kendileriyle amel edilmeyen ayetlerdir. 

12) Müteşabihler birtakım özel sıfatları ihtiva eden ayetler; alim, habir, 
kadir sıfatları gibi; muhkemler bu türden sıfatların geçmediği ayetlerdir. Bu 
sıfatlar izafi olarak peygamberler için de söz konusu olabilir. 

13) Muhkemler aklın kavrayabileceği ifadeler; müteşabihler aklın kavra- 
yamadığı şeylerdir. 

14) Muhkemler, ifadenin zahiri kastı olup, müteşabihler ifadenin batını 
demektir. Buna göre tevil, sözün zahirine ters düşen anlam demektir. 

15) Muhkemler tevili üzerinde görüş birliği sağlanan ayetler; müteşabih- 
ler tevili hakkında ihtilafa düşülenlerdir. 

16) Müteşabihlerden maksat, başkası ile aralarında benzerlik bulunma- 
sından dolayı, tefsiri hayli müşkül ifadelerdir. Muhkemler ise öyle değildir. 

17) Son olarak Süleyman Ateş, Kur'an'ın bütününün muhkem olduğunu, 
Zümer, 23. ayetinden hareketle, müteşabihin “anlaşılması güç, anlamı kapalı 
manasında değil, güzellikte, açıklıkta birbirine benzer, hepsi birbirinden gü- 
zel ayetler demek” olduğunu söyler. Ateş'e göre, ayette sözü edilen rasihun 
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olanlar, İslam bilginleri değil, Kitap ehli din bilginleridir. Burada tevilinden 
bahsedilen müteşabih ayetler de Kur'an ayetleri olmayıp Kitab-ı Mukaddes'in 
müteşabihleridir. Ancak bu tefsirde basit bir problem var, o da şudur: Eğer 
söz konusu olan “rasihun” Kitap ehli bilginleri ise bu bilginler müteşabihle- 
ri yanlış yorumlamış, asıllarına ve özlerine uygun olmayan tarzda tevil etmiş 
bulunmaktadırlar; Kur'an-ı Kerim, bunu defaatle zikreder. Hâlbuki bu ayette 
rasihun övülmekte, imanlarına ve takvalarına vurgu yapılmaktadır. Kaldı ki 
ayetin Necran Hıristiyanlarının Medine'ye gelip Efendimiz'le bazı temel ko- 
nuları tartışmalarıyla ilgili olduğu söyleniyorsa da, yakın sibak ve siyakında 
Kitap ehli din bilginlerinden bahsedilmemektedir. 

Sıraladığımız bu anlamlardan, muhkem ve müteşabihlerin farklı hakikat 
düzeylerine birer atıf olmadığı hakikati ortaya çıkmaktadır. Kitabın bir kısım 
ayetleri diğerlerine irca edilir, anlam dünyaları bakımından geniş bir daire 
çizerlerse de sonunda asıllarına dönerler. Ayetlerin bir kısmının müteşabih 
olması yani benzeşmesi; müteşabihlerin ilk anda tek ve anlaşılır bir anlam 
vermeyip birden fazla anlama gelmesi; şu veya bu tefsir ve tevile, birden fazla 
yoruma açık olması, onların sabitelerinin olmadığı anlamına gelmez, aksine 
muhkemlere yani asla ve esasa irca edildiklerini, edilmelerinin şart olduğunu 
gösterir. Hatta denebilir ki, müteşabihler de muhkemdir ama kendileri (liay- 
nihi) dolayısıyla değil, kendilerine irca edildikleri muhkem ayetler dolayısıyla 
(ligayrihi) öyledirler. Muhkemler ise kendileri dolayısıyla muhkemdir. Mese- 
la “Allah, arşa istiva etti” (10/Taha, 5) ayeti müteşabihtir; ancak “Hiçbir şey 
O'nun benzeri değildir” (42 /Şura, 11) ayeti üzerinden anlaşıldığında, yüce Al- 
lah için bir cihet veya cismin nispet edilmeyeceği hakikatini ortaya koyması 
itibariyle muhkemdir. O'nun ilim, kudret ve iradesi, hüküm ve hükümranlığı 
bütün arşı kuşatmış bulunmaktadır; istiva bu muhkemi bize anlatmaktadır. 
Şura, 11. ayet olmaksızın, Taha, 5. ayeti anlamak çok zordur, bizi inancın ana 
çerçevesini bozmakla karşı karşıya getirebilir. Bu anlamda sanki muhkemler, 
müteşabihlerin açıklaması mesabesindedirler. Muhkem ile kesin ilkeler, sabit 
önermeler belirlenir; müteşabih ile de bu sabit hükümler ve sabiteler sayesin- 
de anlaşılan zengin anlam düzeyleridir. 

Müteşabihler, muhkemler aracılığıyla anlaşılır, başka bir ifadeyle muh- 
kemler, anlam denizine dalanlar için pusula fonksiyonu görür, her yorum ve 
anlama kademesinde dönüp gelinen noktanın muhkemle sınanması, test edil- 
mesi gerekir. Örneğin, Nisa, 171'de “Meryem oğlu İsa ancak Allah'ın elçisi ve 

kelimesidir. Onu (Ol! kelimesini) Meryem'e yöneltmiştir ve O'ndan bir ruhtur” 
buyrulur. Hıristiyanlar, bu müteşabihi muhkem bir zeminde ele almadıkla- 
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rından, İsa'nın -haşa- “Tanrı'nın oğlu' olduğu sonucunu çıkarmışlardır. Oysa 
Kur'an-ı Kerim “Allah'ın evlat edinmesi olacak şey değildir” (19/Meryem, 36); 
İhlas süresinde “O doğurmamıştır ve doğrulmamıştır” (112/3) ve “O (İsa) ken- 
disine nimet verdiğimiz bir kuldur” (43 /Zuhruf, 59) buyurarak, Nisa, 171'in 
anlama çabasının üstsınırını çizmiş bulunmaktadır. Bu üç muhkem ayet (Mer- 
yem, 36, İhlas, 3 ve Zuhruf, 59) bize müteşabih olan Nisa, 171. ayeti anlama 
çabasında kılavuzluk görevini yerine getirmektedirler. Söz konusu ayeti tevil 
etmeye kalkıştığımızda, eninde sonunda varacağımız sonuç, Allah'ın çocuk do- 
gurmadığı, ona oğul isnat edilmeyeceği ve İsa'nın da Allah'ın kulu bir beşer 
olduğu hakikatidir. 

Şevkani, “ümmü'l kitab” kapsamındaki ifadelerin (buradan başka bu ifa- 
de 13/Ra'd, 39 ve 43/Zuhruf, 4. ayetlerde geçer) Kur'an'a aykırı düşen mana- 
ların tespitinde referans özelliği taşıdığını söyler. Demek oluyor ki muhkemler 
Kur'an-ı Kerim'in genel olarak doğru anlaşılmasının teminatı hükmündedirler. 
Şu var ki müteşabih ayetler muhkemlerle anlaşılır ve açıklığa kavuşursa da, 
her insana aynı anlama kolaylığını sağlamayabilirler. Nihayetinde anlama ça- 
bası, bir ölçüde kapasite (vüs'at), yoğun emek (cehd) ve Allah'ın insanın kal- 
bini hakikate açmayı dilemesiyle ilgilidir. Muhkemler ise herkes için genel ge- 
çer sabitelerdir. Bu açıdan muhkemler herkesin ortak çerçevesi, müteşabihler 
herkesin zengin yorum ve anlama alanıdır. İslami hükümleri uygulamakla yü- 
kümlü olan kamu otoritesi, müteşabihlerle değil, muhkemlerle hareket eder. 

Müteşabihler, varlık âleminin anlam ve amacı, yaratılışın hikmeti, insanın 
yeryüzündeki serüveni, ruhi ve zihinsel tutumlarımız, müteal/aşkın hakikat- 
ler, manevi tecrübeler, mebde' ve mead, tabiat, bilginin değeri, ahlaki sorum- 
luluklarımız, tarihte hükmünü icraedenilahi sünnetler, enfüsi ve afaki gerçek- 
likler vb. konularla ilgili geniş alanları ihtiva ederler. Bütün bu konularda hiç- 
bir şey tek boyutlu değildir, sabit fotoğraflara baktığımız gibi varlık âleminin 
sırlarını, sır içinde sır olan hakikatlerini anlayamayız. Derin bir tefekkür, çok 
yönlü muhakeme, daha düzenli bilgi ve takva sahibi olmayı gerektirir. Bunları 
temin etmenin yolu muhkemlere sarılmaktan geçer. Sabitelerin ortak, değiş- 
kenlerin farklı olması, birden fazla okuma imkânı sunar, çoğul okuma böylece 
meşru bir zemine oturur. Meşruiyeti zedeleyecek olan yegâne şey, muhkem- 
lerin de müteşabihler seviyesinde tartışmalara açılması, kesinliğin ortadan 
kaldırılmasıdır. Bu, meşru ve doğru bir usul takip edenlerce olmaz ancak kalp- 
lerinde hastalık olanlar tarafından olabilir. Kur'an-ı Kerim varlık âlemi gibi tek 
boyutlu değildir; bir yönüyle ve tamamı muhkemdir (11/Hud, 1), diğer yönüy- 
le müteşabihtir (39/Zümer, 23). 
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“Kalplerinde bir kayma olanlar, fitne çıkarmak ve olmadık yorum- 
larını yapmak için ondan müteşabih olanına uyarlar.” "Zeygğ” doğrudan 
sapmak, yoldan çıkmak demektir. Zeyğ halini almış kalp huzursuz, sıkıntılı ve 
tatminsizdir. Bu kalbe sahip olanlar haktan ayrılmaya eğilimlidirler. Kendi indi 
görüş ve hevalarına kılıf uydurmak için müteşabihlere sarılırlar. Niyetleri ve 
hedefleri hakikati arayıp bulmak değil, yanlış ve hatalı görüşlerine Kur'an'dan 
mesnetler bulmaktır. Bu işlemde kişinin ilk hareket noktasında 'kötü niyet' söz 
konusudur. Bu yüzden muhkemleri bir kenara bırakıp müteşabihleri suistimal 
etme yolunu seçerler. “Olmadık yorumlar”a sebebiyet veren niyetin kötü ol- 
ması ve meşru ve sahihi olmayan bir usulün takip edilmesidir. Çünkü Allah'tan 
bizi hakikate ve hakikatin bilgisine ulaştırmayı samimiyetle talep etmemiz 
(temiz niyet) kadar, usul/yöntem de önemlidir; bu yüzden “usulsüzlük vusul- 
süzlüktür” denmiştir. Eğer selim bir kalple meşru ve sahih bir usul takip edip 
müteşabihleri muhkemlerle sınayacak, test edecek olurlarsa bu onları doğru 
istikamete yöneltir ancak amaçları gerçekliğin bilgisi değil, karışıklık çıkar- 
mak; doğru ile yanlışı birbiri içine katmak ve insanları birbirine düşürmektir. 

“Oysa onun tevilini Allah'tan başkası bilmez. İlimde derinleşenler 
ise: “Biz ona inandık, tümü Rabbimizin katındandır” derler.” “Tevil” evl 
kökünden dönme ve döndürme anlamlarına gelir. Bir şeyi tevil ettiğimizde 
hakikatte aslına döndürüyor, kendi akıbetine, varacağı son menzile ulaştırıyo- 
ruz demektir. Kitabın, tevile açık olan bölümlerini yani müteşabihlerini son ve 
nihai anlamda Allah'tan başka kimse bilemez. Nihai hüküm, bilgi ve şeylerin 
asıllarına irca edilmeleri Allah'a mahsustur. İnsanın bilgisi sınırlı, zanni ve iza- 
fidir. Dolayısıyla, buradaki “vav”ın atıf değil, istinaf edatı olduğunu yani yeni 
bir cümleyi başlattığını söyleyebiliriz. Kısaca, müteşabihlerin iç anlamlarını, 
nihai asıllarını sadece Allah bilir. Eğer ilimde derinleşen mü'minlerin de (ra- 
sihun fi'l-ilm) bunların anlamlarını bildiğini düşünecek olursak, Allame Ta- 
batabai'nin yerinde işaret ettiği üzere araya “peygamber”in de zikredilmesi 
gerekirdi ki, o zaman ifadenin takdiri şöyle olurdu: “Onun tevilini, Allah, pey- 
gamber ve ilimde derinleşenlerden başkası bilmez.” Çünkü mantıksal olarak, 

Hz. Peygamber, ilimde derinleşen bilginlerden çok daha ilim sahibidir, rasihtir. 

İfade öyle gelmemiş, müteşabihlerin hakiki ve nihai anlamlarını sadece 
Allah'ın bildiği belirtilmiştir. Bu genel bir hükümdür; ulühiyet ve mutlak bil- 
giyle ilgili esaslı bir uyarıdır. Tabii ki istisnası vardır. Gayb konusundaki mesele 
de böyledir: “O gaybı bilendir. Kendi gaybını kimseye muttali kılmaz; ancak el- 
çileri içinde razı olduğu kimseler başka” (72/Cin, 26-27). Mutlak gayb Allah'a 
aittir, peygamberler dahi gaybı bilemezler. Ancak Allah onlara gaybından bazı 
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şeyleri açar. Bunun gibi müteşabihlerin hakiki ve nihai tevillerini, iç anlam- 
larını, anlamın son durağını sadece Allah bilir. İnsan önce bunların hakiki iç 
anlamlarını bilemeyeceğini bilmeli, bu hakikati teslim etmelidir. 

Ama bu, insanların bir bölümünün hiçbir şekilde müteşabih ayetleri tevil 
edemeyeceği anlamına gelmez. Evet, Kur'an'ın bir kısmı muhkem, bir kısmı 
müteşabihtir; bu doğrudur. Şu var ki, aynı zamanda anlaşılan bir kitaptır; Allah 
kitabını anlaşılsın diye indirmiştir. Anlaşılmayacak bir kitap niçin indirilsin, 
insanlar niçin onun mesajından sorumlu tutulsun? Bu demektir ki ilimde de- 
rinleşen, tefekkür ve Kur'an'ın anlamları üzerinde yetkinleşenler yani rasihun 
olanlar da bu ayetleri bilebilir, anlayabilir. Bilebilecek ve anlayabilecek olan 
rasihunun tevil yapmaya kalkışırken, göz önünde bulundurmaları gereken iki 
hakikat var: Biri, her ne tevil yapmış olursa olsunlar, nihai bilgi ve hakikati sa- 
dece Allah bilir, insana hiçbir şekilde şeylerin özünü, aslını bütün çıplaklığıy- 
la bilme gücü verilmemiştir. Şu halde âlimler rasihun da olsalar tevil yoluyla 
elde edeceklerinin mutlak olmayıp zanni olduğunu akıldan çıkarmamalıdırlar. 
İkincisi, bu bilgi Allah'ın katından gelmedir, künhüne, esasına varsak da var- 
masak da biz ona inanmakla yükümlüyüz. İşte müteşabihlere bu bilgi ve bilinç 
seviyesinden yaklaşanlar “rasihun”dur yani bilgileri itibariyle olduğu kadar, 
kalp sağlıkları itibariyle de sabit ve sağlıklı olan insanlardır. Tereddüde, kuş- 
kuya düştüklerinde “Biz ona inandık, tümü Rabbimizin katındandır” derler. 
Bu kalp sağlıklarının belirtisidir. Sadece Hz. Peygambere değil, ondan önceki 
peygamberlere indirilenlere de inanırlar. (4 /Nisa, 262.) 

Dahhak “Rasih âlimler müteşabihlerin tevillerini bilir”, der. Şayet bilme- 
selerdi nasih ve mensuhunu, helal ve haramını, muhkem ve müteşabihini de 
bilmezdi. Ebu İshak Şirazi'ye göre, yüce Allah'ın Kur'an'da sadece kendine 
özgü kısım yoktur. Allah âlimleri kitabına muttali kılmıştır, aksi halde alim- 
ler avamdan sayılırlardı. Belki de Mahmut Şeltut'a katılarak müteşabihleri 
“mutlak müteşabihler” ve “izafi müteşabihler” olmak üzere iki gruba ayırmak 
gerekir ki, bazı süre başlarında bulunan Huruf-u mukattaa mutlak müteşabih 
olup, diğerleri izafi müteşabihlerdir. 

Müteşabihler, vahiy evreninde zihne muazzam bir derinlik, ucu açık bir dü- 
şünme yetisi kazandırır. Nasıl zihnin kendine ait yargılarda kullandığı bilgiler, 
temel önermeler varsa ve dış dünyayı anlamaya, bir anlam haritasına oturtmaya 
çalışırken bu zihni önermelere irca etmeye çalışıyorsa, bunun gibi müteşabihler 
de muhkemlere irca edilir ve muhkemlerin ekseninde tevil edilir yani asılları- 
na döndürülür. Çünkü Kur'an'da biri diğeriyle kesin çelişki ve zıtlık içinde iki 
ayrı bilgi kategorisi yoktur. Bilginin menşei tek yani vahyin geldiği Levh-i Mah- 
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fuz olduğunda, muhkemler ve müteşabihler iki ayrı Hakikat'e vurgu yapmazlar. 
Hakikat tektir, temeli muhkemler, tezahürleri müteşabihlerdir. Bütün bir ağacın 
dalları, yaprakları ve meyveleri kendi gövdesine, köküne bağlıdır. 

Muhkem ayetlerde apaçıklık, netlik ve kesinlik vardır. Muhkemlere uyulur, 
işaret ettikleri hükümler tatbik edilir. Her bir hüküm bizim için deniz feneri 
mesabesindedir. Müteşabihler ise farklı anlam ve yorumlara açıktır. Öyle de 
olsa onlara inanılır, çünkü muhkemler gibi Allah'ın katından gelmişlerdir. Şu 
var ki onlarla amel edilmez, müteşabihlere amelde uyulacak olan hususlar 
muhkemlerle örtüştükleri oranda ve formda olanlardır. Amellerin yol harita- 
sını muhkemler çizer. 

“Temiz akıl sahiplerinden başkası öğüt alıp-düşünmez.” Temiz akıl 
sahipleri olarak çevirdiğimiz “elbab” her türlü şaibeden uzak akıl sahibi kim- 
seler demektir. (2/Bakara, 269; Âl-i İmran, 190-91; Zümer, 17-18.) Bunlar, 
sağlıklı bir zihni bünyeye, selim bir kalbe sahiptirler, akılları her türlü şaibe, 
bulanıklık ve karışıklıktan uzaktır. Bu yüzden muhkemlere sımsıkı sarılır, mü- 
teşabihler üzerinde derinlemesine tefekkür eder, iç anlamlarına ulaşmaya ça- 
lışırlar. Bütün bu çaba ve cehdin içine girerlerken, hiç bir zaman imanlarında 
herhangi bir sarsıntı meydana gelmez; kendilerini ve başkalarını tehlikeye at- 
mazlar. Onların gayesi, hakikatin bilgisine mümkün oranda yaklaşmak, onun 
renklerini ve çizgilerini temaşa etmek ve eğer bir kısım lahzalarına ulaşma 
şansına sahip olmuşlarsa, bundan insanları yararlandırmaya, yollarını aydın- 
latmaya çalışmaktır. Müteşabihler denizinde yola çıkan akıl sahipleri muhkem 
gemisini terk edip, derin sulara kendilerini atmazlar. 


ç 
z 


Eİİ GE dak ORA dye Gİ daş ikna 3 daş İs gi YE 
gap Glâğİl 


8. o Rabbimiz, bizi hidayete erdirdikten sonra kalplerimizi kaydırma 
ve katından bize bir rahmet bağışla. Şüphesiz, bağışı en çok olan 
Sensin Sen!.. 


Bu, mü'minlerin dilinden yapılmış duadır. Hidayet en büyük nimet, iman 
en büyük ayrıcalıktır. Hidayetin öncesinde sapkınlık söz konusudur. Şu var ki, 
imanın ve hidayetin teminatı yoktur. Yani kişi hidayetten sonra sapkın yollara 
yönelebilir. Her şey kalbin içinde cereyan ettiği için, kalbin sağlıklı ve selim ol- 
ması ile hastalanması ve kayması ana değişkendir. Bir hadis-i şerifte “Ey kalp- 
leri ve gözleri evirip çeviren (Allah'ım)! Kalbimi dinin üzere sabit kıl” (Tirmizi, 
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Kader, 7) buyrulur. Elbette, karar verici olan insanın kendisi, iradi tercihleri, 
bireysel seçimleridir. Ama onun kararlarında, tercih ve seçimlerinde etkileyici 
faktörler vardır. Dünya hayatının çekiciliği, makam-mevki, şan-şöhret, beden- 
sel hazlar, güç, gösteriş vs. Bunlar kalbin hastalıklarına yol açan negatif faktör- 
lerdir. Kalp sabit değildir, evrilir çevrilir. Gözler gibi sürekli hareket halindedir, 
bir tür gel-git (med ve cezir) hali yaşar. Göz, bir bakışla yöneldiği her obje ve 
duruma göre kalpte bir takım tesirlere yol açar. Kalpte uyanan arzular, duygu- 
lar yeni kararların teşekkülünü sağlar. 

Yine bir hadis-i şerifte şöyle buyrulur: “Mü'min'in kalbi, Rahman'ın iki 
parmağı arasındadır” (Müslim, Kader, 17; Tirmizi, Kader, 7). Ulühiyet bunu 
gerektirir. Biz Allah'ın kudret eli altındayız. Ama aynı zamanda özgürüz, ira- 
demiz var, seçimlerimizle her an kendimize yeni yol haritaları çizebiliriz. Bu 
durumda doğru yoldan sapmamak için Allah'ın yardımına muhtacız. Sonuçta 
Allah bizi kötülüğe zorlamaz, aksine iyiliği emreder. Fakat “Onlar sapıp eği- 
lip-sapınca (zeyğ), Allah da onların kalplerini eğriltip saptırdı” (61/Saf, 5). 

İman ve inkâr (küfür ve şirk) kalbin fiili, amelidir. Kalp ise devamlı değişir, ta- 
biatı gereği bir halden başka bir hale inkılab eder. Bizi bir fiile sevk eden sebepler 
olduğu gibi kalbimizin fiillerinde de rol oynayan sebepler vardır. İnkâr ve isyan fiili 
nefsin ruhu istila etmesi, kibir, önyargı ve taassup sonucunda vuku bulur. “Kişinin 
bir şeyi (tutkuyla) sevip istemesi onu sağır ve kör eder” (Ebu Davud, Edeb, 115- 
116; Müsned, V, 194). Kalbi bu tür hastalık ve musibetlerden ancak iman, takva, 
ibadetler, hakikat sevgisi, itaat, adalet ve tevazu ile korumak mümkündür. 

Allah'ın yardımı, bizi kalplerimizde hastalıklara yol açacak belalara maruz 
bırakmamasıdır. Öylesine cazip beşeri durumlarla karşılaşırız ki, kalplerimiz- 
de zaaf başlar. Zaaflarımız bizim felaketimizdir. Mesela çok ünlü bir avukatın 
yüksek meblağda para karşılığında bir katili veya hırsızı savunup mazlumun 
hakkının gasp edilmesine sebebiyet verdiğini düşünelim. Bu hakikatte büyük 
bir beladır. Böyle bir durumla karşılaşıldığında Allah'ın bize doğruyu ilham 
etmesi, takva duygusunu uyandırması, bizi nefsimizin tutkularına karşı koru- 
ması en büyük nimet ve bağıştır. Şeytanın ve nefsin şerrinden korunmayan 
hidayet üzere kalmaya devam edemez, sürgit Şeytan faaliyet halindedirler, son 
nefesine kadar insanı doğru yoldan saptırmak ister. 

“Bizi hidayete erdirdikten sonra” bir ölçüde müteşabihler üzerinden 
Kur'an'ın yanlış ve maksatlı teviline de göndermedir. Nice bedbaht insan var ki, 
hakikati bildiği halde, hatta bu ilmin tahsilini yaptığı halde dünya malı, siyasile- 
rin gözüne girme arzusu onu yalan yanlış tevillere sürükler; böylece hem ken- 
dini hem insanları Allah'ın yolundan, hidayetten saptırır. Kavramayan topluluk- 
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ların Allah kalplerini çevirir (9/Tevbe, 127). Nice insan var ki, bir zamanlar hak 
ve özgürlükler mücadelesi veriyorken, kendisine yapılan cazip teklifleri geri çe- 
viremeyip, geçmişte yaptıklarının ve savunduklarının tam karşıtı işler yapmaya, 
düşünceler savunmaya başlamıştır. (Ayrıca bkz. 7 /Araf, 175. ayetin açıklaması.) 

“Katından bize bir rahmet bağışla." Kalbin selim olması iman, marifetul- 
lah ve ilahi emirlere itaatla mümkün olur. Bunlar, insanın Rabbinden isteyebile- 
ceği en büyük nimetlerdir. İman, tevhid ve marifet kalbin nurudur. Akıl bunların 
tezahürü olarak fonksiyon görür. Bu nur ile aydınlanmış kalbin merkezinde bu- 
lunduğu bedenin organları Allah'a huşu ile ibadet ve itaat ederler. Bunlar dünya 
hayatını kolaylaştırdığı gibi -insana kalp, akıl ve ruh sağlığı yanında beden sağlı- 
ğı da verir- ölümü ve ahireti de kolaylaştırır. İşte “Allah katından istenecek rah- 
met” cinsinden nimetler ve bağışlar bunlardır, bunlardan daha değerlisi yoktur. 
"Şüphesiz, bağışı en çok olan Sensin Sen.” Bu külli, nihai, sahih ve kurtarıcı 
bağışta yegâne güç ve merhamet sahibi şanı yüce Allah'tır, sadece O'dur. Başka 
hiçbir varlığın bütün bunları bağışlama gücü ve imkânı yoktur. Bunlar bizim için 
eşsiz bağışlar, nimetler hükmünde iken, O'nun için sıradan şeylerdir, engine rah- 
met deryasının bir katresi mesabesinde bile değildirler. Bunları sadece O'ndan 
dilemeli, başka güçleri ve varlıkları bu işe ortak etmemeliyiz. 


gay öle SALA SAİM Öde Gİ ğa li Şal Sİ Gö; 


9. Rabbimiz, kendisinde şüphe olmayan bir günde insanları gerçek- 
ten sen toplayacaksın. Doğrusu Allah, va'dinden cayıp-dönmez. 


Kendisinde şüphe olmayan gün, hesap yani Din Günü'dür. İnsanlar hiç 
kuşkusuz bu günde bir araya getirilecektir. Bir araya getirilmelerinin sebebi, 
onlara bağışlanmış olan dünya hayatını nasıl yaşadıklarının hesabını verme- 
leridir. Herkes her ne yapmışsa karşılığını görecektir. İyiye karşılık iyilik, kö- 
tülüğe karşı kötülük. Bu bir vaiddir ve Allah asla va'dinden dönmez. Dünyada 
kim hukuktan kaçmışsa, gemisine bir şekilde yürütmüşse ahirette aynı şeyi 
yapamayacak, yapıp ettiklerinin hesabını verecek; mazlumlar haklarını ala- 
cak, mutlak adalet tesis edilecektir. Bu Allah'ın va'didir. Yakından bakıldığında 
bu ifadede bir heybet ve azamet /büyüklük olduğu anlaşılır. 

Burada dil açısından “va'ad” ile “vaid” arasında farka değinmek gerekir. 
Şair şöyle demiştir: 

“O sürur verici bir şey va'ad ettiğinde va'adini yerine getirir. Zarar verici 
şeyle tehdit ettiğinde af duygusu bunu yapmasına mani olur.” 

Araplar, bir iyilik veya güzellik va'adinde bulunanın sözünü yerine getir- 
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memesini büyük ayıp ama bir tehditte bulunanın (vaid) ise bundan vazgeç- 
mesini erdem sayarlar. Bundan hareketle Ebu Amr ibn el A'la, “Va'ad kulun 
Allah üzerindeki bir hakkıdır yani kula güzel bir şeyi vaad etmişse bunu yerine 
getirir, sözünden caymaz; vaid ise O'nun kullar üzerindeki hakkıdır” demiştir. 
Bazı durumlarda hakkından vazgeçebilir, kimse O'nu yaptıklarından dolayı 
muaheze edemez. Fakat bu, elbette kulları birbirine karşı kayırması, yenmiş 
kul hakkını affetmesi anlamına gelmez, söz konusu olan sadece kendi hakkı 
dairesi içindeki konularla ilgilidir. Allah va'dinden dönmez; güzellik va'ad et- 
mişse bunu yerine getirir, kulların haklarıyla ilgili tehditlerde bulunmuşsa el- 
bette zalimlere de cezasını verir. 

Va'd ve vaid kıyametin kopmasıyla başlayacak ahiret hayatıyla ilgili ol- 
duğunu göz önünde bulundurmak lazım. Bunu ilahi yasaların hükmünü icra 
ettiği dünyevi hadiselerden, toplumsal olaylardan hak veya müstahak edilen 
sonuçlardan ayrı düşünmek lazım gelir. Mesela “mazlumun ahı yerde kalmaz” 
veya “mazlumun ahı indirir şahı” sözü dünyada da yüce Allah mazlumun hak- 
kını korur, zalime cezasını verebilir ancak bir hikmet ve sebep üzere ceza ahi- 
rete ertelenecek olursa mazlum mutlaka hakkını alacaktır. Eğer bu kesin va'd 
ve vaid olmasaydı insanlar ne iyilik yapma konusunda yeterince motive olur 
ne kötülük yapmaktan tam olarak çekinirlerdi. Bu da mazlumların ve zayıfla- 
rın varoluşsal bir ümitsizliğe sürüklenmelerine yol açardı. (Bu ifadenin benze- 
ri Ra'd süresi 31. ayette de geçmektedir. Ayrıca bkz. 3/194.) 


YA di ç o pas Ya patiği ğe Tâ ğİ 9338 öl öl 
8 âya delil âğeğâ Jİ laE guy YEM Ay pa Glsİşş 
gö ir çlğali İL aliş ayas adı sail UL gli 
g3 ALİ alış AZE İN Gani Oyalkkz, 1gyâ8 Gal 


10. Şüphesiz inkâr edenler, onların malları da, çocukları da kendi- 
lerine Allah'tan (gelecek azaba karşı) hiçbir şey kazandırmaz. Ve 
onlar ateşin yakıtıdırlar. 

11. Tıpkı Firavun ailesi ve onlardan öncekilerin gidiş tarzı gibi. Âyet- 
lerimizi yalanladılar, böylece Allah günahları nedeniyle onları ya- 
kalayıverdi. Allah, (cezayla) sonuçlandırması pek şiddetli olandır. 

12. İnkâr edenlere de ki: “Yakında yenilgiye uğratılacaksınız ve top- 
lanıp cehenneme sürüleceksiniz.” Ne kötü yataktır o!.. 
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Bu ayetin Necran Hıristiyanlarından Ebu Harise İbn-i Alkame hakkında 
indiği söylenmiştir. Önceki bağlamı açısından düşünüldüğünde bu makuldür. 
İbn-i Alkame, “Ben Peygamberi dinlediğimde onun Allah'ın elçisi olduğunu an- 
ladım. Bunu açıklamadım, öyle yapsaydım Rum kralları bana verdikleri mal ve 
statüleri geri alırlardı” demiştir. Bu olay, kişinin muttali olduğu, varlığından 
kuşkuya düşmediği hakikat karşısında nasıl dünyevi çıkarlar karşılığında yan 
çizebileceğini, doğrulardan sarf-ı nazar edebileceğini göstermektedir. 

Ayet, aslında İbn-i Alkame'nin bir tipoloji, bir kişilik profil olduğunu be- 
lirtmektedir. Böyleleri sadece miladi 7. yüzyılda değil, tarihin her döneminde 
ve dünyanın her bölgesinde görülür. Dolayısıyla iniş sebebi özel ise de, hüküm 
ve anlam düzeyi genel ve evrenseldir. 

Ayette mal ve çocukların Allah'tan gelen dünyevi bir musibet veya uhrevi 
azaptan kurtarmaya yetmeyeceğinin anlatılması önemlidir. Mal/servet ve ço- 
cuklar güvenliği sağlayan fonksiyonlara sahiptirler, her ikisi de güç, servet ve 
iktidardan kinayedir. İnsan herhangi bir tehdit veya tehlike ile karşı karşıya 
geldiğinde servetine veya çocuklarına, daha geniş çerçevede yakınlarına, dost- 
larına, yandaşlarına sığınarak bunu atlatmaya çalışır. Güvenliğin servet ve in- 
san unsuruyla sağlandığı durumlar vardır ve bu bir gerçektir. Ama söz konusu 
olan kötü eylemlerin karşılığı olarak bir musibet veya azap ise, burada servet 
ve insan unsuru aciz kalır, çünkü bu cezayı tayin eden Allah'tır (34 /Sebe, 35, 
37.) O ya bu dünyada veya ahirette adaleti tesis etmeyi, her hak sahibine hak- 
kını vermeyi murat etmektedir. Bu durumda “mal ve evlat fayda sağlamaz” (6/ 
En'am, 94; 18/Kehf, 46; 26/Şuara, 88-89). 

Dünya hayatında yaptıklarının karşılığı olarak kişinin başına bir musibet 
gelecekse, yeryüzündeki bütün serveti ve yandaşlarını bir araya getirse, Allah 
ona musibeti tattırır. Ahirette ise Yüce Allah'ın huzuruna tek başına-yalnız ve 
çırçıplak olarak çıkacaktır (6/En'am, 94; 19/Meryem, 81). Nihai hesabın görü- 
leceği Din Günü'nde servetin herhangi bir değeri olmadığı gibi, onun çocukla- 
rının ve yandaşlarının her biri zaten kendi derdine düşmüşlerdir. Böylelerinin 
cezası ateşin yakıtı olmalarıdır (2/Bakara, 24). 

11. ayet belli insan profillerinde tarihsel bir süreklilik olduğunu gösteriyor. 
Dünyevi basit ve geçici çıkarlar uğruna hak ve hakikate sırt çevirme olayı belli 
bir ahlaki tutuma işaret eder. Bu tutum tarihte ilk defa Hz. Peygamber'e karşı 
koyanların kişiliğinde ortaya çıkmış değildir, tarih boyunca süre gelmektedir. 

“De'b” bir iş veya şeyde uzun süre kalmak, eğleşmek demek olup aslında 
ısrarlı tutumu ve bundan hareketle belli bir tarzı ifade eder. Yerine göre iş, 
örf-adet anlamlarında da kullanılır. Firavun ve ailesine, daha geniş ifadesiyle 
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Mısır iktidar seçkinlerine izafe edilmesi onların hem hak ve hakikat karşısında 
hem mütegallibe güçler (merkezdeki çekirdek) olarak tahakkümleri altında 
tuttukları yoksul ve zayıf kitlelere karşı tutum ve tarzlarını anlatmak içindir. 
İbn-i Aşur, Firavun ve yakın çevresinin örnek verilmesinin sebebinin, müş- 
riklerin onlar gibi Allah'ın birliğini, risaleti ve ayetlerini inkâr etmeleri olup 
bunun tarihte tekrar eden bir adet olduğuna atıf olduğunu söyler. 

Hz. Musa (a.s.) onlara ilahi tebliği yaptığında kibirlenip tebliği reddedi- 
yorlardı. Yalanladıkları “ayetler”in iki anlamı var: Biri tebliğin ihtiva ettiği ha- 
kikatler, diğeri kendilerine gösterilen açık mucizeler. Mesela insanın insanı 
köle kılması, onu temel hak ve özgürlüklerinden yoksun bırakması, emeğini 
sömürmesi, ırkından dolayı aşağılaması selim akla ve vicdana aykırı apaçık 
gerçekliklerdir. Firavun ve çevresi bunu bilemeyecek kadar zekâ yoksunu in- 
sanlar değildi ama Mısır'daki statülerini, tahakküm ve sömürü düzenlerini 
devam ettirmek için bu hakikatleri inkâr ediyorlardı. Hz. Musa onlara apaçık 
mucizeler gösterdiğinde -mesela Nil nehrini kan renginde akıttığında, bunun 
suya katılmış boya olduğunu söyleyip- birtakım açıklamalar getirerek geçişti- 
riyorlardı. Musa aleyhisselamın getirdiği mucizelerin bir anlamı da şuydu: Güç 
ve iktidarın tümün Allah'a aittir, Firavun ve bürokratik merkezinin takip ettiği 
baskıcı ve köleleştirici politikalar iktidarın suistimaline dayanıyor. Hakikat bu- 
dur, bu hakikate teslim olup Firavun İsrailoğullarını serbest bırakmalı, kendisi 
ve çevresi de Allah'ın muradına uygun idare etmelidir. 

Fakat Firavun ve adamları bu hakikati reddettiler. Bu yüzden ve işledikleri 
ağır suç ve günahtan dolayı Allah onlara şiddetli bir ceza verdi. Öyledir, çünkü 
Allah cezası pek şiddetli ve çetin olandır. Hz. Musa ve Hz. Peygamber (s.a.) za- 
manında olup bitenler, tarihsel kategoriler değil, evrensel vakıalardır. Geçmiş- 
te olduğu gibi, bugün ve bundan sonra da tekrarlanacaktır. Tarihte her zaman 
Nemrutlar ve Firavunlar olacaktır. Çünkü bunlar belli bir insanlık durumuna, 
birtarz ve tutuma dayanırlar. Allah da başkalarına haksızlık yapan, hukuk ihlal 
edenlere ya dünyada veya ahirette mutlaka ağır ceza verecektir. (8/Enfal, 52.) 

12. ayetin genel üslubunda sert, tehditkâr ve korkutucu (inzar) unsurlar 
hâkimdir; ürküntü veren anlatımı vardır. Bir bakıma önceki ayette sözü edilen 
“ceza'"nın ikili boyutunu açıklar. Bunlardan biri bu dünyada yenilgiye uğramak, 
bütün güç ve iktidarı, servet ve onuru kaybetmektir. Bu tahakkümcü güçlerin, 
sömürücü ve adaletsiz iktidarların mutlaka başlarına gelen musibettir. Tarih- 
te yıkılan imparatorluklar, yerle bir olan tiranlıklar, baskıcı rejimler, totaliter 
iktidarlar bunun göstergesidir. Yüce Allah, bunun üstelik “pek yakında” vuku 
bulacağını haber verir. Gelecek fiili “sevfe” ile değil, “se” ile gelmiştir. Yani ti- 
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ranlıklar, sömürü ve baskılar ebedi değildir; bir süre devam ederler ama İlahi 
Sünnet gereği sona erer, yerle bir olurlar. 

Yaptıklarından dolayı uğradıkları trajik son sadece dünyevi bir cezadan 
ibaret değildir. Bu güçler aynı zamanda toplanıp cehenneme sürüleceklerdir 
(8/Enfal, 38). Ahirette onları bekleyen azap da yakındır. Cehennem ise hiç kuş- 
kusuz kötü bir varış yeridir. 
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13. Karşı karşıya gelen iki toplulukta, sizin için andolsun bir âyet 
(ibret) vardır. Bir topluluk, Allah yolunda çarpışıyordu, diğeri ise 
kâfirdi ki göz görmesiyle karşılarındakini kendilerinin iki katı 
görüyorlardı. İşte Allah, dilediğini yardımıyla destekler. Şüphesiz 
bunda, basiret sahipleri için gerçekten bir ibret vardır. 


Bu ayet tefsiri zor ayetlerden biridir. Tefsirciler “karşı karşıya gelen iki 
topluluk” ve bu iki topluluktan hangisinin “gören” ve “görülen” olduğu konu- 
sunda görüş ayrılığına düşmüşlerdir. Ayetin Bakara süresinde geçen Talut ve 
Calut karşılaşmaya veya tarihte vuku bulmuş bir olaya atıf olduğunu düşünen- 
ler olmuştur. Genel kabul gören görüşe göre söz konusu iki topluluk Bedir'de 
savaşan mü'minler ve Mekkeli müşriklerdir. 

İki topluluğun ayırt edici vasfı, birinin “Allah yolunda” savaşması, diğerinin 
inkâr eden topluluk olmasıdır (Bkz. 8/Enfal, 38). Bir savaş meydanında bu iki 
topluluk karşı karşıya gelmiş, savaşmış ve Allah yolunda olan topluluk, Allah'ın 
kendisini desteklemesiyle galip gelmiştir. Buraya kadar herhangi bir müşkül 
yoktur. Ama hangi topluluğun diğerini göz görüşüyle gördüğü tartışmalıdır. 

Bir görüşe göre -ki ayeti gaib kipiyle “yeravnehüm” okuyanlar bu fikirde- 
dir- kâfirler, Müslümanları kendilerinin iki katı görüyorlardı. Buna göre savaş 
başladığında Mekkeli müşrikler, hakikatte Müslümanlar 314 (veya 310) kişi 
olmalarına rağmen kendilerinin iki katı gördüler; başka bir ifadeyle onların iki 
bin kişi olduklarını zannettiler veya içlerine düşen korku sonucunda bu sayıda 
hesapladılar. Mekkeliler bin kişiydi, 700 atlıları ve 700 develeri vardı. Müslü- 
manların sayısı ise 314 idi ve içlerinde ancak birkaç tanesi atlıydı. Maddi ve 
askeri donanım açısından muazzam bir fark vardı. 

Burada “göz görüşü” ile dikkatli bir sayımdan çok, göz kararı ile bir toplu- 
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luğun sayısının ve gücünün tahmin edilmesi söz konusudur. Arazinin yapısına, 
eğimine, diziliş şekline ve bakanların konumuna, ruhi hallerine, zihni tutum- 
larına ve bakış açılarına göre, gerçek sayı ile göz kararı arasında fark olabilir. 

Muhatap kipiyle “yeravnehüm” diye okuyanlara göre, Müslümanlar, müş- 
rikleri kendilerinin iki katı görüyordu ki, bu da 628 eder. Düşman tarafının iki 
kat görünmesi Müslümanları caydırıcı değildir, çünkü Enfal, 66'da belirtildiği 
üzere hakkıyla “Sabırlı yüz kişi onlardan iki yüz kişiyi yenilgiye uğratır.” 

Burada istifham doğuran nokta, Enfal, 44. ayette “Allah'ın her iki tarafı di- 
gerinin gözünde az gösterdiği” hususunun belirtilmesidir. Tefsirciler bunun 
muharebe meydanında savaşın başlamasından önce Müslümanları cesaret- 
lendirmesi, müşriklerin de “Nasılsa bunlar pek az” deyip aldırışsızlığa kapıl- 
ması hikmetine matuf olduğunu söyler. Sıcak çatışma başlayınca, Allah Müs- 
lümanları, inkârcıların gözünde kendi sayılarının iki katı göstermeye başladı, 
korkuya kapıldılar ve yenilgiye uğradılar. 

Bu mümkün olmakla beraber ayetin asıl vurgusu “ibret” kavramında top- 
lanmaktadır. Kelime anlamıyla ibret ölçüp biçme, karşılaştırma anlamlarına 
gelir. İ'tibar ise bir yerden başka yere, bir durumdan başka duruma geçiş de- 
mektir. İbare, bundan türetilmiştir, anlamı muhatabına geçiren, intikal ettiren 
sözü ifade eder. Bu ayetten çıkaracağımız ders, bir savaşı kazanmanın garantisi 
yüksek askeri güç, teknolojik donanım ve maddi üstünlük değildir. Uğrunda sa- 
vaşılan dava, meşru hedeftir ki, bu savaşta ahlaki (moral) üstünlüğü sağlar. Allah 
yolunda savaşan insanlar, insanlığın yararına savaşırlar. Adil ve meşru olmayan 
savaşlara girmezler; adaleti, güvenliği, barışı, hakkı ve hakkaniyeti tesis etmek 
için mücadele ederler. Dünyanın huzuru ve barışı için indirilen İlahi hükümleri, 
yüksek ahlaki normları tanımayanlar kendi bencil çıkarları için savaşırlar. 

Ayetin Uhud savaşından sonra indiğini göz önüne alacak olursak, bunun bir 
hatırlatma olduğunu düşünebiliriz. Bu çerçevede Yahudilere ve müşriklere hi- 
tap olabileceği gibi Müslümanlara da hitap olması kuvvetle muhtemeldir. İster 
Bedir savaşına ister Süleyman Ateş'in iddia ettiği üzere geçmişteki bir olaya 
gönderme olsun -Talut ve Calut olayında olduğu gibi (Bkz. 2/Bakara, 249 vd.)- 
evrensel anlamda bize vermeye çalıştığı mesaj, haklı ve meşru bir dava uğruna 
savaşanların Allah tarafından desteklenip teyit edildikleri hususunun altını çiz- 
mektir. Bunu şanı Yüce Allah, savaşın en kritik anında “gözler üzerinde tasar- 
rufta bulunarak” gerçekleştirir. Bir anda küçük bir topluluk düşmanın gözünde 
hayli kalabalık ve güçlü görünür. Bu Allah'ın haklıdan ve adaletten yana olanları 
takviye etmek amacıyla tarihe müdahalesidir. Bunu dilerse “Bin melekle” (8/ 
Enfal, 9), dilerse “Nişanlı beş bin melekle” (3/Âl-i İmran, 123 ve 125) yapar. 
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Ayette “topluluk”un “fie (âlây” ile ifade edilmiş olması, savaşın ortaya çı- 
kardığı zorluk ve sıkıntıyı ima eder. Fie, aslında “cemaat, fırka” demektir. Başı 
gövdeden ayrıldığını ifade etmek üzere “kılıçla başını fe'vetti” tabirinden alın- 
mıştır. Daha kavramsal seviyede sıkıntılı zamanlarda cemaate başvurulduğun- 
da, sıkıntıyı hafifletmeye veya gidermeye yarayan cemaate fie denir. Savaş ha- 
linde her iki topluluk da sıkıntı ve zorluk hali yaşamaktadır. Şu var ki, Allah'ın 
yardımı haklı olanın yanındadır (Bkz. 8/Enfal, 41-44). 

Ancak bu, “basiret”le anlaşılacak özel bir durumdur. Maddi olarak hesap- 
landığında sayıca çok ve donanımlı bir ordunun kendinden üç kat küçük bir 
topluluğu yenmesi gerekir. Şu var ki, haklı davası, sabrı, kararlığı, cesareti ve fe- 
dakârlığı dolayısıyla “Allah yardımıyla destekleyecek” olursa, bu küçük topluluk 
yenilmez. İşte bu çıplak gözle görülen ve gözlenen olayları, rasyonel hesapları 
aşan özel bir durumdur. Bunun hakikatini “gören kalpler” (22/Hac, 46) anlar. 
Nice gözü olan kişi var ki, bu maddi organla “görmez” (7/A'raf, 179). Bakıyor 
ama görmüyor. Çünkü gözlerinin üstüne perde çekilmiştir (45/Casiye, 23). 
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14. Kadınlara, oğullara, kantar kantar yığılmış altın ve gümüşe, sal- 
ma güzel atlara, hayvanlara ve ekinlere duyulan tutkulu şehvet 
insanlara “süslü ve çekici' kılındı. Bunlar dünya hayatının metaı- 
dır. Asıl varılacak güzel yer Allah katında olandır. 


Burada hayatta insanın zaaf duyduğu nesnelere ve nesnelerin insan üze- 
rindeki olumsuz etkilerine dikkat çekilmiştir. İnsan şu veya bu nesneye güçlü 
bir eğilim duyar. Ayette zikredilenlerin her birinin ima ettiği beşeri bir durum 
ve buna duyulan beşeri zaaf söz konusuysa, insanın zaaf duyduğu beşeri du- 
rum ve nesneler sayılanlardan ibaret değildir. Sayılanlar karşı cinse duyulan 
ilgi; soy bağlılığı-aile-taraftar çokluğu; servet tutkusu; hegemonya ve gösteriş, 
haz ve hız, şehvet ve iştah, maddi mutluluk ve benzeri şeylerdir. Hayatın ida- 
mesi için beslenmek gerekir, gıdaya arzu duyarız. İştahımız bu arzuyu uyandı- 
rır. Bu açıdan iştah ve şehvet aynı köktendirler. Bu ve diğerleri Kur'an diliyle 
“Hubbu'ş-şehavat”a konu olup, bunlara duyulan ilgi “tutkulu şehvet” olarak 
nitelendirilmektedir. 
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İ. Hakkı Bursevi, “şehvet”in nefsin yerinden koparcasına arzu ettiği şeye 
meyletmesi demek olduğunu söyler. Şiddetli arzu. Razi'ye göre, şehevat, arzu 
edilen şeyler demektir. Fakat aradaki irtibat dolayısıyla arzu edilen şeyler 
mecazi olarak böyle isimlendirilmiştir. Kendisine güç yetirebildiğimiz şeye 
“kudret, ümit edilen şeye 'reca (ümit), bilinen şeye “ilim” denilmiştir. Tabii ki 
“şehvet” basit bir arzunun ötesinde tutkuyla bir şeyi istemek, peşine düşmek 
demektir. Şehevat kelimesiyle ifade edilmiş olması, bunun kınanan bir şey ol- 
ması dolayısıyladır. Hubbu'ş-Şehevat, tamlaması, sevgi (hubb) ile şehevatın 
aynı şeyler olduğu anlamına gelmez, çünkü tamlamalarda muzaf ve muzafun 
ileyh ayrı mahiyetlerdir. Böyle olunca sevgi kendisi kınanmış değildir ancak 
sevgi şiddetli arzu, tutkuyla bir arada olduğunda kınanır olmuştur. Hayırlı ve 
meşru şeylere karşı duyulan sevgi kınanamaz. Hz. Süleyman'ın “Allah'ı zikret- 
me” vesilesi olarak “Hubbu'l-hayr'a düşmesi” (38/Sad, 32) buna örnektir. Hz. 
Süleyman, mal veya at sevgisine sahiptir ama bunları Allah'ı zikretmenin bir 
vesilesi, bir imkânı olarak görmektedir. 

Belki burada arzu ile arzu edilen nesnelerin arasını ayırmak gerekir. İn- 
san, şehvete konu olan her şeyi arzu eder; bu şeylere sahip olmanın kendisine 
haz ve mutluluk vereceklerini düşünür; bu onu şeylerin hakiki ve asli fonksi- 
yonlarından uzaklaştırıp arzunun kendisini arzu etmesi gibi yanlış bir istika- 
mete sürükler. İşte bu ayette yerilen Hubbu'ş-şehevat durumu ortaya çıkar. 

“Li'nnas (insanlar için)” ma'rife gelmesi dolayısıyla istiğrak ifade eder yani 
umumi bir lafız olup bu arzunun bütün insanlarda bulunduğunu gösterir. Tut- 
kuyla istediğimiz şeyler erkekler açısından kadın, kadınlar açısından erkek; gü- 
müş, salma güzel atlar, hayvanlar ve ekindir. Her birinin soyutlaması belli bir 
insani duruma işaret eder. Kadına sahip olan erkek arzusunu, erkeğe sahip olan 
kadın amacını gerçekleştirir; kantar kantar altın ve gümüş, çokluktan kinaye 
büyük servet ve zenginlik; salma güzel atlar (pahalı arabalar, yatlar, özel heli- 
kopter ve uçaklar) bir statü ve hız kat etme imkanı; ekinler zenginlik ve nüfuzu 
simgeler. Salma atlar zamana göre binekleri, pahalı ve hız kapasiteleri yüksek 
arabaları, ulaşım araçlarını ifade edebilir. Bunlar, kendi asli amaçları dışında ele 
alındıklarında tutkuyla elde edilmek istenen basit nesnelere düşerler. 

Ayetin “şehvetin objesi” olarak kadını zikretmesi, erkek bakış açısından 
kadının salt cinsel/şehvet objesi olarak alındığı anlamına gelmez. Erkeğin ka- 
dına güçlü eğilim duyduğu bir gerçektir. Ancak bu kendi başına gayr-ı meşru 
bir ilgi değildir. Erkek açısından kadına duyulan ilgiyi yerilir kılan faktör, erke- 
ğin kadını salt bedenine, dişiliğine, cinselliğe indirgemesi; kadının cinselliğini, 
dişiliğini, bedenini manevi, ahlaki ve entelektüel kişiliğinden tecrit etmesidir. 
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Bu, erkeği şehvet peşinde koşan hayvani derekeye düşürür. Yaratılışın hikme- 
tini bilen erkek açısından kadın öncelikle dişilik değil, kişiliktir. 

Benzer bir durum kadın açısından da söz konusudur. Kadın da erkeğe, 
onu manevi, ahlaki ve entelektüel kişiliğinden tecrit edip, ona salt cinsel özne 
veya güvenliğini temin eden bir garantör gözüyle bakacak olursa, bakışını salt 
tutkuya indirger, erkeği araçsallaştırmış olur. Bu durumda ayette zikredilen 
“insanlar” terimi içinde hem erkek, hem kadın söz konusudur. Sanki ayette 
şöyle bir hazf vardır. İlk versiyonuyla “Erkeklere (erkek insanlara) kadınlara 
duyulan tutkulu şehvet süslü-çekici gösterildi” İkinci versiyonuyla “Kadınlara 
(kadın insanlara) erkeklere duyulan tutkulu şehvet süslü-çekici kılındı.” Kadı- 
nın zikredilmeyip de erkeğe vurgu yapıldığı yerlerde kadın, erkeğin zikredil- 
meyip kadına vurgu yapıldığı yerlerde de erkek zımnen konuya dâhil edilir. 
Nihayetinde erkek ve kadın insanlık durumunda ortaktırlar, ortak bir özden 
yaratılmışlardır (bkz. 4/Nisa, 1). 

Bunun dışında çocuklar, yığınla altın ve gümüş, salma hayvanlar- pahalı bi- 
nek araçları, hayvanlar ve zenginlik ille nüfuz aracı ekinler erkek ve kadın için aynı 
derecede tutku nesnesidirler. Bunların hiç biri, hatta anne-baba, eş ve çocuklar 
da insana Allah'tan, Elçisi'nden ve Allah yolunda cihad etmekten daha sevimli ol- 
mamalı (9/Tevbe, 24). Burada da “oğullar”dan söz edilmesi, erkek çocukların kız 
çocuklarından daha değerli ve üstün olduğu anlamına gelmez; Kur'an-ı Kerim'de 
her iki cinsi kapsayacak şekilde kullanılmıştır (bkz. 80 /Abese, 36). 

Erkek, kadın ve altın arasındaki ilişki kadim zamanlardan beri hikmet eh- 
linin, filozofların dikkatini çekmiştir. Eski Yunan filozoflarından Pisagor “Altın 
ateşle, kadın altınla, erkek kadınla sınanır” demiştir. Her üç sınanma (fitne) 
durumunda sorunun kendisi sınanma nesnesinde değil, sınav işleminde orta- 
ya çıkar. Altın değerli madendir ama ona karşı zaaf gösteren kadındır; kadın 
ahlaki ve manevi bir kişiliktir, onu salt cinselliğe ve şehvet nesnesine indirge- 
diğinde erkek sınavı kaybeder yani sorun kadında değil, erkeğin ona değişen 
bakış açısında, yanlış tutumundadır. Bu çerçevede bir hadiste şöyle buyrul- 
muştur: “Benden sonra erkeklere kadınlardan daha zorlu bir fitne bırakma- 
dım” (Buhari, Nikâh, 17; Müslim, Zikir, 97.) Bu hadiste “fitne” teriminin kul- 
lanılmış olması, Pisagor'un sınavını hatırlatır. “Fitne”, altının yabancı maden- 
lerden ayrışması için ateş potasında eritilmesi demektir. Kadın, ateşin içinden 
geçerek saflaşmış olan altına karşı kişiliğini, iffetini koruyup meşru çerçevede 
tutum aldığında sınavı kazanır, erkek de kadınla meşru çerçevede yani nikâh 
akdiyle ilişki kurduğunda sınavı kazanır. 

Kadın elbette sadece cinsellik açısından değil, bazı durumlarda sosyal 
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gerekli bağları koparmaya veya zayıflatmaya matuf tutum ve davranışları do- 
layısıyla da fitneye konu olabilir. Mesela, kocasının annesi-kardeşleri ve yakın 
akrabalarıyla bağlarını koparmak istese, kaprislerine, kıskançlıklarına hâkim 
olmayıp Sıla-i rahim ve Zil'kurba'ya karşı sorumlulukların yerine getirilmesine 
engel olmaya kalkışsa veya kocasının meşru geliri üstünde taleplerde bulunup 
onu meşru olmayan yollara sevk edecek olsa, onun fitnesi olur. Elbette her kadın 
bunu yapar deyip genelleme yapmak mümkün değildir ama bunu yapan veya 
yapmaya kalkışan kadınlar da yok değildir. Benzer bir durum çocuklara duyulan 
zaaf dolaysıyla çocuklar da fitneye sebep olabilir. Bunun tarihte yol açtığı aşırı 
bencilliklere bakıp Karl Marx ve Engels, devlet ve özel mülkiyet yanında ailenin 
de zaman içinde ortadan kaldırılması gerektiği tezini savunmuşlardır. 

İslam bilginlerine göre, erkek veya kadını, insanı sınavı kaybetmesine sürük- 
leyen sebep “ziynet” kavramının semantiğinde gizlidir. Ragıp El İsfahani'ye göre, 
ziynet hem dünyada hem ahirette kusursuzluğu ifade eder. Kusur, insanı bir açıdan 
süsleyip başka bir açıdan süslemeyen şeye denir. Bu anlam çerçevesinde ziynetin 
üç ayrı düzeyi var: İlim ve güzel inançlardan ibaret olan nefsi ziynet (49 /Hucurat, 
7): bedensel ziynet ve harici (dışsal) ziynet (7/A'raf, 32). Mesela Karun'un ihtişam 
ve süsle halkının karşısına çıkması harici ziynete örnektir (28 /Kasas, 79). 

Bir nesneyi veya fiili insanın gözünde süslü/çekici kılan kimdir? Bazen 
Allah (27/Nem)l, 4), Bazen şeytandır (8/Enfal, 48). Bazen da kimin süslü gös- 
terdiği (özne) belirsizdir. Bu ayetteki de öyledir. (Ayrıca bkz. 9/Tevbe, 27; 2/ 
Bakara, 212). Hz. Ömer (ra.), “Süslü gösterenin Allah olduğu”nu söyler: “Ey 
Rab! Onu bize süslü gösterdiğin zaman deyince, sonraki ayet inmiştir” Hasan 
Basri'ye göre süslü gösteren şeytandır, çünkü “Dünyayı onu yaratandan daha 
çok kötüleyen yoktur.” Allah'ın dünyadaki şeyleri süslü göstermesi, onları ya- 
ratması, arzu edilebilir forma sokması ve insanda bunları arzu edebilir kuv- 
vetli bir eğilimi var etmesi şeklindedir. Bu hayatın ve düzenin devamı etmesi 
için gereklidir. Şeytanın süslü göstermesi ise, asli fonksiyonlarını unutturarak 
insanın kalbine vesvese sokması, yanıltması ve elde edilmeleri için ruhunda 
hırsları tahrik edip meşru olmayan yollara yöneltmesiyle gerçekleşir. Şu halde 
iki gösterme arasında mahiyet farkı vardır. 

İnsana yakışan, şeytanın gözünde süslü hale getirdiği nesneleri meşru ol- 
mayan yollardan elde edilmesine yönelten istek ve arzulara karşı direnç gös- 
termesidir. Bir hadiste şöyle buyrulmuştur: “Cennet hoşa gitmeyen şeylerle, 
cehennem de arzu ve şehvetlerle kuşatılmış (bir başka versiyonda perdelen- 
miştir).” (Müslim, Cennet, 1). 

Allah, yeryüzünü türlü türlü güzelliklerle tezyin etmiş, süslemiştir, insan 
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bu güzellikler karşısında alacağı tutum üzerinden sınanacaktır (18/Kehf, 18). 
Nesnelerin süslü gösterilmesi ile bizatihi süslü olmaları arasında fark vardır. 
Eğer nesneyi Allah süslü yaratmışsa veya süslü olduğunu belirtmişse, o nesne 
bizatihi süslüdür. İnsanın nesneyi süslemesi ise, onu dekore etmesi, süsleme- 
si, süslü tavsif etmesi veya değerini yüceltmesi şeklinde olur. Bu ayette sözü 
edilen kadın, altın ve gümüş, çocuklar, salma atlar ve ekinde her iki durum da 
söz konusudur. Yani bizatihi birer ziynettirler ancak şeytanın bunları farklı bir 
ziynete büründürmesi, onları kendi hakiki ve meşru kullanım amaçları dışına 
çıkarması yani Allah'ın rızasına aykırı kullanımlarını yüceltmesi (süblimas- 
yon) şeklindedir. “Allah'ın kulları için çıkardığı süsleri” (7/A'raf, 31-32) kullan- 
mak meşrudur; mesela temiz, şık ve bedene yakışır bir elbise giymek gibi. Ama 
elbiseyi bir gösteriş, statü ve başkalarını kıskandırmak üzere giymek süsün 
gayr-ı meşru kullanımıdır. İlki Allah'a, ikincisi şeytana aittir. 

“Bunlar dünya hayatının metaıdır. Asıl varılacak güzel yer Allah ka- 
tında olandır.” Bu sayılanlar fonksiyonel kullanım değerleri olmakla beraber, 
dünyevi nitelikleri göz önüne alındığında kalıcı fayda ve mutluluk sağlamazlar. 
Sağladıkları fayda ve mutluluk dünya ile sınırlıdır. Asıl kalıcı mutluluğu sağla- 
yacak olan ziynetler Allah katında olanlardır. O halde insan, dünya hayatının 
geçiciliğini unutup mal-mülke, şehvete, güce ve statünün cazibesine kapılıp 
Allah'ı unutmamalı, başkalarının hak ve hukukuna tecavüz etmemeli, her neyi 
kullanıyorsa kendi asli amacına uygun bir biçimde ve meşru dairede kullan- 
malı, aşırılığa kaçıp nesnenin itibari değerini asli ve fonksiyonel değerinin üs- 
tüne çıkarmamalıdır. Aksi halde sınavı kaybedecek ve Allah katındaki hakiki 
ve kalıcı güzelliklerden mahrum kalacaktır. 
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15. Deki:"Size bundan daha hayırlısını bildireyim mi? Korkup sakı- 
nanlar için Rablerinin katında, içinde temelli kalacakları, altın- 
dan ırmaklar akan cennetler, tertemiz eşler ve Allah'ın rızası var- 
dır. Allah, kulları hakkıyla görendir. 


Ontolojik yapısı ve anlam düzeyleri itibariyle yani her halükarda “Ahiret 
(dünyaya göre) daha hayırlı ve süreklidir” (87/A'la, 17). Ahiret üç bakımdan 
dünyadan hayırlıdır: 
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a) Dünyada bulunan bütün nesnelerin aslı ve özü ahirettedir. Sanat değeri 
yüksek bir resmin orijinal nüshası ile fotokopisi arasındaki fark ne ise, ahiret 
ile dünya arasındaki fark da böyledir. 

b) Burada tattığımız nimetlerin hakiki ve nihai tatları ahirettedir. Hayır 
kelimesi mal, servet, güzellikler ve nimetler anlamında kullanıldığına göre, 
ahirette var olan her şey kalite bakımından daha yüksektir. 

c) Ahiret aynı zamanda ebedi yurttur. Nimetlerin kalitesinde bir düşme 
olmadığı gibi tükenip sona ermesi de söz konusu değildir. 

İnsanı yanılgıya düşüren sebeplerden biri, gözünü açtığı ve insani bilincini 
kazandığı fiziki/sosyal çevreye sağladığı ünsiyettir. Bunu eskiler, bebeğin anne 
karnında iken yerini en rahat, en güvenli ve mutluluk yurdu hissetmesine ben- 
zetmişlerdir. Bebek anne karnından ayrılmak istemez ancak doğduktan sonra 
çok daha zengin, çeşitliliği olan bir varlık alanına çıkar. Dünyaya alışan insan da 
dünyanın nihai varlık alanı olduğunu düşünür ve elinden geldiğince dünyadan 
ayrılmak istemez. Ölüm korkusunun sebebi budur. Hâlbuki ahireti kamil anlam- 
da düşünecek olsa, dünyanın ahiret karşısında ne kadar düşük seviyede (deni) 
olduğunu anlayacak ve hazırlıklarını, yatırımlarını ebedi ahiret yurduna göre 
yapacaktır. Dünya insana aşina ise de, nimetler zorluklarla ele geçirilir, emek 
harcamak, sıkıntılara katlanmak lazım; öyle iken bile nimetler sonlu ve sınırlı 
olur. Dünyada hiçbir servet ve nimetin ebedi garantisi yoktur. Bir deprem, bir 
afet her şeyi yerle bir edebilir. En büyük son ölümün kendisidir. Ölümle kişi ha- 
yatı boyunca her ne kazanmışsa tümünü dünyada bırakır. Yunus şöyle demiştir: 


Mal sahibi, mülk sahibi/hani bunun ilk sahibi 
Mal da yalan, mülk de yalan/Var biraz da sen oyalan! 


Gerçek buysa “takva sahipleri” bu bilinci kaybetmemelidir. Onlar için -ki 
yasaklardan kaçınan ve vecibeleri yerine getiren herkes buna dâhildir- hazır- 
lanmış cennet vardır. Bütün nimetlerin eksiksiz sunulduğu yerdir cennet. Ku- 
sursuzluğu, huzuru ve mutluluğu ifade eder. Takva sahipleri altından ırmaklar 
akan cennette ebedi kalacaklardır; kadın erkek her birine “tertemiz eşler” ve- 
rilecektir. Ayet, erkeğe ve kadına tertemiz eşlerin verileceğini bildirmektedir, 
buna göre cennette sadece erkeğe huri tahsis edilecek değildir, kadına da eğer 
dünyadaki eşinden ayrılmışsa, hiç evlenmemişse veya hiçbir zaman eşinden 
nefret ederek, eziyetler çekerek yaşamışsa ona da tertemiz eş verilecektir. Bu 
Allah'tan bir rızadır yani “Rıdvan makamı”dır. 

Bazıları cenneti maddi ve ruhani nimetleriyle ikiye ayırmışlardır ki, ikinci- 
sine Rıdvan makamı demişlerdir. Rıdvan, kulların Allah'tan, Allah'ın da kullar- 
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dan razı/hoşnut olduğu durumdur (89 /Fecr, 28). Bu makamda Allah'ın nuru 
kulun ruhunda tecelli eder, insan marifetullahın sırrına erişir ve ruhen buna 
iştirak eder. Nasıl ahiret yurdunun nimet ve güzellikleri, dünyanın nimet ve 
güzelliklerinden kat kat üstün ise, Rıdvan makamının nimet ve mutluluğu da, 
cennetin nimet ve mutluluğundan üstündür. Allah mü'min kullarına, erkeğe ve 
kadına, içinde ebedi kalacakları altından ırmaklar akan cennetler, Adn cennet- 
leri ve olağanüstü güzel meskenler vaadetmiştir. Fakat Allah'tan bir tek rıdvan 
bunlardan da üstündür. İşte hakiki ve nihai mutluluk budur (9/Tevbe, 72). 

Bu böyledir, çünkü insanın neyi arzu ettiğini, neyle hakiki huzur ve mutlu- 
luğa kavuşacağını en iyi Allah bilir; O basirun bi'l-ibad'tır. 
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16. Onlar: “Rabbimiz şüphesiz biz imân ettik, artık bizim günahları- 
mızı bağışla ve bizi ateşin azabından koru” diyenler; 

17. Sabredenler, doğru olanlar, gönülden boyun eğenler, infak eden- 
ler ve 'seher vakitlerinde” bağışlanma dileyenlerdir. 


“Onlar”la kastedilenler takva sahibi kimselerdir. Takva sahiplerinin önde 
gelen özellikleri, temiz bir imana sahip olmak her tutum ve davranışlarında 
Allah'tan sakınmak yani yüksek ahlaki normlara ve ilahi hükümlere bağlı kal- 
mak ve sürekli bağışlanma dilemektir. Ama takva sahiplerinin elbette nitelik- 
leri sadece bundan ibaret değildir. Bu temel niteliklerle bağlantılı olarak sabır, 
doğruluk, gönülden bağlılık, Allah yolunda harcama ve seher vakitlerinde ba- 
ğışlanma dileme gibi niteliklere de sahiptirler. 

Kolayca tahmin edileceği gibi söz konusu niteliklerin her biri ayrı beşeri 
durumlara işaret eder. “Sabır” dayanma, tahammül etme ve direnç gösterme 
halidir. Gerek meşru olmayan dünyevi istek ve tutkulara, gerekse meşru ol- 
mayan servet, statü ve güç temerküzüne karşı ruhi direnç göstermek bununla 
ilgilidir. Savaş ve sıkıntı zamanlarında, hastalık hallerinde, siyasi baskılar al- 
tında veya zindanda tahammül göstermek de sabretmeyi gerektirir. 

“Doğru olanlar (sadıkun)” her tutum ve davranışlarında, söz ve beyan- 
larında hak ve hakikatten ayrılmayan kimselerdir. Böylelerinden yalan sadır 
olmaz, kul hakkına titizlikle riayet ederler, her neye şahit olmuşlarsa onu mü- 
şahede ettikleri gibi dile getirirler. 
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“Gönülden boyun eğenler (kanıtun)” Allah'a, Allah'ın fıtratta nüvelerini 
yerleştirdiği ve kitaplarında esaslarını belirttiği yüksek ahlaki normlara ve 
ilahi hükümlere gönülden bağlı olanlardır. Allah'a ibadetlerinde samimidir- 
ler, tembellik göstermezler, görevlerini yerine getirmekten yüksünmezler, her 
neye riayet etmeleri gerekiyorsa onariayet ederler. 

“İnfak edenler (munfıkun)”, meşru yollardan sahip oldukları mallarını, 
servetlerinin bir bölümünü Allah yolunda harcayanlar, yoksul ve zayıflara on- 
ların gururlarını incitmeden yardım eden kimselerdir. Bunlar hem farz sada- 
kalarını öderler hem imkânları nispetinde bol bol hayır işlerinde infak ederler. 

“Seher vakitlerinde” bağışlanma dileyenler” de, güneşin doğuşundan 
yani şafak vaktinden önce ibadet edip Allah'tan bağışlanma dileyen kimseler- 
dir ki, bu vakitteki ibadetlerin fazileti ve yapılan duaların kabul edileceklerine 
dair çeşitli hadisler rivayet edilmiştir (Buhari, Davat, 14; Tirmizi, Tefsir, 16). 

“Seher” şafak vaktine isim olduğu gibi kalbin derinlikleri, kalbin özü için 
de kullanılan bir kelimedir. Kelimeyi bu anlamıyla ele aldığımızda, kalplerinin 
derinliklerindeki samimiyet ve duyuşla Allah'tan bağışlanma dileyenler anla- 
mı çıkar (39/Zümer, 53). Esasında burada her iki anlama gelebilen “seher” 
kelimesinin kullanılmış olması, bağışlanma dileyenler için her iki durumu kul- 
lanabileceğimize imkân vermektedir. Yani, mü'minler o kimselerdir ki, seher 
vaktinde kalplerinin derinliklerindeki samimiyet ve duyuşla ibadet ederler, 
bağışlanma dilerler. Deneysel olarak biliyoruz ki, gün içinde insana en yüksek 
derecede ruhi neşe veren ibadet, tabiatın tam bir sükünet hali içinde yaşadığı, 
karanlıkla aydınlığın arasının ince bir çizgiyle ayrılmaya başladığı seher vakti 
yapılan ibadet ve dualardır (51/Zariyat, 17-18). 
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18. Allah, gerçekten kendisinden başka ilâh olmadığına şahitlik etti; 


melekler ve ilim sahipleri de O'ndan başka ilâh olmadığına ada- 
letle şahitlik ettiler. Aziz ve Hakim olan O'ndan başka ilâh yoktur. 


“Şehadet” kişinin kendi nefsinde hâsıl olan bir bilgidir. Bu, bizatihi gözle- 
mi -vukuunda hazır bulunması- sonucunda ortaya çıkabileceği gibi, nefsinde 
husule gelmesiyle de olabilir. Kişi tanık olduğu veya kendinde hâsıl olan bilgiyi 
bir başkasına bildirdiği zaman şehadette bulunmuş olur. Allah'a nispet edil- 
diğinde, Allah'ın bir hakikati bildirmesi olarak anlaşılır. Bunu da çeşitli yol ve 
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şekillerde yapar. Burada şehadete konu olan şey, Allah'ın birliği yani O'ndan 
başka bir ilahm olmadığı hakikatinin izharıdır. Böyle olunca bu hakikat, ya 
vahdaniyetin ve sıfatların varlıkta zuhuru şeklinde olur ki, bunu âlem-i şeha- 
dette yani gözlemleyebildiğimiz, çıplak göz veya gelişmiş araçlarla (mikros- 
kop, teleskop vs.) bilgisine ulaşabildiğimiz tabiatta, kainatta müşahede edebi- 
liyoruz -nitekim bundan dolayı bilgisine bu yollarla ulaşabildiğimiz alanların 
tümüne şehadet alemi diyoruz- veya bunu Allah vahiylerle yani peygamber- 
lerine indirdiği kitaplarla bize bu hakikati bildirir. Her iki durumda Allah'ın 
bize bildirdiği hakikat “Allah birdir, O'ndan başka ilah yoktur; ulühiyette ve 
rububiyette O'nun ortağı yoktur” bilgisidir. 

Aynı hakikati afakta yani varlık âleminin çeşitli mertebe ve durumlarında 
müşahede edebileceğimiz gibi, kendi enfüsi dünyamızda, ruhumuzun derin 
tabakalarında, zihin ve kalbimizde de hissedebilir, iştirak yoluyla varlığının 
bilgisine sahip olabiliriz. 

Böyle olmakla beraber Allah'ın kendi Zatı ve Birliği hakkındaki şehadeti, 
bütün şehadetlerin üstünde ve önündedir. Çünkü ancak O, kendi Zatını kâmil 
manada bilir ve bu bilgiden dilediği kadarıyla bize bildirir. Yani O'nun şehadeti 
bizimki gibi salt bilgi (ilme'l-yakin) veya gözlem (ayne'I-yakin) ile sınırlı değil, 
hakka'l-yakindir. Kendi Zatı'nın, Varlığı'nın ve Birliği'nin farkındadır. O, varlığı 
yaratmıştır, yaratılışın her aşaması O'nun Birliğinin, ilim, irade ve kudretinin 
şehadetidir. Farabi ve İbn-i Sina, yaratılışı O'nun ilminin kuvveden fiile geç- 
mesi şeklinde anlamışlardır. Bizim şehadetimiz O'nun yaratmasıyla mümkün- 
dür. Denebilir ki, bizim ne kadar bilme çabamız, istidlalimiz, çıkarsamalarımız 
varsa, hepsi Yüce Allah'ın bilmesine ve bildirmesine mebnidir. Yüce Allah'tan 
başka hiçbir varlık (melek) veya âlim /bilgin, ne kendine ne diğer varlık âlemi- 
ne tamamen şahid değildir. Kendi iç dünyası, enfüsi halleri hakkındaki bilgileri 
dahi izafi, eksik ve sınırlıdır. Bazen öyle şeyleri hissederiz ki, bunlar bilgi se- 
viyesine çıkamadığından sahip olduğumuz dilin imkânlarını kullanarak ifade 
edemeyiz. Hissettiklerimiz dahi, varlıkta vuku bulanların toplamıyla mukaye- 
se edildiğinde deryada katre mesabesinde şeylerdir. 

Allah'ın kendi Zatı ve sıfatlarının zuhuruyla ilgili şehadeti bizim için yol 
göstericidir. Çünkü biz de bu sayede ve fakat elbette Allah'ın yardımıyla kendi 
kendimizin şahidi olabiliriz. Kendi kendimizin şahidi olduğumuz zaman ken- 
di bilincimizi kazanır, kendi farkındalığımızı elde eder; böylelikle kendi ken- 
dimizi bilebiliriz ki bu bizi marifetullaha götürecek olan marifetünnefstir. Bu 
dahi yetmez, marifetullaha ulaşabilmek kucağında yaşadığmız maddi tabiatın 
ve evrenin Allah'ın eseri ve yaratması olduğunu bilmek, buna şahitlik etmek 
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yani marifetülhalka sahip olmak da gerekir. Söz konusu mertebeye ulaşabi- 
len insan ikiliği, şizofreniyi ortadan kaldırmış, kendi zatında çokluğu birliğe 
çevirmiştir ki, yabancılaşmayı aşmanın güvenilir yolu budur. 

“Allah'tan başka ilah yoktur” hakikati bize bizzat Bir olan Allah'ın şeha- 
detiyle bildirilince bizde bir güven yani imana mesnet teşkil edecek emniyet 
hâsıl olur. Melekler de aynı şehadette bulunurlar. Arkasından ilim sahibi âlim- 
ler de. Bu çok önemlidir. Çünkü Allame Tabatabai'nin metaforundan hareket 
edecek olursak, bir ülkeyi yöneten bir lideri düşünelim. Bu lider hükmü al- 
tındaki ülkeye tam anlamıyla hâkimdir, her köşesine bilgisi ve otoritesi nüfuz 
etmiş bulunmaktadır. Bu lider bize, ülkede kendisinden başka lider olmadığını 
bildirmekte, bize “Ben buna şahidim, başka bir lider yoktur” demektedir. Aynı 
şekilde, söz konusu yöneticinin emrinde çalışan bakanları, bürokratları, vali- 
leri, kaymakamları ve diğer devlet görevlileri de, aynı şehadette bulunmakta, 
görev yaptıkları ülkede kendi liderlerinden başka bir liderin bulunmadığını 
söylemektedirler. Dahası, o ülkenin aklı başındaki kanaat önderleri, bilginleri, 
entelektüelleri de benzer bir şehadette bulunmaktadırlar. Bu durumda artık 
kuşkuya düşmeye hacet kalmış mı? Elbette hayır. 

Allah'a adalet izafe edilecekse, “O'nun adaleti Zatına ve ulühiyetinin tek- 
liğine tanıklık ediyor. Bu durumda adaleti sabittir, birliğini ispatlamaktadır.” 
Burada zikredilen “kıst” bildiğimiz adalet olabileceği gibi hassas denge, mizan, 
takdir ve ölçü anlamlarında da ele alınabilir. Allah'ın varlığı adaletle /kıst ile 
yaratmış ve şahitliğini bu çerçevede yapmış olması, varlığın hassas bir ölçü, 
mizan ve denge üzere varlığını sürdürmesiyle ilgilidir. 

Melekler ve gerçek âlimler adalet üzere hareket ederek bu şehadette bu- 
lunmaktadırlar. Neden çünkü adalet; taşı gediğine koymak, her şeyi yerli yeri- 
ne oturtmak yani hakkı hak olarak bildirip tevsik etmek, her hak sahibine hak- 
kının verilmesine çalışmaktır. Sahip oldukları bilgi, gözlem gücü ve ferasetle 
melekler ve âlimler bir hakikati, Allah'tan başka hakiki ilah olmadığı gerçeğini 
teslim ederler, böylece adaleti ayakta tutmuş olurlar. Allah'ın birliğini ikrar et- 
mek, adalet sahibi insanın en yüce vasfıdır. Bu hakikati ikrar etmeyen kâmil 
manada adaleti tesis edemez. Bu şehadette bulunmak suretiyle O'nun aziz ve 
hâkim olduğunu ikrar etmiş olurlar. Kıst manasına aldığımız zaman, melekler 
varlığın hassas dengesini ayakta tutan yardımcı varlıklardır. İlim sahipleri de 
hem bu düzeni kavrayıp öğrenen hem beşeri hayatın bu hassas ve dengeye 
uygun kurulup yürütülmesini sağlayan kimselerdir. 

Hakiki âlimler, Yüce Allah'ın yarattığı bütün varlıkların O'nun tesis ettiği dü- 
zen içinde varoluşlarını sürdürdüklerini gözleyerek, üzerlerinde tefekkür ede- 
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rek bilirler. Âlimleri bu bilgiye götüren amiller, varlıktaki maddi ve kozmolojik 
ayetler üzerinde tefekkür ve araştırma ile bilgi sahibi olmaları ve Allah'ın indir- 
diği kitaplardaki bilgi, haber ve hükümler konusunda doğru bilgilerle kendilerini 
donatmalarıdır. Bu bilgi sayesinde âlimler, Allah'tan başka yaratan, tekvin eden 
ve ihtiyaçları karşılayan olmadığını bilmektedirler. Âlimlerin şehadeti, gözleme / 
şehadet güçleri ve indirilen vahiye olan vukufiyetleriyle ilgilidir. Bu güç ve vuku- 
fiyet, onlara hakikati olduğu gibi ifade etmeyi sağlar. Şahit oldukları hakikati hiç 
saklamadan, eğip bükmeden dile getirmeleri bilginleri “kıst üzere” yani adalet 
sahibi yüksek şahsiyetler kılar. Bu demektir ki, bunca kanıta ve gözleme açık var- 
lık fenomenlerine rağmen, Allah'ın varlığını ve birliğini kabul etmeyen veya O'na 
birtakım işlerde ve hayat alanlarında ortak koşanlar, hangi uzmanlık veya aka- 
demik seviyede olurlarsa olsunlar, adil vasfına sahip kimseler değildirler. Ateist, 
agnostik veya deist bilim adamı, tabiattaki ve evrendeki işleyişle ilgili çeşitli bil- 
giler elde eder, icatlar yapar ama asıl olan Yaratıcı'nın varlığını, birliğini ve varlık 
üzerindeki mutlak kudret ve tasarrufunu inkâr ettiğinden adil sayılamaz. 

Bu sıralamada yani Allah, melekler ve âlimler hiyerarşisinde, âlimler “Pey- 
gamberlerin varisleri” (Buhari, İlim, 10; Tirmizi, İlim, 19) olmaları hasebiyle 
insanların diğer sınıflarından ayrılmış, üstün tutulmuşlardır. Demek ki, hitap 
cahil halka, avama olup, bu tanım çerçevesinde “Allah'ı hakkıyla takdir etme- 
yen”"ler hangi seviyede bilgi sahibi -akademisyen veya uzman- olurlarsa ol- 
sunlar, hakikat nazarında avam hükmündedirler. 

Allah'ın kendinden başka ilah olmadığına ilişkin bulunduğu şehadetten 
başka, Hz. Peygamber (s.a.)'e kendi ilmiyle indirdiklerine de şehadeti söz ko- 
nusudur. (Bkz. 4 /Nisa, 166; 85 /Buruc, 3.) 


bi a 9 .? . .Z - Le e i 9 p7 0 £ Le z 
da YI GESİ İgöğl öl CAİZ! Lağ YLAYI all ie geli Ğİ 
düze AİN Ğİ AİN Si 2255 öyağ geçiş MAŞ palall GEZ a 
4 y 4) DE Sİ 
19. Hiç şüphesizdin, Allah katında İslâm'dır. Kitap verilenler ancak 
kendilerine ilim geldikten sonra, aralarındaki “kıskançlık ve 
hakka başkaldırma” (bağiy) yüzünden ayrılığa düştüler. Kim Al- 


lah'ın âyetlerini inkâr ederse, (bilsin ki) gerçekten Allah, hesabı 
pek çabuk görendir. 


Bu ayet, “din” ve “İslam” kelimelerinin bir arada zikredildiği ayetlerden 
biridir. (Diğerleri için bkz. Âl-i İmran, 85 ve 5 /Maide, 3). 18. ayetle birlikte dü- 


3/ÂlL-İ İmrân Süresi/19 41 


şünüldüğünde, Allah, melekler ve âlimler nasıl Allah'ın birliğine adaletle şahit- 
lik ediyorlarsa, “Allah katında makbul dinin İslam” olduğuna da yine adaletle 
şahitlik ettiğini ima etmektedir. 

Sözlük anlamıyla din, yüksek bir otorite veya güce boyun eğip itaat etmek; 
müteal/aşkın veya kutsal bir varlığa -ya hakikati itibariyle öyle olduğu için, 
mesela Allah'a ibadet etmek gibi veya yanlış olarak aşkınlık ve kutsallık izafe 
edildiği için- ibadet etmek; alışılagelen adet; herhangi bir fiil, ritüel ve eylem 
için hesap sorulması, şu veya bu tutum, karar ve icraat dolayısıyla verilen kar- 
şılık (ceza veya ödül) ve buna bağlı olarak hesap günü; belli bir inanma, düşün- 
me ve yaşama tarzı; entegre, bütüncül bir ideoloji veya ideolojik sistemler; yol 
yöntem, şeriat veya doğrudan İslam anlamlarına gelir. 

Dinin, iman eden, itaat edip üst otorite veya varlıktan gelene uyan açısın- 
dan bir boyutu olduğu gibi, kendisine iman ve itaat edilmesini isteyen açısın- 
dan da bir boyutu var. Tatminkâr bir dinin bu her iki boyutla derin, ihatalı ve 
yol gösterici açıklama ve hükümlerinin olması beklenir. İslam, her iki boyutla 
ilgili kâmil bir dindir. İslam “hem kâmil, kemale erdirilmiş din”dir, hem de “hak 
dindir” (9/Tevbe, 33; 48/Fetih, 28; 61/Saf, 9) ve bütün “dinlerin üstünde ve 
önündedir” (9/Tevbe, 33). 

Terim anlamıyla din, Allah'ın bir melek aracılığıyla insanların içinden seçtiği 
elçilere (Nebi veya Resül ya da her iki sıfatın kendisinde toplandığı peygambere) 
vahyedilen; akıl ve bilinç sahibi insanlara bildirilip öğretilen; onlara dünya ve 
ahiret mutluluğunun yollarını gösteren tebliğ, haber ve hükümler (emir ve ne- 
hiyler) bütünüdür. Dini vaz'eden Allah, dinin ne olduğunu ihtiva eden vahiyi elçi 
olan bir beşere getiren Cebrail, Cebrail'den aldığı vahiyi insanlara tebliğ eden 
peygamber ve bütün bu sürecin muhatabı ve hedefi insanlardır. Din Allah için 
değil, insan içindir, başka bir deyişle din insanın dünya ve ahiret yurdundaki 
mutluluğu ve kurtuluşu için Allah'ın insana merhamet ve şefkatinin eseri olarak 
bildirdiği anlam ve yol haritasıdır. İslamiyet'le din kemale ermiş yüce Allah'ın 
insan üzerindeki nimeti tamamlanmıştır. (5/Maide, 3.) Bu özellikleri dolayısıyla, 
başka din arayışına çıkılmaz. (3/Âl-i İmran, 83, 85.) 

İslam, “selime” kökünden if'al vezninde mastardır. Anlamı teslim olmak, 
Müslüman olmak, silme dâhil olmak barış sözleşmesi imzalamak demek olup, 
ilk peygamber Hz. Adem'den başlamak üzere Allah'ın tarih boyunca gönder- 
diği bütün peygamberler aracılığıyla insanları kendisine çağırdığı dinin adıdır 

(22 /Hac, 78). Müslim, ibadetleri, tutum ve davranışları, hayat tarzı sadece Al- 
lah için olan, Allah'ın buyruklarına teslim olmuş kimseye denir. 

İnsanın İslam'la ilişkisi Bakara, 112. ayetinde tanımlandığı gibidir: “Hayır, 
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kim (güzel davranış ve) iyilikte bulunarak kendisini Allah'a teslim ederse, ar- 
tık onun Rabbi katında ecri vardır. Onlar için korku yoktur ve onlar mahzun 
olmayacaklardır.” “Teslim olmak” ve “teslimiyet”, “Müslim”in yalın ifadesidir. 
İslam, kişinin bütün varlığıyla kendini Allah'a teslim etmesidir ki, insan ancak 
bu sayede “Müslim/Müslüman” olma statüsünü kazanır. 

“İslam” veya “İslam dini”yle ilgili bu tanımsal çerçeve ilk defa Hz. Muham- 
med (s.a)in tebliğinde ortaya çıkmış değildir. Yeryüzü gezegeninde ortaya çıkan 
ilkinsan topluluğunda ve herzaman doğru din algısı ve tanımı buydu. Kitap Ehli, 
aslında bunun böyle olduğunu bilirler. Ancak, peygamberin içlerinden çıkma- 
ması, eski alışkanlıklarında diretmeleri, gereksiz yere kapıldıkları kıskançlık 
duyguları, çekemezlik; Allah'ın hak olarak çizdiği sınırları aşma arzusu ve teşeb- 
büsü onları bu temel gerçeği inkâr etmeye sürüklemiştir (42 /Şura, 14). 

Ayetin sadece bu çerçevede dini doğru, sahih ve kurtuluş için güvenilir 
yol kabul etmesi ve bunun İslam dini olarak isimlendirilebileceğini belirtmesi 
önemlidir. Bu, İslam dinini, herhangi bir din olmaktan çıkarır; hem hakikat 
nazarında hem bütün beşeriyet tarihi hem de dinden anlaşılması ve murat 
edilmesi gereken bütün unsur ve özellikleri ihtiva etmesi bakımından “dinin 
kendisi (Ed-Din)” kılar. Başka bir ifadeyle din İslam'dan başkası değildir. İs- 
lam'ın dışındaki bütün dinler, inançlar, düşünce sistemleri, disiplinler, ideolo- 
jiler, doktrinler ve yaşama biçimleri birer dindirler ama bunlar ya batıldırlar, 
ya eksiktirler. Batıl dinin geçersizliğini, butlanını İslam'la anlamak mümkün, 
özünde hikmet olan veya semavi bir kaynağa dayanan eksik dinleri de İslam'la 
tamamlamak, kemale erdirmek mümkün. 

Din, Ed-Din'dir ve bu da İslam'dan başkası değildir. İslam'ın ilahi vahiyle- 
rinen son ve kemale erdirilmiş din olması, insanın varoluş amacı olan Allah'a 
teslimiyet ve itaatin ancak İslam dininin öğrettikleri doğrultusunda hareket 
edildiği takdirde gerçekleşebileceği hakikatiyle ilgilidir. Kim kamil anlamda 
Allah'ın iradesine teslim olmak ve her iki dünyada hem huzur ve mutluluğa 
hem felaha ermek istiyorsa İslam'a dâhil olmak zorundadır. Ancak elbette bu, 
diğer dinlerin yasaklanacağı, diğer din müntesiplerinin zor kullanılarak İs- 
lam'a dâhil edilmeleri gerektiği anlamına gelmez. Aslolan kurtuluş ve teslimi- 
yetin özgür iradeyle olmasıdır. 

Bu açıdan kitap ehlinden bir Yahudi veya bir Hıristiyan'ın, Kur'an'ın çağ- 
rısına olumlu cevap verip İslam dinine girmesi, mensup olduğu dininden bü- 
tünüyle kopuşa uğraması anlamına gelmiyor; belki insanlığın ilk ve son dinine 
dâhil olması, kendi dininin hakikatinin, saf özüne, aslına dönmesi, böylelikle 
de bulunduğu yerden üst bir mertebeye çıkması, yükselmesi (terfi-i rütbe) de- 
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mek oluyor. Çünkü “din”in İslam'da kemale ermesi, vahiy menşei olan diğer 
bütün dinlerin de İslam bünyesi içinde ve formunda kemale ermesi anlamına 
gelmektedir. 

“Kitap verilenler ancak kendilerine ilim geldikten sonra, aralarında- 
ki “kıskançlık ve hakka başkaldırma” (bağiy) yüzünden ayrılığa düştüler. 
Kim Allah'ın âyetlerini inkâr ederse, (bilsin ki) gerçekten Allah, hesabı 
pek çabuk görendir.” Başlangıcından beri Hz. Peygamber Efendimiz (s.a.) ki- 
tap ehline karşı iyi duygular içindeydi. Çünkü Yahudi ve Hıristiyanların elinde 
menşei ilahi olan kitaplar vardı, içlerinde bulunan ilim adamları birçok ha- 
kikatten haberdar idi. Böyle olunca söz konusu din müntesiplerinin ama el- 
bette özellikle ve öncelikle bilginlerinin bu gerçeği teslim etmeleri beklenirdi. 
Ancak böyle olmadı, Hz. Peygamber'in tebliğ ettiği hakikatlere karşı çıktılar, 
yalanladılar, bile bile inkâr yoluna saptılar. 

Kur'an-ı Kerim'e göre bunun sebebi “kendi aralarındaki kıskançlık ve hak- 
ka başkaldırmaları”dır. Kendi aralarında ihtilafa düşmeleri, kadim zamanlara 
dayanır. Birbirlerine karşı giriştikleri iktidar mücadeleleri, onların bilginlerini 
kitabın anlamını tahrif etmeye, gerçekleri bile bile ters etmeye sürüklemiş; 
böylelikle gerçek ile ilişkilerinin belli ölçülerde kesilmesine yol açmıştır. Din- 
lerini iktidar ve çıkar mücadelelerinde öylesine tahrife uğratmışlardır ki, artık 
apaçık hakikatle karşılaştıklarında bile bunu algılayabilecek durumda değil- 
dirler. Bu ihtilaf hem bir dinin mensuplarının, mesela Yahudilerin, hem farklı 
din müntesipleri (Yahudiler ve Hıristiyanlar) arasındaki kıskançlığın sebebi- 
yet verdiği ihtilaftan kaynaklanabilir. 

İhtilafa yol açan sebep kıskançlıktır. Bu Müslümanlara karşı da onları ön- 
yargılı kılan önemli bir sebeptir. Şu halde Kitap ehlini hakikati kabul etmekten 
alıkoyan iki sebep var; biri kıskançlık dolayısıyla geçmişten beri aralarında 
vuku bulan ihtilaf ve mücadeleler sonucunda dinlerini tahrif etmeleri; diğeri 
son vahyin İslam peygamberine gelmiş olması dolayısıyla ona ve cemaatine 
karşı duydukları kıskançlık duyguları. Bu, onları geçmişte olduğu gibi yeni ta- 
rihseldurumda da haktan sapmaya sürükleyen bir sebeptir. Elbette bu yüzden 
hakikati inkâr edip haktan sapanın hesabını Allah görmekte gecikmez, çabu- 
cak görür. 
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20. Eğer seninle çekişip-tartışırlarsa, de ki: “Ben bana uyanlarla 
birlikte, kendimi Allah'a teslim ettim.” Ve kitap verilenlerle üm- 
milere de ki: “Siz de teslim oldunuz mu?” Eğer teslim oldularsa, 
gerçekten hidayete ermişlerdir. Fakat yüz çevirdilerse, artık sana 
düşen yalnızca tebliğ (etmek)dir. Allah, kulları hakkıyla görendir. 


“Allah, melekler ve bilginlerin şehadetiyle Allah birdir ve O'ndan başka 
tanrı yoktur” Diğer yandan Allah katında makbul din İslam'dır, yüce Allah in- 
sanlar için bu dini seçmiştir. Bu, hem varlık âleminin her mertebe ve alanında 
gözlemlenebilir bir hakikattir hem indirilen vahiylerde açık bir dille ifade edil- 
miştir. Bu temel ve ebedi hakikati ihtiva eden din olan İslamiyet, Allah katında 
makbul bir dindir. Söz konusu hakikati şu veya bu düzeyde eksilten, örten veya 
tahrif eden öğretiler, inançlar, felsefe veya dini formlar, Allah katında makbul 
değildirler. Bu konuda pazarlık olmaz. Bu temel hakikati tebliğ eden Hz. Pey- 
gamber ve ona tabi olanlar bu dine dâhildirler ancak yüz çevirenler de vardır. 
Hatta insanların çoğunun inanmayacağı, şükretmeyeceği, hakikati bilmeyece- 
gi ve aklını kullanmayacağı bildirilmektedir. Bu durumda yapılması gereken 
Hz. Peygamber'in tebliğ görevini yerine getirmekle yetinip inanmayanları 
kendi hallerine bırakmasıdır. Demek oluyor ki insanlar batıl din ve inanışlar 
üzerinde olsalar bile, hak dine gelmeleri için zorlanamazlar. 

“Kendimi Allah'a teslim ettim” demek, ibadetlerimi ve fiillerimi O'nun hoş- 
nutluğunu kazanmak için yapıyorum; her işimin özü Allah içindir, kendimi Allah'ın 
iradesine adıyorum anlamlarına gelir. Bu en yüksek derecede ihlas mertebesidir. 

Teslimiyet “İbrahim'in hanif dini üzerine Allah'a teslim olmaktır” (4 /Nisa, 
125). Bu sayede insan hem sahih ve doğru bir inanca ve düşünce tarzına sahip 
olur hem fiil ve sosyal davranışlarıyla kendine, ailesine ve insanlığa faydalı iş- 
ler yapar. Sahih iman ve salih amel, bu teslimiyetle mümkündür. 

Burada söz konusu olan iki insan grubundan biri Kitap ehli Yahudi ve 
Hıristiyanlar; diğeri “ümmi” olarak vasıflandırılan Arap müşrikleridir. Arap 
müşriklerine “ümmi” denmesinin sebebi, hem kendilerine kitap indirilmemiş 
olması hem esasında bu konuda tam bir cehaletin içinde yaşamalarıdır. Ki- 
tap ehli ümmilerden ayrılmıştır, çünkü onlar Hz. Peygamber'in neyi anlatmaya 
çalıştığını çok iyi bilmektedirler; öyle ki onu “öz oğullarını tanıdıkları gibi ta- 

nırlar” (2/Bakara, 146). Kendilerine daha önce -başka bir ifadeyle uzun asır- 
lardır- kitap indirilmemiş Araplar ise öyle değildirler. Ancak bu elbette ayetin 
hükmünü veya muhataplarını 7. yüzyılın insanlarıyla sınırlamıyor. Bugün ve 
yarın da aynı zihni ve pratik pozisyonda olan insan gruplarına karşı izlenecek 
tutum, bu ayette emredilen tarz ve yöntemdir. 
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Teslim olurlarsa ne ala! Bu durumda doğru yola girmiş demektirler, ara- 
daki tartışma ve ihtilaf da bu sayede ortadan kalkmış bulunmaktadır. Olmu- 
yorlarsa, bu durumda da Hz. Peygamber'e düşen görev, uygun, makul ve anla- 
şılabilir bir dille bu temel hakikati anlatmaya devam etmesi yani tebliğ göre- 
vini sonuna kadar aksatmadan sürdürmesidir. Bunu yapması yeterlidir, çünkü 
Allah kullarının hangi ruhsal, zihinsel veya toplumsal konumda olduklarını 
hakkıyla görendir. 

Yukarıda belirtildiği üzere insanlar inanır veya inanmaz. Müslümanlara 
düşen görev usulüne uygun tebliğ etmektir. Kişi inanmıyor veya bir türlü ikna 
olmuyor diye onu zorla hidayete dâhil edemeyiz, aynı şekilde insan grupları 
inançlarını değiştirmiyorlar diye baskı altına alınamazlar. Dolayısıyla bu yüz- 
den din ve mezhep savaşlarına girişmenin anlamı ve meşruiyet temeli yoktur. 
Ortak yaşamayı sağlayacak olan din ve vicdan özgürlüğünün herkes için sağ- 
lanması gerekir. Allah herkesin ne olduğunu görüyor, biliyor. 
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21. Allah'ınâyetleriniinkâr edenler, peygamberleri haksız yere öldü- 
renler ve insanlardan adaleti emredenleri öldürenler; işte onlara 
acıklı bir azabı müjdele. 


22. Onlar, yaptıkları dünyada ve âhirette boşa gitmiş olanlardır. Ve 
onların yardımcıları yoktur. 


Hakikatin bizi doğru yola, adil ve ahlaki bir dünyaya götürecek bilgisini va- 
hiylerden öğreniyoruz. Bu vahiyleri bize tebliğ edenler, kendilerine vahiy gelen 
peygamberlerdir. Geçmişte, özellikle Yahudiler, peygamberleri öldürmüşlerdir. 
Bu cinayetleri işlerken de kendilerine göre “haklı” gerekçeler bulmaya çalışmış- 
lardır (Bkz. L. Krallar, 18:4; Matta, 14:10). Ancak elbette ki bir peygamberi öl- 
dürmek dünyanın en ağır suçlarından biridir. Kur'an, peygamber cinayetlerinin 
tümüyle 'haksız' olduklarını belirtir. “Peygamberleri haksız yere öldürenler” ifa- 
desi haklı sebeplerle peygamber öldürüleceği veya ölümü hak etmiş peygamber 
olacağı anlamına gelmez, bu ağır suçu işleyenlerin ne kadar haksız bir fiil işle- 
diklerini özellikle vurgulamak içindir. (2 /Bakara, 61 ve bu sürenin 112. ayeti.) 

Zaten söz konusu şen'i cinayetleri işleyebilecek olanlar, Allah'ın ayetlerini 
inkâr itme cür'etini gösterenlerden başkası olamaz. O halde bir arada işlenmiş 
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iki suç söz konusudur burada. (Bkz. 2/Bakara, 61 ve 91). Bu ayetlerde peygam- 
ber cinayetlerinin Yahudilere izafe edilmesi, geçmişte işlenen bu cinayetleri bu- 
gün de savunan ve gerektiğinde tekrar edebilecek olan Yahudileri kapsamak- 
tadır. Yoksa atalarımız geçmişte haksız yere peygamberleri ve adalet talebinde 
bulunanları öldürdüler, diyenler bu kapsamda değildirler. Yani bu ağır suç söz 
konusu olduğunda bütün Yahudileri içine alan bir genelleme yapılamaz. 

Önemli bir nokta var: Son vahyin muhatabı Medineli Yahudilerin bu fiil do- 
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layısıyla suçlanmalarının anlaşılır sebebi var: Onlar geçmişte atalarının yaptık- 
larıyla övünüyor, tarihlerine toz kondurmuyorlardı. Bu, bugün de benzer ağır 
suçları işleyebilecek potansiyelde ve zihniyette olduklarını göstermektedir. Me- 
dineli Yahudilerin yergiye konu zihni tutumlarından kendimize çıkaracağımız 
ders şudur: Bizler de tarihimizle toptancı bir anlayışla övünmeye, atalarımızın 
yaptıklarının tamamını hak ve hakkaniyet süzgecinden geçirmeden savunmaya 
kalkışacak olursak, atalarımızın işlediği kötülükleri yapma potansiyeline sahibiz 
demektir. Bu, İslamiyet'in bize tarihle ilgili kazandırdığı eleştirel perspektiftir. 

Peygamberleri öldürmek hakikati öldürmeye kalkışmaktır. Hakikate karşı 
cinayetin işlendiği yerlerde hak ve adalete karşı bir ihtilal teşebbüsüne girişil- 
miş olur. Bu yüzden peygamberleri öldürmek kadar, toplumsal hayatın sela- 
meti ve istikrarı için yani “insanlar için adalet talebinde bulunanları” öldürme- 
ye kalkışmak da aynı kategoride ele alınabilecek ağır bir suçtur. “Adalet” kav- 
ramını geniş anlamda ele aldığımızda, her hak sahibinin hakkını elde etmesi; 
hakkı elinden alınmış mağdurun hakkına sahip çıkması, gelir bölüşümünün 
hakkaniyete göre bölüşülmesi; suçluların ve saldırganların cezalandırılması 
vb. birçok alanda adaletin söz konusu olduğunu söyleyebiliriz. 

Ayet açık bir dille insanlık ve insanların huzuru için adalet talebini ve ta- 
lebi dile getirip bu uğurda mücadele verenleri yüceltmektedir. Yeryüzünde 
zulme, baskılara, işkenceye, yoksulluğa, açlığa, eşitsizliklere, sömürüye, rüşvet 
ve yolsuzluklara, ahlaki çürümeye karşı hanif ruhlu bütün hak ve adalet ara- 
yıcıları bu kapsama girmeyi hak eder. Hasan el Basri “Bu ayet büyük korku 
ve risklerin söz konusu durumlarda iyiyi emreden ve kötülükten sakındıran- 
ların mertebelerinin peygamberlerin makamlarından hemen sonra geldiğini 
göstermesi bakımından dikkat çekicidir” der. Bir kişi Hz. Peygamber (s.a.)'in 
huzurunda ayağa kalkarak şunu sorar: “Ey Allah'ın elçisi en üstün cihad hangi- 
sidir?” Allah'ın Elçisi şu cevabı verir: “Cihadın en üstünü zorba bir hükümdara 
karşı hak sözü söylemektir” (İbn-i Mace, Fiten, 20). 

Böylelerine “tebşir (müjde )” ile verilecek bir haber vardır. Bunların dün- 
yada yaptıkları ağır bir suç olduğundan, ahirette de karşılaşacakları ceza ağır 
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olacaktır. Yani bir fayda ve çıkar umarak bu suçu işlemişlerdir ama dünyada 
da, ahirette de umdukları çıkarı elde edemediklerinden yapıp ettikleri boşa 
çıkmıştır. Yanlış şey yapmışlardır. Nasıl deve ölçüsüz yiyip karnını istiab haddi 
üstünde şişirdiğinden kendi ölümüne sebebiyet veriyorsa (habita), hakikati ve 
hakkı tebliğ eden peygamberleri ve adalet talebinde bulunanları öldürenlerin 
durumu da böyledir. Bunlar bir iş yapmışlardır, olumlu sonucunu umudunu 
haber verecek bir müjde beklemekte olabilirler, öyledir; bu durumda onlara 
verilecek müjde, yaptıklarının tümüyle boşa gitmiş olmasını haber vermektir 
ki (2/Bakara, 217), bu onların trajik durumlarını ifade etmeye yetmektedir. Bu 
ağır cürmü işleyenlere dünyada ve ahirette hiç kimse yardımcı olamaz, müsta- 
hak oldukları azaptan onları kurtaramaz. 
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23. Kendilerine Kitap'tan bir pay verilenleri görmedin mi? Araların- 
da Allah'ın Kitab'ı hükmetsin diye çağrılıyorlar da, onlardan bir 
bölümü yüz çeviriyor. Onlar, işte böyle arka dönenlerdir. 

24. Bu, onların: “Ateş bize sayılı günler dışında kesinlikle dokunma- 
yacak” demelerindendir. Onların bu iftiraları, dinleri konusunda 
kendilerini yanılgıya düşürmüştür. 

25. Artık onları, kendisinde şüphe olmayan bir gün topladığımızda 
ve her bir nefse -haksızlığa uğratılmaksızın- kazandığı tam ola- 
rak ödendiğinde nasıl olacak? 


Kuvvetli rivayete göre, ayetin nüzul sebebi, zina eden asil iki Yahudi'nin 
Tevrat'ta öngörülen recm cezasına çarptırılmamak umuduyla Hz. Peygamber 
(s.a.)'e müracaat etmeleri üzerine inmiştir. Bu suçu işleyenlerin umudu, Hz. 
Peygamber'in şeriatında recm cezası olmamasıdır. Ancak Hz. Peygamber, on- 
ları kendi kitaplarındaki hükümlerine göre yargılama yolunu tercih etti ve bu 
konuda fikrini sormak üzere bilginlerinden Abdullah b. Suriya el Fedek'i davet 
etti. E| Fedek, konuyla ilgili Tevrat'ı açtı, zina suçuyla ilgili ayete gelince üstünü 
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parmağıyla kapadı. Abdullah b. Selam “Ey Allah'ın elçisi, recm ayetini geçti 
deyince El Fedek parmağını kaldırdı. Hüküm ortaya çıktı, Hz. Peygamber de 
Tevrat'ın hükmüne göre karar verdi. Rivayete göre hükme itiraz ettiler. 

Aslında bu münferit olay belli bir tutuma işaret etmektedir ki bu da, Yahu- 
dilerin bir bölümünün kendi kitaplarına uymaktan kaçınmalarıdır. Kendileri- 
ne “Kitap'tan bir pay verilenler” ifadesi genel kabul gören kanaate göre Yahudi 
bilginlerdir. Halk onlara bakar ve onların çizdiği yol haritasına göre hayatını 
düzenler. Fakat bu kısmi bilgiye sahip olan bilginler “aralarında hükmetsin 
diye çağrıldıkları kitab”a yine de uymuyorlar. Kendi kitaplarının hükümlerine 
bile uymayanların Hz. Peygamber'in getirdiği kitaba uymaları beklenemez (4 / 
Nisa, 44, 51). 

Ayette geçen “Kitap”ın Tevrat veya Kur'an-ı Kerim olduğunu söyleyenler 
olmuştur. Şu veya bu, üzerinde durulması gereken husus, insanların inandık 
dedikleri kitabın hükümlerine karşı aldırışsız davranmalarıdır. Bu, ayeti indiği 
özel tarihsel durum ve somut olayın ötesine çıkarıp evrensel ve ebedi kılar. 
Ebedi olan mesaj şudur: Hangi dinden olursa olsun, insanlar kendi kitaplarına 
göre hayat düzenlerini kurmak zorundadırlar, aksi halde hem kendi inançla- 
rıyla aralarında kopukluk olur, hem kendilerine olan saygılarından söz edi- 
lemez. Başka bir ifadeyle bu ayette sözü edilen durum, Müslümanlar için de 
geçerlidir. 

Şu veya bu din müntesibi kendi kitabına aldırışsız kılan sebeplerden biri, 
bir dine veya bir kitaba bağlanmayı kurtuluşun yegâne vesilesi saymaktır. Ben 
mademki Müslüman'ım ve Kur'an-ı Kerim'e inanıyorum, onun hükümlerine 
inanmasam da eninde sonunda kurtulurum. Çünkü Müslüman olmak ateşte 
belli bir sürede azap çekmek demektir, o halde bunu göze alarak dilediğimi 
yapabilirim. Yahudiler, kendilerine atfettikleri üstün özellikler dolayısıyla 
“ateşte sayılı günler kalacaklarına” (Bkz. 2/Bakara, 80) dair temelsiz bir inanç 
taşıdıklarından, hükümlere uymayı önemsemiyorlar. Seçilmiş kavim fikri veya 
mutlaka affedileceklerine ilişkin inançları onları kitaplarına karşı aldırışsız 
kılıyordu. Müslümanların bu olaydan ders çıkarıp aynı hataya düşmemeleri 
gerekir. Bilgi ile iman, iman ile davranışlar, dolayısıyla Kitap ile hayat arasında 
tutarlı bir ilişki olması lazım. 

“Biz Yahudi, Hıristiyan veya Müslüman'ız, sırf bu yüzden kurtuluruz veya 
az bir zaman azap çekeriz” düşüncesi temelsizdir, özü itibariyle cehalettir. Hiç- 
bir kuşkunun olmadığı bir günde toplandıkları zaman ne kadar feci bir yanılgı 
içinde olduklarını anlayacaklardır. Böyle bir günde herkese her ne kazanmışsa 
tastamam ödenecek, hiç kimse haksızlığa uğratılmayacaktır. (4 /Nisa, 41.) 
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26. De ki: “Ey mülkün sahibi Allah'ım, dilediğine mülkü verirsen ve 
dilediğinden mülkü çekip-alırsın, dilediğini aziz kılar, dilediğini 
alçaltırsın; hayır Senin elindedir. Gerçekten Sen, her şeye güç ye- 
tirensin. 


Çeşitli duaların başlangıcında sıkça kullandığımız “Allahümme”, Basra'lı 
dilcilere göre anlamı “Ya Allah”, Kufeli dilcilere göre “Ey Allah! Karşımıza hayrı 
çıkar” anlamlarına gelir. 

Mülk, sahip olunan ve üzerinde tasarrufta bulunulan şeye denir. Malik 
kelimesini her ne kadar “sahip” olarak verdiysek de, “Malikü"l-mülk” terkibi 
içinde ele alındığında hem bütün varlık aleminin mülkünü hem temel yasama 
ve mülkiyete sahip olanların da üzerinde kudret ve tasarrufu ifade eder. Bu 
böyledir, çünkü kim her ne mülke ve mülkiyete sahip ise, o mülkü ve mülkiyete 
konu olan şeyler hakikatte ona ait değil, bunları yaratan Allah'a aittir. Kısaca 
hakiki mülkün maliki Allah'tır. Hiç bir varlık ve kimse Allah'tan müstağni -ta- 
mamen bağımsız ve ihtiyaçsız- yaşayamayacağına göre, Allah'ın Malikü'l-mülk 
olmasını bilmesi onu hayra yöneltir, çünkü “hayır O'nun elindedir. 

Mülkün çeşitli anlam dereceleri vardır. Tefsirciler kelimeyi peygamberlik 
veya kudret, güç, imkân, yönetim gücü, maddi servet, egemenlik olmak üzere 
ikianlamda ele almışlardır. Allame Tabatabai bunların uzun bir açıklamasını 
yapar. Bizler fizyolojik/biyolojik varlığa sahibiz, üzerinde birtakım tasarruf- 
larda bulunuyoruz. Mülkün malikle ilişkisi tartışılmadığına göre, malik olmak 
demek, mülkiyeti altında olan şeyler üzerinde tasarrufta bulunmak demektir. 
Elimiz varsa, onu verdiğimiz kararlar doğrultusunda hareket ettirir, kullanırız. 
Elimize malikiz, çünkü bedenimize malik bulunuyoruz. Ama biliyoruz ki, eli- 
mizi ve bedenimizi de yaratan Allah'tır, o halde toplu olarak bütün varlığımız 
Allah'ın mülküdür, çünkü O Malikü'l-mülk'tür: “Göklerde ve yerde ne varsa 
hepsi O'nundur” (2/Bakara, 255). 

Bütün varlıklar O'nunla kaimdirler. O, onları yaratmasa ve onlara var oluş- 
larını sürdürme güç ve imkânını vermese var olmayacakları gibi varoluşlarını 
da sürdüremeyeceklerdir. Varlıklar O'na muhtaçtırlar, kendi başlarına otonom 
değildirler, O'nun vaz'ettiği yasalara göre hareket ederler. Varlık mertebeleri- 
nin bir diğeri üzerinde üstün konumda bulunması, onların mutlak özerkliğini 
ifade etmez, aksine kendileri için konulmuş ilahi sünnetin hikmetini gösterir. 
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Ben kendi gözüme sahibim ama gözümü yaratan ve istifademe sunan Allah'tır; 
Bazen bir hastalık bu hasleti benden alır ve bütün tıbbi müdahalelere rağmen 
tedavi edilmeyebilir. Hakiki anlamda mülk O'na ait olduğuna göre, “Hamd de 
O'nun”dur (Teğabun, 1). Yine hakiki malik O olduğuna göre, O'nun mülkünde 
dilediğimiz gibi tasarrufta bulunmayız, Bazen başkalarının malımızda ve mül- 
kümüzde konulmuş haklarını ödemek zorundayız (24 /Nur, 33.) Malın ve mül- 
kün hakiki maliki, bizi bunun üzerinde halife kılmıştır, gösterdiği şekilde infak 
yapmalıyız (57 /Hadid, 7). Aksini düşünemeyiz, çünkü Allah, sadece mal-mül- 
kün değil, “İnsanların da malikidir” (114 /Nas, 2). 

Böyle olunca yani hakiki mülk ve mülkiyet Allah'a ait olunca, iktidar da 
Allah'a ait olur: “Bugün mülk (hükümdarlık, mutlak iktidar) kimindir? Kahhar 
(ve) bir olan Allah'ındır” (40/Mü'min, 16). Bütün bunlar bize gösteriyor ki, 
Kur'an-ı Kerim, serveti, iktidarı ve bilgiyi izafileştirir; bu üçünün mutlak muh- 
teva ve formlarıyla Allah'a mahsus olduklarını belirtir (23/Mü'minun, 116). 

İbn-i Aşur, ayeti nübüvvetin ehlikitaptan birine değil de Araplardan Hz. 
Muhammed (s.a.)'e verilmesinin Kitap ehlinde kaygı ve haset vücuda getirdi- 
ğini söyler. Onlar nübüvvetten çok, toplumsal ilişkileri ve bir siyasi organizas- 
yonun esasını teşkil edecek olan şeriatın ellerinden çıkmasına bozulmuşlardır. 
O halde Kur'an terminolojisinde mülk aynı zamanda yasama ve elbette iktidar 
ve yönetimle ilgili anahtar terimlerden biridir. 

Nihayetinde mülk kavramı içine giren, servet, siyasi iktidar, hâkimiyet, bil- 
gi gücü, akıl ve beden sağlığı insanlar arasında dolaşım halindedirler, sürekli 
bir biçimde el değiştirirler. Bunun görünürde her şey belli kurallara göre işler 
ama irade ve kudretiyle Allah, birinden alır diğerine verir. Nice büyük devlet- 
ler, merkezi iktidarlar yok olup gitmiş, yerlerini başkaları almıştır. Servet ve 
iktidar birer imtihan aracıdırlar. Adalet ve hakkaniyete göre kullanıldıklarında 
itibar ve şeref kazandırırlar, zulüm ve baskılara vasıta kılındıklarında sahiple- 
rinin elinden alınır. Böyle bir durumda insan izzetini kaybeder. 

“İzz” mastarından “tuizzu” fiili bir şeyin çok zor şartlarda elde edilmesini 
ifade eder. Nadir olduğu için çok değerli yani “aziz”dir. Yenilgiye uğratılması 
zor olan güçlü kişilere aziz denir. Başka anlamı doğrudan galibiyettir. Üstün 
gelme karşılığında da kullanılır: “Bana konuşmada üstün geldi” (38/Sad, 23). 
“Zillet” ise kök anlamlarını ve çeşitli kullanımlarını verdiğimiz “izzet”in zıttı 
bir kelimedir. (2/Bakara, 61). Ancak yerine göre “merhamet/acıma” (17/İsra, 
24) ve “alçakgönüllülük” (5/Maide, 54) anlamlarında da kullanılır. 

İzzet ve mülk; malik olmaklıkla ilgilidir. Yüce Allah'ın dışında mutlak malik 
olmadığına göre, mutlak güç, kudret, üstünlük ve izzet Allah'ındır. Bu yüzden 
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izzeti başkaları nezdinde aramak büyük yanılgıdır (4/Nisa, 139). Allah'a ait olan 
izzet, O'nun lütfu ve bağışıyla Allah'ın, elçisinin ve mü'minlerindir (63/Münafi- 
kun, 8). İzzet'in olduğu yerde Allah'ın bağışı, zilletin olduğu durumlarda bu bağı- 
şın esirgenmesi söz konusudur. İzzeti elinden alınan zillete düşer. Ahlaki tutum 
ve davranışlarına göre insanlar ya izzet sahibi olur veya zillete düşer. İşte bunu 
tayin ve takdir eden Allah'tır. “Allah'ın zillete düşürdüğünü kimse izzet sahibi 
kılamaz” (22 /Hac, 18). Eğer insanlar ve toplumlar izzet sahibi olmak istiyorlar- 
sa, Allah'ın mülkünde kendilerine konulmuş yüksek ahlaki normlar ve hukuki 
sınırlar dahilinde hareket etmeli, aksi halde zillete düşerler. 

İzzet hayır, zillet şerdir. “Hayır da sadece Senin elindedir”. Hayır, ihti- 
yar'dan seçme demektir. İki şey veya iki durum karşısında, bir şeyi veya bir 
durumu seçmemiz hayırdır. Bir şeyi seçmemizin sebebi, onu amaçlamış olma- 
mızdır. Burada hem seçilen şey hem seçim işlemi sanki aynı anlama gelir. Bu 
da bize gösteriyor ki, hayır, kendisi dolayısıyla istenen ve seçilen şeydir. Seçi- 
yoruz, çünkü başka şeyle karşılaştırdığımızda onu isteriz. Bu anlam çerçeve- 
sinde hayır iyi, faydalı, hak, güzel ve doğru olandır. Hem öyledir hem bunların 
seçimidir. Hikmet ehli insan bu seçimi yapar yani her beşeri durumda hayra 
talip olur. Bu yüzden “Kendisine hikmet verilene çokça hayır verilmiştir”. Yani 
hikmet hayrı seçme melekesi ve yetisidir, buna sahip olan hayra; iyiye, fayda- 
lıya, hakka, güzele ve doğruya sahip olur. Hikmetin olmadığı bir beşeri hayat, 
hayrın ortadan kalktığı bir hayattır, burada artık şer söz konusu olmuştur. 

Allah mutlak hayır ve hayırlıdır. Hangi beşeri durum söz konusu olursa 
olsun, O'ndan sadır olan hayırdır. Rızık veriyorsa, O'nun verdiği rızık hayırlıdır 
(62/Cuma, 11), hüküm veriyorsa verdiği hüküm hayırlıdır (7/A'raf, 87), yar- 
dım ediyorsa yardım edenlerin hayırlısıdır (3/Âl-i İmran, 150), ayırt ediyorsa, 
ayırt edenlerin hayırlısıdır (6/En'am, 57), düzen kuruyorsa, düzen kuranların 
hayırlısıdır vs. (3/Âl-i İmran, 54). Elbette başkaları da mali veya parasal yar- 
dımlar yapar, hükümler verir, ayırt eder, düzen kurar ama eğer Allah'ın indir- 
diği hükümlere uygun hareket etmiyorlarsa, zulüm ve haksızlıklara sebebiyet 
verirler, yaptıkları hayır değil, şerdir. Başkalarının hakkını ihlal eden, adaleti 
tesis etmeyen hüküm hayırlı değildir, sömürü, talan ve yağma ile elde edilmiş 
rızık hayırlı değildir. Şer, hikmetine ve meşru amacına göre olan hayrın yoklu- 
ğunda ortaya çıkar. Nasıl kötülük, iyinin yanlış kullanımı ise, şer de hikmetsiz 
ve hayırsız iş demektir. 

“Gerçekten Sen, her şeye güç yetirensin.” İnsanlar, yapıp ederken, kendi 
başlarına hareket edebileceklerini düşünürler. Tercihte bulunarak yapmanın 
ötesinde, insanları yanılgıya sevk eden şey, her şeye muktedir olabileceklerini 
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düşünmeleridir. Sanki Allah'ın bilgisi, iradesi ve kudreti dışında bir varlık ve 
hayat alanı olabilecekmiş gibi. Bu yüzden insanlar bilmeli ki, bu basit bir ya- 
nılgı, hatta bir yanılsamadır. 


22383 Gl e RİN kiş YİN OLAN gisi Lİ $ Gİ gisi 


gelem düş İĞ ya ĞİYİSİRİN de Eği 


- 


27. Geceyi gündüze bağlayıp-katarsın, gündüzü de geceye bağla- 
yıp-katarsın; diriyi ölüden çıkarırsın, ölüyü de diriden çıkarırsın. 
Sen, dilediğine hesapsız rızık verirsin. 


“İylac” sokmak anlamında olup sülasisi “girme”yi ifade eder. “Tulicu”nun 
kökü 'vuluc'tur: “Onlar deve deliğine girinceye kadar cennete giremeyecek- 
lerdir” (7/A'raf, 40). Müfessirler genel olarak bu ayetin mevsimlere ve dün- 
yadaki coğrafi mekânlara göre gündüz ile gece arasındaki farka işaret ettiğini 
düşünüler. Bir yönüyle öyle olmakla beraber tamamı bundan ibaret değildir. 
Yer küresinin hareketi ve dünyanın mevsimlere göre güneşe olan uzaklığı veya 
yakınlığı söz konusu farklılığa yol açar. Kışın geceler, yazın gündüzler uzundur. 
Biri diğerinin içine girip belli bir sistem içinde dünyanın düzenini devam etti- 
rirler. Sonuçta ortaya çıkan durum, gündüzün geceye, gecenin gündüze bağla- 
nıp katılmasıdır. Aydınlık olan bir bölge birkaç saat sonra karanlığa gömülür, 
sonra aydınlığa çıkar. Varlıkta olduğu gibi gezegenimizde de süren bir hareket 
vardır. Bu harekete göre mevsimler teşekkül eder, bitkiler yeşerir, ağaçlar, tar- 
lalar ürün verir, canlılar hayatlarını sürdürür. 

Gözlemleyebildiğimiz bu olay yani gündüzün geceye, gecenin gündüze 
bağlanıp katılması, biri diğerinin içine girip çıkması, hiçbir şeyin ebedi olma- 
dığını gösterir. “Fi Zilali'l Kur'an”ın sahibi Seyyid Kutup, bunun hayat ve ölü- 
mün iç içe oluşlarına dair çarpıcı bir örnek olduğunu belirtir. Merdivenin basa- 
makları gibi biri çıkar gider, diğeri gelir aynı basamakları tırmanmaya başlar. 
Canlı hücreler ölür, yenileri ortaya çıkar. Cansız topraktan bitkiler, hayvanlar 
ve insanlar türer, sonra ölür yine toprağa dönerler (10/Hud, 31-32). İnsan ne- 
silleri arasındaki farklılık da bir bakıma öyledir. Hakikati inkâr eden birinin 
sulbünden mü'min çocuklar olur, mü'minin sulbünden inkarcı çocuklar türe- 
yebilir. Mü'minin kalbi diri, inkârcının kalbi ölüdür (Bkz. 6/En'am, 122). Bu 
demektir ki, yukarıda açıklamalarını yapmaya çalıştığımız “izzet ve zillet”in 
“hayat ve ölüm”le de ilgileri vardır. 

Varlık âlemi, maddi tabiat, dünyanın düzeni ve insanın biyolojik ve ruhi-en- 
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telektüel hayatı da devridaim içindedir. Hiçbir şey tesadüfi değildir, her şey Al- 
lah'ın mülkündedir; anlamdan ve amaçtan yoksun düşünülemez. Hayır Allah'ın 
elinde ise, mülkü üzerinde mutlak tasarrufta bulunuyorsa, rızkı verme konu- 
sunda da tek yetkili O'dur, rızkı hesapsız verir. “Rızık” insanın kendisiyle yarar- 
landığı her şeydir. Yiyecek (2/Bakara, 23); giyecek (4/Nisa, 5) veya başka nimet 
ve bağışlar (10/Hud, 88), rızık olarak nitelendirilir. Rızkı son tahlilde, yaratıcısı 
Allah verir, bu açıdan Allah'tan “daha hayırlı rızık verici yoktur” (62/Cuma, 11). 


İN 0AJ enkağll Ogü ga EĞİŞİ ö,a1Sİİ Gşlağlli iy 
e Ala AİN 8 Ayd çağ İyi Öİİ gö İN a öl 
aalaş ball Zİ Sl ğü İkİ ÖL YA rağ ali «İli İş 
ğa çiğ YE e Aliş gal ağ lşa ZN şa çö al 
e e) 
ailiğ 42145 AİN A) n25 İkrar lal ül; İş öl Şİ 3 iş 
gr.) 3UaİL öğ; 


28. Mü'minler mü'minleri bırakıp da kâfirleri veliler edinmesinler. 
Kim yaparsa, Allah'tan hiçbir şey (yardım) yoktur. Ancak onlardan 
korunma gayesiyle sakınma(nız) başka. Allah, sizi kendisinden 
sakındırır. Varış Allah'adır. 

29. Deki:“Sinelerinizde olanı -gizleseniz de, açığa vursanız da- Allah 
bilir. Ve göklerde olanı da, yerde olanı da bilir. Allah, her şeye güç 
yetirendir." 

30. Her bir nefsin hayırdan yaptıklarını hazır bulduğu ve her ne kö- 
tülük işlediyse onunla kendisi arasında uzak bir mesafe olmasını 
istediği o günü (düşünün). Allah, sizi kendisinden sakındırır. Al- 
lah, kullarına karşı şefkatli olandır.” 


Kur'an-ı Kerim'in anahtar terimlerinden biri olan “veli”yi iki anlamda ele 
almak mümkün: Biri, kişiler arasında sevgi bağıyla oluşan dostluk, yakınlık, 
duygusal birlik ve birliktelikler; diğeri tamamen siyasi düzeydeki yöneticilik, 
belli maksatlı ittifaklar veya sosyal-ticari mahiyeti olan işbirlikleri. Ayet yerine 
göre her iki anlamı da ihtiva ediyor. Öncelikle, mü'min ile inkârcı arasındaki 
temel farkı iman tayin eder. Biri Allah'ın birliğine, risalete ve ilahi hükümlerin 
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doğruluğuna inanır, diğeri bunları inkâr eder, hakikatin inkârcısı olarak ken- 
dine bir duruş belirler. Bu temel bir çizgidir. Bu çizgi sıradan iki kişi arasın- 
da değil, ebeveyn ile çocuklar, kardeşler, yakınlar arasında da söz konusudur. 
“Küfrü sevmeleri durumunda babalar ve kardeşler dahi veli olamaz” (9 /Tev- 
be, 23). "Allah'a ve Elçisi'ne düşmanlık gösterenlerle dostluk kurulamaz” (58/ 
Mücadele, 22). Kur'an, bu hassasiyetlere riayet etmeyenlerin ancak “ikiyüzlü 
münafıklar” olabileceğini söyler (4/Nisa, 138-139). Bu düzeydeki dostluklar, 
mü'minlerin aleyhinde olmak üzere bir delil hükmünde geçer (4/Nisa, 144). 
Kur'an, inananlar topluluğuna bir tür gizli bilgi mahiyetinde ebedi gerçeklik- 
leri haber verir. Bunlardan biri “din farkı”nın çok temel olduğu hususudur. Bu 
açıdan mü'minler, Yahudi ve Hıristiyanların kendilerine samimi dostlar olama- 
yacaklarını zihinlerinin bir köşesinde tutacaklardır. Çünkü aralarındaki dost- 
luk ilişkisi buna izin vermez. Onların ölçüsüne göre, bir Müslüman onlardan 
olmadığı sürece hakiki dost edinilmez (5/Maide, 51). 

Ayırım böylesine keskin olunca, bir mü'min ile inkârcı arasında sevgi ba- 
ğına dayalı yakın dostluklar, samimiyet, sırdaşlık derecesinde arkadaşlık tesis 
edilmez (Bkz. 3/Âl-i İmran, 118). 

Ayet, ikinci anlam düzeyinde ele alındığında, Müslümanlar, ilke olarak 
kendilerinden olan insanları yönetici olarak seçerler. Ulu'l-emrin İslam inan- 
cını paylaşanlardan olması önemli bir emirdir. Ancak bu her zaman mümkün 
olmayabilir. Dünyanın çeşitli bölgelerinde yaşayan Müslüman topluluklar, ye- 
rine göre iktidar ortaklığı veya azınlık oldukları durumlarda adil, ehliyet ve 
liyakat sahibi gayrimüslimlerin de yönetimi altında yaşayabilirler. Eğer barış 
ve karşılıklı anlaşma ile iktidar ortaklığı mümkünse bu yol seçilir, bu müm- 
kün değilse, azınlık olunan yerlerde onların temel hak ve özgürlüklerine kim 
daha çok saygı gösteriyor ve bu konuda samimiyet beyan ediyorsa o seçilir. 
Müslümanların olmazsa olmaz iki talebinden biri dinlerinin hükümlerine göre 
yaşayabilecekleri sosyal ve maddi bir ortama sahip olmaları, diğeri dinlerinin 
hakikatlerini anlatabilecek ifade özgürlüklerinin korunmasıdır. 

Bu çerçevede ele alındığında, Müslümanların duruma göre gayrimüslim- 
lerle bir takım “ittifaklar” kurabileceklerine, anlaşmalar yapabileceklerine 
cevaz verildiğini söyleyebiliriz. Nitelikleri her ne olursa olsun, Müslümanlar 
gayrimüslimlerle ittifak kurduklarında, bu ittifakın nihai anlamda veya uzun 
vadede kendi aleyhlerinde olmaması ve diğer Müslüman toplumların zararı- 
na işlememesi gerekir. Efendimiz'in hicretten sonra Yahudiler ve Müslüman 
olan kabilelerin mevlası durumunda olan müşrik Arapları da içine alacak kap- 
samda imzaladığı Medine Sözleşmesi, farklı din grupları arasında siyasi ve 
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sosyal birliklerin kurulabileceğinin delilidir. Bu gibi sözleşme ve birliklerde 
gözetilecek husus Müslüman olmayan grupların Müslümanların dini varlık- 
larına saygılı davranmaları, onları dinlerinden dolayı yurtlarından çıkarmayı 
düşünmemeleri ve düşmanlarıyla ittifaklar kurmamalarıdır (60/Mümtehine, 
8.) Bu türden anlaşma ve işbirliklerini tayin edecek şey zaruretler, tarafların 
iyi niyeti ve birbirlerine karşı dürüst davranmalarıdır. 

Ayette sarahaten geçen “mü'minleri bırakıp da” ifadesi hem birey olarak 
bir Müslüman ve Müslüman cemaat ve grubun, hem Müslüman bir ülkenin, 
diğer Müslüman birey, cemaat ve ülkelerin aleyhine olmak üzere gayrimüslim 
güçlerle ittifak kuramayacaklarını hükme bağlamaktadır. Bu tür ittifak ve iş- 
birliklerinde Müslümanlar zarar görür. 

Temel prensipler böylece sıralandıktan sonra, Bazen şartların elverişsiz- 
liği dolayısıyla Müslümanlar birtakım tutum ve davranışlara zorlanabilirler. 
Bu kavramsal olarak “takiyye” diye ifade edilen özel durumlardır. Can tehli- 
kesinin -mal, namus, işkence veya telafisi büyük kayıp- söz konusu olduğu 
durumlarda Müslümanlar inançlarını gizlemek suretiyle fiziki varlıklarını ko- 
ruyabilirler. Bunun iki şartından biri, ortada ciddi anlamda can güvenliğinin 
söz konusu olması, diğeri ahlaki oportünizm ve ikiyüzlü bir tutumun yerleşik 
hale gelmesine izin verilmemesidir. 

Can, mal ve namusla ilgili ciddi bir tehdit varsa, bir siper olarak başvurula- 
cak tutumu ayet “tuka” olarak ifade etmiştir. Takva ile aynı kökten gelen bu keli- 
me, koruma demektir. “Takva” ile Allah'ın emir ve yasaklarından sakınılır, “tuka” 
ile de can, mal ve namus korunur. Söz konusu tehlikeler vaki olmadıkça takıyye 
yapılmaz, takıyye inkârcı güçlerin zorbalıklarına karşı bir korunma aracı olarak 
kullanılır ama inanç bütün carlığıyla kalpteki yerini ve etkisini korumaya devam 
eder. Hangi mezhep veya fırkadan olursa olsun, Müslümanın Müslümana karşı 
takıyye yapması caiz değildir. (Daha geniş bilgi için bkz. 16/Nahil, 106). 

Bu ve diğer ayetler, Müslümanlar ile Müslümanların arasını kategorik ola- 
rak ayırmayı ön görmüyor. Farklı dinler bir arada yaşar ve bir arada yaşama- 
ları da zorunludur. İslam tarihi bu zengin ve anlamlı tecrübenin kanıtıdır. Bir 
arada yaşayan farklı din müntesipleri arasında karşılıklı ilişkiler olur; insani 
düzeydeki bu ilişkilerin sürdürülmesi toplumsal hayatın tesisi ve devamı için 
gereklidir. İslam, Müslümanların diğer bütün din müntesiplerinden kopup 
kendilerine özgü bir gettoda veya ayrı bir galakside yaşamalarını emretmiyor. 
Hatta başkalarına tebliğ yapmak, ahlaki tutum ve davranışlarla örnek şahsi- 
yetler ve hayat biçimleri ortaya koyabilmek için bir arada yaşamaktan başka 
seçenek yoktur. Dolayısıyla insani ilişkiler kesilmemeli, karşılıklı diyalog ve 


56 ALI BULAÇ-KUR'ÂN DERSLERİ/DIRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


işbirliği içinde hareket edilmelidir. Burada söz konusu olan ilişkilerin mahiye- 
tini ve sınırlarını doğru biçimde ayarlayabilmektir. 

Yukarıda anlattığımız çerçevede Müslümanlar dururken gayrimüslimle- 
ri dost, müttefik, arkadaş veya yönetici seçenler, bilerek bunu yapıyorlarsa, 
Allah'tan herhangi bir yardım ummasınlar, böyleleri Allah ile bağlarını kes- 
miş sayılırlar. Çünkü eninde sonunda yanlış bir dostluk ilişkisi içine girdik- 
lerinden bunun acı sonuçlarıyla karşılaşacak, şartlarına riayet etmedikleri 
velayet ilişkisi onları kesin bir zarara uğratacaktır. Bu durumda Allah'tan bir 
cezaya yani pişmanlık verici bir akıbete maruz kalmaları mukadderdir. İşte 
Allah, kendisinden yanlış velayet ilişkisine girmiş bulunan kişiyi veya kişileri 
neş'et edecek azaba karşı uyarmaktadır. Kur'an'da çeşitli anlamları olan “nefs” 
burada zat, kişilik, ben, özvarlık anlamlarında kullanılmıştır. (Mesela ruh, can 
kullanımı için bkz. 6/En'am, 93.) İnsanlar istedikleri kadar, güvenliklerini, çı- 
karlarını gayrimüslimlerin velayetinde arasınlar, yanıldıklarını kısa zamanda 
anlayacaklardır; üstelik eninde sonunda varacakları yer Allah'ın huzurudur. 
(Bkz. 5/Maide, 51, 57; 4/Nisa, 144 ve bu sürenin 118-119. ayetleri.) 

29. ayete göre yapıp ettiklerimizin bir açığa çıkan, bir gizli olabilen bo- 
yutları olabilir. Her iki boyutu bir gerekçe, bir mazeretle temellendirmeye ça- 
lışırız. Ancak çoğu zaman insanların zahirleri ile zamirleri yani gerekçeleri ile 
niyetleri arasında muazzam farklar olur. Niyet başka, açığa çıkan gerekçeler 
başkadır. Bir bakarsınız birilerinin gerçek niyeti iktidar, çıkar, statü, dünyevi 
nimettir. Temel prensiplere bağlı kaldıkları müddetçe bunları elde etmeleri 
zor görünmektedir. Asıl hedeflediklerine ulaşabilmeleri için yanlış ilişkile- 
re, dinine ve kardeşlerine zarar verici anlaşmalara girmek isterler. Fakat is- 
ter kendilerini ister başkalarını ikna etmek, meşruiyet krizini aşabilmek için 
öne sürdükleri gerekçelere bakıldığında masum bir şey yapıyormuş gibi gö- 
rünürler. Hakikatte asıl hedefleri yani zamirlerinde sakladıkları sadece kendi 
çıkarlarıdır. İşte böylelerinin bilmesi gereken hakikat şu ki, Allah her şeyi bilir. 
Açığa çıkanları da gizli tutulan niyetleri de. Nasıl bilmesin ki, O, göklerde ve 
yerde olanları bilir. Her şeye gücü yeten Allah'tan hiçbir şey gizli kalmaz. Bir 
niyeti başkalarından gizleyebilirler ama bütün varlık üzerinde bilgisi, iradesi 
ve kudretiyle mutlak anlamda hakimiyet kurmuş bulunan Allah'tan saklaya- 
mazlar (2/Bakara, 284). Şu halde kişiye yakışan kesin zaruretler olmadıkça 
içinin ve dışının bir olmasıdır. 

30. ayet dünya hayatında yapıp ettiklerimizin hiçbiri kaybolmayacağını, 
aksine kaydolduğunu belirtir. Eylemlerimiz ya iyidir ya kötüdür. İyiye matuf 
eylemlerimiz bize hem dünyada hem ahirette hayır olarak döner. Bir kısım ey- 


3/Âl-İ İmrân Süresiı/31 57 


lemlerimizin hemen yani dünyada ödülünü bulamayabiliriz, bu, emeklerimi- 
zin, niyet ve hedeflerimizin zayi olduğu anlamına gelmez. Bu dünyada karşılı- 
ğını alamasak bile, ahirette “hazır” bulacağız. Bu yüzden iyi bir şey yapmışsak, 
mesela birine yardım etmişsek, infakta bulunmuşsak, “emeklerim boşa gitti” 
dememek, uzun vadede hayrı Allah'tan beklemek lazım. 

İyi eylemlerimizin karşılığı olduğu gibi kötü eylemlerimizin de karşılığı 
vardır; onlar da zayi olmayacak, kaybolmayacak. Kiramen kâtibin tarafından 
kaydolundukları için karşımıza çıkacaklardır (21 /Enbiya, 94; 43/Zuhruf, 80 
ve 50/Kaf, 18). Onları da “hazır” bulacağız. “Tecidu” fiilinin kullanılmış olması 
önemlidir: Bir şey kaybolduktan sonra bulununca bu fiil kullanılır. Hâlbuki bu 
iyi veya kötü fiili işlemiş bulunan insana göredir. Allah katında hiçbir şey kay- 
bolmaz, aksine her şey kaydolunur. Ve kayıt altına alındığı her şeyin orta yere 
serildiği gün gelecektir. 

Böyle bir gün trajiktir, insan başkalarına zarar verici, kul hakkını ihlal edi- 
ci, Allah'a isyan edici mahiyetteki eylemlerinin karşısına çıkacağı böyle çetin 
bir gün ile arasında kapanmaz mesafelerin (emed) olmasını isteyecek; keşke 
bu başına gelmeseydi diye içten içe hüsran yaşayacaktır. 

Bu bir uyarıdır. İnsanların çoğu bu uyarıyı dikkate almadan yaşıyor. Kur'an 
“Allah, sizi kendisinden sakındırır” buyurur. Yani attığınız her adımda Al- 
lah'ı hatırınızdan çıkarmayın, hükümlerini bir kenara itip kendi tutkularını- 
za göre yaşama yolunu seçmeyin. Allah şefkat ve merhamet sahibidir. Allah'ı 
unutmayan insan daimi surette İlahi rahmetten yararlanır. 


Sigl3 Aİ yakiğ AİN AS iykdld AİN öy lid bl Y8 
kA sz İşl Alli 


31. Deki: “Eğersiz Allah'ı seviyorsanız bana uyun; Allah da sizi sevsin 
ve günahlarınızı bağışlasın. Allah bağışlayandır, esirgeyendir.” 


Yukarıda 14. ayette “şehvet tutkusu ve sevgisi”nden; 28. ayette “sevgi bağı- 
na dayalı inkârcılarla dostluk ve velayet”ten söz edilmişti. Burada farklı bir sev- 
giden bahsedilmektedir. Bu, bedensel ve dünyevi hazlarla başlayıp salt maddi 
zevklerde biten şehvet veya kişiyi hakikatin dünyasından koparmaya matuf sah- 
te sevgi değil; asli, sahih ve mutluluk verici sevgidir. Başka bir deyişle varlığa ve 
insana ilişkin her sıfattan münezzeh Allah sevgisidir (Mahabbetullah). 

Mevdudi'ye göre, sürenin birinci bölümü burada sona ermektedir. Çoğu 
tefsircinin sürenin inişine sebep olarak gösterdiği Necran Hıristiyanlarıyla ilgili 
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karşılaşma asıl bundan sonra başlamaktadır. Bu makul bir açıklamadır, çünkü 
Mescid-i Nebevi'de gerçekleşen o ünlü karşılaşma sırasında, neden Hz. İsa'nın 
tanrılaştırıldığı sorulduğunda, Necran Hıristiyanları, bunun “İsa'yı çok sevme- 
lerinin bir ifadesi” olduğunu söylemişlerdi. Kur'an-ı Kerim, söz konusu sevgi 
telakkisi tashih etmektedir. Çünkü Bazen insan yanlış birini sevdiği gibi doğru 
birini yanlış olarak da sevebilir. O halde sevgi tek başına bir değer değildir. 

31-32. ayetler modern zamanlarda “Allah-peygamber”; “Kur'an-Sünnet” 
ilişkisine açıklık getirmesi bakımından da önemlidir. Ayet açık bir dille Allah 
sevgisi ile peygambere tabii olmayı birbiriyle ilişkilendirmekte, “Allah sevgi- 
si"ne giden yolun Hz. Peygambere tabii olmaktan geçtiğini belirtmektedir. Bu- 
nun anlamı, hem Allah'ı doğru bir biçimde sevmek, hem Allah'ın sevgisini ka- 
zanmak “Hz. Peygamber (s.a.)'e tabii olmak”la mümkündür. Hz. Peygamber'e 
tabi olmayı reddeden kimse, ne doğru olarak Allah'ı sevmiş sayılır, ne Allah'ın 
sevgisini kazanır. 

Ayetin indiği ortamda putperest müşrikler, “putlara, sevdikleri Allah'a 
kendilerini daha yakınlaştırdıkları” mülahazasıyla taptıklarını öne sürmekte 
idiler. Modern zamanlarda bir takım liderlerin fikirlerine yakınlığı ve bağlı- 
lığı sağlamak üzere heykeller yapmaları ve heykellere aynı sembolik anlamı 
atfetmeleri de benzer bir düşünceye dayanır. Hatta aşırılaştırılmış şekliyle Al- 
lah'ı sevmek veya Allah'ın sevgisini kazanmak için, şu veya bu kimseyi araya 
koyanların da benzer bir duruma düşebileceklerini büsbütün ihtimal dışında 
düşünmemek lazım. 

Bu tarz aracılar koymanın, hele bunların cansız varlıklardan seçilmesinin 
boş, akli temeli olmayan bir tutum olduğu açıktır. Taş, toprak, maden, ağaç kü- 
tükleri vb. nesnelerden yontulan put, heykel ve büstlerin onlara atfedilen sah- 
te kutsallıktan başka herhangi bir anlamı veya güç ve bilinçleri düşünülemez. 
Sevgi ve bağlılığın şekil verilmiş nesneler üzerinden anlatımı kadim bir sap- 
kınlıktır. Bu yüzden İslamiyet, bundan nefret eder ve salt bir sanat objesi olsa 
dahi heykel yapımına iyi gözle bakmaz. Hayatta iken heykeli yapılan insanlar 
hakikatte iyi-salih kimseler olabilir; bir anlatıma göre Hz. Nuh, zamanından 
kalma yüksek şahsiyetlerin gençlere hatırlatılması için heykelleri yapılmış an- 
cak sonraki nesiller bunlara sahici kutsallıklar atfederek bunlara tapınmaya 
başlamışlardır. 

Yahudilerin Tanrı sevgisi, “kendilerini Tanrı'nın oğulları ve seçilmiş ka- 
vim” şeklinde tanımlamalarıyla ilgilidir. Dolayısıyla bu, Tanrı-İsrailoğulları 
arasında özelleştirilmiş, belli bir kavme indirgenmiş sevgidir. Tanrı'nın, bir 

kavmi yarattığı diğer kavimlerden daha çok sevmesinin, kendi çocukları şek- 
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linde takdim etmesinin akli bir temeli yoktur. Bütün insanlar “Allah'ın ailesi 
(Ennasu iyalullah)” ise, hepsi insanlık haysiyeti ve değerinde eşittirler. İnsan- 
ların bir kısmını diğerlerinden farklı kılan soyları, ırkları değil, takvalarıdır. 
Bir baba, bütün çocuklarını sever ancak çocuklarından bir kısmı direktiflerine 
aykırı hareket edip ona karşı geldiklerinde sevgisini kaybederler. Aynı baba- 
nın ömür boyu ona karşı gelen bir çocuğunu diğerlerine tercih edip üstün tut- 
ması için makul bir sebep yoktur. 

Hıristiyanlar ise, sevgilerinin büyük bölümünü Hz. İsa'ya yöneltiyorlar. 
Bazı durumlarda Hz. İsa, Tanrı'nın önüne geçecek kadar yüceltilmektedir. Me- 
sih'e, tapınma noktasındaki sevgilerini Allah'a olan sevgilerinin bir işareti ve 
yolu olarak göstermektedirler ki, bu, elbette Tanrı'nın Mesih'te hulul etmesiy- 
le ilgili hakikat değeri olmayan bir inançtan kaynaklanmaktadır. 

Kur'an-ı Kerim, bu ayetle yepyeni bir bağlam getirerek “insan-Allah sevgi- 
si”ni temellendirmektedir. Kur'an, eğer sahiden “Allah'ı seviyorsanız, Peygam- 
bere uyun” buyurmakta yani “Allah sevgisi”ni “Peygamber'e tabi olma” şartına 
bağlamaktadır. Bu konuyu beş ayrı düzeyde ele almak mümkün: 

a) Allah'ı sevmek, vahyettiği hakikati, bilgileri, kısaca Kur'an-ı Kerim'i sev- 
mektir. Bize Kur'an'ı öğreten Hz. Peygamber'dir. O, sadece vahiyi bize aktar- 
makla kalmamış, açıklamış, mesajının doğru anlaşılmasını sağlamış; hükümle- 
rinin nasıl ete kemiğe bürüneceğini göstermiştir. Tabii ki emirleri Allah'tan al- 
mıştır ama Allah'ın koruması altında neyin nasıl yapılacağını öğrenen ve bize 
öğreten odur. Mesela “De ki: -Ey kâfirler!” diye başlayan hitap (110/Kâfirun, 
1), aynı zamanda bize de hitaptır. Hitabın ilk muhatap olarak Hz. Peygamber'e 
gelmiş olması, onun Allah'ın koruması ve yönlendirmesi altında inkârcılara 
nasıl hitap ettiğini göstermek içindir. Bu, bizim de inkârcılara hitap ederken, 
Hz. Peygamber'in hitap tarzını örnek almamızı gerektirir. 

Hz. Peygamber'e ittiba etmenin nasıl olması gerektiğini; şeklini ve yönte- 
mini öncelikle Kur'an-ı Kerim'den, sonra Sünnet ve siyer kaynaklarından öğre- 
niyoruz. Bilgi ve haberlerin sübutu açısından siyer yoluyla elde ettiğimiz bilgi 
ve haberlerin Kur'an ve Sünnet'e, Sünnet kaynaklarının da Kur'an-ı Kerim'in 
açık hükümlerine aykırı olmaması gerekir. Hiyerarşik olarak Kur'an-ı Kerim en 
üst mertebede bulunmaktadır; hiçbir metin, kaynak, bilgi, haber, kanaat, içti- 
hat, tefsir, tevil veya rivayet ya da şeyh, üstat, pir, hoca, imam, lider onun üstün- 
de olamaz; onun muhkemlerine aykırı ise referans kabul edilemez. Bu elbette 
Sünnet'in ne teşri'deki (yasama), ne yol göstericilikteki değerini eksiltmez. 
Birçok hüküm var ki, genel iken Sünnet ile özelleştirilmiş, mutlak iken takyid 
edilmiş, toplu halde iken tafsilatlı olarak anlatılmıştır. Her şeyin Kur'an'da yer 
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alması mümkün olmadığına göre -ki o zaman ciltler dolusu vahiy indirilmesi 
gerekirdi- Sünnet daha geniş çerçevede hükümleri ihtiva etmektedir. Sünnet 
ve siret, hakikatte Kur'an'i hükümleri anlamanın ve kökleri Kur'an'da mevcut 
bulunan yeni hükümler koymanın esaslarını, ilke ve usulünü vaz'etmektedir 
ki, bu çerçevede Kur'an ile Sünnet'in arasını ayırmaya kalkışmak, Allah ile Pey- 
gamberin arasını ayırmaya kalkışmak gibidir. 

Hiç şüphesiz Hz. Peygamber, vahyin basit bir aktarıcısı değil, açıklayıcısı, 
öğreticisi ve yol göstericisidir. Kur'an ilme'I-yakin ise, Sünnet ve siyer ayne'l-ya- 
kin'dir. Bu açıdan Sünnet ve siyere gözlemlenebilir, denenmiş/tecrübe edilmiş 
bilgi diyebiliriz. Ayne'l-yakin'in ilme"I-yakine üstünlüğü vardır; zira bize bilgiyi 
pratikte somutlaştıran zat, vahiyi alırken ruhen de vahiye iştirak etmiş, zihin- 
sel ve manevi olarak vahiyi tecrübe etmiş, dolayısıyla hakke'l-yakin derecesine 
ulaşmıştır. Bu yüksek makam ondan başka hiçbir kula nasip olmamıştır. 

b) Allah'ı sevmek Hz. Peygamber (s.a.)'e ittiba etme şartına bağlıysa, o, Al- 
lah'ı nasıl sevmişse bizim de Allah'ı sevmemizin şekli, manası ve sınırları öyle 
olmak durumundadır. Bu, bizi “aşırılaştırılmış sevgi” çeşitlerine ve bu yüzden 
doğacak tehlikelere karşı korur. Bu ayet indiğinde Abdullah b. Ubeyy “Görü- 
yor musunuz, Muhammed, Hıristiyanlar” gibi kendisine itaat ve ibadeti Allah'a 
olan itaat ve ibadetle aynı seviyede tutuyor” dedi. Oysa bu haksız bir suçlama 
idi. Çünkü Hz. Muhammed (s.a.), “Bir kul ve elçidir (abduhu ve Resüluhü)” Hz. 
İsa ise sonraları tanrılaştırılmış bir figürdür. Kur'an'ın açık ifadesiyle Hz. Pey- 
gamber “Bütün varlığını Allah'a teslim etmiştir” ve yemin ettiğinde “Nefsim 
(bütün varlığım) kudret elinde olan Allah'a” kalıbını kullanırdı. Kaldı ki, ayet, 
inananlardan Hz. Peygamber'i “Allah'ı sevdikleri gibi (Kehubbillah)” sevmele- 
rini değil, ona tabi olmalarını istemektedir. “Peygambere itaat eden, Allah'a 
itaat etmiş olur" (4/Nisa, 80; 59 /Haşir, 7; Buhari, İ'tisam, 2). 

c) Allah'ı sevmenin temel ölçütü Hz. Peygamber (s.a.)'e tabi olmak ise, bu, şe- 
riatsız, fıkıhsız, başka bir ifadeyle amelsiz bir sevginin makbul olmayacağı anla- 
mına gelir. Dolasıyla, kimi Hıristiyanların “Tanrı'yı sev ve dilediğini yap” prensibi 
ile bazı aşırı sufi söylemlerde öne çıkan “Allah sevgisi (veya saltinsan sevgisi) ye- 
ter, Şeriat'ın hükümlerine uymasan da olur” türündeki iddia ve yakıştırmaları te- 
melsizdir. İbn Kesir, “Bu ayetin hükmü Hz. Peygamber'in yolunu takip etmediği 
halde Allah'ı sevdiğini öne süren herkes için geçerlidir. Kişi, söz ve eylemlerinde 

Hz. Peygamber'in tebliğ ettiği ilahi hükümlere (Münzel Şeriat) uymadıkça, Allah 
sevgisi boş bir iddia, hatta yalandan ibarettir” der. (5/Maide, 92.) 

d) Sevgi olarak ifade ettiğimiz kelimenin (hub) aslı “habbe”den gelir ki, 
meşru çerçevede bütün iyiliklerin ve güzelliklerin tohumunu ifade eder. Sevgi 
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kalpte bitki gibi yeşerir. Ancak her sevginin iyilikleri ve güzellikleri celp etme- 
diği muhakkaktır; yukarıda gördüğümüz üzere (3/Âl-i İmran, 14) “şehvetle 
duyulan tutkulu arzu/sevgi (Hubbu'şşehevat)” zehirli bitki gibi kalpte yeşerir 
ve kalbi öldürür. O halde her ne olursa olsun salt sevgi yüceltilemez. Meşru 
çerçevede sevgi temel alınmalı ki, sevginin meşruiyeti Münzel Şeriat'ın koydu- 
gu sınırları aşmayan sevgidir. Nihayetinde “meşru” ve “şeriat” kelimeleri aynı 
kökten gelirler, meşru olan şeriate uygun olan demektir. Bu açıdan da, Hz. Pey- 
gamber'e ittiba etmek şarttır. 

Hayat verici bitkiyi yeşerten Allah'tır. Kimin kalbinde bu kutlu bitki ye- 
şermişse Allah'ı sever, Allah da onu sever (5/Maide, 54). Ancak bunun somut 
tezahürlerinin olması beklenir. Soyut, kuru ve hayatla bağı kopuk bir sevgi ne 
imanı ne eylemleri güzelleştirir. İbn-i Arefe'ye göre “muhabbet” bir şeyi kas- 
tederek istemek, arzu etmektir. İnsan bir şeye muhabbet duyuyorsa, onu ke- 
mal noktasında bulduğu için ve bu kemale kendisi de ulaşmak istediği için ona 
yönelir. Sevgi (muhabbet) varoluşsal hikmeti ve anlamı itibariyle güzellikler 
ve iyilikler şeklinde tezahür etmek durumundadır. Bu sevginin başı Allah ve 
Elçisi'ne duyulan bağlılıktır. Allah'ı seven Elçisi'ni sever, Elçisi'ni seven ahire- 
ti, Kur'an'ı ve içindeki hükümleri sever ve bunları hayatında tatbik eder. Doğ- 
ruluk, ahde vefa, yardımseverlik, cömertlik, dürüstlük, sabır, metanet, teen- 
ni, fedakârlık, yerinde cesaret, adil olma vasfı, komşu hakkı, alçakgönüllülük, 
şefkat, canlı hayata karşı derin saygı vs. Bütün bunlar sevginin, kalpteki sevgi 
tohumunun hayatın bütün alanları üzerinde bir ağaç gibi serpilmesini sağlar. 
Bu yüksek ahlaki erdemlerin ilahi hükümlerin hayata geçirilmesiyle tahakkuk 
ettiklerini kesin olarak bildiğimize göre, Hz. Peygamber'e ve onun öğrettiği 
dinin hükümlerine ittiba etmek, sevgi temelinde hayatın iyiliklerle ve güzellik- 
lerle donatılmasını sağlar; bu da bu erdemlere sahip olanları Allah'ın sevmesi- 
ne ve rahmetini üzerlerine yaymasına vesile teşkil eder. Bunlar olmadan yani 
işin başı Hz. Peygambere ve dini hükümlere ittiba etmeden ne sevgi mümkün 
olur ne hayat güzelleşir. 

e) Allah sevgisi, bir “aşk ilişkisi” midir? Bu sorulmaya değer bir sualdir. 
İnsanlar arası ilişkiler ile insan-Allah ilişkisini mahiyet itibariyle birbirinden 
ayırdığımızda -çünkü Yaratıcı Yaratıcı, yaratılmış yaratılmıştır ve bunlar ma- 
hiyetçe birbirlerinden farklıdırlar-, özellikle aşkın erkek-kadın arasında vuku 
bulan aşırı sevgi veya aşırılaştırılmış sevgi olduğunu söylemek mümkün. Se- 
ven iki kişi birbirlerine kavuştuklarında mutlu bir evlilik yaparlar. Birbirlerini 
sevdikleri halde hiç kavuşmazlarsa bu bir tür efsane olur, dilden dile dolaşan 
acıklı bir hikâyeye dönüşür. Ferhat ile Şirin, Kerem ile Aslı gibi. Üçüncü tür 
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ilişkide, çiftlerden biri sever, diğeri ya sevmez ya da sevenden haberi olmaz 
ki, bu aşktır. Kur'an'da ve hadis kaynaklarında “aşk” kelimesi yer almaz. Aşk'a 
“kalbin vehmi” diyebiliriz. Gerek bu ayette gerek 5/Maide, 54'te “insan ile Al- 
lah arasındaki sevgi” “hub” ile ifade edilir. Açıklamasını yapmaya çalıştığımız 
bu ayette “Allah'ı sevenlerden Hz. Peygamber'e tabi olmaları” istenir, 5/Maide, 
54'te ise karşılıklı olarak “Allah'ın mü'minleri, mü'minlerin Allah'ı sevdiklerin- 
den” söz edilir. Allah sevgisiyle yanıp tutuşan Allah ve Peygamber âşıklarının 
tümünün aynı hataya düştüklerini iddia etme hatasına düşmeden şu denebilir 
ki, mademki Kur'an'da temel alınan anahtar terim “Hub”tur, “aşk” sözcüğünü 
kullanırken gerekli dikkati göstermekte zaruret vardır. 

Böyle olunca Kur'an'ın kullandığı “sevgi”yi (hub) aklı kontrolden çıkaran, 
iradeyi iptal eden aşk'tan ayırmak gerektiği anlaşılmaktadır. “Hub”tan başka 
Kur'an'ın kullandığı sevgi kelimesi “Vud”tur. Vud, kalpteki sevginin kararlı ve 
devamlı olması anlamına gelir (19/Meryem, 96). Kelime anlamı; istemek, arzu 
etmek ve sevmektir. Kadın ile erkek arasında kılınmış bulunan “Sevgi ve mer- 
hamet (mevedde ve rahme)” (30/Rum, 21) eşlerin birbirlerine olan sevgileri- 
nin devamının merhametle yani rahmetle ilgili olduğunu göstermektedir. Bu- 
nun anlamı eşler merhametle birbirlerinin hak ve hukuklarına riayet ettikleri 
zaman sevgilerine devamlılık sağlayabilirler. 

Hub ve vudd'un aşk'tan farklı bir şey olduğunu söyleyebiliriz. Aşk, mu- 
habbetin ifrat derecesinde kalbi istila etmesi, insana aşığından başka her 
şeyi unutturması, etkisini kanına, etine, hücrelerine kadar işlemesidir. Aşık, 
bir noktadan sonra akıl ve iradesini kaybettiğinden başkasıyla konuştuğun- 
da sanki aşığıyla konuşur. Kur'an'ın genel anlatımından, Allah'ın insandan, şu 
veya bu seviyede akıl ve iradesini iptal etmesini talep etmediğini anlıyoruz. 
En yüksek derecedeki vecd, huşu ve haşyet halinde bile, bu manevi zevki veya 
ruhi tecrübeyi aklımız ve irademizi koruyarak yaşayabiliriz ve esasında akıl 
ve irade eşliğinde yaşanan bir tecrübe çok daha değerli, sahici ve zevk verici- 
dir. Akıl ve iradenin sarhoşluk sürecinde yok olduğu durumlarda rüzgârın bir 
yaprak gibi bizi nerelere sürükleyeceğini kestiremeyiz. Nitekim şiddetli aşk 
hali yaşayan niceleri, oduygu mertebesinde akıllarını ve iradelerini kaybettik- 
lerinden, “şatahat” adı altında nice şeyler söylemişlerdir ki, bunlar Şeriat'a da, 
akla da muğayir olmuştur. 

Bunun yanı sıra, insanın Allah'a duyduğu sevgisini, insan bedeni (veya 
kadın-erkek siması: göz, dudak, ağız, yanak, kaş, burun, kulak, el, ayak, bel, 

saç vs.) üzerinden tasvir etmenin; sevginin sağladığı ruhsal ve deruni manevi 
mutluluğu, yine aklı ve iradeyi iptal eden “şarap, kadeh, testi, saki, meyhane, 
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sarhoşluk (sekr)” türü metaforlar üzerinden dile getirmenin ne kadar doğru 
ve meşru olduğu sorulabilir. 

Elbette tarihte, bazı zamanlarda dinin manevi, irfani boyutu ihmal edil- 
miş, hükümler katılaştırılmış, dini hayatın zevk tarafı ihmal edilmiştir. Bunu 
eleştirip dikkati zayıflayan tarafa çekmek isteyenler olmuştur; bunların niyet- 
leri halistir. Ancak zaman içinde bu konuda da aşırı tutumların sergilendiği, 
“zahirin ifratı”na karşı “batıni tefrit”e gidildiği görülmektedir. Partizanlık tutu- 
muna gitmeden orta yolu bulmak durumundayız. Bu çerçevedeki “aşk sarhoş- 
luğu”nu konu alan edebiyatta Şeriat, ilahi hükümler, fıkıh yerilmekte; müftü- 
ler, fetvalar istihfaf edilmekte; zahiri anlatımıyla dahi olsa şarap, sarhoşluk ve 
meyhane gibi münker nesne ve mekânlar adeta yüceltilmektedir. Oysa ayette 
açıkça gördük ki, varoluşun ve hayatın hakiki ve nihai anlamı olan “Allah sevgi- 
si (Mahabbetullah)” Hz. Peygamber (s.a.)'e tabi olmaktan yani Münzel Şeriat'e 
samimi bağlılıktan, hükümlerine riayet etmekten geçmektedir. Orta ve doğru 
yol, Şeriat, ma'rifet, Hakikat güzergâhını takip etmektir. 

Sahici ve hayat verici sevgi peşinde olanların Allah'a duydukları derin ve 
samimi bağlılık onların mağfiretlerine vesile olur. Mağfiret onların sevgilerini 
daha da arttırır. Çünkü her şeyden ve herkesten daha çok sevip hoşnutluğunu 
gözettikleri Allah mağfiret ve rahmet sahibidir. 

Bir başka açıdan ayet, Hz. Peygamber'in masum sıfatına atıfta bulunmak- 
tadır. 31. ayet Hz. Peygamber'e “tabi” olmayı Allah'a tabi olmakla bir tutmakta, 
32. ayet de Allah yanında Hz. Peygamber'e “itaat” etmeyi emretmektedir (4/ 
Nisa, 65). Hata ve yanlışlık içinde olan birine bu iki üstün paye verilmeyeceği 
açıktır. Tabii ki bu iki payeyi Hz. Peygamber'e bahşeden yüce Allah'tır. 
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32. Deki: "Allah'a ve elçisine itaat edin.” Eğer yüz çevirirlerse şüphe- 

siz Allah, kâfirleri sevmez. 


Bu açıklamalardan şunu anlıyoruz ki, Allah'a ve elçisine itaat etmenin an- 
lamı, hayatın hakiki ve doğru sevgiyle güzelleştirilmesini, iyiliklerin hâkim kı- 
lınmasını sağlar. Bu yüzden salt sevginin bir değeri yoktur, çünkü sevgi eylem- 
lerimize yansımıyorsa, onun varlığından, sahici mahiyetinden emin olamayız. 
Seven kişi sevdiğinin isteklerine razı olur, onun hoşnutluğunu kazanmak için 
elinden gelen çabayı harcar; hiçbir isteğini geri çevirmez. Sevdiğinden yüz çe- 
viriyorsa yani isteklerini kaale almıyorsa, anlamsız buluyorsa, ona duyduğunu 
iddia ettiği sevgiyi de hakikatte inkâr etmiş demektir. 
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Kurtubi, “Eğer yüz çevirirlerse” ifadesinin şart olduğunu söyler. Yani, 
onlar veya insanların bir bölümü, Allah ve elçisinin öğrettiği ilahi hükümlere 
karşı geliyorlarsa, inkâra (küfür) sapmış demektirler ki, bu onların Allah'ın 
sevgisini kaybetmeleri anlamına gelir. O halde Allah, haksız veya sebepsiz yere 
ne kimseyi sever ne ondan sevgisini esirger. Allah kimseyi başkalarına imti- 
yazlı kılmamıştır; her dilediğini yapacak yine de Yahudilerin iddia ettiği üzere, 
onu sevmeye veya onu diğerlerinden üstün tutmaya devam edecektir. Böyle 
bir şeyin akli temeli yoktur. 

Sevmenin somut ölçütü yoktur, belirtisi emir ve nehiylere titizlikle riayet 
etmektir. Şu halde kim Allah'ın ve elçisinin emirlerine riayet edip hayatını bun- 
lara göre kuruyorsa, Allah'ın sevgisini kazanır, rahmetinden ve nimetlerinden 
bolca yararlanır; hayat bulur (8/Enfal, 24). Aksine davranan da inkâra düşmüş 
sayıldığından Allah'ın sevgisini kaybeder. 
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33. Gerçekşuki, Allah, Âdem'i, Nuh'u, İbrahim ailesini ve İmrân aile- 
sini âlemler üzerine seçti; 


34. Onlar birbirlerinden (türeme tek) bir zürriyettir. Allah işitendir, 
bilendir. 


Allah, başkaları üstünde baskı kuracak, diğerlerine göre ayrımcılığa ve 
ayrıcalıklara sebebiyet verecek adaletsiz seçimlerde bulunmaz. Bu, O'nun - 
haşa- kullara haksızlıklarda bulunması, adaletsiz davranması anlamına gelir. 
O halde “tafdil ve ıstıfa”olarak gelen ifadelerin takvasız ve amelsiz üstünlük- 
lere mesnet teşkil etmeyeceği, ayrıcalıkların soy veya etnik kökene bağlanma- 
yacağı açıkça anlaşılmaktadır. Dört kategoride sayılanlara ve bunların tarihte 
üstlendikleri misyonlara baktığımızda bunu daha iyi anlıyoruz: Adem, Nuh, 
İbrahim ailesi ve İmran ailesi. 

Adem'i türümüzün babası olarak ele aldığımızda; Allah'ın onu yaratması 
(ona suret vermesi); Ruhundan üflemesi; ona isimleri öğretmesi; meleklerden 
önünde secde etmelerini istemesi; eşiyle cennete yerleştirmesi ve yeryüzünde 
halife kılmasıyla öne çıkar. Ancak bunlar her insanın asli misyonlarıyla ilgili- 
dirler. Bir insan ve peygamber olarak Adem'in öne çıkan üç özelliği; insanların 
ilk atası/babası olması; günah işleyip tevbe etmesi ve ilk vahiyi alıp ilk pey- 
gamber olmasıdır. Bu özellikleriyle Adem diğerlerine göre seçkin bir konum- 
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dadır. Yine de bilginlerin bir kısmı Ademi çığır açan Ulu'l-azm peygamberler- 
den biri saymamaktadır. Bize göre Ulu'l-azm peygamberlerdendir. 

Nuh aleyhisselam ise insanlığın ikinci atasıdır, ona “ikinci Adem” de den- 
miştir; en uzun yaşayan peygamberdir; hem mü'minlere ilişkin duası, hem 
inkarcılarla ilgili bedduası kabul olmuştur; tufan hadisesini yaşamıştır; Kur- 
tubi'ye göre kendisinden önceki şeriatleri neshetmiştir. Bu özellikleriyle Ulu”l- 
azm peygamberlerdin biridir (37 /Saffat, 79). 

Bizim tarih görüşümüze göre beşeriyetin tarihi “gündönümü misali” dört 
ana döneme ayrılır: 

a) Hz. Adem-Hz. Nuh arası (Sabah vakti); 

b) Hz. Nuh-Hz. İbrahim arası (Kuşluk vakti); 

c) Hz. İbrahim-Hz. Peygamber arası (Öğle vakti); 

d) Hz. Peygamber ve sonrası (İkindi vakti). 

Hz. İbrahim, kendisinden sonraki peygamberlerin atasıdır, onun sulbün- 
den nice peygamber gelmiştir. Allah onu “halil” kılmıştır; ateşten korumuş; in- 
sanlara önder (imam) kılmış ve onu bir takım kelimelerle sınamış, o da sınavı 
başarıyla tamamlamıştır. Ayette Adem ve Nuh aleyhisselamdan farklı olarak 
“Âl-i İbrahim” ibaresi geçer ki, bunun anlamı onun soyundan gelen iyilerdir. 
Bunlar da bir koluyla İshak, Yakup (İsrail), Yusuf, Musa, Harun, Davud, Süley- 
man (Allah'ın selamı hepsinin üzerinde olsun) vd. öbür koluyla Hz. İsmail ve 
son peygamber Hz. Muhammet (s.a.)'tir. 

“İmran ailesi (Âl-i İmran)”ne iki anlam verilmiştir: Musa'nın babası veya 
Meryem'in babası. Her ikisi de İbrahim'in soyundandır. Bu da bize gösteriyor 
ki, söz konusu olan İbrahim'in soyundan gelen “herkes” değil, temiz olanlar 
kastedilmektedir. Hz. Peygamber'in bu soydan gelen bir kol olduğunda kuşku 
yoktur. Allah kime dilerse kendi fazlından verir, bunu kıskanmanın veya İbra- 
him'in soyunu münhasıran bir kavme tahsis etmenin anlamı yoktur (4/Nisa, 
54; 2/Bakara, 127-129). 

Ayetlerde geçen “ıstıfa” seçme anlamındadır, “ihtiyar”la aynı anlama gel- 
diğini düşünenler vardır. Allah, birilerini -insan veya bir topluluğu- seçerken, 
bunu dinin emirlerini tebliğ etme görevini onlara tevdi etmesi manasında ya- 
pıyor. Yani seçilen zatın görevi, Allah'ın emirlerini tebliğ etmek, muhataplara 
öğretmek, hayat tarzını ilahi hükümler göre şekillendirmek ve yeryüzünü 1s- 
lah ve imar etmenin yol ve yöntemlerini göstermektir. Bu asli görevini yerine 
getirmediği zaman, bu vasfı kaybeder. 

Istıfa'yı bu anlam çerçevesinde ele aldığımızda, söz konusu görevin, ve- 
rildiği zaman dilimiyle sınırlı olduğunu anlıyoruz. Yani elbette Adem ve Nuh'a 
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şahıs olarak; Âl-i İbrahim ve Âl-i İmran'a bu misyon verilmişse, bu onların 
çağdaşlarına göre olup, görevin yerine getirilmesiyle kayıtlıdır. Kimse kendisi 
peygamberliğe talip olamaz veya kendi kendini peygamber makamına oturta- 
maz (38/Sad, 47). Seçilenler de kendi aralarında görece üstündürler (Bkz. 6/ 
En'am, 83-88), peygamberler arasında dahi bu türden bir derecelendirme söz 
konusudur (17/İsra, 55). 

Peygamberler veya ıstıfa yoluyla seçilenler biri diğerinin zürriyetinden gel- 
medirler. Bazı bilginlere göre, bu temelde soy birliğine işaret eder. Kuşkusuz 
uzak mesafeden bu böyledir. Fakat geriye doğru gittiğimizde, bütün insanlığı 
aynı soya bağlayabiliriz. İbn-i Haldun'un kavramlarını kullanmak gerekirse, 
burada söz konusu olan “nesep asabiyeti” değil, “sebep asabiyeti”dir ki, bu da 
nicelikle ilgili olmayıp nitelikle ilgilidir. Yani onlar aynı zincirin birbirini takip 
eden halkaları, biri diğerini takip eden çocuklar gibi daima aynı misyonu üstlen- 
mişlerdir; Allah'ın birliğini, ilahi emirleri ve yüksek ahlaki hayatın mümkün yol- 
larını öğretip göstermişlerdir. Taberi bunun manevi birliğe ve tek bir hakikatin 
anlatımına dayalı olduğunu söyler. Hiçbiri diğerine mahiyet itibariyle aykırı bir 
işte bulunmamış, her biri diğerlerinin sahih mirasını devam ettirmiştir. 

Bunun böyle olduğunu Allah'tan daha iyi bilen yoktur; çünkü O her şeyi 
işitendir, hakkıyla bilendir. 
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35. Haniİmrân'ın karısı: “Rabbim, karnımda olanı, 'her türlü bağım- 
lılıktan özgürlüğe kavuşturulmuş olarak' Sana adadım, benden 
kabul et. Şüphesiz işiten bilen Sensin Sen” demişti. 


“İmran'ın karısı” olarak geçen kadının “Hanne (Anna)” olduğu söylenmiş- 
tir. Hz. Meryem'in annesi, Hz. İsa'nın anneannesidir, kocası İmran (Matan veya 
Taberi'ye göre Yaşhem) ve kendisi seçkin bir aileye mensupturlar. 

Araplar katıksız ve arı olan her şeye “hür” denir. Kum tanelerine bulanma- 
mış çamur “hürdür” “Muharrer” hürriyet kelimesinden alınmıştır. Tam olarak 
hür olan kimseyi ifade eder. Dünya işlerinde hiçbir şeye karışmayan, kendini 
sadece Allah'a adayan kimse hürdür. Bu anlama göre, özgür insan, dünyevi ta- 
biatının nefsi aracılığıyla kendi manevi varlığı, kişiliği üzerinde baskın etkiler 
yapmasına izin vermez, nefsinin etkilerinden, şehvet ve iştahın baskılarından 

kurtulmayı başarır. 
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Fakihlere göre hürriyet (özgürlük), mü'minin dini hayatını yaşar ve teb- 
liğ görevini yerine getirirken hiçbir engelle karşılaşmaması; kelamcılara göre 
Allah'ın yarattığı hayır ve şer karşısında serbest iradesini kullanarak seçimde 
bulunma yetisi ve melekesi; sufilere göre nefsinin istek ve tutkularının baskı- 
sından kurtulma başarısıdır. Ayet, somut bir olay üzerinden özgürlük kavra- 
mının değişik bir tanımını vermektedir. Özgürlük ile adak/adama fiili arasında 
kurulmuş bulunan ilişki dikkate değerdir. 

“İmran'ın karısı”nın, doğacak çocuğu Allah'a adaması, onu Mabed (Bey- 
tü'l-Makdis)'in hizmetine tahsis etmesi ve bu yöndeki niyetini izhar etmesi 
anlamına gelir. Bu, ayette “hür” olarak ifade ediliştir. Kişinin kendini dünyevi 
her türlü bağımlılıktan arındırmış, özgürleştirmiş, dünyevi zevk ve tutkudan 
uzaklaştırmış olarak Allah'ın rızasına uygun olarak tahsis etmesi gerçek ve 
hakiki özgürlüktür. Varlığını Allah'ın hoşnutluğuna adayan kişi her türlü ba- 
gımlılıktan, dünyevi zevklere kölelikten kendini kurtarmış demektir. Böyle bir 
kişi gerçek anlamda özgürdür, özgürleşmiş (hür) kişidir. Muhtemelen İmran'ın 
karısı yaşadığı dönemde Roma paganizmiyle karışmış maddeci hayat tarzını, 
kendi halkının ahlaki doğruluk ve adalet ölçülerinden inhiraf etmiş durumla- 
rını gözlemlediğinde, Allah'tan dilediği çocuğunun kuşlar gibi hür/özgür ol- 
masını istemiş ve bu niyetle onu Mabed'e adamıştır. Anlatıma bakılırsa, onda 
çocuk doğurma arzusunu uyandıran sebeplerden biri, bir kuşun yavrusunu 
beslemesini, koruyup kollamasını müşahede etmiş olmasıdır. Ahlaki çökün- 
tü ve kirin toplumsal hayatı istila ettiği eski zamanlarda bunun farkında olan 
aileler çocuklarını korumak amacıyla mabede adarlardı; İmran'ın karısı da er- 
kek olacağı umduğu çocuğunu bu maksatla mabede adamıştır. 
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36. Fakat onu doğurduğunda -Allah onun ne doğurduğunu daha iyi 
bilirken- dedi ki: “Rabbim, doğrusu bir kız (çocuğu) doğurdum. 
Erkek ise, kız gibi değildir. Ona Meryem adını koydum. Ben onu 
ve soyunu o kovulmuş şeytandan Sana sığındırırım. 


İmran'ın karısının zannına göre doğuracağı çocuk erkekti veya bir ihtimal 
beklentisi bu yöndeydi. Ancak kız çocuğu doğdu. Kendi döneminin telakkisi- 
ne göre, erkek ile kız çocuğu arasında kesin bir ayırım yapılıyor olsa bile, bu 
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bilinç seviyesindeki bir kadının ayırım yapmayacağını tahmin edebiliriz. Kız 
olmasından değil, fakat adağın maksadı dolayısıyla Hanne'nin bundan hafif bir 
burukluk duyduğu anlaşılmaktadır. Çünkü o zamanlar sadece erkek çocuklar 
Mabed'in hizmetine verilirdi. Bu yüzden Hanne “Erkek kız (çocuğu) gibi de- 
ğildir.” demektedir. Ve yine de niyetini değiştirmemektedir. Bu niyet ve mak- 
satla çocuğa “Meryem” ismini verir, anlamı “Rabbin hizmetçisi” demektir. Ma- 
bed'e hizmet edecek erkek doğurmadıysa da, doğurduğu kız çocuğuna yine de 
“Rabbin hizmetçisi” ismini vermektedir. Bu, niyetinin izharı ve samimiyetinin 
ifadesidir. Hanne, Adağında ısrarlıdır; kendisini ve soyunu Şeytan'ın iğva ve 
zararlarından korusun diye Allah'a dua etmekte, O'na sığınmaktadır. 

Hanne'nin doğan kız çocuğuna “Meryem” ismini koyması, İsrailoğulları 
arasında bu ismin yaygın ve saygın olduğunu gösterir. Bu tarihten yaklaşık 
epey zaman önce yaşamış bulunan Hz. Musa ve Hz. Harun'un babalarının ismi 
İmran olup, muhtemelen “Harun'un kız kardeşi”nin ismi “Meryem” idi ki, Mer- 
yem iffet ve safiyetin timsali bir isimdir. (Bkz. 19/Meryem, 28) 

“Meryem” isminin iki anlama geldiğini söyleyenler var: Biri “Allah'a kul- 
luk eden, Rabbin hizmetinde olan”; diğeri acı deniz, onlara isyan eden, denizin 
kızı, denizyıldızı. Aslında her iki anlam da Hz. Meryem'in hayatında yaşanmış- 
tır. O bir yandan hep Rabbin hizmetinde yaşamış, diğer yandan bakire olduğu 
halde İsa'yı nasıl doğurduğunu anlatmaya çalışırken büyük acılar yaşamıştır. 

Burada ilahi bir tecelli söz konusudur. Erkek çocuk doğurma ümidiyle Han- 
ne, Mabed'e hizmetçi adarken, onun neye hamile kaldığını Allah biliyordu. Ve 
belki de artık tarihin aktif öznelerinden biri olacak bir kızın, bakire olarak Hz. 
İsa'yı doğuracak Meryem'in tarihin sahnesine adım atmasının şartlarını oluştu- 
ruyordu ki, bu ilahi sırrı tabii ki İmran'ın karısı bilecek durumda değildi. Rivayet- 
lere göre, Hanne çocuğuna hamile kaldıktan sonra kocası İmran vefat etmiştir. 

“Ben onu ve soyunu o kovulmuş şeytandan Sana sığındırırım.” Ze- 

mahşeri, Buhari'de yer alan bir hadise dayanarak “doğan her çocuğa şeytanın 
dokunduğunu ancak Meryem ve çocuğunun bundan istisna edildiğini” kayde- 
der. Şevkani'ye göre ise bu duanın anlamı Meryem ve soyunu Allah'a ibadet 
etmekten alıkoyacak her şeyden koruması manasındadır. Ancak Hanne'nin bu 
duasında ileride Meryem'in doğuracağı çocuğu tanrılaştıracak olan Hıristiyan- 
ların bu batıl inancına atıf vardır. Tanrı'nın soyu olmaz ve tarihen biliyoruz ki 
Meryem, Hz. İsa'dan başka bir çocuğa da sahip olmamıştır. Tanrısal vasfa sa- 
hip zata şeytan musallat olamaz, buna gücü yetmez; eğer doğacak çocuk haşa 
“Tanrının oğlu” olsaydı yüce Allah, anneanneye bu türden dilekte bulunmasını 
ilham etmezdi. (46/Ahkaf, 15.) 
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37. Bunun üzerine Rabbi onu güzel bir kabulle kabul etti ve onu gü- 
zel bir bitki gibi yetiştirdi. Zekeriya'yı ondan sorumlu kıldı. Zeke- 
riya her ne zaman mihraba girdiyse, yanında bir yiyecek buldu: 
“Meryem, bu sana nereden geldi?” deyince, “Bu, Allah katından- 
dır. Şüphesiz Allah, dilediğine hesapsız rızık verendir” dedi. 


Kız çocukları erkek çocuklara göre daha narindirler; sevgiyle ve güzellikle 
muamele görmeye daha layıktırlar. Erkek çocukların üstte tutulduğu kültür- 
lerde kız çocuklarına özel bir ihtimam göstermek ancak özel şartlarda müm- 
kün olur. Hz. Meryem, Hz. İsa'yı doğuracak bakiredir. O günlerde Yahudiler 
arasında bir Mesih beklentisi söz konusudur. Annesi onu mabedin hizmetine 
vermek üzere adamıştır, dolasıyla ancak mabedin özel şartlarında, kutsi orta- 
mında yetiştiğinde büyük tarihi fonksiyonunu yerine getirecektir. Allah'ın onu 
“güzel bir kabulle kabul etmesi ve güzel bir bitki gibi yetiştirmesi”, yerleşik 
geleneklere göre mabede kabulünü sağlamasıyla olmuştur. 

Herhangi bir bitki değil, “güzel bir bitki” olarak yetiştirilmiştir. Buradaki 
bitkinin Meryem'in tam olgun kadın, onun tabi tutulduğu özel terbiye, beden- 
sel güzelliği veya beden güzelliğiyle ruh güzelliği anlamına geldiğini söyleyen- 
ler vardır. Söz konusu özelliklere sahip olduğu bir gerçek olsa da, asıl onu di- 
ger kadınlardan ayıran, mucizevi doğum yapmasıdır. Bunu Tahrim süresinde 
(66/12) daha geniş ele almaya çalışacağız. 

Bu amaçla teyzesinin kocası olan Hz. Zekeriya çekilen kur'a sonucu onun 
sorumluluğunu üstlenmiştir. Zekeriya, Meryem'in işlerini tekeffül etmiştir. 
Yani güvenliğinden beslenmesine, yetiştirilmesinden misyonunu yerine getir- 
mesine kadar her işinden Zekeriya sorumlu olacaktır. 

Meryem'in yerleştiği yer Mabed'in yüksekçe bir yerinde, özel olarak ko- 
runmuş küçük bir bölmedir ki, buna “mihrab” denmektedir. Mihrab yukarıda, 
yüksekte olan yer, odadır. Şair Ömer b. Ebi Rebi'a şöyle demiştir: “Mihrabın, 
odanın sahibesi. Ona geldiğimde merdivene çıkmadıkça ona yaklaşama- 
dım.” Sad süresinde (38/21) de mihrab bu manada kullanılmıştır. Aynı za- 
manda kendisinde toplanılan seçkin bir yer veya mabedin ön kısmı, değerli 
mekân anlamına gelir. Mescitlerimizde de mihrab ön kısımda bulunur, imam 
mirhrabta durarak namazı kıldırır. Meryem mihrapta büyümektedir. Günlerini 
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dua ve ibadetle geçirmekte, adeta büyük bir olaya hazırlanmaktadır. Bu bölme 
Süleyman Mabedi içinde, bir yerdedir. 

Hz. Zekeriya, ne zaman odasına girecek olsa yanında bazı yiyecekler gör- 
mektedir ki, bunlar kendisinin ona getirdiği şeyler değildir. Bunların ne oldu- 
gu konusunda tefsircilerden bir kısmı üzüm, bir kısmı yaz mevsiminde kış, kış 
mevsiminde yaz meyveleri olduğunu söyler. M. Reşid Rıza ise söz konusu yiye- 
ceklerin hamileliğinin kıtlık zamanına rastladığı Kudüs'te az bulunur yiyecekler 
olduğunu söyler. Yani ortada olağandışı bir durum yoktur, sadece kıtlık zama- 
nında pazarda ya çok az bulunan veya bulunmayan yiyecekler mihraba getirilip 
Hz. Meryem'in önüne konmaktadır. Pekiyi, kefili ve koruyucusu Hz. Zekeriya'dan 
başka kimse mihraba girmezken, kim bu yiyecekleri getirmekte, kıtlık zamanın- 
da bunları nereden bulmaktadır? Yiyeceklerin üzüm mü, başka meyveler mi ol- 
duğu konusunda elimizde ayet veya sahih hadis olmadığına göre, kıtlık teorisini 
de destekleyici güvenilir bilgi yoktur. Bu açıdan bakıldığında her üç açıklama da 
pek makul görünmüyor. Bu olayda Reşid Rıza ve modernist yazarların düşündü- 
günün aksine “sıra dışı” bir durum söz konusudur. Şöyle ki: 

Meryem, Hz. İsa'yı doğuracak ama bu 'olağanüstü' bir hadise olarak gerçekle- 
şecektir. Bir zigotun teşekkülünde erkek spermi ile kadın yumurtasının birleşme- 
si rol oynamaktadır. Ortada bir erkek yoktur. Öyle olmasına rağmen, Meryem bir 
çocuğa hamile kalacaktır. Sperm ve yumurta, toprakta yetişen ürünlerden, besin 
ve gıdalardan oluşur. Demek ki, “güzel bir bitki” gibi yetişmesi, bir bakıma “özel” 
olarak beslenmesi demektir. Kudüs'te olmayan veya mevsimi olmadığı halde Mer- 
yem'e özel gıdalar, besinler gelmektedir. Zekeriya aleyhisselam ne zaman odasına 
girse, bunları görüp hayretler içinde kalır. Bu özel gıdalar hem Kudüs'te mevcut 
değildir, hem kimse de ona getirmemiştir. Meryem, bunların “Allah'ın katından” 
olduğunu söylemektedir ki, kendisi dahi nasıl geldiklerini bilmemekte, sadece ne- 
reden geldiklerini bilmektedir. (Bkz. 21/Enbiya, 91; Tahrim, 12.) 
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38. Orada Zekeriya Rabbine duâ etti: “Rabbim, bana katından terte- 
miz bir soyarmağan et. Doğrusu Sen, duâları işitensin” dedi. 

39. O mihrapta namaz kılarken, melekler ona seslendi: “Allah, sana 
Yahya'yı müjdeler. O, Allah'tan olan bir kelimeyi (İsa'yı) doğrula- 
yan, efendi, iffetli ve salihlerden bir peygamberdir.” 

40. Dediki: “Rabbim, bana gerçekten ihtiyarlık ulaşmışken ve karım 
da kısırken nasıl bir oğlum olabilir?” “Böyledir” dedi, “Allah dile- 
diğini yapar." 

41. (Zekeriya) “Rabbim, bana bir alâmet (âyet) ver.” dedi. “Sana alâ- 
met, işaretleşme dışında, insanlarla üç gün konuşmamandır. 
Rabbini çokça zikret ve akşam sabah O'nu tesbih et.” dedi.” 


Kur'an'da sözü edilen Hz. Zekeriya, (bkz. 19/Meryem, 2,7 ve 21/Enbiya, 
89) miladi 1. yüzyılda yaşamış bulunan bir peygamberdir. Eski Ahit'te bir bö- 
lüme adı verilen Zekeriya ise MÖ. VI. Yüzyılda yaşamış başka bir peygamberdir. 

Nesebi Hz. Davud'a uzanan Hz. Zekeriya, Yahya peygamberin babasıdır. 
Oğlu Yahya'nın başının kesilerek şehit edilmesinden sonra inzivaya çekilmiş, 
öldürülme tehlikesine karşı bir ağaç kovuğuna saklanmışsa da, onu da bulup 
şehit etmişlerdir. 

Hz. Zekeriya yaşlılık döneminde Meryem'in koruyuculuğunu üstlenmiş- 
tir. Her mihraba girişinde Meryem'in yanında farklı özelliklerde erzak (gıda, 
sebze, meyve vs.) görünce, bir mucizenin gerçekleşmekte olduğunu anlamış 
ve böylesine özel zamanlarda dua ve isteklerin kabul edileceğini umarak Al- 
lah'tan kendisine de çocuk nasip etmesini dilemiştir. Bir ihtimal, Meryem'e Al- 
lah katından gelen erzaktan yediği düşünülebilir. Şu veya bu, sonunda duası 
kabul olunmuş ve melekler onu Yahya ile müjdelemişlerdir. Yahya peygamber, 
İsa'yı doğrulayacak; efendi/onurlu bir mevkide yaşayacak; iffetli ve salih bir 
peygamber olarak görev yapacaktır. 

Hz. Zekeriya, çocuğu olması için dua etmiştir, ne var ki müjdeyi aldığında se- 
vinçle şaşkınlığı bir arada yaşamaktadır. Nasıl şaşırmasın ki, kendisi ve eşi hayli 
yaşlı iken çocuk sahibi olacaklardır. Evet, olacaktır, çünkü Allah diledi mi olur. 
Hz. Zekeriya'nın sorusu, inanmamasından değil, sevinçli haberi teyit arzusudur; 
elbette şaşırmıştır, fakat şaşkınlığı Allah'ın kudretine ve iradesine değil, duası- 
nın bu kadar çabuk kabul edilmesine dönük bir sevinç ve mutluluk tezahürüdür. 
Hz. Zekeriya, nasıl ilahi kudrete ve fiile şaşırsın ki, öyle bir şüpheye sahip olsay- 
dı, bu talepte bulunmazdı. Hz. Zekeriya'nın bu müjdeye karşı tereddüt içine gir- 
diğini İnciller iddia eder (Bkz. Luka: 1-18-20). Bu olay, yaşlılığında yüce Allah'ın 
İbrahim aleyhisselama İsmail ve İshak'ı bağışlaması gibidir (14 /İbrahim, 39). 
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Yahya'nın doğumu da olağanüstü bir hadisedir, çünkü yaşlı bir anne ve baba- 
dan doğmaktadır. Ancak bu, bir bakıma daha sonra vuku bulacak çok daha büyük 
bir mucizeye, bakire Meryem'den babasız doğacak olacak İsa'ya bir hazırlık ma- 
hiyetinde olacaktır. İnsanlar sanki zihnen ve ruhen Yahya'nın doğumuyla altı ay 
sonra vuku bulacak büyük mucizeye, Hz. İsa'nın doğumuna hazırlanmaktadırlar. 

Hz. Zekeriya sevinçlidir ama ortada bir sorun vardır, bunu insanlara, çev- 
resine nasıl açıklayacaktır. Her kafadan bir ses çıkar, sorular birbirini takip 
eder; Zekeriya ne dese boşuna. Allah, ona bunlara aldırmamasını, üç gün bo- 
yunca kimseyle konuşmamasını, çok gerektiği durumlarda sadece işaretleşe- 
rek anlaşma yoluna gitmesini ve bu arada sabah-akşam Rabbi'ni tesbih etme- 
sini emreder (19/Meryem, 3-11 ve 21/Enbiya, 89). 

Küçük yaşta iken kendisine hikmet verilen ve kitaba sımsıkı sarılması is- 
tenen Yahya aleyhisselam, Allah'ın lütfu ve inayetiyle yumuşak kalpli ve takva 
sahibi bir insandı (Bkz. 19/Meryem, 7, 12-14). O, babasıyla daima hayır işleri- 
ne koşar, ümit ile korku arasında Allah'a derin saygı beslerdi (21/Enbiya. 90). 
27 veya 28 yaşında iken, Hirodes'i, yengesi Hirodias'le zina etmesi dolayısıyla 
ağır bir şekilde tenkit ettiği için başı kesilerek şehit edilmiştir. 


7 13 0? a - Biri .? a .: 5 e UL 
gü de eilalalş vhilağ eyklalal AİN sl paya Aa NE âlş 
2 EM: Şök Be) şip Ri) <fİ 
ker) Ora İİ âa asla gazelela Zİ Şİ alya çerğ Galli 
42. Hani melekler: “Meryem, şüphesiz Allah seni seçti, seni arındırdı 
ve âlemlerin kadınlarına üstün kıldı.” demişti. 
43. Meryem, Rabbine gönülden itaatte bulun, secde et ve rükü eden- 
lerle birlikte rükü et. 


Hz. Meryem özel bir görev için seçilmiştir, bu yüzden her şeyiyle özeldir. Mu- 
cizevi olarak hamile kalmış ve sosyal çevre açısından hayli sıkıntılı bir doğum 
yapmıştır. Bu yüzden diğer kadınlara benzemez; onların taşıdığı zaafları taşımaz, 
yaşadıklarını yaşamaz. Allah onu “özel bir bitki gibi” yetiştirmiş, bir peygamberi 
kendisine kefil kılmıştır. Çünkü bu bitki zamanı gelince özel bir semere verecektir 
ki, bu Mesih İsa aleyhisselamdır. Diğer peygamberler için kullanılan “ıstıfa/süzüp 
çıkarma, seçme” fiilinin Hz. Meryem için de kullanılmış olması bundandır. Mer- 
yem vahiye muhatap olmuş, melekler onunla konuşmuş, Hz. İsa'ya hamile kalaca- 
ğı zaman Cebrail aleyhisselamla mülaki olmuştur (19 /Meryem, 17). 

Hz. Meryem'in sahip olduğu özellikler dolayısıyla üstün /seçilmiş bir ka- 
dın olduğunda hiç kuşku yok. “Diğer kadınlara üstün tutulması”, diğerlerinin 
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hiçbirine nasip olmayan bir doğum yapması, hayatının tamamını yüce Allah'a 
ibadete vakfetmesidir. Ancak bu, başka kadınların da kendi çağdaşı kadınlara 
ve sahip oldukları özelliklere göre üstün olmayacakları anlamına gelmez. Bir 
hadiste şöyle buyrulur: “Sana şu dünya kadınları kâfidir: İmran'ın kızı Mer- 
yem, Huveylid kızı Hatice, Muhammet kızı Fatıma ve Firavun'un karısı Asiye” 
(Tirmizi, Menakib, 62; Müsned, I, 293). Örnek şahsiyetler veya rol modeller 
olarak zikredilen bu kadınların her birinin kendilerine özgü üstünlükleri, ör- 
nek alınacak sıfatları ve hasletleri vardır. 

Meryem'den istenen, tarihsel büyük görevini yerine getirmesi için Rab- 
bi'ne gönülden itaat etmesi, secde ve rükü etmeye devam etmesidir. Yahudi ve 
Hıristiyan ibadetlerinde “rükü” olmadığı halde Hz. Meryem'e rükü etmesi em- 
redilmiştir. Bu, odönemde Yahudilerin rükü etmemesinin ya kendileri tarafın- 
dan zaman içinde ibadetten çıkarıldığını veya zaten “perde arkasından” (19/ 
Meryem, 17) ibadet eden Hz. Meryem'e mahsus olarak rüküun emredildiğini 
gösterilmektedir (bk. 2/Bakara, 43). Meryem'i istisnai bir doğuma hazırlaya- 
cak olan süreç bu hakikaten kendisine özgü hallerdir. Hiç şüphesiz Meryem, 
söz konusu olağanüstü doğumu açıklamakta büyük zorluklar yaşayacaktır 
ancak belki de her şeyden önce kendini buna ruhen hazırlaması, görevini iç- 
selleştirmesi gerekir. İşte gönülden itaat, secde ve rükü bunun için önemlidir. 
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44. Bunlar, gayp haberlerindendir; bunları sana vahyediyoruz. On- 

lardan hangisi Meryem'i sorumluluğuna alacak diye kalemleriyle 

kur'a atarlarken sen yanlarında değildin; çekişirlerken de yanla- 
rında değildin. 


Kur'an-ı Kerim, insana varlık, hayat ve hayatın anlamı konularında bir yol 
haritası verir. Bilgi ve haberler aktarır, hikmete ulaşmanın yollarını gösterir. 
Bir fizik veya kimya kitabı olmadığı gibi bir tarih kitabı da değildir. Ama el- 
bette varlık, maddi tabiat ve işleyen kozmik düzen konularına değindiğinde 
önemli bilgiler verir. Tarihsel olaylara ilişkin tutumu da budur. 

Hz. Zekeriya, Yahya (a.s.) ve Meryem hakkında verdiği bilgiler bu türden- 
dir. Miladi 7. yüzyılın ilk çeyreğinde Arap yarımadasında okuma yazma bil- 
meyen bir insanın bunları bilmesi mümkün değildir. Vahiy ile kendisine bil- 
dirilmektedir. İncil'deki bilgilerle mukayese edildiğinde Kur'an-ı Kerim'in Hz. 
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Zekeriya ile ilgili yanlış bilgileri tashih ettiği, onu bir peygambere yaraşır pro- 
filde anlattığı görülür. Dolayısıyla bu bilgiler “gayba ait haberler” sınıfına girer. 
O bunları bilmiyordu (11/Hud, 49). 

Bu demektir ki Hz. Peygamber'den “bir kulak” olarak söz edilemez (9/ 
Tevbe, 61) yani o kulak hırsızlığı yapmış, sağdan soldan duyduklarını bir ara- 
ya getirip de yeni metin yazmış değildir. Kur'an-ı Kerim, tarihin ayrıntılarıyla 
ilgilenmez ama Bazen küçük bir ayrıntıyı da özellikle zikreder. Tarihçilerin 
atladığı, önemsemediği küçük bir bilgiyi zikreder. Hz. Meryem'in kefaleti ko- 
nusunda çıkan tartışma ve bunun için kur'aya başvurulması bunun gibidir. 
Kur'a sonucunda Hz. Zekeriye Meryem'in kefaletini yani gözetim ve himaye- 
sini üzerine almıştı. Kur'aya katılanlar Beyt-i Makdis'in görevli din adamla- 
rıdır, belli ki Hz. Zekeriya ile aynı kulvarda dini statüye sahiptirler ama onun 
ayarında ehil değildirler. Kur'a şöyle düzenlenmiştir: Her din adamı kalemi- 
ni nehre atmıştır, nehrin alıp götürdüğü kalem sahipleri kur'ayı kaybeder. 
Sonuçta sadece Hz. Zekeriya'nın kalemi suyun yüzeyinde kalmış veya başka 
bir görüşe göre suyun akış yönünün tersine hareket etmiştir. Kaynaklarımız, 
kur'anın üç defa tekrarlandığını kaydederler ki, her üçünde de Hz. Zekeriya 
kazanmaktadır. (Bu konuda İbn-i Abbas'tan bir rivayet için bkz. Buhari, Şe- 
hadet, 30; Kütüb-ü Sitte, Muhtasarı ve Şerhi, İbrahim Canan, Ill, 364-365.) 
Okuma yazmanın hayli sınırlı olduğu bir dönemde Kidron veya Ürdün neh- 
rine atılan kalemlerin Tevrat nüshalarının yazılmasında kullanılan kalemler 
oldukları düşünülebilir. 

Bu bilgileri vahiy yoluyla aktaran Hz. Peygamber (s.a.), bütün bunlar olur- 
ken elbette orada değildi, bunlar kendisine gaybın bilgisi olarak bildirilmiştir. 
Ne Hz. İsa'nın doğumuna, ne daha önce Yusuf aleyhisselamın başından geçen- 
lere muttali idi (12 /Yusuf, 102). 
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45. Hani Melekler, dediler ki: “Meryem, doğrusu Allah kendinden bir 
kelimeyi sana müjdelemektedir. Onun adı Meryem oğlu İsa Me- 
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sih'tir. O, dünyada ve âhirette 'seçkin, onurlu, saygındır” ve (Al- 
lah'a) yakın kılınanlardandır..” 

46. Beşikte de, yetişkinliğinde de insanlarla konuşacaktır. Ve O salih- 
lerdendir. 

47. “Rabbim, bana bir beşer dokunmamışken nasıl bir çocuğum ola- 
bilir?” dedi. (Fakat) Allah neyi dilerse yaratır. Bir işin olmasına 
karar verirse, yalnızca ona “ol” der, oda hemen oluverir. 


İnciller, Hz. İsa'nın Beytlehm'de doğduğunu kaydeder ancak Nasıralı oldu- 
gunu da söylerler. Kur'an buna değinmez. Melekler Meryem'e, bir çocuğunun 
olacağı müjdesini verdiklerinde, çocuğun “O'ndan bir kelime” olduğunu belirt- 
mektedirler. Hz. İsa'nın diğer çocuklardan farklı olarak maddi cevherinden bi- 
rinin yani baba faktörünün yerini tutacak temel unsurun “kelime” olması üze- 
rinde durulması gereken bir husustur. Hıristiyanlar, üçleme (teslis) inancına 
temel ararken, İsa'nın “tanrının oğlu” olması keyfiyetini buna bağlarlar. Oysa 
burada sözü edilen “kelime” kâinatın yaratılışında ilk unsur görevini gören “Ol 
(Kün)” emrinden başkası değildir. Nasıl kâinat (bütün varlık âlemi) Allah'ın 
“Ol (Kün)” emriyle yaratılışa geçtiyse ve bugün el'an yaratılış devam ediyorsa 
(yekün), İsa'nın yaratılışı da “Kün” emriyledir ki, bu emr-i ilahi bir kelimedir. 

Bu ilahi emir elbette Allah'tandır ama Allah'ın verdiği emirdir, yoksa 
O'nunla aynı mahiyetten değildir. “Kelime” Nefha-iruh manasında ele alınacak 
olursa, bu Adem ve Adem'in bütün çocukları için geçerli olur. Salt bir emir ola- 
rak ele alınacaksa burada mahiyet birliği aramak gerekmez. İsa, babasız doğ- 
muştur, melekler onu bir kelime olarak müjdelemişlerdir, annesinin rahmine 
düştüğü andan itibaren diğer çocukların tabi olduğu kanunlara tabi olmuş, an- 
nesi Meryem, diğer kadınlar hangi şartlarda çocuklarını doğurmuşlarsa o da 
benzer şartlarda doğurmuştur. O halde üç Emr-i ilahi düşünmemiz icap eder- 
se; biri “Nefha-i ruh”tur, bu bütün beşeriyet için söz konusudur; ikincisi “Kün 
(01)” kelimesidir, bu hem kâinatın, hem İsa'nın yaratılışında başlangıç noktası 
olmuştur ki, “Kâinatın yaratılışı İsa'nın yaratılışından daha büyük bir şey”dir; 
üçüncüsü de “Münzel Şeirat”tır ki, bu çerçevede vahiyler ve ilahi hükümler 
(emirler ve nehiyler) birer ilahi emirdirler. Hz. İsa'nın yaratılışı Adem'in yara- 
tılışıyla aynıdır, her ikisi de “Kün” emriyle yaratılmışlardır (3/Âl-i İmran, 59). 

Meryem, Ruhulkudüs'ten gebe kalmış değildir, fakat Allah'ın “Kün” keli- 
mesini, emr-i ilahisini Ruhulkudüs getirmiştir. Peygamberlere Cebrail aleyhis- 
selamın vahiy getirmesi gibi, Meryem'e de bu kelimeyi getirmiştir. Nasıl vahiy 
peygamberlerin kalbine ilka olunuyorsa, bu kelime de Meryem'e ilka olunmuş 
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ve oandan itibaren bakire Meryem hamile kalmış, kelimeyi yüklenmeye başla- 
mıştır. Kelime olarak tecelli eden emrin, olmayan bir nesneyi var etmesi, olan 
nesnenin yapısını değiştirmesi veya nesnelerin bağlı olduğu yasaları iptal et- 
mesi Allah'ın ilmi, iradesi ve kudreti altındadır. Kainat yok iken “Ol” emriyle 
var oldu; emirle ateş suya dönüştü veya yakma özelliğini kaybetti; yine emir- 
le su Musa ve kavmini boğan yasasını işletmedi. “Göklerin ve yerin sahibi Al- 
lah'tır. O ne dilerse yaratır.” (42/Şura, 49.) “Biz bir şeyi murat ettiğimizde, ona 
'Ol" dememiz yeter, oda hemen oluverir.” (16/Nahl, 40.) 

“Meryemoğlu İsa” olarak vasıflandırılması, babasız oluşuna gönderme- 
dir. Babası olsaydı, annesine değil babasına nispet edilecekti. Çocukların ba- 
balarına ve genellikle baba tarafından ailelerine nispet edildiği bir ortamda, 
İsa'nın annesi Meryem'e nispet edilmesi “babasız” oluşuna kuvvetle vurgu 
yapmak içindir. Bu demektir ki İsa, hiçbir şekilde “baba aidiyeti” dolayısıyla 
-haşa- Allah'a nispet edilemez, Ruhulkudüs'le ilişkilendirilemez, Ruhulkudüs 
tarafından desteklenmiştir (2/Bakara, 87; 5/Maide 110); babasız doğduğu 
için yalnızca annesine nispet edilebilir. Yani o kısaca “Meryemoğlu İsa”dır, 
haşa "tanrının oğlu” değildir. Erkek faktörünün baskın olduğu bir dünyada, 
büyük bir peygamberin, Mesih'in annesine nispet edilmesi ayrıca dikkatten 
kaçmaması gereken bir nüktedir. 

Bu açıdan baktığımızda Hz. İsa'nın Kur'an-ı Kerim'de şu özelliklere sahip 
olduğu görülmektedir (Kur'an Yolu, |, 572-573): 

1) Adı İsa, sıfatı Meryemoğlu, lakabı Mesih'tir; Allah'tan bir kelimedir (3/ 
Âl-i İmran, 45; 4/Nisa, 171); 

2) İsrailoğullarına gönderilmiş bir peygamberdir. (3/Âl-i İmran, 49; 4/ 
Nisa, 171; 43/Zuhruf, 59; 57/Hadid, 27; 61/Saf, 6); 

3) Ulu'lazm peygamberlerdendir; bir ruhtur (4/Nisa, 171); 

4) Ruhulkudüs ile desteklenmiştir (2/Bakara, 87, 253; 5/Maide, 110); 

5) Annesiyle birlikte Allah tarafından bir ayet kılınmıştır (23/Mü'minun, 50); 

6) Allah ona kitabı, hikmeti, Tevrat'ı ve İncil'i öğretmiştir (3/Âl-i İmran, 
48; 5/Maide, 110); 

7) Annesine karşı saygılıdır (19/Meryem, 32); 

8) Salihlerdendir, şanı yücedir, Allah'a yakın olanlardandır (3/Âl-i İmran, 
45-46); 

9) Allah ona kitap vermiş, peygamber olarak görevlendirmiş, mübarek kıl- 
mıştır (5/Maide, 75); 

10) Bir insandır, bir kuldur (4/Nisa, 172; 5/Maide, 75; 19/Meryem, 30; 
43/Zuhruf, 59); 
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11) Asla kendini “bir ilah” olarak takdim etmemiştir (5/Maide, 116-117); 

12) Beşikte iken konuşan peygamberdir (3/Âl-i İmran, 46; 5 /Maide, 110); 

13) Tevrat'ı doğrulamış, bazı yasakları kaldırmıştır (3/Âl-i İmran, 50-51; 
5/Maide, 46); 

14) Namazı ve zekâtı emretmiştir (19/Meryem, 31); 

15) Çeşitli mucizeler göstermiştir; çamurdan yaptığı bir kuşu canlandır- 
ması, kör ve cüzzamlıları iyileştirmesi, ölüleri diriltmesi vs. (3/Âl-i İmran, 49). 

16) Öldürülmemiş, çarmıha gerilmemiş, Allah onu kendine yükseltilmiş 
(ref'etmiş)tir (4 /Nisa, 156-159); 

17) Kendisinden sonra gelecek ve ismi Ahmet olan Hz. Peygamber'in gele- 
ceğini müjdelemiştir (61 /Saf, 6). 

Mesih, 'mesh' kökünden gelen bir kelime olup silmek, sıvazlamak anlam- 
larına gelir. Aramice aslı meşihe ve İbranice maşiah kelimeleri, tahta geçen 
krallara mabedin kutsal yağından sürüldüğünde kullanılırdı. Krallar bu sayede 
kutsanmış olurdu. Bu işlemin halka kralın adalet ve refah getireceği beklenti- 
siyle ilişkisi vardı. Hz. İsa'nın Mesih olarak zikredilmesi bundan büsbütün ko- 
puk sayılmaz. Zira onun gelişi yeni bir dönemin başlangıcı sayılacak, zayıflar 
ve yoksullar için daha iyi ve adil bir dünyanın müjdesi olacaktı. Elini sürdüğü 
hastaların, kör ve cüzzamlıların şifa bulduğunu biliyoruz. Yeryüzünü gezip do- 
laşması ve her uğradığı yere yeni bir ruh ve canlılık vermesi anlamında da 
“Mesih” dendiğini söyleyenler vardır, nitekim Arapçada yüzölçümüne “mesa- 
ha” denir. Şu veya bu, bu büyük peygamber kötülükleri, günahları ve hastalık- 
ları meshetmek üzere gönderilmişti. 

Hz. İsa çok zor bir hayat yaşadı. Kısacık dünya hayatında büyük sıkıntı 
ve çileleri tattı. Ağır hakaretlere uğradı, son olarak da çarmıha gerilmek ve 
öldürülmek istendi. Ancak o vecih yani Allah katında ve ona samimiyetle ina- 
nan insanların gönlünde itibarlı bir peygamberdi (33/Ahzab, 69); el'an öyle- 
dir. Kıyamete kadar da yüksek mevkiini, gönüllerde ona beslenen derin saygı 
ve sevgisini koruyacaktır. Nasıl olmasın ki, “Allah'a yakın kılınanlardan”dır 
(Mukarrabin). Allah'a kulluğun yüksek derecelerine erişmiş seçkin insanların 
Mukarrabin makamına ulaştığını göz önüne alacak alırsak, bunun ima yoluyla 
İsa'yı tanrılaştıranlara veya 'tanrının oğlu” olarak nitelendirenlere bir gönder- 
me olduğunu anlıyoruz. 

Hz. İsa, ayrıca Şeytan'ın her türlü saldırı ve iğvalarına karşı korunmuştur: 
(Buhari, Enbiya, 44; Müslim, Fezail, 46). 

“Beşikte de, yetişkin iken de insanlarla konuşması” bir mucizedir. Ço- 
cuklar elbette belli bir yaşa gelmedikçe mantıklı cümle kurmaz, anlamlı ko- 
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nuşamaz. Hz. İsa, beşikte bir bebek iken, yetişkinler gibi konuşmuş, insanları 
hayretler içinde bırakmıştır. Bu Allah'ın gösterdiği büyük mucizelerden biri 
olduğu gibi, Hz. İsa'nın “tanrı veya tanrının oğlu” olmadığının da önemli gös- 
tergelerinden biridir. Zira elbette tanrı çocuk olmaz, bebek veya çocuk gibi bir 
takım limitlerle sınırlandırılamaz. Tanrı acıkmaz, süt emmediği zaman ağla- 
maz, soğuğa-sıcağa karşı korunmaya ihtiyaç hissetmez vs... Hem kâmil mana- 
da Tanrı, nasıl olur da insanları günahlarından dolayı affedemiyor da, biricik 
çocuğunu kefaret olarak vermek durumunda kalıyor? 

Meryem, melekler kendisine İsa'nın doğacağı müjdesini verdiklerinde 
“Rabbim, bana bir beşer dokunmamışken nasıl bir çocuğum olabilir?” di- 
yor. Burada bir hayret ve şaşkınlık ifadesi olduğu anlaşılıyor. Elbette Meryem, 
kendisinden emindir, ona hiçbir erkek eli değmemiştir, bir Emr-i ilahi olarak 
hamile kalacak olsa dahi, bunu çevresine nasıl izah edecektir? Ancak, Meryem 
sıradan bir insan değildir, özel bir bitki gibi yetiştirilmiştir, ona özel bir görev 
yüklenmiştir. Bunu Allah dilemiştir. O da bir şeyin olmasını dilerse “Ol” der, o 
da oluverir, Hz. İsa için de söz konusu olan budur. (Bkz. 4/Nisa, 171-172; 5/ 
Maide, 17 ve 72-76). 
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48. Onakitabı, hikmeti, Tevrat'ı ve İncil'i öğretecek. 


49. İsrailoğullarına elçi kılacak. (0, İsrailoğullarına şöyle diyecek:) 
“Gerçek şu, ben size Rabbinizden bir âyetle geldim. Ben size ça- 
murdan kuş biçiminde bir şey oluşturur, içine üfürürüm, o da he- 
mencecik Allah'ın izniyle kuş oluverir. Ve Allah'ın izniyle doğuştan 
kör olanı, alaca hastalığına tutulanı iyileştirir ve ölüyü diriltirim. 
Yediklerinizi ve biriktirdiklerinizi size haber veririm. Şüphesiz, 
eğer inanmışsanız bunda sizin için kesin bir âyet vardır.” 


“El” takısıyla gelen Kitab'ın (el Kitab), Adem'den İncil'in nüzulüne kadar ge- 
len vahiyler olduğunu söylemek mümkün. Bazı tefsircilerin buradaki kitabı “yazı” 
veya “yazıyı öğrenme” şeklinde ele almaları ikna edici görünmüyor. Peygamber- 
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lerin yazı yazmaya ihtiyaçları yoktur. Davud ve Süleyman gibileri yazı yazmayı bi- 
lenler varsa da, önemli bir bölümü okuma yazma bilmeyen “ümmiler”dir. Ancak 
hepsi kendilerinden önce vahyedilen hükümleri, ilahi emirleri bilirler. 

Kitap yanında, Hz. İsa hikmeti, Tevrat'ı ve kendisine indirilen İncil'i de öğ- 
retecektir. Burada “İncil”in tekil olarak zikredilmiş olması, Hz. İsa'ya vahyedi- 
len kitabın bir adet olduğunu göstermektedir. Ortada birden fazla, dört veya 
daha çok sayıda İncil söz konusu değildir. 

Hz. İsa, diğer peygamberler gibi, kendisinden önce indirilen vahiylere 
aykırı şeyler tebliğ etmemiş, tam aksine Tevrat'ı doğrulamış ancak dışarıdan 
karışan yabancı unsurları ayıklamış, kelimeleri asli anlamlarına kavuşturma- 
ya çalışmıştır. Yahudi din bilginleri tarafından büyük tepkiyle karşılaşmasının 
sebeplerinden biri budur. 

Hz. İsa İsrailoğullarına gönderilmiş bir peygamberdir. Her peygamber gibi 
Allah tarafından gönderildiğinin işareti olarak çeşitli mucizeler göstermiştir. 
Çamurdan yaptığı bir kuşu üfürerek canlandırması, kör ve alaca hastalığına, 
cüzzama yakalanmış bahtsız insanları iyileştirmesi, ölüleri diriltmesi, bazı in- 
sanların kendi mekânlarında yediklerini veya biriktirdiklerini onlara haber 
vermesi bu kabil mucizelerdir. Bütün bunları “Allah'ın izniyle” yapmış olması 
yani bu kaydın gelmiş olması, Hz. İsa'nın tanrısallık özelliklerine sahip olma- 
dığını hatırlatmak içindir. Bütün peygamberler ancak “Allah'ın izniyle” muci- 
zeler gösterebiliyorlar. 

Bazı modern tefsirciler, bu mucizeleri dilin imkânlarını zorlamak suretiyle 
tevil yoluna gidiyorlar. Mesela Muhammed Esed, balçıktan kuşu “bir kader 
tasarımı” ölüleri diriltmesini “ruhen-manen ölmüş bulunan topluma yeniden 
hayat verme” şeklinde tevil etmektedir. Esed'e göre, Hz. İsa'nın körleri ve cüz- 
zamlıları iyileştirdiği de doğru değildir, bu olsa olsa “ruhen hasta ve hakikate 
karşı kör olan insanların deruni olarak yeniden yaratılmaları” anlamındadır. 
Bu, akla yatkın olmayan zorlama bir tevildir. Hz. İsa, manen ölmüş toplumu 
Mesih sıfatıyla yeniden diriltmeye çalıştığı, insanların kalbine yeni bir ruh ve 
ışık ilka ettiği doğrudur; ama bu her biri birer mucize olarak, ölüleri diriltme- 
diği, körleri ve cüzzamlı hastaları iyileştirmediği anlamına gelmez. Bu muci- 
zelerin diğer mucizeler gibi, bilimsel olarak açıklanamaz olmaları, akli olarak 
reddedilmelerinin sebebi değildir. 

Mucizelerin hikmeti, insanlara olağanüstü gösteriler yapmak değil, vahiy 
getiren peygamberin aşkın bir kudret tarafından desteklendiğini anlatmak 
içindir. Mucize bir tebliğ, bir ifade biçimidir. Bu mucizelere şahit olanlar, pey- 
gamberin tebliğ ettiklerini ciddiye alır, hayatını bu emir ve hükümlere göre 
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düzenlemeye başlar. Hz. İsa da İsrailoğullarına mucizeler gösterecektir (43/ 
Zuhruf, 63; 5/Maide, 110). 

Fakat her dönemde olduğu gibi, inanmayanlar, inkâr ve sapkınlıklarında inat 
edenler ona da inanmamış, mesajını şiddetle reddetme yolunu tutmuşlardır. 
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50. Benden önceki Tevrat'ı doğrulamak ve size haram kılınan bazı 
şeyleri helâl kılmak üzere size Rabbinizden bir âyetle geldim. Ar- 
tık Allah'tan korkup bana itaat edin. 

51. Gerçekten Allah, benim de Rabbim, sizin de Rabbinizdir. Öyleyse 
O'na ibâdet edin. Dosdoğru olan yol işte budur. 


Hz. İsa'nın mesajı gayet açık ve nettir: O, İsrailoğullarının itibar ettiği, en 
azından itibar ettiklerini öne sürdükleri Tevrat'ı bütünüyle yürürlükten kal- 
dırmıyor, aksine temel hükümlerini teyit ediyor (3/Âl-i İmran, 81). Ancak İs- 
railoğulları hem bu hükümleri hayatlarında tatbik etmiyorlar, hem de onların 
önde gelen din bilginleri hükümlerin maksatlarını gözden kaçırmak amacıyla 
kelimelere bir tür semantik müdahalelerde bulunuyorlar, anlam derecelerini 
bir tür altüst ediyorlardı. Tevrat'ı mesajını yerli yerine oturtmak Hz. İsa'nın 
önemli görevlerinden biridir. O Musa aleyhisselamın şeriatına içten bağlıdır. 
Hiçbir zaman iddia edildiği gibi şeriatsiz bir din tebliğ etmemiş, sadece helal 
olmayanları tekrar helal, haram olmaktan çıkarılan davranışları tekrar haram 
kategorisine irca etmek istemiştir. 

Ana kriterleri, sınırları tayin ve tespit eden Allah'tır. İsrailoğulları, kitapta 
bir takım oynamalar yaparak kendileri kriterler tespit etmeye, sınırlar tayin 
etmeye başlamışlardır ki, bu beşer hayatının asli mecrasından çıkmasına se- 
bebiyet veren temel bir sapmadır. (Bkz. 4/Nisa, 160-161.) Hz. İsa'nın şeriatte 
yapılan bu tahribatı ta'dil etme görevi vardı. 

Hz. İsa bu mesajla ortaya çıkınca, kendisi ve halkının altında birleşebilece- 
ği üst ve birleştirici bir paydaya atıfta bulunmaktadır: Herkesin Rabbi olan Al- 
lah. Görevi, asli misyonu bir olan Allah'a itaat etmek, ibadeti ve kulluğu sadece 
O'na tahsis etmektir (6/En'am, 153). Bu, aynı zamanda Hz. İsa'nın kâmil bir 

kul, insan-peygamber olduğunun da anlatımıdır. Çünkü sonraları Hıristiyanlar, 
onu -haşa- rab mevkiine çıkartacaklardır. 
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52. Nitekim İsa, onlarda inkârı sezince, dedi ki; “Allah için bana yar- 
dım edecekler kimdir?” Havariler: “Allah'ın yardımcıları biziz; biz 
Allah'a inandık, bizim gerçekten Müslümanlar olduğumuza şahit 
ol” dediler. 

53. "Rabbimiz, biz indirdiğine inandık ve elçiye uyduk. Böylece bizi 
şahitlerle beraber yaz." 


Uzun bir süre ilahi tebliği görevini yerine getiren Hz. İsa, İsrailoğullarının 
onu hiçbir şekilde doğrulamadıklarını, sesine kulak vermediklerini anlamakta 
gecikmedi. Bunun tabii ki tepkiler eşliğinde ortaya çıkan önemli emareleri vardı. 
Hz.İsa bunu “sezdi”; aslında tespit etti, durumun farkına varıp onların gerçekni- 
yet ve planlarına muttali oldu. Sözün akışından, inanmayanların hakiki niyet ve 
düşüncelerini açığa vurmadıkları ancak onların içlerinde saklamaya çalıştıkları 
inkârı İsa aleyhisselamın sezip tespit ettiği anlaşılıyor. Kripto inkârcılar, Efendi- 
miz'i fazlasıyla meşgul etmiş olan Medine'li münafiklar gibiydiler. 

Bir tedbir olmak ve belki de kendisinden sonraki mesajı başka topluluklara 
ve zamanlara iletecek öğrenciler yetiştirmek üzere kendine samimi/yakın bir 
çevre -küçücük bir cemaat- oluşturmak istedi. Söz konusu yakın çevreyi “Allah 
için bana yardım edecekler” şeklinde formüle etti. Bu çok güzel bir kalıptı, 
çünkü böylelikle, aslında kendi zatı adına bir dava peşinde koşmadığını anlat- 
maya çalışıyordu. Paylaştığı peygamberler geleneğine göre zaten hiçbir peygam- 
ber kendisi adına bir talepte (ücret, makam, şöhret, statü, zenginlik) istemez. 
Kim ona yardım edecekse, hakikatte Allah'ın dinine yardım etmiş sayılırdı. 

Elbette onun tebliğinden etkilenen, ona içten ve ihlasla inanan insanlar 
vardı. Anlaşıldığı kadarıyla bunların sayısı fazla değildi, topu topu 12 kişiye 
ulaşabildi veya en azından kendisinin güvenebileceği insan sayısı bu kadardı. 
Bunlara “havariler” dendi. 

Hz. Peygamber Efendimiz'in başından geçenlerle mukayese ettiğimizde 
ilginç bir tablo ortaya çıkmaktadır: Mekke dönemi boyunca yani 13 sene için- 
de Hz. Peygamber (s.a.) de ancak 40 kişi toplayabilmişti. Bunlar onun yakın 
arkadaşları, ashabı idi. Mekke'de sıkıntılar ve baskılar artınca, tıpkı HZ. İsa gibi 
Peygamber Efendimiz ve yakın arkadaşlarının can güvenlikleri tehdit altına 
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girince, Müslümanlar da hicret etmek zorunda kaldılar ve kendilerine “yar- 
dımcılar” aradılar. Akabe biatlarıyla onlara yardım sözü veren Medinelilere 
“Ensar” adı verildi. 12 havari Ensarullah idi, Medineliler de (Evs ve Hazreç'ten 
İslam'ı kabul edip Hz. Peygambere kucak açanlar) Ensar idi, Allah için Hz. Pey- 
gambere ve muhacir Mekkelilere yardım ediyorlardı. 

“Havari” beyaz, seçilmiş, tertemiz, candan dost, yakın arkadaş, kendini Al- 
lah davasına samimiyetle adamış kimseye denir. Katıksız, sırf öz olduğu için un 
'havari' olarak isimlendirilir. Havariler giydikleri beyaz elbiseler gibi içleri de 
tertemiz ve lekesizdi. Kur'an-ı Kerim, biz Müslümanlara bütün zamanlar için 
havarilerirol model olarak göstermektedir (61 /Saff, 14). 

Bu 12 seçkin zat havari idi (Luka, 6: 13), sıfatları yardım edenler yani en- 
sardı. Havariler sadece fiili yardım ve destek sağlamıyor, aynı zamanda birer 
muallim olarak da yetiştiriliyordu (Markos, 9: 38-41). Nitekim tarihsel olarak 
havarilerin etrafa dağılıp İsa'nın tebliğini devam ettirdiklerini, mesajı başka 
halklara ulaştırmaya çalıştıklarını görüyoruz. 

İbn-i Hazm gibi İslam bilginleri, Kur'an'da anlatılan havari profili ile İncil- 
lerdeki profilin farklı olduğuna değinirler. Çünkü Kur'an-ı Kerim'e göre hava- 
riler Allah'ın birliğini yani Tevhid fikrini ve inancını benimseyip etrafa yayan 
kimseler iken, İncillerin anlatımına bakıldığında bunlar üçleme inancını öğre- 
tip yaymaya çalışmışlardır. 

Bunun böyle olmaması gerekir. Çünkü Hz. İsa'nın teklifini kabul ettiklerin- 
de “Biz Allah'a inandık, bizim gerçekten Müslümanlar olduğumuza şahit 
ol” dediler. Rabbimiz, biz indirdiğine inandık ve elçiye uyduk. Böylece 
bizi şahitlerle beraber yaz” demişlerdir ki, bu cümleden hiçbir şekilde teslis 
çıkmaz. Burada havarilerin Allah'ın birliğini teyit ettiklerini, Hz. İsa'yı sadece 
“elçi (resül)” kabul ettikleri görülmektedir. Sanki kendilerinden sonra vuku 
bulacak gelişmelerden haberdarmışlar gibi, bu inançlarında ve teslimiyetle- 
rinde Allah'ın onları şahitlerle yani tarih boyunca Allah'ın birliğini ve peygam- 
berlerin elçiliklerini ikrar edenlerle beraber yazmalarını talep etmektedirler. 

Bu ayetten anlaşılan havarilerin şehadetlerinin, Hz. İsa'nın peygamberli- 
ğine ilişkin olduğu hususudur. Dilci Sevan Nişanyan'ın kelimeye verdiği an- 

lam bunu teyit etmektedir: “Yunanca mârtys, -i hali mârtyron, tanık demek: 
mahkemedeki bildiğiniz şahit (demektir)”. Hıristiyan terminolojisinde bu ke- 
lime özel bir anlam kazanmış. İsa'nın peygamberliğine “tanıklık eden” kişilere 
özellikle bu ad verilmiş. Gözün görmediği, aklın almadığı bir şeyi iman gücüyle 
var kabul edenler o inancın “tanığı” sayılmış. Bir sonraki aşamada ise ancak 
inancın nihai testinden geçenler yani tanıklık uğruna ölümü göze alanlar bu 
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payeye layık görülmüş. Devir 3. yüzyıl, Roma'da Hıristiyanların sapır sapır 
idam edildiği günler. Aramicede sameh harfiyle sâhed tanık (demek). Ancak 
Aramicenin Hıristiyan versiyonu olan Süryanicede 3. yüzyıldan itibaren sâhed 
“din uğruna ölen kişi” olarak karşımıza çıkıyor. Fiilin üçüncü hali ashed, hem 
“şahit oldu”, hem “şehit oldu” demektir.” 

Razi'ye göre havarilerin kendilerini “Müslümanlar” olarak vasıflandır- 
malarının iki anlamı olabilir: Biri Hz. İsa'nın kendilerinden talep ettiği her gö- 
reve tam teslimiyet içinde hareket edeceklerini beyan etmeleri; diğeri her pey- 
gamberin dini olan ve Allah'ın iradesine tam teslimiyeti ifade eden İslamiyet'e 
kendilerinin de özgür iradeleriyle dâhil olduklarını açık bir dille ilan etmeleri. 

İsrailoğullarının Hz. İsa'ya karşı çıkmalarının sebebi, tarihsel olduğu gibi 
dönemsel ve günceldi de. Tarihte hep peygamberlere karşı çıkıp Bazen onları 
öldürdüklerini biliyoruz. Bunu Tevrat da teyit etmektedir. Onların önde gelen 
din adamları dini kendilerine göre yorumluyor, kelimelerin iç anlamlarını değiş- 
tiriyor, hakiki bağlamlarından koparıyor, böylelikle kendilerinden talep edilen 
adaletli, hakkaniyete dayalı bir düzenin kurulmasına fırsat vermiyorlardı. Kendi 
istek ve tutkuları (nefislerinin hevası) ile Allah'ın iradesi karşı karşıya geldiğin- 
de kendi arzularını tercih ediyorlardı. Hz. Musa'nın şeriatını da bildikleri for- 
ma sokmuş, onu adeta işlevsiz hale getirmişlerdi. Hz. İsa, Şeriate karşı değildi, 
aksine “tek bir noktasını bütün kâinata değişmiyordu” ama Şeriatten olmayan 
hükümleri ilga etmek, onu asli ve sahih kaynağına irca etmek istiyordu. Şeriatı 
aslına irca etmesi demek, iktidar seçkinlerinin konumlarını, haksız avantaj ve 
ayrıcalıklarını kaybedip, sosyal sistemin yoksulların lehine değişmesi, daha ah- 
laki ve erdemli bir dünyanın kapılarının açılması demekti. Yahudi din bilginleri 
ve tarihsel ittifak halinde oldukları iktidar seçkinleri bu tehlikeyi kısa zamanda 
anladılar ve Hz. İsa'yı son çare olarak ortadan kaldırmayı planladılar. 


got) dı SÜNAE alış AİN Kaş | Sağ 


54. Onlar (inanmayanlar) bir düzen kurdular. Allah da (buna karşılık) 
bir düzen kurdu. Allah, düzen kurucuların en hayırlısıdır. 


Burada sözü edilen “düzen kurucuları"n, çeşitli entrikalarla Hz. İsa'yı öl- 
dürmeyi planlayanlar olduğu açıktır. Verdiği vaazlarla iktidarlarının sarsıntı 
geçirmekte olduğunu anlayan Yahudi din adamları ve iktidar seçkinleri onu 
ortadan kaldırmayı akıllarına koydular ve bu amaçla çeşitli planlar yapmaya 
başladılar. Allah, gönderdiği peygamberinin destekçisidir; O da onların kur- 
maya çalıştıkları komplolara, tuzak ve hileli düzenlere karşı, Hz. İsa'yı koru- 
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yucu tedbirler aldı (bkz. 4/Nisa, 157). Mukatil'e göre, Yahudiler, Hz. İsa'yı 
gözetlemek üzere görevlendirdikleri kişiyi, kendi arkadaşlarını öldürmelerini 
sağlamak suretiyle onların düzenini bozdu. 

Allah'ın komploculara verdiği karşılık, bir kere daha tarihe müdahalesi 
yani Hz. İsa'yı göğe ref'etmesi/yükseltmesi şeklinde oldu. Nasıl Allah, Nuh'u 
tufana karşı korumak, İbrahim'i ateşte yanmaktan kurtarmak, Musa ve kav- 
mini Kızıldeniz'den geçirmek suretiyle tarihe müdahale ettiyse, tarihin akış 
yönünü, mecrasını kendi muradı doğrultusunda çizip tayin ettiyse, Hz. İsa'yı 
da göğe yükseltmekle tarihe müdahale etti. 622'de Bedir'de bir kere daha Al- 
lah tarihe müdahale edecektir. Bu yüzden Allah “düzen kurucular"ın en ha- 
yırlısıdır; yani O bir düzen kurdu mu, bu, beşeriyetin zararına değil, hayır ve 
selametine olur. Bu konuyla (mekr ve keyd) ilgili daha geniş bilgi için bkz. 13/ 
Ra'd, 42 ve 86/Tarık, 15-17 ayetlerinin açıklaması. 
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55. Hani Allah, İsa'ya demişti ki: “Ey İsa, doğrusu senin hayatına Ben 

son vereceğim, seni Kendime yükselteceğim, seni inkâr edenler- 

den temizleyeceğim ve sana uyanları kıyâmete kadar inkâra sa- 

panların üstüne geçireceğim. Sonra dönüşünüz yalnızca Banadır, 


hakkında anlaşmazlığa düştüğünüz şeyde aranızda Ben hükme- 
deceğim." 


56. “İnkâr edenleri ise, dünyada ve âhirette şiddetli bir azapla azap- 
landıracağım. Onların hiç yardımcıları yoktur.” 


57. “İmânedip salih amellerde bulunanların ecirleri eksiksiz ödene- 
cektir. Allah, zalim olanları sevmez.” 


Hz. İsa'nın yeryüzündeki hayatının sona ermesiyle ilgili hem iki din mün- 
tesibi yani Müslümanlar ile Hıristiyanlar, hem iki dinin kendi müntesipleri 
arasında ciddi görüş ayrılığı vardır. Hıristiyanlarda baskın görüşe göre İsa, 
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çarmıha gerildi, öldürüldü, üç gün sonra dirildi ve tekrar dünyaya döneceğini 
müjdeleyerek göğe çekildi. Müslümanlarda genel kabul görüşe göre, Hz. İsa 
haça gerilmedi, öldürülmedi, dirilmedi ancak kendisine benzetilen biri öldü- 
rüldü, o ise Allah'a yükseltildi. 

Müfessirler, Hz. İsa yerine kendisine benzetilen birinin öldürüldüğünü 
söylemektedirler. Ne var ki, Kur'an-ı Kerim'de bu yönde herhangi bir bilgi mev- 
cut değildir. Açık olan iki husustan biri Hz. İsa'ya birinin benzetilmiş olması, 
onlara bir benzerinin gösterilmesi -ki bu şahsın da öldürülüp öldürülmediğini 
bilmiyoruz- diğerinin Hz. İsa'nın göğe ref'edilmiş olması. (Bkz. 4/Nisa, 157.) 

Hıristiyan inancına göre haça gerilen, öldürülen, üç gün sonra dirilen ve 
göğe çekilen “tanrının oğlu veya kendisinde tanrının hulul ettiği/bedenlendi- 
ği İsa”dır; Buna tanıklık eden Pavlus'tur: “Çünkü Tanrı'nın Mesih'i dirilttiğine 
tanıklık ettik” (1. Korintoslular, 15:15). Müslümanlara göre ise Allah'a yükselti- 
len “Peygamber-İsa yani insandır. 

Bazı Hıristiyan veya seküler bilim adamlarına göre ise İsa, haça gerilme- 
di ve dirilmedi, bir müddet başka yerlerde yaşadı, sonra eceliyle öldü. Müslü- 
manların bir bölümüne göre, Hz. İsa Allah'a yükseltildi,zamanın sonuna doğru 
tekrar yeryüzüne inecektir (Nüzul-u İsa). 

Hıristiyanların yerleşik inancına göre, İsa bir kere daha ve kurtarıcı Mesih 
olarak inecektir. Bunu üç gün sonra dirilince kendisi söylemiştir. Pavlus der ki: 
“Mesih dirilmemişse, bildirimiz de imanımız da boştur. Ve bizim Tanrı'yla ilgili 
tanıklığımız da yalan olmuş olur.” (1. Korintoslulara, 15:14). 

Bu ayette ve Maide, 117. ayette Hz. İsa'nın dünya hayatının finaliyle ilgili 
“teveffa /vefat” kelimesi kullanılmaktadır. Anlamı bir şeyi tam ve eksiksiz al- 
mak, tamamlamak demektir. Kelime noktasına (kadar) ulaşmış olan şey için 
kullanılır. “Ölçtüğünüz zaman ölçüyü tam yapın (evfu)” (17/İsra, 35). Tam 
olarak yerine getirmek: “Tam olarak ahdime vefa edin ki, ben de ahdinize 
vefa edeyim” (2/Bakara, 40). “Öldürmek” anlamında sonraları kullanılmıştır. 
“Mevt/ölüm” anlamından farklı bir anlama sahip oluşunun açık örneği 39/Zü- 
mer, 42. ayetindeki şu ifadedir: “Allah, ölecekleri zaman (Hiyne mevtiha) can- 
larını alır (yetevveffe'l-enfüse).” Müfredat'ın sahibi “Teveffa” ile hem “ölüm” 
hem “uyku”nun kastedildiğini söyler. Bu doğru olmakla beraber, vefatın ölüm- 
le birlikte zikredilmesi, vefatın ömrün tamamlanması, ölümün bunun tescili, 
mührünün vurulması, tamamlanmış şeyin fiilen son bulması demektir. Uyku 
anlamında ele alındığında ise anlamamız gereken şu ki, Hz. İsa yükseltilmeden 
önce uyutulmuş yani uykuda iken dünyadan ayrılmıştır. 

Bundan, Allah'ın dilemesiyle Hz. İsa'nın dünya hayatının tamamlandığı, 
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sona erdirildiği ancak dünyadaki diğer insanlar gibi “ölümü tatmadığı” an- 
lamını çıkarabilir miyiz? Kuşkusuz, açık olarak bundan bu sonucun çıktığını 
söylemek güçse de, bir telmih, bir işaret olmadığını söylemek de mümkün 
değildir. Eğer bu ifadede bir telmih-işaret bulunduğunu söylemek caiz ise, bu 
durumda Hz. İsa'nın dünya hayatındaki ömrü tamamlandı (vefat) ama (henüz) 
ölümü gerçekleşmedi. Elbetteki her insanın ve her canlının hayatı ve ölümü 
Allah'ın elindedir. Hz. İsa da bundan istisna değildir. Allah'ın dilemesiyle ve- 
fat ettirildiyse, ölümü de yine Allah'ın dilemesiyle olacaktır. Ölmediği halde 
dünyadaki ömrü tamamlanan Hz. İsa'nın vefatı, rif'at, yükselme, yücelme ve 
ihtisas manasındaki teveffidir (dünya hayatının süresinin tamamlanmasıdır), 
dünya şartlarında ve cari âdete göre mevt (ölüm) değildir. 

Peki, Hz. İsa dünya şartlarında ölmediyse, ölümü bir kere daha dünyaya 
dönüşünden sonra mı gerçekleşecek yoksa buna gerek kalmayacak mı? Birinci 
ihtimali göz önüne aldığımızda Hz. İsa'nın nüzulünü kabul etmemiz gereke- 
cektir; ikinci durumda ise nüzule gerek olmayacaktır. Ama bu, Hz. İsa'nın dün- 
ya ile ilişkisinin kesilmediği ve mutlaka bir daha döneceği anlamına gelmez, 
belki dünyadan ayrılışıyla ilgili özel bir durumdur. Zira Hz. İsa'nın dünyaya 
gelişi nasıl olağanüstü bir olay şeklinde vuku bulduysa, dünyadan ayrılışı da 
öyle olmuştur. Başka bir ifadeyle o, normal insanlar gibi bir anne ve bir ba- 
badan doğmadı, babasız dünyaya geldi; dünyadan ayrılışı da ölüm olayı vuku 
bulmadan, sadece ömrünü tamamlaması (vefat) ve belki de uyku halinde iken 
ayrılması şeklinde oldu. Elbette her şeyin en doğrusunu bilen Yüce Allah'tır. 
(Bkz. 4/Nisa, 155-159; 9/Tevbe, 34; 6/En'am, 60 ve 39/Zümer, 42). 

Allah'ın Hz. İsa'yı kendine yükseltmesi, ref'etmesidir. Bunun manevi ola- 
rak anlayanlar ve bunun kadr-u kıymetinin, isim ve şanının, ona karşı yaygın 
olan sevgi ve saygının yüksekliği şeklinde yorumlayanlar var. Tabii ki, Hz. İsa'nın 
“göğe çıkarıldığı” açık olarak yer alıyor değildir. Ama “Ref”te yükseklik ve yüce- 
lik vardır. Bu, İdris aleyhisselam için de kullanılmıştır (19 /Meryem, 57). 

Bunun mahiyetini bilebilecek durumda değiliz, gayba ait önemli bilgiler- 
den biridir (3/Âl-i İmran, 44), hakikatte bize nazaran çok önemli de değildir. 
Bizim için önemli ve ibret konusu olan şudur ki, Yüce Allah, Hz. İsa'yı kendine 
yükseltmiş, onu inkâr edenlerin kir ve şerlerinden uzak tutup arındırmış ve 
ona tabii olanları, onun peygamberliğine, mesajına iman edip Şeriat'e uyanları 
kıyamete kadar küfre ve inkâra sapanlardan üstün tutmuştur. 

Müfessirlerin büyük bir bölümü, Hz. İsa'nın zamanın sonunda tekrar yeryü- 
züne ineceğine kail olmuşlardır. Bu konuda rivayet edilen hadisler vardır. Bunlar- 
dan bir tanesi şudur: “Nefsim kudret elinde olan Allah'a yemin ederim ki, Meryem 
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oğlu İsa'nın aranıza adil bir hakem olarak ineceği zaman yaklaşmaktadır. O (indiği 
zaman) haçı kıracak, domuzu öldürecek, cizyeyi kaldıracak. Mal o kadar bollaşa- 
cak ki, onu kabul eden kimse bulunmayacaktır” (Müslim, İman, 71). 

Hadislerin sübutu ve delaletlerinin katiyeti konusunda çeşitli görüşler 
öne sürülmüştür. Kimileri bunların Haber-i vahid olmaları hasebiyle inanca 
mesnet teşkil etmeyeceklerini öne sürüp Hz. İsa'nın nüzulüne inanmamanın 
herhangi bir sakınca teşkil etmeyeceğini söylerken, kimileri söz konusu ha- 
dislerin “Meşhur” olduklarını söylemişlerdir. Kaşmiri'nin bir araya getirdiği 
bu hadislerin mütevatir olduğunu düşünenler dahi vardır. (Buhari, Enbiya, 
49; Büyu, 102; Mezalim, 31; Müslim, İman, 242-243; Tirmizi, Fiten, 54; İbn-i 
Mace, Fiten, 33; Müsned, Il, 240.) 

Bazı çağdaş müfessirler ise, Hz. İsa'nın öldürülmese de öldüğünü, düşman- 
larının gözünden ve tehlike alanlarından uzak yerde bir süre yaşayıp gömül- 
düğünü, bir daha da dünyaya inmeyeceğini düşünmektedirler. Bu görüşteki 
zaaf noktası, Yahudi iktidar seçkinleri ve Roma güvenlik kuvvetleri tarafından 
bunca takibata maruz kalan, verdiği vaazlar ve hakkında yapılan koğuşturma- 
larla bunca şöhrete sahip olan önemli bir zatın nasıl olur da, herkesin gözün- 
den uzak yaşayıp eceliyle öldüğü hususudur. 

Hz. İsa'ya tabi olanlar zamanın sonuna kadar inkârcılara karşı üstün ko- 
numda olacaklardır. Bu, elbette Hz. İsa'nın tevhid inancını, tebliğin, her söz ve 
davranışta öne çıkardığı sevgiyi, merhamet ve şefkati kendine şiar edinenlere, 
Münzel Şeriat'ın hükümlerine titizlikle riayet edenlere işarettir. Bu üstünlü- 
gün kriterleri “sahih iman ve salih amel“dir, bu iki vasfa sahip olanlar yeryüzü- 
nün halifeleri olur (Bkz. 24 /Nur, 55). 

İsa'nın nüzulü veya Mehdi'nin zuhuru konuları bazı sorular üzerinde 
imal-i fikretmeyi gerektirir. Mesela eğer Hz. İsa, bir kere daha yeryüzüne ine- 
cekse hangi sıfatla inecektir? Bir peygamber sıfatıyla mı, başka bir misyon ve 
sıfatla mı? Bir peygamber sıfatıyla inecekse, o zaman Hz. Muhammed (s.a.)'in 
“son peygamber” olmadığını, ikinci inişiyle Hz. İsa'nın nübüvvet mührünü vu- 
racağını kabullenmemiz lazım ki, bu konuyla ilgili ayetlere açıkça aykırıdır. Hz. 
İsa veya Mehdi, Hz. Muhammed'in “yarım bıraktığı” bir işi mi tamamlayacak- 
lar? Yani Hz. Peygamber, nübüvvet görevini yerine getirmeden, işini tamamla- 
yamadan mı irtihal etti? Öyle ise, Veda Hutbesi'nde “Şahid ol ya Rab!” diye nida 
etmesini nasıl açıklayacağız? 

Eğer Hz. İsa ve Mehdi, hidayeti tamamlamak, insanların tamamını hidaye- 
te erdirmek üzere geleceklerse, Kur'an-ı Kerim açıkça a) İnsanların çoğunun 
iman etmeyeceğini, hidayete ermeyeceğini belirtmektedir; b) Hidayet ne pey- 
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gamberlerin ne mehdinin elindedir, sadece ve sadece Allah'ın elindedir. Pey- 
gamberlerin hidayete erdiremediği ve bununla görevli olmadıkları bir işi Hz. 
İsa veya Mehdi niçin yerine getirsin, yerine getirebilirler mi? Üstelik Mehdi, 
peygamber değil. Bütün bu soruların konuyla ilgili mevcut rivayetlerin ışığın- 
da dikkatlice ele alınması gerekir. 

İslamiyet ve Hıristiyanlık arasında; Hıristiyanlık da kendi içinde HZ. İsa 
konusunda ciddi görüş ayrılıkları söz konusudur. Müslümanlar kesin ve açık 
ifadelerle Hz. İsa'yı insan ve bir peygamber kabul ederken, Hıristiyanlardan ki- 
mileri İsa'nın ilahi tabiatını, tanrısal vasfını savunur, onun haşa “tanrının oğlu” 
veya “üçün üçüncüsü” olduğunu öne sürerken; kimisi öldüğünü, öldürüldüğü- 
nü, göğe çekildiğini, bir daha geri dönmeyeceğini veya ineceğini savunmak- 
tadır. Yüce Allah, meseleyi “Sonra dönüşünüz yalnızca Banadır, hakkında 
anlaşmazlığa düştüğünüz şeyde aranızda Ben hükmedeceğim” şeklinde 
buyurmakla bir hal yoluna koymakta; bu tartışmanın yani Hz. İsa “Tanrı'nın 
oğlu mudur”, yoksa “bir peygamber mi?” konusunun neredeyse kıyamete ka- 
dar süreceğini, dolayısıyla bir noktadan sonra işi Allah'a bırakmanın, bütün sır 
ve hakikatlerin orta yere çıkacağı Gün'e bırakılması gerektiğini belirtmektedir. 
Aslında bu Müslümanlarla Hıristiyanlar arasında bir arada yaşamak için uy- 
gun bir buluşma zeminidir, bu yüzden ihtilafları derinleştirmeye, kan döküp 
düşmanlıkları tahrik etmeye gerek yoktur. 

İnsandan istenen, Allah'ın onu yaratmakla murat ettiği amaca uygun ha- 
reket etmesidir. İnsan, Allah'ın yeryüzündeki muradı ise, bunun bilincinde 
olması gerekir. O yüceltildi/kerem sahibi kılındı; yeryüzünde halife seçildi. 
Yeryüzünün halifeleri sahih iman ve salih amele sahip olanlar olacaktır. İnkar 
edip insanların kötülüğüne çalışanlar ise hem dünyada hem ahirette şiddetli 
bir karşılık göreceklerdir. Doğru yolda olanlar her ne yapıp etmişlerse ecirleri 
eksiksiz ödenecektir. Burada da eksiksiz ödemenin “yüveffihim” ile gelmiş ol- 
ması manidardır. 
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58. Bunları biz sana âyetlerden ve hikmetli zikir'den (Kur'ân'dan) 
okuyoruz. 


Hz. İsa'nın yaratılışı, başından geçenler ve Nezd-i ilahiye yükseltilmesi 
önemli bilgiler ve haberlerdir. Konuyla ilgili zihinleri karıştıran sayısız rivayet, 
hikâye, yakıştırma, mitolojik anlatım ve aslı astarı olmayan inanışlar vardır. 
Ancak bu bilgiler hikmetli Kur'an'ın hatırlatmaları, hakikatin zihinlerin algısı- 
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na ve tefekkürü alanına çıkartılmasıdır. Zikr-i hakim'i Kur'an olarak anlamak 
gerekir (Bkz. Tirmizi, Fezailu'l-Kur'an, 14). 

Kur'an-ı Kerim, Levh-i Mahfuzdan dünyaya indirilmiştir. Haberleri doğ- 
rudur, hükümleri bütün hükümlerin esası, ahlaki ve hukuki değerlerin kay- 
nağıdır; hikmetlidir; anlatıma hakimanedir ve muhkemdir. Nasıl bütün güzel 
isimler (Esma-i hüsna) Allah'a ait ise yani Yüce Allah'a kötü bir isim,, sıfat ve 
fiil izafe edilmeyecekse, bütün iyi değerlerin kaynağı da O'dur; O'ndan ve va- 
hiyle bildirdiği değerlerin dışında iyi değer yoktur. Fıtri, evrensel ve herkesçe 
kabul görmüş değerden söz edilirse, bu da ifadesini O'nda ve vahyinde bulur. 

Bu özelliklere sahip bir kitabın verdiği bilgi ve haberlerden kuşkuya dü- 
şülmez. Hz. Peygamber (s.a.)'in ümmi haliyle bunlardan haberdar olması, ken- 
di şahsi çabasıyla bu bilgilere ulaşması düşünülemez. Bunlar ona tilavet edil- 
miş yani okunmuş, aktarılmıştır. 


DE Aİ Mİ Aİ li dye AZİZ 23İ ERE İN dir ge İİİ 
gen) üslü 


59. Şüphesiz, Allah katında İsa'nın durumu, Âdem'in durumu gibi- 
dir. Onu topraktan yarattı, sonra ona “ol” demesiyle oda hemen 
oluverdi. 


Hz. İsa'nın doğumu ile Hz. Adem arasında ilişki kurulması sebepsiz değil- 
dir. Yukarıda, Hz. Meryem'in “güzel bir bitki” gibi yetiştirildiğini görmüştük. 
Mendel'in soyaçekim yasasına göre, hayvanlar üremek için bir anne ve bir ba- 
baya muhtaçtırlar. Polip ve tatlı su yılanı bundan istisnadır. Tabiatta bazı bit- 
kilerin de erkeği ve dişisi vardır; hurma gibi. Bunlar çiftleşerek ürerler. Ancak 
genel olarak bitkiler tek başlarına üreyebilmektedirler. Hz. Meryem, bir anne 
ve bir babadan doğdu. Ama Hz. İsa'yı babasız yani kendi başına doğuran bir 
bitki gibi yetiştirildi. Hz. Adem'in durumunda da benzer bir yön vardır. Havva 
anamız ondan türedi (7 /A'raf, 189) ve her ikisi tek bir nefisten türediler. Yüce 
Allah, Adem'i topraktan yarattı, sonra ona “Ol” dedi, o da oluverdi. Hz. İsa'yı da 
Meryem'de var eden “Ol” emridir yani bir Emr-i ilahidir. 

Adem türümüzün babasıdır, Hz. İsa da Adem'in bir çocuğudur. Adem top- 
raktan yaratıldığına göre, İsa'nın da maddi cevheri topraktır, o halde ona ulu- 
hiyet izafe eden görüşün makul bir temeli yoktur. O da diğer insanlar gibi top- 
raktan yaratılmıştır (Bkz. 18/Kehf, 37; 22/Hac, 5; 3/Rum, 20.) 

Darwincilerin dışında hangi dinden ve inançtan olursa olsun, Adem'in ba- 
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basız ve annesiz yaratıldığı kabul edilir. Adem'in dünyevi tabiatını meydana ge- 
tiren maddi cevher topraktır. Allah onu tesviye etti, ruhundan üfledi, böylece 
insan olarak ortaya çıktı. Hz. İsa'nın da babasız olarak yaratılması, belki de ta- 
rihte Allah'ın yüce kudretini bir kere daha göstermesi, insanların her şeyi pozitif 
olarak ve maddi sebepler dâhilinde açıklama alışkanlığına kapılmalarının önü- 
ne geçmesi içindir. Nihayet modern zamanlarda da, insanoğlu, bilimsel olarak 
açıklanabileni akli olanla özdeş saymaya başlamış, bilimle izah edemediklerini 
akıl-dışı kabul etme yanılgısına düşmüştür. Bu hiç kuşkusuz pozitivizmdir. Oysa 
bilimsel olarak açıklanamayan bir şeyin akıl-dışı olması gerekmez; nice akli olan 
olay ve fenomen var ki, bilimle izahı mümkün değildir. Her bilimsel açıklama 
akli olmak zorundadır ama her akli olan bilimsel olmak durumunda değildir. 
Yüce Allah, “Kün (0L)!” emriyle varlığı yaratmıştır, aynı Emr-i ilahiyle Ademi ve 
İsa'yı da yaratmıştır. Allah'ın Hz. İsa'yı olağanüstü tarzda yaratmasından muradı 
“İnsanlara bir ayet, işaret” vermesidir (19/Meryem, 21). 


g1) öy de ÖĞEYİ Si ös Ğİ 


60. Gerçek, Rabbinden (gelen)dir. Öyleyse kuşkuya kapılanlardan olma. 


Bu konuyla ilgili bütün sözler, bilgi ve haberler Allah katındandır. Başka bü- 
tün aktarımlarda ilaveler, eksiltmeler, yakıştırmalar vardır, olması mümkündür. 
Ama Allah'tan gelen vahiylerde asla hata veya yalan-yanlış şeyler olmaz. O halde 
Allah'ın vahyettiklerinden şüphe edilmez, şüphe eden kendi kavrayış yeteneği ve 
akli melekelerini doğru çalıştırıp çalıştırmadığından şüphe etsin (2/Bakara, 2). 

Fakat bu elbette “Benim elimde Allah'tan bilgi var, din böyle diyor” deyip 

kendini orta yere atanın her söylediklerinin sorgusuz sualsiz kabul edileceği 
anlamına gelmez. Müslüman bilginler, “Nassın sübutu ve delaletin katiyeti” şek- 
linde ilke vaz'etmişlerdir. Bize bilgi veren ayet ise, bunun sübutu tamdır ancak 
ondan çıkarılacak hüküm, anlaşılması gereken şey bu mudur, bu ayrı bir konu- 
dur. Bunun için bir yol-yöntem (usul) geliştirilmiştir. Bilgi hiyerarşisinde Kur'an 
en üstte, hadisler altında, sahabe kavli ve içtihatlar sonraki mertebelerde yer 
almaktadırlar. Ayetlerin sübutunda sorun yoktur ama hadislerin sübutu başlı 
başına bir ilimdir ve her önüne gelen fikirlerini bir hadise dayandırırsa yine ba- 
kılır, bu elindeki metin sahiden hadis midir, uydurma söz müdür (mevzu); hadis 
ise senet değeri nedir? Bu metinden çıkarılan sonuç doğru mudur, hadis mak- 
sadına ve maksuduna uygun kullanılmakta mıdır? Bunun da bir usulü vardır. 
Kur'an ve Sünnet'e itimadımız ve bağlılığımız bizi Hak'ka ve hakikate ulaştıran 
güvenli bilgi kaynakları olmaları dolayısıyladır (2/Bakara, 147). 
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Tevrat ve İncil de Allah'tan iki peygambere vahiy edilmişlerdir. Ancak ta- 
rih içinde kelimeleri yerlerinden oynamış, bazı tahrifatlara uğramış, ilahi özün 
üzerini kalın beşeri kabuklar bağlamıştır. Kur'an'la gelen söz, bilgi ve haberler 
ise hak ve hakikattir, bize vicdanımızı ve aklımızı etkin kılarak hak ve hakikate 
götürmeyi hedeflemektedirler. 


GELİŞİ $ S3 İğİLaS ZA lal ya SİEİZ lâ ai ya da GİZİZ öz 
Üazlk Uğü pi Saki adi Sella Url pSelş 
Al ya Lağ Rİ yazasİl gzİlda öl 41 Gİ Çİ İN Eikİ 
yl AİN OLA İğİŞö Ğlâ çürp ASRİ aça zi AN ği AİN Yİ) 

Çe özdil 


Veri 


61. Artık sana gelen bunca ilimden sonra, onu hakkında seninle 'çe- 
kişip-tartışmalara girişirlerse” de ki: “Gelin, oğullarımızı ve oğul- 
larınızı, kadınlarımızı ve kadınlarınızı, kendimizi ve kendinizi 
çağıralım; sonra karşılıklı lânetleşelim de Allah'ın lânetini yalan 
söyleyenlerin üstüne kılalım.” 

62. Şüphesizbu, gerçek bir olayın haberidir. Allah'tan başka ilâh yok- 
tur. Ve şüphesiz Allah, üstün ve güçlü olandır, hükmü ve hikmet 
sahibidir. 

63. Eğer yüz çevirirlerse elbette Allah, fesat çıkaranları bilir. 


Bu ayete (61) “mübahele ayeti” adı verilir (ibtihal). Mübahale karşılıklı 
“lanetleşme” demektir. Hicretin 9. yılında Medine'ye gelen Necran Hıristiyan- 
larıyla süren uzun tartışmalardan sonra belli bir anlaşma noktasına ulaşılama- 
yınca yani Necran heyeti Hz. İsa'nın tanrısal vasıflarında ısrar edince -ki 33. 
ayetten bu yana onların iddiaları ele alınmış ve çürütülmüştür-, bu durumda 
Allah'ın Resülü (s.a.), onlara lanetleşmeyi teklif etmek zorunda kalmıştır. 

Rivayete göre heyet Hıristiyanlığın Melkani mezhebine mensuptu. İsa'nın üç 
tabiatının da ulühiyetle ilişkili olduğunu iddia ediyorlardı. Buna göre İsa -haşa— 
tanrı idi, çünkü ölüleri diriltmiş, hastaları iyileştirmiş, gaypten haber vermiş, 
çamurdan şekil verdiği kuşa üfürüp can vermiştir. “Tanrının oğludur”, çünkü bi- 
linen bir babası yoktur. “Üçün üçüncüsü”dür, çünkü Yüce Allah “Yaptık, emrettik, 
yarattık, hüküm verdik” gibi ifadeler kullanmaktadır. Bir ve tek olsaydı, “Yaptım, 
emrettim, yarattım, hüküm verdim” derdi. Bu durumda O, kendisi, İsa ve Mer- 
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yem'den ibarettir. Hz. Peygamber bu iddiaların temelsizliğini anlattı ve onları 
İslam'a davet etti. Onlar zaten Müslüman olduklarını söyleyince, o, “Allah'a oğul 
isnat etmeniz, haça tapınmanız ve domuz eti yemeniz -bir başka rivayette şarap 
içmeniz- dolayısıyla Müslüman değilsiniz” dedi. (Müsned, Il, 776). 

Anlaşma sağlamayınca mübaheleye davet etti. Karşılıklı olarak “Kim yalan 
söylüyorsa Allah'ın laneti üzerinde olacaktır” diyecek ve bunda samimi ola- 
caklardı. Buna her iki din mensubundan neredeyse herkes (çocuklar, kadınlar 
ve kendileri) katılacaktı. Bunun anlamı, eğer “yalan söyleyenler”e bir zarar 
isabet edecekse bundan herkes etkilenecekti. Çünkü Allah'a niyazla, içtenlikle 
dua edilecek ve kim yalan söylüyorsa, onun cezalandırılması istenecekti. İbn-i 
Aşur, bunun “bir meydan okuma” olduğunu söyler. Elbette ağır sonuçları ola- 
caktı. Kaşani, Hz. Peygamber'i bu kadar rahat davranmaya iten asıl sebebin 
Ruhu'l kudüs'le desteklenmesi olduğunu söyler. 

Kaynaklar, Necranlıların üç gün mühlet istediklerini, bu arada Medineli 
Yahudilere fikir sorduklarını, Yahudi bilginlerinin de onlara lanetleşmeye ya- 
naşmamalarını söylediklerini kaydeder. Muhtemelen Necranlılar, bunun üze- 
rine durumun vahametini anladıklarından mübaheleye yanaşmadılar. Çünkü 
Hz. Muhammet (sa.)'in sahiden peygamber olabileceğini düşündüler ve aslın- 
da zımnen de kabul ettiler. Onun sözleri, tarzı, tutum ve davranışları sıradan 
insanlarınkinden farklıydı. “Cizye” vermeyi kabul ederek Medine'den ayrıldı- 
lar (Buhari, Megazi, 72-73; Müsned,|, 414). İçlerinden psikoposları Ebu Hari- 
se'nin kardeşi Kürz Müslüman olup Medine'de kalmayı tercih etti. 

Necran Hıristiyanlarının Medine'ye gelişleri, Mescid-i Nebevi'de vakti 
geldiğinde dua etmeleri -ki buna bizzat Hz. Peygamber izin vermişti-, iki din 
arasındaki en temelli konulardaki bir tartışmaya katılmaları, sonunda kendi 
vicdanlarında Hz. Peygamber'in nübüvvetini tasdik etmelerine rağmen dinle- 
rinde ısrar edip bir muahede ile Medine'den ayrılmaları Müslümanların gayri- 
müslimlerle olan ilişki biçimlerinden en ilginci ve anlamlı olanıdır. 

Gerek Nur, 6-9 ayetleri, gerekse Âl-i İmran, 61. ayetinde iki husus dikkati 
çeker: 

a) Her iki olayda iftira vardır. İlkinde koca karısına zina suçu isnadında 
bulunmakta, diğerinde Necranlılar “Allah'a oğul edindi” iftirasında bulunmak- 
tadırlar. 

b) Uzlaşma imkânı olmayan ihtilafların vahim sonuçlara yol açmaması, 
mesela karı koca arasındaki ihtilafın cinayete veya başka türden yıkıcı bir za- 
rara, iki din topluluğu arasındaki ihtilafın iç çatışmaya veya savaşa sebebiyet 
vermemesi için karşılıklı lanetleşme (mülaane ve mübahele) bir “çözüm yolu” 
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olarak önerilmektedir. Taraflar iddia ve görüşlerinde haklılıklarında ısrar edi- 
yor ama birbirlerini ikna edemiyorsa, işi Allah'a havale edecek, bu arada sami- 
mi olduklarını ortaya koyma babında lanetleşecek yani kim haksız ise Allah'ın 
lanetine maruz kalmayı kabul edecektir. Bu iddia edildiğinin aksine husumet 
ve düşmanlığı körüklemez, çözüm getirir. Anlaşmayanlar karı koca ise birbir- 
lerine maddi ve manevi zarar verme yoluna sapmadan boşanır; iki din mün- 
tesibi ise herkes kendi dini inancına göre yaşamaya devam eder. Mülaane ve 
mübahale bir arada yaşamanın Kelami ve hukuki zeminini tesis eder. 

Diğer sonuç: Allah hakkı ve hakikati vahyetmiştir. Tarih içinde şu veya bu 
sebeplerle oluşmuş bulunan rivayetler, hikâye ve yakıştırmalar herhangi bir 
gerçekliği ifade etmiyor. İki din grubu arasında vuku bulan tartışma -hüccet- 
leşme- bunu açıkça ortaya koymuştur. Bütün hakikatlerin esası ve özü Allah'ın 
birliği fikri ve inancı olan tevhittir: Allah'tan başka ilah yoktur. O aziz ve hâ- 
kimdir. Buna rağmen yüz çevirenler oluyorsa, Allah bunların asıl niyetlerinin 
ve tutumlarının fesat çıkarmak olduğunu bilir ve onlara layık oldukları şekliy- 
le karşılık verir. 


YL Sas Vİ çalış li çiğ 428 İİ İşli SİN DAİ G8 


ÖĞ AİN s3 öya Gİ aş inş Aş a LA a İİ İş ZİN 
g1) Özallğ UY güzl İyİyâd işİz5 


64. De ki: “Ey Kitap ehli, bizimle sizin aranızda müşterek (olan) bir 
kelimeye gelin. Allah'tan başkasına kulluk etmeyelim, O'na hiçbir 
şeyi ortak koşmayalım ve Allah'ı bırakıp bir kısmımız (diğer) bir 
kısmınızı Rabler edinmeyelim.” Eğer yine yüz çevirirlerse, deyin 
ki: “Şahid olun, biz gerçekten Müslümanlarız.” 


55. ayette Yüce Allah, bu konuda ve başka birçok konuda ihtilaf halinde- 
ki din grupları arasında son hükmü ahirette vereceğini belirtmektedir. Yani 
düşmanlıklara ve çatışmalara mesnet teşkil edecek tartışmaları sürdürmenin 
manası yoktur. Şu var ki farklı dinden olan insanlar bir arada yaşamak duru- 
mundadırlar. Her din mensubunun sadece kendi gettosunda veya başkaları- 
nın arındırıldığı özel dini galaksisinde yaşaması arzu edilir bir şey olmadığına 
göre, ortak yaşamanın ortak paydalarını bulup öne çıkarmak gerekir. 

Burada sözü geçen “kelime”yi üç şekilde anlamak mümkün: İlki, tefsircile- 
rin ağırlıklı olarak kabul ettiği tevhid inancı; ikincisi Hz. İsa'nın kendisi; üçüncü- 
sü anlaşma zemini anlamında üzerinde mutabakata varılmış ortak ilkeler. 
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“Kelime” ile tevhid inancının kastedilmiş olması dolaylı olarak mümkün- 
dür. Zira İslamiyet, her ne olursa olsun inancın (akaid) merkezine Allah'ın bir- 
liği fikrini yerleştirmektedir. Ancak gerek Necran Hıristiyanları gerekse bugü- 
ne kadar süren tartışmadan anlıyoruz ki, Hıristiyanların ezici çoğunluğu “üç- 
leme (teslis)” inancına sahiptirler. Tevhid ile teslis bir arada bulunmayacağına 
göre, kastedilen doğrudan tevhid değildir. 

Hz. İsa'nın kastedilmiş olması ihtimal dâhilindedir. Çünkü o, her iki din 
müntesibinin saygın kabul ettiği seçkin bir şahsiyettir. Kur'an'ın açık beya- 
nıyla Meryem'e Cebrail aleyhisselam tarafından “Allah'tan bir kelime” olarak 
ilka edilmiştir (3/Âl-i İmran, 45) yani “Allah'ın kelimesi”dir. “Allah'ın kelimesi” 
olan İsa aleyhisselamın dünyaya geliş amacı Allah'ın kelamını tebliğ etmektir 
ki, İlahi kelamın özü, esası ve merkezi yine Allah'ın birliği fikri ve inancı olan 
tevhittir. Kelime'yi Hz. İsa kabul etmemiz durumunda yine yol tevhide çıkar. 
Hz. İsa, muhataplarını ve ona inananları Allah'a çağırmaktan başka ne yaptı ki! 

Üçüncü ve kuvvetli ihtimal “kelime” ile doğrudan kastedilmiş olanın an- 
laşma zemini olan ortak ilkelerdir ki Kur'an-ı Kerim, bunları 

a) Allah'tan başka hiç kimseye ve hiçbir şeye kulluk etmemek, 

b) O'na hiç kimseyi ve hiçbir şeyi ortak koşmamak, 

c) Allah'ı bırakıp da birbirimizi rabler edinmemek. 

Bu ayetin, Hz. Peygamber (s.a.)'in İslamiyet'e davet etmek üzere Bizans 
Kralı Heraklius'a gönderdiği mektupta da yer aldığına göre, Müslümanlarla 
Kitap ehli (Yahudiler ve Hıristiyanlar) arasında ortak bir anlaşma zemini, te- 
mel bir referans çerçevesi olduğu görülür. Bu yani “ortak kelime (Kelimetün 
sevain)”, adilane, doğru, hakkaniyete uygun ve orta yolu ifade eder. Bu ilkeler 
ile kimseye haksızlık yapılmaz. Allah'ın birliği inancı tevhid bütün peygamber- 
lerin tebliğlerinin ortak noktasıdır. (Bkz. 16/Nahl, 36 ve 21/Enbiya, 25.) 

Söz konusu ortak ilkeler üzerinde anlaşma önerisi, dolaylı yoldan tarihi 
inanç ve telakkilerin tashihini de öngörmektedir. Görüş ayrılığının temelinde 
Yahudilerin Üzeyri (Ezra), Hıristiyanların İsa'yı -haşa- Tanrı'nın oğlu sayma 
inançları yatmaktadır (9/Tevbe, 30-31). 

Bu ayet, Yahudi ve Hıristiyan inancında bir tür tersine dönmüş ulühiyet 
ve rububiyeti yerli yerine oturtmaktadır. Şöyle ki: Allah yegâne yaratıcıdır, bir 
ve tek ilahtır, mülkünde ortağı yoktur; ulühiyet ve rububiyet sadece 0'na mah- 
sustur; gayp veya müşahede âleminde mutlak ilim, kudret ve irade O'nundur. 
Varlık âleminin tümüne bakan yönüyle bu kâmilulühiyettir. Allah, ulühiyetin- 
de hiçbir şeyi ve hiç kimseyi ortak kabul etmediğine göre dünyaya yani dünya 

hayatına ve hayatın düzenlenmesi biçimine bakan yönüyle de ahlaki ve hukuki 
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değerlerin kaynağıdır. Hayatı tanzim edecek kurallar tespit ve tayin edilirken 
O'nun vaz'ettiği değerler, emir ve yasaklar, hükümler esas alınır, sadece O'na 
kulluk edilir, sadece O'nun emirlerine itaat edilir, sadece O'nun çizdiği sınır- 
lara (hudut) riayet edilir, sadece O'na hamd edilir, minnet duyulur. Hakiki ve 
asli manada Allah'tan başka kimse helal ve haram, emir ve yasak koyamaz; 
hükümlerin ana çerçevesini Münzel Şeriat çizer. Bu da kâmil rububiyettir. Ya- 
hudi ve Hıristiyanlar, kitaplarının asıllarını bırakıp din adamlarının koyduğu 
kurallara göre yaşamaya, din adamlarını Allah ile aralarında aracılar kılma- 
ya ve onlara hak etmedikleri üstünlükler ve ayrıcalıklar tanıdılar. Bu ise Adiy 
b. Hatem hadisinde işaret edildiği üzere onları “rab” kabul etmenin bir başka 
şeklidir (Bkz. 9/Tevbe, 31 ayetinin açıklaması). Oysa ulühiyet gibi rububiyet 
de yalnızca Allah'a mahsustur. 

Teklif edilen ortak kelime ulühiyetin ve rububiyetin birliğini yani hakikat- 
te vicdan ve akıl birliğini öngörmektedir. Çünkü insan salim bir akıl, temiz bir 
vicdanla tefekkür edip kendi içinde hakikati, doğruluğu, güzelliği, adalet ve 
gerçek özgürlüğü aramak üzere yolculuğa çıktığında vicdanı ve aklı onu bu 
temel hakikate götürecektir. 

Bu öneri, Yahudi ve Hıristiyan inancını kendi asli temeline, saf kaynağına 
irca etmeye de matuftur: “Dinle, ey İsrail: Allahımız rab bir olan rabtır” (Tes- 
niye, 6:4-5); “Karşımda başka ilahların olmayacak” (Çıkış, 20:1-3). “Allah'ımız 
rab bir olan Allah'tır” mesajını en kuvvetli biçimde Hz. İsa da vermiştir (Mar- 
kos,12:29-30) ve şunu tekrar etmiştir: “Ve Rab Allah'ını bütün yüreğinle, bü- 
tün canınla, bütün fikrinle ve bütün kuvvetinle seveceksin” (Aynı yer). 

Eğer bu ilkeler Müslümanlarla Yahudiler ve Hıristiyanlar arasında ortak 
kelime (Kelimetin sevain), anlaşma zemini, diyalog çerçevesi olursa; bu saye- 
de din ve vicdan özgürlüğü sağlanacak; din adamları sınıfının haksız tahakkü- 
mü ve suistimali ortadan kalkacak; vicdanlar ve zihinler üzerindeki ideolojik 
blokajlar, sosyo-politik baskılar kalkacak; hurafe ve bid'atlerin çürük temelleri 
ortaya çıkacak; sınıf, zümre, aile, kabile, aşiret, klan, ulus tahakkümüne son ve- 
rilecek; her türlü haksızlığa, sömürüye, istismar ve keyfi yönetime, yoksulluğa, 
adaletsizliğe, hak ve hukuk ihlallerine karşı birlikte mücadele edilecek. Kısaca, 
herkes kendi dininde kalsa bile, insanlığın ortak sorunları karşısında ortak so- 
rumluluklar üstlenilecek; daha temiz, iyilik ve adaletin, yardım ve merhame- 
tin, sevgi ve anlayışın sözünü geçirdiği bir dünya kurulacak. 

Müslümanların Kitap ehline genel bir barış, diyalog ve bir arada yaşama 
için yapabilecekleri önerinin esasları bu şekilde belirlenmiş bulunmaktadır. 
Buna rağmen “yüz çevirecek” yani ortak bir zemin üzerinde buluşmaya yanaş- 
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mayacak olurlarsa Müslümanlar, kendilerine düşen görevleri yerine getirdik- 
lerine ilişkin Allah'ı şahit tutacak ve kendileri bu ilkelere bağlılıklarını, samimi 
teslimiyetlerini devam ettireceklerdir. Kitap ehlinin ortak bir zemine yanaş- 
mamaları, saldırgan bir tutum takınmadıkları sürece onlara karşı takınılacak 
genel tutum, “mücadelenin güzellikle” sürdürülmesi (29/Ankebut, 46; 16/ 
Nahl, 125); nezaket, ihtiram ve alicenaplığın elden bırakılmaması olmalıdır. 
İnsanın Allah'a tam kulluk mertebesine erişmesi sayesinde herkese ve 
her şeye karşı özgürleşmesi İslam'ın esaslı parametrelerinden biridir. Öyle ki, 
tapınmayı veya kulluğu çağrıştırır mülahazasıyla insanın insan önünde eğil- 
mesine bile hoş gözle bakılmamıştır. Enes b. Malik'ten gelen bir rivayete göre 
Hz. Peygamber'e “Birbirimize karşı eğilelim mi?” diye sorulmuş, o da “Hayır” 
cevabını vermiştir. “Pekiyi, birbirimizi kucaklayalım mı?” diye sorulunca, şöyle 
buyurmuştur: “Hayır, fakat musafaha yapın.” (İbn-i Mace, Edeb, 15). 
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65. “Ey Kitap ehli, İbrahim konusunda ne diye çekişip tartışıyorsu- 
nuz? Tevrat da, İncil de ancak ondan sonra indirilmiştir. Yine de 
akıl erdirmeyecek misiniz?” 

66. İşte sizler böylesiniz; (diyelim ki) hakkında bilginiz olan şeyde 
tartıştınız ama hiç bilginiz olmayan bir konuda ne diye tartışıp 
duruyorsunuz? Oysa Allah bilir, sizler bilmezsiniz. 

67. İbrahim,ne Yahudi idi,ne de Hıristiyan'dı: Ancak, O hanif (muvah- 
hid) bir Müslümandı, müşriklerden de değildi. 


68. Doğrusu, insanların İbrahim'e en yakın olanı, ona uyanlar ve bu 
peygamber ile imân edenlerdir. Allah, mü'minlerin velisidir. 


Müslümanlarla Kitap ehli arasında verimli bir diyalog ve işbirliğinin tesis 
edilmesi için yukarıda çizilen çerçevenin kabulü yanında, her üç din müntesibinin 
ortak figürü olan Hz. İbrahim hakkında da bir anlayış birliğine varmak gerekir. 
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Kitap ehlinin iddiasına göre Hz. İbrahim kendi dinleri üzerine olan biriydi. 
Bu tarihsel olarak doğrulanabilecek bir iddia değildir, çünkü açık ki Tevrat da 
İncil de çok sonraları indirilmişlerdir. Şu halde “bilmeden üzerinde tartışma 
yürüttükleri” temelsiz bir iddiayı sürdürmektedirler. Zaten bir parça akıl yü- 
rütülecek olurlarsa bu gerçek anlaşılacaktır (2/Bakara, 140). 

Hz. İbrahim'in ne olduğu yani hangi din üzerine olduğunu en iyi bilen 
Allah'tır. Çünkü İbrahim'i belli bir görevle görevlendirip gönderen, ona vahiy 
(suhuf) indiren O'dur. 

Doğrusu şu ki, İbrahim ne Yahudi ne Hıristiyan'dı; elbette Mekkelilerin 
öne sürdüğü üzere müşrik (kendileri gibi Allah'a ortak koşan biri de) değildi. 
O bir hanifti. “Hanif”, Allah'ı bir kabul eden, birleyen ve yüksek ahlaki hayat 
üzere yaşamayı tercih eden kimseye denir. Hanif olan aynı zamanda kurban 
keser, sünnet olur ve Kâbe'nin kutsallığını teyit edip kıbleye yönelir (2/Baka- 
ra, 135). Hanif'in bir başka özelliği Allah'a ve hükümlerine tereddütsüz boyun 
eğer, iradesini Allah'a teslim eder (Bkz. 2/Bakara, 131). 

Durum bu merkezde olunca, bütün beşeriyet içinde İbrahim'e en yakın 
olanı, hiç şüphesiz ona uyanlar yani Hanif inancını devam ettiren kimselerdir 
ki, işte “bu Peygamber” yani Hz. Muhammet (s.a.) ve ona inananlar bu meyan- 
da ele alınmayı hak etmektedirler. Hz. Peygamber, Hz. İbrahim'in “kendi velisi” 
olduğunu belirtip bu ayeti okumuştur (Tirmizi, Tefsir/3). 

Burada Kur'an-ı Kerim'in “İbrahim'e yakınlığı” nesep asabiyetinden çok 
sebep asabiyetine bağlaması dikkat çekicidir. İbrahim'e mensup olmak onun 
tebliğ ettiği dinin özüne, mesajının hakikatine, asli yapısına bağlı olmak de- 
mektir. Nice insan var ki, babası, dedesi veya ailesinden birinin “alim, hoca, 
müftü” olduğunu söyler ama hayatında İslam'ın herhangi bir etkisi ve belirtisi 
müşahede edilmez. İbrahim'e mensubiyet de böyledir. İbrahim'e mensup ol- 
mak demek onun tevhid dinine ve hanif temiz hayatına bağlı yaşamak demek- 
tir. Kaldı ki, eğer İbrahim'e mensubiyet temel alınacaksa, İshak gibi İsmail de 
Hz. İbrahim'in oğludur; hatta İsmail, İshak'tan önce doğmuştur. İsrailoğulları- 
nın İsrail'e mensubiyetleri Yakub'a dayanır ki, Yakup (İsrail), Hz. İshak'ın oğlu 
yani Hz. İbrahim'in torunudur. 

İbn-i Aşur, burada ilgi çekici bir noktaya daha işaret eder. O da, İslam'ın 
beş şartı arasında yer alan Hacc ibadetidir. Hac, Mekke'de yapılır ve bu ibade- 
tin merkezinde Ka'be vardır ki, Ka'be'yi oğlu İsmail ile inşa eden İbrahim aley- 
hisselamdır. Bunun önemli göstergelerinden biri Makam-ı İbrahim bu kutsal 
mekânda bulunmakta, hala varlığını ve kutsiyetini devam ettirmektedir. (Bkz. 
2/Bakara, 125 ve 196; 3/Âl-i İmran, 96-97). 
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69. Kitap ehlindenbbir grup sizi şaşırtıp saptırmayı arzuladı; fakat onlar 
ancak kendi nefislerini şaşırtıp-saptırırlar da şuuruna varmazlar. 


Kur'an-ı Kerim'in belirttiği üzere Kitap ehli homojen değildir. Bir kısmı 
övülmeyi hak eden insanlardır. Bir kısmı ise yanlış ve hatalı tutumlarında de- 
vam etmektedirler. Bunlar iyi niyete dayalı diyalog, karşılıklı işbirliği ve bir 
arada ihtiram ve barış içinde yaşamaktan yana değildirler; Müslümanları ken- 
di dinlerinden vazgeçirmek istemektedirler (2/Bakara, 109). Bu yüzden “Ki- 
tap ehlinden bir grup (taife)” denmiştir ki, bu bizim Kitap ehli konusunda 
genelleme yapmamamızı hatırlatan önemli bir kayıttır. Bu açıdan bakıldığında 
Kitap ehlini üç ana gruba ayırmak mümkün: 

a) Din bilginleri, otoriteler. Bunların bu kapsama giren bir bölümü (taife) 
hakikatle olan aralarındaki mesafenin farkında olarak batıl inançlarında ve tu- 
tumlarında ısrar etmekte, Müslümanların da kendileri gibi hakikatin asli çizgi- 
sinden sapmalarını arzu etmektedirler. Bu onlara isnat edilen bir suç veya ya- 
kıştırma değildir. Tevrat'ın da tanıklığıyla İsrailoğullarının kendi peygamber- 
lerini dahi öldürdükleri tarihi bir gerçektir. Kendi peygamberlerini öldürenler, 
tabii olarak Hz. Muhammet (s.a.)'e kin ve husumet besleyecek, Müslümanları 
kendi dinlerinden koparmaya çalışacaklardır. 

Bunun dogmanın insan zihni üzerinde kurduğu blokajla ilgili bir yanı ol- 
duğu gibi, doğruyu savunanın yanlışa çekilmesi durumunda bir iç tatmin sağ- 

lama arzusuyla da ilgisi vardır. Çünkü size karşı hakkı ve doğruyu açık bir bi- 
çimde savunan kişiler oldukça, siz kendi yanlışlığınızın daha çok farkına varır, 
bu da sizi rahatsız eder. Hakikati dile getiren ve Allah'ın hoşnutluğuna göre 
yaşayan bir insan, bu durumda olmayanı rahatsız eder, çünkü ona hakikati ve 
doğru olanı hatırlatır. Hakka ve doğruya karşı mücadele Bazen bir tür savun- 
ma (kaçış) mekanizması olarak da iş görür. Bu psikolojik bariyeri aşabilen nice 
Kitap ehli din adamı ve bilgini, bir süre sonra batıl bir inançta ısrar etmekten 
vazgeçip hidayet bulmuştur. Söz konusu bariyerin gerisinde kalanlar, tam aksi 
bir biçimde hakkı ve doğruyu savunanların üzerine askeri olarak gidilmesi 

için politik iradeye destek verme yolunu tutarlar. 

b) İkinci grupta yer alanlar, işin yani teoloji ve kelamın inceliklerinden 
habersiz Kitap ehli din adamları, kanaat önderleri ve genel olarak müntesip- 
lerdir. Bunlar da hakikat değerine inandıkları dinlerinin taraftarlarının sayısal 
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olarak artması için Müslümanların dinlerini bırakıp kendi çizgilerine gelmele- 
rini ister ve bunun için var güçleriyle çalışırlar. 

c) Üçüncü grupta yer alanların dini hakikatler umurlarında olmaz. Bun- 
ların yegâne hedefleri politik, askeri ve ekonomik üstünlük kurmak; nüfuz ve 
hegemonyalarını devam ettirmektir. Bunlar da Müslümanların kendi inançla- 
rından kuşkuya düşüp hak ve hakikatten ayrılmaları için büyük çabalar har- 
carlar. Bunlar için Müslümanların kendi dinlerini bırakmaları ana hedeftir; 
Hıristiyan olmaları işe yarayacaksa buna çalışırlar, Hıristiyan olmayıp da birer 
nihilist gibi boşlukta kalacaklarsa buna da ses çıkarmazlar. İslamiyet'in Kitap 
ehlinden olan bu kötü niyetli grupların hedefi haline gelmesinin sebebi, “Hak- 
kın gelip batılın ortadan kalkması”dır. 

Kitap ehlinden kastın sadece bir grup olduğunu düşünmek yanlış olur. 
Ayetin nüzulüne sebep ister Yahudiler ister Necran Hıristiyanları olsun, anla- 
tılmak istenen genel bir durumdur. Tarihin her döneminde Kitap ehlinden bir 
grup aynı şeyi yapmak isteyebilir. Hatta Müslümanlar arasında nifak hali yaşa- 
yanlar da benzer bir tutum içinde olabilirler. Önemli olan ayetin indiği vasatta 
(tarihsel ve toplumsal durum) hangi kitap ehlinden olan gruba işarete edildiği 
değil, evrensel olarak verilmek istenen mesajdır. 
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70. Ey Kitap ehli, siz şahit olup dururken, ne diye Allah'ın âyetlerini 
inkâr ediyorsunuz? 

71. Ey Kitap ehli, neden hakkı batıl ile örtüyor ve bildiğiniz hâlde 
hakkı gizliyorsunuz? 


Bu iki ayette, iyi niyet üzere hareket etmedikleri belirtilen Kitap ehline 
yönelik önemli ahlaki zaaf isnat ı söz konusudur: 

İlki, bazı hakikatleri apaçık müşahede ettikleri halde inkâr etmeleri. “Al- 
lah'ın ayetleri” bizi Allah'a, O'nun varlıktaki isimlerinin, sıfatlarının ve fiille- 
rinin tezahürlerine ve etkilerine ve aynı zamanda bir takım temel doğrula- 
ra, yüksek ahlaki norm ve kurallara yöneltmektedirler. Bunların aksini iddia 
etmek, üzerlerini örtbas etmeye çalışmak bile bile küfürdür. Küfür nihayet 
apaçık olan bir şeyin üstüne perde çekmeye denir. Yine “inkâr edilen Allah'ın 
ayetleri”nden kastın, Tevrat'ı tahrifi, anlam kaybına uğratılması, beşer eliyle 
ilahi vahiye semantik müdahalede bulunulması; Hz. Peygamber (s.a.)'in nübü- 
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vvetinin inkâr edilmesi, Kur'an-ı Kerim'in vahiy oluşu hakikatinin reddi tabii 
ki bu çerçevede düşünülmelidir. 

İkincisi, yukarıdaki ahlaki suçla bağlantılı olarak “hakkın batıl ile örtülmesi” 
ve “hakkın gizlenmesi” söz konusudur. Ayette geçen “iltibas” karıştırmak de- 
mektir. Hak ile batıl, doğru ile yanlış birbirine karıştırıldığında bu durum or- 
taya çıkar (2/Bakara, 42). İltibasta kriter kaybı söz konusudur. Temel kriterler, 
kıstaslar kaybolduğunda ahlaki ve hukuki düzen, değerler hiyerarşisi tersine 
döner. Bu bir toplumun başına gelebilecek büyük felaketlerden biridir. Beşeri 
hayat sel, yangın, deprem gibi afetlere uğrar, iltibas yani kriterlerin kaybı, değer- 
lerin altüst olması birer afettir, bu da ahlaki ve toplumsal hayatı felakete götürür. 

Allah'a ait hakkı Allah'a vermemek; mesela sadece O'na ibadet ve kulluk 
etmek en temel bir hak iken, insanın başka güçlerin önünde eğilmek; yardım 
ve desteği sadece Allah'tan beklemek varken, basit dünyevi çıkarlar uğruna 
Allah'tan başkalarına bel bağlamak, onlara boyun eğmek böyle bir şeydir. Kul 
hakkını ihlal etmek, açığa çıkmasını engellemek de bu kapsamda bir suçtur. 
Birinin malına, arazisine, emeğine el konulmuşsa; gasıbın, sömürücünün, el 
koyanın lehine şehadet etmek; zorba yöneticilerin arzularına göre hükümler 
vermek hakkın batılla üstünün kapatılmasıdır. Değer kaybı, kriterlerin belir- 
sizleşmesi adaletin tesisini imkânsız kılar, bu da çatışmaların ortaya çıkması- 
na sebep olur. Mülkün temeli adalet ise, mülkün temelini sarsan en yıkıcı fak- 
tör budur. Tarihte bu hataya İsrailoğulları düşmüştür, Müslümanların bundan 
gerekli dersi çıkarmaları icap eder. 
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72. Kitapehlinden bir bölümü, dedi ki: “İmân edenlere inene gündü- 
zün başlangıcında inanın, bitiminde ise inkâr edin. Belki onlar da 
dönerler. 


73. “Ve sizin dininize uyanlardan başkasına inanıp güvenmeyin.” De 


ki: “Şüphesiz doğru yol Allah'ın dosdoğru yoludur. Size verilenin 
bir benzeri birine (İslâm peygamberine) veriliyor ya da Rabbinizin 
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katında onlar (Müslümanlar) size karşı deliller getiriyorlar, diye mi 
(bu telaşınız?) De ki: “Şüphesiz "lütuf ve ihsan (fazl) Allah'ın elinde- 
dir, onu dilediğine verir. Allah (rahmeti) geniş olandır, bilendir.” 

74. O,kimedilerserahmetini tahsis eder, Allah büyük 'lütuf ve ihsan 
(fazl)” sahibidir. 


Yine Kitap ehlinden bir grup, Müslümanları kendi inançlarında tereddüde 
düşürmek, içlerinde dinlerine karşı şüphe tohumlarını ekmek amacıyla ilginç 
bir taktik izlemektedirler. Ayetin indiği ortamda Ka'b b. El Eşref ve Malik b. 
Es Sayf, kıble Kudüs'ten Kâbe'ye doğru değiştirildiğinde, arkadaşlarına “Sabah 
vakti sizde onlar gibi Kâbe'ye dönüp ibadet edin ama akşam ibadetinde yüzü- 
nüzü Kudüs'e dönün.” Bu sayede “Yahudiler bizden daha bilgili kimselerdir, 
deyip dinlerinden kuşkuya düşerler” demişlerdi. 

Bu ayetten Yahudilerin de Müslümanlarla birlikte sabah namazını kıldıkları 
anlamı çıkarılamaz. Aksine onlar kendilerine özgü zamanlarda ve tarzda ibadet 
ederlerdi. Ancak bunu yaparlarken, Müslümanları kıble konusunda kuşkuya dü- 
şürmeyi planlamışlardı. Bu ayet, bize tarihsel olduğu kadar evrensel olarak da 
Müslümanları kendi dinleri konusunda tereddüde düşürecek kimselerin olaca- 
ğını, bunların ince taktikler geliştirip uygulayacaklarını göstermektedir. 

Söz konusu taktik kendi başına ahlaki bir zaafı içermektedir. Çünkü Müslü- 
manları kuşkuya düşürmek veya onları şaşırtmak istemekle Yahudiler ikiyüzlü 
davranacaklardır. Sabah ibadetlerinde Kâbe'ye dönerken, sanki Kâbe'nin ilham ve 
işaret ettiği hakikate inanmış görünecekler. Oysa birbirlerine, "Aman kendi dinini- 
ze uyanlardan başkasına inanıp güvenmeyip” diye sıkı sıkı tembih etmektedirler. 

Burada gizli bir haset söz konusudur. Allah, böylesine münafıkça hareket 
eden insanların iç yüzünü açığa vurmakta, gerçek niyetlerini deşifre etmektedir. 
Bilinmesi gereken hakikat şu ki, “doğru yol (hidayet)”, kimsenin tekelinde değil- 
dir, o yol (hidayet) Allah'ın tayin ve tespit ettiği yoldur. Herkese açıktır, herkes 
temiz bir niyet, ihlas ve ümitle bu yola girer. Geçmişte bu yol İsrailoğullarına 
gösterilmişti, bu yola girmeleri istenmişti. Ama onlar bunu ellerinin tersiyle itti- 
ler. Şimdi Muhammet (s.a.) ümmetine gösterilmekte, kurtuluşun yol haritası bu 
ümmete verilmektedir. Belli ki Kitap ehli bundan paniğe kapılmışlardır. Çinkü 
hem onlara geçmişte verilen nimetin bir benzeri Müslümanlara verilmiş, hem 
de tarihte yaptıkları ve bugün kendi kitaplarıyla olan tutarsızlıklarını açıkça or- 
taya çıkaran kanıtlar (hüccetler) önlerine serilmiş bulunmaktadır. 

Allah'ın emrettiği doğru yolu bize gösteren, tarif edip yol haritasını çizen 
Nübüvvettir. Bu da Allah'ın fazlıyla seçilen birine verilir. Allah bu fazlı, nimet ve 
lütfu dilediğine verir; peygamberlik, hidayet, kurtuluş yolu kimsenin tekelinde 
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değildir (62/Cuma, 4). Kime dilerse ona verir. Allah'ın rahmeti geniştir (vasi'); 
rahmetiyle, ilmi ve kudretiyle her şeyi kuşatıcıdır. Mevdudi, Kur'an-ı Kerim'de 
“Vasi'” kelimesinin genellikle üç durumda kullanıldığına dikkat çeker: 

a) Dar görüşlü bir topluluğu uyarmak; 

b) Cimriliği ve hasisliği dolayısıyla birini azarlamak; 

c) Sınırlı tahayyülleri, dar kapasiteleri dolayısıyla Allah'ı da kendileri gibi 
sonlu ve sınırlı olarak düşündüklerinde onları uyarmak gerektiğinde kullanı- 
lır. (2/Bakara, 116). 

Kitap ehli, hidayet, nimet ve bereket konusunda tekelci/inhisarcı bir an- 
layışa sahip olduklarından, sadece kendilerinin, kendi kavimlerinin kurtuluşa 
ereceğini düşünmektedirler. Bu açık ki, dar görüşlülüktür. Hidayet Allah'a ait 
ve elinde olduğuna göre, O rahmetini, nimet ve bağışını dilediği kimselere tah- 
sis eder. Allah büyük fazl sahibidir. Allah'ın rahmetini birilerine tahsis etmesi, 
onların buna layık olmalarıyla ilgilidir. Aksi halde hidayet ve kurtuluş üzerine 
tekel koymak bir tür ırkçılıktır. Bu, hidayetin gereği olan hiçbir vecibeyi yerine 
getirme lüzumunu hissetmeden kurtulacağını ileri sürenler, gerçekte yeryüzün- 
deki barışı, istikrar ve huzuru bozanların ta kendileridir. Böyle olunca hidayet ve 
kurtuluş nasıl onların tekelinde olabilir? İsyan eden, nankörlük gösteren, kendi 
bencil çıkarları ve isteklerinin peşine takılanlar bundan yararlanamazlar. 

Kitap ehlini hakikatin üstünü perdelemeye götüren temel sebeplerden 
biri tarihsel olarak, vahiye ve peygamberlere karşı takındıkları tutumun onlar- 
da bir tür huy ve alışkanlık halini alması; diğeri haset ve kıskançlık. Son vahiy 
Arapların içinden çıkan Hz. Peygamber (s.a.)'e gelince bunu kabullenmek iste- 
mediler; hem müşrikler hem Kitap ehli Müslümanlara verilen hayırdan dolayı 
rahatsız oldular (2/Bakara, 105). Haset insani kötü bir haslettir, insan bunu 
yenmek için kendi nefsiyle mücadele /mücahede etmek zorundadır. Aksi halde 
haset insanın gerçeklik dünyasıyla ilişkisinin kesilmesine yol açar. 


5 
go e 


Bee ee ge 1 *. ar var iv 5..5ö GL 
AİR Ol öy çaçan Sİ 2353 yila, dial ya SİN Jİ yağ 
a Ya e e Aİ e e li ik 

nalan ENAM İz 4 028) SAN gesi 

vo) Ozülai mağ DİSİİ aI JE Oglyâsğ ölele Gİ güle 
75. Kitap ehlinden öylesi vardır ki, bir kantar emanet bıraksan onu 
sana öder; öylesi de vardır ki, ona bir dinar emanet bıraksan, sen, 


onun tepesine dikilip durmadıkça onu sana ödemez. Bu onların 
“ümmiler (zayıf ve bilgisizler veya Ehl-i kitap olmayanlar) konusun- 
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da üzerinizde bir yol (sorumluluk) yoktur” demiş olmalarından- 
dır. Oysa kendileri (gerçeği) bildikleri hâlde Allah'a karşı yalan 
söylemektedirler. 


Kur'an-ı Kerim'in Kitap ehli hakkında bir genelleme yapmadığına yukarıda 
değinmiştik. 75. ayet bunun çarpıcı örneklerinden biridir. Ayetin sözünü ettiği 
durum “dinle bağlantılı ahlaki tutum”dur. Kitap ehlinden bir bölüm insan var ki, 
ahlaki açıdan yüksek bir hayat yaşar. Onlara “kantar kantar” yani yüklerle mal ve 
servet emanet edecek olsan, son.kuruşuna kadar buna riayet eder, emaneti öder- 
ler. Çünkü bu insanlar için doğruluk, ahlaki dürüstlük her şeyden önemlidir, kişi- 
liklerini iyilik ve ahlaki erdemlerle donatmışlardır. Bu tür insanlar, bunca büyük 
serveti iade ettiklerine göre, daha az miktardakini de öderler. Emanetlerin sahip- 
lerine verilmesi temel bir prensiptir, Kur'an'ın amir hükmüdür (4/Nisa, 58.) 

“Mefhumu'I-hitap” adı verilen bu konu usulcüler arasında verimli tartış- 
malara imkân vermiştir. Bu, lafzın, söz konusu ettiği durumlara ilişkin hükmü- 
nün, aksinin söz konusu olmadığı durumlar hakkında sabit olmasıdır. 

Benzer bir durum tersi bir durum için de söz konusudur. Kitap ehlinden 
bir grup da, ona bir dinar -yani önemsiz sayılacak bir lira- vermişsen, sıklık- 
la istemedikçe, tepesine dikilmedikçe sana ödemek istemez. Aynı dinden iki 
grup arasındaki fark, ahlaki tutumdan kaynaklanmaktadır. 

Ayetin genel akışından sözü edilen “emanet”in bir malı veya paranın, her- 
hangi bir korku dolayısıyla birisine emanet bırakılmasından çok, genel anlam- 
daki her türlü alış veriş, ticari ve ekonomik ilişki olduğu anlaşılmaktadır. 

Peki, bu tip insanları -ki bunlar Yahudilerdir- emanetlere riayet etmek- 
ten alıkoyan sebep nedir? “Emanet” kelimesini genel anlamda her türlü tica- 
ri alış veriş ve ekonomik faaliyet olarak anladığımıza göre, bu Yahudi grubu 
nasıl oluyor da, sözleşmelerine riayet etmez, aldatma yoluna sapar, her şeyi 
kendi çıkarına göre yorumlar? Kur'an'ın indiği ortamda, Yahudiler, bunu ilişki 
halinde oldukları Arapların “ümmi” oluşlarına yani kendilerine bir kitap gön- 
derilmemesine ve kendilerinin seçilmiş halk oluşlarına bağlıyorlardı (Tesniye, 
Bab, 7). Bu da bize gösteriyor ki, Yahudiler, ümmi Arapları ötekileştirmişlerdi. 
Kendilerini üstün ve ayrıcalıklı sayarken, Arapları cahil, kültürsüz ve kaba gö- 
rüyor; dolayısıyla onları aldatmayı kendilerinde hak olarak görüyorlardı. 

Bazı tefsircilere göre, Araplar İslamiyet'i kabul edince Yahudiler onları, şirk 
olan inançlarını bırakıp İslamiyet'e girdiklerinden dolayı “mürtet” kabul ettiler 
ve mürtetlere karşı her türlü ahlaksızlığa başvurmayı kendilerinde hak gördüler. 
Bu muhtemel olmakla beraber ayetin işaret ettiği gerçekliği açıklamaya yetmez. 
Zira hakikatte Yahudilerin gözünde “ümmi” aynı zamanda “Yahudi olmayan” 
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yani bir tür “goyim” veya “gentile” hükmündedir. Yahudilerin kendi aralarındaki 
ilişkileri ile Yahudi olmayanlarla olan ilişkileri farklıdır. Yahudiler mesela kendi 
aralarında faiz işlemi yapmazlarken Yahudi olmayanlara fazlasıyla faiz uygula- 
maktan, tefecilik yapmaktan bile çekinmezler (Tesniye, 23:20). Mısır'ı terk ede- 
cekleri zaman, komşularının ziynet eşyalarını, altın ve takılarını ödünç aldılar, 
sonra iade etmediler, bunda da herhangi bir sakınca görmediler. (Çıkış: 12/36.) 

Bu olayda da Yahudiler, kendilerini ümmi topluluklara karşı sorumlu his- 
setmiyorlar, duruma göre ticari ve ekonomik ilişkilerinde onları aldatma yo- 
luna başvuruyor, mallarını hile ve düzenbazlıkla yemeyi mübah sayıyorlardı. 
Bu cevazı da Yahudilere veren onların din adamlarıydı ve elbette bunu “dini 
bir meşruiyet çerçevesi”ne oturtmuşlardı. Başka bir ifadeyle Yahudiler, kendi- 
lerinden olmayanları aldattıklarında, iktisadi ve ticari hayatı hep başkalarının 
zararına ve aleyhine olarak sürdürdüklerinde bunu dinlerinin bir gereği ola- 
rak yaptıklarını düşünüyorlar. 

Yüce Allah, bu ahlaki düşüklüğü ve zaafı dine dayandırma iddiasını şiddet- 
li bir biçimde yermekte, dolaylı olarak Müslümanları da uyarmaktadır. Çünkü 
bu “Allah'a karşı yalan söylemektir. Allah asla bu tür ahlaksızlıkları, hile ve 
düzenbazlıkları tasvip etmez. Bu ayet indiğinde Allah'ın Elçisi, “Yahudilerin 
bizim ümmi Araplara karşı sorumluluğumuz yoktur” iddialarına atıfta bulu- 
narak şöyle buyurdu: “Allah'ın düşmanları yalan söylüyor. Cahiliye döneminin 
kötü olan her şeyi ayaklarımın altındadır. Emanet, sahibi iyi olsun kötü olsun, 
o yerine /sahibine verilir” (Ebu Davud, Menasik, 54; İbn-i Mace, Menasik, 84). 

Ancak öyle olmakla beraber Yahudilerin ve elbette Hıristiyanların içinde 
düzgün, emanetlere ihanet etmeyen ahlaklı insanlar da vardır. Kur'an-ı Kerim 
yaptığı bu istisna ile Müslümanlar arasında antisemitizmin kök salmasına 
mani olmuştur. Antisemitizm Yahudilerin tamamını dinlerinden ve ırkların- 
dan dolayı kötülük sebebi görüp yok etme fikri ve siyasetidir. Eğer Yahudilerin 
tamamında kötülük bir öz olsaydı ne bu ayet istisna yapar, ne bir Yahudi'nin 
İslam hidayetine dâhil olması mümkün olabilirdi. 
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76. Hayır; kim ahdine vefa eder ve sakınırsa şüphesiz Allah da sakı- 
nanları sever. 


3/Âl-İ İmrân Süresi/76-77 105 


77. Allah'ın ahdini ve yeminlerini az bir değere karşılık satanlar... 
İşte onlar; onlar için âhirette hiçbir pay yoktur, kıyâmet gününde 
Allah onlarla konuşmaz, onları gözetmez ve onları arındırmaz. Ve 
onlar için acı bir azap vardır. 


Bu mesele böylece açıklığa kavuştuktan sonra, Kur'an-ı Kerim, genel bir 
ilke vaz'eder: En yüksek ahlaki erdemlerden biri ahde vefadır. Allah katında 
ve din bakış açısından makbul olan kişi, ahdine vefa gösteren, verdiği sözü tu- 
tan, emanete ihanet etmeyen ve Allah'tan korkup sakınan kimsedir. Bu ahlaki 
erdemler “ahde vefa” kavramında toplanabilir. Takva sahibi insan ahde vefa 
gösterir, sözünün eri olur; çünkü Allah'tan sakınmak bunu gerektirir. Bizden 
olsun olmasın, kiminle bir sözleşme imzalamışsak, ahitleşmişsek, bize düşen 
ahdimize vefa göstermemiz, sözümüzü yerine getirmemizdir. Sözleşmede ho- 
şumuza gitmeyen hükümler olabilir, bunu gidermenin yolu güç sahibi olunca 
tek taraflı olarak sözleşmenin hükümlerini ihlal etmek veya bozmak değil, yeni 
ve daha adil bir sözleşmenin imzalanmasına çalışmaktır. Zira sözleşmede aslo- 
lan icap ve kabuldür; fili durumlar ve güce dayalı emr-i vakiler meşru değildir. 

Söz ve ahid basit bir şey değildir. Söz ağızdan çıkar ama kalpten neş'et eder. 
İnsanın bir başkasına verdiği söz, yaptığı ahid, Allah'a verilmiş söz ve ahid hük- 
mündedir. Bunun göstergesi ahde vefa, söze sadakattir. Bu bakımdan Allah'tan 
sakınan kimse sözüne ve ahdine sadık kalır. Bazı insanlar geçici ve basit dünye- 
vi çıkarlarını temel alıp ahidlerini çiğner, anlaşmalarına sadık kalmaz, böylelikle 
başkalarını -iş ve ticaret ortağını, nikâh akdi imzaladığı eşini, sözleşme imzaladığı 
gayrimüslimi, anlaşmalı olduğu kimseleri vs zarara uğratır ve bunu kar bilirler. 
Oysa dünyanın servetini veya iktidarın tamamını ele geçirseler bile ahdine vefa 
göstermeyen, sözleşme hükümlerini çiğneyen hakikatte zarardadır (16/Nahl, 95). 

Böylelerinin ebedi yurdumuz ahirette herhangi bir nasipleri yoktur. Kay- 
bedeceklerdir. Hem küçük bir çıkar uğruna ebedi çıkarlarını, kurtuluş ve mut- 
luluklarını kaybedeceklerdir, hem herkesin sadece Rabbine muhtaç olduğu 
kritik bir günde/kıyamette Allah onların yüzlerine bakmayacaktır. Onları te- 
mize çıkarmayacak, arındırmayacak. Onlar için, yaptıklarına yani başkalarına 
verdikleri zararın karşılığı olarak acı bir azap verilecektir. 
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78. Onlardan öyleleri vardır ki, dillerini kitaba doğru eğip bükerler, 
siz onu (bu okur göründüklerini) kitaptan sanasınız diye. Oysa o 
kitaptan değildir. “Bu Allah katındandır” derler. Oysa o, Allah ka- 
tından değildir. Kendileri de bildikleri hâlde Allah'a karşı (böyle) 
yalan söylerler. 


“Leyy” kökünden türeyen “yelvune” eğip bükmek, lafzı asli anlamından çı- 
karmak, muhtevayı çarpıtmak demektir ki, sözü edilen bağlamda Kitap ehli, bu 
işlemi iki biçimde yapmışlardır: Bazen, bir türlü doğruyu söyleyememek, Türk- 
çedeki tabirle “kem küm” etmek anlamına da gelir. Eğip büken kimse hakikati, 
gerçeği gizlemeye çalışır, bin dereden su getirir, sözü döndürür dolaştırır fakat 
bir türlü doğruyu söylemez. Kitapta olmayan şeyleri kitaba dâhil etmek; ekleme 
veya eksiltmelerde bulunmak, kısaca hem lafzı, hem anlamı değiştirmeye çalış- 
mak için de kullanılır. Lafzın tahrifine örnek “Kitabın bile bile değiştirilmesi” (2/ 
Bakara, 75); diğeri meşru olmayan usuller kullanarak iç anlamını değiştirmek, 
kelimelere semantik müdahalede bulunmak, kitabın ayetlerini kendi istek ve 
arzularına göre (keyfi) yorumlara tabi tutmak. (4/Nisa, 46). Her iki durumda 
öne sürülen görüşler Allah'a izafe edilemez, çünkü bunlar “Kitap'tan değildir”. 
(Örnekler için bkz. Yeremya, 23: 30-31; Matta, 16: 6 ve 12). 

Kitabın hakiki anlamını değiştirmeye en açık örnek, Hıristiyanların 
“baba” kavramını mecazi anlamından çıkarıp gerçek anlamda kullanmaları ve 
bunu Hıristiyan dininin amentüsü haline getirmeleridir. “Tanrı'nın oğlu veya 
oğulları” İncillerin çeşitli yerlerinde geçer. (Bkz. Yuhanna, 8: 41-44; Matta, 5: 
9; Romalılara Mektup, 8: 14.) 

Kadim dillerde, bu arada Aramicede “baba” koruyan, gözeten; merhamet 
ve şefkat kanatlarını geren kimse demektir. Allah için kullanıldığında O'nun 
“Rab” vasfı anlatılmak istenir. Allah yeryüzündekilerin ve gökyüzündekilerin 
yaratıcısıdır, koruyucu ve gözetleyicisidir. Babayı fizyolojik anlamda ele almak, 
Allah'a herhangi bir beşer gibi çocuk isnat etmek anlamına gelir ki, böyle bir 
şey düşünülemez. Tekvin'de “Allah'ın oğulları"ndan söz ediliyor (6:13). Pav- 
lus'la beraber, gerçek anlamda baba-oğul ilişkisi ortaya çıktı (Bkz. Markos, 
2:10). Önemli bir konu olması hasebiyle buna yakından bakmaya çalışalım: 

Gerek Hıristiyan müellifler gerekse diğer kaynaklar Hıristiyanlıktaki “baba” 
inancının Hz. İsa'dan önceki dini ve kültürel kaynaklardan alındığını kabul eder. 

Bu aslında bir çocuğun bir erkeğin sulbünden gelmesi anlamında “baba-oğul” iliş- 

kisi anlamına gelmiyor. Eski Sami dillerinde Rab kelimesine karşılık olmaktadır. 
Arapça'da da “Rab” kelimesi terbiye eden, koruyan, gözeten, yaşatan, rı- 

zık veren demektir. Araplar “evin babasına veya efendisine Rabbu'd-dar -evin 
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rabbi- yani reisi veya efendisi” derler. Süryanice'de mesela küçük bir asker 
grubunu eğiten başçavuşa “Rab riş hamşin” denir. (M. Hanna Dolapönü, Hik- 
metin Başlangıcı Rab Korkusudur, Sayı: 7/79-7, Eylül-1953, Mardin, s. 160). 
İbranice ve Aramiceden diğer dillere geçen kelime sonraları köklü bir anlam 
değişikliğine uğrayarak biyolojik anlamda baba-oğul ilişkisini ifade eder ol- 
muştur. İsrailoğulları Babil'e kadar İbranice konuşuyorlardı. Sonraları Arami- 
ce konuşmaya başladılar. Hz. İsa, Aramice konuşur ve bu dilde tebliğini yapar- 
dı. Aramice İncillerden söz edilse bile, bugün bilenen İncil yazarları İncilleri 
Aramice telif etmedi. Grekçe yazılan İncillerde Rab-baba kelimesini köklü bir 
anlam değişikliğe uğradığı kuvvetle muhtemeldir. 

Koruyan, gözeten, terbiye eden Rab ve bu özelliklerdeki bir Rab karşısında 
yaratılmışların ve insanların “Onun ailesi” gibi telakki edilmesi İslam kaynak- 
larında da yer alır. Kur'an-ı Kerim'in ilk süresi Fatiha'nın ilk ayeti şöyle başlar: 
“Hamd âlemlerin Rabbine mahsustur” Hadis (Peygamber sözü) olarak zikre- 
dilen şu cümledeki ifade de anlamlıdır: “Halkın (yaratılmışların) tümü Allah'ın 
ailesidir. Allah'ın yaratılmışlar içinde en sevdiği ailesine “iyilikle ve güzellikle” 
davranandır”. (Münavi, Feyzu'l-Kadir, Lübnan, 1994, 111, 674.) Şöyle kalıp bir 
ifade de kullanılır: “En nas-u iyalullah (İnsanlar Allah'ın ailesidir)” 

Bu hadis olarak zikredilen -ki sıhhat derecesi “merfu” kabul edilir- “Al- 
lah'ın ailesi (İyalullah)”nden kasıt bütün yaratılmışların Allah'a muhtaç olma- 
sı, diğer yaratıklarla beraber her insanın O'nun koruyuculuğu-Rububiyeti sa- 
yesinde hayatını idame ettirmesi halidir, yoksa -haşa- Yüce Allah'ın insanların 
babası demek değildir. Münavi, bunun mecaz olduğunu ve Allah'ın herkesin 
rızkını tekeffül ettiği anlamına geldiğini söyler. Acluni de “Allah'ın ailesi” Al- 
lah'a muhtaç olma haline işaret etmektedir, der. (Acluni, Keşfu'l-Hafa, Beyrut, 
1988,1, 380-381.) 

Bir başka açıdan insanlığın bir aile olarak Allah'a nispet edilmesi insanlı- 
ğın hem ontolojik ve hem manevi birliğine işaret eder. Hepimizin Adem ve Hav- 
va'dan geliyor oluşu ile ilk baba veannemizin topraktan yaratılmış olması hadis- 
lerde kuvvetle vurgulanmaktadır. Birçok kadim kültürde bunun derin izlerine 
rastlamak mümkündür. Örneğin bir Kızılderili atasözü şöyle der: “Mitako oyasin 
(Hepimiz akrabayız)!” Yine Mevlana Celaleddin Rumi, bir şiirinde “Ey madder-u 
peder tu/çiz tu neseb ne didem (Ey annem ve babam olan Sen/ Senden başka 
nesep tanımıyorum)" demektedir ki, bu diğer kaynaklarda bu yöndeki bütün 
nispetler mecazi anlamlarda kullanılmıştır. Benzer anne ve baba metaforu baş- 
ka nesneler ve varlıklar için de kullanılır. Nitekim Hz. İsa'nın su için “bu benim 
babamdır” ekmek için de “bu benim annemdir” dediği rivayet edilir.” (Nki. Ta'rif 
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Halidi, Müslüman İsa, Paragraf: 439.) Aktarılan sözlerinden Hz. İsa'nın “baba” 
kelimesini sadece kendisi için değil, havariler için de kullanıldığı anlaşılıyor: 
“Benim yaptığımı ve benim dediğimi yaparsanız, yarın cennette benim Babam 
ve sizin Babanızın yanında olursunuz.” (Halidi, Age., Paragraf: 506 ve 514.) 

Kadim dillerde (Aramice, Süryanice, Arapça, İbranice) kelime mecazi an- 
lamlarda kullanılırken, sonraları hakiki anlamında kullanılmaya ve bir dinin 
temel inanç ilkesi (akide) haline getirilmesi ancak tahrif sonucunda mümkün 
olmuştur. Tahrifle de hedeflenen gaye, asıl anlamdan uzaklaşmaktır. 

Bu ayet, söz konusu semantik müdahaleyi Kitap ehlinden bir kısım in- 
sanların kendi din müntesiplerini yanıltmak için yaptıklarını ima etmektedir. 
Benzer bir işlemi Müslümanları yanıltmak için de yaparlar. Müslümanlarla Ki- 
tap ehlinden barışsever insanların kendi aralarında diyalog kurmalarını, barış 
içinde bir arada yaşamalarını engellemek için, kendi kitaplarını olmadık yo- 
rum ve tevillere tabi tutarlar. 

Kitabı peygamberlerine vahyeden Allah olduğundan, böyle yapmakla haki- 
katte Allah'a yalan isnat ederler, iftira atarlar. Bu, insanları Allah adına ve Allah 
ile aldatmaktır. Çünkü Allah'ın indirmediği şeyi O'na isnat etmek veya indirdik- 
lerinde gözetilmeyen maksadı lafza izafe etmek yalan ve iftira ile aynı şeydir. 

Bir bölüm kitap ehlinin başvurduğu bu yanıltıcı yol elbette ağır bir suç- 
tur. Ancak Müslümanların da kendilerine bundan gerekli dersleri çıkarmaları 
ve kitaplarını anlamaya, ondan hükümler çıkarmaya çalışırlarken aynı hataya 
düşmemeleri icap eder. İslam'da vaz'edilmiş meşru usuller kullanılmadığında 
kitap ehlinin hatasını tekrar etmek işten bile değildir. Bazı Müslüman bilginler 
ve ilahiyatçılar; iktidarlara yaranmak, dini hayatı yaşamak istemeyen çevreleri 
memnun etmek üzere Kur'an'ın ayetlerini eğip bükmeye, temel dini vecibele- 
rin önemsiz olduğunu anlatmaya çalışırlar. Bunların yaptıkları ile bu ayette 
anlatılan Kitap ehlinden bir fırkanın yaptıkları arasında mahiyet farkı yoktur. 


yeği İgâz si < yep 3 SAİlŞ GÜSİİ ai ân 1584 i öl dal slk 
e is ös gil sk be gli ei 
VAY Öz all a Lu gl 


79. Beşerden hiç kimsenin, Allah kendisine Kitabı, hükmü ve peygam- 
berliği verdikten, sonra insanlara: “Allah'ı bırakıp bana kulluk 
edin” deme (hakkı ve yetki)si yoktur. Fakat o, “Öğrettiğiniz ve ders 
verdiğiniz Kitab'a göre Rabbaniler olunuz” (deme görevindedir.) 
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Tarih boyunca gönderilen peygamberlerin ana misyonu tevhid inancını te- 
sis etmek, toplumsal hayatı yüksek ahlaki normlar ve adilane hukuk ilkelerine 
göre düzenlenmesini sağlamaktır (Bkz. 16/Nahl, 36; 21/Enbiya, 25-29). Adalet 
ve hakkaniyet tevhid inancı olmaksızın gerçekleşemez, çünkü tevhid inancı yok- 
sa insanlar birbirlerine kul olmaya başlar. Bu açıdan bakıldığında peygamber- 
lerin bu asıl misyonlarını bir kenara bırakıp, insanları kendilerine kul olmaya 
çağırmaları akıl alacak şey değildir, bu onlara asla yakışmaz. Peygamberler sıra- 
dan insanlar değildir; onlara Allah kitap, hüküm-hikmet ve nübüvvet vermiştir. 
Keşşaf bu ayette geçen hükmün “sünnet olan hikmet” olduğunu söyler. Şevka- 
ni'ye göre ise kavrayış ve ilimdir. Şu halde kendisine kitap, hikmet, ilim ve kendi 
üslubunca siretve sünnet verilmiş olan tevhid inancına aykırı inançlar ve görüş- 
leri öne sürmek herhangi bir peygambere yakışmadığı gibi Hz. İsa'ya da elbette 
yakışmaz. Burada “Beşerden kimse”den kastedilen İsa aleyhisselamdır ki, O, 
insanları sadece tevhid inancına ve sahih Şeriat'a ittiba etmeye davet etmişti. 

Peygambere yakışan insanları “Rabbani olmaya çağırmaktır. “Rabbani” 
kelimesine çeşitli anlamlar verilmiştir: İlim sahibi, hakim, hikmet ehli; terbiye 
eden, öğreten; helalı haramı bilen; Rabbe ait olan, kainatın ve insanların Rabbi 
Allah'ın hoşnutluğunu elde etmek üzere yaşayan kimse, seçkin topluluk. Bey- 
davi'ye göre “ilmiyle amel edene Rabbani” denir. Hakiki rabbani, yegâne Rab 
olan Allah'ın terbiyesinden geçen ve insanları da bu yönde terbiye edendir. On- 
lar insanlardan peygamberler gibi ücret talep etmez, yapıp ettiklerini dünyevi 
çıkar, itibar ve prestij kazanmak için yapmaz. Gayeleri insanları dinin hakikat- 
leriyle buluşturmaktan başka bir şey değildir. İbn-i Zeyd'e göre Rabbaniler 
yöneticiler, ahbar ise din adamlarıdır (5/Maide,44, 63). 

İbn-i Abbas vefat ettiğinde Muhammed b. El Hanefiyye “İşte bugün bu 
ümmetin rabbanisi öldü” demiştir. Ed Dahhak'tan nakledilen bir rivayete göre, 
Allah'ın Elçisi “Erkek kadın, özgür, köle olsun, her mü'min Kur'an'dan bir bö- 
lümü öğrenmesi ve dinini hakkıyla fıkhetmesi onun görevidir” buyurmuş. Ar- 
kasından bu ayeti okumuştur. Ahlak, adalet ve istikamet üzere toplumun so- 
runlarıyla ilgilenen, bu vasıftaki yöneticilere de rabbani denir. (Bkz. Kurtubi, 
ilgili ayetin tefsiri). 


İL 125 ASİL AS İğ öğ ASA gli asal Yi 
gay ayal pil 


80. O, melekleri ve peygamberleri Rabler edinmenizi emretmez. Siz, 
Müslüman olduktan sonra, size küfrü mü emredecek? 
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Peygamberlerin ve meleklerin rab edinilmesinin akla gelen ilk örneği Hı- 
ristiyanlardır. Hem Hz. İsa'yı tanrılaştırdılar hem Ruhu'l-kudüs Cebrail aley- 
hisselamı. Oysa Hz. İsa sadece bir beşerdi. Cebrail aleyhisselam ise Allah'ın 
görevli meleğidir. Yüce Allah'ın iradesi dışında hareket etmez. İbn-i Aşur, Hı- 
ristiyanların bazı peygamberlerin ve meleklerin resimlerini yapmalarını, on- 
lara kutsallıklar atfetmelerini aynı kapsamda ele alabileceğimizi düşünmekte- 
dir. Resim, heykel ve ikonalarda aşırıya gidildiğinde bir tür puta tapıcılığa kapı 
aralanmış olur. 

Mekke müşrikleri de meleklere ulühiyet isnat ederlerdi. Kur'an-ı Kerim 
bu batıl inancı, yanlış telakkiyi reddeder. İnsanların insan veya meleklere ulü- 
hiyet izafe etmelerinin sebebi ya onlarda birtakım ilahi vasıflar olduğunu dü- 
şünmeleri veya Allah'ın onları kıldığı üstünlüğü, kerem ve fazlı kendi asli bağ- 
lamından çıkarmaları şeklinde olur. Oysa melekler kendilerinde böyle vasıflar 
veya misyonlar görmüş değillerdir (34 /Sebe” 40). Elbette Hz. İsa ve peygam- 
berler üstün insanlardır, her şeyden evvel Allah'ın seçtiği kullardır, Allah'tan 
vahiy alırlar ve mucizeler gösterirler. Seçilmek, vahiy almak ve mucize göster- 
mek sıradan insanların harcı değildir. Ancak gözden kaçırılmaması gereken 
hakikat şu ki, bu her üç özelliği de bahşeden Allah'tır. İnsan istedi veya çok 
emek harcadı diye Allah'ın elçisi seçilmez, kalbine Cebrail aleyhisselam ilka 
etmedikçe vahiy almaz ve Allah dilemedikçe mucize gösteremez. 

Benzer bir durumu melekler için de düşünebiliriz. Meleklerin sahip oldu- 
ğu üstün imkânlar ve güçler belki hiçbir beşerde bulunmaz. Melekler kâinatta 
ve tabiatta cereyan eden bütün olayların düzenleyicileri ve yürütücüsüdürler. 
Cebrail, Mikail, İsrafil, Azrail (aleyhimusselam) öylesine büyük fonksiyonlar 
icra ediyorlar ki, beşerin havsalası bunları almaz. Başka melekler de öyledir. 
Ama yine gözden kaçırılmaması gereken temel husus şu ki, meleklerin tümü 
Allah'a itaat eden, emirlerini yerine getiren yüce varlıklardır. Mikail, kendisi- 

ne tayin edilen çerçevede meteorolojik olayları yürütür. Mikail'in emri altında 
çalışan milyonlarca ve milyarlarca melek vardır. Bu meleklere tanrısallık izafe 
etmek zihni zaaf sonucudur. Nitekim eski Yunanlılar, son derece naif bir nok- 
tadan hareketle melekleri tanrılaştırmışlardı. Savaşa, barışa, fırtınaya, denize, 
rüzgâra, aşka, dağa, toprağa vs. Neredeyse her bir nesneye ve önemli tabiat 
olayına bir tanrı izafe etmişlerdi ki, Yunanlıların tanrılaştırdığı kuvvetlerin her 
biri hakikatte bir melekten başkası değildir. 
Bu yüzden tamamen bunun farkında olarak Abbasiler zamanında Müslü- 
manlar, Yunan eserlerini Arapçaya çevirdiklerinde, bazı fragmanlarda geçen 
“Tanrıların tanrısı Zeus” mısraını “Bir olan Allah ve melekler” şeklinde çevi- 
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riyorlardı. “Kim (meleklerden) “Ben O'nun dışında tanrıyım' diyecek olsa, bu 
durumda biz onu cehennemle cezalandırırız.” (21/Enbiya, 29). 

Uyanık bir bilince, doğru bir kavrayışa ve sağlam bilgiye sahip olan bir 
Müslüman böyle zihni naifliklere düşmez; tabiat kuvvetlerine ulühiyet, olağa- 
nüstülükler izafe etmez; burçlarda birtakım güçler vehmetmez. Bütün varlık 
Allah'ın kabzası altındadır. Yegâne İlah ve Rab O'dur. Müslüman sadece O'na 
yönelir, O'na teslim olur (Bkz. 21/Enbiya. 25; 43/Zuhruf, 45). 

Gündelik hayatımızda da birbirimize karşı ilişkilerimizde kutsiyette ifa- 
desini bulan hiyerarşilerden kaçınmak durumundayız. Nitekim Allah'ın Elçisi 
(sa.), şöyle buyurmuştur: “Sizden hiç kimse 'Benim kulum, benim cariyem' de- 
mesin. Bunun yerine 'Benim delikanlım, benim kızım' desin. Hiç kimse 'Rab- 
bim' demesin, 'efendim' desin” (Buhari, Itk, 17; Müslim, Elfaz, 13). 


AİEIE şi b HAS li$ Ön kl Ü öğ G Bae AİN İZİ Âig 
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81. Hani Allah peygamberlerden 'kesin söz (misak)' almıştı: “Andol- 
sun size Kitap ve hikmetten verip sonra size beraberinizdekini 
doğrulayan bir elçi geldiğinde, ona kesin olarak imân edecek ve 
ona yardımda bulunacaksınız.” Demişti ki: “Bunu ikrar ettiniz ve 
bu ağır yükümü aldınız mı?” Onlar: “İkrar ettik” demişlerdi de 
“Öyleyse şahit olun, ben de sizinle birlikte şahit olanlardanım,” 
demişti. 

82. Artıkkim bundan sonra yüz çevirirse, onlar fasık olanlardır. 


Varlığın bütününde tevhid esastır. Tevhid, âlem tasavvurunun merkezinde 
Allah'ın birliği fikrinin ve inancının yerleştirilmesidir. Dini hayatın her alanın- 
dan dışarı çıkarma fikri olan sekülerlik ile hayatın bütün alanlarını düzenleyici 
hükümler içeren din arasındaki temel fark bu noktada ortaya çıkar. Din, tevhid 
(Allah'ın birliği) merkezli bir âlem tasavvuruna dayanır; sekülerlik ise insan 
merkezli bir dünya görüşünü öngörür. Ed-Din'in temeli olan tevhidin insan 
hayatında da merkezi bir önemde sahip olması gerekir. Bu da büyük ölçüde 
tarihteki sürekliliğe bağlıdır. 

Bu o kadar hayati önemde bir konu ki, Allah bunu kendisiyle peygamber- 
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ler arasında “misak” konusu yapmaktadır. Hiç kuşkusuz peygamberleri seçen 
ve gönderen Allah'tır. Hiçbir kul kendisi istediği için peygamber olamaz. Öyle 
de olsa, peygamberlerin misyonu yani tevhid inancını ayakta tutmaları, her 
şeyin üstünde ve önündedir. Kendilerine “Kitap ve hikmet” verilen peygam- 
berler, tevhidi nesilden nesle aktaran halkalar olacaklardır. Ayetin akışından 
sanki peygamberler, dünyaya gelmeden ve kendi halkları içindeki misyonları- 
nı üstlenmeden önce, bir yerde ve bir arada olmuşlar; bu ilahi emre muhatap 
olup misak vermişlerdir. Sanki peygamberler tanışıyorlarmış gibi; dini ikame 
etme, dinin ana çerçevesinde ayrılığa düşmeme ve birbirlerinin çağrısını doğ- 
rulama konusunda ortak söz vermişlerdir. İbn-i Arabi, peygamberlerin birbir- 
lerinin hususiyetlerini ümmetlerine tanıtma ve anlatma konusunda ahitleştik- 
lerini söyler. 

Bunu da iki şekilde yerine getireceklerdir: İlki, kendilerinin tebliğlerini 
doğrulayan bir peygamber geldiğinde ona inanacaklar ve yardım edecekler- 
dir; ikincisi, kendilerinden sonra bir peygamberin geleceğini haber verecek- 
lerdir. Bu görev Hz. Muhammed (s.a.)'te son bulacaktır, çünkü ondan sonra 
peygamber gelmeyecektir. 

Her peygamber kendisinden önceki peygamberleri doğrular, onun tebli- 
ğine karışmış harici unsurları ayıklar ve kendisinden sonra gelecek peygam- 
ber(ler)i haber verir, böylelikle onun işini kolaylaştırmaya çalışır. Peygamber- 
lerin, kendilerine yani bizzat peygamberliklerine inanmaları gerektiği gibi (2/ 
Bakara, 285), kendileri dışındaki peygamberlere de inanmaları gerekir (3/Âl-i 
İmran, 84), bu imanın şartlarından biridir. Bütün peygamberler, kendilerin- 
den sonra gelecek peygamberlere yardım etmekle yükümlüdürler, bundan son 
peygamber muaftır, çünkü kendisinden sonra peygamber gelmeyecektir. 

Son Peygamber, kendisinden önceki peygamberleri teyit eder, onların 
peygamberliklerine inanır. Tebliği tamamlar, çünkü din onunla kemale ermiş, 
Nübüvvetle insanlara bağışlanan nimet tamama ermiştir. Fakat kendisinden 
sonra bir peygamberin geleceğini söyleyemez, çünkü kendisi “Nübüvvetin 
mührüdür” (33/Ahzab, 40). 

Bir peygamberin başka bir peygambere yardımı (nusret) iki şekilde olur: 
Bir, onun tebliğini teyit eder ve elinden geldiğince fiili yardımda bulunur. Hz. 
Lut'un Hz. İbrahim'e, Hz. Harun'un Hz. Musa'ya ve Hz. Yahya'nın Hz. İsa'ya 
sağladığı yardım (nusret) gibi. İki, kendisinden sonra geleceğini haber verir. 
Haber vermesi işini kolaylaştırması demektir, çünkü tebliğine muhatap olan 
kavmi ve onu izleyen sonraki nesiller kendi çağdaşları peygambere böylelikle 
daha kolay inanır, ona zorluk çıkarmazlar. 
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Bunu geçmiş peygamberlerin yaptığını tespit edebiliyoruz. Bkz. İbrahim 
için Tekvin, 12: 1-3, 16-20; Yakup için, Tekvin, 49: 10; Musa için Tesniye, 18: 
18ve33:2; Daniyel için, 2: 31-37; Davud için, Mezmurlar, 14: 13-18; İşaya, 21: 
6-7, 13-16 (Hamidullah, Aziz Kur'an, ilgili ayetin açıklama notu). 

“Onlar için kardeşleri arasından senin gibi bir peygamber çıkaracağım ve 
sözlerimi onun ağzına koyacağım ve ona emredeceğim her şeyi onlara söyle- 
yecek.” (Tesniye 18:15) “Gerçek Musa demiştir: Rab Allah size kardeşleriniz 
arasından benim gibi bir peygamber çıkaracak; bütün şeylerde, size her ne 
söylerse, onu dinleyeceksiniz.” (Resüllerin İşleri 3:22-26). 

Burada Hz. Musa, kendisinden sonra bir peygamberin geleceğini haber 
veriyor. Bu son peygambere kadar sürecek olan bir zincirdir. “Kardeşleriniz 
arasından” ifadesini “bütün peygamberler kardeştir” anlamında ele almamız 
mümkündür. Ancak İsrailoğullarıyla tahsis edecek ve bunun Hz. İsa'ya atıf 
olduğunu düşünecek olursak, bu durumda da haber verilen zatın, “Tanrı'nın 
oğlu” değil, “sadece bir peygamber” olduğunu düşünebiliriz. Her iki durumda 
da, Hz. Musa'nın kendisinden sonraki peygamberlerin işini ne kadar kolaylaş- 
tırdığı, başka bir ifadeyle onlara “nusret” sağladığı görülür. 

Bir örnek daha: “İşte kendisine destek olduğum kulum; canımın kendisin- 
den razı olduğu seçme kulum; Ruhumu onun üzerine koydum; milletler için 
hakkı meydana çıkaracaktır. Bağırmayacak ve sesini yükseltmeyecek ve onu 
sokakta işittirmeyecek. Ezilmiş kamışı kırmayacak ve tüten fitili söndürmeye- 
cek; hakkı hakikate erdirecek” (İşaya 42:1-4). Burada da haber verilen zatın 
kişilik profile bakımından Hz. İsa'yı haber verdiği anlaşılmaktadır. Eğer bu ha- 
beri temel alsalardı, Hıristiyanlar Hz. İsa'yı tanrılaştırmazdı. 

Son bir örnek Yahya aleyhisselamdan: “Ve Yahya Ben Mesih değilim diye 
ikrar etti. Onlar da kendisinden sordular: Öyle ise ne? Sen İlya mısın? Ve Yahya 
değilim dedi. Sen O peygamber misin? Yahya hayır diye cevap verdi.” (Yuhanna 
1:20-21). Bu pasajda, Yahya aleyhisselamın hem Hz. İsa'yı haber verdiği hem 
kendisine Mesih vasfını izafe edenleri asıl Mesih İsa aleyhisselama yönelttiği 
görülmektedir. 

Peygamberler Allah'a verdikleri ahitlerini yerine getirirlerken, tabii ki 
müntesiplerinden de benzer bir ahdi yerine getirmeleri beklenir. Nitekim 
müntesiplerinden de benzer bir misak alınmıştır: “Onu mutlaka açıklayacak- 
sınız, gizlemeyeceksiniz diye bir misak almıştı” (3/Âl-i İmran, 187). 

Din müntesiplerinin peygamberlerinden farklı bir tutum takınmaları yani 
peygamberleri kendilerinden sonra gelecek peygamberi haber verip ona yar- 
dım yapılmasını tavsiye ederken, onlara tabi olanların bundan kaçınmaları 
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olacak şey değildir, ahdi bozmaları anlamına gelir. Bu ise Allah'ın üzerinde şa- 
hit olduğu bir ahdin bozulmasıdır ki, ağır bir suçtur. Bir insan bir peygambere 
ve onun tebliği ettiği dine tabi olduğunu söylüyorsa, onun her öğrettiğine ve 
emrettiğine de itaat etmesi gerekir. Gel gör ki, Yahudiler Hz. İsa'yı reddediyor. 
Değil onun tanrısal vasfını, bir peygamber olduğunu dahi kabul etmiyorlar. 
Hatta onun hakikatte -haşa- bir meczup olduğunu düşünüyorlar. Hıristiyan- 
lar da Son Peygamber (s.a.)'in risaletini ve nübüvvetini reddediyorlar. Oysa 
Müslümanlar, bütün peygamberlere imanın temel şartlarından biri olarak ina- 
nıyorlar, saygı gösteriyorlar ve tebliğlerinin hak olduğunu kabul ediyorlar. 

Misak vermek ağır bir sorumluluktur. Bu yüzden ona “ısr” denmiştir. Biri 
bir ahit vermişse, bunu ahdi verdiği sırada ikrar etmişse gerekleri neyse ye- 
rine getirmesi gerekir. Ben Musa'ya bağlıyım, ben İsa'nın yolunu takip ediyo- 
rum” diyen, onların tebliğ ve ikrarlarını, Allah'a verdikleri ahidleri ikrar etmiş, 
üzerine ağır sorumluluk almış demektir. Bu ahde Allah şahitlik etmiştir. Bunu 
bozmak ağır suçtur ve bu suçu en iyi ifade edecek olan kelime de “fısk”tır. 

Geçmiş peygamberler ve dolayısıyla onların müntesipleri, verdikleri mi- 
sakı yerine getirmek suretiyle hem tevhidin tarihteki sürekliliğini sağlayacak, 
hem de son peygamberin tebliğine insanlığı hazırlayacaklardır. Hakikatte son 
din, Ed-Din'in zamanda son bir kere daha vahyedilmesi ve bir peygamber di- 
liyle tebliğ edilmesidir. Artık Allah peygamberler göndermeyecek, Kur'an üze- 
rinden insanla konuşacaktır. 

Bazı müfessirler ise ayetin “peygamberlerden kesin söz almıştı” cümle- 
sini “peygamberlerin tabilerinden, ümmetlerinden aldıkları söz” manasında 
olduğunu söylemişlerdir. Bu pek makul bir açıklama gibi görünmüyor, tercih 
ettiğimiz tefsir bize daha makul görünmektedir. En doğrusunu Allah bilir! 


Ceğle yağ SlğaN $ öa ll iş öyle SİN gey Bİ 
dar özaz)i dila LazS5 
83. Peki onlar, Allah'ın dininden başka bir din mi arıyorlar? Oysa 


göklerde ve yerde her ne varsa -istese de, istemese de- O'na tes- 
lim olmuştur ve O'na döndürülmektedirler. 


Din vaz'etmek Allah'a mahsustur. Bu açıdan din koyucu veya din kurucu an- 
lamında peygamberlere dahi din izafe edilemez. İslam, Allah'ın vaz'ettiği dindir, 
bu dinin son tebliğcisi Son Elçi Hz. Muhammet (s.a.v)'tir ancak “İslam dininin 
kurucusu” değildir. Bu yüzden Müslümanlara “Muhammedi” denemez, “Allah'ın 
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dini” denir. Hz. Muhammet (s.a.) bir peygamberdir ama peygamberden önce bir 
“kul”dur (abduhu ve Resüluhü), nasıl din vaz'edebilir! İslam bakış açısından Hı- 
ristiyanlara “İsevi” veya “Mesihi”, Yahudilere “Musevi” demek de doğru değildir. 
Zira hakikatte Hz. Musa ve Hz. İsa, İslam dinini yani “Allah'ın dini”ni tebliğ eden 
peygamberlerdir. Kendileri bu hakikati reddettikleri için, Kur'an-ı Kerim, “İsrai- 
loğulları” veya “Yahudiler”, Hıristiyanlara da “Nasara” demektedir. 

“Allah'ın dini” (3/Âl-i İmran, 83 ve 24/Nur, 2), dini Allah'a tahsis eder. Yani 
din sadece ve sadece Allah'a ait olur. (2/Bakara, 193; 8/Enfal, 39; 39/Zümer, 
3). Bu, aynı zamanda dinin temeli olan İhlas'ın da gerçek anlamıdır. İhlas, kal- 
bin bütün safiyetiyle dinin Allah'a ait kılınması (7/A'raf, 29), hayatın sadece 
Allah rızası ve O'na teslimiyet duygusuyla yaşanmasıdır. Dinin elbette maddi, 
toplumsal faydaları, stratejik-politik sonuçları olabilir; ancak ihlas, dini maddi 
faydaları için değil, kendisi için yaşanmasını gerektirir. Kendi hatırına yaşanan 
dinin tabii ki dünyevi ve maddi faydaları olur ama bunlar manevi, ahlaki ve uh- 
revi muhtevalarıyla birlikte tahakkuk eder ve sadece Allah'ın hoşnutluğu gö- 
zetilerek istihsal edilir. Bir din, bir ülkeyi, bir iktidarı, bir ulusu, bir sınıfı rakip- 
lerine göre öne geçirebilir, avantajlı kılabilir; bu yüzden dine rağbet edenler 
olur. Ama bu, ihlas değildir, dinin istismarı, araçsallaştırılması, hakiki bağlamı 
dışına çıkarılmasıdır. Mesela son Akabe biatında, Medinelilerden biri Allah'ın 
Resülü'ne “Biz sana, siyahı ve beyazı (bütün insanları) karşımıza alarak biat 
ediyoruz, sen bize ne vaad ediyorsun?” diye sorduğunda, o “Allah'ın rızasını ve 
cenneti” cevabını vermişti. Allah'ın Resülü, o kritik anda “Sizi dünyanın fatih- 
leri yapacağım, servet iktidar sahibi olacaksınız, büyük devletler ve ihtişam- 
lı medeniyetler kuracaksınız” demedi. Ancak elbette Allah'a ihlasla bağlanıp 
O'nun çizdiği yol haritasını takip ettiklerinde servet ve iktidara sahibi oldular, 
güçlü devletler kurdular, muhteşem medeniyetler tesis ettiler. Bunların tümü 
birer hedef ve gaye değildi, tabii birer sonuçtu. Ne zamanki sonuçları niyet 
haline getirdiler iç bünyede zaaf başladı. 

Bunun gibi sadece Allah için namaz kılınır, spor yapmak, salt beden sağ- 
lığı için namaz kılmak ihlas değildir. Elbette namazın beden sağlığı üzerinde 
faydaları vardır ama mü'minin hareket noktası Allah'a ibadet, namazla kulluk 
görevini yerine getirmektir. 

Başka açıdan dinin Allah'a ait olması ve sadece O'na tahsis edilmesi, din 
müntesiplerini sınırlar; onları, din adamlarının, din bilginlerinin, önde gelen 
kanaat önderlerinin “din adına” konuşmalarının, hüküm vermelerinin, dogma 
vaz'etmelerinin önüne geçer. Kimse “din adına” konuşamaz, çünkü “Allah adı- 
na” konuşamaz. Herkes kendi adına dini anlar, tefsir eder, ondan birtakım so- 
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nuçlar çıkarır ve başkalarına aktarır. Belli bir asıl ve usule riayet ettikçe kimse 
bir başkasını dini anlamaktan, dinden anladıklarını başkasına aktarmaktan 
menedemez. Ama dinden anlaşılanlar -özellikle tefsire, tevile ve içtihada açık 
yönleriyle- zannidirler, kesin (yakin) hakikatler değildir. 

Başka insanlar, mesela güç ve servet sahipleri iktidar ve otoritelerini de- 
vam ettirmek, başkalarını kendi arzu ve iradelerine boyun eğdirmek için dinler 
vaz'edebilirler. Ancak bu dinler sahte, uydurma ve batıl inanışlardan ibarettir. 

Bununla bağlantılı olarak bir hususun farkında olmak gerekir: Çoğu za- 
man, bir dinin özelliklerini ihtiva eden ideolojiler; politik-sosyal sistemler; 
belli düşünme, inanma ve yaşama biçimleriyle ilgilidüzenlemeler, iddialarının 
temelini teşkil eden “din-dışı” olma söylemlerine rağmen, hakikat-i halde bir 
dindirler, din hükmündedirler. Belli bir düşünme, belli bir inanma ve belli bir 
yaşama tarzı -kaynağı ne olursa olsun- birer dindir. Bu anlamda ateizm dahi 
bir dindir; çünkü belli bir düşünme ve yaşama tarzını öngörmektedir. Kaynağı 
sahih vahiye dayanmayan dinler Allah katında makbul ve muteber değildirler. 
Dünya ve ahiret hayatına ilişkin sahici ve kalıcı huzur ve mutluluk sağlayama- 
dıkları için, insanı sonuçta kayba uğratmaktadırlar. 

Gerçek manada bir dinin varlık ölçeğinde bir kuşatıcılığa sahip olması 
gerekir. Dini vaz'eden Allah, bütün varlığın kendisine boyun eğdiği, hükmüne 
ram olduğu mutlak varlıktır. Varlık âleminde hiçbir mertebe ve herhangi bir 
mertebede hiçbir varlık O'nun emrinden dışarı çıkamaz; O'nun bilgisi, kudreti 
ve iradesi her şeyi kuşatmış, ihata etmiştir: “Sonra duman halinde olan göğe 
yöneldi; böylece ona ve yere dedi ki: “İsteyerek veya istemeyerek gelin. İkisi de 
'isteyerek' geldik” dediler.” (41 /Fussilet, 11). “Göklerde ve yerde bulunan her- 
kes, ister istemez Allah'a secde eder” (13/Ra'd, 15). “Hiçbir şey hariç olmamak 
üzere hepsi O'nu tesbih eder” (17/İsra, 44). 

Varlık âleminde bütün mertebeler, gezegenler ve galaksiler, içlerindeki ob- 
jeler yani her şey O'nun kudret eli altınadır, O'nun takdir ettiği düzene ve bu 
düzeni işler kılan yasalara tabi olarak varlıklarını ve var olmaklıklarını sürdü- 
rürler. Varlıkta sadece insan (ve bize bildirildiği kadarıyla cinler), varlığın isteye- 
rek boyun eğdiği Allah'ın iradesine karşı aykırı bir tutum takınma özgürlüğüne 
sahiptir. Şeytan da bu kapsamda ele alınabilir. (13 /Ra'd, 15; 22/Hac, 18). 

Küfrün (inkarın) varlık âleminde insan ve şeytanın dışında ortaya çıktığı 
bir alan var mı? Hayır! Küfür, varlıkta karşılığı olan herhangi bin hakikat de- 
ğildir; insan ve şeytanın zihninde bir inşa, temelsiz bir iddiadır. Bütün varlık- 
lar, Allah tarafından kendilerine emredileni yerine getirirler, O'nun yasalarına 
(Sünen-i ilahi) itaat ederler. Hakikatte şeytan da Allah'ın varlığını inkar ediyor 
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değildir; Adem'e göre “üstünlük” iddiasında bulunarak (7 /A'raf, 12) kibrinin 
tutsağı olmuştur. Kibir onu Allah'tan uzağa düşürdü, böylece İlahi rahmetten 
kovuldu. Böyle olmakla beraber, Allah'ın varlığını, kendi acizliğini ve günah- 
kârlığını bilir. Bu üç alandaki bilgisi -kendi kendine itirafı- onun hakikatte 
istemeyerek de olsa Allah'a boyun eğdiğinin göstergesidir. “O zaman şeytan 
onlara amellerini çekici göstermiş ve onlara: “Bugün sizi insanlardan bozguna 
uğratacak kimse yoktur ve ben de sizin yardımcınızım” demişti. Ne zaman ki, 
iki topluluk birbirini görür oldu (karşılaştı) o, iki topuğu üstünde geri döndü 
ve: “Şüphesiz ben sizden uzağım. Çünkü ben sizin görmediğinizi görüyorum, ben 
Allah'tan da korkuyorum” dedi.” (8 /Enfal, 48). 

Şeytan insana basitçe “inkâr et” der, o da inkâr eder. Şeytan ne yaptığı- 
nın farkındadır. İnsanı ya korkutur -mesela yoksullukla-; ya insanın içine 
vesveseler sokar; ya bir günahı (gayrı meşru bir fiili) süslü göstererek veya 
kandırarak bunu yapar. Bu ayette şeytanın günah bir fiili “süslü gösterdi- 
gi” anlaşılıyor. Ama sonunda hakikat ayan beyan ortaya çıktığında “Allah'tan 
korktuğu”nu söylüyor. Bir örnek daha verelim: “İş hükme bağlanıp-bitince, 
şeytan der ki: “Doğrusu, Allah, size gerçek olan va'di va'detti, ben de size vaad- 
de bulundum, fakat size yalan söyledim. Benim size karşı zorlayıcı bir gücüm 
yoktu, yalnızca sizi çağırdım, siz de bana icabet ettiniz. Öyleyse beni kınama- 
yın, siz kendinizi kınayın. Ben sizi kurtaracak değilim, siz de beni kurtaracak 
değilsiniz. Doğrusu daha önce beni ortak koşmanızı da tanımamıştım. Gerçek 
şu ki, zalimlere acı bir azap vardır.” (14/İbrahim, 22). Bu ayetten de şeytanın 
Allah'ın varlığını kabul ettiği, insanı yalan ve aldatma ile yolundan çıkardığı 
anlaşılmaktadır. İbn-i Arabi'ye göre, bu “imanın işe yaramadığı bir durumda 
şeytanın imanına işaret eder.” 

Şeytanı, bilgisine rağmen isyana sürükleyen şey, kibri oldu. Kibir ve yol aç- 
tığı küfür, bir şeyin varlığını değil, hak ve hakikatinin inkârı, bile bile reddidir. 
Bu yüzden küfür, kişi ile var olan arasında çekilmiş karanlık örtüdür. 

Tabii ki insan, şeytanın etkisinde isyan edebilir, bunu bir “özgürlük, bir 
yapabilirlik (istita'a)” olarak yapar; ancak, bu doğru ve meşru bir hakkın 
kullanımı değildir. Hiç kimsenin Allah'ın dini dışında bir tercih yapma hakkı 
yoktur, sadece özgürlüğü vardır. Bu yanlış özgürlük kullanımı ona acı sonuç- 
lar hazırlamaktadır. Allah'a karşı nankörce bir tutumu, isyan ve başkaldırıyı 
seçen bir insan da, hakikatte Allah'ın koyduğu yasalar çerçevesinde yaşaya- 
bilmektedir. İstem dışı hareketleri dışında her şey belli biyolojik /fizyolojik 
yasalara bağlıdır. Yasalara göre acıkır, Allah'ın yarattıkları nimetlerden yi- 
yerek beslenir, yasalara göre midesi çalışır, gıdalar kana karışır, vücudunu 
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besler. Kalbi yasalara göre kan alır ve pompalar, yasalara göre saçı uzar, ne- 
fes alır; uyur, ayağa kalkar, yürür vs. Üstelik isyana ve inkâra rağmen eninde 
sonunda Allah'a dönecektir. 

İslam dini, insanlara din seçerken, dini bir bilinç sahibi olurken, varlıkla 
birlikte ve varlıkla uyumlu bir tutum ve tercihte bulunmasını önerir. Eğer in- 
san, özgür iradesini doğru yönde kullanıp İslam'a dâhil olursa yani ruhu ve be- 
deniyle Allah'a teslim olursa varlıkla; fizyolojik hakikatiyle de uyumlu olarak 
yaşar. Bütün bu anlatılanlar göz önüne alındığında, akıl sahibi kimsenin “Al- 
lah'ın dini”nden başka bir din, bir inanç, yaşama tarzı veya yol seçmesi müm- 
kün değildir. Seçecek olsa hem yanlış yapmış olur, hem aşağıda göreceğimiz 
üzere kendisinden kabul olunmaz. (Bkz. 3/19). 


Girlelğ ank lelğ arayı e Ül taş Güle şi öğ all Esi g8 
Gİ a a Öğ ale 3 eş 33İ 3 amir Çgâniğ 
aa YİL Si dik Sağ Çat Özal alâ ziğ 3 pa a5İ öğ 

$hoğ Bayel İl Ga ö5Eİİ ğşA5 Ala râ 8 


84. Deki: “Biz Allah'a, bize indirilene, İbrahim, İsmail, İshak, Yakup 
ve torunlarına indirilene, Musa'ya, İsa'ya ve peygamberlere Rab- 
lerinden verilenlere imân ettik. Onlardan hiçbiri arasında ayrılık 
gözetmeyiz ve biz O'na teslim olmuşlarız.” 

85. Kim İslâm'dan başka bir din ararsa asla ondan kabul edilmez. O, 
âhirette de kayba uğrayanlardandır. 


İmanın ve tarihin yegâne referansı Allah'tır. Çünkü O, indirdiği kitaplar 
üzerinden insanla konuşarak tarihe müdahale eder. Bu yüzden “Allah'a iman” 
her şeyin önünde ve üstündedir. Allah'a inanan, hem kendi peygamberine hem 
önceki peygamberlere indirilenlere de inanır. Bu tarihte gerçekleşmiş büyük 
ahdin gereğidir. “Bize indirilen”den maksat Kur'an-ı Kerim'dir. İbrahim, İsmail, 
İshak, Yakup ve “el Esbat” (Yakup aleyhisselamın torunları) bu zincirin geri- 
ye doğru giden halkalarıdır. Peygamberler arasında fark gözetilmez (2/Baka- 
ra, 136 ve 285). Ebu Müslim, bunun peygamberlerin üzerinde birleştikleri 
şeylerin, ilahi tebliğ ve mesajın parçalanmayacağı anlamına geldiğini söyle- 
mektedir. Nasıl insanlar Allah'ın ipine sarılmak ve fırka fırka olmamakla emro- 
lunmuşlarsa (3/A1-1 İmran, 103), tarihteki birliği de parçalamamaları gerekir. 
Aksi olduğunda “aradaki bağlar paramparça olur” (6/En'am, 94). 
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Peygamberlerin verdiği taahhüt, tevhidi, dinin bütünlüğünü ve birbirle- 
rinin doğru hususiyetlerini kendi kavimlerine öğretme konusu olunca, onlara 
tabi insanların da bu inanç ve taahhüt üzerinde olmaları şart olur. Önceki din 
müntesipleri buna yeterince riayet etmiyorlarsa da, Müslümanlara düşen bu 
inanca ve taahhüde bağlı kalmaları ve her fırsatta dile getirmeleridir. Bu, aynı 
zamanda tarihteki sürekliliğin, tarih boyunca tebliğ edilmiş hakikatin teyidi, 
doğrulanması ve bir kere daha bilinç seviyesine çıkarılması anlamına gelir. 
Müslümanlar, kendilerine indirilen Kur'an'a inanmakla, aynı zamanda İbra- 
him, İsmail, İshak, Yakup, Musa ve İsa'ya ile diğer bütün peygamberle indirilen 
vahiylere (kitap ve sahifelere) de inanmış, onların tebliğlerini ve öğrettiklerini 
teyit ve tasdik etmiş olurlar (2/Bakara, 136-137). 

Peygamberler ve gelen vahiyler arasında süreklilik söz konusudur. Pey- 
gamberler filozoflar gibi birbirini eleştirmez, biri diğerinin tebliğine karşı 
çıkmaz, tam aksine kendisinden önceki peygamberi teyit eder, doğrular ve ta- 
mamlar. Aynı zaman dilimi içinde iki peygamber gelmişse -sözgelimi Hz. Musa 
ve Hz. Harun gibi- bunlar da birbirine destekçi ve yardımcı olur. Bu açıdan 
peygamberlerin arası ayrılamaz; yani bir kısmına inanıp diğerleri dışta tutula- 
maz. Bütün peygamberlerin tebliğ ettiği din İslamiyet'tir. Bu, bizi din(ler)in aş- 
kın birliği fikrine, bu fikrin de tevhid merkezli olarak teşekkül ettiği hakikatine 
götürür. Her sınıfın veya çıkar grubunun kendine özgü felsefesi, farklı düşün- 
ce referans çerçevesi, itibar ettiği filozof veya kanaat önderi olabilir. Bu süren 
ihtilaf ve çıkar çatışmalarında kullanılır. Ama tevhid dinine inananlar, dinin 
birliğinde birleşir, bütün peygamberlerin çağrısının aynı mesajı ihtiva ettiğini; 
tevhid, adalet, hakkaniyet, yüksek ahlaki değerler, barış, özgürlük ve kurtuluş 
olduğunu teyit eder. O halde bu idealler ve amaçlar, aynı zamanda farklı din 
müntesiplerinin üzerinde mutabakata varacağı ortak çerçeveyi teşkil eder. Bu 
inancın evrensel düzeyde bir arada yaşama çabasıyla yakın ilgisi var. 

Müslümanlar, peygamberleri birbirinden ayırt etmez, dolayısıyla Hz. Mu- 
sa'nın ümmetini, Hz. İsa'nın ümmetinden daha aşağı veya daha yukarı görmez. 
Halkların, kavimlerin, şu veya bu insan topluluklarının ayrımcılığa tabi tutul- 
ması, birini üstün görürken, diğerinin aşağılanması, peygamberler arasında 
ayırım yapmanın başka biçimidir. Irkçılık, ayrımcılık ve haksızlık yapılmama- 
sının asli sebebi, bu hakikate ve tarihin asli akışına inananların “Allah'a tesli- 
miyet içinde” yaşamasıdır. 

“Silm” kökünden gelen İslamiyet; kişinin kendi nefsi yani öz varlığıyla; öteki 
insanlar yani hemcinsleriyle; diğer canlılar ve maddi tabiatla ve Allah'la barış 
içinde yaşamasıdır. İslam'a dâhil olmakla barış, kurtuluş, esenlik, emniyet/gü- 
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venlik sağlanmış olur. Allah'ın insandan istediği kendisine teslimiyetle bunları 
sağlamasıdır. Allah, hem bunları istiyor hem de mümkün yollarını gösteriyor. 

Bu yüzden kabule şayan doğru ve muteber din İslamiyet'tir. Çünkü İsla- 
miyet, geçmiş bütün vahiyleri, kutsal kitaplardaki doğru mesajları, hakikate 
ve hikmete ilişkin özleri teyit eder, onları tamamlar, Bu özelliğiyle İslamiyet 
tek dindir, Ed-Dindir. (Bkz. 3/Âl-i İmran, 19 ve 5/Maide, 3. ayetin tefsiri). İsla- 
miyet'in neden Allah katında makbul olan yegâne din olduğunu test etmenin 
yolu, bu dini benimseyenlerin sahiden kendi nefisleriyle, maddi tabiatla-canlı 
hayatla, öteki insan topluluklarıyla ve elbette Yüce Allah'la barış (silm) içinde 
yaşayıp yaşamadıklarına, düşünce dünyalarını ve hayatlarını buna göre tan- 
zim edip etmediklerine yakından bakmaktan geçer. Müslümanlığın belirgin 
vasfı barıştır. İnkârcılar ise aksine çatışma, savaş ve karışıklık (fitne, savaş 
kışkırtıcılığı) karakteristik özellikleri haline getirirler. “Allah ve elçisiyle savaş 
halinde” (5/Maide, 33) olanların tabii ki vasıfları budur. 

Müslüman olduğunu beyan edenler, kendi kendileriyle kavgalı ise canlı 
hayata saygı göstermiyorlarsa, tabiatı tahrip edip bir sömürü nesnesi olarak 
kullanıyorlarsa insanlara adaleti, hakkaniyeti ve özgürlüğü tavsiye etmiyorlar- 
sa gündelik hayatlarında dinlerinin helal-haram çerçevesi dışında yaşıyorlar- 
sa ve dini söylem ve pratiklerini riya ve gösterişten kurtaramıyorlarsa hatta 
dindar görünüp insanları aldatıyorlarsa silm içinde değildirler demektir. Ha- 
yat pratiklerini ilahi hükümlere göre düzenlemeyen kişi veya kişiler, hakikatte 
kendi özlerini Allah'a teslim etmiş sayılmazlar. Kur'an ve Sünnet'in açık hü- 
kümlerine aykırı hayat tarzı yaşayanlar, özlerinde Allah'a teslim olduklarını 
söylüyorlarsa, söz ve iddialarında tutarlı davranmış kabul edilmezler. Allah'ın 
Elçisi şöyle buyurur: “Bizim bu yolumuzun dışında bir iş yapanın yaptığı iş 
reddedilir” (Müslim, Akdiyye, 8). Bu din Allah ve elçisi tarafından belirlenmiş- 
tir: Efendimiz şöyle uyarır: “Kim bizim bu dinimizde olmayan bir şey ortaya 
çıkarırsa, o şey kabul edilmez.” (Buhari, Sulh, 5; Müslim, Akdiyye, 17-18.) 


ö5 ÜyliN Ğİ İyaşkğ ağlar hş |a)25 Lağâ SİN uz Cağ 
4) ökk ağİl Zİ EZİN akzlğ5 


86. Kendilerine apaçık belgeler geldiği ve elçinin hak olduğuna şahit 
oldukları hâlde, imânlarından sonra küfre sapan bir kavmi Allah 
nasıl hidayete erdirir? Allah, zulmeden bir topluluğu hidayete er- 
dirmez. 
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Burada sözü edilenler iki insan grubu olabilir: Biri, Peygamber Efendimiz 
(s.a.)'in nübüvvetini inkâr eden Kitap ehli; diğerleri Kur'an'ın inişinden başla- 
mak üzere kıyamete kadar sürecek olan tarihte, “iman” ettikten sonra dönenler. 

Kitap ehliyle ilişkilendirilmesi şöyle olur: Kitap ehli, kendi kitaplarına 
bağlılıklarını ifade ediyorlar ancak son peygamberi yalanlıyorlar, oysa kitap- 
ları son peygamberi haber vermiştir. Bu durumda kitaplarıyla olan ilişkileri 
sorunlu hale gelmektedir. Başka bir husus, Hz. Peygamber'in yapıp ettikleri, 
tebliğler apaçık ortada. 0, Kitap ehlini Sırat-ı müstakime davet etmekte, tev- 
hid fikrini öne çıkarmakta ve insanlar arasında adalet ve hakkaniyetin tesisine 
çalışmaktadır. Buna rağmen Kitap ehli inkâr yolunu tutuyorlar. O halde önle- 
rindeki açık hakikate rağmen inkâr yoluna sapmaktadırlar. 

Bu açıklama bundan önceki ayetlerin akışıyla uygunluk içindedir. Ancak 
başka açıklamalar da var. 

Abdulfettah El Kadi ve Süyuti'nin yer verdiği Mücahid'in bir rivayetine göre 
el Haris b. Süveyd, Hz. Peygamber'in huzuruna gelerek Müslüman olmuştu. Fakat 
sonra dininden dönerek kabilesine gitti. Bunun üzerine bu ayet indi. Kabilesinden 
biri bu ayeti kendisine okuyunca “-Allah'a yemin ederim ki, doğru söylüyorsun, Al- 
lah'ın Resülü senden doğru söylüyor, Allah ise en doğrusunu biliyor” dedi ve tekrar 
Müslüman oldu. (Esbab-ı Nüzul, ilgili ayet; ayrıca bkz. Nesai, Tahrimu'I-dem, 15; 
Müsned,l, 247. Müslüman olduktan sonra dinden dönenler (mürtetler) için bkz. 
2/Bakara, 217; 4/Nisa, 137; 5/Maide, 64 ve 16/Nahl, 106. ayetlerin açıklaması.) 

İnsanı doğru yoldan yani hidayetten alıkoyan şeyler, sahip olduğu büyük 
imkân ve avantajları yeterince kullanmaması, nefsinin süfli istek ve tutkularının 
etkisi altına girmesidir. İnsanın sahip olduğu en büyük avantaj, doğruyla karşı- 
laştığında bunu kavrama ve kabul etme melekesine sahip olmasıdır. Doğruyu 
zihnen teslim ettiğinde içinde imanın nuru doğar, bu nur kalbini aydınlatır. Ha- 
kikati kabul etmeyi sağlayan kalbin nuru olan akıldır ki, nefsin kontrolü altında 
olmadığı zaman akıl, Allah'tan bağışlanmış kutlu bir meleke olur, insanı Doğru 
Yol'a yöneltir. Vahiy bir nur gibi varlığı aydınlatır, kalbin nuru olan akıl bir göz 
gibi vahyin aydınlattığını görür, böylece vahiy ve akıl birbirlerini tamamlar. Biri- 
nin diğerine aykırı olmasına gerek yok, çünkü ikisinin de menşei ilahidir. 

Akıl sahibi insan, ilahi tebliğleri, tabiattaki olayları bu gözle, bu aydınlık 
ortamda okumaya, anlamaya ve sonuçlar çıkarmaya başlar. Buna rağmen geri 
dönecek olursa, bu onun nefsinin istek ve tutkularını yenemediği anlamına 
gelir. Tutkular, süfli arzular insanı karanlığa sürükler ve hakikatten uzaklaş- 
tığı oranda karanlık kesafet kazanır. Madde karanlığın kesafet kazanması hali 
olduğuna göre, ilahi nurdan uzak yaşayan insan karanlıklar (zulümat) içinde 
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yaşamaya başlar. Artık onun hidayet bulması zor olur. Karanlık, kişinin tabi- 
atı haline gelince tekrar aydınlığa çıkması mümkün olmaktan çıkar, böylece 
Allah zulmedenleri hidayete erdirmez. Zulmedenler, Hakkı ve Hakikat'i itiraf 
etmediklerinden, tanıyıp anlamayı bir kenara bıraktıklarından bu hale düş- 
müşlerdir, zulümat (katmerleşmiş karanlık) onların iç dünyalarını istila etmiş, 
en değerli insani melekelerini iş göremez hale getirmiştir. 


a 7 z > Zig â j r pi 
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87. İşte bunların cezası, Allah'ın, meleklerin ve bütün insanların lâ- 
netlerinin üzerine olmasıdır. 
88. İçindetemellikalıcıdırlar. Onların azabı hafifletilmez ve onlar gö- 
zetilmezler. 


89. Ancak bundan sonra tövbe edenler, 'salih olarak davrananlar” 
başka. Çünkü Allah, gerçekten bağışlayandır, esirgeyendir. 


Bakara, 161-162. ayetlerde bu tutum içinde olanlara tayin edilmiş bu- 
lunan ceza (Allah'ın, meleklerin ve bütün insanların laneti ile içinde temelli 
kalacakları cehennem azabı) konusunda bilgiler verilmişti. Böylelerinin ma- 
ruz kaldığı ceza Allah'ın rahmetinden uzaklaştırılmaları, uzak düşmeleridir. 
Araplar, “lanet”in kökeniyle ilgili olarak tarlaya dadanan kuşları kovmak üzere 
dikilen korkuluğa “lain” derler. 

89. ayette bunlardan “tevbe edenler ve salihçe davrananlar” istisna edil- 
miştir. Yukarıda irtidat etmiş bir kişinin (Haris b. Suveyd) tekrar dine döndü- 
günden söz etmiştik. Rivayetler, onun bu ayeti (89) okuyunca tekrar İslam'a 
girdiğini haber vermektedir ki, bunun, her irtidat edenin öldürülmediği, tevbe 
edenlere İslamiyet'e geri dönme kapısının açık tutulduğu sonucunu çıkarabi- 
liriz. Savaşa ve cezaya konu olan irtidat, meşru kamu otoritesini ortadan kal- 
dırmayı hedefleyen silahlı kalkışma veya devletin dört temel fonksiyonundan 
(hükümranlık, vergi, iç güvenlik/adalet ve dış savunma) birini veya bir kaçını 
kendi uhdesine geçirme teşebbüsüdür. Hz. Ebu Bekir'in kendilerine karşı sa- 
vaş açtığı mürtetler böyle idi. Kurtubi, “Anlamı itibariyle dinden çıkıp da tek- 
rar İslam'a dönen ve bu dönüşü ihlasla yapıp İslam'da sebat gösteren herkes 

bu ayetin kapsamına girer” demektedir. 
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90. Doğrusu, imânlarından sonra inkâr edenler, sonra inkârlarını 
arttıranlar; bunların tövbeleri kesinlikle kabul edilmez. İşte bun- 
lar, sapıkların ta kendileridir. 


Müfessirler, “imanlarından sonra inkâr edenler, sonra inkârlarını arttı- 
ranlar”ın Yahudiler olduğunu söyler. Sebebi, Tevrat'ta haber veriliyor olma- 
larına rağmen önce Hz. İsa'yı inkâr ettiler -bu birinci inkârdı- arkasından Hz. 
Peygamber'in nübüvvetini inkâr ettiler. Bu ikinci inkârlainkârlarını arttırmış 
oldular. Taberi bu görüşü tercih eder. Ebu'l Aliye bunun her iki din müntesibi 
hakkında indiğini iddia eder. 

Bu açıklama mümkün olmakla beraber, 86. ayeti göz önüne aldığımızda bu 
taifenin, Müslüman iken irtidat edip İslam'a ve Müslümanlara olan husumet- 
lerinde aşırıya gidenler olduğu söylenebilir. “İman” sözcüğü bu bağlama daha 
uygun düşmektedir. Bir kısım insanlar dinden çıkar, bu Bazen bir kanaat değiş- 
tirmekten çok, şu veya bu dünyevi çıkar hesabıyla gerçekleşir ki, İslam içinde 
aradığı dünyevi zevk, refah, servet, çıkar veya gücü başka yerlerde ve çevrelerde 
bulanlar, dinlerini ve mü'minleri bırakıp din değiştirirler. Tabii ki yeni konumla- 
rını pekiştirmek için eski dinlerine ve dindaşlarına aşırı derecede husumet yap- 
maya, onları karalamaya, küçük düşürmeye çalışırlar. İşte böyleleri “kalplerine 
arız olan hastalık” (3/Âl-i İmran, 8) dolayısıyla içine girdikleri bedbaht durum 
onları akıl, vicdan ve iz'andan mahrum kör bir düşmanlığa sürükler. 

Böylelerinin tevbesi kabul edilmez. Allah “Kullarının tevbesini kabul eden, 
kötülükleri bağışlayan” (42/Şura, 25) olmasına rağmen bunların tevbelerini 
kabul etmez. Çünkü böyleleri önce iman etmiş, sonra inkâra düşmüş kimseler- 
dir ki, Yüce Allah tercihlerinden dolayı artık kalplerini mühürlemiştir; anlama, 
doğru yolu bulma melekelerini kaybetmişlerdir (63/Münaifkun, 3). Bu ayeti iş 
işten geçtikten sonra yani ölüm sırasında hâsıl olan pişmanlıkla yapılmış bir 
tevbe olduğunu söylemek de mümkün (Bkz. 4 /Nisa, 18). Yeis halindeki tevbe- 
nin kişiye herhangi bir faydası yoktur: “Allah, can boğaza ulaşmadıkça kulun 
tevbesini kabul eder” (Tirmizi, Deavet, 98; İbn-i Mace, Zühd, 30). 


GETİN öle ans ba Ürü) GİEYLİS aa İgölağ la) 4S Geli Ğİ 
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91. Şüphesiz küfredip kâfir olarak ölenler, bunların hiç birisinden, 
yeryüzü dolusu altını olsa -bunu fidye olarak verse de- kesin ola- 
rak kabul edilmez. Onlar için acı bir azap vardır ve onların yar- 
dımcıları yoktur. 


Bu profile sahip kimselerin çaresizlik (ölüm) halindeki tevbeleri kabul 
edilmediği gibi, yeryüzü dolusu altını fidye olarak ödemeye kalkışacak olsalar, 
bu da onlardan kabul edilmez. Bu kuşkusuz farazidir. Ahirette dünyaya ilişkin 
hesap kesilmiş bulunduğundan kimsenin bir şey yapabilecek gücü yoktur. Ahi- 
rette hem hiç kimsenin yeryüzü dolusu altını olmaz, hem Büyük Mahkeme'de 
yeryüzünün hazineleri işe yaramaz. Anlatılmak istenen, dünyada değer verilen 
şeylerin ahirette ve hakikat nazarında değersiz oldukları hususudur. Bunlar için 
hidayet, doğruluk ve hakikat terkedilmez. (10 /Yunus, 54 ve 39/Zümer, 47.) 

Ama öyle de olsa insan için çok değerli olan servet (altın) kişiyi dünyada 
yaptıklarından kurtarmaya yetmez. Belki insan, inkâra altına, servet ve güce 
ulaşmak için sapmıştı; şimdi hepsini vermeye kalkışsa onun işine yaramazlar. 
Allah'ın Resülü (s.a.v), bu trajik durumu şöyle tasvir eder: “Kıyamet gününde 
inkârcı getirilir ve ona şöyle denir: -Ne dersin, yeryüzü dolusu kadar altının 
olsaydı kendini kurtarmak için birilerine verir miydin? O -Evet, der. Ona şöyle 
denir: -Bundan önce (dünyada) senden bundan daha kolayı istenmişti.” (Bu- 
hari, Rikak, 49; Müslim, Sıfatu'l-münafıkiyn, 51). 


GN ÖL çiğ a İddia Cigli la İykâli 55 İl İyİ Gİ 
Kav pale 


92. Sevdiğiniz şeylerden infak edinceye kadar asla iyiliğe eremezsi- 
niz. Her ne infak ederseniz, şüphesiz Allah onu bilir. 


İnsanı hidayetten yani doğruluk, hakkaniyet ve adaletten saptıran ana fak- 
tör,sınırsız servet biriktirme hırsı ise, bu durumda insanın asli sınavı buzeminde 
sürmektedir. “Birr” en yüksek seviyede infaktır. İnfak, birre ulaşmanın yolların- 
dan biridir. İnfakla bir arada düşünüldüğünde, infakın en değerli mal-mülkten 
seçilmesi ve yeteri miktarda yapılması gerekir. Mücahid, bunun “Onlar (mala 
ve servete) olan sevgilerine rağmen yoksula, yetime ve esire yemek yedirirler” 
(76/İnsan, 8) ayetindeki yüksek beşeri durumu andırmaktadır. 

Bu ayet indiğinde sahabeler, en sevdikleri, en çok değer verdikleri şeyi infak 
etmeye başladılar. Mesela Ebu Talha, Mescid-i Nebevi karşısında olan çok de- 
gerli olan Beyruha adındaki bahçesini (Buhari, Zekât, 44); Hz. Ömer, Hayber'de 
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çok değer verdiği hissesini (Buhari, Şurut, 19) infak etmek üzere Hz. Peygam- 
ber'e müracaat ettiler. Zeyd b. Harise'nin çok sevdiği bir atı vardı, o da onu infak 
etmeyi teklif etti. Değersiz, kullanılmayan, eskimiş veya tiksindirici şeyler infak 
olarak verildiğinde bu birr olmaz. Belki insan en sevdiği elbisesini gerektiğinde 
ihtiyacı olan birine verecektir. Nihayetinde Allah kişinin neyi infak ettiğini en iyi 
bilendir. Fakat kuşkusuz, birr sadece infaktan ibaret değildir. Doğruluk (sıdk) da 
bununla ilgili ve ilintilidir: “Siz doğruluğa (sıdk) sarılın. Doğruluk birr iledir. Birr 
ise cennete götürür” (Buhari, Edeb, 69; Müslim, Birr, 103-105). 

Ebu Bekir el Varrak'a göre, Yüce Allah bu ayetle insanları fütüvvete yö- 
neltmektedir. Fütüvvet ise cömertlik, iyilik, fedakârlık demektir. Böylece an- 
laşılıyor ki, Allah'ın hoşnutluğuna nail olmak ve cennete girebilmek muhtaç 
olanlara, yoksullara ve zayıflara infakta bulunmak, yardımlarına koşmakla 
mümkün olacaktır. 

Genel olarak birr kelimesine iyilik, hayır, ihsan, yüksek erdem gibi anlamlar 
verilmiştir. Kısaca hayrın ve iyiliğin çoğu, çokluğu olarak anlamlandınlabilir. Birr 
ihtiramı, Allah'a samimi itaati ve başkalarına hayır ve faydayı temin eder Yani hem 
maddi hem manevi, hem dünyevi hem uhrevi boyutu vardır. (2/Bakara, 177 ve 
189). “Birr ve takva” arasındaki ilişki için bkz. 5/Maide, 2. ayetin açıklaması. 
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93. Tevrat indirilmeden evvel, İsrail'in kendine haram kıldıkların- 
dan başka, İsrailoğullarına bütün yiyecekler helâl idi. De ki: “Şu 
hâlde eğer doğruysanız, Tevrat'ı getirin de onu okuyun.” 

94. Artık bundan sonra kim Allah'a karşı yalan uydurup iftira düzer- 
se, işte onlar, zalim olanlardır. 

95. Deki: “Allah doğru söyledi. Öyleyse Allah'ı bir tanıyan (Hanif)ler 
olarak İbrahim'in dinine uyun. O, müşriklerden değildi.” 


Bilindiği üzere Yahudi şeriatı ağır hükümler ihtiva etmektedir. Bir açıdan 
bakıldığında yeryüzü Yahudiler için adeta mayın tarlası gibi haramlarla/ya- 
saklarla donatılmıştır. Yahudi ancak kendini havraya attığı zaman rahatlar. 
Tabir caizse yürüdüğü zaman mayınlara basmamak için sürekli tetikte olmak 
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zorundadır. Fakat sadece yeryüzünü garantilemesi yetmez, göklere karşı da 
teyakkuz halindedir. Sanki Tanrı, elinde ok ve yayı ile onu avlamak ister gibi- 
dir. Bu yüzden bir gözü yerde diğer gözü göklerdedir. Bir yandan mayınlara 
basmamalı diğer yandan yukarıdan gelecek oka hedef olmamalıdır. Bu onun 
refleksif tutum ve davranışlarını bir şekilde /bir ölçüde etkilemiştir. 

Yahudilere söz konusu ağır ve ayrıntılı yasakların niçin konulduğu önemli 
bir konudur. Kur'an-ı Kerim'e göre, durup dururken herhangi bir yasak konul- 
muş değildir. Zaruri sağlık sebepleri dolayısıyla Hz. Yakup (İsrail) kendine bazı 
yasaklar koymuştu; deve eti ve sütü gibi. Ama bu yakalandığı siyatik hastalığı- 
na karşı et, süt vb. sınırlı birkaç gıdanın yasağından, başka bir ifadeyle perhiz 
veya diyetten ibaretti. Ayet'in “İsrail'in kendine haram kıldıkları” dediği ya- 
saklar bunlarla sınırlıydı. 

İbn-i Abbas'tan gelen bir rivayete göre, bir gün Yahudiler, Hz. Peygamber 
(s.a.)'e gelip “Bize İsrail'in kendine neleri yasakladıklarını bildir” diyorlar. Hz. 
Peygamber onlara şöyle der: “Yakup çölde yaşardı. Siyatik (Irku'n-nesa) hasta- 
lığına yakalandı. Ona deve eti ve sütünden (bunları yemesinin yasaklanmasın- 
dan) daha uygun bir şey bulunamadı. Bu yüzden bunlar kendisine yasaklandı” 
(Tirmizi, Tefsir, 13; Müsned, Il, 274). Anlatımlara göre Hz. Yakup (a.s.)'un en çok 
sevdiği deve eti ile deve sütüydü, hastalık dolayısıyla bu ikisinden mahrum oldu. 

Ancak bu sağlıkla ilgili perhiz, İsrailoğullarına konan ağır ve hayli kaba- 
rık yasakların izahı olamaz. Nihayetinde, kişi peygamber de olsa, helal/mübah 
olan bir yiyeceği kendi nefsine yasaklamaz. Çünkü bu hem kendi nefsine bir 
haksızlık olur, hem peygamber olması hasebiyle ümmeti/müntesipleri için bir 
teşrii/yasama değeri teşkil eder. Onun yolundan gidenler, kendileri de bu yiye- 
cekleri dini bir yasak şeklinde algılamaya başlarlar. Bu Hz. Peygamber Efendi- 
miz (s.a.) için dahi söz konusu olmuştur. O, kendisine balı ve Hz. Mariye'yi ya- 
saklamaya kalkışınca şu ayet indi: “Allah'ın sana helal kıldığını ne diye haram 
kılıyorsun?” (66/Tahrim, 1). 

Ayet açıkça “İsrailoğulları”na konan yasaklar ile “İsrail'in kendi nefsi- 
ne” koyduğu yasakların aynı şeyler olmadığını belirtmektedir. Bu, Yahudilerin, 
“Yakup bunları kendine yasakladığı için biz de kendimize yasaklıyoruz” deme- 
lerinin bir gerçeklik temeline dayanmadığını gösteriyor. Kur'an-ı Kerim, böyle 
bir yasak vaz'etme hadisesinin olmadığını ortaya koyabilmek için Tevrat'ın 
şahitliğine başvurmaktadır. Tevrat'a dikkatle bakıldığında bunun söz konusu 
olmadığı görülür. Bu da hakikatte Peygamber Efendimiz (s.a.)'in nübüvvetinin 
önemli kanıtlarından biridir. 

Böyle olmakla beraber Yahudilere çok sayıda yasağın konulduğunu bili- 
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yoruz. 4/Nisa, 160-161 ve 6/En'am, 146. ayetlerde “Yahudilere zalimlikleri 
dolayısıyla birçok helal ve temiz şeyin -mesela tırnaklı hayvan etleri- haram 
kılındığı” belirtilmektedir. Bazı tefsircilere göre Tevrat'ın getirdiği yasaklar, 
onları hem eğitiyor hem yapıp ettiklerine karşılık cezalandırıyor. 

Bunun salt bir yasak veya keyfi bir cezalandırma olmadığı anlaşılıyor. 
Çünkü temiz ve helal gıdalar, yiyecek ve içecekler birilerine yasaklanıyorsa, 
yiyecek ve içeceklerin bizatihi kendilerinden (liaynihi) değil, dolayımları (li- 
gayrihi) itibariyle bir sorun olduğu anlaşılıyor. Hayatımızı idame ettirmek için 
gıda almak durumundayız. Hayatımızı idame ettirmenin amacı Allah'ın hoş- 
nutluğunu kazanmak, hükümlerine uygun yaşamak ve ebedi yurda hazırlan- 
maktır. Bu sebep-sonuç veya niyet-gaye düzenini tersine çevirdiğimizde şey- 
ler ve eylemler asli anlamını kaybetmeye başlar. Bedensel hazlar için yemeye 
başlamak bunun gibidir. Zaman içinde obur, hazcı, arsızca bir tüketim ve yeme 
kültürü ortaya çıkmaya başlar, bu da insanı yozlaştırır. İffeti yok eden ölçüsüz 
şehvet ve iştihadır. 

Bir dönem İsrailoğulları da, yeme ve içme gibi beşeri iki asli faaliyeti, ken- 
di hakiki amacı dışına çıkardıklarından, ruhen tekrar uyanmalârı, bilinçlerini 
kazanmaları için onlara temiz ve helal olan yiyecek yasağı konmuştur. Bu ya- 
saklara bir tür zorunlu perhiz gözüyle-bakabiliriz. Ve bu elbette sadece İsrailo- 
ğulları için her dinden ve kültürden'insanlar için söz konusu'olabilecek trajik 
bir durumdur. Romalılar yeme ve içmeyi öylesine oburca hale getirmişlerdi ki, 
evlerinde üstü hindi tüyü olan.kurnalar bulundurur, saat başı yemek yer, sonra 
kurnalara kusarlardı. Roma'nın çöküşüne yol açan üç ana sebep kibir, zorbalık 
ve tahakküm; şehvetin iffetsizliğe yol açması ile oburluk derecesinde yemeğe 
bağımlılık, çığırından çıkmış. iştahtı.. Bir beşeri havzada şehvet ve iştah çığı- 
rından çıkmışsa, orada düşüş sürecinin başladığına hükmedebiliriz. Tüketim 
kültürü ile ayakta duran vahşi piyasa kapitalizminin asıl dinamiklerinin haz ve 
hıza, şehvet ve iştaha dayandığını söylemek mümkün. 

Konan yasakları bu çerçevede ele aldığımızda, Allah'ın kimseye haksızlık 
yapmadığı, aksine ıslah olmaları için gerekli düzenlemeleri yaptığı görülür. İşi 
peygamberlere ihale etmek veya Şeriat'ın mantıksızca hükümler koymasına 
bağlamak “Allah'a karşı yalan uydurmak, iftirada bulunmak”tan başka bir şey 
değildir. Peygamberler gücü adaletle, şehveti iffetle, bilgiyi hikmetle dengele- 
yen büyük öğretmenlerdir. 

Bunun da yolu “Hanif olan İbrahim'in milletine /dinine tabi olmak”tan ge- 
çer. İbrahim aleyhisselamın hanif dininde Yahudilerin kendi kendilerine koy- 
dukları yasaklar yoktu. Son Peygamber Hz. Muhammed (.a.) de atası İbrahim'in 
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hanif dini üzere idi, dolayısıyla Yahudilerin kendi koydukları yasakları devam 
ettirmesi gerekmezdi. İbrahim de ne Yahudi idi, ne de Hıristiyan'dı, hanif bir 
Müslüman'dı (3/67; 2/Bakara, 130). İslamiyet'in herkesi çağırdığı hakiki yol 
İbrahim'in Allah'ın birliği fikrini ve inancını esas alan ve yüksek ahlaki hayatı 
öngören hanif dini, yaşama tarzı ve asil tutumudur. Herkes orada buluşabilir, ne 
kadar doğru yolda olduğunu anlamak için hanif dinin kaynaklarına bakabilir. 


411) Gill glağ KA 4S, gl ld ağ ça UZ 5 


96. Gerçek şu ki, insanlar için ilk kurulan Ev, Bekke (Mekke) de, o, 
kutlu ve bütün insanlar (âlemler) için hidayet olan (Kâbe)dir. 


“Kâbe” yeryüzünde kurulan ilk mabed, aynı zamanda ilk yapıdır. Duvar 
uzunlukları 11-12 metre değişen küp şeklindedir. Yüksekliği 13 metredir. Taş- 
tan yapılmıştır. Dışı “sitare” denilen siyah örtüyle kaplıdır. Üzerinde ahşap ta- 
van bulunur. 

Mekke, Kâbe'yi merkez alarak yerleşim birimi olmuştur. Kâbe'nin ilk kuru- 
cusu Hz. Adem, ikinci banisi Hz. İbrahim'dir; Beyt-i Ma'mur'un yeryüzündeki 
izdüşümüdür. Söz konusu bilgileri apaçık naslardan değil, karine yoluyla elde 
edebiliriz. Ebu Zer el Gifari'nin sorusu üzerine Hz. Peygamber (s.a.) “ilk yapı- 
lan mescidin Kâbe, sonra Mescid-i Aksa olduğunu” söylemiştir. (Buhari, Enbi- 
ya, 10; Nesai, Mesacid, 3.) Kâbe'yi (ikinci defa) inşa eden Hz. İbrahim, Mescid-i 
Aksa'yı inşa eden Hz. Süleyman'dır. Bu hadiste “insanlar için ilk kurulan Ev” 
bilgisini teyit etmektedir. Çünkü eğer Kâbe'nin ilk defa Hz. İbrahim tarafından 
inşa edildiğini düşünecek olursak, ondan önceki uzun tarihi zamanlarda ma- 
bet inşa edilmediğini, insanların mabetsiz yaşadıklarını düşünmemiz gerekir. 
Kaldı ki, Hz. İbrahim, temellerini atıp Ev'i inşa etmemiş, var olan temelleri bu- 
lup sütunları bunların üzerine yükseltmiştir (2/Bakara, 127). 

“Bütün insanlar için ev” insanların ortak evi demektir. Diğer evler şahıs- 
lara ve ailelere aittir, özel mülktür. Bu evin özelliği farklıdır; insanlar ibadet yeri 
ve ibadet için buraya yönelirler yani herkesin kıblesi, yol haritasının pusulasıdır. 

Anlatımlara göre Hz. Adem yeryüzüne indiğinde cennette iken her gün 70 
bin meleğin etrafında dönerken duymaya alıştığı tesbih ve zikir seslerini özler. 
Hem o sesleri dünyada duymak, hem de kendisi de Allah'ı bu şekilde tesbih ve 
zikretmek ister. Allah'a yalvarır, Allah da ona Kâbe'nin olduğu yerde bir ev bina 
etmesini söyler. Kâbe bu şekilde Hz. Adem tarafından bina edilir. 

Razi, Kur'an-ı Kerim'in, bütün peygamberlerin Allah'a ibadet ettiklerini, 
secde edip namaz kıldıklarını (19/Meryem, 59) belirttikten sonra, secde ve 
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namazın sabit, belirlenmiş bir yön ve merkezi gerektirdiğini, bunun da Kâbe 
olduğunu söyler. Mekke'nin “Ümmü"-Kura (şehirlerin ilki, kökü, anası)” olarak 
vasıflandırılması bunu teyit etmektedir. 

İnsanlar için kurulan “İlk Ev” yerleşim düzeninin başlangıç noktasını teş- 
kil eden ilk ev mi yoksa “ibadet maksadı”yla kurulan ilk mabet mi? Bu iki görüş 
birbirlerinin alternatifi değildir. Hz. Adem İlk Ev'i ibadet maksadıyla kurmuş- 
tur, bundan kuşku yoktur ama bu ilk mabet aynı zamanda ilk yapı olmuş ve 
insanlar onun etrafında içlerinde yaşayabilecekleri barınaklar /evler kurmuş, 
böylelikle ilk evlerden müteşekkil Mekke, yerleşim birimlerinin, kasaba ve şe- 
hirlerin ilki olmuştur. 

“Bekke” insanların izdiham sırasında birbirlerini sıkıştırmaları, savuştur- 
maları demek olan “El bekkü”den türemiş bir kelimedir. Malik b. Enes'ten ge- 
len bilgilere göre, “Bekke” Allah'ın Evi'nin olduğu merkez, Mekke şehrin diğer 
bölümüdür. Başka bir deyişle Bekke, Mescidin yeri, Mekke, evlerin de içinde 
yer aldığı Harem Bölgesi'nin tamamıdır. Bekke'nin Mekke'nin diğer telaffuzu 
olduğunu söyleyenler olmuştur. 

“Mekke”, kelime olarak kemiğin içindeki iliğin çekilmesiyle ortaya çıkan 
acı ve zorluk anlamına geldiği söylenmiştir. Buraya gelenler büyük zorluklar 
çekerler. Mekke'ye, suyunun azlığı dolayısıyla bu ismin verildiğini söyleyen- 
ler de vardır. Bir başka anlama göre burada zulmedenler helak olur, güçleri 
ve imkânları azaltılır. Bir başka anlamı bu şehrin günahları mekkedip gider- 
mesidir; emzikteki bebeğin annesinin memesindeki sütü emip içini tamamen 
boşaltması gibi. Kemikteki iliğin emilmesi de bunun gibidir. Mekke, dünyanın 
her bölgesinden ve her ırkından insanı kendine cezbeden, çeken bir merkez- 
dir. Mekke'nin Bekke dışında, Ümmü Rahm, Kuveysa, Beşaşe, Hatime ve Üm- 
mü'l-Kura gibi isimleri vardır. 

Kâbe, insanlar için ibadet etmek amacıyla kurulmuş ilk ev olması dolayı- 
sıyla mübarektir. Bereket ve mübarek olmaklık, artış ve bolluk ile bunun de- 
vamlı oluşuyla ilgilidir. Bereket, içinde tertemiz su olan havuza (birke) benzer. 
“Ev”in mübarek oluşu, orada amellerin fazlasıyla ödüllendirilmesi dolayısıyla- 
dır. “Bereket” hayrın bolluğu demektir. Mekke'deki Ev, hayırları bol, bereketi 
fazla kutsal bir mekândır. Çünkü Allah'a bağlılık ve itaat gösterisi burada yapı- 
lır ve bu ibadetin sevabı da kat kat fazladır. 

Kâbe'nin mimari değeri yoktur; sanat ve tezyinat yönünden önem taşı- 
maz. Bu haliyle insana sadeliği ve sonsuzluğu hatırlatır. Beşer eliyle geliştirilen 
her mimari yapı ve bu yapılardaki yüksek maharet sonuç itibariyle mimarın 
maharetini, yetenek ve hünerini hatırlatır. Ev'i tavaf eden mü'min ise aklı baş- 
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ka hiçbir yere takılmadan sadece Allah'ı ve ebediyeti düşünecektir. Kâbe, 5 bi- 
nine isim konulmuş 12 bin volkanik dağ ve devasa kaya kütlelerin ortasında 
saklanmış değerli bir inci gibidir. Nasıl gezegenimiz, sayısız yıldız ve galaksi- 
nin koruması altında uzayın hayli küçük bir yerinde saklanan bir inci gibiyse, 
Kâbe de çölde ve fakat devasa dağlar arasında korunmuş gibidir. 

Beytullah, bereket ve bol hayrın merkezi olması yanında âlemler için bir hi- 
dayet vesilesidir. Hidayet hem doğru, sahih ve kurtuluşa götürücü güzergâh, yol; 
hem de yön, pusula ve kıble demektir. Hemen hemen yılın her gününde Kâbe 
tavaf edilir. Yeryüzü küre şeklinde olduğundan günün her saatinde ezan okunur 
ve mü'minler Kâbe'ye yönelerek namaza durur. Başka bir deyişle ezanın sustu- 
gu, insanların Kâbe'yi yönelmediği tek bir an yoktur. Ve bu binlerce yıldır böyle 
devam etmektedir. Namaz, ibadet, yön/kıble ve Kâbe bu mekânı bol hayırların, 
bereket ve manevi kemalin merkezi kılar ve bu böyle sürer gider. 


yali ge aliş Ül G8 Al3 ağ sail alâz SU EYİ 
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97. Orada apaçık âyetler (ve) İbrahim'in makamı vardır. Kim oraya 
girerse güvenliktedir. Ona bir yol bulup güç yetirenlerin Ev'i hac- 
cetmesi Allah'ın insanlar üzerindeki hakkıdır. Kim de inkâr eder- 
se, şüphesiz, Allah âlemlere karşı muhtaç olmayandır. 


“Apaçık ayetler.” Ayetlerin Makam-ı İbrahim olduğu söylenmiştir. “Kim 
Allah'ın şiarlarını büyük tanırsa” (22/Hac, 32) ayetinde işaret edildiği üzere 
Hacc'ın menasiki belli başlı şiarlardır, bunlar aynı zamanda Beyt-i Haram'daki 
ayetlerdir. 

Kelime anlamıyla “makam”, ayağa kalkılan yer veya kalkış demektir. Hz. 
İbrahim, oğlu Hz. İsmail'in yardımıyla Kâbe'yi inşa ederken üzerine çıktığı taşa 
denir. İbn-i Abbas'a ve Mücahid'e göre, Makam-ı İbrahim Harem'in tamamı- 
dır, içine Safa ve Merve de girer. Makam-ı İbrahim, daha önce Kâbe'ye bitişikti, 
Hz. Ömer zamanında tavafa engel olmaması amacıyla doğu kısmına çekilmiş, 
camlı bölme içine alınmıştır. 

“Kim oraya girerse güvenliktedir.” Bu, zahiriyle bir haber kipi, başka bir 
deyişle durum tespiti, hakiki anlamıyla bir emirdir. Yani burası her zaman gü- 
venli olmalı, güvenliğini bozucu her tür tutum ve davranıştan kaçınılmalıdır. 

Öyle olmalı, öyle olmak durumundadır. Yani Yüce Allah, “güvenliktedir veya 
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güvende olur” buyurmakla bu mekâna bu vasfı vermeyi murat etmektedir. 
(27/Neml, 91; 29/Ankebut, 67.) 

Yahya b. Ca'de, söz konusu güvenliğin “ateşten kurtulma” anlamında oldu- 
guna hükmetmiştir. İmam Ca'fer es Sadık, kim peygamberlerin ve Allah dost- 
larının oraya girdiği gibi temiz girer, vecibelerini yerine getirirse Allah'ın aza- 
bından korunmuş olur; yani bu ahiretteki emniyeti olur. Hz. Peygamber (s.a.) 
şöyle buyurmuştur: “Kim hacceder de çirkin söz söylemez, (çirkin) iş yapmaz 
ve fasıklık etmezse, annesinin kendisini doğurduğu günkü gibi günahlarından 
sıyrılır” (Buhari, Hac, 4; Müslim, Hac, 438); “Hacc-ı Mebrur'un karşılığı cen- 
nettir” (Buhari, Umre, 1; Müslim, Hac, 437.) 

“Yol bulabilmek”, Hac ibadetinin edası için kişinin güç ve imkâna sahip 
olması anlamına gelir. Bir hadiste “Yol bulmak” kişinin “azık ve bineğe sahip 
olması” olarak açıklanmıştır (Darakutni, Il, 215-218.) İslam bilginleri, yol'un 
beden sağlığı ve mali imkân anlamına geldiğini, dolayısıyla gücü kuvveti yerin- 
de olup çoluk çocuğunu muhtaç bırakmayacak derecede maddi imkâna sahip 
olan her Müslümanın bu görevi yerine getirmek zorunda olduğunu söylemiş- 
lerdir. “Yol” bu iki kriteri kesin öngörüyorsa da, şu veya bu şekilde Hac veya 
umreye gidebilenler için de söz konusudur. Mesela davet alması, bir başkası- 
nın onun hac masraflarını finanse etmesi veya kafilenin görevlisi -şoför, kasap, 
rehber, aşçı vs.- olarak gidip hac ibadetini yerine getirmesi mümkündür. 

“Hac” kastetmek, niyet ederek bir yere gitmek, ziyaret etmek demektir. 
Allah'ın Evi'nin ziyaret edilmesine hac denir. Hac, İslam'ın beş şartından biri 
olup gücü yeten Müslümanlar üzerinde farzdır (2/Bakara, 196). Ömründe bir 
defa bu görevi yerine getirmesi yeterlidir. Maddi imkânı ve özgürlüğü olmayan 
bu ibadetle yükümlü değildir. 

Hacc'ın “İnsanlar üzerinde Allah'ın hakkı” olması, aslında beşeriyetin 
tarihinde Kâbe'nin kurulan ilk mescid ve kıyamete kadar da Allah'ın Evi ol- 
ması bakımından şartlarını haiz “her insan” üzerine bir vecibe olduğunu ifade 
eder. Ancak insanın bu vecibeyi yerine getirmesi için Müslüman olması gere- 
kir. Böyle olunca, Müslümanlar, bütün insanları temsilen yeryüzünde Allah'ın 
Evi'ni ziyaret etmektedirler. Ev insanlar için kurulmuştur, Ev'i, insanların ba- 
bası Adem istemiştir. Bu yüzden Müslümanlar Hac ibadetini yerine getirdikle- 
rinde, sadece kendilerini ve dindaşlarını değil, beşeriyeti de temsil ettiklerini 
düşünür, bu bilinçle Allah'ın Evi'ni tavaf, eder, Safa ve Merve arasında sa'y eder, 
Arafat ve Müzdelife'de vakfeder, Mina'da insanlığın düşmanı şeytanı recmeder 
ve Allah'a yakınlaşmak niyetiyle kurbanlarını keserler. 

Razi'nin kaydına göre Dahhak şöyle demiştir: “Hac ayeti indiğinde Hz. 
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Peygamber altı dinin temsilcilerini, Müslümanları, Hıristiyanları, Yahudile- 
ri, Sabileri, Mecusileri ve Müşrikleri toplayıp onlara şunları söyledi: “-Allah 
size Haccı farz kıldı, haccediniz! Müslümanlar bu davete icabet etti; diğerleri 
Kâbe'ye yönelerek 'Biz buna inanmıyoruz, ne namaz kılarız ne Evi haccederiz” 
dediler. Bunun üzerine “Kim inkâr ederse, şüphesiz, Allah âlemlere karşı 
muhtaç olmayandır” ayeti inmiş oldu. Hac ibadetini yerine getiren mü'min- 
ler sanki beşeriyetin vekilleri olarak mukaddes bir görevi yerine getirirler. 

Şu veya bu sebeple insanların bir kısmı, hatta büyük bir bölümü, Ev'in ve 
Hacc'ın bilincinde olmadıklarından bu hakikati ve görevi inkar etmektedirler. 
Allah'ın Evi'nin hakikatini veya haccın farz oluşunu inkâr etmenin Allah'a hiçbir 
zararı yoktur, çünkü Allah hiçbir şeyle insanlara muhtaç olmaz (39/Zümer, 7). 
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98. Deki: “Ey kitap ehli, Allah yaptıklarınıza şahit iken, ne diye Al- 
lah'ın âyetlerini inkâr ediyorsunuz?” 

99. Deki:"“Eykitap ehli, sizler şahitler olduğunuz hâlde, ne diye imân 
edenleri Allah yolundan -onda bir çarpıklık bulmaya yeltenerek- 
çevirmeye çalışıyorsunuz? Allah yaptıklarınızdan gafil değildir.” 

100. Ey imân edenler, eğer kendilerine kitap verilenlerden herhangi 


bir gruba boyun eğecek olursanız, sizi imânınızdan sonra tekrar 
küfre döndürürler. 


Kitap ehli, polemik konusu olan her konuda asıl hakikatin kendilerinin sa- 
vundukları gibi olmadığını yakinen bilirlerdi. Hz. İbrahim'in muvahhid ve hanif 
olduğunu, Tevrat'ın inişinden önce temiz yiyeceklerin kendilerine yasaklan ma- 
dığını, Kâbe'nin “ilk ev” olup asıl kıblenin bu kutsal yapı olduğunu biliyorlardı. 
Ancak grup taassubu, kıskançlık ve basit dünyevi çıkarlar onları hakikati itiraf ve 
teslim etmekten alıkoyuyor, bu yüzden Kur'an vahyini ve Hz. Peygamber (s.a.)'in 
nübüvvetini inkâr ediyorlardı. İddialarına göre, Hz. Peygamber, birçok şeyi ken- 
di kitaplarından iktibas etmişama kendi düşünceleri ve çıkarları doğrultusunda 
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anlam değişikliğine uğratmıştır. Oysa peygamberi yakinen takip eden, onun her 
tutum ve davranışının anlamını gayet iyi bilen yani onun tebliğine şahit olan 
kimselerdi; onun niyetinin şahsi çıkar veya Arapları Yahudilerin üstüne haksız 
hegemonya kurma peşinde olan bir milliyetçi hükümdar olmadığını biliyorlardı. 
O son peygamberdi, ilk peygamber neyi tebliğ etmişse, özünde aynı şeyi söylü- 
yordu. Onun söyledikleri ile Musa'nın, Davud veya Süleyman (a.s.)'ın söyledikle- 
riarasında mahiyet farkı yoktu ve olamazdı. 

Fakat onların niyeti başkaydı. Kendi peygamberlerini yalanladıkları gibi, 
son peygamberi de yalanlıyorlardı. Bunu yaparlarken de mü'minlerin içine 
kuşkular düşürmeye, zihinlerini karıştırmaya, onları tereddüde düşürmeye 
çalışıyorlardı ki amaçları Müslümanları içine girdikleri doğru istikametten 
ayırmaktır (2/Bakara, 109 ve 120). Doğru olanı bildiği halde başkalarını bun- 
dan caydırmaya çalışan, yolu eğip büken yerli yerinde bir iş yapmadığından 
zalim olarak nitelendirilir (7 /A'raf, 45 ve 86). Elbette Kitap ehlinin bu yaptık- 
ları Allah'a gizli kalacak değildir. 

Durum bu merkezde iken, mü'minlerin farkında olmaları gereken bir ha- 
kikat var: Kitap ehlinden şu veya bu gruba uyulacak olursa, mü'minler büyük 
zarara uğrayacaklardır. Kitap ehli, Müslümanları imanlarından sonra inkâra 
döndürmek; aralarında kışkırtıcılık yapıp onların birlik ve beraberliklerini 
bozmak ve böylelikle kendilerine tabi olmalarını sağlamak ister. Medine'de bu 
ayetin inişine sebep teşkil eden olay, aralarında 120 sene savaş süren Evs ve 
Hazreç kabilelerinin İslam'a girdikten sonra kardeş gibi yaşamaya başlama- 
larıdır. Evs ve Hazreç'ten iki gencin aralarında dostane ilişkiler kurulduğunu 
gören Yahudi Şaş b. Kays, onları birbirine düşürmek üzere birini gönderir. Sa- 
vaş kışkırtıcısı Yahudi eski kan davalarını, kabile savaşlarını hatırlatır, gençleri 
birbirine düşürmeyi başarır. Taraflar tam yeni bir çatışma pozisyonuna gire- 
cekken, mesele Hz. Peygamber (s.a.)'e intikal eder. O da onları çağırır, aralarını 
bulup barıştırır. 

Olay aslında farklı siyasi üniteler halinde yaşıyor olsalar bile, bize Müs- 
lümanların daima birlik ve beraberlik içinde yaşamaları gerektiğini ima eder. 
Müslümanların birbirlerine karşı Kitap ehlinden birtakım fırka veya gruplarla, 
ülke ve kuruluşlarla ittifaka girmeleri, onların genel çıkarlarının ve tarihteki 
asli misyonlarının aleyhinedir. 


MZ İN Si e O e ki Sw 
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101. Allah'ın âyetleri size okunuyorken ve O'nun elçisi içinizdeyken 
nasıl oluyor da inkâr ediyorsunuz? Kim Allah'a sımsıkı tutunursa, 
artık elbette o, dosdoğru olan bir yola iletilmiştir. 


Evs ve Hazreçli gençler, bir Yahudi kışkırtıcıya kapılıp birbirlerine düştü- 
ler. Bu tabii ki büyük bir hata idi. Çünkü Kur'an-ı Kerim inmeye devam ediyor, 
Hz. Peygamber içlerinde yaşıyordu. Bile bile bu tür kışkırtmalara kapılmak, 
Kur'an ve Peygamberin her öğüt ve emrine karşı gelmekle aynı anlama gelir. 
Bu yüzden söz konusu davranış “inkâr” olarak nitelendirilmiştir. Mesela etnik 
özelliklerin ayırıcı faktör olmayacağı, ırkçılık ve grup üstünlüğü iddiasının ya- 
sak olduğu; bütün Müslümanların bir ve beraber yaşamaları gerektiği açıkça 
öğretildiği halde, herkesin kendi etnik grubu etrafında toplanması, üstünlük 
ve hegemonya iddiasında bulunması bu öğretileri tanımamak, mahiyet ve 
önemlerini inkâr etmek anlamına gelir. 

Oysa Müslümanların görevi “Allah'a yapışmak” yani O'nun ipine ve gös- 
terdiği yola (103. ayet) sımsıkı sarılmaktır. Bunu yapabilen doğru yola (Sırat-ı 
müstakim) girmiş olur; sınavı kazanır. Ayetin indiği ortamda, yine çokça kanın 
akacağı bir çatışmayı Hz. Peygamber araya girerek önledi. Bugün ve yarın da, 
bu türden fırkalaşma, ayrışma ve çatışmaları önlemek için Kur'an'a ve Hz. Pey- 
gamber (s.a.)'in Sünnet ve Sireti'ne sarılmak gerekir. Çünkü Kur'an elimizde 
bulunuyor, Peygamber Efendimiz'in insanlar arasında hangi yol ve yöntemler- 
le birlik sağladığını; bedevi insanları nasıl dünyanın en yüksek düzeyde mede- 
ni insanları haline getirdiğini biliyoruz. Akıl karışıklığı, tereddüt ve ihtilafların 
söz konusu olduğu her beşeri durumda, başvurmamız gereken yegâne kaynak 
Kur'an ve Sünnet'tir. Hadid süresinde (57/8), cahiliye asabiyetiyle birbirine 
düşen Müslümanlara “Peygamber sizi Rabbinize iman etmeye çağırırken, size 
ne oluyor ki, Allah'a inanmayacakmışsınız?” diye tehdit eder. Bu demektir ki, 
Kur'an ve Peygamber'in çağrısı berrak biçimde ortada durdukça, Müslüman- 
ların birbirine düşmesi büyük cürümdür. 


gi ryügalia İZİ, Siya azl öl ŞE AİN YAĞI gizİ gi Ğ 


102. Ey imân edenler, Allah'tan nasıl korkup-sakınmak gerekiyorsa 
öylece korkup-sakının ve siz ancak Müslüman olmaktan başka 
(bir din ve tutum üzerinde) ölmeyin. 


Bu sürenin 92. ayetinde “takva”yı, Allah korkusuyla ve O'nun azabından 
sakınma duygusuyla her türlü kötülüğün terki olarak tanımlamıştık. Bu ayet- 
te "Allah'tan nasıl korkup sakınmak gerekiyorsa öylece sakınılması” gerektiği 


3/Âl-İ İmrân Süresi/101-102 135 


emredilmektedir. Takva'yı bilinç veya sorumluluk bilinciyle karşılamak müm- 
kün değildir. Bilinç için Kur'an-ı Kerim'de “va'y” veya “şuur” kelimeleri kulla- 
nılmaktadır. Bilinç farkında olmaklıktır. Takva ise eylemi gerektirir. Bir hadiste 
şöyle buyrulmuştur: “Allah'tan gereği gibi korkup sakınmak; O'na itaat etmek, 
(emirlerine) isyan etmemek, Allah'ı zikredip unutmamak ve şükredip nan- 
körlük etmemektir” (el Hakim, Müstedrek, Il, 294). Benzer bir ifade Abdullah 
ibn-i Mes'ud'a da izafe edilir: “Allah'a asi olmayıp itaat etmek; nankör olmayıp 
şükretmek; O'nu unutmayıp zikretmek.” 

İbn-i Abbas ise, “gereği gibi korkup sakınma”yı cihad, kararlılık ve özgü- 
ven ile adalet olarak tavsif etmiştir. Yani Allah yolunda cihad eden, dini hayatı 
yaşarken kimsenin ayıplamasından çekinmeyen ve en yakınları aleyhinde olsa 
dahi adaletli davranan kimse, Allah'tan gereği gibi korkup sakınmış demektir. 
Burada ilginç bir sıralama vardır ki, başlangıcı iman, ortası takva, bitiş noktası 
İslam'dır. Takva ancak imanlamümkündür, çünkü Allah'ın varlığına, O'na mülaki 
olmaya yani ahirete inanmayan kimse kötülüklerden korkup sakınmaz. Takvayı 
iman beslediği gibi, imanı da takva besler. Ve bu ikisinin mü'minin ruhunda, zi- 
hin dünyasında yani bilincinin asli mihverinde mutlu izdivaçları İslam'ın somut 
tezahürleri olur. Bu yüzden iman ve takva çizgisinin hiçbir şekilde inkıtaa (ke- 
sintiye) uğramaması lazım, son nefese kadar. Sürekli bir çaba (cehd, mücahede 
ve cihad) içinde olunmalı ki; son nefesi de İslam üzere vermek nasip olsun. İbra- 
him aleyhisselam da bunu oğullarına vasiyet etmişti (2/Bakara, 132). 

Bunun zor bir çaba olduğu açıktır. İbn-i Abbas, bunun bir lahza dahi Al- 
lah'a asi olmamak anlamına geldiğini söylemiştir. Hz. Ali (r.a.), “Allah'a andol- 
sun, Resülullah'ın evinden başka kimse bu ayetin emrini eksiksiz olarak yerine 
getiremedi: Biz Allah'ı hep hatırladık, hiç unutmadık; hep şükrettik, nankörlük 
etmedik; hep itaat ettik, isyan etmedik.” 

Bu ayet indiğinde Ashab-ı kiram derin bir endişe duymuş ve “Ey Allah'ın 
Elçisi, buna nasıl güç yetirebiliriz?” diye sormuştur. Bunun üzerine Yüce Allah 
“O halde gücünüzün yettiği kadar Allah'tan korkup sakının” (64/Teğabun, 16) 
ayetini indirmiştir. Bunu “gücünüz yettiğince Allah'a yani emir ve nehiylerine 
karşı gelmekten sakının” şeklinde anlayanlar da vardır. Şu veya bu, iki anlama 
biçimi yani ister “cihad, kararlılık, özgüven ve adalet” ister “emir ve nehiyle- 
ri çiğnememek suretiyle Allah'a karşı gelmemek” şeklinde anlayalım, ikisi de 
aynı kapıya çıkar. 

Hiç kuşkusuz bu ayetle 92. ayet arasında herhangi bir çelişki yoktur. Çün- 
kü insanların manevi yetenekleri, cehd ve mücahedeleri, gayret ve perfor- 
mansları, ihlas ve takvaları birbirinden farklıdır. Aslolan insanın samimiyetle, 
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ihlas ve temiz niyetle Allah'ın hoşnutluğunu gözeterek itaat etmesi, devamlı 
şükretmesi ve Rabbini hatırından çıkarmamasıdır. 


Sil İN Saz 198 İyğâ8 Yİ ayaz SİN ize İşleniş 
çaliSğ ÜlŞ3) azalış alkil aduylü öç Cal güzl aliS 3) 
ei ği AİN ğa GİS İğ 83 e e 


4. Le YUYNUZ E SİRİ 


103. Allah'ın ipine hepiniz sımsıkı sarılın. Dağılıp ayrılmayın. Ve Al- 
lah'ın sizin üzerinizdeki nimetini hatırlayın. Hani siz düşmanlar 
idiniz. O, kalplerinizin arasını uzlaştırıp-ısındırdı ve siz O'nun 
nimetiyle kardeşler olarak sabahladınız. Yine siz, tam ateş çuku- 
runun kıyısındayken, oradan sizi kurtardı. Umulur ki hidayete 
ererseniz diye, Allah, size âyetlerini böyle açıklar. 


“Habi (ip)” aracılığıyla istenilen şeye ulaştıran sebeptir. Boyun ve omuz 
arasındaki damara denir. Hayvanın burnundan bağlandığı yulara da aynı isim 
verilir. Ahid ve ant anlamlarına da gelir. Abdullah ibn-i Mes'ud'a göre, Allah'ın 
ipi Kur'an-ı Kerimdir. Bir hadiste şöyle buyrulmuştur: “Bu Kur'an Allah'ın ipidir 
(hablullah)” (Müslim, Fedailu's-Sahabe, 37); gökten yere uzatılmıştır. Yakında 
“fitne (karışıklık)” çıkacağını söyleyen Hz. Ali, “Bundan nasıl kurtulacağız?” so- 
rulması üzerine şöyle demiştir: “Çıkış yolu Allah'ın Kitabı'yla olur. Onda sizden 
öncekilerin kıssaları, sonrakilerin haberi ve aranızdaki sorunların çözümü ve 
hükmü vardır. Kur'an, Allah'ın sağlam ipidir” (Tirmizi, Fezalilu'1-Kur'an, 14). 

İndiği tarihi ortamda ayetin muhatapları, tarihlerinde sürekli olarak bir- 
biriyle savaşmış Araplardır. Ancak evrensel mesajlar ve hükümler ihtiva et- 
mektedir. Yağma, talan ve kabile savaşlarıyla birbirinin kanını akıtan Araplar, 
Kur'an'ın inişiyle bir araya gelip siyasi birlik kurma başarısını gösterdiler. Evs 
ve Hazreçli gençler arasında bir kışkırtma sonucu baş gösteren çatışma ihti- 
mali, aslında Kur'an'dan önce nasıl bir ateş çukurunun kenarında yaşadıkları- 

nı göstermektedir. Tekrar aynı ateş çukuruna düşmemek için Kur'an-ı Kerim'e 
toplu halde sarılmak gerekirdi. Kur'an, onlara bir arada ve barış içinde yaşa- 
manın mümkün yollarını göstermiş, adaleti tesis ederek aralarındaki çatışma 
sebeplerinin ne kadar boş ve temelsiz olduğunu onlara öğretmişti. Bu onlar 
için “nimet” idi. Şu veya bu sebeple ayrılığa düşmek, birliği parçalamak, onları 
eski ateş çukuruna sürüklemeye yeterdi. “Ateş çukuru” bilinçsizce, haksızca 
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ve gaddarca birbirlerinin kanlarını akıttıkları için çektikleri büyük acılar yani 
savaş ateşi olabileceği gibi, yaptıklarından dolayı ahirette içine girecekleri ce- 
hennem ateşi de olabilir. 

Böyle bir durumda iken Allah onların kalplerini telif etti. Allah, onların 
kalplerini te'lif etmek suretiyle onlara büyük bir nimet verdi. Onlara bahşe- 
dilen en büyük nimet mariftullahtı, Allah'ı tanıdılar ve O'nu ve elçisini her 
şeyden çok sevdiler. Bu onların kalplerini değiştirdiği gibi hayat pratiklerinin 
tümünü de değiştirdi. “Nimet” iki şekilde tecelli etti: 

a) Dikkatlerini dünyadan ahirete ve bununla bağlantılı olarak bencillikten 
fedakârlığa, düşmanlıktan kardeşliğe çevirdi. 

b) Ahlak, adalet, özgürlük ve vahdet değerleri çerçevesinde nasıl bir arada 
yaşayabileceklerini öğretti. 

İnsanlar arasında sahici ihtilaf konuları varsa, bunları giderici yolların da 
sahici olması lazım, aksi halde siyasi birlik veya sosyal barış tesis etmek müm- 
kün olmaz. Köleliğin, imtiyazların, eşitsizlik ve haksızlıkların hüküm sürdüğü 
bir toplum aktif veya pasif daima çatışma potansiyelini taşır. Allah'ın ipi olan 
Kur'an-ı Kerim özgürlüğü, adaleti, hukuku ve bir olan Allah'ın hükümlerine 
teslimiyeti öğrettiği zaman bu öğreti onlar için “Allah'tan bir nimet” oldu. Ara- 
larında adalet tesis edildiği, herkese hakkı verildiği ve herkes bir olan Allah'a 
ve O'nun vaz'ettiği hukuk kurallarına teslim olmayı kabul ettiği için kalpler 
birbirine ısındı, kardeşlik tesis edildi. Sadece Allah'a bağlanarak herkese ve 
her şeye karşı özgürleştiler. Daha önce nesepleri, soyları ve atalarıyla övünür- 
lerken; İslam'dan sonra imanları, takvaları, yardımlaşma ve fedakârlıklarıyla 
değer kazanmaya başladılar. Artık Allah onları “Dinde kardeş kılmış”tı (49/ 
Hucurat, 10). “Kardeşler (ihvan)” denmesi, kardeşin kardeşini izlemesi dola- 
yısıyladır. Razi, “tavahhi”den gelen bir kelime olarak kardeşin anlamının “ta- 
lep etmek” olduğunu söyler. İki kardeşin talepleri ve maksatları bir olduğu için 
kardeşler denmiştir. “Dost (sadik)” ise, iki arkadaştan her birinin diğerinin 
gönlünden ve kalbinden geçeni doğrulayıp tasdik ettiği için bu ismi almıştır. 
Dostlar birbirlerinden hiçbir şeyi gizlemezler. Müslümanlar “dinde kardeş” 
olunca, Kur'an-ı Kerim ve Sünnet zemininde birbirlerini takip edecek, ayrılığa 
düşmeyecek, talep ve maksatları bir olacaktır. Bu 49/Hucurat, 10. ayette belir- 
tildiği üzere soy ve nesep kardeşliği değildir. 

İslam'a girenler, daha önce birbirlerine hasım (düşman) kimselerdi. Düş- 
manlık onları ateşin kenarına kadar sürüklemişti, Allah onları Kur'an ve İslam 
sayesinde ateşe düşmekten kurtardı. Onları birbiriyle dayanışma içinde yaşa- 
yan tutarlı bir cemaat kıldı. Allah'ın dinine samimiyetle ve dürüstçe sarıldıkla- 
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rı için doğru yola girdiler (3/101); ummadıkları rahmet ve güzelliklere sahip 
oldular (4/Nisa, 175). 

Ayetin yerdiği tefrikayı, meşru görüş ayrılıkları dolayısıyla ortaya çıkan 
fırkalaşmadan ayırmak gerekir. İnsanlar tabii olarak farklı görüş açılarına sa- 
hiptirler. Bir konuyu çeşitli şekillerde anlamak, bir metni farklı okumalara tabi 
tutmak mümkündür. Bu türden farklılıklar çeşitlilik ve zenginlik sağlar; bu sa- 
yede ilim, düşünce ve irfan gelişir. İslam, meşru çerçevedeki görüş ayrılıklarını 
yasaklamaz, aksine saygıyla ve olgunlukla karşılanmasını öğütler. Meşru görüş 
ayrılıklarının şu niteliklere sahip olmaması gerekir: 

a) Bir görüş inancın temel prensiplerini ve açık hükümlerini hiçe sayma- 
malı yani dini tefrika sebebi kılmamalı; 

b) Belli ve meşru bir usule dayanmalı; 

c) Görüş ayrılıklarının amacı toplumsal barışı, siyasi birliği yıkıcı olma- 
malı yani fitne ve fesat amaçlı olmamalı; husumet ve düşmanlıklara sebebiyet 
vermemeli; 

d) Temelinde insanların heva ve hevesine hizmet eden görüş ve iddialar 
taşımamalı; çünkü bu ilahi vahyin tahrifi gibi trajik sonuçlara yol açar; 

f) Masum insanların hayatına kastedici mahiyette şiddet ve terörü, savaş 
kışkırtıcılığı hedeflememeli; 

g) Müslüman gruplar ve fırkalar birbirlerine karşı kumpas kurmamalı; bir 
Müslüman gruba karşı gayrimüslim grup ve güçlerle güç ve işbirliği kurma 
yoluna girilmemeli; 

h) Beşeri bir bilgi, düşünce ve görüşü mutlaklaştırmamalı. 

Bu prensiplere riayet edilmediği zaman, Müslümanlar birbirleriyle çekişir, 
çatışır; içlerine korku düşer ve güçleri kaybolur. (8/Enfal, 46.) Sahabe, tabiin ve 
sonraki İslam bilginleri her zaman farklı görüşlere sahip olmuş, Kur'an ve Sün- 
net'ten farklı hükümler çıkarmış, metinleri farklı okumalara, tefsir ve tevillere 
tabi tutmuşlardır. İslam tarihinde birden fazla itikadi ve fıkhi mezhebin varlığı- 
nı.buna borçluyuz ki, gerçek âlim ve müçtehitlerin kontrolünde olduğu zaman- 
larda mezhepler İslam içinde zengin çoğulculuğu gerçekleştirmişlerdir. Bağnaz 
hocaların, âlim müsveddelerinin ve bütün davası “iktidar için iktidar” olan muh- 
teris siyasilerin kontrolüne geçtiği zamanlarda da çatışmaya alet edilmişlerdir. 
İslam bilginlerinin takip etmeleri gereken prensip “Benim görüşüm yanlış ihti- 

mali olan bir doğrudur, benim gibi düşünmeyenin görüşü doğru ihtimali olan 
bir yanlıştır” olmalıdır. Bu böyledir! Çünkü hangi üst seviyede ve donanımda 
olursa olsun, bütün âlimlerin bilgileri ve içtihatları “mutlak” değil, “zanni”dir. 
Bunun zor olduğu açıktır. Ancak eğer Müslümanlar, hadiste buyrulduğu 
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üzere Kur'an'ı, “Allah'ın gökyüzünden yeryüzüne sarkıtılmış ipi” (Müsned, Ill, 
14, 17) olarak benimsiyorlarsa, Kur'an vahiyi onların ortak referans çerçeve- 
leri, varlıkta onları merkeze bağlayan sağlam tutamakları olur. 

Aslolan düşünce ve ifade özgürlüğünün serbestçe kullanıldığı, çeşitliliğin 
ve farklılıkların korunduğu özgür bir ortamda ümmetin birliğinin korunması- 
dır. Büyük topluluk kurtuluşa erer (İbn-i Mace, Fiten, 8). Razi'ye göre “Allah'ın 
ipi”; Allah'ın Kitabı, ahdi, dini hayat, ilahi hükümler ve mü'minlerin iradi ola- 
rak meydana getirdiği cemaat(ler)dir. “Allah, size âyetlerini böyle açıklar.” 
Allah, birlik ve beraberlik içinde yaşamanın yollarını bu şekilde gösteriyor; 
umulur ki sizler bunların üzerinde gerektiği gibi tefekkür edersiniz, bu sizin 
hidayetiniz olur; fitne, karışıklık, husumet ve çatışmaların ateş çukuruna düş- 
mekten kurtulmuş olursunuz. 
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104. Sizden; hayra çağıran, iyiliği (marufu) emreden ve kötülükten 


(münkerden) sakındıran bir topluluk bulunsun. Kurtuluşa eren- 
ler işte bunlardır. 


Yukarıdaki ayetler ve bundan sonraki ayetle (105) bir arada düşünüldü- 
günde, “Müslümanların içinde hayra çağıran, ma'rufu emreden ve kötülükten 
sakındıran bir topluluğun” bulunmasını emreden 104. ayetteki “minküm”de- 
ki “min” harfinin “beyaniyye” değil, “tab'ıziyye” olduğunu söylemek mümkün. 
Buna göre burada söz konusu olan ümmetin tamamı değil, ondan bir topluluk- 
tur. Ancak 110. ayetle bir arada ele alındığında “ma'rufu emir ve münkerden 
nehy”nin iki maksadı tahakkuk ettirmeyi hedeflediğini söyleyebiliriz: 

a) Evs ve Hazreç Müslümanları arasına ihtilafa benzer bir ihtilaf vuku'bu- 
lup da Müslümanları birbirine düşürecek olursa, üçüncü bir taraf bulunmalı, 
ihtilaf eden taraflara hak ve hakkaniyetin yolunu göstermeli. Hucurat süresin- 
de (49/9-10) iki Müslüman topluluk (grub, cemaat, bölge, mezhep, kavim vs.) 
çatıştığında aralarının bulunup düzeltilmesini emreder ki, bu üçüncü bir top- 
luluğun olmasını gerektirir. “Mü'minler kardeştir”, kardeşler arasını bulmak 
da üçüncü kardeşin görevidir. Bu ayette söz konusu görevini yerine getirmek 
üzere üçüncü topluluğa işaret edilmektedir. 104. ayetin hedefi budur. 

b) Arada ihtilaf olsun olmasın, daima Müslümanları hayra çağıran, ma'ru- 
fu emredip münkerden sakındıran bir davetçi topluluk olmalıdır. 104. ayette 
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zikri geçen topluluk Müslümanlar içinde söz konusu misyonunu yerine getir- 
mekle yükümlüyken, 110. ayet “Müslümanların tamamını insanlar için çıka- 
rılmış hayırlı bir ümmet” olarak bu misyonla tavsif etmektedir. Bu çerçevede 
ikinci anlam düzeyine yakından bakmaya çalışalım: 

Bu ayette yer alan anahtar terimler (hayr, ma'ruf-münker), İslam'ın ve 
Müslümanların beşeriyet tarihindeki misyonlarının en veciz anlatımıdır. Müs- 
lümanların içinde bir topluluk (ümmet) sürekli bir biçimde “hayra davet ede- 
cek”; “ma'rufu emredecek” ve “münkerden sakındıracak”. Bu asli misyondur, 
bununla kurtuluş (felah) mümkün olacaktır. Üçü arasında “atıf vavı” olması 
hasebiyle birbirlerinden ayrı şeyler olduğu düşünülse bile, hakikatte birbirle- 
riyle yakın ilişkilidir. 

Kur'an-ı Kerim'de 176 yerde geçen “hayır” iyi ve en iyi olup gerçekleşme- 
si halinde insana maddi ve manevi fayda sağlayan, bereket ve bolluk getiren, 
mutluluk ve haz veren; değerli ve üstün şeyleri celbeden şey(ler)in genel is- 
midir. Adalet, akıl, erdem, özgürlük, ahlak ve zenginlik hayır sayesinde sağ- 
lanır. “Hayır” maddi ve manevi; meşru, sahici ve temiz şeylerin toplamı olan 
genel yarar olduğuna göre, Müslümanların içinde insanları hayra çağırmakla 
yükümlü olan seçkin bir topluluk, beşeriyetin özgürlüğünü, refah ve güvenli- 
ğini temin etmek için cehd ve mücahede içinde olur. Beşeriyeti sadece mad- 
diyatçılığa saplanmış arsız bir tüketime, sorumsuz zenginliğe, sınırsız servet 
ve sermaye biriktirmeye değil, makul ve ahlaki hayatı sürdürmeye, dürüstlü- 
ğe matuf refaha, özgürlüğe, eşitlik ve adalete davet eder, bunlara ulaşmanın 
mümkün yollarını gösterir. Razi, hayra davetin önemli unsurlarından birinin, 
Allah'ın zatını ve sıfatlarını öğretip O'nun mümkün varlıklara benzemekten 
münezzeh olduğuna davet olduğunu söyler. “Rabbinin yoluna hikmetle davet 
et” (16/Nahl, 125) ve “İşte bu benim yolumdur. Ben ve bana tabi olanlar, Al- 
lah'a basiret (ilim) üzere davet ediyoruz” (12 /Yusuf, 108) ayetleri bunu gerek- 
tirmektedir. Bu doğru olmakla beraber bizi belli bir dolayıma götürmektedir. 

“Hayrın tecellisi iki şeyin hayatın tüm alanlarında realize olmasına bağ- 
lıdır ki, bunlar da “ma'ruf'un emredilmesi ve münkerden sakındırılması”dır. 
Hayır kendi başına gerçekleşmez, ma'ruf hayatta söz konusu ise ve münkere 
karşı gerekli mücadeleler veriliyorsa, hayır tahakkuk eder. 

İslam ümmetinin ameli hayır'dır. Bunu her tutum ve davranışında sergiler. 
Mesela “yetimleri yüzüstü bırakmayıp onlara karşı sorumlu davranmak (2/ 
Bakara, 220), “oruç tutmak” (2/Bakara, 184), “mü'min bir kadınla evlenmek” 
(2/Bakara, 221), savaş esirlerine iyi davranmak” (8/Enfal, 70), “anne-baba, 
yakınlar, yetimler, düşkünler ve yolda kalmışlar için harcama yapmak” (2/ 
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Bakara, 215), “kurban kesmek” (22/Hac, 36), “Allah'ın koyduğu sınırlara ria- 
yet etmek” (22/Hac, 30), suç ve günahlardan pişmanlık duyup “tevbe etmek” 
(9/Tevbe, 3), “ölçüyü, tartıyı doğru tutmak” (17/İsra, 35), “Takva elbisesini 
giymek” (7/ATaf, 26) hayırdır, hayır amellerdendir. İhtiyaç duyulan şeylerin 
“hayırlısını talep etmek” gerekir (28/Kasas, 24). Sonuç itibariyle sulh ve salah 
(barış, dirlik ve düzenlik) hayırlıdır” (4 /Nisa, 128). 

“Urf” kökünden gelen “ma'ruf'un irfan, marifet, tearuf, muarefe, tarif, arif, 
Arafat ve örfle kök birliğine sahip zengin bir kelimedir. Kök anlamları arasında 
iyilik, ihsan, cömertlik, hediye/atiyye olarak verilen şey; ağaç kavunu; deniz 
dalgası; at yelesi; yüksek kumluk; dağın zirvesi; horozibiği; peyderpey veya bir 
şeyin arka arkaya gelmesi (tevali) manaları yer alır. Neredeyse daima zıttı yani 
“münker”le zikredilir. Hak, iyi, doğru, güzel ve yararlı bu kavramın şemsiyesi 
altında toplanır. 

Ne-ki-ra'dan türeyen “münker” kötülüğü ifade eder. Tavahhuş etmek, çe- 
kinmek, yadırgamak; dehşetli, belalı şey veya durum; şeklini-formunu değiş- 
tirmek, tanınamaz hale getirmek; inkâr etmek, bilmemek; korkup kaçmak, çir- 
kin bulmak; edepsizlik, hayâsızlık vs. gibi anlamları var. Ma'ruf'un zıttı olarak 
münker şemsiyesinin altında da batıl, kötü, yanlış, çirkin ve zararlı düşünce ve 
fiiller toplanmaktadır. 

Örf ve ma'ruf yerleşmiş sahih gelenek ve köklü davranış biçimlerini ifade 
eder. Münker de bunun aksidir. Kur'an-ı Kerim, bu ikisini bir arada zikretti- 
ğinde, Müslümanların tarihteki misyonlarına işaret etmiş olur. Bir tutum veya 
davranışın ma'ruf sayılabilmesi için dinin, aklın ve fıtratın doğru, iyi, faydalı 
ve güzel bulması gerekir. Bir tutum ve davranış da yine dinin, aklın ve fıtratın 
yanlış, kötü, zararlı ve çirkin bulduğu şey ise o münkerdir. Fiillerin ma'ruf ve 
münker oluşlarına din, akıl ve fıtrat karar verir. 

Bu açıdan bakıldığında ma'ruf ve münkerin, bütün din müntesipleri ve 
farklı kültürel gruplar arasında ortak temel paydaları ifade ettiklerini söylemek 
mümkün. Münzel Şeriat'ın vaz'ettiği hükümler farklıdır. İslam dininin her emri 
Müslümanlar için ma'ruf, her nehyi münker hükmündedir. Ancak İslami hüküm- 
ler yani Şeriat'ın vaz'ettiği kurallar sadece Müslümanlar için bağlayıcıdır. Mesela 
namaz kılmak bir emirdir, içki içmek nehiydir. Ama bir Hıristiyan için bu iki hü- 
küm söz konusu değildir. Müslüman ve Hıristiyan'ın ortaklaşa doğru, iyi, faydalı 
ve güzel buldukları şeyler ma'ruftur, mesela yoksullara yardım edilmesi, açların 
doyurulması, muhtaçların yardımına koşulması, barışın tesisi için çalışılması 
gibi. Yine her iki din müntesipleri için ortak yanlış, kötü, zararlı ve çirkin fiiller 
olabilir, mesela işkence, zorbalık, hırsızlık, yalan, sömürü, hayâsızlık vs. gibi. 


142 ALI BULAÇ-KUR'ÂN DERSLERİ/DIRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


Şeriatın hükümleri Müslümanlar arasındaki ilişkilerin; ma'ruf ve mün- 
ker Müslümanlarla gayrimüslimler arasındaki ilişkilerin zeminini teşkil eder. 
Müslümanlarla gayrimüslimler barış içinde ve bir arada yaşama iradesini gös- 
termişlerse kamu yönetimini, kamusal alan ve hayatın ana çerçevesini ma'ruf 
ve münker tayin eder ki, bu da muahede ve müzakere ile ortaya çıkacak bir 
toplumsal sözleşme ile sağlanır. 

Ma'ruf ve münkerin ne olduklarını belirlemek için “din, akıl ve fıtrat”ı bi- 
rer kriter olarak ortaya koymanın her üçüne de yararı vardır. Şöyle ki: Nasıl 
nefsin derin etkisinde Bazen akıl, iyiyi kötü, doğruyu yanlış görebiliyor veya 
gösterebiliyorsa -ki bu 'rasyonalizasyon' adı verilen bir savunma mekanizma- 
sıdır, bu mekanizma sayesinde nefis yanlışı ve kötüyü aklileşitirir, makul bir 
forma sokar- inkâr ve günahların tekrarı sonucunda fıtrat da doğruyu ve gü- 
zeli algılama hassalarını, yeti ve melekelerini kaybedebilir. Bu durumda dinin 
sahih kriterlerine başvurmak gerekir. Ama bazı durumlarda, “din” adı altında 
birtakım çirkin ve kötü tutum ve davranışlar da ortaya çıkabilir, üstelik bunlar 
dini bir kılığa büründüklerinden varlıklarını bilmek zorlaşır. Mesela din for- 
muna bürünmüş zalimane töreler, çirkin adetler, mevzu (uydurma) hadislerle 
din zannedilen inançlar, teamüller vb. İşte bu durumlarda selim akla ve temiz 
fıtrata müracaat etmekten başka çare kalmaz. Eğer ilk anda akıl ve fitrat bir 
şeyi kesin ve kategorik olarak reddediyorsa, bu din açısından da doğru ve gü- 
zel değildir. Nihayet peygamberler ilk tebliğe başladıklarında, mucizeler gös- 
termeden önce insanların selim aklına ve temiz fıtratlarına seslenmişlerdir. 

Hadis ilminde “senet kritiği” yanında kullanılan “metin kritiği” bunun il- 
ginç örneklerinden biridir. Buna göre, Hz. Peygamber'den geldiği iddia edilen 
bir rivayet, 'senet' açısından sıhhatli olduğu kesinlik kazansa bile, 'metin' açı- 
sından eğer bir anda selim akıl ve temiz fıtrat tarafından reddediliyorsa, bu 
rivayete şüphe ile bakılabilir. Örneğin “Bir kadın, her tarafı kan ve irin olsa 
dahi erkeğinin vücudunu yalasa, yine hakkını eda edemez” rivayeti, bir anda 
temiz fıtrat tarafından reddedilmekte, insan “Bu söz Peygamber Efendimiz 
(s.a.)'in mübarek ağzından çıkmış olamaz” diye içinden geçirmektedir. Dola- 
sıyla ma'ruf ve münker sayılabilecek evrensel değerler, idealler ve davranışla- 
rın tespitinde din, akıl ve fıtratın elele vermesi önemlidir. Bu özellikle anlam 
düzeyleri tahrif edilmiş dinlerin tahrifatlardan arındırılmaları açısından baş- 
vurulacak temel bir yöntemdir. Nitekim akıl-dışı birçok dogmaya karşı çıkan 

aydınlanmacıların dönüp dolaşıp akla başvurmaları biraz da bu zorunluluktan 
kaynaklanmıştır. Akıl ve temiz fıtrata başvurmaktan kaçınmamak lazım, zira 
temiz fıtrat hakikatte dinin insan tabiatındaki tezahürüdür (bkz. 30/Rum, 30). 
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“Evrensel değer” dediğimiz şey, ifadesini selim akıl ve temiz fıtratta buluyor- 
sa, bütün iyi değerlerin kaynağı Allah olduğundan -çünkü “en güzel isimler 
O'nundur-, sonuç itibariyle evrensel değer yine kâinatın yaratıcısına raci olur. 

Ma'ruf ve münkerin evrensel muhtevaları açısından bakıldığında, Müslü- 
manlar bir yandan kendi dinlerinin somut hükümlerine uyar ve bu hüküm- 
lere göre yaşamaya çalışırlarken, diğer yandan diğer bütün din müntesipleri 
ve kültürel gruplarla ortak paydalar etrafında ahlaki birlikler kurar; dünyada 
daha özgür, adil ve ahlaki ilkelere dayalı bir düzen kurulabilmesi çalışmalarına 
katılabilirler. Bir açıdan Müslümanlar ile kitap ehli arasında “ortak kelime”; 
kitaplı olmayan dinlerle müşterek olan “hikmet”; animist, totemist veya na- 
turist inançtan olanlarla “kutsal” ve hatta hanif ruhlu tanrıtanımazlar ve ag- 
nostiklerle olan “fıtri doğrular-evrensel değerler” ortak paydalardır; bunlar 
ma'ruf ve münkerin müşterek zeminidirler. Söz konusu değerler çerçevesinde 
ahlaki, özgür ve adil bir dünyanın kurulması her dinden ve kültür grubundan 
insanların ortak hedefi ve ideali olabilir. Muannit olmayıp Zat üzerinde düşü- 
nüp de işin içinden çıkamayan öyle ateistler ve agnostikler var ki, hayatları- 
nı işkenceye, baskıya, yoksulluğa ve eşitsizliğe karşı mücadele ile geçirirler. 
Bunlar farkında olsun olmasın, hanif idealleri savunurlar ki, bu ideallerin her 
biri ma'rufun emredilmesi, münkerden sakındırılması kapsamına girer. Çünkü 
sonuç itibariyle din, Allah'ın insanı üzerinde yarattığı fıtrattır (30/30). 

İslami somut hükümlerin ötesinde Müslümanların dünyaya sunduğu 
ma'ruf değerler nedir, diye sorulacak olsa, bunların ahlak, özgürlük, adalet, 
hakkaniyet, dürüstlük ve bir arada yaşama sanatı olduğunu söylemek mümr- 
kün. Yüksek ahlaki hayat, sorumsuzca kullanılmayan özgürlük ve hukuk ya- 
nında sosyo-ekonomik hayatın temelinde işleyecek adalet Müslümanların 
ma'rufları, bunları engelleyecek her şey münkerdir. 

“Kötülük gören onu eliyle önlesin: Buna gücü yetmeyen diliyle karşı çıksın. 
Bunu da yapamayan kalbiyle buğzetsin -ki artık bu imanın en zayıf derecesidir-” 
(Müslim, İman, 78; Tirmizi, Fiten, 11). Bu hadis, Müslümanların münkere karış 
mücadele etmek üzere siyasi-maddi kuvvete sahip olmaları gerektiğini göster- 
mektedir. Kötülüğe karşı mücadele edecek kamu otoritesi yoksa Müslümanlar 
bu görevi dilleriyle yerine getirmeye çalışacak yani her söz ve ifadelerinde verili 
kötülüğü yererken, ideal-ahlaki hayata göndermelerde bulunacaklardır. Buna 
da insanların gücü yetmiyorsa, kalpleriyle münkere buğzedeceklerdir. Anlamı 
hiçbir zaman verili-kötü yani ahlaksız, baskıcı ve adaletsiz düzenle uzlaşma- 
maktır: “Allah'a andolsun ya iyiliği emreder, kötülüğe engel olursunuz ve zalimin 
iki elini hakka çevirir, doğruluğa zorlarsınız veya Allah, iyi olanlarınızın da kalbi- 
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ni kötü olanlara benzetir ve daha önce İsrailoğullarına olduğu gibi size de lanet 
eder” (Ebu Davud, Melahim, 17). Hz. Ali (ra.), “Cihadın en üstün olanı ma'rufu 
emretmek, münkerden sakındırmaktır. Kalbi ma'rufu tanımayan ve münkerden 
sakındırmayan kimse tepesi üstüne gider” demiştir. 

Hayır, ma'rufun emredilmesi ve münkerden sakındırılması, Tevhid inan- 
cına sahip olanların özelliğidir. Allah'ın birliğine inanmayanlar, doğal olarak 
insanları başka yol ve güçlere çağırırlar. Bunun gibi, muvahhid olsa bile, bu 
görevi üstlenecek kimselerin ilimleriyle amil olmaları gerekir. Denmiştir ki, 
kendisi zina suçunu irtikâp eden kişinin, bir kadını başını örtmeye çağırma- 
sına hakkı yoktur. Peygamberin şerefli ashabı, ezberledikleri her ayeti kendi 
hayatlarında tatbik ederlerdi; bu yüzden onlara “yürüyen Kur'an” denirdi. 

Tabii ki bu görev farz-ı kifaye olması hasebiyle öncelikle bilginlere, kana- 
at önderlerine, mütefekkirlere, sanatçılara, kısaca topluma sözünü ulaştırma 
imkân ve gücüne sahip olan herkese terettüp eder ki, ayetin “sizden bir toplu- 
luk” dediği ümmet budur. Kurtubi, ayetteki “min”in tab'iz ifade ettiğini söyler. 
Yani toplumun bir bölümü, bilginleri, kanaat önderleri ve entelektüelleri bu 
görevle yükümlüdür. Farz-ı kifaye hükmünde bir yükümlülük olarak ele aldı- 
ğımızda bu açıklama, Tevbe, 122. ayetiyle uygunluk içinde olur. Biraz sonra ele 
alacağımız 110. ayet ise, daha geniş kapsamda ve insanlığa nazaran ümmetin 
kendisinin bu misyonu yerine getirme yükümlülüğüne sahip olduğunu belir- 
tir. (Bkz. 5/Maide, 79.) 
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105. Kendilerine apaçık belgeler geldikten sonra, parçalanıp ayrılan 


ve anlaşmazlığa düşenler gibi olmayın. İşte onlar için büyük bir 
azap vardır. 


Farklı bakış açıları dolayısıyla ortaya çıkan görüş ayrılıkları dışında yerilen 
ihtilaf, ortada apaçık kanıtlar olduğu halde kendi fikrinde taassup derecesinde 
ısrar edenlere göndermedir. Bu tür ihtilaflarda kişilerin gayesi, hakikati arayıp 
bulmak, gerçeğin ne olduğunu araştırmak ve ortak bir anlayışa varmak değil, 
grup asabiyeti, sınıf veya zümre dayanışması, şahsi çıkar, mezhep veya ideolojik 
bağnazlık ya da nefsin hoşuna giden istek ve tutkuların etkisinde kalıp hakikati 
tahrif ve suistimal etmektir. Müslümanları birbirine düşüren asıl faktör grup, 
cemaat, kavim, sınıf, mezhep taassubu olup dinin, bu taassubu besleyecek şekil- 
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de ve batıl usuller kullanılarak tevil edilmesi, nasların asıl anlam ve maksatları 
dışında tefsir edilmesidir. Bu konuda en büyük tahribatı siyasi iktidarlar yapar, 
iktidarı ellerinde bulunduranlar dünyevi makam ve çıkarlar vaadederek bazı 
âlimleri kendi adaletsiz politikaları doğrultusunda kullanabilmektedirler. 

Gerek sorumluluk sahibi bilginler, gerekse bilinçli Müslümanlar bundan 
kaçınmalıdır, çünkü eğer insanlığı hayra çağırmak, iyilikleri emredip kötülük- 
lerden sakındırmak gibi misyonları varsa, bunu ancak kendi aralarında fikir 
ve anlayış birliğini kurmak suretiyle yapabilirler. Geçmişte kendilerine kitap 
verilenler bu hataya düştüler, işi öyle noktalara götürdüler ki, ortada apaçık 
kanıtlar, geri çevrilemez hakikatler olduğu halde fırka fırka oldular; mesela Al- 
lah'ın birliği fikri gibi apaçık bir hakikati bir kenara bırakıp İsa'nın tabiatı üze- 
rinden çıkan bir tartışmadan “mezhep” adı altında farklı dinler türettiler. Daha 
öncesinde Yahudiler, kabile veya şahsi çıkarlarını öne çıkarıp peygamberlere 
büyük acılar çektirdiler, bir kısmını öldürdüler ve onlarda kendi aralarında 
çeşitli parçalara bölündüler. 

Müslümanlar, asla ve usule bağlı kalarak dinin temel kaynaklarını fark- 
lı okuyacaklar, farklı içtihat ve tefsirlerde bulunacaklar ve bu bilginin, irfanın 
ve fıkhın zenginleşmesini sağlayacaktır; ama dinlerini parçalara ayırmayacak, 
ümmet ve cemaat olduklarının bilincini kaybetmeyecek, beşeriyete karşı asli 
misyonlarını yerine getirirlerken ana yoldan (Sırat-ı müstakim) sapmayacak- 
lardır. Aksi halde hem dünyada büyük sıkıntı ve musibetlere duçar olacaklar 
hem ahirette büyük bir azaba uğratılacaklardır. (42 /Şura, 13.) 


İNE 5 
-—. 


yâ faza) ağza gi MA 2214 Öğ iş By Sağl eği 
öalİl Gİ 41.1) Ga)â$5 çali$ leş Giliİl İyöydğ aSılaş| dağ 

g0) ül. Lp çe ZİN 2253 çil adaş) bala 
106. Bazı yüzlerin ağaracağı, bazı yüzlerin de kararacağı gün... Yüzleri 


kapkara-kesilecek olanlara: “İmânınızdan sonra inkâr ettiniz, öyle 
mi? Öyleyse inkâr etmenize karşılık olarak azabı tadın” (denilir). 


107. Yüzleri ağaranlar ise, artık onlar Allah'ın rahmeti içindedirler, 
içinde de temelli kalacaklardır. 


Burada güçlü bir mecaz söz konusudur. “Bazı yüzlerin ağaracağı, bazı 
yüzlerin kararacağı gün... Bazı tefsirciler bunu gerçek yani lafzi anlamıyla ele 
alabileceğimizi düşünmüşlerdir. Bunun belli ölçülerde bir hakikat değeri var- 
dır. Deneysel olarak anlaşıldığı üzere insanların inançları ve ideolojileri yüzle- 
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rine yansır. Namaz kılan bir mü'mini yüzünden, alnındaki secdeden tanımak 
mümkün (48/Fetih, 29). Yüze vuran aydınlık, kalpte parıldayan Allah'ın nuru- 
nun yansımasıdır. İnkâr ise zulümattır, kalbi karanlığa gömer ve bunun kalbi 
zulümat içinde olanın yüzüne de etkisi vardır. Bir Nefha-i ruh olan özümüz/ 
ilahi tabiatımız, kutsi nurdan neş'et eder, dünyevi tabiatımız onu örtmüştür. 
Dünyevi tabiatımız içindeki hapis halinde ruhumuzun nurla, ışıkla ilişkilisini 
kuracak olan vahiydir yani Kur'an ve Nebevi Sünnettir. Günahlar, nefsin süfli 
arzuları ve başkalarının hayatında yaptığımız yıkıcılıklar bu nuru söndürür, 
kalbi karartır. Tabii ki bunun yüze bir etkisi olacaktır. 

Bir başka açıdan bu mecazların anlamları vardır. Arapça konuşan halk- 
lar gündelik dilde bunu sıkça kullanırlar. “Yüzün ağarması”, kişinin kendi id- 
diasında doğrulanması, söylediklerinin kanıtlanması veya maruz kaldığı bir 
iftiradan teberri etmesi; “yüzün kararması” ise aksi durumda kişinin söyledik- 
lerinin yalan çıkması, iddialarında haksız ve tutarsız olduğunun anlaşılması 
ve bunun sonucunda utanç içinde kalması anlamlarında kullanılır. Kur'an-ı Ke- 
rim'de çeşitli yerlerde bu ve buna yakın formlarda kullanılmıştır (12/Yunus, 
26-27; 39/Zümer, 60; 80/Abese, 38-40; 74/Kıyame, 22-25.) 

Kıyamet günü yani hakikaten bütün çıplaklığıyla orta yere çıkacağı Gün'de 
yüzleri ağaracak olanlar, indirilen vahiyleri doğrulayanlar, yüksek ahlaki hayat 
yaşayanlar, peygamberlerin gösterdiği yönde hayatlarını geçirenlerdir. Bunlar 
inandıkları ve yaptıkları dolayısıyla dava ve iddialarının kanıtlandığını, görüş 
ve tezlerinin doğrulandığını görünce gururlanacaklar, göğüsleri kabaracak ve 
engin bir sevinç içinde yaşayacaklardır. Rahatlıkları ve sevinçlerine yüzlerine 
yansıyacaktır. Vahiyleri yalanlayanlar, statülerini, servet ve imkânlarını baş- 
kalarına haksızlık yaparak elde edenler, kul hakkı yiyenler, ahireti ve hesabı 
inkâr edenler ise bütün tezlerinde yanlışlandıklarını apaçık olarak gördükle- 
rinde yüzleri kararacak, utanç içinde kalacaklar. 

Yüzleri ağaracak veya kararacak olanların şu veya bu kimseler (Kitap ehli, 
dinden irtidat edenler, münafıklar, dine bozucu bid'at sokanlar, dini istismar 
edenler vs.) oldukları söylenmişse de, burada sözü edilenin daha çok bir pro- 
fil, bir tipoloji olduğunu söylemek mümkün. Bu bakımdan yapılan açıklamalar 
içinde en makul olanı, ezel meclisinde Allah'a verdiği ahdi/sözü tutmayanlardır. 
Onlar iman edip ahid verdiler, fakat imanlarında kararlı davranmadılar, ahidle- 
rinin gereklerini yerine getirmediler; üstelik bunu var güçleriyle savundular, ila- 

hi vahiyleri yalanladılar. Ama hakikatin tecelli ettiği Büyük Gün'de utanç içinde 
kaldılar. Yüzleri ağaranlar ise “Allah'ın rahmeti içinde”dirler. Buradaki “rahmet” 
Allah'ın cenneti yani ikram ve ihsan yurdudur; onda ebedi kalacaklardır. 
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108. Bunlar sana hak olarak okumakta olduğumuz Allah'ın âyetleridir. 
Allah, âlemlere zulüm isteyen değildir. 

109. Göklerde ve yerde olanlar Allah'ındır ve (bütün) işler Allah'a dön- 

dürülür. 


Hz. Peygamber (s.a.)'e “hak olarak okunan bu ayetler” Kur'an-ı Kerim'dir. 
Çünkü Hz. Peygamber'e Allah'ın ayetleri okunmuştur, okuyan vahiy meleği 
Cebrail aleyhisselamdır. Allah, insanlara nasıl davranmaları gerektiği için bir 
yol haritası vermektedir. Bu yol haritası Kur'an-ı Kerim'dir. Allah, indirdiği 
ayetlerle insanlara doğru ve yanlış, hak ve batıl yolları gösteriyor; girdikleri 
her yolun sonunda kendilerinin nasıl bir akıbetin beklediğini öğretiyor. İnsan- 
lar doğru ve hakkı seçtiklerinde mutlu olurlar; mutsuzluk ve azabın sebebi ise 
yanlış ve batıl hayat tarzıdır. İnsanlar kendi iradeleriyle seçimde bulunuyorlar, 
dolayısıyla karşılaşabilecekleri akıbetin olumlu veya olumsuz neticeleri onları 
ilgilendirir. Bu adaletin kendisidir. Allah, hiçbir şekilde ve hiç kimseye (alem- 
lere, alemlerden herhangi birine veya bir gruba) zulüm istemez. Doğru yolda 
iseler onların işlerini bozmaz; günahsız iseler onlara azap vermez. 

Böyle iken, Allah'ın bunu özel olarak belirtmesi, herhangi bir tereddüde 
mahal vermemek veya öne sürülebilecek mazeretlerin önünü kesmek içindir: 
“Onlar hesap vermeyi beklemiyorlardı, bizim ayetlerimizi yalan sayıyorlardı” 
(78/Nebe, 27-28). Hayır, insan her yaptığının hesabını vereceğini bilmelidir. 
Hesabı soracak olan âlemlerin Rabbi Allah'tır ve O asla zulmetmez. Kimseye 
işlemediği bir suçtan dolayı azap vermeyeceği gibi, dünya hayatında zayıfları 
ezen, insanları sömüren, hak ve hukuk ihlal edenler cezalandırılacaktır; çünkü 
cezalandırılmayacak olurlarsa, bu sefer mağdur ettikleri insanlar ve kitlelere 
zulmedilmiş olacaktır. Birileri azap görecekse, yapıp ettikleri dolayısıyla göre- 
cektir (3/182). 

Allah nasıl suçlulara ceza vermesin ki, “Göklerde ve yerde olanlar 
Allah'ındır ve (bütün) işler Allah'a döndürülür.” Bunun, zulüm yapacak 
olanları caydırıcı olması gerekir. Çünkü bütün gökler ve yer Allah'ın kudret 
eli altındadır; herkes yaptıklarının hesabı verecektir; suç teşkil eden hiçbir 
fiil dünya mahkemelerinin gözünden kaçsa bile Allah'tan gizli kalmaz. Ni- 

hayetinde O göklerin ve yerin sahibidir; herkesin ve bütün işlerin dönüşü 
Allah'adır (57/Hadid, 5). 
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110. Siz, insanlar için çıkarılmış hayırlı bir ümmetsiniz; maruf olanı 
emreder, münker olandan sakındırır ve Allah'a imân edersiniz. 
Kitap ehli de inanmış olsaydı, elbette kendileri için hayırlı olurdu. 
İçlerinden imân edenler vardır, fakat çoğunluğu fıska sapanlardır. 


“İnsanlar için çıkarılmış hayırlı ümmetsiniz” 104. ayetin tefsirinde bu 
konuda geniş açıklamalarda bulunmuştuk. Bu ayette ise, “olan'ın tasviri ve 
tespiti olabileceği gibi “olması gereken”e atıf da olabilir. Akla yatkın olanı her 
ikisinin bir arada zikredilmiş olmasıdır. “Hayırlı ümmet” olarak tasvir ve tespit 
edilen seçkin topluluk Hz. Peygamber'in ashabı, Müslümanların ilk neslidir. 
“Olması gereken” ise tarih içinde bir nehir gibi akacak Müslümanların bu ilk 
nesli örnek alıp hayır misyonuyla tarihsel yürüyüşüne devam etmesidir. 

Buna göre, her iki durumda sözü edilen Hz. Muhammet (s.a.) ümmetidir. 
Belirleyici vasfı ma'rufu emretmesi, münkerden sakındırmasıdır. Müslüman- 
ların içinden bir topluluk (ümmet), hem Müslümanları hem beşeriyeti hayrın 
insan hayatında tahakkuk etmesi, yeryüzünde adaletin tesisi için ma'rufa ça- 
ğıracak, münkerden sakındıracaktır. Bu görevi yerine getirmeleri farz-ı kifa- 
ye hükmündedir. Ancak beşeriyete nazaran İslam ümmetinin bütünü de aynı 
görevi yerine getirmekle yükümlüdür. Her Müslüman kendi bilgisi, kapasitesi, 
imkânları ve cehdi oranında bu görevle yükümlüdür. 

Razi, “ma'ruf ve münker” kelimelerinin başına gelen “el” takılarının “is- 
tiğrak” ifade ettiklerini, buna göre Müslümanların bu evsafta tutarlı bir üm- 
met oluşturmaları için ma'ruf olan her şeyi emredip, münker olan her şeyden 
sakınmaları ve sakındırmaları anlamına geldiğini söyler. Bu, bizim ma'rufun 
dinin, aklın ve fıtratın hak, doğru, güzel ve yararlı bulduğu her söz ve davranış; 
münkerin de yine dinin, aklın ve fıtratın batıl, yanlış, çirkin ve zararlı bulduğu 
her söz ve davranış olduğu fikrimizi teyit etmektedir. 

İslam ümmeti, sadece bu adla yani “İslam”la anıldığı için hayırlı bir ümmet 
vasfını kazanmış değildir. İslam olup da İslam'ın gereklerini yerine getirme- 
yenler bu vasfa sahip olamazlar. “İslam” iyi insan ve iyi toplum olmanın yolu- 
dur. Ümmet, hayır yolunda yarıştığı; kendi müntesiplerini ve beşeriyetin ta- 
mamını adalete, hakkaniyete, güzelliğe, yüksek ahlaki hayata çağırdığı ve aksi 
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tutumlardan kaçındırmaya çalıştığı için bu isimle anılmayı hak kazanmıştır. 
Bu açıdan İslam ümmetinin söz konusu öncü rolü oynayabilmesi için, referans 
çerçevesini Kur'an-ı Kerim'e dayandırması gerekir. Rol modeli, örnek şahsiyet 
Hz. Peygamber (s.a.) ve onun Sünneti ile sireti; toplum tipolojisi belli bir dö- 
neme kadar safiyetini koruyan Asr-ı Saadet'teki Sahabe hayatıdır. Bu üç pay- 
da (Kur'an, Sünnet ve Sahabe hayatı) İslam ümmetinin konsensusu, icmaıdır. 
Müslümanların tarihteki örflerine hayat veren bu üç asli değerdir. 

“Uhricet (çıkarılmış)” demek asli misyonunu üstlenip yerine getirmediği 
takdirde de “hayırlı ümmet” olacağı garantisini almış olması demek değildir. 
Ümmet, buna ehil ve liyakatli olduğunu ortaya koyduğu, somut olarak kanıtla- 
dığı zaman bu onurlu görev ona verilecek, adeta bunu hak edecektir. Şu halde 
“çıkarılmış olması”nı belki hayırlı ümmet olmaya aday olması şeklinde anla- 
mak gerekir. Adaylığın İslam ümmetine tanınmış olması ancak İslam içinde 
kalındığı, İslami hükümler ve hedefler temel alındığı takdirde hayır ve önderli- 
ğin tahakkuk edeceği konusuyla ilgilidir. Başka din, doktrin veya ideoloji men- 
supları buna aday bile olamazlar zira referansları dünyada hayrı tesis etmeye 
müsait değildir. 

Kaffal, ümmetin, aynı şey üzerinde ittifak etmiş tutarlı ve iç bütünlüğü 
olan cemaat olduğunu söyler. Buna göre Hz. Muhammed (s.a.)'in ümmeti Al- 
lah'a iman ve Hz. Peygamber'in Nübüvvetini ikrar eden evrensel bir cemaattir. 
Hz. Peygamber, kıyamet günü “Ümmetim, ümmetim!” diyecektir. 

Onun tebliğine muhatap diğer insanlar ise “Ümmet-i davet”tir. Bakara, 
143. ayette, “İnsanlar üzerinde şahit olan ümmet ve Peygamberin bu ümmete 
şahitliği” konusunu görmüştük. Misyonu icabı İslam ümmeti, beşeriyeti yük- 
sek ahlaki hayata çağırır. Çünkü Hz. Peygamber (s.a.) “Yüksek ahlakı tamamla- 
mak üzere gönderilmiştir” (Muvatta, Husnu'I-huluk, 8). 

İnsanlığa ahlaki öncülük yapacak olan ümmetin, ma'rufu emretmesi ve 
münkerden sakındırması yanında “Allah'a iman etmesi”nin zikredilmesi an- 
lamlıdır. Çünkü her ne kadar akıl ve fıtrat, ne oldukları konusunda bize bir 
fikir veriyorsa da, nihayetinde ma'ruf ve münkerin muhteva ve sınırlarını tayin 
ve tespit edecek olan Allah'a iman ve bununla bağlantılı olarak peygamberle- 
re ve onların getirdiği kitaplara iman yani ilahi hükümlere derin ve samimi 
bağlılıktır. Yüksek ahlaki ve evrensel değerler, ilahi hükümlere aykırı olarak 
tanımlanamazlar. 

Bu, İslam ümmetinin ahlaki çerçevenin dışına çıkmasını önleyen önemli 
bir kriterdir. Bir başka önemli kriter, Müslümanların gerektiğinde ma'ruf ve 
münker için mücadeleyi göze almalarıdır. Kaffal, İslam ümmetini diğerleri- 
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ne göre üstün kılan asıl faktörün bu olduğuna işaret eder. Eğer uğruna ölümü 
göze aldığımız değerler söz konusuysa, bu değerler başkaları için uyarıcı olur. 
Çok değerli şeyler olmadıkça kimse ölümü göze alamaz. Yüksek ahlaki değer- 
ler adına cihad etmek bu yüzden en büyük ibadet sayılmıştır. Cihadın asli ga- 
yesi, insan ile İslam arasındaki engellerin ortadan kaldırılmasıdır ki, İslam'ın 
temeli olan Allah'a iman ma'ruf olanlar içinde en büyük değerdir. Allah'ı ve 
onun işaret ettiği ahlaki değerleri inkâr etmek de münkerlerin en büyüğü ve 
en çirkinidir. Ma'ruf ve münkerin temel ölçütü Allah'a iman olduğuna göre, 
Allah'ın indirdiği hükümler yani O'nun dini değerlerin kaynağı olmaktadır. Bu 
yüzden beşeriyetin salahı, huzur ve barışı için ahlaki görev üstlenecek insanla- 
rın her aşamada yapıp ettiklerini Allah'a iman ölçütleriyle, dinle test etmeleri 
gerekmektedir. 

İster Müslümanların içinden belli bir topluluk ister Müslümanların ta- 
mamı, ma'rufu emredip münkerden sakındıracaklarsa, söyledikleri her şeyi 
hayatlarında tezahür ettirmeleri beklenir. “Siz insanlara iyiliği emrederken 
kendinizi unutur musunuz?” (2/Bakara, 44). “Yapmayacağınız şeyi niçin söy- 
lüyorsunuz? Yapmayacağınız şeyi söylemeniz Allah katında büyük bir gazap 
(konusu olması) bakımından büyüdü” (61 /Saff, 2-3). Yani, İslam ümmetinin 
öncürolü, ahlak, adalet ve hakkaniyet gibi ideallerin savunucusu olması duru- 
munda devam eder. Samimiyetle dini hayatı yaşayan insanların bilgileri imana 
dönüşmeli, imanları tutum ve davranışlarında tezahür etmeli. Doğruluğu, dü- 
rüstlüğü, ahlaki erdemleri, adaleti, birlik ve dayanışmayı hayatında veya po- 
litikalarında esas almayan kişi, dilediği kadar “dinden ve dindarlık”tan dem 
vursun, onun sözüne kimse inanmaz, söylemi ile eylemi birbirine uymadığın- 
dan dine en büyük zararı kendisi verir. 

Aynı cümle kalıbında “Kitap ehli de inanmış olsaydı, elbette kendileri 
için hayırlı olurdu” kaydının zikredilmiş olması anlamlıdır. Bakara süresinde 
gördüğümüz üzere, insanlara öncülük görevi daha önce Kitap ehline yani İs- 
railoğullarına verilmişti. Fakat ilahi tebliğlere karşı gelmeleri, peygamberlere 
çeşitli zorluklar çıkarmaları ve hatta Tanrı ile çekişme pahasına isyan etmeleri 
dolayısıyla bu öncü rollerini kaybettiler; böylelikle ahlaki üstünlük ellerinden 
alınmış oldu. Ayet, “eğer inanmış olsalardı” bu rollerinin devam edeceğini be- 
lirtiyor. Demek ki, Allah hiçbir ırka veya kavme özel bir imtiyaz tanımaz, ta- 

nımış da değildir. Üstünlük; ahlaki hayat ve takva ile elde edilir, vehbi değil, 
kesbidir; bağışlanmış değil, kazanılmıştır. Kazanılan bir şey kaybedilir de! 

Müslümanlar insanları hayra çağırdıkları, ortak iyilikleri savundukları ve 
ortak kötülüklere karşı mücadele ettikleri sürece bu üstün vasfa sahip olurlar, 
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aksi halde onlar da tarihteki misyonlarını kaybeder, diğerleri gibi zillet içinde 
yaşamaya başlar, helak olurlar. Öncülük rolü hayır, ma'rufun emredilmesi ve 
münkerden sakındırma ile sınırlı olduğuna göre, ümmet azalır ve çoğalır da. 
Yani ismi “Müslüman” olduğu halde -nominal Müslüman- İslam'ın gerekle- 
rini yerine getirmeyen, İslami değerlere dayalı bir dünya düşlemeyen ve bu 
ortak mücadeleye katılmayan kimseler, belki hukuken İslam dairesinin dışına 
çıkarılamaz ama bu misyonu üstlenen seçkin ümmetin üyesi olarak da adde- 
dilemezler. Arzuya şayan olan kendini Müslüman takdim eden herkesin bu 
misyonu üstlenmesi ve aktif olarak göreve katılmasıdır. Belki de 104. ayette 
sözü edilen “küçük topluluk” öncelikle bunu yapmakla mükelleftir. Yani Büyük 
İslam Ümmeti'ni beşeriyet için öncü rol oynamaya hazırlamak. 

“İman etselerdi”nin iki anlamı söz konusudur: İlki, onlara geçmişte veri- 
len nimetin kıymetini bilselerdi, peygamberlerinin sözünü dinleselerdi, bu on- 
lar için iyi olurdu, çünkü üstünlüklerini devam ettirmiş olurlardı (5/Maide, 65- 
66); ikincisi, Son Peygamber'e inansalardı ve artık ahlaki üstünlüğün ve liderli- 
gin Müslümanlara geçtiğini kabul edip buna inansalardı, yine kendileri için iyi 
olurdu. Bu böyledir, çünkü 113 ve 114. ayetlerde göreceğimiz üzere, bu gerçeği 
teslim eden Kitap ehlinden kimselere işaret edilecek ve bunların İslam ümmeti 
gibi beşeriyeti yüksek bir ahlaki hayat ve adaletli bir düzen için ma'rufun em- 
redilmesi ve münkerden sakındırılması çalışmalarına katıldıkları belirtilecektir. 
“İçlerinden imân edenler vardır, fakat çoğunluğu fıska sapanlardır.” 

Geçmişte “âlemlere üstün tutulmaları” karşılığında İsrailoğullarından iste- 
nen bu misyondu. Beşeriyetin öğretmenleri olacaktı; insanları hayra çağıracak, 
iyilikleri tesis edecek, kötülüklere karşı mücadele edeceklerdi. Bu misyona göre 
hareket etmeyi reddettiler. Ancak içlerinde bir grup hala bu misyonu devam et- 
tirmektedir, çoğu zaman ibretlerle dolu tarihlerini tekrar etmektedirler. 

Öncü rol oynamaya çağırılan ümmetin, tarihi rol modelinin Sahabe dö- 
nemi yani belli bir döneme kadar olan Asr-ı Saadet olduğunu söylemiştik. 
Bu, bugün ve yarın için de referans alınacak özel bir dönemdir. Bu dönemi 
Hz. Peygamber (s.a.)'in hayatta iken tebliğ yaptığı dönemle sınırlı tutuyoruz. 
Bir hadiste şöyle buyrulur: “İnsanların en hayırlısı benim (aralarında peygam- 
ber olarak gönderilmiş olduğum) bu neslimdir” (Buhari, Şehadat, 9; Müslim, 
Fedailu's-sahabe, 210). Bu, elbette bütün hayrın ve semavi tecellilerin Asr-ı 
Saadet'in sadece bu döneminde ortaya çıkıp Hz. Peygamber'in irtihali ile ta- 
mamen kesildiği anlamına gelmez: “İnsanların en hayırlısı benim (çağdaşım 
olan) neslimdir. Sonra onlardan sonra gelenler, daha sonra da onlardan sonra 
gelenler” (Aynı kaynak). Bu, dört halife ve hayli kısa süren Ömer bin Abdülaziz 
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döneminin de önemli olduğunu gösterir. Daha sonraki nesiller siyasi iktidarlar 
seviyesinde değilse bile, sivil-medeni hayatta hayırlar tecelli etmeye devam 
etmiştir; çünkü Müslüman alimler bu görevi yerine getirmek için büyük gay- 
retler göstermişlerdir. 

Hz. Peygamber dönemini hepsinden üstün kılan husus, onun hayatta olu- 
şu ve insanların doğrudan ondan feyiz almasıdır. Bağlayıcılık açısından sadece 
Efendimiz'in dönemi referans alınır. Ancak onu görmediği halde onun yaydı- 
ğı nurdan istifade edenler de kutlu insanlardır: “Beni görüp de bana inanana 
ne mutlu; beni görmediği halde bana inanan kişiye yedi defa ne mutlu” (Ha- 
kim, Müstedrek, IV, 85). Zaman geçtikçe dini hayatı yaşamak, ilahi tebliği dik- 
kate alıp tutum ve davranış belirlemeye çalışmak zorlaşmaktadır: “Şüphesiz 
önünüzde öyle birtakım günler vardır ki, o günlerde dini üzere sabır ve sebat 
gösterecek kimse, tıpkı bir ateşi avucunda tutan kimse gibi olacaktır. İşte o 
günlerde amel eden kimseye onun gibi amelde bulunan elli adamın ecri veri- 
lecektir” (Ebu Davud, Melahim, 17). 

İnsanların heva ve heveslerine göre yaşadığı, hak ve hukukun ihlal edil- 
diği, zulüm ve adaletsizliklerin arttığı, helalin harama karıştığı, hayâsızlık ve 
iffetsizliğin arttığı, liyakat ve ehliyetin önemsenmediği, zorbaların ve dema- 
gogların işin başına geçtiği bir dönemde, bu değerlerden söz etmek birçok 
kimseye garip gelir. Zaten İslam da garip gelmiş, garip gidecektir: “İslam garip 
olarak başladı, başlangıçtaki haline dönecektir. Ne mutlu o gariplere!” (Müs- 
lim, İman, 232; Tirmizi, İman, 13). 

Bu hadislerin ışığında beşeriyet adına ahlaki öncülük rolünü üstlenmiş 
bulunan ümmetin referansının başlangıç döneminde yani Saadet Asrı toplu- 
luğu (ümmeti) olduğunu söylemek mümkün. Hz. Ömer, bu ayet için “Kim sizin 
yaptığınız gibi yaparsa o da sizin gibi olur” demiştir. 

Ümmetin bu tanımı tarihte bir sürekliliğe işaret eder. Yani ümmet, ilk doğ- 
duğu noktada hayır ve iyilik için çalışmıştır, bugün ve yarın da aynı misyonla 
sahnede olmak durumundadır. Bu açıdan hayrın hangi dönemde tecelli ettiği- 
ni tespit etmek kolay değildir: “Ümmetimin misali yağmura benzer. Öncesi mi 
hayırlıdır, sonrası mı, bilinmez” (Ahmed bin Hanbel, Müsned, Ill, 130). 


yi - Piağs ke) 2 e .,. 07 
GG) izli Sağ aSıgllağ la gl e az çi 
111. Onlar size ezadan başka kesinlikle bir zarar veremezler. Eğer si- 


zinle savaşırlarsa size arkalarını dönüp kaçarlar. Sonra kendile- 
rine yardım da edilmez. 
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İlahi vahiye muhatap olmuş her beşeri topluluk gibi Kitap ehlinin geç- 
mişteki misyonları hayır, ma'rufun emredilmesi ve münkerden sakındırılması 
şeklinde belirlenmişti. Bu misyonu terk ettikleri için çeşitli musibetlere duçar 
oldular. Tabiat boşluk kabul etmediği gibi tarih de boşluk kabul etmez. Söz 
konusu misyonu üstlenecek bir ümmet olacaktır. Allah, şimdi bu görevi Müs- 
lümanlara yüklemiş bulunmaktadır. 

Misyonlarını kendi yapıp ettikleri dolayısıyla terk ettikleri halde Kitap eh- 
linin önemli bir bölümü bundan hoşnut değildir. Müslümanlara zarar vermek 
isteyeceklerdir (3/Âl-i İmran, 186 ve 59 /Haşir, 11-12); çünkü tarihte kendile- 
rine 'ortaklar” kabul etmemektedirler. Sorun, icaplarını yerine getirmedikleri 
halde görevi temellük etmeleri, yeryüzünü salah ve adaletten yoksun bırak- 
malarıdır. Müslümanlara iki şekilde zarar vermek isteyeceklerdir; ilki sıcak 
savaşlar yoluyla fiili zarar, diğeri soğuk savaş yoluyla eziyet. 

Yahudi kabileleriyle henüz savaşılmadığı dönemde inen bu ayetin zama- 
nımıza bakan yüzü var: 19 ve 20. yüzyıllarda yaşanan dramatik olaylar zararın 
her iki çeşidinin verilmek istendiğinin açık göstergesidir. “Medeniyetler çatış- 
ması” ve arkasından gelen İslamofobia bu tutumun ürünüdür. Demek oluyor 
ki 21. yüzyılda bu konsept değişmiş değildir ve esasında ayetin işaret ettiği 
ihbari bilgi göz önüne alındığında tarihin sonuna kadar da bu strateji devam 
edecektir. 20. yüzyılın ilk çeyreğinde İslam dünyasının neredeyse yüzde 80'i 
Batı'nın sömürgesi olmuştu. İslam'ın imajı tahrif edilmişti. Yüzyılın sonuna 
doğru, İslam'a ve Müslümanlara yakıştırılan tanımlamalar “fanatizm, funda- 
mentalizm, radikalizm, entegrizm, darkafalılık, İslamofobia, İslami terör, şid- 
det dini” vb. şeylerdi (Bkz. Ali Bulaç, İslam'dan Korkmalı mıyız? -Fanatizm, 
İslamofobia, Fundamentalizm- İstanbul, Çıra Yayınları. 2009). 

“Eza” çerçevesinde Kitap ehlinin Müslümanlara verebilecekleri diğer za- 
rar dinlerinin temel referans çerçevelerine semantik, kültürel müdahalelerde 
bulunmaları, Kur'an ve Sünnet'in hükümlerinin iç anlamlarıyla oynamaya ça- 
lışmaları ve Müslümanların bir bölümünü bu tahrifata inandırmaları şeklinde 
olabilir. Bunu da büyük ölçüde oryantalizm, İslamoloji, akademik çalışmalar, 
sanat, medya ve ince teknikler kullanan uzmanlar, STK'lar eliyle yapmaya ça- 

lıştıklarını söylemek gerekir. 

Ayet-i Kerime her iki saldırı biçiminden söz eder. “Eza” kelimesini kullan- 
ması, zararın fiili olmaktan çok bir miktar olacağı anlamına gelir. Sıcak çatış- 
maya gelince, dinlerinin icaplarını yerine getirdiklerinde Kitap ehlinin Müs- 
lümanlara yıkıcı zarar vermeleri düşünülemez. Eğer yakın tarihte gözlendiği 
üzere Müslümanlar yıkıcı zararlara maruz kalmışlarsa, siyasi ve ekonomik 
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bağımsızlıklarını kaybedip sömürge veya yarı-sömürge durumuna düşmüş- 
lerse, bu hasımlarının gücünden değil, Müslümanların iç derin zaaflarından 
kaynaklanmıştır. 

Ayetin indiği tarihsel dönemde Kitap ehlinin yaşadıkları mağlubiyetler 
bunun somut örnekleridir. (Bkz. 3/Âl-i İmran, 12; 54 /Kamer, 44-45; 59 /Haşir, 
12). Maddi ve manevi, ruhsal ve askeri, ekonomik ve kültürel donanımı yeter- 
li, beşeri vaziyetini İslam'ın çizdiği çerçeve içinde düzenlemiş Müslümanların 
yenileceği düşünülemez. Her yenilginin gerisinde araştırılması gereken gizli 
bir faktör söz konusudur. Allah, davası batıl olanlara; misyonunu beşeriyetin 
zararına, sömürü, adaletsizlik, eşitsizlik ve ahlaksızlık üzerine kurmuş kimse- 
lere yardım etmez. 


Ga izâ İN ğa aş Vİ yda a öl İĞ çiz Sl 
İS çağ, Elâ Sİ ale Saz iğ AİN öya azal JĞŞ eli 
İşi5 İğiak kaş İNİ 55 dky EYİ Öyİzkğ all hi, Ga) 
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112. Her nerede bulunurlarsa bulunsunlar -Allah'ın ipine ve insanla- 
rın ipine (ahdine) sığınanlar başka- onlara zillet (zorluk damgası) 
vurulmuştur. Onlar, Allah'tan bir gazaba uğradılar da üzerlerine 
aşağılanma (damgası) vuruldu. Bu, Allah'ın âyetlerini inkâr et- 
meleri ve peygamberleri haksız yere öldürmeleri nedeniyledir. 
(Yine) Bu, isyan etmeleri ve haddi aşmaları dolayısıyladır. 


Allah, kulları arasında ayrım yapmadığına göre, kimilerine haksızca üs- 
tünlükler vermez, kimilerine zararda isabet ettirmez. Kitap ehlinin -ki burada 
zikredilenlerin Yahudiler olduğu açıkça anlaşılıyor- tarihte aşağılanması, bazı 
devletler ve imparatorluklar tarafından yıkıcı askeri mağlubiyetlere uğratılıp 
zillet içine düşürülmesinin sebebi, kendilerine tevdi edilen tarihsel misyon- 
larını terk etmeleridir. Yahudilerin kendilerini sağlama alacakları iki durum 
vardır: biri “Allah'ın ipine sarılmaları” yani Allah'a verdikleri ahde sadık kal- 
maları; diğeri “insanların ipine sarılmaları” yani kiminle ahid imzalamışlarsa 
bu ahde ve gereklerine sadık kalmaları. 

Bakara, 61. ayette Hz. Musa'nın onları binbir güçlükle Mısır'dan çıkardık- 
tan sonar ona yaptıkları kötü muamele anlatılmış, buna bir ceza olmak üzere 
İsrailoğullarının üzerine horluk ve yoksulluk damgasının (zillet) vurulduğu 
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anlatılmıştı. Söz konusu ağır cezaya uğratılmalarının yegâne sebebi nankör- 
lükleriydi. “Zillet” bir başka şeyin üzerine basan birinin bastığı şey üzerine 
derin iz bırakmasıdır. Bunun kısa ifadesinin ruhsal ve toplumsal travma oldu- 
gunu söyleyebiliriz. İsrailoğulları, peygamberlerinin sözünü dinlediklerinde, 
yeryüzünde iyiliği emredip kötülüklere karşı savaştıklarında hükümran ol- 
muşlar, kuvvetli devletler kurmuşlardı (Hz. Davut ve Hz. Süleyman zamanın- 
daki gibi); Allah'a karşı geldikleri, emirleri çiğnedikleri, taşkınlık gösterdikleri 
ve bazı peygamberlerini öldürdükleri zaman da ilahi gazaba uğramışlardır. 

Gazaba uğramalarına sebep olan tutum ve davranışları “baü” ile ifade edil- 
miştir; bu bir şeyin zaman zaman -devrevi olarak- dolup taşması, taşkınlığa 
yol açması anlamındadır. İsrailoğullarının tarihlerine uygulandığında, belli bir 
zaman güç ve kuvvet toplarlar ancak bunu adaletli olarak kullanacaklarına hak- 
sızlıklar ve zulümlerde kullanırlar; ilahi emirlerin dışına çıkar, masum insanları 
katleder, başkalarının topraklarını işgal ederler; başkalarıyla bir arada ve kar- 
şılıklı anlayışla yaşayacaklarına gizli veya açık hegemonyalar peşinde koşarlar. 
İşte günahın bir kaba dolup taşma noktasına gelmesi gibi, günah fiiller işlemeye 
başlarlar. Belli bir noktadan sonra onlara ilahi gazap müstahak olurlar. Kelime- 
nin (baü) çağrıştırdığı başka bir anlam, bu hata ve günahın hep tekrar ettiği 
hususudur. Sanki bununla İsrailoğulları, acılı tarihlerinden gerekli dersleri çı- 
karmıyorlar, devrevi olarak hep aynı hatayı tekrar ediyorlar ve böylece yıkıcı bir 
zillet ve meskenete duçar oluyorlar, denmek istenmiştir. (Bkz. 17/İsra, 4.) 

Bu, bizi önemli bir noktaya götürmektedir ki, Kur'an-ı Kerim, Yahudilerin 
kendi tarihlerine mahküm olmadıklarını, iradelerini doğru istikamette kulla- 
nacak olurlarsa atalarının yaptıkları hataları tekrar etmeyebileceklerini anlat- 
maktadır. Geçmişte İsrailoğullarının başına gelen musibetlere sebep “Allah'ın 
ayetlerini inkâr etmeleri ve peygamberlerini öldürmeleri”dir (2/61). Bu- 
günkü Yahudi nesiller tabii ki peygamberlerini öldürüyor değillerdir. Ancak 
“öldürme” fiilini peygamberlerin tebliğlerini, onları davet ettikleri hayat tar- 
zını, ilahi hükümlere riayeti, kısaca ilahi emirleri öldürmeleri şeklinde anla- 
mak gerekir ki, bu “Allah'ın ayetlerini inkâr etmeleri” fiiliyle tamamen tetabuk 
içindedir. Şu halde bugünkü Yahudi nesiller, geçmişte ataları gibi zillet ve mes- 
kenete duçar olmak istemiyorlarsa -ki bunu pekâlâ başarabilirler- atalarının 
yaptıkları hataları tekrar etmeyeceklerdir. Tarih tekerrür etmez ama doğrular 
ve yanlışlar, sevaplar ve hatalar tekrar eder. Yahudiler de kendilerini tarihleri, 
tarihte yapıp ettikleriyle özdeşleştirdikleri takdirde aynı akıbete uğrayacak- 
lardır. Bu bir yasadır ve kendi tarihlerini, geçmiş tecrübelerini sorgulamayan 
Müslümanlar için de geçerlidir. 
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Nitekim İsrailoğulları tarihte “Allah'ın ipine/ahdine” sadık kaldıklarında 
muktedir ve şerefli hükümdarlar olarak yaşamışlardır. İslam'ın doğuşundan 
sonra Yahudilerin sığındıkları yani sarıldıkları ip, Müslümanlarla imzaladıkları 
anlaşmalar, yaptıkları ahiddir. Medine'de Hz. Peygamber (s.a.) ile bir anlaşma 
imzaladılar (Medine Vesikası), çeşitli gruplarıyla ve çeşitli kademelerde Hicri 
9. yıla kadar Medine'nin sakinleri olarak yaşadılar. Anlaşmanın şartlarını ih- 
lal etmelerinden sonra güvenlik vergisi adı verilen “cizye” ödemeye başladılar, 
böylece Zimmi statüsüne düştüler. Tarih boyunca da ahidlerine sadık kaldıkları 
sürece Müslümanların koruması altında yaşadılar, İslam devletleri onların can, 
mal, ırz güvenliklerini sağladı; ibadet, din ve vicdan özgürlüklerini korudu; eko- 
nomik ve ticari hayata katılmalarını mümkün kıldı. Müslümanların Yahudilere 
sağladıkları zimmet ve verdikleri ahid, siyasi ve askeri çıkarlarının gereği değil, 
bizzat dinlerinin emir olduğundan Yahudiler bundan her zaman kazançlı çıkar. 
Fakat 20 ve 21. yüzyıllarda İngiltere, Amerika ve başka güçlerin İsrailoğullarına 
verdikleri destek kendi stratejik çıkar hesaplarıyla ilgili olduğundan, Yahudiler 
bu çıkar ilişkilerinde her zaman feda edilmeye açık enstrümanlar durumunda- 
dırlar. Müslümanların tarih boyunca büyük acılar çeken Yahudilere uzatacakları 
“ip (habil)” yani sağlayacakları güvence, verecekleri destek, onlarla aktedecekle- 
riahid onların huzur ve güvenliklerinin teminatı olacaktır. 

Kur'an-ı Kerim'e göre, Yahudilerin sorunu kendileriyledir. Tarihte büyük 
zulümlere uğramışlardır ama bunun bir sebebi de Allah'a ve insanlara verdik- 
leri ahdi bozmalarıdır. Yahudilere zulmedenler ağır suç işlemişlerdir, bunun 
elbette cezasını ödeyeceklerdir. Müslümanlar da Moğol, Haçlılar ve modern 
zamanlarda Batılı devletler tarafından ağır zulümlere maruz kalmışlardır. An- 
cak Yahudiler olsun Müslümanlar olsun, öncelikle kusur ve suçun büyüğünü 
kendilerinde arayacaklardır. Kendi nefislerini ıslah edebilirler. Bu her zaman 
mümkündür. Bunun için yapmaları gereken şey, hayır peşinde koşmaları, 
ma'rufu emredip münkerden sakındırmaları yani asli misyonlarına sahip çık- 
malarıdır. Böyle olmakla beraber bütün Yahudiler aynı kefeye konulamaz. Aksi 
olsaydı bu antisemitizm olurdu. 
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113. Onların hepsi bir değildir. Kitap ehlinden bir topluluk vardır ki, 
gece vaktinde ayakta durup Allah'ın âyetlerini okuyarak secdeye 
kapanırlar. 

114, Bunlar, Allah'a ve âhiret gününe imân eder, maruf olanı emreder, 
münker olandan sakındırır ve hayırlarda yarışırlar. İşte bunlar 
salih olandandır. 

115. Onlar hayırdan her ne yaparlarsa, elbette ondan yoksun bırakıl- 
mazlar. Allah muttakileri bilendir. 

116. Gerçekten inkâr edenlerin ise, ne malları, ne çocukları, onlara 
Allah'tan yana bir şey sağlayamaz. İşte onlar, ateşin halkıdırlar, 
onda temelli olarak kalacaklardır. 


“Onların hepsi bir değildir” Yahudi ve Hıristiyanlara karşı toplu bir ret 
ve düşmanlığın söz konusu olmayacağını açıklar, özcülüğü reddeder. Bu, İs- 
lam bakış açısından antisemitizmin hiçbir versiyonuyla caiz olmadığını gös- 
termektedir. Antisemitizm, Sami ırkından gelenlere ama özellikle Yahudilere 
karşı, dinlerinden ve ırklarından dolayı nefret ve düşmanlık beslemek, onları 
özlerinde var olan bir tür ontolojik kötülük dolayısıyla aşağılamak, dışlamak 
ve ötekileştirip şeytanlaştırmaktır. Kur'an-ı Kerim, açık bir biçimde Yahudile- 
rin dinini reddetmez, kutsal kitapları Tevrat'ı menşei itibariyle Allah'ın vahiyi 
kabul eder, Hz. Musa ve diğer İsrailoğulları peygamberlerini över, bize de on- 
lara inanmamızı emreder. Yahudiler ontolojik olarak Adem ve Havva'nın ço- 
cukları ve Hz. İbrahim'in torunlarıdır. Yahudiler için söz konusu olan durum, 
Hıristiyanlar ve kitapları İncil için de söz konusudur. 

Kur'an'ın Yahudilere ve Hıristiyanlara yönelttiği temel eleştiri, tarih 
içinde şu veya sebeple kitaplarının bir bölümünü tahrif etmiş olmaları, 
peygamberlerine zorluklar çıkarmaları ve ellerindeki şeriata ve kitabın 
hükümlerine dahi yeterince riayet etmemeleridir. Tarihte Kitap ehli, kitap- 
larına semantik müdahalelerde bulunarak anlamı tahrif ettiler, hükümle- 
rin illet ve maksatlarını suistimal ettiler. Modern çağda ise dini, maddi ve 
pratik hayatın dışına çıkarmak, başka bir ifadeyle marjinalleştirmek, özel 
hayata hapsetmek ve izafileştirmek suretiyle kendilerini laikleştirdiler. Bu 
da tarihte yaptıklarının modern versiyonudur. Hz. Muhammet (s.a.), onları 
tekrar sahih kaynağa dönmeye davet etti, ona karşı da geldiler, yanlış tu- 
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tumlarında ısrar ettiler. Kur'an Kitap ehlini bu Hakka karşı tutumlarından 
dolayı eleştirmektedir. 

Temel eleştiri buyken, Kitap ehli bir bütün olarak kötü insanlar değildir. 
Hepsi batıl üzerinde yaşıyorlar denemez. Muhammed Abduh'un yerinde tes- 
pitiyle “dinlerinde var olduğu kadarıyla hak üzeredirler, bu dinlerinin tahrif 
olduğu gerçeğiyle çelişmez. Nasıl bir kısmı zayıf ve mevzu, bir kısmı sahih ha- 
dislere göre hayatını tanzim eden bir Müslümana biz yine de Sünnet üzere ya- 
şıyor diyorsak, Kitap ehlinin elindeki kitapların bir bölümünün tahrif olması 
öyledir” İyilik, güzellik ve doğruluk hakikatin yansıyan tezahürleri olarak her 
insanın ruhunda mündemiç olarak bulunmaktadır. Kim olursa olsun, insanda 
hakikat sevgisi vardır ve Bazen bu sevginin ışığını takip ederek iyilik, doğruluk 
ve güzellikler yapar. Trajik sorun, insan ruhunun hakikat sevgisinden ve ışığın- 
dan bütünüyle mahrum olması değil, hakikatin ortaya çıkmasını engelleyen 
karanlık perdelerle üstünü örtmesi, bunun katmerleştiği oranda gören gözleri 
perdelemesi, işiten kulakları tıkaması ve akleden kalbi mühürlemesidir. Kap- 
karanlık bir perde olan küfrün insanın bu asli melekeleri üzerinde böylesine 
yıkıcı etkisi vardır. İnsanı hayat verici kaynaktan, aydınlatıcı ışıktan uzaklaştı- 
ran şey, vahiye olan uzaklıktır. Tarihte Allah peygamberler göndererek, dönem 
dönem bu kaynağı fışkırtmış, insanın ruhunu ve hayatını aydınlatmıştır. 

Bu ışığın bir kısmıyla hayatı algılayan Kitap ehli insanlar -samimi din 
adamları ve dini bütün Yahudi ve Hıristiyanlar- vardır ki, Kur'an bakış açı- 
sından bunları diğerlerinden ayırmak gerekir. Bu küçük topluluk “Ümmetün 
kaime”dir ve “salihler” olarak isimlendirilmektedir. Allah'ın dinini ve hüküm- 
lerini hayatında ayakta tutmaya çalışan seçkin bir topluluktur. Bu topluluğu 
kaim ümmet kılan beş temel vasıf vardı ki, bunlar da: 

a) Allah'ın ayetlerini okumaları: Bunlar ellerindeki Tevrat ve İncil'i sürek- 
li okuyor, hükümleri üzerinde tefekkür ediyor ve imkânları ölçüsünde kitaba 
göre yaşamaya çalışıyorlar. 

b) Secde etmeleri. Bu, (özellikle) gecenin belli saatlerinde huşu içinde Al- 
lah'a dua etmeleri, O'nun yardımını ve bağışlamasını dilemeleridir. 

c) Bunlar Allah'a ve ahiret gününe inanırlar. 

d) Yukarıda 104 ve 110. ayetlerde genel çerçevesini çizdiğimiz ma'rufu 
emrederler, münkerden sakındırırlar. 

f) Hayırlarda yarışırlar. 

Bu beş vasfa sahip Kitap ehlinden gruba 110. ayette de atıf yapılmıştı. Bun- 
lar için “Sevaün” denmesi, ahlaki açıdan tutarlı ve bir bütün içinde yaşama- 
ları anlamına gelir. Çünkü Sevaün tesniyesi ve çoğulu olmayan bir kelimedir. 
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Anlamı, yukarıda sayılan beş temel özelliğin bir insanda aynı anda toplanmış 
olmalıdır ki, bu sayede Kitap ehlinde kaim ümmetin bir üyesi sayılsın. Allah'ın 
ayetlerini okumayan, Allah'a dua etmeyen, Allah'ın birliğine ve ahiret gününe 
inanmayan, ma'rufu emretmeyen- kötülükten sakındırmayan ve hayırlarda 
yarışmayan bu kategoriye giremez. 

Müfessirler genel olarak bu topluluğun, Kitap ehlinden İslam'a girenler 
olduğunu düşünmüşlerdir. Razi'nin aktardığı bilgilere bakılırsa, cumhur-u 
ulema, bunların “Hz. Musa'ya ve Hz. İsa'ya inanan kimseler” olduklarına kail 
olmuşlardır. Rivayete göre, Yahudi olan Abdullah ibn-i Selam ve arkadaşları 
Müslüman olunca, Yahudi ileri gelenleri onları şiddetle eleştirmiş, “hüsrana 
uğradıklarını” söylemişlerdir; bunun üzerine bu ayet inmiştir. Ata'ya göre ayet 
Hz. İsa'nın dininde olup Hz. Muhammed (s.a.)'i doğrulayan 40 Necranlı, 32 Ha- 
beşli ve 3 Bizanslı/Rum Hıristiyan hakkında inmiştir. İbn-i Mes'ud'dan gelen 
dikkat çekici bir rivayet vardır: Bir gün Hz. Peygamber yatsı namazını gecik- 
tirdi. Cemaat beklerken, evinden mescide gelerek “-Dikkat edin, Din mensup- 
larından sizden başka hiç kimse, şu anda Allah'ı zikrediyor değildir” dedi ve 
sonra bu ayeti okudu (Buhari, Mevakit, 22). Muhtemelen orada bulunanlar 
içinde Kitap ehlinden bir grup vardı. 

Ancak söz konusu topluluğun (kaim ümmet), kitap ehlinden yukarıda sa- 
yılan beş vasfa sahip olan kimseler olması da kuvvetle muhtemeldir. Bazı kıra- 
at imamları 115. ayetteki “Hayırdan her ne yaparlarsa”daki “yef'alun”u mu- 
hatap siygasıyla olmak üzere “ta” harfiyle yani “taf*alun” olarak okumuşlardır. 
Buna göre bu, “Kitap ehlinden mü'minlerin fiillerinden söz ettim” anlamında 
mü'minlerin hepsini muhatap alan yeni bir hitap olur. Sonra Yüce Allah. “Yuka- 
rıda bahsedilen Kitap ehlinden mü'minleri de sizin cemaatinize (Müslüman- 
lara) dâhil ederek “Ey Mü'minler topluluğu, ne hayır işlerseniz ondan mahrum 
bırakılmayacaksınız” buyurmuştur. Böylece ayetin hükmü bütün mükellefleri 
içine almış olmaktadır. Böylece ayet şu veya bu sınıf insana değil, bu beş vasfa 
sahip bütün insanlara hitap biçiminde anlaşılmış olmaktadır. Ebu Amr, ayeti 
her iki kıraatle okumuştur. 

“Onlar hayırdan her ne yaparlarsa, elbette ondan yoksun bırakılmaz- 
lar. Allah muttakileri bilendir.” “Hayırdan her ne yaparlarsa ondan yoksun 
bırakılmayacaklar”da kullanılan “küfür” sözcüğü önemlidir. Bununla sanki için- 
den çıktıkları veya içlerinde yaşamaya devam ettikleri büyük topluluğun bariz 
vasfına bir ima vardır ki, bu, “Allah'ın ayetlerini inkâr etmeleri” dolayısıyla küfre 
sapmış olanlardır. Ancak kendileri sayılan temel beş vasfa sahip kimseler olarak 
onlardan ayrılmışlardır, kaim ümmet vasfını kazanmışlar ve salihlerden sayıl- 
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mışlardır. Dolayısıyla yapıp ettikleri “inkâr 
siz ödenecektir. Eğer ayette sözü edilen topluluk Müslümanlar olsaydı, yaptık- 
larının karşılığını anlatmak üzere “küfür/inkâr” değil, “şükür” sözcüğü kullanı- 
lacaktı. Müslümanların hayırlı amellerinin karşılığı için kullanılan kalıp “Sa'yen 
meşkuran”dir. (Bkz. 2/Bakara, 158; 17/İsra, 19.) Küfür, örtü demek olmakla be- 
raber, yoksun bırakmak, mahrum etmek anlamlarında da kullanılır, burada bu 
her iki anlamı arasında ince bir ilişki kurularak kullanılmıştır. 


edilmeyecek, ödülleri onlara eksik- 


Bir nokta daha var: İnsan her ne yaparsa yapsın, yaptıklarının şahsı, ha- 
yatı ve geleceği üzerinde etkisi vardır. Bu yüzden Allah “iyiliğe karşı iyilik, kö- 
tülüğe karşı kötülük”le cevap verir. Öyle ki, iyilik veya kötülük “zerre miktarı” 
dahi olsa, bu böyledir (Zilzal, 7-8). “Allah muttakileri” bilir. Kimseyi unutmaz, 
haksızlık yapmaz, herkese kendi amellerine göre karşılık verir. Allah'ın Kitap 
ehlinden “kaim ümmet ve salihler” sınıfında ele aldığı bu topluluğa nasıl güzel 
bir karşılık vereceğini bilmiyoruz. Bildiğimiz bir şey varsa, güzel fiillerin kar- 
şılıksız bırakılmayacağı hususunun apaçık ortaya çıkmasıdır. Kur'an-ı Kerim, 
Kitap ehlinin içinde “aşırı olmayan, orta yol tutan (Ümmetün muktesidatun” 
topluluk olduğunu belirtir (5/Maide, 66). İbn-i Aşur, amellerinin karşılıksız 
kalmayacağı belirtilen bu topluluğun, “Allah'ın dini üzere dosdoğru yürüyen 
kimselerin kastedildiğini” söylemektedir ki, bizim de bu ayet çerçevesinde an- 
lattıklarımızdan çıkardığımız sonuca göre bunların Kitap ehlinden kimseler 
olması gerekir. Yine de elbette en doğrusunu Allah bilir. 

İşte olumlu sıfatları belirtilen Kitap ehlinden bu topluluklarla insanlığın 
genel sorunlarının çözümü amacıyla diyalog kurulur; yaygın savaşlar, etnik 
çatışmalar, cinsel sapkınlıklar, uyuşturucu, alkolizm, açlık, yoksulluk, baskı 
rejimleri, mülteciler sorunu, ekolojik dengenin sarsılması vb. hayati küresel 
konularda işbirliği yapılabilir. 

116. ayetle ilgili olarak Mukatil, “Şanı yüce Allah, kitap ehlinin mü'min- 
lerini anlattıktan sonra onların inkârcılarından söz etmektedir” der ki, bu yu- 
karıda anlattıklarımızı teyit etmektedir. Buna göre söz konusu beş vasfa sahip 
olmayan, dolayısıyla ümmeti kaimeden ve salihlerden sayılmayan diğer Kitap 
ehli insanlar, eğer mallarına ve sayısal çokluklarına güveniyorlarsa, yanılgı 
içindedirler (3/10). Dinde seçkin olma veya yüksek konum elde etme şartı, 
dinin hakikatlerine ve yüksek ahlaki normlara sadakat şartına bağlanmış; 
kendilerini “Tanrı'nın çocukları, seçkin halk” veya servet ve sayısal üstünlük 
üzerinden kendilerini ayıranların iddiaları temelden reddedilmiştir. Çünkü 
Allah katından bu iddiaların hiçbir değeri yoktur. Bu iddia sahipleri ateşin hal- 

kıdırlar ve içinde ebedi olarak kalacaklardır. 
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117. Onların bu dünya hayatındaki harcamaları kendi nefislerine zul- 
metmiş olan bir kavmin ekinine isabet eden kavurucu soğukluk- 


taki bir rüzgâra benzer ki onu (ekini) helâk etmiştir. Allah, onlara 
zulmetmedi, fakat onlar kendi nefislerine zulmetmektedirler. 


Burada çarpıcı bir tasvir söz konusudur. Kitap ehli veya servetine ve yan- 
daşlarına güvenenlerin trajik durumu, bilinçsizce ve akılsızca yanlış yerde 
veya yanlış zamanda ekin eken bir topluluğun başına gelenlere benzetilir. 

“Sırrun”, ileri derecede, kavurucu, şiddetli soğuk demektir. Bir tarlayı dü- 
şünün, tam ürün verecekken ona isabet eden kavurucu soğuk dolayısıyla yok 
olur gider. Yerinde ve meşru olmayan yollarla yapılan harcamaların başına ge- 
len de bundan başkası değildir. Bu harcamalar, sahiplerine herhangi bir fayda 
sağlamadığı gibi aşırı zarar verir. Fakat bu, söz konusu harcamayı bu tarzda ve 
bilinçsizce yapanların sorumsuzluğu sonucudur. Mal mülk ve servet, meşru yol- 
larda kullanıldığında dünyevi ve uhrevi fayda sağlar. Ama sorumsuzca harcama, 
israf, gösteriş, arsızca tüketim, sonradan görmelik, başkalarını kıskandırma, in- 
sanların hayrına çalışanların susturulması, savaş kışkırtıcılığı, algı yönetimi, tu- 
zaklar, kumpaslar ve komplolar kurmak üzere yapılan harcamalar bu kapsamda 
ele alınabilir. İnsanları Allah yolundan alıkoymak üzere yapılan harcamalar ve 
sürdürülen çabalar, bunu yapanlara bir yürek acısı olarak döner (8/Enfal, 36). 
Bu, dünyada da, ahirette de öyle olacaktır. Dünyada kazandıklarını zannederler. 

Hakikatte ise “Yapıp ettikleri çöldeki bir seraptan” (24/Nur, 39) farksızdır. 

Rivayete göre ayet Bedir günü, Allah'ın Elçisi'ne ve bir avuç samimi Müslü- 
mana karşı Ebu Süfyan ve yandaşları hakkında inmiştir. Savaşın sonucu Mek- 
kelilere bir yürek acısı olarak döndü. Ancak ayetin genel olarak bir tipolojiyi 
anlattığını söylemek gerekir. 

Küfür, kötü niyet, salt nefsin istek ve tutkuları ile komplo ve tuzak amaçlı 
harcamalar, ekinin kavurucu soğukla yok olması gibi harcamaları boşa çıkarır. 
Dolayısıyla küfür ve iyilik bir arada olmaz. Küfür iyilikleri yok eder. Bu kom- 
binezonda hiçbir şey yerli yerinde olmadığı için, hükmünü icra eden, trajik 
sonuca yol açan zulümdür. Hakikatin üstünü perde ile örtenler ve yeryüzünde 
sadece kendi bencil çıkarları ve hegemonyaları peşinden koşanlar, kendi ne- 
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fislerine zulmettiklerinden bu sonuca duçar olmuşlardır, yoksa Allah onlara 
herhangi bir haksızlık (zulüm) yapmış değildir (3/108). 
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118. Eyimân edenler, sizden olmayanları sırdaş edinmeyin. Onlar size 
kötülük ve zarar vermeye çalışıyor, size zorlu bir sıkıntı verecek 
şeyden hoşlanırlar. Buğz (ve düşmanlıkları) ağızlarından dışa vur- 
muştur, sinelerinin gizli tuttukları ise, daha büyüktür. Size âyetle- 
rimizi açıkladık; belki akıl erdirirsiniz. 


Ayetin indiği tarihsel ortamda Müslümanlarla Yahudiler arasında iyi iliş- 
kiler vardı. İslam'dan önce Medineliler Yahudilerle içli dışlı yaşıyordu. Çocuğu 
olmayan veya olup da yaşamayan kadınlar, eğer bir çocuğu daha olursa, onu 
Yahudilere vereceğine dair adakta bulunurdu. Araplar ve Yahudiler arasında 
süt kardeşliği sıkça rastlanan bir durumdu. İslam'ın gelişinden sonra da söz 
konusu ilişkiler köklü bir biçimde bozulmadı. Hicretin daha ilk yılında Pey- 
gamber Efendimiz (s.a.)'in Binti Haris'in evinde topladığı taraflar arasında Me- 
dine Vesikası'nı hazırlayıp imzalatması bu tarihi sosyal zemine dayanıyordu. 

Tabii ki Vesika'nın imzalanmasından sonra da ilişkiler devam etti. Dola- 
yısıyla bu, Yahudilerin Müslümanların bazı stratejik bilgi ve sırlarına vakıf ol- 
malarını kolaylaştırıyordu. Fakat zamanla Yahudiler, altına imza attıkları söz- 
leşmenin hükümlerine uymaktan sarf-ı nazar etmeye, anlaşmaya aykırı olarak 
Mekkeli müşriklerle çeşitli ilişkiler ve ittifaklar kurma arayışına giriştiler. Bun- 
lara, zaten öteden beri içten İslam'a inanmadıkları halde zahiri görünüşleriyle 
“Müslüman' gibi davranan münafıklar da eklenince, söz konusu hasbi, samimi 
beşeri ilişkiler Müslümanların aleyhine işlemeye başladı. 

İşte ayet indiği ortam itibariyle bir yandan Müslümanları Yahudi ve mür- 
nafıklara karşı uyarırken, evrensel yönüyle, bu samimiyetsiz pozisyonda olan 
gayrimüslimlerin tümüne karşı bir tutum alışın genel çerçevesini çizmektedir. 
Şevkani'nin belirttiği üzere, ayetin uyarıları bir bütün olarak gayrimüslimle- 
re karşı değil, düşmanca tutum içinde olanlara karşı ciddiye alınması gere- 
ken bir uyarıdır. Elbette her zaman Müslümanlarla gayrimüslimler arasında 
beşeri ilişkiler olacaktır. İslamiyet etnik/dini arındırmayı öngörmediğinden 

farklı din mensupları iç içe yaşayacaklardır. Fakat bu, bütün sınırların orta- 
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dan kalkmasına gerektirmez. Yerine ve ilişki halinde olunan insanların niyet 
ve konumlarına göre belli şeffaf sınırların olması gerekir. Beşeri dostluklar, 
komşuluklar ve ilişkiler sürmeli ama hayati önem taşıyan sırlar, zaaf noktaları, 
stratejik bilgi ve mahrem alanlar bu kapsamın dışında tutulmalıdır (Bkz. 3/ 
Âl-i İmran, 28; 4/Nisa, 44; 5/Maide, 51). 

Bu hiçbir zaman, gayrimüslimlerin bir gettoya hapsedilmesi, her zaman 
onlara karşı hasım duygular ve kuşkular taşınması anlamına gelmez. Aksine, 
60/Mümtehine, 8. ayette belirtildiği üzere, hakiki niyeti, Müslümanlara hu- 
sumet beslemek olanlara karşı teyakkuz halinde olmayı gerektirir. Eğer gay- 
rimüslimler iyi niyetle -ki bu durumda olanlar elbette vardır- Müslümanları 
dinlerinden dolayı öldürmeyi, yurtlarından sürmeyi ve düşmanlarıyla işbirliği 
ve ittifaklar kurmayı planlamıyorlarsa, onlara karşı iyilik ve adaletle davra- 
nılmalıdır (60/Mümtehine, 9). Müslümanların genel ve asli tutumları, hangi 
dinden ve inançtan olursa olsunlar, insanlara karşı iyilik ve adaletle davran- 
mak; “kötülüğü en güzel tarzda savmaya çalışmak”tır ki, (Allah dilerse) bunun 
sonucunda düşmanlıklar dostluğa dönüşür (41/Fussilet, 34). 

İster Kitap ehlinden (3/Âl-i İmran, 28), ister dinlerinde ve dindar görü- 
nüşlerinde samimi olmayanlar (münafıklar)la kurulacak ilişkilerde dikkat 
edilecek husus, günün birinde aleyhte kullanılacak sır ve mahrem bilgilerin 
paylaşılmaması hususudur. Teyakkuz halinde olunması gerekenler, özellikle 
şu veya bu dini topluluk değil, “Allah'a ve Müslümanlara düşman olanlar”dır ki 
asıl bunların dostluğundan kaçınmak gerekir (60/Mümtehine, 1). 


Ayetin seçtiği “bitâne (G İ” sözcüğü bir şeyin iç-yüzü demektir. Mastar 
olması hasebiyle kelimeyi tek tek kişiler için kullanmak mümkün olduğu gibi 
bir topluluk için de kullanmak mümkün. Dış yüzün (zahir) zıttı olup batın-ka- 
rın anlamında da kullanılır. Sırlarımızı, mahrem dünyamızı paylaşacak kadar 
bize yakın olan kimselere bitâne denir. Kişiler söz konusu olduğunda, seçtiği- 
miz arkadaşa bakmalıyız. Bir hadiste şöyle buyrulmuştur: “Kişi, seçtiği arka- 
daşının dini üzeredir. Bu yüzden herkes kiminle arkadaşlık ettiğine baksın” 
(Ebu Davud, Edeb, 16; Tirmizi, Zühd; Müsned,ll, 303). 

“Sizden olmayanlar”, bütün gayrimüslimler olmayacağına göre, burada 
belli bir insan profili, belli bir topluluk tipolojisine dikkat çekildiği anlaşılı- 
yor. Kastedilen, kin ve düşmanlıklarında aşırıya gitmiş kimselerdir. Bu kimse- 
ler, fırsatını ellerine geçirdiklerinde zarar vermekten kaçınmazlar, başka bir 
deyişle zarar verici hiçbir fırsatı kaçırmak istemezler. Yani her daim Müslü- 
manlara zarar vermek üzere tetikte beklemektedirler. Zararı ifade etmek üze- 
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re kullanılan “habâlen duy kelimesi, pazusu eksik el demek olup güçten 
düşürmek, noksanlaştırmak, çökertmek gibi anlamlara gelir. O halde bu tür 
insanların planladıkları zarar ve kötülük, sıradan değil, iç bünyeyi bozacak, de- 
jenere edecek ve göçertecek bir fiildir. O kadar kendilerini kontrol edemiyor- 
lar ki, sözde yardım etmek üzere Müslümanlarla savaşa katılacak olsalar, zarar 
vermekten başka bir şey düşünmezler (9/Tevbe, 47). Bu sayede ileri derecede 
zarar ve kötülük vermeyi amaçlamaktadırlar (2/Bakara, 220). Bunun için de 
Müslümanların dinlerini, dünya hayatlarını veya genel olarak işlerini, dirlik ve 
düzenlerini bozmak, bozguna uğratmak gibi niyet ve planları vardır. 

Bu tür kimselerin kin, husumet ve öfkeleri dışa vuracak kadar kuvvetlidir. 
Sözlerinden, üsluplarından, konuşmalarından ve yazdıklarının satır aralarından 
kötü niyetlerini, kin ve husumetlerini sezmek mümkündür (47/Muhammed, 
30). Bunun için mü'min ferasetine sahip olmak yeterlidir. İç dünyalarında besle- 
dikleri kin ve nefret ise çok daha büyüktür. Dolayısıyla mü'minlerin çok dikkatli 
ve teyakkuz halinde olmaları kendi güvenlikleri açısından zaruridir. Yeterince 
akıllı olduklarında, akıllarını kullandıklarında, bu özel tipolojideki ve profildeki 
düşmanları kolaylıkla tespit edebilir, onlara karşı tedbirlerini alabilirler. Sürenin 
28. ayetinde gördüğümüz üzere mü'minler, birbirlerini bırakıp inkârcılarla itti- 
fak ilişkisi içinde olmamalılar, aksine birlik ve dayanışma içinde olmalılar. 


A er 


pSgâllğlğ İS ASİL Oglaği ipi a afişi e la 
İyiyi YA İSYAN ğe ili aile iin IşiZ (3s İŞİ 
ALZAS AKİL öl gray yali eli ele SİN Ğİ Alaş 
PDA İŞ yöşlnl Öl İ İyö3 öğle Kak ölü Aş 
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119. Sizler, işte böylesiniz; onları severseniz, oysa onlar sizi sevmezler. 
Siz Kitab'ın tümüne inanırsınız, onlar sizinle karşılaştıklarında 
“inandık” derler, kendi başlarına kaldıklarında ise size olan kin ve 
öfkelerinden dolayı parmak uçların ısırırlar. De ki: “Kin ve öfkeniz- 
le ölün.” Şüphesiz Allah, sinelerin özünde saklı duranı bilendir. 


120. Size bir iyilik dokununca tasalanırlar, size bir kötülük isabet et- 
tiğindeyse buna sevinirler. Eğer siz sabreder ve sakınırsanız, on- 
ların “hileli düzenleri size hiçbir zarar vermez. Şüphesiz, Allah, 
yapmakta olduklarını kuşatandır.” 
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Müslümanların ihtiyatlı bir tutum içinde olmalarını gerektiren sebep, 
kendi iyi niyetlerine karşılık, Kitap ehlinden onlara düşmanlık besleyenlerin 
aynı niyet içinde olmamalarıdır. Kurtubi, burada geçen “sevgi”nin temiz duy- 
gular besleme ve iyi şeyler düşünme anlamında olduğunu söyler. İster Kitap 
ehli ister münafıklar olsun, Müslümanların başkalarına karşı tutumlarını be- 
lirleyen temel prensip zahire bakıp hükmetmek, karşıdakinin beyanına göre 
tutum almaktır. Tevrat ve İncil, Kur'an'la aynı kaynaktan neş'et etmişlerdir; 
içlerinde Allah'ın kelamı vardır ve insanlar arasında yakınlaşmayı, yardımı 
ve dostluğu emretmektedirler. Müntesiplerinin de bu emirlere göre hareket 
etmeleri, Müslümanlara karşı dostane duygular beslemeleri beklenir. Müna- 
fıklar ise zaten 'Müslüman' olduklarını beyan edip duruyorlar. Onların iç dün- 
yalarını, göğüslerinin içini yarıp kalplerini okumak mümkün olmadığına göre, 
beyanlarına esas almaktan başka çare yoktur. 

Ancak Kur'an, sevgi ve dostlukta safça durumlara düşülmemesine dikkat 
çeker. Evet, Müslümanlar “kitaba” inanıyorlar. Bu övgüye değer bir meziyettir. 
Müfessirler, burada geçen “kitap”ın çoğul anlam ifade edip, vahyedilmiş bütün 
kutsal kitaplar anlamında olduğunu söylemektedirler ki, bu doğrudur. Müs- 
lümanlar, Tevrat ve İncil'e inanıyorlar ve gerekli saygıyı gösteriyorlar ancak 
Kitap ehli Kur'an'a inanmıyorlar (2/Bakara, 91). İnanmadıkları gibi kendi ki- 
taplarının tümüne de inanıyor değillerdir. 

Dininin asli mesajını iyi anlamış bir Müslüman kim olursa olsun, başkaları 
hakkında kötülük düşünmez; başına bir afet gelmesini arzu etmez. Fakat kötü 
niyetli diğerleri aynı duygular içinde değildir. Böyleleri İslam'a ve Müslüman- 
lara ileri derecede kin ve husumet beslerler. Bunu pek belli etmek istemezler, 
Müslümanlarla bir araya geldiklerinde “inandık derler” ama yalnız başları- 
na kaldıklarına kin ve öfkelerini kontrol edemez halde parmaklarını ısırırlar 
(Bkz. 2/Bakara, 14-15, 76). Bu haksız düşmanlık karşısında yapacak şey yok, 
“Kin ve öfkenizle ölün” denebilir ancak. Nihayet bir türlü dinmeyen kin ve nef- 
ret ruhu zehirler, kalbi öldürür. Allah, böylelerinin iç dünyalarında, kalplerinin 
derinliklerinde sakladıkları her şeyi; kötü niyetleri, kini, nefreti, komploları ve 
tuzakları bilir. Bu da Müslümanlar açısından güven verici bir husustur. Çünkü 
eğer Müslümanlar doğru yoldan ayrılmayacak olurlarsa, onların düşmanlarını 
ve komplolarını bilen Allah onları koruyacaktır. 

Bu gibileri, Müslümanlara bir iyilik dokunduğu zaman bundan hoşlanmaz- 
lar; bir musibet isabet ettiğinde ise pek sevinirler, içten içe mutlu olurlar. An- 
cak bu aşırı kin ve komplolara karşı yapılması gereken yegâne şey, sabretmek, 
karşılaşılan zorlukları ve sıkıntıları olgunlukla karşılamak ve Allah'ın emirleri 
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konusunda takva duygusunu kaybetmemek olmalıdır. Takva en büyük koruyu- 
cudur (65 /Talak, 2-3). Sabır ve takvaya sarıldıkları zaman, düşmanların tuzak 
ve komploları Müslümanlara herhangi bir zarar veremez. Nihayet Allah, onla- 
rın yaptıklarını bütünüyle ihata edendir. Yani ne yaptıklarını biliyor ve zamanı 
geldiğinde cezalandırıyor. 


ali daa A5 YESİN helâa Öykağll (ği SULAİ ya Sağ Blg 
Gİ değ Lala Aliş MAAS Sİ Sik gis ERA İl giriş 
çerıy öşlağll gözal 


121. Hanisen, mü'minleri savaşmak için elverişli yerlere yerleştirmek 
için evinden erkenden ayrılmıştın. Allah işitendir, bilendir. 

122. O zaman sizden iki grup, neredeyse 'çözülüp geri çekilmek' iste- 
mişti. Oysa Allah onların (velisi) yardımcısıydı. Artık mü'minler, 
yalnızca Allah'a tevekkül etmelidir. 


Bu ve devamı ayetler, yukarıda 119 ve 120. ayetlerde “münafıklara güvenil- 
meyeceği” ve “sabreder ve sakınırsanız onların hileli düzenleri size hiçbir zarar 
vermez” hükmünün tarihsel bir olay, çetin bir savaş üzerinden anlatımıdır. Bu 
açıdan ayetlerin tarihsel boyutları kadar evrensel mesajları da önemlidir. 

Burada sözü edilen savaş Uhud savaşıdır. 179. ayete kadar zaman zaman 
Bedir savaşına da atıflarda bulunarak savaş olgusu farklı boyutlarıyla ele alı- 
nacaktır. Uhud, Bedir savaşından (Miladi 624) sonra Müslümanların girdiği 
ikinci büyük savaştır. Müslümanların, neredeyse tam bozguna uğrayacakları 
bu savaş Hicretin 3. yılında (625) vuku buldu. Mekkeliler Bedir'in intikamı- 
nı almak ve kabileler nezdinde sarsılan itibarlarını yeniden kazanmak üzere 
donanımı son derece iyi 3 bin kişilik bir ordu ile Uhud denen bölgeye geldiler. 
Başlarında Ebu Süfyan vardı. 12 Şevval çarşamba günü mevzilendikleri mıntı- 
ka Medine'den 7,5 km uzaklıkta Uhud dağının etekleriydi. 

Hz. Peygamber (s.a.) savaş stratejisini müzakere etmek üzere Ashab'ın 
önde gelenlerini topladı. Çağırdıkları arasında münafıklardan Abdullah ibn 
Ubeyy ibn Selül de bulunuyordu. Hz. Peygamber ve tecrübeli sahabiler, Mekke- 
lileri Medine'de karşılamayı düşünüyorlardı. Çünkü bugüne kadar, Medine'de 
yaptıkları her savaşı kazanmışşlaradı, içlerinde Allah'ın Resülü de olunca, hay- 
da hayda zafer kazanacaklardı. Ancak genç sahabiler ve İslam'a yeni girenler, 
düşmanı Medine'nin dışında karşılama fikrini savundular. Onlara göre savaşı 
açık alanda ve bir meydan muharebesi şeklinde yürütmek gerekirdi. Bedir gibi 
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müşrikleri bir kere daha darmadağın edeceklerdi. Hz. Peygamber (s.a.) Medi- 
ne fikrini savunduysa da, genç sahabileri ikna edemedi. Sonunda onların gö- 
rüşünü kabul etti. Ancak o anda sahabilerin içine bir kuşku girdi ve eğer arzu 
ediyorsa dediği gibi olsun dediler. Hz. Peygamber, istişareyle varılmış kararı 
bozmadı ve şöyle buyurdu: “Bir peygamber savaş zırhını giydikten sonra, Al- 
lah (onunla düşmanı arasında) hükmünü verinceye kadar çıkarmaz” (Buhari, 
İ'tisam, 28; Müsned, Ill, 351). 

3 bin kişilik Mekkelilere karşı Müslümanların sayısı bin idi. Cumartesi günü 
Şavt adı verilen mıntıkaya geldiklerinde, Abdullah ibn Ubeyy, kendisinden bek- 
leneni yaptı ve “Muhammed bizi değil, gençleri dinledi” deyip 300 adamıyla çe- 
kildi, böylece Müslümanların sayısı 700'e inmiş oldu. Kur'an'da bu olay saraha- 
ten yer almasa da, 122, 166 ve 167. ayetlerden bu sonucu çıkarmak mümkün. 

Hz. Peygamber, belli bir stratejiye göre askerlerini mevzilere yerleştirdi. 
Son derece disiplinli davranıyor, yürüyüş sırasında birinin göğsünün öne çık- 
masına izin vermiyordu. Bu da Sünnet'te de askerlikte -şahsın izzet-i nefsini ve 
mü'min itibarını zedelememek kaydıyla- disiplinin ne kadar önemli olduğunu 
gösteriyor. Ordu sırtını dağa vermişti, düşman askerlerinin aradan sızması ih- 
timaline karşı Abdullah ibn-i Cübeyr komutasında 50 kişilik bir okçu grubu- 
nu geçide yerleştirdi ve hiçbir şekilde yerlerinden ayrılmamaları gerektiğini 
tembihledi: “Oklarınızla bizi savunun, düşmanın arkadan bize saldırmalarına 
izin vermeyin. Yensek de yenilsek de sakın yerlerinizden ayrılmayın; öyle ki 
kuşların cesetlerimizi didiklemeye başladığını görseniz bile sakın mevziinizi 
terk etmeyin” (Buhari, Cihad, 164). 

Başlangıçta Müslümanlar üstünlük sağladılar. Öyle ki Mekkeliler dağılma- 
ya başladılar. Bazı sahabeler meydandan ganimet toplamaya başlayınca, ken- 
dilerine yapılan sıkı uyarılara rağmen yerlerini terk edip ganimet toplamaya 
koştular. Komutanları elinden geldiğince yerlerini terk etmemeleri için ikaz- 
larda bulunsa da, sözünü dinletemedi, geriye ancak yedi sekiz kişi kaldı. 50 
okçunun o tepeye yerleştirilmesinin stratejik bir önemi vardı. Nitekim Arap 
yarımadasının büyük askeri dehası olan Halid bin Velid, bu fırsatı kaçırmadan 
adamlarıyla arkadan dolanıp saldırıya geçti. Müslümanlar neye uğradıklarına 
şaşırdılar. Hz. Peygamber'in yanındakiler dağılmaya, bozguna uğramaya baş- 
ladılar. Bu arada Mekkeliler toparlandı ve karşı saldırıya geçtiler. Durum bir 
anda Müslümanların aleyhine dönmüştü. Hz. Peygamber alnından ve yanağın- 
dan yara almış, bir çukura düşüp dişini kırmıştı. Yüzündeki kanları silmeye 
çalışırken “Allahım, peygamberlerini yaralayan bir kavim nasıl iflah olur?” diye 
niyaz ediyordu; bazı tefsircilere göre düşmana beddua ediyordu. (Buhari, Me- 
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gazi, 21; Müslim, Cihad, 104.) Bu bıçak sırtı zaman diliminde dahi, kavminin 
cehaletine üzülüyordu. 

Tam bu sırada Hz. Peygamber'in şehit olduğu haberleri yayıldı. Tabii ki 
bu söylenti sahabeleri derinden sarstı, onun yakınında savaşanlar bile dağıldı 
Aslında bu söylentinin çıkması iyi de oldu. Zira Hz. Peygamber 'in şehit olduğu 
haberleri üzerine Kureyş ordusu, dağılan Müslüman askerlerini takip etmek- 
ten vazgeçtiler. Böylece savaş alanını terk ettiler, Müslümanlar da toparlanma- 
ya başladı. Kısa süre sonra Hz. Peygamber'in hayatta olduğu anlaşılınca, saha- 
beler büyük bir sevince kapıldılar, moral buldular. Uhud savaşı birkaç hususu 
apaçık ortaya çıkarmıştı: 

a) Münafıklara hiçbir şekilde güvenilemez, en kritik zamanda Müslümanları 
yalnız bırakırlar, Abdullah ibn Ubeyy, 300 adamıyla savaş meydanını terk etmişti. 

b) 120. ayetin işaret ettiği “sabır ve takva” her konuda olduğu gibi, savaş 
konusunda da önemlidir. Eğer 50 okçu sabır gösterip Hz. Peygamber'in uyarı 
ve emirlerine tam olarak uysaydı, bozgun söz konusu olmayabilirdi. 

c) Allah, her zaman Müslümanlara zafer nasip etmez, Bazen bozgun ve mağ- 
lubiyetler de söz konusu olabilir. Böyle durumlarda dahi, Allah'a ve Elçisi'ne, İs- 
lam'ın temel hükümlerine karşı en ufak bir gevşeklik göstermemek lazım. 

d) Hz. Peygamber (s.a) ashabıyla istişare etmiş, genç sahabiler onun görü- 
şünü değil, kendi görüşlerinin geçerli olmasını istemişti. Sonuç, Hz. Peygam- 
ber'in isabetli düşündüğü göstermiş olsa da, takip edilen yöntem yani her- 
hangi bir iş için istişare yapılması, kararların danışarak, müzakere edilerek 
alınması doğrudur. Münafıkların lideri Abdullah ibn Ubeyy, istişare sonucunda 
çıkan kararın yanlışlığını bahane göstererek adamlarıyla savaştan çekilmişti. 

Uhud'tan önce Hz. Peygamber bir rüya görmüştü. Rüyasını şöyle anlatıyor- 
du: “Ashabımdan bir grup kişi öldürülecek, Ehl-i Beytim'den de bir kişi bun- 
lar içinde yer alacak. Sağlam zırh ise Medine'dir” (Buhari, Megazi, 26; Müslim, 
Rü'ya, 20). Dediği çıktı. Bu savaşta Mekkeliler 22 ölü verdiler. 70 sahabi şehid 

oldu, içlerinde mertliği, kahramanlığı ve dürüstlüğüyle ün salan Hz. Hamza 
(r.a.) da vardı. Bu büyük sahabeyi Ebu Süfyan'ın karısı Hind'in çok iyi eğitilmiş 
kölesi Vahşi şehid etmişti. İbn-i İshak'ın verdiği bilgilere göre, Muaviye'nin de 
annesi olan Hind, Hz. Hamza'nın karnını yarıp ciğerlerini çıkardı, ağzına aldı 
çiğnemeye çalıştı ama yutamadı. Sonra burnunu, kulaklarını ve başka organla- 
rını ipe dizip bir çelenk yapmak üzere kesip kopardı. Bu barbarca fiili dolayı- 
sıyla ona “Ek'iletü'l-ekbad (Ciğer yiyen kadın)” denmiştir. Sonra yüksekçe bir 
kayanın üstüne çıkıp, kabile savaşları ve kan davalarında nefret ve husumet- 
leri zirvesinde ifade eden bir şiir okudu. Usase b Abbad b. Abdulmuttalib'in 
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kızı Hind de ona mukabil bir şiirle cevap verdi. Bu savaş meydanında bir şiir 
şöleniydi. Hz. Hamza'yle ilgili Abdullah b. Revaha ve Hamza'nın kız kardeşi Sa- 
fiyye'nin de dokunaklı şiirleri vardır. 

Araplar arasında şiddetli kin ve husumet beslenen kişilerin cesetlerini bu tür- 
den işlemlere tabi tutmak âdeti vardı. Mekke'li diğer bir kadın Sa'dın kızı Sulafe 
de, Müslümanların kafataslarından şarap içmek üzere kadeh yapacağına dair ant 
içmişti. İslamiyet, cesetlere reva görülen bu muameleyi (Müsle) yasakladı. 

Uhud büyük bir ibret tablosu oldu. İstişarede Hz. Peygamber dinlenilme- 
miş, okçular yerlerini terk etmişti. Bozgun başlayınca sahabilerden bir kısmı 
dağılmıştı. Sürenin 153. ayetinde bu dramatik olaya bir kere daha değinile- 
cek. İki bölük dağılmaya başlamıştı. Allah'ın Resülü, arkalarından onları çağı- 
rıp duruyordu. Cabir'den gelen bir rivayete göre, bu iki bölük Hazreçlilerden 
Selimoğulları, Evslilerden Hariseoğulları idi. Cabir “Bu ayet hakkımızda indi. 
Bununla beraber hakkımızda inmeseydi diye temenni etmiyoruz, çünkü Yüce 
Allah “Oysa onların dostu Allah idi' diye buyuruyor” (Buhari, Tefsir, 3. süre; 
Müslim, Fedailu's-sahabe, 171). 

Burada insani bir zaaf olduğu görülmektedir. Allah'ın yardımı onlarla ol- 
masına rağmen, savaşın kızgın anında ve özellikle aleyhlerinde sonuçlanacağı- 
na ilişkin belirtiler ortaya çıkınca Müslümanların bir kısmı (iki bölük) dağılma 
noktasına gelmişlerdi. O anda bile bilinçlerini koruyabilselerdi yani Allah'ın 
onların dostu olduğunu unutmasalardı, dağılmazlardı. Bu elbette söz konusu 
iki kabile halkının bilerek günahkâr olduğu anlamına gelmez, insani zaafları 
ma'siyete girmez. 

Sabır, takva ve bir işin tahakkuku için meşru her yola ve araca başvurul- 
masından sonra yapılması gereken şey “Allah'a tevekkül etmektir”. “Tevek- 
kül” konusunda iki görüş var: Biri, sebepleri bir kenara bırakıp bir olayın vu- 
kuunu sağlayan sebepleri de yaratan Allah'a yani hakiki Müsebbip'e sarılmak, 
O'na itimat etmek; diğeri bir işin tahakkukunu mümkün kılan bütün sebeplere 
başvurup, hayırlı sonucu sebepleri yaratan Allah'tan beklemek. İkinci görüş 
birbiriyle ilgilidir. Mü'min eğer Allah'ın sebepleri yaratan olduğunu biliyorsa, 
sebeplerin tek başına bir işin vukuunu sağlayamayacaklarını bilir ama her se- 
bep birer araç ve yoldur; bunlarsız da adetler, ilahi sünnetler cereyan etmez. 
Dolayısıyla ilahi sünnetler neyi gerektiriyorsa, onları yerine getirmeli, sonra 
da hayırlı sonucu Allah'tan beklemeli. Bir hastalığı tedavi etmek için gerekli te- 
daviye başvurmalı ama şifayı sadece Allah'ın vereceği hakikatini unutmamalı. 
Eğer “ilacın bizatihi ve sadece kendisi hastalığı tedavi ediyor, ilahi bir müdaha- 
le söz konusu değil” deniyorsa, bu ilaçta ulühiyet vehmetmek olur ki, böyle bir 
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görüş batıldır, vehimdir. Çünkü hastalığı da ilacını da yaratan Allah'tır. Uhud 
savaşında okçular mevzilerini terk etmeselerdi, belki sonuç farklı olurdu. On- 
lar kendilerine yapılan uyarıları dinleyecek, sonra savaşın sonucunu Allah'tan 
bekleyeceklerdi. Dendiği gibi “Biz zaferle değil, seferle mükellefiz.” 


e Gay pg İŞİ gyz, AİN kn 1 


123. Andolsun, siz güçsüz iken Allah size Bedir'de yardımıyla zafer 
verdi. Şu halde Allah'tan sakının, O'na şükredebilesiniz. 


Hicretin 2. yılında vuku bulan Bedir, Müslümanların zafer kazandığı bü- 
yük savaştır. İbn Hişam'a göre Efendimiz, Medine'de olmak üzere 27 sefere 
(gazve) bizzat katılmış, fakat bunlardan sadece 9'nda savaş vuku bulmuştur. 
Hamidullah'a göre birçoğu askeri maksatla olmasa bile sahabenin kumandası 
altında Medine'ye çıkılan sefer ya da gönderilen askeri birlikler sayısı 38'dir. 
Zeyd bin Erkam, Hz. Peygamber'in katıldığı ilk gaza Zatu'l-Useyre veya Za- 
tu'l-Uşeyr olduğunu söyler (Buhari, megazi, 89; Müslim, Cihad, 146). 

Bunların içinde Bedir özel bir öneme sahiptir. Bedir'in Müslümanların ko- 
lektif hafızasında özel bir yeri vardır. Bu destansı savaşta Müslümanlar 14 şehit 
vermiş, müşriklerden ise 70'i öldürülmüş, 70'i de esir düşmüştür. Savaş Müslü- 
manların bilincine kazıyan şey, ihlasla ve ilahi sünnete göre hazırlanmış küçük 
bir topluluğun (313) kendilerinden üç kat fazla (950) kibirli ve hayli donanımlı 
günahkâr ve inkârcı bir orduya karşı kazandığı zaferdir (2/Bakara, 249; 8 /Enfal, 
26). Bedir, savaşın maddi donanım yanında hakkaniyet, adalet ve yüce değerler 
uğruna yapıldığı zaman hem meşru hem gerekli ve anlamlı olduğunu gösterir. 

İlk Müslüman cemaat sayı bakımından zayıftı; muhacirler Mekke'yi yani yurt- 
larını terk edip Medine'ye hicret etmişlerdi. Daha henüz yeni yere ısınmadan, güç 
ve kuvvet toplamadan Bedir'de savaşmak zorunda kaldılar. Ayette geçen “zillet”'i 
sayısal azlık ve maddi donanım eksikliği şeklinde anlamak lazım. Mesele nitelik- 
le ilgili değil, nicelikle ilgilidir. Yoksa asıl “izzet” elbette Allah'ın, Peygamber'in ve 
mü'minlerindir (63/Münafikun, 8). Böyle iken Allah'ın yardımı (nusret)yla kendi- 
lerinden üç kat fazladüşmanlarını yenip zafer kazandılar. Bu, Allah'tan korkup-sa- 
kınmaları yani takvaları sayesinde olmuştu, şükretmeleri gerekirdi. (8/Enfal, 9). 


ön Yİ akik, Sİ, Sli Öİ LAS Ğİ öyleki ÜyâS İİ 
A )gd Syn çağla İyâliğ İ gali Öl 1 girty öle ASLİ 
lâ giroğ öyağlek ASIM ia ÇİYİ Akk, Sİ aaa) İda 
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giray >) İgâk alış İLİ g2 Gdiş Lİ 


124. Sen mü'minlere: “Rabbinizin size meleklerden indirilmiş üç bin 
kişiyle yardım-iletmesi size yetmez mi?” diyordun. 

125. Evet, eğer sabrederseniz, sakınırsanız ve onlar da aniden üstü- 
nüze çullanıverirlerse, Rabbiniz size meleklerden nişanlı beş bin 
kişiyle yardım ulaştıracaktır. 

126. Allah bunu (yardımı) size ancak bir müjde olsun ve kalpleriniz bu- 
nunla tatmin bulsun diye yaptı. 'Yardım ve zafer” (nusret) ancak 
üstün ve güçlü, hüküm ve hikmet sahibi olan Allah'ın katındandır. 

127. (Ki bununla) İnkâr edenlerin önde gelenlerinden bir kısmını ke- 
sin (helâk etsin) ya da “umutları suya düşmüşler olarak onları' te- 
pesi aşağı getirsin de geri dönüp gitsinler. 

128. (Allah'ın) Onların tövbelerini kabul etmesi veya zalim oldukların- 
dan dolayı azaplandırması işinden sana bir şey (sorumluluk ve gö- 
rev) yoktur. 

129. Göklerde ve yerde olanların tümü Allah'ındır. Kimi dilerse bağış- 
lar, kimi dilerse azaplandırır. Allah bağışlayandır, esirgeyendir. 


Bedir tarihin bıçak sırtı anıydı. Bir avuç Müslüman var olma yok olma 
savaşı verdi. Allah bu bir avuç inanmış insana meleklerle yardım etti. Önce 
bin melekle (8/Enfal, 9), sonra Kürz b. Cabir el Muharibi adında bir Arap ko- 
mutanın birlikleriyle Mekkelilere yardıma geleceği haberleri yayılınca üç bin 
melekle yardım gönderdi. Bu kadarı da yetmeyecek olursa, başka bir ifadeyle 
mü'minlerin içleri itminan bulmayacaksa, Allah, “özel işaretli beş bin melekle” 
onlara destek vereceğini belirtmektedir. Enfal, 9 ve 12. ayetlerde bu olay an- 
latılmaktadır. “Nişanlı (müsevvimin)” simgeleri, renk ve görünüşleriyle “özel 
birlik” demektir. Sanki söz konusu melekler, düşmanlar onları seçsin diye özel 
işaretlerle hazır bulunmuş, böylelikle düşmana korku unsuru olmuşlardır. 

Savaşta meleklerin yardıma gelmesi ne anlama gelir? Belirtmek gerekir 
ki, bu Allah'ın tarihe müdahalesidir. Savaşın kızıştığı bir anda Hz. Peygamber 
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(s.a.)'in “Allah'ım bana olan va'dini gerçekleştir. Allah'ım bana va'dettiğini ver. 
Allah'ım, eğer şu Müslümanlar topluluğu helak olursa, yeryüzünde sana iba- 
det olunmayacaktır” mealinde yakarması, savaşın İslam ve beşeriyet açısından 
ne kadar hayati önemde olduğunu gösterir (Bkz. Kurtubi, 3/A1-1 İmran, 123. 
ayetin tefsiri). Tarihin akış mecrasını değiştiren bu savaş dolayısıyla Allah'ın 
tarihe müdahale etmesi anlaşılabilir bir durumdur. Eğer o bir avuç Müslüman 
yenilecek olsaydı, belki de İslam neşvünema bulmayacaktı. Ama Allah'ın mu- 
radı dininin yayılması, son vahyin tamamlanmasıydı. 

Meleklerin hangi tarzda savaşa müdahil olduklarını bilmiyoruz. Bazı sa- 
habiler, Mekke'li müşriklere karşı savaşan melekleri gözleriyle gördüklerini 
(Müslim, Cihad, 58) söylemişlerdir. Kurtubi'nin aktardığı rivayetlere göre, me- 
lekler çarpışmalara katılmamış, sadece savaş meydanında hazır bulunup dua 
etmekle yetinmişlerdir. Nitekim ayette “aniden üstünüze çullanıverirlerse” 
buyrulmaktadır. Sanki hin-i hacette bekletilen ama özellikle düşmana caydırı- 
cılık, Müslümanlara manevi/moral destek sağlamak üzere hazır bulundurulan 
kuvvet ima edilmektedir. Sabır ve takva ile savaşırken, düşmanın sanki sizi geri- 
letecek bir saldırısı söz konusu olsa bile kaçmayın, gevşemeyin; bilin ki Allah'ın 
yardımı yanıbaşınızdadır. Melekler sizi manen takviye edecek ve zaferi müjde- 
leyecekler ama yine de bilin ki zafer Allah katındandır. Yani sizin tevekkülünüz, 
meleklere ve donanımınıza değil, Allah'a olsun. En doğrusunu Allah bilir. 

Her halükarda muazzam bir mucize ile karşı karşıya bulunuyoruz. Melek- 
lerin varlığı fiili olabildiği gibi, Müslümanların savaş gücünü yükselten üstün 
manevi bir gücün, moral kuvvetin Allah tarafından onlara bahşedilmesi, kalp- 
lerine sekinetin verilmesi şeklinde de tecelli etmiş olması mümkündür. Savaş 
sonuçta objektif şartlara dayanır. Kur'an bakış açısından, savaşın kazanılma- 
sını sağlayan iki temel faktörden biri sabır ve takva, diğeri sebeplere yapış- 
mak yani ilahi sünnetlerin gereğini yerine getirmek. Kimse oturduğu yerden, 
gerekli eğitimi yapmadan, donanım ve hazırlığı tamamlamadan bir savaş ka- 
zanamaz. Bütün iyi niyetlerine rağmen Uhud'ta, okçuların kendilerine verilen 
emrin hilafına yerlerini terk etmeleri; yani sabır ve sebat göstermeyip Allah'ın 
Resülü'nün emrine karşı ittika etmemeleri savaşı kaybetmelerine sebep oldu. 
Böyle bir durumda Allah onlara yardım etmek üzere melek göndermedi. 

Meşru ve adil bir savaşın kazanılması için yapılması gereken şeyler şun- 
lardır: 

1) Savaşa ihlasla, temiz niyetle çıkmak. Talan, ganimet, yağma, tahakküm, 
sömürgecilik, toprak işgali, insanların mallarına ve ırzlarına tecavüz etmek 
amacıyla savaşa girişilmez. 
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2) Savaşın hukukuna riayet etmek. Kadınların, çocukların, din adamları- 
nın, sivillerin öldürülmemeleri gerekir. 

3) Gerekli bütün maddi tedbirler alınmalı, meşru her sebebe başvurulma- 
lı, yeterli donanım ve teçhizata sahip olunmalıdır. Sonuçta her şey ilahi sün- 
netler, belli yasalar çerçevesinde vuku bulur: “Ve sen Allah'ın sünnetinde bir 
değişiklik bulamazsın” (33/Ahzab, 62). Bu, ne tevekküle aykırıdır ne ihlas ve 
takvanın zafer getirdiği hükmüne. 

4) Elbette zaferi Allah'tan beklemeli. Bedir bunların tümünü ihtiva eden 
bir savaştı. Allah da Müslümanlara yardım etti. 

“Yardım ve zafer (nusret) ancak üstün ve güçlü, hüküm ve hikmet 
sahibi olan Allah'ın katındandır.” Maddi donanım, teknolojik üstünlük, iyi 
eğitim ve hatta gökyüzünden yardım etmek üzere indirilen melekler, savaşın 
sonucunu tayin edemezler. Bunların tümü “etkileyici faktörler” hükmündedir. 
“Belirleyici faktör” hüküm ve hikmet sahibi olan Allah'ın nusretidir. Bu nusrete 
layık olabilmek, Allah'ın yardımını, olaylara müdahalesini hak edebilmek için 
sabır ve takva sahibi olmak gerekir. 

Bedir savaşında Mekkeli müşriklerin önde gelenleri, Hz. Peygamber'e ve 
İslam'a düşmanlığıyla ün salan Ebu Cehil bu savaşta öldürüldü. Öldürülme- 
yip yenilmiş ve gururları incinmiş olarak Mekke'ye geri dönenler neredeyse 
umutlarını kaybetmişlerdi. Hiç ummadıkları bir sonuçla karşılaşmış, bekleme- 
dikleri bir acıyı tatmışlardı. Bedir'in önemi, Müslümanların bilincinde kutlu 
bir zafer olarak yazılması, müşriklerin de ruhlarında derin bir travmaya yol 
açmasıdır. Arada yenilgiler olsa bile, bundan böyle tarih Bedir'in ruhunu taşı- 
yarak devam edecekti. 

Bedir'de müşriklerin kökü kurutulmadı; çünkü burada ilahi bir murat var- 
dı. Ve bu konu Hz. Peygamberin ilgi ve yetki alanı dışındaydı. Allah, dilerse 
tevbelerini kabul eder yani ileride onlara İslam'ın yolunu açar, dilerse Bedir'de 
olduğu gibi zillet içine düşürür, ahirette azaba uğratır. Dünyada ve ahirette 
azaba uğramalarına sebep olan husus zulmetmeleridir. 

Anlatıldığına göre, savaşın kızıştığı bir sırada Allah'ın Elçisi Mekkelilerin 
tümünün imha edilmesi için beddua edecek oldu ancak bu ayet inince, ileride 
bazılarının hidayet bulup Müslüman olacaklarını anladı ve Nuh aleyhisselam 
gibi kavmine beddua etmekten vazgeçti. Nitekim Müslümanların Uhud'ta boz- 
guna uğramalarına yol açan Halid bin Velid, Amr bin As ve Ebu Cehil'in oğlu 

İkrime Müslüman oldular. Sahabenin içinden, düşmana beddua etmesini iste- 
yenler olunca, bıçak sırtı anda bile Allah'ın Elçisi şu alicenaplığı gösterdi: “Ben 
lanet okuyan biri olarak gönderilmedim. Aksine ben bir davetçi ve bir rahmet 
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(peygamberi) olarak gönderildim. Allah'ım! Kavmimi bağışla. Çünkü bilmiyor- 
lar” (Müslim, Birr, 87). Yüzünden akan kanı silerken bile bu duayı yaptı (Buha- 
ri, Enbiya, 54; Müslim, Cihad, 105). 

Savaş siyasetin güç kullanılarak yürütülmesidir. Bu durumda asıl meşru 
maksat unutulmamalı, savaş insanları imha ve haksız yere cezalandırma vah- 
şetine dönüşmemelidir. Bedir'de Ebu Cehil gibi iflah olmasından ümit kesi- 
lenler öldürülmüş ama diğerlerinin ümidi kesilmiştir. Şirkin ümidi kesilince 
İslam'ın önü açılır Hamidullah'ın hesaplarına göre, Peygamber Efendimiz 
(s.a.)'in girdiği savaşların tamamında Müslüman şehitlerin sayısı 150'yi, düş- 
man birliklerindeki zayiat ise 250'yi geçmemektedir. Bu da Müslümanların 
inisiyatifinde yapılan savaşlarda insan kaybının ne kadar az olduğunu göster- 
mektedir ki, bugünkü savaşlar artık neredeyse yerleşim birimlerinde, büyük 
kentlerde oturan milyonlarca sivil halka ağır zayiatlar verme stratejisine da- 
yanmış bulunmaktadır. Uzun menzilli kara, deniz ve havadan yapılan bombar- 
dımanlar şehirleri sakinleriyle birlikte imha etmektedir. 

Allah göklerde ve yerde tek hakimdir, her şey, mülk O'nun'dur. Dilediğini 
bağışlar, dilediğini azaplandırır. O'na mülkünde ortak olacak veya yaptıkların- 
dan dolayı sorguya çekecek kimse yoktur. Öyle olmakla beraber Allah bağışla- 
yan ve merhamet edendir. 


SİRİ ZİN YELE EA YETEN İŞİNİ EĞİ İşizi asili İĞ 
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130. Ey imân edenler, faizi kat kat arttırılmış olarak yemeyin. Ve Al- 
lah'tan sakının, umulur ki kurtulursunuz. 


131. Ve kâfirler için hazırlanmış olan ateşten sakının. 


132. Allah'ave elçisine itaat edinki merhamet olunasınız. 


Bedir ve Uhud savaşlarından söz edilirken birden faiz konusuna geçilmesi 
manidardır. Kaffal, bunun ilginç bir bağlantısını kurar. Ona göre, Müslümanla- 
rı Uhud'ta bozguna uğratan Mekkelilerin askeri gücüydü; bu maddi-askeri gü- 
cün arkasında faizle sahip oldukları muazzam servet yatıyordu. 10 bin kişilik 
ordunun başında büyük tüccar Ebu Süfyan vardı. Ve elbette kendisi gibi zengin 
olanlarla birlikte, Bedir'in intikamını almak üzere pahalı bir orduyu finanse 
etmekten çekinmeyecekti. Muhtemelen bazıları askeri bozgunun sebeplerini 
araştırırken, bu noktayı dikkate alacaklardı. Uhud bozgununu finans yetersiz- 
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liğine bağlamaları onları faizli ticari ve ekonomik işlemlere sevk edebilirdi. 
Bunun yanında Uhud'da okçuların mevzilerini terk etmeleri ganimete bir an 
önce kavuşma arzularının sonucuydu. Bu da onlara çok pahalıya mal oldu. Faiz 
konusuna geçiş bu sayede sağlanmış oldu. 

Daha önce faiz konusunda Müslümanlar uyarılmıştı. Rum, 39. ayette ilk 
defa faiz konusuna değinilmiş ve “İnsanların mallarından artsın diye, verdiği- 
niz faiz Allah katında artmaz, fakat Allah'ın hoşnutluğunu isteyerek verdiğiniz 
zekât, işte arttıranlar bu kimselerdir” buyrulmuştu. Bununla bağlantılı olarak 
Nisa, 160-161. ayetlerde İsrailoğullarına dikkat çekilmişti. İsrailoğulları, ken- 
dilerine faiz açıkça yasaklandığı halde faizli işlemlere devam etmeleri dola- 
yısıyla kınanmaktaydı. Bu her iki ayet (Rum ve Nisa) faiz yasağına ilişkin ilk 
aşamayı teşkil eder. 

Bu ayette dikkat çekilen hususun, niceliksel olarak faiz dolayısıyla bir 'ar- 
tış' sağlansa da bunun Allah katından makbul olmadığı ve asıl makbul artışın 
infak ve zekât ile sağlandığı hususu idi. Âl-i İmran, 130'da bu sefer tanımı ya- 
pılarak faize dikkat çekilmekte, dehşet verici sonuçları itibariyle kaçınılması 
gereken bir işlem olduğu anlatılmaktadır. Bu yasakla ilgili ikinci aşamadır. 

Bizim faiz olarak sözünü ettiğimiz işlem Kur'an-ı Kerim'de “riba” olarak 
geçer. Bu konu Bakara, 275-280. ayetlerde ele alınmıştı. Nitekim faizi kesin 
olarak yasaklayan ayetler de bunlardı. Bu son aşamada faiz yasaklanmış, hatta 
Veda Hutbesi'nde Allah'ın Elçisi, haksız kazanç ve sömürüyü öngören faiz iş- 
lemlerini ayağının altına aldığını söylemişti. Anlaşıldığı kadarıyla alkollü /sar- 
hoşluk veren içki gibi faiz yasağı konusunda da tedrici bir yol takip edilmiştir. 

Burada “kat kat arttırılmış/katlanmış faiz”den bahsedilmektedir. Araplar 
birine borç para verdiklerinde vadesi dolup da borçlu borcunu ödeyemeyin- 
ce, bir ilave karşılığında borcun vadesini uzatırlardı. İkinci vade dolduğunda 
borçlu yine ödeme yapamayınca yeni bir ilave ile yeni bir vade verirlerdi ve bu 
böyle sürüp giderdi. Mesela birine bin dirhem borç vermişlerse, yeni vade ile 
bu iki bine, üçüncü vadeyle dört bine, dördüncü vadeyle sekiz bine çıkardı. Bu 
açıkça geometrik artıştı ve elbette borç alanın belini bükerdi. Anlaşmaya göre 
anapara katlanabildiği gibi faiziyle birlikte katlandığı vakiydi ki, bu bir bakıma 
bugünkü basit veya bileşik faiz işlemlerine tekabül eder. Ayet, “faizi kat kat 
arttırarak yemeyin” diyor ama aslında maksat “faizli işlemlerden vazgeçin” de- 
mek istiyor. Çünkü işlemin tabiatında geometrik artış vardı. 

“Allah'tan sakının” emir, faizli alış veriş işlemlerinden vazgeçin demek- 
tir. Bu sayede kurtuluş mümkün olur. Anlamı, faizli işlemlere devam edip de 
kurtulmak mümkün değildir. “İnkârcılar için hazırlanmış ateşten sakının” 
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Müfessirler, bunun hem faizli işlemleri bırakmayı, hem faizi haram /yasak bil- 
meyi ihtiva ettiğini söylemektedirler. Bu durumda faizin haram olduğu kabul 
edilmedikçe ateşten korunmak mümkün olmaz.Cehennem son tahlilde inkâr- 
cılar için hazırlanmıştır. Ama günahları, haksızlık ve irtikâp ettikleri zulümleri 
dolayısıyla Müslümanların da ona uğramayacakları anlamına gelmez. Müslü- 
manları cehenneme götürecek şey takvadan ayrılmak, bu ayetler çerçevesin- 
de faizli işlemlere devam etmek, faizin ekonomik ve ticari hayat için zaruri ve 
faydalı bir enstrüman olduğunu savunmaktır. Cehennem azabından kurtuluş 
takvaya sarılmak ise, bunun da yolu Allah'a ve Resülü'ne itaat etmek, Kur'an ve 
Sünnet'in hükümlerine göre hayatı, ekonomik ve ticari ilişkileri düzenlemek; 
haksızlıklardan, sömürü ve istismardan kaçınmaktan geçer. Böyle davranıldığı 
takdirde umulur ki Allah'ın rahmeti tecelli eder. 

31. ayette, "Allah'ı sevenlerin peygamberi de sevmeleri gerektiği” belir- 
tilmişti. Burada “Allah'a ve elçisine itaat edin ki merhamet olunasınız” 
buyrulmaktadır. Konu çerçevesinde düşünüldüğünde, bu emirden anlaşılması 
gereken Allah'ın koyduğu faiz yasağına uymaktır. “Hz. Peygamber'e itaat”in, 
bu yasağa “nasıl” uyulması gerektiğiyle ilgili olduğu söylenebilir. Yani faiz ya- 
sağını koyan Allah'tır, bu yasağa nasıl uyulması gerektiğini gösteren, hükmü 
açıklayıp ete kemiğe bürüyen Hz. Peygamber'dir. Bu ayette emir faiz konusu 
çerçevesinde gelmiştir. Ancak elbette Allah'a her konuda itaat etmek gerekti- 
ği gibi, emrin nasıllığı meselesinde diğer konularda da Hz. Peygamber'e itaat 
etmek yani Sünnetine tabi olmak gerekir. O halde ilahi iradeye tam teslimiyet 
ve merhamete nail olmak için Allah'a ve Elçisi'ne itaat şarttır. Kur'an'a ve Sün- 
net'e tabi olmadıkça ilahi rahmete nail olmak mümkün değildir. (Bkz. 4 /Nisa, 
59, 80 ve 150; 59/Haşir, 7; 53/Necm, 3-4). 
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133. Rabbinizden olan mağfiret ve eni göklerle yer kadar olan cennete 
(kavuşmak için) yarışın; o, muttakiler için hazırlanmıştır. 

134, Onlar, bollukta da, darlıkta da infak edenler, öfkelerini yenenler 
ve insanlar(daki hakların)dan bağışlama ile (vaz)geçenlerdir. Al- 
lah iyilik edenleri sever. 

135. Ve 'çirkin bir hayâsızlık' işledikleri ya da nefislerine zulmettikleri 
zaman, Allah'ı hatırlayıp hemen günahlarından dolayı bağışlanma 
isteyenlerdir. Allah'tan başka günahları bağışlayan kimdir? Bir de 
onlar yaptıkları (kötü şeylerde) bile bile ısrar etmeyenlerdir. 

136. İşte bunların karşılığı, Rablerinden bağışlanma ve içinde ebedi 
kalacakları, altından ırmaklar akan cennetlerdir. (Böyle) Yapıp-e- 
denlere ne güzel bir karşılık (ecir var.) 


Allah'tan mağfiret istenmesi ve bunun için yarışılması, sadece işlenmiş 
günahlar, yapılan hata ve yanlışlıkların bağışlanması için değil, verilen sonsuz 
nimetlere yeterince şükredilmemesi dolayısıyladır. Hiçbir günah işlemesek 
bile, bizim istifademize sunulmuş bulunan (teshir) yeryüzü gezegeninde öy- 
lesine sayısız nimetle donatılmışız ki, bunların şükrünü eda etmek mümkün 
değildir. Hz. Peygamber (s.a.), günah işlemediği halde, sabahlara kadar Allah'a 
ibadet eder, mağfiret dilerdi. İnsanlar, bir yandan yukarıdaki ayetlerin hatır- 
lattıkları çerçevesinde faiz, sömürü, tefecilik, hırs, tamah ve haksız kazanç gibi 
kötü fiilleri terk edecek yani takvayı elden bırakmayacaklar; diğer yandan şü- 
kürsüzlüklerinin affedilmesi için mağfiret dileyecek ve bu yolda yarışacaklar. 

Mağfiret “örtmek” manasında kullanılır. “Küfür” de aynı anlama sahiptir. 
İkisi arasında derin fark var. Küfür, hakikati, apaçık gerçekleri, zaruri doğruları 
örter; mağfiret ise günah ve hataları. Küfür insana ilişkin ve insandan sadır olan 
bir eylem ve tutum; mağfiret ise Allah'a özgü bir nimet ve bağıştır. Mağfirete 
çeşitli anlamlar verilmiştir: İnsanların İslam'la şereflendirilmesi; farz ibadetleri 
yerine getirme meziyeti; iman ve amellerde ihlas; Allah yolunda hicret, cihad; 
namaza başlama (iftitah) tekbiri; düzenli kılınan beş vakit namaz; Allah'a itaat 
etmeyi içine alan her şey veya faizli ticari ve ekonomik ilişkilerin terki vs. 

Mağfirete kavuşmak ve takva sahipleri için hazırlanmış olan cennete gir- 
mek için yarışmak gerekir. Demek ki, insanlar arasında meşru çerçevede kabul 
edilen yegâne yarış biçimi budur. “Müsaraa (yarış)”ı eli çabuk tutma, hayır işle- 
rinde acele etmek şeklinde anlamak mümkün olduğu gibi, hayırlarda yarış, iyilik 
ve güzellikte öne geçmek olarak da anlamak mümkün. Hz. Ali'ye göre farzları 
eda etmek, Hz. Osman'a göre ihlaslı işlere koşmak demektir. Doğru olanı hepsini 
içine alan genel bir buyruk olarak anlamaktır: (Bkz. 2/Bakara, 148). 
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Kişi kendi nefsine dönük olmak üzere Allah'ın mağfiretine ve cennete sa- 
hip olmak için, topluma dönük olmak üzere de “hayırlar elde etmek için yarı- 
şacak”tır. Şahsi çıkarlar, sınıfsal /zümrevi hâkimiyet, başkalarının veya kom- 
şularının zararına ulusal hegemonya, bencil arzuların tatmini, servet tutkusu, 
şöhret, makam ve iktidar için yarış, hayatı yüksek ahlaki normlara göre ya- 
şama arzusu içinde olan insanların iltifat edeceği şeyler değildir. Bunlar için 
yarış ve rekabet çatışmayı, eşitsizlikleri ve kutuplaşmaları getirir. Dünyevi çı- 
kar amaçlı şiddetli rekabetler ölümcüldür, yeryüzünü bir arenaya çevirir ve 
sonuçta kimin gücü yetiyorsa diğerlerini tahakkümü altına alır, sömürür ve 
gücü yettiği oranda dünyayı cehenneme çevirir. 

Takva sahibi insanlar için hazırlanmış bulunan cennet “gökler ve yer ka- 
dar geniş”tir. Yani insan aklının ihata edemeyeceği kadar sonsuz ve sınırsızdır. 
(Bkz. 57/Hadid, 21). Dalları ve yaprakları birbiri içine girmiş olan cennet “ha- 
zırlanmış”tır. Dört cennet veya cennetin dört ayrı mertebesinden söz etmek 
mümkündür: Adn cenneti, Me'va cenneti, Firdevs cenneti, Naim cennetidir. 

Dünya hayatında çeşitli sıkıntılar çeken, zorluklar yaşayan ancak buna 
rağmen doğru istikametten (Sırat-ı müstakim) sapmayan insanlar, gönüllerin- 
den her neyi geçirmişlerse, bunlara kavuşacakları, sonsuz nimet ve istekleri- 
nin karşılanacağı yüksek ve seçkin bir makama sahip olacaklardır. 

Nitekim cenneti hak eden takva: sahibi mü'minler, dünyada iken bolluk ve 
darlık zamanlarında infak eder, Allah rızası için ve Allah yolunda harcama yapar- 
lardı. İhtiyaç sahiplerini maddi bakımdan kollamak ve gerektiğinde Allah yolunda 
mücadele edenleri finanse etmek bu harcama içinde mütalaa edilir. Allah yolun- 
da infak sadece bolluk zamanında değil, imkânlar nispetinde zorluk zamanların- 
da da yapılmalı. Hz. Aişe (ra.), imkân bulamadığı zamanlarda bir üzüm tanesiyle 
dahi infakta bulunmayı devam ettirmiştir. Bir başka tefsire göre, onlar yaptıkları 
harcamalarla muhtaçları sevindiriyor; düşmanları ise sıkıntıya sokuyordu. 

Takva sahiplerinin başka özelliği “öfkelerini yenebilme başarısını göster- 
meleri”dir. Kırba veya tulumun ağzını bağlamada kullanılan ince uzun kösele 
bağa 'kizame' denir. Geviş getiren devenin ağzındakini tekrar midesine geri 
götürmesi için de kullanılır. Demek ki öfke, bir kabın veya bir tulumun içindeki 
sıvının taşmasını önler ya da deve gibi ağıza kadar gelmiş nesneyi tekrar mide- 
ye göndermesine benzer. Hz. Yakup'un “kederini yutması” (12 /Yusuf, 84) bu 

kelime ile ifade edilmiştir. Cahiliye Arapları, kendilerine “kız çocuğu' doğduğu 
haberi verildiğinde şiddetli bir biçimde öfkelenir, bu yüzlerinden belli olurdu 
(16/Nahl, 58). 

Kısaca öfke, ağzına kadar su dolu kaba benzer. Taşarsa bendleri yıkan sel 
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suları gibi kontrolden çıkar. Olgun insana yakışan öfkesini yenebilmesidir (42 / 
Şura, 37). Zarar veya yıkıcı tepki verme imkânına sahip olduğu halde öfkesi- 
ni kontrol edebilen gerçek manada başarılıdır. Hz. Peygamber (s.a.) “Hakiki 
pehlivan güreşte rakibini yenen değil, kızdığı zaman öfkesini kontrol edebilen 
kimsedir” (Buhari, Edeb, 76; Müslim, Birr, 107) buyurmuştur. 

Öfkenin (kazım) “gayz” ile bir arada zikredilmiş olması bunu teyit eder. 
Çünkü gazap, kızan kişinin bunu şu veya bu şekilde belli etmesi, belirtileri- 
ni fizyonomisinde açığa vurmasıdır. Gayz ise öfkenin belli edilmeden, dışarı 
vurulmadan içerde tutulmasıdır; tıpkı taşmasına izin verilmeyen suyun kabın 
içinde tutulması gibi: “Öfkesini açığa vuracak güçte olduğu halde, öfkesini ye- 
nen kimsenin kalbini Allah emniyet ve iman ile doldurur” (Ebu Davud, Edeb, 
3). Bir anlık öfkenin kontrol edilmemesiyle nice facialar yaşanmış, kanlar dö- 
külmüş, hayatlar karartılmıştır. Bazen trafikte küçük bir anlaşmazlık öfkeli 
insanların bir anda cinayet işlemelerine yol açabilir. “Kul, kendisiyle ilişkiyi 
kesen akrabasına sıla-i rahim yapmadıkça, kendisine zulmedeni affetmedikçe 
ve kendisine vermeyene vermedikçe fazilet sahibi olamaz” (Müsned, IV, 148). 

Takva sahiplerinin bir diğer özelliği “insanları affetmeleri”dir. Günlük 
hayatımızda ilişki halinde olduğumuz sayısız insanın şu veya bu düzeyde hata 
ve yanlışı olur. Bunların bir kısmı bize zarar verir, canımızı sıkar, tepkilerimize 
yol açar. Ama takva, kişiye affedici olmayı telkin eder. Müsamaha göstermek 
yani hoş görmek yerine göre alicenap bir tutumdur. Nefsin ruh üzerindeki ta- 
hakkümü arttıkça, kalbin affedici özellikleri zayıflar. Affedici olmayanlar-:haki- 
katte kibirli insanlardır, intikamcı duyguları kuvvetlidir. Karşımızdakinin yap- 
tığı hataları, affetmesini, tolere etmesini bilmeli, hoş görebilmeliyiz. Kur'an-ı 
Kerim, cinayet davalarında bile, mağdurun velisinin katili affedebileceğinden 
bahseder. Hatalar affedilmeyecek olursa, karşılıklı verilecek tepkiler büyük ça- 
tışmalara sebebiyet verebilir. Kızdıkları zaman bağışlayanlar övülmüştür. 

Ayette “insanlar”dan söz edilmesi, bu hoşgörü ve affediciliğin Müslüman 
olsun olmasın, herkesi içine aldığına işaret eder. Bunun elbette bir sınırı var- 
dır; açık haksızlıklar, zulümler, sömürü ve toplumsal genel çıkara aykırı tutum 
ve davranışlar bu kapsamda ele alınamaz. Hakkaniyetin ve adaletin tesisi için 
zalimi zulmünden vazgeçirmek gerekir. 

Razi'nin verdiği bilgilere göre, ayetin, Uhud savaşında Hz. Hamza'ya “müs- 
le” yapılması (vücudunun parçalanıp ciğerinin çıkarılması) dolayısıyla, bir sa- 
habinin “Ben de onlara aynısını yapacağım” demesi üzerine, Hz. Peygamber 
(s.a.)in bu sahabiye “öfkesini kontrol etmesini, sabırlı olmasını ve söylediği 
şeyi yapmamasını” tavsiye ettiği zaman inmiş olması muhtemeldir. 
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Allah iyilik edenleri-güzellikte bulunanları (muhsinin) sever. Takvanın 
gereklerini yerine getirenlerin yapıp ettikleri ihsandır, bu da başkalarına iyilik 
ve güzellik olarak yansır. (2/Bakara, 58). Elbette bu iyilik ve güzellik kendi- 
lerinden, ihlaslı kalplerinden neş'et ettiği için kendilerine de büyük nimetler 
sağlar. Takva sahipleri, “kendileri Allah'ı görmedikleri halde O'nun onları gör- 
düklerini bildikleri” için tam bir bilinçle hareket ederler; her hareketlerinde 
iyiliğin ve güzelliğin kriterlerine riayet ederler. 

Buraya kadar anlatılanlar pozitif eylemleri sayesinde bu vasfa sahip olan- 
lardır. Yani Allah'a itaat ederek, yasaklarından sakınarak takva sahibi olmuş- 
lardır. 135. ayette anlatılan “takva sahipleri” ise, şu veya bu günahı işledikten 
sonar tevbe etmek suretiyle bu vasfa sahip olmuş kimselerdir (2/Bakara, 2). 
Demek ki takvaya pozitif fiiller üzerinden ulaşmak mümkün olduğu gibi ne- 
gatif fiiller üzerinden de ulaşmak mümkündür. Pozitif olanlar yapılır, negatif 
olanlar terkedilir. 

Yeryüzünde melekler değil, insanlar yaşadığına göre, insanlar günah iş- 
ler, hata yapar. Günah ve hata insanın kaderi değildir; özgür iradesiyle bundan 
vazgeçer ve bu sayede insan günahkar iken bir anda takva sahibi olma maka- 
mına yükselir. İşte bu kimseler “fi'leten fahişeten” sayılabilecek çirkin bir fiil 
işlediklerinde ve kendi nefislerine zulmettiklerinde, hemen Allah'ı hatırlar, ba- 
ğışlanmayı talep ederler. Bilginlere göre “fahişe” sayılan fiil ağır/büyük günah 
-mesela zina gibi”, “nefse zulüm” sayılan fiil ise küçük günah, “zinaya yaklaştı- 
rıcı tutum ve davranış” gibidir. Zinanın kendisi ile ona yaklaştırıcı durum bu iki 
terimle izah edilmiştir (Bkz. 17 /İsra, 32). Başka günahlar buna kıyas edilebilir. 

İnsan Bazen şeytana kapılıp büyük veya küçük bir günah işleyebilir. Böyle 
bir durumda hemen Allah'ın bu fiili yasakladığını hatırlar, karşılaşacağı dünyevi 
ve uhrevi cezayı aklından geçirir ve bundan tevbe ederse kurtulur. Olgun insana 
yakışan, şeytanın vesvese ve dürtmesiyle günah işlediğinde, hemen bunun yan- 
lışlığını düşünmesi ve yaptıkları şeyin hata ve yanlış olduğunu anlayıp (7/A'raf, 
201), bundan vazgeçmesidir. Hadiste şöyle buyrulmuştur: “Bir kul, bir günah 
işledikten sonar abdest alır, iki rekât namaz kılar, sonar da Allah'tan mağfiret 
dilerse, Allah ona elbette mağfiret eder” (Ebu Davud, Vitr, 26; Tirmizi, Tefsir, 3). 

Kurtubi'nin verdiği bilgilere göre bu ayetin iniş sebebi şudur: Sakifliler- 
den biri sefere çıkar, ailesini Ensar'dan birine göz kulak olması için bırakır. 

Fakat bu adam, kendisine emanet bırakılmış kadına göz diker. Fiili tacize uğ- 
radığı sırada kadın kendini savunmuştur. Ona bir tür sarkıntılık yapan adamın 
yapabildiği şey elini öpmekten ibarettir. Ancak bir anda bu adam yaptığına 
pişman olur ve kendini dağlara atar. Sakifli eve dönünce hanımı ona olanları 
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anlatır. Adam onu aramaya çıkar. Bu sırada adam Hz. Ebu Bekir ve Hz. Ömer'e 
bir kurtuluş bulma umuduyla sığınmıştır. Mesele Hz. Peygamber'e intikal eder. 
Bu sırada bu ayet iner. Sahabe, ayetin sadece bu olayda ismi geçen kişi hak- 
kında mı, yoksa herkes için mi söz konusu olduğunu sorunca, Allah'ın Elçisi, 
ayetin hükmünün genel olduğunu buyurur. 

Ayet, samimi pişmanlığın mağfirete sebep olacağını belirtir ki, bu hala 
toplumumuzda pek ciddiye dahi alınması mümkün olmayan şüpheler, aslı as- 
tarı olmayan söylentiler dolayısıyla işlenen nice kadın cinayetinin ne kadar 
haksız ve zalimane fiiller olduğunu göstermesi bakımından önemlidir. 

Allah'ı hatırlamak (Zikrullah) sadece yasağın çirkinliğini, kötü niteliğini 
vefiilin cezasını akıldan geçirmek değil, bunun yanında Allah'ı yüceltmek, me- 
dh-u senasını yapmayı da gerektirir. Kendisinden sakınılan olan Yüce Varlık 
O'dur, affedecek olan da O'dur. Bu, son derece önemlidir, çünkü Hıristiyanlıkta 
olduğu gibi, İslam bakış açısından günahkâr insanların bir din adamına gidip 
günahlarını itiraf etmelerine lüzum yoktur. Kişi doğrudan kalbini Allah'a açar, 
pişmanlığını belli eder ve bir daha aynı günahı işlemeyeceğine dair kendi için- 
de samimi bir karar verir. Allah affedicidir, ayrıca “itiraf” yoluyla günahına bir 
başkasını şahit tutması gerekmez. 

Bir fiilin hata ve yanlış olduğu anlaşıldığında, yapılması gereken şey, bu 
fiilin hata olduğunu kendi içinde itiraf etmek, sonra bağışlanmayı dilemek ge- 
rekir. Bunun manası ondan nasuh tevbe ile vazgeçmek, bir daha yapmamak 
üzere kesin karar vermektir. Yoksa dönüp dönüp aynı hatayı yapıp yanlışlığı 
itiraf etmenin anlamı yoktur. Bunu sıklıkla yapanlar bir bakıma “Allah'ın ayet- 
lerini alaya almış” olurlar (2/Bakara, 231). “Israr” hata ve günaha devam et- 
mek demektir. Sehl b. Abdullah, “Cahil ölü hükmündedir; unutkan uykudadır; 
asi sarhoştur; ısrar eden ise helak olmuştur. Israr etmek tevbe ve bağışlanmayı 
ertelemek, yarın tevbe ederim demektir. Bu nefsin boş bir iddiasıdır. Kendisi 
yarına malik değilken, yarına kalacağı kesin değilken, yarın nasıl tevbe edebi- 
lir?” der. Samimi pişmanlık durumunda Allah, hata ve yanlışın yani günahın 
üstünü örter, kula mağfiret eder. (Bkz. 3/Âl-i İmran, 16-17). 

Öyle de olsa insan bilecek ki, günahları bağışlayan Allah'tır, O dilemezse 
hiçbir günah bağışlanmaz. Bağışlayan, ceza vermekten sarf-ı nazar eden O'dur. 
Bu bilgi, günahın tekrarını önleyen önemli bir amildir. Aksi halde her bağış- 
lanma dileğinin kabulü kesin olsaydı, hatalar tekrar eder, insan hayatının so- 
nuna kadar hatalar işleyerek ömrünü tamamlardı. Takva sahipleri bu derin 
bilinç sayesinde hata ve günahlarında ısrar etmezler. Çünkü yaptıkları şeyin, 
işledikleri fiilin günah olduğunu bilirler. Bile bile yanlış ve hatada ısrar etmek 
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akıl karı değildir. Eğer nefsin kontrolünde değilse akıl, iyiyi kötüden, doğruyu 
yanlıştan, güzeli çirkinden ayırt etmemizi sağlayan bir melekedir. Akıl bunu 
bilecek olunca, ondan kaçınmayı da bilir. Aklı nefsin tahakkümü altına girmek- 
ten kurtarmak, başka bir deyişle aklı özgürleştirmek için küçük-büyük günah 
ve hatalardan kaçınmak gerekir. 

İşte bu özelliklere sahip olmaları hasebiyle takva sahibi olabilen kimsele- 
rin mükğfatı Allah'tan bir mağfirettir. Bu sayede Allah onların Rabbi olmuştur, 
-Allah elbette herkesin, bütün âlemlerin Rabbidir (Rabbu'l-âlemin)- ama bu 
vasıflara sahip olan insanlarla Allah arasında sevgi bağı kurulmuştur, çünkü 
bu kendilerini derin bir muhasebeden (muhasebe-i nefis/otokritik) geçirme 
başarısını geçirebilen insanlar yüksek bir bilinç kazanmışlardır. Bunun deva- 
mı olan diğer mükğfat “altından ırmaklar akan cennetler”dir. Bu insanlar iki 
nimete sahip olmuşlardır: Allah'tan bağışlanma ve cennet. Böyle yapanların 
mükğfatı ne güzeldir! 
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137. Gerçek şu ki, sizden önce nice sünnetler gelip-geçmiştir. Bundan 
dolayı yeryüzünde gezip-dolaşın da yalanlayanların uğradıkları 
sonuç nasıl oldu bir görün. 


Bu ayette geçen “Sünnet” tarihte yani beşeriyetin geliştirip sürdürdüğü ge- 
lenekte kanun özelliğini kazanmış bulunan davranış biçimleri ve bunların so- 
nuçları anlamında kullanılmıştır. Sünnetin çeşitli anlamları vardır: Tabi olunan 
lider, takip edilen yol, şeriat, ümmet, örnekler-misaller, yasalar, uygulamalar vs. 
(Kur'an'daki kullanımları için bkz. 33/Ahzab, 38; 17-İsra, 77; 35/Fatır, 43.) Biz- 
den önce nice insan topluluğu gelip geçmiş, varlık âleminden ayrılıp uzaklaş- 
mıştır. Bir kısmı ahlaki sorumluluklarının bilincinde yaşamış, bir kısmı dünya 
zevklerine aşırı düşkünlük gösterip yüksek ahlaki normları ve Allah'ın koyduğu 
sınırları (hudut) çiğneyip sınavı kaybetmişlerdir. Her insan topluluğunu dünya- 
da, bu gök kubbede bıraktığı sedaya göre anıp hakkında hüküm veriyoruz. 

Kur'an'ın indiği tarihsel ortamda Müslümanların ve düşmanlarının ka- 
zandığı zaferler veya tattıkları yenilgiler belli toplumsal yasalar çerçevesinde 
oluyordu. Uhud'ta Müslümanların uğradığı düş kırıklığı bu cinsten bir olaydır. 
Eğer üzerinde yeterince tefekkür edecek olurlarsa tarihte hükmünü icra eden 
bir yasanın bu olayda da hükmünü icra ettiğini anlayacaklardır. Bunu garip- 
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sememek gerekir, bu ilk defa onlara uygulanıyor değildi, geçmişte nice insan 
topluluğu benzer yasalar çerçevesinde yükseldiler veya çöktüler. İnsanoğlu 
tarihini yaşayacağı son güne yani kıyamete kadar aynı zorunluluklarla karşı 
karşıya kalacak, belli kurallar bütünü, yasalar içinde ya ahlaki ve toplumsal 
olarak yükselecek veya çöküşe uğrayacaktır. 

Tarihe ve tabiata özel bir ilahi müdahale olmadıkça, belli şartlarda belli 
sebeplerin bir araya gelmesiyle belli sonuçlar ortaya çıkar. Bu kaçınılmazdır, 
zaruridir. Bu anlamda Allah'ın sünnetinde bir değişme (tağyir, tebdil, tahvil) 
olmaz, insanın bu sünneti değiştirme gücü yoktur. Söz gelimi ahlaki bakımdan 
dejenerasyona uğrayan, gelir adaletine riayet etmeyen, yoksulları korumayan, 
insanları zorbalıkla gütmeye çalışan toplumların günün birinde çökmeleri 
mukadderdir, bu sonuç İlahi kanun (sünnet) gereğidir. Ancak determinizmden 
farklı olarak şunu söylemeliyiz ki, insan iradesini doğru istikamette kullandığı 
takdirde aleyhinde olan maddi gelişmeleri lehine, hayrına çevirebilir. Belirle- 
yici faktör maddi ve somut şartlar değil, iradedir. Diğeri, tabiat yasaları mutlak 
değildir, kendilerinde uluhiyet vasıfları yoktur. Allah dilerse (irade ve meşie- 
tiyle) tabiata müdahale eder, o zaman yasalar işlemez hale gelir. Burada dikkat 
çekilen husus, doğru yoldan sapıp da kendi yıkımlarını hazırlayan nice toplu- 
luğun gelip geçtiği beşeriyetin tarihindeki ibret levhalarıdır. Yeryüzünde bu 
gözle gezilse, çeşitli araştırmalar yapılsa, geçmiş toplumların tarihinde kanun 
özelliğini kazanmış sayısız olayla karşılaşmak mümkün olacaktır. Tarih, mede- 
niyet tarihi, arkeoloji, etnoloji, antropoloji, sosyoloji gibi disiplinler -doğru bir 
perspektiften okunduğunda- söz konusu beşeri trajediler hakkında bize fikir 
verebilir. 

Yeryüzü üzerinde gezip dolaşmanın bir anlamı ve amacı olmalı. Gezip-do- 
laşmak, bir yerden başka bir yere gitmek dört ana kelime ile ifade edilmiştir: 

a) Seyahat (9/Tevbe, 2 ve 112; 66/Tahrim, 5), 

b) Yürümek, gitmek manasında “Rihle” (106 /Kureyş, 2), 

c) Sefer (2/Bakara, 184-185 ve 283), 

d) Bu ve başka ayetlerde geçen “Seyr-seyretmek (30/Rum, 9).” 

Hz. Aişe'den gelen bir rivayete göre, zor günlerinde babası Hz. Ebu Bekir, 
Mekke'den Habeşistan'a gitmek üzere yola çıkmış, onu görüp de “Nereye gi- 
diyorsun?” diye soranlara şöyle demiştir: “Beni kavmim yurdumdan çıkardı. 
Yeryüzünde dolaşıp Rabbime ibadet etmek istiyorum” (Buhari, Menakıb, 45). 
Kur'an-ı Kerim yeryüzünde seyr-ü sefere çıkmanın ve araştırmalar yapmanın 
amaçlı olması gerektiğini belirtir (Bkz. 6/En'am, 11. ayetin açıklaması.) 
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138. Bu insanlar için bir beyan sakınanlar için de bir hidayet ve öğüttür. 


Burada “beyan” olarak sözü edilen şeyin Kur'an olması gerekir. Beyan, 
zengin anlam düzeylerine sahip bir terim olup, ilk anlamıyla var olan şüphe, 
tereddüt ve kuşkuların giderilmesidir. Kur'an, her konuda her ne şüphe, te- 
reddüt ve kuşku varsa, giderir. Sadece bu kadar değil, Kur'an hidayet ve öğüdü 
de ihtiva eder (10/Yunus, 57). Hidayet, doğru ve kurtarıcı yolun işaret edil- 
mesidir (2/Bakara, 2). “Ögüt” uygun olmayan şeyler konusunda sakındırmayı 
hedefler. Bu açıdan bakıldığında bir “beyan” olan Kur'an, bir özelliğiyle doğru 
yolu ve kurtuluşun imkânlarını gösterir, diğer özelliğiyle yozlaştırıcı ve saptı- 
rıcı tehlikeler konusunda uyarır, sakındırır. Ancak Kur'an'ın hakiki fonksiyon- 
larından istifade edebilmek için muttaki olmak lazım. Kişi mesela kıyamete 
inanmıyorsa, onun sonuçlarından da korkmaz, ahiret yokmuş gibi sorumsuz- 
ca, arsızca ve zalimce davranır (Naziat, 45); cahil ise Allah'tan hakkıyla kork- 
maz (35/Fatır, 28). 

Anlatılanların her birinin bir ibret levhası olduğu doğru. Bedir ve Uhud 
savaşlarından çıkartılması gereken dersler var. Şu veya bu topluluk, belli yasa- 
lar çerçevesinde hareket ettiğinde belli sonuçlarla karşılaşır. Bunların her biri 
ibret verici olaylar, dikkate alınması gereken öğütlerdir. Ama zaten Kur'an-ı 
Kerim'in ana vasfı bunların tümünü ihtiva etmesidir. Beyan olması varlık, ta- 
rih, insan ve hayatın anlamı hakkında temel bilgiler vermesi; olayların ve feno- 
menlerin görünmeyen hikmet ve sırlarını açığa çıkarması; bizce meçhul olan 
şeyleri anlatması, bize anlaşılır kılmasıdır. Kur'an'ı bu açıdan okuyanlar, onun 
insanı doğru yola ilettiğini, hidayetin yollarını gösterdiğini anlar. Bunlar takva 
sahibi olan kimselerdir. Kur'an'ın her öğüdüne ve imasına dikkat kesilir; zihin, 
ruh ve pratik hayatlarını buna göre tanzim etmeye gayret ederler. 
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139. Gevşemeyin, üzülmeyin; eğer (gerçekten) imân etmişseniz en üs- 
tün olan sizlersiniz. 


Üstünlüğün imana verilmiş olması, imanın dönüştürücü bir güce ve yük- 
sek değere sahip olması dolayısıyladır. İster bireysel alanlarda ister cemaat 
veya ümmet seviyesinde olsun, karşılaşılan sıkıntılar, tadılan yenilgiler haya- 
tın gerçeklerindendir. Hatta bir açıdan bakıldığında mihnet ve sıkıntılar, ye- 
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nilgiler ve acılar ruhsal kişiliği olgunlaştırır, ihlas ve sabır derecesine göre gü- 
nahların kefareti olur. Ne yenilgiye uğrayan doğru yolda ise yolundan kuşkuya 
düşmeli, ne zafer kazanan yanlış yolda ise yüceltilmeli. Müslümanların başına 
gelebilecek felaket İbn-i Haldun'un işaret ettiği üzere, mağlupların galiplerde 
olağanüstü güç ve kuvvet vehmedip onları körcesine taklit etmeye kalkışma- 
larıdır. Bir dine salt mensubiyet (Müslüman olmaklık) mücerret olarak sürekli 
zafer ve nusretin teminatı değildir. İmanda ihlas ve sebepler dünyasında ge- 
rekli tedbir ve teçhizatın şartlarına riayet gerekir. Tabiatın ve beşeriyetin tabi 
olduğu ilahi yasalara bağlı kimseler olarak Müslümanların yenilgiye uğrama- 
larının çeşitli maddi ve maddi olmayan sebepleri vardır. Bunlar araştırılmalı, 
gerekli tedbirler alınmalı. Asıl sahip çıkılacak değer imandır. Başka bir ifadeyle 
eğer Müslümanlar imanlarına sahip çıkabiliyorlarsa, eninde sonunda galip ge- 
lecek, üstünlüğü ele geçireceklerdir. Şu husus izahtan varestedir: Hem iman 
edeceksin hem imanına güvenmeyeceksin, bu ruhsal bakımdan tutarlı olmaz. 

Uhud'ta üzücü bir sonuç alındı. Bu öğretici olmalıdır. Eğer içine düşülen 
yanlışlıklar ve hatalar üzerinde yeterince durulup gerekli tedbirler alınacak 
olursa bir başka karşılaşmada zafer elde edilecektir. Asıl yasa budur ve söz ko- 
nusu yasa kıyamete kadar hükmünü icra edecektir. Nitekim Uhud bozgunun- 
dan sonra, gerekli dersleri çıkaran Müslümanlar, neredeyse katıldıkları bütün 
savaşları kazandılar. 

Burada güçsüzlük, zayıflık olarak tercüme ettiğimiz “vehn” kelimesi, ima- 
na ilişkin değil, geçici, dönemsel sebeplerle ilgilidir. Hz. Zekeriya (a.s.) kelime- 
yi “kemiklerinin zayıflaması”yle ilgili kullanmıştı (19/Meryem, 4). Kemikler 
zayıflasa da iman zayıflamaz. Maddi servet, haksız tahakküm, ulusal çıkar ve 
hegemonya, sömürü, yağma ve talan için savaşıp bir şekilde zafer kazananlar, 
maddi olarak üstün gelebilirler. Ancak bir savaşı meşru ve haklı kılan sebepler 
temel alındığında bu üstünlüğün Allah katında ve ahlaki bakımdan herhangi 
bir kıymeti yoktur. Müslümanları üstün kılan imanlarının gerektirdiği ahlak, 
özgürlük, adalet, hakkaniyet, birlik (vahdet ve ittihad) ve yeryüzünde hayrın 
egemen olması idealidir. Bu yolda canlarını kaybedebilirler, önemli değil, çün- 
kü cennete gideceklerdir. Müslümanlar bir savaşı kazandıklarında düşmanla- 
rına karşı adaletli davranırlar. Çünkü gayeleri sömürü, talan ve katliam yap- 
mak değildir, olmamalıdır. 

Öyleyse Müslümanların sahip olduğu iman, her zaman ve her durumda ko- 
runması gereken büyük bir değerdir; Allah Müslümanlar doğru yolda oldukları 
müddetçe onlara zafer vadetmiştir, buna inanırlar. Allah, bu dine yardım edece- 
ğini müjdelemiş, zayıfları yeryüzünün halifeleri/önderleri kılacağını haber ver- 
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miştir (28/Kasas, 5). Bu bilgiler, haber ve müjdeler imanın bir parçasıdır, bu ima- 
na sahip insanlar, ilahi sünnetlerin gereğini yerine getirerek mücahede ettikleri 
zaman elbette üstün olacaklardır. (Bkz. 37 /Saffat, 171-173; 58/Mücadele, 21). 
İman ve İslam korunuyorsa toprak, servet, bağımsızlık kaybedilse dahi, eninde 
sonunda kazanılır. (Bkz. 5/Maide, 56; 47/Muhammed, 35; 58/Mücadele, 21). 

Üstünlük sadece sıcak çatışma alanlarında, savaş meydanlarında değil, nor- 
mal toplumsal hayatta ve gündelik ilişkilerde de ahlaki üstünlük olarak tezahür 
eder. Burada atıfta bulunulan “üstünlük” temeli ahlaki normlar, övülen erdemler 
olan moral üstünlüğü olup, ahlak ve erdem zemininde maddi ve askeri üstün- 
lük tesis edilir. Ulvi, süflinin zıttıdır. Toprakları işgale uğramış mazlum bir halk 
üstünlüğünü ahlaki/moral mukavemetinden alır, işgalci güç bir savaş makinası 
olsa dahi sonuç itibariyle ahlaki ve moral olarak süflidir. Temelinde ahlaki gaye- 
ler olmayan üstünlükler salt maddi hegemonyalardır, bunlar uzun bir müddet 
devam edemezler. Kur'an bakış açısından ahlakın ve erdemin beslendiği kaynak 
Allah'a, ahirete, risalete ve kitaplara imandır. Bir Müslüman diğerleriyle giriştiği 
her ilişkide imanın gereğini yerine getirir. Tüccar ise hile yapmaz, ticari akitle- 
re sadık kalır, doğru tartar-ölçer, ahde vefa gösterir, sınırsız sermaye biriktirme 
hırsıyla hareket etmez, servet sahibi olur ama kalbi bir gemi gibi servet deni- 
zinde yüzse bile su almaz. Bütün bunlar yüksek ahlaki nitelikler, övgüye değer 
faziletlerdir ki, neşvünema buldukları mübarek kaynak imandır. 

Kurtubi ilginç bir noktaya dikkat çeker: Allah, Ululu'l-azm peygamberler- 
den Hz. Musa'nın kendisine “üstünlük” vasfını tanırken (20/Taha, 68), bu ayette 
üstünlüğü Müslümanlara, ümmete tanımaktadır. Hz. Musa, kendileriyle iddia- 
laştığı, dolayısıyla büyücüler dolayımında düşmanlarına karşı “üstün ilan edil- 
mişken, üstün geleceği kendisine belirtilmişken”, burada Müslümanlara “üstün 
olan sizlersiniz” denmiştir. Müslümanlar, ümmet bilinci ve sorumluluğuyla ha- 
reket edip imanına sahip çıkıp icaplarını yerine getirdiğinde üstün olacaktır. 
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140. Eğer bir yara aldıysanız, o kavim de benzeri bir yara almıştır. İşte 
biz ogünleri insanlar arasında devrettirip dururuz. Bu, Allah'ın 
imân edenleri belirtip-ayırması ve sizden şahitler (veya şehitler) 
edinmesi içindir. Allah, zulmedenleri sevmez; 
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141. (Yine bu) Allah'ın, imân edenleri arındırması ve inkâr edenleri 
yok etmesi içindir. 


İnsan ister kendi başına ister topluluk halinde olsun, daima diğer insan- 
larla karşılıklı ilişki ve etkileşim halinde yaşar. Etkiler ve etkilenir. Bedir'de 
Müslümanlar görkemli bir zafer kazanmışlardı; Uhud'ta ise bozguna uğradı- 
lar, 70 şehit verdiler. Her iki karşılaşma taraflardan birine yara verdi -”karh” 
okunduğunda “yara”; “kurh” okunduğunda “derin acı-ıstırap” anlamında kul- 
lanılır-, onların karşılıklı olarak derin bir biçimde yaralanmalarına veya acı 
çekmelerine yol açtı. Bunun çeşitli hikmetleri vardır: 

İlki, savaşları adil kılan ahlaki sebepleri ve hedefledikleri gayelerdir. Ama 
ahlaki bakımdan haklı ve adil olmayan bir savaş da kazanılabilir. Savaş, sava- 
şanların moral üstünlükleri, maddi donanımları, silah gücü, hareket kabiliyeti, 
strateji bilgisi, istihbarat imkânları, sabır ve kararlılık gibi sebeplerin bir araya 
gelmesiyle kazanılır. Bu gerekli şartları yerine getiren taraflar galip gelir, ilahi 
sünnet bunu gerektirir. Bedir'de Müslümanlar galip geldiler, Uhud'da ise put- 
perestler dikkatli, sistemli, sabırlı ve kararlı stratejiler takip ederek müşavere 
meclisinden isabetli karar çıkarmayan, acele eden ve peygamberlerinin sözü- 
nü dinlemeyen Müslümanları bozguna uğrattılar. Bedir'de Mekkeli putperest- 
ler ağır yara almış, yenilginin acısını tatmışlardı, Uhud'da Müslümanlar yara 
aldı. O halde bunlar karşılıklıdır. 

Kur'an-ı Kerim, özel bağlamında “günler”i (eyyam) felaket veya zafer an- 
lamında kullanır. “Allah'ın günleri (eyyamullah)”, Yüce Allah'ın doğru yolda ve 
haklı bir davayı savunanlara zafer ve nusret bahşettiği özel zamanlar demek- 
tir. Allah'ın Hz. Musa ve kavmine bahşettiği zafer ve nusret günleri, onları ka- 
ranlıklardan nura çıkarması, kölelikten özgürlüklerine kavuşturmasıdır (14/ 
İbrahim, 5). 

Zafer ve nusret sürekli değildir. Bunun böyle olmasında hikmet var. Çünkü 
Allah zafer günlerini insanlar arasında döndürür dolaştırır. “Duvletü” gittikten 
sonra tekrar dönmek için kullanılır. Şair “Fe yavmün lena ve yavmün aleyna 
(Bir gün lehimize bir gün aleyhimize)” demiştir. Esasında “günler”, her yeni 
olanı eskiten zaman dilimleridir. “Ed Dünya düvelün” yani dünya bir insan 
topluluğundan başka bir topluluğa, onlardan da başkasına geçmesi demektir. 
Haşir, 7. ayette “Mal (servet) yalnızca zenginleriniz arasında dönüp dolaşan 
bir devlet (duvle) olmasın” buyruğu, mal ve servet dolaşımının sınırlı çerçe- 
vede olmasına ve bunun sakıncılarına işaret eder. Sıkıntılar ve sevinçler, mut- 
suzluklar ve mutluluklar geçicidir. Bir gün sevinir, bir gün üzülürüz. Dünyanın 
sonuna kadar süren zafer veya yenilgi; sevinç veya acı yoktur. Bir gün öyle, bir 
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gün böyle. Bu meyanda şair, bir zamanlar refahın, servetin ve gücün timsa- 
li olan Dâra (Mardin-Nusaybin) için şöyle der: “Dâre'z-zamanu ala Dâra (Za- 
man/devran Dâra'nın aleyhine döndü)” 

Önemli olan zafer ve nusret zamanlarında Allah'ı unutmamak, hükümleri 
çiğneyip şımarmamak; yenilgi ve acı zamanlarında da gaflete düşmemek, suç ve 
kusuru başkalarında arama hatasına kapılmamaktır. Bir zamanlar Müslümanlar 
dünyanın hâkimleri idiyse, bunu imanlarına ve ilahi sünnetlere olan riayetlerine 
borçlu idiler, devran dönüp de yenilgiyi tattılarsa, bunu da imanlarında baş gös- 
teren zaafa ve ilahi sünnetlere olan aldırışsızlıklarına borçludurlar. 

Hayatın kendisinde ebedi tekdüzelik, yeknesaklık yoktur. Adaletsiz bir sa- 
vaşı kazananlar mü'minlerin kendilerine gelmeleri için bir fırsatı ortaya çıka- 
rırlar. Savaş yenilgisi Müslümanlar için günahlarının, hata ve yanlışlıklarının 
kefareti hükmündedir. O halde bir veya birçok savaş kaybedildi diye insanların 
imanlarından, din ve onları var kılan irfanlarından vazgeçmelerini gerektir- 
mez. Hele düşmanı taklit edeyim derken onun sosyal hayatını, ahlaki davra- 
nışlarını, gelenek ve adetlerini, âlem ve dünya tasavvurunu, kültür ve medeni- 
yetini taklit etmeye kalkışmak yenilgiyi ruhsal ve sosyal hayata yaymakla aynı 
şeydir. Bunu yapanlar kaybeder. 19 ve 20. yüzyıllarda Batı karşısında askeri 
yenilgilere uğrayan İslam dünyası bu hataya düşmüştür. 

Uhud savaşı sırasında Mekkelilerin lideri Ebu Süfyan, bir tepeye çıkar ve 
gururla seslenir: “Nerede İbn Ebi Kebşe (Hz. Peygamber), nerede İbn Ebi Ku- 
hafe, nerede İbnul Hattab?” Hz. Ömer öne atılıp”: “İşte Allah'ın Resülü, işte Ebu 
Bekir, işte ben Ömer!” der. Ebu Süfyan “Gün güne karşılıktır. Günler insanlar 
arasında tedavül eder. Savaşta zafer nöbetleşedir” deyince, Hz. Ömer şöyle ce- 
vap verir: “Hayır, bu saydıkların birbirine denk değildir. Bizim ölülerimiz cen- 
nette, sizinkiler cehennemdedir.” 

Demek ki savaşmanın yegâne gayesi zafer değildir; ne uğrunda savaşıldığı 
ve hayatını kaybedenlerin ebedi âlemdeki yerlerinin nerede karar kılacağıdır. 
Savaşarak canımızı verdiğimiz şeyin ebedi hayattaki karşılığı ya cennet, ya ce- 
hennemdir. Meşru, adil ve haklı bir savaşın içindeysek korkacak şey yoktur. Bu 
ahlaki ve moral üstünlüğü sağlayan büyük bir kuvvettir. Savaşın bir hikmeti 
de işte bu; ruhen güçlü olan mü'minlerle zayıf insanları birbirinden ayırmayı 
sağlamaktır. (Bkz. 4/Nisa, 104.) 

“Allah'ın imân edenleri belirtip-ayırması”. Allah, ezeli bilgisinde kimin 
ne olduğunu, hangi maddi ve tarihsel durumlarda inanç ve karar değiştirece- 
gini elbette bilir. Ama bu bilginin olaylar üzerinden apaçık bir biçimde ortaya 
çıkması, herkesin ayan beyan görebilmesi bu sayede mümkün olmaktadır. Güç 
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somut olaylar üzerinden Allah iman edenleri veya imanlarında samimi olan- 
ları; şehit olabilecek yüksek ruhsal formasyon taşıyanları; temizleyip arın- 
dırmayı murat ettiği mü'minleri, insan kalitesi düşük ve değersiz olanlardan 
ayrıştırmaktadır. Ve bunun çeşitli versiyonları vardır: (Bkz. Bu sürenin 142. 
ayeti; 2/Bakara, 143; 6/En'am, 75 ve 113; 29/Ankebut, 3; 18/Kehf, 18; 47/ 
Muhammet, 31; 67/Mülkk, 2). 

Mü'minler savaşı kaybettiklerinde eğer yara almakla kurtulmuşlarsa gazi, 
öldürülmüşlerse şehid olurlar. Her ikisi de yüce mertebelerdir. Haksız ve ada- 
letsiz bir savaşa girişenler ise ahirette ateşe atılacaklardır. Öyleyse savaşa giren 
bir mü'min bunun bilincinde olur ve hiçbir şekilde savaştan kaçmayı aklından 
geçirmez. Savaş bu iki insan profilini birbirinden ayırır. Bu sürenin 166-167. 
ayetlerinde bu konuya farklı bir biçimde işaret edilecektir. Savaşı kaybetmenin 
üzerinde durulması gereken birçok sebebi vardır; bunlardan biri elbette içine 
düşülen hatalardır (3/Âl-i İmran, 165) 

“Sizden şahitler (veya şehitler) edinmesi içindir”. Ayette geçen “şühe- 
da”yı iki anlamda ele almak mümkün: “Şehidler” olarak ele aldığımızda, savaş- 
la ortaya çıkarılacak olan kimin şehid olacağı konusu olur (Bkz. 2/Bakara, 154 
ve atıfları). “Şahidler” olarak ele aldığımızda, bütün bu anlatılanların geride 
kalanlar tarafından müşahede konusu olması, gerçeklere şahid olunması de- 
mek olur. Allah iyiliği, doğruluğu, adaleti, hakkaniyeti emreder. Her iki anlamı 
birleştirmek mümkün: Hakkı ve hakikati gözleyen, doğruluk ve adalet uğru- 
na savaşmayı göze alanlar olup bitenlere şahit olur ve gerektiğinde şehadet 
şerbetini içerler. Onlar olayların gerisindeki sırlara şahit oldukları gibi kendi 
nefislerinde/iç dünyalarında var olan yüksek potansiyellere de şahit olma ay- 
rıcalığına sahip olmuşlardır. Şehid, son nefesini verdiği andan itibaren hariku- 
lade güzelliklere, ruhu ve benliği hakiki varoluşsal amacına ulaştıran hakikat- 
lere şahid olmaya başlar. (Bkz. 3/Âl-i İmran, 169; 4/Nisa, 69; 39/Zümer, 69). 

Zalimler haksız ve adaletsiz bir savaşa girip kazansalar bile, bu yine de 
Allah'ın iradesine rağmen olmuş değildir. İradesi dâhilindedir ama rızasına 
göre değildir. Bu yüzden Allah, emrine karşı gelen ve rızasına uymayan her 
suç ve günahı irtikâp edenleri “zalim” olarak vasıflandırır ve zalimleri sev- 
mediğini belirtir. 

“(Yine bu) Allah'ın, imân edenleri arındırması ve inkâr edenleri yok 
etmesi içindir.” Savaşlar, yenilgiler, maddi ve sosyal musibetler, mağduriyet- 
ler, yoksulluklar ve yoksunluklar... Bütün bunlar karşılıklı etkileşim (inter-ak- 
tif ilişkiler çerçevesinde) kimin daha yüksek ahlaki kalitede olup olmadığının 
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ortaya çıkarılması, ayan beyan gösterilmesi içindir. “Mahs”ın “sınavdan geçiril- 
mesi, temizlenip arındırılması ve kurtarılması” gibi anlamları vardır. “Mahk” 
bunun zıttıdır. Savaşlar ve musibetler iman edenleri seçilip çıkarılmalarını, 
kişiliklerinin seçkin kılınmasını; kirlerden, zaaflardan, süfli arzu ve düşkün- 
lüklerden temizlenmesini sağlar. Aynı olaylar, inkârcıların posasını çıkarır; 
onlarda beşeri tabiattan değerli olan her ne varsa çekip alır; bu onların mah- 
volmalarına, yıkıma uğrayıp yok olmalarına yol açar. 
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142. Yoksa siz, Allah, içinizden cihat edenleri belirtip-ayırt etmeden 


ve sabredenleri de belirtip-ayırt etmeden cennete gireceğinizi mi 
sandınız? 


Bu çetin sınavı kazanmanın iki göstergesi Allah yolunda cihad etmek ve 
sabretmektir. Bütün bunların vuku bulmasının sebebi, cihad edenlerin ve sab- 
redenlerin olaylar üzerinden ayan beyan ortaya çıkarılmasını sağlamak içindir 
(47/Muhammed, 33). Tabii ki yüce Allah.kimin ne olduğunu, samimi mü'min mi 
ikiyüzlü münafık mı olduğunu bilir. Sinelerin sakladıklarını bilir. Bu arada söz 
konusu olan objektif ölçülerde ve gözlemlenebilir durumlarda kişilerin samimi- 
yetlerinin ölçülmesidir. Bu da ancak fiili sınavlara tabi tutulmakla mümkündür 
(29/Ankebut, 2-3). Cihattan, savaştan, kahramanlıktan çokça söz eden birini dü- 
şünün, dışarıdan onu dinleyen dünyanın en büyük, en samimi mücahidi sanabi- 
lir, belki öyledir de. Ancak iş fiiliyata döküldüğünde bir bakarsınız ki herkesten 
önce savaştan kaçmıştır. (Bkz. 47 Muhammed, 31. ayetin açıklaması.) 

Bu sınavı başaranlar ancak cenneti hak ederler. Said Nursi'nin dediği gibi 
“Cennet ucuz değildir, cehennem de lüzumsuz değildir”. Bu sınavlardan geç- 
meden yani hak etmeden cennete gidebileceğini düşünenler yanılıyorlar. Ha- 
yır, öyle bir şey olmayacaktır. Nitekim öncekiler de benzer bir yasaya/sünnete 
tabi olmuşlardı (Bkz. 2/Bakara, 214; 9/Tevbe, 16). 

Cihad ve mücahede kararlılık, gücün doğru kullanılması, gerekli her türlü 
fedakârlığın gösterilmesi ve bu yolda süreklilik içinde hareket edilmesi gibi 
anlamlara gelir. Bu nitelikleri gösterenler eğer “sizden (minküm)” iseler, Allah 
katında makbuldürler. Yani niyet ve gayeleri Allah rızası, adaletin tesisi, hak- 
kın hâkim olması, özgürlüklerin teminat altına alınması, zayıf ve yoksulların 
korunması ise yapıp ettikleri kabule şayandır. Yoksa inkârcılar da inandıkları 
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davalar için olağanüstü gayret gösterirler, gerekli tedbirleri alırlar, bunun so- 
nucunda savaşları da kazanabilirler. Ama onların davaları batıldır, insanlığın 
huzur ve hayrına değildir. 


. 201 35 
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143. Andolsun, siz onunla karşılaşmadan önce ölümü temenni ediyor- 
dunuz. İşte onu gördünüz ama bakıp duruyorsunuz. 


Yukarıda da anlatıldığı üzere Uhud savaşının Medine dışında cereyan et- 
mesini isteyenler, savaş konseyindeki kararı kendi görüşleri doğrultusunda çı- 
kartmak için çok uğraştılar. Sonunda dedikleri oldu. Ama savaş başlayıp şiddeti 
arttığında bir kısmının gözü yıldı. Önceleri “ölümü temenni” ediyorlardı, çün- 
kü şehid olmayı arzu ediyorlardı. Savaşın şiddetinin, ölümün ne dehşet verici 
olduğunu gözleriyle gördüklerinde, bir bakıma söz ile fiil arasındaki farkı mü- 
şahede ettiler, beşeri zaaf gösterdiler. Önceleri “ölüm”e ilişkin bilgileri, kanaat 
ve fikirleri ilme'I-yakin hükmündeydiı, salt bilgi düzeyindeydi. Savaşın o müthiş 
manzarası karşısında bilgi ve kanaatleri ayne'l-yakin seviyesine geçti. Korktular, 
hakka'l-yakin mertebesine yükselmeyi göze alamadılar. Çünkü bir şeyi istemek 
ile fiilen içine girmek, ona ruhen iştirak edip içselleştirmek aynı şeyler değildir. 
Nice iddialar var ki, iş ciddiye bindiğinde salt iddiadan ibaret kalır. 

Bu her zaman rastlanacak bir durumdur. Bir bakarsınız birileri insanları 
kavgaya, çatışma ve savaşa teşvik eder, en önde savaşacakmış gibi görünür 
ne var ki iş ciddiye bitince söylem ile eylemin bir olmadığını anlar, ortalıkta 
görünmez olur. Genel anlamda da savaş temenni edilmez. 

Anlatıldığına göre Semnun el Muhip isminde bir zat bir şiirinde “Rabbim, 
beni dilediğin gibi sına” demiş, sonra esir düşmüş. Esarete dayanamayıp so- 
kaklara düşmüş, çocuklara oyun ve eğlence konusu olmuş. Şöyle diyormuş: 
“Çocuklar, yalancı amcanıza beddua edin.” Bir şair de şöyle demiş: “Bir korkak, 
bir yerde kendi başına kalınca/Savaşta dövüşmeyi temenni eder.” 

Burada söz konusu “ölüm temennisi” hayattan bıkıp, zorluklar ve sı- 
kıntılardan kaçıp dünyadan kurtulmak değil, şehit olmayı arzu etmektir. Ölü- 
mün kendisini istemek caiz değildir. Hatta değil sadece ölümü, sebepsiz yere 
“düşmanla karşılaşma”yı da istemek tavsiye edilmemiştir. Bir hadiste Allah'ın 
Resülü (s.a.) şöyle buyurur: “Düşmanla karşılaşmayı temenni etmeyiniz; Al- 
lah'tan afiyet dileyiniz. Düşmanla karşılaştığınız zaman da sabrediniz (diren- 
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cinizi devam ettiriniz). Bilin ki cennet kılıçların gölgesi altındadır” (Buhari, 
Çihad, 112; Müslim, Cihad, 20). 

Ölümün temenni edilmesinin ve gerekmedikçe düşmanla karşılaşmayı arzu 
etmenin yasaklanması İslam dininin özü ve asli mesajı itibariyle “savaşçı bir din” 
olmadığının açık kanıtıdır. Aslolan sulh ve sükun (barış ve huzur/silm), afiyet 
ve selamettir. Ama zaruri sebepler dolayısıyla savaş durumu ortaya çıkarsa, o 
zaman Müslümanlar sabır gösterecek, haksızlığa, mesela topraklarının işgal 
edilmesine, canlarının, mallarının ve ırzlarının; yaşama biçimleri ve dinlerinin 
tehdit altına girmesine rıza göstermeyecek, savaşacaklardır. Böyle bir savaş 
meşrudur ve bu savaşta kullanılan kılıçlar (silahlar) cennetin gölgesi olur. 

Burada ölümün temenni edilmesinin şehadet arzusu olduğunun bir gös- 
tergesi, savaş başladığında bazı sahabilerin ileri atılmaktan sarf-ı nazar etti- 
gini müşahede eden Enes b. Malik'in amcası Enes bin Nadr'in “-Allah'ım, ben 
bunların yaptıklarından uzağım, Sana bildiririm” deyip çatışmanın ta göbeği- 
ne atılması ve şehit olmasıdır. Rivayete göre ilk darbeleri yemeye başladığın- 
da -ki mübarek bedeninde 80 küsur yara vardı ancak parmaklarından teşhis 
edilebildi- “-Oh be! Bu aldığım cennet kokusudur. Gerçekten ben bu kokuyu 
alıyorum” demiş ve son nefesini verinceye kadar çarpışmaya devam etmiştir. 
“Mü'minlerden öyle erkek-adamlar (rical) vardır ki, Allah ile yaptıkları ahi- 
de sadakat gösterdiler” (33/Ahzab, 23) ayeti onun hakkında inmiştir (Buhari, 
Cihad, 12). 140. ayetle bir arada düşünüldüğünde bu olay, şehidin son nefesi- 
ni verdiği -hatta eğer Allah'ın takdiriyle şehid olacaksa ilk darbeleri yemeye 
başladığı andan itibaren- cennetteki güzelliklere şahid olduğunu, hakikatin 
harikulade güzelliklerini temaşa etmeye başladığını gösterir. Bu çerçevede Al- 
lah'ın Resülü (s.a.) şöyle buyurmuştur: “İsterim ki Allah yolunda savaşıp öldü- 
rüleyim, sonra diriltileyim; sonra öldürüleyim, sonra diriltileyim, sonra tekrar 
diriltileyim” (Muvatta, Cihad, 27, 40). 
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144. Muhammed, yalnızca bir elçidir. Ondan önce nice elçiler ge- 
lip-geçmiştir. Şimdi o ölürse ya da öldürülürse, siz topuklarınız 
üzerinde gerisin geriye mi döneceksiniz? İki topuğu üzerinde 


gerisin geri dönen kimse, Allah'a kesinlikle zarar veremez. Allah, 
şükredenleri pek yakında ödüllendirecektir. 
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Peygamberler, belli zamanlarda ve belli kavimlere gelip tebliğlerde bulu- 
nurlar. Peygamberlerin özellikleri arasında her birinin Allah'ın elçisi olmaları, 
insanların içinden seçilmeleri ve bu seçimi doğrudan Allah'ın yapması ile her 
birinin birer beşer olması önemli yer tutar. Kimse istedi diye peygamber ola- 
maz veya “Ben dinin hakikatlerini tebliğ ediyorum” diye kendini 'resâl' ilan 
edemez. “Istıfa” yani bir insanın peygamber seçilmesi Allah'ın dilemesi ve tak- 
diriyledir, bu yüzden Hz. Peygambere isim-sıfat olarak “Mustafa” denmekte- 
dir (Muhammedu'I-Mustafa s.a). Hz. Peygamber son peygamberdir, bu sıfata 
ve misyona kimse ortaklık iddiasında bulunamaz; “Resül, risalet, mürsel” gibi 
kelimelerin iştikaklarından hareketle bu misyona ortak olma iddiasında bulu- 
nanlar yalancıdırlar (kezzab). 

Peygamberler de diğer insanlar gibidir, ilahi sünnetlere bağlıdırlar. Do- 
garlar, büyürler, yerler-içerler, çoluk çocuk sahibi olurlar, yaşlanırlar ve bu 
dünyadan irtihal ederler. Ölümleri ecelleriyle olabileceği gibi, öldürülmeleri 
şeklinde de olabilir. 

Hz. Peygamber (s.a.) de bunlardan biridir, gönderilmiştir (2/Bakara, 252), 
dini tebliğ etmekle yükümlüdür (5/Maide, 67). Uhud savaşında zor anlar ya- 
şadı, bir çukura düştü, dişi kırıldı. Hz. Zekeriya ve Hz. Yahya (Allah'ın selamı 
üzerlerinde olsun) gibi öldürülebilirdi. Efendimiz de nihayetinde ölecekti, ni- 
hayet bu dünyadan irtihal etti (39/Zümer, 30) ama Yüce Allah Uhud'ta ve baş- 
ka yerlerde onu korudu (5/Maide, 67). Ondan önce nice peygamberler gelip 
geçmiştir. İster ölsün ister öldürülsün, bu neyi değiştirir ki! Böylesi acılı bir 
durumda mü'minlere düşen asli görev, onun tebliğini devam ettirmek, dava- 
sını sürdürmektir. Dünyadan ayrıldı diye hak ve hakikat mücadelesinden vaz 
mı geçilecek? Elbette hayır! Çünkü İslam'ın hakikati peygamberin bedeniyle 
değil, tebliğiyle ilgilidir. O değil mi ki aldığı vahiyi tebliğ etti, öldürülse dahi 
artık o tebliğe muhatap olanlar vecibe ve hükümlerinden sorumludurlar. Hz. 
Yahya ve Hz. Zekeriya'nın şehid edilmeleri onların tebliğlerinin, hak ve haki- 
kat davalarının ölümleriyle birlikte sona erdiği, hükmünü kaybettiği anlamına 
gelmez. Öyle olsaydı peygamberler ecelleriyle bu dünyadan irtihal ettiklerinde 
tebliğ ve davaları da ölmüş sayılacaktı. Bu ayette geçen benzer bir ifade Hz. 
İsa için de geçer: “Meryemoğlu Mesih sadece bir peygamberdir. Ondan önce 
de peygamberler gelip geçmiştir.” (5/Maide, 75.) Hz. Muhammmed (s.a.) de 
peygamberlerin ilki değildir (46/Ahkaf, 9). 

Suyuti'nin verdiği bilgilere göre bu ayet Hz. Ömer'in Uhud'ta verdiği tepki 
üzerine inmiştir: Savaş sırasında bir ara Hz. Peygamber (s.a.)'in öldürüldüğü 
haberi yayılınca Hz. Ömer (ra.) “Kimden Muhammed'in öldürüldüğünü du- 
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yarsam, boynunu vururum” diye bağırmıştı. Hz. Peygamber'in öldürüldüğü- 
ne ilişkin haberin yayılmasına yol açan sebep, Hz. Peygamber'e çok benzeyen 
Mus'ab b. Umeyr'in şehid olmasıydı. Bazıları onu yerde görünce Hz. Peygam- 
ber'in şehid olduğunu zannetti. 

Belli ki Uhud savaşında bir ara bozgun ileri boyutlara ulaşmıştı. Hz. Pey- 
gamber'in öldürüldüğü haberi yayıldığında birileri “Peygamber olsaydı, öl- 
dürülmezdi” veya “Madem liderimiz öldü, Abdullah ibn-i Umeyye'ye gidelim 
de bize Ebu Süfyan'dan eman alsın” demeye başlayınca, yukarıda anlatıldığı 
üzere Enes bin Nadr isimli sahabe kendini ortaya atıp “Ben bunların söyle- 
diklerinden beriyim” diyerek şehit olmuştur. Bu, sadece ordunun değil, İslam 
davası uğruna savaşa çıkan Müslümanların bizzat imanlarında bir dağılma be- 
lirtisinin ortaya çıktığını gösteren tehlikeli bir durumdu. 

Benzer bir durum bu sefer gerçekten Hz. Peygamber irtihal edince ortaya 
çıkmış, yine Hz. Ömer ortaya atılıp “Kim Muhammed öldü derse, boynunu vu- 
rurum” deyince, büyük dirayet sahibi Hz. Ebu Bekir (ra.) “Kim Muhammed'e 
tapıyor idiyse, bilsin ki Muhammed ölmüştür. Kim Allah'a tapıyorsa bilsin ki 
Allah bakidir” demiş, böylece tarihin bıçak sırtı bir anında gerekli müdahaleyi 
yapmıştı. Hz. Muhammed (Salat ve selam üzerinde olsun) ölse de onun Rabbi 
diridir /haydır, bakidir. Uğrunda savaşılan idealler de bakidir. Kendilerini ve 
davalarını sadece ve sadece peygamberin fiziki varlığına endeksleyenler, eğer 
ölümle davalarından vazgeçecek olurlarsa, bunun Allah'a herhangi bir zara- 
rı olamaz. Davalarına samimiyetle sadakat gösterenlerin, şükredenlerin; yani 
sabredenlerin, cihad etmeye devam eden ve şehadeti göze alanların Allah el- 
bette ve pek yakın bir gelecekte ödüllerini verecektir. 

144. ayet, bize her ne sebep ve gerekçe ile olursa olsun, peygamberler dâhil 
hiçbir beşer putlaştırılamaz, putlaştırılmamalıdır. İnsanı putlaştırmak demek 
onda beşer üstü kutsiyetler, ulühiyete ve rububiyete varacak birtakım nitelikler 
vehmetmek, onu hatasız-günahsız görüp algılamaya başlamaktır. Hıristiyanlar, 
bir peygamber olan Hz. İsa konusunda bu hataya düştüler, onu tanrılaştırdılar. 
Başka din mensupları da liderlerini, kâhinlerini, şaman ve rahiplerini bu şekil- 
de kutsiyet haleleri içen sokarak yüceltmektedirler. Hatta bazı Müslümanlar da 
tarikat şeyhleri, cemaat liderleri, hocaları, üstatları, pirleri, siyasi önderleri veya 
ululaştırdıkları zatlar konusunda benzer hatalara düşmektedirler. Oysa Hz. Pey- 
gamber (s.a.)'in Kur'an diliyle ifade ettiği mesaj asıldır: “De ki: “Şüphesiz ben an- 
cak sizin benzeriniz olan bir beşerim; yalnızca bana sizin ilâhınızın tek bir ilâh 

olduğu vahyolunuyor. Kim Rabbine kavuşmayı umuyorsa, artık salih bir amelde 
bulunsun ve Rabbine ibâdette hiç kimseyi ortak tutmasın.” (18/Kehf, 110.) 
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145. Allah'ın izni olmaksızın hiçbir nefis için #mek yoktur. O, süresi 
belirtilmiş bir yazıdır. Kim dünyanın yararını (sevabını) isterse 
ona ondan veririz, kim âhiret sevabını isterse ona da ondan veri- 
riz. Biz şükredenleri pek yakında ödüllendireceğiz. 


Hayat ve ölüm Allah'ın kudret elindedir. Canı veren O, alan da O'dur. Her 
insana belli bir süre/ömür takdir edilmiştir. O süre dolmadan ölüm vaki olmaz. 
(Bkz. 7/A'raf, 34; 13/Ra'd, 38; 15/Hicir, 5 ve 29/Ankebut, 29). “Ölüm” anına 
karar verenin Allah olduğu hakikati, imana dönüştürülmesi gereken bilgidir, 
kesindir ve değişmesi /değiştirilmesi düşünülemez. Bu bilgi insana büyük bir 
rahatlık duygusu verir. Nerede, ne zaman ve ne şekilde son nefesimizi verece- 
ğimizi bilmediğimize göre, yapılması gereken Allah'a derin bir teslimiyet içinde 
bir emanet olarak verilmiş hayatı yaşamak, biraz sonra ölecekmişiz gibi hareket 
etmektir. Bu, bizim ruhsal çöküntülere düşmemizi, karamsarlıklar içinde hayatı- 
mızı karartmamızı gerektirmez; tam aksine büyük ve yüce bir İrade ve Kudret'in 
denetiminde olduğumuzu bilerek sorumluluk içinde yaşamamızı gerektirir. 

Her insan ancak Allah'ın izniyle öleceğine göre, savaşın tam göbeğinde vuruş- 
sak dahi Allah dilemedikçe ölmeyiz. Bazen kılıç darbeleri veya kurşun sağanağı 
altında dahi ölüm isabet etmeyebilir. O halde kahramanlık gösterilmesi gereken 
yerde kahramanlık göstermeli, cesaretle görevlerimizi yerine getirebilmeliyiz. 

“Belirlenmiş yazı” Yüce Allah'ın ruhun bedenden ayrılacağı vakti bilme- 
si; “Allah'ın izni”yle ise ölümün bir “kaza ve kader çerçevesi”nde vuku bulma- 
sı halidir. Vade dolmadıkça ölüm gelmez. Bu yüzden aşırı tedbir ve sakınma ki- 
şiyi ölümden kurtarmaz; korkunun ecele faydası olmaz. Allah'ın izni olmadan 
hiçbir canlı ölmez. (Bkz. 3/145.) 

En yüce hedef Allah'ın hoşnutluğunun tahsil edilmesi olduğuna göre, asıl 
büyük sevabı ahirette beklemeli, dünyaya ilişkin tutum ve davranışlarımız 
dünya ile sınırlı olmalıdır. Buna rağmen insanın talebi ve beklentileri sadece 
dünya ile sınırlı ise Allah, yine de o insanın emeğini zayi etmez, ona sınırlı dün- 
yanimetini verir (17/İsra, 18). Bu bize gösteriyor ki, kişiler veya toplumlar ila- 
hi sünnetlere göre hareket ettiklerinde inkârcı da olsalar bilim ve teknolojide, 
tabiattan azami yararlanma çabalarında başarılı olurlar, servetleri artar, refah 
içinde yaşarlar. Çünkü tabiat yasalarına göre ekmiş biçmiş, üretmiş, çalışmış- 
lardır. Böylelikle dünyadan nasiplerini almaktadırlar. 
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Müslümanlara yaraşan hem dünyanın icaplarına göre yaşamaları, ilahi 
sünnetleri araştırıp nasıl izzetli olunabileceğini öğrenmeleri, hem de dünye- 
vileşmeden, ahireti düşünerek yaşamalarıdır. Din ile dünya arasında çatışma 
yoktur, dünya ile ahiret arasında denge ve uyum kurma sorunu vardır. Bu ara- 
da elbette önemli olan niyetin temiz ve iyi olmasıdır; çünkü fiillerimizde temel 
alınacak kriter “iyi niyet”tir (Buhari, Bed'ül-vahiy, 1). Allah, talebi ve beklentisi 
ahirete dönük olana da ahirette nimetini verir. Herkes niyeti ve ameli oranın- 
da “sevabı”nı alacaktır. Sadece dünyayı hedeflemiş olanların sevabı dünya ile 
sınırlı, ahireti hedeflemiş olanlarınki ise sürekli olacaktır. İki sevap arasında 
nitelik ve kalite farkı olduğu gibi, süreklilik açısından da önemli fark var. 

“Biz şükredenleri pek yakında ödüllendireceğiz.” “Ceza” fiilinin başına 
“se” harfinin gelmiş olmasında, sadece insan hayatının değil, beşeriyetin tarihi- 
nin de ne kadar kısa olduğuna ilişkin bir ima vardır. İster savaş meydanlarından 
kaçmayan ister normal hayatını sürdürürken her aşamada Allah'ın bahşettiği 
sonsuz nimetlere şükredenler olsun, herkese ödülleri “pek yakında” verilecektir. 
İnsanın olduğu gibi beşeriyetin ve varlığın sonu da pek uzakta değildir. 
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146. Nice peygamberle birlikte birçok Rabbaniler savaşa girdiler de, 
Allah yolunda kendilerine isabet eden (güçlük ve mihnet)den do- 
layıne gevşeklik gösterdiler, ne boyun eğdiler. Allah, sabredenle- 
ri sever. 


Geçmişte ölüm korkusu olmadan kahramanca savaşan nice peygamber ve 
bağlısı insan olmuştur. Gerektiği zaman haklı ve adil bir savaşta peygamber- 
lerin yanında yer alan “Ribbiyyun” Rabbe mensup olan kimselere denir. Keli- 
menin birden fazla zengin bir anlamı vardır: Kimine göre cemaat, kimine göre 
peygamberlerin özel eğitiminden geçen seçkin grup, kimine göre öncekiler vb. 
anlamları vardır. Şu veya bu, sonuç itibariyle bu insanların kendilerini Allah'a, 
âlemlerin Rabbine adayan, kendilerine ilahi tebliği yapan peygamberlere tam 
sadakatle bağlanan ihlas ve takva sahibi insanlar olduğu açıktır. Bu iman sahibi 
kişilik profiliyle ilgili açıklamalar 79 ve 80. ayetlerin açıklamalarında geçmişti. 

Rabbaniler, zorlu savaşlara katılmışlardı, büyük sıkıntı ve zorluklarla kar- 
şılaşmışlardı. Ama hiçbiri gevşeklik ve yılgınlık göstermedi. “Savaştı” fiilini 
karşılayan “katele”yi Nafi, İbn Cübeyr, Ebu Amr ve Yakup “kutile /öldürüldü” 
şeklinde okumuşlardır. İbn-i Abbas'ın okuyuşu da budur. O zaman savaşta hem 
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peygamberler hem Rabbaniler öldürülmüş olur ki, bazı bilginler savaşta öl- 
dürülmüş peygamber olmadığını söyleyerek bu okuyuşa karşı çıkarlar. İbn-i 
Aşur ise İsrailoğullarının Ermiya, Hezekiel, İşaya, Zekeriye, Yahya ve Arapların 
öldürdüğü Hanzele b. Safvan olmak üzere altısını sayar. Fakat burada bir istif- 
ham vardır. Peygamberler savaş dışında öldürülmüşlerdi, özellikle Hz. Zekeri- 
ye ve Hz. Yahya savaşta şehid edilmedikleri bilinmektedir. 

Bu durumda makul olan okuyuş ilki olup, peygamberlerin yanında savaşa 
katılanların gösterdikleri yüksek direnç, sabır ve kararlılıktır. En zorlu çatışma 
anında bile gevşemediler, boyun eğmediler, yılgınlık göstermediler. “İstikane” 
boyun eğmek, başkasının buyruklarını yerine getirmek üzere kendi iradesin- 
den ve gücünden vazgeçmek anlamlarına gelir. Savaşlar genellikle yenilgiyle 
sonuçlandıklarında insanlarda bu türden teslimiyetçiliklere, ruhsal çöküntü- 
lere yol açarlar. Peygamberlerin yanında savaşa katılanlar böylesi durumlara 
düşmediler. Onlar yakin bir bilgiyle sabrettikleri ve takvalarından en ufak bir 
ödün vermedikleri takdirde büyük ecir ve mertebelere nail olacaklarını bili- 
yorlardı. (37 /Saffat, 171-173; 58/Mücadele, 20-21.) Bu bilgi ve imanla sab- 
rettiler. Allah da sabredenleri sever, ecir ve sevaplarını verir. Geçmişte pey- 
gamberlerin yanında samimiyetle ve kararlılıkla savaşa katılan seçkin insanlar 
bizler için de rol model olmalı. 

Ebu Abdullah Habbâb bin Eret (r.a.) şöyle dedi: “Hırkasını başının altına 
yastık yapmış Kâbe'nin gölgesinde dinlenirken Resülullah (s.a.)'a (müşrikler- 
den gördüğümüz işkencelerden) şikâyette bulunduk ve 

- Bize yardım dilemeyecek, Allah'a bizim için dua etmeyecek misiniz? De- 
dik. Resülullahşöyle cevap verdi: 

- “Önceki ümmetler içinde bir mü'min tutuklanır, kazılan bir çukura 
konulurdu. Sonra da bir testere ile başından aşağı ikiye biçilir, eti-kemiği 
demir tırmıklarla taranırdı. Fakat bütün bu yapılanlar onu dininden döndü- 
remezdi. Andolsun, Allah mutlaka bu dini hâkim kılacaktır. Öylesine ki, yal- 
nız başına bir atlı, Allah'tan ve sürüsüne kurt saldırmasından başka hiç bir 
şeyden endişe etmeksizin San'a'dan Hadramut'a kadar emniyetle gidecektir. 
Ne var ki, siz sabırsızlanıyorsunuz.” (Bkz. Buhari, Menakıp, 25; İkrah, 1 ve 
Ebu Davud, Cihad, 97.) 
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147. Onların söyledikleri: “Rabbimiz, günahlarımızı ve işimizdeki aşı- 
rılıklarımızı bağışla, ayaklarımızı (bastıkları yerde) sağlamlaştır 
ve bize kâfirler topluluğuna karşı yardım et” demelerinden baş- 
ka bir şey değildi. 


148. Böylece Allah, dünya ve âhiret sevabının güzelliğini onlara verdi. 
Allah iyilikte bulunanları sever. 


Savaşa tutuştukları anda bile akıllarından geçirdikleri dua âlemlerin 
yüce Rabbi'nden günahları ve geçmişte gösterdikleri taşkınlıkları, ölçüyü 
aşan tutum ve davranışları için mağfiret dilemeleri, ayaklarını savaş meyda- 
nında sapasağlam tutması ve inkârcılara karşı onlara zafer ve nusreti nasip 
etmesiydi. Bunlar Rabbani insanlardı, sürekli bir biçimde uyanık bilinç hali 
içinde yaşıyorlardı. Kalplerinde Allah'tan başka kimsenin korkusu yoktu. 
Dünyaya tutkuyla bağlı değillerdi, bu yüzden ayakları yere sağlam basıyordu 
yani sabitkadem insanlardı. Buna rağmen sürekli bir biçimde Allah'a yakarış 
halinde idiler. 

İnsan her zaman büyük günah işlediği için mağfiret dilemez; ister küçük 
günah ister yeterince nimetlere şükretmediği için kendini “günahkâr sayar ve 
mağfiret diler. Buradaki “Zenb/zunub”u küçük günah anlamında da ele almak 
gerekir. “İsraf” herhangi bir işte aşırıya gitmek, malum ve makul sınırları aş- 
mak demektir. (Bkz. 39/Zümer, 53; 17/İsrai, 33; 7/A'raf, 31). 

Bir hadiste şöyle buyrulur: “Allah'ım, bana hatamı, bilgisizliğimi ve işim- 
deki ölçü dışına çıkma fiilimi ve benim yapıp da Senin benden daha iyi bildiğin 
şeyleri bağışla” (Buhari, Deavat, 60; Müslim, Zikir, 70). Bu hepimizin mağfiret 
talebinde bulunurken rehberimiz olması gereken bir duadır. Bu yüksek bilinç- 
le hareket edenlere Allah dünya ve ahiret sevabının güzelliğini, en güzel se- 
vapları verdi. Allah ihsanda bulunanlar sever, ödüllendirir. “Elbette güzelliğin 
karşılığı güzelliktir” (55/Rahman, 60); hatta “Güzellik yapanlara daha güzeli 
ve fazlası vardır” (10/Yunus, 26). 
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149. Ey imân edenler, eğer inkâr edenlere itaat ederseniz, sizi topuk- 


larınız üzerinde gerisin-geri çevirirler, böylece büyük hüsrana 
uğrayanlara dönersiniz. 


150. Hayır, sizin mevlânız Allah'tır. O, yardım edenlerin en hayırlısıdır. 
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Ayeti indiği tarihsel ortamın savaş şartlarında ele aldığımız zaman, askeri 
bir yenilginin inanmış insanları kendi inançlarından vazgeçirmemesi gerekti- 
ği vurgulanır. Uhud savaşı sırasında bozgun belirtileri ortaya çıktığında mü- 
nafıkların, Müslümanlara eski putperest inançlarına dönüşü hatırlattıklarını 
yukarıda aktarmıştık. Savaş, insan ve toplum psikolojisini altüst eder. Zafer 
güveni, yenilgi güvensizliği telkin eder. Tam bu sırada fesatçılar toplumun mo- 
ral üstünlüğüne son vermek için harekete geçerler, özgüveni yıkıcı telkinlerde 
bulunurlar ki, savaşlarda çokça başvurulan “psikolojik savaş teknikleri” bu 
çerçevede geliştirilmiştir. 

Yenilgi, bir toplumun kendi eksiklikleri, kusurları üzerinde düşünme fır- 
satını vermeli ancak temel bir güvensizliğe sürüklememelidir. Güven eksikliği 
moral çöküntüsüne yol açar, bu da gücü ve başarıyı düşmanlarında vehmet- 
meye, savaş meydanlarında kaybettiklerine sivil ve sosyo-kültürel hayatta da 
yenilerini eklemeye başlarlar. 19. yüzyıldan itibaren Osmanlı ve İslam âlemi, 
Batı karşısında askeri yenilgilere uğrayınca, nasıl kendi diri ve hayat verici 
köklerine dönerek yeniden toparlanacağı konusu üzerinde düşünüp gerek- 
li tedbirleri alacağına, Batı'yı körce taklit etme yoluna girdi, böylece sadece 
savaş meydanlarında değil, siyasi ve sosyo-kültürel alanlarda da yenilgilere 
uğradı. Oysa tarihte Müslümanları muzaffer fatihler ve adil hükümdarlar kılan 
İslamiyet idi, savaş yenilgileri onları İslam'la aralarında mesafe koyma gibi bü- 
yük yanılgılara sürükledi. Bu tam anlamıyla hüsran ve ziyandır. Müslüman ye- 
nildiği gücü gözünde büyütüp onu taklit etmeye, zihin dünyasında yüceltmeye 
başladığında bir bakmış ki ona benzemiştir; çünkü gözünde yüceltip taklir et- 
tiği güç onu dininden eder (3/100). 

Hakiki gücün kaynağı Allah'tır. Bütün varlık âlemi O'nun kudret eli altın- 
dadır. Her şeyin ve herkesin Rabbidir, koruyucusudur. Allah bizim Mevlamız- 
dır. Yapıp ettiklerimizin nihai, asli ve hakiki gayesi, maksudu O'dur yani O'nun 
hoşnutluğu ve rızasıdır. 

Eğer zafer ve nusrete sahip olacaksak, arzu ve emellerimize kavuşacak- 
sak, bunu bize hakiki Mevlamız olan Allah'tan başkası bahşetmez. Gücü, izzeti 
ve ayakta kalmayı gayriahlaki güç ve ittifaklar kurarak sağlamak, mütegallibe, 
sömürgecilere güvenmek yanıltıcıdır. Bir şeyler yanlış gitmiş olsa dahi, hatayı 
kendimizde bulmalı; güç ve izzeti Allah, peygamber ve mü'minlerde aramalı- 
yız (5/Maide, 55-56). Allah, her şeyi bilir, her şeyden haberdardır ve her şeyi 
görür. O halde hiçbir kulun sıkıntı ve ıstırabı O'na gizli kalmaz, her dua ve ya- 
karış O'na ulaşır. En cömert ve yardımsever insanın gücü sadece bu dünya ile 
sınırlı iken, O, insana bu dünyada ve ahirette yardım eder. İki dünyada hakiki 
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Mevla O'dur. Bazen kul, asıl derdinin ne olduğunu bilmese bile Allah ondan 
daha iyi bilir ve samimiyetine, ihlas ve takvasına uygun olarak ona yardımda 
bulunur. Bilincini imanın inşa ettiği kul “büyük derdim var” demez, “derdi- 
mi bilen Büyük Allah var” der. “Allah, insana şah damarından daha yakındır.” 
Varlık âleminde bu inanca ve düşünceye sahip olan insan büyük bir güven ve 
rahatlık içinde yaşar, bütün sıkıntı ve dertlerinin geçici olduğunu bilir; hatta 
ruhen olgunlaşması, temizlenip arınması için dert ve sıkıntıları birer kefaret 
olarak algılar, onları lehine çevirir. (2/Bakara, 257.) 
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151. Kendisi hakkında hiçbir delil indirmediği şeyi Allah'a ortak koş- 
tuklarından dolayı küfredenlerin kalplerine korku salacağız. Onla- 
rın barınma yerleri ateştir. Zalimlerin konaklama yeri ne kötüdür. 


Nüzul ortamına uygun olarak “kalplerine korku salınacak olan müşrik- 
ler”, Uhud'ta bir ara Müslümanları bozguna uğratanlar ise, bu durumda söz 
konusu müşriklerin “aktif halde olanlar” olduğu anlaşılıyor. Tarihsel olarak bu 
durum, bize ebedi ve evrensel olarak müşriklerin iki pozisyonda aktif halde 
olacaklarını ilham etmektedir: Biri sıcak savaş, diğeri soğuk savaş. Biri savaş 
meydanında sıcak çatışma şeklinde vuku bulur; diğeri sosyo-kültürel, politik 
ve psikolojik olarak daha rafine ve sofistike yollarla devam eder. 

Şirk, hakikate karşı dirençtir. Hakikat, Allah'ın birliği, ulühiyetinin ve ru- 
bubiyetinin tekliği, O'nun vahdaniyetinin ihlal edilmek istenmesidir. Ahiretin 
varlığı ve nübüvvet hakikatin diğer unsurlarıdır. Bunun toplumsal tezahürleri 
çeşit çeşittir. Bütün adaletsizlikler ve zulümler, baskı ve haksızlıklar, suisti- 
maller ve sahtekârlıklar, yoksulluklar ve yoksunluklar, çürüme ve yozlaşma- 
ların kaynağı şirktir. Müşrik Hakikat nazarında Hakikate karşı suç işlediğinin 
farkındadır. Bundan dolayı sürekli bir biçimde bir meşruiyet krizi yaşar, fakat 
her kötü fiili onu biraz daha bataklığa iter ve sürgit daha çok hırçınlaşmasına 
sebebiyet verir. Hırçınlığın sebebi kalpten bir türlü atılamayan korkudur (33/ 
Ahzab, 26 ve 59 /Haşir, 2). 

Allah'a ortak koşanların sorunu, insanın vicdanını ve aklını tatmin edecek 
herhangi bir temele dayanmadan bir tutum içinde olmaları ve söz konusu te- 
melsiz tutumu inatla sürdürmeleridir. Allah, şirki makul, tatminkâr ve haklı kıla- 
cak herhangi bir delil indirmiş değildir. Bu yüzden şirk kabul edilebilir değildir. 
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Delil olarak çevirdiğimiz “sultan” kelimesinin, etrafı aydınlatan kandil yağı “es 
Seliyt”ten alındığını düşünürsek, müşrik, herhangi bir ışık-aydınlık kaynağına 
sahip olmayan bedbaht kişidir. Kelimeyi “hüccet veya delil (kanıt-burhan)” şek- 
linde ele alırsak, bu durumda da müşrik, temelsiz, referanssız olan güvenlikten 
yoksun kişi olur ki, insanı merkeze bağlayan sapsağlam şeyler olmadıkça, kişi 
kendini güvende hissetmez (Bkz. 11/Hud, 96. ayetin açıklaması). 

Burada anlatılanların Uhud'la ilgisi önemlidir: Mekkeliler, Ayneyn Geçidi'n- 
deki okçular yerlerini terk edince iki koldan saldırıya geçtiler. Müslüman askerler 
bozguna uğradı. Hz. Peygamber'in öldürüldüğü haberleri yayılınca askerler ne- 
redeyse dağılmakla karşı karşıya geldi. Ancak Hz. Peygamber ve etrafındaki bir 
avuç kahramanın -özellikle sancağı yerden alıp sonuna kadar taşıma şerefini elin- 
de bulunduran kadın sahabi Ehabiş kabilesinden Amra ve bir erkek gibi savaşan 
Ümmü Umare- direnci ve dirayetiyle toparlanma sağlandı. Hatta savaşı kazan- 
dıklarına kanaat getirip Mekke yolunu tutan müşrikleri bir süre takip de ettiler. 

Burada ilgi çekici bir nokta var: O da neden müşriklerin bir tür savaşı ta- 
mamlamaktan vazgeçip Mekke yolunu tuttukları, nasılsa bozguna uğrattıkları 
Müslümanları tümüyle kılıçtan geçirmedikleri hususudur. Muhammet Hamir- 
dullah, peş peşe birkaç soru sorar, fakat hiçbirine tatminkâr cevap veremez: 
“Ebu Süfyan tamamen savunmasız kalmış bulunan Medine'yi yağmalamayı 
aklından geçirmedi. Acaba bu durum sadece bir muhakeme hatası ve kötü bir 
karar mı? Acaba o sırada Ebu Süfyan, paralı askerlerinin çekilip gitmelerine izin 
vermiş olduğu için mi o da alanı terk etmeye mecbur kalmıştır? Gerçekten de 
ne kadar önemli olursa olsun Müslümanların son anda teşkil ettikleri bir diren- 
me gücü ile tek başına baş edemeyeceğini anlamış olabilir. Acaba şahsiyet ve 
gönlünün yüksek vasıflarını takdirle karşıladığı bu çocukluk arkadaşına karşı 
hala yakınlık hisleri mi taşıyordu? Ve bu arada bizzat Resüllulah'ın şahsına karşı 
bir kin beslemediğinden esasen elde etmiş bulunduğu zaferle mi iktifa etmek 
istiyordu? Acaba sabahleyin paralı askerlerinin gevşekliği sebebiyle kaybettiği 
savaşı ve onların zayıflığını görmüş ve onlarla birlikte sonucundan emin olmadı- 
gI yeni bir savaşa girmek mi istememişti? Acaba Müslümanlar lehine durumun 
ters dönmesi halinde hiç de ümit etmedikleri bir sırada elde ettikleri bu zaferin 
berbat olup ellerinden çıkıp gitmesinden mi korkuyordu? Bu suallerin hiçbiri- 
ne dair bilgimiz yoktur. Her halükarda Ebu Süfyan'ın, mademki bu davranışında 
kendisi için bir menfaati yoktu, o halde bilerek ve isteyerek putperest arkadaşla- 
rına ihanet ettiğini sanmak abes olacaktır” (İslam Peygamberi, I, 237; Prg. 391). 

Hamidullah, sıraladığı bir dizi sorunun cevabını bilemediğimizi söylüyor. 
Oysa cevap, bu ayetin sırrındadır. Mekkeliler, Müslümanları bozguna uğrat- 
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mışlardır ama kısa zamanda Allah, Bedir'de olduğu gibi bir kere daha tarihe 
müdahale ederek kalplerine korku saldı, bu korkunun (ru'b) derin etkisinde 
dönüp de zaferlerini tamamlayamadılar, savaş alanını terk edip Mekke'ye dön- 
düler. Eğer dönüp askeri üstünlüklerini mantıki sonuçlarına kadar sürdürmek 
isteselerdi, fiziki kanunlar yani cari sünnet gereğince geri kalan Müslümanla- 
rın tümünü kılıçtan geçirir, bir ihtimal Hz. Peygamber (s.a.)'i de şehid edebilir- 
lerdi. Ama Allah buna müsaade etmedi. İman ve ihlas mü'minde tecelli ederse, 
korku inkârcı, müşrik ve zalimin kalbinde peydahlanır (59 /Haşir, 2). 

Evet, müşrikler bir daha dönmeyi göze alamadılar, Allah kalplerine korku 
saldı. Müşriklerin kalbini sarsan korku, Müslümanların sayıları, silah üstünlü- 
gü değildi; belki müşrikliklerinin onları nasıl Allah'a karşı isyankâr bir tutuma 
sürüklemesi ve bunun ruhlarında yarattığı derin kaygı idi. Buna rağmen gurur 
ve kibirleri, nefisleri ve onda yuvalanmış bulunan şeytanları onları Hakkı teslim 
etmekten alıkoyuyordu. Bu tarihin sonuna kadar her dönemde gözlemlenebile- 
cek trajik beşeri bir durumdur. Böylelerinin varacağı yer ateştir. Şirk dolayısıyla 
kendilerine ve başkalarına zulmedenlerin varacağı yer ne kadar kötüdür! 


çakeğliğğ eğlkd İĞ) â5 dd afiş ai Blk a ak SİZ 
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. 152. Andolsun, Allah size verdiği sözünde sadık kaldı; siz O'nun izniyle 
onları kırıp-geçiriyordunuz. Öyle ki sevdiğiniz (zafer)i size göster- 
dikten sonra, siz yılgınlık gösterdiniz, isyan ettiniz ve emir hak- 
kında çekiştiniz. Sizden kiminiz dünyayı, kiminiz âhireti istiyordu. 
Sonra (Allah) denemek için sizi ondan çevirdi. Ama (yine de) sizi 
bağışladı. Allah mü'minlere karşı fazl (ve ihsan) sahibi olandır. 


153. Siz o zaman durmaksızın uzaklaşıyor, kimseye dönüp bakmıyor- 
dunuz. Elçi de sürekli sizi arkadan çağırıyordu. (Allah) Elinizden 
kaçırdıklarınıza ve size isabet edene üzülmemeniz için sizi ke- 
derden kedere uğrattı. Allah, yaptıklarınızdan haberi olandır. 
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Uhud'dan sonra Medine'ye dönenler, bozgunun sebeplerini araştırırlar- 
ken bir bölümü “Allah bize zafer va'detmişti, neden bozguna uğradık?” diye so- 
runca, bu ayet indi. Muhtemelen münafıklar süren tartışmaya katılırken “Allah 
sözünü tutmadı” imasında bulunuyorlardı. Yapılması gereken, nerelerde hata- 
lar işlendiği konusunun araştırılmasıydı. Allah sözünde sadık kalmıştı. “Sabır 
ve takva” ile davrandıklarında, düşman saldırıya geçse dahi Allah onlara yar- 
dım edecekti, bu O'nun va'diydi (3/Âl-i İmran, 124-125). Bu oldu. Savaşın ilk 
aşamasında Müslümanlar, “O'nun izniyle” (bilgisi dâhilinde, kazasıyla, emriyle 
veya yardımıyla) düşmanı kırıp geçiriyor, kesin bir zafere adım adım yaklaşı- 
yorlardı (47/Muhammed, 4). İbn-i Abbas, muhteşem bir zaferin altına imza 
atmakta olduklarını söylüyordu. Ta ki, bir tutum belirleme konusunda yılgınlı- 
ga düşüp isyan edinceye ve iş konusunda çekişmeye başlayıncaya kadar. 

Aldıkları talimat gereği okçular hiçbir şekilde yerlerini terk etmemeliydi. 
Talimatı dinlemeyip ganimet hevesine kapılınca durum bozuldu. Bir kısmı “Hz. 
Peygamber'in sözünü dinleyelim” derken, bir kısmı “ganimete biz de ortak ola- 
lım” demeye başladı. Bir anda ikiye ayrıldılar. Tercihlerini dünyadan yana kul- 
lananlar ile ahiretten yana kullananlar anlaşmazlığa düştüler. Dünya nimetine 
olan güçlü eğilim, kalpleri yılgınlığa sürükledi, bu da beklendiği üzere gevşekli- 
ge, bölünmeye sebebiyet verdi. Zaferin şartı, verilen emri sabırla harfiyyen ye- 
rine getirmek, disiplini bozmamak, komuta kademesinin plan ve programının 
dışına çıkmamaktı. Ganimet (dünya) sevdasına kapılanlar bunun dışına çıktılar. 

Bu gerçekte bir isyandı, küçümsenecek gibi değildi. Bu yüzden, sanki “ 
mü'minlerin tümü buna katılmış, bu hatayı işlemiş gibi “isyan ettiniz” denmiş- 
tir. Çünkü sonuçta savaşın ağır faturası bütün Müslümanlara çıkmış, Uhud on- 
ların hesabına bir bozgun olarak yazılmıştır. Ancak elbette Kurtubi'nin yerin- 
de işaret ettiği üzere, bu ayetteki sitem, söz dinlemeyenler içindir. Mekkeliler, 
neredeyse ağır bir yenilgiye uğrayacaklarken, Allah Müslümanları onlardan 
geri çekti, böylelikle onları imtihana tabi tuttu. 

Uhud, dünyaya zaafın her olayda gibi savaşta da ne kadar etkileyici oldu- 
ğunu gösteren çarpıcı bir örnektir. İbn-i Mes'ud, “Uhud gününe kadar içimiz- 
de dünyayı isteyenler olduğunu fark edememiştik” demiştir. 

“(Yine de) sizi bağışladı. Allah mü'minlere karşı fazl (ve ihsan) sahibi 
olandır.” Böyle ikenAllah'ın mü'minleri bağışlaması önemlidir. Çünkü bağışlama- 
yıp da, Mekkeliler, son darbeyi indirecek olsalardı, belki de onların kökü kuruya- 
caktı. Fakat Yüce Allah, Bedir'de olduğu gibi Uhud'da bir kere daha tarihe müda-:- 
hale etti, aslında tam bir zafer kazanma pozisyonunda iken, Mekkelilerin kalbine 
korku saldı, savaşı yarım bırakıp memleketlerine döndüler. Nihayet Mekkeliler 
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ağır bir suç işlemişlerdi, kendilerine peygamber olarak gönderilmiş bir zatın yü- 
zünü kanatmışlardı, elbette Allah'ın gazabı çetin olacaktı (Müsned, |, 287-288). 

153. ayet, durumun iç yüzünü bütün çıplaklığıyla ortaya koyuyor. Nere- 
deyse galibiyet tescil edilecekken, yukarıda sayılan sebepler dolayısıyla boz- 
gunla karşı karşıya gelinmesi bir anda ordunun demoralize olup dağılmasına, 
askerlerin kaçışmasına sebep oldu. Düşman korkusu öyle bir noktaya geldi 
ki, askerler arkalarına bakmadan kaçmaya başladı, bir kısmı Medine önlerine 
kadar gelmişti. Hz. Peygamber (s.a.)'in etrafında on kişi kadar insan kalmıştı, 
onlara durmadan “Ey Allah'ın kulları geri dönün” diye sesleniyordu (Buhari, 
Megazi, 20). Zafer bir anda yenilgiye dönüşmek üzereydi. 

Elbette bunun bir maliyeti olacaktı. Bu maliyet tam bir travmaya dönüşe- 
bilir, savaş sonrasında bütün bir sistemin dağılmasına da yol açabilirdi. Allah 
mü'minleri değişik bir seviyede adeta ruhsal bir eğitime tabi tuttu. Kuşkusuz 
önemli fırsatlar kaçırmışlardı, büyük bir yenilgiden kurtulmuşlardı, her şeyle- 
riyle buna odaklanacak olsalardı hem birlik ve beraberliklerini hem imanla- 
rını kaybedebilirlerdi. Çünkü çoğu zaman savaşta galip gelen, mağluplar üze- 
rinde ruhsal/psikolojik olarak derin etkiler bırakır. Allah, buna fırsat vermedi, 
mü'minlere gam üstüne gam verdi, onları kederden kedere uğrattı: Yenilgiyle 
yüz yüze geldiler, peygamberleri yaralandı, 70 arkadaşlarını şehit verdiler, bir 
o kadar kişi yaralandı, korkuyu tattılar, dünya hayatına şiddetli arzu gösterme- 
nin ne kadar ağır maliyetli bir iş olduğunu ayne'I-yakin ve hakka'l-yakin anla- 
dılar, öğrendiler. Bundan daha büyük bir utanç olamazdı, artık bundan sonra 
elden kaçana veya başa gelene üzülecek durumda değillerdi. Bu olaydan ge- 
rekli dersi çıkaracak olsalar, kaybettiklerinden üzülmemeleri, elde ettikleriy- 
le de sevinip şımarmamaları gerektiğini anlayacakları (57 /Hadid, 23). Allah, 
yaptıklarından haberdardır. 


MAMİ çala dâsllk ağ Üalai AZ ARİN a3 ya çe$le İSİ gi 
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154. Sonra kederin ardından üzerinize bir güvenlik (duygusu) indirdi, 
bir uyuklama ki, içinizden bir grubu sarıveriyordu. Bir gurup da, 
canları derdine düşmüştü; Allah'a karşı haksız yere cahiliye zan- 
nıyla zanlara kapılarak: “Bu işten bize ne var ki?” diyorlardı. De 
ki: “Şüphesiz işin tümü Allah'ındır.” Onlar, sana açıklamadıkları 
şeyi içlerinde gizli tutuyorlar, “Bu işten bize bir şey olsaydı, biz 
burada öldürülmezdik” diyorlar. De ki: “Evlerinizde olsaydınız da 
üzerlerine öldürülmesi yazılmış olanlar, yine devrilecekleri yer- 
lere gidecekti. (Bunu) Allah, sinelerinizdekini denemek ve kalple- 
rinizde olanı arındırmak için (yaptı). Allah, sinelerin özünde saklı 
duranı bilendir. 


İşlenen hatanın büyüklüğü, genel olarak “isyan ettiniz” şeklinde ifade edil- 
miş. Ancak kolektif suç ve ceza olmadığı gibi, kolektif sevap ve ödül de yoktur. 
Evet, ganimet tutkusuyla yerlerini terk edenler olmuş, bir bozguna sebebiyet 
vermişlerdi. Ama sabreden, kararlılık gösteren, talimatlara riayet eden ve en 
kritik anda bile Hz. Peygamber (s.a.)'i terk etmeyenler de vardı. Bu samimi in- 
sanlar, yukarıda işaret edilen gam ve kederleri bir bir yaşadıktan sonra, üzer- 
lerine bir güvenlik duygusu indirildi. Kalplerinde huzur verici bir sükünet be- 
lirdi; öylesine ki neredeyse uyuklayacaklardı. Bir kimse kendini güvende his- 
setmedikçe uyuyamaz. Bir hastalık geçiriyorsa, derin bir kaygı içindeyse veya 
korkuyorsa uyku hali arız olmaz. Ebu Talha, bu halin kendilerine cephede arız 
olduğunu söylüyor (Buhari, Megazi, 20). 

Bazıları bunun salt bir güvenlik hissine işaret ettiğini, uyku veya uyukla- 
manın emniyetten bedel olduğunu söyler. Burada önemli olan, Allah'ın savaşta 
sabır ve takva ile hareket edip gözünü ganimete dikmeyen, talimatlara uyan 
ve en kritik anda bile Allah'ın Resülü'nü terk etmeyenlerin bir anda özgüven 
duygusuna kapılmaları, tekrar cesaret toplayıp her türlü kaygı ve korkuyu 
üzerlerinden atmış olmalarıdır. Ashabın uyku halini fiilen hissetmiş olmaları 


pekâlâ mümkündür. Zira lafızda yer alan ven (bürüyor) kelimesi bunu ge- 
rektirmektedir. Benzer bir sükünet, dinginlik ve emniyet hissi daha önce Bedir 
gününde de yaşanmıştı (8/Enfal, 11). 

Mü'minler her iki kritik durumda emniyet duygusunu bu seviyede his- 
settiler, rahatça uyuyabileceklermiş gibi rahatladılar. Bu iki olaydan (Bedir ve 
Uhud) hareketle denebilir ki, şartlar ne kadar zor olursa olsun, savaşta sabır ve 
takva gösterenler ilahi yardıma mazhar olur, moral üstünlük makamına erişir 
ve gerektiğinde son ana kadar savaşmaya devam ederler. Burada ilahi yardımı 
açıkça müşahede etmek mümkün: Allah müşriklerin kalbine korku salarken 
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(151. ayet) mü'minlerin kalbine güven duygusunu verdi. Oysa Uhud'ta şart- 
lar Müslümanların aleyhinde gelişiyordu. Müşrikler yine de korkuyu tattılar, 
mü'minler ise emniyet hissini yaşadılar. Bu zahiri ölçülerle anlaşılması hayli 
güç bir paradokstur ve zaten tarihe müdahale eden ilahi yardımlar böylesi pa- 
radokslar şeklinde tahakkuk eder. 

“Bir grup da canlarının derdine düşmüştü.” Bunlar münafıklar mıydı, 
yoksa zaaf gösteren Müslümanlar mı? Münafıklar olması daha kuvvetli ihti- 
mal gibi görünmektedir. Hatırlanacağı üzere Abdullah ibn Übey ve adamları 
savaşa katılmadan geri döndüler ama bir kısmı ganimet ve kolay zafer umu- 
duyla savaşa katılmayı göze aldılar. Savaşın seyri umdukları yönde olmayınca 
söylenmeye, suçlu aramaya, kendilerini temize çıkarmaya başladılar. Sorumlu- 
luklarını görmezlikten gelip eski cahiliyeye özgü zihinsel alışkanlıklarını öne 
çıkardılar. 

“Cahiliye zannı” genellikle Allah hakkında olur, yanlış, temelsiz, haksız 
ve insanları büyük hatalara sürükleyen kanaatler şeklinde ortaya çıkar. Bu 
olayda, cahiliye zannına kapılanlar, bozgunun sebeplerini neredeyse Allah'ın 
dilemesine, ilahi takdire bağlamaya yeltendiler. (Bkz. 33 /Ahzab, 10 ve 48/Fe- 
tih, 6.) Veya “Bu sonuçtan bize ne, bize sorulmadı, savaş stratejisini kim tespit 
ettiyse suçlu odur” dediler. Münafıkların reisi Abdullah b. Übey, savaşla ilgili 
takip edilecek istişareye katılmış olmasına rağmen Muattıp bin Kuşayr, hiçbir 
sorumluluk kabul etmediklerini açıkça dile getiriyor, sorumluluk kabul etme- 
yeceklerini söylüyordu. 

Tabii ki ilahi takdir önemlidir. Ama insan önce kendi kusur ve hatasını tes- 
pit etmelidir. Beşeri hata ve tedbirsizlik sonucu meydana gelen kazalar, afetler 
ve felaketler ilahi takdire bağlandığı zaman, insanlar sadece sorumluluktan 
kaçmış olurlar. Mesela evini fay hattı üzerinde yapıp çürük malzeme kullanan- 
lar, orta büyüklükte bir depremde can ve mal kaybına uğradıklarında; trafik 
kurallarına riayet etmeyenlerin sebep olduğu kazalarda sebebi ilahi takdirde 
arayacak olurlarsa, bu cahiliye zannı olur. Cahiliye zannı Allah'a karşı saygı- 
sızlıktır. İşlerin tümü Allah'ın kudret eli altında cereyan eder ama bize düşen 
görev sebepler dünyasında her tedbire ve çareye başvurmak, sonra sonucun 
tahakkukunu Allah'a bırakmaktır. 

Uhud sonrasında münafıkların niyeti başkaydı. Savaş Müslümanların 
aleyhinde cereyan etmeye başlayınca içten içe seviniyorlardı. Ama sorumlu- 
lar aranmaya yani savaşın kritiği yapılmaya başlandığında taktik değiştirdiler. 
Onlar hem sorumluluklarını kabul etmek istemiyorlardı hem mü'minleri de- 
moralize etmeye çalışıyorlardı. Bu onların “açıklamayıp içlerinde sakladıkla- 
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rı şey”di. Öne sürdükleri mazeret son derece gülünçtü. Evlerinde otursalardı 
dahi, ecelleri gelmişse, vadeleri dolmuşsa öleceklerdi. Ölümden kaçış yoktur. 

Söz konusu bozgunun yaşanması, keder üstüne keder ve gamın tadılması 
bir hikmete mebni idi. Bu da Yüce Allah'ın mü'minlerin iç dünyalarını sınayıp 
denemesi; kalplerini her türlü kötülük, kötü arzu ve eğilimlerden arındırma- 
yı murat etmesiydi. Belki mü'minler de “Acaba savaş olmasaydı, yakınlarımızı 
kaybetmezdik” şeklinde bir düşünceyi içlerinden geçirmişlerdi. Allah bu saye- 
de bu türden vesveseleri, şeytan eseri telakki ve fikirleri içlerinden söküp attı. 
Ölüm anı gelmişse hiçbir şekilde ertelemek mümkün değildir. (Bkz. 3/145; 4/ 
Nisa, 78; 33/Ahzab, 16 ve 62/Cuma, 8.) 

Bir diğer hikmet, imanı ve kişiliğiyle saf altın olan mü'minler ile içi pas- 
lı demir gibi çürümeye uğramış münafıkları birbirinden ayırmaktı. Nitekim 
böylesine çetin bir durumda mü'minler ile münafıklar bir kere daha orta yere 
çıkmış olmuşlardı. Allah sinelerin özünde saklı olanları bilir ve dilerse bu ve- 
sileleri halk ederek bunları açığa çıkarır. 


Ola ANI Şağikilel Lal ğlaazİl ÇARİN ağı pa$la İyİZE Geli 5 
giooy als $gâE All öl yiz AİN Lâz AğİŞ İya8 la yak 


155. İki topluluğun karşı karşıya geldikleri gün, sizden geri dönenleri, 
kazandıkları bazı şeyler dolayısıyla şeytan onların ayağını kay- 
dırmak istemişti. Ama andolsun ki, Allah onları affetti. Şüphesiz 
Allah, bağışlayandır, yumuşak olandır. 


“İki topluluğun karşı karşıya geldiği gün” Uhud savaşıdır. Yukarıda, 
savaşta bozguna yol açan sebepleri anlattık. Bu sebeplerin başında okçuların 
verilen talimatı dinlemeyip bir an önce ganimet elde etme hevesiyle yerlerini 
terk etmeleri ve düşmanın bunu fırsat bilip şiddetli bir karşı saldırıya geçer- 
ken ortaya çıkan bozgun atmosferinde bazılarının kaçmaya başlamalarıdır. 
İbn-i İshak, Müslüman tarafın üçte birinin yaralandığını, üçte birinin Hz. Pey- 
gamber'in çağrısına icabet edip sebat gösterdiğini, üçte birinin de sağa sola 
kaçıştıklarını söyler. Kaçanların bir kısmı dağlara çıktılar, bir kısmı Medine'ye 
gitti. Onları gören hanımları büyük tepki gösterip “Allah'ın Resülü'nü bırakıp 
da mı kaçıyorsunuz?” deyip azarlamış, yüzlerine toprak saçmış ve şöyle de- 
mişlerdir: “Alın ip bükeceğini bari kadınlar gibi ip bükün” 

Bundan hareketle ayetin savaşa katılan mü'minlerin bir kısmı hakkında 
indiğini söyleyebiliriz. Nitekim bunlardan yani savaş meydanını terk edip ka- 


208 ALI BULAÇ-KUR'ÂN DERSLERİ/DİRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


çan ve bir rivayete göre üç gün sonra dönenlerden biri Hz. Osman'dı. Abdur- 
rahman bin Avf ile girdiği bir polemik vesilesiyle İbn-i Ömer'in anlattıkların- 
dan anlıyoruz ki, Hz. Osman (r.a.) da, bu durumu kabullenmiş ancak bu ayeti 
okuyarak diğerleriyle birlikte affedildiklerini söylemiştir. (Buhari, Fedailü As- 
habi'n-nebiy, 7; Müsned, |, 68). 

Talimatları dinlememek ve her ne olursa olsun, bir savaş taktiği olan ric'at 
(geri çekilme) hali değil de, savaş meydanından kaçmak günahtır (Bkz. 8/En- 
fal, 15; 9/Tevbe, 25-26). Bu yaptıkları dolayısıyla şeytan onların ayağını kay- 
dırmak istemiştir. Burada gözden kaçırılmaması gereken ince nükte, insanın 
günaha eğilim duyarak günah sayılan bir davranışın içine girmesi veya günaha 
yönelmesiyle şeytanın onun ayağını kaydırmaya teşebbüs etmesidir. Yani as- 
lında şeytanın insan üzerinde herhangi bir yaptırımı, zorlayıcı gücü yoktur. 
Günah sayılan bir davranışın tohumu kalpte yeşerir, kalbi değiştirir ve kişi ona 
yönelmeye başlayınca, şeytan bunu fırsat bilip o kişinin ayağını kaydırmaya 
başlar. Hata, suç ve günahı yeşerten emir ve nehiy dinlemeyen nefistir. 

Somut örnek Uhud'da yaşanan dramatik olaydan hareketle bunu anla- 
maya çalıştığımızda, eğer okçular yerlerini terk etmeseydi ve Hz. Peygamber 
(s.a.)'in öldüğü haberi üzerine bazıları savaş meydanından kaçmasaydı -ki bi- 
rincilerin kalbi eğilimi ganimete sahip olmak, diğerlerinin ki canlarını kurtar- 
maktır- günah sayılan bir tutum ve davranışın içine girmeyecek, dolayısıyla 
şeytan da onların ayağını kaydırma fırsatını bulmayacaktı. 

Sonuç itibariyle günahlar Allah'a nispet edilemez, kişi günaha karar verir, 
şeytan da onu teşvik eder, ayağını kaydırmaya çalışır. Adem'in cennette iken de 
“ayağının kayması” aynı kelime ile ifade edilmiştir. (Ayrıca bkz. 2 /Bakara, 36; 
12/Yusuf, 100; 18/Kehf, 63 ve 28/Kasas, 15). 

Allah bu zaafı gösterenleri affetmiştir. Çünkü O, bağışlayandır, hilm sahi- 
bidir. Hemen gazaplanıp ceza vermez. Niyetlere bakar, ceza verme gücüne ve 
imkânına sahip olduğu halde bağışlar, tevbe için bir fırsat daha verir. 


iz Ğİ çel ŞİA İgİlöğ laf â8 İS İİ İyİ Gali il 
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156. Ey imân edenler, inkâr edenler ile yeryüzünde gezip dolaşırken 
veya savaşta bulundukları sırada (ölen) kardeşleri için: “Yanımız- 
da olsalardı, ölmezlerdi, öldürülmezlerdi” diyenler gibi olmayın. 
Allah, bunu onların kalplerinde onulmaz bir hasret olarak kıldı. 
Dirilten ve öldüren Allah'tır. Allah, yaptıklarınızı görendir. 

157. Andolsun, eğer Allah yolunda öldürülür ya da ölürseniz, Allah'tan 
olan bir bağışlanma ve rahmet, onların bütün toplamakta olduk- 
larından daha hayırlıdır. 

158. Andolsun, ölseniz de, öldürülseniz de şüphesiz Allah'a (varıp) top- 
lanacaksınız. 


Her bir yaşantı, her bir tecrübe bir sonrakinin yol göstericisi, ibret levha- 
sıdır. Bedir ve Uhud, tarih sahnesine yeni çıkmakta olan Müslüman cemaatin 
yaşadığı iki önemli tecrübe oldu. Arap yarımadasından başlayan ve çok kısa 
zaman içinde üç kıtaya yayılan İslam'ın bu iki büyük tecrübeyle yakından bağ- 
lantılı olduğunu söylemek mümkün. Bu yüzden tarihin her döneminde takip 
edilecek prensipler mecmuası olarak bu iki olaya atıfta bulunmaktadır. 

Uhud bozgunu ortaya çıkınca münafıklar, kendi yakınları kendileri gibi 
savaşa katılmasaydı ölmeyeceklerini söylemeye başlamışlardı. Ayette geçen 
“inkâr edenler (kğfirler)” mutlak olup, münafıkları da içine almaktadır. 

Savaş, kişinin kendi yaşadığı yerden ayrılması anlamına gelir. Savaşa çıkan 
döner veya dönmez. Herhangi amaçlı seyahate çıkan yerinden, yurdundan ay- 


rılır. Kur'an-ı Kerim bunu “Darabe” filinin mazi siygasiyle (| 9545) ifade ediyor. 
İnsan ayağını yere vurarak yolculuğa çıkar. Her sefer ve yolculuk ilk adımla 
başlar. Savaş, ticaret, turizm, ziyaret veya başka sebeple olsun, insan bulundu- 
gu yerden ayrılmak durumundadır. Hayatın devamı sabit mekâna bağlı değil- 
dir. İnkârcılar veya bunların etkisinde kalanlar; kardeşleri, yakınları veya eş 
ve dostları için, yerlerinden ayrılmasalardı, yanımızda kalsalardı ölmez veya 
öldürülmezlerdi şeklinde bir düşünceye kapıldıklarında cahillik etmiş olurlar. 
(33/Ahzab, 18.) Çünkü eceli savaş veya seyahatle ilişkilendirmek olur ki, bu 
yanlıştır. Hayat ve ölüm Allah'ın elindedir. Hiçbir savaş veya sefer ölümün ha- 
kiki sebebi değildir; belki savaş veya sefer ölümün tahakkuk etmesini sağla- 
yan bir vesiledir. Vesile ve sebebi birbirine karıştırmamak lazım. Hakiki sebep, 
Allah'ın bir insana verdiği ömrün tamamlanması, vadenin dolmasıdır ki, buna 
ecelin gelmesi denir. Ecel geldi mi bunu hiçbir güç engelleyemez, öteye ata- 
maz: (Bkz. 3/Âl-i İmran, 145 ve 4/Nisa, 78). 

Bu düşüncede olmak yani ölümü savaş veya sefere bağlamak insana kal- 
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binde derin ve acı verici bir pişmanlığın yeşermesine sebep olur. Çünkü geri- 
de kalanlar, neden yakınları sefere çıkmasınlar diye gerektiği kadar ısrar et- 
mediler, onlara engel olmak için gerekli çabayı göstermediler diye pişmanlık 
duymaya başlar, bu da onlara derin acı verir, kalplerini onulmaz hasretlere 
düşürür. Oysa inanmış bir insan, hayat ve ölümün, kaza ve kaderin Allah'ın 
kudret elinde olduğunu bilirse, bu bilgiyi imana dönüştürürse böylesine acılar 
yaşamaz, Allah'ın iradesine ve takdirine rıza gösterip rahatlar. Sefer veya yol- 
culuğun gerçek ölüm sebebi olabileceğini ancak imanı ve bilgisi zayıf insanlar 
düşünebilir. Bunlar da gereksiz yere kendilerini derin üzüntülere boğarak ha- 
rap ederler. 

Savaş veya yolculuk ölüm sebebi sayılmaz. En ağır ve ölümcül hastalıklar 
bile ölümün gerçek sebebi değildirler. Öyle olsaydı eğer, hastalıkları kişiselleş- 
tiri, bu mevhum kişiliklerde bir ulühiyet gücü vehmeder olurduk. Bir anlatı- 
ma göre Azrail aleyhisselam “Rabbim, beni ölüm meleği yaptın, kulların ölümü 
benden bileceklerdir” diye yakarınca “Korkma, onlar ölümü senden değil, tür- 
lü türlü hastalıklardan bileceklerdir” buyurmuştur. İnsan zanneder ki kanser, 
kalp krizi vb. Hastalıklardan ölür, bu diğer bütün hastalıklar birer vesiledirler. 
Yaşatan, öldüren veya bir daha diriltecek olan Allah'tır ama her şey sebepler 
ve vesileler dünyasında ilahi sünnetlere, tabiat yasalarına göre işler. Allah'ın 
ilmi, hükmü, kaza ve kaderi değişmez. Bu yüzden kullar her ne yaparsa, yap- 
tıklarını bilir ve görür. 

Mademki Allah'ın ilmi ve hükmü değişmiyor, her şey takdir edildiği üzere 
tahakkuk ediyor, bu durumda korkmaya, yapılması gerekenlerden kaçmaya 
mahal yoktur. Ölüm anına karar veren de O'dur (2/Bakara, 258). Bu durum- 
da insan sorumluluklarının tam bilincinde olmalı, neleri yapması gerekiyorsa 
gücü ve imkanı oranında yapmalıdır. Savaşa çıkılması gerekiyorsa savaşa, ha- 
yırlı bir yolculuğa çıkmak gerekiyorsa yolculuğa çıkılır. Allah yolunda öldürü- 
len veya ölen kimse sahip olunabilecek en büyük ödüle sahip olur. Çünkü bu 
Allah'tan bir bağışlanmayı ve rahmeti celp eder. Yüce Allah bu ödülü vereceği- 
ni ant içerek belirtmektedir. Bu ise, kişinin hayatı boyunca toplayabileceği en 
büyük servetten çok daha değerlidir. Mal tükenir, Bazen insanın başına nice 
dertler açar; şöhret son bulur, son bulmasa da afet olabilir; makam günün bi- 
rinde elden çıkar; güzellik sona erer; bel bağladığımız yakınlar bir bakarsı- 
nız sırt çevirmiş veya yok olup gitmişlerdir. Ama Allah'tan olan mağfiret ve 
rahmet ebedidir (Bkz. 16/Nahl, 96 ve 18/Kehf, 46). Her dünya nimeti sonsuz, 
sınırsız ve mutlak kemal değildir. 

İnsanlar, ölse de öldürülse de, sonuç itibariyle Allah'ın huzurunda topla- 
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nacaklardır. Kaçış yoktur, son durak orasıdır. İnsanların tümü ve bütün varlık 
âlemi haşrolunacaktır. Hiç kimse bunun dışında kalmayacaktır. 

Dünya nimetlerine sahip olayım diye meşru olmayan yollara tevessül 
eden, insanların hak ve hukukunu ihlal eden ya da cihad, davet, infak gibi so- 
rumluluklarından kaçınan insan, günün birinde Allah'ın huzuruna çıkacak ve 
elbette yaptıklarından büyük pişmanlık duyacaktır. Yüce Allah'ın “Bugün mülk 
kimindir? Bir olan, kahhar olan Allah'ındır” (40/Mü'min, 16) diyeceği günden 
korkup sakınmak lazım. (Ayrıca bkz. 82/İnfitar, 19). 


İyiki ÇİZİN İlk a3 Eğ Şiş pl &) dl Ga Az; ağ 
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159. Allah'tan birrahmet dolayısıyla, onlara yumuşak davrandın. Eğer 
kaba, katı yürekli olsaydın onlar çevrenden dağılır giderlerdi. 
Öyleyse onları bağışla, onlar için bağışlanma dile ve iş konusunda 
onlarla müşavere et. Eğer azmedersen artık Allah'a tevekkül et. 
Şüphesiz Allah, tevekkül edenleri sever. 


Uhud savaşında yaşanan trajik bozgun, tarih içinde takip edilecek beşeri 
ilişkilerin belirlenmesinde kilit noktası mahiyetinde bir olaydır. Mesele Medi- 
ne yakınlarında Uhud denen bölgede Müslümanlarla müşrikler arasında ya- 
şanan tarihsel bir savaştan ibaret değildir. Söz konusu olay üzerinden beşeri 
hayatın sağlıklı bir biçimde kurulup devamını mümkün kılacak bir tecrübe 
yaşanmıştır. 

Evet, okçular ganimet hırsına kapılıp yerlerini terk etmişlerdir. Bu, savaşın 
bozgunla sonuçlanmasına yol açan etkileyici bir faktördür. Sonuçta buna sebe- 
biyet verenler beşeri bir zaaf göstermişlerdir. Böyle olmakla beraber manevi, 
siyasi, sosyal ve askeri liderleri Allah'ın Resülü (s.a.v), onları sosyal sistemin 
dışına itmedi, ötekileştirip cezalandırmadı. Aksine onlara yumuşak davrandı, 
bağışlanmaları için dua etti. 

Yumuşak davranmasının sebebi, zaten kendisinin “Âlemlere rahmet ola- 
rak gönderilmiş olması”dır (21/Enbiya, 107). Eğer, arkadaşlarına karşı yumu- 
şak, anlayışlı ve affedici davrandıysa, bunda Allah'ın rahmeti önemli rol oyna- 
mıştır. Beşeriyetin en seçkin şahsiyeti olarak onda Allah'ın rahmet sıfatı tecelli 
etmiştir, bu sıfatla bütün yeryüzünü Allah'ın kucaklayıcı rahmetine dâhil et- 
mek üzere yaratılmış ve peygamber olarak gönderilmiştir. Bu bize toplumla- 


212 ALI BULAÇ-KUR'ÂN DERSLERİ/DİRÂSÂATU'L-KUR'ÂN 


rın takip edeceği yol haritasını çizme durumunda olan liderlerin rahmet ve 
şefkatin yeşerdiği bir kalbe sahip olmaları gerektiğini ima etmektedir. Bencil, 
çıkarcı, egosu şişkin, gaddar, kalbi taşlaşmış ve zorba ruhlu insanlar lider veya 
söz söyleme mevkiinde olduklarında, onların ruhlarından taşan zulüm ve bas- 
kı yasalar, teamüller ve politikalar aracılığıyla toplumun geneline yayılır. 

Hz. Muhammed (s.a.)'in yaratılışı “En yüksek ahlak üzere”dir (68/Kalem, 
4). Daima Müslümanlara da “Allah'ın ahlakı (yani kendilerini üzerinde yarattı- 
ğı en güzel yaratışın norm, kural ve ahengi) ile ahlaklanmalarını” öğütlemiştir. 
Söz konusu ahlaki üstün sıfatlara sahip olması ve rahmetin kendisinde tecelli 
etmesi dolayısıyla başka türlü davranması beklenemezdi. Farz-ı muhal, bu ha- 
tayı işleyenlere kaba, itici, kırıcı davransaydı -ki bunların tümü katılaşmış bir 
yüreğin, taşlaşmış bir kalbin tezahürleridir- o insanlar onu bırakır gider, kuru- 
luş halindeki cemaat dağılır, birlik ve beraberlik yok olurdu. Hz. Peygamber öyle 
yapmadı, her beşer gibi mübarek yüzü kalbinin aynasıydı, kalbindeki rahmet 
ve merhamet onun simasına yansırdı. Yüzü asık değildi, sözlerinde hikmet ve 
letafet, bakışında şefkat ve muhabbet vardı. Bu müstesna özellikleriyle insanları 
etrafında topluyor, yanına varan rahatlıyordu; çünkü mübarek vücudu rahmetti 
ve her Müslümana vücudunu bir rahmet aracı olarak kullanmasını öğütlüyordu. 

Tamam, Uhud'da hata yapılmıştı. Söz konusu hatayı belli bir akıl ve basiret 
çerçevesinde masaya yatırmak, gerekli dersleri çıkarmak gerekirdi. Yüce Allah 
bunu detaylarıyla izah ediyor, hatanın kaynaklarına atıflarda bulunuyor. Hz. 
Peygamber de gerekli muhasebeyi yapmıştı; ama kırıcı ve dışlayıcı bir üslup 
kullanarak kimsenin hatasını yüzüne vurmuyor, kimseyi utanç içinde bırak- 
mıyor, herkeste olabilecek kusurları tek bir gruba inhisar ettirip kolaycılığa 
kaçmıyordu. 

Hz. Peygamber (s.a), beşeri zaaf gösteren arkadaşlarına karşı kaba dav- 
ranmadı. Affedici oldu, yumuşak hareket etti, böylece onlar da “dağılıp gitme- 
diler”. Burada “dağılma” olarak çevirdiğimiz “infazzu /infizaz”" Cuma süresi 11. 
ayette de kullanılmaktadır. Namaz vakti gelmişken, beklenen ticaret kervanı- 
nın Medine'ye giriş yaptığı haberi gelince, bir kısım insanlar namazı bırakıp 
gitmişti. Oysa namaz daha önemliydi. Namaz Allah'a sadakat ve ibadeti, ker- 
van ise dünya hayatını, servet tutkusunu sembolize eder. Bu ayetle bir arada 
düşündüğümüzde, Uhud'da mevzilerini terk edenlerin bir an önce ganimete 
ulaşmak üzere bu hatayı yaptıklarını biliyoruz. Eğer Hz. Peygamber, onlara 
“kaba ve itici” davransaydı, dağılır giderlerdi (infizaz); böylece ticarete, dünya 
hayatının tutkularına, nefislerinin isteklerine döner, yeni girdikleri İslami ha- 
yatı terk ederlerdi. O öyle yapmadı, onları affetti. 
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Bir başka açıdan “faz ve infizaz” yani kabalık, iticilik, yumuşak ruhlu, ince 
duygulu, derin kavrayışlı ve anlayışlı insanın hasleti değildir. Ruhi kemal, ah- 
laki olgunluk, kibarlık, zarafet ve nezakette hiçbir beşerin kendisinden daha 
yüksek mertebede olmadığı Hz. Peygamber'den kabalık sadır olamazdı. Düşü- 
nün ki, arkadaşlarına kaba davrandığı için, bir peygamberin etrafında kimse 
kalmamış, bu nübüvvetin verisaletin sebeb-i hikmetine aykırı olmaz mıydı? 

Hz. Peygamber'den önce Yüce Allah onların hatalarını affetmişti (3/Âl-i 
İmran, 152). Allah affedince, Hz. Peygamber (s.a) de, “onları affedecek ve onlar 
için mağfiret /bağışlanma dileyecek”tir. Burada da gözden kaçmaması gereken 
bir incelik söz konusudur: Allah onları affetmişti. Ama aynı zamanda Yüce Al- 
lah, Hz. Peygamber (s.a.)'den, hem onları affetmesini hem onlar için mağfiret 
dilemesini istemektedir. Aslında bu olayda bir devlet başkanı, askerlerini sa- 
vaşa hazırlayan bir komutan olarak Hz. Peygamber'in hakları ihlal edilmişti, 
çünkü sıkı tembihlerine rağmen mevzilerini terk etmiş, bozgun hali yaşanma- 
sına sebebiyet vermişlerdi. Yüce Allah, sadece kendisi affetmekle yetinmiyor, 
bir tür hakları ihlal edilen Hz. Peygamber'den de onları affedip kendileri için 
mağfiret dilemelerini talep ediyor ki, burada hem devlet başkanı hem komuta- 
nın ve hem de kul hakkının ne kadar önemli olduğuna kuvvetli bir ima vardır. 

Son olarak konuyla ilgili hatırlatılması gereken bir nokta daha var: O da 
her hata ve günahın bu kadar kolay affedilmeyeceği hakikatidir. “Kâfirler ve 
münafıklara karşı savaş ve bu iki insan grubuna karşı sert ve caydırıcı” (9/ 
Tevbe, 73) emredilmektedir. Bunun yanında kamuya zarar veren, üçüncü şa- 
hısların haklarını ihlal eden, başkalarına açık ve maddi zarar verenlere uy- 
gulanacak cezalar (hadler) konusunda da “yumuşak tutum” içinde olunamaz 
(24/Nur, 2). Şu halde Razi'nin deyimiyle takip edilecek yol orta yoldur, bu da 
“vasat ümmet”in tutumu ve yoludur. Bir yandan Müslümanlar birbirlerine 
karşı “merhametli ve alçakgönüllü” davranacak (5/Maide, 54; 48/Fetih, 29), 
diğer yandan inkârcılara karşı ser ve caydırıcı davranırken, yasaları ihlal edip 
insanlara zarar verenlere ceza vermekten de çekinmeyeceklerdir. Affedilecek 
“insani kusurlar” vardır (3/Âl-i İmran, 134), affedilmeyecek büyük hatalar, gü- 
nahlar vardır. 

Büyük günahları Allah affeder mi? Hiç şüphesiz dilerse affeder. Bilginler, 
Uhud'da yaşanan bozgun ve bazı sahabelerin savaş meydanını bırakıp kaçma- 
larını Enfal, 16. ayetine dayanarak “büyük günah” kategorisine sokmuşlardır. 
Onlara göre madem Allah onları affetti ve Hz. Peygamberinden de onlar için 
bağışlanma dilemesini istiyor, bu şunu gösteriyor: Dilerse Allah büyük günah- 
ları affeder; Hz. Peygamber de şefaat yoluyla büyük günahların affedilmeleri- 
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ne vesile olabilir. Bu tezi savunanların görüşü kuvvetli görünüyor. Küçük gü- 
nahların her namaz vakti alınan abdestle ve ibadetlerle zaten affedildiklerini 
göz önünde bulundurursak, büyük günahların da Allah'ın rahmeti ve Peygam- 
berinin şefaatiyle affedilmemesi için sebep yoktur. Bu konuda ihtilaflı görüşler 
vardır (bkz. 2/Bakara, 255). En doğrusunu Allah bilir. 

Buraya kadar her şey tamam. Bundan sonrası da hayli önemlidir. Yüce Al- 
lah, Hz. Peygamber'e, “iş konusunda onlarla danışması”nı, başka bir ifadeyle 
“danışmaya devam etmesi”ni emretmektedir. 

Sözlükte “şura” arı kovanından bal almaya veya hayvanı pazarda teşhir 
etmeye denir. Arının çiçekleri tek tek dolaşıp her birindeki özü alması ve kendi 
içinde bala dönüştürmesi ile çeşitli insanların fikirlerini alıp ortak bir kanaat 
ve görüş elde etmek arasında bu türden bir ilişki var. Arı nasıl bal yapmak 
için her çiçeğin özünü toplayıp bir araya getirip faydalı bir nesneye, şifa verici 
bala dönüştürüyorsa, müşavere /danışma da böyle bir şeydir. Çeşitli evsafta ve 
formasyonda olan kimselerle danışan kişi, kendi kafasında arı gibi bal yapar. 

Ayetin asıl ilgi çekici atfı, Uhud savaşına çıkılmadan önce hakikaten kural- 
larına uygun tam bir danışma meclisinin kurulması, bu mecliste dört dörtlük 
bir müşaverenin gerçekleşmiş olmasıydı. Bilindiği üzere karar, düşmanın Me- 
dine dışında karşılanması yönünde çıktı. Bu, Hz. Peygamber'in görüşü istika- 
metinde değildi. Ama madem karar böyle teşekkül etti, Hz. Peygamber buna 
uydu ve ayağa kalkıp zırhını giydi. Bu sırada gençler kuşkuya düşüp “Ey Al- 
lah'ın Resülü, istediğin olsun” deyince O “Hayır” dedi: “Bir peygamber zırhını 
giydi mi, Allah hükmünü verinceye kadar onu çıkarması ona yakışmaz” (Buha- 
ri, İtisam, 28; Müsned, lll, 351). 

İlginç olan şu ki, müşavere ile tespit edilen strateji tutmadı ve bozgun hali 
yaşandı. Hz. Peygamber, kimseye danışmadan re'sen düşmanı Medine'de kar- 
şılamaya karar verseydi -ki Abdullah ibn Übeyy de bu fikirdeydi- belki de sa- 
vaşı kazanacaklardı. Buna rağmen, ayet “İş konusunda onlarla danış” diyor. 
Şura, isabetli, işe yarar sonuçların elde edilmesi için takip edilmesi gereken 
mecburi bir prosedürdür. Bazı durumlarda beklenen sonucu vermese de, bu, 
şuradan vazgeçilmesini gerektiren bir sebep olamaz. Hz. Peygamber, şura yo- 
luyla Uhud savaşı stratejisine karar verdi, sonuç beklendiği gibi çıkmadı ama 
şura yine emredildi. Münafıkların reisi ise, şuranın sonucuna itiraz eder gibi 
göründüyse de, hakikatte o şuranın kendisine itiraz ediyordu. Çünkü yenilgi- 
yi şurada alınan karara bağlıyor, “bizim görüşümüze uyulsaydı, bu bozgun ol- 
mazdı, öyleyse şura yapmamak lazım” demeye getiriyordu. Söz konusu şura 
meclisinde Hz. Peygamber (s.a.) ile Abdullah ibn Übeyy'in benzer görüşleri 
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savunmuş olmaları son derece dikkat çekici, bir hikmete mebnidir. Sonuç iyi 
olmamasına rağmen Hz. Peygamber şura mekanizmasına itiraz etmiyor, hata- 
ya düşen arkadaşlarını affediyor; Abdullah ibn Übeyy ise mekanizmanın ken- 
disine itiraz ediyor. Sanki bu olayda sanki bize şuranın hikmetini öğretecek 
ilahi bir senaryo işledi. 

Öğrendiğimiz en beliğ hikmet, şuranın yönetimin esaslarıyla ilgili sabit bir 
ilkenin vaz'edilmesidir. Yöntemin esası işlerin danışarak, müzakere edilerek 
karara bağlanması, otokrat tek kişi veya belli bir zümreye dayalı yönetim ve 
alışkanlıklara iltifat edilmemesidir. Bu o kadar amir bir hükümdür ki, Kur'an-ı 
Kerim, Müslümanların müzakere ve danışma yoluyla karar alma sürecini son 
derece doğal bir şeymiş gibi takdim eder: “İşleri aralarında danışma iledir” 
(42/Şura, 38). Bu böyledir. Bir Müslümanın aksini düşünülmeyecek şekilde 
namaz kılması gibi kararların danışarak alınması tabii bir durumdur. Şurasız 
Müslümanlık olmaz, düşünülemez. 

İbn-i Atıyye, “Şura Şeriat'ın temel kurallarından ve azimet yoluyla uyul- 
ması gereken hükümlerden biridir. Hangi yönetici ilim ve din ehli ile danış- 
mazsa onun azil yoluyla görevinden alınması vaciptir” diyerek, karar süreç- 
lerinin müzakere ve şura ile teşekkül etmesini hukuki bir zemine bağlar. Bu 
konuda İslam bilginleri ve müçtehitleri arasında görüş ayrılığı yoktur. Kamu 
meseleleri, savaş, dış politika, uluslar arası ilişkiler, toplumsal maslahat, ikti- 
sadi ve sosyal politikalar, imar ve meşru çerçevede refahın sağlanıp yayılması 
vb. her konuda kararlar müzakere ve şura ile alınmalı, bunun doğru dürüst 
işlemesi için zamana ve toplumlara göre çeşitli kurumlar, mekanizmalar ve 
hukuki-politik prosedürler (üyelerin seçimi, meclisler, yasalar-tüzükler vs.) 
geliştirilmelidir. Yönetimin esası, Hakkın muradına ve halkın iradesine dayalı 
kararların alınması ve uygulanmasıdır. 

Şura'yı basit bir danışma olarak ele almamak lazım. Bir müzakere süre- 
ci olarak değerlendirmeli, müzakereci siyasetin zemini olarak görülmelidir. 
Hasan Basri der ki, “Bir toplum istişare edecek olursa, mutlaka hatırlarına 
gelenin en hayırlısı, en faziletlisiyle doğru yolu bulur” O şurayı bir müzakere 
süreci olarak görmektedir. Müzakere, karşılıklı konuşma, inter-aktif ilişki, tar- 
tışma ve hatırlatma sürecidir. Bu süreçte insanlar birbirini tanır ve anlar, talep 
ve arzularını öğrenir, ortak noktaları tespit eder ve sorunların çözüm tarzını 
beraber geliştirip barış içinde bir arada yaşarlar. 

“İş konusunda onlarla müşavere et” emirdir, keyfi veya ihtiyari değildir. 
Her konuda ama özellikle kamu yönetiminde müzakere ve danışma olmadan 
karar alınamaz, alınmamalıdır. Bazı bilginler din konularında şura olmaya- 
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cağını söylemişlerdir. Onlara göre şura “dünya işleri”yle ilgilidir.” Görüşlerini 
modern zamanlarda Müslümanları hayli meşgul eden şu hadise dayandırmış- 
lardır: “Siz dünya işlerini daha iyi bilirsiniz, ben de din işlerinizi daha iyi bi- 
lirim” (Müslim, Fedail, 141; İbn-i Mace, Rühun, 15). İslam'ın temel inançları, 
hakkında apaçık nas bulunan konular, ibadetler gibi konular şura ile tespit 
edilemez, değiştirilemez. Mesela şura meclisinin tamamı veya referandumla 
halk alkollü içki, kumar, faiz ve zina gibi haramları haram olmaktan çıkaramaz; 
sabit dini vecibeleri yasaklayamaz veya Allah ve Elçisi'nin verdiği ruhsatı kul- 
lanma hakkını insanların elinden alamaz. 

Belirtmek gerekir ki, İslam bakış açısından “din-dünya” şeklinde katego- 
rik bir ayrım yoktur. “Dünya-ahiret” retoriği ise bir ayrımı veya zıt iki katego- 
riyi değil, sürekliliği ifade eder. Ahiret, dünya hayatından sonra gelen, ikinci, 
sonraki hayat demektir. Allah kâinatı yaratmıştır, kâinat Allah'ın “kün” emriyle 
yaratılmıştır, Nefesürrahman'dır ve kainatta iğne ucu kadar bir yer Allah'ın 
bilgisi, kudreti ve iradesi dışında değildir yani din-dışı alan yoktur. Hadiste 
zikredilen “dünya işleri” özel meslekler, uzmanlık alanları -mesela tarım, hay- 
van yetiştiriciliği, aşılama, jeoloji, inşaat, mühendislik hesapları, fizik dünyayla 
ilgili maddi bilgiler vs.- ama dünya ile ilgili bilumum ilişkiler din işidir. Bü- 
yük müfessir ve bilgin Razi, “Bedir günü Hz. Peygamber ashabı ile esirlerin 
durumu hakkında danıştı, fikirlerini aldı, bu dini bir meseleydi” demektedir 
ki, doğrudur. Ona orduyu su kuyularının yakınında yerleştirme fikrini Habbab 
ibn-i el Münzir vermişti. 

Kurtubi'ye göre, “Şura'nın emredilmesi, vahiy yanında, daha doğrusu 
vahyin ışığında içtihat etmenin ve galip zanla hareket etmenin caiz olduğu- 
nu gösterir” Bu yönetim biçimini, devlet mekanizmasını beşeri bir içtihat 
seviyesine düşürür; böylelikle İslam'da yönetim mutlakıyetçi veya teokratik 
olmaktan çıkar. Allah'ın emriyle peygamberi defalarca ashabıyla danışarak ka- 
rar almış bir dinin müntesipleri nasıl mutlakıyetçi, totaliter veya teokratik bir 
siyasal sistem düşünebilir. Hasan Basri, son derece önemli bu noktaya dikkat 
çeker: “Şanı Yüce Allah'ın peygamberine danışmayı emretmesi, onun görüş- 
lerine muhtaç olmasından dolayı değildir, şuranın erdemini ve gerekliliğini 
öğretmeyi murat etmesidir ki, Hz. Peygamber'den sonra ümmet bu emre göre 
hareket etsin.” 

Şura emrini Hz. Peygamber her zaman yerine getirdi. Yukarıda işaret 
edildiği üzere Bedir'de ordu için seçilecek askeri karargâhın yerini; savaş 
sonrasında esirlerin durumunu, Uhud savaşı stratejisi ve Hendek savaşında 
hurmalıklardan bir kısmının vergisini düşmana vermeyi düşünüp bunu arka- 
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daşlarıyla danışması, onların da -özellikle Sa'd bin Ubade ve Sa'd bin Muaz- 
aksini görüş beyan etmeleriyle onlara uyması gibi nice konuda Allah'ın Resülü 
danışarak karar almıştır. 

Danışılan kişiler kendilerine, şahsiyet ve görüşlerine değer verilen kim- 
selerdir. Hz. Peygamber (s.a.)'den daha akıllı, daha zeki ve kavrayışı gelişkin 
kimse yoktur. Buna rağmen insanlarla danışması isteniyorsa, takip edilecek 
yol haritasının ortak görüşler ve kanaatler oluşmasını teşvik içindir. Müslü- 
manlar düşünerek, akıllarını çalıştırarak karar veren insanlardır (59 /Haşir, 2). 
Danışılan kişiler şahsiyet sahibi ve görüşleri dikkate alınması gereken kimse- 
ler ise bu, Yüce Allah ve Elçisi nezdinde de Müslümanların, ümmetin görüşleri 
dikkate alınması gereken şahsiyet sahibi ve saygın bir manevi şahsiyet olarak 
görüldüğü anlamına gelir. Müslümanlar bu yüksek seviyede yani kendilerine 
danışılan kimseler olmak için gerekli ruhsal, ahlaki ve entelektüel çabayı gös- 
terme sorumluluğunu taşır, aksi halde despotlar, zorbalar, tiranlar başlarına 
geçip onları sürü gibi yönetmeye/gütmeye kalkışır. 

Daha bireysel ve özel ilgi ve uzmanlık gerektiren konularda danışılacak ki- 
şilerin de elbette belli vasıfları olması gerekir: Ahlaki formasyona sahip, doğ- 
ru, işinde ehil, konunun uzmanı ve güvenilir olması gibi. Akıl gücü önemlidir. 
Çünkü Hasan Basri'nin dediği gibi aklı kemale ermeyenin dini de kemale er- 
mez. Danışılacak kişi dindar ve ahlaklı olması gerekir ama akli formasyonu ek- 
sikse, dini kemale ermemiş kabul edilmediğinden bu kriter tek başına yetmez. 

Liderlerin veya sorumluluk mevkiindeki insanların, temel tutumlarını 
teyit edecek, hoşlarına gidecek şeyleri söyleyecek insanları bir araya getirip 
danışmaları, onlarla konuşup meseleleri danışmaları Kur'an'ın ruhuna uygun 
şura değildir. Şura zannedildiği kadar kolay değildir. Nice lider veya mevki 
sahibi kişi, kendisini rahatsız edecek görüşlerle yüzleşmemek için ehliyet ve 
liyakat sahibi kimselerle danışmaz, duymak istediklerini söyleyecek kişileri 
etrafında toplar. 

“Hiçbir kul, danışarak karar aldığı için bedbaht olmuş değildir ve hiçbir 
kul da sadece kendi görüşüyle yetindiği için mutlu olmuş değildir” (Tirmizi, 
Kader, 15). Buhari, Hz. Peygamber (s.a.)'den sonra dört halifenin danışarak 
karar aldıklarını kaydeder (Buhari, İ'tisam, 28). Onlar peygamber sünnetini 
takip ediyorlardı, bu yüzden başarı sağladılar. 

Bu ayet aynı zamanda İslam'da bir teokrasi olmadığını, Hz. Peygamber 
(s.a.) dâhil hiçbir yöneticinin mutlakıyetçi bir sıfata sahip olamayacağını açık- 
ça göstermektedir. Hz. Peygamber şu sebeplerden dolayı mutlakıyetçi değildi: 

a) Her ne konuşuyorsa vahiyi referans alarak konuşuyor yani kendi şahsi 
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fikirleri, arzu ve heveslerini dile getirmiyordu (53/Necm, 3-4). Eğer aldığı va- 
hiyi doğrudan tebliğ ediyor idiyse bu Kur'an idi; vahyin ışığında ve denetimin- 
de konuşuyor idiyse söyledikleri ve yaptıkları sünnet ve siret idi. 

b) Şahsi içtihadı ve fikri olarak zelle kabilinden yanılmalara düşecek olsa 
vahiy ile bu küçük yanılma veya hata düzeltilirdi, peygamber söyledi veya yap- 
tı diye üstü örtülmezdi, 

c) Nübüvvete ilişkin konular dışında özellikle sosyal, iktisadi ve idari ha- 
yatla ilgili konularda ashabıyla danışırdı. Bu ayet ve Şura süresi 38. ayet şurayı 
emretmektedir. Danıştığı bazı konularda başkalarının görüşlerine göre amel 
ederdi, ne olursa olsun kendi fikrini empoze etmezdi. 

d) Ona yapılacak biatın ma'ruf üzere olması emredilmiştir, farazi (hipo- 
tetik) de olsa maruf olmayan konularda biat verilmeyeceği belirtilmiş (60/ 
Mümtehine, 12); hükmettiği zaman da 'adaletle hükmetmesi' emredilmişti (5/ 
Maide, 42). 

“Eğer azmedersen artık Allah'a tevekkül et. Şüphesiz Allah, tevekkül 
edenleri sever.” Tevekkül, güvenmek, dayanmak, itimat etmek, işleri başka- 
sına havale etmek anlamlarına gelir. “Azimden sonra Allah'a tevekkül edilme- 
si” emrinin “işlerin şura ile yürütülmesi” hükmüyle ilgilidir. Buna göre, uygun 
prosedürler gözetilerek yapılan danışmalar sonucunda ortaya çıkan görüş ve 
kanaatlere itimat edilmeli, şura kararları referans alınmalıdır. 

Şura ile tevekkülün bir arada zikredilmiş olması, İslam'da “esbaba teves- 
sül takdire itimat” ilkesinin beraber yürüdüğünü gösterir. Varlık âlemine hük- 
meden, yasalarını vaz'eden, tedbir eden ve sonuçların istihsal edilmesini sağ- 
layan Allah'tır. Her şey O'nun kudret eli altındadır. Dolayısıyla O, dilemedikçe 
hiçbir şey olmaz. Bu Hakikat'le ilgili esaslı bilgilerden biridir. 

Ancak bundan, herhangi bir gayret göstermeden veya sebeplere tevessül 
etmeden sonucun Allah'a havale edilmesi sonucunu çıkarmamak lazım. Danış- 
ma (şura ve müzakere) gerekli cehdin gösterilmesidir. Tatminkâr bir sürecin 
sağlandığına kanaat getirildiğinde artık Allah'a tevekkül etmek lazım. Çünkü 
gerekli azim gösterilmiştir. Sebepler, tedbirler, başvurulan araçların her biri 
sadece vesilelerdir. Bunlara elbette başvurulacaktır ama bunların hiçbirinde 
ulühiyet gücü yoktur. Mutlak kuvvet ve kudret Allah'ın elindedir. Depreme 
karşı evimizi sağlam malzeme ile inşa edeceğiz ama malzemenin bizi asla ölü- 
me karşı korumaya kudreti olmadığını da bileceğiz. Fay hattı üzerinde çürük 
malzeme ile ev yaparak Allah'a tevekkül etmek, ilahi yasalara yani Allah'ın 
vaz'ettiği düzene meydan okumaktır; sağlam bir zemin üzerinde ve sağlam 
malzemeyle ev yapıp hiçbir gücün bu evi yıkmayacağını iddia etmek ve düşün- 


3/Âl-İ İmrân Süresiı/160 219 


mek de, kudreti malzemeye atfetmek olur. Her iki düşünce ve inanma tarzı da 
yanlıştır. Doğru olanı sebeplere tevessül, ilahi takdire tevekkül etmektir. 

Bir bedevi sorar. Deveyi bağlayayım mı, yoksa salıp Allah'a tevekkül mü ede- 
yim? Allah'ın Elçisi şöyle buyurur: “Önce deveni bağla, sonra Allah'a tevekkül et” 
(Tirmizi, Kıyamet, 60). (Bkz. 3/Âl-i İmran, 122; 9/Tevbe, 151; 10/Yunus, 84). 


Sai Şİ 13 bağ aSİİAş bl fA$İ çallE YE ANN Ağ niz öl 
gay üylaklı JğizİĞ adli İğ ök$ ya 


160. Eğer Allah siz yardım ederse, artık sizi yenilgiye uğratacak yok- 
tur ve eğer sizi 'yapayalnız ve yardımsız' bırakacak olursa, ondan 
sonra size yardım edecek kimdir? Öyleyse mü'minler, yalnızca Al- 
lah'a tevekkül etsinler. 


Mademki, alınan her tedbire ve başvurulan her sebebe rağmen, tabiat ka- 
nunlarının kendilerinden kaynaklanan bir gücü yoktur ve sonucu sadece Allah 
tayin etmektedir, o halde, Allah'ın kendisine yardım etmeyi dilediği bir şahsı 
veya bir toplumu kim yenilgiye uğratabilir? Yine Allah bir insanı veya bir top- 
luluğu yardımsız bırakmayı dilemişse ona kim yardım edebilir? Bu biz Müslü- 
manlar için de söz konusudur. 

İlahi yardım ve desteğin çekilmesi “mahzül” kelimesiyle ifade edilmiştir. 
Bu, ayakları veya bacakları zayıflayan, güçten düşen insan için kullanılır. Yaş- 
lanmanın ilk belirtisi bacakların çabuk yorulmalarında ortaya çıkar. Mahzül, 
kendisine artık önem verilmeyen, yalnız bırakılan kimse için de kullanılır. İşte 
Allah'ın yardımını çekmesi, insanı takatten düşürür, önemli olmaktan çıkarır 
ve yalnızlığa itilmesine sebep olur. Allah'ın takatten kestiği ve yalnız bıraktığı 
bir insandan veya topluluktan daha bedbahtı olabilir mi? 

Pekiyi, acaba Allah'ın yardımını celbeden nedir? Bunun cevabı /Muham- 
med, 7. ayette verilmiştir. Mü'minler “Allah'a yani dinine yardım ederlerse, O 
da onlara yardım edecek, nusretini nasip edecektir.” (22/Hac, 40.) Allah'ın di- 
nine yardım etmek, Allah'ın halife seçtiği insan üzerinde tahakkuk ettirmeyi 
murad ettiği planını gerçekleştirmektir. Yani yeryüzünde insanın halife rolünü 
layık-ı vechiyle oynamasıdır. Ruhsal, ahlaki ve toplumsal olarak kişiliği kemal 
yolunda ilerleyen bir insan olmak. Bu, dini hayatın ciddiye alınmasını, gerek- 
li her maddi tedbire başvurulup asıl güç ve kuvvetin Allah'a izafe edilmesini; 
ilahi hükümlerin hayata geçirilmesini gerektirdiği gibi, şükrü ve Allah'ın gö- 
nülden ve samimiyetle tesbih edilmesini gerektirir. “Allah'ın yardımı ve fetih 
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geldiğinde, ilk yapılması gereken yani hemen ardından Allah'ı hamd ile tesbih 
etmek ve O'ndan mağfiret dilemek” olmalıdır (Bkz. 110/Nasr süresi). Bedir'de 
Allah nusret verdi. Uhud'un da ilk aşamasında nusret ve yardım geldi ama bel- 
ki tedbirin elden bırakılması yanında şükür ve hakile tesbih de bırakıldığı için, 
bir anda zafer bozguna döndü. Zaferi ve nusreti kazandıran yüksek ahlaki va- 
sıflar “sabır ve takva”da sembolize edilmiştir; bunlara sahip oldukları zaman 
Allah'ın yardımına mazhar olmaktadırlar (3/Âl-i İmran, 125). 

Bu böyledir, hakikat budur. Ancak Allah'ın insana yardım etmeyi dilemesi, 
onun ruhsal ve pratik pozisyon alışlarıyla yakından ilgilidir. İnsan hem ilahi 
yardımı hak etmeli hem celp etmesi için gerekli çabayı göstermelidir. Gerçek 
anlamda Allah'a dayanmak, O'na tevekkül etmek budur. Mü'minlerin yapması 
gereken de budur. (37 /Saffat, 116.) 


» 


OR Âği ad kayalı 533 JE Lay iş Yk; bağ İlAş Sİ gel 8 aş 
yi 


161. Hiçbir peygambere, emanete ihanet yaraşmaz. Kim ihanet ederse, 
kıyâmet günü ihanet ettiğiyle gelir. Sonra her nefis ne kazandıysa, 
(ona) eksiksiz olarak ödenir. Onlar haksızlığa uğratılmazlar. 


120. ayetten bu yana takip ettiğimiz üzere Uhud bozgununda rol oynayan 
faktörlerden biri, okçuların ganimet malına bir an önce sahip olma arzuları- 
nın onları yerlerini terk etmeye sürüklemesidir. Kaynaklardaki bir kayda göre 
ayet, Bedir savaşında ganimetlerden kadife bir kumaş kaybolması ve münafık- 
ların “Bunu belki de Allah'ın Resülü almıştır” şeklinde bir şayia yaymaları üze- 
rine inmiştir (Ebu Davud, Huruf, 3; Tirmizi, Tefsir, 3/17.) Fakat ayetin Uhud 
savaşındaki olayla ilgili olduğu yolundaki görüş daha kuvvetli görünmektedir. 
Bu görüşte olanlara göre okçuların, tepeyi erken terk etmelerinin sebebi ga- 
nimetlerin toplanıp kendilerinin mahrum kalacaklarından endişe etmiş olma- 
larıdır. Acaba bir kısmı, Hz. Peygamber'in onları kendi hisselerinden mahrum 
bırakabileceğini veya gizlice ganimetlerin bir bölümünü gizlice kendine ayı- 
racağını mi düşündü? Tefsircilere göre okçular muhtemelen şöyle düşünmüş- 
lerdir: “Ortaya saçılmış ganimetlerden kim neyi eline geçirirse, onundur, geç 
kalırsak bize bir şey kalmaz.” Razi'nin nakline göre Hz. Peygamber, sanki bunu 
onların içlerinden geçirdiğini düşünerek, “Siz, bizim hainlik edip ganimetten 
size bir pay vermeyeceğimizi mi zannettiniz?” buyurmuştur. 

Ayet, hiçbir peygamberin kendisine tevdi edilmiş emanete yani ganime- 


3/ÂL-I İmrân Süresiı/161 221 


te ihanet etmeyeceğine kuvvetli bir biçimde vurgu yapmaktadır. Bu son de- 
rece önemlidir ve ayetin nüzul ortamı ile nüzul sebebini aşan mesajlar ihtiva 
etmektedir. 

“Gul ve ğalul” bir şeyi gizlice almak demektir. Bir başkasına hayvan ke- 
sen kasap, deriyi yüzerken bir miktar eti derinin içinde bırakıyorsa gul yapmış 
olur. Ağaçların dibinde akan su, giyilen iç elbiseye de denir. Fiil gizliliği ön- 
gördüğünden hainlik sayılmıştır. Çünkü açıkta olduğu zaman bunu yapmaya 
imkân olmayacaktır. 

Miladi yedinci yüzyıl Arap toplumunun belli başlı iki geçim kaynağı savaş- 
larda elde edilen ganimetler ve çeşitli merkezler arasında yapılan ticarettir. 
Ganimet ve ticaret iktisadi hayatın iki ana mecrasını teşkil eder. Dolayısıyla 
özellikle ganimetten elde edilen payın taksiminde iki husus öne çıkmaktadır 
ki, bunlardan biri dağıtımcının kendini merkeze koymaması, en büyük hisse- 
yi kendine ayırmaması diğeri, bölüşümü-dağıtımı adil yapması. Ganimetten 
“Allah'a ve Resülü'ne ayrılan pay”, aslında ihtiyaç kategorilerine göre toplum 
yararına kullanılmak üzere Beytü'l-Mal'da toplanır. Beytü'l-Mal'ın diğer ge- 
lir kaynağı zekât, öşür, humus vb. vergilerdir. Bunun da adil bir biçimde da- 
ğıtılması ve gösterildiği yerde harcanması gerekir. Bugünkü gelir dağılımın- 
da yaşadığımız sorunlarla benzerlik gösteren bir durumdur bu. Ayrıca kamu 
bütçesi (Beytü'l Mal) yöneticilerin arzularına göre harcanır, mesela bütçeden 
kaynak ayrılarak görkemli saraylar yapılır, gerekli gereksiz davetler yapılır, hiç 
de yerinde olmayan harcamalar, israflar ayyuka çıkar. 

Hz. Peygamber'in kendi hesabına kamu kaynaklarını kullanacağı ihtimal 
dışıdır. Bu hainliktir ve hiçbir peygambere kamu kaynaklarına hainlik yapmak 
yakışmaz. Değil peygamber, ortalama bir mü'minin dahi cennete girebilme- 
sinin ön şartı ruhunun “kibir, hainlik ve borçlarının üstüne yatmasıdır” (Tir- 
mizi, Siyer, 21; İbn-i Mace, Sadakat, 12). Allah'a ve ahiret gününe inanan bir 
kimseye, ganimet malından olan bir hayvanı zayıf düşürecek kadar kullanıp 
iade etmesi veya bir elbiseyi eskittikten sonra geri vermesi helal değildir. (Ebu 
Davud, Cihad, 131). Ganimet veya kamu malı, bir iğne veya iplik dahi olsa yeri- 
ne iade edilmelidir; aksi halde kıyamet günü bunlar -önemsiz gibi görünseler 
de- insanın karşısına bir utanç ve çirkin bir fiil olarak çıkar. (Muvatta, Cihad, 
22). Ganimet mallarıyla ilgili ağır hükümler, ayniyle kamu kaynakları, kamu 
bütçesi için de geçerlidir. Bunun böyle olduğunu kuvvetli bir şeklide belirtmek 
üzere Şöyle buyrulmuştur: “Hıyanet de, hırsızlık da yoktur” (Ebu Davud, Cihad, 

156; Müsned, IV, 325). Ganimetten çalmak kul haklarının ihlaline giren suçlar- 
dandır (Bkz. Ebu Davud, Cihad, 121). 
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Evet, hükümler bu kadar ağırdır. Bu hükümleri bize bildiren de Allah'ın 
Resülü (s.a.)dür. Öyleyse onun kamu mallarına ihanet edeceği, zimmetine ge- 
çireceği, kendi şahsı ve ailesi, akrabaları veya yakın çevresi lehine kullanacağı 
düşünülemez. 

Ğulul adı verilen kamu mallarına ihanet, ganimetleri aşar. Bütün kamu 
kaynaklarını içine alır, bu yüzden herkesin işine geldiği gibi yorum yapmanın 
önünü kesmek üzere şu hükümlerin de özellikle altı çizilmiştir: “Bir kimseyi 
bir işi görmek üzere yollasak ve o kişi o işte herhangi bir hainlik yapacak olsa, 
o iş onun boynuna asılmış olarak kıyamet günü gelir”. (Buhari, Eyman, 3; İbn-i 
Mace, Zekât, 14; Müsned, |, 414; ayrıca bkz. 6/En'am, 31). Bir başka buyruk: 
“Yöneticilere verilen hediyeler de hainliktir” (Müsned, V, 424). 

Bu ayetten günümüze bakan yönüyle çıkarabileceğimiz iki önemli sonuç var: 

1) Kamu kaynakları yerine göre ve adaletli bir biçimde kullanılmalı. Devlet 
yöneticilerinin en önemli görevi gelir bölüşümünde adaleti sağlamaları, kamu 
kaynaklarını bir sınıfın veya zümrenin lehine olacak şekilde kullanmaktan, 
gereksiz yerlerde harcamaktan, israftan kaçınmalarıdır. Kurtubi, ganimetten 
çalmak kul hakkının ihlalidir, der ki, vergiler veya başka yollarla oluşturulmuş 
kamu kaynaklarını usulüne göre kullanmamak da aynı şeydir. 

2) Kişiler yönetici oldular diye, kendilerine takdir edilen makul ücretin dı- 
şında hiçbir şekilde kamu kaynaklarını kendi lehlerine; aile fertleri, akrabala- 
rı, yakın çevreleri, yandaşları çıkarına kullanamazlar, kullandırtamazlar. Böyle 
yapacak olsalar ihanet (Şulul) suçunu işlemiş olurlar. Usulsüzlük, yolsuzluk, 
suistimal, rüşvet, komisyon, iktisadi politikaların bir zümrenin lehine göre 
düzenlenip yürütülmesi, ihalelerin belli çevrelere verilmesi de bu kapsamda 
ele alınır. Hz. Peygamber'i muhatap alarak inen ayetten istihraç edilen bütün 
hükümler, bugünün ve yarının yöneticiler için de geçerlidir. 

“Sonra her nefis ne kazandıysa, (ona) eksiksiz olarak ödenir. Onlar 
haksızlığa uğratılmazlar.” Bakara, 281.ayette,kim dünyada her ne yapmışsa, 
dünya tarlasında ne ekmişse ahirette karşılığını eksiksiz olarak alacağı belir- 
tilmişti. Burada da aynı hatırlatma yapılmaktadır. Kamu kaynaklarını yerinde 
kullanan ve toplumda gelir bölüşümünde adaleti sağlayanlar ile sağlamayan- 
lar, ahirette her neyi yapmışlarsa karşılığını (ödül veya ceza olarak) alacaklar- 
dır. Kimseye haksızlık yapılmaz. 


la pğze Aağlağ «İN öya Salaş El a8 g Öğle, gl yal 
gur) Özlü Laz ayaz Aİ ZİN ike Ela A grip meli 


3/ÂL-İ Imrân Süresi/162-163 223 


162. Allah'ın rızasına uyan kişi, Allah'tan bir gazaba uğrayan ve barın- 
ma yeri cehennem olan kişi gibi midir? Ne kötü barınaktır o. 


163. Allah katında onlar derece derecedir. Allah yaptıklarını görendir. 


Yaratılmış olmanın ve varlık âleminde biricik olan bu yeryüzü gezegenin- 
de sayısız nimetlere sahip bulunmanın sebebi Allah'a kulluktur. Kulluk sonuç- 
ta insana Allah'ın hoşnutluğunu kazandırır. Bu da kendisine gösterilen ilahi 
hükümler doğrultusunda adım atıp hareket etmesini gerektirir. Allah'ın hoş- 
nutluğu ile ittiba'ın bir arada zikredilmesi bunu ima eder. “Allah'tan bir gazaba 
uğrayanlar” ise, kaygıları arasında Allah'ın hoşnutluğu gibi bir amacı olmayan, 
keyfi, bencil, sorumsuz, kibirli ve herkese zarar vererek yaşayan kimselerdir. 
Bu iki tutum, iki ayrı insan tipolojisine işaret eder. Kur'an-ı Kerim, bu iki insan 
modelinin aynı olmadığını, olamayacağını belirtir. 

İki insan tipi arasındaki ayırt edici fark “Allah'ın hoşnutluğunu arayan ki- 
şinin ilahi hükümlere uyma çabası” yani davranışlara yön veren imandır. Bu 
açıdan din önemli bir kriterdir. “İnsanlar hakkında hüküm verirken, dine ve 
inanca bakılmaz” diyenler burada açıkça yanılmaktadırlar. Kur'an başka yer- 
lerde de söz konusu iki insan tipinin “bir ve eşit olamayacağını” belirtmektedir 
(Bkz. 32/Secde, 18 ve 45/ Casiye, 21; 68/Kalem, 35). “Eşitliğin olmaması” bir 
bakıma insanın varlık yapısındaki cevherle ilgilidir. 

Hz. Peygamber (s.a.) “İnsanlar altın ve gümüş madenleri gibidir, maden 
madendir” (Buhari, Enbiya, 19). Bu ruhi cevherin gelişmeyeceği, gümüş iken 
altın olmayacağı anlamına gelmez. Ruhlarda manevi ve ahlaki çürüme müm- 
kün olduğu gibi olgunlaşma, yetkinleşme de mümkündür, zaten yaratılışın 
amacı budur. Bu açıdan ruhların hangi manevi ve ahlaki araç ve gereçlerle do- 
natıldıkları önemlidir. Bir binanın malzemesi çürük ise kısa zamanda çöker, 
bir yemeğin malzemesi kötü ise tiksinti uyandırır, kısa zaman bozulur, kokar, 
insanlar onu çöpe atar. Yapılması gereken şey, Allah sevgisi, Hakikat arayışı ve 
yüksek ahlaki hayatın temini için ruhları kaliteli malzemelerle donatmaktır: 

“Ruhlar, donatılmış ordulardır” (Buhari, Enbiya, 2). 

Allah'ın hoşnutluğunu önemsemeyip ilahi hükümlerin yol göstericiliğine 
karşı aldırışsız yaşayanlar, büyük bir cür'et göstermektedirler, çünkü bu onla- 
ra Allah'ın gazaplanmasına sebep olmaktadır. Allah'a karşı bu cür'eti göster- 
menin cezası, son durağı cehennem olan ağır cezadır. Böyle bir yer gerçekten 
çok kötüdür. 

Bu iki insan tipinin kendilerine yani düşünme tarzlarına ve yaşama biçim- 
lerine göre takdir edilmiş dereceleri vardır. Bu dereceler farklı mertebeleri ifade 
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eder. “Derece” her biri diğerinden yüksek veya alçak basamak demektir. Kur'an 
örfünde genel olarak “derece” yüksek, “dereke” aşağı mertebeyi ifade eder. Mü- 
nafıklar, ateşin en alçak tabakalarında (dereke) olacaklardır (4/Nisa, 145). 

İnsanların farklı derece ve derekelerde yer alacak olması adaletin gere- 
gidir. Çünkü herkes yaptıklarına göre karşılık bulacaktır (6/En'am, 132). Bu 
dünyada, herkes hak ettiği ve gerçekten layık olduğu makam ve mertebeye 
kavuşmayabilir; yine şu veya bu sebeple insanlar arasında adalet tesis edilme- 
yebilir. Ama ahiret yurdunda hem hak yerini bulacak hem de adalet tesis edile- 
cektir. Ruhumuzdaki bu beklenti ve mutlaka adalete olan inanç bunun göster- 
gelerinden biridir. Ahirette hiç kimseye haksızlık yapılmayacak. Herkes zerre 
miktarı iyilik veya kötülük yapmışsa karşılığını alacaktır (99 /Zelzele, 7-8). 

Şu veya bu, insanlar yapıp ettikleriyle ilahi gözetim altındadır. Bir sokağı 
veya işyerini kameralar gözetir. Ne kadar gelişmiş araç gereçler olursa olsun, 
yine de kameraların görüş alanı dışında kalan bölümler, yerler vardır. Allah 
ise hiçbir noktayı dışarıda tutmamak üzere herkesi ve her şeyi gözetlemek- 
te, insanların ne yaptıklarını bütünüyle bilmektedir. Her ne yapıyorsa, anında 
kaydedilmektedir. “Kiramen kâtibin” olan melekler iyilikleri de kötülükleri de 
kayda almaktadır ve bu melekler günün yirmi dört saatinde bizimle beraber- 
dirler, sağ ve sol omuzlarımız üzerinde bulunmaktadırlar. 


İliş açandil öya İşle fapö Saj M dark Je AİN ğa ASİ 
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164. Andolsun ki Allah, mü'minlere, içlerinde kendilerinden onlara 
bir peygamber göndermekle lütufta bulunmuştur. (Ki O) Onlara 
âyetlerini okuyor, onları arındırıyor ve onlara Kitab'ı ve hikmeti 
öğretiyor. Ondan önce ise onlar apaçık bir sapıklık içindeydiler. 


0 


Ayetin yukarıdaki ayetlerle ilgisi, muhtemelen bazılarının içlerinden “Aca- 
ba peygamber ganimetleri kendisi için kullanır, bölüşümde adaletsiz yaparak 
bizi mahrum bırakır mı?” diye içinden geçirenlere bir cevaptır. Onlara, böyle 
bir düşünceyi içinizden geçirmenizin anlaşılır temeli yoktur, mesajı verilmek- 
tedir. Çünkü peygamber, içinizden çıkan bir insandır, onu tanırsınız. Hayatı bo- 
yunca yalan söylemedi, kendi şahsi çıkarı için çalışmadı, emanetlere ihanet 
etmedi, kamu malını dilediği gibi harcamadı, adaletsizliğin ve haksızlığın ya- 
nında yer almadı; daima yoksulları korudu, yetimleri gözetti, kölelerin acısına 
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ortak oldu, bu yüzden herkesin nezdindeki unvanı “Es sadiku'l-emin (doğru 
ve güvenilir)” oldu. Çocukluğundan gençliğine, gençliğinden peygamberlik gö- 
revini üstlendiği zamana kadar hayatında en ufak bir sapma gösterdiği tespit 
edilmemiş bir insan, nasıl ganimetlere yani kamu mallarına ihanet edebilir; en 
büyük hisseyi kendine ayırır, bölüştürürken adaletsiz yapabilir, kamu bütçe- 
sinden saraylar yaptırıp etrafındakilerle günahkâr bir hayat yaşar? 

Ayetin bu tarz izahı indiği ortamla yakından ilgilidir. Ama diğer ayetlerin 
nüzulünde olduğu gibi, tarihi ve toplumsal durum yani nüzul ortamı veya hük- 
mün vasatı bir vesiledir. Bunun üzerinden bütün zamanlar ve bütün beşeriyet 
için verilen ebedi ve evrensel mesajlar vardır. Bu mesajların ne olduğuna bak- 
malıyız: 

Önce “minnet” kelimesinin ne anlama geldiğine bakalım. “Minnet”, “gök- 
ten inen kudret helvası” (2/Bakara, 57); “başa kakma” (2/Bakara, 264); “kesin- 
ti-kesme” (95/Tin, 6 ve 68/Kalem, 3); “karşılıksız lütuf ve ihsan, sınırsız ikram” 
(38/Sad, 39 ve 74/Müddessir, 6). Burada sonuncu anlamda kullanılmıştır. 

Peki, gönderilen peygamber hangi özellikleri ve yönleriyle lütuf ve ihsan- 
dır? Bazılarına göre, “beşer” yani “insan-peygamber” olması en büyük lütuf ve 
ihsandır. İnsana gelen elçi, melek veya başka türden bir varlık da olabilirdi ki, 
insanların doğrudan bir melek, bir cin veya bilemediğimiz türden biriyle ileti- 
şim ve ilişki kurmaları zordur. Melekler Hz. Lut'a geldikleri zaman peygamber 
olmasına rağmen tedirgin olmuştu. Peygamber, insan ile Allah, insan ile Levh-i 
Mahfuz, insan ile Cebrail aleyhisselam, insan ile gayb (metafizik?) yani me- 
leküt ve ceberut âlemi arasında iletişim ve ilişki kuran seçkin bir insandır. Ama 
yine de insandır. Dolayısıyla Allah'tan gelen mesaj, hakikatin formları, Levh-i 
Mahfuzda saklı bilgiler, Cebrail'in getirdiği haberler ile gayb âlemine ait bilgi- 
leri kendisi gibi insanların zihnine yaklaştırarak/yakınlaştırarak anlatır, anla- 
şılır formlara sokar ve böylelikle beşerin anlayıp öğrenmesine yardımcı olur. 
Peygamber, anlamı ilahi olan hakikati beşerin diliyle ifade eder. Lafzı inşa eden 
vahiy olmakla beraber lafız insanın konuştuğu dil üzerinden kurulmuştur. Bu 
sayede vahiy anlaşılmış olur, bu da Allah'ın beşeriyete büyük lütuf ve ihsanı- 
dır. Ancak bu formasyonda olan insan-peygamber vahiyi tebliğ eder, insanlara 
kitabı ve hikmeti öğretir; onları kirlerden arındırıp doğru yolu gösterir; onları 
içinde bulundukları karanlıklardan, alçak derekelerden nura, yüksek derece- 
lere yükseltir. 

Burada Hz. Peygamber (s.a.)'in Arapların, Mekke halkının veya Kureyş 
kabilesinin içinden çıkmış olması ikincil derecede önemli bir konudur. Eğer 
beşeriyete, bir beşer yani insan-peygamber hitap edecekse, elbette bu pey- 
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gamber insan topluluklarının içinden çıkacaktı. Arap olması, Türk, Kürt, Ger- 
men, Çinli, Kenyalı, Rus, Malay veya Kızılderili olmasına mani değildir. Allah'ın 
muradı bu yönde tecelli ettiği için son peygamber Arap yarımadasında ve Ku- 
reyş'in içinden çıktı. Tabii ki, bu içlerinden peygamber çıkmış bulunan Arap- 
lara büyük bir şeref kazandırmıştır. Ama söz konusu şeref sorumlulukla ilgili- 
dir. Araplar sadece Araplıkları dolayısıyla bu şerefi hak etmezler, öyle olsaydı, 
kavimler mukayesesinde Araplara haksız bir üstünlük verilmiş, temelsiz bir 
ayrıcalık tanınmış olurdu. Onlara değer, üstünlük ve şeref katan içlerinden son 
peygamberin çıkmış olmasıdır. Ama bu, onların peygamberin sünnetine ve si- 
retine sımsıkı sarılmalarına, gösterdiği istikamette yaşamalarına bağlı şartlı 
bir şereftir (43/Zuhruf, 44). Nasıl Allah, içlerinden peygamberler çıkararak İs- 
railoğullarına üstünlük verdiyse ama onlar bunun değerini bilmeyip peygam- 
berleriyle devamlı çekiştiyse, hatta yeri geldiğinde onları öldürmekten çekin- 
mediyse ve bunun sonucunda zillet içine düşüp Allah'ın gazabına ve lanetine 
maruz kaldıysa, bunun gibi Araplar da, Hz. Peygamber'in sünnetine ve siretine 
sırt çevirdikleri zaman aynı akıbete uğramaktan kurtulamazlar. 

Araplar, ataları Hz. İbrahim'le gurur duyarlardı. Ama Yahudiler ve Hıristi- 
yanlar, ilave olarak Hz. Musa ve Tevrat'a, Hz. İsa ve İncil'e sahip olmakla daha 
çok övünür, Arapları “ümmi” yani kitabı olmayan, cahil kimseler diye hor gö- 
rürlerdi. Son peygamber içlerinden çıkıp, son ilahi vahiy Kur'an da onların di- 
linde (Arapça) inince şeref bakımından Kitap ehline fark attılar. Allah, büyük 
bir lütufta bulunmak suretiyle “ümmiler arasında kendilerinden bir peygam- 
ber gönderdi” (62/Cuma, 2). Bu, sadece Araplara verilen bir lütuf ve ihsan 
değil; Arapların şahsında, horlanan, itilen, dışlanan, kenara itilen ve ötekileş- 
tirilen beşeriyetin her kavmine; bu dine dâhil olan Türklere, Kürtlere, Gür- 
cülere, Farslara, Hindulara, siyahlara ve beyazlara olan da büyük bir lütuf ve 
ihsandır. Çünkü “Allah mü'minlere lütufta bulundu” ifadesindeki “mü'minler”, 
sadece Araplar veya Son Peygamber'in kabilesi Kureyş değil, temel vasıf iman/ 
mü'min olmaklık olduğundan, iman eden herkestir. Bu aşamada verilen ilahi 
lütuf ve ihsan, Araplar üzerinden bütün beşeriyete yayılmış, böylece “neseb”in 
yerini “sebep” soyun yerini iman almıştır. 

Kurtubi burada ilginç bir detaya dikkat çeker: Hz. Peygamber'in içle- 
rinden çıktığı Araplardan Hz. Peygamber'e kan bağıyla bağlı olmayan kimse 
yoktu; herkes bir şekilde onunla akrabaydı, hısım veya yakındı. Tağlipoğul- 
ları bunun istisnasıydı. Onlar Hıristiyan'dı ve Yüce Allah, İsa'yı tanrılaştıran, 
Tanrı'nın bir insan bedenine girdiği iddia eden batıl inançları dolayısıyla on- 
ları bu kirden arındırdı, uzak tuttu. O halde, Tağlipoğulları Arap olmasına 
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rağmen, Hz. Peygamber'le yakın akraba veya soydaş sayılmadılar. Babasına 
isyan eden Hz. Nuh'un sulbünden oğlunu Yüce Allah'ın “Artık o senin ailen- 
den değildir” (11/Hud, 46) buyurması gibi, ilişki ve yakınlık “nesep”ten “se- 
beb”e geçmiştir. 

Evet, “kendilerinden” yani içlerinden, tanıdık bir beşer olarak peygamber 
gönderildi (9/Tevbe, 158). Hz. Peygamber'in onlardan ayrılan tarafı Allah'ın 
seçtiği elçi olarak vahiy almasıdır. İçlerinden çıktığı insanlar hemşehrilerini 
tanıyorlardı. Hayatı boyunca doğruluktan başka konuşmadığını biliyorlardı, 
daima iffetli tanınmış, haklıdan yana olmuş, yoksulları ve yetimleri korumuş, 
hakem olduğu bütün davaları adaletle sonuçlandırmıştır. O hiç kimseden ders 
almış değildi. Nübüvvet'le görevlendirildiği 40 yaşına kadar ne felsefi tartış- 
malara girmiş, ne şiir okumuş, ne dinler konusunda fikir yürütmüş veya ila- 
hiyat meselelerinde birileriyle tartışmalar yapmıştır. Vahiy aldıktan sonra 
ilk defa bunları söylüyordu. Şahsi çıkarı adına hareket ettiği görülmemiştir. 
Davasından vazgeçmesi için Mekkeliler ona geldiğinde, ona kadın, para, hatta 
yöneticilik teklif etmişlerdir; o ise “bir elime güneşi diğer elime ayı koysanız, 
aldığım vahiyi size tebliğ etmekten vazgeçmem” demiştir. Medine'de iktidar 
oldu, devlet başkanı sıfatını kazandı, savaşlara girdi, ganimetler kazanıldı ama 
onun sade hayatında, aile yaşantısında, zühd ve takvasında en ufak bir değişik- 
lik olmadı. O yine kuru ekmek yiyen, bir hurma ve bir kâse süt ile beslenmeye 
devam eden mütevazı insandı. O “itibarda israf olmaz” deyip saraylar yaptır- 
madı, örnek bir ahlaki şahsiyet olarak itibarı takvada aradı. 

Onun davası bambaşka bir şeydi. Kendisine vahyedilen Kitap, Allah'ın 
birliği Tevhid inancı, yüksek ahlaki hayat, ruhun özgürlüğü ve herkes için 
adaletti. İçlerinden çıktığı Araplar -en azından bir kısmı- kız çocuklarını diri 
diri öldüren caniler, yağmacılar ve çapulcular güruhu iken yani “daha önce 
apaçık bir sapıklık ve sapkınlık içinde iken” (Bkz. 2/Bakara, 198); İslam'la 
şeref bulduktan sonra ahlak sahibi şahsiyetler oldular, yürekleri merhametle 
inceldi, hareketlerine zarafet ve nezahet geldi, medeni insanlar oldular, kısa 
zamanda üç kıta üzerinde fatihler olarak Allah'ın yüce ismini (İ'lay-ı kelime- 
tullah) dalgalandırmaya muvaffak oldular. 

Bu köklü değişim, ruhsal, entelektüel ve sosyo-politik devrimi sağlayan 
şey, Hz. Peygamber (s.a.)'in, onlara “Kitabı ve hikmeti öğretmesi”dir (2 /Baka- 
ra, 129). Kitap, hayata ilişkin bütün pratiklerin yol göstericisi, varlık ve insanla 
ilgili yol haritasıdır. Hikmet de Hak ve Hakikat'in bilgisi, teorik ve pratik (na- 
zari ve ameli) bilginin arka planı ve insanı müteal, batın ve öte âleme yönlen- 
diren anlam haritasıdır. (Bkz. 2/Bakara, 269). 
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165. İki misline uğrattığınız bir musibet size isabet edince mi: “Bu ne- 
reden?” dediniz. De ki: “O, sizin kendinizdendir.” Şüphesiz Allah, 
her şeye güç yetirendir. 


166. İki topluluğun karşı karşıya geldiği gün, size isabet eden ancak 
Allah'ın izniyle idi. (Bu, Allah'ın) mü'minleri ayırt etmesi; 

167. Münafıklık yapanları da belirtmesi içindi. Onlara: “Gelin, Allah'ın 
yolunda savaşın ya da savunma yapın” denildiğinde, “Biz savaş- 
mayı bilseydik elbette sizi izlerdik” dediler. O gün onlar, imândan 
çok küfre daha yakındılar. Kalplerinde olmayanı ağızlarıyla söy- 
lüyorlardı. Allah, onların gizli tuttuklarını daha iyi bilir. 

168. Onlar, kendileri oturup kardeşleri için: “Eğer bize itaat etselerdi, 
öldürülmezlerdi” diyenlerdir. De ki: “Eğer doğru sözlüler iseniz, 
ölümü kendinizden savın öyleyse.” 


Bedir savaşında Müslümanlar Mekkeli müşriklere ağır bir yenilgi tattır- 
mışlardı: 70 kayıp ve 70 esir. (Buhari, Megazi, 10.) Cari Arap geleneğine göre, 
esir öldürüldüğü için esirler hükmen ölü sayılırdı. Uhud savaşında bozgun 
yaşanınca, bu “musibet nereden başımıza geldi?” diye yakınmalar, şikâyetler 
gelmeye başlayınca Yüce Allah, Müslümanlara Bedir'deki zaferi ve Uhud sava- 
şının ilk safhasını hatırlatmakta, hakikatte müşriklere iki misli zarar verdik- 
lerini belirtmektedir. Uhud bozgununda suçlu aranacaksa, bu kendilerinden 
başkası değildi. (4/Nisa, 79 ve 42/Şura, 30.) 

125. ayette, sabreder ve takva gösterdikleri takdirde Allah'ın en çetin düş- 
man saldırısı anında Müslümanlara yardım edeceğini vadetmişti. Ama Uhud'da 
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sabredip takva göstermediler. Savaş stratejisinin müzakere edildiği konseyde 
Hz. Peygamber'in görüşünü benimsemediler, okçular sıkı tembihata rağmen 
yerlerini terketti, aralarında çekiştiler, disiplini bozdular, bir an önce ganimete 
kavuşmak üzere hırs gösterdiler, bozgun başlayınca bazıları savaş meydanını 
terk etti vs. Bütün bunlar kendi içlerinde aramaları gereken kusurlardır. Allah 
dilerse elbette her şeye rağmen zaferi nasip eder ama normal sosyal hayatta 
cari sünnetler, tabiat yasaları vardır, her şey yasalar dâhilinde cereyan eder. 
Alınması gereken bütün tedbirler alındıktan sonra sabır ve takva gösterilirse, 
bu ilahi yardımı celp eder. Hem gerekli maddi tedbirleri almayacaksın hem 
hırs göstereceksin, sonra da “Biz Müslümanız, niçin savaşta yeniliyoruz, neden 
Allah bize yardım etmiyor?” diye yakınacaksın, işte bu olmaz. Üstelik dünya- 
nın genel akışında değişimler, iniş çıkışlar vardır. Bir gün zafer bir başka gün 
yenilgi. Yenildik diye dinimizin esaslarından vazgeçmemiz veya suç ve kusuru 
ilahi yardımın gelmeyişinde aramamız gerekmez. Allah, tabii ki dilerse yardım 
eder ama ilahi sünnetlere göre hareket edilmediği zaman, mü'minleri düşman 
karşısında savunmasız bırakmaya da yeter. 

Uhud günü olup bitenler “Allah'ın izniyle” idi yani bilgisi ve takdiri dâhi- 
linde cereyan etmişti (Bkz. 2/Bakara, 279; 9/Tevbe, 3 ve 41/ Fussilet, 47). Bir 
bozgun yaşanmış, bir musibet arız olmuştu. İlahi sünnete göre hareket edil- 
memesi bir sebepti ama başka hikmet de söz konusuydu. Bu sayede mü'min- 
ler ile münafıklar kesin bir biçimde birbirlerinden ayrılmıştı. Başlangıçta bin 
kişilik bir ordu savaş yerine hareket ettiğinde Abdullah ibn Übeyy, mü'minleri 
yarı yolda bırakmış, 300 adamıyla geri dönmüştü. Abdullah b. Amr b. Haram el 
Ensari, arkalarından koşmuş ve “Allah'tan korkun, peygamberinizi yarı yolda 
mı bırakıyorsunuz? Allah yolunda savaşmıyorsanız, hiç değilse savunma ya- 
pın” demişti ki, münfıklar onu dinlememişlerdi. 

“Gelin, Allah'ın yolunda savaşın ya da savunma yapın” ayetinde önem- 
li bir incelik var. Meşru amacı itibariyle savaş iki sebeple yapılır: Biri sadece 
Allah'ın rızasını kazanmak, ismini yüceltmek (İ'lay-ı kelimetullah) -ki bu Allah 
yolunda kıtal ve cihaddır-, diğeri toprağı, namusu, malı ve bazı şeyleri savunup 
korumak için. Münafıkların peşinden koşan sahabe, “Madem Allah yolunda sa- 
vaşacak kadar inancınız ve ruhsal azminiz yok, hiç değilse maddi ve dünyevi 
değerlerinizi -mesela Medine'yi- korumak üzere savaşın” diyordu. Ama on- 
lar yani münafıklar içten içe Hz. Peygamber ve arkadaşlarının bu tarihi günde 
yenilmelerini arzu ettiklerinden savunma savaşı yapmaya veya mü'minlerin 
yanında gözüküp sayılarını kalabalık göstermeye bile yanaşmadılar. 

Kadisiye savaşında gözü görmeyen Abudllah b. Ümmü Mektum, eliyle sü- 
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rüklediği bir zırh ve siyah bir bayrakla savaş meydanında gözükünce, Enes b. 
Malik “Abdullah, Allah seni savaştan muaf tutmamış mıydı?” diye sorunca şöy- 
le demiştir: “Varlığımla Müslümanların sayısını arttırıyorum. Allah yolunda 
benimle ordunun sayısınmn artması iyi olmaz mı?” 

Savaş veya başka kritik olaylar, samimi ve ihlaslı insanlar ile kalplerinde 
hastalık olan insanları birbirinden ayırır. Çoğu zaman kişiliğin filtresi olayların 
kendisidir. Böylesi zamanlarda insanların takındığı tutum, onların gerçek yüz- 
lerini açığa çıkarır. Münafıklık bir kişilik profilidir, insanı ahlaki yönden düşkün 
kılar, ruhunu çürütüp yozlaştırır. “Nifak” isimlendirmesi İslami döneme aittir. 
Kelimenin türediği köklere bakıldığında nasıl bir kişilik bozulmasını ifade et- 
mek üzere kullanıldığını anlamak mümkündür. Araplar, bu kelimeyi fare tarlası 
yuvasından almışlardır. Tarla faresi veya köstebeğin yuvasının iki deliği vardır. 
Birinden zorlansa diğerinden kaçar, sıvışır. “Tünel” kelimesi de aynı kökten tü- 
retilmiştir. İnsan tünelde gizlendiği, görünmez olduğu gibi, münafık da kendini 
İslam perdesi altında gizler. “Nafika” tarla faresinin toprağın altında kazıp yap- 
tığı yuvadır. Fare, odası ile toprağın yüzeyini ince tabaka halinde tutar ki, gerek- 
tiğinde hemen kaçıp sıvışsın. Bu açıdan kendini gizlediği tabaka hayli incedir. 
Kendini İslam'la gizleyen münafıkın Müslümanlığı da böylesine ince, dayanıksız, 
eğreti ve kırılgandır. Önemli bir olayda, zorluk gerektiren kritik bir zamanda he- 
men açığa çıkar. Bahane uydurur ama hiçbir zaman inandırıcı, ikna edici olamaz. 

Uhud günü münafıklara, savaşa gelin dendiğinde bir dizi bahane uydurdu- 
lar: Savaş olacağını zannetmiyoruz dediler veya savaşmayı bilmiyoruz baha- 
nesini öne sürdüler. Bu mazereti öne sürdüklerinde İslam'dan çok küfre daha 
yakın bir pozisyonda duruyorlardı. Zahirde bir dizi mazeret öne sürüyorlardı, 
hakikatte zamirlerinde sakladıkları başkaydı (5/Maide, 41). Kalpleri dillerini 
yalanlıyordu. Münafık iman ile inkar arasında bir gel-git hali yaşar. Kritik za- 
manlar onu hakiki pozisyonuna yani inkara savurur. Hakikatte içlerinde sak- 
ladıkları başka şeydi ve elbette Allah o sakladıkları şeyi tam olarak biliyordu. 

Yaptıkları yetmiyormuş gibi, bir de savaşta şehit olan, yaralananlar için 
“bize uyup savaşa gitmeselerdi hayatlarını kaybetmezlerdi” diyorlar, yakınla- 
rının acılarına yeni acılar katıyorlar. Bu hem bir yanıltma, hem bir cehalettir. 
Ölüm, yaratılmış olan her insanın kaderidir, değişmez gerçeğidir. Bir aletin 
içine belli bir süre enerji vermek üzere pil takılmışsa, son enerji noktası bitti- 
ğinde nasıl sönüyorsa, insana verilen süre de öyledir. Takdir Allah'ın elindedir. 

Her insan mutlaka ölümü tadacaktır (3/Âl-i İmran, 185 ve 29/Ankebut, 57). 
Ecel geldiğinde, ölümü geri çevirmeye kimin gücü yetebilir? Aksini iddia eden 
varsa, işte meydan, ölümü geldiğinde geri çevirsin. 
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169. Allah yolunda öldürülenleri sakın 'ölüler' saymayın. Hayır, onlar, 
Rableri katında diridirler, rızıklanmaktadırlar. 

170. Allah'ın kendi fazlından onlara verdikleriyle sevinç içindedirler. 
Onlara arkalarından henüz ulaşmayanlara müjdelemeyi isterler 
ki onlara hiçbir korku yoktur, mahzun da olacak değillerdir. 

171. Onlar, Allah'tan bir nimeti, bir fazlı (bolluğu) ve gerçekten Allah'ın 
mü'minlerin ecrini boşa çıkarmadığını müjdelemektedirler. 


Nüzul sebebine bağlı olarak ayet şu mesajı vermektedir: Bedir'de, Uhud'ta 
Bir'i Maune veya başka bir savaşta Allah yolunda öldürülenler şehittir. Müslü- 
manları savaştan vazgeçirmeye çalışan münafıklar, savaştan kaçıp evlerinde 
oturdukları için sevinmesinler, kendilerini kazançlı saymasınlar. Öldürülenler, 
büyük bir mertebeye nail olmuşlardır. 

Bakara, 154. ayette, Allah yolunda öldürülenlere “ölüler” denmemesi ge- 
rektiği belirtilmişti. Bu ayette ise, Allah yolunda öldürülenlerin Rableri katın- 
da diri olmak yanında rızıklandıkları belirtilmektedir. (Bkz. 4/Nisa, 74.) 

Bakara süresinde anlatmaya çalıştığımız üzere, bu üstü kapalı ontolojik 
mertebe farkını ima etmektedir. Allah yolunda öldürülen şehittir. Şehitlerin 
canlarını uğruna feda ettikleri ideal yeryüzünün düzeniyle ilgili aşkın/müteal 
bir anlamdır yani İ'lay-ı kelimetullah, Allah'ın isminin yüceltilmesidir. Uğruna 
kendilerini feda ettikleri gaye, yeryüzünde hayat verici olduğundan, bu hayat 
onların dünya-ötesi varlıklarında sürer, diri vasıfları dünya hayatından sonra 
da devam etmesini sağlar. Büyük bir samimiyetle bedenlerini Allah yolunda 
feda ettiklerinden onları hatırlayan, aynı zamanda uğrunda hayatlarını feda 
ettikleri davayı ve ideali de hatırlar. Böylelikle kendileri gibi davaları ve ideal- 
leri de ölümsüz olur. Bu yüzden Hz. Peygamber, şehitlerin başında “Vakar tacı” 
olduğunu söyler (Tirmizi, Fezailu'l-cihad, 26). 

Şehitler diğer insanlardan farklı olarak diriltilecek değildirler, çünkü zaten 
dünyevi hayatları sona erdiği andan itibaren diri olma vasıflarına herhangi bir ha- 
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lel gelmemiştir. Şehit olmayanlar ise vakti geldiğinde diriltileceklerdir. Onlar “rı- 
zıklandırılmaktadırlar” demek, diri oldukları için belki de beslenmeleri devam 
etmekte, fakat çok farklı bir varlık mertebesinde bu işlemleri sürmektedir. Ancak 
biz bunun farkında, ayırdında olamayız, çünkü biz “bu varlık mertebesinin insan- 
ları”yız ve bu varlık mertebesinin yasaları mahiyetçe diğerlerinden farklıdır. 

Bu açıdan bakıldığında şehitlerin, ölümlerinden hemen sonra diri vasfı 
kazanıp sayısız nimetlere sahip olmalarının ruhsal mı yoksa bedensel mi ol- 
duğu tartışması anlamlı değildir. Bu Mutezile, kelamcılar ve filozoflar arasında 
uzun sürmüş olan Haşr-i cismani türünden spekülatif bir tartışma konusudur. 
Diğer insanlar dirilişten sonra hangi formasyonda haşrolunup ödül ve cezayı 
tadacaklarsa, şehitler onlardan önce ve ölümlerinin hemen ardından başla- 
mak üzere kendilerine vadedilen nimete sahip olacaklardır. Belki sıradan in- 
sanlar berzah âleminde kıyamete kadar inançlarına ve amellerine göre mutlu 
veya bedbaht bir pozisyonda bekleyeceklerdir, ayetlerden anlaşıldığı kadarıy- 
la şehitler dirilişten önce diri olarak kıyameti ve haşri bekleyeceklerdir. 

Bir hadiste anlatıldığına göre, “Allah, şehitlerin ruhlarını yeşil kuşların 
içine koyar. Onların Arşa asılı kandilleri var. Cennette diledikleri gibi dolaşır, 
sonra gelir o kandillere konarlar. Rableri onlara görünür ve “Bir şey istiyor 
musun?” diye sorar. Onlar “Ne isteyebiliriz ki Ya Rabbi, dilediğimiz gibi dolaşı- 
yoruz”. Bu soru onlara üç defa sorulur. Kendilerine sürekli aynı soru sorulunca 
şöyle derler: “Rabbimiz, ruhlarımızın bedenlerimize iade edilmesini istiyoruz. 
Senin yolunda bir kere daha şehit olalım.” Başka dilekleri olmadığından Yüce 
Allah onları öyle bırakır. (Müslim, İmarat, 33; Ebu Davud, Cihad, 27). 

Şehitlerin, kendilerine cennette sunulan sonsuz ve sınırsız nimetlerin an- 
latımı bakımından bu hadis önemlidir. Dünyada ufacık bir sevabı olan kimse 
dahi, öldükten sonra bir daha dünyaya dönmek istemez, şehitler hariç. Çünkü 
şehitlik sayesinde nail olunan nimetlere şahit olunca, dünyaya bir kere daha 
dönüp öldürülmek ister (Bkz. Müslim, İmarat, 29). Şehitlerin, cennette sahip 
oldukları nimetler karşısında duydukları büyük mutluluktan, dünyadakilerin 
de haberdar edilmesini talep etmeleri üzere bu ayetin indirildiği belirtilmiştir. 

(Bkz. İbn-i Mace, Mukaddime, 13; Ebu Davud, Cihad, 25). 

Burada farklı bir iletişim kanalının açık vaziyette işlediği anlaşılıyor. Al- 
lah yolunda öldürülen bir şahıs, nail olduğu yüksek mertebeler dolayısıyla bü- 
yük nimetlere sahip olmuştur, geride bıraktığı kardeşlerini de bu nimetlere 
katmak istemektedir. Şu var ki her ölümlü gibi artık dünya ile bütün bağları 
kopmuştur, sesini, sevincini, müjdesini geride bıraktığı insanlara duyurması 
mümkün değildir. Allah'tan bu yönde bir talep bulunur. Allah da vahiy aracılı- 
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ğıyla talebini yani sesini, müjdesini dünyadakilere duyurur. İşte şehit, ahiret- 
ten dünyaya vahiy kanalını kullanarak sesini duyurabilecek şekilde üstün bir 
mertebeye sahip bulunmaktadır. 

Şehitler, yıkanmadan elbiseleriyle defnedilirler. Hz. Peygamber (s.a.), 
Uhud günü şehitlerin üzerlerindeki silahları ve deri giyecekleri çıkarttırdık- 
tan sonra, onları kanları ve elbiseleriyle defnettirdi (Ebu Davud, Cenaiz, 26 
ve İbn-i Mace, Cenaiz, 28). Şehitlerin cenaze namazının kılınıp kılınmayacağı 
konusunda farklı rivayetlere binaen iki görüş vardır. İmam Malik, İmam Şa- 
fii, Leys, Ahmed bin hanbel ve Davud ez Zahiri gibi bilginler, şehidin cenaze 
namazının kılınmayacağını söylemişlerdir. Kufe, Basra ve Şam fakihleri ise 
cenaze namazının kılınabileceğine kail olmuşlardır. 

Şehidin mertebesi öylesine yüceltilmiş ki, onun Allah yolunda hayatını 
feda etmesi, borcu hariç her şeye kefarettir yani şehadetiyle bütün günahları 
affolunur (Müslim, İmare, 117). Borcun ödenmemesi ağır bir sorumluluktur 
ve Hz. Peygamber, bir kişi defalarca Allah yolunda öldürülüp diriltilecek ve bir 
daha öldürülecek olsa dahi, borcunu ödemedikçe cennete girmeyeceğini söy- 
ler (Nesai, Büyu? 98). Bu hadis-i şerifte “borcun” istisna edilmesi, diğer günah 
ve cürümler için bir mukayese imkânı vermek içindir. Müçtehitlere göre, eğer 
borç istisna ediliyorsa, bu durumda gasp, yolsuzluk, adam öldürme, yaralama 
vb. cürümler de istisna edilir. Bu durumda şehit büyük bir mertebeye nail ol- 
makla beraber, hakkını ihlal ettiği kimseyle “muhasebe”ye tabi tutulur. 

Normal durumlarda muhasebe herkes arasında cereyan edecektir. Çünkü 
dünyada şu veya bu sebeple tesis edilmemiş adalet ancak bu sayede tahak- 
kuk edecektir. Hz. Peygamber, bir defasında “İflas etmiş (müflis) kimdir?” diye 
sorar. Sahabe “Bir dirhemi ve hiçbir şeyi olmayan kimseye müflis denir” der. 
O şöyle buyurur: “Ümmetimden iflas etmiş kimse, kıyamet günü namaz, oruç 
ve zekat sevaplarıyla gelir ama diğer yandan şuna sövmüş, buna iftira etmiş, 
diğerinin malını yemiş, berikinin kanını dökmüş, bir diğerini vurmuş olarak 
gelir. Bu sefer buna, ötekine, berikine (yani kimin hakkını ihlal etmişse ona) 
iyiliklerinden verilir. Üzerindeki haklar ödenip bitirilmeden önce iyilikler tü- 
kenecek olursa, bu sefer diğerlerinin (kendilerine haksızlık ettiklerinin) gü- 
nahlarından alınıp üzerine bırakılır, böylece cehenneme atılır” (Müslim, Birr, 
59; Tirmizi, Sıfatü'l-kıyame, 2, Müsned, Il, 303.) 

Bu hadisler, şehitlerin de kendi aralarında farklı mertebelerde olduğunu 
gösterir. Hepsi şehit olmaları hasebiyle rızıklandırılırlar ama geride yaptıkları 
dolayısıyla aralarında farklı mertebeler teşekkül etmektedir. Ne mutlu, hiç kul 
hakkı yemeyip Allah yolunda şehit olanlara! 
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Şehitler, nail oldukları mertebeler dolayısıyla büyük bir sevinç içinde- 
dirler. Hem Allah'ın vadinin tahakkuk ettiğine hem kendilerine bağışlanan 
nimetlere şehadet etmişlerdir. Bu sayede dereceleri yükseltilmiş, saygınlık- 
ları artmış ve Allah'a yakınlaştırılmışlardır. Mutludurlar, itminan bulmuşlar- 
dır ve her neyi arzu etmişlerse ona kavuşmuşlardır. Mutlulukları yüzlerin- 
den, yüzlerinin aydınlanmış derilerinden kolayca gözlemlenebilmektedir. 
Arapçada müjdenin/muştunun deri/ciltle bağlantılı olarak “istibşar” şek- 
linde ifade edilmesi, sevinç ve mutluluğun, iyi ve güzel bir haberin insanın 
yüzünde, derisini bir sevinç ve aydınlık olarak tezahür etmesi dolayısıyla- 
dır: “Onlara arkalarından henüz ulaşmayanlara müjdelemeyi isterler 
ki onlara hiçbir korku yoktur, mahzun da olacak değillerdir.” Henüz 
kendilerine ulaşmayan, cennet sürecine katılmayanlar müjde vermek ister- 
ler ve esasında müjdelemektedirler: “Onlar, Allah'tan bir nimeti, bir fazlı 
(bolluğu) ve gerçekten Allah'ın mü'minlerin ecrini boşa çıkarmadığını 
müjdelemektedirler.” Vermek istedikleri mesaj şudur: Allah, şehitlere ve 
yolunda yaşayan kullarına büyük mükğfatlar vadetmiştir, Allah'ın va'di hak- 
tır. Dolayısıyla ister Allah yolunda savaşıp şehit düşmenin, ister her türlü 
zorluk ve sıkıntı pahasına Allah yolunda yaşamanın sonu güzeldir; korkma- 
ya, hüzünlenmeye gerek yoktur. Tam bir emniyet duygusu içinde yola devam 
etmek gerekir. Mesaj da, yukarıda belirttiğimiz üzere, vahyin şimdiden bü- 
yük mertebelere nail olan şehitlerin vahyin kanalını kullanıp bugün yaşayan 
mü'minlere seslenmeleri şeklinde gerçekleşmektedir. 

Bazı tefsirciler ölüm anı ile kıyamet arası zaman demek olan “berzah”ın 
varlığını bu ayete dayandırırlar. Kıyamette önce berzah âleminde şehitler ken- 
di aralarında konuşur, Yüce Allah'ın kendilerine bahşettiği nimet ve ödüller- 
den söz etmektedirler. 

Şehidin ölümle ilişkisi göz önüne alındığında, “ölüm” korkulacak bir şey 
olmaktan çıkar, arzu edilebilir hale gelir. Ancak bu hiçbir zaman “ölümse- 
vicilk” demek değildir. Ölüm, ebedi yok oluş olmadığından, bir daha dönül- 
memek üzere dünyadan sonsuz âleme intikal etmektir. Razi'nin yer verdiği 
bir hadise göre Peygamber Efendimiz (s.a.) “Allah dostları ölmezler, bir ev- 
den başka bir eve nakledilirler” buyurur ki, bu dünyadan ahirete intikaldir. 
Herkes ölecektir. Kişinin ölümü onun kıyametidir. İçine gireceğimiz kabir “ya 
cennet köşelerinden bir köşe veya cehennem çukurlarından bir çukur” (Tir- 
mizi, Kıyame, 26) olur. Şehidin öbür dünyaya intikali olağanüstü güzellikte 
olduğundan arzu edilir. 
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172. Kendilerine yara isabet ettikten sonra, Allah ve elçisinin çağrı- 
sına icabet edenler, içlerinden iyilik yapanlar ve sakınanlar için 
büyük bir ecir vardır. 

173. Onlar, kendilerine insanlar: “Size karşı insanlar topla(n)dılar, ar- 
tık onlardan korkun” dedikleri hâlde imânları artanlar ve: “Allah 
bize yeter, O ne güzel vekildir” diyenlerdir. 

174. Bundan dolayı, kendilerine hiçbir kötülük dokunmadan bir bol- 
luk (fazl) ve Allah'tan bir nimetle geri döndüler. Onlar, Allah'ın rı- 
zasına uydular. Allah, büyük fazl (ve ihsan) sahibidir. 

175. İşte bu şeytan ancak kendi dostlarını korkutur. Siz onlardan 
korkmayın, eğer mü'minlerseniz, Ben'den korkun. 


172. ayet Uhud'un ilk raunduna verilecek ikinci raunda işaret etmektedir. 
173. ayette geçen ilk “insanlar” bütün insanlar değil, Uhud'dan dönen kişiler; 
ikinci “insanlar” da Müslümanlara karşı savaşan müşriklerdir. (Bu ayetten 
başka “insan kelimesinin farklı kullanımı için bkz. 22/Hac, 73; 2/Bakara; 24.) 

İnsan yenilgiye uğradığı zaman gözü korkar. Elini sobada yakan çocuğun 
yanmazken dahi elini sobaya dokundurmaktan kaçınması bununla ilgilidir. 
Zaman içinde birçok tutum ve davranışın önünde aşılması güç bir engel olup 
çıkar. Psikolojide “şartlı refleks” adı verilen bu psikolojik-zihni tutum, eğer alt 
edilmeyecek olursa, hayat boyu etkisini devam ettirir. Müslümanlar Uhud'da 
bozguna uğramışlardır. Bu bozgunun ruhlarında şartlı reflekslere yol açıp son- 
raki hayatlarını olumsuz yönde etkilememesi için yeni ve güçlü bir hamle yap- 
mak gerekirdi. Ancak böyle bir hamle psikolojik tahribatı tamir edebilir. Bunu 
da sağlayacak olan, yerlerini /mevzilerini terk edenler veya savaş meydanını 
bırakıp kaçanlar değil, sabır ve takva sahibi kimselerdi. 

Uhud'un ertesi günü Hz. Peygamber, hem söz konusu psikolojik tahribatı 
tamir etmek hem Mekkelilerin gözünü korkutmak üzere bazı kaynaklara göre 
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70, bazı kaynaklara göre 200 kişilik bir birlik hazırlayıp sefere çıkardı. Birliğe, 
savaşa katılanların dışında sadece bir kişinin, Cabir b. Abdullah'ın katılmasına 
izin vermişti. Bu da, savaşta bozgunla ortaya çıkan travmanın bizzat savaşa 
katılanların katılımıyla aşılmak istendiğinin önemli bir göstergesidir. 

Birliğe katılan askerler tabii ki bitkindi, kimisi yaralı kimisi ayakta dura- 
cak hali yoktu, gerçekten bir musibete maruz kalmışlardı. Ama ruhlarındaki 
enerjiyi harekete geçiren imanları vardı. Allah'ın ve Elçisi'nin çağrısına itiraz 
etmeden icabet ettiler, Medine'ye uzaklığı 15 km. mesafede olan Hamrau'l-E- 
sed denen mıntıkaya kadar düşmanı takip ettiler, görevlerini hakkıyla yerini 
getirip döndüler. Bunlar, içlerinde Hz. Ebu Bekir ve ez Zübeyr'in de yer aldığı 
seçkin insanlardı (Buhari, Megazi, 25). Elbette sadece ilahi hoşnutluğu gözete- 
rek iyilik yapan ve sakınan bu insanlar için büyük ödül olacaktır. 

Hamravu'l-Esed'e düzenlenen bu seferin psikolojik önemi her iki taraf için 
de önemliydi. Müslümanların bu mıntıkaya kadar geldiğini öğrenen Ebu Süf- 
yan da mukabil psikolojik bir hamle ile karşılık vermeyi düşündü ve oradan 
geçmekte olan bir kervan aracılığıyla yakında Medine üzerine yıkıcı bir sefer 
düzenleyeceği haberini gönderdi. Ebu Süfyan, Medine'ye sefer düzenlediği za- 
man, Müslümanların tümünü yok edeceğinden bahsediyordu. Bu haber Müs- 
lümanlara ulaştığında, yaşadıkları savaş tecrübesinden gerekli dersi çıkaran 
mü'minler tereddütsüz “Allah bize yeter, O ne güzel vekildir” dediler. İbn-i 
Abbas'tan gelen bir rivayete göre, bu sözü ateşe atıldığında Hz. İbrahim'in 
söylemiştir. Uhud yenilgisinden sonra düşmanın yeni bir saldırıya hazırlandığı 
söylendiğinde Efendimiz (s.a.) de aynı sözü söylemiştir. (Buhari, Tefsir, 3/13.) 

Efendimiz ve ashabı öyle dediler, çünkü kendilerine yeni bir fırsat doğar 
ümidiyle imanlarında bir artış oldu yani kuvvetlendi, bütün ruhlarını istila eder 
hale geldi, içlerinde düşmanla karşılaşıp Allah yolunda savaşma arzusunu his- 
settiler. Eğer bilgi imana dönüşmüyorsa, iman Müslümanların tutum ve dav- 
ranışlarında kendini göstermiyorsa, bu imanın yokluğundan çok, zayıflığına 

işaret olur. İmanı takviye edip hayatı düzenleyen yol gösterici bir güç olabilme- 
sinin yolu, salih amellerden, güzel eylem ve pratiklerden geçer. İmanı soyut bir 
değer, salt teorik bir kabul şeklinde aldığımız zaman, hayata etkisi zayıf olur. 
Hakikatte iman Allah'ın birliği fikrini ve inancını temel alan kalbin reformu ve 
fiilleridir. İmanı sıradan inançlardan ayıran ana kriter, sahih bir dinin hüküm- 
leri, bilgileri ve hükümleriyle düzenlenmiş olmasıdır. Din ise ilahi hükümleri, 
ma'ruf ve münkeri ihtiva eder, bunların hayatta ete kemiğe bürünmesini ister. 
Sonuçta bunun bir psikolojik bir harekât (korkutma taktiği) olduğu an- 
laşıldı. Hamrau'l-Esed'e kadar gidenler rahatladı, öyle ki alış veriş yaptılar ve 


3/AL-I İmrân Süresı/176 237 
görevlerini gönül rahatlığıyla yerine getirmiş olarak Medine'ye döndüler. Al- 
lah'ın hoşnutluğunu gözeterek hareket edenler büyük bir ihsana nail olurlar. 
Müslümana korkmak yaraşmaz, hayat ve ölümün Allah'ın elinde olduğunu bi- 
lir, sabır ve takva gösterdiği takdirde ilahi yardımlara mazhar olacağının bilin- 
cinden şaşmaz. 

“İşte bu şeytan ancak kendi dostlarını korkutur. Siz onlardan kork- 
mayın, eğer mü'minlerseniz, Ben'den korkun.” Evet. Hiçbir şekilde Müslü- 
mana korku yakışmaz. Korkuyu telkin eden şeytanın kendisidir. Kişi şeytanı 
dost edinmedikçe onun vesveselerine kanmaz, korkup görevlerini ihmal etmez. 

Allah madem ki, murat ettiğinde tarihe müdahale eder, hiç beklenmedik 
yardımları yapar, bu durumda gerekli bilumum maddi tedbirlerin alınmasın- 
dan sonra, yapılması gereken yegâne doğru şey, Allah'a güvenmektir. Burada 
ilginç olan nokta şu ki, Allah'a güvenmenin hem Hz. İbrahim, hem Uhud son- 
rasında, kendilerine karşı büyük bir ordu, yıkıcı güç toplandığı haberini alan 
Müslümanların hiçbir korku ve kaygıya kapılmadan bu sözü tekrar etmeleridir. 
Hz. İbrahim'in ateşe atılması ve Uhud sonrası yaşanan olaylar yerel-yöreseldir, 
başka bir ifadeyle tarihseldir. Böylesine tarihsel durumlarda alınması gereken 
tutum bu yöndedir. Yani dikkatle alınmış gerekli tedbirler eşliğinde Allah'a 
güvenmek, sadece O'nu vekil olarak görmektir. Bu, bizim ve bizden sonraki 
nesiller için de takip edilmesi gereken temel bir tutuma işaret eder. Tedbir ve 
tevekkül, yol gösterici, aydınlatıcı bir deniz feneri hükmündedir. Dolayısıyla 
evrensel ve ebedi bir mesajı içermektedir. Ancak Yüce Allah, söz konusu me- 
sajı bize somut tarihsel olaylar ve toplumsal durumlar üzerinden vermektedir. 
Bu açıdan bakıldığında Kur'an'da yer alıp da ilk bakışta son derece mevzii, ye- 
rel/yöresel ve tarihsel gibi görünen bir olay ve anlatımı hakikatte evrensel ve 
ebedi bir öz taşımaktadır. Kur'an'ın evrensel mesajlarını tarihsel ve toplumsal 
olaylar üzerinden vermesi, onun gerçekçiliğine, beşeri hayatın doğasıyla olan 
uyumuna işaret eder. 
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176. Küfürde yarışanlar seni üzmesin. Çünkü onlar, Allah'a hiçbir şey- 
le zarar veremezler. Allah, onları âhirette pay sahibi kılmamayı 
ister. Onlar için büyük bir azap vardır. 
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177. Onlar, imâna karşılık küfrü satın alanlardır. Onlar, Allah'a hiçbir 
şeyle zarar veremezler. Onlar için acıklı bir azap vardır. 


“Küfürde yarışanlar” inkârcılar, ikiyüzlü münafıklar veya dinden irtidat 
edenler olabilir. Özellikle 177. ayet, imandan sonra küfrü seçen mürtedleri 
ima etmektedir. 

Bu her üç insan profilinin ortak özelliği inkârda birleşmeleri, inkârı tah- 
kim edip sürdürmeleri ve mü'minlere zarar vermek üzere büyük bir çaba için- 
de olmalarıdır. Bu da gösteriyor ki, nasıl hak ve adalet yolunda gayret gösteren 
bir insanı içinden onu motive eden bir güç varsa, inkârı, haksızlığı ve sapkın- 
lığı seçmiş inkârcıları da içerden motive eden bir güç vardır. Bu güçlerden biri 
Rahmani, diğeri Şeytanidir. Biri beşeriyetin yararına ve hayrına, diğeri zara- 
rına ve aleyhinedir. Çinkü Rahman'ın gösterdiği yolda yürümek adaletli dav- 
ranmayı, fedakârlığı, cömertliği, dayanışma ve sorumluluğu gerektirir, Şeytanı 
takip etmek ise zulmü, bencilliği, sömürü ve çatışmayı beraberinde getirir. 

Mademki hak ve hakikat her şeyin üstündedir ve hak ile hakikat Allah'tan 
neş'et etmektedir, bu durumda inkârcıların gösterdiği yüksek çaba, harcadık- 
ları enerji doğru yolda (Sırat-ı müstakim üzere) ilerleyen insanları üzmemeli, 
kaygılandırmamalı. Çünkü hak daima üstündür. (26/Şuara, 3; 31/Lokman, 23.) 

Ancak burada başka bir nükte de söz konusudur: Beşeri korku veya kay- 
gının ötesinde, “hüzün” kelimesinin seçilmiş olması, Hz. Peygamber (s.a.)'in 
ve elbette onun duygu ve temennilerini paylaşan mü'minlerin, inkârda, nifakta 
olanlara veya dinden dönenlere duydukları üzüntüyü de ima eder. Mü'minler 
ister ki, herkes kendileri gibi inansın. Bu ilahi şölene, semavi ziyafete katılsın, 
hidayetin engin hazzını tatsın. Nasıl bolca sahip olduğumuz lezzetli bir yemeği 
sevdiklerimizin de yemesini arzu ediyorsak, hidayete de sevdiklerimizin, yakın- 
larımızın iştirakini de aynı duygularla isteriz. Sevdiklerimizin, eş ve dostlarımı- 
zın hidayetten uzak olması bizi üzer. Ama eğer illa bir “kaygı”dan söz edilecekse, 
bu, büyük çaba içinde olan inkârcıların bazılarını iman etmekten ve mü'minler 
topluluğuna katılmaktan engelleyebilecekleri, böylece Müslümanları sayısal ba- 
kımından çoğalmalarının önüne geçebilecekleri hususundan kaynaklanır. Böyle 
de olsa, üzülmek gerekmez, çünkü yukarıda anlattığımız gibi, hak daima üstün- 
dür, eninde sonunda galip gelecektir. (Bkz. 5/Maide, 41; 35/Fatır, 8.) 

“Allah'a zarar veremezler” demek Allah'ın dinine, dini uğrunda mücadele 
edenlere ve beşeriyetin hayrı için çalışan seçkin ruhlu insanlara zarar vere- 
mezler demektir. Yoksa hiçbir insanın, âlemlerin yaratıcısı Allah'a herhangi bir 
zarar verebileceği düşünülemez. Bir hadiste şöyle buyrulmaktadır: “Kullarım! 
Sizler asla bana zarar verebilecek noktaya gelemezsiniz ki, bana zarar vere- 
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bilesiniz. Ve asla bana fayda sağlayacak noktaya gelemezsiniz ki, bana fayda 
sağlayabilesiniz.” (Müslim, Birr, 55; Tirmizi, Sıfatu'l-kıyame, 48.) 

Burada doğru ve hak yolun Allah ile bir tutulması anlamlıdır. Yüce Allah, 
bütün varlık dünyasının yaratıcısı ve maliki olmasına rağmen, hak yolda yaşa- 
yan ve mücadele edenlerin davasıyla kendini bir tutmuştur. 

Sırtlarını hakka, hakikate, adalete ve yüksek ahlaki bir hayatın temeli olan 
ideallere sırtlarını çevirenler, üstelik bununla yetinmeyip inkârın tahkimi ve 
yaygınlaşması için durmadan çaba harcayanların ahirette nimet ve mutluluk- 
tan, Allah'ın hoşnutluğu ve cemalini temaşa etmekten herhangi bir nasipleri 
olmayacaktır. İman lezzetinden sonra inkâr yolunu seçenler, kendilerini ser- 
best iradeleriyle bedbahtlığa sürükleyen kimselerdir; bunların dünyadaki ka- 
derleri mutsuzluk, ahirette şekavettir. (Bkz. 2/Bakara, 16.) İnkârdan yana ter- 
cih değiştirmeleri kendilerine mutluluk ve nimet sağlayacağını düşünüyorlar, 
hâlbuki büyük bir yanılgı içinde olurlar. Asıl mutluluk ve nimet Allah'ın bah- 
şettiği hidayet, itaat ve Sırat-ı müstakim üzere hayat yaşamaktır. Böylelerinin, 
asli ve hakiki nimetlerden pay almalarını Allah murat etmiyor. Etmiyor, çünkü 
kendileri onları bu nimetten yoksun bırakacak yolları bilinçli bir biçimde seç- 
mişlerdir, bu yolda zarar vermek için ellerinden gelen çabayı harcamaktadır- 
lar. Allah'ın vadettiği nimetlerden payı olmayanın karşılaşacağı tabii durum 
büyük azaptan başkası değildir. 


Aİ gi İİ Çay İNİZ Şİ Rk Gİ 1338 öl Ölanz Vi 
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178. O küfre sapanlar, kendilerine tanıdığımız süreyi sakın kendileri 
için hayırlı sanmasınlar, biz onlara ancak günahları daha da art- 
sın, diye süre vermekteyiz. Onlar için aşağılatıcı bir azap vardır. 


Burada temel bir insani yanılgıya işaret edilmektedir. Şöyle ki: Çoğunlukla 
insan başarılı, zengin, sağlıklı ve uzun ömürlü olmak ister. Çünkü ruhunun ara- 
yışı olan mutluluğu bu sayede elde edebileceğini düşünür. Başarı, refah, güç; 
sağlık ve rahat ömür tabii ki mutluluk vericidir. Ama bunlar meşru çerçevede 
elde edildikleri ve başkalarına karşı sorumluluklar yerine getirildiği sürece 
mutluluk verirler. İnsan ise, meşru yoldan bunları elde etmenin kendisini kı- 
sıtlayacağını düşünür ve çoğu zaman gayrı meşru yollara sapar. Bu ise onu 
inkâra sürükler. 

Kişinin inkâra sapması, mutluluğun iman ve Allah'a teslimiyetle değil de 
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ancak her dilediğini, nefsinin kendisine telkin ettiği her arzuyu serbestçe tat- 
min etmek suretiyle elde edileceğini düşünmesinden kaynaklanır ki, bu ke- 
sin olarak cahilliktir. Başka bir sebep de var: Aceleci tabiatı dolayısıyla insan, 
uzun vadeli ve fakat ebedi mutluluğu bırakıp kısa vadeli, hemen ve şimdi elde 
edebileceği fayda ve hazları tercih etmeye yatkındır. İlahi hükümlerden aza- 
de olmak veya hemen ve şimdi elde edilecek nimetlere yönelmek, insani ya- 
nılgının önemli sebeplerinden biridir. Her iki durumda kişi hakkı ve hakikati 
inkâr etme pozisyonuna düşer. İşte bu pozisyona düşmüş olan bir inkârcıyı, 
Allah'ın kendisine dünya hayatında “mühlet/süre” tanıması yanıltır. Bazı he- 
deflerine ve arzularına serbest iradesiyle ulaştığı için, her istediğini ve daima 
-hatta cehaleti nispetinde sonsuza kadar- yapabileceğini zanneder. Oysa ila- 
hi hükümlerden kaçıp gayrı meşru yolları takip ettikçe, gaflet içinde yaşadık- 
ça kendisine verilen süre, onun günahlarının daha da artmasından bir sonuç 
vermez. Artan günahı oranında onu bekleyen acıklı bir azap vardır. Abdullah 
ibn-i Mes'd'u “İyi olsun kötü olsun, ölümün kendisi için hayırlı olmayan kimse 
yoktur. Kişi eğer iyiyse, 'Allah katında olanlar iyiler için daha hayırlıdır” (3/ 
Âl-i İmran, 198) hükmüne nail olur, kötü biriyse 'Biz ona günahları artsın diye 
mühlet veriyoruz' hükmü geçerli olur” der. 

Kendisine dünyevi nimet, imkân ve avantajlar verilmiş birinin, doğru yol- 
dan sapması onun hayrına değildir; kendisine verilen imkânları kötü amaçlı 
kullandıkça suç ve günahları artar, hemen yapıp ettiklerinin cezasıyla karşı- 
laşmaması onun lehine değil, aksine aleyhinedir, çünkü böylelikle kendisine 
tanınan süreyi de kötülükte kullanmış olur; ona verilen süre onun tuzağı olur; 
(7/A'Traf, 182-183); gaflet halinde kendileriyle övündüğü servet ve taraftarları 
onun yıkımını hazırlar (23/Mü'minun, 54-56; 68/Kalem, 44-45.) 


ba İkİ İki gö aile SAİR e ömağli zül ai öö 
ba veli AİN öSİŞ ARİ de Salar ZİN GE Laz azla 


»; 239 e, 


İİ çal İyüzöğ İgkaği Ölğ AlL035 AL İgkalâ EŞ öy all) 


gıvayalaz 

179. Allah, murdar olanı, temiz olandan ayırt edinceye kadar mü'min- 
leri, üzerinde bulunduğunuz durumda bırakacak değildir. Allah 

sizi gayp üzerine muttali kılacak da değildir. Ama Allah, elçilerin- 


den dilediğini seçer. Öyleyse siz de Allah'a ve elçisine imân edin. 
Eğer imân eder ve sakınırsanız, sizin için büyük bir ecir vardır. 
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Ayet, Uhud savaşını birden fazla boyutuyla ele alan ayetlerin sonuncusu- 
dur. Yeri geldikçe bu önemli konu başka sürelerde ve başka bağlamlarda ele 
alınacaktır. Nasıl bir metnin birden fazla okuma biçimi/yorumu varsa, sosyal 
bir olayın da birden fazla okuma biçimi, yorumu vardır. Birden fazla okuma bi- 
çimine takip ettiğimiz 58 ayet (121'den 179'a) çarpıcı örnek teşkil etmektedir. 

Bu, kozmik, tabii ve beşeri olayların tek bir okuma biçimi olmadığını gös- 
terdiği gibi kâinat, tarih, insan, hayat ve mebde ile mead hakkında bilgi ve ha- 
berler veren Kur'an-ı Kerim'in de tek bir okuma biçiminin olamayacağını gös- 
terir. Kıyamet gününe kadar insanlar Kur'an hakkında cümle kurmaya devam 
edeceklerdir. 

Uhud savaşında münafıklar savaşa katılmadan ayrıldılar, sonra da bozgun 
dolayısıyla mü'minleri adeta eleştiri bombardımanına tabi tuttular, mü'min- 
lerin başına gelenler dolayısıyla sevinçlerini ve memnuniyetlerini gizleme lü- 
zumunu göstermediler. Mesele, yanlış bir kararın veya yanlış bir stratejinin 
takip edilmesi değildi, bunlar bozgunda önemli rol oynamakla beraber, asıl 
mesele bazılarının savaştan kaçmasıydı. Münafıklar savaşmak istemeyince çe- 
şitli mazeretler belirttiler, akla yatkın olan ve olmayan gerekçeler öne sürüp 
bahaneler uydurdular. Bu iki açıdan mü'minleri sıkıntılı bir duruma sokuyor- 
du: İlkin, bir arada yaşıyorlardı, kimin sahiden ihlaslı ve samimi mü'min, ki- 
min sahtekâr, ikiyüzlü ve riyakâr olduğunu ayırt etmek kolay değildi. Diğeri 
tabii ki ortada bir bozgun vardı ve bu bozguna yol açan sebepler araştırılırken, 
münafıklar bu sebepleri kendi inançsızlıkları, korkakları ve dünyaya tutkuları 
yolunda araçsallaştırıyorlardı. Böyle bir durumda temiz ve murdar, samimi ve 
sahtekâr iç içe bulunuyordu. 

Yüce Allah daha uzun süre mü'minleri bu sıkıntılı hal üzere bırakmayaca- 
gını, gelişen olaylar eşliğinde elbette “murdar olanlar”la “temiz olanlar”ı bir- 
birinden ayırt edeceğini belirtmektedir (8/Enfal, 37). Burada kullanılan “tem- 
yiz” kelimesi önem arz etmektedir. Çünkü çoğu zaman “tefrik”le karıştırılır. İki 

şeyi birbirinden ayırt etmek için “meyzen” kullanılırken, birden çok şeyi birbi- 
rinden ayırt etmek gerektiği zaman “temyiz” kullanılır. Benzer şekilde tek bir 
şeyi ikiye ayırmak için “feraka” kullanılırken, birden çok şeyi bölme, ayırma iş- 
lemi için “tefrik” kullanılır. Murdar ve temiz bir araya gelmişse, iç içe girmiş de 
birbiriyle karışmışsa, her ikisini ayırmak için temyiz işlemi gerekir ki, temyiz 
hayatın maddi ve sosyal pratikleri içinde zorlu bir sınavdan geçme işlemidir; 
bu Bazen altının ateşin içinde erime işlemine tabi tutulmasına yani bela ve 
fitneye benzer. Çünkü ancak bu sayede sahte ve sahih olan ayrılmış olur. 
Şu var ki, murdarı temiz olandan yani ikiyüzlü münafıkları samimi 
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mü'minlerden ayırt etmeye, temyiz etmeye yarayacak ölçü, “gayb” bilgisi olma- 
yacaktır. Yüce Allah dileseydi ona münafıkları tek tek bildirirdi. Öyle yapsaydı 
onları yüzlerinden tanırdı ama söylemlerinden teşhis edilmelerini murat etti 
(bkz. 47/Muhammed, 30). Ölçü, olayların bizzat kendisinde, vuku bulan her 
olayın çetin bir sınav aracı olmasında aranacaktı. Böylelikle zor şartlarda mü- 
nafıkları kendiliklerinden samimiyetin, ihlasın, sabır ve takva alanının dışına 
çıkmış olacaklardır. Eğer birileri çıkar, gayba muttali olduğunu iddia edip de, 
insanlar hakkında hüküm vermeye kalkışacak olursa, bunu test etmemiz, isa- 
betli olup olmadığına karar vermemiz mümkün değildir. Gaybe muttali olmak 
sadece beyana dayanır. Birileri çıkar ve “ben gayb bilgisine sahibim” der ama 
sahiden gayba muttali midir değil midir, bunu bilemeyiz. Yüce Allah kesin bir 
dille istismara ve suistimale açık bu kapıyı kapatır, biz mü'minleri dahi gayba 
muttali kılmadığını belirtir. 

Gayb haberlerine dayalı hükümler yargısız infazları getirir, insanlar yan- 
lış anlaşılmaya müsait tutum ve davranışlarından dolayı zarara uğramalarına, 
mağdur olmalarına yol açar. Bu yüzden kişinin açık beyanı ve zorlu şartlarda 
somut tutumu olmadıkça, hiç kimse hakkında nifak (kripto kafir) hükmü veri- 
lemez. Nitekim Hz. Peygamber (s.a.v), söylemlerinden, hal ve hareketlerinden 
Medine'de münafıkları kestirdiği halde, suistimale ve istismara kapı aralama- 
mak için onları açıklamadı, onların çeşitli olaylar yaşanırken, mesela Uhud 
savaşındaki somut tutumları ortaya çıkarken kendi kendilerini açığa çıkar- 
malarını bekledi. Bu aslında Allah'ın lütfu ve merhametinin tecellisidir, çün- 
kü olaylar münafıkları lisan-ı halleri-beden dilleriyle iç yüzlerini itiraf etmeye 
sevk etmiş oldu. Olaylar, murdar ve temizi, fesat çıkaranlar ve ıslah edenlerin 
birbirlerinden ayrt edilmeleri için yeterince öğreticidir (Bkz. 2/Bakara, 220.) 

Buradan çıkarılacak birinci ders, kıyamete kadar gelecek Müslüman top- 
lumlarda, bir şekilde iktidar, servet, statü, şöhret ve benzeri dünyevi menfa- 
at ve hedefler peşinde olan insanların Müslümanlara karışabileceklerini göz 
önünde bulundurmamız lazım. Özellikle Müslümanların, büyük bedeller öde- 
yerek iktidara, maddi veya sosyal bir nimete yaklaştıkları zamanlarda bu kendi 
çıkarlarından başka ilkeleri ve kaygıları olmayanlar herkesten çok Müslüman 
kesilir, gerekiyorsa hemen sakal bırakır, İslami şahsiyetlerin etrafında toplanır, 
camilere-mescitlere koşar, hanımının başını örttürür veya hanımlar başlarını 
örter; böylece etkili mevkiler kapmaya çalışırlar. Bu çıkarperestler, iktidar ve 
menfaat sürdüğü müddetçe sahte pozisyonlarını korurlar ama en ufak bir teh- 
like belirdiğinde hemen gemiyi ilk terk edenler de onlar olur. Bir bakmışsınız 
ki, sakallarını-bıyıklarını kesmiş, başlarını açmış, bir anda muhalif pozisyonu- 


3/Âl-İ İmrân Süresı/179 243 


na geçmişlerdir. Bu çerçeveden bakıldığında Uhud savaşı tarih boyunca devam 
eden trajik bir beşeri tecrübedir, bu yüzden tekrar tekrar ondan çıkarılacak 
dersler ve ibretler üzerinde durmak gerekir. Bu sayede Allah murdar olanları 
temiz olanlardan ayırmaktadır. 

Diğer bir nokta, her ne olursa olsun açık beyan ve somut tutumlar çık- 
madıkça, soyut düşünceler, kuvvetli olmayan karinelerden hareketle kimse 
hakkında münafıklık hükmü vermemek, hiçbir şekilde yargısız infaz yoluna 
gitmemek lazımdır. 

“Ama Allah, elçilerinden dilediğini seçer. Öyleyse siz de Allah'a ve el- 
çisine imân edin. Eğer imân eder ve sakınırsanız, sizin için büyük bir ecir 
vardır.” Bir türlü hakikati ve hakkaniyete göre yaşamayı kabullenmeyenler, bi- 
raz da mazeret uydurmak gayesiyle “Bize niye vahiy gelmiyor, biz niye gizli bir 
takım bilgilere muttali olmuyoruz?” şeklinde sormaya başlayınca, şanı Yüce 
Allah, dilediği kimseleri elçi seçtiğini beyan etti. 

Gaybın bilgisi Allah katındadır. Dilerse, dilediği kimselere ve dilediği kada- 
rıyla bildirir. Birileri arzu etti diye bu bilgiye sahip olamaz. Allah elçilerinden 
dilediklerine gaybın bilgisinden bildirmiştir. Medine'de Hz. Peygamber (s.a.) 
münafıkları biliyordu, bu Cebrail aleyhisselamın bildirmesiyle olmuştu ama 
yine de açıklamadı. Peygambere bildirilen gayb mutlak veya gaybın tamamı 
değildir, Allah'ın bildirdiği kadardır. (72/Cin, 25-27.) 

Birine gayb olan bir bilgi bir başkasına gayb olmayabilir. Mesela Haccac'ın 
dönemindeki bir müneccimbaşıyla yaptığı gibi, elinize aldığınız küçük çakıl taş- 
larının sayısını biliyorsanız, bu sizin için bilinen şeydir ama gelişigüzel avuçlu- 
yorsanız gayptır. Avucunuzdaki taşları saydığınızda artık bilgi gayb olmaktan 
çıkmıştır. Sayısını bildiğiniz bir şeyi zeki birisi eğer fiilinizi dikkatle takip et- 
mişse, sayılarını bilebilir ama gelişigüzel avuçlanmış taşların sayısını bilemez. 

Yüce Allah, seçtiği elçilerine gayp haberlerini verir. Kendisine indirilen 
ayetler gayp haberlerindendir (11/Hud, 49); öyle olmasaydı, elçi hangi güç ve 
imkânıyla Levh-i Mahfuz'a uzanır da o bilgileri alabilirdi. Ancak seçilen elçiler 
dışında kimseye de gayp bilgisi, gelecekten haberler, kehanetler bildirilmez 
(Cin, 27.) Cinlerin dahi bir saniye sonra bir olayı bilmeleri mümkün değildir. 
(34 /Sebe” 14.) Hz. Peygamber (s.a.) açıkça, “gaybı bilmediğini” beyan ediyor 
(6/En'am, 50; 7/A'Taf, 188.) Binaenaleyh gaypten haber veren bilumum astro- 
loglar, medyumlar, kâhinler, şamanlar, falcılar vd. yalancıdırlar. 

Burada yapılacak şey, Allah'a ve elçisine inanmaktan başkası değildir. Gaybın 
bilgisi kime gelmiştir, ne kadar verilmiştir, bunlar önemli değildir. Kimseyi ilgilen- 
dirmez. Allah'a ve elçisine samimiyetle inanıp bağlananlara büyük ecirler vardır. 
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180. Allah'ın, bol ihsanından kendilerine verdiği şeylerde cimrilik 
edenler, bunun kendileri için hayırlı olduğunu sanmasınlar. Ha- 
yır; bu, onlar için şerdir; kıyâmet günü, cimrilik ettikleriyle tas- 
malandırılacaklardır. Göklerin ve yerin mirası Allah'ındır. Allah 
yaptıklarınızdan haberi olandır. 


Varlık âleminde ve bizim hayatımızı sürdürdüğümüz yeryüzü gezegenin- 
de olan her şey Allah'ın mülküdür. Şu veya bu yolla elimize geçmiş bulunan bir 
mal veya servet varsa, bu dolaylı yoldan bize Allah'ın verdiğidir, bizim mülkte 
tasarruf ve intifa hakkımız vardır. Servete sahip olabiliyorsak, bunu insanlı- 
gın, özellikle yoksul ve muhtaçların yararına kullanmamız; şanı Yüce Allah'ın 
cömertliğini, koruyuculuğunu, merhametini infak ederek tahakkuk ettirmeye 
çalışmamız gerekir. Nihayetinde bu işlemi Allah'ın mülkünde ve Allah'ın ver- 
diklerinden yani fazl ve kereminden harcayarak gerçekleştireceğiz. O halde 
cimrilik yapıp verilmesi gereken mal ve değeri vermemek hem Allah'ın hem 
ihtiyaç sahiplerinin hakkına tecavüz etmektir. 

Cimrilik, harcanması, infak edilmesi gereken servet veya değeri tutmaya 
denir. Çoğu bilgine göre, bu farz olan zekât ve sadakalar için söz konusudur. 
Kişi sahip olduğu mal ve değeri tutarsa cimrilik etmiş olur; sahip olmadığı 
mal veya değer konusunda hırs gösteriyorsa bu cimriliği aşan “aşırı tutku- 
ya (şuhha)” dönüşür (4/Nisa, 37; 57 /Hadid, 24). Bir hadiste şöyle buyrulur: 
“Zulümden sakınınız, zulüm kıyamet günü zulümattır (karanlıklardır), şuhtan 
sakınınız, sizden önceki toplulukları şuh yıkıma götürdü; öyle ki bu, onları bir- 
birlerinin kanını dökmeye, birbirlerine haram/yasak olan şeyleri meşru /helal 
görmeye sürükledi” (Müslim, Birr, 56). Bugün de insanlar, sınıflar ve ülkeler 
arasındaki savaşların neredeyse tamamının sebebi, birinin elinde olan zen- 
ginliği, toprağı, tabi kaynağı, yeraltı ve yerüstü serveti, stratejik konumu ele 
geçirmeye kalkışmak değil midir? Dünya kaynaklarının yüzde 80'ini nüfusun 
yüzde 20'si kullanıyorsa, bu servet ve toplama tutkusunun, bencillik ve cim- 
riliğin had safhada hüküm sürmesi sonucudur. Hz. Peygamber, Müslümanları 
şuh davranmaktan men'etmiş, “Bir Müslümanın kalbinde iman ve şuh ebediy- 
yen bir arada barınamaz” (Nesai, Cihad, Müsned, Il, 256) buyurmuştur. 

Büyük müfessir Razi, vacip olan infakı zikrederken, buna kişinin kendisi 
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ve bakmakla yükümlü olduğu kişiler için yapması gereken harcama, zekat, Al- 
lah yolunda cihadın finanse edilmesi ve şiddetli ihtiyacı olan birine verilmesi 
gereken parayı dâhil etmektedir. 

İnsan düşünecek olsa, anlar ki cimrilik kimseye hayır getirmez. Aksine 
cimrilik büyük zararlar, sosyal felaketler ve kötülükler getirir. Şöyle ki: 

a) Allah'a ait mal ve değere kimse el koyma, ihtiyaç sahiplerinden esirge- 
me hakkına sahip değildir. Kul, Allah'a ait servete el koyabilir mi? İnfak eden, 
gerçekte Allah'ın kendisine verdiği rızıktan vermektedir (2/Bakara, 3-5). 

b) İnfaktan kaçınan cimri, başkalarının refah hakkını ellerinden almış, in- 
sanca yaşama imkânlarını kısmış olur. Oysa mal ve servette yoksulun hakkı 
vardır. Allah'ın hakkı yoksul, zayıf ve muhtaçların hakkıdır. 

c) İnfak, zahiri bir bakış açısından paradoksal görünse de, aslında malı art- 
tırır. Cimri kişi bu hikmetin hayatında tecelli etmesinden kendini mahrum eder. 

Bu üç sebep cimriliğin insan için hayırlı olmadığını göstermektedir. Pey- 
gamber Efendimiz (s.a.), “Cimrilikten daha büyük hastalık yoktur” (Buhari, Hu- 
mus, 15) buyurmuştur. “Edvedü'd-Da' (hastalığın hastalığı)”dır. Cimrilik, insan- 
da korkaklığa sebebiyet verir. Bu yüzden yukarıda zikrettiğimiz hadiste cim- 
rilik korkaklıkla bir arada zikredilmiştir. Allah'a yeterince güvenmeyen kimse 
ancak fazla mal ve serveti sıkı bir şekilde elinde tuttuğu sürece güvenlik içinde 
olacağını düşünür, güvenliği Allah'tan değil, servetin gücünden bekler. Diğer 
yandan kalpte servet tutkusu yani sınırsız sermaye ve mal biriktirme hırsı ol- 
dukça, Allah sevgisine yer kalmaz. Servet tutkusunun artması oranında Allah 
sevgisi azalır. Hayata gözlerini yumup da öldüğünde kalbindeki sevgi silinme- 
diği için gözü gideceği ahirette değil, dünyada kalır; ileriye değil, geriye bakar. 
Bu açıdan kalbin cimrilik ve servet tutkusuyla maruz kaldığı hastalığı tedavinin 
etmenin en etkili yolu, infak etmektir. İnfak arttıkça hem toplumdaki refah ve 
adalet dengeli bir biçimde tesis edilir hem de insan zühd mertebesine yükselir. 

Dünyada infak edilmeyip de tutulan mal, ahirette “gözleri üzerinde iki si- 
yah nokta olan bir yılan”a dönüşür ve serveti tutanın boynuna dolanır (Bu- 
hari, Zekât, 3; Nesai, Zekât, 20). Yakıcı zehrini boşaltmaya hayli istekli yılana 
dönüşecek olan servet sahibinin boynunda tasma olacaktır. Burada “tasma” 
metaforunun servetten beklenenlerle ilgisi önemlidir. Kişi servetle refaha ka- 
vuşacağını, huzur bulacağını, güvenlik ve ferah duygusu içinde yaşayacağını 
düşünür, bu yüzden servet biriktirme konusunda aşırı hırs gösterir. Oysa bek- 
lentilerinin aksine ahirette boynuna dolanacak olan tasma, onun içini daral- 
tacak, gırtlağını sıkacak, nefes almasını zorlaştıracak, böylece servetten her 
neyi murat etmişse aksine bir sonuç verecektir. Aslında dünya hayatında da 
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servet biriktirme benzer bir iç sıkıntıya sebebiyet verir. Deneysel olarak bili- 
yoruz ki, büyük zenginler, bolca mal ve para infak ettiklerinde bir iç rahatlığa 
kavuşurlar. Bu yüzden aklı başında ruh hekimleri, daimi bir sıkıntı içinde ya- 
şayan zenginlere bolca infakı ve “isar”ı yani “ihtiyaç sahiplerini, başkalarını 
kendi nefislerine tercih etme”yi, böylece hırs ve bencilliklerini yenmeyi tav- 
siye etmektedirler. İnfak hakikaten bir iç huzur, ruhsal bir mutluluk ve engin 
bir ferahlık verir. İnfak ve isar, nefsin azgınlıklarına karşı en iyi tedbir, kalbin 
hastalıklarına karşı en iyi tedavi yoludur. “Tasma”nın diğer bir özelliği bir yafta 
olmasıdır (17/İsra, 13) ki, bu manada ele aldığımızda cimrilik bu sıfata sahip 
olanın boynuna asılacak utanç verici yafta olacaktır. Boynundaki yaftasıyla 
onu gören, cimri olduğunu anlar. 

Peygamber Efendimiz (s.a.), iki hasletin mü'mine yakışmadığını buyur- 
muştur ki, bunlardan biri korkaklık, diğeri cimriliktir (Ebu Davud, Cihad, 22.) 

Bazı tefsircilere göre, burada sözü edilen cimrilik, mal ve servet değil, 
özellikle Kitap ehlinden hakikati bilen bilginlerin bunları saklamaları, halka 
açıklamamaları halidir. Cimriliğe konu olan şey “bilgi” olarak kabul edildiğin- 
de, bu Yahudi bilginleri söz konusu olduğu gibi Müslüman bilginler için de söz 
konusu olabilir. Nihayetinde “öğreten” Allah'tır, insan öğrendiklerini başka- 
larıyla paylaşmalı, aktarmalı, kendi inhisarında tutmamalıdır. (Bkz. 4/Nisa, 
113). Bu tefsir de mümkün olmakla beraber, ilk görüş daha isabetli görün- 
mektedir. Yine de en doğrusunu Allah bilir. 

“Göklerin ve yerin mirası Allah'ındır. Allah yaptıklarınızdan haberi 
olandır.” Eğer insan doğru düşünecek olsa, cimrilik yapmanın saçma bir şey 
olduğunu anlar. Çünkü ne mal ve servetle gerçek huzur ve mutluluğu bulur, 
ne de eğer geriye miras bırakmayı düşünüyorsa, bunu gerçekleştirebilir. Mülk 
Allah'ındır, insanlar mülk üzerinde birer emanetçi gibi tasarrufta bulunurlar, 
Karun kadar zengin de olsalar, sonuçta üç-dört metrelik kefen bezinden başka 
mezara bir şey götüremezler. Allah, insanı kendi mülkü üzerinde “vekil” olarak 
tayin etmiştir (57 /Hadid, 7). Mal ve servet dünyada kalır, dünya da Allah'ındır, 
dolayısıyla yeryüzünün varisi sadece O'dur. O'ndan başka arza kim varis ola- 
bilir! (19/Meryem, 4). Hiç şüphesiz Allah insanın ne yaptığından tam olarak 
haberdardır. 
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181. Andolsun; “Gerçek, Allah fakirdir, biz ise zenginiz” diyenlerin söz- 
lerini Allah işitmiştir. Onların bu sözlerini ve peygamberleri haksız 
yere öldürmelerini yazacağız ve: “Yakıcı olan azabı tadın” diyeceğiz. 

182. Bu, ellerinizin önden sunduklarıdır. Allah, gerçekten kullara zul- 
medici değildir. 

Rivayete göre, Hz. Peygamber Efendimiz (s.a.), Kaynukaoğulları Yahudile- 
rine bir mektup yazdı ve onları İslam'a davet etti. Mektupta namaz, zekât ve 
“Allah'a güzel borç” vermeden bahsediyordu. Mektubu Hz. Ebu Bekir götür- 
müştü, Yahudi Fenhas mektubu okuyunca alaylı bir dille “Demek Allah fakir- 
dir, bizden borç istiyor, öyle mi?” dedi. Hz. Ebu Bekir çok sinirlendi ve “Eğer 
aramızda bir anlaşma (Medine Vesikası) olmasaydı, boynunu vururdum” dedi. 
Başka rivayetlere göre, “Kim Allah'a güzel bir borç verecek, Allah karşılığını 
kat kat verecektir” (2/Bakara, 245) ayeti inince, yine bazı Yahudiler “Muham- 
medin tanrısı bizden borç para istiyor. Öyle ya O fakir, biz zenginiz. Hem bize 
faizi yasaklıyor hem faiz vermeyi vaadediyor” demeye başlayınca bu ayet indi. 

Ayetin Yahudilerin itirazları üzerine indiğini gösteren iki husus var: Biri, 
ayetin devamında Yüce Allah'ın “Onların bu sözlerini ve peygamberleri haksız 
yere öldürmelerini yazacağız” buyurması; diğeri bu tarzın Yahudilerin geçmiş- 
te kendi peygamberlerine karşı koyarken takip ettikleri yönteme uyması. Hz. 
Musa, onlara savaş emrini tebliğ ettiğinde “Sen Rabbinle git, ikiniz savaşın” (5/ 
Maide, 24) demişlerdi. Çünkü öne sürdükleri bahane şuydu: Tanrı her şeye güç 
yetiriyorsa, bizim savaşmamıza ne ihtiyacı olabilir! Burada da benzer bir akıl 
yürütmede bulunmaktadırlar. Aslında sadece Yahudiler değil, servet düşkünü 
herkes bu akıl yürütmenin arkasına sığınarak yoksullara, ihtiyaç sahiplerine 
kaynak aktarmayı reddeder. Bunlara göre kendilerine tahsis edilmiş yeryüzü 
sofrasında yoksullara yer yoktur (46/Yasin, 47). 

Tabii ki bu, bir yandan Allah'a karşı saygısızlıkta bulunmak, diğer yandan 
ihtiyaç sahiplerine karşı sorumluluktan kaçmaktır. “Peygamberlerin haksızca 
öldürülmeleri” ile bir arada zikredilmiş olması, sosyal adaleti öngören infakın 
peygamber tebliğlerinin asli misyonlarından birinin olması, belki peygamber- 
lerin öldürülmelerinin bir sebebinin de bu olmasıdır. Nitekim Yüce Allah bu iki 
suçu aynı kategoride ele almış, her iki suç için yakıcı azap hazırladığını beyan 
etmiştir. Ancak ayetin, geçmişte kendi peygamberlerini öldüren Yahudilerin 
Hz. Muhammed (s.a.)'i de öldürmek üzere plan yapmalarıyla da ilgisi var. Ken- 
disini de öldürmeye kalkışan soydaşlarına, sembol şehir üzerinden İsa aley- 
hisselam “Ey Kudüs! Kendisine gönderilen peygamberleri öldüren, onları taşa 
tutan Kudüs!“ demiştir. (Matta, 23: 37.) 
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“Bu, ellerinizin önden sunduklarıdır. Allah, gerçekten kullara zulme - 
dici değildir.” Böylesine ağır bir azap kişinin kendi yaptıklarının sonucudur. 
Ceza kuşkusuz ağırdır ama suç da ağırdır ve ceza suç teşkil eden fiile denktir. 
Muhtaçların ihtiyaç içinde kıvranmalarına karşı umursamaz tutum içinde ol- 
mak ve geçmişte yoksulların ve muhtaçların yanında yer alan peygamberleri 
öldürmek elbette ağır suçtur. Allah kimseye zulmetmez. 


bla Gu e) a LE gli 
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183. Allah bize ateşin yiyeceği bir kurban getirmedikçe hiçbir elçiye 
inanmamamız konusunda and verdi,” diyenlere de ki: “Şüphesiz, 
benden önce nice elçiler, apaçık belgeler ve söylediklerinizle gel- 
di; eğer, siz doğru idiyseniz, o hâlde onları ne diye öldürdünüz?” 

184. Eğer seni yalanlarlarsa, senden önce apaçık belgeler, Zeburlar ve 
aydınlık kitapla gelen elçileri de yalanlamışlardır. 


Ayet, Allah'a ve bağışladığı büyük nimetlere karşı nankörlük içinde olan 
belli bir insan profilinin ana hatlarını çizerken, ahlaki sorumluluklardan kaç- 
mak için üretilen bahanelere, Allah'a ve elçilerini sözde zor bırakacak saçma 
sapan yollara nasıl sapıldığına çarpıcı bir örnek teşkil eder, bu bağlamda Hz. 
Peygamber'in kendilerini davet ettiği bazı Yahudilerin tutum ve davranışlarını 
anlatır. İnanmaya ve ilahi tebliği tasdik etmeye niyeti olmayan zamanın Yahu- 
dileri, ateşin yaktığı bir mucize ile karşılaşmadıkları müddetçe inanmayacak- 
larına dair Allah'la ahidleşme içinde olduklarını öne sürmekte; dinin mesajını 
ve mesajın doğruluğunu mucizelere indirgemekte, mucizeleri de “ateşin yiye- 
ceği kurban eti”yle tahsis etmektedirler. Bütün bunlar aslında birer bahanedir. 

Peygamberlerin davetini kabul etmeye mesnet teşkil eden şey, onların hak 
ve hakikati tebliğ etmeleri, insanları karşılıklı yardımlaşma ve işbirliğine ça- 
ğırmaları, yeryüzünde adaleti tesis edecek yolları göstermeleri ve insanı ebedi 
hayata-ahirete hazırlamalarıdır. Mucizeler ikinci derecede önemlidir. Bunlar 
gerektiğinde gösterilir de. Nitekim geçmişte İsrailoğulları peygamberleri her 
biri diğerinden çarpıcı mucizeler göstermişlerdir. Ama asıl olan insanın doğru 

yola girmek için özgür iradeye sahip olmasıdır. İsrailoğulları tam da bu nokta- 
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da zaaf göstermiş, peygamberlerin tebliğlerini reddedip onlara olmadık zor- 
luklar çıkarmışlardır. 

Kitab-ı Mukaddes'te bu tür mucizelere dair çeşitli örnekler zikredilmek- 
tedir. İlya peygamber ile eski Sami ırkının tanrılarından (put veya yalancı pey- 
gamberlerinden) biri olan Ba'l arasındaki tartışma ve münazara buna örnek- 
tir. İlya, her ikisinin birer dana kesip etini odunun üzerine koymasını ve kimin 
odunu tutuşursa onun davası ve davetinin hak olduğunun teyit edilmesini 
teklif etmiştir. Öyle yapmışlardır. Ba'l, bütün didinmelerine rağmen odununun 
tutuşmasını sağlayamamış, İlya ise Allah'a yalvararak ateşin yanmasını sağla- 
mıştır. Kavim bu olağanüstü hadiseyi gözleriyle müşahede etmelerine rağmen 
inanmamış, Hz. İlyas ancak kaçmak zorunda kalarak canını kurtarabilmiştir. (1. 
Krallar, 16: 38. Ayrıca bkz. Levililer, 1, 7 ve Tesniye, 15: 16.) 

Muhammed Esed, burada sözü edilen “yanık kurban” ayininin İkinci Ma- 
bed'in yıkılmasından sonra uygulanmadığını ve Talmud sonrası Yahudilerin 
Mesih beklerken, Mesih'in gelişiyle Musevi ayinlerini eski bütünlüğü içinde 
yeniden hayata geçireceğine kani olduklarını; bu yüzden Tevrat'a dayalı Hu- 
kuk'a her açıdan uymayan birini peygamber olarak kabul etmeyi reddettikle- 
rini belirtir. 

Medineli Yahudiler, işte Ahd-i Atik'teki bu kayda atıfta bulunarak, Hz. Pey- 
gamber'den de benzer bir mucize talep etmişlerdir. Tabii ki bu bir bahanedir. 
Ayet, bundan önce gelen peygamberlerin nice belge getirdiklerini, davalarını 
çeşitli yollarla kanıtladıklarını ve istedikleri türden mucizeyi de gösterdikleri- 
niancak buna rağmen inanmadıklarını hatırlatarak onlara cevap vermektedir. 
Bunun göstergesi de Hz. Zekeriye ve Hz. Yahya gibi peygamberleri (Allah'ın se- 
lamı üzerlerinde olsun) öldürmeleridir. Oysa eğer niyetleri kanıt olsaydı, kanı- 
tı gördükten sonra inanırlardı. Öyle yapmadıkları gibi peygamberleri öldürme 
gibi ağır bir suç da işlemekten geri durmadılar. (3/21.) 

Miladi 7. Yüzyılın ilk çeyreğinde yaşayan Yahudilerin bu olaydaki sorum- 
luluğu benzer bir tutumu tekrar etmeleri ve elbette geçmişte peygamber kanı 
akıtan atalarını kınamamalarıdır. Bu da bize gösteriyor ki, atalarımız ve baba- 
larımız kötülük olarak her ne yapmışlarsa, bize düşen onların bu kötü fiillerine 
ortak olmamamız, kötü amellerini kınamamız, atalarımızdır diye kör bir taas- 
supla onları korumaktan ve yüceltmekten vazgeçmemizdir. Çünkü haksız bir 
fiili savunmak bir tür ona iştirak etmekle aynı anlama gelir. Sahabeden Amr eş 
Şa'bi bu ayetten hareketle, Hz. Osman (r.a.)'ın şehadetine karşı çıkmayanların 
da o cinayete ortak olduklarına kail olmuştur. Binaenaleyh tarihle veya ata- 
larla övünmek değil, iyilikle övünmek gerekir. Atalarımız iyi şeyler yapmışlar- 
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sa onunla övünülür, iyilikleri devam ettirilir Kötülük yapmışlarsa, bu onların 
suçu veya kusurudur. Biz yaptıklarından sorumlu değiliz, onlar adına bedel 
ödemek zorunda da değiliz. Onların kötülüklerine sahip çıkmak, kötülüğü de- 
vam ettirmek, onların yolundan giderek kötülüğü kalıcı hale getirmek anlamı- 
na gelir. Dahası bu zihni tutum iyilik ve kötülüğün tayininde atalarımızı kıstas 
olarak kabul etmek demektir. (Bkz. 2/Bakara, 134. ayetin açıklaması.) 

“Kurban” ileride daha geniş olarak ele alınacağı üzere (5/Maide, 27; 22/ 
Hac, 28-34 ve 108/Kevser, 2) Allah'a yakınlaşmak üzere usulüne uygun ke- 
silen hayvandır. Hakikatte, ibadet, sadaka ve her türlü salih amel kurbandır 
ancak kesilen hayvana tahsis edilmiştir. Vahidi, Allah'a yaklaştıran her iyiliğin 
kurban olduğunu söyler. “Küfran, rüçhan, şükran” gibi bir mastardır. Bir hadis- 
te şöyle buyrulmuştur: “Oruç kalkandır, namaz da, kurban da (Allah'a yaklaş- 
tırıcıdır.)” (Buhari, Savm, 2). 

Hz. Peygamberin yalanlanması yeni bir hadise değildir. Bu beşeriyetin bir 
bölümünün süregelen tutumudur. Daha önceki peygamberler de yalanlanmış- 
tı, bugün ve yarın da bu tutum tekrar edecektir. İnsan her zaman akıllı ha- 
reket etmez, talep ettiği kanıtlar önüne serilse de hemen inanmaz. Geçmişte 
yalanlanan peygamberler açık beyyineler (çeşitli kanıtlar), olağanüstü hadi- 
seler, mucizeler gösterdiler, sahifeler ve kitaplar (zübür) getirdiler, aydınlatıcı 
kitapla geldiler; ama onlar yine inanmadı. 

“Aydınlatıcı kitap (Kitabü'n-munir)” vahyedilen sahife ve kitaplardır. 
Son aydınlatıcı kitap şüphesiz ki Kur'an-ı Kerim'dir, nurun, ışığın ve aydınlı- 
gın yegâne sahih ve sahici kaynağıdır. Kur'an'ın dışında başka bir aydınlanma 
kaynağı aranamaz. 
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185. Her nefis ölümü tadıcıdır. Kıyâmet günü elbette ecirleriniz ek- 
siksizce ödenecektir. Kim ateşten uzaklaştırılır ve cennete soku- 
lursa, artık o gerçekten kurtuluşa ermiştir. Dünya hayatı, aldatıcı 
metadan başka bir şey değildir. 


İnsan hayatının en temel gerçeklerinden biri ölümdür. Her insanın mut- 
laka bir gün öleceği ve her nefsin mutlaka ölümü tadacağı gerçeği. Ölüm zen- 
gin-fakir, beyaz-siyah, efendi-köle, mutlu-mutsuz, erkek-kadın, genç-yaşlı, do- 
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ğulu-batılı herkesi eşitler. Kaçışı olmayan yegâne güzergâh, mecburi yoldur. 
Herkes bu kapıdan girip öbür dünyaya, ebedi âleme gidecektir. 

Ele alınan bağlam içinde düşünüldüğünde, cimrilik yapmanın, bencil dav- 
ranmanın, hırs ve ihtiras ile başkalarına haksızlık yapıp hiç ölmeyecekmiş gibi 
dünyaya ve dünyanın nimetlerine sarılmanın anlamı yoktur. Dünya malı dün- 
yada kalır. Yunus Emre'nin dediği gibi 


Mal sahibi, mülk sahibi 
Hani bunun ilk sahibi 

Mal da yalan, mülk de yalan 
Var biraz da sen oyalan. 


Dünya ve içindeki nimetler, geçimlik babından birer metadır. İnsanı al- 
datır. Baki olan sadece Allah'tır. Dünyanın limitlerle çevrili şartlarında arzu- 
larımızın tamamını gerçekleştiremeyiz. Arzu peşinde koşmak, susuz insanın 
susuzluğunu deniz suyuyla gidermesine benzer; içtikçe daha çok içmek ister. 
Hiçbir zaman arzularını, nefsinin istek ve tutkularını dünyada gerçekleştire- 
mez, bu durumda arzu ıstıraba dönüşür, düş kırıklıkları ruhi sarsıntılara yol 
açar. Aslolan, insanın hakiki özgürlüğü manevi ve ahlaki kemalde araması- 
dır. İstekler insanı tutsak yapar. Bu yüzden “Dünya mü'minin hapishanesidir” 
(Müslim, Zühd, 1; Tirmizi, Zühd, 16) buyrulmuştur. 

“Her nefis ölümü tadıcıdır” “Zaik” zevk mastarından ism-i faildir. İsm-i 
fail olarak gelmiş olması, ölümün insan varlığının bir parçası olduğunu ima 
eder. Buradaki nefis, insanın zati varlığı, zatı, ruhu anlamındadır. Yüce Allah, 
kendi Zatı için de bu kelimeyi kullanmaktadır (5/Maide, 116). Yüce Allah'ın 
nefs kelimesini kendisi için de kullanmış olması, O'nun da öleceği anlamına 
gelmez: “O, asla ölmez, daima diridir” (25/Furkan, 58). Her nefis ölümü tadı- 
cıdır, sonra herkes Allah'a döndürülecek (29/Ankebut, 57; 21/Enbiya, 34-35). 

Ölüm, insanın zatı, ruhu tarafından yaşanacak bir tecrübe, bir deneyim 
olarak anlaşılabilir. Bu tecrübeyi yaşamayacak, bunu tatmayacak hiçbir insan 
yoktur. Bizler bir şeyi, mesela bir meyveyi veya bir gıdayı tattığımız zaman, 
bunun bilincinde oluruz. Tatma duyumuzla ne olduğunu anlar, onu diğerle- 
rinden ayırt etmiş oluruz. Bu bize nefsin yani bizlerin bilincimizi kaybetme- 
diğimiz, ruhumuzun ölümü tattığını, tattığı şeyin tamamiyle farkında olduğu- 
nu ve ölüm olayı sırasında ve sonrasında bilincini ve varlığını/varolmaklığını 
devam ettirdiğini göstermektedir. “Ölüm sarhoşluğu (Sekeratü'l-mevt)” dünya 
hayatımızdaki bilinç halimizle ilgilidir, kişinin ölüm anında bilincinin kapan- 
ması veya kendinden geçmesi, zati varlığını, ruhunun farkındalığını bütünüyle 
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kaybetmesi, yokluğa gömülmesi anlamına gelmez. Belki başka bir varlık boyu- 
tuna, dalga moduna girmesi anlamına gelir (bkz. 21/Enbiya, 34-35. ayetlerin 
açıklaması). 

Ölen beden, ölümü tadacak olan nefstir. Efendimiz (s.a.) “Zevkleri-hazları 
bıçak gibi kesen ölümü çokça hatırlayın” (Tirmizi, Zühd, 4; İbn Mace, Zühd, 31) 
buyurmuştur. “Nefs”in zati varlık veya ruh olarak anlaşılması, haşr-i cismaninin 
(dirilişin ve haşrin) veya ahiret hayatının sadece ruhi olduğu anlamına gelmez. 
Hayır, belli bir vakitten sonra Allah tekrar ruhları kendi bedenlerine bürüyecek 
ve bizler beden/cisim olarak da dirilip yeni hayata başlayacağız: “Nefisler (ruh- 
lar bedenlerle) birleştiği (tekrar bir araya geldiği) zaman” (81/Tekvir, 7). 

Mü'min bir insan, ölümün yaklaşmakta olduğunu, ölüm tecrübesini yaşa- 
yacağını anlar. Bir hadiste buyrulduğuna göre “Mü'min, alnı terleyerek ölür” 
(Tirmizi, Cenaiz, 10; Nesai, cenaiz, 6). Ölüm halinde insanın bilincini tümüyle 
kaybetmediğine veya yokluğa gömülmediğine ilişkin delillerden biri Hz. Pey- 
gamber (s.a.)'in yaptığı tavsiyelerdir. “Ölülerinize -yani ölüm anında- 'Lailahe 
illallah' kelimesini telkin ediniz” buyurmuştur. (Müslim, Cenaiz, 1, 2; Ebu Da- 
vud, Cenaiz, 16.) Bunun anlamı insanın ağzından en son çıkan sözün Allah'ı 
birleyen Kelime-i tevhid olması ve son fiilinin Allah'ın birliğini tescil eden bir 
fiil olmasıdır. Böylelikle hayatına son damgayı, mührü hayırlı bir kelime ile 
vurmuş olur. Yine Hz. Peygamber (s.a.) tarafından ölüm sırasında “Yasin süre- 
si” okunması öğütlenmiştir, bu da müstehaptır (Ebu Davud, Cenaiz, 19; İbn-i 
Mace, Cenaiz, 4). Kurtubi'nin rivayetlere dayanarak verdiği bilgilere göre, 
ölüm sırasında okunan Yasin-i şerif ölümü hafifletir. 

Ölümle kişiye ilişkin bütün yükümlülükler son bulur. Gözler ruhun arka- 
sına takılır, bu yüzden son nefesini verdikten sonra ölünün gözünü kapatmak 
gerekir (Müslim, Cenaiz, 7,9). 

Ölünün geride kalanlar üzerinde hakları vardır. Bunlar usulüne uygun yı- 
kanması, kefenlenmesi, cenaze namazının kılınması ve defnedilmesidir. Pey- 

gamber Efendimiz'in vaz'ettiği sünnete göre, bütün bunlar yapılırken, özellikle 
mezara götürülürken acele etmek gerekir: “Ölülerinizi defnetmekte acele edi- 
niz” (Buhari, Cenaiz, 52; Müslim, Cenaiz, 50; Ebu Davud, Cenaiz, 33). Yahudi ve 
Hıristiyan adetlerine göre ve resmi törenlerde cenazenin defni için acele edil- 
mez. İslami usul ise aksinedir. Bunun çeşitli hikmetleri vardır. Dünyevi hikmet- 
lerinden biri, yakınlarının daha çok ıstırap çekmesini önlemek, iklim sıcak ise 
bir an önce defnedip kokmasına, cesedin bozulmasına meydan vermemek. Ölen 
kişi mü'min ve salih bir insan idiyse, güzel bir yurda bir an önce kavuşacaktır, 
inkârcı ve kötü biri idiyse geridekiler ondan bir an önce kurtulmaya çalışacaktır. 
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Ölünün, kendisine boy abdesti aldırılmasından yani yıkanmasından (ga- 
sil) sonra kefenlenmesi gerekir. Nasıl, gündelik hayatta namaz için abdest alı- 
nıyorsa, Allah'ın huzuruna çıkmanın başlangıç noktasında yani ölüm sonrasın- 
da abdest almak, bedeni maddi kirlerden temizlemek için gusül abdesti gere- 
kir. Böylelikle sanki kirler dünyada bırakılmış olur, Allah'ın huzuruna maddi 
ve manevi taharetle çıkmaya hazırlık yapılır. Demek ki, ölüm hiçbir şeyin sonu 
değil, yeni bir hayatın başlangıcıdır. Gasil, kefenlenme, cenaze namazı ve defin 
bir tür ebedi yolculuğun hazırlığı, azığıdır. 

Kefenin beyaz renk kumaştan seçilmesi müstehaptır. Hz. Peygamber hem 
elbisenin hem kefenin beyaz renkli kumaştan seçilmesini öğütlemiştir (Ebu 
Davud, Libas, 132; Tirmizi, Cenaiz, 18). Peygamber Efendimiz (s.a) pamuklu, 
beyaz ve üç parça kumaşla kefenlenmiştir (Buhari, Cenaiz, 19.) Hac ve Um- 
re'de giyilen ihram da bir tür kefendir, kıyamet ve mahşerin provasıdır, beyaz 
renkten seçilmesi Müslümanların belirgin şiarı olmuştur. Nice insan ihramını 
kefeni olarak saklamaktadır. 

Cenaze namazı farz-ı kifayedir. Bir mahallede veya mahalde kimse cenaze 
namazına gitmeyecek olursa farz-ı ayn olur, o mahallede yaşayanların hepsi 
sorumlu tutulur. Ölünün na'şı yakılmaz, toprağa gömülür. Kardeşini öldüren 
Kabil, bir kargayı örnek alarak Habil'in cesedini toprağa gömmüştü (5/Maide, 
31). Bütün bunların dışında ölenleri hayırla yâd etmek gerekir ki, bu da İslami 
usullerden biridir (Bkz. Buhari, Cenaiz, 96; Nesai, Cenaiz, 51-52). 

“Kıyâmet günü elbette ecirleriniz eksiksizce ödenecektir.” Tabii ki 
ölüm ebedi bir son değildir, bir evden diğer eve, bir şehirden bir başka şeh- 
re geri dönmemek üzere gidiştir. Herkese dünyada her ne yapmışsa karşılığı, 
ecri/sevabı veya cezası ödenecektir. Hem de zerre miktarı bir haksızlık yapıl- 
madan. “Kim ateşten uzaklaştırılır ve cennete sokulursa, artık o gerçek- 
ten kurtuluşa ermiştir.” İnsanın ateşten uzaklaştırılması ancak dünyadaki 
inançlarının sahihliği ve amellerinin salih olmasıyla mümkündür. Bunun for- 
mülünü Hz. Peygamber (s.a.) şöyle vermiştir: "Ateşten uzaklaştırılmayı ve cen- 
nete girmeyi arzu eden bir kimse, Allah'tan başka ilah olmadığını ve Muhamr- 
med'in O'nun kulu ve elçisi olduğuna şahitlik ederken ölsün -ölüm onu bu hal- 
deyken bulsun- ve (dünyada yaşarken) kendisine yapılmasını istediği şeyleri 
başkasına yapsın”. (Müslim, İmare, 46; Nesai, Bey'at, 25). Bu hem dünya hem 
ahiret kurtuluşu için altın kuraldır. Hz. Peygamber (s.a.), “Cennette bir kam- 
çılık kadar yer, dünyadan ve dünyadaki her şeyden daha hayırlıdır. İsterseniz 
bu ayeti okuyun (3/185)” buyurmuştur (Buhari, Cihad, 73; Tirmizi, Tefsir, 3). 

Daha hayırlıdır, çünkü “Dünya hayatı, aldatıcı metadan başka bir şey 
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değildir.” buyrulmuştur. Dünya metaına “gurur” denmesi iç yüzü, mahiyeti 
itibariyle aldatıcı, geçici ve yanıltıcı olmasından kaynaklanmaktadır. Şeytan'a 
da aynı isim verilmiştir. Çünkü Şeytan'ın insana söyleyip vaadettikleri ile içine 
düşürdüğü trajik durum aynı değildir. Dış yüzü çekici, iç yüzü zehirleyicidir. 
Çoğu zaman bir şeyin görünüşüne, dış yüzüne bakar aldanırız, bize son dere- 
ce çekici/cazip gelir, gerçekte ise onun iç yüzünü, tadarken, tecrübe edip ya- 
şarken nasıl bir durumla karşılaşacağımızı bilmiyoruz. Nitekim yasaklandığı 
halde çekici geldi diye kapıldığımız bir şey, sonraları bize büyük acılar verir. 
“Satışta garar” da buradan gelir. Dış yüzü, reklam bölümü aldatıcı, hakikati, iç 
yüzü farklı olan, insanı zarara uğratan alış veriş, daha doğrusu aldatıcı satış 
demektir. Hz. Ali (r.a.) “Dünya dokunması yumuşak, fakat zehri öldürücüdür” 
buyurmuştur. 
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186. Andolsun, mallarınızla ve canlarınızla imtihan edileceksiniz ve 
sizden önce kendilerine kitap verilenlerden ve şirk koşmakta 
olanlardan elbette çok eziyet verici (sözler) işiteceksiniz. Eğer 
sabreder ve sakınırsanız (bu) emirlere olan azimdendir. 


Yüce Allah, kasem ederek Müslümanların çeşitli sınavlardan geçirilecek- 
lerini belirtmektedir. “Letüblevünne”deki lam kasem, nun te'kid içindir. Yani 
insanlar mutlaka ve yerine göre ağır bir denemeden geçeceklerdir (2/Bakara, 
155). Allah tabii ki kimin ne olduğunu hakkıyla bilir. Ancak olayların akışı için- 
den iyinin kötüden ayrılması, altının yabancı madenlerden ayrışması için ateş 
potasında eritilmesine benzer. İyi bir doktor kendisine gelen hastanın hasta- 
lığının ne olduğunu, iyileşip iyileşemeyeceğini ve nasıl tedavi edilmesi gerek- 
tiğini bilir. Bilmesine rağmen, iyileşmeye niyeti olan hastanın tedaviyi kabul 
etmesi, tedavi sürecinden geçmesi gerekir. Bu zaruridir. 

Deney veya deneme bir bilginin, insanın davranışları çerçevesinde iyi ola- 
nın kötü olandan ayrışması, belirgin bir biçimde ortaya çıkması için yaşanan 
zorlu hayat tecrübeleri anlamındadır. Burada iki tür denemeden /sınavdan söz 
etmek mümkün: 

1) İnsanın canın yoncası olan mal yani serveti veya en basiti geçim imkân- 
ları ve araçlarıyla denenmesi. Bu çeşitli şekillerde olur. Zengin iken paranın, 


3/Âl-İ İmrân Süresi/186 255 


servetin kendisine hükmedip hükmetmediğine bakılır. Servetini helal yollar- 
dan mı kazanıyor, kazandığı servetini meşru çerçevede mi harcıyor, bu önemli 
bir kriterdir. Sonsuz sermaye biriktirme hırsı, servet tutkusu, harcamada öl- 
çüsüzlük, aşırı tüketim, gösteriş, başkaları üzerinde tahakküm kurma, yapılan 
yardımın başa kakılması vb. tutum ve davranışların tutumu bir sınama aracıdır. 

Yoksulluk da bir sınavdır. Yoksulluğa düşen, içinde bulunduğu durumdan 
kurtulmak için meşru her yola başvurması, emeğini sömürenlere karşı diren- 
mesi, haklarını araması, daha adil bir ekonomik düzenin kurulması için çalış- 
ması ve fakat her şeye rağmen sabretmesi, hata ve eşitsizlikleri Allah'tan veya 
kaderden, felekten değil, Allah'ın hükümlerine riayet etmeyen adaletsiz ve du- 
yarsız kullardan bilmesi, hiçbir şekilde Allah'a isyan etmemesidir. Yoksul, bir 
şekilde zengin olabilir, zengin de bir şekilde yoksul düşebilir. Her iki durumda 
itidal, alçakgönüllük, nefis terbiyesi ve başkalarına karşı sorumluluk duygusu 
yitirilmemelidir. 

2) Diğer bir sınav konusu bizzat canın kendisidir. Bu da bazı durumlarda 
hastalık, çeşitli kazalar, sakatlanmalar şeklinde olabilir. Bir trafik kazasında sa- 
katlanan veya hiç beklemediği bir anda kanser hastalığına yakalandığını öğre- 
nen bir insanın yapması gereken, tedavi için her çareye başvurmak ama hiçbir 
şekilde isyan etmemektir. Gerektiğinde Allah yolunda yani meşru bir savaşa ka- 
tılmak, canını ortaya koymak da bizi bekleyen sınavlardan biridir. Böyle durum- 
larda olgun bir mü'mine yakışan, tereddüt etmeden savaşa çıkması, canını feda 
etmeyi göze alması; iki güzellikten birine gazi veya şehadete talip olmasıdır. 

Mü'minlerin sınavı bununla da bitmez. Kitap ehlinden ve müşriklerden 
çeşitli eziyetler de görebilirler. “Ve sizden önce kendilerine kitap verilen- 
lerden ve şirk koşmakta olanlardan elbette çok eziyet verici (sözler) işi- 
teceksiniz.” İslam son dini tebliğdir. Kitap ehli, hakikati gizleme pahasına son 
ilahi tebliği reddetmekte, Kur'an'ın vahiy, Hz. Peygamber'in Allah'ın son elçisi 
olduğunu kabul etmemektedirler. Daha önceki ayetlerde Müslümanlar ken- 
dilerine, dinlerine tabi olmadıkça onlardan hoşnut olmayacaklarını gördük. 
Böyle olunca sadece kelam ve ilahiyat alanında değil, bunun yanında politik 
ve beşeri hayatın tanzimi konularında da birtakım görüş ayrılıkları çıkacaktır. 
Kitap ehlinden kimi aşırılar, temelde din ve vicdan özgürlüğünü tanımadıkları 
ya da sadece kendi din müntesiplerine bu hak ve özgürlüğü tahsis ettikleri 
için Müslümanlara çeşitli eziyetler yapmak isteyeceklerdir (2/Bakara, 109). 
İslam'ı aşağılamaları, birtakım kötü sıfatlarla tanımlamaları, mesela çağımız- 
da olduğu gibi İslam dininin “fanatizm, fundamentalizm, entegrizm, gericilik, 
irtica, terör, korku, radikalizm” şeklinde imajlar üretip dünyaya yaymaya çalış- 
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maları; bunları öne sürüp Müslümanların temel hak ve özgürlüklerini kısıtla- 
maya çalışmaları; başörtülerine, kılık-kıyafetlerine, dini hayatlarına birtakım 
kısıtlamalar getirmeleri, bulundukları yerlerde baskı altında tutulmalarına 
çalışmaları, azınlık olarak yaşadıkları ülkelerde gettolara hapsedilmeleri; top- 
raklarını işgal edenlere, tabii zenginliklerine ve kaynaklarına el koymak iste- 
yenlere karşı direnenlere reva gördükleri işkenceler ve kötü muameleler bu 
tür eziyetlere örnektir. 

“Ve şirk koşmakta olanlar”ın yani müşriklerin de Kitap ehline atıf va- 
vıyla eklenmesi, Kitap ehlinden aşırı Yahudi ve Hıristiyanlara, deist, laikçi ve 
İslam-karşıtı unsurların da katılacağına, hatta bu grupların işbirliği içinde ola- 
caklarına işaret etmektedir. Nitekim yukarıda saydığımız karalama ve Müslü- 
man imajını kötüleme faaliyetlerine “dini marjinalleştirmek, özelleştirmek ve 
izafileştirmek" için büyük gayret gösteren laik (çi) kesimlerin de katıldığını, 
İslam'a tarihi husumet besleyen bazı Kitap ehli gruplarla eşgüdüm halinde ça- 
lıştıklarını tespit etmek mümkün. 

“Eğer sabreder ve sakınırsanız (bu) emirlere olan azimdendir.” 
Böylesi durumlarda yapılması gereken şey Sırat-ı müstakimden ayrılma- 
maktır. Doğru yol sabır ve takvadır. Sabır doğru işe, yerinde tutum ve dav- 
ranışa kararlılıkla devam etmek, takva ise her ağır sınava, uğranılan zarar 
ve ziyana rağmen gayrı meşru ve haram vasıta ve yollardan sakınmaktır. 
Yoksul insan, içinde bulunduğu durumdan kurtulmak için gayrimeşru yol- 
lara saparsa, mesela hırsızlığa başvurursa, haram ürünler üretip satarsa, 
uyuşturucu kaçakçılığı yaparsa, belki yoksulluktan kurtulur ama takvadan 
ayrılmış olur, bu servet ona hayır getirmez. Sabrederse, Allah'ın zaten ona 
takdir ettiği rızkı bulacaktır. Hz. Ali'nin dediği gibi, “insan kendi rızkının 
hırsızı olmamalıdır”. Sabır ve takva emirlere olan azimdendir. Bu da pey- 
gamberlerin yoludur. Azim sahibi peygamberler böyle sabretmişlerdi (46/ 
Ahkaf, 35). Emirlere olan her azmin sonu iyidir, insana ve topluma hayırlar 
getirir (Bkz. 2/Bakara, 227). 
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187. Hani kitap verilenlerden: “Onu mutlaka insanlara açıklayacak- 
sınız, onu gizlemeyeceksiniz” diye kesin söz almıştı. Fakat onlar, 
bunu arkalarına attılar ve ona karşılık az bir değeri satın aldılar. 
O aldıkları şey ne kötüdür. 
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Yüce Allah kendilerine kitap verip peygamber gönderdiği topluluklardan 
yani Yahudi ve Hıristiyanlardan söz almıştı: Sahip oldukları hakikatleri, doğ- 
ruları, öğrendikleri iyilikleri insanlara açıklayacaklardı, hiçbir gerçeği gizle- 
meyeceklerdi. Allah, bundan başka İsrailoğullarından “Allah'tan başka kimse- 
ye tapmayacaklarına dair de kesin söz (misak) almıştı” (2/Bakara, 83; 3/Âl-i 
İmran, 81). 

Müfessirler, bunun Hz. Peygamber (s.a.)'in peygamberliği veya Kitap oldu- 
gunu söylemişlerdir. Kendi kitaplarındaki doğruların açıklanıp gizlenmemesi 
olması da kuvvetle muhtemeldir. Razi, “açıklama”nın Hz. Peygamber'in gelişi, 
“gizleme”nin ise ayetlere yanlış anlamlar verilerek tahrif anlamına geldiğini 
söyler. Tefhimü'l-Kur'an sahibi Ebu'l A'la Mevdudi'nin farklı bir açıklaması var: 

Mevdudi'ye göre, Hz. Musa (a.s.), İsrailoğullarına “kelimelere bir şey ek- 
lememeyi”; “Rabbin emirlerini olduğu gibi muhafaza etmeyi” ve “onlardan 
hiçbir şey eksiltmemeyi” emretti (Bkz. Tesniye, 4: 2). Yahudi bilginleri bunları 
çocuklarına öğreteceklerdi; evde otururken, yürürken, yatarken ve kalkarken 
bu emirleri tekrar edeceklerdi (biraz sonra 191. ayette benzer bir anlatımla * 
karşılaşacağız), hatta evlerinin kapılarına ve girişine yazacaklardı (Tesniye, 6: 
4-9). Hz. Musa Levililere kutsal bir emanet olarak bıraktığı Tevrat'ın bir nüs- 
hasını her yedi senede bir çıkarıp Fısh bayramına denk gelen bir günde halka 
açık bir yerde okumalarını emretmişti. İsrailoğullarının erkek ve kadınları, ço- 
cuk ve yaşlıları toplanacak ve dinleyeceklerdi. Fakat bilginleri bu görevi ihmal 
ettiler, öyle ki Hz. Musa'nın vefatından 700 sene sonra Tevrat diye bir kitapla- 
rının olduğunu bile unuttular. Böylece Kitabı arkalarına attılar, unuttular. 

Müslümanların mescitlerine, güzel hatlarla evlerinin duvarlarına ayet ve 
hadis tablolarını asmaları; sene içinde ama özellikle Ramazan ayında Kur'an-ı 
Kerim'i tek başına veya mukabele usulüyle hatmetmeleri, hatimli teravih na- 
mazını kılmaları belki de kadim bir peygamber tavsiyesinin bugün de bütün 
canlılığıyla yaşatılmasıdır. 

“Nebzetmek” arkaya atmak, fırlatmak anlamına gelir ki, bu fiilde isyanla 
karışık bir ihmalkârlık, istekle unutkanlık söz konusudur. (2/Bakara, 101). So- 
rumlular birinci derecede Yahudi din bilginleridir. Buna da kapıldıkları dünya 
hayatı sebep oldu, ahiret yurdunun ebedi ve hakiki mutluluğunu bırakıp dün- 
yevi iktidar, servet ve güç toplama tutkusuna kapıldılar (2/Bakara, 41 ve 90). 

Razi, haklı olarak bu ayet her ne kadar zahiren Kitap ehliyle ilgiliyse de, 
Müslümanların da bu kapsama girmeleri uzak bir ihtimal değildir, demektedir. 
Müslümanlar da Ehl-i Kur'an'dır, onlar da kitaplarını çocuklarına öğretmek, 
hükümlerini hatırlatmak ve hayatta yaşanmasını sağlamak gibi bir sorumlu- 
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luğa sahiptirler. Her Müslüman Kur'an'ı öğrenmeli, çocuklarına öğretmelidir. 
Bilgi esirgenmez, gizlenmez. Bu: sorumluluk büyük ölçüde bilginlere düşer. 
Hz. Ali (r.a.), bu çerçevede “Yüce Allah, bilginleri öğretip öğretmedikleri husu- 
sunda sorumlu tutmadan, bilgisiz halkı öğrenip öğrenmedikleri için sorumlu 
tutmaz” demiştir. Maddi irmkân, makam, itibar, güç, statü, kariyer gibi beklen- 
tilerle hakikati gizlemek, iktidar sahiplerine yaranmak adına bazı doğruları 
söylememek büyük suçtur. 

Şu var ki, tek başına Kur'an okumak veya bol miktarda hafız yetiştirmek 
yetmez. Bunun yanında âlimlerin Kur'an öğretilerini gizlemeden halka anlat- 
maları, korkmadan yöneticilere tebliğ etmeleri ve elbette Kur'an'ın Allah'tan 
bir vahiy olduğuna inanan Müslümanların onun hükümleriyle amel edip ha- 
yatlarını ona göre tanzim etmeleri gerekir. İndirilmiş hükümleri gizlemek Al- 
lah'ın lanetini hak eden büyük bir suçtur (2/Bakara, 159, 174); bu sürenin 77. 
ayetinde gördüğümüz üzere hele âlimlerin basit dünya menfaatleri karşılığın- 
da Kitabın bir kısmını gizlemeleri asla affedilemez, Yüce Allah kıyamet günü 
onlarla konuşmayacak, yüzlerine bakmayacak. 

İylnâz ala, İka) &l Öylmlğ 3 aş Gşb5â5 öl LEY 


SlA alış guaağ ali ÖMİE (043 EMİRİN ğa öğlöZ, LL Yİ 


e le ere e o VEN Gr 
dg lğ çu epi alli v>)313 e 
188. Getirdikleriyle sevinen ve yapmadıkları şeyler nedeniyle övül- 
mekten hoşlananları (kazançlı) sayma; onları azaptan kurtulmuş 
olarak sayma. Onlar için acı bir azap vardır. 


189. Göklerin ve yerin mülkü Allah'ındır. Allah, her şeye güç yetirendir. 


Buhari ve Müslim'de yer alan rivayete göre (Buhari, Tefsir, 3; Müslim, Sıfa- 
tü'l-münafikin, 7) Hz. Peygamber (s.a.) Yahudileri çağırarak onlara bir şey sor- 
muş, onlar da yalan yanlış bilgiler vererek gerçeği gizlemişlerdir. Sonra da bir 
yandan Hz. Peygamber'den takdir beklerken diğer yandan yalan yanlış bilgiler 
verdikleri için sevinmişlerdir. Yine Buhari'deki bir başka bilgiye göre, müna- 
fıklar hem savaşa katılmadıkları için sevinmişlerdir, hem de savaşa katılmış 
kahramanlar gibi övülmek istemişlerdir. (9/Tevbe, 81.) 

Her iki durumda da belli bir kişilik profiliyle karşı karşıya olduğumuz an- 
laşılıyor. Söz konusu profildeki insanlar yaptıkları şeyin doğru ve yerinde ol- 
madığını bilerek seviniyorlar, diğer yandan çok önemli şeyler yapıyorlarmış 
gibi övgü bekliyorlar. Yahudi din bilginleri hem Tevrat'ta birtakım tahrifatlar 
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yapıp seviniyorlar hem de dürüst, samimi dindar ve akideye tam bağlı kimse- 
lermiş gibi kendilerini takdim etmekten hoşlanıyorlardı. 

İbn-i Abbas, insaflıca düşünüldüğünde, çoğu insanın bu durumda olduğu- 
nu söyler. Belki ayetin indiği ortamda işaret edilen münafıklar ve Yahudi din 
bilginleridir ama benzer durumda olan nice Müslüman din bilgini ve sıradan 
insan vardır. 

Muhammed bin Ka'b el Kurazi, bu profilde olan Yahudi din bilginlerinin, 
hükümdarlar, siyasi iktidarlar nezdinde belli bir itibar ve konum kazanma pe- 
şinde olanlar olduğuna işaret eder. Hemen arkasından gelen “Göklerin ve yerin 
hükümdarlığı (mülk) Allah'ındır” (3/189) ayeti, Kurazi'nin görüşünü destek- 
lemektedir. Zaten deneysel olarak da biliyoruz ki, bilginleri hakikati gizlemeye 
sevk eden en önemli amil, iktidar sahipleri nezdindeki beklentileridir. Makam, 
itibar, kariyer veya maddi menfaat peşinde olan bilginler, yöneticilerin karar 
ve icraatlarını ilahi hükümler ve halkın maslahatı gibi temel kıstasları alarak 
kritik edeceklerine, onların hoşlarına giden fikirler beyan eder, söylediklerin- 
de hikmetler arar, sorulunca onları kızdırmayacak paralel görüşler serdeder; 
böylece yöneticilerin daha çok yanlış yapmalarına yardım etmiş olurlar. Bu da 
hakikati “az bir değer karşılığında satmak” anlamına gelir. 

Kurazi'nin görüşünden hareket etmek gerekirse, bu ayet, sadece bireysel 
anlamda belli kişilik profillerine değil, bunun yanında siyasi iktidarların temel 
iki zaafı olan iki dürtüye de işaret etmektedir: 

a) İktidardaki yönetici veya siyasilerin icraatları dolayısıyla sevinmeleri, 
kendilerinden ve yaptıklarından emin olmaları; 

b) Yapmadıkları, yapamadıkları veya sadece vaadetmekle yetindikleri 
şeyler dolayısıyla takdir ve övgü beklentisi içinde olmaları. 

Pekiyi, iktidardakilerin, hakikatte Hakkın muradına ve halkın maslahatına 
göre hareket etmeyen siyasiler birinci derecede kimlerden övgü ve taltif bekli- 
yorlar? Tabii ki bilginlerden. Ama sadece onlardan da değil. 

Dinin ebedi ve kurtarıcı hükümlerini açıklamak, insanları doğru bir isti- 
kamete yöneltmek ve elbette halkın hayatının üzerindeki derin etkileri dola- 
yısıyla yöneticilere, iktidar sahiplerine karşı daima eleştirel bir pozisyonda 
olmak, birinci derecede İslam bilginlerine (ulema) ait bir görev olmakla be- 
raber; çağımızda “aydınlar, entelektüeller, medya mensupları, bilim adamla- 
rı, akademisyenler ve kanaat önderleri”nin de benzer bir sorumluluğu vardır. 
Özellikle söz konusu kişiler, iktidarla ilişkilerini tayin ve tespit ettiklerinde, 
iktidarın ve iktidarı kullananların hangi kriterlere göre politikalar takip ettik- 
leri ve icraatlarının ne kadarının halkın yararına olduğu hususu temel almak 
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durumundadırlar. İktidarın belli bir zümrenin veya kendilerinden olan grup- 
ların lehine olması, o iktidarın adil olduğunun yeterli sebebi değildir. Eğer ay- 
dınlar ve kanaat önderleri, sadece kendilerine ikbal hazırlıyor diye, gelir eşit- 
sizliklerine, yapısal haksızlıklara, başka din mensuplarının veya muhalefette 
kalan grupların uğradığı mağduriyetlere seslerini çıkarmıyorlarsa, Yahudi din 
bilginleri gibi, hakikati gizlemekte, adaletsiz bir iktidarı halkın gözünde meş- 
rulaştırmaktadırlar. Bunun anlamı iktidarın her günah ve suçuna kendileri de 
ortak oluyorlar demektir. 

İktidardakiler her icraatlarının takdir toplamasını, yaptıklarının pohpoh- 
lanmasını isterler. İktidar kışkırtır, güç temerküzü bozar. İktidardakiler eleştiri- 
den, muhalefetten hoşlanmaz. Mesela bir iktidar düşünün ki, iç ve dış güvenliği 
sağlamıyor, özgürlükleri korumuyor, ahlaki dürüstlüğü teşvik etmiyor, gelir bö- 
lüşümünde bir iyileşme yapmıyor, işsizliğe çare bulamıyor, zenginleri daha zen- 
gin yapıyor ama herkesten övgü bekliyor. İş lafa gelince fakir fukaradan, garip 
gurebadan yana olduğunu söylüyor. Hayatın gerçeğinde ise yoksullar eziliyor, 
dini hayatını ciddiye alanlar baskı altında yaşıyor; iktidar ise fiiliyatta egemen- 
lere hizmet ettiği halde, halkı adaletle yönettiğini iddia ediyor. İşte böyle bir ik- 
tidarı âlimler, fikir adamları, kanaat önderleri uyarmıyorsa, Yahudi din bilginle- 
ri gibi “kitabın bir kısmını gizliyorlar” demektir.Demokrasilerde çıkar ve baskı 
grupları kolayca siyasi rejimi manipüle edebildiklerinden, hukuk devleti ve te- 
mel hak ile özgürlüklerin, adalet ve dürüstlüğün teminatı yüksek ahlaki sorum- 
luluk bilincine sahip âlimlerde, fikir adamları ve kanaat önderlerindedir. Onlar 
bozulursa yöneticiler bozulur, yöneticileri bozulan toplum da yozlaşır. 

Yüce Allah, “Sanma ki böyleleri azaptan kurtulacaklar” buyuruyor. 
Onlar, “bir şekilde iktidarı sürdürüyoruz, sonuçta kazançlıyız” diye düşünü- 
yorlarsa, kendilerini aldatıyorlar, hakikatte kazançta değil, ziyandadırlar. “Me- 
faze” korkulan bir geçitten çıkıp kurtulmak demektir. Bu kimseler için böyle 
bir şans olmayacaktır. Hem iktidarı adaletsiz bir şekilde kullanan, hem eleş- 
tirmeyenler “acıklı bir azab”a çarptırılacaklardır. İyice düşünseler, akıllarını 
çalıştırsalar, “Göklerin ve yerin hükümdarlığının Allah'a ait olduğunu ve O'nun 
gücünün her şeye yettiğini”; dolayısıyla iktidarlara yaranmanın, onları adalet- 
sizlikleriyle sevindirmenin ve hak etmedikleri övgülerle egolarını şişirip kibir- 
lerini arttırmanın yanlış ve yıkıcı olduğunu anlayacaklardır. 
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190. Şüphesiz göklerin ve yerin yaratılışında, gece ile gündüzün artar- 
da gelişinde temiz akıl sahipleri için gerçekten âyetler vardır. 

191. Onlar, ayakta iken, otururken, yan yatarken Allah'ı zikrederler ve 
göklerin ve yerin yaratılışı konusunda düşünürler. (Ve derler ki:) 
“Rabbimiz, sen bunu boşuna yaratmadın. Sen pek yücesin, bizi 
ateşin azabından koru.” 

192. “Rabbimiz, şüphesiz Sen kimi ateşe sokarsan, artık onu 'hor ve 
aşağılık' kılmışsındır; zulmedenlerin yardımcıları yoktur.” 


Göklerin ve yerin yaratılışı ile gece ve gündüzün birbirini takip etmesi Al- 
lah'ın ayetlerindendir. Ayetlerin hepsi Allah'ın varlığına, yaratılışın ihtişamı- 
na işaret etmektedir (Bkz. 2/Bakara, 164; 10/Yunus, 6). Buradaki ayetleri, en 
geniş anlamda tabiat yasaları, kozmik düzen ve yaratılışta içkin olan hikmet 
şeklinde anlayabiliriz. Hikmeti özellikle ayetlere dâhil etmemizin sebebi, söz 
konusu muhteşem varlığı ve yaratılışı tefekkür ederek temaşa eden aklın, var- 
lığın anlamdan ve amaçtan yoksun olarak yani boş ve batıl yaratılmamış olma- 
sı sonucuna varmasıdır. 

Burada mümkün olan en yüksek akli çabayla tefekküre konu olacak şey 
“göklerin ve yerin yaratılışı”dır. Dünyayı kozmik düzene katan gece ile gündü- 
zün, birbiri ardınca gelmesi, ikisi arasında bir farklılaşma bulunması (ihtilaf) 
yaratılışın bir parçası, insanın hemen gözlemleyebileceği tabiat olaylarıdır. 

İnsan akıl yoluyla tefekkürde bulunacaktır. Tefekkürde fiil kalıbı olarak 
tekellüf bulunduğundan, akli çabanın son merhalesine kadar harcanması icap 
eder. Fakat bu salt bir spekülasyon, tamamen teorik bir zihni çaba değil, göz- 
lem ve deney eşliğinde yürütülmesi gerekli bir çabadır. Çünkü yaratılış tabi- 
at olaylarının en kapsamlı biçimde düşünme ve araştırma konusu olduğunda 
ancak bazı sırlarına, işleyiş düzenini sağlayan yasalarına vakıf olabileceğimiz 
bir bilgidir. Bu çabanın da bize ulaştırması gerekli sonuç maddi ve sosyal ha- 
yatımızı kolaylaştırıcı nice buluş ve icadın yanında, asıl bizi ulaştıracağı netice, 
varlığın bütünüyle bir Yaratıcı'ya refere edilmesi olacaktır, doğru bir biçimde 
düşünen ve araştıran akıl sahipleri bu sonuca ulaşacaklardır. Varlık, gökler, 
yer, gece ve gündüz ile diğer tabiat olayları üzerindeki araştırma ve incele- 
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menin hikmet değeri ancak bu sonuçla elde edilebilir. O halde varlıkla ilgili 
düşünme ve araştırmanın akıl, gözlem-deney ve hikmet tabanlı olması kaçı- 
nılmazdır. Bu belki de sadece Kur'an tarafından inşa edilen külli, kapsamlı ve 
gerçekliği hakikate dayandıran hikmet merkezli bir epistemolojidir. 

Varlığın tamamını Yüce Allah'ın ilmine, irade ve kudretine refere eden bir 
zat, sosyal hayatın tanzimi için indirilmiş ilahi hükümlerin de yüksek ahlaki 
hayat, özgürlük, adalet ve her iki cihanda ebedi kurtuluş ve mutluluk sağla- 
yacağına inanır. Dinin dünyevi hayata ilişkin hükümlerin zaruretini kaale al- 
mayan bir tanrı inancının insana faydası yoktur; bir tanrı düşünün ki evreni 
yaratmış ama dünya hayatının tanzimiyle ilgili bir şey söylememiştir, yaratmış 
sonra kendi tahtına çekilip insanları ve dünyayı seyre başlamıştır. Bu İslam'ın 
tevhid inancı değildir. 

Varlık alemi ve maddi tabiatın işleyişi, yasaları üzerinde tefekkür ederken, 
varlık alemine çıkmış bulunan isim, sıfat ve fiiller üzerindeki tefekkür bizi Al- 
lah'a götürür, çünkü her bir varlık mertebesi, cisim veya fenomen Allah'a işaret 
eden birer ayet (belge, gösterge, kanıt, burhan, hüccet, remiz, levha, işaret) 
hükmündedir. O halde İslam kelamı açısından üzerinde tefekkür edilecek ve 
bilgisi elde edilecek olan şey isimler, sıfatlar ve fiillerdir yani varlık bilgisidir 
(Ma'rifetülhalk), yoksa Zat değildir. Yaratılmışlar hakkında düşünülür, Zat üze- 
rinde düşünülmez, çünkü insan hiçbir zaman Allah'ın zatını hakkıyla takdir 
edemez. Bu yüzden Hıristiyan ilahiyatının -teolojisinin İslam'da karşılığı yok- 
tur, çünkü İslam'da Zat üzerinde tefekkür edilemez, akıl Zatı ihata edemez. 

Varlık âleminin, maddi tabiat ve çevremizde dönüp dolaşan fenomenle- 
rin hikmet ve ibadet amaçlı oluşunun en çarpıcı örneği Allah'ın Elçisi'nin bu 
ayetle ilgili yaşadığı deruni tecrübedir. Hz. Aişe'nin anlattığına göre, bir gece 
Allah'ın Elçisi eve geldi, yatağına girdi, hatta validemiz Aişe'ye sokuldu, fakat 
sonra “Aişe, bu gece Rabbime ibadet etmeme izin verir misin?” diye ondan izin 
istedi, kalktı. Az bir suyla abdest aldıktan sonra namaza durdu, Kur'an'dan bir 
parça okudu. Derken ağlamaya başladı, öyle ki gözyaşları yeri ıslattı. Bilal, sa- 
bah namazının vakti geldiğini haber vermek üzere geldiğinde onu ağlarken 
buldu: “Ey Allah'ın Elçisi, Allah geçmiş ve gelecek günahlarını bağışladığı hal- 
de sen de mi ağlıyorsun?” deyince, şöyle buyurdu: “Bilal, şükreden bir kul ol- 
mayayım mı?” ve bu ayeti okudu. (Bkz. Razi, ilgili ayetin tefsiri.) 

Bu olay, tefekkürün kuru bir teori, salt kuramsal çerçeveler geliştirme iş- 
lemi olmadığını, ibadet, taat ve derin ruhsal tecrübeyle iç içe bir cehd ve mü- 
cahede olduğunu gösteriyor. İmam Malik'e “Tefekkür salih amellerden sayılır 
mı?” diye sorulduğunda “Tefekkür yakinin kendisidir” cevabını vermiştir. 
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Akıl sahipleri, varlık âlemi üzerinde derinlemesine ve doğru bir biçimde 
tefekkür edince, bu harikulade varlığı yaratan Allah'ı zikretmenin ne kadar 
önemli olduğunu kavrarlar. Çünkü her şey onlara Allah'ı hatırlatmaktadır. Kü- 
çücük bir fidandan, kendi mecrasında akan bir ırmağa, uçan bir kuştan uçsuz 
bucaksız denizlere, aydan güneşe, yıldızlardan galaksilere kadar yaratılmış 
olan her varlığın gerisinde Allah'ın ilim, irade ve kudretini müşahede ederler. 
Kendi nefislerine, iç dünyalarına dönüp baktıklarında, zihinsel ve ruhsal ola- 
rak yaşadıkları tecrübelere de dikkatle baktıklarında aynı sonuca ulaşırlar. O 
zaman anlarlar ki, her pozisyonda yani ayakta iken, otururken veya yatarken, 
yatmak üzere yataklarına uzanırlarken de Allah'ı zikrederler. Bu üç pozisyon- 
daki zikirleri aynı zamanda dualarıdır (10 /Yunus, 12). Namazdan sonra da sü- 
recek olan zikir ve dua bu üç pozisyonda olacaktır (4 /Nisa, 103). 

Bir yandan zikrederler öte yandan, hatta eşzamanlı olarak göklerin ve ye- 
rin yaratılışı üzerinde tefekkür ederler. Yani zikir ve tefekkür yaratılışın far- 
kında ve hikmetinin bilincinde olan insanların zihin ve ruhlarında aynı anda 
gerçekleşmektedir. Zikredip tefekkür ettikçe onlara perdeler açılır, birtakım 
sırlar, yasalar ayan olur ve hiç tereddütsüz varlık âleminin anlamlı ve amaçlı 
olduğu hakikatini teslim ederek, aslında yeterince zikretmedikleri, düşünme- 
dikleri ve şükürlerini eda etmediklerini içlerinden geçirip “Rabbimiz, bunu 
boşuna yaratmadın. Sen pek yücesin, bizi ateşin azabından koru” diye yakarır- 
lar. (13/Ra'd, 19-22.) 

“Batıl”, temeli çürük, içi boş, zail olan, yok olup giden şey demektir. Varlık, 
boş ve amaçsız yaratılmadı, böyle düşünmek insanın kendini nihilizme sevk 
etmesi, varlığının anlam ve amacını inkâr etmesi demek olur. Oysa bu çok zor 
bir kabuldür, hatta Said Nursi'yi göre insan “Yok olmaktansa cehennemde ol- 
-mayı (bir şekilde var olmayı) tercih eder.” 

Hz. Aişe, Allah'ın Elçisi'nin bütün zamanlarda (ve her durumda) Allah'ı 
zikrettiğini söyler (Buhari, Hayz, 7; Müslim, Hayz, 117). Hayatın amacı Allah'ı 
zikretmektir: “Ve Allah'ı çokça zikredin” (33/Ahzab, 41). İnsan Allah'ı andığı 
zaman, Allah da onu anar (2/Bakara, 152). Bu şu demektir, varlık âlemi ve 
yaratılış üzerinde zikir ile tefekkür bir arada yürütüldüğünde, kişi hem Ma'ri- 
fetünnefs'e, hem Ma'rifetülhalk'a ve hem Ma'rifetüllah mertebesine ulaşır. 
Allah'ı anarken kendini hatırlar, çünkü Yüce Allah onu anarken kendini ona 
hatırlatır. Bu her türlü yabancılaşmayı ortadan kaldıran derin bir ruhi tecrü- 
bedir. İnsan Allah'ı unuttuğu zaman kendi varlığını da unutur, bu da trajik bir 
yabancılaşmadır. İnsan varlık âleminin meyvesi, bir yönüyle maddi tabiatın bir 
parçasıdır. Yaratılış yani halk âlemi üzerinde düşündüğünde kendi varlığı üze- 
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rinde de düşünür ve bu onu Ma'rifetülhalk'a götürür. Eğer zikir ve tefekkür, 
onu bu varlığın boş ve batıl yani anlamdan ve amaçtan yoksun olarak yara- 
tılmadığı sonucuna götürürse, o zaman kendisinin, nefisinin de boş ve batıl, 
anlamdan ve amaçtan yoksun olmadığını anlar, işte bu Ma'refitünnefs'tir. 

İnsanın yaratılış gayesi, kendisi, varlık âlemi ve Yaratıcısı hakkında gerçek 
bilgilere sahip olup yaratılışın anlam ve amacına ulaşması için gerekli çabayı 
göstermek iken, sanki bu konular kendisini hiç ilgilendirmiyormuş gibi yaşa- 
yan, Allah'ın kendisine bahşettiği ömrü hovardaca tüketen insanın varacağı 
yer ateştir. Ateş yurdu olan cehennem, dünya hayatında unuttuklarını ona ha- 
tırlatacak, kabul etmediği tedavi sürecinden geçirecek, yaşamadığı acılı tec- 
rübeleri yaşatacaktır. Fakat sadece bu değil, bir de herkesin önünde küçük 
de düşecektir. Bu utanç verici bir durumdur (hıziy). İşte bunun farkında olan 
mü'minler, belki yeterince dünya hayatında görevlerini yerine getiremediler 
diye, Yüce Allah'a yalvarmakta, kendilerini o bedbahtlar gibi cehennemde kü- 
çük duruma düşürmemesini dilemektedirler. 

Kurtubi'ye göre, “Sen kimi ateşe sokarsan” buyruğundan kasıt, cehen- 
nemde ebedi kalacak olanlardır. Katade'ye göre “tudhil/sokarsın” fiili, “tuh- 
lid/ebedi bırakırsın” fiilinin maklubudur. Said b. Müseyyeb de, bu ayetin, hiç 
ateşten çıkarılmayacak kimseler hakkında olduğunu söylemiştir, çünkü Yüce 
Allah “Zalimlerin” yani inkârcıların “hiç yardımcıları yoktur” buyurmuştur. En 
doğrusunu Allah bilir. 
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193. Rabbimiz, biz: “Rabbinize imân edin” diye imâna çağrıda bulunan 

bir çağırıcıyı işittik, hemen imân ettik. Rabbimiz, bizim günah- 

larımızı bağışla, kötülüklerimizi ört ve bizi de iyilik yapanlarla 
birlikte öldür." 

194. “Rabbimiz, elçilerine va'dettiklerini bize ver, kıyâmet gününde 


de bizi 'hor ve aşağılık' kılma. Şüphesiz Sen, va'dine muhalefet 
etmeyensin.” 


Sürenin son 10 ayeti hem şaşırtıcı, hem sarsıcıdır. Varlık, dünya, ahiret, geç- 
miş ve gelecek arasında insan gidip gelmektedir. Yukarıda varlığın apaçık ihtişam- 
hı düzenini ve yaratılışın hikmet ve amacını ıskalayanların, kendilerine bahşedilen 
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hayatı boş yere tüketip kendi sebeb-i hikmetlerini boşa çıkaranların cehennem- 
de küçük duruma düşürüleceklerini görmüştük. Kendi yaratılışlarının bilincinde 
olanlar, böylesine utanç verici bir duruma düşmemek için Rablerine yalvarırlar. 

Cehennem olarak göz önüne serilen tabloya bakan mü'minler, bu sefer dün- 
yaya dönüp -ki bu kuşkusuz zihin seviyesinde ve bilinçli bir ruh halidir- kendileri- 
ni Allah'a, yüksek ahlaki hayata ve Hakikat sevgisine çağırana kulak verirler, iman- 
larını bir kere daha ve açık bir biçimde teyit ederler. Buradaki “çağrıcı” Kur'an 
olabileceği gibi Hz. Peygamber (s.a.) de olabilir. Hz. Peygamber, yaşadığı dönemde 
insanları bu hakikate çağırdı, dünyadan irtihalinden sonra çağrısı Kur'an-ı Kerim 
üzerinden devam etti; tarihin sonuna, son insana kadar sürecektir. Kur'an'ı cin- 
ler dahi hayranlıkla dinlemiş ve ona iman etmişlerdir (72/Cin, 1-2). Dolayısıyla 
Kur'an'ı işiten kimse, Hz. Peygamber (s.a.v)'le karşılaşmış, onun davetini almış gi- 
bidir. Çünkü Hz. Peygamber'in çağrısı Kur'an'dan başka şey değildir. 

Hz. Peygamber veya Kur'an, son ilahi vahiye, ilahi hükümlerin kurtarıcılı- 
ğına kulak veren mü'minler imanlarını teyit ve te'kid ettikten sonra dördüncü 
dualarına devam etmektedirler: “Günahlarımızı bağışla, kötülüklerimizi 
ört ve bizi de iyilik yapanlarla birlikte öldür.” Duada iki talep var: Biri geç- 
miş günahların bağışlanması, diğeri insan olmaları hasebiyle bundan sonra 
işleyecekleri kötülüklerinin örtülmesi. “İyilerle öldür” duasında kast olunan- 
lar peygamberler ve salih insanlardır. “Ebrar” iyiler ve genişliğe sahip olanlar, 
itaat eden kimselerdir. Onlarla beraber olma arzusu, kusur ve hatalara rağmen 
onların makamında ve mertebelerinde olma ümidi ve isteğidir. Dünya haya- 
tında onlara, ebrarla birlikte ölmek ve ahirette onlarla olmak için Allah'tan 
yardım ve başarı bağışlaması istenir. 

Esasında kişinin kendini ciddi bir özeleştiriden geçirip yapıp ettiği yanlış- 
lardan vazgeçmeye karar vermesi demek olan tevbe kapısı her zaman açıktır. 
Yeis hali olmadıkça insan, hatalarını anlar da kararlılıkla vazgeçerse, tutum 
ve davranışlarını düzeltirse, sanki günah işlememiş gibi olur, Allah tevbeleri 
kabul edendir. Razi'ye göre, burada tevbe şartına bağlı olmaksızın, günahların 
bağışlanması ve kötülüklerin örtülmesi dileği vardır, bazı bilginler buna kail 
olmuşlardır. Bundan sonraki ayette “Nihayet Rableri onlara icabet etti” denile- 
rek, bu tür günahların da affedilebileceğine ilişkin kuvvetli işaretler verilmek- 
tedir. En doğrusunu bilen ve bağışlayan Allah'tır. 

“Rabbimiz, elçilerine va'dettiklerini bize ver, kıyâmet gününde de 
bizi 'hor ve aşağılık' kılma. Şüphesiz Sen, va'dine muhalefet etmeyensin.” 
Mü'minler dualarına Allah'ın elçilerine va'dettiklerini de vermesini eklemek- 
tedirler. Yani peygamberlere ve meleklere mü'minlere bağışlanma dileyecek- 


266 ALI BULAÇ-KUR'ÂN DERSLERİ/DİRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


leri ve bu dileğin kabul edileceği vaadi vardı. Kıyamet gibi zorlu bir günde bu 
vaadin yerine getirilmesini dilemektedirler. Yine o günde Allah'ın her şeye 
rağmen kusurlu ve günahkâr kullarını küçük düşürmemesi, utandırmaması, 
azaba duçar kılmaması ve kendi rahmetinden uzak tutmaması için dua etmek- 
te, yalvarmaktadırlar. Cehennemde küçük düşmek yıkıcı olduğu gibi, kıyamet 
günü beşeriyet önünde küçük düşmek de yıkıcı, alçaltıcı ve helak edicidir. 
Kıyamet günü küçük duruma düşülmesinden duyulan korkunun önemli 
bir sebebi var: İnsan dünyada iken genellikle inançlarından, düşünce ve fiille- 
rinden yani yapıp ettiklerinden emindir. Doğru üzere yaşadığını, kimseye hak- 
sızlık yapmadığını, hakikat üzere ilerlediğini düşünür ve kendini buna ikna 
etmek için zihni çaba harcar, gerektiğinde başkalarıyla mücadele eder. Ama 
ya samimiyetine, iyi niyetine rağmen böyle değilse, ya yaptıklarının önemli 
bir bölümü hata ve yanlış ise? “Allah'tan onlara hiç hesaba katmadıkları şeyler 
ortaya çıkacak” (39 /Zümer, 47). İşte böyle bir durum hem bir düş kırıklığıdır 
hem utanç verici bir durumdur. Böylesi bir durumla karşılaşmamak için de Al- 
lah'a dua etmeli, kusur ve ayıplarımızı orta yere dökmemesi için yakarmalıdır. 
Kıyamet günü, hiç kimsenin bir başkasına faydası olmayacaktır, sadece Al- 
lah'ın rahmeti kurtarıcı olacaktır. Bu içten bir dua, samimi bir yakarıştır. Elbet- 
te Allah va'dinden dönmez, verdiği sözü unutmaz (14/İbrahim, 47); ama yine 
de kullar o günün dehşetinde bu va'di teyit ve te'kid etme ihtiyacını hissetmek- 
te, bir tür çaresizliklerini, acizliklerini dile getirmekte; böylelikle kendi ken- 
dilerine Allah'tan neş'et eden bir güven (emniyet hissi) telkin etmektedirler. 
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195. Nitekim Rableri onlara (duâlarını kabul ederek) cevap verdi: “Şüp- 

hesiz Ben, erkek olsun, kadın olsun, sizden bir işte bulunanın işi- 

'ni boşa çıkarmam. Sizin kiminiz kiminizdendir. İşte, hicret eden- 

lerin, yurtlarından sürülüp-çıkarılanların ve yolumda işkence 

görenlerin, çarpışıp öldürülenlerin, mutlaka kötülüklerini örte- 

ceğim ve onları, altlarından ırmaklar akan cennetlere sokacağım. 

(Bu,) Allah katından bir karşılık (sevap)tır. (O) Allah, karşılığın 
(sevabın) en güzeli O'nun katındadır.” 


Gr 
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Sanki tarihin sonu gelmiş, kıyamet kopmuş ve herkes mahşer yerinde top- 
lanıp da son hüküm verilmiş gibi, bu içten ve samimi yakarışlar karşısında Al- 
lah, kullarına merhamet ederek dualarına icabet etmektedir. Gün mahşer gü- 
nüdür, mizanın kurulduğu, hesabın görüldüğü, herkesin dünyada her ne yap- 
mışsa eksiksiz karşılığını gördüğü Din Günü'dür. Böyle bir günde hiç kimsenin 
ameli boşa çıkmaz, unutulmaz, ihmal edilmez, haksızlığa uğramaz, göz ardı 
edilmez. Dünyada bunlar oluyordu ama bugün burada olmaz. (16/Nahl, 97.) 

Ayetin iniş sebebine bakıldığında, kadınların kendileriyle ilgili bir kuş- 
kuyu gidermek üzere Allah'ın Elçisi'ne gittikleri görülür. Ümmü Seleme “Ey 
Allah'ın elçisi, Yüce Allah Kur'an'da erkeklerin hicretini övüyor, kadınların hic- 
retiyle ilgili bir şey söylemiyor” deyince bu ayet inmiştir (Tirmizi, Tefsir, 4/9). 

Ümmü Seleme iyi ki kafasında belirmiş bulunan bir istifhamı Allah'ın Elçi- 
si'ne arz etmiş, böylelikle bu ayetin inişine sebep olmuştur. Ayet, Arap diliyle 
ilgili bir genel bir kuralı tasrih etmektedir. “Şüphesiz Ben, erkek olsun, ka- 
dın olsun, sizden bir işte bulunanın işini boşa çıkarmam. Sizin kiminiz 
kiminizdendir.” Bu, diğer birçok konuda erkekler için kullanılan fiil kalıbı- 
nın kadınlar için de kullanıldığını gösteren önemli bir detaydır. Mesela erkek 
siygasıyla gelen “Onlar namaz kılarlar, zekât verirler” kalıbı sadece erkekleri 
değil, kadınları da içine alır. Fakat mademki böyle bir tereddüt hâsıl olmuş- 
tur, Yüce Allah, erkek veya kadın, kulları arasında ayırım yapmadığını, herkese 
ameli neyse karşılığını vereceğini belirtir: “Mü'min olmak şartıyla erkek veya 
kadın, salih amel işleyenler cennete girecek ve en ufak bir haksızlığa uğrama- 
yacaktır” (4/Nisa, 124.) Üstelik erkek ve kadın birbirinden, biri diğerini ta- 
mamlayan iki cinstir. İki ayrı cins olmaları kategorik olarak iki ayrı türmüş 
gibi iki ayrı muameleye tabi olacakları anlamına gelmez. Tek bir nefisten yara- 
tılmışlardır, mayaları ortaktır ve hayatın düzenini birlikte devam ettirmekte- 
dirler. (Bkz. 4 /Nisa, 1.) Başka bir deyişle kadın ve erkek biri diğerinden kopuk 
özerk, bağımsız parçalar değildirler, aksine biri diğerindendirler. Varlık yapı- 
ları itibariyle tek bir nefistendirler, birbirlerine bağlı ve bağımlı yaşamaktadır- 
lar, bu gezegendeki türümüzün devamı için zaruridir. Dinleri birdir, emirlere 
itaat bakımdan aralarında fark yoktur. “Mü'min” olmaları kaydıyla, “erkekler 
ve kadınlar birbirlerinin velileri, dost ve yardımcılarıdır”; birbirlerini tamam- 
lamakta, böylelikle iman ve salih amel zemininde bir bütünü meydana getirir- 
ler. (33 /Ahzab, 35; 9/Tevbe, 71.) 

Kimsenin işinin, amelinin boşa çıkmaması demek, işi veya fiilin kendisi 
değildir, çünkü kıyamet koptuktan sonra bütün işler geride kalmış, her şey 
olup bitmiştir. Burada sözü edilen yapılan güzel işlerin/amellerin sevap ve. 
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ecirleridir. Diğer yandan dünyada başlayıp ahirette de devam edecek güzel 
işler var ki, dua böyle bir şeydir ve nihayet Yüce Allah devam eden bu güzel 
işe icabet etmekte yani kusurlarına ve günahlarına rağmen dua eden kullarını 
bağışlamaktadır. 

Bu durumda erkek olsun kadın olsun, “Hicret edenlerin, yurtlarından 
sürülüp-çıkarılanların ve yolumda işkence görenlerin, çarpışıp öldürü- 
lenlerin, mutlaka kötülüklerini örteceğim ve onları, altlarından ırmaklar 
akan cennetlere sokacağım. (Bu,) Allah katından bir karşılık (sevap)tır. 
(0) Allah, karşılığın (sevabın) en güzeli O'nun katındadır.” Erkek veya kadın 
mü'minler günah ve kusurlarının bağışlanmasını, örtülmesini talep ederlerken, 
rahmeti ve bağışı bol olan Allah, kendi katından sevap vermekte, hiç ummadık- 
ları büyük nimetlere nail kılmaktadır. Allah'ın katından olan elbette çok değerli- 
dir, kul değerini ve sağlayacağı mutluluğu tahayyül bile edemez. 
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196. İnkâr edenlerin ülke ülke dönüp-dolaşmaları seni aldatmasın. 


197. (Bu) Az bir yarar(lanma)dır. Sonra bunların barınma yerleri ce- 
hennemdir. Ne kötü bir yataktır o! 


Allah'ı, dünya hayatının geçiciliğini ve ebedi hayatın hakikatini inkâr 
edenler bütün çabalarını güç ve servet toplamak, yüksek refah içinde yaşa- 
mak, başkalarına gösteriş yapmak ve bedensel hazları tatmak üzere harcarlar. 
Yerler-içerler, çiftleşirler ve eğlenirler. Maddi güçleri yettiği için ülke ülke do- 
laşırlar, ulaşım araçlarını kolayca kullanırlar, pahalı yerlerde tatile çıkar, bas- 
kı ve yoksulluk içinde yaşayan milyonları umursamazlar. (20/Taha, 131; 28/ 
Kasas, 60.) 

Ayetin indiği tarihi ortamda Mekke'den civar şehirlere ticaret kervanları 
gidip gelirdi, zenginler seyahat ederdi. Şam'dan gelen pahalı elbiseler, kıymetli 
mallar zenginler tarafından satın alınırdı. Belli bir zümre sürekli gezer, git- 
tikleri yerleri anlatır, herkesi kendine hayran bırakırdı. Gücü yetmeyen, yok- 
sulluk içinde yaşayan bazı Müslümanlar da bunlara imrenir; bir onların şa'şa 
ve gösterişli hayatlarına bir kendi yoksulluklarına bakar iç geçirirdi. Yüce Al- 
lah, Hz. Peygamber'in şahsında hem onlara hem bugün biz ve yarın da bütün 
mü'minlere, bunun imrenilecek bir durum olmayıp yanıltıcı olduğunu anlat- 
maktadır. Bu, ileride bir kere daha tekrar edilecek bir uyarıdır (40/Mü'min, 4). 
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Şehirlerde dönüp dolaşma fiili “takallüb”le gelmiştir, “kalp” de aynı kök- 
ten türemiştir. Dolaşıp dururlar, şehir şehir gezerler, bir türlü istikrar bulup 
tatmin bulmazlar, hakikatte sükün ve huzura kavuşmazlar. Sanki yeryüzün- 
de kendilerini sürgün bir hayata yaşamaya mahküm etmişlerdir. Oysa Allah 
peygamberine ve mü'minlere “sebat” vermiştir, bu yüzden bu zahiri/dış yüzü 
çekici ve gösterişli hayat tarzına meyletmezler (16/İsra, 74). Tabii ki burada 
aldatmasından sakındırılan ticaret, alış veriş, malın el ve yer değiştirmesi do- 
layısıyla ortaya çıkacak bereket ve meşru kazanç değil, fakat bütün bu çabanın 
salt gösterişe, maddi ihtişam ve servet tutkusuyla yapılması, böylelikle insan- 
larda müşrik ve inkârcı bir hayat tarzını özendirme tehlikesine dikkat çekil- 
mesidir. (10/Yunus, 105; 11/Hud, 42). 

Dikkat çekilen ikinci husus, bütün bu çaba ve faaliyetin “geçici bir meta 
uğruna yapılmasıdır. “Meta” mahiyeti itibariyle geçicidir, sabit değildir ve sa- 
hici-hakiki zevk ve lezzet vermez; sadece dünya hayatında insanın yaşamasını 
mümkün kılan basit bir geçimliktir. Onu kendi tabii sınırları içinde ve hak etti- 
ği kadarıyla değerli kılmak lazım. Yaşamak için yemeye-içmeye ihtiyacımız var, 
yeme-içme araçtır; ama yeme-içme için yaşamaya kalkıştığımızda kendimizi 
feci bir yanılgıya düşürmüş olarak aracı amaç haline getirmiş oluruz ki, işte bu 
yanılmadır yani Kur'an'ın güzel ifadesiyle garar ve gururdur. 

Dünyada yaşıyoruz ama dünya için değil, ebedi mutluluğumuzun temin 
edileceği ahiret yurduna hazırlanmak için buradayız. Hz. Peygamber (s.a.) 
dünya ile ahiretin mukayesesini şöyle yapar: “Ahirete göre dünya, parmağınızı 
denize daldırmanıza benzer. Elini suya daldıran parmağına baksın (geride ne 
kalıyorsa odur)” (Müslim, Cennet, 55; Tirmizi, Zühd, 15). 

Hakikat buyken, bütün zevkleri, beklenti ve lezzetleri, umut ve mutluluk- 
ları bu dünyaya, geçici metaa sığdırmaya çalışmak yanıltıcıdır. İnkârcılar buna 
yönelmişlerdir, Allah da onlara bu imkânı ve mühleti vermiştir (3/Al-1 İmran, 
178; 7/A'raf, 183); ama bilseler bunun bir nimet olduğunu anlayacaklardır. 
Meta geçici, sabit olmayan ve sahici mutluluk vermeyen zevk velezzet, “nimet” 
ise tam aksine kalıcı, sabit ve sahici mutluluk vesilesi ve imkânlarıdır. Hakiki 
ve güzel nimet de Allah'ın katındadır. Dünya hayatını geçici zevklere hasretmiş 
bulunanların dönüp dolaşacakları ateş yurdudur, o ne kötü bir varış yeri ve 
yataktır (Zümer, 16). 


” 
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198. Ama Rablerinden korkup-sakınanlar; onlar için Allah katında 
-bir şölen olarak- altlarından ırmaklar akan -içinde ebedi ka- 
lacakları- cennetler vardır. İyilik yapanlar için, Allah'ın katında 
olanlar daha hayırlıdır. 


İnkârcıların dünyanın geçici zevk ve tutkularını mutlaklaştırmalarına kar- 
şılık, takva sahibi mü'minler ise bambaşka bir kişilik profile çizmektedirler. 
Onlar dünya hayatının hakikatini biliyor, geçimlik şeylerin hayatı idame ettir- 
menin aracı olduklarını unutmuyor ve her tutum ve davranışlarında Allah'tan 
sakınıp en yüksek düzeyde manevi bir bilinç ve sorumluluk duygusu içinde 
yaşıyorlar ki, işte böylelerine Allah'ın ikramı, içinde ebedi olarak kalacakları 
altından ırmaklar akan cennetlerdir. Bu ikram -ki nüzul misafir için hazırla- 
nır ve misafirin itibarına ve kıymetine göre bir şölen olarak düzenlenir- tak- 
va sahiplerine Allah katındandır, Allah'ın bir lütuf ve ihsanıdır. Bu, iman edip 
salih amellerde bulunanların konaklayacağı “Firdevs cennetleri”dir (18/Kehf, 
107; 39/Zümer, 20). Arzular, dünyada yaşanmamış zevkler, aranan mutluluk- 
lar, eksik kalmış duygular bu ikram ve şölenin ebedi olduğu yurtta tahakkuk 
edecektir. 


açil Üs La SAN Üy şad deği Gİ GESİ JAİ ya öla 
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199. Şüphesiz, Kitap ehlinden, Allah'a, size indirilene ve kendilerine 
indirilene -Allah'a derin saygı gösterenler olarak- inananlar var- 
dır. Onlar Allah'ın âyetlerine karşılık olarak az bir değeri satın 
almazlar. İşte bunların Rableri katında ecirleri vardır. Şüphesiz 
Allah, hesabı çok çabuk görendir. 


Bu ayetin iniş sebebiyle ilgili rivayetler muhteliftir. Kimine göre, ilk hicret 
olayında Müslümanları koruyan Habeş Kralı Necaşi -asıl adı Ashame olup Ne- 
caşi, Habeş krallarının unvanıdır- hakkında inmiştir. Bu adil hükümdar vefat 
ettiğinde, Hz. Peygamber Efendimiz (s.a.) aradaki uzun mesafeye rağmen ve- 
fatını hemen öğrenmiş -çünkü ona bu haberi Cebrail aleyhisselam bildirmişti, 
bu da onun mucizelerinden biridir-, ashabına “Haydi kalkın, kardeşiniz Neca- 
şi'nin cenaze namazını kılın” buyurmuştur (Buhari, Cenaiz, 61; Müslim, Cena- 
iz, 63). Bunun üzerine bazı münafıklar “Bize bir inkârcının cenaze namazını 
mı kıldırmak istiyor?” diye söylenince bu ayet inmiştir. 
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Kimine göre, daha önce iman eden Abdullah ibn-i Selam hakkında inmiş 
bulunmaktadır. Mücahid, ayetin bütün ehlikitap hakkında indiğini söyler ki, en 
azından hükmü itibariyle bütün ehlikitabı kapsadığı doğrudur. Buna göre ehli- 
kitaptan olanlar, eğer Allah'ın birliğine, Allah'ın Hz. Muhammed (s.a.)'e ve ona 
indirdiği Kitaba, önceki peygamberlere ve onlara indirilenlere inanıyor ve Al- 
lah'a yani hem birliğine hem hükümlerine derin bir saygı (haşyet) duyuyorlarsa 
ve hakikati gizlemeyip onu olduğu gibi açıklıyorlarsa, basit dünya çıkarı uğruna 
bilgiyi satmıyorlarsa Rableri katında ecirleri vardır. Kitap ehlinin tümünün bir 
olmadığını sürenin 113-114. ayetlerinde görmüştük. İslam bilginlerine göre bu 
ayette özellikleri anlatılan Kitap ehlinden kimselerin iki ecri vardır (Bkz. 28/ 
Kasas, 54; ayrıca bkz. 2/Bakara, 41, 79 ve 174, 5/Maide, 69, 83-85). 

Bu ayet, Kur'an-ı Kerim'in kurtuluşa (Necat) Kitap ehlinden belli profile 
sahip olanları da kattığını, onlar gibi kurtuluşu sadece kendi dinlerine tahsis 
edip diğerlerini ebediyyen mahkum etmediğini göstermektedir. En doğrusunu 
Allah bilir! 
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200. “Ey imân edenler, sabredin ve sabırda yarışın, (sınırlarda) nöbet- 
leşin. Allah'tan korkun. Umulur ki kurtulursunuz.” 


Kur'an terminolojisinde sabır, kararlılık, sıkıntı ve musibetlere, acı ve 
zorluklara göğüs germek, hiçbir şekilde geri adım atmamaktır. Mü'minler 
yani hayatın bilincinde, sorumluluklarının ve görevlerinin tam farkında olan 
insanlar hem karşılaştıkları zorluklara sabredecekler, hem birbirleriyle sabır 
konusunda yarışacaklar. Hayırlarda yarışmak gibi, sabırda yarış da erdemdir. 
Çünkü ancak sabırla mü'min ham iken yanar, dünya ateşinin içinden geçip pi- 
şer, olgunlaşır. 

Sabırda yarışma ile aynı formda gelen “ribat”, sınırlarda nöbet tutmak, 
düşmana karşı sürekli teyakkuz halinde olmak anlamına gelir; “ribatu'l-hayl 
(bağlanıp beslenen atlar)” (8/Enfal, 60) ifadesinden alınmadır. Heran düşman 
bir saldırıda bunabileceğinden, at hazır halde bekletilmekte, savaşa hazır tu- 
tulmaktadır. “Murabıt”, piyade veya süvari İslam yurdunu sınırlarda bekleyen 
nöbetçilere denir. Düşmana karşı sınırları beklemenin sevabı ve mükâfatı çok 
büyüktür, Hz. Peygamber (s.a.), bunun defalarca anlatmıştır (Buhari, Cihad, 
73; Müslim, İmare, 163). 
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Bazı müfessirler, Hz. Peygamber'in iki vakit namazı arasındaki bekleme- 
yiribat olarak isimlendirdiği için (Müslim, Taharet, 41), ayetin namazla ilgili 
olduğunu söylemişlerdir. Ancak bunun hoş bir benzetme olduğunu düşünmek 
lazım. Sınır boylarında bekleyen bir insan, nasıl gözünü hedeften, ufuktan 
ayırmıyorsa, sürekli teyakkuz halinde ise ve onun asıl ve asli görevi bekleyip 
gözetlemek ise; bunun gibi mü'min namazında aynı ruh hali içindedir. Bir vak- 
ti eda eder, unutmaz öbür vakti beklemeye, gözetlemeye başlar. Çünkü sını- 
rı beklemenin gayesi, düşman saldırılarına karşı İslam yurdunu korumaktır, 
namazı bekleyen insan da iç dünyasını kötülüklere, aşağılık arzu ve tutkulara 
karşı korur. Musabere nefsin gayrimeşru istek ve telkinlerine karşı direnmek, 
muhalefet etmektir. Namaz kötülük-savardır. 

Dilbilimcilere göre ribatın bir anlamı da sımsıkı, çözülmeyecek şekilde 
bağlanan düğümdür. Bu, hem sınır boylarını bekleyen askerlerin-murabıtların 
kendi yurtları, hem namazlarında titiz ve dikkatli olan mü'minlerin ibadetle- 
rinde ne kadar hassas, samimi ve kararlı olduklarını gösterir. “Her kim Allah 
yolunda ribat ederken ölürse, Allah onun daha önceki amellerinin ecrini ve 
rızkını verir; fitnecilerin fitnesinden korur ve kıyamet gününde onu korku ve 
dehşetten güvene kavuşmuş olarak diriltir” (İbn-i Mace, Cihad, 7). Bu ayetten 
müridin şeyhiyle zihinsel ve ruhsal olarak “rabıta veya irtibat” kurabileceği 
ve bunun dinen caiz olabileceği fikri çıkmaz. Ayetin siyak ve sibakı ile ibare- 
si böyle bir fikre mütehammil değildir. Kişi sadece imanını, ilahi hükümlerle 
belirlenmiş hayat tarzını, Daru'l İslam'ı azimli ve kararlı bir murabıt gibi ko- 
rur, bu yükümlülüğü hiçbir zaman aklından çıkarmaz. Yüce Allah “Kişi ile kalbi 
arasına girdiğinden” (8/Enfal, 24), kişi ile Allah arasında boşluk yoktur ki, bi- 

rileriyle rabıta kurmaya lüzum hissedilsin. Mü'min; iman, salih amel ve takva 
üzerinden sadece Allah'la rabıta kurma cehdi içinde olur. 

Allah'tan korkup sakınmak, haram ve şüpheli şeylerden kaçınmak, ölü- 
mün ve kıyametin pek yakın olduğunu akıldan çıkarmamak lazım. Bu duygu 

ve sorumluluk bilinci korunduğu sürece umulur ki, insanlar kurtuluşa erer, 
felah bulur. 

Âl-i İmran (3) Süresinin tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah 
bilir. Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


4. Nisa Süresi 


Medine'de indirilen bu süre 176 âyettir. Kur'an'ın uzun sürelerinden biri 
olan Nisa süresi, insanın yaratılışı, kadınlar, çocuklar, evlilik, yetimlerin top- 
lum içindeki konumları, temizlik (abdest), namaz ve Allah yolunda cihad /sa- 
vaş, hak ve hukuk ihlallerine karşı alınacak tutum, anlaşmalar, meşru kamu 
otoritesine itaat, Hz. İsa ve kitap ehlinin Hz. İsa'ya ilişkin yanlış telakkileri 
gibi konuları ele almakta ve bu konularda bize takip edilecek bir yol haritası 
vermektedir. Son ayet olan Kelale mirasla ilgilidir, en son inen ayet olduğuna 
ilişkin kuvvetli görüşler vardır. Mümtehihe (60) süresinden sonra, Zilzal (99) 
süresinden önce indirilmiştir. Süreye bu ismin verilmiş olması kadınlardan 
(nisa) bahsetmiş olmasıdır. 
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Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 
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1. Ey insanlar sizi tek bir nefisten yaratan, ondan eşini yaratan ve 
her ikisinden birçok erkek ve kadın türetip-yayan Rabbinizden 
korkup-sakının. Ve (yine) kendisiyle, birbirinizle dilekleştiğiniz 


Allah'tan ve akrabalık (bağlarını koparmak)tan sakının. Şüphesiz 
Allah, sizin üzerinizde gözeticidir. 


Ayetin hitabına bütün insanlar (En Nas) dâhildir. Hitabı belli bir zaman 
diliminde veya belli bir bölgede yaşayan insan topluluklarıyla sınırlandırmak 
gerekmez. Başta gelen lafız istiğrak yani genellik ve şümul ifade eder. Dikkat 
çekilen yaratılışın başlangıcı, mahiyeti ve türümüzün iki cinsi (erkek ve ka- 
dın) arasındaki ilişkinin mahiyetidir ki, bu bütün insanları ilgilendiren temel 
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bir konudur. İnsanların, yaratılışlarının mahiyetiyle ilgili bilgiler verilirken, 
Allah'ın onları “tek bir nefisten yaratmış olması” dolayısıyla O'ndan sakınıp 
korkmaları emredilmektedir. Bu sakınmadan ne erkek, ne kadın muaftır. İşle- 
mekten sakınmaları gereken kusur, suç ve günahlar aynıdır. Başkasının malını 
çalan elin kadın veya erkek eli olması fark etmez; zina ederlerse bu günah ikisi 
arasında cereyan edecektir. Her iki cinsi de kurtaracak olan sahih iman, salih 
amel ve takvadır. 

Razi, Kur'an'ın ilk yarısının dördüncü süresi olan Nisa'nın hemen başında 
olan “ittika”nın yani Allah'tan sakınıp korkma emrinin, aynı zamanda kaygılar- 
dan uzak yaşamanın yaratılışın başlangıcı (mebde”) ile Kur'an'ın ikinci yarısının 
dördüncü süresi olan Hacc'ın ilk ayetinde yer alan “ittika”nın ise ahiretin (mead) 
kemal bilgisiyle ilgili olduğunu ve ikisi arasında bir ilgi olduğunu söyler. 

Allah bizi bir hikmet üzere yaratmıştır. Biz Allah'ın muradıyız, sahip olduğu- 
muz yetiler ve melekeler O'nun bize bahşettiği nimetler ve imkânlardır. Özgür 
irademizle hareket edip O'nun varlığın her objesinde, mertebe ve durumunda 
mündemiç bulunan isimlerine zihni tutumumuz, manevi ve ahlaki kemal yolun- 
da kat edeceğimiz mesafe ve salih amellerimizle berrak bir su, parlak bir ayna 
olacağız. O'nun muradıyız, çünkü ölü bir toprak, cansız bir madde iken bizi di- 
riltti (2/Bakara; 28), “bizi doğru yola yöneltti” (26/Şuara,78). Bize bahşedilen 
nimetler ve imkânlar sayesinde birtakım fiillerde bulunuyor, bu arada itaat de 
ediyoruz. Biz, Allah'a rağmen başaramayız, öyle olsaydı bilgi, irade ve kudretin 
mutlak anlamda bizde toplanması ve bize ait olması gerekirdi ki, böyle bir şey 
yoktur. Bu yüzden her iş ve niyetimizde seferle yükümlüyüz, zaferle değil. 

Enva-i türlü insan olmakla beraber hepimizin “tek bir nefis”ten yaratılmış 
olması biz ve içinde yer aldığımız tabii-sosyal hayatın kendisinde sayısız mu- 
cizelerin saklı olduğunu göstermektedir. Tek bir nefisten milyarlarca göz, ten, 
farklı çizgiler, değişik sesler, parmak izleri, mimikler, etnisiteler, renkler, boy 

farkı, huylar, mizaçlar, güzellikler, çirkinlikler vs. türemiştir. Tek bir tohumdan 
devasa bir ağacın, o ağaçtan yere dökülen meyvelerin içindeki tohumların top- 
rağa karışarak yeni binlerce ve milyonlarca ağaç türemesi, neşvünema bulma- 
sı gibi. Bütün bu farklılıklar ve çeşitlilikler zorunlu, tesadüfi veya bizatihi ken- 
disinde bilinç ve irade olmayan tabiatın zekâsı, dizaynı, tasarımı ve kudretiyle 
vuku bulmuş olması mümkün mü? Varlık âleminin kesretinde vahdet olduğu 
gibi, sayısız farklılık ve çeşitliliği içinde barındıran beşeriyetin kesretinde bir 
birlik (vahdet) vardır ki,bu, Nefs-i vahide olan şey, başka bir deyişle bize insa- 
ni/beşeri özelliklerimizi katan Külli nefistir. 

Yaratan, tesviye eden, varlık alanına çıkartan Allah olduğu gibi, öldürecek 
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ve diriltecek olan da O'dur. Çünkü bu saydığımız bütün şeylerin hiçbirisinde 
ebediyet yoktur; hepsi maddeleri, suretleri ve vücutlarıyla fanidir. Ama yine 
de sonsuzluk duygusunu, ebediyet arzusunu, beka iştiyakını ruhlarında taşı- 
maktadırlar ki, bu, hem ebedi âleme, hem bu dünyadan başka bir dünyaya ira- 
desi ve kudretiyle intikal etmemizi sağlayacak olan Yüce bir Varlık'a, âlemlerin 
Rabbi'ne işaret eder. 


“Tek bir nefis (6413 yedi 0) ”... Tek bir nefis ve bu nefsin dişi (müen- 
nes) gelmesi üzerinde durulması gereken bir noktadır. 

İslam inancına göre -ve icma ile- Allah'a cinsiyet izafe edilmez. Allah'ın 
muradını ve maksadını kendisi aracılığıyla bize ilettiği vahiy dili olan Arapça 
da hem eril hem dişil olması hasebiyle İslami hükümler, daha geniş kapsamda 
din dili “erkek egemen” bir dil değildir. Son vahiyden önce, suhuf ve kitapların 
başka dillerde indirilmiş olması başka bir keyfiyettir. Burada söz konusu olan 
Ed-Din'in formu, kemal seviyesindeki nüzuldür. 

Yaratılışın başlangıcıyla ilgili bu ayette insanların ortak kökeni olan “ne- 
fis” kelimesinin “dişil (müennes)” gelmiş olması dikkat çekicidir. Burada Nefs-i 
vahide, insani/beşeri bütün hususiyetleri ihtiva eden Külli bir nefis, Nefs-i na- 
tıkadır. Diğer bütün nefisler bu Külli nefis'ten türemiş veya onun birer türe- 
vi olarak insanın ruhsal, zihni ve ameli hayatında tezahür etmişlerdir. Natıka 
olan yani akli ve zihni melekeleriyle düşünüp diliyle konuşan, konuştuğunda 
mantıki tutarlılık ve inandırıcılık arayan, kavramlar ve önermeler arasında 
belli bir düzen içinde sıralama yapan Külli nefis, bir kök olup gövdesi yukarıda 
olan ağaç gibidir. En alt seviyede: 

1) Nefs-i emmare vardır ki, bedenle bitişik, bedensel kuvvetleri, şehveti, 
iştahı ve dünyevi arzuların kontrolsüz bir biçimde tatminini emreder. 

2) Hemen üstünde Nefs-i levvame vardır ki, bu insanlık durumunda kişi 
yapıp ettikleri dolayısıyla sorgular, muhasebeden, öz eleştiriden geçirir. 

3) Daha üst seviyede tezahür eden Nefs-i mülhimedir ki, bu insanın ilahi 
mevhibe ve ilhamlara mazhar olduğu insanlık durumudur. 

4) Nefs-i mutmainne: İnsanın artık çeşitli şüphe ve tereddütlerden kur- 
tulduğu, bazı yakin bilgi ve kanaatlere sahip olup kalbini zikirle Allah'a teslim 
ederek mutlu olduğu durumdur. 

5) Nefs-i radiye: Allah'ın takdirine razı olan, şikâyet etmeyen, Allah'tan ge- 
len her şeyi rıza makamında karşılayan durumdur. 

6) Nefs-i mardiyye: İnsanın Allah'ın rızasına/hoşnutluğuna mazhar oldu- 
ğu durumdur. (Bkz. 12 /Yusuf, 53. ayetin açıklaması). 
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Eğer insanın evrensel bir özünden bahsetmek mümkünse, nefsinin bu 
farklı hallerinin kendisinin birer türevi olduğu Külli nefis olması gerekir. Bu 
aynı zamanda erkek ve kadını, zengin ve yoksulu, siyahı ve beyazı, doğulu ve 
batılıyı, bundan binlerce sene önce yaşamış olanı ve bugün yaşayanı birleş- 
tiren insanlık ailesinin birliğini ifade eder. Bu temelde hiçbir etnik, coğrafi, 
bölgesel veya kültürel farklılık beşeri kategorik ayrılıklar için sahici bir temel 
teşkil etmez. Tek bir nefis olan Külli nefis, ilk insandan bugüne ve şu an doğan 
çocuğa ve kıyamet öncesinin son anında doğacak çocuğa kadar yayılmış, dağıl- 
mış halde bulunmaktadır. İnsan ancak bu Nefse iştirak etmek suretiyle insan 
olmaklığını gerçekleştirmektedir. (39 /Zümer, 6.) 

Bu çerçeveden baktığımızda başlangıç noktasında yaratılışın ilk ve ori- 
jinal tohumu bu Nefs-i vahide olan Külli nefis olup Âdem bundan, Havva da 
Âdem'den yaratılmıştır. Yaratılış Nefs-i vahide, Âdem ve Havva halkaları şek- 
linde sıralanır. 

İkinci bir görme ve anlama biçimi de mümkündür. Buna göre Nefs-i va- 
hide yani Külli nefis önce Âdem'de zuhur etti, Âdem'de ete kemiğe büründü, 
arkasından Havva yaratıldı. Âdem ve Havva'dan, sonra “birçok erkek ve birçok 
kadın türetildi”. Şu veya bu, Nefs-i vahide Âdem ve Havva'nın ontolojik cev- 
herinin birliğini, mayasını ve aslını ifade eder. Beşeriyet Âdem'e refere edilir 
ki Âdem'e “Ebu'l beşer (beşeriyetin babası)” denir. Nasıl İsrailoğulları (Beni 
İsrail) Yakup aleyhisselama refere ediliyorsa, insanlar da Âdem'e refere edilir. 

Kitab-ı Mukaddes ve bizdeki yaygın kanaate göre, ilk yaratılan insan 
Âdem'dir, bu cinsler çerçevesinde formun ortaya çıkması bakımından doğru 
olmakla beraber, başlangıç noktasında ilk yaratılan “insan”dır yani E| İnsan'dır 
ki biz buna Külli nefis diyoruz. Ayet hepimizin tek bir manevi cevherden, “tek 
bir nefis”ten yaratıldığımızı söyler. “Âdem”in üç anlamından biri, kadın ve er- 
keği ifade eden müşterek bir isimdir, bu da ilk insana işaret eder. Bunun dı- 
şında “ilk baba” ve “ilk peygamber” olarak Âdem de söz konusudur. Âdem ve 
Havva Çince'de YÂdem ve Şavva olarak geçmektedirler. 

Burada akla gelen iki soru vardır: Biri Âdem ve Havva tek bir nefisten ya- 
ratıldıysa, bu iki cinsin varlık yapısı bir ve tek cevher mi? Diğeri Âdem ve Hav- 
va'dan önce başka tür veya türler vardı da, ikisi ondan veya onlardan mı türedi- 
ler? Havva'yı da içinde barındıran Âdem'in dünyevi-maddi cevherinin binlerce / 
milyonlarca yıl içinde kıvamına gelmiş olması mümkündür. Ama sözü edilen 
“nefis”tir ki, bu hiçbir şeklide maddi cevher değildir. “Birey” varlığının bir öznesi 
olduğu fikrini reddedip kendini yegâne /biricik özne ilan eder. Oysa biricik olan 
kişilik olup, hakikatte hepimiz ortak bir kökenden gelme özneleriz. 


4/Nisa Süresi/! 277 


Yaratılışın başlangıç noktasındaki “nefis” Âdem olamaz, çünkü kelime 
dişildir, ilk baba ve ilk peygamber olan Âdem ise erkektir. “Nefis” kelimesi- 
nin yapısı itibariyle dişi olduğundan böyle gelmiş olduğunu düşünmek ma- 
kul değildir; çünkü ontolojik hakikat ile dil (kelimeler) arasında tetabuk söz 
konusudur. Ve bunun maddi/fizyolojik üremeyle de ilgisi olmaması gerekir. 
İlahi bir öz ilk tohumdur. İşte bu ilk tohum müennestir ve bu özü erkek ve 
kadın paylaşmaktadırlar. Müennes olan nefis Âdem'den taşarak, taşma sıra- 
sında Âdem'e ait özellikleri Âdem'de bırakarak Havva oldu. Havva Âdem'de 
müennes olan her şeyi alıp kendine mal etti, bir kısmını bıraktı. Bu sayede to- 
humu erkekte olan fakat kadının rahminde döllenen kız çocuğu doğmaktadır. 
Doğacak çocuğun cinsiyeti erkeğe bağlıdır, bu da erkeğin de, kadının da tek bir 
nefisten, dişil olan bir özden geldiğini gösterir. Süleyman Ateş, bunun “Hz. 
Âdem değil, insanın aslı olan ilk canlı” olduğunu söyler. Bunun can ve bilinç 
sahibi olduğu kuşkusuzdur ancak salt can ve canlı bir varlık mıdır, yoksa canı 
ve bilinci içine alan daha kapsamlı bir mahiyet midir? 

Binaenaleyh şunu rahatlıkla söyleyebiliriz: İlk kökenimiz ilahi, manevi bir 
öz, hayatın, bilincin/bilmenin, anlamın ve benliğin ilk tohumudur. Kur'an'da 
ve Arap dilinde “nefis”; ruh, can, zat, kişilik, benlik, öz varlık, vicdan, akıl, kalp, 
şehvet-arzu, motive edici/güdüleyici, mobilize edici, emredici-itici güç anlam- 
larında kullanılır (bkz. 3/Âl-i İmran, 28-30; 6/En'am, 93). Bütün bunlar, in- 
sanın maddi olmayan şahsiyetine ve manevi varlığıyla ilgili yetiler, kuvvetler 
ve melekeleri ifade eder. Başka bir deyişle tür olarak hepimizin kendisinden 
yaratıldığımız bu “tek bir nefis” ilk tohumdur. “İlk tohum” diyoruz, bundan kü- 
çücük, önemsiz bir nesneyi anlamamak gerekir, beşeri bütün varlıkları ihata 
eden külli bir mahiyeti anlamak gerekir. Nasıl bütün varlık âlemi “Kün (0l!” 
emrinin açılımı ve varlığa çıkması ise, beşeriyetin ilk tohumu ve kendisinden 
varlığa çıkışı bu Nefs-i vahide'dir. İşte Kur'an bakış açısından biz bu ilktohumu 
ve onda saklı yetileri ve külli ihatayı erkek ve kadın olarak paylaşmaktayız. 

Dişil olan nefsin erkek suretine bürünmesi yani fizyolojik olarak tesviye 
edilen erkeğe dâhil edilmesiyle (Nefha-i ruh sayesinde) insan ayağa kalkar, ru- 
hun burnundan bütün varlığına yayılmasıyla salt bir heykel (gibi) olan fizyo- 
lojik varlığı harekete geçer yani “can”lanır. Âdeme üfürülen ruhun ilk cevheri 
dişildir ama kendi başına değildir, ondan eril öz türemiştir. Bu öz Âdem'e geç- 
tikten sonra bastırılmış, üstüne eril olan çıkmış, onu soyut bir öz, bir kavram, 
naif bir eğilim olarak ruhunun derinliklerinde saklı tutmuştur. Arkasından ka- 
dın yaratılır ki, kadına “Nisa” denmesinin sebebi, varlık yapısı itibariyle “aşağı 
varlık olması” değil —zira o da ilk tohumun mahiyetine sahip bulunmaktadır-, 
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fizyolojisiyle ve kronolojik olarak erkekten sonra varlığa çıkmış olması dola- 
yısıyladır. Nefs-i vahideleri paylaşmaları dolayısıyla erkek ve kadın yumurta 
sonra varlık bulmasıdır. Kadın “sonra” varlığa çıktı ama erkekten varoldu. Er- 
kek dişil bir tohumdan, kadın erkekten yaratıldı, dişiliğini daha baskın karak- 
terde Nefs-i vahide'den aldı. Biri diğerine dönüştü, her dönüşüm fiilinde biri 
diğerine baskın çıkmadı. Erkek kadını kendi içinde, kadın erkeği kendi içinde 
domine ediyor. Bu, birinin diğerini ezmesi, bastırıp yok etmeye çalışması değil, 
onu ruhunun ta derinliklerinde hissetmek, duyumsamak için kendi içinde sak- 
laması, varlığını bütünüyle unutmaması ve her defasında ona dönerken, haki- 
katte kendi özüne dönmesi, kendi asli varoluşunu yaşaması, kendi hakikatini 
yaşaması, onda sükün bulması, dinginleşmesi içindir. Erkeğin eşi kendinden- 
dir ki çocukları ikisinin mahiyetlerini taşır. (Bkz. 30/Rum, 21; 16/Nahl, 72). 
Birinin diğerinde zuhur ettiği ve her zuhurda menşeindeki özü sakladığı bu 
beşeri mahiyette, insanlık durumunun ontolojik ve ahlaki zemini olmak üzere, 
ontolojik hiyerarşiyi değil, varoluşta birinin diğerini kemale erdiren süreçle- 
rini ima eder. 

Pavlus'a göre ise varlık hiyerarşisinde en üstte “Tanrı”, onun altında “er- 
kek” ve erkeğin -egemenliği- altında “kadın” bulunmaktadır: “Her erkeğin 
başı Mesih ve kadının başı erkektir.” (1. Korintoslulara, 11: 2.) Bunun gösterge- 
si, “başını örtmesi” veya saçlarını tıraş etmesidir. Kadın Tanrı'ya göre üçüncü, 
erkeğe göre ikinci kategoride yer alır: “Fakat kadının öğretmesine ve erkeğe 
hâkim olmasına izin vermem. Çünkü önce Âdem, sonra Havva yaratıldı” (1 Ti- 
moteosa, 4: 1-3.) Bu “Nefs-i vahide(tün)”deki dişiliğin mebde öz olması haki- 
katine aykırı görünmektedir. 

Kur'an'a göre fizyolojik yaratılışın başlangıcında Âdem ve Havva diye bir 
çift vardır. İkisinin arasında asli birlik “bir vetek nefis (Nefs-i vahide)” ilişkisi- 
dir. Yaratışta dişilik ilk tohumdur. Dişil olan nefis, cansız bir heykel hükmünde 
olan Âdem'in fizyolojik varlığına dâhil edilmesinden (üfürülmesinden) sonra, 
Âdem'den taşarak ve bu taşma sırasında Âdem'e ait eril /erkeksi özellikleri 
onda bırakarak Havva/kadın oldu. Âdem'den sudur ve zuhur eden Havva, dişil 
olan bütün unsurları Âdem'den alıp çekmedi, bir kısmını onda bıraktı. Âdem 
ve Havva'dan gelme her erkekte x ve y kromozomları var iken, kadında ise x 
x kromozomları bulunmaktadır. Yaratışta erkeğin önce, kadının sonra olma- 
sının hikmeti şu ki, bu sayede erkeğin tohumundan kız çocuğu doğmaktadır. 
İlk tohum dişil olmasaydı, erkeğin ve kız çocuğunun cinsiyetinin erkeğe göre 
belirlenmesi mümkün olmazdı. Zigotun teşekkülünde kadın yumurtasına er- 
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kekten gelen spermdir ve bu Allah'ın takdirine göre ya erkek veya kız olarak 
rahimde mayalanmaktadır. 

İslam'ın hükümlerinin ve din dilinin “erkek egemen” olduğu yolundaki 
iddia sadece bu sebeple dahi inandırıcı değildir. Kur'an'ın dili olan Vahiy Al- 
lah'tan gelen bir bilgi ve haberdir, İslam inancına göre Allah'a cinsiyet izafe 
edilemez, O'nun diline de cinsiyet izafe edilmez. Vahyi bize tebliğ eden pey- 
gamberdir, peygamber bize vahyi olduğu gibi aktarır, ayrıca Allah'ın muradına 
göre açıklar ve hükümlerinin nasıl ete kemiğe bürüneceğini gösterir. Dolayı- 
sıyla Hz. Peygamber erkek de olsa, dinin hükümlerinde ve dilinde erkek ege- 
men bir tasarrufta bulunamaz. 

Kaldı ki yapısı itibariyle Arapça da tek başına eril bir dil değildir, hem eril 
hem dişildir. Kadınların özel varoluşsal veya toplumsal /bireysel durumlarıyla il- 
gili olmadıkça bütün zamirler, sigalar eril (müzekker) olarak gelir ancak bu tağ- 
lip kaidesince, kadınları da içine alır. Mesela “Ey İman edenler!” hitabı eril gelse 
de, hitap aynı anda hem erkeklere hem kadınlara yapılmış demektir, mesajlar 
ve hükümler de öyledir. Yine mesela yaratılışın başlangıcında Allah'ın meleklere 
“Ben yeryüzünde bir halife var edeceğim” (2/Bakara, 30) buyurduğunda kastet- 
tiği salt erkek değildir, murat edilen sıfatlara ve donanıma sahip olduğunda er- 
kek ve kadındır yani Eşref-i Mahlükat olan “insan”dır. Bütün bunlardan İslam'ın 
hüküm ve din dilinin “erkek egemen” olamayacağı sonucu çıkar. Tabiatıyla erkek 
egemenlik iddiasına “Erkeklerin kadınlar üzerinde kavvam olması” (4 /Nisa, 34) 
delil getirilecekse, bu söz konusu iddiaya mesnet teşkil edemez. Zira toplumsal 
rolle ilintili olarak kavvam, 'sorumlu-gözetici' demektir. 

Vahiy dilinin “müennes/dişil” ve “müzekker/eril” olmasının kriteri ke- 
limelerin “güneşe (şemsi)” ve “aya (kameri)” göre nispet edilmesidir. Dişil/ 
müennes kelimeler şemsidir, eril/müzekker kelimeler de kameridir. İnce bir 
nükte olarak belirtmek gerekir ki, “güneş”in ve “ay”ın kendilerine özgü özel- 
likleri var. Arapçada aya “nur”, güneşe “ziya” denir. Nur bir başka kaynaktan 
gelen ışıktır, ziya ise ışığı kendinden olandır. Başka bir ifadeyle ay, nurunu gü- 
neşten, güneş ise ziyasını kendinden sudur ve zuhur eder ki, ona bu özelliği 
veren “Göklerin ve yerin nuru olan” Allah'tır (24/Nur, 35). Yani kozmosta ay 

gibi nurunu başkasının ziyasından alan nice varlık olsa da, hepsinin ziyasının 
kaynağı başka hiçbir varlıktan etki almayan Allah'ın nurudur. Allah'ın nuru gü- 
neşte tecelli eder, oradan aya geçer. 

Şüphesiz ki, bu Allah'ın takdiridir ve nasıl ilk insan Âdem'in menşei yani 
ilk varlık tohumu olan “nefis (Nefs-i vahide)” dişi idiyse, ay da ışığını güneş- 
ten almaktadır. Ay müzekkerdir, Adem erkektir ancak erkek ilk ışığı güneşten 
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yani dişil cevherden almıştır. Güneşin mi, ayın mı daha aydınlatıcı olduğunu 
sorarsanız, tabii ki “güneş”: “Bu ümmetin hayırlıları çoğunlukla kadınlardır” 
(Buhari, Nikâh, 4.) 

Erkek ve dişi biri birine karşıt/zıt değil, tamamlayıcı iki parçadır: “Erkek 
olsun kadın olsun, sizden bir işte bulunanın işini boşa çıkarmam. Siz birbi- 
rinizdensiniz” (3/Âl-i İmran, 195.) Allah canlıları çift yaratmıştır. Çift iki ana 
parçadan oluşur ki, her biri diğerinin eşi(ti)dir. Eşlerin ontolojik ve ruhsal eşli- 
gi olmasaydı, izdivaç da (çiftleşme ve üreme) olmazdı çünkü biri diğerine göre 
eksik veya fazla olan iki parça birbirlerine eş değildir. Bir çift ayakkabı gibi. 

Bu karşılıklı denklik veya mütekabiliyet “Onlar sizin için elbise, siz de on- 
lar için elbiseniz” (2/Bakara, 187) benzetmesiyle pekiştirilmiştir. Hz. Peygam- 
ber (s.a.v) kadın ve erkeğin ontolojik ve ruhsal eşliğini şöyle dile getirmektedir: 
“Kadınlar erkeklerin diğer yarısıdır” (Ebu Davud, Taharet, 95; Tirmizi, Taharet, 
82; Müsned, V, 256.) Yani kadın erkeğe ve erkek kadına nispetle “öteki ben” hük- 
mündedir. Eşlerden biri “öteki ben”ini ötekileştirecek olursa, şeytanın tuzağına 
düşmüş olup hakikatte kendi kendisiyle yani öz varlığıyla çatışma içine girmiş 
olur. Çünkü kadın ile erkek (ve genelde insanlar) arasına düşmanlığı sokan şey- 
tandır. İslam dininin dilinin salt eril /erkek egemen bir dil olduğu yolundaki id- 
dia, anlatmaya çalıştığımız “dinin dili”nden başka, “dini hükümler”; “dinin tari- 
hi” ve “aktüel dini pratikler” tarafından da doğrulanmamaktadır. 

Tarihsel ve kültürel şartlar göz önüne alındığında, feminizmi bu fikre yö- 
nelten önemli amilin, kendisini karşıtında kurguladığı tarihsel dinin yani Batı 
Hıristiyanlığının konuyla ilgili vazettiği hükümler ve buna sanayii devrimiyle 
verilen cevaptır. Pavlus şöyle der: “Kadın tam tabiiyetle sessizce öğrensin. Fa- 
kat kadının öğretmesine ve erkeğe hâkim olmasına izin vermem ancak sükütta 
olsun. Çünkü önce Âdem, sonra Havva yaratıldı. Âdem aldanmadı, fakat kadın 
aldanarak suça düştü.” (1. Timoteosa, 4: 1-3.). Yine şöyle der: “Bilmenizi iste- 
rim ki, her erkeğin başı Mesih ve kadının başı erkek ve Mesih'in başı Allah'tır.” 
(1. Korintoslulara, 11: 2). 

Bu olayda “vahiy” anahtar terimdir. Belirtmek gerekir ki, İslam'ın kabul 
ettiği anlamda Hıristiyanlıkta vahiy yoktur, Hıristiyan inancına göre İsa'nın be- 
deni “kelime/vahiy”dir. İncileri, Hz. İsa'nın ref'inden onlarca sene sonra şifahi 
geleneğin imkânlarından yararlanıp toplayan yazarlardır ve bunlar da Arami- 
ce inmiş olan vahyi Grekçe olarak yazıya geçirmişlerdir. Dolayısıyla İnciller'i 
bize aktaran dil iki defa özel bir işlemden geçirilmiştir. Kısaca İncillerin dilinin 
teşekkülünde kültür (toplumsal ve tarihsel durum) belirleyici rol oynamış bu- 
lunmaktadır. 
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Şu halde tekrar altı çizilmek gerekiyorsa, Kur'an vahyinin cinsiyetle ilişki- 
lendirilmesini imkânsız kılan iki önemli husus var: Biri Allah'a hiçbir şekilde 
“cinsiyet” yani erkeklik veya dişilik izafe edilmeyeceği; diğeri vahiy dili olan 
Arapçanın diğer dillerden farklı olarak yapısı gereği aynı anda hem eril hem 
dişil bir tabiata sahip olmasıdır. Şu halde özetleyecek olursak: 

1) Allah, Zat'tır. Zatının mahiyetini, ne'liğini bilemeyiz; biz ancak Allah'ı 
isimler, sıfatlar ve fiiller üzerinden bilir veya tanırız. Bu yüzden vahiy bilgisi 
yanında her bir varlık mertebesi, konumu, objesi birer ilim /bilgi konusu olan 
“âlem” (kâinat), “alametler”den müteşekkildir ve varlık âleminin tamamı Al- 
lah, yaratılış, “ilim”, kudret ve irade konusunda bize bilgiler sunmaktadır ki, 
bunlar Zat değil, isimler, sıfatlar ve fiillerdir. Eğer Zat, erkek olsaydı, vahyettiği 
dinin “erkek ağırlıklı veya erkek egemen” olduğu iddiası makul olabilirdi. 

2) Arapça kendi başına ne erildir ne dişildir ancak hem erildir hem dişil- 
dir. Kelimeler (zamirler, isimler, fiiller) temelde eril (müzekker) ve dişil (mü- 
ennes) olarak iki ana kategoriye ayrılmaktadırlar. Tağlib kaidesi dâhilinde eril 
gelen zamirler veya fiiller hakikatte dişil olan ve kadına ilişkin durumları da 
ifade eder. Fakat mesela Fransızca dişil, Almanca erildir. Arapça, şahsa, konu- 
ya, muhtevaya ve duruma göre eril veya dişil olabiliyor. Böyle olunca vahiy 
dilinin erkek egemen olduğu temelsiz bir iddia olarak kalır. Kur'an erkeğin dili 
değildir, vahyedenin dilidir. 

Hadiste, “Kadın bir kaburga kemiği gibidir. Kadın bir kaburga kemiğinden, 
bir eğri kaburga kemiğinden yaratıldı, onu doğrultmaya kalkarsan kırarsın, kı- 
rılması da boşanmasıdır.” (Müslim, Reda 64; Nesai, Nikâh 15; Ahmed b. Hanbel, 
I1, 168.) buyurulmuştur. Ravisi Ebu Hüreyre olan diğer hadis şöyle: “Resülullah 
(aleyhissalâtu vesselâm) buyurdular ki: 'Kadınlara hayırhah olun, zira kadın 
bir eğe kemiğinden yaratılmıştır. Eğe kemiğinin en eğri yeri yukarı kısmıdır. 
Onu doğrultmaya kalkarsan kırarsın. Kendi hâline bırakırsan eğri halde kalır. 
Öyleyse kadınlara hayırhah olun” (Buhari, Nikâh 79, Enbiya 1, Edeb 31, 85, 
Rikâk 23; Müslim, Radâ, 65; Tirmizi, Talâk 12.) 

Benzer bir metafor Tevrat'ta yer alır (Tekvin, 2: 23). Bu açıdan söz konusu 
rivayetlerin Tevrat'tan iktibas edildiğini düşünenler var. Fakat hem Tevrat'ta yer 
alan her bilgi ve haberin uydurulmuş (İsrailiyat) olması gerekmez, hem de “ka- 
burga kemiği metaforu” yoruma açıktır. Burada anlatılmak istenen kadının ken- 
dine özgü bir yaratılışa, kadınımsı fıtrata sahip olduğu hususudur, yoksa eksik 
bir yaratışa sahip olduğu anlamına gelmez. Bu metafordan hareketle erkeğin bi- 
rinci, kadının ikinci sınıf cins olduğu anlamını çıkarmak cinsiyetçiliktir. Yaratılış 
özellikleri ve fonksiyonları itibariyle kadınlar erkeklerden farklı ise, onları ken- 
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di farklılıklarıyla kabul etmek gerekir, onları değiştirmeye kalkışmak fıtratlarıy- 
la oynamak demektir ki, modern piyasa ekonomisi ve feminist akımlar kadını 
erkekle eşitleştirmek suretiyle fıtratlarını değiştirmeyi hedefliyorlar. Bu hadis, 
erkeğe pek rahatsızlık verici gelen bazı davranışları hoşgörüyle karşılamayı, ka- 
dını kendisi olarak kabul etmeyi öğütler. Kadını fıtratı zıddına davranışa veya 
erkek gibi olmaya zorlamak kemiği kırmaya kalkışmaktır. Nitekim bir hadiste 
“kemiğin kırılması boşanma (talak)tır” denmiştir. Kadını her bakımdan erkeğin 
mutlak hoşuna ve arzularına göre davranmaya zorlamaya kalkışmanın sonucu 
evlilik birliğinin bozulmasıyla sonuçlanır. Kadın da yerine göre erkeğin bazı tu- 
tum ve davranışından rahatsızlık duyar. Aslolan karşılıklı anlayış, hoşgörü ve 
birlikte yaşama iradesi ve arzusunun devamıdır. Erkek kadını fıtratına rağmen 
kendi mizacına uydurmaya çalıştığında ona haksızlık eder,eğe kemiğini kırmaya 
kalkışmış olur. Şu halde kadınlarla olan ilişkinin temeli iyi muamele olmalıdır. 
İyi muamelenin çerçevesini güzel ahlak (Hüsn-ü ahlak) çizer. 

Kadınların erkekler gibi kendilerine özgü fıtri zaafları var. Fizyolojik ba- 
kımdan daha zayıf, ruhsal bakımdan daha narin ve duygusaldırlar. Duyguları 
mantıklarına baskın çıkar, daha çabuk hırçınlaşırlar, bazen eşlerinin mali gü- 
cünü aşan taleplerde bulunurlar, aile sırrını başkalarıyla paylaşma konusunda 
çok kararlı olmayabilirler vs. Yüce Allah, kadına da erkeğe eşit düzeyde akıl 
bahşetmiştir, erkek soğukkanlı değerlendirme yaptığında aklını tam kapasite 
kullanır. Kadın ise duygularına yenildiğinde dürtüleri duygusal zekâsını öne 
çıkarır, böylelikle akıl ve mantığı geri plana itilir. Böylesi durumlarda kadın 
sahip olduğu potansiyel aklın yarısını bile kullanamaz hale gelir. 

Bir başka açıdan Yüce Allah isimlerinin varlıkta ve özellikle mü'min kul- 
larında tecelli etmesini murat etmişse, erkeğe Celal, kadına Cemal ismini mü- 
nasip görmüştür. İkisinin bir araya gelmesinden harikulade bir beşer tablosu 
ortaya çıkar. İkisinin kendilerine tahsis edilen ismi reddedip kadınlaşmaya, 
kadının da erkekleşmeye kalkışması kendi varoluş hikmetlerini tersyüz etme- 
lerine yol açar. Bu da gezegendeki türümüzün sonunu getirir. 

Din dili eğer apaçık hüküm vaz'etmiyorsa, bütün zamanlara karşı dayanık- 
lı sembolik dil kullanır. Âdem ve Havva'nın yaratılış öyküsünde de sembolik dil 
kullanılmıştır. Bazı tefsir kaynaklarında şöyle anlatılır: “Allah, Âdem'i uykuya 
daldırdıktan sonra sol tarafındaki kaburgalardan birini aldı. Bu kaburganın 
yerini et bürüdü, iyileşti. O anda Âdem uyandı. Allah bu kaburgadan Havva'yı 
yaratıncaya kadar uykusundan kalkmadı. Âdem uykusundan kalkarak bir ta- 
rafında Havva'yı görünce 'Etim, kanım, eşim' dedi.” Mücahit şöyle diyor: “Al- 
lah, Âdem uykuda iken Havva'yı onun aşağıdaki iki eğe kemiğinden yarattı”. 
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Tevrat'ta Havva'nın yaradılışı şöyle anlatılır. “Ve Rab Allah dedi: Adam'ın 
yalnız olması iyi değildir; kendisine uygun bir yardımcı yapacağım. Ve Rab Al- 
lah, Âdem'in üzerine derin bir uyku getirdi ve o uyudu, onun kaburga kemik- 
lerinden birini aldı ve yerini otla doldurdu. Ve Rab Allah Âdem'den aldığı ka- 
burga kemiğinden bir kadın yaratıp onu Âdeme getirdi. Ve Âdem dedi: Şimdi 
bu benim kemiklerimden kemik ve etimden ettir, bu insandan alındığı için ona 
“nisa” ismi verilsin dedi. Ve Âdem karısının ismini Havva koydu, çünkü bütün 
yaşayanların anası oldu.” (Kitab-ı Mukaddes, Tekvin: 2/18-23) Talmud'daki 
bir kayda göre “Havva, Âdem'in on üçüncü kaburga kemiğinden yaratıldı” 

Bundan beş yüz sene öncesine kadar Avrupalılar, Tevrat'ın bu sözüne 
bakarak erkeğin kaburga kemiklerinin kadınlarınkinden bir eksik olduğunu 
sanıyorlardı. Kadınla erkeğin kaburga kemiğinin aynı olduğu ispat edilince 
Avrupalılar buna şaşırmıştı. Tefsircilerimiz söz konusu bilgileri Tevrat'tan al- 
mışlardır. Taberi “Bu rivayetlerin doğruluğunu Allah bilir” der. İbn-i İshak da 
“Havva'nın, Âdem'in sol kaburga kemiğinden yaratıldığı” şeklindeki haberin 
Yahudilerden nakledildiğini söyler. Akla yatkın olan şu ki, söz konusu olan bil- 
gi ve haberler Havva'nın kaburga kemiğinden yaratıldığına delil olmaz. Hadis- 
ler mecaz olup erkeğin kadınla iyi geçinmesini tavsiye eder. Tevrat, kadının 
erkekten yaratılmış olmasını, erkeğin ona sevgiyle bağlanması ve onunla bir 
beden haline gelmesi anlamına geldiğini kaydeder. (Tekvin, 2: 25.) 

Kamil Miras şöyle der: “Hadis'in bu ifadesiyle kadın cinsinin fıtrat açı- 
sından asabi olduğunu ve fıtratı gereği çabuk sinirlenerek eğrilik ve huysuz- 
luk göstermesine işaret olunup erkeklerin kadınlar hakkında hayırlı olmaları 
emrolunmuştur”. Kadının bu yönünü tıp âlimleri de aynı şekilde açıklar. Prof. 
Mazhar Osman şöyle der: “Kadının esas mizacı heyecanlılıktır. Bütün kadın- 
larda buna rastlanır. Ruh hastalıkları kadınlarda daha çoktur. En vahşi kavim- 
lerden en medeni milletlerin kadınlarına, medeni terbiye görmüş hanımından 
eğitimsiz bir köy kızına varıncaya kadar kadınlığın müşterek hisleri vardır. 
Her kadın ayının yarısını hazırlanma, adet, adetten sonra gayri tabilik, âdete 
yarı hasta olarak geçirir”. 

“Kaburga kemiği” metaforunun İsrailiyat olduğunu düşünenler Havva'nın 
Âdem'den yaratıldığını, bu yaratma fiilinin mahiyetinin, nasıllığının bilinme- 
diğini söylerler. Tefsiri üzerinde düşünmeye çalıştığımız bu ayet (4/1) de “tek 
bir nefis”ten söz eder. Ayette geçen “tek nefsin” Âdem olduğuna dair açık ayet 
ve hadis yoktur. Bazı müfessirler “Tek nefis'ten Hz.Âdem'in kastedildiğini söy- 
lerler. İbn-i Abbas şöyle der: “Kadın erkekten yaratılmıştır. Bu yüzden ka- 
dının gözü erkektedir; erkek ise topraktan yaratılmıştır. Bu yüzden erkeğin 
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gözü topraktadır”. Elmalılı'ya göre tek nefisten murat Âdem, eşinden murat 
da Havva olduğuna dair ittifak ve icma vardır”. En'am, 98; A'raf, 189 ve Zümer, 
30. ayetlerde de benzer ifadeler geçer. Bu ayetleri referans alanlar Havva'nın 
Âdem'den yaratıldığını söyler. Diğer bir görüş Havva'nın Âdem gibi topraktan 
yaratıldığını öne sürer. İnsanın yaratılışını anlatan ayetlerde kadın-erkek ayı- 
rımı yoktur. (Mesela bkz. 6/En'am, 2; 32/Secde 7.) 

Ancak “kaburga kemiği”ni iki cins arasındaki yaratılış farkına işaret eden 
bir mecaz olarak ele aldığımızda, kadın ve erkeğin Allah'ın yaratması oldukla- 
rını, her ikisini yücelten değerin iman, salih amel ve takva olduğunu söyleyebi- 
liriz. Aradaki sosyal roller ve fizyolojik-psikolojik farklar temel bir ayrımcılığın 
sebebi olamaz. Söz konusu metafor şöyle de yorumlanmıştır: “Kadın erkeğin 
ayaklarından değil, kaburga kemiğinden yaratıldı. Ayaklarından yaratılsaydı 
ezilirdi. Üstün olsun diye başından da yaratılmadı. Eşi olsun diye erkeğin ka- 
burgasından yaratıldı. Kolunun, koltuğunun biraz altında, korunsun diye ve 
kalp hizasında sevilsin diye!” En doğrusunu Allah bilir. 

“Ve (yine) kendisiyle, birbirinizle dilekleştiğiniz Allah'tan ve akra- 
balık (bağlarını koparmak)tan sakının. Şüphesiz Allah, sizin üzerinizde 
gözeticidir”. Kadim zamanlardan beri, insanlar iddia ve tezlerini güçlendir- 
mek veya dilek ve temennilerinin kabulünü sağlamak amacıyla “Allah”ın adını 
anarlar. “Allah için” dendiğinde, karşıdakinin kalbi yumuşar; “Allah adına” den- 
diğinde muhatabın ikna olma ihtimali artar. Yine bütün dilek ve istekler Allah 
adına ve O'na irca edilerek, O yardıma çağrılarak yapıldığında kabul olmaları 
umulur. Yardıma çağrılmaya Allah'tan daha büyük güç ve üstün varlık yoktur. 
Ataların yardıma çağrılması cahiliye geleneğidir. “Atalarınızın adını anarak ye- 
min etmeyin” (Buhari, Eyman, 4, Müslim, Eyman, 1-3) buyrulmuştur. Bilinç 
sahibi mü'minler sadece “Korku ve umutla Rablerine dua ederler" (38/Secde, 
16; 21/Enbiya, 90). Allah'tan başkasına yalvarmak, dilekte bulunmak, ondan 
yardım dilemek “Allah ile irtibatı, bağı kesmek“ anlamına gelir. 

Zevi'l erham, “Zevi'l-kurba” (2/Bakara, 183; 16/Nahl, 90) ile aynı katego- 
ride yer alır. Aileyi ve daha geniş kapsamda akrabaları, geriye doğru götürdü- 
gümüzde ortak bir kaynakta buluşurlar. Yüce Allah, insanların aşkın birliğine 
özü manevi ve ahlaki yüksek cevher olan Nefs-i vahide'nin yaratılıştaki rolüne 
işaret ettikten sonra, Allah'ın hakları ile akraba haklarını bir arada zikretmek- 
te, her ikisinin haklarına riayeti emretmektedir. Rahim, kadının döl yatağıdır. 
Zigot halinde teşekkül eden cenini korur, içinde 9 ay taşır ve güvenli bir bi- 

çimde doğumunu sağlar. Son derece hassas, kırılgan bebeğin bu süre zarfında 
rahimde korunması -ki hakikaten sapsağlam bir ortamdır, koruyucu bir ka- 
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vanozdur- Allah'ın rahmet isim ve sıfatının bir eseri ve tecellisidir. Hz. Pey- 
gamber (s.a.v), “Rahim, Rahman'dan bir daldır” buyurmuştur. Dal, bir ağacın 
kök ve gövdesinden türer. Bütün varlık âlemi Rahman olan Allah'ın rahmeti, 
koruyucu kudreti ve merhameti altında ise, anne rahmi de bunun bir parçası, 
bir uzantısı olarak korur ve cenini hayata hazırlar. Bir ağaçta yüzlerce dal olur 
ve hepsi gövdede ve daha derinde kökte birleşirler. Allah'ın Rahman ve Rahim 
sıfatının varlıktaki tecellisini kökü ve gövdesi yukarıda olan bir ağaca benze- 
tirsek, dallar ve yapraklar aşağı doğru sarkar ve her biri kendi varlık alanında 
hayatı bulur, varoluşa katılır. 

Mademki Allah'ın rahim ve rahmet sıfatı böyle tecelli ediyor, akrabaların 
bu ortak kökleri ve menşeleri dolayısıyla karşılıklı hak ve sorumluluklara sa- 
hiptirler, birbirlerini koruyup kollamak, Yüce Allah'ın rahmetini ve şefkatini 
kendi aralarında yaşatmak ve canlı tutup sürdürmek zorundadırlar. Rahim'den 
alınma Sıla-i rahim, akraba ziyareti, akraba hassasiyeti ve akraba koruyuculu- 
ğu anlamındadır, akrabalarla ilişkiyi kesmek Kat'ı rahim'dir, birbirine kan ve 
akrabalık bağıyla bağlı insanların aralarında rahmet, şefkat ve merhameti ke- 
sip ortadan kaldırmaları demektir. 

Sıla-i rahim konusunda Allah'ın Elçisi (s.a.)'nin uyarıları vardır: “Kim 
rızkının Allah tarafından genişletilmesini, ecelinin uzatılmasını isterse sıla-i 
rahim yapsın. (Buhari, Edep, 12); “Nesebinizden sıla-i rahim yapacaklarınızı 
öğrenin. Zira sıla-i rahim akrabalarda sevgi, malda bolluk, ömürde uzamadır.” 
(Tirmizi, Birr, 49.); “Rahim arşa asılıdır, der ki; —- Kim beni sıla ederse Allah 
da ona sıla etsin. Kim benden koparsa, Allah da ondan kopsun." (Buhari, Edep, 
13; Müslim, Birr, 17.) 

“Şüphesiz Allah, sizin üzerinizde gözeticidir.” “Er Rakib” Allah'ın isim- 
lerinden biri olup iki anlama gelir: Biri koruyup gözetleyen, diğeri murakabe 
eden, denetleyen. Allah, bütün varlık âlemi gibi, kullarını da koruyup gözetle- 
mekte, hak ve sorumluluklara göre birbirlerine karşı tutum ve davranışlarını 
murakabe etmektedir. Konu çerçevesinde düşündüğümüz zaman, akrabalık 
bağının korunup korunmadığını Allah gözetlemekte, yakından takip etmekte- 
dir. Sanki korunmaya muhtaç insanları, yakınları onları koruyup gözetiyor mu, 

bu, öncelikle Allah'ın gözetlemesi ve murakabesi altındadır. O, onların koruyu- 
cusudur ve koruma fiilinin imkânları ve gücü olan akrabalar tarafından yerine 
getirilmesini murat etmektedir. 
Bu sorumluluk bilinciyle akrabalarımızla ilişkilerimizi geliştirmeli, böy- 
lelikle toplumsal hayatı maddi ve ahlaki bakımdan takviye etmeliyiz. Allah'ın 
er Rakip ismi ancak bu sayede bizim aynamızda yansıyacak, tahakkuk edecek- 
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tir. Bireysel çıkar ve hazların esas alındığı bir dünyada akraba ilişkisini canlı 
tutmak son derece önemlidir. Daha geniş bir açıdan bakıldığında, akraba iliş- 
kisinin küçük ve dar bir çerçevenin dışına çıkıp bütün insanlığı içine aldığını 
söylemek mümkündür. Çünkü bütün insanlar babaları Âdem, anneleri Havva 
olan tek bir aileden gelmektedirler. Yatay ve geriye doğru dikey olarak takip 
edildiğinde her insanın diğerleriyle bir ilişkisi vardır. Akraba sorumluluğu, 
çoğu zaman devletlerin sosyal güvencelerinden daha etkilidir. Aile, akraba, 
komşu ve dostluklar zayıfladıkça insanlar daha çok devlete bağımlı hale gel- 
mekte, devlet güçlendikçe insan ve toplum zayıflamaktadır. 


, 
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2. Yetimlere mallarını verin ve murdar olana temiz olanı değiştir- 
meyin. Onların mallarını mallarınıza katarak yemeyin. Çünkü bu, 
büyük bir suçtur. 

3. o Eğer yetim (kız)lar konusunda adaleti yerine getiremeyeceğiniz- 
den korkarsanız, bu durumda, (onlarla değil) size helâl olan (baş- 
ka) kadınlardan iki(şer), üç(er), dört(er) olmak üzere nikâhlayın. 
Şayet (yine de) adaleti sağlayamayacağınızdan korkarsanız, o za- 
man bir (eş) ya da sağ ellerinizin mâlik olduğu (câriye) ile (yeti- 
nin). Bu sapmamanıza daha yakındır. 


Modern zamanların gündemden inmeyen konularından beri çok eşli evli- 
liktir (taaddüdü zevcat). Konuyla ilgilenenlerin şu gruplara ayrıldığını söyle- 
mek mümkün: 

a) Çok eşli evliliği düzenleyen hükümlerin tümüyle tarihsel olduğunu 
söyleyenler. Bunlara göre bugün bu hükmün geçerliliği kalmamıştır. Bunla- 
ra modern telakki ve hayat tarzının baskıları altında Kur'an'ı yorumlama- 
ya çalışan “modernist tefsirci veya modernist fakih” denebilir. Bunların öne 
sürdüğü gerekçeye göre, kadim zamanlarda çok evliliğe yol açan sebeplerin 
başında “Kırsal bölgelerde, özellikle köylerde ve dağ başlarında yaşayan be- 
devilerin çok kadınla evlenmelerinin sebebi hem korunma, hem de çevresi 
üzerindeki hâkimiyet sağlamanın güçlü ve muharip nüfusa ihtiyaç duyulma- 
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sıydı. Sayılan diğer sebepler arasında kırsal hayatın güçlüğü ve birçok emek- 
çiyi gerekli kılması, kabileler arasında sürüp giden savaşların, yağma, baskın 
ve talan hareketlerinin çok sayıda erkek ölümüne sebep olması, bunun sonu- 
cu olarak da kadın-erkek arasındaki sayıca eşitlik dengesinin erkek aleyhine 
bozulması.” 

Belirtmek gerekir ki bu özünde antropolojik şartları esas alan açıklama ikna 
edici değildir, zira bugün de benzer olgular fazlasıyla söz konusudur. Savaşlar, 
iç çatışmalar devam ediyor, erkekler ölüyor. İki Dünya Savaşı'nda 50 milyonun 
üstünde erkek öldü, kadınlar ortada kaldı. 21. yüzyılın hemen başlarında Irak 
işgali ve Suriye'de yaşanan iç çatışmalarda benzer bir durum ortaya çıktı. 

b) Çokeşli evliliklerin belli şartlara bağlandığını öne sürüp hükmü nere- 
deyse uygulanamaz hale sokanlar. 

c) Hükmün “salt bir ruhsat” olduğunu, bunu da kamu otoritesinin sınırla- 
yabileceğini, hatta yasaklayabileceğini önesürenler. (Mesela bkz. Kur'an Yolu 
tefsirinin yazarlarının ilgili ayeti tefsirleri.), 

d) Hükmün kıyamete kadar sürüp evrensel olduğunu, geçerli şartın sade- 
ce aa) Gönül rızası (nikâh akdinin şartı olan icap ve kabul), bb) Yeterli nafaka 
temini, cc) “Objektif adalet” olduğunu savunanlar. 

Sürenin 2. ayeti “yetim hakları"na dikkat çeker. Şu veya bu:sebepten dolayı 
babasını kaybedip. yetim durumuna düşmüş çocukların, babalarından kalan 
mal veya servetleri varsa, bunun korumalarını üstlenmiş bulunan veliler ta- 
rafından kendilerine ödenmesi gerektiğini belirtir. Lafzın emir kipiyle gelmiş 
olmasından da anlaşıldığı üzere bu hayli önemlidir. Hiçbir şekilde yetimler 
istismar edilmeyecek, malları heder edilmeyecek, erginlik çağına yani malla- 
rını bilinçli bir biçimde kullanabilecekleri çağa geldiklerinde kendilerine ve- 
rilecektir. Velileri aksini yapacak olurlarsa, murdarı temiz olanla değiştirmiş 
sayılacaklardır. Yetimlerin malı onlara murdardır, dolayısıyla haramdır. Mal- 
larını yemenin yollarından biri yetimlerin parasını kendi mal varlıklarına ka- 
tıp yemeleri, eksiltmeleri veya bütünüyle zimmetlerine geçirmeleridir. Böyle 
yapanlar Allah katında büyük bir suç işlemiş olurlar. (Bkz. 2/Bakara, 220; 4/ 
Nisa, 10; 6/En'am, 152; 17/İsra, 34.) 

3. ayet, yeni “yetim hakları ve yetimler sorunu” çerçevesinde yepyeni bir 
hukuki düzenlemeyi ele almaktadır. 2. ayet henüz çocuk yaştaki yetimler, 3. 
ayet evlilik çağına gelmiş yetim kızların hem mali hem medeni haklarıyla ilgili 
düzenleme getirmektedir. 

“Yetim” tek, tek kalma anlamında kullanılan bir kelimedir. Örfte ve yaygın 
olarak babaları ölen çocuklar için kullanılsa da, kocasını kaybetmiş dul kadına 
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da yetim denir. Kadın tek başına kaldığı ve korunmaya muhtaç duruma düştü- 
gü için hükmen yetim olarak anılır. 

Tarihin her döneminde savaşlar, baskınlar, afetler, iç çatışmalar, yaygın 
hastalıklar sonucunda korunmaya muhtaç çocuklar ve kadınlar sorunu orta- 
ya çıkar. İslam öncesi Arap toplumunda da benzer sorunlar sıklıkla yaşanırdı. 
Babalarını kaybetmiş ve kendi başına yaşama gücünü henüz elde edememiş 
yetimlerin korunması Müslümanların ana görevleri arasındadır. Araplar, ye- 
tim kızlara haksızlık yapmaktan çekinmezlerdi. Genellikle de ergenlik çağına 
gelen kızlarla evlenir, onların rızalarını alma lüzumunu hissetmez, kendile- 
rine miras olarak kalmış mal ve servetlerini uhdelerine geçirirlerdi. Bunu 
yapmalarının bir sebebi de malın aile dışında olan birilerinin eline geçme- 
sini önlemekti. Kızlar böylelikle istemedikleri ve hayatları boyunca mutsuz 
olacakları evlilikler yapmaya zorlanırdı. Bu çifte bir hak ihlaliydi. Böylelikle 
meşru bir işlem olan evlilik, haddi zatında hak ihlalinin bir vesilesi olarak 
kullanılmaktaydı, yetim kızlar hem babalarından kalan miraslarından olur- 
lardı hem fiziksel ve psikolojik olarak kendilerini savunabilecek durumda 
olmadıklarından istemedikleri bir evliliğe zorlanırlardı ki, ayet bu hak ihla- 
line son vermektedir. 

Yetim kızların bakım ve himayesini üstlenen kişiye (veli) yakışan onları ye- 
tiştirip kendi ayakları üzerinde durabilecek hale getirmektir. Bu arada durum- 
larını istismar etmeyecek, mal aile dışında birilerine geçer endişesiyle kızları 
istemedikleri evliliğe zorlamayacak, erginlik çağına geldiklerinde onları çare- 
siz ve muhtaç halde bırakmayacaktır. Eğer aralarında üç aşağı beş yukarı bir 
denklik (küfüv) söz konusuysa ve sahiden niyeti yetim kızla evlenmek ise, kız 
da gönül rızasıyla bu evliliğe evet diyorsa ve onun mihrini tam olarak ödeyip, 
babasından kalan mal ve servetine el koymayacaksa, yetim kızla evlenilebilir, 
hatta bu övgüye değer bir tutum olur. Ama bu şartlar yerine getirilemiyorsa, 
yetim kızlarla evlenmek doğru değildir, çünkü bu durumdaki bir kızın hakları 
belki kendi başına karar verebilecek başka kadın ve kızların haklarından daha 
çok korunmayı gerektirmektedir. 

Konuyla ilgili Hz. Aişe'den gelen rivayet ayette yer alan hükümlerin mak- 
sadını yeterince açıklar. Onun açıklamasına göre, birinin velayeti altında olan 
bir kız düşünün, malı ve güzelliği velisini cezbeder, onunla evlenmek ister an- 
cak hak ettiği mihri ona vermek istemez, hatta hem kendisini hem malını te- 
mellük etmek ister. Hz. Aişe, bu ayetin inişinden sonra İslam öncesi dönemde 
ve İslam'ın ilk yıllarında vuku bulan bu tür teamüllere son verildiğini söyle- 
mektedir. (Buhari, Tefsir/4; Şerike, 7, Vesaya, 21; Müslim, Tefsir/6-8.) 
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“Havf” sözcüğü korku anlamına geldiği gibi hâsıl olan kanaat ve zan anla- 
mına da gelir. Yani ayetin erkeklere vermek istediği mesaj şudur: Sadece kesin 
olarak korkmanız dolayısıyla değil, yetim kızları nikâhladığınız zaman onlara 
karşı adaleti yerine getirmeyeceğinize ilişkin bir kanaate sahip olmanız veya 
zannınızın bu yönde teşekkül etmesi durumunda bile, yapmanız gereken on- 
larla değil, başka kadınlarla evlenmenizdir. 

Evlilikte ve eşler arasında kurulacak evlilik ilişkilerinde temel alınacak öl- 
çüt “adalet”tir. Ayette adalet “kıst” olarak gelmiştir. Kurtubi, kelimenin hem 
adaleti yerine getirme hem haksızlığa meyletme veya zulmetme anlamlarında 
kullanıldığını belirtir. (Cin, 15. ayette kıst, “haksızlık yapanlar”; Müslim, İmare, 
18'de zikredilen bir hadiste ise “adalet” anlamında kullanılmıştır.) 

Ayet; yetim kızlarla evlilik yapıldığı zaman adaletin tesisi konusunda ciddi 
kuşkular varsa, yapılması gerekenin, başka kadınlarla evlenme yolunun tercih 
edilmesini belirtmektedir. Bu, elbette “başka kadınlar”a karşı adaletsiz davra- 
nılabileceği anlamına gelmez. Yetim kızla yetim olmayan yani himaye altında 
olmayan kız veya kadın arasındaki fark, ikincisinin nikâh akdi sırasında pa- 
zarlık gücüne sahip olması, mihri konusunda istediği miktarı öne sürebilmesi 
veya evlilikle ilgili başka şartları talep edebilme güç ve imkânlarına sahip ol- 
masıdır. Yetim kız ise pazarlık gücünden yoksun olduğundan istemediği halde 
bir evliliğe zorlanabilir. Öyleyse haksızlık üzere kurulmuş bir evliliğe tevessül 
etmektense, başka evlilik yapmalıdır. Dünyada sadece yetim kızlar değil, başka 
nice kadın vardır. Haksızlığa dayalı bir evlilik ya uzun sürmez, sona erer veya 
kadının gücü yoksa hayatı boyunca mutsuz olarak yaşamaya mahküm olur. 

Kızın yetimliği ergenlik çağı öncesi yaşıdır. Bazı hukukçular ergenlik çağın- 
dan önce yetim kızın nikâhlanabileceğini söylemişlerse de, başta İmam Şafii, 
İmam Malik ve cumhur ulema, yetim kız büluğa ermedikçe ve rızası alınmadıkça 
nikâhlanamayacağını söylemişlerdir ki tercih edilmesi gereken görüş budur. Hz. 
Ali (r.a.)'nin de görüşü bu yöndedir. (Bkz. 65/Talak, 4. ayetin açıklaması.) 

İbn-i Abbas ve İbn-i Cübeyr, bir noktaya daha dikkat çekmektedirler: 
Araplar, yetim kızlar konusunda titiz davranırken, bu sefer kafalarına koyduk- 
ları haksızlıkları diğer kadınlara reva görebileceklerini düşünmeye başladılar. 
Ayet, yetim kızlardan sonra diğer kadınlar konusunda da vaki olabilecek bir 
adaletsizliğin önüne geçmektedir. Bu yüzden eğer, adaleti yerine getirmeye- 
ceğinizden korkarsanız, “birden fazla kadın”la değil -çünkü çok eşli evlilikler- 

de adaleti tesis etmek güçtür- “tek bir kadın”la yetinin. Burada her halükarda 
evlilikte kadının haklarını koruyan bir temanın vurgulandığı anlaşılmaktadır. 
Bu durumda yetim kızların hakları korunacaksa ve onların da rızaları varsa 
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onlarla evlenmekte sakınca yoktur, adalet tesis edilecekse iki, üç veya dört ka- 
dınla evlenmekte de sakınca veya engel yoktur. 

Öyle beşeri-maddi durumlar var ki, tek bir kadını da dahi arzu edildiği 
standartlarda yaşatmak mümkün değildir. Bu durumda “Sağ ellerinizin mâ- 
lik olduğu (câriye) ile (yetinmek)” gerekir. Bu seçeneğin tarihi bağlamında 
nasıl bir çıkış yolu olduğunu anlamak kolaydır. Hukuki ve sosyal statüsü dola- 
yısıyla cariyenin bir evlilikten talep edecekleriyle özgür ve pazarlık gücü olan 
bir kadının talep edecekleri aynı değildir. Cariye savaş esiridir, birinin uhdesi- 
ne verilmiştir; gelişen fıkhi mevzuat ona biriyle olacaksa rıza şartı ve mihr ta- 
lep etme hakkı tanımamıştır. Ama bu ona zulmedilmesi, insan olması hasebiy- 
le haklarının ihlalinin mazereti değildir. Hatta tarihte aksi uygulamalar sıkça 
rastlanmış olsa da esir pazarlarında cariyelerin satılması İslami hükümlerin 
asılları bakımından meşru görülemez. Nitekim Ömer bin Abdülaziz, halife se- 
çildikten sonra yaptığı büyük reformlardan biri esir pazarlarında satılan köle 
ve cariyeleri serbest bırakması olmuştur. Kısaca cariyenin insani temel hakla- 
rının korunması lazım, sonuç itibariyle efendisine bağlı ve bağımlıdır. Efendisi, 
yetim kızlar, iki-üç-dört kadın veya tek kadınla evliliğinde dahi adaleti temin 
edebilecek durumda değilse, elinin altındaki savaş esiri kadınla yetinmeli, 
temiz bir şekilde onunla hayatını birleştirmeli, çocuğu olduğunda da artık 
Ümmü'i-veled (çocuk annesi) olması hasebiyle eşine özgürlüğünü vermelidir. 
Dilerse, çocuk doğmadan da eşi olarak seçtiği cariyeyi özgürlüğüne kavuştura- 
bilir ki, bu övgüye değer davranışların başında gelmektedir. 

Hür kadın yerine cariyenin önerilmesi, imkânı sınırlı erkeklere evlilik 
masrafları, sosyal statüsü ve alışkanlıkları pahalı kadınlara bir alternatif sun- 
maktır; dolayısıyla çağımızda da pahalı düğün ve yüksek hayat tarzı talep eden 
kadınlarla evlenilecek imkânlar yoksa mütevazı hayat tarzını kabul eden sos- 
yal statüsü düşük kadınlar tercih edilebilir (4/25). 

“Size helal-temiz olan (taabe) başka kadınlar”dan kasıt, nikâh bağı ge- 
çerli (caiz) olan kadınlardır. Ensest (fücur) kapsamına giren evlilikler katego- 
rik olarak yasaktır. Sütkardeşler de buna dâhildir (4 /Nisa, 23). Bunlar “taabe”- 
nin dışındadır. Evlenilecek kadınların temiz ve hoşlanılacak kadınlar olarak 
seçilmesi önemlidir. Bu açıdan “taabe” kelimesinin çift anlamlı olduğunu söy- 
lemek mümkündür: Biri temiz ve helal, diğeri hoşa giden kadın. Temiz ve helal 
ölçütü objektiftir, nikâh bağı olanlar arasındaki evliliğe işaret eder; hoşa gitme 
ise sübjektif olup evlenecek kişilerin birbirinden hoşlanması anlamında olup 
herkese göre değişir. Eğer eş adayları birbirinden hoşlanmıyorlarsa araların- 
da sevgi bağının yerleşmesi, dolayısıyla evliliği devam ettirmeleri mümkün ol- 
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maz. Öyle de olsa, sevgi bağının zayıflaması veya tümüyle yok olması hali do- 
gabilir. Bu, saygı ve karşılıklı sorumlulukların ortadan kalkmasına sebep teşkil 
etmemelidir. Sürenin 129. ayetinde, böyle bir durumda hiç değilse “objektif 
adalet”e riayet ederek “Artık cinsel istek duymadığınız eşi askıda bırakmayın” 
deyip, bu sayede kadının hayatını sürdürülebilir düzeyde tutmak için uyarı- 
larda bulunuyor. Ancak bu nikâh akdi sırasında düşünülmesi gereken bir ko- 
nudur. Bir müddet sonra sevgisini kaybetti diye koca eşini yüzüstü ve çaresiz 
bırakamaz. Onun mali ve sosyal ihtiyaçlarını karşılayıp beraberliği sürdürmek 
erkeğe ait yükümlülüktür. Kadının aile birliğine son verme talebinde bulun- 
ması başka bir konudur. 

Hz. Aişe (r.a.)'nın işaret ettiği üzere ayet, yetim kızlar konusunda önemli 
bir uyarı getirirken, bu arada köklü bir geleneğe de son verip yeni bir düzen- 
leme yapmaktadır. Buna göre, bundan sonra erkekler ancak veya azami olarak 
dört kadınla evlenebileceklerdir. Bu üst sınırdır. İslamiyet'ten önce Araplar 
arasında ve eski zamanlardan beri çağdaşları diğer beşeri havzalarda çok ev- 
lilik vardı. Üstelik kadın sayısında herhangi bir sınırlama yoktu. Dörtle sınır- 
landırdı. Seyyid Sabık'ın Tirmizi ve İbn-i Mace'den aktardığına göre (Fıkhu's 
Sünne, 1l, 204; Elmalılı, 11, 1319.) Sakif kabilesinden Gaylan'ın nikâhı altında 
10 (Muvatta, Talak, 76), Haris bin Kays'ın sekiz hanımı vardı. Hz. Peygamber 
(s.a.v) her ikisinin eşlerini dörde indirip, diğerlerini boşamalarını emretti 
(Ebu Davud, Talak, 25.) 

Eski Hindular, Lidyalılar, Babil, İran ve İbraniler arasında çokeşli evlilik 
yaygındı. Çok eşli evlilik konusunda Ahd-i Atik'te çok sayıda örnek var: Hz. Ya- 
kub'un birden fazla hanımı vardı (Tekvin, 31:17). Elkana'nın birinin adı Han- 
na, diğerinin Peninna olmak üzere iki eşi vardı (1. Samuel, 1:1), Hz. Davud'un 
da birkaç hanımı vardı (11. Samuel, 5:13). Hz. Süleyman'ın eşleri ve cariyeleri 
konusunda abartılı rakamlar verilir (1. Krallar; 11:3). Tevrat, ilk eşten sonra ev- 
lilik yapılacaksa şu hükmü koyar: “Kendisine başka bir kadın alırsa, birincinin 
nafakasını, giysilerini ve kadınlık haklarını eksiltmeyecektir” (Çıkış, 21:10). 
Bu hükümlerin İslamiyet'te de aynı olduğunu söylemek mümkün. 

Eski Yunanlılarda da çokeşli evlilik vardı, bir erkek dilediği sayıda kadınla 
evlenebilirdi. Musa aleyhisselamın şeriatını devam ettiren Hıristiyanlık açı- 
sından çokeşliliğe engel hükümler yoktu. Tek eşliliğin Pavlus'la Hıristiyanlığa 
dâhil edildiğini söyleyebiliriz: “Eğer biri suçsuz, tek kadın kocası ise ve iman 
eden ve edepsizlik ve düzensizlikle haklarında şikâyet olunmayan çocukları 
varsa, onu tayin et” (Titusa, 1:6-9). Hıristiyanlıkta çokeşli evlilik esas itibariyle 
Jüstinyen kanunlarıyla yasaklanmıştır. 
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Denebilir ki tek-eşli evlilik “Katolik evlilik biçimi”dir, modernlik bunu Ka- 
tolik'ten almış, Kemalizm de modernizasyon politikaları icabı benimsemiştir. 
Ancak fiiliyatta erkeklerin yaklaşık 2/3'ü buna riayet etmemiştir. Çok eşli evli- 
lik hukuki ve sorumluluk yüklemesi dolayısıyla hakikatte erkeğin aleyhinedir, 
en azından ona sorumluluklar yükler, resmi tek eşli evliliklerin geçerli olduğu 
yerlerde zarar kadınlara çıkmaktadır. Her ne kadar tek evlilik yönünde resmi 
ve sivil baskılar söz konusu ise de, dünyanın genelinde erkeklerin hayatların- 
da tek kadınla yetindikleri doğru değildir. Aşağıda bununla ilgili somut örnek- 
ler verilecektir. 

İslamiyet insanın bu değişmez realitesini göz önüne alarak bir erkeğin 
evliliğini dört kadınla sınırlandırdı. Böylelikle erkekleri gönülleri istediğinde 
kadınları herhangi bir sorumluluk üstlenmeden geçici zevk nesnesi olmaktan 
çıkardı, kadınları sosyal, mali ve hukuki güvence altına aldı. Bütün sahabeler 
azami eş sayısını dört olarak anladı, İslam tarihinde de kimse dördün üstün- 
de kadınla evlilik yapmadı. Bu açıdan “Size helâl olan (başka) kadınlardan 
iki(şer), üç(er), dört(er) olmak üzere nikâhlayın” da olan vavları toplama 
şeklinde anlayıp sayıyı dokuza çıkaranların görüşleri muteber değildir. Hem 
ayet sayıyı dörtte bitirmekte, hem Allah'ın Resülü (s.a.)'nün tatbikatı bu yönde 
gerçekleşmiş bulunmaktadır. Peygamber Efendimiz'in dokuz hanımını nikâhı 
altında bulundurması kendisine özgü bir uygulamadır, bu ruhsat sadece ken- 
disine tanınmıştır (Bkz. 33/Ahzab, 50). 

Bu kombinezondan anlaşılan şudur: İndiği sosyal ortam itibariyle adalet 
şartının en yüksek düzeyde tahakkuk ettiği evlilik “yetim kızlar”la olandır. 
Buna ideal evlilik dahi denebilir. Çünkü hem bir yetimi topluma ve medeni ha- 
yata kazandırmış, hem de onun temel mali haklarına riayet etmiş oluyorsunuz. 
Bunun hemen altındaki evlilik türü “iki-üç veya dört kadınla olan evlilik”tir. 
Hitap dörtten fazla evli olan veya bu tür evliliği yapabilecek erkeklere geldi- 
gine göre, ayetin “adalet” kıstasını temel alıp eş sayısını dörtle sınırlandırmak 
istediği açıktır. Bu üst sınırdır, daha çok adalet için üç eş, dahası iki eş gerekir. 
Bu da mümkün olmayacaksa tek eşli evlilik en hayırlısıdır. Ayet gayet açıktır: 
Velayetiniz altında bulunan yetim kızla evlenerek onun malını yemektense, di- 
ger kadınlardan iki, üç veya dört kadınla evlenebilirsiniz. İslam bilginlerinin 
icmal, nasların sübutundan ve delaletinin kat'iliğinden çıkan sonuç budur. 

Kısaca birden fazla eşle evlilik mümkündür, tercihe ve imkâna bağlı olarak 
dört eş üst sınırdır. Çok evliliğin “adalet” faktörü dışında şu veya bu şarta bağ- 
lanan bir ruhsat olduğu yönündeki modern zamanlara ait iddianın kuvvetli 
bir dayanağı yoktur. Çok eşli evliliğin geçerli şartı eşler arasında adaletin tesis 
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edilmesidir. Adaletin tek eşli evlilikte daha kolay sağlanabileceği belirtilmekte 
ama tam adalet sağlanamayacak diye, iki, üç veya dört eşle evlilik yasaklanma- 
maktadır. Son sıradaki evlilik türü ise, biraz da maddi imkânsızlıklar dolayısıy- 
la savaş esiri bir “cariye ile olan evlilik”tir. 

Diğer bir iddia, ayetin indiği ortamda geçerli çokeşli evliliğin Kur'an ta- 
rafından birden yasaklanmayıp zamana bırakılması tezidir. Buna göre bu te- 
amüle birden son verilseydi, hüküm uygulanmaz, toplum buna tepki göste- 
rirdi. Yasa Koyucu bu işe zamana bıraktı, tedricen ortadan kalkmasını istedi. 
Bu iddia da temelsizdir. Din tamamlanmıştır, din kendi adına son hükmün ko- 
nulmasını ne tarihe bırakır ne her zaman dini kendi heva ve hevesine göre 
yorumlaya meyyal beşerin kararlarına terk eder. Dini tebliğe muhatap olan ilk 
Müslüman cemaat gelen hükme rıza gösterdi, anında uyguladı, eğer dinin amir 
hükmü tekeşli evlilik olsaydı Efendimiz, bunu emreder, sahabeler bu emri baş- 
göz üstünde kabul ederdi. Bu konu alkollü içkinin tedricen yasaklanmasından 
farklıdır. (Bkz. Said Şimşek, Hayat Kaynağı Kur'an Tefsiri, I, 472.) 

Evlilikte haklar veya eşler arasında adaletin ne anlama geldiğine gelince. 
Öncelikle eşlerin maddi-mali ihtiyaçlarının örfe göre karşılanması, güvenlik- 
lerinin sağlanması, sağlıklarıyla ilgilenilmesi ve sosyal temsilleri ve sorumlu- 
luklarının yerine getirilmesi gerekir. Bunlara bağlı olarak onlarla vakit geçirir, 
sohbet eder veya cinsel hayatı sürdürürken eşit davranılması, birinin tercih 
edilip diğeri veya diğerlerinin ihmal edilmemesi. Bunun hayli zor olduğunda 
şüphe yok, bu yüzden 129. ayette bunun zorluğuna işaret edilerek, hiç değilse 
kaba adaletsizlik ve haksızlıktan kaçınılması istenmiştir. 

Müfessirlerimiz (Razi, Kurtubi, İbn-i Kesir), bu ayetin inişinden sonra çok 
eşliliğin arttığını değil, eşler arasındaki sayıların kademeli bir biçimde azal- 
dığını kaydeder. Elbette buna yol açan sebep, yetimlerin kendileri ve malla- 
rına ilişkin yapılan kesin uyarı ve eşler arasında adaletin gerçekleşmeyeceği 
yönünde ortaya çıkan kaygıdır. Bu aşamadan sonra mali güçleri yetmeyenler, 
kalabalık eşlerini ve çok sayıdaki çocuklarını geçindirmek amacıyla koruma 
sorumluluğunu üstlendikleri yetimlerin mallarına göz dikmekten vazgeçtiler. 
Yinede bu, bir takım durumlarda çok eşliliğin büsbütün kötü, istenmeyen veya 
başka kültürlerin -özellikle çağımızda bir Katolik formu ve modern seküler 
Batı'nın idealize ettiği tek eşli modelin- derin etkisinde aşağılanan bir evlilik 
olarak algılanmasını gerektirmez. Evliliğin temeli olan nikâh akdinde aslolan 

1) Aileyi mali bakımdan geçindirebilecek imkânlara sahip olunması, 

2) Eşler arasında adaletle davranılması, 

3) Her halükarda nikâh akdinin icap ve kabule yani serbest iradeye dayama- 
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sıdır. Zor ve baskı altında bir kızın veya kadının nikâh altına alınması, babası veya 
ailesi tarafından istemediği bir evliliğe zorlanması yasaktır, o akit sahih değildir. 

4) Bir kadın ikinci, üçüncü veya dördüncü eş olmaya zorlanmayacağı gibi, 
hayatını birlikte geçirebileceğine kanaat getirdiği bir erkeğin ikinci, üçüncü 
veya dördüncü eşi olmaktan da engellenemez. Kanunla yasak koymak temel 
bir hakkı kısıtlamaktır ki, böylesi ilişkilerin ana çerçevesini kanunlar değil, ki- 
şilerin inandığı ve mensup oldukları dinin hükümleri belirler. 

Böyle olunca, birinci eş gibi ikinci, üçüncü veya dördüncü eş olma duru- 
munda olan kadının özgür iradesiyle seçimi ve rızası nikâh akdinde rol oyna- 
maktadır. Kendisi ikinci, üçüncü veya dördüncü eş olmak isteyen kadın varsa, 
başkalarının onu bu tercihinden alıkoymaya çalışması, doğası gereği bir öz- 
gürlük kullanımı ve hakkının engellenmesi anlamına gelir. Hatta “liberal bakış 
açısı”ndan, “bireysel özgürlüğün engellenmesi” demek olur. Kadın istemediği 
bir evliliğe zorlanıyorsa eğer, kamu otoritesi buna müdahale etmelidir. Yoksa 
bir kadının özgür iradesiyle kaçıncı eş olacağı konusu kamu otoritesinin yetki 
konusu değildir. Kadın veya erkek bu konuda tercihini yaparken; dinini, dünya 
görüşünü veya toplumsal şartların kendine ilham ettiklerini referans alır. Na- 
sıl Katolik bir Hıristiyan birden fazla evliliğe zorlanmayacaksa, bir Müslüman 
da adalet şartlarını haiz olduğu takdirde birden fazla evlilikten engellenemez, 
her iki örnekte dine müdahale olur. 

Ayrıca belirtmek gerekir ki, bir kadın, eşinin kendisinden başka bir kadın- 
la evlenmesini istemiyorsa, nikâh akdi sırasında bunu bir şart olarak öne sü- 
rer, eşi böyle bir şeye teşebbüs edecek olsa, bunu boşanma sebebi olarak sayar. 

Toplumsal hayat daima zaruretler ve sürprizlerle doludur. Ayet, hiçbir şe- 
kilde şu veya bu zaruret dolayısıyla çok eşli evliliğe izin vermiş değildir, bu 
tür evliliğin çok elzem, çok zaruri hallerde başvurulacak bir “ruhsat” olarak 
sayılması da mümkün değildir. Ayete göre yegâne endişe sebebi adaletin tesi- 
sini zorlaştıran şartlardır. Bir kadını hak ettiği şekilde geçindirmek, güvenlik 
ve sağlığını üstlenmek ve sosyal konumuna göre tutmak mümkün değilse, bu 
kadına karşı adaletsizliktir, böylesi durumlarda erkeğin değil çok kadınla, tek 
kadınla evlenmesi dahi tavsiye edilmemiş, ona bir “savaş esiri cariye ile ye- 
tinilmesi” öğütlenmiştir. Bir erkek mali imkansızlıklar dolayısıyla büsbütün 
kadınsız/eşsiz bir hayata mahkum edilmeyeceğine göre, cariye veya statüsü 
düşük profil biriyle evlilik yapması rasyonel ve insani görünmektedir. Erkek, 
bu imkâna da sahip olmayacak olsa, haram yollara sapacak, büyük günah iş- 
leme tehlikesiyle karşı karşıya kalacaktır. Bu konu sürenin 25. ayetinde tekrar 
ele alınmaktadır. 
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Kölelik gibi cariyelik de bugün illetlerine binaen “tarihsel bir kategori” 
hükmündedir. Başka bir ifadeyle savaş esiri kadınlar düşman kuvvetleri tara- 
fından cariye olarak kullanılmıyorlar. Belirtmek gerekir ki Kur'an hükümleri 
içinde tümüyle tarihsel olanlar yok gibidir, hemen hepsi illetlerine yani onları 
var kılan özgül tarihi ve toplumsal şartlara bağlı teşekkül etmişlerdir. Tabii ki 
illetlerin ortadan kalkması hükümleri de ortadan kaldırır. Ancak tarihselcilik- 
ten farklı olarak, şu usul kaidesinin de geçerli olduğunu unutmamak lazımdır: 
İlletlerin geri gelmesi yürürlükten kalkmış hükmü de geri getirir. Mesela çocu- 
ğun velayeti ebeveyne ait ise, burada illet küçük yaş faktörüdür. Çocuk kendi 
bedeni ve malı üzerinde tasarrufta bulunamaz; ergenlik/rüşt çağına eriştiğin- 
de artık tasarrufta bulunabilir, dolayısıyla vesayet de ortadan kalkmış olur. 
Ama diyelim ki 30 yaşında akıl sağlığını kaybetti, bu durumda yine bedeni ve 
malı üzerinde tasarrufta bulunma gücünü ve ehliyetini kaybettiğinden illet 
geri gelir, dolayısıyla ebeveyni veya yakınları onun velayetini üstlenir. 

Kur'an hükümlerine tarihselci yaklaşımı uygulamak, hükümleri tarihe 
yani vahyin ilk muhataplarının özel tarihi ve toplumsal şartlarına indirgemek 
olur ki, bu yolla “modern çağa uymaz” diye iptal edilmeyecek hüküm yoktur. 
Nitekim modern dünyanın baskısı altında fıkıhla uğraşan çok sayıda ilahiyatçı 
veya yazar, hükümleri tarihsel kontekstlerine irca edip, bugün değiştiklerini 
söyleyebilmektedirler. Çokeşli evlilikler konusunda da modernist fakihler ve 
yazarlar benzer bir tutum içindedirler. 

Bu perspektiften baktığımızda şunu sorabiliriz: Acaba söz konusu evlilik- 
ler detamamen ortadan kalkmış mı oluyor? Yoksa sosyal ve ekonomik geçerli 
standartlara göre bir kadınla evlenemeyecek durumda olan bir erkeğin, daha 
düşük standartlarda himayesi altına girmeye razı çaresiz ve muhtaç kadınlarla 
nikâh esasına dayalı bir evlilik yapmasına imkânı mı veriyor? Çoğu Batı ülkele- 
rinde yaşayıp dini kaygılar taşıyan insanlar şu suali soruyorlar: Nikaha dayalı 
beraberlikler bir tür “düşük profil evlilik” sayılabilir mi? Cariyeliği savaş so- 
nucu özgürlük kaybı ve bir sahibin alma satma olarak anladığımız zaman, bu 
türden düşük profilli evlilikler düşünülemez. Kaldı ki, bu ülkelerde yaşayan- 
ların maddi-ekonomik durumları bir evliliği rahatlıkla götürebilecek seviye- 
dedir. Onlar sadece bir evliliğin başka sosyal, hukuki ve sürekli beraberlikten 
doğan sorumluluklarını üstlenmek istemiyorlar. Cariyelik, savaş sonucu esa- 
ret dolayısıyla gücünü kaybetmiş bir kadının çaresizliği olarak düşünüldüğün- 
de, giderek nüfusun yoğunlaştığı devasa metropollerde, kimsesiz, himayesiz, 
muhtaç ve mülteci milyonlarca kadın neredeyse aynı maddi-ekonomik statüye 
düşme tehdidiyle karşı karşıya gelmektedir. Bu kadınların en büyük arzuları, 
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standartları düşük de olsa, namuslu bir hayata sahip olmak, bir erkeğin meşru 
himayesi altında dış tehdit ve tehlikelere karşı güven içinde yaşamaktır. 

Tarihsel olarak evlilikler poligam ve monogam olmak üzere iki kısma ay- 
rılır. Poligaminin iki biçiminden söz etmek mümkün: Poliandri ve polijini. Po- 
liandri, bir kadının birden fazla erkekle evlenmesi demektir ki bu bazı eski 
toplumlarda görülse bile, marjinal bir formdur. Amerikalı antropolog George 
Murdock'a göre dünya üzerinde ancak yüzde 1'e karşılık düşer. Aynı antropo- 
loğa göre bir erkeğin birden fazla kadınla evliliği demek olan polijini dünya 
toplumlarının yüzde 85'inde görülür ve kadim zamanlardan beri sürer. Dünya 
üzerinde monogami normunu uygulayan yüzde 15'lik toplulukların gösterdiği 
davranış “seri monogami” olarak nitelendirilmektedir ki, anlamı birbiri ardına 
tek kadınla birlikte olma halidir. Buna zincirleme evlilik türü de denebilir. 

Erkek tabiatının poligami, kadın tabiatının monogami olduğuna kana- 
at getirenlere göre, bu formun hayvanlar âlemindeki izdüşümüne rastlamak 
mümkün. Erkeklerin olduğu hayvanlar âleminde birçok tür poligamidir, sade- 
ce goriller tek eşli yaşar. Bilim adamları buna hayvan gorilin obez ve tembelliği 
dolayısıyla başka eş aramaya üşenmesini sebep olarak göstermektedirler. 

Sir Apolo Kagwo'dan naklen Afrika uzmanı Ali Mazrui'nin verdiği bilgilere 
göre, Buganda Kralı 11. Suna'nın 148 karısı, iki bin yedek karısı ve 18 bin aba- 
zeni yani kadın hizmetçisi vardı. Nijerya'da yaşayan 84 yaşındaki Muhammed 
Bello Ebubekir adlı bir şahısın 84 karısı olduğu medyada yer aldı. İsimlerini 
ve tam olarak sayılarını unuttuğu 86 eşi 170 çocuğu ve çok sayıda torunu olan 
yaşlı adam, geçimini şifa dağıtarak sağlıyor (Yeni Şafak, 11 Ağustos 2008). Yine 
Güney Afrika'daki Svaziland ülkesinde Kral 111. Msvati'nin 13 eşi vardı, 14. eşini 
seçmek için binlerce kız arasında yarışma açmıştı (Hürriyet internet sitesi, 3 
Eylül 2008). Svaziland Kralı Mswati, her yıl kendisinin önünde geleneksel dans- 
lar yapan yarı çıplak binlerce bakire kız arasından en güzelini eş olarak seçiyor. 
12. eşi Nothando, Adalet Bakanı Ndumiso Mamba ile bir otel odasında yaka- 
landığında Svaziland Kralı'nın 14 eşi ve 23 çocuğu vardı (Habertürk, 25 Eylül 
2010).2011 yılında gazetelerin geçtiği habere göre ABD'de iki kız çocuğuna 
tecavüz ettiği gerekçesiyle ömür boyu hapis cezasına çarptırılan 55 yaşındaki 
Mormon tarikatının lideri Warren Jeffes'in ölüm cezasına çarptırılması duru- 
munda 24'ü 17 yaşın altında olmak üzere 79 eşi dul kalacaktı. Jeffs babasının 
29 eşini de üzerine almış bulunuyordu (Habertürk, 31 Ağustos 2011). 

Çok eşli evliliği gerektiren bazı tarihi, toplumsal ve arızi faktörler vardır. 
Tarım toplumlarında işgücüne hissedilen ihtiyaç ilk akla gelendir. Birden fazla 
kadınla evlilik, hem ailenin ilave işgücüdür hem daha fazla çocuk demektir. 
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Modern teknolojik aletlerin tarıma girmesi, bu evliliklerde belli bir azalmaya 
yol açmıştır. Ekonomik sebepler, yoksulluk ve iş piyasasının daralması sosyal 
güvenceden yoksun kadınların bir erkeğin nikâhı altına girerek sosyal güven- 
ceye kavuşmasını sağlar. Yoksulluk ve şiddetli ihtiyaç içinde yaşamaktansa 
kadın hem bir erkeğin himayesini kazanır hem sosyal ve cinsel ihtiyaçlarını 
meşru yoldan karşılar. Kadının şiddetli ihtiyaçlarla karşı karşıya bulunduğu 
durumlarda fuhşun arttığı vakıadır. 

Ekonomik faktör bazı durumlarda toprakların, aileye ait servetin yabancı- 
lara gitmesini, parçalanmasını önlemek üzere de karşımıza çıkar. Bu durumda 
kadınlar ikinci, üçüncü eşler olarak aile içinden erkeklerle evlendirilmektedir. 
Tarihte sosyal statü elde etmek amacıyla da bu tür evlilikler yapıldığı vakidir. 
Bir aile sosyal konumunu yükseltmek amacıyla kızını isteyerek zengin veya 
asil bir erkeğe ikinci veya üçüncü eş olarak vermiştir. Ebu'l Fazl İzzeti'ye göre 
İslam'ın tarihsel yayılmasında çok eşli evliliklerin önemli rol oynadığını söyle- 
mek mümkün. Şam'lı veya Bağdatlı bir tüccar Afrika'dan Asya'nın içlerine ka- 
dar ticaret yaptığı güzergâh üzerinde farklı bölgelerden olmak üzere üç veya 
dört evlilik yapmış, bu bölgelerden doğan çocukları İslamiyet'in yayılmasında 
önemli roller oynamışlardır. 

Fakat belki en çok rol oynayan faktörün savaşlar sonucu ortaya çıkan de- 
mografik dengesiz durumdur. İster eski Arap toplumunda -ki savaşlar, yağma 
ve kabile baskınları eksik olmazdı- ister günümüzde savaşlarda erkek nüfu- 
sun yüksek düzeyde zayi olması, bir anda yüz binlerce kadının dul, kızın yetim 
kalmasına sebebiyet vermektedir. Böylesi durumlarda hayatta kalan erkek- 
lerin birden fazla kadını himayesi altına alması zaruridir. Mesela Cezayir'de 
1962-1966 yılları arasında çok eşli evlilikler 27 binden 40 bine çıkmıştır ki, 
bunun tabii ki anlaşılır sebebi bağımsızlık savaşı sırasında çok sayıda erke- 
ğin hayatını kaybetmiş olmasıdır. Amerika'nın Irak'ı 2003'te işgaliyle beraber 
birkaç sene içinde 1 milyonun üstünde insan hayatını kaybetti, bunların ezici 
çoğunluğu erkek olup geriye korunmaya muhtaç yüzbinlerce dul kadın ve ye- 
tim bıraktı. 2011'de başlayan Suriye iç savaşında da 7 milyon insan mülteci 
durumuna düştü, dünyanın çeşitli ülkelerine dağılanların büyük bölümü ka- 
dınlar ve yetimlerdi. 

Çok eşlilik özellikle 19. yüzyıldan başlamak üzere modern zamanlarda 
Batılı-Katolik din telakkisi ve konuyla ilgili katı hükümlerinin etkisinde “Müs- 
lümanların bir ayıbı” olarak propaganda edilmekte, özür dileyici tutum içinde 
olan Müslümanlar da mahcup bir edayla, bunun “bir emir, amir bir hüküm” 
değil, yerine ve duruma göre “bir ruhsat” olduğunu söylemektedirler. Bu me- 
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yanda savaşlar, tabii afetler, iç çatışmalar sonucunda erkeklerin nüfusunda 
azalmanın kaydedilmesi, kadının hastalanıp sadece kadınlık görevlerini değil, 
hayatını devam ettiremeyecek duruma düşmesi, kısır olup çocuk doğurma- 
ması vb. durumlarda nüfus dengesini ayarlamak, nesli devam ettirmek ve ilk 
kadını sokağa atmamak için İslamiyet'in çok eşli evliliğe ruhsat verdiğini be- 
lirtmektedirler. Elbette bu gerekçelerde haklılık payı vardır. 

Bu konular zaman zaman ortaya çıkardıkları ihtiyaç çerçeveleri içinde 
gündeme gelmektedir. Mesela nüfustaki azalmanın hızla kaydedildiği Rusya'da 
Liberal Demokrat Parti Lideri Vladimir Jirinovski, “Rusya'da bir erkeğin bir- 
den fazla kadınla evliliğini mümkün kılan yasal düzenleme yapılması”nı teklif 
etmiştir. Ona göre ancak bu sayede nüfustaki artış sağlanacak, babasız çocuk- 
lar sorununa çözüm bulunacaktır (Sabah Gazetesi, 26 Ekim 2000). Nüfusunun 
çoğu kadın olan Kazakistan'da, çokeşli evliliğin yasallaşmasını isteyen bizzat 
kadınlardır (Yeni Yüzyıl, 31 Mart 1997). Bu, sadece nüfus düşüşü kaygısı için- 
deki politikacıların değil, sosyologların da gündeminde olan bir konu. Gelecek 
sosyoloğu olarak bilinen Alvin Toeffler “İnsanlar 21. yüzyılda asla tek evlilikle 
hayatlarını geçirmeyecekler, asgari 3-4 evlilik yapacaklar” demektedir (Yeni 
Yüzyıl Gazetesi, 21 Aralık 1997). 

Esasında fiili duruma bakıldığında birden fazla kadınla olma formunun 
hayli yaygın olduğu görülür. Fransa'da yapılan bir araştırmaya göre, özellikle 
gelir düzeyi yüksek Batılı erkekler en az iki sevgiliyle yaşıyor. Erkeklerin buna 
gösterdikleri gerekçe, “tek eşli evlilikte zamanla monotonlaşmanın olması” 
(Bulvar Gazetesi, 5 Eylül 2002). İsviçreli bilim adamı Prof. Forel, bu gerçeği 
açık yüreklilikle itiraf etmiş, şöyle demişti: Avrupa'da tek eş taraftarlığı bir 
etiket, bir riyadan başka bir şey değildir. Sadece Avrupa'da değil, Türkiye'de 
de benzer olgular söz konusudur. Prezervatif üreten bir şirketin 41 ülkeyi içi- 
ne alan araştırmasına göre, erkekler kadınlarını aldatıyor. Türkiye'de bu oran 
yüzde 35'lerde seyrediyor (Yeni Aktüel, 16-22 Mart 2006, Sayı: 36). 

Bunlara ek olarak erkeğin çok eşliliğe yatkın olması da sayılan diğer ge- 
rekçeler arasında yer alır. Deneysel olarak, kadına erişebilirliğin kolaylaştığı 
modern toplumda evli bir erkeğin başka kadınlara ilgi duymaması, hiç değilse 
birkaç kez kaçamak yapmaması nadiren görülüyor. Araştırmalar, fiilen erkek- 
lerin birden fazla kadınla birlikte olduklarını gösteriyor. Amerikalı erkeklerin 
yıllık partner sayısı 7, Fransızların 6'dır ki, en az partner sayısı ülke erkeği 3 
kadınla Meksikalılardır (Hürriyet Gazetesi, 24 Eylül 1999.) Esik İtalyan Başba- 
kanı Berlusconi, beş kadınla bir arada yaşadığı medyaya yansımıştı (Hürriyet, 
18 Nisan 2007). Playboy Dergisinin kurucusu 80 yaşındaki Hugh Hefner yedi 
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kadınla aynı anda yaşıyordu (Vatan, 12 Ekim 2006). Daha ilginci Amerika'da 
yaşayan Mormonların da 1890'lardan sonra kendi aralarında çok eşliliği yasal 
olarak ilan etmeleridir. Bu grubun dini lideri baba Rulon Jiffs, 92 yaşında öldü- 
günde 75 karısı vardı. Babasının ölümü üzerine yerini alan oğul Warren Jeffs, 
iki tanesi hariç babasından kalan üvey annelerini eş olarak haremine katmıştı 
ki, bu hadiseden önce zaten 80 karısı vardı ki, “80 karılı adam" adıyla belgeseli 
çekilmişti. 50 bin insanın arkasından gittiği Warren Jeffs'e göre, 3 eşli olanlar 
cennete daha yakın, daha fazla eşi olanlar daha yakındır. Kocası ölen kadın dul 
kalmamalı, hemen evlenmelidir. (Ahmet Kurucan, Poligami ve Warren Jeffs, 
Zaman, 18 Ekim 2006). 

Dünyada kadın erkek ilişkisi her zaman ve her bölgede nikâh veya yasal 
çerçevede sürmez, bu hayatın arzu edilmeyen gerçeğidir. Burada söz konusu 
olan fiilidurumu yasal düzenlemeyle hukukun teminatı altına almak mı, yoksa 
ahlaki çözülme ve mağduriyetleri kendi başına serbest bırakmak mı daha ras- 
yoneldir, sorusu önem kazanmaktadır. Olaya ahlaki ve hukuki hayatın selameti 
açısından bakan bilim adamlarına göre, söz konusu fiili durumun işaret ettiği 
gerçeği kabullenmekten başka çare yoktur. Konuya saplantı derecesinde ide- 
olojik bakanlara göre yasak daha da ağırlaştırılmalıdır. Prof. Dr. Aysel Ekşi'ye 
göre “Bekâr insan için çok eşlilik büyük sorun yaratmayabilir ama evlilikte 
problem oluyor. İdeal evlilik tek eşli olmasıdır. İnsanlar çok eşli yaşamak is- 
tiyorlarsa basit bir çözümü var, boşansınlar” (Sabah Gazetesi-Pazar, 12 Kasım 
2006). Bu, “resmi kayıt (nikâh) olmasın da erkek kaç kadınla yaşarsa yaşasın, 
önemli değil“, anlamında bir çözüm önerisidir. Nikahsız beraberliklere, sıkça 
partner değiştirmelere bireysel özgürlüklerin kullanımı açısından bakıp ev- 
lilik dışı ilişkileri savunanlar, sıra nikahlı birden fazla eşle evliliğe geldiğinde 
fikir değiştirmekte, en katı biçimde yasaların bu tür evlilikleri yasaklamaları 
gerektiğini savunmaktadırlar. Bu, aslında “sivil zina”yı savunup yaygınlaştır- 
ma çabasının bir ifadesi olarak da görülebilir. 

Tabii ki fiil durum, hukuki ve sosyal bir takım sorunların ortaya çıkmasına 
sebep olmaktadır. Bazı ülkeler, resmi evlilik dışı beraberliklerden doğan ço- 
cuklar ve kadının hakları konusunda birtakım düzenlemeler yapmak zorunda 
kalmışlardır. Özellikle İskandinav devletlerinin hukuki mevzuatında gözlen- 
diği gibi, evlilik dışı birleşme ve yaşayışın evlilik müessesesinin haiz olduğu 
neticeleri sağlaması (nafaka, miras vs.), bir yandan fiilen çok eşli evliliğe sevk 
eder, diğer yandan da aile kurumunun değerini yok ederek onu kullanılamaz 
hale getirir. (Bkz. Prof. Servet Armağan, İslam Hukukunda Temel Hak ve Hürri- 
yetler, s. 168.) Çok eşli evliliklerin yasaklandığı ülkelerde, kadınlar ve çocuklar 
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mağdur olmaktadır. Bilim adamlarına göre, çok eşli evlilikler hukuki düzenle- 
meye tabi tutulacak olursa, sayılarında azalma olur. Çünkü bu tür evliliklerde 
haklardan yararlanılıyor, fakat sorumluluklar yerine getirilmiyor. Kadın mağ- 
dur olduğunda başvuracak bir merci bulamıyor. Bu yüzden nafaka, nesep ve 
miras konularında hukuki düzenleme yapma ihtiyacı ortaya çıkıyor. 

Oysa verili durumda devlete göre düzenleme, birden fazla evliliği yasak- 
lama şeklinde anlaşılıyor. Resmi görevlilerin işleminden geçmeyen, belediye- 
lerin kıymadığı resmi nikâhı olmayan evlilikler geçersiz sayılıyor. Burada şu 
soruyu sorabiliriz: 

Devletlerin evlilikleri yasaklaması veya serbest bırakması ilgi alanları dâ- 
hilinde bir konu mu? Bu sorunun henüz üzerinde yeterince durulmuş değildir. 
Evlilik sivil bir konudur. İslam bakış açısından nikâh bir akittir. İki taraf, bera- 
ber bir yuva kurabileceklerine kanaat getirmişlerse, aralarında nikâh akteder- 
ler. Devlete düşen, bu akdin yani nikâh sözleşmesinin hukuki sonuçlarını takip 
etmesi, taraflardan birinin diğerini mağdur etmemesine özen göstermesi, ge- 
rektiğinde müdahale etmesidir. İslam bakış açısından kadınla erkeği bir araya 
getiren yegâne meşruiyet bedenlerini Allah'ın sözü yani onları Yaratan'ın iz- 
niyle birleştirmeleridir. Hz. Peygamber (s.a.v) “(Siz kadınların ırzını) Allah'ın 
sözü uyarınca kendinize helal kıldınız" (Müslim, Hac, 147) buyurmaktadır. 
Yetki ve izin Allah'tan alınır, bunun yolu nikâh akdidir. Başka hiçbir beşer veya 
kamu otoritesi kişileri “karı koca ilan edemez.” 

Bu durumda, evlilikler yasal düzenlemelere göre değil, fiili durumlara göre 
yasal düzenlemelerin yapılması gerekir ki, Müslüman bir toplumda fiilidurumu 
tayin eden hükümler Kur'an ve Sünnet'te belirtilmiştir. Evlenecek olan kadınlar 
ve erkekler İslam'ın konuyla ilgili hükümlerini çiğneyemezler. Ama tek mi, iki 
mi evlilik yapacaklarına ve hangi şartlarda aralarında nikâh aktedeceklerine 
devlet değil, kendileri karar verirler. Devlet, kendi müdahalesi dışında ve ta- 
mamen tarafların özgür iradeleriyle teşekkül etmiş bulunan evlilik birliğinden 
doğan hak ve yükümlülüklerin yerine getirilip getirilmediğine; kadın, erkek ve 
çocukların haklarının korunup korunmadığına bakmakla yetinir. 

Bugünkü İslam dünyasına bakıldığında Müslüman ülkelerin konuyla ilgili 
dört temel tutum takındıklarını söylemek mümkündür. Türkiye ve Tunus gibi 
ülkeler çok eşli evliliği yasaklamışlardır. Suriye, Mısır, Irak ve Malaylarda ikinci 
evlilikler mahkeme iznine bağlanmıştır. Fas, Endonezya, Lübnan gibi ülkeler- 
de ise, kadına nikâh akdi sırasında kayıt koyma hakkı tanınmış, erkeğin ikinci 
evliliği ilk eşin rızasına bağlanmıştır. Suudi Arabistan gibi ülkelerde ise ser- 
best bırakılmıştır. 


4/Nisa Süresi/2-3 301 


Çok eşli evlilik yasağının en sıkı takip edildiği ülke Türkiye olmakla beraber 
1990 yılındaki kayıtlara göre bu tür evlilikler yüzde 1,5 oranında gerçekleşmiş 
olup devlet belli zamanlarda bu tür evliliklerden doğan çocukların statülerini 
yasallaştırmak zorunda kalmıştır. En son babanın beyanına bağlı olarak çocuk 
her türlü haklardan yararlanabilmektedir. Kırsal kesimlerde çok eşli evliliğin 
oranı yüzde 2.7 kadardır. Sanıldığının aksine Arap ülkelerinde de çok eşli evli- 
likler yüksek oranlarda olmayıp, yüzde 2 ila 8 arasında seyretmektedir. 

Çokeşliliği ve imam nikâhına dayalı evliliği Hollanda hükümeti yasaklama 
konusunda önemli adımlar attı. Hollanda Adalet Bakanı Ernst Hirsch Ballin, 

yasal olarak evlenmeden imam nikâhıyla yapılan evlilikleri bilenlerin bu aile- 
ler hakkında suç duyurusunda bulunmalarını istedi. Çünkü bakana göre imam 
nikâhı çokeşliliğe yol açmaktadır (Cumhuriyet, 3 Eylül 2009). 

Bütün zamanların insani ve toplumsal değişmelere, zaruri durumlarda 
ortaya çıkabilecek olan yeni ihtiyaçlara cevap, alternatif çözümler gösteren 
Kur'an ve Sünnet'te yer alan bu hükmü yasaklamak ne kadar makul? Bugün 
savaşlar, iç çatışmalar nüfus dengesini erkeklerin aleyhine bozmaya devam 
etmektedir. Dahası ekonomik sorunlar, hızlı ve kitlesel göçler, mülteciler, hor- 
monal büyüme gösteren şehirleşme, zorunlu eğitim ve iş piyasasındaki daral- 
malar milyonlarca kadının büyük sıkıntılar içinde kıvranmasına sebep olmak- 
tadır. 21. yüzyılın başlarında Mısır'da evlenemeyip evde kalan 9 milyon kız ve 
kadından söz edilmekteydi. Aynı zaman diliminde İstanbul'da kadınların yak- 
laşık yüzde 4'ünün tek başlarına yaşadıkları kayıtlara geçiyordu. Acaba kadını 
korumasız ve bazı insani haklarından mahrum bırakmak mı daha doğru yoksa 
nikâhlı bir hayata sahip kılmak mı? 

Devletin bir kurumu olan Diyanet İşleri Başkanlığı, Türkiye'nin radikal 
laik tutumunun etkisinde “İkinci evliliğin dinen uygun olmadığı”nı belirtmek- 
tedir (DİB Başkanı Ali Bardakoğlu'nun demeci için bkz. Yeni Şafak, 1 Mayıs 
2008). Aynı kurumun yayınları arasında yayınlanan “Kur'an Yolu Türkçe Meal 
ve Tefsir”e göre de birden fazla evlilikler devletçe yasaklanabilir (Bkz. Anka- 
ra-2006;11, 16-17.) 

Müfessirlerin öne sürdüğü gerekçe şu: “İslam'da değişmesi mümkün ol- 
mayan kurallar vardır. Ancak hüküm uygulandığında tabii olmayan sonuçlar 
ortaya çıkarsa uygulamayı durdurma imkânı mevcuttur. Bu cümleden olmak 
üzere tarihi ve sosyal şartlara bağlı bir cevazdan (izin serbest bırakma) ibaret 
çok kadınla evlilik, genellikle kötüye kullanıldığı ve olumsuz sonuçlar doğur- 
duğu takdirde, Müslümanlara, yetkili temsilcilerinin kararıyla engellenebilir. 
Bu tasarruf, Allah'ın hükmünü değiştirme anlamına gelmez. Bu, tıpkı şartlarını 
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yerine getirmemekten korkan ferdin tek kadınla evli kalmayı yeğlemesi gibi- 
dir, şartları oluşursa ruhsat geri döner.” 

Bunun sağlıklı bir görüş olmadığı açıktır. Bu görüş, her şeyden evvel Ka- 
tolik mezhebinin evlilik anlayışının modern dünyaya armağan ettiği baskın 
din telakkisinin etkisinde ve devletin resmi görüşü doğrultusunda teşekkül 
etmiştir. Tefsiri yapanların niyeti bu değilse bile, Kur'an'da yer alan ve Hz. Pey- 
gamber'in sünnetinde tatbikatı görülen bir uygulamayı yasaklamaya matuf bir 
tevil gibi durmaktadır. 

1) Elbette bugün, özellikle Türkiye gibi ülkelerde çok evliliklerde büyük 
haksızlıklar ve mağduriyetler yaşanmaktadır. Bunun iki sebebi var ki, biri her- 
hangi bir müeyyide ile karşılaşmayacağını bilen erkeklerin hükmü istismar 
etmesi; diğeri devletin ikinci eş ve çocukları bu tercihinden dolayı cezalandır- 
ma amacıyla korumasız bırakmasıdır. Devlet bu tür evlilikleri hukuki düzen- 
lemeye tabi tutacak olsa mağduriyet ve istismarların sayısında azalma olur. 
Nihayetinde mağduriyet ve istismar tek eşli evliliklerde de olur, bunlara devlet 
müdahale eder. 

2) Diğer yandan, beşeri hayat alanlarının tümünde, iktisadi veya sosyal her 
faaliyet biçiminde haksızlıklar yapılmakta, mağduriyetler yaşanmaktadır. Yapıl- 
ması gereken bütün bu alanlardaki faaliyetleri yasaklamak değil, kim haksız- 
lıklar yapıp mağduriyetlere sebebiyet veriyorsa, onu cezalandırmak olmalıdır. 
Ticarette ve ekonomik faaliyetlerde her türlü istismar, hile ve haksızlık yapılıyor. 
Ama kimsenin aklına ticari ve ekonomik hayatı yasaklamak gelmiyor. 

3) Ayet, tek kadınla evliliği dahi, adalet şartına yani zamana ve mekâna 
göre nafaka, iyi geçim, sosyal sorumluluk vb. yükümlülüklerin tam olarak yeri- 
ne getirilmesine bağlıyor. Bugün ailede bu yükümlülüklerin tam olarak sağlan- 
dığını kim söyleyebilir? Medyada yer alan haberler, çevremizde olup bitenler 
ve mahkemelere intikal eden olaylardan sorunların hayli ağırlaştığını tespit 
edebiliyoruz. Bu mantıktan hareket edecek olursak, söz konusu sorunlar ya- 
şanıyor diye tek eşli evlilikleri de yasaklamamız gerekir. 

“Bu sapmamanıza daha yakındır.” Sapma olarak ifade ettiğimiz keli- 
me “avl” olarak gelmiştir. Zengin anlamı olan kelimenin birkaç türevi vardır. 
Araplar ok hedefinden saptığı zaman bu kökten gelen bir kelimeyi kullanırlar. 
Tartıyı bozanlar, hile yapanlar haksızlık yapar yani haktan sapar “avl” ve “ye- 
iy!” yoksulluk anlamında kullanılır. İmam Şafii'ye isnat edilen bir görüşe göre, 
çok eşli evlilik çok çocuk sayısını arttıracağından yoksulluğa yol açar. Bundan 
hareketle çok eşlilik aleyhinde delil arayanlar, çok eşliliğin yoksulluk sebebi 
olacağını söyleyip yasaklanması gerektiğini öne sürmüşlerdir. İslami hüküm- 
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leri modern zihnin kabul edebileceği forma sokma çabası içinde olan modern 
müfessirlerinden bir bölümü, “te'ulu” kelimesinin yoksulluk demek olan “ayl” 
kökünden geliyor, bu da “yoksulluk ve geçim sıkıntısı çekmemeniz için en ide- 
al evlilik tek eşli evliliktir” demektedirler ki, bu hayli zorlama bir yorum ve 
te'vildir. Kelimenin meyletmek, artmak, zulmetmek, ağır gelmek, çoluk çocu- 
gun ihtiyaçlarını karşılamak, üstün gelmek, zora düşmek, acze düşmek gibi 
anlamları da var. Zorlama tevillere başvurmaktan ise lafız, ayetin indiği sosyal 
ortam-toplumsal bağlam, açıkça belirtilen hükümler göz önüne alındığında 
uygun anlamı, evlilikte temel alınan hak ve hukukun korunması, adaletin tesisi 
bakımdan tek eşli evliliğin tercihe şayan evlilik olması, buna da güç yetirilemi- 
yorsa bir savaş esiri cariye ile yetinilmesidir. En doğrusunu Allah bilir! 


.... 2 0411 a A > aa a 20, iz" .. 

Bg LAS Ala çiğ yi Sİ Gil Öl Al Öl EZİN lgili 
ü ” 

çip ala 

4. o Kadınlaramihrlerini gönülden isteyerek (ve bir hak olarak) verin, 


fakat onlar, gönül hoşluğuyla size ondan bir şeyi bağışlarlarsa, 
onu da afiyetle, iç huzuruyla yiyin. 


Bilginler, bu ayetteki kocalara mı, evlendirilecek kızların velilerine mi ait 
olduğu konusunda ihtilaf etmişlerdir. Hitabın kocalara ait olduğunu söyleyenler, 
nikâh akdi sırasında kadına mihr olarak her ne takdir edilmişse, bunun eksiksiz 
ve gönül hoşluğuyla yani zorluk çıkarmadan, sıkıntıya yol açmadan kadına ve- 
rilmesi gerektiğini söylemişlerdir. Hitabın velilere ait olduğunun iddiasına göre 
ise, cahiliye döneminde kızların velileri (baba, erkek kardeşleri veya sorumlu- 
lar) istemediği halde belli bir para veya mal karşılığında kızlarını evlendirir, onu 
bundan yararlandırmazdı. Kur'an-ı Kerim, mihrin tamamını kadına tahsis etti. 
Bu açıdan hitap ister kocaya ister velilere olsun, sonuç itibariyle ön görülen hü- 
küm kadının kendisi için takdir edilmiş mihre malik olmasıdır. 

Mihri gönül hoşluğuyla verilmelidir. Ödemenin “Nıhle” ile ifade edilmiş 
olması, bu emrin dini bir fariza oluşuna atıftır, bunu kadına Allah bağışlamış- 
tır. “Nıhle” din-diyanet ve millet-şeriatla ilgilidir. 

Mihr üzerinde bu kadar titizlikle durulunca bazı sahabiler, her ne olur- 
sa olsun kadının mihrinden bir kuruş dahi yemekten sakındılar, bunun günah 
olduğunu düşündüler. Mihr kadının tasarrufundadır. Kendisi mihrinden ko- 
casını yararlandırmak, içine düştüğü mali sıkıntı dolayısıyla ona katkı sağla- 
mak istiyorsa veya mihr hakkından vazgeçiyorsa, bunda herhangi bir sakınca 
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yoktur. Mihrin üst sınırı yoktur (4 /Nisa, 20), kişiler mali güçlerine ve sosyal 
statülerine göre bunun miktarını tayin ve takdir edebilirler. 

Hükmün maksadıyla ilgili açık bilgi olmamakla beraber, mihr hükmünün 
maksadının, kadının şu veya bu durumda ona belli bir iktisadi güvence sağla- 
maya matuf olduğu düşünülür. Mezopotamya toplumlarında evlilik sırasında 
ödenen para veya mala “başlık” denir. Başlık, evlenecek erkeğin kız tarafına 
ödemek durumunda olduğu para veya maldır. Bizans'ta “drahoma” öngörül- 
müştür. Drahoma, kız tarafının erkeğe veya erkek tarafına ödemek durumun- 
da oldukları para veya mala denir. Mihr ise evlenecek erkeğin veya erkek ta- 
rafının kızın kendisine vermek durumunda olduğu mal veya paraya denir. Bu 
açıdan mihr kadının hakkıdır. (Bkz. 2/Bakara, 236-237) 

Mihrin miktarı belirlenmiş değildir, klasik fıkıh kitaplarında üst sınırlar 
veriliyorsa da, bunun toplumların farklı iktisadi durum ve gelir düzeylerine 
göre değişebileceğini göz önüne almak gerekir. Söz konusu miktarlar bize sa- 
dece mukayese yoluyla bir fikir vermesi bakımından önemlidir. Nitekim Hz. 
Peygamber Efendimiz (s.a.v)'in eş zamanlı olarak yaptığı farklı uygulamalar, 
mihrin duruma ve iktisadi gelire göre değişebileceğini göstermektedir. Mese- 
la, kendisiyle evlenirken Hz. Aişe'ye verdiği mihr miktarı 500 dirhem (1.500 
gram) gümüş iken, Hz. Fâtıma için amcası oğlu Hz. Ali'den mihr olarak sadece 
bir zırh talep etmekle yetinmiştir (İbn-i Mace, Nikâh, 17). 

Farklı uygulamalar da vardır: Bir seferinde evlenmek isteyen bir sahabiye 
“Demirden bir yüzük bile olsa kadına mihr olarak (bir şeyler) ver” buyurmuş- 
tur. Ancak hayli yoksul olduğu anlaşılan sahabi, “Demirden bir yüzüğüm de 
yoktur” deyince, Efendimiz (s.a.), “Kur'ân'dan ezberindeki süreleri kadına öğ- 
retmen şartıyla seni onunla evlendirdim” demiş ve nikâhlarını kıymıştır (Müs- 
lim, Nikâh,76). 

Hz. Ömer dönemine gelindiğinde, kadınların talep ettikleri mihr miktarını 
hayli arttırdıkları görülür. Bunun üzerine Halife, “Ey mü'minler, kadınların mih- 
rini arttırmada aşırı gitmeyin. Çünkü bunda aşırı gitmek eğer dünya hayatında 
övünülecek bir şey veya Allah katında bir takvâ olmuş olsaydı, buna en çok hak- 
kı olanınız Allah'ın Elçisi (s.a) olacaktı. Oysa o hanımlarından hiçbirinin mih- 
rini on iki ukiyyeden (500 dirhem) fazla yapmamış ve kızlarından hiçbirisinin 
mihri de on iki ukiyyeden fazla yapılmamıştır” (İbn-i Mâce, Nikâh, 17) diye bir 
hutbe irat etme gereğini duymuştur. Hz. Ömer'i dinleyen Kureyşli bir kadın söz 
alarak Hz. Ömer'e, “Hanımınıza yükler dolusu mihr vermiş olsanız bile ondan 
hiçbir şeyi geri almayın” âyetini hatırlatarak Allah'ın mihr için bir sınır koyma- 
dığını söylemiş, bunun üzerine Hz. Ömer, “Hanımlarınıza 500 dirhemden fazla 
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mihir vermenizi yasaklamıştım, isteyen malından dilediği kadar verebilir” (İbn-i 
Mâce, Nikâh, 41) şeklinde bir düzeltme yapma lüzumunu hissetmiştir. 

Bütün bunlardan anlaşılan şu ki, mihr farklı zamanlarda ve farklı toplum- 
larda var olan maddi-iktisadi gelir düzeyine göre belirlenir. Maksat, kadına 
belli bir güvence sağlamak, evlilik sevincini arttırmak ve erkeğin onun geçi- 
mini (nafaka) üstlenebileceğinin ilk adımını attığını gösterebilmektir. Boşan- 
ma vukuunda ise mihrle kadın kendine yeni bir düzen kuruncaya kadar bunu 
iktisadi bir güvence olarak kullanır. Mehir, nikâh akdi sırasında ödenebilece- 
ği gibi (muaccel), sonra ödenmek üzere (müeccel) tespit edilip erkeğe borç 
olarak da yazılabilir. Ancak ortada maddi bir yoksunluk ve yoksulluk varsa, 
mihr Kur'an-ı Kerim'i öğretme olabileceği gibi, bir umre ve hac da olabilir. Yine 
buna karar verecek olan kadındır. Mehir ve kıza düğünde verilen hediyeler, 
takılar kızın kendisine aittir. Kendisi bağışlamadıkça (hibe) ne ailesi ne baş- 
kası hediye ve takıları ondan alamaz. Bu konuda Allah'ın Elçisi (s.a.v) şöyle 
buyurmaktadır: “Nikâhtan önce verilmiş olan mihr, hediye ve hibe kadınındır. 
Ve nikâhtan sonra verilmiş olan mal kime verilmiş veya hediye edilmişse ona 
aittir” (İbn-i Mâce, Nikâh, 41). 
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5. — Allah'ınsizin için (kendileriyle hayatınızı) kaim (geçiminizi sağlama- 
ya destekleyici bir araç) kıldığı mallarınızı düşük akıllılara verme- 
yin; bunlarla onları rızıklandırıp giydirin ve onlara güzel (maruf) 
söz söyleyin. 

6. Yetimleri, nikâha erişecekleri çağa kadar deneyin; şayet kendile- 
rinde bir (rüşd) olgunlaşma gördünüz mü, hemen onlara mallarını 
verin. Büyüyecekler diye israf ile çarçabuk yemeyin. Zengin olan 
iffetli olmaya çalışsın, yoksul olan da artık maruf (ihtiyaca ve örfe 
uygun) bir şekilde yesin. Mallarını kendilerine verdiğiniz zaman, 
onlara karşı şahit bulundurun. Hesap görücü olarak Allah yeter. 
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5. ayetin, akrabalarının koruması (velayeti) altında olan yetimleri kastet- 
tiği söylenmiştir ki, bağlam düşünüldüğünde bu doğrudur. Buna göre rüşt ça- 
ğına geldiği halde, yetim mal veya servetini usulüne uygun kullanmıyorsa, so- 
rumsuzca saçıp savuruyorsa sefih yani “akıl erdirmez veya aklı ermez kimse” 
hükmüne girer. Nitekim 6. ayette velayetleri üstlenilen yetimlerin rüşt çağına 
geldiklerinde, mallarını doğru dürüst kullanıp kullanmayacaklarını anlamak 
için test edilmeleri gerektiği belirtilmiştir. O yaşa kadar yetimlerin geçimleri 
sağlanmalı, temel ihtiyaçları (giyim, barınma vs.) karşılanmalı ve onlara güzel- 
likle muamele edilmeli. 

“Onlara ma'ruf söz söyleyin”i iki şekilde anlamak mümkün: 

a) Yetim olmaları hasebiyle gündelik hayatta onlara güzel sözler söyle- 
mek, kırmadan, üzmeden, azarlayıp hırpalamadan terbiye etmek; 

b) Onları güzel bir eğitimden geçirip geleceğe hazırlamak. Bu durumda 
eğitim masrafları da yetime yapılacak genel harcamalar içinde ele alınmayı 
gerektirir. Zeccac “Bu tabirin anlamı, onları yedirmeniz ve giydirmeniz yanın- 
da onlara ilim ve doğru davranışa (adab ve muaşerata, örf ve usule) dair dini 
bilgileri de öğretmenizdir “ demiştir. 

Ayette “büluğ/ergenlik” ile “rüşd”ün ayrı ayrı kullanılması önemlidir. 
Ergenlik erkek veya kızın çocukluktan çıkıp gençliğe adım attığı biyolojik ge- 
lişmeyi ifade eder. Ergenlik yaşına giren erkek veya kız, biyolojik herhangi bir 
engel olmadığından hukuken evlenebilirler. Elbette her ergenlik yaşına giren 
kişinin hemen evlendirilmesini gerektiren bir durum yok. Ancak insan haya- 
tında öylesine zaruri durumlar ortaya çıkar ki, ergenliğe girer girmez kişinin 
evlendirilmesi veya evlenmesi zorunlu hale gelebilir. Yoksa ergenlik çağına 
girmişse bile insanın zihnini, sosyal davranış ve hareketlerini kontrol edebile- 
cek yaşa gelmesi halinde evlenmesi daha sağlıklıdır. Ergenlik bölgelere ve ik- 
limlere göre değişir. Herkes için ortak bir yaş standardı koymak doğru olmaz. 

Rüşd yaşı ise ergenin kendi hayatı, bedeni ve malı üzerinde tasarrufta bu- 
lunabilecek, hukuki bir takım hak ve sorumluluklar üstlenebilecek olgunluğa 
ermesidir ki, İbn-i Abbas'a göre rüşt yaşı, kişinin dinini ve malını koruyabile- 
cek güç ve olgunluğa sahip olmasıdır; bazılarına göre fuhşiyattan yani çirkin 
kötülüklerden ve savurganlıktan kaçınabilme yeteneğinin kazanılmasıdır. Ha- 
dis'te üç kişinin sorumlu olmadıkları belirtilmiştir: Uyuyan kimse, çocuk ve 
akıl sağlığını kaybeden kişi (İbn-i Mace, Talak, 15). İcma ile sabit olan hüküm 
şu ki, çocuğun velayetini yüklenmeyi ve sürdürmeyi gerektiren faktör, onun 
küçük olması halidir. 

Bu durumda koruma altındaki yetim çocukları, ergenlik çağına kadar de- 
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nemek, onları birtakım testlerden geçirmek lazım, eğer malları üzerinde usule 
uygun tasarruflarda bulunabiliyorlarsa, onlara babalarından kalan malı vermek 
gerekir. Hatta bu durumda geciktirmek doğru değildir. Bu arada onların velayet- 
lerini üstlenmiş bulunanlar, mallarını israf etmemeli, harcamalara azami dikkati 
göstermelidir. Onlara mahsus harcamalar yaparken, mallarını yemeye yelten- 
mek günahtır. Zengin velilerin onların bakımlarını üstlenirken mallarından bir 
şey eksiltmemeleri arzuya şayan yani ideal durumdur. Onlardan beklenen ahla- 
ki sorumluluk budur, bu onları yüksek derecede iffetli kılar çünkü zaten zengin- 
dirler, ayrıca yetimlere bakıyorlarken, onların mallarından eksiltme yapmama- 
lıdırlar. Velinin yoksul ve muhtaç olması durumunda bakım hizmetine karşılık 
yetimin malından bir miktarını kendine ayırması meşrudur. Hz. Ömer (ra.) şöy- 
le demiştir: “Kendimi yetime bakan velinin yerine koydum. Zenginsem malına el 
sürmem, muhtaçsam ödünçalır zengin olduğumda öderim.” 

Ebu Hanife'ye göre ergenlik çağına giren çocuğa bakılır, eğer tasarrufta 
bulunabilecek olgunlukta ise malı ona verilir, değilse 25 yaşına kadar beklenir. 

Mal veya paralarının devri sırasında şahit tutulması gerekir. Bu, hem çe- 
şitli zanların oluşmaması hem ileride taraflar arasında bir ihtilaf vukuunun, 
itham ve suçlamaların ortaya çıkmaması için şarttır. 

“Hesap görücü olarak Allah yeter.” İnsan her ne yaparsa Allah'ın üze- 
rinde gözetleyici olduğunu, hiçbir şeyin ilahi kayıt ve kuytun dışında kalma- 
yacağını bilmelidir. Dolayısıyla yetimi kendi ayakları üzerinde duracak hale 
gelinceye kadar korumakla yükümlü olan veli, bu görevi derin bir sorumluluk 
bilinciyle yerine getirmelidir. Yetimin malını yemeye, onu istismar etmeye kal- 
kıştığında Allah'ın ondan hesap soracağını aklından çıkarmamalıdır. 

Yetimlerle ilgili görülen “sefih” olma hali özel bağlamında bu şekilde an- 
laşılsa da, ayet çok daha geniş çerçevede insan-servet ilişkisine, harcama ve 
tüketme biçimlerine önemli açılımlar getirmektedir. Burada üzerinde durulan 
üç husus olduğu anlaşılıyor: 

1) Mal ve genel anlamıyla maddi servet hayatın idamesi için gerekli kay- 
naktır. Tabii, maddi veya üretilmiş her tür servete ve değere mal demek mümr- 
kündür. 

2) Mal veya genel anlamda servet toplumsal mahiyettedir. Bireyin ve "dev- 
let" adına İmam'ın elinde bulundurduğu mallar olsa bile, son tahlilde "mülk 
Allah'ındır", dolayısıyla ümmetindir. Hz. Ömer'in, Irak'ın fethinde Sevad ara- 
zisini "fey" statüsüne sokması bu çerçevede toplumsal mülkiyete örnek sayıl- 


maktadır. 
Bu açıdan sefihlerden korunması istenen mallar için “onların malları” de- 
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gil, “sizin mallarınız” denmiştir. Başka bir ifadeyle ister aile ölçeğinde olsun 
ister toplumsal ve küresel ölçekte olsun, beşeriyet serveti, tabii ve maddi kay- 
nakları heder eden, sorumsuzca tüketenlere karşı korumakla yükümlüdür. 

3) Saçıp savuran, israf edip kaynakları heder eden sefihlerin açlığa, ölüm- 
cül mahrumiyet ve yokluğa terkedilmeleri gerekmez; yeme-içme, giyim gibi 
temel ihtiyaçları karşılanmalı ve sürekli bir biçimde yaşama tarzları haline 
gelmiş bulunan sefih hayattan, sefahatten vazgeçmeleri için uyarılmalıdırlar. 

Sorumlu veya yetkili mevkide olanların (veli) sefihlere malları vermesi- 
nin haram olduğu konusunda ittifak vardır. Bu, sadece malın bütünüyle, blok 
halinde verilmesi değil, onların sorumsuz harcamalarına mani olmak şeklinde 
de düşünülmelidir. Ebu Musa el Eş'ari, “Ayette geçen sefihler, hacr altına alın- 
mayı hak eden herkestir” demiştir. 

Aile ölçeğinde düşünüldüğünde eğer baba, ailenin geliri ve gideri üzerin- 
de tasarrufta bulunuyorsa, veli/reis olması hasebiyle malı çocuklarına ve ka- 
rısına karşı korumakla yükümlüdür. Kuşkusuz bu, eğer kadın ailenin geçimini 
üstlenmişse bu durumda kadın çocuklarına ve sorumsuz kocasına karşı aynı 
tedbirleri almak zorundadır. 

Razi'nin yer verdiği bir hadise göre “Sefih kadın kocasına itaat etmeyen- 
dir” (Tefsir-i Kebir, Nisa, 5. ayetin tefsiri). Burada söz konusu olan “sefih ka- 
dın” doyumsuz istekleri olan, sıkılınca evin eşyasını değiştiren, bir şeyi kul- 
lanım değerine bakmadan hemen atan ve yenisini almak için kocasına baskı 
yapan kadındır. Doyumsuz, aşırı istekler bazen kişileri gayrimeşru işler yap- 
maya sürükler; insanların harama, rüşvete, yolsuzluklara tevessül etmelerine 
sebep olur. 

Zühri ve İbn-i Zeyd, ayette geçen " Süfeha " kelimesinin çocukları kapsa- 
dığını söyler ve şunu ekler: " Senin geçimini temin etmeye yarayan malını se- 
fih çocuğuna verme. Çünkü malı ifsat eder." İbn-i Abbas, ayetin hem çocukları 
hem kadınları kapsadığını söylerler. 

Küçük ve delinin hacr (kısıt) altına alınacağı konusunda görüş ayrılığı ol- 
mamıştır. Çünkü bunlar mallarını nasıl harcayacaklarını, nasıl koruyup arttı- 
rabileceklerini bilebilecek durumda değildirler. Genel anlamda “zayıf” yaşça 
küçük kimse demektir. 

Sefih anlam itibariyle ergenlik çağına ermiş yaşça büyük kimseye denir. 
Akil baliğ yani büyük insanların hacr altına alınması konusu da, bunların ken- 
di mallarında meşru, güzel tasarrufta bulunmayacakları ve mallarını uygun 
olmayan yerlerde harcayıp telef edeceklerinden korkulduğu içindir. İmam Şa- 
fii, ergenlik çağına gelmiş bir çocuk malını saçıp savurmak suretiyle ifsat edi- 
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yorsa, böyle bir kişinin " hacr " altına alınacağını söylemektedir. İmam Şafii'ye 
göre saçıp savuran sefihtir, kendini bilenler nezdinde hiçbir ağırlığa sahip de- 
ğildir. Bu yüzden “Mallarınızı sefihlere yedirmeyiniz” ayetinin muhtevasına 
girmektedir. 

Serveti, masiyetlerdeyani Allah'ın yasakladığı yerlerde harcamak bir tür 
sefahattir: İçki, kumar, bahisler, yarışlar, işret ve eğlence meclisleri vs. 

İsraf, aşırı tüketim, gösteriş için harcama kesin yasaklanmıştır. Saçıp 
savuranlar " Şeytanın kardeşleri " olarak nitelendirilmişlerdir (17 /İsra, 27). 
Doğru ve itidale -dolayısıyla iktisada- uygun olan “Ne israf etmek ne eli sıkı 
olmaktır” (25/Furkan, 67). 

Mal ve servetin hem elde edilmesi hem korunması ve harcanması sorum- 
luluk gerektirir. Bazen mal-para yönetimi onu elde etmekten daha zordur. Bu 
açıdan ayet “başlarında sizi kaim kıldığı” ifadesini kullanmaktadır. “Onları 
rızıklandırıp giydirin” Kadının geçimi (nafaka) kocasına, çocuklarının ge- 
çimi babaya aittir. Bunların geçimini sağlamak icma ile vaciptir. Ancak bazen 
kişi, evin geçimini sağlamakta güçlüklerle karşılaşır. Bu durumlarda kadın 
"kocam geçimimi sağlayamıyor diye " boşanma talebinde bulunamaz. Çünkü 
nafakayı temin edebilecek güçte olmak evlilik için gerekli görülmüşken, yok- 
sulluk veya geçim sıkıntısı boşanma sebebi sayılmamıştır. 

Eğer aile ölçeğinde saçıp savuran, gereksiz harcama yapıp malın, ailenin 
bütçesini heder eden kadın ve çocuklar ise, bunlar bu tutumlarından vazgeçi- 
rilmeli ancak hiçbir şekilde çıplak, aç veya muhtaç bırakılmamalı, makul sevi- 
yede ihtiyaçları karşılanmalıdır. 

Aile ölçeğinde malların yani toplam servetin heder edilmemesi ilkesi, ülke 
ve küresel düzeyde de geçerlidir. Bir ülkede en önemli sorunlardan biri gelir 
bölüşümündeki adaletsizliktir. Milli gelirin büyük bir kısmına el koyanlar so- 
rumsuzca harcamakta, dizginsiz ve denetimsiz tüketmekte, gösteriş için ülke- 
nin kaynaklarını heder etmektedir. 

Benzer bir durum küresel düzeyde de söz konusudur. Sınıflar, ülkeler ve 
bölgeler arasında büyük bir adaletsizlik var. Dünya kaynaklarının büyük bir 
bölümü, beşeriyetin küçük bir bölümü tarafından kullanılmaktadır. Refah top- 
lumlarındaki tüketim ve harcama kaynakların tükenmesine sebebiyet veriyor. 
Tabiattaki maddi ve tabii kaynaklar bütün beşeriyete aittir; canlı hayat ancak 
bu kaynakların doğru, dengeli ve yerinde kullanımı sayesinde ayakta durur, in- 
sanlar ve hayvanlar hayatlarını devam ettirebilir. Eğer kaynaklar sorumsuzca 
harcanıp tüketiliyorsa, bunu yapanlar aslında hükmen “sefih”tirler. Eğer vaz- 
geçirilmeyecek olurlarsa bu sefahat, aşırı tutkulara bağlılık, hazcı, bencil ve 


310 ALI BULAÇ -KUR'ÂN DERSLERİ/DIRÂSÂAÂTU'L-KUR'ÂN 


imha edici yaşama tarzı canlı hayatı tehdit altına sokacaktır. (Bkz. 2/Bakara, 
13,130, 142,282; 6/En'am, 140 ve 7/A'raf, 155. ayetlerin açıklaması). 
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7. — Anne ve babaile akrabaların bıraktıklarından erkekler için bir 
pay vardır; anne ve baba ile akrabanın bıraktıklarından kadınlar 
için de bir pay vardır. Bunun azından ve çoğundan farz kılınmış 

bir pay vardır. 
8. o (Mirası) Bölüşme sırasında yakınlar, yetimler ve yoksullar da ha- 
zır olursa, onları ondan rızıklandırın ve onlara güzel (maruf) söz 

söyleyin. 


Yetim hakları çerçevesinde evlilikten sonra aynı bağlamda miras konusu ele 
alınmaktadır. 7. ayet indiği tarihsel ortamda büyük bir devrim yapmaktadır: 

a) Erkeklere miras kaldığı gibi kadınlara da miras kalmaktadır; 

b) Az olsun çok olsun, geride kalan her mal ve servet miras konusudur; 

c) Miras paylaşımı farz kılınmış bir haktır, varisler haklarından yoksun bı- 
rakılamazlar. 

Ayetin Uhud savaşında şehid düşüp iki (kimine göre üç) kız çocuğu bıra- 
kan Sa'd b. Rebi'nin, kayınbiraderinin kendisini ve çocuklarını mirastan mah- 
rum bırakması üzerine karısının Hz. Peygamber (s.a.v)'e şikâyet etmesi üze- 
rine indiği belirtilmektedir. Böylece kadınlar ve kız çocukları da mirasa dâhil 
edilmiş oldu. (Buhari, Tefsirü'l-Kur'an, 4; Ebu Davud, Feraiz, 4.) 

Cahiliye döneminde kadınlar miras almıyordu, aksine ölen kocalarının 
ardından geride kalan mallara katılıp kendileri de miras nesnesi olarak dev- 
rediliyorlardı. Yalnızca eli silah tutan, savaşa katılıp ganimet getirebilen erkek 
çocukları miras alabilirdi. Bu yüzden mirasta öncelik erkek çocuklarına ama 
bilhassa büyük erkeklere tanınırdı, erginlik çağına girmemiş erkek çocukla- 
ra da mirastan pay verilmezdi. Kadınlara ve erkek olsun kız olsun, çocuklara 
miras veren ayet indiğinde inanmayan Araplar şöyle söylendiler: “Kadınlar ve 
çocuklara miras hakkı tanındı, oysa onlar ne ata binebiliyor, ne düşmanla sa- 
vaşabiliyor.” 
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Tabii ki savaş yanında, ticaretin de erkek mesleği olarak sürdürülmesi 
erkeği öncelikli bir konuma çıkartıyordu. Ne ticaret yapabilen ne savaşıp ga- 
nimet getirebilen kadın ve çocukların mirasta hak sahibi kılınması Arapların 
çok garibine gidiyor, hatta bunu haksızlık telakki ediyorlardı. Bu telakki kadı- 
nın şahitliği konusunda da önemli rol oynuyordu. (Bkz. 2/Bakara, 282.) Fakat 
Kur'an, hem bu hükmü getirdi hem de bunun yerine getirilmesi gereken “farz 
birhüküm” olduğunu belirtti. Kadınların ve çocukların miras hakkını gözetmek 
yanında hak sahibi diğer varislerin de hakkını gözetmek, mirastan tamamıyla 
veya kısmen mahrum etmek suretiyle kimseye zulmetmemek lazım. Hz. Pey- 
gamber (s.a.v) “Mazlumun bedduasından sakının. Onun (bedduasıy)la Allah 
arasında perde yoktur” buyurmuştur. (Buhari, Zekât, 63; Müslim, İman, 29). 

Kur'an'ın yaptığı bir diğer büyük değişiklik de, miras bölüşümü sırasında 
ölenin yakınları, yetimler ve yoksullar bulunduğunda onların da mirastan az 
da olsa yararlandırılmasıdır. Hiç kuşkusuz bu onların hak sahipleri olmaları sı- 
fatıyla değil, bölüşüme tanık olmaları dolayısıyla bir tür “göz hakkı”nın ortaya 
çıkmasıyla ilgili incelikli bir uygulamadır. Az bir şey verildiğinde uzak akraba- 
lar, yetimler ve yoksullar sevindirilir, gönülleri alınır, böylelikle bilinen-tanı- 
nan birinin vefatı bir anda varislerle beraber bütün yakınların ve çevresinin 
kalbine bir inşirah ve sevincin yayılmasına vesile olur. İbn-i Sirin, Ubeyde'nin 
vasiyeti üzerine bir koç kestirip ayette bildirilen kişilere dağıtmış “Bu ayet ol- 
masaydı bu koç benim olacaktı” demiştir. 


İskizlâ çiz ihl Ül Aİ çal ba İZİ öl gü kzİş 
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9. o Arkalarında bıraktıkları zayıf çocuklardan dolayı korku duyan- 
ların, (vasiyetleri altında olanlar için de) içleri ürpertiyle titresin. 
Allah'tan korksunlar ve onlara doğru söz söylesinler. 


10. Gerçekten, yetimlerin mallarını zulmederek yiyenler, karınlarına 
ancak ateş doldurmuş olurlar. Onlar, çılgın bir ateşe gireceklerdir. 


Dokuzuncu ayete “empati” ayeti demek mümkün. Şöyle ki: Yukarıda vela- 
yet altında olan yetim haklarından söz etmiştik. Yetimlerin haklarını koruma- 
nın ne kadar önemli olduğunu, kişi kendi iç dünyasında empati yaptığı zaman 
anlayabilir ancak. Bizim korunmaya muhtaç olan küçük çocuklarımız varken, 
ölecek olsak gözümüz arkada kalır, nasıl büyüyecek, kim bu çocuklara bakacak 
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diye kaygılarınız. Bir anda içimiz ürperir, derin bir kaygıya kapılırız. Durum 
eğer böyleyse, o zaman bize emanet edilen yetimlere karşı gerekli duyarlılığı 
göstermemiz, sanki onlar bizim çocuklarımızmış gibi korumamız, yetiştirme- 
miz, babalarından kalan mallarını saklamamız veya çalıştırıp arttırmamız ve 
onlara her zaman iyilikle muamele edip eğitimleriyle ilgilenmemiz gerekir. 

Kendi bağlamında ayete bu anlamı vermek mümkün, anlam uygun da 
düşmektedir. Müfessirlerin bir bölümü, ayetin hem yetimler hakkında hem 
başkalarının çocukları hakkında insanları Allah'tan korkmaya çağırdığını söy- 
lemektedirler. Bu çocukların kendi himayelerinde olmasıyla olmaması fark et- 
mez. Eş-Şeybani, Mesleme b. Abdülmelik komutasında şehri fethetmek üzere 
İstanbul'u kuşatma altına aldıkları sırada, bir gece aralarında geçen bir olayı 
anlatır. Eş-Şeybani, İbnü'd-Deylemi'ye, zamanın sonlarına doğru vuku bulacak 
olaylardan sonra çocuk sahibi olmak istemediğini söyleyince, Ed-Deylemi 
“Fark etmez, başkalarının çocuğu olacak, bu yüzden neden sakınılması gereki- 
yorsa ondan sakınman lazım” demiş yani kişinin çocuğu olsun olmasın, genel 
olarak çocukların haklarının titizlikle korunması gerektiğini öğütlemiş, sonra 
bu ayeti okumuştur. 

Üçüncü bir görüşe göre, ölüm sırasında bir tür bilinç kaybına uğramakla 
karşı karşıya bulunan birine, çocuklarını mirasından mahrum edecek şekilde 
telkinlerde bulunulması, malını bir takım belli kişilere veya kurumlara bağış- 
lamasının söylenmesidir. Ona denir ki “Şimdi çocuklarını düşünecek zaman 
değil, Allah nasılsa onların rızkını verir, sen arkana hayır bırakarak git, malını 
şu ve bu şahıslara veya kuruluşlara bağışla” denir. Bu doğru değildir. Kimsenin 
kendi malından varisleri yoksun bırakmaya hakkı yoktur. Hadiste şöyle buy- 
rulmuştur: “Senin varislerini varlıklı bırakman, onları insanlara el açar halde 
yoksul bırakmandan hayırlıdır” (Buhari, Cenaiz, 30; Müslim, Vasiyyet, 5). 

Mirasçıları mirastan mahrum etmek, onların mallarını yemeye kalkışmak 
zulümdür ve bu zulmü işleyenler karınlarını ateşle doldurmuş olurlar. Ahiret- 
te onları bekleyen çılgın bir ateş vardır. İbn-i Zeyd, burada sözü edilen ateşin 
kadınları ve çocukları miras hakkından mahrum edenlerin yediği mal mana- 
sında olduğunu söylemiştir. Ateşin yetimin malı olduğunu söyleyenler de var- 
dır. Haram ateştir, çünkü haram yemek ateşte azabı gerektirir. 

Yedi büyük günah var ki, insanı helake sürükler. Bunlar da Allah'a ortak 
koşmak; büyü yapmak; haksız yere insan öldürmek; yetim malı yemek; faiz 
yemek; cihattan kaçmak ve iffetli-namuslu bir kadına iftira atmak. (Buhari, 
Vesaya, 23; Müslim, İman, 144. Yetim hakları ve malının korunması için ayrıca 
bkz. 4/Nisa, 127; 6/En'am, 152; 17/İsra, 34 ve 93/Duha, 9). 
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11. Çocuklarınız konusunda Allah, erkeğe iki dişinin hissesi kadar 
tavsiye eder. Eğer onlar ikiden çok kadın ise (ölünün) geride bı- 
raktığının üçte ikisi onlarındır. Kadın (veya kız) bir tek ise, bu du- 
rumda yarısı onundur. (Ölenin) Bir çocuğu varsa, geriye bıraktı- 
ğından anne ve babadan her biri için altıda bir, çocuğu olmayıp 

da anne ve baba ona mirasçı ise, bu durumda annesi için üçte bir 
vardır. Onun kardeşleri varsa o zaman annesi için altıda bir'dir. 
(Ancak bu hükümler, ölenin) Ettiği vasiyet veya (varsa) borcun dü- 
şülmesinden sonradır. Babalarınız, oğullarınız, siz onların hangi- 
lerinin yarar bakımından size daha yakın olduğunu bilmezsiniz. 


(Bunlar) Allah'tan bir farzdır. Şüphesiz Allah, bilendir, hüküm ve 
hikmet sahibi olandır. 


314 ALI BULAÇ -KUR'ÂN DERSLERİ/DIRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


12. Eşlerinizin, eğer çocukları yoksa geride bıraktıklarının yarısı si- 
zindir. Şayet çocukları varsa, -onunla yapacakları vasiyetten ya 
da (ayıracakları) borçtan sonra- bu durumda bıraktıklarının dört- 
te biri sizindir. Sizin çocuğunuz yoksa, geriye bıraktıklarınızdan 
sekizde biri onların (kadınlarınızın)dır. (Yine bu hükümler) Edece- 
ğiniz vasiyet veya (varsa) borcun düşülmesinden sonradır. Mirası 
aranan erkek ya da kadın, çocuğu ve babası olmayan bir kimse 
olup erkek veya kız kardeşi bulunursa onlardan her biri için al- 
tıda bir vardır. Eğer bundan fazla iseler, bu durumda -kendisiyle 
yapılan vasiyette ya da (varsa) borçtan sonra- üçte bir'de zarara 
uğratılmaksızın onlara ortaktırlar. (Bu size) Allah'tan bir vasiyet- 
tir, Allah, bilendir, (kullara) yumuşak olandır. 

13. Bunlar, Allah'ın sınırlarıdır. Kim Allah'a ve elçisine itaat ederse, 
onu altından ırmaklar akan, içinde ebedi kalacakları cennetlere 
sokar. İşte büyük kurtuluş ve mutluluk budur. 

14. Kim Allah'aveelçisine isyan eder ve onun sınırlarını aşarsa, onu 
da içinde ebedi kalacağı ateşe sokar. Onun için alçaltıcı bir azap 
vardır. 


11 ve 12. ayet İslam miras hukukunun temelini oluşturur. Ayetlerin Hz. Ca- 
bir'in hastalığı sırasında kendisini ziyaret eden Peygamber Efendimiz (s.a.v)'e 
“Malım konusunda nasıl hareket edeyim?" şeklinde sorması üzerine indikleri 
rivayet edilir. (Buhari, Vudu, 44;) Müslim'de yer alan bir rivayete göre sürenin 
176. ayeti de bu olay üzerine inmiştir (Müslim, Tefsir, 5/8; Müsned, Ill, 298.) 

11. ayette geçen “vasiyet” isteğe bağlı tercih değil, amir hüküm ifade eder. 
Buna göre ayrıntılı olarak anlatıldığı şekilde miras taksim edilecektir. Bu Al- 
lah'ın buyruğudur. 

Yukarıda işaret ettiğimiz üzere, İslamiyet'ten önce Arabistan'da ve dün- 
yada miras sadece erkeğin hakkı olarak kabul ediliyordu. Kadınlar ve çocuk- 
lar mirastan pay almazlardı. Çoğunlukla da miras büyük erkek çocuğa kalırdı. 
Geçmişte ve bugün de bunun bolca örneklerine rastlamak mümkün. Mesela 
“Sierre Leona'da Limbaların soyu ve mülkü erkek tarafından devam ettirilir. 
Mülk mirası ve durumu en yaşlı erkek kardeşten en genç erkek kardeşe ve 
geriye en büyük erkek kardeşin en büyük oğluna doğru uzar. Eşler de miras 
olarak alınır. Eğer koca ölürse eşi erkek kardeşe kalır. Bu kural sadece erkek 
kardeşin kabul etmemesi ya da kadın tarafının verilmiş olan bütün çeyizi geri 
ödemesiyle bozulur.” (Ed. Richard V. Weeks, Müslüman Halklar Ansiklopedisi, 
İstanbul-1991, 11, 159). 
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İslamiyet iki büyük devrim yaptı: Biri, kadını miras nesnesi olmaktan kur- 
tardı, diğeri çocuklarla beraber mirasta hak sahibi kıldı. Bakara, 282. ayette 
gördüğümüz üzere kadının ticari akitlerde şahitlik yapabileceğine ilişkin hü- 
küm de bu çerçevede ele alınması gerekir. 

İslam miras hukukunun ana çerçevesini anlayabilmek için önce Kur'an 
ve Sünnet'te yer alan hükümlere, sonra ilk nesil Müslümanların bu hüküm- 
leri nasıl anlayıp hayatta tatbik ettiklerine, arkasından tarih içinde müçtehit 
âlimlerin geliştirdiği fıkhi birikime, tabii özellikle feraiz ilmine bakmak lazım. 
Bu tarihi temelden hareket edildiğinde bugün değişen toplumsal ve ekonomik 
ilişkilere de bakmakta zaruret var. 

İslam'ın miras taksimi modern zamanlarda çokça eleştiriye konu olmuş- 
tur. Feraiz ilmi bilinmeden hükümler yürütmek isabetli olmaz. Çoğu zaman 
İslam'a karşı duyulan husumetin bir aracı olarak miras hukuku gündeme ge- 
tirilip İslam'ın kadını mağdur ettiği iddia edilir. Mesele öyle değildir. Miras ve 
mirasın feraiz çerçevesinde bölüşümü şehirli hayatın önemli konularından bi- 
ridir. Bu bağlamda büyük fakih sahabilerden Abdullah ibn-i Mes'ud “Bir insan 
feraizi, haccı ve talakı (boşama hukukunu) bilmedikten sonra, onun çöl halkın- 
dan ne farkı kalır?” demiştir. 

Nisa süresinin 11 ve 12. ayetleri beş ana kategoride mirası düzenlemektedir: 

a) Ölenin geride bıraktığı mal veya servetin çocukları arasında dağıtılması; 

b) Ölen kişinin geride bıraktığı anne ve babasına düşen pay; 

c) Eşlerden birinin ölmesi durumunda geride kalan eşin miras hakkı; 

d) “Kelale”nin mirası yani yakınlık derecesine göre mirastan hak sahibi 
olunması, burada da kan ve akrabalık bağı, evlilikten doğan haklar ile ölenin 
çocuğu, annesi ve babasının olmaması durumunda ortaya çıkan durum; 

e) Mirasın ölenin borcunun ödenmesinden ve yapacağı meşru vasiyetin 
ayrılmasından sonra taksim edilmesi konusu. 

Burada söz konusu hükümlerin ayrıntılarına girmek yeri değildir. Konuyla 
ilgili fıkıh kitaplarının feraiz bölümlerinde geniş bilgiler var. 

Miras, borcun ve vasiyet edilen miktarın düşülmesinden sonra hesapla- 
nır. Borcun sahici olması, ölenin yasal varislerinden bir kısmını veya tümünü 
mahrum bırakmasını amaçlamak üzere sahte borç yükümlülüğü altına girdiği- 
ni beyan etmemesi gerekir. Vasiyet de, genellikle mirasçıların dışındaki yakın- 
lara, yoksullara veya hayır kurumlarına kişinin ölmeden önce servetinden bir 
bölümünü ayırması demektir ki, bu hiçbir şekilde bırakacağı mal veya servetin 
üçten birinden fazlası olmaz. Daha fazla olunca yasal varisleri zarara sokar. 
(Bkz. Müslim, Vasiyet, 1). Genel kabul gören görüş, vasiyetin varisleri kapsa- 
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mayacağı yönünde olmuştur. Aksini düşünenler de vardır. Burada şu soru so- 
rulmaya değer görünmektedir: 

32. ayetin inişine teşkil eden sebep aslında mirastaki bölüşümün illeti 
hakkında bize fikir vermeye yeter. Tirmizi'nin kaydına göre, Ümmü Seleme, 
Efendimiz'e gidip neden savaşa katılmadıklarını, bu yüzden mirastan az pay al- 
dıklarını sormuş, ayet bunun üzerine inmiştir. Ayet genelde herkese ve özelde 
kadın ve erkeğe sahip oldukları üstünlükler (avantajlar, imkânlar) dolayısıyla 
birbirlerine göz dikmemeyi tavsiye eder. Erkek savaşa katılır, ticaret yapar evi 
geçindirir, bu onun hem eşine hem aile halkına ve bakmakla yükümlü olduğu 
kimselere karşı görevidir; görev ona miras taksiminde avantaj sağlamıştır. Bu 
her şeyin normal akışında gittiği durumlar için öyledir. 

Ama acaba yasal varislerden biri veya birkaçı fazlasıyla yoksul olup ihtiyaç 
ve zaruret içindeyse, yaşları küçük olup diğerlerine göre önlerinde zorlu bir 
hayat mücadelesi varsa, kişi, vasiyetle bunları koruyucu mahiyette düzenleme 
yapamaz mı? Diyelim ki bir babanın dört çocuğu olsun, ikisini okutup hayata 
hazırlamış, meslek sahibi yapmıştır. Artık kendi geçimlerini kendileri temin 
edebilecek durumdadırlar. Diğer iki çocuğu ise henüz eğitim hayatlarının ba- 
şında bulunuyor. Hayat şartlarının değişmesi dolayısıyla ilk iki çocuğa yaptığı 
harcama yüksek meblağdadır, adaleti temin etmek üzere küçük çocuklarına 
da aynı eğitimi vermek istemektedir ama ömrü de vefa etmeyecektir, hiç de- 
ğilse eğitim farkını ve evlilik çağına geldiklerinde çeyiz masraflarını karşılaya- 
cak kadar servetinin bir bölümünü vasiyet yoluyla küçük çocuklarına ayırması 
adaletin gereği değil mi? Bunu yapmadığı takdirde son iki çocuğuna haksızlık 
yapmış olmayacak mıdır? Bu konu bilginler ve hukukçular arasında ele alın- 
mayı hak etmektedir. 

İbnü'l Cevziyye “Adalete işaret eden her belirti Şeriat'e uygundur” de- 
miştir. Hakikaten miras ve diğer hükümlere baktığımız zaman, esas maksadın 
hakkaniyet esaslarına göre adaleti tesis etmek olduğu anlaşılmaktadır. İllet- 
lerine dayalı olarak vaz'edilen ve illetlerinin değişmesine paralel olarak deği- 
şebilen hükümlerin maksadı adalettir (Bkz. 2/Bakara, 180 ve 240; 5/Maide, 
106-108. ayetler ve açıklamaları.) 

İktisadi gelirin ağırlıklı olarak savaş ganimetlerine ve ticarete dayandığı 
bir toplumda erkeğin hem gelir etme görevi, hem ailesine karşı diğer sorum- 
lulukları kadına göre kat kat fazladır. Çünkü kadın ne savaşa katılıp ganimete 
ortak olur, ne aktif ticaret yapıp şehirlerarası riskli kervan ticaretlerine katı- 
labilir. Kısaca onun iktisadi hayata evin işlerini üstlenmesinden başka katkı- 
sı yoktur. Araplardaki miras taksimi aslında sadece kadına karşı da değildir; 
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savaşa katılan büyük erkek, annesini ve kız kardeşlerini mirastan mahrum 
bırakabildiği gibi küçük erkek kardeşlerini de mahrum bırakabilmekteydi. 
Kur'an-ı Kerim, bu teamülü bütünüyle ortadan kaldırdı, bütün erkek kardeş- 
leri mirasta hak sahibi kıldığı gibi anne, kız çocuğu, kız kardeş, büyük anne ve 
kız torunlarını da hak sahibi kıldı. 

Bu düzenlemenin neredeyse tamamıyla kadının lehine olduğunu söy- 
lemek mümkündür. Çünkü kadın mirastan hak sahibi kılındı ama genel eko- 
nomik faaliyetten, aileyi geçindirmekten doğrudan sorumlu tutulmadı. Tam 
olarak eşitlenseydi, kadınlar üzerinden öylesine haksız bir sermaye terakümü 
çıkabilirdi ki, bu sefer adalet sarsılmış olacaktı. Açık ki eşit hisse, ekonomik 
faaliyetten ve geçimden sorumlu olmayan kadının ailesinden evlendiği erkeğe 
ve ailesine servet aktarması anlamına gelir. Bir de çok kadınla evliliği düşü- 
nelim. Birden fazla kadınla evli bir erkek, her eşi üzerinden başka ailelerden 
kendisine transfer edilecek servet sayesinde emeksiz olarak bir anda zengin 
olabilir. Emeğin ve riskin rol almadığı söz konusu paylaşım sisteminde, biri- 
ne külfetsiz nimet, diğerine nimetsiz külfet düşmektedir. Haksız yere damat 
veya eniştenin zenginleştiği, erkek kardeşlerin güçten düştüğü bir sistem adil 
ve sürdürülebilir değildir. Bu özelliği dolayısıyla, evlilikle beraber erkeğin kız 
kardeşlerine karşı sorumluluklarının sona ermesine yol açması mümkündür. 

H. Kazım Kadri, “Ailenin hayatını temin etme görevi erkeğe ait olduğu sü- 
rece böyle bir hüküm caridir, cari olmalıdır”, der ve şöyle sorar: “Fakat hal ve 
vaziyet değişir ve herhangi bir sebeple kadının ekonomik faaliyete katılımına 
ihtiyaç hâsıl olursa, onun da mirastan eşit pay almasına ne mani olabilir?” (İnsan 
Hakları Beyannamesinin İslam Hukukuyla Mukayesesi, İstanbul-1949, s. 57). 

Eğer hükümlerin yöneldiği ana maksat adalet ise ve adaletin tesisiyle va- 
rislerin hayatlarını sürdürürken başkalarına muhtaç duruma düşmeden ba- 
balarının veya annelerinin kalan mirasından yararlanmaları miras hükmünün 
esasını teşkil ediyorsa, bu durumda, değişen sosyo-ekonomik şartlar çerçeve- 
sinde zayıf ve muhtaç olanı koruyacak biçimde yeni düzenlemelerin yapılması, 
miras hükmünün maksadına aykırı düşmez. Belki bu durumda 1/3 dengesini 
“asgari limit” şeklinde düşünüp, yükseltmek mümkün olacaktır. 

Kur'an'da hükümler asgari ve azami limitler şeklinde varit olmuştur. Me- 
sela öldürme olayında kısas “en üst/azami sınır”dır. İdeal olanı af, ortası diyet, 
azami olanı kısastır. Kısası aşmak, mesela katilin yakınlarını, aile ve akrabala- 
rını da öldürmeye kalkışmak (kan davalarında görüldüğü gibi) üst sınırın aşıl- 

ması anlamına gelir ki, bu kesin olarak yasaklanmıştır. Ticari mallardan alınan 
1/40 zekât miktarı asgari sınırdır. Bunun altına düşülemez ama üstüne çıkılır. 
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Bu yüzden Hz. Ali (ra.) 1/40 için “Cimrilerin zekâtı” demiştir. Kadına tayin 
edilen miras miktarı da buna örnek olabilir. 1/3 pay belki “asgari sınır“ olarak 
düşünülebilir ki, anlamı bunun altına inilemezama üstüne çıkılamaz diye amir 
bir hüküm yoktur. Bunu zamana ve özel şartlara göre kamu otoritesinin ko- 
ruyuculuğu altında muteber müçtehitlerin içtihatlarını esas alan mahkemeler 
tespit ve takdir edebilir. Esasında mirasın üçte birini aşmayacak şekilde ba- 
baya vasiyet hakkının tanınmış olması, dolaylı yoldan böyle bir düzenlemeye 
açık kapı bırakıldığını ima eder. Burada dikkat edilecek iki husustan biri, her 
halükarda hükmün maksadına uygun olarak ihtiyaç sahibinin gözetilmesi; di- 
geri sevgi bağı veya kayırma mülahazasıyla varislerden birine veya birkaçına 
hiçbir şekilde haksızlık yapılmamasıdır. 

Şu hususun altını çizmek gerekir ki, Bakara, 282. ayette geçen “kadının 
şahitliği” ve bu ayette anlatılan miras hükümleriyle ilgili varılan sonuçlar bi- 
reysel ve dönemseldir, hükümlerin geçerlilikleri illetleriyle ilgilidir. Genel ola- 
mazlar. Yani okuma yazması olup neyin altına imza attığını bilen bir kadının 
şahitliği erkekle denk iken, okuma yazma bilmeyen, hesap kitap işinden anla- 
mayan bir kadının şahitliği erkeğe denk değildir. Aynı şekilde kadının ekono- 
mik faaliyete katılmadığı, evin geçimine herhangi bir maddi katkı sağlamadığı 
ve sorumlulukların erkeğe ait olduğu durumlarda, miras paylaşımı hükmün 
zahirinde olduğu gibi 1/3'tür. Kadının ekonomik faaliyete katıldığı ve erkekle 
eşit sorumluluklar üstlendiği durumlarda ise oranlar değişebilir, çünkü hük- 
mün illetinde değişiklik meydana gelmiştir. Kısaca her iki konuda hükümler 
illete bağlı olduklarından illet devam ettiği müddetçe hüküm devam eder, illet 
değişince hüküm değişir. Bu illetin geri gelmesiyle hükmün de geri geleceği 
anlamına gelir. 

Bakara, 180. ayette anneye-babaya ve akrabalara vasiyetle ilgili hükümler 
yer almıştı. Bazıları bunun Nisa süresindeki bu ayetlerle neshedildiğini söylü- 
yorsa da burada nesih değil, tahsis söz konusudur. 

Hiçbir şekilde varisler miras haklarından yoksun bırakılamaz. Bu kesin 
olarak yasaklanmıştır. Geride bıraktıklarımızdan hoşlanalım veya hoşlanma- 
yalım miras haklarına Allah'ın ve Resülü'nün gösterdiği şekilde riayet etmekle 
yükümlüyüz. Haksız yere çocukları kayırmak, aralarında ayırıma gitmek, hileli 
yollara veya satışlara başvurmak günahtır. Birini, mirasına erken konmak üze- 
re öldüren, mirasın tümünden mahrum edilir. 

“Babalarınız, oğullarınız, siz onların hangilerinin yarar bakımından 
size daha yakın olduğunu bilmezsiniz. (Bunlar) Allah'tan bir farzdır. Şüp- 
hesiz Allah, bilendir, hüküm ve hikmet sahibi olandır”. Ayet çarpıcı bir bi- 
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çimde kimin bize daha yararlı olacağını bilemeyeceğimizi, bu yüzden ayrımcı- 
lık yapmaktan ve kayırmacılıktan kaçınmamız gerektiğini emretmektedir. Bu 
hükümler Allah'ın koyduğu hükümlerdir, keyfi veya ihtiyari değil, farzdır. Hik- 
metleri sayısızdır, hikmetlerini araştırıp bulmaya çalışırız ama hikmetlerinin 
tümünü ihata edemeyiz. 

Şu halde çok tartışılan “kadına bir, erkeğe iki hisse” verilmesi konusuna 
gelince, sonuç itibariyle: 

a) Bu mutlak bir bölüşüm değildir. Erkeğe iki, kadına bir hisse, kadının 
aynı ana-babanın çocuğu olarak erkek kardeşiyle birlikte mirasçı olması duru- 
muyla ilgilidir. Ölenin sadece kız çocukları varsa ve sayıları da ikiden fazla ise, 
mirasın 2/3'ü kızların olur. Tek bir kız çocuğu söz konusuysa mirasın yarısı 
onundur. Çocukları olan birinin vefat etmesi durumunda, geride anne-babası 
hayatta ise, her birine mirastan 1/6 hisse düşer. Ölenin çocukları yoksa an- 
ne-babanın her birine 1/3 hisse düşer; ölenin kardeşleri varsa annesine 1/6 
hisse düşer. Ölen koca, çocuk bırakmamışsa eşine mirasın 4'ü düşer. Bu ör- 
nekleri uzatmak mümkündür. Burada dikkat edilmesi gereken, geride kalan 
şahıslara göre kadına verilecek hissenin değişmesidir. 

b) Miras paylaşımı toplumsal rol ve konumlarca belirlenen ihtiyaçlara 
göre ve adaleti tesis etmek üzere düzenlenmiştir. Açıkça ifade etmek gerekir- 
se, İslam dini kadının iktisadi hayata aktif olarak katılımını engelleyen açık 
hükümler koymamışsa da, vaz'ettiği hükümlerinin ana karakteristiğine bakıl- 
dığında, makro seviyedeki tercihinin kadının iktisadi hayata mesafeli katılımı, 
asıl rol ve görevinin annelik ve evin yönetimi ile sosyo-kültürel faaliyetler yö- 
nünde tecelli ettiğini söylemek mümkün. Bu, ailenin, toplumun ve genel olarak 
insan türünün varlığını devam ettirmesi açısından bir tercihtir. Böyle olunca 
kadının geçimi /nafakası, güvenliği, sağlığı ve diğer sorumlulukları için gerekli 
olan mali harcamalar erkeğe yüklenmiştir. Erkek hem kendi, hem eşi ve ço- 
cuklarının geçimlerini temin etmek durumundadır. Dahası erkeğin muhtaç 
durumda olan anne ve babası veya kız kardeşleri varsa, onların da geçimleriy- 
le ilgilenmek durumundadır. Evlendiğinde eşine mihr verir, çeşitli hediyeler 
alır, düğün masraflarını yapar. Kız tarafı masraflara katılmak zorunda değildir. 
Evlilik hayatı sürerken de, kadının şu veya bu yoldan bir geliri varsa, geliri ona 
aittir, eve veya kocasına harcama yapmak zorunda değildir. Dilerse malını ar- 
tırmak için çalıştırır, çeşitli yatırımlarda değerlendirir. Mirasın eşit paylaşımı 
durumunda adalet terazisi erkeğin aleyhine ve dolayısıyla aslında geçindir- 
mekle yükümlü olduğu aile fertleri ile diğer yakınlarının aleyhine işlemiş olur: 
“Nimetler külfete göredir." 
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c) “Eşlerinizin, eğer çocukları yoksa geride bıraktıklarının yarısı si- 
zindir. Şayet çocukları varsa, -onunla yapacakları vasiyetten ya da (ayı- 
racakları) borçtan sonra- bu durumda bıraktıklarının dörtte biri sizin- 
dir.” Erkek gibi kadına da borç ve vasiyet hakkı tanınmış olması, onun ikti- 
sadi hayata katılımının bir parçası ve gereği olduğunu göstermektedir. Roma 
hukukunda kadın “sivil ölü” olarak telakki edilmiştir. 20. yüzyıla kadar Batı 
dünyasında da kadının mülkiyet hakkı tanınmamış, iktisadi hayattaki durumu 
sömürü esasına göre sürmüş, mesela erkekle aynı işte çalıştığı halde yarım 
ücret almak suretiyle ciddi sorunlar yaşamıştır. 

d) Yukarıda zikredildiği üzere İslam bakış açısından kadının iktisadi haya- 
ta aktif katılımını engelleyen açık ve somut hükümler yoktur. Zaruri hallerde 
ise katılımı gerekli olmaktadır. Ancak erkeğin kadının ve ailenin geçiminden 
sorumlu tutulması İslam'ın asli bir tercihidir, dolayısıyla erkeğin mali/iktisadi 
sorumlulukları çok daha fazladır. Her ne kadar bugün kadın daha artan hız ve 
oranda iktisadi hayata katılıp erkek gibi sorumluluklar üstleniyorsa da, dün- 
yanın büyük bir bölümünde beşeriyetin binlerce yıldır süren örfüne uygun 
olarak erkek hala sorumlulukların en büyük ve en ağır bölümlerini üstlenme- 
ye devam etmektedir. 

e) İktisadi faktör dışında, başka sosyal ve psikolojik sorumluluklar da var- 
dır ki, hepsi bir arada düşünüldüğünde, İslam'ın öngördüğü bu paylaşım, as- 
lında iki cins arasında sevgi, dayanışma ve yardımlaşma duygularını daha da 
arttırır. Aksi halde erkek ile kadın çetin rekabetlere girişir, birbirlerine husu- 
metler beslemeye başlar, her biri kendi özerkliğini ilan eder, böylelikle birbir- 
lerinin “öteki ben”i olmaktan çıkmaya başlarlar ki modern toplumda gözlenen 
trajik gelişme budur. Bu çerçevede Said Nursi “Bu hüküm mutlak adalet oldu- 
ğu gibi merhametin ta kendisidir” demektedir. 

13 ve 14. ayetlerinde mirasla ilgili konulan bu hükümlerin Allah'ın tayin 
ettiği sınırlar (Hududullah) olduğu belirtilir ve bunlara uyulması emredilir. Sı- 
nırlar, miras taksiminde adaleti, aile fertlerinin iktisadi güvenliğini ve genel 
olarak toplumsal refahı sağlamaya matuf olarak konulmuşlardır. Sınırların 
yöneldiği “maksat” budur. Oranların fonksiyonu maksada hizmet etmektir. Bu 
sınırlara riayet edenler kurtuluşa erenlerdir, ödülleri altından ırmaklar akan 
cennettir; uymayanlar Allah'a ve Elçisi'ne isyan etmiş sayılır, onların da ceza- 
ları ateştir. 

Allah'tan sonra Resül'ün zikredilmesi sebebi, bu ve başka konularda Al- 
lah'ın vaz'ettiği hükümlere ve bu hükümlerin hayatta nasıl tatbik edildiğini 
gösteren Hz. Peygamber (s.a.)'e uymanın keyfi veya ihtiyari olmadığını özellik- 
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le belirtmek içindir. Tabii ki hükümleri Allah vaz'eder, hükümlerin nasıl uygu- 
lanacağını pratikte Hz. Peygamber gösterir. Bu çerçevede Allah'a ve Resülü'ne 
uymak sonuç itibariyle dinin tamamına uymaktır. Peygamber kendi heva ve 
hevesinden hüküm koymaz, koyduğu hükümler Kur'an'a aykırı olmaz; içtiha- 
dında veya kararlarında hata olacak olsa vahiy tarafından uyarılır, düzeltilir. 
Burada temel sorun, neyin sahih sünnet olup olmadığının dikkatli biçimde 
araştırılıp tespit edilmesidir. 
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15. Kadınlarınızın fuhuş yapanların aleyhinde olmak üzere içinizden 
dört şahit tutun. Eğer şehadet ederlerse, onları, ölüm alıp götürün- 
ceye veya Allah onlara bir yol kılıncaya kadar evlerde alıkoyun. 

16. Sizlerden fuhuş yapanların, her ikisine eziyet edin. Eğer tevbe 
ederler de ıslah olurlarsa artık onlardan vazgeçin. Şüphesiz Al- 
lah, tevbeleri kabul edendir, esirgeyendir. 


“Fuhuş” olarak çevirdiğimiz kelime ayette “fahişetün” olarak geçer. An- 
lamı çirkinlik, utanmazlık, itici ve tiksindirici gayrı meşru fiil demektir. Zina 
fiilinden farklı olarak hemcinsler arasındaki yasak /haram cinsel ilişkiyi ima 
eder. Her ne kadar bilginler, “fahişetün”ün zinayı kastettiğini söylemişlerse de, 
Ebu Müslim el İsfahani bunun “lezbiyenlik ve eşcinsellik” fiili olduğunu söy- 
lemiştir. Zina Nur, 2. ayette ele alınmış ve yasak bir fiil olarak düzenlemeye tabi 
tutulmuştur. Ancak Nur süresinde iftira yoluyla zina suçu isnat etmek demek 
olan “kazf” ayetinde dört şahid şartı arandığına göre, burada da dört şahid 
şartından hareketle ayette geçen “fuhuş”un zina fiili olduğunu düşünebiliriz. 

Ayrıca lezbiyenlik veya eşcinselliğin mahiyet itibariyle “zina” olmadıkları 
tabii ki söylenemez. Fahruddin Razi'nin yer verdiği bir hadise göre “Erkek er- 
kekile cinsel ilişki kurduğunda zina etmiş olurlar, kadın da kadınla cinsel ilişki 
kurduğunda zina etmiş olurlar.” (Bkz. Tefsir-i Kebir, ilgili ayetin tefsiri.) Allahu 
a'lem ama bu iki ayette ele alınan, bu türden bir zinadır. 

Kadınlar arasında fuhuş cereyan ediyorsa buna “lezbiyenlik/sevicilik 
(sahhakalar)”, erkekler arasında cereyan ediyorsa “homoseksüellik/eşcinsel- 
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lik (livata)” denir. Her ikisi de yasak fiillerdir, üstelik ağır bir kelime ile nitelen- 
dirilmişlerdir.”Vellati” iki kadın; “Vellezani” iki erkek için kullanılır. Zina ise ka- 
dın ve erkek arasında cereyan eden yasak cinsel ilişkidir. Fuhuş kelimesine ve 
ima ettiği yasak fiillere başka anlamlar verilmişse de, Ebu Müslim el İsfahani, 
fuhşu yukarıda anlattığımız çerçevede anlamıştır, doğru ve isabetli görünen 
görüş budur: 

a) Salt zina fiili kastedilmiş olsaydı, Nur süresinde geçtiği üzere açık ola- 
rak “zina” kelimesi zikredilirdi, oysa burada “fahişetün” denmiştir. Mücahid'in 
16. ayetteki aynı çirkin fiili erkekler arasında cereyan eden eşcinsellik olarak 
anlaması bu görüşü destekler, zira iki erkek (Ellezani) arasındaki yasak fiil eş- 
cinsellik ise, iki kadın (Elletani) arasındaki yasak fiilin de lezbiyenlik/sevicilik 
olması tabiidir. 

b) Bu iki ayetlezbiyenlik ve eşcinsellikle ilgili hükümleri düzenlerken, yeri 
gelince anlatmaya çalışacağımız gibi Nur süresi, 2. ayeti ise zinayla ilgili hü- 
kümleri düzenler. İki fiil de zina olsaydı, iki ayrı ceza öngörülmemesi gerekir- 
di, oysa burada öngörülen ceza ile Nur süresinde öngörüler cezalar birbirin- 
den farklıdır. Bu da bize gösteriyor ki, ayetler arasında nesih-mensuh ilişkisini 
icap ettirecek bir sebep yoktur. 

c) Ankebut, 28. ayette bu suçu işleyen Hz. Lut'un kavmi için şöyle den- 
mektedir: “Sizden önce âlemlerden hiç kimsenin çirkin bir utanmazlığı yapı- 
yorsunuz”. Buradaki “çirkin-utanmazlık” “fahişetü' olarak geçer. Lut kavmi de 
eşcinsellikle ün salmıştır. 

Lezbiyenlik fiilini işleyen kadınların cezası, onları evlerde gözetim altında 
tutmaktır. Bir başkasıyla gayrı meşru ilişki kuracak olan bir kadın, evde tutul- 
duğunda bundan engellenmiş olur; elbette bu kadının sosyal hayatta aktif ola- 
rak yer almadığı durumlar için söz konusudur. Aktif olarak sosyal hayatta olan 
bir kadın, eğer bu ilişkiye girmişse, belki onu eve çekmek veya sıkı bir gözetim 
altına almak icap edecektir. Allah onlara bir yol gösterinceye kadar bu devam 
eder. Allah'ın yol göstermesi ya nasuh tevbe edip bu fiilden vazgeçmeleri veya 
yine tevbeyle beraber meşru çerçevede bir erkekle evlenmeleridir. “Allah on- 
lara bir yol kılıncaya kadar” cümlesinde ifade “lehünne” yani lehlerinde bir yol 
kılıncaya kadar olup “aleyhinne” yani aleyhlerinde bir yol demek değildir. Şu 
halde lezbiyenlere uygulanacak ceza Nur süresi 2. ayetteki celde değil, onların 
durumlarını ıslah edip tevbe etmeleri veya bir erkekle evlilik yapmaları şek- 
linde düşünülebilir. 

Eşcinsel bir erkeği evde tutmak mümkün olmadığına göre onun cezası ise 
“eziyet”tir. Erkek sosyal ve iktisadi hayata katılmak amacıyla evin dışına çık- 
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mak durumundadır. “Eziyet”in şekli konusunda görüşler farklıdır. Kimine göre 
sadece dille yapılır, kimine göre elle de eziyet edilmeli yani fiili ceza verilmeli- 
dir. Her iki cezayı öngörenler de vardır. İbn-i Abbas, eşcinsellerin pabuçlarla 
dövülebileceklerini söylemiştir. Razi, eziyetin sadece dille yapılması gerekti- 
ğine hükmeder. Çünkü ayette dövmeye delalet eden bir husus yoktur. Hadisler 
ve tarihteki uygulama cezanın sınırlarını hayli genişletmiş bulunmaktadır. Ce- 
zanın şeklini tayin ve takdir etmek müçtehitlere, tatbikatı ise kamu otoritesine 
aittir. Şu vay bu olsun, ayet açıkça eşcinsel veya lezbiyen ilişkilerin hiçbir şe- 
kilde hoşgörülmeyeceğini; sanki olağandışı bir durum /sapkınlık yokmuş gibi 
toplum içine kabul edilmeyeceklerini belirtir, aksine onlara eziyet yapılması 
gerektiğini emreder. 

Her fuhuş zinadır. Bu yüzden iki kadın veya iki erkek arasında fuhuş kap- 
samına giren lezbiyenlik veya eşcinsellik zinası da, erkek ve kadın arasındaki 
zina gibi, suçun sabit olması için dört şahidin şahitliği gerekmektedir. Dört 
kişi, bu çirkin fiile apaçık olarak şahit olmuşlarsa, suç fiili tahakkuk etmiş olur 
ve ceza öngörülür. Ancak bunun hayli zor, hatta neredeyse imkânsız olduğunu 
söylemek mümkün. Bu da şunu gösteriyor ki, ister kadın ve erkeğin zinası is- 
ter lezbiyenlerin veya eşcinsellerin zinası olsun, bu çirkin fiilin aleni işlenmesi 
durumunda bunun aynı zamanda büyük bir cür'et, dinin ahkâmına, toplumun 
ahlakına ve kamu düzenine apaçık bir meydan okuma anlamına geleceğinden 
kamu otoritesinin buna müdahalesi şart olmaktadır. Yoksa şüphe, tahminler, 
iftira, kanaat veya söylentilerden hareketle suç isnadında bulunmak ve ceza in- 
faz etmeye kalkışmak mümkün değildir. (Nur süresi 2-10 arası ayetlerde daha 
geniş bilgi verilmiştir. Ayrıca bkz. 7 /ATraf, 80-84; 11/Hud, 81-83; 15/Hicir, 53- 
74;26/Şuara, 160-174; 27 /Neml, 54-59; 29 /Ankebut, 28-35; 66/Tahrim, 10.) 


ip ba Üy balla & yl ölaağ daş SİN ji Göğü ağ 
BAZAN aliş gvvg la ayle ZİN 83 paçile AİN Sayi ölrİşİğ 
GİNE 8 AŞI adasi 131 5 Ğİ öşlakğ öl 

ÇAYA GL çağ) GELİ GLİŞİ LES kğ Oylyağ Dİ Yi 


o 


17. Allah'ın (kabulünü) üzerine aldığı tevbe ancak cehalet nedeniy- 
le kötülük yapanların, sonra hemencecik tevbe edenlerin(kidir). 
İşte Allah, böylelerinin tevbelerini kabul eder. Allah, bilendir hü- 
küm ve hikmet sahibi olandır. 
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18. Tevbe; ne, kötülükleri yapıp-edip de onlardan birine ölüm çatın- 
ca: “Ben şimdi gerçekten tevbe ettim” diyenler, ne de kâfir olarak 
ölenler için değil. Böyleleri için acı bir azap hazırlamışızdır. 


“Tevbe” kişinin yaptığı kötü bir fiilden samimi pişmanlık duyup bundan 
vazgeçmeye karar vermesidir. Nasuh olan tevbe, bir daha hiçbir şekilde tekrar 
etmemek üzere kötü fiili terk etmek demektir. Böyle bir tevbeyi Allah kabul eder. 

Hz. Peygamber (s.a.)'in ashabının icmaına göre kasıt olsun olmasın, Al- 
lah'ın emirlerine karşı vuku bulan her ma'siyet cehalettir. Kötü bir fiilin “ceha- 
let” sonucu olması “kusur” manasında değildir. Bilmeden, bilgisizce yapılmış 
bir kötülükte, bilgi eksikliği dolayısıyla kusur vardır. Genellikle zarar ne olursa 
olsun bu tür fiillerde “kast” aranmaz. Ayette sözü edilen “cehalet sebebiyle kö- 
tülük” ise, belki tam aksine, zararlı, yasak veya gayrı meşru olduğu bilindiği 
halde bir fiilin yapılmasıdır. Böyle bir fiilin işlenmesinde rol oynayan faktör 
doğrudan nefsin istek ve tutkuları, iç dürtüler, maddi-biyolojik güdüler, beden- 
sel hazlar olur. O halde bu bağlamda kullanılan cehalet (bilgisizlik) bilginin 
değil, aklın ve ahlaki olanın karşıtıdır. Çünkü mesela kişi, gayrı meşru cinsel 
ilişkiye girmeye karar vermişse, bunun yasaklanmış bir fiil (zina) olduğunu 
“bilir”. Ancak nefsinin tutkuları ve dürtülerinin o kadar derin etkisi altındadır 
ki, kendini bu yasak fiilden alıkoyamaz. Onu dizginleyecek olan yegâne güç 
akıldır, fakat aklı tutkularının, bedensel hazlarının gerisine düşmüş, nefsinin 
tutkuları öne çıkmıştır. (Bkz. 12 /Yusuf, 33 ve 89; 11/Hud, 46; 2/Bakara, 67). 

Bunu başka olaylara da uygulayabiliriz. Mesela kurallara azami riayet et- 
tiği halde trafik kazası yapan bir sürücünün fiili kusurdur. Cana ve mala za- 
rar verse dahi, arkasında kast yani kötü niyet aranmaz. Bazı trafik kazalarının 
kusur olmadığı da açıktır, bazen cinayet işlemek maksadıyla kazalar yapılır. 
Hasar ve zarara yol açan kazalara bakıldığında, mesela sürücü aşırı hız yapmış 
veya alkollü iken araç kullanmışsa, bu “cehalet” sonucu tahakkuk etmiş bir 
fiildir ve bu kesin olarak bir cürümdür. Hız tutkusu nefsin istekleriyle ilgili- 
dir, sarhoşluk verici içki almak da öyledir. Akıl, hız yapmanın veya alkollü araç 
kullanmanın kazalara sebebiyet vereceğini açıkça söylemektedir, bu fiille risk 
doğacağı bilinmektedir. Ama kendini hız tutkusundan veya alkolden alıkoya- 
mayan biri, aklına göre değil, nefsine göre hareket etmekte ve bile bile kaza 
yapıp cana ve mala zarar vermektedir. 

Hukukun tayin ettiği çerçevede verilen maddi zararların -trafik kazası 
örneğimizde olduğu gibi- tazmini mahfuz tutulmak üzere, bu tür fiillerin iş- 
lenmesinden hemen sonra eğer samimi bir pişmanlık duyulup bundan kesin 
olarak vazgeçilecekse, Yüce Allah bu kapsamdaki tevbeleri kabul edeceğini, 
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hatta bunu üzerine kula ilişkin bir hak olarak aldığını beyan eder ki, bu İlahi 
rahmetin bir tecellisi, Allah'tan bir bağış ve nimettir. “Günahtan tevbe eden, 
hiç günahı olmayan kimse gibidir” (İbn-i Mace, Zühd, 30.) 

Allah'ın emirlerine rağmen bir fiili işlemek, hakikatte isyandır. Emirlere 
isyan edenlere “cahil” denilmesinin sebebi, işlediği bir fiil dolayısıyla kendisi- 
ne verilecek cezayı hakkıyla takdir edecek kadar kesin ve doğru bilgilere sa- 
hip olamamasıdır. Belki tahmin ettiğinden de çok daha ağır olacaktır. Kendi 
zannınca, işlediği kötü fiiline bir ceza takdir eder, bir tür kötülüğü tolere eder 
ki, bu bilgisizliğin ta kendisidir. Aşırı hız yapan “hız yapayım, kaza yapsam da 
büyük hasar olmaz” diye düşünürse, belki yaptığı kazanın sonucunda ölümle- 
re sebebiyet verebilir. Alkollü araba kullanan da aynı düşünceden ölümlü ka- 
zalara pek ala yol açabilir. 

Fakat “cahil” sıfatını almasını hak eden başka bir husus da vardır. O da, 
kötü ve dolayısıyla yasak olduğunu bildiği halde bir fiili işliyorsa, bu sahip ol- 
duğu bilgiyi kullanmıyor demektir. Razi, böyle kişilere, sahip oldukları bilgiyi 
yokmuş gibi hareket ettiklerinden cahil dendiğini söyler. Şu halde insan günah 
olduğunu bilerek veya bilmeyerek kötü bir fiili işliyorsa, bu onun cahil sınıfına 
dâhil olmasına yol açar. 

Cahil sayılmamak için, doğru bilgilere sahip olmak ve bilgiye göre tutum 
ve davranışları düzenlemek gerekir. Bir şeyin yıkıcı sonuçlarını bilmek müm- 
kün iken, yine kişi o fiili yapıyorsa cahil sayılır. Hayatı ciddiye almak gerekir. 
Nasıl doğru dürüst araştırma yapmadan, yediğimiz bir gıda bize zarar verdi- 
ğinde bundan sorumlu tutuluyorsak, kötü sonuçlara sebebiyet verecek bir fiil 
hakkında da yeterli araştırmalar yapmalıdır. Paket üzerinde “sağlığa zararlıdır, 
ölümlere yol açar” yazdığı halde sigara içen, bildiği halde zararlı bir iş yapar ki, 
bu tanımımız olan cahilliğe somut örnektir. 

Şanı yüce Allah, insanın zaafları, bilgisizliği veya etkisinden kurtulamadığı 
öfkesi dolayısıyla günah işlediğini bilir. Tevbe edince de kabul eder. Allah'ın 
tevbeleri kabul etmesinin derin hikmetleri vardır, O tevbeleri niçin kabul etti- 
ğinin sebep ve hikmetlerini herkesten daha iyi bilir. Şöyle düşünelim: Eğer Al- 

lah tevbeleri kabul etmeseydi, kişinin herhangi bir kötülükten vazgeçmesine 
gerek olmazdı, çünkü nasılsa bir kere işlediği kötülük onu ebediyyen suçlu-gü- 
nahkâr (mücrim) kılmaya yetmiştir. Kötülükten vazgeçmesinin kendisine her- 
hangi bir getirisi yoktur. Ama tevbe kapısı açıksa, vazgeçer, böylelikle insanlar 
muhtemel zarar ve saldırılardan korunmuş olur. 

Yüce Allah, tevbeleri kabul eder (9/Tevbe, 104; 20/Taha, 82; 42/Şura, 25.) 
Kabul edilebilir nasuh bir tevbenin iki ön şartı var: Biri, “hemencecik (min 
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karib)” olması ki, bu günahın hemen peşinden başlayan tevbedir. Bundan ka- 
sıt günah veya suç teşkil eden fiilin tekrar etmemesi diğeri iş işten geçtiği bir 
zamana bırakılmamasıdır. İş işten ne zaman geçer? İki insanlık durumunda: 

a) Ölüm anı. Öleceğini anlayan birinin tevbesi kabul edilmez. Çünkü hem 
günah işleyecek güç ve imkânı kalmamıştır, hem artık hakikatin çıplak yüzüy- 
le karşı karşıya gelmiş, neredeyse gözlerini kapatan dünya perdeleri ortadan 
kalkmıştır. Böyle bir durumda pişmanlık duymaktan başka yapacak şey de 
yoktur. Bu aşamada imanın da faydası yoktur: “Hışmımızı gördüklerinde 
imanları fayda vermeyecektir” (Mü'min, 85.) Firavun'un ki böyle faydasız 
bir imandı (10/Yunus, 90-91.) 

Ölüm anına kadar tevbe mümkündür. Bir hadiste şöyle buyrulur: “Yüce Al- 
lah, canı boğazına dayanmadıkça, kulun tevbesini kabul eder.” (Tirmizi, Da'vet, 
99; İbn-i Mace, Zühd, 30). Bu hadis ile ayet arasında herhangi bir çelişki yok- 
tur. Ayet-i kerime, “ölüm anı”na, hadis ise “bu ana kadar ki zaman”a işaret eder. 
Tevbenin ve imanın kabul edilmeyeceği an, canın gelip boğaza dayanmasıdır. 
Vasiyeti öngören ayet bu görüşü teyit eder: “Sizden birine ölüm gelip çattığı 
zaman, vasiyette bulunmanız farz kılındı” (2/Bakara, 180). Açık ki burada 
kastedilen, canın boğaza dayandığı son an değil, ölüm işaretlerinin belirmeye, 
ölümün yaklaşmaya başladığı zamandır. Yoksa zaten ölüm anında kişinin ne 
kadar sağlıklı bir vasiyette bulunacağı şüphelidir. 

b) Diğeri, ölümden sonraki dünya-ötesi durumda yapılan tevbedir. Bu 
ölümden sonra, diriliş zamanı veya muhasebe sırasında da olabilir. Bu durum- 
larda tevbenin faydası yoktur, çünkü kişinin amel defteri kapanmış; özgür ira- 
desi, gücü ve tercih imkânları varken yapacaklarını yapmıştır. Genel olarak bu 
türden insanlar “inkârcı olarak” ölürler. Bundan sonra yaptıklarının hesabını 
vermeye sıra gelmiş bulunmaktadır. (Ayrıca bkz. 2/Bakara, 162 ve 3/Âl-i İm- 
ran, 91; Mü'minun, 99-100). Allah'ın tevbeyi kendi üzerine yazması, kula karşı 
herhangi bir mecburiyet/zorunluluk içinde olduğu anlamına gelmez. Bunu gü- 
zel ve müjde verici bir vaat olarak anlamak lazımki,eğer Allah bir vaatte bulun- 
muşsa, bundan caymaz. Lütuf, ihsan ve keremi dolayısıyla Allah tevbe edenleri 
affedeceğini belirtmektedir ki, biz günahkâr insanlar için bundan daha büyük 
bir nimet ve mutluluk vesilesi olamaz. Yüce Allah “O, rahmeti kendi üzerine 
yazmıştır” (6/En'am, 12) buyuruyorsa, kendi kendini ilzam etmesinden veya 
kullara karşı bir mecburiyetten dolayı değil, vaadinde sadık olması -çünkü sa- 
hih şartları haiz nasuh tevbeyi kabul edeceğini vaadetmiştir-, rahmet ve mağ- 
firetinin sınırsız olması dolayısıyladır. Nasuh tevbe, içten gelen bir pişmanlık 
duyulması, kötü fiilin derhal terkedilmesi, bir daha yapılmayacağına dair kesin 
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bir kararın verilmesi ve elbette sadece Allah'tan hayâ ederek, korkup sakınarak 
tevbe edilmesi şartlarına bağlıdır. (3/Âl-i İmran, 9 ve 66/Tahrim, 8). 

İş işten geçenlerin de inkârcı olarak ölenlerin de pişmanlıkları veya tevbe- 
lerinin onlara herhangi bir yararı yoktur. “Böyleleri için acı bir azap hazırla- 
mışızdır”. Bu kategorideki günahkârları bekleyen acıklı bir azap söz konusu- 
dur. İslam bilginleri, bu ifadeden hareketle, cehennemin yaratılmış olduğunu 
ve hali hazırda fonksiyonunu görmek üzere beklediğini söylemektedirler. Çün- 
kü “hazırlama” fiili mişli geçmiş olarak gelmiş bulunmaktadır. Yani cehennem 
yaratılmış ve hazırlanmıştır, fiil geçmişten haber vermektedir. 

Hz. Peygamber buyurdu ki: “Allah, perde inmedikçe kulun tevbesini kabul 
eder ve onu affeder.” Ona “Perde nedir?” diye soruldu. Şu cevabı verdi: “Perde 
kişinin Allah'a ortak koşmuş (müşrik) olarak ölmesidir” (Müsned, V, 174.) 
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19. Ey imân edenler, kadınlara zorla mirasçı olmaya kalkışmanız 
helâl değildir. Apaçık olan 'çirkin bir hayâsızlık” yapmadıkları 
sürece, onlara verdiklerinizin bir kısmını gidermeniz (kendini- 

ze almanız) için onlara baskı yapmanız da (helâl değildir.) Onlarla 
ma'ruf üzere geçinin. Şayet onlardan hoşlanmadınızsa belki, bir 


Şey hoşunuza gitmez ama Allah onda çok hayır kılar. 


ve 


Ayette geçen “Ta'diluhunna”nın türediği “a-d-I” sinirli et demektir. Adale- 
leri, pazuları kuvvetli erkek için kullanılır. Buna göre erkeğin bir maksatla ka- 
dın üzerine baskı, şiddet kullanması anlamına gelir. Bakara süresi 232. ayette 
de geçmişti. 

Ayetin bize neyi anlatmaya çalıştığını anlayabilmek için indiği tarihsel or- 
tamda kadın üzerinde süren haksız erkek tasarrufuna bakmak lazım. İslam 
öncesinde kocası ölen bir kadının hem kendisinin, hem malının miras olarak 
başkalarına intikal ettiğine yukarıda değinmiştik. Bu da, ölen adamın akraba- 
larından birinin -tabii ki bir erkeğin- elini çabuk tutup kadın üzerine abasını 
atmasıyla mümkün olurdu. Kim dul kadının üzerine abasını atarsa kadın onun 
olurdu. Bu durumda isterse kendisi o kadınla evlenir, isterse bir başkasıyla ev- 
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lendirme hakkını eline geçirir, isterse de kimseyle evlendirmezdi. (Bkz. Buha- 
ri, Tefsir, 4/6; İkrah, 5.) Ayet bu haksız erkek tasarrufunu kesin olarak yasak- 
ladı. Bunun yanında bir erkek haşlanmadığı eşine olmadık zorluklar çıkarıyor, 
ona eziyet ediyor, bir bakıma hayatını kendi tasarrufu altında rehin tutuyordu. 
Kadın mihrini verebilirse kendini kurtarabiliyordu. Ayet bu uygulamaya da 
son verdi ancak bir istisna koydu ki, o da: 

“Apaçık olan çirkin bir hayâsızlık” halidir. Normal hallerde mihr geri 
alınmaz (2/Bakara, 229). 19. ayet buna istisna getirmiştir. Burada “fahişetün” 
kelimesinin seçiminden kastedilen, kadının ya zina suçunu işlemesi veya ha- 
yatı tahammülsüz kılacak derecede geçimsiz davranması, evlilik hukukuna ri- 
ayet etmemesi halinde başvurulacak bir baskı yoludur. Müfessirlere göre bu 
durumda erkek, evlenirken kadına verdiği mihr veya malın bir bölümünü geri 
alabilir, bunun için kadını zorlayabilir. Geri alınmak istenen mihr veya mas- 
raf “bir kısmı”dır, çünkü evliliğin iyi sürdüğü zamanlarda yapılan harcamalar 
geri istenmez. 

Yeri gelmişken önemli bir hususa değinmek gerekir: Bazı çağdaş bilginler 
ve kanaat önderleri “İslam Hukukuna göre kadın yemek pişirmek, çocuğunu 
emzirmek zorunda değildir. Erkekte kadın gibi yemek pişirmeli, çocuğuna bir 
sütanne tutmalı” demektedirler. Bu görüşün modern dünyaya bakan yüzü, 
İslamiyet'teki aile düzenini Batılı kadın-erkek ilişkisine göre yorumlamayı; 
geçmişe bakan yüzü yerel/yöresel bir Arap geleneğini İslam'ın amir, genel ve 
ebedi bir hükmüymüş gibi empoze etmeyi hedefliyor. Fetvanın mantığı fıkıh 
kitaplarına geçmiş yerel ve yöresel bir geleneğin günümüz modern telakkisine 
dayanak teşkil etmesine dayanır. Burada “örf ve gelenek” söz konusu olduğu- 
na göre, tefsirini yapmaya çalıştığımız ayetin genel bağlamı içinde söz konusu 
fetvaya bakmak lazım. Kur'an-ı Kerim'in, erkeklere hitaben kadınlarla “Ma'ruf 
üzere geçinme”yi emretmesinin birkaç anlam düzeyi var: 

1) Güzellikle, severek, karşılıklı saygıyı koruyarak, hak ve hukuka titiz- 
likle riayet ederek evlilik beraberliğini sürdürmek. Bunun sübjektif hayata 
ilişkin bir tavsiye olduğunu söylemek mümkün. “İşret ve muaşeret”in “örf ve 
ma'ruf”la bir arada zikredilmesi, geçimin zahiri /objektif yanı kadar sübjektif/ 
duygusal yanı arasında sevgi temeline dayalı uyum, ahenk ve sükünuna işaret 
etmektedir. Ma'ruf üzere eşiyle işret ve muaşeret içinde olan insan, yuvasını 
cennet bahçesine çevirir. 

2) Evliliğin ve ailenin tarihsel sürekliliğini korumak üzere “örf ve sahih ge- 
lenekler”e göre geçinmek. Aile, ilk birkaç insanla (Âdem, Havva ve çocukları) 
başlamış ve ilk insan toplumunun ilk yapı taşı olmuştur. Bu özelliği dolayısıyla 
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beşeriyetin bugüne kadar süren ve yarına intikal ettirmek zorunda olduğu- 
muz bir beraberlik formudur. Ailenin tarihte alternatifi olmadığından tarihsel 
formunu korumak gerekir, bu da ancak beşeriyetin sahih örfünü korumak su- 
retiyle mümkün olacaktır. 

3) Yatay anlamda her toplumun bu kadim örfü kendi özel şartlarında ya- 
şadığı, tezahür ettirdiği ma'ruf ilişkiler çerçevesinde evlilik beraberliğini sür- 
dürdüğü bir tarzı vardır. Müslüman toplumun sahih örfü, meşru gelenekler 
mecmuasıdır. Bir toplumun örfü o toplumun konsensüsü, icmaıdır. Elbette örf, 
Kur'an ve Sünnet'in ana hükümlerine aykırı olamaz, aynı zamanda o toplumun 
maddi, sosyal ve iktisadi kapasitesini zorlayan talep ve teklifleri de ihtiva ede- 
mez. Mehir, çeyiz, mesken seçimi, alınacak eşyalar, nişan-düğün ve karşılıklı 
vecibe ve yükümlülükler toplumun kabul edilmiş standartlarına, gelenek ve 
geçerli teamüllerine göre olmalı; İslami hüküm ve sınırları aşmamalı; tarafları 
maddi ve sosyal imkânlarını zorlayacak, altüst edecek tarzda olmamalı; israf 
ve gösterişten, başkalarını kıskandıracak tutum ve tekellüflerden kaçınmalı- 
dır. Esasında evlenecek çiftlerin başka hasletler yanında bu konuda da denklik 
(küfüv) şartına riayet etmeleri bu hükmün yerine getirilmesini sağlayacaktır. 

Bu çerçeveden bakıldığında, özellikle “kadının İslam'da ne kadar büyük 
haklara sahip olduğunu anlatabilmek” için, ev ve aile düzeninde kadının “ço- 
cuğunu emzirmek veya yemek yapmak zorunda değildir” denmesinin herhan- 
gi bir esası yoktur. Haddizatında bu fetvanın mantığı da yoktur: Kadın yemek 
pişirmeyecek, çamaşır yıkamayacak, çocuk emzirmeyecek, eve ve çocuklara 
bakmayacaksa, bu işleri onun geçimini, sağlık ve güvenliğini üslenen erkek 
yapacaksa, aile ve ev düzeni nasıl devam edecek? Fıtri iş bölümü açısından er- 
kek niçin onun sorumluluklarını üstlensin? Çalışan kadına erkeğin ev işlerin- 
de yardımcı olması elbette anlaşılır bir şeydir ve gereklidir. Erkek ve kadının 
karşılıklı hak ve sorumlulukları yoksa niçin evlilik yapsınlar? Geriye çiftleşme 
ihtiyacı kalıyor ki, bu amaçlı evlilik “aile” kavramı dışında başka bir formdur. 

Adet muhkemdir (El adetu muhakkemetün) demişlerdir. Sarih bir nasla 
çatışmadıkça adetler çeşitli uygulamalarda referans alınır. Arap yarımadası- 
nın bir bölgesinde -İslam öncesinde veya bugün- geçerli olan adetler evrensel 
teamüller değildir. İslam'dan önce kadınlar “zi'r” tabir edilen sütannelere ve- 
rilirdi, anlayışlarına göre bu hem annenin beden sağlığını korur hem bebeğin 
badiyede daha sağlıklı yetişmesine imkân verir. O günün adetlerine göre Hz. 
Peygamberimiz (s.a.v) de bir sütanneye -Hz. Halime- verilmişti. Bu daha çok 
zengin ailelerin başvurduğu bir adetti, yoksulların zaten buna gücü yetmezdi, 
onların hanımları ancak başkalarının çocuğunu emzirirlerdi. Açıkça anlaşıla- 
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cağı gibi bu hem belli bir bölgenin, hem belli bir zümrenin âdetiydi ki bundan 
İslam adına evrensel bir hüküm çıkarmak mümkün değildir. Adetler muhtelif 
olup biri diğerine irca edilemez. Bir bölgede adet olan şey başka bir bölgede 
adet değildir. Burada gözetilecek yegâne prensip, âdetin Kur'an ve Sünnet'e 
muhalif olmaması ve toplumun genel kabulüne dayanmasıdır. Kur'an ve Sün- 
net'in genel çerçevesi ile toplumsal genel kabul âdetin belli bir kesimin aley- 
hinde ve zarar verici niteliğini ortadan kaldırır. Biz bu manadaki adetlere “örf” 
diyoruz ki, örf tanımı ve tabiatı gereği Kur'an'a uygun olandır. Bir adet zarar 
verici ise, bu örf olma özelliğini kaybetmiştir, ona uymak gerekmez, hatta or- 
tadan kaldırılması için gayret göstermek gerekir. 

Bizim örfümüzde çocuğa anne bakar, onu emzirir -Allah çocuğun rızkı- 
nı annesinin göğsünde halketmiştir-, bakımını üstlenir, bu arada evin işlerini 
de yürütür. Buna mukabil erkek kadının geçiminden, güvenlik ve sağlığından 
sorumlu olur. Bu hak ve vecibeler örfün esasını teşkil eder; yazılı kanunlar 
hükmünde geçerli olan teamüller ve uygulamalardır. Arap yarımadasının da- 
racık bir bölgesindeki bir geleneği İslam'ın amir ve herkese tatbik edilecek bir 
hükmü değildir. 

Bu gibi istisnai durumlar yoksa gözetilmesi gereken ana yol “ma'ruf üzere 
geçinmek”tir. Bu çerçevede “ma'rufüzere geçinme”nin birkaç anlam düzeyi var: 

Bazen evlilik beraberliğini sürdürmek hayli güçleşir. Tabii ki bıçak kemiğe 
dayanmışsa yani artık beraber olmak tamamen mümkün olmaktan çıkmışsa 
boşanmak gerekir. Çünkü boşanılmadığı takdirde daha büyük zararlar doğabi- 
lir, yerine göre taraflar birbirini öldürmeye kalkışabilir. Fakat sadece sübjektif 
sebepler dolayısıyla erkek eşinden hoşlanmıyorsa, yine de onu nikâhı altında 
altında tutması önerilir. Çünkü hiç tahmin etmediği faydalar hâsıl olabilir. Bir 
kere o onun sınav sebebidir, sabreder de evlilik beraberliğini sürdürebilirse 
bundan dolayı büyük ecre nail olur. Ondan yani hoşlanmadığı eşinden doğa- 
cak bir çocuk her ikisine “çok hayır” sağlar. Efendimiz “Hiç kimse karısına kin 
beslemesin. Çünkü onun bir huyunu beğenmezse, mutlaka bir başka huyunu 
beğenir” (Müslim, Rada) 61.) 

“Çirkin hayâsızlık” söz konusu değilse, sabreden erkek belki eşinin yüzü 
suyu hürmetine rızkı bollaşır, önünde yeni kapılar açılır, işleri iyi gider. Hele 
kadın, boşandığı takdirde büyük mağduriyetlere uğrayacaksa, korumasız kalıp 
kötü yollara düşecekse erkeğin sabrederek onu nikâhı altında tutması, onu ko- 
ruyup geçimini üstlenmesi onun büyük hayırlara sahip olmasını sağlayabilir. 
Bir dönem hoşlanmadığı eşinden bir süre sonra hoşlanmaya başlar, böylelikle 
evlilik hayatı devam eder. Bazı durumlarda kadın, erkeğinden sadece nikâhı 
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altında kalıp sosyal statüsünün korunması talebinde de bulunabilir, böyle du- 
rumlarda erkeğin eşini boşamayıp nikâhı altında tutması tavsiye edilmektedir. 

Efendimiz (s.a.v) şöyle buyurmuştur: “Sizin en hayırlınız, aile fertlerine en 
hayırlı olandır. Ailesine en hayırlı olanınız (da) benim” (İbn-i Mace, Nikâh, 50; 
Tirmizi, Menakib, 64.) Bu demektir ki, ailede örnek almamız gereken bizim 
her konuda rol modelimiz olan Hz. Peygamber (s.a.v)'dir. 


Sö GÜnlS Öeabl pkisiş 2 çD ğa çü) Ola »i öl3 


MEYAL La38Ş gr.) Güya aliş Güz MİyALİN İLA Ala iyi 
goy alk Bye Sie BİZİZ yali İİ la adl 23 


20. Bir eşi bırakıp yerine bir başka eşi almak isterseniz, onlardan 
birine (öncekine) yüklerle (mal ve para) vermişseniz bile ondan 
hiçbir şey almayın. Ona iftira ederek ve apaçık bir günaha girerek 
verdiğinizi alacak mısınız? 

21. Onu nasıl alırsınız ki, birbirinize katılmış (birleşerek içli-dışlı ol- 
muş)tınız. Onlar sizden kesin bir güvence (kuvvetli bir ahit) de al- 
mışlardı. 


19. ayette belirgin olarak “hayâsız çirkinlikte bulunan kadınlarla ilgili ta- 
kip edilecek yol anlatılmıştı. Burada herhangi bir kusur ve suçları olmadığı 
halde kocaları tarafından boşanılmak istenen kadınlarla ilgili hükümler ele 
alınmaktadır. 

Şanı yüce Allah, “hoşlanmasanız dahi, eşlerinizi nikâhınız altında tutun. 
Belki birçok hayra ve faydaya nail olursunuz” tavsiyesinde bulunuyor. Ama er- 
kek hoşlanmadığı karısını mutlaka bırakıp bir başkasıyla evlenmek istiyorsa, 
nikâh akdi sırasında ona verdiği mihri geri istemesin. Bu mihr ne kadar çok 
olursa olsun, isterse yüklerle mal-para veya çuval dolusu altın olsa bile (3/Âl-i 
İmran, 14). Sebebi açık: 

a) Belirgin bir kusuru olmadığı halde kadının yuvası dağılacak, 

b) İktisadi geliri yoksa korumasız ve muhtaç duruma düşecek, 

c) Toplumda boşanmış veya eşi tarafından terkedilmiş bilinecek. 

d) İleride evlenip evlenmeyeceği belli değil. 

e) Evlense dahi yeni eşinin iyi olup olmadığını bilemez. 

f) Dahası aralarında geçen güzel-mutlu günlerin hatırı ve hatırası var. En 
çok eşler birbirine vefa göstermeli. 

Kusuru veya suçu olmadığı halde ona iftira atarak, kötüleyerek mihrine 
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veya malına sahip çıkmaya çalışmak “bühtan”dır. Bühtan, kişinin karşılaştı- 
ğında cesametinden, büyüklüğünden veya olağan dışı özelliğinden şaşakal- 
dığı şeye veya duruma denir. Yüce Allah, kadına mihr vermeyi farz kılmıştır. 
Kişi bunu geri isterse, sanki bu hükmü inkâr etmiş, büyük bir işe kalkışmış 
olur. Nikâh sırasında geri alınmak üzere mihr tespit ve takdir edilmez. Mehir 
kadının hakkıdır. Erkek aksine davrandığı zaman zulmetmiş olur. Bir başka 
anlamı da, kadına iftira atarak mihrini geri almaya çalışmak, iftiranın cezasını 
üstlenmeyi kabullenmektir. Malını geri almaya kalkışan, eşinin zımnen çirkin 
ve hayâsız bir fiili irtikâp ettiğini sanki anlatıyormuş gibi olur. Allah'tan korkan 
ve kendini bilen erkek böyle bir suçu irtikâp edemez. 

Evet, dahası kaç sene evli kalmışlarsa, o süre içinde güzel ve mutlu günler 
geçirmişlerdir, birbirine karılmış, katılmış, içli dışlı olmuş, aynı yatağı paylaş- 
mışlardır. “Feza (ifza)” kişinin bir başkasının boşluğuna girmesi, onun dünya- 
sına katılması demektir ki, gerdeğe girmekle kadın ve erkek biri diğerinin dün- 
yasına katılır, hem bedensel hem duygusal olarak birbirlerine karılırlar. Birinin 
diğerine ulaşması, kavuşması için kullanılan bu kelime, aynı zamanda kadın ve 
erkeğin ruhsal olarak iç boşluklarını birbirleriyle doldurduklarını ima eder. Ev- 
lilik sadece cinsel birleşme değil, bedensel temas/cinsel birleşme üzerinden 
ruhların da kenetlenmesi, aradaki boşluğun “öteki ben”le doldurulmasıdır ki, 
bu evliliğe beden yanında müteal bir boyut ve anlam kazandırmaktadır. 

Geride kalmış olsa da, güzel günlerin hatırı ve hatırası adına da olsa, erkek 
ayrılmak istediği eşinden malını almasın, çuvallar dolusu altın vermişse dahi 
ona bıraksın. 

Evlilik akdi yapıldığında kadın erkekten “kuvvetli bir ahit” yani kesin bir 
güvence alır. Erkek eşi olacak, onu koruyacak, sorumluluklarını üstlenecek ve 
hayatı birlikte yaşayacaklar. Bu güvence dolayısıyla kadın kendini erkeğine ve- 
rir, en değerli varlığını ona sunar. Bu verilmiş güvenceye rağmen, eş değiştirme- 
ye kalkışan bir erkek tabiatıyla kusurludur. Kusurlu olduğu yetmiyormuş gibi 
bir de eşine iftira atarak, bühtanda bulunarak onun hakkı olan mihrine veya 
malına sahip çıkmaya çalışması kabul edilebilir değildir: Allah'ın Resülü (s.a.v) 
“Veda hutbesi”nde şöyle buyurmuştu: “Kadınlar hakkında Allah'tan korkup 
sakının. Siz onları Allah'ın birer emaneti olarak aldınız ve Allah'ın kelimesi ile 
onların namuslarını kendinize helal kıldınız” (Müslim, Hac, 147; Müsned, V, 72). 

Bu ayeti temel alan bilginler, kadına verilecek mihrin “üst sınırı”nın olma- 
dığını söylemektedirler. Genellikle kişiler kendi gelir seviyelerine ve sosyal ko- 
numlarına göre mihr vermekle yükümlü iseler de, gücü yetenin “yüklerle mal 
ve para” vermesinde sakınca yoktur. Kadın kendi mihrinin sahibidir. İmam 
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Ebü Yusuf ve İmam Muhammed'e göre zengin kadın, fakir kocasına zekât ve- 
rebilir; çünkü ailede kadın ve erkek, hukuken mali bağımsızlığa sahip iki ayrı 
varlıktır. Mezhebin kurucu ismi Ebu Hanife ise bu ayetten hareketle, zengin 
kadının fakir kocasına zekât veremeyeceğine kail olmuştur. 


Akel SAĞ) Sal, AĞA Yİ EZİN Ga ASİ 2S la lg SE İş 
eSİlŞE İş palliğ ASİLAİ Sile Layk (vr) Yeyze ölü İdaş 
Sia ei a SİiİŞ Yİ Eliş pi Sl EE Pele 
Sek İl AS Sil Elgdİş ARLaŞIN öy İIŞ3 İş 
ZE DİB öç pall İyiyi Aİ ÖL Öye plİS3 İl ASLİ ön 
GİY Gi İki öğ ll ba dell Ğİ gl pile 

grey laz liyâk GAİN Sl ai a Yİ 


22. Kadınlardan babalarınızın nikâhladıklarını nikâhlamayın. Ancak 
(cahiliyede) geçen geçmiştir. Çünkü bu, 'çirkin bir hayâsızlık' ve 
“öfke duyulan bir iğrençliktir” Ne kötü bir yoldu o!.. 

23. Sizlereanneleriniz, kızlarınız, kız kardeşleriniz, halalarınız, tey- 
zeleriniz, erkek kardeşlerin kızları, kız kardeşlerin kızları, sizi 
emziren (süt) anneleriniz, sütkız kardeşleriniz, kadınlarınızın 
anneleri ve kendileriyle (gerdeğe) girdiğiniz kadınlarınızdan olup 
koruyuculuğunuz altında bulunan üvey kızlarınız -onlarla ger- 
değe girmemişseniz, size bir sakınca yoktur-. Sizin sulbünüzden 
olan oğullarınızın eşleri ve iki kız kardeşi bir araya getirdiğiniz 
(evlilik) haram kılındı. Ancak (cahiliyede) geçen geçmiştir. Şüphe- 
siz, Allah, bağışlayandır, esirgeyendir. 


Bu üç ayet, açık bir biçimde evlilik yasaklarını hükme bağlamaktadır. Neslin 
devamı için erkek ve kadın birbiriyle evlenir. Evliliği sıradan yani gayrı meşru 
ilişkiden ayıran niteliği nikâh akdine dayanmasıdır. Çiftler, onları yaratan Allah 
adına -yukarıdaki hadiste belirtildiği üzere “Allah'ın kelimesi”yle- ve özgür ira- 
deleriyle yani icap ve kabul esasına uygun olarak bedenlerini birbirlerine su- 
narlar. Fakat meşru bir beraberlik sadece ve formel bir nikahtan ibaret olmadığı 
gibi, bireysel özgürlüğün kullanılması da tek başına beraberlikler için yeterli 
değildir. Birbirleriyle evlenmeleri yasak olanlar vardır ki, bu şahıslar arasında 
sahih nikâh aktedilemez. Bu üç ayet söz konusu yasakları sıralamaktadır. 
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“Kadınlardan babalarınızın nikâhladıklarını nikâhlamayın. Ancak 
(cahiliyede) geçen geçmiştir. Çünkü bu, 'çirkin bir hayâsızlık' ve “öfke du- 
yulan bir iğrençliktir. Ne kötü bir yoldu o!..” Arapçada “nikah” katmak, ekle- 
mek demektir. Hz. Peygamber (s.a.v), “Nikâh benim sünnetimdir” (İbn-i Mace, 
Nikâh, 1) buyurmuştur. Nikâhla ilgili başka ayetler de var (Bkz. 4/Nisa, 3; 24/ 
Nur, 32; 33/Ahzab, 49). Kerhi, nikahın hakiki manasıyla “cinsel birleşme”, me- 
cazi manasıyla “evlilik sözleşmesi (akid)” olduğunu söylemiştir. Kişinin baba- 
sının nikâhı altına aldığı bir kadın, hükmen onun üvey annesidir, babası ister 
onunla gerdeğe girmiş olsun isterse sadece akit yapmış olsun, onunla evlene- 
mez. İslam'dan önce bu mümkündü, insanlar babalarının hanımlarıyla evle- 
nebilirlerdi. Bu yasaklandı, böylelikle ister cinsel birleşme amaçlı ister sadece 
akit amaçlı, olsun, hiçbir şekilde babanın hanımıyla nikâh caiz değildir. Caiz 
olmayan yani gayrı meşru bir nikâh ve dolayısıyla kişinin babasının hanımıyla 
cinsel ilişkiye girmesi akıl, Şeriat ve sahih örf bakımından bir hayâsızlık, çirkin 
bir fiildir. Nitekim üzerinde soğukkanlılıkla düşünüldüğünde, bunun kabih bir 
fiil olduğu anlaşılabilir. Bu hayâsız fiili işleyenler Allah'ın gazabına uğrarlar, 
insanlar da buna muttali olduklarında öfkelenirler. İslam öncesi cahiliyede bu 
türden fiillere rastlanmıştır ama bu kötü bir yoldu. 

“Sizlere anneleriniz, kızlarınız, kız kardeşleriniz, halalarınız, teyze- 
leriniz, erkek kardeşlerin kızları, kız kardeşlerin kızları, sizi emziren 
(süt) anneleriniz, sütkız kardeşleriniz, kadınlarınızın anneleri ve ken- 
dileriyle (gerdeğe) girdiğiniz kadınlarınızdan olup koruyuculuğunuz al- 
tında bulunan üvey kızlarınız -onlarla gerdeğe girmemişseniz, size bir 
sakınca yoktur-. Sizin sulbünüzden olan oğullarınızın eşleri ve iki kız 
kardeşi bir araya getirdiğiniz (evlilik) haram kılındı. Ancak (cahiliyede) 
geçen geçmiştir. Şüphesiz, Allah, bağışlayandır, esirgeyendir”. Ayet, 14 
grup kadını nikâhlamanın yasak olduğunu belirtir. Bunların yedisi nesep bakı- 
mından, yedisi nesep bakımından olmayan yasak olanlardır. 

İlk gruptakiler: 

1) Anne (babaanne ve anneanne de anne sayılır), 

2) kızlar, 

3) kız kardeşler, 

4) halalar, 

5) teyzeler, 

6) erkek kardeşlerin kızları, 

7) kız kardeşlerin kızları yani yeğenler. 


4/Nisa Süresi/22-23 335 


İkinci gruptakiler: 

1) Sütanneler, 

2) sütkız kardeşler, 

3) kayınvalide, 

4) eşinin varsa kendisinden önceki evliliğinden olan kızları yani üvey kızlar, 

5) gelini, 

6) babasının hanımı yani üvey anne, 

7) baldız. Baldızla nikâh, iki kız kardeşin aynı anda nikâh altında bulundu- 
rulması şeklinde yasaktır. Eşi vefat eden bir erkeğin, baldızıyla evlenmesinde 
sakınca yoktur. 

Nesep yönünden olanlarla nikâh yasağı ebedidir, hiçbir şart ve durumda 
caiz olmaz. İkinci gruptakilerle ilgili yasak arızidir yani şartlar ve durumlar 
dolayısıyla konmuş bir yasaktır. Mesela bir kadından süt emilmemiş veya 
bir kızla aynı kadından süt emilmemiş olsaydı, onlarla nikâh caiz olurdu. Hz. 
Peygamber (s.a.v) “Nesep yönünden kendileriyle evlenmek yasak olanlar, süt 
yönünden de yasaktır” (Buhari, Nikâh, 20; Müslim, Rada) 1-2) buyurmuştur. 
İmam Malik, bilmeden gerdeğe giren sütkardeşler, bunun farkına vardıkları 
anda boşanırlar hükmünü vermiştir. 

İslamiyet sütkardeşle evliliği yasaklamıştır. Hz. Ali (ra.) anlatıyor: “Ben: 
“Ey Allah'ın Resülü! Siz niye bizi bırakıp da Kureyş'e rağbet gösteriyorsunuz?” 
demiştim. Bana: “Yanınızda rağbet göstereceğim bir (kadın) var mı?” dedi. 
Ben: “Elbette, Hamza'nın kızı var!” dedim. Bunun üzerine: “O bana helal olmaz. 
Çünkü o, benim süt kardeşimin kızıdır” buyurdular” (Müslim, Rada 11; Nesâi, 
Nikâh 50). Söz konusu evliliğin birçok hikmeti vardır. Sütkardeşlerle evlilik 
yasağı, ensestin en geniş çerçevede yasak kılınmasıyla ilgilidir. Sütkardeşlerle 
evlilik yasak olduğuna göre ayette birinci gruptakilerle evlenmek hayda hayda 
yasaktır, Allah'ın hudutlarını çiğnemektir. 

Diğer yandan eşimizle evlenmemiş olsaydık onun annesiyle, oğlumuzla 
nikâhı olmasaydı gelinimizle, babamız annemiz olmayan bir kadınla evlenme- 
seydi veya eşimiz ölse veya ondan boşanacak olsak baldızımızla evlenmemiz 

mümkündür. Üvey kızlarla ilgili hüküm, anneleriyle zifafa girilmemişse yani 
cinsel birleşme gerçekleşmemişse bu durumda üvey kızlarla evlenmek müm- 
kündür. Anneleriyle cinsel birleşme gerçekleşmişse, üvey kızlar ister üvey 
babalarının himayesinde olsun olmasın, ona yasak olur. “Kadın halası veya 
teyzesi ile aynı nikâh altında bulundurulamaz" (Buhari, Nikâh, 27; Müslim, 
Nikâh, 33). Elbette İslam öncesinde bu yasakları ihlal eden evlilikler dolayısıy- 
la herhangi bir yaptırım gerekmez, çünkü geçen geçmiştir. Önemli olan kişinin 
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İslamiyet'i benimsediği andan itibaren helal ve meşru dairede ilişkilerini sür- 
dürmesi yani meşru nikâhla evlilik yapmasıdır. 


siz Aile «İN ES Sila ESİR Yİ eN ga la RLİŞ 
LA Öymilkk SE Örer pSUIğaL İyad ALE b aSU3 2133 la ASİ 
laya pasla çü Yİ ayi öhig3l m 4 pala) 

grey ULS5 lale GE AİN Ğİ Alaş İİ Ağ ye aş lrahi 


24. Sağ ellerinizin mâlik olduğu (câriyeler) dışındaki kadınlardan 
“evli, iffetli ve özgür' olanlarla da (evlenmeniz haramdır.) Bunlar, 
Allah'ın üzerinize yazdığıdır. Bunların dışında kalanı iffetlerini 
koruyup fuhuşta bulunmamak üzere mallarınızla (mihr vererek) 
evlenecek kadın aramanız size helâl kılındı. Öyleyse onlardan 
hangi şeyle (veya ne kadar) yararlandıysanız, onlara ücret (mihr) 
lerini tespit edildiği miktarıyla ödeyin. Miktarın tespitinden son- 
ra, karşılıklı hoşnut olduğunuz bir şey konusunda üstünüze bir 
sorumluluk yoktur. Şüphesiz Allah, bilendir, hüküm ve hikmet sa- 
hibi olandır. 


“Sağ elin sahip olduğu kimseler” savaş esiri cariyelerdir. Bunlar, sıfatları 
bu ayette belirlenmiş olan muhsan kadınlardan sonra evlenilecek, nikâh altı- 
na alınacak kadınlardır. Ahzab, 50. ayet bunu tasrih eder. 25. ayet bu konuya 
tekrar dönecektir. 

Yukarıda kendileriyle evlenilmesi yasak olan kadınlar tek tek sayıldı. Bu 
ayette bunlara gayet tabii olarak “evli kadınlar” da eklenmektedir. Bu da İs- 
lam'ın çok erkekli veya çok kocalı evliliği (poliandri) yasakladığını göstermesi 
bakımından önemlidir. Çok erkekle evliliğe genelde az rastlanır. Eski toplum- 
larda ve özellikle anaerkil kabileler arasında bu türden evliliklere rastlamak 
mümkün. Bazen aynı kadın iki erkek kardeşle de evlenebilirdi ki, buna fra- 
temal poliandri denmektedir. Çok eşli evliliğin (poligami) çok kadınla evlilik 
şekline (polijini) çokça rastlanır. 

“Muhsana” Kur'an-ı Kerim'de evli, iffetli ve özgür kadın manasında kul- 
lanılır. “Hısn-ıhsan” korumak, engellemek anlamına gelir. Enbiya, 80. ayette 
“koruyucu nesne” anlamında kullanılmıştır. “Hısn” kale demektir ki, içindeki- 
leridüşmana karşı koruduğu için bu ismi almıştır. Hz. Meryem iffetini bir kale 
gibi koruyan seçkin bir kadındır (66/Tahrim, 12.) Özgürlük, insanı başkası- 
nın tahakkümünden ve temellükünden korur; iffet kişiyi uygunsuz tutum ve 
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davranışlardan uzak tutar; evlilik de hem kadını hem erkeği zina ve hayâsız 
davranışlardan korur. Hz. Ömer'e atfedilen bir söze göre “evlilik insanı cehen- 
nem azabından korur.” İffet ve namus erkek ve kadın için de söz konusudur. Bu 
yüzden erkeğe “muhsan”, kadına “muhsan” denir. Bu da bize gösteriyor ki, İs- 
lam bakış açısından iffet ve namus sadece kadının değil, erkeğin de sahip olup 
korumak zorunda olduğu yüksek bir değerdir. İffetsizlik -mesela zina- yaptığı 
zaman erkeğin tolere edilmesine karşı, kadının ağır cezalara çarptırılması top- 
lumsal bakımdan ikiyüzlülüğe işaret eder. 

Ayet din farkı yönünden herhangi bir kayıt getirmediği için Yahudi ve Hı- 
ristiyan olan kadınlar için de aynı sıfatın kullanılabileceği anlaşılıyor. Bu da 
bizi kendileriyle evlenilecek kitap ehli kadınlarda iffet ve namuslu olma şartı- 
nın aranması gerektiğini gösteriyor. Bakara, 220. ayet müşrik kadınlarla evlen- 
meyi yasaklar; Maide, 5. ayet ise kitap ehlinden kadınlarla evlenmeye izin ve- 
rir. Bu ayetle de bir arada düşünüldüğünde gayrimüslim kadınlarda mü'minlik 
(yani kendi dininin mü'mini), iffet ve namus şartları aranması gerektiği anla- 
şılmış olur. 

Evli kadınlarla evlilik yasaktır ancak savaş esiri kadınlar eğer esaretten 
önce evli iseler onlarla evlenmek mümkün. Hamile iseler doğurmalarını veya 
iddetlerini doldurmaları gerekir. Kişi sadece elinde bulundurduğu savaş esiri 
(cariye) kadınla birleşebilir, başkasının esir kadınıyla birleşemez. (Bkz. Müs- 
lim, Rada, 33-35; Ebu Davud, Nikâh, 45). 

“Bunların dışında kalanı iffetlerini koruyup fuhuşta bulunmamak 
üzere”. “Musafihin” boşa su akıtmak demek olup, sadece ve sadece bedensel 
tatmin gayesiyle birleşmeye atıftır. Kan akıtmak için de kullanılır (6/En'am, 
145). Sadece cinsel şehvetin tatmini için yapılan birleşme, boşa akıtılmış su 
olarak tavsif edilmiştir. Burada üzerinde durulması gereken bir incelik vardır. 
Cinselliğin üç boyutundan söz etmek mümkün: 

a) Gıda, giyim, şöhret, servet vb. yollarla elde edilmesi mümkün olmayan 
en yüksek seviyedeki haz. Cinsel birleşme kadın ve erkeğin bedenleri üzerin- 
den tattıkları bir hazdır ki, bu hazzın enstrümanları beden olmakla birlikte 
hakiki mahiyette bedeni aşkındır. İnsan bununla, varlıkta ve aslında ahiret 
âleminde çok daha yüksek haz ve lezzetlerin olduğu fikrine varır. Cennette 
“Nefislerin iştiha ettiği her şey” (43/Zuhruf, 71) bulunur ki, oradaki şehvet ve 
iştah verici şeyler ile dünyadakiler arasında kalite ve mahiyet açısından kıyas 
kabul etmez farklar vardır. 

b) Cinsellik, üreme yoluyla neslin devam etmesi için kadına ve erkeğe ba- 
ğışlanmış bir haz, bir tür ödüldür. Bu öylesine kuvvetli bir cazibedir ki, eğer 
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kadın ve erkek arasında bunun çekim gücü olmasaydı ne erkek kadına ne ka- 
dın erkeğe tahammül ederdi. İki cins arasındaki bu güdüsel kuvvet onları bir 
araya getirir-buluşturur, biri diğerine itip bağlar ve çiftleşmelerine, böylelikle 
üremelerine yol açar. Sürekli olduğu için bir defa ile son bulmaz, her durumda 
yeniden kuvvetli bir güdüyle tekrar ortaya çıkar, böylece kadın ve erkek hayat 
boyu beraberliklerini sürdürme gücünü, azim ve iştiyakını bulur. Söz konusu 
kuvvetli cazibenin-bedenler arasındaki çekim gücünün devam edebilmesi için 
erkeğin erkeklik, kadının da kadınlık vasıflarını korumaları gerekmektedir. 
Eğer iki cins birbirlerine cinsel mesaj ve -elbette meşru yollarla- ulaşma arzu- 
su duymayacak hale gelir veya birbirlerine olan bağlılık ve bağımlılıkları sona 
erecek olursa başka cinsel sapmalar ortaya çıkar; eşcinsellik, lezbiyenlik vb. 

c) Cinsel yakınlaşma ve birleşme olmasa, erkek ve kadında belirli aralık- 
larla biriken fazla enerji, vücudu tahrip eden bir zehre dönüşür. Bunun sonucu 
stres, gerilim, psikolojik ve biyolojik rahatsızlıklar olarak tezahür eder. Nietsz- 
che ve Freud, felsefe ve tezlerinin neredeyse tamamını bu birikip de atılmayı 
bekleyen enerjinin bedende ve ruh dünyasında yol açtığı etkilere dayandır- 
maktadırlar. Fizyolojik olarak birleşme kadını ve erkeği rahatlatır, teskin eder, 
bedenleri dinlendirir. Böylelikle birbirlerinde sükün bulurlar. Enerji birikimi 
kadına göre daha fazla olduğundan, erkeğin talepkarlığı daha önde gözükür. 
Bu yüzden aslında kadın da orgazm yoluyla büyük bir rahatlığa kavuştuğu 
halde, “erkeğin kadında sükün bulması”ndan söz edilir (30/Rum, 21). Özetle 
nikâh akdiyle bir araya gelen erkek ve kadın: 

aa) Neslin devamını sağlar; 

bb) Tabii cinsel arzularını tatmin eder ve bu çok daha yüksek düzeydeki 
haz, zevk ve lezzetin varlığı fikrine götürür; 

cc) Eşler arasında sevgi ve şefkati, himaye ve dayanışmayı tesis eder, bu 
da daha genel seviyede toplumsal sevgi ve dayanışmaya ilham kaynağı olur. 
Marx, Engels ve feministlerin düşündüklerinin aksine aile, genel toplumsal 
sevgi ve dayanışmanın temelidir. 

Bu üç husus evliliğin anlam çerçevesini oluşturur. O halde bilinçli ve meş- 
ru çerçevede bir cinsellik bu üç boyutu içerir, içermek durumundadır. Ancak 
elbette cinsel birleşme, sadece ve sadece çocuk doğurma amaçlı değildir. Baş- 
ka bir ifadeyle kadın ve erkeğin, “Allah'ın emri ve peygamberin kavliyle” bir 
araya gelmesi de yeterlidir. Tabii ki bir araya gelişin tabii yönelimi ve gayesi 
neslin devam etmesini sağlamaktır. Ama çocuk doğurma nasibi olmayan kadın 
ve erkekler vardır, bunlar da meşru çerçevede ailedir. 

Ayette “musafihin” olarak vasıflandırılan kişiler ise, cinselliğin birinci ve 
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ikinci boyutlarını bir kenara itip sadece ve sadece bedensel zevk almak, sula- 
rını akıtmak üzere çiftleşmektedirler ki, bu aşkın/müteal anlamından koparıl- 
mış aşağı seviyede bir şehvet tutkusundan ibarettir. Kişiye salt şehvet tutkusu 
hâkim olunca, muhsan ve muhsana olma özelliklerini kaybeder, sadece eşiyle 
birleşmekle yetinmez, önüne gelen, canı çeken, cazip bulup hoşlandığı herkes- 
le yatıp kalkmak ister. Bu “fuhuş”tur. Her önüne çıkanla yatan, zina ve fuhuş 
yapan erkek ve kadın “sifah”la insan tohumu olabilecek sperm ve yumurtala- 
rını boşuna akıtıp duran, cinselliği asıl anlam ve amacından çıkarmış olur. 

İffetine ve namusuna düşkün özgür insanlara yakışan, mihrlerini vererek 
kendileri gibi iffetli ve namuslu kadınları bulup onlarla evlenmeleri, mutlu bir 

yuva kurmalarıdır. 

“Öyleyse onlardan hangi şeyle (veya ne kadar) yararlandıysanız, on- 
lara ücret (mihir)lerini tespit edildiği miktarıyla ödeyin.” Bu ayet Ehli 
Sünnet bilginleriyle Şia bilginleri arasında ihtilafa yol açmıştır. Sünni ulema- 
ya göre ayette geçen “İstemta” nikâh akdi sırasında kadınlara verilen veya 
ileride ödenmek üzere vaad edilen “mihr”dir. Çünkü kadın mihr olarak aldığı 
mal veya parayla yararlanır. Evliliğin sona ermesi durumunda birleşme vuku 
bulmuşsa mihr geri alınmaz, birleşme vuku bulmamışsa yarısı alınabilir. 

Şii uleması ise bunun “mut'a nikâhı”nı ifade ettiğini söylemektedirler. Şii 
ulemasına göre “Öyleyse onlardan hangi şeyle (veya ne kadar) yararlan- 
dıysanız, onlara ücret (mihr)lerini tespit edildiği miktarıyla ödeyin” aye- 
tinde geçen “istemta'tum” filini geçici yararlanma; “ucur”u da “ücret” olarak 
anlamaktadırlar. Sünni ulema ise fiilin evlilik, ücretin mihr olduğunu söyle- 
mektedirler. Ahzab, 50. ve Mümtehine, 10. ayetleri Sünni görüşü destekler, iki 
ayette geçen “ücret” mihr manasındadır. 

İki büyük İslam akımı arasında belli başlı fıkhi görüş ayrılıklarından biri 
de bu konudur. Mut'a, geçici nikâh demektir. Belli bir süreliğine bir araya gel- 
mek üzere karar veren bir erkek ve kadın aralarında belli bir ücret/mihr ka- 
rarlaştırır ve karı koca hayatı yaşarlar. Sürekli nikâhtan farkı, miras paylaşımı 
ve boşamanın olmamasıdır. Boşamaya gerek yoktur, çünkü tayin ve tespit edil- 
miş süre tamamlandığında boşama kendiliğinden vuku bulur. Süreyi uzatmak 
mümkündür. 

Hakikat şu ki, Sünni olsun Şii olsun, mut'a nikâhının Peygamber Efendi- 
miz (s.a.v) zamanında uygulandığında görüş ayrılığı yoktur. Sünni bilginler 
ve kaynaklar, bu uygulamanın Hz. Peygamber tarafından neshedildiğini yani 
yürürlükten kaldırıldığını iddia ederken, Şii ulema uygulamanın Hz. Ömer'in 
tasarrufuyla ortadan kaldırıldığını öne sürmektedirler. 
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Rivayetlerden, Hz. Peygamber (s.a.v)'in özellikle savaş zamanlarında bu 
nikâha izin verdiği anlaşılmaktadır. (Bkz. Müslim, Nikâh, 11.) Cabir bin Abdul- 
lah'tan gelen bir rivayete göre, mut'a nikâhı Hz. Ebu Bekir ve Hz. Ömer devrinde 
de sürmüştür (Buhari, Nikâh, 31; Müslim, Nikâh, 13). Müslim'de şöyle bir hadis 
yer almaktadır: “Ey İnsanlar, ben size kadınlara mut'a nikâhına izin vermiştim. 
İyi bilin ki Allah onu kıyamet gününe kadar haram kıldı. Kimin yanında böyle 
nikâhlı bir kadın varsa bıraksın ve ücret olarak da verdiğinden geri bir şey alma- 
sın” (Nikâh, 20). Ancak Şiiler söz konusu hadisleri güvenilir bulmamaktadır. (Şii 
görüş ve deliller için bkz. Tabatabai, Mizan, ilgili ayetin tefsiri.) 

Sünni alimler mut'a'nın hangi yolla yasaklandığına ilişkin görüş birliği 
içinde değiller. Kimine göre Kur'an'la yasaklanmıştır, delilleri Bakara, 228 ile 
Talak süresi 1. ayetin iddetin gözetilerek boşama hükmünü getirmesidir. Bu iki 
ayet mut'a nikâhını neshetmiş bulunmaktadır. Neshine delil olarak Nisa, 12. 
miras ayetini gösterenler de vardır. Kimilerine göre ise bu uygulama Kur'an 
tarafından değil, sünnet tarafından yürürlükten kaldırılmıştır. 

Buhari'nin ilgili yerdeki kaydına göre uygulama Hayber günü yasaklan- 
mıştır. Huneyn savaşının devamı olan Evtas savaşı sırasında yasaklandığını 
söyleyenler olduğu gibi, yasağın Mekke fethinde veya Veda Haccı'nda yapıl- 
dığını söyleyenler de var. Zayıf bulunmakla beraber İbn-i Mace'deki bir kayda 
göre Hz. Peygamber bu uygulamaya üç defa izin verdi, sonra yasakladı (İbn-i 
Mace, Nikâh, 41.) Mut'a'ya bir veya iki kere izin verildiğine ilişkin rivayetler 
de vardır. İbn-i Abbas, Cabir bin Abdullah, Ubeyy bin Ka'b ve Abdullah ibn-i 
Mes'ud gibi sahabilerin de bu nikâhın ilk dönemlerde mubah olduğunu, son- 
raları Hz. Ömer tarafından yasaklandığını söylemişlerdir. Hatta bazı kayıtlara 
göre Hz. Ömer, Efendimiz'in bu yasağı koyduğunu çok sonraları öğrenmiş ve 
kendisi de yasaklamıştır. Şiilerin yer verdiği bir habere göre Hz. Ali şöyle de- 
miştir: “Ömer mut'ayı yasaklamasaydı yolunu şaşıranlar,, isyankarlar ve eş- 
kıya dışında kimse zina etmezdi.” Ancak bununla ilgili kuşkular var: Eğer Hz. 
Ömer bu yasağı koyduysa, neden kendi hilafet döneminde yasağı kaldırmadı 
veya konulduğunda yasağa itiraz etmedi? İbn-i Abbas'ın da mut'a nikâhı ko- 
nusunda farklı düşündüğünü biliyoruz. Şiilere göre İbn-i Abbas bu nikâhı caiz 
görüyordu, Sünnilere göre ise Hz. Ali'nin de yasağı vurgulaması üzerine İbn-i 
Abbas şöyle demiştir: “Ben mut'a nikâhına fetva vermedim, helal da kılmadım. 
Ancak Allah'ın ölü eti (meyte), kan ve domuz etini darda kalana helal kılması 
gibi mübah saydım.” 

Ehl-i Sünnet bilginlerine göre bu uygulama yürürlükten kaldırılmıştır, 

dört mezhep bu konuda müttefiktir ancak mut'a nikâhı yapanlara zina cezası 
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uygulanmaz. Sebebi, bu beraberliğin zina olup olmadığı konusunda şüphe bu- 
lunmasıdır. 

“Miktarın tespitinden sonra, karşılıklı hoşnut olduğunuz bir şey ko- 
nusunda üstünüze bir sorumluluk yoktur. Şüphesiz Allah, bilendir, hü- 
küm ve hikmet sahibi olandır.” Mihr, kadının kendisine verilen mal veya 
paradır. Kadın bundan dilediği gibi yararlanabilir. Ne ailesine ne kocasına ver- 
mek zorundadır. Mehir, kadının bedeninden yararlanmaya (istimta') karşılık 
ödediği bir ücret olduğu gibi kadının da kendisinden yararlandığı bir metadır. 
O halde mihrin bir yüzü kadına diğer yüzü erkeğe bakar. Aralarında belli bir 
miktar üzerinde anlaşmışlarsa, karşılıklı anlayış ve hoşnutlukla (et terazi) bu- 
nun miktarını isterlerse arttırabilir isterlerse düşürebilirler. (Bkz. 2/Bakara, 
237 ve 4/Nisa, 4.) 

Evlilikte olduğu gibi mihrin tespit ve takdirinde de “denklik (küfüv)” 
önemlidir. Daha önemli olanı maksat mutlu bir yuva kurup kolaylık göster- 
mektir. Duruma göre sahabe hanımların iki pabuç mihrle yetindiklerini göz 
önüne aldığımızda, kolaylığın ne kadar önemli olduğunu anlamış oluruz. Ri- 
vayete göre iki pabuç mihrle yetinen bir kadına Allah'ın Elçisi (s.a.v) “Bu iki 
pabuca razı oldun mu?” diye sorunca o da “Evet” cevabını vermiş, o da bu ev- 
liliği onaylamıştır (Tirmizi, Nikâh, 22). Bazen bir avuç un veya belli miktarda 
yiyecek dahi mihr yerine geçer (Ebu Davud, Nikâh, 30). Bir şey vermek gerekir, 
bu “Bir demir yüzük olsa dahi” (Buhari, Nikâh, 14; Müslim, Nikâh, 76.) Hiçbir 
parası ve malı olmayan bir sahabeden Allah'ın Elçisi (s.a.v) bildiği bir süreyi 
kadına öğretmesi karşılığında evlendirmiştir (Müslim, Nikâh, 76). 

İbn-i Kesir, Hz. Peygamber'in gerek kendisi evlenirken gerekse kızlarını 
evlendirirken 12 ukiye mikatır mihr takdir ettiğini söyler. 12 ukiye 80 koyu- 
nun satın alınabildiği 400 dirheme tekabül eder. Hz. Ömer zamanında mihr 
miktarı artınca huzursuzluk baş göstermiş, bunun üzerine konuyla ilgili şöyle 
bir hutbe okumuştur: “Kadınların mihrlerini ne çok arttırdınız. Hz. Peygamber 
devrinde mihr 400 dirhemi geçmezdi. Eğer çok mihr vermek Allah katında 
bir üstünlük-takva olsaydı, sizler bu konuda onları geçemezdiniz.” Bu sırada 
Kureyşli bir kadın “Ey mü'minlerin emiri! Yüce Allah'ın -'Eğer bir kadını bı- 

rakıp başkasını almak isterseniz, öbürüne yüklerle mihr vermiş olsanız bile 
geriye bir şey almayın' (4/Nisa, 20) buyurduğunu işitmedin mi? Nasıl sınır 
getirebilirsin?” diye itiraz edince Halife Ömer “İnsanlar, mihri sınırlamaktan 
vazgeçtim. Dileyen dilediği kadar mihr verebilir” dedi. 

Bütün bunlar bize gösteriyor ki, mihr kadının hakkıdır. Bu “Allah'ın yaz- 
dığı farzdır” yerine getirilmesi icap eden yükümlülüktür. Erkek takdir edilen 
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mihri ödemeli veya taahhüdünü mutlaka yerine getirmelidir. Kadına da düşen 
mümkün mertebede erkeği zorlamayacak, onu borç altına sokup ileride kendi- 
sini de zor duruma sokacak yüksek taleplerden kaçınması gerekir. 

Hak ve hukukun gözetilmesi beraberliklerin devamı ve mutluluk için şart- 
tır; bu yüzden taraflar şanı Yüce Allah'ın her şeyi bilen, hüküm ve hikmet sahi- 
bi olduğunu akıllarından çıkarmamalıdırlar. 


b özü liği çelik Şiş Gİ Yl çala öleleğ Çİ DA5 
ASLA pSilüşl plzl AİN ÖĞ ASE da kileri Sa 
aplik öhiskİ düşilş Ala YİL SASİ Saki ba 
ÖĞ öss İĞ ĞlAZİ elli Yİ lil EE plak 
Gk ELİ Ölğaİl ga lal e lâ lala çini Akl gül 

(vo) peşe) İğ ALIŞ SİNİ | giyin Ğİ çala BİRİN ig 


25. İçinizden özgür mü'min kadınları nikâhlamaya güç yetiremeyen- 
ler, o zaman sağ ellerinizin mâlik olduğu inanmış câriyeleriniz- 
den (alsın.) Allah sizin imânınızı en iyi bilendir. Öyleyse onları, 
fuhuşta bulunmayan, iffetli ve gizlice dostlar edinmemişler ola- 
rak velilerinin izniyle nikâhlayın. Onlara ücretlerini (mihrlerini) 
maruf (güzel ve örfe uygun) bir şekilde verin. Evlendikten sonra, 
fuhuş yapacak olurlarsa, özgür kadınlar üzerindeki cezanın ya- 
rısı(nı uygulayın.) Bu, sizden günaha sapmaktan endişe edip kor- 
kanlar içindir. Sabrederseniz sizin için daha hayırlıdır. Allah, ba- 
ğışlayandır, esirgeyendir. 


Neslin ve toplumsal hayatın devamı için evlilik şarttır. Evlenecek kişiler 
arasında çeşitli bakımlardan denklik olması, evliliğin sürekliliği açısından 
önemlidir. Ancak bazı durumlarda kişi, kendi sosyal konumundan daha farklı 
bir insanla da evlenmek durumunda kalabilir. Burada temel alınacak kriter, 
eşin mü'min, iffetli ve namuslu olmasıdır. 

“Tavl”, uzunluktan kudret, güç ve kuvvet, mali imkân ve zenginlikten kina- 
yedir. Özgür bir kadınla evlenmeye gücü yetmeyen bir erkek -ki özgür kadınla 
evlilik için talep edeceği mihri ödemek ve belli standartlarda geçimini üstlen- 
mek gerekir- daha az mali yükümlülüğü olan biriyle evlenebilir. Ayetin indiği 
tarihsel ortamda bu savaş esiri cariyelerdir. Odönemde cariyeler, sahiplerinin 
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mülkü altında idiler. “Yemin” sağ el olup güç, kudret ve mülk edinme imkânını 
ifade eder. Yani güç ve kuvvetle, başka bir deyimle savaş sonucu ele geçirdiği- 
niz kimseler. Savaş esiri cariye, güç kullanılarak elde edilmiştir. 

Cariye ile evlenmek için sahibinin iznini almak icap eder. Seçilecek eşin 
fuhuşta bulunmamış, gizli dost edinmemiş yani iffetli olmasına dikkat edil- 
melidir. Savaş esiri cariye için Kur'an-ı Kerim'in “feta” kelimesini kullanması 
dikkat çekicidir. Genç, delikanlı, cömert, gözü pek erkek için “feta”; genç güzel, 
ahlakına ve sözüne güvenilir cömert ve fedakâr kız için de “fetat” kullanılır. Bu 
ayette cariye de olsa, bir mü'min erkekle evlenme formasyonuna sahip cariye- 
ye bu sıfat kullanılmıştır. Bu hem Kur'an'ın hem Hz. Peygamber'in köle ve cari- 
yeyi içinde bulundukları düşük sosyal konumdan ahlaki ve manevi donanımla 
yükseltmeye matuftakip edilmesi gereken bir yoldur. Bir hadiste şöyle buyrul- 
muştur: “Hiçbiriniz, “kölem ve cariyem' demesin; köle de efendisine 'rabbim' 
demesin. 'Delikanlım, kızım' desin. Köle ve cariye de 'Efendim, hanımım' desin. 
(Çünkü yegâne) Rab (sahip) Allah'tır” (Buhari, Itk, 17; Müslim, Elfaz, 13). 

Cariye ile evlenmek sosyal bakımdan düşük statülü biriyle evlenmek olmak- 
la beraber, iman açısından kişiye herhangi bir halel getirmez. Kimin daha imanlı 
olduğu bilinmez, Zeccac'ın dediği gibi sırlar, kalplerin içi araştırılmaz, dış görü- 
nüşe ve beyana bakmak yeterlidir. Biri kendini mü'min olarak beyan ediyorsa, 
beyanı ile esas alınır, öyle kabul edilir. Nihayetinde bütün insanlar birbirinden 
türemedirler. Hepimiz Âdem ve Havva'nın çocuklarıyız, insanlık onuru bakımın- 
dan aramızda fark yoktur. Üstünlüğün kriterleri ahlaki ve manevi erdemlerdir. 

Mali ve sosyal yükümlülüğü özgür kadına göre daha az olan biriyle evle- 
necek kişi, kızı ehlinden yani velisinden istemeli ve ona mihrini vermelidir. 
Bazıları mihrin cariyenin efendisine verileceğini düşünmüş olsa da, “Onlara 
ücretlerini/mihrlerini verin” hükmünden, mihrin kızın veya kadının kendisine 
verilmesi gerektiğini düşünmek daha doğrudur. 

İslam öncesinde cariyelerin bir bölümü ya kendi iradeleri veya sahipleri- 
nin zorlamasıyla fuhuş yaparlardı. Genellikle sahipleri onları fuhşa zorlayıp 
para kazanırlardı. Kur'an-ı Kerim, sosyal bakımdan zayıf cariyelerin -ve belki 
de her toplumda sosyo-ekonomik bakımdan zayıf kadınların- zinaya zorlan- 
masını açık bir dille yasaklamıştır. (Bkz. 24/Nur, 33.) Mü'min bir erkekle ev- 
lenecek bir cariyenin fuhuştan uzak olması, açık ve gizli dost (ahdan), metres 
ilişkisi içinde olmaması gerekir. Zaten bu alışkanlıklarını bırakmamışlarsa on- 
larla evlenilmez, çünkü bu onların “muhsana” olma sıfatlarına aykırıdır. 

Buna rağmen, fuhuş yapacak olurlarsa, özgür kadınlara verilen cezanın 
yarısı uygulanır. Bu da Nur süresinde (24/2. ayet) açıkça belirlendiği şekilde 
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100 sopanın yarısı 50 sopadır. Recm olması mümkün değildir, çünkü taşla- 
manın veya taşlayarak öldürmenin yarısı olmaz. Ahzap, 30. ayette hipotetik 
(farazi/varsayımsal) olarak mü'minlerin anneleri olan Hz. Peygamber (s.a.v) 
hanımları için aynı suçtan dolayı öngörülen ceza özgür kadınlara uygulanan 
cezanın iki katıdır ki, bu da 200 sopa eder. Belki buradan hareketle Müslüman- 
ların başkanı olan kişinin zina suçu işlemesi durumunda eşine uygulanacak 
cezada bu şeklide yani 200 sopa olarak takdir edilebilir. Netice itibariyle bu üç 
ayet temel alındığında Kur'an'da zina suçuna tayin edilen cezanın “recm” değil, 
sopa olduğu görülür. 

Sosyal ve ekonomik bakımdan düşük konumda olan kadınlara zina suçu- 
na karşılık öngörülen cezanın bu şekilde takdir edilmesi, Allah'ın onlara mer- 
hametinin sonucudur. Belli ki, sosyal konumlarından, zayıflıklarından dolayı 
kendilerini koruyamayacak durumlara duçar olabilirler. Hatta bazı bilginler, 
evli olmayan cariyeye 50 sopa cezasının da uygulanmayacağını söylemişlerdir. 

“Bu, sizden günaha sapmaktan endişe edip korkanlar içindir. Sab- 
rederseniz sizin için daha hayırlıdır.” Sosyal statüsü düşük olan cariye ile 
evlenme hükmü, şiddetli cinsel arzu karşısında günaha sapma tehlikesiyle 
karşı karşıya bulunan erkekler içindir. “Anet” şiddetli ve büyük zarar demek- 
tir (Bkz. 2/Bakara, 220; 3/Âl-i İmran, 118). Şiddetli cinsel arzunun etkisinde 
günaha sapmak zarar vericidir; bunun hem dünyada hem ahirette ağır cezası 
vardır. Ancak bazı hallerde kişi bu arzuyu yenmeyi başaramayabilir; kendisi 
için hayırlı olan sabrı gösteremeyebilir, gözü karardığında günah işleyebilir. 

Normal durumlarda özgür erkek özgür kadınla evlenir. Ama ortada mali 
açıdan somut bir güçlük yani apaçık bir engel varsa ve şiddetli cinsel arzu için- 
deyse gayrı meşru cinsel ilişkide bulunmaktansa, bir cariye ile evlenmek el- 
bette daha iyidir. Cariye ile evliliğin bazı sakıncaları, zorlukları vardır. Bir kere 
cariye bir başkasının uhdesinde bulunmuştur, nitekim “ehlinden izin” efendi- 
sinin varlığına işaret eder. Ehil velisi de olabilir. Diğeri bir dönem gayrimeşru 
ilişkilere sürüklenmiş, gizli veya açık dost ilişkiler yaşamış olması da mümr- 
kündür. İman vasfı bunu engelleyicidir ancak bazen alışkanlıkların nüksetme- 
si büsbütün ihtimal dışı değildir. Cariye iyi bir eğitim almamışsa, doğuracağı 

çocukları yetiştirmekte bazı sorunlar yaşanabilir. Başka öngörülemeyen zor- 
lukların yaşanması da mümkündür. Öyle de olsa, mali güçlük ve şiddetli cinsel 
arzu söz konusu ise sosyo-ekonomik statüsü düşük biriyle -mü'min olması 
ve fuhuştan, açık ve gizli gayrı meşru ilişkilerden uzak olması durumunda-— 
nikâhlanmak mümkündür, hatta gereklidir. 

Çağımızda kölelik ve cariyelik cari olmadığından, bu ayetin yine de yürür- 
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lükten kalktığını söylemek mümkün değildir. Çünkü kendi sosyal ve ekonomik 
dengi bir kadınla evlenme imkânı olmayan birinin,mü'min ve iffetli ancak sos- 
yal statüsü düşük biriyle evlenmesi mümkündür. Sosyal statü, ekonomik gelir 
seviyesi veya toplumda evlilikle ilgili var olan katı kurallar hiçbir şekilde ev- 
liliğe, dolayısıyla nikâhla cinsel ihtiyacın karşılanmasına engel teşkil etmeme- 
lidir. Öyle ki Ebu Hanife, nikâhla meşgul olmayı nafile namazla meşguliyete 
tercih etmiştir. Allah, kulların zaaflarını hakkıyla bilir; bağışlayan ve merha- 
met edendir. Nitekim sonraki ayetlerde tarihte meşru çerçeve içine alınmamış 
şehvetin nasıl toplumları kontrol dışına çıkardığına değinilmektedir. 


7 NN 
Sile Siyllğ Sİ ya Galli Öle çağ çel Oak All 
A NN a e ” e 
SARA) Gİ AİN Ai) evi adlar Ya İgİeğ Gİ salaç Al Ögşl 

çağ lâyala ĞLLİYİİ 533 pSiz 


26. Allah, size açıklayarak anlatmak, sizi sizden öncekilerin sünneti- 
ne iletmek ve tevbelerinizi kabul etmek ister. Allah bilendir, hü- 
küm ve hikmet sahibidir. 

27. Allah, tevbelerini kabul etmek ister; şehvetleri ardınca gidenler 
ise, sizin büyük bir sapma ile sapmanızı isterler. 

28. Allah (ağır yükleri) sizden hafifletmek ister: (Çünkü) insan zayıf 
olarak yaratılmıştır. 


Şanı yüce Allah, insan hayatının en önemli boyutu olan erkek-kadın ilişki- 
siyle ilgili yukarıdaki ayetlerde genel esasları çizilen düzenlemeyi belirttikten 
sonra önemli bir noktaya vurgu yapmaktadır. O da söz konusu düzenlemenin 
Kur'an vahiyi ile başlamış olmayıp tarih boyunca peygamberlerin tekrar edi- 
len tebliğleriyle sürekli bir biçimde insanlara hatırlatıldığı hususudur. Pey- 
gamberlerin insan ilişkilerinde esas alınacak hukuki düzenlemeleri göste- 
rirlerken, bazı şeriatler arasında ufak tefek farklılıklar olabilir; ancak temel 
konularda farklılık yoktur. Mesela nikâhsız cinsel birleşme olan zina ve aile içi 
cinsel birleşme (ensest/fücur) gibi. Peygamberlerin hukuki birtakım düzenle- 
meleri bize tebliğ etmeleri bizim yararımızadır. Son Peygamber Hz. Muham- 
med (s.a.v) de bizim yararımıza olarak, geçmiş peygamberlerin yaptığı gibi 
bize açıklamalarda bulunmakta, bizi geçmiş kavimlerin doğru yoluna girmeye 
davet etmektedir. 
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“Sizden öncekilerin sünneti” ifadesi, bu hukuki/şer'i düzenlemelerin 
ahlaki ve sosyal sürekliliğin kesin teminatı olan kurallar bütünü olduğuna işa- 
rettir. Bizden önceki toplumlar, eğer belli bir süre huzur ve istikrar içinde ya- 
şayabildilerse, bunu bu kurallara uymalarına borçludur. O halde ahlaki bakım- 
dan çürüme geçiren (tefessüh etmiş), sosyal bakımdan yozlaşmaya uğrayan 
beşeri bir topluluğun varlığını koruması mümkün değildir, eninde sonunda 
çöker, darmadağın olur. Bu ilahi-sosyal bir yasadır (Sünen-i ilahi). 

İslam dini, öncekilerin sahih uygulamalarını benimsemiş ve devam ettir- 
miştir. Buna fıkıh literatüründe “Şer'u men kablena (bizden önceki şeriat)” 
denmektedir ki, Kur'an ve Sünnet'e aykırı değilse, öncekilerin hükümleriyle 
amel edilebilir (Bkz. 5 /Maide, 44. ayetin tefsiri ve 6/En'am, 90). 

Bu, insanların tümden günahsız yani sterilize bir hayat sürecekleri an- 
lamına gelmiyor. Günahı tevbe takip ederse kurtuluş mümkündür, Allah da 
samimi pişmanlığın ürünü olan tevbeyi kabul eder. Tevbeyi gerektirecek üç 
insan profili olabilir: 

a) Genel olarak bir toplum günahkâr iken toplu halde hata ve bozulmala- 
rının farkına varır ve kendini ıslah etmeye karar verir; 

b) Toplum genel olarak düzgün ve ahlaki bir çizgide hayatına devam ettir- 
mekte iken, münferit olarak bazı kişiler ahlaki bozulmalara uğrar ama iyi bir 
sosyal çevrede yaşadıkları için belli bir süre içinde yaptıklarının hatalı olduğu- 
nu anlar, günahlarından dolayı tevbe ederek ana gövdeye katılırlar. 

c) Bazen iyi ve düzgün bir hayat süren toplumda birtakım sosyal gruplar, 
cemaatler, örgüt ve marjinal teşekküller de suç ve günah bataklığına sapla- 
nır; ana hareket tarzları, yöneldikleri hedefler gayrı meşru çizgide seyreder ve 
bunların da ıslah olmaya, dolayısıyla tevbeye ihtiyaçları olur. 

27. ayetten muhataplar beşeri topluluklardır. Bu, bize ahlaki çürüme ve 
sosyal yozlaşmanın bazen toplumların başına musallat olacağını, bunu da dı- 
şarıdan veya içeriden birtakım unsurların etkinleştirip yaygın hale getirebile- 
ceklerini göstermektedir. Sanki böylesi bir toplum iki iradenin çatışma alanı 
olup bölünmüş gibidir. Ayette “yüridu” fiili hem Allah için hem bir toplumu 
yozlaştırmaya ve çürütmeye azmetmiş kasıtlı gruplar için kullanılmıştır. Allah, 
samimi pişmanlık duyan toplumun tevbesini kabul etmek ister ama buna mu- 

kabil kontrolden çıkmış şehvetlerine kapılanlar -kötü niyetli gruplar, haram 
yiyiciler, namus satıcıları, mü'minler arasında fuhşu yaymak isteyenler, çıkar 
çevreleri, politik düşmanlar, kendi kötülüklerini başkalarına bulaştırıp bunu 
yaygınlaştıranlar vs.- mü'minlerin köklü ve büyük bir sapmaya uğramalarını 
istemektedirler. İşte bu iki irade aynı toplum üzerinde çatışarak devam eder. 
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Allah, mü'minlerin kötülüklere, ahlaki çöküntüye karşı güç ve kuvvet kazan- 
malarını ve eğer bir yozlaşma süreci yaşamışlarsa bundan bir an önce kurtu- 
lup tevbe etmelerini ister. 

Aslında tevbelerin kabul edilmesi Allah'ın bir merhamet ve şefkat nişane- 
sidir. Fakat sadece bu değil, hukuki düzenlemeler yani Münzel Şeriat'ın öğre- 
tilmiş ve açıklanmış kuralları, zayıf olan insanın yükünü hafifletmeye matuftur. 
Şanı yüce Allah, insanlara “kolaylık diliyor, güçlük dilemiyor” (2/Bakara, 
185); “Onların ağır yüklerini, sırtlarındaki zincirleri indiriyor” (7 /A'raf, 
157); “Din konusunda güçlük yüklemiyor” (22/Hac, 78). Yaratan, terbiye eden 
ve her şeyden haberdar olan Allah, haşa gaddar değildir. Hem kuluna cinsel 
arzuyu verecek hem bütünüyle yasaklayacak; böylesi bir yasak fıtri patlama- 
lara sebebiyet verir, kendilerine mecburi cinsel perhiz kılınan kimi insanlar, 
mesela bazı rahipler bir bakarsınız eşcinselliğe, çocukların cinsel istismarına 
veya gayrı meşru cinsel ilişkilere sapar. Bu yüzden Allah insan için öngördüğü 
yükümlülükleri azaltmış, hafifletmiştir. 

“İnsan zayıf yaratılmıştır”. Cinselliğe, bedensel şehvetlere, yemeğe, 
mala, servete, güce, şöhrete vb. İnsan dünyevi zevk, lezzet, haz ve başarılara 
karşı güçlü eğilimlere sahiptir. İçinden bir kuvvet onu bunlara iter, güdü!er. 
İnsani zaaf, güdülerin kuvveti oranındadır. Eğer insan bunlara kapılırsa, ka- 
yıt-kural tanımaz, bütün mesaisi ve melekeleriyle bunlara kendini kitler. Ama 
kurallı yaşayıp güdülerini denetim altına alabilirse, ahlaki bakımdan yücelir, 
beşeri zaaflarının farkında olan ama onları meşru çerçevede tatmin etme yo- 
lunda ilerleyen insan olur. Allah, bu sayede hayvanlar gibi salt güdüleri, şehvet 
ve zaaflarıyla hareket eden bir beşer olmaktan çıkıp, kendini denetleyebilen 
ve ahlaki bakımdan olgunlaşan şeref sahibi insan olmamızı murat etmektedir. 
Ahsen-i takvim üzere yaratılan insanı Eşref-i mahlükat yapan meziyet budur. 


Oi Gİ Yİ Je Sl p$ligal ii İ gizi özi gi Eg 
Lam pk GE AİN ASLİ İlki pl yaşi ba bla 
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çeyiz 


29. Ey imân edenler, mallarınızı, sizden karşılıklı anlaşmadan (do- 
gan) bir ticaretten başka haksız 'nedenler ve yollarla” (batılca) ye- 
meyin. Ve kendi nefislerinizi öldürmeyin. Şüphesiz, Allah, sizi çok 


esirgeyendir. 
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30. Kim haddi aşarak ve zulmederek böyle yaparsa, biz onu ateşe 
göndeririz. Bu Allah için pek kolaydır. 


Elbette insanı yüksek ahlaki bir hayattan yoksun bırakan, sadece kont- 
rolsüz cinsel istek ve arzular değil, aynı zamanda mal ve servet tutkusudur. 
Peş peşe gelen ayetler zinciri, önce erkek-kadın ilişkilerinde gayrimeşru iliş- 
kilerden koruyan düzenlemeler yapmaktadır. Buna göre erkek ve kadın hem 
nikâhsız beraberliklerden kaçınacaklar hem karşılıklı olarak nikâhlı beraber- 
likten doğan sosyal ve mali yükümlülüklerine (mihr, nafaka vs.) titizlikle ria- 
yet edecekler. Fakat tutkular sadece bedensel arzular şeklinde ortaya çıkmaz. 
İnsanın servete olan güçlü eğilimi onu kontrolsüz tutuklara sürükleyebilir. Be- 
den Allah'a aittir, sınırsız servet biriktirme ve sahiplenme tutkusuna yol açan 
mal-mülkün de hakiki sahibi Allah'tır. 

Bu çerçevede ayette “mal” kelimesi “mallarınız” şeklinde gelmiştir ki, bu 
bir kişinin veya bir grubun elinde bulunan mal ve servetin, ekonomik kaynak- 
ların hakikatte toplumun tamamına ait olduğunu ima eder. Başkalarının ma- 
lını korur ve meşru çerçeve içinde tutarken, aslında kendi malımızı korumuş 
oluruz. Nasıl insan hakikatte maliki olmadığı bedeni gayrı meşru ilişkilerde 
kullanma hakkına sahip değilse, gerçekte asıl sahibi olmadığı malı edinme ve 
sahiplenme faaliyetine girişirken de gayrı meşru yollara başvurma hakkına sa- 
hip değildir. 10. ayette “haksız yollarla (batıl) yenen yetimlerin malı”na dikkat 
çekilmişti. Burada vesayet ve velayet altında olmayan özgür insanların dolaşı- 
mındaki mallara, mülk edinme hırsına ve ihtirasların ayaklanmasına yol açan 
servete dikkat çekilmektedir. 

Mali bir güç ve değere sahip olmanın yolu emekten geçer. Ekonomik faali- 
yete çeşitli niteliklerdeki emekle katılır, mal mülk sahibi oluruz. Sahip olduğu- 
muz serveti meşru çerçevede harcama hak ve özgürlüğüne sahip olduğumuz 
gibi hibe, miras, vasiyet, mihr veya infak yoluyla başkalarına da aktarma hak 
ve özgürlüğüne sahibiz. Neticede meşru yollarla bir başkasına transfer ettiği- 
miz mal veya servet, hakikatte mal veya servet türünden bizim emeğimizdir. 
Malın “batılca yenmesi”, gayrı meşru yollardan elde edilmesi ve harcanması 
anlamına gelir. 

Ticaret ekonomik faaliyetin önemli mecralarından biridir; ticarette aslo- 
lan malların el ve yer değiştirirken karşılıklı rızaya dayanıyor olmasıdır. Ticaret 
emek, toplumsal yarar ve sermayenin risk altına girmesi söz konusudur. Ticaret 
yoluyla karşılıklı fayda (ivaz) sağlanır. Kur'an-ı Kerim, mal ve hizmetlerin el ve 
yer değiştirmesiyle sağlanan faydanın dışında, insan-din/insan-Allah ilişkisini 
de “ticaret” kavramıyla anlatmıştır (Bkz. 9/Tevbe, 111; 35/Fatır, 29 ve 61 /Saf, 


4/Nisa Süresi/29-30 349 


10.) Bu ayetlerde mecazi olarak, mü'minlerin cennet karşılığında mal ve canları- 
nı Allah'a satmaları karşılığında cenneti kazanacakları belirtilmiştir. 

Ticareti yapılan mal her zaman beklenen kazancı sağlamayabilir, malın 
veya ürünün bulunduğu yerden satışa sunulabileceği yere/piyasaya sürülmesi 
bir emeği gerektirir ve elbette bu alım-satımda toplumsal yarar sağlanmakta 
yani üreten, tüketen ve satan da bu süreçten yararlanmaktadır. 

Ancak elbette ekonomik faaliyet sadece ticaretten ibaret değildir. Tarımsal 
ve sınai faaliyetler yanında hizmet sektörü yoluyla da insanlar ekonomik faa- 
liyete katılır, geçimlerini temin eder, toplumsal yarara katkı sağlar ve zengin 
olabilirler. Genelde modern dünyada, ekonomide tarım ve sanayiinin payı aza- 
lırken hizmetin payı artmaktadır. Ancak hangi sektör olursa olsun, ekonomik 
faaliyetin “batıl”a dayanmaması esastır. Bu çerçevede ayette ticarette karşılık- 
lı rızaya dikkat çekilirken “batıl”dan kaçınma emredilmektedir. “Batıl yollar” 
genel ifadesiyle meşru olmayan yol ve yöntemler kastedilmektedir. Bunlar da 
faiz, rüşvet, gasp, hırsızlık, aldatma/yanıltma, karaborsacılık, yolsuzluk, usul- 
süzlük, hileli satışlar, hıyanet vb. haksız kazançlardır. Bunların bir kısmında 
karşılıklı rıza vardır ancak bu ticaretin tabiatında var olan rızadan çok, belli 
zorlayıcı şartlar altında razı olma, mecburiyet karşısında boyun eğme söz ko- 
nusudur. Hiç kimse kat kat faiz ödeyerek bir iş yapmak veya rüşvet vererek 
hakkı olan bir şeye sahip olmak istemez (2/Bakara, 188). Rüşvette rıza değil 
razı olma söz konusudur. Bir başkasını çeşitli yollarla aldatarak, yanıltarak ka- 
zanç elde eden gayrı meşru bir iş yapmıştır. Hz. Peygamber (s.a.v) böyleleri 
için “Aldatan bizden değildir” (Müslim, İman, 164) buyurmuştur. 

“Ve kendi nefislerinizi öldürmeyin." Ayetin bu bölümü birbirinizi öldür- 
meyin veya intihar etmek suretiyle kendinizi öldürmeyin olmak üzere iki anla- 
ma da gelebilir. Malın nihai sahibi Allah olduğuna göre, bedenin/canın da nihai 
sahibi Allah'tır. Cana kıymak da yasaktır, Allah'a karşı gelmektir (17/İsra, 33). 
Bu hem insanların başkasını öldürerek işledikleri cinayetlerle ilgili, hem intihar 
etmek suretiyle kişinin kendi hayatına son vermekle ilgili bir yasaktır. Hz. Pey- 
gamber (s.a.v) kendilerini boşluktan atan, zehir içen veya kesici bir aletle öldü- 
rüp intihar edenlerin “cehennem ateşi içinde sürekli kalacaklarını” belirtmiştir 
(Buhari, Tıb, 56; Müslim, İman, 175.) Kurtubi, dünyevi hırsla, mal ve servet tut- 
kusuyla insanların kendi hayatlarına son vermesinin de bu kapsama girdiğini 
söyler. Sürenin 66. ayetinde “Biz onlara kendinizi öldürün” diye başlayan ayette- 
ki öldürmenin başka bir bağlamı ve anlamı söz konusudur (2/Bakara, 54). 

Konulmuş yasaklar (ekonomik faaliyetin sömürü ve istismar, zulüm ve 
haksız kazanç üzere yürütülmesi, işlenen cinayetler, intiharlar vb. diğer fiiller) 
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yüce Allah tarafından ve herkesin yararına olmak üzere konulmuştur. Yasaklar 
sınırları belirler. Kim bu yasakları çiğnerse konulmuş sınırları aşar, zulmetme- 


ye başlar, hak ve hukuku ihlal eder. Bu ise, yakıcı cehennem azabına müstahak 
olmasına sebeptir. 


Yi da pls ala ale ASS Z Öğ 3S İyi ği) 
ys 


31. Size yasaklanan büyük günahlardan kaçınırsanız, küçük günah- 
larınızı örteriz ve sizi 'onurlu-üstün' bir makama sokarız. 


Ayet yasak fiiller kapsamındaki günahları iki ana gruba ayırmaktadır: Biri 
adına “kebair” denen büyük günahlar; diğeri “seyyiat” denen küçük günahlar. 
Necm, 32'de de günahların “büyük ve küçük” olmak üzere ikiye ayrıldığını be- 
lirtir: “Ki onlar, ufak tefek günahlar dışında, günahın büyük olanından ve çirkin 
utanmazlıklardan kaçınırlar, şüphesiz senin Rabbin, mağfireti geniş olandır” 

Büyük günahların ne olduğu konusunda farklı görüşler öne sürülmüştür 
ancak bir tanesi var ki, üzerinde hiç kimse aykırı bir fikir öne sürmüş değildir, 
o da insanın Allah'a ortak koşması olan şirktir. Şirkten daha büyük günah yok- 
tur. Ve şirkin herhangi bir şekilde affedilmeyeceği açık olarak belirtilmiştir: 
“Gerçekten, Allah, kendisine şirk koşulmasını bağışlamaz. Bunun dışında kala- 
nı ise, dilediğini bağışlar. Kim Allah'a şirk koşarsa, doğrusu büyük bir günahla 
iftira etmiş olur” (4/Nisa, 48). 

Öylesine ki, bazı bilginler günahları iki ana kategoriye ayırmışlardır: Şirk 
ve diğer bütün günahlar. Bunda da pek haksız oldukları söylenemez, çünkü 
diğer bütün günahlar ister Allah'ın ister kulların ister kişinin kendi nefsine 
dönük hak ihlalleri mesabesindeki günahları olsun, hepsi affedilebilir (64/ 
Teğabün, 9). Mesela mağdur olanlar yani kul hakları ihlal edilenler belli bir 
muhasebe sonunda haklarını elde etmesi veya alacaklarından vazgeçmesi du- 
rumunda hak ihlalinde bulunanlar affedilebilir veya cezadan kurtulabilirler 
ama Allah'ın birliğini tanımamak veya yeryüzündeki hükümranlığına, indirdi- 
gi hükümlerine karşı çıkmak demek olan şirk affedilmeyecektir. 

Bu bize ilginç bir günah tanımını ilham etmektedir. Şirk dışındaki yasak 
fiiller hakikatte günahtırlar. Bir fiili günah kılan sebep nedir? Ya kişilere veya 
topluma verdiği zararlar dolayısıyla veya Şari' (şeriat koyan) tarafından yasak 
kapsamına giren fiil olarak nitelendirilmiş olması hasebiyle günah olur. İnsan- 
lar da vicdan, doğruluk kıstasları, akli meleke ve tecrübelerine dayanarak bir- 
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takım yasaklar koyabilirler. Ve eğer bunlar yasalar veya anayasalara girmişse, 
yasak fiiller olur. Ancak şeriat vaz'eden Allah ve Resâlü'nün koydukları yasak- 
lar iletamamen beşeri nitelikteki yasaklar aynı koruyucu kapsamda ve mahi- 
yette olamaz. Çünkü Allah ve Resülü insanlar karşısında tarafsızdır, kişileri, 
aile, zümre, sınıf veya belli çıkar gruplarını koruyucu pozisyonda değildirler, 
dolayısıyla yasak koyuyorlarsa bu, ya insan fıtratını korumak veya şahısları ve 
toplumu birtakım hasar ve zararlardan korumak içindir. 

Hiç kuşkusuz her yasak fiil aynı değildir, öyle yasak fiiller var ki bunların 
sonuçları dini hükümlerin temellerini sarsar. Bir başkasına canına kast etmek 
can emniyetini; din ve vicdan özgürlüğünü kısıtlamak din emniyetini; alkollü 
içecekleri üretmek veya uyuşturucu ticareti yapmak akıl emniyetini; zina ve 
fuhuş nesil emniyetini; hırsızlık, gasp, hileli satış veya haksız kazanç mal emni- 
yetini ortadan kaldırır. Bunlar sonuçlarına göre birer büyük günahtır. Esasın- 
da büyük günah (kebair ve küçük günah (seyyiat) diye ayrılan iki günah tanımı 
arasında esasta fark da yoktur. Bir fiil veya davranış, Münzel Şeriat tarafından 
yasak kılındığı için günahtır, onun sonuçlarına göre verdiği zarar onun büyük 
(kebair) veya küçük (seyyiat) olma vasfını belirler. Cinayet, zina, anne-babaya 
karşı gelmek, hırsızlık, faiz, rüşvet, alkollü içki içmek mahiyetleri itibariyle de- 
gil, yol açtıkları zarar ve hasarlar dolayısıyla büyük günahtırlar, çünkü kişilere 
ve üçüncü şahıslara, toplumun geneline büyük zararlar verirler. Adres soran 
birini yanlış yola sevk etmek de günahtır ama saydıklarımız gibi değildir. Bir 
fiilin özü itibariyle mübah olması onun ontolojik mahiyetini belirler. Erkek ve 
kadının birleşmesi özü itibariyle neslin devamı için zarurettir ve beşeri ör- 
fün süren davranışıdır. Bu fiili helal veya haram kapsamına sokan doğru veya 
yanlış kullanımıdır. Doğru kullanım nikâhtır, nikâhsız çiftleşmeler ise yanlış 
kullanım (sui-amel) olup günahtır. Adil ve haklı bir savaşta düşmanı öldür- 
mek helaldir ama haksız yere birini öldürmek haramdır. Birinin malını veya 
parasını ticaret, karşılıklı rıza veya emek karşılığı almak helaldir ama ondan 
izinsiz almak, gasp etmek, çalmak, aldatmak, hile yapmak haramdır. Yani ha- 
kikatte eşyada aslolan ibahedir, yanlış kullanım onu mekruh veya haram kılar. 
İşte bunun sınırlarını tayin eden Şeriat yani Allah'ın ve Resülü'nün açıkladığı 
hükümler mecmuasıdır. 

İbn-i Ömer, kebair çerçevesinde cinayet, faiz, yetim malı yemeyi, anne-ba- 
banın haklarına riayet etmemeyi, savaştan kaçmayı, büyücülük yapmayı ve 
Beyt-i Haram'da ilhad (zulüm) yapmayı saymıştır. Bunlara bilginler zinayı, 
eşcinselliği, kumarı, alkollü içkiyi, İslam'a hizmet etmiş Selef-i salihe sövme- 
yi, hak ve hukuka göre hüküm vermeyen hâkimlerin kararlarını, yalan yere 
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yemin etmeyi, Allah'ın rahmetinden ümit kesmeyi, yeryüzünde bozgunculuk 
çıkarmak amacıyla çalışmayı, yalancı şahitliği, iffetli bir kadına iftira atmayı 
ilave etmişlerdir. Hadis'te helak edici olarak nitelendirilen yedi büyük günah 
şöyle sıralanmıştır: Allah'a ortak koşmak, büyü yapmak, cinayet, faiz, yetim 
malı yemek, savaş meydanından kaçmak, masum kadınlara zina suçu isnat et- 
mek. (Buhari, Vesayet, 23, Hudud, 44; Müslim, İman, 145.) 

Büyük olsun küçük olsun, günahların niteliğine bakıldığında zarar ve ha- 
sar verici özellikleri göze çarpar. Hak ve hukuk ihlali belirgin bir niteliktir. Me- 
sela Hz. Peygamber (s.a.v) “Her kim sağ eliyle Müslüman bir şahsın hakkını 
kesip alırsa Allah ona cehennemi kaçınılmaz kılar, cennetten mahrum eder” 
Bir soru üzerine bu yasak fiilin “İsterse misvak ağacından (erak) bir çubuk 
olsa dahi” buyurmuştur (Müslim, İman, 218). Burada günahı tayin eden şey, 
bir başkasının malına izinsiz el koyma fiildir, bunun yasak olduğunu Münzel 
Şeriat belirtir. Ancak birinin ağacını tümüyle yağmalamak ile küçük bir dalını 
koparmak mahiyet itibariyle aynı olsa da derece itibariyle ve elbette cezası 
itibariyle aynı değildir. Birinin evini soymak büyük günahtır (kebair), ondan 
izinsiz bir kalemi almak da küçük günahtır (seyyiat). 

Küçük günahlardan kaçınmak büyük günahlara giden yolları kapatır. Gü- 
nah bizatihi insan tabiatını bozar, zaman içinde haksızlıklara, hukuk ihlallerine 
ve yıkımlara karşı insanı duyarsızlaştırır. Hayatımızda nice küçük yanlışlıklar 
var ki, başlangıçta onları pek masum, hatta sevimli karşılamışız ama zamanla 
önümüze büyük sorunlar olarak çıkmışlardır. 

Küçük büyük, günahların affedilebileceği umudu içinde olabiliriz. Hiçbir 
zaman Allah'ın rahmetinden ümit kesilmez. Tamamen ümit kesmek, şirke gi- 
den bir tutumdur. “Çünkü inkârcı topluluklardan başkası Allah'ın rahmetin- 
den ümit kesmez” (12 /Yusuf, 87 ve 15/Hicir, 56). “Benim rahmetim her şeyi 
kuşatmıştır” (7/A'raf, 156). Nasuh tevbe günahların affedilmesine sebeptir 
ancak bundan da kesin emniyet içinde olmamak lazım. Mutlaka ve mutlaka Al- 
lah affeder mantığı, Allah'ı bir fiile mecbur kılmaktır, Allah rahmeti ve şefkati 
dolayısıyla affeder ve bağışlar. “Allah'ın mutlaka karşılık vermesinden hüsrana 
uğrayan bir topluluktan başkası güvende olmaz” (7 /A'raf, 99; 41/Fussilet, 23). 
Öyle ise “ümit ile korku arasında (Beyne'l reca ve'l-havf)” arasında olmak la- 
zım. Günahların affı aynı zamanda farzların da yerine getirilmesiyle yakından 
ilgilidir. Büyük günahlardan kaçınıldığı ve farz ibadetler yerine getirildiğinde 
rahmeti her şeyi kuşatmış olan Yüce Allah'ın günahları, kusurları affedeceği 
umulur. Bir hadiste “Büyük günahlardan kaçınılması halinde; beş vakit namaz 
ile iki Cuma namazı ve iki Ramazan, aralarında işlenecek küçük günahlara ke- 
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farettir” buyrulmaktadır. (Müslim, Taharet, 16.) Kul hakkına giren muhasebe 
tamamlandıktan yani kişiler birbirleriyle olan muhakeme ve hesaplaşmaların 
tamamladıktan sonra, en büyük günah olan şirk dışında Allah'ın bütün günah- 
ları affedeceği beklentisi ve ümidi içinde olabiliriz. 

Bu anlattıklarımız ahirette nihai hesaplaşma ile ilgili bir durumdur. Ancak 
Süleyman Ateş'in de dikkat çektiği bir nokta var ki, hayli önemlidir. Söz konu- 
su büyük günahlardan kaçınmanın dünyevi bir boyutu da vardır. Allah'ın koy- 
duğu yasaklar bir koruluk gibidir. Onun içine girilmediği sürece bütün yeryü- 
zü helal ve mübahlardan ibarettir. İnsanlar gönüllerince ve özgür olarak dünya 
hayatlarını sürdürürler. Büyük (kebair) olarak sayılan yasak fiillerden kaçınıl- 
ması dünya hayatının da mutlu, huzurlu, istikrarlı ve barış içinde geçmesinin 
garantisidir. Nihayetinde din insanlar için vardır, hükümler insanların dünya 
ve ahiret mutluluğu için tesis edilmiştir. İnsanlar bireysel, ailevi ve toplumsal 
hayatlarında bu hükümlere riayet edip Allah'ın koyduğu hudutları çiğnemek- 
ten sakındıklarında, birbirlerinin hak ve hukuklarına saygı gösterdiklerinde 
-ki takva sahibi insanların belirgin özelliklerinden biri budur-, bunun karşılı- 
ğını yani güzel, iyi ve faydalı sonuçlarını gündelik hayatlarında görür ve yaşar- 
lar. Bu “Onurlu-üstün' bir makam (Müdhalen kerim)” olarak ifade edilen bir 
hayat biçimidir. Bu dünyada bu hayat biçimine sahip olanın ebedi hayatında da 
hak edeceği onurlu-üstün makam bu olacaktır. 
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32. Allah'ın kendisiyle kiminizi kiminize göre üstün kıldığı şeyi te- 
menni etmeyin. Erkeklere kazandıklarından pay (olduğu gibi), 
kadınlara da kazandıklarından pay vardır. Allah'tan onun fazlını 
(ihsanını) isteyin. Gerçekten, Allah her şeyi bilendir. 


Bu ayette geçen “tafdil”in öncelikle miras paylaşımı ve görece bir üstünlü- 
ge atıf olduğunu söylemek mümkün. Ayetin önceki ve sonraki bağlamları (si- 
bak ve siyak) bize bunu telkin etmektedir. Ayetin nüzulüne sebep olarak gös- 
terilen olay da bunu teyit etmektedir. Tirmizi'nin yer verdiği -mürsel olduğu 
belirtilen- bir hadise göre Medine'ye ilk hicret edip gelen kadınlardan Ümmü 
Seleme, Hz. Peygamber (s.a.v)'e gelip de “Erkekler savaşa gidiyor, kadınlar gi- 
demiyor ve biz (bu yüzden) mirasın yarısını alıyoruz” şeklinde bir serzenişte 
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bulununca bu ayet indi. (Tefsir, 4. süre 8.) Katade, bu ayetle ilgili aynı konuya 
işaret eder: İslam'dan önce kadınlara ve çocuklara mirastan pay verilmezdi, 
İslam erkeğe iki kadına bir pay verince, kadınlar “keşke paylarımız erkeklerin 
paylarıyla eşit olsaydı” şeklinde bir temennide bulundular. 

Ayetin inişine sebep teşkil eden olay bu ise, bu miras paylaşımını düzen- 
leyen sürenin 11. ayetinde esas alınan düzenlemedeki 1/3'ün illetinin savaş 
veya ticaret yoluyla erkeğin risk alarak veya emek harcayarak kadından daha 
çok elde ettiği kazançla ilgili olduğunu göstermektedir. İlke olarak eve eko- 
nomik katkı sağlamak zorunda olmayan, nafakası kocasına veya babasına ait 
olan kadının yine de mirastan 1/3 alması neredeyse pozitif ayrımcılığa girer. 

“Temenni” geleceğe dönük bir dilek ve isteğin beyanıdır. Esef (telehhüf) 
ise geçmişe dönüktür. Kadınların böyle bir dilekte bulunmuş olmaları doğal- 
dır. Ancak mirasın taksiminde rol oynayan ana faktör yani savaş veya ticaret 
yoluyla söz konusu olan özel çaba göz önüne alındığında bu paylaşım “adil”dir. 
Erkek ağır bir iş olan ekonomik faaliyete katılıyor, risk alıyor ve kadının, ço- 
cuklarının, gerektiğinde anne ve babasının geçimini zorunlu olarak üstleniyor. 
Kadın ise evde sadece çocuklara ve eve bakmakla yükümlü tutuluyor. Bu yüz- 
den eşitsiz paylaşım özünde adaleti öngörmektedir. 

Bunu salt mal ve servet paylaşımı şeklinde kabul etmenin ötesinde, erkek 
ve kadının toplumsal hayattaki fonksiyonel rolleriyle ilişkilidüşünmek de müm- 
kündür. Yasa Koyucu, belli ki beşeriyetin binlerce yıl süregelen örfüne atıfta bu- 
lunarak, savaş ve ticaret -başka toplumlarda tarımsal faaliyet, sanayii, hizmet 
vs - yoluyla ekonomik hayatı yönlendiren erkeklere sadece ve sadece somut 
emek karşılığında iki hisse vermektedir. Bu, bize paylaşımın cinsiyet farkına 
değil, emeğe dayalı olarak tespit ve tayin edildiğini gösteriyor. “Erkeklere ka- 
zandıklarıdan pay (olduğu gibi), kadınlara da kazandıklarından pay” iba- 
releriyle buna açıkça vurgu yapılmaktadır. İllet ekonomik faaliyetle ilgili faktör 
ise, bu durumda kadının da ekonomik hayata erkek gibi katılıp emek ve gayretle 
değer katması durumunda onun da hissesinin artması adalet gereğidir. 

Erkek gibi “Kadına da kazandıklarından -iktisap ettiğinden- bir pay” 
sahibi olması, gerektiğinde ve yerine göre kadının ekonomik faaliyete ve de- 
ger üretiminin gerçekleştiği sosyal hayata katılabileceğinin açık göstergesidir. 
Kesp, kazançtır ve belli bir faaliyeti, emek ve gayreti gerektirir. Kesp fiili hem 
erkek hem kadın için aynı bağlamda kullanılmıştır. 

Şu var ki, erkek olsun kadın olsun, insanın alın teri, emeği ve helal yolları 
takip ederek kazandıklarının bütünü kendisine ait değildir; kendisine ait olan 
“bir pay”dır sadece. Bunun anlaşılır sebepleri de gayet açıktır. Mesela toprağı 
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ekip biçiyorsa, toprağı ve tohumu yaratan kendisi değildir. O tohumu toprağa 
atıp ürün haline gelmesini sağlamıştır ama tohumu ürüne dönüştüren hakiki 
kuvvet ve kudret Allah'tır (43/Zuhruf, 32). O zaman Allah'ın hakkını verecektir 
ki, bu yoksullara vermesi gereken miktardır (51/Zariyat, 19; 70/Mearic, 24). 
O halde insan kuru sermaye, teşebbüs ve emekle her ne kazanıyorsa, tümü 
kendisine ait değildir, kazandıklarının tümünü de dilediği gibi harcayıp tüke- 
temez, yoksullara transfer edeceği miktarıyla Allah'ın hakkını ödeyecektir. 

Şu var ki İslam, makro seviyeden kadının zaruri haller olmadıkça kadı- 
nın ev hanımlığı ve annelik rolüyle yetinmesini tavsiye etmektedir: “Allah'ın 
kendisiyle kiminizi kiminize göre üstün kıldığı” Bu, miras paylaşımında 
eşitsizliğe yol açsa da, genel olarak kişilerin, ailenin ve toplumun huzur ve 
mutluluğu için daha doğru bir düzendir. Ayrıca kadının mirastan pay alması 
bir yana miras nesnesi olarak elden ele devredildiği Arap yarımadasında, “sivil 
ölü” sayıldığı Roma'nın mirası üzerinde ruhunun dahi tartışıldığı Avrupa'da, 
şanı yüce Kur'an'ın “erkeğe ve kadına kazandıkları dolayısıyla hak” tayin et- 
mesi dikkat çekicidir. 

İşte bu “tafdil”e yani görece üstünlüğe mesnet teşkil eden önemli bir amil- 
dir. Evet, kadın ve erkek birbirine miras paylaşımı bakımından üstündürler, 
erkekiki, kadın bir hisse almaktadır ama bu 34. ayetin tefsirinde daha ayrıntılı 
göstereceğimiz gibi tıpkı “peygamberlerin ve meyvelerin görece olarak bir- 
birine üstün olmaları gibi” mutlak değil izafi (görece) bir üstünlüktür. Kadın 
hem erkek gibi ekonomik hayata atılacaksa hissesini arttırabilir hem başka 
özellikleriyle pekâlâ erkeğe üstün olabilir, nitekim olmaktadır da. Söz konusu 
görece üstünlüğe mesnet teşkil eden sosyal iş bölümü ve rol paylaşımı fitri 
bir toplumsal düzendir. Fıtrat/yaratılışa ilişkin temel özellikler bunun böyle 
olmasını gerektirir. Ancak elbette zaruri hallerde kadın ekonomik faaliyete 
katılabilir. Zaruri haller olmasa bile, aile düzenini sarsmayacak çerçevede fıt- 
ratına ve tabii eğilimlerine uygun sosyal ve ekonomik aktivitelerde bulunur, 
hem topluma fayda katar hem para kazanır. Ancak bunlar asli değil, arızidirler. 

Kadın ve erkek, bu fıtri paylaşım ve işbölümün doğal sonucu olan görece 
üstünlüğü reddedecek olurlarsa, aralarında üstünlük yarışı başlar, yarış tahrip 
edici rekabete dönüşür ve bir süre sonra cinsler arasında çatışma baş göste- 
rir Nitekim modern çağda başlangıçta haklı sebeplerle seslerini yükselten ka- 
dınlar, zaman içinde feminist ideolojik perspektiften eşitlik idealiyle rekabete 
başladılar, arkasından üstünlük ve tahakküm mücadelesi baş gösterdi. Kadın 
ve erkeğin birbiriyle rekabete girmesi ve çatışması neslin devamını engelleyen 
önemli bir faktördür, yanı sıra her iki cinsin huzurunu temelden sarsmaktadır. 
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Ekonomik faaliyet ve sosyal rol dağılımı dolayısıyla ortaya çıkacak olan 
farklılık, hiçbir şekilde ve hakiki anlamda önemli değildir. Sorumlulukların be- 
lirlenmesinde bu rol dağılım etkili olabilir ama asıl Allah katında üstün makam 
ve şerefi belirleyen şeyler ekonomik kazanç, aile reisliği veya başka dünyevi rol 
değil, takvadır. Bu yüzden erkek olsun kadın olsun “Allah'tan fazl ve ihsan is- 
teme”li ve buna layık olmak için çalışmalıdırlar. Nice ev hanımı vardır ki, onun 
geçimini üstlenen erkekten kat kat daha üstündür, Allah katında değerlidir. 

Müfessirler, “temenni”de bulunmaktan hareketle ayetin asli bağlamını 
fazlasıyla genişleterek, kişilerin birbirlerini kıskanmalarına veya gıpta etme- 
lerine de değinmişlerdir. Üç konuda temenni ve dilekte bulunmanın hem caiz 
olmadığını hem yararsız olduğunu söylemek mümkün: 

a) Varlık âleminde cari olan sünnetleri, tabiat yasalarını aşan temenni ve 
taleplerde bulunmak, 

b) İnsan fıtratını bozucu talep ve davranışlarda bulunmak; 

c) Başkalarının mutsuzluğunu ve yıkımını temenni etmek. Bunlar meşru 
ve kabul edilebilir dua ve temennilere konu olmamalıdır. 

İkinci şıkta zikredilen temenniye kadının erkekleşme veya erkeğin kadın- 
laşma isteği örnek gösterilmiştir. Bu, keyfi olarak cinsiyet değiştirmenin caiz 
olmadığını gösterir. Erkek ve kadın arasında var olan fitri ve fizyolojik rol deği- 
şimi caiz değilse, bunun temenni edilmesine dahi iyi gözle bakılmamışsa, cin- 
siyet değişiminin büsbütün yasak olduğu kendiliğinden anlaşılır. 

“Gerçekten, Allah her şeyi bilendir.” Kendi yarattığı insanın zaaf ve ka- 
pasitesini herkesten çok iyi bilen Allah, bu düzeni bir hikmet üzere bize tavsi- 
ye etmektedir. 


.... 
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33. Anne-babanın ve yakınların geride bıraktıklarından ve her biri- 


ne mirasçılar kıldık. Yeminlerinizin (akit ile) bağladığı kimselere 
de kendi paylarını verin. Şüphesiz, Allah, her şeye şahit olandır. 


Ayette geçen "tafdil*in yani miras paylaşımındaki eşit olmayan paylaşımın 
bu ayette de, anne-baba ve yakınların geride bıraktıkları mirasta hak sahibi 
olanlar arasında söz konusu olabileceğini düşünebiliriz. Çeşitli rivayetlerden 
hareket eden müfessirler “yeminlerinizin bağladığı kimseler”in Hicret'ten 
sonra Allah'ın Elçisi (s.a.v)'nin kardeşlik (Muahat) çerçevesinde birbirine mi- 
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rasçı olan Ensar ve Muhacirler veya Araplarda geleneksel olarak birbiriyle 
-yardımlaşmak ve mirasa ortak olmak üzere- anlaşma (Hilf) yapanlar oldu- 
gunu söylemişlerdir. Bu görüşü benimseyenlere göre akraba bağı olmayan bu 
kişilerin birbirine mirasçı olmaları halleri Enfal, 75. ayetin inişiyle yürürlük- 
ten kaldırılmış bulunmaktadır. 

Sürenin girişinde ayrıntılı olarak anlatılan paylaşımda herkesin kendisi- 
ne düşen pay bir bir belirlenmişti. Herkes miras bırakana olan yakınlık de- 
recesine göre pay alıyordu. Ayette geçen “mevali” varisler olup doğumdan 
akraba kimselerdir. Amca, dayı, dedeler vs. Söz konusu akrabaların çocukla- 
rı ve torunları şahsın mevalisidir. Sırayla en yakınlar bulunmadığında veya 
paylarını aldıktan sonra artan olursa, sözü edilen bu gruptakiler mirastan 
pay alırlar. 

Burada Kurtubi'nin yer verdiği “Mevali”yle ilgili ilginç bir tefsiri zikret- 
mekte fayda var. Araplar, köle sahibine mevla dedikleri gibi, köleye de mevla 
derlerdi. İlkine yüksek mevla (Mevla el Ala), diğerine düşük mevla (Mevla el 
Esfel) denirdi. Genel kanaate göre, köle ölüp de geriye bir değer bırakırsa, bu 
efendisine ait olurdu. Şu var ki el Hasan bin Ziyad'dan nakilde bulunan Tahavi, 
dikkat çekici bir açıklama yapar ve kölenin de asabeden yakınları olmaması 
durumunda efendisinin servetine mirasçı olabileceğini söyler. Dayanak olarak 
şu hadisi gösterir: “Adamın birisi kölesini azat ettikten sonra vefat etti, kim- 
seyi de geride bırakmadı. Bunun üzerine Allah'ın Elçisi (s.a.v), onun mirasını 
köleye verdi”. Buna göre mirasta efendi ile köle arasında eşitlik olmaktadır: 
“Bir topluluğun mevlası (azatlısı) onlardandır” (Buhari, Feraiz, 24; Ebu Davud, 
Zekât, 29). Ancak cumhur ulema bu görüşe muhalefet etmişlerdir. 

Ebu Müslim el İsfahani'ye ait diğer ilginç bir görüşe göre “Yeminlerini- 
zin (akit ile) bağladığı kimseleri” miras bırakanın eşleri olması daha kuvvetli 
bir ihtimaldir. Bu ifade “nikâh akdi”yle birbirine bağlananlara mirastan pay 
verilmesi gerektiğini tekit etmektedir. Cahiliyede kadının tamamen mirastan 
mahrum edildiğini göz önüne alırsak, bunun bir kere daha vurgulanmasının 
yerinde olduğu anlaşılmaktadır. En doğrusunu bilen Allah'tır. 
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34. Allah'ın, bazısını bazısına üstün kılması ve onların kendi malla- 
rından harcaması nedeniyle erkekler, kadınlar üzerinde 'sorumlu 
gözeticidir: Saliha kadınlar, gönülden (Allah'a), itaat edenler, Allah 
nasıl koruduysa görünmeyeni koruyanlardır. Nüşuzundan korktu- 
gunuz kadınlara (önce) öğüt verin, (sonra onları) yataklarda yalnız 
bırakın, (bu da yetmezse hafifçe) vurun. Size itaat ederlerse aleyhle- 
rinde bir yol aramayın. Doğrusu Allah yücedir, büyüktür. 


Vahidi, ayetin Sa'd b. Er Rabi' hakkında indiğini kaydetmektedir. Hanımı 
Habibe, ona karşı gelmiş, o da ona bir tokat atmıştı. Babası damadını Allah'ın 
Elçisi'ne şikâyet etti. O da “Habibe kocasına kısas yapsın” yani mukabil bir to- 
kat vursun, buyurdu, bunun üzerine bu ayet indi. Ayetin inişiyle ilgili Allah'ın 
Elçisi'nin şöyle buyurduğu rivayet edilir: “Biz bir iş murat ettik, Allah başka 
şey murat etti” dedi ve ilk hükmünü bozdu. 

“Kavvam”, “faal” vezninden mübalağa ifade eden bir kelime olup çokça 
koruyup gözeten, sorumluluk üstlenen, bir işi hakkıyla yerine getiren; bunun 
yanında meşru çerçevede inisiyatifi elinde bulunduran, evin riyaseti görevini 
üstlenen (erkek) anlamındadır. Aynı kökten gelen “Kayyım”a başkasının işini 
üstlenen kişiye denir. Allah'ın isimlerinden biri olan “Kayyum” kendiliğinden 
var olan, hep kaim olan, daima işte güçte olan demektir. Allah “(daima) di- 
ridir (hay), kaimdir (kayyum)” (2/Bakara, 255.) İbn-i Abbas, ayeti “erkekler 
kadınların yöneticileridir” şeklinde anlamıştır. Başka ifadeyle ayet erkeğin ev 
reisliğini öngörmektedir. 

Genel konsept açısından Kur'an'ın, erkeği evin/ailenin geçiminden, sağlık 
ve güvenliğinden sorumlu tuttuğunu, bu yüzden savaş (cihad) ve temel iktisa- 
di faaliyetin yürütülmesi işini erkeğe havale ettiğini; buna karşılık “ev ve ka- 
dın-merkezli bir aile” modelinde kadını eşinin ve çocuklarının üst baş, yemek, 
sağlık ve iç huzurun temininde sorumlu tuttuğunu söylemek mümkün. Bu asli 
bir işbölümüdür ki, kökeni erkeğin ve kadının yaratılış özellikleri ile binlerce 
yıl süre gelen beşeriyetin örfüne dayanmaktadır. 

Denebilir ki İslamiyet, erkeğe kendi fizyolojik güç ve özelliklerine, kadına 
da kendi fizyolojik ve psişik özelliklerine uygun sosyal rol tanıyan beşeri örfü te- 
yit etmiştir. Ancak bunun bazı eski müfessirlerin öne sürdüğü gibi erkeğin akıl, 
bilgi, kavrayış yeteneğine sahip olması ve bu yüzden kadından üstün tutulduğu 
idlaşi Mesir ilgisi Your Razi ve Kurtubi'nin nakillerinden de anlaşıldığı gibi, 
Byk MGS EEKEEİR kadından neredeyse yaratılışı itibariyle “üstün ve ayrı- 
Gi BL pmu ima eden açıklamalarda bulunmuşlardır. Oysa deneysel olarak 
biliyoruz ki, duruma göre kadınlar erkeklerden daha akıllı, bilgili ve yetenekli 
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olabilmektedirler. Şu halde ayet genel bir durumun altını çizmektedir. Altı çi- 
zilmesi gereken husus fizyolojik ve psişik özelliklere uygun farklı rollerin kabul 
edilmesidir. Bu açıdan erkek, evleneceği kadına mihr vermesi, kendi ailesinin 
(eşi ve çocukları) ve gerektiğinde korunmaya, bakıma muhtaç anne babası ile 
yakın akrabasının geçimini üstlenmesi erkeğin görevleri arasında sayılmıştır. 

Söz konusu işbölümünün uygun bir çerçevede tutulması herhangi bir so- 
runa, kategorik anlamda ast-üst ilişkisine yol açmaz, dolayısıyla kadının kişili- 
ginden herhangi bir fedakârlıkta bulunmasını gerektirmez. Ama insanlar her 
zaman uygun dengeyi tutturamıyor, haksızlıkta bulunuyor, deyim yerindeyse 
kantarın topuzunu kaçırıyorlar. 

Geleneksel Arap toplumunda iki temel faaliyetin yani ticaret ve savaşın 
yürütücü öznesi erkekti. Kadınlar nadiren savaşa katılır veya ticaret yapardı. 
Hz. Hatice (r.a.) gibi ticaret yapan kadınlar da işlerini bir erkek vasıtasıyla yü- 
rütürlerdi. 

Burada sorulması gereken sual şudur: Acaba, Kur'an verili bir toplum ve 
aile ilişkisini mi referans aldı, yoksa merkezi bir tasarım olarak ve bütün za- 
manlar ve toplumlar için bu modeli mi emretti? 

Bu soruya iki cevap vermek mümkün. Hükümlerin teşekkülünde verili 
beşeri/toplumsal ilişkiler (hükmün vasatı) etkileyicidir (Bkz. 2/Bakara, 282. 
ayetin tefsiri). Ancak genel bir ilke olarak hükmün vaz'edilmesiyle evrensel ve 
ebedi bir ilke de konmak istendiği doğrudur. Bu açıdan bakıldığında, erkeğin 
evin dışında ve fiziki/kaba güce dayalı işlerin yürütülmesinden sorumlu tutul- 
ması ile kadının evin içinde daha rafine /sofistike işlerden sorumlu tutulup bu 
türden bir işbölümünün verili toplumdan hareketle uygun görüldüğü söyle- 
nebilir. Anlaşılan Yasa Koyucu'nun en geneldeki yani makro seviyedeki tercihi 
bu yöndedir. Bu sadece Kur'an'ın teyit etmek suretiyle altını çizdiği bir hüküm 
değil, aynı zamanda binlerce yıldır süzüle süzüle gelen, denenmek suretiyle de 
iyi sonuç verdiği anlaşılan beşeriyetin doğru örfü, sahih geleneğidir. 

Öyle olmakla beraber, bazı zamanlarda beşeri durumların temel bir fark- 
lılık göstereceği de muhakkaktır. Tek tek insanların hayatında söz konusu mo- 
delin sınırları dışına çıkan beşeri durumlar olabilir. Mesela erkeğin bir kaza 
geçirip özürlü duruma düşmesi kadını, evin dışındaki işleri görmeye mecbur 
edebilir. Veya arzulanmasa da harici (küresel, iç toplumsal ve maddi) faktör- 
lerin (savaşlar, tabii afetler, beklenmedik ölümler, olağanüstü istenmeyen du- 
rumlar -mesela erkeğin hapse düşmesi, kaybolması, eşini terk etmesi- ve bu 
meyandaki sebeplerin) zorlamasıyla benzer bir durum ortaya çıkabilir; en 
azından evin geçimini her iki taraf (erkek ve kadın) üstlenir hale gelebilir. Böy- 
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le bir durumda “kavvam?” vasfının bölünmesi veya doğrudan kadına geçmesi 
düşünülebilir mi? Bu, hakikaten sorulmaya değer bir sualdir. 

Ayetin işaret ettiği illet açısından bakıldığında, mücerret anlamıyla “kavvam” 
sıfatının fiziki güç ve erkeğin evin geçimini mümkün kılan ekonomik faaliyetleri 
dolayısıyla erkeğe verildiğini söylemek mümkündür: “Allah'ın bazısını bazısına 
üstün kılması ve onların kendi mallarından harcaması nedeniyle...” buyur- 
ması bunu göstermektedir. Demek oluyor ki, erkeğin sahip olduğu fiziki güç ve 
ekonomik faaliyete katılıp evin geçimini üstlenmesi, onu “üstün” kılmaktadır. 

Üstünlük olarak tercüme ettiğimiz “tafdil”in mutlak olmadığını söyleyebi- 
liriz. Bunu söz konusu “üstünlük (tafdil)” kavramının geçtiği diğer ayetlerde 
verilen örneklerden anlayabiliriz: 

a) Hiç bir şey yapmayıp oturan, haklı bir mücadeleden, adil bir savaştan 
kaçanlara göre, malları ve canlarıyla cihad edenler daha üstündür (4/Nisa, 
95.) Başka ayetlerde 

b) “Peygamberler birbirine üstün kılınmıştır” (2/Bakara, 253; 17/ 
İsra, 55). Bir peygamber, mesela Hz. Nuh, 950 sene tebliğ yapmak ve yaptığı 
gemisiyle tufanı yaşamasıyla Hz. Musa'ya üstündür ama Hz. Musa da Kızılde- 
niz'in içinden geçmekle Hz. Nuh'a üstündür. 

c) “Aynı su ile sulandıkları halde çeşitli yemiş vemeyveler” (13/Ra'd, 
4) birbirine üstündür. Türlü türlü ekinlikler, meyve ve sebzeler de ihtiva ettik- 
leri vitamin, renk ve lezzetleriyle birbirlerine üstündürler. 

Ancak bu tür üstünlükler sadece mukayeselere konudur, başka bir ifadey- 
le “mutlak” olmayıp göreceli (izafi)dir. Eğer bilinç sahibi varlıklar olsalardı, 
mesela portakalın inciri kıskanması saçma olduğu gibi elmanın üzümün yeri- 
ne geçmeye kalkışması da saçma olurdu. 

Bu çerçevede erkek ile kadın arasındaki üstünlük de mukayeseye konu 
olan ve sahip oldukları farklı rol ve özelliklerle beşeri hayatın devamını müm- 
kün kılan göreceli bir üstünlüktür. Erkek fizyolojik özellikleri, güç kullanma 
yeteneğiyle görece daha zayıf, zarif ve hassas olan kadına göre üstündür; ağır 
bir yükü sırtlayabilir, dik yokuşları çıkar, yer altında maden ocaklarında çalışır, 
savaşır, kavga eder vs. Kadın bunları yapamasa -ki yapması gerekmez- veya 
zorlanarak yapabilse de, erkeğe göre bazı özellikleriyle üstündür. Dokuz ay 
hamile kalması, döğüm, yapması, bebeğin her türlü zorluğuna karşı sabır gös- 
termesi, annelik içgüdüsü, daha merhametli oluşu, koruyucu şefkati vb. özel- 
likleriyle üstünlüğe sahiptir. 
yl ça ga mesine 

i iğini, kadının kadınlığını 
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bilinçli bir biçimde yaşayıp hissetmesi ve eşine de yaşatıp hissettirmesi her 
ikisini mutlu eder. Cinsiyet farklılığı dolayısıyla biri diğerine özenmemeli, im- 
renmemeli; bu, aralarında bir kıskançlık ve çatışma sebebi olmamalıdır. Yuka- 
rıda açıklamasını verdiğimiz 32. ayet, bazı kadınların mirastaki dağılımı öne 
çıkarıp söylenmeleri üzerine inmiştir. Ayet, söz konusu farklı rol ve dağılımı- 
nın kıskançlık ve çekişmeye sebep olmaması gerektiğini hatırlattıktan sonra, 
erkek veya kadın, insanın “Allah'tan fazl ve ihsan istemesi” gerektiğini, bu- 
nun için çaba harcamasının övgüye değer bir davranış olduğunu belirtmiştir. 
Yani kadın erkeğin, erkek kadının rolüne özenmemeli, her ikisi temel bir rol 
değişimi talebinde bulunmamalı. Mü'min erkek ile mü'min kadınların gerek- 
siz ve sonucu her iki cinse ve gelecek nesillere zararı olan rekabet ve çatışma- 
lara girmesi tasvip edilmemiştir. Erkek veya kadın, mü'minler bir bütündür: 
“Erkek olsun kadın olsun, sizden bir işte bulunanın işini boşa çıkarmam. 
Siz birbirinizdensiniz.“ (3/Âl-i İmran, 195.) 

Şu halde Yasa Koyucu (Şari?)'nun bu hükmünün yani erkeği kavvam kıl- 
masının şartlı olduğunu ve bu şartın erkeğin görevlerini ve sorumluluklarını 
yerine getirmesine bağlı bulunduğunu söylemek mümkün görünmektedir. Ni- 
tekim Kurtubi, İslam bilginlerinin bu ayetten hareketle, erkek eşinin nafakası- 
nı temin etmekten acze düşerse artık onun üzerinde “kavvam” olamayacağını 
söylediklerini belirtir. Çünkü nikâhın meşru kılındığı maksat ortadan kalkmış 
olur. Bu durum kadına nikâh akdini feshetme yetkisini verir, İmam Şafii ve 
İmam Malik de bu görüştedir. 

Kavvam vasfı, kadında eşine karşı minnet duygusunun uyanmasına yol 
açar. Oysa İslam nokta-i nazarından iman en büyük payedir ve hiçbir mü'min, 
mü'min olmayan kimseye minnet duyamaz. Bu, kuşkusuz ahde vefa gösterme- 
mesi, gördüğü yardıma teşekkür etmemesi veya kaba, küstah, saygısız, nankör 
davranması anlamına gelmiyor. 

Evlilik ilişkileri zemininde durum farklıdır. Kavvam vasfının ikinci so- 
nucu evde riyasetin erkekte olmasını gerektirir. Bu mutlak bir hüküm değilse 
bile, beşeriyetin süre gelen örfü açısından yani genellikle öyledir. 

İslam, mü'min bir kadının gayrimüslim bir erkeğin yönetimi altına girme- 
sine iyi gözle bakmaz. En azından geleneksel toplumda kadın-erkek ilişkisi bu 
zeminde teşekkül edip sürmüştür. İslam'ın, mü'minlere layık gördüğü izzet/ 
üstünlük dolayısıyla Müslüman kadının gayrimüslim erkeğin hükmü ve etkisi 
altında olmasına hoş bakmadığı anlaşılmaktadır. Erkeğin kavvam vasfı bura- 
da açık bir biçimde rol oynamaktadır. (Bkz. 2/Bakara, 221; 5/Maide, 5; 60/ 
Mümtahine, 10. ayetlerin tefsiri.) 
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Ayrıca belirtmeye gerek yoktur ki, her erkek her kadına üstünlük iddia- 
sında bulunacak, öğüt verip akıl öğretecek veya yol gösterebilecek durumda 
değildir. Nice zayıf karakter sahibi, ahlaki açıdan düşkün, kavrayış yeteneği 
kıt, asalak, sorumsuz, şiddet tutkunu erkekler vardır ki, ruhsal ve entelektüel 
formasyonu yüksek, sorumluluğunun bilincinde olan kadınlar onlardan öğüt 
almaya, onların yönetiminde hayatını sürdürmeye ihtiyaçları yoktur. Allah'tan 
lütuf ve ihsan isteyen bu kadınların aşağıda vasıfları şöyle sıralanmıştır: 

“Saliha kadınlar, gönülden itaat edenler, Allah nasıl koruduysa gö- 
rünmeyeni koruyanlardır.” “Kanitat” kökü “kunut” olup daimi itaat ve bo- 
yun eğme halini ifade eder. Bazı müfessirler, burada söz konusu olan “kocaya 
itaat” olduğunu öne sürmüşlerdir. Çünkü “görünmeyenin korunması” kadınla- 
rın eşlerinin olmaması durumunda iffet ve namuslarını korumaları veya eşler 
arasında mahrem zamanda olup bitenin üçüncü şahıslara aktarılmaması de- 
mektir ki, bu da yanlarında veya gıyaplarında kadınların namuslarını koruya- 
rak erkeklerine itaat ettiklerine işaret eder. 

Bu, zorlama bir yorum olup kadına karşı bir tür güvensizliği ima eder. Sanki 
erkeği yanında iken kadının namusunu koruması doğal iken, gıyabında koruma- 
sı ilave bir fiilmiş gibi algılanmaktadır. Mü'min yani sorumluluğunun farkında ve 
kendini bilen bir kadın her nerede ve her ne durumda olursa olsun, namusunu 
korur; bu onun asli görevi olup tamamıyla kişiliği ve kimliğiyle ilgilidir. Belki koca- 
sının yanında olması ona bir rahatlık sağlar, güvenlik duygusunu pekiştirir, çünkü 
kimse ona kötü gözle bakamaz, kocası onu koruyan sur gibidir. Yanında değilse 
kadın sadece ilave bir dikkat ve ihtimam gösterir ki, ayetin işaret ettiği budur. 

Şu halde “kanitat” olan kadın öncelikle, kayıtsız şartsız ve daimi olarak 
sadece Allah'a itaat eder ve boyun eğer. Kadının Allah'a itaati erkeğinden, ba- 
basından, bağlı olduğu liderden (hoca, şeyh vs.) veya devlet başkanından önce 
gelir. Erkeğe itaati öngörülmüşse de, bunun mutlak olmayıp mukayyet olduğu 
açıktır, çünkü kim olursa olsun, isyanı gerektirici durumlarda kula itaat yoktur. 
Ayette itaatten önce “sulh, salah ve salihalık” vasfı zikredilmiştir. Bu, “saliha” 
olan bir kadının aynı zamanda itaatkâr olduğu/olacağını ima etmektedir. 

Kelimeye verilen anlamlardan biri de, geçerli bir mazereti yok ise, kadı- 
nın eşinin cinsel isteklerine cevap vermekten imtina etmemesi, böylelikle ko- 
casını harama karşı korumasıdır. Nasıl erkek karısını sur gibi koruyorsa, kadın 
da kocasını ateşten korur, koruması görevleri arasındadır. 

Saliha kadın, -kelimenin sulh ve salahla ilişkisi bir arada düşünüldüğün- 
> davranış kodları barış, iyilik ve genel toplumsal yarar üzerine kurulmuştur. 
Saliha bir kadın, bu vasfını Allah'a ve Allah'ın emirlerine olan itaat duygusun- 
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dan alır. Böyle bir kadın hem kendisiyle, nefsi /özvarlığı, hem ailesi ve hem öte- 
ki insanlarla ve tabii çevresiyle barış (sulh) içindedir. Diğer vasfı, Allah, nasıl 
korunmasını istemiş veya korumuşsa “görünmeyen”i koruyan, mahrem haya- 
tını, bedenini, avretini teşhir etmeyen; kendisinin, ailesinin ve eşinin namusu- 
nu, iffetini, eşiyle arasında geçen özel hayatı koruyan kadındır. Aslında genel 
anlamda buna “Allah'ın dinini koruması” denebilir; Allah'ın kendisi için tayin 
ettiği ölçüleri (hudut) koruyup hükümlerine riayet etmesi dolayısıyla, Allah da 
onu korur. Allah'ın koruması altında olduğu için, erkeği yanında değilken bile 
kendini korur, çünkü Allah'ın koruması altındadır. Allah'ın öngördüğü hüküm- 
lere riayet eden kimse, başkasının hak ve hukukunu da korumuş olur. Kadın, 
öncelikle Allah'ın emir ve hükümlerine riayet etmeyip bunları korumuyorsa, 
kocasına da itaat etmez. Bir bakıma erkek, Allah'a olan derin bağlılığı ve itaati 
sayesinde kadının itaatini hak etmektedir. O halde onun da eşine karşı derin bir 
sorumluluk duygusuyla hareket etmesi gerekir. Kadının itaatini istismar ede- 
cek veya kötüye kullanacak olursa, Allah'a itaati ve bağlılığı istismar etmiş olur. 

Akıldan çıkarılmaması gereken hakikat şudur: Evin mutluluğu ve eşler 
arasındaki sadakatin ve sevginin esası Allah'a itaatin, sadakatin ve sevginin 
beşeri plandaki yansımasıdır. Erkek ve kadın bundan yararlanırlar. İtaat, sa- 
dakat ve sevginin referansı kulun Allah ile olan ilişkisinde billurlaşır. Kadın ve 
erkek Allah'ı derin bir biçimde sevmiyorlarsa, hakikatte birbirlerini de ger- 
çek anlamda sevemezler, sevdiklerini zannederler, birbirlerine duydukları ya- 
kınlık bedensel sınırları aşmaz. Sadakat, aynı zamanda karşılıklı itaattir. Bu 
anlamda bilinen işlerde kadın erkeğe itaat ederken, ona sadakat göstermekle 
erkek de kadına itaat etmektedir. 

Dünya hayatının “cennet köşelerinden bir köşe” olmasını sağlayan erkek 
ve kadının birbirlerine duyduğu sevgi, saygı ve sadakattir. Peygamber Efendi- 
MiZ (s.a.v) şöyle buyurmuştur:-“Kişinin en hayırlı hazinesinin ne olduğunu size 
söyleyeyim mi? Saliha kadındır. Kocası ona baktığında onu sevindirir Ciçini fe- 
rahlatır), istediğinde itaat eder, yanında olmadığında onu (namusunu ve malını, 
hak ve hukukunu) korur." (Ebu Davud, Zekât, 32; Müsned, 11,251). 

Eşler arasındaki “sadakat”ın derin anlamını göz önüne aldığımızda, kadı- 
nın erkeğine itaat etmesi, onun kişisel özgürlüğünü, şahsiyet gelişimini, ken- 
dine ait alan içinde özerk hareket etme haklarını ortadan kaldırmaz. Kadın 
sevdiği konularla ilgilenir, mesleğini icra edebilir, eğitimini aldığı konularda 
söz sahibi olur, gücü ve imkânları yetiyorsa ticaret yapar, çeşitli toplumsal faa- 
liyetlere katılır. Meşru çerçevede kaldığı sürece erkeğin kadını çeşitli toplum- 
sal faaliyetlerden engellemeye hakkı yoktur. 
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“Nüşuzundan korktuğunuz kadınlara (önce) öğüt verin, (sonra onları) 
yataklarda yalnız bırakın, (bu da yetmezse) vurun.” Nüşuza genellikle “ser- 
keşlik, kadının erkeğe başkaldırması, isyan etmesi, üstüne çıkmaya çalışması” 
anlamı verilmiştir. Kelimenin etimolojisinde yükseklik, tepe anlamları vardır. 
Kelimede “kalkışma” anlamı olduğu da söylenebilir (Bkz. 58/Mücadele, 11.) 
Başka bir ayette “kemiklerin bir araya toplanması” anlamında (2/Bakara, 
259.) kullanılmıştır. 

Bu ayetin iniş sebebiyle ilgili Vahidi şu bilgileri vermektedir: Rivayete 
göre hanımı Habibe, kendisine karşı gelince Sa'd b. Ebi Rebi' ona bir tokat atar. 
Habibe gider babasına anlatır, babası gider Peygamber Efendimiz (s.a.v)'e şu 
serzenişte bulunur: “-Ey Allah'ın Elçisi, ben kızımı ona verdim, o kalktı, ona to- 
kat attı.” Bunun üzerine Hz. Peygamber, kocasına kısas yapılmasını ister ancak 
cezanın infazına vakit kalmadan bu ayet iner. Bunun üzerine Hz. Peygamber 
(s.a.v) şöyle buyurur: “-Biz bir iş murat ettik, Allah başka iş murat etti.” Kay- 
naklarda, Habibe'nin kocasına niçin karşı geldiği belirtilmemektedir. Taberi ve 
İbn-i Kesir, söz konusu rivayetin “Mürsel” olduğunu söylemişlerdir. 

Müfessirlerin önemli bir bölümü, kadının erkeğin cinsel isteklerine cevap 
vermemesi durumunda nüşuz olayının ortaya çıktığını söyler ve bu yönde 
bazı rivayetleri referans olarak gösterirler. Fakat salt cinsel anlaşmazlıktan 
dolayı, kadının bu ağır sayılabilecek müeyyidelere maruz kalması pek inan- 
dırıcı görünmüyor. Zira erkek genellikle talepkâr olmakla beraber, kadın da 
uyarıldığında talepkârdır ancak her zaman ne talepkâr olabilir ne de erkeğin 
talebine cevap verebilir. Hastalık, yorgunluk, uykusuzluk, üzüntü, aybaşı hali- 
nin yaklaşması vb. sebepler cinsel isteksizliğe yol açabilir, bu da tabii beşeri 
bir durumdur. Şu veya bu sebepten dolayı kadının cinsel isteksizliğine, azar 
karışımı öğüt, yatak boykotu ve nihayet fiziksel şiddetle karşılık vermek çok 
da ikna edici değildir. Kolayca tahmin edileceği üzere, cinsel isteksiz kadına 
“yatakları ayırma” bir yaptırım olamaz. Ortada daha ciddi, rahatsızlık verici, 
yuvanın selametini tehdit edici sebep veya sebeplerin olması gerekir. 

El Mansur el Lügavi, nüşuzun eşlerden her birisinin ötekinden hoşlanma- 
ması durumu olduğunu söyler. Bu, bize nüşuzun sadece kadın için söz konu- 
su olmayacağını gösteriyor ki, bu sürenin 128. ayeti “Erkeğin nüşuzu”ndan 
bahsetmektedir. Bu durumda kadın veya erkek nüşuz sayılabilecek tutum ve 
davranışa girdiğinde karşılık görür. 

Bu çerçevede kadının nüşuzu, aile huzurunu bozacak, yuvanın mutluluğunu 
kökten sarsacak şekilde sertleşmesi, kabalaşması, huyunu bozması; aldırışsız ol- 
ması, görevlerini ihmal etmesi, eşinin ve çocuklarının üstüne başına bakmama- 
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sı, sorumluluklarını yerine getirmemesi, onların temizliği, sağlığıyla yeterince 
ilgilenmemesi, eşinin ailesine, yakınlarına karşı saygısız davranması, eşini, aile- 
sini, çoluk çocuğunu utandıracak uygunsuz davranışlarda bulunması, yüz kızar- 
tıcı suç işlemeye yeltenmesi, çocuklarını zalimane bir şekilde dövmesi, emzikli 
bebeğine süt vermemesi, ona gerekli ihtimamı göstermemesi, küstahlaşması, 
hiçbir şekilde söz dinlememesi vb. davranışlar sayılabilir. Bunlar bir kategoridir. 
Bütün bunların meşru çerçevede kadının kocasına itaatiyle ilgili olduğu açıktır. 

Kadının cinsel birleşmeye zorlanmayacağını söylemek mümkünse de, bu 
çoğu zaman gerçekçi değildir. Kadınların büyük bir bölümü maalesef bu yüz- 
den kocalarından dayak yemektedirler. Meşru bir sebep, geçerli mazeret veya 
hakiki bir isteksizlik hali kadına cinsel birleşmeden imtina etme hakkını doğu- 
rur, erkeğinin de hiç değilse bir süreliğine anlayış göstermesi beklenir. Ancak 
zaman zaman kadınların cinselliği bir silah, erkeği bir cezalandırma aracı ola- 
rak kullandıkları da gerçektir. Pahalı isteklerine, haksız taleplerine cevap vere- 
meyen erkek kadın tarafından cinsellik silahıyla ağır bir biçimde cezalandırılır 
ki, bu da kadının davranışını mazur göstermez. Belki geleneksel müfessirler 
bu noktada haklıdırlar. Çünkü kadının cinselliği sürgit bir silah olarak kullan- 
ması erkeği haram yollara sevk edebilir veya “çok naz âşık usandırır” misali 
kadını terk etmesine sebebiyet verebilir. İbnü'l-Münzir, kadının geçiminin 
(nafaka) erkeğe ait olduğunu, erkeğin bundan hiçbir şeklide kaçınamayacağını 
ancak kadının kocasına karşı serkeşlik yapması yani onunla birlikte olmaktan 
kaçınması durumunda nafakasını ödemek durumunda olmayacağını söyler. 
Cinsellik silahına karşı geçim silahı. 

“Nüşuz”a yol açan ikinci davranış biçimi veya ikinci kategori, kadının ko- 
casında cinsel kıskançlık duygularını uyandırmaya sebebiyet veren uygunsuz 
davranışlarda bulunması, eşinin hoşlanmadığı erkeklerle lafı uzatması, gö- 
rüşmesi, iffet sınırlarını zorlayan hareketlerde, işrette bulunması, gerektiği 
gibi giyimine, üstüne başına özen göstermemesi vs. şeklinde tanımlanabilir. 
Nitekim bir hadiste “Kadınlar hakkında Allah'tan korkun, onları Allah'ın ema- 
neti olarak aldınız, Allah'ın adı ile onların ferçleri size helal kılındı. Sizin onlar 
üzerindeki haklarınız, hoşlanmadığınız kimseye yataklarınızı çiğnetmemeleri- 
dir. Böyle bir şey yapacak olurlarsa onları iz bırakmayacak şekilde dövünüz." 
(Müslim, Hac, 147; Ebu Davud, Menasik, 56; İbn-i Mace, Menasik, 84.) denmiş- 
tir. Tirmizi'nin “hasen” olarak nitelendirdiği bir hadiste de, bunun ancak “açık 
hayâsızlık” durumunda söz konusu olacağı belirtilmiştir. (Tirmizi, Radaa, 11; 
ayrıca bkz. İbn-i Mace, Nikâh, 3; Müsned, V, 73.) Bazı bilginlere göre bunun an- 
lamı akraba, tanıdık veya yabancı kimseleri evlere almamaktır. Ancak nüşuz 
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sadece bundan ibaret değil, bunu da içine alan uygunsuz davranış ve hare- 
kettir. Hadiste geçen “Apaçık hayâsızlık” zina değildir, eşlerinin hoşlanmadığı 
kimseleri eve almalarıdır. Buradaki “hayâsızlık” zina olamaz çünkü zina apaçık 
bir yasağın ihlalidir ki, cezası açıkça belirtilmiştir. 

Kadının nüşuzunun cinsel kıskançlığa yol açan uygunsuz davranışlarla 
ilgili olduğuna dair el Mühelleb'in bir açıklaması vardır. El Mühelleb, diğer 
müfessirler gibi nüşuzun, kadının erkeğiyle yatmayı reddetmesi olduğunu an- 
cak kesinlikle hizmette bulunmamasıyla ilgili olmadığını söyler. Bunun anlamı 
şudur: Kadın yemeği tuzlu yaptı, bardağı kırdı diye dövülmez. Diğer önemli 
bir husus “vurma”nın Kur'an'da iki yerde öngörülmüş olması ve her ikisinin 
de cinsellikle ilgili bulunmasıdır. Zinanın cezası 100 celdedir (24 /Nur, 2), nü- 
şuzun da cezası öğüt ve yatak ayırmanın kar etmemesi durumunda vurmadır. 

Bütün bu anlatılanlardan “Nüşuz”un sosyal ve psikolojik olarak rahatsız- 
lık verici, huzur bozucu davranışlar olduğunu söylemek mümkündür. Kadının 
aslirol değişimine kalkışması -karşılıklı rıza ile olmasında herhangi bir sakınca 
yoktur, bazı istisnai durumlarda kadının erkeği ve evi yönetmesi gerekebilir- 
kadının erkeği tahakkümü altına almaya yeltenmesi, ailesine, özellikle anne-ba- 
basına karşı saygısız, küstah davranması, huzurlarını kaçırtması erkekten gücü- 
nün yetmeyeceği isteklerde bulunması, buna yanaşmadığı zaman geçimsizliğe 
sebebiyet vermesi, bu yüzden ailenin mutluluk ve huzurunu bozmaktan çekin- 
memesi kadınlığını bir silah, bir cezalandırma veya isteklerini kabul ettirme ara- 
cı olarak kullanmaya kalkışması ile yukarıda özellikle altı çizildiği üzere erkekte 
cinsel kıskançlık duygularını uyandıracak, erkeklik gururunu veya şerefini ze- 
deleyecek uygunsuz davranışlarda bulunması “nüşuz” olarak nitelendirilebilir. 

Bu çerçeveden anlaşılıyor ki, “nüşuz” iradi başkaldırı, hırçınlık, isyan ve 
meşru temeli olmayan geçimsizliktir. Ancak kadın, meşru taleplerde bulunu- 
yorsa, taleplerini yerine getirmeli; bir takım rahatsızlıkları varsa bunları gi- 
dermenin yolları araştırılmalı, gerekirse yardım ve destek almalı; üzerinde 
baskı varsa, bu baskı kaldırılmalı; mutsuzluğunun sebeplerine inilip çözümler 
aranmalıdır. Bütün bunlar söz konusu olmadığı halde, yukarıda sıralanan se- 
beplerden biri dolayısıyla kadın yine de hırçınlık ve geçimsizliğe sebep oluyor- 
sa, bunun “nüşuz” olduğuna karar verilebilir. Bu kategorilerde sıralanan nü- 
Şuz örneklerini gündelik dilde “şirretlik” olarak ifade edebiliriz. Şirret kadın 
nüşuzda bulunan kadındır. 

“Nüşuzundan korktuğunuz” ibaresi, bazıları “belirtileri” şeklinde anla- 
mışlarsa da, bu aşırı kuşkuculuk anlamına gelir. Aksine bu tür “tutum ve dav- 
ranışlardan emin olduğunuz; bilgisine, somut deliline sahip bulunduğunuz” 
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şeklinde anlaşılması daha uygundur. Söylenti-şayia, rivayet, dedikodu, iftira 
üzerine hareket edilmez, kadın hakkında hüküm verilmez. Bu, telafisi güç veya 
imkânsız haksızlıkların, büyük mağduriyetlerin doğmasına sebep olabilir. 

Nüşuzu açıkça ortaya çıkmış bir kadına öncelikle öğüt verilir. Öğüt, tek ta- 
raflı nutuk atmak (monolog) değildir. Karşılıklı konuşmak, iletişim kanallarını 
açık tutmak, sorunları orta yere koyup etraflıca müzakeresini yapmak, rahat- 
sızlığın kaynaklarına, gerçek sebeplerine inmek ve elbette doğrunun gösteril- 
mesi, yapılması gerekene işaret etmek “öğüt” kavramının içinde ele alınması 
gereken işlerdir. 

Bu bir sonuç vermiyorsa, bir süre yatakları ayırmakta fayda olabilir. Bu, er- 
keğin eşine olan kırgınlığını hissettirmesi için seçilen estetik ve duygusal, aynı 
zamanda etkili bir yoldur. Seven kadın mesajı alır, davranışlarını gözden geçir- 
me ihtiyacını hisseder. Yatakların ayrılması seven, sadakat gösteren ve kocasına 
değer veren bir kadına uyarıcı bir müeyyidedir. Bunun da uzun tutulmamasına 
dikkat etmeli. Kaç gün ayrı yatılacağına erkeğin kendisi karar verir. Bu bazen 
bir gecelik olur, bazen birkaç gün veya bir iki hafta. Ama bilginler her halükarda 
yatakların 1 aydan fazla ayrı tutulmaması gerektiğini söylemişlerdir. 


Kadının dövülmesi 


Bunun da fayda etmemesi durumunda “kadına darb edilmesi” öngörül- 
müştür. “Darb” konusunda biri klasik, diğeri zamanımıza ait iki ana görüş or- 
taya çıkmış bulunmaktadır. Şimdi her ikisini yakından görmeye çalışalım: 

A) Vurma tezi: Bu tefsire göre öğüt ve yataktan ayırma çözüm olamıyorsa 
kadına “vurmak” gerekir. Burada söz konusu olan “vurma (darb)” bildiğimiz 
“dayak” değildir. Te'dip amaçlı olup, yerine göre dürtme, itme dahi bu kapsa- 
ma girebilir. Bilginler açık ve ısrarlı bir biçimde kadının herhangi bir organına: 
zarar verici, kemiklerini incitici, derisini, yüzünü, gözünü morartıcı, iz-bırakıcı: 
dayağın yasak olduğunu, bu türden dayak atan adam hakkında kanuni: soruş- 
turma açılması gerektiğini belirtmişlerdir. 

İbn-i Abbas, Hz. Peygamber'in “iz bırakmayacak şekilde dövme”den, misvak 
vb. şeyle (bükülmüş mendille) dövme olduğunu söylemiştir. Bundan hareket- 
le bilginler de, vurmanın, tercihen misvak (diş fırçası) veya mendille olmasını 
uygun görmüşlerdir. İmam Şafii, son çare olarak “dövme mübah olsa da, döv- 
memek daha efdal yani daha üstün ve övgüye layık bir tutumdur” der. İmam Şa- 
fü'nin söylediklerinden anlaşılıyor ki, “vurma (darp)” amir bir hüküm değildir, 
“öğüt” ve “yatakboykotu”ndan sonra üçüncü sırada yer alıyorsa da, illa başvu- 
rulması gereken bir müeyyide olarak alınmamalıdır. Nitekim hadis kaynakları- 
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na göre Hz. Peygamber hayatı boyunca “Eliyle (dahi olsa) hiçbir şeye vurmadı; 
ne bir kadına ne bir hizmetçiye” (Buhari, Menakib, 23; Edeb, 80; Müslim, Fedail, 
79; Ebu Davud, Edeb, 4; Muvatta, Hüsnü'lHuluk, 2; Müsned, VI, 32), 

Ata, nüşuz kapsamında aile hukukunu çiğneyen kadına uygulanacak ceza 
ile kadını dövmeyi yasaklayan hadisleri bir arada ele alarak, erkeğin, aile na- 
musunu lekeme suçu teşkil etmeyen kadına el kaldırılmayacağı sonucuna var- 
mıştır. Hakikaten de ayetin bizi yönelttiği maksadı anlamak için Hz. Peygam- 
ber (s.a.v)'in konuyla ilgili söz ve uygulamalarına yani kavli ve fiili sünnete 
bakmak gerekir ki, tefsirde en temel ilke öncelikle Kur'an'ın kendini, arkasın- 
dan Sünnet'in Kur'an'ı tefsiridir. Ebu Bekir ibn'ül Arabi, konuyla ilgili görüşleri 
aktardıktan sonra Kur'an'ın dövme hükmünün “ibahe”, Sünnet'teki hükmün 
ise “kerahet” ifade ettiğini hatırlatarak, bundan erkeğin karısını dövemeyeceği 
sonucunu çıkarmıştır. (Ahkamü'l Kur'an, I, 417 vd.) İbn-i Aşur, konuyla ilgili 
ayet ve hadislerin farklı durumlara -hatta toplumsal örf ve telakkilere- göre 
farklı hükümler getirdiğini söyler. Öğüt ve yatakları ayırma takip edilecek iki 
önemli yoldur. Ancak her ikisinin sonuç vermemesi durumunda mutlaka üçün- 
cü yola, kadını dövmeye başvurmak gerekmez, üçüncü müeyyide ulu'l-emre 
yani kamu otoritesine bırakılabilir. Aile mahkemeleri geçimsizliğe el koyar ve 
erkeği haklı bulması durumunda boşamaya karar verebilir. 

Netice itibariyle tefsirciler, burada öngörülen vurmanın son çare olarak 
te'dip veya tedavi amaçlı olduğu görüşündedirler. Bu hükmün indiği toplum- 
sal vasatta bu tür “vurma" tedavi ve terbiye edici amaçlı olarak algılanıyordu. 
Yani hükmün vaz'edilmesinde toplumsal vasat, telakki ve örfler önemli rol oy- 
namaktadır. Murat edilen şey, aile birliğinin devamının sağlanmasıdır. Öç alma 
veya cezalandırma amaçlı dayak farklıdır. Bunun amaca hizmet edip etmediği 
ayrı bir konudur. “Araplar yarayı dağlamak tedavide son çaredir" demişlerdir 
ki amaç yuvanın selametini korumak, ailenin dağılmasının önüne geçmektir. 

Nüşuz özünde geçimsizlik taşıdığından, bunun eğer hafifçe dövme ile gi- 
derilmesi, aksaklıkların düzeltilmesi ihtimali varsa, yuvanın dağılmasından, 
çocukların babasız veya annesiz kalmasından daha iyidir. Nitekim çağımızda 
boşanmaların en çok “şiddetli geçimsizlik”ten kaynaklandığı bilinmektedir. 
Bazen küçük bir tokat büyük bir felaketin önüne geçmeye yetebilir. Belli ki 
bundan maksat, şu veya bu kusur ve suçtan dolayı kadını dövmek, cezalan- 
dırmak, öç almak veya sadistçe bazı duyguları tatmin etmek değildir. Amaç, 
yuvanın dağılma sürecini durdurmak, aile birliğini kurtarmak üzere son (ve 
fakat elbette istenmeyen) adımı atmaktır. Hz. Ali (r.a.), bu üç safhanın da fayda 
etmemesi durumunda -sonraki ayetten de anlaşılacağı üzere- her iki tarafın 
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hakemlerini toplamak gerektiğini söyler. Hakemler ya arayı bulacak veya aile 
birliğinin sona ermesine karar vereceklerdir. 

Kur'an gerçekçi bir kitaptır. “Olması gereken” ile fiilen “olan” arasında re- 
aliteyi göz önüne alarak ayırım yapıyor. Kur'an, hiçbir şekilde aile-içi şiddeti 
tasvip etmiyor. Kur'an'a göre haksız yere fiziksel şiddet uygulanamaz. Töre- 
lerden kaynaklanan kadına karşı şiddet ve cinayetler suçtur. Dövme, vurma 
“kötü” bir fiildir, sanki burada ailenin ve yuvanın devamı için son çare olarak 
ve başka amaçla olmamak kaydıyla “tolere edilmiş bir kötülük” söz konusu- 
dur. Her konu için kadına vurulmaz; vurma gerektiğinde “iki olumsuz (Şerrey- 
n)”un ortaya çıkmış olması (yuvanın yıkılması, kendini kaybetme hali, fiziksel 
tecavüze yeltenme vs. gibi durumlar) gerekir ki, “Ehven-i şer” olarak vurma 
tercih edilir. Salt dayak, güçlünün güçsüzü ezmesidir. Erkek fiziksel güç üstün- 
lüğünü kullanıp kadına eziyet etmeye yeltenebilir. Ancak bu güçlü bir erkeğin 
bir başka güçsüz erkeği ezmesinden farklı değildir. Fırsatını bulabilen bazı ka- 
dınlar da erkekleri dövmeye kalkışır. O halde salt dayak ile ayette sözü edilen 
“vurma” farklı mahiyette şeylerdir. İslamiyet, salt dövmeyi kesin olarak yasak- 
lamıştır. Nitekim Peygamber Efendimiz (s.a.) şöyle buyurmuştur: “Kadınlarını 
dövenler dövmeyenlerden hayırlı değildir.” (Ebu Davud, Nikâh, 42; İbn-i Mace, 
Nikâh, 51.) Sonuç itibariyle şu hususların altını çizmek mümkün: 

a) Dünyanın her tarafında kadınlar şiddete maruz kalıyorlar. 

b) Amerika ve Avrupa ülkelerinde yani Batı'da kadınların şiddete maruz 
kalma oranları ve derecesi diğer ülkelerden ve bölgelerden az değildir. 

c) Sadece kadınlar değil, küçük yaştaki kız ve erkek çocukları da aile için- 
de veya başka ortamlarda cinsel istismara ve şiddete maruz kalıyor. 

d) Kuşkusuz Müslüman toplumlarda da kadın şiddete maruz kalıyor. 

Bu da bize şunu gösteriyor ki Kur'an, Hz. Peygamber öğütleri, hukuk, ka- 
dın hareketleri, feminizm ve bu konunun üzerine ısrarla giden insanlar ve ku- 
ruluşlar ne derse desin, dünyanın her yerinde kadınlar şiddete maruz kalıyor, 
dayak yiyor, hatta hayatını kaybediyor. İdeal olanla reel olan arasında muaz- 
zam fark vardır. Burada yapılması gereken şey, bu reel olanı kontrol altına al- 
mak, rehabilite etmek, yerine göre tahammül edilebilir sınırlar içine çekmek, 
daha büyük bir zararın önüne geçmek için nisbeten küçük bir zararı göze al- 
maktır. Kur'an da bunu yapmaktadır. 

B) Ayrılma-seyahata çıkma tezi: Ayetin anahtar terimiyle ilgili son zaman- 
larda yapılan yorumlar, fiilin “kadını dövmek” anlamına gelmeyebileceği tezini 
öne çıkarmaktadır. Burada dikkat çeken iki husustan biri Arapçada genellikle 
fiillerin yalın haldeki anlamlarının cümle içerisinde değişiklik göstermesi, diğeri 
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fiilin Kur'an-ı Kerim'de birden fazla anlamda kullanılmasıdır. Bir kelime, yanında 
gelen kelime ve edatlara göre farklı anlamlar kazanabilir. Örneğin: “câe” filinin 
yalın halde “geldi” “caebi” kullanımında “getirdi” anlamına gelmesi gibi. Nitekim 
sözlükler söz konusu kelimeyle (darb) ilgili sahifelerce bilgi vermektedirler. 
Surenin 34. ayetindeki “darabe” fiiline de bu bağlamda baktığımızda fi- 
ilin Kur'an'da birden fazla anlamda kullanıldığını görüyoruz. Mesela Zuhruf 
süresinde (43/5) “vazgeçmek”; Nur'da (24/31) “salmak”; Yasin'de (36/13) 
“örnek/misal vermek”; Nisa'da (4/101) “yolculuğa çıkmak gibi anlamlarda 
kullanılmıştır. Binaenaleyh bu farklı anlam düzeylerinden hareket edenler, şu 
tezi öne sürmektedirler: Fiilden sonra zamir veya fiilden önce 'fi' harfi cerri 
gelirse bu fiilin anlamı değişir ve “eb'adehu” uzak etmek anlamı verilir. Ayet- 
te “darabe” fiilinden sonra “hünne” zamiri geldiğine göre fiil”“eb'adehu”(:uzak 
etmek) anlamına dönüşmüştür. Fiilin hemen sonunda gelen “hünne” zamiri 
darabe fiilini uzak etmek anlamına dönüştürmektedir. Bu sebeple buradaki 
“vadribuhünne”nin anlamı “uzaklaştırınız, uzaklaşınız” veya bir müddet “ayrı 
kalınız” anlamında olmalıdır. Ragıb, “darabe”nin lafız ve anlamı kısmen örtü- 
şen müştak bir kelime olduğunu söyler. (Tefsire Giriş, s. 36.) Kur'an kelimele- 
rinin i'rabı üzerinde çalışan Necla Yasdıman da ayette emr-i hazır mef'ul ge- 
çen “ve'dribuhünne” kelimesine “vurun” manasını verirken, tefsiri mahiyette 
parantez içinde (ya da ayrılın) anlamını vermektedir. (Kur'an Tahlili, 111, 297.) 

İbn-i Arabi'nin naklettiğine göre Atâ, âyette geçen dövmenin ibâha (serbest 
bırakma) ifade ettiğini, genel olarak kadın dövmeyi yasaklayan hadislerin ise ke- 
rahet (mekruh ve çirkin görme) hükmü getirdiğini tespit etmiş ve sonuç olarak 
“Koca, karısını dövemez” demiştir. Bu açıklamalar dikkate değer ise, bu durum- 
da ifadenin takdiri şöyle olur: “..Serkeşlik etmelerinden korktuğunuz kadınlara, 
önce öğüt verin, sonra yatakları ayırın (buna rağmen hala serkeşliklerine devam 
ediyorlarsa, bir süreliğine) onlardan uzaklaşın (ya da onları kendinizden uzak- 
laştırın veya bir süre ayrı kalın...” Hatta fiilin “yolculuğa çıkmak” manasına da 
geldiğini düşündüğümüzde şöyle demek de mümkündür: “Eşinizle yola çıkın, 
bir yerlere gidin, tebdil-i mekânda bulunun!” Ani ve fevri kararlarla boşamaya 
kalkışmak Kur'an tarafından reddedilmiştir. Belli bir düşünme süresi çoğu za- 
man evlilik birliğinin devamını sağlar. (Bkz. 65 /Talak, 1-4. ayetlerin açıklaması.) 

Ayetin Sünnet açısından nasıl anlaşılması gerektiğine baktığımızda: 

a) Hz. Peygamber'in hayatı boyunca hiçbir eşine el kaldırmadığını biliyo- 
ruz. Hatta eşine el kaldıran kocayı ayıplamış, kınamıştır: “Gündüz karısını köle 
gibi döven birisi akşam onunla aynı yatağa nasıl girecek?” (Buhâri, “Nikâh”, 93; 
EbüDâvüd, “Nikâh”, 60). 


4/Nisa Süresi/34 371 


b) Efendimiz (s.a.)'in eşlerine hiç vurmamış olması, onlarla küçük veya 
büyük ihtilafa düşmediği anlamına gelmez. Hendek savaşından sonra Hz. Aişe 
ve onu takip eden üç hanımının (Hz. Hafsa, Hz. Ümmü Seleme ve Hz. Sevde) 
ziynet eşyasıyla ilgili taleplerini yerine getiremediği için 1 ay evden ayrılıp 
mescitte yatmak zorunda kalmış ancak onları dövme yoluna gitmemiştir. (Bkz. 
33/Ahzab, 28. ayetin açıklaması.) Hz. Peygamber (s.a.)'in bir ay mescitte kal- 
ması belki de 34. ayetteki “darabe”nin bir müddet ayrılmak, eşten ayrı yaşa- 
mak anlamına gelebileceğini gösterebilir. 

Bu açıklamayı da burada zikretmemizin sebebi, “hükmün maksadı”- 
nı araştırırken bu yöndeki tefsirlerin giderek ağırlık kazanmakta olduğuna 
dikkat çekmektir. Konuyla ilgili yetkili ve muteber fakihlerin daha derinlikli 
araştırmalar yapmalarında ve giderek artmakta olan aile içi şiddet ve kadın 
cinayetlerine en azından Kur'an ve Sünnet'ten bir mesnet olmadığını ortaya 
koymalarında zaruret vardır. 

“Size itaat ederlerse aleyhlerinde bir yol aramayın.” Ayet, eğer mak- 
sat hâsıl olmuşsa yani öğüt, yatak ayırma veya dövme (veya bir süreliğine ayrı 
kalma) ile işler yoluna girmişse, kısaca kadın meşru çerçeveye dönmüşse, artık 
işi büyütmemek gerektiğine işaret eder. Kadın bir hata yapabilir. Önemli olan 
hatasını anlaması ve bundan vazgeçmesidir. Vazgeçmesi ona ilişkin bütün mü- 
eyyidelerin sona ermesini gerekli kılar. Bazı bilginler, kadının erkeği sevmeye 
zorlanamayacağını, sevgisi ve saygısı bitmişse güç kullanarak evliliği sürdürme- 
ye kalkışmanın “kadının aleyhinde yol arama” anlamına geldiğini söylemişlerdir. 

“Doğrusu Allah yücedir, büyüktür.” Ayetin bu son bölümü konuy- 
la ilgisi bakımından uyarıcıdır. Razi, Allah'ın kendine ait iki sıfatı “Aliyyen 
(yüce)-Kebiran (büyük)” zikretmesinin sebeplerini sayarken, eşlerine zul- 
metmeye eğilimli kocaları tehdit amaçlı olduğunu söyler. Fizyolojik güç ve 
sosyal rol dağılımı erkeğin “kavvam” vasfının ortaya çıkmasında belirleyici 
olmaktadır; ancak bu, Kur'an tarafından teyit edilmektedir. Kadın, fiziksel 
bakımdan erkekten zayıftır, erkeğin saldırılarına karşı koyamayabilir ama 
erkek bilmeli ki, Allah yüce ve üstündür. Haksızlığa, zulme uğrayan kadının 
haklarını alır. Kadın erkeğe itaat ediyorsa, bu itaat, erkeğe kadını dövme, ona 
zulmetme hakkını vermez. Yüce ve büyük olan Allah, hiç kimsenin hakkını 
bir başkasında bırakmaz. 
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35. (Eşlerin) Aralarının açılmasından korkarsanız, bu durumda erke- 
ğin ailesinden bir hakem, kadının da ailesinden bir hakem gön- 
derin. Bunlar, (arayı) düzeltmek isterlerse, Allah da aralarında 
başarı sağlar. Şüphesiz Allah bilendir, haberdar olandır. 


Kadın ile erkeğin arasının açılması olayı “şikak” olarak tanımlanmakta- 
dır. Şikak, sonuç itibariyle bir yarılma, bütünün iki parçaya ayrılması halidir. 
Şikakın vuku bulduğu beşeri durumda narın ikiye ayrılması gibi her bir parça 
ayrı bir tarafa çekilmiş, diğerinden ayrı düşmüştür. Başka bir ifadeyle, eşler 
birbirlerini üzmüşlerdir, aralarında konuşma, iletişim kurma imkânı kalma- 
mış; konuşulması gerekenler konuşulmuş (öğüt); birbirlerine kırgınlıklarını 
belli etmiş (yatakların ayrılması) ve nihayet son çare erkek eşini itip kakmış, 
dürtmüş, belki dövmüştür de. 

Bütün bunlar çözüm olmadığına göre, yapılacak şey her iki tarafın sözü 
dinlenir, sulh ve salahtan yana, adaletli hakemlerini davet etmek, bir de soru- 
nu hakemler nezdinde tartışmaya açmak, üçüncü şahısların öğütlerini, fikir ve 
görüşlerini almaktır. Hakemlerin tarafların ailesinden olması önemlidir çünkü 
aileden olanların hem daha çok sözü geçer hem de ayrılma söz konusu ola- 
caksa, iki aile arasında mesele kapanmış olur. Bu, işin uzamaması, ihtilaf veya 
ayrılmanın düşmanlığa yol açmaması açısından da önemlidir. Aileden çağırıla- 
cak kimseler “hakem” sıfatını taşıdıklarından yetkilidir. 

Bazı bilginler burada sözü edilen “hakemler”in devletin yetkili organla- 
rı, mahkeme veya hâkimlerin olduğunu söyler. Bu da mümkündür. Resmi or- 
gan veya yetkili olmasa da hakemler yetki sahibidir. Yani bir tür “sivil hâkim” 
gibidirler. Ancak insanoğlu her zaman yerleşik hayat yaşamaz, konar-göçer 
topluluklar var ve bunların hayatı neredeyse tümüyle sivildir; işlerini reisleri, 
büyükleri halleder, ihtilaflara bunlar bakar. Kur'an, her beşeri duruma uygun 
konseptler getirmektedir. 

Hakemlerin öncelikli görevi, her iki tarafı dikkatle dinlemek, kimin haklı 
veya haksız olduğunu tespit etmek ve elbette aralarını bulmaya çalışmak yani 
aile birliğinin devamını sağlamaya çalışmaktır. Hakemlerin niyeti ve çabası bu 
yönde ise, muhtemelen Allah da onlara başarı verir. Ancak belli ki, son kararı 
verecek olan ihtilaf halinde olan erkek ve kadındır; onların barış (sulh ve sa- 
lah) yönünde irade beyan etmeleri, yaptıklarına eleştirel bakmaları ve ayrılıp 
boşanmaktansa -ki Allah'ın sevmediği helaldir- bir araya gelme konusunda 
karar vermeleri gerekir. 

Allah her şeyden haberdar olan, her şeyi, en ince ayrıntılarına kadar bilen- 
dir. Yani erkek veya kadın, kim şikâyetinde veya talebinde samimidir, haklıdır 
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ve evliliğin devamından yanadır, Allah bilir, O'ndan hiçbir şey gizli kalmaz. Kim 
samimi bir çaba sarf ederse Allah bunu bilir, ecrini verir. 
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36. Allah'a ibâdet edin ve O'na hiçbir şeyi ortak koşmayın. Anne-ba- 
baya, yakın akrabaya, yetimlere, yoksullara, yakın komşuya, uzak 
komşuya, yanınızdaki arkadaşa, yolda kalmışa ve sağ ellerinizin 
mâlik olduklarına güzellikle davranın. Çünkü Allah, her büyük- 
lük taslayıp böbürleneni sevmez. 


Nisa süresi, sistemli bir biçimde insan, aile ve toplum tasavvurunun olma- 
sı gereken çerçevesini çizer. İnsanların Nefs-i vahide şeklinde yaratılışı, ailenin 
teşekkülünü mümkün kılan erkek-kadın ilişkilerini ve hukuki zeminini belirle- 
dikten sonra, toplumsal hayatın tanzimine geçer. 

Toplumsal hayatın zemini Allah'a kulluk ve şirkten kaçınma esası üzerine 
inşa edilecektir. Allah'a kulluğun şartı, O'nu birlemek, gündelik pratiklerin dü- 
zenlenmesinde sadece O'nun iradesine teslim olmamızı sağlayacak hükümle- 
rine titizlikle riayet etmek ve başka güçlerin hayatımıza müdahale etmelerine 
hiçbir şekilde izin vermemek şeklinde tecelli edecektir. İnsan ihlasla, tertemiz 
bir niyetle Allah'ı birleyerek ve O'na ibadet etmekten başka bir şeyle emrolun- 
muş değildir (98/Beyyine, 5). İbadetlerde O'nun rızası, tutum ve davranışların 
belirlenmesinde de O'nun emir ve yasakları referans alınacaktır ki, bu insanı 
şahsiyet/kişilik sahibi kılar, aileyi iç çürüme ve dış saldırılara karşı korur, top- 
lumsal hayatı özgüven temeli üzerinde özerkleştirir. 

Allah'a kavuşmayı uman salih bir insanın yapması gereken şey, ibadetle- 
rinde hiçbir kimseyi ortak etmemesi (18/Kehf, 110), her tutum ve davranışını 
sadece Allah'ın hoşnutluğunu gözeterek yapmasıdır. Bu özellikle ibadetlerde 
önemli bir husustur. Bazı ilim adamlarına göre, serinlemek amacıyla abdest 
alan veya diyet yapma düşüncesiyle oruç tutan kimse, Allah'ın halis olarak 
hoşnutluğunu gözetmiş olmaz. Din, kişinin bütün içtenliğiyle Allah'a bağlan- 
mayı gerekli kılar. Çünkü “Katıksız (halis) din yalnızca Allah'ındır” (39/Zü- 
mer, 3). Böyle olunca ibadetlerde Allah'tan başka hiçbir gaye güdülmez. Hz. 
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Peygamber (s.a.v), bu hususta açıklayıcı bilgiler vermiş bulunmaktadır: Allah 
şöyle buyurur: “Ben ortak koşulacaklar arasında ortaklığa hiç ihtiyacı olmaya- 
nım. Buna rağmen kim işlerinde bana ortaklar koşarsa, onu ortak koştuğuyla 
baş başa bırakırım” (Müslim, Zühd, 46; İbn-i Mace, Zühd, 21). 

Bu çerçevede şirkin üç mertebesi olduğu belirtilmiştir: 

a) Ulühiyette yani bütün varlık âlemi söz konusu olduğunda Allah'a ulühi- 
yetinde ve rububiyetinde ortak olabileceğinin varsayılması. 

b) Allah'ın kudret, yaratma, yönetme vb. işlerde ortağı olabileceğinin dü- 
şünülmesi. Bu manada hiçbir tabiat olayı kendi başına herhangi bir varlık de- 
ğildir; sahip oldukları kuvveti onlara veren Allah'tır, tabiat kuvvetleri kendile- 
rine Allah'ın bahşettiği kuvvetle fonksiyonlarını yerine getirirler. 

c) Şirkin üçüncü türevi, ibadetlerde Allah'tan başka kimselerin veya gaye- 
lerin gözetilmesi, ibadetin bir tür gösteriş veya dünyevi çıkar amacıyla yapıl- 
masıdır. Kıyamet gününde, kim ibadetlerinde başka kimseleri veya amaçları 
ortak etmişse, onunla baş başa kalacaktır (İbn-i Mace, Zühd, 21; Müsned, IlI, 
215). Allah'ın Elçisi, bunun “gizli şirk” olduğunu söylemiştir. Gizli şirk, kişi na- 
mazda iken birinin ona baktığını hissedip duruş ve hareketlerini süslemesi 
yani namazına riya karıştırmasıdır. İbn-i Mace'nin kaydettiği aynı hadiste Al- 
lah'ın Elçisi, ümmetinin güneşe ve aya tapmalarından korkmadığını -çünkü 
bunun vuku bulmayacağını- söylediğini, fakat “gizli şehvet”e kapılmalarından 
korktuğunu buyurmuştur. 

Allah'a kulluğun (ubudiyet) sağlandığı bir toplumda, övgüye layık tutum 
ve davranışlar iyilik ve güzellik (ihsan) olarak şekillenir. İhsan, insanın sade- 
ce kendisine kullukta bulunduğu Allah'ı görüyormuş gibi hareket etmesidir, 
özünde iyilik, fayda ve hakkaniyet olduğu gibi ahlaki olgunluk, estetik ve sanat 
da vardır. Derece derece ihsan gösterilecektir ve ihsanın ilk beşeri muhatap 
halkasında anne ve baba (ebeveyn) bulunmaktadır. 

Kendilerine ihsan ile muamele edilecek 9 insan grubundan ilk sıraya an- 
ne-babanın yerleştirilmesinin önemli sebepleri vardır. Bu ayette Allah'a kulluk 
ve şirkten kaçınılması emredilmiş ama mesela İsra, 23. ayette “Allah'a kulluk 
edin” emrini, hemen “Anne-babaya iyilik edin” emri takip etmiştir. Bu yüzden 
bilginler, anne-babaya karşı gelip hak ve hukuklarına riayet etmemeyi ner- 
deyse şirkle eşdeğer sayma cihetine gitmişlerdir. (Ayrıca bkz. “Onlara şükret” 
31/Lokman, 14-15; “Onlara öf bile deme” 17/İsra, 23-24; 29/Ankebut, 9; 46/ 
Ahkaf, 15). “Rabbinin hoşnutluğu anne-babanın hoşnutluğuna, gazabı da an- 
ne-babanın gazabına bağlıdır” (Tirmizi, Birr, 3). Yukarıda büyük günahlar ara- 
sında anne-babaya asi olmanın sayıldığını (Buhari, Edeb, 6) göstermiştik. 
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Kendilerine ihsanla muamele edilecek ikinci halkadaki insan grubu “ya- 
kın akrabalar”dır. Buna sürenin başında, ilk ayetin tefsirinde değinilmişti. 
(Ayrıca bkz. 2/Bakara, 83). 

Yine ilk ayetlerde üçüncü halkadaki gruplara yani “yetimler” de değinil- 
mişti. Burada bir kere daha hak ve hukukları, onlara karşı sorumluluklar vur- 
gulanmaktadır. 

Dördüncü gruptakiler “yoksullardır (mesakin)”. Onlara karşı kolektif so- 
rumluluklarımız vardır. Öncelikle onları içinde bulundukları sosyo-ekonomik 
düşük durumdan kurtaracak düzenlemeler yapmak, sosyal ve ekonomik dü- 
zeni, politikaları onların da lehine işleyebilecek şekle sokmak gerekir. (Bkz. 9/ 
Tevbe, 60.) Bireysel olarak durumlarını iyileştirici yardım ve destekler önem- 
lidir, fakat aslolan balık vermek değil, onlara olta vermek ve nasıl balık tutula- 
cağını öğretmek olmalıdır. Gücümüz her ikisine yetmiyorsa, hiç değilse gönül- 
lerini kırmamak dikkat etmemiz gereken önemli bir sorumluluktur: “İsteyeni 
azarlama” (93/Duha, 10). 

Beşinci halkadaki insanlar “yakın komşulardır”. Car ve mücavere, bir 
şekilde veya bir sebeple birbirine yakın duranlar için kullanılır. Arap şairleri 
“komşu” kelimesini “hanım-eş” manasında da kullanmışlardır. Komşuluk ya- 
kın ve uzak olmak üzere iki kısma ayrılır. Komşuluk hakları İslam'ın önemle 
gözettiği husustur. Öyle ki Hz. Peygamber (s.a.v), Cebrail aleyhisselamın kom- 
şu hakları üzerinde çokça durmasından neredeyse komşuların birbirine varis 
olacağını zannetti (Buhari, Edeb, 28; Müslim, Birr, 140-141). “Allah katında en 
hayırlı komşu, komşusuna en çok iyilik edendir” (Tirmizi, Birr, 28); “Allah'a ve 
ahiret gününe inanan kimse komşusuna eziyet etmesin” (Buhari, Rikak, 23; 
Müslim, İman, 74); “İyilik etsin" (Müslim, İman, 77). 

Altıncı halkada “uzak komşular (Ve'l-cari'lcünub)” yer almaktadır. “Cü- 
nub” uzaklık anlamında kullanılan bir kelimedir (14/İbrahim, 35). Kişinin iki 
yanı/böğrü birbirine uzak oldukları için “cenben”, birbirinden uzak durduğu 
için iki tarafa “caniban” cinsel birleşmeden veya ihtilamdan sonra boy abdesti 
almayan kimse namaz, mescid ve taharetten uzak kaldığı için “cünub”, uzak- 
ta yaşayan kimseye, yabancıya “ecnebi” denmektedir. İbn-i Abbas, “El cari'l 
cunub”u “yabancı komşu” olarak tefsir etmiştir. Yakın komşudan Müslüman, 
uzak komşudan kastın ise Yahudi ve Hıristiyan komşular olduğu söylenmiştir. 
Ahzab, 60. ayette “Eğer münafıklar.. vazgeçmezlerse..sonra da onlar orada an- 
cak bir zaman seninle komşu olacaklar” buyrulur. Bu, Medine'de münafıklarla 
Müslümanların bir arada bulunmalarının komşuluk olarak nitelendirildiğini 


göstermektedir. 
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Bir hadiste “yakın komşuların 40 ev” olduğu belirtilmiştir (Buhari, Edeb, 
69). Buna göre sağdan ve soldan, önden ve arkadan 40 ev yakın komşuluk kap- 
samı içine girer. Uzak komşu daha ötelerde oturanlar için kullanılır. Komşuluk 
haklarından biri taşınmaz mal (ev, arsa, arazi, bahçe vs.) satışında komşuyu 
öncelikli hak sahibi kılar, buna “Şuf'a hakkı” denir (Buhari, Şuf'a, 2). 

Bilginler, komşuluğun kesin fiziksel/mekânsal sınırlarının çizilmesinin 
örfe bağlı olduğunu düşünmüşlerdir. Nihayetinde insanların yerleşim düzen- 
lerine göre yakın ve uzak komşuluk değişebilmektedir. Bazen bir zaman yakın 
olan komşumuz, yer değiştirmesi durumunda çok daha uzağa gider, başka bir 
semte taşınır ama o yine de bizim komşumuzdur. Murat, yakın ve uzak komşu- 
lar arasında yakınlık, yardımlaşma ve sevgiyi tesis etmek olduğundan, her bir 
komşuya mekânsal durumlarına göre ihsanla muamelede bulunmak gerekir. 
Kurtubi, komşuluk kavramına gayrimüslimlerin de girdiğini belirtir. Müslü- 
man olsun olmasın, kendisinden kötülük yapmasından korkulan komşu tam 
olarak iman etmiş sayılmaz (Buhari, Edeb, 29). Komşunun belli başlı hakları 
şöyle sıralanmıştır. Sevincine katılmak, acısını paylaşmak, ihtiyacı varsa ona 
borç vermek, hediyeleşmek, yardımına koşmak, hastalığında onu ziyaret et- 
mek, vefatında cenazesini defnetmek. Bir hadiste şöyle buyrulur: “Ey Ebu Zer, 
çorba pişirecek de olsan, suyunu çok kat ve komşularını gözet” (Müslim, Birr, 
142). Komşuların pişirdikleri yemeklerden birbirlerine ikramda bulunmaları 
aralarındaki sevgiyi, yardımlaşma ruhunu ve dayanışmayı güçlendirir. İslam 
komşu geleneğinde tarih boyunca komşular birbirlerine bu türden ikramda 
bulunmuşlardır. Hz. Peygamber (s.a.v), bu örfü özellikle hanımlara tavsiye et- 
miştir (Muvatta, Sıfatünnebi, 25, Sadaka, 4). Nitekim bunun sonucunda kom- 
şulara yemek göndermek veya hediyeleşmek Müslümanların yerleşik örfü 
olmuştur. Bu güzel örf hala devam etmektedir. Burada örf kelimesini zikret- 
memizin sebebi var. Çünkü Kurtubi'nin belirttiği gibi, komşu haklarıyla ilgili 
hadisler “kayıtlı” değil, mutlak olarak günümüze kadar gelmiştir. Bu da İslami 
hükümlerin yaşayan sünnetler olarak nasıl tarih içinde yaşandıklarını göster- 
mesi bakımından önemlidir. 

Komşu hakları, insanların evlerini merkez alarak yakın ve uzak evlerde 
yaşayan insanlarla sıkı beşeri ilişkiler kurmayı gerektirir. 40 ev metaforu bire 
bir iç içe girmiş beşeri daireler arasında toplumsal ülfet, yardım ve dayanışma- 
yı, ortak hareket etmeyi, ortak kararlar alıp geniş katılımlı sivil düzenlemeler 
yapmayız ima eder. 

Yedinci grup “yanınızdaki arkadaştır. Hz. Ali, İbn-i Mes'du ve İbn-i Ebi 
Leyla, “yanınızdaki arkadaş”tan kastedilenin “zevce-eş” olduğunu söylemiş- 
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lerse de, genel kabul gören görüş, bilinen arkadaşlıktır. Arkadaşlığı hem ha- 
zarda hem seferde düşünmek mümkündür. 

Gündelik hayatımızda şu veya bu vesile ile arkadaşlarımız, dostlarımız 
olur. Onlarla bazı şeyleri paylaşır, yardımlaşırız. Arkadaşlık mahalleden ola- 
bileceği gibi, iş-meslek arkadaşlığı, yol arkadaşlığı, askerlik arkadaşlığı, Hac 
arkadaşlığı, okul arkadaşlığı olabilir. Arkadaşımıza karşı hak ve hukukunu ko- 
rumak ve gerektiğinde gücümüz dâhilinde yardımda bulunmak gibi sorumlu- 
luğumuz vardır. 

Yol arkadaşlığı konusunda gözetilmesi gereken adab vardır. Mesela azığı 
fazla olan azığı az olan arkadaşına vermeli, elinden geldiğince anlaşmazlığa se- 
bebiyet verecek hareketlerden kaçınmalı, ana değerlerle ilgili olmayan konular- 
da şakalar yapmalı, bazı durumlarda arkadaşını tercih etmeli vs. Gibidir. İnsanın 
gerçek kişilik kalitesi ticarette ve yolculukta daha çıplak bir biçimde ortaya çıkar. 

Sekizinci gruptakiler “yolcular veya yolda kalmış kimseler”dir. Bunla- 
rın ihtiyaçları durumlarına göre farklı olabilir. Bazen parası biter, bazen yo- 
lunu şaşırır adres sorar, bazen basit yardımlar talep ederler vs. Yolda kalmış 
kimseye “İbnü's-Sebil” denir. İleride göreceğimiz gibi (9/Tevbe, 60) bu kimse- 
lere zekâtta pay bile ayrılmıştır. Memleketinden uzağa düşmüş bu kimselere 
“misafir” muamelesi yapılabileceği söylenmiştir. 

Dokuzuncu gruptakiler “sağ ellerinizin malik olduğu kimseler”dir. 
Ayetin indiği tarihsel ve toplumsal vasatta bunların savaş esiri köle ve cariye- 
ler olduklarında kuşku yoktur. İslamiyet, köle ve cariyelerin durumlarının iyi- 
leştirilmesi, tedrici ve sistemli bir biçimde özgürlüklerine kavuşturulması ve 
eğer özgürlük mümkün değilse, insan gibi muamele görmeleri için düzenleyi- 
ci/amir hükümler getirmiştir. Öyle ki Hz. Ömer, efendi ve köle arasında mizaç 
çatışması varsa, efendinin kölesini değiştirmesini istemiştir, çünkü sadece bu 
yüzden kişi kölesine haksız yere eziyet edebilir. Hz. Peygamber (s.a.v), köle ve 
cariyelere “oğlum-kızım” şeklinde hitap edilmesini emretmiştir (Buhari, Itk, 
17; Müslim, Elfaz, 13-15). Onlara güçlerinin yetmeyeceği işleri yüklemek, kırı- 
cı, küçük düşürücü sözler söyleyip gönüllerini incitmek, onları ihtiyaçları olan 
yiyecek-içecek ve giyimden mahrum bırakmak kesin olarak yasaktır (Müslim, 
Eyman, 41). Cahiliye döneminde bazıları cariyelerini fuhşa zorlayarak onların 
üzerinden para kazanırlardı, İslamiyet bunu yasakladı. Kim bir köleye hak et- 
mediği bir ceza verecek olursa, bunun kefareti o köleyi azat etmesi (özgürlü- 
güne kavuşturma)dır (Müslim, Eyman, 30). Köle hakları öylesine düzenlendi 
ki, Ebu Hüreyre, cihad ve Hac gibi yükümlülükleri yerine getirme şerefi olma- 
sa, köle olmayı arzu ettiğini söylemiştir (Buhari, Itk, 16). 
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Bu böyle olmakla birlikte, Razi, bazı bilginlerin “sağ ellerinizin malik 
olduğu kimseler”den kastın geniş olup, insanın elinin altındaki bütün canlı- 
lar olduğunu düşündüklerini aktarır. Böyle olunca, köle ve cariye statüsünün 
kalmadığı günümüzde, ayetin kapsamı 

a) İnsanın belli bir ücret karşılığında çalıştırdığı kimseleri (memur, işçi, 
ücretli, hizmetli vs.); 

b) Temas halinde olup kendilerinden çeşitli şekillerde yararlandığımız 
hayvanları, 

c) Bitkileri ve genel olarak canlı tabiatı içine aldığını düşünebiliriz. 

Lafızdaki asıl illet “sağ elin güç yetirmesi” ise bundan kudret, imkân, nü- 
fuz ve gücü anlamak mümkündür. Yasin, 71 “Ellerin işleyip yaptığı şeyler”den 
bahseder. “El” bir şeyi işleyip yapıyorsa, ona nüfuz ediyor, güç yetiriyor demek- 
tir. Nihayetinde “aldığı şeyin sorumluluğu ele aittir” Böyle düşündüğümüzde, 
toplumsal hayatın devamını sağlayan her türlü maddi ve sosyal faaliyette söz 
konusu olan istihdam, üretim ve beşeri ilişkide esas alınacak ana kriter ihsan 
yani iyilikle muamele, güzellik, estetik, hak ve hukuka riayet ve yüksek ahlaki 
erdemler olmalıdır. 

“Çünkü Allah, her büyüklük taslayıp böbürleneni sevmez.” Ayette ge- 
çen muhtal, başkalarının hak ve hukukuna riayet etmeyip kendisini fazlasıy- 
la beğenen kimseye denir. Böyleleri yukarıda saydığımız dokuz kategorideki 
insanların hiçbirine ihsanla, güzellikle ve iyilikle muamele etmezler; ne yok- 
sulları gözetirler, ne komşu haklarına riayet ederler ne güç yetirdikleri insan- 
ları insan yerine koyarlar. Herkese boş gurur penceresinden, tepeden bakar, 
hak ve hukuk ihlal etmekten çekinmezler. Bu kimseler hem hak ve hukuk ihlal 
ederler hem de büyüklenir, kibirlenip “fahr-tefahur”, hastalığını yakalanırlar. 
“Fahr” yükselip kabarmak, şişinmek, başkalarına karşı haddi aşmak demektir. 
Gösteriş kibir, kendini beğenmişlik ve hak yiyicilik “muhtalen fahuren” olan- 
ların kötü sıfatlarıdır. Özellikle bu kötü sıfatın bu ayette zikredilmiş olması, 
kendilerine karşı ihsanla muamele yapılması emredilen insan gruplarına karşı 
kibirli davranılmasından kaçınılmasını sağlamak içindir. (Bkz. 57 /Hadid, 20). 
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37, Onlar,cimrilikte bulunurlar, insanlara da cimriliği emreder (öne- 
rir)ler. Allah'ın fazlından kendilerine verdiğini gizli tutarlar. Biz o 
kâfirlere aşağılatıcı bir azap hazırlamışızdır. 
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Bu ayet “muhtalen fahur” yani çokça kibirlenip böbürlenenlerin sıfatları 
babında cimriliğin yıkıcı etkisine işaret eder. Kibirlenip başkalarının hakları- 
nı çiğneyenlerin önde gelen vasfı “cimri” oluşlarıdır. (Bkz. 3/Âl-i İmran, 180). 
Bunu iki vasıfları daha izler: Bu kimseler hem cimridirler, hem başkalarına 
da cimriliği önerir-emrederler. Bu onları Allah'ın ihsan ve fazlından bolca ba- 
ğışladığı nimetleri ketmetmelerine, saklayıp tekel altına almalarına sebebiyet 
vermektedir. 

Bilginlerin cimriliğe konu olan şeyin bilgi (hakikat-gerçek, doğruluk) ola- 
bileceği gibi maddi kaynaklar, mal ve servet de olabileceğini söylemişlerdir ki, 
ikinci anlam, ayetin bağlamıyla daha ilgili görünmektedir. Bilgi ve servet teke- 
line iktidar tekelini de ekleyebiliriz. Paylaşımcı ve katılımcı olmayan iktidar bir 
şekilde onu ele geçirenler tarafından temellük edilir, dışarıda kalanlar iktida- 
rınhükmettiği alanların imkân ve avantajlarından mahrum bırakılır. Hakikatte 
mutlak bilgi, mutlak servet ve mutlak iktidar Allah'a aittir. Beşerin dokunduğu, 
sahip olup kullandığı her tür bilgi, servet ve iktidar izafidir. Kişinin cimriliği 
hiç hakkı olmadığı halde bencil ve kibirlice bu üç alan üzerinde mutlak kontrol 
kurma arzu ve ihtirasından neş'et eder. Bireysel olarak cimrilik kötü bir has- 
lettir, insanı hasis, bencil ve muhteris kılar. Kurumsal olarak ise çok daha yıkı- 
cıdır. Kapitalizm, “sınırsız sermaye biriktirme rejimi” olarak tanımlandığında, 
bunun aşırılaştırılmış hırs, bencillik ve servet tutkusuyla mümkün olduğunu 
görüyoruz. Sınırsız sermaye/servet biriktirme sürecin ilerleyen safhalarında 
belli bir zümre veya sınıf ekonomik-mali kaynakları kontrol etmekte, ülkelere 
ve dünyaya hükmeden dar bir mali oligarşi eşitsiz ve adaletsiz bir düzenin ku- 
rumsallaşmasına yol açmaktadır. (Bkz. 9/Tevbe, 34-35). 

Böyle davrananlar “Allah'ın fazlından kendilerine verdiği” şeyleri, kaynakla- 
rı kısar, kendi tekelleri altına alır, kitleleri yoksullaştırırlar. Allah kime ne vermiş- 
se -bilgi, servet ve iktidar- hakikatte onlara emanet olarak vermiştir, başkaları- 
nın istifadesine sunulmak üzere onlar emanetçi mevkiindedirler. Eğer mutlak 
iktidar, bilgi ve servet Allah'a ait ise, yeryüzündeki izafi iktidar, bilgi ve servet de 
herkese, Allah'ın kullarına aittir. Kendilerine ait olduğunu iddia edip kaynaklar 
üzerinde tekel kurduklarında beşeri düzen adaletsiz bir nitelik kazanır. 

Cimriliğin yıkıcı etkileri anlatıldıktan sonra “inkârcılara acıklı bir azabın 
verileceği haber verilmektedir. Bu da bize, “tutumluluk”tan farklı bir tutum 
olan cimriliğin bireysel kötü bir tutum yanında, kurumsal ve gayrı şahsi ada- 
letsiz bir sosyo-ekonomik düzen anlamında da ele alınabileceği fikrini ima et- 
mektedir. Cimriliği insana telkin eden şeytandır (2/Bakara, 268); kişi cimrilik 
yaptığında kazanç sağlayacağını zanneder, oysa kayıptadır (3/Âl-i İmran, 183). 
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38. Veonlar, mallarını insanlara gösteriş olsun diye infak ederler, Al- 
lah'a ve âhiret gününe de inanmazlar. Şeytan, kime arkadaş olur- 
sa, artık ne kötü bir arkadaştır o. 

39. Allah'a ve âhiret gününe inanarak Allah'ın kendilerine verdiği 


rızıktan infak etselerdi, aleyhlerine mi olurdu? Allah, onları iyi 
bilendir. 


Kibirlenip böbürlenen ahlaki erdemleri suistimal etmek gayesiyle gerektiğin- 
de harcama da yapar. Bundan kastı kendine ahlaki bir süs vermek ve insanları 
kendisi ve yaptıklarıyla ilgili yanıltmaktır. Böyleleri Allah'a ve ahiret gününe inan- 
mazlar, bu yüzden her yapıp ettikleri, harcama ve yaşama tarzları gösteriş (riya), 
sonradan görmelik, aldatma, göz boyama ve bilinci mihverinden kaydırma amacı- 
na yöneliktir. Allah rızasına yönelik olmayan harcama, adaleti tesis etmeye hizmet 
etmez, aksine adaletsiz bir düzenin devamını sağlar. (2 /Bakara, 264.) 

İnsanın hayatında belirleyici olan Allah ve ahiret inancı olmayınca, boşlu- 
gu şeytana yakınlık doldurur. Bu yüzden bütün şeytani düzenler adaletsizdir, 
kaynakların haksız kullanımını öngörmekte, sorumsuz harcama ve kibri özen- 
dirmektedirler. Bu, “şeytanla arkadaşlık”ın zorunlu sonucudur. Rahmanı zih- 
ninden, iç dünyasından ve elbette hayatından çıkaran insana Şeytan musallat 
olur (43Zuhruf, 36; 22/Hac, 3-4). 

Oysa Allah'a ve ahiret gününe inanıp bu imanın gereklerine göre kişisel ve 
sosyal bir düzen kurmak her bakımdan insanın ve toplumun lehinedir. Bunun 
göstergesi bol miktarda infak etmek, yoksul kesimleri gözetmek, kaynakların 
adil paylaşımını sağlamaktır. Bu insan için en iyi olandır, şanı yüce Allah insan 
için en iyi olanı herkesten daha iyi bilir çünkü insanı en iyi bilen O'dur. 
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40. Gerçekşuki,Allahzerre ağırlığı kadar haksızlık yapmaz. (Bu ağır- 
lıkta) Bir iyilik olursa, onu kat kat kılar ve kendi yanından pek 
büyük bir ecir verir. 
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Allah, adil paylaşımı, hakkaniyete dayalı beşeri ilişkilerin tesisini emreder. 
Güçlülerin kaynaklar üzerinde tekel kurup geniş kitleleri yoksulluğa mahküm 
etmeleri, inançsızlığın önemli belirtilerinden biridir. Allah'a ve ahirete iman, 
her şeyin yerli yerine konulmasını sağlar. Bu sayede adalet tahakkuk eder. 
Bunu emreden Yüce Allah kimseye zulmetmez, haksızlık yapmaz, hiçbir şahsı, 
zümreyi, ırkı veya sınıfı kayırmaz. Bir “hardal tanesi” dahi olsa yaptıklarının 
karşılığını görür (21/Enbiya, 47). Yüce Allah'ın ne kimseye, ne herhangi bir 
şeye ihtiyacı vardır. Bu yüzden dünyada ve ahirette O'ndan zerre miktarı zul- 
mün sadır olacağı beklenemez. Kim hayır ve şer adına her ne yapmışsa karşılı- 
ğını görecektir (99/Zilzal, 7-8). Şu var ki kişi zerre miktarı iyilik yapacak olsa, 
merhameti ve bağışı bol olan Allah onu kat kat arttırır. İbn-i Mes'ud, bunun 
önemli bir müjde olduğunu söylemiştir. Ahirette, Hesap Günü'nde beşeriyetin 
önünde, alacaklılar haklarını aldıktan sonra, kişinin geriye zerre miktarı bir 
iyiliği kalmışsa, Allah bunu kat kat arttırır ve o kişiye cennetin kapılarını açar. 
Bu O'nun kendi katından bağışladığı bol ecir, ihsan ve lütuftur. 

Bazıları inanmayanların dünyada yaptıkları iyiliklerinin karşılığının ne 
olacağını sorar. Bir hadiste şöyle buyrulur: “Allah hiçbir mü'mine bir hasene 
miktarınca dahi haksızlık etmez. Bir hasene karşılığında ona dünyada iyilik 
verir, ahirette de ödül. İnkârcılara gelince. Allah için yaptığı iyilikler karşılı- 
ğında dünyada ona yedirilir. Ahirette ise karşılığını alacağı bir iyilik yoktur" 
(Müslim, Sıfatü'l-Münafıkin, 56; Müsned, Ill, 123, 283). 

Mü'min olsun olmasın, hiçbir insan, harikulade nimetlerle donatılmış bu 
dünya hayatında yaptığı iyiliklerle kendisine sunulanların tam karşılığını öde- 
yemez. Yüce Allah inkârcı ve zalim hakkında adaletiyle hüküm verecektir ama 
mü'mine “adaleti”yle değil, “rahmeti ve merhameti”yle cennetin kapılarını 
açacaktır. Zira adaletiyle hüküm verecek olsa bizlerin hayat boyu gayreti O'nun 
bahşettiği bir nimetin karşılığı olamaz. Bu meyanda Allah'ın Resülü, sabahlara 
kadar ibadet ederdi ki, onu kaygılandıran bu sonsuz nimetlerin karşılığı ola- 
rak yeterince şükretmediği konusuydu. Öyle olmakla beraber, şanı Yüce Allah, 
yaptığımız iyiliklerin hem dünyada hem ahirette bize karşılığını vermeyi vaat 
etmektedir. O'nu inkâr eden ve hükümlerine isyan edenler de O'nun mülkünde 
nimetlerinden yararlanmaktadırlar. İşte bunların dünyada iyilik olarak yaptık- 
larına karşılık bu nimetlerden yararlanmaları onlara fazlasıyla yeter. Allah'ın 
ve ahiretin varlığını inkâr edenlerin ebedi âlemde de hak iddia etmeleri man- 
tık gereği saçmalıktır. Nitekim ayetin sonunda vaad edilen “pek büyük ecir”in 
cennet olduğu söylenmiştir; ahirete inanmayan cennetten niçin yararlansın! 

Hz. Peygamber (s.a.v) tam da bu konuya açıklık getirmek üzere şöyle bu- 
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yurmuştur: “Allah mü'min kulun iyiliğini eksiltip zulmetmez. Mü'min dünyada 
yaptığı iyiliğe karşılık rızıkla ödüllendirilir, ahirette de ayrıca ödülünü görür. 
İnkârcı ise dünyada yaptığı iyiliğin karşılığını alır, ahirette ona hiçbir karşılık 
yoktur.” (Müslim, Kıyamet, 58; Müsned, IlI, 125 ve 283.) 
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41. Herümmettenbir şahit getirdiğimiz ve onların üzerine seni şahit 
olarak getirdiğimiz zaman nasıl olacak? 


42. Ogün, küfre sapıp da elçiye isyan edenler, yerle bir olmayı 'seve- 
rek-isteyecekler. Oysa Allah'tan hiçbir sözü gizleyemezler. 


Bakara, 143. ayette bu konuyu ele almıştık. İlahi mesajları iletmek ve öğ- 
retmek üzere gönderilen peygamberler, kendi kavimlerinin şahitleridir. Bir 
yandan tebliğ edip öğretirler diğer yandan öğrettiklerinin somut olarak ya- 
şanması ve yaşatılması için çalışırlar. Kendi kavimlerinin öğretilere ne kadar 
bağlandıkları, ilahi idealleri yani yüksek ahlaki hayatı, hakiki özgürlüğü, adalet 
ve hakkaniyeti hayatlarında tahakkuk ettirip ettirmedikleri peygamberlerinin 
şehadetleri altındadır. Son Peygamber Hz. Muhammet (s.a.v) ise, hem kendi 
döneminin hem önceki peygamberlerin de şahididir. Çünkü onların bütün öğ- 
rettiklerini son tebliğinde toplamış, tekrar etmiş ve kıyamete kadar sürecek 
şekilde ifade etmiştir. Hz. Peygamber (s.a.v)'in tebliğ ettiği İslamiyet ed-Din'dir 
yani geçmişte tebliğ edilen dinlerin, dini tebliğlerin değişik ifade formları olan 
hikmet doktrinlerinin, sahih kutsal gelenek ve kadim örflerin özü ve toplamı- 
dır. Hepsini ihtiva eder, tashih eder, tamamlar ve devam ettirir. Öyle ki ister 
Tevrat ve İncil, ister kadim Hind ve Çin öğretileri, eski İran, Babil, Mısır ve hat- 
ta Grek filozoflarının ifade ettikleri hikmetler Kur'an tarafından özlü ve sahih 
bir biçimde toplanmış, lafza dökülmüştür. 

Hz. Peygamber (s.a.v)'in beşeriyet tarihinde tebliğ yapan diğer peygam- 
berlerden, hâkim ve filozoflardan farkı bu noktada billurlaşır. Onların her biri 
kendi dönemlerinin ve seslerini duyurabildikleri sınırlı insan topluluğunun, 
başka bir ifadeyle belli bir tarihsel ve toplumsal durumun şahitleri idi. Hz. İsa 
buyurur ki “Ben onların içinde bulunduğum müddetçe üzerlerinde şahid 
idim” (5/Maide, 117). Onlar kendi kavimleriyle ilgili şahitlik yapacaklardır. 
(16/Nahl, 84.) Hz. Peygamber, diğer bütün peygamberler üzerinde de şahittir. 


4/Nisa Süresi/41-42 383 


Hem tebliğlerini devam ettirmiş, hem her birine özgü sıfat ve niteliklerini kendi 
şahsında toplamıştır. Mesela Efendimiz'den binlerce sene önce tebliğini yap- 
mış bir peygamberin sonraları tebliğine dışarıdan bir takım unsurlar katılmış, 
tebliği tahrif edilmişse, Efendimiz'in tebliğiyle kritik edilebilir; özellikle akaitle 
ilgili geçmişten gelen bir sapkınlığı tespit etmenin yolu onu Kur'an kıstasına 
vurmaktır. Çünkü Kur'an-ı Kerim vahiy zincirinin son halkası, kâmil nüshasıdır. 
Yine Hz. Peygamber, kitap ehlini son tebliğe uymaya davet etmiştir ki, bu yön- 
deki görevini yapıp yapmadığına dair de şahitlik yapmaya çağırılacaktır. 

Bu özelliğiyle Hz. Peygamber'in tebliği olan İslamiyet, belli bir tarihsel ve 
toplumsal durumun ürünü değil, çağlar üstü evrensel ve ebedi mesaj ve hü- 
kümlere sahiptir. İslamiyet, dinlerin ve hikmet doktrinlerinin sahih özleriyle 
çatışmaz, aksine bunları teyit ve tekrar eder ancak tahrif olmuş, beşer eliyle 
değiştirilmiş formlarıyla çatışır ki, bir misyonu da bu din ve hikmete daya- 
lı doktrinleri kendi asli ve sahih özlerine irca etmektir. (Hz. Peygamber'in ve 
Müslümanların şahitliği için bkz. 2/Bakara, 143 ve 33/Ahzab, 45-46.) 

Bu çerçeveden baktığımızda, yeryüzünde adalet ve hakkaniyetin, doğru- 
luk ve ahlaki erdemlerin yegâne ölçüsü peygamberler ve Son Peygamber'in 
tebliğidir. Beşeri gidişatla ilgili doğru yargılara varmak için Kur'an ve Sün- 
net'in öğrettiklerine bakmak ve yaşadığımız çağın ahlaki karakteri konusunda 
öylece hüküm vermek lazım. Bu, Müslümanların her durumda ve konumda 
Hak, adalet, yüksek ahlaki hayat ve özgürlük mücadelelerinin yanında yer al- 
maları gerektiğini göstermektedir. 

Eğer Müslümanlar adalet, hakkaniyet ve doğruluktan sapacak olurlarsa 
görevlerini yerine getirmiş olmayacaklardır. Doğruluğun kriteri: Allah'ın Elçi- 
si'nin öğretilerine uymak olduğuna göre, Allah'ı inkâr edenler ve Peygambe- 
rin öğrettiklerine isyan edenler, yapıp ettiklerinin ne kadar yanlış, haksızca ve 
hüsrana yol açıcı olduğunu er geç anlayacaklardır. Müslüman: olup da şu veya 
bu niyet ve mülahaza ile İslam'a zarar verici bid'atler sokanlar, dinin esasla- 
rına ilavelerde bulunanlar veya eksiltmelerde bulunanlar da hesaba çekile- 
cektir. İşte o gün, yerle bir olmayı, hiç doğmamayı dileyecekler ama bu dahi 
ellerine geçmeyecektir. 

Bu temenninin birkaç versiyonu olabilir: İlki, toprağa gömülseler, ölüler 
gibi yok olma temennisi; diğeri ölümden sonra dirilmeme temennisi; sonun- 
cusu da kıyamet günü hayvanlar gibi toprak olma temennisi (78/Nebe, 40). 
Bu gerçekten dramatik bir beşeri durumdur ve eninde sonunda inkârcıların 


başına gelecektir. 
Söz konusu büyük dramatik pişmanlığın sebebi Allah'tan gelen sözün sak- 
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lanmasıdır. Bu sadece lafız olarak peygamberlerin tebliğ ettiği hükümler değil, 
belki de fıtraten herkesin vicdanında teyit ve tasdik ettiği adalet, hakkaniyet, 
ahlaki hayat ve erdemlerdir. Bu idealleri yeryüzünde saklamaya çalıştılar ama 
yoksullar, ezilenler, mahrum bırakılanlar hem bu idealleri, bu yüce sözleri ara- 
dılar, dillendirdiler. Ahirette ise hakikat apaçık ortaya çıkar, dünyada her şeyin 
üstüne örtü atabilenlerin önüne bütün haşmeti ve çıplaklığıyla serilir. 
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43. Ey imân edenler, sarhoş iken, ne dediğinizi bilinceye ve cünüp 
iken gusül edinceye kadar namaza yaklaşmayın ancak yoldan 
geçenler hariç. Eğer hasta veya yolculukta iseniz ya da biriniz 
ayakyolundan (hacet yerinden) gelmişseniz yahut kadınlara do- 
kunmuş da su bulamamışsanız, bu durumda, temiz bir toprakla 
teyemmüm edin, (hafifçe) yüzlerinize ve ellerinize sürün. Şüphe- 

siz, Allah, bağışlayandır, esirgeyendir. 


Alkollü içki dört safhada yasaklanmıştır. Bu süreçleri 16/Nahl, 67; 2/Ba- 
kara,219; 4 /Nisa, 43 ve 5/Maide, 90. ayetlerde izlemek mümkün. 

Bu ayette, henüz daha içkinin kesin olarak yasaklanmadığı dönem için ta- 
kip edilecek (geçici) hükümler anlatılmaktadır. Ayetin nüzulüne sebep teşkil 
eden neden Abdurrahman bin Avf'ın önde gelen bir gruba içkili yemek verme- 
si ve yemek sırasında akşam ezanı okununca, namazda imamlık yapan zatın 
zamm-ı süre olarak okuduğu Kâfirun (109.) süresindeki “Ben sizin taptıkla- 
rınıza tapmam, siz de benim taptığıma tapmazsınız” ayetini tam aksine “Si- 
zin taptıklarınıza ben taparım, siz de benim taptıklarıma taparsınız” şeklinde 
okumasıdır (Tirmizi, Tefsir, 5; Ebu Davud, Eşribe, 1). Belli ki, meclistekiler içki 
aldıkları için bilinçlerini kaybetmişlerdi. Ayet içkili halde namaz kılmayı, baş- 
ka bir ifadeyle içkili olarak namaza yaklaşmayı yasakladı. Bu ayetin inişinden 
sonra sahabeler yatsı veya sabah namazından sonra içki içmeye başladılar. 

Ayetin hükmüne göre, kişi ayıkıncaya yani bilinci tam yerine gelinceye ka- 
dar namaza yaklaşamaz. Aynı şekilde cünüp halde iken de namaza yaklaşma- 
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sı caiz değildir. Cünüplük hali cinsel birleşme, ihtilam veya başka bir sebeple 
meninin akması halidir. Cünüplük hali kişiye yolculuk sırasında (Abir-i sebil) 
arız olmuşsa, yolculuğu sırasında teyemmümle namazını kılar. Yolculuk istis- 
na edilmiştir. Bu da kısa yolculuktur. 

Abdest, bilinen bir uygulama idi. Hatta Ahmed bin Hanbel'in bir kaydına 
göre, Cebrail aleyhisselam ilk vahyi getirdiği zaman Hz. Peygamber'e abdest 
almayı ve namaz kılmayı öğretmişti (Müsned, IV, 161). Bu da gösteriyor ki, 
Mekke döneminde de abdest biliniyordu. Ancak abdestle ilgili düzenleme çok 
sonraları inen ayetlerde, özellikle Maide, 6. ayette yapılmıştır. 

Ayette geçen “Salat"ın “namaz kılınan yer” manasında mescid olduğunu 
söyleyenler vardır. Hac, 40. ayette salat bu manada kullanılmıştır. Buna göre, 
sarhoşların mescidlere belli bir mesafede yaklaşmamaları gerekir. Ancak bil- 
ginlerin çoğunluğuna göre burada kastedilen “salat”, namazın kendisidir. 

Neden sarhoşken namaza yaklaşılmaz? “Sekr” kelimesinin anlamı yolu tı- 
kamak, kesmektir. Suyun bendini yıkması, gözün şaşırıp kalması için kullanılır: 
“Gözlerimiz döndürüldü” (Bkz. 15/Hicir, 15); yani örtüldü, görme fonksiyonu- 
nu kaybetti, nesne ile göz arası kesildi, kapatıldı. Alkollü içki, insana sarhoşluk 
verir, böylece insan sarhoşluk öncesi ayık halinden, bilinçli olma durumundan 
kesilir, döndürülür. Sekr (sarhoşluk), ayık olmanın zıttı olup gözün görüşünü 
olumsuz yönde etkiler. Uyku sersemliği de bir tür sarhoşluktur. Farezdak bir 
şiirinde şöyle der: “Gece boyu yürümesinden anlaşılıyor ki, konakladığın her 
menzilde uyku ona içki sunmuştur.” Sarhoş deli mesabesindedir. Çünkü ikisi 
de bilinçlerini kaybetmiş kimselerdir. Bir hadiste şöyle buyrulmuştur: “Kalem 
(sorumluluk) üç kişiden kaldırılmıştır: Ergenlik çağına kadar çocuktan; sağ- 
lığını buluncaya kadar deliden; uyanıncaya kadar uyuyandan” (Tirmizi, Hu- 
dud,1; Tirmizi, Talak, 15). Bilincin yokluğu ibadet dâhil herhangi bir işin ya- 
pılmasına engel bir haldir: “Birinize namazda iken uyku bastırdığında, uykusu 
geçinceye kadar uyusun. Çünkü uyuklaya uyuklaya namaz kılarsa, Allah'tan 
bağışlanma dileyeceğine kendine sövebilir” (Müslim, Müsafirin, 222). Ölüm 
anı da bilincin kaybolmasına yol açar: Sekeretü'l-mevt: Ölüm sarhoşluğu böyle 
bir şeydir (Bkz. 22/Hac, 2 ve 50/Kaf, 19). 

Namazda aslolan huşu ile kılınmasıdır (23/Mü'minun, 1-2). Sarhoşluk ve 
uyku hali namazın bilinçle ve huşu ile kılınmasına mani olan hallerdir. Hadis- 
lerde küçük abdeste sıkışma hali (Ebu Davud, Tahare, 43) ve “yemek sofrada 
iken namaz kılma”nın da huşu ile ibadete mani olduğu belirtilmiştir (Buhari, 
Ezan, 42). Bu yüzden fakihler, yemekten önce namaz kılmanın mekruh oldu- 
gunu söylemişlerdir. 
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Sarhoşluk, uyku ve ölüm anının ortak noktası bilincin kaybolması halinin 
insana arız olmasıdır. Namaz merkezi bir ibadet olarak insanın uyanık ve diri 
bir bilince sahip olmasını gerektirir. Bu yüzden sarhoş iken hiçbir şekilde na- 
maza yaklaşılmaz. Esasında içkinin kendisi haram olduktan sonra (5/Maide, 
90) artık bir Müslümana içki içmek yakışmaz. 

Cünüp olmak da namaza yaklaşmaya manidir. Cünüp olan kimsenin su 
bulup gusül/boy abdesti alması lazım gelir. Su bulamıyorsa veya yolculukta 
ise teyemmüm ederek namazını kılması zorunluluğu vardır. Cenabet halinin 
temizlenmeyi gerektiren hükmünü Araplar biliyordu. Hem bu Hz. İbrahim'in 
süren bir geleneğiydi hem Tevrat'ta yer alan hüküm (Levililer, 15: 16-18) do- 
layısıyla Yahudilerce de biliniyordu. Filhakika abdest ve gusül Hıristiyanlıkta 
da vardır, Hz. Yahya bunu bir kere daha hatırlatmıştı, “Vaftizci Yahya” aslında 
abdesti hatırlatan ve emreden peygamberdir. Allah'ın selamı üzerinde olsun. 
Abdest, taharettir. Takdis Allah'ın her türlü kirlilikten tenzih edilmesidir. Ab- 
dest bedensel taharet olup kişiyi Allah'ın huzuruna çıkmaya hazırlar, bilinçli 
ibadet etmesini sağlar. 

Bu o kadar önemlidir ki, su bulunmadığı zaman ve durumlarda temiz 
toprakla teyemmüm etmek gerekir. Teyemmüm ayeti Hicretin 6. yılında Mü- 
reysi seferi sırasında indi. Hastalar, yolcular, tuvaletten gelenler (def'i hacet 
yapanlar) ve kadınlara dokunanlar/cinsel birleşmede bulunan kimseler, su 
bulamadıkları veya su olmasına rağmen onu kullanmanın mümkün olmadığı 
ya da hayli zor olduğu veya bedensel veya başka bir zarar vereceği durumlarda 
teyemmüm edeceklerdir. Ayetin, küçük ve büyük abdest ihtiyacının görüldüğü 
tuvaleti “gait” kelimesiyle ifade etmesi, tuvalet ihtiyacının kapalı, gözlerden 
uzak bir mekânda görülmesi gerektiğini ima eder. Zira gait, gizleyen çukur ya 
da siper, paravan gibi anlamlarda kullanılır. 

“Yoldan geçen (illa abiri sebil)” yolu mescitten geçenlerdir. Bu cünüp hal- 
de olanın mescitten geçmesi, mescitte oturmasıyla ilgili de olabilir. Mealler- 
de “abiri sebil” yolcu olarak tercüme ediliyor olsa da, ayetin devamında zaten 
“yolculukta iseniz (ev ala seferin)” cümlesiyle yolculuk için düzenleme yapıl- 
dığından bunun yolu mescitten geçenler şeklinde anlaşılması daha uygun gö- 
rünmektedir (Said Şimşek, Hayat Kaynağı Kur'an Tefsiri, | 511). 

“Lems ve mess (dokunmak)” erkek ve kadın arasındaki ilişkiyi bu “lem- 
s"ten daha iyi ifade edecek kelime yoktur. Çünkü her ne suretle olursa olsun 
erkek-kadın ilişkisi bedenlerin temasına dayanır. Kelime üç anlamda ele alın- 
mıştır: a) Cinsel temas; b) Deri teması; c) Erkeğin kadına deri teması, Birinci 
halde temas her durumda abdesti gerektirdiğinden erkek ve kadını içine alır; 
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deri teması ise namaz abdestiyle sınırlı olmak üzere erkek ve kadını içine alır; 
erkeğin kadına deri teması manasında ele alındığında namaz abdesti erkek 
için söz konusu olur, kendisiyle deri teması bulunulan kadının namaz abdesti 
almasına gerek yok. Son anlamı Zahiriler vermişlerdir. 

Ancak Tercümanu'I-Kur'an unvanını alan İbn-i Abbas, Hasan Basri, Müca- 
hid, Katade ve Ebu Hanife gibi bilginler, birinci anlamı tercih etmişlerdir. Nite- 
kim Bakara, 236-237 ve Mücadele, 3 ayetleri, lems'in cinsel birleşme anlamın- 
da kullanıldığını göstermektedir. 

“Teyemmüm” kelimesi niyet etmek, kastetmek manasında kullanılan bir 
kelimedir. Teyemmüm edecek kimse avcunun içini toprağa vurur, ellerini bir- 
birine vurup silkeler ve hafifçe yüzüne sürer. Tekrar aynı hareketi yapıp her 
avucunun içini diğer koluna, dirseklerine kadar sürer. “Saiden tayyiben” temiz 
toprak parçası veya Zeccac'ın yerinde deyimiyle “yeryüzü” demektir. Bu an- 
lamı esas aldığımızda sadece toprak değil, bir taş veya kaya parçası dahi olsa, 
teyemmüm etmek mümkündür. Ebu Hanife, bunun yeryüzünde temiz olan şey 
demek olduğuna hükmetmiştir. Kişi, ellerini temiz toprağa veya temiz bir ka- 
yaya, kil, kum veya taşa sürerek abdest alır: “Ondan yüzlerinize ve ellerinize 
sürün” (5/Maide, 6). Bu böyledir, çünkü hadiste de buyrulduğu gibi “Yeryüzü 
bana mescit, toprağı da temiz kılınmıştır” (Buhari, Teyemmüm,1) ve “Toprak, 
su bulamadığı zaman Müslümanın temizleyicisidir” (Ebu Davut, Taharet, 137). 

Su bulununca teyemmüm bozulur. Muhammed Abduh, yolcunun su bul- 
ması halinde teyemmüm yapması gerekmediğini, teyemmüm ederse bir ruh- 
satı kullanmış olacağını söyler. Bazen su olduğu halde birtakım sebepler do- 
layısıyla kullanmak mümkün olmaz. Hastalık, muhtemel zarar, korku, düşman 
faktörü, aşırı zahmet vs. Bunlar hiç kuşkusuz hastalar ve yolcular için öncelik- 
le söz konusudur. Hatta Razi, İslam bilginleri bir hayvanın susuzluktan kurta- 
rılması veya kişinin ciddi bir güvenlik tehdidi altında olması hali söz konusu 
ise, suyun abdeste kullanılmayacağına dair ittifak ettiklerini söylemektedir. 

Bütün bunlar merhamet ve mağfiret sahibi Allah'ın kullarına bağışladığı 
kolaylıklardır. Yüce Allah, günahkârları bağışladığı gibi, zorluk içinde olanlara 
da kolaylıklar sağlamaktadır. 


Bagli ÜSAN G9 Ağ ÇESİN öp Ka İş Gi 5S 
ass Ül al, Sİ aSsliz alel alla 4£) İsi Nİ z İİ 
Ktoy Dual diil 


38S ALI BULAÇ-KUR'ÂN DERSLERİ/DİRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


44. Kendilerinekitaptan bir pay verilenlerin sapıklığı satın aldıkları- 
nı ve sizin de yolu sapıtmanızı istediklerini görmedin mi? 

45. Allah,sizin düşmanlarınızı daha iyi bilendir; bir veli (en güvenilir 
bir dost) olarak Allah yeter, bir yardımcı olarak da Allah yeter. 


Kurtubi, buradan 55. ayete kadarki ayetlerin Medine ve Medineli Yahudi- 
ler hakkında indiğini belirtir. Müfessirlerin ortak kanaatine göre burada sözü 
geçen “kendilerine kitaptan pay verilenler” Yahudi cemaatidir. Bakara, 85 ve 
Maide, 13 ayetleri bunu teyit etmektedir. Sahip oldukları bilgi ve mükteseba- 
tın az bir bölüm (pay/nasip) olarak zikredilmesinin üç sebebi var: 

a) Hz. Âdem'den Hz. Peygamber'e kadar süren vahiyler bir bütünü teşkil 
eder. Son vahiyi kabul etmeyince, bir önceki vahiyle yetinmek, bilgiyi eksiltir. 
Son vahiy tamamlayıcı olduğundan bütünü ihtiva eder. 

b) Yahudi din bilginleri aşağıdaki ayette de göreceğimiz üzere, Tevrat'ın 
kelimelerini yerlerinden oynattılar, olmadık yorumlarla hakiki anlamlarını 
bozdular, böylelikle kendi kitaplarının dahi bilgi dünyasının bütününe sahip 
olmaktan mahrum oldular. 

c) “Kitabın bir kısmını unutma'"nın (5/Maide, 13) veya “Kitabın bir kıs- 
mına inanıp bir kısmını inkar etme”"nin (2/Bakara, 85) sonucu, hem teoride 
hem pratikte Kitabın hükümlerle bir araya getirilmiş nimetinin bir bölümüyle 
yetinmektir. 

Sürenin başından bu yana anlatılan yükümlülükler bireysel ve toplumsal 
hayatın selametinin ancak Kitab'ın tamamına uymakla mümkün olabileceği- 
ni hatırlatır. Kitabın tamamı referans alınmadıkça mutlu ve huzurlu bir hayat 
mümkün olmaz. Kitabın bir bölümünü alıp diğer bölümünü kulak arkasına at- 
mak hem Allah'a karşı isyan anlamına gelir, hem mutsuzluğun sebebi olur. Bu 
konuda ders ve ibret alınacak olan kitap ehlinden Yahudilerdir. 

Hz. Peygamber (s.a.v)'e “görmedin mi?” diye sorulduğunda, hepimizin 
dikkatini onların hayat pratiklerine çekilmek istenir. Çünkü doğru ve güvenilir 
bilgi pratikte olup bitenlere bakmakla da anlaşılır. 

Yahudilerin ama öncelikle bilginlerinin içine düştüğü büyük hata doğru 
yoldan ayrılmayı/sapkınlığı satın almalarıdır. “Şira” dünyevi makam, servet, 
şan-şöhret için Hakikat'in gizlenmesi, kitaptaki hükümlerin bir bölümünün göz 
ardı edilmesi veya üstünün örtülmesidir. Bunu haliyle en çok bilginler, din adam- 
ları yapar. Bu yüzden onların sorumluluğu sıradan insanlardan fazladır. Onları 
maddi ve statü olarak beslemeye devam eden halk da bundan sorumludur. 

Şu veya bu şekilde Müslümanlarla ilişkileri olan bu evsaftaki Yahudilere 
karşı uyanık bir bilinç hali içinde olma zarureti vardır. Çünkü bunlar sadece 
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“yoldan sapmak”la kalmıyorlar, “saptırma” misyonunu da üstleniyorlar. Kendi- 
leri yoldan saptıkları gibi Müslümanların da yoldan sapmalarını istiyorlar ve 
bunun için çalışıyorlar. Bunların iç dünyalarında olup biteni, düşmanlıklarının 
derecesini ve mahiyetini en iyi Allah biliyor ve bizi bilgilendiriyor. Bu, Kur'an 
yoluyla bize verilen bilgi olup, uyanık bilinç hali içinde olmamızı gerektirir. 

Çeşitli lobi faaliyetleriyle servet, medya, mali piyasalar, ticaret, eğitim ve 
siyasi hayatı denetim altında tutan bu evsaftaki Yahudilerin gücüne kapılıp 
mü'minleri bırakıp onlara yanaşmak meşru değildir. Çünkü bunlar hiçbir za- 
man samimi olmazlar, kendileri yoldan sapmış olanlar nasıl başkalarına hayır 
sağlayabilir, tam aksine işleri güçleri kendileri gibi başkalarını da yoldan sap- 
tırmaktır. (3/Âl-i İmran, 69; 60/Mümehine, 2.) 

Bu durumda sadece Allah'ı vekil ve yardımcı olarak seçmek gerekir. “Bir 
veli (en güvenilir bir dost) olarak Allah yeter, bir yardımcı olarak da Allah 
yeter”. Ayetteki tekrar hayli dikkat çekicidir. Şanı yüce Allah hem veli yani gü- 
venilir dost olarak yeter hem yardımcı olarak O yeter. (3/Âl-i İmran, 150 ve 
160.) Yüce Allah doğru yolu gösteren, öğreten, düşmanlarımız hakkında bize 
bilgi veren bir dost olduğu gibi, dolaylı veya dolaysız yollarla da yardım eden- 
dir. Öyle sebepler ve fırsatlar halk eder ki bir bakmışız en sıkışık bir zamanda 
Allah'ın yardımı gelmiştir. 
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46. Kimi Yahudiler, kelimeleri 'konuldukları yerlerden' saptırırlar ve 

dillerini eğip bükerek ve dine bir kin ve hınç besleyerek: “Din- 

ledik ve karşı geldik. İşit, -işitmez olası- ve 'Raina' bizi güt, bize 

bak” derler. Eğer onlar: “İşittik ve itaat ettik, sen de işit ve “Bizi 

gözet' deselerdi, elbette kendileri için daha hayırlı ve daha doğ- 

ru olurdu. Fakat Allah, onları küfürleri dolayısıyla lânetlemiştir. 
Böylece onlar, az bir bölümü dışında, inanmazlar. 


İbn-i İshak'a göre, Rifaa bin Yezid bin et Tabut, Yahudi cemaatinin önde 
gelenlerinden biriydi. Allah'ın Elçisiyle konuştuğunda kasten dilini eğip bü- 
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ker, sesini tuhaflaştırır ve “Ey Muhammet, ne söylediğini anlayalım, bizim de 
anlayacağımız şekilde anlat da bizi gözet” derdi. Amacı alay etmek, sözü bo- 
guntuya getirmekti. (Bkz. 2/Bakara, 104). İslami mesajı çarpıtmak amacıyla 
yapılan bu işlemde Yahudi bilginleri aynı zamanda sözü tahrif eder ve suisti- 
mal ederlerdi. 

Kur'an-ı Kerim, “tahrifat” anahtar terimini kullanarak bir bölüm Yahudi'nin 
kendi kitaplarını temel birtakım değişikliklere uğrattıklarını belirtir: (Bkz. 2/ 
Bakara, 79; 3/Âl-i İmran, 78 ve 5/Maide, 13, 41; ayrıca bkz. 12 /Yunus, 61). 

Değiştirme, tahrifattır, oluş şekli “kelimeleri konuldukları yerden saptır- 
mak” ve “dili eğip bükerek yani ses ve sentaksları değiştirerek kelimeyi kendi 
hakiki anlamı dışında kullanmak”tır. Dilin eğip bükülmesiyle bütün dillerde 
kelimelerin anlamını değiştirmek mümkündür. Bu ya bir başkasını istihzaya 
almak, kişilik imajını çarpıtmak veya doğrudan metnin anlamına tecavüze yel- 
tenmekten kaynaklanır. 

Kur'an üzerinde araştırmalarıyla bilinen Hikmet Zeyveli (Kur'an'da Ya- 
hudilere yapılan tarihi atıfları doğru anlamak, Nida Dergisi, Sayı: 159, 2013) 
bu kaba ifadeleri Medineli Yahudilerin Hz. Peygamber'in yüzüne söyleyeme- 
yeceklerinden hareketle ayete başka bir açıklama getiriyor. Ona göre Medi- 
neli Yahudilerin kendi dilleri İbranicede sıklıkla kullandıkları ve muhtemelen 
günlük konuşmalarda artık Medineli Arapların da aşina oldukları “Şama'nu 
ve asinu” cümleciği, aslında Arapçadaki “Semi'na ve ata'na”nın karşılığı olup 
“işittik ve yaptık/ifa ettik” anlamında bir kabullenmedir. Ancak Yahudiler bu 
sözcükleri Hz. Peygamber'e karşı zahiren itaat makamında kullanırlarken İb- 
ranice “asinu (asiyna) yaptık /ifa ettik” kelimesindeki (sin) harfini, Arapçadaki 
“sad” gibi telaffuz ederek kelimenin “yaptık/ifa ettik” anlamını sözde Hz. Pey- 
gamber'e fark ettirmeden “isyan ettik/karşı çıktık” şeklinde değiştiriyorlar- 
dı. Yeni “Vesma' ğayre müsmain” ifadesi, farklı ses tonlamalarıyla hem kibar 
bir talep, hem hakaret/beddua olacak şekilde iki zıt anlamda kullanılabilir. 
“Ra'ina” kelimesi “bize sahip çık/bizi gözet” anlamında iken, İbranicede “şerli- 
miz” anlamına geliyor. Yahudiler, sözde Hz. Peygamber'e fark ettirmeden, ona 
“-Ey şerlimiz!” diye hakaret ediyorlardı. Kur'an-ı Kerim, Efendimiz'i bu kelime 
oyunlarından haberdar etmektedir. Hadislerde de bu türden seviyesiz hitap- 
lara rastlamak mümkün. Mesela Yahudiler “Esselamü aleyküm” diyeceklerine 
boğuntuyla “Essamu aleyküm: Ölüm üzerine olsun, geber” derlerdi. Bunun 

farkına varınca Efendimiz, onların verdiği selama “Aleyküm: Üzerinizde” veya 
“Ve aleyküm: Sizin de üzerinizde olsun” diye karşılık vermeyi emretti. Bu açık- 
lamaları yapan Zeyveli, şu sonuca varmaktadır: “Dolayısıyla bu ayetler, Tevrat 
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metninin mi, yoksa yorumlarının mı tahrif edildiği şeklindeki bir tartışmaya 
argüman yapılamazlar. Bunlar sadece Yahudilerin seviyesizce başvurdukları 
kelime oyunlarını teşhir etmektedir." 

Hikmet Zeyveli'nin aktardığı bilgiler anlamlı olmakla beraber, Yahudilerin 
kelimeleri yerlerinden tahrif etmediklerine değil, aksine tam da tahrif ettikle- 
rine delalet eder. Zira farklı ses tonlamalarıyla kelimelerle oynamak, anlam- 
larını değiştirmektir. Çincede tonlama ile aynı kelime birkaç anlama gelebilir. 
Ve farklı tonlama yaparak muhatabın zihnindeki anlamının zıttında anlamda 
kullanmak kelimeleri yerinden oynatmaktır. Kaldı ki, Maide süresinin 13 ve 
41. ayetlerinde herhangi bir tonlama veya kelime oyununa başvurmadan doğ- 
rudan Yahudilerin kelimeleri tahrif ettikleri belirtilmektedir. Kendisi de Baka- 
ra süresinin 79. ayetinin tahrife örnek olabileceğini söyler. 

İbranice bilmediği halde Hz. Peygamber'in Yahudilerin kelime oyunlarını 
deşifre etmesi, onun vahiy desteğinde bilgi ve haber verdiğinin apaçık kanıtı- 
dır. Bu bir kelime oyunuyla anlamı değiştirme teşebbüsüydü, İbn-i Aşur da, 
Yahudilerin bu ifadeyi Hz. Peygamber'e karşı zahiren ilk akla gelen anlamını 
kastediyor görünüyorken, aslında ikinci anlama gelecek bir vurgu kullandıkla- 
rını belirtmektedir. Demek oluyor ki, Yahudiler: 

a) Kelimelerin lafzını değiştirmek; 

b) Ses tonlamalarıyla aynı kelimeyi asıl anlamı dışında kullanmak, 

c) Sahih olmayan yorumla anlamı, içeriği değiştirmek suretiyle kitapta 
tahrifat yapmışlardır. 

Yahudilerin yaptıklarının dinin kendisine bir kasıt olduğu anlaşılmakta- 
dır: “Dine ta'n ederek” yani kin ve hınç besleyerek bunu yaparlar. Burada ta'n 
edilen din, kendilerine peygamberleri tarafından vahyedilen din olabileceği 
gibi Hz. Muhammed (s.a.v)'e vahyedilen son din de olabilir. Belki de onları - 
istisnaları hariç-, ilahi iradeye teslim olmaya çağıran ed-Din yani dinin kendi- 
sine karşı onlarda sürekli nüksedip tekrarlanan bir düşmanlık ve hınç olması 
ihtimali söz konusudur. 

Bu da daha çok doğrudan kelimelerin değiştirilmesi veya Tevrat metni- 
ne yorumlarla olmadık anlamların verilmesiyle gerçekleşir. Orta boylu de- 
mek olan “reb'a” kelimesini değiştirerek uzun boylu adam anlamına çevirmek 
pekâlâ mümkündür. Fakat asıl tehlikeli olan metnin her türlü yoruma açık tu- 
tulmasıdır. Bu, dünyevi çıkar karşılığı din adamlarının başvurduğu bir yöntem- 
dir, nitekim “kimi Yahudiler” ibaresinden Yahudilerin tamamı değil, tahrifatı 
kendilerine iş edinenlerin kastedildiğini söylemek mümkün. Din adamlarına 
ve bilginlerine körü körüne uyanlar da bu çarpıtma işleminden sorumludur. 
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Onlar “işittik ve itaat ettik” diyeceklerine, “işittik ve isyan ettik” demektedir- 
ler. Yani aslında anlamı kavramakta herhangi bir güçlük çekmiyorlar, anlama 
veya algılama kusuru dolasıyla başkaldırmıyorlar, bilerek karşı çıkıyorlar. Ya- 
hudiler, onlara tebliğ yapan Hz. Peygamber'i küçük düşürmek için tevriyeli 
kelimeler kullanırlardı. Mesela “rauna"dan türeme bir kelime özel kullanışa, 
ses tonu ve seçime göre pekâlâ hakaret içerebiliyordu. Oysa onlardan istenen 
işitip itaat etmek, Allah'ın hükümlerine rıza göstermektir. Böyle yapsalardı, 
bu daha doğru olurdu, aynı zamanda yararlarına da olurdu. Vahyedilen kitaba 
karşı giriştikleri bu işlemden ve bile bile Allah'a ve elçilerine karşı başkaldır- 
malarından dolayı Allah onları lanetlemiştir. 

Yukarıda işaret ettiğimiz diğer ayetlerle bir arada düşünüldüğünde, Yahur- 
dilerin bir bölümünün kitabı tahrifata uğrattıkları, hüküm ve anlam düzeyle- 
rinde kasıtlı olarak suistimale gittikleri anlaşılmaktadır: Bu işlemin şu yollar 
ve sebeplerle vuku bulduğu söylenebilir: 

a) Hz. Musa'ya vahyedilmesinden yaklaşık beş asır sonra derlenirken Tev- 
rat'a bazı cümlelerin eklenmesi veya bazı cümlelerin girmemesi. Bu işlemin 
özellikle Babil sürgününden sonra etkisini gösterdiğini söylemek mümkün. 

b) Din adamların metni yorumlarken kendi fikirlerinin, tefsir ve şerhleri- 
nin zaman içinde metnin bir parçası olarak görülmesi; 

c) Dünyevi çıkar veya siyasi iktidarlara yakınlık dolayısıyla yapılan yanlış 
yorumlar. 

d) Doğrudan ve kasıtlı olarak kitaba yapılan katmalar: Kendi elleriyle yaz- 
dıklarını “Bu Allah'ın katındandır” (2/Bakara, 79) demeleri gibi. 

Kur'an dışında diğer kitaplara beşer eliyle müdahalede bulunulduğu açık- 
tır. Kur'an-ı Kerim'in tahrifata ilişkin söylediklerini Tevrat da doğrulamak- 
tadır. Yeremya, kendisine karşı çıkan ve öldürülmesi için çalışan Yahudi din 
bilginlerini “Tanrı'nın sözlerini değiştirmekle” suçlar: “Fakat işte yazıcıların 
yalancı kalemi yalan düzdü... ve onlar Rabbin sözünü kendilerinden attılar.” 
(Yeremya, VIII, 8.) 

Belirtmek gerekir ki, sadece “bazı Yahudiler” değil, “bazı Hıristiyanlar” da 
kitapta tahrifat yapmaktadırlar. Bu işlemi reddeden Hıristiyanlar, kelamı vah- 
yeden Allah'ın onu koruduğunu, nasıl Kur'an korunuyorsa, İncillerin de korun- 
duğunu iddia ederler. 

Tarihi örnekler bir yana, günümüzde dahi Kutsal Kitap'a açık müdaha- 
lelerde bulunulduğunu tespit etmek güç değil. Bunu sadece bu sebepten do- 
layı sonraları din değiştirmek zorunda kalan bu dinin bağlıları açıkça itiraf 
etmektedir: Söz konusu mesele dolayısıyla din değiştiren Bay Kim şunları söy- 
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lemektedir: “Protestanlık değişen bir dindir. (Zaten Katolikliğe protesto ola- 
rak doğmuştur.) İncil'in kendisi de o kadar değişmiş ki, dini doktrinleri bile 
değişmiştir. Zamanlara, mekânlara bağlı çok değişen bir dindir. Protestanlar 
bunu kabul ederler. İnsanlar zaman ve mekâna göre değişiyor, din de insanlara 
hitap ettiği için değişmesi gerekir, diyorlar. O zaman Tek Tanrı Allah'ın sözü de 
değişmelidir. Ben bunu kabul edemedim. Allah'ın sözleri değişemez, değişti- 
rilemez. O'nun sözleri bu kâinatın kuralıdır. Bu kural değişince ne olur, kaos 
olur. İslam'ı seçmemin en büyük sebebi budur. Yani İslam değişmez bir dindir. 
Doğru bir kuraldır. Hayır, İslam evrensel kuralları doğru bir şekilde ifade eden 
tek dindir.” diyor. (Nakleden Abdullah Aymaz, Zaman, 23 Nisan 2002.) 

Daha garip olanı yeni İncil baskılarında bilerek yapılan değişikliklerdir. 
Nisan-2002'de piyasaya çıkan İncil'de, “cinsiyet ayırımı” ihtiva ettiği iddia edi- 
len bazı kelime ve terimler çıkarılmış bulunuyordu. “Yeni İncil” baskısı ile eski 
nüsha arasında yüzde 7'lik bir farktan söz ediliyor. “Tanrı sözü' sayılan bir me- 
tinde böyle bir değişiklik açıkça Kitap'a müdahaledir. “Yeni İncil”de “Tanrı'nın 
oğulları” yerine “Tanrı'nın evlatları”, “erkek kardeşler” yerine “kız kardeşler 
ve erkek kardeşler” ifadeleri yer almaktadır. Baskıyı hazırlayanlara göre bu 
değişiklik cinsiyet ayırımını azaltmaya matuf bir çalışmadır. Hz. Meryem'le il- 
gili öngörülen değişiklik de var. Mesela artık Bakire Meryem “karnında çocuk 
taşımayacak” “hamile” olarak geçecek. (Zaman, 29 Ocak 2002.) 

Belli ve elbette “modern bir paradigma”dan kutsal metinlere ve dine ba- 
kanlar, dini mesajın kendi iç bakışını ve tutarlılığını anlama çabası göstermek 
yerine, sahip oldukları kültürel/antropolojik telakkiyi esas alarak dini değiş- 
tirmeye kalkışıyorlar. Modern bakış açısından İncil'de -ve tabii diğer dinlerin 
kutsal metinlerinde- “cinsiyet konusunda tamamen nötr -neredeyse üçüncü 
cinse hitap eden- bir metin hazırlamak” mümkün değildir. Yapılmak istenen 
bugünkü yani modern okuyucular açısından dini metni daha anlaşılır kılmak- 
tan ibarettir. 

Kuşkusuz aldığı tarihi etkiler bir kenara bırakılacak olursa -ki bunların 
oranını ve derinliklerini tespit etmek neredeyse imkânsızdır-, ilk vahyedildiği 
şekliyle İncil, cinsiyet ayırımı yapmaz. Tanrı'nın kelamı Tanrı'nın bakışını yan- 
sıtır; Tanrı kadını ve erkeği farklı türler şeklinde yaratmadı, aynı cevherden 
var etti. Bu temel bilginin İncil, Tevrat ve kadim zamanlarda peygamberlere 
vahyedilen sahifelerde aksi şekilde yer alması düşünülemez. 

Aynı kaynaktan neş'et etmeleri hasebiyle Kur'an'da zikredilen bu ayetin 
İncil'in ruhunun ve gözettiği maksadın çok dışında olabileceğini düşünmek 
mümkün değildir: “Erkek olsun kadın olsun, sizden bir işte bulunanın işini 
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boşa çıkarmam. Siz birbirinizdensiniz” (3/Âl-i İmran, 195) Buna rağmen İn- 
cillerde cinsiyet ayırımına işaret eden bir takım temalar varsa, bunun sonraki 
görme biçimlerinin sızan etkilerinde aramak gerekir. 

Beşerin gözüyle görme biçiminin kutsal metnin içine sindirilmesi sonraki 
bir işlemdir; bunun İncil açısından kasıtlı yapılmasını gerektiren zorunlu bir 
sebep de yoktur, çünkü Hz. İsa'nın göğe çekilmesinden birkaç on sene sonra 
toplanan ayetler büyük ölçüde asli ve orijinal özelliklerini kaybetmiş olurlar. 
En genel anlamda şu denebilir ki, İnciller, İslam literatüründeki “siyer kitapla- 
rı"na tekabül eder. Siyer kitapları elbette ağırlıklı olarak Hz. Peygamber Efen- 
dimiz'in yapıp ettiklerini, siretini ve söylediklerini ihtiva ederler ancak yine de 
Hz. Peygamber hayatının yani siret ve sünnetinin bir bütün olarak, tam asli ve 
orijinal şekillerini ifade etmekten uzaktırlar. İndirilen hükmün vasatını anla- 
mak bakımından hüküm çıkarmada yardımcı kaynaklar olarak kullanılabilir- 
ler ama bağlayıcı kaynak olma özelliklerine sahip değildirler. Çünkü korunmuş 
değildirler. Senet ve metin yönünden çok titiz bir kritiğe tabi tutulan hadisler 
bile Kur'an'la eşdeğer tutulmadığına göre, siyer kitaplarının vahyedilen kela- 
mın tam karşılığı olabileceğini düşünmek mümkün değildir. 

Hıristiyanlık açısından “Tanrı ne dedi?” sorusunun cevabı müphem oldu- 
.gundan, lafız olarak bize kadar gelen söz diziminde bir takım düzenlemelere 
başvurulabilmektedir. Bu açıkça, Kur'an-ı Kerim'in değindiği hususa, “kelimele- 
ri konuldukları yerden” çıkarmak, metnin mesajını tahrif yoluyla değiştirmeye 
kalkışmaktır. Kelime şekil özelliğini koruyarak değişikliğe uğratılabilir; bu işlem, 
yukarıda işaret edildiği üzere anlama matuf yorum, tefsir ve tevil yoluyla müm- 
kündür. Eski Yahudi bilginlerinden bir bölümü bu yola tevessül etmişlerdir. 

Bu örnekte “kelimelerin yerlerinden çıkarılıp değiştirilmesi” doğrudan 
asli kelimelerin atılıp başkalarının yerlerine konulması şeklinde yapılmakta- 
dır. Hıristiyan aklının, tarihsel-kültürel formlara göre dini metinlere müdaha- 
lesi, inancın (akide) ve teolojinin özüne ilişkin bir teşebbüstür. “Tanrı'nın oğul- 
ları” yerine “Tanrı'nın evlatları”nı koysanız bile, lafzı gerçek manasında ele al- 
dığınızda aynı yere varırsınız. İslami literatürün de yabancı olmadığı “En-nasu 
iyalullah (İnsanlar Allah'ın çocuklarıdır)” deyimi, bütün insanların bir aile 
olarak Allah'ın koruması, rahmeti ve esirgemesi altında olduğunu ifade etmek 
üzere kullanılır. Ancak hiçbir Müslüman, Allah'ın gerçekten çocuk veya evlat 
sahibi olduğunu düşünmez. Muhtemelen kadim Arami inanç ve kültüründen 
de etki almış olan bu ifade, aynı zamanda insanların ortak menşeine atıfta bu- 
lunur. Ama bu, Hıristiyan teolojinin problem alanı dışında bir konudur. Hıristi- 

yanlıkta tartışma İsa'nın tabiatıyla ilgili olarak başlamış ve sürmüştür. 
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Bakire Meryem'in “karnında çocuk taşıması” ile “hamile kalması” arasın- 
da da büyük fark vardır. İlkinde “bir kelime ile ilka edilmiş Hz. İsa”nın babasız 
olarak Meryem tarafından doğurulması”, diğeri “Meryem'in -haşa- bir beşer 
tarafından hamile bırakılması”nı tazammun eder. İslam inancına göre Meryem 
bakiredir, hiçbir beşerle teması olmamıştır. Ancak modern insan pozitivist te- 
melde düşündüğünden bunu akıl-dışı kabul eder ve pozitif bir izaha oturtmak 
üzere Bakire Meryem'in hamile kalmış olabileceğini varsayar. Modern insan, 
bilimsel olarak açıklanamayan bir olayı zorunlu olarak akıl-dışı kabul eder. 
Oysa nice olaylar vardır ki, bilimsel olarak açıklanamazlar ama aklidirler. 

Din, akli bilgiye ve belli yasalar dâhilinde cereyan eden tabiat olaylarına 
atıfta bulunur ve insanın dikkatini bu iki bilgi türüne çeker. Ancak “mucize” 
dinin esaslı göstergelerinden biridir ve Hz. İsa'nın babasız olarak Bakire Mer- 
yem'den doğmuş olması hem Hıristiyanlığın hem İslam'ın teyit ettiği mucize- 
lerden biridir. 

Modern akıl mucizelere inanmadığı ve her şeyi pozitivist bir çerçevede 
algılamaya şartlandığı için kutsal metinlere müdahale etme hakkını kendinde 
bulabiliyor; yani dinin hakikatlerini kendi algılama biçimine göre değiştirme- 
ye kalkışabiliyor. (Ayrıca bkz. 2/Bakara, 75 ve 5/Maide, 13. ayetlerin tefsiri ile 
5/Maide, 41). 
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47. Ey kendilerine kitap verilenler birtakım yüzleri silip de arkaları- 
na çevirmeden ya da cumartesi adamlarını (o gün yasağı çiğneyen- 
leri) lanetlediğimiz gibi onları da lanetlemeden evvel, yanınızda- 
kini (Tevrat ve İncil'i) doğrulayıcı olarak indirdiğimize (Kur'an'a). 
iman edin. Allah'ın emri yapılagelmiştir. 


Bu ayetin, kitaplarında birtakım tahrifatlar yapanlarla ilgisi olduğu açık- 
tır. Bunlar kendilerine peygamberleri aracılığıyla kitap verilen Yahudi ve Hı- 
ristiyanlardır. Ayetin ilk indiği dönemde, doğrudan muhatap alınan Yahudiler 
olmakla beraber, burada ayet genel olarak kitap ehlini kast ederek genelleş- 
miş görünmektedir. Tahrifata uğrayan bir kitabı düzeltmenin yolu aslına irca 
etmektir. Tevrat ve İncil'in aslı vahiydir, son vahiy de Kur'an'la Hz. Peygamber 
(s.a.v)'e indirilmiştir. Kur'an, açık bir biçimde kendisinden önceki kitapları. 
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doğrulamaktadır, şu halde vicdan ve akıl sahibi Yahudi ve Hıristiyanlara düşen 
görev Kur'an vahyini tasdik etmeleri, böylelikle kendi kitaplarının asıllarına 
rücu etmeleridir. Böyle yapmayacak olurlarsa iki tür ceza ile karşılaşacaklar- 
dır: Biri yüzlerinin silinip arkalarına döndürülmeleri (tams), diğeri Cumartesi 
yasağını çiğneyenlerin uğratıldıkları cezaya benzer bir cezaya uğratılmaları. 
(Lanete uğramaları sonucu cumartesi yasağını çiğneyenlerin uğratıldıkları 
ceza için bkz. 2/Bakara, 65-66; 5/Maide, 60; 7/A'raf, 163-166.) 

“Tams” bir şeyin yüzünü silmek, bastırıp düzlemek, izini imha etmek de- 
mektir. Yüz (vech) insan kişiliğini yansıtan ayna hükmündedir. Yüzün değişmesi, 
insanın bir başka şekle, kişiliğe bürünmesi anlamına gelir Yüzleri silinenler, bir 
tür insan kılığından çıkanlar gibi olur. Cumartesi yasağını çiğneyenler maymun 
kılığına bürünmüşlerdi. Hakikate karşı direnmek, psikolojide derin bir suçluluk 
duygusunun uyanmasına sebep olur, suçluluk hali ve günahta inat etmek fizyo- 
nomiyi bozar. Bunun devamı -Hasan el Basri'nin tercih ettiği görüşe göre- bir 
başka ceza, arkalarına hasretle, derin pişmanlık ve özlemle bakmalarıdır. Hida- 
yetten ayrılıp sapkınlığa düşmeleri de bu kelime ile ifade edilmiştir. 

Müfessirler, bunun hem Hz. Peygamber (s.a.v)'le imzaladıkları Medine 
Sözleşmesini bozan Beni Kaynuka (Hicretin ikinci), Beni Nadir (Hicretin üçün- 
cü) ve Beni Kurayza (Hicretin beşinci yılında) Yahudilerinin sürülmeleri, hem 
genel olarak başka zamanlarda ve yerlerde Yahudilerin yurtlarını terke zorla- 
nıp diyasporaya çıktıklarında arkalarına bakıp derin bir hasret çekmeleriyle 
ilgili olduğunu düşünmüşlerdir. Vahiylerin asıllarını inkâr etmek, yasakları 
çiğnemek ve hakikatin kendisine başkaldırmak bu tutum içine girenlerin la- 
netlenmesine sebep olmaktadır. 

Herkes hatasını bir an önce görüp düzeltme yoluna gitmelidir. Bu konuda 
ihmalkâr davranmak büyük gaflettir. Aniden Allah'ın emri gelir, tahakkuk eder. 
Allah ne zaman dilerse bu cezayı verir ve bu mutlaka vuku bulur. “Allah'ın emri 
yerine getirilmiştir.” Bu iş kesindir, tamamdır, olup bitmiş gibi bilinmelidir. 
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48. Gerçekten, Allah, kendisine şirk koşulmasını bağışlamaz. Bunun 


dışında kalanı ise, dilediğini bağışlar. Kim Allah'a şirk koşarsa, 
doğrusu büyük bir günahla iftira etmiş olur. 


Yukarıda 31. ayetin tefsirinde affedilecek ve affedilmeyecek günahlar hak- 
kında bilgi verilmişti. “En büyük zulüm olan şirk” (31/Lokman, 13) suçunun 
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hiçbir şekilde affedilmeyeceği konusunda İslam bilginleri arasında herhangi 
bir görüş ayrılığı yoktur. Taberi, bu ayetin şirkin dışındaki suç ve günahların 
affedilebileceği, bunun şanı ve merhameti büyük Allah'ın iradesine (meşiet) 
kaldığını söylemektedir. (Tirmizi, Tefsir, 4. süre 23). 

Şirk suçunun affedilmemesinin birçok sebebinden biri, şirk koşanların 
Allah'a iftirada bulunmalarıdır. “İftira”, katma, ilavede bulunma demek olup, 
birisinde olmayan kötü, eksik ve noksan sıfatları ona isnat ettiğimizde ona if- 
tirada bulunmuş oluruz. Allah varlık âleminin yegâne hâkimidir, yaratıcısı ve 
terbiye edicisidir. Mutlak bilgi, irade ve kudret O'nundur. O'na birtakım yaratık 
ve varlıkların ortak olabileceğini düşünmek, bazı şeylerin O'nda eksik olacağı 
fikrinden kaynaklanır ki, bu kâmil manadaki ulühiyet ve rububiyetle bağdaş- 
maz. Şirkin dışındaki günahları dilerse affeder, “Allah'ın rahmetinden ümit ke- 
silmez”(39/Zümer, 53). 

Bir kudsi hadiste şöyle buyrulmuştur: “Kim bana hiçbir şeyi ortak koş- 
mamak şartıyla dünya kadar günahla gelirse, ben de bir o kadar bağışlanma 
(mağfiret)le karşılarım.” (Müslim, Zikir, 22; Tirmizi, Deavet, 99; İbn-i Mace, 
Edeb, 58). 
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49. Kendilerini (övgüyle) temize çıkaranları görmedin mi? Hayır; Al- 
lah, dilediğini temizleyip yüceltir. Onlar, 'bir hurma çekirdeğin- 
deki iplikçik kadar' bile haksızlığa uğratılmazlar. 

50. Allah'akarşınasıl yalan uyduruyorlar, bir bak. Bu (onlara), apaçık 
bir günah olarak yeter. 


“Tezkiye” arındırma, temize çıkartma anlamındadır. Semantiğinde kibir 
ve yüceltme vardır. Kişi kendi kendine yeterlilik duygusuna kapılır, kendini be- 
genir ve över. İnsanlar üç beşeri durumda kendilerini temize çıkartıp yüceltir- 
ler: Kişisel, grup halinde veya daha soyut düzeyde ulusal düzeylerde. 

Ayetin indiği bağlamda Yahudiler, kendilerini “Allah'ın seçilmiş kavmi, 
oğulları” (5/Maide, 18); “yegâne dostları” (62/Cuma, 6) olarak görüyor; Ya- 
hudi ve Hıristiyanlar da “Bizden başka kimse cennete giremez” (Bkz. 2/Baka- 
ra, 111); “Bize cehennem (azabı) sayılı günler dışında dokunmaz” (2/Bakara, 
80) iddiasını mesnet göstererek kendilerini temize çıkarıyorlardı. “Tanrı'nın 
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seçilmiş kavmi” insanlar veya her halükarda “cenneti kendi tekellerine geçir- 
miş olanlar” tabii olarak temiz ve iyi olacaklardı. Temizlik ve iyilik (tezkiye) 
onların yapıp ettikleriyle değil, sahip oldukları ayrıcalıklı konumları dolayı- 
sıyla kendilerine tanınmış üstün bir sıfattır. Hıristiyanları bu fikre sürükleyen 
başka amiller yanında, “Tanrı'yı sadece kendilerinin sevdiğine” ve “kurtuluşun 
(necat) yalnızca Kilise'ye adanmakla mümkün olacağına” ilişkin inançlarıdır. 
Böyle olunca Tanrı sevgisi ve Kilise'ye adanmışlık temiz ve iyi olmanın yegâne 
garantisi olur. Bu onları zaman içinde “Tanrı'yı sev ve dilediğini yap” pren- 
sibi içinde her şeyi yapmaya sürükleyebilmektedir. Tanrı'yı seven ve kendini 
Kilise'ye adayıp kurtulanın fazladan çaba göstermesine, Şeriat'ın kurallarına 
harfi harfine uymasına ihtiyacı yoktur; o zaten kurtulmuş, temize çıkmıştır. 
Tanrı'dan kurtuluş belgesini almak yapılan günahların, suç ve cürümlerin si- 
linmesini sağlar. Öyle ki Medine Yahudileri “Bizim gündüz yaptıklarımızı gece, 
gece yaptıklarımız gündüz siler” derlerdi ki, bu her durumda temiz ve iyi ol- 
duklarına, suç ve cürümlerinin tanrısal iradeyle silindiğine dair bir gönder- 
meydi. Bunun tamamıyla aslı esası olmayan boş bir inanç, temelsiz bir iddia ve 
zan olduğunu yüce Allah belirtmektedir. 

a) Bireysel düzeyde bazı insanlar da temiz olduklarını düşünürler. “Benim 
kalbim temizdir” der, böylece kolayca işin içinden sıyrılırlar. Kendilerini temi- 
ze çıkaran bu insanlar, başkaları gibi kendilerini bazı vecibelerle, ibadet ve gö- 
revlerle yükümlü görmezler. Hatta sanki ibadet ve görevler düşük insanların 
işiymiş gibi dinlerini ciddiye alan sorumluluk sahibi insanlara karşı küçümse- 
yici, istihza edici bir tutum takınırlar. 

b) Bireysel tezkiyeler olduğu gibi grupların kendilerini tezkiye etmeleri 
de söz konusudur. Bu daha çok cemaatlerde, kolektif hareketlerde, birtakım 
sosyal ve sivil teşekküllerde görülür. Bazen bu etnik ve bölgesel kimlik beyan- 
larında tezahür ettiği gibi memleket, şehir, yöre, işletme, mesleki, mezhebi 
kimliklerde açıkça müşahede edilir. Tezkiyelerin en çok açığa çıktığı cümle 
kalıpları genellemelerdir. Bu şehrin insanları veya şu veya bu ırktan olanlar 
iyidir, kahramandır, zekidir, diğerlerinden üstündür veya aşağıdır demek tez- 
kiyenin en çok bilinen ifade biçimleridir. 

c) Belli bir gerçeklik temelinden yoksun tezkiyelerin çağımızda gözlenen en 
çarpıcı örneği ulusal kimlik ve ulusal ideolojilerde olur. Modern ulus devletler 
özellikle, kendilerine uluslar inşa ve icad ederlerken, siyasi hâkimiyetleri altın- 
da yaşayan insanları belli bir ulusal kimlik zemininde durmadan yüceltir, tezkiye 
eder ve onları sürekli bir biçimde başkalarına göre çok daha üstün, zeki, akıllı, 
çalışkan, kahraman, özverili olduklarına inandırmaya çalışırlar. İbn-i Abbas, kişi- 
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lerin atalarını durmadan övmelerini, Abdullah ibn-i Mes'ud da insanların birbirle- 
rini övmelerini temelsiz tezkiyeye örnek olarak gösterirler. Ulus devletlerin ulusal 
kimlikleri inşa ederlerken, geriye dönüp tarihi tahrif ve suistimal ettiklerini, ken- 
dilerine “kahraman geçmiş-şanlı atalar” imal ettiklerini biliyoruz. İster bireysel 
düzeyde ister grup veya ulusal düzeyde olsun, her türlü tezkiye temelsizdir. 

Kur'an bu türden tezkiyeleri yasaklar: “Kendinizi temize çıkarmayın, öv- 
meyin” (53/Necm, 32). Hz. Peygamber (s.a.v) de “Kendinizi temize çıkarma- 
yın, övmeyin. Allah, aranızda kimin iyilik ehli olduğunu en iyi bilendir.” (Müs- 
lim, Adab, 19) buyurur. Kişinin kendini tezkiye etmesi büyük bir iddiada bu- 
lunması anlamına gelir. Oysa bu, Allah tarafından verilmedikçe hiç kimsenin 
iddiada bulunması haddi değildir, en hafif ifadesiyle peygamberin misyonuna 
ortak olmaya kalkışmaktır: “And olsun, ben gökte de, yeryüzünde de güvenilir 
(emin) bilinirim” (Buhari, Megazi, 61; Müslim, Zekât, 144). Bu ayet ve hadis- 
lerden anlaşılan şudur: 

aa) İnsanlar kendi kendilerini tezkiye etmemelidir. Çünkü insanlar tezki- 
yenin kriterlerini koyamazlar. Temiz ve iyi olmanın kriterlerini koyan Allah ve 
Resülü (s.a.v)'dür. 

bb) Kimin sahiden bu kriterlere göre temiz ve iyi olduğunu ve sahiden (ri- 
yasız ve samimi) temiz bir hayat yaşadığını sadece Allah bilir. “Allah, kimin boz- 
gunculuk çıkardığını kimin ıslah edici olduğunu en iyi bilendir” (2/Bakara, 220). 

cc) Kişilerin kendi kendilerini tezkiye etmeleri ne kadar yanlışsa, insan- 
ların birbirlerini tezkiye etmeleri de yanlıştır. Aslolan, insanı veya bir toplu- 
luğu Allah'ın tezkiye etmesidir. Allah'ın Elçisi, başkasını öven biri için şöyle 
buyurdu: “Yazık sana, arkadaşının boynunu kestin. Eğer birinden övgüyle söz 
etmeniz gerekiyorsa, hiç değilse, 'sanırım o böyledir? desin” (Buhari, Şehadet, 
16; Müslim, Zühd, 65). Bir başka rivayette “Arkadaşının belini kırdın” buyrul- 
muştur (Müslim, Zühd, 69). 

Bütün bunlar, şu veya göreve, makam veya işe talip olanların çeşitli plat- 
formlarda, rekabet içinde iktidar olma arzusuyla yanıp tutuşan siyasetçilerin. 
seçim meydanlarında aşırı övgülerle, propagandalarla kendilerini yüceltip halkı 
etkilemeye çalışmalarının pek de makbul olmadığını göstermektedir. Nitekim 
sorumluluk gerektiren kamu işleri için gözetilmesi gereken ana prensip “İşi çok- 
ça isteyene verilmemesi"dir ki, ileride 58. ayetin tefsirinde buna değineceğiz. 

Hz. Peygamber dahi kendinin aşırı düzeyde yüceltilmesini yasaklamıştır. 
O Allah'ın elçisidir. Hıristiyanlar, peygamberleri Hz. İsa'yı öylesine övüp yü- 
celttiler ki, sonunda onu bir kul ve insan olmaktan çıkarıp ilahlaştırma hatası- 
na düştüler. Şu uyarıyı yapmıştır: “Hıristiyanların Meryemoğlu İsa'yı olmadık 
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şekilde övdükleri gibi siz de beni övüp yüceltmeyiniz. Bunun yerine 'Allah'ın 
kulu ve elçisi” deyin” (Buhari, Enbiya, 48). Biz Müslümanlar, Hz. Peygamber 
(s.a.v)'in isminin geçtiği her defasında ona “salavat ve selam (Aleyhissalatu 
ve'sselam veya Sallallahu aleyhi ve'sellem)” getiririz. Ancak bu hem Kur'an'da 
böyle emredilir (Bkz. 33 /Ahzab, 56), hem ona salat ve selamı getiren onun da 
yaratıcısı, Rabbi ve İlahı şanı yüce Allah'tır. Yani salat ve selam ancak Allah'a 
refere edilerek peygambere yapılır. O son peygamberdir ama önce “kul/abd”, 
sonra "resül”dür. Bizim ona getirdiğimiz salat, onun davasına sahip çıkmak, 
izini takip ettiğimizi beyan etmektir. (Bkz. 33 /Ahzab, 56.) 

Tabii ki iyilikler insanı temizler. Ve insanları yaptıkları iyiliklerle anmak da 
gerekir. Burada söz konusu olan sahte kişiliklerin ve kimliklerin iyilik ve temiz- 
lik (tezkiye) gibi yüksek ahlaki norm ve erdemleri suistimal ederek başkalarını 
aldatmaya çalışmaktır. Samimi ve sahici insanların ayrıca kendilerinin veya baş- 
kalarının tabasbusuna, süslü ve yaldızlı laflarla övülmelerine ihtiyaçları yoktur. 
Zaten iyilik yapanı, Allah tezkiye eder, hakkını yemez, asla ona zulmetmez. 0, 
nihai ve hakiki manada tezkiye edici makamdadır, O tezkiye etmedikçe, kişinin 
temiz ve iyi olduğuna karar vermedikçe kimse temiz ve iyi olamaz. Bu, elbette 
Allah'ın -haşa- haksız bir biçimde kişileri kayırdığı, güzel işleri ve emekleri boşa 
çıkardığı anlamına gelmez. Aksine kim ne yapmışsa karşılığını görür. İnsanlar 
hurma çekirdeğinin üzerindeki bir nokta (fetil) kadar dahi haksızlığa uğramaz- 
lar, mutlaka karşılığını alırlar. “Fetil”, çekirdeğin yarığındaki iplikçik, “nakir” 
çekirdeğin üstündeki nokta, “kıtmir” çekirdeğin üzerindeki ince zardır. Her üç 
kelime önemsiz, değersiz şeyleri ima etmektedir. İnsanlar yapıp ettiklerinin tam 
olarak karşılığını göreceklerdir; bir çekirdeğin üzerindeki yarık, nokta veya zar 
miktarı dahi olsa haksızlığa uğratılmayacaklardı. Bundan hiç kuşkularının olma- 
ması gerekir. (Bkz. 91/Şems, 9-10. ayetlerin açıklaması. 

Sonuç itibariyle Allah'ın indirdiği kitapları tahrif edenler, ister lafız ister 
anlam bakımından kelimeleri yerlerinden oynatanlar, kendilerini Tanrı'nın 
seçilmiş ve ayrıcalıklı kulları mevkiine çıkaranlar veya vaz'ettikleri kriter ve 
normlara göre kendi kendilerini temize çıkaranlar, Allah'a karşı iftirada bulun- 
muş kimselerdir. Bu iftira onlar için apaçık bir günah olarak yeter. Başka suç 
işlemeseler bile, bu onların rüsva olmalarını gerektirir. 
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51. Kendilerine kitaptan bir pay verilenleri görmedin mi? Onlar, 
tağuta ve cibt'e inanıyorlar ve diğer inkâr edenler için: “Bunlar, 
imân edenlerden daha doğru bir yoldadır” diyorlar. 

52. İşte bunlar Allah'ın kendilerini lânetlediğidir. Allah'ın kendisini 
lânetlediğine hiçbir yardımcı bulamazsın. 


Yukarıda 44. ayetin tefsirinde anlatmaya çalıştığımız üzere, “Kendilerine 
kitaptan pay verilenler"in kitap ehli Yahudi ve Hıristiyanlar olduğu açıktır. 
En azından ayetin bağlamı ve indiği tarihi vasat bunu bu şekilde anlamamır- 
zı gerektirir. Burada kitabı iki anlamda ele alabiliriz: Biri ilmin esasını ihtiva 
eden Levh-i Mahfuz, diğeri kendilerine peygamberleri aracılığıyla indirilen 
Tevrat ve İncil. Birinci anlamda, Yahudi ve Hıristiyanlar, kitaplarında en ufak 
bir tahrifat yapmasalardı bile, yine de kitaptan yani Levh-i Mahfuzun ancak bir 
bölümünden haberdar sayılacaklardı çünkü vahiy tamamlanmış değildir. Bil- 
giye tam olarak sahip olabilmek için son vahyi yani Kur'an-ı Kerim'i beklemek 
gerekecekti. Denilecek ki vahiylerin tümü Levh-i Mahfuz'dan indirildiği için, 
bu Tevrat ve İncil için söz konusu olduğu gibi Kur'an-ı Kerim için de söz ko- 
nusudur yani Kur'an vahyi de bilginin ancak bir bölümünü ihtiva etmektedir. 
Bu doğrudur, nihayetinde el-İlm'in yani mutlak bilginin sadece Allah'a mahsus 
olduğunu biliyoruz. Burada söz konusu olan Allah'ın tarihin ilk gününden son 
gününe kadar insan için gerekli gördüğü kadarıyla olan bilgidir. Bu bilgi Levh-i 
Mahfuz'dan gelir, zaman içinde tedricen gelir, her yeni gelen kendisinden ön- 
cekileri doğrular, tashih eder ve tamamlar. Kur'an son vahiydir, insanlık için 
gerekli olanın kâmil ifadesi ve formudur. 

İkinci manada ele aldığımızda, Yahudi ve Hıristiyanlar, kitaplarını kendi 
elleriyle tahrifata uğrattıklarından kendi kendilerini az payla yetinen konuma 
düşürmüşler demektir. 

Elbette hüküm itibariyle ve aynı tutum ve davranışlara girdikleri takdirde 
Müslümanlar da benzer bir pozisyona düşebilirler. Yani ellerinde kitabın tümü 
olmasına rağmen, bir kısmını hayatlarında uygulamazlar, işlerine ve kolayları- 
na gelen kısmını doğrulayıp uygulamakla yetinirler. Böyleleri hangi dine men- 
sup olurlarsa olsunlar, artık “kitaptan bir pay verilenler” sınıfına girer. 

Bilginin yani indirilen kitabın tümüne göre inanıp amel etmeyince, mey- 
dana gelen boşluğu cibt ve tağut(lar) dolduracaktır. Cibt, aslı cibs olan boş, ya- 
rarsız, çekici, sanal, illüzyon, vehim, uğursuzluk, hurafe ve aldatma demektir. 
Tağut ise Bakara, 256. ayetin tefsirinde anlatıldığı üzere insanları kendi tahak- 
kümü altında tutmaya çalışan her türlü put; güç; lider-önder; baskıcı, azgın ik- 
tidar; azdıran şey, ideoloji, kavram, felsefe-doktrin; tiran veya zorba iktidardır. 
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Cibt ve tağutun ikisi de insan bilinciyle ilgilidir. İlki, bilinci uyuşturur, diğeri 
baskı altına alır. Ayetin indiği toplumun ilk muhatapları cibt ve tağutu Ka'b 
bin Eşref, Huyay bin Ahtap gibi zorba ve azgın kişilerde müşahede ettiler. Her 
ikisi birer kişilik profili olup, tarih boyunca bu profillerin insan bilincini mih- 
verinden saptırmak veya baskı altında tutmak isteyeceklerini söyleyebiliriz. 
Allah'tan başka kendilerine boyun eğilmesini ve kendi çizdikleri yolda hareket 
edilmesini isteyen her güç, iktidar, tiran, şahıs veya doktrin cibt ve tağut tanı- 
mına girer. (Ayrıca bkz. Nisa, 60, 16/Nahl, 36; 39/Zümer, 17). 

Cibt ve tağuta kanıp boyun eğenler, Allah tarafından apaçık olarak göste- 
rilmiş olan Doğru Yol'a alternatif olarak inkârın yolunu gösteriyorlar. Bir yan- 
da inkâr ve sapkınlık, diğer yanda apaçık doğru yol. Öyle de olsa, inkârcılara, 
takip ettikleri yolun hidayet üzere yaşayanların yolundan daha doğru olduğu- 
nu söylüyorlar. Böylelerini Allah rahmetinden kovar, onlara lanet eder. Allah'ın 
rahmetinden uzaklaştırılan kimselerin yardımcısı olamaz, kimsenin de onlara 
yardım etmeye gücü yetmez. “Güvenilir dost olarak Allah yeter” (4 /Nisa, 45). 

Bu ayetin, tarihsel bir olaya işaret etmek yanında, evrensel bir tutum alı- 
şa işaret ettiğini söylemek de mümkün. Baskı, yoksulluk, hak ihlalleri ve ezil- 
mişlik içinde olan İslam dünyasında Müslümanlar, dinin aslına çağrılar yapıp 
bu istikamette çaba harcadıklarında, uluslararası medyayı, politik ve stratejik 
merkezleri kontrol eden birtakım Yahudi lobileri, Müslümanların “köktenci, 
terörist, şiddet yanlısı, gerici/mürteci ve medeniyet düşmanı güruhlar” oldu- 
ğunu propaganda edip, İslam dünyasının ancak laik(çi)likte ifadesini bulan 
baskı rejimleriyle kontrol edilebileceğini telkin ediyorlar. 


3 > z - 35 YY A iri 
görü mâl geli Ögüği YİSLS ELİ iye Sani ağla 
53. Yoksa onların mülkten bir payları mı var? Eğer öyle olsaydı, in- 


sanlara 'çekirdeğin sırtındaki küçücük bir tomurcuğu' bile ver- 
mezlerdi. 


"Nakir”, fetil gibi hurma çekirdeğinin üstündeki küçücük tomurcuk, nokta 
anlamlarında önemsizliği, değersizliği ifade eden bir kelimedir. Hakikati tahrif 
edenleri; doğru ve apaçık kurtuluş yolu dururken, sapkınlığı önerenler; ken- 
di kendilerini temize çıkaranları; başkalarına karşı büyüklenenler, kendileri- 
ne seçilmiş topluluk, zümre veya ayrıcalıklı kişi payesi verenleri bu tür ahlaki 
bakımdan düşük tutumlara sürükleyen saik, kıskançlık, haset, önü alınamaz 
ihtiras, her şeyi sahiplenme, temellük etme tutkusudur. 

Mülk geniş bir kavram olup hâkimiyet ve siyasi iktidar yanında servet, 
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iktisadi kaynaklar üzerinde kontrol gibi anlamlara da sahiptir. Göklerin, yer- 
yüzünün ve bunlar arasındaki her şeyin yegâne Malik'i Allah'tır, yeryüzünde 
ekonomik kaynaklar üzerinde insana sadece bir emanetçi sıfatıyla tasarrufta 
ve yararlanma hakkı verilmiştir. Bedenimiz dâhil biz hiçbir şeyin hakiki maliki 
değiliz, çünkü yaratıcısı değiliz. Böyle iken, insanlardaki temellük ve her şeyi 
tekellerine, kontrollerine geçirme tutkusu onları iktidar ve ekonomik kaynak- 
lar üzerinde mutlak mülkiyet iddiasında bulunmaya sürükler. Sanki ellerine 
geçirdiklerini kendileri yaratmışlar gibi mutlak manada mülkiyet hakkı öne 
sürüyorlar, diğer yandan bu temellük duygusunu bütün eşya dünyasını içine 
alacak şekilde genişletmeye çalışıyorlar. İmkânları olsa, sadece yeryüzünü de- 
gil, uzaydaki varlıkları da kendi mülkiyetlerine geçireceklerdir. Gerçekten in- 
sanın temellük hırsı sadece dünyayla sınırlı değil. Nitekim İngiltere'de Dennis 
Hope isminde bir girişimci “1967 Uzay Anlaşması'ndan yararlanarak bir çifte 
Ay'da emlakçılık yapma izni verdiğini açıkladı. İngiliz çift, Ay'dan metrekaresi 
130 dolara arsaları satışa çıkardığını açıkladı. Emlakçılık iznini veren şirket, 
Ay'daki arazileri kendi adına kaydettiğini, dolayısıyla satış hakkının kendisine 
ait olduğunu iddia ediyordu. (Yeni Şafak, 27 Temmuz 2009). 

Oysa mal ve servet doğru bir biçimde harcanmak üzere kişiye nasip olur. 
İnsan servetini meşru yollarda harcayıp zayıf kesimleri güçlendirdiği zaman 
hem dünyada hem ahirette mutlu olur. Deneysel olarak, sürekli ve büyük bir 
hırsla servet toplayanların daima mutsuz oldukları, aksine yardım eden insan- 
ların ise mutlu oldukları görülmektedir. Aşırı bencillik, ihtiras ve servet tutku- 
su insanı manevi zevklerden, ahiretten koparır. Ancak bu sadece manevi bir 
ıstırap vermekle kalmaz, ulühiyete ortak olmaya kadar tehlikeli yolları açar. 
Çünkü bütün nimetler, imkân ve avantajlar Allah tarafından insana doğru bir 
biçimde kullanılmak üzere verilmiştir. İnsan bunlar üzerinde tekel kurup, ha- 
kiki sahiplerini, muhtaç ve yoksulları bunlardan mahrum bıraktığında sanki 
servetin hakiki sahibi, maliki ve yaratıcısı gibi davranmış olur. 

İktisadi kaynaklar ve bunların üzerindeki kontrol manasındaki “mülk“ün 
dışında bu kelimenin hükümranlık, siyasi iktidar veya nübüvvet anlamlarına 
da geldiğini söylemek mümkün. Başta Yahudiler olmak üzere tarihin her dö- 
neminde siyasi iktidar ve hükümranlığı ya da Tanrı ile vahiy temelinde iletişim 
kurmanın bir yolu olan nübüvvetin sadece kendi uhdelerinde olduğunu iddia 
edip, başkalarını bundan mahrum etmek isteyenler çıkabileceğini göz önüne 
almak lazımdır. İşte bunlar başkalarına bir hurma çekirdeğinin üzerindeki 
ipince bir ipliği bile vermek istemezler. Modern çağda dünyanın iktisadi, tabii 
ve bilgi kaynaklarının belli bir insan grubunun elinde toplanıp dünya nüfusu- 
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nun büyük bir bölümünün bunlardan mahrum bırakılması bunu göstermekte- 
dir. (Bkz. 17/İsra, 100). 

Razi, mülk kavramının eşyanın zahirine hükmetmek manasında siyasi ik- 
tidar; eşyanın sadece batınına, iç anlamına hükmetmek demek olan ilim ve 
hem zahire hem batına hükmetmek demek olan Nübüvvet olduğunu söyler. 
En yüksek ve değerli mülk peygamberlerin mülküdür ve elbette bilgisi, fera- 
seti, basireti, cömertliği, keremi, merhameti, şefkati ve bütün âlemlere rahmet 
olarak gönderilmesi itibariyle en büyük mülk Son Peygamber Hz. Muhammet 
(s.a.v)'e verilmiştir ki, ayetin ilk indiği dönemde ve bugün de onu ve Müslü- 
manları başkalarının çekememesinin bir sebebi budur. 


sayıl Jİ ĞİSİ 288 Ala iye ZİN zili Lâ e geli Oyle 2 


afad 4 DAİ öy şafi çor) Lala SİZ aalliriz ARS İğ GESİ! 
goo) İyale GiZR S3 ME ğe ba 


54. Yoksa onlar, Allah'ın kendi fazlından insanlara verdiklerini mi 
kıskanıyorlar? Doğrusu biz, İbrahim ailesine Kitabı ve hikmeti 
verdik; onlara büyük bir mülk de verdik. 

55. Böylece, onlardan kimi ona inandı, kimi ona sırt çevirdi. Çılgın 
ateş olarak cehennem yeter. 


Ayet, peygamberlik Arapların içinden birine, Amine'den ve Abdullah'tan 
olma Muhammed (s.a.v)'e verildiği için kıskançlık krizine giren Yahudi cema- 
ati hakkında inmiştir. İbn-i Abbas, burada sözü geçen “insanlardan kasıt Hz. 
Peygamber Efendimiz'dir der. Bir toplulukta olabilecek bazı iyi hasletler bir 
insanda toplanabiliyorsa, ona “tek başına topluluk” manasında ümmet dene- 
bilir: “İbrahim tek başına bir ümmetti” (16/Nah1, 120). 

Peygamberliğin beklentilerinin aksine onlara verilmedi, bu doğrudur. 
Ama daha önce hem Yahudilerin hem Müslümanların ortak atası olan İbrahim 
aleyhisselama verilmişti. Bu ayette peygamberliği doğrudan “Nübüvvet” değil, 
onun ana fonksiyonlarından olan “Kitap ve hikmet”tir. Bazı bilginler “Kitap” 
kelimesinin şeriatı, “Hikmetin de hakikatin sırlarına götüren bilgiler, işaretler 
olduğunu söylemişlerdir. 

Geçmişte, kendilerine peygamberlik verilenlere büyük bir mülk de veril- 
mişti: Hz. Davut ve Hz. Süleyman (a.s.) muazzam bir siyasi nüfuz kurmuş, siyasi 
iktidarlarını herkese kabul ettirmiş, bu arada maddi bakımdan da zenginliğin 
zirvesini yakalamışlardı. Hz. Davud'a dağlar karşılık veriyordu, Hz. Süleyman 
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cinlere ve insanlara hükmediyordu. Bütün bunlar, nimet ve ihsanların, mülk ve 
servetin Allah'ın fazlı olduğunu gösteriyor, O dilediklerine veriyor. Bunu haset 
konusu yapmanın anlamı yok. (3/Âl-i İmran, 48). 

Her konuda insanlar birbirini kıskanmamalı. Hz. Peygamber (s.a.v) “Hase- 
din ateşin odunu yiyip bitirmesi gibi iyilikleri yiyip bitirdiğini" buyurmuştur 
(İbn-i Mace, Zühd, 22). Kurtubi, hasedin göklerde de, yerde de Allah'a isyan 
olduğunu söyler. Göklerde Âdem'i kıskandığı için İblis, secde etmeyi reddede- 
rek Allah'a isyan etti; yeryüzünde de kardeşi Habil'i kıskandığı için Habil onu 
öldürmek suretiyle Allah'a isyan etti. 

Geçmişte onların kimi Hz. İbrahim'e inandı, kimi inanmadı. Onu takip eden 
peygamberler de aynı durumla karşılaştılar. İbrahim'in soyundan gelenlerin 
bugün de bir bölümü inanıyor, bir bölümü inkâr ediyor. Oysa İbrahim'e en layık 
olan kendisine nübüvvet verilen Son Peygamber'dir. Geçmişte olduğu gibi bu- 
gün de kıskançlıkları ve Allah'ın mülkü, peygamberliği, kitabı ve hikmeti kime 
vereceğine kendisi karar vermesine cehalet sonucu itiraz etmeleri dolayısıyla 
ona sırtlarını çeviriyorlar. Böyleleri için çılgın ateşi olan cehennem yeter. 


hdi Ezal GR ŞE açik Cöğze Bil 1338 öl öl 


gor) LE İaşe GE AİN Ğİ ÖlİRİN İş öyüri layik l3,İZ alli; 
İLEN ği ğa iy lr çağla la İşlağ İyisi öğ 
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56. Âyetlerimize karşı inkâra sapanları şüphesiz ateşe sokacağız. De- 
rileri yanıp döküldükçe, azabı tatmaları için onları başka deriler- 
le değiştireceğiz. Gerçekten, Allah, güçlü ve üstün olandır, hüküm 
ve hikmet sahibidir. 

57. İmân edip salih amellerde bulunanları, altından ırmaklar akan, 
içinde ebedi kalacakları cennetlere sokacağız. Onda onlar için 
tertemiz kılınmış eşler vardır. Ve onları, 'ne sıcak-ne soğuk, tam 
kararında gölgeliğe' sokacağız. 


Bu iki ayette iki ayrı resim çizilmektedir. Biri inkârcıların cehennemde kar- 
şılaşacakları acıklı azap, diğeri inanıp da salih amellerde bulunanların cennet 
hayatı. Cehennem ateş kütlesidir. Ve burada yananlar, bir defalığına yanmakla 
kurtulmaz, deri değiştirmek suretiyle sürekli aynı azabın kendilerine tatbik 
edilmesi suretiyle azaba maruz kalacaklardır. (Bkz. 17/İsra, 97; 14/İbrahim, 
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49-50). Müfessirler, deri değiştirmenin azabın sürekliliğine vurgu olduğunu 
söylemişlerdir. Deriler değişecek ama onlar kendileri olarak kalacaklardır. Bu, 
acaba çetin bir tedavi yeri olan cehennemin, deri değişimiyle dünyada eksik 
kalan bir şeyin tamamlanması, fazlalığın atılması gibi bir sonuç mu verecek? 
Allahu a'lem! Bir hakikati somut ve trajik bir şekilde anlayacaklardır ki, Allah 
üstündür, galip olan O'dur, hüküm ve hikmet sahibi O'dur. 

Cenneti hak edenler ise, koyu gölgeliklerde yaşayacaklardır (2/Bakara, 
25). Bir yanda cehennem diğer yanda sık ağaçlı gölgelikler. Ağaçların arasın- 
dan ve üzerinde oturdukları tahtların altından akan ırmaklar. Dünyada her 
neye sabredip ondan mahrum kalmışlarsa, cennette onlara sunulacaktır. Ve 
en önemlisi belki de kendilerine “tertemiz eşler"in verilmesidir. Burada erkek 
ve kadının eşit olduğunu söylemek gerekir. Dünyada mutlu olamamış erkeğe, 
mutlu olamamış veya evlenememiş kadına, bir ödül olarak merhameti ve ba- 
ğışı bol Allah, tertemiz kılınmış eşler verecektir. Maddi ve manevi kirlerden 
temizlenmiş, tathir edilmiş eşler. Bedenleri kusursuz olduğu gibi, kişilikleri, 
manevi güzellikleri harikulade eşler. Eşleriyle, imanları ve salih amellerinin 
ödülü olarak ne sıcak ne soğuk tam kararında gölgeliklerde ebedi bir hayat 
süreceklerdir (76/İnsan, 13-14). 


Ğİ geli 35 lk 1315 İLA İl Ğİ 19355 Gİ aya İNN $1 
gonyiaaj Kayalı 5S ADI Öl Zu alani as AİN Sİ YaRİl Ig ari 


58. ŞüphesizAllah,size emanetleri ehline teslim etmenizi ve insanlar 
arasında hükmettiğinizde adaletle hükmetmenizi emrediyor. Bu- 
nunla Allah, size ne güzel öğüt veriyor!.. Doğrusu Allah, işitendir, 
görendir. 


Birden fazla anlam olan “emanet” emn, emniyet, itimad, güven-güvenlik 
ilişkisini ifade eder. Anlam dünyası hayli zengin bir kavramla karşı karşıya bu- 
lunuyoruz. Öylesine zengin bir kavram ki, emanet önce göklere, yere ve dağla- 
ra arz edilmiştir. Bunu üstlenmekten çekinmişlerdir (33/Ahzab, 72). Kur'an-ı 
Kerim, çeşitli vesilelerle emanete riayetin önemine vurgu yapar (Bkz. 8/Enfal, 
27; 23/Mü'minun, 8). Kısaca emanet, insanlar arasında süren çok yönlü ilişki- 
nin tam merkezine oturur. 

Ayetin inişine gösterilen sebep, Mekke fethinde Allah'ın Resülü (s.a.v)'nün 
Kâbe'nin anahtarını kimde bırakacağı konusunda ortaya çıkan tereddütle il- 
gili olduğu söylenmiştir. İbn-i Kesir'in verdiği bilgilere göre, anahtar Hudey- 
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biye muahedesi sırasında Müslüman olan Abduddaroğullarından Osman bin 
Talha'ya intikal etmişti. Fetihte Allah'ın Elçisi (s.a.v), Kâbe'nin içine girmek 
isteyince anahtarı ondan istedi, tam o sırada amcası Abbas, “Bundan sonra 
anahtarı bana ver” deyince, Osman tereddüt etti. Anahtar, Abduddaroğulla- 
rından Haşimoğullarına geçmiş olacaktı. Önemli bir misyon olan su dağıtma 
işi (Sikayet) zaten Abbas'ta idi, Kâbe'nin muhafızlığını da (Sidanet) uhdesine 
almak istiyordu. Hz. Peygamber, üç kere anahtarı istedi, Osman ona uzattı ve 
“Allah'ın emaneti olarak veriyorum" dedi. Allah'ın Elçisi, Kâbe'nin içine girdi, 
içini putlardan temizledi ve çıkınca anahtarı Osman'a iade ederken şöyle bu- 
yurdu: “İşte anahtarın, bugün vefa ve iyilik günüdür” 

Genellikle emanetin eşya ile ilgili olduğu kabul edilir. Biri diğerine (nesne, 
para, ziynet, korunmaya muhtaç çocuk vs.) bir emanet bırakır, belli bir süre 
kendi adına saklayıp korumasını ister. Kendisine güvenilen kişi bu eşyayı sak- 
lar, sahibi isteyince ona iade eder. Hz. Peygamber (s.a.v) şöyle buyurmuştur: 
“Sana emanet verenin emanetini ver; sana ihanet edene (yani senin emanetini 
iade etmeyene) sen ihanet etme” (Ebu Davud, Büyu; 79; Tirmizi, Büyu, 38; 
Müsned, IlI, 414). “Aldığı şeyi, yerine (sahibine) geri verinceye kadar (muhafa- 
za etmesi) el üzerinde bir haktır” (Ebu Davud, İcare, 54). 

Bu böyle olmakla beraber, neredeyse bütün İslam bilginleri “emanet” kav- 
ramını hayli geniş anlamlarda ele almışlardır. Namazdan korunmak üzere bıra- 
kılan eşyalara (vedia), yetimlerden beden sağlığına, yönetimden ölçü ve tartıya 
kadar her konuda insanlar kendilerine tevdi edilmiş bulunan emanetleri koru- 
mak zorundadırlar. Mesela önceki ayetlerle ilişkisini düşündüğümüz zaman, ki- 
tap ehlinin sahip olduğu bilgileri saklamayıp vahiy olarak kendilerine nasıl gel- 
mişse öyle aktarmaları emanet kapsamı içindedir. Kitabın bir kısmını gizlemek 
emanete ihanettir. Yalancı şahitlik, yalan yemin, kullanmak üzere geçici alınan 
şeyler (ariyet), borçlar, rehin, kefalet bu kapsama girmektedir. İslam bilginleri, 
ittifakla emanet sahiplerinin farklı dinlerden veya günahkâr (facir) kimseler ol- 
malarının emanete ihanetin gerekçesi olamayacağını belirtmişlerdir. 

En geniş anlamıyla emanetlere riayet edilmesi gereken “haklar” olarak da 
bakmak mümkündür. Bu anlamda “emanet”i, başkasının bizdeki hakları olarak 
da tanımlayabiliriz. Bu çerçevede Razi, emanetleri yani hakları kişinin Allah'a 
(Rabbine); öteki insanlara ve kendine karşı olmak üzere üç ana gruba ayırır. 
İbn-i Ömer, yüce Allah'ın bedenimizde yarattığı avret yerinin emanet olduğunu 
söyler. Meşru olan yerlerde ve durumlarda kullanmanın dışında -bedenin teş- 
hiri, avret yerinin açılması, zina vs.- emanete ihanet olur. Dilin emaneti yalan 
söylememek, doğru şahitlikte bulunmak, kulağın emaneti boş, saçma, günah 
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şeyleri dinlememek, gözün emaneti harama bakmamak, elin emaneti harama 
uzanmamak, ayağın emaneti harama gitmemek vs. Diğer insanların da üze- 
rimizde hakları var ki, bunların her biri birer emanet hükmündedir. Tartı ve 
ölçüyü doğru tutmak, hile yapmamak, aldatmamak, ayıpları yüze vurmamak, 
kusurları araştırmamak, tecessüste bulunmamak, küçük düşürmemek, onur- 
larını zedelememek, adaletle yönetmek, bölüşümde hakkaniyeti gözetmek vs. 
Kişinin kendine karşı -nefsine dönük hakları- dünya ve ahireti için kendisi 
için faydalı şeylerin peşinde koşması, ahiretini tehlikeye atmaması, şehvetinin, 
ihtiras ve tutkularının esiri olmaması vs. Elbette nefsin meşru ve masum istek- 
lerini karşılamak nefsimizin üzerimizdeki haklarındandır. 

Tarihte Müslümanlar siyasi kültürün temeli olarak “emanet” ile “ehliyet” 
arasında zorunlu ilişki kurmuşlardır. Ebu Zer'in valilik talebi üzerine Allah'ın 
Elçisi (s.a.v)'nin söyledikleri, emanetin bu çerçevede siyaset ve yönetimle ilgili 
olduğunu göstermektedir. Müslümanları da emaneti büyük ölçüde yönetimle 
ilişkilendirmeye sevk eden önemli sebeplerden biri budur. Buna göre yöneti- 
cilerde veya yönetime talip olanlarda ehliyet ve liyakat şartı, olmazsa olmaz 
şartlar arasında yer almaktadır. Allah'ın Elçisi (s.a.v) “Emanet kaybolduğu za- 
man kıyameti gözlemeye başlayın” demiş, “Emanet nasıl kaybolur?” diye soru- 
lunca “İş ehli olmayanın eline geçince” buyurmuştur (Buhari, İlim, 2, 59). 

Herkes yönetmek ister. Ancak yönetim ağır bir sorumluluktur, liyakat ve 
ehil olmayı gerektirir. En yüksek bilgi “kişinin kendisini bilmesi”dir ama in- 
sanların büyük bir bölümü yönetim için zaruri şart olan ehliyet ve liyakatin 
kendilerinde olmadığını kabul etmez, kendilerini en üst makamlara layık gö- 
rür ve bu uğurda büyük mücadelelere girişirler. İşte burada topluma büyük 
sorumluluklar düşmektedir. Ayet, “Emanetleri ehline verin” buyurur. Hitap 
yönetilenlere yani toplumadır. Bu demektir ki kendinden menkul referanslar 
öne sürerek kral, hanedan üyesi veya başkası yönetime tek taraflı olarak el ko- 
yamaz. Prensip olarak “mülk Allah'ındır”, dolayısıyla iktidarın tayini, siyasetin 
yürütülmesi işi de toplumundur. Zorunlu olarak yöneten-yönetilen olacağın- 
dan yönetimin bir alış-veriş ve dolayısıyla icap ve kabul yani rızaya dayanması 
ilkesi esastır ki, “biat” bunu ifade eder. 

Yönetilenler, ehliyet ve liyakat sahiplerini araştırıp bulmalı, yönetim so- 
rumluluğunu onlara vermelidir. Bir işin hakkını vererek yapacak biri varken, 
bu işe ehil olmayanın buna talip olması “Allah'a, Elçisine ve mü'minlere ihanet” 
olarak nitelendirilmiştir. Buhari'nin Sahih'inde yer verdiği bir hadise göre iki 
kişi bir işi Allah'ın Elçisi'nden isteyince şöyle buyurmuştur: “Biz işimizi iste- 
yene ve makama düşkün olanlara vermeyiz.” Yine Hz. Peygamber'in valilik is- 
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teyen Ebu Zer'e verdiği cevap meşhurdur: “Ebu Zer, sen zayıfsın, o iş bir ema- 
nettir. Sonu da kıyamet günü perişanlık ve pişmanlıktır. Bundan bu görevi hak 
eden ve tam olarak yerine getiren müstesnadır” (Müslim, İmaret, 16). 

Emanete karşı gösterilen hassasiyetin tamamlayıcı unsuru “adalet”tir: 
“(Allah) İnsanlar arasında hükmettiğinizde adaletle hükmetmenizi em- 
rediyor.” Müslümanlar nasıl, emanetleri, yönetim işini ehliyet ve liyakat sahibi 
kimselere devretmek zorunda iseler, aynı zamanda kendilerine bu emanetler 
tevdi edilen yöneticiler, kamu otoriteleri, bürokratlar, yöneticiler, yargı men- 
supları vd. de adaleti gözetmek zorundadırlar. (Bkz. 6/En'am, 152; 16/Nahi, 
90; 38/Sad, 26). Hz. Peygamber (s.a.), kendi ümmetinin misyonunu ve beka- 
sını doğruluğa, adalete ve merhamete bağlamıştır: “Bu ümmet, konuştuğun- 
da doğru söylediği, hükmettiğinde adaletle hükmettiği ve kendisinden isten- 
diğinde merhametle davrandığı müddetçe, hayırlı olmaya devam edecektir” 
(Ebu Davud, İcare, 54). Hiyerarşik olarak herkes diğerinden sorumludur. Bunu 
Allah'ın Elçisi “çoban-sürü” metaforuyla anlatmıştır: “Hepiniz çobansınız ve 
hepiniz güttüklerinizden sorumlusunuz. Devlet başkanı yönettiklerinden, aile 
reisi ev efradından, kadın kocasından, köle efendisinin malından sorumludur” 
(Buhari, Cuma, 1; Müslim, İmare, 20). 

Hz. Ömer (ra,)'e dayandırılan bir söz bugün meclislerin duvarını süsle- 
mektedir: “Adalet mülkün temelidir.” Eski Sasani krallarından Nuşirevan şöyle 
der: “Devlet askerle korunur, asker para ile beslenir, para vergi ile elde edilir, 
vergi ülkenin gelişmesiyle sağlanır, ülkenin gelişmesi ise adaletle mümkün- 
dür." Yusuf Has Hacib'e göre “Adalet göğün direğidir, yıkılırsa gökyüzü yerin- 
de duramaz.” Selçuklu veziri Nizamülmülk'e “Bir devlet başkanı inkâr ve kü- 
fürle ayakta kalır, fakat adaletsizlikle kalamaz” sözü izafi edilir. Genceli Niyazi, 
“Dünyaya fatih olmaz zulüm ile rezalet,/Yeryüzünün fatihi adalettir, adalet!” 
der. Sokrates'e göre adaletin tecelli etmesi için “Bir yargıç, iyi niyetle dinle- 
meli, akıllıca karşılık vermeli, sağlıklı düşünmeli, tarafsızca karar vermelidir.” 
Eflatun, adaletin olmadığı yerde ahlakın da olamayacağını düşünür. Sigmund 
Freud bile “Bırakın adalet yerini bulsun, isterse kıyamet kopsun” der. Ameri- 
ka'daki ırkçılığa ve ırk ayrımına karşı mücadele eden Martin Luther King, “Bir 
yerdeki haksızlık, adalet için her yerde tehlikedir” der. Merson'a göre “İnsan- 
lar ancak adaletle doyurulur” Gandhi, adaletsiz bir rejimin, adaletle yıkılması 
gerektiğini düşünür. Ömer Hayyam, adaleti evrenin ruhu mesabesinde görür. 

Epiktetos'a göre “Adaleti seven bir insan için her yer emindir.” Kısaca ada- 
let yoksa barış yoktur; hukuk yoksa adalet yoktur; ahlak yoksa hukuk yoktur. 
Adaletin olmadığı yerde bol bol dinden söz edilir ama dinin özü yoktur. 
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Ayet, “İnsanlar arasında hükmettiğiniz zaman” der ki, bunun anlamı 
Müslüman olsun olmasın, her kimin davası görülecekse, hakkında hüküm ve- 
rilecekse davanın usulüne uygun ve hükmün adaletle verilmesi mecburiyeti 
vardır. Bu yöneticiler için söz konusu olduğu gibi, ihtilaflara bakan hâkimler 
veya sıradan gündelik anlaşmazlıklar konusunda fikri sorulanlar için de söz 
konusudur. 

Adalet, taşın gediğine yerleştirilmesi yani bir şeyin yerli yerine konulma- 
sı, her hak sahibine hakkının verilmesidir. Adalet zamanında tecelli etmelidir, 
adaletin gecikmesi adaletsizliktir. Bu konuda dinler, etnik gruplar arasında 
ayırım yapılmaz. Maide, 42. ayette göreceğimiz gibi, Allah'ın Elçisi'ne “Yahu- 
diler arasında hüküm vereceksen, adaletle hükmet” buyrulmuştur. Adalet 
tarafgir olmamak, hak sahibini üstün tutmak, dağıtımı-bölüşümü liyakate ve 
emeğe göre yapmak, hem hukuki adaleti hem gelir bölüşümünde adaleti tesis 
etmektir. Bu yüzden iktidar ilişkisini düzenleme mekanizması olarak tanımla- 
nan siyasetin ve genel olarak yönetimin (mülk) temelinin adalet olduğu söy- 
lenmiştir. Hak ve hukuk, eşitlik ve hakkaniyet ancak adaletle sağlanır. 

Merhameti bol olan Allah, bunları bize açıklıyor, güzel öğütler veriyor. Bu 
öğütlerin özü, emanetleri ehil olanlara tevdi etmemiz ve her iş ve fiilimizde 
adaletli davranmamızdır. Bunlara titizlikle riayet ettiğimizde nimetlere sahip 
olacağız. Neyi nasıl yaptığımızı Allah hakkıyla işitir ve görür. 
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59. Eyimân edenler, Allah'a itaat edin; elçiye itaat edin ve sizden olan 
emir sahiplerine de. Eğer bir şeyde anlaşmazlığa düşerseniz, artık 


onu Allah'a ve elçisine döndürün. Şayet Allah'a ve âhiret gününe 
imân ediyorsanız. Bu, hayırlı ve sonuç bakımından daha güzeldir. 


Önceki ayette emanetlerin ehline tevdi edilmesi ve adaletle hükmedilmesi 
emredilmişti. Hz. Ali, bunu siyasetle ilişkilendirerek, yöneticilerin itaat bek- 
leme şartını, onların emanete riayet etmelerine ve adaletle hükmetmelerine 
bağlamaktadır. Şu halde kendisine itaat edilecek kişi her şeyden evvel ehil ve 
liyakat sahibi olmalı. Körce bir itaat ne itaatin asıl maksadına ne biat hüküm 
ve hikmetine uygundur. Körce itaat sürü psikolojisidir. Kur'an-ı Kerim, kayıtsız 
şartsız liderlere itaat edenlerin derin düş kırıklığına işaret eder (bkz. 11/Hud, 
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98). Sürüden körce itaati sağlayanlar, sonunda toplumlarını yıkıma götürmüş- 
lerdir (14/İbrahim, 28). Yöneticiye itaati hak ettiren hukuk ve hukuka riayeti- 
dir. Hukuk dışına çıkan yönetici meşruiyetini kaybeder. Halife seçildiğinde Hz. 
Ömer, cemaate şunu sordu: “İstikametten ayrılırsam beni nasıl düzelteceksi- 
niz?” Ona şu cevabı verdiler: “Eğri kılıçlarımızla!” Çok daha sonraları Thomas 
Aguinas (1225-1274) ve John Locke (1632-1704), hukuku çiğneyen yönetici- 
nin şiddet kullanılarak devrilebileceğini söyleyeceklerdir. 

Genel olarak İslam bilginleri, “Allah'a itaat”in O'nun doğrudan iradesine 
değil, emirlerine uyma manasında olduğunu düşünmüşlerdir ki, bu doğrudur. 
İslam tasavvufunun meşru sınırlarını fazlasıyla genişletme eğiliminde olanlar, 
emirleri ikincilleştirip iradeyi öne çıkarırlar. Buna göre Allah'ın iradesine tes- 
limiyet varoluşsal amacın kendisi haline gelmektedir. Allah'ın iradesine tesli- 
miyet tabii ki yaratılışın anlamı ve amacıdır ama Allah'ın muradını ancak in- 
dirdiği hükümler vasıtasıyla öğrenebiliriz. Kendi indi değerlendirmelerimizin 
veya özel ruhi tecrübelerimizin bizi sağlıklı olarak Allah'ın iradesine teslimi- 
yete götüreceğinden tam olarak emin olamayız. Bu yüzden hükümler, emir ve 
nehiyler son derece önemlidir. Bu kişisel seviyede öyle olduğu gibi, toplumsal 
seviyede de öyledir. Yani Allah'ın muradını emir ve nehiylerin hikmetinden, 
hükümlerin maksadını bilip ona göre hareket etmek suretiyle öğrenmeye çalı- 
şır, böylelikle iradesine tabi olmaya çalışırız. 

Bu ayette yönetim ve adaletin referanslarına işaret edilmektedir. Siyasi 
iktidar ve genel olarak yönetim meşruiyetini hukuktan alır. Hukuk en temel- 
de değerlerin kurallara ve hükümlere dönüşmüş halidir. Hukuki değerlerin 
kaynağı Allah ve O'nun Elçisi (s.a.v)dir. Müslümanların birinci derecedeki 
sadakatleri Hukuk'a yani onlara değerlerin ne olduklarını indiren ve öğreten 
Allah'a ve Elçisi'nedir. En üst hiyerarşi hakkın, hukukun ve hakikatin kaynağı 
ve öğreticisi Allah, sonra bir muallim, yol gösterici ve açıklayıcı olarak O'nun 
peygamberidir. 

Peygamber bir beşerdir, kendinden vahye bir şey katmaz, gelen vahyi ol- 
duğu gibi aktarır; ancak hükümleri açıklar, öğretir, tefsir eder, gündelik hayat 
pratiklerinde nasıl ete kemiğe geçirileceklerini gösterir ve şahitlikte bulunur. 
Bu açıdan peygambere itaat aynı zamanda Allah'a itaattir. Sünnet, teşride ikin- 
ci kaynaktır. Çünkü vahyi alan, ruhen tecrübe eden, nasıl tatbik edileceğini 
gösterip öğreten ve her durumda Allah'ın koruması ve yönlendirmesi altında 
olan Hz. Peygamber'dir. “Peygamber size ne verdiyse onu alın ve neyi yasak 
ettiyse ondan sakının” (59 /Haşir, 7). Tam da bunu destekleyen hadis şudur: 
“Size neyi yasakladımsa ondan uzak durun, size neyi emrettiysem gücünüz 


412 ALI BULAÇ-KUR'ÂN DERSLERİ/DİRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


yettiğince onu yapın. Sizden öncekilerin helak olmalarının sebebi, çokça soru 
sormaları ve peygamberlerine muhalefet etmeleri olmuştur” (Buhari, İ'tisam, 
2; Müslim, Fedail, 130). Peygambere muhalefet etmenin doğuracağı sonuçlar- 
dan biri toplumsal manada bir kargaşanın ortaya çıkması, her bir grup ve fır- 
kanın kendi başına bir dini yol çizip diğerlerini sapkınlıkla itham etmesi, her- 
kesin kendi zümre ve grup çıkarına göre dini yorumlamaya kalkışması olur. 
“Onun emrine muhalefet edenler, kendilerine bir fitnenin gelip çatmasından 
korkup sakınsınlar” (24 /Nur, 63). 

En genel anlamıyla “Ulu'l-emr”, yöneticilerdir. Meşru devlet başkanları, 
yürütme erki, valiler, amirler, komutanlar vs. Kısaca emir verme ve yönetme 
yetkisine sahip olan herkes. Allah'a ve Resülü'ne itaat edildiği gibi yöneticile- 
re de itaat edilmesi gerekir. Ulu'l-emr'in Müslümanların işlerini gören, tespit 
edip görülmesini gözeten “Ehlü'l hal ve'l-akd” olduğu da söylenmiştir. Bunlar 
akıl, görüş ve kavrayış sahibi olup yönetme kabiliyetine sahip kimselerdir. 

Burada söz konusu olan itaatin iki şartı vardır: Biri, yöneticilerin Allah'ın 
ve Resülü'nün vaz'ettiği değerler çerçevesinde hareket etmeleri, diğeri Müs- 
lümanlardan olmaları. “Minküm(sizden)” kaydı, yöneticilerin hem İslami 
değerlere bağlılıklarına -ki bu aynı zamanda yönetimin meşruiyet temelidir- 
hem Müslümanların içinden çıkmalarına atıftır. 

Minküm'ü daha geniş çerçevede ele almak icap ederse, bunun seçim ve bi- 
atle sıradan halktan liyakat ve ehliyet sahibi insanların da bize yönetici olabi- 
lecekleri fikrini ilham ettiğini söyleyebiliriz. Başka bir deyişle, yönetimin belli 
bir iktidar seçkini, oligarşik zümre, hanedan, aile, kast, sınıf veya çıkar grubu 
dolaşımında hapsedilmesinin “minküm” esprisine aykırı olduğu anlaşılmak- 
tadır. Çünkü tarihten ve günümüzdeki pratiklerinden biliyoruz ki, yönetim bir 
grubun tekeline geçince, zaman içinde yöneticiler sabit iktidar seçkinleri olur, 
bu da yönetimde ve siyasette yabancılaşmalara sebebiyet verir. Siyasette ve 
yönetimde yabancılaşmanın olduğu yerde, Ulu'l-emr, minküm olmaktan çıkar. 

“Minküm”, hukukun teminatıdır. Bizden olan emir sahipleri Allah'a ve 
Resülü'ne tabi olacaklar, yönettikleri kimseleri hukukun dışına çıkarak keyfi 
olarak yönetmeye kalkışmayacaklar. Hukukun dışına çıkmak isyan olarak ni- 
telendirilmiştir ve hukukun çiğnendiği hiçbir durumda yöneticilere itaat edil- 
mez: “Allah'a isyan konularında yöneticilere itaat edilmez” (Müsned, IV, 426). 
“Ancak ma'ruf (meşru) emre itaat edilir” (Buhari, Ahkâm, 4; Müslim, İmare, 
39). Bir sefer sırasında komutan Abdullah ibn-i Huzayfe, çekiştiği askerlere 
“Odun toplayıp ateş yakın ve kendinizi içine atın” diye emir verince, askerler 
“Biz ateşten korunmak için İslam'a girdik, şimdi kendimizi ateşe mi atalım” 
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dediler, emre itaat etmediler. Durum kendisine arz edildiğinde Hz. Peygamber 
(s.a.v) şöyle buyurdu: “Eğer kendilerini ateşe atsalardı, bir daha içinden çıka- 
mazlardı. İtaat ancak ma'ruf şeyde olur” (Buhari, Ahkâm, 4; Müslim, İmare, 8). 

Allah'ın hükümlerine aykırı hayat ateştir. Ancak bu elbette, Müslümanla- 
rın azınlıkta oldukları yerlerde silahlı isyana kalkışmalarının gerekçesi değil- 
dir. Gücün zayıf olduğu beşeri durumlarda, mümkün mertebe açık hükümlere 
aykırı tutum ve davranışlardan kaçınmak ve elden geldiğince sosyal ve politik 
çevreyi İslami bakımdan yaşanabilir hale getirmek için mücadele etmek gere- 
kir. Bu da temel hak ve özgürlüklerin geliştirilmesiyle mümkündür. İdeal olan 
İslami hükümlerin eksiksiz yaşandığı bir düzen oluşturulmasıdır. 

İtaat Allah'a ve Resülü'ne yani ilahi hükümlere olunca, Ulu'l-emr olan yö- 
neticilerin etnik kökenleri, renkleri, dilleri ve kavimleri önemli değildir: “Üze- 
rinize siyah kuru üzüm gibi Habeşi bir köle dahi geçmiş olsa, Allah'ın Kitabı'yla 
yönettiği müddetçe emrini dinleyiniz” (Müslim, İmare, 8). 

“Minküm”den çıkarılabilecek ikinci anlam yönetimin farz-ı kifaye olma- 
sıdır. Yani Müslümanlardan bir grup yönetiyorsa bütün Müslümanların yö- 
netmeye kalkışmaları gerekmez; tıpkı bir beldede yeterince hekimin bulun- 
masının herkesin hekim olması gerekmediği gibi. Ancak bu, Müslümanların 
siyasete bigâne kalmaları anlamına gelmez, hayır yöneticiler belli sayıda olur 
ama genel gidişin takip edilmesinden bütün Müslümanlar güçleri ve ilgileri 
oranında sorumludurlar. 

Allah'a ve Resülü'ne itaat, ihtilafların Kitaba ve Sünnet'e götürülmesini ge- 
rekli kılmaktadır: “Eğer bir şeyde anlaşmazlığa düşerseniz, artık onu Al- 
lah'a ve elçisine döndürün.” Kitap ve Sünnet bağlayıcı iki kaynaktır. İhtilaf- 
lar, bu iki kaynağa müracaat edilerek çözülecek, hükümler bu iki kaynağa göre 
düzenlenecektir. Herkes kendi kafasına, öngörüsüne, çıkarına ve aklına göre 
hüküm koyacak olsa, toplumsal kargaşa ve çatışma baş gösterir. Çünkü herkes 
kendi çıkarını öncelikle gözetir. Allah ve Resülü ise taraf tutmaz, adaletin tam 
tesisini gözetirler, hakkaniyeti gözetirler. 

Kitap ve Sünnet'teki hükümler bağlayıcıdır. Bunlardan nasıl zamana ve de- 
gişen toplumsal ihtiyaçlara göre yeni hükümler ve içtihatlar çıkacağına ilim ehli 
karar verir. Bu açıdan bazı bilginler Ulu'l-emr'in bir anlamının da “Peygamber'in 
varisleri âlimler” olduğunu söylemişlerdir. Kitap ve Sünnet'ten sonra İcma ve 
Kıyas bu çerçevede ele alındığında, icma ile bağlanmış hükümler ve müçtehit- 
lerin muteber içtihatları yöneticilerin referans aldıkları birer emir olur. 

Bu hiyerarşik sıraya göre yönetimin belirlenmesi, işlerin yürütülmesi yani 
itaatin önce Allah ve Resülü'ne, arkasından bu yönde titizlikle hareket eden 
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Müslümanlardan olan Ulu'l-emr'e yapılması “Allah'a ve ahirete inanma”nın za- 
ruri sonucudur. Bu Müslümanlara büyük hayır, fayda, şımartmayan refah ve 
huzur getirir. 

Ayetin geneline bakıldığında dört katlı bir referans çerçevesi olduğu gö- 
rülür. Bunlar aynı zamanda Şeriat'ın kaynakları, asıllarıdır (Edille-i şer'iyye): 

a) Allah'a itaat yani Kitap; 

b) Resül'e itaat yani Sünnet; 

c) Ulu'l-emr'e itaat yani âlimlerin mutabakatı, İcma; 

d) İhtilaflı konuların Allah'a ve Resülü'ne yani Kitap ve Sünnet'e götürül- 
mesi. Kıyas. 

En temeldeki kaynak Kur'an'dır. Sünnet Kur'an'ı açıklar, uygulanmasına 
rehberlik eder. İslam bilginlerinin bir konu üzerinde ittifakı, Allah'ın muradı- 
nın tespiti anlamına gelir. Bu üç kaynağa müracaat edilerek bir sorun çözülemi- 
yorsa, o zaman aklı kullanarak yani kıyas yaparak sorun çözülür. Burada Razi, 
ilginç bir noktaya dikkat çekmektedir: Referans alınan icma, mü'min kimse- 
lerin icmaıdır. Çünkü ayetin başında yüce Allah “Ey iman edenler” demekte, 
sonra “Sizden emir sahiplerine” buyurmaktadır. Konsensüs mü'minlerin kon- 
sensüsüdür. Başka kimselerin, kuruluşların konsensüs olarak önümüze koy- 
dukları birtakım hükümler, mesela uluslar arası sözleşmeler, beyannameler 
sorgusuz sualsiz referans alınamaz. Öncelikle Müslümanlar, kendi alimlerinin, 
müçtehit ve ilim sahibi kanaat önderlerinin konsensüsünü aramalı, bundan 
sonra başka kültür ve medeniyet havzalarının konsensüslerini bakıp bir kriti- 
ge tabi tutmalıdırlar. Razi, inançlarından şüpheye düşülen gurup ve fırkaların 
yapmış olduğu icmaa yani konsensüslere itibar edilmez demektedir. 

Kıyas'ın “Fe-rudduhu (götürün, döndürün)” emrine dayandığını düşü- 
nürsek, bunun anlamı “benzerine kıyas edin” demektir. Yani “Allah'ın hükmü- 
nü açıkladığı bir olaya kıyas edin.” Bundan murat, bir sorunu hem şekil hem 
sıfat bakımından kendisine benzeyen bir olaya kıyas etmektir. Biri Hz. Pey- 
gamber (s.a.v)'e oruçlu iken karısını öpmenin hükmünü sorar. O da: “Mazmaza 
yapsaydın (ağzına su alıp çalkalasaydın), ne olurdu? Yemenin başlangıcı olur- 
du” cevabını verir. Bu sayede Hz. Peygamber (s.a.v) kadını öpmenin cinsel bir- 
leşmenin başlangıcı (mukaddimesi) olduğunu söylemek istemiştir. 

İhtilafların Allah'a ve Resülü'ne götürülmesi emrinden çıkarılması müm- 
kün olan diğer mana da şudur: İhtilaflarınızı Kitaba ve Sünnet'e yani hukuki 
mevzuata götürdüğünüz halde çözemeyecek olursanız -ki bazı arızi sebepler 
dolayısıyla budamümkündür- siz yine de Allah'a ve Resülü'ne olan bağlılığını- 
zı kaybetmeyin; Kur'an ve Sünnet'e sarılmaya devam edin. Çünkü Müslüman- 
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lar şu veya bu ihtilaf dolayısıyla Allah'a ve Resülü'ne bağlılıklarını kaybedecek 
olurlarsa kardeşlikleri zedelenir, birlik ve beraberlikleri bozulur, kutuplaşıp 
çatışmaya girerler. Allah'a ve Resülü'ne bağlılık, vahdeti, birlik ve beraberliği, 
cemaat ve ümmet olma bilincini diri tutar. Birlik devam ettiği sürece ihtilaflar 
da çözüm yoluna girer. (Bkz. 42/Şura, 10.) 

“Bu, hayırlı ve sonuç bakımından daha güzeldir.” Te'vil, bir şeyin ken- 
disine döndüğü/döndürüldüğü yer, o şeyin mercii ve sonucudur. Bu tarzda ha- 
reket edildiği zaman, toplumsal hayat, insanlar arasındaki ilişkiler hayırlara 
yol açacak, güzel sonuçlar verecektir. 
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60. Sana indirilene ve senden önce indirilene gerçekten inandıkla- 
rını öne sürenleri görmedin mi? Bunlar, tağutun önünde muha- 
keme olmayı istemektedirler; oysa onlar onu reddetmekle emro- 
lunmuşlardır. Şeytan da onları uzak bir sapıklıkla sapıtmak iter. 
61. Onlara: “Allah'ın indirdiğine ve elçiye gelin” denildiğinde, o mü- 
nafıkların senden kaçabildiklerince kaçtıklarını görürsün. 


Yukarıdaki konuyla ilgili olan bu iki ayet, insanın hem Allah, hem kendi iç 
dünyasıyla olan tutarsızlığı konusunda tarihsel örnekler vermektedir. İnişleri- 
ne sebep teşkil eden birkaç olay zikredilmiştir, en meşhur ve verilmek istenen 
mesaja uygun olanı ise samimiyetsiz bir biçimde Müslüman olan bir müna- 
fik hakkında indiği yolundaki rivayettir. Buna göre bir Yahudi ile bir münafık 
ihtilafa düşer. Yahudi davanın Hz. Peygamber (s.a.v)'e götürülmesi teklifinde 
bulunur, münafık ise karşı çıkar. Çünkü Hz. Peygamber'in adil bir karar vere- 
ceğinden emindir. Münafığın tercihi Ka'b bin Eşref'tir, Yahudi ise Hz. Peygam- 
ber'in hakemliğinde ısrar edince davaya Hz. Peygamber bakar ve beklendiği 
üzere Yahudi'nin lehine karar verir. Münafık bu kararı tanımadığını söyler. Ebu 
Müslim ise, ayetin sonradan Müslüman olan samimiyetsiz bir Yahudi'nin ihti- 
lafı Hz. Peygamber'e değil, Ka'b bin Eşref'e götürmesi dolayısıyla indiğini söy- 
ler. Çünkü “Sana indirilene ve senden önce indirilene gerçekten inandıklarını 
öne sürenler” zikredilmektedir ki, bunlar Yahudilerdir. 
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Şu veya bu sebep olsun, vurgulanmak istenen mesele, kendi aralarındaki 
insani ve toplumsal ilişkilerin düzenlenmesi, ihtilafların görülmesi söz konusu 
olduğunda içleri ve dışları bir olmayan ikiyüzlü kimselerin İslami hükümler- 
den kaçmaları, sırtlarını çevirip uzaklaşmalarıdır. Oysa onlar hem İslam'a, hem 
önceki peygamberlere indirilen hükümlere inandıklarını öne sürmektedirler. 
Öyle olsaydı, hiç tereddütsüz İslami hükümleri hayatlarında yaşatmaya çalışır- 
lardı. Burada görünür bir tutarsızlık olduğu açıktır. Böyle insanlar açıkladıkları 
inançları çerçevesinde samimi değildirler, bu kendi içlerinde de tutarsız olduk- 
larının göstergesidir. Allah'ın indirdiklerinden var güçleriyle kaçıyorlar, haki- 
katte onlar adaletten ve hakkaniyetten kaçıyorlar amaçları başkalarının hak 
ve hukukuna saygı göstermek değil, kendi bencil çıkarları doğrultusunda helal 
haram demeden hak ve hukuk ihlal etmektir. Onları azdıran ve kendisi azgınlığı 
temsil eden tağutun karşısına geçip muhakeme olmayı kabul etmek ağır bir 
suçtur. Çünkü onu tanımamaları emredilmişti. İkiyüzlü insanlar aksini yapıyor- 
lar. Bu, Şeytan'ın onları katmerli bir sapkınlığa sürüklemesinin sonucudur. 

Bu iki ayet, bugünkü Müslümanların da kendi dinleri karşısında takınma- 
ları muhtemel olan tutarsız ve samimiyetsiz ahlaki tutuma işaret etmektedir. 
Müslümanların çoğu maalesef dinin kolaylarına gelen tarafını benimserlerken, 
işlerine gelmeyen hükümlerini ya hayatlarından çıkarmaya veya unutturmaya, 
değiştirmeye kalkışırlar. Özellikle dinin dünyevi hükümlerine karşı tutumları 
bunun tipik örneği sayılır. 
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62. Öyleyse, nasıl olur da, kendi ellerinin sundukları sonucu, onlara 
bir musibet isabet eder, sonra sana gelerek: “Kuşkusuz, biz iyilik- 
ten ve uzlaştırmaktan başka bir şey istemedik” diye Allah'a yemin 
ederler? 


63. İştebunların, Allah kalplerinde olanı bilmektedir. O hâlde sen on- 


lardan yüz çevir, onlara öğüt ver ve onlara nefislerine ilişkin açık 
ve etkileyici söz söyle. 


v. 


Yukarıdaki ayetlerin bağlamı göz önüne alındığında, Allah'ın hükümlerine 
razı olmayıp başka hükümlere iltifat edenlerin, belli bir süre sonra çeşitli mu- 
sibetlere duçar oldukları anlaşılır. Sebebi açık: İlahi hükümler insanlar arasın- 


4/Nisa Süresi/62-63 417 


da adalet ve hakkaniyeti tesis eder, herkese hakkının teslim edilmesini hedef- 
ler, böylelikle toplumsal hayatta huzur, dayanışma ve istikrar sağlanmış olur. 
Adaletten sapan, emeğinin karşılığına ve payına düşene razı olmayanlar hak- 
sızlıklara başvurunca, toplumsal istikrar bozulur, potansiyel çatışmalar açığa 
çıkar, böylelikle herkes baş gösteren çok yönlü musibetlerden payına düşeni 
alır. Bütün bunların sebebi, İslami hükümlerin yerine azgınlığı ve keyfiliği esas 
alan tağutun hükümlerine razı olmaktır. 

Tağutun hükümlerine müracaat edenlerin gerekçesi, “iyilik ve uzlaşma-u- 
yum”dur. Zannediyorlar ki, İslami hükümler katıdır, ara formüller, çözümler 
önermemektedir. “Şeriat'ın kestiği parmak acımaz”, acımamalıdır, çünkü ada- 
leti tesis etmektedir. İçi boş sözler; adil olmayan, hakkaniyete dayanmayan uz- 
laşmalar ve uzlaştırmalar kısa zamanda sona erer, yeni ve daha büyük sorun- 
ların ortaya çıkmasına yol açar. 

Münafıkların en büyük özelliği samimiyetsiz olmalarıdır. Bir yandan ken- 
dilerini gözlemeye çalışır, diğer yandan İslam dininin ve Müslümanların ni- 
metlerinden de kopmak istemezler. Bir ayakları sapkınlıkta, bir ayakları İslam 
dairesi içindedir. Duruma göre, gelir Müslümanlıklarını beyan eder, herhangi 
bir tehdit veya tehlike ortaya çıktığında İslam ile aralarında mesafe koyarlar. 
Ancak ister dünyada ister ahirette olsun, söz konusu tutarsız, ikiyüzlü ve sa- 
mimiyetsiz davranışları dolayısıyla kötü bir duruma düşecekleri ve düştükleri 
muhakkaktır. Bu onların utanç içinde kalmalarına yol açar. 

Allah iç yüzlerini bilir. Bu profildeki insanlara karşı sosyal ve psikolojik 
durumlarına göre iki ayrı tutum takınmak mümkün: 

a) Onlardan yüz çevirmek veya onları kendi hallerine bırakmak. Aslında 
her iki tutum da aynı kapıya çıkar. Muhtemelen ahlaki bakımdan tamamen te- 
fessüh etmiş kimselere uygulanacak en iyi ceza bunların cemaat içinden tecrit 
edilmeleri, iki şapka ile işlerini görmeye çalıştıkları sosyal çevreden dışlan- 
maları olacaktır. İnsanın ancak çevresiyle var olabileceği gerçeği göz önüne 
alınacak olursa, buna bir tür “sosyal ceza” demek mümkün. 

b) Öğüt verip etkileyici söz söylemek. Öğüt onlara doğrunun ne olduğunu 
anlaşılır, açık ve düşündürücü bir üslupla anlatılması demektir. “Hikmet ve gü- 
zel öğüt” bu üslubun ruhunu teşkil eder (16/Nahl, 125). 

“Etkileyici söz” ise, onların kişilikleri, nefisleri, zati varlıklarıyla ilgili sar- 
sıcı söylemdir. Bir bakıma kendileriyle yüzleşmelerini sağlar. Mesela ikiyüzlü- 
lük ve tutarsızlık insanın kendine olan saygısını yok eder, onlara kendine özsay- 
gının ne kadar önemli olduğu anlatılır. Bazı müfessirler, bunun onlara verilecek 
öğüdün, kalabalıkta değil, yüz yüze ve tenhada verilmesi durumunda daha etki- 
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leyici olduğunu düşünmüşlerdir. Her şeyi hakkıyla bilen, gören, işiten ve haber- 
dar olan Allah onların kalplerinde olanları bilir, böyle iken ikiyüzlü davranmak 
kişinin kendini aldatmasından başka bir şeydir, hatta bir yerde çocukçadır. Kal- 
dı ki, bu dünyanın hâkimlerinden kurtulan ahirette Büyük Gün'ün hesabından, 
Ahkemü'l-hâkim olan Allah'ın hükmünden kaçamaz. Orada hakikat bütün çıp- 
laklığıyla orta yere serilir ve bütün beşeriyet buna muttali olur. Orada utanç 
verici bir duruma düşmektense, “burada, hemen ve şimdi” özü sözü bir, dürüst, 
tutarlı ve ahlaki erdemlere saygılı bir hayat yaşamak çok daha akıllıcadır. Bu da 
ancak peygamberlerin getirdiği vahiylere kulak vermekle mümkündür. 
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64. Biz elçilerden hiç kimseyi ancak Allah'ın izniyle kendisine itaat 
edilmesinden başka bir şeyle göndermedik. Onar kendi nefisle- 
rine zulmettiklerinde şayet sana gelip Allah'tan bağışlama dile- 
selerdi ve elçi de onlar için bağışlama dileseydi, elbette Allah'ı 
tevbeleri kabul eden, esirgeyen olarak bulurlardı. 


Yukarıda (59. ayet) Allah'a ve elçisine itaat emredilmişti. Bu elçinin — 
haşa- Allah ile aynı konumda olduğu veya itaati kendi adına ve kendi inisiya- 
tifiyle talep ettiği anlamına gelmez. İster son elçi ister ondan öncekiler olsun, 
peygamberlerin tümüne itaat “ancak Allah'ın izni”yle olmuştur. Bazıları iznin, 
bilgi-ilim anlamında olduğunu söylemişlerdir. Bu uzak bir ihtimaldir, çünkü 
elbette her şey Allah'ın bilgisi dâhilinde cereyan eder ama her şey izniyle, tas- 
vibiyle olmaz. Peygamberler, kendilerine uyulmasını istemişlerse bu, Allah'ın 
kendilerine izin vermesiyle mümkün olmuştur. O zaman izni “muvafakat, tas- 
vip, onay” şeklinde anlamak daha uygun olur (3/Âl-i İmran, 152). 

Hz. Peygamber (s.a.v)'e muhalefet etmek kişinin kendine yazık etmesi, 
haksızlık etmesiyle (zulüm) aynı şeydir. Çünkü peygamberler Allah'tan emir 
ve yasaklar getirir, bu emir ve yasaklara uyanlar hem büyük nimetlere sahip 
olur hem büyük zararlardan korunurlar. Ortada bir nimet varken kendini on- 
dan mahrum bırakan veya bir zarara bile bile atlayan kişi en başta kendine 
haksızlık yapmış olur. Böyle iken insanın aldatan kibri, onu yanlış yollara sevk 
eden gururu, gerçekleri görmesine engel olan boş inançları ve kıramadığı ön- 
yargıları onu hakikati kabul etmekten alıkoyar. Hz. Peygamber (s.a.v) zama- 
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nında bu duruma düşenler olmuştur. Oysa onlar, yine de pişman olup Allah'tan 
bağışlanma dileselerdi ve Hz. Peygambere gidip onun da bağışlamasını istese- 
lerdi, kendilerine haksızlık yapmaktan kurtulur, Allah'ın mağfiretine nail olur- 
lardı. Nitekim Allah tevbeleri kabul eden ve esirgeyendir. 

Bugün ve bütün zamanlar için de, Hz. Peygamber'in sahih Sünneti ve Sireti 
üzere hareket etmeyenler, harici paradigmaları doğrulamak üzere Kur'an'ı ol- 
madık yorumlarla şu veya bu tarafa çekenler ya da sahih sünnetin dahi referans 
alınmayacağını öne sürenler aynı trajik duruma düşer, sonra pişman olurlar. 
Bunların da kurtuluşu, peygamber sevgisini kalplerinde yeşertip büyütmeleri, 
Kur'an'ı onun öğrettiği gibi anlamaya ve yaşamaya çalışmalarıdır ki, bu Allah'ın 
izni ve dilemesi halinde onun şefaatlerine vesile olmasını sağlayacaktır. 

ğa Va çağ asd Gİya$ 55 Öyleki Y Eli3ğ Yl 

Çroğ akid yaklaş ind iş 55 açil 
65. Hayır öyle değil; Rabbine and olsun, aralarında çekiştikleri şey- 
lerde seni hakem kılıp sonra senin verdiğin hükme, içlerinde 
hiçbir sıkıntı duymaksızın, tam bir teslimiyetle teslim olmadıkça, 

imân etmiş olmazlar. 


Bu ayetin Abdullah bin Zübeyr ile Ensar'dan Hatip bin Ebi Beltea arasın- 
da vuku bulan bir ihtilaf münasebetiyle indiği rivayet edilmektedir. Harra böl- 
gesinde Abdullah bin Zübeyr'in su kaynağına yakın bahçesi vardır, Ensar'dan 
olan zatın da bahçesi onu takip etmektedir. Ensari suyun doğrudan -öncelik- 
le- kendisine verilmesini istemektedir. İhtilaf Hz. Peygamber (s.a.v)'e getirildi- 
ğinde şöyle buyurur: “Zübeyr, sen önce sula, sonra suyu komşuna sal.” Ensari, 
bu hükümden hoşlanmaz ve “Halanın oğlu olduğu için mi buna karar verdin?” 
deyiverir. Allah'ın Resülü (s.a.v) buna çok kızar, yüzü rengi değişir. Bu sefer 
şöyle hüküm verir: “Zübeyr, bahçeni sula, duvara varıncaya kadar tut, sonra 
sal.” (Buhari, Sulh, 12; Müslim, Fezail, 129; Ebu Davud, Akdiye, 31). 

İlk karar, aslında teamülün ötesinde komşuya öncelik tanıyarak kolaylık 
sağlamaya matuftu ve elbette Ensari'nin lehindeydi, fakat o suyun doğrudan 
ve öncelikle kendisine akıtılmasını istiyordu. Hem buna itiraz etti, hem Allah'ın 
Elçisi'ni yanlı -adaletsiz- karar vermekle itham edince, Hz. Peygamber, hakka- 
niyete uygun hüküm verdi, böylece konuyla ilgili kuralı da vaz'etmiş oldu. 

Burada söz konusu olan Hz. Peygamber'in verdiği hükümlerin tümüyle 
adalete ve hakkaniyete uygun olduğuna inanmak, bu konuda hiçbir kuşkuya 
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düşmemektir. “Aralarında çekiştikleri şeyler (şecer)” sıradan şeyler değil, 
dallanıp budaklanan, sarpa saran ve duruma göre çatışmalara yol açabilecek 
potansiyele sahip olan ihtilaflardır. Ayetin inişine sebep teşkil eden olayda 
gördüğümüz üzere bu tür ihtilaflar her zaman vuku bulur. Böyle durumlar- 
da Hz. Peygamber'in hakem tayin edilmesi gerekmektedir ki, ayetin indiği or- 
tamda bu hükmün muhatabı o günkü insanlardı. Bugün ise bizleriz. Hz. Pey- 
gamber aramızda olmadığına göre, ayet zımnen Kur'an'ı açıklayan bir kaynak 
olarak ihtilafların çözümünde Sünnet'e göndermede bulunmaktadır. Hz. Pey- 
gamberl(e itaat ve ittiba birinci şarttır. İkincisi, Hz. Peygamber'in verdiği bir 
hükümden hiçbir kuşku ve sıkıntı duymamaktır. Üçüncüsü, verdiği bir hükme 
tam bir hulus-i kalb ile teslim olmaktır ki, bunun anlamı sadece görünürde 
(zahir) değil, vicdanen de hükmünü kabul etmek gerekir. Aksi halde tam iman 
tahakkuk etmiş olmayacak. 

“Tam teslimiyet”in iki anlamı var: Biri, adil vasfına güven duyduğumuz 
kimsenin vereceği karara teslimiyet, diğeri adaletin kendisine teslimiyet. Bu 
konuda hiç kimse Allah'ın Resülü (s.a.v)'nden daha adil değildi. O taraf tutmaz, 
kimseyi kayırmaz ve bir konuya tam vukufiyet sağlamadan hüküm vermez- 
di. Öncelikle şahsiyetinin bu yönüne teslimiyet esastır ki, peygamber olmanın 
zaten gereği budur. Diğeri, adalete ve hakkaniyete teslim olmaktan daha mut- 
luluk ve huzur verici bir şey olamaz, çünkü bu sayede hak sahipleri haklarını 
elde eder, vicdanlar rahatlar ve ahirette görülecek hesaplar kalmaz. 

Hz. Peygamber (s.a.v) elbette bir beşerdir. Yer, içer, hastalanır, dış dünya- 
nın şartlarından etkilenir. Ancak seçilmiş özel bir şahsiyettir. Onu seçen yüce 
Allah'tır, bu yüzden tabii ve zaruri olarak öncelikli itaat da Allah'adır. Böyle 
olmakla beraber “Peygamber (s.a.v)'e de itaat edilmesi” istenmesinin anlamı, 
vahiyle gelen mesajın gündelik hayata uygulanırken, ete kemiğe bürünürken 
bunu bir beşerin gerçekleştirmesidir. Yani bizim içimizden çıkan, bizim dili- 
mizi konuşan, bizim gibi beşeri vasıfları olan bir insan. Allah'ın ilmi bir aklın, 
faaliyet gösteren ve kapasitesi olan bir zihnin ürünü değildir. İnsan bilgisini ya 
geçmişten tevarüs eder, ya bir başkasından öğrenir, ya aklederek (akli bilgi) 
bilgi sahibi olur veya deney ve gözlemde bulunur ya da derin iç murakabe ve 
mücahede sonucunda kalbinde bazı bilgiler açığa çıkar. Peygamber de bir be- 
şer olarak bu süreçlerin hepsini kullanır. Ama peygamber fazladan korunmuş- 
tur, küçük ölçekli yanılmalara düşecek olsa -zelle- ona müdahale edilmekte- 
dir. Vahiyi alıp tecrübe ederken hikmeti en üst seviyede gerçekleştirmektedir. 

Diğer bütün insanların akli güçleri sınırlıdır, o ise aklını vahyin kaynağı ile 
beslemiş, takviye etmiştir. Razi'nin zikrine göre, işte böyle bir akıl ümmetin 
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aklıyla birleştiğinde yani peygamberin aklına göre ümmet aklettiğinde toplam 
akıl güçlenir ve bu ortak akıl olarak ortaya çıkmış olur. Bu akılla hidayet bulu- 
nur, yollar aydınlanır, sırlar çözülür, gözler ve tabiat üzerindeki perdeler açılır. 
Ümmetin ortak aklı ilim adamlarının; başka bir ifadeyle bilgide rüsuh kazan- 
mış, marifette üst tabakalara tırmanabilmiş seçkin insanların ortak görüş ve 
kanaatlerinde tecelli eder. Böylece “Allah'a itaat, Peygamber'e itaat ve Ulu'|- 
emr'e itaat (4/59. ayet)" temelinde zaman içinde tabii olarak ortaya çıkan so- 
runların, vuku bulan bireysel ve toplumsal ihtilafların çözümü için bireysel 
akıl yürütmelere (kıyas) sağlam bir zemin hazırlanmış olur. Bu İslam tefekkü- 
rünün ve fıkhının diğer beşeri havzalarda eşine rastlanmayan belirgin özel- 
liklerinden biridir. Hayatın ana çerçevesini Peygamber Sireti, sosyal hayatın 
çok yönlü alanlarını Peygamber Sünneti ve epistemolojik dünyayı Peygamber 
Hikmeti belirlediğinde Allah'a itaat gerçekleşmiş olur. 
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66. Eğer gerçekten biz, onlara: “Kendinizi öldürün ya da yurtlarınız- 
dan çıkın” diye yazmış olsaydık, onlardan az bir bölümü dışında, 
bunu yapmazlardı. Onlar, kendilerine verilen öğüdü yerine getir- 
selerdi, bu şüphesiz onlar için hayırlı ve daha sağlam olurdu. 

67. Bizdeonlara, o zaman yanımızdan büyük bir ecir verirdik. 


68. Veonları mutlaka dosdoğru yola yöneltip-iletirdik. 


Bu ayetin ana fikir itibariyle bir samimiyet testi öngördüğünü söyleyebi- 
liriz. Böyle olması hasebiyle de hipotetik/farazi olduğunu söylemek mümkün. 
İnsanlar, bir fikre, bir dava veya sevdiklerine ne kadar içten bağlı olduklarını 
anlatabilmek için “Bu davaya canımı veririm, senin için ölürüm” derler. Ancak 
tabii ki iş ciddiye bindiğinde herkes canını vermez veya hayatını kökten deği- 
şikliğe uğratacak tehlikeleri göze almaz. Burada samimiyet testi olarak kişile- 
rin canlarına kıyması veya yurtlarını terk etmeleri zikredilmiştir. Öyle insanlar 
var ki gerektiğinde inançlarını canları ve yurtlarını kaybetme pahasına savu- 
nabilmekte, öyleleri de var ki bunu sadece dilleriyle söyleyebilmektedir. 

Geçmişte, ilahi emirlere itaatsizlikleri dolayısıyla bazı kavimler, özellikle 
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İsrailoğulları bu türden samimiyet testine tabi tutulmuş veya onlara isyankâr 
davranışları dolayısıyla bu türden cezalara çarptırılmışlardır. Mısır'dan çıkış- 
tan sonra İsrailoğullarının altından buzağı yapıp ona tapmaları böyle bir ce- 
zayı gerektirmiştir (2/Bakara, 54). Muhatapların dini kimlikleri konusunda 
üç ayrı görüş vardır. Müfessirlerin bir kısmına göre İsrailoğulları, bir kısmına 
göre münafıklar, diğer bir kısmına göre ise mü'minlerdir. Ayetin indiği ortam 
ile genel bağlamı göz önüne alındığında, Yahudilere ve o günün ikiyüzlü mü- 
nafıklarına göndermede bulunulduğu açıktır. Ancak bu, genel anlamıyla ken- 
dilerini Müslüman-mü'min olarak beyan edenlerin de zaman zaman bu kap- 
samda ele alınmalarına engel teşkil etmez. Bir hadiste tasvir edildiği üzere, 
“İman kalpte sapasağlam dağlar gibi yerleşmedikçe” insan zor zamanlarda ve 
zor sınavlarda gevşeklik gösterebilir. 

Bazı müfessirler, “kendini öldürme”yi savaşta can kaybı olarak anlamış- 
lardır ki, bu da makuldür. Çünkü belli bir ideal veya dava adına savaşa katılan 
insan hayatını feda etmeyi göze alır. Bazen bir inancın özgürce yaşanması için, 
insan kendi yurdunu terk etmek zorunda kalabilir. Hicret böyle bir fedakârlığın 
ürünüdür. Allah, hiçbir kuluna gücünü aşan bir mükellefiyette bulunmaz. İnsa- 
nın da merhameti ve rahmeti bol olan Allah'tan isteyebileceği en önemli şeyler- 
den biri “gücünün üstünde bir şeyle yükümlü tutulmaması" (2/Bakara, 286). 

Ayetin indiği ilk muhatap nesil açısından farazi olduğunu gösteren nokta, 
“Onlar, kendilerine verilen öğüdü yerine getirselerdi, bu şüphesiz onlar 
için hayırlı ve daha sağlam olurdu” ifadesinin gelmiş olmasıdır. Böylesine 
ağır sınavlara gerek yok. Allah, kullarına imkânları ölçüsünde yapabilecekleri 
görevler vermiştir, bunları yerine getirmeleri yeter. Verilen öğüdü, emredilen 
şeyleri yerine getirenler, kendileri için hayırlı ve sağlam bir iş yapmış olurlar. 
Burada geçen “hayır” sözcüğünü hem üstünlük hem yarar manasında ele ala- 
biliriz. Yani ilahi emirlere itaat edenler ve hayatlarını doğru istikamet üzere 
düzenleyenler hem başkalarına göre üstün olurlar hem büyük yararlara ka- 
vuşurlar. 

“Biz de onlara, o zaman yanımızdan büyük bir ecir verirdik. Ve onları 
mutlaka dosdoğru yola yöneltip-iletirdik” Yüce Allah, ilahi emirlere sami- 
miyetle riayet edenlerin büyük bir ecir ve mükâfata nail olacaklarını belirtir- 
ken, büyüklük (azamet) ifade eden bir siga kullanmaktadır. Bu, mükğfatın bü- 
yüklüğünü gösterir. Üstelik bu ilahi bir kattan (tarafımızdan) verilecektir; hem 
dünyevi hem uhrevidir. Bu insanlar hem büyük bir mükâfata sahip olacaklar 


hem dosdoğru İğ ani Sırat-ı müstakime yöneltileceklerdir. Çünkü tabi 
oldukları Elçi, rı doğru bir yola yöneltmektedir (42/Şura, 52). 


4İNisa Süresi/69-70 423 


KY e Sa ENİ a 7 ami 
zip Nk da 5 5 > a z 
203 giy lü SİŞİ Gla yallaliğ eliz ATIŞ örâsilaliğ 

vey adli a, Si ZİN öp aa 


69. Kim Allah'aveResül'eitaat ederse, işte onlar Allah'ın kendilerine 
nimet verdiği peygamber, doğrular (ve doğrulayanlar), şehidler ve 
salihlerle beraberdir. Ne iyi arkadaştır onlar? 


70. Bufazl (bol ihsan), Allah'tandır. Bilen olarak Allah yeter. 


Bu iki ayetin inişine, bazı sahabelerin Hz. Peygamber (s.a.v)'e gelip “Ey 
Allah'ın Elçisi, seni çok seviyoruz, yanından ayrılıp da çoluk çocuğumuza dön- 
düğümüzde seni özlüyoruz. Cennetteki makamını düşündüğümüzde, biz seni 
orada nasıl göreceğiz?” diye kaygılarını ifade etmeleri sebep olmuştur. Ama el- 
bette mesele o gün peygamber sevgisinin büyüklüğünü dile getirenlerin kaygı- 
larından ibaret değildir, bütün mükellefler için söz konusudur. Yani kim Allah'a 
ve Elçisi'ne itaat ederse, Allah katında büyük derecelere ve şerefli mertebelere 
sahip olacaktır. 

Beraber olunacak kimseler sadece peygamberler değil, doğrular (sıddiyk), 
şehitler ve salihlerdir. Bu cennetin kimlerden müteşekkil olduğuna ilişkin bir 
fikir de verir. Merkezde peygamberler, etraflarında sıddıklar, şehitler ve salih 
insanlar topluluğu. 

Sıddik, doğruluğu huy ve adet edinmiş kişidir. Her söz ve davranışında doğ- 
rudur. Sözlerine, anlaşmalarına sadıktır. İmanında şüphesizdir, ruhu tertemizdir. 
Sonuç itibariyle imanın bir tasdikten, peygamberlerin vahiy aracılığıyla getirdiği 
bilgi, haber ve hükümlerin doğrulanmasından ibaret olduğunu düşünürsek, iman 
ile doğruluk arasındaki ilişkiyi anlamak mümkün olur. Sıddik kişi hem doğrudur 
ve doğruluktan yanadır hem de doğruluğun tebliği olan vahye sadakat içindedir. 
İmanın karşıtı olan küfür hakikatin yani peygamberlerin tebliğ ettikleri şeylerin 
yalanlanması, doğruluklarının inkâr edilmesidir (Bkz. 59/Hadid, 19). 

Sıddik sıfatıyla meşhur olan sahabe Hz. Ebu Bekir (r.a)'dir. O, tebliği alır 
almaz Hz. Peygamber (s.a.)'i tasdik etmiştir. İnanmayanların aklının kavra- 
makta güçlük çektiği Mirac olayı kendisine iletildiğinde “Eğer Allah'ın Elçisi 
söylediyse, doğrudur” dediği rivayet edilmiştir. Ama kuşkusuz en büyük sıd- 
dik Hz. Peygamber'dir. O, sıddiklerin öncüsüdür, çünkü herkesten önce o vah- 
yi tasdik etmiştir. Kur'an-ı Kerim'in neredeyse “peygamber/nebi” ile “sıddik” 
kelimelerinin beraber geçtiği her ayette bu iki kelime arasında başka kelime 
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girmemiştir. Hz. İsmail için “O vaadinde sadıktı” (Meryem, 54); Hz. İdris için “O 
doğruluğu bir bütün olan peygamberdi” (Meryem, 41) buyrulmaktadır. Kısaca 
peygamberler ve sıddikler beraber zikredilmektedir. 

Şehitlerle ilgili daha önce bilgiler geçmiş bulunmaktadır (2/Bakara, 154;3/ 
Âl-i İmran, 169). “Salih” kimse ise, inancında ve davranışlarında samimi ve dü- 
rüstolan, her tutum ve fiili İslami kural ve hükümlere uygun olan, yapıp ettikleri 
barışa (sulh ve salah), insanların yararına (maslahat) dönük olan kimseye denir. 
Neredeyse her yerde “iman ile salih amel” bir arada zikredilmektedir. 

Böyleleri bir insana “arkadaş (refik) olarak yeter.” Refik, Arapçada yumu- 
şak huylu, lütufkâr, koruyucu demektir. İnsan arkadaşına yumuşak davranır, 
onu korur, elinden geldiği kadar lütuflarda bulunur. Bu yüzden arkadaşın di- 
gerlerine göre üstünlüğü, önceliği vardır. Dünya sınavını başarıyla geçip cen- 
nette peygamberler, sıddıklar, şehitler ve salihlerle bir arada olan insan için 
daha büyük bir mutluluk ve ödül olamaz. Bu Allah'ın bir lütuf ve ihsanıdır. 


Evy lakaz hayâil gi salli hayal ağ İyi gizi gel gi 
GE SİyAZİ AİN ğa Ülad Sel öle vr) İlç çağa DSİ 
Lanlkk NİğB İyülü azası Ld$ ül Böğa Aliş Sl; SS 
dA3 EY İL BİM Bai ö,3)â3 Özil AİN anla Üslazİl gr) 


71. Eyimân edenler, (düşmanlarınıza karşı) tedbirinizi alın da savaşa 
bölük bölük çıkın ya da topluca çıkın. 


72. Şüphesiz içinizden ağır davrananlar vardır. Şayet, size bir musi- 
bet isabet edecek olsa: “Doğrusu Allah, bana nimet verdi, çünkü 
onlarla birlikte olmadım” der. 

73. EğersizeAllah'tanbirfazl (zafer) isabet ederse, ozaman da, sanki 
onunla aranızda hiçbir yakınlık yokmuş gibi kuşkusuz şöyle der; 
“Keşke onlarla birlikte olsaydım, böylece ben de büyük 'kurtuluş 
ve mutluluğa' erseydim.” 

74. Öyleyse, dünya hayatına karşılık âhireti satın alanlar, Allah yo- 
lunda savaşsınlar; kim Allah yolunda savaşırken, öldürülür ya da 
galip gelirse ona büyük bir ecir vereceğiz. 
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“Allah'a ve Resülü'ne itaat” emredildikten sonra, Allah ve Resülü'nün em- 
rettiği değerlerin ve bu değerlerin yaşatıldığı mekânın korunması gerekmekte- 
dir ki, bu da Müslümanların yaşadığı yurtlarıdır. Demek ki, savaşı meşru kılan 
önemli sebeplerden biri budur. “Hıdre” korunma tedbiri demektir. Dışarıdan 
gelen veya gelmesi muhtemel bir saldırıya karşı tedbirin alınması savaş öncesi 
hazırlığı gerektirir. (Bkz. 8/Enfal, 15, 16 ve 61; 9/Tevbe, 11, 38-39 ve 122). 

Klasik müfessirler, kelimenin geldiği veznin diğer kelimelerle ilişkisinden 
hareketle bunun “silahı ele almak, silahlanmak” olduğunu söylemişlerdir, bu 
böyle olmakla beraber savaş için başka tedbirlerin alınıp lojistik hazırlıkların 
yapılmasına engel teşkil etmez. “Savaşa bölük bölük çıkın ya da topluca çı- 
kın” ifadesi, yeterli bir hazırlığın -istihbarat, düşmanın gücü, hareket kabili- 
duruma göre ve belki öncelikle küçük gruplar halinde hareket edilmesi ge- 
rektiği ima edilmektedir. Ya bazı durumlarda “küçük bir grup (bölük)” dahi 
düşmanın caydırılmasına, püskürtülmesine veya istenen gayenin tahakkuku- 
na yetebilir. O zaman topyekün savaş gerekmez. Ama durum öyle değilse o 
zaman topyekün savaş yani orduyu tam kapasite harekete geçirmek suretiyle 
savaşmak gerekir. Yine amaç koruma, caydırma, püskürtme, korkutma olduğu 
anlaşılmaktadır. “Nefir” ister küçük gruplar (bölük), ister topluca olsun, düş- 
manı korkutup caydırmak amacıyla harekete geçirilmesini ima eder. Bu da za- 
man zaman vur kaç usulü (gerilla tipi savaş şeklinde) olabilir. Hz. Peygamber 
(s.a.v) de zaman zaman küçük gruplarla (seriyye) savaş yolunu denemiştir. 

Savaş'ın meşru gerekçesi “Allah yolunda olması” yani İslami değerlerin, 
yurdun, canın, mal ve namusun korunması ya da 75. ayette göreceğimiz üzere 
“zayıf ve çaresizlerin (müstaz'af)” korunması için yapılmasıdır. Şu halde sa- 
vaştan kaçınmak büyük bir günahtır ve hiçbir şekilde Müslümana yakışmaz 
(3/Âl-i İmran, 167). Öyle olmakla beraber savaştan kaçmak isteyenler olabi- 
leceğini hesaba katmak lazım: “Şüphesiz içinizden ağır davrananlar vardır. 
Şayet, size bir musibet isabet edecek olsa: “Doğrusu Allah, bana nimet 
verdi, çünkü onlarla birlikte olmadım” der”. Bu söylemle savaştan kaçan- 
lar hiç şüphesiz samimiyetsiz kimseler olup ayetin ilk indiği ortamda bunlar 
münafıklardı. Böyleleri, dış yüzleriyle İslam göründüklerinden kaçışlarını Al- 
lah'ın -haşa- kendilerine nimet vermesiyle açıklamak isterler. Sanki meşru ve 
adil savaşı emreden yüce Allah, onları savaş tehlikelerinden uzakta tutarak 
özel bir nimete mazhar kılmaktadır. Bu elbette savaştan kaçma yanında Al- 
lah'a iftiradır da. 

Ancak sadece münafıklar değil, zayıf karakterde olan bazı Müslümanların 
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da savaştan kaçabilecekleri ihtimal dışı değildir. “Tabtia” fiilinin tef'il vezninden 
gelmiş olması, bu durumun her zaman ve her Müslüman toplumda tekrar ede- 
bileceğini gösterir. Buna göre ilk Müslüman toplumda genellikle savaştan geri 
kalan veya kaçan münafıklar iken, sonraki zamanlarda Müslümanların iman ve 
donanım bakımından zayıf kesimlerinin —elbette bir kısmının- işi ağırdan ala- 
bileceği, orduya katılmakta geç kalabileceğini düşünebiliriz. Tevbe, 38. ayette 
bunlar için “Size ne oluyor da yere mıhlanıp kaldınız, yere çakıldınız?” denmek- 
tedir. Ozaman savaştan geri kalmak, işi ağırdan almak her zaman münafıkların 
yapabileceği bir iş değilse de, münafıkların tutum ve davranışına benzeyen bir 
iş olduğu anlaşılmaktadır. Bu gibi insanların kısa ve yalancı bir sevince kapıl- 
malarının sebebi, savaşın kötü gitmesi, zayiatın fazla olması durumunda kendi- 
lerinin bu işten sıyrıldıklarını düşünmeleridir (9/Tevbe, 45-47). 

“Eğer size Allah'tan bir fazl (zafer) isabet ederse, o zaman da, sanki 
onunla aranızda hiçbir yakınlık yokmuş gibi kuşkusuz şöyle der; “Keşke 
onlarla birlikte olsaydım, böylece ben de büyük “kurtuluş ve mutluluğa' 
erseydim” demeye başlarlar. Düşük insan karakterinin gözler önüne sergilen- 
diği bu profilde korkaklık ve çıkarcılık bütün çıplaklığıyla sergilenmektedir. 
Savaşların her zaman sonuçları bilinmez, şehid olmak var gazi olarak dönmek 
var. Allah murat etmişse zaferle dönülür ve savaşın güzel nimetleri tadılır. Hiç 
risk almadan savaşın nimetlerine konmaya çalışmak ancak böylelerinin sami- 
miyetten ve tutarlılıktan uzak tutumu olabilir ancak. Bunların savaştan anla- 
dığı da salt ganimet, çıkar ve dünyevi kazançtır. Bu salt ganimet ve dünyevi 
kazanç amaçlı savaşların meşru ve makbul olmadığına da işaret etmektedir. 
Çünkü yüce Allah, böylelerinin düşük karakterlerini tasvir ettikten sonra “Öy- 
leyse, dünya hayatına karşılık âhireti satın alanlar, Allah yolunda savaş- 
sınlar; kim Allah yolunda savaşırken, öldürülür ya da galip gelirse ona 
büyük bir ecir vereceğiz” buyurmaktadır. Dünya hayatına hak ettiğinden 
fazladeğer vermeyip asıl amacı ahiret yurdu olanlar, adil savaşlardan kaçmaz, 
savaşa girdiğinden zaferi Allah'tan umar ve ecrini yine Allah'tan beklerler. (Şe- 
hitlik için bkz. 2/Bakara, 154 ve 3/Âl-i İmran, 169.) Bunun dünyada insana ka- 
zandırdığı şeref ve saygınlık yanında, ahiretteki karşılığı cennettir. Savaşı ada- 
leti ve hakkaniyeti tesis etmek amacıyla göze alanlar, dünya hayatlarını gözden 
çıkarırlar, böylelikle cennet hayatını satın alırlar (Bkz. 9/Tevbe, 111). Burada 
savaşa katılmanın geri plandaki gerekçesi yani niyet son derece önemlidir. 
Hz. Peygamber (s.a.v) savaşa çıkarken niyeti “Sadece Allah'a iman ve O'nun 
elçisini tasdik etmekten başka bir şey olmayan kimseyi Allah'ın mutlaka onu 
cennete sokacağına veya ganimetle savaştan geri dönmesine yardım edeceği- 
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ne ilişkin bir taahhütte bulunduğunu” belirtmiştir (Buhari, Fardu'l Humus, 8; 
Müslim, İmare, 103). Savaş ganimeti haktır ve meşrudur (8/Enfal, 69). Ama 
savaşın yegâne meşru gerekçesi Allah'a iman ve O'nun peygamberinin tasdik 
edilmesidir. İman ve tasdikin şekillendirdiği çerçevede İslami değerlerin, yur- 
dun, canın, malın ve namusun korunması için yapılan savaşlar meşru ve adil 
savaşlardır. Ama bir de zayıflar adına yapılan savaşlar var ki, bunlar da aynı 
seviyede meşru ve gereklidirler. (4/Nisa, 141; 48/Fetih, 15.) 


İŞ EŞİN a önünlakLlğ «İN Yaazı $ ÖğllâEİ $İ Laş 
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75. Size ne oluyor ki, Allah yolunda ve: “Rabbimiz, bizi halkı zalim 
olan bu ülkeden çıkar, bize katından bir veli (koruyucu sahip) gön- 
der, bize katından bir yardım eden yolla” diyen erkekler, kadınlar 
ve çocuklardan zayıf bırakılmışlar adına savaşmıyorsunuz? 


“Müstaz'af”, 'za'af' kökünden türemiş bir kelime olup kuvvetli olmanın zıt- 
tı demektir. Za'af sahibi kimseye yani kuvvetli olmayana 'za'if (zayıf)” denilir. 
'Za'af”, bedensel, zihinsel, maddi ve ruhsal alanlarda olur. Bireyler ve toplum- 
lar yerine göre nitelikte, yerine göre nicelikte zayıf olabilirler. Ekonomik geliri 
hayli yüksek bir toplumun kitle psikolojisi içinde kolayca manipüle edilebildi- 
ğini söyleyebiliriz. Siyasi ve iktisadi baskı altında olup güçten düşenler olduğu 
gibi, siyasi bakımdan özgür ve hayli zengin kimselerin, ruhen ve entelektüel 
bakımdan güçten düşürülmeleri mümkündür. 'Müstaz'af, 'istaz'afe' fiilinin fail 
ismi olup, zayıf görmek, zayıf bırakmak, zayıf bir hale getirmek, zillete düşür- 
mek demektir. 

Kur'an-ı Kerim'de istiz'âf ve müstaz'af kelimeleri 13 yerde geçer. “İstiz'af” 
ve “istikbar (büyüklenme)” birbirlerini çağrıştırır biçimde bir arada zikredilir- 
ler. İlk istikbara kalkışan İblis olmakla beraber ondan bir haslet taşıyanlar bir 
yandan Allah'a ve peygamberlere karşı büyüklenirlerken, öte yandan tahak- 
kümleri altına aldıkları insanları güçten düşürür, onları zayıflatırlar. Bu da şu 
demektir: Büyüklenip müstekbir olan nasıl, hakikatte büyük değilse, büyüklük 
duygusuna, vehmine kapılmışsa, aynı şekilde müstaz'af olan hakikatte zayıf 
değil, ya ona zayıf olma duygusu telkin edilmiş veya güç ve kuvvet kullanma 
imkân ve avantajları elinden alınmıştır. Müstaz'aflar, müstekbirler tarafından. . 
tahakküm altında tutulmakta, aşağılanmakta ve sömürülmektedirler. (Bkz. 4/ 
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Nisa 97.) Ayet, ilginç bir biçimde bu tür insan grupları için savaşmayı “Allah 
yolunda savaşla aynı kategoride ele almış bulunmaktadır. 

Müfessirler, ayetin inişine sebep teşkil edenlerin hicret edemeyip Mek- 
ke'de kalan Müslümanlar olduğunu söylemişlerdir. İbn-i Abbas “Ben, annem, 
kadınlar ve çocuklar müstaz'af kimseler idik” demiştir. Zemahşeri, ayette ge- 
çen “erkek ve kadınlar"ın güçsüz özgürlerin, “çocuklar (vildan)“ın köle ve ca- 
riyelerin olduğunu söyler. 

Müstaz'aflar üç ana gruba ayrılır: Biri hakikatte güç sahibi olduğu halde 
kendini güçsüz sananlar; ikincisi güçten düşürülenler; üçüncüsü sahiden güç- 
süz olanlar. Ayet bu son kategoridekilere işaret etmektedir. İçlerinde erkekler 
var ama yaşlı veya özürlü, hasta olabilir; kadınlar ve çocuklar erkek gibi fizyo- 
lojik güç ve kuvvete sahip değildirler. Bunlar gücü kuvveti yerinde olanlar gibi 
değildir. Ancak öyle olmakla beraber bunlar da ellerinden geldiğince gayret 
göstermek, mesela özgür bir ortama gitmek, altında yaşadıkları baskıyı orta- 
dan kaldırmak ve bunun için çaba harcamak durumundadırlar. Ellerinden hiç- 
bir şey gelmiyorsa elbette sorumlulukları o oranda azalır, “Allah'ın onları af- 
fedeceği umulur!” Affın umuda bağlanması sorumluluğun bütünüyle ortadan 
kalkmadığına, rehavetin hiçbir şekilde kabul edilmediğine işaret etmektedir. 
Birinin esaretten kurtarılması da bu kapsamdadır. Hz. Peygamber (s.a.v) “Ve 
esiri kurtarınız” buyurmuştur (Buhari, Cihad, 171; Müsned, IV, 394). 

Bu ayet gerçek manada bir çıkış yolu bulamayan, sürekli baskı ve tahak- 
küm altında yaşayan insanların içinde bulundukları durumdan kurtarılması 
işinin Müslümanlara sorumluluklar yüklediğini gösteriyor. İslami şuur ve so- 
rumluluk taşıyanlar, dini hayatı kendi aile, sosyal çevresi veya ülkesiyle sınırlı 
tutamazlar. Dünyanın neresinde olursa olsun, ağır baskı, tahakküm ve insanlık 
dışı şartlar altında yaşayan ve fakat kendi beşeri imkânlarıyla herhangi bir çıkış 
yolu bulamayanlara karşı Müslümanlar belli seviyelerde sorumludurlar. Özel- 
likle Müslüman kardeşleri bu durumda iseler, bu sorumluluk bir kat daha artar. 

İslam dininin gözettiği hedeflerden biri insanların özgürleşmesidir. İnsan- 
lar bazı durumlarda fikri ve politik tahakkümler, bazen da askeri diktatörlükler 
veya ağır sosyal baskılar altında yaşarlar. Her iki durumda baskı ve tahakküm 
insanın onuruyla bağdaşmaz. Müslümanlar özgürleştirici insanlar olarak her- 
kesin özgürlüğüne kavuşmasını isterler, kimseyi zorla dinlerine dâhil etmezler. 
“Fitne” bir görüşün veya dinin baskı yoluyla kabul ettirilmesidir, fitnenin “yer- 
yüzünden kaldırılması ve dinin sadece Allah'a halis kılınması için savaşılması” 
demek, baskı altındaki insanların Hak dini kendi iradeleriyle seçebilecek öz- 
gürlüğe sahip olmaları demektir. İlk Müslümanlar, Kisra'nın sarayına girip “biz 
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insanları dinlerin zulmünden kurtarmaya geldik” dediklerinde bunu kastedi- 
yorlardı. Başka bir ifadeyle baskı ve zulüm savaşın sebeplerinden biridir. 

“Rabbimiz, bizi halkı zalim olan bu ülkeden çıkar, bize katından bir 
veli (koruyucu sahip) gönder, bize katından bir yardım eden yolla.” “Halkı 
zalim ülke”nin fetihten önceki Mekke olduğunu öne süren müfessirlere göre 
Mekke'de kurumsal şirkin hâkim olmasının ve orada Müslümanlara zulmedil- 
mesinin bu kötü sıfatın verilmesine sebep teşkil ettiğini söylemektedirler. 

Bu bir şehirde veya bir ülkede kurumsallaşmış zulüm hakkında önemli ip 
uçlar vermektedir. Eğer bir ülkenin toplumsal hayatını kurguladığı ana sistemi 
ilahi emir ve ilkeler doğrultusunda değil de zümre, sınıf, aile ve başka grup çı- 
karına dayalı ise ve ana yönelim insanın heva ve hevesinin tatminini temel alıp 
bu da kitleler tarafından destekleniyorsa, o şehir veya ülke, halkıyla beraber 
zalim olma sıfatını kazanmaktadır. Böyle bir ülkede iyi insanların, baskı altın- 
da yaşayan azınlıkların imdadına yetişmek, onların temel hak ve özgürlükle- 
rinin teminat altına alınması için çaba harcamak, gerekirse savaşı göze almak 
bu hükmün kapsamı içinde görünmektedir. Baskı ve zulüm altında yaşayanla- 
ra yapılacak yardım iki şekilde olur: Biri, onları o ülkeden kurtarıp çıkarmak; 
diğeri temel hak ve özgürlüklerini güvence altına almak. 

Nisa süresinde (4/97-99) tek başına güçsüzlüğün kurtarıcı olmadığı, güç- 
süz olanların imkân bulup “geniş olan Allah'ın arzı"nın herhangi bir bölgesine 
hicret edebilecekleri belirtilir. Ancak yine de kurumsallaşmış zulmü redde- 
denler veya baskıdan kurtulmak isteyenlerin imdadına yetişecek olanlar “Al- 
lah katından giden koruyucular ve yardımcılar”dır. Böyleleri için mücadeleyi 
göze almamak Müslümanlara yakışmaz. Ayetin girişinde “Size ne oluyor ki” 
uyarısıyla vurgulandığı üzere bu bir nakısa sayılır. 


â Üslü) 13338 öaçülş ÂİN Yaz. ğ öşlüğ iyisi Ge 
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Orya 
76. İmân edenler, Allah yolunda savaşırlar, inkâr edenler ise tağut 


yolunda savaşırlar; öyleyse şeytanın dostlarıyla savaşın. Hiç şüp- 
hesiz, şeytanın hileli-düzeni pek zayıftır. 


Yukarıda anlatıldığı üzere meşru savunma dışında baskı ve zulüm altında 
yaşayanlar için savaşmak “Allah yolunda savaşma”nın gerekçelerinden biridir. 
Bu, içten iman edenlerin tutumudur. İnkârcılar ise tağut yani şeytani güçler 
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yolunda savaşırlar. Onların çaba ve mücadeleleri zulüm, haksızlık, sömürü, 
haksız tahakküm, baskı rejimlerini tesis etmek (istibdat), insanların bir bölü- 
münü hak ettikleri nimetlerden mahrum bırakmak, kitleleri yoksullaştırmak 
(sömürü), onların zihin ve ruh dünyalarını manipüle etmek suretiyle beşeri 
varlıklarını güçten düşürmek (müstaz'af kılmak) ve böylelikle insanın asli, 
kadim ve değişmez düşmanı Şeytan'la dostluğu pekiştirmek, onun davasına 
hizmet etmektir. Böyle de olsa, Şeytan'ın tuzağı zayıftır, onun dostlarının da 
kurduğu sosyo-politik düzenler, hile ve desiseler de zayıftır. Dolayısıyla sürgit 
onunla ve onun zihniyetinin şekillendirdiği düzenlerle mücadele içinde olmak 
lazımdır. 
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77. Kendilerine; “Elinizi (savaştan) çekin, namazı kılın, zekâtı verin” 
denenleri görmedin mi? Oysa savaş üzerlerine yazıldığında, on- 
lardan bir grup, insanlardan Allah'tan korkar gibi -hatta daha da 
şiddetli bir korkuyla- korkuya kapılıyorlar ve: “Rabbimiz, ne diye 
savaşı üzerimize yazdın, bizi yakın bir zamana ertelemeli değil 
miydin?” dediler. De ki: “Dünyanın metaı azdır, âhiret, ise mutta- 
kiler için daha hayırlıdır ve siz 'bir hurma çekirdeğindeki ip-ince 
bir iplik kadar” bile haksızlığa uğratılmayacaksınız.” 


78. Her nerede olursanız, ölüm sizi bulur; yüksekçe yerlerde tahkim 
edilmiş şatolarda olsanız bile. Onlara bir iyilik dokunsa: “Bu, Al- 
lah'tandır” derler; onlara bir kötülük dokunsa: “Bu sendendir” 
derler. De ki: “Tümü Allah'tandır." Fakat ne oluyor ki bu topluluğa, 
hiçbir sözü anlamaya çalışmıyorlar? 
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Müslümanlar Mekke'de iken cihad ile emrolunmuş değildiler. Ağır baskı 
altında idiler ve bazı sahabiler bundan rahatsızlık duyuyordu. Ara sıra gelip 
Hz. Peygamber (s.a.v)'den baskılara ve haksızlıklara karşı koymak için izin is- 
tiyorlardı. Hz. Peygamber, izin vermiyordu, çünkü hem ilk Müslüman cemaat 
zayıftı hem de Mescid-i Haram'ın olduğu Mekke'de kan dökmeyi münasip bul- 
muyordu. Bu durum, müfessirleri, ayetin savaş izni isteyen Abdurrahman ben 
Avf, Mikdad, Kudame bin Maz'in ve Sa'd bin Ebi Vakkas gibi sahabeleri hakkın- 
da indiği fikrine götürmüştür. Bu görüşü Nesai'de (Bkz. Cihad, 1) yer alan bir 
kayıt da desteklemektedir. 

Fakat Mücahid'e göre burada sözü geçenler Yahudiler, el Hasen'e göre 
münafıklardır. Ayetin genelinde çizilen kişilik profili, ismi geçen ve hayatların- 
da Hz. Peygamber'in tebliğ ettiklerine ve davetine yürekten bağlı kalan şahıs- 
lardan çok, münafıkları tasvir ettiğini göstermektedir. “İnsanlardan, Allah'tan 
korkar gibi korkmak, hatta daha çok korkmak” mü'minlerin değil, münafıkla- 
rın vasfıdır. Yahudiler de, Mısır'dan çıkıp kurtulduktan sonra Hz. Musa'ya “Biz 
savaşmayız, sen git Rabbinle savaş” demişlerdi. Bir farz olarak savaş emrine 
itiraz etmek de mü'minlerden beklenemez. Ayrıca mü'minler ahiret mutlulu- 
gunun her bakımdan dünya mutluluğundan daha iyi, kalıcı ve sahici olduğunu 
bilirler. O halde bu kişilik profili münafıklara ait olabilir ancak. Doğrudan mü- 
nafıkları kast etmiyorsa bile, zayıf karakterdeki Müslümanlara atıf olduğunu 
söylemek mümkün. Çünkü bazen kişi Müslüman vasfını korumakla beraber, 
münafığın davranışlarını tekrar edebilir. Herkesin bildiği hadisi hatırlayalım: 
“Münafığın alameti üçtür; konuştuğu zaman yalan söyler, söz verdiğinde sö- 
zünde durmaz, kendisine bir şey emanet edildiğinde hainlik eder.” (Buhâri, 
İman: 25; Müslim, İman: 25) Sözünde durmama, emanete ihanet etme, ahde 
vefa göstermeme vb. tutum ve davranışlar münafığa aittir ama bazen münafık 
olmadığı halde bir Müslüman da benzer davranışlar içine girebilir. Öyleyse, 
savaş emrine karşı yılgınlık gösteren insanlar da, münafık olmadıkları halde 
münafıklar gibi tutum takınabilirler. (Bkz. 47/Muhammed, 20-22). 

Bu ayet, namaz ve zekâtın cihattan önce emredildiğini göstermektedir. 

İmanı ve ilahi emirleri yeterince içselleştiremeyenlerin farkında olmadık- 
ları bir hakikat var. O da şudur: Bizim ölümümüz ve hayatımız Allah'ın elinde- 
dir. Savaştan kaçmanın sebebi, “zamansız ölüm”ü getirdiği zannıdır. Savaştan 
kaçanlar “Bizi yakın bir zamana ertelemeli değil miydin?” diye serzenişte 
bulunurlar. Onların zannına göre savaşa gitmeyecek olurlarsa, ölümden kur- 
tulacak veya ömürleri uzun olacaktır. Bir kere eğer dünya hayatının nimet ve 
hazları dolayısıyla içlerini ölüm korkusu sarıyorsa, dünyanın sağladığı yarar 
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(meta) sınırlıdır. Allah'tan korkup sakınanlar (muttakiler) için ahiret daha ha- 
yırlıdır. Ve bu dünyada iyilik adına her ne yapmışlarsa ipince bir fitil kadarcık 
dahi olsa haksızlığa uğratılmadan karşılığını göreceklerdir. Ahiret nimetle- 
ri nasıl daha hayırlı olmasın ki!. Dünyevi nimetler sayıca ve miktar itibariyle 
daha azdır; sonludur; içlerine acılar, kaygılar karışmıştır ve kalite bakımdan 
daha düşüktür. Ahirette sunulan nimet ve mutluluklar çoktur, fazladır, sonsuz- 
dur, kaygısız ve endişesiz olarak sunulmaktadır ve kalite bakımdan eşsizdirler. 

Ölüme gelince. İnsanoğlunun en büyük gerçeğidir. Zamansız veya zamanlı 
ölüm olmaz. Her insana takdir edilmiş bir süre verilmiştir. “Ölüm anı” ecelin 
geldiği, vadenin dolup tamamlandığı andır. Ve insan nerede olursa olsun, ölüm 
gelir onu bulur. (3/Âl-i İmran, 185; 21/Enbiya, 34-35.) İster savaş alanında 
ister normal gündelik hayatında olsun. Hatta yüksekçe yerlerde tahkim edil- 
miş şatolarda, korunmuş burçlarda olsun. Bir oka veya kurşuna hedef olması 
gerekmez, kalp sektesinden gider, bir anda mum gibi söner. O halde imanın 
bilincine varmış bir Müslümana, ölüm korkusu veya daha fazla dünya hayatı 
adına sorumluluklarından kaçınması yakışır bir tutum değildir. Dünyada ne 
kadar uzun ömür sürecek olursa olsun, insanın elde edebileceği fayda pek az- 
dır (33/Ahzab, 16). 

Savaşın mutlak anlamda ölümü getireceği, savaşa katılmayanların kurtu- 
lacağı ve daha çok yaşayacağı münafıklara ait bir zandır ve bu Uhud savaşı 
sırasında dile getirilmişti (Bkz. 3/Âl-i İmran, 156). Öyle değil. Ayetin özellikle 
“burçlar”dan söz etmesi önemlidir. Çünkü burç, yüksek yerler, inşa edilmiş ka- 
lelerin tepeleri, saraylar, surlar, korunma yerleri anlamına geldiği gibi, gökyü- 
zündeki görünür gezegenler anlamına da gelir (Bkz. 15/Hicir, 16; 25/Furkan, 
6lve 85/Buruc, 1). Yeryüzünden gezegenler ihtişamlı bir biçimde gözlemle- 
nebildikleri için “burç” adını almışlardır; bu anlam çerçevesinde mü'min ka- 
dınlara “Önceki cahiliye kadınlarının açılıp saçılması, güzelliklerini görünür 
kılmaları gibi (Teberrüc'i-cahiliyye) siz de öyle dışarı çıkmayın” (33/Ahzab, 
33) denmiştir. 
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79. “Onlara bir iyilik dokunsa: “Bu, Allah'tandır” derler; onlara bir 
kötülük dokunsa: “Bu sendendir” derler. De ki: “Tümü Allah'tan- 
dır." Fakat ne oluyor ki bu topluluğa, hiçbir sözü anlamaya çalış- 
mıyorlar?” 


4/Nisa Süresi/79 433 


Münafıkların problemi Allah ile olan ilişkilerindeki samimiyetsiz tutumla- 
rıydı. Onlar gerçekte Allah'a ya inanmıyorlardı veya iman sahiden kalplerine 
iyice girip yerleşmiş değildi. Ama elbette yerleşik kültürün de etkisinde Al- 
lah'ın varlığını inkâr etmiyorlardı. Bu yüzden onların asıl sorunları Hz. Pey- 
gamber (s.a.v)le idi. Ondan hazzetmiyorlardı, ellerinden gelse onu tasfiye ede- 
ceklerdi. Ama Hz. Peygamber'in referansı Allah'ın vahyi olduğundan doğrudan 
karşı da çıkmıyorlar, daha doğrusu buna cesaret edemiyorlardı. Ellerine fırsat 
geçtiğinde peygamberi küçük düşürmek, inanılırlığını-güvenirliliğini azalt- 
mak veya onu yaşanan sıkıntı ve acıların sebebi göstermek için de herhangi bir 
fırsatı kaçırmıyorlardı. İşte tam bu çerçevede katıldıkları savaşlarda ganimet 
olarak bir yarar elde etmişlerse bunu Allah'a refere ederlerdi ve sanki diğerle- 
ri gibi büyük bir iman sahip olduklarını anlatmaya çalışırlardı. Ama yenilgiye 
uğradıklarında bunun müsebbibinin Hz. Peygamber olduğunu, başlarına han- 
gi felaket gelmişse bunun ondan, onun kusur ve hatalarından kaynaklandığını 
telkin eder, hatta yerine göre açıkça söylerlerdi. 

Sadece savaş hali değil, başka sıkıntılar (kuraklık, tabii afetler, kargaşa 
vs.) yaşandığında da Hz. Peygamber'in suçlu gösterilmesi vakiydi. Yahudi ve 
onların gizli işbirlikçisi ikiyüzlü münafıklara göre, Hz. Peygamber ve arkadaş- 
larının Medine'ye gelişlerinden sonra, zaman zaman ticari ve zirai hayatta sı- 
kıntılar yaşanıyordu. Bu tabii ki diğer peygamberlerin de başına gelen bir sı- 
navdı (7/A'raf, 94). Yaydıkları propagandaya göre “Eğer Hz. Muhammet ve İs- 
lamiyet olmasaydı, bu sıkıntıları yaşanmaz, ticaretimiz aksamaz, ürünlerimiz 
eksilmez”di. Bu diskur aynı zamanda Hz. Peygamber (s.a.v)'in Medine'yi kötü 
yönettiği fikrini de ima ediyordu. Yüce Allah, bunun boş bir iddia olduğunu be- 
lirtir ve iyilik veya kötülük olarak telakki ettikleri şeylerin tümünün Allah'tan 
olduğunu beyan eder. Anlamı, peygamber veya İslamiyet ne sıkıntı sebebidir 
ne uğursuzluğun. Kişiler sıkıntının sebeplerini başka yerlerde aramalı, neye 
emrolunmuşlarsa onu titizlikle yerine getirmeye bakmalıdırlar. 

Ele alınan konu çerçevesinde “Hasene” savaşta elde edilen zafer ve gani- 
met, “Seyyie” de yenilgi, ölüm, yaralanma-sakatlanma ise, bunların tümü Al- 
lah'ın takdiri dâhilindedir. Zafer veya yenilgi insanın tabi olduğu sınavın birer 
parçasıdır (7/A'raf, 168; 11/Hud, 114). Hasene ve seyyie genel olarak fayda 
ve zarar, iyilik ve kötülük olarak (zenginlik ve yoksulluk, bolluk ve kuraklık, 
zafer ve yenilgi, nimet ve külfet, sağlık ve hastalık vs.) anlaşılabilir. Hayatın 
derin hakikati üzerinde düşünüldüğünde, asıl tayin edici güç Allah'tır. İnsa- 
na belli bir daire içinde irade vermiş, inisiyatif kullanma, yapabilme imkanı 
tanımıştır. Ama külli-genel anlamda her şey Allah'ın ilmi, iradesi ve kudreti 


434 ALI BULAÇ-KUR'ÂN DERSLERİ/DİRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


altındadır. İnsanın her türden yemeğin yapılabildiği bir mutfağa sokulduğu- 
nu düşünelim. Sağlığa yararlı ve zararlı yemek yapmak mümkün, malzeme- 
ler yeterli. Bizi mutfağa sokan, bize bu malzemenin tümünün kendisine ait 
olduğunu söyler ve bize sağlığa uygun, besleyici, temiz ve lezzetli yemeklerin 
hangi malzemeden ve nasıl yapılacağını gösterir; aynı şekilde sağlığa zararlı, 
duruma göre zehirleyici etkisi olan yemeklerin de hangi malzemeden ve nasıl 
hazırlanacağı bilgisini verir. Tercihi ve yemek yapma işini bize bırakır. Biz is- 
tersek temiz ve lezzetli yemek (helalen tayyiben) yapar yeriz, dilersek zararlı 
ve zehirleyici yemek (habisen) yapar yeriz. Bu bizim tercihimize kalmıştır, ter- 
cihimize göre yediklerimizin de sonuçları olacaktır. Malzemeyi hazırlayan ve 
bize sunan Allah'tır ama sağlığa yararlı ve zararlı olanı seçme özgürlüğü bize 
aittir. Elbette seçimlerimizin de sonuçlarından biz sorumluyuz. Ancak insan- 
lar bunu yeterince düşünmüyorlar, akledip fıkhetmiyorlar, dolayısıyla eşya ve 
olayların hakikatlerine nüfuz etmiyorlar. İnsanın hayatta ulaşabileceği en yük- 
sek ve değerli bilgi, Kur'an üzerinde fıkhetme melekesine sahip olmasıdır ki, 
Hz. Peygamber (s.a.v), İbn-i Abbas için “Allah'ım onu Kur'an'ı anlama ve tefsir 
etme (tevil) konusunda fakih kıl” (Buhari, Vudu, 10; Müslim, Fedailu'-Sahabe, 
138) duasında bulunmuştur. Şanı ve ihsanı bol olan Yüce Allah bize de Kur'an'ı 
doğru anlamayı nasip etsin. 

“Sana iyilikten her ne gelirse Allah'tandır, kötülükten de sana ne 
gelirse o da kendindendir. Biz seni insanlara bir elçi olarak gönderdik; 
şahit olarak Allah yeter”. İyilik ve kötülüğün, fayda ve zararın insanla iliş- 
kisini bu çerçevede koyduğumuz zaman, insanın niçin iyiliği kendisine zara- 
rı bir başkasına nispet ettiğini anlamak kolaylaşır. Bedir günü, savaşçılar az 
olmalarına rağmen Hz. Peygamber'in talimatına harfiyyen uydular ve kendi- 
lerinden üç kat donanımlı düşman ordusunu yenilgiye uğrattılar. Bu Allah'ın 
emrine uymanın ödülüydü, onlara bu ödülü hak ettiren bilgiyi öğreten ve yolu 
gösteren Allah ve Elçisiydi. Uhud'ta ise aksine oldu. Emre itaat etmediler, sıkı 
tembihlere rağmen okçular yerlerini terk ettiler ve yenilgiye uğradılar. Bu da 
onların emre uymamalarının cezasıydı. 

Bazen yüce Allah, insanların bilincini uyandırmak, düşünmelerini sağla- 
mak ve kendi hayatlarında kurumsallaştırdıkları yanlışlarla yüzleşmelerini 
sağlamak üzere türlü musibetler verir. A'raf, 131. ayette anlatıldığı üzere Fi- 
ravun ve hanedanına “belki düşünüp ibret alırlar” ve kendilerini düzeltirler 
diye yıllar süren kuraklık ve kıtlık verildi. Onlar ise, yukarıda anlattığımız mü- 
nafıklar gibi bolluk ve refaha kavuştuklarında bunu kendilerinden ve kendi 
hakları bildiler, kıtlık ve sıkıntıya düştüklerinde ise bunu Hz. Musa'dan bildiler. 
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Hepsi Allah'tandır ve her bir iyilik veya kötülüğün bir sebeb-i hikmeti, sınava 
konu olan bir değeri vardır (Bkz. 3/Âl-i İmran, 166; 21/Enbiya, 35; 13/Ra'd, 
11;42/Şura 30, 48; 30/Rum, 41). Başa gelen musibetler hikmetlerimizi doğru 
kavrayıp sabrettiğimizde bizim günahlarımızın kefareti olur, bizi olgunlaştırır, 
hatalarımızdan dersler çıkarmamızı sağlar: “Müslümana isabet eden herhangi 
bir yorgunluk, ağrı-acı, üzüntü-tasa, eziyet, keder ve (hatta) ayağına batan bir 
diken yoktur ki, Allah bu sayede onun günahlarının bir kısmını affetmiş olma- 
sın.” (Buhari, Tıb, 1). 

Yüce Allah, Hz. Peygamber (s.a.v)'i insanlara bir elçi olarak göndermiştir, 
uğur veya uğursuzluk getirsin, insanlara kötülüğü dokunsun diye değil (36/ 
Yasin, 18-19). Aksine o, onlara kendileri için nelerin iyi ve kötü olduğunu 
göstermekte, doğru seçimin bilgisini öğretmektedir. Onların bunu kabul edip 
etmemesi, inanıp inanmaması önemli değildir, bu hakikate Allah şahittir ve 
O'nun şahitliği yetmektedir. 
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çel BEİ MA ği aş alı gibi 


80. Kim Resül'eitaat ederse, gerçekte Allah'a itaat etmiş olur. Kim de 
yüz çevirirse, Biz seni onların üzerine koruyucu göndermedik. 


Yukarıda (4/65), Hz. Peygamber (s.a.v)'in vereceği hükmü, içlerinde en 
ufak bir sıkıntı duymadan, küçük bir tereddüde düşmeden kabul etmedikleri 
sürece, Müslümanların tam mü'min sayılmayacağı belirtilmişti. Burada bu- 
nunla ilgili olarak, “Peygamber'e itaat” “Allah'a itaat” ile aynı kategoride ele 
alınmaktadır. İlk bakışta bir uygunsuzluk olduğu düşünülebilir. Zira varlık ya- 
pıları itibariyle Allah ile peygamber birbirleriyle mukayese edilemezler. Hz. 
Peygamber (s.a.v) sonuç itibariyle bir beşerdir (18/Kehf, 110): Fizyonomik 
özellikleriyle bizim gibidir, sadece Allah'tan kendisine vahiy gelmekte, o da al- 
dığı vahyi insanlara tebliğ etmektedir. Bu doğru ancak: 

1) Vahiy alan peygamber basit bir postacı değildir, öncelikle aldığı vah- 
yi ruhen tecrübe etmektedir. Bir emri formel olarak bir başkasına anlatmak 
başka, ruhen onun teşekkülünde iştirak etmek başkadır. Allah, peygamberlere 
“Kitap ve hikmeti öğretmiştir." (4-113.) Kitap Kur'an-ı Kerim ise, hikmet en 
yüksek seviyede Sünnet'tir. İlahi vahiy bütün insanları muhatap alır ama in- 
sanlık adına ilk muhatap alınan kişi peygamberdir, onun ilahi tebliği doğru 
anlayıp anlamadığı önemli bir husustur. O, tebliği yaptığına göre, doğru anla- 
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mıştır, aksi halde tam olarak zihnine ve kalbine sindirinceye kadar tebliğ et- 
mesine izin verilmezdi. Unutmamak lazım ki, vahiyden önce ve vahiy gelişleri 
sırasında peygamberler özel bir eğitime tabii tutulurlar. Böyle iken nasıl bizler, 
Kur'an'ı Hz. Peygamber kadar tam ve doğru anlayabileceğimizi iddia eder de, 
Sünneti ve Peygamber hikmetini kaale almadan sadece Kur'an'dan okuyup an- 
ladıklarımızla yetinebiliriz? 

2) Vahiy Kelamullah olup ilgili toplumsal gruplara yöneltilmiş hitaptır. Bu 
hitapta ilahi muradı ve hükümlerin bizi yönelttiği maksadı hiç kimse peygam- 
berden daha iyi bilemez, dolayısıyla onun ilahi muradı ve maksadı açıklama 
biçimi, konuyla ilgili verdiği bilgiler birinci derecede önemlidir. Hz. Peygam- 
ber'in anlama tarzı bizim için bağlayıcı referanstır. Mesela “De ki: -Ey inkâr- 
cılar!” (109/Kâfirun, 1) diye başlayan ayetin muhatabı Hz. Peygamber'dir ve 
o bu emir üzere gidip inkârcılara, Mekke müşriklerine hitapta bulunmuştur. 
Onun hitap tarzı, takip ettiği yöntem, kullandığı dil ve üslup bizim de bugün 
başkalarına hitapta bulunurken bizim için bağlayıcı referanstır. 

3) Hayatta -bize nazaran- sonsuz derecede çeşitlilik söz konusudur. 
Kur'an-ı Kerim, bütün olayları tek tek ele almaz; mesela “ma'ruf'la emredil- 
mesini, münkerden sakınılmasını, adaletle hüküm verilmesini” emreder ama 
ma'ruf ve münkerin ya da adaletin ne olduğunu anlatmaz. Hz. Peygamber, 
Sünneti ve siretiyle bunları somut olarak gösterir ve öğretir. Keza, namaz, 
oruç, zekât, Hac vd. bütün ibadet ve mükellefiyetlerin nasıl yerine getirileceği 
Kur'an tarafından ayrıntılarıyla anlatılmaz ancak Allah'ın Elçisi, 'Ben nasıl na- 
maz kılıyorsam siz de öyle kılın, nasıl haccediyorsam siz de öyle haccedin' bu- 
yurmuştur. Kavli, fiili ve süküti sünnetle emir ve nehiylerin somut anlamlarını, 
ibadet ve mükellefiyetlerin şekil, miktar, sınır ve tarzlarını öğrenmiş oluruz. 
Tabir caizse Sünnet, Kur'ani hükümlerin ete kemiğe bürünmelerini sağlar. 

4) Hz. Peygamber (s.a.v)'in beyan ve kararlarında hata olmaz. Çünkü is- 
met sıfatına sahiptir, fetaneti vardır ve görevini yerine getirmeye çalışırken 
Allah'ın koruması altındadır. “Zelle” kabilinden hata yapacak olursa, vahiy 
tarafından düzeltilir. Bu, verdiği bütün kararların ilahi onaya mazhar olduğu 

ve elbette bağlayıcı olduğu anlamına gelir. Yani eğer Hz. Peygamber, verdiği 
karar ve yaptığı uygulamalarda ilahi müdahaleye uğramamışsa, Kur'an vahyi 
dışında bütün söyledikleri ve yaptıkları Allah tarafından onaylanmış demektir 
(bkz. 48/Fetih, 8. ayetin açıklaması). 

5) Hz. Peygamber (s.a.v)'e itaat, hakikatte Allah'a itaattir yani varlık yapısı 
itibariyle Allah'a itaat mutlak, Hz. Peygamber'e itaat mukayyettir. Aslolan Al- 
lah'ın “Bu benim dosdoğru yolumdur, ona uyun” (6/En'am, 153) buyurmasıdır. 
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Bizi bu Yol'a (Sırat-ı müstakim) yönelten, Yol'un ne olduğunu öğreten Hz. Pey- 
gamber'dir. Peygamber'e itaat etmemizin asli ve hakiki gayesi Allah Yolu'nu 
bulmak ve Hakikat'e, dünya ve ahiret mutluluğuna o Yol üzerinden ulaşmaya 
çalışmaktır. Allah'ı seven, Hakikat'i ve Doğru Yolu sever ve elbette Hakikat'i 
ve Yol'u öğreten en büyük Öğretmen'i de sever: “Her kim beni severse Allah”ı 
sevmiş olur, her kim bana itaat ederse Allah'a itaat etmiş olur” (Buhari, Cihad, 
109; Razi, ilgili ayetin tefsiri). 

6) Genel anlamıyla Sünnet, İslami yasamada kaynaktır. Yerine, zamana ve 
özel durumlara göre Hz. Peygamber (s.a.v) çeşitli hükümler vermiştir. Bir eş 
olarak yapıp ettikleriyle bir devlet başkanı olarak verdiği hükümler ve yap- 
tıkları aynı şeyler değildir. Pek hakkında bilgi sahibi olmadığı, Allah'ın kendi- 
sine vahiyle bilgi vermediği teknik bir mesele hakkında söyledikleri mutlak 
olmaz, işi uzmanlarına sormak icap eder. Hadisler ve rivayetler sübut kazan- 
dıktan sonra Hz. Peygamber'in verdiği hükümlerin yerel ve yöresel, dönemsel 
ve geçici mi, yoksa evrensel ve ebedi mi oldukları konusu fıkıh uzmanlarının 
uğraşacağı konulardır. Burada işaret edilen husus, Hz. Peygamber'in Allah'tan 
aldığı vahyi en yetkili şahıs olarak doğru aktardığı, hükümlerinde tam isabet 
kaydettiği, açıkladığı ve öğrettiği şeylerin bağlayıcılığıdır. Bu yüzden ona itaat 
Allah'a itaat ile aynı anlama gelmektedir (48 /Fetih, 10). 

7) Hiç şüphesiz derin bir hikmete mebni olarak Kur'an-ı Kerim'in korun- 
muş olmasına karşılık Sünnet bütünüyle korunmuş değildir. Sünnet'in korun- 
muş bölümü Kur'an'ın zikrettikleri ve mütevatir rivayetlerle bize ulaşmış bö- 
lümüdür. Kur'an Sünnet'in ilk kaynağı iken, asıl ana gövdeyi bize taşıyan “ahad 
haberler”dir. Bunların hadis alimlerinin geliştirdiği zengin ilim (senet ve me- 
tin kritiği) sayesinde dikkatli bir biçimde ele alınmasında ve hüküm çıkarma 
işlerinde öylece kullanılmasında zaruret var. Başka bir ifadeyle adına “hadis"“ 
denen her rivayet, bilgi ve haber sahih olmayabilir, mevzu/uydurmalar da işin 
içine karışabilir. Dolayısıyla mevzu hadisler daima ciddi bir problem olmuştur, 
bugün de olmaya devam etmektedir, bu noktanın da göz önünde bulundurul- 
ması gerekir. 

Hz. Peygamber, bir beşerdir, önce “bir kul, sonra peygamber”dir. Ona itaat 
etmek, onu -haşa- tanrılaştırmak veya varlık yapısı itibariyle aynı seviyeye çı- 
kartmak değildir. Bununla beraber kimseye zor kullanmak gerekmez (2/Baka- 
ra 256). Seçimler ve tercihlerin anlamlı olabilmesi, kişiye tam fayda sağlayabil- 
mesi için hür iradeye dayalı olması gerekir. Hz. Peygamber'in asli görevi tebliğ 
etmekten ve aldığı vahyi açıklayıp öğretmekten ibarettir. Onun bize öğrettikle- 
ri “hidayet ve hak dindir” (9/Tevbe, 33; 48/Feth, 28; 61 /Saf, 9). İnsanlar kendi 
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özgür iradelerini kullanarak ya doğruyu seçerler veya yanlış üzere hayatlarını 
sürdürürler. Bu onların bilebileceği bir iştir, tercihlerinin sonuçlarıyla da el- 
bette karşılaşacaklardır. İnsanlar inanmıyor veya sırtlarını çeviriyor diye, ne 
Hz. Peygamber (s.a.v)'in ne mü'minlerin kendilerini harap etmeleri gerekmez. 


5 


Şİİ SAR şia döle Si Alak İyi İSİ AR Öyiyiğ 
ri e e e 
isa all le şiş pe yazl Öyüi la Sasi aliş Ügai 

gar İS ali 


81. “Tamam-kabul” derler Ama yanından çıktıkları zaman, onlardan 
bir grup, karanlıklarda senin söylediğinin tersini kurarlar. Allah, 
karanlıklarda kurduklarını yazıyor. Sen de onlardan yüz çevirir 
ve Allah'a tevekkül et. Vekil olarak Allah yeter. 


Münafıklar, Hz. Peygamber (s.a.v)'e zahiren itaat ettiklerini beyan ettikleri 
halde, hakikatte hiç de itaat etmeye niyetleri yoktu. Görünürde “itaat ettik” 
derlerdi, çıkar ve güvenlikleri söz konusu olduğunda muhalefet ettiklerini bel- 
li etmezlerdi ama dilleriyle bunu söyledikleri halde gece vakti olunca söyle- 
nenlerin aksini yapmak üzere toplanıp türlü plan ve desiseler tertip ederlerdi 
ki, bu her çağda ikiyüzlülerin karakteristik özelliklerinden biridir. Söz konusu 
toplantıların gelişi güzel olmadığı anlaşılıyor, çünkü bir şiir terimi olan “be- 
yit”le aynı kökten gelen “beytütet” gece vakti, sakin ve tenhada uzun uzadıya 
üzerinde fikir mütalaası yapılan şeye denir. 

Şanı yüce Allah, öyle de olsa Hz. Peygamber'e ve genelde Müslümanlara, 
her zaman ikiyüzlülerin olabileceğini, bunlara aldırış edilmemesi gerektiğini 
belirtmektedir. Özellikle İslam'ın ilk yıllarında bu biraz da kaçınılmazdı, çün- 
kü yeterince güç sahibi olunmadan düşman cephesini genişletmek akıllıca 
olmazdı. Sonraları belli bir güce ulaşılınca açıktan düşmanlık gösterenlere 
karşı konulmuş, İslam ve Müslümanların varlığı korunmuştur (Bkz. 9/Tev- 
be, 73.) Kısaca genel bir prensip olarak gündüz başka gece başka tutum ve 
davranış içinde olanlardan yüz çevirmeli ve Allah'a tevekkül edilmelidir. On- 
lar ne plan ve desise tertip ederse etsinler, koruyucu dost, yardımcı ve vekil 
olarak Allah yeter (4/108). 


YUZ! yâ İgazğİ dil AE le ya GS $İŞ ĞİZAİN öapilz Yİ 
garğ Lis 


4/Nisa Süresi/81-82 439 


82. Onlar hâlâ Kur'ân'ı iyice düşünmüyorlar mı? Eğer o, Allah'tan 
başkasının katından olsaydı, kuşkusuz içinde birçok aykırılıklar 
(çelişkiler, ihtilaflar) bulacaklardı. 


“Tedbir ve tedebbür” bir şeyin önünü arkasını düşünmek demektir. “Ya- 
pacağın işin arkasını düşün, tedbirini al” denir. Kur'an lafızlarının arkasını, ar- 
kaplanını düşünmek tedebbürdür. Tefe'ul vezninde geldiği için tekeffül ifade 
eder yani zihin yorarak, araştırarak Kur'an'ı okumak, bu sayede hitapta muradı, 
hükümlerde maksadı anlamak gerekir. Arkaplanını düşünme faaliyeti bizi geç- 
mişe götürüp sabitlemez, gelecekle ilgili sağlam tedbirler de almamızı sağlar. 

Kur'an üzerinde iyice düşünüldüğünde bütününde bir insicam ve tutarlılık 
olduğu görülür. Zira ilahi vahiydir, Allah'ın ilminden neş'et etmiştir, Levh-i Mah- 
fuz'da kaydedilmiştir ve Cebrail aleyhisselam tarafından peygamberin kalbine 
ilka edilmiş, o da kendisine her ne vahyedilmişse olduğu gibi insanlara tebliğ 
etmiştir. İslam bilginlerine göre Kur'an-ı Kerim'in “i'cazı” yani başkalarını aciz 
bırakacak seviyedeki fesahat ve belagati; “icaz”ı yani kelime israfına düşme- 
den manayı en veciz biçimde ifade etme gücü; gayb âleminden (insan bilgisinin 
ve araştırma gücünün ulaşamadığı kadim geçmiş ve gelecek; mebde' ve mead) 
verdiği haberler ile 23 sene zarfında ve çeşitli zamanlarda parça parça inmiş 
olmasına (tenzil) rağmen muhteva ve anlatımında herhangi bir çelişki ve tutar- 
sızlık taşımaması onu diğer kitaplardan ayıran önemli özelliğidir. Diğer bütün 
peygamberlerin tabiat olaylarında harikaların vukuunu gerekli kılan mucize- 
leri olmasına rağmen, Hz. Peygamber (s.a.v)'in en büyük mucizesi Kur'an-ı Ke- 
rim'dir. Nasıl ki varlık âleminde herhangi bir kusur yoksa (67/Mülk, 3), her bir 
obje ve varlık mertebesi ilahi mükemmelliğe birer işaret ve belge ise, Kur'an-ı 
Kerim de ilahi ilim, murat ve maksadın mükemmel hitabıdır. Bu yüzden tabiata 
“yaratılmış kitap”, Kur'an-ı Kerim'e “vahyedilmiş tabiat” denmektedir. 

Kur'an-ı Kerim, Hz. Peygambere indirilmiştir ama onun sözü değildir, ni- 
tekim Hz. Peygamber'e ait olan hadisleri (söz dizimlerini) kolaylıkla Kur'an 
ayetlerinden ayırt etmek mümkündür. Kur'an ve Sünnet'e biraz aşinalığı olan 
kimse, önüne gelen metnin Kur'an ayeti mi, Peygamber sözü mü olduğunu fark 
eder. Bu fark dahi Kur'an'ın ilahi vahiy olduğunu göstermeye yeter. 

Kur'an ilahi vahiydir; insan aklının, zekâ ve bilgi birikiminin, aldığı eğitim 
ve sahip olduğu kanaat ve tecrübelerinin ürünü değildir. Allah'a ait kelam olma 
vasfı dolayısıyla çelişkiler ihtiva etmez. Muhkem ve müteşabihlerden oluş- 
maktadır (3/Âl-i İmran, 7), kimi anlamları açık kimi tefsir ve tevile muhtaçtır, 
anlamları kat kattır (39/Zümer, 23). İlim sahipleri ilahi muradı anlamak için 
var güçleriyle buna çalışırlar. Kur'an doğru yola iletir (17 /İsra, 9). Eğer işaret 
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ettiği hakikatlere ulaşılamıyorsa, bu insanların üzerinde yeterince tefekkür 
etmemeleri dolayısıyladır. Bazılarının kalpleri üzerinde perdeler vardır, ayna 
gibi üzeri pas tutmuştur, önce salih amellerle bunu temizlemeleri ve kalplerini 
Kur'an'ın hakikatlerine açmaları gerekir (47/Muhammed, 24). Muhammed 
Abduh, kimseden fıkhın inceliklerine vakıf bir İmam Şafii olmasını bekleme- 
diklerini ama gücü ve cehdi oranında herkesin Kur'an üzerinde tefekkür edip 
hayatına yön vermesinin şart olduğunu söylemektedir. 

Objektif bir gözle dahi incelendiğinde Kur'an'da çelişki ve tutarsızlıklar 
tespit edilemez. İster lafız ister anlam yönünden olsun, tamamında muazzam 
bir ahenk, uyum ve tutarlılık vardır. Allah katından vahyedilen bir kitaba da 
bu yaraşır. Beşer ürünü her metinde ise mutlaka şu veya bu düzeyde birtakım 
çelişkiler ve tutarsızlıklar bulmak mümkündür. 

Kur'an varlık âlemi, bilgi, tarih, insanın enfüsi hayatı ve toplumsal olaylar 
ile gayb âlemi (ahiret, meleküt) hakkında bilgi ve haberler verir. Birbirinden 
hayli farklı gibi görünen bütün bu alanlardaki bilgi ve haberleri arasında derin 
bir iç uyum söz konusudur. Kur'an, eğer yeterince anlaşılmıyorsa, bu konuda 
ya kökleşmiş önyargılar söz konusudur veya Kur'an'ı anlama çabasında yanlış 
usuller (yöntem) kullanılmaktadır. Kur'an'ı doğru anlamak için, önce Kur'an'a, 
sonra Hz. Peygamber'in hadislerine ve ilk muhatap neslin onu nasıl anladığına 
müracaat etmek gerekir. 


İyi a ipa ii aa a al ibiş 
<İN zak Ye faln Söylaşiki Geçi AALİ çğie AY Jİ İŞ 
gary SİLE Yİ EA pa da &xiz 


83. Kendilerine güven veya korku haberi geldiğinde, onu yaygınlaş- 
tırıverirler. Oysa bunu peygambere ve kendilerinden olan emir 
sahiplerine götürmüş olsalardı onlardan 'sonuç-çıkarabilenler, 
onu bilirlerdi. Allah'ın üzerinizdeki fazlı ve rahmeti olmasaydı, 
azınız hariç herhâlde şeytana uymuştunuz. 


Tarihi vasat açısından ele alındığında, ayetin güvenlik konularıyla ilgili ol- 
duğu anlaşılmaktadır. Taberi'ye göre işaret edilen kişiler yukarıda zikredilen 
münafıklar, Süyuti ise zayıf mü'minler olduğunu söyler. İki görüşü telif etmek 
gerekirse, münafıkların ve bunların etkisinde kalan zayıf Müslümanların aslı 
astarı olmayan veya yeterince tahkik edilmeden haberleri yaymaları durumun- 
da ortaya çıkacak güvenlik zaafı konu edilmektedir. Bunun tabii ki sosyal so- 
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nuçları olacaktır. Psikolojik savaş tekniklerinin buna dâhil olduğunu söyleyebi- 
liriz. Böylesi kritik zamanlarda yalan yanlış haberlerin şuyu bulması yani belli 
bir filtreden geçirilmeden verilmesi toplumsal anlamda moral çöküntülerine 
sebebiyet verebilir. “Güven(lik) ve korku haberi” ifadesi, savaş durumlarıyla 
ilgili alınması gerekli tedbirlere işaret edildiğini, dolayısıyla bu ayetten genel 
bir sansür kuralı çıkarılmayacağını göstermektedir. Bazı çağdaş müfessirler — 
Vehbe Züheyli- alınacak tedbirler çerçevesinde haberlerin bir tür merkezileş- 
tirilmesini ve gerektiğinde kamu güvenliği adına sansür konulabileceğini öne 
sürüyorsa da, ifade özgürlüğünün korunması ile güvenlikle ilgili doğru bilgile- 
rin resmi kaynaklarca çek edilmeleri gerektiği birbirine engel değildir. Özellik- 
le savaş tehlikesinin söz konusu olduğu durumlarda, elbette öncelikle resmi 
yetkililerin haber kaynaklarını dikkate almak gerekir. Ancak bu hiçbir şekilde 
ifade özgürlüğünün kısıtlanması için geçerli bir gerekçe teşkil edemez. 

Ebu Süfyan, Medine'ye adamlar göndererek büyük bir ordu hazırladığını 
ve yakında Medine'ye saldıracağı haberlerini yayınca, buna münafıklar ve on- 
ların etkisinde kalan bazı Müslümanlar bu haberlere itibar edip korku yayma- 
ya başladılar. Ayet, bunun sosyal moralite yönünden doğurduğu sakıncalara 
dikkat çektikten sonra, bu tür haberlerin psikolojik savaş statüsünde ele alınıp 
asıl doğru bilginin Allah'ın Elçisi ve emir sahiplerinden yani yetkililerden alın- 
ması ve ona göre tutum takınılması gerektiğini vurgulamaktadır. 

Emir sahiplerinin “istinbat” kabiliyeti, birçok unsuru içinde barındıran 
haberleri belli bir süzgeçten geçirmeleri anlamına gelir. Kuyudan su çıkart- 
maya “istinbat” denir. Nebatilere, yeryüzünde su çıkaran bir kavim oldukları 
için bu isim verilmiştir. Kendi bağlamı çerçevesinde istinbat, yanlış ve maksatlı 
haberi doğru olanından ayıklama gücüne sahip olanlara atıf olduğunu söyle- 
mek mümkün. Ama bu emir sahipleri yani bilginlerin nasların lafızlarından 
doğru manalar çıkarma kabiliyet ve cehdlerine destekleyici unsur taşımadığı 
anlamına gelmez. İstinbatu'I-fakih, lafızdan mana ve maksadı ortaya çıkarma 
işlemidir ki, hakikaten belli bir usul takip edilerek başarılan zor bir görevdir. 

Yalan yanlış haberlerin tahkik edilmeden veya yetkililer, uzmanlar tara- 
fından belli bir filtreden geçirilmeden yaygınlaştırılması durumunda zayıf ka- 
rakterde olan insanlar güvenlik endişesi ve korku faktörünün derin etkisinde 

inançlarını kaybedebilirler. Hz. Peygamber (s.a.v) şöyle buyurmuştur: “Her 
duyduğunu anlatmak kişiye günah olarak yeter.” (Müslim, Mukaddime, 5; Ebu 
Davud, Edeb, 80.) 

Ayetin indiği tarihsel ortamda da böyle olmuştur. Ancak şanı yüce Allah, 
lütfu ve fazlı sayesinde Peygamberini bilgilendirdi, işin doğrusu ortaya çıktı, 
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böylelikle birçok kişi neredeyse inançsızlığa düşmekten kurtarılmış oldu. Bir- 
çok olayda olduğu gibi bu olayda da Allah'ın lütuf ve fazlı/ihsanı olmasaydı, 
pek azı müstesna birçoğu inançlarından sapabilirdi. (Bkz. 24/Nur, 21). 


ZİN ge öleli yz55 GLA Yİ CAİZ az 5 ilâ3 
gaty Yasi 1 İş İş Aİ Alış İap28 Sİ! geli a5 


84. Artıksen Allah yolunda savaş, kendinden başkasıyla yükümlü tu- 
tulmayacaksın. Mü'minleri hazırlayıp-teşvik et. Umulur ki Allah, 
küfredenlerin ağır-baskılarını geri püskürtür. Allah, “kahredici 
baskısıyla' daha zorlu, acı sonuçlandırmasıyla da daha zorludur. 


Ayet, psikolojik savaş tekniği çerçevesinde yılgınlığa düşülmemesi gerek- 
tiğine kuvvetli bir vurgu yapar. Onlar yani münafıklar ve zayıf Müslümanlar sa- 
vaşa katılmayacak olsa dahi, Hz. Peygamber (s.a.v)'e, savaşmasını ve mü'min- 
leri de savaşa hazırlayıp teşvik etmesini emreder (8/Enfal, 65-66). Bu, cihadın 
ne kadar merkezi bir emir ve üstün bir ibadet olduğunu göstermektedir. 

Uhud'dan sonra Ebu Süfyan, bir sene sonra karşılaşacaklarını söylemişti. Bu 
bir meydan okumaydı. Bu arada yukarıda anlatıldığı üzere psikolojik savaş tek- 
niklerine de başvurmaktan geri kalmıyordu. Zamanı gelince Allah'ın Elçisi, “Ma- 
demki randevulaştık, gidip savaşacağız” dedi. Muhtemelen yayılan yalan yanlış 
haberler dolayısıyla asker toplamakta sıkıntı çekildi ve ancak 70 kişiyle sözle- 
şilen yere gitti (Küçük Bedir). Fakat Ebu Süfyan blöf yapmıştı, vuku bulan kıtlık 
sıkıntısını öne sürerek savaşmaya gelmedi. Hz. Peygamber'in bu cesur duruşu 
ve kararlılığı aslında sadece Ebu Süfyan'a değil, Medine içinde faaliyet gösteren 
münafıklara ve onların etkisinde kalan zayıf kimselerede bir meydan okumaydı. 

Savaştan kaçmak büyük günahlar arasında sayılmıştır. Herkes kaçsa bile, 
Hz. Peygamber kaçmaz, nihayetinde o kendinden başkasıyla yükümlü tutul- 
mayacaktı. Bu diğer Müslümanlar için de örnek alınacak bir tutumdur. Herkes 
kendinden sorumludur. “Umulur ki Allah, küfredenlerin ağır-baskılarını 
geri püskürtür. Allah, “kahredici baskısıyla' daha zorlu, acı sonuçlandır- 
masıyla da daha zorludur.” Nitekim öyle olmuştur. Hz. Peygamber (s.a.v)'in 
o cesur meydan okuması hem müşrikleri geri püskürtmüş, hem münafıkların 
baskısını fazlasıyla azaltmıştır. Ama elbette Hz. Peygamber'in görevi sadece 
tek başına cihada çıkması değildir, mü'minleri de cihada hazırlayıp teşvik et- 
mesi gerekir. Tek başına savaş maddi planda anlamsızdır, Hz. Peygamber “Al- 
lah'ın koruması altındadır” (5/Maide, 67) ama matlup olan topluca ve nizami 
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olarak savaşa çıkılmasıdır. Nihayetinde cihad/savaş kararını devletin yetki- 
sinde olduğunu göz önüne alırsak, bireysel savaşa -sonu kıtalle bitecek ciha- 
da- İslam bilginleri cevaz vermemişlerdir. Kişi tek başına İslami hakikatlerin 
yayılması, ezilenlerin, mağdurların hak ve hukukunu savunmak üzere cehd 
edebilir, sahip olduğu bireysel yeteneklerini, mesleki formasyonunu sonuna 
kadar kullanabilir, bu da elbette bir tür cihattır. Ama tek başına savaş kimseye 
yarar sağlamaz. 

Mü'minler Allah'a tevekkül edip gerekli hazırlığı yaptıktan sonra savaşa 
çıkacak olsalar, Allah'ın yardımına mazhar olurlar. İnkârcıların ve zalimlerin 
baskısına son verirler. Allah onlara yardım eder, çünkü O'nun kahredici baskı- 
sı, onlara vereceği ceza süreklidir ve çok daha şiddetlidir. 


pa 


ii 


85. Kim, güzel bir aracılıkla aracılıkta (şefaatte) bulunursa, ondan 
kendisine bir hisse vardır; kim kötü bir aracılıkla aracılıkta bulu- 
nursa, ondan da kendisine bir pay vardır. Allah her şeyin üzerin- 
de koruyucudur. 


Burada sözü geçen şefaat, Bakara, 255. ayette anlatılan manasıyla şefaat 
değildir. Ahiret günü, günah ve sevapların tartılmasından, insanlar arasındaki 
muhasebenin yapılmasından sonra Allah Elçisi'nin yine Allah'ın izniyle -ona- 
yı ve iradesiyle- Müslümanlara şefaatte bulunması insan ile Allah arasındaki 
ilişkiye dairdir. Buradaki şefaat ise insanlar arasında aracılık yapmak, sulh ve 
salah için arayı bulmak, tavassutta bulunmak, işlerin yürümesini sağlamaktır. 
Birisine şefaatçi olan, onunla çift oluşturur, bu manada şef) bire bir eklemek- 
tir. Birine şefaatte bulunan ona güzel bir hediye takdim etmiş gibidir. Hukuki 
bir kavram olarak “şuf'a” da, ortağının malını kendi malına katmasıdır. Presti- 
ji, kredisi olan biri diğerini de bu itibarlı hasletlerine katarsa yani kredisinden 
istifade etmesini sağlarsa, ona şefaatte bulunmuş olur. 

Kendi aralarındaki ihtilafların giderilmesi için insanlar her zaman üçüncü 
şahısların yardımlarına, araya girip iletişim kurmalarına ihtiyaç hissederler. 
Bu, hukuki bir ihtilaf konusu olduğu gibi komşular veya akrabalar arasındaki 
ilişkilerde de söz konusu olabilir. İşte böyle zamanlarda kim güzel bir aracılık- 
la (Şefaat-i hasene) bulunursa elde edilecek hayırlı sonuçtan kendisine mane- 
vi bir pay düşer. Kim de fitne ve karışıklığa, ihtilafın derinleşmesine yol açacak 


444 ALI BULAÇ -KUR'ÂN DERSLERİ/DİRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


bir aracılıkta (Şefaat-i seyyie) bulunacak olursa, ona da kötü sonucundan ken- 
disine bir hisse düşer, elbette bu hisse de kötülük olarak kendisine dönecektir. 

Sonu hayır, toplumsal yarar ve iyilik olacak şefaati Hz. Peygamber (s.a.v) 
teşvik etmiştir, araya girilmesini, insanların anlaştırılmasını emretmiştir: “Şe- 
faatçi olun, ecir kazanın” (Buhari, Zekât, 21; Müslim, Birr, 145). Allah her şeyin 
üzerinde koruyucudur. Herkese hakkını tam olarak vermektedir. Şefaat konu- 
sunun ve anlamının ne olması gerektiği hususunda Keşşaf'ın sahibi şu esas- 
ları zikreder: Güzel şefaat Müslümanların hakkına riayet eden, bir zarar veya 
kötülüğü gideren, sadece Allah rızasına matuf olmalıdır. Başkasının haklarını 
ihlal edici mahiyette ise, karşılığında belli bir çıkar sağlanıyorsa (rüşvet), bu 
kötü şefaattir. Rüşvet veya çıkar karşılığında yapılan aracılık, tavassut, kişili 
“Günah kapılarından birinin önüne götürür” (Ebu Davud, Buyu, 82). 


; 


YS de GE AİN Ğİ İag33 $İ ğa öyle, İyi Amk, az 13 
dr) Uu> çı 


86. Bir selâmla selâmlandığınızda, siz ondan daha güzeliyle selâm 
verin ya da aynıyla karşılık verin. Şüphesiz Allah her şeyin hesa- 
bını tam olarak yapandır. 


Savaş ve Allah yolunda cihadın anlatıldığı bölümde, “selam ve selamlaşma" 
konusunun araya girmiş olması anlamlıdır. Müfessirler, savaş ortamında dahi, 
selam alındığında buna daha güzeliyle karşılık verilmesi gerektiğini söylemiş- 
lerdir ki bu, bize aslolan barışın, arızi olan savaşın olduğunu gösterir: “Eğer on- 
lar barışa eğilim gösterirlerse, sen de eğilim göster” (8/Enfal, 61). Savaş orta- 
mında selam, “barış niyetinin izharı” kabul edilir. Selam vermek sünnet, selamı 
almak farzdır; bu özelliğiyle dünyada hangi bölgede yaşıyor olursa olsun, selam 
Müslümanların birbirini tanımalarını sağlayan parola hükmündedir. 

“Selam” sonuç itibariyle barıştır. Savaşların uzun sürdüğü ve ister şehirler 
ister kabileler arasında güvenliğin ortadan kalktığı dönemlerde, bazen tenha 
bir yerde rastlanılan şüpheli biri öldürülür, eşyalarına ganimet olarak el konu- 
lurdu. Şüphelinin selam vermesi canını kurtarmasına yetmezdi. İnen bu ayet, 
“selam verenin can güvenliğini teminat altına aldığı gibi, selamına daha güze- 
liyle cevap verme” hükmünü getirdi. Sürenin 94. ayetinde de görüleceği üzere 

maddi çıkar, ganimet vb. gayelerle -selam verdiği halde, “Sen mü'min değilsin” 
deyip- birini öldürmek kesin olarak yasaktır. 
Fakat elbette ayetin indiği ortamın baskın karakteri savaş olmasına rağ- 
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men, Müslüman kültürün yerleşik bir ögesi olarak emredilen selamın ve se- 
lamlaşmanın bundan fazla bir anlamı vardır: 

Ayette “tahiyye” olarak geçen kelime, hayat ve hayatın güzel şekilde deva- 
mını ifade eder, kısaca dirlik; uzun ve sağlıklı ömür yaşama temennisidir. Eski 
Araplar “Allah seni yaşatsın, uzun ömür versin (Hayyakallah)” şeklinde dilek 
ve temennilerde bulunurlardı. Kadim kültürlerde halk selamlaşmayı, kralları- 
na ve yönetici hanedana ya uzun ömür dileği veya zararlardan korunması te- 
mennisinde bulunarak yapardı. Fonksiyonel değer bakımdan selamın, söze iyi 
niyetle, doğruluk ve güzellikle başlamak anlamına geldiği söylenmiştir. (Bkz. 
11/Hud, 69. ayetin açıklaması.) 

Kelimenin mülk ve egemenlik anlamına da geldiği söylenmiştir ki buna 
göre, selamlaşma hayatın, iktidarın ve mülkün, asıl sahibi Allah'a refere edil- 
mesini ima eder. Namazda okuduğumuz “tahiyye duası” ile bunu her defasında 
tekrar ve teyit etmiş oluruz. Müslümanların örfünde “tahiyye” ile “selamlaş- 
ma” aynı anlama gelir (10/Yunus, 10; 14/İbrahim, 23; 33/Ahzab, 43; 58/Mü- 
cadele, 8). İslami dönemde “tahiyye” “selam” ile değiştirildi. 

“Selam” kelimesinin zengin anlamları vardır: “Merhaba” demek yanında 
“barış, kurtuluş, dirlik, güvenlik ve esenlik” anlamlarına gelir. Bütün bu anlam 
düzeyleri yanında “İslam”ı yani Allah'a teslimiyet demek olan “Müslüman ol- 
ma”yı da ifade etmektedir. Hayatta olan insan eğer hasta değilse zaten hayatını 
yaşıyordur ama mutlu mu, esenlik içinde mi yaşıyor, bu ayrı bir konudur. Se- 
lam mutluluk, esenlik, dirlik ve barış temennisini bir arada ifade eder. 

“Selam” Allah'ın güzel isimlerinden biridir (Esmaü'l-Hüsna). “Selam ve se- 
lametin kendisidir” (59 /Haşir, 23). Birbirimize selam verdiğimizde hakikatte 
Allah'ın bir isminin aramızda tecelli etmesini sağlamaya çalışır, İlahi Rahmet'e 
ruhen ve zihnen iştirak etmiş oluruz. Allah'ın “selam” ismi her ne içeriyor ve 
kapsıyorsa, birbiriyle samimiyetle selamlaşan Müslümanlar bundan istifade 
ederler. Yüce Allah, Nuh (11/Hud, 48), Cibril aleyhisselam (96/Kadir, 4-5), 
Musa (20/Taha, 47), Hz. Muhammed (Neml, 59, 6/En'am, 54), melekler (16/ 
Nahl, 32; 13/Ra'd, 23-24), temiz ruhlar (56/Vakıa, 90-91), Cennet muhafızları 
(Zümer, 73) diliyle selam vermiş, bu selamdan mü'minler pay sahibi kılınmış- 
tır. Yüce Allah doğrudan mü'minlere selam vermiştir (33 /Ahzab, 44; 36/Yasin, 
58). Hz. Yahya ve Hz. İsa'ya üç durumda selam verilmiştir ki, insanın esenliğe 
en çok muhtaç olduğu zamanlardır: “Ona selam olsun. Doğduğu gün, öleceği 
gün ve diri olarak yeniden-kaldırılacağı gün” (19/Meryem, 15). Hz. Peygam- 
ber (s.a.v)'e de “salat ve selam” getirilmiştir (33 /Ahzab, 56) ki biz Müslüman- 
lar, Efendimiz'in isminin zikredildiği her seferinde “Aleyhi's-Salatu ve's-Selam 
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(veya Sallallahu aleyhi ve sellem)” deriz. Diğer peygamberlerin de ismi geçti- 
ğinde “Aleyhi's-Selam” duasında bulunuruz. 

Selamlaşma dinin gündelik hayatımızdaki güzel tezahürlerinden biridir. 
Bu, aynı zamanda Müslümanların tarih boyunca Sünnet'i gündelik hayatların- 

da canlı bir şekilde devam ettirdiklerinin göstergesidir. Selam, “selam veren” 
ile “selam alan” arasında üstü kapalı sözleşme meydana gelmesini sağlar. Se- 
lam verdiğimiz kişiye, zımnen “Senin malın, canın ve ırzın emniyettedir, ben- 
den sana zarar gelmez” taahhüdünde bulunmuş oluruz. Nihayetin “Müslüman 
elinden ve dilinden Müslümanların zarar görmediği, güven /selamet içinde ol- 
duğu kişidir” (Buhari, İman, 3). 

Kadim din ve kültürlerin kendilerine özgü “selamlaşma” tarzları vardır. 
Kelimeler yanında beden hareketleriyle de selamlaşma mümkündür, bazı kül- 
türlerde bunun örneklerine rastlamak mümkün. Hükümdarlara ve sıradan in- 
sanlara verilen selamlar farklıydı. Selamlaşmaya hemen hemen her kültürde 
rastlanır. Fransızlar “Comment ca va? (Nasıl gidiyor?”; İtalyanlar “Come sta? 
(Nasıl duruyorsun?)”; İngilizler “How did you do? (Bunu nasıl yapıyorsun?” 
diye selamlaşırlar. Hintliler günün başlangıcında “Sivrisinekler sizi rahatsız 
etmedi mi?” diye selamlaşırlar. Moğollar yıl ve mevsimlere göre birbirlerine 
selam verirler: “Bu sene malınız (küçük veya büyük baş hayvanlar) nasıl? Kışı 
karşılamaya hazır mısınız?” diye sorarlar. Romenlerin selamlaşmaları “İyi 
misiniz, bereketli misiniz?” şeklinde olur. Çinliler “Bugün yemek yediniz mi” 
manasında “Nasılsınız (Ni hao)?” derler. En ilginç selamlaşma Tibetlilerde gö- 
rülür. Tibet'te selamlaşma dil çıkarma şeklinde olur. Siyah-yeşil dili olan Tibet 
imparatoru Landarma, Budizm karşıtı olduğundan, her karşılaştığı Buda hey- 
keline “Konuş!” diye bağırıyordu. Cevap vermeyince heykeli kırıyor, buna karşı 
çıkanları da öldürüyordu. Zaman içinde Tibetliler, imparatorun reenkarnas- 
yon geçirmiş olabileceğini düşünerek birbirlerine selamlaştıklarında dillerini 
çıkarıyorlar. Bu gelenek IX. asırdan beri devam ediyor. 

Yukarıda işaret edildiği üzere, eski Araplar “tahiyyet”ten uzun ömür te- 
mennisinde bulunurlardı. Tahiyyet, hem varlık, mal-mülk sahibi olmayı, hem 
uzun ömür sürmeyi ifade eder. Bu güzel bir temenni olmakla beraber hakikat-i 
halde yeterli değildir. Çünkü her zaman mal-mülk sahibi olmak veya uzun ömür 
sürmek “hayırlı” olmayabilir. Uzun ömür hayrın, hakiki fayda ve kurtuluşun 
garantisi değildir. Malın nereden ve nasıl kazanıldığı, kimlerin lehine ve aley- 
hine edinildiği, nasıl harcandığı önemlidir. Meşru olmayan yollarla kazanılmış 
servet, elinde toplandığı kişiye geçici ve aldatıcı mutluluk, keyif ve güvenlik 

duygusu verebilir ancak tabiatı gereği başkalarının mutsuzluğuna, üzüntü ve 
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güvensiz yaşamasına sebep olur. Benzer şekilde bir ömrün nasıl harcandığı da 
önemlidir. Bir insan Nuh aleyhisselam kadar yüzlerce sene yaşayabilir; ama bu 
Hz. Nuh gibi Hak ve Hakikat yolunda mücadele ederek geçirmek var, Firavun, 
Karun ve Bel'am gibi yaşamak da var. Bu yüzden daima hayırlı -yani meşru ve 
felaha götüren- servet ve ömür talebinde bulunmak gerekir. 

İslamiyet, Arapların “selamlaşma” babında birbirlerine yaptığı bu tür te- 
mennileri “selam”la değiştirdi. Çünkü işaret edildiği üzere “selam” “İslam”la 
aynı kökten gelen bir kelime olarak tahiyyetle ifade edilen güzel temennile- 
ri manevi ve meşru zemine oturtarak sürdürmektedir. “Her selam tahiyyettir 
ama her tahiyyet selam değildir.” Selamın bu anlam çerçevesinde Müslüman- 
lara has ve Müslümanlar arası bir işaret ve bir tür 'parola' olduğunu söylemek 
mümkündür. Esasında, Müslümanlarla aynı inancı ve kaygıları paylaşmayanlar 
(kâfirler ve münafıklar), daha ilk dönemlerde bile Peygamber'e geldiklerinde, 
onu “Allah'ın selamladığı gibi selamlamıyorlar"dı (58/Mücadele, 8). 

Namazda tahiyyata oturduğumuzda şu duayı okuruz: “Ettehiyyatü Lillahi 
vessalavatü vettayyibatü/Esselamu Aleyke eyyühen nebiyyü ve rahmetullahi ve 
berekâtüh/ Esselamu Aleyna ve ala ibadillahis salihin/Eşhedü enla ilahe illallah 
ve eşhedü enne Muhammeden abdühü ve resülüh (Selam Allah'ındır, salat ve 
güzellikler de. Ey Allah'ın peygamberi, selam, Allah'ın rahmeti ve bereketi üze- 
rinde olsun. Bizim üzerimize ve salih kulların üzerine de selam olsun. Tanıklık 
ederiz ki Allah birdir ve O'ndan başka ilah yoktur ve yine tanıklık ederiz ki 
Muhammed O'nun kulu ve Elçisi'dir).” Namazın bu önemli duasında “tahiyyat 
ve selam” birlikte kullanılmıştır. “Tahiyyat Allah'ındır”, çünkü hayatın kaynağı 
ve sahibi O'dur. (24/Nur, 61.) Bütün canlılar ve diğer varlıklar gibi biz de ha- 
yatımızı O'na borçluyuz, dolayısıyla bize bahşettiği hayatın esenlik, güvenlik, 
huzur, barış, mutluluk ve selametle geçmesi de ancak yüce Allah'ın “selam” 
isminin tecellisiyle mümkündür. 

Bütün varlık âlemi buna muhtaçtır. Sağ ve sol omuzumuzdaki meleklere 
de selam verip namazı bitirdiğimizde, “Allahümme ente's-selam ve minke's-se- 
lam (Allah'ım selam sensin, selam sendendir)” duasını okuruz. 

Diğer varlıkların selama ihtiyaçları olduğu gibi ölülerin de selama ihtiyaç- 
ları vardır. Bu çerçevede Allah'ın Resülü (s.a.v), kabirleri ziyaret ettiğimizde, 
ölülere selam vermemizi tavsiye etmiştir: “Ey kabir sahipleri, Allah'ın selamı 
üzerinizde olsun!” 

Peygamber Efendimiz (s.a.v) “Selamı yayınız!” buyurur: “Canım kudret 
elinde olan Allah'a yemin ederim ki sizler iman etmedikçe cennete giremezsi- 
niz. Birbirinizi sevmedikçe de iman etmiş olmazsınız. Yaptığınız takdirde bir- 
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birinizi seveceğiniz bir şey söyleyeyim mi? Aranızda selamı yayınız!” (Müslim, 
İman 93-94; Tirmizi, Et'ime 45, Kıyamet 56; İbn-i Mace, Mukaddime 9, Edeb 
11). “Ey insanlar, aranızda selamı yayın, yemek yedirin, akrabaları ziyaret edin, 
herkes uykudayken siz namaz kılın. (Eğer bunları yaparsanız) selam ve esen- 
likle cennete girersiniz” (Buhari, İman, 20; Tirmizi, At'ima, 45). Selam vermek 
sünnet, selamı almak farzdır. Selam verenler ve alanlar pozisyonlarına göre 
değişir: Yürüyen oturana, küçük büyüğe, binek üstünde olan yürüyene, sayıca 
az olanlar çok olanlara selam verir (Buhari, İsti'zan, 5; Müslim, Selam, 1; Ebu 
Davut, Selam, 4). Selamı almamak düşmanlık izharı, zarar verme düşüncesinin 
belirtisidir. Ayetin emrettiği “Daha güzeliyle selam verin” ibaresi “Ve aleyküm 
esselam ve rahmetullahi ve berekatühü”dür. Selam sesli verilir, herkese verilir. 
Selam esnasında musafaha samimiyet ve yakınlaşmayı sağlar, günahların dö- 
külmesine vesile olur: “İki Müslüman musafaha yaptığında, ağaç yapraklarının 
dökülmesi gibi günahları dökülür” (İbn-i Mace, Edeb, 15). 
Selamın yayılması demek toplumsal barış talebinin ifade edilmesi demek- 
tir. Başka bir ifadeyle selam barış beyanıdır. Nasıl zikrin kalbin üzerinde bir 
etkisi varsa, selam da bir zikirdir ve insanın kalbi ve davranışı üzerinde etkisi 
vardır. Hadis metninde “yayılma”yı ifade eden kelime “ifşa”dır, bir tür insanın 
içindeki barış, esenlik, huzur ve Allah'a teslimiyetin dışa, açığa vurulması, kar- 
deşini de bundan hisse sahibi kılmasıdır. Eğer toplumda insanlar birbirlerine 
iyi dileklerde bulunurlarsa; canlarının, mallarının ve ırzlarının güvende oldu- 
ğunu deklare ederlerse aralarında güven tesis edilir, husumet olmaz. Selam, 
gözünü selamın yaygın olduğu bir sosyal çevrede açan kişiyi barış, esenlik, 
sevgi ve güvenlik zemininde sosyalleştirir; kişilerin birbirini tanımasını ve ta- 
nışmasını sağlar. 
Müminlerin cennete girişleriyle ilgili eşsiz manzara şöyle anlatılır: “Onlar, 
Adn cennetlerine girerler. Babalarından, eşlerinden ve soylarından Salih dav- 
ranışlarda' bulunanlar da (girer.) Melekler onlara her bir kapıdan girip (Şöyle 
derler:) “Sabrettiğinize karşılık selâm size. (Dünya) Yurdun(un) sonu ne güzel.” 
(13/Ra'd, 23-24). Onlar cennette “esenlik dileği ve selamla” (25/Furkan, 75) 
karşılanacak ve “oraya esenlikle ve güvenlikle” gireceklerdir. (15/Hicir, 46; ay- 
rıca bkz. 37/Saffat, 130, 19/Meryem, 47.) Kur'an-ı Kerim, selamın en güzel 
örneğini şöyle zikretmiştir: “Allah'ın rahmeti ve bereketi üzerinize olsun ey ev 
halkı!” (11/Hud, 73). 
“Daha güzeli veya en azından misliyle karşılık verme"yi emreden ayetin ön- 
cesine (sibak) bakıldığında (4/84-85) bakıldığında, haklı ve meşru sebeplerle 
savaşa girmiş bulunan Müslümanların, eğer kendilerine düşmanları tarafın- 
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dan “barış teklifi” gelecek olursa, Kur'an, barışa yanaşmalarını önermektedir. 
Çünkü yukarıda değinildiği üzere aslolan “barış” arızi olan “savaş”tır. 

Peygamber Efendimiz (s.a.v), kendisine kelimeyi değiştirerek “Es samu 
aleyke (Ölüm sana)” diyen Yahudi'ye “Ve aleyke (Senin de üzerine olsun)” kar- 
şılığını vermiştir (Müslim, Selam, 8). Ancak bu kötü niyetli gayrı Müslimlere 
verilecek karşılıktı. İbn-i Abbas, ateşe tapar (Mecusi) da olsa Allah'ın bir yara- 
tığı size selam verecek olsa, ona karşılık verin” demiştir. Şa'bi bir Hıristiyan'a 
selam vermiştir. 

Selam, ezan gibi İslam'ın belli başlı şiarlarından biridir. İki Müslüman 
arasında selam bir tür parola gibidir. Selam veren kimse Müslüman olduğunu 
beyan etmiş olur. Sadece Müslümanlığını değil, güvenilir bir kişi olduğunu da 
beyan eder. 

Selamın hayatımızda önemli bir yeri var. Belki birçok ibadet ve vecibe gibi se- 
lam üzerinde de yeniden düşünmek, anlamı üzerinde tefekkür etmek ve selamla 
hayatımızda hâsıl olması beklenen maksatlar üzerinde durmak gerekir. Peygam- 
ber Efendimiz (s.a.v) “Selamı yayınız!” diye buyuruyor: “Siz iman etmedikçe cen- 
nete giremezsiniz. Birbirinizi sevmedikçe de imân etmiş olamazsınız. Size yaptı- 
ğınız zaman birbirinizi seveceğiniz bir şeye haber vereyim mi? Aranızda selâmı 
yayınız.” (Müslim, İman, 99; Ebu Davut, Selam, 1; Tirmizi, İsti'zan, 43). Hz. Pey- 
gamber (s.a.v), bize nasıl ve kimlere selam verileceğini öğretmiş bulunmaktadır: 

1) Bir topluluğun yanına gidildiğinde söze başlanmadan evvel “Esselâmü 
Aleyküm” veya “Selâmün Aleyküm (Allah'ın selamı üzerinizde olsun)” denir. 
Selam bir tür konuşma izni, vizesi hükmündedir. Selamsız sabahsız söze, des- 
tursuz bağa girilmez. 

2) İçinde insan olmayan bir yere girildiği zaman “Esselâmü aleynâ ve 
olsun)” denir. 

3) Gençler yaşlılara, binek üzerinde olanlar yayalara, yürüyenler oturan- 
lara, arkadan gelenler önden gidenlere selâm verirler. Efendimiz, kadınlara ve 
çocuklara selam verirdi. 

4) Bir topluluğa verilen selâma “Ve aleykümüsselâm (Allah'ın selamı sizin 
de üzerinizde olsun)” diye içlerinden birisi karşılık verirse, bu hepsinin yerine 
geçer. Farz-ı kifaye hükmündedir. Ancak topluluk içinden hiç karşılık verilme- 
yecek olursa hepsi günahkâr olur. 

5) Kendisine selâm verilen kimsenin, daha güzel bir karşılıkta bulunarak 
söyle demesi güzeldir: “Ve aleykümüsselâmü ve rahmetüllâhi ve berekâtüh 
(Allah'ın selamı, rahmeti ve bereketi üzerinizde olsun).” 


450 ALI BULAÇ -KUR'ÂN DERSLERİ/DİRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


6) Bir kimsenin selâmını getirene “Aleyke ve aleyhisselâm (Senin ve onun 
üzerinde selam olsun)” diye karşılık verilir Bir mektupla selâm yazılmış ise, ya 
dil ile veya yazı ile “Ve aleykesselâm” denilir. 

7) İster gerçek anlamda ister hükmen selâmı alamayacak durumda olan- 
lara selam verilmez, verilecek olursa mekruh olur. Kur'ân okuyana, hutbe din- 
leyene, namaz kılana, tuvalette olana selâm verilmemelidir. Verilirse, cevap- 
lanması mutlaka gerekmez. 

8) İşlediği günâhı açıkça söylemekten çekinmeyen kimselere (fasıklara, 
günahkârlara) selâm vermek mekruhtur. 

9) İnternet ağzıyla “slm” veya “mrb” demek selam yerine geçmez, usulü- 
ne uygun selam vermek gerekir. 

10) Selâm verirken rüküa gidercesine eğilmek mekrühtur. 

Selam, esenlik, huzur, barış, güvenlik, dirlik ve Allah'a teslimiyet temennisi 
ve duası olması hasebiyle başka hiçbir söz ve dilek selamın yerini tutamaz. 

“Şüphesiz, Allah her şeyin hesabını tam olarak yapandır.” Selam esenlik 
ve güvenliğin izharı olduğuna göre, buna rağmen başkalarına zarar veren kimse 
suçlu duruma düşer. Allah her şeyi bilir, görür ve her şeyin hesabını tam olarak 
görür. İnsanlar hiçbir şekilde haksız yere birbirlerinin kanlarını dökmemeli, bir- 
birlerinin canına, malına ve namusuna azami ihtiramı göstermelidirler. 
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87. Allah; O'ndan başka ilâh yoktur. Kendisinde hiçbir şüphe olma- 
yan kıyâmet gününde sizleri muhakkak toplayacaktır. Allah'tan 
daha doğru sözlü kimdir? 


Baki olan ve yegâne kudret sahibi olan Allah'tır. Bütün varlık âlemi varlığı- 
nı O'na borçludur, her şey sonlu, sınırlı ve izafidir. Beka ve kudretin kendisin- 
den toplandığı tek ilah O'dur (20/Taha, 14). Her şeye gücü yeten Allah bütün 
insanları kıyamet günü bir araya getirecek, toplayacaktır. Razi, bu ayette tev- 
hid ile adaletin bir arada toplandığını söyler. “O'ndan başka ilah yoktur" tev- 
hide, “kıyamet gününde toplanma” adalete göndermedir. Bu vurgu Âl-i İmran, 
18. ayette de geçmişti: “Allah, gerçekten kendisinden başka ilâh olmadığına şa- 
hitlik etti; melekler ve ilim sahipleri de O'ndan başka ilâh olmadığına adaletle 
şahitlik ettiler. Aziz ve Hâkim olan O'ndan başka ilâh yoktur.” 

Kıyamet günü mü'min, inkârcı, adil, zalim hiç kimse kaçamayacak, herkes 
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O'nun huzuruna çıkacaktır. “Kıyamet” ölümden sonra, insanların kabirlerin- 
den ayağa kalkması olayına verilen isimdir. Böyle bir günün vukuunda en ufak 
bir şüphe veya tereddüt yoktur (20/Taha, 15). Yüce Allah buna kasem etmek- 
tedir. Başka yerlerde de bu gerçek belirtilmiştir: “Kabirlerinden koşarcasına 
çıkarılacakları gün” (70/Mearic, 43); “Yoksa onlar büyük bir günde diriltile- 
ceklerini sanmıyorlar mı?” (83/Mutaffıfin, 4-6). Kıyamet, herkesin ölümden 
sonra kabirden kalkacağı ve yaptıklarının hesabını vermesi için ayağa dikile- 
ceği gündür. Herkes yaptıklarının hesabını verecek, iyilik yapmışsa iyilik, kö- 
tülük yapmışsa karşılığında kötülük görecektir. Bazıları bu büyük hakikatten 
kuşkuya düşebilirler ama Allah vaadetmişse olacaktır, buyurmuşsa tahakkuk 
edecektir. O'ndan daha doğru sözlü kimse yoktur. O. Sözün en doğrusunu söy- 
lediği gibi “en güzelini” de söylemiştir (39/Zümer, 23; 5/Maide, 50). 

Kendi bağlamında ayetin ima ettiği bir başka nokta şudur: Kim size bir se- 
lam veriyorsa yani kendini Müslüman olarak takdim ediyorsa, siz de daha güze- 
liyle selam verin yani hüsn-ü muamelede bulunun. Aslolan beyan olup kişinin 
kendini Müslüman tanıtmasıdır. Söz veya fiil itibariyle aksi varit olmadıkça, be- 
yan üzere herkese Müslüman muamelesi yapılır. Kendi anlayışımıza ve meşrebi- 
mize göre, insanları Müslümanlığa dâhil etmek veya çıkarmak yetkimize bırakıl- 
mış değildir. İnsanların beyanlarında hasbi veya hesabi olmaları Allah'ın bilgisi 
dâhilindedir, O onları kıyamet günü bir araya getirip toplayacaktır. 
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ASİ İZ ASİİZ hayalle hi5 çahylllğ pkgikd Gel 
goy ya GRİL pale 


88. Şu hâlde münafıklar konusunda ikiye bölünmeniz ne diye? Oysa 
Allah, onları kazandıkları dolayısıyla tepe taklak etmiştir. Al- 
lah'ın saptırdığını hidayete erdirmek mi istiyorsunuz? Allah kimi 
saptırırsa, artık sen ona kesin olarak bir yol bulamazsın. 

89. Onlar, kendilerinin inkâra sapmaları gibi sizin de inkâra sapma- 
nızı istediler. Böylelikle bir olacaktınız. Öyleyse Allah yolunda 
hicret edinceye kadar onlardan veliler (dostlar) edinmeyin. Şayet 
yine yüz çevirirlerse, artık onları tutunuz ve her nerede ele ge- 
çirirseniz öldürün. Onlardan ne bir veli (dost) edinin, ne de bir 
yardımcı. 

90. Ancaksizinle aralarında andlaşma bulunan bir kavime sığınanlar 
ya da hem sizinle, hem kendi kavimleriyle savaşmak (istemeyip 
bun)dan göğüslerini sıkıntı basıp size gelenler (dokunulmazdır.) 
Allah dileseydi, onları üstünüze saldırıdır, böylece sizinle çarpı- 
şırlardı. Eğer sizden uzak durur (geri çekilir), sizinle savaşmaz ve 
barış (şartların)ı size bırakırlarsa, artık Allah, sizin için onların 
aleyhinde bir yol kılmamıştır. 

91. Diğerlerini de sizden ve kendi kavimlerinden güvende olmayı 
istiyor bulacaksınız. (Ama) Fitneye her geri çağrılışlarında içine 
başaşağı (balıklama) dalarlar. Şayet sizden uzak durmaz, barış 

(şartların)ı size bırakmaz ve ellerini çekmezlerse, artık onları her 
nerede bulursanız tutun ve onları öldürün. İşte size, onların aley- 
hinde apaçık olan “destekleyici bir delil' kıldık. 


Bu ayetler grubunun, ya Uhud savaşından geri dönenler (Bkz. 3/Âl-i İm- 
ran, 153) veya Mekke'de Müslümanlıklarını açığa vurdukları halde hicret et- 
meyenlerle ilgili indikleri rivayet edilmektedir. Uhud savaşında 300 kişi cep- 
heden geri dönüp Hz. Peygamber'le savaşmadı. Bunun üzerine bazı Müslü- 
manlar bunların öldürülmelerini istedi, bu konuda görüş ayrılığı çıktı. Ayetin 
bu olay üzerine indiği söylenir. Hz. Peygamber (s.a.v) şöyle buyurdu: “Medine 
güzel ve hoş şehirdir (taybe). Ateş demir ve gümüşün cürufunu nasıl dışarı 
atarsa, o da içindeki pislikleri öylece atar.” (Buhari, Fezailu'l Medine, 10; Müs- 
lim, Münafıkin, 6. Ayrıca bkz. 7/A'raf, 178.) Mevdudi'ye göre ise burada sözü 
edilenler çevre kabilelerdir. 

Müfessirler ve nüzul sebepleri üzerinde çalışanların bu konuda görüş bir- 
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liği yoktur. Şu veya bu, açık olan şu ki, burada Müslümanların içinde veya Müs- 
lümanlarla bir şekilde ilişki halinde olan samimiyetsiz, ikiyüzlü, içi-dışı başka 
insan gruplarının ahlaki bakımdan içinde bulundukları acınacak durum ele 
alınmakta, bu konuda Müslümanların kendi aralarında tartışarak ikiye bölün- 
meleri yasaklanmaktadır. 

Münafıkların kişilik profilleri bellidir: Müslümanlıklarını beyan etmelerine 
rağmen Allah'ın Elçisine muhalefet ederler, görevlerini tam yerine getirmemek 
için bahaneler uydururlar, ellerine fırsat geçtiğinde çeşitli entrikalar çevirirler. 
Bu gibi insanlar için Müslümanların ikiye bölünmesi gerekmez. “Allah, onları 
kazandıkları dolayısıyla tepe taklak etmiştir”. “Reks” tersine çevrilmiş şey 
demektir. Tırnaklı hayvanların terslerine denir. “İrtica ve irtidat” da aynı şekil- 
de tersyüz olmak, gerisin geriye gitmek manasında kullanılır. Bu hem ahlaki bir 
düşüşe işaret eder, hem de sosyal bir yaptırımı ima eder. İkiyüzlü insanlar kendi 
özgür iradeleri ve yapıp ettikleri dolayısıyla yoldan çıkmışlardır, Allah da onları 
saptırmıştır. Allah'ın saptırdığını onların lehinde tartışanlar doğru yola getire- 
mezler. Yüce Allah onlar hakkında hükmünü vermişse, onlar için herhangi bir 
çıkış yolu yoktur, buna hiç kimsenin gücü yetmez. Allah'ın hükmü, teşbihte hata 
yoksa kesin delillerle ağır suç işlediği sabit olan bir suçlu hakkında adil bir mah- 
kemenin verdiği hüküm gibidir, hiç kimse adil mahkemenin kararını değiştire- 
mez. Elbette bu hükme kendileri, yapıp ettikleri sebep olmaktadır. 

Kendileri doğru yoldan sapmış olanlar, daimi olarak bir meşruiyet krizi için- 
de yaşar. Hakikat-i halde yapıp ettiklerinin doğru olmadığını bilirler ama kendi- 
lerini alıkoyamaz, birtürlü tutum ve davranışlarını düzeltemezler. Böyle olunca, 
doğru yolda olanları da kendi sapkın yollarına çekmek suretiyle birtür iç rahat- 
lık sağlamak isterler. Ayet bu gibi insanların tuhaf psikolojileriyle ilgili son dere- 
ce dikkat çekici bilgiler vermektedir: “Onlar, kendilerinin inkâra sapmaları 
gibi sizin de inkâra sapmanızı istediler. Böylelikle bir olacaktınız.” 

Ayette geçen “eşitlenmek/bir olmak” ifadesinin iki anlam düzeyi var: biri, 
inkâr ve sapkınlıkta olanların, diğerlerini de kendi düşünce dünyalarına ve gü- 
nahkâr yaşama tarzlarına dâhil etmek istemeleri, herkesi kendileri gibi inat ve 
günahta pay sahibi kılmaları. Böylece sanki kendilerini korunaklı bir alan içine 
alacak, kendilerine inkâr ve günahlarını hatırlatacak kimse kalmayacak, böy- 
lelikle kendilerini bir tür ontolojik güvenlik çemberi içine alacaklardır. Allah'ın 
varlığına, ahirete ve dini hükümlere göre yaşama talebine karşı vargüçleriyle 
mücadele edenlerin temel psikolojik saiklerinden biri budur. Böyleleri sanki 
çevreleri, yaşadıkları yerleşim yeri, ülkeleri, hatta bütün yeryüzü kendileri 
gibi inkâr etmedikçe kendilerini rahat ve güvenlik içinde hissetmeyeceklerdir. 


454 ALI BULAÇ -KUR'ÂN DERSLERI/DİRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


Diğeri ahlaki vurgudur. Müslüman olduğunu beyan ettiği halde İslami ha- 
yat yaşamayan, dinin vecibelerini ihmal eden ve gerektiğinde dindar insan- 
lara zarar vermekten çekinmeyen insanların ahlaki bakımdan düşük seviye- 
de oluşlarına ve zarar verme potansiyellerine dikkat çekilir. Bu tür insanlar 
kendilerinde doğru yolu takip etme gücü bulamıyorlar, zaafları onları İslami 
hayattan koparmaktadır, böyle olunca kendilerinden kuşku duymakta, bir tür 
iç rahatsızlık yaşamaktadırlar. Onlar için sahici kurtuluş yolu, doğru yolu ta- 
kip etmek iken, böyle yapmazlar da dinlerini ve dini hayatlarını ciddiye alan 
insanları yoldan saptırmak, kendileri gibi tutarsız kılmak, kendi kulvarlarına 
sokmak isterler. Başörtüsü yasağının yaşandığı ülkelerde, bu yasağın ağırlaş- 
tırılarak sürmesini isteyen kadınlardan bir bölümü, tesettürün dini bir vecibe 
olduğunu bildikleri halde kendileri başlarını örtmediklerinden, bu dini veci- 
beyi yerine getirmeyi başaramadıklarından “Madem ben başımı örtemiyorum, 
başkaları da örtmesin, hepimiz başaçıklıkta eşit olalım” dürtüsüyle yasağın 
devamına çalışırlar, bu yasağın ve yasakçı zihniyetin militanı kesilirler. Müs- 
lümanlığını beyan etmekle beraber, dinde başörtüsü emri olmadığını veya ba- 
şını örtenlerin çeşitli haklardan mahrum edilmeleri gerektiğini savunanların 
psikolojik halleri tam da bu ayetin işaret ettiği meşruiyet kriziyle ilgilidir. 

Benzer bir uyarının gayrimüslimler konusunda da yapıldığını hatırlamak- 
ta fayda var: “Sen onların dinlerine uymadıkça, Yahudi ve Hıristiyanlar senden 
kesinlikle hoşnut olmazlar” (3/Âl-i İmran, 69; 2/Bakara, 120). 

Münafıklıkları konusunda tereddüdü olanlara bir kriter sunulmuştur. O 
da, diğer Müslümanların yaptıklarının benzerini yapmalarıdır: “Öyleyse Al- 
lah yolunda hicret edinceye kadar onlardan veliler (dostlar) edinmeyin.” 
Mekke'de kalıp da rahatını bozmayanlar, hem Müslümanlarla hem putatapıcı- 
larla iyi geçinmeye çalışanlar tutarsız ve samimiyetsiz bir tutum içindedirler. 
Bunların samimiyetlerini test etmenin yolu, onların da hicret etmeleridir. İm- 
kânları ve güçleri olduğu halde hicret etmedikleri sürece, Müslümanlar onlar- 
dan sorumlu değildirler (8 /Enfal, 72). 

Ayetlerin indiği tarihsel ortamda hicret Mekke'den Medine'ye göç idi. 
İbn-i Abbas'tan gelen bir rivayete göre “Mekke fethinden sonra hicret yoktur 
ama cihad ve niyet vardır” (Buhari, Cihad, 1, 17; Müslim, İmarat, 85-86). 

En geniş anlamıyla hicreti, kirli bir hayatı bırakıp Allah'ın emrettiği çerçe- 
vede temiz bir hayata geçiş şeklinde de anlamak mümkün: “Gerçek muhacir 
Allah'ın yasaklarından kaçınandır” (Buhari, İman, 4; Müsned, Il, 163). Ayet- 
te “Allah yolunda hicret edinceye kadar” buyruğunun gelmiş olması, sadece 
inkârın ve zulmün egemen olduğu yerden değil, inkârın ve zulmün belirti ve 
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kurumlarının olduğu yerden ve hayat tarzından uzaklaşmanın da kastedilmiş 
olduğunu göstermektedir. 

Özellikle münafıkların anlatıldığı bir bölümde hicretten bahsedilmesi, ola- 
yın tarihsel formu dışında evrensel olarak her zaman samimiyetsiz kimselerin 
dinleri ve dindaşlarıyla olan tutumlarını test etmemiz için bize kriter sunması 
bakımından önemlidir. Hem Müslümanım diyen hem dini hayata aldırmayan 
insanlardan, dini hükümleri ciddiye alıp hayatlarında tatbik etmelerini iste- 
memiz tabii hakkımızdır. Buna yanaşmıyorlarsa onları temize çıkarmak bizim 
işimiz değildir, birbirimize düşmemize de hiç gerek yoktur. Böyleleriyle dost- 
luk bağlarını kesmek gerekir; aksi halde kirli, samimiyetsiz ve tutarsız hayat- 
ları bizim de hayatımızı olumsuz yönde etkiler. 

Ayetlerin indiği tarihsel ortamda, hicret etmeyenler, kaçınılmaz olarak bu 
tutumlarıyla düşman tarafında yer aldıklarının mesajını vermiş oluyorlardı. Bu 
yüzden artık onlarla dost gibi davranılamazdı: “Şayet yine yüz çevirirlerse, 
artık onları tutunuz ve her nerede ele geçirirseniz öldürün. Onlardan ne 
bir veli (dost) edinin, ne de bir yardımcı.” Münafık, Allah'ın ve Müslümanların 
gizli düşmanıdır, zararı sadece kendine değil, başkalarına da dokunur. “Allah'ın 
ve Müslümanların düşmanlarıyla ilişkileri kesmek gerekir” (60/Mümtehine, 1). 
Bunlar düşman safında yer alan kimselerdir. M. Reşid Rıza, bu grubun önceden 
İslam'a girip sonra çıkan mürtetler olduğunu söyler. Bundan hareketle de, ken- 
dileri İslam'a ve Müslümanlara karşı savaş açmadıkça onlara dokunulmaz. Reşid 
Rıza'ya göre bu ayet, savaşçı olmadığı müddetçe mürtetlere dokunulmayacağına 
ilişkin bir delildir. (Mürtet için bkz. 2/Bakara, 217. ayetin açıklaması.) 

“Ancak sizinle aralarında andlaşma bulunan bir kavime sığınanlar 
ya da hem sizinle, hem kendi kavimleriyle savaşmak (istemeyip bun)dan 
göğüslerini sıkıntı basıp size gelenler (dokunulmazdır.) Allah dileseydi, 
onları üstünüze saldırıdır, böylece sizinle çarpışırlardı. Eğer sizden uzak 
durur (geri çekilir), sizinle savaşmaz ve barış (şartların)ı size bırakırlarsa, 
artık Allah, sizin için onların aleyhinde bir yol kılmamıştır.” 

Mümtehine süresinde (60/8-9) iki insan grubuna işaret edilmektedir: 
Biri, Müslümanların din ve vicdan özgürlüğünü tanıyan, onlarla dinlerinden ve 
hayat tarzlarından dolayı savaşmayan; onları yurtlarından sürmeyen ve düş- 

manlarıyla işbirliği kurmayanlar (muahidler); diğeri bunun aksi pozisyonda 
olanlar (muharipler). Burada üç tür insan grubundan söz edilmektedir: 

a) Düşman gruplar (muharipler), 

b) Anlaşmalılar (muahidler), 

c) Tarafsızlar. 
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Düşman gruplar muhariplerdir, onlarla savaş hali sürdükçe savaşılır ve 
savaşın gerekleri neyse o yapılır. Ayet, “savaş halinde olduğunuz kimseleri 
bulduğunuz yerde öldürün” demektedir. Elbette bu, kişinin şu veya bu dini 
inancı ve kimliğinden dolayı öldürülmesini emrettiği anlamına gelmez, savaş 
ortamında düşman olması hasebiyle öldürülür. İkinci grupta anlaşmalılar yer 
almaktadır. Anlaşmalılarla (muahidler) savaşılmayacağı açıktır. Bunlar hangi 
dinden olursa olsun, farketmez, puta tapıcı müşrik olsalar bile (Bkz. 9/Tevbe, 
4). Eski Arap geleneğine göre, bir kabile anlaşmalı olduğu kabilenin hükümle- 
rine tabii olurdu, çünkü o kabilenin mevlası idi. Yani onun gibi dost ve koruma 
altında kabul edilirdi. Kur'an-ı Kerim, savaş ortamında olsa dahi, anlaşmalı ka- 
bileden olan kimselerin de koruma altında olduğunu belirtmektedir. 

Anlaşmalı tarafa sığınanlar da koruma altına alınır, savaş hali var diye öl- 
dürülmezler. Bu gibi kimseler anlaşmalı tarafa sığınmayı düşündükleri gibi, 
Müslümanlara da sığınma yolunu tercih edebilirler. Hem Müslümanlarla hem 
kendi kabileleriyle savaşmak istemeyenler üçüncü grubu yani “tarafsızlar blo- 
ku”nu oluştururlar ki, bunlar da savaşın dışında tutulur. 

“Göğüslerini sıkıntı basıp size gelenler (hasiret suduruhum)”. “Hasr” 
konuşan kimsenin göğsünün daralması, zorluk çekmesi veya hayli uzun hur- 
ma ağaçlarının tepesinden hurma toplayanların çektiği zorluğa, göğüslerinin 
bu işten daralmasına denir. 

Savaş dolayısıyla göğüslerini sıkıntı basanları “savaş karşıtları, vicdani 
retçiler” şeklinde anlamak mümkün mü? Bu uzak bir ihtimal değildir. Her- 
hangi adil ve haklı bir sebebe dayanmayan; sömürü, talan, ulusal tahakküm 
ve işgalleri hedefleyen, üstelik milyonlarca sivilin ölümüne, yaralanmasına, 
yurdundan sürülmesine veya ana vatanında mülteci durumuna düşmesine 
sebebiyet veren savaşların eksik olmadığı bir dünyada her geçen gün savaş 
karşıtlarının sayısında artış olmakta, askerlik yapmak istemeyen, devletlerin 
olur olmaz politikaları yüzünden insan öldürmeyi reddeden vicdani retçiler 

seslerini daha çok duyurmaktadırlar. “Savaş yorgunu” insanlar da bu katego- 
ride ele alınabilir. 

Yüce Allah bu grupların tutumunun Müslümanların lehine bir takdiri oldu- 
gunu beyan eder, çünkü dileseydi kalplerine Müslümanlara karşı kin ve husu- 
met duygularını eker, onlar da Müslümanlara karşı savaşırlardı. Belki de Allah, 
Müslümanların düşmanlarının sayısını ve gücünü azaltmak için bu takdiri yap- 
mış, böylece Müslümanlara lütuf ve ihsanda bulunmuştur. Durum böyle iken, 
Müslümanların gereksiz yere cepheyi genişletmeleri, düşmanlarının sayısını 
arttırma yolunu seçmeleri akıllıca olmaz. Madem ilahi takdir böyle tecelli et- 
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miştir, Müslümanlar da tarafsız kalmak isteyen gayrimüslimlere dokunmamalı, 
onlara zarar vermemelidir, çünkü Allah onların aleyhine bir yol vermemiştir. 

“Diğerlerini de sizden ve kendi kavimlerinden güvende olmayı isti- 
yor bulacaksınız. (Ama) Fitneye her geri çağrılışlarında içine başaşağı 
(balıklama) dalarlar. Şayet sizden uzak durmaz, barış (şartların)ı size bı- 
rakmaz ve ellerini çekmezlerse, artık onları her nerede bulursanız tutun 
ve onları öldürün. İşte size, onların aleyhinde apaçık olan 'destekleyici 
bir delil” kıldık.”. Müfessirlere göre bunlar Esed ve Gatafan kabileleriydi ki, 
tipik bir fırsatçılığı, ikili oynamayı temsil ederlerdi. Bir tür denge politikası 
takip edip, Müslümanlarla putatapıcılar arasında kendilerini korumaya çalı- 
şıyorlardı. Tabii ki amaçları sadece kendi güvenliklerini korumaktı, oysa ça- 
tışma iki kabilenin çıkar hesaplaşmasından kaynaklanmıyordu; çatışma hak 
ile batıl, adalet ile zulüm, iyilik ile kötülük arasında sürüyordu ve böyle bir 
durumda suya sabuna dokunmadan, her iki tarafı idare ederek vaziyeti ida- 
re etmeye çalışmak ahlaki bir tutum olamazdı. Açıkça tarafsız olduklarını ilan 
edecek olurlarsa, yukarıda belirtildiği üzere üçüncü bir kategori oluştururlar 
ve bu anlaşılabilir bir durum olurdu. Ama bunların yaptığı her iki guruba ken- 
dilerindenmiş gibi görünmeleri, ikili oynamalarıydı. Medine'ye geldiklerinde 
Müslümanlarla anlaşma imzalar, kendi kavimlerine döndüklerinde onlarla 
birlikte hareket eder, anlaşmalarını bir kenara iterlerdi. Böylelerine güvenil- 
mez, savaş hali kimseler olarak muamele görürler; yola getirilinceye kadar 
onlarla savaşmak gerekir. 
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92. Bir mü'min, bir başka mü'mini öldüremez. (Tasvip edilmediği ve 
cezasız kalmadığı halde) Hata sonucu olanı hariçtir. Kim bir mü'mi- 
ni 'hata sonucu' öldürürse, mü'min bir köleyi özgürlüğüne kavuş- 
turması ve ailesine teslim edilecek bir diyeti vermesi gerekir. On- 
ların (bunu) sadaka olarak bağışlamaları başka, eğer o, mü'min 
olduğu hâlde size düşman olan bir topluluktan ise, bu durumda 


458 ALI BULAÇ -KUR'ÂN DERSLERİ/DİRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


mü'min bir köleyi özgürlüğe kavuşturması gerekir. Şayet kendi- 
leriyle aranızda antlaşma olan bir topluluktan ise, bu durumda 
ailesine bir diyet ödemek ve bir mü'min köleyi özgürlüğe kavuş- 
turmak gerekir. (Diyet ve köle özgürlüğü için gereken imkânı) Bula- 
mayan ise, kesintisiz olarak iki ay oruç tutmalıdır. Bu, Allah'tan 
bir tövbedir. Allah bilendir, hüküm ve hikmet sahibidir. 


İslam'ın önemle üzerinde durduğu hususlardan biri temel hakların ko- 
runması, bu arada yaşama hakkının teminatı altına alınması, can güvenliğinin 
korunmasıdır. Ayette “bir mü'minin bir başka mü'mini hiçbir şekilde öldüre- 
meyeceği” hükme bağlanıyor. Bu olacak, düşünülecek bir fiil değildir. Ortak 
idealler ve yüksek ahlaki hedefler çevresinde kurulmuş bir cemaatin, daha 
geniş manada toplumun bireyleri birbirlerini öldüremezler, hataen öldürme 
hariç. Hata sonucu öldürmelerde kasıt olmayıp kusur vardır. Kusur olmakla 
beraber, bu tür öldürmeler cezasız değildir. Kurtubi, ayette “munkatı' bir is- 
tisna”nın söz konusu olduğunu yani “illa”nın “hata sonucu” öldürmeyi tolere 
etme anlamına gelmediğini, aksine “ancak-fakat” anlamına geldiğini söylüyor. 

“Hata” sonucunda zarar olan yanlış bir fiilde kastın olmamasıdır. Bunun 
sayısız örnekleri olabilir. Mesela av sırasında siz bir hayvanı hedef alırsınız 
ama atış menziliniz içinde görünmeyen birini vurmanız mümkün. Hataen öl- 
dürmelerde kasıt yoksa da kusur ve ihmal olduğu düşünülebilir ki, bu yüzden 
söz konusu öldürmelerde çeşitli yaptırımlar (ceza ve müeyyideler) konulmuş- 
tur. Bir bölümü ölüm veya yaralanma ile sonuçlanan trafik kazaları da bu kap- 
samda ele alınabilir. 

Davud ez Zahiri, ayeti mutlak ele alıp bu tür öldürmelerde özgür ile köle 
arasında fark olmadığını söylemiştir. Kasıtlı öldürmeler için tayin edilen “kı- 
sas” cezasındaki “cana karşılık can” (5/Maide, 45) hükmü özgür ile köle ayırı- 
mı yapmıyor. Hz. Peygamber de mutlak bir ifade kullanıp “Müslümanlar kan- 
larıyla birbirlerine denktir” (Ebu Davud, Cihad, 147; Nesai, Kasame, 10; İbn-i 
Mace, Diyat, 31) buyurmuştur. Buna rağmen fakihler, hataen öldürmelere kö- 
leleri dâhil etmekten içtinap etmişlerdir. 

Ayetin indiği tarihsel ortama baktığımızda kabileler arasında savaşlar 
gündelik sıradan olaylar hükmündeydi. Savaşlar herhangi bir kurala bağlan- 
mamıştı, taraflar kan ve akrabalık esasına göre pozisyon alıyor, bir kere savaş 
başladı mı kim kimi ele geçirirse onu öldürmekten çekinmiyordu. Diğer yan- 
dan -bugün de yer yer devam eden- kan davaları da en az kabile savaşları ka- 
dar etkili ve yıkıcıydı, nihayetinde kabile savaşları ve kan davaları biri diğerini 
tetikleyen ve sürekli kılan iki önemli faktördü. Ayet söz konusu ortamlarda 
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vuku bulan öldürmelerle ilgili önemli hükümler getirmektedir. Düzenleme üç 
grup içindeki insanların hata sonucu öldürülmesi esasına göre yapılmıştır: 

a) Bir arada yaşayan Müslümanlar arasında hataen öldürmenin vuku 
bulması; 

b) Hataen öldürmenin Müslümanların anlaşmalı olduğu grup içinde vuku 
bulması; 

c) Hataen öldürmenin savaş halinde olan bir ülkede veya düşman toplu- 
luklar içinde yaşayan birine karşı yapılması. 

“Kim bir mü'mini “hata sonucu' öldürürse, mü'min bir köleyi özgür- 
lüğüne kavuşturması ve ailesine teslim edilecek bir diyeti vermesi gere- 
kir. Onların (bunu) sadaka olarak bağışlamaları başka” Müslümanlardan 
biri hata sonucu öldürülecek olursa, bunun yükümlülüğü diyet ve kefarettir. 
Kefaret mü'min bir kölenin özgürlüğüne kavuşturulmasıdır; buna gücü yetme- 
yen veya imkân bulamayan kimse “iki ay peş peşe” oruç tutacaktır. 

İmam Şafii öldürmeleri üç grupta toplamıştır: Kasıtlı, hata sonucu ve 
kasta benzer (Şibh-i amd). Kasıtlı öldürmelerde kısas, diyet ve af söz konu- 
sudur (Bkz. 2/Bakara, 178-179, 194; 5 /Maide, 45; İsra, 33; Şura, 40) . Şibh-i 
amd, tarzı itibariyle hata sonucu bir öldürme şeklidir ki, bunun tipik örneği 
Hz. Musa (a.s.)'nın bir Kıpti'ye yumruk atarken ölümüne sebebiyet vermesidir 
(20/Taha, 40; 28/ Kasas, 19, 33). Kur'an-ı Kerim, hataen de olsa, Hz. Musa'nın 
fiilini “öldürme” olarak tanımlamıştır. Hz. Peygamber (s.a.v) de "Dikkat edin, 
kasta benzer hata ile öldürülen, kamçı veya sopa ile öldürülendir. Bu çeşit öl- 
dürmelerde yüz deve diyet vardır” (Ebu Davud, Diyat, 18). Kurtubi'ye göre 
Malik ve Leys b. Sa'd, kasta benzer öldürmeleri kabul etmemişlerdir. Onlara 
göre ısırmak, tokat atmak, kamçılamak, sopa vurmak vb. çoğunlukla öldürücü 
olmayan şeylerle öldürülen kimseler kasten öldürülmüş olur ve bu durumda 
kısas gerekir. Kasten öldürmelerde ağırlaştırılmış diyeti akile (katilin baba ta- 
rafından akrabaları) değil, kendisi öder. Burada kasıtlı (taammüden) olmayan 
yani hataen ve kasta benzer öldürme olayları ele alınmakta, yaptırımlar dü- 
zenlenmektedir. 

“Diyet”, kan bedeli olup mal, hayvan veya para olabilir. Eski Araplar ta- 
ammüden işlenen cinayetlerde diyet almaz, bunu kabile şerefine muğayir sa- 
yarlardıama hataen öldürmelerde diyet alınırdı. İslamiyet bu teamülü devam 
ettirdi. Diyeti katilin yakınları, kabile ve akrabaları (akile) öder. Sosyolojik 
mahiyeti itibariyle dikkatle ele alındığında diyet, zannedildiğinin aksine “ilkel 
kabileler”de geçerli olan “akıtılan kana karşılık” ödenen mal veya para değil, 
adına “kan bedeli” dense de hakikatte “sosyal bir bedel”dir. Hem bir sosyal 
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telafi mekanizmasıdır hem bu tür öldürme olaylarının sayısında azaltma sağ- 
lama maksadına matuftur. Bu hükmün kan davalarının sona erdirilmesinde 
önemli etkisi olduğu açıktır. İslamiyet kan davalarını yasaklamış, kan davası 
gütme yoluyla işlenen cinayetleri yasaklamıştır. “Kıyamet gününde insanlar 
arasında ilk görülecek hesap, kan davaları olacaktır.” (Buhari, Diyat, 1, Rikak, 
48; Müslim, Kasame, 28.) 

Fakihler diyetin deve, koyun, elbise, altın-gümüş veya para-dinar cinsin- 
den olabileceğini söyleyip bunu her yörenin özel şartlarına göre takdir etmiş- 
lerdir. Giyim sektörünün geliştiği bir yörede mesela 200 takım elbise, hayvan- 
cılığın geliştiği yörede 100 deve, 2.000 koyun, 200 sığır veya yerine göre 1.000 
dinar veya 12.000 dirhem takdir edilmiştir. Demekki aslolan belli bir miktarın 
maktul tarafına ödenmesidir, zamana göre birimler değişebilir. Diyetin peşin 
olarak ödenmesi gerekmez, üç sene içinde taksitlere bağlanarak ödenebilir. 
Maktul Müslüman olup da ailesi gayrimüslim ise ailesine diyet ödenmez. 

Diyetin dışında kefaretin büyük önemi vardır. Diyet kan bedelidir ve mak- 
tulün varislerinin, geride kalan ailesinin hakkıdır. İki sebebi olduğu düşünüle- 
bilir: Biri, maktulün ailesinin intikam duygularını köreltmek, gönlünü almak, 
geride bıraktıklarını teselli etmek (maddi ödeme ile manevi destek); diğeri 
yaşayacak olsaydı ailesine sağlayacağı maddi menfaati bir miktar mal veya 
para iletazmin etmek. İnsanın her beşeri durumda bakmakla yükümlü olduğu 
kimseler olabilir. Evli ise çoluk çocuğu, değilse yaşlandıklarında anne babası 
veya ona muhtaç durumda olan yakın akrabaları vs. Cinayet bu insanları ko- 
runmaya muhtaç hale getirdiğinden geride kalanların bir şekilde maddi ba- 
kımdan desteklenmesi icap eder. Diyeti akile öder yani katilin baba tarafından 
yakın akrabaları (asebe). Bunun çeşitli hikmetlerinden biri, suç işlemeye, kan 

dökmeye meyilli kimseleri daha dikkatli davranmaya iter, zira her hâlükârda 
diyet, akrabalara mali mükellefiyetler yüklemektedir. Maktulün ailesi dilerse 
yani gönül rızasıyla diyet almayabilir. 

Hataen öldürülen kişinin yetişkin, çocuk ve hatta cenin olması farketmez. 
“Şibh-i amd” adı verilen öldürme olaylarında, kişinin kastı öldürmek değildir, 
mesela korkutmak veya dayak atmak istemiştir ancak dayak (darp) ölümle 
sonuçlanmaktadır. Birine dayak atarken karnına basar veya beynine ağır ha- 
sar verirseniz ölümüne sebep olabilirsiniz. Bu çerçevede hamile bir kadının 
karnına vurup ölümüne sebebiyet veren kişi, karnındaki ceninin de ölümüne 
yol açarsa, onun da diyetini öder. (Müslim, Kasame, 37-39, Ebu Davud, Diyat, 
19). Fakihler, bu tür olaylarda kadının cenini canlı olarak düşürmesi ve bunun 
tespit edilmesi şartını koşmuşlardır. Annesinin karnında ölüp orada kalan ce- 
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nin için diyet ödenmez; ancak bu görüş makul değildir zira ceninin annesinin 
karnında ölmesi ile canlı düşüp ölmesi arasında fark yoktur. Kaldı ki annesinin 
karnında ölen cenin anne için hayati tehlike doğurur ki onun bir şekilde dışarı 
alınması gerekir. 

Diyetin dışında bir de bir kölenin özgürlüğüne kavuşturulması olarak ta- 
yin edilen “kefaret” söz konusudur. Bu son derece anlamlıdır. Belirtmek ge- 
rekir ki, diyet maktulün geride kalan ailesinin-varislerinin hakkı iken, kefaret 
Allah'ın hakkıdır. Ve bunun arkasında Allah-insan ilişkisini temellendiren mu- 
azzam bir dünya görüşü yatmaktadır. Kefaret olarak bir kölenin azat edilmesi 
katili arındırır, bu üzerine ittifak edilen bir görüştür. Açık ki, yanlışlıkla-hata 
sonucu birini öldüren kişi, eğer dikkatli davransaydı bu olmazdı, demek ki bu 
olayda kusuru ve ihmali söz konusudur, öncelikle kişi kusurunu telafi etmek 
durumundadır, bu onun kendini hata ve kusurlardan arındırma azminde ol- 
masının bir işareti sayılır. 

Fakat daha geride hayli ilginç bir durum söz konusudur: Her insan gibi 
ölenin de -insan olması hasebiyle- kendi ölçeğinde hakları vardı: Öldürülme- 
seydi yaşayacak, Allah'ın kendisine takdir edip ihsan ettiği nimetlerden istifa- 
de edecek, çoluk çocuğu olacak, nesli devam edecekti. Öldürülmesi bir eceldir, 
elbette takdir-i ilahinin dışında değildir ama başına bu olay gelmeyecek ol- 
saydı, ülkenin ortalamasına uygun olarak diyelim ki 40 yaşında öldürüldüyse 
teorik olarak 30 sene daha hayatta olacaktı. Ve elbette mü'min olması hase- 
biyle son nefesine kadar Allah'a ibadet edecekti. Öldürünce, kim bilir kaç sene 
yaşama imkânlarından mahrum edildi, nimetlerden istifade etmesinin önüne 
geçildi, neslinin kesilmesine veya artışının engellenmesine sebebiyet verildi. 
Hataen öldürülen kişinin özgür, köle veya gayrimüslim olmasının bir önemi 
yoktur, her durumda çeşitli imkân ve avantajlar elinden alınmış oldu. O kul, 
yaşasaydı, Allah'ın nimetlerinden istifade ederken Rabbi'ne şükredecek, iba- 
det edecekti, bunun önüne geçildi, böylelikle Allah'ın hakkına tecavüz edildi. 
Allah'a ibadet eden ve şükreden bir kul eksildi. Dahası, Allah'ın verdiği can bir 
ihmal ve kusur yüzünden alınmış oldu. 

Mademki istenmeyen bir olay vuku buldu ve bunun sonucunda öldürü- 
len kişi: 

a) Artık Allah'a ibadet edemeyecek; 

b) Yararlanacağı nimetlere şükredemeyecek; 

c) Muhtaç olanlara hayır yapamayacak; 

e) Kendisinden sonra salih evlat ve hayırlı nesiller yetiştiremeyecek. 

Bu durumda onun yerini ikame edecek bir insanın bulunması, eksilen ki- 
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şinin yerinin hayatta olan bir başkasının doldurması gerekir ki, bu da özgür- 
lüğü elinden alınmış bir köleden başkası değildir. Bu özgür kişi olamaz, çünkü 
o zaten özgürdür ve saydığımız dört fonksiyonu da yerine getirebilecek im- 
kân ve güce sahiptir. “Mü'min bir köle özgürlüğü”ne kavuştuğunda, kölelik- 
ten mütevellit bağlardan ve kısıtlamalardan kurtulacağından Allah'a rahatça 
kulluk yapacak, Allah'ın nimetlerinden yararlanıp O'na şükrünü eda edecek, 
başkalarına hayırlarda bulunacak, maddi ve canlı hayata yararı dokunacak, 
evlenip çocuk sahibi olacak, onun neslinden Allah'a kulluk eden ve şükreden 
salih insanlar yetişecek. Azad edilecek kölenin “mü'min” vasfa sahip olması bu 
yüzden önemlidir. 

Azad edecek köle bulamayan veya buna mali gücü yetmeyen kimse “iki ay 
kesintisiz oruç” tutmalıdır. Arada orucunu açacak olursa, tekrar baştan alıp 
oruç tutmalı, iki ayı tamamlamalıdır. Kesintisiz iki ay oruç, yine öldürülen ki- 
şinin hayattan kesilmesi sonucu Allah'ın hakkına tecavüz edilmesinin cezası, 
kefaretidir. Hiç değilse katil iki ay oruç tutmak suretiyle bunu telafi etmeli, 
adeta maktulün yerine iki ay müddetle oruç tutmak suretiyle Allah'a ibadet 
etmelidir. (Bkz. 47/Muhammed, 4-6.) 

Bu, İslam dininin özgür veya köle, salt manada “insan özgürlüğü” kav- 
ramından neyi anladığını bize göstermesi bakımından önemlidir. Özgürlük, 
kişinin içdürtülerinin, nefsinin güdülerinin etkisinde her dilediğini yapması, 
bedensel zevk ve hazların peşinde koşması, sınırsız güç ve servet biriktirmek 
için kısıtlamalardan kurtulması değil, rahat ve serbest bir ortamda Allah'a la- 
yıkıyla ibadet etmesi ve istifade ettiği çeşitli nimetler karşılığında merhameti 
ve bağışı bol Allah'a şükretmesi için gereklidir. İşte kefaret, ortadan kalkan bir 
kulun yerine bir başka kulun ikame etmektedir. Düzenleme aynı anda hem öl- 
dürülen kişinin geride kalan ailesini hem Allah'ın hakkını korumaktadır. Yüce 
Allah, insanları ve cinleri sadece kendisine ibadet etmeleri için yaratmıştır. 

“Eğer o, mü'min olduğu hâlde size düşman olan bir topluluktan ise, 
bu durumda mü'min bir köleyi özgürlüğe kavuşturması gerekir.” Fakih- 
ler, bu kategoride ele alınan kişinin düşman ülkesinde yaşayan bir Müslüma- 
nın kastedildiğini düşünmüşlerdir. Şu veya bu sebeple düşman bir ülkede veya 

Müslümanların aralarında anlaşma olmayan bir topluluk içinde yaşayan bir 
Müslüman hata sonucu öldürülecek olursa, ceza olarak bir kölenin özgürlüğü- 
ne kavuşturulması gerekir, kan diyeti ödemek gerekmez. 

“Şayet kendileriyle aranızda antlaşma olan bir topluluktan ise, bu 
durumda ailesine bir diyet ödemek ve bir mü'min köleyi özgürlüğe ka- 
vuşturmak gerekir. (Diyet ve köle özgürlüğü için gereken imkânı) Bulama- 


4/Nisa Süresi/93 463 


yan ise, kesintisiz olarak iki ay oruç tutmalıdır. Bu, Allah'tan bir tövbe- 
dir. Allah bilendir, hüküm ve hikmet sahibidir.” Anlaşmalı topluluktan biri 
hata sonucu öldürülecek olsa, ailesine diyet ödemek gerektiği gibi, mü'min 
bir köleyi de özgürlüğüne kavuşturmak gerekir. Ebu Hanife, bu ayette kitap 
ehli zimmilerin kast edildiğini söyler ki, bu durumda hata sonucu öldürülen 
bir Yahudi veya Hıristiyan ise söz konusu yükümlülükler yerine getirilir. İbn-i 
Abbas da aynı görüşü beyan etmiştir. Hasan el Basri ise, kapsamı daha geniş 
tutup, hangi dinden olursa olsun, inkârcılardan Müslümanlarla anlaşma yap- 
mış olanların kastedildiğini söylemiştir. Beyhaki'nin Zühri'den nakline göre 
Allah'ın Elçisi (s.a.v) ve dört Halife zamanında Yahudi ve Hıristiyan diyeti, 
Müslüman diyetinin aynı idi. Muaviye gayrimüslimin diyetinin yarısını ödeyip 
yarısını Beytü'l-mal'a bıraktı. Ömer bin Abdülaziz de gayrimüslim diyetinin 
yarım olmasına hükmetti. Bu görüşte olanlara göre kısası emreden hüküm ge- 
neldir (Bkz. Süleyman Ateş, ilgili ayetin tefsiri). 

Azad edecek köle bulamayan veya buna mali gücü yetmeyen kimse “iki ay 
kesintisiz oruç” tutmalıdır. Arada orucunu açacak olursa, tekrar baştan alıp oruç 
tutmalı, iki ayı tamamlamalıdır. Kesintisiz iki ay oruç, yine öldürülen kişinin ha- 
yattan kesilmesi sonucu Allah'ın hakkına tecavüz edilmesinin cezası, kefaretidir. 
Hiç değilse katil iki ay oruç tutmak suretiyle bunu telafi etmeli, adeta maktulün 
yerine iki ay müddetle oruç tutmak suretiyle Allah'a ibadet etmelidir. 

Söz konusu ceza ve yaptırımlar Allah'tan bir tövbedirler. İşlenen günah- 
tan, kusurlu bir fiilden dönüşü ifade etmektedir. Allah her şeyi, insanların 
hangi fiili hangi maksat ve niyetle yaptıklarını en iyi bilendir, ezeli ve ebedi 
bilgisine göre de hükmünü verir, sonsuz hikmet sahibidir. (Bkz. 5/Maide, 32; 
6/En'am, 151; 25/Furkan, 68.) 


ale AİN çaya kğ gi NİNE A yere ARSA ağa liği ağ 
çar) Lar Glğz a) dzİş dial; 


93. Kim bir mü'mini kasıtlı olarak (taammüden) öldürürse cezası, 
içinde ebedi kalmak üzere cehennemdir. Allah ona gazaplanmış, 
onulânetlemiş ve ona büyük bir azap hazırlamıştır. 


Hataen öldürmeyle ilgili hükümler zikredildikten sonra kasten yani ta- 
ammüden adam öldürmeyle ilgili ağır hüküm zikredilmektedir. Kasten adam 
öldürmenin maddi ve dünyevi cezası kısas, diyet veya aftır. (2/Bakara, 178- 
179; 16/İsra, 33.) Bu ayette ise ahiretteki cezanın “içinde ebedi kalmak üzere 
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cehennem” azabı olduğu belirtilmektedir. Hz. Peygamber (s.a.v), taammüden 
adam öldürmenin ne kadar ağır bir suç olduğunu anlatmak babında “Kıya- 
met gününde hükmü verilecek ilk ilk davanın kan davaları” olduğunu söyler 
(Buhari, Diyat, 1; Müslim, Kasame, 8). İnsan hayatı değerlidir ve başka hiçbir 
şey insan hayatından daha değerli değildir. “Dünyanın tamamının yok olması, 
Allah katında bir Müslümanın öldürülmesinden daha ağır değildir” (Tirmizi, 
Diyat, 7); “Gökler ve yer bir insanı öldürmek için birleşecek olsa, Allah hepsini 
cehenneme yuvarlar” (Tirmizi, Diyat, 8). 

Müfessirler ve bilginler şunu tartışmışlardır: Kasten adam öldürenin ahi- 
retteki durumu nedir? Ayet, “içinde ebedi kalmak üzere cehennem azabı”ndan 
bahseder. İbn-i Abbas, bir mü'mini kasten öldürenin tevbesinin kabul edilme- 
yeceğini söyler. Zeyd bin sabit, Ebu Hüreyre, Abdullah ibn-i Ömer ve Ebu Ha- 
nife de bu görüştedirler. Fakat bilginlerin çoğuna göre katil samimiyetle piş- 
man olup tevbe ederse tevbesi kabul edilir. Zümer süresinde yer alan bu ayete 
(39/53) göre herkes affedilecektir: “De ki: “Ey kendi aleyhlerinde olmak üzere 
ölçüyü aşan kullarım. Allah'ın rahmetinden umut kesmeyin. Şüphesiz Allah, 
bütün günahları bağışlar. Çünkü O, bağışlayandır, esirgeyendir.” 

Ancak kesin olarak bildiğimiz husus şu ki, Allah'a ortak koşanları affedil- 
meyecek, bunun dışında kalanfları) ise, dilediğini bağışlar (4/Nisa, 48). Bu 
ayette de taammüden adam öldürenlerin ebediyyen cehennemde kalacak- 
ları belirtilmektedir. Buna göre, taammüden insan öldürenler de günahları 
bağışlanmayacakları arasında yer almakta, böylece istisnalar “Allah'a ortak 
koşanlar” ve “katiller” olmak üzere ikiye çıkmaktadır. Katilin tevbesinin ka- 
bul edilebileceğini savunanlar, bu ayette geçen “huld” kelimesinin ebediyet / 

sonsuzluk değil, hayli uzun süre olduğunu iddia etmişlerdir. Buna göre katiller, 
cehennemde hayli uzun süre kalıp cezalarını çektikten sonra çıkacaklardır. Hz. 
Peygamber (s.a.v)'in şu hadisi de bu görüşü destekler mahiyette görünmekte- 
dir: “Kalbinde zerre miktarı iman olan kimse (eninde sonunda) cehennemden 
çıkacaktır” (Buhari, Tevhid, 24; Müslim, İman, 81). Furkan süresinde yer alan 
şu ayetler (25/68-70) aslında meseleyi açıklığa kavuşturmaktadır:"Ve onlar, 
Allah ile beraber başka bir ilâha tapmazlar, Allah'ın haram kıldığı canı haksız 
yere öldürmezler ve zina etmezler. Kim bunları yaparsa 'ağır bir ceza ile” karşı- 
laşır. Kıyâmet günü, azap ona kat kat arttırılır ve içinde aşağılanmış olarak te- 
melli kalır. Ancak tevbe eden, imân eden ve salih amellerde bulunup davranan 
başka; işte onların günahlarını Allah iyiliklere çevirir. Allah, çok bağışlayandır, 
çok esirgeyendir. Kim tevbe eder ve salih amellerde bulunursa, gerçekten o, 
tevbesi (ve kendisi) kabul edilmiş olarak Allah'a döner.” 
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Bu ayette de “huld (ebedi-temelli)” kelimesi yer almıştır. O zaman huld 
kelimesinin asıl anlamı ebediyet ifade ederken, cehennemde ebediyyen kala- 
cak olan katiller, dünyada yaptıklarından pişmanlık duymayan ve tevbe etme- 
yenler olmaktadır. Yani katil yaptığından dolayı hiçbir şekilde pişmanlık duy- 
muyorsa, öldürme fiilinden vicdan azabı çekmiyorsa, eline fırsat geçtiğinde 
bir daha ve bir daha -seri katiller misali- insan öldüreceğini söylüyorsa -bu 
saldırgan ve isyankâr tutum canı veren Allah'a meydan okuma anlamına ge- 
lir- cehennemde temelli kalıp azap çekecektir. Nihayet İkrime ve İbn-i Cüreyc, 
ayetin hükmünün öldürmeyi helal görenlerle ilgili olduğunu söylemişlerdir ki, 
en doğruya yakın olan görüş budur. Özetle taammüden adam öldürenin şu üç 
şartın yerine gelmesi durumunda affedilebileceğini söyleyebiliriz: 

a) Yaptıklarından samimiyetle pişmanlık duyup tevbe etmesi; 

b) Ahirette maktulü yaşama hakkına son verdiği için razı etmesi; 

c) Allah'ın dilemesi durumunda affedilebilir. En doğrusunu bilen Allah'tır. 


Gİ İyİ Ya İyiler İİİ url, 8 çaki 131 İyİZİ öl ği 


Ya, 


eb Gİ G5E Öykklk İlağa Evi Ol San Aİ 
Ol İşlik Sale AİN Ğ23 3 a AS İS Üy la 
ga) bu3 özlakila, gE Aİ) 


94. Ey imân edenler, Allah yolunda adım attığınız (savaşa çıktığınız) 
zaman gerekli araştırmayı yapın ve size selâm verene, dünya ha- 
yatının geçiciliğine istekli çıkarak: “Sen mü'min değilsin” deme- 
yin. Asıl çok ganimet, Allah katındadır, bundan önce siz de böyle 
idiniz; Allah size lütufta bulundu. Öyleyse iyice açıklık kazandı- 
rın. Şüphesiz Allah, yaptıklarınızdan haberi olandır. 


Bu ayetin Fedek havalisinde yaşayan Mirdas bin Nehik hakkında indiği 
rivayet edilir. Kavminden sadece kendisi Müslümandı. Hz. Peygamber, o yö- 
reye seriyye göndermişti, askerlerin geldiğini gören herkes kaçtı, Mirdas ise 
Müslüman olmaklığına güvenerek sürüsünün başında bekledi. Seriye yaklaştı- 
ğında kelime-i şehadeti getirdi, selam verdi, fakat Üsame bin Zeyd, onu öldür- 
dü, koyun sürüsüne el koydu. Durum Hz. Peygamber'e iletildiğinde fazlasıyla 
üzüldü: “Lailahe illallah diyen birini koyun sürüsü için mi öldürdünüz?” diye 
onlara çıkıştı. Üsame: “O bunda samimi değildi, bizden korktuğu için söyledi” 
deyince, Allah'ın Resülü (s.a.v) “Kalbini yarıp da içine mi baktınız” dedi. Sonra 
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sürüyü iade ettirdi ve Üsame'ye bir köle azat etmesini söyledi (Bkz. Buhari, 
Tefsir, 4-17; Müslim, İman, 158; Ebu Davud, Cihad, 95). 

“Daraba” kelimesinin anlamı el ile vurmaktır. Seferle veya savaşla ilişkisi 
hızlı gidişten kinayedir. Eliyle bir başkasına vuran kişi hızlı hareket eder. Yer- 
yüzünde ticaret veya savaş amacıyla sefere çıkmak anlamlarında kullanılır: 
“Yeryüzünde yol teptim” denir, yola çıkan ayağıyla, sopasıyla veya bineğinin 
ayaklarıyla yeryüzüne vurur. Nüzul sebebine bakıldığında savaş haliyle ilgili 
olduğu anlaşılıyor. Ayet, savaş sırasında çok hassas olunması gerektiğini belirt- 
mektedir. Vurulacak hedefler, öldürülecek kimseler iyice araştırılmalı, özellikle 
masumlar ve siviller zarara uğramamalıdır. Birisi “selam” veriyorsa, bunu can 
korkusuyla yapıyor diye hedef seçilmesi veya Müslümanlığı konusunda sınava 
çekilmesi doğru değildir, size selam vermekle düşman olmadığını belli etmek 
istemiş demektir, bu yeter. Buna rağmen onu öldürmeye kalkışmanın iki sebebi 
olabilir: Bu durumda savaş ya gelişi güzel insan öldürmeye dönüşür veya dün- 
yevi çıkar, talan, sömürü ve yağma amaçlı olur. Sadece ganimet için savaşılmaz. 
Bu, dünya hayatının geçici metaına kapılarak insan öldürmek demektir. Oysa 
eğer dünya nimetlerinden ve zenginliklerinden istifade edilmek isteniyorsa, — 
elbette bu meşru bir istektir-, bunu meşru yollarda aramak, savaşları bu iş için 
bir vasıta olarak kullanmamak gerekir. Nihayetinde asıl büyük nimetler, fayda 
ve ganimetler Allah katında mevcuttur, O dilediğine bunları verir. 

“Bundan önce siz de böyle idiniz; Allah size lütufta bulundu. Öyleyse 
iyice açıklık kazandırın. Şüphesiz Allah, yaptıklarınızdan haberi olandır”- 
Burada Müslüman olsun olmasın, savaş hukuku bağlamında sivillerin korunma- 
sıyla ilgili bir ima olduğu anlaşılıyor. Ayet, bundan önce Müslümanların da aynı 
durumda olduğunu adeta bu fiili yapanların yüzüne vuruyor. Bunun iki anlamı 
olabileceği düşünülmüştür: Biri siz de zayıf iken yani Mekke şartlarında yaşı- 
yorken, kendinizi gizliyordunuz; ikincisi siz de henüz iman etmiş, Allah'ın lütuf 
ve ihsanına kavuşmuş değildiniz. Sonra Müslüman oldunuz, güçlendiniz ve artık 

kendinizi gizleme lüzumunu hissetmeyecek hale geldiniz. Belki de öldürdüğü- 
nüz şahıs, dediğiniz gibiydi ama siz onun kalbini yarıp içine bakmadınız. Önemli 
olan o şahsın -şu veya bu sebeple- size “selam vermesi”; savaşçı olmadığını, sivil 
olduğunu deklare etmesiydi. Buna rağmen onu öldürmek caiz değildi. 

Yukarıda 86. ayetin tefsirinde de anlatmaya çalıştığımız gibi selam Müslü- 
manların birbirlerine söyledikleri şeydir. Biri selam veriyorsa, belli ki kendini 
korumak istemektedir, böyle birine karşı silah kullanmak caiz değildir. Razi'ye 
göre, bundan hareketle savaşmayan birine “Sen mü'min değilsin” demenin 
mantığı yoktur. Selam kelimesinin anlamları arasında 'selamet' olduğunu göz 
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önüne alacak olursak, bir kenara çekilen, savaş dışında kalan selamet istiyor 
demektir. Nitekim Zemahşeri, “mü'min” kelimesini 'mim' harfinin üstünüyle 
'mü'men' şeklinde okumuş, kelimenin “ona eman verdi (amenehu)” anlamına 
geldiğini söylemiştir. Buna göre ayetin takdiri şöyle olmaktadır: “Eman isteye- 
ne eman vermiyoruz” demeyiniz, eman verin, ona dokunmayın, savaş ve çatış- 
manın dışında tutun. Kurtubi de, “İslam selamını veren kimse, teslimiyet ve 
itaati ifade etmiş olur ki, bu tarafsızlığının beyanı anlamına geldiğini” söyler. 
Yani savaşmayı bir kenara bırakmış kimsedir. Arap örfünde birileriyle bera- 
ber olmayan kimseler hakkında 'filan kişi selamdır' denir; “silm” de barış de- 
mektir. Hz. Peygamber (s.a.v), ne şekilde söylerse söylesin, bu sözün koruyucu 
olduğunu buyurmuştur. Bu yüzden Üsame'ye “Kalbini yarıp da baktın mı ki, 
söylediği sözde samimi olup olmadığını anladın?” demişti (Müslim, İman, 158; 
Ebu Davud, Cihad, 92). Kalbini yarıp içine bakamadığına göre, doğruyu söyle- 
yip söylemediğini anlamak mümkün değildir, bu durumda zahirdeki beyanı 
esas almaktan başka çare yoktur. 

O halde bundan sonra her şeyi inceden inceye araştırın, tespit edip açıklı- 
ga kavuşturun, gelişi güzel insan öldürmeye kalkışmayın. Hele dünyevi çıkar, 
maddi zenginlik, ganimet veya başkalarının topraklarını haksız yere ele geçir- 
mek, işgal edip onların yeraltı ve yerüstü kaynaklarını yağmalamak amacıyla 
sakın kan dökmeyin. Sizin sahiden maddi zenginlik için mi, yoksa hak ve hu- 
kukun, adaletve iyiliğin hâkim olması için mi savaştığınızı en iyi bilen Allah'tır, 
O her şeyden haberdardır, kalbinizin içinden geçen niyetleri bilmektedir. Baş- 
kalarından gizleseniz bile, Allah'tan gizleyemezsiniz. 
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95, Mü'minlerden, özür olmaksızın oturanlar ile Allah yolunda mal- 
larıyla canlarıyla cihad edenler eşit değildir. Allah, mallarıyla ve 
canlarıyla cihad edenleri oturanlara göre derece olarak üstün kıl- 


mıştır. Tümüne güzelliği (cenneti) va'detmiştir; ancak Allah, cihat 
edenleri oturanlara göre büyük bir ecirle üstün kılmıştır. 
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96. (Onlara) Kendinden derecelere, bağışlanma ve rahmet (vermiştir.) 
Allah, bağışlayandır, esirgeyendir. 


Burada iki insan grubundan söz edilmektedir: Allah yolunda malları ve 
canlarıyla cihad edenler (mücahidun); cihada çıkmayıp oturanlar (kaidun). 
Cihatta hareket vardır, oturma da ise hareketsizlik. Hareket halinde olan fe- 
dakârlık yapar, emek harcar, gayret gösterir; oturan ise rahatına bakar, her- 
hangi bir risk almaz, yorulmaz, emek harcamaz. Bunların tabii ki eşit olmaları 
düşünülemez, fıtri adalete aykırıdır. Her iki insan grubunun “mü'minler”den 
olması anlamlıdır. 

İbn-i Abbas'a göre, oturanlar grubu Bedir'de savaşa katılmayanlardır. 

Ayet cihada katılmayanlardan bir grubu istisna etmektedir: Özrü olan- 
ları. Bilginler bunların kötürüm kimseler olduklarını söylemişlerse de, daha 
geniş anlamda engelliler (körler, sakatlar), hastalar, savaş meydanına çıka- 
mayacak kadar takatten kesilmiş yaşlıları da bu kapsama almak mümkün. Bu 
ayetin inişi sırasında hazır bulunan ve kendisine Hz. Peygamber (s.a.v)'in dik- 
te ettirdiklerini bir kürek kemiğine yazan vahiy kâtiplerinden Zeyd bin Sabit 
“Mü'minlerden oturanlar ile Allah yolunda mallarıyla canlarıyla cihad 
edenler eşit değildir” ayeti indiğinde, gözleri görmeyen İbn-i Ümü Mektum 
“Ey Allah'ın Resülü, peki cihada gücü yetmeyenlerin durumu ne olacak?” diye 
sorunca, özrü olanlar istisna edildi, böylelikle bu ayetle ilgili vahiy tamamlan- 
dı (Buhari, Cihad, 31; Müslim, İmare, 141; Ebu Davud, Cihad, 19). Buna göre, 
birbirleriyle eşit olmayanlar cihada katılanlar ile mazereti olmadığı halde ci- 
hattan kaçanlardır. 

Geçerli mazereti olanlar temiz niyetleriyle kaale alınırlar. Birçok yerde bu 
türden istisnalar yapılmıştır (Bkz. 9/Tevbe, 91; 48/Fetih, 17). Aslolan niyettir. 
Bir keresinde Allah'ın Elçisi (s.a.v) bir savaştan dönerken şöyle buyurmuştur: 
“Andolsun, siz Medine'de bir topluluk bıraktınız. Yürüdüğünüz her yerde, kat 
ettiğiniz her vadide, onlar sizinle beraberdi. İşte onlar, özürleri kendilerini en- 
gellemiş bir topluluktur” (Buhari, Cihad, 35, Megazi, 81; Müslim, İmare, 159). 

Yüce Allah, mallarıyla ve canlarıyla Allah yolunda cihad edenleri, oturan- 
lara göre “derece olarak üstün kılmış”tır. Dereceler biri diğerine göre üstün 
mertebe ve mevkilerdir. Bir hadis-i şerifte, her iki derece arasındaki mesafe- 
nin yer ile gök arasında olduğu belirtilmiştir (Buhari, Cihad, 4; Müslim, İmare, 
116). “Tümüne güzelliği (cenneti) va'detmiştir.” Burada sözü edilen güzelli- 
ğin cennet olduğu ve cihada katılanlar ile engellilere vaadedildiği söylenmiş- 
tir. Evet, cihada katılanlar da, katılmayanlar da mü'mindirler ama Yüce Allah 
cihada katılanlara “büyük ecirler vermek suretiyle üstün” tutmuştur. Yani hem 
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mevki ve mertebeleri (dereceler) farklıdır, hem de cennette sahip oldukları 
ecirleri. (57/Hadid, 10.) Bu Allah'ın kendinden bağışı ve rahmetidir. Çünkü 
“Allah, bağışlayandır, esirgeyendir.” 
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97. Melekler kendi nefislerine zulmedenlerin hayatına son verecek- 

leri zaman derler ki: “Nerde idiniz?” onlar: “Biz, yeryüzünde Za- 

yıf bırakılmışlar (müstaz'aflar) idik.” derler. (Melekler de:) “Hicret 

etmeniz için Allah'ın arzı geniş değil miydi?” derle. İşte onların 
barınma yeri cehennemdir. Ne kötü yataktır o? 

98. Ancak erkeklerden, kadınlardan ve çocuklardan müstaz'aflar 
olup hiçbir çareye güç yetiremeyenler ve bir yol (çıkış) bulama- 
yanlar başka. 

99. Umulurki Allah bunları affeder. Allah affedicidir, bağışlayıcıdır. 


Sürenin 75. ayetinde gördüğümüz üzere “müstaz'af" kelimesinin bir anla- 
mı gerçekte güçsüz değilken kişinin veya bir topluluğun ya telkin veya baskı 
altında güçten düşmesi, güçsüzleştirilmesi ve kendini böyle algılamasıdır. Bu 
şekli psikolojik bir ruhsal çöküntüyü ifade eder. Ancak sahiden de güçsüz ve 
zayıf insanlar da vardır. 

İslam'ın ilk dönemlerinde bazı insanlar İslamiyet'i kabul ettikleri halde 
Müslümanlığı kabul etmeyen kabilelerde yaşıyorlardı. Buhari'de yer alan kay- 
da göre bunlar hem müşriklerin sayısını arttırıyor, hem savaşta -özellikle Be- 
dir'de- Müslümanların attığı oklarla ölüyorlardı. (Buhari, Tefsir, 4/19; Fiten, 
12.) Öncelikle ayet onların durumuna işaret etmekte, bu tür insanların “kendi 
nefislerine zulmettiklerini, kendilerine haksızlık ettiklerini” belirtmektedir. 
Bugüne de onların durumunda olan insanlar vardır. 

İslami hayat sosyal boyutludur. Cemaat hayatını gerektirir. İnsanlar sade- 
ce evlerinin dört duvarı arasında dini hayat yaşayamazlar, sosyal bir çevreye 
ihtiyaç hissederler. Bu da kişilerin kendileri gibi Müslümanların olduğu bir 
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toplum hayatını gerektirir. Bu, çok zorsa, o zaman hiç değilse dinlerini baskı 
ve engelle karşılaşmadan yaşayabilecekleri özgür bir ortamı aramaları lazım. 

Ayet, birinci derecede güç yetirebilecek durumda olanların kendileri gibi 

Müslümanlarla bir sosyal çevre kurmalarını, ikinci derecede eğer bu mümkün 
değilse dinlerini özgürce yaşayabilecekleri ve tebliğlerini serbestçe yapabile- 
cekleri bir yer ve ortam arayıp bulmalarını emretmektedir. Allah'ın arzı geniş- 
tir bir yerde imkânsız veya çok zor olan şey, başka bir yerde mümkün olabilir. 
Gücü yettiği halde buna yeltenmeyenler sorumludur, bundan dolayı sorguya 
çekilecektir. Hiç kimse güç yoksunluğu arkasına gizlenip sorumluluktan kur- 
tulamaz. İnkârın ve günahın kurumsallaştığı yerde yaşamaya razı olmanın 
bazı riskleri var. İlki mesela insan çoluk çocuğunu İslami terbiye üzere yetiş- 
tiremez, diğeri kendi dini hayatını baskıdan dolayı özgürce yaşayamaz, hatta 
zaman içinde farkında olmaksızın inkâr ve münkeri kanıksar, tabii hayatın ola- 
gan akışı olarak kabul etmeye başlar. Bu yüzden gücü yettiği halde zayıflığını 
öne sürüp İslami hükümlerin uygulandığı Medine'ye hicret etmeyenler uyarı- 
lıp korkutulmuştur. Mekke'de kalanlar vahyin nimet ve bereketinden yararla- 
namıyorlardı. 

İnsanlar, tutum ve davranışları konusunda başkalarını ikna edecek olsalar 
bile, öne sürdükleri gerekçeler samimi değilse, ölüm anında veya azabı göre- 
cekleri zaman geldiğinde meleklerin çetin sorgusuyla karşı karşıya gelecekler- 
dir: “Ne işte idiniz?” sorusu bir azardır. Bu soruyla ikiyüzlülük, samimiyetsizlik 
açığa çıkmış olur. Yani siz, rahatınız bozulur diye veya vatanınızdan ayrılmayı 
göze almadığınız için inancınızı özgürce yaşayabileceğiniz yere hicret etme- 
diniz. Bu sizin sahiden güçsüz olduğunuzdan değil, kendinizi ve başkalarını 
kandırma isteğinizden kaynaklanıyordu. Belki yurdunuzda rahattınız ama 
Allah'ın arzı geniştir, yeryüzünde inancınızı özgürce yaşayabileceğiniz başka 
yurtlar da bulabilirdiniz ama siz diğer Müslümanlar gibi rahatınızı bozmak 
istemediniz. 

Hicret öylesine amir bir hükümdür ki, yerine getirmemek cehennem aza- 
bına sebebiyet verir. Bunun anlaşılır sebepleri vardır. İlk dönemlerde Mek- 
ke'den Medine'ye hicret etmek, Hz. Peygamber'i ve ilk cemaati hem fiziki hem 

demografik yönden desteklemek anlamına geliyordu. Dahası hicret edenler, 
özgür bir ortamda dinlerini rahatça yaşayabiliyor, tebliğlerini serbestçe yapa- 
biliyorlardı. İnkârın ve isyanın hüküm sürdüğü bir sosyal çevrede yaşamaya 
devam etmenin uzun vadede bazı sakıncaları var. Mesela zaman içinde kişiler 
mü'min olsalar bile, bazı günah ve isyanları kanıksayabilirler, sıradan, olağan- 
mış gibi algılayabilirler. Maddi, sosyal ve manevi çabalarıyla isyanın ve inkârın 
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kurumsallaştığı sosyal ve politik bir çevreyi takviye ederler. En önemlisi böyle 
bir sosyal çevrede dini hayat bireyselleşir, cemaat hayatı zayıflar, böylelikle 
din toplumsal ve kamusal boyutlardan uzaklaşmış olur. 

Tabii ki sahiden içinde yaşadığı sosyal çevreyi terketmeye güç yetireme- 
yenler elbette bundan istisnadır. Yaşlı erkekler, kadınlar, çocuklar, hastalar, 
engelliler vs. Bunlar “çıkış yolu veya çare (hile) bulamazlar yani hem ne ya- 
pacaklarını bilmiyorlar, hem bilseler de yapmaya güçleri ve imkânları yetmez. 
İbn-i Abbas, kendini ve annesini kastederek, “Biz tam da öyleydik” demiştir. 
Kendisi hayli küçüktü, annesi Haris kızı Ümmü'!-fadI hayli yaşlıydı. Böyleleri 
zaten güçlerinin yetmediği şeylerden sorumlu tutulmazlar (2/Bakara, 286). 
Denir ki, bu ayet kendisine ulaştığında Cündeb bin Damre, çocuklarından ken- 
disini sedyeye koyup Medine'ye götürmelerini istedi, çocukları öyle yaptılar 
ancak ağır hasta idi, bünyesi dayanamadı, yolda vefat etti. 


li 
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100. Allah yolunda hicret eden, yeryüzünde barınacak çok yer de bu- 
lur, genişlik (ve bolluk) da. Allah'a ve Resülü'ne hicret etmek üzere 
evinden çıkan, sonra kendisine ölüm gelen kişinin ecri şüphesiz 
Allah'a düşmüştür. Allah, bağışlayıcıdır, esirgeyicidir. 


Bir fıkıh kaidesi gereğince “zararın giderilmesi faydanın elde edilmesin- 
den önemlidir. (Def'i mazarrat celbi menafiden evladır)” Hicret etmekten 
maksat, siyasi, askeri ve sosyo-kültürel baskının kalkması, özgür bir ortama 
gidilmesidir. Bu zararın def'i anlamına gelir. Faydanın temini ise iki şekilde 
olabilir: Biri, özgür bir ortamda insanlar dinlerini serbestçe yaşayabilirler, teb- 
liğlerini herhangi bir engelle karşılaşmadan yapabilirler. Yani hem sözlü hem 
görünür anlamda ifade özgürlüklerine kavuşurlar. İkinci önemli faydası, hiç 
ummadıkları nimet ve imkânlara sahip olabilirler. 

“Murağam"” gidilecek, hicret edilecek yer anlamına gelir. Müslüman olup 
dinini özgürce yaşamak istediği için, yurdunu terkeden kişi, bunu kendi yurt- 
taşlarına, kavmine rağmen yapar yani artık onlardan kopar, ayrılır. Kureyşliler, 
Müslümanların Mekke'den hicret etmelerine izin vermek istemiyorlardı, böy- 
lelikle alıkoyabildiklerinin burunlarını yere sürttüklerini, onurlarını kırdıkla- 
rını düşünüyorlardı. Habeşistan'a ilk hicret eden Müslümanları ta oraya kadar 
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gidip takip edip geri getirmek istemişlerdi. İşte hicret buna rağmen başarılmış 
bir eylemdir. Hicret edebilenler, bu sefer onlar kendilerine baskı yapanların 
burunlarını sürtmüş oluyorlardı. 

Buna niyet etti mi, Allah'ın izniyle gidecek bir yer bulur, orada Allah ken- 
disine yeni imkânlar ve nimetler bağışlar. Çünkü insanı yurdunu terketmekten 
alıkoyan faktörlerden biri, işinin gücünün bozulmasından, ticaretinin aksama- 
sından, geçim derdine düşmesinden kaygı duymasıdır. “Vasa'a” yerin genişli- 
ğinden veya yeryüzünde yol almaktan kinaye bol rızık, nimet, yeni imkânlar ve 
avantajlar demektir. Hicret edenler Allah'ın izniyle yeni imkânlara sahip olur. 
Çünkü hicret ettikleri yerde tutunmak için gayret etmek zorundadırlar, yerle- 
şiklerin rehavetine kapılmazlar, yeni ve muazzam bir enerji biriktirirler. İbn-i 
Haldun'un bedevilerin ortaya koyduğu enerjinin zaman içinde onları, iç ener- 
jilerini tüketen hadarilerin yerine geçirmesini buna bağlamıştır. Bu bugün de 
karşılaştığımız sosyal ve demografik bir fenomendir. Savaşlar, iç çatışmalar, 
ekolojik afet ve felaketler, baskı rejimleri, aşırı yoksul ve açlık gibi sebeplerle 
milyonlarca insan yerini yurdunu terketmek zorunda kalıp mülteci (muhacir) 
durumuna düşmektedir. Beşeri kitlesel göçlerin başlangıcında dramlar varsa 
da, zamanla yepyeni beşeri hamlelerin ve oluşumuna kaynaklık eder. Tarihte 
büyük devletlerin ve medeniyetlerin kuruluşlarına dikkatle baktığımızda her 
büyük beşeri hamlenin öncesinde muazzam bir hicretin yattığını tespit etmek 
mümkündür. Bu, ilk anda muhacirlerle yerleşikler arasında çeşitli ölçeklerde 
ve seviyelerde birtakım gerilimlere sebebiyet verse bile, zaman içinde muha- 
cirler yerleşiklerin yerini alır ve yeni bir sosyo-ekonomik hamlenin gerçekleş- 
tirilmesini sağlar. 

“Allah'a ve Resülü'ne hicret”in çeşitli versiyonları vardır. Bu küçük ölçek- 

li kopmalar, sosyal çevreden ayrılmalar, bazı insanlardan veya beşeri ortam- 
lardan uzaklaşmalar şeklinde vuku bulabilir. Mesela dine karşı saygısızlığın 
hüküm sürdüğü bir sosyal çevreyi hemen terketmek lazımdır (6/En'am, 68). 
Günah ve isyanın kurumsallaştığı, kirin her yere sıçradığı sosyal bir çevreden 
ayrılmak, Allah'a ve Resülü'ne hicret etmek demektir, bunu geçmişte peygam- 
berler de yapmışlardır (Bkz. 29/Ankebut, 26; 37 /Saffat, 99; 28/Kasas, 21). 

Hz. Peygamber (s.a.v) şöyle buyurmuştur: “Yapılan işler niyetlere göre- 
dir. Herkes yaptığı işin karşılığını niyetine göre alır. Kimin niyeti Allah'a ve 
Resülü'ne varmak, onlara hicret etmek ise, eline geçecek sevap da Allah'a ve 
Resülü'ne hicret sevabıdır. Kim de elde edeceği dünyalığa veya evleneceği bir 
kadına kavuşmak için yola çıkmışsa, onun hicreti de hicret ettiği şeye göre de- 
gerlendirilir.” (Buhari, Bed'ul vahiy, 1; İman, 41; Müslim, İmarat, 155). 
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Hicrette amel ve sonuç önemli olduğu kadar samimi vetemiz niyet de önem- 
lidir, hatta niyet amelden önce gelir. “Allah'a ve Resülü'ne hicret etmek üzere 
evinden çıkan, sonra kendisine ölüm gelen kişinin ecri şüphesiz Allah'a 
düşmüştür... Niyetlendiği halde hicret edemeyen ancak samimiyetle teşebbüs- 
te bulunan kişi şayet ölecek olursa, onun ecri Allah'a aittir. Tıpkı yukarıda hasta 
haliyle çocuklarından kendisini Medine'ye götürmelerini isteyen ve yolda vefat 
eden Cündeb bin Damre gibi. Nitekim bu ayetin kendisi hakkında indiği söylen- 
miştir (Suyuti) Allah bağışlayıcıdır, esirgeyicidir. (Bkz. 16/Nahi, 41). 


sali a aki ğlzUz esile yalla yal g pi 13 
a Iğak yele İyg3S Ge Ağiz; Sİ als öl) 
SİRA faa Asil âlâ öylzali aşi 23 AĞ fay Zi |3İŞ g0 » 
dd i eli 18 ia İgöşüzld İgğem, 1ĞYâ pall gi kİziş 
35 pal ae el eğ ll ai gis 


iye. 


Sİ Özleri alıamlZ alımlı öE Öylâki şi 145 öl 

pl 3İ haa öş G3İ ş 06 eğıle pl5 Ya Basi Alia 

O al$İi izl ZİN Ö a$5 iz İyikğ RSüzell İyaza Öl paya 
geli GlğE 


101. Yeryüzünde adım attığınızda (yolculuğa ya da savaşa çıktığınızda), 
kâfirlerin size bir kötülük yapmalarından korkarsanız, namazı 
kısaltmanızda sizin için bir sakınca yoktur. Şüphesiz kâfirler, si- 
zin apaçık düşmanlarınızdır. 


102. İçlerinde olup onlara namazı kıldırdığında, onlardan bir grup, se- 
ninle birlikte dursun ve silahlarını (yanlarına) alsın; böylece onlar 
secde ettiklerinde, arkalarınızda olsunlar. Namazlarını kılmayan 
diğer grup gelip seninle namaz kılsınlar, onlar da “Korunma araç- 
larını' ve silahlarını alsınlar. Küfredenler, size apansız bir baskın 
yapabilmek için, sizin silahlarınızdan ve emtianız (erzak ve mü- 
himmatınız)dan ayrılmış olmanızı isterler. Yağmur dolayısıyla bir 
güçlüğünüz varsa veya hastaysanız, silahlarınızı bırakmanızda 
size bir sorumluluk yoktur. Korunma tedbirlerinizi alın. Şüphesiz 
Allah kâfirler için aşağılatıcı bir azap hazırlamıştır. 
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Bu iki ayet savaş zamanlarında kılınacak namazla ilgili hükümleri düzen- 
lemektedir. Savaş ortamında açık bir tehlikenin söz konusu olduğu durumlar- 
da kılınan namaza “Salat'ul-havf (korku namazı)” denir. Sadece savaş değil, 
can tehlikesinin olduğu başka durumlarda da (sel, yangın, deprem, şiddetli 
kasırga, heyelan vs.) kılınan namaza da Salatu'l-havf denir. (2/Bakara, 239.) 

Can korkusunun olduğu bir ortamda namaz kısaltılır. Ayet diğer sefer (ti- 
cari, turistik, bilimsel toplantı, sıla-i rahim, iş amaçlı gezi) hallerinde kısaltıla- 
bilecek namazlarla ilgili değildir. Savaşla ilgilidir, can korkusu söz konusu ise, 
iki rekât olan namaz 1 rekât olarak kılınır. Hz. Aişe (r.a.)'den gelen bir hadi- 
se göre “Başlangıçta namaz iki rekât olarak farz kılındı. Hicretten sonra sefer 
namazları yine iki rekât olarak kılındı, sonra sefer halinde olmayan (hadari) 
namazlar arttırıldı.” (Buhari, Salat, 1). Yani sefer halinde değilken, namaz iki 
rekât kılınırken dört rekâta çıkartılmış oldu. Hz. Ömer (ra.) de, vurgulayarak 
“Muhammed (s.a.v)'in kendi diliyle buyurduğuna göre seferi namaz iki rekât- 
tır, Cuma namazı iki rekâttır, bayram namazı iki rekâttır. Bunlar tamdır, kısal- 
tılmış değildir” (Müslim, Müsafirin, 4; Ebu Davud, Sefer, 1; İbn-i Mace, İkamet, 
73). Bu da bize gösteriyor ki, başlangıçta öğlen, ikindi ve yatsı namazlarında 
kıldığımız farz namazlar iki rekâttı, sonra dörde çıkarılmışlardır. 

Savaş ortamında namazın kısaltılması demek zaten iki rekât olan farz na- 

mazı 1 rekât olarak kılınması anlamına gelir. İbn-i Abbas, İbn-i Ömer, Cabir 
bin Abdullah ve Ebu Hanife bu görüştedirler. Yani seferdeki namaz dört rekât 
kılınmaz, asli sayısınca iki rekât olarak kılınır. Tabii ki sabah namazı iki, akşam 
namazı da üç rekât kılınır. İbn-i Abbas ve Cübeyr b. Mut'im şunu rivayet etmiş- 
lerdir: “Namaz ikamet halinde (mukimler için) dört, yolculukta (seferi) iki ve 
korku halinde tek rekât olarak farz kılındı” (Müslim, Salatu'l-müsafirin, 5-6; 
Nesai, Salat, 3). Kur'an-ı Kerim'de sadece “korku ve mukimlerin namazı” ya- 
zılıdır, seferi namaz yoktur diyenlere Abdullah ibn-i Ömer şunu demiştir: “Biz 
hiçbir şey bilmez iken, Yüce Allah, Muhammed'i peygamber olarak gönder- 
di; biz sadece onun yaptıklarına bakıp yapıyoruz” (Muvatta, Kasru's-salat, 7). 
Bu cevap, bize dini pratiklerimizde ama özellikle ibadetlerde Hz. Peygamber 
(s.a.v)'i referans almamız gerektiğini göstermektedir. 

Hz. Peygamber (s.a.v)'in savaştaki tatbikatı ve sonraki iki halifenin savaş- 
taki tatbikatına bakıldığında korku namazı şöyle kılınır: Askerler iki bölüğe 
ayrılır, ilk bölük kumandan olan imamın arkasında saf tutar, kamet getirir, kı- 
yamı yapar, rüküa gider, iki defa secdeye kapanır, ikinci secdeden sonra na- 
mazdan çıkar, ikinci bölük saf tutup ikinci rekâtı kılar. Böylelikle her bölük bir 
rekât, imam ise iki rekât kılmış olur. Hz. Peygamber, Zikurada ve Zatu'r-Rika'da 
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korku namazını bu şekilde kıldırmıştır (Bkz. Nesai, salatu'l-havf, 5, 9, 17; Müs- 
ned, IlI, 298). Fiili çarpışma vuku bulmuşsa, namaz ertelenir, kazaya bırakılır. 
Sadece tekbir getirmenin de yeterli olacağını söyleyenler vardır. Ancak riva- 
yetler Hz. Peygamber'in, Ahzap günü öğle ve ikindi namazlarını kazaya bırak- 
tığını haber vermektedir. Akşam namazından önce öğle ve ikindi namazlarının 
farzlarını kaza etmiş, sonra akşam ve yatsıyı kılmıştır. 

Korku namazında silahlar askerlerin üzerinde olur, bu ihtiyaten alınmış 
bir tedbirdir, çünkü düşman aniden saldırabilir. Ancak yağmur, hastalık veya 
başka mücbir sebepler söz konusuysa, asker silahını yanına koyabilir. 

İbn-i Abbas, “Korku namazı bir rekâttır” demiştir, buna göre seferi hal- 
de kılınan namaz kısaltılmış değil, zaten sayı olarak (öğle, ikindi ve yatsı) iki 
rekât olduklarından tam kılınmaktadırlar. Sefer halinin ne zaman başladığı, 
kişinin mukim olduğu yerden (evinden) kaç kilometre sonra başladığı konu- 
sunda çeşitli rivayetler vardır. Üç mil diyenler olduğu gibi bir fersah (dokuz 
mil) diyenler; bir günlük, iki günlük veya üç günlük mesafeyi sefer mesafesi 
kabul edenler vardır. Genel kabul gören görüş 81 km. den sonra sefer halinin 
başladığı söylenebilir. Seferde her hâlükârda normal zamanlarda dört rekât 
kıldığımız farz namazları ilk asıllarına yani iki rekâta düşürmek gerekir. İbn-i 
Abbas ve İbn-i Ömer'den gelen bir rivayete göre, Hz. Peygamber (s.a.v), Mek- 
ke'den Medine'ye bir yolculuk yaptıklarını, tamamen güvenlik içinde oldukları 
halde dört rekâtlı farz namazları ikişer rekât kıldığını söylemişlerdir. (Tirmizi, 
Salat, 391; Müsned, I, 354.) Müslim'de yer alan bir rivayette ise, Hz. Ömer'in 
“Kendimizi güvende hissettiğimiz yerde namazı nasıl kısaltabiliriz?” diye sor- 
muş, durum Hz. Peygamber (s.a.v)'e iletildiğinde “Bu Allah'ın size bağışı olan 
bir sadakadır; bağışını /ikramını kabul ediniz” (Müsafirin, 4; Ebu Davud, Sefer, 
1) buyurmuştur. Enes bin Malik de, Hz. Peygamber'le Medine'den Mekke'ye 
bir yolculuk yaptıklarını, Mekke'de on gün kaldıklarını, Medine'ye dönünceye 
kadar Peygamber'in dört rekâtlı farz namazları ikişer kıldırdığını belirtmiştir. 
(Buhari, taksiru's Salat, 1; Müslim, Müsafirin, 15.) (Ayrıca bkz. 2/Bakara, 239. 
ayetin açıklaması). 

“Şüphesiz kâfirler, sizin apaçık düşmanlarınızdır.” Namazı kısaltma- 
nın sebebi savaş halindeki tehlikedir. Çünkü inkârcılar Müslümanların düş- 
manlarıdırlar, ibadet etmelerine firsat vermezler, onların namaz vakitlerini 
gözetleyip saldırıda bulunabilirler. Namazın kısaltılması, silahların taşınması 


birer korunma tedbiridir. 
“Onlar da 'korunma araçlarını' ve silahlarını alsınlar. Küfredenler, 


size apansız bir baskın yapabilmek için, sizin silahlarınızdan ve emtia- 
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nız (erzak ve mühimmatınız)dan ayrılmış olmanızı isterler” pasajı, aslında 
barış zamanında Müslümanların askeri ve ekonomik olarak donanımlı olma- 
ları gerektiğini ima etmektedir. Çünkü savaş sırasında kişiyi koruyan silahıdır, 
yere bırakmışsa düşmanın açık hedefi olur, öyleyse savaş olmadığı zamanda 
da Müslüman askeri ve ekonomik olarak güç tedarik etmek, muhtemel bir sal- 
dırı karşısında hazırlıklı olmak durumundadır. Bu ayet Enfal süresinde (8/60) 
“savaş için kuvvet ve besili atların hazırlanması”nı emreden ayetle tetabuk 
halindedir. 

Diğer önemli husus şudur: Savaş sırasında dahi namaz ihmal edilmez, 
namaz için de silah bırakılmaz. Bu, yine bize barış zamanında Müslüman bir 
ülkenin salt askeri güçle ayakta durma hatasına düşmemesi veya aksine, ha- 
yatı namaz ve dualarla geçirirken askeri ve ekonomik tedbir ve donanımların 
ihmal edilmemesi gerektiğini ima etmektedir. Güç ve kuvvet (erzak ve silah) 
dünyayı, namaz ahireti simgeliyorsa, savaş zamanında olduğu gibi barış za- 
manında da ikisi arasında denge kurmak gerekir. Bu ikisinden biri diğerini ta- 
mamen ihmal edecek veya fonksiyonlarını iptal edecek hale gelirse Müslüman 
toplum da asli fonksiyonunu ve misyonunu kaybeder. 
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103. Namazı bitirdiğinizde, Allah'ı ayaktayken, otururken ve yan ya- 
tarken zikredin. Artık 'güvenliğe kavuşursanız' namazı dosdoğru 
kılın. Çünkü namaz, mü'minler üzerinde vakitleri belirlenmiş bir 


farzdır. 


Namazın bitiminde ayakta, otururken ve yan yatarken (uzanırken) Al- 
lah'ın zikrinin emredilmesi, korku hali geçtikten sonraki normal duruma ge- 
çişe işaret etmektedir. Savaş ortamında namaz kısaltılmıştı, şimdi ise normal 
hale geçildi, namazın aslı, özü olan Allah'ı zikretmeyi her pozisyonda yerine 
getirmek gerekir. Savaş veya korkunun söz konusu olduğu ortamlarda dahi 
namaz ihmal edilmez, çünkü namazın özü Allah'ın zikredilmesi, yüceltilmesi 
ve daima mü'minin kalbinde olmasıdır. Belki de insanın en çok böylesi kritik 
zamanlarda namaza yani Allah'ı zikretmeye, O'nun yardımını ve desteğini al- 


maya ihtiyacı vardır. 
“Yazılmış kitap” ibaresinin iki anlamı olduğu söylenmiştir: 
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a) Namaz “mü'minler üzerine farz kılınmış” bir ibadettir. “Yazılmış kitap” 
ibaresi “farz olarak emredilen ibadeti ifade eder. Levhalar üzerine kazılarak ya- 
zılmış yazı nasıl sabit ise, namaz da öyle sabittir, farz bir ibadettir. Oruç için de 
aynı ifade kullanılmaktadır: “Ey iman edenler, sizden öncekilere yazıldığı gibi 
oruç da size yazıldı” yani bir ibadet olarak farz kılındı (Bkz. 2 /Bakara, 183). 

b) “Vakitleri belli” demektir. Tek bir vakitte ve topluca değil, ayrı ayrı va- 
kitlerde kılınır: Sabah, öğle, ikindi, akşam ve yatsı. Yine belli vakitlerde kılınan 
Cuma ve bayram namazları vardır. Oruç da “sayılı günlerdir” (2/Bakara, 184). 

Namaz, İslam'ın merkezi ibadetlerinden biridir, beş şartın ikincisidir. Ço- 
gulu “sılal” olan kelime, insan ile Rabbi arasındaki vasıtasız ilişkiye, iletişime 
işaret eder. “Namaz” sözlükte dua demektir: “Doğrusu senin duan onlar için 
“bir sükün(et) ve huzur'dur” (9/Tevbe, 103) ayetinde geçen “salat” duadır; 


“çak (43) Onlar için salat et, dua et” demektir. Istılahta ise “Allah'a ibadet 
maksadıyla belli söz ve fiillerle yapılan ibadettir ki, başlangıcı iftitah tekbiri 
(yani namaza başlarken getirilen tekbir), bitişi selamdır.” 

Diğer ibadetlerden oruç ve zekât yılda bir kere yerine getirilir. Hac, ha- 
yatta bir kere yerine getirilmesi gereken bir ibadettir. Namaz ise ömür boyu 
ve hergün beş vakit olarak emredilmiştir. Her namazı kendi vaktinde kılmak 
gerekir. Namazın vakitleri Hz. Peygamber tarafından açık bir biçimde belir- 
tilmiştir. Mamafih Kur'an-ı Kerim'den bu vakitleri tespit etmek mümkündür 
(Bkz. Sabah namazı: 17/İsra, 17. Öğle, ikindi, akşam ve yatsı namazları: 11/ 
Hud, 114; 20/Taha, 130; 30/Rum, 17-18. Teheccüd namazı: 73/Müzzemmil, 
2-4; 17/İsra, 78-79; 51/Zariyat, 17; 76/İnsan, 26). 

Namaz ile insan tarihi ve insan ömrü arasında benzerlikler vardır. Tarih 
şafak vaktinde başladı ki, bu Hz. Âdem'in yeryüzüne ayak bastığı ilk gündür. 
Hz. İbrahim'le zirveye ulaştı, güneşin tepede olması gibi. İkindi vaktinde (asr) 
Hz. Peygamber (s.a.v) geldi. Tarihin gün dönümü akşama (gurub) doğru iler- 
lemektedir. Çevrimi tamamlayacak olan yatsı zamanın başlamasıdır. Hepimiz 
ait olduğumuz yere, Allah'ın Huzuru'na döneceğiz. İnsan da sabah vakti doğar, 
öğle vakti yetişkin olur, ikindi vakti olgunlaşır, akşam vakti yaşlanır ve yatsı 
vakti ışığa/hayata veda eder. 

Bütün dinlerde ibadet, seremoni ve çeşitli ritüeller, sıralı, ahenkli hare- 
ketler yerine getirilir. Bu insanı hem kendi iç dünyasında hem varlık âleminde 
varolan düzene ve harmoniye katmanın yolu ve yöntemidir. Namaz tarihsel 
ve evrensel bir ibadet formudur. Diğer dinlerde varolan aşkın/ilahi bir güce 
tapınma hareketlerini kendinde toplamış, kadim ibadet şekillerini asıllarına 
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irca etmiştir. Rükünleriyle varlığın lisan-ı haliyle Allah'a boyun eğişini simge- 
lemektedir. Kıyam, rükü, sücüd ve kuuda baktığımızda varlık âlemindeki diğer 
bütün varlıkların kendi konumlarında Allah'a itaat etmelerinin insan tarafın- 
dan namazda tekrar edildiğini görmekteyiz. İnsan dimdik ağaçlar gibi ayakta 
durur, ufuklar gibi eğilir, ovalar gibi yere kapanır, dağlar gibi yere oturur ve her 
pozisyonda onlarla beraber Allah'a kulluk eder, O'nun ismini yüceltir. Geçmiş 
peygamberler de namaz kılmak ve namaz kılmayı emretmekle yükümlü kılın- 
mıştır: “Meryem, Rabbine gönülden itaatte bulun, secde et ve rükü edenlerle 
birlikte rükü et” (3/Âl-i İmran, 43. Ayrıca bkz. 22 /Hac, 26. ayetin tefsiri). 
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104. (Düşmanınız olan) Topluluğu aramakta gevşeklik göstermeyin. Siz 
acı çekiyorsanız, şüphesiz onlar da, sizin acı çektiğiniz gibi acı çe- 
kiyorlar. Oysa siz, onların umut etmediklerini Allah'tan umuyor- 
sunuz. Allah, bilendir, hüküm ve hikmet sahibidir. 


Bu ayet, bazılarının zannettiği gibi düşmanın, savaş meydanı dışında da 
takip edilmesi, korkutulması ve savaştan caydırılması eyleminden ibaret de- 
ğildir. Tabii ki, etkisiz hale gelmesinden emin olununcaya kadar düşman takip 
edilmelidir, bunu savaş halinin özel konjonktürü tayin edecektir; hatta savaşta 
üstün durumda iken gevşeklik gösterip barışa da yanaşılmaz (47 /Muhammed, 
35). Bu ayet, düşmanın takibi yanında sürekli teyakkuz halini de ima eder. “Su 
uyur düşman uyumaz” özdeyişi, daimi hazırlık halinin lüzumunu gösterir. As- 
lolan barıştır “Sulh hayırlıdır” (4/132) ama bir Latin atasözünde söylendiği 
gibi “barış istiyorsan, savaşa hazır ol (Si vis pacem para bellum).” Romalı hatip 
Cicero “Barış isteyen, savaşı göze alır” der. Aristo, “Savaş, barışın aracı olmalı” 
demişti. Ancak maalesef yeryüzünden savaşlar eksik olmuyor. Abdulhak Mol- 
la bu fikri şöyle ifade etmiştir: 

“Bu mesel ile bulur cümle düvel fevz-felah 

Hazır ol cenge, istiyorsan sulh-u salah!” 

Daha derinde birbirine düşmanlık besleyip savaşanların karşılıklı acılar 
çektiğini anlıyoruz. Taraflar acı çeker, elem duyar. Yaralar karşılıklıdır. Daha 
önce Âl-i İmran süresinde (3/140) “Eğer bir yara aldıysanız, o kavme de ben- 
zeri bir yara değmiştir. İşte o günleri biz onları insanlar arasında devrettirip 
dururuz. Bu, Allah'ın imân edenleri belirtip-ayırması ve sizden şahitler (veya 
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şehitler) edinmesi içindir. Allah, zulmedenleri sevmez” buyrulmuştu. Bu ayet 
aynı anlam çerçevesinde Müslümanların haklı ve adil bir dava için her zaman 
savaşa hazır olmaları gerektiğini tekrar etmektedir. 

Tabii ki savaş istenmeyen bir durumdur, savaşı temenni etmek doğru değil- 
dir ama savaş kaçınılmaz olduğu zaman sabretmek ve sonuna kadar savaşmak 
gerekir. Savaşta çekilen acının bir benzerini düşman da çeker. Müslümanlar acı 
çekiyorsa, yara alıyorsa onları mutlu kılan şey a) Haklı bir dava adına savaşma- 
ları, b) Şehit veya gazi olduklarında sevabını ve ecrini Allah'tan ummalarıdır. 
Haksız tahakküm, işgal, sömürü, yağma, talan ve salt dünyevi çıkar (ganimet 
için fetih) adına savaşa girenler aynı avantajlara sahip değildirler. Buna rağmen 
acı çekmeyi, yara almayı göze alıyorlarsa, Allah'a ve ahirete inanan ve kendileri- 
ni hak, adalet, özgürlük ve yüksek ahlaki erdemlere adayan Müslümanlar hay- 
da hayda savaşta acı çekmeyi, yara almayı göze alırlar. İslam noktayı nazarında 
haklı bir savaş, İ'lay-ı kelimetullah (Allah'ın ismini/kelimesini yüceltmek), bas- 
kılara son vermek ve eğer dışarıdan bir saldırı varsa bunu püskürterek İslam 
yurdunun güvenliğini sağlamaktır. Müslümanlar, üzerinde yaşadıkları toprak- 
lar üzerinde tam bağımsız ve hükümran olduklarında Allah'ın hükümlerini öz- 
gürce icra edebilir, ilahi rızaya uygun bir hayat yaşayabilirler. 

Amacı bu şekilde belirlenmiş savaş İslam'ın ve insanlığın huzur ve mutlu- 
luğu için gereklidir. Haklı ve adil bir savaşa katıldıklarında Müslümanlar, şehit- 
lik veya gaziliği umarlar, asla cepheyi terketmezler. Umdukları güzel sonuçlar, 
dünya ve ahiretteki nimet ve bağışlar, inkârcılar ve mütegallibe güçler için söz 
konusu değildir, onlar ebedi bir nimetten ebediyyen mahrumdurlar. Tarih enin- 
de sonunda iyinin, adaletin, hukukun ve ahlaki hayatın gerçekleşeceği mutlu 
bir hedefe doğru ilerlemektedir. Bunun ifadesi “Allah, dinini diğer bütün dinle- 
re üstün kılacaktır, müşrikler hoş görmeseler bile” (61 /Saf, 9). Eğer bu eninde 
sonunda gerçekleşeceği bir vaad ise -ki elbette öyledir-, insana yakışan böyle 
bir tarih kendi diyalektiği içinde akıp giderken, doğruların, hak ve hakikatin, 
adalet ve özgürlüğün yanında yer alıp gerektiğinde bedel ödemesidir. 

Yüce Allah, kimin hangi niyet ve gaye ile savaşıp acıyı göze aldığını herkes- 
ten daha iyi bilir; her neye hüküm vermişse bir hikmete mebni olarak hükmü- 

nü vermiştir. 
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105. Şüphesiz, Allah'ın sana gösterdiği gibi insanlar arasında hükmet- 
men için biz sana Kitab'ı hak olarak indirdik. (Sakın) Hainlerin 
savunucusu olma. 


106. Ve Allah'tan bağışlanma dile. Gerçekten Allah, bağışlayan- 
dır, esirgeyendir. 


105. ayet Kur'an-ı Kerim'in insanlar arasındaki ilişkilerin ana zeminini 
oluşturmak, hükümlerin esaslarını belirlemek üzere Allah tarafından indi- 
rildiğini sarahaten belirtmektedir. Kur'an sadece manevi sevap almak üzere 
okunmaz, hükümleriyle dünyevi hayatı, toplumsal ve kamusal ilişkileri düzen- 
lemek üzere okunur, üzerinde tefekkür edilir, her dönemin ana ihtiyaçlarına ve 
somut sorunlarına cevap verir, çıkış yolları gösterir. Harikulade hatlarla yazı- 
lan, altın mahfazalar içinde bulundurulan, işlemeleri rahleler üzerinde konu- 
lan ve üzerinde tefekkür edilmeden gece gündüz okunan Kur'an'ın, vahyediliş 
maksadına uygun bir makama sahip olduğu söylenemez. Vahyedilme maksadı 
hayata yön vermek, hayata hayat kazandırmaktır. Bu maksatla ve hak olarak 
indirilmiştir. Kur'an'ın hükümlerinden biri hayattaki herhangi bir meseleye 
tatbik edilecekse hüküm ile hayat arasındaki bağın çok yönlü araştırılması la- 
zım. Somut bir olay üzerinden 105. ayet bize bunu öğretmektedir. 

Bu ayetin nüzul sebebi, bize neyi anlatmaya çalıştığını anlamak bakımın- 
dan önemlidir. Çoğunluğun kabul ettiği görüşe göre ayet, Rifa'a adında yeni 
Müslüman olmuş birinin evinden içinde bir zırh ve kılıç olan bir un çuvalı- 
nı çalan Tu'me bin Ubeyrık hakkında indirilmiştir. Tu'me -bu isim Ta'me ve 
Ti'ma olarak da okunmuştur-, yakalanacağından korktuğu için çuvalı götürüp 
tanıdığı bir Yahudi'nin evine emanet olarak bırakmıştır. (Bir görüşe göre Lebid 
bin Sehl'dir.) Ancak iz sürenler önce Tu'me'nin evine gittiler, o da çuvalı Yahu- 
di'nin çaldığını söyleyip suçu başkasının üstüne atmak istedi. Tabii ki Yahudi, 
çuvalı Tu'me'nin kendisine emanet olarak bıraktığını söyleyince dava Hz. Pey- 
gamber'e intikal etti. Tu'me'nin akrabaları Hz. Peygamber'e gelerek adamla- 

rını temize çıkarmasını ve Yahudi'nin cezalandırılmasını istemişti. Müslüman 
(görünümlü münafık) olması hasebiyle Hz. Peygamber, Tu'me'nin lehinde ka- 
rar verecekken -muhtemelen kalbi ona kaymış olabilir-, olayın iç yüzünü ay- 
dınlatan bu ayet indi. (Tirmizi, Tefsir, 4/22.) Bazılarına göre de, durumdan pek 
emin olmayan Hz. Peygamber, bu konuda kendisine vahiy gelmesini bekledi. 
Durum açıklığa kavuşunca suçlunun Tu'me olduğu anlaşıldı, bu şahıs ce- 
zadan kurtulmak için Mekke'ye kaçıp dinden döndü, sonra Hayber'e geçip yine 
hırsızlık yaptığı sırada bir duvarın altında kalarak öldü. Müslüman veya Yahu- 
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di olsun, burada önemli olan suçsuz birinin iftiraya uğraması, Hz. Peygamber 
(s.a.v)'in olayın iç yüzünden habersiz olarak neredeyse suçsuz biri hakkında 
karar verebilecek olmasıdır. 

Olayın birkaç boyutu var: İlki, işlediği bir suçu başkasına atanlar hakikatte 
büyük bir günah işlemektedirler ve “Onlar kendilerinden başka kimseyi sap- 
tıramazlar” (4/Nisa, 113). Gerçek bu dünyada hâkimin ve hukukun gözünden 
kaçsa bile, ahirette eninde sonunda ortaya çıkacaktır. Bu da suçluların iki kat 
cezaya çarptırılmasına sebep olacaktır: Biri işledikleri suçun kendisi, diğeri 
masumlara attıkları iftira suçu. 

Tu'me olayında gerçeği ortaya çıkaran Yüce Allah'tır. Ama bundan ha- 
reketle hüküm koyma yetkisinin sadece Allah'a ait olduğu da belirtilmiş ol- 
maktadır. Bu, hüküm koyma hakkının son tahlilde yalnızca Allah'a ait bir yetki 
olduğunu gösteriyor. Hz. Peygamber “sünnet” dairesinde hüküm koyma yetki- 
sine sahip ise de bu, Allah'ın ona verdiği bir yetkidir ve Allah'ın ona “gösterip 
bildirdiği, öğrettiği gibi” hükmetmek durumundadır. Hüküm konusunda Hz. 
Peygamber (s.a.v)'in durumu bu iken, diğer insanların kendi başlarına hüküm 
koymaya kalkışmaları nasıl izah edilebilir? Hz. Peygamber'in koyduğu hüküm- 
ler “Allah'ın ona göstermesi”yle olduğundan, gözün gördüğünü apaçık görmesi 
gibi hükümleri kesin, doğru ve hakka uygundur, yakin bilgi ifade etmektedir. 
Hz. Peygamber'in hükümleri kuvvet, açıklık ve kesinlik bakımından, gözün 
gördüğü şeyler gibidir yani berrak ve adildir. Hz. Ömer “Hiç kimse “Allah'ın 
bana gösterdiği gibi hükmettim' demesin, böyle bir iddiada bulunmasın. Çün- 
kü Yüce Allah bu vasfı sadece Peygamberine vermiştir. Bizden birinin görüşü 
kesin bilgi değil, zan ifade eder” demiştir. 

Buna rağmen, Hz. Peygamber (s.a.v) insanlar arasındaki ihtilaflara baktı- 
ğı zaman gerekli uyarıyı yapma lüzumunu hissetmiştir: “Ben de sizin gibi bir 
insanım. Bana davalar gelir. Belki kiminiz diğerinden daha güzel (etkileyici) 
konuşur, ben de onun doğru söylediğini sanıp lehine karar verebilirim. Kime 
bir Müslümanın hakkı (geçecek şekilde) hükmetmiş isem, bilsin ki o ateşten 
bir parçadır. İsteyen alsın, isteyen bıraksın” (Buhari, Şehadet, 27; Müslim, Ak- 
ziya, 4; Müsned, IV, 320.) 

“(Sakın) Hainlerin savunucusu olma.” Ayet cürüm işleyenleri, hırsızlık ve 
yolsuzluğa karışanları “hain” olarak tanımlayıp Hz. Peygamber'e ve dolayısıyla 
kıyamete kadar gelecek bütün mü'minlere “hainlerin yanında durmayın, onla- 
rı savunmayın” uyarısında bulunuyor. “Hasm” aslında uç, köşe, açının bir tarafı 
veya uçlardan biri demek olup davalaşan kişi(ler) anlamına gelir. Birbiriyle da- 
valaşanlar iki uçtadırlar, birbirlerine hasımdırlar. Ayet, Hz. Peygamber (s.a.v)'e 
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hainlerin savunucusu olmamasını emretmektedir. Yani biri davasında haksız 
ise, suç işleyip bir başkasına atmışsa veya suçunu gizliyorsa, bile bile savunul- 
maz veya tersinden masum biri suçlanmaz. Bu, günümüzde avukatlık ve savcılık 
mesleklerini yakından ilgilendiren önemli bir uyarıdır. Maalesef bazen avukatlar 
kimin davasını almışlarsa, müvekkillerinin suçlu olup olmadıklarına bakmaksı- 
zın vargüçleriyle onları teberri ettirmeye çalışmaktadırlar. Bunun için hukuki 
boşluklardan, mevzuat ve yasal nüanslardan azami derecede istifade eder, so- 
nuç itibariyle hukuku suistimal etmektedirler. Savcılar da, birini suçlu gösterip 
ona ceza verdirmek için benzer yolları ve taktikleri takip etmektedirler. Oysa bir 
hırsızı veya bir katili bile bile savunmak veya masum bir insanı suçlamak ada- 

letin temelden sarsılmasına, toplumsal düzenin altüst olmasına sebebiyet verir. 

Suçlu her kim olursa olsun, ferdi suçuyla ele alınması, ailesi, yakınları, 
partisi, kabilesi veya tabiiyetinin verilecek kararlarda herhangi bir etkiye sa- 
hip olmaması gerekir. Tu'me'nin kabilesi, adamlarının temize çıkarılmasını is- 
temişlerdir; bu davaların dışarıdan etki altına alınması; iltimas, rüşvet, nüfuz 
vb. gayrı ahlaki faktörlerin hâkimin ve mahkemenin kararlarını etkilemesi an- 
lamına gelir ki, adaleti zedeleyen önemli sapmalardan, hukuk suistimallerin- 
den biri de budur. Şüphe altında birini yargıdan kaçırmak da öyledir. 

Ayetin inişine sebep teşkil eden olayda Hz. Peygamber, yeterince araş- 
tırma yapmadan karar vermeye kalkıştığından dolayı Allah'tan bağışlanma 
dilemesi (istiğfar) istenmektedir. Bir peygambere dahi bağışlanma dilemesi 
istenirken, hayat memat konularında hüküm veren yargıçların, gündelik ha- 
yatımızda kulağımıza gelen eksik-yanlış bilgilerden hareketle şahıslar, gruplar 
hakkında ileri geri konuşanların vay haline! 

Haksız olan Müslüman da olsa yanında yer almak doğru değildir. Çünkü 
böyle bir kişi hakkı ketmetmiş, “hain” pozisyonuna düşmüştür. Masum kişi 
gayrimüslim veya inkârcı olsa bile, onun hakkını savunmak İslam'ın adalet ve 
hakkaniyet şiarlarındandır. Bu manada gayrimüslimlerin canları, malları ve 
namusları hukukun teminatı altında olup, Müslümanlardan da gelecek olsa 
her türlü saldırıya karşı korunurlar. 

Diğer bir nokta, bu ayet Kur'an-ı Kerim'in Hz. Peygamber (s.a.v) tarafın- 
dan yazılmadığını gösteren önemli delillerden biridir. Eğer oryantalistlerin 
iddia ettiği gibi Hz. Peygamber, Kur'an'ı yazmış olsaydı, Tu'me ve kabilesinin 
etkisinde kalıp masum Yahudi'nin aleyhinde karar vermiş olacaktı, oysa Yüce 
Allah, vahiyle durumun iç yüzünü ona bildirdi, nasıl doğru hüküm vermesi ge- 
rektiğini gösterdi. 

Bu büyük bir nimettir, hatalı bir karardan korunduğu için ne kadar bağışlan- 


4/Nisa Süresi/107-108 483 


ma dilese azdır. Bu, karar verme, hakemlik ve hâkimlik yapma durumunda olan 
herkes için geçerlidir. Tam adil hüküm ve isabetli karar vermenin çok zor olduğu 
durumlarda, hâkimler azami dikkat ve gayreti göstermeli ve her zaman Allah'tan 
bağışlanma dilemelidirler. Nihayetinde Allah bağışlayan ve esirgeyendir. 
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107. Kendi nefislerine ihanet edenlerden yana mücadeleye girişme. 
Hiç şüphesiz Allah, ihanette ilerlemiş günahkârı sevmez. 

108. Onlar, insanlardan gizlerler de Allah'tan gizlemezler. Oysa 0, kendi- 
leri, sözden (plan olarak) hoşnut olmayacağı şeyi “geceleri düzenleyip 
kurarlarken) onlarla beraberdir. Allah, yaptıklarını kuşatandır. 


“İhanette ilerlemiş günahkâr” profilinin en somut örneği yukarıda an- 
lattığımız Tu'me olayıdır. Suçunu bildikleri halde temize çıkmasını isteyen ak- 
rabaları/kabilesi de bu günaha ortaktırlar. Bu bir kişilik profili, bir tipolojidir. 
Günah işlemeye, başkalarının hak ve hukukunu ihlal etmeye yeltenen kişi ken- 
di nefsine zulmeder. Çünkü günah, onu Allah'ın rahmetinden ve bağışından 
uzaklaştırır. Böyle bir kişiye ilahi mükğfat haram olur. Bilerek Allah'ın rahmeti 
dışında kalmak ise, bir kişinin kendine yapabileceği en büyük zulümdür. (Bkz. 
2/Bakara, 187). Tu'me birkaç açıdan günahta ilerlemiş biriydi: 

a) Hırsızlık suçu işlemişti; 

b) Suçu masum birine atmaya yeltenmişti; 

c) Meselenin iç yüzü ortaya çıkınca suçu için takdir edilen cezaya rıza gös- 
tereceğine kaçmıştı; 

d) Bir peygamberi haksız ve yanlış bir karar vermesi için yanıltmak iste- 
mişti. Razi, “Böyle bir şey bir peygamberin peygamberliğini iptal etmesine, 
yalan söylemesine ve yanlış karar vermesine yol açması demek olup, buna yel- 
tenen vahim bir teşebbüste bulunmuş olur ki, bunun ismi küfürdür” der; 

e) Nihayetin de Tu'me, dinden dönüp Allah'a ve Resülü'ne karşı çıkmıştı. 

İşte böyleleri savunulmaz, onlar adına mücadele edilmez. Bu hem o za- 
man için Hz. Peygamber (s.a.v)'e, hem bütün zamanlar için herkese yapılmış 
kuvvetli bir uyarıdır. Böylelerini Allah sevmez. 

Günahta ilerlemiş kimseler hakikatte tuhaf bir hamakat ve cehalet içinde- 
dirler. İşledikleri suçları insanlardan, bu arada güvenlik kuvvetlerinden, mahke- 
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melerden gizlemeye veya suçu başkaları üzerine atmaya çalışırlar. Suçlarını in- 
sanlardan gizlemeye çalışırlarken azami çaba sarfederler de, Allah'tan gizleme 
lüzumunu hissetmezler. Bu pek garip bir tutumdur; zira her şeyi bilen ve gören, 
işiten ve haberdar olan Allah vardır, onların yaptıklarını bilmektedir. Yasak bir 
fili planladıklarında, kuytu yerlerde kanunlarla oynadıklarında, adam ayarla- 
dıklarında, gece bir araya gelip çeşitli kumpas ve komplolar kurduklarında Allah 
onları görür; her ne konuşuyorlarsa işitir, niyetlerini ve gayelerini bilir; çünkü iç 
ve dış dünyalarıyla Allah onları kuşatıcıdır (4/126; 57/Hadid, 4). 
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109. İşte siz böylesiniz; dünya hayatında onlardan yana mücadele et- 
tiniz. Peki, kıyâmet günü onlardan yana Allah'a mücadele edecek 
kimdir? Ya da onlara vekil olacak kimdir? 

110. Kim kötülük işler veya nefsine zulmedip sonra Allah'tan bağış- 
lanma dilerse Allah'ı bağışlayıcı ve merhamet edici olarak bulur. 

111. Kim bir günah kazanırsa, o ancak kendi nefsi aleyhinde onu ka- 
zanmıştır. Allah, bilendir, hüküm ve hikmet sahibidir. 


112. Kim bir hata veya günah kazanır da sonra bunu bir suçsuza yük- 
lerse, gerçekten o, böyle bir yalan (bühtan)ı ve apaçık bir günahı 
yüklenmiştir. 

113. Eğer Allah'ın fazlı ve rahmeti senin üzerinde olmasaydı, onlardan 
bir grup, seni de saptırmak için tasarı kurmuştu. Oysa onlar an- 
cak kendi nefislerini saptırırlar ve sana hiçbir şeyle zarar vere- 
mezler. Allah, sana Kitab'ı ve hikmeti indirdi ve sana bilmedikle- 
rini öğretti. Allah'ın üzerinizdeki fazlı çok büyüktür. 
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Yukarıda anlattığımız Tu'me olayının Müslümanlar arasında belli bir sar- 
sıntıya yol açtığı anlaşılıyor. Kabilesi olan bu şahıs görünürde Müslümandı, 
suçlanan ise bir Yahudi idi. Müslümanların istikrarlı bir biçimde güçlendiği ve 
sayıca artmaya başladığı bir dönemde, dini ve politik yönden açık bir ihtilaf 
halinde oldukları Yahudilerden birinin lehine tutum almak kolay değildi. Muh- 
temelen açık veya gizli bazı Müslümanlar, Tu'me'nin ve kendisi için yoğun lobi 
faaliyeti yapan kabilesinin lehinde konuşmalar yapmış, belki de onları savun- 
muşlardı. Ayet, haksızlık yapan birinin adına mücadele verilmesini yermekte- 
dir. Kabile asabiyetinin, haksız grup dayanışmasının henüz etkisini tamamen 
kaybetmediği bir zaman diliminde bu zor bir sınavdı. 

“Mücadele” bir tezi, bir fikri veya görüşü kuvvetli biçimde savunmak de- 
mektir. Şiddetli husumet veya husumette sertlik göstermek için de kullanılır. 
(43/Zuhruf, 58). İp sıkı bir biçimde eğirildiğinde bu kelime kullanılır. Kuşlar 
içinde en kuvvetli olanı “doğan” olduğu için ona “ecdel” denir. “Hasım” kelime- 
sinde olduğu gibi “mücadele ve cidal” kelimelerinde de ısrarlı davalaşma, bir 
davayı ileri götürme anlamı vardır. 

Bundan hareketle bazıları, yaptığı hırsızlığı masum birinin üzerine atan 
Tu'me'yi sadece Müslüman olduğu veya arkasında bir kabile gücü bulunduğu 
için kuvvetli bir biçimde savunmuş görünüyorlar. İşin iç yüzünü ortaya çıka- 
ran vahiy, Müslüman da olsa, haksız birinin ve taraftarlarının yanında yer al- 
manın -tereddüde yer bırakmayacak açıklıkta- doğru bir tutum olmadığını 
bildirmektedir. Daha geniş ve tabir caizse “dünya-ötesi bir perspektif”ten, bir 
suçluyu savunanların önüne üzerinde düşünecekleri bir soru konulmaktadır: 
Diyelim ki dünya hayatında bir suçludan yana tutum aldınız, çeşitli argüman- 
lar öne sürüp onu akladınız, pekiyi her şeyin ayan beyan olarak ortaya çıktığı 
kıyamet gününde aynı şeyi yapabilecek misiniz? Onların vekâletini, tabir caiz- 
se avukatlığını üstlenebilecek misiniz? Orada her şey ortaya çıkmayacak mı? 
Orada da zevahiri kurtarmak mümkün olabilecek, suçun ve suçlunun üstü ör- 
tülebilecek mi? Hayır! Madem öyle, kim olursa olsun, Müslümana yaraşan hak- 
lının yanında ve haksızın karşısında yer almaktır. İslam geldikten sonra kavim, 
ırk, kabile, aşiret, klan, bölge, ulus, aile, zümre, parti, cemaat, sınıf asabiyeti, çı- 
kar ayrıcalıkları ortadan kalkmıştır. Dindaşımız olsa dahi suçlular korunamaz, 
mağdur başka dinden olsa bile korunur, masumiyet karinesine saygı gösterilir. 
Grup dayanışması takva ve hayır amaçlı olduğu zaman övgüye değerdir, baş- 
kalarının aleyhinde zarar ve kötülüğe yöneldiğinde yanlış ve haksız bir tutum 
olur: “İyilik ve takva konusunda yardımlaşın, günah ve haddi aşmada yardım- 
laşmayın ve Allah'tan korkup-sakının.” (5/Maide, 2). 
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Kötülük yapanın umutsuzluğa kapılması gerekmez. Kötülük yaparak ken- 
dilerine yazık edenler, eğer Allah'tan bağışlanma dileyecek olurlarsa, merha- 
meti bol olan Allah onları bağışlar. Kötülük fena bir fiildir, çünkü kötülüğe ma- 
ruz kalan kişiyi üzer, ona zarar verir. Ama kötülük yapan da ahlaki ve ruhsal 
olarak bundan zarar görür. İyice düşünecek olsa, bir başkasına kötülük yapan, 
aslında kendine kötülük yaptığını anlar, kendi aleyhinde işler yapmış olur. Her 
şeyi hakkıyla bilen, hüküm ve hikmet sahibi olan Allah insanları uyarır ki, hem 
başkalarına hem kendilerine kötülük yapmasınlar. 

İnsanlar bilmeden veya istemeden hata yapabilir. İnsan hata yapan varlık- 
tır. Böyle durumlarda kişinin hatasını anlayıp bundan vazgeçmesi erdemdir. 
Böyle yapmayıp hata veya günahını, suçunu bir başkasına yükleyecek olursa, 
masum bir insanı töhmet altında bırakacağından bühtanda bulunmuş olur. Bu 
ise ağır bir günahtır. 

Muhtemelen Tu'me olayında Hz. Peygamber (s.a.v) bir Müslüman'ın bir 
Yahudi karşısında bu duruma düşeceğini, suçunu bir başkasına atacağını dü- 
şünmemiş veya bu çirkin fiili bir Müslümana yakıştırmamış olabilir. Bu dü- 
şüncesini veya kanaatini koruyacak olsaydı, yanlış bir karar vermiş olacaktı. 
Tu'me'nin kabilesi, akrabaları Hz. Peygamber üzerinde lehine karar vermesi 
için baskı kurmaya çalıştılar. Neredeyse onu şaşırtacak, adaletten ve doğru- 
luktan ayıracaklardı. Üstelik bunu spontane de yapmıyorlardı; tasarlayarak, 
planlayarak yapmaya çalışıyorlardı. Belki bu sayede Nübüvvet misyonuna göl- 
ge düşürmüş olacaklardı. Güvenirliliğini, doğruluk ve adil vasfını kaybeden bir 
kişi peygamberlik görevine devam edemez. Oysa daha Mekke'de, peygamber 
olmadan önce de Hz. Muhammed (s.a.v)'in vasfı “Doğru ve güvenilir insan 

(Es Sadiku'l-emin)”di. Allah onu olayın iç yüzü hakkında bilgilendirdi. O bir 
peygamberdir, Allah, ona Kitap ve hikmet indirmiştir, üzerindeki lütfu, fazlı ve 
ihsanı çoktur. Bu yüzden Peygamber Allah'ın koruması altındadır, ona zarar 
veremezler. Şanı yüce Allah, ona bilmediklerini öğretiyor, sürekli olarak Sırat-ı 
müstakim üzerinde sabitkadem tutuyor. 

Bundan bizlerin çıkarması gereken önemli bir ders var: Hiçbir şekilde 
suçlular korunamaz. Suçlunun bizim dinimizden, kabilemizden, cemaatimiz- 
den, ulusumuzdan, bölgemiz veya ailemizden olmasının bir önemi yoktur; bu 
özellikler onun imtiyazlı muamele görmesinin gerekçesi değildir. Töhmet al- 
tında olan, suçsuz olup haksızlığa maruz kalan kişi hangi dinden, bölge veya 
kavimden olursa olsun korunur, hakları savunulur. Müslümanlar bu misyona 
sahip oldukları sürece Allah'ın koruması altında olur. Ama grup dayanışma- 
sı, taassup veya tarafgirliğe kapılıp suçluların yanında yer alacak olurlarsa, 
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“Başka dinden kimseler nasılsa bizden değildir, onlara haksızlık yapılsa da 
farketmez” diyecek olurlarsa, doğruluktan ve haktan saparlar, misyonlarını 
kaybederler, Allah da üzerlerindeki lütfunu ve ihsanını kaldırır. Müslümanlar 
bu yüksek ahlaki bilinçle kendilerine tebliğ edilen Kur'an'ın hükümlerini öğ- 
renip uygulamalı, hikmet üzere hareket etmeli ve “bildikleriyle amel ettikleri 
takdirde Allah'ın onlara bilmedikleri şeyleri öğreteceğini” akıllarından çıkar- 
mamalıdırlar. 


Dlel il âayna 5İ Aöl, a GA Yİ eğri Ga 18 Şİ 


Şİ ayki 3 z sılaya all G3 Rd bağ geli Gi 
kalğ Gİ Aİ ö 23 da Üyeyi göl a Şagi 
b Jeli 


114. Onların 'gizlice söyleşmelerinin' çoğunda hayır yok. Ancak bir 
sadaka vermeyi veya iyilikte bulunmayı ya da insanların arasını 
düzeltmeyi emredenlerinki başka. Kim Allah'ın rızasını isteyerek 
böyle yaparsa, artık ona büyük bir ecir vereceğiz. 

115. Kim kendisine 'dosdoğru yol' apaçık belli olduktan sonra, elçiye 
muhalefet ederse ve mü'minlerin yolundan başka bir yola uyarsa, 
onu döndüğü şeyde bırakırız ve cehenneme sokarız. Ne kötü bir 
yataktır o! 


“Necva” iki kişi arasında olan gizli konuşmaya, sır vermeye denir (17/İsra, 
47). Daha geniş çerçevede gözlerden uzak toplantılar, kulis ve lobi faaliyetleri 
yürütmek; hile ve desiseler yapmak amacı kötülük ve zarar plan, program ve 
komplolar düzenlemektir. Doğruluk ve hakka uygun yaşamayan kimseler, çı- 
karlarını sürdürmek, başkalarının zararına olmak üzere güçlenmek amacıyla 
plan ve programlar yaparlar, böylelerinin tertiplediği gizli toplantılarda “ha- 
yır” yoktur, söz konusu gözlerden uzak toplantılarda hedeflenen şer, kötülük 
ve zarardır. Çoğu da böyle yaparlar. 

Tabii ki insan doğası gereği başkalarıyla bir arada yaşar, hemcinsleriyle top- 
lanır, ortak faaliyetler yürütür. Gelişigüzel işler verimli olmadığından, bir araya 
gelişlerin yani grup kurmanın veya daha geniş anlamda toplumsal hayat tesis et- 
menin belli bir hedefe yönelmesi zaruridir. Nitekim süren toplumsal hayatta bir 
iş bölümü söz konusudur. Ancak bir araya gelinecekse, şu üç hedefi planlamak 
ve gerçekleştirmek üzere olmalıdır. Bunlar kurtuluşun üç anahtarıdır: 
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a) “Sadaka vermek” yani toplumun yoksul ve zayıf kesimlerini mali ba- 
kımdan güçlendirmek; 

b) “İyi olanı emretmek ve yaygınlaştırmaktır” ki, ayet bunu “ma'ruf” teri- 
miyle ifade eder. Ma'ruf herkesin iyi, faydalı, güzel, hak ve doğru kabul ettiği söz- 
ler ve fiillerdir ki her selim akıl, temiz fıtrat ve tahrif olmamış şeriat bu fiilleri 

teyit eder. Aksi olan fiillere de “münker” denir. Bir hadiste şöyle buyrulmuştur: 
“Ma'rufu emretmek, kötü olandan sakındırmak ve Allah'ı zikretmek dışında, 
Âdemoğlunun sarfettiği sözler lehine değil, aleyhinedir” (İbn-i Mace, Fiten, 12). 

c) “İnsanların arasını bulmak (ıslah), dargınları barıştırmak, ihtilafları 
ortadan kaldırıp anlaştırmaya çalıştırmak”tır. “Islah”ın başka anlamı “sulh ve 

salah”tır. Buna göre bir araya gelişlerin, sosyal organizasyonların diğer amacı 
da toplumsal barışı tesis etmek, güzel, faydalı, herkesin hayrına ve iyiliğine 
olan tutum ve davranışları, düşünce ve anlayışları yaygınlaştırmak olmalıdır. 
Bunların tümü “salih amel”in kapsamı içine girer. Kur'an-ı Kerim, neredeyse 
her defasında “iman ile salih ameli” bir arada zikretmektedir. Sulh/barış ve 
salahın, ıslah ve ıslahatın yürürlükte olduğu bir toplumda, fesat/bozgunculuk, 
haksız savaşlar, nefretin körüklediği çatışmalar ve genel toplumsal çöküntü- 
ler olmaz. Hz. Peygamber, oruç, namaz ve sadaka derecesinden daha faziletli 
şeyin “iki kişinin arasının düzeltilmesi” olduğunu beyan edip şöyle buyurmuş- 
tur: “İki kişinin arasını bozmak ise yapılan iyiliklerin kökünü kazıyıp yok eder.” 
(Ebu Davud, Edeb, 50; Müsned, VI, 444.) 

Yukarıda işaret ettiğimiz çerçevede aile içi sohbet, sorunların istişare ile 
görüşülmesi, sıla-i rahim, dostlar-arkadaşlar arasındaki güzel konuşmalar, ti- 
cari, sınai, eğitici, irşat edici, bilgilendirici toplantılar, siyasetin müzakere ile 
yürütülmesi toplumsal hayatta huzur ve barışı tesis eder. Yıkıcı olan, belli bir 
plan ve program dâhilinde amacı kötülük ve yıkıcılık olan gizli toplantılar; ye- 
raltı faaliyetleri, insanların zararına olan komplolar, desise ve tuzaklardır. 

Hz. Peygamber (s.a.)'in “elçi” olarak görevi yolu aydınlatmaktır. Elindeki 
ışığın kaynağı Allah'tan kendisine gelen vahiydir. Hz. Peygamber (s.a) bu gö- 
revi eksiksiz yerine getirdi ve etrafında öğrettikleri ve gösterdikleri doğrultu- 
sunda hayatını kuran samimi bir cemaat yani “mü'minler topluluğu” teşekkül 
etti. Mü'minler topluluğu Hz. Peygamber'in sünnetinin ve siretinin toplumsal 
ölçeklerde ete kemiğe bürünmüş somut varlığını temsil eder. İlahi vahyin ta- 
rihsel yürüyüşü mü'minler yani ümmet üzerinden gerçekleşir, devam eder. 
Vahiy, insanla buluştuğu 23 yıllık zaman diliminde “en güzel örnek” olan Hz. 
Peygamber'in şahsında, şahsının şekillendirdiği sünnet ve siretinde kendini 
açtı, anlaşılır, öğrenilebilir ve yaşanır forma büründü. O, “yürüyen Kur'an”dı. 
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Onu adım adım takip edip örnek alan mü'minler topluluğu da bunu toplumsal 
ve tarihsel durumlara aktardı. Durum böyle olunca Kur'an vahyinin anlaşılır 
ve yaşanabilir referansı Hz. Peygamber olunca, onun da canlı, sosyal ve somut 
pratiği, tarihsel modeli mü'minler topluluğu oldu. 

Bu durumda Hz. Peygamber'e uymak (ittiba etmek-tabi olmak) ne kadar 
gerekli ise, onun sünnetini ve siretini örnek alan mü'minlere de uymak o ka- 
dar gereklidir. Sünnet, Hz. Peygamber (s.a.)'in dünyadan irtihali ile kesilmedi, 
toplumsal ve tarihsel olarak mü'minlerin, ümmetin hayatında devam etti. Şu 
var ki, mü'minler topluluğu olan ideal cemaat formu Bi'set'in başlangıcı 610 
ile irtihal tarihi olan 632 arası dönemle sınırlıdır. Efendimiz'in irtihalinden 
sonra zaman içinde saf altına gram gram yabancı madenlerin karışması gibi 
ideal cemaat formunda da kalite ve değer kaybı vuku bulma sürecine girilmiş- 
tir. Bu tarihte örnek cemaat yapılarının teşekkül etmediği anlamına gelmez, 
hangi cemaat olursa olsun 610-632 arası ideal form seviyesine ulaşamadığı 
anlamına gelir. 

Hz. Peygamber'in örnek şahsında ve ona uyan mü'minlerin somut pratik- 
lerinde hidayet apaçık ortaya çıktığına Yol aydınlandığına göre, bunun dışı- 
na çıkmak anlaşılır tutum değildir. Kur'an-ı Kerim, buna “şikak” der (4/115). 
“Şikak/müşakaka” iki şeyden birinin ucunda, şıkkında olmak veya iki şeyden 
birinin diğerine meşakketle ulaşmasına sebep olmak” demektir. Kelimenin 
bölünme, yarılma, sıkıntı, zorluk ve muhalefet gibi anlamları da vardır. Hz. 
Peygamber'e muhalefet eden karşı tarafa geçmiş, kendini doğru yolu bulma- 
da hayli meşakketli tarafa itmiş olur. Bunu yapmasının mantığı yoktur, çünkü 
hidayet/dosdoğru yol apaçık ortaya çıkmış bulunmaktadır, buna rağmen ken- 
dini karşı uca atmakla kendini zora sokar. 

“Dinde zorlama yoktur” hükmüne göre böyle birine veya gruba yapılacak 
şey, onu kendi yoluna terk etmek, tercihiyle baş başa bırakmaktır. Hırsızlık su- 
çunu masum birinin üstüne yıkmak isteyen Tu'me, hakikat açıkça ortaya çık- 
masına rağmen, nefsine mağlup olup dinden çıktı, Mekke'ye kaçtı. Hz. Peygam- 
ber (s.a.v) isteseydi onun peşine adam takar, yakalatır getirtirdi. Öyle yapma- 
dı, bu talihsiz adamı kendi haline bıraktı. O da bir suç daha işlerken, canından 
oldu, mürtet olarak bu dünyadan ayrıldı. 

Bu ayet, bireysel çerçevedeki din değiştirmelere (irtidat) ölüm cezasının 
verilmeyeceğine ilişkin bir delil olabilir mi? Müfessirlerin bir bölümü, ayet- 
ten bu sonucun çıkabileceğini kabul etmekle beraber, Tevbe süresindeki “kı- 
lıç ayeti”yle (9/5) yürürlükten kaldırıldığını söylemektedirler. Oysa Tevbe, 5. 
ayetinin bağlamına bakıldığında, ayetin getirdiği hükmün, müşriklerle toplu 
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bir savaş haline işaret ettiği görülecektir. Müşriklerle toplu halde fiili bir savaş 
söz konusuysa yani artık bütün ilişkiler kesilmiş de savaş ilan edilmişse, tabii 
ki kim kimi yakalarsa onu öldürecektir. Buna rağmen “anlaşmalı müşrikler” 
savaş kapsamı dışında tutulmaktadır. 

İmam Şafii, 115. ayetin “icma"”a delil olabileceğini düşünmüştür. Çün- 
kü ayet “mü'minlerin yolu"ndan söz etmektedir. Ancak burada söz konusu 
olan ilim otoriteleri, müçtehitler değil, “mü'minler topluluğu”dur. Buradaki 
“mü'minleri belli bir coğrafi bölgede “Müslüman cemaat”, evrensel düzeyde 
“ümmet” şeklinde anlayabiliriz. Bir ülkedeki Müslüman cemaatlerin toplamı 
mü'minleri, Sevad-ı azamı meydana getirir; yer küresi ölçeğinde ise mü'min- 
lerin karşılığı İslam ümmetidir. Müslüman cemaat(ler) ve geneli itibariyle üm- 
met, Hz. Peygamber'in sünnetini ve siretini tarihte açar, yaşatır ve temsil eder. 
Kur'an mesajı Hz. Peygamber'in sünnetinde ve siretinde somutlaşmış, yaşanır 
olmuştu, sünnet ve siret de cemaatin ve ümmetin pratiklerinde somutlaşır, ya- 
şanır. O halde nasıl Hz. Peygamber'e uymak gerekliyse, mü'minlere, Müslüman 
cemaate ve ümmete de uymak, onların içinde yer almak da gerekir. Burada tek 
bir cemaatten söz edilmediği açıktır; ana İslam dairesi içinde kalmak kaydıyla 
her topluluk ve gruplaşma birer cemaattir; dinin bir boyutunu ve ümmet ağa- 
cının bir dalını temsil eder. Mü'minlerden ve ümmetten kopmamak, aykırı bir 
çizgi ve dava gütmemek zarureti ve mecburiyeti vardır. Bütün Müslümanlar 
bir konuda ittifak etmişken, birinin veya bir Müslüman grubun tamamen aykı- 
rı bir istikamet tutturması doğru ve meşru değildir, “şikak ve müşakake” içine 
girmek anlamına gelir. İmam Şafii, bu ayetten hareketle, mü'minlerin yolunun 
dışına çıkmanın haram olduğunu söylemiştir. Elbette bu, Kur'an ve Sünnet'te 
yer alan nasların belli bir usul çerçevesinde tefsir edilmesi sonucunda ortaya 
çıkan yorum farklarını, içtihat ve görüş ayrılıklarının da yasak veya sakıncalı 
olduğu anlamına gelmez. Farklı mezhep, fırka ve cemaatlerin birbirinin aley- 
hinde çalışması, günümüzde görüldüğü üzere birbirlerinin kanını akıtması 
meşru değildir. Öyle olsaydı, İslam tarihinde bilgi, düşünce ve hukuk alanında- 
ki çoğulculuk mümkün olmazdı. Burada söz konusu olan Müslümanların sos- 
yo-politik birliği (İttihad-ı anasır-ı İslam), dayanışma ve ortak hedef üzerinde 
ittifak etmeleridir (Birr ve takva üzere teavün 5/2). Mesela Müslümanların 
yaşadığı bir toprak parçası işgal edilmişse, oradaki Müslümanların işgalciye 
karşı verdiği savaşı veya zorba-zalim bir yönetimi devirme amacıyla verdikleri 
mücadeleyi -temkin şartını gözetmek kaydıyla- diğer bütün Müslümanların 
tereddütsüz desteklemeleri, düşmanı ve işgalciyi mazur gösterecek her türlü 

düşünce ve tutumdan kaçınmaları gerekir. 
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Diğer yandan Hz. Peygamber'in fiillerine uymak vaciptir, mü'minlerin ve 
genelde ümmetin fiilleri de Hz. Peygamberin fiillerinden başkası değildir, ol- 
mamalıdır. Eğer mü'minlerin ve genelde ümmetin fiilleri ile Hz. Peygamberin 
fiilleri arasında bir çatışma varsa, mü'minler suçu ve kusuru kendilerinde ara- 
yacaklardır. Hz. Peygamber'e muhalefet etmek haram olduğuna göre, Müslü- 
manlar aykırı fiillerine devam ettikleri sürece şikak ve müşakake içine girmiş 
olurlar. Bu zayıflamalarına, sömürülmelerine, tahakküm ve baskı altına alın- 
malarına yol açan önemli bir sebeptir. 

Hz. Peygamber (s.a.v)'e yani sünnet ve siretine ve mü'minlere aykırı bir 
yol tutturan, kendi haline bırakılır ama ahirette karşılaşacağı azap cehennem 
ateşi olacaktır. Orası da kötü bir yataktır. 

Aİ yağ EĞ ök Sİ agd la akışa, Gk A) Gİ3ağ) YALI Ğİ 


Tz 


MENGİ ii 1893 da öşküğ öl giy uni la İz 188 ali, 
Holçe ba GİRİYİ gös a < vw) İluya Baz A Yİ öşklş 
GlSİ sam aaa İŞ ağla Ke peş gorap Ünsila Üyal 
de Mile Gla Ai izi da 3 4İN İZ âalü alyş gısiği 
phlai lâğ faplaiğ lak gray Ül üZ 3.35 BAİN s3 
GE ül VE pir çalağla Sizi gray bağz Yİ ĞilLAN 
yz azlslik m en Isizİ öğ giri Hayz 
Gülel dağ İĞ5 alli kğ İĞ Uzâ a ME İŞİ AL ya gp 
gorop3ls di öz 
116. Hiç şüphesiz, Allah, kendisine şirk koşanları bağışlamaz. Bunun - 


dışında kalanlar ise, (onlardan) dilediğini bağışlar. Kim Allah'a 
şirk koşarsa elbette o uzak bir sapıklıkla sapmıştır. 


117. Onlar, O'nu bırakıp da (bir takım) dişilere taparlar. Onlar o her 
türlü hayırla ilişkisi kesilmiş şeytandan başkasına tapmazlar. 

118. Allah, onulânetlemiştir. O da (şöyle) dedi: “Andolsun, kullarından 
“miktarları tespit edilmiş bir grubu' (kendime uşak) edineceğim. 

119. Onları -ne olursa olsun- şaşırtıp-saptıracağım, en olmadık ku- 
runtulara düşüreceğim ve onlara kesin olarak davarların kulak- 
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larını kesmelerini emredeceğim ve Allah'ın yarattıklarını değiş- 
tirmelerini emredeceğim.” Kim Allah'ı bırakıp da şeytanı dost 
(veli) edinirse, kuşkusuz o, apaçık bir hüsrana uğramıştır. 

120. (Şeytan) Onlara vaadler ediyor, onları en olmadık kuruntula- 
ra düşürüyor. Oysa şeytan, onlara bir aldanıştan başka bir şey 
va'detmez. 

121. Onların barınma yerleri cehennemdir, ondan kaçacak bir yer bu- 
lamayacaklardır. 

122. İmân edip salih amellerde bulunanlar, biz onların altından ırmak- 
lar akan, içinde ebedi kalacakları cennetlere sokacağız. Bu, Al- 
lah'ın gerçek olan va'didir. Allah'tan daha doğru sözlü kim vardır? 


İslam inancının ana kabullerinden biri “Allah'a ortak koşanlar”ın hiçbir 
şekilde affedilmeyeceği hususudur. Bunun böyle olduğunu bizzat Kur'an'ı vah- 
yeden yüce Allah bildirmektedir. Bu konuyu sürenin 48. ayetinde görmüştük. 

Birçok sebebi yanında şirk, bütün varlığı yaratan Allah'a eş, denk veya 
benzer olabileceği iddiasına dayanır. Bu temel bir yanılma ve açık bir meydan 
okumadır. Allah'a eş, denk veya benzer görülen her şey, O'nun yarattığı var- 
lık veya yarattığı malzemeden üretilmiş, vücuda getirilmiştir. Şirkin nesnesi 
bir fikir veya ideoloji ise, sonuçta bir insanın kafasından çıkmıştır; herhangi 
bir nesne (put, heykel) ise yine Allah'ın yarattığı bir maddeden (taş, toprak, 
ağaç, bakır, demir, alkın vs.) üretilmiştir. İnsanlar, canlılar veya nesneler kendi- 
lerinden bir güce sahip olmadıklarından, onlardan yardım istemek gücü yani 
nihai kudreti ve iradeyi Allah'tan başkasına nispet etmek anlamına gelir. Bu 
ise haksızca ve mantıksızca bir iddiadır. Böyle olunca tevhid merkezli bir âlem 
tasavvurunu bir kenara bırakıp Allah'a denk birilerini veya bir şeyi yerleştir- 
mek hem zihni bir sapkınlık hem bir meydan okumadır. Söz konusu yanılma 
içine düşen, varlığın merkezinden hayli uzağa düştüğü için, “uzak bir sapkın- 
lıiğa düşmüş” demektir. Diğer günahlar, suç ve cürümler de elbette yıkıcıdır 
ama hiçbiri Allah'a şirk koşmak kadar değildir; bu yüzden Allah, diğer günah 
sahiplerinden dilediklerini affeder ama kendisine ortak koşanları affetmeye- 
ceğini bildirir. 

Ayetin indiği Arap toplumunda Allah'a ortak koşanlar putlarını dişiler ola- 
rak tasarlıyorlardı (inas ve evsan). Lat, Menat ve Uzza dişil tanrıçalardı (53/ 

Necm, 19-23). Bir kısmı cinlere (34 /Sebe' 41; 37 /Saffat, 158), meleklere (43/ 
Zuhruf, 19) taparlardı. Aslında bu ayette de belirtildiği gibi onlar dişi tanrıça- 
lar şahsında Şeytan'a yönelmiş bir hayat sürdürüyorlardı. Her bir kabilenin bir 
putu vardı, hatta tapındıkları tanrı için “Falancaların dişisi” derlerdi. Burada 
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dişiliğin putla ilişkilendirilmesi anlamlıdır. Bir kısmı melekleri de “Allah'ın kız- 
ları” şeklinde tavsif ederlerdi (19/Meryem, 27). Kadim Arap telakkisine göre, 
dişiliğin iki anlam düzeyinden biri, “çekici-cezbedici, etkileyici” olması, diğeri 
“erkeğe göre ikinci sınıf varlık” telakki edilmesidir. Bir erkeğin “şu kadın ho- 
şuma gitti” demesiyle “şu taşı beğendim” demesi arasında fark yoktu. Ölü ile 
dişilik de benzer çağrışımlara sahipti. Roma'da kadınların hukuken “sivil-me- 
deni ölüler” olarak nitelendirilmesi, bunun yaygın bir telakki olduğunu gös- 
terir. Tabii ki diri ölüden, erkek de dişiden daha üstün sayılacaktı. Putlar dişi 
özellikleriyle onları dünyaya, zevke, güç gösterisine ve hazza davet ediyorlardı 
ama hakikatte onların gözünde asli değerlere sahip de değillerdi. Kadın fizik- 
sel bakımdan zayıftır, erkek ona karşı güç gösterisinde bulunduğunda kendini 
ve üstünlüğünü kanıtlamış olurdu; yine kadın onun zevkini, cinsel arzularını 
tatmin ettiğinde daha alt seviyede bir haz ve tatmin nesnesi olurdu. 

Hakikatte bu, tamimiyle zihinsel ve ruhsal (kültürel-antropolojik) bir ya- 
nılma ve yanıltma haliydi. Yanılmaydı, çünkü bu sürenin ilk ayetinde (4/1) 
gördüğümüz üzere Allah, erkeği ve kadını tek bir nefisten (Nefs-i vahide) 
yaratmış, birini diğerinin öteki beni kılmıştı. Başka bir deyimle, kadın varlık 
yapısı, yaratılışında kullanılan cevheri, asli mayası itibariyle erkekle aynı ma- 
hiyeti taşımakta, Âdem'e üfürülen ilahi nefhadan kendisi de pay almaktadır. 
Cahiliye Arapları, antropolojik olanı ontolojik olanın yerine geçirdiklerinden 
yaratılışın hakiki, sahih ve asli düzenini değiştirmiş oluyorlardı. Tanrılarını di- 
şileştirmek suretiyle, kendilerince de değersiz olanı tapınma nesnesi haline 
getiriyorlar, böylelikle aslında kendi değersiz arzu ve zevklerine tapınmış olu- 
yorlardı. Bu kadını yücelttikleri anlamına gelmiyordu, onun dişiliğini, bedeni- 
ni put üzerinden nesneleştirdikleri anlamına geliyordu. Benzer bir algıyı eski 
Yunanlılarda da gözlemek mümkün. Onlara bunu telkin eden de Şeytan'dan 
başkası değildi. Bu yüzden söz konusu meydan okumanın ve yanılmanın Şey- 
tan'la ilişkilendirilmesi önemlidir. Buna göre cahiliye insanları, dişi putlara 
taptıklarını zannediyorlarsa da, hakikatte kendi istek ve tutkuları üzerinden 
lanetlenmiş (merid) şeytana tapmaktan başka bir iş yapmıyorlardı. 

Şeytan'ın “merid” olarak vasıflandırılması, yaprakları tamamen dökül- 
müş, ortada cascavlak kalmış ağaç dalları gibi her türlü hayırdan, güzellik, iyi- 
lik ve doğruluktan arındırılmış olmasına atıftır. Köse surat için de aynı kelime 
kullanılır. Şeytana uyup da Allah'a itaat etmeyen kimseler de tıpkı kuru dal gibi 
hayırdan, güzellik, iyilik ve doğruluktan ayrılırlar. Nasıl öyle olmasın ki, Şeytan 
Allah'ın lanetine uğramış, rahmetinden uzaklaştırılmıştır. 

Âdem'in önünde selama durmayı reddeden Şeytan, lanete müstahak 
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olunca, “Andolsun, kullarından 'miktarları tespit edilmiş bir grubu' (ken- 
dime uşak) edineceğim. Onları -ne olursa olsun- şaşırtıp-saptıracağım, 
en olmadık kuruntulara düşüreceğim ve onlara kesin olarak davarların 
kulaklarını kesmelerini emredeceğim ve Allah'ın yarattıklarını değiştir- 
melerini emredeceğim” diyerek meydan okudu. Onun tezi Allah'ın kendisine 
yeryüzünde halife olacak insanın “hatalı ve haksız bir plan” olduğu iddiasına 
dayanıyordu. Ona göre insan, Allah'ın bu maksadını gerçekleştirmeyecekti, 
buna layık kendisiydi, dolayısıyla insanı değil, kendisini seçmeliydi; bir tür 
haksızlığa uğradı ve elbette bunu da kanıtlamak istiyordu. O yüzden mühlet 
istedi. İnsanların tümü ona tabi olmayacaktı ama bir kısmı Şeytan'ın peşinden 
gidecekti; bunlar da onun tezini destekleyecek olan belli bir grup içinde yer 
alan kimselerdi. (15 /Hicir, 39-40; 38/Sad, 82-83; 34/Sebe” 20-21.) 

“Nasiben mefruzan” belli bir pay anlamına geldiği gibi, bilinçli ve sis- 
temli bir biçimde insanları doğruluktan ayırmaya çalışan, örgütlü insan gru- 
bu anlamına gelebilir. “Farz” kesmek anlamında kullanılan kelimedir. Nehrin 
kenarındaki koya “furza” denir. Yüce Allah'ın mazeret yollarını kesmek üzere 
kulları için vaz'edip kendilerine mecbur kıldığı şeylere “fariza” denir. Servetin 
bir kısmını ayırıp vermek, kadına mihr ödemek bu kelime ile ifade edilmiştir. 
(2/Bakara, 237). 

Razi'nin yer verdiği bir hadise göre Hz. Peygamber (s.a.v) şöyle buyur- 
muştur: “Her bin kişiden biri Allah'ın, diğerleri insanların ve İblis'in hisse- 
sidir” Sad. 82-83. ayetlerde, İblis, insanlardan ihlaslı olanları hariç, tümünü 
kışkırtıp azdıracağına ilişkin ant içmektedir. Diğer ayetlerden de genel ola- 
rak, insanların çoğunun iman etmeyeceğini, şükretmeyeceğini ve akletme- 
yeceğini öğreniyoruz. Burada ise, Şeytan kullardan bir bölümünü kendine 
bağlayacağını söyler. Genellikle, çoğunluk, belli bir gruba uyar, etkili grubun 
vaadlerine, söz ve propagandalarına kanar. Kasas süresinde (28/63. ayet), 
bu etkili grup/azınlık hem kendilerini, hem başkalarını azdırıp saptırdıkla- 
rını söyleyip itiraf edecekleri belirtilmektedir. Şu halde, Şeytan'ın da sözünü 
ettiği belli ve etkili bir gruptur. Bu bazen belli bir çıkar grubu veya ideolojik, 
felsefi veya politik bir örgütlenme biçimi şeklinde de ortaya çıkabilir. Bunlar 
diğerlerine göre daha açık ve somut olarak Şeytan'a maruz kalmış kimseler 
olarak doğruluktan şaşan, tul-u emel peşinde koşan, vesvese ve kuruntularla 
bugünü, şimdiki anı ıskalayan, insanları olmadık vaadlerle kandıran ve bir- 
takım sembollerle Allah'tan başka şeylere ve kimselere bağlılıklarını ortaya 
koyup yaratılışın asli ve sahih düzenini değiştirmeye kalkışan kimselerdir. 

(Bkz. 14/İbrahim, 22 ve 47/Muhammed, 25.) Bir hadiste şöyle buyrulmuş- 


4/Nisa Süresi/116-122 495 


tur: “İnsanoğlu yaşlandıkça, onda iki şey gençleşir: Hırs ve emel” (Müslim, 
zekât, 115; Tirmizi, zühd, 28). 

Belirtmek gerekir ki, bunca nimet ve avantaja rağmen, insanların çoğu 
Allah'a iman etmeyip şükretmiyorsa ve akletmiyorsa, itaat eden insanlarla 
birlikte melekler, canlılar ve hatta cansızlar, kısaca bütün varlık âlemi Allah'ı 
tesbih etmekte, O'nun yüce ismini zikretmektedir. 

Şaşırıp saptırmak, Allah'ın indirdiği hükümlerin ve gösterdiği hayat tarzı 
dışında ahlaki ve hukuki normların, yaşama biçimlerinin insana huzur, mutlu- 
luk ve güvenlik sağlayabileceği inancına kapılması halidir (Bkz. 7/A'raf, 16; 17/ 
İsra, 62; 38/Sad, 82). Olmadık kuruntular, asla gerçekleşmeyecek vaad ve ideal- 
ler peşinde ömrü tüketmek, insan potansiyelinin seferber olmasını sağlamaktır. 
Mesela cennet hayatı yeryüzünde gerçekleşmez; bilim, teknoloji ve tıp ne kadar 
gelişirse gelişsin, ölümsüzlük sağlanamaz. Ama insan teknoloji ve ekonomik 
zenginlik elde ederek “sınırsız mülk ve saltanat”a sahip olabileceğini, kâinata 
hükmedebileceğini, varlıkları emri altına alabileceğini ve neredeyse tanrılığını 
tahakkuk ettirebileceğini vehmedebilir. Hergün biraz daha gelişen tıp ölümsüz- 
lüğü hedefleyebilir, buysa sadece bir vehimdir, çünkü eninde sonunda ve mutla- 
ka “Her nefis ölümü tadacaktır?” Hakiki mutluluk ahirettedir, dünya şartlarında 
elde edilecek en yüksek seviyedeki refah, özgürlük, güvenlik, huzur ve barış an- 
cak İslami hükümlere tam riayettir; bunların dışında başka referans kaynakları- 
na başvurmak birer vehimdir, boş bir temenni ve hayaldir. 

Araplar, beş doğum yapan bir deve son doğumunu erkek olarak doğur- 
muşsa, hayvanın kulaklarını yarar, putlara adarlardı. Bahira, Vâsile, Saibe vs. 
Artık o deve kesilmez, serbest bırakılır, istediği gibi yer içerdi. Bu, söz konusu 
hayvanı yaratılış hikmetine aykırı olarak isti'mal etmek anlamına gelirdi. Hay- 
vanın yaratılış hikmeti, insanların onun etinden, sütünden, yününden, derisin- 
den yararlanması, onu binek olarak kullanmasıdır. Putatapıcılar, onu putlara 
adayınca yaratılış düzenini yani fıtratını değiştirmiş oluyorlardı ki, bu hikmete 
aykırıydı. Demek oluyor ki, hayvanların kulaklarını kesip onları putlara ada- 
mak, sembolik anlamıyla insanları saptırmaya azmeden -bunun için yemin 
eden- Şeytan'ın yaratılışın asli düzenini, fıtratı değiştirme eylemine iştirak 
etmenin göstergelerinden biridir. Böylelikle Allah'ın yaratışı değiştirilmiş olu- 
yor. Buna bağlı gösterilen bir hassasiyetin sonucunda, kurban olarak kesilecek 
hayvanın, bedence sağlıklı olmasına, vücut bütünlüğüne dikkat edilir. Örneğin 
kulakları kesilmiş, delinmiş, gözü kör, topal hayvan kurban edilmez. 

Klasik müfessirler, bu ayetten, vücudun çeşitli yerlerine dövme yaptırma, 
tüy aldırma, insanları veya hayvanları kısırlaştırma yasağını çıkarmışlardır. 
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Söz konusu yasaklarla ilgili hadisler olmakla beraber, asıl kastedilenin fıtratın 
değiştirilmesi olduğunu, bunun da temel düzen ve dengeyle oynamak anlamı- 
na geldiğini söylemek mümkün. Kadının güzel görünmeye çalışması, erkeğin 
bakımına özen göstermesi günah değildir, aksine fitri bir tutumdur. Yasak olan 
yaratılışı değiştirmek, bedenin yapısıyla oynamaya çalışmaktır. Erkeğin kadı- 
na, kadının erkeğe benzemeye kalkışması fıtrat değişikliğine gitme anlamına 
gelir. Iyad bin Himar'ın rivayet ettiği bir kudsi hadis bu ayete açıklık getirmek- 
tedir: “Ve şüphesiz Ben, bütün kullarımı hanif (batıl inançlardan uzak, tevhid 
dinine eğilimli) olarak yarattım. Şeytanlar onları küçümseyerek dinlerinden 
saptırdı. Onlara helal kıldıklarımı haram kıldı. Kendileriyle ilgili delil indirme- 
diğim şeyleri Bana ortak koşmalarını ve yaratışımı değiştirmelerini emretti.” 
(Müslim, Cennet, 63; Müsned, IV, 162.) Bu hadis, yaratılışın değiştirilmesinin 
iki anlama geldiğini göstermektedir: 

a) İnsanın üzerinde yaratıldığı hanif din İslamiyet'in dışında bir dine 
mensup olması. İslam'dan başka bir din benimsemek veya İslam dinini asli ve 
sahih kimliğini değiştirmeye, reforma uğratmaya çalışmak bu kapsama girer. 
Helalı haram, haramı da helal kılmak bu kapsamda düşünülebilir. İslam üzere 
yaşamayan, hakikatte şu veya biçimde kendi asli fıtratı dışına çıkmış olur. Çün- 
kü Allah'ın Resülü (s.a.v) şöyle buyurmuştur: “Her çocuk İslam fıtratı üzere 
doğar. Sonra annesi ve babası onu Yahudileştirir, Hıristiyanlaştırır veya Mecu- 
sileştirir” (Buhari, Cenaiz, 80-93; Müslim, Kader, 22; Ebu Davud, Sünne, 17.) 

b) Canlıların (insan, hayvan, bitki) genleriyle, asli yapılarıyla oynamak, ya- 
ratılışın sahih ve asli düzenini değiştirmeye kalkışmak. Gen teknolojisi ve bu 
yönde ilerlemekte olan bilimsel faaliyetler canlı hayatın içyapısını, asli düze- 
nini değiştirmeye matuf gelişmektedir. Mesela İngiliz bilim adamları insan ve 
hayvan materyallerini kullanarak bir embriyo geliştirmek istediklerini açık- 
lamışlardır. Buna göre insan DNA'sını bir ineğin yumurtasına enjekte ederek 

“insan-inek karışımı bir yaratık” oluşturabileceklerini söylemektedirler (Yeni 
Şafak, 19 Ocak 2008). 

Hidayet, sahih din üzere yani sahih fıtrat üzere yaşamaktır. Hidayet ve bu- 
nun insan ruhunda vehayatındaki açılımı olan özgürlük, doğruluk, hak, ahlaki 
hayat, hakikat sevgisi, adalet ve iyilik “Kalu bela”dan beri ruhta içkin olan asli 
bir özelliktir: “Ben sizin Rabbiniz değil miyim? Diye sorulduğunda, onlar 'Evet, 
Sen bizim rabbimizsin' dediklerinde” (7/A'raf, 172) bunlar insanoğlunun ru- 
hunda yerleşmişti. Yaratılışa geçtikten, varlık alanına çıktıktan sonra yüksek 
değerler tezahür eder. Asli fıtrat, insanın hidayet üzere yaşayıp, ilk misakının 
gereklerini yerine getirmesi, asli fıtratının kendisini çağırdığı özgürlük, hak, 
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hakikat, adalet, iyilik ve güzellik üzere yaşamasıdır. Şeytana uymak hidayetten 
sapmak, dolayısıyla yaratılışın asli ve sahih düzeni dışına çıkmaktır; bunun 
kaçınılmaz sonucu hüsran, zarar ve ziyandır. 

Şeytan insana sadece bir takım vaadlerde bulunur. Hidayetin dışına çıktı- 
ğında mutlu olacağını, cimrilik yaptığında zenginleşeceğini, haram işlediğinde 
haz alacağını telkin eder. Ahireti ve hesap gününü unutturmak, Allah korku- 
sunu önemsizleştirmek, insanın kendi hayatının ve bedeninin efendisi olduğu 
fikrini aşılamak Şeytan'ın telkinleri ve aldatmalarıdır. “Gurur” yanlıma ve al- 
danma halidir. Dışı yaldızlı ve çekici, içi ve sonucu acı ve zarar vericidir. Nefis 
daima gururu besler. Kibir, haz, şehvet, iştiha, baskı ve tahakküm, adil olmayan 
iktidar, gayrı meşru kazanç, haram yiyicilik, aldatma, hile, sömürü, yalan ve 
günahlar insana hoş, çekici ve güzel gösterilir. Böyleleri Şeytanın aldatmaları- 
na kandıkları için ahirette cehennemde barınacaklardır, oradan kaçamayacak- 
lardır. Şeytana kanmayıp da iman eden ve salih amellerde bulunanların yeri 
cennettir. Bu Allah'ın va'didir ve şüphesiz yüce Allah doğru sözlüdür, va'dini 
yerine getirir. 

Sek Ya 43 V8 gla Yağ ğa SASİ Aİ gla v3 Salak, gel 

Öe DAZIĞAN ğa Yali ba3 (0m) İsen Yİ İŞ İNN ös a İ 

goreybaal öy İlki diz öy. üç GlİŞİĞ Sağa GÜİSİ S3 

123. Ne sizin kuruntularınızla, ne de kitapehlinin kuruntularıyla de- 

gil. Kim kötülük yaparsa, onunla ceza görür; o, Allah'tan başka bir 
veli (dost) ve bir yardımcı bulamaz. 

124. Erkek olsun, kadın olsun inanmış olarak kim salih bir amelde bu- 


lunursa, onlar cennete girecek ve onlar, bir 'çekirdeğin sırtındaki 
tomurcuk kadar' bile haksızlığa uğramayacaklardır. 


Arap müşrikleri kıyamete, hesap gününe inanmazlardı. Böyle bir günde he- 
sap sorulacak olsa da, tapındıkları putların kendilerine aracı /şefaatçi olacakla- 
rını iddia eder, her dilediklerini yaparlardı. Yahudi ve Hıristiyanlar, kendilerini 
“Allah'ın sevgili kulları” (5 /Maide, 18) ilan ettikleri ve “Kendilerinden başkala- 
rının cennete girmeyeceklerini” (2/Bakara, 111) ileri sürdükleri için kurtuluşa 
erdiklerini, yapıp ettiklerinden dolayı ceza alacak olsalar dahi, cehennemde 
“sayılı günler kalacakları”nı (2/Bakara, 80) iddia ediyorlardı. Bir başka tartış- 
ma da, kitapehli, kendi kitaplarının önceden indirildiğini, peygamberlerinin de 
kıdem sahibi olduklarını öne sürüp üstünlük iddiasında bulunuyorlardı. Müs- 
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lümanlar ise Hz. Peygamber (s.a.v)'in en son gelip Nübüvvet mührünü vurdu- 
gunu, son vahiy olan Kur'an-ı Kerim'in önceki kitap ve sahifelerin üstünde ha- 
kem olduğunu öne sürüp tartışmada öne geçmeye çalışıyorlardı. 

Bunun aslında temelsiz bir tartışma olduğu açıktır. Çünkü kişinin veya 
grupların aidiyeti, bir dine olan mensubiyetleri bir yere kadar önemlidir. Bu 
lafta kaldıkça dine mensubiyet nominal olarak kalır. Aslolan ihlasla yapılan 
ameller, ilahi emir ve hükümlere göre yerine getirilen pratiklerdir. Pratikten 
yoksun iddialar birer vehim, kuruntu ve boş temenniden ibarettir. Hıristiyan- 
ların bir bölümü “Tanrı'yı sev ve dilediğini yap” diyerek, her türlü kötülüğü 
yapar, kendilerini kiliseye adadıkları için kurtulduklarını, dolayısıyla cezaya 
çarptırılmayacaklarını düşünüyorlar. Oysa ayet, her üç din mensubunu da mu- 
hatap alarak kim bir kötülük yaparsa cezasını çekeceğini haber vermektedir. 
Kimseye özel olarak tanınmış bir imtiyaz söz konusu değildir. Aslolan Allah'ın 
gösterdiği istikameti takip etmek, ilahi hükümlere riayet etmek, adaletli dav- 
ranmak, iyilik yapmak, ihsanda bulunmak ve kurtuluşu Allah'ın rahmetinde ve 
bağışlamasında aramaktır. 

Kim bir suç işler, kötülükte bulunursa bunun cezasını çeker. Kiminin ce- 
zası dünyada verilir, kiminin ahirete kalır. Bu ayet indiğinde sahabelerin bir 
bölümü bir tür umutsuzluğa kapılıp “Bizim işimiz bitti” demeye başladıkla- 
rında Allah'ın Resülü, onlara umudun ışığını yaktı. Müslümanların başına ge- 
len musibet ve felaketler, hastalık ve sıkıntılar belki de onların yapıp ettikle- 
rine birer kefaret olur. Müslümanlar, Allah'a ve ahiret gününe inansalar da, 
dünyada çeşitli sıkıntılar yaşar, gam çeker, çeşitli musibetlerle karşılaşır, ağır 
hastalıklara yakalanır, savaşlarda yenilgiye uğrar, hüzünlenirler. Nihayetinde 
“Dünya mü'minler için bir zindan, inkârcılar için ise cennettir” (Müslim, Zühd, 

1). Mü'minin ruhu, içine girdiği dünya hapishanesinden kurtulup asıl ait oldu- 
gu yurda uçmak ister, dünyanın çeşitli zorluklarıyla mücadele eder. Sıkıntı ve 
zorlukların hepsi ruhun kurtuluşu için birer sınav vesilesidir. Bir hadiste şöyle 
buyrulmuştur: “İtidal üzere hareket ediniz, doğruluktan ayrılmayınız. Biliniz 
ki Müslümanın karşı karşıya kaldığı her musibet -küçük sıkıntılar, bir tarafına 
bir dikenin batması dahi- günahlarının kefaretidir” (Buhari, Merda, 2-3; Müs- 
lim, Birr, 52). Umulur ki, dünyada çekilen sıkıntılar mü'mini ahiretteki azaptan 
kurtarır. Kurtubi, kötülüğe takdir edilen cezanın her iki yerde bir arada olma- 
yacağını söyler. 

İyilik ve kötülük karşılıksız kalmaz. Dünyada veya ahirette kişi yaptıkları- 
nın sonuçlarıyla karşılaşır. Bu erkek ve kadın için de aynıdır (16 /Nahl, 97; 40/ 
Mü'min, 40). Bu manada erkeklerin kadınlardan herhangi bir üstünlüğü yok- 
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tur. Erkeklerin ve kadınların yapıp ettiklerinin ödülü olarak cenneti hak etme- 
leri için aranan şart “mü'min olmaları”dır. Bu ayet iman etmeyenlerin cennete 
girmeyeceklerini ima etmektedir. Herkes iyilik adına ne yapmışsa karşılığını 
alacaktır. Kimse, yaptıkları dolayısıyla hurma çekirdeği üstündeki iplikcik (na- 
kir) kadar dahi olsa haksızlığa uğratılmaz. 


ç çap Zİ iv Gi e ai İNN MEG NDE 
çaya)! Ala 233l3 iyunara yağ Aİ 43 alel yaa a yazl yağ 
gi ğ alşazli $ la aliş giroy YE yayı) AİN iliş İğşiz 
e , pa ek , 
giriş Una ga ge all S4 Ç)3| 
125. İyilik yaparak kendini Allah'a teslim eden ve hanif (tevhidi) olan 
İbrahim'in dinine uyandan daha güzel din'li kimdir? Allah, İbra- 
him'i dost edinmiştir. 
126. Göklerde ve yerde ne varsa tümü Allah'ındır. Allah, her şeyi kuşa- 
tandır. 


“İmlal” masdarıyla ilgili bir kelime olarak “millet”, sözlükte söyleyip yaz- 
dırmak, ezbere dikte etmek anlamlarına gelir. Kur'an ticari akitlerin tanzimi 
sırasında şahitlerin tutulması ile ilgili hükmü açıklarken, el-Kâtibu bi'l-AdI 
sıfatına sahip yazıcının sözleşme şartlarını ve borçlu olanın yazdırmasını “im- 
lal” kelimesiyle ifade eder. (2/Bakara, 282) Bu anlamıyla millet'in imla ile bağ- 
lantısı “yazdırılmış şey” olabileceği ihtimalini güçlendirmektedir. Oryantalist 
Bernard Lewis, millet kelimesinin Arami “milla” kökenden geldiğini söyler. 
Ona göre milla'nın esas manası “bir söz” demektir, dolayısıyla muayyen bir 
sözü ve vahiy kitabını kabul eden bir insan topluluğunu ifade eder. Arami Hı- 
ristiyan dilinde ise “logos”un karşılığıdır. 

Ebu'l-Beka “Külliyât”ta din ile millet'in tanımlarını birlikte verir. Ona göre 
din, mutlak âdet olup geniş anlamda hak veya batıl olan şeye izafe edilir. Din, 
şeriatlerin usül ve füruunu kapsayan ilahi vaz'etme şeklidir. Allah, kendi özgür 
seçimleriyle akıl sahibi kullar onu seçsinler diye gönderir. Bu anlamıyla inanç 
(itikad), ilim ve dua (salat) dinin kapsamındadır. 

Millet ise usül-u hassa ve füru-u hassadır. Dikkat edilmesi gereken nok- 
ta şudur: Din Allah'a, millet Resül'e, İçtihat müçtehide nispet edilir. Millet, Al- 
lah'ın hayır ve sevaba erişmeleri için bir peygamber diliyle kullarına şeriat ola- 
rak vaz'ettiği hükümlerin bütünüdür. Yol ve şeriatın usülü anlamında millet, 
peygamberlerin bildiği, ona uyduğu ve insanları da ona uymaya çağırdığı emir 
ve irşatlardır. Sadece peygamberlere nispet edilmesinin sebebi budur. “Allah'ın 
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milleti”, “Zeyd'in milleti” veya “benim milletim” denmez; fakat “Allah'ın dini” 
“Zeyd'in dini” veya “benim dinim” denebilir. Şeriat da Allah'a, Peygambere ve 
ümmete izafe edilebilir. İşte bu üçünün üzerinde birleştiği şey millet'tir. 

Kelimenin soy kütüğü bir yana, sözlüklere geçen anlamıyla din, şeriat, dinde 
izlenen yol, tarikat, sünnet ve yol gibi anlamlara geldiğinde hiçbir tereddüt yok. 

Zemahşeri ve Şehristani, doğru veya yanlış, hak veya batıl izlenen yola 
Millet dendiğini söylerler. Gerçekten iki büyük bilgin Şehristani ve İbn-i Hazm, 
dinler ve mezhepler tarihini ele alan ünlü eserlerine “El-Milel ve'n-Nihal” adı- 
nı vermişlerdir ve her ikisi, kendilerinden öncekiler gibi din, şeriat ve milleti 
aynı anlamda kullanmışlardır. Elmalılı'ya göre inanç sistemi (i'tikad) yönüyle 
din, amel yönüyle şeriat ve birleşme, toplanma (ictima) yönüyle millet denme- 
si uygun olur. Buna göre belli bir dinin şeriatı dâhilinde bütünleşme Millet'i 
meydana getirir. Çünkü amel edilen ne ise esas itibariyle üzerinde toplanılan 
da odur. Bu durumda Millet, şu veya bu insan topluluğunun çevresinde toplan- 
dığı ve üzerinde yürüdüğü veya başka bir deyişle kolektif ruh ve bilincinin tâbi 
olduğu ve somut (sosyal) varlığının bağımlı (merbut) bulunduğu temel ilkeler 
ve izlenen yol demektir. Bu da gösteriyor ki Millet, topluluğun kendisi değildir. 
Bir topluluğa “Ehl-i Millet” denmesi, söz konusu topluluğun bir dine ve şeriata 
mensup olduğunu ifade etmek içindir. Sözgelimi Yahudi ve Hıristiyanlar bi- 
rer Ehl-i Millet'tirler, onların Millet'ini Yahudilik ve Hıristiyanlık teşkil etmek- 
tedir. Bu din ve şeriata mensup topluluklara doğrudan Millet denmesi ancak 
mecazi olarak mümkündür. Çünkü bir dine bağlı olan topluluk, bağlandığı din 
gibidir; bu da “Mecaz-ı lafzi”dir. Benzer bir tanıma uygun olarak gayrimüslim 
cemaatlerin de kendilerini “Ehl-i millet” şeklinde gördüklerine en eski metin- 
lerde rastlamamız mümkün. Sözgelimi, Hz. Ömer zamanında Abdurrahman b. 
Ganem aracılığıyla Halife'ye bir ahitname veren Şam Hıristiyanlarının yazdığı 
mektupta şu ifade yer almıştır: “Canlarımız, neslimiz, mallarımız ve milletimi- 
ze mensup (ehlü milletinâ) olanların güvenliği için...” 

Kur'an-ı Kerim'de Millet kelimesi 15 yerde geçer. Bunlardan yedisinde 
“İbrahim'in milleti”nden söz ediliyor: “Sonra sana vahyettik: Hanif olan İbra- 
him'in milletine uy. O, müşriklerden değildi.” (16/Nahl, 123). Yusuf süresinin 
38. ayetinde Millet, İbrahim, İshak ve Yakub aleyhisselama bir arada nispet 
edilir. Bakara süresi 120. ayetinde de yukarıda yaptığımız tanıma uygun bel- 
li bir inanç bütününden kaynaklanan ortak yaşama tarzı, hukuk ve normatif 
davranışlar sistemi olarak Yahudi ve Hıristiyan milletine dikkat çekilir:“Sen 
onların dini (milleti)ne uymadıkça, Yahudi ve Hıristiyanlar senden kesinlikle 
hoşnut olmazlar. De ki: Gerçekten doğru yol Allah'ın yoludur.” (2/Bakara 120). 
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Burada kastedilen, Yahudi ve Hıristiyanların inançlarını ve yaşama şe- 
killerini yönlendiren din ve ondan neşet eden şeriat, yaşama tarzı, düşünce 
şeklidir. Millet teriminin sayısal insan topluluğuna nispet edilmediğini ayette 
geçen “Yahudi” sözcüğünden anlamak mümkün. Çünkü Yahudilik, dini ve et- 
nik olanın iç içe geçtiği, özdeşleştiği özel bir durumdur. Kişi, Yahudi bir anne- 
den doğmadığı sürece Yahudiliğin etni'sine kabul edilmeyeceğine göre ancak 
dinin türevi olan şeriata girmesi durumu düşünülebilir. Hıristiyanlıkla da bir 
araya geldiğinde ayette geçen Millet'in tamamen şeriat anlamında kullanıldı- 
ğı kesinlik kazanmış olur. Benzer tanımlama ve özel anlamın diğer ayetlerde 
de geçtiğini tespit edebiliriz. Sözgelimi, Peygamber'in (s.a.v) getirdiği Şeriat'a 
itiraz eden müşriklerin:“Biz bunu diğer din (millet)de görmedik” (38/Sâd,7) 
demeleri bunun göstergesidir. (Ayrıca bkz. 7/Araf, 88-89; 14/İbrahim, 13; 
18/Kehf, 20) 

Ancak Millet teriminin kavimle birlikte yan yana geçtiği en çarpıcı ayet 
12/Yusuf süresinde yer alır: “De ki: -Size rızıklanacağınız bir yemek gelecek 
olsa, ben mutlaka size daha gelmeden önce onun ne olduğunu haber veririm. 
Bu, Rabbimin bana öğrettiklerindendir. Doğrusu ben, Allah'a iman etmeyen 
ve ahireti de inkâr edenlerin ta kendileri olan bir KAVMİN MİLLETİ'ni bırakıp 
geldim.” (12/Yusuf, 37). Yusuf aleyhisselamın dile getirdiği “teraktü millete 
kavmin” cümlesinde sayısal insan topluluğunu “kavim” terimi ifade ederken, 
millet din ve şeriatı ifade etmektedir. 

Hadiste millet kelimesini araştırırken kelimenin mutlak kullanılışına bak- 
makta yarar var. Bu, önce kelimeyi hadisin siyak ve sibakını (genel bağlamını) 
göz önüne almadan soyut olarak anlamamız için gereklidir. Örnek olarak bir 
hadisten sadece şu ibareyi alalım: “O Millet'ten ihraç edilici (çıkıcı) değildir” 
(Buhari, Hudud, 5). Genel bağlamdan habersiz bu hadisten anlam çıkarmak 
güçtür. Çünkü hadiste geçen zamir kimdir, neden dolayı Millet'ten çıkarılmaz 
ve Millet nedir gibi soruların cevabı yoktur. Ama hadisin bütünü ele alındı- 
ğında durum aydınlığa kavuşur. Zira hadiste zamirin içki içene raci olduğu, 
içki içenin de lanetlenmeyeceği ve dinden ihraç edilmiş sayılmayacağı bellidir. 
Burada, 'lanet' ile 'millet' arasında yakın bağlantı vardır. İslâm'da hatırlanacağı 
gibi, kendisi için tevbe ve rahmet kapıları tamamen kapatılmış kimseler için 
lanet söz konusudur. İblis aleyhilla'ne ve Ebu Leheb gibi... Oysa içki içen bir 
kimsenin lanete müstahak olduğu söylenemez. Çünkü içki içmek nihayet bir 
haram işlemektir ve haramdan tevbe edip dönmek her zaman mümkündür. 
Öyleyse lanete uğratılmayacak kişi milletin dışına çıkmış sayılamaz. Hadis'te 
din, millet lafzıyla geçmiştir. Ahmed b. Hanbel'in kaydettiği bir hadiste de mil- 
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let kelimesi mutlak anlamıyla geçmektedir: “Bizden ve Millet'imizden yüz çe- 
virdiler.” (Müsned, |, 461). Bu ibare de hadisin bütününden ayrı ele alındığında 
kayıtsızdır yani mutlaktır. Ama hadisin bütünü içinde ele alındığında dini ifade 
ettiği görülmektedir. 

“İki Millet” deyiminin geçtiği hadisler çoğunlukla fıkıh literatüründe mi- 
rasla ilgili kullanılmıştır: “İki Millet ehli birbirine mirasçı olamaz” (Tirmizi, 
Feraiz, 16; Ebu Davud, Feraiz, 10; İbn-i Mace, Feraiz, 6). Hadis'te geçen Millet 
kelimesinin din anlamında kullanılıp kullanılmadığını anlamak için fıkıhçıla- 
rın bu hadisten neyi anladığına bakalım: 

İslâm hukukuna göre mirasın gerçekleşebilmesi için varis ile muris'in aynı 
dinden olması gerekir. Binaenaleyh iki ayrı dinden olanlar birbirlerine mirasçı 
olamaz. Müslüman olmayan akrabanın Müslümana varis olamayacağı fukaha 
arasında kabul görmüş bir görüştür. Nitekim “Müslüman kâfire, kâfir de Müs- 
lümana varis olamaz” (Buhari, Feraiz, 26; Müslim, Feraiz, 1) hadisi bunu teyit 
etmektedir. Cumhur-u fukaha yine bu hadise dayanarak Müslümanın da gayri- 
müslim akrabasına mirasçı olamayacağını söylemişlerdir. Ancak Mesruk, Said 
b. el-Müseyyeb ve İbrahim en-Nehai gibi fakihler, Müslümanın gayrimüslim 
akrabasına mirasçı olabileceğini, çünkü “İslâm üstün olur, hiç bir şey ondan 
üstün olmaz” ve “İslâm arttırır, eksiltmez” gibi hadislerin bunu gerektirdiğini 
söylemişlerdir. İmam Malik, Ahmed b. Hanbel ve Evzai gibi fakihler bu görüşü 
kabul etmedikleri gibi Müslüman olmayanların da birbirine mirasçı olamaya- 
caklarını savunmuşlardır. Dayanakları da yukarıda naklettiğimiz hadistir yani 
“İki millet ehli birbirine mirasçı olamaz”dır. Diğer müçtehitler ise, bu hadis 
Müslümanlar ile kâfirler arasındaki miras ilişkisine aittir ve “İki Millet”ten 
anlaşılması gereken, İslâm'ın dışındaki herhangi milletler değil, fakat İslâm 
ile diğer din'lerden herhangi birisidir, demişlerdir. Çünkü diğer dinlerin men- 
supları İslâm'ı inkârda birleştiklerinden “Tek bir Millet'tirler yani aynı dinden 
sayılırlar”. Görülüyor ki etimolojik yönden hiçbir fakih hadiste geçen “millet” 
kelimesini “ulus”a karşılık olacak sayısal insan topluluğu manasında anlamı- 
yor, tersine “din” olarak anlıyor. Esasında hadiste geçen “Ehl-i Millet” tabiri 
yeterince açıklayıcıdır. Eğer Resülullah (s.a.v) “Millet”i insan topluluğu anla- 
mında kullanmış olsaydı sadece “iki millet birbirine mirasçı olamaz” derdi. 
Oysa “millet ehli” kaydı bir millete yani bir dine mensup olmaya göndermedir. 

Haklarında tartışmalar yapılmış olsa da -ki bu ayrı bir konudur, biz burada 
hadislerin senet veya metin kritiğini yapmıyoruz, “millet” kelimesinin seman- 
tiği üzerinde duruyoruz- bazı hadis kaynaklarında “72 millet” ve “73 millet” 
deyimlerinin kullanıldığını görmekteyiz. “Millet” kelimesinin rakamsal ifade- 
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lerle geçtiği hadislerde “Millet”ten kasıt fırka, gidiş ve izlenen yoldur: “Dikkat 
edin sizden önceki ehlikitap 72 Millet'e bölündüler” (Ebu Davud, Sünnet, 1; 
Darimi, Siyer, 18). Bir başka rivayette ise “Beni İsrail 72 Millet'e bölündü” (Tir- 
mizi, İman, 18) denmektedir. Hadislerdeki bölünme “iftirak” kelimesiyle ifade 
edilmiştir. Yani aynı dine mensup olan ehlikitap veya İsrailoğulları birbirinden 
farklı inançlara sahip 72 millete bölünmüşlerdir. Buna göre ehlikitap ve İs- 
railoğularının fırkalaşmaları hatırlatılarak şu uyarı yapılmaktadır: “Ehlikitap 
(Yahudi ve Hıristiyanlar) 72 MİLLET'e bölündüler. Bu ÜMMET ise 73 MİLLET'e 
bölünecektir” (Müsned, IV, 102). Ebu Davud'un aldığı hadiste ise “bu Millet 73 
MİLLET'e bölünecektir. Bunlardan 72'si ateşte biri ise cennettedir. O da cema- 
at ehlidir.” (Ebu Davud, Sünnet, 1; Tirmizi, İman, 18). 

Ahmed b. Hanbel'in Müsned'ine aldığı hadiste hem ümmet hem de millet 
kelimeleri bir arada geçmektedir. Dolayısıyla aynı mı, yoksa ayrı mı manalar 
ifade ettiklerini hadisten kolayca anlamamız mümkün. Resülullah hadisteki 
“ümmet”ten ona indirilen dine tâbi olanları kastediyor yani Müslümanları. 
Buna göre “ümmet” insan topluluğunu ifade eder; kelimede sayısal çoğunluk 
esastır. Ama bölünmelerin birimi olan “Millet”te sayısal çoğunluk söz konusu 
değildir. Dolayısıyla burada millet farklı inançlar ve gidişler üzerinde bulunan 
fırka anlamında kullanılmıştır. Ebu Davud'un hadisinde ise bölünecek olan 
“Ümmet”in yerine Millet konulmuştur; bu da sayısal çoğunluk (kemiyet) ma- 
nasını ifade etmez. Çünkü ilk rivayette ümmetin ayrılacağı birim Millet iken, 
ikincisinde doğrudan doğruya Millet'in yani dinin içinde bölünmenin olacağı 
ve bunun “fırka” birimlerine ayrılacağı ifadesi vardır. Buna göre her iki durum- 
da da Millet ile insan topluluğu arasında ilgi kurmak imkânsızdır. Ve birinci 
rivayet Millet'i fırka diye tarif ederken, ikincisi Millet'i İslâm'dan kinaye din 
yerine ikame etmektedir. Oysa Türkiye, İran, Pakistan ve Afganistan'da Millet 
kelimesi dendiğinde aynı inanca sahip insanların üzerinde bulundukları din, 
fırka ve yol değil, tam aksine çoğu zaman din ve inançları önemli sayılmayan 
ama ortak etnik, coğrafi, kültürel ve maddi ortaklıkları olan insan topluluğu 
akla gelir. Bu ise yanlış olup modern kültürün İslam irfanında yapmaya çalıştı- 
ğı semantik suistimaldir. 

“Millet” kelimesi bazı hadislerde çoğul olarak geçer. Sözlük manasını 
araştırırken belirttiğimiz gibi tekil (müfred) olan “Milletin çoğulu (cem'i) 
Milel'dir. “Ehl-i Milletler'in (lehte ve aleyhte olmak üzere) bir kısmının bir 
kısmına şehadet etmeleri caiz değildir.” (Buhari, Şehadet, 29). Hadis iki farklı 
dine mensup kimselerin birbirlerinin lehinde veya aleyhinde şehadette bu- 
lunmayacaklarını belirtir. Birbirleriyle savaş halinde iki din topluluğunun şe- 
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hadetleri gerçeğin ortaya çıkmasına ve adaletin tesisine yardım etmeyeceği 
açıktır. Ancak burada bizim için hadiste önemli olan milletin din manasında 
kullanılması ve beraberinde insan çoğunluğuna delil olacak “ehl” kelimesinin 
eklenmiş olmasıdır. Ancak bazı hadislerde tek başına milletin de kullanıldığı 
görülür. Bu kullanılış şekli, ilk bakışta insan gurubunun eylemine ilişkin oldu- 
gu için yanıltıcı olabilir. Ama olay ile din manasında millet arasındaki muhteva 
ilişkisi tespit edildiğinde müphemlik ortadan kalkar. 

Bir rivayette Deccal'in gelişine işaretle şu ifadeler yer alır: “Onun zama- 
nında İslâm'ın dışında bütün MİLLETLER'i helak eder” (Ebu Davud, Melahim, 
12; Müsned, IV, 410). “Helak (yıkım)” kelimesinin insanlar için kullanıldığını 
biliyoruz. Yoksa özü itibariyle şeriat olan yani kurallar topluluğu olan din hela- 
ke konu olamaz. Çünkü din, maddi veya organik bir nesne değildir, insan, ordu, 
tarla, ev gibi... O halde burada milletler, dinlere mensup olan insanlardan kina- 
yedir, bizatihi insan toplulukları değildir. 

Bir hadiste, “Abdu'l-Muttalib'in Milleti”nden söz edilir. Hadise bakıldığın- 
da bu deyimin Ebu Cehil ile Abdullah b. Ebi Ümeyye'ye işaret ettiği görülür; 
nitekim hadisin Ebu Talib'in vefatı sırasında söylenmiş olması bunu doğrular: 
“Ebu Talib'in ölümü yaklaşınca Resülullah (s.a.v) yanına gitti. O sırada yanında 
Ebu Cehil ile Abdullah b. Ümeyye b. Muğire'yi buldu. Resülullah: 

- Ey amca, Allah'tan başka ilâh yoktur, de. De ki bununla ilâhi huzurda 
senin lehine şehadet edeyim, dedi. 

Ebu Cehil ile Abdullah b. Ümeyye (hemen atıldılar): 

- Ey Ebu Talib, Abdu'l-Muttalib'in Milletinden yüz mü çeviriyorsun? 

Resülullah o sözü tekrar amcasına arzetti, durdu. Nihayet Ebu Talib onlara 
son söz olarak Abdu'l-Muttalib'in Millet'i üzere bulunduğunu söyledi. Resülul- 
lah da “-İyi bil, vallahi senin hakkında niyaz etmekten nehyolunmadığım süre- 
ce senin için mutlaka istiğfar edeceğim” dedi. (Buhari, Tefsiru Süret el Berae, 
Menakibu'l-Ensar, 40, Cenaiz, 81; Müslim, İman, 19). 

Bu olay üzerine Tevbe / 113 ile Kasas / 156. ayetlerin indirildiği rivayet 
edilir. Olay ve bu hadislerin sıhhati hakkında ehl-i Sünnet ile Şia arasında ihtilaf 
vardır. Biz bu ihtilafı değil, hadiste Ebu Cehil ile Abdullah b. Umeyye'den sadır ol- 
duğu rivayet edilen “Abdu'I-Muttalib'in millet'i” sözü üzerinde durmak istiyoruz. 

Bilindiği gibi Abdu'l-Muttalib, Resülullah Efendimizin dedesi idi; Ebu Ta- 
lib de amcası. Burada “millet” kelimesi eğer insan çoğunluğu manasında kulla- 
nılsaydı Abdu'l-Muttalib'e izafe edilmemesi gerekirdi. Çünkü Abdu'I-Muttalib 
nihayet tek bir insandır, onda binlerce, onbinlerce insanın farzedildiği düşü- 
nülemez. Buna göre Ebu Cehil ve Abdullah b. Ümeyye, Ebu Talib'e babası olan 
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Abdu'l-Muttalib'in dinine bağlı kalarak ölmesini söylemektedirler. Resülullah 
ise çok sevdiği amcasına tek Allah'tan başka ilâh kabul etmeyen Tevhid dini- 
ne davet etmekte ve nehyolunmadığı sürece de kendisi için bu yolda niyazda 
bulunacağını söylemektedir. Burada da millet'i din'den başka bir anlamda ele 
almak mümkün değildir. 

Kur'an-ı Kerim'de olduğu gibi hadislerde de “İbrahim'in Milleti”nden söz 
edilmektedir. Ahmed b. Hanbel'in naklettiği bir hadiste şöyle sorulmaktadır: 
“Baban İbrahim'in hanif Milleti (olan) İslâm'da senin neyin vardır?” (Müsned, 
III, 442). Hadiste hanif olan Millet ile İslâm kastedilmektedir. İslâm da dindir. 
İbrahim aleyhisselamın dini de tevhid akidesine dayalı İslâm'dan başkası de- 
ğildi. Resülullah (s.a.v) Efendimiz, kendisinin de hanif olan İbrahim'in milleti 
yani İslâm dini üzere olduğunu bildirmektedir. (Ebu Davud, Ezahi, 4; Müsned, 
Il, 406-7; Darimi, İsti'zan, 54). 

Resülullah hadiste açıkça hanif olan İbrahim'in milletinden yani dininden 
söz eder. Peygamber Efendimizin bir başka duası da herkesçe bilindiği gibi 
şöyledir: “Yüzümü, yeryüzünü ve gökyüzünü yaratan (Allah)a çevirdim. Ha- 
nif olan İbrahim'in milleti üzereyim. Ve ben müşriklerden değilim. Şüphesiz ki 
benim namazım, dualarım, ölümüm ve dirimim, asla ortağı olmayan âlemlerin 
Rabbinedir. Ben bununla emrolundum ve ben Müslümanlardanım.” (Ebu Da- 
vud, Ezahi, 4). 

Hadis kaynaklarında 'Muhammed'in Milleti'nden de bahsedildiğini tesbit 
etmek mümkündür. Ahmed b. Hanbel'in naklettiği bir hadiste İsa aleyhissela- 
mın gelişinden söz edilerek şöyle buyurulur: “O (İsa) Muhammed'i tasdik edici 
ve onun Milleti üzere gelecektir” (Müsned, V, 13). Bu hadis'te geçen Millet ke- 
limesini sünnet manasında anlamak gerekir. Ancak burada geçen sünnet keli- 
mesinin dine atıf olduğunda şüphe yoktur. Nitekim şu hadis “Millet”in “Sünnet” 
manasında kullanıldığını göstermektedir: “Allah'ın adıyla, Allah ile ve Resülul- 
lah'ın Milleti üzere” (Tirmizi, Cenaiz, 54; Ebu Davud, Cihad, 83). Bir başka de- 
yişle hadis şöyledir: Allah'ın adıyla, Allah ile ve Resülullah'ın sünneti üzere... 

Yukarıda belirttiğimiz gibi Ragıp el-İsfahani ve Ebu'l-Beka da, ıstılah 
olarak Millet'in ancak peygamberler için kullanıldığını söylüyordu. Bu demek 
oluyor ki, millet, peygamberlerin sünneti olarak teşri ettikleri şeye isimdir. Al- 
lah'ın teşri olarak indirdikleri yalnızca din'dir. Millet de din olmakla birlikte 
peygamber teşriine bağlı olan dinin bir yönüdür. Allah'tan ve Resülünden baş- 
ka içtihatlar seviyesinde değil, Münzel Şeriat seviyesinde teşri hakkına kimse 
sahip olmadığı için insanların teşri ettiği şeye sahih anlamda din veya millet 
demek imkânsızdır. Ancak Kur'an'da belirtildiği gibi, batıl dinler olduğu gibi, 
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insanların kendi akıl ve öngörülerine göre teşri ettikleri şeyler de batıl dinler 
yani batıl milletlerdir. 

Hadislerde de İslâm Milleti'nden de söz edilmiştir. Bu bağlamda iki hadis 
açıklayıcıdır: 

a) “Her yeni doğan çocuk (bu) Millet üzere doğar. Sonra annesi ve baba- 
sı onu Yahudileştirir, Hıristiyanlaştırır ve Mecusileştirir.” (Müslim, Kader, 23; 
Tirmizi, Kader, 5). Yaygın olan bu hadisin en çok bilinen lafzı şöyledir: “Her 
yeni doğan çocuk İslâm fıtratı üzere doğar” Nitekim Tirmizi de aynı Bab'ın 
223 nolu hadisinde “İslâm fıtratı” yerine “İslâm Milleti”ni zikrederken hemen 
sonra gelen 224 nolu hadiste de “Millet” yerine “Fıtrat”ı koyarak hadisi tekrar 
zikretmektedir. Demek oluyor ki, hadisi Millet ve fıtrat lafız farklarıyla rivayet 
edenler vardır. Aslında bu hadiste geçen Millet; fıtrat, yaratılış, doğuştanlık ve 
din manasındadır. Hadisin zikrettiği millet de İslâm'dan başkası değildir. Çünkü 
millet kelimesi lam-ı tarifle gelmektedir. Öyleyse hadisin lafzında geçen “Yü- 
ledu a'le'l-Milleti” ibaresini “İslâm Milleti” olarak anlamak gerekir. Buna göre 
hadisten çıkarılacak lafzi mana da şudur: Her yeni doğan çocuk İslâm Milleti 
üzere yani Müslüman olarak doğar. Onu ebeveyni sonradan ya Yahudi, ya Hı- 
ristiyan veya Mecusi (ateşperest) yapar. Bazı rivayetlerde buna “Müşrikleştirir” 
kaydı eklenmiştir. Hadiste üç temel ıstılah vardır: Fıtrat, Millet ve İslâm. Fıtrat 
bilindiği gibi yaratılış, doğuştanlık veya kişinin doğuştan üzerinde yaratıldığı 
şeydir. Kur'an'da da fıtrat hem yaratma manasında (“Fatıra's-Semâvâti ve'l-arz” 
yani yeri ve göğü yarattı, 35/Fatır, 1); hem din manasında (30/Rum, 30) kulla- 
nılır. Bu yaratma fiilinden hareketle, çocuğun üzerinde yaratıldığı şeye gidersek 
milletle karşılaşırız. Yani dinle. Bu din de şüphesiz ki İslâm dinidir. 

b) “Kim ki İslâm'dan başka bir MİLLET üzerine bile bile ve yalan yere ye- 
min ederse o kişi dediği gibidir.” (Buhari, Cenaiz, 84; Edeb, 44-73; Eyman, 7; 
Müslim, Eyman, 175-177). Hadis metninde “Men halefe bi MİLLETİ'n sive'l-İs- 
lâmi” veya “gayre'l-İslâmi” lafızları vardır. Bu hadisteki İslâm Milleti deyimine 
metindeki lafızların mefhum-u muhaliflerinden kalkarak varıyoruz. Şöyle ki: 
İslâm'dan başka milletin mefhum-u muhalifi, İslâm Milleti'dir. Hadis, bize İs- 
lâm milleti'nden yani İslâm dininden başka din üzere yemin edilemeyeceğini 
belirtmektedir. Kimi fakihler, bu hadiste geçen İslâm'dan başka Millet'lerden 
Yahudilik ve Hıristiyanlığın kastedildiğini söylemişlerdir. Genel kabul gören 
görüş ise, İslâm'dan başka herhangi bir Millet yani din'dir; dolayısıyla Müs- 
lüman olan kişi ancak kendi dini ve dinin gösterdiği kutsal değerleri üzerine 
yemin edebilir. Aksi halde birisi kalkıp başka bir din üzerine bile bile ve üstelik 
yalan olarak yemin ederse, o kişi, dediği gibidir. Yani üzerinde yemin ettiği 
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din'den olur, İslâm'la ilişkisi kesilir. Çünkü İbn-i Mace, bu hadisin devamında 
zikrettiği bir başka hadiste (3. Bab hadis no: 2099) birisinin Resülullah önünde 
“Ben böyle isem Yahudi olayım” demesi üzerine Resülullah'ın da “vacib oldu” 
diye buyurduğunu nakletmektedir. Yine Resülullah (s.a.v) şöyle buyurmuştur: 
“Biri ben İslâm'dan beri (uzak) olayım diye yemin ederse ve yemininde yalan- 
cı ise öyle olur, doğru ise İslâm ona tekrar salim olarak dönmez” (İbn-i Mace, 
Kefaret, 3). Sonuç itibariyle bu hadiste Milletten anlaşılan tamamıyla dindir. 
Üstelik İslâm'dan başka bir millet üzere yemin etmek, kişiyi İslâm dininden 
çıkaracak kadar önemli addedilmiştir. 

“Millet” kelimesinin etimolojisi, kavramsal anlamıyla ilgili bu bilgileri ver- 
dikten sonra, ayette sözü edilen “İbrahim'in hanif dini”ne gelelim: 

“Hanif” meyleden kimse demektir. İslam'ın dışındaki bütün din, inanç, fel- 
sefi ekol ve telakkilerden ayrılıp Allah'ın birliği fikrine yönelenlere hanif denir. 
İbrahim'in Kur'an'da kuvvetli bir biçimde övülen İbrahim'in hanif dininin esası 
Allah'ın birliği inancı ve fikri yani Tevhid'dir. Hanifliğin iki anlamından biri, Al- 
lah'ın birliği, diğeri hayat tarzının, yapıp etmelerin ve her tutum ve davranışın 
yüksek ahlaki ilkelere göre düzenlenmesidir. Yüksek ahlaki hayat kaynağını 
Tevhid'den alır. İbrahim aleyhisselam iyilik yapan/muhsin bir insandı. Hem 
çevresine iyilik yapıyordu hem de yaptığı her iyiliği belli bir güzellik, zarafet 
ve estetik formlar içinde yerine getiriyordu. Allah'tan başka hiçbir düşüncesi 
ve amacı yoktu. Eğer “en güzel din” aranacaksa, bu kendini ihlasla, içtenlikle 
ve saf bir biçimde Allah'a, O'nun emir ve hükümlerine, dolayısıyla iradesine 
teslim eden İbrahim'in dininden başkası olamaz. Bu konuda en yüksek örnek 
İbrahim aleyhisselamdır. Bu yüzden yüce Allah onu dost/halil edinmişti. 

“Halil” dostluğunu temiz, katıksız sevgiyle besleyen kişidir. Kalbinin hiçbir 
noktası bu sevgiden kopuk değildir. Can dostudur, dostunun yolunda dostuyla bir- 
likte ilerler. Böyle bir kişi candan sevilir. Hz. Peygamber (s.a.v) de, kendini “halil” 
olarak tavsif etmiştir (Müslim, Fedailu's-sahabe, 3); çünkü o da atası İbrahim gibi 
Allah'a içten bağlıydı, O'nu seviyordu. Böyle bir sevgiyi başka hiç bir şey “ihlal” 
etmez, gölge düşürüp ona “halel” getirmez. Hz. İbrahim, ihtiyacını ve fakirliğini sa- 
dece Allah'a arzediyordu, başka hiçkimse bunun farkına varmazdı. Bir lahza dahi, 
kendini Allah'tan bağımsız, müstağni hissetmemiştir. Anlatıma göre, ateşe atılaca- 
ğı esnada, tam o anda Cebrail aleyhisselam gelir ve bir ihtiyacının olup olmadığı 
sorar. O “Allah'tan başka kimseye ihtiyacım yok” demiştir (Kurtubi). 

İnkârcılara yemek yedirir, onlara güzellikle muamele eder, karşılığında ise 
Allah'a secde etmelerini talep ederdi. Melekler insan kılığında ona geldiklerinde 
onlara semiz bir buzağıyı kesip ikram etmişti. Onlar biz bedelsiz şey yemeyiz 
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deyince, o “Yemeğe başlarken Bismillah, sonunda Elhamdulillah demeniz ye- 
terlidir” demişti. İbrahim'in dostluğu da, düşmanlığı da, cömertliği de, bereketli 
sofrası da Allah içindi. Başkalarından teşekkür veya takdir beklemezdi. Tevhid 
inancı onun siretinde tezahür eder, gözlemlenebilir hale gelirdi. Yakın akraba- 
larını karşısına alıp “Ben sizin Allah'tan başka taptığınız şeylerden kesin olarak 
uzağım” (6/En'am, 78) demiş; putları reddetmiş, en büyüklerini kırmış, güneşe, 
aya, yıldızlara tapınmayı nahiflik saymış, inancı uğruna ateşe atılmayı göze almış, 
Rabbinin kendisini sınava tabi tuttuğu kelimelerin gereklerini tam olarak yeri- 
ne getirmiş (2/Bakara, 124), Kâbe'nin temellerini bulup bina etmiş, en sevdiği 
oğlunu Allah'a kurban etmede tereddüt geçirmemiş, “İnsanlara önder/imam 
olma” mevkiine yükseltilmiştir” (2/Bakara, 124). Bir hadiste onun için şöyle 
buyrulur: “Allah, İbrahim'i yedirdiği, selamı yaygınlaştırdığı ve geceleri insanlar 
uykudayken namaz kıldığı için halil /dost edinmiştir” (Süyuti, Dürrü'l-mensur, Il, 
706). Bu yüzden kişi birini arkadaş, dost edinecekse Hz. İbrahim'i örnek almalı- 
dır. Şöyle buyrulmuştur: “Kişi arkadaşının dini üzeredir. O bakımdan herkes ki- 
minle arkadaşlık ettiğine dikkat etsin” (Ebu Davud, Edeb, 16; Tirmizi, Zühd, 45). 

Öyle de olsa, yüce Allah ile Hz. İbrahim arasında cins birliği düşünülemez. 
Hıristiyanlar, Hz. İsa'ya ulühiyet atfederek bu hataya düştüler. İbrahim'in “Ha- 
lilullah (Allah'ın dostu)” olması ileri derecedeki sevgisini, sadakat ve teslimi- 
yetini ifade eder. Yüce Allah ona “Teslim ol” diye buyurduğunda, o “Âlemlerin 
Rabbine teslim oldum” demişti (2/Bakara, 131, 135). 

İşte hepimizin atası olan Hz. İbrahim'in can dostu Allah ilmiyle, irade ve 
kudretiyle her şeyi, varlık âlemini kuşatır. Onun koruması ve rahmeti altında 
yaşamak en büyük nimet, güvenlik ve huzurdur. 


â ekle JA ağ Öç akl AİN JA ŞUAN ğ Glşikil 
Ğİ östEğiş öl al EŞİ VİN SLİM aliş $ Sİ 
İAİY All yaşli Gİ ÖİGİŞİ ya önün lliğ Gas 

girvy lale aş GS İİİ GÜZ öa İyİrâi la 


127. Kadınlar konusunda senden fetva isterler. De ki: “Onlara ilişkin 
fetvayı size Allah veriyor. (Bu fetva,) Kendilerine yazılan (hakları 
veya miras)ı vermediğiniz ve kendilerini nikâhlamayı istediğiniz 
yetim kadınlar ve zayıf çocuklar (hakkında) ile yetimlere karşı ada- 
leti ayakta tutmanız konusunda size Kitap'ta okunmakta olanlar- 
dır. Hayır adına her ne yaparsanız, şüphesiz Allah onu bilir. 
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“Fetva” ifta'dan, zor bir sorunu çözmek, açığa kavuşturmak demektir. Fetva, 
hakkında apaçık bilgi olmayan konuda hükmü sormaktır. Kelime, güçlenen ve 
olgunlaşan genç kelimesini ifade eder. Bir sorunu çözen (fetva veren) kimse, o 
konuyu kuvvetlendirmiş olur. Rüya tabiri için de kullanılır (Bkz. 12 /Yusuf, 46). 

Bu sürenin başında, 3. ayetten başlayarak yetim kızlar, onların evlendiril- 
mesi, miras, mihr ve diğer haklarıyla ilgili hükümler düzenlenmişti. Burada 
önemine binaen o konuya dönülüp aynı hükümler vurgulanmaktadır. Malik'ten 
gelen bir rivayete göre, Hz. Peygamber'e sorular sorulurdu, o da kendisine 
vahiy gelinceye kadar cevap vermezdi. Kadınlar hakkında sorulduğu gibi “ye- 
timler hakkında” (2/Bakara, 220); “içki ve kumar hakkında” (2/Bakara, 219); 
“dağlar hakkında” (20/Taha, 105) ve başka konular hakkında sorulmuştur. 

Tekrar, malları veya güzellikleri dolayısıyla evlendirilmeyip alıkonan veya 
velileri tarafından nikâhlanan yetim kızlara dikkat çekilir. Benzer bir hassasi- 
yeti korumaya muhtaç çocukların hakları için de göstermek lazım. İslam önce- 
sinde kadınlara mirastan pay verilmediği gibi çocuklara da verilmezdi. Artık 
bu âdetin terkedilmesi lazım. Yetim kızlar yaşları geldiğinde evlendirilmeli, 
miras hakları veya kendilerine takdir edilen mihrleri verilmelidir. Aynı şekilde 
çocuklar da haklarından yoksun bırakılmamalıdır. Kur'an-ı Kerim'de yer alan 
ayetler bunları öğretmektedir. Mü'minlere düşen ve yaraşan, yetim kızlar ve 
haklarını koruyamayacak kadar küçük ve zayıf olan çocuklara karşı adaletli 
davranmalıdırlar. 


öl âçir güz yö il gl ğlağ ge Edl Bişi gil 
öl ZAN Çekil yasİğ A3 33 gile İzli ği ai 
e Aka 9 İyi miri 25 


128. Eğer bir kadın, kocasının nüşuzundan veya ondan yüz çevirip 
uzaklaşmasından korkarsa, barış ile aralarını bulup düzeltmekte 
ikisi için sakınca yoktur. Barış daha hayırlıdır. Nefisler ise 'kıskanç- 
lığa ve bencil tutkulara' hazır (elverişli) kılınmıştır. Eğer iyilik yapar 
ve sakınırsanız, şüphesiz, Allah, yaptıklarınızdan haberi olandır. 


Nisa süresinin 34. ayeti “kadının nüşuzu”ndan söz ediyordu. Bu ayet “er- 
keğin nüşuzu”ndan söz etmektedir. İlk ayetin tefsirinde, kadının iki kate- 
goride kocası ve eviyle ilgili görevlerini ihmal etmesi veya kocasında cinsel 
kıskançlığa yol açan uygunsuz davranışlarda bulunması; onu istememesi, ona 
değer vermeyip karşı gelmesi durumuna “nüşuz” diyebileceğimizi söylemiş- 
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tik. Böyle bir durumda erkek, eşine uygun bir dille “öğüt” verir, kar etmezse 
“yatağı ayırır”, bu da işe yaramazsa belirlediğimiz çerçevede kalmak kaydıyla 
“hafifçe vurur” veya “bir süreliğine ondan ayrı yaşama yolu”nu seçebilir. Bu- 
nun da çözüm olmaması durumunda hakemleri toplamak icap eder. 

34. ayette sözü edilen nüşuz olayında inisiyatif erkeğin elindedir, bu er- 
keğin salt fiziksel gücünün kendisine sağladığı üstünlükten dolayı değildir. 
Fiziksel güç erkeğe sorumlu-gözetleyici (kavvam) olma görevini yüklemiştir. 
İnisiyatif de bununla ilgilidir. Başka bir ifadeyle, erkeğin kavvam vasfının so- 
nucu olarak evin reisi görevini üstlenmesi dolayısıyla erkek, üç aşamalı tedbir 
alabilme inisiyatifini kullanabilmektedir. 

Bu ayette ise “erkeğin nüşuzu” söz konusudur ve ilk ayetin tefsirinde de 
altını çizdiğimiz gibi, nüşuz kadın ile erkek arasında varolan erkeklik ve ka- 
dınlık durumuyla ilgilidir. Kadının “erkeğin nüşuzundan korkması” demek, 
kocasının birinci kategoride ona karşı sorumluluklarını yerine getirmemesi, 
ikinci kategoride onda cinsel kıskançlık duygularını uyandıran davranışlarda 
bulunması veya buna bağlı olarak ona karşı kocalık görevlerini yerine getirme- 
de ihmalkâr davranması demektir. Bunun birkaç aşaması olduğu söylenebilir: 

1) Erkek karısının fiziksel veya kişilik özelliklerini beğenmediğini söyler, 
eşini aşağılar, onun bazı yönleri ve davranışlarıyla alay eder; böylelikle kişili- 
ğini zedeler. 

2) Erkek, niyeti zina etmek olmasa da başka kadınlarla uygunsuz hareket- 
ler içine girer, kadınlarla içli dışlı yaşar, eşinin hoşlanmayacağı biçimde arka- 
daşlıklar kurar, eşiyle yeterince vakit geçirmez, ondan uzaklaşır. 

3) Erkek eşine eziyet etmeye başlar, sebepsiz yere döver, şiddet kullanma- 
ya başlar; meşru ihtiyaçlarını karşılamaz, ona karşı sorumluluklarını yerine 
getirmez vs. 

4) Bir daha evlenmeye kalkışır. Evlendiği ikinci eşini ona tercih eder, ona 
gerekli sevgiyi ve ilgiyi göstermez, cinsel ilişkide bulunmaz, sosyal ve maddi 
ihtiyaçlarını karşılama konularında ihmalkâr davranır vs. Ayetin inişine gös- 
terilen sebepler bununla ilgili görünmektedir. 

İlk üç duruma “meşru olmayan nüşuz” gözüyle bakmak mümkün. Bir er- 
kek bir kadınla nikâh akdi imzalamışsa akdine sadık kalmak zorundadır. Ka- 
dının kişiliğini, onurunu, gururunu korumalı; insanlık değerine azami dikkati 
göstermelidir. Onu küçük düşürecek hareketlerde bulunamaz. Şayet ondan 
hoşlanmıyorsa, bunu açıkça dile getirip birlikte bir çıkış yolu arama yolunu 
seçmelidir. 

Dördüncü durum ise, bizatihi nüşuz yani geçimsizlik ve hoşlanmazlık se- 
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bebi olmakla birlikte meşrudur. Çünkü Yasa Koyucu (Şari'), erkeğe birden faz- 
la kadınla evlenme ruhsatını vermiştir. Eğer nikâh akdi sırasında erkek, kadına 
ikinci defa evlenmeyeceğine dair söz vermişse -ki bu sözün yazılı veya sözlü 
olarak verilmiş olması arasında fark yoktur-, kuşkusuz evlenemez, bu akdin 
dışına çıkmak olur. Ama aralarında böyle bir mesele geçmemişse, cari dini örf 
referans alınmışsa, yerine ve durumuna göre erkeğin bir daha evlenmeye kal- 
kışmasına eşi engel olamaz. 

Ancak böyle bir durumda kadın, ya sadece erkeğin nikâhı altında kalmak- 
la yetinebilir veya hiçbir şekilde bundan hoşlanmayacaksa boşanma talebinde 
bulunabilir. Ayetin genel seyri ve toplanacak hakemlerden beklenen kararla- 
rın sonucundan anlaşılan şu ki, yerine ve durumuna göre, erkek gibi kadının: 
da “boşanma hakkı” vardır. Nihayetinde geçimsizliğe, anlaşmazlık ve huzur- 
suzluğa yol açan bu türden bir nüşuza çare bulmak üzere toplanacak hakem- 
lerin varacakları kararlardan biri -ama kuşkusuz son çare olarak sonuncusu- 
boşanmanın “iyilik ve güzellikle” gerçekleşmesidir. 

Ayetin nüzulüne gösterilen sebepler bu fikri teyit etmektedir. Bazılarına 
göre, Hz. Peygamber (s.a.v), yaşlı eşi Sevde'yi boşamak isteyince, Hz. Sevde, hak- 
kını Hz. Aişe'ye devretmeyi kabul etti, boşanmak istemedi. Başka bir rivayete 
göre Rafi' bin Hadic, evlendiği genç hanımını ilk eşinden daha çok sevmiş, ilk eşi 
kocasının geçimini üstlenmesi durumunda boşanmak istemediğini belirtip Ra- 
fi'in nikâhı altında kalma yolunu tercih etmiştir. Hz. Aişe (ra.)'ye göre de, erkek 
eşinden hoşlanmayıp boşamak isterse, kadının bazı haklarından feragat edip 
kocasının yanında kalmak üzere anlaşabilir, çocuklarıyla beraber hayatını sür- 
dürebilir. Kurtubi'nin kaydına göre Hz. Ali (r.a.) de, ayeti böyle anlamıştır. 

Tabii ki nüşuzun söz konusu olduğu her olay bu şekilde karşılıklı anlaşma 
ile sonuçlanmayabilir. Ayette “nüşuz”dan ayrı “i'raz"dan da söz edilmektedir 
ki, bunun anlamı, kavga gürültü, fiziksel eziyet vb. yollara başvurmadan erke- 
ğin eşinden yüz çevirmesi, nefretini, hoşnutsuzluğunu dolaylı yollarla açığa 
vurması veya bu tarzda anlatmaya çalışmasıdır ki, bunun anlattığımız konuyla 
ilgili olduğu açıktır. 

Böyle bir durumda kadın, tabii ki erkeği fiziksel güç kullanarak yola getire- 
meyeceğinden -buna gücü yetebilen kadınlar varsa da, sayısı azdır-, memnu- 
niyetsizliğini, kendince uğradığına inandığı mağduriyetini hakemlere götürme 
hakkına sahiptir. Yine her iki tarafın ailesinden toplanacak hakemler durumu 
masaya yatırır, etraflıca düşünür ve ilk iş olarak erkek ile kadının arasını bul- 
maya çalışır. Barışın sağlanması, yuvanın dağılmaktan kurtarılması büyük bir 
hayırdır. Bu anlamda “barış (sulh) hayırlıdır”. 
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Bu ayet, söz konusu olay bağlamında inmiş olsa bile, ifade genel ve mut- 
laktır. Yani erkek-kadın ihtilafı olsun başka ihtilaf olsun, her durumda anlaş- 
mazlıkları “barış”la sonuçlandırmak, anlaşmazlığa düşen insanların arasını 
bulmak (musalahatı sağlamak) ve böylelikle beşeri/toplumsal hayata barışı 
(sulh ve salahı) hâkim kılmak gerekir. Nitekim “Barış hükümlerin efendisidir 
(Es Sulhu seyyidü'l-ahkâm)” denmiştir. 

Bu ayetin işaret ettiği özel konu çerçevesinde kesin anlaşmazlık durumu 
ortaya çıksa da, sonuç itibariyle barış hayırlıdır. Yani, eğer eşler artık bir arada 
kalmayacaklarına dair kendi içlerinde kesin karar vermişlerse, hakemler de bu 
kanaate varmışsa işi uzatmadan, taraflara acı ve zararlar vermeden anlaşma ile 
eşleri ayırıp bu evliliği bitirmek barışın diğer şeklidir (Bkz. 2 /Bakara, 229). 

“Nefisler ise 'kıskançlığa ve bencil tutkulara' hazır (elverişli) kılın- 
mıştır.” İş bu noktaya gelmişse eğer, nefislerin bencil tutkularına kapılma- 
mak takvanın gereğidir. “Cimrilik, bencillik, kıskançlık ve tutku (şuhha)” 
nefse yapışmış, onun -tabii ki nefs-i emmare'nin- neredeyse olmazsa ol- 
maz parçası olmuştur. Bu kötü vasıflar nefse vurulmuş birer damga gibidir- 
ler. Eşlerin karşılıklı olarak birbirlerine karşı güç yarışına girmeleri, bencil 
davranmaları, bunaltacak düzeyde kıskançlık gösterilerinde bulunmaları 
veya birbirlerinin üzerine anlamsız baskı ve tahakküm kurmaya yeltenme- 
leri evlilik birliğini sarsar. (Nefsin ileri derecedeki cimriliği şuhha için bkz. 
59 /Haşir, 9.) 

Anlaşmazlığa düşen ve artık ayrılma eşiğine gelmiş bulunan eşler genel- 
likle birbirlerine karşı yıkıcı davranır. Herkes en bencil duygulara bürünür, 
ne “koparırsam kar veya ne kadar zarar verirsem öcümü almış olurum” dü- 
şüncesiyle hareket eder. Bu, insanın sınavı kaybetmesine yol açan önemli bir 
sebeptir. Allah, uyarır ve nefsin bencil tutkularına kapılınmaması gerektiğini 
hatırlatır: “Kim nefsinin bencil-tutkularından korunursa; işte onlar fela- 
ha/kurtuluşa erenlerdir.” (64 /Tegabün, 16.) 

Yuvanın devamı yönünde karar vermek için de nefsin bencil tutkuların- 
dan kaçınmak yüksek derecede ahlaki bir erdemdir. Çünkü sonuç itibariyle 
evlilik bir fedakârlık, karşılıklı uyum ve anlaşma için çaba sarfetme sürecinin 
canlı tutulmasıdır. Herkes kendi çıkarını, istek ve tutkularını temel alacak olsa, 
evlilik yürümez. 

Hiç kuşkusuz arzu edilen yuvanın ayakta kalmasıdır. Ancak artık bıçak ke- 
miğe dayanmışsa, ayrılma durumu kesin olarak ortaya çıkmışsa, boşanma an- 
laşmasının sınırlarını çizerken de nefsin bencil tutkularından kaçınmaya özen 
göstermelidir; aksi halde iş uzar, taraflar birbirine, yakınlarına ve varsa çocuk- 
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larına eziyet ve zarar verme yolunu seçer. Bu da üçüncü şahısları ve toplumsal 
hayatı olumsuz yönde etkilemesi dolayısıyla arzuya şayan durum değildir. 

“Eğer iyilik yapar ve sakınırsanız, şüphesi, Allah, yaptıklarınızdan 
haberi olandır.” Bazı müfessirler, bu hitabın erkeğe olduğunu söyler. Buna 
göre erkek bir sebepten dolayı -mesela eşinin yaşlı, çirkin, katlanılabilir de- 
recede geçimsiz veya huysuz olması vs.- eşinden hoşlanmadığı halde, yine de 
nikâhı altında tutma yolunu tercih ederse bu, “iyilik yapma-güzel davranma”- 
dır ki, Allah ona bu fedakârlığın ecrini verecektir. 

Bazıları ise, bu hitabın hem erkeğe hem kadına olduğunu söyler ki, bu du- 
rumda eşlerden her biri eşinin kusur ve hatalarını tolere eder, katlanır ve evli- 
liğini sürdürme gayretini gösterirse, “iyilik ve güzellik” yapmış olur. 


OS ala Yü çallaz5 35 eN ğü İşli Ğİ İyaslağlkd öylğ 
lgâE 2S AİN ÖĞ İyâliş İyieliai öl AZİZE Lag) yil 
giray 


129. Kadınlar arasında adaleti sağlamaya -ne kadar özen gösterseniz 
de- güç yetiremezsiniz. Öyleyse, büsbütün (birine) eğilim (sevgi ve 
ilgi) gösterip de öbürünü askıdaymış gibi bırakmayın. Eğer arayı dü- 
zeltir ve sakınırsanız, şüphesiz, Allah, bağışlayandır, esirgeyendir. 


Birden fazla kadınla evli olan bir erkeği bekleyen önemli görev, eşleri ara- 
sında adaleti sağlamasıdır. Adalet, ilişkilerin yerli yerine oturmasını sağlar. 
Ayet, insan fıtratının derinliklerinde varolan bir gerçeğe işaret ederek, bir er- 
keğin ne yaparsa yapsın eşleri arasında tam (mutlak) adaleti sağlayamayaca- 
gını belirtir. Bundan ruhsat verildiği halde erkeğin hiçbir şekilde birden fazla 
kadınla evlenmeyeceği, evlenmemesi gerektiği veya evlenmişse adaletsizliği 
ve günah bir işi göze aldığı sonucu çıkarmamak lazım. Modernist fakihler ve 
muhafazakâr feministler ya da feminist söylemin derin etkisinde olanlar veya 
devletin resmi görüşü doğrultusunda düşünenler kolayca bu sonucu çıkarı- 
yor olsa da, ayetten bu sonuç çıkmaz, Kur'an-ı Kerim -haşa- böyle mantıksız 
veya haksız bir teamüle izin vermez. Bir yandan çok eşliliğe izin verecek, öte 
yandan tam adaletin sağlanamamasından dolayı birden fazla eşle evlenmeyi 
yasaklayacak veya günah/adaletsiz bir iş yapmaya izin verecek. Bu Kur'an'a 
yakıştırılabilecek büyük bir mantıksızlıktır. 

Burada “adalet”i nesnel ve öznel olmak üzere iki kısma ayırmak gerekir. 

“Nesnel (objektif) adalet”e, kocanın eşleri arasında günleri taksimi, birlik- 
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te vakti geçirme süreleri, eşiyle sohbet edip gündelik hayatı, sorunları paylaş- 
ması, mali harcamalar, sosyal temsil vb. görev ve sorumluluklar girer. Birine 
bir harcama yapıyorsa diğerine de yapmalı, biriyle belli bir vakit geçiriyorsa 
diğeriyle de vakit geçirmelidir. Hz. Peygamber (s.a.v) günleri eşleri arasında 
adil bir biçimde taksim etmişti. 

“Öznel (sübjektif) adalet” ise insanın iç dünyası, gönül bağları, sevgi ve 
ruhsal yakınlığıyla ilgilidir. İnsanın bu alanda gönlünü kontrol etmesi güçtür. 
Bu alanda tam adaleti veya eşitliği sağlamak neredeyse imkânsızdır. “Büsbü- 
tün eğilim” ibaresini, birinin diğerine onu boşlukta bırakacak şekilde ilgi gös- 
termek, diğerini bariz bir biçimde ihmal etmek, birtür cezalandırmak şeklinde 
anlayabiliriz. Bundan özenle kaçınmak gerekir. Uyarılar son derece ürkütücü- 
dür: “Kimin iki eşi olup da birine daha çok meylederse, kıyamet günü bir tarafı 
meyletmiş/felçolmuş olarak gelir” (Ebu Davud, Nikâh, 38; Nesai, Nisa, 2). 

Her konuda olduğu gibi bu konuda da Hz. Peygamber'in uygulaması (Sün- 
net) referans alınmalıdır. Efendimizin nikâhı altında dokuz eşi vardı, eşleri 
arasında azami derecede adil davranırdı (Bkz. Tirmizi, Nikâh, 42; İbn-i Mace. 
Nikâh, 47; Müsned, VI, 144). Belirtmek gerekir ki, Hz. Peygamber de, saha- 
beler de sadece siyasi sebeplerle veya başka zaruretlerle birden fazla evleni- 
yor değillerdi. Bu ayetin nüzulüne sebep gösterilen Rafii b Hadic olayı açıkça 
gösteriyor ki, Rafii, Muhammed bin Mesleme'nin kızı Havle'yi yaşlı veya baş- 
ka bir sebeple boşamak istemiş (Kurtubi, Süyuti, Abdülfettah el-Kadi)), daha 
genç bir kadınla evlenmiştir. Havle ise boşanmak istemeyip, bazı haklarından 
feragat etmeyi kabul etmek suretiyle evliliğinin devamını teklif etmiştir. Aynı 
kaynaklar, Hz. Peygamber (s.a.v)'in de yaşlanmış eşi Hz. Sevde'yi boşamak is- 
tediğini ancak Hz. Sevde'nin hayatının sonuna kadar “peygamber eşi” şerefini 
korumak istediğinden boşanmak istemeyip, payına düşen gününü Hz. Aişe'ye 
devretmeyi teklif ettiğini, Hz. Peygamber'in bunu kabul ettiğini belirtmekte- 
dirler (Kurtubi). Konuyla ilgili Hz. Aişe şöyle demiştir: “Bu ayet, erkeği tara- 
fından hoşlanılmayan kadın hakkında inmiştir. Erkek onu boşamak ister an- 
cak uzun zaman beraber yaşadıkları ve kadının çocuğu olduğu için kocasını 
boşamak istemez. Bunun üzerine kocasına: -'Beni boşama, yanında kalayım. 
Benimle ilgili kocalık görevlerini yerine getirme konusunda serbest ol. İşte 
ayet böyle bir anlaşmaya cevaz vermektedir” (Buhari, Mezalim, 16; Tefsir Nisa 
Süresi, 24.) Hz. Ali (r.a.), Dahhak, Mukatil bin Hayyan ve daha birçok zat ayeti 
bu şekilde anlamış, çok evliliğin ayıp olduğu ancak zaruret halinde bir ruhsatı 
ihtiva ettiği yolunda garip görüşler öne sürmemişlerdir. 

Hz. Peygamber (s.a.v) eşleriyle eşit şekilde vakit geçirir, harcamaları da 
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öyle yapardı. Birgün Hz. Ömer, Efendimiz'in eşlerine bir miktar mal gönderir. 
Hz. Aişe: “Ömer, bunu peygamberin bütün eşlerine mi gönderdi?” diye sorun- 
ca, malı getiren zat: “Hayır, Kureyşli hanımlarına gönderdi” der. Hz. Aişe şöyle 
der: “Allah'ın Elçisi, gerek maddi imkânlar gerek kendisi konusunda aramızda 
adil davranırdı”. Adam gidip bunu Hz. Ömer'e iletince, Hz. Ömer, bütün hanım- 
larına mal gönderir. Eşleri arasında olabildiğince adil davranan Hz. Peygamber 
(s.a.v) buna rağmen şöyle niyazda bulunurdu: “Bu gücümün yettiği hususta 
yaptığım taksimattır. Rabbim, Sen gücümün yetmediği şeyi daha iyi bilirsin” 
(Ebu Davud, Nikâh, 37; Tirmizi, Nikâh, 42; Nesai, İşretü'n nisa, 2; İbn-i Mace, 
Nikâh, 47; Darimi, Nikâh, 25). Bununla, diğerleri içinde birine kalbinin göster- 
diği eğilimi işaret ettiği açıktır. 

Allame Tabatabai, eşler arasında mutlak adaletin sağlanamamasını öne 
sürüp çok eşli evliliğin olmadığını veya ortadan kaldırıldığını söylemenin da- 
yanıksız olduğunu söyler. Kur'an-ı Kerim'in işaret ettiği husus, objektif adale- 
tin sağlanmasıdır, erkeği günaha sokacak olan birine duygusal olarak eğilim 
duyması değil, diğerinin objektif haklarını çiğnemesidir. İsmail Hakkı Bur- 
sevi de, “Bir şeyin tamamı elde edilemiyorsa, hepsi terkedilmez” fehvasınca, 
insanın gücü dâhilinde olmayan şeylerden sorumlu olmayacağını söyler ve şu 
hadisi zikreder: “Doğru olun, fakat tam olarak doğru olmaya gücünüz yetmez” 
(İbn-i Mace, Taharat, 4; Muvatta, Taharat, 36.) 

Çok evliliği neredeyse şartları yerine getirilmesi imkânsız veya duruma 
göre ayıp, hatta suç bir fiilmiş gibi gösterenler, üstelik laik kamu otoritesinin 
bu evlilik şeklini yasaklayabileceğini söyleyenler, Katolik evlilik formunun 
veya Batılı hayat tarzının, tepeden empoze edilen inkılapların baskısı ve et- 
kisi altında olan modernç(ist) fakihler ve aydınlardır. Elbette zaruri hallerde 
birden fazla evlilik yapılabilir: Çocuk olmaması, sürekli hastalık, kadınlık gö- 
revini yerine getirmeye mani haller, yaşlılık, sevginin sona ermesi, boşanmayı 
gerektirmeyecek düzeydeki anlaşmazlıklar, erkek nüfusunu azaltan savaşlar, 
erkek ile kadın arasındaki dengenin kadınların lehine değişmesi, iç savaşlar 
sonucu yüzbinlerce kadının mülteci durumuna düşmesi, dul, yetim ve korun- 
maya muhtaç kadın nüfusunun artması vs. Ancak Hz. Peygamber'in Hz. Sevde 
ve Rafii bin Hadic'in örneğinde gördüğümüz üzere söz konusu 'zaruri haller' 
olmadan da, erkek ikinci, üçüncü, dördüncü bir eşle evlenebilir. “İslam'da zevk 
için, keyfi olarak çok eşli evlilik yoktur” hükmünü vermek dayanaktan yok- 
sundur. Hele bu tür meşru evlilikleri “zamparalık” olarak tavsif etmek haddi 
aşmak; bu evliliğin tarafların/eşlerin, onlardan doğan çocukların hak ve hu- 
kuklarını pervasızca ayaklar altına almaktır. 
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Bu konuda aranması gereken iki şart vardır: Biri, erkeğin ve kadının söz 
konusu evliliğe özgür iradeleriyle karar vermeleri; özellikle ikinci eş olacak 
kadın veya kızın buna zorlanmaması; diğeri erkeğin eşleri arasında objektif 
adaleti tesis edebilecek maddi şartlara ve ruhsal formasyona, dengeli bir kişi- 
liğe sahip olduğuna inanması, kendine güvenmesi. Kamu otoritesinin müda- 
hale edebileceği yegâne alan rızaya dayalı olmayan evlilikler olabilir ancak. Bir 
kadın veya kız, rızası olmayan bir evliliğe zorlanıyorsa -zorlayan ailesi dâhil 
olmak üzere, kim olursa olsun- devlet onu korumak durumundadır. Liberal 
haklar ve özgürlükler açısından baktığımızda yerine göre evli kadınların dahi 
başka erkeklerle birlikte olmayı suç saymayanların, kendi özgür iradesi ve se- 
çimiyle bir kadının ikinci eş olmasına karşı çıkıp bunu kanun marifetiyle en- 
gellemeye çalışmaları büyük çelişki, çifte standarttır. 

Çok eşli evliliği yerine getirilmesi imkansız şartlara bağlayıp yasaklanabile- 
ceğini söyleyenler (mesela Kur'an Yolu yazarları; 11, 16-17 ve 155), bir bakıma 
sadece Katolik Hıristiyanlığa ait bir evlilik şeklini İslam'ın tarihi hedefi ve İs- 
lam Şeriatının nihai maksadı konumuna çıkarıyorlar; Batılı devletlerin baskısı 
altında laikliği toplumlarına empoze eden devletlerin resmi görüşünü ve ide- 
olojisini tekrar ediyorlar. “Madem mutlak adaleti sağlamak mümkün olmuyor, 
bu durumda çok evlilik caiz değildir” dediklerinde de, bir bakıma ve istemeden 
“mademki tam doğruluk mümkün değildir, insan konuşmasın” demiş oluyorlar. 

Kabul etmek lazım ki, bir kadının üzerine ikinci bir eşin gelmesi kolay de- 
ğildir; ancak herkesin bir sınavı olduğu gibi bazı kadınların da sınavı budur. 
Nasıl erkek adaleti temin etme konusunda çetin bir sınavdan geçiyorsa, kadın 
da çetin sınavdan geçer. “Nefislerin aşırı kıskançlığa yatkın olması” insan ben- 
cilliğinin ve tutkusunun eşlerden birini diğerinin üzerinde tahakküm ve tekel 
kurmaya sürükleyebilir. 

Eşler arasında adalet ve denge sağlama sorumluluğu erkeğe düşer. Kolay- 
ca tahmin edilecek ruhsal sebepler dolayısıyla erkek eşlerini aynı yoğunlukta 
sevmeyeceğine göre, objektif adaleti sağlamakla yükümlüdür. Bu ailede hu- 
zur ve barışı (sulh ve salah) tesis eder. Allah'tan yeterince sakınıp korkan bir 
insan, eşleri arasında ayırım yapmaz, birini diğerine ezdirmez; böylece şanı 
yüce Allah'ın mağfiret ve rahmetinden yararlanır. (Bkz. 4/3). 
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130. Eğer ikisi ayrılacak olurlarsa, Allah her birine 'genişlik (rızık ve 
ihsan) kaynaklarından' kazandırır (ihtiyaçlardan korur) Allah, 
(rahmetiyle) geniş olandır, hüküm ve hikmet sahibidir. 
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İslam bakış açısından boşanma (talak) helaldir ama Allah'ın sevmediği 
helaldir. Katoliklikte ise bir kere nikâh yemini yapıldı mı, eşler hayatlarının so- 
nuna kadar birbirinden ayrılamaz. Son zamanlarda Kilise boşanmayı mümkün 
kılacak birtakım düzenlemeler yapma cihetine gitmişse de, esas akide boşan- 
ma yasağına dayanır. 

Tabii ki aile birliğinin devam etmesi önemlidir, çünkü aile beşeri hayatın 
temel yapı taşıdır ve tarihte aileye alternatif bulunmuş değildir. Ama eşler ara- 
sında geçim mümkün olmaktan çıkmışsa, başka bir tabirle bıçak kemiğe da- 
yanmışsa, eşlerin birbirlerine, çocuklarına ve yakınlarına yıkıcı zararlar ver- 
me ihtimalini göz önüne alıp boşanmalarını sağlamak daha akıllı tutum olur. 
Üzücü bir karar da olsa, daha büyük zarar ve yıkımlara sebebiyet vermeyen 
ayrılmalar belki yeni hayırların doğmasına kapı aralar. Ayet, hoşlanılmasa da, 
eşlerin birbirinden ayrılmasının her şeyin sonu olmadığını ima ederek, bir 
bakarsınız Allah'ın her ikisine de yeni yollar ve imkânlar açabileceğini belir- 
tir. Deneysel olarak da biliyoruz ki, bazen boşanan eşler, daha mutlu evlilikler 
yapar, hayatlarını sevgi ve huzur içinde devam ettirebilirler. Bu konuda rızkı, 
ihsanı, rahmeti ve fazlı geniş/bol olan yüce Allah'a tevekkül etmek, ihlas ile 
karar verip hareket etmek lazım. 

Ebussud Efendi, yıkıcı olmayan bir boşanma sonucunda Allah'ın eşler- 
den her birini diğerinden müstağni ve kendi zenginliğinden ve kudretinden 
kendilerini yeterli kılacağını söyler. Yolunda yürümeyen bir evlilikte eşler bir- 
birlerine bağımlı olduklarında mutsuzdular, birbirlerine eziyet ve zarar veri- 
yorlardı, barışla gerçekleşmiş bir boşanma bazen her ikisi için de hayırlar, yeni 
fırsatlar ve mutluluklar getirebilir. 
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131. Göklerde ve yerde ne varsa Allah'ındır. Andolsun, biz sizden önce 
kitap verilenlere ve sizlere: “Allah'tan korkup-sakının” diye tavsiye 
ettik. Eğer inkâra saparsanız, şüphesiz göklerde ve yerde ne varsa 
Allah'ındır. Allah, hiçbir şeye ihtiyacı olmayan, hamde lâyık olandır. 

132. Göklerde ve yerde ne varsa Allah'ındır. Vekil olarak Allah yeter. 


133. Eğerdilerse, ey insanlar, sizi giderir (yokeder) ve başkalarını geti- 
rir. Allah, buna güç yetirendir. 

134. Kim dünya sevab(/yarar)ını isterse, dünyanın da, âhiretin de seva- 
bı Allah katındadır. Allah işitendir, görendir. 


Sürenin başından beri ele alınan temel haklar, erkek-kadın ilişkileri, ka- 
dının miras ve nafaka hakkı, çocuklara ve yetimlere karşı yerine getirilmesi 
gereken görevler anlatıldıktan sonra, önemli bir hatırlatma yapılmaktadır: Siz 
bu konularda temel bir tutum takınmaya çalışırken, varlık âleminin, göklerde 
ve yerde olan her şeyin Allah'a ait olduğu bilinci içinde olmalı ve Allah'tan sa- 
kınıp korkmalısınız. Yüce Allah mülkün tamamının sahibidir. 

Haklara riayet ve Allah'tan sakınma tarih boyunca Allah'ın sahife ve kitap 
gönderdiği bütün din mensupları için söz konusudur. Müfessirler burada ge- 
çen “Sizden önce kitap verilenler”in vahye muhatap olan bütün beşeriyeti 
içine aldığını söylemişlerdir ki, doğrudur. 

Allah, adil ve ahlaki bir hayatın mümkün olabilmesi için bu emir ve yasak- 
ları koyarken, kendisinin herhangi bir ihtiyacı yoktur. (64 /Teğabun, 6.) Hepsi 
yine insanın yararınadır. Göklerin ve yerin mülkü ve melekutu O'nundur, her- 
kese ve her şeye karşı müstağnidir. Ancak insan bu temel çerçeveye riayet etti- 
ğinde hem dünyada hem ahirette mutlu olur. İnsanların birbirlerinin hak ve hu- 
kuklarını çiğnemesi, hatta Allah'a isyankâr davranması O'na bir zarar vermez 
(14/İbrahim, 8), O sabırlıdır, mühlet verir. Bir hadiste şöyle buyrulmuştur: “Hiç 
kimse işittiği (maruz kaldığı) eziyetler karşısında Allah kadar sabırlı değildir. 
Onlar Allah'a ortak koşarlar, çocuk isnat ederler. Yine de Allah onlara rızık ve 
sağlık verir” (Buhari, tevhid, 3; Müslim, Salatu'l-münafıkin, 49). Allah kullarına 
karşı sabırlı, merhametli ve şefkatlidir. Günah işlediklerinde hemen ceza ver- 
mez; tevbe etmelerini bekler (Müslim, Tevbe, 31). Diğer yandan ceza vereceği 
zaman, aleyhinde hiçbir delilin (hüccet) kalmamasını ister. “Göklerin ve yerin 
Allah'a ait olması” hususunun üç defa zikredilmiş olması bir hikmete mebnidir: 

a) İnsanlar başkalarının haklarına riayet ederlerse, birbiriyle geçineme- 
yen eşler birbirinden güzellikle ayrılacak olursa, göklerin ve yerin sahibi Al- 
lah, dilerse onlara kendi katından bol ihsanda bulunur; 

b) İnsanlar inkâra sapacak veya ilahi uyarılara rağmen birbirlerinin hak 
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ve hukukunu çiğneyecek olurlarsa, göklerin ve yerin sahibi Allah'a bir zararla- 
rıdokunamaz, zararları kendi nefislerine olur; 

c) Göklerin ve yerin sahibi olan “Allah vekil olarak yeter”. O'ndan başkası- 
na güvenmenin faydası yoktur. 

Bütün varlıkların, insanların ve cinlerin yaratılış gayesi Allah'a kullukta 
bulunmaları, O'nun ismini yüceltmeleri ve O'na hamd etmeleridir. O zatında 
buna layıktır. Böyle olmakla beraber, insanlar isyan edecek olursa, zannetme- 
sinler ki, güçleri sayesinde Allah'ın mülkünü işgal etmektedirler. Allah, dilerse 
bu türü, beşeriyeti yok eder, yerine başka bir türü getirir. Bunu Müslüman ol- 
sun olmasın, herkesin bilmesi gerekir. Yüce Allah'ın buna gücü yeter. 

Burada Yüce Allah'ın “Eğer dilerse, ey insanlar, sizi giderir (yok eder) 
ve başkalarını getirir” cümlesine üç anlam verilebilir: 

a) Bazı müfessirlerin iddia ettiği gibi inkârcıları giderir, yerlerine inana- 
cak başka toplulukları getirir; 

b) İslami ve ahlaki görevlerini yerine getirmeyecek olurlarsa Müslüman- 
ları giderir, yerlerine O'na hakkıyla kulluk edecek başka toplulukları getirir. 
Allah'a gerektiği gibi itaat etmeyenler Müslüman dahi olsalar -ki bu iman ve 
salih amelin hayatlarını şekillendirdiği Müslümanlık değil, nominal Müslü- 
manlıktır-, Allah dilerse onların da yerine bir başka topluluğu getirir; onlar 
Allah'a karşı görevlerini hakkıyla yerine getirirler (Bkz. 47/Muhammed, 38). 

c) Her birini “yeryüzünün halifesi” olarak yaratan ve bu gezegeni yararla- 
rınaamade kılan türümüzü giderir, başka bir türü var eder. 

Ayetin genel bağlamı ve hitabın “Ey İnsanlar!” diye başlamasını göz önü- 
ne alacak olursak, söz konusu olan insanların tamamı yani türümüz olduğunu 
söylemek mümkün. 

Netice itibariyle kim dünyevi bir takım çıkarlar adına, isyan edecekse, 
başkalarına zarar verecekse, bilsin ki, dünyanın da ahiretin de yararı Allah ka- 
tındadır. Yani insan Allah'ın buyruklarına riayet ederek ilişkilerini geliştirir ve 
hayatını ilahi hükümlere göre yaşarsa hem dünyevi yararlar elde eder, hem 
ahirette ebedi kurtuluşa ve mutluluğa sahip olur. (17 /İsra, 18 ve 42/Şura, 20.) 
Allah, insanların her yaptığını işiten ve görendir. 
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135. Eyimân edenler, kendiniz, anne-babanız ve yakınlarınız aleyhine 
bile olsa, Allah için şahitler olarak adaleti ayakta tutun. (Onlar) is- 
ter zengin olsun, ister fakir olsun; çünkü Allah onlara daha yakın- 
dır. Öyleyse adaletten dönüp heva (tutkuları)nıza uymayın. Eğer 
dilinizi eğip büker (sözü geveler) ya da yüz çevirirseniz, şüphesiz 
Allah, yaptıklarınızdan haberi olandır. 


Ayet, en yüksek derecede ahlaki bir tutuma işaret etmektedir. Bu da, hak 
söz konusu olduğunda kişinin hem kendi hem en yakınları aleyhine şahitlikte 
bulunabileceğini belirtir. Bir insanın kendi aleyhinde şahitliği, başkasının üze- 
rinde hakkı olduğunu kabul edip ikrar etmesi, hakkı teslim etmesidir. Böylece 
başkalarına gelebilecek bir zararı önler veya bir yararın elde edilmesine vesile 
olur. Bunu yaparken nefsine ağır gelen bir şey yapar ancak bunu “Allah için” 
yapar. Bu yüksek ahlaki ilke çerçevesinde gerektiğinde kişi, anne-babası ve en 
yakınlarının aleyhinde de şahitlik yapmak durumundadır. Bu sorumlu Müslü- 
man olmanın gereğidir. 

“Adaleti ayakta tutmak”, her tutum ve durumda adaletin tesisine çalışmak 
ve bunu sürekli kılmak demektir. Mübalağa kipinden “kavvamin” elinizden 
geldiği kadar, çok çaba harcayarak, titizlik göstererek adaleti gözetin demektir. 
Yüce Allah, kendinden başka ilah olmadığını adaleti ayakta tutarak açıklamış- 
tır (3/Âl-i İmran, 18). Yani Allah'ın birliği inancı ile adalet arasında doğrudan 
bir ilişki vardır. Allah'ın birliğini reddeden bir kişi adalet vasfını kaybeder, çün- 
kü varlıktaki en temel bir gerçeği reddetmiş olur. En temel gerçeği, zaruri bir 
bilgi ve hakikati reddeden kimse, başka bilgi ve gerçekleri de inkâr edebilir, 
dile getirmeyebilir. Bu yüzden daimi olarak insanlardan istenen adaletli olma- 
larıdır. “Adaletli olmak takvaya en yakın” tutumdur (4/48; 5/Maide, 8); bunun 
için bir konu hakkında bilinenlerin gizlenmemesi. “Kim şahitliği gizleyecek 
olursa kalbi günahkâr kimse olur” (2/Bakara, 283; 65/Talak, 21). 

İsmail Hakkı Bursevi, burada çocuğun ebeveyni aleyhinde şahitlik etme- 
sinin, onlara itaatsizlik ve isyan manasına gelmediğini söyler. Hatta çocuğun 
ebeveyni aleyhinde şahitlik etmekten kaçınması helal değildir. Bu hassas bir 
konudur; genel kabul gören görüşe göre, çocuğun ebeveynin lehine veya anne 
babanın çocuğun lehine şahitlikte bulunması kabul edilmez. Çünkü aralarında 
çıkar birliği sözkonusudur. Bunlardan birinin lehte şahitliği, sanki kendi lehi- 
ne şahitlik yapmak gibidir. Adaleti tesis etmek üzere anne-babası ve yakınları 
aleyhinde de olsa şahitlik yapan kimse, gerçekte kendini ve onları ateşten ko- 
rumuş olur (66/Tahrim, 6). Hedeflenen yegâne gaye hakkın sahibine verilme- 
sidir. Kişi kendi istek ve arzularına, yakınları veya başkalarıyla ilgili duygula- 
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rına göre hareket edecek olsa, “Allah'ın yolundan sapmış olur” (38/Sad, 26). 
İnsan, şahsi çıkar elde etme gözettiği, başkalarından korktuğu zaman hakikati 
saptırır, yalan söyler, yalancı şahitlikte bulunur. 

Önce kendi, sonra anne-babası ve en yakınları aleyhinde şahitlik yapma 
cesaretini gösteren bir insan başkaları aleyhinde de şahitlik yapmaktan çe- 
kinmez. Tarafların zengin veya yoksul olması bir şeyi değiştirmez. Ne zengin 
servetinden dolayı özel bir imtiyaza sahiptir ne yoksul, sırf yoksul olduğu için 
başkasına haksızlık yapma hakkını elinde bulundurmaktadır. Ancak genelde 
insanlar zenginlerden, güç sahiplerinden yana eğilim gösterirler. Bu eğilim 
adaletsizliğe, hak ve hukuk ihlallerine kapı açtığından, Allah her ne olursa ol- 
sun, her hak sahibine hakkının teslim edilmesi gerektiğini vurgular. Bu çerçe- 
vede şahitlik sadece hakka hizmet etmek üzere yapılmalıdır. 

Adalet, hak ve doğruluk adına yapılan şahitlik, ahlak açısından yüksek 
bir meziyet, hukuk açısından bir görevdir. Allah katında övülen insanların 
önemli özelliklerinden biri “Şahitliklerinde dosdoğru davrananlardır” (70/ 
Mearic, 33). 

Yalancı şahitlik ise ahlak açısından karakter zaafı ve düşkünlük, hukuk 
açısından suçtur. İbn-i Hazm “Kötü kadın, önce onunla düşüp kalkanın, yalan- 
cı şahit de lehinde şahitlik ettiği kimsenin gözünden düşer” demiştir. Hz. Pey- 
gamber (s.a.v) “Yalan şahitliği” Allah'a ortak koşmadan ve anne-babaya karşı 
gelmeden sonra büyük günah olarak saymıştır (Buhari, İlm, 30; Ebu Davud, 
Akdiya, 15). 

Aslında adaletin yerini bulması, gerçeğin ortaya çıkması ve hak sahibi- 
nin hakkını elde etmesi için yapılan şahitlik, bazı kişilerin aleyhinde olsa bile, 
sonuç itibariyle lehlerindedir. Çünkü bir Müslüman'ı haksızlıktan, zulüm yap- 
maktan vazgeçirmek veya ona engel olmak onun lehinedir. Nitekim Allah'ın 
Elçisi (s.a.v) “Zalim de olsa, mazlum da olsa kardeşine yardım et” buyurmuş- 
tur. Orada bulunanların “Ey Allah'ın Elçisi, kişi zalime nasıl yardım eder?" diye 
sorunca, “Onu zulmünden alıkoyarsın, böylece ona yardım etmiş olursun” diye 
buyurmuştur (Buhari, İkrah, 7; Müslim, Birr, 62; Şahitlik ve kadının şahitliği 
için bkz. 2/Bakara, 282-283. ayetlerin açıklaması). 
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136. Eyimân edenler, Allah'a, elçisine, elçisine indirdiği kitaba ve bun- 
dan önce indirdiği kitaba imân edin. Kim Allah'ı, meleklerini, ki- 
taplarını, elçilerini ve âhiret gününü inkâr ederse, şüphesiz uzak 
bir sapıklıkla sapıtmıştır. 


“Ey iman edenler, iman edin” emri neyi ifade eder? Müfessirlerin bir kıs- 
mına göre emir, müşriklere veya münafıklaradır. Ağırlıklı görüş emrin Müslü- 
manlara dönük olmasıdır ki, akla yatkın görüşün bu olduğunu söylemek mümr- 
kün. Hal böyleyse hayli ilginç bir emirle karşı karşıya bulunuyoruz: Buna göre 
iman edenler (bir daha veya yeniden) iman edeceklerdir. Neye iman edecek- 
lerdir, diye sorulduğunda, zaten İslam'a girerken iman ettikleri temel ilkelere 
iman etmek olacaktır. 

Cibril hadisinde belirtildiği üzere İslam'ın şartı beşe, amentüsü altı esa- 
sa dayanır: Abdullah b. Ömer'in, babası Hz. Ömer'den naklettiği bu hadis 
şöyledir: “Bir gün Resülullah (s.a.s.)'in yanında bulunduğumuz sırada âniden 
yanımıza, elbisesi bembeyaz, saçı simsiyah bir zat çıkageldi. Üzerinde yolcu- 
luk eseri görülmüyor, bizden de onu kimse tanımıyordu. Doğru peygamber 
(s.a.s.)'in yanına oturdu ve dizlerini onun dizlerine dayadı. Ellerini de uyluk- 
ları üzerine koyup: 

“Ya Muhammed! Bana İslâm'ın ne olduğunu söyle” dedi. Resülullah (s.a.v): 
“İslâm; Allah'tan başka ilâh olmadığına, Muhammed'in de Allah'ın Resülü ol- 
duğuna şehadet etmen, namazı dosdoğru kılman, zekâtı vermen, Ramazan 
orucunu tutman ve gücün yeterse Beyt'i hac etmendir” buyurdu. O zat: 

“Doğru söyledin” dedi. Babam dedi ki: “Biz hayret ettik. Zira hem soruyor, 
hem de (cevapları) doğruluyordu.” 

“Bana imandan haber ver” dedi. Resülullah (s.a.): Allah'a, Allah'ın melek- 
lerine, kitaplarına, peygamberlerine ve ahiret gününe inanman, bir de kadere, 
hayrına şerrine inanmandır” buyurdu. O zât yine: 

“Doğru söyledin” dedi. Bu sefer: 

“Bana ihsandan haber ver” dedi. Resülullah (s.a.v): 

“Allah'a O'nu görüyormuşsun gibi ibadet etmendir. Her ne kadar sen O'nu 
görmüyorsan da, O seni muhakkak görür” buyurdu. O zat: 

“Bana kıyametten haber ver” dedi. Resülullah (s.a.v) “Bu konuda kendisi- 
ne sorulan, sorandan daha çok bilgi sahibi değildir” buyurdular. 

“O halde bana alâmetlerinden haber ver” dedi. Peygamber (s.a.v): 

“Câriyenin kendi sahibesini doğurması ve yalın ayak, çıplak, yoksul koyun 
çobanlarının bina yapmakta birbirleriyle yarış ettiklerini görmendir” buyurdu. 

Babam dedi ki: Bundan sonra o zat gitti. Ben bir süre bekledim. Sonunda 
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Allah Resülü bana: “Ya Ömer! O soru soran zatın kim olduğunu biliyor mu- 
sun?” dedi. “Allah ve Resülü bilir” dedim. 

“O Cibril'di. Size dininizi öğretmeye gelmişti” buyurdular. (Buhâri, İman, 
1; Müslim, İman, 1). 

Hadiste, imanın esasları Allah'a, meleklere, kitaplara, peygamberlere, ahi- 
ret gününe, ölümden sonra dirilişe ve kader ve kazanın Allah'tan olduğuna 
inanma şeklinde sıralanmıştır. Esasında bunları üç temel esasa da indirmek 
mümkün: Allah'a, peygamberlere ve ahiret gününe iman. Çünkü Kur'an-ı Ke- 
rim'de kendini tanıttığı gibi Allah'a iman eden kimse, Allah'ın peygamberler 
göndereceğini, peygamberlere meleklerin vahiyler (kitaplar-suhuf) getirdiği- 
ni ve insanları ahirette karşılaşacakları ödül veya ceza hakkında müjdeleyip 
uyardıklarını bilir. Dünya hayatı geçicidir, ahlaki kemalimizi tamamlamak üze- 
re buraya belli bir süreliğine gönderilmiş bulunuyoruz, ölüm her insanın en 
büyük gerçeğidir. Ölümden sonra dirilip ayağa kalkacağız, hesap yerine gide- 
ceğiz, yaptıklarımızın hesabını vereceğiz; hakkımızda son hükmü yüce Allah 
verecek, böylelikle sonsuz hayatımız başlayacaktır. 

136. ayette de iman mertebesinde üç esasa işaret edilmiştir: Allah'a, elçi- 
sine ve kitaba. Hz. Peygamber (s.a.v)'den sonra, ondan önceki elçilere gönderi- 
len kitaplar da Son Elçi'ye gönderilen Kitab'a bitişiktir. Sanki bunun açıklama- 
sı babında inkâr mertebesinde kim Allah'ı, melekleri, kitaplarını, elçilerini ve 
ahiret gününü tanımayacak olursa, hakikatin merkezinden, gerçeğin kendisin- 
den hayli uzak bir noktaya düşeceğinden ciddi olarak uyarılmaktadır. 

Pekiyi, bunun zaten iman eden mü'minlere yani Müslümanlara yapılması- 
nın anlamı nedir? İki anlamdan biri iman üzere sebat etmek yani imanı sürekli 
kılmak; diğeri “inanç” seviyesine düştüğünde imanı tahkiki hale getirip onu 
Kur'an ve Sünnet'e dönerek tashih ve tahkik etmek. İmanın garantisi yoktur, 
insan son nefese kadar bu değerli hazineyi kaybedebilir, öyleyse ona sahiptir 
diye üzerine yatarak hayatını geçiremez. İman, her seferinde ve her beşeri du- 
rumda akli meleke, zihni yetiler ve başka bilgi malzemeleriyle tekrar araştır- 
ma, anlama ve künhüne, özüne, ruhuna vakıf olmaya konu olmalıdır. Her sefe- 
rinde yeniden inanıyormuş gibi heyecanla, bilme ve anlama iştiyakıyla imana 
sahip olmaya çalışmak gerekir. 

“Sahih iman (el-İman)” doğru dini bilgiyle düzenlenmiş inançtır. Her in- 
sanın inancı vardır, çünkü her insanın inanmaya ihtiyacı vardır. Ama her inanç 
iman değildir. İnancın iman katına yükselebilmesi için, sahih dini bilgiyle dü- 
zenlenmesi gerekir. İslam imanını doğru kılan sahih bilgi Kur'an ve Sünnet'tir. 

Müslümanlar, Kur'an ve Sünnet'ten uzaklaştıklarında, imanlarını zayıflatır, 
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inanç seviyesine indirmiş olurlar. İmanlarının diğer din mensuplarının inanç- 
larından; paganizme bulaşmış hurafe ve bidat yığınlarından veya kültürel te- 
lakkilerden farkı kalmaz. Bu, zaman içinde İslamlıklarını nominal Müslüman- 
lığa indirmeleri gibi trajik bir sonuca yol açar. 

Müslüman bir ailede doğmuş herkes Müslüman olduğunu iddia eder hat- 
ta aksi söylendiğinde tepki verir ama inandığı İslam, amellerinde müşahede 
edilmez. Çok yönlü gündelik pratiklere, hayat şekillerine, sosyal, ekonomik 
ve politik ilişkilere tesiri olmayan bir İslam, nominaldir. Böyle bir Müslüman- 
lıkta, bilgi imana dönüşmez, iman amellere yansımaz. Bir bakarsınız ki, her 
şey kötüye gidiyor; beklenen iyilikler, güzellikler, hak ve hakikat, ahlaki hayat, 
adalet, özgürlük, kardeşlik, birlik ve beraberlik, yüksek tefekkür, estetik ve za- 
rafet, dayanışma ve sevgi hayatımızdan çıkmış gitmiş. Bunun sebebi imanı- 
mızın amellerimize etki etmemesi, bilgilerimizin imana dönüşmemesidir. Bu 
durumda yapılacak şey, bu ayet-i celilenin emrine uyup yeniden iman etmek 
olmalıdır: “Ey iman edenler (yeniden) iman ediniz!” 
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137. Gerçekşu, imân edip sonra inkâra sapanlar, sonra yine imân edip 
sonra inkâra sapanlar, sonra da inkârları artanlar... Allah onları 
bağışlayacak değildir, onları doğru yola da iletecek değildir. 


138. Münafıklara müjde ver: Onlar için gerçekten acıklı bir azap vardır. 


İbn-i Kesir, bu ayetin iman edip de sonra iman ile inkâr (küfür) arasında 
tereddüde düşenler hakkında olduğunu söyler. Yahudiler ve doğrudan mü- 
nafıklar hakkında indiği söylenmişse de, belli bir kişilik profilini çizdiği an- 
laşılmaktadır. Yahudi ve münafıklar, bir yerinden söz konusu kişilik profiliyle 
ilgilidirler. Taberi, ayetin kitap ehliyle ilgili olduğunu söyler. Çünkü önce Hz. 
Musa (a.s)'ya inandılar, sonra Samiri'nin kışkırtmalarıyla altından döktürdük- 
leri bir buzağıya tapmaya başladılar. Hz. Musa, Tur dağından inince yine inan- 
dılar, aradan uzun bir zaman geçti, Musa şeriatını aslına irca eden ve katılaş- 
mış kalplere imanın nurunu ve ilahi merhameti, sevgiyi aşılamaya çalışan Hz. 
İsa (a.s)'ın tebliğini ve misyonunu reddettiler. Üçüncü aşama Hz. Peygamber 
(s.a.v)'in peygamberliğini ve son vahyi inkâr edip bunda da aşırıya gitmeleri, 
işi husumet ve düşmanlık derecesine vardırmaları oldu. Derin bir tarihi pers- 
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pektiften bakıldığında bu böyledir. Nitekim bundan önceki ayete, zaten iman 
etmiş bulunan mü'minlerden yeniden iman etmeleri istenirken, peygamber- 
lerinin tebliğlerine olduğu kadar, kendilerinden önceki peygamberlerin tebli- 
ğine de iman etmeleri istenmekteydi. Bu Nübüvvet zincirini halka halka ören 
peygamberlerin tarihteki sürekliliğini sağlamak bakımından önemlidir. Yahu- 
diler, tarihsel sürekliliği Hz. Musa halkasından sonra kestiler, Hıristiyanlar da 
Hz. İsa'da. 

Diğer açıdan söz konusu profilin münafıklara da uyduğu söylenebilir. Zira 
münafıkın önemli kişilik özelliklerinden biri iman ile inkâr arasında gidip gel- 
mesi, birtür gel-git (medd-ü cezir) hali yaşamasıdır. 143. ayette bu durumdaki 
bir insanın arada bocalayıp durduğundan bahsedilecektir. Gider gelir, bir daha 
gider gelir, eğer imana dönmeyecek olursa, inkârda karar kılmış demek olup 
bu sefer inkârını arttırmaya, ileri götürmeye başlar. 

Bu “nominal Müslümanlar” için de geçerli bir kişilik profilidir. Birtakım 
Müslümanlar inandık dedikleri halde, kendi iç dünyalarında tam olarak var- 
lıklarını ilahi iradeye, İslam'ın hükümlerine tam olarak teslim etmiş değildir- 
ler. Daimi tereddüt hali yaşarlar. Onları buna sevkeden önemli sebep, dünyevi 
hayatın zevkleri, güç ve servet tutkusu, düşman korkusu vb. faktörlerin iman- 
larına baskın gelmesidir. İmanlarından sonra kalpleri bozulur, Müslümanlar 
arasındaki konumlarını terkeder, başka grup ve güçlere eğilim gösteriler. Bir 
müddet sonra da bir miktar güç, para, şöhret veya statü kazandıklarında yap- 
tıklarının ne kadar doğru olduğunu anlatmak, biraz da kendi iç dünyaların- 
da yaşadıkları meşruiyet krizini aşmak üzere olmadık izahlara giderler. Önce 
Müslümanların zaaf ve hatalarını sıralar, arkasında İslam dininin kendisinde 
kusurlar aramaya, hatta dinin amir hükümleri, vecibeleriyle alay etmeye baş- 
larlar. Bu onların artık “inkârda ileri gitmiş olmaları”nın göstergesi olur. 

Ayet, ilginç bir biçimde söz konusu durumun aslında bir tür “irtidat” ol- 
duğunu ima etmekte ancak herhangi dünyevi ve maddi bir müeyyide öngör- 
memektedir. Ayetin tayin ettiği ceza, ahirette acıklı bir azapla karşılaşacak 
olmaları ve bunun muhakkak olacağı hususudur. Bu, acaba bireysel irtidadın 
herhangi bir cezai karşılığının olmadığı, olmaması gerektiğine bir delil teşkil 
edebilir mi? İrtidat siyasi nitelikli olup, meşru İslam yönetimine karşı silahlı 
mücadeleye dönüştüğünde, kamu otoritesini tanımamaya başladığında-me- 
sela Hz. Ebu Bekir örneğinde olduğu gibi zekât/vergi vermeyi reddetme şek- 
linde ortaya çıktığında- tabii ki dinden dönenlerle mücadele etmek gerekir. 
Ama “Dinde yani din seçiminde zor ve baskı yoktur” ilkesince, dine giriş ser- 
best olduğu gibi, dinden çıkış da bireysel olarak serbest midir? Ayet iki defa 


524 ALI BULAÇ-KUR'ÂN DERSLERİ/DIRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


dine girip çıkan ve hatta inkârında ileri gidenlerden söz etmektedir ki, bunlara 
tayin ettiği ceza, ahirette karşılaşacakları acıklı azaptır. (Bkz. 3/Âl-i İmran, 90; 
4/Nisa, 167 ve 63/Münafikun, 3.) 

Elbette ölmeden önce inkârlarından vazgeçip tevbe edenler, yaptıkların- 
dan derin pişmanlık duyup hidayete dönenlerin Allah tarafından affedilecek- 
leri umulur. Fahreddin Razi, “Küfür tevbeden sonra bağışlanır, velev ki bu kü- 
für bin kere dahi olmuş olsa” der. Bu bize Mevlana Celaleddin'e nispet edilen 
“tevbeye çağrıyı hatırlatmaktadır: “Gel, gel, kim olursan ol gel... İster kâfir, 
ister Mecusi, ister putperest ol yine gel. Bizim dergâhımız ümitsizlik dergâhı 
değildir. Tevbeni bin defa bozmuş olsan bile yine gel... “Bu sözün Mevlana Ce- 
laleddin Rumi'ye ait olduğu konusunda bazı kuşkular vardır. Bir görüşe göre 
Hicri 440 yılında vefat etmiş olan Ebu Said-i Ebü'l Hayr isminde İranlı bir şa- 
ire, Tahir Büyükkörükçü'ye göre ise Afzali Kaşin isminde bir zata aittir: İslam 
bakış açısından, bunu söyleyen şair, “Son tevbeni yap öyle gel” demek iste- 
miştir, yüz kere, bin kere tövbeni bozmuşsun, artık bozma, ibadetlere ve dinin 
hükümlerine riayet etmeye başla demek istiyor. Postmodern bakış açısından, 
bu beyitten çıkarılan sonuç şudur: “Gel ve eski hayatına olduğu gibi devam et; 
içki içiyorsan devam et, zina varsa devam et, bedenini teşhir ediyorsan devam 
et.” Bunun, “Ben Kur'an'ın bendesiyim, Muhammed Mustafa (s.a.v)'nın ayak 
tozuyum” diyen Mevlana ile ilgisi yoktur. 

Nihayet, inkârlarında devam ettikleri müddetçe, yüce Allah, onları bağış- 
lamayacağını ve onlara doğru yolu göstermeyeceğini bildirmektedir. 

Allah'ın Elçisi (s.a.v)'ne soruldu: “Cahiliye döneminde yaptıklarımızdan 
sorumlu tutulacak mıyız?” Şöyle buyurdu: “İslam'a girdikten sonra güzel ha- 
reket edenler yaptıklarından sorumlu tutulmayacaktır. Kötülük yapanlar ise 
cahiliye döneminde ve İslam'a girdikten sonra yaptıklarından sorumlu tutu- 
lacaklardır” Rivayetin bir başka versiyonu şöyledir: “İslam'da kötülük yapan, 
öncekinden de, sonrakinden de sorumludur” (Buhari, İstitabetu'l-mürtedin, 1; 
İbn-i Mace, Zühd, 29). 

138. ayette münafıklar için kullanılan “müjde” kelimesi haber vermek, 
sonu mutlaka acı bitecek bir olayı onlara bildirmek içindir. Yoksa müjde, se- 
vinçli bir haber olduğundan mü'minlere verilen haberlerde kullanılır. Bu ifa- 
dede belli bir istihza, dramatik bir ironi söz konusudur. 
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139. Onlar, mü'minleri bırakıp kâfirleri dostlar (veliler) edinirler. 
“Kuvvet ve onuru (izzeti)' onların yanında mı arıyorlar? Şüphesiz, 
“bütün kuvvet ve onur; Allah'ındır. 


Önceki ayetle bağlantısı düşünüldüğünde, birkaç defe inanıp sonra inkâra 
sapanların böyle davranmalarının sebebi, İslam'a ve Müslümanlara olan de- 
rin güvensizlikleri olduğu anlaşılır. Bunların illa da münafık olması gerekmez. 
Gücü, itibarı, güvenliği, zenginliği, makam ve statüyü, kabul görmeyi başkala- 
rının takdirinde ve onayında aramaları, onları bu tür trajik durumlara sürük- 
lemiştir. Belli ki İslam bütün kuvvetiyle kalplerine girmiş değildir, Müslüman- 
larla bir arada olmayı veya onlarla görünmeyi ya da onlarla ortak sorunlar 
karşısında ortak sorumluluklar üstlenmeyi çıkarları, geleceğe ilişkin hesapları 
ve planları açısından sakıncalı bulmaktadırlar. Bu yüzden mü'minleri bırakıp 
inkârcıları dostlar, müttefikler, arkadaşlar, yardımcılar, sırdaşlar edinirler. 
(Bkz. 3/Âl-i İmran, 28.) 

Burada söz konusu Müslümanların -bunlar bireyler olabileceği gibi cema- 
atler, gruplar veya ülkelere de olabilir- içine düştükleri büyük yanılgı şudur: Güç 
ve kuvvet, şeref ve üstünlük, yüksek makam ve itibar, caydırıcılık ve nihai gali- 
biyet Allah'ındır. Bu kesin bir hakikattir (29/Ankebut, 26). Eğer bu zayıf imanlı 
Müslümanlar, tam olarak Allah'a güvenecek olsalardı, O'nun vahyini tebliğ eden 
Hz. Peygamber (s.a.v)'le ve Doğru Yol'u takip etmeye çalışan Müslümanlarla bir 
arada olabilselerdi, kendileri de bu üstünlüğe ve güce sahip olacaklardı. Çün- 
kü izzet, Allah'tan Peygambere ve mü'minlere geçmiştir. (; 10/Yunus, 65;12/ 
Yusuf, 8; 35 /Fatır, 10). Esasında putatapıcıların da, heykel ve putlara perestiş 
etmelerinin sebebi, izzeti hakiki sahibi Allah'ta değil, başkalarında aramalarıdır 
(19/Meryem, 81). O halde kim izzet ve şeref, üstünlük, itibar ve kuvvet arıyorsa, 
bunu sadece Allah'ta arayacak ve O'na bağlanacaktır (35/ Fatır, 10). 

Muhammed Esed, bir noktaya daha dikkat çeker: Buradaki “veli” terimi 
sadece politik ittifakları göstermez; fakat inkârcılarla “ahlaki bir dayanışma”- 
ya da işaret eder. Bu da onlar tarafından onurlandırılma veya eşit kabul edilme 
ümidi ile onların hayat tarzlarını mü'minlerin hayat tarzına tercih etmeyi ifade 
eder. İnatçı inkârcıların hayat tarzının taklit edilmesi, sahih inancın talep ettiği 
ahlaki esaslar ile çatıştığından, bu ilkelerin tedrici olarak terkedilmesine yol 
açar. Esed'in söylediklerini gündelik hayatta gözlemlemek mümkündür. İster 
çıkar ister güvenlik veya başka politik sebeplerle inkârcılarla -makul sınırları 
aşar düzeyde Yahudi ve Hıristiyanlarla, insan haklarını savunuyorlar diye laik- 
lerle- uzun zaman birlikte hareket edenlerin zaman içinde düşünce ve tutum- 

larında belli değişiklikler gözlemlenebilmektedir. 
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140. O, size Kitap'ta: “Allah'ın âyetlerinin inkâr edildiğini ve onlarla 
alay edildiğini işittiğinizde, onlar bir başka söze dalıp geçinceye 
kadar, onlarla oturmayın, yoksa siz de onlar gibi olursunuz” diye 


indirdi. Doğrusu Allah, münafıkların ve kâfirlerin tümünü cehen- 
nemde toplayacak olandır. 


Müslümanlar, zayıf oldukları Mekke'de yaşıyorken, istemedikleri halde 
müşriklerin sohbetlerine katılır, bu arada Kur'an ve Hz. Peygamber (s.a.v) 
hakkında yapılan alaycı (müstehzi) konuşmalara kulak misafiri olurlardı. Bu 
sohbetlere müdahale etme imkânları yoktu, içleri acıyarak da olsa bazen din- 
lemek zorunda kalırlardı. Medine'ye geldiklerinde de, onlardan bir bölümü, 
özellikle inancı henüz tam yerine oturmamış bazen kuşkuya düşenler bu se- 
fer Yahudi hahamlar, münafıklar veya müşrik Araplarla sohbetlerinde benzer 
alaycı konuşmaları dinlerlerdi. Durum farklılaştığından -çünkü artık Müslü- 
manlar güç ve kuvvet sahibi olmuştu-, onlarla oturmak ve kendilerini sakla- 
mak zorunda değildiler. 

İşte buna işaret etmek üzere bu ayet indi. Kur'an-ı Kerim, İslam'ın kutsal- 
larının alay konusu olduğu bu tür sohbetlere katılmayı yasaklamakta, bu soh- 
betlere tanık olanların hemen toplantıyı terketmelerini emretmektedir. Kitap- 
ta indirilen hüküm budur. Yasaklanan, gayrimüslimlerle sohbet, fikri alış veriş, 
seviyeli ve zihin açıcı tartışma (muahedeye zemin hazırlayacak müzakere ve 
muarefe) veya faydalı beşeri ilişki değil, İslam'ın kutsallarının, (mesela Allah'ın 
birliği, Kur'an, Hz, Peygamber'in şahsiyeti, sahabeler, İslam'ın hükümleri, inanç- 
ları vb. konuların) alay konusu olmasıdır. Bunun “hoşgörü” ortak sorunlar kar- 
şısında ortak sorumluluklar yüklenmek demek olan “diyalog”la veya “düşünce 
ve ifade özgürlüğü”yle ilgisi yoktur. Belli bir edeb dairesi içinde her düşünce dile 
getirilebilir, tartışılır. Ama alay, hakaret/tahkir, küçük düşürme başka bir şeydir. 
Nitekim En'am süresinin 108. ayetinde, Müslümanların da başka din ve inanç- 
tan olanların kutsallarına dil uzatmamaları öğütlenmektedir. 

Müslümanlar eğer bu meclislerde sohbetin yönünü veya konusunu de- 
ğiştirmeyecek, konumda iseler, toplantıyı terketmeleri gerekir. Kur'an, böyle 
yapmayacak olurlarsa, kulaklarının bunlara alışacağını, kalplerinin nasır tu- 
tacağını ve bunun sonucunda Müslümanların da onlara benzeyeceğini söyler. 
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İslam'ın kutsallarını alay konusu yapanların münafıklar ve inkârcılar olduğu 
anlaşılıyor. Çünkü ayet, Allah'ın bunların tümünü cehennemde toplayacağını 
haber veriyor. (Bkz. 5/Maide, 57-58; 6/En'am, 68-69 ve 108.) 
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141. Onlar sizi gözleyip-duruyorlar. Size Allah'tan bir fetih (zafer ve 
ganimet) gelirse: “Sizinle birlikte değil miydik?” derler. Ama kâ- 
firlere bir pay düşürse: “Size üstünlük sağlamadık mı, mü'minler- 
den size (gelecek tehlikeleri) önlemedik mi?” derler. Allah, kıyâmet 
günü aranızda hükmedecektir. Allah, kâfirlere mü'minlerin aley- 
hinde kesinlikle yol vermez. 


Mü'minleri gözleyip duranlar, başka bir deyişle adeta pusuya yatmış te- 
tikte bekleyenler, fırsatı kollayanlar henüz iman iyice kalplerine yerleşmemiş 
münafıklar, İslam ile inkâr arasında gidip gelenlerdir. Eğer Müslümanlar içine 
girdikleri bir mücadelede zafer elde edecek olurlarsa, dış yüzleriyle, zahiri du- 
ruş ve görüntüleriyle “Müslüman” olduklarından buna ortak olmaya çalışırlar. 
Ama inkârcılar bir üstünlük elde edecek olursa, bu sefer iç dünyalarında olan 
nifaktan hareketle öbür şapkalarını başlarına geçirip inkârcılara, kendilerini 
Müslümanlara karşı nasıl uyardıklarını veya Müslümanların içinde faaliyet gös- 
tererek zaafa uğrattıklarını, dolayısıyla düşmanlarının üstünlük kazanmalarını 
sağladıklarını söylemeye başlar, sonuçtan pay koparmaya çalışırlar. Böylelerinin 
temel karakteristiği çıkardan ve galip olandan yana olmaktır. (57 /Hadid, 14.) 

Ayetin indiği toplumsal ortamda, münafıkların üzerinde çalıştığı kesim- 
ler Yahudiler veya Müslüman olmaya yatkın inkârcılardı. Ancak ayet tarihsel 
bir kategoriden bahsetmekle yetinmiyor, evrensel yani bütün zamanlar için 
söz konusu olabilecek beşeri bir realiteye işaret ediyor. Her dönemde Müslü- 
manların içinde inançları zayıf, temel kaygıları dünyevi çıkarlar olan gruplar 
olabilir. Bu gruplar Müslümanlara veya onlarla politik çekişme içinde olanlara 
karşı aynı tutum içinde olabilirler. Bu ikiyüzlü tutumu, modern zamanlarda 
gözlemek her zaman mümkündür. 

Ayetin Müslümanların zaferini veya üstünlüğünü “fetih”, inkârcılarınkini 
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“pay (nasip)” şeklinde nitelendirmesi anlamlıdır. Fetih, kazanılan bir zaferde, 
elde edilen bir fayda ve nimette göklerin açılan kapılarından gelen manevi 
yardımlar, bol bereket ve ilahi kutsiyet vardır. “Pay” ise, salt dünyevi bir meta, 
yararlanma aracıdır, mahiyeti itibariyle değersizdir. Faydası ve lezzeti de geçi- 
ci ve sınırlıdır. 

Elbette münafıklar iç dünyalarını hiçbir zaman açığa vurmazlar, temel ah- 
laki tutumları dışarıdan Müslüman görünmektir. Bu yüzden onlarla mü'minler 
arasında daima ciddi çekişme ve mücadeleler olur. Ayet, hep sürecek olan bu 
mücadelede nihai hükmü Allah'ın kıyamet günü vereceğini, onların iç yüzle- 
rini bütün çıplaklığıyla orta yere sereceğini haber vermektedir. Mü'minlere 
düşen ahlaki bakımdan üstünlüklerini muhafaza etmeleri, söz ve davranışla- 
rında tutarlı davranmaları ve hiçbir şekilde ana ilkelerden ve doğru yoldan 
sapmamalarıdır. Bunlara riayet ettikleri takdirde inkârcılar ne yaparsa yapsın, 
şanı yüce Allah, mü'minlerin aleyhinde onlara yol vermez. 

Müslim'de yer alan bir hadise göre (Fiten, 19); Müslümanları zaafa düşü- 
recek olan, birbirlerini zayıflatmaya başlamaları olacaktır. Toplumsal olarak 
Müslümanlar, kötülüğü yayacak, tevbe etmeyi unutacak olurlarsa düşmanla- 
rı onlara musallat olacaktır. Çünkü “Size isabet eden bir musibet, ellerinizin 
kazandıkları sebebiyledir” (42/Şura, 30) buyrulmuştur. Müslümanları zaafa 
düşüren faktörler akıl güçleri, vahyin kendilerine sunduğu zengin imkânlar 
değil, ahlaki bakımdan yozlaşmaları, dinin hükümlerine karşı aldırışsız olma- 
ları, sosyal ve ekonomik hayatlarında adaleti gözetmemeleri, yoksulları koru- 
mamaları ve zulme karşı başkaldırmamalarıdır. 

Birgün Hz. Peygamber (s.a.v) kendisinden sonraki zamanlarla ilgili bir 
kaygısını şöyle ifade etti: “Yüce Allah yeryüzünü önümde katladı. Ben de do- 
gusuyla, batısıyla bütün dünyayı gördüm. Ümmetimin hükümranlığı bana gös- 
terilen yerlere kadar kesinlikle ulaşacaktır. Bana biri kırmızı, diğeri beyaz iki 
hazine verildi (Yani İran ve Bizans'ın hazineleri önüme serildi, ümmetim ora- 
ları fethedecek). Ben Rabbimden, ümmetimi genel bir kıtlıkla yok etmemesini, 
onların üzerine kendilerinden başka bir düşmanı musallat edip de köklerini 
kurutmamasını niyâz ettim. Bunun üzerine Rabbim bana şöyle buyurdu: “Mu- 
hammed! Ben bir hüküm verirsem o geri çevrilmez. Ben sana ümmetini genel 
bir kıtlıkla yok etmeyeceğimi, onlara kendilerinden başka bir düşmanı mu- 
sallat edip de köklerini kazıtmayacağımı vaad ediyorum. Onlar birbirini helâk 
edip esir almadıkça, bütün yeryüzü halkı toplanıp onlara saldırsa bile ben on- 
ların yok edilmesine izin vermeyeceğim” (Müslim, Fiten 19; Ebü Dâvüd, Fiten 
1; Ahmed b. Hanbel, Müsned, V, 278, 284). 
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142. Gerçek şu ki, münafıklar (sözde), Allah'ı aldatmaktadırlar. Oysa 
O, onları aldatandır. Namaza kalktıkları zaman, isteksizce kalkar- 
lar. İnsanlara gösteriş yaparlar ve Allah'ı ancak çok az anarlar. 

143. Arada bocalayıp dururlar. Ne onlarla ne bunlarla. Allah kimi sap- 
tırırsa, artık sen ona yol bulamazsın. 


Bakara süresinin başında (2/8) “Allah'ı aldattığını zannedenlerin aslında 
Allah'ın onları aldattığı” konusu geçmişti. Hiç kimse Allah'ı aldatamaz, çünkü O, 
içlerinde olanı bilir. Ancak Müslümanlardan yana görünerek hareket eden biri, 
Müslümanları aldatır, çünkü iç dünyasını saklamaktadır. “Aldatan bizden değil- 
dir” hükmünce, böyle birinin iç dünyası inkâra, dış dünyası /görüntüsü İslam'a 
aittir Ancak Müslümanlar başkalarının kalbini yarıp içlerine bakmazlar, bu yüz- 
den zahire göre hareket ederler. Müslümanların bu tutumundan istifade edip 
onları aldatan kimseler, feci bir psikolojik yarılma içindedirler. Çünkü Allah'ın 
apaçık gözetimi altında bulunmalarına rağmen, iç dünyalarını göremeyen insan- 
ları aldatmaya devam etmekte, bunu kendileri için mesele görmemektedirler. 

Yaptıklarının hemen cezasını görmediklerinden işlerini yürüttüklerini 
düşünür, aldatmalarına devam ederler. Oysa Allah onlara mühlet veriyor, ken- 
dilerine verilen mühlet onları yanıltmaktadır, sürgit sonuna kadar bu ikiyüzlü 
tutumlarını devam ettireceklerini düşünürler. Bu büyük bir yanılgıdır, çünkü 
hem bu işin ölüm ötesi yani ahiret tarafı vardır; orada hakikat bütün çıplak- 
lığıyla ortaya çıkacak, her şey ayan beyan anlaşılacak ve hak ettikleri cezaya 
çarptırılacaklardır, hem de esasında yakından gözlendiğinde onların samimi- 
yetsiz olduklarını anlamak mümkündür. 

Samimiyetsizlerin iç dünyalarını okuyabilmek için elimizde üç kriter var: 

a) Nasıl namaz kıldıklarına bakmak. Münafıkların önemli belirtilerinden 
biri namaza üşenerek, isteksizce kalkmaları; huşu ve vecd ile namazı kılma- 
maları. “Namaz dinin direği”dir, amellerin en şereflisidir. Dini hayatın içinde- 
ki anlamını iyi kavramayanlar, angarya telakki ederler. Hz. Peygamber (s.a.v) 
şöyle buyurmuştur: “Münafıklara en ağır gelen namaz yatsı ve sabah namazı- 
dır” (Buhari, Mevakit, 20; Müslim, Mesacid, 252). 
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b) Tutum ve davranışlarında gösterişe düşkündürler. Müraice hareket 
ederler, çünkü insanların onları “iyi Müslüman, iyi insan” görüp algılamalarını 
(rü'yet'ten mürai) arzu ederler. Bununla dünyevi çıkar ve statü elde ederler, 
takdir görürler, nefisleri kabarır, övülmekten hoşlanır, egoları şişinir. (Bkz. 2/ 
Bakara, 264; 107 /Maun, 4). 

c) Allah'ı çok az zikrederler. Sadece açıkta veya başkalarıyla az namaz kıl- 
maları dolayısıyla değil, bunun yanında namazlarında rükünleri de eksik ye- 
rine getirirler. Esasında özel hayatlarında, evlerinde ve iç dünyalarında Allah'ı 
çok az akıllarına getirirler. Zaten O'nu yeterince ve layıkıyla zikredip bunun 
manevi zevkini tadabilselerdi hem yaptıklarından dolayı O'ndan korkar, hem 
O'nun zikri huzursuz kalplerini tatmin eder, böylesine ikiyüzlüce yollara te- 
vessül etmezlerdi. 

Bu samimiyetsiz ve ikiyüzlü insanların özellikleri kişiliklerinin ikiye bö- 
lünmesi, şizofrenik bir ruh hali içinde yaşamalarıdır. Efendimiz, münafıkla- 
rı iki sürü arasında bir türlü hangisine katılacağına karar veremeyen şaşkın 
koyuna benzetmiştir. (Müslim, Sıfatu'l-münafıkin, 17; Nesai, İman, 31; Müs- 
ned, Il, 48.) Kişiliği parçalanmış kişinin kararı yoktur, bir o yana bir bu yana 
savrulup durur. Şaşkınlık içinde yaşar, dünyevi çıkar hesapları onu sağa sala 
sürükler, nerede bir menfaat görse oraya yönelir. Ahlaki bir sabitesi yoktur, 
bu yüzden ayağını arz üzerinde sağlam basmaz. Böyleleri ruhen huzursuz, ka- 
rarsız ve istikrarsız, sabitesiz ve yönsüz olur. Bir özgüven içinde yol almayı 
başaramaz, sürekli yalpalarlar; iman ve inkar onları zıt yönlere çekmektedir:. 

Mü'minlerin belirgin vasfı onların “sebat” etmeleridir (14/İbrahim, 27). İç 
dünyasında sabiteleri ve sebatı olan, bu nimete Allah'ı devamlı zikrederek sa- 
hip olduğunu yakinen bilir. Çünkü gerçekten “Kalpler ancak Allah'ı zikrederek 
mutmain olur” (13/Ra'd, 28; 89/Fecr, 27). 

Böyleleri bahtsızdır; yanlış tutumları dolayısıyla Allah onları doğru yol- 
dan saptırmıştır, bunlara yol bulunmaz. 
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144. Ey imân edenler, mü'minleri bırakıp kâfirleri veliler (dostlar) 


edinmeyin. Kendi aleyhinizde Allah'a apaçık olan kesin bir delil 
vermek ister misiniz? 


Mü'minler, mü'minleri bırakıp inkârcıları dost edinmemeleri konusunda 
sıkça uyarılmaktadırlar (Bkz. 3/Âl-i İmran, 118-119). Çünkü bazen araların- 
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daki insani ilişkiler “iyi” olsa da, temeldeki din ayrılığı belli şartlarda görüş 
ayrılıklarına ve çatışmalara sebebiyet verebilir. 

Buradaki “veli” kelimesini şahsi ve duygusal dostluk ilişkisi şeklinde dü- 
şünebileceğimiz gibi, sırdaş veya ittifaka dayalı çok yönlü ilişkiler bütünü şek- 
linde de düşünebiliriz. Tabii ki karşılıklı ortak çıkarlara dayalı ya da zorunlu 
hallerin gerekli kıldığı anlaşmalar bu yasağa dâhil değildir (Bkz. 3/Âl-i İmran, 
28; 60/Mümtehine, 7-8). Bunların dışındaki dostluk veya ittifak ilişkileri ya- 
saklandığına göre, mü'minlerin bu türden ilişkilere girmesi Allah karşısında 
kendi aleyhlerinde bir delil oluşturmaları anlamına gelir. Bu yasağın önemli 
psikolojik sebepleri var. Kişi iman ettikten sonra inkâra karşı kesin bir tutum 
içine girer, kalbinde inkâr ile arasına açık mesafe koyar. Dostluk veya ittifak 
ilişkileri ise mesafeleri kaldırır, karşılıklı sevgi, yakınlaşma ve iç içe girmeyi 
gerekli kılar. Hele başka mü'minler topluluğuna karşı veya onların aleyhlerin- 
de olmak üzere inkârcılarla ittifak ilişkisine girmek, bir tür nifak pozisyonu 
takınmakla aynı anlama gelir. Sürüp giden dostluklar veya zahirde zorunluluk 
eseriymiş gibi kurulduğu öne sürülen ittifaklar bu türden psikolojik yakın- 
laşmalardan kaynaklandığından, bunu Allah'tan başka kimse bilemez. Allah 
inkârcılara kalbi yakınlık duyan, açıktan mü'minlerden yanaymış görünüp şu 
veya bu bahane ile onlarla ittifak ilişkisine girenlerin iç dünyalarını, kalplerin- 
de olup biteni hakkıyla bildiği için, onların bu başkalarına gizli olan tutumları 
Allah nezdinde açık bir delildir. 

“Ruhu'l-Beyan”ın sahibi Bursevi gayet ilginç bir tefsire işaret etmektedir. 
Ona göre ayette geçen “sultan” hüccet, delil, burhan demektir. Emire sultan de- 
nir ve bununla hüccet kastedilmiş olur. Ayetteki sultan kelimesine vali, yöne- 
tici anlamı vermek de caizdir. Bu takdirde anlam şöyle olur: Üzerinize Allah'ın 
emrine boyun eğen, suç işlediğinizde sizi cezalandıracak bir yönetici olmasını 
ister misiniz? Bursevi'nin bu tefsiri, “Nasıl iseniz, öyle yönetilirsiniz” hükmü- 
ne uygun düşmektedir. Eğer mü'minler samimiyetle Allah'a, hükümlerine ve 
mü'minlerin ortak çıkarına ve davasına bağlanacak olurlarsa, Allah onlara 
adil, merhametli, kucaklayıcı bir yönetim ve yönetici nasip eder; aksi durum- 
da ise onlara ceza olacak biri tepelerine biner. Hasan Basri şöyle demiştir: 
“Nifak kapımızı çaldı; Haccac-ı Zalim'i tahta çıkardı, ona sarık sarıp kılıç kuşat- 
tı” Tarihte “5. Halife” unvanını alan Ömer bin Abdülaziz'in de “Ümmetler mü- 
nafıkları ile bir araya gelecek olsa, biz Haccac ile onlara üstün oluruz" dediği 
rivayet edilir. 

Burada toplum ve siyaset felsefesini ilgilendiren önemli ipuçları vardır. 
Toplumun ahlaki formasyonu ile yöneticilerin kalitesi arasındaki ilişki söz 
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konusudur. Yönetimin iyi olmasını sağlayan, dayandığı ahlaki ve hukuki il- 
kelerin iyi olması kadar, yöneticilerin iyiliğinden bağımsız olarak yönetilen- 
lerin ahlaki tutumu, adalete, hukukun üstünlüğü ilkesine olan bağlılıklarıdır. 
Yöneticiler iyi olmasa da, eğer toplum iyiyse zaten onları başında tutmaz, şu 
veya bu yolla onları değiştirmeye çalışır. Elbette yöneticilerin de iyi olma- 
sı nurun ala nurdur. Ancak genel olarak yöneticiler bir bakıma yönetilenle- 
rin aynası hükmündedir. Mürcie, zorba yönetimleri böyle meşrulaştırmaya 
çalışıyordu ama Mürcie'nin ihmal ettiği hakikat şuydu ki, mü'minler hakka, 
adalete ve İslam'ın asli hükümlerine talip olup bu yönde mücadele edecek 
olurlarsa, zorba yönetimler alaşağı olur, yerlerini Ömer bin Abdülaziz gibi 
adil yöneticiler alır. 


g0t0ğ İyuai Zİ dei SİZİEN Ga JELİN EİN 3 önal! Öl 

İŞİ Sİ) çağ İykalkiş SİN, İyazaikli İşli İşi daş Yİ 

İsak sık lake hk b öşağlı Al 58 iğ Öğ ge 
grev lüle ŞSLA AİN G5 llalş a3 A öl ala, ZİN 


145. Gerçekten münafıklar, ateşin en alçak tabakasındadırlar. Onlara 
bir yardımcı bulamazsın. 

146. Ancak tövbe edenler, ıslah edenler, Allah'a sımsıkı sarılanlar ve 
dinlerini katıksız olarak Allah için (halis) kılanlar başka; işte on- 
lar mü'minlere büyük bir ecir verecektir. 

147. Eğer şükreder ve imân ederseniz, Allah size neden azap etsin! Al- 
lah şükrün karşılığını verendir, bilendir. 


vu 


İslam'ın hiç sevmediği “nifak”la ilgili üç kategoriden söz edilebileceğini 
söylemek mümkün: 

a) İç dünyasını tamamen inkârın istila edip dış yüzünü İslam boyasıyla 
boyayanlar. Bunların içi ve dışı bir değildir; 

b) Yukarıda 143. ayette iman ile küfür, Müslümanlar ile inkârcılar arasın- 
da gidip gelenler, duruma göre şu veya bu tarafa yalpalayanlar; 

c) Asli veya nihai tercihleri imandan yana olduğu halde, bazı tutum ve 
davranışları yüzünden nifak pozisyonuna girenler. Yalan söylemek, verdiği 
sözde durmamak, emanete ihanet gibi (Buhari, İman, 24; Müslim, İman, 107). 

145. ayette ilk kategorideki ikiyüzlü münafıkların ateşin en alçak taba- 
kasında yer alacakları belirtilmektedir. Bunun için kullanılan kelime “dere- 
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ke”dir. Dereke, deniz vb. şeylerin dip noktasıdır. Derk-i esfel cehennemin en 
alt tabakasıdır. Razi, Leys ve Dahhak'tan nakillerde bulunarak, derekenin en 
dip, en aşağı, en alçak tabaka, “derece”nin ise “üst tabaka” olduğunu söyler. 
Aşağı doğru iniş veya düşüşü “dereke”, yukarıya doğru yükselişi “derece” ile 
ifade ederiz. Kurtubi, cehennemin “en üstte Cehennem olmak üzere Laza, 
Hutama, Saiyr, Sekar, Cahiym ve Haviye” şeklinde yedi tabakaya ayrıldığını 
kaydeder. 

Münafıklar cehennemin en alt tabakasındadırlar. Hz. İsa'dan gökten sofra 
indirmesini talep edip de, bu mucizeyi yine inkâr edenler (5/Maide, 115) ve 
Hz. Musa'nın açık tebliğine ve gösterdiği dokuz mucizeye (17/İsra, 101) ta- 
nık olduğu halde inkârda ısrar eden Firavun hanedanı ve yakın çevresi (40/ 
Mü'min, 46) de cehennemin alt tabakalarında azap görecek kimselerdir. Bu üç 
insan grubu, hakikate apaçık olarak tanık oldukları halde, çıkarları, önyargıla- 
rı, inatları ve nefislerinin tutkuları yüzünden Allah'ın iradesine teslim olmayı 
reddeden kimselerdir. 

Münafıklar iç dünyalarındaki karanlık ilişkiler ve başkalarına karşı sami- 
miyetsizlikleri dolayısıyla sürekli bir biçimde ahlaki ve ruhu bakımdan düşüş 
hali içinde yaşamaktadırlar ki, dünyadaki bu trajik hallerinin ahiretteki tam 
karşılığı ateşin dibi olan düşük tabakadır. Münafık açık ki, inkârcıdan daha 
zorlu bir azap görecektir, çünkü hiç değilse inkârcı kendini açığa vurmakta, 
dolayısıyla ona karşı nasıl bir tutum takınılacağı az çok belirlenebilmektedir. 
Münafık toprak altında gizli yol ve tünelleri takip ederek yol aldığından yani 
sürekli bir biçimde kendini gizlediğinden ona karşı koruma tedbirleri almak 
zordur. Bu düşük ahlaki karakterleri dolayısıyla ikiyüzlü kimselere bir dost ve 
yardımcı bulunmaz. 

Tabii ki herkes için daima kendini düzeltme yolları açıktır. Merhame- 
ti bol olan Yüce Allah böyleleri için tevbe kapısını açık tutmaktadır. Yaptık- 
larından samimiyetle pişmanlık duyup dönenler, özeleştiri yapıp tutum ve 
davranışlarını ortak yarar ve güzel-iyilik yönünde değiştirenler, barışa hiz- 
met edenler; yaptıklarını sadece Allah için yapma azmini kazananlar; kö- 
tülükleri terketmeyi, güzelliklere ve iyiliklere sarılmayı ve her şeyi Allah'ın 
hoşnutluğunu kazanmak üzere yapanlar kurtulabilirler. İşte bu iç devrimi 
gerçekleştirip kişilik ve kimliklerini değiştirebilenler mü'minlerle beraber 
sayılacaktır, onlarla aynı kategoride addedilecek ve onlar gibi ecirden yarar- 
lanacaklardır (32 /Secde, 17). 

Ayette “sevfe”nin kullanılması, eğer ecri kazanacak olan eski münafıklar 
ise, belli bir süre kendilerini iman, salih amel, şükür, tevbede sebat ve güzel- 
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likleri geliştirmede gayret gibi konularda ortaya koymaları beklenir. Bu, bü- 
yük bir ümittir, Allah kimsenin ecrini zayi etmez, güzel davranışlarda bulunan 
mutlaka güzel karşılığını bulur. Temiz niyet ve samimiyetle işe koyulana Allah 
anında cevap verir: “Kulum bana bir karış yaklaştığında ben ona bir arşın yak- 
laşırım. O bana bir arşın yaklaştığında ben ona bir kulaç yaklaşırım. O bana 
yürüyerek geldiği zaman ben ona koşarak varırım” (Buhari, Tevhid, 50; Müs- 
lim, Zikir, 2,3). 

Yüce Allah kimseye azap etme heveslisi değildir. Eski çağlarda bazı top- 
lumların tanrı tasavvurunda ilahlar insanı sevmez, onu kıskanır ve ellerinden 
geldiğince ona eziyet ederlerdi. Yalancı tanrıların sadistçe özellikleri vardı. 
Haksız yere intikam almaya kalkışırlardı. Allah merhametlidir, adildir, şefkat- 
lidir, kerimdir, tevbeleri kabul edendir. Kulunu sever, ona yardım eder; ama 
haklıyı haksızdan, zulme uğrayanla zulmedeni birbirinden ayırır ve ceza ve- 
receği zaman adil davranır. Cehennem azabının bir kısmı bazıları için tedavi 
hükmündedir, dünyada elde edemedikleri şifayı, sağlığı oranın çetin tedavisin- 
den geçmek suretiyle elde edeceklerdir. 

Allah bunca nimet ve imkân sunmuştur bize. Eğer insan yeteri kadar şük- 
redecek olsa Allah onu niçin azaplandırsın? İnsanın şükretmesi -ve elbette 
akledip iman etmesi- hem kendisinin, hem diğer insanların ve canlı tabiatın 
yararınadır (39/Zümer, 7). Bütün insanlar inkâra sapacak olsa yüce Allah'a 
zerre miktarı zarar veremezler; diğer bütün varlık âlemi O'nu tesbih etmek- 
te, yüceltmektedir. Allah az da olsa şükrün karşılığını bol bol verir: “Andol- 
sun, eğer şükrederseniz gerçekten size arttırırım ve antolsun, eğer nankörlük 
ederseniz, şüphesiz, benim azabım pek şiddetlidir” (14/İbrahim, 7). Müna- 
fık'ın ana hastalığı samimiyettir, münafık veya onun huyunu edinmiş olanlar 
tevbe edip de her işlerini samimiyetle, riyasız ve gösterişsiz Allah rızası için 
yapacak olurlarsa kurtulurlar. 


ayaza AİN 5 pall öy Yİ) EİN öya e yla ZİN AİN Ea 
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148. Allah, zulme uğrayanlar dışında, kötü sözün açıkça söylenmesini 
sevmez. Allah işitendir, bilendir. 


149. Bir hayrı açıklar ya da gizli tutarsanız veya bir kötülüğü bağışlar- 
sanız, şüphesiz Allah, affedicidir, güç yetirendir. 
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Yüce Allah, kötülüğü sevmez; ne açıkta olanını ne gizli yapılanını. Fiil ola- 
rak sevmediği gibi söz olarak da dile getirilmesini, yayılmasını, kültürel ola- 
rak kanıksanmasını, insanların kötülük karşısında duyarsızlaşmasını sevmez. 
Kötülük, çirkinlik, haksızlık, zulüm, sömürü, edepsizlik hoş görülemez. Ayet 
aslında, insanın içinden geçse bile -ki çoğu zaman kötülüğü Şeytan insan kal- 
bine telkin eder ve dile getirmesini ister; insan da o anda kötü sözün şehvetine 
kapılıp Şeytan'ın telkinlerine uyar- olgun insan içinden geçen kötülüğü açığa 
vurmaması gerektiğini adeta hatırlatır, genel ahlaki bir kuralın bir kere daha 
altını çizer. Fakat bir istisna da yapar. O da, haksızlığa uğrayanın açıktan da 
olsa kötü bir sözü dile getirmesi durumudur. (Bkz. 42/Şura, 41-43.) 

Eğer İslam'da bir “hoşgörüden (tolerans)” söz etmek mümkünse, izin ve- 
rilen yegâne hoşgörü bu insanlık durumudur. Gözümüzün önünde dinin ya- 
sakladığı fiiller cereyan ettiğinde elimizle veya dilimizle müdahalede bulun- 
mayıp “İslam hoşgörü dinidir, herkes dilediğini yapar, isteyen zina eder, isterse 
içki içer; biz kimsenin hayat tarzını eleştirmeyiz” demek İslamiyet'in yabancı- 
sı olduğu bir hoşgörüdür. Burada sözü ettiğimiz hoşgörü bambaşka bir konu 
olup, zulme /haksızlığa uğrayan birinin başından geçeni, çektiği acıyı açıkça 
dile getirmesi, Elmalılı'nın ifadesiyle feryat etmesi, bağırması, başkalarını du- 
rumundan haberdar etmesi halidir. Mesela dayak yiyen birinin sövüp saydığı- 
nı gördüğümüzde, yapmamız gereken, ona “-Sen ne biçim konuşuyorsun, bu 
sözleri sarfetmek ayıp değil mi?” deyip çıkışmak değil, ona dayak atana mü- 
dahale etmek olmalıdır. Dayak yiyen, elinden başka şey gelmediği için feryat 
etmektedir. 

Müfessirler söz konusu istisnanın zulme uğrayanın, kendini haksızlıktan 
ve devamından koruması için Allah'a dua etmesi; kendisine haksızlık yapana 
beddua etmesi; zulme karşı koyma gücü olmadığı için sövüp küfretmesi -inkâr 
manasında küfür değil elbette-; yeterince ağırlanmayan misafirin söylenmesi, 
belki nispeten ağır sözlerle sitemde bulunması şeklinde ortaya çıkacağını söy- 

lemişlerdir. Fakat burada daha farklı ve geniş kapsamlı bir insanlık durumuna 
işaret edildiğini söyleyebiliriz. 

Ana hatlarıyla ele alındığında insanlar arasındaki ilişkiler eşitsizdir; eğer 
kişiler takva sahibi değillerse, kendi nefislerinin istek ve tutkularına, hırs ve 
ihtiraslarına kapılmışlarsa, sahip olduklarıyla yetinmeyip başkalarının hak ve 
hukukuna tecavüz etmek suretiyle güç, statü ve servet sahibi olmayı kafaları- 
na koymuşlarsa, ya da anlık öfkelerine kapılıp fiziki güçlerinin yettiği kimse- 
leri hırpalıyorlarsa, dayak atıp acıtıyorlarsa, bu gibi durumlarda karşı koyma 
gücü olmayanın elinden gelen şey bağırıp çağırmak, daha çok dayağa rağmen 
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sövüp küfretmek, acısını feryatlar ederek dile getirmek ve etkili olacağını dü- 
şündüğü kimselere derdini anlatmak, şikâyette bulunmak olur. Bazen sövüp 
saymak refleksif olarak zulmedene karşı koyma, onu da sözle dahi olsa acıtma 
yöntemidir. Kur'an-ı Kerim, böylesi durumlarda insanın bağırıp çağırmasını, 
kendisine gaddarca el kaldırana veya hakkını gasp edenlere karşı susmayıp 
kötü sözle dahi olsa karşı koymasını tolere etmektedir. Çünkü esasında dayak 
yiyen biri, kendini kontrol edemez, bağırıp çağırır, söver küfreder. 

Bireysel düzeydeki haksızlıklara karşı koyma, söylenme durumunun dı- 
şında gurup veya toplum halinde de haksızlıklara uğrayanların benzer söylen- 
melerini tolere etmek gerekir. Toprakları işgal edilmiş, mal ve mülkleri talan 
edilmiş, ırzları ve onurları saldırıya uğramış ülke halkları elbette herkesten 
çok seslerini yükseltecek, acılarını dile getirecek ve dünya kamuoyunu hare- 
kete geçirmek isteyeceklerdir. 

Zulme uğrayanlar öçlerini alırlar ama haddi aşmazlar. Bu konu şiirle ilgili 
temel bir değerlendirme yapıldığında Şuara süresinde ele alınmaktadır (Bkz. 
26/227). Haksızlığa uğrayan bağırır çağırır, normal zamanlarda ağza alın- 
mayacak sözleri de söyler, bunlar anlaşılabilir tepkilerdir. Ama yine de iftira 
etmekten kaçınması; yalan söylememesi; bunlardan kaçınmak üzere azami 
gayret göstermemesi gerekir. Hadiste şöyle buyrulmuştur: “Kavgayı başla- 
tan günahkâr olur ancak haksızlığa uğrayan kişi, sınırı aşarsa durum değişir” 
(Müslim, Birr, 68). Demek ki, haklı iken haksız duruma düşmemek gerekir. Al- 
lah her şeyi hakkıyla, tam olarak işitendir, bilendir; kimin hangi sözlerini sar- 
fettiğini işitir; kimin kime haksızlık yaptığını veya hakkını arar ve zulme karşı 
koyarken haddi aşıp aşmadığını bilir. 

Hayırlar ya açıktan yapılır veya gizli. Her ikisi caizdir. Ancak tabii ki gizli 
yapılan hayır daha efdaldir. Hatta sağ elin verdiğini sol elin görmemesi tavsi- 
ye edilmiştir. Buna rağmen bazı durumlarda mesela başkalarını buna teşvik 
etmek, hayır kültürünü toplumda yaygınlaştırmak amacıyla hayrı açıktan yap- 
mak da mümkündür, belki de yerine göre elzemdir. 

Yukarıda haksızlığa uğrayanın psikolojik tepkisinden söz etmiştik. Bu- 
rada, eğer gücü yeterse ve herkes için bir yarar, barış ve huzur getirecekse, 
kişinin maruz kaldığı bir kötülüğü affetmesinin makbul bir tutum olduğuna 
işaret edilir. Gücü yettiği, imkânı olduğu halde kötülüğü affeden kişi Allah'ın 
afuv ve kadir sıfatlarının izlerini üzerinde taşımış olur; Allah'ın affına mazhar 
olur, onun ödülü Allah'a ait olur (42 /Şura, 40). “Sadaka malı eksiltmez. Allah 
affedenin izzetini arttırır. Allah için alçakgönüllülük göstereni Allah yükseltir” 
(Müslim, Birr, 69). 
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150. Allah'ı ve elçilerini (tanımayıp) inkâr eden, Allah ile elçilerinin 
arasını ayırmak isteyen, “Bazısına inanırız, bazısını tanımayız” 
diyen ve bu ikisi arasında bir yol tutturmak isteyenler. 
151. İşte bunlar, gerçekten kâfir olanlardır. Kâfirlere aşağılatıcı bir 
azap hazırlamışızdır. 
152. Allah'a ve Resülü'ne inananlar ve onlardan hiçbiri arasında ayrım 


yapmayanlar, işte onlara ecirleri verilecektir. Allah, bağışlayan- 
dır, esirgeyendir. 


Bu üç ayette, insanoğlunun “Allah ve din” karşısında alabileceği muhtemel 
tutumlar anlatılmaktadır: 

a) Ateistler: Ne Tanrı'nın varlığına inanırlar ne Tanrı'nın insanlara elçi- 
ler (rüsul) gönderdiğini kabul ederler: “Allah'ı ve elçilerini inkâr edenler” 
Bunlara göre içinde yaşadıkları evin mimarı, yapım ustası ve işçileri olmadan 
kendi kendine inşa edilmiş bulunmaktadır. Varlık âlemi (evren) de böyledir, 
kendi kendine vücut bulmuş, kendi yasalarını (kozmik ve tabii) kendisi koy- 
muştur, anlamdan ve amaçtan yoksun olarak zaman içinde akıp gitmektedir. 

b) Deistler: Tanrı'nın varlığına inandıkları halde, Tanrı'nın elçiler gön- 
derdiği fikrini reddedip vahyin hakikatini inkâr edenler: “Allah ile elçileri- 
nin arasını ayırmak isteyenler.” Deistlerin bir bölümü de “Hz. Muhammed 
eski dinlerin etkisinde kalıp Kur'an'ı vücuda getirdi” veya “Elimizde sahih bir 
Kur'an metni yok, Hz. Muhammed'din vahiy kâtiplerine yazdırdığı parçalar 
kaybolmuş, tahrifata uğramış, Hz. Ebu Bekir ve Hz. Osman zamanında bir Mus- 
haf vücuda getirilip diğerleri resmi kararla yakılıp imha edilmiştir” diyenler. 
Deistlerin Tanrı'nın varlığına, hatta tek bir Tanrı'ya inanmalarının herhangi 
bir değeri yoktur. Çünkü Kur'an'a göre “Onlar “Allah hiçbir şey indirmemiştir' 
diyerek Allah'ı hakkıyla takdir etmiş değildirler” (6/En'am, 91). İnancın üç 
temel esası var ki, bunlardan biri olmayınca diğerleri de yok hükmündedir. 
Allah'ın birliği inancı tevhid, ahiretin varlığı ve Nübüvvet-risalet. Amentü'nün 
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diğer esasları melekler, kitaplar ve varlık âleminde her şeyin yüce Allah'ın 
kudret eli altında olması bunlarla ilgilidir. 

“Peygamber” fikrinin merkezi önem taşımadığı Sabiiler, Mecusiler, Budist- 
ler, Brahmanistler, Taoistler, Shintoistler vb.nin de bu gruba dâhil olduklarını 
söyleyebiliriz. 

c) Kitapehli: Tanrı'nın varlığına ve elçi gönderdiğine inanıp, bir kısmını 
kabul ederken bir kısmını reddedenler: Yahudiler, Hz. Musa'yı kabul ederken, 
Hz. İsa (a.s)'nın ve Hz. Muhammed (s.a.v)'in peygamberliklerini tanımazlar. 
Hıristiyanlar, Hz. Musa'yı ve Hz. İsa'yı teyit ederlerken, Son Peygamber Hz. 
Muhammed (s.a.v)'in risaletini inkâr ederler: “Bazısına inanırız, bazısını ta- 
nımayız' diyenler.” (Bkz. 2/Bakara, 136 ve 285.) 

d) Arada kalanlar; Tanrı'nın varlığı, vahiy, risalet ve İslam Şeriat'ı konu- 
sunda tereddüt içinde yaşayanlar. Her ne kadar klasik müfessirler bu grubun 
“münafıklar” olduğunu söylemişlerse de, günümüzde agnostikleri ve laik/se- 
küleristleri bu kategoriye dâhil etmek mümkün. Şöyle ki: 

aa) Tanrının varlığının bilinemeyeceğini öne süren agnostikler (bilinmez- 
ciler/la edriciler), bir türlü karar veremedikleri için, “Bilmiyorum, ilgilenmi- 
yorum, olabilir de olmayabilir de, birşey söyleyemem, acaba gönderdi mi” diye 
soranlar, 

bb) “Dini hükümleri toplumsal ve kamusal hayatın dışına çıkarmak” iste- 
yenler: “Bu ikisi arasında bir yol tutturmak isteyenler”. 

e) Allah'ın varlığına, tarih boyunca peygamberler gönderdiğine, Hz. 
Âdem'den Son Peygambere kadar -salat ve selam hepsinin üzerine olsun- Nü- 
büvvet zincirinde yer alan bütün peygamberlere inanan ve aralarında ayırım 
yapmayan Müslümanlar (Bkz. 2/Bakara, 281). 

Kur'an bakış açısından ilk dört kategoride yer alanlar, bir bütün veya kıs- 
mi olarak hakikati inkâr ettikleri için “küfür” şemsiyesi altında toplanmakta- 
dırlar. Sahih iman bir bütündür, bölünme ve parçalanma kabul etmez. Allah'ın 
varlığına inanan, O'nun insanlara doğru yolu öğretmek üzere peygamberler 
de göndereceğini kabul eder. Peygamberler, bir diğerini teyit eden elçilerdir; 
hepsi aynı mesajı, tek bir dini tebliğ etmişler, vahiy kaynağından beslenmişler- 
dir. Peygamberler, filozoflar gibi değildirler, hiçbirinin öğrettikleri diğerlerinin 
öğrettikleriyle çelişmez, aksine doğrular, yabancı unsurlar karışmışsa tashih 
eder ve tamamlar yani kemale erdirir. Son Peygamber de bunu yapmış, dini 
kemale erdirmiştir. Son Peygamber'in risaletini veya Nübüvvetini kabul etme- 
mek, inkâr içinde yer almak demektir. 

Bu açıdan bakıldığında kâmil imana Müslümanların sahip olduğu görü- 
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lür. Onlar, Allah'a, peygamberlerine inanırlar, aralarında ayırım yapmazlar. Bu 
imanları ve elbette imanlarının besleyip yönlendirdiği tutum ve davranışları, 
insan ve toplum ilişkileri dolayısıyla ecir sahibi olacaklardır. Allah çokça bağış- 
layan, merhamet edendir. 
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153. Kitapehli, senden kendilerine gökten bir kitap indirmeni istiyor. 
Müsa'dan bundan daha büyüğünü istemişlerdi. Demişlerdi ki: 
“Bize Allah'ı açıkça göster." Böylece zulümlerinden dolayı onlara 
yıldırım çarpmıştı. Ardından kendilerine apaçık belgeler geldik- 
ten sonra, buzağıyı (ilâh) edinmişlerdi. Yine bundan dolayı onları 
affettik ve Müsa'ya apaçık olan ispatlayıcı bir delil verdik. 

154. Kesin söz vermeleri dolayısıyla Tür'u üstlerine yükselttik ve on- 
lara: “Bu kapıdan secde ederek girin” dedik ve onlara: “Cumarte- 
sinde haddi aşmayın” da dedik. Ve onlardan kesin bir söz aldık. 

155. Onların kendi sözlerini bozmaları, Allah'ın âyetlerine karşı inkâ- 
ra sapmaları, peygamberleri haksız yere öldürmeleri ve: “Kalp- 
lerimiz örtülüdür” demeleri nedeniyle (onları lânetledik.) Hayır; 
Allah, inkârlar dolayısıyla ona (kalplerine) damga vurmuştur. On- 
ların azı dışında, inanmazlar. 


Bu ayetler grubunda İsrailoğullarının geçmişte kendi peygamberlerine 
yaptıkları şeyin bir benzerini Hz. Peygamber'e yaptıkları anlatılır ve bu ve- 
sile ile tarihsel bir olaya dikkat çekilir: Kendilerine tebliğ yaptığında Yahudi- 
ler, Hz. Peygamber'den gökyüzünden bir kitap -muhtemelen bir bütün olarak 
Mushaf- indirmelerini talep etmişlerdi. Çünkü Hz. Musa onlara yazılı levhalar 
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getirmişti. Tabii ki niyetleri inanmak için kanıtlar istemek değil, işi zora sok- 
mak, biraz da Hz. Peygamber'i alaya almaktı. Ellerine sahiden somut bir kitap 
verilecek olsaydı bile, “bunun sihir ürünü bir şey” olacağını iddia edecek, yine 
inanmayacaklardı (6/En'am, 7). 

Buna şaşırmamak gerekir, çünkü kendi peygamberlerinden çok daha tu- 
haf talepte bulunmuşlardı: “Bize Allah'ı göster!” (2/Bakara, 55). Bu olmaya- 
cak bir talepti ve hayli erken bir zamanda öne çıkarılan pozitivist bir meydan 
okumaydı. Göz belli mikro dalgalar arasındaki nesneleri görebiliyorken, me- 
sela mikropları veya milyonlarca ışık yılı ötedeki yıldızları görme kabiliyeti- 
ne sahip değilken, nasıl olur da Allah'ı çıplak gözle görebilecekti? Bu meydan 
okuma şiddetli bir ceza ile, üzerlerine yıldırımların düşmesiyle karşılık buldu. 
İsrailoğulları, Hz. Musa ve Hz. Harun'un açık uyarılarına aldırmayıp altından 
döktükleri buzağıyı put edindiler, ona tapınmaya başladılar; Tanrı kavramını 
maddi-somut nesneye indirgediler, üstelik en çok sevdikleri altın ve parada 
sembolize ettiler. Oysa onlara Hz. Musa ve Hz. Harun'un hakikati tebliğ ettik- 
lerine dair apaçık belgeler, mucizeler (beyyinat) gösterilmişti: Asa'nın küçük 
bir ejderhaya dönüşüp sihirbazların yılanlarını yutması, Nil nehri kızıla bo- 
yanmış, kurbağa ve çekirge istilası vuku bulmuştu. En önemlisi bizzat kendi- 
leri mucizeyi tecrübe etmiş, hakka'l-yakin yaşamışlardı; Kızıl Deniz'in içinden 
geçmişlerdi. Öyle iken isyan etmiş, söz dinlememişlerdi. 

Yine affedildiler. Söz verdiler (Bkz. 2/Bakara, 83-84). Yüce Allah, onları 
Tur'un eteklerine yerleştirdi. Tur kutsal dağdır, kutsalın bereketinden yarar- 
lanacak, bu arada ilahi ve nebevi bir eğitim sürecinden geçerek, Allah'ın yer- 
yüzündeki mesajını bütün beşeriyete tebliğ edeceklerdi (2/Bakara, 63). Fakat 
Hz. Musa, levhaları almak üzere 40 günlüğüne kutsal dağa çıkınca, onlar yine 
sapıttı. Bu sefer onlara Beyt-i Makdis'in kapısından “secde ederek girme” emri 
verildi, cumartesi günü iş yapmaları yasaklandı (2/Bakara, 58-64). Mısır'dan 
çıktıktan sonra yıllarca çöl diyasporasında yaşadılar, sınandılar, acı çektiler. 
Her defasında peygamberleriyle kavga ettiler, söz verdiler bozdular. Beyt-i 
Makdis'e girip kurtulacak, yerleşik-düzenli hayata geçeceklerdi. Bunun için 
kapıdan girince secde edecek yani Allah'ın iradesine, Şeriat'ın hükümlerine 
teslim olacaklardı; bir daha isyan etmeyeceklerdi. 

Yine sözlerinde durmadılar; peygamberlerin uyarılarını yalanladılar, ilahi 
emirleri dinlemediler; üstelik peygamberleri öldürmeye kalkıştılar; kalple- 
rinin, iç dünyalarının hidayete ve doğruluğa kapalı olduğunu söyleyip isyan 
ettiler (2/Bakara, 88; 7/A'raf, 163; 41/Fussilet, 5). Bu yaptıkları dolayısıyla 
kalpleri mühürlenmiştir, içlerinde az bir kısmı öyle değildir (4/Nisa, 46). 
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156. (Bir de) İnkâra sapmaları ve Meryem'in aleyhinde büyük bühtan- 
lar söylemeleri, 

157. Ve: “Biz, Allah'ın Resülü Meryem oğlu Mesih İsa'yı gerçekten öl- 
dürdük” demeleri nedeniyle de (onlara böyle bir eza verdik.) Oysa 
onu öldürmediler ve onu asmadılar. Ama onlara (onun) benzeri 
gösterildi. Gerçekten onun hakkında anlaşmazlığa düşenler, kesin 
bir şüphe içindedirler. Onların bir zanna uymaktan başka buna 
ilişkin hiçbir bilgileri yoktur. Onu kesin olarak öldürmediler. 

158. Hayır; Allah onu kendine yükseltti. Allah üstün ve güçlüdür, hü- 
küm ve hikmet sahibidir. 


159. Andolsun, kitapehlinden, ölmeden önce ona inanmayacak kimse 
yoktur. Kıyâmet günü, o da onların aleyhine şahit olacaktır. 


İsrailoğullarınım cezaya çarptırılmalarının diğer sebebi hakikati bile bile 
çarpıtmaları; Hz. Meryem'i iffetsizlik yapmakla suçlayıp ona iftara etmeleri 
(Bkz. 3/Âl-i İmran, 45 vd; 19/Meryem, 16-35) ve Hz. İsa'yı gerçekten öldür- 
dükleri iddiasında bulunmalarıdır. İddialarını ortaya atarlarken “Biz, Allah'ın 
Resülü Meryem oğlu Mesih İsa'yı gerçekten öldürdük” ifadesini kullanmış 
olmaları dikkat çekicidir. (3/Âl-i İmran, 45). Bu da gösteriyor ki, aslında o günün 
Yahudileri Hz. İsa'nın “Allah'ın Resülü/elçisi” olduğunu biliyorlardı. Onu, zanne- 
dildiğinin aksine yalancı peygamber, meczup, sahte davetçi zannedip reddetmiş 
değildirler. Onunla ilgili karalayıcı, aşağılayıcı sıfatları sorumsuzca kullanmış ol- 
salar bile onun peygamber olduğunu biliyorlardı, gösterdiği mucizeler herkesin 
gözü önünde cereyan ediyordu. Ama nasıl kendi peygamberlerini -mesela Hz. 
Zekeriya'yı- öldürdülerse, Hz. İsa'yı da bile bile öldürmeye kalkıştılar. 

Bununla ilgili olarak burada Hıristiyanlara da bir gönderme vardır. Çün- 
kü Hz. İsa tebliğinin hiçbir aşamasında kendisinin “Tanrı'nın oğlu olduğunu” 
iddia etmemiş, aksine “elçi (resül)” olduğunu söylemişti. Zaten, ona husumet 
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gösteren Yahudiler de, “Bu adam Tanrı'nın oğlu” iddiasında bulunuyor diye 
değil, Allah'ın elçisi sıfatı dolayısıyla onu yok etmeye çalışıyorlardı. Ayette, Hz. 
İsa'nın “Biz, Allah'ın Resülü Meryem oğlu Mesih İsa'yı gerçekten öldür- 
dük” “olarak zikredilmesi, onun tanrısallık ve ona “Tanrı'nın oğlu” sıfatının 
verilmesine açık bir reddiyedir. 

“Gerçekten öldürdük” demeleri bir suç teşkil ediyorsa, bu, onun ölü- 
müyle ilgili iddialarının “kesin bir bilgi”ye değil, bir “zanna” dayandığını gös- 
termektedir. Öldürmeye kalkışmaları ağır bir suçtur ama Kur'an-ı Kerim, ta- 
mamen zandan ibaret olan söz konusu iddianın arkasında durmalarını da suç 
sebebi saymaktadır. Çünkü hakikatte onu öldürmediler ancak bu iddiayı ısrar- 
la tekrar etmeye devam ettiler. 

Kur'an-ı Kerim, kesin bir dille, Roma valisi Pilatus'u harekete geçirmek 
suretiyle Hz. İsa'yı ortadan kaldırmaya teşebbüs eden Yahudilerin, onu öldür- 
mediklerini ve haça da asmadıklarını belirtmektedir. Bu, Müslümanlarla Hı- 
ristiyanlar arasında temel bir ayrılık noktasıdır. Kur'an, birinin Hz. İsa'ya veya 
kendisinin birine benzetildiği belirtilir. Bu zatın haça gerilip öldürüldüğü yö- 
nünde herhangi bir bilgi yok. “Şübbihe bihi”ye öldürülmesini ısrarla isteyenle- 
re öyle gösterildiği veya onlara öyle göründüğü şeklinde de anlamak mümkün. 
Bu konuda Hıristiyanlar arasında da belli bir şüphe vardır, bu yüzden anlaş- 
mazlığa düşmektedirler. Sonuç itibariyle Allah onu kendisine yükseltti (Bkz. 
3/Âl-i İmran, 55-57). 

Hz. İsa'nın ölümüyle ilgili farklı görüşler vardır. İncillerde havariler arası- 
na karışmış bulunan Yahuda İskaryot'un kâhinlerden aldığı 30 gümüş karşılı- 
ğında Hz. İsa'yı teşhis edip yakalattığı anlatılmaktadır. Yuhanna İnciline göre 
Hz. İsa çarmıha gerildikten sonra 2-3 saat, diğer üç İncile göre 6 saat yaşa- 
mıştır. Cuma günü saat 9 civarında çarmıha gerilen İsa'nın cumartesi (sebt) 
gününe kalmadan ölmesi isteniyordu, onun için kol ve bacaklarının kırılması 
emri verilmişti. Ancak bu işle görevli asker sessiz /hareketsiz durduğunu gö- 
rünce öldüğünü düşünmüştür. Markos İncilinde (Bab: 16), Hz. Meryem ve bazı 
yakınlarının, gömüldüğü taş mezara gittikleri, kapak açılınca beyaz kaftanlı 
bir genç gördükleri, bu gencin de İsa'nın mezarından kalkarak Galile tarafına 
gittiğini söylediği kaydedilmektedir. 

Hz. İsa'yı yakalamakla görevli olan Romalı askerler onu şahsen tanımıyor- 
lardı. Yahuda'nın askerlere verdiği parola şuydu: “Ben kimi öpersem, o İsa'dır, 
onu yakalayın. (Matta, Bab: 26). Ne olduysa, o arada olmuştur. Sonraları Ya- 
huda'yla ilgili verilen bilgiler hayli ilginçtir. Üç İncil, Yahuda'nın yaptıklarından 
çok pişman olduğunu, bu olaydan sonra bir daha hiç görülmediğini veya ih- 
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bar parasıyla aldığı tarlada bir kaza geçirdiğini veya üzüntüsünden öldüğünü 
kaydetmektedirler (Bkz. Matta, Bab: 27; Resüllerin İşleri: 1, 18). M. Mahmud 
Hicazi, Allah'ın Ulu'l-azm peygamberlerini ölümcül tehlikelerden koruduğu- 
na dikkat çeker: Hz. Nuh'u tufandan, Hz. İbrahim'i ateşten, Hz. Musa'yı Fira- 
vun'dan ve Kızıldeniz'de boğulmaktan ve Hz. Muhammed'i -hepsine salat ve 
selam olsun- müşriklerin saldırılarından koruduğu gibi Hz. İsa'yı da Yahudi- 
lerden korumuştur. Fakat bu kuvvetli bir argüman değildir, zira Hz. Zekeriya 
ve oğlu Hz. Yahya'yı Yüce Allah bir hikmet üzere korumamıştır. Geçmişte de 
İsrailoğulları kendilerine gönderilen peygamberleri öldürmüşlerdir. 

Kur'an-ı Kerim, Allah'ın onu kendine ref'ettiğini /yükselttiğini belirtmek- 
tedir. Ref” bedenle olabileceği gibi, sadece ruhsal olarak da olabilir. “Kendisine 
yükseltti” lafzından hareketle bunun ruhsal olarak olduğunu, onu vefat ettir- 
menin de dünya hayatına son vermek anlamına gelebileceğini düşünebiliriz 
(3/Âl-i İmran, 55). Ref'in göğe/semaya yapıldığına ilişkin açık bir ifade yoktur, 
ruhunu kendi katına almıştır. Allah üstün ve güçlüdür, buna gücü yeter; hikmet 
ve hüküm sahibidir, bunda bir hikmeti vardır. 

Hz. İsa'nın haça gerilip öldürüldüğü iddiası kendi içinde tutarsızdır, Bu ko- 
nuda cevabı hayli güç bazı sorular öne çıkmaktadır: Eğer Hz. İsa, “haşa Tanrı 
veya Tanrı'nın oğlu” ise, bu durumda Tanrı'yı kimin öldürmeye gücü yeter? 
Tanrı insan gibi ölür veya öldürülür mü? İsveç'teki Gothenburg Üniversitesi'n- 
de görevli dinbilimci Gunnar Samuelsson, Hz. İsa'nın İncil'de anlatıldığı gibi 
çarmıha gerildiğine dair herhangi bir kanıt bulunmadığını söylüyor. 400 sahi- 
felik bir tez hazırlayan Samuelsson, İncil'in bu konuda yanlış yorumlandığını, 
zira döneme ait belgelerin hiçbirisinde çarmıha çivilenerek idam yöntemine 
ilişkin bir tarife rastlanmadığını belirtiyor. Samuelsson'a göre Kilise kayıtla- 
rında çarmıha gerilmeye ilişkin kullanılan terimler farklı anlamlarda kullanıl- 
mış olabilir. Oysa Markos, 15. bap İsa'nın “haça gerildiğini” kaydetmektedir. 

İncillerdeki kayda göre İsa, ölmeden önce sitemkâr bir eda ile “-Eloi, Elci, 
lama sabaktani?” Yani “Allah'ım, Allah'ım beni neden terk ettin?” İncillere göre 
bunlar Hz.İsa (a.s.)'nın son söylediği sözlerdi. (Markos, 15: 22-41; Matta, 27: 

11-56.; Bkz. 93/Duha, 3.) Hz. İsa, Ulu'l-azm peygamberlerden biridir, tevhid ve 
vahyin tam bilincindedir; ondan beklenen, bu tür sitemlerde bulunması değil, 
en azından kurban etme emrinin Allah'tan geldiğini öğrendiğinde, Rabbi'ne ve 
babasına itaatkar bir biçimde boynunu Hz. İbrahim'in bıçağının altına uzatan 
Hz. İsmail gibi davranmasıdır. 

Öldürülmesiyle insanlık adına ödenen “kefaret” arasındaki ilişki de çok ikna 
edici gözükmüyor. Eğer, Hz. İsa'nın kendini feda etmesiyle günahların kefareti 
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ödendiyse, Hz. Âdem'den Hz. İsa'ya kadar ki insanların durumu hakkında ne di- 
yebiliriz? Kefaret, kendisinden sonrakiler için mi geçerli oldu, yoksa Âdem'den 
bu yana bütün beşeriyetin günahlarını da içine aldı mı? Affetmek Allah'ın takdi- 
rinde iken, neden -haşa- “biricik oğlu”nu muhteris ve kötü ruhlu bir güruhun 
eline terketsin, acı çekmesine izin versin? “Affettim” dedi mi, biter! Hem bir kere 
kefaret ödenmekle günah ortadan kalktıysa ve bu Şeriat ve hükümlerinin de 
ortadan kalkmasına yol açtıysa, Şeriatsız bir dünyada insanı zulüm ve kötülük 
yapmaktan ne engelleyecek? “Tanrı'yı sev ve dilediğini yap” prensibi tek başına 
kötülüklerin ortadan kaldırılmasına yetmeyeceğine göre, yine insan kendisi ka- 
nunlar vaz'etmek zorunda kalmayacak mı? Bu, Hz. İsa'nın Şeriatı değiştiren, çı- 
karlarına ve heveslerine göre kurallar ihdas eden Yahudi bilginlerine ve egemen 
çevrelerine karşı verdiği mücadeleyi anlamsız kılmıyor mu? 

Hıristiyanlar arasında İsa'nın tabiatı konusunda temel görüş ayrılıkları 
vardır. Kimine göre İsa beşeri bir tabiata sahipti (nasuti), kimine göre Tan- 
rı'nın oğluydu, hatta Tanrı onda bedenlenmişti (lahuti). Akıbeti konusunda 
da, onun çarmıhta gerilip yani asılıp öldürüldüğüne inananlar olduğu gibi, 
Barnaba İncili'nde geçtiği üzere asılmadı, muhtemelen onu Romalılara ihbar 
eden Yahuda ona benzetilerek çarmıha asılıp öldürülmüştür. Bu Kur'an'ın ver- 
diği bilgi ve haberlerle örtüşen bir görüştür (Bkz. 3/Âl-i İmran, 55). Şu var ki, 
Kur'an-ı Kerim, bu iddia sahiplerinin bu konu hakkında bilgilerinin olmadığı- 
nı, bütün bildikleri bir zandan ibarettir. 

Bir başka açıdan bakıldığında Kudüs Kilisesi'ne göre İsa'nın çarmıha ge- 
rilmesi Mesih'in misyonuna aykırıdır yani sahiden çarmıhta öldürülmüşse ila- 
hi misyon tamamlanmamış, ilahi murat tahakkuk etmemiş demektir. Çünkü 
kilisenin öğretisine göre Tanrı'nın krallığı tesis etmek ve Yahudileri kurtar- 
mak üzere İsa dünyaya gelmişti, öldürülmüş olması bu iki misyonu iptal eder. 
Bu durumda iki seçenek kalmaktadır: Ya göğe çekilmiş olup tekrar yeryüzü- 
ne inecektir (nüzul) veya öldürülmüş ama üç gün sonra dirilip geldiğini iddia 
etmiştir. Esasında Aziz Pavlus bu inancı formüle etti. Onun öğretisinde haça 
gerilmeden önceki İsa önemli değil, haçtan sonraki İsa önemlidir. 

Bu arada anlatıma göre bu sırada Hz. İsa-Barabbas olayı yaşanmaktadır. 
Barabbas cinayet işlemek, hırsızlık yapmak ve başka suçlar dolayısıyla ölü- 
me mahküm edilmiş, kötülük timsali biridir. Hz. İsa ise, Yahudilerin bozulmuş 
inançlarını düzeltmek, tekrar insanları ilahi vahiy istikametinde yaşamaya 
davet etmek istemektedir. O da zindana atılmıştır. Romalıların geleneklerine 
göre Fısıh bayramında her sene ölüme mahküm birini serbest bırakırlar. Ro- 
ma'nın Kudüs valisi Pontius Pilatus, İsa mı, Barabbas mı diye halka sorar. Din 
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adamlarının önderliğinde toplanan halk Barabbas diye bağırır. Pilatus şaşkın- 
lık içindedir, aslında İsa'nın suçsuz olduğunu bilir, Yahudileri kışkırtan önde 
gelenleri yatıştırmak amacıyla onu hapse atmıştır. Pilatus İsa'dan yana telkin- 
lerde bulunur: “Pilatus onlara dedi: Ben İsa'da hiçbir suç bulmuyorum, Fısıh'ta 
bir kişiyi salıvermek âdetinizdir. İmdi ister misiniz ki, sizin için İsa'yı salayım? 
Bunun üzerine bağırıp dediler: -Onu değil, Barabbas'ı sal. Barabbas bir haydut 
idi.” (Yuhanna, 18:35-40; Markos, 15; 6-15; Matta, 27: 15-26; Luka, 23: 13-25.) 
Buna bir toplumun “Barabbas ahlakı”nı daha doğrusu ahlaksızlığı edinmesi 
denebilir. Belli iktidar seçkinlerinin derin etkisinde halkın temiz ve iyi insanla- 
rı istememesi, hatta hayatı onlara dar etmeye çalışması tarih boyunca görülen 
bir teamüldür. Lut aleyhisselam ve ailesinin başına gelen de böyle bir olaydı 
(bkz. 7/A'raf, 82; 27 /Neml, 56). 

159. Sayıları azımsanmayacak bir bilginler gurubu, bu ayetten “Andolsun, 
kitapehlinden, ölmeden önce ona inanmayacak kimse yoktur. Kıyâmet 
günü, o da onların aleyhine şahit olacaktır” ve elbette konuyla ilgili rivayet 
edilen hadislerden hareketle, Hz. İsa'nın tekrar yeryüzüne ineceğini; Kur'an'la 
hükmedeceğini, Mehdi'nin arkasında namaz kılacağını, domuzu öldüreceğini, 
cizyeyi kaldıracağını ve haçı kıracağını ileri sürmektedirler. Bu görüşte olanla- 
ra göre, söz konusu ayet açık değilse bile kuvvetli bir şekilde Hz. İsa'nın nüzu- 
lüne işaret eder, hadisler ise apaçık olarak bunu haber verir. 

Ancak, bu ayetin Nüzul-u İsa'dan çok, onun tanrısal vasfına inananların, 
mutlaka günün birinde -bireysel olarak ölüm anında veya din mensupları 
zamanın sonunda olsa dahi-, perdelerin gözleri üzerinden çekildiği anda Hz. 
İsa'nın hakikatini müşahede edip anlayacağı şeklinde anlaşılabileceğini düşü- 
nen müfessirler de vardır. Buna göre Yahudiler, onun Allah'ın elçisi bir pey- 
gamber olduğunu teslim edecek, yaptıklarının hatasını anlayacak; Hıristiyan- 
lar da onun “Tanrı'nın oğlu olmayıp Allah'ın kulu ve elçisi olduğu” gerçeğine 
kail olacaklardır. Böylelikle Kur'an'ın mesajının da doğru ve hakikati ifade et- 
tiğini anlayacaklardır. 

Burada, Hz. İsa'nın bir kere daha dünyaya gelip gelmeyeceğiyle (Nüzul-u 
İsa) konusuyla ilgili şunları söyleyebiliriz: Gayba ait bu meseleyi yine gayba 
yani geleceğe bırakıp şunu sorabiliriz: Allah'ın dilemesi ve bir hikmet takdir 
etmesi dışında Mesih aleyhisselamın yeryüzüne inmesine gerek var mı? Bu 
soru önemlidir. 

Belirtmek gerekir ki, Allah dilerse Hz. İsa iner. Onun yaratılışı ve göğe yük- 
seltilmesi (ref'i) nasıl mucizevi ise, inişi de mucizevi olur ve elbette bu akli 
bakımdan mümkündür. Akli bakımdan mümkün görülmüyorsa, babasız doğu- 
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mu ve göğe yükseltilmesi de akli bakımdan mümkün görülemez. Bu ise baş- 
ka bir bahistir. Modern insan, “akli olan”la “bilimsel olan”ı aynı şey zannetme 
yanılgısı içinde olduğu için, Kur'an-ı Kerim'i pozitif bilimlerin verileri ışığında 
açıklamaya çalışan kimi Müslümanlar, bazı olaylara -mesela Hz. İsa'nın baba- 
sız doğumuna veya Kızıldeniz'in ikiye ayrılmasına- bilimsel bir izah bulama- 
dıklarından olmadık tevillere gitmektedirler. Oysa bu tür olaylar aklidir ama 
bilimsel olarak izaha muhtaç değildirler. 

Şayet, inanıldığı ve öne sürüldüğü gibi bir gün -yani zamanı gelince— Hz. İsa 
inecek olursa, biz ona uyarız. O olup olmadığını anlamak için iki kritere başvu- 
ruruz: Biri, aklımız ve vicdanımız; diğeri Kur'an ve sahih hadisler. Her yeni pey- 
gamber, ilk geldiğinde insanlara mucizeler göstermekten çok, getirdiği mesajın 
akıl ve vicdan ölçülerine vurulmasını istemiştir. Aklı ve vicdanı doğru çalışan ve 
doğru hüküm verenler peygamberlerin çağrısına olumlu cevap vermiş, nefsinin 
istek ve tutkularının, sınıfsal veya zümrevi çıkarlarının zebunu olanlar bu çağrı- 
yı reddetmişlerdir. Hz. İsa inecek olursa, onun çağrısını, bize ileteceği mesajını 
aklımız ve vicdanımızla test edeceğiz. Bugüne kadar çok sayıda İsa-Mesih id- 
diasında bulunanlara inanmadıysak ve bizden öncekiler de inanmadıysa, iddia 
sahiplerinin hiçbir şekilde aklı ve vicdanı ikna etmemiş olmaları yüzündendir. 
Çünkü sahte olan hiçbir şey sahih ve sahici olanın yerini alamaz. 

İkincisi, böyle bir kişinin iddialarını Kur'an ve Sünnet'in hükümlerine 
göre ölçmeye çalışacağız. Eğer Kur'an ve Sünnet'teki hükümlere aykırı şeyler 
söylüyorsa, bu kişi İsa Mesih olamaz. Bir başka husus, Hz. İsa'nın gelişiyle ilgili 
rivayet edilen hadislerde çizilen ana profilin iddia sahibinin kişilik profili, hat- 
ta şekl-ü şemailine uyup uymadığına bakmamız icap edecektir. Uymuyorsa, 
yine iddia sahibini reddetme hakkımız doğar. 

Hz. İsa'nın gelişi önemli bir konudur, inançla (itikat) ilgilidir. Bu konuda 
apaçık bir ayet yok. Bu ayet ise kesin (kat'i)dir ancak delaleti kesin değildir. 
Eğer bu ayet fıkhi bir hükme mesnet teşkil edecek veya Hz. İsa'nın inişi fıkhi 
bir mesele addedilecek olsaydı, usul açısından sübutu kat'i ama delaleti kat'i 
olmayan bir hükme mesnet teşkil etmiş olurdu. Ayetin bizi bu konuda kuvvetli 
bir zan sahibi kıldığı da şüphelidir. Mamafih, Hz. İsa'nın nüzulüne kail olan- 
lar bu ayete dayanabilirler, dayanmaktadırlar. Konu ile ilgili apaçık bilgi veren 
hadisler sonuçta haber-i vahittir. Durum böyle olunca, Hz. İsa'nın tekrar gele- 
ceğini iddia etmek ve nüzulüne inanmak mümkün olduğu gibi, gelmeyeceğini 
iddia etmek ve nüzulüne inanmamak da mümkündür. Başka bir ifadeyle, Hz. 
İsa'nın gelişine inananlar ve inanmayanlar eşit durumdadırlar; fetvayı kalple- 
rine sorarak karar verebilirler. 
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Sualimize dönecek olursak, Hz. İsa niçin bir kere daha yeryüzüne gelsin? 
Burada altı önemli nokta öne çıkmaktadır: 

a) Maddi çerçevede Hz. İsa, ilk gelişinde görevini tam olarak yerine getirdi 
mi? Politik ve askeri bakımdan hayır! Roma varlığını sürdürdü; Yahudi bilgin- 
leri inatlarından vazgeçmedi ve hatta öldürülmek istendi. (4/Nisa, 157) Böyle 
olmakla beraber, Hz. İsa tebliğini yaptı, bu çerçevede görevini layıkıyla yerine 
getirdi; tanrılık iddiasında bulunmadı (5/Maide, 116). Anlattı, tebliğini yaptı 
ve görevini tamamlayıp yeryüzünden ayrıldı. 

b) Ondan (ref'inden) sonra yeryüzüne inen Son Vahiy oldu. Cebrail aley- 
hisselam, bir kere daha ve son defa olarak geldi, peygamberlerin sonuncusuna 
vahiy getirdi. Kur'an'ı alan Son Elçi de, diğerleri gibi zor kullanmadı, tebliğini 
yaptı; inanan inandı, küfreden küfründe kalmaya devam etti. Hz. Muhammed 
(s.a.v)'in Hz. İsa ve diğer birçok peygamberden farkı, politik ve askeri olarak 
başarması, bir siyasi organizasyon ve bir ümmet vücuda getirmesidir. Ama so- 
nuçta tebliğini yaptı, somut bir örnek koydu ve o dar-ı dünyadan irtihal etti. 

c) Allah, Hz. İsa'yı ref'etti. Çünkü o, bir “kelime” olarak Hz. Meryem'e ilka 
olunmuştu. Yeryüzüne gelişi yani doğumu mucizevi (harikulade, olağandışı 
veya olağanüstü) olduğu gibi, İslam inancına göre yeryüzünü terk edişi (ref'i) 
de mucizevi oldu. 

d) Hz. İsa, yeryüzüne inip herkes ona inanacaksa, ahirette kitap ehlinin 
aleyhinde olmak üzere Hz. İsa'nın şahitlikte bulunması düşünülemez. 159. 
ayette “kitap ehlinden, ölmeden önce ona inanmayacak kimse yoktur. Kıya- 
met günü o da onların aleyhlerinde şahit olacaktır” buyrulmaktadır. Ancak 
bu durumda “ölmeden önce ona inanma”nın açıklaması gerekir. Ayette “bihi 
kable mevtihi” cümlesinde iki zamir var. Zamirler kime ait kabul edilecekse 
anlam da ona göre değişir. Zamirlerden biri Hz. İsa'ya, diğeri kitap ehline gidi- 
yor. O zaman ifadenin takdiri şöyle olur: “Kitap ehlinden hiçkimse yoktur ki, 
ölmeden önce ona inanmış olmasın.” İki zamirin Hz. İsa'ya raci olduğunu Ka- 
bul edecek olursak, o zaman da ifadenin takdiri şöyle olur: Kitap ehlinden hiç 
kimse yoktur ki,o ölmeden önce ona inanmış olmasın.” Hz. İsa'nın nüzulüyle 
ilgili hadis kaynaklarında rivayetler vardır. (Bkz. Buhari, Büyu) 102, Mezalim, 
31; Müslim, İman, 242.) 

e) Onun ref'inden sonra inen Kur'an-ı Kerim'dir. Başka bir ifadeyle Hz. İsa 
“Allah'ın kelimesi”, Kur'an “Allah'ın kelamı"dır. Kur'an kıyamete kadar hükmü- 
nü icra edecektir. 

f) Nesefi, zamirlerden birinin Allah'a ve Hz. Peygamber'e, diğerinin kitap 
ehline raci olduğunu söyleyerek, ayete şu anlamı vermektedir: “Kitap ehlinden 
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kimse yoktur ki, ölmeden önce Allah'a ve Hz. Muhammed (s.a.)'e inanmış ol- 
masın.” Böyle ise, bu durumda kitapehlinden ölen herkes ölüm anında hakikati 
görür; Hz. İsa'nın tanrının oğlu olmadığını anlar, onun bir kul ev elçi olduğuna, 
Allah'ın vahdaniyetine ve Hz. Muhammed'in Nübüvvetine inanmış olur ki, bu 
inanç ye's halinde olduğundan, ona faydası yoktur. En doğrusunu Allah bilir. 
Bugün elimizde bulunan Yuhanna İncilinde, Hz. İsa'dan sonra tebliği gele- 
cek bir peygamberin devam ettirip tamamlayacağına ilişkin çarpıcı bilgi vardır: 
“Benim gitmem sizin için hayırlıdır. Çünkü gitmesem tesellici size gelmez. Size 
söyleyecek daha çok şeylerim var, fakat şimdi dayanamazsınız. Ancak o hakikat 
ruhu gelince size, her hakikate yol gösterecek. Benimkinden alacak ve size bil- 
direcektir” (Yuhanna, 16: 7-15). Saf süresinde (61/6) bununla tam örtüşme ha- 
linde ayet şöyledir: “Hani Meryem oğlu İsa da: “Ey İsrailoğulları, gerçekten ben, 
sizin için Allah'tan gönderilmiş bir elçiyim. Benden önceki Tevrat'ı doğrulayıcı 
ve benden sonra ismi “Ahmed” olan bir elçinin de müjdeleyicisiyim” demişti.” 


anilari çati Sleİ çılızde façle a35 IgdlA öp da çellasi 
ÇİŞ AE İyi öğ İşi kİşi İS İNN Yö 
Sİ gun İNİZ çağa Gay âlSİ GÜREŞ YEKİY li Jişal 
il kap GArİ İİ La, öyleki üylağlIğ fta çalall  öşkeii 


pöallğ Mİİ, Öşlağila 84831 Ögöğllğ öşllall Öraşillğ SUB ğa 
gar İk saz Esi açiğil GLİzİ SEY 


160. Yahudilerin yaptıkları zulüm ve birçok kişiyi Allah'ın yolundan 
alıkoymaları nedeniyle (önceleri) kendilerine helâl kılınmış güzel 
şeyleri onlara haram kıldık. 


161. Ondan nehyedildikleri hâlde faiz almaları ve insanların malların 
haksız yere yemeleri nedeniyle (öyle yaptık.) Onlardan kâfir olan- 
lara pek acıklı bir azap hazırlamışızdır. 

162. Ancak onlardan ilimde derinleşenler ile mü'minler, sana indirile- 
ne ve senden önce indirilene inanırlar. Namazı dosdoğru kılanlar, 
zekâtı verenler, Allah'a ve âhiret gününe inanırlar; işte bunlar, Biz 
bunlara büyük bir ecir vereceğiz. 


Furkan tefsiri (Et Tefsiru'l-vazıh) sahibi Hicazi, bu ayette zikredilen “Ya- 
hudiler”in buzağıya taptıktan sonra tevbe eden İsrailoğulları olduğunu söyler. 
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Bunlar, tevbelerinden sonra her günah işleyip isyan ettiklerinde Allah, helal 
olan bir şeyi haram kılmış, yasakların sayısını arttırmış, böylelikle Yahudi Şe- 
riatı zaman içinde ağırlaştırılmıştır. Bir bakıma hükümleri ve yasakları hayli 
ağırlaştırılmış şeriat, onların günah ve isyanlarının bedelidir. Ayet, Yahudile- 
rin “insanlara haksızlıkta bulunmak” ve “Hak Din'den, doğru yoldan alıkoy- 
mak” üzere günah işlediklerini belirtir. Bu yüzden önceleri kendilerine helal 
olan şeyler haram kılındı; bunlar da En'am, 146. ayette zikredilmiştir: “Yahudi 
olanlara her tırnaklı (hayvanı) haram kıldık. Sığırlardan ve koyunlardan, sırt- 
larına veya bağırsaklarına yapışan veya kemiğe karışanlar dışında iç yağlarını 
da onlara haram kıldık. Azgınlık ve hakka tecavüzde bulunmaları” nedeniyle 
onları böyle cezalandırdık. Biz şüphesiz doğru olanlarız.” Oysa Hz. Musa'dan 
önce, mesela Hz. Yakup zamanında, onun kendine koyduğu birtakım yasaklar 
dışında her şey onlara serbest idi (3/A1-1 İmran, 93). 

“Allah'ın yolundan alıkoymak” fikri-entelektüel, bilimsel, psikolojik savaş 
teknikleri vb. birçok alanı ve etkinliği içine alır. Yergi konusu olan İsrailoğul- 
ları, kendilerini “seçilmiş kavim”, “beşeriyetin seçkin öğretmenleri” kabul et- 
tiklerinden, insanlığın efendiliği ve hâkimiyetinin de kendilerine ait olduğunu 
düşünür ve bu yolda çeşitli manipülasyonlara başvururlar. Bunu da insan ile 
Hakikat, insan ile Allah arasına engeller koyma, perdeler dikmeyi hedefleyen 
etkinlikler şeklinde yürütmeye çalışırlar. 

Haksızlıkta bulunmak, insanları iktisadi ve sosyal bakımdan sömürmek 
demektir. Servete olan düşkünlükleri onları mali yönden güçlü kılmaya iter. 
Bunu da iktisadi ve ticari hayatı manipüle ederek elde etmeye çalışırlar. Bunu 
kendi dinlerinin amir hükümlerine rağmen yapmaktan da çekinmezler. 161. 
ayette işaret edildiği üzere, faiz işlemleri bütünüyle yasaklandığı halde, Yahu- 
diler, kendilerinden olmayanlardan faiz alınabileceğini söylerler. Mesela Me- 
dine'de iken, Arapları ümmi-geri ve cahil gördüklerinden onları aldatmakta, 
işlemlerinde faiz almakta herhangi bir beis görmezlerdi (3/Âl-i İmran, 75). 
Faiz yasağını delen bir hükmü Tevrat'a dâhil etmişlerdi: “Yabancıya faizle borç 
verebilirsin” (Tesniye: 23, 19-20). Oysa metinlerde faiz yasağı apaçık olarak 
yer almaktadır: “Davud parasını faize vermezdi” (Mezmurlar: 15, 5). “Hezekiel 
faizle para vermez, murabaha kazancı almaz, elini kötülükten alıkor” (Heze- 
kiel: 18, 8). Bu da aslında Tevrat'ın tahrif olduğunu göstermektedir. Tevrat'ın 
aslında hiçbir şekilde faize cevaz verilmez; bu bütün dinlerde amir olan bir hü- 
kümdür. Fakat Yahudiler, bir şekilde başkalarını mali tahakküm altına almak 

amacıyla kendilerine böyle bir “fetva” vermişlerdir. 

Faiz, haksız kazanç, “Çokça yalan söylemek ve haram yiyicilik” (5/Maide, 
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42) Yahudileri Allah karşısında suçlu duruma düşürdüğünden, şeriat ağırlaştı- 
rılmak suretiyle cezalandırılmışlardır ki, bu dünyanın hakikatte mübah ve lez- 
zetli olan birçok şeyinden mahrum edilmelerine sebep olmuştur. Küfürde ve 
haram yiyicilikte ısrar edenlerin ağır cezalara çarptırılacakları belirtilmektedir. 

Tabii ki bütün Yahudiler veya İsrailoğulları bir değildir. Kur'an her zaman 
yaptığı gibi istisnalar yapmaktadır ki, bu İslam tarihinde ve Müslümanlar ara- 
sında antisemitizmin gelişmesini önleyen en önemli faktörlerin başında gel- 
mektedir: İçlerinde ilimde derinleşenler, hikmetle düşünenler, iman edenler 
var. Bunlar hem İslami tebliğin esaslarını, hem önceki tebliğleri teyit ederler; 
namazlarını kılarlar, zekâtlarını verirler; Allah'a ve ahiret gününe inanırlar. 

Burada şöyle bir soruyu sormak mümkün görünmektedir: Acaba, Yahudi- 
lerden “ilimde derinleşenler” “mü'minler gibi büyük bir ecre” nail olmalarına 
rağmen “mü'minler”den ayrı bir grup mu? Kurtubi, bu ayette geçen “mü'min- 
ler”in Hz. Peygamber (s.a.)'in ashabı olan muhacir ve ensardan iman eden 
kimseler olduğunu söyler. O zaman, onlardan ilimde derinleşenler, Tevrat'ın 
ruhunu, mesajın özünü, Şeriat'ın hakikatini çok iyi bilen samimi insanlardır 
ancak bunlar Müslümanlar gibi beş vakit namaz kılmaz, yine Müslümanlar 
gibi ticari mallarda 1/40, zirai ürünlerde 1/10 (öşür), madenlerde 1/5 (hu- 
mus) oranında zekât vermek zorunda değiller. Bunlar kendi şeriatlerine göre 
ve doğru olarak yükümlülüklerini yerine getiren, Allah'a samimiyetle ibadet 
eden, insanlığın hayrına çalışan ve yüksek ahlaki bir hayat ve uluslararası dü- 
zen için çalışan kimselerdir. 

İlim ve hikmet sahibi Yahudilerin bu çerçevede inanıp amel etmelerinde 
şaşılacak şey yoktur. Çünkü Allah'a ve ahirete iman, peygamberlere ve indiri- 
lenleri tasdik ile -kendi dinlerinin erkânına ve geleneklerine göre- namaz kıl- 
ma (Allah'a samimiyetle dua ve niyazda bulunma) ve zekât verip yoksulların 
ve muhtaçların mali ve iktisadi haklarını gözeten ibadetler bütün peygamber- 
lerin tebliğlerinde yer almış bulunmaktadır. Kendi şeriatlerinin asıllarına in- 
diklerinde, formlar, erkân ve oranlar değişiklik gösterse de bu asli ve değişmez 
iman ve hükümlerle karşılaşırlar. Namazın diğer peygamberlere de emredildi- 
ği Kur'an'da açıkça belirtilmektedir (21/Enbiya, 72). 


İL Basla Baki ba ölü çi İİ Gzsği 28 Sağlı Gis TE 
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163. Nuh'a ve ondan sonraki peygamberlere vahyettiğimiz gibi, sana 
da vahyettik. İbrahim'e, İsmail'e, İshak'a, Yakub'a, torunlarına, 
İsa'ya, Eyyub'a, Yunus'a, Harun'a ve Süleyman'a vahyettik. Da- 
vud'a da Zebur verdik. 

164. Ve gerçekten sana daha önceden hikâyelerini anlattığımız elçile- 
re, anlatmadığımız elçilere (vahyettik.) Allah, Müsa ile de konuştu. 

165. Elçiler; müjdeler ve uyarıcılar olarak (gönderildi.) Öyle ki elçiler- 
den sonra insanların Allah'a karşı (Savunacak) delilleri olmasın. 
Allah, üstün ve güçlü olandır, hikmet ve hüküm sahibidir. 

166. Fakat Allah, sana indirdiğiyle şahitlik eder ki, O, bunu kendi il- 
miyle indirmiştir. Melekler de şahittirler. Şahit olarak Allah yeter. 


“Sana vahyettik.” Din evreninin merkezinde Allah, melekler, peygamber, 
vahiy, ölümden sonra diriliş ve ahiret gibi anahtar kavramlar bulunmaktadır. 
Kamil kavramsal çerçevesinin İslam'da ifadesini bulduğu vahiy, Allah ile insan 
arasındaki iletişimdir. İslam'ın diğer dinlere göre ayırt edici vasfı vahiy kav- 
ramında somutlaştır. Bu iletişimde, vahyeden (Allah), vahyi getiren (melek: 
Cebrail aleyhisselam); vahiyi alan (peygamber) ve vahyin kendisi (mesaj veya 
tebliğ) önemli rol oynamaktadır. 

Kadim kültür ve hikmet okullarında, kutsal gelenek ve semavi dinlerde 
şu veya bu seviyede vahiy fikri olmakla beraber, vahiylerin Tevrat, Zebur, İncil 
ve Kur'an'da belirgin halde olduklarını söyleyebiliriz. İslam'ın dışında “semavi 
dinler” veya “kitapehli” dediğimizde Yahudilik ve Hıristiyanlığın vahiy ürünü 
olduklarını, merkezi şahsiyetlerinin yani peygamberlerinin mecazi manada 
“göklerden gelen mesajlar”ı insanlara ilettiklerini kast etmiş oluruz. Ama kâ- 
mil anlamda vahyin ne olduğunu anlayabilmek için, İslamiyet'in vahiy telak- 
kisine bakma zarureti vardır. Zira mesela Yahudilikte çoğu zaman saf vahiy 
alan peygamber ile gelecekten/gaipten haber veren kâhin birbirine karışmış; 

Hıristiyanlıkta ise vahiy, bir kitap veya sahifelerden çok “İsa'nın bedeni” olarak 


anlaşılmıştır. 
İslam telakkisine göre vahiy, Allah'ın dilemesiyle Cebrail aleyhisselam'ın 
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peygambere getirip öğrettiği ilahi bilgi, hükümler ve haberlerdir. Vahiy sahi- 
feler halinde gelebildiği gibi (Nuh, İbrahim vs.), tek bir defada (Hz. Musa'nın 
getirdiği levhalar) veya Hz. Peygamber (s.a.v)'e 23 senede tedricen de (zaman 
zaman olayların akışına göre ve parça parça) gelebilir. (42/Şura, 13.) 

Peygamberler, ilahi muradı insanlara tebliğ etsinler diye vahiy alırlar; 
bunların bir kısmı Kur'an'da isim olarak zikredilmiş bir kısmı zikredilmemiş- 
tir (16/Nahl, 36). Kur'an-ı Kerim'de ismi sayılan 25 peygamber vardır: Âdem, 
İdris, Nuh, Hud, Salih, İbrahim, Lut, İsmail, İshak, Yakup, Yusuf, Eyyup, Şuayb, 
Musa, Harun, Yunus, Davud, Süleyman, İlyas, El Yasa” Zü'l-kifl, Zekeriya, Yah- 
ya, İsa ve Hz. Muhammed (Salat ve selam hepsinin üzerine olsun). Peygamber 
olup olmadıkları tartışmalı olan Lokman, Üzeyir ve Zü'l-karneyn de zikredil- 
mektedir. Bazı hadis kaynaklarında yer alan bilgilere göre, Allah tarih boyunca 
124 bin peygamber göndermiştir. Bunların 313'ü resül yani bağımsız semavi 
dinle gönderilen peygamberdir. İbn-i Ebi Hatim'in Ebu Ümame'den yaptığı ri- 
vayete göre resül sayısı 315 (Müsned, V, 178-179; Hamdi Döndüren, s. 275). 
Burada önemli olan peygamberlerin sayısı değil, her insan toplumuna bir pey- 
gamberin gönderilmiş olması ve kendilerine peygamber gelmeyen toplumla- 
rın sorumlu tutulmamasıdır. 

Peygamberlerin dışında vahyin söz konusu olduğu durumlar vardır: Me- 
sela çocuğu bir sepet içine koyup Nil'e bırakan Hz. Musa'nın annesine Allah 
vahyetti (10/Yunus, 10); bunun kuvvetli bir ilham olduğunu düşünmek mümr- 
kün. Susma orucuna giren Hz. Zekeriya'nın kavmiyle ima ve işaretlerle konuş- 
ması (19/Meryem, 11); cin ve şeytanların insanların içine vesvese, kuşku ve 
huzursuzluk aşılamaları (6/En'am, 112) vahiy kelimesiyle ifade edilmiştir. Gü- 
düsel düzeyde Allah'ın hayvanları belli bir bilgi ve istikamet üzere yönlendir- 
mesi de vahiydir: “Rabbin bal arısına vahyetti: Dağlarda, ağaçlarda ve onların 
kurdukları çardaklarda kendine evler edin. Sonra meyvelerin tümünden ye, 
böylece Rabbinin sana kolaylaştırdığı yollarda yürü-uçuver. Onların karınla- 
rından türlü renklerde şerbetler çıkar, onda insanlar için bir şifa vardır.” (16/ 
Nahl, 68-69). Süleyman Ateş, yedi çeşit vahiy sayar: 

1) Sadık rüya. Peygamberlerin, sabah aydınlığı gibi açık ve berrak olarak 
gördükleri rüyalar (Buhari, Bed'u'l-vahy, 1); 

2) Cebrail aleyhisselamın bizzat kendi şekliye gelip vahiy getirmesi; 

3) Vahiy meleğinin görünmeden peygamberin kalbine bilgi ilka etmesi; 

4) Vahiy meleğinin insan şeklinde gelip bilgi vermesi; 

5) Meleğin kalbine bilgi üflemesi; 

6) Peygamberin uyanıkken ve tam bilinç halindeyken Allah'ın kelamını 
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duyması. Bunun yegane örneği Hz. Musa'nın Sina'da bu türden vahiy alması- 
dır: (42/Şura, 51); 

7) Peygamberin uykuda iken vahiy gelmesi. 

Ancak bize göre bunları 5'e indirmek mümkün. Çünkü 5. vahiy şeklini 3. 
sü; 7.şeklini de 1.siyle birleştirmek mümkün. 

Vahyin tek bir kanaldan vuku bulmaması önemlidir. Vahiy, ilahi bilginin 
insan zihnine aktarılması işlemidir. İnsan doğrudan ve çıplak halde Allah'ın 
mesajına muhatap olamaz. Hz. Musa, bu konuda ısrarlı olunca, Allah'ın dağa 
tecelli etmesiyle düşüp bayıldı. Bu ontolojik olarak mümkün olmadığı gibi, 
epistemolojik olarak mümkün değildir. İlahi ilim ve haberi ancak bir filtreden 
geçtikten sonra insan zihni algılayabilir. Nasıl 20 frekansın altındaki veya 22 
bin frekansın üstündeki titreşimleri, sesleri işitmemiz mümkün değilse, ilahi 
bilgiyi de bizim idrak-algı alanımız içine girmedikçe algılamamız mümkün de- 
ğildir. İlahi bilgi Levh-i Mahfuza, asıl kütüğe gelir. Orada bütün bilgiler kayıt- 
lıdır. Cebrail aleyhisselam bilgiyi oradan alır, kendisi algılar ve peygamberin 
kalbine ilka eder. Peygamber özel eğitimden geçmiş, belli ruhsal ve entelektüel 
kapasiteye yükseltilmemiş bir beşer olarak bu bilgiyi algılayabildikten sonra 
bize aktarır. O halde Levh-i Mahfuz, Cebrail ve peygamber ara halkalar olup 
bunlar olmaksızın insan vahyi algılayamaz. Vahiy öylesine ağır ki, melek gel- 
diğinde peygamber sırsıklam ter içinde kalır, yüzü kızarır, fevkalade bir duru- 
ma girerdi. Bir keresinde Hz. Ömer, vahiy geldiğinde dizinin Hz. Peygamber'in 
dizinin altında olduğunu, o anda dizinin un ufak olup ezildiğini hissettiğini 
söylemiştir. 

Vahiy sadece Hz. Peygamber'e gelmiş değildir. Ondan önce Nuh'a, ondan 
sonraki peygamberlere, İbrahim, İsmail, İshak, Yakup ve torunlara; İsa, Eyyup, 
Yunus, Harun ve Süleyman'a da vahiy gelmişti. Davud'a ise Zebur verilmişti. 
Zebur, fıkhi/hukuki hüküm ve kurallardan çok lirik tarzda hikmet ve öğütler- 
dir. Bu yüzden ilahi formunda okunur ve insana büyük manevi bir huşu verir. 
Hz. Davud'un sesinin çok güzel -davudi-tok ses- olduğunu düşünürsek, Zebur 
ilahi bir şarkı “yazılmış-yazıya geçirilmiş ilahi” gibidir. Fıkhi hükümler ihtiva 
etmese bile, ilahi hüküm ve deliller Zebur'da sabitleşmiş, muhkem olarak ru- 
huna sinmiştir. Belki de Zebur hayatın ilahi iradeye göre şekillenmesini esas 
olan kuralların şiirsel, lirik bir dille yazıya geçirilmesidir. Hz. Davud (a.s.) Ze- 
bur'u okumaya başladığında insanlar dikkat kesilir, hayvanları bile etrafında 

toplardı. Hz. Davud, tabir caizse “kral peygamber”di ancak demiri işleyip çe- 
şitli biçimlere sokacak kadar zanaat sahibiydi (21/Enbiya, 80), alçakgönüllü, 
adil, rikkat sahibiydi, kendi el emeğiyle geçinirdi. 
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Yukarıda belirtildiği üzere peygamberlerin tümü Kur'an'da zikredilmiş 
değildi. Bir kısmının kıssaları anlatılmış, bir kısmı anlatılmamıştı. Kur'an'da 
daha çok Filistin bölgesi, Mezopotamya ve Arap yarımadasında ortaya çıkmış 
peygamberlerin zikredilmesinin sebebi, Kur'an'ın ilk elde seslendiği insan kit- 
lesinin bu geniş coğrafyada yaşıyor olması, bu bölge halklarının tarihlerinde 
ve kolektif hafızalarında söz konusu peygamberlerin yer alıyor olmasıdır. Ta- 
bii ki her insan topluluğuna bir peygamber gönderilmiştir. 

Yüce Allah “Ve gerçekten sana daha önceden hikâyelerini anlattığımız 
elçilere, anlatmadığımız elçilere (vahiyler gönderdiğini)” belirtikten sonra, 
teyiden “Allah, Müsa ile de konuştu” diye buyurmaktadır. Bu belki de tarihte 
bir kereliğine vuku bulmuş olağanüstü bir olaydır. Bu yüzden Hz. Musa (a.s.)' 
“kelim” sıfatı verilmektedir. 

Vahiy alan elçilerin görevi, kendi toplumlarını iyi ve güzel davranışlarda 
bulunduklarında dünyada mutlu bir hayat ve ahirette cennetle müjdelemek; 
ilahi emirlere riayet etmeyip zulüm ve haksızlık yaptıklarında, kendilerine 
ve başkalarına zulmettiklerinde ise hem dünyada mutsuz olacaklarına hem 
ebedi hayatlarında büyük azaplara maruz kalacaklarına dair uyarılarda bulun- 
maktadır. Bu yüzden peygamberlere müjdeleyen (beşir ve mübeşşir), uyarıp 
korkutan (nezir ve münezzir) denmektedir (Bkz. 5 /Maide, 92 ve 99; 88/Gaşi- 
ye, 22). Bunun sebebi gayet açıktır: 

“Öyle ki elçilerden sonra insanların Allah'a karşı öne sürecek delilleri 
olmasın”. Çünkü eğer insan hangi tutum ve davranışından dolayı sorumlu tutul- 
mayacağını bilmiyorsa, yaptıklarından dolayı kınanmaz, sonucu hasar ve zarar 
da olsa bazı fiillerinden dolayı sorumlu tutulmaz (28/Kasas, 59). Bu yüzden Al- 
lah peygamberleri gönderir, insanlara doğru yolun ne olduğunu öğretmelerini 
emreder Allah peygamber göndermedikçe, insanları azaplandırmaz (17/İsra, 
15). Uyarı yapılmadan, doğrunun ve iyinin ne olduğu öğretilmeden sorumlu tu- 
tulacak olanlar, haklı olarak “Bize peygamber gönderseydin” diyeceklerdi (20/ 
Taha 134). Peygamberlerin görevi, kavimlerine, muhataplarına tebliğ yapmak, 
hak ve hakikati hatırlatmak, doğrunun ne olduğunu göstermekten ibarettir. İn- 
sanlar üzerinde zor ve baskı kurma yetkisine sahip değildirler (bkz. 88/Gaşiye, 
21-22). Allah, üstün ve güçlü olandır, hikmet ve hüküm sahibidir. 

Bundan kuşku içinde olan varsa, bunun şahidi bizzat Allah'tır: “Allah, 
sana indirdiğiyle şahitlik eder ki, O, bunu kendi ilmiyle indirmiştir” Ge- 
len vahiy O'nun ilmidir, kitabı yani Kur'an-ı Kerim'i kendi bilgisi ve izniyle in- 
dirmiştir. O'nun bilgisi ve izni dışında hiç bir peygambere ve elbette son elçiye 
de bir şey gelmez. Kendi ilmi olması, bilgi ve hikmette, belagat ve anlatımda 
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zirve olduğunun da ifadesidir. Başka hiçbir yaratığın, insan, cin veya meleğin 
sözü Allah'ın sözünden daha güzel olamaz. Buna “Melekler de şahittirler”. Çün- 
kü vahyin akışına, vuku bulmasına kendileri de şehadet etmektedirler. Zaten 
“şahit olarak Allah yeter”. (Allah'ın, meleklerin ve alimlerin şahitliği için bkz. 
3/Âl-i İmran, 18 ve 85/Buruc, 3.) 
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167. Şüphesiz, inkâr edenler ve Allah yolundan alıkoyanlar gerçekten 
uzak bir sapıklıkla sapmışlardır. 

168. Gerçek şu ki, inkâr edenler ve zulmedenler, Allah onları bağışla- 
yacak değildir, onları bir yola da iletecek değildir. 

169. Ancak, onda ebedi kalmaları için cehennem yoluna (iletecektir.) 
Bu da Allah'a pek kolaydır. 


Kur'an vahyini, Nübüvveti ve doğru yolu inkâr edenler, “Allah'ın yolundan 
alıkoyanlar”la bir arada zikredilmiştir. (8/Enfal, 36.) İnkâr (küfür), hakikatin 
üstünü örten düşünce ve fiillerin toplamına denir. Kişi doğruyu kendisinin 
bulduğuna inanıp Kur'an vahyini inkâr ediyorsa veya dünyevi bir takım hesap 
ve çıkarlar uğruna bile bile hakikate karşı çıkıyorsa, bu derin bir sapkınlık hali 
içindedir. Uzak sapıklık, hakikatten olabildiğince uzağa düşmeyi ifade eder. 

“Allah'ın yolundan alıkoyma”nın din ve vicdan özgürlüğüyle, rejimin bas- 
kıcı olup olmadığı konusuyla da yakın ilgisi var. Tek resmi görüş veya felsefi 
doktrinin empoze edildiği toplumlarda insanlar iradelerini serbestçe kulla- 
nıp hak ve hakikat yönünde tercihlerde bulunamazlar. 20. Yüzyılın komünist 
rejimlerinde ve tekparti yönetimlerinde kitleler üzerinde baskılar kurularak, 
onların Allah'ın diniyle buluşmalarının önüne geçilmek istenmişti. İslam dini, 
kişiyi kendi özgür seçimlerinden ve bilincinde yaptığı eylemlerden sorumlu 
tuttuğundan, yön verdiği toplumun otoriter ve totaliter olmasına sıcak bak- 
maz. Baskı altında yapılan tercihler insanları münafık yapar. 

168. ayette ise “inkâr edenler” “zulmedenler”le bir arada zikredilmiştir; 
bu zaruri bir biçimde zulüm ile küfür arasında ilişki olduğuna işarettir. Buna 
göre küfrün ve bunun sonucu olan hakikati inkârın tabiatında haksızlık/zu- 
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lüm bulunmaktadır. Zulüm karanlıkların katmerleşmesi olduğundan, inkâr ve 
zulüm içine girenlere Allah mağfiret etmez ve onlara doğru yolu göstermez. 
Allah'ın böylelerine göstereceği yol, yaptıklarının azabını çekmek üzere gide- 
cekleri cehennemdir sadece. Onlar belki buna inanmaz veya ihtimal verme- 
yebilirler ama bilmeleri gereken hakikatlerden biri, bunun Allah'a pek kolay 
gelen bir iş olduğudur. 
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170. Ey insanlar, şüphesiz elçi size Rabbinizden hakla geldi. Öyleyse 
imân edin, sizin için hayırlıdır. Eğer inkâra saparsanız, şüphesiz 
göklerde olanların ve yerde olanların tümü Allah'ındır. Allah bi- 
lendir, hüküm ve hikmet sahibidir. 


Allah'a ortak koşanlara, kendilerine kitap verilen Yahudilere ve Hıristiyan- 
lara ile ikiyüzlü davranan münafıklara bütün bu gerçekler tek tek anlatıldıktan 
sonra, insanlığın geneline yani doğrudan beşeriyete seslenilir: Gelen elçi, Rab- 
bin'den hakla gelmiştir. Hakkın ifadesi Kur'an vahyidir, onda yer alıp bize tebliğ 
edilen hükümler, verilen haberler, öğretilen bilgilerdir. Bunlar kendisinin uy- 
durması değildir, Allah'tandır ve her biri hakikati ifade ederler. Çağrının esası, 
insanın iradi gücünü kullanıp Allah'tan başkasının önünde eğilmemesi, sadece 
Allah'a kulluk yaparak özgür olması, zaaflarını yenip nefsinin haksız istek ve 
tutkularını dizginlemesi, adaletle hükmetmesi, hayırlarda bulunması, yoksulları 
gözetmesi, yetimin haklarını ihlal etmemesi, sömürmemesi, haram yememesi, 
iffetini muhafaza etmesi ve bu dünyanın geçici olduğu bilincini kaybetmeyip 
ebedi kurtuluş ve mutluluğun yeri ve yurdu olan ahirete hazırlanmasıdır. 

Bütün bunların ortak ifadesi olan iman kazanılırsa yani insanlar peygam- 
berlerin ve Son Peygamber'in gösterdiği ve öğrettiği gibi iman edecek olursa, 
bu onlar için hayırlı olacak, onlara hayırlar getirecektir. “Hayır” hem dünya ve 
ahiret mutluluğu, hem yüksek düzeyde tefekkür gücü ve hikmet üzere hareket 
etme melekelerinin kazanılmasıdır. Çünkü “kendisine hikmet verilene, bolca 
hayırlar verilmiştir.” Meşru zenginlik, azdırmayan refah, adalet, sekine duygu- 
su, iç huzur, hayatın anlamını kavrama, entelektüel meziyet, akıl ve beden sağ- 
lığı, afiyet, itibar, şeref vb. her şey bu hayrın içinde toplanmış bulunmaktadır. 

İnsanların inkâra sapması durumunda, Allah'a herhangi bir zararları dokun- 
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maz. Bu tasavvur dahi edilemez; çünkü göklerde ve yerde olan her şey O'nundur, 
O'nun mülkü, iradesi, tasarrufu ve kudret eli altındadır. İnkâr edenlerin varlık- 
ları dâhil O'nun mülküdür. Allah, bizleri ve varlığın tümünü bir sebep ve hikmet 
üzere yaratmıştır. Yaratılışımızın gayesi bu hikmeti anlamaya çalışmak ve doğru 
istikamette yaşayıp ilerlemektir. Allah bilendir, hüküm ve hikmet sahibidir. 
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171. Eykitapehli, dininiz konusunda taşkınlık etmeyin-aşırı gitmeyin, 
Allah'a karşı gerçek olandan başkasını söylemeyin. Meryem oğlu 
Mesih İsa ancak Allah'ın elçisi ve kelimesidir. Onu ('ol' kelimesini) 
Meryem'e yöneltmiştir ve O'ndan bir ruhtur. Öyleyse Allah'a ve 
elçisine inanınız; “üçtür” demeyiniz. (Bundan) kaçının, sizin için 
hayırlıdır. Allah ancak bir tek ilâhtır. O, çocuk sahibi olmaktan yü- 
cedir. Göklerde ve yerde her ne varsa O'nundur. Vekil olarak Allah 
yeter. 

172. Mesih ve yakınlaştırılmış (yüksek derece sahibi) melekler, Allah'a 
kul olmaktan kesinlikle çekimser kalmazlar. Kim O'na ibâdet et- 
meye “karşı çekimser” davranırsa ve büyüklenme gösterirse (bil- 
meli ki,) onların tümünü huzurunda toplayacaktır. 


173. Ama imân edenler ve salih amellerde bulunanlar, onlara ecirle- 
rini eksiksiz ödeyecek ve onlara kendi fazlından ekleyecektir de. 
Çekimser davrananlar ve büyüklenenler, onları acıklı bir azapla 
azaplandıracaktır ve kendileri için Allah'tan başka bir (vekil) ko- 
ruyucu dost ve yardımcı bulamayacaklardır. 
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İnsanların tümüne yani beşeriyete yapılan bu çağrıdan sonra tekrar ki- 
tapehline dönülmekte ve dinlerinde aşırılığa gitmemeleri öğütlenmektedir. 
Yahudi ve Hıristiyanlar, beşeriyetin geri kalanlarından farklıdırlar, çünkü ken- 
dilerine kitaplar verilmiş, peygamberler gönderilmiştir. Bu çağrıyı en iyi onla- 
rın anlamaları beklenir. Kitapehlinin, en büyük kusuru ve suçu, Allah'a karşı 
hakikati inkâr etmeleri, aslı astarı olmayan iddialarda bulunmalarıdır. 

Kadim zamanlardan beri nedense insanlar, “Tanrı'ya çocuk isnat etmek”te 
pek hevesli olmuştur: Arap müşrikleri “Allah'ın kızları olduğu”nu iddia ediyor- 
lardı (16/Nah1, 57). Bu saçma iddia ve düşüncelerin kitaplı dinlerde tümden 
reddedilmesi gerekirken Yahudiler, “Üzeyr'in Tanrı'nın oğlu olduğu”nu iddia 
ettiler (Bkz. 2/Bakara, 259; 9/Tevbe, 30); bununla da yetinmeyip peygamber- 
leri yalanladılar, onları tebliğlerinden dolayı öldürdüler, isyan ettiler, kendi- 
lerine verilen nimete karşı büyük saygısızlıkta bulundular, konulan yasakları 
çiğnediler, peygamberlerinden olmayacak isteklerde bulundular. 

Benzer bir aşırılığı Hıristiyanlar da gösteriyor: Mesih İsa, iffetli Meryem'in 
oğlu iken ona tanrılaştırdılar. Oysa İsa, sadece Allah'ın elçisi ve kelimesidir:”O- 
nu (Ol kelimesini) Meryem'e yöneltmiştir ve O'ndan bir ruhtur.” Mesih 
İsa'nın Ruhu'l Kudüs olan Cebrail aleyhisselam tarafından bir kelime olarak 
ilka edilmesi-yöneltilmesi, ona tanrılık-ulühiyet vasfının verilmesini gerektir- 
mez. “Kelime” olmasından daha dikkat çekici olan “Meryem'in oğlu” olmasıdır. 
Hem “kelime”si hem “O'nun ruhu"ndan yani insana üfürülen ruhla aynı cev- 
herdendir. Ruh ile Allah'ı aynileştirmek hatadır. Süleyman Ateş'in işaret ettiği 
üzere Allah'ın Evi (Beytullah) dediğimiz zaman, Kâbe'yi; “Allah'ın arzı (Arzul- 
lah) dediğimiz zaman arzı-toprağı; Allah'ın devesi (nakatullah) dediğimiz za- 
man deveyi Allah ile aynileştirmeyiz. Sadece Ev'in, arzın, Salih aleyhisselamın 
devesinin itibar ve değerini yükseltmiş oluruz. O halde Mesih İsa: 

a) Bakire Meryem'in oğludur; bir kadının oğlu olan varlık ilah olamaz, 
çünkü onu doğuran bir kadındır, sonradan olmuş/doğrulmuş, yaratılmıştır. Bu 
ilahlık vasfıyla bağdaşamaz. 

b) Ruhu'l kudüs tarafından Meryem'e ilka edilen Allah'ın kelimesi, (Ol 
emri)dir; bu maddi bir cevher değildir, emr-i ilahidir. 

c) Âdem gibi babasız yaratılmıştır (3/Âl-i İmran, 59), yaratılışı mucizevi 
bir insandır-beşerdir; 

d) Allah'ın elçisi ve kuludur. (5/Maide, 75.) 

Yahudiler, Mesih İsa'nın peygamberliğini tanımadılar, onu meczup, haşa 
yalancı biri sandılar, tebliğini reddedip ifrata gittiler. Oysa Yahudiler bir Me- 
sih beklentisi içinde idiler. İsa, onların dinde yaptıkları tahrifatları ve suisti- 
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malleri açıkça yüzlerine vuran bir peygamber olarak kendini takdim edince, 
ona karşı çıktılar. Çünkü onlar kendi hataları ve tutarsızlıklarıyla yüzleşmek 
istemiyor, sahip oldukları statüleri, haksız kazanç ve imtiyazları elden bırak- 
mak istemiyorlardı. 

Hıristiyanlar da onu tanrılaştırmak suretiyle tefrite saptılar; her ikisi de 
dinlerinde aşırıya (ifrat ve tefrit) gittiler. 

Bu konu Al-ı İmran, 45. ayetinde ele alınmıştı. “O'ndan bir ruh” olmasının 
birden fazla anlamı vardır, Hıristiyanları da temel bir inhirafa sevkeden faktör 
“ruh”un ne olduğu, mahiyeti konusunda ortaya çıkan karışıklıktır: 

“Ruh” temizliği, nezahet ve arılığı ifade eder. Bu ruh, insan olan bir ba- 
badan değil, Ruhu'l kudüs tarafından ilka edilmiştir. Kudüs, temiz demektir. 
Cebrail aleyhisselamın vasfı olan Ruhu'l kudüs en temiz ve saf ruh/varlık de- 
mektir. Hz. İsa, tebliğiyle, söz ve vaazlarıyla insanlara hayat veriyor, ölü ruhla- 
rı diriltiyordu. Onu dinleyenler heyecanlanıyor, nefis muhasebesi yapıp kötü 
tutum ve davranışlarını bırakıp yeniden hayat buluyorlardı. Bu, aynı zamanda 
Kur'an'ın da vasfıdır: (Bkz. 42/Şura, 52). 

Ruh kelimesinin diğer anlamı bir şeyi ta'zim etmek, yüceltmektir. Çarpı- 
cı, olağanüstü olaylar vuku bulduğunda bunları “ruh” kelimesiyle ifade etmek 
mümkün. Ruh, Allah'ın zati mahiyeti değil, O'nun emrinden, yaptıkları şeyler- 
den biridir, şu ayette geçtiği gibi: “Kendinden (bir nimet olarak) göklerde ve 
yerde olanların tümüne sizin için boyun eğdirdi.” (45/Casiye, 13). Bazen da 
“destek, destekleyici kuvvet” anlamında da kullanılır: “Ve onları kendinden 

bir ruh ile desteklemiştir” (58/Mücadele, 22). Hz. İsa, aynı zamanda bir belge, 
hüccet, kuvvetli bir kanıttı. 

Bir anlamı da rüzgâr olup üflemeyi ifade eder: “Ona ruhumuzdan üfledik” 
(66/Tahrim, 12.) Ruhu üfüren Ruhu'l Kudüs'tür, Cebrail aleyhisselam ise Tan- 
rı'nın kendisi değildir, o da O'nun yarattığı en büyük melektir ve daima Rab- 
bi'nin emriyle çalışır. Diğer insanlar gibi Hz. İsa'nın ruhu da ezelde yaratılmış- 
tı, sırası gelince Ruhu'l Kudüs tarafından ruhlar âleminden getirilip Meryem'e 
ilka edildi. Burada mucizevi olan, İsa alehsiselamın baba olmadan annesinin 
rahminde vücut bulmasıdır ki, kuşkusuz bu büyük bir olaydır. 

Hakikat buyken, yapılması gereken Hz. İsa'nın Allah'ın elçisi olduğuna 
inanmak ve onu ilahlaştırmaktan dikkatle kaçınmaktır. “Üçtür” veya “üçün 
üçüdür” dendiğinde İsa, Allah'a ortak kılınmış, Zat üçe bölünmüş olur. Allah 

birdir, tektir, benzersizdir, O'nun eşi ve benzeri yoktur, ne doğmuştur ne do- 
gurmuştur, çocuğu da yoktur, böyle yakıştırmalardan yücedir. 

Bir kısım Hıristiyanlar -mesela Montogomery Watt- Allah'ın bir ve tek 
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cevher; Baba, oğul ve Ruhu'l kudüs'ün birer uknum/sıfat olduğunu söylüyor- 
lar. Bu eğer İslam kelamında sözü edilen isim ve sıfatlar ayarında olsaydı kabul 
edilirdi. Allah'ın güzel isimleri-sıfatları vardır. Kuddüs, selam, alim, hay, kerim, 
basir, kadir vs. Ancak bu isim ve sıfatların somutlaştıkları insan veya melek- 
ler yoktur. Biz “biliriz”, çünkü Allah'ın alim sıfatı sayesinde bilme meleke ve 
nimetine sahip olabiliyoruz ama biz Allah'ın somutlaşmış, cisimleşmiş sıfatı 
değiliz. Sıfatı yani mesela bilmeyi kendimizden bilecek olursak -Karun gibi- 
küfre sapmış oluruz. Üçleme inancında peş peşe üç tanrısal varlık ve cevher 
sıralanır ki, bu sıralamada Baba, Tanrı (yaratıcı), oğul İsa (kurtarıcı), Ruhu'l 
kudüs Tanrı'nın ruhu kutsal ruh (takdis edici). Bu kombinezonda üç sacayağı 
olan şirk söz konusudur: 

a) Tanrı'ya oğlu ortaktır; 

b) Tanrı'ya Ruhu'l Kudüs ortaktır; 

c) Oğul ve Ruhu'l kudüs Tanrı'ya ortaktır. Mantıksal veya matematiksel 
açıdan çözümü imkânsız bir problem ortaya çıkmaktadır: 1 artı 1 artı 1- 3'tür, 
3 aynı zamanda 1'dir, bunun “saçma” olduğu söylendiğinde Hıristiyan teolog- 
lardan bir bölümü “Evet, saçmadır ama zaten imana konu olan şey saçma ol- 
mak durumundadır” demişlerdir. 

Ruhu'l Kudüs Allah'ın yarattığı melektir yani Cebrail'dir; ama Zat'ın kendisi 
veya Zat'tan parça değildir. Onda kim bilir nice isim ve sıfatlar tecelli etmiştir 
ama hepsinin menşei Zat'tır. Ayrıca Allah'ın 'oğul' diye bir sıfatı yoktur, bu ona 
sonradan yapılmış bir yakıştırmadır. “Kelime” de irade, ilim ve kudret gibi bir 
sıfata işaret eder. Her şey Allah'ın ilmi, iradesi ve kudretiyle olur yani varlık âle- 
minde ve tabiatta vuku bulan şeyler, Allah'ın ilminin, iradesinin ve kudretinin 
eseridir. Ve yaratılışın tümü Allah'ın “Ol!” emriyle olur (36/Yasin, 82). Hıristi- 
yanlar “kelime”yi, Cebrail aleyhisselamın Meryem'e ilka ettiği ruhu değil, ilahi 
hakikatin Meryem'in rahminde İsa ile birleşmesi şeklinde anlamaktadırlar 

Watt ve diğer çağdaş Hıristiyan ilahiyatçılar gibi Thomas Michel de, 
Kur'an'ın eleştirdiği söz konusu üçleme (teslis) inancının muhtemelen 
Kur'an'ın indiği tarihsel ortamda bazı Araplar tarafından kabul edilip savu- 
nulduğunu öne sürerler: “Fakat adı geçen Kur'ani ifadeler tarihi bağlamların- 
da değerlendirilmelidir. İsa'nın zamanından asırlar önce, 'Semitik Üçlü Tanrı” 
hem bedevi kabilelerin hem de Suriye-Arabistan bölgesinde yerleşik nüfus- 
ların dini inanışlarında açıkça vardı. Her ne kadar ilahların adları mahalden 
mahalle, kabileden kabileye göre değişse de çok yaygın bir biçimde Yüce İlaha 
(bazı Araplarca Allah diye anılırdı), Onun eşi İlaheye (bazen Allât diye çağrı- 
lırdı) ve ilah oğulları Ba” 'a (ya da Ba'! Shamim) inanılırdı. Hristiyanlaşan ve 
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inançlarında yeterince bilgilenemeyen Araplar için bu geleneksel üçlemenin 
kişilerini 'Baba' olan Tanrı, “Tanrının Annesi” Meryem ve oğulları 'Rab' İsa ile 
özdeşleştirmeleri tabii idi”. Michel, bize teslis inancının Hıristiyanlığın asli 
inancı olmadığını, Kur'an'ın indiği tarihi zaman ve ortamda belli kesimlerce 
savunulduğunu söylerken, Kur'an'ın tarihsel ve özel bir topluluk inancını Hı- 
ristiyanlığın genel ve asli inancı gibi takdim ettiğini ve dolayısıyla aslında Hı- 
ristiyanlıkla ilgili temel bir hakikati dile getirmediği hususunu ima etmektedir. 
Fakat mesele öyle değildir. 

Hâkim görüşe bağlı Hıristiyanların ise İsa'yı Tanrı'nın oğlu veya Tanrı'nın 
kendisine hulul ettiği, onda bedenlendiği kutsal bir kişilik kabul ettikleri ma- 
lumdur. Roma İmparatoru Konstantin'in isteğiyle toplanan İznik Konsili'nden 
(Miladi 325) bu yana kabul edilen resmi inanç şöyle formüle edilmiştir: “Her 
şeyin yaratıcısı, sahibi, görülen ve görülmeyenin Rabbi 'Tek Baba' olan Allah'a 
inanırız. Yine Allah'ın biricik oğlu tek Rab Mesih'e inanırız. O, kâinat yaratıl- 
madan önce Baba'dan doğmuştur. Yaratılmış değil, gerçek Tanrı'dan olmuş, 
gerçek tanrıdır. Kendi eliyle âlemleri yaratan Babasının cevherindendir. Bi- 
zim kurtuluşumuz için gökten inmiş, Kutsal Ruhun, Meryem'e görünmesiyle 
insan olarak Meryem'in içine girmiş ve bakire Meryem'den doğmuştur. Pilatus 
zamanında asılmış, üç gün sonra kabrinden kalkarak göğe çıkmış, Babasının 
sağ yanında oturmuştur. Ölülerle diriler arasında hüküm vermek üzere tekrar 
dünyaya gelecektir” (Bkz. 3/Âl-i İmran, 45; 5/Maide, 17, 72-76). 

İmparator Konstanin'in tercihi ve kararıyla kabul edilen bu resmi inancın 
dışında İskenderiyeli Arius ve takipçileri İsa'nın beşeri tabiatını tanıyor, üçle- 
me inancını reddedip Allah'ın birliği fikrini savunuyorlardı. Üçleme inancının 
kadim Hind dinlerinde, İran'da, Mısır ve Avrupa pagan inanışlarında belirgin 
ve derin köklerini bulmak mümkündür. İslamiyet, bunu kesin bir dille ve şid- 
detle reddetmektedir. 

“Göklerde ve yerde her ne varsa O'nundur. Vekil olarak Allah yeter”. 
Tanrı'nın kendine bir çocuk edinmesinin anlaşılır mantığı yoktur. 

a) İnsanlar, nesillerinin devamı için çocuk isterler. Âlemlerin Rabbi için 
böyle bir şey tasavvur edilemez; 

b) İşlerinde kendilerine yardım edecek veya başkalarına karşı giriştikleri 
kavga ve savaşlarda onlara yardım edecek çocuk(lar) isterler. Yüce Allah varlık 
âleminin sahibidir, malikidir, kahhardır; 

c) Yaşlılıklarında onlara bakmak için çocuğa ihtiyaç hissederler. Bu da 
yüce Allah için düşünülemez. O'nun hiçbir şeye ihtiyacı yoktur, her şey ve her- 
kes O'na muhtaçtır. 
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“Mesih ve yakınlaştırılmış (yüksek derece sahibi) melekler, Allah'a kul 
olmaktan kesinlikle çekinmezler-kaçınmazlar. Kim O'na ibâdet etmeye 
“karşı çekimser” davranırsa ve büyüklenme gösterirse (bilmeli ki,) onla- 
rın tümünü huzurunda toplayacaktır” Bu inanca bir de Hz. İsa (a.s.) pers- 
pektifinden bakıldığında, onun kendini Allah'ın kulu ve elçisi olarak gördüğü 
hakikati ortaya çıkar. Hz. İsa, Allah'a kul olmaktan veya kendini kul olarak ilan 
etmekten geri kalmaz, herhangi bir tereddüde düşmez. O tevhid inancının tam 
bilincinde olan Ulu'l azm peygamberlerinden biriydi, seçkin bir peygamberdi. 
Nasıl aksi düşünülebilir ki! Esasında Hz. İsa veya başka peygamberler ya da 
herhangi akla gelebilen bir varlık olsun, Allah'a ibadetten kaçınacak olursa, 
O'nun ulühiyetini ve rububiyetini tanımayacak, şüpheye ve tereddüde düşecek 
veya büyüklenecek olursa, bilmeliki eninde sonunda O'nun huzuruna çıkacak- 
tır. Göklerde veyerde herkes Rahman olan Allah'a kul olarak dönecektir (19/ 
Meryem, 93). 

Hz. Peygamber (s.a.v), ismi her geçtiğinde kendisine salat ve selam geti- 
ren Müslümanların da benzer bir zihni inhirafa düşmemeleri için şu uyarıda 
bulunmuştur: “Hıristiyanların İsa hakkında haddi aştıkları gibi siz de benim 
hakkımda haddi aşarak olmadık sıfatlarla beni nitelendirmeyin. Bunun yerine 
(bana sadece) Allah'ın kulu ve elçisi' deyin” (Buhari, Enbiya, 48; Müsned,1, 23). 

Büyüklenenler, huzurda toplanacakları zaman sadece dilleri tutulmaya- 
cak, takatten kesilmiş olarak bir araya getirilecek, utanç ve kahır içinde yap- 
tıklarına pişman olacaklardır. İman edip salih amellerde bulunanlar ecirlerini 
alıp mutluluk içinde yüzeceklerken -ki Yüce Allah kendi fazl ve ihsanından on- 
lara ecirlerini verecek, üstelik ödüllerini arttıracaktır da-, çekimser davranıp 
büyüklenenler, tereddüt edip Allah'a kulluktan geri kalanlar acıklı bir azaba 
uğrayacaklardır ki, onlara yardım eden bir dostları da olmayacaktır. 


2 e 7 RT 0. * vı-, a .z z TİZ 
ula ligi çal GİKiİa S5 ba OLAY SEZ 15 Şİ İG 
- 2 U çi z di ; a .$ ür 
ARDI Çİ ald dp İyağazelğ AİİL İyizl öl M8 Çivey 

govağ Üüzükled Üaiğse Aİ çaçan Ün dia 

174. Ey insanlar Rabbinizden size “kesin bir kanıt (burhan) geldi ve 
size apaçık bir nur (Kur'an) indirdik. 

175. İşte Allah'a imân edenler ve O'na sarılanlar, onları kendisinden 


olan bir rahmetin ve bir fazlın içine yerleştirecektir ve onları 
Kendisine varan dosdoğru bir yola yöneltip-iletecektir. 
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Hıristiyanların üçlemeye (teslis) ilişkin inançlarından söz edildikten son- 
ra tekrar insanların tümüne seslenilmektedir: Gönderilen Son Peygamber 
Allah'tan gelen kesin bir delil, geri çevrilmesi mümkün olmayan bir hüccet, 
sağlam bir kanıttır. Bazıları bu ayette geçen “burhan”ın akıl olduğunu düşün- 
müşlerdir. Eğer Nübüvvetin ışığında akleden akıl kastediliyorsa doğrudur. 

Vahiy-akıl ilişkisi ışık-göz ilişkisine benzer. Işık (güneş veya bir aydınlatma 
aracı) olmaksızın bizim nesneleri, çevremizi görmemiz, içindeki nesneleri ve du- 
rumlarını seçmemiz mümkün değildir. Aynı şekilde apaydınlık bir ortamda gören 
gözümüz yoksa yine nesneleri göremeyiz. Bu benzetmede vahiy ışık, göz akıl hük- 
mündedir. Ve her ikisi de Allah'ın bağışıdır. Kendi başına göz göremediği gibi, ken- 
di başına akıl da hakikati bulup, nelerin doğru nelerin yanlış olduğunu tam olarak 
yani kâmil manada bilemez. Akıl nefsin kontrolünden tamamen çıkabilme başarı- 
sını gösterebilse, Allah'ın varlığını, birliğini ve ana çerçevede iyiliğin ve kötülüğün, 
doğrulunun ve yanlışın ne olduğunu bilebilir. Kaldı ki bunun da garantisi yoktur, 
kâmil manada bilgi ve yüksek ahlaki hayatı bize ancak vahiy bildirebilir. 

“Apaçık nur” de Kur'an-ı Kerim'dir. Bu da bizim “aklı aydınlatan vahiy, 
gözü aydınlatan ışık” metaforumuzu güçlendirmektedir. Allah'a iman edenler 
ve O'na sarılanlar yani O'nun indirdiklerine veya Razi'nin tercih ettiği görüşe 
göre isim, sıfat ve fiillerine sarılanlar, Allah'tan bir rahmet, fazl içine yerleştiri- 
lecekler ve dosdoğru bir yola iletilecekler. Yani Allah'a sarılan O'nun rahmeti- 
ne, ebedi hayatta cennetine; fazlına yani eşsiz nimet ve lütuflarına; hidayetine 
yani Sırat-ı müstakime sahip olur. 
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176. Senden fetva isterler. De ki: “Allah, 'çocuksuz ve babasız olanın 
(kelale'nin)' mirasına ilişkin hükmü açıklar. Ölen kişinin çocuğu 
yokda kız kardeşi varsa, geride bıraktıklarının yarısı kız Karde- 
şinindir Ama (ölen) kız kardeşinin çocuğu yoksa kendisi (erkek 
kardeşi) ona mirasçı olur. Eğer kız kardeşi iki ise, geride bırak- 
tıklarının üçte ikisi onlarındır. Ama (mirasçılar) erkekler ve kız 
kardeşler ise, bu durumda erkek için dişinin iki payı vardır. Allah, 
-şaşırıp sapmayasınız diye- açıklar. Allah, her şeyi bilendir. 
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Rivayete göre bu ayet, Efendimiz (s.a.v), Veda Haccı'na hazırlanırken in- 
miş olup inişine, 9 kız kardeşi olan Cabir bin Abdullah'ın hasta yatağında Hz. 
Peygamber (s.a.)'e soru sorması sebep olmuştur (Buhari, Vudu, 44; Müslim, 
Feraiz, 8). Müslim'de yer alan rivayete göre Kur'an-ı Kerim'in en son inen aye- 
tidir (Müslim, Feraiz, 10-13). Bu ayete “Ayetu's sayf (Yaz mevsiminde inen 
ayet)” de denmiştir (Müslim, Feraiz, 9). 

“Kelale” anne-babası ve çocuğu olmayan kimsenin ölümü durumunda 
paylaştırılacak mirasıyla ilgili kullanılan bir kelimedir. Bu sürenin başında bu 
konu ele alınmıştı (4/12. ayet). Orada kardeşlerden ana bir erkek ve kız kar- 
deşlerin mirası anlatılmış, bunların her birine 1/6 pay verileceği, iki ve daha 
çok sayıda olunca 1/3'e ortak olacakları belirtilmiştir. Bu ayette 'kelale” diye 
yer alanlar ana-baba bir veya yalnız baba bir kardeşlerdir. Ama (mirasçılar) 
erkekler ve kız kardeşler ise, bu durumda erkek için dişinin iki payı vardır; bu 
da sosyo-ekonomik rol dağılımı ve sorumluluk paylaşımına uygun, nimet-kül- 
fet dengesi göz önüne alınarak tespit edilmiştir. Allah, nefsinizin tutkularına, 
bencil isteklerine kapılıp şaşırmayasınız diye, bu hükümleri açıklamaktadır. O 
her şeyi hakkıyla bilir. Doğrusunu bilen O'dur. 

Nisa (4) Süresinin tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


5. Maide Süresi 
(1-40. ayetler) 


Medine'de indirilen bu süre 120 âyettir, 3. ayeti Mekke'de Veda Haccı sı- 
rasında indirilmiştir. Allah'ın Elçisi (s.a.v), bu sırada yani Veda Haccında bu 
süreyi okuyup şöyle buyurmuştur: “İnsanlar! Maide indirilen son süredir. Bu 
yüzden onda belirtilen helalleri helal, haramları haram olarak bilin-öyle belle- 
yin” (Buhari, Feraiz, 14). 

Süre ismini 112 ve 114. ayetlerde geçen İsa aleyhisselamın yüce Allah'tan 
indirmesini istediği sofra manasındaki “maide” kelimesinden almıştır. Ah- 
med bin Hanbel ve Tabersi'nin naklettiğine göre, süre Efendimiz (s.a.v) bineği 
(deve veya katır) üzerinde iken inmiş, ağırlığından takatten kesilen hayvanın 
karnı yere değmiştir ki, Hz. Ali (ra.) bu olayın tanığı olmuştur (Müsned, Il, 
176). Benzer bir rivayeti Esma binti Yezid de yapmıştır (Müsned, IV, 455). Sü- 
leyman Ateş ise haklı olarak, sürenin bir defada değil, Medine'de peyderpey 
indirilip sonra bir araya getirildiğini söyler. 

Maide, Nisa süresiyle belli bir süreklilik arz eder. Ebu Meysere, bu süre- 
de başka sürelerde bulunmayan 18 helal ve haram hükmünün açıklandığını 
söyler (Bkz. 3/6, 38, 90, 103 ve 106. ayetler). Leş, kan, domuz eti, Allah'tan 
başkası adına kesilen hayvan, hırsızlık, ihramlı iken avlanma yasağı, alkollü 
içki, kumar, dikili taşlar, vasiyet, temiz ve güzel şeylerin helal kılınması, abdest, 
boy abdesti ve teyemmüm. Kurtubi'ye göre 58. ayette zikri geçen beş vakit 
namaz ve ezan da bunlara eklenebilir. Bunların dışında sürede peygamberle- 
rin kavimleriyle olan ilişkileri ve diyalogları, İsrailoğullarının tutumları, Kitap 
ehliyle ilgili bazı hükümler, onların kadınlarıyla evlilik, adaletle şahitlik, cihad, 
dinden dönme (irtidat), yemin ve kefareti, hac ve Kâbe, Adem'in iki çocuğunun 
hikayesi, kısas hükümleri, deniz avı, Ruhu'l kudüs, havariler ve Hz. İsa'nın ko- 
nuşmaları yer almaktadır. 
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1. Ey imân edenler, akitleri yerine getirin. İhramlı iken avlanmayı 

helâl saymaksızın ve size okunacaklar dışta tutulmak üzere, hay- 
vanlar size helâl kılındı. Şüphesiz Allah, dilediği hükmü verir. 

“Ahkamu'l Kur'an”ın sahibi İbn-i Arabi, âlimlerin Alkame'den naklen “Ey 
iman edenler!” diye başlayan ayetlerin Medeni, “Ey insanlar!” diye başlayan 
ayetlerin de Mekki olduğunu söyler. İbn-i Kesir, kendisine bir öğüt vermesini 
istediği bir adama Abdullah ibn-i Mes'ud'un şöyle dediğini kaydeder: “Yüce Al- 
lah'ın 'Ey iman edenler!" Dediğini işittiğin zaman ona kulak ver, o ya emrettiği 
bir hayırdır ya da yasakladığı bir şerdir.” 

“Akid” geniş bir kavram olup insanın Allah ve diğer insanlarla olan her tür- 
lü sözleşmesini (yönetim, ticaret, kiralama, çalışma hayatı, evlilik (nikâh-bo- 
şama), yöneticilerle yapılan biatlar, gayrimüslimlerle ilişkiler biçimini dü- 
zenleyen ahidleri) ifade eder. Kullanılan kelimeler farklı olsalar bile, insanlar 
sözleşmeler ve anlaşmalar yoluyla birbirlerine bağlanırlar. İbn-i Abbas, akit 
kelimesinin Kur'an'da belirtilen genel hükümler, helâl ve haramı kapsadığını 
söyler. Sözleşmeler (ahidler), niteliklerine, muhtevalarına ve imzalandıkları 
tarafların özelliklerine göre çeşitli isimler alabilirler: Misak, ahid, biat, akit 
gibi. İbn-i Arabi “akidler”i beş kategoriye ayırır: 

a) Ahidlerin tümü; 

b) İslam öncesinde (cahiliye) imzalanan sözleşmeler; 

o) İnsanların Allah'la ve kendi aralarında akdettikleri sözleşmeler; 

d) Nikâh, ortaklık, muahede, pakt vb. 

e) Farzlar. Taberi'ye göre yerine getirilmesi gereken bütün işler bu kap- 
sama dâhildir. 

İnsan aslında “Kalubela”da Allah'la bir misak yapmıştı, sonra unuttu (7 /A'raf, 
172). Dünya hayatında da Allah ile olan misakını tazeler ve söz konusu sözleş- 
menin şartlarını yerine getirir. Helal ve haram ile bunları tayin eden ve belirten 
hükümler akdi ifade ederler. (Yemin için bkz. 2/Bakara, 224-225; 5/Maide, 89 
ve 16/Nahl, 91. ayetlerin tefsiri.) Kadim zamanlardan beri ve elbette İslam ön- 
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cesinde de insanlar arasında çeşitli konuları ihtiva eden akitler yapılmaktaydı. 
Kur'an-ı Kerim, karşılıklı rızaya yani icap ve kabule dayandığı sürece akitlere, 
sözleşme ve anlaşma maddelerine riayet etmeyi emretmektedir. Sözleşmelerin 
gayrimüslimlerle imzalanmış olması neticeyi değiştirmez; kiminle yapılmış olur- 
sa olsun, şartları neyse onları yerine getirmek gerekir (Müsned, IV, 325). 

Özgür iradeyle akitlerin yapılması ve temel hukuki çerçevenin dışında 
şartlar ihtiva etmemesi önemlidir ki, İslam bilginlerine bu çerçevenin sınırla- 
rını tayin eden Kur'an ve Sünnet'in açık hükümleridir. Hz. Peygamber (s.a.v), 
yerine getirilmesi gereken şartların Allah'ın Kitabına yani İslam dinine uygun 
olan şartlar olduğunu belirtmiştir (Buhari, Mükâteb, 1,2; Nesai, Talak, 31). 

Zor ve baskı altında yapılan anlaşmalar tabiatları gereği batıldır, geçersiz- 
dir. Bu ister ticari ve iktisadi konularda olsun ister nikâh veya başka iş akitle- 
rinde olsun, fark etmez. Yine temel hakları esas almayan anlaşmalar da geçer- 
li değildir, mesela iki kişi arasında para karşılığında bir başkasını öldürmeyi 
veya vücut bütünlüğüne zarar vermeyi hedefleyen sözleşmeler gibi. 

Zeccac, yerine getirilmesi emredilen akidlerin Allah'ın üzerimizdeki hakla- 
rı ve birbirimize karşı vecibe ve sorumluluklarımız olduğunu söyler. Sözleşme- 
lere bağlı kalmayı emreden bu ayet, İsra süresi ayetiyle de desteklenmektedir: 
“Verdiğiniz sözde durun” (17-34). Efendimiz (s.a.v) “Mü'minler, şartlarını yerine 
getirirler” (Buhari, İcare, 14; Ebu Davud, Akdiye, 12) buyurmuştur. “Sözleşme 
şartlarını yerine getiren ecrini Allah'tan bekler.” Karşılıklı rızaya göre yapılmış 
sözleşmeler, cahiliye döneminde imzalanmış olsa bile, şartlarına uyulur. Efen- 
dimiz şöyle buyurmuştur: “Cahiliye döneminde yapılmış akitleri İslam pekiş- 
tirir, sağlamlaştırır” (Müslim, Fedailu's sahabe, 206; Müsned, I, 190). Nitekim 
İslam'dan önce aralarında Efendimiz'in de yer aldığı Hilfu'l fudul'ü İslami dö- 
nemde de teyit etmiş ve “Olursa bir daha öyle bir anlaşmaya, zulüm ve haksızlık- 
lara karşı oluşan ittifaka katılırım” demiştir (İbn-i Sa'd, Tabakat, I, 129). 

Hac veya umre için ihrama girildiğinde av yasaktır. Ancak 96. ayette “de- 
niz avı” serbest bırakılmıştır. Yasak, Allah tarafından mü'minlere konulmuş 
hükümdür. Ayette geçen hayvanlar (Behimetü'l-en'am) kurbanlık hayvanlar- 
dır. Kurban olarak kesilecek hayvanlar deve, sığır, koyun (kuzu, koç) ve keçidir. 
“Behimetü'l-en'am”ın kurbanlık hayvanlar olduğu hususu 22/Hac süresi 28 ve 
34. ayetlerde de teyit edilmektedir. Hayvan, Kur'an'da bazen “devab” (mesela 

35/Fatır, 28) -ki burada yerde debelenmekte olan her türlü canlı ve bundan 
türemiş (müştak) hayvan kastedilir-, bazen sadece “en'am” (mesela, 22/Hac, 
36-37) olarak da geçer (Bkz. 6/En'am, 142-144). 

Ayetteki tamlama hayvanların ikili özelliklerini aynı anda vermesi bakımından 
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anlamlıdır. “Behime, hayvanın kaba, yırtıcı, ehlileşmemiş, hissiz yönüne; “en'am” 
hayvanın göze hoş gelen, seyirlik ve estetik yönünü, nimet olarak etinden, derisin- 
den, yününden ve gücünden yararlandığımız özelliklerine göndermelerde bulunur. 

İnsanlar keyfi olarak kendilerine veya başkalarına bazı hayvanları helal 
veya haram kılamazlar. Bu çerçevede helal ve haram koyma yetkisi sadece Al- 
lah'ın ve onun verdiği izinle Elçisi'nindir. Etinin yenmesi helal kılınmış hay- 
vanlar duruma göre haram olabilir. Mesela ayette zikredildiği üzere ihramlı 
iken avın yasaklanması veya Allah'tan başkası adına kesilmiş hayvanın yasak- 
lanması gibi. Allah'a ortak koşanların veya Allah'ın varlığına inanmayanların 
kestikleri hayvanın etinin yasaklanması bu çerçevededir. Kitap ehli Yahudi ve 
Hıristiyanların kestikleri hayvanın eti yenir. 

Allah'ın kulları için uygun gördüğü hüküm budur. Kullara yaraşan bu hükme 
boyun eğmektir; O'nun hükmünü sorgulayacak kimse yoktur (13/Ra'd, 41). 
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2. oEyimânedenler, Allah'ın şiarlarına, haram olan ay'a, kurbanlık hay- 
vanlara, (onlardaki) gerdanlıklara ve Rablerinden bir fazl ve hoşnut- 
luk isteyerek Beyt-i Haram'a gelenlere sakın saygısızlık etmeyin. 
İhramdan çıktınız mı artık avlanabilirsiniz. Sizi Mescid-i Haram'dan 
alıkoyduklarından dolayı bir topluluğa olan kininiz, sakın sizi haddi 
aşmaya sürüklemesin. İyilik ve takvâ konusunda yardımlaşın, gü- 
nah ve haddi aşmada yardımlaşmayın ve Allah'tan korkup-sakının. 
Gerçekten Allah (ceza ile) sonuçlandırması pek şiddetli olandır. 


“Şiar”, bir inancı, bir âlem tasavvurunu ifade eden sembol, işaret demek- 
tir. Âyet, mü'minleri Allah'ın çizdiği sınırlara, ilâhi hüküm ve ilkelere gerekli 
saygı ve dikkatin gösterilmesine çağırır. Bir görüşe göre de, burada kastedilen 
şiarlar Hac'da uyulması gereken kurallardır (Menasik). Razi, şeairin dini veci- 
belerin tümü olduğunu söyler. Çeşitli tanımlarından hareketle şiarı 

a) İslam'ın tanıtıcı sembolleri, 

b) Helal ve haramları çizen belli sınırları (hudut) olduğunu söylemek mümkün. 
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Safa ile Merve Allah'ın hac için koyduğu işaretlerdir (2/Bakara, 158). Ha- 
san Basri'ye katılmak icap ederse, dinin bütün hükümleri Allah'ın şiarlarıdır: 
“Kim Allah'ın şiarlarını yüceltirse, bu kalplerin takvasındandır” (22 /Hac, 32). 

Zaman içinde bir takım işaret ve semboller, İslam'a ait şiarlar kategori- 
sine girebilirler. Mesela ilk dönemlerde mescidlerin minareleri yokken, belli 
bir tarihten sonra minare beş vakit namazın eda edildiği camii ve mescidlerin 
parçası olmuş ve İslam'ın şiarları arasında yer almıştır. 

“Haram aylar” Arap yarımadasında kadim zamanlardan beri savaşın ya- 
saklandığı, insanların rahat nefes alıp ticaret yapıp karşılıklı seyahatlerde bu- 
lunduğu dört aydır: Zilkade, Zilhicce, Muharrem ve Recep. İslamiyet bu güzel 
geleneği devam ettirdi ve söz konusu haram aylarda savaş yasağını teyit etti 
(Bkz. 9/Tevbe, 36). 

Mü'minlerden saygı gösterilmesi istenen diğer konu, Allah'a yakınlaşma 
gayesiyle kesilecek hayvanlar (el Hedy) ile yine Allah'a yaklaşmak amacıyla 
kesilmek üzere Kâbe'ye gönderilen kurbanlık hayvanlar (el Kalaid). Kâbe'de 
kesilmek üzere boynuna takılan herhangi bir nesne (kılade) -ki bu deriden 
veya başka bir şeyden olabilir- o hayvanın dokunulmazlığına işaret sayılır. 
Bunlar Beytullah'a gönderilen hayvanlardır, bu özelliklerinden dolayı saygı- 
ya ve dokunulmazlığa (ihtiram) layıktırlar. Aynı saygıyı kurban sahiplerine de 
gösterme mecburiyeti vardır. 

Dahası “Rablerinden bir fazl ve hoşnutluk isteyerek Beyt-i Haram'a 
gelenler”e de ihtiram gösterilmesi lazım. Allah'ın Evi'ni ziyarete gelenler bir 
yandan hac ibadetlerini yerine getirirler diğer yandan geçimlerini temin et- 
mek üzere ticaret yaparlar. Kimsenin ibadetine ve ticaretine engel olunma- 
malıdır. İbadet mi ticaret mi bu fiilde baskındı, bunu biz tayin edemeyiz. İs- 
lam dini açısından din-dünya ayrımı olmadığından, kişi ihlas ve takva ile hem 
ibadetlerini yerine getirir, hem de rızkını temin etmek üzere iktisadi ve ticari 
faaliyetlerde bulunabilir. 

Harem-i şerif ihtiram yeridir. Bu bölgede insanlar kendilerini denetlemeli, 
öteki insanlara, canlı varlıklara ve hatta kendilerine karşı tam bir bilinçle dav- 
ranmalıdır. Mikat'ta ihrama girildiği andan başlamak üzere yasaklar başlar: 
Bu süre içinde insan kendine dönük, canlı tabiata ve öteki insanlara karşı yeni 
sorumluluklar üstlenir, onların hak ve hukukunu azami derecede korur. Hatta 

normal zamanlarda helal olan şeyler haram olur. Av bunlardan biridir. İhram 
süresi içinde avlanmak yasaktır ancak ihramdan çıktıktan sonra avlanılabilir. 
Av ve avlanma için bkz. 5/Maide, 95. ayetin açıklaması. 

İntikam duygularını hareket geçirip çatışmak, engellemeler yapmak da ya- 
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saktır: “Sizi Mescid-i Haram'dan alıkoyduklarından dolayı bir topluluğa 
olan kininiz, sakın sizi haddi aşmaya sürüklemesin” Daha önce Müslüman- 
lar gadre uğramışlarsa da, intikam almaya kalkışıp haddi aşmamalıdırlar. Hicre- 
tin 6. yılında Mekke'ye gelen Müslümanlar, müşrikler tarafından umre ibadeti 
yapmaktan engellenmişlerdi. Hudeybiye anlaşmasına göre bir yıl sonra Kâbe'yi 
tavaf yapabileceklerdi. Öyle de olsa, husumet ve düşmanlık dolayısıyla hukuki 
sınırlara riayet edilmeli, kimseye zarar verilmemelidir. Fakat bir kısım bilginler 
ayetin muhkem olup bütün Müslümanlara dönük bir hitap olduğunu söylemek- 
tedirler. Buna göre kimse Mescid-i Haram'ı ziyaret etmekten engellenmemelidir. 
İbn-i Cüreyc'e göre, yol güvenliğini sağlamak buna dâhildir yani birileri hacıla- 
rın yol güvenliğini tehlikeye sokacak olursa, insanları Mescid-i Haram'ı ziyaret 
etmekten engellemiş olur. Birilerinin bize haksızlık yapması bizim de aynı şekil- 
de davranmamızı gerektirmez. Hz. Peygamber (s.a.v) şöyle buyurmuştur: “Sana 
emanet bırakana emanetini geri ver. Ancak sana ihanet edene sen ihanet etme” 
(Ebu Davud, Büyu/ 79; Tirmizi, Büyu) 38; ayrıca bkz. 2/Bakara, 194). 

“İyilik ve takvâ konusunda yardımlaşın, günah ve haddi aşmada yar- 
dımlaşmayın ve Allah'tan korkup-sakının.” Bakara, 177, 189 ile Âl-i İmran, 
92. ayetlerde “Birr” kavramı üzerinde durulmuştu. Burada Birr ile takva ara- 
sındaki ilişki üzerinde de durmak gerekir. Birr, iyilik veya hayrın çokluğu, en 
yüksek seviyede erdem ve erdemli davranışlar, ihsan, ihtiram ve itaat gibi an- 
lamlara gelir. 

İnsanlar tekil varlıklar olarak yaşayamazlar. Gündelik işlerini yürütmek, 
geleceğe dönük planlarını gerçekleştirmek üzere bir araya gelir, aralarında 
birliktelikler tesis ederler. Kur'an-ı Kerim, her türlü birleşme ve birlikteliğin 
“birr ve takva” temelinde olmasını ister. Günah yani başkalarına zarar verme- 
ye matuf gayr-ı meşru ilişkiler ve düşmanlık/husumete dayalı birleşmeleri ya- 
saklar. Bu ayette “takva ile birr”in bir arada zikredilmiş olması önemlidir. 

“Takva” Allah korkusuyla ve O'nun azabından sakınma duygusuyla her 
türlü kötülüğün terki; “Birr” ise Allah sevgisi ve O'na mülaki (Huzuruna çık- 
ma) aşkıyla her türlü hayır ve iyiliği kemal seviyesinde yapma demektir. Takva, 
birr'den öncedir, çünkü iyi bir manevi yapının tesis edilebilmesi için arazinin 
kirlerden temizlenmesi lazım. Nitekim fıkhi bir kural olarak “Def'i mazzarrat 
celb-i menafiden evladır”. Yani önce zararın giderilmesi, sonra faydanın te- 
mini cihetine gidilmelidir. Takva ruhun ve kalbin her günah sayılan yıkıcı 
faaliyetten, süfli arzuya tutsak olmaktan, hak ve hukuk ihlalinden, sömürü ve 
aldatmadan kişinin kendini arındırmasıdır. Böylesine temiz bir ruhi zeminde 
iyilikler yükselir, hayır ve erdemler kemale erer. 
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Toplumsal hayat işbölümü, beraberlikler ve işbirlikleri kurulmadan de- 
vam edemez. Her bir araya gelişin meşru temeli, başkalarına zarar vermeden, 
karşılıklı meşru fayda sağlamaktır. Bu da ancak başkalarını zarara uğratma- 
yı ve haklarını ihlal etme amacını gütmeyen, aksine yardımlaşma ve takvayı 
esas alan birliktelikler sayesinde gerçekleşebilir. Kim, başkalarının mutsuzlu- 
gu, zararı ve yıkımını hedef alan işler çevirir, kendisi gibi yıkıcı ve zarar verici 
kimselerle ittifaklar kurarsa bilmeli ki, Allah'ın çetin azabıyla karşılaşacaktır. 
Bu dünyada müstahak olduğuyla karşılaşmasa bile, ahirette mutlaka cezasını 
çekecektir. Maverdi, yüce Allah'ın iyilik üzere yardımlaşmayı kendisine göste- 
rilen takva ile bir arada zikrettiğine dikkat çeker. Birr/iyilik'te insanların ya- 
rarı, takvada ise Allah'ın rızası söz konusudur. Buna göre insanların yararına 
bir iş yapan, Allah'ı da hoşnut etmiş olur. Herkes sahip olduğu imkânlarla iyilik 
yapar. Zengin malıyla, bilgin bilgisiyle, bedeni gücü olan emeğiyle vs. 

Müslümanların birbirlerine karşı görevlerinden biri, zulüm ve haksızlık 
yapmaya kalkışanlara engel olmak, haksızlık yapmak isteyeni bundan vazge- 
çirmeye çalışmaktır. “(Onlar) Bir haksızlığa uğradıkları zaman hep birlikte 
yardımlaşarak kendilerini savunurlar” (42/Şura, 39).Şu var ki yardımlaşma 
ve dayanışmanın meşru bir temele dayanması gerekir: “Zalim de olsa mazlum 
olsa, kardeşine yardım et” buyuran Allah'ın Elçisi'ne “Zalim olana nasıl yardım 
edelim?” diye sorulunca şöyle buyurmuştur: “Onu zulümden alıkoyman, ona 
yardım etmendir” (Buhari, Mezalim, 4; Müslim, İkrah, 7). Toplumun ıslahı ve 
kötülüklerden arındırılması temel bir faaliyettir. İbn-i Kesir'in Müsned'e atıfla 
yer verdiği bir hadise göre;"İnsanların içine karışıp da eziyetlerine sabreden 
mü'minin ecri, içlerine karışmayıp da eziyetlerine sabretmeyen mü'min ecrin- 
den daha büyüktür” 

İyilik ve kötülüklerin tek tek sayılması gerekmez, Kur'an-ı Kerim de say- 
mamıştır, çünkü her iki fiil saymakla bitmez. Hz. Peygamber (s.a.v) evrensel 
ve fıtri bir kriter vererek “Birr”i kişinin vicdanını rahatlatan Şey, günahı (ism) 
kişinin vicdanını rahatsız şey olduğunu” buyurmuştur (Müslim, Birr, 14, 15; 
Tirmizi, Zühd, 52; Müsned, IV, 164). 
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gali yad Üz YUN ASİ Ba 55 ai pil Zuhal sü; 
3 fara İd AĞA ÇİY çilli zik Haaa 


3. Ölü eti, kan, domuz eti, Allah'tan başkası adına kesilen, boğuş- 
muş, vurulmuş, yüksek bir yerden düşmüş, boynuzlanmış yırtıcı 
hayvan tarafından yenmiş, - (henüz canlıyken yetişip) kestikleriniz 
hariç,- dikili taşlar üzerine boğazlanan (hayvanlar) ve fal okla- 
rıyla kısmet aramanız size haram kılındı. Bunlar fısktır (günahla 
yoldan sapmadır.) Bugün inkâra sapanlar, sizin dininizden (dininizi 
yıkmaktan) umut kesmişlerdir; artık onlardan korkmayın benden 
korkun. Bugün size dininizi kemâle erdirdim, üzerinizdeki nime- 
timi tamamladım ve size din olarak İslâm'ı seçip-beğendim. Kim 
“şiddetli bir açlıkta kaçınılmaz bir ihtiyaçla karşı karşıya kalırsa' 
-günaha eğilim göstermeksizin- (bu haram saydıklarımızdan yete- 
cek kadar yiyebilir.) Çünkü Allah bağışlayandır, esirgeyendir. 


Bu ayet yenmesi kesin olarak yasaklanmış bulunan gıdaları 11 maddede 
sıralamaktadır. (Ayrıca bkz. 2/Bakara, 173; 6/En'am, 145; 16/Nahl, 115): 

1) Ölü eti yani leş. Leş demek usulüne uygun kesilmeyen, avlanmadan öl- 
dürülen veya kendiliğinden ölen (murdar) hayvan etidir. Efendimiz (s.a.v) ba- 
lığı bu genel hükmün dışında tutmuş, ölüsünün de helal olduğunu belirtmiştir. 
(Ebu Davud, Taharat, 52; Nesai, Taharat, 48). 

2) Kan: Bu bir şekilde hayvanın damarlarından akan (sıvı) kandır. Eski 
Araplar kanı hayvanın bağırsaklarına doldurup kızartır, yerlerdi. İslamiyet bunu 
yasakladı (6/En'am, 145). Ancak dalakta veya hayvanın etinde kalan kan helal- 
dir (İbn-i Mace, Et'ime, 3). “Bize iki ölü ve iki kan helal kılındı: Bunlar balık ve 
çekirgenin ölüsü, ciğer ve dalaktır” (İbn-i Mace, Sayd, 9; Etıme, 31; Müsned, Il, 
97). Sağlık sebepleriyle kişilere kan nakli bu yasak kapsamında değildir. 

3) Domuz eti: Fakihler evcil veya yabani domuzun eti gibi yağı, sütü ve 
kemiğinin de haram olduğuna hükmetmişlerdir. Bir hadiste domuzun alım sa- 
tımının haram olduğu belirtilmiştir (Buhari, Büyu) 112). Domuz, Yahudilikte 
kesin olarak yasaktır (Bkz. Levililer, 11: 7-8; Tesniye: 14, 8.) 

4) Allah'tan başkası adına kesilen hayvanın eti: Yaratan Allah'tır, dolayısıy- 
la bir meşru çerçevede bir can alınacaksa ancak yüce Allah'ın adı zikredilerek 
yani bir tür O'ndan izin alınarak bu yapılır. Başkası adına -mesela Arap müş- 
riklerinin yaptığı gibi putlar veya cinler adına- hayvanı kesmek, hayvanı puta 
veya cinne nispet etmek, onu maliki, yaratıcısı, sahibi kabul etmek demektir 
(2/Bakara, 173). Tevhid dini bu işlemi, hayvanın manen murdar olmasına ye- 
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ter sebep saymıştır. Yahudilikte de domuz eti kesin olarak yasaktır (Bkz. Levi- 
liler, 11:7-8; Tesniye, 14: 8; Matta, 5:17-19). Çeşitli türbe ve yatırlara kesilen 
hayvanların da eti yenmez. 

5) Boğuşma sırasında ölen, gırtlaklanan veya boğularak öldürülen hayvan: 
Başka hayvanla boğuşan veya bir şekilde nefesi tıkanıp kesilen, böylece ölen 
hayvanın eti. Cahiliye Arapları bir şekilde boğulan hayvanların etini yerlerdi. 

6) Öldürücü aletlerle vurularak, dövülerek öldürülen hayvan: Bu hayva- 
nın da kanı akıtılmadığından murdardır, eti yenmez. Dahhak, cahiliye Arapla- 
rının bazı hayvanları ilahları adına döve döve öldürdükten sonra kesip etlerini 
yediklerini söyler. İçi boş ince kütüklerin içine taşlar koyar hayvanları bunlar-. 
la öldüresiye döverlerdi. (İcat olununca tüfeğe “el bundukiyye” ismi verilmesi: 
bu aletten mülhemdir.) 

7) Yüksek yerden düşerek veya atılarak ölen hayvaneti. Bu bir tepe, dağ, 
uçurum veya kuyu da olabilir, fark etmez. 

8) Bir başka hayvan tarafından boynuzlanarak, toslanarak veya başka şe- 
kilde öldürülen hayvaneti. 

9) Yırtıcı hayvanların (aslan, kaplan, kurt vs.) öldürüp parçaladığı hayvane- 
ti. Son beş kategoride (5-9 arası) elealınan hayvanlar, eğer ölmeden önce yetişip 
de usulüne göre kesilir ve kanlarının akıtılması sağlanırsa etleri helal olur. 

10) Dikili taşlar (ensab) için kesilen hayvan eti. Cahiliye döneminde Mek- 
ke etrafında çok sayıda put dikiliydi. Kur'an-ı Kerim, “dikili taş (ensab) demek 
suretiyle, putları istihfaf etmekte, bunların cansız dikili taş yığınları olduğunu 
belirtmektedir. Araplar tam bir cehalet örneği koyarak bunlar için kurbanlar 
keser, kanlarını yüzlerine sürerlerdi. İslamiyet bunu yasakladı. Kurban kes- 
mekten amaç, Allah'a yakınlaşmak ise bilinmeli ki, kurban etleri ve kanları 
Allah'a ulaşmaz. Allah'a ulaşacak ve yaklaştıracak olan takvadır” (22/Hac, 37) 

11) Fal oklarıyla bölüştürülen hayvan. Yine cahiliye döneminde putlara 
adanacak hayvanların parasını kimin vereceği ve kesilen etlerin nasıl paylaştı- 
rılacağı konusu fal oklarıyla tespit edilirdi. Hayvan, Allah'tan başkasının adına 
kesildiği için, bu yolla bölüştürülenlerin de eti haramdır. Fal oklarıyla kısmet 
arama bir Arap geleneği olup, sadece etin bölüştürülmesi işlemiyle sınırlı de- 
ğildi. Araplar önemli bir işe niyetlendiklerinde fal oku çektirir, okun üzerinde 
yazılanlara göre hareket ederlerdi. Özü itibariyle şans ve kumar işlemiydi. Bu 
çerçeveden bakıldığında, talihe ilişkin bir takım yollara başvurmak, kâhin ve 
efsunculara itibar etmek, batıl ve boş bir inanç olarak nesnelere uğur ve uğur- 
suzluk izafe etmek ile her türlü şans oyunları, piyango çekimleri de bu âyetin 


kapsamında yasaktır. 
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Kâhinlerin veya gelecekten haber veren falcıların, astrologların, medyumr- 
ların bilgisine ve verdikleri haberlere itibar edilmez. Falın her türlüsü yasaktır. 
Hz. Peygamber (s.a.v), “Kâhinlerin bilgisini tasdik edenlerin küfre sapacakla- 
rı”nı söylemiştir (Ebu Davud, Tıp, 21; Tirmizi, Taharet, 102). Bütün bunlar fıs- 
ktır yani doğru, helal ve asli yoldan sapmadır (2/Bakara, 27). 

“(Henüz canlıyken yetişip) kestikleriniz hariç”. Hayvanın usule uygun 
kesilmesi: 

a) Gerdanla çene altından kesilmesi; 

b) Kesici bir alet veya keskin bıçak kullanılması, ona fazla eziyet vermeye- 
cek hızda iki şah damarı, nefes ve yemek borularının kesilmesi; 

c) Kanının tümüyle ve rahatça akmasının sağlanması; 

d) Kesenin Müslüman veya kitap ehlinden biri olması; 

e) Keserken 'Bismillah” çekilmesi demektir. 

Bu, hayvanı temizler, helal ve hoş kokulu kılar: “Allah ihsanı (iyilik ve gü- 
zelliği) her şeye yazmıştır. Öldürdüğünüz zaman öldürmenizi güzelleştiriniz. 
Kestiğiniz zaman kesiminizi güzel yapınız. Hayvan kesecek olan, bıçağını iyice 
bilesin ve keseceği hayvanı rahatlatsın” (Müslim, Sayd, 57; Ebu Davud, Edahi, 
11). Kesileceği zaman hayvan yere yıkılmamalı, ona yumuşak ve şefkatle dav- 
ranılmalı. Çekerek sürüklememeli, hayvanı kıbleye çevirmeli, kesme işini seri 
yapmalıdır. 

Süddi'ye göre bu ayet Veda Haccı'nda, Arafat'ta inmiştir. İbn-i Abbas'a 
göre bu ayetle son hükümler inmiş ancak başka ayetler inmeye devam etmiş- 
tir. “Bugün inkâra sapanlar, sizin dininizden (dininizi yıkmaktan) umut 
kesmişlerdir; artık onlardan korkmayın benden korkun.” İslami tebliğin 
tamamlanması açısından bakıldığında, indiği tarih itibariyle o günkü müşrik- 
lerin Müslümanları geriletmeleri, tekrar puta tapıcılığa, cahiliye dönemine 
geri çevirmelerine imkân kalmamıştı, dolayısıyla umutları kesilmiş, şirk de 
akşam güneşi gibi batıp gitmişti: “Şeytan, Müslümanların kendisine kulluk et- 
melerinden ümidini kesmiştir. Fakat onları birbirlerine düşürmeye, aralarını 
açmaya çalışacaktır.” (Müslim, Münafikun, 65; Tirmizi,Birr, 25). 

“Bugün size dininizi kemâle erdirdim, üzerinizdeki nimetimi ta- 
mamladım ve size din olarak İslâm'ı seçip-beğendim” Maturidi, bunun 
dinin açığa çıkması, zuhur etmesi manasında olabileceğini söyler, çünkü daha 
önce bu yoktu. Aktardığı bir başka görüşe göre, dinin tamamlanması, Müslü- 
manların düşmanlarından güvence içinde olması ve artık eskiye, inkâra dönül- 
meyeceği anlamına da gelir. Çünkü Araplar “mülküm tamama erdi dediklerin- 
de, düşmanım helak oldu” manasını anlarlar. 
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Kurtubi'nin Süyuti'den yaptığı nakle göre, Hz. Ömer, bu ayetin indiği günü 
ve yeri iyi bildiğini söylemiştir. Ayet Arafe'de Cuma günü inmiştir. Okuduğu 
zaman Hz. Ömer'in ağladığını gören Hz. Peygamber (s.a.v) “Niçin ağlıyorsun?” 
diye sorduğunda “Dinimiz bakımından hep bir artış içinde bulunuyorduk. Din 
kemale erdiğine göre, kemal bulmuş bir şey varsa mutlaka eksilmeye başlar” 
cevabını vermiştir. Hz. Peygamber “Doğru söyledin” buyurmuştur. Burada Hz. 
Ömer, kemale eren dinin kendisinin eksilmeye başlayacağını değil, inişi devam 
eden dini hükümlerin her seferinde muhataplarını yani Müslümanlarını ke- 
male erdirdiğini, vahyin kesilmesiyle artık kendilerinin kemallerinin son bula- 
cağını anlatmak istemiştir. Bu önemli bir noktadır. 

Ayet, hem tarih boyunca süren dini tebliğin, hem tedricen inen İslami hü- 
kümlerin tamamlandığını, kemale erdirildiğini bildirmektedir. Bundan sonra 
peygamber gelmeyeceği gibi, din tebliğ eden de olmayacaktır. Şu veya bu isim 
altında din tesis etmek isteyenler, kendilerine peygamber (Nebi-Resül) mis- 
yonu yükleyenler, Allah adına konuştuğunu, vahiy aldığını iddia edenler kaale 
alınamazlar. Bunlar sadece yalancı (Kezzab) hükmündedirler. Çünkü zincirin 
son halkası tamamlanmış, Nübüvvetin mührü vurulmuştur. Tarih boyunca 
inen vahiyler içinde en mütekâmil ve elbette “ahsen din” son vahiydir, buna 
uymak gerekir (39/Zümer, 55). 

İnsanların kendileri için yol haritası olarak seçebilecekleri tek din İslam 
dinidir. Rivayete göre Peygamber Efendimiz (s.a.v), bu ayetin inişinden 81 gün 
sonra bu dünyadan irtihal etmiştir. 

“Dinin tamamlanması, kemale erdirilmesi” din konusunda son sözün 
söylenmiş, noktanın konulmuş olmasıdır: “Rabbinin sözü, doğruluk ve adalet 
bakımından tamamlanmıştır. Onun sözlerini değiştirebilecek (kimse) yoktur.” 
(6/En'am, 115). Söz söylenmiş, mesaj tamamlanmış, inanç (akaid /akide) for- 
müle edilmiş; Hakikat'le ilgili son bilgiler gelmiştir. İnsan hakikate ulaşmak, 
varlığının, yaratılış amacının anlamını öğrenmek istiyorsa Son Vahiy'e başvu- 
racak, hem dünyada hem ahirette sahici huzur ve mutluluğu elde etmek is- 
tiyorsa, Son Elçi'nin öğrettiği ve tebliğ ettiği çerçevede yani İlahi Hükümlere 
göre düzenlemeler yapıp yaşayacaktır. 

Diğer dinlerle İslam arasında yapılacak bir mukayese bize “kemale erdiril- 
miş din”in şu özelliklere sahip olması gerektiği anlaşılmaktadır: 

1) Kamil bir dinin kapsamlı bir varlık görüşüne, başka bir ifadeyle bütün- 
cül bir âlem tasavvuruna sahip olması, 

2) Beşeriyetin yaşadığı tarihte derin izleri içinde barındırması, vahiy ve Nü- 
büvvet geleneğini devam ettirmesi, böylelikle tarihsel sürekliliğe sahip olması, 
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3) Hayatın anlamı ve amacına ilişkin tatminkâr açıklamalar getirmesi, in- 
sana entelektüel ufuklar açması, 

4) İnsan fıtratına, temel, asli ihtiyaçlarına cevaplar verebilecek hükümler 
taşıması, 

5) Dünya ve ahiret mutluluğunun tahakkuku ve elde edilmesini sağlayan 
bütüncül bir yol haritası sunması. 

İslam dini, Kur'an ve Peygamber'in Sünnetini esas alan İslam bilginlerinin 
tasnif ettiği üzere, insan ve toplum hayatının bütüncül kavranması, gerekli dü- 
zenlemelerin yapılıp hayatın Allah'ın rızasına ve iradesine uygun biçimde ya- 
şanması amacıyla “itikat”, “ibadet”, “muamelat” ve “ukubat”a dayanmaktadır. 
Bu alanlardaki konuları ve sorunların çözümünü birbiriyle ilişkili ve uyumlu 
kılmakta, başka bir ifadeyle hayatı birbirine zıt şubelere bölmeden tevhid et- 
mektedir. Kamil bir din hayatı parçalara ayırıp her bir parçayı diğerlerine göre 
özerkleştirmez ve insanın bölünmüşlüğüne, hayatın şizofrenleşmesine yol aç- 
maz, tam aksine varlık görüşünün esasında vurgulandığı gibi birliği (Tevhid) 
esas alır. İnsanı da inançları, düşünceleri ve yaşama biçimiyle bu üst, birleşti- 
rici ve bütünleştirici ilkeye yani Tevhid'e bağlar. 

Bunun yanında İslam dini, hem ana kaynakları yani asıl, hem bu asıldan 
sonuç ve hüküm çıkarma yolu demek olan usule sahiptir. Asıl ile usul bir arada 
dinin anlaşılması, yol göstermesi ve Allah'ın rızasına uygun bir hayatın, ah- 
lak, adalet, barış ve özgürlük ortamının tesisi; ebedi kurtuluş ve mutluluğun 
tahsili için fonksiyon görmektedir. Söz konusu özellikler sadece İslam dinin- 
de toplanmış bulunmaktadır. Bu yüzden Allah katında ancak İslam dini, kâmil 
manada dindir. Allah katında İslam'dan başka bir din geçerli, makbul ve mute- 
ber değildir. (Ayrıca bkz. Âl-i İmran, 19 ve 83-85; 48/Fetih, 2. ayetlerin tefsiri). 

Bu çerçeveden baktığımızda hem Müslümanlar hem beşeriyet üzerinde 
akan nimet tamamlanmış bulunmaktadır. “Nimetin tamamlanması” “dinin ke- 
male erdirmesi” manasındadır. Din kemale erdi: 

a) İslam şeriatı tamamlandı; İslam beş esas üzerine kurulmuştur. Kelime-i 
şehadet, namaz, oruç, zekat ve Allah'ın evini ziyaret etmek/Hac. Bu ayet Hac 
mevsiminde ve Arefe'de inmişse, Hac dinin kemale ermesini sağlayan meşak- 
katli bir ibadettir. Böylece başka rükün kalmamış demektir, Müslümanlar Al- 
lah'ın izniyle son rüknü de hayatlarında yaşayabilecek nimete kavuştular. 

b) Nübüvvet mührü vuruldu, vahiy sona erdi. Bundan böyle insan, vahyin 
aydınlığında aklını ve vicdanını, fıtri ve beşeri yüksek melekelerini kullanarak 
hayatını Allah'ın iradesine göre kuracak; yeryüzünde yüksek ahlaki bir hayatı, 
hakiki özgürlüğü ve adaleti tesis edip varlığıyla isim ve sıfatlara ayna olacak- 
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tır. Diğer bütün dinler, kemallerine ulaşmak istiyorlarsa, İslam'da toplanacak- 
lardır. Çünkü İslamiyet, sadece bir din değil, ed-Din'dir yani ilk insandan bu 
yana gelen bütün sahih dini tebliğlerin özeti, ifadesi ve son formudur. Başka 
dinden olanlar Müslüman olduklarında, kemal merdiveninde üst basamaklara 
çıkar, kemal yolunda ilerlerler. Bu yüzden “Allah katında din İslam'dır” (3/Âl-i 
İmran, 19) ve şanı yüce Allah “Size din olarak İslâm'ı seçip-beğendim" bu- 
yurmaktadır. İslam dinini Müslümanlara seçip beğenen Yüce Allah, kullarının 
inkâra sapmalarından razı olmaz (39/Zümer, 7). 

Kim 'şiddetli bir açlıkta kaçınılmaz bir ihtiyaçla karşı karşıya kalır- 
sa' -günaha eğilim göstermeksizin- (haram saydıklarımızdan yetecek ka- 
dar yiyebilir.) Çünkü Allah bağışlayandır, esirgeyendir. Yaratılışın amacı Al- 
lah'a kulluktur. Bunun için hayatın devam etmesi lazım. Yeme içme, beslenme 
bu amaca matuftur. Yani yemek için yaşamayız, yaşamak için yeriz. Bundan 
sonraki iki ayette de görüleceği üzere Allah bizlere temiz şeyleri (tayyibat) 
helal kıldı. Bu ayette sayılanlar ise yenmemesi gereken şeylerdir. Ancak, zor- 
luğa düşülecek olursa, şiddetli açlık ve buna bağlı ölüm tehlikesi baş gösterir- 
se haddi aşmamak üzere yenebilir. (Bkz. 2/Bakara, 173; 6/En'am, 119). Buna 
dayanılarak “Zaruretler haram şeyleri mübah kılar” hükmü konmuştur. Allah, 
zaruret halinde bu izni vermiştir, çünkü esirgeyen ve bağışlayandır. 


ge ğa üs uğ lü düğü diy 
Lg, Sölş m Gi ln. 


4. o Sana, kendilerine neyin helâl kılındığını sorarlar. De ki: “Bütün 
temiz şeyler size helâl kılındı.” Allah'ın size öğrettiği gibi öğre- 
tip yetiştirdiğiniz avcı hayvanlarının yakalayıverdiklerinden de 
-üzerine Allah'ın adını anarak- yiyin. Allah'tan korkup-sakının. 
Şüphesiz Allah, hesabı çabuk görendir. 


Önceki ayette yenmesi yasak olan hayvan etleri sayılmıştı. Bu ayette han- 
gi şeylerin yenebileceği belirtilmektedir. Eşyada aslolan ibahe olduğundan 
bunlar tek tek sayılmaz. Çünkü sayıları binlerle ifade edilebilir. Kur'an-ı Kerim, 
genel bir prensip olarak yenebilecek olanların “tayyibat” yani temiz ve lezzet- 
li, insanın hoşlanarak yiyebileceği şeyler olduğunu belirtir. Tayyibat'ın zıttı ise 
haram, tiksindirici ve çirkin manasında “habisat”tır. Yüce Allah, yeryüzünde 
olanların tümünü insanlar için yaratmıştır (2/Bakara, 29 ve 168). Bu durum- 
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da Kur'an ve Sünnet'te açıkça yasaklanmayan şeyler, eğer fıtraten insana temiz 
geliyorsa, beden sağlığına zarar vermiyorsa ve içi de çekiyorsa yani lezzetli 
bulup hoşlanabiliyorsa yiyebilir. 

Av sırasında kullanılan bazı hayvanların (cevarih) -mesela köpek- yaka- 
layıp getirdikleri av hayvanları yenebilir. Yakalayıp da kendilerinin yediği av 
hayvanının eti yenmez, çünkü bunları kendileri için yakalamışlardır (Buhari, 
Zebaih, 2, Müslim, Sayd, 4). Eti yenecek av hayvanının “üzerine Allah'ın adının 
anılması” şarttır. Bu, ava “Bismillah” çekerek başlanmasını gerektirir. Hanefilere 
göre besmele çekilmeden hayvanın yakalayıp getirdiği av hayvanının eti yen- 
mez: “Köpeğini ava saldığın zaman besmele oku. Yakaladığı ava, onu öldürme- 
den yetişirsen besmele okuyarak kes. (Bkz. Fatiha süresi, Besmele ve 27 /Neml, 
30). Eğer köpeğin onu öldürmüş de yememiş olduğu halde yetişirsen, etini ye. 
Çünkü o avı senin için tutmuştur. Yok, eğer köpek, avladığı şeyden yemiş halde 
bulursan, ondan yeme. Çünkü o avı kendisi için tutmuştur” (Müslim, Sayd, 1-3). 

Avla ilgili hükümleri fıkıh kitaplarında ayrıntılı biçimde bulmak müm- 
kündür. Yeme içme ve av hayvanları konularında titizlik göstermek icap eder, 
çünkü Allah'tan sakınıp korkmanın gereklerinden biri budur. İnsan uyarıldığı 
hiçbir konuda umursamaz davranmamalı, çünkü Allah hesabı çabuk görür. 
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5. Bugünsizetemiz olan şeyler helâl kılındı. (Kendilerine) Kitap ve- 
rilenlerin yemeği size helâl, sizin de yemeğiniz onlara helâldir. 
Mü'minlerden özgür ve iffetli kadınlar ile sizden önce (kendile- 

rine) kitap verilenlerden özgür ve iffetli kadınlar da, namuslu, 
fuhuşta bulunmayan ve gizlice dostlar edinmemişler olarak -on- 

lara ücretlerini (mihrlerini) ödediğiniz takdirde- size (helâl kılın- 


dı.) Kim imânı tanımayıp küfre saparsa, elbette onun yaptığı boşa 
çıkmıştır. O âhirette hüsrana uğrayanlardandır. 


"a 


3. ayette “bugün itibariyle” “dinin kemale erdiği ve nimetin tamamlandığı” 
belirtiliyordu. Bu ayette yine “bugün itibariyle” mü'minlere yiyecekler ve evli- 
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likler konusunda nelerin helal kılındığı belirtiliyor. “Bugün”den kasıt “ayetin 
indiği”, Hz. Peygamber'in Nübüvvet görevini tamamladığı tarihsel kesittir. 
Öncelikle açıklığa kavuşturulması gereken bir husus, “Kendilerine ki- 
tap verilenler”in kim olduğu konusudur. Sualimiz şudur: “Kitap ehli” değil 
de “kendilerine kitap verilenler” ifadesinden hareketle, başlangıçta bir pey- 
gamber tebliğini ve şeriatını öğreten bir kitaba dayanarak oluşturulan ancak 
zaman içinde asıl kaynağından uzaklaşan ve böylelikle ilahi menşeine yaban- 
cılaşan başka din ve din mensupları da, mesela Mecusiler, bazı Hint ve Uzak 
Doğu dinleri veya dünyanın başka bölgelerinde rastlanan başka büyük gele- 
nekler bu kapsama girer mi? Rene Guenon (Abdülvahid Yahya) ve onun çiz- 
gisindeki düşünürler, söz konusu Büyük Geleneklerin ilahi menşe'li olduğunu 
öne sürmektedirler. Bu kadim inanç ve geleneksel kültürlerin temel kodları 
ele alındığında, bazı yönleriyle Tevrat, İncil ve Kur'an'ın öğretileriyle örtüşme 
içinde oldukları görülür. 
Bu anlamlı bir iddiadır ve kapsamlı araştırmalar yapmayı gerektirir. Böyle 
olmakla beraber aşağıda ele alacağımız ruhsatların (kestiklerinin yenmesi ve 
kadınlarıyla evlilik) Yahudiler ve Hıristiyanlar dışındaki din ve inanç mensup- 
ları için söz konusu edilmesi uzak bir ihtimal olarak görünmektedir. En azın- 
dan şimdilik ve elimizdeki bilgi malzemesi çerçevesinde bu böyledir. Sebebi 
ise, her ne kadar bu dinlerin öğretilerinde peygamber tebliğinin etkisi, hikmet 
geleneğinin belli belirsiz izleri tespit edilse bile, mevcut halleriyle gündelik 
hayatı düzenleyen hükümler, İslam Şeriatı ile örtüşen kurallar ya somut ola- 
rak belirgin değildir veya hemen hemen hiçbir etkiye sahip bulunmamaktadır. 
Hem bu inanç sistemlerinin ve geleneklerin, hangi aşkın/müteal güç adına ha- 
reket ettikleri, bunun Allah'a bir gönderme olup olmadığı da belirsizdir. Yahu- 
dilikte bir Allah inancı ve devam eden bir şeriat vardır; Hıristiyanlar da üçleme 
öğretisine inansalar da, sonuç itibariyle Bir'i üç ayrı uknuma ayırmakta, sonra 
üçü Bir'e irca edebilmektedirler. Kur'an-ı Kerim, Yahudi ve Hıristiyanları sis- 
temli bir biçimde kendi dinlerinin asıllarına, saf özlerine dönüşe çağırmakta- 
dır. Diğer din ve inançlarda ne belirgin bir Tanrı ve vahiy öğretisi vardır ne de 
İslam Şeriatı ile örtüşme halinde olan kurallar. Varsa da geniş yorum, tevil ve 
tefsiri gerektiren semboller düzeyinde olup ancak bir dolayım çerçevesinde 
söz konusu olabilmektedir. Bu açıdan, Kur'an, bariz bir şekilde Yahudileri ve 
Hıristiyanları ayrı bir kategori içine alıp “kitap ehli” olarak isimlendirmekte, 
diğer din ve geleneklerden ayırmaktadır. 
Müslümanlar, fetihlerle Mecusi, Sabii ve diğer Asya dinleriyle karşılaşınca 
bu din mensuplarını genel olarak kitap ehli statüsü içinde mütalaa etme yo- 
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lunu seçtiler. Ancak onların kestiklerini yemeyi ve onların kadınlarıyla evlen- 
meyi yasakladılar. İmam Malik'in aktardığı bir hadiste şöyle buyurulmaktadır: 
“Kadınlarıyla nikâhlanmaksızın ve kestiklerini yemeksizin Mecusilere kitap 
ehline davrandığınız gibi davranın” (Muvatta, Zekât, 23). Bu hadis, Mecusiler 
dışında Budistler, Brahmanistler, Konfüçyanistler, Şintoistler ve diğer inanç 
topluluklarıyla nasıl bir ilişki kurulacağı yönünde yol göstericidir. 

Genel bir ifadeyle helal kılınanlar “tayyibat” olarak nitelendiriliyor. Tay- 
yibat, meşru, temiz, hoş, güzel ve lezzetli şey demektir. Karşıtı da “habisat”tır. 
Nur, 24. ayette aynı niteleme evlilikler için yapılmakta ve temiz erkek ve ka- 
dınlar ile habis erkek ve kadınların bir araya geldiklerinden söz edilmektedir. 
Bu bir bakıma her kuş kendi cinsinden kuşlarla uçar kabilinden bir durum 
tespiti, bir gerçeğin ifade edilmesidir. 

“Tayyibat” olması kaydıyla her türlü yiyecek veya yemek helaldir. “Taam”, 
yiyecek/yemek demektir. Her ne kadar eski Araplar, “taam”dan buğdayı anlı- 
yor idilerse de (İbn-i Münzir, Lisanü'l-Arap), bunun tahıl veya hububat cinsin- 
den yemekle sınırlandırılması doğru değildir. Bitki, sebze, et ve et cinsinden 
yemekleri de içine alır. 

Bu açıdan kitap ehli Yahudi ve Hristiyanların et, ot ve hububat cinsinden 
yemekleri helaldir. Kestikleri hayvanların eti yenir. Ancak 3. ayette zikri geçip 
açıkça yasaklanmış bulunan kan, domuz eti, leş, usule uygun kesilmemiş hayvan 
eti, alkollü içki haramdır; bunları kitap ehlinin yemesi-içmesi hiçbir şeyi değiş- 
tirmez. Menar Tefsiri'nin sahiplerine göre esasında Müslümanlara yasakla- 
nan belli başlı şeyler kitap ehline de yasaklanmıştır ancak onlar bu yasakların 
bir kısmına riayet etmiyorlar. Hıristiyanların alkollü içki içip domuz eti yemesi 
gibi Aynı şekilde Müslümanların da yemekleri onlara helaldir, başka bir ifadeyle 
Müslümanlar, Yahudi ve Hıristiyanlara helal olan her şeyi yedirebilir, ikramda 
bulunabilirler. Budist vb. kitap ehli olmayan gruplar eğer Mecusilere kıyasla 
sadece kadınlarıyla evlenilmeyecek ve kestikleri hayvanların etleri yenilmeyip 
diğer işlemlerde kitap ehli gibi muamele görecekse, bu durumda onların yetiş- 
tirdiği sebze, meyve ve hububatın yenmesinde herhangi bir sakınca yoktur. 

Kitap ehliyle olan beşeri ilişki sadece yeme-içme ilişkisinden ibaret değil- 
dir. Onlarla evlilik de mümkündür. Ancak ayet açık bir biçimde sadece onların 
kadınlarıyla evliliklere izin vermekte, bunu da onlardan evlenilecek kadınların 
“muhsana” olma şartına bağlamaktadır. (Bkz. 2/Bakar, 221.) Muhsana kadın, 
yerine göre evli, özgür ve iffetli kadın anlamlarına gelmektedir (Bkz. 4 /Nisa, 
24-25). Evli kadın, kocası dolayımında namusu korunma altına alınmıştır. Bu- 
rada “iffetli kadın”a atıf olma ihtimali kuvvetlidir. Bazı müfessirler ve fakihler, 
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iffetli olup da cariye olan gayrimüslim kadını bundan istisna etmişlerse de, 
ayetteki ifade umumidir ve yerine göre, Müslüman bir erkek özgür olmayan 
gayrimüslim bir kadınla evlenebilir. 

Yahudi ve Hıristiyan kadınlarla evliliğe verilen cevaz (bkz. 2/Bakara, 221. 
ayetin açıklaması), bir arada yaşayan Müslümanlarla gayrimüslimlerin ayrı 
gettolarda yaşamalarının, kendi içlerine, bölge veya coğrafi mıntıkalarına ka- 
panmalarının arzu edilmediğini göstermektedir. Hem ticari alış verişler olacak, 
hem medeni hayat iç içe olacaktır. İslam'ın tarihte gayrimüslim toplulukları 
belli gettoların içine hapsettiği -ke getto Avrupa'da görülen bir uygulama olup 
özellikle Yahudilere karşı yüzyıllar boyu sürmüştür-, “ataerkil ve hiyerarşik 
cemaatler”e ayırıp toplumsal grupları yalıttığı iddiası doğru değildir. “Fıkhu's 
Sünne”nin sahibi Seyyid Sabık'a (11, 102) göre Müslümanlarla gayrimüslim- 
lerin ilişkilerinde engelleri kaldırmak ve yakınlaşmayı temin maksadıyla, din 
ayrılığına rağmen kitap ehli kadınlarla evlenmek mübah kılınmıştır. Deneysel 
olarak biliyoruz ki evlenme bağının oluşturduğu muaşerat ve yakınlaşma hayli 
kuvvetlidir. (Müşrik ve kitap ehli erkek ve kadınlarla evlilikler için bkz. Bakara, 
221. ayetin açıklaması). 

Ortak hayat, ortak çabalarla yürütülür. Her bir grup diğerini belli ölçüler- 
de etkileyecektir. Kur'an-ı Kerim, bu etkinin “ma'ruf”un yaygınlaşması; iyi, gü- 
zel, doğru ve hak olanın öne çıkarılması çerçevesinde olması gerektiğini söyler 
ki, İslam'ın ana vurgusu “Ma'ruf'un emredilmesi, münkerin yasaklanmasıdır.” 
Şu halde ticaret, evlilik, güzel komşuluk, ortak iyi ve ortak çıkarlarda işbirliği, 
daha güzel bir dünya için diyalog Müslümanların önem verdiği sosyal barış, is- 
tikrar ve tebliğ ortamının tesisi için gereklidir. Gayrimüslim kadınlarla evlilik 
İslam'ın tarihteki yayılmasının ana unsurlarından biri olmuştur. 

Evlilikte Kur'an'ın aradığı ana kriter kadının “muhsana” vasfıdır. İster 
Müslüman ister Yahudi veya Hıristiyan olsun, muhsana kadın iffetli olup, giz- 
li dost edinmeyen, metres olmayan, gayrimeşru ilişkisi de bulunmayan ve bu 
pozisyondaki bir ilişkiyi kabul etmeyen kadındır. Bu, Kur'an'ın hassasiyetle 
üzerinde durduğu bir husustur (4/Nisa, 25). 

Razi, ayette geçen “Sifah”ın herkesçe bilinen açıktan zina; “Ahdan” gizli 
zina, dost ve metreslik olduğunu söyler. Her ikidurum da muhsana sıfatına ay- 
kırıdır. Aslında “sifah” kelimesinin semantiğinde, boşuna akıtılan meni amaç- 
sız cinsel birleşme anlamları da var ki, bu evliliğin ve evliliği mümkün kılan 
cinsel birleşmenin üreme amaçlı olduğunu gösterir. Kuşkusuz her cinsel bir- 
leşme ile üreme amaçlanmaz, çocuk doğar veya doğmaz ama bilinmesi gere- 
ken husus şu ki, cinsel birleşme ve bu sayede elde edilen büyük mutluluk üre- 
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menin ve nikâhla tesis edilmiş aile birliğinin devam ettirilmesinin ödülüdür. 
Her önüne çıkanla yatan, zina ve fuhuş yapan erkek ve kadın “sifah”la insan 
tohumu olabilecek sperm ve yumurtalarını boşu boşuna akıtıp duran, cinsel- 
liği asıl, meşru anlam ve amacından çıkaran suçlu-günahkârlardır. Bu çerçeve- 
deki günah ilişkiler gezegen üzerinde neslin devamına hizmet etmez, aksine 
türümüzün sonunu getirir. Bu durumda Kur'an'ın tasvip etmeyip “sifah” diye 
nitelendirdiği cinsel beraberlikler neslin üremesini ve aile birliğinin devamını 
hedeflemeyen, nikâhsız cinsel birleşmelerdir. 

Ayet, Kitap ehlinden kadınlarla da evlilik yapılacaksa, onlara “mihrleri- 
nin verilmesi”ni emretmektedir. Bu da, İslamiyet'in kadının mihrine ne kadar 
büyük önem verdiğini gösteriyor. Razi, “Mihrini vermemeye niyetlenerek bir 
kadınla evlenen kimse, sanki zina etmiş olur” der. 

Bazı bilginler, “Yahudilerin Üzeyir'i, Hıristiyanların İsa'yı Allah'ın oğlu” 
(9/Tevbe, 30) saymalarından dolayı “müşrik” olduklarını öne sürüp kitap 
ehlinin kadınlarıyla evlenilmeyeceğini öne sürüyorlar. Bursevi, “Cumhur'un 
kitap ehlinden olan kadınlarla -müşrik olsalar bile- evliliğin caiz olduğunu 
kabul ettikleri”ni söyler. Bu yani kitap ehlinden kadınların müşrik sayılmaları 
hükmü çok ikna edici görünmemektedir. Zira eldeki bu temel bilgiyle beraber, 
umumi bir ifadeyle onların yiyeceklerinin yenebileceği söylenmektedir. Ayet 
“Üzerinde Allah'ın adı anılmamış olan şeylerden yemeyiniz” (6/En'am, 121) 
demektedir. Yahudilerin Üzeyir, Hıristiyanların da İsa adına hayvan kestikle- 
ri veya teslise inandıkları (5/Maide, 73) bilindiği halde buna izin verilmişse, 
kitap ehli başka bir kategoride ele alınmış demektir (Bkz. 2/Bakara, 105; 22/ 
Hac, 17; Beyyine, 1). Ata, “Mesih adına dese dahi Hıristiyan'ın kestiğini ye” der. 
Hatta Kurtubi'nin aktardığı bir bilgiye göre, El Kasım b. Muhaymere şöyle de- 
miştir: “Hıristiyan bir kimse Sercis -bir kilise ismi adına dahi hayvan kesecek 
olsa onun kestiği yenir” Şu sorulabilir: Üzeyir veya İsa adına hayvan kesen 
Yahudi ve Hıristiyanlar “müşrik” olmuyor ve kestikleri hayvanların eti yeniyor 
da, “Muhsana ehlikitap kadınlar” niçin müşrik olsun? Kaldı ki Kur'an'ın indiği 
sosyal ortamda kitap ehlinin elindeki kitapların tahrif edildiğini bizzat Kur'an 
bildirmektedir. Buna rağmen “müşrik olanları hariç” deyip istisna yapmadan 
kadınlarıyla evlenileceğini ve kestikleri hayvan etlerinin yenileceğine ilişkin 
hüküm koyması bu konudaki tereddütleri gidermeye yetmektedir. İslam bil- 
ginleri kitap ehlinden kadınlarıyla evliliğin mübah olduğu hususunda icma et- 
mişlerdir, bu şartsız olarak caizdir. 

Kaynaklar, Hz. Ömer'in bu tür evliliklere pek hayırhah bakmadığını kayde- 
der. Hatta Yahudi bir kadınla evlenen Huzeyfa'yı bu kadından ayırmak istedi. 
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Huzeyfa'nın “Bu evlilik haram mı?” diye sorması üzerine Halife şunu demiştir: 
“Korkarım Müslümanlar sana uyar ve güzellikleri dolayısıyla zimmi kadınları 
tercih ederler. Bunda Müslüman kadınlar için fitne vardır.” Başka bir rivayette 
Huzeyfa “İstiyorsan boşayayım” deyince, Halife “Boşanması helal olanın nikâh- 
lanması da helaldir” demiştir. Bu da gösteriyor ki, Hz. Ömer, bu tür nikâhları 
din/fıkhi açıdan gayrı meşru görüyor değildi. Onun sosyo-konjonktürel bir ge- 
rekçeden hareket ettiği anlaşılıyor. Amacı, hükmün kendisini iptal etmek değil, 
yol açabileceği sonuçların önüne geçmektir. Bu, aslında her dönemde söz ko- 
nusu olabilecek bir durumdur. Tabii ki, bir eğilim olarak Müslüman kadınların 
ihmal edilip gayrimüslim kadınlara yönelinmesi büyük sakıncalara yol açabilir. 
Bu türden evliliklerin yaygınlaşması Müslüman kız ve kadınların mağduriyet- 
lerine sebebiyet verebilir. İçlerinden bir kısmı evlenebilmek için gerektiğinde 
yasak olmasına rağmen gayrimüslim erkeklerle evlenmeye kalkışabilir, nite- 
kim Amerika'da ve Avrupa'da yaşayan Müslüman kadınların bu türden evlilik- 
ler yaptıkları bilinmektedir. Keskin bir gözlemci olarak Hz. Ömer'in koyduğu 
rezerv, hükmün kendisiyle (liaynihi) ilgili olmayıp, başka toplumsal maslahat 
ve kaygılar (ligayrihi) dolayısıyladır. 

Yemekleri ve kestikleri hayvanların eti yenen kitap ehlinin kuşkusuz ka- 
dınlarıyla da evlenmek mümkündür. Nitekim bazı sahabenin kitap ehli kadın- 
larıyla evlendiği sabittir. Bu konuda oluşmuş teamüller de vardır. Muhammed 
Hamidullah, Yahudi veya Hıristiyan bir kadınla evlenen Müslüman bir erke- 
ğin, eşini kendi inançları ve ibadetlerinde özgür bırakacağını, içki içmek istese 
dahi ona karışmayacağını söyler (Aziz Kur'an, Maide, 5. ayetin açıklaması). 

60/Mümtehine, 10. ayetten bu yönde bir sonuç çıkarılabilirse de, ayet 
Mekke'den hicret eden kadınlarla ve dolayısıyla müşriklerle olan düzenle- 
meyle ilgilidir- kitap ehlinden erkeklerle evlenilmeyeceğine dair açık bir ayet 
yoktur. Ancak bu ayetin dolaylı olarak böyle bir yasağı getirdiğini söylemek 
mümkündür. Çünkü ayet, Müslümanların kitap ehlinin yemeklerinden yiyebi- 
leceklerini ve kendilerinin onlara yemek yedirebileceklerini söylemekte, evli- 
liğe gelince sadece onların iffetli kadınlarıyla evlenebileceklerini belirtmekte- 
dir. Yemekte karşılıklı yeme-yedirme söz konusu iken, evlilikte tek taraflı bir 
ilişki vardır, o da onların iffetli kadınlarıyla evlilik izniyle sınırlıdır. Müslüman 
kadınların kitap ehlinden erkeklerle evlenmesini içermez. 

Pekiyi, bu ayetten istihraç edilecek hüküm dışında, Müslüman kadınların 
kitap ehlinden erkeklerle evliliğini yasaklayan hükmün kaynağı nedir? Ra- 
zi'nin kaynağını belirtmeden aktardığı bir hadis göre Hz. Peygamber da şöyle 
buyurmuştur: “Biz kitap ehlinin kadınlarıyla evlenebiliriz ama onlar bizim ka- 
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dınlarımızla evlenemezler”” Muhammed Ali Es Sabuni, “Ahkâm Tefsiri”nde 
Hz. Ömer'in de “Müslüman bir erkek Hıristiyan bir kadınla evlenebilir ama 
hiçbir zaman Hıristiyan bir erkek Müslüman bir kadınla evlenemez” dediğini 
kaydetmektedir. İbnü'ş-Şeyh el Havaşi “Ne tür bir kâfir olursa olsun, onunla 
mü'min bir kadını nikâhlamak asla helal değildir” demektedir. 

“Kim imânı tanımayıp küfre saparsa, elbette onun yaptığı boşa çık- 
mıştır. O âhirette hüsrana uğrayanlardandır.” “İmanın tanınmayıp küfre 
sapılması” dikkate değer bir ifadedir. Buradan anlaşılıyor ki, inkâr edilen bir 
imanın ve bu imanın bir varlığı var. O halde burada inkâr edilen imanın ken- 
disi değil, salih amellerin kaynağı olan inançlar bütünüdür. Başka bir ifadeyle 
yapılması, yerine getirilmesi gerektiğine inanılan bütün ibadet ve salih amel 
türünden yükümlülükler yerine getirilmediğinde imanın inkârı kapsamına gi- 
rerler. İmam Ca'fer es Sadık'a göre, “Kişinin İslam'dan çıkması için yeterli 
olan basit şey, hakka aykırı bildiği bir görüşü belirtmesi ve bu görüşünde di- 
retmesidir. İmanı inkâr eden kimse Allah'ın emrettiği şekilde davranmayan ve 
ona razı olmayan kimsedir.” (Bkz. 2/Bakara, 217). 

Başka bir açıdan müşriklerin dostlukları, sevgi ve duygusal bağları içine 
alan velayetleri, onlarla iç içe yaşama alışkanlığı da aynı kapsama girer. İmanın 
gerekleri yerine getirilmediği zaman imanın inkârı durumu ortaya çıkar ve bu 
amellerin boşa çıkmasına yol açar. (Bkz. 7/A'raf, 147; 18/Kehf, 103-105). Ayet 
çerçevesinde düşünüldüğünde, kişi, kitap ehlinin yemeğini yese ve kadınlarıy- 
la evlense de, ilişkisini belli bir sınırı aşmayacak çerçevede tutmak zorunda- 
dır. Sözgelimi, eşini sever ama onun inançlarını kendi dindaşı olan bir insana 
tercih edemez. Aynı şekilde kitap ehlinden kadınların Müslüman kadınlardan 
daha iyi olduğunu öne sürerek, Müslüman kadınların şahsında İslam'ın izzeti- 
ni ve şerefini küçük düşüremez. 

Müslüman erkeklerin, iffetli (muhsana) olmaları şartıyla Tevrat'a kesin 
inanan Yahudi kadınlar ve İncil'e kesin inanan Hıristiyan kadınlarla evlenebi- 
leceklerinde ihtilaf yoktur. Hanefi hukukçuların, ehlikitap tanımını yaparken, 
“Yahudilerin Tevrat'a, Hıristiyanların İncil'e inanmaları şartı”yla yetinmeleri 
önemlidir. Tanımı fazlasıyla daraltmak, mesela Efendimiz (s.a.v)'in gelişinden 
önceki Yahudi ve Hıristiyanları kitap ehlinden sayıp sonrakileri bu tanımın dı- 
şında tutmak Kur'an ve Sünnet'in genel tanımına ve tarihsel uygulamaya ay- 
kırıdır. Üzeyir'i ve Mesih'i “Tanrı'nın oğlu” kabul eden kitap ehlinin kestikleri 
hayvanın eti yenebilir diyenlerin, “muhsana” olan Yahudi ve Hıristiyan kadın- 
larıyla evlenilemez diyenlerin daha ikna edici deliller getirmeleri beklenir. Ev- 
lilikte veya kestikleri hayvanın eti yenmesinde aranan şart, kitap ehli insanla- 
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rın kendi dinlerine ve kitaplarına inanmalarıdır. Bunun anlamı, kendi dininin 
kitabına, hükümlerine hiçbir şekilde inanmayanlar, -beyan edilen veya bili- 
nen mensubiyetleri Yahudi ve Hıristiyan olsa bile- kitap ehlinden sayılmazlar; 
çünkü bu bazı Müslümanların dinleriyle olan ilişkilerinde gözlendiği üzere no- 
minal bir mensubiyettir. Kişi bir dine mensupsa, dinini ciddiye almalıdır. 

Bu kaydı düştükten sonra, cevabını arayacağımız soru şudur: Müslüman 
kadınların Yahudi ve Hıristiyan erkeklerle evlenebilecekleri konusunu nasıl 
ele almak gerekir? Biz, ayette açık bir delalet yoksa bile, dolaylı bir delalet ol- 
duğunu ve İslam'ın ilk dönemlerinden itibaren bu tür evliliklerin kesin olarak 
yasaklandığını gördük. Peki, bugün için bu hükmün değeri nedir? 

Bugüne kadar, Müslümanlığı seçmesi ve hatta ismini değiştirip sünnet 
olması kaydıyla çok sayıda gayrimüslim erkek Müslüman kadınla evlenmiş- 
tir. Bunda da kimse sakınca görmemiştir. Ancak yeni durumda, erkeğin dinini 
değiştirmesi şartı aranmadan koca olarak kabul edilmektedir. Giderek bu tür 
evliliklerin sayısında artış gözlenmektedir. 

Bazı çağdaş müfessirler, Müslüman kadınların gayrimüslim erkeklerle ev- 
lilik yasağına yeniden bakılması gerektiğini öne sürmektedirler. Buna göster- 
dikleri iki gerekçe var: Biri, bu hükmün “tarihsel” olduğu, diğeri fiilidurumda 
çok sayıda Müslüman kadının özellikle Avrupa ve Amerika'da gayrimüslim 
erkeklerle süren evlilikleri. Bu konuyu ele alan Süleyman Ateş, açıkça bu tür 
evliliklere cevaz vermese de, “hiç kimse bu evliliklerin gayrimeşru olduğunu 
söyleyemez” demektedir. 

Diğer bazıları ise, yabancı ülkelerde genellikle Müslüman erkeklerin gay- 
rimüslim kadınlarla evlendiklerini, buna karşı Müslüman kadınların evlene- 
cek erkek bulamayıp evde kaldıklarını, bu yüzden eğer isterlerse Yahudi veya 
Hıristiyan erkeklerle evlenebileceklerini öne sürmektedirler. 

Belki öncelikle göz önüne alınması gereken nokta, bu tür evlilikleri yapan 
kadınların hangi dini bilinç seviyesinde oldukları, gayrimüslim bir erkekle ev- 
lenmeye karar verirken mensup olduğu İslam dini hakkında ne kadar doğru ve 
sağlıklı bilgiye sahip olduğu ve elbette dinini gündelik hayatında hangi düzey- 
lerde ciddiye alıp almadığı konularıdır. 

Önce bir gözlemde bulunmakta fayda var: Deneysel olarak şu söylenebi- 
lir ki, devam eden evliliklerle mukayese edildiğinde, devam etmeyip trajik bir 
biçimde sonuçlanan evliliklerin sayısı daha fazladır. Belli bir süreden sonra 
kadın ile erkek arasında inanç farkı ortaya çıkmakta, bu da önceden öngörül- 
memiş anlaşmazlıklara yol açmaktadır. Çocukların din eğitimi ise başlı başına 
bir sorundur ve genellikle bu ya ciddi bir anlaşmazlık konusu olarak sürer, ba- 
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zen boşanmalara kadar gider ya da birinin kesin hâkimiyet kurması, diğerinin 
iddiasından vazgeçmesiyle sonuçlanır. Müslüman annenin çocuklarını kendi 
dinine göre eğitip Müslüman yetiştirdiği çok az rastlanan bir olaydır. 

Demek ki gayrimüslimlerle olan evliliklerde inanç farkı, inancın/dinin te- 
mel teşkil ettiği yaşama ve oturma biçimleri arasında çıkan tezat ile çocukların 
dini kimlikleri ve eğitimleri dikkatlice düşünülmesi gereken üç önemli husustur. 

Kuşkusuz bu söylenenler birer gerçektir. Ortada ciddi bir sorun olduğu 
doğrudur. Ancak, bu tür evliliklerin ne tümüyle “meşru” olduğu sonucunu do- 
gurur ne de uzun uzadıya konu ele alınıp analiz edilmeden kolayca “cevaz” 
verilebileceğine delil teşkil eder. 

Önce bu hükmün “tarihsel” yönüne bakalım: Yeni teşekkül eden bir din 
doğal olarak korumacı davranır. Adımlarını ihtiyatlı atar. Hz. Ömer (ra)'in kon- 
jonktürel olarak öne çıkardığı kaygıların bir anlamı vardı. Arap yarımadası- 
nın tümüyle İslam'a katılmasından sonra, süren fetihler kitap ehli insanların 
meskün olduğu bölgelerdi. Sahabeler buralarda Hıristiyan kadınlarla, Rum, Er- 
meni, Balkan ve Kafkas güzelleriyle karşılaştılar. Halife, Müslüman kadınların 
ihmal edilmesinden endişe etti. Bu çerçevedeki tarihsel bir ortamda -erkek- 
lerin kitap ehlinden kadınlarla evliliğine hayırhah bakılmazken- Müslüman 
kadınların gayrimüslim erkeklerle evlenmesine izin verilmeyeceği açıktır. 

Fakat mesele bundan ibaret değildi. Diğer yönü tarihsel olmanın ötesinde 
evrensel bazı durumlarla ilgilidir. Şöyle ki: 

1) İslamiyet ile Yahudilik ve Hıristiyanlık arasındaki temel yaklaşım farkı 
evlilikte belirleyicidir. Her şeyden önce İslamiyet kişiye din ve vicdan özgürlü- 
günü tanıyor, kimseyi kendi inancından döndürmeye çalışmıyor. Müslüman bir 
koca, karısının inancına müdahale etmez, etmemelidir. Nikâh akdine kadar ona 
İslamiyet'i tebliğ eder ve Müslüman olmasını arzu ettiğini belirtir. Ancak nikâh 
akdinden sonra bunu her Allah'ın günü artık yapmaz, çünkü mademki nikâh ak- 
dine göre kadın kendi dininde kalmayı tercih etmiştir, demek ki bu onun seçi- 
midir ve en azından bu seçimini sürdürmekte kararlı olduğunu göstermektedir. 
Zaman zaman ve yeri gelince ona İslam'ın doğrularını anlatır, gösterir; ama hiç- 
bir zaman nikâhtan sonra karısını kendi inancından dolayı rencide edemez, onu 
üzecek davranışlarda bulunamaz; sözgelimi inancıyla alay edemez. 

2) Bir Müslüman koca, Yahudi veya Hıristiyan eşinin inandığı kitaba ve 
peygambere saygısızlıkta bulunamaz. “Çünkü Tevrat Allah'ın Hz. Musa'ya, İncil 
de Hz. İsa'ya vahyettiği kutsal kitaplardır. Hz. Musa ve Hz. İsa büyük (Ulu'I- 
azm) peygamberlerdendir.” 

Müslümanlar, Tevrat ve İncil'in değiştirilmiş olduklarına inanırlar ama 
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menşe'leri ve özleri/muhtevaları itibariyle Allah'ın vahyettiği kitaplar olduk- 
larını kabul ederler. Bu amir bir iman hükmüdür, Amentü'nün 6 umdesinden 
biridir; buna inanmayan Müslüman olamaz: “Ve de ki: -Allah'ın indirdiği her 
kitaba inandım” (42/Şura, 15). Bu vahiyleri alan Hz. Musa ve Hz. İsa, Allah'ın 
övgüyle bahsettiği peygamberlerdir. Bunlar ve diğer İsrailoğulları peygam- 
berleri bizim de peygamberlerimizdir, onlara azami saygıyı göstermekle yü- 
kümlüyüz. Onların günah işlemediklerine, aldıkları vahiyleri bütün güçlerini 
kullanarak tebliğ ettiklerine inanır, asla aralarında ayırım yapmayız (2/Ba- 
kara, 285). Kur'an, son vahiydir, kendisinden önceki kitapları teyit eder, dı- 
şarıdan karışmış yabancı unsurları ayıklar, beşere ait kısımları tashih eder ve 
tamamlar. Peygamber Efendimiz (s.a.v), Nübüvvet zincirinin son halkasıdır, o 
da kendisinden önceki peygamberleri tasdik eder, kardeşleri olduğunu söyler. 
Hz. Muhammet (s.a.v)'ten sonra Resül veya Nebi gelmeyecektir. Peygamberlik 
mührü Peygamberimizle vurulmuş ve bu zincir tamamlanmıştır. Kim peygam- 
ber (Resül veya Nebi) olduğunu iddia ediyorsa ya akıl hastasıdır ya yalancı ve 
şarlatandır. Bu yüzdendir ki, hiçbir Müslümanın, Tevrat ve İncil'e, Hz. Musa ve 
Hz. İsa'ya hakaret etmek aklının köşesinden bile geçmez. Onlara hakaret etme- 
si demek kendi inancına, kutsal değerlerine saygısızlıkta bulunmak demektir. 
Yani Müslüman bir koca, dininden olmayan eşini peygamberlerini küçük dü- 
şürmek suretiyle üzmez, onu mutsuz etmez. 

Ancak Müslüman bir kadının gayrimüslim bir erkekle evlenmesi öyle değil- 
dir; bu iki din mensubu insanlar, Kur'an'a ve Hz. Muhammed (s.a.v)'e inanmadık- 
ları için Müslüman bir kadını evlilik boyunca taciz edebilir, yerine göre İslamiyet'e, 
Kur'an'a ve Peygamber'e saygısızca davranıp evliliği cehenneme çevirebilirler. 

3) Bir başka husus, Yahudilik anneden geçer ve genelde annenin Yahudi 
olması şartı aranır. 1965 Il Vatikan Konsülü'ne kadar Katolik Kilisesi, çocuğun 
mutlaka vaftiz edilmesi şartını arardı, son yıllarda bu hüküm gevşetildi. Yeni 
durumda babanın Hıristiyan olmayan annesine, çocuğunu Hıristiyan değerle- 
rine göre yetiştirmek için çaba harcayacağını peşinen söylemesi gerektiği fikri 
öne çıktı. Hıristiyanlıkta hala bazı kiliseler çocuğu vaftiz etmek için annesi- 
nin kiliseye kayıtlı olması şartını arar. Ortodoks ve Ermeni kiliseleri vaftiz için 
annenin de babanın da Hıristiyan olması şartını arıyor. Son zamanlara kadar 
birçok ülkede çocuk vaftiz olmadıkça hukuki bir kişilik kazanamazdı. Hala bu 
teamülü devam ettiren kiliseler ve mezhepler vardır. Bu, gayrimüslim bir er- 
kekle evli olan Müslüman bir kadının dinini koruyamayacağını gösterir. 

4) Kur'an, “Erkeklerin kadınlar üzerinde kavvam oldukları”nı söyler (4/ 
Nisa, 34). Bu maddede üç şık söz konusudur: 
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a) Kavvam, hem koruyup gözeten, sorumluluk üstlenen, hem de meşru 
çerçevede inisiyatifi elinde tutan kişidir. Bunun uygun bir çerçevede tutulma- 
sı herhangi bir soruna, ast-üst ilişkisine yol açmaz, dolayısıyla kadının kişi- 
liğinden fedakârlıklarda bulunmasını gerektirmez. Ama insanlar her zaman 
uygun dengeyi tutturamıyor, haksızlıkta bulunabiliyor. Kavvam olmayan veya 
kavvam olması güç olan kadının daha çabuk ve ağır bir biçimde mağduriyete 
uğraması ihtimal dâhilindedir. 

b) Kavvam vasfı, kadında eşine karşı minnet duygusunun uyanmasına yol 
açar. Oysa İslam nokta-i nazarından iman en büyük payedir ve hiçbir mü'min, 
mü'min olmayan bir kimseyi kendinden üstün göremez: “Eğer mü'min iseniz, 
en üstün olan sizlersiniz” (3/Âl-i İmran, 149). Bu, kuşkusuz kişinin gayrimüs- 
lime karşı ahde vefa göstermesi, gördüğü yardıma teşekkür etmemesi veya 
kaba, küstah, saygısız, nankör davranması anlamına gelmiyor. Evlilik ilişkileri 
zemininde durum farklıdır. 

c) Kavvam vasfının bir sonucu da evde riyasetin erkekte olmasını gerek- 
tirir. İslam, müm'min bir kadının gayrimüslim bir erkeğin yönetimi altına gir- 
mesine iyi gözle bakmaz. İslam'ın, mü'minlere layık gördüğü izzet/üstünlük 
dolayısıyla Müslüman kadının gayrimüslim erkeğin hükmü, etkisi ve bedeni 
altında olmasına hoş bakmadığı anlaşılmaktadır. 

5) Geleneksel toplumlarda çocuk babaya aittir. İslam hukuku bunu teyit 
etmiş, çocuğun babasının yatağına ait olması gerektiği hükmünü getirmiştir. 
Yerleşik örflere göre nesil baba üzerinden geçer. Annenin Müslüman, eşinin 
gayrimüslim olması, çocuğu üzerindeki etkisinin ve nesep ilişkisinin neredey- 
se tümüyle kaybolmasına sebep oluyordu. 

Modern toplumda bu yönde bir anlayış değişikliği görülmekle beraber, 
deneysel olarak bunun yol açtığı sonuçlar henüz tam olarak test edilmiş de- 
ğildir. Çocuğun zaman içinde bütünüyle babaya nispetinin ortadan kalkacağı 
beklenemez. 

6) Yerleşik Arap ve üç bin yıllık Mezopotamya geleneğine göre -ki aslında 
modern Avrupa ve Amerika hariç dünyanın geri kalan diğer bölgelerinde de 
cari teamül budur- kadın eve bakar, kocasına yemek yapar, hizmet eder. Erkek 
evin geçimini üstlenir, kadın eve, kocasına ve çocuklarına bakar. Bu doğal bir 
iş bölümüdür ve kuşkusuz kadının ev içinde harcadığı emek küçümsenemez. 

Bu iş bölümü çerçevesinde, erkek gerektiğinde eşinden içkili sofra ha- 
zırlamasını; domuz eti veya şarap karışmış yemek yapmasını, hatta oturup 
kendisiyle içip yemesini isteyebilir. Bu ise kadının haram bir fiil işlemesine 
sebeptir. Eğer dininde bir yasak yoksa İslamiyet'te kesin haram olan ters ilişki 
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isteğinde de bulunabilir ve gerektiğinde eşini buna zorlayabilir. Manevi ve be- 
deni temizlik gereği, her cinsel birleşmeden sonra yıkanmak (boy abdesti al- 
mak) gerekir. Gayrimüslim bir erkeğin böyle bir alışkanlığı yoktur; Müslüman 
kadın her defasında hükmen cünüp bir erkekle yatmak zorunda kalacaktır. 

7) Son olarak kadın güvenliğini sağlama aldıktan sonra, evliliği duygusal 
yaşar. Kadın, gerçekten seviyorsa erkeğinde yoğunlaşır, kendini yani ruhunu 
ve bedenini erkeğine sunar. Bu zaman içinde kadının eşinin dininden ciddi an- 
lamda etkiler almasına, eşinin dinini benimsemesine yol açabilir. 

Bu saydığımız sebeplerle evlilikleri durumunda gayrimüslim bir erkeğin 
Müslüman eşini “ateşe çağırdığı” sonucunu çıkardığımızı veya en azından bu 
yönde ciddi bir tehlikenin söz konusu olduğunu söyleyebiliriz. 

Pekiyi, söz konusu sakıncaların tümüyle ortadan kalktığı bir durumda 
Müslüman kadınların gayrimüslim erkeklerle evlenmesi mümkün mü? Fıkhi 
açıdan böyle bir soruya cevap bu satırların müellifinin gücünü ve sınırlarını 
aşar. Ancak dini ve sosyolojik olarak, söz konusu yedi sakıncanın tümüyle or- 
tadan kalktığı bir durum tasavvur etmek neredeyse imkânsızdır. 

Hiç kuşkusuz, durum bu merkezde ise, Müslüman kadınları gayrimüslim 
erkeklerle evlenmeye veya onlara eğilim duyar hale getirmeye itmemek ge- 
rekir. Bu da Müslüman erkeklere büyük işlerin düştüğünü gösteriyor. Elbette 
kendi dinine inanması ve iffetli olması kaydıyla gayrimüslim bir kadınla evle- 
nilebilir. Öyle beşeri durumlar var ki, bu ruhsat kurtarıcıdır. Ve bunun çeşitli 
faydaları da vardır. Ama Müslüman erkeklerin daha mutlu, güvenli ve huzurlu 
bir evlilik için Müslüman kadınlara öncelik vermelerinde yarar vardır. 

Yüce Allah bunları imanın gerekleri olarak zikreder ve emirlere uyulmasını 
emreder. Böyle olunca iman küfürle değiştirilmez. Böyle yapanın amelleri boşa 

çıkmıştır, kendisine herhangi bir yararı yoktur. Dünyada yapıp ettiklerinden do- 
layı hakikatte mutlu ve huzurlu olmayacağı gibi, ahirette de hüsrana uğrayacaktır. 
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6. Ey imân edenler, namaza kalktığınız zaman yüzlerinizi ve dir- 
seklere kadar ellerinizi yıkayın, başlarınızı mesh edin ve her iki 
topuğa kadar ayaklarınızı da (yıkayın.) Eğer cünüpseniz temizle- 
nin (gusül edin); eğer hasta veya yolculukta iseniz ya da biriniz 
ayakyolundan (hacet yerinden) gelmişse yahut kadınlara dokun- 
muşsanız da su bulamamışsanız, bu durumda, temiz bir toprakla 
teyemmüm edin (hafifçe) yüzlerinize ve ellerinize ondan sürün. 
Allah size güçlük çıkarmak istemez ama sizi temizlemek ve üzeri- 
nizdeki nimeti tamamlamak ister. Umulur ki şükredersiniz. 


Namazda mü'minin miracı olan secdenin nasıl yüz üzerinde belirgin bir 
etkisi varsa yani bir mü'mini “alnındaki secdenin izinden tanımak” mümkün- 
se, aynı şekilde abdestin de mü'minin yüzünde bir izi ve belirtisi vardır: “Be- 
nim ümmetim kıyamet gününde, alınlarındaki abdest izlerinin beyazlığı ile 
tanınır” (Ahmet b. Hanbel, Müsned,1, 402). 

Abdest, ibadet niyetiyle elleri, yüzü, dirseklere kadar kolları yıkamak, başı 
meshetmek ve topuklara kadar ayakları temiz suyla yıkamaktır. Namaza bede- 
ni temizlemeyi hedefleyen bir hazırlıktır ancak aynı zamanda manevi bir ha- 
zırlığın psikolojik halini de ifade eder. Sanki kişi Allah'ın huzuruna çıkmadan 
önce görünür ve görünmez kirlerden arınmak üzere temizlenir, üstüne başına 
bakar. İslam dininde temizlik temel prensiptir, bu çerçevede ölen kişi, defne- 
dilmeden önce gasledilir: “Mü'min diri iken de, ölü iken de pis (necis) olmaz” 
(Buhari, Gusül, 23-24; Müslim, Hayız, 115). 

12. ayette göreceğimiz üzere ilahi dinlerde de olan namaz (bkz. 31/Lok- 
man, 17), İslamiyet'te hicretten 1,5 yıl önce Mi'rac'ta farz kılındı, şimdiki rekât 
sayısı ve erkânına bağlandı (Buhari, Salat, 1). Namaz öncesi hazırlık olan ab- 
destin farklı şekillerini diğer dinlerde de rastlamak mümkün. İslam'da abdest- 
siz namaz olmaz, abdestiz namaz hiç kılınmamıştır. “Namazın anahtarı taha- 
rettir” (Tirmizi, Taharet, 3). 

Abdestin hükümlerini düzenleyen bu ayet Hicretin 6. yılında Beni Mustalik 
seferi (M. 627) sırasında inmiştir. Daha önce de abdest ve boy abdesti biliniyor 
ve uygulanıyordu, inişiyle uygulamayı teyit etmiş, suyun bulunmaması duru- 
munda teyemmüm' abdestiyle de namaz kılınabileceği hükmünü eklemiştir. 

Ayette de belirtildiği üzere abdest yüzün, ellerin ve kolların dirseklere ka- 
dar yıkanması, başın bir bölümünün (1/4) suyla mesh edilmesi ve ayakların 
topuklara kadar yıkanmasından ibaret bir ibadettir. Cünüp olması durumunda 
boy abdesti almak gerekir: “Su (gusül) ancak (meninin akmasından) dolayı 
gerekir” (Müslim, Hayız, 80). Boy abdestini almayı gerektiren haller cinsel bir- 
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leşme, rüyada ihtilam veya bir şekilde meninin akması; hayız ve nifas hali ile 
cenazeye boy abdesti aldırmaktır. 

Sünni mezhep imamları ile Şii imamlar arasında ayakların yıkanması ko- 
nusunda görüş ayrılığı vardır. İhtilaf “ayaklar (ercül)” kelimesinin okunuşun- 
dan ve “başın mesh edilmesi”ni hükme bağlayan “mesh edin” fiilinin atfından 
kaynaklanmaktadır. “Ercül” kelimesinin son harfi “lam”ı esreli okuyup keli- 
meyi “başlarınızı mesh edin” cümlesindeki “başlar (rüus)” üzerine atfeden- 
lere göre ayakları -yıkamak değil- meshetmek gerekir. Şii imamlar bu kıraati 
benimsediklerinden ayakların mesh etmekle yetinileceğine hükmetmişlerdir. 
Bu durumda ifadenin takdiri şöyle olmaktadır: “Yüzlerinizi, dirseklere kadar 
ellerinizi yıkayın. Başlarınızı ve topuklara kadar ayaklarınızı da mesh edin.” 
İbn-i Abbas, Enes bin Malik ve tabiilerden İkrime, Şa'bi ve Ebu Ca'fer Muham- 
med bin Ali el Bakır'dan da bu yönde rivayetler nakledilmiştir. Ancak Hz. Pey- 
gamber'in abdestte ayaklarını yıkadığına dair sahih rivayetler (Buhari, Vudu, 
7; Müslim, Tahare, 3-4) yapılmıştır (Bkz. Elmalılı ve Kur'an Yolu, ilgili ayetin 
tefsiri.) Anlatılanların dışında abdestin sünnetleri vardır, bu konudaki bilgiler 
güvenilir ilmihal ve fıkıh kitaplarında bulunabilir. 

Yukarıda abdestin maddi kirlerden arınma fiili olmak yanında manevi 
kir ve günahlardan arınma ibadeti olduğuna değinmiştik. Bu konuda Allah'ın 
Elçisi (s.a.v) şöyle buyurmuştur: “Müslüman abdest aldığı ve yüzünü yıkadı- 
ğı zaman, iki gözü ile baktığı her bir günah su ile -veya suyun son damlası 
ile birlikte akar gider. Ellerini yıkadığında, elleriyle tuttuğu her bir günah su 
ile -veya suyun son damlası ile- ellerinden akar gider. Ayaklarını yıkadığında, 
ayaklarıyla yürüyüp işlediği her bir günah su ile -veya suyun son damlası ile- 
birlikte ayaklarından akar gider. Nihayet bütün günahlarından arınmış olarak 
çıkar” (Müslim, Tahare, 23; Muvatta, Tahare, 31; Müsned, Il, 303). Bir başka 
hadiste şöyle buyurmuştur: “Abdest yüzün nurunu arttırır” (Buhari, Vudu, 3; 
Müslim, Taharet, 35). 

“Eğer hasta veya yolculukta iseniz ya da biriniz ayakyolundan (hacet 
yerinden) gelmişse yahut kadınlara dokunmuşsanız da su bulamamışsa- 
nız, bu durumda, temiz bir toprakla teyemmüm edin (hafifçe) yüzlerinize 
ve ellerinize ondan sürün.” Ayetin bu bölümü teyemmüm hükmünü düzen- 
lemektedir. Teyemmüm, abdest niyetiyle temiz toprağın hafifçe yüze ve ellere 
sürülmesidir. Hastalık, yolculuk, hacet yeri (tuvalet) veya -i sel birleşmeden 
sonra abdest veya boy abdesti alınması gereken duru ksa su 
olmasına rağmen kullar lecek imkân ve şartlar 
yapılır. Suyun belli bu ulunması -en a: 
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talık, düşman korkusu vb. durumlarda teyemmüm yapılır. (Daha geniş bilgi 
için bkz. Nisa, 43. ayetin açıklaması.) 

“Allah size güçlük çıkarmak istemez ama sizi temizlemek ve üzeriniz- 
deki nimeti tamamlamak ister. Umulur ki şükredersiniz.” Yüce Allah kul- 
larına güçlük dilemez (2/Bakara, 185 ve 286), muradı kullarını temizlemesi ve 
üzerlerindeki nimetini tamamlamasıdır. Bu sayede kulların şükredeceği umulur. 


zl A gi ül sl ka 
60) ağla cal, le AİN GAİN 1 iş alez 


7. — Allah'ın üzerinizdeki nimetini ve: “İşittik ve itaat ettik” dediği- 
nizde sizi, kendisiyle bağladığı sözünü (misakını) anın. Allah'tan 
korkup-sakının. Şüphesiz Allah, sinelerin özünde olanı bilendir. 


Yüce Allah “nimet” ve “misak” bir arada zikretmektedir. İnsanın Allah'la 
misak yapması ve kendi toplumsal ihtiyaçlarını karşılamak üzere başka insan- 
larla sözleşmeler ve anlaşmalar imzalamaya ehil kılınması, Yüce Allah'ın bir 
nimeti olarak bu imkân ve melekenin kendisine bahşedilmesi sayesindedir. 
Hayvanlar, güdüleriyle hareket eder, irade sahibi varlıklar değildirler, kodlan- 
mış bilgilerle yaşar ve gerektiğinde birbirlerini parçalamaktan kaçınmazlar. 
İnsanı hayvanlardan, toplumsal hayatı “orman kanunu veya vahşi tabiat”tan 
ayıran önemli farkı sözleşme yapma fikrine ve imkânına sahip olmasıdır. Bu 
açıdan bakıldığında ayette geçen misakı üç seviyede ele alabiliriz: 

a) İnsanın ezelde Yüce Allah'la imzaladığı sözleşme /misak (Bkz. 7/A'raf, 172). 

b) Ashabın hoşlarına gitsin gitmesin, Allah'ın Resülü ile ona kesin itaat 
edeceklerine dair yaptıkları biat. (Bkz. 48/Fetih, 10). Bu tefsir, devlet başkanı 
ile yapılan “biat”ın son tahlilde, ahid, misak ve akid gibi bir sözleşme olduğuna 
işaret eder. 

Her iki durumda Allah'ın nimetini anmak ve şükretmek lazımdır. Çünkü 
ilk açıklamayı esas alacak olursak, biz tür olarak ezeldeki misak sayesinde va- 
rız, varoluşumuzu sürdürebiliyoruz ve varlık âleminde üstün, şerefli ve ayrı- 
calıklı bir konuma sahip bulunuyoruz. İkinci açıklamayı esas alacak olursak, 
eğer sahabe Allah'ın Resülü (s.a.v)'ne biat edip sözünde sebat göstermeseydi, 
belki de bugün İslam dininin bize bahşettiği nimetlere sahip olmayabilirdik. 
Sahabeyi buna muvaffak kılana hamdolsun. Bu bize; 

c) Üçüncü bir sözleşme /misak türünü ima eder ki, o da, kendi aramızda 
imzaladığımız sözleşmelere riayetkâr davranmamız, ahde vefa göstermemiz, 
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tek taraflı olarak ortaklarımızı mağdur etme hatasına düşmememiz konusu- 
dur. Müslüman doğru ve güvenilir (es-sadık ve el-emin) kişidir. Söz verdi mi 
yerine getirir, bir sözleşmenin altına imza etti mi Şartlarına riayet eder. Çünkü 
ezelde Rabbi'ne söz vermiş, O'nunla misak imzalamış, Hz. Peygamber'e arka 
çıkıp ona itaat eden sahabeleri örnek almıştır. Nitekim bu sürenin ilk ayeti 
“ahidlerinizi yerine getirin” emriyle başlamaktadır. 


ayy a, çöl il Ge 
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8. Ey imân edenler, adil şahitler olarak, Allah için, hakkı ayakta tu- 
tun. Bir topluluğa olan kininiz, sizi adaletten alıkoymasın. Adalet 
yapın. O, takvâya daha yakındır. Allah'tan korkup-sakının. Şüphe- 
siz Allah, yapmakta olduklarınızdan haberi olandır. 

9. Allah, imân edenlere ve salih amellerde bulunanlara va'd etmiş- 
tir, onlar için bir bağışlanma ve büyük bir ecir vardır. 

10. İnkâr edenler ve âyetlerimizi yalanlayanlar ise, onlar da, alevli 
ateşin halkıdırlar. 


Bu konu Nisa süresinde (4/135) ele alınmıştı. Yüce Allah ahdini yerine 
getirmiş, bize sayısız nimetler bahşetmiş bulunmaktadır. İnsan da sözünü ye- 
rine getirmeli, yeryüzünde tevhid inancını ve adaleti tesis etmek üzere üstüne 
düşen görevleri yerine getirmelidir. 

Müslümanın yeryüzündeki hayatının anlamı tevhid inancını hayata geçir- 
mek, her tutum ve davranışında hak ve adaleti gözetmektir. Varlık âlemindeki 
düzenin esası olduğu gibi yeryüzündeki düzenin esası da adalettir. Adalet, yer- 
li yerinde her hak sahibinin hakkını elde etmesi anlamına gelir. Bu durumda, 
mü'minler kendi aralarında sürdürdükleri toplumsal ilişkilerde -ailede, komşu- 
lukta, akrabalıkta, ticarette, iktisadi ve idari/politik hayatın tanziminde vs.- da- 
ima haklara saygı göstermeli, başkalarının hukukunu ihlal edici tutum ve davra- 
nışlardan kaçınmalıdırlar. Bunu da “Allah için” yapmalıdırlar. Adalet barış, huzur 
ve ahlaki kemalin güvencesidir. (Bkz. 4/Nisa, 58; 7/Araf, 15; 16/Nahl, 90). 


594 ALI BULAÇ-KUR'ÂN DERSLERİ/DİRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


Kin ve düşmanlığa yol açan sebeplerin başında herhangi bir konuda ortaya 
çıkan anlaşmazlık, anlaşmazlığın ayrışma ve kutuplaşmaya, sonunda çatışma- 
ya dönüşmesidir. Bu “olan”dır, “olması gereken” konulmuş hükümlere, vaz'e- 
dilmiş kurallara göre anlaşmazlığın giderilmesidir. Hükümler doğru ve yerinde 
uygulandığında adalet tesis edilir. O zaman da kimsenin hatırı kalmaz, parmak 
kesilse de Şeriat (hukuk) kestiğinden acımaz. Hükümler çiğnenir, sınırlar aşılır 
da keyfi, intikamcı ve kolektif cezalandırmalara başlanırsa vicdanlar yaralanır, 
husumete yeni husumetler eklenir. Mesela biri sizin bir yakınınızı öldürmüşse, 
onun suçsuz bir yakınını öldürmek büyük adaletsizliktir. Suçlar bireyseldir; kim- 
se bir başkasının suçundan dolayı cezalandırılamaz. Bir topluluğa mensup kişi 
veya kişiler suç işlemişlerse, onları adil mahkemeler yargılamalıdır. Topluluğun 
tamamını cezalandırmaya kalkışmak, her üyesini takibat altına almak, sevenle- 
rini, üyelerini kamu görevlerinden mahrum etmek, toplumsal hayattan arındır- 
maya tabi tutmak, malını mülkünü (kuruluşlarını, okullarını, ticarethanelerini, 
medyasını) müsadere etmeyi hedefleyen planlar yapmak “kin saiki”yle yapılan 
büyük adaletsizliktir. Suçlar ve cezalar bireysel olduğundan, kolektif ceza, toplu 
infaz hak ve hakkaniyetin sınırlarını ihlal etmek anlamını taşır. 

Kurtubi önemli bir noktaya dikkat çeker: İnkârcı da olsa kimseye ada- 
letsiz davranamayız. Nitekim ayetin bazı Müslümanların “Gayrimüslimler ma- 
dem bize düşmanlık gösterip zarar vermek istiyor, bu durumda biz de neyi ya- 
pabilirsek yapalım” şeklinde bir düşünceye kapılmaları üzerine indiğine dair 
rivayetler vardır. Ayet bu kuralsız, orantısız cezalandırma şekline mani olu- 
yor. Hasımlarınız size zarar veriyor diye, siz onlara ölçüsüz ceza veremezsiniz. 
Düşmanla savaşılır, gerektiğinde savaş hukuku içinde öldürülür de. Ama bu, 
normal zamanlarda ona adaletsiz davranılmasının gerekçesi olamaz. “Normal 
zaman”, savaş dışı her zamandır. Savaşta dahi olsa düşmana “müsle” yapılmaz 
yani işkence gayesiyle azaları kesilmez. İnkârcılar veya düşmanlarımız bizim 
kadınlarımıza ve çocuklarımıza olmadık zulümleri yapmış, bizi derin acılara 
boğmuş olsalar dahi, biz onların kadınlarına ve çocuklarına aynı muamele- 
yi reva görmeyiz. Yiyecek ve içeceğini engelleyerek düşmanı açlığa mahküm 
edemeyiz. Hele çoluk çocuklarını toptan, sivillerini imha etmeye kalkışamayız. 
Böyle yapacak olsak, “Bir topluluğa olan kininiz, sizi adaletten alıkoyma- 
sın” hükmünü tanımamış oluruz. 

Adaletli davranmak “takvâya daha yakındır”. İslam nokta-i nazarından 
takva en üstün değer, bir kulu Allah katında makbul ve hoşnut kılacak en 
yüksek mertebedir (49/Hucurat, 13). Adalet ve hakkaniyetle davranıldığın- 
da insanın takva mertebesine yaklaşması daha kolay olur. Adalet ve adaletli 


5/Maide Süresi/11 597 


davranmak sadece hukuki ihtilaflarda söz konusu değildir, tabii ki iki hasım 
arasında hüküm verirken adaletli davranmak esastır (5/Maide, 42). Bunun ya- 
nında doğru söylemek (6/En'am, 152) ve bu ayette işaret edildiği üzere doğ- 
ru şahitlik; ölçüyü ve tartıyı doğru tutmak da adalettir. İzmirli İsmail Hakkı, 
bunların “zahiri adalet” olduğunu, bir de “batıni/iç adalet” olduğunu söyler: 
“İnsanda nefis muhasebesi, kalbi kötülüklerden temizleme ve saf hale getir- 
me batıni adaleti tecelli ettirir. Şer'i hükümlere riayet etmek, Allah'ın takdirine 
rıza göstermek, güzel ahlaki huylarla bezenmek de bu cümledendir.” 

Kısaca adalet söz konusu olduğunda her halükarda “Allah'tan korkup-sa- 
kınmak” lazım gelir. Hiçbir zaman adaletli olanla olmayan bir değildir (16/ 
Nahl, 76). “Allah, yaptıklarımızdan haberdardır. Adaletle, hakkaniyetle dav- 
randıkları takdirde Allah, imân edenlere ve salih amellerde bulunanlara ba- 
gışlanma ve büyük ecir vaad etmiştir. Öylesine bir ecir ve ödül ki, gerçek ma- 
hiyetlerini ve olağanüstü güzelliklerini kimse bilemez (32/Secde, 17). Aksine 
hareket eden inkârcılar ve Allah'ın hükümlerini, indirdiklerini yalanlayanları 
alevi kavurucu cehennem ateşi beklemektedir. 


lala dalz ül 38 a 3 SE İNN Eka 1) İİ gizi gal içi Gy 
sizl al eş AİN 1ykliş Sir öğesi CASA azal ASİ 
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11. Ey imân edenler, Allah'ın üzerinizdeki nimetini hatırlayın; hani 
bir topluluk, size ellerini uzatmaya yeltenmişti de, (Allah), onların 
ellerini sizlerden geri püskürtmüştü. Allah'tan korkup-sakının. 
Mü'minler yalnızca Allah'a tevekkül etmelidirler. 


Ayetin Hudeybiye ile Hayber arasında cereyan eden olaylar üzerine indi- 
gi belirtilir. Hudeybiye'de bir Kureyş müfrezesi Müslümanlar üzerine ani bir 
baskın düzenlemek ister. Başka rivayetlere göre, Hudeybiye'ye girilmek üze- 
reyken Gatafan ve Esed kabileleri Medine'ye saldırmayı planlar. İbn-i Aşur, 
söz konusu rivayetleri inandırıcı bulmayıp, asıl sebebin Ahzab süresinde an- 
latılan (33/9) Hendek savaşı olduğunu söyler. Hicretin 5. yılında Mekkeliler, 
yanlarına başka Arap kabilelerini de alarak Medine'ye saldırmak istediler. Hz. 
Peygamber (s.a.v), Salman-ı Farisi (ra.)'nin önerisi üzerine görünecek şekilde 
hendekler kazdırdı, böylece Medine bir ay süreyle savunuldu. Bu sırada şid- 
detli yağmurlar yağdı, büyük fırtınalar koptu, sonunda Mekkeliler, koalisyona 
katılan kabilelerle kuşatmayı kaldırıp çekilmek zorunda kaldılar. 
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Önceki ayetlerle bağlantısını düşündüğümüzde, eğer Müslümanlar adale- 
ti hedef alıp “Allah için hakkı ayakta tutan bir ümmet” olma başarısını göste- 
recek olurlarsa, her zaman düşman saldırılarıyla karşı karşıya kalacak olsalar 
dahi, Allah onların zararlarını üstlerinden çekecektir. Çünkü yeryüzünde sü- 
ren savaş değerler arası savaştır. Kimilerinin gayesi maddi güç, haksız iktidar, 
yağma ve sömürüyle elde edilmiş servet ve askeri tahakkümdür; kimilerinin 
özgürlük, adalet, hakkaniyet ve insan haysiyetine saygıyı esas alan bir yeryüzü 
düzeninin tesis edilmesidir. Elbette Müslümanlar Allah'ın kendilerine bağış- 
ladığı nimetin tam bilincinde olup şükürlerini eksik etmedikleri ve verdikleri 
söze (misaka) bağlı kaldıkları takdirde, söz konusu değerler savaşında yüksek 
ahlaki idealler, adalet, hukuk ve özgürlük uğruna verdikleri mücadelede Al- 
lah'ın yardımına ve korumasına mazhar olacaklardır. Bu konuda hiçbir şekilde 
taviz vermemeli, doğruluktan ve hakkaniyetten sapmamalıdırlar; tam aksine 
daima Allah'tan korkup sakınmalıdırlar. Vekil olarak Allah yeter. 
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12. Andolsun, Allah İsrailoğullarından kesin söz (misak) almıştı. On- 
lardan on iki güvenilir-gözetleyici göndermiştik. Ve Allah onlara: 
“Gerçekten ben sizinle birlikteyim. Eğer namazı kılar, zekâtı verir, 
elçilerime inanır, onları savunup-desteklerseniz ve Allah'a güzel 
bir borç verirseniz, şüphesiz sizin kötülüklerinizi örter ve sizi ger- 
çekten, altından ırmaklar akan cennetlere sokarım. Bundan sonra 
sizden kim inkâr ederse, cidden dümdüz bir yoldan sapmıştır.” 


Yukarıda anlatmaya çalıştığımız gibi misaka, verilen sözlere, altına imza 
atılan sözleşmelere sadakat önemlidir. Geçmişte İsrailoğullarından da söz 
alınmıştı. Yüce Allah, kasem ederek “İsrailoğullarından kesin söz (misak) al- 
dığını” belirtmektedir. 

“Nakib” başında olduğu toplumun işlerini iyi bilen, durumlarından haberdar 
olan ve liderlik vasfına sahip kimse demektir. Nakib ve nukb dağdaki yol için kulla- 
nılır. Buradan gelen nakib kelimesi, kavminin işlerini çok iyi bilen kişiyi ifade eder. 


5/Maide Süresi/12-13 599 


“Arif"le benzerliği varsa bile, liderlik ve temsil kabiliyeti dolayısıyla farklıdır. Mevki 
ve itibar yönünden nakib ariften üstündür. Arif ve nakib de meşru konumlardır. 
Hz. Peygamber (s.a.v) Havazinlilere “Arifleriniz, işlerinizi bize getirip bildirinceye 
kadar geri dönün” (Buhari, Itk, 83; Ebu Davud Cihad, 121) buyurmuştu. 

İsrailoğulları bir arada yaşayacaklardı, barış kuracaklardı ve Allah'ın hü- 
kümlerine isyan etmeden hayatlarını sürdüreceklerdi. İşlerinin yürümesi için 
de 12 nakib seçilmişti. Bu aynı zamanda İsrailoğullarının sıbt/esbat esasına 
göre 12 ayrı kabileye ayrılmalarını da ifade ediyordu, Hz. Musa'nın denetimin- 
de 12 ayrı kabile ayrılmış oldu. Tevrat'ta nakiblerin hayli kalabalık kabilelere 
liderlik yaptıkları anlatılır (Sayılar, 1: 4-16). 

İsrailoğulları Allah'a verdikleri sözü tutacak olsalardı, Allah onları destek- 
leyecek, onlarla birlikte olacaktı. Böylece “İsrail” sözcüğünde ki anlam (Tanrı 
ile beraber yürüyen kul) tahakkuk edecekti. Yapacakları şey basitti: Namazı 
kılacak yani Allah'a dua edip ibadet edecek, bunu aksatmayacaklardır. Burada 
sözü geçen “salat”, hem günün belli vakitlerinde ibadet niyetiyle yapılan dü- 
zenli hareketler, hem dini ve peygamberin desteklenmesi, tebliğin arkasında 
durulması şeklinde anlaşılabilir (Bkz. 33 /Ahza, 43; 20/Taha, 14; 29/Ankebut, 
45). Bundan başka yoksulları gözetecek, zenginlik ve servet tutkusuna kapıl- 
mayacak (zekât verecek), peygamberlerin tebliğlerine olumlu cevap verecek, 
onlara isyan etmeyecek, öldürmeye kalkışmayacak, aksine onları destekleyip 
davalarını yüceltecek (tazarru, bkz. 7/A'raf, 156; 48/Fetih,9); kendi aralarında 
veya başkalarına borç verdiklerinde (karzıhasen) faiz işlemlerine başvurma- 
yacak, sömürü yapmayacak, paraya ve dünyevi çıkarlara tamah etmeyecekler- 
di (2/Bakara, 245). Böyle davrandıkları takdirde Allah günahlarını bağışlaya- 
cak ve onlara ödül olarak cennet hayatını verecekti. Bu söze, vaade ve tebliğe 
rağmen yoldan çıkanlar artık sapkın sayılacaktı. 
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13. Sözleşmelerini bozmaları nedeniyle, onları lânetledik ve kalple- 

rini kaskatı kıldık. Onlar, kelimeleri konuldukları yerlerden sap- 

tırırlar. (Sık sık) Kendilerine hatırlatılan şeyden (yararlanıp) pay 

almayı unuttular. İçlerinden birazı dışında, onlardan sürekli iha- 

net görür durursun. Yine de onları affet, aldırış etme. Şüphesiz 
Allah, iyilik yapanları sever. 
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Ancak İsrailoğulları sözlerinde durmadılar, ahidlerini bozdular, isyan et- 
meye devam ettiler. Gelip de son vahyi onlara tebliğ ettiğinde Son Peygamber 
(s.a.v)'itasdik etmediler. Ahdi bozmaları dolayısıyla lanete uğradılar, günah ve 
isyanı sürdürdükçe de kalpleri katılaştı, iç dünyalarını kasvet kapladı. 

İsrailoğullarının “lanete uğraması”na müfessirler: 

a) Geçmişte bir bölümünün maymuna dönüştürülmesi (Hasan Basri-Mukatil); 

b) Cizye vermek zorunda kalmaları (İbn-i Abbas) şeklinde yorumlamış- 
lardır. Bu konuda tarihsel realiteye uygun düşen açıklamayı Ata'nın yaptığını 
söylemek mümkündür. Ata'ya göre, yaptıklarına bir ceza olarak “Allah'ın rah- 
metinden ve korumasından çıkarılmaları”dır ki, tarih boyunca yaşadıkları di- 
yaspora hayatı bu çerçevede ele alınabilir. 

“Kelimeleri konuldukları yerden saptırmaya” yeltendiler. Bunun üze- 
rinde bir miktar durmakta fayda var: 

“Kelime” insanın meramını ifade etmek üzere kullandığı sözcüktür; 
Kur'an-ı Kerim ve daha önceki münzel kitaplarda “Allah'ın vahyettiği söz” 
demektir. Allah'ın ilmi ezeli ve ebedi olduğu gibi O'nun kelimeleri de ezeli ve 
ebedi hakikatleri ifade etmek üzere vahyolunmuşlardır. “Allah'ın kelimeleri” 
tefsir edilebilir ama yerlerinden oynatılamazlar, değiştirilemezler. Kelimeleri 
yerlerinden etmek, bazen onları şekil olarak koruyup iç ve hakiki anlamlarını 
çarpıtmakla mümkündür, bu da sahih ve meşru olmayan usullerle tefsir yapa- 
rak sağlanır. Bu anlamda kitapların tahrifi sadece Yahudiler için değil, diğer 
din müntesipleri ve bu arada Müslümanlar için de söz konusudur. 

Son İlahi Vahiy olarak Kur'an-ı Kerim, kendisinden önceki kitapların ma- 
ruz kaldığı en büyük müdahalenin, sadece hükümlerinin değil, kelimelerinin 
de değiştirilmesi olduğunu söyler. Tevrat'ta, Kur'an-ı Kerim'i doğrulayan ör- 
nekler bulmak mümkündür. Yeremya, kendisine karşı çıkan ve öldürülmesi 
için çalışan Yahudi din bilginlerini “Tanrı'nın sözlerini değiştirmekle” suçlar: 
“Fakat işte yazıcıların yalancı kalemi yalan düzdü... ve onlar Rabbin sözünü 
kendilerinden attılar.” (Yeremya, VIII, 8.) 

Kur'an'ın, Yahudi bilginlerine yönelttiği önemli eleştirilerden biri, onların 
ilahi vahiy ile anlam düzeyleri tespit edilmiş ve öylece insanlara öğretilmek 
üzere peygamberler diliyle tebliğ edilmiş kelimelere karşı takındıkları tutuma 
ilişkin belirginleşmektedir: “Kimi Yahudiler, kelimeleri konuldukları yerler- 
den saptırırlar” (2 /Bakara, 75; ayrıca bkz. Maide, 5/41 ve 4/Nisa, 46). 

Ayet, “bütün Yahudiler”den değil “kimi Yahudiler”den bahsetmektedir. 
Demek ki bazı Yahudi âlimleri işin ciddiyetini ve mahiyetini bildikleri halde 
kelimeleri değiştiriyorlardı. Bu da iki şekilde oluyordu: ilki anlam düzeyini de- 
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giştirip semantik tahribata uğramasını sağlamak; ikincisi onu kaldırıp yerine 
bir başka kelime ikamet etmek. 

İlk şekille olmak üzere “kelime”nin değiştirilmesi onun “ait olduğu yer”- 
den yani anlam düzeyinden farklı bir anlam düzeyine çekilmesi ve onunla ilgili 
bilinegelen anlam çerçevesinin ters yüz edilmesidir. Kelime şekli itibariyle ye- 
rinde durabilir, genellikle yerinde durmaktadır da; ama anlam çerçevesi değiş- 
tirildiğinde, asıl ait olduğu yerde gördüğü fonksiyonu artık yerine getiremez 
olur. Bu tür kelime değişikliği yorum, tefsir veya tevile dayanır. Kitabın ruhuna, 
gözetilen hakiki maksadına aykırı olarak yapılan keyfi, indi veya subjektif yo- 
rumlar bu değişikliğin en çok başvurulan yöntemlerinden biridir. (Bkz. Süre- 
nin 41. ayeti.) 

Kuşkusuz kitap yoruma açıktır; Kitap dolayımında ne olduğu araştırı- 
lan İlahi maksadı anlamak ve ortaya çıkarmak için Kitabın beşer tarafından 
okunması, tefsir edilmesi gerekir. Yorum dediğimiz işlem, tefsirdir. Ancak yo- 
rum meşru olmalıdır. Yorumun meşruiyeti iyi niyet (ihlas) ve yeterince gayret 
(cehd) göstermenin dışında, dinin kök-paradigması hükmündeki asl'a ve belli 
bir usule sadakat, bağlılık göstermekle sağlanır. 

Bu açıdan Müslüman bilginler, Kur'an tefsiri, hükümlerin istinbatı veya 
genel anlamda içtihad yapılması için bir usule sahip olmayı, bir usulü takip et- 
meyi, kısaca “usul”ü şart koşmuşlardır. Meşru ve uygun bir usul dairesi içinde 
hareket edildikçe anlama ilişkin suistimallere karşı tedbirler almak mümkün 
olabilir. Usul bir bakıma anlamın güvenlik çemberidir. Arzularına uygun şey- 
leri Kur'an'a teyit ettirmek isteyenler, daima önlerinde usulü bir engel olarak 
görmüşlerdir. Çünkü doğru ve meşru bir usul takip etmek mecburiyetinde kal- 
dıkları sürece, Kitap'tan kolayca keyfi, indi ve İlahi murada, hükmün maksadı- 

na aykırı sonuçlar çıkaramazlar. Bu yüzden Kur'an'ı mesela modern taleplere 
açık ve kendisinden istenen her şeyi veren bir kitap konumuna düşürmek is- 
teyen modernistler/reformistler, en çok hadis kaynaklarını ve geçmişte büyük 
bilginlerin ihdas edip takip ettikleri usulü yıpratmaya, geçersiz ve kullanışsız 
yapmaya çalışmışlardır. 

Eğer yerleşik, güvenilir ve kullanışlı bir usul yoksa bu durumda yapılacak 
şey usulsüzlük yanında temel taşları yerinden oynatmak ve her biri kendi an- 
lam çerçevesi içinde bir özelliğe sahip taşı kaldırıp yerine bir başkasını koymak 
olmaktadır. (Ayrıca bkz. 2/Bakara, 47, 75 ve 4/Nisa, 46. ayetlerin açıklaması). 

“(Sık sık) Kendilerine hatırlatılan şeyden (yararlanıp) pay almayı 
unuttular” İbn-i Abbas'a göre, Yahudiler kendilerine Tevrat'ta emredilen hü- 

kümleri uygulamamakla nisyana terk ettiler, unuttukça da söz konusu hükümr- 
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lerden elde etmeleri beklenen faydadan da mahrum kaldılar. İbn-i Abbas'ın bu 
izahı, önemlidir: Hangi din mensubu olurlarsa olsun, dini hükümleri hayatında 
uygulamayanlar, umursamayanlar zaman içinde bu hükümleri unutur, böylece 
hakiki huzur ve mutluluktan, ilahi nimet ve ihsandan kendilerini mahrum bı- 
rakır. Müslümanlar da bütün gayret ve faaliyetlerini sadece mücerret iman ve 
ibadetlerle sınırlandırıp, muamelat ve ukubatı hayatlarında tatbik etmeyecek 
olurlarsa Yahudilerin uğradıkları akıbete uğrayacak, dinlerini kendi elleriyle 
sekülerleştireceklerdir. 

İsrailoğullarının, “İçlerinden birazı dışında, onlardan sürekli ihanet 
görür durursun”. Burada birçok ayette üzerinde önemle durulduğu üzere, 
ahidlerine riayet etmemeleri, Allah'a verdikleri söze ihanet etmelerini ima 
eder. Tabii ki hepsi aynı ihanetin içinde değildir, içlerinde az bir kısmı ahdi 
hatırlar ve şartlarını yerine getirmek için gayret gösterir (4 /Nisa, 155). 

“Yine de onları affet, aldırış etme. Şüphesiz Allah, iyilik yapanları 
sever.” Durum bu merkezde de olsa, Yüce Allah, Hz. Peygamber (s.a.v)'i İsra- 
iloğullarını kendi haline bırakıp affetmelerini, yapıp ettikleriyle baş başa bı- 
rakmasını öğütlemektedir (7/A'raf, 199). İsrailoğulları Allah'ın hukukuna kar- 
şı gelerek suç işlemişlerdir; suçlarının ne olduğunu ve cezasını sadece Allah 
tayin ve takdir eder. Bizim onları yargılama, kendi kriterlerimize göre onlara 
ceza verme yetkimiz yoktur. Sonuç itibariyle herkes hesabını Allah'a verecek- 
tir Bize düşen, onların tarihte yaşadıkları tecrübeyi dikkatle izlemek ve bun- 
dan gerekli dersleri çıkarmaktır. Bugünse hakkaniyet içinde onlarla bir arada 
yaşamaya bakarız, Tarihteki gibi bizim haklarımızı ihlal edecek taşkınlıklarda 
bulunacak olurlarsa, elbette haklarımızı savunmak üzere gereken tedbirleri 
alır, mücadele ederiz. Ancak onlarla bir arada yaşama şartları ve ortamı olu- 
şuyorsa, anlaşmalara riayet ettikleri müddetçe tarihte ve bugün yaptıklarının 
sonucu onları ilgilendirir. Allah güzellik ve iyilik yapanları sever. 
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14. Ve:“Biz Hıristiyanlarız” diyenlerden kesin söz (misak) almıştık. So- 
nunda onlar kendilerine hatırlatılan şeyden (yararlanıp) pay alma- 


yı unuttular. Böylece biz de, kıyâmete kadar aralarında kin ve düş- 
manlık saldık. Allah, yapageldikleri şeyi onlara haber verecektir. 
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Yahudiler gibi Hıristiyanlardan da alınan söz (misak) kendilerine indiri- 
len kitaba yani İncil'de yer alan hükümlere riayet etmeleriydi. Bu çerçevede 
Tevrat'a Eski Ahid (Ahd-i Atik), İncillere Yeni Ahid (Ahd-i Cedid) denir. Ancak 
onlar da Yahudiler gibi, hükümlerin önemli bir bölümünü unuttular. 


Yine buradaki unutmanın “kelimeleri yerinden oynatma” ve “hükümleri 
umursamamak”la ilgili olduğu anlaşılıyor. Tarsuslu Aziz Pavlus'un Hz. İsa'nın 
öğretisine yaptığı köklü müdahaleden sonra, ana görevi tashih ederek Musa 
şeriatını devam ettirmek ve tatbik edilmesini sağlamak olan Hz. İsa'nın tebliği 
şeriatsız bir inanç şekline dönüştürüldü. Dini tebliğ Tanrı sevgisi, bedenlenme, 
üçleme, Tanrı'nın oğlunu insanların günahlarına karşılık kefaret olarak ölüme 
terk etmesi gibi esaslara dayandırılınca, Tanrı'yı seven ve kendini kiliseye ada- 
yanın kurtuluşa ereceği kanaatine varıldı. 

Oysa onlara “Nasara” denilmesinin bir sebebi -Hz. İsa'nın Nasıralı olması 
bir yana- Havarilerin ve onları takip edenlerin “Allah'ın dinine yardım edecek- 
leri”ne (ona ensar olacaklarına) ilişkin verdikleri söz, yaptıkları ahitti. (Bkz. 
3/Âl-i İmran, 52 ve 61/Saf, 14.) Tıpkı onlar da Medineli Ensar gibi, peygam- 
berlerinin ve saf öğretisinin arkasında duracak, tebliğini ve hayatta tatbikini 
sağlayacaklardı. Bunu yapmadılar, en azından Havarilerden sonra gelenler, 
Aziz Pavlus'un radikal reformu doğrultusunda hareket ettiler, böylece şeriatı 
olmayan bir din ortaya çıktı; bu dini tebliğ Anadolu ve Balkanlar üzerinden 
Avrupa'ya da geçince yerli pagan kültür ve inançlarla iç içe geçti, Grek felsefe- 
sinden ve yerli inançlardan derin etkiler aldı. 

İsrailoğulları, bu yaptıklarından dolayı lanete uğramışlardı, kalpleri de 
kasvet kaplamıştı. Hıristiyanlara verilen ceza ise sürekli bir biçimde birbirleri- 
ne karşı kin ve düşmanlık içinde yaşamalarıdır. Söz konusu kin ve düşmanlığı: 

a) Yahudilerle Hıristiyanlar arasında düşünmek mümkün. Bu doğrudur, 
çünkü Yahudiler, zorba Roma yönetimiyle işbirliği yaparak Hz. İsa'nın öldürül- 
mesi için ellerinden geleni yaptılar. Hz. İsa'nın çarmıha gerilip öldürüldüğünü 
düşünen Hıristiyanlara göre Yahudiler “tanrının katili”dirler. Bu aralarında bir 
düşmanlığın baş göstermesine yol açtı. Sonraki zamanlarda da ellerine fırsat 
geçtikçe Hıristiyan krallar ve imparatorlar Yahudileri kılıçtan geçirmekten 
veya 11. yüzyıla kadar gözlendiği üzere gettolara hapsetmekten çekinmediler. 
En son İkinci Dünya savaşı sırasında yaşanan büyük Nazi soykırımının gerisin- 
de bunun izlerine tespit etmek mümkündür; 

b) Hıristiyanlar kendi aralarında çatışacaklar. Bunun ilk dönemlerde Orto- 
dokslarla Katolikler, sonra da Katoliklerle Protestanlar arasında yaşanan büyük 
din ve mezhep savaşlarında kanlı örnekleri yaşandı. Dini gibi görünmeyen po- 
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litik, askeri ve ekonomik sebebe dayalı büyük çatışma ve savaşlar da -mesela 
Birinci ve İkinci Dünya savaşları vs.- bu kapsamda düşünülebilir. (5 /Maide, 64). 

Kur'an-ı Kerim'in bir türlü “saklı bilgi” mahiyetinde buyurduklarının “kı- 
yamete kadar” süreceği anlaşılmaktadır. 


Üy pS a MS Sİ Öğ ağ İgleğ Sek 48 Sİ gal G 
gop aşk li İşid ör yeğ İyiziş MESİ ğa 
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15. Ey Kitap ehli, Kitap'tan gizlemekte olduklarınızın çoğunu size 
açıklayan ve birçoğundan geçiveren elçimiz geldi. Size Allah'tan 
bir nur ve apaçık bir Kitap geldi. 

16. Allah, rızasına uyanları bununla kurtuluş yollarına ulaştırır ve 
onları kendi izniyle karanlıklardan nura çıkarır. Onları dosdoğru 
yola yöneltip-iletir. 


Yahudi ve Hıristiyanların kendi dinleri, peygamberleri ve kitaplarıyla olan 
dramatik ilişkileri anlatıldıktan sonra, onlara yeni bir çağrı yapılmaktadır: İla- 
hi mesaj yenilenmiştir. Son kez olmak üzere peygamber gelmiştir. Gönderilen 
son elçi, sizin Tevrat'ın ve İncil'in esasında olup din adamlarınız tarafından 
gizlenen, değiştirilen veya anlamlarında birtakım oynamalar yapılan bilgi, ha- 
ber ve hükümleri size bildirmektedir. Son vahiy olarak kendisine indirilen Ki- 
tap (Kur'an-ı Kerim) Allah'tan bir nurdur. Kitap, içinde bulunduğunuz karanlık 
dünyayı aydınlatacaktır. Kur'an vahyi ile, kendisi de nur olan Tevrat (5/Maide, 
44) arasında mahiyet, kaynak ve gaye farkı yoktur. Kur'an sadece Tevrat ve İn- 
cil'i teyit etmekte, dışarıdan içlerine karışmış yabancı unsurları ayıklamakta, 
saklanmış bilgi ve hükümleri açığa çıkarmakta ve tamamlamaktadır. 

Yahudilerin kendi kitaplarında yer alan bir hükmü gizlemeye çalıştıkla- 
rı, Hz. Peygamber (s.a.v) zamanında yaşanmış bir olayda gündeme gelmişti. 
Bir zina olayında Yahudiler, kendi yargıçlarına güvenmedikleri için davaya Hz. 
Peygamber'in bakmasını istemişlerdi. Hz. Peygamber de “Tevrat'ı getirin ve 
ilgili hükmün yerini gösterin” buyurduğunda, recm kelimesinin üstünü par- 
maklarıyla kapatmaya çalışmışlardı. Hz. Peygamber (s.a.v), onların bilginlerin- 
den İbn-i Suriya'ya yemin ettirerek hükmün yerini göstermesini istedi. 

Son peygamberin vasıfları ve başka hükümler de Kitap ehlinin gizlemeye 
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çalıştığı konular arasında yer alır. Kur'an-ı Kerim, sadece Tevrat ve İncil'in te- 
yidini yapmakla kalmadı, göz ardı edilmiş, hasıraltına itilmiş hükümlerin de 
ortaya çıkmasını sağlamıştı. “Birçoğundan geçiveren”. Aslında kitap ehlinin 
gizledikleri başka hükümler de var ancak artık bunları hatırlatmak gerekmez; 
yüce Allah birçoğunu hatırlatmadığını belirtiyor. 

Yahudiler bilginleri eliyle bu tür işlemlere girişirken, Hıristiyanlar, sonun- 
da yeni bir mezhep çıkaracak çok daha kapsamlı ve derinlemesine işlemlerde 
bulunarak hükümleri gizleme, dinden çıkartma yolunu seçtiler ki, Hıristiyan- 
lıktaki reform hareketi ve bunu takip eden teolojinin esasıyla ilgili mezheple- 
rin ortaya çıkması bir anlamıyla budur. 

Herkes çoğu zaman arayışını yanlış yollarda sürdürüyor olsa bile fıtraten 
hakikate ve doğruluğa ulaşmak ister. Yüce Allah insanlara lütfu ve ihsanıyla 
bir fırsat daha verdi, Kur'an ve Hz. Peygamber vasıtasıyla doğru yolu göster- 
di. Kim iyi niyetle kurtulmak istiyorsa, Kur'an'ın tebliğine sarılır ve kurtulur; 
“kurtuluş yolları (Sübülü's selam)” buradadır. 

Kurtuluşa giden yollar tek değildir, birden fazladır, çoğuldur ama esas 
(Tevhid, risalet, ahiret, münzel şeriatın ana çerçevesi) aynı ve sabittir. Bu esas- 
lar üzerinde farklı yollar vardır. Bu yollara girenler Allah'ın dilemesi ve izniy- 
le aydınlığa çıkar. Bu temiz niyetle hareket edenleri Allah doğru yola (Sırat-ı 
müstakim) iletir. 

Sübülü's selam birden fazla yol ve yöntemdir ama hepsi ana yola, Sırat-ı 
müstakime çıkar. Tıpkı yüzlerce ve binlerce irili ufaklı ırmağın büyük bir neh- 
re dökülmesi gibi. Bu, İslam'daki çoğulculuğun esasta ve gayede bir olduğunu 
göstermektedir. 
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17. And olsun, “Şüphesiz, Allah Meryem oğlu Mesih'tir.” diyenler 
küfre düşmüştür. De ki: “O, eğer Meryem oğlu Mesih'i, onun an- 
nesini ve yeryüzündekilerin tümünü helâk (yok) etmek isterse, 
Allah'tan (bunu önlemeye) kim bir şeye mâlik olabilir? Göklerin, 


yerin ve bunlar arasındakilerin tümünün mülkü Allah'ındır; dile- 
diğini yaratır. Allah her şeye güç yetirendir. 
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Hz. İsa'nın doğumu, Hıristiyanların ona atfettikleri sıfatlar ve bu inancın 
kritiği daha önce Âl-i İmran, 45. ve Nisa, 171-172. ayetlerin tefsirinde geç- 
mişti. Burada Kitap ehli bağlamında Hıristiyanların ulühiyet ve üçlemeyle 
ilgili inançlarına daha mantıksal temelde eleştiriler yöneltilmektedir: Önce 
Kur'an-ı Kerim, Hz. İsa'yı “tanrı” olarak ilan edenlerin, hakikatte Meryemoğ- 
lu İsa'ya yani beşer bir kadından beşer olarak doğmuş bir insana bu niteliği 
vermekle inkârcı olduklarını kesin ve açık bir dille belirtmektedir. Allah ile ya- 
ratıklar arasında mahiyet farkı vardır: Allah yaratandır, her mahlük (melek, 
cin, insan, hayvan, bitki, maddi tabiat vs.) yaratılmıştır. Biri diğerinin ontolojik 
cevherinden olmaz. Ve aralarında güç ve kudret mukayesesi de yapılamaz. Bir 
beşer olan Hz. İsa, sonuçta yer içer, gezer, hastalanır, üşür, üzülür, sevinirdi. 
Allah ise bu tür sıfatlardan münezzehtir. 

Bir beşer olan Hz. İsa bu dünyanın insanıydı. Maddi cevheri topraktı, ken- 
disine Allah bir suret vermişti, bedeni çeşitli elementlerin ve maddelerin terki- 
binden ibaretti, diğer insanlardan ayrılan sıfatları vardı ve elbette diğer insan- 
lar gibi de biricikti, kendine özgüydü; ilave sıfatları onun babasız yaratılması 
ve bir peygamber olarak görevlendirilmesiydi. Yani sonuç itibariyle biyolojik/ 
fizyolojik yönüyle maddi tabiatın bir parçasıydı. Onu, annesini ve yeryüzünde 
olan her şeyi yüce Allah helak edecek olsa, buna kim engel olabilirdi? Bir be- 
şer kendini sonsuza kadar ölümden koruyamaz, Hz. İsa veya başkası yıkıcı bir 
deprem, her şeyi önüne katıp götüren bir kasırga, sel felaketi, tsunami, top- 
rak kayması, her şeyi yakıp kül eden yangın, denizde bir fırtınaya yakalanacak 
olsa, beşerin tabi olduğu kanunlar gereği ölür. Nitekim Hz. İsa da kendini koru- 
yamadı, onu koruyan Allah'tı. Öyle ki, Matta incilindeki kayda göre, ölüm anın- 
da “Tanrım Tanrım! Beni niye terk ettin?” (Matta, 27: 45-50) diye serzenişte 
bulunmuştur ki, tanrısal nitelikleri olan birinin kendini zorbalara karşı koru- 
yamayacak kadar aciz olması düşünülemez. Yok, eğer kader planında İsa'nın 
insanların günahlarının kefareti olarak ölümü takdir edilmişse, o zaman bu 
sitemde bulunması düşünülemezdi. 

Annesi onu doğurdu, ondan tabii ki yaşça büyüktü, böylelikle -haşa- tan- 
rıdan büyük bir insan çocuk tanrıyı korudu, besledi, büyüttü. Sonraları ona da 
tanrısal sıfatlar izafe edilmişse de, sonuç itibariyle o da her beşer gibi ömrü- 
nü tamamlayıp bu dünyadan ayrıldı. Her varlık ve her beşer için ilahi sünnet 
hükmünü icra eder. Kıyamet kopacak olsa, varlıkla birlikte o da helak olur. Bu 
böyledir, çünkü “Göklerin, yerin ve bunlar arasındakilerin tümünün mülkü, 
hükümranlığı Allah'ındır.” Yüce Allah mülkünün kanunlarını kendisi tayin et- 
miş, varlık âlemine bir süre belirlemiştir. 
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O “dilediğini yaratır; her şeye güç yetirendir.” Göklerin ve yerin sahibi 
Allah, elbette dilediğini yaratır (42/Şura, 49). Allah, Hz. İsa'yı kendi kudret ve 
hikmetinin bir ayeti, beşerde somutlaşan bir göstergesi olarak yarattı. Allah 
dilediği insanı erkek veya kadın yaratır. Ademi annesiz ve babasız yaratmıştır. 
Hz. İsa'nın da babası yoktu. Hz. İsa, çeşitli mucizeler gösteriyordu; körleri iyi- 
leştiriyor, cüzzamlıları ayağa kaldırıp hayata kazandırıyor, ölüleri bile dirilti- 
yordu. Muhtemelen ilk dönem Hıristiyanları Hz. İsa'nın olağanüstü doğumu ve 
gösterdiği mucizeler dolayısıyla onu tanrılaştırma yanılgısına düştüler. Oysa 
doğum da, mucizeler de şanı Yüce Allah'ın kudret ve hikmetinin işaretleriydi, 
mucizelerin hiçbiri Hz. İsa'nın şahsından, kendine ait beşeri güç ve kudretin- 
den kaynaklanıyor değildi. Bu sayede insanlar Hz. İsa'ya bakıp Allah'ın büyük- 
lüğünü hatırlayacak, ilahi hükümleri hayatlarına tatbik edeceklerdi. Bu konu, 
sürenin 72-76 arası ayetlerinde başka boyutuyla bir kere daha ele alınacaktır. 
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18. Yahudi ve Hıristiyanlar: “Biz Allah'ın çocuklarıyız ve sevdikleri- 
yiz” dedi. De ki: “Peki ne diye sizi günahlarınızdan dolayı azaplan- 
dırıyor? Hayır, siz O'nun yarattığından birer beşersiniz. 0, diledi- 


ğini bağışlar, dilediğini azaplandırır. Göklerin yerin ve bunların 
arasındakilerin tümünün mülkü Allah'ındır. Son varış O'nadır.” 


Yahudi ve Hıristiyanlar, kadim pagan inançların etkisinde “babası ile aynı 
cevheri paylaşan oğul” (9/Tevbe, 30) inancını türettiler. Bu, Hz. Musa ve Hz. 
İsa'ya kendini nispet edenlerde, söz konusu peygamberler dolayısıyla “Biz de 
Tanrı'nın çocuklarıyız” fikrinin uyanmasına kapı araladı. Her iki din müntesip- 
lerinin bu iddiada bulundukları kendi dini kaynaklarında yazılıdır. Tevrat'ta 
şöyle yazar: “Çünkü sen Allah'ın Rabbe mukaddes bir kavimsin, Allah Rab yer- 
yüzünde olan bütün kavimlerden kendine has bir kavim olmak üzere seni seç- 
ti. Rabbin sizi sevmesi ve sizi seçmesi bütün kavimlerden daha çok olduğunuz 
için değildir” (Tesniye, 7: 6-7). İncil'de de şöyle bir ifade yer almaktadır: “İsa 
Mesih'in Allah'ı ve babası... bizi evvelden kendisi İsa Mesih aracılığıyla evlatlı- 
ga (fils a doptive) oğulluğa takdir etti” (Efesoslulara, 1: 3/6). “Biz Allah'ın ço- 
cukları çağıralım diye, baba bize ne çeşit sevgi verdi ve öyleyiz... Ey sevgililer 
şimdi Allah'ın çocuklarıyız” (I Yuhanna, 3: 1-2). 
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Bu ve benzer ifadelerden açıkça anlaşılacağı üzere Yahudiler kendilerini 
“seçilmiş kavim” ilan eder, beşeriyetin efendiliğinin kendilerinin imtiyazları 
olduklarını düşünürler. Hıristiyanlara göre ise Tanrı zaten “gökteki baba”dır. 
Hz. İsa'ya nispet edilen nakillerde “Benim ve sizin babanız” ifadeleri yer al- 
maktadır. (Bkz. Matta, 2:15; 5: 9.) Kurtuluşu bu inançta bulanlara baba şefkatli 
davranacak, onlara herhangi bir ceza vermeyecektir. İncil İsa'nın Oğul olma- 
sından da sık ve çok özel bir anlamda söz eder: Mesela “Sevgili Oğlum budur; 
O'ndan hoşnudum!” (Matta 3:17). Yine İncillerde İsa da kendisi için “Tanrı'nın 
Oğlu” der: “Baş kâhin O'na yeniden, “Yüce olanın Oğlu Mesih sen misin?” diye 
sordu. İsa, “Ben'im” dedi” (Markos 14:61, 62). 

Bunun için “Tanrı'yı sevmek” yeterlidir. Hatta “Tanrı'yı sev ve dilediğini yap” 
denmiştir. Oysa Hz. İsa, ne kendi ulühiyetini iddia etmiştir ne de birinin veya bir kav- 
min kendini “tanrıya nispet etmesi”yle kurtulacağını söylemiştir. (Hıristiyan inancın- 
daki “baba” figürü için bkz. 5/Maide, 117. ayetin açıklaması ve 19/Meryem, 34-35.) 

Bir baba çocuğunu nasıl seviyorsa, Tanrı da, Yahudileri ve Hıristiyanla- 
rı öyle sever. Bir kere kişi kendini yüksek bir otoriteye, ilahi bir güce nispet 
etti mi, şahsını diğerlerinden üstün görmeye başlar. Zannınca doğal olarak 
bir takım ayrıcalıklara sahip olur, o artık dokunulmazdır, herkes için söz ko- 
nusu olan hukuki ve ahlaki kurallar kendisi için geçerli olmaz. Nitekim İbn-i 
Abbas'tan aktarılan bilgilere göre, Hz. Peygamber (s.a.v) Yahudi topluluğunu 
İslam'a davet edip, onları ilahi hükümlere uymadıkları takdirde azaba uğraya- 
caklarını söyleyince, ona “Bizi azapla mı korkutuyorsun, (biz başkalarına ben- 
zemeyiz) biz Allah'ın çocukları ve sevdikleriyiz” cevabını vermişlerdi. Tarihte 
ve çağımızda da, bu bilinçaltında yerleşmiş inançtan dolayı, -elbette hepsi de- 
ğil- zorba ve saldırgan Yahudi ve Hıristiyanların hukuk tanımaz fiillere imza 
attıkları müşahede edilebilir (Bkz. 9 /Tevbe, 30). 

Fakat burada Kur'an bir paradoksa işaret ediyor: Çocuklar, babalarının kendi- 
lerine gönderdiği elçilerin tebliğlerini tanımıyor, karşı çıkıyor, duruma göre öldü- 
rüyorlar. Bu ağır suç ve günahtan dolayı Allah, onları cezalandırıyor, azaplandırıyor. 

Hayır, bu tamamen saçma bir düşünce ve iddiadır. Bütün varlık âlemi Al- 
lah'ındır. Dilediğini bağışlar, dilediğini azaplandırır. İşlerin nasıl sonuçlanaca- 
ğını anlamak için beklemek lazım, nihayetinde dönüş O'nadır. 


Öİ ARİN da BAĞ LİE Sİ Ga lig lş SELE 48 USİl JGAİG 
e ANN 135 İğ SELE ARA Sİ Yİ ai ya GEZ la İyiyi 


e e 


GAYB ik İ 


19. EykKitapehli, elçilerin arası kesildiği dönemde: “Bize müjdeci de, 
bir uyarıcı da götmedi”" demenize (fırsat kalmasın) diye size apaçık 
anlatan elçimiz geldi. Böylece müjdeci de, uyarıcı da gelmiştir ar- 
tık. Allah her şeye güç yetirendir. 


Ayet, Kitap ehline seslenmektedir. Açık bir ifadeyle denen şu: 

İki peygamber arasının kesildiği dönem kapanmış; Hz. Muhammet (s.a.v) 
Son Elçi olarak gönderilmiştir. “Aranın kapanması” anlamında “fetret dönemi"- 
nin sona ermesi, kendilerine daha önce yani fetret döneminde kitap gelmemiş 
topluluklara (36/Yasin, 6-7) “Sözün hak olması"nı zaruri kılıp sorumluluklar 
yüklediği gibi, kitap ehline de “yeni sorumluluklar” yüklemektedir. Şöyle ki: 

Geçmişte nasıl Yahudiler Hz. Musa'nın, Hıristiyanlar Hz. İsa'nın tebliğine 
kulak verip gösterdikleri istikamete yönelmek durumunda idilerse, şimdi her 
iki din grubu (ehlikitap) ve tebliğin kendilerine ulaştığı herkes, Son Elçi'ye 
kulak verip gösterdiği istikamete yönelmek durumundadır. Yahudi ve Hıristi- 
yanlar ve kendilerine şimdi tebliğ ulaşanlar (Ümmi Araplar veya 21. yüzyılda 
bugün bu hakikatle ilk defa karşılaşanlar) Hz. Muhammed (s.a.v)'e kulak ver- 
mek zorundadırlar, zira o hem Son Elçi'dir hem de bütün insanlara gönderil- 
miş bulunmaktadır. 

Öncelikle kitap ehlinin bunun daha çok bilincinde olmaları beklenir. Şimdi 
Son elçi gelmiş bulunmaktadır. Bu çağrıya kolektif hafızaları ve dini hayatları 
diğerlerine göre yatkın olan Kitap ehline Hz. Peygamber (s.a.v), bir yandan dini 
ve dini hükümleri açıklamakta, diğer yandan gizlediklerini veya unuttuklarını 
da gün yüzüne, bilinç seviyesine çıkarmaktadır. Kitap ehlinin tarihi tecrübesi 
söz konusu beyanın rahatça anlaşılmasına yatkındır. Çünkü geçerli mazeretle- 
ri olmadığı halde Yahudiler, Hz. İsa'nın peygamberliğini ve davetini reddettiler. 
Tarihlerini tekrar etme hatasına düşmeden Son Elçi'yi kabul etmelerigerekir. 
Hıristiyanlar da, Yahudilerin Hz. İsa'ya karşı aldıkları tutumdan gerekli dersi 
çıkarıp onların durumuna düşmemelidir. Yahudi ve Hıristiyanların Son Elçi'yi 
kabul etmeleri, peygamberlerini, dinlerini veya kendilerini inkâr etmeleri de- 
ğil, inançlarını ve yaşama tarzlarını tashih etmeleri, yenilemeleri, tamamlama- 
ları ve kemal yolunda daha yüksek bir mertebeye yükselmeleridir. Çünkü Son 
Elçi, kendisinden önceki kitapları ve peygamberleri reddetmiyor, aksine teyit 
edip İlahi Tebliğ'in son halkası olarak Nübüvvet zincirini tamamlıyor. 

Nübüvvet zincirini, başlangıcını, halkaların birbirini izleme şeklini belirle- 
yen, başka bir ifadeyle, önceki peygamberleri ve Son Peygamber'i de gönderen 
Allah'tır. Tarihte tek bir irade söz sahibi olmuştur. Buna karar veren, peygam- 

berleri seçip gönderen Allah'tan başkası değildir. Hiç kimse, “Allah niçin bu 
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insan topluluğu içinden peygamber çıkardı?” demeye mezun değildir. Eğer Ki- 
tap Ehli, Son Elçi'ye uymayacak olurlarsa, Allah onlara gerekli cevabı vermeye 
muktedirdir. O'nun her şeye gücü yeter. Bu reddedici tutumları ağır cezayı ge- 
rektirir. Ebu'l-Aliye'ye göre “Doğrusu, imânlarından sonra inkâr edenler, sonra 
inkârlarını arttıranlar; bunların tövbeleri kesinlikle kabul edilmez. İşte bunlar, 
sapıkların ta kendileridir” (3/Âl-i İmran, 90) ayeti, söz konusu reddedici tu- 
tumları dolayısıyla Yahudi ve Hıristiyanlar hakkında inmiştir. 

“Fetret” iki şey arasındaki boşluk, ara dönem demektir. Bir anlamı da 
sükün yani faaliyetin kesintiye uğraması, bir şeyin hız ve şiddetinin azalması- 
dır. Peygamberlik ve vahiy açısından, “fetreti”in üç ayrı durumda söz konusu 
olacağını düşünmek mümkün: 

1) Bir peygamberden sonra yeni bir peygamberin gelmemesi veya vahyin 
kesilmesi; 

2) Nübüvvet zincirinde herhangi bir kopukluk olmamasına rağmen, iki 
peygamber arası dönem; 

3) Daha özelleşmiş tanımıyla, Hz. İsa (a.s.) ile Hz. Muhammet (s.a.v) ara- 
sındaki zaman aralığına denir. 

Hz. İsa'dan sonra uzun bir zaman peygamber gelmedi. Son Peygamber'e 
Nübüvvet 610 yılında geldiğine göre bu son fetret döneminin 577 yıl sürdü- 
günü söyleyebiliriz. İbn-i Kesir, bu aranın 600 yıl olduğunu söyler ki, hesapta 
kameri yıl esas alınmışsa (yaklaşık olarak) doğrudur (580 yıl hesaplayanlar da 
vardır). Hz. İsa'nın 33 yaşında göğe çekildiği düşünülürse -ki doğumundan iti- 
baren tebliğine başlamış ve yükseltilme (ref”) anına kadar kesintisiz görevine 
devam etmiştir- bunun miladi 577 yıl olması gerekir. Bir hadiste şöyle buyu- 
rulur: “İnsanların Meryemoğlu İsa en yakın olanı benim. Çünkü benimle onun 
arasında başka peygamber yoktur.” (Buhari, Enbiya, 48; Müslim, Fezail, 143). 

İslam bilginleri fetret döneminde yaşayan veya peygamber tebliğine hiç 
muhatap olmayanların durumunu tartışmışlardır. İbn-i Teymiye şöyle demiş- 
tir: “Allah, resül göndermedikçe hiç kimseye azap etmez. Ancak azap etme- 
mekle birlikte mü'min ve müslim olmadıkça da hiç kimse cennete giremez. 
Yani müşrik olan kimse cennete giremez, yine rabbine ibadet konusunda kibir- 
lenen kimse de cennete girmez. Öyle ki dünyada kendisine hüccet ulaşmayan 
kimse ahirette imtihana tabi tutulur ve cehenneme ancak şeytana tabi olanlar 
girecektir, günahı olmayan kimseler ise cehenneme girmez. Allah, resül gön- 
dermedikçe hiç kimseye ateşle azap etmez. Küçük çocuk, deli ve fetrette ölen 
ve resüllerin daveti kendilerine ulaşmayan kimseler ise sahih rivayete göre 
ahirette imtihan edileceklerdir” (Mecmu'ul-Fetava, XIV, 477.) Said Nursi ise 
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bugün dünyada yaşayıp İslâmiyeti hakkıyla işitmemiş olan gayrimüslimlerin 
ehli fetret olup cennete gideceğini söyler. (Kastamonu Lâhikası, s. 69-70, 111; 
Mektubat, 28. Mektup, 8. mesele, s. 385). En doğrusunu Allah bilir! 

Burada sorulmaya değer sual şudur: İslam geldikten yani Son Elçi bütün 
insanlara tebliğini yaptıktan sonra fetret döneminden söz edilebilir mi? Başka 
bir ifadeyle “İslam'ın fetreti” olur mu? 

İmam Eş'ari ve Cüveyni, diğer dinler gibi İslamiyet'in de fetrete uğraya- 
bileceğini, söylemektedirler. Bu mümkündür. Mesela, hayatının bütünü dağ- 
larda, çöllerde veya orman içlerinde geçen insanlar ömürlerini bir tür fetrette 
geçiriyor sayılırlar. Dini hayatın zayıflaması, dini bilginin unutulma noktasına 
geldiği durumlar, ağır siyasi baskıların yaşandığı zamanlar (mesela Ortaasya 
Müslümanlarının 70 sene ateizmin “resmi ideoloji” kabul edildiği, İlahi dinlere 
ve İslamiyet'e karşı amansız politikaların izlendiği Sovyet dönemi), ağır ön- 
yargıların etkilerini sürdürdüğü kültürel ortamlar, insanın zihnen ve ruhen za- 
yıflatıldığı, kendi varoluşu, yaratılış hikmeti, hayatının anlam ve amacı üzerin- 
de düşünemeyecek hale getirildiği beşeri durumlar birer fetret dönemi sayılır. 
Bilgi (malumat anlamında enformasyon) ve haber bombardımanına tabi tutu- 
lan; eğitim, içi boş televizyon dizileri, magazin ve spor programlarıyla beyni 
uyuşturulan kitleler ile Din arasında kalın duvarlar örülür. Bunun yanında de- 
neysel olarak görüyoruz ki, İslamiyet'in aleyhinde belli maksatlarla yürütülen 
propaganda İlahi Tebliğin sıradan insanlara ulaşmasına engel olmaktadır. 

Bu “olumsuz beşeri durumlar”a maruz kalmış insanlar, ne Hakikat'in ve 
Hakikat Bilgisi'nin farkına varırlar ne Sırat-ı Müstakim (Doğru Yol) hakkında 
sağlıklı bir fikre veya bilince sahip olurlar. Bu gibi durumlarda Müslümanların: 

a) Sözü sahih kaynağından (Kur'an'dan) alarak, en güzel, en doğru ve en 
etkili biçimde tebliğ görevlerini yerine getirmeleri, 

b) Kendileri için öğretmen ve yol gösterici olan Hz. Peygamberin Siret ve 
Sünnetini izleyerek örnek hayatlar ve davranış biçimleri ortaya koymaları, 

c) Gücü yetenlerin; her türden insana, çeşitli yerleşim merkezlerine, ula- 
şılamayan kesimlere ve mümkünse dünyanın en ücra köşelerine kadar gidip 
tebliğin kendilerine ulaşmadığı insanlarla bire bir görüşmeleri, tanışmaları, 
diyalog kurmaları ve tebliğ yapmaları gerekir. 

Bu çerçevede modern zamanlara özgü “fetret ortamları"nda bilinç, takva 
ve sorumluluk sahibi Müslümanlara büyük görevler düşüyor; bu görevleri bir 
“cihad ve mücahede” anlayışı içinde ele almak gerekir. Eğer cihadı, “insan ile 
İslam arasındaki engellerin ortadan kaldırılması için harcanan çaba” şeklinde 
tanımlamak mümkünse, modern zamanların fetret ortamlarında İslamiyet'in 
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öğrettiği ve işaret ettiği Hakikat ile insan arasındaki engellerin, kalın örtü ve 
perdelerin kaldırılması çabası bir cihad ve mücahededir. Zamanın her şeyi ör- 
ten karanlığını imanın, bilginin ve salih amelin ışığıyla aydınlatmak gerekir. 

Peygamberin gelişi, tebliği yenilemesi, tarih boyunca tekrar edilen İlahi 
Mesaja karışmış yabancı unsurları yani insan tutkuları ve çıkarlarının “dini- 
leşmiş etkileri”ni ayıklaması, her tür mazereti ortadan kaldıran yeter sebeptir. 
Bu, sadece Peygamber'in gönderildiği zaman için değil, tebliğle karşılaşan bü- 
tün zamanlardaki insanlar için söz konusudur. Peygamber tebliğinin ulaşma- 
dığı toplulukların durumu başlı başına bir konudur. (Bunun bkz. 17/İsra, 15). 

Yukarıda ayetin Kitap ehlini muhatap aldığını söylemiştik: Hz. İsa ile Son 
Peygamber arasında yaklaşık 6 asır geçmişse, bu uzun zaman zarfında bazı 
şeylerin unutulmuş olması, hafızanın derin tabakaları altına itilmiş olması 
mümkündür. Buna sebep, sadece peygamberlerin gelmemesi değil, bunun ya- 
nında kitapların da tahrifata uğramış olması, sahih inançların batıl inançlar; 
hurafe ve bid'atlere karışması ve dini hayat üzerinde tekel kuran otoritelerin 
dinin hükümlerini olmadık yorum ve tevillerle sahih özlerinden koparması, 
başkalaştırmasıdır. Ama artık bu fetret dönemi sona ermiştir, Elçi gelmiştir, 
görevini yapmaktadır, ona kulak vermek lazım. Kimsenin elinde bir bahane 
kalmamıştır. Çağmya uyup hayatlarını düzeltenler kurtulacak, isyan edenler 
azaba düçar olacaklardır. Allah her şeye güç yetirendir. Bu yönüyle ayetin bize 
de hitap eden güçlü bir boyutunun olduğu görmezlikten gelinemez. 
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çeyle döğia LL İĞ roy Gülğİl ağAİN öğ iş pl 
20. Hani, Musa kavmine (şöyle) demişti: “Ey kavmim, Allah'ın üzeri- 


nizdeki nimetini anın; içinizden peygamberler çıkardı, sizi yöne- 
ticiler kıldı ve âlemlerden hiç kimseye vermediğini size verdi.” 


21. “Ey kavmim, Allah'in sizin için yazdığı (girmenizi emrettiği) kutsal 
yere girin ve gerisin geri arkanıza dönmeyin; yoksa kayba uğra- 
yanlar olarak çevrilirsiniz.” 

22. Dediler kik “Ey Musa, oradhızorba bir kavim vardır, onlar çıkma- 
dıkları sürece biz oraya kesinlikle girmeyiz. Şayet ordan çıkarlar- 
sa, biz de muhakkak gireriz. 

23. Korkanlar arasında olup da Allah'ın kendilerine nimet verdiği iki 
kişi: “Onların üzerine kapıdan girin. Girerseniz, şüphesiz sizler ga- 
lipsiniz. Eğer mü'minlerseniz, yalnızca'Allah'a tevekkül edin.” dedi. 

24. Dediler ki: “Ey Musa biz, onlar durduğu sürece hiçbir zaman oraya 
girmeyeceğiz. Sen ve Rabbin git, ikiniz savaşın. Biz burda duracağız.” 

25. (Musa): “Rabbim, gerçekten kendimden ve kardeşimden başka- 
sına mâlik olamıyorum. Öyleyse bizimle fasıklar topluluğunun 
arasını Sen ayw.” dedi. 

26. (Allah) Dedi: “Artık orası kendilerine kırk yıl haram kılınmıştır. 
Onlar yeryüzünde 'şaşkınca dönüp duracaklar. Sen de o fasıklar 
topluluğuna üzülme.” 


İnsanın Allah ile olan ilişkisinin gurup veya toplum; düzeyindeki örnekle- 
rinden biri İsrailoğullarının tarihte sergiledikleri tutumdur. Bunun açıklayıcı 
ve öğretici olması bakımından her defasında farklı boyutlarıyla dile getiril- 
mektedir. İsrailoğullarıyla ilgili Kur'an'daki farklı anlatımlar bir araya getiril- 
diğinde, İsrailoğullarının tarihte yaşadığı tecrübe ve bugünkü ahlaki ve politik 
tutumlarıyla ilgili resmin tamamını verir. 

Razi, bu ayetin “And olsun, Allah İsrailoğullarından misak almıştı” ayetiyle 
(5/12) ilgisi olduğunu söyler. Bilindiği üzere Allah, İsrailoğullarını Firavun'un 
esaretinden kurtarmış, Kızıldenizin içinden geçirmiş, onlara özgürlüklerini 
kazandırmıştı. Çölün ağır şartlarında onlara efendi yemeği.olarak da "helva ve 
bıldırcın eti” yedirmiş, kayalardan içmeleri'için su fışkırtmış, bulutları üzerle- 
rinde gölge kılmıştı. Yüce Allah, en çok İsrailoğullarının içinden peygamberler 
çıkarmıştır. Çünkü tarihte İsrailoğullarından Allah'a ve peygamberlere daha 


614 ALI BULAÇ-KUR'ÂN DERSLERİ/DIRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


çok isyan eden kavim yoktu, sıkça yoldan çıkıyor, her defasında yeni bir pey- 
gamber gelip onları uyarıyor, ilahi emirleri, bilgi ve hikmeti öğretecek kişiler 
olması için onlara sesleniyordu. 

Ayette geçen “Ve cealnaküm müluken” ibaresine farklı anlamlar verilmiş- 
tir. Bazıları bunun “hükümdarlar”, bazıları “krallar” anlamında kullanıldığını 
söylemişlerdir. Söz konusu görüşlere mesnet teşkil eden gerekçe şudur: “Aye- 
tin devamından anlaşıldığı üzere Hz. Musa bu ihtarı yaptığı dönemde, İsrailo- 
gulları henüz Arz-ı Mukaddes'e girmemiş, daha bir yurt edinmemiş ve üste- 
lik henüz Krallar (Müluk) devrine girmemişlerdi. O halde nasıl oluyor da, Hz. 
Musa kavmine hatırlattığı nimetler sırasında kendilerinin krallar yapıldığın- 
dan söz ediyor? Üstelik ayette “İçinizden peygamberler çıkardı (var etti) ve 
sizi müluk eyledi (krallar yaptı)” denilmekte yani hepsinin değil, bir kısmının 
peygamberler yapıldığını ve fakat buna mukabil bir kısmının değil hepsinin 
müluk kılındığını belirtmekte iken sizden yöneticiler kıldı denilebilir mi?” 

Söz konusu itirazın kaynağı Hak Dini Kur'an Dili adlı değerli tefsirin sahibi 
merhum Elmalılı'ya dayanıyor. Elmalılı da Süddi'den hareket edip “Sizi müluk 
yaptı” demekle yetiniyor. 

Ayetteki “zikr” emir sigasıyla caale mazi sigasıyla gelmiştir. Bu demektir ki 
“üzkuru” emri geçmişe ait bir hatırlatmadır Nitekim Elmalılı da, savunduğu tef- 
sirle çelişir bir şekilde “zikr ü yâd ediniz” diyor. Farsça “yâd” kelimesinin kar- 
şılığı “anma, hatıra getirme” demektir. Eğer ayette geçen müluk kelimesi İsrai- 
loğullarının Mısır'dan çıkışlarıyla sahip oldukları “kendi kendilerinin efendileri 
olma” ile ilgili olsaydı o an içinde yani o yaşadıkları süreçte onlara zikir ile ha- 
tırlatılacak bir durum söz konusu olmazdı. Onlara hatırlatılmak istenen nimet: 

1) Allah'ın içlerinden peygamberler çıkarması Yakup, İshak, Yusuf, Musa 
ve Harun aleyhimüsselam. 

2) Onlardan yöneticiler kılması Hz. Yusuf ve onunla mali ve idari görev 
alan İsrailoğullarından üst düzey görevliler (mali bürokrasi), 

3) Âlemlerden kimseye verilmeyen şeyleri onlara vermiş olması yani şe- 
riata bağlılık şartıyla üstün olma vasfı. Bu zikir/hatırlatma ile nimet tekrar ve 
teyit ediliyor ki, bu da Hz. Musa'nın onlara peygamber gönderilmesi, onlara 
tebliğ ettiği dinin hidayetine sokması, Firavun'un zulmünden kurtuluş, Tev- 
rat'ın inişi, Şeriat'ın vaz'edilmesidir. Söz konusu nimet onların Arz-ı Mukad- 
des'e girip bağımsızlıklarını elde etmeleriyle tamamlanacaktı (Bkz. Tabatabai, 
El Mizan, V, 310). Ama tamamlanmadı. 40 sene çölde sürünme cezasını aldılar 
yani kendi kendilerinin efendileri olamadılar. 

Mevdudi ise ayeti şöyle tefsir etmektedir: “Burada İsrailoğullarının Hz. 
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Musa'dan çok daha önce sahip oldukları şeref ve üstünlüğe işaret edilmekte- 
dir. Hz. Yusuf gibi yüce peygamberler İsrailoğulları arasından çıktığı gibi, Hz. 
Yusuf'un zamanında ve sonrasında Mısır'da büyük bir siyasal güce de ulaş- 
mışlardı. Uzun süre zamanlarındaki medeni dünyanın en büyük hakim gücü 
olarak kalmışlardır. İsrailoğullarının ihtişamının Hz. Musa ile başladığı şeklin- 
deki genel inancın aksine, Kur'an onların gerçek ihtişam dönemlerinin Hz. Mu- 
sa'dan çok daha önce geçtiğini ve bizzat Hz. Musa'nın kendi halkından önceki 
bu dönemi onların şerefli geçmişi olarak kabul ettiğini belirtmektedir. (Tefhi- 
mü'l Kur'an, 472.) 

Bir de “Ve caaleküm müluken” ibaresini, niçin “Sizi yöneticiler kıldı” de- 
gil de, “Sizden yöneticiler kıldı” tercüme etmenin daha isabetli olduğu konusu 
var. Ragıp el İsfahani, şöyle der: “Bu ayetle (Allah) peygamberliği özel yöneti- 
ciliği (milk) genel kıldı. Hepsi yönetici (Mütevelliyn li'l emr) demek değildir. 
Bu hikmete aykırıdır. Nitekim 'Reislerin çokluğunda (Kesret i rüesa) hayır yok 
denmiştir (El Müfredat, s. 472).” Demek ki asıl anlaşılması gereken idare ve 
bürokrasinin yürütülmesi için gerekli olan gelişme ve güç yeteneğinin bir kav- 
me verilmiş olmasıdır ancak yöneticiliği yapan insan sayısı azdır, bunlar da 
Hz. Yusuf ve onun etrafındakiler ile onun irtihalinden sonra yine İsrailoğulla- 
rından aynı görevi sürdürenlerdir. Şüphesiz “Sizi yöneticiler kıldı” şeklinde de 
meal verilebilir ve bu da hatalı olmaz ancak bana Türkçe konuşan insanların 
anlama zevkine bunun daha uygun geleceğini düşünüyoruz. Bu ayet bağlamın- 
da müluk'a “hükümdar veya kral” meali verilemez, çünkü Hz. Yusuf ve çevresi 
ne kraldı ne hükümdardı, sadece yönetici idiler. 

Muhammed Esed'e göre, ayetten çıkarılacak anlam “Kendi kendinizin 
efendisi yapmıştı” şeklinde olabilir. Elbette bu da dikkate değer bir açıklamadır. 
Zira İsrailoğulları, Mısır esaretinden kurtulmuşlardı, şimdi bir yurda yerleşip 
ilahi emirleri yaşayabilecekleri, doğru bilgi ve hikmeti öğretebilecekleri düzenli 
bir hayata geçmelerine sıra gelmişti. Hz. Musa'ya onlara ilahi nimetleri hatırlattı. 
Saydığımız nimetlerin dışında, Yakup'tan kendisine kadar gelen peygamberleri 
hatırlattı. Mısır'da uzun yıllar yaşadıkları kölelik dönemi sona ermişti. 

Köle bedenine ve şahsi hayatına malik (sahip) olmayan kimseye denir. Bir 
dönemden sonra firavunlar onları köleleştirmişlerdi. Şimdi ise özgürdüler. Ar- 
tık bedenlerine ve hayatlarına sahiptiler, “müluk ehli"ydiler. Mısır esaretiyle 
tarihlerinde trajik bir kesinti vuku bulmuştu ama bu sona ermişti artık. Her 
biri hükümdar değildi ama birer hükümdar hükmünde idiler, kuracakları te- 
miz hayatla birer hükümdar olmaya adaydılar. Nitekim Araplar kendi evine 
ve geçimine sahip birine “hükümdar” der. Hadis ve sahabe kavli de bunu teyit 
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etmektedir. İbn-i Abbas, bir kimse izni olmaksızın girilmeyen bir eve sahipse, 
o kişi hükümdardır, der. Hadiste şöyle buyrulmuştur: “Kimin barınacağı bir 
evi, hanımı ve kendisine hizmet edecek bir hizmetçisi varsa, o-nükümdardır” 
(Ebu Davud, Merasil, 181). “Kim çoluk çocuğuyla güvenlik içindeyse, bedeni 
afiyetle sabahı eder ve günlük yiyeceğine sahip bulunuyorsa, ona dünya adeta 
her şeyiyle verilmiş gibidir” (Tirmizi, Zühd, 34; İbn-i Mace, Zühd, 9). Efendimiz 
(s.a.v)'in terbiyesi altında yetişen sahabe, bunun tam bilincinde idiler: Ebu Ab- 
durrahman el Hubuli, Amr b. el As'ın oğlu Abdullah'ın birinin sorusu üzerine 
şöyle konuştuğunu rivayet etmektedir: “Bizler yoksul muhacirlerden.değil mi- 
yiz? Abdullah “Yanında yattığın bir hanımın var mı? diye sordu. Adam 'Evet' 
dedi. Mesken olarak kullandığın bir evin var mı? Yine 'Evet' dedi. Abdullah 
“O halde sen zenginlerdensin' dedi. Adam 'Bir de hizmetçim var' deyince, Ab- 
dullah b. Amr 'Sen hükümdarlardansın da' dedi” (Müslim, Zühd, 37). Kuşeyri, 
bu konuya şöyle der: “Yaratılmışlar içinde melik (o kimse 'ki) Hakiki Melik'e 
ibadet ve kulluk edendir. Denir ki melik hevasına hükmeden abd (köle) ise 
şehvetine esir olandır” (Kuşayri, Letaifü'l İşarat, I, 410). 

Şu halde eğer mutlaka müluk kelimesine “hükümdar” anlamını verecek- 
sek, bu ancak hakiki yani kral manasında değil, mecazen kendi kendisinin 
efendisi manasında kullanabiliriz ki, ayeti genel bağlamında düşündüğümüz- 
de, burada müluktan kast edilen iki mana söz konusudur: 

a) Ey İsrailoğulları geçmişte (Mısır'da, Hz. Yusuf zamanında) yöneticiler 
olmuştunuz, 

b) Bugün de size yüce Allah'ın bağışladığı nimetlerle kendi kendinizin 
efendisi oluyorsunuz. Hadi bu süreci Kudüs'e girmek suretiyle tamamlayın, 
kendi kendinizin efendileri, yöneticileri, hükümdarları olun. Şüphesiz en doğ- 
rusunu Allah bilir. 

Netice itibariyle Allah başkalarına, “âlemlerden kimseye” vermediği ni- 
metleri İsrailoğullarına verdiğine göre, bu nimetlerin şükrünü eda edecekler, 
ilahi emirlere, peygamberlerin tebliğine itaat edeceklerdi. Hasan Basri, bura- 
da geçen “alemler”in, o zaman yaşayan İsrailoğullarının çağdaşı kimseler ol- 
duğunu söyler. 

Bu çerçevede onlara verilen diğer bir emir de: “Ey kavmim, Allah'ın sizin 
için yazdığı (girmenizi emrettiği) kutsal yere girin” şeklinde gelmişti. Modern 
müfessirler bunun “İsrailoğulları için vatan kalınmış Arz-ı mukaddes olduğu”- 
nu söylemektedirler (Mesela bkz. Kur'an Yolu, Il, 245 ve 247). İster bu ayetten, 
ister Kur'an'ın konuyla ilgili başka ayetlerinden Filistin bölgesinin, Kudüs veya 
Arz-ı Mukaddes'in İsrailoğullarına “vatan” kılındığına ilişkin bir bilgi veya haber 
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yoktur. Bu ayette geçen “Allah'ın sizin için yazdığı” ibaresini “Arz-ı mukaddese 
girmenizi emrettiği” şeklinde anlamak gerekir. Çünkü eğer Arz-ı mukaddes İsra- 
iloğulları için vatan kılınmışsa, bu söz konusu toprakların onların tekeline ve iş- 
gal etmelerine meşruiyet zemini sağlar ki, böyle bir durum söz konusu değildir. 

Yahudiler, Kur'an-ı Kerim'in “Arz-ı mukaddes” dediği yere “Arz-ı Mev'ud 
(Vaad edilmiş toprak)” demektedirler (Tekvin, 17: 8) ki, iki tabir arasında dağ- 
lar kadar fark vardır: 

1) Arz-ı mukaddes, yüce Allah'ın kendi hikmetiyle yaptığı bir adlandır- 
madır. (17/İsra, 1; 21/Enbiya, 71). Tefsircilere göre kutsallığını Hz. İbrahim'in 
bu bölgede yaşamasından, tebliğini burada yapmasından ve burada vefat edip 
defnedilmesinden almaktadır. Elbette başka peygamberler de benzer şekilde 
bu topraklarda tebliğ görevlerini yerine getirmişlerdir. Yahudi dini kaynakla- 
rı, Hz. İbrahim'i İsmail'in ve İshak'ın babası kabul ettikleri halde, Kur'an ve 
Hz. Peygamber (s.a.v)'in tavsif ettiği yücelik ve nezahette bir İbrahim algısına 
sahip değildirler. Bunu Tevrat'ın ilgili anlatımlarında açıkça müşahede etmek 
mümkündür. 

2) Yahudi kaynaklarına göre bölgenin kutsallığı Süleyman mabedinin Ku- 
düs'te inşa edilmiş olmasıyla yakından ilgilidir. Hâlbuki Hz. Musa zamanında 
bu mabed yoktu, zaten İsrailoğulları da, ataları Yakup ve Yusuf zamanından 
itibaren terk ettikleri topraklara girmeyi reddetmektedirler. 

3) Arzın kutsallığına hürmet, kutsala hürmettir ki, bunun somut anlamı 
ilahi emirlere, münzel şeriata, şeriatın hükümlerine ve peygamber tebliğine 
harfiyyen riayet şartına bağlıdır. Şeriatı değiştiren, ilahi hükümleri çiğneyen ve 
peygamberleri görevlerinin icabı tebliğlerini yaptıkları için öldürmeye kalkışan 
insanlar, nasıl olur da sadece kavmi özellikleri dolayısıyla kutsal topraklar üze- 
rinde hak sahibi olabilirler, bu topraklar onlara ebediyyen vaad edilmiş olsun? 
Enbiya, 71. ayette, açıkça “Alemler için bereketli kıldığımız yer (toprak)” den- 
mektedir. Yani kim bu toprakların kutsiyetine hürmet gösterir ve ilahi emirlere 
uyarsa, bu topraklar üzerinde yaşamaya hak sahibidir. Bereketli kılınan bu top- 
rakların şu veya bu kavmin temellüküne terkedilmesi söz konusu olamaz. 

4) Arz-ı mukaddes, Hz. İbrahim'e nispet edilecekse, Hz. İbrahim'in iki oğlu 
vardı: İsmail ve İshak. İshak'ın torunlarının Arz-ı mukaddeste hakları varsa, 
İsmail'in torunlarının da hakkı vardır. Mirası hür kadın diye Sara'dan İshako- 
gullarına tahsis ederken, cariye diye Hacer'den doğma İsmailoğullarını miras- 
tan mahrum etmek tevhid ve adalet esasına dayalı dinin ve bütün peygam- 
berlerin tebliğlerinin ruhuna aykırıdır. Yüce Allah kulları arasında böylesine 
adaletsiz taksimler yapmaz. 
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5) Her iki peygamberin soyundan gelenler, eğer bu toprakların kutsiyeti- 
ne hürmetkâr iseler burada yaşamaya hak sahibidirler. Şartlara bağlı olarak 
bu topraklarda yaşamaya hak sahibi olunabileceği hususunu Kitab-ı Mukad- 
des de teyit etmektedir (Bkz. Hezekiel, 20: 6-26; Tesniye, 32: 29). Buna göre, 
İsrailoğulları, Allah'a verdikleri sözü tutmayacak olurlarsa, bu topraklardan 
mahrum kalacaklar, lanete uğrayacaklardır. Yahudi kaynakları, M.Ö Babil sür- 
günü ve M.S 70 ve 135. yıllarda Romalılar tarafından uğradıkları katliamla bu 
topraklardan atılıp dünyanın çeşitli bölgelerinde diyaspora hayatı yaşamala- 
rının sebebi misakı/ahdi bozmaları, şeriatı ihlal etmeleridir. Tekrar Allah'a 
verdikleri sözü tutup şeriate sadakat göstereceklerine kurtuluşu Mesih'in ge- 
lişine bağladılar. Diyelim ki Mesih geldi, Mesih onlara Musa ve İsa'dan başka 
tebliğlerde mi bulunacak? 

Arz-ı mukaddes tertemiz kılınmış veya bereketlendirilmiş toprak demek- 
tir (17/İsra, 1). Tam olarak neresi olduğu ve sınırlarının nereden başlayıp 
nerede bittiği belirgin değildir. Birleşmiş Milletler (BM) kararıyla 1948 yılın- 
da kurulan İsrail Devleti'nin bu satırların redakte edildiği 2015 yılında bile 
sınırları belli değildi. Arz-ı mev'ud olarak isimlendirilen toprakların sınırları 
Akdeniz'den Fırat'a, Sina yarımadasından Lübnan'ın kuzeyine kadar uzanır. 
Türkiye'nin Güneydoğusu'nu da içine katanlar vardır. Tevrat'ta “İçinde süt ve 
bala akan ülke, bütün memleketlerin süsü vatan” (Çıkış, 3: 8) şeklinde anlatılır. 
Katade Suriye bölgesi olduğunu söyler. Ez Zeccac'a göre ise Dımaşk, Filistin 
ve Ürdün'ün bir bölümüdür. Eriha bölgesi olduğunu söyleyenler de var. (“Mu- 
kaddes" kelimelerinin geçtiği yerler için bkz. 20/Taha, 12 vve 79/Naziat,16.) 

Hz. Musa, Arz-ı mukaddese girmelerini isteyince, İsrailoğulları bunu reddet- 
tiler. Oysa onlara hiçbir şekilde geri çekilmemeleri, savaştan kaçınmamaları em- 
redilmişti. Aksi halde büyük bir hüsrana uğrayacaklardı. Ancak onlar edindikleri 
bilgilere göre orada güçlü bir kavim yaşıyordu (Amalikalılar ve Kenanlılar) ve 
sahip oldukları askeri güç göz önüne alındığında onları yenmeleri mümkün gö- 
rünmüyordu. Tevrat, 12 kişilik bir grubun bu bilgileri getirdiğini yazar (Sayılar: 
13: 2-33). Burada İsrailoğullarının Hz. Musa'ya verdikleri cevap ilginçtir: 

“Ey Musa, orda zorba bir kavim vardır, onlar çıkmadıkları sürece 
biz oraya kesinlikle girmeyiz. Şayet ordan çıkarlarsa, biz de muhakkak 
gireriz.” Bu, zahmetsiz bir etnik arındırma talebiydi. Hiçbir askeri riske gir- 
meden ilahi müdahale ile orada yaşayan halkı etnik arındırmaya tabi tutulma- 
sını istiyorlardı. Modern İsrail kurulduğunda “vatansız ulus, halksız toprak” 
formülünden hareket edildi. Yani Yahudiler, bir ulustu ama vatanları yoktu, 
Filistin'de yaşayanlar ise halk filan değildi, orası kendilerini bekleyen bir va- 
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tandı. Bu, Filistin halkının gaddar işgal yöntemleriyle etnik arındırmaya tabi 
tutulmasının “meşruiyet çerçevesi”ni oluşturdu. 

Ancak içlerinde Allah'a inancını kaybetmeyen “Allah'tan hakkıyla korkan” 
-veya başka görüşe göre görüşlerini açıklamaları durumunda İsrailoğulları- 
nın onlara sert tepki göstereceğinden çekinen- iki kişi (Kalib ve Yuşa) eğer 
orada yaşayanlar İsrailoğullarının gelişlerine mukavemet gösterecek olurlar- 
sa kendileriyle savaşı göze almalarını söyledi. Kavim korkuyordu ama söz ko- 
nusu iki kişi “Allah'ın kendilerine bahşettiği iman ve feraset nimete” sahip idi- 
ler, İsrailoğullarını “mü'min oldukları ve her hal ve hareketlerinde mü'mince 
davrandıkları” takdirde kazanacaklarını söylediler. Çünkü bir savaşın maddi 
ve askeri bütün gereklerini yerine getirirken zafer için sadece Allah'a tevekkül 
etmek galibiyetin önemli amillerinden biriydi. 

İsrailoğullarını şehre girmeye teşvik eden iki zatın şehir ve savunması 
hakkında bilgi sahibi oldukları anlaşılıyor. Muhtemelen ya Hz. Musa'nın önden 
gönderdiği keşif kolunda görev almışlardı veya başka sebeplerle önceden şeh- 
re gitmişlerdi ki, kapısından saldıracak olurlarsa kazanacaklarını söylüyor- 
lardı. Demek ki şehrin zayıf noktası pek de iyi korunmayan kapısıydı. Ancak 
İsrailoğulları, Hz. Musa ve onlara taktik bilgiler verip yüreklendiren iki kişinin 
telkinlerine aldırmadılar, aldırmadıkları gibi küstahça bir cevap verdiler: 

“Ey Musa biz, onlar durduğu sürece hiçbir zaman oraya girmeyece- 
giz. Sen ve Rabbin git, ikiniz savaşın. Biz burda duracağız.” Bu hakikaten 
kabul edilebilir bir küstahlık değildi. Bunun üzerine Hz. Musa (a.s): “Rabbim, 
gerçekten kendimden ve kardeşimden başkasına mâlik olamıyorum. Öy- 
leyse bizimle yoldan çıkmış (fasık) bu topluluğun arasını Sen ayır” diye 
dua etti. Bu Hz. Musa'nın, başka bir deyişle bir peygamberin kendi kavminden 
teberri etmesi, bedduada bulunmasıydı. Artık onların koruyuculuğunu üstüne 
almıyordu, kendisini onları ıslah etmek üzere gönderen Allah'a onlar için dua 
etmiyor, yalvarmıyordu. Kavmi bunca iyiliğe ve nimete rağmen bir kere daha 
yoldan çıkmıştı. Ezcümle iş ciddiye binmiş, köprüler atılmıştı. Hz. Musa ancak 
kendisine ve kardeşi Harun'a söz geçirebiliyordu, başkalarına sözünü geçire- 

bilecek durumda değildi. 

Bunun üzerine Arz-ı mukaddes “kendilerine kırk yıl haram kılındı.” 40 yıl 
boyunca onlara Arz-ı mukaddese girmek nasip olmadı. Çölde şaşkınca dolaş- 
maya mahküm edildiler. Çölde dolanıp duracak, bir türlü bir çıkış yolu bula- 
mayacak, cesetleri kurda kuşa yem olacaktı. Hz. Musa'nın onlar için üzülmesi- 
ne, kederlenmesine gerek yoktu, bu cezayı hak etmişlerdi. 

40 yıl çölde yaşamanın hikmeti, Mısır'da kölece yaşamaya alışmış bir ne- 
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silden bir bakıma umut kesilmiş olmasıdır. Onlar ne Allah'ın kendilerine bah- 
şettiği nimetlerin kadrini bilip şükrettiler ne özgürlüğün değerini bildiler. Çöl 
hayatında özgürlüğün değerini bilecek ve ilahi emirler doğrultusunda hareket 
edip Arz-ı mukaddese girmeyi göze alacak bir neslin yetişmesi istendi. Denildi 
ki, bu olayı yaşayanlardan 25 yaşın üstündekilerin tümü büyük sıkıntılar çekip 
sonunda çölde öldüler. Bu olay Kitab-ı mukaddeste anlatılmaktadır (Bkz. Sa- 
yılar, 13-15; 14: 37). Rivayetlere göre, İsrailoğullarının Ürdün'e gelişlerinden 
sonra Hz. Musa (a.s.) bu dünyadan irtihal etmişti. Amr b Meymun el Evdi'ye 
göre Hz. Musa Tih çölünde vefat etmiştir. İsrailoğullarının Filistin bölgesine 
girişleri Yuşa ibn-i Nun zamanına rastlar. (Daha geniş bilgi için bkz. Abdurrah- 
man Küçük, DİA, Arz-ı Mev'ud maddesi.) 

Onlardan sonra gelen yeni nesil Arz-ı mukaddese girdi ve orada Allah'ın 
izni ve yol göstermesiyle Hz. Davud ve Hz. Süleyman zamanında büyük, adil ve 
göz alıcı hükümdarlıklar kuruldu. Allah'ın vaad ettiği gibi Arz'a Allah'ın salih 
kulları varis oldu (21/Enbiya, 105). Kıyamete kadar da, kerameti kendinden 
menkul şu veya bu kavim veya ırk değil, hem yeryüzüne hem Arz-ı mukadde- 
se varisçi olacak olan salih toplumlar olacaktır. Arz-ı mukaddes, kim salih ise 
onundur. 
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27. Onlara Âdem'in iki oğlunun gerçek olan haberini oku: Onlar (Al- 
lah'a) yaklaştıracak birer kurban sunmuşlardı. Onlardan birinin- 
ki kabul edilmiş, diğerininki kabul edilmemişti. (Kurbanı kabul 
edilmeyen) Demişti ki: “Seni mutlaka öldüreceğim.” (Öbürü de:) 
“Allah ancak korkup-sakınanlardan kabul eder.” 
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28. "Eğer beni öldürmek için elini bana uzatacak olursan, ben seni 
öldürmek için elimi sana uzatacak değilim. Çünkü ben, âlemlerin 
Rabbi olan Allah'tan korkarım.” 

29. “Şüphesiz kendi günahını ve benim günahımı yüklenmeni ve böyle- 
likle ateşin halkından olmanı isterim. Zulmedenlerin cezası budur” 

30. Sonunda nefsi ona kardeşini öldürmeyi (tahrik edip zevkli göstere- 
rek) kolaylaştırdı; böylece onu öldürdü, bu yüzden hüsrana uğra- 
yanlardan oldu. 

31. Derken, Allah, ona, yeri eşeleyerek kardeşinin cesedini nasıl 
gömeceğini gösteren bir karga gönderdi. “Bana yazıklar olsun” 
dedi. “Şu karga kadar olup da kardeşimin cesedini gömmekten 
aciz miyim?” Artık o, pişman olmuştu. 


Bilinen sahih kaynaklar Âdem'in iki oğlunun ismini zikretmiyor. Ne var 
ki Müslüman tarihçi ve bilginler Yahudi kaynaklarıyla beraber bunların Habil 
ve Kabil olduklarını söyler. İnsan soyunun tarihinde ilk kan dökücülüğü sayı- 
lan ve adeta meleklerin kaygısını doğrulayan bu cinayetin faili Kabil, zulmen 
öldürülen ise Habil'dir. Bu olayla insan ilk defa kardeşinin kanını dökmüş olu- 
yordu. Bu olay Kitab-ı Mukaddeste ayrıntılı bir biçimde anlatılır (Bkz. Tekvin, 
4:1-6). Tevrat'ta katil pozisyonunda olan Kabil, “Kain” olarak geçer. 

Kur'an-i Kerim'de “Adem'in iki oğlu” ifadesi anlamlıdır. Sanki bu sayede 
ilk insan ailesinde ve elbette kardeşler arasında işlenen bu cinayetin kıyamete 
kadar “Ademoğullarından iki oğul, iki kardeş yani Ademin çocukları arasında 
işlenerek tekrar edileceği” ima edilmektedir. 

İki kardeş arasında ortaya çıkan ihtilafın sebebi neydi? Tevrat'tan izlendiği 
kadarıyla, ayrı batından doğan kız kardeşin kiminle evlendirileceği meselesiy- 
di. Müfessirlerden bir kısmı, Kur'an'da konuyla ilgili açık bilgi olmadığından, 
bunun “herhangi bir ihtilaf” olabileceğini söyler. Hiç kuşkusuz bu da mümkün- 
dür. Ancak kız meselesinden ihtilafın vuku bulmuş olması büsbütün ihtimal 
dışı değildir. Bir başka iddiaya göre Kabil, bahçeyi çitle çevirmiş, böylece ken- 
disinin temellük ettiği, başkalarını hak ve pay sahibi kılmadığı özel mülkiyetin 
ilk teşebbüsünde bulunmuştu. Bu görüş çok ikna edici görünmüyor, zira öyle 
olsaydı yeryüzü gezegeninde yaşayan bir avuç insanın başka bölgede bahçe 
yapması mümkündü. Çevresi 40 bin km. olan bir gezegende birkaç dönümlük 
bahçe veya özel mülk arazi için cinayete varacak ihtilaf çıkarmak gerekmez. 

Esasında sebep ne olursa olsun, Kur'an'ın öne çıkardığı tema, bir ihtilaf 
vukuunda tarafların hakkaniyet ve adalete ne kadar sadakat gösterip hakla- 

rına razı oldukları hususudur. Bu açıdan, olayın kız ihtilafı üzerinden okun- 
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masında herhangi bir sakınca yoktur. Seyyid Kutup'un da Fi Zilal'da belirttiği 
gibi, ayetler anlaşmazlığın mahiyetiyle ilgili değil, şu veya bu sebepten dolayı 
zuhur eden bir anlaşmazlığa karşı iki kardeşin Allah'ın hükümleri karşısında 
takındıkları tutumu dile getirmektedirler. Öyleyse ayetlerden konumuzla ilgili 
birtakım sonuçlar elde etmeye çalışınca, bu hususu göz önünde bulundurma- 
mız gerekir. Biz de öyle yapacağız. 

İbn-i Kesir, Nesefi, İbn-i Cerir ve İbn-i İshâk gibi tefsirci ve tarihçilere 
göre Âdem'le izdivaç eden Havva anamız yirmi doğum yapmıştır. Hesaba göre 
Havva anamızın son doğumuyla birlikte ilk insan topluluğunun 42 kişiden mü- 
teşekkil olması gerekir. Ancak bu doğumların önemli bir özelliği, her batından 
ikiz doğan çocuklardan birinin erkek, diğerinin kız çocuğu olmasıdır. Beşer top- 
lanmasının bu ilk nüvesi olan topluluğu meydana getiren bireylerin uzun bir 
süre bir arada yaşadıklarını, daha sonra Kabil'in Habil'i öldürmesi olayından 
anlıyoruz. Çocukların yeni çocuklar doğurması yani ilk toplumun nüfus yönüy- 
le arttırılması için evlilik gereklidir. Ne var ki doğan çocuklar kardeştirler ve ta 
o zamandan beri kardeş çocukların birbiriyle evlenmesi yasaktır. Hz. Âdem bu 
sorunu nasıl çözümleyeceğini düşünürken Allah ona bu ikizlerden her birisinin 
kızını diğerinin erkeğiyle evlendirmesini vahyetti. Vahiy alan bir peygamber ola- 
rak Âdem aleyhisselam bu emre uygun olarak birinci batından doğan kız çocu- 
gunu, ikinci batının erkek çocuğuyla, ikinci batının kız çocuğunu birinci batının 
erkek çocuğuyla evlendirmek istedi. Ancak Kabil'in ikizi olan kız —ki isminin 
Aklima (Tefsiru'n-Nesefi, 1/280) olduğu kaydedilmektedir— Habil'in ikiz kız 
kardeşinden daha güzeldi ve Kabil bu paylaşıma razı olmak istemedi, kendi ikizi 
olan Aklima ile evlenmekte diretti. Oysa bu talep, indirilen Hz. Âdem'in şeriatı- 
na yani ilk beşer topluluğunun ahlâk ve hukuk normlarına aykırıydı, dolayısıyla 
kabul edilmesi mümkün olamazdı. Böylelikle ilk toplulukta ilk anlaşmazlık da 
başlamış oldu ve Kabil, önce Habil'e sonra da kendi ailesine karşı tavır aldı. 

Anlaşmazlık büyüyünce üzerinde mutabakata varılan çözüm şu oldu: 
Dava Allah'a havale edilecek, O'nun vereceği karara itaat edilecekti. Buna iki 
taraf razı oldu ve hem Kabil'in, hem de Habil'in Allah'a bir kurban adamaları 
kararlaştırıldı. Allah kimin kurbanını kabul ederse Aklima'yı o alacaktı. Anla- 
tıma göre Habil hayvancılık, Kabil de ziraatçılıkla uğraşıyordu. Kurban emrine 
muhatap olunca Kabil koyun kesmeyi reddetmiş, ektiği ürünün iyi kısmından 
takdim etmeye de kıyamamıştı. Habil ise en iyi koyununu kurban olarak sundu. 
Bu anlatım, modern antropolojinin kurgulayarak iddia ettiği kuramların aksi- 
ne, ilk insan toplumundan başlamak üzere hayvanların bir bölümünün evcil 
olduğunu, insanoğlunun da tarımı bildiğini ima etmektedir. Gökten beyaz bir 
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ateş Habil'in kurbanı üzerine indi, böylece Habil'in haklılığı belgelenmiş oldu. 
Kabil buna da itiraz edip kız kardeşinden vazgeçmeyeceğini söyledi. Sonra da 
Habil'i öldürdü. Böylece ilk cinayet işlenmiş oldu. Anlatıma göre cinayet, Hira 
dağı yamaçlarında işlenmişti, ondan sonra Kabil Yemen taraflarına kaçıp gitti. 

Kurban takdimesinin bu şekilde sonuçlanması, bize ibadetler ile ilahi hü- 
kümlere itaat arasında bir ilişki olduğu fikrini vermektedir. Kurbanın reddi, 
Kabil'in yapıp ettiklerinin gayrimeşruluğunu ve reddini gösterir, dolayısıyla 
onun Allah'a kurban sunması pek anlamlı değildir. Kurbanı, dolayısıyla ibadet- 
leri, nüsuku kabul edilecek olan ilahi hükümlere riayet eden, hak ve hukuka 
saygılı olan takva sahibi kimselerdir. Nitekim Kur'an'ın hükümlerine takva sa- 
hipleri uymaktadır (2/Bakara, 2.) Bir yandan zulmeden, helal haram demeyip 
servet biriktiren, rüşvet ve yolsuzluklara batan, sınırlara riayet etmeyen, haya- 
tı suç ve günahla geçen birinin kurbanı, orucu, ibadetleri nasıl makbul olabilir! 

Ayetin girişinden sözü edilen olayın gerçek olduğunu, sahiden cereyan et- 
tiğini anlıyoruz. Habil ve Kabil veya ihtilaf halinde iki kardeş- “Allah'a yaklaş- 
tıracak birer kurban” takdim ediyorlar. Kurban takdim etmek kadim dinlerde 
zikri geçen köklü bir inançtır. Takdimin bir amacı “Allah'a yakınlaşmak” ise, 
diğer amacı muhakemede kimin haklı veya haksız olduğunu ortaya çıkarmak- 
tır (Bkz. 3/Âl-i İmran, 183). Bu olayda kurbanların takdim ediliş sebebi ortaya 
çıkmış bir ihtilafta haklı ve haksızı belirleme amacına matuftur. Nesefi, tefsi- 
rinde ayette geçen “kurbana “delil, kanıt” karşılığını vermektedir. Bu, ihtilafa 
düşen iki tarafın davalarını, delillerini Allah'a takdim etmeleri ve Allah'ı arala- 
rında hakem kılmaları anlamına gelir. 

Habil'in tutumu veya iddiasının doğruluğu Allah tarafından kurbanı kabul 
edilmek suretiyle onaylanınca Kabil'in buna tepki göstermesi, insanoğlunun 
kıyamete kadar sürecek temelli bir yanına işaret eder. Kabil'in yapması ge- 
rekli şey, ilâhi hükme boyun eğmesi ve Aklima'yla evlenmekten vazgeçmesi 
olmalıydı. Ne var ki insan Allah'a karşı itaate meyilli bir fıtratta yaratıldığı 
gibi, isyana da meyilli bir fıtratla yaratılmıştır. Kabil'in tepkisi Adem'den sonra 
çocuklarında ortaya çıkan ilk örneğidir. Daha önce babası Âdem de Şeytan'ın 
iğvalarına kapılıp yasağı çiğnemiş ve bundan dolayı cennetten kovulmuştu. 
Elbette her halde bu iki suç unsuru arasında önemli mahiyet farkı var. Çünkü 
Âdem tam bir bilinçle Allah'ın bir hükmüne karşı gelmeyi düşünmemiş ama 
şeytanın iğvalarına kapılmış, aldatılmıştır. Tabii aldatılmış olması onu büsbü- 
tün suçsuz kılmaya yetmez. Çünkü daha önce kendisine bu yasak hakkında 
bilgiler verilmiş, tenbihlerde bulunulmuştu. Buna rağmen Âdem'in şeytanın 
sözlerine kanıp Allah'ın emirlerini unutması onu suçlu duruma düşürmüştü. 
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Burada bir başka önemli noktayı açıklığa kavuşturmakta fayda var. Hı- 
ristiyan doktrinine göre Âdem bu suçu işledikten sonra her ne kadar pişman 
olduysa da tevbe etmedi. Etmiş olduğunu varsaysak bile, tevbesi bir fayda 
sağlamaya yetmedi. Bunun üzerine onun bütün çocukları da babaları Âdem'in 
işlediği bu ilk günahtan dolayı günahkâr sayıldı ve böylelikle “insanlık suçu” 
doğdu. Ancak Hıristiyanlara göre Allah'ın sıfatlarından birisi de “sevgi'dir. Öyle 
ki kutsal kitaplarında “Allah sevgidir” şeklinde ifadeler geçer. Allah'ın sevgisi 
insanlığın kurtulup yolunu tanzim edişinde ortaya çıkar. Çünkü Âdem'in işle- 
diği ilk günahtan dolayı, onun ve çocuklarının dünyaya indirilişi ile insanoğlu 
artık kesin olarak Allah'tan uzaklaşmıştır. Ama Allah bu üstün sevgi sıfatların- 
dan dolayı insanı kendine yaklaştırmak istemiş ve bunun için biricik oğlunu 
dünyaya kurtarmak için göndermiştir. İlk suçun cezası olarak Hz. İsa'nın çar- 
mıha gerilişi insanlığı bu günahtan kurtarmak içindir (Bkz. 2/Bakara, 35-37). 

Hem Habil'in ve hem Kabil'in ayrı ayrı Allah'a kurban sunmayı kabul et- 
meleri, her ikisinin aralarındaki ihtilafı Allah'ın hakemliğine devretmeyi ka- 
bul ettiklerinin delilidir. Ancak Habil'in sunduğu kurbanın kabulüyle, Kabil'in 
bu hükmü tanımaması, aslında daha önce katılmadığı bir çözüm önerisine 
mecbur kalması değil, hükmün aleyhinde sonuçlanmasından ötürü “nefsine 
uyması” anlamını taşır. Bu sonucu, kendisini öldürmeye kalkışan Kabil'e Ha- 
bil'in verdiği cevaptan çıkarabiliriz: “Seni elbette öldüreceğim, demişti de 
(Habil şöyle) söylemişti: Allah ancak korkanların(kini) kabul eder.” Bu 
sözlerden hem Habil'in, hem Kabil'in ruh halini yakından anlayabiliriz. Habil, 
Allah'ın her indirdiği hükme boyun eğmeyi insan olmanın borcu olarak değer- 
lendirmektedir. Çünkü babalarını ve kendilerini yaratan, onlara nasıl davra- 
nacaklarını belirten Allah'tır. Dünyada “belli bir vakte kadar” bulunmalarının, 
yaşamalarının asıl amacı kendilerini yaratan Allah'ın rızasına, hükümlerine 
uygun yaşamaktır. O'nun hükümlerine uygun yaşamanın yollarından, şekille- 
rinden biri de aynı batından doğan ikiz kardeşler arasındaki evlilik yasağını 
benimsemek, bu alan için çizilmiş sınırlara tecavüze yeltenmemektir. Habil bu 
tavrı ve tutumu “Allah'tan sakınmak, korkmak' olarak ifade etmektedir. Bura- 
daki takva, aynı zamanda Allah tarafından konulmuş norm ve kurallara riayeti 
de ifade eder, Habil, kurallara riayet ettiği için kurbanı kabul edilmiştir. Ka- 
bil'in ise tavrı bu değildir. O daha işin başında Alkima'ya sahiplenmeyi aklına 
koymuştur. Bu, onun nefsine daha hoş gelmektedir. Oysa insan bunlarla da im- 
tihan edilir. Bundan dolayı Habil'in çok yerinde söylediği gibi Kabil, aslında Al- 
lah'tan sakınan biri değildir ve nefsinin kendisine hoş gösterdiklerine kanarak 
Allah'ın koyduğu hükme karşı çıkmaktadır. Sorun kurbanda değil, suçlunun 
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kendisindedir, o suç ve kusuru kendinde aramalı, tespit ve teşhis edip kendini 
ıslah etmelidir ki, kusur ve suç işlemişse bile babası gibi tevbe ettiğinde Yüce 
Allah onu affedecektir. 

Bu, kıyamete kadar sürece köklü ama aynı zamanda insani (beşeri) olan 
bir fıtratın yansıması olayıdır. Bundan sonra gelecek bütün insan nesilleri için 
temel kalkış noktası bu iki tavırdan biri olacaktır. İnsanlar ya Habil gibi olur 
yani Allah'tan korkar, emirlerine riayet eder; Hakka, adalete, hukuka, ahlaki 
norm ve kurallara uyar yani Müslüman olur; ya da Kabil gibi nefsine bağla- 
nır, onu ilah edinir, böylelikle Allah'ın emirlerine riayet etmez, hududunu çiğ- 
nemeye kalkışır ve isyan eder. İşte bu, insanlık tarihinin dinamiğine, sürecin 
gelişmesi boyunca değişmeyen gerçeğine işaret etmektedir. (Daha geniş bilgi 
için bkz. Ö. Faruk Harman, DİA, Habil ve Kabil mad. Ali Bulaç, Tarih, Toplum ve 
Gelenek, “Toplum” tasarımının tarihi kökleri, 2. Blm,, İstanbul, 2007.) 

Kabil, kardeşini öldürmeyi kafasına koyduğunda Habil bunu anlamıştı. As- 
lında gücü yettiği halde kendini savunmadı, çünkü anlaşılan koca yeryüzünde 
ikisinden biri ölecekti. Sanki 'mazlum' olmayı tercih etti: “Eğer beni öldürmek 
için elini bana uzatacak olursan, ben seni öldürmek için elimi sana uzatacak 
değilim. Çünkü ben, âlemlerin Rabbi olan Allah'tan korkarım.” Hakikatte Habil, 
katil kardeşine öylesine bir cezanın terettüp etmesine yol açtı ki, eğer Kabil 
vahametinin tam olarak idrak etseydi dehşete kapılırdı. Bu sayede kıyamete 
kadar işlenecek cinayetlerde kendisi pay sahibi olacaktı. Bir hadiste buna şöy- 
le işaret edilmektedir: “Haksız yere öldürülen kimse yoktur ki, onun kanında 
Adem'in ilk oğluna bir pay ayrılmasın. Çünkü insan öldürmeyi ilk adet edinen 
odur” (Buhari, Cenaiz, 33; Müsned, |, 383). 

“Şüphesiz kendi günahını ve benim günahımı yüklenmeni ve böyle- 
likle ateşin halkından olmanı isterim. Zulmedenlerin cezası budur.” Bu- 
rada Habil'in kastı, kendisinin işlediği günahları katil de olsa Kabil'e yani bir 
başkasına yüklemek değildi, çünkü hiç kimse bir başkasının suç ve günahını 
üstlenmez (17/İsra, 15). O, Kabil'e, kendisini öldürmesi dolayısıyla üstüne te- 

rettüp edecek olan günahı haber vermek istiyordu. Habil, kendini savunmak 
için fiili harekette bulunmamıştır ama kardeşini vazgeçirmek için de onun 
vicdanını, ahirette karşılaşacağı cezayı, bir cinayet dolayısıyla ortaya çıkacak 
dramatik sonucu da ona anlatmak üzere elinden geleni yapmış, bu sayede onu 
cinayetten vazgeçirmek istemiştir. 

“Sonunda nefsi ona kardeşini öldürmeyi (tahrik edip zevkli göstere- 
rek) kolaylaştırdı; böylece onu öldürdü, bu yüzden hüsrana uğrayanlar- 
dan oldu." Cinayet, basit manada kan akıtmak değildir, kan akıtmanın insanın 
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iç dünyasında nefse hoş gelen bir tarafının tatmin edilmesidir de. İnsan, fıt- 
raten kan dökücü bir özelliğe sahiptir, kan akıttığı zaman hem öç almış olur 
hem bir başkasının hayatına son vermek suretiyle gücünü kanıtlamış olur. Bu, 
içimizde Şeytanın yuvalandığı nefse hoş gelen bir fiildir, insana vahşi bir tat- 
min sağlar. Kur'an'a göre, Allah'a ortak koşmadan sonra büyük günah olarak 
cinayetin sayılmasının bir sebebi, vahşi bir iç tatmin sağlayan bu fiille, Allah'ın 
verdiği bir canı, bir başkasının haksız yere alması, Allah'ın binasını yıkmaya 
çalışması, böylece sadece öldürdüğü kişinin değil, Yaratıcı'nın, can verenin de 
hak ve hukukunu ihlal etmiş olmasıdır. 

“Derken, Allah, ona, yeri eşeleyerek kardeşinin cesedini nasıl göme- 
ceğini gösteren bir karga gönderdi. “Bana yazıklar olsun” dedi. “Şu kar- 
ga kadar olup da kardeşimin cesedini gömmekten aciz miyim?” Artık o, 
pişman olmuştu.” Bu da hayli dramatik bir manzaradır. Belki canını aldıktan 
hemen sonra Kabil pişman olmuştu. Şaşkınca ne yapacağını düşünürken, bir 
karganın öldürdüğü bir başka kargayı eşelediği toprağa gömmesi ona öğretici 
geldi. Aslında yaptığı iş hayvanca idi, karga gibi kendi hemcinsinden birini, 
hem de kardeşini öldürmüştü. Yapabileceği şey, kargayı taklit etmek, kardeşi- 
nin cesedini toprağa gömmek olacaktı. 

Bu ayetlerden Hesap Günü'nde insanlar arasında “muhasebe”nin yapılabi- 
leceği sonucunu çıkarmak mümkün. Habil, Kabil'e şöyle der: “Şüphesiz kendi 
günahını ve benim günahımı yüklenmeni ve böylelikle ateşin halkından 
olmanı isterim. Zulmedenlerin cezası budur.” 

Yeryüzünde insanlar birbirlerine haksızlıkta bulunur, birbirlerinin hak ve 
hukukunu ihlal ederler. Yüce Allah kendisine ortak koşanlardan başka bütün 
kullarının günahlarını -dilerse- bağışlayacağını" (4/Nisâ, 48-116) ve 'Kimse- 
ye bir başkasını suçunun ve günahının yüklenmeyeceğini' (6/En'âm, 164; 16/ 
Nahl, 25.) beyan ediyor. Günahsız olan yüce Allah'ın vaadine göre cennete gi- 
der, tevbe edip tevbesinde kararlı olan bağışlanır. Tevbe etmeden ahirete gi- 
denin iki durumu söz konusu: Biri Allah'ın hakkını (Hukukullah) ihlal etmişse 
onu affedip etmemek Allah'a aittir, diğeri kul hakkını (Hukukulibad) ihlal et- 
mişse, kul kendi hakkından vazgeçmedikçe veya hakkını almadıkça Allah da 
affetmez. Gündelik dilde biz buna “kul hakkı” deriz. İşte haklının ve haksızın, 
mazlumun ve zalimin birbirinden ayrılacağı günde (Yevmuddin) olacak olana 
“muhasebe” veya “hesaplaşma” denir. 

Haksızlık çeşitli şekillerde olur: Cana, mala, namusa, bedene, akla, nes- 
le, şerefe karşı hak ihlalleri vs. Muhasebede hakkı olan kişi haksızdan önce 
sevabını alır, böylece haksız olan dünyada yaptığı iyiliklere karşılık hak ettiği 
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nimetlerden yararlanmaz, bunlardan mazlum yararlanır. Bu yetmezse mağ- 
durun günahından zalime aktarılır, böylelikle çekmesi gereken cezayı zalim 
çeker. Bu “suç ve cezanın ferdiliği” ilkesine aykırı değildir. Çünkü zalim maz- 
lumun günahının cezasını çekiyorsa hakikatte ona karşı suç işlediği, hakkını 
yediği içindir. Kim her ne yapmışsa -zerre miktarı dahi olsa- karşılığını görür. 
Mutlak adaletin sağlandığı böyle bir günde kimse haksızlığa uğramaz. 
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32. Bunedenle, İsrailoğullarına şunu yazdık: Kim bir nefis, bir başka 
nefse ya da yeryüzündeki bir fesada karşılık olmaksızın (haksız 
yere) öldürürse, sanki bütün insanları öldürmüş gibi olur. Kim de 

onu (öldürülmesine engel olarak) diriltirse, bütün insanları dirilt- 

miş gibi olur. And olsun, elçilerimiz onlara apaçık belgelerle gel- 


mişlerdir. Sonra bunun ardından onlardan birçoğu yeryüzünde 
ölçüyü taşıranlardır. 


Rivayetlere göre bu ve bir önceki ayetler, Medine'de Hz. Peygamber (s.a.v)'i 
ve bazı sahabileri öldürme planı yapan Yahudilere bir uyarı olarak inmişlerdir. 
Benzer ifadeler Yahudi kaynaklarında da yer almaktadır. Kur'an-ı Kerim, Al- 
lah'ın bu hükmü İsrailoğullarına yazdığını belirtir: Bir insanı öldüren bütün 
insanları öldürmüş, bir insanının hayatını kurtaran bütün insanları kurtarmış 
gibidir. Ancak bu hüküm Tevrat'ta değil, Mişna'da (Sanhedrin, IV, 5) şöyle yer 
almaktadır: “İsrail'den tek bir kişiyi öldüren bütün ırkı öldürmüş gibi cezalan- 
dırılır ve İsrail'den tek bir kişiyi koruyan Allah'ın kitabına göre bütün dünyayı 
korumuş sayılır” (Kur'an Yolu, Il, 257). 

Burada hayli ilginç bir durum ortaya çıkmaktadır. Kur'an-ı Kerim, hükmün 
şu şekilde verildiğini belirtir: “Kim bir nefis, bir başka nefse ya da yeryüzün- 
deki bir fesada karşılık olmaksızın (haksız yere) öldürürse, sanki bütün 
insanları öldürmüş gibi olur. Kim de onu (öldürülmesine engel olarak) diril- 
tirse, bütün insanları diriltmiş gibi olur.” İki ifade arasındaki fark, birinde"İs- 
rail'den birinin öldürülmesi durumunda katilin bütün ırkı öldürmüş sayılacağı” 
diğerinde “Kim bir nefis (can, herhangi bir insan) öldürenin bütün insanları öl- 
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dürmüş sayılacağı” belirtilmesidir. Yahudi kaynaklarına göre, Kur'an'ın herhangi 
bir kişi/nefis (insan) dediği, bir “İsrail'li”dir, insanlar ise “İsrail ırkı” veya kavmi- 
dir. Bu bile, Tevrat'ın tahrif edildiğinin göstergelerinden biridir. 

Bilindiği üzere İslam'ın temel yaklaşımı, Kur'an'ın diğer kitapları doğru- 
ladığı, yabancı unsurları ayıkladığı ve tamamladığı şeklinde billurlaşmaktadır. 
Bu ayette, aslı Kur'an'ın zikrettiği gibi olan bir hüküm tashih edilmektedir: 
Allah, hiçbir kavme özel imtiyazlar tanımaz, kim olursa olsun, haksız yere öl- 
dürülmesine izin vermez. “Bir İsrailli öldürüldüğünde bütün ırk öldürülür” 
hükmü, zımnen, İsrailli olmayan biri öldürüldüğünde kendi mağduriyetiyle 
kalır, diğer insanlarla aynileşmez anlamını doğurur. Oysa Kur'an'ın tashih et- 
tiği şekliyle, İsrailli veya Müslüman, kim olursa olsun, haksız yere öldürülen 
kişi, bütün insanlar öldürülmüş gibi sayılır. Bir insanın hayatını kurtaran da 
bütün insanların hayatını kurtarır gibi olur. Çünkü tek de olsa bir insan, diğer 
hemcinslerinin bir üyesidir. İnsanlık haysiyeti ve değeri bakımdan insanlar 
birbirine eşittir, birinin diğerinden üstünlüğü ve ayrıcalıkları yoktur. Bir in- 
sanı öldürmeyi göze alan, başka insanları da öldürmeyi göze alabilir, seri katil 
olur, kitlesel ölümlere sebebiyet verebilir. Nitekim modern dünyada yüksek ve 
yıkıcı teknolojinin kullanıldığı savaşlarda sivil yerleşim birimleri hedef alınır, 
yüzbinlerce masum insan (kadınlar, çocuklar, yaşlılar, savaşa katılmayan er- 
kekler, din adamları vs.) öldürülür. 

Din özünde birdir, Adem'in altı, Nuh'un yedi, Musa'nın on emri aynı hü- 
kümleri tekrar eder. İncil'deki yasaklar ve emirler de bundan kopuk değildir: 
“Adam öldürme, zina etme, hırsızlık yapma, yalan yere şahitlik etme; anne ba- 
bana saygı göster ve komşunu kendin gibi sev.” (Matta, 19: 18-19.) Dolayısıyla 
Kur'an-ı Kerim'de yer alan bir emir veya yasağın önceki şeriatlerde yer alması, 
bunların vahiy pınarından fışkırdıklarını gösterir. 

İslam Şeriatı belirgin bir biçimde beş güvenliği sağlamayı hedefler: Can, din, 
mal, akıl, namus ve nesil emniyetini. Hükümlerinin tamamına bakıldığında, her 
birisinin sonuç itibariyle bu beş alanda güvenliği sağlamaya matuf oldukları tes- 
pit edilebilir. İnsanı öldürmenin haklı sebepleri olmalı. Kısas, savaş hali ve ayet- 
te belirtildiği üzere “yeryüzünde fesat çıkarmak.” Bu ayette “fesat çıkarmak”, 
sonraki ayette açıklanacağı üzere meşru kamu otoritesine karşı silahlı ayaklan- 
ma başlatmak (irtidat), yol kesip eşkıyalık yapmak, şu veya bu amaçla masum 
insanların hayatını ve güvenliğini hedef alan şiddet ve teröre başvurmak, böyle- 
likle toplumsal güvenliği, meşru hukuk düzenini tehlikeye sokmaktır. 

Canı veren ve insana hayatı bahşeden Allah'tır, hiç kimse Allah'ın verdi- 
ği bir canı almaya, bağışladığı hayatı söndürmeye kalkışamaz. Allah'ın Resülü 
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(s.a.v) şöyle buyurur: “İki kişi birbirine silah çekerse ölen de, öldürülen de 
ateştedir” buyurdu. Sordular: “Öldürülen niçin ateştedir” Şu cevabı verdi: 
'Çünkü o da arkadaşını öldürmek istiyordu” (Buhari, İman, 22; Müslim, Ka- 
same, 33). İslam bakış açısından bir başkasını taammüden öldüren kişi, kendi 
hayat hakkını kaybetmiş olur, maktulün varisleri istemesi durumunda ona kı- 
sas uygulanır (2/Bakara, 178-179; 5/Maide, 45). 

Tarih boyunca peygamberler bu hakikati tebliğ edip insanları uyarmıştır. 
Ama maalesef insanların çoğu bu uyarılara kulak asmayıp ölçüyü taşırmakta, 
hemcinslerinin hak ve hukukunu ihlal etmekten çekinmemektedir. 
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33. Allah'ave Resülü'ne karşı savaş açanların ve yeryüzünde bozgun- 

culuğa çalışanların cezası ancak öldürülmeleri, asılmaları ya da 

elleriyle ayaklarının çaprazca kesilmesi veya (bulundukları) yer- 

den sürülmeleridir. Bu, dünyadaki aşağılanmalarıdır, âhirette 
onlar için büyük bir azap vardır. 


34. Ancak,sizin onlara güç yetirmenizden önce tövbe edenler başka. 
Bilin ki, şüphesiz Allah bağışlayandır, esirgeyendir. 


Geleneksel müfessirlerimiz ve fakihlerimiz bu ayetin tam olarak hangi suç- 
ları düzenleyen ceza olduğu konusunda açık bir fikre sahip olamamışlardır. Ki- 
milerine göre ayet, failleri Müslüman olsun olmasın, siyasi suçları; kimilerine 
göre yol kesme, gasp, hırsızlık veya sıradan öldürme suçlarını düzenlemekte- 
dir. Bu ihtilaflar önemli olmakla beraber, ayetin “siyasi amaçlı eylemli kalkışma 
suçları”yla ilgili bir düzenleme olduğunu söylemek mümkün. İnkârcılara karşı 
savaşı kastetmiş olamaz, çünkü bununla ilgili başka düzenlemeler söz konusu- 
dur. Ağır ceza davalarına giren konular çerçevesinden bakıldığında, kamu düze- 
nini bozan ve insanların can, mal ve namus güvenliğini tehdit eden suçlar da bu 
kapsamda ele alınabilir. Kurtubi'ye göre “muharib” ister şehirde ister meskün 
olmayan yerde olsun, insanlara karşı silah kullanan, ortada geçerli bir sebep 
yokken insanların mal ve canlarına saldırıda bulunan kimseye denir. 
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Ayette savaş (muharebe) fiilinin kullanılmış olması önemlidir. Hiç kimse Al- 
lah'la ve miladi 632'de bu dünyadan irtihal ettiğine göre Hz. Peygamber (s.a.v)'le 
muharebe edemeyeceğine göre, burada söz konusu olan, “meşru yöneticiler”e, 
başka deyişle İslami hükümleri referans alan kamu otoritesine karşı başkaldır- 
maktır. Ancak belirli hukuki teamüller ve kurallar dâhilinde yönetime sözlü veya 
örgütlü muhalefet etme durumunda olanlar kastedilmemektedir. O halde “Allah 
ve Resülüne karşı savaş açanlar” ifadesi, meşru yollarla iş başına gelmiş yöneti- 
cileri silahlı ayaklanma ile devirmek ve onların sorumlu olduğu kamu düzenini 
aynı yollarla bozmak isteyenlere işaret eder. Siyasal iktidarların veya yönetici- 
lerin kendilerine muhalif olanları “terörist veya terör örgütü, çete” statüsüne 
koyup sindirmeleri hukuk ihlalidir, tekraren söyleyelim ki muhaliflerin güç kul- 
lanılarak bastırılmaları için muharip olmaları yani fiili olarak şiddet ve teröre 
başvurmaları, silah alıp meşru kamu otoritesine karşı savaşmaları gerekir. 

Buradaki meşruiyetin halkın özgür iradesi ve rızasına rağmen kurulan dik- 
tarejimleri, adaletsiz ve baskıcı yönetimlerin olmadığı açıktır. Meşruiyetin ölçü- 
sü İslami hükümleri referans alınması ve halkın rızasıyla iş başına gelinmesidir. 
Meşru yöneticilere karşı fiilen ayaklananlar cezalandırılır; ama ayaklanmaya 
aktif olarak katılmayan sivil erkeklere, din adamlarına, kadınlara, yaşlılara ve 
çocuklara dokunulamaz. Siyasi suçluların fiillerinin mahiyeti ve sonuçları ne 
olursa olsun, onlara verilecek ceza intikamcı ve kolektif olmamalıdır. 

Ayetin “yeryüzünde bozgunculuk çıkaranlar” cümlesi, siyasi rejimin ken- 
disine karşı bir hareket içinde olmayıp yol kesen, eşkıyalık, haydutluk, kor- 
sanlık yapanların işledikleri suçu ve bu suça verilecek cezaları düzenler. Bu 
durumda ayeti hem siyasi suçlar, hem can ve mal emniyetini ihlal eden ağır 
suçlar içindüşünmek mümkün. 

“Öldürme veya asma” sonuçta bir “ölüm veya idam cezası”dır. “El ve 
ayakların çapraz kesilmesi”ni “tarihi bir ceza şekli” olarak kabul etmek 
mümkündür. Hem Yahudi şeriatında, hem daha önce Mısır ve başka kadim 
toplumlarda bu türden cezalar yer almaktadır. Mısırlı büyücüler, Hz. Musa'ya 
inandıklarını söylediklerinde Firavun onları “el ve ayaklarının çapraz kesme” 
cezasıyla tehdit etmişti (7/A'raf, 123-124; 20/Taha, 71; 26/Şuara, 49). “Nefiy” 
ile ifade edilen ceza ise duruma göre belli süreli hapis veya sürgün cezası ola- 
rak takdir edilebilir. Öldürme manasında anlayanlar olmuşsa da, başta zaten 
öldürme cezası zikredilmişti. “(Bulundukları) yerden sürülmeleri” suçu işle- 
dikleri yerden başka yere sürülmeleri veya kovalanarak İslam diyarının dışına 
çıkarılmaları demektir. Bunu hapis cezası şeklinde anlayanlar da olmuştur. Bu 
durumda dört çeşit ceza sıralanmış olmaktadır: 
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a) Doğrudan öldürmek (işkence ve eziyet etmeden kılıçla, kurşunla veya 
başka alet ve yolla); 

b) Asarak idam etmek; 

c) EL ve ayaklarının çapraz kesilmesi; 

d) Bulundukları yerden sürülmeleri (sürgün veya hapis cezası). 

Hukukçular, suç fiilinin niteliğine göre bu cezaların tayin edileceğini 
söylemişlerdir. Ancak İmam Malik, Said bin Müseyyeb, Ömer bin Abdülaziz, 
Mucahid, Dahhak, en-Nehai, devlet başkanının -aslında davaya bakan mahke- 
menin- söz konusu cezalardan birini tayin ve takdir etmekte serbest (muhay- 
yer) olduğunu, üçünden birini verebileceğini söylemişlerdir. Takdir mahkeme 
heyetine ait olduğuna göre bu tür ağır suçlara ölüm cezası, çaprazlama el ve 
ayakların kesilmesi veya sürgün ya da hapis cezası verilebilir. 

“Ancak sizin onlara güç yetirmenizden önce tevbe edenler başka” ifa- 
desi, ayaklanma veya baskın ne kadar sürmüş olursa olsun, - gücün tükenmesi 
veya pişmanlık sonucu- vazgeçildiği yani isyancılar veya saldırganlar teslim 
olduğu takdirde onlara bir cezanın uygulanmayacağını ifade eder. Kurtubi, 
“Tevbe eden muharibin aleyhine imamın /devletin yolu yoktur” der. Bazı hu- 
kukçular, “Kur'an'da hangi suçtan sonra yer almış olursa olsun, tevbe edenler 
kaydı cezayı mutlak anlamda düşürür” kanaatindedirler. İmam Şafii, tevbe ile 
her türlü had cezasının düştüğünü söyler. Ayaklanma esnasında cana kıyılmış 
veya mala zarar verilmişse, sadece canın ve malın hesabı sorulur; yoksa sözlü, 
yazılı veya fiili muhalefet veya örgütsel faaliyet dolayısıyla muhaliflere ceza 
verilemez. 

Ancak elbette bu, isyan veya saldırı bastırılmazdan önce olacak tevbeler 
için söz konusudur. Silahlı bir isyan veya saldırı bastırıldıktan sonra, failler 
tevbe ettiklerini açıklayacak olurlarsa, buna itibar edilmez. 

İslam hukukunda “devlete karşı suç” yoktur. Suç gerçek şahıslara karşı iş- 
lenir. “Devlete karşı suç ve ceza” modern zamanların ve rejimi ne olursa olsun, 
modern devletin kendini halka karşı koruma dürtüsünün ürünüdür. Bu bizim 
ifade özgürlüğü, örgütlü muhalefet ve pozitif hukuk mevzuatında yer alan si- 
yasi suçlar konularına yeniden bakmamızı gerektiren önemli bir husus olarak 
görünmektedir. Modern zamanlarda çoğu zaman devletler, kendilerine karşı 
silahlı, örgütsel ve kanunlarla suç saydıkları fikir ve görüşlerin ifade edilmesi 
dolayısıyla şahıslara ve guruplara ağır cezalar verirken, gerçek şahıslara karşı 
işlenen suçları affedebilmektedirler. Oysa herkes kendine karşı işlenmiş suçu 
affetme yetkisine sahiptir. Devletler, yurttaşları adına şahsi suçları affederken, 

kendilerine karşı işlenmiş suçları affetmezler. 
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35. Eyimân edenler, Allah'tan korkup-sakının ve (sizi) O'na (yaklaştı- 
racak) vesile arayın; O'nun yolunda cihad edin, umulur ki kurtu- 
luşa erersiniz. 


“Tevessül”den faile vezninde bir kelime olup vasıta, aracı, yakınlık, yakın- 
lıkla elde edilen şey demektir. Ayetin açık beyanına göre, hedef Allah'a yakınlaş- 
maktır, bunun için çeşitli vesileler, yol ve vasıtalar bulunmalıdır. Taberi, Allah'ın 
hoşnutluğunu elde eden salih ameller ve itaat olduğunu söyler. Ancak ayet, va- 
sıtadan önce Allah'tan sakınıp korkmak yani takva sahibi olmak gerektiğini be- 
lirtir. Kişi ilahi emir ve hükümlere karşı çıkmaktan sakınıp tam bir bilinçle iba- 
detlerini yerine getirir, bu arada ilahi emir ve yasaklara tam olarak riayet ederse 
takva sahibi olur. Bunu da kendi nefsine, ailesine, yakın ve uzak akrabalarına, 
komşularına, aynı şehir veya kasabada yaşadığı hemşehrilerine, dindaşlarına ve 
nihayetinde bütün insanlara hayırlı işler yaparak taçlandırır. Kısaca insanların 
yararına olan her türlü salih amel ve fiil insanı Allah'a yakınlaştıran vesiledir. 

“Vesile”nin Arş'a en yakın mertebenin olduğu söylenmiştir ki, bu sadece 
Hz. Peygamber (s.a.v)'e tahsis edilmiş yüce bir makamdır. Hz. Peygamber, biz- 
den kendisi için bu makam için dua etmemizi istemiştir (Buhari, Ezan, 7-8; 
Müslim, Salat, 10). Vesile'nin diğer anlamı istemek, talep etmektir. Bu durum- 
da hayır ve salih amellerin talebi ve elbette gerçekleştirilmesi Allah'a yakınlaş- 
tırıcı vesileler olur. 

Vesile'den sonra “cihad” etme fiili gelmektedir. Cihad, insan ile İslam ara- 
sındaki engellerin kaldırılması için yapılan cehd ve mücahedeye denir. Bunu 
sadece nefs ile mücahedeye indirgemek yanlış olur. Nefs ile mücahede elbette 
büyük bir mücadeledir ancak gerektiği zamanlarda ve durumlarda düşman 
kuvvetlerine karşı fiili savaşlara girmek, şehadeti veya gazi olmayı göze almak 
da cihattır. Bu durumda “umulan kurtuluş”un mertebelerini 1) İman, 2) Takva, 
3) Allah'a yakınlaştırıcı vesileler, 4) Cihad şeklinde sıralamak gerekir. 

Üç tevessül çeşidinden söz etmek mümkün: Bunların ilk ikisi meşru ve 
gerekli, üçüncüsü ucu şirke varacak kadar tehlikelidir. 

a) Bir insanın Allah'ın güzel isimleriyle kendisi veya bir başkası için dua- 
da bulunması: “İsimlerin en güzeli Allah'ındır. O'na bunlarla dua edip isteyin” 
(7/A'Taf, 180). 

b) Yaşayan salih bir zattan, imanına, amellerine güvenilen; Allah katındaki 
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değerinin yüksek olduğu düşünülen birinin duasını almak. Sünnet'te bu tür te- 
vessül sabittir. Sahabeler sıkıntıya düştüklerinde -mesela yağmurun yağması 
için- Hz. Peygamber'den dua etmesini isterdi, kendileri de birbirleri için ha- 
yırlı duada bulunurlardı (Buhari, Cuma, 34). Hz. Ömer de, yağmur duası için 
Efendimiz'in amcası Abbas'ı dua yerine götürmüştü. 

c) Hazır olmayan Allah'tan başka birini, ölüleri, yatırları aracı koyarak dua 
etmek, onları vesile kılarak isteklerde bulunmak, onların şahıslarında olağa- 
nüstülükler vehmetmek; doğrudan onlardan istemek, günah ve kusurlarının 
onlardan bağışlanmasını, sıkıntı ve sorunlarının onlar tarafından giderilme- 
sini talep etmektevhid inancıyla bağdaşmaz: "Allah'la beraber kimseye yalvar- 
mayın” (39/Zümer, 38). İman ve salih amel sahibi insanlara; yol gösterici ve 
dinin doğru emir ve hükümlerini öğreten mürşitlere saygı ve ihtiram göster- 
mekte, onların güzel tavsiye ve irşatlarına uymakta herhangi bir sakınca yok- 
tur. Bu gibi yaşayan insanlardan yardım talep etmeyi makul kılan şey, onların 
sahih inançları ve salih amelleridir, yoksa şahıslarında mündemiç olduğu veh- 
medilen olağanüstülükleri veya onlara izafe edilen birtakım beşer üstü sıfat ve 
güçler değildir. 

Üçüncü anlamıyla “tevessül” ve kişilerin ölümlerinden sonra dünya hayatı 
ve insan işleri üzerinde etkili olabilecekleri inancına dayalı “tasarruf” İslam 
inancıyla bağdaşmaz, sahih imana sahip Müslümanların bunlardan kaçınması 
gerekir. Şu halde: 

a) Hazır olmayan birinden veya ölüden yardım talep etmekmanasında “te- 
vessül” veya “tavassut”; 

b) Ölmüş birinin ruhunun dünyaya dönüp yaşayanlara yardım edeceği, ta- 
biat yasalarına, toplumsal sünnetlere müdahalede bulunacağı manasında “ta- 
sarruf” İslam dininde caiz değildir, belli bir noktadan sonra insanı şirke kadar 
götürür. 

Sahih manasında tevessül: 

aa) Allah'a yaklaştıracak sahih iman, salih amel, İslami hükümlere, emir 
ve yasaklara tam riayet, takva ve ihsan; 

bb) Sosyal ve tabiat yasalarını bilip öğrenmek, kozmik ve tabii düzenin 
nasıl işlediğini araştırıp İslam'ın yeryüzündeki ideallerini tahakkuk ettirmek, 
çevreyi mamur ve yaşanabilir hale getirmek amacıyla bilgiyi, sanatı, edebiyatı, 
tekniği, fenni, inceleme ve araştırmayı makul ve meşru çerçevede kullanmak, 
bunlardan yararlanmak. 

Yüce Allah varlık âlemini insanın istifadesine sunmuşsa (teshir) varlıkta 
gözlem ve araştırma gücümüz sahasına giren her şey, nesne, yöntem ve imkân 
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tevhid inancı, i'lay-ı kelimetullah, ma'ruf'un emri-münkerin nehyi, adaletin 
tesisi, ahlaki yüksek hayatın tecellisi ve böylelikle Allah'ın hoşnutluğunu ka- 
zanma yolunda kullanılacak vesileler, vasıtalardır. Bütün bu vesile ve vasıtaları 
takva üzere kullanmalı, vesile ve vasıtaları bulup geliştirmek ve etkin kullan- 
mak üzere elden geldiğince cehd ve mücahede göstermeliyiz. (17/İsra, 57.) 
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36. Gerçek şu ki, inkâr edenler, yeryüzünde olanların tümü ve bu- 
nunla birlikte bir katı daha onların olsa, bununla da kıyâmet gü- 
nünün azabından (kurtulmak için) fidye vermeye kalkışsalar, yine 
onlardan kabul edilmez. Onlar için acı bir azap vardır. 


37. (Orda) Ateşten çıkmak isterler ama ondan çıkacak değiller. Onlar 
için sürekli bir azap vardır. 


Bu buyruğun özel olarak inkârcılar hakkında indiği anlaşılmaktadır. İnkâr 
edenler, dünyada ne büyük servete, askeri ve mali güce sahip olurlarsa olsun- 
lar ahirette kendilerini bekleyen azaptan kurtulamayacaklardır. Değil sahip 
oldukları servet, dünyanın tümüne ve bir katına dahi sahip olup hepsini yapıp 
ettiklerine karşılık “fidye” olarak vermeye kalkışsalar, yine onlara herhangi bir 
fayda sağlamayacaktır. 

Nasıl sağlasın ki, varlık âleminin tümünün sahibi ve maliki Yüce Allah iken, 
kim suç ve günahlarının silinmesi karşılığında fidye teklifinde bulunabilir! Bu 
ancak mütegallibe güçlerin, zorba ve nitelikli hırsızların dünyada başvuracak- 
ları bir kurtuluş yoludur. Ahirette geçer akçe değildir. (3/Âl-i İmran, 91.) “Deve 
iğne deliğinden geçmedikçe onlar cennete giremezler.” (7/A'raf, 40.) 

Kıyamet günü inkârcı getirilir ve ona “Söyle bakalım, senin dünya dolusu 
altının olsa, kendini kurtarmak için fidye olarak verir misin?” diye soruldu- 
gunda “Evet” cevabını verir. Bunun üzerine ona “Senden bundan daha kolayı 
istenmişti” denir. (Buhari, Rikak, 49; Müslim, Münafıkin, 52). 

Fidye kabul edilmeyeceğinden inkârcıları ateşin içinde “mukim” yani da- 
imi, durumları değişmez ve sonu gelmez vaziyette azap göreceklerdir. Durum 
buysa akıllı insan, ilahi emirlere tam riayet etmeli, hak ve hukuktan şaşmama- 
lı, başka güç ve şahısları da kurtarıcı vesile görmemeli. 
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38. Hırsız erkek ve hırsız kadının, (çalıp) kazandıklarına bir karşılık, 
Allah'tan, 'tekrar önleyen kesin bir ceza' olmak üzere ellerini ke- 
sin. Allah üstün ve güçlü olandır, hüküm ve hikmet sahibidir. 

39. Ancak kim işlediği zulümden sonra tevbe eder ve (davranışlarını) 
düzeltirse, şüphesiz Allah onun tövbesini kabul eder. Muhakkak 
Allah, bağışlayandır, esirgeyendir. 

40. Göklerin ve yerin mülkünün Allah'a ait olduğunu bilmiyor mu- 
sun? O, kimi dilerse azaplandırır, kimi dilerse bağışlar. Allah, her 
şeye güç yetirendir. 


Kur'an-ı Kerim, bu ayette başkasının mülkiyetinde olan bir malın, para 
veya değerli eşyanın çalınması halinde bunun cezasını düzenlemektedir. 
Bir başkasına ait, kapalı veya korunmakta olan bir malın sahibinden izinsiz 
alınmasına hırsızlık denir. Ayette hırsızlık fiilinin “Sarik/sarika” olarak zik- 
redilmesi, kelimenin türediği kökteki “gaflet” haliyle ilgilidir. Buna göre gaf- 
let içinde olan birinin rızası dışında malı alındığında hırsızlığa maruz kalmış 
olur. Çünkü insanın ya iyi koruyamadığı veya farkında değilken malını çalmak 
mümkündür. 

Hırsızlık yapan erkek veya kadının eli kesilir. 

Fakihler, bu ayetten ve Sünnet'teki tatbikattan da hareketle bu ağır suçu 
gerektirecek fiil konusunda önemli içtihatlarda bulunmuşlardır. Genel kabul 
gören görüş esas alındığında, had (el kesme) cezası gerektiren bir suç fiilinin 
tahakkuk edebilmesi için şu şartların bir araya gelmiş olması gerekmektedir: 

1) Çalınan malın kapalı yerde (evde, işyerinde, depoda vs.) bulunması 
veya özel olarak ya da bir bekçi/güvenlik görevlisiyle korunması, gözlerden 
saklanmış olması. Açıkta olan, herkesin kolayca ulaşabileceği mal çalındığı za- 
man el kesme cezası gerektirmez, başka ceza takdir edilir. 

Tarihsel olarak bakıldığında, hırsızlığa getirilen tanımın, o günkü Arapla- 
rın anlayışını yansıttığını söylemek mümkün. İbn-i Arefe der ki: “Araplara göre 
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hırsız korunan bir yere gizli bir şekilde girip oradan kendisine ait olmayan 
malı alan kimseye denir” demektedir ki, sanki bundan açıkta olup yine baş- 
kasına ait malı izinsiz alan kimseye hırsız denmeyeceği sonucu çıkmaktadır. 
Oysa hırsızlık hükmünde asıl olan, bir başkasına ait olan malın ondan haber- 
siz ve izinsiz alınmasıdır. Nitekim bu geleneksel tanım dolayısıyla fakihler, bu 
suçfiilinin niteliklerini ve sınırlarını tayin etmekte tam bir görüş birliğine var- 
mamışlardır. Açıktaki malın çalınması fiilin şekline göre yankesici, talan, gasp 
vb. isimlendirmeler yapılmıştır. Çağımızda farklılaşan mali, ticari ve iktisadi 
ilişkiler açısından bakıldığında hırsızlık tanımının mutlaka değişmesi, nitelik 
vesınırlarının yeniden tayin edilmesi gerektiği anlaşılmaktadır. Anlaşıldığı ka- 
darıyla ayet tabir caizse “kaba hırsızlık”la ilgili cezayı düzenlemektedir, oysa 
çağımızda “nitelikli hırsızlık” türleri var ki, bunlar yerine göre rüşvet ama en 
çok usulsüzlük ve yolsuzluklar şeklinde vuku bulmaktadırlar. Hukukçuların 
bu nitelikli hırsızlık türleriyle ilgili içtihatlarda bulunmaları gerekir. 

2) Çalınan malın belli bir nisaba ulaşması. Malik bin Enes bu miktarı 3 
dirhem, İmam Şafii dinarın dörtte biri, Ebu Hanife 10 dirhem takdir etmiştir. 
Bunun sebebi Hz. Peygamber (s.a.v) zamanında ceza fiiline konu olan bir kal- 
kana tayin edilen değer ile yine Hz. Peygamber'den gelen rivayetlerdir (Bkz. 
Buhari, Hudud, 13; Müslim, Hudud, 1-4). 3) İbn-i Abbas, Zübeyr ve Hasan 
Basri ile Davud Zahiri ve Harici fakihler, az olsun çok olsun her hırsızlığa 
had uygulanabileceğini öne sürmüşlerdir. Ortak mallardan çalınan mal için 
had cezasının gerekmeyeceğine hükmedilmiştir. Aile içinde, mesela çocuğun 
babasından çaldığı mal gibi. Çünkü izinsiz de olsa, babasından mal çalan çocuk 
çaldığı malda hisse sahibidir. Ancak genel ortaklıklara teşmil edildiğinde bu 
hüküm çeşitli haksızlıklara yol açabilir. Ortaklar arasında veya kamu kaynak- 
larından yapılan hırsızlıklar gibi; 

3) Açıkta, mesela yol kenarında bulunan sebze ve meyvelerden kişi sa- 
hibinden habersiz karnını doyurabilecek kadar yerse buna da had düşmez; 
ancak torba veya sepete doldurup götürmemesi lazım. 

4) Hırsızlık olayı vuku bulur da, dava emniyete veya yargıya intikal etmeden 
önce hırsız pişmanlık duyar veya mal sahibiyle anlaşırsa yine had gerekmez. Bu 
da ayrıca üzerinde durulması gereken önemeli bir konudur, az sonra buna dön- 
me fırsatımız olacak. Yukarıda (5/33-34) silahlı ayaklanmaya kalkışan veya yol 
kesip eşkıyalık yapanların eylemlerinden vazgeçmeleri yani tevbe etmeleri du- 
rumunda haklarında herhangi bir cezanın uygulanmayacağını belirtmiştik. Ta- 
biin fakihleri bunun hırsızlık suçu için de tatbik edilebileceğini savunmuşlardır. 
Şahsi kanaatimize göre “tevbe”yi iki düzeyde düşünmek mümkün: 
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a) Hırsızlık eyleminin tahakkukundan yani teşebbüs halinde iken kişinin 
tevbe etmesi; 

b) Yakalanması durumunda da en az bir kereliğine ona bu meslekten vaz- 
geçmesi için tevbe fırsatının tanınması. İki ve daha çok sayıda aynı suç fiiline 
devam ediyorsa, aşağıda göreceğimiz üzere ism-i failin anlamına uygun artık 
“sarik veya sarika” olmuştur. 

Hırsızlık ahlaki açıdan yüz kızartıcı bir suçtur; malı, parası veya kıymetli 
eşyası çalınan kişi mağdur olur. Bu fiil hiçbir şekilde mazur görülemez. Bir in- 
sanı hırsızlık yapmaya sevk eden gerçek sebepler üzerinde de durmakta fayda 
var. El kesme gibi ağır bir cezayı gerektiren suç fiilinde, hırsızın bilinçli olması; 
emeksiz ve zahmetsiz para veya mal sahibi olmak istemesi, hiç hakkı olmadığı 
halde bir başkasının malına veya servetine tamah edip göz dikmesi suç fiilinde 
“kasıt” unsurunu teşkil eder. Bu tartışmasız cezayı gerektirir. 

Ancak asıl niyeti bunlar olmayıp hastalık sonucu hırsızlık yapanlar var ki, 
bunlara “kleptomani” denir. Kleptomani, “ihtiyacı olmadığı, hemen kullanma- 
yacağı halde ve maddi değeri nedeniyle satma düşüncesi olmadan bir takım 
nesneleri izinsiz alarak, onlara sahip olma şeklinde bir türlü kontrol bozuklu- 
gudur”. Bu hastalığa yakalanmış olanlar elbette hırsızlık fiilinden menedilmeli 
ama ceza vermeden önce tedavileri cihetine gidilmelidir. 

Hırsızlık yapan kişinin, bu fiili özgür iradesiyle mi yapıp yapmadığına da 
bakmakta yarar var. Bazı durumlarda insanlar baskı, şantaj ve tehdit altında 
istemedikleri fiilleri yapmaya zorlanabilirler. Bu tür hırsızlık fiillerinde “ikrah” 
vardır. İkrah söz konusuysa, fiile takdir edilecek ceza da ona göre olmalıdır. 

Bu durumda hırsız eğer, akil ve baliğ ise, bilerek bu fiilin içinde yer alı- 
yorsa suç işlemiş olur. Böyle bir suçluya ceza verilir. Ceza kısas gibi hakikaten 
ağırdır, Kur'an tarafından üzerine basılarak takdir edilmektedir. Burada iki hu- 
sus üzerinde düşünmek mümkün: 

A) Acaba Kur'an-ı Kerim'de yer alan had cezaları (kısas, el ve ayakların 
çapraz kesilmesi, Sünnet'te tatbik edilen recm ve el kesme) Kur'an'ın ibdai-in- 
şai cinsinden olan amir hükümleri mi, yoksa geçmiş şeriatlerde (mesela Tev- 
rat'ta) ve örflerde yer alan tatbikatlar mı? Başka bir ifadeyle Kur'an her ne 
olursa olsun ve ebedi olarak bu ceza şekillerini mi emretti, yoksa indiği za- 
manda ve toplumda zaten bu uygulamalar olduğu için bunun devamı anlamın- 
da uygulamaya göndermede mi bulundu? 

Bu soruya verilecek cevaba göre, ya cezanın bilinen şekli yani “el kesme” 
cezası olduğu gibi devam ettirilir veya asıl maksat “caydırma, meşru yoldan 
kazanılmış servetin, mülkiyetin korunması, mal emniyetinin sağlanması, su- 
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çun tekrar etmesinin önlenmesidir” denip, aynı maksada hizmet eden “mümr- 
kün başka ceza şekilleri” düşünme cihetine gidilebilir. Tefsir ve tarih kaynak- 
ları el kesme cezasının İslam öncesi Arap toplumunda bilinen ve uygulanan bir 
ceza olduğunu kaydetmektedirler. “Cahiliye döneminde ilk el kesme cezasını 
Kureyş kabilesi uygulamış; Huzaa kolundan Muleyh bin Amroğullarının mev- 
lası olup Kâbe'nin hazinesini soyan Duvayk'in elini kesmiştir”. Bu demektir ki, 
İslam, “kısas, kasame, diyet” gibi “el kesme” cezasını da önceki uygulamalara 
atıfta bulunarak devam ettirmiştir. Kısaca Kur'an, bilinen bir uygulamayı refe- 
rans almış, kendisi başlatmış değildir. Ama cezayı onaylayıp devam ettirmiştir. 

B) Ceza amir ve kesin bir hükmü ifade eder; bunda şüpheye mahal yoktur. 
Ancak, acaba bir ve hatta iki-üç defa hırsızlık yapan bir insana re'sen ve hemen 
bu cezanın verilmesi mi, yoksa belli bir sıralama dâhilinde el kesme “ceza zin- 
ciri”nin son halkasında mı yer alması gerekir? 

Ayette geçen “es-sarik ve's-sarika” ism-i fail olup bir tür fiilin tekerrürüne 
ve meslek haline getirilmesine işaret eder. Yani nasıl eline kalem alıp yazı ya- 
zan bir mühendise veya esnafa örfte “yazar” denmiyorsa, yazarlık bu işi kendi- 
ne meslek edinen ve hep yazı yazan kimseye has bir fiil ise, “sarik ve sarika” da 
duruma göre bir iki hırsızlık olayına karıştı diye, bu işi hep yapan, meslek edi- 
nen profesyonel hırsızlarla aynı kategoride ele alınamaz. Öyle insanlar var ki, 
hayatında ilk kez hırsızlık yapmış, yakalanmış ve “hırsız” sıfatını almışlardır. 
Hiç kuşkusuz irtikâp ettikleri fiil “hırsızlık fiili”dir ama kendilerinin bu ilk fiil- 
leri dolayısıyla “hırsız, profesyonel hırsız, hırsızlığı meslek ve alışkanlık haline 
getirmiş mücrim” sayılıp sayılmayacağı sorulmaya değer bir sualdir. (İstanbul 
Emniyet Müdürlüğü tarafından verilen bilgilere göre (Zaman, 17 Kasım 2013) 
hırsızlık suçundan yakalanan 48 yaşındaki Hasan Hüseyin Y. Adlı bir şahıs 70 
kez hırsızlık suçu işleyip yakalanmıştır.) Öyle hırsızlar var ki, gözaltında bu- 
lundukları emniyette bile polislerin değerli eşyalarını çalarak hırsızlıklarına 
devam etmişlerdir. 

Şu veya bu sebeple ilk defa hırsızlık suçunu irtikâp eden bir insan ile bu işi 
meslek haline getirmiş, artık neredeyse “profesyonel hırsız” sıfatını almış in- 
san arasında ceza hukuku açısından bir ayırım yapmak gerekir. Burada cezayı 
tayin edici makamda olan hâkimin takdir yetkisi önemlidir. Toplumun içinde 
bulunduğu sosyal ve ekonomik şartları, gelir bölüşümünü ve bu işe ilk defa 
kalkışan suçlunun özel durumunu yani bu fiile hangi sebep, zaruret veya dü- 
şüncelerle giriştiğini yeterince dikkate alan adil bir mahkeme, takdir yetkisini 
kullanıp suçluya sırasıyla ihtar, tekdir, çaldığı malı bir yerde çalıştırarak taz- 
min ettirme, hapis cezası veya başka türden cezalar takdir edebilir. Te'dip, tek- 
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dir, tazmin ve hapis “el kesme”den önce takip edilmesi mümkün olan cezalar 
arasında yer alabilir. Ebu Hanife, Sevri, Ahmed bin Hanbel ve İshak, “Elin 
kesilmesi ise çalınan malın geri ödenmesi bir arada olmaz. Hırsız çaldığı malı 
tazmin eder, geri öderse eli kesilmez” demişlerdir (Razi). Başka husus, malı 
çalınan mağdur, malını geri alır veya almadığı halde suçluyu affedecek olursa, 
yine haddi uygulamak gerekir mi? Cinayet davalarında, Kur'an-ı Kerim, mak- 
tulün varislerine katili affetme hakkı tanımıştır. Bazı âlimler bunun hırsızlık 
suçu için de söz konusu olabileceğine kail olmuşlardır. 

Bir başka soru var: Acaba, “el kesme” yegâne ceza mıdır? Tazminat, sopa 
vb, cezalar verilebilir mi? Bu konuda şu rivayetlere bakalım: 

Hz. Peygamber'e ağacında asılı yani toplanmamış meyve hakkında sorul- 
du, şöyle cevap verdi: “İhtiyaç sahibi olup da ondan bir şeyler almakla cebine 
ya da kabına doldurmayan kimse için bir ceza gerekmez. Ancak ondan bir şey 
alıp katana el kesme cezası vardır. Kim bundan daha aşağı miktarda alacak 
olursa onun iki misli tazminat öder ve ona ceza verilir. Bir başka rivayette 
“ceza verilir” yerine “ona ibretli ceza olmak üzere birkaç sopa vurulur” denil- 
miştir” (Nesai, Kat'u's sarik, 12). Hz. Ömer'den gelen bir bilgiye göre, “iki misli 
ceza tazminat ödemesi” neshedilmiştir. Ahmet bin Hanbel'e göre ise “Tazmi- 
nat kendi misliyle ödenir” şeklindedir; çünkü 2/Bakara, 194. ayette “Size kim 
saldırırsa, siz de ona yaptığı kadarıyla saldırın” buyrulmaktadır. 

Bir başka rivayet şudur: Safvan b. Umeyye der ki: “Mescitte 30 dirhem 
değerinde nakışlı bir elbisem üzerinde yatmış uyuyordum. Adamın biri gelip 
onu çaldı. Yakalandı, Hz. Peygamber'in huzuruna götürüldü. Elinin kesilme- 
sini emretti. Ben “Otuz dirhem için elini mi keseceksin?” dedim. “Bu elbiseyi 
ona satayım veya onun değeri kadar bana borcu olsun.” Hz. Peygamber şöyle 
buyurdu: “Onu huzuruma getirmeden önce neden yapmadın?” (Ebu Davud, 
Hudud, 15; Nesai Katu's sarik, 5; İbn-i Mace, Hudud, 28). 

Bu rivayetlerden yukarıda anlattıklarımızla bağlantılı olarak şu sonuç çı- 
kar mı? Yerine göre çalınan malın tazmin edilmesi, hırsıza sopa cezası verilme- 
si veya mal sahibiyle karşılıklı uzlaşma sağlanması el kesme cezasını düşürür 
mü? Hukukçular, konu mahkemeye intikal etmeden önce anlaşma sağlanırsa, 
ceza verilmeyeceğini söylemektedirler. Peki, olayın niteliği ve sonuçları açısın- 
dan mahkemeye intikal etmeden önce ile sonra arasındaki fark nedir? Önce- 
sinde tazminat, borçlanma veya başka ceza mümkünse, yine hâkimin takdiriy- 
le el kesme dışında bir ceza takdiri de mümkün olabilir. 

Ancak fakihler, “kullara ait hakların ihlali” ile “Allah'a ait hakların ihlali” 
arasındaki farka işaret ederek, el kesmede ısrar etmişlerdir. Fakat 33-34. ayet- 
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lerde “Allah'a ve Resülü'ne karşı savaşanlar”, tevbe ettikleri takdirde suçları 
affedilirken, hırsızlığı meslek edinmemiş birinin pişman olup tevbe etmesi ha- 
linde -sahibine çaldığı malı tazmin etmesi halinde- neden suçunun affedilme- 
yeceği sorulmaya değer. Bazı Şafii bilginleri, İmam Şafii'nin görüşüne dayana- 
rak hırsız yakalanmadan önce tevbe edecek olursa, tevbenin kabul edileceğini 
söylemişlerdir. Kurtubi, Şafiilerin 34. ayete yapıştıklarını söyleyip bu cezayla 
ilgili affın istisna olduğunu; “silahlı ayaklanma yapan veya yol kesen” ile “hır- 
sızlık suçu işleyenler”in ayrı mütalaa edilmeleri gerektiğini söylemektedir. 
Kurtubi'nin referans gösterdiği İbn-i Arabi, aradaki farkı “kamu otoritesinin 
mevcudiyeti”ne bağlamaktadır. Ona göre, silahlı ayaklanmada bulunanların 
affı, ayaklanmadan veya yol kesmeden vazgeçmeleri için bir teşvik olarak ön- 
görülmüştür; hırsız veya zina eden ise zaten kanun hâkimiyeti altındadır “dev- 
letin avucu içinde”dir, ayrıca teşvike ihtiyacı yoktur. Bu eğer, teşvikin gayesi, 
ayaklanma veya yol kesme-eşkıyalık sırasında olabilecek muhtemel can ve mal 
zayiatını önlemek ise makuldür, salt devlet hâkimiyetine yönelikse makul de- 
ğildir. Cezayı affetme hükmünün illeti can ve mal zayiatını önlemek ise -ki öyle 
olmalıdır-, bu durumda çaldığı malı tazmin etmesi ve samimi olarak pişman 
olması durumunda hırsızın cezasının da affedilmesi veya başka bir cezaya çev- 
rilmesi mümkün olabilir. Aksi halde kendi başına kamu otoritesinin cezanın 
şeklinin tayin edilmesinde belirleyici faktör kabul edilmesi, hükmün hikme- 
tine aykırıdır. Zira el kesme cezası “Allah'tan 'tekrarı önleyen bir ceza' olmak 
üzere” takdir edilmiştir. “Nekal” kişiyi yaptığı bir işten vazgeçirip ondan yüz 
çevirmesini sağlayacak iş-fiil demektir. Bunu ifade etmek üzere “Nekeltü bihi” 
denmiştir. Yani eğer cezadan maksat, hırsızlık suçundan vazgeçirmek ise “tev- 
be” zaten bu haksız ve çirkin fiilden pişmanlık duyup vazgeçirmeyi ifade eder. 
Bazı âlimlere göre, suçun tekrarı halinde sağ elden başka vücudun diğer 
organları da kesilir: Önce sağ el, sonra sol ayak, üçüncüsünde sol el, dördüncü- 
sünde sağ ayak. Hz. Ali, her hırsızlık olayına karşılık bir organın kesilmesini hoş 
karşılamamıştır. Süleyman Ateş de haklı olarak ayet, hırsızlık yapanın elinin 
kesilmesini emrediyor, suçun tekrarı halinde diğer elinin ve ayaklarının kesil- 
mesi gerektiğini söylemiyor, deyip şunları ekliyor: “Önceki ayette Müslümanlara 
karşı savaşan teröristlerin el ve ayaklarını çaprazlama kesileceğini bildiriyor. 
Eşkıyanın bir eli ve bir ayağı sağlam bırakılıyor. Suçu tekerrür eden adi hırsızın 
el ve ayaklarını kesmek, onu Müslümanlara karşı savaşan eşkıyadan daha ağır 
bir cezaya çarptırmak olur... 39. ayetten anlıyoruz ki, bu işten tamamen vazgeçip 
dönenlere bu ağır ceza uygulanmayabilir. Müslümanlarla savaşan eşkıya da tev- 
be edince öldürülmez, bağışlanır” (Yüce Kur'an'ın Çağdaş Tefsiri, Il, 524, 528.) 
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“Hırsız erkek ve hırsız kadının, (çalıp) kazandıklarına bir karşılık, 
Allah'tan, 'tekrarı önleyen kesin bir ceza' olmak üzere ellerini kesin.” Bu- 
rada önemli bir soru ortaya çıkmaktadır: Hırsızlık suçunda gaye “caydırıcılık” 
mı, yoksa “suçun tekrarının önlenmesi” mi? Cezada mal ve mülkiyetin korun- 
masının esas alındığı açıktır. Çünkü hırsız, kendisine ait olmayan malı almış, bir 
başkasının emek ve değerine, hak ve servetine el uzatmış; kendisi bir faydaya 
sahip olurken, asıl hak sahibini mağdur edip kendi malından mahrum bırakmış- 
tır. Ayette vurgu, suçun tekrarını önlemektir. Bu durumda cezanın mantığında 
intikamcı olma fikri söz konusu değildir. Çünkü yaptırımlar/cezalar hükümde 
gaye değildir. Gaye hükmün korunmasıdır. Hükmün maksat malı korumak ve 
buna bağlı olarak haksız mal edinmenin önüne geçmek ise, el kesme cezasını 
son aşamada düşünmek hükmün maksadına ve hikmetine aykırı değildir. 

Tevbede samimiyet, iç kararlılık, azim önemlidir ancak ayet, ayrıca hırsı- 
zın “kendini ıslah edip düzeltmesi”ni de şart koşmuştur. Tevbe psikolojik-süb- 
jektif bir iç karardır; insanlar yani kamu otoritesi, hâkim tevbenin samimiye- 
tini ölçemez. Tevbenin sahiden tahakkuk edip etmediğini anlamak için, belki 
hırsızlık suçunu işleyene belli bir sürenin yani ıslah zamanının tanınması ge- 
rekir. Mahkemenin tayin edeceği süre içinde suçluya fırsat tanınır, gözetim al- 
tında tutulur. Bu makul süre içinde eğer kendini ıslah etmişse yani işlediği suç 
fiilinden dolayı sahiden tevbe ettiği anlaşılıyorsa, o zaman affına hükmedilir. 
Allah'ın tevbesini kabul ettiği kimseyi devlet veya şahıslar niçin cezalandır- 
makta ısrar etsin? En doğrusunu Allah bilir. 

Hz. Ömer, Remade denen kıtlık yılında bu cezayı bir seneliğine askıya al- 
mıştır. Gerekçesi şuydu: Zaruri ihtiyaçtan dolayı hırsızlık yapana ceza veril- 
mez. Bizim görevimiz onun ihtiyaçlarını temin etmektir. Ahmed bin Hanbel'e 
atfedilen bir görüşe göre, evi olmayan, boş bulduğu bir eve girip orada otura- 
bilir; çünkü kamu otoritesi onun barınma ihtiyacını karşılamakla yükümlüdür. 
Anlaşıldığı kadarıyla Ahmet bin Hanbel, konut-barınma hakkını kamu otorite- 
sinin yerine getirmesi gereken haklar arasında sayar. Acaba, hırsızlık suçuna 
ağır bir ceza verildiğini bile bile bir insan, niye gidip bir başkasının malını ça- 
lar? Başka bir seçeneği kalmadığı için mi, yoksa kolay yoldan mal ve para sahip 
olmak istediği için mi? Bu iki saik birbirinden farklıdır. 

Çağımızda bazı ülkelerde Şeriat'ın ilan edildiğine ve ilk iş olarak tatbikata 
ceza hukukunun uygulanmasıyla başlandığına şahit olduk. Hakikaten üzerin- 
de düşünülmeye değer bir konu bu. İnsanın anlamakta güçlük çektiği husus 
şudur: Bir yandan bu dinin Peygamberi “Yoksulluk (insanı) neredeyse küfre 
düşürür” diyecek ve öncelikle bir toplumda gelir bölüşümünün adil olması- 
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nı isteyecek, öte yandan açlık ve yoksulluk içinde kıvranan insanlar hırsızlık 
yaptıklarında hemen elleri kesilecek, buna da “Şeriat düzeni” denecek. Üstelik 
zenginler, güçlüler, kısaca mütegallibe zümreler kamu kaynaklarını yağma- 
larken; yoksulların ve çalışanların emeklerini, haklarını sömürmelerine izin 
veren adaletsiz düzen bütün gücüyle devam ederken, yönetimler rüşvet ve 
yolsuzluklara batarken hırsızlık yapan yoksulların, aç ve muhtaçların eli ke- 
silecek. 20. yüzyılda bazı “İslami yönetimler” kurma iddiasıyla askeri ihtilal 
yapanlar da işe ceza hukukundan başlamışlardı. Aradan uzun zaman geçme- 
den insanların, hırsızlık yapmaya başladığı, hatta hırsızlık vakalarında artışlar 
olduğu müşahede edildi. Milyonlarca aç ve yoksulu olan bir ülke düşünün ki, 
maddi, tabii ve ekonomik kaynaklarını birkaç yüz aile kontrol ediyor; yüzbin- 
lerce, hatta milyonlarca insan çoluk çocuğuyla sokaklarda, ağaçlar altında ya- 
şıyor; orada doğuyor, orada ölüyor. Böyle bir ülkede el kesme cezası, olsa olsa 
bir adaletin tesisi değil, toplumu din ve şeriatla sindirmenin bir aracı olabilir 
ancak. Sonraları garip bir şekilde ve beklendiğinin aksine, el kesme cezasının 
hırsızlığı önlemediği, tam aksine daha çok arttırdığı istatistiklerle anlaşılıyor. 

Modern tasnifte “ceza hukuku” kamu hukukunun bir parçasıdır. Ve yine 
modern devletlerde çoğunlukla kamu hukuku ceza adaletini tesis etmekten 
çok toplumu sindirmenin, hizaya getirmenin bir aracı olarak kullanılmaktadır. 
“İslami gerekçeler”le ihtilal yapan cuntacılar da İslam ceza hukukunu aynı ga- 
yelerle bir araç olarak kullanıyorlar. 

Çağımızda “İslami bir yönetim”in mümkün ve gerekli olduğunu samimi- 
yetle savunan fikir adamı ve bilginlerin neredeyse tamamı, “el kesme” gibi ağır 
bir cezanın uygulamada en son safhada düşünülebileceğini söylemektedirler. 
Çünkü genel İslami hükümlerden anlaşılan şu ki, hırsızlık yapanlar cezalandı- 
rılırken, asıl mesele hırsızlığa yol açan zorunlu maddi ve sosyal şartların iyi- 
leştirilmesidir. 

Bu ayetler çerçevesinde altı çizilecek iki önemli husus var: 

a) Söz konusu cezayı olur olmaz uygulamaya kalkışmadan, gelir adaletini 
sağlamak, yoksulluk ve ekonomik zaruretlerle ciddi olarak mücadele etmek; aç- 
lık ve yoksulluk/zaruret dolayısıyla insanları hırsızlık yapmaya zorlayan şartları 
ortadan kaldırmak yönetimlerin asli ve öncelikli görevidir. Vuku bulan münferit 
hırsızlık olaylarında aşırı yoksulluk, açlık ve ihtiyaç faktörü dikkatli bir biçimde 
göz önüne alınmalıdır. Açlıktan veya şiddetli ihtiyaçtan dolayı hırsızlık yapanın 
eli kesilmez. Zaruret hallerinde “haddi aşmamak kaydıyla, haram olan şeylerden 
yemeye ruhsat veren İslam” (Bkz. 2/Bakara, 173; 5/Maide, 3), açlıktan dolayı 
karnını doyurmak üzere hırsızlık yapanın elini kesmeye kalkışmaz. 
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b) Bu çerçevedeki adaleti tesis etmeyen yönetimlerin bu cezayı toplumu 
sindirmenin bir aracı olarak kullanmalarının ne kadar doğru ve yerinde bir tu- 
tum olduğunu sorgulamak, -haşa- Şari'in koyduğu hükme itiraz etmek değildir. 

c) Had cezasını gerektiren hırsızlık fiillerinin klasik ve geleneksel toplum- 
lardaki şekliyle modern toplumda geçerli olan iktisadi, mali finans şekli ara- 
sında önemli farklılıklar ortaya çıkmış bulunmaktadır. Yukarıda işaret edildiği 
üzere modern iktisadi hayatta kaba, hemen tespit edilebilir hırsızlıktan çok, 
nitelikli, dolambaçlı yollarla yapılan hırsızlıklar söz konusudur. İslam fıkhında 
bu konuyla ilgili yeni içtihatlara ihtiyaç vardır. Söz gelimi ortaklıklardan müte- 
şekkil şirketler veya kamu kaynaklarına yönelik suistimal, usulsüzlük ve yol- 
suzluklar bu kapsamda ele alınıp yeni içtihatlar yapılmayacak olursa, nitelikli 
hırsızlar pastanın büyük payını alacak, yoksulluk ve açlık içinde kıvrananlar 
ise kaba hırsızlıklar yapmaya zorlanıp İslam Şeriatı'nın cezalarına maruz bıra- 
kılacaktır. Bu, hükmün hikmetine de, maksadına aykırı olur. 

Külli bir kural olarak “ceza suçun cinsinden olur.” Hırsızlık suçuna takdir 
edilen el kesme cezası, suç fiilinin cinsindendir; kısasta öngörülen öldürme 
cezasının öldürme fiilinin cinsinden olduğu gibi. Ancak modem Batı hukukun- 
da cezalar suçun cinsinden değildir, görülen en yaygın ceza hapistir. Hâlbuki 
cinayet ile hırsızlık suçları ile hapis arasında doğrudan bağlantı yoktur. Mesela 
birini haksız yere alıp hapsederseniz, onu özgürlüğünden alıkoyarsanız, size 
hapis cezası verilmesi cezayı suçun cinsinden kılar. Fakat hırsızı hapsetmek 
öyle değildir. Burada ceza felsefesiyle ilgili ilginç bir nokta var. Gaye itibariyle 
ceza uyarıcı, terbiye ve ıslah edici, caydırıcı ve suç öncesi sıhhatli duruma irca 
edici olmalı. Ceza karşısında mağdurun ve genel olarak kamuoyunun vicdanı 
rahatlamalı, adaletin tesis edildiğine kani olmalı. Savaş gibi ceza da bir kötü- 
lüktür, Kur'an-ı Kerim buna “seyyie” der (10/Yunus, 27). Ceza kötülüğün sa- 
vılmasıdır. Silah kullanmayı gerektiren savaşın kötülüğü savması gibi; her iki 
durumda kötülük (şiddet) bir başka kötülüğü giderir. Ancak bu kötülüğün yani 
savaş ve cezanın iyiliği getirmesi, kişi ve toplumun sağlığına hizmet etmesi 
gerekir. Aksi halde intikamcı olur. Bedene arız olan bir hastalığı tedavi etmek 
veya genel sağlığı korumak üzere nasıl bazı organlarda ameliyat yapmak gere- 
kiyorsa, ceza da insanın ve toplumun sağlığı için uygulanmalıdır ve bu konuda 
cezayı tatbik edenleri bir acıma tutmamalıdır. 

“Ancak kim işlediği zulümden sonra tevbe eder ve (davranışlarını) dü- 
zeltirse, şüphesiz Allah onun tevbesini kabul eder”. Süleyman Ateş, yaka- 
lanmadan önce ya da yakalandıktan sonra tevbe eden hırsızın elinin kesilip 
kesilmeyeceği konusunun âlimler arasında tartışma konusu olduğuna işaret 
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ettikten sonra, konuyu yukarıda 33 ve 34. ayetlerde “Allah'a ve Resülüne kar- 
şı savaş açan isyancılar, haydutlar ve yol kesiciler”le mukayese edip, hırsızlık 
fiilinin bundan daha hafif olduğunu söyler. Eğer silahlı ayaklanma başlatan- 
lar, yol kesenler, eşkıyalık yapanlar yaptıklarından dolayı pişman olup tevbe 
ederlerse haklarında herhangi bir takibat yapılmaz. Sadece fiilleri sırasında 
cana ve mala zarar vermişlerse onun hesabını verirler. Pekiyi, bir hırsız sami- 
mi olarak yaptığından pişmanlık duyarsa yani “Zulümden sonra tevbe eder 
ve davranışlarını düzeltirse” niçin bu cezadan kurtulmasın? Ateş, “el kesme 
uslanmayana verilen cezadır” der. “Aklını başını alıp uslananın artık eli kesil- 
mez. Kişinin uslanıp uslanmadığı da davranışları kontrol edilmesiyle anlaşılır, 
tevbesinde sadakati görülenin eli kesilmez. Tevbe eden hırsız bir süre gözetim 
altında tutulur.” 

Yukarıda anlatıldığı üzere bu fakihlerin görüşlerinin çoğunun dışında bir 
görüştür. Onlara göre tevbe haddi düşürmez. Razi ise, tabiin âlimlerinden 
bir kısmının, tevbe eden kişi üzerinden had cezasının düşeceğine kail olduk- 
larını söylemektedir. Genellikle tatbikatta gösterdikleri delil, Hz. Peygamber 
(s.a.v)'in Mahzumoğullarından bir kadının yaptığı hırsızlık olayında takındığı 
tutumdur. Mekke'nin fethi sırasında olay şöyle cereyan etmiştir: 

Hz. Aişe (ra.) diyor ki: Allah'ın Elçisi zamanında Mekke'nin fethi sırasında 
hırsızlık eden bir kadına uygulanacak hüküm Kureyş'in ağrına gitti. '-Acaba 
kim Allah'ın Elçisi'nden bunun affedilmesini rica edebilir?” dediler. 'Buna Al- 
lah'ın Elçisi'nin sevdiği Üsâme bin Zeyd'den başkası cesaret edemez' dediler. 
Üsâme bin Zeyd, kadın hakkında Allah'ın Elçisi'yle konuştu. Allah Elçisi'nin 
rengi değişti. 

“Sen yüce Allah'ın cezalarından birini kaldırmak için şefaat mi ediyor- 
sun” dedi. Üsâme 

“-Ey Allah'ın Elçisi benim için Allah'tan bağışlanma dile' dedi. 

“Yatsı olunca, Allah'ın Elçisi kalktı, bir konuşma yaptı. Allah'a hamd-ü se- 
nadan sonra dedi ki: 

“Sizden öncekilerin helak olmasına sebep şerefli biri çaldığı zaman onu 
bırakmaları, zayıf biri çaldığı zaman onu cezalandırmaları olmuştur. Nefsimi 
elinde bulunduran Allah'a and olsun ki, Muhammed'in kızı Fatıma da çalsa, 
elbette elini keserim' Sonra emir verdi, hırsızlık eden kadının eli kesildi. 

Hz. Aişe der ki: O kadının tevbesi güzel oldu. Evlendi, bana gelir giderdi. 
Ben onun dileğini Allah'ın Resülü (s.a.v)'ne iletirdim. (Buhari, Enbiya, 54, Me- 
gazi, 35; Hudud, 11; Müslim, Hudud, 8-9). 

Belirtmek gerekir ki, bu hipotetik (farazi) bir olaydır. Ceza adaletinin 
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herkese eşit olarak dağıtılması hikmetine mebnidir. Maalesef güçlüler, statü 
sahipleri, büyük zenginler, siyasiler, imtiyazlılar hırsızlık yaptığında korunur, 
yoksullar yaptığında ise şiddetli bir biçimde cezalandırılır. Hz. Peygamber, bu- 
nun öteden beri süren bir uygulama olduğunu, toplumların çöküşüne yol aç- 
tığını ve adaleti temelden sarstığını belirtmiştir. Kızı da olsa, ayrıcalık görme- 
meli, herkes suçunun cezasını görmelidir. Ancak bu, duruma ve takdire göre 
verilecek ceza sıralamalarında el kesmeyi bir sonraki veya en son aşamaya 
bırakmaya engel bir delil olarak gösterilemez. Yerine göre ilk suç fiilinde el 
kesilir, yerine göre en son başvurulacak bir ceza olur. 

Hz. Peygamber, şöyle buyurmuştur: “Yeryüzünde infaz edilen ilahi bir hü- 
küm (had), orada yaşayanlar için kırk sabah yağmur yağmasından daha faydalı- 
dır.” (Nesai, Hudud, 3.) Hırsızlık, rüşvet, yolsuzluk gibi suçları işleyenler önemli, 
itibarlı kişilerdir diye korunmaz, hangi görevde olursa olsun yargılanır. Hiç kim- 
se Hz. Peygamber'in kızı Fatıma'dan daha itibarlı ve daha saygın değildir. 

Vehbe ez-Züheyli İslâm ceza hukukunda “had”ler “Allah hakkı” olarak 
kabul edilmiştir, der. Yani haddi (İslâm'ın tespit ettiği cezayı) gerektiren suçlar 
kamu hukukuna tecavüz anlamı taşımaktadır. Kısas kul hakkı olduğu için buna 
had denilmemiştir. Suç işleyenlere hak ettikleri ceza uygulandığında kimseyi 
bir acıma tutmamalı (24/Nur, 3), cezaları neyse ne eksik ne fazla tam olarak 
verilmelidir. Suçluya ceza uygulanırken acıma tutması, mazlum ve mağdura 
büyük haksızlıktır, çünkü hakkı ihlal ettiğinde mücrim ona acımamıştı. Güçlü- 
leri suç işlediğinde korunan bir toplum çöker, bu ilahi sünnetin gereğidir. 

El kesme ağır bir cezadır ama insanlık dışı mıdır? Hayır. Belki de suç fiilin- 
de kullanılan organın (el) katmerleşmiş bir kir olarak atılıp bedenin geri kalan 
kısmının ve elbette ruhun temizlenmesini sağlamaktadır. Hükmün bildiğimiz 
ve bilemediğimiz birçok hikmeti vardır. En doğrusunu Allah bilir. 

“Muhakkak Allah, bağışlayandır, esirgeyendir." 38 ve 39. ayetlerde hır- 
sızlık cezası ve suçtan tevbeyle ilgili Allah'ın “hem aziz ve hakim”, hem “gafur 
ve rahim” olduğu belirtilmektedir. Suç işleyip de başkasına zarar verene tayin 
ve takdir edilen ceza göz önüne alındığında şanı yüce Allah “aziz ve hakim”dir, 

üstün ve güçlüdür, hüküm ve hikmet sahibidir. Hırsız bir başkasına zarar ver- 
mek üzere suç işlemiştir ama ondan üstün Allah vardır, cezasını tayin etmiştir, 
bu cezada büyük hikmetler vardır. Aynı kişi tevbe etmiş, yaptıklarından piş- 
man olmuştur; Allah da, eğer samimi ise onun tevbesini kabul etmiştir. Çünkü 
Allah “gafur ve rahim”dir, bağışlayan ve esirgeyendir. (2/Bakara, 284). 

Razi, Esmai'den ilginç bir bilgi aktarır: “Maide süresini okurken, yanımda 
bir bedevi Arap bulunuyordu. Bu ayeti (5/38) yanlışlıkla “Allah bağışlayan ve 
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esirgeyendir (gafur ve rahim)” şeklinde okudum. Bedevi “Bu kimin sözüdür?” 
diye sordu. Ben yine aynı yanlışı sürdürüp “Allah bağışlayan ve esirgeyendir” 
okudum, bu arada yanlışlığımın farkına varıp "Allah üstün ve hikmet sahibi- 
dir (aziz ve hakim” diye okudum. Bunun üzerine bedevi “İşte şimdi düzeltmiş 
oldun” dedi. Ona yanlış okuyuşumu nasıl fark ettiğini sorunca “Allah aziz ve 
hakim olduğu için elin kesilmesini istemiştir; mağfiret ve rahmeti ile elin kesil- 
mesini emretmez” cevabını verdi. Esmai'nin anlattığı bu olay, vahye muhatap 
ilk neslin Kur'an'ı ne kadar doğru anladığına iyi bir örnektir. 

Şu veya bu fiili suç saymak, suça ceza tayin etmek Allah'a ait bir haktır. 
Göklerin ve yerin mülkü Allah'a aittir. O, kimi dilerse azaplandırır, kimi dilerse 
bağışlar. Allah, her şeye güç yetirendir. 
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Kur'an-ı Kerim, peygamberlerin sonuncusu Hz. Muhammed (s.a.)'e 
indirilen son vahiydir. Kendi tanımlamasıyla Allah'tan aydınlatıcı bir 
nur; hak ile batılı, doğru ile eğriyi ayıran furkan; hak ve hakikati 
hatırlatan zikr; hasta kalplere şifa ve bir hidayet rehberidir. Varlık, 
insan, bilgi, eylemlerimizin değeri, yaratılış, iman ve inkar, nübüvvet, 
tarih, hayatın anlamı ve amacı, nereden gelip nereye gittiğimiz; adalet 
ve zulüm; iyilik ve kötülük ile bizim mütcal/aşkın, bâtın/iç ve ahiret/ö- 
te'yle olan ilişkimiz ele aldığı ana konular arasında yer alır. 
İslam bilgi, düşünce, irfan ve sanat mirasını meydana getiren onbin- 
lerce kitap Kur'an-ı Kerim'in tefsiri hükmünde kaleme alınmışlardır. 
Özel olarak Kur'an-ı Kerim'i ilk süreden (Fatiha) son süresine (Nas) 
sıra ile ve belli bir yöntem (usül) takip edilerek yazılan eserlere 
"tefsir" denir. Tefsir adı altında da binlerce kitap yazılmıştır. 


Adını "Kur'an Dersleri (Dirâsâtü'l Kur'an)" verdiği bu eseri Ali Bulaç, 

geleneksel usülü takib ederek yazdı. Bir ayet veya ayet kümesiyle ilgili 

açıklama yaparken, önce konuyla ilgili ayetlere, rivayet edilen sahih ve 
güvenilir hadislere, vahyin ilk muhatabı sahabe görüşlerine; sonra 
onları izleyen tabiin, büyük âlim ve müçtehitler ile tefsir alanında 
otorite kabul edilen klasik ve çağdaş tefsirlere müracaat etti. Ali 
Bulaç, söz konusu kaynaklara ve tefsirlere baktıktan sonra kendi 
görüşünü Kur'an'ı anlayarak ve hükümleriyle amel ederek okuma 

azminde olan okurlarla paylaşmıştır. 
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s3 MR ARIT İY İl ön 9 Ş 
Şaka Sil öali Gl alg 
“Ant olsun, biz Kur'an'ı öğüt alıp düşünmek (zikr) için kolaylaştırdık. 


Fakat öğüt alıp düşünen var mı?” 


(54/Kamer, 17) 


5- Maide Süresi 
(41-120. ayetler) 
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go palaz Dilde özal çatla 55 ill 3 çeki aris 

41. Ey Peygamber, kalpleri inanmadığı hâlde ağızlarıyla “İnandık” di- 
yenlerle Yahudilerden küfür içinde çaba harcayanlar seni üzmesin. 
Onlar, yalana kulak tutanlar, sana gelmeyen diğer topluluk adına 
kulak tutanlar (haber toplayanlar)dır. Onlar, kelimeleri yerlerine 
konulduktan sonra saptırırlar, “Size bu verilirse onu alın, o veril- 
mezse ondan kaçının” derler. Allah, kimin fitne(ye düşme)sini ister- 

se, artık onun için sen Allah'tan hiçbir şeye mâlik olamazsın. İşte 


onlar, Allah'ın kalplerin arıtmak istemedikleridir. Dünyada onlar 
için bir aşağılanma, âhirette onlar için büyük bir azap vardır. 


Medine'de üç büyük dini-toplumsal grup vardı: Müslümanlar, üç kabile- 
den müteşekkil Yahudiler ve müşrikler. Ancak Müslümanlar içinde olmakla 
beraber kalplerine henüz İslam'ın girmediği, fırsatını buldukça Hz. Peygamber 
ve Müslüman cemaat aleyhinde komplolara karışmaktan çekinmeyen müna- 
fıklar da vardı. Burada bu iki yüzlü kripto gurupla Yahudiler arasında var olan 
düşünce ve işbirliğinden söz edilmektedir. Bu durumda Arap ve Yahudi kö- 
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kenli olmak üzere “iki münafık grup” olduğu anlaşılıyor. Ortak noktaları inkâr 
içinde yer alıp çaba harcamalarıdır. Tabii ki Hz. Peygamber (s.a.v) bu çaba ve 
işbirliğinin farkındaydı ve onlara büyük iyilikler yaptığı için üzülüyordu, fakat 
insan tabiatının rahatsız edici bu yanı inanmayanların bir gerçeği idi, dolayı- 
sıyla üzülmesine gerek yoktu. “Ey Elçi (Resül)” diye gelen hitapla -ki genellikle 
Kur'an-ı Kerim'de Hz. Peygambere hitaplar “Ey Nebi (haber ve bilgi getiren 
peygamber)!" şeklinde geldiği halde, sadece burada ve bu sürenin 67. ayetinde 
“Ey Elçi!” diye hitap edilmektedir.—- Bu hem Hz. Peygamber'in şanını ve misyo- 
nunu yüceltmekte, hem manevi bir destek ve teselli vermektedir. 

Neden inanmadıkları açık: Yalana itibar edip her yalan söze büyük bir iş- 
tahla kulak kabartıyorlar, laf götürüp getiriyorlar, olmadık haberler yayıyor- 
lar ama zahirde inanır gibi görünüyorlardı (9/Tevbe, 8; 48/Fetih, 11). Yalan 
söylemek, asılsız haber ve bilgileri referans alıp yaşamak ve yaymak, gerçeği 
çarpıtmak, sözü-söylemi maksadına aykırı anlamlar yükleyerek kanaatleri ve 
algıları değiştirmek, yalan haberler ve algılar üretmek suretiyle insanlar ve 
toplumsal guruplar arasında kışkırtıcı faaliyetlerde bulunmak büyük ahlaki 
suçtur. Münafıklardan Arap olanlar bu maksatla haberler taşıyor, Yahudiler 
adına bir tür ajanlık yapıyor, onlardan Müslümanlar tarafına haberler geti- 
riyorlardı. Zaman zaman Efendimiz'in huzuruna gelen Yahudi münafıklar da 
benzer misyonlar üstlenmişlerdi. Tefsircilerin çoğuna göre burada kastedilen 
Yahudi münafıklardır. 

Müslümanların Medine'ye hicret etmeleriyle imzalanan Medine Vesikası, 
gruplar arasında belli bir anlaşma zemini sağlamıştı. Buna göre herkes kendi 
dinine göre yaşayacak, suçlular korunmayacak, şehrin savunması ortaklaşa üst- 
lenilecekti. Hz. Peygamber (s.a.v) de bu sözleşmenin ortaya çıkmasında birinci 
derecede rol oynamıştı. 120 sene süren savaş ve kargaşadan sonra nihayet mer- 
kezi otorite sağlanmıştı. Medine'nin nüfusu 10 bin civarındaydı, Müslümanla- 
rın söz konusu nüfus içindeki oranları yüzde 15'ti. Daha önce hem Yahudilerle 
Araplar, hem her iki taraf kendi içlerinde savaşıyordu. İki büyük Arap kabilesi 
olan Evs ve Hazreç arasındaki savaşlar meşhurdu. Yahudilerden Nadiroğulları, 
Kaynukaoğulları ve Kurayzaoğulları da kendi aralarında savaşıyordu. 

Bu ayette muhtemelen, Hz. Peygamber'e getirilmek istenen bir dava önce- 
sinde münafıklarla Yahudiler arasında bir görüş alışverişinden bahsedilmek- 
tedir. Rivayetlere göre iki konudan biri Hz. Peygamber'in hakemliğine sunul- 
mak isteniyordu. Biri kısas ve diyet adaletsizliğiyle ilgiliydi. Nadiroğulları ile 
Kurayzaoğulları, daha önce kendi aralarında bir anlaşma imzalamışlardı. Na- 
diroğullarının kazandığı bir savaştan sonra imzalanan anlaşmaya göre, galip 
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taraf mağlup taraftan birini öldürdüğünde mağlup taraf maktul için iki misli 
diyet ödeyecekti. Tam da böyle bir öldürme olayı vuku bulmuştu. Ancak mağ- 
lup Yahudi kabilesi, zayıf anında bu anlaşmayı kabul ettiğini söyleyip iki misli 
diyet ödemeye yanaşmıyordu. Gerekçeleri de ilginçti: Adalet ve “doğruluğuy- 
la meşhur üstelik peygamberlik iddiasında bulunan Muhammed Medine'ye 
gelmiş bulunmaktadır, eski anlaşmanın hükmü kalmamıştır.” Nadiroğulları, 
muhtemelen aleyhlerinde sonuçlanacak bir davayı Hz. Peygamber (s.a.v)'e 
götürmeden önce münafıklar aracılığıyla durumu yoklamak istemişlerdi. Mü- 
nafıklar, kendi cibilliyetlerine uygun olarak yalan haber götürüp getirmek, işi 
içinden çıkılamaz hale getirmek üzere faaliyete geçmişlerdi. "Onlar, yalana 
kulak tutanlar, sana gelmeyen diğer topluluk adına kulak tutanlar (haber 
toplayanlar)dır” cümlesi bunu ima etmektedir. Münafıklar kibirleri dolayısıy- 
la Efendimiz'in huzuruna gelmeyen aristokratlara bu türden işlenmiş, anlamı 
ve maksadı çarpıtılmış bilgi ve haberler taşıyorlardı. 

Bir başka rivayete göre ise dava konusu, Yahudilerin aristokrat sınıfların- 
dan evli bir kadınla erkeğin zinasıydı. Tevrat'ın bu suça tayin ettiği ceza ağırdı 
(Tesniye, 22-23), onlar ise cezanın sopayla veya kendilerinin uydurduğu hafif 
bir ceza ile geçiştirilmesini istiyorlardı. İster öldürme olayı ister zina suçu ol- 
sun, Yahudiler Hz. Peygamber'in eğilimini merak ediyorlardı. Hoşlarına gitme- 
yen bir karar verecek olsa bunu kabul etmeyeceklerdi (Müsned, I, 246). Riva- 
yetlere göre, dava kendisine geldiğinde Hz. Peygamber (s.a.v), suçun cezasının 
Tevrat'ta nasıl tarif edildiğini sordu, onlar gizlemeye çalıştılar, fakat Tevrat'ı 
çok iyi bilen İbn-i Suriya'ya hükmü sordu, o da recm (taşlayarak öldürme) 
cezası olduğunu söyledi. 

Ancak 45. ayete bakıldığında Hz. Peygamber (s.a.v)'e getirilen davanın 
zina değil, kısas ve diyet konusu olduğu anlaşılıyor. Zina davası bir başka sefe- 
re Hz. Peygamber'e getirilmiş olabilir. Kendisine getirilen davalarda Hz. Pey- 
gamber, gayrimüslim davacı ve davalıları hukuk konusunda muhayyer bırak- 
mış, “Kur'an'a veya Tevrat'a göre hüküm verebileceği”ni söylemiştir. 

Kur'an-ı Kerim, bu noktada tarihsel olarak Yahudilerin bir tutumundan 
bahsetmektedir: “Onlar, kelimeleri yerlerine konulduktan sonra saptırır- 
lar, “Size bu verilirse onu alın, o verilmezse ondan kaçının' derler.” Böyle 
bir tutum takınmalarının sebebi açıktı. Bilginleri genellikle hâkim güçlerin ho- 
şuna gidip lehlerine olacak hükümler verir, bunun için Tevrat'ın hükümlerini 
değiştirirlerdi. Tevrat'taki zina hükmünü değiştirmeye kalkışmaları da bu tür- 
den bir tahrifattı (Tesniye, 22/ 23-24). Halktan da rüşvet verenler istedikleri 
fetvayı, hâkimlerden istedikleri kararı alabiliyordu. 
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Fakat anlaşıldığı kadarıyla “kelimeleri yerlerine konulduktan sonra saptı- 
ranlar” bu tahrifatı sadece Tevrat metni üzerinde yapmıyorlardı. Onlar günde- 
lik dilde de kelimeleri hakiki anlamlarından başka anlamlarda kullanıyor, belli 
bir maksatla sarf edilmiş sözü söyleyenin maksadına aykırı, hatta tam zıttına 
yorumlayarak fitne ve karışıklık çıkarıyor, muteber, güvenilir insanlar hakkın- 
da olumlu kanaat ve algıyı değiştiriyor, hasım ve rakip belledikleri kimseleri 
itibardan düşürmeye çalışıyorlardı. Tevrat'ın Efendimiz'le ilgili cümlelerini 
çarpıtmak da bunlardan biriydi. 

Fakat bu belli bir tarihte ve sadece Yahudi ya da Arap münafıkların baş- 
vurdukları bir yöntem değil, evrensel bir profildir. Buna göre masum ve mute- 
ber insanları gözden düşürmek, psikolojik savaş teknikleri dâhilinde belli bir 
dini, etnik, mezhebi veya sosyal gurubu nefret objesi haline getirmek, birileri 
üzerine iktidarlar operasyon yapacaksa hukuksuzluğu meşrulaştırmak üzere 
yalan haber ve bilgiler yaymak bu ahlaksız işleme girer. 

Bu onların sınavıydı, Allah'ın uygulanmasını emrettiği hükümleri uygu- 
lamıyorlar, bir kısmını gizleyip dünya menfaati adına herkese işine gelecek 
şekilde kararlar verebiliyorlardı. Bu düşük ahlaki tutum içinde olana ne pey- 
gamberin ne başkasının bir faydası dokunabilirdi. Yalan, rüşvet, yolsuzluk, 
adaletsiz kararlar ve çıkar uğruna dinin hakikatlerini değiştirme gibi hukuki 
ve ahlaki suçlar onların kalplerini perdelemişti, iç dünyaları arınamazdı. Ada- 
letle hükmetmemek, hükümleri değiştirmek insanı dünyada küçük düşürür, 
ahirette ise büyük bir azapla karşılaşmasına sebep olur. (Bkz. 2/Bakara, 79; 3/ 
Âl-i İmran, 78 ve 4/Nisa, 46; ayrıca 12/Yunus, 61). 


MEŞE Ee EE SE Ölü EİN İRİ Sİ Aşki 
Kİ 238 öl A leş 2 daya öl Ağ 
pahüleğ GiŞAS a) 18 5 401) önlendi Saz AI ÖL İL AZİL 
öneki, ELİŞİ öğ Sa ops all SE ça diğ 
Gadİl Ögaili Sie b ga ça eYv| GİŞİ ĞI ger) 
Sa İşlkakk lal Las YUSİIŞ Öyliliğiğ İgdla Geli ia 
ALİZİAĞ Yo) 315 geli ZARA ALA aze 1S İNİ 
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42. Onlar, yalana kulak tutanlardır, haram yiyenlerdir. Sana gelirler- 
se aralarında hükmet veya onlardan yüz çevir. Eğer onlardan yüz 
çevirecek olursan, sana hiçbir şeyle kesin olarak zarar veremez- 
ler. Aralarında hükmedersen adaletle hükmet. Şüphesiz, Allah, 
adaletle hüküm yürütenleri sever. 

43. Allah'ın hükmünün bulunduğu Tevrat yanlarında olduğu hâlde, 
seni nasıl hakem kılıyorlar ve sonra bunun peşinden yüz çeviri- 
yorlar? İşte onlar, inanmış değildir. 

44. Gerçek şu ki, biz Tevrat'ı, içinde bir hidayet ve nur olarak in- 
dirdik. Teslim olmuş peygamberler, Yahudilere onunla hükme- 
derlerdi. Bilgin-yöneticiler (Rabbaniyun) ve yüksek bilginler de 
(Ahbar), Allah'ın kitabını korumakla görevli kılındıklarından ve 
onun üzerine şahitler olduklarından (onunla hükmederlerdi.) Öy- 
leyse insanlardan korkmayın, benden korkun ve âyetlerimi az bir 
değere karşılık satmayın. Kim Allah'ın indirdiğiyle hükmetmez- 
se, işte onlar, kâfir olanlardır. 


Toplumsal düzeni yozlaştırıp çökerten iki önemli faktör yalan ve haram 
yiyiciliktir. Yalan gerçeğin gizlenmesi, hakikatin çarpıtılmasıdır. Ayette “Suht” 
olarak geçip bizim “haram yiyicilik” olarak çevirdiğimiz kelime, “helak ve bela” 
demek olup her türlü gayrimeşru kazanç ve işi ifade eder. Müfessirler özellikle 
kelimenin yaygın rüşvete atıf olduğunu söylemektedirler, buna zamanımızın 
nitelikli hırsızlığı olan yolsuzluğu ekleyebiliriz. Bu görüşü destekleyen hadis, 
“Suht nedir?” diye sorulması üzerine Efendimiz (s.a.v)'in verdiği cevaptır: 
“Karar (hüküm) vermek için alınan rüşvettir” (Buhari, İcare, 6). Kurtubi'nin 
ilgili ayetin tefsirinde verdiği bilgilere göre Ebu Hanife, rüşvet alanın verdiği 
hiçbir hükmün geçerli olmadığını ve onu tayin eden makam tarafından görev- 
den alınması gerektiğini söyler. Ebu Hanife'ye göre rüşvet ve yolsuzluk yaptığı 
kesinleşen kişi kamu görevi yapma ehliyetini kaybeder. (El Camiu'lahkami'l 
Kur'an, VI, 484 vd.) Rüşvet ve yolsuzluk “emanete ihanettir.” Beytülmal, başka 
deyişle kamu malları, idare ve yetki “emanet”tir. 

Bazıları kelimenin türediği kökten hareketle 'suht'un şiddetli açlık yani 
açgözlülük olduğunu söylemektedirler. Bir anlamı da utanılacak fiil, yüz kı- 
zartıcı suçtur. “Yalan dinleyen”le bir arada düşünüldüğünde, hâkimin yalan 
beyanı esas alması ve adaletsiz karar vermesi anlamı çıkar. Hasan Basri buna 
kail olmuştur. Bu da gösteriyor ki, faizli işlemler (4 /Nisa, 161), kitabına uydu- 
rulmuş hırsızlıklar, yolsuzluk, sömürü, aldatma, fuhuş parası-namus satıcılığı, 
alkollü içki, uyuşturucu kazancı vb. gayrı meşru kazançlar yanında rüşvet Ya- 
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hudi toplumu arasında yaygındı. Yalan ve rüşvetin yaygın olduğu kimselerin 
ihtilaflarına bakıp adil bir karar vermek kolay değildir. Çünkü hâkim veya ha- 
kem hangi kararı verirse versin, işine gelmeyen taraf bunu reddedecektir. Bu 
açıdan davaların Hz. Peygamber'e getirilmesi anlamlıdır. Onlar, işlerine gelen 
hükmü kabul etmeye alışmışlardır. Ayetin devamı ve sürenin 62-63. ayetleri 
bu durumu kınar. 

Ancak şanı yüce Allah “Sana gelirlerse aralarında hükmet veya on- 
lardan yüz çevir. Eğer onlardan yüz çevirecek olursan, sana hiçbir şeyle 
kesin olarak zarar veremezler. Aralarında hükmedersen adaletle hük- 
met” buyurmaktadır. Bu ayet, Müslümanlarla aynı coğrafi mekânda yaşayan 
gayrimüslimlerin kendi hukuklarıyla yaşayabileceklerine işaret eder. Herkes 
kendi dini inancını yaşayacak, çocuklarına öğretecek, ibadetini eda edecek 
ve hangi kural ve hükümlere bağlanıyorsa hayatını bunlara göre düzenleye- 
cektir. Din seçiminde baskı olmadığı gibi, inanmayanların İslami hükümlere 
göre yaşamaları için de zor ve baskıya başvurma yoktur. Bu durumda özel ve 
medeni-sivil alanların tümünde birden fazla hukuk mer'iyette olabilir. Kamu 
hukuku tek olmalı, çünkü kamusal hayat konsensüs ve mutabakatla sağlanır. 
İslam bilginleri, Müslümanların hâkim olduğu yerlerde kamu hukukunun ve 
bu çerçevede gayrimüslimlerin İslami ahkama bağlı olduklarını söylemişler- 
dir. Bu, eğer savaş sonucu zimmi statüsüne düşmüş gayrimüslimlerin varlığı 
söz konusu ise doğrudur. Ama savaşmayan, Müslümanların hak ve hukukuna, 
din ve vicdan özgürlüklerine saygı gösterip onlarla barış içinde yaşamak iste- 
yen gayrimüslimler varsa, kamu hukukunun mutabakatla tespit ve tayin edil- 
mesinde herhangi bir engel yoktur. Cizye ayetinin hicretin 9. yılında indiğini 
düşünecek olursak, zimmi statüsünün de bu tarihte ihdas edildiğini görürüz. 

Bir arada ve barış içinde yaşanırken herkes özel ve medeni/sivil hayatın- 
da kendi hukukuna tabidir. Kendi mahkemelerinde yargılanır, ancak cezaların 
infazını devlet yapar. Zühri'ye göre “gayrimüslimlerin muamelat ve miras hu- 
kukunda kendi din adamlarına gönderilmeleri sünnettir” Buna rağmen gayri- 
müslimler, şu veya bu sebepten Müslümanlara kendi aralarında baş gösteren 
ihtilaflı davalara bakmalarını talep edecek olurlarsa, Müslümanlar bu konuda 
muhayyerdirler. İsterlerse davalara bakar, isterlerse reddedebilirler. Nitekim 
iki Yahudi kabilesi arasındaki ihtilaf konusu kendisine geldiğinde yüce Allah 
Hz. Peygamber (s.a.v)'i serbest bırakmıştır. Ancak eğer davaya bakacaksa ayet 
adaletle hükmetmesini emretmiştir. Çünkü kimin davasına bakarsa baksın, 
ona adaletle hükmetmesi emredilmiştir. (42 /Şura, 15). 

Hz. Peygamber (s.a.v) davaya bakma yolunu seçmiştir. O günün şartları 
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açısından bakıldığında bu, hem her kim ve ne olursa olsun, adaletin tesis edil- 
mesini sağlamak, hem peygamber ve kitaba dayalı hüküm ve kararların sadece 
adaleti gözettiğini onlara öğretmek için zaruridir. Eğer bir toplumda -o top- 
lumsal düzenin Şeriat esasları üzerine kurulduğu iddia ediliyorsa da- adalet 
yoksa sömürü, yalan, gelir farkı uçurumlarla ifade ediliyorsa, yoksulluk, siyasi 
baskı, tahakküm varsa, ifade özgürlüğü kısıtlanıyorsa, o toplumda peygamber 
ve kitabın etkisi yok demektir. 

Hayır, Peygamber öyle yapmayacaktır, zor da olsa ona dava geldiği zaman 
her hak sahibine hakkını verecek, adaletle hükmedecektir. Müslümanlar da 
peygamberlerinin sünnet ve siretini titizlikle takip edeceklerdir. Çünkü Allah 
adaletle hüküm verenleri sever. 

“Allah'ın hükmünün bulunduğu Tevrat yanlarında olduğu hâlde, seni 
nasıl hakem kılıyorlar ve sonra bunun peşinden yüz çeviriyorlar? İşte 
onlar, inanmış değildir.” Kitap ehlinin dinleriyle olan ilişkileri, onların bir 
tür Tanrı'yla olan hesabi ilişkilerini açığa vurur. Dinleri taammüden işlenen 
cinayetlerde kısası, zina olaylarında recmi emretmiş, kanunların herkese eşit 
uygulanmasını istemiştir ama onlar bir yolunu bulup güçlülerini ve zengin- 
lerini, mütegallibe zümrelerini bu hükümlerden muaf tutma yoluna sapmış, 
sonunda bu hükümlerin tamamen kadük kalmasına veya unutulup gitmesine, 
fiilen neshedilmelerine sebep olmuşlardır. 

“Tevrat'ta Allah'ın hükümleri var”. Pekiyi söz konusu hükümler bizi 
ne kadar bağlar? Bir grup Hanefi âlime göre, neshedilmedikleri sürece önce- 
ki ümmetlerin şeriat kuralları bizi de bağlar. Genel olarak önceki şeriatların 
da referans alınacağı yolunda yaygın ve kabul varsa da (Şer'u men kablena). 
Muhammed Hamidullah, “Hz. Peygamber (s.a.v) Kur'an'da doğrudan bir va- 
hiy bulunmayınca Kitap ehlinin, özellikle Yahudilerin uygulamalarına uyardı” 
demektedir. 4/Nisa, 26. ayette “Allah size bilmediklerinizi açıklamak ve sizi 
öncekilerin yollarına (sünen) ulaştırmak ister” ayeti buna delil olarak göste- 
rilebilir (Ayrıca bkz. 6/En'am, 90). Bu doğru olmakla beraber, yine de dikkatli 
davranmakta fayda var. Çünkü 

a) Bizden önceki şeriatler, ahkâm itibariyle dönemseldir; 

b) Yahudi şeriatı, İsrailoğullarına mahsus olmak üzere ağırlaştırılmış hü- 
kümler mecmuasıdır (6/En'am, 146); 

c) Bir kısmı neshedilmiştir. Biz hangi hükümlerin yürürlükten kaldırıldı- 
gını ancak Kur'an ve Sünnet'in hükümlerini esas alarak bilebiliriz. Mesela Ki- 
tab-ı Mukaddes'in zina ile ilgili hükmü (Tesniye, 22: 28-29) Kur'an (24/Nur, 2) 
tarafından değiştirilmiştir. 
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Evet, Tevrat'ta Allah'ın hükümleri olduğu halde, onlar başka hükümlere iti- 
bar ettiler. Hz. Musa'ya gelen bir vahiy olarak Tevrat içinde bir hidayet ve nur 
olarak indirilmiştir. Böyle iken, onlar Tevrat'ı bırakıp başka hüküm kaynağı arı- 
yorlarsa, niyetleri adalet ve hakkaniyet değil, adalet ve hakkaniyetten kaçmaktır. 
Bu böyledir, çünkü hakikatte onlar Tevrat'a inanıyor değildirler. Oysa “Teslim 
olmuş peygamberler, Yahudilere onunla hükmederlerdi. Bilgin-yönetici- 
ler (Rabbaniyun) ve yüksek bilginler de (Ahbar), Allah'ın kitabını korumak- 
la görevli kılındıklarından ve onun üzerine şahitler olduklarından (onunla 
hükmederlerdi.)” Rablerine teslim olup zahidane hayat yaşayan, ilahi hükümleri 
ve dini bilgileri her hangi bir çıkar gözetmeksizin öğreten din adamlarına “Rab- 
baniyun”, dini ilimler ve ağırlık olarak hukukla uğraşan müçtehitlere “Ahbar” 
denir. Bunlar peygamberlerin mirasını devam ettiren Yahudi din bilginleri ve 
önderleridir. (3 /Âl-i İmran, 79, 146; 9/Tevbe, 31-34). 

Bu gösteriyor ki, Tevrat büsbütün yasama ve yargıdan kalkmış, hükümle- 
ri yürürlükten kaldırılmış değildir. Allah'a teslim olan samimi Yahudiler, adalet 
talebinde bulunduklarında peygamberler -ki Hz. Musa'dan sonra çok sayıda 
peygamber gelip İsrailoğullarının ıslah etmeye çalışmıştır- onlara Allah'ın hü- 
kümleriyle hükmederlerdi. Rabbaniyun ve ahbar da Allah'ın kitabını korumakla 
görevli idiler ve elbette görevlerini hakkıyla yerine getirenler vardı. Onlar bu- 
nun üzerinde şahit kimselerdi. Kur'an'da övgüyle kendilerinden bahsedilen bu 
kategorideki kimseler, Allah'ın hükümlerine ihlasla teslim olmuş kimselerdir. 

Bunlar aynı zamanda “Allah'ın kitabını korumakla görevli” kimselerdir. “Ki- 
tabın hıfzı” Yahudilikte Tevrat'ın hıfzedilmesini sağlamıştır. Kitabı ezberleyenler 
onun unutulup kaybolmasının önüne geçerler. Bu yüzden sıklıkla ve bir tür be- 
densel ritüeller eşliğinde Tevrat okunur. Fakat aslolan hükümlerinin uygulan- 
ması yani hayatın pratiğinde hükümleriyle yaşıyor olmasıdır. Bazen insanlar ki- 
tabı hıfzeder, baştan sona ezbere bilirler ama hayatı ona göre düzenlemezler. Bu, 
hafızlık geleneği olan Müslümanlar açısından da önemli bir noktadır. 

“Peygamberin varisi bilginler” kitabı koruyacaklar, hayatın pratiğinde 
canlı tutacaklar ve sahiden doğru anlaşılıp anlaşılmadığını, adaleti ve hak- 
kaniyeti sağlamak üzere tatbik edilip edilmediğini şahitlik yaparak kontrol 
edecekler. Bir şeyin şahidi olmak, onu doğru bir biçimde müşahede etmek, 
gözlemek, hakkında karar ve hüküm vermek demektir. Bir yanlışlık, bir sap- 
ma, bir bozulma ve yozlaşma varsa, bilgine düşen görev gerekli uyarılarda 
bulunması ve gücü yetiyorsa fiili müdahalede bulunmasıdır. Ulema, kitabın 
yanlış ve batıl tevillerle anlam kaybına uğramasının, hükümlerinin mütegal- 
libe güçlerin arzusu istikametinde uygulanmasının önüne geçmekle yüküm- 
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lüdür. Hükümler eğilip bükülmeyecek, zorba yönetici de olsa hak ve doğruluk 
söylenecektir. 

Ayetin Müslümanlara bakan yüzü de vardır. Nasıl Yahudiler kitapların- 
da yer alan hükümlere göre yaşamaya, yargılanmaya davet ediliyorsa ve hü- 
kümleri koruma görevi birinci derecede âlimlere verilmişse, Müslümanlar 
da Kur'an ve Sünnet'in hükümlerini bir kenara bırakıp başka kaynaklardan 
devşirdikleri hüküm ve kanunlara göre hayatlarını düzenleyemezler. Bilinç sa- 
hibi âlimleri de İslami hükümlerin hak ve hakkaniyeti, adaleti ve barışı tesis 
edecek şekilde uygulanmaları konularında sorumluluk üstleneceklerdir. Aksi 
halde bu durumda olmayan Yahudilere yöneltilen eleştiri ve yergilerin tümü 
Müslümanlara da yöneltilir; onlar da kitaplarına sırtını çeviren Yahudilerin 
durumuna düşerler. 

Tevrat'ta “hidayet” vardır, çünkü hükümler, kurallar ve yükümlülükler tek 
tek açıklanıp sıralanmaktadır. “Nur” vardır, çünkü Tevrat özü itibariyle aynı 
zamanda Allah'ın birliği inancı Tevhid'i, Nübüvveti ve meadı-ahirette karşıla- 
şılacak durumları anlatıyor. “Yahudiler için” ifadesi, şeriatın Yahudilere mah- 
sus olduğunu ima etmektedir. Bu, şeriatın İsrailoğulları için ağırlaştırıldığı ve 
başkalarının bununla yükümlü tutulmadığı anlamına gelir (6/En'am, 146). Ni- 
tekim bugün de biri Yahudi olmaya karar verdiğinde, hahamlar ona iyice dü- 
şünüp taşınması gerektiğini söylerler, hatta vazgeçirmeye çalışırlar. Buna rağ- 
men kararından vazgeçmeyecek olursa, onu Yahudi şeriatından çok “Nuh'un 
yedi kanunu”yla yükümlü tutmakla yetinirler. Muhtemelen, ayetin “Ellerinde 
kitap olduğu halde neden seni hâkim tayin ediyorlar?” şeklinde sormasının 
sebebi, Yahudi şeriatının onlara özgü ağır kurallar mecmuası olması, başka 
hukuk sistemlerine yönelmelerinin bundan kaçış anlamına gelmesi dolayısıy- 
ladır. Nitekim iktidar seçkinlerine Tevrat'ın hükümlerini uygulamaktan kaçı- 
nanların Efendimiz'e gelmelerinin sebebi daha hafif ceza arama istekleridir. 
İsrailoğulları isyan ettikçe onlara ceza olmak üzere şeriat ağırlaştırılmış, şeri- 
at ağırlaştırıldıkça onlar da isyanlarını arttırıp sürdürme yolunu tutmuşlardır. 
Sonunda kendi şeriatlarını tahrife uğratmışlardır. Davaları Hz. Peygamber'e 
götürürlerken, gayeleri adaletin tesisi değil, arzu ve çıkarlarına göre kararla- 
rın çıkmasını sağlamaktı. 

Fakat öyle yapmamak lazım gelir. Hz. Peygamber adil olmalı, hakkı sahip- 
lerine devretmelidir. İster davalarına bakmayı reddetsin ister hoşlarına git- 
meyecek bir hüküm versin, ona herhangi bir zarar veremezler. Adaletin tesisi 
için her şeyi göze almak gerekir. Nihayetinde kendisinden korkulacak yegâne 
varlık Allah'tır. Allah'tan korkan hâkimler ve yöneticiler dünyevi çıkarlar adına 
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adaletten şaşmazlar, zulmetmezler. Adaleti Allah'ın indirdiği hükümler tesis 
eder, kim bilerek ve kalbiyle ilahi hükümleri reddediyorsa, başka bir deyişle 
münzel şeriatın sabit hükümlerine karşı çıkıyorsa o inkâra sapmış bir kâfirdir. 

Bu ayette Allah'ın indirdiğiyle hükmetmeyenlerin “kâfir”, 45. ayette “za- 
lim”, 47. ayette “fasıklar” oldukları buyrulur. İkrime, “Kim Allah'ın indirdiğiyle 
hükmetmezse ifadesi hem kalbi, hem diliyle inkâr edenleri kasteder. Bunlar 
kâfirlerdir” der. Kalbiyle Allah'ın indirdiklerinin doğruluğuna ve hak oluşuna 
inandığı halde, şu veya bu sebepten bu hükümlerle hükmetmeyenler zalim 
veya fasık olur. Burada zulüm ve fisk (yoldan çıkış), Allah'ın indirdikleriyle 
hükmetmemenin sonucudur. Çünkü adalet ve hakkaniyet ancak ilahi hüküm- 
lerle sağlanır, ilahi hükümlerle hükmediliyorsa, ortaya çıkan sonuç ya zulüm 
veya yoldan çıkış/fısk'tır. Bu ayetlerin (5/44, 45, 47) Kitap ehli için olduğunu 
söyleyenlere Hz. Huzeyfe çarpıcı bir cevap vermiştir: “İsrailoğulları sizin için 
ne iyi kardeştirler! Acı olan her şey onlara, tatlı olan size. Allah'a and olsun ki, 
siz de adım adım onların yolundan gidecek ve onların gördüğünü göreceksi- 
niz.” Tevbe süresinde “altın ve gümüş biriktirenler”e yapılan tehdit (9/Tevbe, 
34) nasıl sadece Kitap ehli için söz konusu değilse, ilahi hükümleri referans 
almayıp da toplum ve hukuk düzeni kurup yürütenlerin niyet ve eylemlerine 
göre “kâfir, zalim ve fasık” olması hali sadece kitaplarıyla amel etmeyen Yahu- 
di ve Hıristiyanlara hasredilemez. Bu ağır hüküm aynı tutum ve pozisyonda 
olan Müslümanlar için de söz konusudur. 

44. ayetten ilginç hükümler çıkaranlar da olmuştur. Mesela Hindistan'da 
ilk defa sünnet ve hadisi tamamen reddeden bir fırka türedi. Bunlar Kadiyani- 
likadı verilen bir fırkanın öncüsü sayılan Seyyid Ahmed Han'ın (1870-1914) 
düşüncelerinden etkilenmişlerdi. Kendilerine “Ehl-i Kur'an” adını veren bu 
fırka mensupları sadece Kur'an'la yetinme fikrini savunuyor, sünnetin dinde 
hüccet olamayacağını öne sürüyorlardı. Ebu Davud'un şarihi Azimabadi'nin 
(1857) verdiği bilgilere göre bu fırka, sünnetle amel edenlerin, “Her kim Al- 
lah'ın indirdikleriyle hükmetmezse kâfirlerin ta kendileridir” ayetinin hükmü- 
ne gireceklerini söylüyorlardı. Şüphesiz bu iddianın sağlam bir temeli yoktur, 
zira Allah'ın Elçisi, Allah'ın Kur'an'dan belirtilen hükümlerine aykırı bir kural 
vaz'edemez. 


e ai Gİ Gialiş geri İİ e e , İz ES 
Bİ Güle ğa İla El Öylel lNŞ EİL İİİ 
&to) Ozküalı gA GzİŞİĞ AİN ŞİLA, ae çal ap Aİ 3S 
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45. Biz onda, onların üzerine yazdık: Can'a can, göze göz buruna bu- 
run, kulağa kulak, dişe diş ve (bütün) yaralara (karşılık da) kısas 
vardır. Ama kim bunu sadaka olarak bağışlarsa o kendisi için bir 
kefarettir. Kim Allah'ın indirdiğiyle hükmetmezse, işte onlar, za- 
lim olanlardır. 


Bakara süresi, 178-179. ayetlerde kısas konusu ele alınmıştı. Bu ayette 
kısasın daha önce Yahudi şeriatında emredildiği belirtilmektedir. Hakikaten 
Tevrat'ta kısasla ilgili açık hükümler vardır (Bkz. Çıkış, 2: 2-25; 21: 14; Levili- 
ler, 24: 17; 1.Samuel, 15: 33). Kendi bağlamında ele alındığında, daha hafif bir 
ceza arama düşüncesiyle ağır cezalık bir davayı Hz. Peygamber'e getiren Yahu- 
dilerin, kendi kitaplarına bakacak olurlarsa, orada bu konuyla ilgili hükümleri 
görecekleri hatırlatılmaktadır. Onlara “cana can, göze göz, buruna burun, kula- 
ga kulak, dişe diş ve yaralara karşılık kısas hükmü yazılmıştır.” Bunu kendileri 
de bilmektedirler. Buna rağmen, katili kurtarmak veya cezasını hafifletmek 
amacıyla başka yollar aramaya kalkışmaları, samimiyetsizliklerinin ve kanun- 
dan kaçma teşebbüslerinin ifadesidir. 

Tabii ki, Yahudiler için söz konusu olan kısas hükmü Müslümanlar için 
de geçerlidir. Haksız yere biri öldüren kimse öldürülmelidir. Hüküm hayatın, 
can emniyetinin, yaşama hakkının korunması için konulmuştur amaç intikam 
almak değil, can emniyetinin korunmasıdır. 

Eğer maksat intikam veya salt cezalandırma olsaydı, maktulün varislerine 
veya yaralananlara affetme yetkisi verilmezdi: “Kim bunu sadaka olarak ba- 
gışlarsa o kendisi için bir kefarettir”” Yani, af öldürülen veya yaralanıp zara- 
ra uğrayanın günahlarına karşılık bir kefarettir. Matta İncil'inde “kısas yanında 
affetme seçeneği de getirilmiştir” (5: 38-39). 

Sürenin 32. ayeti “bir kişiyi öldürenin bütün insanları öldürmüş gibi” sa- 
yılacağını belirtiyordu. Bu böyledir, çünkü kanuni bir sebep olmaksınız haksız 
yere öldürülen kimse hangi hata ve suçu işlemiş olursa olsun, öldürülüyor- 
sa Ademoğlu olması hasebiyle Ademoğulları yani bütün insanlar öldürülmüş 
gibi olur. Bu ayet “Can'a can, göze göz buruna burun, kulağa kulak, dişe 
diş ve (bütün) yaralara (karşılık da) kısas vardır” hükmünü getirmektedir. 
“Can” hariç diğerleri bedenin bütünlüğünü bozan organlardır, şu halde kısas 
hükmünün mantığında canın içinde barındığı beden bir bütün olarak ele alın- 
mıştır, kim ki kasıtlı olarak bedenin bütünlüğünü bozacak saldırıda bulunursa, 
karşılığı olan bir cezaya maruz kalır. Bu söz konusu maksatlı saldırıları kökten 
önlemenin yoludur. Zira bir kere biri bir başkasının beden bütünlüğünü bozar 
-mesela gözünü çıkarır, kulağını keser- veya canını alırsa, buna cesaret edip 
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de tam karşılığı ceza almayacak olursa, başkalarının da beden bütünlüğünü 
bozmak veya canlarını almak artık onun için kolay bir fiil olur. Önlemi alınma- 
dığı takdirde bu fiilin varacağı yer seri katilliktir. 

Her ne kadar mağdur öldürülmüş veya yaralanmışsa da, varisleri veya 
kendisi kısas hakkından vazgeçtiğinde günahlarına karşı kefaret ödemiş olur, 
ahirete tertemiz gider: “Kim bedeninden bir şeyi tasadduk ederse (kendisini 
yaralayanı bağışlarsa) bağışladığı şeyin değeri kadar günahı affedilir” (Müs- 
ned, V,316, 330). Bakara, 178. ayette kısasın farz kılındığı anlatıldıktan sonra, 
maktulün varislerine veya yaralanan mağdura, diyet ve af seçeneği de veril- 
mektedir. Varisler veya mağdur, dilerlerse diyet talep edebilir veya suçluyu 
affedebilirler. Burada gözetilmesi gereken husus varislerin ve mağdurun buna 
karar vermeleri, yoksa devletin kendisi karar vermeye veya sanki kendisi mağ- 
dur olmuş gibi katilleri affetmeye kalkışmamasıdır. 


iv daş ye ü Bina ? a ga da Yazi 
İN OİL, dail Aİ Sİ Key önatali Alaeşağ Ghğ 
gEV$ OğâLAlĞİl fak Gİşl âİN GEİİ â ari Sİ A3 duâ 
46. Onların (peygamberleri) ardından yanlarındaki Tevrat'ı doğrula- 
yıcı olarak Meryem oğlu İsa'yı gönderdik ve ona içinde hidayet ve 
nur bulunan, önündeki Tevrat'ı doğrulayan ve muttakiler için yol 
gösterici ve öğüt olan İncil'i verdik. 
47. İncil sahipleri Allah'ın onda indirdikleriyle hükmetmesinler. Kim 
Allah'ın indirdiğiyle hükmetmezse, işte onlar, fasık olanlardır. 


44. ayette Tevrat için sayılan vasıflar İncil için de geçerlidir: İncil, içinde 
“hidayet ve nur” olan kitaptır. Hz. İsa'ya indirilmiştir ve kendisinden önce Hz. 
Musa'ya indirilen Tevrat'ı doğrulamaktadır. Bu demektir ki Tevrat ve İncil, 
aynı kaynaktan fışkırmışlardır, Kur'an da öyle. 

Hz. Musa ile Hz. İsa arasında başka peygamberler de gelmiştir. Ancak 
tebliğ ettikleri şeyler aynıdır, “peş peşe gelmişler” gibi zikredilmesi her iki- 
sinin Ululu'l azm peygamber olmasıyla ilgili görünmektedir. Yoksa mesela 
arada Hz. Davud, Hz. Süleyman, Hz. Zekeriya, Hz. Yahya ve başka peygam- 
berler de vardır, ancak bunlar Ululu'lazm sıfatına sahip değildirler. En doğ- 
rusunu Allah bilir. 
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Hz. İsa, tarihteki Nübüvvet geleneğini takip ederek, kendisinden önceki 
peygamberlerin izini, yolunu takip ederek gönderilmiştir. Ne ilk defa kendin- 
den peygamberlik iddiasında bulunmuştur ne diğerlerinden farklı tebliğler- 
de bulunmuştur. Bazı müfessirler, Hz. İsa'nın iman esaslarında Hz. Musa'nın 
tebliğini devam ettirip farklı bir şeriate sahip olduğunu düşünmektedirler. Bu 
ikna edici görünmüyor. Çünkü kendisi “Ben şeriatı yıkmaya değil, itmam et- 
meye geldim” demiştir. (Matta, 5: 17-18,) Burada söz konusu olan “Şeriat” Hz. 
Musa'nın tebliğ ettiği hükümler mecmuasıdır. Yahudi din bilginleriyle olan ih- 
tilafının temelinde de onların şeriatı yozlaştırdıkları, önemli bir kısmını kendi 
inisiyatifleriyle yürürlükten kaldırdıkları ve ortada olan hükümleri de iktidar 
seçkinleri, hâkim sınıflar, zenginler ve ahlaksızlar lehine yorumladıkları konu- 
suydu. Bu durumda “lima beyne yedeyhimine'ttevrati”deki “min” harfi cerrini 
beyaniyye olarak anlamak doğru olur. Onun görevi Hz. Musa'nın şeriatını açık- 
lamak ve tekrar ayakları üzerine oturtmaktı. 

İsrailoğulları, Hz. İsa'ya zorluk çıkardılar, öldürmek istediler, çünkü Al- 
lah'ın hükümlerini değiştirmek suretiyle Allah'ın iradesine teslim olmayı 
reddediyorlardı. Bu durumda “İncil ehli”ne düşen görev, onların yapmadığını 
yapmak, “Allah'ın indirdikleriyle hükmetmek” olmalıdır. Ellerinde İncil vardır. 
Daha geniş açıdan bakıldığında İncil: 

a) Kur'an gibi takva sahiplerini hidayete yöneltiyor; 

b) Kur'an gibi takva sahipleri için öğüt veriyor; 

c) Kur'an gibi kendinden önceki ilahi kitapları doğruluyor; 

d) Kur'an ve Tevrat gibi içinde hidayet ve nur barındırıyor. 

İncil, Tevrat'ın asli hükümlerine yönlendiriyor; Kur'an da ilahi vahiyle- 
rin özüne ve ruhuna. Kur'an son vahiy olduğu için doğru şeyleri söyleyip son 
noktayı koyuyor. Bu durumda Yahudiler, Tevrat'ın, Hıristiyanlar (İncil ehli) İn- 
cil'in, Müslümanlar da Kur'an'ın asli ve değişmez hükümlerine ittiba edecek 
olurlarsa, temelde vahiylerde, Allah'ın değişmez hükümlerinde birleşecekler, 
aralarında yakınlaşma doğacak, bu insanlığın barış ve huzuruna, yeryüzünde 
adalete ve hakkaniyete dayalı bir düzenin kurulması çabasına hizmet edecek. 
Mesele, asılların doğru tespit edilmesidir. Tevrat ve İncil, tarih içinde bir takım 
değişikliklere maruz kaldıkları için, Kur'an'a aykırı olan inançlar ve hüküm- 
ler, hakikatte Tevrat'a ve İncil'e de aykırıdır. Çünkü Allah'ın tarihte vahyedilen 
sözlerinde esaslara (Usulu'd-din'e) ilişkin çelişkiler ve tutarsızlıklar olamaz. 
İman esasları (amentü) ve Zaruriyat-ı diniyye konularında vahyedilen kitap- 
larda farklılıklar olmaz. Farklılık, şeriatların füruunda olur. 

Yahudilere göre kendilerini düzeltme şansı olan İncil sahipleri, şayet İncil'in 
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amir hükümlerine göre hayatlarını kurmayacak, onunla kendi aralarındaki ihtilaf- 
lara bakmayacak olurlarsa, yoldan çıkmış (fasıklar) olacaklardır. (2/Bakara, 97). 


ÜSİZAŞ İSİ öy ai öğ Ü Bilal GRİL GlĞSİN AİN Gİyiİş 
Ga GİRL LE ARIZA ây Viş AİN Gİ Ma aş S8 le 
e 
ea a Me 
Us aş çi AKI gl rağ Öşlikki Aİ dağ iü Lü, Sli az 
İŞİ yakı çe Gyizâs ğİ aaylziŞ ahelğal a. an US 
geyik yaa ağa Gi AİN 2uy3 La çalelâ 1İşE Gl Allı alı, 
dA3 ÖyAy Ağla kel ea) Oyklği LİN Ga ba ii 

go. $ Öslüği oğâNASE Gİ ğa b >| 


48. Sana da (Ey Muhammed) önündeki kitap(lar)ı doğrulayıcı ve ona 
"bir şahit-gözetleyici' olarak Kitab'ı (Kur'ân'ı) indirdik. Öyleyse 
aralarında Allah'ın indirdiğiyle hükmet ve sana gelen haktan 
sapıp onların heva (istek ve tutku)larına uyma. Sizden her biri- 
niz için bir şeriat ve bir yol-yöntem kıldık. Eğer Allah dileseydi, 
sizi birtek ümmet kılardı; ancak (bu) verdikleriyle sizi denemesi 
içindir. Artık hayırlarda yarışınız. Tümünüzün dönüşü Allah'adır. 
Hakkında anlaşmazlığa düştüğünüz şeyleri size haber verecektir. 

49. Aralarında Allah'ın indirdiğiyle hükmet ve onların hevalarına 
uyma. Allah'ın sana indirdiklerinin bir kısmından seni şaşırtma- 
maları için diye onlardan sakın. Şayet yüz çevirirlerse, bil ki, Al- 
lah bir kısım günahları nedeniyle onlara bir musibeti tattırmak 
istemektedir. Şüphesiz, insanların çoğu fasıklardır. 

50. Onlar hâlâ cahiliye hükmünü mü arıyorlar? Kesin bilgiyle inanan 
bir topluluk için hükmü, Allah'tan daha güzel olan kimdir? 


Burada söz konusu olan vahiy kitapları, özel olarak Tevrat ve İncil'dir. Ne 
var ki son Peygamber bu kitaplardan ancak özü vahiy olan ve ilâhi niteliği bo- 
zulmamış olan hüküm ve unsurları doğrular. Bunu tespit etmenin ölçüsü ise 
“müheymin” yani şahit ve gözetleyici olan Kur'ân-ı Kerim'dir. Kur'ân'la çelişen 
her bilgi “muharref”tir. Dolayısıyla “kitapları olanı” cümlesinden anlamamız 
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gereken söz konusu Tevrat ve İncil'den vahiy olarak arta kalandır. Kur'an, hem 
kendisinden önceki kitapların esaslarını ortaya çıkarır hem yaşamalarını, ta- 
rihte süreklilik kazanmalarını sağlar. Kur'an'ın, kendisinden önceki kitaplar 
gibi tahrifata uğrayacağı düşünülemez, zira yüce Allah onu korumaya aldığını 
belirtmektedir (15/Hicr, 9). 

Kur'an, mademki kendisinden önceki kitapları doğrulayan ve nelerin sa- 
hih vahiy nelerin tahrifata uğramış unsurlar, ilave ve yanlış teviller olduğunun 
yegâne ölçüsüdür (müheymin), bu durumda peygambere düşen onunla hü- 
küm vermesidir. Hz. Peygamber, kendisine gelen ihtilaflar Kur'an'a bakarak 
sonuca bağlayacak, haklıyı haksızdan ayıracak, zayıf ve yoksulları koruyacak; 
hayatın içinde süreceği ana çerçeveyi Kur'an'ın esaslarına göre tanzim ede- 
cektir. Aksini yapacak olursa, onların heva ve hevesine uymuş, doğru yoldan 
sapmış olacaktır. Heva ve heves ise, doğru bilgi, hak ve hakikat adına herhangi 
bir değer taşımaz, aksine gücü yetenin hükmünü icra ettiği haksızlıkların ve 
haksızların, keyfiliğin düzenidir. 

Dinin esasları açısından farklı formlara bürünmüş olsa da ilahi menşe'li 
dinler birdir (Usulu'-din değişmez) yani tek bir din vardır, o da ed-Din olan İs- 
lamiyet'tir. Özü ve esasları itibariyle bütün peygamberler İslam dininde ifade- 
sini bulan ortak mesajı tebliğ etmişlerdir. Ancak zamanın şartlarına, tebliğin 
kendilerine yapılan toplumların özel durumlarına göre şeriatler farklılaşabilir. 
Ancak bu yukarıda belirttiğimiz üzere bu ed-Din'in esasları ve usulüyle ilgili 
değil, füruu ile ilgili farklılaşmalardır. 

Yüce Allah bir hikmete mebni olmak üzere her ümmete, insan toplulu- 
guna mahsus bir şeriat kılmıştır. “Şir'a” kesilen hayvanın derisinin soyulması 
veya bir şeyin içine girilmesi, işe başlanması anlamına gelir. Şeriat, suya götü- 
ren patika yol demektir. Su, insanların dünyadaki hayat kaynakları ise, buna 
giden yolların farklı olması doğaldır. 

Ed-Din'in gündelik hayatın tanzimiyle ilgili hükümlerin, muamelat ve 
ukubatla ilgili kuralların toplamına şeriat denir. İnanç bir dinin nazari boyu- 
tu ise, şeriat ameli/pratik boyutudur. “Minhac” açık ve geniş yol anlamında 
kullanılır. Kavramsal olarak yol, yöntemi ifade eder. Şeriatla yakın bir anlama 
sahiptir. Dinin ortak, şeriatlerin farklı, hükümlerin tatbikinde izlenen yöntem 
ve yolların çoğullaşması minhacı belirginleştirir. Şeriatler ve yöntemler yani 
şeriatın hükümleri uygulanırken ortaya çıkan tarzlar farklı olduğuna göre, bir 
topluluğun, dini bir gurubun diğer dinin şeriatına göre yaşaması gerekmez. 
Her topluluk kendi dinin asli hükümlerine uyar, hayatını bu tarz üzere kurar. 
Bu ed-Din içinde farklı yaşama tarzlarının bir arada yaşamasına, dini hayatın 
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çoğullaşmasına imkân verir. Şöyle de denmiştir: Şir'a/Şeriat kaynak veya kay- 
nağa götüren yol, “minhac” ise onu uygulama usulü, yöntemidir. İbn-i Abbas 
ise Şir'a'yı Kur'an Kerim, minhacı Sünnet olarak görmüştür. 

Allah dileseydi, bütün beşeriyete tek bir şeriatı emrederdi. Fakat varlığın 
kendisinde zengin bir çeşitlilik olduğu gibi, beşeriyetin hayatında ve tarihin- 
de de zengin bir çeşitlilik söz konusudur. Bunu tek bir kanunlar mecmuası 
içine sıkıştırarak ortadan kaldırmamak lazım. Bu açıdan bakıldığında, İslam 
dininin totalitarizme sıcak bakmadığı anlaşılmaktadır. Hz. Ali'nin “Yahudile- 
rin Tevrat'a, Hıristiyanların İncil'e, Müslümanların Kur'an'a göre yaşadığı bir 
dünyanın güzelliği”nden söz ettiği nakledilmektedir. Modern zamanlarda İs- 
lam dünyasının ve genelde yeryüzü küresinin Batı'nın siyasi ve ideolojik etkisi 
altına girmesinden sonra, siyasi düşünce ve ideolojilerde totalitarist eğilimler 
ortaya çıkmış, tarihten gelen dini, mezhebi ve kültürel farklılıklar tek bir resmi 
ideoloji çerçevesinde yok edilmeye çalışılmıştır. 

Şeriatların farklılığı tarihsel ve toplumsal durumların farklılığına denk 
düşer. Bir yörede tatbiki mümkün olan hükümler bazen başka yörelerde tat- 
biki mümkün olmaz. Hatta bir şeriat içinde farklı içtihatların ve mezheplerin 
çıkması biraz da bunun sonucudur; bu çeşitliliği ve farklılığı ayrılma ve kutup- 
laşma sebebi değil, dini zenginlik olarak anlamak lazım. Her insan topluluğu 
farklı biçimlerde sınava tabi tutulur, böylelikle Allah kimin kendi iradesine 
daha ihlaslı ve eksiksiz olarak teslim olduğunu test etmiş olur. Dileseydi bütün 
insanlığı tek bir ümmet, yekpare, monolitik, homojen yaratır, öyle kılar veya 
öyle olmasını emrederdi. Ancak böyle murat etmedi. 

Elbette farklılıklar, dinler ve mezhepler arasında birtakım görüş ayrılık- 
ları olacak, bazen ihtilaflar gelişip kutuplaşmalara yol açacaktır. Müslüman- 
lara tavsiye edilen güzel yol, hayırlarda yarışmak. Hem kendi ümmetlerine 
hem insanlığa faydalı olacak şeylerde çalışmak, azim ve gayretlerinden bir şey 
kaybetmeden Allah'ın gösterdiği doğru yolda ilerlemek olmalıdır. Kimin haklı 
olup olmadığını bu dünyada herkesi tatmin edecek bir sonuca bağlamak ne- 
redeyse imkânsız olduğuna göre, işi Allah'a yani ahirette vereceği adil hükme 
bırakmak lazım. 

Dini hayatın çoğulculuğu böylece tanımlandıktan sonra, Hz. Peygamber'e 
aralarında hak ve adaletle hükmetmesi emri verilmektedir. Yani kim hak- 
lı veya haksız ise, tarafların açık biçimde ayrışması gerekir. Kimseye iltimas 
geçilmemeli, kimse gücünden veya statüsünden dolayı kayrılmamalıdır. Onlar 
peygamberi yolundan saptırmak isteyeceklerdir, bu normaldir, çünkü tarih- 
te hep böyle yapageldiler. Hatta rivayete göre aralarında anlaşıp peygambere 
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gitmiş ve “Eğer bizim lehimize hüküm verirsen, sana destek veririz” vaadinde 
bulunmuşlardır. Bu yolda türlü plan ve desiseler kurmuşlardır, neredeyse pey- 
gamberi fitneye düşüreceklerdi (16/İsra, 73). Bu ve başka ayetler Kur'an'ın 
ihtilaflara yol açan konuların ayırt edilmesi ve doğru bir çözüme kavuşturul- 
ması konusunda bir “üst referans” olarak görülmesi gerektiğini göstermekte- 
dir (bkz. 27/Neml, 76. ayetin açıklaması). 

Yüksek ahlaki meziyetlere sahip olmayan insanlar genellikle hakkaniyet 
ve adaletten hoşlanmazlar. Hz. Peygamber'in doğruluktan sapmaksızın hak 
ve adaletle hükmetmesi onların hoşuna gitmemiştir. Bu yüzden Hz. Peygam- 
ber'den yüz çevirmişlerdir. Ancak bu, onların başına bir musibetin geleceğini 
haber veren trajik bir durumdur. 

Hz. Peygamber'e emredilenler kıyamete kadar gelecek insan nesilleri için 
de söz konusudur. Kim olursa olsun adalet ve hakkaniyetten taviz verilemez, 
hükümler ve yasalar güçlülerin, servet ve statü sahiplerinin lehine olacak şe- 
kilde yorumlanamaz. Bir karar kanunun şekline uygun hale getirilebilir ama 
bu hukukun ruhuna uygun olduğu, adaleti tesis ettiği ve insanların vicdanı- 
nı yatıştırdığı anlamına gelmez. Bu böyle olmakla beraber, yazık ki insanların 
çoğu haklarına razı olmuyor, yasaların ve yönetimin kendi çıkarlarına hizmet 
edecek şekilde işlemesini istiyorlar. Bu özellikleriyle insanların çoğu Allah'ın 
hükümlerine riayet etmedikleri için yoldan çıkmış sayılırlar. 

“Cahiliye” İslam ile önceki dönemler ve hangi tarihi zamanda yaşıyor 
olurlarsa olsunlar, Müslümanlarla diğerleri arasındaki temel ayırım noktasıdır. 
(Bkz. 3/Âl-i İmran, 154; 33/Ahzab, 33 ve 48/Fetih, 26). İslam öncesi dönemde 
hukuk adına geçerli olan kural, gücün hukukuydu. Zayıfların, yoksulların, ezil- 
mişlerin ve mahrumların herhangi hakları yoktu. Bu haksız ve adaletsiz düze- 
ni sürdürenler, bilgisiz/cahil kimseler değildi yani cahiliyede insanlar bilgisiz 
oldukları için bu isim verilmemişti. Hayır gelişmiş zekaları vardı, olağanüstü 
güzellikte şiirler yazarlardı. Ancak istek ve tutkuları onları hak ve adaletten 
uzaklaştırıyor, bencillikleri onların basiretlerini bağlıyordu. Şu halde genel ta- 
nımıyla cahiliye bilgiden yokluğu veya bilgi yoksunluğu değildir, belki doğru 
bilinç ve bilgelik yoksunluğudur. Ragıp el-İsfehân'nin belirttiği üzere, “yapıl- 
ması gerekin tersini yapmak” cahiliyedir. Bu her zaman olabilecek beşeri bir 
sapma halidir. Bu açıdan Hz. Peygamber'in bir hadisinde açıklıkla bizi uyardığı 
üzere (Buhari, Cenâiz, 39-40; Menakıp, 8) cahiliye tarihsel bir kategori değil, 
evrensel bir beşeri durum ve tutumdur. 

Yüce Allah Kur'an'ı aydınlatıcı bir nur olarak indirdi, kalplerini aydınlattı, 
iman nuruyla hak ile batılı, doğru ile yanlışı, güzel ile çirkini, iyi ile kötüyü bir- 
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birinden ayırt edebilir bilince sahip oldular. Durum böyle iken, tekrar cahiliye 
dönemine geri dönmeyi düşünmek büyük ahlaki düşüş olur ancak. Cahiliye, 
Allah'ın hükümlerine değil, bile bile çıkar ilişkilerine, güç dengelerine ve nef- 
sin aşağılık arzularına göre kurulan sosyal, ekonomik ve politik düzen ya da 
kişisel tutum ve uygulama demektir. Müslümanlar cahiliyeye dönmeyecekler, 
çünkü hak ve adaletin, felah ve kurtuluşun kesin bilgisine sahip olmuşlardır, 


bunun da en güzel yol olduğunun tamamen farkındadırlar. 


KİRİ a ağ 5 il Yİ ll 
GalNN ği ae V AİN ÖN çağa ALA afla aşlski bağ Sasi 
Ğİ AĞ Öğle pd Ozi) gaza esli görü ETİ gor 
İlay pale ba Aİ Ğİ çaki Çiz Ğİ AİN gez 633 e 
İzli İsi ei Üşâsa (or) cayi eydi d İLİM JE 
altaki b Sal çil peçlari hiz dil şk gil 


51. 


52. 


53. 


Bu ayetler her ne kadar mücerret manada farklı din müntesipleri arasın- 
daki ilişkileri düzenler gibi görünüyorsa da, devletlerarası ilişkiler, toplum- 
sal işbirliği ve ittifaklar konusunda da düzenleyici hükümler içermektedirler. 
Kur'an bakış açısından, insani ve toplumsal ilişkilerde “din faktörü” önemli- 
dir, yerine göre belirleyici rol oynamaktadır. Bu açıdan bakıldığında her din 


gor$ yel PE 
Ey imân edenler, Yahudi ve Hıristiyanları dostlar (veliler) edinme- 
yin; onlar birbirlerinin dostudurlar. Sizden onları kim dost edi- 


nirse, kuşkusuz onlardandır. Şüphesiz Allah, zalimler topluluğu- 
na hidayet vermez. 


İşte kalplerinde hastalık olanları: “Zamanın, felâketleriyle aleyhi- 
mize dönüp bize çarpmasından korkuyoruz” diyerek aralarında 
çabalar yürüttüklerini görürsün. Umulur ki Allah, bir fetih veya 
katından bir emir getirecek de, onlar, nefislerinde gizli tuttukla- 
rından dolayı pişman olacaklardır. 


İmân edenler: “Olanca yeminleriyle elbette sizlerle birlik olduk- 
larına ilişkin Allah'a yemin edenler bunlar mıdır? Onların bütün 
yapıp-ettikleri boşa çıkmıştır, böylece hüsrana uğrayanlar ol- 
muşlardır” derler. 
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grubu kendi içinde koruyucu duygu ve mekanizmalara sahiptir, kendi içinde 
bir dayanışma ruhu taşımaktadır. Bu durumda 51. ayette geçen “veli-velayet” 
kavramını iki düzeyde ele almak gerekir: Biri kelimenin türediği kökün de ima 
ettiği üzere, üçüncü bir şahsın veya bir şeyin aralarına giremeyecek kadar iki 
şeyin birbiri içine girmiş olması manasında vela (dostluk, duygusal yakınlık ve 
sevgi bağları); diğeri karşılıklı çıkar ve işbirliğine dayalı ittifak ve anlaşmalarla 
kurulan dostluklar, ittifak ve anlaşmalar dolayısıyla tarafların birbirine gös- 
terdiği sadakat ve dostluklardır. Ayetin “onlara veli olmayın” değil de “onları 
veli edinmeyin” şeklinde gelmiş olması, bu iki velayet arasındaki farka işaret 
etmektedir. 

Ayetlerin indiği tarihsel ortamı göz önüne aldığımızda, Kur'an'ın birinci tür 
velayeti yasakladığını, ikinci anlamdaki velayete izin verdiğini söylemek müm- 
kün. Nitekim Mümtehine, 8-9. ayetleri de bunu açıklıkla teyit etmektedir. Hz. 
Peygamber (s.a.v) hem Medine'de Yahudilerle, hem Hudeybiye ve Taif'te müş- 
riklerle hem de Necran Hıristiyanlarıyla çeşitli barış anlaşmaları imzalamıştır. 

Buna göre gayrimüslimlerle olan ilişkiler onların tutum ve tavır alışlarına 
göre iki kısma ayrılır: “Muharipler ve muahidler.” Muharipler, Müslümanların 
din ve vicdan özgürlüklerini tanımayan, hayat haklarına, yurtlarına tecavüz 
eden veya savaş halinde bulundukları düşmanlarıyla açık veya gizli ittifak ve 
işbirliği içinde olanlardır. Muahidler ise, aksine Müslümanların din ve vicdan 
özgürlüklerine saygılı olan, Müslümanların hayat haklarına saldırı içinde ol- 
mayan, Müslümanları yurtlarından sürme gibi düşünceler taşımayan ve düş- 
manlarıyla herhangi bir ittifak içine girmeyen gayrimüslimlerdir ki, bunlarla 
çeşitli seviyelerde anlaşma ve ittifaklar kurmak caiz olduğu gibi, onlarla karşı- 
lıklı iyi ilişkiler içinde olmak, karşılıklı çıkara dayalı işlerde ortaklaşa çalışmak 
da mümkündür. 

Dikkatten kaçmaması gereken nokta şu ki, Yahudi ve Hıristiyan türetil- 
miş (müştak) kelimelerdir. Bu bize, Yahudi ve Hıristiyanları, onları “Yahudi ve 
Hıristiyan” olmaya götüren sıfatlar dolayısıyla veli edinilmemesi gerektiği fik- 
rini ilham etmektedir. İyilik, ahlak ve adalet üzere süren ilişkilerde Yahudi ve 
Hıristiyanlarla velayet kurulabilir. Nitekim eşi Hıristiyan olan bir Müslüman 
erkek, karısını sever ama bu teslis inancını sevmesini gerektirmez. Yine ticari 
ortağı Hıristiyan veya Yahudi olan bir Müslüman, ortağının hak ve hukukuna, 
aralarındaki ticari akde riayet eder, etmek zorundadır. Komşu olan Yahudi ve 
Hıristiyan'a gerekli ihtiram gösterilir fakat bu dininin inanç esaslarına sev- 
gi gösterildiği anlamına gelmez (bkz. 3/Âl-i İmran, 28). Yasaklanan velayet, 
Kitap ehlinin kendi dinlerini esas alıp Müslümanları yönetmeye kalkışması, 
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Müslümanların da bu yönetime boyun eğmesidir. Çünkü bu tür velayetin sonu 
Müslümanların dinlerinden çıkmasına sebebiyet verebilir. 

Objektif ve sosyo-politik konularda sonuna kadar gayrimüslimlere güve- 
nilmeyeceğine ilişkin fikrin temeli, onların kendi aralarında kurdukları ittifak 
ve yakınlığın her şeyin üstünde ve önünde bir karakter taşımasıdır. Kendi ara- 
larındaki sıkı velayet /dayanışma ilişkisini Yahudilerin kendi aralarında Hıris- 
tiyanların kendi aralarında anlamak mümkün olduğu gibi, iki din müntesibi 
arasında ittifak ve dayanışma şeklinde de anlamak mümkün. Yakın tarihte ya- 
şanan tecrübe ikinci dostluk ilişkisinin somut bir biçimde ortaya çıktığını bize 
göstermiş bulunmaktadır. 

Müslümanlar Medine'ye hicret ettikten sonra, Yahudilerin de içinde yer 
aldığı kapsamlı bir sözleşme imzalandı. Adına “Medine Vesikası” denen bu 
sözleşmenin 2. maddesine göre “Bu sözleşmeye taraf olanlar diğer insanlar- 
dan ayrı ümmet” sayılacaklardı. Burada geçen “ümmet” din birliğini değil, “si- 
yasi birliği” ifade ediyordu. Sözleşme son derece adilane maddelerle dini ve et- 
nik gruplar arasında barışçı ilişkileri düzenliyor, belki tarihte ilk örnek olacak 
şekilde karşılıklı mutabakata dayalı bir “anayasa metni” olmaya aday oluyor- 
du. Ancak Yahudiler, sahip oldukları bunca avantaja rağmen sözleşmeye aykırı 
olarak Mekkeli müşriklerle ittifaklar kurma yolunu aradılar, Kureyş güçlerini 
Medine üzerine yürümeleri için kışkırtmayı istediler, Hz. Peygamber'e karşı 
suikast planları kurdular, Müslümanların içinde faaliyet gösteren münafıklarla 
ahlak dışı komplolar kurmaya çalıştılar. 

Ayetin indiği tarihsel ortamda yani Medine'de ağırlıklı gayrimüslim Yahu- 
dilerdi. Hıristiyan sayısı ihmal edilecek kadar azdı. Buna rağmen ayet, her iki 
Kitap ehli din müntesibine karşı uyarıda bulunmaktadır. Bunun tamamen din 
farkından kaynaklanan bir sebebe dayandığını söylemek mümkündür. Çünkü 
normal şartlarda din müntesipleri kendi aralarında bir iç dayanışmaya sahip- 
tirler, Hıristiyanlar da, Müslümanlara karşı politik ve askeri tutumlar aldıkla- 
rında bu tutum alışta dini faktör rol oynamaktadır. Ancak elbette bunun her 
zaman değişmez bir kural olarak işleyeceğini iddia etmek yanlış olur. Zaman 
zaman Hıristiyanlar kendi aralarında giriştikleri şiddetli savaşlarda, Müslü- 
manlarla işbirliği içine girebilir, Müslümanlar ile Hıristiyan veya Yahudiler 
arasında birtakım adilane çıkar ilişkileri kurulabilir, ittifaklar kurulabilir. Şu 
var ki söz konusu ittifak ve işbirliği İslam'ın ve dünyada nerede yaşıyor olursa 

olsun, Müslümanların aleyhinde olamaz. 
Durum bu merkezde olduğuna göre, arlarında birtakım anlaşmalar var 
diye, Yahudi ve Hıristiyanlarla sevgi bağına dayalı dostlar kurulması, onlara 
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her sır ve bilginin rezervsiz aktarılması mümkün değildir. Kim bile bile böyle 
bir pozisyon içine girecek olursa, demek ki niyeti Müslümanların çıkarlarını 
ve siyasi bağımsızlıklarını korumak değil, onların çıkar ve üstünlüklerini ko- 
rumaktır. Bu da onu kendilerinden saymaya yeterli bir sebeptir. İbn-i Abbas 
“onlardandır” lafzının, “sanki onlar gibidir” şeklinde anlamak gerektiğini söy- 
lemiştir. Böyle yapan kimse veya kimseler hem kendilerine hem başkalarına 
yazık etmiş olurlar. Allah da bu tarz zulüm işleyenlere doğru yolu göstermez. 

Nitekim selim duygu ve sağduyuya sahip Müslümanlar böyle bir tutum 
içine girmezlerken, bir türlü iç dünyasını olduğu gibi yansıtmayan, ikili oy- 
nayan, bu tarafa da öbür tarafa da şirin görünüp vaziyeti idare etmeye çalı- 
şanlar -ki bunlar kalplerinde hastalık olan münafıklardır-, gerçek düşünce ve 
niyetlerini bildikleri halde onların içinde yer almaya azami gayret gösteriyor- 
lar, ellerinden gelen çabayı harcamaktan geri kalmıyorlar. Öne sürdükleri ge- 
rekçe, kendilerinde güç gördükleri gayrimüslimlere karşı kendilerini koruma 
içgüdüsüdür. Şartların aleyhlerine döneceğinden kaygı duydukları için, Müslü- 
manların genel çıkarına ve maslahatına aykırı olduğunu bildikleri halde gay- 
rimüslimlerle iç-dışlı oluyorlar, onlara birtakım vaadlerde bulunuyorlar, hatta 
yerine göre kritik zamanlarda onlardan yana politik ve diplomatik tutumlar 
takınabiliyorlar. “Daire” zaman içinde şartların dönmesi, zafer, üstünlük, siyasi 
ve askeri hükümranlık, güç ve kuvvetin el değiştirmesi demektir. Bu, bir bakı- 
ma salt çıkara dayalı reel politiğin ilkelerin ve ideal politiğin önüne geçmesi, 
pragmatizmin ve giderek oportünizmin insanın ahlakının bir parçası haline 
gelmesine yol açar. 

“İçlerinde veya aralarında çabalar yürütmek” çeşitli lobi faaliyetleri 
yapmak, onlara yardım etmek, bağışlarda bulunmak, İslam dini aleyhindeki 
faaliyetlerini görmezlikten gelmek veya binbir teville mazeretler üretmek, on- 
ların sempatisini ve desteğini kazanmaya çalışmak vs.dir. (4/Nisa, 141.) 

Müslümanların genel çıkarlarını tehlikeye sokacak şekilde gayrimüslim- 
lerle ittifak ilişkileri kurmak her zaman yarar getirmez. Allah bir fetih /zafer 
veya katından bir emir getirir, -üstelik Allah'tan bir fetih veya zafer bağışlayan 
bir emir gelecek olsa, bunda insanların herhangi bir katkısı olmaz, tamamen 
Allah'ın lütuf ve ihsanı olur- münafıklar içlerinde gizli tuttukları kötü niyetle- 
rinden dolayı derin bir pişmanlık duyabilirler. 

Şartlar kötülerin lehine döndüğü gibi iyilerin de lehine dönebilir. Veya bir 
anda her şeyi kudret elinde tutan Allah, katından bir fetih ve zafer nasip eder. 
İşte o zaman sözde bütün safiyetleriyle mü'minlerin yanında yer aldığına iliş- 
kin yemin edenlerin iç yüzü ortaya çıkmış olur, gizli niyetler, plan ve komplo- 
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lar açığa çıkar. O zaman imanında samimi olanlar “Bunlar mıydı yemin billah 
ederek sizinle beraber olduklarını söyleyenler” diye sorarlar. Sıkı durmayan, 
Müslümanlarla birlikte hareket etmeyen, en küçük bir zaaf anında gücün ve 
üstünlüğün kendilerinde olduğunu vehmettiği Yahudi ve Hıristiyanlara mey- 
leden ikiyüzlülerin bütün yapıp ettikleri boşa çıkmıştır, plan ve stratejileri çö- 
küp iflas etmiştir. Bu da onların ziyana uğramalarına sebeptir. 


ahâ, aİN iğ Câğlad diya DE Sie Böy a gla Galli Li 


ğ Ozlalii de SİN e öğe öneki e AİSİ iyimi öğe 


LAS ga ayık dil lak Gİ ai Aağl öyâlkş Yş dİN Ja 
got) üale alg alla 


54. Eyimân edenler, içinizden kim dininden geri döner (irtidat eder) 
se, Allah (yerine) kendisinin onları sevdiği, onların da kendisine 
sevdiği mü'minlere karşı alçak gönüllü, kâfirlere karşı ise 'güçlü 
ve onurlu” Allah yolunda cihat eden ve kınayıcının kınamasından 
korkmayan bir topluluk getirir. Bu, Allah'ın bir fazlıdır, onu dile- 
diğine verir. Allah (rahmetiyle) geniş olandır, bilendir. 


Bakara, 217. ayette kişi veya kişilerin hidayet bulup Müslüman olmaların- 
dan sonra dinden dönmeleri manasındaki irtidadı ele almıştık. (Konuyla ilgili 
ayrıca bkz. 3/Âl-i İmran, 86 ve 16/Nahl, 106. ayet.) Bu ayette irtidadın, İslam'a 
zarar verme azmindeki gayrimüslimlerle tabii ve meşru sınırları aşılmış dost 
ve yakınlığın sebep olduğu bir başka boyutu üzerinde durulmaktadır. Eğer 
gayrimüslimlerle ortak sorunlar karşısında ortak sorumluluklar üstlenme 
esasını aşan, sevgi ve duygusal yakınlık, düşünce birliği ve ortak hayat tarzla- 
rı üzerinde kurulu işbirliklerine dayalı ilişkiler kurulursa, bu Müslümanların 
dinlerinden dönmeleri anlamına gelecektir. Ayette böyle yapanları Allah'ın on- 
lara verdiği üstünlükleri ellerinden alıp yerlerine kendisinin sevdiği ve onların 
Allah'ı sevdiği bir topluluğu getireceği uyarısı, anahtar terimin “sevgi” olduğu- 
nu göstermektedir (Daha geniş bilgi için bkz. 2/Bakara, 165). 

Sevgi bir başkasına kalbi yakınlık ve duygusal zaafı ifade eder. Müslüman- 
lar, gayrimüslimlere kalbi yakınlık ve zaaf gösterecek olurlarsa, hem duygu ve 
düşüncelerinde hem yaşama tarzlarında köklü bir değişime uğrayabilir, İslam'ın 
çizdiği ana çerçevenin dışına çıkabilirler ki, bunun ifadesi irtidattır. Elbette dün- 
ya Müslümanlardan ibaret değildir, yeryüzünde çok sayıda farklı din ve inanç 
mensubu topluluklar var. Kimi yerlerde Müslümanlar çoğunlukta, kimi yerlerde 
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azınlıktadırlar. Nüfusları ne olurlarsa olsun, aslolan, herkes için ortak sorunlar 
karşısında ortak sorumluluklar üstlenmek, farklılıkların muhafaza edilerek or- 
tak ahlaki ilke ve ideallerin (ma'ruf ve münker) esas alındığı bir düzende yaşa- 
maktır. Bu, Müslümanların daima gayrimüslimlerle 'iyi' ilişkiler içinde olmaları- 
nı gerektir. Ama onların dünya görüşlerini benimsemek, Müslümanları bırakıp 
onlarla işbirliğine girmek ve gönül bağı kurmak başka bir şeydir. 

Eğer Müslümanlar izzet ve onuru, hakiki sevginin verdiği mutluluğu İs- 
lam'da ve Müslümanların kardeşliğinde arayacak olurlarsa imanlarının gere- 
ğini yerine getirmiş olurlar. Bunun ölçüsü asıl sevgi bağının Allah ile Müslü- 
manlar arasında kurulmuş olmasıdır. Bu yüksek konumda olan Müslümanlar 
mü'minlere karşı alçakgönüllü, inkârcılara karşı izzetli bir tutum içinde olur. 
Bu, mü'minlerin belirgin sıfatıdır: “İnkârcılara karşı sert ve kararlı, kendi ara- 
larında merhametlidirler” (48 /Fetih, 29). 

Yerine göre Allah yolunda cihad etmekten, meşru ve haklı bir dava uğruna 
ölmekten ve öldürülmekten çekinmezler. Mü'minlere karşı alçakgönüllü dav- 
ranıp inkârcılara karşı tavır içinde olur ve haklı davaları için cihad ederlerken, 
kimsenin onları yargılamalarını, eleştirmelerini, suçlamalarını ciddiye almaz- 
lar. Mütegallibe güçler, onların tabii kaynaklarına, maddi ve mali zenginlikleri- 
ne göz dikip topraklarını işgal ettikleri zaman, bağımsızlıkları ve özgürlükleri 
için cihad ederler; işgalci güçlerin onların cihadını “terörizm” şeklinde tanım- 
ladıklarında bunu kaale almazlar. Zira toprakları işgale uğramış insanların iş- 
galciye karşı direnişleri haktır. 

Söz konusu hakkı kullanmaları ve Allah'ın yardımıyla zafere kavuşmaları 
ilahi bir lütuf ve ihsan (fazl)dır. Allah bunu dilediğine verir. Bu ihsana sahip 
olmak için: 

a) Sadece Allah'ı sevmek; 

b) Mü'minlerle hakiki dostluk kurmak, onlara karşı alçakgönüllü ve inkâr- 
cılara karşı izzetli davranmak; 

c) Gerektiği zaman Allah yolunda cihad etmek lazım. 

Bu üç parametre Müslüman bir topluluğun tarih içindeki sürekliliğinin, 
bekasının teminatıdır. Aksi davranacak olursa, Allah Müslüman topluluğu ta- 
rih sahnesinden siler, yerine bu misyonu severek üstlenmiş bir başka toplulu- 
gu getirir. 

“İrtidat” dinde ağır bir suç, affedilmez bir cürümdür. Kişisel din değiştir- 
me de irtidattır. Hz. Peygamber (s.a.v)'in irtihalinden sonra kitleler halinde ir- 
tidatlar oldu. İbn-i İshak üç mescid sahipleri (Mekke, Medine ve Cuvasa) dışın- 
da Arapların kitleler halinde irtidat ettiğini kaydeder. İki türlü irtidat yaşandı: 
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Bir bölümü İslami hükümlerin tamamını yani Münzel Şeraiat'ı reddetti; bir 
bölümü ise devlet başkanına zekât vermeyi kabul etmedi. Büyük bir feraset ve 
basiret gösteren ilk halife Hz. Ebu Bekir (r.a.) her iki irtidada karşı savaş açtı. 

Hicazi, 11 kabilenin irtidat ettiğini yazar. Bunların 3'ü Hz. Peygamber; 7'si 
Hz. Ebu Bekir; Vi Hz. Ömer zamanında irtidat ettiler. 

Hz. Peygamber zamanında irtidat edenler: 

1) Reisleri Esved el Ansi olan Benu Müdlic kabilesi. Ansi Yemen'de bir kâ- 
hindi, peygamberlik iddiasında bulundu, Feyruz ed-Deylemi onu öldürdü. 

2) Müseylemetü'l Kezzab'ın kabilesi Benu Hanife. Müseyleme de peygamber- 
lik iddiasında bulundu, hatta Kur'an'a nazire şiirler yazdı. İddiasına göre dünya iki 
kısma ayrılmıştır, kendisi Hz. Peygamber (s.a.v)'le peygamberlikte ortaktır, dün- 
yayı birlikte yöneteceklerdir. Ona karşı Hz. Ebu Bekir savaştı, yalancı peygamber 
Müseyleme'yi, Uhud savaşında Hz. Hamza'yı şehid eden Vahşi öldürdü. 

3) Tulayha bin Huveylid'in reis olduğu Benu Esed kabilesi. Tulayha her 
ne kadar Hz. Peygamber zamanında irtidat ettiyse de, ona karşı savaşı yine 
Hz. Ebu Bekir açtı. Şam'a kaçtı. Sonra tekrar İslam'a girdi ve hayatının sonuna 
kadar iyi bir Müslüman olarak yaşadı. 

Hz. Ebu Bekir zamanında irtidat eden kabileler şunlardır: Liderleri Kurra 
bin Seleme olan Gatafanoğulları; Uyeyne bin Hısn'ın kabilesi Fezareliler; Fücae 
Abd Ya Leyl'in kabilesi Süleymoğulları; Malik bin Nüveyr'in Benu Yerbu Ka- 
bilesi; Beni Temim kabilesinin bir bölümü. Liderleri Münzir kızı kâhin Secah 
idi; Eş'as bin Kays'ın Kendi kabilesi ve Bekr bin Vailoğulları kabilesi. Hz. Ömer 
zamanında dinden dönen Cebele bin Eyhem'di. Cebele, Fezare oğullarından 
biri eteğine basınca ona tokat atmıştı. Durum kendisine bildirilen Hz. Ömer 
kısas hükmünü verdi, Cebele asaletini öne sürüp halifenin kararını reddetti. 
Dinden dönme tehdidinde bulundu. Hz. Ömer, kararında ısrar edince Cebele 
Şam'a kaçtı, bir iddiaya göre Ankara taraflarında öldü. 


z Sey, İz - 3 .Z e > Ey EE ip Lee 
O93ğ5ğ 5 ia)i Oyal) Özli İçial Ozi Alg le 53 abi Sula Us! 
e en e e e 
Ola İyial ölllğ dl le 53 AİN Üğüz öyağ 4004 OyaSl; çağ 5353! 
got) Oyalar! aa all > 
55. Sizin dostunuz (veliniz), ancak Allah, O'nun elçisi, rükü ediciler 
olarak namaz kılan ve zekâtı veren mü'minlerdir. 
56. Kim Allah'ı Resülü'nü ve imân edenleri dost (veli) edinirse, şüp- 
hesiz galip gelecek olanlar, Allah'ın taraftarlarıdır. 
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İnkârcılar ve tabii sınırları aşan düzeylerde gayrimüslimlerle kurulacak 
sevgi bağı Müslümanları dinlerinden götürme gibi feci bir sonuca yol açtığına 
göre, bundan sakınmak ve sadece Allah'ı Peygamber'ini ve iman edenleri dost 
(veli) edinmek gerekir. Sebebi açık. İster inkârcılar ister, kendi dinlerine sımsıkı 
bağlı olan Kitap ehli, Allah'a layıkıyla ibadet etmezler, O'nun indirdiği hükümlere 
riayet etmezler. Oysa iman edenlerin önde gelen vasfı derin bir huşu ve kalbi tes- 
limiyetle rükü ile namaz kılmaları ve yoksulların hakkı olan zekâtı vermeleridir. 

Rivayetlere göre ihtiyacı olan biri mescide gelir, kendisine yardım edilme- 
sini talep eder ve şöyle der: “Rabbim, şahid ol, Peygamberin mescidine geldim, 
istedim, kimse bana bir şey vermedi” O sırada namazda olan Hz. Ali (s.a.v) ser- 
çe parmağındaki yüzüğünü işaret eder, dilenci de yüzüğünü alır gider. Hz. Ali, 
namazda olduğu halde yüzüğünü vermiştir. Bu olaya şahid olan Hz. Peygam- 
ber, Hz. Musa'ya Hz. Harun'un yardımcı olarak verilmesinden söz eden ayetleri 
okur (20/Taha, 25/32; 28/Kasas, 35) ve şöyle buyurur: “Allah'ım, onlara yetki 
vererek Tevrat'ı indirdin. Ben de senin peygamberin Muhammedim, benim de 
göğsüme genişlik ver, işimi kolaylaştır, bana ailemden Ali'yi vezir yap ve arkamı 
güçlendir” dedi ki, sözlerini bitirmeden Cebrail aleyhisselam geldi ve bu ayeti 
“oku” dedi. (Süyuti, ed Dürrü'l Mensur, IlI, 105'ten nakleden Hamdi Döndüren, 
313.) Şia'ya göre Hz. Ali'nin imametine delil olan en önemli naslardan biri budur. 

Bazı müfessirler, Hz. Ali'nin bu sırada kıldığı namazın “farz namaz” olma- 
yıp “nafile namazı” olduğunu, tasadduk ettiği yüzüğün de “farz zekât" olmayıp 
infak olduğunu söylemişlerdir. “Rüku ile namaz” ibaresinde özel olarak “rüku- 
u”n zikredilmiş olması, rükuun namazdaki şerefini, önemini, büyük anlam ve 
sevabını anlatmak içindir. 

“Allah'ın veli edinilmesi”, hakiki ve nihai dostun, yardımcı ve vekilin sa- 
dece Allah olduğunun ifadesidir. Dolayısıyla kul bütün işlerini Allah'a havale 
edip gönül rahatlığı içinde olursa, kalbini sadece Allah'a açar ve O'ndan daha 
çok başka hiç kimseyi veya şeyi sevmezse, Allah'ı hakiki dost edinmiş olur. İn- 
san kalbi bir lahza dahi olsa Allah'ın zikrinden ve sevgisinden hali kalmama- 
lıdır. “Resül'ün dost edinilmesi”nin anlamı O'nun sünnetine ittiba etmek, dini 
anladığı ve yaşadığı gibi anlamaya ve yaşamaya çalışmaktır. İslam'a bid'atlar 
sokan, olmadık tevil ve yorumlarla dini hükümleri ve hayatı tanınamaz hale 
getirenler Hz. Peygamberi hakiki dost edinmemiş kimselerdir. “İman edenle- 
rin dostluğu” onları diğer dini grup ve topluluklardan üstün tutmak, onların 
daima hak ve hukuklarını savunmak, haklı davalarında yanlarında durmak ve 
ümmetin her ferdini Allah için sevmek anlamını taşır. 

Böyle tutum ve davranış içinde olanlar üstün geleceklerdir, kimsenin 
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onları yenmeye güçleri yetmeyecektir. Böyleleri Allah'ın taraftarlarıdır 
(Hizbullah). “Hizip” bir parça, kesim, bölük, sınıf demektir. Modern Arapça- 
da “parti” bu kelime ile karşılanmaktadır. Araplar kelimeyi “musibet”le iliş- 
kili olarak kullanırlar yani hizipleşenler musibete uğrayıp birlikte hareket 
edenler demektir. Müslümanlar çeşitli musibet, felaket ve afetlere düçar 
kalabilirler. Eğer hemen bir araya gelip musibetlere karşı koyma dirayetini 
ve iradesini gösterebiliyorlarsa, Allah'ın taraftarları (Hizbullah) oldukları- 
nı kanıtlamış olurlar, Allah onları hem düşmanlarına, hem uğradıkları afet- 
lere karşı üstün kılar. 

Müslümanlar arasındaki bağ, soya (nesep) dayanmaz, dinin işaret ettiği 
sebebe dayanır. Hz. Peygamber (s.a.v) şöyle buyurmuştur: “(Akrabam olan) 
Falanoğulları ailesi benim dostlarım değildir. Benim dostlarım Yüce Allah ile 
salih mü'minlerdir. Ötekilerle aramızda akrabalık bulunduğu için kendileriyle 
ilgimi kesmeyeceğim.” (Buhari, Edeb, 14; Tirmizi, Zühd, 56.) 
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57. Eyimân edenler, sizden önce kendilerine kitap verilenlerden di- 
ninizi alay ve oyun (konusu) edinenleri ve kâfirleri dostlar (veli- 
ler) edinmeyin. Ve eğer inanıyorsanız, Allah'tan korkup-sakının. 
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58. Onlar,siz (birbirinizi) namaza çağırdığınızda onu alay ve oyun (ko- 
nusu) edinirler. Bu, gerçekten onların akıl erdirmeyen bir toplu- 
luk olmalarındandır. 

59. Deki: “Ey Kitap ehli, yalnızca Allah'a, bize indirilene ve önceden 
indirilene inanmamız ve sizin çoğunuzun fasıklar olmanız nede- 
niyle mi bizden hoşlanmıyorsunuz?” 

60. De ki: “Allah katında, “kesinleşmiş bir ceza olarak' bundan daha 
kötüsünü haber vereyim mi? Allah'ın kendisine lânet ettiği, ona 
karşı gazaplandığı ve onlardan maymunlar ve domuzlar kıldığı 
ve tağuta tapanlar; işte bunlar, yerleri daha kötü ve dümdüz yol- 
dan daha çok sapmışlardır.” 

61. Sizegeldiklerinde: “İnandık” derler. Oysa onlar inkârla girmişler- 
dir ve yine onunla çıkmışlardır. Allah, gizli tutmakta olduklarını 
daha iyi bilir. 

62. Onlardan çoğunun günahta, düşmanlıkta ve haram yiyicilikte 
çabalarına hız kattıklarını görürsün. Yapmakta oldukları ne kö- 
tüdür. 

63. Bilgin-yöneticileri (Rabbaniyyun) ve yüksek bilginleri (Ahbar), on- 
ları, günah söylemelerinden ve haram yiyiciliklerinden sakındır- 
malı değil miydi? Yapmakta oldukları (şey) ne kötüdür! 


51. ayette Müslümanlar Yahudi ve Hıristiyanlara karşı uyarılmıştı. Bu 
ayette uyarıya devam edilmektedir. Fakat daha özel çerçevede yani özellikle 
Kitap ehlinden İslam dinini alay ve eğlence konusu yapanların ve açıktan za- 
ten inkârcı oldukları bilinenlerin dost edinilmemesi gerektiği vurgulanır. Bu 
tutarlı ve elbette gerekli bir uyarıdır. Zira farklı din mensupları veya başka in- 
san toplulukları arasında bir arada yaşama iradesi belirecekse, grupların bir- 
birlerinin din ve inançlarına saygılı olmaları zarureti vardır. Farklı topluluklar 
arasında tesis edilecek ilişkinin anahtar terimi “ihtiram” olmalıdır. Karşılıklı 
ihtiram varsa, dini gruplar birbirlerinin din ve inançlarına, ibadetlerine, kut- 
sallarına, hak ve hukuklarına saygı gösterir; onların can, mal, namus ve nesil 
emniyetlerini tehdit edecek tutum ve davranışlardan, dinin koruduğu hüküm 
ve kurallara tecavüz etmekten kaçınmaya özen gösterirler. Müslümanlar önce- 
likle bu hassasiyete sahiptirler. Ama Müslümanların her şeyden önce ve büyük 
hassasiyet gösterdikleri husus dinlerinin ciddiye alınmasıdır. Dinlerini ciddiye 
almayanlarla dostluk ilişkisi kurulmaz; aksi halde gerektiği gibi Allah'tan kor- 
kup sakınılmamış olurlar, bu da takvaya aykırıdır. 

Burada sözü geçen “velayet”i sadece dostluk, arkadaşlıkla sınırlandırmak 
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doğru değil, siyaset ve yönetim boyutunu da eklemek lazım. Buna göre Kur'an 
ayetleri veya İslam dininin değerleriyle alay edenler Müslümanlar tarafından 
yönetici olarak seçilemezler. Nisa, 140'ta “dinin alay konusu olduğu meclis- 
lerin terkedilmesi” emredilir; Maide, 108'de Müslümanların da “inkârcıların 
kutsallarına sövmemeleri” tembih edilir 

Ayetin nüzul sebebinde kitap ehli söz konusuysa da “dinle veya Kur'an 
ayetleriyle alay eden Müslümanlar da” aynı hükme tabidirler; tıpkı “altını ve 
gümüşü biriktirenler” hakkındaki hükmün aynı fiili yapan Müslümanlar için 
de söz konusu olduğu gibi (bkz. 9/Tevbe, 34-35.) 

57 ve 58. ayetlerde dostluklarından sakınılması gereken Kitap ehlinden 
kimseler, belirgin olarak veya dolaylı yollarla Müslümanların ibadetlerine, 
özellikle namazlarına karşı saygısız bir tutum içindedirler. “Namaz dinin di- 
reğidir” İslam dininin en önemli ve büyük şiarıdır. Müezzinler günde beş kere 
(sabah, öğlen, ikindi, akşam ve yatsı vakti) Müslümanları namaza çağırır. Ki- 
tap ehlinden bu evsafta olanlar, ezandan başlayarak Müslümanların namazları 
ve genel olarak ibadetleriyle alay ederler. Aslında bu onların ne kadar akılsız 
olduklarını gösterir. Çünkü eğer kendi dini geleneklerinin sahih kaynaklarına 
(vahyin bozulmamış aslına) inebilselerdi, peygamberlerinin de kendilerini Al- 
lah'a ibadet etmeye davet ettiğini göreceklerdir. Kaldı ki, ibadet şekilleri farklı 
olsa da son dinin müntesipleri için emrettiği bir ibadeti (ezanı ve namazı) alay 
konusu yapmak akıllı kimselerin işi olamaz. (Allah'ın kelamı ve dinle alay etme 
konusu için bkz. 4/Nisa, 140; 6/En'am, 68.) 

“Te'vilatü'l Kur'an”ın sahibi Maturidi böylelerinin “kendilerine fayda 
sağlayan akla sahip olmadıkları”nı söyler. Kendi faydalarını gözetecek olsa- 
lardı aklederlerdi. Nitekim cehenneme atılacakları zaman, “Eğer akıl edecek 
olsaydık bu yakıcı ateşte olmazdık” (67/Mülk, 10) diyeceklerdir. Daha genel 
çerçevede düşünecek olursak, iman etme ile akletmenin birbirinin lazimesi 
olduğu sonucuna varırız. Yani akleden iman eder, iman eden akleder. Bu da 
Hıristiyan-laik Batı telakkisinin öne sürdüğünün aksine, akıl ile iman arasında 
herhangi bir çatışma veya ayrılığın olmaması gerektiğini göstermektedir. 

Ezanın bugünkü şekilde okunur hale gelmesi Hicretin 1. yılına rastlar. Müslü- 
manlar, Peygamber mescidinin (Mescid-i Nebevi) bitirilmesinden sonra düzenli 
olarak cemaatle namaz kılmaya başladılar. Vakit girdiğinde bir sahabe “es Salah es 
Salah!” diye seslenirdi. Hz. Peygamber, Müslümanları namaza çağırmak için hangi 
yöntemlerin kullanılması konusunda sahabeyle istişare etti. Kimisi “bayrak dik- 

me”yi, kimisi “çan çalma”yı veya “boru öttürme”yi teklif etti. Bu sırada Ensardan 
Abdullah ibn-i Zeyd, rüyasında ezanın cümlelerini işitti, rüyasını Hz. Peygamber'e 
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anlattı. O da “İnşallah seninki sadık rüyadır” deyip bu cümleleri Bilal Habeşi'ye 
öğretmesini istedi. Bilal'in sesi hakikaten güzeldi, böylece Hz. Bilal ilk ezanı okudu 
(Ebu Davud, Salat, 28; Tirmizi, Mevakit, 25; bkz. 62 /Cuma, 9. ayetin açıklaması). 

Yahudiler Medine'de ezanla ve namazla alay etmeye başladılar. Bu alaycı, 
hatta tahkir edici tutumun gerisinde neler yatıyordu? Kur'an'a göre bunun se- 
bebi, Müslümanların tarihteki Nübüvvet geleneğine sahip çıkmalarıdır. Çünkü 
Müslümanlar, bütün peygamberlerin Allah'tan aldıkları vahiylere inanırlar, doğ- 
ruluklarını teslim ederler ve Son Peygamber'e inen vahyin, zincirin devam eden 
son halkası olduğunu bilirler. Kitap ehli hem kendi sahih geleneklerinden kop- 
muşlardır, hem aslında bu sahih geleneği namaz ibadetiyle devam ettiren Müs- 
lümanlarla alay etmek suretiyle yoldan çıkmış (fasık) duruma düşmektedirler. 
Bu demektir ki Kitap ehlinden bu tutum içinde olanlar, ne yaptıklarının farkın- 
dadırlar. Bu onların günah yükünü kat kat arttırmaktadır. Tarihte Allah'ın ken- 
dileri için koyduğu yasağı çiğnemişlerdi. (Bkz. 4 /Nisa, 140; En'am, 68 ve 108.) 

59. ayette hayli ilginç bir terim üzerinden Kitap ehlinin Müslümanlara 
karşı sosyo-psikolojik tutumu anlatılmaktadır: “İntikam” Kelimenin birden 
fazla anlam seviyesi var: Ta'n yani kin ve husumet, düşmanlık; ayıplama, ya- 
dırgama; beğenmeme, hoşlanmama, çekememe; intikam alma. Kitap ehli iki 
büyük eksiğe sahip bulunmaktadır: 

a) Müslümanların Hz. Peygamber'e indirilen son vahiy yanında öncekilere 
vahiylere de inanmalarını kabullenemiyorlar. Bu temel bir ihtilaf noktasıdır, 
kendi dinlerinin tahrifata uğradıkları gerçeğini reddediyorlar. 

b) Bununla bağlantılı olarak son inen veya daha öncesinde inen vahiyle- 
rin öğretilerine ve hükümlerine göre hayat tarzlarını düzenlemiyorlar. Böy- 
le olunca beşeriyet tarihi boyunca tekrar tekrar vurgulanan Münzel Şeriat'ın 
esaslarına göre yoldan çıkmış, sapmış oluyorlar, dolayısıyla (fasıklar toplulu- 
gu) sıfatını alıyorlar. 

Yoldan çıkmaları, hak ve hakikate uymamak suretiyle güçlülerinin za- 
yıfları ezmeleri, emeklerini sömürmeleri, adalete riayet etmemeleri, her 
şeyi kendi çıkarlarına göre düzenlemeye çalışmaları ve bütün bunları geçici 
dünya hayatının zevkleri için yapmalarıdır. Eğer vahiylere şeksiz şüphesiz 
iman edip hükümlerine teslim olsalardı, hem tamamlanmış bir imana sahip 
olacaklardı hem de düzgün bir hayat yaşayacaklardı. Müslümanlar bu iki te- 
mel vasfa (sahih iman ve salih amel) sahip oldukları için onlara düşman- 
lık besliyorlar, inançlarından ve yapıp etmelerinden hoşlanmıyorlar, yerine 
göre bu ahlaki ve ameli formasyonları dolayısıyla onlardan intikam almaya 
çalışıyorlar. Ancak Kur'an-ı Kerim bu konuda da 'toptancı' hüküm vermez, 
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yaş ile kuruyu aynı ateşte yakmaz. Kitap ehlinin bir kısmının bunun dışında 
olduğunu belirtir. 

Elde imkân varken yani indirilmiş kitaplar dururken sahih bir iman ve sa- 
lih biramele sahip olmayıp yoldan çıkmak bir cezadır. Daha beteri, budurumda 
olanların Allah'ın lanetine uğramaları, başka bir deyişle Allah'ın rahmetinden 
mahrum bırakılmalarıdır. İbn-i Kesir, bunun ahiretteki azaba atıf olduğunu 
söyler. Bu dünyada hangi kötü durumda olurlarsa olsunlar, ahirette karşılaşa- 
cakları azap çok daha kötü ve aşağılayıcı olacaktır. Her canlıyı ve cansızı içine 
alan ilahi rahmetten mahrum bırakılmak bahtsızlık ve mutsuzluk sebebidir, 
böyleleri Allah'ın gazabını üzerlerine çekmiş olur. Bu negatif durum insanları 
“maymunlar ve domuzlar” kılığına sokar, yüksek ahlaki değerlerle bezenmesi 
gereken insanlık durumundan aşağı, süfli derekelere düşürür. Aslında insa- 
nın maymunlara veya domuzlara benzemesi ilahi özünün bozulması, ahlaki 
cevherinin yozlaşması demektir. Bir tür metamorfoz olan bu olay hakikatte 
biyolojik veya fizyolojik olmaktan çok, inançlar, düşünceler ve eylemlerle ilgili 
zihni-ahlaki tereddi halidir. Şeytani güçler, bu musibete uğrayanları kolayca 
etkisi altına alırlar. Tersi de doğrudur: Ahlaki bakımdan düşük olanlar kolayca 
şeytani güçlerin etkisi altına girer. Çünkü aklın da bedahetle kabul edebileceği 
Doğru Yol'dan sapmak tek tek insanları ve toplumları bedbaht eder. (Maymun 
kılığına girmek ve “tağut” olarak ifade edilen şeytani güçler için bkz. 2 /Bakara, 
65-66, 256; 4 /Nisa, 47 ve 7 /Araf, 163-166. ayetlerin açıklaması.) 

Hz. Peygamber (s.a.v) zamanında hem Yahudilerin bir bölümü, hem Me- 
dine'de gizli faaliyetler içinde olan münafıklar Hz. Peygamber'in huzuruna 
geldiklerinde onu doğruladıklarını ve getirdiklerine inandıklarını söylerlerdi. 
Oysa işin hakikati öyle değildi. Huzuruna inkârla girer, inkârla çıkarlardı. Tabii 
ki Allah, onların iç dünyalarında neleri sakladıklarını gayet iyi biliyordu. Onlar 
sadece güven vermek istiyorlardı ki, deşifre olmamaları için bu ikiyüzlü tu- 
tumu sürdürüyorlardı. Alışageldikleri tutum ve davranışlarını, sosyal ve ikti- 
sadi düzenlerini değiştirmek işlerine gelmiyordu. Hayat tarzları ve sistemleri 
günah, düşmanlık ve haram yiyicilik esasına göre kurulmuştu. İnsanı ahlaki 
bakımdan çürüten her zevk ve lezzeti mübah sayar, kendilerini bundan mah- 
rum bırakmak istemezlerdi. Hakka ve hakikate düşman oldukları gibi, hem 
kendi aralarında çatışıyor hem çatışmaları, ayrışma ve kutuplaşmaları derin- 
leştirerek ayakta kalabiliyorlardı. Kazançları, ahlaki ve hukuki yönden gayrı 
meşru olan her şeydi ki, bunun özet ifadesi “haram yiyicilik”tir (suht). Haram 
yiyip birbirlerine karşı üstünlük kurmaya çalıştıklarından kendi aralarında da 
amansız bir yarış ve rekabet içinde idiler. 
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Bugün de onların hayat tarzını ve sistem özelliklerini devam ettiren güç- 
ler hâkim konumda bulunmaktadırlar. Yani 7. asrın ilk yarısında Arap yarıma- 
dasında gözlenen bu insan profili evrensel olduğu için tarihin her döneminde 
varlığını sürdürmektedir. 

Tarihte Yahudiler yukarıda sayılan suçları işlediler, daha genel bir ifade ile 
Tanrı'ya verdikleri ahdi yerine getirmediler, ağır cezalara çarptırıldılar (Bkz. 
Levililer, 26: 1-46). Uyarılmaları için onlara peygamberler gönderilmiş, “din 
adamları (rabbaniyyun ve ahbar)” bu işle görevlendirilmişti. İşin trajik yanı, 
din adamlarının görevlerini yerine getirmemesi, aksine onların da -elbette is- 
tisnaları hariç- bu günah, düşmanlık ve haram yiyicilikte sıradan halktan geri 
kalmamasıdır. Tam da bu aradaki farka dikkat çekmek için, Razi'ye göre sıra- 
dan halkın yaptıklarına “amel” din bilginlerinin yaptıklarına ise (sun') den- 
miştir. Amel edilen bir kötülüğün, haram veya yasağın özelliği, yapanın tam 
olarak yani künhüne varamayacak şekilde yapmasıdır. Sun' ve san'at derece- 
sinde işlenen kötülük ise kökleşmiş, derinlere kök salmış, bilinç düzeyinde 
farkındalık kazanmış demektir. Bu açıdan sıradan insanların yaptıkları kötü- 
lükler (ameller) ile yönetici sınıfın, bilginlerin ve din adamlarının işledikleri 
kötülükler birbirinden farklıdır. Yöneticilerin ve din adamlarının karıştığı kö- 
tülükler, yolsuzluklar, haram yiyicilik, sömürü, ahlaksızlık, rüşvet, usulsüzlük- 
ler ve düşmanlıklar kötülüğü bir tür “meşrulaştırır”, yerleşik ve kalıcı hale ge- 
tirir Çünkü onlar rol modellerdir, halk onlara bakar, davranışlarını örnek alır. 
Bundan hareketle İbn-i Abbas “Bu ayet-i kerime Kur'an'daki en ağır ayetlerden 
biridir” demiştir. Dahhak'a göre de “Kur'an'da bundan daha korkutucu ayet 
yoktur.” Hz. Ali de, irat ettiği bir hutbede “Bizden öncekilerin helak olmasının 
sebebinin onları uyarmayan âlimler olduğunu” söylemiştir. Hz. Peygamberle- 
rin varisleri konumunda olan Müslüman bilginlerin, kanaat önderleri, hoca, 
molla ve söz söyleme mevkiinde olanların bundan gerekli dersleri çıkarmaları 
gerekir. (Bkz. 2/Bakara, 188.) 


İl aş yi öl yi gn ağ gd 
da GALİL Üğiİ lâ Şağia Ha$ Gnl İLAŞ Lal8 ali libya 
hangi eğ ii LaiiŞe Bola az ağla bağ Gukk Si; 
İli DE yağı e Oğaliğ İN bi MEYE SİNE İgaâği GE 
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64. Yahudiler: “Allah'ın eli sıkıdır” dediler. Onların elleri bağlandı ve 
söylediklerinden dolayı lânetlendiler. Hayır; O'nun iki eli açıktır, 
nasıl dilerse infak eder. And olsun, Rabbinden sana indirilen, on- 
lardan çoğunun taşkınlıklarını ve inkârlarını arttıracaktır. Biz de 
onların arasına kıyâmet gününe kadar sürecek düşmanlık ve kin 
salıverdik. Onlar ne zaman savaş amacıyla bir ateş alevlendirdi- 
lerse Allah onu söndürmüştür. Yeryüzünde bozgunculuğa çalışır- 
lar. Allah ise bozguncuları sevmez. 


İkrime'den gelen rivayete göre, “Allah'ın eli sıkıdır” sözünü söyleyen Yahu- 
di Finhas b. Azura'dır. Azura muhtemelen, Müslümanların Medine'deki sosyal 
ve iktisadi durumlarına bakarak veya Hicret'ten sonra Yahudilerin içine düş- 
tükleri konumu esas alarak bu sözü söylemiştir. Tek bir şahsın söylediği bir 
sözün Yahudilere nispet edilmesinin sebebi, ona şu veya bu yönde bir itirazın 
gelmemiş olması ve esasında Yahudilerin daha önce de “Allah'ın fakir, kendile- 
rinin zengin” oldukları (3/Âl-i İmran, 181) iddiasında bulunmalarıdır. 

Kur'an-ı Kerim, toplumsal adaleti tesis etmek amacıyla iktisadi gelir farkını 
asgariye indirmek için yardımlaşmayı, dayanışmayı teşvik ediyordu. İnen ayet- 
ler zengin-fakir ayrımını kapatmaya dönüktü. “Allah'a (faizsiz) borç vermek 
(karz-ı hasen)” (2/Bakara, 245) övülen bir davranıştı. Nitekim Abdurrahman 
bin Avf gibi Muhacirler, Medineli Ensar'dan aldıkları sermaye ile pazarın yolu- 
nu tuttular, ticari ve iktisadi hayatın içine girip kısa zamanda mali yönden to- 
parlandılar. Karşılıklı yardımlaşma, işbirliği ve ortaklıklar, zaman içinde Müslü- 
manların iktisadi durumlarını düzeltmelerine yaradı. Yahudiler ise faizsiz borç 
veya kredi işlemlerine yabancıydı. İktisadi ve mali dayanışma arttıkça Yahudi- 
ler, “Müslümanların Allah'ı cimridir, eli sıkıdır” demeye başladılar, çünkü iktisa- 
di hayat aleyhlerine dönmeye başlamıştı. Bir başka açıklamaya göre, Yahudiler 
Medine'nin zengin sınıflarını oluşturuyordu. Müslümanlar ise fakirdi, esasında 
zengin olmak için de fazla gayret sarf etmiyor, bu yolda büyük bir heves göster- 
miyorlardı. Bu, Yahudilerin sade hayat tarzlarıyla alay etmelerine yol açıyordu. 
Onlara göre “Allah fakirdi”, O'nun davasını savunanlar da bu haldeydi. 

Şu veya bu, Medineli Yahudilerin, hoşlanmadıkları bir durum karşısında 
Allah'ı -haşa- eli sıkılıkla yani cimrilikle nitelendirebilmeleri ilginç bir konu 
olup eşine az rastlanan bir cür'et örneğidir. 

Arapçada “yed (el)” birkaç anlama gelir: 

a) Bildiğimiz organ yani kendisiyle çeşitli fonksiyonlar gördüğümüz el 
(38/Sad, 41). 

b) Nimet. 
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c) Kuvvet ve kudret (38/Sad, 17, 45; 48/Fetih, 10; 3/Âl-i İmran, 73). 

d) Yetki, hak, mülk ve hâkimiyet (2/Bakara, 237). 

e) Şeref, yüksek değer, itibar (38/Sad, 75). 

Bu ayette “cömertlik” manasında kullanılmıştır. “Allah'ın eli sıkıdır” de- 
mek, Türkçede kullanıldığı üzere cimriliği ifade eder. “Eli açık”ın manası ise 
cömertlik demektir. Varlık âleminin yaratıcısı şanı yüce Allah, bu niteleme- 
yi reddedip asıl onların cimri olup ellerinin bağlandıklarını, iktisadi ve mali 
kaynaklar üzerine haksız kontrol mekanizmaları kurup insanları Allah'ın 
nimetlerinden mahrum bıraktıklarını ve söz konusu küstah niteleme ve tu- 
tumlarından dolayı lanetlendiklerini belirtir. Hayır, yüce Allah cömerttir, iki 
eli açıktır yani sınırsız olarak verir. Hadiste tavsif edildiği üzere “Allah'ın sağı 
dopdoludur. Hiç bir şey onu eksiltmez. Gece gündüz, bol bol ihsan eder. Yeri ve 
göğü yarattığı günden başlayarak infak ettiğini düşünün. Bütün bunlar sağın- 
da olanları eksiltmiş değildir” Yine Efendimiz (s.a.v) buyurmuştur ki, “O'nun 
Arş'ı su üstündedir. Diğer elinde ise (kabz) ölüm vardır. O, yükseltir ve alçaltır” 
(Buhari, Tevhid, 22; Müslim, Zekât, 37). 

“O nasıl dilerse infak eder.” Bir ülkenin beşeri ve iktisadi kaynaklarını 
kontrol edenler gücü ellerinde tutuklarından kibre kapılır, erişilmez, yenilmez 
olduklarını düşünürler. Söz konusu kimseler (mali oligarşik zümreler) zan- 
netmesin ki, kontrol ettikleri güç ve para onlarındır, serveti salt kendi güçleri 
ve bilgileriyle elde etmişlerdir. Böyle düşünüyorlarsa yanılgı içerisindedirler. 
Mülkün tamamı Allah'ındır, onlar tabii ve iktisadi kaynaklar üzerinde çeşit- 
li yollarla sadece tasarruf hakkına sahiptirler, emekleriyle veya başka meşru 
yollarla hak etmektedirler ama onlar mülkün yaratıcısı değildirler. Dilerse Al- 
lah, bir şekilde bu mülk ve serveti ellerinden alır, zengin iken onları yoksul- 
laştırır (Bkz. 2/Bakara, 245). Allah almaya da, vermeye de kadirdir. Mülkün 
kontrolü O'nun elindedir (3/Âl-i İmran, 26; 34/Sebe” 36). Allah'a güçsüzlük, 
cimrilik veya fakirlik izafe edilemez. Bu sadece basit bir cehalet değil, apaçık 
bir küstahlıktır ve elbette lanetlenmeyi hak etmektedir. Bunun böyle bilinme- 
sinde zaruret vardır. Aksi halde güç ve servet sahipleri yeryüzünde azgınlığa 
kalkışırlar (42 /Şura, 27). 

Bu temel hakikatlerin indirilen vahiylerle hatırlatılması, onların çoğunu 
ama özellikle lider ve din adamlarını çılgına çeviriyor, taşkınlıklarını ve inkâr- 
larını arttırıyor. Çünkü Kur'an'ın onlarla ilgili her ayeti, ikiyüzlülüklerini, sami- 
miyetsizliklerini, Allah ve hakikat karşısındaki sahte tutumlarını açığa vuruyor. 
Onlara bir ceza olarak kıyamete kadar birbirlerine hasım olacak, derin görüş 
ayrılıkları içinde olup zaman zaman çatışacaklardır. Husumet ve çatışmalarının 


40 ALI BULAÇ-KUR'ÂN DERSLERİ/DIRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


sebebi dünyevi çıkar, servet istifi, güç temerküzü peşinde koşmaları, birbirleri- 
nin üzerinde haksız tahakkümler kurmaya çalışmalarıdır. Müfessirlere göre hu- 
sumet ve çatışmayı, Yahudilerin kendi aralarında veya onlarla Hıristiyanlar ara- 
sında eksik olmayacak olanı husumet ve çatışma olarak iki şekilde anlayabiliriz. 

Burada Yahudilere ilişkin temel bir tutuma işaret edilmektedir ki, bu da 
savaş çıkartmaya eğilimli olmalarıdır. İsrailoğullarından olmayanların (goyim) 
sürekli çatışması onların yeryüzü iktidarlarına hizmet eder. Kendilerinden daha 
büyük bir gücün (askeri, mali, iktisadi, politik) oluşmasından hoşlanmazlar, bu 
yüzden daimi bir biçimde savaş kışkırtıcılığına başvurur, güçleri yetmeyecek 
olursa, ilişki halinde oldukları başka güçleri, ülke ve devletleri savaşa teşvik 
ederler, bu uğurda lobiler, çeşitli mekanizmalar geliştirirler. Savaş, sonuçları 
itibariyle yıkım, felaket ve acıdır. İnsanların toprakları işgale uğrar, çocukları 
yetim, kadınları dul kalır, şehirleri harabeye döner. Reşit Rıza, ayette “kıtal” ke- 
limesinin değil de “harp” kelimesinin gelmiş olmasından hareket ederek, söz ko- 
nusu olan savaşın her türlü çatışma, soğuk savaş ve kışkırtıcılık olduğunu söyler. 

Ama merhameti bol olan Allah, planlarını boşa çıkartır. Onlar yeryüzün- 
de bozgunculuğun yayılmasını ister, buna çalışırlar, Allah ise bozgunculuğu 
ve bozgunculuk çıkaranları sevmez. Kendi tarihlerinden gerekli dersleri çı- 
karacak olsalardı, her azgınlık döneminden sonra Allah'ın başlarına yeni ve 
büyük bir zilleti getirdiğini anlayacaklardı (3/Âl-i İmran, 112). Buhtunnasr, 
onları darmadağın etti, Babil'e sürüldüler, Romalıların katliamına uğradılar. 
Yeryüzüne dağıldılar, binlerce sene diyaspora hayatı yaşamak zorunda kaldı- 
lar. İkinci büyük savaş sırasında Alman Nazilerinin katliamına uğradılar. Elbet- 
te tarihte uğradıkları zulümler hiçbir şekilde mazur görülemez, gösterilemez. 
Burada vurgulanan husus şu ki, İsrailoğulları yapıp ettiklerinden, yaşadıkları 
acı tarihten gerekli dersleri çıkarmamaları, neredeyse her defasında aynı ha- 
taları tekrar etmeyi alışkanlık haline getirmeleridir. 

Anlatılanlar ayetin başında neden bu kavmin lanete uğradığını da açıklar. 
Lanet, Allah'ın rahmetinden kovulmak, mahrum olmaktır. İsrailoğullarının Al- 
lah'ın rahmetinden kovulmaları ırki özelliklerinden yani ontolojik yapılarından 
kaynaklanmıyor, hayır onlar da diğer insanlar gibi çamurdan yaratılmış, beden- 
lerine ilahi nefha üfürülmüştür. Onları lanete maruz bırakan yapıp ettikleri yani 
yukarıda anlatılan Şeriat'e aykırı fiilleridir. Tevrat'a göre tarihte başlarına her 
ne gelmişse kötü amellerinin sonucudur: “Şehirlerde lanetli olacaksın, kırda la- 
netli olacaksın... dünyanın bütün ülkelerinde serseri olacaksın... seni kurtaran 
olmayacak... daima sıkıştırılacaksın ve ezileceksin. Ve o milletler arasında ra- 
hat olmayacaksın..” (Tesniye, 28, 29 ve 30. bablar; 28: 15 ve 31:20-21). 
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Yüce Allah yeryüzünde savaş kışkırtıcılığı yapmanın “fesat” olduğunu ve 
savaş çıkartanları sevmediğini belirtir. 


ALİS YŞ açli pçe Sİ iş3ğiş İyisi SİN YAİ öl 35 
açil dsl ailğ AYİN NASİ azl 33 410) çazili DÜZ 
Büyaldk Zİ pla Albi Gezi bağ pşi8 ba EY a ba 
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65. Eğer, kitapehliimân edip sakınsalardı, elbette onların kötülükle- 
rini örter ve onları 'nimetlerle donatılmış” cennetlere sokardık. 

66. Ve eğeronlar Tevrat'ı, İncil'i ve kendilerine Rablerinden indirileni 
(Kur'ân'ı) ayakta tutsalardı, elbette üstlerinden ve ayaklarının al- 
tından (sayısız nimeti) yiyeceklerdi. İçlerinde aşırı olmayan (mute- 
dil) bir ümmet vardır. Onlardan çoğunun yaptıkları ise ne kötüdür! 


Bu iki ayette kitap ehlinin Allah, peygamber ve kitaplar karşısındaki tu- 
tum ve ilişkileri anlatılırken hayli ağır ifadeler kullanılmaktadır: İlkin, kitap 
ehli Yahudi ve Hıristiyanların (layıkıyla) inanmadıkları ve yine (layıkıyla) Al- 
lah'tan sakınıp-korkmadıkları belirtilmektedir. Biz parantez içinde (layıkıyla) 
ibaresini kullanıyoruz ama bu durum tespitinin anahtar terimi “iman ve tak- 
va” olunca meselenin iç mahiyeti ürkütücü bir manzara arz eder. Acaba Kitap 
ehlinin iman etmemesi ne anlama gelir? Burada birkaç ihtimal söz konusudur: 

a) Hakkıyla ve layıkıyla Allah'a inanmıyorlar, 

b) Allah'ın sahiden vahiyler göndereceğine, peygamberler yoluyla insan- 
dan belli tarzda yaşama talebinde bulunacağına dair kuşkuları var, 

c) Peygamberlerin yanlış, eksik bilgi ve haber getirdiklerini düşünüyorlar, 

d) Allah'a karşı gelseler de sonuçta affedileceklerine kanaat getiriyorlar. 

Aslında her dört ihtimal de mümkündür. İlk şıkkı göz önüne aldığımızda, 
kitap ehlinin Allah tasavvurlarında temel bir problem olduğu açıktır. Kur'an on- 
lardan söz ettiği her pasajda buna atıflarda bulunur. İkinci şıkka baktığımızda, 
özellikle İsrailoğullarının tarihleri boyunca peygamberleriyle kavgalı oldukları 
görülür. Onları dinlemedikleri gibi zaman zaman öldürmeye de kalkışmışlardır. 
Üçüncü şık da kuvvetle muhtemeldir. Çünkü peygamberlerle çekişen, getirdikle- 
rini sorgulayan bir topluluğun elçilere güveni olduğu söylenemez. Ve son olarak, 
cehennemde az bir süre kalacaklarına inançlarının tam olduğunu biliyoruz, çün- 
kü kendilerini Tanrı'nın sevgili kulları, seçilmiş kavmi görmekte, bundan dola- 
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yı birçok suç ve hukuksuzluğu işleme hakkını kendilerinde bulabilmektedirler. 
Evet, kendilerine, eğer Allah'ın emirlerine harfiyyen uyacak olurlarsa, diğer halk- 
lara göre çok daha büyük nimetler verileceği vaad edilmişti (Tesniye, 28:1/24; 
Levililer, 26:3-12.) Ama bunun şartlı olduğunu unutuyorlar, hem ilahi emir ve 
hükümleri çiğniyorlar hem diğer halklara üstünlük iddiasında bulunuyorlar. İşte 
bu Allah katında değer ve itibar kaybetmelerinin sebeplerinden biridir. 

Bu yanlış inanç ve kanaatin derin etkisinde, layıkıyla Allah'tan korkmu- 
yorlar, O'nun emirlerine karşı gelmekten çekinmiyorlar. Bu ağır bir suçtur. Sı- 
kıntı ve eziyetler çekiyorlarsa, diyasporalarda çile dolduruyorlarsa bunun asıl 
sebebi budur. Hakkıyla Allah'a inanıp sakınacak olsalardı, şanı yüce ve mer- 
hameti bol olan Allah onların kötülüklerini örter, işledikleri suçun cezasını 
kaldırır, kusurlarını hoş görür ve nimetleri sınırsız cennetlere sokardı. Bunun 
manası onların kendilerine indirilenlere layıkıyla ve hakkıyla uymaları duru- 
munda tarihten getirdikleri bagajları hafifleyecek, hatta ondan tamamen kur- 
tulacaklardır. Dinin asli özüne uymadıkları için tahkir edilmekte, diyasporala- 
ra sürülmekte, etnik arındırmaya veya jenositlere tabi tutulmaktadırlar. Oysa 
onların bütün bu sıkıntı ve musibetlerden kurtulmalarının yolu kendilerine 
indirilenlere tam samimiyet ve safiyetle uymalarıdır. 

Son gelen kitaba yani Kur'an'a uymaları, aynı zamanda saf haliyle Tev- 
rat'a ve İncil'e uymaları anlamına da gelir, çünkü her üç kitabın kaynağı birdir. 
Kur'an'ın referans aldıkları takdirde bir avantaj daha kazanacaklardır ki, bu 
da sırtlarındaki ağır şeiratın yükü hafifleyecektir. Çünkü İslam şeriatı Yahudi 
şeriatına göre çok daha ağırdır. Son peygamber Hz. Muhammed (s.a.v), aynı 
zamanda “onların sırtındaki ağır yükü hafifletmek, üzerlerindeki bağları ve 
zincirleri kırmak üzere de görevlendirilmiştir.” (7 /A'raf, 157.) 

Kitap ehline yöneltilen diğer önemli eleştiri, hem kendilerine indirilen Tev- 
rat ve İncil'i ayakta tutmaları, hem bununla bağlantılı olarak Kur'an'ı teyit etme- 
meleridir. Oysa onlardan istenen Hz. Musa, Hz. İsa, aralarda gelen peygamber 
ve en son Hz. Muhammed (s.a.v)'e indirilen kitaplara ayırım gözetmeden inan- 
maları, hükümlerini hayatlarında tatbik etmeye çalışmalarıdır. Hz. Muhammed 
(s.a.v)'in geleceği onların kitaplarında haber verilmiştir. (Bkz. Tesniye, 16: 11, 
19.) Bunda garipsenecek bir husus yok, zira Taberi'nin de işaret ettiği üzere bü- 
tün vahiyler özde birdir, insanları ilahi hükümler üzerinden Allah'ın iradesine 
teslim olmaya ve doğru kulluğa davet eder. Kur'an, son kitaptır, kendilerinden 
önceki kitapların sahih çağrılarına aykırı hiçbir şey söylemez. Kur'an'a uyan bir 
Yahudi veya Hıristiyan, hakikatte kendi kitabına uymuş demektir. 

Kitap ehli samimiyetle, kayıt ve rezervler koymadan, tahrifat ve reformla- 
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ra sapmadan ilahi emirlere teslim olsalardı, üstlerinden (fevk) ve ayaklarının 
altından (taht) sayısız nimete kavuşacaktı. Bu sadece onlar için değil, Müslü- 
manlar ve herkes için de geçerlidir (Bkz. 7/A'raf, 96; 65/Talak, 2-3; 72/Cin, 
16.) Gökten yağan yağmur, güzel ve mutedil bir hava, bulutları harekete geçi- 
ren rüzgâr, belki de uzayda henüz muttali olmadığımız nice nimetler ve fayda- 
lar. Ayakların altında yeryüzü ve bitirdiği envai türlü bitkiler, yeraltı kaynakla- 
rı, tabii zenginlikler. Denilecek ki, Yahudi ve Hıristiyan dünyası bugün zaten bu 
zenginliklere sahiptir. Doğrudur ama Allah'a rağmen tabiatın kaynaklarını so- 
rumsuzca kullanmakta, yeryüzünde zayıfları sömürmekte, haksız tahakküm- 
ler kurmakta, aç ve yoksulların rızıklarına el koymakta ve sahip olduğu serveti 
ve zenginliği şehvet ve iştihasında kullanmaktadır. Bu da kontrolsüz tüketim, 
israf ve eğlence kültürü olarak sürmektedir. Yiyorlar, içiyorlar, çiftleşiyorlar, 
fakat şükretmiyorlar (14/İbrahim, 7). 

Hiç kuşkusuz Kitap ehlini toplu halde ve kategorik olarak yargılamak, aynı 
kefeye koymak hem haksızlık olur hem gerçekçi değildir. “İçlerinde aşırı ol- 
mayan (mutedil) bir ümmet (topluluk) vardır.” Bu topluluk içinde yer alan- 
lar “muktesid” denmiştir ki, kelimenin mastarı iktisat yani itidal, orta yol de- 
mektir. Bunlar aşırıya gitmez, hayır diler, nefislerinin isteklerini dizginlemeye 
çalışır, ellerinden geldiğince tutum ve davranışlarında doğru, herkese faydalı 
olanı kastederler, ona yönelirler. (Bkz. 3/Âl-i İmran, 112-116. ayetlerin açıkla- 
ması.) Ancak onlardan çoğunun yaptıkları kötüdür! 


Maki, Lak aç İŞ ya ya dl Oy AŞN LE 
Göz AİN ga AI Ğİ ğe ya ka A 


67. Ey peygamber, Rabbinden sana indirileni tebliğ et. Eğer (bu gö- 
revini) yapmayacak olursan, O'nun elçiliğini tebliğ etmemiş olur- 
sun. Allah seni insanlardan koruyacaktır. Şüphesiz, Allah, kâfir 
olan bir topluluğu hidayete erdirmez. 


Peygamberlerin beş asli sıfatı vardır: 

a) Tebliğ: Peygamberin Allah'tan aldığı vahyi olduğu gibi muhataplarına 
tebliğ etmesi. Bu görevi yerine getirmeyen peygamber yoktur. 

b) Emanet: Güvenilir şahsiyet olmak, üstüne aldığı görevi hakkıyla ve layı- 
kıyla yerine getirmek, emanete ihanet etmemek. 

c) Doğruluk (sıdk): Her söz ve davranışında doğru olmak. 

d) Fetanet: Zekâ, akıl ve kavrayış gücü yüksek hikmet sahibi olmak. 
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e) Masumiyet (ismet): Peygamberin her türlü hata, günah ve zarar verici 
mahiyetteki yanılgı ve yanılmalardan korunmuş olması. “Zelle” kabilinden küçük 
yanılmalar istisnadır. Zaten küçük yanılmalarda vahiy müdahale eder, düzeltir. 

Tebliğ zor bir görevdir. Allah'tan aldığı vahyi hiçbir cümlesini gizlemeden 
olduğu gibi aktarırken, muhatapların çeşitli tepkilerine yol açar. İsrailoğulları, 
peygamberleri kendilerine tebliğ yaptıkları için onları öldürmeye kalkışmış- 
lardı. Çünkü tebliğ, kitlelerin hoşuna gitmez, azgın sınıfların, sömürücülerin, 
haram yiyici günahların itirazlarına, muhalefet ve tepkilerine yol açar. Pey- 
gamber tebliğ yaptıkça, sahtelikler ortaya çıkar, insanların ikiyüzlülükleri dışa 
vurur, adaletsizlikler, eşitsizlikler ve zulümler daha açık ve somut olarak an- 
laşılmış olur. Bu durum peygamberleri düşündürmüştür. Hz. Peygamber (s.a.) 
bu konudaki kaygısını şöyle getirir: “Allah beni peygamberlikle görevlendirdi. 
Ben buna güç yetiremeyeceğimden korktum. İnsanların beni yalanlayacakla- 
rını, Yahudi ve Hıristiyanların beni korkutacaklarını biliyordum. Ancak yüce 
Allah bu ayeti indirince korkularım yok oldu” (Müsned, 1,309). 

Bu hadis, Hz. Peygamber'in hem kitap ehlinden hem çoğunluktan kaygı- 
landığını gösteriyor. Kitap ehli, tarihlerinde peygamberleri yalanlamışlar, ken- 
dilerine gelen tebliği arzularına göre değiştirmişlerdi. Dinlerde teolojilerin 
karmaşık hale getirilmesi, dini hükümlerin din adamlarının tekeline hasredil- 
mesi dinin halka olduğu gibi aktarılmasını engellemiştir. Binaenaleyh bu yolla- 
ra başvurmayacak yeni bir peygamberin gelişi onları rahatsız edecekti. Mekke 
ve Medine'deki pagan inanca sahip olanlar yani müşrikler ise, hayat tarzları 
köklü bir değişikliğe uğrayacağından tepki gösteriyorlardı. İmam Maturidi, 
Hz. Peygamber (s.a.v)'e karşı koyanların üç ana gurupta toplandıklarını söyler: 

1) Kur'an'ı ve tebliğini duymak istemeyenler. 

2) Onu öldürmeyi veya yurdundan sürmeyi planlayanlar, bu amaçla çeşitli 
komplo ve tuzaklar kuranlar. 


3) Davasından vazgeçmesi için ona kadın, statü, liderlik, servet vs. şeyleri 
teklif edenler. 

Hz. Peygamber, ne korktu ne de kendisine yapılan teklifleri müzakereye 
dahi değer buldu. Korkmasına gerek yoktu, çünkü “Allah kendisinden korkul- 
maya daha layıktır” (33 /Ahzab, 37). 

Yüce Allah, elçisini manen ve maddeten destekledi, içine sükünet ve kuvvet 
verdi. Hz. Peygamber, görevini tam olarak yerine getirdi. Bu konuda şöyle bu- 
yurmuştur: “Sana biri: Muhammed (s.a.v) kendisine indirilenden bir şeyi gizle- 
di derse, bil ki yalan söylemiştir” (Buhari, Tefsir, 5.süre, 7; Müslim, İman, 287). 

Bu, bazı Şiilerin öne sürdüğü bir iddiayı geçersiz kılmaktadır. Onlara göre 
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bu ayet, Hz. Ali'nin halifeliğinin ilanını emretmektedir, ancak Hz. Peygamber, 
insanlar “Muhammed amcasının oğlunu kayırıyor” demelerinden endişe ettiği 
için inişi sırasında bu emri yerine getirmedi, Gadir-i Hum'da Hz. Ali'nin ken- 
disinden sonra halife olduğunu ilan etti. Hz. Peygamber, hiçbir şeyi gizlemedi, 
her ne aldıysa vahiy kâtiplerine yazdırdı. İrtihalinden sonra Hz. Ebu Bekir ve 
Hz. Ömer zamanında toplanan Mushaf da, Hz. Peygamber'e vahyedilenden ne 
bir cümle eksik ne fazladır. Hz. Peygamber'in, Hz. Ali'ye mahsus olmak üzere 
bazı bilgileri ona aktardığı ve bunların doğrudan vahiy olduğu iddiası herhan- 
gi bir hakikat temeline dayanmamaktadır. 

Hiç kuşkusuz, Kur'an dışında Hz. Peygamber'in vahiy meleği Cebrail aleyhisse- 
lamla ilişkileri olmuştur, ondan birtakım bilgileri almış olması muhtemeldir. Bun- 
ların bir kısmını hadis formu içinde bize bildirmiştir, bir kısmını ise tebliğ etme- 
miştir. Kur'an'a girmeyen bu bilgiler ona mahsustur, biz onlarla yükümlü değiliz. 


LA umebdila dl Şİİ yds 5 çişi ÇE pall li Yl ys 
izale Sie öy SİLİN 8İ L3 ağla Gi Dİş 85 ön asl dl 
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Ge Yak3 ŞEYİ aşti İl ö2İ da elat Gğgllaliğ İşsla 
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68. De ki: “Ey kitap ehli, Tevrat'ı, İncil'i ve size Rabbinizden indirileni 

ayakta tutmadıkça hiçbir şey üzerinde değilsiniz” And olsun, Rab- 


binden sana indirilen, onlardan çoğunun tuğyanlarını ve inkârlarını 
arttıracaktır. Sen de kâfirler topluluğuna karşı üzüntüye kapılma. 


69. Gerçek şu ki, imân edenlerle Yahudiler, Sabiiler ve Hıristiyanlar- 
dan Allah'a, âhiret gününe inanan ve salih amellerde bulunanlar; 
onlar için korku yoktur, onlar mahzun da olmayacaklardır. 

70. Andolsun, biz İsrailoğullarından kesin söz almış (misak) ve onla- 
ra elçiler göndermiştik. Onlara ne zaman nefislerinin hoşuna git- 
meyen bir şeyle bir elçi geldiyse, bir bölümünü yalanladılar, bir 
bölümünü de öldürdüler. 


46 ALİ BULAÇ -KUR'ÂN DERSLERİ/DİRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


71. Bir fitne olmayacak sandılar, körleştiler, sağırlaştılar. Sonra Al- 
lah, tövbelerini kabul etti, (yine) onlardan çoğunluğu körleştiler, 
sağırlaştılar. Allah yapmakta olduklarını görendir. 


Hz. Peygamber, diğer peygamberler gibi Allah'tan aldığı bilgi ve emirleri ol- 
duğu gibi tebliğ etmekle yükümlü olunca, kitap ehliyle ilgili temel bir hakikati de 
dile getirmek zorundadır. Söz konusu bilgiler Yahudi ve Hıristiyanların hoşuna 
gitmeyecek olsa da, dile getirilmesi peygamber üzerinde mecburiyettir. 

Dile getirilmesi gereken hakikat şudur: Yahudi ve Hıristiyanlar, Allah, pey- 
gamberleri ve kendilerine indirilen kitaplar karşısındaki tutumları dolayısıyla, 
hakikatte “hiçbir şey”, başka bir deyişle “herhangi sağlam bir temel” üzerinde 
değildirler. Sağlam bir temele sahip olmanın kriteri Tevrat, İncil ve Allah'tan indi- 
rilen hükümlerin ayakta tutulması, hayata geçirilmesi, sosyal, iktisadi ve politik 
düzenin ilahi çerçeveyi taşmayacak şekilde düzenlenmesidir. “İkame” bir şeyin 
ayakta tutulması anlamına gelir. Bir hüküm tatbik edilmiyorsa ayakta tutulmuş 
sayılmaz, isterse gece gündüz dillerden düşmüş olmasın. Kitap ehli, kitaplarını 
ya lafız itibarıyla veya anlamlarını olmayacak yorum ve tevillerle değiştirdiler, 
tahrifata uğrattılar. Bu kitaplarının reforma uğratılması sonucunu doğurdu, za- 
man içinde reformlar yeni reformların yapılmasına ihtiyaç hissettirdi, derken 
dinin asli ve sahih mesajı tanınamaz hale geldi. Bir dinde yapılan her reform, bir 
sonra zamanda ortaya çıkacak yeni reform ihtiyacına kapı aralamaktadır. 

Yahudilerin Tevrat'ın, Hıristiyanların İncil'in asli ve sahih hükümleri- 
ne uymaya davet edilmeleri anlaşılabilir bir emirdir. “Rabbinizden indirileni 
ayakta tutmaya” davet edilmeleri ise, bazılarına göre aradaki peygamberlere 
(Davud, Süleyman, Zekeriya, Yahya aleyhimusselam vs.) gelen vahiylerin, ba- 
zılarına göre ise Kur'an-ı Kerim'in hükümlerine göndermedir. Kur'an-ı Kerim 
ihtimali olması daha kuvvetlidir. Çünkü Kur'an, Tevrat, İncil ve diğer indirilen 
sahifelerle aynı kaynaktandır, onların asli ve sahih özünü ortaya çıkarmakta; 
dışarıdan, çeşitli reform teşebbüsleri ve müdahaleleriyle dine yapılmış ilavele- 
ri,beşerin arzu ve çıkarlarına göre dâhil edilmiş yabancı unsurları ayıklamak- 
tadır. Yahudi ve Hıristiyanlar, “Rablerinden indirilen Kur'an"a uyduklarında 
hakikatte kendi dinlerinin özüne dönmüş olurlar. 

Böyle olmakla beraber, bu gerçek kendilerine hatırladığında, farklı din 
müntesipleri arasındaki müzakere ve tartışma bu noktaya geldiğinde, Yahudi 
ve Hıristiyanların çoğu bunu reddetme yolunu tercih etmektedir. Reddetmek- 
le kalmıyor, azgınlıklarını ve hakikate karşı olan inkârcı tavırlarını daha da şid- 
detlendiriyorlar. “Tuğyan” zulüm ve haksızlıkta haddi aşmak, ileri gitmektir 


(Bkz. 96/Alak, 6). Kur'an'ın mesajını reddetmek hakikatin üstünün örtülme- 
siyle aynı anlama gelir. 
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Peygamber sadece tebliğ etmekle yükümlüdür, hakikati kabul edip etme- 
mek muhataplara kalmış iştir. Muhatapların retçi tutum takınmasından dolayı 
üzüntü duyması gerekmez. Hakikati reddetmeleri ve inkârlarını arttırmaları 
ne Allah'a, ne hakikate herhangi bir zarar verebilirler (Bkz. 3/Âl-i İmran, 176). 

Elbette kitap ehlinin tümü aynı retçi ve inkârcı kategori içinde mütalaa 
edilemez. Mü'minler gibi Yahudilerden, Sabiilerden ve Hıristiyanlardan bir 
bölümü Allah'ın birliğine, ahiret gününe inanırlar ve salih amellerde bulunur- 
lar. Bunlar akıbetleri itibariyle korkmayacaklardır, yapıp ettikleri itibariyle de 
mahzun olmayacaklardır. (Bu konu 2 /Bakara, 62. ayette ele alınmıştı.) 

Kim olursa olsun, Allah'a ve ahiret gününe inanmıyor ve salih amellerde 
bulunmuyorsa, herhangi bir temel üzerinde sayılamaz. Bu herkes için geçer- 
li kuraldır. Hayatı anlamlı ve yaşanmaya değer kılan sahih iman (Allah'a ve 
ahirete inanç) ve salih amel (ilahi hükümlere göre düzenlenmiş pratikler)dir. 
Allah'ın emrine saygı ve hükümlerine riayet, yaratılmışların yararına işlerde 
bulunmanın teminatı ve esasıdır. Bu özelliklere sahip insanlar ne kıyametin 
dehşetinden korkacaklar ne geçmişleriyle ilgili hüzne kapılacaklardır. 

Yine Bakara, 27, 40 ve 83-86. ayetlerde açıklandığı üzere Yüce Allah, İsrai- 
loğullarından söz almıştı: Allah'tan başka kimseye tapmayacaklar, anne-baba- 
ya, yaşlılarına saygı gösterecekler, haksız yere kimsenin canına kıymayacaklar, 
hırsızlık yapmayacaklar, kısaca Şeriat'ın hüküm ve emirlerine riayet edecek- 
lerdi. 70. ayette buna tekrar dikkat çekilmektedir. İsrailoğulları söz vermişti 
ama neredeyse geleneksel hale getirdikleri tutumlarını sürdürüp onlara söz 
konusu misakı hatırlatan peygamber geldiğinde, tebliğ ve yükümlülükler hoş- 
larına gitmediği için bir bölümü yalanlamaya kalkıştılar, bir bölümü peygam- 
berleri öldürdüler. Bu Allah'a karşı gelmenin uç noktası, ağır bir cürümdü. Sü- 
renin başında (5/1), “Akitlere, verilen sözlere uyulması gerektiği” belirtilmişti. 
İsrailoğulları bunu yapmadılar. 

Bu suç onları büyük bir yanılgıya sürüklemeye de sebep olmuştu. Evet, 
kesinlikle yanılıyorlardı, çünkü peygamberleri yalanlama veya öldürmenin 
başlarına herhangi bir felaket getirmeyeceğini düşünüyorlardı. Bu bir zandı, 
gerçek bir bilgiye, yakine dayanmıyordu. Amaçları imtiyazlı, günahkâr ve hak- 
sız avantajlı konumlarını korumaktı. Peygamberler ezilenler, sömürülenler 
ve yoksullardan yana tebliğler yapıp, hâkim sınıfların adaletsiz düzenlerini 
değiştirme yönünde beyanlarda bulunduklarında, bu onları korkutuyordu. 
Çıkarları, nefislerinin istek ve tutkuları, şişkin egoları (inkâr ve cehaletleri) 
onların gözlerinin üstünü örtmüş, kulaklarını sağırlaştırmıştı. Acı çeken insan 
manzarasını görmüyor, feryatlarını kulakları işitmiyordu. Kaffal'a göre günah, 
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azgınlık, hak ve hukuk ihlalinde aşırıya gittikçe dünyada da onları bekleyen 
şiddetli bir azabın vakti giderek yaklaşıyordu (Bkz. 17/İsra, 4-8). Bu onları 
yeryüzünde ağır musibetlere uğratacak, yerlerinden edecek, binlerce sene di- 
yasporada yaşamalarına sebep olacaktı. 

Çeşitli akıl hastalıkları gibi, insanın hakikatle ve doğrulukla olan ilişkisi 
de ya bir ölçüde veya tamamen kesilir. Gerçeklik dünyasıyla ilişkisi bir ölçüde 
kesilenlere nevroz, tamamen kesilenlere psikoz denir. İnkâr ve haksızlıkların, 
günah ve zulümlerin katmerleşmesi gözü kör, kulağı sağır eder. Başlarına Ba- 
bil, Pers ve Roma zulmü gibi büyük musibetler gelince tevbe ettiler fakat yine 
verdikleri sözü (misakı) unuttular, birçoğu eski alışkanlıklarına döndü; yine 
hakikate ve doğruluğa karşı körleşme ve sağırlaşma illetine müptela oldular. 
Allah “yapmakta olduklarını” görmektedir. Bunun anlamı, söz konusu haksız 
tutumlarına, inkâr ve isyanlarına hala devam ediyor olmalarıdır. 
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72. Andolsun, “Şüphesiz Allah, Meryem oğlu Mesih'tir” diyenler küf- 
re düşmüştür. Oysa Mesih'in dediği (şudur:) “Ey İsrailoğulları, be- 
nim de Rabbim, sizin de Rabbiniz olan Allah'a ibâdet edin. Çünkü 
O, kendisine ortak koşana şüphesiz cenneti haram kılmıştır, onun 
barınma yeri ateştir. Zulmedenlere yardımcı yoktur." 
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73. Andolsun, “Allah üçün üçüncüsüdür” diyenler küfre düşmüştür. 
Oysa tek bir ilâhtan başka ilâh yoktur. Eğer söylemekte oldukla- 
rından vazgeçmezlerse, onlardan inkâr edenlere mutlaka (acı) 
bir azap dokunacaktır. 

74. Yine de Allah'a tövbe edip bağışlanma istemeyecekler mi? Oysa 
Allah bağışlayandır, esirgeyendir. 

75. Meryem oğlu Mesih, yalnızca bir elçidir. Ondan önce de elçiler ge- 
lip geçti. Onun annesi dosdoğrudur, ikisi de yemek yerlerdi. Bir 
bak, onlara âyetleri nasıl açıklıyoruz? (Yine) bir bak, onlar ise na- 
sıl da çevriliyorlar? 

76. Deki: “Size yarara da, zarara da güç yetirmeyen Allah'tan başka 
şeylere mi tapıyorsunuz? Oysa Allah, işitendir, bilendir.” 

77. Deki:"Eykitapehli, haksız yere dininiz konusunda aşırı gitmeyin 
ve daha önce sapmış, birçoğunu saptırmış ve dümdüz yoldan kay- 
mış bir topluluğun heva (istek ve tutku)larına uymayın.” 


Yahudiler gibi kitap ehlinden olan Hıristiyanlarda da temel bir sapma söz 
konusudur ki, bu -haşa- Allah'ı İsa ile özdeşleştirmeleridir. Burada doğrudan 
Hz. İsa'nın ilahlık vasfına atıfta bulunulduğu anlaşılmaktadır. Kur'an-ı Kerim, bu 
inancın Hz. İsa'nın tebliğiyle herhangi bir ilişkisinin olmadığını belirtir. Bu apa- 
çık bir inkâr/küfürdür. Allah'ın elçisi olarak Hz. İsa'nın söylediği İsrailoğullarını 
tek ve bir olan Allah'a kulluk yapmaya çağırmaktan ibarettir. Allah, hem muha- 
tabı olan İsrailoğullarının hem kendisinin Rabbidir. Hz. İsa veya bir başka beşere 
ulühiyet atfetmek şirktir. Bu inançta olanlar hiçbir şekilde cennete girmeyecek- 
lerdir, barınma yerleri ateş olacaktır. Sebebi açık: Yaratan ile yaratılan arasında 
mahiyet birliği tasavvur edilemez. Allah yarattığı varlıklardan münezzehtir, bir 
yaratığa ilahlık izafe etmek büyük bir haksızlıktır. O varlığı yerli yerine koyma- 
mak, hak etmediği makama yükseltmek ve aksi bir biçimde gerçek ve tek ilah 
olan Allah'ı yaratılmış bir varlığın seviyesine indirmek anlamına gelir. Zulüm, 
şeylerin yerli yerine konulmaması olduğundan, bu tasavvur zulümdür. 

Allah birdir, O'ndan başka ilah/tanrı yoktur. Bütün varlık âlemini yaratan 
Allah'ı “üçün üçüncüsü” olarak görmek veya göstermeye çalışmak, tevhidi ve 
hakikati inkâr etmektir. Hıristiyanların büyük yanılgısı olan üçleme (teslis) 
inancı ister Baba-Tanrı, Anne-Meryem, Oğul-İsa; ister Baba, oğul ve Ruhulku- 
düs olsun, fark etmez apaçık bir inkârdır. (Bkz. 4/Nisa, 171; 18/Kehf, 4-5.) 

Bazı Hıristiyanlar, teolojinin esasları arasında Meryem'in ilahlığının yer 
almadığını, muhtemelen Kur'an'ın indiği dönemde bu yönde sapkın bir inanca 
sahip küçük-marjinal bir mezhep grubunun olduğunu söylemektedirler. Tev- 
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hid bakış açısından ulühiyetin çeşitli dereceleri vardır. Hıristiyan kiliseleri ve 
mezheplerinin Hz. Meryem'e yükledikleri üstün /aşkın misyon ve anlam göz 
önüne alındığında onun bir tür uluhiyetle tavsif edildiği görülür. 116. ayette 
tekrar bu konuya dönüldüğünde, Hıristiyan bakışından Hz. Meryem'e ilahlık/ 
tanrıçalık atfedildiğinden söz edilecektir. 

Yakından bakıldığında Hz. İsa'dan sonra Hıristiyan ilahiyatı ve inanç esas- 
ları formüle edilirken üç kaynaktan etki aldığı görülür: Bunlardan biri, Tar- 
suslu Aziz Pavlos'un inanca dâhil ettiği “Baba-oğul” fikridir. İncillerde açık ve 
kesin ifadelerle ontolojik cevherleri bir olan “baba-oğul ilişkisi”nden bahse- 
dilmez. Hz. İsa'nın tebliğini yaptığı kültür ikliminde “baba” fiziksel olarak bir 
kadınla cinsel ilişki kurup çocuk sahibi olan kişi değil, koruyucu, rızıklandırıcı, 
terbiye edici “rab”tir. Aziz Pavlos, deyim yerindeyse kelimenin semantiğinde 
köklü bir değişiklik yapıp, babayı “soy babası' anlamında kullandı. 

İkinci etki, kadim pagan inançlardan gelen “tanrı ana/tanrıça” fikridir. 
Hz. Meryem'in “tanrı taşıyan veya tanrı doğuran (theotokos) bir kadın” ola- 
rak telakki edilmeye başlanması bu inançların etkisi altında olmuştur. Kadim 
putperest inançlarda bunun belirgin izleri vardı. Miladi 431 Efes Konsilinde 
Meryem'e “tanrının anası (theotokos, mater dei)” unvanı verilmiştir. Zira tan- 
rı doğuracak bir kadın sıradan bir insan olamaz, ya yüksek düzeyde tanrısal 
özelliklere taşıması veya tanrı olması gerekir. Bundan sonra söz konusu tema 
kiliseler ve kutsal yerler için yapılan resim ve heykellerde aynen yansıtılmıştır. 
O halde burada Kur'an-ı Kerim'in marjinal bir inançtan değil, yaygın bir telak- 
kiden söz ettiği anlaşılmaktadır. 

Üçüncü etki hem İskenderiye'de yayılan Grek felsefe hem eski İran ve Hint 
dinlerinde görülen birbiri içine girmiş üç ayrı cevher fikrinden oluşan teslis (üç- 
leme) inancıdır. Bu inançların Hz. İsa'nın tebliğ ettiği sahih dinle ilgisi yoktur. 

İşin hakikati buysa, Hıristiyanların yapması gereken şey, söz konusu 
inançtan vazgeçip Allah'ı birlemeleri, tevhid inancına dönmeleridir ki, Hz. 
İsa'nın yaptığı tebliğin esası budur. Bu iddialarından vazgeçmeyecek olurlarsa, 
onlardan inkâra düşenler büyük bir azaba müstahak olacaklardır. Burada özel 
olarak “onlardan inkâr edenler” kaydının getirilmesi, içlerinde bir bölümünün 
üçleme inancı dışında olduğunu ima etmektedir. Bu inançtan dolayı inkâra dü- 
şenler tevbe edip yüce Allah'tan bağışlanma dileyecek olurlarsa, Allah onları 
bağışlar, esirger. 

Baba-oğul, tanrıça veya tanrı-ana ile üçleme inancının herhangi bir ha- 

kikat değeri ve akli bir temeli yoksa bilinmesi gereken gerçek şu ki, Hz. İsa, 
kendisinden önce gelen binlerce peygamber gibi bir peygamber, Allah'ın bir 
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elçisidir. Annesi Meryem dosdoğru bir kadındı, iffet sahibiydi, tertemizdi, Rab- 
bi olan Allah'a derin bir sadakat içinde yaşıyordu. İsa ve Meryem de diğer in- 
sanlar gibi acıkır, susardı; bu yüzden yemek yer, su içerlerdi. Maddi tabiatın 
şartlarına bağımlı yaşıyorlardı. Eğer onlarda ilahlık/tanrıçalık vasfı bulunsay- 
dı enazından bunlara ihtiyaç hissetmezlerdi. (21/Enbiya, 8 ve 25 /Furkan, 20.) 

Durum bu merkezde ise, yüce Allah son vahiyle işin hakikatini, doğrusu- 
nu öğretiyorken, Hıristiyanların kadim pagan inançlarda diretmesinin manası 
yoktur. Diretiyorlarsa yani Hz. İsa ve Meryem'e ilahlık atfediyorlarsa hakikate 
sırtlarını dönüyorlar, yalan söylüyorlar, gerçeğin kendisini tahrif ve suistimal 
ediyorlar demektir. 

76. ayet, Hz. İsa ve annesinin beşer olmaları itibariyle kendilerinden kay- 
naklanan bir güçleri olmadığına göndermede bulunmaktadır. Her neye sahip 
olmuşlarsa, hepsi Allah'tandır. Hz. İsa, diğer çocuklar gibi annesinin karnın- 
da dokuz ay beklemiş, vakti gelince ilahi sünnete göre doğmuştur. Ölüleri di- 
riltmiş, körlerin gözünü açmış, cüzzamlıları iyileştirmiştir ama Allah ona bu 
mucizeleri gösterme lütfunu ihsan etmeseydi, beşer olarak bunları yapabilir 
miydi? Elbette hayır! O halde acıkan, susayan, tabiatın maddi şartlarından et- 
kilenen ve bunları üzerinden def'etmeye gücü yetmeyen bir beşeri ilahlaştırıp 
onu Tanrı makamına çıkartmak veya Tanrı'ya ortak koşmak kabul edilebilir 
bir inanç değildir. Allah'tan başka hiçbir varlığa ibadet edilmez, tapılmaz. 

Durum bu olmakla beraber şu suallerin cevapları önemlidir: Önce Allah'ın 
niçin “biricik” oğlu var da başka oğulları yok? 

Hem Allah'a oğul isnat etmek onu -haşa- insan yani yaratılmış ve belli bir 
sünnete uygun davranmak zorunda olan bir yaratılmış varlığın seviyesine indir- 
mez mi? Üçüncüsü Hz. Âdem insanların babası olsa bile, niçin işlediği bir suçtan 
dolayı bütün bir insanlık da suçlu kabul edilsin ve bu işle hiçbir ilgisi olmayan bir 
başka insan cezalandırılsın? Eğer Allah insanların bu suçtan kurtulmasını istiyor- 
sa -haşa- oğlunu feda etmeye ne gerek vardır? Kendisi aynı zamanda ğafur, rahim, 
tevvab (tevbeleri kabul eden) değil mi? Yarattığı insanları affedemez miydi? 

Ayetlerde Âdem'in şeytanın ayak kaydırmalarına yenildiği haber veril- 
mektedir. Öyleyse Âdem'in bu ilk günahında doğrudan doğruya Allah'ın emir 
ve hükümlerine karşı isyancı bir tavır yoktur. Ancak daha önce zikrettiğimiz 
gibi, buna rağmen Âdem, suçlu sayılmaktadır. Hıristiyanlık doktrini bu suçun 
niteliğini farklı gösterdiği gibi, Âdem'in işlediği bu suçtan dolayı onun bütün 
gelecekteki nesillerini de sorumlu ve suçlu tutmaktadır. Oysa Kur'an, bu suçu 
işledikten sonra Âdem'in Rabbine yalvardığını, O'ndan kelimeler bellediğini 
ve Rabbinin de Âdem'in tevbesini kabul ettiğini açıklamaktadır. Buna göre 
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Âdem'in çocuklarını babalarının bu suçundan dolayı sorumlu ve suçlu tuta- 
mayız. Esasında mantıksal yönü ile de bu, çok ciddi bir çelişkidir. Çünkü ilke 
olarak bir insanın, bir başkasının günah ve suçlarından dolayı sorumlu tutul- 
ması akla yatkın değildir. Âdem'in çocuklarına ise başka ölçüler, başka yollar 
gösterilmiş ve bunlara karşı olumlu veya olumsuz tutumlarından dolayı so- 
rumlu tutulmuşlardır. Nitekim aynı sürenin 38 ve 39. ayetleri buna delildir: 

“Dedik ki: “Hepiniz ordan inin. Sonra size benden bir hidayet gelir de, kim 
benim hidayetimin izince giderse artık onlara hiçbir korku yoktur, onlar mah- 
zun da olacak değillerdir. O küfredenler, ayetlerimizi yalan sayanlar (yok mu?) 
onlar ateşin arkadaşlarıdır. Onlar orada bir daha çıkmamak üzere kalıcıdırlar.” 

Bu olaydan ve Âdem'in ilk suçundan sonra Âdem'in çocukları için söz ko- 
nusu olan Allah'ın göndereceği hidayete karşı takınılacak tavrın mahiyetidir. 
Eğer Âdem'in çocukları olan insan toplulukları, Allah'tan gelen emirlere, hü- 
kümlere, dine, şeriata boyun eğerlerse artık onlar için bir korku yoktur, tehli- 
ke söz konusu değildir. Gerek dünya hayatları, gerekse ahiret hayatları güven 
altına alınmıştır. Yok, eğer Allah'ın dinine başkaldırıp kendi bildiklerince dav- 
ranıp küfre saparlarsa kuşkusuz bu tutumlarından ötürü hem ateşe atılacak- 
lardır, hem de ateşte ebedi kalacaklardır. 

Görülüyor ki bu konuda Hıristiyanlık ile İslâm arasında derin anlayış fark- 
ları var. Hıristiyanlık bütün bir insanlığı dahlinin bulunmadığı bir suçtan do- 
layı sorumlu tutarken, İslâm buna karşı çıkmakta ve insanları ancak Allah'tan 
gelen emirler ve nehiyler dolayısıyla sorumlu tutabileceğimizi savunmaktadır. 
İnsanın evrensel adalet duygularına uygun düşen de budur. 

Bu, bizi önemli bir noktaya getiriyor: Hıristiyanlık ve İslamiyet'in tarihteki 
tecrübelerinde gözlenen farklar her iki dinin akidesinde ifadesini bulur. İslam 
inancına göre Adem ve Havva (birlikte) suç işledi, arkasından tevbe ettiler. 
Cennetteki eski konumlarına sahip olabilmek için dünyaya sınavdan geçiril- 
mek üzere gönderildiler. Her erkek ve kadın işlediği suçtan sorumludur. İyilik 
ve kötülük zerre miktarı dahi olsa karşılığını bulacaktır. 

Hıristiyan inancına göre Adem'i Havva ayarttı, Adem günah işledi. İnsan 
günahkâr doğar. Yeryüzü gezegeni üzerinde kaç bin sene yaşadıysa günahkâr 
olarak yaşadı. Sonra Miladi sıfır noktada Tanrı, “biricik oğlu”nu insanın ke- 
fareti olarak yeryüzüne gönderdi. Çarmıha gerildi, öldürüldü. Ancak bu yolla 
insanın günahının kefareti ödenmiş oldu. Fakat İsa tanrı ise ve öldürüldüyse, 
annesi Meryem de öldüyse iki tanrı öldü demektir, üçüncüsünün de -haşa- 


ölmesi gerekmez mi? Hay ve baki ise o zaman tek ve bir Tanrı O'dur, ölen ve 
öldürülenler tanrı olamaz. 
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Tarsuslu Aziz Pavlos'un öğretisine göre İsa'nın günahın bir kefareti olarak 
çarmıhta öldürülmesinden sonra Şeriat'a da gerek kalmadı. Yapılması gereken 
şudur: “Tanrı'yı sev ve dilediğini yap.” Demek oluyor ki, İsa'nın kefaret olarak 
öldürülmesi, seriate bağlılık ve bağımlılığı ortadan kaldırmanın bir tür meş- 
ruiyet çerçevesi şeklinde düşünülmüştür ki, şeriatın olmadığı yerde insanlar 
kendi yasalarını kendileri yapar ve dilediklerini diledikleri yasayla kolayca 
meşrulaştırabilirler. 

Bu inanç Hıristiyan insanın bilinçaltıdır. Sıradan bir Hıristiyan suç ve günah 
işler. Kefareti ödendiğinden mesele yoktur. Hesap ödenmiştir. Tanrı'yı severse, 
kurtuluş için kendini kiliseye adasa, sanki dilediğini yapma serbestisine, özgürlü- 
güne sahip olur. Bu inancın sonucudur ki, sömürgecilik, emperyalizm, tahakküm, 
yağma, baskı, katliamlar Batılı insanın vicdanını yeterince rahatsız etmiyor. 

Kur'an-ı Kerim, bu temel hakikatleri hatırlattıktan sonra önemli bir uya- 
rıda bulunur: “De ki: “Ey kitap ehli, haksız yere dininiz konusunda aşırı 
gitmeyin” 

“Dinde aşırılığa gitmeyi” nasıl anlamak gerekir? “Ğuluvv” sınırın aşıl- 
ması demektir. “Haksız yere dinde aşırıya gidilmesi”, dini gönderen Allah'ın ve 
onu tebliğ edip beyan eden peygamberin çizdiği ana çerçevenin dışına çıkıl- 
ması anlamına gelir. Bu üç şekilde olur: 

1) İnançta aşırılık: Hıristiyanların, bir beşer-peygamber olan Hz. İsa'yı ve 
annesi Meryem'i tanrılaştırmaları, inancı üçleme, bedenlenme vb. Prensiplere 
dayandırmaları inançta aşırıya gitmeye örnektir. 

2) Hükümlerin tanziminde ve gündelik hayat pratiklerinde aşırıya gitmek, 
dini yaşanır olmaktan çıkaran zorlukların dine dâhil edilmesi demektir. 

3) Kendi dini görüşünü mutlaklaştırmak, hakikati temellük etmek, ken- 
disi gibi düşünmeyen Müslümanı İslam dininin dairesi dışına çıkarmak, hatta 
Haricilerde görüldüğü üzere hayat hakkına kastetmek. Katolik tecrübesinde 
insanlar Hıristiyan hidayetine dâhil edilebilirler ki, bu insanın din seçme öz- 
gürlüğünü elinden alır. 

Dinlerde her üç aşırılığa rastlamak mümkündür. Dinde olmayan bir inancı 
veya vecibeyi dine dâhil edip onda ısrar etmek, insanları bu harici inançlar ve 
kurallarla yükümlü tutmak, hele yapmadıkları takdirde onları cezalandırmak 
veya din adına korkutmak aşırılıktır. Ortaçağ Hıristiyanlığında Kilise, zaman 
zaman dini fazlasıyla zorlaştırmış, akla-mantığa uymayan inançlar savunmuş, 
insan gücünün kaldıramayacağı görevler yüklemiş; saçmalıklarına ve emirleri- 
ne karşı gelenleri de aforoz edip engizisyon mahkemelerinde ölüme mahküm 
etmiştir. Bu aşırılıklar zaman içinde insanların dinden soğuyup kaçmalarına, 
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Modern telakkide bireyler birbirlerine karışmaz. Herkesin özel hayatı 
kendine ait addedilir. Kimse bir başkasına karışamaz. Dini hüküm ve emirler, 
vicdan alanına ve özel hayata çekilmek istendiğinden, kişiler bir kötülükle 
(münker) karşılaştıklarında ona elleri veya dilleriyle müdahale etmek iste- 
mezler. Bu kötülüğün zaman içinde kanıksanması, içselleştirilip kültür haline 
gelmesi ve yaygınlaştırılıp toplumsallaştırılması gibi tehlikeli sonuçlara yol 
açar. Kur'an-ı Kerim, İsrailoğullarının başına gelen musibetlerden birinin se- 
bebinin bu olduğunu belirtir. İbn-i Kesir, bireylerin işlediği kötülük dolayısıy- 
la değil, işlenen kötülüklere karşı gücü yettiği halde toplumun engellememesi 
dolayısıyla Allah'ın azap indirdiğini söyler. Abdullah b. Mes'ud'dan gelen bir 
rivayete göre Hz. Peygamber (s.a.v) bu durumu şöyle anlatmıştır: 

“(İsrailoğullarından) biri kötülük işleyen birine rastladığında ona 'Al- 
lah'tan kork. Bunu yapma, sana helal değildir! derdi ama ertesi gün aynı şahsı 
aynı kötülüğü yaparken gördüğünde sesini çıkarmaz, oturur onunla yemek 
yer, uyarmazdı. Hepsi öyle yapar hale gelince Allah onların kalplerini birbiri- 
ne benzer hale getirdi” Hz. Peygamber bu ayeti okuduktan sonra şöyle devam 
etmiştir: “Aman, siz de dikkat edin! Allah'a and olsun, sizler de ya iyiliği emre- 
dip kötülüklerden sakındırır ve zalime zulmünden vazgeçinceye kadar baskı 
yaparsınız veya Allah sizin de kalplerinizi birbirine benzeştirir, onlara lanet 
ettiği gibi size delanet eder” (Ebu Davud, Melahim, 17; İbn-i Mace, Fiten, 20). 

İnsanların mutlaklaştırılmış özgürlük adına birbirlerine karışmamaları 
kötülüğü yaygınlaştırır, toplumu ahlaki yönden yozlaştırır, adalet ve hakkani- 
yeti aşındırır, derken kötülük toplumsal hayatın ana kodlarından biri olmaya 
başlar. Bu kötü bir tutumdur. 

Kur'an-ı Kerim'in İsrailoğullarına yönelttiği diğer önemli bir eleştiri, onların 
çoğunun inkârcılarla yani Allah'ın birliğini tanımayan, ilahi dinlerin özünü red- 
deden güç ve topluluklarla dostluk ilişkileri kurmalarıdır. Hz. Peygamber (s.a.) 
zamanında, Müslümanlarla Yahudiler arasında bir sözleşme (Medine Vesikası) 
imzalandığı halde, onlar kısa zamanda sözleşmenin ana hükümlerini çiğneyip 
müşriklerle dostluk ilişkileri kurmaya, Mekkelileri Müslümanlar aleyhinde kış- 
kırtmaya başladılar. Bu, haksız ve hasmane bir davranıştı, çünkü kendileri de Al- 
lah'ın birliğine inanıyor, Tevrat'ı kendi kutsal kitapları sayıyorlardı. Hz. Peygamber 
ve Müslümanlar onlarla olan anlaşmanın hükümlerine riayet ediyorlardı, Tevrat 
ve Kur'an arasındaki benzer noktaları, kaynak birliğini öne çıkarıyorlar, Kudüs'e 
yönelip namaz kılıyorlardı. Yahudiler, Müslümanlarla dostluk ilişkisi pekiştirip 
devam ettireceklerine, aksine puta tapıcılarla, pagan inançlara sahip müşriklerle 
ilişki kurdular, Hz. Peygamber'i ortadan kaldırmak için çeşitli komplolar kurdular. 
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Bu elbette kötü bir şeydi, hem dünyada hem ahirette kendileri için hazır- 
ladıkları ve mutlaka karşılaşacakları trajik bir akıbetti. Yüce Allah'ın onlara ga- 
zaplanmasının sebebi budur, çünkü ıslah olmuyorlar, tarihte yaşadıklarından 
ders çıkarmıyorlar, kötü tutum ve davranışlarında ısrar ediyorlar. Oysa “Eğer 
Allah'a, peygambere ve ona indirilene imân etselerdi”, böyle davranmazlardı. 
Fakat onlardan çoğu yoldan çıkmışlar kimselerdir. 
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82. Andolsun, insanlar içinde, mü'minlere en şiddetli düşman ola- 
rak Yahudileri ve müşrikleri bulursun. Onlardan, imân edenlere 
sevgi bakımından en yakın olarak da: “Hıristiyanlarız” diyenleri 
bulursun. Bu, onlardan (birtakım) papaz ve rahiplerin olması ve 
onların gerçekte büyüklük taslamamaları nedeniyledir. 

83. Elçiye indirileni dinlediklerinde hakkı tanıdıklarından dolayı 
gözlerinin yaşlarla dolup taştığını görürsün. Derler ki: “Rabbimiz 
inandık; öyleyse bizi şahidlerle birlikte yaz.” 

84. “Hem Rabbimizin biz salihler topluluğuna katmasını umarken ne 
diye Allah'a ve bize haktan gelene inanmayalım?” 

85. Böylelikle Allah, dediklerine karşılık olarak içinde ebedi kala- 
cakları, altından ırmaklar akan cennetler verdi. Bu, iyilik yapan- 
ların karşılığıdır. 


86. İnkâr edenler ve âyetlerimizi yalanlayanlar; işte onlar, çılgın ate- 
şin arkadaşlarıdırlar. 


58 ALI BULAÇ-KUR'ÂN DERSLERİ/DIRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


82-85. ayetler, hem Müslümanlara diğer din müntesiplerine karşı pozis- 
yon tayin ederken dikkate alacakları hususlar hakkında bize bilgi vermekte, 
hem aynı gelenekten gelmekle beraber Yahudiler ve Hıristiyanlar arasında 
önemli bir farka işaret etmektedir. Şöyle ki: 

Dinler arasında aslolan karşılıklı “ihtiram”dır. “İhtiram” biri diğeriyle bağ- 


Yu 


lantılı üç anlamı olan terim olarak “saygı”, “grubun mahremiyetinin masuniye- 
ti” ve “haklara riayeti” gerektirir. Yani farklı din müntesipleri birbirlerine saygı 
duyacaklar, mahrem alanlarına tecavüz etmeyecekler ve birbirlerinin hak ve 
hukuklarına riayet edecekler. Ancak kaynak farkı, din otoritelerinin dini anla- 
ma biçimleri, birbiriyle çelişen siyasi ve iktisadi çıkarlar, gelenekler, alışkanlık- 
lar, sürüp giden önyargılar her zaman ihtiramı mümkün kılmaz. Arzu edilmese 
de ihtilaf ve çatışmalar vuku bulabilir. 

Kur'an-ı Kerim, esas olarak İslam'ın dışında kalan iki büyük inanç biçimin- 
den müşrikleri ana hedef alır, Kitap ehlini de sıkı bir eleştiriye tabi tutar, on- 
lara kendi asli-sahih kaynaklarını hatırlatır, yaşadıkları tarihi tecrübeden ders 
çıkarmalarını öğütler ve sonunda tek olan dine, ed-Din'e tabi olmaya davet 
eder. Elbette bu davet tepkisiz kalmayacaktır. Gerek müşrikler gerekse Kitap 
ehli şu veya düzeyde tepki vereceklerdir. Burada son derece ilginç bir biçimde 
Kitap ehlinden Yahudilerin Müslümanlara düşmanlık göstermede müşrikler- 
den de ileride olduklarına dikkat çeker, adeta Müslümanları ilahi bir lütufla 
bilgilendirir. Müşrikler de Müslümanlara şiddetli tepki gösterirler ama Yahu- 
dilerinki daha şiddetli veya daha önde bir mahiyet taşımaktadır. Kasımi'ye 
göre bu yüzden düşman olarak Yahudiler müşriklerden önce zikredilmiştir. 
Pekiyi bunun sebebi nedir? 

İmam Maturidi “aşırı düşmanlık gösteren Yahudiler”in üç gruptan biri 
olabileceğini söyler: 

a) Bir bölüm Yahudi; 

b) Tarihsel olarak Medine'de Hz. Peygamber (s.a.v)'e ve sahabelere düş- 
manlık gösteren Yahudiler; 

c) Bütün Yahudiler. 

Belirtmek gerekir ki, bütün Yahudileri aynı kefeye koymak doğru değildir. 
Çünkü Kur'an-ı Kerim, defaatle “kitap ehlinin bir olmadığı”nı belirtir ve çeşitli 
“güzel meziyetleri”nden söz eder: (Bkz. 2/Bakara, 62; 3/Âl-i İmran, 114, 199; 
6/En'am, 114; 17-İsra, 107-109; 28/Kasas, 52-55; 46/Ahkaf, 10.) 

Yahudilerin şiddetli düşmanlık göstermelerinin sebebi peygamberleri öldür- 
meleri, Allah'ı cimrilik ve fakirlikle nitelendirmeleri (3/Âl-i İmran, 181; 5/Maide, 
64), kalplerinin katılığı/kasavet (2/Bakara, 74; 5/Maide, 13), bozgunculuk çıka- 
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rıp savaş kışkırtıcılığı yapmaları (5/Maide, 64) vs. gibi yeryüzünde ve toplumlar 
arasında huzur ve barışı bozan tutum ve davranışlarıdır. Kim onları hak dine davet 
ederse, bu tarihsel ve aktüel tutumları dolayısıyla ona şiddetli tepki göstermek- 
te, husumet ve düşmanlık beslemektedirler. Ebussud Efendi de, onların tarihsel 
olarak hep serkeş davrandıkları, inkârlarında katı tutum takındıkları, nefislerinin 
arzu veisteklerini temel aldıkları, gerçeği tahkik etmek yerine taklitle yetindikle- 
ri ve peygamberle karşı isyankâr oldukları için İslam'a buğz ve düşmanlık besle- 
diklerini söyler. Bu kötü vasıflarını açıklıkla sıralayan Kur'an-ı Kerim, onların Hz. 
Davud ve Hz. İsa'nın diliyle lanete uğradıklarını belirtmektedir. 

Bunlar önemli olmakla beraber, daha temelde başka faktörlerin yattığını 
söylemek gerekir. Bunlar da Allah, risalet ve mead (ahiret) konularında iki din 
arasında var olan temel ayrımdır. 

Yahudiler, Tanrı kavramını kendilerine tahsis etmişlerdir. Diğer kavimler- 
den farklı kendilerine özgü bir Tanrı tasavvuruna sahiptirler ki, bu Tanrı, varlığı 
ve insanları yaratmış olmakla beraber sadece onları kollamakta, seçilmiş kavim 
ilan etmektedir. İslam bakış açısından “Allah, âlemlerin Rabbidir” (1/Fatiha, 1). 
Rahman ve rahimdir, rahmeti herkesi kuşatmaktadır. Hiç kimsenin (birey veya 
topluluğun) takvası ve cehdi dışında herhangi bir imtiyazı ve üstünlüğü yoktur. 

Peygamberler, Allah'tan bilgi ve haberler getirirler, uyarıp korkuturlar ama 
Yahudi bakış açısından peygamberler kimi zaman kâhin, kimi zaman yol üze- 
rinde duran, bertaraf edilmesi gereken engellerdir, nitekim peygamber öldür- 
mekten çekinmemişlerdir, Hz. İsa'yı dahi kendilerinin ölüme götürdüklerini 
düşünmektedirler. Ahd-i Atik'in anlatımlarından bakıldığında, peygamberler 
günah işler, arzuları doğrultusunda hareket eder, haytalık yapar, başkalarının 
kadınlarına göz diker, belki kızlarıyla da cinsel ilişki içine girebilen sıradan 
kimselerdir. İslam bakış açısından peygamberler ismet sahibidirler, en büyük 
suç ve günah peygambere karşı gelmektir, peygambere karşı gelen Allah'a da 
karşı gelmiş olur. Bu açıdan deistler gibi tek başına Allah'ın varlığına veya bir- 
liğine inanmak yetmez, O'nun elçiler gönderdiğine ve kitaplar indirdiğine de 
inanmak gerekir. 

Yahudi inancında ahiret, ölümden sonra diriliş, hesap günü ve muhasebe 
fikri hayli zayıftır, “hayata olan tutkuyla bağlılıkları” (2/Bakara, 96), onların 
dini kültürlerinde ve pratiklerde ölümden sonraki hayatı önemsizleştirmiştir, 
bu yüzden mead düşüncesi yapıp etmelerinde belirleyici bir öneme sahip de- 
ğildir. “Seçilmiş kavim” oldukları yönündeki iddiaları, onlara başka halklara ve 
topluluklara karşı hukuk ihlali yapma konusunda hak sahibi kılmanın gerek- 
çesi olmaktadır. Bu yüzden iki şapkaları vardır: birini kendi dindaşlarına, diğe- 
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rini başka dinden olanlara karşı takmaktadırlar yani çifte standart bir ahlaka 
sahip olurlarken, bunda dini ve ahlaki açıdan herhangi bir sakınca veya tutar- 
sızlık görmezler. Yahudilere göre Tanrı, onları cezalandırmayacaktır, belki az 
bir süre ceza çekeceklerdir ama sonuçta onlar “Tanrı'nın çocukları”dırlar. 

Kur'an-ı Kerim, sahih ilahi kaynaktan neş'et etmesine rağmen, sonradan 
çeşitli tahrifata uğrayan Yahudi inancı ve İsrailoğullarının Tanrı, vahiy, peygam- 
berler ve Şeriat karşısındaki samimiyetsiz, tutarsız, çelişkili tutumlarını eleştir- 
mekte, onlara kendi tarihlerinden somut örnekler vererek geçmişte işledikleri 

günahları hatırlatmakta, kendi gerçekleriyle yüzleşmelerini talep etmektedir. 
Ayrıca onları kendi vehimlerinde kurdukları imtiyazlı saltanatın boş bir iddia ol- 
duğunu görmeye, kendilerini Hz. Peygamber'in tebliğ ettiği üzere ıslah olmaya, 
Hakka ve hukuka tabi olmaya çağırmaktadır ki, bu onları fazlasıyla kızdırmakta, 
Müslümanlara karşı hasmane bir tutum içine sürüklemektedir. 

Tarihsel olarak baktıklarında Hz. Peygamber'in Medine'de onlara göster- 
diği yakınlık ve onlarla bir arada barış içinde yaşama konusunda sarf ettiği 
çabaya beklediği karşılığı görmediği görülür. İyiliğe kötülükle karşılık vermiş- 
lerdir. Onları Medine'de kurulan siyasi birliğin üyeleri olarak tavsif ederken, 
onlar Mekkeli müşriklerle ittifaklar kurup onu ve sahabesini ortadan kaldır- 
mak için çeşitli tuzaklar kurma yolunu seçtiler. Hatta bazen Mekkeli müşrikler, 
Medine üzerine yürüme konusunda isteksiz davranırken onlar savaş kışkır- 
tıcılığı yaptılar, el altından savaş ateşini yakmaya çalıştılar. Sonraki tarihler- 
de de Müslümanlar daima Yahudileri korudular. Geçmişte Babilliler, Persler, 
Romalılar, İspanyollar, Ortaçağ'da Avrupa katolisizmi ve modern zamanlarda 
Alman Nazileri ve faşistler onları ezer, sürgüne gönderir ve soykırımdan ge- 
çirirlerken Müslümanlar Abbasi saraylarında, Endülüs'te, Safevilerde ve Os- 
manlılarda onlara itibar ve ihtiram gösterdiler. Ancak onlar fırsatını ellerine 
geçirdiğinde Müslüman Filistinlilerin topraklarını işgal etmekten, Filistin hal- 
kını sürmekten, katliamların altına imza atmaktan, -sanki tarihte uğradıkları 
zulüm ve haksızlıkların acısını Müslümanlardan çıkartmak istercesine- İslam 
aleyhinde küresel bir kampanya yürütmekten çekinmediler. 

Müslümanlara “sevgi bakımından en yakın olanların 'Hıristiyanlarız' 
diyenlerin” sayılmasına gelince. Kur'an-ı Kerim, bunu onların “kibirlenmeyen 
papaz ve rahiplerin mevcudiyeti”ne bağlamaktadır. Bu bize Müslümanlara kar- 
şı husumetin “kibir illeti”nden neş'et ettiğini ima etmektedir. Nasıl Yahudilerin 
hepsi Müslümanlara karşı aşırı bir kin ve düşmanlık içinde değilse, Hıristiyan- 
ların hepsi de Müslümanlara karşı sevgi ve yakınlık içinde değildirler. Hıristi- 
yanların bir bölümünü veya zaman zaman Hıristiyanları Müslümanlara sevgi ve 
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yakınlık duymaya götüren önemli faktör, onların bazı papaz ve rahipleridir ki, 
bunların da başta gelen özelliği kibirli olmamaları, hakikatle karşılaştıklarında 
tereddütsüz kabul etmeleri, içten dindarane bir hayat yaşamaları, samimiyetle 
Allah'ın hoşnutluğunu ve gerçek kurtuluşu aramalarıdır. Bu aynı zamanda, Ya- 
hudilerin bir bölümünün veya zaman zaman Yahudilerin niçin Müslümanlara 
karşı acımasız bir tutum içine girdikleri, düşmanlıkta ileri gittiklerinin de açık- 
lamasıdır. Çünkü onları da bu düşmanca tutuma sürükleyen kendi din adamları 
ve siyasi elitleridir. Bu da gösteriyor ki, din müntesipleri arasındaki ilişkilerin 
ihtiram veya düşmanlık zemininde şekillenmesinde rol oynayan birinci derece- 
deki faktör, “din adamları”nın barışçı veya çatışmacı tutumudur. 

“Kass ve kıssısin” gece vakti araştıran, inceleyen, kendini ilme ve ibade- 
te veren yani hakikatin ve doğrunun peşinde olan üst düzey din adamıdır. 
“Kıssis” kusun çoğuludur, “kasse”den geldiği söylenmektedir. Tecessüs, haber 
yaymak, dinlemek ve kemiği etten ayırmak gibi anlamları vardır. Araplar bu 
kavramı biliyordu, Kus bin Saide şeklinde sıfat olarak kullanıyorlardı. Genel 
anlamda Hıristiyan din adamlarına “ruhban” denir. Kur'ân'da dört âyette ge- 
çen ruhban kelimesi, dünya nimetlerine değer vermeyen, zahidane bir hayat 
yaşayıp zevk ve eğlenceden kendini uzak tutan, âhiret korkusuyla manastırlar- 
da nefislerini terbiye eden, dua ve ibâdetle hayatını geçiren kimselere verilen 
isimdir. Kur'an-ı Kerim, kurum olarak ve genel çerçevesi itibariyle Hıristiyan- 
ların ruhbanlığı kendi kendilerine ihdas ettiklerini belirtir (57/Hadid, 27). An- 
cak bu ayetlerde onlardan övgüyle söz edilir. 

Söz konusu papaz ve rahipler, hakikatin peşinde olduklarından, eğer Al- 
lah'tan peygambere indirileni dinleme -dinleyip de anlama- imkânını bula- 
bilirlerse, zaten aradıkları şeyi bulduklarından, bir anda gözleri yaşla dolup 
taşar. Çünkü onlar hakkı tanırlar, ne olduğunu bilirler, vahiy olarak inen söz- 
diziminde bulduklarında tereddütsüz teslim olurlar. Söz ve davranışlarında 
samimidirler, bütün arzuları Allah'ı hakkıyla tanımak ve O'na bağlanmaktır ki, 
ihlasları ma'rifetlerinin göstergesidir. Ve hemen inandıklarını beyan ederler, 
hakikate ve imana şahitlik edenlerle birlikte olmayı isterler. Allah Müslüman- 
ları “vasat bir ümmet kıldı, çünkü insanlara karşı şahitlik yapacaklar” (2 /Ba- 
kara, 143); işte bunlar da bu vasat ümmet ve şahitler arasında yer almayı arzu 
etmektedirler. Birileri onları yadırgayacak olursa, aradıkları hakikati bulmuş- 
ken, neden inanmayacaklarını sorarlar! Böylelikle yüce Allah onları cennetle 
ödüllendirir. İyilik yapanların alacağı karşılık budur. Hakikatin üstünü kalın 
perdelerle örten inkârcılar ve Allah'ın ayetlerini yalayanların karşılaşacakları 
akıbet cehennem azabından başkası değildir. 
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Razi, Yahudilerin Müslümanlara olan düşmanlıklarını “dünyaya bağlılık- 
ları”yla açıklar. (Bkz. 2/Bakara, 96.) Dünyaya olan bağlılıkları onları ahireti 
inkâr eden müşrikler gibi yapmıştır. Hıristiyanlar ise bu düzeyde dünyaya bağ- 
lı değildirler, ancak ulühiyet konusundaki küfürleri çok daha katıdır. 

Güvenilir kaynakların verdiği bilgilere göre, bu ayetler, M. 615 yılında 
11'i erkek, 5'i kadın olmak üzere 16 kişinin Mekke'den Habeşistan'a yaptık- 
ları hicret olayıyla ilgili inmiştir. Bu zayıf ve korunmaya muhtaç Müslüman- 
lar, Habeşistan'a vardıklarında, Mekkeliler Amr bin As ve Abdullah b. Ebi Ra- 
bia'yı göndererek iadelerini istemişlerdir. Habeş Kralı Necaşi, din adamları ve 
yardımcılarıyla kısa bir danışmadan sonra, mülteci Müslümanları huzuruna 
çağırmıştır. Her iki tarafı dinledikten sonra, Müslümanlara “Kitabınızda Mer- 
yem'den söz ediliyor mu?” diye sorunca, Hz. Ali'nin kardeşi Ca'fer bin Ebi Ta- 
lip “Meryem süresi”nden 1-34, Taha süresini de 9. ayete kadar okumuştur. 
Okunanları dinleyen Necaşi, fazlasıyla duygulanarak “Yemin ederim ki İsa'ya 
gelenle, bunlar aynı kaynaktandır” demiştir. 83. ayetin bu olay üzerine indiği 
belirtilir (Müsned,I, 201). Rivayetlere göre bundan sonra Necaşi Medine'ye de 
bir grup göndermiştir. Kurtubi'ye göre bunların 62'si Habeşli, 8'i Şamlı Hıris- 
tiyan olmak üzere 70 kişiydi. Allah'ın Resülü (s.a.v), onlara Yasin (36) süresini 
okumuş, onlar da duygulanarak gözyaşı dökmüşlerdir. Bu ayetlerin Necran Hı- 
ristiyanlarıyla ilgili olarak indiğini söyleyenler de vardır. 

Her halükarda bu ayetlerden, samimiyetle dini hayat yaşayan, hakikati ara- 
yan, nefsinin bencil istek ve tutkularını denetim altında tutan, dua edip ibadet 
eden ve insanlığın hayrına çalışan din adamlarının tarihin her döneminde var ola- 
cağı sonucunu çıkarıyoruz. Bu ahlaki donanıma sahip din adamları barışın, huzur 
ve istikrarın teminatı olur, dinler arasında ihtiram ve karşılıklı işbirliğinin tesisine 
vesile olur, beşeriyetin ortak sorunlarının çözümü için ortak sorumluluklar yükle- 
nir. Bir bölümü hakikati müşahede ettiği anda da hidayete erer, İslam'a dâhil olur. 
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87. Eyimânedenler, Allah'ın sizin için helâl kıldığı güzel şeyleri haram 

kılmayın ve haddi aşmayın. Şüphesiz Allah, haddi aşanları sevmez. 

88. Allah'ınsizerızık olarak verdiklerinden helâl ve temiz olarak yi- 
yin. Kendisine inanmakta olduğunuz Allah'tan korkup-sakının. 
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Hıristiyan din adamlarından bazı papaz ve rahiplerle ilgili övücü sözlerden 
sonra, mü'minlerin “hela ve güzel şeyler” konusunda uyarılmaları dikkat çekici- 
dir. Müslümanlar, dünyadan elini eteğini çeken, hayatını salt çilecilik ve münze- 
vi yaşantıyla manastırlarda geçiren rahiplere özenmemelidir. Hadid süresinde 
(57/27), Hıristiyanların ruhbanlığı kendi kendilerine ihdas ettikleri belirtilmiş- 
tir. Hz. Peygamber de şöyle buyurmuştur: “İslam'da ruhbanlık yoktur” (Müsned, 
VI, 26). Onların örnek alacakları şahsiyet (rol model) Allah'ın Elçisi'dir. 

Rivayet edildiğine göre, dünya hayatının değersizliğiyle ilgili Efendimiz'in 
sohbetinden etkilenen önde gelen sahabelerden Ebu Bekir, Ali, Abdullah ibn-i 
Mes'ud, Abdullah ibn-i Ömer, Ebu Zer, Selman vb. sahabiler tam anlamıyla zahi- 
dane bir hayat yaşamaya karar verirler. Bundan sonra sürekli oruç tutacaklar, ge- 
ceyi ibadetle geçirecekler, güzel koku sürmeyecekler, et yemeyecekler, kadınlara 
yaklaşmayacaklar, hatta kendilerini iğdiş edecekler, eski elbiseler giyinecekler 
vs. Durumu öğrendiğinde Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: “Ben böyle emro- 
lunmadım. Nefsinizin üzerinizde hakkı vardır. Oruç tutun, iftar da edin. Namaz 
kılın, uyuyun da. Ben namaz kılarım, uyurum da, oruç tutarım iftar da ederim, 
et yerim, kadınlara da yaklaşırım. Kim benim sünnetimden yüz çevirirse, o ben- 
den değildir” buyurmuştur ki, ayet bunun üzerine inmiştir. Hz. Aişe, -bu hadiste 
anlatılan zahidane perhiz çerçevesinde- peygamberin hayatını soran üç sahabe 
hakkında indiğini söyler (Buhari, Nikâh, 1; Müslim, Nikâh, 5; Nesai, Nikâh, 4.) 

Razi, beden yeterli gıdayı almayacak olsa tefekkür kabiliyetinin azalacağı- 
nı, bunun da ma'rifetullaha engel bir hal teşkil edeceğini söyler. Sufilerin iddi- 
ası ve ruhi tecrübeleri aksi istikamette olsa bile, en azından aşırı riyazetin çok 
az kimsenin yolu olacağını söylemek mümkün. Herkesin rahipliğe veya rahip- 
ler gibi yaşamaya çalıştığı bir dünyada iktisadi faaliyet duruma uğrar, toplum- 
sal iş bölümü çöker, neslin devamı engellenmiş olur. Kaaffal'a göre sürenin 1. 
ayetinde “akitleri yerine getirin” emrinin manası, helali haram, haramı helal 
yapmayın demektir, der. O halde helal ve mübah olan şeyler yasaklanmamalı, 
bu türden görüşler savunulmamalı, harammış gibi helal ve mubahlardan kaç- 
mamalı, kaçınmamalı. Hele bu yönde fetvalar vermek büsbütün sakıncalıdır, 
helal şeylerden kendini mahrum etmek üzere adakta da bulunmamalı. “Süslü 
ve güzel rızık Allah'ın kulları içindir” (7 /A'raf, 32). Tahrim süresinin 1. aye- 
tinde “Ey Peygamber, Allah'ın sana helal kıldığı şeyi... niçin haram ediyorsun” 
buyrulmaktadır. Bunun toplumsal boyutu da, gasp, hırsızlık, sömürü, gayrı 
meşru ve haram kazancın helal gibi telakki edilmesi cihetine gidilmemesidir. 

İnsanlar, dinden temelini almayan yasaklar koyamazlar. Eşyada aslolan iba- 
hedir. Eğer Yasa Koyucu (Şari') açık bir biçimde bir şeyi yasaklıyorsa, o yasak 
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olur; mesela domuz etini, alkollü içkiyi, kanı yasaklaması gibi. Bunun dışında 
mü'minler “tayyib” olanı yiyip Rablerine şükredeceklerdir. Bir şeyin, gıda veya 
nesnenin “tayyib” olmasını tayin eden şey onun “helal ve lezzetli” olmasıdır. He- 
lal olduğunu bize Şeriat'ın hükümleri tayin eder, daha doğrusu, açık bir biçimde 
dinin yasaklamadığı şeyler helaldir. Lezzetli oluşunu tayin eden şey ise, kişinin 
tabii lezzet ve tatalma eğilimi, fıtri damak zevkidir. Şu halde Allah'ın kulları için 
yarattığı helal ve lezzetli/hoş şeyleri insanlar kendi kendilerine yasaklamaya- 
caklar, kendilerini bunlardan yoksun bırakmayacaklar. Maturidi, ayetin hırpani, 
yamalı giyinen, hiç yıkanmayan, sadece ayakta kalabilecek kadar gıda alan, kir- 
li-pasaklı kimselerin hayat tarzını yasakladığını söyler. Mü'minler tabii ki meş- 
ru çerçevede dünya nimetlerinden yararlanacak ama “haddi aşmayacaklardır." 
Dünya lezzetlerine ve zevklerine karşı arzu ve iştah, bir noktada sınırlandırı!- 
mayacak olursa, önünü almak, nefsin istek ve tutkularını dizginlemek mümkün 
olmaz. “Haddin aşılması”nı üç seviyede düşünebiliriz: 

1) Dinin koyduğu meşru, bilinen ve muhkem olan sınırların çiğnenmesi. 
Helalin haram, haramın helal kılınması gibi. 

2) Başkalarının hak ve hukukunun çiğnenmesi pahasına bir nimete veya 
lezzete sahip olunması. Gayrı meşru yollar, sömürü, karaborsa, aldatma, fahiş 
satış, hırsızlık, gasp vs. 


3) İsraf ve savurganlık. Tabii sınırları ve makul ihtiyacı aşan tüketim, gös- 
teriş, tefahür ve tekasür. 

Bu üç pozisyondan birine düşeni Allah sevmez, çünkü böyle pozisyonlarda 
had/sınır aşılmış olur. Kişi her ne yiyip içiyorsa, her neye sahip oluyorsa, bu 
Allah'ın verdiği rızıktır. Mülkün sahibi O'dur, varlık aleminde ve kucağında ha- 
yatımızı idame ettirdiğimiz maddi tabiatta olan bütün nimetler Allah'ın yarat- 
masıdır, rızıktır. Mutezile, “rızık ancak helal olan şeyler”dir demiştir. Mutezile 
bilginlerine göre, Allah'ın izin vermediği kazanç ve şeylerin edinilmesi rızık 
değildir. Ehli Sünnet bilginleri ise helal-haram olsun kişinin sahip olduğu şey- 
ler onun rızkıdır görüşünü savunmuşlardır. Bir şeye sahip olunur, eğer helal 
yani meşru yollardan edinilmişse “helal rızık”, haram yani gayrı meşru yollar- 
dan edinilmişse “haram rızık” olur. Bir hadiste şöyle buyrulmuştur: “Dikkat 
ediniz! Allah'a saygılı olun ve (rızkınızı) talep ederken güzel davranın (meşru 
yollardan ayrılmayın)” (İbn-i Mace, Ticaret, 2.) Bu durumda yapmamız gereken 

»urızık kaynaklarından yani “Allah'ın bize rızık olarak verdiklerinden helâl ve 
smiz olarak yemektir.” (Bkz. 2/Bakara, 168.) Kişi meşru olmayan yollara baş- 
ırduğunda başkalarının hak ve hukukuna el koymuş olur. Mesela aşırı tamah, 
ırs, istifçilik başkalarının hakkına el koymayı gerektirir. Oysa meşru-helal yolu 
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takip ettiğinde yine kendi rızkını elde eder. Bu bağlamda Hz. Ali (ra.) “Kendi 
rızkının hırsızı olma” demiştir. Çünkü Allah'a hakkıyla iman ediyorsak, O'ndan 
sakınıp korkmamız ve çizdiği sınırlar dâhilinde hareket etmemiz gerekir. 
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89. Allah sizi, yeminlerinizdeki “rastgele söylemelerinizden, boş söz- 
lerden' dolayı sorumlu tutmaz, ancak yeminlerinizle bağladığınız 
sözlerden dolayı sizi sorumlu tutar. Onun (yeminin) kefareti, aileniz- 
dekilere yedirdiklerinizin ortalamasından on yoksulu doyurmak ya 
da onları giydirmek veya bir köleyi özgürlüğüne kavuşturmaktır. 
(Bunlara imkân) Bulamayan (için) üç gün oruç (vardır.) Bu, yemin etti- 
ğinizde (bozduğunuz) yeminlerinizin kefaretidir. Yeminlerinizi koru- 
yunuz. Allah, size âyetlerini böyle açıklar, umulur ki şükredersiniz. 


“Yemin” güç ve kuvvet demektir. Bir işi yapmak veya yapmamak konusun- 
da sözü takviye etmek üzere Allah adına yapılan kasemdir. Sadece “Allah” adına 
yapılan yeminler geçerlidir. Lafz-ı celal (Allah) zikredilebileceği gibi Rahman 
ve Rahim isimleri veya zati sıfatlar zikredilerek de yemin edilebilir. Peygam- 
ber, Kâbe, ekmek, melek, ekmek, silah, namus-şeref vb. şeyler üzerine yapılan 
yeminler fıkhen geçerli değildir. Hadiste şöyle buyrulmuştur: “Şunu bilin ki, 
Allah babalarınız adına yemin etmeyi yasaklamıştır. Kim yemin edecekse ya 
Allah adına yemin etsin veya sussun” (Buhari, Edeb, 74, Eyman, 4; Müslim, 
Eyman, 1.), “Babalarınız, anneleriniz veya ortaklarınız adına yemin etmeyiniz. 
Sadece Allah adına yemin ediniz. Allah adına doğru söylediğiniz halde yemin 
edebilirsiniz” (Müslim, Eyman, 3; Ebu Davud, Eyman, 4). 

Rivayete göre Hz. Ebu Bekir, bu ayet ininceye kadar hiçbir şekilde yemi- 
ninden dönmezdi, ayetin inişinden sonra “yoksulların lehine olmak veya bir 
maslahat gözetmek üzere kefaret ödeyip yeminini bozdu” (Buhari, Tefsir, 5/8). 

Ayet gayet açık ifadelerle, rasgele edilen yeminlerin sorumluluk gerektir- 
meyeceğini belirttikten sonra, belli bir niyet ve maksada dayanılarak edilen 
yani kalbin azmettiği yeminlerin bozulması durumunda terettüp eden kefare- 
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ti düzenlemektedir. Rastgele yemin, bir tür ağız alışkanlığı mahiyetinde olan 
yemindir. Mesela birine “Nereye gidiyorsun?” diye sorulduğunda “Vallahi eve” 
demesi gibi. Tabii ki mümkün mertebede rastgele yeminden kaçınmak gerekir. 
Aslolan kalpte niyet olarak beliren, bir iddiayı, bir şahitliği veya bir durumu 
kabul ettirip teyit etmek üzere, bilinçle yapılan yemindir. Yeminler yanlışlıkla 
veya doğru sanılarak yapılan yeminler (Lağv yemini); yalan yere yemin (Ga- 
mus yemini) ve mümkün olan ve geleceğe ilişkin yapılan yemin (Mün'akid ye- 
min) olmak üzere üç guruba ayrılır. (Bkz. 2/Bakara, 224-225). 

Yemin doğru değilse, sahibine kefaret düşer. Yemin kefaretinin mutlaka 
yerine getirilmesi gerekir, zira ayette de açıkça belirtildiği gibi “Allah yeminle- 
rin kefaretle çözülmesini farz kılmış”tır (66/Tahrim, 2). Yeminin üç kefaretin- 
den söz edilmektedir: 

a) 10 yoksulu doyurmak veya giydirmek; 

b) bir köleyi özgürlüğüne kavuşturmak 

c) üç gün üst üste oruç tutmak. 

Razi, kişinin üç kefaretten birini yapmak konusunda serbest olduğunu 
söyler. Üçünü yapmak farz olmadığı gibi üçünü yapmamak da caiz değildir. 
Ancak toplumsal fayda açısından bakıldığında sıralamanın takip edilmesinin 
daha iyi olduğu görülür. Kişinin kendi aile standartlarını baz alarak- 10 yok- 
sulu doyurması veya giydirmesi ya da bir köleyi özgürlüğüne kavuşturması 
toplum açısından büyük katkı sağlar. Ebu Hanife, mutlaka yedirmek gerekme- 
diğini, yemek yerine bedel de ödenebileceğini söyler. Oruç, ilk iki şıkka gücü 
yetmeyenler içindir. En doğrusunu Allah bilir. 

Kefaret, bilerek, yanlışlıkla veya baskı altında işlenen bazı günahların affe- 
dilmesi amacıyla telafi yoluna gitmeye denir. Yemin kefareti dâhil olmak üzere 
beş kefaret çeşidi vardır: 

1) Oruç kefareti. Bilerek yani kasten Ramazan orucunu yiyen kimsenin 
bir köle azat etmesi, buna gücü yetmezse iki ay peş peşe oruç tutması gerekir. 
Tutamadığı günleri de ayrıca kaza eder. (Buhari, Savm, 29; Müslim, Sıyam, 81; 
Tirmizi, Savm, 28). 

2) Yanlışlıkla (hataen) adam öldürme (4/Nisa, 92); katilin maktulün mi- 
rasçılarına vermesi gereken kefarettir. 

3) Zıhar (58/Mücadele, 1-4); kişinin hanımını annesine benzetip onu bo- 
şamak istemesi ve fakat sonra eşine dönme halinde ödenen kefarettir. 

4) Hac veya Umre'de ihramlıyken bazı temel kuralların ihlali (2/Bakara, 196). 

5) la kefareti. Burada söz konusu olan, geleceğe ilişkin yapılıp yapılma- 
ması mümkün olan yeminlerin kefaretidir. Kasıtlı olarak bir gerçeği gizlemek, 
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birinin hakkını gasp etmek, yalancı şahitlikte bulunmak amacıyla edilen yemin- 
lerin kefareti yoktur. Bu tür yeminler ağır bir azabı gerektirir: “Kim bir Müslü- 
manın malını almak için yalan yere yemin ederse, Allah, kendisine gazaplanmış 
olarak Allah'ın huzuruna çıkar” (Buhari, Rehn, 6; Ebu Davut, Eyman, 1). 

Kefaret dört kategoride söz konusudur: 

a) 10 yoksulun doyurulması. Doyurulacak yoksullara verilecek gıda ya da 
buna karşılık olacak paranın kendi geçim standartlarında olması gerekir yani kişi 
günde ne ile veya kaç para ile doyuyorsa, o kadarını 10 yoksula vermek zorundadır. 

b) Veya 10 yoksulu giydirmek, bunun da gerekli elbise parçalarının tümü- 
nü ihtiva etmesi gerekir. 

c) Veya bir köleyi özgürlüğüne kavuşturmak. 

d) Bunlardan hiç birine gücü yetmiyorsa yani kendisi doyurulmaya veya 
giydirilmeye muhtaçsa, ya da ancak kendini doyurabilecek ve giydirebilecek 
durumdaysa -ki böyle bir kişinin bir köleyi satın alıp özgürlüğüne kavuştur- 
ması düşünülemez- o zaman üç gün oruç tutması gerekir. Bazı fıkıh okulları ve 
müçtehitler, üç gün orucun “peş peşe” tutulması gerektiğine hükmetmişlerdir. 

Bilginler, “ev (ya da)” edatından hareketle kişinin bu dört kefaret türün- 
den herhangi birini yerine getirme hususunda serbest olduğunu söylemişler- 
dir. Ancak imkânlara göre, ayetteki sıralamanın takip edilmesinin daha doğru 
olduğu düşünülebilir. Bazı bilginlerin, mali gücü yeten zenginlerin, kefarete 
en pahalı ve zor olan “köle azadı”ndan başlamaları gerekir, şeklindeki görüşü 
dikkate alınmaya değerdir. İslam'ın indiği zamanda yaygın bir kölelik vardı ve 
İslamiyet neredeyse her fırsatta bir vesile ile kölelerin özgürlüklerine kavuş- 
turulmasını istemiştir. Yoksulu doyurmak ve giydirmek tabii ki önemlidir ama 
özgürlüğü elinden alınmış birinin hayatı çok daha önemlidir. 

Bir Müslüman'a yakışan gerekli gereksiz yemin etmemesi, gelişi güzel Al- 
lah'ın ismini ağzına almaması; herhangi önemli bir konuda yemin ederse ye- 
minine sahip çıkması, yemininin gereklerini yerine getirmesidir. Yemin o kadar 
önemli ki, İbn-i Abbas, “Yeminlerinizi koruyun” emrini “yemin etmeyin” şeklin- 
de anlamak gerektiğini söylemiştir. (Bkz. 2/Bakara, 224-225 ve 16/Nahl, 91). 
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90. Eyimân edenler, içki, kumar, dikili taşlar ve fal okları ancak şey- 
tanın işlerinden olan pisliklerdir. Öyleyse bun(lar)dan kaçının; 
umulur ki kurtuluşa erersiniz. 

91. Gerçekten şeytan, içki ve kumarla aranıza düşmanlık ve kin dü- 


şürmek, sizi, Allah'ı anmaktan ve namazdan alıkoymak ister. Ar- 
tık vazgeçtiniz değil mi? 


“Hamr” örtmek anlamında bir kelimedir, kadının örtüsüne “himar” denir. 
Bir şeyi örten her şeyi bu kelime ile ifade etmek mümkün. Bir hadiste şöyle 
buyrulur: “Kaplarınızı hamrlayınız” (Buhari, Eşribe, 22) yani kapatınız, açık- 
ta bırakmayınız. Hamr/içki aklı örter, üstünü kapatır. Dalları birbirine girip 
sarılmış ağaca da “el-hamer” denir. Gizli ve görünmeyen mekân da “hamar ve 
humar”la ifade edilir. Bu etimolojik gezintiden sonra, hamr olarak ifade edi- 
len alkollü içkinin aklın örtülmesi ve bilinç kaybıyla ilgili olduğunu söylemek 
mümkün. İçki yasağının sebebi, Allah'ı zikretmekten, namazı kılmaktan engel- 
lemesi ve elbette insanlar arasında husumetlere sebebiyet vermesidir. Sarhoş- 
luk veren çoğu yasak olduğu gibi azı da yasaktır. 

Sarhoşluk veren alkollü içki dört aşamada ele alınıp yasaklanmıştır: 

a) Durum tespiti: Nahl, 67. ayette “Hurmalıkların ve üzümlüklerin meyve- 
lerinden kurdukları çardaklarda hem sarhoşluk veren içki hem güzel bir rızık 
edinmektesiniz” buyrulmaktadır. Burada içkinin sarhoşluk verici özelliğine 
sadece atıfta bulunmakla yetinilmiştir; 

b) Bakara, 219'da Hz. Peygamber (s.a.v)'e sorulması üzerine “içkide hem 
büyük bir günah hem insanlar için bazı yararlar” olduğu belirtilmiş, hemen 
ardında “günahın yararından daha büyük olduğu” hatırlatılmıştır. Bu demek- 
tir ki, mesela ilaç yapımında ve ameliyatlarda kullanıldığında yarar, keyif veri- 
ci madde olarak kullanıldığında büyük zarar vermektedir. Burada ilginç olan 
“içki ile beraber kumar”ın da aynı kategoride zikredilmiş olmasıdır; 

c) Nisa, 43'te “Sarhoş iken, ne dediğinizi bilinceye kadar namaza yaklaş- 
mayın” emri getirilmiştir. Bu ayette de ilginç olan husus, namaz bağlamında 
“içki ile cünüp olma hali”nin bir arada zikredilmiş olmasıdır. 

d) İçkinin kesin bir dille yasaklanması bu ayetlerin (4/90-91) inişiyle sağ- 
lanmış bulunmaktadır. Bu ayette de içki, kumar, dikili taşlar ve fal oklarıyla bir 
arada zikredilmiş bulunmaktadır. 

Ayet açıkça içkiyi (bilumum alkollü içecekleri) “şeytanın işi pislik (rics)” 
olarak nitelendirmektedir. Hükümler aslında son derece ağırdır. Yasa koyucu 
(Şari') önemine binaen, başka bir ifadeyle sebebiyet verdiği zararlar dolayısıy- 
la içki üzerinde ayrıntılı olarak durmuştur. 
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İçkinin, Uhud savaşından sonra yani Hicretin üçüncü yılında yasaklandığı 
kaydedilmektedir. Bu ayet ininceye kadar sahabenin bir kısmı içki içmeye devam 
etti. Ayetin nüzul sebebini teşkil eden olayın Sa'd bin Ebi Vakkas'ın başında geç- 
tiği rivayet edilir. Sa'd, Ensar'dan bir topluluğun yanına gider, yemek yer, içerler. 
Sonra bir bostana giderler, yanlarında bir deve kellesi var. Sarhoşken söz Ensar 
ve Muhacirlerden açılır, içlerinden biri Muhacirlerin Ensar'dan üstün olduğunu 
iddia eder. Bunun üzerine kavga çıkar, derken deve kellesiyle darbe yiyen Sa'd'ın 
burnu kırılır. Olay Hz. Peygamber (s.a.v)'e intikal eder, arkasından bu ayetler iner. 

Konuyla ilgili hadisler de hükmün ağırlığını teyit edici mahiyettedir: Hz. Pey- 
gamber (s.a.v) şöyle buyurur: “Sarhoşluk veren her içki (içecek) haramdır. Tek 
yudumu (dahi) haramdır.” (Buhari, Eşribe, 4; Vudu, 71; Müslim, Eşribe, 67-68.) 
“Sarhoşluk veren her şeyi yasaklıyorum” (Buhari, Megazi, 60; Müslim, Cihad, 7.) 
İçkiyle ilgili 10 kişiye lanet edilmiştir: “Sıkana, sıktırana, içene, sakilik yapana 
(imalattan tüketiciye kadar), taşıyana, taşıtana, satın alana, bağışlayana, parasını 
yiyene” (Tirmizi, Buyu, 59; İbn-i Mace, Eşribe, 6.) Kısaca bu ayetler ve hadislerden 
çıkan sonuç şudur: İçki kesin olarak haramdır, şeytan işi pisliktir ve cezası ağırdır. 

“Meysir” cahiliye döneminde parçalara ayrılmış deve üzerinden oynanan 
bir kumar çeşididir. Kumarcılar, sadece mallarını, servetlerini değil, yerine göre 
ailelerini de ortaya koyar, bu da aile facialarına yol açardı. Kumar, içki gibi top- 
lumsal yıkıma yol açar, bu yüzden her ne çeşidi olursa olsun yasaklanmıştır. 

Ayette içki ve kumarın “dikili taşlar” yani putlarla bir arada zikredilmiş 
olması, bu iki fiilin din nazarında ne kadar hükümlerle yasaklandığını göste- 
rir. Dikili taşlardan kastedilen şu veya bu anlamı, şahıs, cin, insanüstü varlığı, 
gök cisimleri, ataların ruhunu veya hatırasını temsil eden putlardır. Putlar ya 
taştan veya tahtadan veya demir ve benzeri madenlerden yapılırdı. Araplar 
Allah'ın varlığına inandıkları halde putları, taşıdıkları sembolik anlam ve de- 
ger dolayısıyla kendilerini Allah'a yaklaştıracak, onlara aracılık yapacak kutsal 
nesneler olarak kabul eder ve onlara derin saygı gösterirlerdi. İslam nokta-i 
nazarından bu şirktir ve en büyük günahtır. Hz. Süleyman'ın başka amaç- 
la yaptırdığı temsil ve heykeller ise Arap cahiliye putperestliğinden farklıdır 
(bkz. 34 /Sebe, 13. ayetin açıklaması). 

“Fal (okları)” da öyledir. Geleceği ve insanın yaşayacağı kaderi Allah'tan 
başka kimse bilemez; bu bilgi hiç kimseye verilmiş değildir. Falcılar, kâhinler, 
medyumlar sanki gayb konusunda bilgi vermekle yetkili kılınmış gibi insanları 
aldatmaktadırlar. Bu da kesin olarak yasaklanmıştır. Falın iki sakıncası vardır: 
İlki, insan gelecekle ilgili kesin/yakin bilgilere sahip olduğunu düşündüğün- 
de yapması gereken şeyleri yapmaktan vazgeçer, yapıp etmelerini kendisine 
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verilmiş bilgi çerçevesine göre düzenlemeye başlar. Diğeri, falcı, kâhin veya 
medyumlara olağanüstü güç ve hususiyetler atfeder. Onlar da insanları kan- 
dırmaya, sömürmeye fırsat bulurlar. 

İçki, kumar, putlar ve fal okları “rics” olarak nitelendirilmiştir. Rics, pislik, 
kirlilik, kokuşmuşluk, necaset demektir. Ricz ise azap anlamındadır. Burada 
akla gelen soru şudur: Acaba “içki, kumar, putlar ve fal okları” mutlak anlamda 
mı pislik yoksa kullanım tarzları itibariyle mi? Bilginlerin çoğu mutlak anla- 
mında pislik olduklarına kail olmuşlardır. Fakat Rabia el Leys b. Sa'd, İmam 
Şafii'nin arkadaşı el Müzeni ve sonraki Bağdat bilginleri, bunların kullanım- 
ları, kullanım tarzlarının pislik olduğunu öne sürmüşlerdir. Konuyu enine bo- 
yuna müzakere eden İbn-i Aşur da, alkollü içkinin maddesiyle değil, manevi 
özelliğiyle pislik olduğunu söyler. Bu bir yerde akla yatkın görünür. Zira ilaç 
üretiminde ve hekimlikte alkolden istifade edilir; fal oklarının hammaddesi 
ağaçtan başka yararlı şeyler de yapılabilir. Putların hammaddesi taş veya ma- 
denlerden envai türlü şeyler yapmak mümkün. 

“Öyleyse bundan kaçının” tamamen bırakın, kesin olarak yasak bilin an- 
lamında bir ifade olup, sadece kullanımlarını zina gibi içki, kumar, putlar ve 
faldan uzak kalınması gerektiğini de ifade eder. Bunların sebebiyet verdiği za- 
rarlar açık: İnsanlar arasında kin ve husumetlere yol açarlar; Allah'ı anmaktan 
ve namazdan alıkoyarlar. Allah'ı anmak ve namaz kurtuluştur, hem söz konusu 
yasaklar ihlal edilecek hem kurtuluş sağlanacak, bu mümkün değildir. Bütün 
bu sakıncalar anlatıldıktan sonra, artık mü'minlere düşen görev, bunları bı- 
rakmaları, hayatlarından çıkarmaları, hatta azami dikkat ve itina gösterip bu 
günah ve pisliklerden kaçınmalarıdır. Yüce Allah, gayet latif bir ifadeyle “Artık 
vazgeçtiniz, değil mi?” diye sormaktadır ki, bu hem yasağın önemini teyit et- 

mekte, hem bir merhamet ve şefkat ifadesinin izharı yerine geçmektedir. 
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92. Allah'aitaat edin, peygambere de itaat edin ve sakının. Eğer yüz 
çevirirseniz, bilin ki, elçimize düşen, ancak apaçık bir tebliğdir. 


Bütün bu hükümler tek tek sayılıp yasakların genel çerçevesi çizildikten 
sonra muhataplara düşen Allah'a ve Resülü'ne itaat etmektir (3/Âl-i İmran, 
32). Emirlere itaat onları kötülüklerden, yasakların çiğnenmesi durumun- 
da başlarına gelecek yıkım ve zararlardan koruyacaktır. Hükümler böylesine 
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açıklandığı halde mü'minler yüz çevirecek olurlarsa bilinmeli ki elçiye düşen 
sadece tebliğ etmekten ibarettir. Tebliğini açıklıkla yaparsa görevini yerine ge- 
tirmiş olur. Gerisi onlara kalmıştır. 

Peygamberin sadece tebliğ etmekle yükümlü olması ile “sakınma” ara- 
sındaki ilişki dikkate değer bir konudur. Peygamber, Allah'tan aldığı emirleri 
bildirir, hayata nasıl geçirileceğini gösterir ve öğretir, bu emirlere uyan uyar, 
uymayan uymaz. Ancak bu, elbette bazı yasakların çiğnenmesi, günahların iş- 
lenmesinin serbest bırakıldığı anlamına gelmez. 

Genel anlamda yasak fiiller (günah, cürüm, suç, haram) cezasız değildir. An- 
cak Kur'an-ı Kerim ve Sünnet'te bazı günahların dünyevi ve maddi müeyyideleri 
açıkça sayılmışken, bazılarının cezası zikredilmemiştir. Cezası sayılmayan yasak 
fiiller yine yasaktır, ancak cezaları ahirete bırakılmıştır. Bu durumda prensip 
olarak kamu otoritesinin ceza koymaması, bunları şahısların imanlarına, tak- 
valarına, Allah'a yakınlık (kurbiyet) derecelerine bırakılmıştır. Elbette bunlar 
imanla ilişkili olduklarından, yerine getirilmedikleri takdirde Allah'ın hakkına 
tecavüz anlamına gelir ama Allah'ın haklarını savunmak veya Allah adına ceza 
tayin edip infaz etmek kullara, gayrı şahsi bir aygıt olan devlete bırakılmış değil- 
dir. Allah, ahirette dilerse cezasını verir, dilerse bağışlar. Namaz kılmamak, oruç 
tutmamak, Hac farizasını yerine getirmemek, kadınların başını örtmemesi bu 
kabilden günah fiillerdir. Ama bunlar Allah ile insan arasındaki ilişkiye taalluk 
ettiklerinden Kur'an ve Sünnet'te terkedilmeleri durumunda uygulanacak her- 
hangi bir ceza tayin ve takdir edilmemiştir. Kamu otoritesi, “tazir” kabilinden 
bazı fiillere elbette ceza takdir edebilir, mesela kendisi ve cezası belirtilmedi- 
ği halde uyuşturucu kullanma, satma fiili gibi. Kıyas yoluyla ağır cezalar tayin 
edilebilir. Çünkü uyuşturucu kullanımı ve satışı üçüncü şahısları ilgilendirir, kul 
hakkının ihlali anlamına gelir. Burada kamu otoritesi devreye girip cezalar tak- 
dir eder. Adam öldürme, yaralama, gasp, yol kesme, hırsızlık vb. suç fiillerine 
açıkça ceza tayin edilmesi kamu düzenini bozması, başkalarının haklarına teca- 
vüz edilmesi anlamına geldiği içindir. Yasakların çiğnenmesi fiillerin niteliğine 
göre birtakım maddi ve dünyevi müeyyideleri, cezaları gerektirir. 

Bu prensipten hareketle Süleyman Ateş, “içki içmenin de cezasız olduğunu” 
söylemektedir. Ancak bu tartışılabilir bir görüştür. İçki, ilk görünüşte içene za- 
rar verici bir fiil gibi görünmekle beraber, hakikatte aileye, üçüncü şahıslara ve 
genel olarak topluma büyük zararları olan yasak bir fiildir. Cinayetlerin önemli 
bir bölümü, aile içi şiddet ve ölümle ya da sakatlanma ile sonuçlanan trafik ka- 
zalarının kayda değer kısmının sebebi kişilerin alkol kullanmalarıdır. Kaldı ki, 
Hz. Peygamber (s.a.v) ve dört halife döneminde alkollü içki alanlara cezaların 
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uygulandığı kaynaklarda yazılıdır. Kurtubi'nin aktardığı bilgilere göre (Maide, 
93. ayetin tefsiri) Hz. Peygamber (s.a.v) zamanında içki içenlere el, ayakkabı 
veya sopa ile ceza verilirdi. Bu uygulama Hz. Ebu Bekir ve Hz. Ömer zamanında 
da devam etti. Hz. Ali'nin şöyle dediği rivayet edilmiştir: “Sarhoşlar hezeyanda 
bulunur. Hezeyanda bulunan iftira atar. Müfteriye seksen sopa vurulur.” Bunun 
üzerine Hz. Ömer, sarhoşa seksen sopa vurmaya başladı (Darakutni, Il, 166.) 


La Vİ İkale La EĞ lala İla Işik öpüİl ÇE geli 
Gl şeh İgkalş IŞAĞI Sİ li İgleğ İgiziğ 1333 
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93. İmân edenler ve salih amellerde bulunanlar için korkup-sakın- 
dıkları, imân ettikleri ve salih amellerde bulundukları, sonra 
korkup-sakındıkları ve imân ettikleri ve sonra (yine) korkup-sa- 
kındıkları ve iyilikte bulundukları takdirde (yasaklanmadan önce 


veya mübah olan şeyleri) yedikleri dolayısıyla bir sorumluluk yok- 
tur. Allah, iyilik yapanları sever. 


Bu ayette anlamlı bir biçimde “iman ve salih amel” iki kere, “takva” ise üç 
kere zikredilmiştir. İman edip salih amellerde bulunanlar, eğer sakınıp korku- 
yorlarsa “yedikleri” dolayısıyla herhangi bir sorguya tabi tutulacak değildirler. 
“Yedikleri”nin iki anlama gelmesi mümkündür: 

a) Mübah olan şeyleri yemeleri. Yani helal ve temiz (Helalen tayyiben) 
olan gıdalar ve şeyler onlar içindir, tüketip savurmamak, yoksulun hakkını 
vermek ve şükretmeyi ihmal etmemek suretiyle yiyebilirler. 

b) İçki gibi sonradan yasaklanmış olan şeyleri, daha önce içmişlerse ve 
elbette buna kıyasla usulüne göre kesilmemiş hayvan etini, domuz etini ye- 
mişlerse bunda kendileri için bir sorumluluk yoktur. Çünkü yasak olduğunu 
bilmiyorlardı veya henüz yasaklanmış değildi. Bu yasaktan önce ölenler için 
de söz konusudur. 

Önemli olan yasaktan sonra bunlardan özenle kaçınılmaktır. Bu iman edip 
salih amellerde bulunanların tutum ve davranışıdır. Müfessirler bu ayette ge- 
çen takvanın üç katlı olduğunu söylemektedirler: 

1) Allah'a şirk koşmamak üzere sakınıp korunmak. 

2) Büyük günahlardan sakınıp korunmak. 

3) İhsan derecesine ulaşmak üzere küçük günahlardan ve şüpheli şeyler- 
den de sakınıp korunmak. Üç takvanın Allah'ın haklarına; kulların haklarına 
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ve kişinin kendi nefsine dönük haklarına karşı dikkatli davranması, sakınıp 
korkması anlamına geldiğini söyleyenler de vardır. En doğrusunu Allah bilir. 

Takvanın en yüksek derecesi “ihsan”dır. Cebrail aleyhisselamın hadisinde 
ihsan şöyle tarif edilmiştir: “İhsan, senin Allah'ı görüyormuşsun gibi ibadet 
etmendir. Her ne kadar sen O'nu görmüyorsan da, O seni görüyor” (Buhari, 
İman, 37; Müslim, İman, 1.) 
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94. Eyimân edenler, Allah görünmezlikte (gaypte) kendisinden kimin 
korktuğunu ortaya çıkarmak için ellerinizin ve mızraklarınızın 
erişeceği avdan bir şeyle and olsun sizi deneyecektir. Artık kimi 
bundan sonra haddi aşarsa, onun için acı bir azap vardır. 


95. Eyimân edenler, siz ihramlıyken avı öldürmeyin. Sizden kim onu 
kasıtlı olarak (taammüden) öldürürse, cezası, hayvandan öldür- 
düğünün bir benzeridir. Buna da, Kâbe'ye ulaşmış bir kurbanlık 
olarak içinizden adalet sahibi iki kişi hükmedecektir. Veya yok- 
sulları doyurmak veya onun dengi oruç tutmak olan bir kefaret 
vardır. Böylelikle işlediğinin vebalini tatmış olsun. Allah geçmişte 
olanı bağışladı. Ama kim tekrarlarsa, Allah ondan öç alacaktır. Al- 
lah üstün ve güçlü olandır, öç sahibidir. 

96. Deniz avı ve onu yemek size ve (yeryüzünde) dolaşanlara bir ya- 
rar olarak helâl kılındı. İhramlı olduğunuz sürece kara avı ise size 
haram kılınmıştır. O'na (götürülüp) toplanacağınız Allah'tan kor- 


kup-sakının. 
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Çöl şartlarında yaşayan Arapların geçim kaynaklarından biri de avcılıktı. 
Kur'an'ın inişiyle diğer iktisadi ve sosyal ilişkileri belli bir düzenlemeye tabi 
tutulduğu gibi avcılıkla ilgili de düzenlemeler yapıldı. Söz konusu düzenleme- 
nin özellikle “ihramlı” iken bazı yasakları ihtiva etmesi tamamen Allah'a duyu- 
lan takva ibadetle (taabbudi) ilgilidir. “Mine's saydi”deki “min”in tab'iz ifade 
ettiğinden hayvanların tümü değil, “bir kısmı”nın avlanması yasaktır. Nitekim 
96. Ayet deniz ürünlerini bu yasaktan istisna edecektir. Yahudilere getirilen 
cumartesi yasağı (2/Bakara, 65-66) bir yönüyle sınav, bir yönüyle cezalandır- 
madır. Burada zikredilen av yasağı cezalandırma değil, sınav ağırlıklı ve ih- 
ramlı olma haliyle sınırlı taabbudi mahiyet taşır. 

Kaynakların verdiği bilgilere göre ayet Hudeybiye yılında (M.628-H.6) 
indi. Müslümanlar ihramlı vaziyette iken Ten'im bölgesine geldiklerinde ko- 
laylıkla avlayabilecekleri av hayvanlarıyla karşılaştılar. Ancak inen bu ayetle 
sınandılar. Hem, mutlak gayb olan Zat'ı görmedikleri halde O'nun emrine itaat 
edeceklerdi, hem zaten ihramlı oldukları Hacc'ın ve ihramın hürmetine uygun 
hareket edeceklerdi. Belki aç olup lezzetli hayvan eti yiyebilecekken bundan 
kendilerini sakındırdılar. Çünkü eğer ihramlı vaziyette iken, hayvan avlayacak 
olsalardı, haddi aşmış ve acıklı bir azaba düçar kalmış olacaklardı. (Av hüküm- 
leri için bkz. 5/Maide, 4.) 

Daha önce “İhramdan çıktınız mı artık avlanabilirsiniz” denmişti (5 / 
Maide, 2). İhramlıyken av yasağının sebebi, bu bölgenin sadece insanlar için 
değil, diğer canlıları da içine alacak şekilde genel olarak güvenli kılınmasıdır 
(2/Bakara, 125.) İhramlı olsun olmasın, Harem bölgesinde bulunanlar veya 

ihramlı iken Harem bölgesinin çevresinde (Hil bölgesi) olan ihramlılar kara 
hayvanı avlayamazlar. Hanefi ve Malikilere göre eti yenmeyen hayvanlar dahi 
bu yasak kapsamındadır. Bu yasağı çiğneyenler hayvanın bir dengini Kâbe'ye 
yani Harem'e ulaştırıp yoksullara dağıtmak zorundadırlar. Hayvanın denkliği- 
ne iki adil şahit karar verecektir. Av yasağını çiğneyen, eğer Harem yoksulla- 
rına denk bir hayvanı götüremeyecekse, bu durumda ya yoksulları doyuracak 
veya oruç tutmak suretiyle kefaret ödeyecektir. Yoksulları doyurma veya oruç 
tutma kefareti yine denklik esasına göre belirlenmesi gerekir. Bu bir cezadır, 
ihlal ettiği yasağın cezasını tatması gerekir, bir kere daha aynı suçu işleyecek 
olursa Allah ondan intikam alacaktır. Bu hükümden önce -geçmişte- bu fiili 
işleyenlerin herhangi bir sorumluluğu yoktur. 

İstisnalarla ilgili hükümleri düzenleyen bu ve benzeri ayetlerden (5/Mai- 
de, 2-4 ve 94-96) avlanmanın mübah olduğunu anlıyoruz. Av ve avcılıkla ilgili 
çok sayıda hadis de mevcuttur. 
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İlk insan toplumlarının sadece “avcılık, toplayıcılık ve balıkçılık”la geçim- 
lerini temin ettikleri ve ancak neolitik döneme geçişle birlikte tarımı öğren- 
dikleri doğru olmamakla beraber, tarihin ilk dönemlerinden, hatta insanın 
yeryüzüne ayak bastığı günden beri avcılık yaptığını, bazı bölgelerde uzun 
asırlar sadece avcılıkla geçindiğini söylemek mümkün. 

Avlanma çeşitli sebeplerle yapılır. İnsan, ya besin ihtiyacını karşılamak, ya 
vahşi ve yırtıcı bir hayvanın zararından korunmak veya spor yapmak ve eğlenmek 
maksadıyla avlanır. Eti, derisi, kılı, dişi, kemiği, boynuzu vb. faydalı organları için 
hayvan avlamak caizdir. Nihayetinde etleri yanında gündelik hayatımızda hayvan- 
ların derilerinden de büyük faydalar temin etmekteyiz. Hayvanlar da diğer varlık- 
lar gibi insanın faydasına sunulmuş, bir nimet olarak bağışlanmışlardır (Teshir). 

Ancak sırf eğlence ve spor amaçlı avcılık dinde hoş karşılanan bir fiil de- 
gildir. Yine herhangi bir fayda temini söz konusu olmadan, hayvanlara zarar 
vermek amacıyla hayvan avlamak doğru değildir, günahı gerektiren bir davra- 
nıştır. Bu konuda Peygamber Efendimiz (s.a.v), şöyle buyurur: “Kim bir serçeyi 
boş yere öldürürse, o serçe kıyamet günü Allah'a şikâyette bulunarak, der ki: 
-Rabbim! Falanca kişi, hiçbir fayda gözetmeden beni boş yere öldürdü” (Müs- 
lim, Sayd, 58-59; Nesai, Dahaya, 25). Sebepsiz yere, zevk ve eğlence amacıyla 
canlılara zarar vermek yasaktır (Buhari, Zebaih, 25). Çağımızda spor yapmak, 
eğlenmek veya hoş vakit geçirmek amacıyla av partileri düzenlenmekte, çok 
sayıda hayvan sebepsiz yere öldürülmekte, bazılarının nesillerinin tükenme 
pahasına bu tür avlanmalara devam edilmektedir. Hayvanlara sırf eziyet ver- 
mek üzere avlamak da yasaklanmıştır. Bazı zamanlarda insanın bir canı alma 
tutkusu vahşi dürtülerin kontrolüne girmesine yol açmakta ve mesela bazı 
zenginler savaşların genel yıkıma dönüştüğü yerlerde “insan avı” safari parti- 
lerine katılmaktadır. Bütün bunlar İslam tarafından caiz görülmemiştir. 

Avlanma ve avcılık mübah görülmekle beraber, bazı kurallara bağlanmış- 
tır. Sözgelimi av hayvanlarını üreme dönemlerinde avlamak yasaktır. Aynı şe- 
kilde hayvanların köklerini kazıyacak, nesillerini son erdirecek tarzda da av- 
lamak yasaktır. Av aleti kesici, delici ya da parçalayıcı olmalıdır: “ellerinizin 
ve mızraklarınızın erişeceği av..." Yara açmadan öldürülen hayvanın eti yen- 
mez. Bunun gibi ezerek veya darbeyle öldürülen hayvanların eti de yenmez. 
Bir hadiste şöyle buyurulmuştur: “Keskin yeriyle vurduysan ye, küt yeriyle 
vurduysan yeme. Çünkü o darbeyle öldürülmüş demektir” (Buhari, Zebaih, 1). 

Avlanmanın gayesi, hayvanın etiyle beslenmektir. Çünkü insanın yeryü- 
zünde hayatını idame ettirebilmesi için besine ihtiyacı vardır, en önemli besin- 
lerden biri de kuşkusuz eti yenmesi caiz olan hayvan etidir. Bu açıdan, avlanan 
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hayvan hükmen kesilen hayvan gibidir. Bundan hareketle İslam fakihleri, nasıl 
eti yenen hayvanları keserken “Bismillahi, Allahü Ekber” (6/En'am, 119-121) 
demek gerekliyse, bunun gibi av için silah kullanırken veya üstüne eğitilmiş 
bir hayvanı salarken de “Bismillahi, Allahü Ekber” demek gerekmektedir, de- 
mişlerdir. İslam hukukçuları av, avcılık ve av hayvanları konusunda oldukça 
detaylı görüşler beyan etmiş, avlanmayı fıkhi düzenlemeye tabi tutmuş, başka 
bir ifadeyle hukuki bir çerçeve içine almışlardır. 

Ayet, açık bir biçimde ihramlı iken avı yasaklamaktadır. Çünkü gerek Ha- 
ram Bölge'de gerekse ihramlı iken, canlılar insanın her türlü zarar ve saldırı- 
sından masundurlar, korunmuşlardır. İhramdan çıkıldıktan sonra gerekiyorsa 
veya isteniyorsa, avlanılır. Bu sürenin 3 ve 4 ayetlerinde de vurgulandığı üze- 
re ihramlıyken av yasaktır; kim bu yasağı ihlal ederse cezasını öder. Hac veya 
umre sebebiyle ihrama giren kişi, bilinçli bir şekilde yani taammüden eğer av 
hayvanını öldürürse, öldürdüğü hayvanın bir benzerini alıp kurban etmek zo- 
rundadır. Buna adil iki kişinin karar vermesi gerekir, kişi kendi başına takdir- 
de bulunamaz. Öldürülen hayvan serçe veya başka cinsten ise, onun değeri 
takdir edilip sadaka olarak verilir. İhramlı kişi, öldürdüğü hayvanın dengini 
bulamıyorsa, değerine karşılık olabilecek bir miktarı yoksullara dağıtır, onla- 
rın karnını doyurur. Bu da olmuyorsa, öldürdüğü hayvana karşılık bir gün oruç 
tutmalıdır. Cumhurun görüşüne göre, ayetteki “Ev” edatı ile yapılan atıf, bu her 
üçünden birini (yani dengi bir hayvanı kurban etmek, değeri kadar yoksullara 
ödemek veya oruç tutmak) yapılabilmesini serbest bırakmaktadır. 

İhramlı iken avlanmak yasak ihlalidir. Allah'ın koruması altında olan hay- 
vanlar öldürülmüş olur. Kefaret, kişinin işlediği suçun cezasını tatmasını sağ- 
lar. Elbette bu hükümden önce işlenen suçlar affedilmiştir. Belki bilmeyenler 
için de bu söz konusu olabilir. Ama suçun tekrarı Allah'ın intikamını gerektirir. 
Allah, ikinci defa ihramlıyken av hayvanını öldürenden ahirette intikam ala- 
cak, onu cezalandıracaktır. Hayvan hakkının korunduğu bu hüküm hayranlık 
vericidir. İhramlıyken öldürülen bir hayvanın kefili Allah'tır. Kefaletine rağmen 
bunu tanımayan insan bir bakıma Allah'a karşı suç işlemiş olur. Allah ise aziz- 
dir, üstündür ve elbette yerine göre intikam alıcıdır. 

96. ayet, deniz hayvanlarının helal olduğuna işaret etmektedir. “Onu ye- 
mek” müşterek lafız olması hasebiyle yenilen her şey olması ihtimali daha 
kuvvetlidir. Buna genel olarak “deniz ürünleri” veya ister tatlı ister tuzlu su- 
larda, nehir ve göllerde avlanan hayvanlar demek mümkündür. Bu ürünler in- 
sanlara birer yarar (meta) olarak sunulmuştur. Ebu Hanife, ölüp de su yüzüne 
vurmuş balıkların yenmeyeceğini söyler, deniz ürünlerinden sadece balıkların 
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yenebileceğine hükmeder. İmam Şafii, Malik, Ebi Leyla, Evzai ve Eşcai gibi 
bilginler ise, İmam es Sevri'ye dayanarak, denizde yaşayan balık ve diğer can- 
lılar ile denizde bulunan sair hayvanların eti -ister avlanmış olsun ister ölü 
bulunmuş olsun- yenir görüşündedirler. Delilleri “Deniz, suyu temiz ve ölüsü 
helaldir” (Ebu Davud, Tahare, 41; Tirmizi, Tahare, 52, Miyah, 4, Sayd, 35; İbn-i 
Mace, Tahare, 38) hadisidir. İhramla ilgili hüküm tekrar edilmekte, ihramlı 
iken kara avının yasaklandığı belirtilmektedir. 


Gaçİlğ all 3 Al yali Lalgö aa Saz ASİ AİN Yaz 

öl yağd $lağ ğa 5 ka çalaş alli il İgalağ) S3 alaliğ 
. 

kav) ale çişi YAŞ İN 

97. Allah, Beyt-i Haram (olan) Kâbe'yi insanlar için bir ayaklanma (kı- 

yam evi) kıldı; Haram Ay'ı, kurbanı ve boyunlardaki gerdanlıkları 


da. Bu, Allah'ın göklerde ve yerde ne varsa tümünü bildiğini ve 
Allah'ın gerçekten her şeyi bilen olduğunu bilmeniz içindir. 


“Kâbe”ye bu ismin verilmesinin sebebi dörtgen şeklinde (kübik yapı) inşa 
edilmiş olmasıdır. Kelimenin bir anlamı da tümsektir. Tümsek yüksek, görüle- 
bilen, seçilen mekâna denir. Ayak topuğuna “ka'b”, mızrağın yüksek bölümüne 
“kuub” ve genç kızlarda yeni tomurcuklanmış, görünür hale gelmiş memelere 
“kevaib” denir (78/Nebe, 33). Mukatil'e göre bu isim, Kâbe'nin biricikliğini, 
eşsizliğini ifade etmektedir; Arapçada yapısı itibariyle eşsiz (münferid) olan 
her şeye “Kâbe” denir. Bütün zamanlar için Kâbe mimari yapısı, sanat değeri 
itibariyle değil, Allah'ın Evi ve Beyt-i Ma'mur'un yeryüzündeki izdüşümü ol- 
ması itibariyle eşsizdir. 

Kâbe, basit yapıda bina edilmiştir. İnsan önünde durur temaşa eder ve et- 
rafında dönerken, başka duygular yanında Allah'ın mutlak varlığı, varlık âle- 
mine yansıyan kudret ve iradesi karşısında hiçliğinin farkına varır, bu onun 
teslimiyet ve bağlılık duygularının, içten sadakatinin pekişmesine, kendini 
sonsuzluğun ahengine katmasına vesile teşkil eder. Ortada karmaşık, süslü, 
şifreler bütününden ibaret bir sanat eseri yoktur. Sade, anlaşılabilir bir yapı 
vardır. Göklerden yere, yerden göklere doğru akışın hem başlangıç hem bi- 
tiş noktasıdır. Beyt-i Ma'mur'dan (52/Tur, 4) bir taş atılacak olsa yeryüzünde 
Kâbe'nin damına düşer, Arş'ın altındaki Beyt'ten akan nur, bu Ev'in üstüne ya- 
gar ve oradan yeryüzünün bütününe yayılır. 

Ezraki'ye göre Hz. Adem, Kâbe'yi ilk inşa ettiğinde etrafında yerleşen in- 
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sanlar barınaklarını dairevi olarak inşa ettiler, daha sonraki nesiller de bu ge- 
leneği devam ettirdiler. Kâbe'ye hürmeten dairevi inşa edilen diğer iki özelliği 
Kâbe'den belli mesafede olmaları ve Kâbe'den daha alçak tutulmalarıdır. Kâbe 
çevresindeki her yapıdan daha yüksek ve görünür olmalıdır. 

“Haram” adını alması, saygı değer kılınmasına işarettir. Bu özelliğiyle Kâbe 
hem korunmuştur hem korumaktadır. Peygamber Efendimiz (s.a.v), “Gerçek- 
ten Allah, Mekke'yi haram kılmıştır. Ama insanlar onun hürmetine riayet etmi- 
yorlar” (Buhari, İlm, 37; Müslim, Hac, 446; Tirmizi, Hac, 1) buyurmuştur. 

“Kıyam” kalkma fiilinden ayağa kalkmak, kıyam etmek, işlerin düzelmesi- 
ne çalışmak anlamlarına gelir. Bu fiil, zararın def'ini, engellenmesini, belli bir 
faydanın teminini; makam, statü, şan; sevap ve manevihaz elde edilmesini ima 
etmektedir. Kâbe'de her dört unsur da bulunmaktadır. Söz konusu kıyamda 
dünyevi geçim ve hayatın yürütülmesi için ayağa kalkma, ayakta durma an- 
lamları var. Dünya gurbetinde yaşayan insan -hepimiz garibiz; “Ne mutlu ga- 
riplere!”— Allah'ın Evi'nin anlam çerçevesiyle hayata tutunur, hem varlık için- 
deki konumu itibariyle “kıvam”a ulaşır, hem “kaim” olur. 

Kâbe, Allah'ın Evi'dir, insanlar buraya gelip ikamet ederler. İbadetleri, İs- 
lami hükümleri yerine getirmelerini sağlar, can ve mal güvenlikleri teminat 
altına alınır; her biri Rahman'ın misafirleridir (Duyufu'r Rahman). Hükümleri 
yerine getiren kişi aynı zamanda batıl, temelsiz; özünde haksızlığa ve adalet- 
sizliğe; ahlaki çürüme ve yozlaşmaya; baskıcı ve sömürücü güçlere karşı ayak- 
lanma (kıyam) bilincini geliştirir. 

“İnsanlar için” ifadesinin iki anlamı vardır: 

a) Kâbe'yi ziyaret edenler Allah'ın evini ziyaret ederler, fakat bu kendileri 
için fayda sağlar. 

b) Bilincinde oldukları takdirde söz konusu fayda bütün insanlar içindir. 

İnsanlar, içinde yaşayıp da hoşnutsuz oldukları bütün maddi ve maddi ol- 
mayan yapılardan kurtulmak, ruhsal ve toplumsal olarak özgürleşmek istiyor- 
larsa Kâbe'yi bir “kıyam yeri”olarak görmeleri gerekir. Bu sayede hayat tarzlarını 
doğrulturlar. Bunun yanında insanlar birbirleriyle ihtilaf içine girer, birbirlerini 

kıskanır, üstünlük kurmaya çalışır ve elbette hak ihlal ederler. Hac, bunlara karşı 
bilinç kazanmanın kutsal mekânı, mekân üzerinde eğitim alma sürecidir. 

“Haram aylar” Zilkade, Zilhicce, Muharrem ve Recep aylarıdır. Kâbe, gü- 
venlik alanıdır, oraya sığınan korunur. Benzer şekilde haram aylar da zaman 
itibariyle insanları korur. Haram aylar ile kişi arasında bir duvar gibidir, kimse 

bu duvarı aşıp kişiye haksızlıkta bulunamaz. Bu aylarda savaş, kavga yasaktır. 
Başkalarının canları, malları ve ırzları güvence altına alınmıştır. İnsanlar bu 
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aylarda hiçbir korkuya kapılmadan ibadetlerini yapar, ticari alış verişlerde bu- 
lunur, çeşitli etkinliklere katılır. 

Kişi, babasının veya çocuğunun katilini görse bile -Kâbe'nin ve haram ay- 
ların hürmetine tam olarak riayet edecekse- ona dokunmaz. Bu, mekânın ve 
zamanın hürmetinin ne kadar büyük olduğunu layıkıyla anlatmak için veril- 
miş bir örnektir. Öyle ki, Haram Aylardan Recebe “Receb el Asam” yani demir- 
den silahların sustuğu, sağırlaştığı ay denmiştir. İslam sahih gelenekte olduğu 
üzere bu aylarda savaş ve kavgaya son verdi, geleneksel hürmete riayet etti; 
hatta çok mücbir/zorlayıcı sebep olmadıkça müşrikleri öldürmeyi, kan dök- 
meyi veya taarruzda bulunmayı yasakladı. 

Müşrikler, bu yasaklara riayet etmiyor, haram aylara mahsus haramları 
ihlal ediyorlardı, bunu da hilelere başvurarak (Nesi') yapmaya çalışıyorlardı. 
Peş peşe gelen üç haram ay Araplara zor geldiğinden yani bu aylarda savaş, 
yağma ve talan yapmadıklarından Muharrem'i “haram ay” olmaktan çıkarıyor, 
Sefer'i ikame ediyorlardı. Bu, Muharrem'in hürmetini ertelemek demekti. Ama 
niyetleri kötü olduğundan, bu ertelemeyi bütün sene devam ettirirlerdi: “Nesi) 
ancak küfürde bir artıştır” (9/Tevbe, 37.) İslam, buna son vermek üzere haram 
ayları sabitledi yani Muharrem yine haram ay oldu. Bu konuda Allah'ın Resülü 
(s.a.) şöyle buyurmuştur: “Şüphesiz ki zaman, Allah'ın gökleri ve yeri yarattığı 
günkü haline dönmüş bulunuyor” (Buhari, Büyu) 13, Edeb, 12; Müslim, Birr, 
20, Ebu Davud, Zekât, 45). Ayların yerli yerine oturmasıyla Hz. Ebu Bekir (ra.) 
H. 9. yılda Zilkade ayında haccetti; Hz. Peygamber (s.a.v), bir sene sonra Zilhic- 
ce ayında haccetti. Bu onun tek haccı idi ve hutbesini bu esnada irat etti. 

Zilhicce'nin sekizinci gününe “Terviye günü”, dokuzuncusuna “Arefe gü- 
nü(Arafat'ta vakfe yapılan gün)", onuncu gününe (Kurban bayramı) “Nahr 
günü”, ondan sonraki üç güne de “Teşrik günleri” denir. 

“Hediye kurbanlıklar ve gerdanlıklar (Hedy ve kalaid)” işaretlenmiş hay- 
van demektir (Bkz. 5/Maide, 1-2). Bununla Allah'ın Evi'ne hediye olarak gönde- 
rilen, orada Allah için kesilen ve etleri yoksullara, ihtiyaç sahiplerine dağıtılan 
hayvanlar kastedilmektedir. Yukarıdaki anlamla ilgili olarak, bu hayvanların 
yoksulların hayatlarını devam ettirmelerine katkıda bulunduğu anlaşılmakta- 
dır. Hac mevsimine mahsus olmak üzere kurban kesilir ama bunun Hac mevsimi 
dışında mü'minde ihtiyaç sahiplerinin korunup gözetilmesi alışkanlığına yol aç- 
ması gerekir. Haccın her rüknü, vacibi ve sünnetinin gündelik hayata etkisi olan 
boyutları vardır, Haccın rükünleri sadece Hac'da yapılır ama anlam çerçeveleri 
hayatın tamamını içine alır, kişinin hayatında köklü değişikliklerin olmasını sağ- 
lar. Tam bilincinde eda edilmiş Hac ibadetinden böyle bir sonuç beklenir. 
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Hediyelik kurbana gerdanlık takılır. Boynunda gerdanlık olan hayvan sa- 
tılmaz, başkasına hibe edilmez, çünkü artık o hayvanın Beyt-i Haram'a hedi- 
ye olarak kesilmesi vaciptir. Araplar bir deveyi satın aldıklarında onu kan ile 
işaretlerdi. Mukatil'in verdiği bilgilere göre, kendilerini güvende hissetmeyen 
kişiler, bu suretle yüzlerini veya başka organlarını işaretler veya Harem'deki 
ağaç kabuğu (liha) veya bir dalla kendilerine gerdanlık takarlardı; bu kimse- 
nin onlara dokunmayacağı, tedirgin etmeyeceği anlamına gelirdi. Bir tür sal- 
dırılara karşı hasımlardan veya toplumdan “sığınma, eman hakkı” alma anla- 
mındadır. Allah kan dökücü insanı, fıtratındaki saldırganlığı ve tahripkârlığı, 
hak ihlaline olan yatkınlığını bilir, bu yolla önlemeyi murat eder. Kâbe sevgisi, 
menasike saygı, mekana ve zamana ihtiram insanı terbiye etmenin etkili yol- 
larındandır. Hiç değilse bir belde ve bir belli bir zamanda insan suç işlemesin, 
kendini ve tahripkâr dürtülerini kontrol etmeyi bilsin. 

“Bu, Allah'ın göklerde ve yerde ne varsa tümünü bildiğini ve Allah'ın 
gerçekten her şeyi bilen olduğunu bilmeniz içindir.” “Bu(zalik)” zamiri bü- 
tün bu anlatılanları Kâbe'yle ilintili olarak bir kıyam sebebi saydığını anlatır. 
Yerde olanlar ile göklerde olanlar arasında bir ilişki var, biz bunun mahiyetini 
bilebilecek durumda değiliz. Ancak bu türden bir ilişki varsa, göklerde ve yer- 
de ne varsa Allah'ın bilgisi dâhilindedir, O her şeyi bilir. 

Bu çerçevede “bilinebilecek” başka bir husus var: Hiç kuşkusuz Allah, in- 
sanın kan dökücü eğilimini, fıtratındaki saldırganlığı, hak ihlaline olan düş- 
künlüğünü bilir ve bu yolla önlemeyi murat eder. Kâbe sevgisi, menasike saygı 
eğiticidir. İnsan, hiç değilse bu beldede ve bu zamanda (Mekke'de ve haram ay- 
larda) suç işlemesin; diğer zamanlarda suç işleyeceği zaman bunu hatırlasın; 
böylelikle kendini kontrol etmeye çalışsın. (Ayrıca bkz. 2/Bakara, 125-127; 


Âl-i İmran, 96-97). 
de la Çakay haz İykk AİN Gİğ alda A5 ZİN Ğİ İyiki) 
sağ Üz La Oy La ala Ali SİN) Jşğ 


Bilin ki, Allah gerçekten cezası pek şiddetli olandır. Ve Allah ba- 
gışlayandır, esirgeyendir. 


98. 


99. Elçiye tebliğden başka (yükümlülük) yoktur. Allah açığa vurdukla- 


rınızıda, gizli tuttuklarınızı da bilir. 


Yüce Allah, kendisine emrettiği hususlar konusunda muhalefet eden, 
başkalarının hak ve hukukunu ihlal eden, zayıfları ezen, böylelikle ilahi hü- 
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kümlerin çizdiği çerçevenin dışına çıkanları şiddetli azapla cezalardıra26” 
Tevbe edip ilahi hükümlere riayet edenlere karşı da bağışlayandır, esirzs;en- 
dir. Günah ve kusurlarının üzerini örter. Bu durumda Hz. Peygambe- (sax;e 
düşen Allah'tan her neyi almışsa olduğu gibi muhataplarına ilelnez ve: *»>- 
liğ (belağ) görevini eksiksiz yerine getirmektir. Durum bu merkezdz olduğuna 
göre, tebliğin muhatapları kendi tercihlerini kendileri yapacakiardr Allaha 
ve Elçisi'ne itaat etsinler etmesinler, varlık âleminin yaratıası olar yüce Allah, 
insanların açıkta yaptıklarını da, gizlice işledikleri fiilleri de bilir. 

Tebliğ Peygamberin esaslı görevidir, tebliğ etmekle yükümlüdür; üçüncü 
şahıslara maddi ve açık zararları dokunmadıkça, seçimlerinden dolayı inköro- 
lardan hesap sormak Allah'a aittir (13/Ra'd, 40). Böyle olmakla beraber, ilave 
edilmesi gereken bir iki nokta var: 

Kur'an'ın inişinden sonra gerek ilk muhatap neslin, gerekse günümüze kKa- 
dar gelen Müslüman nesillerin en önemli meşgale ve gayreti son vahyi doğru 
anlamaktır. Kur'an-ı Kerim'de hitaplar ve hükümler vardır. Hizaplarda Allah'ın 
muradı, hükümlerde hikmetler ve maksatlar bulunmaktadır. Şu halde Kur'an'ı 
doğru anlamaya çalışmak demek ilahi muradı ve hükümlerin hikmet ve mak- 
satlarını anlamak için azami çabayı göstermek anlamına gelir. 

Kur'an'ın anlaşılmasında birinci derecede rol oynayan, son vahyi melek 
aracılığıyla alan Hz. Peygamber (s.a.v)'in Kitabı nasıl anladığıdır. Bu çerçevede 
Hz. Peygamber'indört görevi olduğunu söylemek mümkün: 

a) Kur'an'ı tebliğ etmek ve açıklamak (tebliğ); 

b) Kur'an'ın sahabeamellerinde (toplumsal pratikte) nasıl hayata geçtiği- 
ni, tabir caizse nasıl ete kemiğe büründüğünü kontrol etmek (tebyin ve ta'lim):; 

c) Kur'an tebliği ve öğretimiyle ilk Müslüman nesli tezkiye etrnek, onları 
arındırmak (tezkiye); 

d) Müslüman ümmetin Kur'an'ı ve Allah'ın yüce kelimesini bütün yer kü- 
resine yaymaları için onlara şahitlik egnek ve onların da insanlar üzerinde 
şahitlik yapmalarını sağlamak (teşhid). (Bkz. Yukarıdaki 92. ayetten başka 4/ 
Nisa, 165; B#/Gaşiye, 21-22.) 


Al İyâğlâ KİN BAZ özel Şiş Zal İRİ esi Yİ Y8 
öteca öalli SİRİ SLİYİ ği 


100. Ne bi: “Murdar Me temiz -mardarın çokluğu hoşuna gitse de bir 
ulmüaz. Ey tjniz akıl sahipleri, Allah'tan korkup-sakının. Umulur 
hi hartalaşa sreralniz. 
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“Tayyib” helal ve hoşa giden-lezzetli şey (5/ 5 ve 87), “habis” tam zıttı olup 
haram, elde ediliş tarzı gayrı meşru ve hakikatinde pis, kokuşmuş, dejeneras- 
yona uğramış şey demektir. Burada niteliğe ilişkin kuvvetli bir vurgu olduğu 
görülür. İnsanların çoğu, helal haram demeden servete, mal ve mülke, adalet- 
siz iktidara sahip olmaya yatkındır. Helal yani meşru çerçevede elde edilen 
servet, her zaman sınırlıdır. Helal kazanç insanı büyük servet sahibi kılmaz. 
Ancak niteliği itibariyle helal olan kazancın lezzeti, insana kattığı manevi fay- 
da yüksektir. Kontrolsüz iktidar nefse bal yemiş gibi haz verir ama o balın içi- 
ne zehir karışmıştır; bir süre sonra mutlak iktidar öldürmeye başlar. Kur'an-ı 
Kerim, çeşitli vesilelerle “tayyib” ile “habis” arasındaki nitelik farkına dikkati 
çeker. (Bkz. 7/A'raf, 58). 

Kaynakların verdiği bilgiye göre bu ayet, Dubey'a oğullarından Hutam bin 
Hind hakkında inmiştir. Bu kişi İslam'a girme bahanesiyle Medine'ye gelmiş, 
bir fırsatını bulunca sahabelerin develerini çalıp kaçmıştır. Ertesi sene, kaza 
umresi sırasında bu çalıntı develeri gören sahabeler, Hutam'a saldırmak iste- 
mişlerse de, onlara izin verilmemiştir. Bir başka rivayete göre, şarap satışın- 
dan zengin olan biri hayır için harcamalar yapmak isteyince Hz. Peygamber 
(s.a.v) “Allah ancak güzel ve iyi olanı kabul eder” buyurmuştur. Her iki riva- 
yette ortak nokta, servetin gayrı meşru yollardan elde edilmiş olmasıdır. Hır- 
sızlık, aldatma, fasit alış veriş, emek sömürüsü, tüketimi yasaklanmış mal ve 
nesnelerin ticareti-üretimi, karaborsa, rüşvet, yolsuzluk, kamu kaynaklarının 
usulsüz kullanımı vb. yollardan elde edilen her türlü servet “habis”tir. Ayetin 
inişine sebep teşkil eden olaylarda yani ister deve hırsızlığı ister şarap ticareti 
olsun, gayrı meşru yollardan zenginlik, her ne kadar insanlara mali-iktisadi 
bir güç katıyorsa da, nitelik itibariyle habis olduğundan makbul değildir. Bir 
başkasının arazisini işgal eden, oraya ağaç veya bina diken gayrı meşru bir iş 
yapmış olur ki, hadiste bu “Zalimin kök (temel) hakkı yoktur” (Buhari, Hars, 
15; Ebu Davud, Haraç ve İmare, 37) şeklinde tavsif edilmiştir. 

Akıl ve basiret sahibi insanlar, habis-murdar olan mal ve servete eğilim 
göstermez; her şeyin helal ve meşru olanını arar. Çünkü ancak helal ve temiz 
olan şeylere sahip olanlar felah bulur, kurtulur. 


gl lg SELİ SİNİ LALA DE İLİNİ İyİ Gal çi 


Gaal gz aliş e ANE ASİ İİ İl iz 
1) Öd iz İşle as SU ya b İL 
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101. Ey imân edenler, size açıklandığında sizi üzecek şeyleri sorma- 
yın; Kur'ân indirildiği zaman sorarsanız, size açıklanır. Allah onu 
affetti. Allah bağışlayandır, (kullara) yumuşak olandır. 


102. Sizden önce bir topluluk onu sormuştu da sonra kâfirler olmuşlardı. 


Bu iki ayetin öncelikle Kur'an'ın inişi sırasında sahabeleri muhatap aldığı 
anlaşılıyor. Ancak sonraki dönemlere, mesela şimdi bizlere ve kıyamete kadar 
gelecek insan nesillerine de bakan yüzü vardır. 

Gerçek şu ki, din anlaşılır, basit ve herkese hitap eden bir çerçeveye sahip- 
tir. Hikmet, irfan ve manevi öğretilerle ilgili “batıni boyut"u bir yana ibadetler, 
muamelat ve ukubat bakımından helal ve haramlar bellidir, ana çerçeve çizil- 
miştir. Kaçınılması gereken haramlar (nehiyler, münkerler), yerine getirilme- 
si gereken farzlar (emirler) vardır. İşi fazlasıyla zorlaştırmak, olmadık ayrın- 
tılara girmek, hükümleri dallandırıp budaklandırmak dini hayatı zorlaştırır, 
hükümlerdeki maksadın kaybolmasına sebebiyet verebilir. Aslolan ise eşyada 
ibahe olması, mübahların kişilerin tercih ve eğilimlerine göre kullanılmasıdır. 
Ubeyd bin Umeyr, Allah'ın helal ve haramlara ilişkin hükümleri indirdiğini be- 
lirttikten sonra şöyle der: “Allah'ın helal kıldıklarını helal, haram kıldıklarını 
haram biliniz. Bu ikisi arasında bazı şeyleri ne helal, ne haram kılmıştır. Bu da 
Allah'tan bir aftır” Ebu Sa'lebe el Huşeni de, “Bu aradaki şeylerin yani mübah 
alanın bir unutma eseri olmayıp bilerek öyle bırakıldığını” söyler ve şunu ek- 
ler: “Siz de onların peşine düşmeyiniz” (Darakutni, IV, 184). Bunun yanında in- 
sanların pek meraklı oldukları akıl ve mantık dışı söylemler geliştirmek; dini 
efsaneler, gizemli olağanüstülüklerle anlaşılmaz hale getirmek de dinin asli 
mesajına ve hükümlerin pratik maksatlarına aykırıdır. 

Vahiy kapılarının açık olduğu M. 610-632 yılları arasında şanı yüce ve 
merhameti bol olan Allah, son kere insanların içinden seçtiği bir elçi üzerin- 
den beşeriyete seslenmektedir. Kapılar açık olduğundan, sorulan sualler ce- 
vapsız kalmaz. Bir vecibeyi genel esaslarıyla yerine getirmek yeterlidir, dahası 
istenecek olsa o da gelir ama bu sefer vecibe giderek zorlaşır. Bu ayetin inişine 
sebep olarak gösterilen olaya baktığımızda tam da öyle olduğunu görüyoruz: 

Âl-i İmran süresinde yer alan Hac'la ilgili ayet “Orada apaçık ayetler (ve) 
İbrahim'in makamı vardır. Kim oraya girerse o güvenliktedir. Ona bir yol bulup 
güç yetirenlerin Ev'i haccetmesi Allah'ın insanlar üzerindeki hakkıdır. Kim de 
inkâr ederse, şüphesiz, Allah âlemlere karşı muhtaç olmayandır.”(3/97) indi- 
ginde, bazı sahabeler “Ey Allah'ın Elçisi, her yıl mı haccedeceğiz?” diye sordu- 
lar ve bunu üç kere tekrar ettiler. Hz. Peygamber (s.a.v), “Hayır ama sualinize 
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'evet' demiş olsaydım, size her sene farz olurdu” buyurmuştur (Tirmizi, Hac, 
5; İbn-i Mace, Menasik, 2; Müsned, |, 113.) Bu olayda, belirtilmiş bir hükmü 
fazla sorularla detaylandırmaya kalkışmanın aleyhte sonuçlanacağı anlatıl- 
maktadır. Yine Hz. Peygamber (s.a.v) şöyle buyurmuştur: “Allah annelere kötü 
davranmayı, kız çocuklarını diri diri toprağa gömmeyi, vermeniz gerekeni 
vermeyip istememeniz gerekeni istemeyi yasakladı. Sizin için üç şeyi de hoş 
görmedi: Boş boş konuşmak (kıyl-u kal), çokça soru sormak ve malı/serveti 
boşuna zayi etmek” (Buhari, Rikaak, 22; Müslim, Akdiye, 14.) 

Darimi'nin kaydına göre İbn-i Abbas, Hz. Peygamber ashabının çok hayırlı 
olduğunu söyleyip Nübüvveti boyunca kendisine sadece 13 soru yönelttikleri- 
ni belirtmiştir (Darakutni, Mukaddime, 18, Hds. No: 127). Bunlar da şunlardır: 

1) Kıyamet vaktiyle ilgili soru (7/A'raf, 187; 33/Ahzab, 63; 79/Naziat, 
42-44;) 

2) Kıyamet gününde dağlar (20/Taha, 105-107.) 

3) Ruhun mahiyeti (17 /İsra, 85.) 

4) Azabın hakikati (10/Yunus, 53.) 

5) Zülkarneyn kimliği (18/Kehf, 83.) 

6) Hilallerin işlevi (2/Bakara, 189) 

7) Allahyolunda infak (2/Bakara, 215.) 

8) Haramaylarda savaş (2/Bakara, 217.) 

9) İçki ve kumarın hükmü (2/Bakara, 219.) 

10) Yetim hakları (2/Bakara, 220.) 

11) Kadınların özel halleri (2/Bakara, 222.) 

12) Savaş ganimetlerinin paylaşımı (8/Enfal, 1.) 

13) Helallerin sınırları (5/Maide, 4.) 

Tabii ki öğrenmenin bir yolu da soru sormaktır. Burada kastedilen öğ- 
renme amaçlı soruların yasaklanması değildir. Hatta İbn-i Arabi, bu ayetten 
hareketle vuku bulmadıkça soru sormanın yasaklandığını düşünmenin gaflet 
olduğunu söyler. Belki hoşlanılmayacak cevabı olan sorulardan kaçınılması 
gerekir. Hükümlerin delillerini öğrenmek, tafsilatlarına girmek, yargılara var- 
manın yollarına ve araçlarına muttali olmak zorunluluktur. Bir sorunun çözü- 
mü için iyice üzerinde düşünülmesi ve çok yönlü araştırılması icap eder. Kişi 
araştırmalar yapıp gerekli cehdi yapmadıkça Allah çözüm için önünü açmaz. 
Kurtubi, bilgi sahibi olmak ve bilinmesi gerekenleri öğrenmek amacıyla soru 
sormanın hiçbir şekilde sakıncalı olmadığını söyler, çünkü cehaletin tedavisi 
soru sormaktır. İmam Gazali de, öğrenmeye iki şeyin engel olduğunu söyler: 
“Gurur ve utanma.” Bu anlatılanlardan çıkarabileceğimiz sonuç şudur: 
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a) Hükümleri ağırlaştırmak, tabir caizse işi yokuşa sürmek; 

b) İnen ve açıklanan hükümlerle yetinmemek, dine ilavelerde bulunmak; 

c) Dini bir oyun ve eğlence aracına dönüştürmek; 

d) Muhatabı sıkıştırmak için cedel yapmak veya polemiklere girmek ama- 
cıyla soruların sorulması doğru değildir. 

Geçmiş kavimler bu hatalara düştükleri için soru üstüne soru sordular, 
peygamberlerini sıkıştırdılar, din adamlarını hükümleri ağırlaştırmaları için 
çeşitli cedel ve polemiklere sürüklediler. Derken din yaşanamaz, hükümleri 
itibariyle içinden çıkılamaz, anlaşılmaz hale geldi. Bu, onların belli bir nokta- 
dan sonra dini terk etmelerine, hayatın dışına çıkarmalarına sebep oldu. (Bkz. 
Müslim, Hac, 412). Dinin özellikle fıkhi hükümler yönüyle sadeliğini koru- 
mak, mümkün mertebede yaşanabilir halde tutulmasını sağlamak son derece 
önemlidir. Hz. Peygamber (s.a.v) şöyle buyurmuştur: “Müslümanlar arasında 
günahı en ağır olan kişi, haram kılınmamış bir şeyi sormak suretiyle haram 
kılınmasına sebep olandır” (Buhari, İ'tisam, 3; Müslim, Fedail, 132). 

Din hakikat-i halde sade, anlaşılır ve yaşanması kolay bir yaşama tarzı- 
dır. İnsanlar bazen işgüzarlıkta bulunup dini ağırlaştırır, kolaylaştıracakları- 
na zorlaştırırlar. Bu konuda İsrailoğullarının kesmekle yükümlü tutuldukları 
ineğin özellikleriyle ilgili soru üstüne soru sormaları, cevabın ve dolayısıyla 
yükümlülüğün nasıl her soruda ağırlaştırıldığını göstermesi bakımından iyi 
bir örnektir. (Bkz. 2/Bakara, 67-71.) 


İa)d8 öl İŞ ale Yi Alak Va AL Yİ ğe ya AİN Ja 
al das 135 pvr) Gla V AYSİZ DSİ din İz Ga 
EĞİ ayle Güz la İS İyİ ŞI iş AİN Şİİ İŞ işl 

41-0) özlü Ya GA öşalağ V gAğliİ SE 3İşİ 
103. Allah Bahira'dan, Saibe'den, Vasile'den ve Ham'dan hiçbirini 


(meşru) kılmamıştır. Ancak inkâr edenler, Allah'a karşı yalan dü- 
züp-uyduruyorlar. Onların çoğu akıl erdirmez. 

104. Onlara: “Allah'ın indirdiğine ve elçiye gelin” denildiğinde, “Atala- 
rımızı üzerinde bulduğumuz şey bize yeter” derler. (Peki) Ya ata- 
ları bir şey bilmiyor ve hidayete ermiyor idilerse? 


“Bahire”, kimsenin sütünü sağmadığı, kulakları yarılan ve putların hizmeti- 
ne sunulan dişi deve. Cahiliye Arapları beş defa doğuran, beşinci yavrusu erkek 
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olan deveye bu muameleyi yaparlardı; “Saibe”, cahiliye döneminde isteklerin 
gerçekleşmesi için putlar adına salıverilen deve. “Vasiyle”, erkek dişi ikizler do- 
guran, erkeği yetiştikten sonra putlara adanan dişi keçi veya yedi kez doğum 
yapmış koyun. Bir görüşe göre erkek yavru kurban edilirdi. “Ham”, sırtına bi- 
nilmeyen deveye denir. İslam'dan önce cahiliye Arapları, yakınlaşmak amacıyla 
bu hayvanları putlarına adar, fakat kesmeyip serbest bırakırlardı. Duruma göre 
sütlerinden içilmesine izin verirlerdi. (Buhari, Menakıp, 9; Tefsir, 5/13.) 

Hayvanların özelliklerine göre isim alışları farklı şekillerde yorumlanmış- 
tır. Tefsir kitaplarında bu konuda hayli geniş malumat bulmak mümkündür. 
Burada üzerinde durulması gereken husus, sahih bir bilgiye dayalı olmaksızın, 
tamamen boş inanç ve hurafe eseri bu ritüellerin Araplar arasında yaygın olma- 
sı, söz konusu boş inançtan şifa, yardım, destek bulunacağına dair bir kanaatin 
kök salmış olmasıdır. Yüce Allah, bu ritüelleri meşru kılmadığını beyan eder. 
Kim, bunu ilahi bir fikre veya delile dayandırmaya kalkışıyorsa, bu Allah'a kar- 
şı bir iftiradır. Zaten akıl sahibi kimseler, böyle hurafelere inanmaz. İslam'dan 
sonra da bazı Müslümanlar söz konusu uygulamayı bu sefer kölelerine uygula- 
maya kalkıştılar. Bir adam Abdullah bin Mes'ud'a kölesini saibe (hayvanı) gibi 
salıvermek istediğini söyleyince, Abdullah bin Mes'ud: “Müslümanlar Saibe 
diye bir şey yapmazlar. Bunu cahiliye insanları yapardı” (Buhari, Feraiz, 20.) 
Büyük sahabe demek istemiş ki, o senin kölendir, onu özgürlüğüne kavuştura- 
caksan nimeti ve sevabı sana ait olsun, hayrını cahiliye âdetiyle kirletme. 

Cahiliye Araplarına söz konusu inanışların temelsiz olduğu hatırlatıldı- 
ğında, sorgusuz sualsiz bunun atalarının geleneği olduğunu söylerlerdi. Oysa 
bunun bir esası yoktu, cahiliye Arapları kafalarına göre Allah adına uyduru- 
yorlardı. Oysa helal-haram koyma yetkisi sadece Allah'ındır. (Bkz. 16/Nahi, 
116.) Bir hadiste yer alan bilgiye göre mesela saibe adı verilen hayvanlarla 
ilgili inanışı ilk ortaya çıkaran Amr bin Amir olmuştur (Müslim, Cennet, 50). 
İbn-i İshak'a göre, Araplara putçuluğu öğreten ve Hz. İbrahim'in hanif dinini 
değiştiren kişi Amr bin Luhay'dır. 

Kur'an-ı Kerim, körü körüne atalardan gelen inanışların, fikir ve adetlerin 
sahih bilgi ve akli temelde gözden geçirilmesini, sorgulanmasını emreder. Bir 
fikir veya adet, atalardan geldi diye doğru ve faydalı olmaz. Çünkü bugün oldu- 
gu gibi, dünün insanları da bazı şeyleri akletmeyebilirdi, onlar da atalarından 
yalan yanlış şeyler tevarüs etmiş olabilirdi. Bu durumda yapılması gereken, 
sahih bilgi (vahiy) ve doğru akletme ile bilgi ve geleneklerin test edilmesi, göz- 
den geçirilmesi olmalıdır. (2 /Bakara, 170.) 

Ayetin bize yani bugüne bakan yüzü de vardır. Bizler tarihimize dönüp de 
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baktığımızda atalarımızın yaşadığı tecrübeyi ne toptan reddetmek, ne toptan 
Kabul etmek durumundayız. İslami amir prensipler, hukuk ve adalet gibi kıs- 
tasları esas alıp geçmişin kritiğini yapmak durumundayız. Körü koruna geç- 
mişe bağlılık, tarihin yüceltilmesi ve tarihi şahsiyetlerin masum mevkiinde ele 
alınması onların yaptığı hata ve işlediği cürümlerin bugün de devam etmesini 
sağlar. Tarih geçmiş hayatlardan, şu veya insan topluluklarının ortaya koyduğu 
tecrübelerden gerekli dersleri çıkaracağımız ibretler tablosudur. Kimse kendi 
geçmişini reddetmek durumunda olmadığı gibi, kendini geçmişinin hapisha- 
nesine kapatmak zorunda da değildir. 


lala) ee ça api AK Güle İlel e ali 
4100) Öylami pkiS La, SİLA ayaz plaza all İl 


105. Eyimân edenler, üzerinizdeki (yükümlülük) kendi nefislerinizdir. 
Siz doğru yola erişirseniz, sapan size zarar veremez. Tümünüzün 
dönüşü Allah'adır. O, size yaptıklarınızı haber verecektir. 


Kur'an-ı Kerim, dünya hayatını anlamlandırmalarını kolaylaştırmak üzere 
peygamberler aracılığıyla insanlara bir yol haritası verir. Söz konusu harita 
hem varlığı ve hayatı anlamlandırır, hem doğru yolu gösterir. Peygamberlerin 
görevi bu anlam ve yol haritasını muhataplara iletmek yani tebliğ etmektir. 
Zor ve baskı kullanmak, dini hayatın maksadına aykırı olduğuna göre insanlar 
serbestçe yaptıklarının tercihlerin ürünü olarak yaşarlar. Her bir tercih ve ha- 
yat tarzının bir sonucu (akıbet) vardır. Kimse bir başkasının suç ve günahın- 
dan dolayı sorumlu tutulmaz (17/İsra, 15) Doğru Yol üzerinde giden dünyada 
dengeli bir hayat yaşar, ahirette de ebedi mutluluğu hak eder, Yol'dan çıkan 
ise hem dünyada hem ahirette bedbaht olur. Kur'an-ı Kerim, Doğru Yol'u in- 
sanların çoğunun seçmeyeceğini, akıllarını kullanmadan, kendilerine verilen 
sonsuz nimetlere şükretmeden ve elbette inanmadan nankörce ve gafilce ya- 
şayacaklarını söyler. 

Bu durumda yapılması gereken şey, herkesin kendi inançlarına ve hayat 
tarzına sahip çıkmasıdır. Hidayet Allah'tandır, biz tebliğ etmekle yükümlüyüz, 
görevlerimizi yerine getirdikten sonra kendimize bakacağız. Ayet bunu önem- 
le vurgulamaktadır. Herkes kendinden ve yapıp ettiklerinden sorumludur. 
Hakikatten, haktan ve doğruluktan yüz çevirenlerin hesabı Allah'a aittir (6/ 
En'am, 52; 24/Nur, 54.) Kişi hidayet üzerinde ise, doğru yoldan sapan, şaşırıp 
asli hedefini şaşıranlar ona zarar vermez. Dünyada bazı sorunlar yaşansa, yol- 
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dan çıkanlar bazı zorluklar ve eziyetler yaşatsa bile sonuç itibariyle hepimizin 
dönüşü Allah'adır. Hâkimlerin hâkimi olan yüce Allah, hem ihtilaf ettiğimiz ko- 
nularda son noktayı koyacak, hem haksızdan haklının hakkını alacaktır. 

Durum böyle olmakla beraber, insanlar daima başkalarına karşı sorum- 
ludur. Kişisel tercihlere ve bireysel özgürlüklere indirgenmiş bir din anlayışı 
sosyal bir varlık olan insan telakkisiyle uyuşmaz. Sadece kendi kurtuluşunu ve 
ahiret mutluluğunu hedef alan dindarane veya zahidane bir hayat, bir tür “dini 
bencillik ve egoizm”dir. Zamanla bireyselleştirilmiş din, kişi ne kadar zahidane 
bir hayat yaşarsa yaşasın, onu kötülüklere ve haksızlıklara karşı umursamaz- 
lığa ve aldırışsızlığa götürür. 

Yine bu ayetten, tebliğ ve ma'rufu emredip münkerden sakındırma gö- 
revinin düştüğü sonucunu çıkarmamalıdır. Hiç kuşkusuz herkes kendinden 
sorumludur ama bu bizi “her koyun kendi bacağından asılır, başkasının işine 
karışmak nemelazım” anlayışına götürmemelidir. Hem tebliğ asli bir görevdir, 
duruma ve şartlara göre yerine getirilmesi bir vecibedir, hem iyiliği emretmek 
ve kötülükten sakındırmak Müslümanların ümmet olarak asli misyonudur (3/ 
Âl-i İmran, 104, 110). İmam Gazali bu ayetten hareketle “Hidayet ve doğru yol 
üzerinde olmanın bir şartı da sapkın ve kötülük yapanlara karşı koymak, on- 
ların başkalarına zarar veren fiillerine tepki göstermek ve onlarla mücadele 
etmektir. Ancak bu görevi yerine getirenler hidayet üzere olan kimseler sa- 
yılır. Yıkıcı bir fiili, belirgin bir kötülüğü görüp de ona tepki vermeyen o fiilin 
sahibine ortak olur” der. “Ayeti yanlış anlayanları Hz. Ebu Bekir (r.a.) şu hadisi 
naklederek uyarmıştır: “İnsanlar kötülüğe şahit olup da onu değiştirmeye ça- 
lışmazlarsa, Allah'ın onlara toplu bir ceza vermesi uzak değildir” (İbn-i Mace, 
Fiten, 20; Müsned, I, 5.) Bir başka hadiste şöyle buyrulmuştur: “Küçüklere 
merhamet etmeyen, büyüklere saygı göstermeyen, iyiliği emretmeyen ve kö- 
tülükten sakındırmayan bizden değildir” (Tirmizi, Birr ve Sıla, 15; Müsned, |, 
257). Özellikle toplumun genel gidişinden sorumlu olanlar, bilginler, hocalar, 
mollalar, kanaat önderleri, entelektüeller-aydınlar daha büyük sorumluluk sa- 
hibidirler. Bu sürenin 63. ayetinde gördüğümüz üzere, Yahudi din bilginleri, 
gerekli uyarmadıkları için kınanmaktadırlar. Kötülüğe müdahale el (fiili ola- 
rak) yapılabildiği gibi dille (uyarı şeklinde) de yapılabilir. 

Ahlaki hayata ve erdemlere karşı genel bir tepki ve tahammülsüzlük var- 
sa, usulüne uygun ve imkânlar içerisinde gerekli tebliğ ve uyarıların yapılma- 
lıdır. Bazı durumlarda ısrarcı olmak, hem mesaja hem tebliğ ve uyarı yapa- 
na birtakım zararlar verebilir, işte böyle zamanlarda herkesin kendi nefsi ve 
dini hayatı için gayret göstermesi daha hayırlıdır: “Eğer 'öğüt ve hatırlatma' 
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bir yarar sağlayacaksa, öğüt verip hatırlat. Allah'tan içi titreyerek korkan, öğüt 
alır-düşünür. Mutsuz-bedbaht olan ondan kaçınır” (87/A'la, 9-11). 

Abdullah ibn-i Mes'ud, bu ayetin indiği zamanla değil, zamanın sonuna doğ- 
ru ortaya çıkacak durumlarla ilgili olduğunu söylemiştir. Müslümanlar aynı duy- 
gu ve düşünce birliği içinde olup birbirlerine eziyet etmedikleri sürece ma'rufu 
emredip münkerden sakındırmakla yükümlüdürler. Ama kalpler ayrılır, idealler 
ve düşünceler farklılaşır da birbirlerine eziyet etmeye başladıklarında, herkes 
kendine baksın; İslam'ın ana yolundan ayrılmasın. İbn-i Mes'ud'un bu yorumu, 
Asr süresindeki temayı hatırlatmaktadır (Bkz. 103/Asr, 1/3.) Abdullah bin Mü- 
barek ise, “kendinize bakın” ifadesinden anlaşılması gereken şeyin, Müslüman- 
ların birbirlerine karşı tebliğ ve uyarı görevleri olduğunu söylemiştir. Tebliğ ve 
öğüdün fayda vermeyeceği inkârcıları kendi haline bırakmak gerekir. 

Said bin Müseyyeb, “kişinin kendine bakması”ndan kastın kendini ahlaki 
olarak olgunlaştırması, “iyiliği emredip kötülükten sakındırması” da başkala- 
rının yani toplumun ahlaki olarak olgunlaştırması olduğunu söyler. Hicazi, kö- 
tülerin zarar vermemesi için, doğru hayat yaşayanların kendi aralarında mahi- 
yet iradesi olan bir ümmet, bir toplum, bir cemaat halinde yaşamaları gerekir, 
demektedir. Ebu Ümeyye eş-Şa'bâni, Ebu Sa'lebe'ye, Maide 105. ayetin anlamı- 
nı sorar: “Ey iman edenler! Üzerinizdeki yükümlülük kendi nefislerinizdir. Siz 
doğru yola erişirseniz, sapan size zarar veremez. Tümünüzün dönüşü Allah'a- 
dır. O, size yaptıklarınızı haber verecektir.” Ebu Sa'lebe şöyle der: “Gerçekten 
bunu iyi bilen birine sordun. Ben aynı şeyi Resülullah'a sormuştum: Demişti 
ki: “Ma'rufa (iyiliğe) sarılın, münkerden (kötülükten) kaçının! Ne zaman uyu- 
lan bir cimrilik, takip edilen bir heva, tercih edilen dünyalık görür, rey sahiple- 
rinin kendi reylerini beğendiklerini müşahede edersen o zaman kendine bak, 
insanlarla uğraşmayı bırak. Zira (bu safhaya gelince) arkanızda sabır günleri 
var demektir. O günler avuçta ateş tutmak gibidir. O (sıkıntılı) günlerde, sizin 
kadar amel yapabilen bir kimseye elli kişinin ecri verilecektir.” (Ebu Davud, 
Melahim 17; İbn-i Mace, Fiten 21). Hadis-i şeriften anladığımıza göre “cim- 
rilik, istifçilik, hırs, tamah, dünyaya tutkuyla bağlanmak ve yöneticilerin ehil 
ve bilgili kimselere danışmadan keyiflerince karar vermeleri” fitneye yol açar. 
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106. Eyimân edenler, sizden birinize ölüm gelip çattığı zaman, vasiyet 
hazırlanışında, aranızda içinizden adaletli iki kişiyi (şahit tutun.) 
Veya yolculukta olup size ölüm musibeti gelip çatarsa, sizden 
olmayan başka iki kişiyi (şahit tutun. İkisini) Şayet kuşkulanacak 
olursanız namazdan sonra alıkoyarsınız, onlarda (size): “Akraba 
dahi olsa onu (yeminimizi) hiçbir değere değiştirmeyeceğiz ve Al- 


lah'ın şahitliğini gizlemeyeceğiz. Aksi takdirde biz elbette günah- 
kârlardan oluruz” diye Allah adına yemin etsinler. 


107. Eğer o ikisi aleyhinde kesin olarak günahı hak ettiklerine ilişkin 
bilgi sahibi olunursa, bu durumda haksızlığa uğrayanlardan iki 
kişi -ki bunlar buna daha hak sahibidirler- öbürlerinin yerine 
geçerler ve: “Bizim şehadetimiz o ikisinin şehadetinden şüphesiz 
daha doğrudur. Biz haddi aşmadık, yoksa gerçekten zulmedenler 
oluruz” diye Allah'a yemin ederler. 

108. Bu, gerektiği gibi şahitliği yapmalarına veya yeminlerinden son- 
rayeminlerin reddedilmesinden korkmalarına daha yakındır. Al- 
lah'tan korkmalarına daha yakındır. Allah'tan korkup-sakının ve 
dinleyin. Allah, fasıklar topluluğunu hidayete erdirmez. 


Bu üç ayet vasiyetle ilgili hükümleri düzenlemektedir. Bakara, 180 ve 240 
ile Nisa, 11 ve 12. ayetlerde terekenin paylaştırılmasından önce, ölen kişinin 
bıraktığı vasiyete göre hareket edilmesi gerektiği konusu ele alınmıştı. Bu ise, 
daha çok ani ölümlerde yapılacak vasiyetle ilgilidir. Ayetin inişine sebep olarak 
gösterilen olay bu fikri vermektedir: 

Kaynaklara göre Tamim Dari ve Adiy bin Beda, iki Hıristiyan'dı, İslam'dan 
önce Mekke'ye gelir ticaret yaparlardı. Hicret'ten sonra Medine'ye gelip tica- 
retlerine devam ettiler Amr bin As'ın azatlısı Budeyl Medine, onlarla ticaret 
yapmak üzere Şam'a doğru yola çıktı. Yolda rahatsızlandı, öleceğini anlayınca 
vasiyetini yazıp eşyaları arasına koydu ve yol arkadaşlarına dönünce eşyaları- 
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nı ailesine teslim etmelerini söyledi. Dönüşlerinde ailesi Budeyl'in eşyalarını 
aldı, içlerinde vasiyeti çıktı. Okudular, ancak altın işlemeli gümüş bir kabı bu- 
lamadılar. Arkadaşları eşyalarının bu kadar olduğunu söylediler. Budeyl'in ya- 
kınları durumu Hz. Peygamber (s.a.v)'e ilettiler, o da ikindi namazından sonra 
onlara yemin ettirdi. Fakat sorun çözülemedi. Bir süre sonra kaybolan gümüş 
kap Mekke'de bulundu. Kabı elinde bulunduranlar, bunu Temim Dari ve Adiy 
bin Beda'dan satın aldıklarını söylediler. Durum tekrar Hz. Peygamber'e arz 
edildi. O da varislerden iki kişiye yemin ettirdi, böylece davayı kazanmış ol- 
dular. 106 ve 107. ayetler bu olay üzerine indi. Daha sonra Temim Müslüman 
olmuş ve “Allah'ın Resülü (s.a.v) doğru söyledi, o gümüş kabı arkadaşımla alıp 
satmış, parayı bölüşmüştük” demiştir (Buhari, Vasaya, 35; Ebu Davud, Akdiya, 
19; Tirmizi, Tefsir, 6.) 

Bu ayetler, yolculukta olan birinin öleceğini anlaması durumunda Müs- 
lüman veya başka dinden iki adil şahidi tutup vasiyet bırakabileceğini hükme 
bağlamaktadır. Tabii ki vasiyet yazılı olarak yapılır, ancak yolculukta veya mi- 
safirlikte yazmaya vakit yoksa şifahen iki şahid huzurunda vasiyet yapılabilir. 
Şahitlerin adil olmaları şarttır. 

“Sizden olmayan” ibaresi kimine göre sizin yakınlarınızdan olmayan ki- 
şiler anlamına gelir. Ancak diğer âlimler, bunların gayrimüslim olabileceğini 
de söylemişlerdir. Hatta Ahmed bin Hanbel ve İbn-i Teymiye, yolculukta va- 
siyete kıyasen diğer hukuki işlemlerde de gayrimüslimlerin şahitliğinin kabul 
edileceği görüşünü savunmuşlardır (Kur'an Yolu.) 

Vasiyete şahitlik eden kişiler doğruluktan ayrılmamalıdırlar. Yalan söy- 
lediklerinden veya emanete ihanet ettiklerinden ciddi şüpheye düşülmesi, 
niyet ve beyanlarının kötülüğünün anlaşılması durumunda onlara yemin et- 
tirilir. “Usire” tökezlemek, düşmek demek olup, doğruluktan ayrılmayı ifade 
eder. Böyle kişiler kendilerine emanet edilen bilgi veya eşyaya ihanet eden 
kimselerdir. Bilemedikleri bir sebepten veya bilerek doğruluktan ayrılmala- 
rı durumunda karşılıklı yemine gidilir. Yemin haktan ayrılmadıklarına ilişkin 
inançları ve kutsalları üzerine verdikleri teminattır. “Namazdan sonra” kaydı 
birçok müfessire göre “ikindi namazından sonra” demektir. Çünkü Hz. Pey- 
gamber, genellikle davalara ikindi namazından bakardı. Ama söz konusu olan 
gayrimüslimler ise, yeminin onların da dua ve ibadet zamanlarından sonrası- 
na denk getirilmesi gerektiğine işaret eder. Çünkü böyle vakitlerde insanlar 
Allah'a karşı daha hassas davranır, doğruluktan ayrılmaz. Güneşin batışı dün- 
ya hayatının geçici olduğunu, haksızlık yapmaya değmediği fikrini telkin eder. 
Davalılar yemine rağmen tatmin olmayacak olurlarsa, bu durumda kendileri 
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mukabil bir yeminde bulunurlar, onların yemini esas alınır, çünkü ölene yakın- 
lıkları dolayısıyla onlar daha çok hak sahibidirler. 

Hak kaybının önlenmesi, doğruluğun ve adaletin sağlanması açısından 
bu takip edilecek uygun bir yoldur. Allah nezdinde hiçbir şey gizli kalmaz. Bu 
yüzden herkes doğruluktan ayrılmamalı, hak kaybına ve adaletsizliklere sebe- 
biyet vermemelidir. Allah'ın sözünü dinleyenler adaletsizlikten, hak ve hukuk 
ihlalinden, haram yemekten korkup sakınırlar. Çünkü Allah, haksızlık yapmak 
suretiyle yoldan çıkanları doğru yola eriştirmez. 


EĞİ SIĞ Ğİ le VİŞNE lll Na Ügâ28 (ZİN AİN di 
bay aylali öle 


109. Allah, elçileri toplayacağı gün, şöyle diyecek: “Size verilen cevap 
nedir?” Onlar da: “Bizim bilgimiz yoktur; şüphesiz görünmeyen- 
leri (gaypleri) bilen Sen'sin Sen." 


Şanı yüce Allah'ın peygamberleri toplayacağı gün... Bu hangi gündür? Mü- 
fessirlerin genel kanaatine göre, bunun kıyamet zamanı olması gerekir. Bazıla- 
rıda -mesela Süleyman Ateş- ruhların bedenlerden ayrılıp Allah'ın huzuruna 
çıkacağı zaman olduğunu düşünmüşlerdir. Peygamberler sorgulanmak üzere 
değil, şahitlikte bulunmak üzere toplanacaklardır. 

Bizim bu ayetten çıkaracağımız sonuç şu ki, peygamberler Allah'ın elçileri 
olarak ilahi mesajı insanlara iletmek ve doğru yolu gösterip hakka ve adalete, 
yüksek ahlaki erdemlere uygun hayat şekillerini öğretmek üzere gönderilmiş- 
lerdir. Kısaca peygamberler insanları Allah'ın yoluna çağırmaktadırlar. Pey- 
gamberler görevlerini hakkıyla yapmış seçkin zatlardır. Burada herhangi bir 
sorun yok. Sorun, muhataplarının onlara nasıl cevap verdiği, çağrılarını kabul 
edip etmedikleri konusudur. 

Toplanma günü vuku bulduğunda yüce Allah soracaktır: Kavimlerinizin 
size verdiği cevap nedir? Elçiler “Bizim bilgimiz yoktur” diyeceklerdir. Bunun 
iki anlamı olabilir: 

1) Peygamberler o günün dehşetine öylesine kapılacaklar ki, dilleri tutula- 
cak, kavimlerinin son ferdine varıncaya kadar uygun cevap verip vermedikleri 
konusunda yeterli bilgiye sahip olmadıklarını düşünerek “biz gerçeğin tümü- 
nü bilmiyoruz; gözümüzden kaçan hususları, kendisine muttali olamadığımız 
gaybı Sen bilirsin” diyeceklerdir. “Hiçbir nefsin bir başka nefse herhangi bir 
şeye güç yetiremeyeceği gündür, o gün emir yalnızca Allah'ındır” (82/İnfitar, 
19). O günün vuku bulması her ne kadar böylesine dehşetlere yol açacaksa 
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bile, mü'minler, özellikle peygamberlerin derin bir korkuya kapılacaklarına 
ilişkin görüş “O en büyük korku (dahi) onları asla tasaya düşürmez” (21/Enbi- 
ya, 103; 80/Abese, 38-39) ayetlerine aykırı düşer. 

2) Peygamberler birer beşerdir. Vahiyle bildirilen dışında başka bilgilere 
sahip değildirler, kısaca gaybı bilmezler. Kendilerinden sonra kavimlerinin na- 
sıl bir yol tutturduklarını elbette bilemeyecekler. Allah'ın muradı tarihte tecelli 
etti mi, ümmetleri onların öğrettiği yoldan hiç sapmadan hidayet ve doğruluk 
üzerine mi yaşadı? Sosyal, ekonomik ve politik sistemlerini ilahi hükümleri 
temel alarak mı kurdular, yoksa heva ve heveslerine uyup birbirlerine ve baş- 
kalarına haksızlıklar mı yaptılar? İşte onlar bu gayba ait bilgileri bilmiyorlar. 
Kendilerinden sonra olup bitenleri ancak gaybı bilen Allah'ın bileceğini dile 
getirmektedirler. En doğrusunu Allah bilir. 
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110. Allah şöyle diyecek: “Ey Meryem oğlu İsa, sana ve annene olan 
nimetimi hatırla. Ben seni Ruhu'I-Kudüs ile destekledim, beşikte 
iken de, yetişkin iken de insanlarla konuşuyordun. Sana kitabı, 
hikmeti, Tevrat'ı ve İncil'i öğrettim. İznimle çamurdan kuş biçi- 
minde (bir şeyi) oluşturuyordun da (yine) iznimle ona üfürdüğün- 
de bir kuş oluveriyordu. Doğuştan kör olanı, alacalıyı iznimle iyi- 
leştiriyordun, (yine) benim iznimle ölüleri (hayata) çıkarıyordun. 
İsrailoğullarına apaçık belgelerle geldiğinde onlardan inkâra sa- 
panlar, “Şüphesiz bu apaçık bir sihirdir” demişlerdi (de) İsrailo- 
ğullarını senden geri püskürtmüştüm.” 

111. Hani Havarilere: “Bana ve elçime imân edin” diye vahiy (ilham) 
etmiştim; onlar da: “İmân ettik, gerçekten Müslümanlar olduğu- 
muza sen de şahit ol” demişlerdi. 
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Bundan önceki ayette, kıyamet gününde yüce Allah'ın peygamberlere, “ka- 
vimlerinin kendilerine ne cevaplar verdiğini” soracağı belirtilmişti. Tabii ki ifade- 
de bir itab/sitem, hatta bir öfke sezinlenmektedir. Çünkü insan toplumları Allah'a 
itaat etmeyi reddetmişlerdi. Bunda peygamberlerinin payı olamazdı. Gel gör ki 
bir bölümü, kendilerini Allah'ın öğrettikleri doğrultusunda inanmaya ve yaşama- 
ya çağıran peygamberlerini öne sürüp, dahası onları tanrılaştırıp bu yola girmiş- 
lerdi. Sanki peygamberleri kendilerine bu yanlış yolları öğretip emretmiş gibi. 
Bunun hiçbir gerçeklik temelinin olmadığını anlatma babında, Hz. İsa'ya soracak: 

Seni seçkin peygamberim (19/Meryem, 30-31) ve anneni babasız pey- 
gamber doğuran seçkin bir kadın-anne kılmak suretiyle (3/Âl-i İmran, 36-54) 
ikinize nimetler verdim. Senin doğumunda Ruhu'l Kudüs olan Cebrail aleyhis- 
selam rol aldı, annene gelip senin manevi/ruhsal özünü teşkil eden kelimeyi 
ilka etti. Cebrail aleyhisselam, hem vahyi almasında hem mucizeleri gösterme- 
sinde de Hz. İsa'ya destek ve yardım etti. Bir hadiste buyrulduğu üzere “Ruhlar 
bir araya getirilmiş ordulardır” (Müslim, Birr, 159-160); yani çeşit çeşittirler. 
Hz. İsa'ya verilen ruh temiz, nurani, yüce ve seçkindir. Başka hiçbir çocuğa na- 
sip olmayan yeteneklerle beşikte iken insanlarla konuştun (19/Meryem, 30- 
31). Sana hikmeti, Tevrat'ı ve İncil'i öğrettim. 

Burada Hz. İsa'nın Tevrat'ı ve İncil'i açıklama, iç anlamlarına nüfuz etme ve 
öğretme kabiliyeti olan hikmete ayrıca sahip olduğu anlaşılıyor. Genellikle söz 
konusu manevi yetenek peygamberlere verilir. Peygamber Efendimiz (s.a.v)'e 
de hikmet en üst seviyede öğretilmiş ki, biz Kur'an'ı açıklama, yaşanır kılınma- 
sını sağlama özelliği olan Sünnet'in bu öğretilen hikmet olduğunu düşünüyoruz. 
Nübüvvetle görevlendirilmesinden başlamak üzere dünyadan irtihaline kadar 
peygamber milyonlarca cümle konuşur, bütün konuştukları Allah'tan gelen va- 
hiyler değildir ama vahyin kontrolü altındadır. İşte doğrudan vahiy olmayıp vah- 
yin kontrolü altında konuştuğu şeyler hikmet olarak görülebilir. 

Hz. İsa çok sayıda mucize göstermiştir: Çamurdan yapılmış bir kuşu can- 
landırması gibi (3/Âl-i İmran, 49). Topraktan yaptığı kuşa üflediğinde sanki 
topraktan bir heykel gibi tesviye edilen Adem'in Nefha-i ruhla canlanması gibi 
kuş da canlanıp uçmaya başlıyordu. Anadan kör doğan insanları iyileştiriyor, 
Allah'ın izniyle ölüleri kabirlerinden diriltip kaldırıyordu. İsrailoğulları, onun 
öldürülmesi için çeşitli komplolar kurdular ama Hafiz olan Allah onu korudu. 
Hz. İsa mucizeler gösterip, Allah'tan ayetler getirdikçe İsrailoğulları, onu alaya 
alıyor, yapıp ettiklerinin birer büyü olduğunu etrafa yayıyorlardı. 

110. ayette gözden kaçırılmaması gereken bir nükte var: İsa aleyhissela- 
mın gösterdiği mucizelerin tümü “Allah'ın izni”yle olmuştur yani kendisinin 
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bunlarda herhangi bir gücü söz konusu değildir; bu da Hz. İsa'nın sadece bir 
elçi olduğunu, “Tanrı'nın oğlu” veya “Tanrı'nın kendisinde bedenlendiği var- 
lık” olduğu yolundaki inancın temelsiz olduğunu göstermektedir. 

Hz. İsa, ümitsizliğe kapılmasın diye, Allah havarilerin kalbine imanı yer- 
leştirmiş, onları kendisine destekçi kılmıştı. Kısaca hayatta iken Hz. İsa her ne 
yapmışsa, onu insanların gözünde değerli kılan, yücelten her ne mucize gös- 
terip etkileyici şeyler söylemişse, bütün bunlar Allah'ın yardımı ve lütfu ile ol- 
muştu. Başka bir ifadeyle Hz. İsa'nın bir beşer olarak kendinden kaynaklanan 
herhangi bir gücü yoktu. 
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112. Havariler: “Ey Meryem oğlu İsa, Rabbin bize gökten bir sofra in- 
direbilir mi?” demişlerdi. O da: “Eğer inanmışlarsanız Allah'tan 
korkup-sakının” demişti. 

113. (Bu sefer Havariler:) “Ondan yemek istiyoruz, kalplerimiz tatmin 
olsun, senin de gerçekten bize doğru söylediğini bilelim ve buna 
şahitlerden olalım” demişlerdi. 


Roma'nın pagan ve zalimane dünyasında tebliğini yapan, İsrailoğullarının 
sinsi ve öldürücü komplolarına karşı ayakta durmaya çalışan Hz. İsa'ya yardım 
etmek, ona destekçi çıkmak üzere havariler Allah'ın yardımıyla iman etmiş- 
lerdi. Burada onlara vahyedilen şey, doğrudan vahiy değil, ilham ve manevi 
yönlendirme şeklindedir. Havariler, Hz. İbrahim'in “kalbinin mutmain olması” 
amacıyla yaptığı gibi (2/Bakara, 260) sanki inançlarının daha da pekişmesi- 
ni sağlamak üzere ondan olağanüstü taleplerde bulunmuşlardı: Allah onlara 
gökten bir sofra indirmeliydi. Havariler iyi niyetle hem kendileri yakin bir ima- 
na sahip olmak ve ilahi bir gıdayı tatmak, hem belki başkalarına bunu mucize- 
vi bir kanıt olarak takdim etmek istiyorlardı. 

Havarilerin istediği bildiğimiz üzerinde çeşitli lezzetli yemeklerin olduğu 
somut bir sofra mıydı? Ebu Ubeyd, Arapların “bağış"a sofra ismini verdikleri- 
ni söyler. “Hoşnut-güzel bir yaşama imkânı ve tarzı” (101/Karia, 7) ayetinde 
olduğu gibi. Kelimenin aslı “memiydetün” yani sahibine verilmiş bağışı ifade 
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eder. Bundan hareketle, Roma'nın baskısı ve Yahudilerin komploları altında 
zor ve sıkıntılı günler yaşayan havarilerin “Ey İsa, Allah'a yalvar, bize kolay, 
bereketli hoş bir hayat bağışlayıp ihsan etsin” şeklinde bir niyazda bulunmuş 
olmaları düşünülebilir mi? 

Sözün gelişinden bu talebi Hz. İsa'nın pek makul ve makbul karşılamadığı 
anlaşılıyor, onları “Allah'tan korkmaları”nı öğütlüyor. Talebin maddi-somut bir 
yemekli bir sofra olduğunu düşünenler, doğru olarak, iman için olağanüstü olay- 
lara gerek olmadığını, kişinin selim aklı, vicdanı ve temiz fıtratı sayesinde iman 
edebileceğini söyleyecekler ve bu elbette makul bir açıklamadır. İman için akıl, 
vicdan ve fitrat birer nimet ve avantajdır. Nitekim Hz. Peygamber (s.a.v), muha- 
taplarına herhangi bir mucize göstermeden, onların akıllarını, vicdan ve temiz 
fitratlarını harekete geçirerek seslenmiş, iman etmeye çağırmıştı. Ama sofra 
talebinin geçimi kolay, hoş bir hayat olduğunu düşünenler, bunun sınavsız bir 
dünya nimeti olduğunu, dünya hayatının ise çetin sınav ve musibetlerle geçtiği- 
ni, insanların kalitelerinin ancak söz konusu sınavlardan geçmeleri durumunda 
ortaya çıktığını söyleyip, bunun Hz. İsa tarafından pek makbul karşılanmadığını 
öne sürebilirler. Böylesine kolay bir hayat ihsan edilir de karşılığında gerektiği 
kadar şükür ve ibadet edilmeyecek olursa cezası hayli ağır olacaktır. 


Og$E ela ia Basla Gale Ül Gö) ZİN 554 Sİ ge JS 
ge) önâzİİN AZ Elia GĞİyiş Gla diş İş İŞİ He Gİ 
İlle AİEİ İS Sl ha AS ük ale Ga Aİ İN 

goy önklaii Ga lazİ gizi 


114. Meryem oğlu İsa: “Allahım, Rabbimiz! Bize gökten bir sofra indir, 
öncemiz ve sonramız için bir bayram ve Sen'den de bir belge ol- 
sun. Bizi rızıklandır, Sen rızık vericilerin en hayırlısısın” demişti. 


Dera 


115. Allah demişti ki: “Şüphesiz ben bunu size indireceğim. Artık son- 
ra sizden kim inkâr ederse, ben onu gerçekten âlemlerden hiç 
kimseyi azaplandırmadığım bir azapla azaplandıracağım.” 


Burada Razi önemli bir noktaya dikkat çeker: Havariler bir sofra talebinde 
bulunmuşlardı. Amaçları ondan “yemek”ti. Hz. İsa'nın talebe ilişkin duasında 
sofra yani bağış ve ihsan “öncekiler ve sonrakiler için bir bayram” ve Allah'tan 
bir belge (ayet) olarak tanımlanmakta, arkasından bir 'rızık'a vesile olması is- 
tenmektedir. Yani Hz. İsa, her defasında insanı Allah'ın birliğine, imanın vere- 
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ceği manevi lezzete ve kulluğun ihlasına döndürecek “bayram” temennisinde 
bulunmakta; maddi geçim, rahat maişet talebini ikinci sıraya yerleştirmekte- 
dir. Anlam ve amaç maddi zenginlik ve bedensel hazların (iştah ve şehvetin) 
önünde ve üstünde görülmeli, ahiret dünyanın önüne geçmemelidir. Bu çerçe- 
vede “bayram” tam olarak ne ifade ettiğine bakmakta yarar var: 

Kur'an-ı Kerim'de “bayram (ıyd)” kelimesinin geçtiği tek ayet budur. E|- 
deki tarihi bilgi ve bulgulardan anlaşılıyor ki, vahiy tarafından teyit edilsin 
edilmesin, her toplumun şenlikler yaptığı özel günleri, kutladığı bayramları 
vardır. Kur'an-ı Kerim, eski Mısırlıların özel şenlikler düzenlediği bayramla- 
rından (ziyne) söz eder: “(Musa) Dedi ki: 'Buluşma zamanımız, (ülkenin ma- 
halli) bayram günü ve insanların toplanacağı kuşluk vakti (olsun) .”(20/Taha, 
59). Vahiy nokta-i nazarından devletlerin veya siyasi ve askeri liderlerin bay- 
ram olarak ihdas ettikleri günlerin herhangi bir değeri, manevi bir üstünlüğü 
yoktur, bereket veya kutsallıkla ilişkili değildir. Çünkü bu özel bayram günleri, 
ya hâkim güç odaklarının iktidar ve saltanatlarını yüceltme veya pagan adet 
ve gelenekleri kutlama amacıyla düzenlenir. Müslümanların da bu tür günlere 
özel bir önem atfettikleri söylenemez. Çünkü Efendimiz (s.a.v)'in buyruğuyla 
Müslümanlar sadece iki bayramı kutlamaktadır: Kurban Bayramı ve Ramazan 
(veya Fıtır) Bayramı: (Ebu Davut, Salat, 245; Nesai, İdeyn, 1). 

Bu ayette Hz. İsa'nın, Allah'tan dilediği şey, gökten indirilecek sofra ile ma- 
nevi bir kutlama yani bayramdır. Buradaki bayram bildiğimiz sevinç ve kutla- 
ma yanında bir tür şölendir. Esasında bayram dendiğinde, akla gelen manevi 
bir sevinç, kutlama ve şölen havasının hem insanın iç dünyasında yaşanması 
hem sosyal çevresinde tezahür etmesidir. Bayram, anlam çerçevesine inanan 
herkesin açıkça müşahede ettiği ve ruhen iştirak ettiği manevi bir tezahür, 
kutsal bir atmosferin vücuda gelmesidir. Bayram, Allah'ın ikramıdır. 

İslamiyet'ten önce Mekkelilerin bayram olarak kutladıkları günler Hac 
günleriydi. Esasında bayramın işaret ettiği anlamlar ile “ziyaret ve toplanma” 
demek olan Hac arasında bir ilişki vardır. Hac zamanı savaşlara son verilir, pa- 
nayırlar kurulur, eğlenceler tertiplenir ve bu arada elbette amacından ve sahih 
formundan sapmış olsa da Kâbe de tavaf edilirdi. Hac, eski Araplar için bir tür 
bayram şöleniydi, öyle kutlanırdı. Bu çerçevede Kurban Bayramı'nın Hacc'a 
rastlaması tesadüfi değildir. 

Arapça kelime olan “Iyd” tekrar dönmek demektir (ade, yaudü, avdet). 
Farsça'da “bezram”, Oğuz Türkçesi'nde beyrem” Süryanice'de “ida, İbranice'de 
Mo'ade” kelimeleriyle ifade edilir. Hepsinde ortak tema, dönmek, iade etmek, 
ulaşmak, toplanmak, ziyaret etmek anlamları vardır. Son durak, varış noktası 
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yani ahiret anlamındaki “mead” ile aynı köktendir: “Allah, yaratmayı başlatır, 
sonra onu iade eder (yuidu), sonra da siz 0'na döndürülürsünüz (turcaun).” 
(30/Rum, 11.) Şüphesiz “Biz Allah'a aidiz ve O'na döneceğiz”. (2/Bakara, 156). 
Bu anlamda “iade olunan, dönülen başlangıç noktası” ile “varış noktası, nihai 
menzil/son durak” aynı kökten türediklerine göre, bunun “bayram”ın seman- 
tiğiyle ilgisi vardır. 

İki şekilde asıl ait olduğumuz yurda dönmemiz (avdet veya rücu etmemiz) 
mümkündür: Ya büyük bir sevinç ve mutlulukla -ki bu durumda dönüşümüz 
bir şölene dönüşür- ya da sonsuz bir keder ve derin bir düş kırıklığıyla -ki bu 
durumda son dönüş olduğu için bu bizim tam felaketimiz olur. Bayram, Al- 
lah'ın huzuruna ve asıl ait olduğumuz ebedi yurdumuza sevinç ve mutlulukla 
dönüşümüzü sembolize eden ve bunu bize dünya hayatında bir şölen havasın- 
da tattırıp yaşatan özel günleridir. 

Yukarıda belirtildiği gibi İslam dininde öngörülen iki bayram var: Rama- 
zan ve Kurban Bayramı. Bunlar Kur'an ile değil, Sünnet ile sabit olmuşlardır. 
İki bayram da hicretin ikinci yılında kutlanmaya başlanmıştır. Ramazan oru- 
cunun farz kılınmasından sonra orucun bitiminde bayram kutlanır olmuştur. 

Havariler yukarıda anlatmaya çalıştığımız genel çerçevede sofranın indi- 
rileceği günü bir toplanma, kutlama, sevinç ve bereket yani “bayram günü” 
ilan etmek istiyorlardı. Bugün inananlar bir araya gelecek, Allah'a şükredip 
sevinçle ibadet edecek, bir sonraki yılın huzur, sağlık, bereket ve bol rızıklı 
geçmesini dileyeceklerdi. Böylelikle bayram Allah'tan bir nişane olacaktı. 

Havarilerin talep ettiği gök sofrası indirildi mi? El Hasen, Mücahid ve 
Hasan el Basri, böyle bir sofranın indirilmediğini söyler. Havariler, sofranın 
bedelini öğrenince korkup isteklerinden vazgeçmişlerdir. Müfessirlerin bü- 
yük bölümü ise indirildiğine kaildirler. Yüce Allah'ın Hz. İsa'ya “Şüphesiz ben 
bunu size indireceğim” şeklinde buyurması, sofranın indirildiği fikrini kuv- 
vetlendirmektedir. Bu konuyu açıklığa kavuşturan güvenilir/sahih hadis de 
mevcut değildir. Bir ihtimal havariler bu isteklerinden vazgeçmiş de olabilirler, 
çünkü yüce Allah, her ne kadar sofrayı indireceğini söylüyorsa da, arkasından 
bir şart koşup onları tehdit edip korkutuyor: “Artık sonra sizden kim inkâr 
ederse, ben onu gerçekten âlemlerden hiç kimseyi azaplandırmağım bir 
azapla azaplandıracağım.” 

Süleyman Ateş, Hıristiyan kaynaklarında böyle bir sofradan söz edilme- 
yip, iki İncil'de yer alan kayıtlardan (Markos, Bab: 6; Luka, Bab:9; ayrıca bkz. 
Resüllerin işleri: 10: 5-16) hareketle Hz. İsa'nın beş bin kişiye beş yufka ve iki 
balık doğrayıp dağıttığını söyler. Bu kalabalık topluluk hepsini yemiş, doymuş, 
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yine de artmıştır. İmam Maturidi, sofra Pazar günü indiğinden, bugünün Hı- 
ristiyanlarca kutsal kabul edildiğini söyler. En doğrusunu Allah bilir. 
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116. Allah: “Ey Meryem oğlu İsa, insanlara, beni ve anneni Allah'ı bı- 
rakarak iki ilâh edinin, diye sen mi söyledin?” dediğinde: “Seni 
tenzih ederim, bunu söylemek benim hakkım değildir. Eğer bunu 
söyledimse mutlaka sen onu bilmişsindir. Sen bende olanı bilir- 
sin ama ben Sen'de olanı bilmem. Gerçekten, görünmeyenleri 
(gaypleri) bilen Sen'sin Sen." 

117. “Ben onlara bana emrettiklerinin dışında hiçbir şeyi söylemedim. 
(O da şuydu:) “Benim de Rabbim, sizin de Rabbiniz olan Allah'a 
kulluk edin. Onların içinde kaldığım sürece, ben onların üzerin- 
de bir şahidim. Benim (dünya) hayatıma son verdiğinde, üzerin- 
deki gözetleyici Sen'din. Sen her şeyin üzerine şahit olansın.” 

118. Eğer onları azaplandırırsan, şüphesiz onlar Senin kullarındır, eğer 
onları bağışlarsan, şüphesiz aziz olan, hakim olan Sen'sin Sen." 


119. Allah dedi ki: “Bu, doğrulara, doğru söylemelerinin yarar sağladı- 
ğı gündür. Onlar için, içinde ebedi kalacakları, altından ırmaklar 
akan cennetler vardır. Allah onlardan razı oldu, onlar da O'ndan 
razı olmuşlardır. İşte büyük “kurtuluş ve mutluluk” budur.” 

120. Göklerin, yerin ve içlerinde olanların tümünün mülkü Allah'ındır. 
O, her şeye güç yetirendir. 
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Peygamberlerin tebliğine muhatap olan insan toplumlarının ilahi çağrıya 
uyup uymadıklarının ortaya çıkarılması bağlamında peygamberlere sorulacak 
soruların olduğunu yukarıda görmüştük. Bu çerçevede Hz. İsa'ya, kendisine ve- 
rilen nimetler tek tek sıralandıktan sonra can alıcı soru sorulur: “Ey Meryem 
oğlu İsa, insanlara, beni ve annemi Allah'ı bırakarak iki ilah edinin, diye 
sen mi söyledin?” Soruda tecahül-i arif var. Hakikati bilen Allah, herkesin şahit- 
liğiyle gerçeği Hz. İsa'ya söyletiyor: Bu inkârı, bu hakikati ters yüz eden inancı 
sen mi empoze ettin? Senin görevin Allah'ın birliğini, ilahi emirlere sadakati ve 
ihlasla ibadeti emretmek iken, sana tabi olduğunu beyan ve ilan eden kitleler 
neden bu inanca saplandılar? Allah'ın dışında sen ve annen “ilah” mısınız? 

Soruda bir paradoksa işaret edildiği anlaşılıyor: “Meryem oğlu İsa!” Eğer 
Meryem, İsa'yı doğurmuş bir anne ise tanrı olamaz; İsa da, adı “Meryem” olan 
bir kadından doğmuşsa yine tanrı olamaz. Çünkü hakiki ve kâmil manasıyla 
Tanrı “Ne doğar, ne doğurur” (Bkz. 112/İhlas süresi.) O halde sorunun vaz'e- 
dilişinde cevap gizlidir. 

Bu soru ne zaman sorulmuştur: Üç ihtimal gözükmektedir: 

a) Hz. İsa, hayatta iken, 

b) Göğe yükseltilirken, 

c) Kıyamet gününde. 

Soru dili geçmiş fiiliyle gelmiş bulunmaktadır: “Sen mi söyledin?” Bu, geç- 
mişle ilgili fiil olmakla beraber kesinlik ifade etmek üzere çok sonraları yani 
uzak gelecekle ilgili bir olay için de kullanılabilir. Ancak 117. ayette “Onların 
içinde kaldığım sürece, ben onların üzerinde bir şahidim. Benim (dünya) ha- 
yatıma son verdiğinde, üzerindeki gözetleyici Sen'din” ifadesi, bu sorunun en 
azından Hz. İsa, onlara tebliğini yaptığı sırada yani dünyada iken sorulmadığı- 
nı gösteriyor. 118. ayet, bize bu sorunun kıyamet gününde sorulduğuna ilişkin 
telmihler içeriyor: “Eğer onları azaplandırırsan, şüphesiz onlar Senin kulların- 
dır, eğer onları bağışlarsan, şüphesiz aziz olan, hakim olan Sen'sin Sen.” Azabın 
kesileceği zaman, hesap günüdür. Yine de en doğrusunu Allah bilir. 

Soruya Hz. İsa'nın verdiği cevap hayli önemlidir: Sanki büyük bir mahcu- 
biyet ve ürküntü içinde bu Ululu'l-azm peygamberlerden olan İsa aleyhisse- 
lam “Seni tenzih ederim” der. Yüce Allah'ı varlık âleminden ve bütün canlılar- 
dan ayırmak üzere ilk yapılması gereken şey “tenzih”tir. Allah hiçbir varlığa, 
yaratılmış nesne veya canlıya benzemez, O bunlardan münezzehtir. Adeta 
refleksif olarak Hz. İsa tenzihi yaptıktan sonra ilginç bir şey söyler: Böyle 
bir şey söylemek “benim hakkım” değildir. Birer beşer olan kendisi ve anne- 
sini ilahlık makamına çıkarmak ona verilmiş bir “hak” değildir. Ne kendine 
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yakışır ne de yetkisi dâhilindedir. Hz. İsa'nın “babasız” doğması onun ulu- 
hiyetinin delili olamaz, öyle olsaydı “babasız-annesiz” doğan Adem'e uluhi- 
yetizafe etmek gerekecekti. Kaldı ki, kendisinden sonra gelecek peygamberi 
müjdeliyor (Yuhanna, 14, 15 ve 16. Bölümler). Bu bir peygamberin sonraki 
peygamberi müjdelemesidir. Söz konusu müjdeleme Saffat süresindeki bilgi- 
yi (61/6) teyit etmektedir. 

O halde tevhidin dışında bir inanca veya felsefi kanaate sahip olan, “Bu be- 
nim inancım-görüşüm, inancıma göre yaşarım” demesi “bir hak” değildir, ancak 
“bir özgürlüktür. İlahi bağış olan özgürlüğü kullanmak mümkündür, ancak kişi 
kullandığı özgürlüğün sonucuna katlanır; yanlış bir özgürlüğü kullanmak bir 
hak olarak öne sürülemez. Modern hak tanımının temel yanlışlığı, özgürlüğün 
kullanımını 'haklar” sınıfına sokmasıdır. Bu da ister inanç (akaid) alanındaki 
sapkınlıkların (puta tapıcılık, heykellerin önünde saygı duruşu, nesnelere tapı- 
cılık, sapkın sektler vs.), ister amali/pratik hayattaki birçok suç ve cürmü, gü- 
nah ve yozlaşmanın hak olarak kullanılmasına ve üstelik yasaların, uluslararası 
sözleşmelerin güvencesi altına alınmasına yol açar. Zina, alkolizm, eşcinsellik, 
cinsel sapkınlıklar, bedenin teşhiri, erotizm, porno vs. Bütün varlık âleminin ya- 
ratıcısını insan derekesine indirmek veya yiyen-içene, tabiatın maddi şartların- 
dan etkilenen, aciz, sınırlı, sonlu ve izafi bir beşeri tanrılık makamına çıkartan ya 
da Allah'ı ve insanı eşit mertebelere yerleştiren bir inanç nasıl bir 'hak' olabilir? 
Bu hiçbir gerçeklik temeline dayanmayan inancı Hz. İsa, son derece hassas ve 
tamamen kendi mihverinde olan doğru bir bilinçle reddetmektedir. 

Hz. İsa, her şeyden haberdar olan Allah'ın “habir ve alim” sıfatlarına baş- 
vurarak, zaten böyle bir söylemde bulunmuşsa, bunu Allah'ın bileceğini söyle- 
mektedir. İnsanın Allah'tan bir şeyi gizlemesi mümkün değildir, Allah insanın 
ruhunun derinliklerinde sakladıklarını bilir ama insan Allah'ın zatına muttali 
olamaz. İnsan bilinir, Allah ancak bize kendisini bildirdiği kadarıyla tanınır. Ve 
bizim görevimiz bu çerçevede O'nu bilip tanımaktır (ma'rifetullah). 

Hz. İsa, kendisine vahiy olarak ne bildirilmişse, sadece onları tebliğ etmiş, 
öğretmiştir. Ona başka bir düşünce ve inanç isnat edilmişse bunun kendisiyle 
ilgisi yoktur, İsa'nın üçleme, hulul ve bedenlenme gibi inançları öğrettiği, ikon 
ve heykellerini yapıp önünde dua edilmesini istediği iddia ediliyorsa, bu ona 
yapılmış iftiradır. Sanki Hz. İsa, kıyamet günü ve bütün beşeriyetin toplanıp 
herşeyi müşahede ettiği bir günde onun adına inanç formüle edenlerle hesap- 
laşacak, kendini temize çıkaracaktır. Onun tebliğ ve öğretisinin esası şuydu: 
Allah benim de sizin de Rabbinizdir, sadece O'na kulluk edin. Hayatta iken 
buna şahitlik etmiştir. Dünya hayatı sona erdikten sonra artık onların üzerin- 
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de şahit olan Allah'tır. Hz. İsa'nın dünya hayatının sona erdiğini bu ayetten de 
anlıyoruz (Bkz. 3/Âl-i İmran, 55). 

Hıristiyanların Hz. İsa'ya tanrısallık (ulühiyet) vasfı atfedip onu “üçün 
üçüncüsü ilah” ilan etmeleri, tarihte onları ikonların, resim ve heykellerin 
önünde eğilmelerine, tapınmalarına yol açmıştır. Zaman içinde bu, heykellerin 
cesameti ve yüksekliği alanında büyük bir yarışa dönüşmüştür. 2011 yılında 
Peru'nun başkenti Lima'da inşa edilen 37 metrelik İsa heykeli bunun son ör- 
neğiydi. Dönemin Peru Devlet Başkanı Alan Garcia tarafından açılışı yapılan 
“heykelin Lima'yı kutsayıp korumak amacıyla yapıldığı” açıklandı. 2010 yılın- 
da Polonya'da tacıyla birlikte 36 metre uzunluğunda İsa heykeli yapılmıştı. Ka- 
ideleriyle birlikti düşünüldüğünde ise Bolivya'da 1994'te tamamlanan Christ 
in Cochabamba 40 metrelik boyuyla en uzun İsa, Brezilya'nın Rio şehrindeki 
Christ the Redeemer ise 38 metre boyuyla ikinci büyük İsa heykeli unvanını 
elinde bulunduruyor. 

Diğer peygamberler gibi Hz. İsa'nın şahitliği dünya hayatıyla sınırlıdır. Ve- 
fatından sonra sona erer. Bundan sonra Tanrı'nın şahitliği başlar. 

118. ayette Hz. İsa, tebliğini yaptığı kavminin ve kendi adına mesajının ulaş- 
tırıldığı insan toplumlarının ağır bir hakihlali yaptıklarının altını çizer. İsa ve an- 
nesine ilahlık atfetmek büyük bir hak ihlalidir. Bu böyledir. Buna rağmen “Eğer 
onları azaplandırırsan, şüphesiz onlar Senin kullarındır, eğer onları bağışlarsan, 
şüphesiz aziz olan, hakim olan Sen'sin Sen” der ve (sanki) Allah'ın bağışlayan 
(gafur) ismine sığınmak ister. El Hasen'e göre, bunun anlamı şudur: Bu inanç 
üzere ölenler azaba uğrayacak, tevbe edip tevhid inancına sarılanlar Allah'ın ba- 
ğışına mazhar olacaklardır. Esasında birçok Hıristiyan Hz. İsa'nın ilah olabilece- 
Bi veya uluhiyetin onda bedenlendiği inancını kabullenmekte zorlanır. Mesela 
Amerika'nın kurucuları arasında yer alan Jefferson şöyle der: “Hıristiyanlıktaki 
tahrifata elbette karşıyım; ama İsa'nın sahih hükümlerine değil. Ben bir Hıristi- 
yan'ım. Onun (Hz. İsa|herkesin olmasını arzu ettiği anlamda... |Hz. İsa'nınJinsan 
olmak dışında bir iddiada bulunmadığına inanan bir Hıristiyan'ım.” 

Benzer bir duayı İbrahim aleyhisselam da yapmıştır: Hani İbrahim şöyle 
demişti: “Rabbim bu şehri güvenli kıl, beni ve çocuklarımı putlara kul- 
luk etmekten uzak tut. Rabbim, gerçekten onlar insanlardan birçoğunu 
şaşırtıp-saptırdı. Bundan böyle kim bana uyarsa, artık o bendendir, kim 
bana isyan ederse elbette Sen, bağışlayansın, esirgeyensin.” (14 /İbrahim, 
35-36). Hz. Nuh ve Hz. Musa ise, kavimlerinin artık yola gelmeyeceklerine iyi- 
ce kanaat getirdiklerinde (7/A'raf, 132; 11/Hud, 36) helak olmaları için dua 
etmişlerdir (10/Yunus, 88; 11/Hud, 26-27). 
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Gelen rivayetlere göre Hz. Peygamber (s.a.v) sabaha kadar namaz kılarak 
bu ayeti okumuştur (Nesai, İftitah, 79, İbn-i Mace, İkame es Sala, 179; Müsned, 
V,149). 

Hz. İsa'nın kendini üçleme, hulul ve bedenlenme (tecessüd) gibi inançlar- 
dan teberri ettirip bu inançta olanların akıbetini gafur, aziz ve hakim olan şanı 
yüce Allah'a havale edince, Allah ona şu cevabı verir: “Bu, doğrulara, doğru 
söylemelerinin yarar sağladığı gündür. Onlar için, içinde ebedi kalacakları, al- 
tından ırmaklar akan cennetler vardır. Allah onlardan razı oldu, onlar da O'n- 
dan razı olmuşlardır. İşte büyük "kurtuluş ve mutluluk” budur. Göklerin, yerin 
ve içlerinde olanların tümünün mülkü Allah'ındır. O, her şeye güç yetirendir.” 
Doğrular imanlarında doğru, müstakim, ciddi ve tutarlı mü'minlerdir. Bunlar 
dinlerini ciddiye alır, Allah'a verdikleri söze sadakat gösterir, yüksek bir ahlaki 
hayat yaşamaya çalışırlar (57/Hadid, 19). Emek ve gayretlerinden dolayı Al- 
lah, bunlardan hoşnut olmuştur. Dünya hayatında sınavlarını başarıyla geçen- 
lerin korkuya kapılmalarına gerek yoktur. Büyük kurtuluşa ermişlerdir, üstelik 
bu dünyadaki geçici ve sınırlı kurtuluş gibi değildir, ebedi mutluluktur. 

Allah'ın izniyle Maide Süresinin tefsiri bitmiştir. Her şeyin doğrusunu Al- 
lah bilir. Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


6- En'am Süresi 


Mekke'de ve tek bir defada indirilen bu süre 165 âyettir. Hicr (15) sü- 
resinden sonra, Saffat (37) süresinden önce indirilmiştir. İbn-i Abbas 21, 91 
ve 151-153 arası ayetlerin Medine'de indirildiğini söyler. Esma bint-i Yezid'e 
göre, süre Hz. Peygamber (s.a.v) deve üzerinde iken inmeye başlamıştır. Vah- 
yin ağırlığından devenin kemiklerinin neredeyse kırılacağı zannedilmiştir. 
Süre ismini; 136 ve 138-139. ayetlerde geçen “en'am (hayvanlar)” kelimesin- 
den almış bulunmaktadır. 


p7 
gazli gazli Aİ gla 
Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 


- 


pi İyilŞ çala Yaza Ga$ilŞ SılğalalI SİZ İl adi dal 
0) Oslaüi façizz 13385 öp 


1. oOHamd,göklerive yeri yaratan, karanlıkları ve aydınlığı (nuru) kı- 
lan Allah'adır. (Bundan) sonra bile inkâr edenler, Rablerine (birta- 
kım varlıkları ve güçleri) denk tutuyorlar. 


Müfessirler En'am süresinin ilk ayetini tefsir ederken iki önemli noktaya 
dikkat çekmektedirler: Biri sürenin birinci ayetinin, Maide süresinin son aye- 
tinin (120) bir devamı niteliğinde gelmiş olması, diğeri Fatiha,1; Kehf,1; Sebe” 
1 ve Fatır, 1. ayetlerinin yine “Allah'a hamd” ile başlamasıdır. 

Maide, 120. ayette “Göklerin, yerin ve içlerinde olanların tümünün mülkü- 
nün Allah'a ait olduğu ve O'nun gücünün her şeye yettiği” belirtilmekteydi. Bu- 
rada kendisine ait olan gökleri ve yeri Allah'ın yarattığı ve karanlıklarla nuru 
da var kıldığı anlatılmaktadır. 
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Dikkat çekilen ikinci nokta, Fatiha'da (1/1) “Âlemlerin Rabbine hamd” 
edilirken, Kehf süresinde (18/1) “Kitabı kulu üzerine indiren ve onda hiç- 
bir çarpıklık/eğrilik kılmayan Allah'a hamd” edilmektedir. Sebe' süresindeki 
(34/1) ise ayet şöyledir: “Hamd, göklerde ve yerde olanların tümü kendisine 
ait olan Allah'adır.” Fatır süresinde (35/1) “Hamd, gökleri ve yeri yaratan; 
ikişer, üçer ve dörder kanatlı melekleri elçiler kılan Allah'adır. O yaratmada 
dilediğini arttırır” buyrulmaktadır. Sanki En'am, Kehf, Sebe ve Fatır'da içinde 
hamd geçen ayetler, Fatiha'nın birer açılımı, açıklaması, türevleri hükmün- 
dedirler: “Âlemlerin Rabbi” Allah, insanlara hakkı batıldan, doğruyu yanlış- 
tan, güzeli çirkinden ayırt etmeleri için kitap indirmiştir. Bu kitapta herhangi 
bir çarpıklık, tutarsızlık veya eğrilik yoktur. Göklerin ve yerin tümü O'nun- 
dur. Her şey O'nun bilgisi, kudreti ve iradesi dâhilindedir. Bu perspektiften 
baktığımızda: 

a) Zatı itibariyle Allah'a hamd etmek gerekir. O her türlü noksanlıktan mü- 
nezzehtir, Onda hiçbir noksanlık bulunamaz. Kişi, nankörlük edip hamd etme- 
se de, hakikat-i halde sadece O hamd edilmeye layıktır. Durum buysa, burada 
bir uyarı söz konusudur: Hiç kimse sakın bir başkasına hamd etme hatasına 
düşmesin. Böyle yapmakla hamde layık gördüğü kişiyi veya varlığı Allah'la eş- 
değer makama yüceltmiş olur. O göklerde de, yerde de mabuttur, yalnızca O'na 
ibadet edilir, O'na kul olunur. 

b) Şanı Yüce Allah varlık âlemini yaratmış, dünyamızı sayısız nimetlerle 
donatmış ve bizi varlık ağacının meyvesi kılmıştır. Tür olarak bize bahşettiği 
sayısız nimet itibariyle de O'na hamd etmek zorundayız, bu düzeyde başka 
hiçbir varlık hamde layık değildir, nihayetinde O'nun dışındaki bütün canlı ve 
cansız varlıklar, varlıklarını O'na borçludurlar. 

c) Bize hamd etme, şükretme duygusunu ve hasletini O vermiştir ki, bu 
bizi ruhen yüceltir, ahlaki olarak terbiye edip olgunlaştırır, şükretme ve teşek- 
kür etme alicenaplığını, lezzet ve zevkini tattırır. Hz. Peygamber (s.a.v) şöy- 
le buyurmuştur: “İnsanlara teşekkür etmeyi bilmeyen, Allah'a da şükretmez” 
(Ebu Davud, Edeb, 11; Tirmizi, Birr, 35; Müsned, Il, 258.) Türkçede “teşekkür 
ile şükür” kelimeleri aynı kökten geliyor olmalarına rağmen aralarında ince 
bir anlam farkı vardır: Şükür Allah'a, teşekkür insana yapılır. 

Göklerin, yerden sonra zikredilmesi yaratılış yasasına uygundur. Önce 
varlık âlemi yaratılıp, kaç milyon veya kaç milyar sene sonra dünya gezegeni 
soğuyup bugünkü kıvamını almış bulunmaktadır. Enbiya süresinin 30. ayetin- 
de “Göklerin ve yerin birbirine bitişik iken ayrıldıkları” belirtilmektedir ki bu, 
sanki bir kütle halinde varoluşa geçen kâinatın izlediği devirler içinde ayrış- 
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tığını, her bir Samanyolu, galaksi, yıldızlar topluluğu, gezegen ve uydularının 
kıvamını bulduğunu ima etmektedir. 

“Yaratma (halk)” fiilinde icat ve takdir anlamları vardır. Varlık âlemi yok 
iken vücuda geldi, icat edildi. Düzeni, işleyişi ve yasaları bir takdir ile olduğu 
gibi süresi de öyledir. Sonradan varolan her şey sonludur, günün birinde yok 
olacaktır. Çünkü sonsuzluk gücünü kendisinde taşıyamaz. Yaratılmış varlıkta 
karanlıklar ve nur da var kılınmışlardır. Bu varlıkların belli bir güç kaynağı- 
na, enerji ve motivasyona sahip olduğuna işaret etmektedir. İnsan merkezli 
olarak gece gökyüzüne baktığımızda sonsuz, derin karanlıklar görüyoruz. Gü- 
neşin ışını bir gezegene veya bir uyduya çarpmadıkça ışık hâsıl olmaz. Her bir 
varlık Allah'tan aldığı nuru yansıtma potansiyeline sahiptir. Nihayetinde “Allah 
göklerin ve yerin nurudur” (24 /Nur, 35.) Bütün varlığın ışığının, aydınlığının 
kaynağı bir ve tek kaynaktan neş'et etmektedir, oda göklerin ve yerin nurudur. 
Bu nur, fonksiyonuna göre aydınlatır veya yakar! 

“Karanlıkları ve nuru” birer sembol düşündüğümüzde, ilahi ışığın aydın- 
latmadığı her beşeri durum karanlığa açılır. Hakikat bir ve tektir, ancak batıllar 
birden fazladır. Her insanın eğer vahye dayanmıyorsa, kendine göre doğruları 
vardır, çünkü doğruluk ve hakikat bireyin algısına ve kapasitesine indirgenmiş 
bulunmaktadır. Bu yüzden insan sayısınca karanlık saymak mümkündür. Oysa 
Hak ve hakikat bizden bağımsızdır, bizim üstümüzdedir; bizler ancak vahyin 
ışığında ona ulaşabilmeye, onu idrak etmeye ve gündelik hayatımızda onun 
ışığında hareket etmeye çalışmakla yükümlüyüz. Hakikat tek olduğu için, onun 
hakkında bizi bilgilendirecek olan kaynak da tektir, o da vahyin yani Kur'an'ın 
nurudur. Referans olarak kendi başına bireysel akıl, nefis, cehalet veya başka 
felsefi varsayımlar alındığında karanlıklar belirir, karanlıklarda şeytan ve nef- 
sin yıkıcı gücü insanı etkisi altına alır. Hikmetle tefekkür etmiyorsak bilgileri- 
miz yıkıcı güce; iffetle hareket etmiyorsak iştah ve şehvetimiz ateşe; adaletle 
davranmıyorsak fiziki güç ve gazabımız zorbalığa, şiddete ve zulme dönüşür. 
Hikmet, iffet ve adaletin menşei ilahidir, yüksek ahlaki erdemlerdir. Bu açıdan 
Allah, “İnsanları karanlıklardan nura çıkarır (Kur'an'la yollarını ve dünyalarını 
aydınlatır), tağut ise onları nurdan karanlığa götürür” (Bkz. 2/Bakara, 257). 

Tanrısal bir özün vücut bulması kendi zatıyladır yani liaynihidir. Başkası- 
na muhtaç olan şey tanrısal değildir. Maniheizm öğretisinden beslenen inanca 
göre varlıkta iyilik ve kötülük olmak üzere birbiriyle çarpışma halinde iki tanrı 
vardır ki, cevherleri itibariyle biri ışık, diğeri karanlıktır. Işığı yaratan Yezdan, 
karanlığı yaratan Ehrimen'dir. Ayet, kâinatın yaratılması gibi nur ve karanlığın 
da Allah tarafından var kılındığını (caa'l) belirtip bu fikri geçersiz kılmaktadır. 
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Karanlık ışığın yokluğuysa, kötülük de iyiliğin yokluğudur. İnsan kurucu bilgi/ 
kök fikir olan vahiy ışığında varlığı gözlemleyip doğru okuyamayınca iyiliği, 
yine iyilik adına yanlış kullanmaya (suiistimale) başlar, böylelikle kötülük hâ- 
sıl olur. İnsanı kötülüğe sürükleyen şey, nefsinin istek ve tutukları, yenemedi- 
ği cehalet ve bağımlı hale geldiği saplantılar, ideolojiler, önyargılar, temelsiz 
inançlar, grup dayanışması, ırk veya kavim asabiyeti, ulusal üstünlük iddiaları, 
çıkar tutkusu, adaletsizlik vs. şeylerdir ki, hepsinin ortak ismi “tağut” kelime- 
sinde toplanmış bulunmaktadır. 

Gökleri ve yeri yaratmış ve karanlıklarla nuru var kılmış Allah, sadece 
kendisi hamde layık iken, bu hakikatin bilincinde ve idrakinde olmayan inkâr- 
cılar, 0'na başka varlıkları eş tutuyorlar. Kimisi bir ideolojiyi, kimisi tabiatın 
yasalarını, kimisi atalarını, kimisi çıkarlarını üstünden savunduğu bir putu vs. 
Burada eş, benzer veya denk kelimelerini ifade etmek üzere “adl” kelimesinin 
gelmiş olması, O'na hiçbir şeyin ve varlığın “muadil” olmayacağını anlatmak 
içindir. O'na eş veya benzer tutanlar, “adalet”in en temel ilkesini çiğnemekte, 


hakkaniyeti ve hakikatin ruhunu inkâr etmekte, dolayısıyla ahlaki olarak suç 
işlemektedirler. 


mill ağdlle Aza elela SİRİ in 3 eyle ya KİNE gal ŞA 
Og 


2. Sizi çamurdan yaratan, sonra bir ecel belirleyen O'dur. Adı konul- 
muş ecel O'nun katındadır. Sonra siz (yine) kuşkuya kapılıyorsunuz. 


Sürenin ilk ayetinde kapsamlı bir âlem tasavvuruyla karşılaşıyoruz. Be- 
lirtmek gerekir ki, dini varlık görüşünü, salt dünyanın maddi ve sosyal şartları 
ve sorunlarıyla sınırlı herhangi bir “dünya görüşü'nden ayıran ana faktör, dinin 
bir 'âlem tasavvru'na dayanmasıdır. Mukayeseli olarak baktığımızda başkaca 
hiçbir felsefi öğreti veya kutsal metin, bize Kur'an'dan daha kapsamlı ve derin- 
likli bir âlem tasavvur sunmamaktadır. 

2. ayette insanın 'çamur'dan yaratıldığının belirtilmesi, türümüzün on- 
tolojik mayası olan toprağa atıftır. Çünkü toprağa su katıldığında çamur olur. 
“Toprak veya çamur”un iki anlam düzeyinden söz etmek mümkün: 

a) Âdem topraktan yaratıldı, tesviye edildi yani insan biçimini kazandık- 
tan sonra ona ruh üflendi (Nefha-i ruh). “İnsanlar Âdem'in çocuklarıdır, Âdem 
de topraktandır” (İbn-i Sa'd, Tabakat, I, 25). 

b) Temel biyolojik yapı taşımız olan zigot, babanın sperminden ve anne- 
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nin yumurtasından teşekkül eder. Zigot kandan, kan da aldığımız bitkisel ve 
hayvansal gıdalardan oluşur. Gıdalar da toprakta yetişir. 

Burada “çamur” kelimesinin zikredilmiş olması, toprağın vıcık vıcık olan 
hakir haline atıftır. Yani insan gökleri ve yeri yaratan, karanlıkları ve nuru var 
eden Allah'a karşı kibirli olabilmektedir. Oysa dönüp ilk maddi mayasına bak- 
tığında vıcık vıcık bir nesne ile karşılaşacaktır. Bu onun kendi yaratılışındaki 
hikmeti unutup, Nefha-i ruhla kendisine bağışlanan yüce öze yabancılaşması 
anlamına gelir. İnsana yakışan, aslı toprak gibi alçakgönüllü olmasıdır. Bilse ki 
kibir şeytana, secde insana yakışır: “Alçakgönüllülük gösterenleri Allah yücel- 
tir” (Müslim, Birr, 69; Tirmizi, Birr, 35). 

“Toprak” mahviyetin sembolüdür. İnsan topraktan yaratıldığı bilincini 
kaybetmediği müddetçe, ne başkalarına, ne tabiata, ne Allah'a karşı kibirlenir. 
Yaratılışındaki anlam ve amacı (hikmet) unuttuğunda su karışmış toprak gibi 
vıcık vicik olur, sonra nefsinin arzularının, hırs ve ihtiraslarının yaktığı ateş 
onu katılaştırır, kalbini karartır. Anlatıma göre, Âdem'in bedeni suyla karıştı- 
rılmış topraktan yani çamurdan tesviye edildi, sonra kızgın ateşte pişirildi ya 
da uzun zaman yakıcı güneşin altında tutuldu ki tamamen kararıp kuruyun- 
caya kadar. Onu canlandırıp ayağa kaldıran Nefha-i ruh'tur. Can, akıl ve nefsin 
yüksek mertebelerdeki türevleri ve insanda maddi olmayan bilumum manevi 
ve ruhsal yeti ve melekeler bu ruhun eseridir. 

Toprak bu dünyaya aittir, maddedir ve sonludur. Çamurdan yaratılan in- 
sana da biçilmiş bir ömür (ecel) vardır. Hangi türü olursa olsun, ecelin takdiri, 
tayini ve hükmü (kaza) Allah'a aittir. Bu çerçevede sadece insanın değil, dün- 
yanın, tarihin ve varlığın da belirlenmiş süresi (ecel) vardır. Hiçbir şey ebedi 
değildir, baki olan sadece Allah'tır. İnsan doğar, büyür, yaşlanır ve ölür. Dünya 
yaratıldı, insan bu dünyaya ayak bastığı andan başlamak üzere tarih yazmaya 
başladı. Dünyanın sonu tarihin de sonu olacaktır. Sonra hepimiz dirileceğiz 
ve O Büyük Gün (Yevmüd-Din)'de hesap vereceğiz (6/En'am, 60; 11/Hud, 3). 
Hepsinin ömrü, süresi Allah'ın katındadır. Hiç kimse bu varlık zincirindeki 
halkalara aklınca ömür (ecel) biçemez ve hiç kimse gelmiş bir eceli geri çevi- 
remez veya durduramaz. Kişilerin eceli olduğu gibi insan topluluklarının da 
eceli/sonu vardır. Bunların ecellerinin adı konulmuştur. Sonları geldiğinde 
“Ne bir anilerine biran geri,tam zamanında çökerler" (7/A'raf, 34; 10/Yunus, 
49; 23/Mü'minun, 43). Dünyadaki bütün canlı varlıkların da bir sonu (eceli) 
vardır (16/Nahl, 61). 

“Ecel-i müsemma” temellük ifade eder. Bir nesneye veya fiile isim koy- 
mak onu temellük etmektir. Nasıl bir tepeye bayrak diktiğimizde veya bir 
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hayvanı dağladığımızda o tepe veya hayvan bizim oluyorsa, varlığa ismi ko- 
nulmuş süre tayin ve tespit etmek de bu türden bir temellüktür. Buna göre 
insan, toplumlar ve canlılar ile cansızlar, kısaca varlığın tümünün mülkü Al- 
lah'ındır, yaratıklarının sürelerini tayin etmek ve sonlarını getirme irade ve 
kudreti de Allah'a aittir, başka hiçbir güç ve irade ilahi takdir ve hükme aykırı 
bir tasarrufta bulunamaz. 

Eceli, insanın ömrünü tamamlayıp ölmesi yani dünya hayatının sona er- 
mesi şeklinde anlayabiliriz. Ama bundan ibaret değildir. Buna “tabii ecel” di- 
yebiliriz. Bir de, belki bizim takdir ve öngörülerimize göre- daha çok yaşaya- 
bilecekken insanın herhangi bir kaza, cinayet, afet veya başka sebeple ölmesi 
olayı da var. Bu da eceldir. Buna “kazai veya ihtirami ecel” demek mümkündür. 
Erken veya geç, kısa veya uzun, hepsine sadece “ecel” diyebiliriz; vuku bulan 
hiçbir şey, Allah'ın ezeli ilmi dışında değildir. Hastalıklar veya kazalar, cinayet- 
ler veya afetler ölüme birer vesiledir, aslolan vadenin dolması, takdirin kaza 
ile tahakkuk etmesidir. Tabii yani “birinci ecel”e göre insan, toplumsal şartlara 
ve zamana bağlı olarak ömrünü -üç aşağı beş yukarı- tamamlayıp ölür. “İkinci 
ecel”e göre 'erken' ölür. Her ikisi de eceldir. Bir eşyayı normalde 10 sene kul- 
lanabilecekken onu hor kullandığımızda biri iki senede eskitir, atarız. Korun- 
duğu sürece bir vazo binlerce yıl durur ama yere düşerse kırılır. Bedenimiz 
de öyledir. Sağlık kurallarına riayet edip mazbut bir hayat yaşadığımız zaman 
70-80 sene veya daha uzun süre yaşayabiliriz; bedeni ve ruhi hastalıklara açık 
bir hayat yaşadığımızda veya başımıza bir kaza, afet, musibet geldiğinde çok 
daha önce ölebiliriz. Her ikisi de eceldir, takdir-i ilahi dâhilindedir. 

Tabii veya kazai, herkes eceli geldiğinde ölür, tarih sona erdiğinde kıyamet 
kopar ve yeni bir yaratılış başlar. Hepsi de Allah katında malumdur. Hakikat 
bu iken insan nasıl hala kuşkuya kapılır ki! Şüphe ile artan tereddüt, insanı 
gerçeklik dünyasından koparır. Bunun tartışılacak yanı yoktur. Kişi bir eceli- 
nin olmadığını varsayacak olsa, en büyük gerçek olan ölümden habersiz yaşar. 
Ölümden habersiz yaşamak nasıl kişinin kendini aldatmasıysa, ahiretten ve 
Hesap Günü'nden habersizmiş gibi yaşamak da öylesine bir aldanma ve aldat- 
madır. Buysa katmerli cehalet ve gaflet halidir. 


ka elk ğyz8 Se plağ ŞABİ gö ölşalıli ğ İN şâş 
4) Oşle$i 


3. Göklerde ve yerde Allah O'dur. Gizlinizi ve açığınızı bilir, kazan- 
dıklarınızı da bilir. 
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Ateistlerin dışında şu veya bu dine mensup insanlar, kâinatın aşkın bir 
gücün kontrolünde olduğunu veya en azından aşkın bir varlığın bulunduğu- 
nu kabul eder. Arap müşrikleri de bu gerçeği teslim ediyorlardı. Allah'a ortak 
koşanlar, yeryüzünün varlığın bir parçası olarak Allah tarafından yaratıldığını 
inkâr etmiyorlardı, onlar yeryüzünde takip edilecek sosyal, ekonomik ve po- 
litik düzenin ana çerçevesini çizme hak ve yetkisini kendilerinden başka bir 
varlığa bırakma fikrini reddediyorlardı. İddialarına göre, yüceltip önlerinde 
eğildikleri putları onlarla Tanrı arasında kendileri lehine rol oynayan aracı- 
lardı; dolayısıyla kim puta yakınsa, aracı bir ilaha sahip çıkıyorsa, yeryüzünde 
kurulu düzenin önemli bir avantajından diğerlerinden daha çok yararlanma 
hakkına sahip olabilirdi. 

Burada garip bir paradoks olduğu açıktır: Bir yandan göklerde, yerde ve 
ikisinin arasında olan her şey yani varlık âlemi Allah'ın olacak (6/En'am, 12; 
20/Taha, 6), diğer yandan yeryüzü O'nun hâkimiyeti dışında serbest bir alan 
olarak düşünülüp aracı tanrılara bağlananlara terkedilecek. Allah “Göğü bina 
eden, yeri döşeyip yayan, insanın nefsini ve varlığını da düzenleyendir” (91/ 
Şems, 5-7). O halde O, sadece göklerde değil, yerde de Allah'tır. Bu açık, kesin 
ve tartışmasız yargıyı üç alanda düşünebiliriz: 

a) Varlık âlemi O'nun kudretiyle yaratılmıştır; 

b) Varlık âleminde O'nun iradesi dışında hiçbir şey vuku bulamaz; 

c) Varlık âleminde her ne cereyan ediyorsa Onun bilgisi (ilmi) dâhilindedir. 

Bu sıfatlarıyla yegâne ilah ve hakiki İlah yani Allah O'dur; gökleri ve yeri 
kendisi idare etmektedir. Sayısını sadece kendisinin bildiği melekler evrenin 
yönetimine katılıyorsa da, yaratıcı, terbiye edici sadece O'dur. Bu çerçeveden 
bakıldığında göklerde ve yerde yegâne mabud (kendisine ibadet edilmeye, 
sözü dinlenmeye, emir ve hükümlerine riayet edilmeye) layık da O'dur. 

İnsanlar, her neyi düşünüyor ve yapıyorsa O'nun bilgisi dâhilinde düşü- 
nür ve yaparlar. İç dünyalarında, ruhlarının derinliklerinde sakladıkları sırları, 
kimsenin bilmediği niyetlerini, duygu ve düşüncelerini ve elbette bu niyet ve 
düşüncelere göre yaptıkları fiil ve davranışlarını bilir. Niyet ve fiilleri karşılık- 
sız kalmaz. Her neyi hak olarak kazanıyorlarsa, her neye müstahak oluyorlarsa 
bunları da bilir. 


288 Şey öm hd İçe İŞE YİL aç İG Aİ Sa açil lağ 
te ozal zak Ay 
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ERİ ba yi Şİİ Klas İk çiz ARL Uzi ei 


38 Öze yâ payla dp GİRİŞ şk AKLA 


4. (o Onlara Rablerinin âyetlerinden bir âyet gelmeyiversin, mutlaka 
ondan yüz çevirirler. 


5. Kendilerine hak gelince, onu yalanladılar; fakat alaya aldıkları- 
nın haberleri onlara gelecektir. 

6. o Kendilerinden önce nice nesilleri yıkıma uğrattığımızı görmü- 
yorlar mı? Biz, sizi yerleşik kılmadığımız bir biçimde onları yer- 
yüzünde (büyük bir güç ve servetle) yerleşik kıldık; gökten üzerle- 
rine sağanak (bol yağmurlar) yağdırdık, nehirleri de altlarından 
akar yaptık. Ama günahları nedeniyle biz onları yıkıma uğrattık 
ve arkalarından başka nesiller (inşa edip) var ettik. 


4. ayet Yasin süresi 46. ayette de aynen geçmektedir. Allah'ın insan aklının 
üzerinde düşünüp iman etmesi için dikkat çektiği kanıtları görmezlikten gel- 
mek inkârın doğasından kaynaklanır, bu geçmişte de böyle olmuştu (15/Hicr, 
81). İnsan aklıyla düşünür, olaylar arasında bağlantı kurar, çeşitli önermelerden 
hareketle tutarlı bilgi ve kanaatlere sahip olur. İnsan için en önemli şey haki- 
katin bilgisine, gerçeğin kendisine ulaşabilmektir. Dikkatli bir biçimde varlığa 
bakıldığında, insanı gerçeğe götürecek sayısız kanıt, delil, hüccet bulunur. Gök- 
lerin ve yerin yaratılması, karanlık ve ışık, insanın yaratılışı ve başka her kozmik, 
ekolojik, organik olay birer kanıttır. Ve bunlar varlık âleminin birer alameti oldu- 
gundan, Allah'ın vahdaniyetine, birliğine ve kudretine işaret ederler. 

İnen Kur'an ayetleri de benzer şekilde insanı hakikate yönelten işaretler, 
kanıtlar, tefekküre konu olan delillerdir. Ama kalbi örtülü bir inkârcıya, “Yara- 
tılıştaki şu harikuladeliğe bak” veya “Allah sana şu vahyettiği ayetle seslenip 
düşünmeni istiyor” denildiğinde, nefsinin tutkularına, arzularının yakıcı ateşi- 
ne kapılıp yüz çevirir. Düşünmek bile istemez, çünkü düşünüp de hakikate ina- 
nacak olursa, kalbinde büyük reform yapması lazım. Bunu göze alamıyor, kör 
ihtiraslarının, esiri olduğu arzularının derin etkisinde inkârında ısrar ediyor. 

Ama insan niçin inkâr eder? Ya kendisine sunulan ayetlerin ruhuna nüfuz 
etmez yani algı kusuru vardır veya yukarıda anlatıldığı üzere kalbinde reform 
yapılmasından korkar, çünkü hayatını bir baştan değiştirmeyi göze alması ge- 
rekecek. Her iki durumda nefsin tutkuları, kibir ve köklü önyargılar rol oy- 
namaktadır. İnkâr, hak ve hakikati örtbas etmektir. Mucize kabilinden olaylar 
bile inkâr edilebilir. İnsanın bu yanı inadını, ahmaklığını, kibrini, cehaletini ve 
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arzularına olan bağımlılığını açığa çıkarır. Hayatın kendisi mucizedir. Koskoca 
bir incir ağacının nokta büyüklüğündeki bir çekirdekten zuhur etmesi muci- 
zenin ta kendisidir. İnsanın yaratılışı, doğumu, yetişmesi, konuşması; beyninin 
bedenine kumanda etmesi, beynin her komutunu nefsin istek ve emirlerine 
göre vermesi, istek ve emirlerin bilgi, değer, akli muhakeme, arzu, ihtiyaç ve 
başka faktörler tarafından belirlenmesi; su, hava; bitkiler, canlılar ve kâinatta 
geçerli olan kozmik düzen Allah'ın birliğine, iradesine, ilim ve kudretine birer 
kanıttır. Vahyedilen ayetler, indirilen hükümler, verilen haberler haktır, haki- 
katin şu veya bu düzeydeki ifade biçimleridir. 

Tabiat olayları alaya alınmadığı gibi, vahyedilen hakikatler de alaya alına- 
maz. Nasıl tabiatta geçerli yasalar (Sünen-i ilahi) varsa, sosyal hayatta ve tarihin 
akışında da rol oynayan yasalar vardır. Bir deprem olur, çürük zemin üzerinde 
ve kötü malzeme kullanılmış binaları yerle bir eder. Bu ilahi yasa gereği verilmiş 
bir cezadır. Aynı büyüklükteki deprem sağlam zemin ve kaliteli malzeme ile inşa 
edilmiş binaya zarar vermez, bu da ilahi sünnete uygundur. Düşük ahlaki hayat, 
adaletsizlikler, zulüm ve haksızlıklar sosyal, ekonomik ve politik düzenin geçerli 
kanunları haline geçmişse, çok geçmeden o düzeni ayakta tutanları devirir, ala- 
şağı eder. Kur'an ayetlerinin dikkat çektiği ahlaki hayat, adalet, eşitlik, yoksul- 
ların korunması, iffet, namus; can, din, akıl, mal ve nesil emniyeti gibi konular 
alay konusu olamaz. Alaya alanlar, bize bir şey olmaz diyenler bir süre sonra acı 
sonuçlarıyla karşılaşırlar. (26/Şuara, 6). Alay ettikleri şeyin haberi iki şekilde 
tecelli eder; Biri alaya aldıkları güçsüzler bir bakarsınız güç sahibi olmuş, iktidar 
olmuştur; diğeri dünyada inkârcılar iktidarlarını sürdürseler bile ahrette onlara 
ne haber verilmişse tahakkuk edecektir. 

Tarihe dikkatli bir gözle bakıldığında bunun sayısız örnekleri görülebi- 
lir. Nice insan nesilleri gelip geçti. "Arzda mekin olmaklığın” ifade ettiği çerçe- 
vede yüksek medeniyetler kurmuşlardı, güçlü iktidarları vardı. Refah içinde 
yaşıyorlardı, ordularına, maddi güçlerine, halk desteğine fazlasıyla güveniyor- 
lardı. Bereketli toprakları vardı, bol miktarda yağmur alıyorlardı; nehirlerin 
kenarında yaşıyorlardı (veya nehirlerin üstünde konaklar yapmışlardı). “Sizi 
yerleşik kılmadığımız bir biçimde” lafzı, ayetin ilk muhataplarına ise, Hz. Pey- 
gamber (s.a.v) ve ashabının sahip olmadığı büyük maddi güç ve serveti kaste- 
diyordu. Gökten bereketli yağmurlar yağıyor, nehirleri dolup taşıyordu. 

Ancak hitabın sadece onlarla sınırlı olmadığını düşünmemek için hiçbir se- 
bep yok. Belki de 21. yüzyılda yaşayan bizlere de bir hitaptır ve belki de bilinen 
tarihin dışında yani hayli kadim zamanlarda yeryüzünde çok daha yüksek dona- 
nımda medeniyetler, güçlü devletler kurulmuştu (46/Ahkaf, 26; 18/Kehf, 86). 
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“Temkin” yeryüzünde büyük iktidar, güç ve serveti, yerleşik köklü hayatı 
ifade eder. Büyük medeniyetler yerleşik hayatta artan zenginlik, güç ve iktidar- 
la ortaya çıkarlar. Bir medeniyet yıkılmışsa, ahlaki gücünü, moral üstünlüğünü 
kaybettiği içindir. Demek oluyor ki, siyasi iktidar, güçlü devlet, maddi refah, as- 
keri üstünlük bir medeniyetin varlığını devam ettirmesinin teminatı değildir. 
Böylesine güçlü ve zengin olmalarına rağmen, yoldan çıkmaları, Allah'a karşı 
gelmeleri dolayısıyla helak oldular, tarihe karışıp yok oldular. Yerlerine başka 
insan nesilleri geldi. 

“Karn” kelimesi aynı zamanda yaşayan (muasır-çağdaş) insan topluluğu 
anlamına geldiği gibi, uzun bir zaman -mesela asır- anlamına da gelir. Etimo- 
lojisi itibariyle “hayvan boynuzu” veya hayvanlarda boynuz gibi dışarı doğru 
çıkan şeydir. Hadis bilginlerinin çoğuna göre bir yüzyılı (asr) ifade eder. Bu 
ayetten anlıyoruz ki, bazı toplumlar, arkalarına onları devam ettirecek nesiller 
bırakmadan yok olup gitmişlerdir. Allah-u a'lem! 


335 öy LE çan ez yele GS işle Gİ iş 
GEİŞAN şiş Sia aile Üs YŞİ 1yİlâ5 vg Öl 3 YA pi 
ME Sila zi Sa ölilaz 3İ5 Kay Gaylaki Yİ Sİ ali Sla 
Gl SAĞ ya A, öz ARİŞ ay Oyal a aç Kili 
b) BYE İşl lü çağa la ei 
7. Biz Kitab'ı üzerine yazılı bir kâğıtta göndersek ve onlar elleriyle 


dokunsalar bile, inkâr edenler, tartışmasız: “Bu apaçık bir büyü- 
den başkası değildir” derler. 


8. o Vederlerki: “Onabir melek indirilmeli değil miydi?” Eğer bir me- 
lek indirilseydi, elbette iş bitirilmiş olurdu da sonra kendilerine 
göz açtırılmazdı. 

9. Onu eğerbir melek kılsaydık, elbette erkek (suretinde bir melek) 
kılardık ve mutlaka katmakta oldukları (şüpheleri) yine katardık. 

10. Andolsun, senden önceki elçiler de alaya alındı da alaya aldıkları 
şey, onlardan maskaralık yapanları çepeçevre kuşatıverdi. 


Yukarıda değinildiği üzere insanları hak ve hakikat karşısında inkârcı tu- 
tum takınmaya sevkeden iki sebep vardır: Biri nefsin tutkularına kapılıp dünya- 
ya aşırı bağlılık, diğeri bir takım sınanmamış bilgi ve kanaatlerle oluşan köklü 
önyargılar. Bu ahlaki ve zihni iki hastalığa yakalanmış insanların inanması hayli 
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zordur. Sorun kendilerine sunulan hak ve hakikatte değil, kendi tutkuları ve ön- 
yargılarından kaynaklanmaktadır. İşte böyleleri, aslında kendi tutku ve önyar- 
gılarından kurtulmayı başaramadıklarından vahiy gerçeğini reddetmektedirler. 
Peygamberlere vahiy gelmediğini söylerler, vahyin gelişini imkânsız görürler. Bu 
kuru bir rettir. Onlara vahiy bilgileri ve haberler gökyüzünden somut-maddi bir 
kitap veya sahife şeklinde indirilse, kitaba elleriyle dokunsalar bile inkarlarına 
devam edip bunun bir illüzyon, ustaca kurgulanmış bir büyü, yanıltıcı bir numa- 
ra veya yanıltma objesi olduğunu öne sürecekler. (51/Zariyat, 52). 

Kur'an'da esasında bu türden taleplerin geldiği de belirtilmektedir (Bkz. 
17/İsra, 90-93 ve 74/Müddessir, 52). Dahası, inanmadıkları gayb âlemine gö- 
türen semada bir kapı açılacak olsa yine “Gözlerimiz döndürülmüş olmalı, bel- 
ki büyülenmişiz” (15 /Hicr, 15) deyip başka bahaneler uyduracaklardır. Sonuç 
itibariyle bunların tümü birer bahanedir, tek bir defada kitap indirilip ellerine 
tutuşturulacak olsa dahi, onlar inkârlarının esiri olmaya devam edecekler, tut- 
kularına ve önyargılarına karşı özgürleşmeyi başaramayacaklardır. 

Öne çıkardıkları bir başka itiraz gerekçesi şu: “Derler ki: “Ona bir melek 
indirilmeli değil miydi?” Bu da diğerleri gibi özünde samimiyetsizliği ifade 
eder. Hatta hamakat ve derin bir cehalete de işaret eder. Zira yeryüzü gezege- 
ninde yaşayan bizler “insan türü”yüz (ins). Ontolojik yapımız, manevi ve mad- 
di cevherimiz bize özgüdür. İnsan insanla, melek melekle birlikte olur. Eğer 
yeryüzünde bizim türümüz değil de, “melek türü (meleki varlıklar)” yaşıyor 
olsaydı, tabii ki Allah'tan mesajı onlara doğrudan seçilmiş bir melek tebliğ 
eder, anlatır ve hidayetin yolunu gösterirdi (Bkz. 17/İsra, 95). Bu durumda, 
insana “gökler âleminden, gaypten veya erişilmez katlardan mesaj gelecekse” 
-çünkü bu varsayıma göre melek daha güçlü, hareket kabiliyeti daha yüksek, 
yücelere erişebilir, bilgi kaynaklarına ulaşabilir bir varlıktır- melek olması ge- 
rekçesi temelsizdir. 

Mekke müşrikleri “melek” şartını öne sürerlerken, zaten vahyi peygam- 
bere vahiy meleğinin getirdiğini göz ardı ederlerdi, belki de bundan kasıtları 
meleğin kendisini çıplak gözle görme istekleriydi ki, bu onların birer pozitivist 
olduğunu gösteriyordu. İnsanın nurani bir varlık olan meleği görmesi, duyu- 
larıyla algılaması mümkün değildir. Seçilmiş elçilerin meleği görmeleri istis- 
nai bir durumdur, onlara bu kabiliyeti veren Yüce Allah'tır ve ayrıca bu görme 
biçimini kazanabilmeleri için uzun ve esaslı bir eğitim ve terbiye sürecinden 
geçirilmişlerdir. 

Kaldı ki onlara elçinin doğrudan bir meleğin gönderilmesi hiç de hayır- 
larına değildir. Bu sürenin 111. ayetinde göreceğimiz üzere, onlara melek de 
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gönderilse, ölüler dirilip de konuşsa, onlar yine inkârlarında diretmeye devam 
edecekler. Şu halde meleğin gelmesi onların iman etmelerinin teminatı olmaz, 
aksine sonlarını getirir Çünkü meleğin kendini apaçık görünür kılmasına rağ- 
men, inanmayacaklarsa son söz söylenmiş, iş bitmiş, hüküm verilmiş demektir, 
başlarına gelecek olan büyük bir azap, yok olup gitme türünden büyük bir ceza 
olur. Belki de meleğin inmesi kıyametin gelişinin son aşaması olur. Ancak apaçık 
mucizelere inanmayan meleği görse de inanmaz. Onlardan öncekiler Hz. Mu- 
sa'nın dokuz mucizesine şahit olmuşlardı, hatta Kızıldeniz'den geçerek bizzat 
kendileri mucizeyi tecrübe etmiş, yaşamışlardı, yine inkârlarına devam ettiler. 

Sorun kendi iç dünyalarında başlayıp bitiyor. Sorunun temelinde akıllarını 
yeterince işletmemeleri, tutkularının ve yanlış yargılarının esiri olarak yaşa- 
malarıdır. Diğer açıdan, apaçık bir meleği görüp inanmak, maksada uygun de- 
ğildir, önemli olan mucizelere bakıp fikir değiştirmek değil, vicdan, temiz fıtrat 
ve selim akılla hareket edip hak ve hakikate teslimiyet göstermektir. Hz. Pey- 
gamber (s.a.v)'e inananlar, mucizelere bakmadılar; onun doğruluğu, hakkani- 
yeti, adaleti, yoksullara yardım etmeyi, ezilenlerin yanında yer almayı, yüksek 
ahlaki hayatı her şeyin üstünde tutmayı öneren ve emreden ilahi tebliğe bakıp 
inandılar. Çünkü vicdanları, fıtratları ve akılları onlara bunu emrediyordu. İlk 
vahiy aldığını söylediğinde Hz. Hatice (ra) “Sen peygambersin, çünkü yalan 
söylemezsin, yoksulları gözetir, yetimleri korursun” demişti. 

Varlık yapıları itibariyle insanlar ve melekler birbirlerinden tamamen fark- 
lıdırlar. Böyle olunca, eğer mesajı melek getirecek olsaydı yine “erkek suretin- 
de” gelecekti. Burada “erkek-melek” ibaresi, meleklerin sahiden cinsiyetlerini 
belirtmek için değildir. İki sebebi olabileceği düşünülebilir: İlki, melek “insan 
suretinde gelecekti” çünkü onu kendi -meleki- varlığıyla algılamak mümkün 
değildir. Nitekim sağ ve sol omuzlarımız üzerinde yapıp ettiklerimizi kaydeden 
melekler vardır, belki bütün vücut organlarımızı hareket ettirenler meleklerden 
başkası değildir; bizim melekelerimiz meleklerin fiilleridir ama biz hiçbirini 
gözlerimizle göremiyoruz. İkincisi geleneksel bakış açısı “kızları ve kadınları” 
horgörür, ciddiye almaz, kendilerine “erkek çocukları” ayırırken, “melekleri kız 
çocukları” diye Allah'a nispet ederlerdi. Melek gelseydi “erkek-insan” suretinde 
gelirdi ki, bu yine hoşlarına gitmeyecekti. Bu da, onların daha çok şüphe, tar- 
tışma ve tereddüde düşmelerine yol açacaktı. Belki de, şimdi kendileri gibi bir 
beşer olan peygambere “Niçin melek değildir?” diye itiraz ettikleri gibi, ozaman 
melek-elçiye de “Niçin bizim gibi insan değildir?” diye itiraz edecek, şüphe ve 
tereddütleri artarak devam edecekti. (25/Furkan, 7,21). 

Hayır, onlara gelen, içlerinden çıkmış, kendileri gibi olan bir beşerdir; yer, 
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içer, pazarlarda gezinir, hastalanır, tabiatın şartlarından etkilenir. Onun diğer 
insanlardan farkı Yüce Allah tarafından seçilip kendisine vahiy indirilmiş ol- 
masıdır. (Bkz. 18/Kehf, 10, 41/Fussilet, 6). 

İnkârlarında diretenler, saçma gerekçeler öne sürmek veya ahmakça ve ca- 
hilce taleplerde bulunmak suretiyle -akılları sıra- risaleti alaya alıyor, İslam'ın 
mesajını veya başlarına gelecek feci akıbeti umursamadıklarını anlatmaya çalı- 
şıyorlar. Buna üzülmeye değmez. Geçmişte de peygamberler benzer durumlarla 
karşılamıştı. Bunların yaptığı ilk değildir, yeni de değildir. Bu onların başlarına 
büyük bir azabın geleceğini göstermektedir. Peygamber ve Allah'tan indirilen 
kitap onları neden sakındırıyorlarsa, eğer sakınmayacak olurlarsa başlarına bü- 
yük musibet gelecek, dünyevi ve uhrevi her ne ile tehdit edilmişlerse mutlaka 
başlarına gelecektir. Eninde sonunda kurdukları komplo ve tuzaklar ayaklarına 
dolanır, yapıp ettikleri kötülüklerin acısını tadarlar (35/Fatır, 43). Hem acıklı 
azaba uğrarlar, hem maskaraya dönüp gülünç duruma düşerler. 
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11. Deki: “Yeryüzünde gezip dolaşın, sonra yalanlayanların sonu na- 
sıl oldu, bir görün.” 


Âl-i İmran, 137. ayette bizden önce nice insan topluluğunun gelip geçtiği- 
ne, bunların belli sosyal yasalara göre yaşayıp çöktüklerine dikkat çekilmişti. 
Hayatın kendisi tesadüfi ve gelişigüzel olmadığı gibi, beşeri tecrübenin topla- 
mından ibaret olan tarih de tesadüfi ve gelişigüzel cereyan etmez. Rol oynayan 
yasalar (sünen) söz konusudur; birtakım şartlar bir araya geldiğinde söz ko- 
nusu yasalar hükmünü icra eder. 

Kur'an- Kerim, insanın tefekkür, bilgi ve ahlaki davranışların temelini oluş- 
turacak ilkelerin tespiti ve tayini için vahiy dışında üç referans kaynağına müra- 
caat edebileceğini söyler: Maddi tabiat (afaki ayetler), ruhsal dünyamız (enfüsi 
ayetler) ve tarih (Sünen-i ilahi). Bu ayette tarihsel inceleme ve araştırmalar çer- 
çevesinde -tabir caizse- bugünkü sosyal disiplinlerden arkeoloji, medeniyet ta- 
rihi, antropolojiye vb. alanlara dikkat çekilmektedir. Tarih ve diğer disiplinlerle 
ilgilenmenin anlam çerçevesinin şöyle belirlendiğini söylemek mümkün: 

a) Yaratılışın başlangıcıyla ilgili araştırmalar. Bu kapsama astronomi, koz- 
molojik konular, jeoloji, fizik vb. konular girer (29/Ankebut, 20). 

b) Önceki toplumların yaşadıkları tecrübe ve hangi faktörlerin etkisinde 
tarih sahnesinde çekildikleri konusu (30/Rum, 9, 42). 

c) Yüksek ahlaki hayatın, adalet ve hakkaniyetin en iyisi ve en doğrusu 
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olduğu gerçeğini yalanlayanların uğradığı son yani mücrimlerin trajik akıbeti 
(3/Âl-i İmran, 137; 6/En'am, 11; 12 /Yusuf, 109; 16/Nahl, 36; 27/Neml, 69). 
Bu ayetler, başka ülke ve coğrafi bölgeleri gezip dolaşmanın amaçlı ol- 
ması gerektiğini de ima ediyor. Turistik gezileri salt eğlence ve dinlenmeyle 
sınırlandırmak, “yeryüzünde seyahat”in yegâne amacı olamaz, gezileri salt 
bu amaca ancak gafiller indirgeyebilir. Eski müfessirler her ne kadar Müslü- 
manları muhatap alan bu ayetlerin “emir sigasıyla gelmiş olmalarına rağmen 
vücup ifade etmediklerini” söylemişlerse de, eğer bu işle özel olarak ilgilenen 
uzmanlar, araştırmacılar, ilim adamları yoksa herkes sorumluluk altına girer. 
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12. Deki: “Göklerde ve yerde olanlar kimindir?” De ki: “Allah'ındır.” 
O, rahmeti kendi üzerine yazdı. Sizi kendisinde şüphe olmayan 


kıyâmet gününde elbette toplayacaktır. Nefislerini hüsrana uğra- 
tanlar, işte onlar inanmayanlardır. 


Bilgisi, kudreti ve iradesiyle varlık âlemini yaratan Allah, mülkün gerçek sa- 
hibidir. Gökler ve yer O'nundur. Bilgi ve idrak kapasitemiz açısından 'sınırsız ve 
sonsuz" gibi görünen göklerin yanında küçücük bir hacim olan “yer (arz)”in yani 
“yeryüzü gezegeni”nin zikredilmiş olması bize nispetledir yani biz bu gezegen- 
de yaşadığımız içindir. Bütün bir varlığın yaratıcısı ve sahibi Allah, yegâne ilahtır, 
yegâne hâkim ve maliktir. Ama bu sakın sizi korkutmasın, her şeyin yaratıcısı 
ve maliki Allah, “rahmeti kendi üzerine yazmıştır” (6/54). Başka bir ifadeyle — 
haşa- despot veya tiran değildir. Kullarının günahını affedicidir, tevbelerini ka- 
bul edicidir. Yapıp ettikleri kötülükler karşısında hemen gazaplanıp ceza verme- 
ye, onlardan zalimce intikam almaya kalkışmaz. Onlara mühlet verir. Bir hadiste 
belirtildiğine göre, rahmetinin gazabının önünde olacağını yaratılışın başlangı- 
cında bize bir nimet olarak bahşetmiştir: “Allah yaratmayı bitirince, 'Rahmetim 
gazabımı geçmiştir” diye yazdı” (Buhari, Tevhid, 22, 28; Müslim, Tevbe, 14-16). 

Rahmet ve Rahman sıfatları arasındaki fark, Rahman'ın inanan-inanma- 
yan herkesin bu dünya hayatında Allah'ın rahmet, merhamet ve nimetlerinden 
yararlanması, bütün canlıların beslenme ve gıdalarının, hayat kaynaklarının 
Allah tarafından temin edilmesi; “Rahim” ise, ahirette sadece dünya sınavını 
başarıyla geçenlerin Allah'ın rahmetinden yararlanmasıdır (1/Fatiha, 2). Böy- 
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le olunca, eğer Allah “rahmeti üzerine” yazmayacak olsaydı, O'na kendi mül- 
künde başkaldıran isyancıları anında cezalandırırdı. Ama merhametinin bir 
sonucu olarak hem onlara Hesap Günü'ne kadar mühlet vermekte, hem her 
şeye rağmen tevbe edecek olurlarsa günahlarını affedeceğini müjdelemekte- 
dir. Despot krallar bunu yapmazlar. 

Allah'ın insanları kıyamet günü bir araya getirip her haksızdan haklının 
hakkını alması rahmetinin bir gereğidir. Öyle olmasaydı haksızlık yapanlar, za- 
yıf ve çaresizlerin mallarına ve emeklerine el koyanların yaptıkları kendilerine 
kar kalacaktı. 

Ahirette amellerin karşılıkları tartılıp tespit edileceği zaman, kurtulanla- 
rın tamamı, sahip olacakları nimet ve ihsanları sadece kendi amelleriyle elde 
edebilecek değildirler. Zira Allah'ın bize bu dünyada bahşettiği nimetler öyle- 
sine sonsuz ve sınırsız ki, hiçbirimize milimi milimine hesap sistemi uygula- 
nacak olsak, bunca nimet ve ihsanı hak edemeyiz. Hz. Peygamber (s.a.v), bu 
konuda şöyle buyurmuştur: “Hiç kimse cennete (sadece ve sadece) kendi ame- 
liyle giremez, fakat Allah'ın rahmetiyle girer” “Sen de mi?” diye sorulduğunda 
“Evet, ben de!” cevabını vermiştir” (Buhari, Rikak, 18; Müslim, Münafikin, 71). 

Herkes zerre miktarı iyilik veya kötülük yapmışsa karşılığını görecektir. 
Ama asıl bizi kurtaracak olan O'nun sonsuz rahmeti ve merhametidir. Sel- 
man-ı Farisi, temsilen demiştir ki “Yüce Allah gökleri ve yeri yaratınca, yüz 
tane de rahmet yarattı. Her biri göklerle yerin arasını dolduracak kadardır. 
Allah 99 rahmetini kendi katında tuttu, sadece birini yarattıklarına dağıttı. Bu 
tek rahmet sayesinde yaratıklar birbirlerine merhamet etmekte, şefkat gös- 
termektedirler. Bunun arta kalanını da takva sahiplerine vermiştir.” 

Yüce Allah, and içerek bütün insanları kıyamet günü bir araya getirip top- 
layacağını” haber vermektedir. Bu kesindir, tartışmasızdır. Onları nasıl peş 
peşe nesiller halinde yaratıp dünya hayatında yaşattıysa, dünyanın süresi 
tamamlanıp da kıyamet koptuktan sonra herkes ayağa kalkacak ve Rabbine 
hesabını verecektir. Bu büyük hakikate, bu mutlaka vuku bulacak olaya sade- 
ce kendilerini ziyana uğratanlar inanmamaktadırlar. İnkâr ile ziyan arasında 
karşılıklı ilişki söz konusudur: İnkâr ettikleri için kendilerini zarara uğratmak- 
tadırlar, zarara uğrattıkları için de inanmamaktadırlar. 
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13. Geceleyin ve gündüzün barınan her şey O'nundur. O, işitendir, bi- 
lendir. 

14. Deki: “O, gökleriveyeri yaratırken ve 0, (hep) besleyen (hiç) bes- 
lenmezken, ben Allah'tan başkasını mı veli edineceğim?” De ki: 
“Bana gerçekten Müslüman olanların ilki olmam emredildi ve: 
Sakın müşriklerden olma.” (denildi.) 


15. Deki: “Şüphesiz ben, rabbime isyan edersem o büyük günün aza- 
bından korkarım.” 

16. Ogün,kimondan (azaptan) alıkonursa, elbette, O, onu esirgemiş- 
tir. İşte apaçık olan 'kurtuluş ve mutluluk' budur. 

17. Şayet Allah sana bir zarar dokunduracak olursa, O'ndan başka 
bunu giderecek yoktur. Sana bir iyilik dokunduracak olursa da O, 
her şeye güç yetirendir. 


18. O, kulları üzerinde kahredici olandır. O, hüküm ve hikmet sahibi 
olandır, haberdar olandır. 


Gece ve gündüz ve bu zaman aralığında varoluşlarını sürdüren şeylere 
ve nesnelere atıfta bulunulması, kozmik düzenin bütünüyle Allah'ın bilgisi ve 
kudreti dâhilinde cereyan ettiğini anlatmak içindir. Ebu Müslim'e göre, ön- 
ceki ayetlerde “göklerden ve yerden” söz edilmesi “mekân”a, bu ayette “gece 
ve gündüz”den söz edilmesi “zaman”a işaret etmektedir. Mekân ve zaman bir 
araya getirilip de her ikisi Allah'ın irade ve takdirine verildiğinde, mutlak de- 
netimin kimin elinde olduğu daha açık anlaşılmaktadır. Maddi ve maddi olma- 
yan, somut ve soyut her nesne ve varlık O'nun yaratması ve tasarrufu altında 
olduğuna göre, varlık âleminde her ne varsa O'nundur, O'nun kudreti dışında 
değildir. Yani “din-dışı alan” mevcut değildir. Zaman ve mekân ve bu ikisinde 
cereyan eden olaylar, varolanlar sadece O'nundur. 

Gece ve gündüz barınan, sükün bulan, duran, hareketten kesilen şeyler; 
karada ve denizde, uzayda yaşayan canlılar. Hepsi varoluşlarını, hareket ve 
sükünlarını O'na borçludurlar. Herkesi ve her şeyi, bütün sesleri, inilti ve fısıl- 
tıları işitir. Hal bu iken Allah, yeryüzünde haksızlığa uğrayanların feryatlarını, 
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acılı seslerini, iniltilerini işitmez mi? Besleyici kudret O iken, O'ndan başkası 
sığınak, veli-dost, yardımcı veya şefaatçi edinilebilinir mi? 

“O, gökleri ve yeri yaratırken...” Bu ayetle ilgili İbn-i Abbas ilginç bir bilgi 
aktarmaktadır: “Ben bu ibarenin manasını anlamıyordum. Birgün bir kuyunun 
suyuyla ilgili iki bedevi tartışırken, birinin şöyle dediğini işittim: “-Bu kuyu- 
yu önce ben açtım, başlattım (fatartuha)” O zaman, bunun yaratılışı başlatma 
anlamında olduğunu anladım”. Eğer İbn-i Abbas'ın “fatara” kelimesine verdiği 
anlamdan hareket edecek olursak, burada varlık âleminin yaratılışını başla- 
tan Allah'a atıfta bulunulmaktadır, demektir. Yaratılış anından başlamak üzere 
ilahi sünnetler (tabii yasalar) cereyan ediyor olsalar bile, başlatan, start veren 
Allah'tır. İsm-i fail olarak fatır, “yarıp çıkaran” olarak ele alındığında, yokluktan 
varlığın, karanlıktan nurun, hareketsizlikten hareketin çıkıp evrenin süren ya- 
ratılışına işaret edilmek anlamına gelir. (Bkz. 35 /Fatır, 1.) 

“O, (hep) besleyen (hiç) beslenmezken...” Burada besleyen olarak tercü- 
me ettiğimiz “yut'im”i iki anlamda ele alabiliriz: Biri, yaratılışı başlattı, tabiat 
yasaları hükmünü icra etmektedir ama yasaların devamını ve işlerliğini kılan 
güç, enerji (besin kaynağı) Allah'tandır. Yasalara enerji ve güç veren, işlerlik- 
lerini sürekli ve mümkün kılan O'dur. Yani ne tabiatın kendisi ne onda geçerli 
olan yasalar kendi başlarına var değildirler. Diğeri, varlık âlemindeki bütün 
canlıların besin ve gıda kaynaklarının, rızıklarının Allah'a ait olduğu gerçeği- 
nin hatırlatılması. 

Durum böyle ise, aklı başında olan insana yakışan Allah'tan başkasını veli, 
dost, dayanak edinmemesidir. Bu hakikatler göz önüne alındığında Allah'ın 
Elçisi (s.a.v), muhataplarına seslenerek: “Bana gerçekten Müslüman olan- 
ların ilki olmam emredildi ve sakın müşriklerden olma” (denildi) demek- 
tedir. Hatta bu hakikate teslim olanların ilki olmak ona gelen emirdir (6/163). 
Her şeyi kendi kontrolü altında tutan Allah'a tam teslimiyet içinde olunmaya- 
cak olursa, bunun karşılığında büyük azap gelecektir. Hz. Peygamber dahi bu- 
nun kaygısını içinde taşımaktadır. Bu, onun isyan edeceği anlamına gelmiyor, 
hipotetik (farazi) olarak “Ben bile böyle bir korkuya kapılacakken, siz nasıl 
kendinizden ve yayıp ettiklerinizden tam bir emniyet -aslında gaflet- içinde 
olabilirsiniz?” demeye getirmektedir. İbn-i Abbas ise, “korkarım” kelimesini 
“bilirim, bu gerçekten en ufak bir kuşku duymuyorum” şeklinde anlamıştır. 

“O gün, kim ondan (azaptan) alıkonursa, elbette, O, onu esirgemiş- 
tir. İşte apaçık olan 'kurtuluş ve mutluluk' budur” Allah hiçbir ameli kar- 
şılıksız bırakmaz. İyiliğe ödül, kötülüğe ceza takdir ve tayin eder. Ancak bu 
Allah için bağlayıcı bir kural da değildir. Kendi nefsine merhameti yazmıştır. 
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Dilerse, bazıları cezaya müstahak oldukları halde onları affedebilir. Genel 
kural şudur: Kul hakkı hariç, Allah dilerse kendi haklarının ihlali dolayısıyla 
işlenen suçları, günah ve cürümleri affedebilir. Nitekim bu “O'nun rahme- 
ti"nin, kuluna merhamet ve şefkat etmesinin bir sonucu olur ki, bu hakiki 
manada kurtuluş ve mutluluk olur. İnsana isabet edecek kötülük -kendi ya- 
pıp ettiklerinin bir sonucu olarak- Allah'tandır. Allah bir kötülük, bir zarar 
verecek olsa buna kimse engel olamaz. İyilik de verecek olsa, gücü her şeye 
yeter. Bazı tefsirciler, en büyük zararın “inkâr”, en büyük hayrın “iman” ol- 
duğunu öne sürüp, her ikisinde yani hidayet ve sapıklıkta son sözün Allah'a 
ait olduğunu söylemişlerdir. Böyle olmakla beraber, bu durum, kulun iman/ 
hidayet ve inkâr/sapıklık yönünde irade beyanına sahibi olmadığı, kaderin 
önünde rüzgârın önünde sürüklenen yaprak gibi olduğu anlamına gelmez. 
Hayrın ve şerrin de hammaddesini yaratan O'dur ama hayrı ve şerri fiiliyata 
geçirip de işleyen biziz. Durum böyle iken, neden işlediğimiz şerleri Allah'a 
izafe edelim? Abdülhak Hamit şöyle demiştir: 


Zulmü hep bizler ederken icat 
Hakka layık mı edilmek isnat. 


Allah, varlığı başkasına muhtaç ve bağlı olmayandır, diğer bütün varlıklar 
O'na muhtaç ve bağımlıdır. Böyle olunca mutlak güç ve kudret O'nundur, kah- 
redicidir. Başka bir ifadeyle mutlak kudret sadece O'nundur, başka varlıkların 
tabii ki gücü ve yapabilme kudretleri vardır. Ancak onların gücü ve iktidarları 
sınırlı, izafi ve sonludur. Mutlak bilgi, mutlak servet O'nun olduğu gibi mutlak 
iktidar—güç ve kuvvet- de O'naaittir.“O, kulları üzerinde kahredici olandır” 
cümlesi tahsis ifade eder. Çünkü mülkün tamamı O'nundur (Bkz. 3/Âl-i İmran, 
26). Aynı şekilde “O, hüküm ve hikmet sahibi olandır, haberdar olandır” 
ifadesi de hüküm ve hikmetin, şeylerden haberdar olma sıfatının kemal-i vech 
ile sadece O'na ait olduğunu bildirir. Hükümlerinde tam isabet vardır; yanıl- 
maz, kuşkuya düşmez, herhangi birinin hak ve hukukunu ıskalamaz, her neye 
hükmetmişse o hikmetin ta kendisidir, verdiği hükümde adalet ve hakkaniyet 
tecelli eder. Çaresiz, yardımsız, umudunu kesmiş insanlar sıkıntılarını dile ge- 
tirdikleri zaman onları işitir, durumlarından haberdar olur. 
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19. Deki: “Şahidlik bakımından hangi şey daha büyüktür?” De ki: “Al- 
lah benimle sizin aranızda şahittir. Sizi -ve kime ulaşırsa- kendi- 
siyle uyarmam için bana şu Kur'ân vahyedildi. Gerçekten Allah'la 
beraber başka ilâhların da bulunduğuna siz mi şahitlik ediyorsu- 
nuz?”Deki: “Ben şehadet etmem."De ki: O, ancak bir tek olan ilâh- 
tır ve gerçekten ben, sizin şirk koşmakta olduklarınızdan uzağım. 


Vahidi'nin kaydına göre, Mekkeli müşrikler Hz. Peygamber (s.a.v)'e “Sen 
elçi olduğuna ilişkin iddialarda bulunuyorsun. Ancak bize şahitler gösteremi- 
yorsun. Yahudi ve Hıristiyanlar da senin peygamberliğin veya ismin konusun- 
da herhangi bir bilgi vermiyorlar” şeklinde itirazda bulununca bu ayet indi. 
Hz. Peygamber'in risaleti konusunda şahit istenmesi haklı bir taleptir. Pekiyi 
kimin şahitliğine başvurmak gerekir? Elbette en güvenilir bir zatın şahitliği- 
ne! Allah'tan daha güvenilir şahit olmadığına göre, Hz. Peygamber'in Kur'an'ın 
kendisine indirilen bir vahiy olduğunu söylemesi doğrudur. (4/Nisa, 166). 

Hz. Peygamber, aldığı vahyi kavmine tebliğ etti: Allah birdir, O'ndan baş- 
ka tanrı yoktur, Kur'an Allah'ın vahyidir. Kendinizi düzeltmeyecek olursanız 
başınıza büyük bir felaket gelecektir. Hem dünyada küçük duruma düşecek, 
iktidar ve servetinizi kaybedecek hem ahirette büyük bir azaba uğrayacaksı- 
nız. Tartıştılar. Mekkeliler Hz. Peygamber'e itiraz ettiler, tebliğini yalanladılar, 
bildikleri yoldan şaşmayacaklarını söylediler, hatta onu yurdundan sürdüler, 
ona karşı savaştılar. Benzer tepkiler, Hz. Peygamber'in irtihalinden sonra da 
devam etti. Bugün de devam ediyor, yarın da devam edecektir. Kıyamete kadar 
“Kur'an tebliğinin kendisine ulaştığı herkes” bu kapsamdadır. (14/İbrahim, 
52.) Kavga sona ermeyecektir. Bütün bu olup bitenlere, hak ile batıl, doğru 
ile yanlış, iyilik ile kötülük arasındaki çekişme ve çatışmaya Allah şahitlik et- 
mektedir. Önemli olan kavganın sürmesi değil, kimin nerede durduğu ve kimin 
safında yer aldığı konusudur. 

Varlık âleminin yegane ilahı O'dur, yaratandır, terbiye eden, rızık verendir. 
Biz şanı yüce Allah'ı kendisi hakkında verdiği bilgi kadarıyla biliyor ve tanıyo- 
ruz. (6/78 ve 11/Hud, 54.) Allah'la beraber başka tanrılar, iktidar sahibi güçler 
yoktur. Kim Allah'ın mülkü ve kulları üzerinde hâkimiyet iddiasına kalkışıyorsa, 
O'na meydan okuyor, güç ve kudretine ortak olmak istiyor demektir. Bütün ik- 
tidarlar izafidir. İzafi, sınırlı ve sonlu iktidar sahipleri önünde eğilinmez, onlara 
boyun bükülmez, emirleri altına girilmez. Allah, başka güçlerin O'na ortak ola- 
mayacağını kendisi bildirmektedir. Kendi Zatına, birliğine, kudret ve iradesine 
bizzat kendisi şahitlik etmektedir. Allah'tan daha büyük, daha doğru, daha güve- 
nilir şahit olabilir mi? Kendini bilen böyle bir şehadete başvurmaya kalkışamaz. 


124 ALİ BULAÇ-KUR'ÂN DERSLERİ/DIRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


Hz. Peygamber, böyle bir şeye teşebbüs etmeyeceğini söyler. Çünkü hakikat şu 
ki, Allah birdir, tek ilahtır ve Zatı hakkında yanlış ve eksik bilgilere sahip olanlar 
O'na her neyi isnat edip yakıştırıyorlarsa, O bütün bunlardan uzaktır, münezzeh- 
tir. Sadece O'na yalvarılır, sığınılır. (10-Yunus, 106; 72/Cin, 18). 
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20. Kendilerine Kitap verdiklerimiz, onu, çocuklarını tanır gibi tanır- 
lar. Kendilerini hüsrana uğratanlar; işte onlar inanmayanlardır. 
21. Allah'a karşı yalan uydurup iftira düzenden veya O'nun âyetlerini 


yalanlayandan daha zalim kimdir? Hiç şüphesiz o zalimler kurtu- 
luşa eremezler. 


En'am süresi, geneli itibariyle Allah'ın birliğini, Nübüvveti, ölümden son- 
ra dirilişi ve ahiretin varlığını reddedip Allah'a ortak koşan müşrik paganlar- 
dan söz ederken, sadece bu ayette kitap ehlinden bahsetmektedir. Kitap ehli 
bilginlerinin kendi kitaplarını dikkatli ve samimi bir gözle okuduklarında Hz. 
Muhammed (s.a.v)'in peygamberliğini teyit ve teslim etmeleri gerektiği ko- 
nusunda Bakara, 146 ve Âl-i İmran, 81-82. ayetlerinin açıklamalarında bil- 
gi verilmişti. Kitapları son peygamberin nitelikleri hakkında bilgiler, tarifler 
vermektedir. “A R F” kökünden “ya'rifune” fiilinin gelmiş olması, onu kolayca 
tanıyıp teşhis edebileceklerine işarettir. O kadar ki, kendi çocuklarını nasıl ta- 
nıyorlarsa son peygamberi de öyle tanıyorlar, tanıyabilirler (2/Bakara, 146). 
Kitapları son peygamberin gelişini haber veriyor (Bkz. 7/A'raf, 157). Yapılması 
gereken şey, kendi kitaplarını bu gözle, dikkatlice ve samimiyetle okuyup an- 
lamaya çalışmalarıdır. Dahası Allah'ın birer vahyi olan Tevrat, İncil ve Kur'an 
arasında yapılacak mukayeseli bir okuma, her üç kitap arasında benzer nokta- 
ların ve ortak mesajların ne kadar olduğunu ayan beyan ortaya koymaya yeter. 
Böyle olunca, Kur'an'ın mesajını reddetmeye kalkışmak, ancak önyargılarla 
taşlaşmış zihni tutum, geçici dünyevi iktidar ve çıkar ilişkisinden başka bir 
şeyle açıklanamaz. 

Hz. Muhammed (s.a.v)'in peygamberliğinin inkârı veya gizlenmesi, hakika- 
tin örtbas edilmesi ve bununla elde edilecek nimetlerin tepilmesi anlamına gele- 
ceğinden, kim bu pozisyona düşüyorsa aslında kendini zarara uğratıyor demek- 
tir. İster Allah'la beraber başka varlıkları ortak koşan müşrikler ister Kur'an'ın 
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vahiy olduğu hakikatini ve Hz. Peygamber'in nübüvvetini reddedenler olsun, 
gerçekte hepsi Allah'a iftirada bulunuyorlar, apaçık ayetleri yalanlıyorlar. Çünkü 
Hz. Peygamber'in nübüvvetinin tasdiki demek, insan ile Allah arasındaki aracı- 
ların kaldırılması, insanın özgürleşmesi; kitap ehli açısından haksız imtiyazlar, 
seçilmiş halk, üçleme ve bedenlenme türünden inançların temelsiz olduğu ger- 
çeğinin ortaya çıkması anlamına gelir. Müşrikler ve kitap ehlinden söz konusu 
iddialarında diretenler bu gerçeklerin ortaya çıkmasını istemiyorlar. 
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22. Onlarıntümünütoplayacağımız gün; sonra şirk koşanlara diyece- 
giz ki: “Nerede (o bir şey) sanıp da ortak koştuklarınız?” 

23. (Bundan) Sonra onların: “Rabbimiz olan Allah'a and olsun ki, biz 
müşriklerden değildik” demelerinden başka bir fitneleri olmadı 
(kalmadı.) 

24. Bak, kendilerine karşı nasıl yalan söylediler ve düzmekte olduk- 
ları da kendilerinden kaybolup-uzaklaştı. 


Beşeriyetin tümünün bir araya getirileceği gün, Allah'tan başka güç ve ti- 
ranlara boyun eğenlere, kurtuluşu onlara bağlanmakta veya ideolojilerini takip 
etmekte görenlere sorulacak: O bir şey sandığınız ortaklar nerede? Çıksınlar, 
kendilerini göstersinler, sizi kurtarsınlarbakalım! Hakikatin çıplak olarak mü- 
şahede edileceği, Allah'ın büyüklük ve azametinin apaçık görüleceği böyle deh- 
şetli bir günde, söz konusu talihsizler, fikirlerini referans alıp dünya hayatında 
Allah'a tercih ettikleri varlıkları reddetme ihtiyacını hissedecekler, onlardan ol- 
madıklarını söyleyip kendilerini kurtarmaya çalışacaklardır. (7/A'raf, 37). 

Belki de, yapıp ettiklerinin şirk olmadığını savunacaklar. Mesela “dinin ve 
dini hükümlerin zamanının geçtiğini, Kur'an'ın bir çöl kanunu olduğunu, top- 
lumları geri bıraktığını, vahşi cezalar öngördüğünü, insan aklı ve bilgisinin her 
doğruyu bulmaya yeteceğini, bu yüzden dinin kamusal ve toplumsal hayata 
ilişkin hükümlerine müracaat etmenin yasaklanması gerektiğini” söyleyenler, 
bütün bunları yaparlarken, hakikatte asıl niyetlerinin “Allah'a ortak koşmak” 
olmadığını öne sürecek, çeşitli açıklamalar yapacak, mazeretler beyan etme 
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çabasına gireceklerdir. (16/Nahl, 86). Bu, onların “fitneleri” yani öne sürebi- 
lecekleri son mazeret olacaktır. Ancak bu, kendi kanılarınca yaptıkları temel- 
siz savunmanın ötesinde bir değer ifade etmeyecektir. Zira neyin Allah'a ortak 
koşmak (şirk) olup olmadığını Kur'an ve Hz. Peygamber'in öğrettikleri belir- 
lemektedir. Bu önemli bir noktadır. Sahih ve doğru dinin ne olduğunu tayin ve 
tespit eden Kur'an vahyi olduğu gibi, neyin şirk olup olmadığını da tayin ve 
tespit eden, tanımlayıp şirkin anlamını ve sınırlarını belirleyen Kur'an vahyi- 
dir. Herkes kendine göre din ve şirk tanımı yapamaz. 

Bu ayetlerde anlatılanlar son derece trajiktir, acıklı bir sahnedir. Allah'a 
ve İslam dinine husumet gösterenler, kendi düşüncelerini ve liderlerini ortak 
koşuyorlardı; onlara derin bir bağlılık içinde idiler, kurtarıcı misyonlarına sa- 
hiden inanıyor, liderlerini yüceltiyorlardı. Şimdi ise tiranlara, zorba ve haram 
yiyicilere bağlandıklarını, ömürlerini sahte tanrılara adamakla büyük yanıl- 
gılara düştüklerini, tahammülü imkânsız şekilde düş kırıklığına uğradıklarını 
somut olarak görmektedirler. Dini-ideolojik sistemlerinin çökmesi durumun- 
da,dünyevi temel iddialarına aykırı bir inkâra yani şirkireddetmeye müracaat 
etmekten başka çareleri kalmayacaktır ki bu, onların “yalancı” konuma düş- 
tükleri anlamına gelecektir. Kendi kendilerini yalanlayacaklardır, bağlandık- 
ları, ideoloji ve fikirlerini takip ettikleri liderler, heykeller ve kültler de -eğer 


birilerini temsil ediyor idiyse- onlardan kaçıp uzaklaşacaklardır. Ama Din Gü- 
nü'de kaçış nereye? (2/Bakara, 166). 


Ğİ balli BİZ ÖN ASİ yyl e Gİnzş Lİ | Rail DA çağ 
Miyİala GIZ 131 ($5 İp İşkaği V aç 0S (iyi lg bö gli 
Al Giga a3 gvok GİRİN İlel İYİ Nİ 6 1345 ös Üşüi 

Çj öaş b e Ol bip Ale âğliğ 


25. Onlardan seni dinleyenler vardır; oysa biz, onu kavrayıp anlama- 
larına (bir engel olarak) kalpleri üzerine kat kat örtüler ve kulak- 
larında bir ağırlık kıldık. Onlar, hangi 'apaçık-belgeyi' görseler, 
yine ona inanmazlar. Öyle ki, o inkâr etmekte olanlar, sana gel- 
diklerinde, seninle tartışmaya girerek: “Bu, öncekilerin uydurma 
masallarından başka bir şey değildir” derler. 


26. Onlar,hem ondan alıkoyarlar, hem kendileri kaçarlar. Onlar, yal- 


nızca kendi nefislerinden başkasını yıkıma uğratmazlar ama şu- 
urunda değildirler. 
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İman ve inkâr kalbin fiilidir. Kalp devamlı değişir, bir halden başka hale 
inkılab eder. Kalbi şu veya bu yöndeki bir fiile sevkeden bir takım sebepler 
vardır; bunlar insanı ya hakikatle buluşturur veya koparır. İnsanı hakikatten 
koparan nefsinin istek ve tutkuları (şehvet ve iştiha), yenemediği hırs ve ih- 
tirasları, kibir ve bencillik, taassup derecesinde bağlandığı önyargılar, grup 
asabiyeti veya ölümden sonra diriliş ve ahiret hayatının varlığına inanmakta 
içine düştüğü zihinsel zorluklardır. Bunlar, insan ile hakikati ihtiva eden mesaj 
arasına birer engel, perde olarak girer. Takva, hakikat sevgisi, tevazu, kendini / 
nefsini denetleme iradesi ve Allah'ın her şeye güç ve kudretinin yetebileceği 
inancı insanı hakikatle buluşturur, ahlaki olarak olgunlaştırır, dünya ve ebedi 
âlemdeki kurtuluşunun yollarını açar. 

Hz. Peygamber (s.a.v), tebliğini yaptığında bazen Mekkeliler, özellikle Ebu 
Cehil, Velid bin Muğire, Nadir bin Hars, Ukbe, Rabia'nın iki oğlu (Utbe ve Şey- 
be), Halef'in iki oğlu (Umeyye ve Ubey), Hars bin Amir gibi hâkim zümreye 
mensup kişiler, onu dinler gibi görünüyorlardı. Gerçekte söylediklerini anla- 
mak için çaba harcamıyorlardı. Çünkü inanmaya, anlamaya niyetleri yoktu. 
Ne hakikati merak ediyorlardı ne kalplerinde hakikat sevgisi vardı. Çıkarları, 
zümrevi konumları, kibir ve ihtirasları, şişkin egoları onların kalpleri üzerine 
kalın bir perde çekmişti. 

“Kalpleri üzerine örtü” olarak çevirdiğimiz “ekinne” bir şeyi koruyup 
örten, gizleyen örtü demektir. Ok torbasına kinane denir. Aynı kökten gelen 
“kinne” oğul, kardeş, amca veya dayının hanımına denir, 'gelin' demektir. Yakın 
akraba gelinine “kinne” denmesinin sebebi nikâhı altında bulunduğu kişinin 
himayesi, örtüsü altına girmesidir. Nikâhla erkek bir kadını himayesi, yatakta 
örtüsü altına alır; böylelikle onu diğer erkeklerden korur, onunla diğerleri ara- 
sına bir engel-örtü çekmiş olur. 

Burada dikkat edilmesi gereken nokta, insanın kendi iç dünyasında olup 
biten her şeyin aslında kendisiyle, iradi karar ve tercihleriyle ilgili olması hu- 
susudur. Kalp, inkâr yönünde harekete geçtiğinde kendi kendini doğruluktan, 
iyilik ve hakikatten ayırır; böylelikle nefsin istek ve tutkuları, hırs ve ihtiras- 
ları, kibir ve önyargıları bir perde gibi üstünü örter. Ne kulak söylenenleri id- 
rak edip üzerinde tefekkür edecek seviyelerde işitir ne kalp anlar. Bu, Allah'ın 
samimiyetle gerçeğin ve doğruluğun ne olduğunu arayıp bulmak isteyenlerin 
kulaklarını tıkaması veya kalplerini kapatması anlamına gelmez, hayır, onlar 
kulaklarını tıkamaya, kalplerini kapatmaya karar verdiklerinde ağırlığın ku- 
laklarına, örtünün kalplerine çekilmesine müstahak olurlar, bunu Allah ya- 
rattığı ağırlık ve örtüyle gerçekleştirir. Başka bir deyişle, hakikatle aralarına 
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setleri çekme kararını onlar verirler: “Kalplerimiz örtülüdür” (2/Bakara, 88; 
41/Fussilet, 5). Bu yüzden Allah onları hakikatle buluşturmak ve felaha ermek 
olan rahmetinden kovar (Bkz. 2/Bakara, 7). 

Böylelerinin hakikatle buluşma, gerçeği öğrenme gibi kaygıları olmadı- 
ğından apaçık mucizeler görseler bile inanmazlar; onlar tutkularının, bencil 
çıkar ve kibirlerinin esiri olmuşlardır: “Vicdanları kabul ettiği halde, zulüm ve 
büyüklenme dolayısıyla bunları inkâr ettiler” (27/Neml, 14). 

Kur'an'ın her ayeti, varlıktakiherfenomen, hayatın kendisi mucizedir, üze- 
rinde yeterince düşünüldüğünde hakikate işaret ettiği görülür. Sadece dikkatli 
bir göz, uyanık bir kalp ve gerçeği arama isteği olsun: “Göklerde ve yerde nice 
âyetler vardır ki, üzerinden geçerler de, ona sırtlarını dönüp giderler” (12/ 
Yusuf, 105). Bu gibi şahıslar ise durmadan çekişip dururlar; bilgi ve düşün- 
ce temeli olmayan tartışmalara girerler, davalarını saçma sapan argümanlarla 
kanıtlamaya çalışırlar. Spekülasyon, polemik, cedel, demagoji (mugalata) tar- 
tışmalarında başvurdukları yöntemdir. 

“Bu, öncekilerin uydurma masallarından başka bir şey değildir” der- 
ler”. Öne sürdükleri sözde fikirlerden biri de Allah'tan gelen vahiylerin, Hz. Pey- 
gamber (s.a.v)'in tebliğ ettiği hakikatlerin birer efsane (mitoloji-esatir) olduk- 
ları iddiadır. Mekke uluları, İran kültürüyle sıkı teması olup çokça seyahat eden 
Nadir bin Haris'e Hz. Peygamber'in tebliğini sordukları zaman Nadir “Bilmiyo- 
rum, dudaklarını oynatıyor, birtakım şeyler söylüyor, eskilerin masalları (esatir) 
olabilir” demiştir. Esatir, tarih öncesi (prehistorik) zamanlardan kalma mitolojik 
hikâyeler, gerçeklik dünyasında karşılığı olmayan masallar, efsanevi anlatımlar 
demektir. “Esatir” kelimesini “satır satır yazılan şey, metin” manasında ele al- 
mak mümkün olduğu gibi (İbn-i Abbas ve cumhur), Grekçe historia kelimesin- 
den Arapçalaştırılmış olup, daha çok eğlence, hoş vakit geçirmek için anlatılan, 
kadim zamanlara ait aslı astarı olmayan abartılı hikâyeler, masalar (Kur'an Yolu 
Tefsiri) manasında da ele almak mümkün. Sonuç itibariyle bu kelime ile yazılı 
veya sözlü asılsız anlatımlar kastedilmektedir. (8/Enfal, 31). 

Hakikatin ve doğruluğun peşinde olmayanlar tarihin her döneminde 
Kur'an ayetleri üzerinde etraflıca düşüneceklerine, bunların eskilerde kalmış 
masallar, efsaneler olduğunu söyleyip kendilerini rahatlatırlar. 

Bu yanlış bir yoldur. Bu yola girenler hem Kur'an'dan (veya daha genel 
ifadesiyle Hz. Peygamber'in tebliğinden) hem başkalarını alıkoyup uzaklaştı- 
rırlar, hem kendileri hakikatten ve doğruluktan kaçarlar. Kendileri Kur'an vah- 
yinden yararlanmadıkları gibi başkalarının da yararlanmasına izin vermezler. 
Bununla sadece kendilerini hüsrana ve ziyana uğratırlar, dünyada ve ahirette 
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helak olurlar. Fakat yaptıklarının farkında değildirler; tutkuları, kibir ve taas- 
supları onların bilinçlerini uyuşturup işleme hale getirmiştir. 

26. ayetin, hayatı boyunca Hz. Peygamber (s.a.v)'i düşmanlarına karşı ko- 
ruyan amcası Ebu Talib hakkında indiğini söyleyenler vardır. Ancak sürenin bir 
defada ve Ebu Talib'in Mekke'de vefatından sonra Medine'de indiği göz önüne 
alınırsa, bu konuda bazı istifhamların olduğu anlaşılıyor. (Ebu Talip'le ilgili bkz. 
28/ Kasas, 56 ve konuyla ilgili olarak 9/Tevbe, 113. ayetin açıklaması). 
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27. Ateşin üstünde durdurulduklarında onları bir görsen; derler ki: 
“Keşke (dünyaya bir daha) geri çevrilseydik de Rabbimizin âyetle- 
rini yalanlamasaydık ve mü'minlerden olsaydık.” 

28. Hayır, önceden saklı tuttukları kendilerine açıklandı. Şayet (dün- 
yaya) geri çevrilseler bile, kendisinden sakındırıldıkları şeylere 
şüphesiz yine döneceklerdir. Çünkü onlar, gerçekten kâfirlerdir. 


Hem kendilerini hem başkalarını saptıranlar, her şeyin son bulup da ceza 
vakti geldiği zaman Onlara “Durun, burası son durak!” denilecektir. İşte o her 
şeyin bittiği trajik durumda derin bir pişmanlık duyacak ve “Keşke bize bir fır- 
sat daha verilse, dünyaya dönsek de, aynı hataya düşmesek” diye dilekte bulu- 
nacaklardır (6/31). Hem umutsuzca öyle diyecekler, hem dünyada kendileriy- 
le alay ettikleri ya da büyük acılar çektirdikleri mü'minlere imrenip “Bize bir 
fırsat daha verilecek olsa, biz de onlar gibi olurduk” diyeceklerdir. Bu büyük 
bir düş kırıklığı ve geri dönüşü imkânsız bir yıkımdır. Bu ve Mü'min süresinin 
99-100. ayetleri reenkarnasyonun (tenasuh-ruhgöçü) inancının temelsiz ol- 
duğunu göstermektedir. 

Fakat artık iş işten geçmiştir, pişmanlığın faydası yoktur, hayat makarası 
yeni baştan sarılamaz. Geriye dönük dilekte bulunmanın da herhangi bir yara- 
rı yoktur. O gün hakikat bütün çıplaklığıyla ortaya çıkmış bulunacaktır. Ortaya 
çıkan şey nedir: 

1) Kimilerine göre Allah'ın birliği, Hz. Peygamber'in nübüvveti, ölümden 
sonra diriliş, ahiretin varlığı ve hesap günüdür. Onlar dünyada bunları inkâr 
ediyorlar, gerçekliklerini saklamaya çalışıyorlardı. Şimdi bunlar apaçık olarak 
karşılarına çıkacaktır. 
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2) Kimilerine göre apaçık ortaya çıkan onların dünya hayatı boyunca içine 
düştükleri inkâr, küfür, nifak ve şirktir. 

3) Bize göre belki dahası, kendi iç yüzleriyle, kendi kendilerinden sakla- 
dıkları acı gerçekleri, bencillikleri,yenemedikleri kibirleri, denetleyemedikleri 
tutkuları bütün çirkinliği ve iticiliğiyle önlerine dökülmüş olacaktır. Böylesine 
trajik beşeri durumda kendilerinden, dünyada açığa vurmaktan sakındıkları 
zaaflarından utanç duyacaklardır. 

Onları saptıran, hakikat ve doğruluktan, adalet ve ahlaki erdemlerden ko- 
paran yalanları, kibir ve tutkuları, hırs ve ihtirasları olduğuna göre, dünyaya 
bir kere daha döndürülecek olsalar da, geçmişte ne yapmışlarsa onu tekrar 
edeceklerdir. Çünkü zaafları ve günahları onların inkâr ve küfürlerinin sebe- 
biydi. İnkâra düştükçe zaafları artıyor, zaafları arttıkça inkârları katmerleşi- 
yordu. Bunlar biri diğerini besler, Hem doğru ve ahlaki bir hayat yaşamak, hem 
Allah'ın birliğini, Nübüvveti ve ahireti inkâr etmek mümkün değildir, iki zıt bir 
arada yaşayamaz. Bir diğerini nefyeder, devreden çıkarır. 


rağ Giy, yön ağ dl GE Yl ce Öl İİ 


29. Onlar dediler ki: “Bu dünya hayatımızdan başkası yoktur. Ve biz- 
ler diriltilecek değiliz.” 


Bu ayet modern sekülerizmi en iyi ifade eden ayetlerden biridir. “Hemen 
ve şimdi” esasına dayanan sekülerlik, dünya hayatını mutlaklaştırıp “dini dışa- 
rı çıkarmak” fikrine dayanır. Sekülerizme göre dinin hüküm ve kuralları sade- 
ce toplumsal hayattan değil, zihin dünyasından da dışarı çıkarılmalıdır. Çünkü 
varlıkta müteali, eşyada batını ve dünyadan sonra “öte hayatı” yani ahiretin 
varlığı reddedilmedikçe dünya bütünüyle kendini ilahlaştıran insanın dene- 
timine girmiş olmaz. Müteali/aşkını, batını ve ahiret hayatını yok sayan her 
şeyi, bütün zevkleri, şehvet ve iştahları bu dünyada tatmayı bir hayat felsefesi 
ve yaşama tarzı olarak görür. Mezarın ötesi olmadığından yani ölümden sonra 
dirilişi reddettiğinden başka âleme bırakılacak şeyler de yoktur. Seküler var- 
sayıma göre insan herhangi canlı bir varlık gibi ölür. Nasıl hayvanlar ve bitkiler 
ölünce toprağa karışırlar, insan da ölür ve bedeniyle toprağa karışıp nisyana 
terk edilir. 

Allah'ın nimet ve ihsanlarının tecelli ettiği dünya hayatını doğru biçimde 
yaşamak ve bunun çabası içinde olmak ile dünya hayatını mutlaklaştıran sekü- 
lerlik arasındaki fark şudur: Müslüman varlık âlemini ve dünyayı yaratıcısı ve 
hakiki maliki Allah'a refere eder. Tevhid inancını ve ilahi hükümlere itaati ha- 
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yatının merkezine oturtur. Seküler insan ise dini hükümleri müdahil kılmadığı 
dünya hayatı sevgisini (Hubbu hayat ed-dünya) bütün eylemlerinin ana hedefi 
ve merkezi kılar. Seküler insan hayal görür, dünyayı zihninde heva ve hevesine 
göre kurgular; çünkü Yüce Allah'ın “Kün (01)!” emriyle yaratılmış varlık âlemi- 
nin bütününde “din dışı” toplu iğne kadar yer yoktur. Varlık O'nun kudret eli 


altındadır. (17/İsra, 98; 23/Mü'minun, 37; 45 /Casiye, 24). 
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30. Rablerinin karşısında durdurulduklarında onları bir görsen: 
(Allah:) “Bu, gerçek değil mi?” dedi. Onlar: “Evet, Rabbimiz hakkı 
için” dediler. (Allah:) “Öyleyse inkâr edegeldikleriniz nedeniyle 
azabı tadın” dedi. 

31. Allah'a kavuşmayı yalan sayanlar, doğrusu hüsrana uğramışlar- 
dır. Öyle ki, saat (kıyâmet günü) apansız onlara gelince, günahla- 
rını sırtlarına yüklenerek: “Onda (dünyada) sorumsuzca yaptık- 
larımızdan dolayı yazıklar olsun bize...” derler. Dikkat edin, o 
işleyip-yüklendikleri ne kötüdür. 

32. Dünyahayatı yalnızca bir oyun ve bir oyalanmadan başkası değil- 
dir. Korkup-sakınmakta olanlar için âhiret yurdu gerçekten daha 
hayırlıdır. Yine de akıl erdirmeyecek misiniz? 


Kimi bilgilerimiz teoriktir (nazari yani ilme'l-yakin); kimi bilgilerimiz 
gözleme dayanır (ayne'i- yakin); kimi bilgilerimiz ise bizzat tecrübe ederek 
kendilerine iştirak ettiklerimiz (Hakka'l yakin)dir. Kıyamet kopup da insan- 
lar Allah'ın huzuruna çıktıklarında, ister hakikatini inkâr ettikleri ister doğ- 
ruladıkları olsun, diriliş ve ahiretin hak, gerçek olduğunu bizzat görecek ve 
anlayacaklardır. İnananlar bilgilerinin doğrulandığını, inkârcılar iddialarının 
yanlışlandığını bizzat müşahede edip ve yaşayıp anlayacaklardır (46 /Ahkaf, 
34). 0 zaman yüce Allah soracaktır: “Bu gerçek/hak değil mi?” Dünyada iken 
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ahiret gerçeğini inkâr edenler, çaresiz “Evet, Rabbimiz hakkı için” diyecekler- 
dir. İnkârın karşılığı onlara vaat edilmiş azaptır, onu tadacaklardır. 

Böyle dramatik bir karşılaşmayı ifade edecek en iyi kelime “hüsran”dır. 
Hüsran, ticari bir terim olarak zarar-ziyan için kullanılır. Onlar dünya haya- 
tının geçici zevk ve lezzetlerine kapılıp iman yerine inkârı, kalıcı mutluluk 
yerine geçici bir hayatı tercih etmişlerdi. Bu bir alışverişti ama şimdi kesin 
olarak büyük zarar ettiklerini, hüsrana uğradıklarını anlamaktadırlar (10 /Yu- 
nus, 45). Söz konusu zararı, sadece ibadetler seviyesinde değil, başka insanla- 
rın hak ve hukuklarına karşı takınılan tavır için de düşünmek gerekir. Mesela 
güç ve servetini başkalarını, özellikle zayıfları ve mazlumları sömürerek elde 
edenler, güçlerini ve iktidarlarını hukuk dairesini çiğneyerek kullanan zorba- 
lar aslında zarar-ziyan içinde idiler ama dünyanın onlara telkin ettiği güç ve 
iktidar duygusu, sanki onlara ebediyen bu zulüm ve sömürülerini sürdürecek- 
lermiş hissini veriyordu. Bunun boş bir duygu ve düşünce olduğu şimdi açıkça 
ortaya çıkmış oluyor. Bir hadisinde Allah'ın Elçisi (s.a.v şöyle buyurmaktadır: 
“Kim bir Müslümanın malını yalan yere yemin ederek alırsa, Allah ona gazap 
etmiş olarak Allah'ın huzuruna çıkar” (Buhari, Tevhid, 24; Müslim, İman, 218.) 
Bu demektir ki, ihlal ettiğimiz her hakkın, başkalarına çektirdiğimiz her acı ve 
sıkıntının Allah'ın huzuruna çıktığımızda hesabını vereceğiz. 

Her hak sahibinin hakkını alıp adaletin tesis edileceği zaman uzak değil- 
dir. “Kıyamet”in gelmesi an meselesidir, apansızdır. Nasıl insanın ölmesi “an” 
meselesi” ise, kıyametin kopması da “an” meselesidir. Her insanın ölümü kendi 
kıyametinin kopmasıdır. Ölüm gibi kıyamet de süratli gelir ve vuku bulur. Bu 
yüzden ona “saat” denmiştir. (7/A'raf, 187; 43/Zuhruf, 66.) Bazı müfessirler, 
kişinin kesin hüsranda olduğunu anlaması için, kıyametin beklenmesine ge- 
rek olmadığını, ölümle ruhun bedenden ayrılmasıyla bunun tahakkuk ettiğini 
söylemişlerdir. Bu elbette mümkündür. En azından ölüm anından sonra insan 
hakikati çıplak olarak görür ve kendi durumunu açıkça müşahede etme im- 
kânına kavuşur. Belki geçici olarak dünyadaki yapıp ettiklerine göre Berzah 
âleminde ya büyük bir sıkıntı içinde veya rahat ve ferahlık içinde kıyamete 
kadar bekler. Allah-u a'lem! 

Hesap günü herkes günahını sırtlanır. Böyle bir günde kişinin kendine iliş- 
kin söyleyebileceği en dramatik şey “Yazıklar olsun bize!” olur. Önceden öy- 
lesine büyük kusurlar, haksızlıklar, günah ve zulümler işledik ki, şimdi hepsi 
karşımıza çıkmaktadır. Yapmamız gereken birçok şeyi yapmadık, nice doğru 
ve iyi şeşleri terk ettik, önemsemedik. Bu şaşkınlık, nedamet ve düş kırıklı- 
ğının yaşanacağı zamanda “tahassür”den başka hiçbir duygu yaşanmaz. Ta- 
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hassürde hem büyük bir pişmanlık, hem düş kırıklığı hem derin bir acı vardır 
(Bkz. 36/Yasin, 30;39/Zümer, 56). 

Oysa gerçek şu ki, “Dünya hayatı yalnızca bir oyun ve bir oyalanmadan 
ibarettir.” Bu, 29. ayette “Dünya hayatından başkası yoktur” diyenlere de bir 
göndermedir. Onlar dünya hayatını mutlaklaştırıp dirilişi ve ahireti inkâr edi- 
yorlardı. Gerçekte ise, dört elle sarıldıkları dünya hayatı yalnızca bir oyun ve 
oyalanmadan ibarettir. Belki insan bir oyuna daldığında ondan keyif alır, sahip 
olduğu imkânlarla şımarır ama oyunla beraber keyif de sona erer ki, hiçbir 
oyun sonsuza kadar sürmez. Kişi oynadığı bir oyunu veya oyalandığı bir şeyi 
bir rüya gibi hatırlar. Birgün önce çok lezzetli bir yemek yemişse, o artık geç- 
mişte kalmıştır, tadını belli belirsiz hatırlar sadece, eline bir daha geçmeyecek 
olsa aynı lezzeti tatmaz. Yaşanmış hayatlar geçmişte kalır, geçmişte kalanlar 
bir yönüyle yaşanmamış gibidir ama bir şey de vuku bulacaksa/mukadderse 
olmuş gibidir, çünkü elbette vuku bulacaktır. Dünya yaşanır, yaşantılar geride 
kalır, diriliş ve ahiret vuku bulacaktır. Dünya hayatı insanı oyalar, eğer insan 
yaşadıklarını kalıcı bir şeye refere etmeyecek olursa, yaşadıkları onu aldatır, 
yanıltır (3/Âl-i İmran, 185). 

Dünyanın mahiyeti ve hakikati bu iken, bir noktaya da azami dikkat gös- 
termek gerekir: Dünya ligayrihi dolayısıyla değerlidir, çünkü “ahiretin tarlası- 
dır.” Burada ne ekersek kalıcı hayatımızda onu biçeceğiz. “Deni” olması hase- 
biyle öne alınmış, bize yakınlaştırılmıştır, hemen sonrasında ebedi hayat yani 
hemen sonra gelen ahiret vardır. Bir bakıma bizim için ahireti anlamlı kılan 
dünya hayatında yaşadıklarımız, yapıp ettiklerimizdir. 

Yeryüzünü imar etmek, çevremizi salih insanlara yaraşır biçimde güzel- 
leştirmek, yoksulları gözetmek, hak ve adaleti tesis etmek, Allah'ın bahşettiği 
sayısız nimetlere şükretmek ve O'na kulluk etmek bu dünyada mümkündür. 
Bu yönüyle dünya hayatı büyük bir nimet, bize bağışlanmış eşsiz bir fırsat, tev- 
di edilmiş kutsal bir emanettir. Eğer hayatı, onu var edene bağlarsak, dünyayı 
ahirete bir hazırlık süreci olarak algılarsak, dünya hayatı şerefli olur, büyük 
bir değer kazanır. Dünyayı salt istek ve tutkularımızı tatmin etmek, başkala- 
rının hak ve hukukunu ihlal etmek ve Allah'ı unutmak üzere yaşarsak, sadece 
kendinden ibaret bir derekeye indirgediğimiz bu dünya telakkisi değersizdir, 
ona karşı zahidane bir tutum takınmalıyız, çünkü boş bir oyun ve oyalanma- 
dır. Takva sahipleri kesin olarak bilirler ki, ahiret yurdu daha hayırlıdır (Bkz. 
13/Ra'd, 26; 29/Ankebut, 65). Ahiret yurdunda olan her lezzet ve zevk kalıcı- 
dır, nitelikçe yüksektir. Hakikat bu merkezde iken, akıl etmeyenler kendilerini 
hüsrana ve ziyana mahküm etmiş olurlar. 
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33. Kesin olarakbiliyoruzki, onların söyledikleri seni gerçekten üzü- 
yor. Doğrusu onlar, seni yalanlamıyorlar, ancak zalimler, Allah'ın 
âyetlerini inkâr ediyorlar. 

34. Andolsun senden önce de elçiler yalanladı; onlara, yardımımız 
gelinceye kadar yalanladıkları ve eziyete uğratıldıkları şeye sab- 
rettiler. Allah'ın sözlerini (va'dlerini) değiştirebilecek yoktur. An- 
dolsun, gönderilenlerin haberlerinden bir bölümü sana da geldi. 

35. Eğer onların yüz çevirmeleri sana ağır geldiyse, onlara bir âyet 
getirmek için yerde bir tünel açmaya veya göğe bir merdiven da- 


yamaya gücün yetiyorsa (yap). Eğer Allah dileseydi, onların tümü- 
nü hidayet üzere toplardı. Öyleyse sakın cahillerden olma. 


Hz. Peygamber (s.a.v) son derece haklı ve herkesin yararına olan bir çağrı 
yaparken -çünkü ahlaki bir hayat, herkes için adalet, karşılıklı yardımlaşma ve 
anlayış, dünya ve ahiret mutluluğu gibi şeylere çağırıyordu-, yalanlanıyor, sert 
tepkilerle karşılaşıyordu. Bu onu fazlasıyla üzüyordu (Bkz. 3/Âl-i İmran, 176; 
26/Şuara, 3). Gelen ayetler bu hususun altını çizdikten sonra, üzülmemesi 
gerektiğini, çünkü tepkilerin kendi şahsına karşı değil, yerine göre doğrudan 
yerine göre dolaylı yollarla çağrının kendisine yani Allah'tan gelen ayetlere 
karşı olduğunu belirtiyor. Bu hem bir uyarı ve tesellidir hem işin iç yüzünü 
açığa çıkarmak bakımından önemlidir. Uyarıdır, çünkü zaman içinde peygam- 
ber kendisini çağrının kendisiyle özdeşleştirebilir, bu insan nefsini kabartan 
bir şeydir; bir tesellidir, çünkü kendini kişi olarak çaresiz ve savunmasız his- 
sedebilir. Daha önemlisi olayın iç yüzünü açığa çıkarmaktır, zira ilahi çağrıyı 
kabul edecek olsalar, inkârcılar ve haksız konumlarında ısrar ve inat edenler 
her şeylerini kaybetmekle karşı karşıya geleceklerini yakinen bilmektedirler 
ama bunu bu açık yüreklilikle ifade etmemektedirler. 

Zaman zaman bunu ifade etmiyorlar da değillerdi. Mesela bir gün Hz. Pey- 
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gamber (s.a.v) yanlarından geçerken Ebu Cehil ve arkadaşları ona açıkça şu iti- 
rafı bulunmuşlardı: “Muhammed! Andolsun Allah'a seni yalanlamıyoruz. Sen 
doğru bir insansın. Senin getirdiğini yalanlıyoruz.” Tirmizi'nin kaydına göre 
bu ayet bu itiraf üzerine inmiştir (Tirmizi, Tefsir 6. Süre1). Bir seferinde Hars 
bin Amr da bunu açıkça dile getirmişti: “Sen bize hiç yalan söylemedin ama 
senin davetini kabul edecek olursak, yurdumuzdan kopar, sürülür, konumla- 
rımızı kaybederiz.” Yine bir seferinde Ahnes bin Şureyk, Ebu Cehil'e şunu sor- 
muştu: “Ey Ebu'l Hakem! Bana Muhammed'i anlat, doğru mu söylüyor, yoksa 
bir yalancı mı?” Ebu Cehil şöyle demişti: “Allah'a andolsun, Muhammed doğru 
sözlü biridir. Bugüne kadar yalan söylememiştir. Fakat sancağı (liva), hacıları 
sulama işini (sikaye), Kâbe'nin perdedarlığı (hicabe) yanında peygamberliği 
de alıp götürürlerse, diğer Kureyşlilere ne kalır?” Ebu Cehil'e göre, kavga ken- 
dileriyle Abdulmenaf oğulları arasında bir kabile kavgasıydı. Onlar geçmişte 
kahramanlık göstermişlerse, cömert olmuşlarsa, misafirperver olmuşlarsa, 
kendileri de aynısını yapmışlardı. Ama şimdi içlerinden biri çıkmış, peygam- 
ber olduğunu söylüyordu. Bir peygamberle rekabet etmek mümkün mü? Ebu 
Cehil, kabilesinin bu kadim rekabette kaybetmemesi adına Hz. Peygamber'e ve 
çağrısına karşı çıkıyordu. 

Ama aslında Hz. Peygamber bir aracı, bir elçiydi. Onun tebliğine karşı çık- 
mak, tebliğin asıl sahibi Allah'a karşı çıkmak anlamına gelir. Nitekim Fetih sü- 
resinde “Elçi'ye itaat eden gerçekte Allah'a itaat etmiş olur” (48/10) deniyor. 
(Ayrıca bkz. 4 /Nisa, 80.) 

Bu durumda Hz. Peygamber (s.a.v)'in ve kıyamete kadar aynı yolu izleye- 
cek olanların bundan üzülmemeleri, kendilerini harap etmemeleri gerekir. Bu 
geçmişte öyleydi, bütün peygamberler yalanlanmıştı, eziyete maruz kalmıştı 
(3/Âl-i İmran, 184). Ancak onlar sabrettiler, görevlerini yerine getirmek için 
azami gayret gösterdiler. Elbette Allah yardım eder, nusret verir, Bu O'nun va- 
adidir ve eninde sonunda vaadi yerine gelir, gerçekleşir. 

Bizim “vaad” olarak anlamını verdiğimiz şey ayette “Allah'ın kelimeleri” 
olarak geçer. Bunun üç anlamı olduğunu söylemek mümkün: 

a) Hak ve hakikati kesin olarak ifade eden söz ve beyanlar yani Kur'an vah- 
yi; Allah'ın kelimeleri hakikatin ifadesidir, hakikate ve doğruya işaret ederler. 
Başka hiçbir düşünce ve söz bunların yerini tutamaz. 

b) Her halükarda hükmünü icra eden ilahi sünnetler, tabii ve toplumsal 
yasalar; kim yüksek ahlaki bir hayatın temel normlarını takip etmeden yaşı- 
yorsa, ister bireysel ister toplumsal olsun, çöker, dağılır. 

c) Eninde sonunda mü'minlerin zafer kazanıp inkârcıların ve zalimane 
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düzen kuranların helak olacağı vaadi. Bu dünyada gerçekleşemese bile ahiret- 
te gerçekleşecektir. (Bkz.13/Ra'd, 38; 40/Mü'min, 51; 37 /Saffat, 171-173; 58/ 
Mücadele, 21). 

Bu üçünden birini veya üçünü de değiştirecek beşeri güç ve imkân yoktur. 
Nitekim bu gözle tarihe bakıldığı zaman, haberleri verilen bir bölümün akle- 
dilen peygamber kıssası ve insan toplumlarının yaşadığı tecrübe bu hakikati 
doğrulamaktadır. 

İnsanları doğruya sevk edecek olan söz ve beyandır. Olağanüstü hadise- 
ler, mucizeler sözün yerini tutamaz. Kişi söz üzerinde düşündüğü, kendini 
otokritikten geçirip hakikatin peşine düştüğü zaman doğruyu bulur. Ama pey- 
gamber veya tebliğciler, illa da insanların şu veya bu yolla inanmalarını isti- 
yorlarsa, bunun için olağanüstü gösterilere, mucizelere başvurma lüzumunu 
hissediyorlarsa, yerde tüneller açsınlar, göğe merdiven dayasınlar veya başka 
olağanüstülüklere başvursunlar. Oysa bu tür teşebbüslere gerek yoktur. Allah 
dileseydi, onların hepsini doğru yola erdirirdi. Ama bununla maksat hâsıl ol- 
mazdı. Çünkü Allah'ın dileği, insanların akıl ve düşünme güçlerini kullanarak, 
özgür iradeleriyle doğruyu tercih etmeleri ve ahlaki bir hayat yaşamalarıdır. 
Doğruyu bulmanın yolu tabiat olaylarını iyi gözlemlemek ve indirilen vahiy- 
ler üzerinde tefekkür etmekten geçer. Olağanüstülükler elçilerin işi değildir, 
eğer bir peygamber mucize gösterecekse kendi istedi diye gösteremez, Allah 
dilerse gösterir (13/Ra'd, 38). İnsanlar canlı ve cansız ayetler üzerinde tefek- 
kür etmek ve indirilen hükümlere tabi olmak suretiyle doğru yolu bulacaklar- 
dır. Sınava tabi tutulmanın, iyi ve kötü fiillere ödül veya ceza takdir etmenin 
hikmeti budur. Sen onlara göğe yükselen bir merdiven (selamete çıkaracak 
süllem) icat edebilirsin ama bırak onlar, Allah'ın sözü, vahyin beyanı ve kendi 
özgür iradeleriyle içinde bulundukları bu aşağılık, düşük “yer”den çıksınlar, 
kurtulsunlar. 

Herkesin üzerine zor kullanarak hidayet bulmasını istemek, olağanüstü- 
lüklerle onları bir şeye ikna etmek bilgiyle ve tefekkürle bağdaşmaz. İmanın 
temeli bilgi ve düşünce, hakikate ve doğruluğa teslimiyet, ihlasla Allah'a kul- 
lukta bulunmaktır. Diğer yollar bilgisizlerin; önyargılarından kurtulamayan, 
nefsinin istek ve tutkularına kendini hapseden cahillerin işidir. Sen de sakın 
cahillerden olma. Elbette bu bizim için önemli bir uyarıdır, kıyamete kadar ge- 
lecek Müslüman nesiller bu uyarıyı esas alıp tebliğlerini yapacak, mücadelele- 
rini yürüteceklerdir. Herkes kendi seçiminin ürünüdür, Allah dileseydi hepsini 
hidayete erdirirdi ama bu işi onların iradelerini doğru yönde kullanmalarına, 
özgür tercihlerine bıraktı (6/149). 
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36. Ancak dinleyenler icabet eder. Ölüleri (ise,) onları da Allah diril- 
tir. Sonra O'na döndürülürler. 


İlahi tebliğe kim cevap verir kim icabet eder? Bu “cevap verme” ile “icabet 
etme” arasındaki farkın bilinmesine bağlıdır. Herhangi bir soruya veya herhangi 
bir söze herhangi bir cevap verilir. “Sana şunu teklif ediyorum, ne dersin?” soru- 
suna “Hayır, teklifini kabul etmiyorum” demek bir cevaptır. Ama “Teklifini kabul 
ediyor ve gereği neyse yerine getirmeyi taahhüt ediyorum” demek icabettir. 

Bu açıdan bakıldığında peygamberin tebliğine icabet edenler diri kim- 
selerdir. Yani söylenenleri isteyerek ve can kulağıyla dinleyerek anlamaya 
çalışan kimseler yani hakikat arayıcılarıdır. Bunların arzuları doğruluk ve 
adalettir. Kendi nefislerinin telkinlerine karşı ruhsal olarak hazırlıklıdırlar, 
tutkularının, bencilliklerinin, çıkar hesaplarının, aile, kabile, sınıf, grup taas- 
subunun esiri değildirler. Önyargılarını kırmak için hakikatin peşine düşer- 
ler, kibirlerini yenerler. Sözü dinlerler, üzerinde tefekkür ederler ve hakikati 
bulduklarında ona kayıtsız şartsız teslim olurlar. Kulak, göz ve kalp gibi te- 
fekkür, teemmül, Teakkul, tedebbür, tezekkür ve tefakkuh gibi yüksek insani 
melekelerin tahakkuk ettiği nimetlerden gerektiği gibi istifade etmeyenler 
yani söz dinlemeyenler, gözlerinin önünde akıp giden ibretli olayları görme- 
yenler (bakar körler) ve akledip tefekkür etmeyenler hakikatte ölü hükmün- 
dedirler. Bunlar dünya hayatında birer ceset gibi 'yaşar'lar. Öldükten sonra 
Allah onları diriltir. Hakikati bütün ihtişamıyla görürler ve teslim olurlar. 
(30/Rum, 52-53 ve 35/Fatır, 22). 

Hakikat karşısında teslim olmuş ama aynı zamanda düş kırıklığına uğra- 
mış utanç içine düşmüşler olarak Allah'a döndürülürler yani Huzur'a çıkar- 
lar. Dünyada iken hayatın içinde ölü gibi yaşamak ne büyük bir talihsizlik! 
(6/122). 
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37. “Ona Rabbinden bir âyet indirilmeli değil miydi?” dediler. De ki: 
Şüphesiz Allah, âyet indirmeye güç yetirendir.” Ama onların çoğu 
bilmezler. 
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Aslolanın insanın kendine bahşedilmiş melekelerini harekete geçirip doğ- 
ruyu bulması olduğunu belirtirken, inanmaya niyeti olmayanlar birtakım baha- 
neler uydurmak, temelsiz gerekçeler üretmek veya işi yokuşa sürmek amacıyla 
olağanüstü olayların vukuunu istemektedirler. Yüce Allah onların bu isteklerin- 
de samimiyetsiz olduklarını ima eder. Fakat elbette fiziki veya kozmik mucize 
talep edenlerin asıl düşüncesi, Allah'ı ve peygamberi aciz bırakmak değil, asıl 
Kur'an'ın kendisinin mucize olduğu gerçeğinin üstünü örtbas etmektir. Söz mu- 
cizedir ve sözün doğrusunu Allah indirmiştir. Diğer peygamberler olağanüstü, 
harikulade olayların yani fiziki mucizelerin altına imza atmışlardır ama Son Pey- 
gamber'e takdir edilen mucize Söz'ün gücü, hikmeti ve hakikati ihtiva etmesidir. 
Hiçbir beşer Kur'an'ın bir ayetinin benzerini getirmeye muktedir değildir. 

Mucize ile iman etmek bir yoldur elbette. Ama aslolan insanın aklı, vicdanı 
ve fıtri insani melekelerini kullanarak inanması ise, mucize ikinci derecede 
önem kazanır. Kaldı ki kulaklarında ağırlık, gözlerinde ve kalplerinde perde 
olanlar yani hiçbir şekilde hakikatin ve doğruluğun peşinde olmayıp kendi ne- 
fislerinin, hırs ve ihtiraslarının, kibir ve çıkarlarının, grup ve zümre taassupla- 
rının esiri olanlar mucizeyi görseler bile inanmazlar. Geçmişte peygamberler 
nice mucizeler gösterdiler de, yine de kavimlerinin bir bölümü, onlara karşı 
koyan muhatapları inanmadı. 

Bir başka husus şu ki, şayet Allah taleplerini yerine getirip de peygamberi 
eliyle onlara mucize gösterecek ve geçmiş toplulukların yaptığı gibi inkârla- 
rında devam edecek olsalar, yüce Allah onlara dünyada toplu ve yıkıcı bir azap 
verir, onları darmadağın eder, köklerini kurutur (26/Şuara, 4). Semud kav- 
mine mucize olarak deve gönderildi, inkârlarında o kadar ileri gitmişlerdi ki, 
Allah'ın mucizesine bile saldırdılar (17/İsra, 59 ve 90-93). Onlar sözün kendi- 
lerini yönelttiği doğru hayata döneceklerine, olur olmaz taleplerde bulunuyor, 
bilgisizce hareket ediyorlar (6/8). 
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38. Yeryüzünde hiçbir canlı ve iki kanadıyla uçan hiçbir kuş yoktur 


ki, sizin gibi ümmetler olmasın. Biz Kitap'ta hiçbir şeyi noksan 
bırakmadık, sonra onlar Rablerine toplanacaklardır. 
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39. Bizim âyetlerimizi yalan sayanlar karanlıklar içinde sağırdırlar, 
dilsizdirler. Allah, kimi dilerse onu şaşırtıp-saptırır, kimi dilerse 
de onu dosdoğru yol üzerinde kılar. 


Daha önce Bakara süresinde (2/164)'te “debelenmekte olan canlı (hay- 
van)” tabiri geçmişti. Burada “Yeryüzünde debelenmekte olan canlı ve iki ka- 
nadıyla uçan kuş” ifadesi geçmektedir. “Dabbe” yeryüzünde debelenmekte, 
hareket etmekte olan canlı, hayvan anlamına gelir. Kuş ise havada iki kanadıy- 
la uçar, o da hayvandır. İster yeryüzünde yaşayan canlılar ister havada uçan 
kuşlar olsun, hepsi bizim gibi topluluklardır. Bunlara bitkileri de dâhil ede- 
biliriz, çünkü hakikatte onlar da hareket etmektedirler. Bütün canlılar kendi 
genetik özelliklerine göre çeşitli cinslere ve türlere ayrılmaktadırlar. Biz de 
onlar gibiyiz, tür olarak “beşer/insan” kategorisine gireriz ve kendi aramızda 
etnik özelliklerimize, coğrafi bölgelerimize, konuştuğumuz dillere göre çeşitli 
gruplara yani ümmetlere ayrılırız. 

Yeryüzünde yaşayan hayvana, gökte uçan kuşa yaşama gücünü ve imkânını 
veren Allah'tır. Kuşun onu dengede tutan iki kanadı olmasaydı havada uçma- 
sı mümkün olmazdı (Bkz. 16/Nahi, 79). Allah onların rızıklarını tekeffül etmiş, 
onlara bir ömür biçmiş ve insanların istifadesine tahsis etmiştir. Bu bize, hay- 
vanlara karşı sorumluluk içinde olmamızı hatırlatmaktadır: Bir yandan bizim 
istifademize tahsis edildikleri için Allah'a hamd edip şükredeceğiz, diğer yan- 
dan onların değerlerini bilip onlara zulmetmeyeceğiz, gereksiz yere onları acı 
çektirip veya yaratılış özelliklerine aykırı yaşatmayacağız, hor kullanma yolu- 
na sapmayacağız. Hadiste şöyle buyrulmuştur: “Kim bir serçeyi sebepsiz yere 
öldürürse, kıyamet gününde seslenerek Allah'a gelir ve şöyle der: “Rabbim, bu 
beni sebepsiz yere öldürdü. Benden (etimden) yararlanmadığı gibi, yeryüzünün 
otlarından yememe de izin vermedi” (Darimi, Edahi, 18; Müsned, Il, 196-197). 

Beşeri yönümüz onların bazı özelliklerine benzer. Süfyan bin Uyeyne'ye 
göre, hayvanlardan ve kuşlardan ne kadar tür varsa, insanlar arasında benzer 
özelliklerini gözlemlemek mümkün. İnsanların bir bölümü arslanlar gibi sal- 
dırır, kimi köpek gibi havlar, kimi domuz gibi pis ve açgözlüdür, kimi kuş gibi 
hafif ve tezcanlıdır, kimi tavus kuşu gibi süslüdür, kimi hindi gibi böbürlenir, 
kabarır. İnsana yaraşan, iyi özellikleri olan türlere benzemeye çalışmak, kötü 
ve zararlı sıfatlardan kaçınmaktır. 

İlmi sonsuz olan Allah, her şeyi Kitap'ta toplamıştır. Burada geçen “kita- 
b”ın ezeli ilmin kendisinde toplandığı Levh-i Mahfuz olduğu yönündeki görüş 
daha kuvvetli görünmektedir. Kimileri de söz konusu kitabın Kur'an-ı Kerim 
olduğunu söylemiştir. Tabii ve beşeri ilimlerin hepsinin Kur'an'da toplanmış 
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olması düşünülemez. Ancak ilimlerin esasını, ana kavramsal çerçevelerini 
oluşturan kök-bilgi, kurucu fikirler elbette Kur'an'da mevcuttur, bu anlamda 
Kur'an bütün varlık âlemi, maddi tabiat ve sayısız ilmi disiplinle ilgili ana ba- 
kış açılarını ihtiva eder. Fakat fizik, kimya, astronomi, matematik veya sosyal 
bilimlerin sürekli değişen, birbiriyle çelişen, yanlışlanan ve gelişen bilgilerini, 
kuramlarını Kur'an'da aramaya kalkışmak yanlıştır, 19. yüzyıldan kalma bir 
etkidir. Kur'an-ı Kerim, bir bilim kitabı değildir, bir hidayet kitabıdır. 

Bu, aynı zamanda peygamberden olağanüstülükler, harikulade mucizeler 
isteyenlerin niçin Kur'an'ın kendisini mucize kabul edip hem indirilen ayetlere 
hem maddi tabiata ve varlık âlemine gözlerini çevirip asıl bu mucizeler, ayetler, 
deliller ve fenomenler üzerinde düşünmeleri gerektiğini de göstermektedir. 

İnsanlar ve hayvanlar, inananlar ve inanmayanlar hepsi Allah'ın huzuruna 
çıkıp toplanacaklardır. Hayvanların da insanlar gibi toplanmaları mümkün- 
dür. Tekvir süresinde (81/5) “O gün vahşi hayvanlar toplandığı zaman” buy- 
rulmaktadır. Belki de insanlar ve hayvanlar arasındaki hak-hukuk, adalet-zu- 
lümle ilgili nihai muhasebe yapılıp tamamlandıktan sonra hayvanlar toprağa 
karışacaklardır (Bkz.78/Nebe” 40) ki, inkârcılar hayvanların o hallerine imre- 
necek, “Keşke biz de onlar gibi toprağa karışıp gitseydik” diyeceklerdir. 

Bir kısım tefsirciler muhasebenin hayvanlar arasında olacağını yani hak- 
sızlığa uğrayan hayvanın hakkının gaddar hayvandan alınacağını öne sürmüş- 
lerse de, güdüleriyle hareket eden hayvanın yapıp ettiklerinden dolayı sorum- 
lu tutulacağını, mesela bir geyiği avlayıp yiyen arslanın hesaba çekileceğini 
düşünmek mümkün değildir. Bu durumda hayvanlara eziyet eden insanların 
sorguya çekileceğini, bu da eti yenmesi helal olan hayvanların usulüne göre 
kesilmesi veya avlanması manasında değil, onlara yapılan eziyetin hesap ko- 
nusu olabileceğini düşünmek gerekir. Bazıları ise Haşir günü “hayvanların 
toplanması”ndan söz edilmesinin temsili olduğunu, asıl kastedilenin inkârcı- 
larla ilgili olup onlara kuvvetli bir uyarı olduğunu söylemişlerdir. Hak hukuk 
yiyen, zulmedip sömüren, ahlaki hayatı yozlaştıran ve Allah'ın hükümlerine 
isyan eden inkârcılar böyle bir günde ne yapacaklardır? 

Bakara (2/18)'de, hakikat karşısında sağır ve dilsiz duruma düşenler an- 
latılmıştı. Burada benzer bağlamda karanlıklar içinde kalanların ne yapacakla- 
rı; şaşkın bir biçimde, sağır ve dilsizler olarak dolanıp durdukları anlatılmak- 
tadır. Onlar inkâr etmişlerdir ve elbette Allah'ın meşieti, dilemesi dâhilinde 
sapmışlardır. Çünkü sapmayı bir imkan olarak yaratan O'dur. Nasıl karanlık bir 
tünele giren kimse, gözlerini kullanamaz vaziyete düşüyorsa, karanlığı seçen 
kimse de apaydınlık yoldan sapmış olur. Karanlıkları ve nuru yaratan Allah'tır. 
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Kişi zulüm yoluna saparsa Allah onu saptırır (14/İbrahim, 27); yoldan çıkıp 
fıskı tercih edenleri de saptırır (2/Bakara, 26). Hidayet ve nur yolunu seçenle- 
re hidayet verir, hidayetlerini arttırır (47/Muhammed, 17; 5/Maide, 16); iman 
edenlere de sebat ihsan eder (14/İbrahim, 27). “Bizim uğrumuzda cihat eden- 
lere, şüphesiz yollarımızı gösteririz. Gerçekten Allah, ihsan edenlerle beraber- 
dir.” (29/Ankebut, 69). 

Demek oluyor ki Cebriyecilerin iddia ettiğinin aksine, Yüce Allah insanı ken- 
di özgür iradesine ve doğru ile yanlış arasında yapacağı seçime rağmen ne sap- 
tırır, ne hidayete erdirir. İnsan bir ölçüde seçimlerinin ürünüdür. Kendisine hak 
ile batıl, doğru ile yanlış, iyi ile kötülük, güzel ile çirkin gösterilmiştir. 
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40. Deki: “Düşündüğünüz mü hiç; eğer size Allah'ın azabı gelirse ya 
da saat (kıyâmet) gelip çatarsa, Allah'tan başkasını mı çağıracak- 
sınız? Eğer doğru sözlüler iseniz (çağırın bakalım.)” 

41. Hayır, yalnızca O'nu çağırırsınız, dilerse kendisini çağırdığınız 
şeyi açar (giderir) ve şirk koşmakta olduklarınızı unutursunuz. 


Büyük bir azap -ki bu genellikle büyük tabii afetler veya ekolojik felaket- 
ler üzerinden gelir; sel, toprak kayması, heyelan, deprem, tsunami, meteor 
düşmesi, kasırga, fırtına-hortum vb.- vuku bulduğunda insan çaresiz kalır. Yı- 
kıcı bir depremde insanın yapabileceği bir şey yoktur. Her şey yerle bir olur. 
İnsan böyle bir durumda Allah'a sığınır, gündelik hayatında inanmıyorsa, hatta 
ateist ise bile, en azından ruhunda aşkın bir güce sığınma, onun koruyuculu- 
gunu dileme ihtiyacını hisseder. Bu iradi olmaktan çok refleksiftir. Kur'an-ı Ke- 
rim, buna denizde şiddetli bir fırtınaya yakalananların Allah'a yalvarmalarını 
örnek gösterir (29/Ankebut, 65; 31/Lokman, 32). 

Kıyametin vuku bulması ise, hiç şüphesiz çok daha dehşet vericidir. Her- 
hangi bir tabii afet veya ekolojik felakette kurtulma ihtimali vardır, kıyamet 
Söz konusu olduğunda kurtuluş ihtimali sıfırdır, zira kıyamet tabii ve ekolojik 
değil, kozmik ve evrenseldir, başka bir deyişle “göğün başka gök, yerin başka 
yere çevrildiği” olağanüstü bir hadisedir. O anda insanın aklına en yüce kud- 
ret olan Allah'tan başkası gelmez. İnsan kendi vicdanında düşünecek olsa, bu 
hakikati teslim eder. Allah dilerse başa gelen bir felaketten veya afetten korur. 
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Siz de sadece O'na bağlanır, diğer sahte ilah ve güçleri bırakırsınız. Bu müm- 
kündür. Allah'a sığınmak, kritik zamanlarda Allah'ı hatırlamak fıtridir, insanın 
ruhunun, yaratılışının hakikati ve özüyle ilgili varoluşsaldır. 

Burada önemli olan, böylesi bir durumda Allah'ın dışında hiçbir varlığın, 
hele kendilerine bağlanılan beşeri güçlerin, tiranların, ulu önderlerin, onların 
put ve temsili heykellerinin hiçbir değerinden söz edilemeyeceği hakikatinin 
hatırlatılmasıdır. İnsan bittabi Allah'a sığınır, O'na yakarıp yalvarır. Çünkü ni- 
hai ve hakiki manada güvenliği sağlayabilecek sadece O'dur. İki ayet varoluşsal 
emniyete atıftır, bundan çıkarılacak sonuç şudur: Madem emniyeti sağlayan 
Allah'tır o halde normal zamanlarda da Allah'ı hatırlamak, O'nu birlemek ve 
sadece O'nun iradesine teslim olmak gerekir. Kritik bir zamanda sizin imdadı- 
nıza yetişemeyeceğini bildiğiniz bir şeyi o anda unutmanız mukadderdir, başı- 
nıza gelebilecek bir musibeti, yıkıcı bir felaketi ancak Allah giderebilir, bağlan- 
dığınız yalancı ilahlar, sahte güçler aklınıza bile gelmez, onları unutursunuz. 
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42. Andolsun, senden önceki ümmetlere (peygamberler) gönderdik 
de onları dayanılmaz zorluk (yoksulluk) ve sıkıntılarla çeviriver- 
dik. Umulur ki yalvarırlar diye. 


43. Onlara, zorlu azabımız geldiği zaman yalvarmaları gerekmez 
miydi? Ama onların kalpleri katılaştı ve şeytan onlara yapmakta 
olduklarını çekici (süslü) gösterdi. 

44. Derken kendilerine hatırlatılanı unuttuklarında, onların üzerle- 
rine her şeyin kapılarını açtık. Öyle ki kendilerine verilen şeyler- 
le'sevince kapılıp şımarınca onları apansız yakalayıverdik. Artık 
onlar umutları suya düşenler oldular. 


45. Böylece zulmeden topluluğun kökü kurutuldu. Hamd, âlemlerin 
Rabbi olan Allah'adır. 


6/En'am Süresi/42-45 143 


Tarih bu türden örneklerle doludur. Yoldan çıkan toplumlarla Allah adına 
onları tekrar yola sokmak isteyen peygamberler tarihin ana karakterini çizer- 
ler. Burada toplumların zaman zaman başlarına gelen çeşitli musibet ve bela- 
ların birer uyarı aracı olduğu bilgisi verilmektedir. Yoldan çıkanlara ya yaygın, 
derinlemesine işleyen yoksulluk, her şeyi altüst eden ekonomik kriz verilmiş- 
tir ya da bulaşıcı hastalıklar, tabii afetler, iç savaşlar vb. musibet ve büyük sı- 
kıntılar. Bunun sebebi Allah'a tazarruda bulunmalarını sağlamaktır. 

Ayette “tazarru” olarak geçen kelime, yalvarma anlamı yanında Allah'ın 
emri ve hükmü, iradesi ve takdiri önünde tevazu ile boyun eğme, duâ etme, 
O'na teslim olma anlamlarına da gelir. Bunun anlamı şu ki, böylelikle içine ka- 
pıldıkları kibir ve şımarıklıktan, başkalarına zulmetmekten vazgeçerler. Yok- 
sa Yüce Allah'ın kimsenin yalvarıp yakarmasına ihtiyacı yoktur; O her şeyden 
müstağnidir. Ne var ki her zaman öyle olmuyor. Günah, zulüm ve haksızlıklar 
toplumları öylesine etkisi altına alıyor ki, insanların kalpleri katılaşıyor, adeta 
taş kesiliyor. Böylesi felaket ve sıkıntıları yaşıyor olmalarına rağmen Allah'ın 
hükümlerine dönüp de emirlerine riayet etmiyorlar. Şeytan onların yapıp et- 
tiklerini kendilerine süslü (çekici, cazip ve haz verici) göstermekte, onlar da 
bir türlü bu bağımlılıktan kendilerini kurtarıp özgürleşememektedirler (16/ 
Nahl, 63). Kalbin katılaşması (kasavet), basiretini, tefekkür ve akletme kabili- 
yetini ve buna bağlı olarak adalet, şefkati ve merhamet duygularını kaybetme- 
si anlamına gelir. Bu, kalbin yakalanabileceği ölümcül hastalıktır (39/Zümer, 
22). Aşırı servet tutkusu, dünya zevkine bağımlılık, şehvetperestlik, kontrol- 
süz iştiha, sınırsız eğlence, anlamdan yoksun oyun, tüketilen boş zaman, sö- 
mürü, yalan vb. fiiller kalbi çürütüp ölüme sürükler. 

Musibet ve sıkıntılara rağmen kalpleri katılaşmış toplumlar, Allah'ın rıza- 
sına uygun yaşamayı, ilahi hüküm ve tebliğleri unuttuklarında, artık umursa- 
madıklarında, doğru ve ahlaki bir hayatı yaşama lüzumunu gündemlerine bile 
almadıklarında; Yüce Allah, onları yerle bir edeceğine, onlara bir başka fırsat 
verir: Onlara bolluk, güç, servet, iktidar ve sağlık verir. Aslında bu onlara veri- 
len bir mühlettir, hergün biraz daha artan refahı, güç ve iktidarı kullandıkça, 
sağlıklı olarak haz ve lezzetler alırken aslında istidraca yakalandıklarını yani 
adım adım büyük bir azap ve yıkıma, önlenemez bir çöküşe doğru giden yola 
girdiklerini akıl etmiyorlar. Aksine, bu bolluk, refah ve gücü kendi hak edişleri 
olarak görüp daha çok kibirleniyor, şımarıp küstahlaşıyorlar. Yapıp ettiklerini 
basiret gözüyle görme yeteneğini kaybetmeyecek olsalardı, yanıldıklarını an- 
layacaklardı. Yüce Allah mühlet vermiştir, fakat azapla yakalaması da şiddetli 
gelir (Bkz. 7/A'raf, 183.) “Allah'ın günahlarına rağmen bir topluluğa nimet ver- 
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diğini görsen, bil ki bu bir istidraçtır (günahlarında adım adım ilerlemelerinin 
önünü açmaktadır).” (Müsned, IV, 145). 

Nitekim felaketler aniden gelir; hiç beklemedikleri şekilde. Daha önce- 
sinde emareleri yokken, “Her şey ne güzel yolunda gidiyor!” derlerken, bir- 
den bire sistem çöker, krizler yeni krizleri tetikler, felaketler domino taşları 
gibi biri diğerini devirir. Oysa kendilerine olan özgüvenleri zirvedeydi, sahip 
oldukları güç ve servet onları büyük bir sevince boğmuştu, yapıp ettikle- 
riyle, başarılarıyla övünüp duruyorlardı ve elbette şımarmış olarak küstah, 
umursamaz, kibirli ve aldırışsız bir pozisyona girmişlerdi. Güç ve servetle- 
rinin son bulmayacağına, kimsenin onları yenemeyeceğine inanıyorlardı. 
Fakat eninde sonunda azap gelir. Öylesine ani felaket yağmuru gibi gelir ki, 
bir anda umutlarını keserler, dilleri tutulmuşçasına susarlar. Yani herhangi 
bir çıkış yolu bulamazlar, başlarına neyin geldiğini anlamlandırıp açıklaya- 
mazlar. Kurtuluş için bütün kapılar kapanmıştır. “İblas”ta derin umutsuzluk, 
argüman ve kanıtların yani açıklayıcı faktörlerin tükenmesi ve büyük bir fe- 
laket karşısında kişinin travmaya uğraması anlamları vardır. Kelime “İblis”le 
aynı kökten türemiştir. 

“Böylece zulmeden topluluğun kökü kurutuldu” ibaresi, tarihte zama- 
nın akışının helezonik, iniş ve çıkışların zikzaklı olduğunu göstermektedir. Hiç 
de “ilerlemeciler”in iddia ettikleri gibi tarih düz (lineer) bir çizgi takip etmez. 
Devletler ve medeniyetler doğar, güçlenir, zayıflar ve çöker. Hiçbir güç dünya- 
da ebedi değildir. Varlı âleminde ve dünyada sürekli hareket vardır, her şey 
değişme halindedir. Bu böyledir, çünkü baki olan sadece Allah'tır. Güç ve ikti- 
dar sahibi olup zayıf ülkeler ve halklar üstünde tahakküm kuran, ülkeleri işgal 
edip mağdur ve mahrum insanların zenginliklerini yağmalayan ve sanki Al- 
lah'a meydan okuyanlar, zamanı geldiğinde aniden çökerler, tarih sahnesinden 
çekilirler, temelleri yıkılır, onları devam ettiren nesiller kalmaz. Bütün haksız 
ve adaletsiz iktidar ve hegemonyalara karşı eninde sonunda “Allah ve elçileri 
galip gelir” (58/Mücadele, 21). Bu muazzam olay karşısında söylenebilecek 
yegâne şey kalır: “Hamd, âlemlerin Rabbi olan Allah'adır! (1 /Fatiha, 17” 
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46. Deki: “Düşündünüz mü hiç; eğer Allah sizin işitmenizi ve görme- 
nizi alır ve kalplerinizi mühürlerse, onları size Allah'tan başka 
getirebilecek ilâh kimdir?” Bak, biz nasıl âyetleri 'çeşitli biçim- 
lerde açıklıyoruz da' sonra onlar (yine) sırt çevirip-engelliyorlar? 

47. Deki:“Düşündünüz mü hiç; size Allah'ın azabı apansız ya da açıktan 
geliverse, zulme sapan kavimden başkası mı yıkıma uğrayacak?” 

48. Biz elçileri müjde vericiler ve uyarıp-korkutucular olmaktan 
başka (bir sebeple) göndermiyoruz. Şu halde kim imân ederse 
ve (davranışlarını) düzeltirse, artık onlar için korku yoktur, onlar 
mahzun da olmayacaklardır. 

49. Âyetlerimizi yalanlayanlara, fıska sapmalarından dolayı azap do- 
kunacaktır. 

50. De ki: “Size Allah'ın hazineleri yanımdadır demiyorum, gaybı da 
bilmiyorum ve ben size bir meleğim de demiyorum. Ben, bana 
vahyedilenden başkasına uymam.” De ki: “Kör olanla, gören bir 
olur mu? Yine de düşünmeyecek misiniz?” 


İnsanın dünyada başına gelen her tür musibet, bela veya felaket, ahirette 
karşılaşacağı azap, kendi tercihleriyle yapıp ettiklerinin karşılığıdır. Musibet 
ve azaptan korunmanın yolu, ilahi tebliğin ana çerçevesini çizdiği yüksek ahla- 
ki hayatın normlarına, ilahi hükümlere göre yaşamak, toplumsal düzeni buna 
göre kurmaktır. Çöküşü kaçınılmaz kılan süreçler işlemeye başladığında geç 
kalınmış olur. Kur'an-ı Kerim, insanın düşünme melekelerini işler hale getirip 
onu yanlış yollardan korumak için, dikkatini kozmik düzen, evrenin yapısı- 
na, yaratılışa çevirir; tarihi dönemlerden, geçmiş toplumların yaşadığı trajik 
tecrübelerden örnekler (kıssalar) verir; sonra da insanın bizzat kendi bedeni, 
duyu organları ve iç dünyası üzerinde odaklanmasını sağlamaya çalışır. 

46. ayet, insanı öncelikle “düşünme”ye davet eder: “Rüyet” ile ifade edi- 
len “düşünme” kişinin varlık âlemini ve kendi karmaşık bünyesini dikkatli bir 
gözleme tabi tutup üzerinde düşünmesi demektir. Duyu organlarımızı bize 
bahşeden Allah'tır; bu sayede işitir, görür, dokunur, tat alır ve koklarız. Diyelim 


146 ALI BULAÇ -KUR'ÂN DERSLERİ/DİRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


ki bizi yaratan Allah, işitme ve görme duyumuzu bizden aldı, buna kim mani 
olabilir, O'ndan başka kim bize bu hassaları iade edebilir? Kalplerimizi mü- 
hürleyecek olsa yani artık düşünme, akletme yetimizi kaybedecek olsak -zira 
kalp aynı zamanda düşünme (entelektüel) faaliyetimizin, manevi hayatımızın 
merkezidir- bunu bize kim iade edebilir? Biyolojik olarak da düşünüp şu su- 
ali sorabiliriz: Kalbimiz dursa da ölsek, bizi kim diriltebilir? Duyu organları 
veya kalp fonksiyonlarını kaybetse, bunun önüne kimse geçemez. Böyle bir 
şey vuku bulmaz. Tarihte Hz. İsa, ölüleri diriltmiştir ama her ne yapmışsa, han- 
gi mucizeyi göstermişse, Allah'ın kudreti ve izniyle yapmıştır. Allah'tan başka 
düşünceleri, proje ve programları takip edilen liderlerin ölmüş bir kalbi di- 
riltmesi, sona ermiş hayatı tersine çevirmeye yetecek kabiliyet ve güçleri ola- 
bilecekleri tasavvur edilebilir mi? Tabii ki edilemez, mademki varlık âlemi ve 
insan üzerinde mutlak hâkim Allah'tır, öyleyse sadece Allah'ın gösterdiği yol, 
doğru ve kurtarıcı yoldur. 

Şanı yüce Allah, sürenin başından beri varlık âleminden, kozmik düzen- 
den, tarihten örnekler verdi, şimdi de dikkati insan vücudu ve iç dünyası üze- 
rinde çekti ki, böylece ayetleri, delil ve kanıtları peş peşe sıralamakta, bu sa- 
yede de düşünüp ibret almamızı sağlamaktadır. Tuhaf olan şu ki, onlar yine 
de sağlıklı olarak düşünmüyorlar, sıralanan söz konusu gerçeklere akılsızca 
sırtlarını çeviriyorlar. Demek ki Allah, insana doğru yolu bulma anlayışını, dü- 
şünme yeteneğini vermiştir, insanı kendi iradesi ve kudreti önünde rüzgâra 
kapılmış yaprak gibi kılmamıştır. İnsan doğru kaynakları referans alıp düşün- 
se, iradesini kullansa doğru yolu bulacaktır; fakat o tutkularına, bencil çıkarla- 
rına, zaaflarına veya aşamadığı önyargılarına kapılıp sırt çevirmektedir. 

Allah'tan -yukarıda belirtildiği üzere- aniden azap gelebilir. Dünyevi ka- 
rakteri itibariyle azap yani toplumsal çöküntü önceden somut belirtiler gös- 
termeksizin birden başlayabilir. Açıktan da gelebilir. Tarihte çokça örneklerine 
rastlandığı üzere çöküşü haber veren birtakım somut belirtiler ortaya çıkabi- 
lir, gel gör ki insanlar bunları yeterince kaale almaz, önemsemezler. İnsanın 
bireysel basireti bağlandığı gibi, toplumların basireti de bağlanabilir. 

Değişmez ilahi yasa olarak, azaba zalimlerden başkası müstahak olmaz. 
Böylesi kritik zamanlarda ve olaylarda iyiler de bundan paylarını alırlar. Me- 
sela büyük bir iktisadi çöküntü veya ekolojik felaket vuku bulduğunda iyi in- 
sanlar da etkilenir. Hava kirlendiğinde kötüler yanında iyiler de aynı havayı 
teneffüs eder. Yıkıcı bir depremde iyiler de kötüler yanında hayatını kaybeder. 
Bu durumda iyilerin daima kötülere karşı sağlam bir duruş içinde olmaları, 
kötülüklerine, yıkımlarına karşı mücadele vermeleri gerekir: “Ve sizlerden 
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yalnızca zulmedenlere isabet etmekle kalmayan bir fitneden korkup-sakının” 
(8/Enfal, 25). Güçleri yetmediği zaman kötülerin yol açtığı zarar külli olarak 
gelir.Şu var ki, iyilerin uğradığı zarar ve ziyan, hem dünyadaki günahlarının 
kefareti olur hem ahiret mutluluklarının pekişmesine, kalitesinin artmasına 
vesile olur. Asıl zararı gören zalimlerdir ki, bunlar hem Allah'a ortak koşanlar 
(31/Lokman, 13), hem haksızlık yapanlar, şeyleri ve olayları yerli yerinde kul- 
lanmayan zorbalar, sömürücüler, haram yiyiciler vs. bedbahtlardır. 

Peygamberler bu büyük ve sarsıcı gerçekleri (Büyük Haber) tebliğ etmek 
üzere görevlendirilmiş elçilerdir. İnsanlar iyi işler yaptıklarında müjdeli, kötü 
işler yaptıklarında korkutucu haberler verirler, uyarırlar. Yani adalet üzere 
düzenlerini kuranlar huzur ve istikrar bulur, zulüm üzere kuranlar toplumsal 
çalkantılardan, savaş ve çatışmalardan kurtulamazlar. Adalet müjdeli haberin, 
zulüm korkulu haberin mesnedidir. Kim peygamberlere bu görev ve misyonla- 
rıyla kabul edip onların tebliğlerine inanırsa, gösterdikleri yola girip tutum ve 
davranışlarını, sosyal ve politik sistemlerini öğrettikleri çerçevede ıslah eder- 
se, adalet ve hakkaniyet yönünde reformdan geçirirse, bu kimseler dünyada ve 
ahirette mahzun olmazlar, üzülmezler, korkup kaygılanmazlar. 

Yoldan çıkanlara bizzarure azap gelir. Azap ayette “mess”le ifade edilmiş- 
tir. Manası iki şey arasında herhangi bir vasıtanın olmaksızın birbirine dokun- 
ması, temas etmesidir. Allah'tan azap gelecek olsa, kimse araya girip buna en- 
gel olamaz. Yıkım ve felaketler (azap) yoldan çıkanlara verilen cezadır; doğru 
yolda olanlara Allah bunları reva görmez. 

Peygamberlerin görev ve misyonları tebliğdir, buna bağlı olarak müjde- 
lemek, uyarıp korkutmaktır. Onlar Allah'ın hazinelerine sahip değildirler, Al- 
lah'ın göklerdeki ve yerdeki mülkünü kontrol etme yetkisi onlara verilmemiş- 
tir. Neredeyse hepsi kendi el emekleriyle geçinmiş, hayatları boyunca büyük 
maddi sıkıntılar yaşamışlardır. Peygamberler, yerine getirdikleri görevleri 
karşılığında ücret talep etmedikleri gibi, zekât ve sadaka da kabul etmemişler- 
dir. Hatta Efendimiz (s.a.v), peygamberlerin miras bırakmaz hükmünü getir- 
miştir. İnsanlar peygamberlerden emeksiz kazanç yolları, defineler, hazineler 
bekliyorlarsa, bu boş bir beklentidir. (11/Hud, 31). 

Peygamberler, ileride ne olacağını bilmezler. Gayb Allah'ın katında bir bil- 
gidir. Peygamberler de dahi -kendilerine vahiyle bildirilmedikçe- bir an veya 
bin yıl sonra ne olacağını bilemezler, dolayısıyla peygamberleri falcılarla, ast- 
rolog, medyum ve kâhinlerle karıştırmak yanlıştır. Hz. Aişe “Hz. Peygamber'in 
ileride meydana gelecek şeyleri bildiğini kim söylerse, Allah'a iftira atmış sayı- 
lır” demiştir. (Müslim, İman, 287). İnsanların içinden çıkmış olan peygamber- 
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ler birer beşerdir (16/İsra, 90-93). Onları meleklerle de karıştırmamak lazım. 
Bu da bize gösteriyor ki, Allah'ın hazinelerine hükmetmeyen, gaybı bilmeyen 
ve melek olmayan peygamberlerin ulühiyet vasıfları yoktur, onlara ilahlık sı- 
fatlar atfetmek büyük hatadır. Onlar sadece Allah'tan aldıkları vahiyleri tebliğ 
ederler; kendilerine “Vahyedilenden başka şey konuşmazlar” (53/Necm, 3-4). 
Elbette aldıkları vahiy doğrultusunda sünnetler vaz'ederler, bir siret takip 
ederler; içtihat edip görüş beyan ederler. Ancak bütün söyledikleri ve yapıp 
ettikleri vahyin dışında değildir, her ne yapıyorlarsa vahyin kontrolü altında 
söyleyip yapmaktadırlar. Zaten küçük ölçeklerde yanılacak olsalar (zelle) va- 
hiy müdahale eder, bunu düzeltir. 

Hakikat bu merkezde iken ve her şey apaçık ortada iken, hakikati görme- 
mek büyük bir talihsizliktir. Bu görmeyen /kör ile gören arasındaki apaçık fark 
gibidir (11/Hud, 24). Buna rağmen inkâr ve zulümlerinde ısrar edenler dü- 
şünmeyecek mi? 


MN EE 3 rn e e ir 
J3 430 ya Çak Ol a İİ la Ol Oyle öl a, sl 
7 Eleği e ağ 

golğ Uğda ka! öö Ya 

51. Rablerine (götürülüp) toplanacaklarından korkanları onunla 


(Kur'ân'la) uyarıp-korkut; onlar için ondan başka ne velileri var- 
dır ne şefaatçileri. Umulur ki korkup-sakınırlar. 


Hz. Peygamber (s.a.v)'den önceki toplumlar dünyada uğrayacakları azap- 
la korkutulurlardı. Nitekim tarihte yoldan çıktıkları için yerle bir olan sayısız 
kavim gelip geçmiştir. Kur'an'ın inişinden sonra belki toplu azaplar olmaz ama 
dünyevi altüst oluşlar, savaşlar, toplumsal çalkantılar, yoksulluk, açlık, korku, 
yaygın kaygı, yabancılaşma, nesillerin kaybı, ailenin dağılması, insanlar ara- 
sındaki şefkat, sevgi ve dayanışmanın ortadan kalkması gibi büyük trajediler 
birer ceza olarak verilir. Ve elbette ahirette yoldan çıkan toplumları bekleyen 
büyük azap söz konusudur. 

51. ayet, ahiretin varlığına inananların Kur'an'la uyarılıp korkutulmalarını 
emreder. Ahirete inanmayanı, vukuuna inanmadığı bir şeyle korkutmak fay- 
dasızdır. Müslümanların Kur'an'la korkutulması, Kur'an'a göre hayat düzenleri 
olmadığı takdirde yukarıda belirtildiği üzere dünyevi büyük felaket ve sıkın- 
tılarının onlara somut veriler desteğinde anlatılması, ahirette de azaba müs- 
tahak olacaklarının hatırlatılması esasına dayanır. Her önemli soruna çözüm 
aranırken, son tahlilde referans kaynağı Kur'an olmalıdır. Böyle yapmayacak 
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olurlarsa Allah'ın korumasından mahrum kalırlar. Başlarına gelecek felaket 
ve toplumsal çöküşlerine kimse engel olamaz, kimsenin dostluğu onlara fayda 
sağlamaz. Sadece Kur'an'a dönerek ve sadece Allah'ı dost ve şefaatçi bilerek 
kendilerini kurtarabilirler, dinlerinin kendilerine emrettiği izzet ve şerefe sa- 
hip olabilirler. (Şefaat için bkz. 2/Bakara, 255.) 

Haşra inanan kitap ehlinin de bu tarz uyarılmaları yani Kur'an merkezli 
bir dil ve söylemle dünyevi felaket ve çalkantılar ile ahiret azabıyla korkutul- 
maları mümkündür. Belki Müslümanlar kadar güçlü bir ahiret inancına sahip 
değildirler ama bir şekilde inanmaları da, onlara bu dil ve söylem üzerinden 
ulaşmak için iyi bir fırsat teşkil edebilir. 


SİZ aç Oyluzi igümİlğ öyURİL fa Öykü Ball İsi Yi 
b3)İalb çiğ da paçlz Elem ğe lâğ iğ a palaz ba 
gory önkllalI Ga ög$d8 


52. Sabah akşam -O'nun yüzünün (rızasını) dileyerek- Rablerine duâ 
edenleri kovma. Onların hesabından senin üzerinde bir şey (yü- 
kümlülük), senin hesabından da bir şey (yükümlülük) yoktur ki on- 
ları kovman gereksin. Yoksa zalimlerden olursun. 


İslam aristokratların, mütegallibe güçlerin, tahakkümcü sınıf ve zümrelerin 
veya iktidar seçkinlerinin dini değildir. Tebliğin özü insanın aczini ve haddini 
bilip Allah'a kullukta bulunması ama aynı zamanda başak bütün güçleri izafileş- 
tirip onlara karşı izzet ve onurla durabilmesidir. Böyle olunca toplumda varolan 
ve esasında ahlaki erdemler, manevi değerler temeline değil de soysop, zengin- 
lik, kabile veya sınıf üstünlüğü gibi esaslara göre oluşturulmuş hiyerarşiler İslam 
bakış açısından kaale alınmamıştır. Mekke ve Medine'de Hz. Peygamber (s.a.)'in 
etrafında yoksullar, zayıflar, köleler toplanıyordu. Onları zengin ve asil Müslü- 
manlardan ayırt etmezdi. Kendisiyle görüşmeye gelen Mekke'nin mütegallibe 
güçleri, onları mecliste istemediklerinde bu taleplerine olumlu cevap vermiyor- 
du. Çünkü bu insanlar belki zayıf ve yoksuldu, belki asil ailelere mensup değildi 
ama gece gündüz Allah'a dua ediyor, O'nun hoşnutluğunu arıyorlardı. Sadece bu 
özellikleri dolayısıyla Hz. Peygamber'in nezdinde kıymetleri vardı, onları yanın- 
dan uzaklaştırmayı aklından geçirmezdi. Öyle ki, ondan bir şeyler öğrenmek için 
dizlerinin dibinde oturduklarında, aradan saatler geçer, Hz. Peygamber (s.a.), 
onlar kalkmayı akıl etmedikçe kendisi kalkmazdı, çünkü öyle yapacak olsa belki 
gönülleri incinir diye düşünür ve şöyle dua ederdi: “Allah'a hamdolsun. Ümme- 
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timden bir toplulukla birlikte nefsime sabretmemi bana emretmeden beni öl- 
dürmedi. Hayat sizinledir, ölüm de..” (Ebu Davud, İlim, 13). 

Bazılarının aklına bunların zayıflıkları ve yoksullukları dolayısıyla asalak 
oldukları fikri gelebilir. Tabii ki gerçek asalaklarla, dünyayı önemsemeyip ilim 
öğrenmek, feyiz almak isteyen samimi Müslümanları birbirinden ayırt etmek 
gerekir. Kimse bir başkasının yapıp ettiklerinden, günahlarından sorumlu tu- 
tulmaz. Herkesin ameli kendinedir. 

Peygamberler böyle kimseleri etraflarından kovamazlar, kovmamışlardır 
da. Hz. Nuh'tan beri Nebevi teamül budur. O toplumun önde gelenleri, Nuh'a 
etrafında toplanan sıradan, aşağı sınıflardan insanları uzaklaştırmadıkça, ken- 
disiyle diyalog kurmayacaklarını veya yanında yer almayacaklarını söyleyince, 
Hz. Nuh, bu teklifi hemen reddetti (10/Hud, 29; 26/Şuara, 111). Hz. Peygam- 
ber (s.a.) de aynı teamülü devam ettirmiştir. Aksini yapacak olsaydı, serveti, 
gücü ve iktidarı temsil eden hâkim sınıflara özenmiş olacak, dolayısıyla on- 
ların güç ve iktidarlarını, servet ve ihtişamlarını sorgulamayı bırakıp zayıf ve 
yoksulları unutacaktı ki, bu zalimlerden olmasını gerektiren bir davranış olur- 
du. Yani Hz. Peygamber, yapması gerekeni yapmamış duruma düşecekti ki, bu 
Nübüvvet misyonuyla bağdaşmaz. 

Samimiyetle Rablerine dua edenlerin ilk ve nihai hedefleri Allah'a itaat 
etmek ve O'nun hoşnutluğunu kazanmaktır. Ayet bunu “vecih-yüz” kelimesi 
ile ifade etmiştir. Her şey yok olup gidecekken, sadece Allah'ın veçhi kalacaktır 
(55/Rahman, 27). Yani her şey fani iken, her şey yok olup gidecekten sadece 
Allah'ın Zatı kalacaktır. O halde bu yoksul ve zayıf insanlar, maddi ve sosyal 
yönden alt sınıflardan görünseler de, hakikatte ruhsal ve entelektüel olarak 
çok güçlüdürler, manevi bakış açısından seçkindirler; çünkü bu dünya haya- 
tında bile Allah'ın Zatı'ndan başka hiçbir şeye değer vermezler, hiçbir zengin- 
liğin, iktidar ve statünün peşinden koşmazlar. Elbette nefisleri vardır, onları 
da dünyanın çeşitli zevkleri, lezzet ve süsleri cezp eder, kendine çekmek ister 
ama yine onlar sadece Allah'ın Zatı'nı (vecih) hakiki ve nihai murat ve ebedi 
maksat telakki ettikleri için sabrederler, kendilerine hâkim olurlar; istek ve 
tutkularını kontrol ederler (13/Ra'd, 22). Hz. Peygamber (s.a.v)'e de tavsiye 
edilen, işte bu ahlaki ve manevi seçkin zümre ile birlikte -dünyanın çekici hiç- 
bir yanına iltifat etmeden- Allah'a yönelmesi, sabretmesidir (18 /Kehf, 28). 

Zayıfların (köle, cariye, yoksul, ezilmiş, korumasız, dışlanmış, yetim vs.) 
peygamberlerin etrafında toplanması Nübüvvetin işaretlerinden biridir. Bizans 
imparatoru Heraklius, Ebu Süfyan'a “Peygamberlik iddiasında bulunan Muhamr- 
med'e kimler uyuyor?” diye sorduğunda, Ebu Süfyan “Daha çok zayıflar” deyin- 
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ce “Genellikle böyle olur, bu peygamberlik belirtisidir” demiştir. Ne var ki hâkim 
güçler, tebliğ edilen dinde hayır olsaydı, ona zayıflar uymazdı der (46 /Ahkaf, 11), 
böylece kendilerini zayıf ve yoksullardan üstün görürlerdi (19/Meryem, 73). 

53.ayet, insanların birbiriyle sınandıklarına dikkat çeker. Açıklamaya ça- 
lıştığımız ayetlerin genel bağlamı göz önüne alındığında, söz konusu sınavın 
iki şekilde yürüdüğü anlaşılmaktadır: 

a) Bazı mütegallibe güçler, geçmişte peygamberlerin etrafında toplanan- 
ların aşağı sınıflardan insanlar oluşuna bakıp peygamberin ve tebliğ ettiği di- 
nin, esası itibariyle cahil, yoksul ve sıradan insanların işi olduğunu düşünüp, 
onların seviyesine inme tenezzülünde bulunmamışlardır (Mesela bkz. 7 /A'raf, 
76). Bu onların kaybettikleri sınavı olmuştur. 

b) Müslüman bir ailede veya toplumda gözünü açmış olsalar bile, bazı in- 
sanlar kendilerine seçkinci bir konum biçer, yoksullarla bir arada olmaktan 
kaçınır, hayat tarzlarını ayırırlar. Oysa İslam dini ne sınıf farkını tanır ne üstün- 
lüğü maddi zenginlik, statü, makam ve iktidarda görür. Yegâne ölçü takvadır; 
Allah'a derin bir saygı ve haşyetle bağlanıp O'nun emir ve yasaklarından sakın- 
maktır. Bütün insanlar Âdem'in çocuklarıdır, Âdem topraktan yaratılmıştır, he- 
pimiz toprağa döneceğiz. Hangi sınıftan, ırktan ve coğrafyadan olursa olsunlar 
mü'minler kardeştir, bir tarağın dişleri gibi de eşittirler. 

İster inkârcılar ister kibirli Müslümanlar, eğer bu zayıf ve yoksulları kü- 
çümseyip de “Bunlar mı ilahi lütfa mazhar oldu?” diyecek olsa sınavı kaybe- 
derler. “Yüce Allah sizin yüzlerinize ve servetinize değil, kalplerinize ve yapıp 
ettiklerinize bakar” (Müslim, Birr, 33, 34; İbn-i Mace, Zühd, 9; Müsned, Il, 284.) 
Aslolan Allah'a şükreden kullar olmaktır, şanı yüce Allah kimin şükreden kul 
olduğunu herkesten daha iyi bilir. 


liz Sa çeçil İN Sa ELİ İyiydi yakışanı Ül Gila 
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53 Böylece: “Allah içimizden bunlara mı lütufta bulundu?” demele- 
ri için onlardan bazısını bazısıyla denedik. Allah, şükredenleri 
daha iyi bilen değil mi? 


i 
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54. Bizimâyetlerimize imân edenler sana geldiklerinde, onlara de ki: 
“Selâm olsun size! Rabbiniz rahmeti kendi üzerine yazdı ki, içi- 
nizden kim cehalet sonucu bir kötülük işler sonra tövbe eder ve 
(kendini) ıslah ederse şüphesiz, O, bağışlayandır, esirgeyendir.” 

55. Suçlu-günahkârların yolu apaçık ortaya çıksın diye âyetlerimizi 
işte böyle birer birer açıklıyoruz. 


Ayet, mü'minleri muhatap aldığına göre, Allah'ın üzerine yazdığı rah- 
metinden istifade edecek ve cehalet sonucu kötülük işleyip de tevbe edecek 
olanların Müslümanlar olduğu anlaşılıyor. Hz. Peygamber'e geldiklerinde 
onlara “Selam” demesi ve onları Allah'ın rahmetiyle müjdelemesi istenmek- 
tedir. Selam Nisa, 86. ayette açıklandığı üzere esenlik, güvenlik (emniyet), 
barış, kurtuluş ve Allah'a teslimiyeti hatırlatan bir dua ve selamlaşma sö- 
züdür. Hz. Peygamber (s.a.v)'in yaptığı gibi, Müslümanlar da birbirleriyle 
karşılaştıklarında konuşma ve sohbet konuları selamın ihtiva ettiği barış, 
selamet, esenlik, Allah'a teslimiyet olmalıdır. Bununla bağlantılı olarak her 
Müslüman bilir ki, diğerleri yanında ve onlarla birlikte güvenlik içindedir; 
ona yani ailesine ve yakınlarına; canına, malına ve namusuna kardeşlerin- 
den zarar gelmez. “Selamlaşmak” bunun teminatı, sözle bildirimi ve taahhüt 
edilmesidir. Böyle davrandıkları takdirde Yüce Allah'ın tekeffül ettiği rahme- 
tinden istifade edeceklerdir. Öyle ki, Allah bazılarına ölümden sonraki ha- 
yatlarını kastederek “Çok esirgeyen Rabbi'nden onlara bir de sözlü 'Selam" 
(vardır)” (36/Yasin, 48). 

“Allah'ın kendi üzerine rahmeti yazması”nı iki şekilde anlamak müm- 
kün: Biri, hükmünün mahiyeti -vacip mi, caiz mi vs.—- bizce meçhul olmak üze- 
re bunu bize haber vermesidir. Bu sayede biz Allah'ın bize rahmet edeceğini, 
şefkat ve merhametinden yararlandıracağını haberdar oluyoruz. Diğeri, bunu 
Levh-i Mahfuz'da yazmıştır; elbette tahakkuk edecektir, Rahmetini üzerine 
yazmışsa (6/En'am, 12) tekeffül etmiş demektir, kefil olarak da zaten O yeter. 
Yüce Allah asla vaadinden dönmez. 

Bir hadiste Yüce Allah ile kullar arasında karşılıklı haklardan söz edilmek- 
tedir. Şöyle ki: “Allah'ın kullar üzerindeki hakkı, onların sadece Allah'a kulluk 
etmeleri ve hiçbir şeyi O'na ortak koşmamalarıdır. Kulların da Allah üzerinde- 
ki hakkı, kendisine hiçbir şeyi ortak koşmayanlara azap etmemesidir.” (Buhari, 
Cihad, 46; Müslim, İman, 48, 49.) 

“Cehalet sonucu kötülük işlemek” buradaki bağlamı göz önüne alındı- 
ğında “bilmeden” veya “ağırlığını, vahametini tam idrak edemeden” veya “hata 
ve yanlışlık sonucu” işlenen kötülüktür. Çünkü Kur'an'ın hak oluşuna, hüküm- 
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lerinin, emir ve yasaklarının kurtarıcı olduğuna inananlar bilerek, inat ede- 
rek ve başkaldırarak kötülük işlemez, yoldan çıkmaz. Böyle yapacak olurlarsa, 
“bilerek, fakat nefislerinin tutkularına kapılıp da hem kendilerine hem baş- 
kalarına zarar verenlerin” durumuna düşerler ki, affedilmeyecek olan cehalet 
bu türden olandır (Bkz. 4/Nisa, 17-18). Bu anlamdaki cehalet sonucu işlenen 
kötülükten vazgeçildiği; kötülük olduğu ve zarar verdiği anlaşıldığında tevbe 
edildiği ve zararı telafi edildiği yani kişi kendini düzeltip ıslah ettiği takdirde 
Allah, onu bağışlar, esirger. (2/Bakara, 173). 

Şanı yüce Allah ayetleri, hakikatleri ve onlara işaret eden delilleri bi- 
rer birer açıklıyor. Bu sayede suçlu-günahkârların (mücrimin) yolu, takip 
ettikleri hayat tarzı açıkça ortaya çıkmış oluyor; doğru yoldan ayan beyan 
ayrılıyor. Çoğu zaman insan zihni, bir şeyi kendi karşıtıyla öğrenir, değerini 
bilir; bu açıdan diyalektik en iyi öğrenme ve anlama yöntemidir. Aydınlığın 
karanlık, gündüzün geceyle bilinmesi gibi, bazı beşeri durumlarda iyilik 
kötülükle, adalet zulümle, hak batılla karşı karşıya geldiklerinde anlaşılır- 
lar. Bu, insanın iyiliği seçmesini kolaylaştıran öğretici faktörlerden biridir. 
Suçlu günahkârların yolu zarar, kötülük ve bedbahtlıktır. İçlerinde öyleleri 
vardır ki, ne yapsanız yapın doğruya gelmezler, doğruluğu öğrenip bilseler 
de ona yanaşmazlar (7/A'raf, 146). Onlar, sanki insanları doğru yoldan yani 
Allah'ın yolundan uzaklaştırma işini kendilerine misyon seçmişlerdir (3/ 
Âl-i İmran, 99.) 
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56. De ki: “Ben, sizin Allah'tan başka tapmakta olduklarınıza tap- 
maktan nehyedildim. “De ki: Ben sizin heva (istek ve tutku)larını- 
za uymam; yoksa bu durumda ben şaşırıp sapmış ve doğru yolu 
bulmamışlardan olurum.” 


ke 
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57. Deki: “Ben, gerçekten Rabbimden kesin bir belge üzerindeyim, 
siz ise onu yalanladınız. Sizin kendisine acele ettiğiniz (azap) ya- 
nımda değildir. Hüküm yalnızca Allah'ındır. O, doğru haberi verir 
veO,ayırt edenlerin en hayırlısıdır.” 

58. De ki: “Kendisine acele etmekte olduğunuz şey benim yanımda 
olsaydı, benimle aranızda iş elbette bitirilmiş olurdu. Allah zul- 
medenleri en iyi bilendir. 

59. Gaybın anahtarları O'nun katındadır, O'ndan başka hiç kimse 
gaybı bilmez. Karada ve denizde olanların tümünü O bilir, O, bil- 
meksizin bir yaprak dahi düşmez; yerin karanlıklarındaki bir 


tane, yaş ve kuru dışta olmamak üzere hepsi (ve her şey) apaçık 
bir kitaptadır. 


İslam inancının temeli tevhiddir. Yani varlık âleminde yaratıcı Allah'tır, 
O'ndan başka tanrı yoktur ve bu yüzden O'nun bize vahyettiği hakikatler ve 
hükümler hayatımızın yol haritasını teşkil eder. Kozmik düzenin yasaları oldu- 
ğu gibi toplumsal hayatın doğru yasaları da yüksek ahlaki normlardır. Çünkü 
insanın heva vehevesine göre düzen kurulacak olsa göklerde ve yerde dirlik 
düzen kalmaz; insanın ilahi emir ve yasalara uyması ona şeref kazandırır. Böy- 
lece insan kerem sahibi varlık olur (23/Mü'minun, 71.) Hayatın maddi ve sos- 
yal düzeni, ilahi vahyin tayin ettiği hüküm ve normlara rağmen kurulmuşsa, 
başkalarının kanun, kural ve normları esas alınmıştır ki, kim temel alınmışsa 
o Allah'a ortak koşulmuş demektir. İnsanların putları, heykelleri, pagan sem- 
bol ve kültleri kutsallaştırmaları, onların hakikatte kendi istek ve tutkuları- 
nı tanrılaştırmaları, çıkarlarını, bencilliklerini, kişisel ve sınıfsal dayanışma 
duygularını putlaştırmaları anlamına gelir. Peygambere “Ben, sizin Allah'tan 
başka tapmakta olduklarınıza tapmaktan nehyedildim” buyrulması, peygam- 
berin her konuda ve alanda kendini Allah'a yani emir ve yasaklarına, hüküm 
ve buyruklarına teslim etmesi demektir. Aksi vuku bulacak olsa heva yani istek 
ve tutkulara tapınılmış olur. Bu ise doğru yoldan, başka bir deyişle hakkaniyet 
ve adaletten, doğruluk ve güzellikten, kısaca yüksek ahlaki hayat formlarından 
sapıp uzaklaşmakla aynı şeydir. İnsan doğruluktan saptığı zaman, kendine za- 
rar verir, kendi aleyhinde olmak üzere sapar (34 /Sebe, 50). 

Onların sosyal ve iktisadi düzenleri zulüm, sömürü, yalan ve günah üze- 
rine kurulmuştu, putlar onların düzenlerinin sözde meşruiyetlerini sağlayan 
sembollerdi. Bu haksız düzeni kökten değiştirmek üzere gönderilen bir pey- 
gamber, nasıl onların sembollerinin önünde eğilir, saygılı ve hoşgörülü oldu- 
ğunu söyleyebilirdi. Böyle yapamazdı, çünkü onların düzenlerinin tepeden tır- 
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nağa yanlış ve haksız olduğunu kendisine bildiren vahiydi, elinde sapasağlam 
kanıtlar, geri çevrilmesi mümkün olmayan deliller, güçlü argümanlar vardı. 
Kaldı ki aldığı vahiyler, eninde sonunda bu düzenin altüstü olacağını, yıkılıp 
yerini hakkaniyete ve adalete bırakacağını söylüyordu, bu bir azap ve çöküşle 
gerçekleşecekti. Ne var ki, onlar bu güçlü delilleri, apaçık kanıtları yalanlama 
yoluna gitmeyi tercih ediyorlar, böylelikle aslında kendilerini aldatıyorlar. 

Dahası bencil çıkar ve tutkularını tanrılaştıran bu zalimler grubu, kendile- 
rine hiçbir şeyin olmayacağını düşünüyor, onları azapla korkutan peygambe- 
re meydan okuyup, “Hadi sonumuzu getir, bakalım” diyorlardı: “Başımıza taş 
yağdır veya açıklı bir azap gönder” (8/Enfal, 32; 17/İsra, 92). Fakat unuttukla- 
rı husus şuydu ki, Peygamberin kendinden menkul bir güç ve inisiyatifi yoktu. 
Onun görevi sadece uyarıp korkutmak, böyle devam ederlerse ileride uçurum- 
dan aşağı yuvarlanacaklarını haber vermekti. Yıkılışlarıyla ilgili son hükmü 
verecek olan Allah'tı. Hüküm sadece O'nundur. (Bkz. 12/Yusuf, 40 ve 6/62). Ve 
O, bir şeyi haber vermişse mutlaka vuku bulur, hiçbir beşerin gücü onu dur- 
durmaya yetmez. Dilerse erteler, dilerse öne alır. Varlıkta mutlak determinizm 
olmadığı gibi, sosyal olaylarda da mutlak determinizm söz konusu değildir. 
Diyelim ki ahlaksızlığın yaygınlaşması, yoksulluğun artması çeşitli toplumsal 
çöküntülere yol açar, bu normal olarak böyledir. Ama eğer Allah, söz konusu 
tutumlarından dolayı bir topluma ceza vermeyi takdir etmişse, bunun zamanı- 
nı kimse bilemez, Allah bir hikmete ve sebebe dayalı olarak zamanını kendisi 
tayin eder. Allah insanlar arasındaki ihtilaf ve davaları en doğru ve hakkaniyet 
ölçülerine göre tafsil eden, belirleyendir; insanların arasında hak ve adaletle 
hüküm verir. Güç ve inisiyatif Hz. Peygamber (s.a.v)'in elinde olsaydı, o hemen 
azabın gerçekleşmesini sağlardı. Bu da, Peygamber dahi olsa, Allah'ın sabır ve 
takdirinin beşerden çok farklı olduğuna işaret etmektedir. Zalimlere ne zaman 
ve nasıl ceza verileceğini en iyisi O bilir. 

59. ayet “Gaybın anahtarları”nın Allah'ın katında olduğunu belirtir. Gaybın 
anahtarları, insanın duyu organlarıyla, geliştirdiği bilimsel ve teknolojik alet- 
lerle ulaşamayacağı bilgi kaynaklarına işaret etmektedir. İnsan bilgisi ne kadar 
gelişirse gelişsin, hem duyu organları ve idrak/algı gücü, hem araç ve gereç- 
leri sınırlıdır. Söz konusu sınırın dışında kalan her şey “gayb”tır. İzafi olarak 
gündelik hayatımızda da gayb bilgisi vardır. Bize göre göremediğimiz duvarın 
arkası gaybtır, arkaya geçtiğimiz zaman orası bizim için gayb olmaktan çıkar, 
gözlem (müşahede) alanına girer. İbn-i Sina çeşitli hastalıklara yol açan mik- 
robun varlığını biliyordu ama kendisi için gayb idi, ne zamanki mikroskop icat 
edildi mikrop gayb olmaktan çıktı. Bir de mutlak gayb var ki, buna Allah'tan 
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başka hiç kimse muttali değildir. Peygamberler dahi, kendilerine bildirildiği 
kadarıyla bilgi ve kanaat sabidirler (Bkz. 3/Âl-i İmran, 179; 72/Cin, 26). 

Gayb bilgisi, olmuş olan olaylarla ilgili olduğu kadar, olmakta ve oluş- 
makta olan olaylarla da ilgilidir: “Göklerde ve yerde olan gaybı Allah'tan baş- 
ka kimse bilmez” (28/Neml, 65). “Karada ve denizde olanların tümünü O 
bilir, O, bilmeksizin bir yaprak dahi düşmez; yerin karanlıklarındaki bir tane, 
yaş ve kuru dışta olmamak üzere hepsi (ve her şey) apaçık bir kitaptadır.” 
Kara ve denizde hayat vardır, burada sayısız canlı yaşar. İnsan bilgisinin ulaş- 
tığı veya henüz ulaşamadığı alanlarda, derin karanlık bölgelerde hayatiyet 
bulan bir ot, tohum veya tane, kısaca yaş ve kuru her ne varsa O'nun bilgisi 
dâhilindedir. Ağaçtan bir yaprak düşecek olsa, o dahi bu bilginin kapsamı 
içindedir. Bu ayet, aynı zamanda Aristoculuğu esas alan Meşşai filozofların, 
“Allah küçük şeyleri bilmez” şeklinde öne sürdükleri iddianın ne kadar boş 
olduğunu göstermektedir. Varlık âleminin tümünde, her ne varsa hepsi bir 
kitapta kayıtlıdır. Kayıt, olayın vukuundan sonra olmuyor, vukuundan önce 
de biliniyor ve kaydedilmiş olarak kitaptaki yerini alıyor: “Yeryüzünde olan 
ve nefislerinizde meydana gelen herhangi bir musibet yoktur ki, Biz onu ya- 
ratmadan önce, bir kitapta (yazılı) olmasın. Şüphesiz bu, Allah'a göre pek 
kolaydır” (57 /Hadid, 22). 

Anlam çerçeveleri farklı görünse de, Levh-i Mahfuz ve Ümmü"l-Kitap bir- 
biriyle ilişkilidir. Eğer Levh-i Mahfuz, açık kitap (Kitab-ı Mübin) ise, bu kitap- 
taki bilgiler ham, oluşma halinde olan karışık, karmaşık, şu veya bu anlama 
farklı yorum ve tefsirlere açık, göreceli, parçalı, indirgenmiş, sınırlandırılmış 
bilgiler değildir. Açık, apaçıktırlar. Ancak, bu özellikleriyle söz konusu bilgi- 
ler yani bu Kitap bize veya başka varlıklara açık değildir. Belki de gaybla ilgili 
bilgilerin kökleri oradadır. (Bkz. 13/Ra'd, 39; 43/Zuhruf, 1-4; 50/Kaf, 4; 57/ 
Hadid, 22; 85/Buruc, 21/22. ayetlerin açıklaması.) 

Bu ayet bize, varlık âleminin ve kucağında yaşayıp bilgisine sahip olmaya 
çalıştığımız maddi tabiatın özerk olmadığını, Allah'ın bilgisi, iradesi ve kudre- 
tine bağlı olarak her an müdahalesine açık olduğunu, Vacibu'l Vücud ve Fa'a- 
lun Lima yurid olan Allah'ın tabiata olduğu gibi tarihe ve hayata da müdahil 
olduğunu açıkça göstermektedir. (Bkz. 12 /Yunus, 61). 
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60. Sizi geceleyin öldüren (uyutan) ve gündüzün “güç yetirip etkile- 
mekte (yapıp kazanmakta) olduklarınızı" bilen, sonra adı konul- 
muş ecel doluncaya kadar onda sizi dirilten (uyandıran) O'dur. 
Sonra 'en son dönüşünüz O'nadır. Sonra yapmakta olduklarınızı 
size O haber verecektir. 


61. O, kulları üzerinde kahredici (kahhar) olandır. Size koruyucular 
gönderiyor. Sonunda sizden birinize ölüm gelip çattığı zaman, el- 
çilerimiz onun 'hayatına son verirler; Onlar (bu işte, ne eksik ne 
fazla) kusur etmezler. 

62. Sonra gerçek mevlâları olan Allah'a döndürülürler. Haberiniz ol- 
sun; hüküm yalnızca O'nundur. Ve O, hesap görenlerin en süratli 
olanıdır. 


İnsan hayatının en dramatik gerçeğine işaret edilen bu ayette, “uyku” ile 
“ölüm” arasında analoji kurulmakta, uykunun bir tür ölüm, uykudan uyanma- 
nın diriliş provası olduğuna dikkat çekilmektedir. Aşağıda görüleceği üzere 
ayette anahtar terim olan “teveffa” v-f-y bir şeyi tamamlamak, tam olarak yap- 
maktır ki, ölüm de kişinin hayatını tamamlamasıdır. Kelime Zümer süresinde 
de (39/42.) aynı anlamda geçmektedir. 

Ölümden sonraki dirilişin, her gün tecrübe ettiğimiz provası uykudur. 
Gece uykuya daldığımız zaman, bir tür ölüme yatıyoruz; bizi fizyolojik olarak 
buna mecburi kılan Allah'tır. Bünyemiz belli bir süre uyumadığımız takdirde 
hücrelerini yenileyemediği için hayatımızı idame ettirmemiz mümkün olmaz. 
İnsan ne kadar sağlıklı, zengin, muktedir, despot, inkârcı veya ateist olursa ol- 
sun, uyumak zorundadır. Roma'nın kudretli Sezarları da uyumak zorundaydı, 
Allah'a meydan okuyan Nemrutlar ve Firavunlar da! Uyku cep telefonun şarj 
olması, pili tükenmiş bir saate veya radyoya yeni pil takılması gibidir. Her sefe- 
rinde enerjimizi yenilediğimiz uykuya olan ihtiyacımız, bizim hakikatte ne ka- 
dar aciz olduğumuzu göstermeye yeter. Vakti geldiğinde uyumadığımız takdir- 
de bünye güç kaybeder, gözlerimiz kendiliğinden kapanır, zihni melekelerimiz, 
algılarımız zayıflar ve bir noktadan sonra söner. Her gece uyur, sabah uyanırız. 
Bu insan hayatında süren ilahi adettir. 

Sabahtan akşama kadar çalışır, iktisadi faaliyete katılır, geçimimizi sağla- 
rız. Kozmik düzene uygun olan, gecenin uykuyla dinlenmeye, gündüzün geçim 
için çalışmaya, ilim öğrenmeye ayrılmasıdır. Nitekim en kaliteli uykunun gece 
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23.00-sabah 05.00 arası olduğu bilinmektedir. Gecenin gündüzün, gündüzün 
gecenin yerini aldığı bir düzen fitri değildir, kozmik düzenin tabiatına da aykı- 
rıdır. İnsana uykuyu mecburi kılan, gün içinde ne yapıp ettiğini bilen Allah'tır. 
Her gece ölür ve diriliriz. Bu bir süreye kadar öyledir. Süre bittiğinde, vaade 
dolduğunda son nefesimizi veririz. 

Hergün tekrar edip yaşadığımız bu prova günün birinde sona erer, ölü- 
me yattığımız uykudan uyanmaz, böylelikle ruhumuzun zihin ve bilinç haliyle 
birlikte canımız da bedenimizden ayrılmış olur: “Allah, ölecekleri zaman can- 
larını alır; ölmeyeni de uykusunda (bir tür ölüme sokar.) Böylece kendisi hak- 
kında ölüm kararı verilmiş olanı(n ruhunu) tutar, öbürünü ise adı konulmuş 
bir ecele kadar salıverir” (39/Zümer, 42). Uyku haline “geçici ölüm” diyebiliriz. 

Uyku sırasında ruhun bedenden ayrılıp ayrılmadığı konusu tartışma ko- 
nusu olmuştur. Öyle de olsa, bedenden bir şeylerin ayrılıp aşkın varlığa ka- 
rıştığı kesindir. Ruh, ilahi bir emir, bir Nefha olması hasebiyle bedende çeşitli 
türevleri olan bir cevherdir. Can, nefis, akıl, bilinç, zihinsel faaliyet, idrak/algı, 
hafıza, tasavvur, tahayyül vb. ruhsal ve entelektüel bütün faaliyetlerin topla- 
mını ifade eder. Ağır uykusuzluk halinin zihni melekeleri zayıflattığını, bilincin 
üstünü örttüğünü deneysel olarak biliyoruz. Tam uyku halinde hafıza dâhil ne- 
redeyse bütün zihni meleke ve faaliyetler adeta askıya alınmış olur. Bir kısım 
bilginler uyku sırasında ruhun dağ tepe yolculuklara çıkıp farklı âlemlerde 
müşahedelerde bulunduğunu düşünmüşlerdir. 

Uykuda can bedende kalır. Uyku halinde bedenin ruhla ilişkisi neredeyse 
candan ibarettir. Çünkü beyin faaliyeti dursa bile kalp atmaya devam eder, iç 
organlar çalışır, dış organlar asgari seviyede hareket kabiliyetlerini korur, ne- 
fes alınır verilir. (Bkz. 32/Secde, 7-9. ayetlerin açıklaması). Buna Meşşailerin 
kavramsallaştırmasıyla “bitkisel ruh” diyebiliriz ki, bu kemal mertebesi göz 
önüne alındığında ruhun en düşük seviyesi-türevidir. Eğer bu varsayım doğru 
ise, bu durumda uykuda yolculuğa çıkan ruh yani ruhun entelektüel-ruhsal tü- 
revi müteal/aşkın mertebelere, öte veya iç-batıni âlemlere yolculuklara çıkar. 
Dünyanın beş duyu organımızla algıladığımız varlık biçimlerinin hakiki dün- 
yalarına, dünyada müşahede edemediğimiz başka varlıklara uzanır ve bunları 
biz bambaşka bir âlemin temaşası olarak rüyalarımızda görürüz. İbn-i Abbas 
ve Said bin Cübeyr, uykuda ölenlerin ve dirilerin ruhlarının buluşup konuş- 
tuklarını söylemişlerdir. Rüya, özü itibariyle hayatın salt bu dünyadan ibaret 
olmadığını bize her gece öğretmekte, başka hayatların varlığını hatırlatmak- 
tadır. Bu durumda uyku ölüm ise, rüya öbür dünyanın (ahiret), uykudan uyan- 
mak ise ölümden sonraki dirilişin kanıtı, anlatımı, gösterisidir. 
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Uykunun ölümle ilişkili olarak “teveffi” ile ifade edilmiş olması, ölüm ha- 
linin sürenin, vadenin eksiksiz, tamı tamına dolmasıyla gerçekleştiğini ima 
eder. Borcunu tam ödeyene “Borcunu eksiksiz, kuruşu kuruşuna tam ödedi” 
denir. İnsana verilmiş hayat da eksiksiz yaşanır. Sayılı günler, nefesler biter, 
böylece ölüm gelir. Bu yüzden ölene “vefat etti” deriz. Ölümden sonra diriliş 
vardır. Herkesin dönüşü Allah'adır. Kim kendisine verilmiş hayatı yaşarken, 
iyilik ve kötülük adına her ne yapmışsa karşısına çıkacak, hepsini şanı yüce 
Allah kendisine haber verecek, önüne koyacaktır. (Ruh için bkz. 17/İsra, 85; 
39/Zümer, 42. ayetin açıklaması). 

“O, kulları üzerinde kahredici (kahhar) olandır”. Ölümü ve hayatı ya- 
ratan Allah, insanın bütün hayati faaliyetlerini kontrol eder, kudret elinde tu- 
tar. O kahhar ismiyle, kendisine ve dinine isyan edenin üzerinde hükümrandır, 
egemendir. Kulların üstünde kahhar olması cihet (yön) itibariyle olmayıp güç, 
hâkimiyet ve kudret dolayısıyla üstün olması demektir. İnsan yok iken yaratıl- 
mış, varlık âlemi içine çıkarılmıştır. Ona hayat verilmiş, sonra kendisi için ölüm 
takdir edilmiştir, ölümden sonra diriltilecek ve yaptıklarının hesabını verecek- 
tir. Fizyolojik-biyolojik yapısı öylesine karmaşık unsurların, zıtların uyum için- 
de bir araya getirilmesinden müteşekkildir ki, bu iç ve bedensel düzeni, ahengi 
kendisinin varetmesi düşünülemez. Psikolojik olarak birtakım zihni yanılgıla- 
ra, kibir ve gurura kapılıp yaratıcısına başkaldıracak olsa bile, iki gün üst üste 
uykusuz kalamaz, bedeni tükenir, güçten düşer, zihni faaliyetleri durur. Bütün 
bunlar insanın üzerinde kahhar bir varlığın yani şanı yüce Allah'ın hükümran 
olduğunu göstermektedir. 

İnsan ne yapıp ediyorsa, onun kollayan, denetleyen, yapıp ettiklerini kay- 
deden koruyucu güçler (hafaza melekleri) vardır. Hayatını sürdürürken, bu 
varlıklar Allah tarafından kendisi için gönderilir. İnsanın dünya hayatındaki 
varlığıyla ilişkili olarak meleklerin iki fonksiyon gördüğünü düşünebiliriz: 
İlki, melekler insanın sarfettiği her sözü ve yaptığı her fiili kaydedip muhafa- 
za altına alırlar (50/Kaf, 17; 82/İnfitar, 10). İkincisi, fizyolojik faaliyetlerinin 
gerçekleşmesini sağlar ve bedenini dış dünyanın ağır ve yıkıcı şartlarına karşı 
korurlar. Eli hareket ettiren yetimiz yani “meleke”miz aynı zamanda bir “me- 
lek”in elimizde gördüğü fonksiyon sayesindedir. Komutu beyin verir ama eli- 
mizi hareket ettiren melektir. Göz kapaklarımızı açıp kapatıp dilimizi hareket 
ettiren, ayaklarımızı yürüten görevli meleklerdir, göz kapaklarımız olmasaydı, 
görme yetimizi toza karşı koruyamazdık. “Hafaza melekleri” ve organlarımız 
Allah'ın emri altında ve takdirine uygun olarak işlerini/işlevlerini yerine geti- 
rirler. Elimizin iyilik için mi, kötülük için mi hareket ettirildiğini kaydeden de 
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yine meleklerdir. Gözlerimizin harama mı, helale mi baktığını, dilimizden han- 
gi cümlelerin çıktığını onlar kaydederler. O kadar kontrol altındayız ki, Allah'ın 
Kahhar ismi meleklerin çok yönlü gördüğü fonksiyon sayesinde her an ve her 
hücremiz üzerinde caridir. 

Bizden istenen şudur: Nasıl Allah görevlendirdiği melekleri ve bize bah- 
şettiği melekeler sayesinde bizi hayat sahibi kılıp tabiatın yıkıcı şartlarına kar- 
şı koruyorsa, bizler de organlarımızı, nefsimizi yasaklardan, hak ve hukuk ihla- 
linden, suç teşkil eden fiillerden, günah ve zulümlerden koruyacağız. Melekler 
bizi koruyor, biz de irademiz ve takvamızla ahlaki benliğimiz korumalıyız. 

“Sonunda sizden birinize ölüm gelip çattığı zaman, elçilerimiz onun 
“hayatına son verirler; Onlar (bu işte, ne eksik ne fazla) kusur etmezler”. Bu- 
rada ölüm-melekl(ler) ilişkisi açısından önemli bir durum söz konusudur. Dört 
büyük melekten biri olan Azrail aleyhisselâmın ölüm meleği olduğunu biliyoruz. 
Canları alan odur, hastalıklar, kazalar, musibetler, cinayetler ölüme birer vesi- 
ledir. Eceli gelen ölür. Bu her insanın değişmez gerçeğidir. Fakat elbette Azrail 
görevli bir melektir, kendi inisiyatifiyle, kendi takdiriyle kimsenin canını almaz; 
kimsenin ömrünü kısaltmaz veya uzatmaz. Zira ölümü ve hayatı yaratan Allah'tır 
(67/Mülk, 2); O diriltir ve öldürür (45/Casiye, 26). Can vaade dolduğunda, süre 
tam olarak bittiğinde alınır ki buna “ölüm anı” denir (39/Zümer, 42). Canı alan 
bu işle görevli ölüm meleğidir (32 /Secde, 11). Bu ayette ise “hayata son veren 
elçiler”den söz edilmektedir. İbn-i Abbas'a göndermede bulunan müfessirler, sa- 
yısız meleğin Azrail aleyhisselâmın emrinde çalıştığını, onun bildirmesiyle gelip 
süresi dolan insanların canlarını aldıklarını söylemektedirler. Azrail'in emri al- 
tında çalışan melekler tam zamanında -ne bir an ileride ne bir an geride- gelir, 
kişinin canını alırlar, görevlerinde hiçbir kusur işlemezler, ihmalde bulunmazlar 
(Bkz. 66/Tahrim, 6). Bu makul bir izahtır, doğrusunu Allah bilir. 

Ölümden sonra dirilişle beraber insanlar mevlaları, sahipleri olan Allah'a 
döndürüleceklerdir. Hakiki ve asıl mevla Allah'tır, çünkü dünya hayatında on- 
ları rızıklandıran, terbiye edip koruyan, tabiatı emirlerine musahhar kılan O 
idi. İnkârcılar sahte ilahlara, dost ve koruyuculara bağlanmışlardı, kendilerine 
yalancı mevlalar icat etmişlerdi. Bunların hiçbiri “hak” değildiler. Sürenin 57. 
ayetinde değinilmişti, kıyamet günü son ve doğru hükmü verecek, haklıyı hak- 
sızdan, doğruyu yanlıştan ayırtedecek olan da O'ndan başkası değildir. Acele 
etmeye gerek yok, kim ne kazanmışsa karşılığını görecektir; O hesabını süratle 
görür (2/Bakara, 202). 

Ruh ile canın farklı mahiyetler olduğunu En'am ve Zümer sürelerinde 
uyku ve ölüm ilişkisini anlatan ayetlerden anlayabiliriz: 
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“Sizi geceleyin öldüren (uyutan) ve gündüzün “güç yetirip etkilemekte 
(yapıp kazanmakta) olduklarınızı” bilen, sonra adı konulmuş ecel doluncaya 
kadar onda sizi dirilten (uyandıran) O'dur. Sonra 'en son dönüşünüz' O'nadır. 
Sonra yapmakta olduklarınızı size O haber verecektir. O, kulları üzerinde kah- 
redici (kahhar) olandır. Size koruyucular gönderiyor. Sonunda sizden birinize 
ölüm gelip çattığı zaman, elçilerimiz onun “hayatına son verirler? Onlar (bu 
işte, ne eksik ne fazla) kusur etmezler. Sonra gerçek mevlâları olan Allah'a 
döndürülürler. Haberiniz olsun; hüküm yalnızca O'nundur. Ve O, hesap gören- 
lerin en süratli olanıdır.” (6/En'am, 60-62). “Allah, ölecekleri zaman canlarını 
alır; ölmeyeni de uykusunda (bir tür ölüme sokar). Böylece, kendisi hakkın- 
da ölüm kararı verilmiş olanı(n ruhunu) tutar, öbürünü ise adı konulmuş bir 
ecele kadar salıverir. Şüphesiz bunda, düşünebilen bir kavim için gerçekten 
âyetler vardır.” (39 /Zümer, 42). 

Ayetler “iki ölüm”den söz eder: Biri uyku halindeki geçici ölüm, diğeri 
dünyadan kesin ayrılıma hali olan ölüm. İlkinde ruh alınır ama uyku halindeki 
beden canlı olma vasfını, canlılığını korumaya devam eder. Kesin ayrılma ha- 
linde ise canla beraber ruh da bedenden ayrılır. İnsan bedenindeki hayatın 'tek 
hücre ile başladığını” söyleyen Prof. Dr. Âdem Tatlı şöyle demektedir: “İnsanın 
ölümüyle ruh bedenden ayrıldığı gibi, insanın canlılık özelliği de sona ermek- 
tedir. Yani hayatı sağlayan özellikler, ruhtan önce insan bedenine gelmekte, fa- 
kat ruhla beraber insan vücudunu terk etmektedirler.” 

120 günden önce ceninin kürtajla alınabileceğini öne sürenler, birtür uyku 
halindeki insanın da öldürülebileceğini -zımnen- kabul etmiş olurlar ki, bu ta- 
mamıyla batıl bir hükümdür. (İnsanın yaratılış safhaları ve özellikleri için bkz. 
23/Mü'minun, 12-14; 77/Mürselat, 20-23 ve 86/Tarık, 5-7. ayetlerin tefsiri). 
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63. Deki: “Sizi karanın ve denizin karanlıklarından kim kurtarmak- 
tadır ki, siz (açıktan.ve) gizliden gizliye ona yalvararak duâ etmek- 
tesiniz: -Andolsun, bizi bundan kurtarırsan, gerçekten şükreden- 
lerden oluruz." 

64. Deki: “Ondan ve her türlü sıkıntıdan sizi Allah kurtarmaktadır. 
Sonra siz yine şirk koşmaktasınız.” 

65. Deki:"“0O, size üstünüzden ya da ayaklarınızın altından azap gön- 
dermeye veya sizi parça parça birbirinize kırdırıp kiminizin şid- 
detini kiminize tattırmaya güç yetirendir." Bak, iyice kavrayıp an- 
lamaları için âyetleri nasıl çeşitli biçimlerde açıklıyoruz? 


66. Senin kavmin, O (Kur'ân) hakiken onu yalanladı. De ki: “Ben, üze- 
rinize bir vekil değilim.” 


67. Her bir haber için 'kararlaştırılmış bir zaman (müstakar) vardır. 
Siz de bileceksiniz. 


Varlık âlemi üzerinde güç ve kudretiyle yegâne hâkim olan Allah, hakikatte 
insanın iç dünyasında nihai sığınaktır. Allah'a karşı çıkanlar kendi fıtratlarıyla 
çatışırlar, söz konusu çatışma hayat boyu devam eder. Kaygı ve çatışma insanın 
Allah'la olanilişkisinin bozulması sonucu baş gösterir. İman hem çatışmayı or- 
tadan kaldırır, hem ontolojik emniyeti sağladığı için kaygılara mahal bırakmaz. 
Öyle kritik olaylar yaşarız ki, söz konusu çatışmanın kültürel olduğunu, nefsin 
istek ve tutkularını yenemediğimiz için sürdüğünü; kibir, önyargı, taassup ve 
çıkar arzusunun bizi hakikatten ayırdığını bizzat tecrübe ederek anlarız. 

Ayette sözü edilen “karanın ve denizin karanlıkları” yeryüzünde insan 
toplumlarının karşılaştığı büyük felaketlere, acılara işaret etmektedir. Arap- 
lar böylesi felaket zamanlarına “yıldızları görünecek karanlık gün” derler. 
Depremler, sel felaketleri, tsunamiler, yangınlar, kasırgalar, toprak kaymaları, 
şiddetli soğuklar veya yakıcı sıcaklar, sâri-bulaşıcı hastalıklar, susuzluk, kıtlık, 
açlık tehlikesi, çölleşme gibi tabii afetler yanında büyük savaşlar, iç çatışmalar, 
yoksulluklar, kitlesel göçler, etnik arındırmalar, tehcirler, katliamlar vs. insa- 
nın çaresiz kaldığı felaketlerdir. Bunlar insana Allah'ı hatırlatır. Kendi gücü ve 
imkânlarıyla bir sıkıntıyı veya tehlikeyi atlatamadığında neredeyse refleksif 
olarak insan yüce bir güce, ulvi bir kudrete sığınma ihtiyacını hisseder. İlk ak- 
lına gelen ve elbette Allah'tan başkası değildir, O'nu açık veya gizli yardıma ça- 
ğırır, koruyuculuğuna sığınmak ister. Ve sanki ilk ahdini hatırlarcasına yardım 
talep eder. Yalvarır ve “Bizi bu felaketlerden kurtarırsan, sana şükredeceğiz” 
taahhüdünde bulunur. İnsanların çoğunun bir türlü başaramayacağı üç me- 
ziyet iman etmek, akletmek ve şükretmektir. Bunca nimete nankörlük eden 
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insan, rahat ve bolluk zamanlarında Allah'ı hatırlamak istemez, çünkü hatır- 
layacak olsa ahlaki sorumluluklarını, başkalarına karşı yükümlülüklerini de 
yerine getirmesi gerekecek. Yapıp ettiklerinin bir cezası olarak büyük felaket 
ve zorluklarla karşılaştığında kendi gücüyle defedemediği zorlukları üzerin- 
den kaldırması için daha büyük bir gücü ve kudreti yardıma çağırır, bu gücün 
tabiat olayına veya beşeri bir zorluğa müdahale etmesi için davet eder (6/41). 
İlginç olan şu ki, normal zamanlarda bağlandığı güçler, liderler, kültler, önünde 
eğildiği heykeller veya putlar aklına bile gelmez, zihin dünyasında varlıkları 
yokmuş gibi bir anda etkisizleşirler (12/Yunus, 22; 16/İsra, 67). 

Tabii ki varlık âleminde hiçbir olay anlamdan ve amaçtan yoksun değildir, 
her şey bir hikmet ve sebebe mebnidir. Her bir olay hem öğreticidir hem uyarı- 
cıdır. Belki yaşanan felaketlerden ders çıkarılması istenmiştir. Fakat tuhaf olan 
şu ki, insan Allah'a yalvarıp da düzlüğe çıktığında, güvenlik ve refaha kavuş- 
tuklarında garip bir biçimde yine Allah'ı unutur. Eski alışkanlıklarına döner. 
(16/Nahl, 54). 

“Üstten ve ayakların altından” azabın gelmesi afetlerin çeşitliliğine 
işarettir. Kasırgalar, tufana yol açacak aşırı yağış yukarıdan (Nuh tufanı gibi), 
depremler alttan gelir (Medyen halkının başına gelenler). Diğer afetleri de bu 
çerçevede düşünebiliriz. Bugün ekolojik dengenin bozulması sonucunda ya- 
şanmakta olan çevre felaketleri de bu kapsamdadır. 65. ayet tabii afet ve fe- 
laketlere, insanlar arasında ortaya çıkan savaşları, çatışma ve soykırımları da 
eklemektedir. Genellikle bu tür yıkımlara iktisadi sömürü ve adaletsizlikler; 
sınıf, kabile, aile, mezhep, grup asabiyeti; ırkçılık; siyasi istibdatlar ve inançla- 
rın körüklediği dini fanatizmler, bir türlü kırılamayan önyargılar yol açmakta- 
dır. Çıkar çatışmaları, ırkçılıklar, siyasi baskılar çeşitli ideolojilerin ekseninde 
toplumları böler, kutuplaştırıp çatıştırır. Bu, otoplumun çöküşünü hızlandırır. 
Başkalarına zulmeden, kaynaklarını yağmalayan, topraklarını işgal eden bü- 
yük güçler de, yaptıklarının cezası olarak zaman içinde kendi birliklerini, iç 
bütünlüklerini kaybeder, parçalanıp zayıf duruma düşerler. 

İbn-i Abbas, “yukarıdan gelen azabı” zorba yöneticiler, sınıf tahakkümü; 
“alttan gelen azabı” köle isyanları, sınıf ayaklanmaları olarak yorumlamakta- 
dır. “Köle isyanları”nı adaletsiz ve zorba yönetimlere karşı sıradan insanların, 
zayıf ve mağdur halk kitlelerinin ayaklanması ve bunun yol açtığı toplumsal 
yıkım şeklinde anlayabiliriz. Zeccac, “Sizi parça parça birbirinize kırdır”mayı, 
toplum hayatı yaşıyorken, insanların işlerinin birbirine karışması, içinden çı- 
kılamaz kargaşa ve karmaşanın baş göstermesi, dirlik ve düzenin kaybolması, 
toplumun ortak idealini, kıblesini, pusulasını şaşırması, toplumsal grupların 
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birbirlerine karşı derin bir şüphe ve güvensizlik içinde yaşamaya başlama- 
sı olarak tefsir etmektedir. Ortak anlayış, ideal ve hedefler ortadan kalkınca, 
gruplar (sınıflar, etnik topluluklar, mezhep mensupları) birbirlerini yok etme- 
ye, arzularını ve hâkimiyetlerini tesis etmek amacıyla karşılıklı şiddet kullan- 
maya, böylece hukuk dışı yollara başvurarak güç ve kuvvetlerini hasımlarına 
tattırmaya başlarlar. İç çatışmalar, savaşlar ve fitne baş gösterdiği her durum- 
da toplum birliğini kaybeder. 

Hiç kuşkusuz Müslüman toplum da aynı akıbete uğrayabilir. Eğer ada- 
letin yerini zulüm, erdemlerin yerini ahlaksızlık, hukukun yerini zorbalık, 
rızanın yerini keyfilik alırsa toplum bölünür. Oysa İslam tevhid dinidir, çok- 
luk içinde birliği öngörür. Görüş ayrılıklarını geniş bir anlayış çerçevesinde 
ele almalı, farklı düşünce ve yorumlara saygı göstermelidir. Yorum, tefsir ve 
içtihat farklılıklarını taassuba dönüştürüp bunları çatışma sebebi haline ge- 
tirmemelidir. 

“Veya sizi parça parça birbirinize kırdırıp kiminizin şiddetini kimi- 
nize tattırmaya güç yetirendir.” Bir toplumun başına gelebilecek en büyük 
musibet, tabii afetlerden daha yıkıcı ve acı olanı birbirine düşmesi, iç çatışma 
ve savaş yaşamasıdır. Bu, inkârcı bir toplum için söz konusu olduğu gibi Müslü- 
man toplumlar için de söz konusudur. Hatta denebilir ki, Müslümanların toplu 
halde tabii bir afet veya afetlerle yok olmaları artık düşünülemez, bu geçmişte 
yoldan çıkan belli kavimlere uygulanan bir azap çeşidiydi. Şimdi yerel/yöresel 
musibet ve afetler yaşansa da, asıl Müslümanların yıkımını getirecek olan şey, 
aralarındaki ihtilafları Allah'ın Kitabına ve Elçisi'nin Sünneti'ne başvurmadan 
kendi arzularına ve güç ilişkilerine göre sonlandırmaya kalkışmaları, bu arada 
derin çatışmalara sürüklenmeleridir. 

65. ayet bir topluluğun diğerine karşı hukuku çiğneyerek zorbalıkla dav- 
ranmasının, şiddet ve terör uygulamasını Allah'ın muradı olarak görmüyor, ak- 
sine Müslümanları bu gibi trajik durumlardan kaçınma konusunda uyarıyor. 
Tabii ki varlıkta her şeyi yaratan Allah'tır, şiddet ve enerjinin yani gücün de ya- 
ratıcısı O'dur ama O'nun muradı ve emri gücün adaleti tesis etmek ve topluma 
yarar sağlamak üzere kullanılmasıdır. Tabii veya toplumsal felaket ve sıkıntılar 
yasalar -Sünen-i ilahi- dâhilinde cereyan ettiğinden, Allah'ın ilmi, iradesi ve 
kudretiyle olur. Çünkü bu yasaları yaratan O'dur. Yoksa şanı yüce Allah, durup 
dururken toplumları bölmez, başlarına müstahak olmadıkları felaketler getir- 
mez. Hukuk dâhilinde hareket etmeyip işlerini haksız güç kullanımı ve zorba- 
lıkla çözmeye çalışanların eninde sonunda uğrayacakları akıbet parçalanma- 
ları, çatışarak birbirlerini tüketmeleridir. Ayet, bunun ilahi bir yasa (Sünen-i 


6/En'am Süresi/63-67 165 


ilahi) olduğunu belirtiyor. O halde Yüce Allah'ın doğru yolda ilerlemeyenleri 
parça parça edip kimine kiminin şiddetini tattırması doğru yoldan sapmaları- 
nın tabii sonucudur, bu durumda olanlar bu yasanın dışına çıkamazlar. 

Bu konuda Efendimiz (s.a.v)'den rivayet edilen bu hadis açıklayıcıdır: 
“Rabbimden üç şey istedim. Bana ikisini Verdi, birini vermedi.Rabbimden üm- 
metimi kıtlıkla helak etmemesini istedim, onu bana verdi.Rabbimden ümme- 
timi suda boğmakla helak etmemesini -başka bir rivayete göre, onların başına, 
köklerini kazıyacak bir düşman musallat etmemesini istedim, bu dileğimi de 
Kabul etti. Onlara birbirlerinin eliyle felaket vermemesini diledim. Bu dileğimi 
kabul etmedi.” (Müslim, Fiten, 20; Ebu Davud, Fiten, 1; Tirmizi, Fiten, 14). 

Ayetin genel çerçevesi içinde düşünüldüğünde Müslümanların tabii afet- 
ler, kıtlık, açlık, yoksulluk vb. zorlukları yenebileceklerini ama kendi araların- 
da anlayış ve işbirliği sağlamayacak olurlarsa parçalanıp büyük felaketlere 
maruz kalacaklarını haber vermektedir. Ahmed bin Hanbel'in Müsned'deki 
kayda göre “İşte bu yüzden ümmet arasındaki kargaşa kıyamete kadar süre- 
cektir” (V, 445). Çoğu zaman ümmetin temel zaafını dış faktöre bağlama eğili- 
mi içindeyiz. Dış düşmanın içimizdeki faaliyetleri önemli olmakla beraber, asıl 
olan iç zaafımız ve bunun karşısındaki yanlış tutumumuzdur. Bir rivayete göre 
Yüce Allah, Hz. Peygamber'in, ümmetin dış düşmanlarla helak edilmemesine 
dair duasını da kabul etmiştir. (Müslim, Fiten, 19; Tirmizi, Fiten, 14). Bu da 
bize gösteriyor ki, ortada bir zaaf söz konusuysa bunun öncelikle sebeplerini 
iç bünyede aramalıyız. 

Yüce Allah, ister geçmişte ister bugün yaşananlardan gerekli dersleri çı- 
karmamız için ayetleri çeşitli şekillerde açıklamaktadır ki, yaşadıklarımızın 
mahiyetini iyi anlayalım, ibretler alıp aynı hatalara düşmeyelim. 

Ayetlerin indiği ilk muhatap neslin önemli bir bölümü yani Mekke müş- 
rikleri bu hakikatleri veya Kur'an'ın açıkladığı gerçekleri ya da haber verdiği 
azabı yalanladılar. Geçmişte de böyle olmuştu. Peygamberler yalanlanmıştı. 
Bu hak ve adalet, ahlak ve itaat üzere yaşamak istemeyenlerin genel tutumu- 
dur. Fakat Peygamber onların vekili, kefili değildir (10/Yunus, 108); o sadece 
tebliğ etmek, uyarıp korkutmakla yükümlüdür (11/Hud, 86). Yüce Allah, her 
biri bir toplumsal yasaya tekabül eden bir haber vermişse, söz konusu yasa 
zamanı gelince mutlaka gerçekleşir. İnanıp inanmama konusu onların bileceği 
iştir, çünkü zamanı geldiğinde toplumsal çöküntü, savaşlar, felaket ve acılar 
baş gösterdiğinde inkâr edenler yaşayarak bilecek, çaresiz öğreneceklerdir. 
Bu, dünyada tahakkuk edecek bir yıkım olabileceği gibi, ahirette karşılaşacak- 
ları azaba da gönderme olabilir. En doğrusunu Allah bilir. 
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68. Âyetlerimiz konusunda 'alaylı tartışmalara dalanlar:' -Onlar bir 
başka söze geçinceye kadar- onlardan yüz çevir. Şeytan sana 
unutturacak olursa, bu durumda hatırlamadan sonra, artık zul- 
meden toplulukla beraber oturma. 

69. Korkup-sakınanlar üzerinde onların hesabından herhangi bir 
şey (sorumluluk) yoktur. Ancak (bu,) bir hatırlatmadır. Umulur ki 
sakınırlar. 

70. Dinlerini bir oyun ve eğlence (konusu) edinenleri ve dünya haya- 
tı kendilerini mağrur kılanları bırak. Onunla (Kur'an'la) hatırlat 
ki, bir nefis, kendi kazandıklarıyla helâke düşmesin; (böylesinin) 
Allah'tan başka ne bir velisi, ne bir şefaatçisi vardır; her türlü fid- 
yeyi verse de kabul olunmaz. İşte onlar, kazandıkları nedeniyle 
helâke uğrayanlardır; küfre saptıklarından dolayı onlar için çıl- 
gınca kaynar sular ve acıklı bir azap vardır. 


İlahi vahyin verdiği haber ve bilgileri alay konusu yapanlarla ilgili konu 
Nisa, 140 ve Maide, 57-58. ayetlerde anlatılmıştı. Bu ve 108. ayette benzer ha- 
tırlatmada bulunulmaktadır. İslami değerleri alay ve eğlence konusu yapmak, 
bu alay ve eğlenceye dalmak Müslümanların hoşgörüyle karşılayabilecekleri 
tutumlar değildir. Hz. Peygamberin ve Müslümanların sakındırıldığı şey, farklı 
din ve inanç grupları arasında verimli fikri ortamların gelişmesine yol açan 
tartışmalar, müzakere ve sohbetler değil, dini değerlerin ciddiyetsizce alaya 
alınmasıdır. Böyle durumlarda orada olanlar ya konuyu değiştirinceye veya 
yaptıklarından dolayı samimi pişmanlık duyup özür dileyinceye kadar bu tür 
toplantılara gidemez. Bu bir emirdir, insan unutacak olursa, hüküm hatırlan- 
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dığı an, meclisi terk etmelidir. Hükmün unutulmasını sağlayan faktör olarak 
“Şeytan figürü”nün zikredilmiş olması, bazen dinle alayın sürdüğü bir toplan- 
tının Müslümanların da hoşuna gidebilecek bir oyun ve eğlenceye dönüşmesi 
tehlikesine bir ima teşkil etmektedir. Çünkü ancak Şeytan, inanmış bir insana 
diniyle alay edildiği bir toplantıdan haz alma duygusunu aşılar. 

Bu çerçevede müfessirler, hitap Hz. Peygamber (s.a.v)'e geldiğine göre, 
“Hz. Peygamber unutur mu” diye sormuşlardır. Hiç kuşkusuz beşer olması ha- 
sebiyle o da unutabilir. Onun unutkanlığı, Şeytan'ın ona meşru olmayan bir 
şeyihoş göstermesi şeklinde olmaz, insan-beşer olması hasebiyle ona arız olan 
bir hale işaret eder. Çünkü unutkanlık Âdemoğlu'nun belirgin özelliklerinden 
biridir (20/Taha, 115). “Âdem unuttu, zürriyeti de unutur oldu” (Tirmizi, Tesir, 
7.süre). Nitekim Hz. Peygamber (s.a.v) namazda ya eksik ya fazla rekât kılıp da 
durum kendisine hatırlatıldığında şöyle buyurmuştur: “Ben de sizin gibi beşe- 
rim. Sizin unuttuğunuz gibi ben de unuturum. Bu yüzden unutacak olursam, 
bana hatırlatın” (Buhari, Salat, 31; Müslim, Mesacid, 89). Belirtmek gerekir 
ki, Hz. Peygamber'in unuttuğu hususlar tebliğin esasları ve hükümlerle ilgili 
değildir. Bunları hem unutmaz hem unutacak veya zelle kabilinden yanılacak 
olursa vahiy müdahale edip hatırlatır veya düzeltir. 

Müslümanların, dinleriyle ilgili alay ve istihzanın yapıldığı bir toplantıyı 
boykot etmelerinin bir hikmeti, bunu yapanların kendilerine gelmelerini sağ- 
lamak, onları ciddiyete ve sorumlu davranmaya davet etmektir. Bu muttakice 
bir tutumdur. Onlar bu tutumlarından yani günahlarından ve hayâsızlıkların- 
dan vazgeçmeyecek olurlarsa, mü'minlerin üzerine herhangi bir sorumluluk 
yoktur. Nihayetinde din, Kur'an ve tebliğ bir hatırlatmadır. Tebliğe muhatap 
olanlar umulur ki, söz konusu tutum ve davranışlarından sakınırlar. Sakınma- 
yacak olurlarsa, onlarla gereksiz polemiklere, cedel türünden spekülasyonlara 
girmenin anlamı yoktur. 

“Dinlerini bir oyun ve eğlence (konusu) edinenleri ve dünya hayatı 
kendilerini mağrur kılanları bırak.” Kur'an-ı Kerim'de “oyun ve eğlence” 
dört yerde zikredilmektedir: En'am, 32 ve 70; 57/Hadid, 20 ve 47/Muham- 
med, 36. Dünya hayatının bir oyun ve eğlence olması, üç özelliği dolayısıyladır: 

a) Oyun ve eğlence oyalayıcıdır; 

b) Kalıcı olmayan zevk ve haz vericidir, geçicidir; 

c) Aldatıcıdır. 

Her üç beşeri durumu “gururla ifade etmek mümkün, Din ise ciddiye alın- 
ması gereken bilgiler, haberler, emir ve nehiyler mecmuasıdır (45 /Casiye, 35). 
Varlık âlemi, hayatın anlamı, fiillerimizin gayesi, yaratılış, ahlaki kemal ve nihai 
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akıbetimizle ilgili bize bir yol ve anlam haritası vermektedir. Bu haritayı ciddiye 
alan hem dünyada hem ahirette mutluluğa ulaşır. Bazıları ise hayatları boyunca 
bu gerçeğin farkında olmaksızın yaşar. Böylelerinin varlık sebebi, meşgale ve me- 
saileri güç ve servet biriktirmek, eğlenmek, salt bedensel hazlar elde etmekten 
ibarettir. Bu çerçevede dinin oyun ve eğlence konusu olması, ruhen dinin emir 
ve yasaklarına teslim olmayanların, nefislerinin hoşuna giden şeyleri din olarak 
bellemeleri veya dinlerini nefislerinin hoşuna gidecek şekilde yorumlamalarıdır. 
Kısaca bu insanlar dini kendi heva ve heveslerine göre uydurmaktadırlar. 

Ayet, Hz. Peygamber (s.a.v) zamanındaki müşriklere hitap ettiği halde 
bize ve kıyamete kadar gelecek insan nesillerine de hitap etmektedir. Müslü- 
man olduğu halde dinini ciddiye almayanlar olur, emir ve nehiyleri alaya alır, 
istihza konusu yapar; bir kısmını beğenir bir kısmına itiraz eder; olmadık gü- 
lünç yorumlar getirir vs. Bunlar da ilk muhataplar gibi ağır sorumluluk altı- 
na girerler. Kur'an-ı Kerim, insanı muhatap alır. İlk muhataplar müşriklerdir. 
Kur'an, onları aslında benimsemeleri gereken din konusunda uyarır ve “din- 
leri, onların dini, sizin dininiz” vb. tabirleri kullanır. Çünkü insan için Allah'ın 
razı olup seçtiği din İslamiyet'tir. Onlar İslam'la alay ettiklerinde aslında kendi 
fıtratlarıyla, kurtuluşlarını sağlayacak olan din(leriy)le alay etmiş olmakta idi- 
ler. Müslüman bir ailede doğup en azından “nominal veya kültürel Müslüman” 
olanlar için de aynı hükümler söz konusudur. 

İster pagan ister Müslüman olsun, bu tür insanları Kur'an'la uyarmak, 
Kur'an'ın ana temalarıyla onlara hatırlatmalarda bulunmak lazım. Söz dinle- 
meyecek olurlarsa, bu onların bileceği iştir. Sonuç itibariyle, bu geçici dünya 
hayatından bir süre faydalanacaklardır (15/Hicir, 3). Ama sonunda büyük bir 
düşkırıklığına, hüsrana uğrayacaklardır. Bu bedbahtlar kazandıkları günahlar 
dolayısıyla nefisleri rehin altındadır, sonları helak ve yıkımdan başkası olmaya- 
caktır. Bunların Allah'tan başka şefaatçileri, yardımcıları yoktur. Dünya dolusu 
fidye verecek olsalar kabul olunmaz (Bkz. 2/Bakara, 48-49; 3/Âl-i İmran, 68). 
Başlarına her ne gelmişse (dünyada) ve ne gelecekse (ahirette), kendi tercihleri 
ve yaptıkları dolayısıyladır. Onları kaynar sular ve acıklı azap beklemektedir. 
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71. Deki: “Bize yararı ve zararı olmayan Allah'tan başka şeylere mi ta- 
palım? Allah bizi hidayete erdirdikten sonra, şeytanların ayartarak 
yerde şaşkınca bıraktıkları, arkadaşlarının da: “Doğru yola, bize gel” 
diye kendisini çağırdığı kimse gibi topuklarımız üzerinde gerisin 
geri mi döndürelim?” De ki: “Hiç şüphesiz Allah'ın yolu, asıl yoldur. 
Ve biz âlemlerin Rabbine (kendimizi) teslim etmekle emrolunduk.” 

72. Birde:“Namazı kılan ve O'ndan korkup-sakının (diye de emrolun- 
duk.) Huzuruna (götürülüp) toplanacağınız O'dur. 


İnsanlar Allah'tan başka iki tür varlığa tapar: İlki, kaba ve cahilce putları 
aracı kılmak, onlara yüklenen sembollerin sınırlarını da aşıp put veya heykel- 
lere herhangi türden bir güç atfetmek. Diğeri, belli ideoloji sahiplerine, zorba- 
lara, çıkarcılara veya mütegallibe güçlere bağlanmaktır. Bunlara taparcasına 
bağlanmalarını sebebi ya onlardan bir çıkar ummaları veya zararlarından sa- 
kınma istekleridir. İlk durumda zarar ve faydadan söz etmek güçtür; zira üze- 
rine konan sineği kovmaktan aciz putlar ve heykeller -isterse temsil ettikleri 
şahsiyetler hayatta iken birer Firavun veya Nemrut olsunlar- ölümlerinden 
sonra herhangi bir güç ve tasarrufa sahip değildirler. O halde onlardan bir şey- 
ler ummak naif bir ruh ve zihin haline işaret eder. Somut durumda güç sahip- 
lerine, lider veya çıkar zümrelerine bağlanmak ise, insana göreceli ve nisbi bir 
yarar sağlar ya da onların haksızlıklarına karşı gelindiğinde yine bu vasıflarda 
zarar getirir. Çünkü güç ve zenginlik, iktidar ve makamların tümü dünyevi ta- 
biatları dolayısıyla izafidir. Hakiki, nihai ve baki iktidar, bilgi ve mülk sadece 
Allah'ındır. O halde göreceli ve nisbi zarar ve fayda umudunu aşıp asıl güç ve 
kudret sahibi Allah'a yaslanmak gerekir ki, bu akıllı insanların tercihidir. 

Söz konusu yanılgının insanı hangi dramatik durumlara düşüreceği ko- 
nusu bir temsille anlatılmaktadır. Şöyle düşünelim: Biri çölde yolunu şaşırmış 
bulunuyor, onu seven yakınları veya arkadaşları doğru yola çağırmaya çalışır- 
larken, o anlamsız bir inat ve cahilce yanlışta ısrar ediyor ki, varacağı yer “to- 
pukları üzere gerisin geri dönmek, karanlık çukurlara yuvarlanmak olacaktır. 
“Akıbet ve ukba” arkası gelecek olan şey, son demektir. Doğru yol tutturanın 
varacağı yer (akıbet) güzel olacaktır (7/A'raf, 128). Yanlış yola girenin yolculu- 
gu ise felaketle sonuçlanacaktır. “Topuğu üzerine geri dönme”"nin, “insanın ilk 
cahilce haline dönmesi” anlamına geldiğini söyleyenler de vardır. İnsanın ilk 
hali bilgisizliktir çünkü bizler annelerimizin karnında iken hiçbir şey bilmez 
idik, varlık âleminde bize tahsis edilen nimetlere şükredelim diye bize kulak- 
lar, gözler ve gönüller verildi (16/Nahl, 78). Topukları üzerine gerisin giden, 
ilk cehalet durumuna geri döner. Kelime, suyun yukarıdan aşağı bir çukura ak- 
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ması manasında “hayrureten ve hayranan” ile aynı kökten gelen kelime, yanlış 
tercih sonucu bir düşüşü de ifade eder. 

Hidayet çağrılarına kulak vermeyen, pusulasını kaybedip yolunu şaşıran- 
lar, yatay hareketlerinde şaşkınca dolaşırlar, dikey hareketlerinde sürekli dü- 
şüş kaydederler. İşte böylelerine şeytanlar musallat olur. Onları dünyevi zevk- 
ler, maddi cazibeler, makam, şehvet, servet ve kışkırtılmış arzularla ayartırlar; 
zaaflarına hitap ederler, onlar da şeytanlara kandıkça yollarını büsbütün şaşı- 
rır, asıl iyiliklerini ve kurtuluşlarını isteyip de onları doğru yola davet edenle- 
re kulaklarını tıkarlar. İşte bunların başına gelen felaket ilk cahilce hallerine 
gerisin geri dönmeleri gibidir. Hem yeryüzünde şaşkınca dolaşırlar yani ha- 
kikatte kurtuluş yolunu hiç bulamazlar, hem de hiçbir zaman huzur ve sükün 
bulamazlar. Açıktır ki, doğru yolu şaşırmış kimsenin huzur bulması, kendini 
güvende hissetmesi düşünülemez. 

Tutturdukları yol yanlıştır; çünkü asıl kurtuluş Allah'ın gösterdiği yolda- 
dır veya asıl Allah'ın yol göstermesi doğruya ve kurtuluşa işaret eden yol gös- 
termedir. Buna canıgönülden inananlar kendilerini varlık âleminin Rabbi'ne, 
yaratıcısı ve malikine teslim ederler. Sadece Allah'a teslim olmakla emrolu- 
nanlar, aynı zamanda namazı sürekli yani hayatları boyunca, erkânına göre 
ve huşu ile kılmakla; Allah'ın her emrettiğini yerine getirip yasaklarından sa- 
kınmakla da emrolunmuşlardır. Onlar gönülden teslimiyetin, huşu ile namaz 
kılmanın ve takva sahibi olmanın tam bilincinde kimselerdir. Çünkü eninde 
sonunda şanı yüce Allah'ın huzuruna götürülüp toplanacaklarını bilirler (2/ 
Bakara, 203), bu bilgiden hiçbir kuşku duymazlar. 
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73. O, gökleri ve yeri hak olarak yaratandır. O'nun “ol” dediği gün 
(her şey) oluverir, O'nun sözü haktır. Sur'a üfürüldüğü gün, mülk 


O'nundur. O, gaybı ve müşahede edilebileni bilendir. O, hüküm ve 
hikmet sahibi olandır, haberdar olandır. 


Huzuruna götürülecekleri Allah, gökleri ve yeri yaratandır. Yarattığı varlık 
âleminin kendi takdirince bir süresi vardır. Göklerin başka gök, yerin başka 
yer olacağı gün -ki tek emirle “Kün (01)!” diyeceği gündür- emri hemen yerine 
getirilecektir. Gökleri ve yeri hak olarak yani Hak ile ve Hak kelimesiyle yarattı 
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(14/İbrahim, 19). Bu yüzden hamd sadece O'nundur (1/Fatiha, 1; 6/En'am, 1). 
Varlık dünyasında her ne yaratılmışsa anlamlı, sebepli ve amaçlıdır. Hiçbir şey 
anlamdan ve amaçtan yoksun değildir (3/Âl-i İmran, 191; 44/Duhan, 36-38). 
Gerçek bu iken, insanların büyük bir bölümü hem varlığı anlamdan yoksun bir 
nesneler yığını olarak algıladılar, hem de başkasının mülkü üzerinde diledik- 
leri gibi tasarrufta bulunacaklarını düşündüler. 

Bu ilahi düzenin altüst olması demektir. Öyle olmasaydı yeryüzünde düzen- 
sizlik, kargaşa, haksızlık ve acılar olmazdı. Dünyada nice zorba yöneticiler, in- 
sanların ellerinden iktidarı gaspetmişlerdi, halkı istibdatlarıyla eziyorlardı. Nice 
muhteris zümreler, maddi servetlere el koymuş, kitleleri aç ve yoksul bırakıyor- 
lardı. Fakat İsrafil aleyhisselâmın Sur'a üfüreceği gün (27/Neml, 87; Zümer, 68; 
Müddessir, 8), bütün beşeri iktidarlar son bulacaktır. Zorbalar ve hırsızlar, katiller 
ve zalimler, işgalciler ve çıkarcılar hiçbir şey olmadıklarını anlayacaklardır; mül- 
kün de sadece O'nun olduğu ayan beyan ortaya çıkacak, bunu herkes yakinen an- 
layacaktır. Bunun tahakkuk edeceği gün, kimseye söyleyecek söz kalmayacaktır, 
kimse bir başkasına buyurmayacak, haksızlıkta bulunmayacak, saptırmayacak 
veya suistimalde bulunmayacaktır: “Hiçbir nefsin bir başka nefse herhangi bir 
şeye güç yetiremeyeceği gündür; o gün emir yalnızca Allah'ındır." (82 /İnfitar, 19). 

Şanı yüce Allah, varlık âleminde ve dünyada her ne olmuşsa, insanlar 
arasında her ne vuku bulmuşsa hepsini bilir; bizce görünen ve görünmeyen 
O'nun bilgisi dâhilindedir. Elbette kimin kime haksızlık yaptığını, kimin itaat 
edip iyilikler ve güzellikler biriktirdiğini bilir. Mü'minler hiç tereddüt etmeden 
O'nun hüküm ve hikmet sahibi olduğuna, her şeyden haberdar olduğuna kati- 
yetle inanırlar. 
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74. Hani İbrahim, babası Azer'e (şöyle) demişti: “Sen putları ilâhlar 
mı ediniyorsun? Doğrusu, ben seni ve kavmini apaçık bir sapıklık 
içinde görüyorum.” 

75. Böylece İbrahim'e, -kesin bilgiyle inananlardan olması için- gök- 
lerin ve yerin melekütunu gösteriyorduk. 

76. Gece, üstünü örtüp bürüyünce bir yıldız görmüş ve demişti ki: 
“Bu benim Rabbimdir.” Fakat (yıldız) kaybolunca: “Ben kaybo- 
lup-gidenleri sevmem” demişti. 

77. Ardından ay'ı, (etrafa aydınlık saçarak) doğar görünce: “Bu benim 
Rabbim” demiş, fakat o da kaybolunca: “Andolsun” demişti, “Eğer 
Rabbim beni doğru yola erdirmezse gerçekten sapmışlar toplulu- 
ğundan olurum.” 

78. Sonra güneşi (etrafa ışıklar saçarak) doğar görünce: “İşte bu benim 
Rabbim, bu en büyük” demişti. Ama o da kaybolunca, kavmine de- 
mişti ki: “Ey kavmim, doğrusu ben sizin şirk koşmakta oldukları- 
nızdan uzağım.” 

79. “Gerçek şu ki, ben bir muvahhid olarak yüzümü gökleri ve yeri 
yaratana çevirdim. Ve ben müşriklerden değilim.” 


İbrahim aleyhisselam, Allah'a verdiği ahdine sadık kalması (2/Baka- 
ra, 40); Rabbi'nin kendisini tabi tuttuğu sınavı başarıyla geçmesi (2/Bakara, 
124); bütün varlığını sadece Allah'a teslim etmesi (2/Bakara, 131); en sevdiği 
ciğerparesi oğlunu Allah'a kurban etmeyi göze alması (37 /Saffat, 102; temel- 
lerini bulup Kâbe'yi yeniden inşa etmesi (2/Bakara, 127) ve daha başka üstün 
vasıfları dolayısıyla şanı Yüce Allah katında üstün makamı olan Ulu'l-azm pey- 
gamberlerden biridir, güneşin tam tepeye çıktığı tarih diliminde Allah'ın birli- 
gi inancı tevhidi ve Allah'tan başka bütün varlıkları reddeden ve insanları yük- 
sek ahlaki hayatı öğreten hanif kişiliği dolayısıyla da peygamberlerin atasıdır. 

Tebliğinde ve davasında kararlılığını babasıyla (19/Meryem, 43); halkıyla 
(6/En'am, 76-79); tarihin tanık olduğu en despot ve acımasız kralı Nemrut'la 
(2/Bakara, 258) ve genel olarak bilumum inkârcılarla (21/Enbiya, 58, 68) gi- 
riştiği mücadele ve münazaralarda açıkça göstermiştir. Razi'nin yerinde de- 
yişiyle Hz. İbrahim kalbini ma'rifetullaha yani irfana, dilini mantık, gözlem ve 
akli istidlallere, bedenini ateşe, oğlu İsmail'ini bıçağa, malını da konuklarına 
teslim etmişti. “Halil İbrahim sofrası” onun konuklarına ikram ettiği yemekle- 
rinin bereketini ve cömertliğini sembolize eder. 

Alışılagelen inançlar, yerleşik düşünce ve kanaatler dışında bir düşünce 
ortaya çıktığında belki de ilk defa aile çevresinde konuşulur. Muhtemelen pey- 
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gamberlikle görevlendirilen genç İbrahim'in de ilk muhatapları aile fertleri 
olmuştur. Bu açıdan Azer'e “Sen putları ilâhlar mı ediniyorsun? Doğrusu, ben 
seni ve kavmini apaçık bir sapıklık içinde görüyorum” demiş olması hiç de ga- 
ripsenecek durum değildir. Peygamber, babası, annesi, eşi, kardeşleri, çocuk- 
ları yakın akraba ve dostları da olsa, aldığı vahyi tebliğ etmekle yükümlüdür. 
Babası Azer'le karşı karşıya gelmiş olmasının üç ihtimali olabilir: Biri, Azer'in 
ilk muhatap olarak oğlu İbrahim'e tepki vermesi; ikincisi Nemrut'un yakın 
çevresi içinde yer almış olması; üçüncüsü geçimini put yontarak temin etmesi. 

Kur'an-ı Kerim'de “Azer” tek bir sefer ve bu ayette geçer. Pekiyi, Azer, İbra- 
him aleyhisselamın nesiydi? Bu tefsircilerin çokça tartıştığı bir konudur. Genel 
olarak Şiiler, Azer'in Hz. İbrahim'in babası olmadığını söylerler, çünkü soy iti- 
bariyle bu düzeydeki bir peygamberin soyunda -hem de baba gibi pek yakın- 
birinin putatapıcı olmaması gerekir. Bu uzak mesafeden Ehlibeyt öğretisini de 
ilgilendirir. Eğer Hz. Peygamber (s.a.v)'in atası Hz. İbrahim ise, Hz. İbrahim'in 
de tertemiz bir soydan geliyor olması beklenir. 

Kelimenin aslı ve anlamı üzerinde farklı görüşler vardır. Hz. İbrahim'in 
babasının asıl isminin Tareh, lakabının Azer olduğunu iddia edenler var. Yu- 
nanca'daTharre, Azerin kökeni Athar olarak olarak yazılır. Tareh'in Arapçaya 
Azer olarak geçtiği veya İbranice karşılığı olarak yerleşmiş olabilir Tevrat'ta 
Nahor'un oğlu olduğu ve 205 sene yaşadığı kaydedilir: “Tareh Avram (İbra- 
him), Nahor ve Haran'ın babasıydı. Haran'ın Lut adlı bir oğlu oldu. Haran, 
babası Tareh henüz sağken doğduğu ülkede, Kildanilerin Ur kentinde öldü. 
Avram'laNahor evlendiler. Avram'ın karısı Saray, Nahor'un kinin adı Milka'y- 
dı. MilkaYiska'nın babası Haran'ın kızıydı. Saray kısırdı, çocuğu olmuyordu. 
Tareh, oğlu Avram'ı, Haran'ın oğlu olan torunu Lut'u ve Avram'ın karısı olan 
gelini Saray'ı yanına aldı. Kenan'ın ülkesine gitmek üzere Kildanilerin Ur ken- 
tinden ayrıldılar. Harran'a gidip oraya yerleştiler. Tareh 205 sene yıl yaşadık- 
tan sonra Harran'da öldü (Tekvin, 11: 31-32; Yeşu, 24: 2). Tevrat tefsirlerinde 
Azer'in put ustası olup sonraları tevbe ettiği iddia edilmiştir, Kur'an-ı Kerim'e 
göre (9/Tevbe, 114; 19/Meryem, 41-49) bütün ısrarlara rağmen putatapıcılık- 
tan vazgeçmiş değil. 

Azer'in bir put ismi olduğunu öne sürenler de vardır. Kelime manası “eğri, 
hatalı veya yaşlı kimse” demektir. Bir başka iddiaya göre Hz. İbrahim'in babası 
Tareh, amcası Azer'di. Bir başka görüşe göre Azer, Hz. İbrahim'in anne tarafın- 
dan dedesiydi. Ancak ayetin zahiri, Hz. İbrahim'in babası Azer'le tartıştığına 
ilişkin görüşü destekler mahiyettedir. Esasında önemli olan, Hz. İbrahim'in 
ismi Azer olan biri kişiyle tartıştığı, tartışmanın tevhid dinine çağıran hanif bir 
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peygamberle putatapıcı-pagan birinin arasında cereyan ettiği hususudur ki, 
bunun tarihte ve bugün örneklerine bolca rastlamak mümkün. 

Pek kesin olmamakla beraber Hz. İbrahim'in M.Ö. 2100 yıllarında bu- 
günkü Irak'ın güneyinde bulunan Ür şehrinde tebliğine başladığını söylemek 
mümkün. Nemrut'la yaşanan meşhur olaydan sonra Harran (Urfa), Filistin, 
Mısır ve tekrar Filistin güzergâhını takip ederek tebliğine devam etmiş, birkaç 
kez bugünkü Mekke'nin bulunduğu yere gidip Hz. Âdem'in ilk defa inşa ettiği 
Ka'be'nin temellerini bularak yeniden inşa etmiştir. 

Hz. İbrahim astronomi, mantık, geometri ve hikmetin hayli geliştiği Babil 
kültür ve din çevresinin peygamberidir. Tebliğini yaptığı kavmi yıldızlara, gök 
cisimlerine tapıyordu. Bir kısmına göre varlığı yaratan bir Tanrı var ama Tanrı 
bu süfli âlemin yönetimini ve işlerini birtakım mükemmel yıldızlara devretmiş- 
tir, dolayısıyla yıldızların insan hayatı ve kaderi üzerinde büyük etkileri vardır. 
Yeryüzünde yaşayan insanlar yıldızlarla iyi geçinecek, onlara gerekli saygı ve 
sadakati gösterecek olurlarsa Tanrı ile arasında aracı olacak, sahip oldukları 
kuvvetleri insanın lehine işleteceklerdir. Bir başka gruba göre yıldızların veya 
gök cisimlerinin bizatihi kendileri tanrısaldırlar, onlara tapınmak gerekir. Ta- 
bii ki Babilliler, astronomi ve kozmoloji konusunda ileri bilgilere sahiptiler 
ve elbette yeryüzü gezegeni ile gök cisimleri arasındaki etkileşimin farkında 
idiler. Mesela medd-ü cezir (gel-git) olayını biliyorlardı, çağlarına göre hayli 
gelişmiş gözlemlerde bulunuyorlar, matematik, mantık ve geometride belli bir 
bilgi birikimine sahip bulunuyorlardı. Varsayımlarına göre, yıldızların geze- 
genimiz üzerinde etkileri varsa, bu insanın mutluluğu, şansı, bahtı, kaderi ve 
dolayısıyla dünya hayatındaki davranışları üzerinde de etkileri olması pekâlâ 
mümkündü. Yıldızlar kendilerinde bir etkiye, bir güce sahiptiler ve belli ki bu 
güçlerini mükemmel yapıları dolayısıyla ya aşkın bir varlıktan veya bizzat ken- 
dilerinden alıyorlardı. Her iki durumda yıldızların önünde saygı ile eğilmek 
gerekirdi. Bu da, ancak onları yeryüzünde sembolik olarak temsil edecek put 
veya heykeller yontarak mümkün olabilirdi. Mesela güneşi temsil edecek put 
veya heykel altından, ayı temsil edecek put veya heykel gümüşten olmalı veya 
altın ve gümüşle süslenmeliydi. 

Belki daha kadim zamanlardan tevarüs edilen bir telakkinin etkisinde, 
aslında gök cisimlerini idare eden melekler, zaman içinde tanrılaştırılmış; 
böylelikle her bir tabiat olayı veya varlığa birer tanrı ihdas edilmişti ki, gü- 
neş tanrısı, ay tanrısı, deniz tanrısı, fırtına tanrısı vs. tanrılar bu şekilde orta- 
ya çıkmıştı. Yunan çoktanrıcılığının esasının da Allah'ın emriyle kâinatı idare 
eden meleklerin tanrılaştırılması fikrine dayandığını söylemek mümkündür. 
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Nitekim Abbasiler zamanında Müslümanlar, Yunan hikmet kitaplarını tercü- 
me ettiklerinde “Tanrıların tanrısı Zeus” cümlesini “âlemlerin Tanrısı Allah ve 
melekler” şeklinde tercüme etmişlerdi. 

Semavi varlıklar mükemmel oldukları için, onları sembolize edecek put 
ve heykellerin de mükemmel olması gerekir. Bu da heykeltıraşın tanrısallık 
atfettiği varlığı zihninde nasıl tahayyül ettiği, ona hangi üstün sıfatlar ve este- 
tik biçim, renk ve çizgiler yüklediği konusuyla ilgiliydi. Put tanrısal bir suret 
kabul edilir. Fakat insanın, model alacağı kendi bedeninden veya tabiattaki 
hayvanlardan başka şeyler olmayacağı için genellikle putlar veya heykeller 
insan bedenine veya bir hayvana bakılarak imal edilir. İnsan-hayvan karışımı 
put yapmak da mümkündür. Hayal gücü yüksek heykeltıraş biçimli put, hayal 
gücü zayıf heykeltıraş da çirkin ve elbette piyasa işi put imal ederdi. Putçulu- 
gun hayli yaygın olduğu toplumlarda tabii ki iktidar seçkinlerinin putları ham- 
maddeleri, malzemeleri ve estetik özellikleri bakımından kıymetli ve pahalı, 
yoksullarınki ise bir o kadar kıymetsiz ve sıradandı. Herkesin putu ve tanrısı 
kendi siyasi ve mali gücüne göre şekillenirdi. 

Put sembolünün toplumsal düzende iktidar ilişkisinin düzenlenmesinde, 
siyasi ve ekonomik bölüşümde adaletsiz hiyerarşiyi belirlemede oynadığı te- 
mel bir rol vardı. Bu çerçevede Kurtubi'nin E| Kisai'nin Kısasu'l Enbiya eserin- 
den aktardığı şu anekdot açıklayıcıdır: 

İbrahim, annesine “Rabbim kim?” diye sorar. Annesi “Benim!” der. “Pekiyi 
senin rabbin kim?” diye sorar. “Baban!” der. “Babamın rabbi kim?” diye sor- 
maya devam eder. Annesi “Nemrut!” cevabını verir. İbrahim can alıcı soruyu 
sorar: “Nemrud'un rabbi kim?” deyince, annesi ona bir tokat aşkeder. Kurtu- 
bi'ye göre, İbrahim'e tokat atan annesi, Nemrud'un ilahlığının sorgulanması 
durumunda sahip oldukları mülk ve zenginliği kaybedeceğini anlamıştı. Çün- 
kü statüleri, serveti ve fırsatları Nemrut dağıtıyordu, sistemin en tepesinde 
kendisi bulunuyordu, dolayısıyla “halkının da rabbi, tanrısı” hükmünde kabul 
ediliyordu. Söz konusu sistem değiştiğinde bölüşüm düzeni de kökten değiş- 
miş olacaktı, işte İbrahim aleyhisselam tam da bunu hedefleyen bir hareket 
başlatmış bulunuyordu. Bu yüzden tartışma varlığın, hayatın ve insan ilişkile- 
rinin merkezinde yer alan ulühiyet ve rububiyet konusu etrafında dönüp dola- 
şıyordu. Can yakıcı soru şuydu: Gerçek ilah ve rab Allah mı, yoksa adaletsizliği, 
yoksulluğu, haksızlığı sistemleştiren zorba ve sömürücü güçler mi? Yontulmuş 
taş ve heykellerin hiçbir değeri yoktu, onlar zulmün, adaletsizliğin, sömürü ve 
acının sembolleriydi. Elbette bu semboller yerle bir olmalıydı. Ve İbrahim, en 
büyüklerinden başlamak üzere putları kırmakla görevlendirilmişti. 


176 ALI BULAÇ-KUR'ÂN DERSLERİI/DIRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


Tabii ki tevhid inancı bu zihni yanılgıyı düzeltmek, putların insan zihni 
üzerindeki blokajlarını kırıp insanı özgürleştirmek üzere peygamberler tara- 
fından tebliğ edilir. Mesajın özü basittir: Varlık âlemini yaratan Allah'tır, me- 
lekleri kâinatın yönetiminde istihdam eden O'dur, emir ve yönetim O'nundur 
(7/Araf, 54). Bu varlıkların kendi zatlarından kaynaklanan herhangi bir güç- 
leri yoktur. Sadece Allah'a ibadet edilir, sadece O'nun önünde eğilinir. Sosyal, 
politik ve ekonomik düzen de O'nun çizdiği anlam ve yol haritasına kurulur. 
Bunun dışındaki bütün inanışlar ve felsefeler putçuluktur. Put ve heykellere 
yüklenen anlamlar birer zihni yanılgı, zayıflık, nahif düşünce, yakıştırmalar, 
aslı esası, gerçeklik değeri olmayan isimlendirmelerdir. Aklı başında birinin 
bu inanış ve düşünceleri ciddiye alması mümkün değildir. Bu yüzden Hz. İbra- 
him, Azer'e hayretle “Sen bu putları mı tanrı ediniyorsun?” diye sormaktadır. 

Hz. İbrahim, Azer, Nemrut ve halkıyla sarsıcı bir tartışmaya girmeden 
önce, kendi gözlemleri ve akli melekeleriyle mi hidayeti buldu, yoksa zaten Al- 
lah tarafından seçilmiş bir peygamber olarak başından beri hidayet üzerinde 
miydi? 76. ayetten hareketle bazı bilginler, Hz. İbrahim'in kendi akıl gücünü 
kullanıp doğru inancı bulduğunu iddia eder. Ancak bu Nübüvvet öğretisiyle 
çelişen bir iddiadır. Şöyle ki: 

a) Hiçbir peygamber, başlangıçta inançsız veya yanlış bir inanç üzerinde 
iken, sonradan peygamberlikle görevlendirilmez. Peygamberleri Allah seçer 
ve doğumlarından itibaren korur, yönlendirir, onları belli bir tarihte görevlen- 
dirir. Kısaca her peygamber (Nebi ve Resül) muvahhittir. 

b) 75. ayette “İbrahim'e, -kesin bilgiyle (yakin) inananlardan olması için- 
göklerin ve yerin melekütunu gösteriyorduk” buyrulmaktadır. 

c) Hz. İbrahim, daha ilk günden yani babasıyla tartışmadan önce bile “Selim 
bir kalbe sahipti” (37 /Saffat, 84); ona daha önce “Doğru yol gösterilmişti” (21/ 
Enbiya, 51) ve “Babasına işitmez, görmez ve sana hiçbir yararı olmayan şeylere 
mi tapıyorsun?” (20/Meryem, 43) diye sormaktadır. (Ayrıca bkz. 16/Nahl, 120). 

d) 80. ayette İbrahim “O beni doğru yola erdirmişken, siz benimle Allah 
konusunda çekişip-tartışmaya mı giriyorsunuz?” diye sormaktadır. Yani ona 
bu mantık, akli delil ve gözlem üzerinden inkârcıların iddialarını çürütme gü- 
cünü veren Allah'tır. 

İbrahim'in bu gücü “göklerin ve yerin melekütunun kendisine gösteril- 
mesi”nden aldığını söylemek mümkün. Hz. İbrahim'e özel bir bilgi verilmişti 
ki, bu “göklerin ve yerin melekutu”ydu. Yani göklerde ve yerde Allah'ın mülk 
ve kudretinin, hükümranlık ve rububiyetinin tecellilerini, etki ve tezahürleri- 
ni gözleme imkânına sahip olmuştu. Allah'ın celalini, diğer isim ve sıfatlarını, 
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azametini, büyüklüğünü müşahede etmişti. Üstelik “Nüriye” şeklinde gelen fi- 
ilin muzari olması, belki onun hayatının sonuna kadar bunun devam ettiğini 
ima etmektedir. Zeval bulmayan bir görme-rü'yet söz konusudur. 

Bazı tefsirciler, İbrahim'in tıpkı Efendimiz gibi göğe yükseltilerek bu bilgi- 
ye sahip olduğunu söylerken, bazıları bu işlemin bir kalp ve beyin işi olduğu- 
nu; basiret, feraset ve kalp gözünün açılması; hakikat dünyası ile maddi dünya 
arasındaki perdelerin kaldırılması yoluyla yani manevi ve entelektüel (hikmet 
ve irfan) olarak gerçekleştiğini söylemektedirler. İbrahim'i mantık, astronomi 
ve hikmetin hayli geliştiği bir toplulukta bu kadar güçlü kılan da bu ilahi öğ- 
retme, hikmete dayalı varlık bilgisi, nurun mişkatına uzanan marifetullah yani 
ilahi lütuf ve ihsandır. 

Ona bu lütuflar verildi ki, “yakin”e sahip olanlardan olsun. Şekten ve şüp- 
heden azade bilgi gerekir ki, halkının önde gelen seçkinleriyle tartışmaya 
girdiğinde öncülleri, delilleri, argümanları kuvvetli olsun, tartışmayı izleyen 
geniş kitleler üzerinde olumlu etki bıraksın. Hz. İbrahim'in selim bir kalbe sa- 
hip olması ve teslimiyeti yakininden ileri geliyordu. Bunlar karşılıklı etkileşim 
halinde iki manevi durumdur. Teslimiyet ve itaat arttıkça yakin, yakin arttıkça 
teslimiyet ve itaat artar. Bu yüzden takvası olmayan bilim adamları ve aydınla- 
rın bilgileri sınırlı ve etkileri zayıftır. 

76-79. ayetlerde Hz. İbrahim'in kavmini ikna etmek için başvurduğu ar- 
gümanlar bütünü anlatılmaktadır. Hz. İbrahim, sırasıyla yıldızların, ayın ve 
güneşin niçin tanrısal vasıflara sahip olamayacaklarını göstermeye çalışır. İşe 
yıldızlardan başlar, ay'la devam eder, tartışmayı güneşte bitirir. Gece karan- 
lığı bastırdığında kavmini gözleme çağırır ve “Farzedelim ki sizin dediğiniz 
gibi olsun yani yıldızların rab olduklarını düşünelim. Bakın sabah olduğunda 
kaybolup gidiyorlar. Ay da öyle. Gecenin üstlerini örttüğü cisimleri bir kenara 
bırakalım, gündüz ışığını etrafa saçan ve göz kamaştıran güneşe bakalım. O da 
akşam olup da gece bastırdığında kaybolup gitmektedir.” 

Her üç gök cismiyle -ve aslında göklerdeki tüm yıldızlar, galaksilerle- ilgi- 
li kullandığı ortak terim “uful”dür. Uful kaybolup giden, sönen, ortalıktan çeki- 
len demektir. Yeryüzü gezegeninde yaşayan insan bakış açısından yıldızların, 
ay ve güneşin kaybolup gitmesi, hakikatte güneşe karşı konumları itibariyle 
harekete bağlıdır. Güneşin ışığı yüzeylerine çarptığı zaman ışık verirler. Dün- 
yanın karanlığa gömülmesi nisbidir, zira bir bölgesi karanlıkta iken diğer böl- 
gesi aydınlıktır. Burada birkaç durum söz konusudur: 

1) Rab veya ilah konumunda olacak bir varlığın tabiatın şartlarından bu 
düzeyde etkileniyor olmaması lazım. Zorunlu hareketler gece ve gündüzü yani 
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aydınlık ve karanlığı meydana getirir. Yıldızlar ve ay bu hareketlere bağlı ola- 
rak görünür veya kaybolurlar. Güneş de, dünya gezegeninin bir bölümünü ay- 
dınlatır, öbür bölümün aydınlatamaz, gezegenin hareketini sürdürmesi lazım. 
Hareket halinde olan her şey bir hareket ettiriciye muhtaçtır ve bu da onun 
sonradan ortaya çıkarıldığını yani yaratıldığını gösterir. Bir başkasının etkisin- 
de hareket eden, bir başkasına muhtaç olan şey nasıl Tanrı olabilir? Yaratılan 
ve başka varlıkların hareketlerinden etkilenen varlıkların tanrı olmaları aklen 
mümkün değildir. 

2) Babilliler astronomi konusunda hayli ilerlemiş olmalarına rağmen bel- 
ki de uzay boşluğundaki bazı yıldızların zaman içinde söndüklerini, içlerine 
doğru büzülüp ışık veremez hale geldiklerini bilmiyorlardı. Hz. İbrahim'in 
özellikle “uful” fiilini kullanmış olması bunu ima etmektedir ki, bu bilgiye biz 
ancak şimdilerde sahip bulunuyoruz. 

3) Hz. İbrahim, halkını en iyi bildiği konular üzerinden uyarmakta, astro- 
nomik gözlemlere ve mantıksal çıkarımlara, akli istidlallere başvurmak sure- 
tiyle doğru yola getirmeye çalışmaktadır. Delilleri (hüccetler) birbir sıralar- 
ken, halkını mantıklı düşünmeye, akıllarını kullanmaya çağırmaktadır (6/83). 

Hikmetin kadim tarihi göz önüne alındığında mantığın ana yurdunun 
Mezopotamya olduğu ve esasında mantıksal çerçeveyi oluşturan ana mantıki 
önerme ve prensiplerin Hz. İbrahim tarafından formüle edilip insanın kültü- 
rüne dâhil edildiğini söylemek mümkün. Yunanlılar ve Aristoteles, çok sonra- 
ları Sokrat öncesi dönemlerde Doğu'dan Batı'ya gerçekleşen ilimler ve hikmet 
intikaliyle ve bu miras üzerinden mantık ilmini geliştireceklerdir. Mantıktan 
amaçlanan şey, imanın tezahür ettiği kalbin nuruyla aydınlanan aklı, çalışır ve 
hakikati bulma yolunda faaliyet gösterirken, akla ait olmayan harici unsurla- 
rın etkisinden korumak, düşünmeyi tutarlı hale getirmektir. Bu açıdan bakıl- 
dığında mantığı salt bir malzeme bilgisi olarak ele almak da yanlıştır; mantık, 
insanın nutku yani konuşma yeteneği ve Allah'ın bağışı dille bağlantılı muaz- 
zam bir nimet ve imkândır. Doğru düşünmenin prensiplerinden, mantıktan ve 
akıldan yoksun olan bir insan, kolayca ya tiranların, kâhinlerin, batıl inançla- 
rın, hurafe ve mitolojik anlatıların veya nefsin istek ve tutkularının, kibir ve 
ihtirasının kontrolüne girmekten kendini koruyamaz. 

Hz. İbrahim, gök cisimleriyle ilgili yaptığı gözlem, mantıksal çıkarsamalar 
ve akli istidlalleri ortaya koyduktan sonra, bunların -gök cisimlerinin tamamı- 
nın- hiçbirinin Rabbi olmayacağı sonucuna gitmekte ve bunu halkına deklare 
etmektedir. Bunu yaparken de hem gözlem metoduna hem akla ve mantığa 
müracaat ederek yapmaktadır. Dolayısıyla Hz. İbrahim, kendisinin varlık âlemi 
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üzerinden sahip olduğu ma'rifetullaha halkının da gözlem, akıl ve mantıklarını 
kullanarak varmalarını, inançlarını taklidi olmaktan çıkarıp tahkiki hale getir- 
melerini ve bu sayede sahih iman mertebesine yükselmelerini arzu etmekte- 
dir. Bu da bize gösteriyor ki, inançlar taklidi, iman tahkikidir. İnançların teme- 
linde sorgulanmamış, sınanmamış, akıl ve mantık süzgecinden geçirilmemiş 
kabuller, tevarüs edilen önyargılar yatarken imanın temelinde hakikatle ve 
hakikat bilgisiyle bağ kuran tahkik, tetkik ve bunları sağlayan akıl ve mantık 
bulunmaktadır ki, ancak bu kâmil mertebede iman emniyeti sağlar. Hz. İbra- 
him, halkını imanın emniyetli evrenine dâhil etmeye çalışıyordu. 

Buna rağmen iman etmeyecek olurlarsa, Hz. İbrahim'in yapabileceği bir 
şey kalmaz ancak kendilerinden teberri eder yani onlardan ve inançlarından, 
sapkın hayat tarzlarından uzaklaşmakla yetinir (6/19 ve 11/Hud, 54). O, Al- 
lah'ın birliğine bütün kalbiyle inanmış, dili ve varlığıyla kendini Allah'a teslim 
etmiş biri olarak, şirkle arasına mesafe koyacaktır. Veçhini yani özünü, zatını, 
kısaca bütün manevi ve bedeni varlığını gökleri ve yeri yaratan, varlık âlemi 
üzerinde mutlak anlamda hükümran olan Allah'a çevirecektir. Batıldan, hak- 
sızlıklardan, çirkinlik ve günahlardan kendini arındırmış bir hanif olarak da 
sadece Allah'a itaat edecek, sadece O'nun emirlerine riayet edecek ve sadece 
O'na ibadet edecektir. 

e 


Oy, hk a ALSİN ğa Ağ İğ İŞE İY TERENEZ 


z 


&-) GSİM İzle çiğ 8 eş sür 
O ella A Şİ Sİ ÖL Yl e Wi 
£AN Öğalğ ali $ SY G5 gla EĞ ÜLİZ, ps < 


80. Kavmi onunla çekişip-tartışmaya girdi. Dedi ki: “O beni doğru 
yola erdirmişken, siz benimle Allah konusunda çekişip-tartışma- 
ya mı giriyorsunuz? Sizin O'na şirk koştuklarınızdan ben kork- 
muyorum, ancak Allah'ın benim hakkımda bir şey dilemesi baş- 
ka. Rabbim, ilim bakımından her şeyi kuşatmıştır. Yine de öğüt 
alıp-düşünmeyecek misiniz?” 

81. “Hem siz, Onun haklarında hiç bir delil indirmediği şeyleri Al- 
lah'a ortak koşmaktan korkmazken, ben nasıl sizin şirk koştukla- 
rınızdan korkarım? Şu halde “güvenlik içinde olmak bakımından' 
iki taraftan hangisi daha hak sahibidir? Eğer bilebilirseniz.” 
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Anlaşıldığı kadarıyla Hz. İbrahim, halkıyla giriştiği tartışmada onları ikna 
etmiş değildir, çünkü onlar da geleneksel inançlarını savunmak üzere bazı 
argümanlar öne sürmüş, tartışma büyüyüp devam etmiş, hatta halkı onu ta- 
pındıkları ilahların kendisine zarar verebilecekleri tehdidinde bulunmuştur. 
Hz. İbrahim, bu aşamadan sonra onlarla tartışmayı anlamsız buluyor, zira Rab- 
bi ona doğru yolu göstermişken ve o halkının yanlış yolda olduğunu apaçık 
göstermişken tartışmanın yararı kalmamıştır. Korkmasına hiç mahal yoktur; 
çünkü kendisini korkuttukları ilahlar sahtedir, onlarda aşkın bir güç bulun- 
mamaktadır, sembolleri olan putlar ise birer taş yığınıdır. Aklı ve mantığı olan 
bunlardan niye korksun ki! Korkulmaya layık yegâne varlık Allah'tır. İnsan Al- 
lah'ın koyduğu temel bir yasağı ihlal ederse veya Rabbi onu daha da olgunlaşsın 
diye bir sınavdan geçirmeyi dilerse, belki başına bir musibet gelir, korkulmaya 
değer beşeri bir durum ortaya çıkar. Şanı yüce Allah'ın bilgisi bütün varlığı, gö- 
rüneni görünmeyeni, külliyi cüz'iyi içine almış bulunmaktadır. İlmi dâhilinde 
her ne yaparsa bir hikmete dayalıdır. Fakat ne yazık ki, Hz. İbrahim'in halkı bu 
hakikati düşünmekten aciz olarak boş inançlarında inat edip durmaktadırlar. 

Putatapıcıların tutum ve inatları cesaret değil, cür'ettir. Dikkatlice düşü- 
necek olurlarsa, varlık âleminin yaratıcısının haklarında onaylayıcı ve doğru- 
layıcı bilgi bildirmediği birtakım varlıkları Allah'a ortak koşarken yani onlara 
tanrısallık vasfı atfederlerken ve söz konusu boş inanç evreninde Allah'tan 
korkmazlarken, bilgi temeli sağlam birinin korkuya kapılması düşünülemez. 
Gök cisimlerinin kendinden menkul güçleri yoktur (“sultan” için bkz. 3/Âl-i 
İmran, 152), Allah'ın yaratması ve tekviniyle varoluşlarını sürdürmektedirler, 
onlar adına yeryüzünde imal edilen putlar birer taş yığını, yapılan tasvirler 
temelsiz suretlerdir. Bu apaçık olarak öyle olduğuna göre, insanın yıldızlar- 
dan veya onların suretlerinden korkması saçmalıktır. Ama göklerin ve yerin 
yaratıcısı ve sahibinden elbette korkmalıyız. Aklın ve mantığın desteğinde ya- 
pılacak bir mukayese, sıhhatli bir muhakeme, iki taraftan muvahhitlerin daha 
güvende olduklarını gösterir. Ortak koşanlar ise zaruri olarak ontolojik emni- 
yetsizlik içinde yaşarlar ve esasında buna mahkümdurlar. Ne var ki, müşrikler 
bunun bir türlü ayırdına varamıyorlar, bu gerçeği bilmiyorlar. 
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82. İmânedenlerveimânlarını zulümle karıştırmayanlar, işte güven- 
lik onlar içindir ve onlar hidayete ermişlerdir. 

83. Bu, İbrahim'e, kavmine karşı verdiğimiz delilimizdir. Biz, diledi- 
gimizi derecelerle yükseltiriz. Şüphesiz senin Rabbin, hüküm ve 
hikmet sahibidir, bilendir. 


Sahih bir imana harici unsurlar karıştırılamaz. İmanı bekleyen en büyük 
tehlike ona zulmün karıştırılması halidir. Bu saf ve tertemiz suya bir miktar 
çamurun karıştırılmasına benzer, yabancı maddeyi suyun içine attığınızda su 
bulanır, safiyetini kaybeder. 

Bu ayet indiğinde ashab kaygılandı ve “Hangimiz nefsimize zulmetmiyor 
ki?” diye sorunca Allah'ın Elçisi (s.a.v), burada sözü edilen “zulüm” Lokman sü- 
resinde (31/13) geçen şirk olduğunu belirtmiştir: “Hani Lokman oğluna -öğüt 
vererek- demişti ki; “Ey oğlum, Allah'a şirk koşma. Şüphesiz şirk, gerçekten 
büyük bir zulümdür” (Buhari, İman, 23; Müslim, İman, 179). 

Şirk, Allah'ın hakkına tecavüzdür. “Allah'ın kulları üzerindeki hakkı, (sade- 
ce) O'na kullukta bulunup, başkaca hiç kimseyi kendisine ortak koşmamaktır”. 
(Buhari, Tevhid, 1; Müslim, 48-51). Ancak iman için “şirk” en büyük tehlike 
olmakla beraber -ki “zıttan la yactemian” fehvasınca iki zıttın bir arada olması 
mümkün değildir- sosyal, siyasi ve maddi zulümler de imana halel getirir, ima- 
nın yuvası olan kalbi karartıp katılaştırır. Burada zulmü iki anlam düzeyinde 
ele almak mümkün: Biri şirkten, şirkin doğasından kaynaklanan zulüm. Buna 
Nemrut, Firavun veya Mekke müşrikleri vb. tiranların işledikleri zulümler ör- 
nektir. Diğeri Müslüman kimliğini beyan etmiş kimselerin İlahi Hukuk'u çiğne- 
yerek işledikleri haksızlıklar, hukuk ihlalleridir. Maide süresinde gördüğümüz 
üzere (5/45) Allah'ın indirdiği vahyi ve bu vahiy yoluyla tebliğ edilen hüküm- 
leri tasdik etmekle beraber aksine davrananlara “zalim” sıfatı verilmektedir. 
Sünni doktrin bu türden zulümlerin imana zarar vermeyeceğini düşünmüş, 
Hariciler ise büyük günah işleyenlerin tevbe etmemeleri durumunda dinden 
çıkacaklarını ve ebediyen cehennemde azap göreceklerini söylemişlerdir 

Bu hayli önemli konuyla ilgili 82. ayet bize ışık tutmaktadır. Şöyle ki: 

Eğer bir zulüm şirkten kaynaklanıyorsa zaten eşyanın tabiatına uygun 
bir fiil işlenmiş demektir. Çünkü şirk yapısı itibariyle zulümdür (10/Yunus, 
106; 31/Lokman, 13), “Ahiret gününü inkâr edenler de zalim kimselerdir” 
(2/Bakara, 254). Şirkten de zulüm neş'et etmektedir. Ancak Müslüman oldu- 
gunu beyan eden kişinin işlediği zulüm, onu dinden çıkarmamakla beraber, 
imana halel getirdiğinden kişinin iman temelli Müslümanlığını topyekün ris- 
ke düşürür. Bu ayetin buna değindiğini söylemek mümkün. Zira eğer sadece 
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müşriklerden söz ediyor olsaydı, müşriklerin imanı olmadığından ayrıca ve 
hususen “imanlarına zulüm karıştırmayanlar” ifadesini kullanmazdı. Burada 
sakınılması istenen zulüm, imanın olduğu havuzdaki suya atıftır ki, bu havuz 
da mü'minin kalbidir. Ayet gayet sarih olarak “İman edenlerden ve imanlarına 
zulüm karıştırmayanlardan” söz etmektedir. Yani bu ayette övülen kişiler bir 
yandan iman etmektedirler, diğer yandan da zulümden kaçınmaktadırlar. Bu 
onların imanlarını saf ve temiz tutmaktadır. 

Gayet tabii imanın aydınlattığı ve beslediği kalpten merhamet, şefkat, cö- 
mertlik, tevazu, adalet ve hilm fışkırır. İman ile şirk bir arada olamayacağı- 
na göre, iman ile zulüm de bir arada bulunamaz. Nasıl sahih namaz, fahşa ve 
münkerden yani kötülüklerden koruyorsa (29/Ankebut, 45), koruması gere- 
kiyorsa, başka bir ifadeyle namaz kılan insanın utanç verici, tahrip edici kötü- 
lükler işlemesi mümkün değilse, sahih iman sahibi bir Müslüman da hak ve 
hukuk ihlallerinde bulunmaz. 

Bu çerçevede ikinci versiyonuyla “zulmün” ne olduğunu soracak olursak, 
Yüce Allah'ın vaz'ettiği hükümlerin dışına çıkmak, böylelikle başkalarını mağ- 
dur etmek zulüm olmaktadır. Bir Müslüman hem dindarlığını, dine bağlığını 
beyan edecek hem zulüm ve haksızlıklarda bulunacak, bu ikisi bir arada olmaz. 
Kötü paranın iyi parayı piyasadan kovması gibi ya zulüm imanı zamanla yok 
eder veya kalpte zayıflamış olan imanı baskısı altında tutar. Bu durum bireyler 
arasındaki ilişkiler için geçerli olduğu gibi, yöneticiler için de geçerlidir. Birey 
veya yönetici her karar ve tutumunda İslam'ın adaleti esas alan hükümlerini 
referans almak zorundadır. Aksi halde imana zulüm karıştırılmış olur. 

İşte, şirkten ve zulümden özenle kaçınmak suretiyle imanlarına zulüm 
karıştırmayanlar ve sadece Yüce Allah'a kullukta bulunanlar hem güvenlikte- 
dirler, hem doğru yola girmiş kimselerdir. Güvenliktedirler, çünkü eğer bir suç- 
luya ceza veriyorlarsa kamunun güvenliğini sağlamaktadırlar ama haksızlıklar 
yapıyor, güç yetirdikleri insanları ve grupları baskı altına alıp onlara zulmedi- 
yorlarsa hem bu dünyada kendilerini risk altına sokarlar, hem ahirette azaba 
müstahak olurlar. 

Yüce Allah, İbrahim'i hasımlarına karşı hüccetlerle donattı yani onu öne çı- 
kardığı akli ve mantıki muhakemelerle üstün duruma geçirdi. Bunları İbrahim, 
kendi kişisel aklıyla elde etmiş değildi, her ne olduysa Allah'ın öğretmesiyle 
oldu. Elbette bunlar insanın akli hazinelerinde potansiyel olarak vardırlar, ak- 
tif hale gelmeleri kulun istemesi ve Allah'ın öğretmesiyle olur. Öyle olmasaydı, 
İbrahim, kendi mertebesini kendisi yükseltmiş olurdu, bu da onu kibre, bilgi 
ve muhakeme gücünün kendisinden kaynaklandığı yanılgısına götürebilirdi. 
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83. ayette insanın yükseltildiği derecelerin kendisine bağışlanan hüccet- 
lerle ilgisi olduğunu düşünecek olursak, bunun anlamı, kim hüccetlerin, akli 
burhan ve muhakeme gücünün özüne ulaşır, bilgi ve hikmet sayesinde ilahi 
bağışların nuruna sahip olursa, aşağı seviyelerden yüksek mertebelere ulaş- 
masını sağlayacak yolların kendisine açıldığını ima eder. Bu sadece peygam- 
berlere mahsus bir imtiyaz değildir. Bu yola ihlasla, samimiyet ve kesintisiz 
ruhi mücahede ile girenler söz konusu mertebelere ulaşır. Ne var ki, Allah'ın 
hüküm ve hikmet sahibi olduğunu ve her şeyi bildiğini, başka bir deyişle kime 
her neyi nasip ediyorsa, bunun bir hikmetle olduğunu unutmamak gerekir. 
(6/128,139; 15/Hicir, 25 ve 27/Neml, 6). 

5 > a ld DA e 23 EO Ken al 

oa3 Ükü öa Lima Egi3 Ulua Sayüniğ Gl! a) UR33 

Şi SUAS3 ç 03335 EEE CA lugiğ Ggilş Gasll$ 5315 PE 

ae) öle ğa İK Öl gaze ki SİS eğ öz 


öa5 ÇAY Gİ ğe GİZA3 Yİ$Ş İÜzgiğ elyiğ A20İŞ sazla! 


“rr. 


çiğ biye İl sâliklaş pal i pçl3lğ Keli pll 
bj İsa İş öle da ELİ DA ia AİN çi Sİ gay 
ASİlŞ DSİ e Gadil Sikişi ŞAa Oğlak Iy& Lâ ak 
OLAN İğ İşl 3â Gİ lü ğa Uç za âli 
lane SİLİM YE BEİ ağekyd AİN gl öeiİl Glkİgİ Çat) 

gey Öl 33 Yİ zâ ği 


84. Ve ona İshak'ı ve Yakub'u armağan ettik, hepsini hidayete eriş- 
tirdik; bundan önce de Nuh'u ve onun soyundan Davud'u, Süley- 
man'ı, Eyyub'u, Yusuf'u, Musa'yı ve Harun'u hidayete ulaştırdık. 
Biz, iyilik yapanları işte böyle ödüllendiririz. 

85. Zekeriya'yı, Yahya'yı, İsa'yı ve İlyas'ı da (hidayete eriştirdik.) Onla- 
rın hepsi salihlerdendir. 

86. İsmail'i, Elyasa'yı, Yunus'u ve Lut'u da (hidayete eriştirdik). Onların 
hepsini âlemlere üstün kıldık. 

87. Babalarından, soylarından ve kardeşlerinden, kimini (bunlara 
kattık); onları da seçtik ve dosdoğru yola yöneltip-ilettik. 
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88. Bu, Allah'ın hidayetidir; kullarından dilediğini bununla hidaye- 
te erdirir. Onlar da şirk koşsalardı, elbette bütün yapıp-ettikleri 
“onlar adına' boşa çıkmış olurdu. 

89. Bunlar, kendilerine kitap, hikmet ve peygamberlik verdikleri- 
mizdir. Eğer bunları tanımayıp-küfre sapıyorlarsa, andolsun, biz 
buna (karşı) inkâra sapmayan bir topluluğu vekil kılmışızdır. 

90. İşte Allah'ın hidayet verdikleri bunlardır; öyleyse sen de onların 
bu hidayetlerine uy. De ki: “Ben bunun için sizden bir ücret iste- 


miyorum. O (Kur'ân), âlemlere bir 'öğüt ve hatırlatmadan' başkası 
değildir.” 


Seçkin bir peygamber olarak İbrahim aleyhisselam, kendisine bağışlanan 
yüksek derecelerin sahibidir. Yüce Allah onu, sadece ismiyle değil, kendisin- 
den sonra devam eden soyu ve zürriyetiyle de aziz kılmış, yüceltmiştir. O tek 
kelime ile kendisinden sonraki peygamberlerin atasıdır. Bir insanın soyundan 
peygamberlerin gelmesi kendisi için en büyük şereftir. İşte Hz. İbrahim, böyle- 
sine büyük bir şeref ve payeye sahip olmuştur. Onun soyundan gelen peygam- 
berlerin bir kısmı hükümdar da olmuştur. 

Hz. İshak'tan başlamak üzere Hz. İsa'ya kadar süren zincirin halkalarında 
yeralan peygamberler İsrailoğulları içinden çıkmışlardır. Bu yüzden ilk sırada 
İshak ve Yakup (a.s.) zikredilmiştir. Hz. İshak'tan önce doğmuş olmakla be- 
raber Hz. İsmail'in sonra zikredilmesi, Nübüwet zincirinde Hz. Muhammed 
(s.a.v)'in çok sonraları yani Hz. İbrahim'den yaklaşık 2.700 sonra gelmiş olma- 
sı dolayısıyladır. Burada Hz. İbrahim'in dışında 17 peygamber zikredilmekte, 
hepsinin hidayet üzere oldukları belirtilmektedir. Geriye doğru gidildiğinde 
peygamberler zinciri Nuh aleyhisselama uzanmaktadır. Böylece Hz. İbrahim 
öncesi ve sonrası bakımından peygamberler zinciri birbiriyle bağlanmış ol- 
maktadır. Peygamberlerin hepsi hidayete erdirilmişti, kendileri de hidayetin 
yollarını gösteriyorlardı. Salih insanlardı (3/Âl-i İmran, 33). Yani görevleri 
insan toplumlarının inanç yapılarını, tutum ve davranışlarını ıslah edip dü- 
zeltmek, yeryüzünde kalıcı barışı (sulh ve selameti) sağlamak ve kendileri de 
fiilleriyle insanlara örnek birer şahsiyet olmaktı. Peygamberler çeşitli sıkın- 
tılar çekiyorlardı, büyük mücadeleler verdikçe, Allah da onları hikmetle des- 
tekledi, hoşnutluğunu ve cenneti, ödül olarak verdi. Onlar âlemde olanlardan 
üstün kimselerdi. Bazı bilginlere göre bu, peygamberlerin meleklerden üstün 
olduğuna delil teşkil etmektedir. Meleklerden bile üstün sayılabilen peygam- 
berlerin velilerden üstün olmamaları elbette düşünülemez. Yani hiçbir şekilde 
velayet Nübüvvetten üstün olamaz. 
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Peygamberler asli misyonları itibariyle güvenilir (emniyet), doğru (sıdk), 
akıllı (fetanet) sahibidirler, günah işlemeye karşı korunmuşlardır (ismet) ve 
Allah'tan aldıklarını olduğu gibi muhataplarına aktarma (tebliğ) göreviyle 
yükümlüdürler. Seçilmiş yani özel şahsiyetlerdir. Razi, hepsinin aynı süreci 
yaşamadıkları hususuna işaret eder: Kimisi hükümdar oldu (Davut ve Süley- 
man gibi); kimi şiddetli musibet, sıkıntı ve hastalıklara yakalandı (Eyup gibi), 
kimisi sıkıntıdan sonra yöneticiliğe yükseltildi (Yusuf gibi); kimisi celal sahibi, 
kuvvetli mucizeler gösteren, Allah'ın büyük ikramına mazhar olmuş (Musa ve 
Harun gibi); kimisi zühd ve takva sahibi (Zekeriya, Yahya, İlyas ve İsa gibi); 
kimilerinin de taraftarları olmadı.(İsmail, Elyesa, Yunus ve Lut gibi). Allah'ın 
selamı hepsinin üzerinde olsun. 

Peygamberlerin babalarından ve zürriyetlerinden bir kısmı da bunlara ka- 
tılmış, seçilmiş ve doğru yola iletilmişlerdir. Bunların isimleri zikredilmeyen, 
belki kendilerine özel olarak sahife ve kitap gönderilmeyip önceki peygam- 
berin tebliğini devam ettirmekle yükümlü tutulan kimseler olması kuvvetle 
muhtemeldir. Peygamberlikle görevli olmamasına rağmen, kendi soyundan 
olan bir peygamberin davasını ve tebliğini tam bir sorumluluk bilinciyle de- 
vam ettiren seçkin insanlar olabilir. Farazi olarak peygamberler şayet Allah'a 
şirk koşacak olsalardı, kendilerine tanınan bunca lütuf ve ihsan ellerinden alı- 
nacak, bütün yapıp ettikleri boşa çıkacaktı. Bu da gösteriyor ki, her kim işlerse 
işlesin, şirk büyük bir suç, affedilmez bir günahtır. Tabii ki peygamberler bu 
suçu işlemediler, insan toplumlarını bu suçun vahameti ve yıkıcılığı konusun- 
da uyardılar. Kendilerine kitap, hikmet ve peygamberlik verildi. 

Bu hakikati inkâr edip Allah'a ortak koşanlar, zulmü terk etmeyenler, ah- 
laksızca bir hayatı sürdürenler, tutumlarında ısrar edecek olurlarsa, inkârın 
dışında kalan topluluğu Allah vekil olarak seçer. Bunlar ya her dönemde inan- 
mayanlara karşı inananlar veya melekler olabilir. Efendimiz (s.a.v) zamanında 
Mekkelilere karşı Muhacirleri koruyan Ensar bu vekâlet şerefine nail oldu. 

Aklı başında olan insana yaraşan, Allah'ın hidayetini takip etmesidir. Hz. 
Peygamber (s.a.v) de, Nuh ve İbrahim aleyhisselamdan sonra gelen peygam- 
berler zincirini takip ediyordu. Tarihte ilk defa kendisi bu iddia ile ortaya çık- 
mış değildi, arkasında kadim ve köklü bir Nübüvvet geleneği vardı. O da diğer 
peygamberler gibi görevini eksiksiz yerine getirmenin mücadelesini veriyor- 
du. Bunun karşılığında ne ücret talep ediyordu, ne krallık peşindeydi, ne şahsi 
veya ailevi bir çıkar arzusunu taşıyordu (36/Yasin, 21). 

Son Peygamber'e vahyedilen Kur'an, sadece öğüt verip hatırlatıyor, insan- 
ların hangi yola girerlerse dünya ve ahirette kurtulacaklarını söylüyor, onları 
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çeşitli hakikatlerden haberdar kılıyor. (12 /Yusuf, 104; 38/Sad, 87; 68/Kalem, 
52). Kur'an yalnız bir kavme değil, bütün âlemlere bir rahmet olarak indiril- 
miştir. Yani bütün insanlar Kur'an'a uydukları takdirde ondan yararlanabilir- 
ler dahası Kur'an'ın hükümlerine göre hayatlarını tesis edecek olurlarsa, canlı 
ve cansız varlıklar da bundan zarar değil, fayda göreceklerdir. (Hz. İbrahim 
kıssasıyla ilgili ayrıca bkz. 14/İbrahim, 35-41; 21/Enbiya, 51-70; 37 /Saffat, 
83-113; 51/Zariyat, 28-38). 
BİŞİ Öyle AİN Şİİ a İŞİLS Al 5, 55 ALİN la) 8 la 


diylaii yeli GlAğ Ni agd EZ gili DESİN ÜŞİİ ğa U 
SALİ Yİ çil yla çala çakalkğ İa$ Oy kiğ ili galib 
Bi BİŞİ ES 1 Şar) Gal aşağ 33 Bİ SİN 
Oskaği örillğ İKİŞE ba3 İİ Sİ 5Alllş 405 Gi Ül Gla 


2 3 - , - z vo 
4013 Özladlki açlla JE a3 e Öğkaği 5531 
91. Onlar: “Allah, beşere hiçbir şey indirmemiştir” demekle Allah'ı, 
kadrinin hakkını vererek takdir edemediler. De ki: “Musa'nın in- 
sanlara bir nur ve hidayet olarak getirdiği ve sizin de (parça parça) 
kâğıtlar üzerinde yazılı kılıp (bir kısmını) açıkladığınız ve çoğunu 
gözardı ettiğiniz kitabı kim indirdi? Sizin ve atalarınızın bilme- 


diği şeyler size öğretilmiştir?” De ki: “Allah.” Sonra Onları bırak, 
içine 'daldıkları saçma uğraşılarında' oyalanıp-dursunlar. 


N 


- 


92. İşte bu (Kur'ân da), önündekileri doğrulayıcı ve şehirler anası 
(Mekke) ile çevresindekileri uyarman için indirdiğimiz kutlu Ki- 
tap'tır. Âhirete imân edenler buna inanırlar. Onlar namazlarını 
(özenle) koruyanlardır. 


“Allah'ı hakkıyla takdir edemeyenler”in kimler olduğu yani “onlar” zami- 
rinin kimlere gittiği tefsircileri uğraştıran bir konu olmuştur. İbn-i Abbas'ın 
Mekke'de tek bir defada indirilen bu sürenin 21,91 ve 151-153 arası ayetlerin 
Medine'de indirildiğini söylediğini hatırlayacak olursak, bu ayetin kitap eh- 
linden Yahudileri muhatap aldığı düşünülebilir. Genel söz diziminden Yahu- 
dilerin vahiy, peygamber ve dini hükümler karşısındaki tarihi tutumlarına da 
uygun düşmektedir. Anlatımdan, Yahudilerin deistler gibi, vahyin kendisini ve 
nübüvveti inkâr ettikleri anlamı çıkmaktadır, fakat bunun pek makul olmadı- 
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gını düşünenler vardır. Zira hem tarihleri bir yönüyle peygamberler tarihidir, 
hem Kur'an'ın indiği tarihi ortamda ümmi Araplara karşı ellerinde kitap olma- 
sı dolayısıyla üstünlük taslıyorlardı. O halde burada başka bir durumun söz 
konusu olması gerekir. 

Tarihsel olarak, İsrailoğulları, kendilerini Şeriat'e bağlı olmak kaydıyla âlem- 
lere üstün tutan, içlerinden peygamberler gönderen, onları Mısır esaretinden 
kurtarıp Kızıldeniz'den geçiren, çölde onlara gıda ve su halkeden, Tur'u üzerle- 
rine gölge kılan Allah'a karşı geldikleri Tevrat'ın da açık tanıklığıyla sabittir. En 
başta zaten bu özellikleri dolayısıyla “Allah'ı gereği gibi yani hakkıyla takdir ede- 
medikleri” söylenebilir. Buna başka bir nankörlük eklenmektedir ki, o da “Allah, 
beşere hiçbir şey indirmemiştir” iddiasında bulunmaktır. Bu ifade Hac (22/74) 
ve Zümer süresinde (39/67) de geçmektedir. Bununla sanki Yahudiler, Tanrı'nın 
varlığını kabul edip de vahiy ve risaleti reddeden 'deistler” pozisyonuna düşmüş 
bulunmaktadırlar. Burada zahiri açıdan bakıldığında bir çelişki gözükmektedir, 
zira ellerinde Tevrat bulunan insanların vahyi inkâr etmeleri makul ve tutarlı 
değildir. Tefsircilerin dediği gibi hakikaten Kur'an-ı Kerim'in anlaşılması ve açık- 
lanması en zor ayetlerden biriyle karşı karşıya bulunuyoruz. 

Yüce Allah Tevrat'ın, “Musa'ya inen bir nur ve hidayet rehberi” olduğunu 
hatırlatır. Ancak İsrailoğulları ile Tevrat arasındaki tarihsel ilişkileri meselenin 
püf noktasına işaret eder ki, o da “Sizin (parça parça) kâğıtlar üzerinde yazılı 
kılıp (bir kısmını) açıkladığınız ve çoğunu göz ardı ettiğiniz kitap” ifadesidir. 
Onlar, “aydınlatıcı bir nur ve yol gösterici bir rehber olan Tevrat”ı parçalara 
ayırmışlar, bir kısmını gizlemekte, bir kısmını açıklamaktadırlar. “Parçalara 
ayırma”nın iki anlamı olması muhtemeldir: 

a) Sahiden parçalara ayırıp her bir bölümünü farklı kâğıtlara yazmak ve 
Soranlara işlerine gelen parçaları gösterip okumak, 

b) İçerik ve hükümleri itibariyle Kitabın bir kısmını açıklamak, bir kısmını 
gizlemek. 

İşte bu her iki durum, Allah tarafından indirilen kitabı “ke enlem yekün 
(yok, indirilmemiş)” hükmüne sokar. Çünkü vahiy ve ilahi hükümler bir bü- 
tündür, biri diğerini desteklemekte, ayakta tutmaktadır. Bu ilahi binanın bir 
taşını çektiğinizde binanın çöküşüne zemin hazırlamış olursunuz ki, Yahudiler 
tarihte bunu yapmışlardır. 

Ayetin müşrikleri muhatap aldığını düşündüğümüzde, bu durumda Mek- 
kelilerin genel anlamda Tevrat'tan haberdar olduklarını ama pek anlamına 
vukufiyet sağlayamadıkları için önemsemediklerini, birer yazılı kâğıt parça- 
sı (kırtas) gibi gördüklerini belirtmektedir ki, bu doğrudan deistlere bir ikaz 


188 ALI BULAÇ -KUR'ÂN DERSLERİ/DIRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


ve hatırlatma yerine geçer. Öyle değil, “aydınlatıcı nur ve yol gösterici kılavuz 
olarak Tevrat”ı Musa'ya indiren O'dur; siz birer deist olarak Allah'ın varlığını 
kabul ediyorsunuz ama vahyi ve nübüvveti inkâr etmek suretiyle O'nu hakkıy- 
la takdir edemiyorsunuz. Bu açıklama esas alındığında şu ortaya çıkar: Vahiy 
hakikatine ve Nübüvvete /Risalete inanmayanın Allah'ın varlığına ve birliğine 
inanıyor olmasının bir anlamı ve değeri yoktur. 

Beydavi, birinci açıklamayı esas alıp, ayetin Tevrat'ın bir bölümünü açık- 
layıp hoşlarına gitmeyen bölümlerini gizleyen Yahudileri kınadığını söyler. “Al- 
lah'ın kadrinin hakkıyla takdir edilmemesi”yle ilgili iki ayet daha var. (Bkz. 22/ 
Hac 74, diğeri 39 /Zümer, 67.) En doğrusunu Allah bilir. 

İster Yahudiler ister deist müşrikleri muhatap almış olsun, ayet bir önemli 
noktaya daha işaret etmektedir ki, insanın tarih boyunca sahip olduğu bilgi biri- 
kiminin bir çeşidinin vahiyle sağlandığı gerçeğidir: “Sizin ve atalarınızın bilme- 
diği şeyler size öğretilmiştir” İnsanın üç bilgisi vardır: Öğretilen bilgi, İndirilen 
bilgi ve öğrenilen bilgi. İlki isimlerin, ikincisi vahyin, üçüncüsü hikmet veya kül- 
türel çabalarla elde edilen bilgidir. (Bkz. 2/Bakara, 31-32. ayetlerin açıklaması). 

Deizm, Allah'ın tarihte insanla konuşmadığı, vahiyler göndermediği iddi- 
asına dayanır. Deistlerin zihinsel kurgularına göre Tanrı'nın evreni yaratma- 
sı veya yaratmayıp da evrenle bir şekilde yapısal ilişki içinde olması müm- 
kündür ama ne konuşur, ne mesaj gönderir, ne hayata karışır. Ancak böyle 
bir tanrı neden bunca fiile girişmiş olsun ki! Yarattıysa her yanı nimetlerle, 
imkânlarla donattı ama bizden bir talepte bulunmuyor; çatışıyoruz bize yol 
göstermiyor, birbirimize haksızlık yapıyoruz, karışmıyor. Bizi anlaşılmaz bir 
labirentin içine atmış, asla tek başımıza çözemeyeceğimiz bir bilmeceyle karşı 
karşıya bırakmış bulunuyor. Böyle ise eğer yani deistlerin iddia ettiği gibiyse 
O'na karşı herhangi bir sorumluluğumuz, yükümlülüğümüz yok. Başkalarına 
karşı da öyleyiz. O zaman kendi yol haritamızı kendimiz çizeceğiz, bize elem 
veren şeylerden kaçınıp haz veren şeylere ulaşmaya çalışacağız ve bu çabayı 
sürdürürken de kuralları, yasaları biz koyacağız. Biliyoruz ki, aşkın bir kaynak- 
tan neş'et etmiyorsa, yasayı güç sahipleri kılar, onlar üstte olur, diğerleri altta 
ezilir. Hayır, öyle değil! 

Semavi dinlerin ama özellikle İslamiyet'in inanç esaslarından biri risalet 
veya nübüvvettir. Tarih boyunca Allah, seçtiği peygamberler (Resüller veya 
Nebiler) aracılığıyla insanlara mesajlar göndermiştir. Elbette “Allah, hiçbir be- 
şerle doğrudan konuşmaz; vahiyle veya perde gerisinden konuşur” (22/Şura, 
51). Risalet yukarıdan aşağıya, Allah'tan insanlara doğru kurulan özel bir ile- 
tişimdir. Bu yüzden Nebi'ye haber (ve bilgi) getiren, Resül'e elçi adı verilir. 
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Tanrı'nın varlığına inanıp vahyi ve risaleti reddeden deistlerin iddiaları kaale 
alınacak olursa şu hususların altını çizmek gerekir: 

1) Allah, varlık âlemini yaratmış ama bu devasa ve bize sonsuz görünen 
âlemi niçin yarattığını, yaratılışın veya varoluşun /varolmaklığın anlam ve 
amacı konusunda herhangi bir beyanda bulunma lüzumunu hissetmemiştir. 
Ya bunu önemsememiştir veya anlam ve amaç yükleme işini bize bırakmıştır; 

2) Varlık dünyası ve kucağında yaşadığımız tabiattaki bütün imkânlar 
(hava, su, bitkisel ve hayvansal gıdalar, yer altı ve yer üstü zenginlikler vs.) 
hazır bulduğumuz, sahipsiz nimetlerdir; 

3) Allah, -haşa- dünyada ve tarihte sürüp giden haksızlıklara ve zulüm- 
lere; tabiata, canlı hayata ve zayıf-güçsüz insanlara karşı işlenen suçlar konu- 
sunda sessiz kalmayı tercih etmektedir; 

4) Tarih boyunca peygamberlikle görevlendirildiğini söyleyen şahsiyetle- 
rin tümü -haşa- ya yalan söylemişlerdir veya ortak bir yanılgı içinde olmuş- 
lardır; 

5) Eğer böyleyse Hz. Nuh, Hz. İbrahim, Hz. Musa, Hz. İsa, Hz. Muhammed 
ve diğerlerinin -Allah'ın selamı ve salatı üzerlerinde olsun- içinde yer aldığı 
tarihsel olayları bir başka açıdan okumak gerekir. Bu demektir ki ya bu insan- 
lar tarihte yaşamamıştır veya başka olayların aktörü olarak rol oynamışlardır; 

6) Allah'ın izni ve yardımıyla tarihte gerçekleşen mucizelerin hiçbiri vuku 
bulmamış, bu durumda Allah tarihe müdahale etmemiştir. Nuh tufanı, İbra- 
him'i yakmayan ateş ve Musa'yı boğmayan su (Kızıldeniz) mucizeleri vd. birer 
mitolojik anlatımdan ibarettir; 

7) Tarihte vahiy olmadıysa, Allah ile insan arasında herhangi bir iletişim 
de olmamıştır, bugün de olmamaktadır. Bu çerçevede “ilham”ın, Nübüvvet'in 
40'ta biri olan “sadık rüya”nın veya “dua”"nın herhangi bir anlamı yoktur; 

8) İnsan ne öğrenmişse ve bilmişse kendi çabası, zekâsı ve aklıyla öğrenip 
bilmiştir; 

9) Bu demektir ki, insan yeryüzünde yapayalnızdır, sürgündür, sığınacağı 
bir melce' yoktur; 

10) Vahiy yoksa insanın sorumluluklarının ahlaki aşkın ve ilahi referansı 
da yoktur; davranışlarının kurallarını, toplumsal-ekonomik ve politik düzeni- 
nin yasalarını kendisi belirleyebilir; kendini varlığın merkezine yerleştirebilir. 
Allah, insanı ahlaki sorumluluk ve eylemlerinde başıboş bırakmış, ona herhan- 
gi mükellefiyetler yüklememiştir. İnsan dilediğini yapmakta serbesttir, yap- 
ması gereken yegâne şey özgürlüğünü kullanmasıdır. Dünyada kimseye hesap 
vermek durumunda olmadığı gibi, ahiret de olmadığından öldükten sonra da 
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hesap vermeyecek; her ne yapmışsa onun kazancı kalacak, her ne acı çekmişse 
unutulup gidecektir. (Ayrıca bkz. 4 /Nisa, 150-152. ayetlerin açıklaması). 

İşte bu iddialar “Allah'ın hakkıyla takdir edilmemesi”dir ki, bu aynı za- 
manda “Allah'ın hakkı”nın çiğnendiği, O'na karşı nasıl büyük bir suç ve cürüm 
işlendiği anlamına gelir. Oysa “Allah'ın hakkı”; O'nu bilip tanımak, sadece O'na 
kullukta bulunup huzurunda eğilip ibadet etmektir. Fatiha'da “Biz sadece sana 
ibadet ederiz"in (1/4) manası “Biz sadece Seni birleriz” demektir de. Bu da 
ma'rifetullahı yani Allah'ı gerektirdiği gibi bilmek, tanımak ve O'nu yüceltip 
ta'zim etmektir. 

“Allah'ı hakkıyla takdir edemeyenler”le ilgili alınacak tutum bellidir. Onları 
kendi batıl inanışları, temelsiz düşünce ve algılarıyla baş başa bırakmaktır. Bir 
süre oyalanıp duracaklar ama sonunda hakikatin ne olduğunu anlayıp büyük 
bir hüsrana uğrayacaklardır. Kur'an-ı Kerim de aynı zincirin son halkası olarak 
Allah'ın vahyi olarak indirilmiştir. Kur'an da, Tevrat gibi “aydınlatıcı bir nur ve 
yol gösteren bir rehberdir” (42 /Şura, 52). “Mübarek”tir. Feyz kaynağıdır, insan- 
lar ona göre hayatlarını yaşamaya başladıklarında onun hükümleri sayesinde 
çok sayıda hayra, fayda ve nimete sahip olurlar. Kendisinden önceki vahiyleri, 
Tevrat'ı ve diğerlerini doğrulamaktadır, şimdi de şehirlerin anası, ilki ve çekir- 
deği hükmündeki Mekke (3/Âl-i İmran, 96)'de, Mekke'nin çevresinde yaşayan- 
ları, giderek halka halka bütün beşeriyeti uyarıp korkutmaktadır. Ebu Bekr el-E- 
samm'a göre, Mekke bütün dünyanın kıblesi olduğu için bu ismi almıştır. Sanki o 
bir ana, bir kök (üm), diğer belde ve şehirler ona bağlı yerlerdir. Bu yüzden Hac 
sadece Mekke'de yapılır. Hac'da insanlar, çocukların annelerinin etrafında top- 
lanması gibi Mekke'de Kâbe'nin etrafında toplanırlar. Bütün belde ve şehirlerin 
merkezi olan yer, varlık âleminin ve beşeriyetin de merkezidir. Bu açıdan ba- 
kıldığında Kur'an, Mekke ve çevresindekileri yani bütün beşeriyeti Allah'a itaat 
etmedikleri takdirde başlarına gelecek felaketler konusunda uyarmakta, onları 
sakındırmaktadır (Bkz. 14/İbrahim, 52; 21/Enbiya, 45). 

Âhirete imân edenler bu hakikate inanırlar; çünkü ahirete inanmayanları 
korkutup sakındırmanın faydası yoktur. Ahirete inananlar namazlarını özenle 
yani sürekli, erkânına göre ve huşu ile koruyup kılarlar, son nefeslerine kadar 
hayatlarının merkezi ibadeti ve faaliyeti olarak namazlarına devam ederler. 
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93. Allah'a karşı yalan uydurup iftira düzenden veya kendisine hiçbir 
şey vahiy olunmamışken “Bana da vahiy geldi” diyen ve “Allah'ın 
indirdiğinin bir benzerini de ben indireceğim” diyenden daha 
zalim kimdir? Sen bu zalimleri, ölümün şiddetli sarsıntıları' sı- 
rasında meleklerin ellerini uzatarak onlara: “Canlarınızı (bu kıs- 
kıvrak yakalanıştan) çıkarın, bugün Allah'a karşı haksız olanı söy- 
lediğinizi ve O'nun âyetlerinden büyüklenerek (yüz çevirmeniz) 
dolayısıyla alçaltıcı bir azapla karşılık göreceksiniz” (dediklerin- 
de) bir görsen. 


“Allah'a karşı” dört şekilde “yalan uydurup iftiradüzmek” mümkündür: 

a) Geçmişte görüldüğü üzere bir takım yalancı peygamberlerin ortaya çık- 
ması; Müseylemetü'l Kezzab vd. 

b) Peygamberlerin vahiy almadıklarını, yalan söylediklerini iddia edenler 
(deistler). Peygamberleri yalanlayanlar, aslında onlara vahiy gönderen ve on- 
ları elçileri seçen Allah'ı yalanlamaktırlar. 

c) Kendi kişisel görüş ve düşüncelerine aşkın, kutsal, kesinlik ve yanılmaz- 
lık (layuhtilik) vasfı yükleyenler ya da görüş ve düşüncelerinin ilahi lütuf, il- 
ham eseri ve vehbi olduğunu iddia edenler. 

d) Bazen de yüksek düzeyde âlim veya mütefekkir olup Allah ile irtibat 
kurduğunu iddia etmediği halde, ona tabi olanlar, o şahsı yücelteyim derken 
bu türden aşırılıklara giderler. Böylesi durumlarda Allah'a karşı yalan söyleye- 
nin derekesine düşen, şer'i sınırlar içinde kalan kimse değil —ki bu âlim, mü- 
tefekkir, üstad, müçtehit, müceddid, hoca veya şeyh olabilir- onun talebeleri, 
izleyicileri ve müritleri olur. 

Yalancı peygamberler, sahte Mesih ve mehdiler, tanrısal güç ve ilham 
kaynaklarına sahip olduklarını iddia ederler. Bu tür şarlatanlar bir yandan 
saf ve sıkıntılarına çıkış yolu arayan iyi niyetli insanları kandırıp sömürürler, 
öte yandan insanların sahih dinle temas kurmalarına engel olurlar. Özellikle 
modern çağda, insanın uğradığı aşırı bireyselleşme ve kurumların yol açtığı 
kişilik parçalanması çeşitli türde mistifikasyonlara zemin hazırlamaktadır. 
Atomize olan, kişiliği parçalanan ve kalabalıklar içinde giderek yalnızlaşan in- 
san, sahte peygamberlere, yalancı mesih, mehdi ve kurtarıcılara, gaipten, öte 
dünyadan, göklerin derinliklerinden bilgi ve haber getirdiğini iddia eden şar- 
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latanların, medya vaizi ve rahiplerin, kitleleri uyuşturan guruların daha çok 
peşine düşebilmektedir. 

Diğer bir grup, kendinin doğrudan tanrısal bir makama sahip olduğunu 
iddia edenlerin vahiy bilgisi ve haberlere eşdeğer bilgi ve haberler verebilece- 
ğini söyleyenlerdir. Bunlar ya kasıtlı olarak insanları kendi kontrolleri altında 
tutan veya halüsinasyon gören hasta kimselerdir. 

Böylelerini Kur'an-ı Kerim, “zalim kimseler” olarak vasıflandırmaktadır. 
Çünkü asıl bu konum ve vasfa Allah'ın peygamberleri hak sahibidir, onlar bu 
hakkı onlardan gaspetmektedirler; hem Allah'la hiçbir temasları olmadığı halde 
vahiy aldıklarını iddia etmektedirler, bu büyük bir zulümdür (6/21). Bunların 
alacakları ceza ölüm anından itibaren başlar. Canlarının çıkacağı, bedenlerinden 
ayrılacağı an en trajik andır. Hem acıklı, dayanılması güç bir azaba uğrayacaklar 
hem de küçük düşürüleceklerdir. Acıklı olması yanında azabın “küçültücü, aşa- 
ğılayıcı” olmasının sebebi, hak etmedikleri makam ve rollere soyunduklarından 
onları buna kibirleri sevketmişti; kendilerine peygamber, kurtarıcı, guru, esra- 
rengiz güç sahibi kimseler görüntüsü vermişlerdi. Allah'a haksızca iftirada bu- 
lunmuşlardı; O'nun mesajını yalanladıklarında kibirlilik göstermişlerdi. 
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94. Andolsun,siziilk defa yarattığımız gibi (bugün de) 'teker teker, ya- 
payalnız ve yalın (bir tarzda)' bize geldiniz ve size lütfettiklerimizi 
arkanızda bıraktınız. İçinizden, gerçekten ortaklar olduklarını 
sandığınız şefaatçilerinizi şimdi yanınızda görmüyoruz. Andol- 


sun, aranızdaki (bağlar) parçalanıp-koparılmıştır ve haklarında 
zanlar besledikleriniz sizlerden uzaklaşmıştır. 


“Fürada” tek tek, tek başına, ferd-i vahid olma halini ifade eder. Aynı za- 
manda çıplak, elbisesiz, kimliksiz, annesiz-babasız, ailesiz, sınıfsız, bütün 
sosyal, kültürel rol ve kimliklerinden tecrit edilmiş olarak yani sadece ilk ya- 
ratıldığı yalın haliyle insan olmak. İnsan, Allah'ın huzuruna annesinin karnın- 
dan dünyaya her nasıl gelmişse öyle dönecektir. Hatta vücut bütünlüğünün 
tamlığını ifade etmek üzere “sünnetsiz” de olacağı söylenmiştir. Hz. Aişe, “Ey 
Allah'ın elçisi, böyle bir durumda erkekler ve kadınlar birbirlerinin avretine 
bakmayacaklar mı? Diye sorduğunda, Hz. Peygamber (s.a.v), o gün herkes bir 
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başka şeyle uğraşacak olduğundan bakamayacağını” buyurmuştur (Buhari, 
Enbiya. 8; Müslim, Cennet, 56.) 

Dünyevi olarak insana bağışlanan, ister kendi emeği ve gayreti ister baş- 
ka yoldan kazandığı mal mülkü, sosyal statüsü, politik kimliği, sınıfı ve mes- 
leği, kısaca dünyevi olan her maddi ve sosyal gücü geride bırakarak dirile- 
cektir. Kişi kıyametten sonra gözünü açtığında yanında ne mal ve serveti ne 
ona dünya hayatında yardım eden aile ve yakınları ya da taraftar kitlesi ve ne 
bağlandığı, kendilerinden medet ve kurtarıcılık beklediği kimseler ve güçler 
olacaktır. Kendi başına, yapayalnız olduğunu idrak edip durumun haşyetiyle 
sarsılacaktır. Dünyada kendisine güvenip de bağlandığı herkesle ve her şeyle 
bağları kopmuş olacaktır. Tapındığı yalancı ilahların bir kıymetiharbiyesinin 
olmadığını, kendisi için aracı ve iltimasçı olamayacaklarını; gözünde yüceltip 
uğrunda mücadele ettiği makam ve statülerin, servet ve şöhretin, güç ve ikti- 
darın işe yaramadığını görüp anlayacaktır. 46 sene hüküm süren Osmanlı Pa- 
dişahı Kanuni Süleyman'ın ölümü üzerine şair şu beyitleri söylemiştir: 


Yanında bunca kulundan bir âdemin bile yok 
Bu nasıl seferdir ki beyim, ihtiyar ettin! 


Bunun ibretlik bir hal olduğu açıktır. Eğer hayatını hakikatin bilgisini elde 
etmek, salih amelde bulunmak, hayır ve itaatte bulunmak üzere geçirmiş, in- 
sanlara faydalı olmuş, yoksulları korumuş, adaletin tesisi için çalışmışsa, yapıp 
ettiklerinin ürünlerini yanında bulacaktır, çünkü bunlar kalıcı ve kurtarıcı şey- 
lerdir. Salt dünyevi fayda ve güç peşinde koşanlar ise böyle bir günde bunlardan 
yararlanamayacaklardır. Böyle bir beklenti içine girmişlerse, bu onları yanıltan, 
beklentilerini boşa çıkaran bir zandan ibarettir. Allah'tan başka güçlere bağla- 
nanlar, o güçlerin boş ve sahte olduklarını anladıklarında büyük düş kırıklığına 
uğrayacaklardır, çünkü onların yalnız olma hallerine Allah'tan başka kimsenin 
herhangi bir yararı olmayacaktır. İnsanı son tahlilde kurtaracak olan, dünyada 
“kendisi için hayır adına gönderdiği” şeydir. (18/Kehf, 48; 19/Meryem, 95.) 

Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: “Âdemoğlu malım malım deyip durur. Ey 
Âdemoğlu! Sadece yiyip tükettiğin, giyip eksilttiğin, bir de sadaka verip ahiret azığı 
yaptığın şey senindir. (Müslim, Zühd, 3,4; Nesai, Vesaya, 1. Ayrıca bkz. 2/Bakara, 110). 
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95. Taneyive çekirdeği yaran şüphesiz Allah'tır. O, diriyi ölüden çıka- 
rır, ölüyü de diriden çıkarır. İşte Allah budur. Öyleyse nasıl oluyor 
da çevriliyorsunuz? 


“ 


96. O sabahı yarıp çıkarandır. Geceyi bir sükün (dilenme), güneş ve 
ay'ı bir hesap (ile) kıldı. Bu, üstün ve güçlü olan, bilen Allah'ın tak- 
diridir. 

97. O, karanın ve denizin karanlıklarından yolunuzu bulmanız için 
size yıldızları var edendir. Bilebilen bir topluluk için biz âyetleri 
birer birer (bölüm bölüm) açıkladık. 

98. 0O,sizi tek bir nefisten yaratandır. (Sizin için) bir karar (kalış) ve 
emanet (olarak konuluş) yeri vardır. Kavrayabilen bir topluluk için 
âyetleri birer birer açıkladık. 

99. O, gökten su indirendir. Bununla her şeyin bitkisini bitirdik, on- 
dan bir yeşillik çıkardık, ondan birbiri üstüne bindirilmiş taneler 
türetiyoruz. Ve hurma ağacının tomurcuğundan da yere sarkmış 
salkımlar, -birbirine benzeyen ve benzemeyen- üzümlerden, 
zeytinden ve nardan bahçeler (kılıyoruz.) Meyvesine, ürün verdi- 
ğinde ve olgunluğa eriştiğinde bir bakın. Şüphesiz inanacak bir 
topluluk için bunda gerçekten âyetler vardır. 


İnsanın başına gelebilecek en büyük felaket mülkünde yaşadığı halde Al- 
lah'ı bilmemesi, marifetullahtan kopuk ömrünü talihsizce tamamlamasıdır. 
Merhameti bol olan Allah, insanın dikkatini bu önemli konu üzerine çekerek 
zihnini uyandırmak; varlık âleminden, içinde yaşadığımız canlı tabiattan, insa- 
nın yaratılışından örnekler verip düşünmemizi kolaylaştırmak ister. 

Koca ağaçlar, meyve ve tahıllar birer tane ve çekirdekten çıkmışlardır. Be- 
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reketli bir buğday başağı bir habbenin (tane) gelişmesidir. Koca bir kaysı veya 
şeftali ağacı bir çekirdekten çıkmıştır. Tersinden baktığımızda, büyük ve bere- 
ketli bir incir ağacı küçücük bir çekirdeğin içinde dürülmüş, toplanmıştır. Yüce 
Allah, kendi ilmi, iradesi ve kudretiyle bir çekirdekten koca bir ağaç çıkarır ki 
bu, çekirdeğin yarılması suretiyle tahakkuk eder. 

Bunun gibi diriden ölü, ölüden diri çıkar. Dünyevi tabiatımızın hammad- 
desi cansız topraktır, yüce Allah Nefha-i ruh ile buna can katar, topraktan canlı 
bir varlık çıkar (Bkz. 3/Âl-i İmran, 26-27). Aydınlığın karanlığı yarıp çıkması 
gibi, canlılar da cansızlardan türer. Bu olayda öylesine paradoksal gibi görü- 
nen tabiat olayları yaşanmaktadır ki, bunu dikkatle gözden geçiren bir insan 
Yüce Yaratıcı'nın önünde eğilmekten başka elinden bir şey gelmez. Bir bitki 
ister toprağın derinliklerine kök salsın, ister adeta taşlaşmış bir toprağı ya- 
rip gün yüzüne çıksın; onun narin, nazik bitki uçları bir mazgal, bir matkap, 
bir kompresör görevini yerine getirir. Aynı anda iki hareketi gerçekleştirir. Bir 
yandan kökleriyle toprağın altına girer, derinliklerde kök salar; diğer yandan 
ucuyla toprağı yarıp gün yüzüne çıkar, fidan olur, büyür, gövde olur, dal salar, 
yaprakları yeşerir, meyve verir, koca-asırlık bir ağaç olur. O narin bitkinin be- 
ton gibi sert toprağı kendinden bir güç ve kudretle yarması düşünülebilir mi? 
Bir civciv kendisine bahşedilen kudretle cansız yumurtanın kabuğunu kırarak 
çıkabilir mi? İnsan da öyle, bir damla sudan teşekkül eder. Yeryüzü, ölüyken, 
susuzluktan kırılıp çölleşmeye yüz tutarken, yüce Allah yağmur yağdırır, ölü 
toprağı diriltir, üzerindeki canlılara hayat verir (30/Rum, 19; 39/Zümer, 6). 

Bütün bu olaylara basiretle, düşünerek ve istidlallerde bulunarak baktı- 
gımızda, varlık âlemini yaratıp yöneten, yasalarını koyup işleten, öldüren ve 
dirilten, kurutan ve hayat verenin sadece Allah olduğunu anlarız. “İşte Allah 
budur!” Bu hakikati görmemek nasıl mümkün olabilir! 

Günün akışını dikkatli bir gözleme tabi tuttuğumuzda aynı hakikatle kar- 
şılaşıyoruz. Gece sona erdiğinde, bitkinin toprağı yarıp günyüzüne çıkması 
gibi, sabah da karanlığı yararak çıkar. (113/Felak, 1). Dahhak'a göre sabahın 
yarılması, yaratılması demektir. Sanki her sabah, gün yeniden yaratılmakta, 
insan için yeni bir başlangıç fırsatı doğmaktadır. 

Neden gece yaratıldı? Elbette bizim faydamıza. “Karanlığı ve aydınlığı da 
var eden O'dur” (6/En'am, 1). Gece “sükün-sekine” yani huzur ve dinlenme 
zamanıdır. Razi, bunu kişinin sevdiği eşi yanında sükünet bulmasına benzetir. 
Etrafa ışığıyla ünsiyet verdiği için ateşe de bu isim (munise) verilmiştir. Gece- 
nin süküneti olmasaydı, gece enerji toplamasaydı insanın fizyolojik varlığını 
devam ettirmesi, direncini koruyup ayakta kalması mümkün olmazdı. Gece ve 
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gündüz güneş ve ayın hareketleriyle ilgilidir, bu da her ikisinin bir hesap üzere 
hareket ettiklerini, kozmik düzenin Allah'ın takdiri dâhilinde sürdüğünü gös- 
termektedir. (55/Rahman, 5; 12/Yunus, 5). Bu böyledir, çünkü Allah'ın “aziz” 
sıfatı kudretinin, “âlim” sıfatı ilminin işaretidir. Allah'ın Elçisi (s.a.) şöyle dua 
etmiştir: “Sabahı yarıp çıkaran, geceyi sükünet vakti kılan, güneş ve ayı bir he- 
sap üzere kılan Allah'ım! Borcumu bana ödet! Beni fakirlikten, ihtiyaçtan kur- 
tar! Senin yolunda kulaklarımdan, gözlerimden ve gücümden (güzel ve meşru 
bir biçimde) yararlandır!” (Muvatta, Kur'an, 27). 

Gökyüzünü süsleyen yıldızlar bambaşka ayetler topluluğu teşkil eder. Gece 
karanlığında karada veya denizde yolculuk yaptığımızda yön tayin etmemizi, 
kıblemizi bulmamızı sağlarlar. Uzay ve içinde yer alan galaksiler, samanyolları, 
gezegenlerle entegre bir sistemi meydana getirmektedirler. Bilebildiğimiz ve 
bilemediğimiz sayısız yarar ve fonksiyonları vardır. Gözlem alanımıza girenler 
güneşten aldıkları ışıkları yansıtırlar, şairane bir tablo sergilerler. (25 /Furkan, 
61; 37 /Saffat, 6; 85/Buruc, 1). Emin olduğumuz yegâne hakikat, bütün bun- 
ların boş, fonksiyonsuz, anlamdan ve amaçtan yoksun yaratılmamış olmaları- 
dır (3/Âl-i İmran, 191). Düşünen, araştıran ve doğru sonuçlar çıkarabilenler 
için bunlarda daha nice sırlar ve fonksiyonlar söz konusudur. “âlem”in bütünü, 
“alametler”"in toplamıdır ve ister tabiat ister evren üzerinde araştırmalar ya- 
palım, bu amaçlı çabamız bizi Allah'ın varlığının büyüklüğü, iradesi, kudreti ve 
bunlarla ilgili olarak isimleri, sıfatları ve fiilleriyle ilgili doğru, yol gösterici ve 
sahih bilgiye “ilme” götürecektir. 

Canlı tabiattaki harikulade yaratış örnekleri ve kozmik düzen yanında 
kendi yaratılış üzerimizde de derinlemesine bir gözlemde bulunabiliriz. Yüce 
Allah bizleri tek bir nefisten (Nefs-i vahide) yarattı. Bu konudaki açıklamalar 
Nisa süresinin ilk ayetinde yapılmıştı. Bizi yaratan Allah, bizim için bir karar 
veemanet yeri kıldı. 

Ayette geçen “müstakar” ve “müstevda” kelimelerine çok farklı anlamlar 
verilmiştir. “Müstakar” yerleşik olma, karar kılma, istikrar bulma; “müstev- 
da” geçici olarak bulunduğu yerden başka bir yere götürülme hali. İbn-i Ab- 
bas'a göre müstakar, annelerin rahimleri, müstevda' babaların sulbüdür. İbn-i 
Mes'ud'a göre ise, müstakar annelerin rahmi iken, müstevda' insanın içinde 
öleceği arz demektir. Ebu Müslim el-İsfahani'ye göre müstakar erkek, müs- 
tevda' kadını ima eder; çünkü sperm erkeğin sulbünde ortaya çıkar, onda ka- 
rar bulur, sonra kadının rahmine iade veya tevdi edilir. Sperm ile yumurtadan 
teşekkül eden zigot kadında emanettir, 9 ay 10 gün sonra emaneti hayat alanı- 
na çıkarır. İsfahani'nin görüşünden hareket edecek olursak, anne karnındaki 
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cenin, emanet olan candır, onun kürtajladoğranması hem savunmasız bir canı 
öldürmek hem ilahi emanete ihanet etmektir. 

Olup bitenlerin sır ve hikmetlerini kavrayabilenler bu harikulade yaratış- 
lar üzerinde uzun uzadıya düşünmeli; ilim, irade, rahmet, kudret ve hikmet 
sahibi Allah'ı zikredip yüceltmelidir. 

Yaratılışın sırrında nice hikmetler var ki, insan aklı ve araştırma çabasıyla 
keşfedilmeyi bekliyorlar. Ama aynı zaman varlık sayısız nimet ve ihsanla donatıl- 
mıştır. Gökten yağan suya bakın yani yağmura. Yeryüzünde bizi ve hayvanları bes- 
leyen bitkiler bu sayede yetişmektedirler. Ağaçlarda üst üste bindirilmiş meyveler 
yetişir. Bir kısmı yere sarkar. Kiraz, hurma, üzüm, zeytinler, muz, nar ve daha nice- 
leri. Tatları, lezzetleri ve vitamin değerleri, hacimleri ve görünüşleriyle bir kısmı 
birbirine benzemekte, bir kısmı farklılaşmaktadırlar. Meyve verme süreçleri dik- 
katle incelendiğinde şekilden şekle, durumdan duruma girdikleri görülür. Aşama 
aşama olgunlaşırlar, insanın veya hayvanın lezzetle yiyip yararlanacağı, hayatını 
devam ettirebileceği kıvama gelirler. Kurtubi, değişip duran bu enva-ı türlü tabi- 
at olayının bize bir “değiştiren” olduğunu ilham ettiğini söylemektedir. Her şeyi 
evirip çeviren, değiştirip formdan forma sokan, kısaca varlık âlemini tedbir eden 
Allah'tan başkası değildir. Bu olayların tümünde büyük ayetler vardır. 

Bu durum bize göstermektedir ki, varlık âleminde ve çıplak gözümüzle 
müşahede edebildiğimiz tabiatta hiçbir şey tesadüfi değildir, hiçbir canlının 
hareketi kendinden yasalarla gerçekleşmez, her şey ilahi kontrol altındadır, 
her bir nesne ve ürünün bir fonksiyonu, dolayısıyla bir anlamı ve amacı vardır. 
Her şey değişmekte, ömrüyle birlikte fonksiyonunu tamamlamaktadır. Değiş- 
meyen, baki olan sadece Allah'tır. Nazarımıza verilen bütün bu olayların ana 
teması, bize telkin ettikleri ortak mesajı bu varlığın bir sahibi ve maliki var- 
dır. O yaratandır, düzen koyandır, ilim, irade ve kudretiyle bu sayılanları bizim 
yararımıza musahhar kılandır. O halde bize bir mesaj veriyor, bizden bir şey 
istiyor. İşte O'nun muradını ancak indirdiği vahiylere kulak vererek anlayabilir 
ve O'nun hoşnutluğunu kazanabiliriz. 
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100. Cinleri Allah'a ortak koştular. Oysa onları O yaratmıştır. Bir de 
hiçbir bilgiye dayanmaksızın O'na oğullar ve kızlar yakıştırıp-uy- 
durdular. O ise nitelendiregeldikleri şeylerden yücedir, uzaktır. 

101. Gökleri ve yeri bir örnek edinmeksizin yaratandır. O'nun nasıl bir 
çocuğu olabilir? O'nun bir eşi (zevcesi) yoktur. O, her şeyi yarat- 
mıştır. O, her şeyi bilendir. 

102. İşte Rabbiniz olan Allah budur. O'ndan başka ilâh yoktur. Her şe- 


yin yaratıcısıdır, öyleyse O'na kulluk edin. O, her şeyin üstünde 
bir vekildir. 


Varlık âleminin, hayatın ve insanın yegâne yaratıcısı Allah iken ve sadece 
O'na kulluk yapmak icap ederken, derin zihni yarılmalar ve sapmalar sonucun- 
da insanoğlu, başka varlıklara da tanrısal vasıflar atfetmiş, yücelttiği varlıklara 
tapınmıştır. Çeşitli sembolik anlamlar yüklediği put ve heykeller, gök cisimleri 
(semavi varlıklar), ruhlar veya görünmez yaratılmışlar. Putatapıcılık gibi gök ci- 
simlerine tapınmayı esas alan dinler de eskidir, Sabiiler, şemsiler bunlar arasın- 
da yer alır. Görünmez ruh veya cinlere tapınma biçimleri çeşitli animist inanç- 
larda görülür. Çoğu zaman ruhlara tapınma, cinleri tanrısal güçler kategorisine 
sokup onları yüceltme, onlardan korkma veya onlardan aşkın yardım ve destek- 
ler hâsıl etme beklentisi diğer inançlarla karışım halinde ortaya çıkabilir. 

“Cin” esas itibariyle görünmez varlık demektir. 72 /Cin süresinde de açık- 
lanacağı üzere, cinler ontolojik kökenleri ateş olan varlıklardır, melekler ise 
nurdan yaratılmışlardır. Bize görünmezler. Tıpkı bizim gibi “şeytani” olanları 
yani inkârcıları ve isyancıları olduğu gibi, “rahmani” olanları yani mü'minle- 
ri ve Allah'ın kendileri için koyduğu emirlere itaat edenleri vardır. (bkz. 46/ 
Ahkaf, 29-32. ayetlerin açıklaması). Cinler ve melekler duyu organlarımızla 
göremediğimiz varlıklardır; her iki tür de akıllı ve şuur sahibidirler. Melekler 
itaatkârdır, cinler ise irade sahibi olup itaat edenleri olduğu gibi inkâr eden ve 
isyan edenleri de vardır. 

Kadim zamanlarda insanın uğradığı zihni deformasyon dolayısıyla bazı top- 
lumlar cin veya melekleri söz konusu görünmez özellikleri dolayısıyla yücelt- 
mişlerdir (sublimasyon). Bazıları her iki türe tapınma yolunu tutmuştur (34/ 
Sebe, 41); bazıları Allah ile bu varlıklar arasında soy bağı (nesep-hısımlık) bağı 
kurmuşlardır (37 /Saffat, 158). Arap yarımadasında “melekleri Allah'ın kızları 
sayan”lar da olmuştur (16/Nahl, 57; 37 /Saffat, 149; 43/Zuhruf, 16; 58/Tur, 39). 

Arap şiir geleneğinde cinlerin -hem imgesel hem işlevsel anlamında- 
önemli olduklarını söylemek mümkün, her şairin bir cin dostu (Halilu'ş şair) 
olduğunu düşünürlerdi, şaire cin dostu gelir, kulağına ilham fısıldardı. Do- 
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layısıyla şairlerin aşkın irtibatları, üst veya görünmez âlemle ilişkileri olan 
özel-seçkin kimselerdi. 

Razi'nin kaydettiğine göre, Arapların bir kısmı Şeytan'ı şer tanrısı olarak 
görür, meleklerin Allah'ın, cinlerin ise Şeytan'ın askerleri olduğuna inanırlar- 
dı. İbn-i Abbas'tan hareketle Razi, bunun “zındıklar”ın inancı olduğunu söyler. 
Zındıklık ateşe tapan Mecusilere verilen diğer bir isimdir. Sonradan Arapça- 
laşmış bir kelime olarak “zındıklık (zenadika)” aslında “zend” adıyla kendi- 
sine kitap indirildiği öne sürülen Zerdüşt inancına göndermedir. Zerdüşt'ün 
formüle ettiği doktrine göre, varlık âleminde her türlü hayrın ve iyiliğin yara- 
tıcısı Yezdan, her türlü şer ve kötülüğün yaratıcısı Ehrimen'dir. Ya da iyilik ve 
kötülük bu ikisinden neş'et etmektedir. Ehrimen bizim şeriatımızda Şeytan'a 
karşılıktır. Bu iki varlık kâinatı yönetirler ve olayların vukuunda ortaktırlar, 
ancak sürgit aralarında bir çatışma söz konusudur. 

Ayet, bu inanca dönüşmüş kabullerin herhangi bir esaslarının olmadığı- 
nı vurgular. Melekleri ve cinleri de yaratan Allah'tır. Yaratılmış varlıklar nasıl 
kendi yaratıcılarına ortak olurlar? Onların kendinden güç ve kudretleri yoktur. 
İradi varlıklar olsalar bile, onları yaratan ve onlara kötülük yapma kudretini 
veren O'dur. O halde bu temelsiz bir varsayım, esası olmayan bir yakıştırma ol- 
duğu gibi, cinlerden korkmaya, korkup onları kutsamaya, çekinmeye veya on- 
ları yüceltmeye mahal da yoktur. Allah'a itaat edildiği gibi onlara itaat edilmez, 
Allah'tan sakınıp korkulduğu gibi onlardan korkulmaz. Bu inanç herhangi bir 
bilgi (ilim ve hakikat) temeline dayanmadığı ancak bir yalan, bir yakıştırma ve 
uydurma olabilir. Allah, zihni bir sapma sonucu ona yapılan bütün bu yakıştır- 
malardan yücedir, nitelemelerinden münezzehtir. 

100. ayet, cinlerin insanlardan ve meleklerden ayrı bir tür olduğunu açık- 
ça ortaya koyar. İnkârcılar, haklarında doğru dürüst bilgileri olmadığı halde 
cinleri Allah'a ortak koşmaktadırlar. (34 /Sebe 41). Bundan çıkan sonuç şu- 
dur: Cinlere tapanlar onların apayrı varlıklar olduklarını bilmektedirler ama 
Allah'a ortak koşulacak varlıklar olmadıklarını bilmemektedirler. Şu halde 
cinler, bazılarının öne sürdüğü üzere vahyin inişi sırasında “Nusaybin'den 
Mekke'ye gelen yabancılar” veya Hz. Süleyman'ın mülkünü inşa ederken ça- 
lıştırdığı düşük sınıflardan müteşekkil ameleler değildir. Saffat (37) süresinin 
158. Ayetine göre de, bu sapkın inanca sahip olanlar, Allah ile cinler arasında 
nesep-soy bağı kurmaktadırlar. Eğer cinler sahiden ve hakikatleri itibariyle 
“yabancı kimseler” veya “amele” olsaydı, kimse onlar ile Allah arasında nesep 
bağı kurmazdı. (72/Cin, 1-2 ve sürenin 112. ayeti.) 

“Gökleri ve yeri bir örnek edinmeksizin yaratandır (bedii')”. Bedii", 
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herhangi bir modele ihtiyaç hissetmeden, herhangi bir modele bakmadan 
yaratan demektir ki, bu sadece Allah'a mahsus bir yaratmadır. Herhangi bir 
model olmadan varlık âlemini yarattığı gibi, yaratmadan önce kullandığı bir 
hammadde, malzeme de yoktur. O, örneksiz ve modelsiz olarak varlığı yoktan 
yaratmıştır. (Bkz. 2/Bakara, 117. ayetin açıklaması). Ayetin anahtar terimi “el 
bed'u”da aynı zamanda inşa ve icat da söz konusudur. Yani yüce Allah her- 
hangi bir hammadde, alet kullanmadan, zamandan ve mekândan münezzeh 
varlığı yaratıp, yaratması (halkı)yla inşa ve icat etmiştir. 

Durum bu merkezde iken O'nun nasıl ortağı olabilir, nasıl başka yaratıklar 
veya varlıklar O'nunla evrenin yönetiminde söz sahibi olabilir? Eşi yani zevcesi 
(sahibe) yoktur, böyle bir şey düşünülemez, dolayısıyla ve bizzarure oğlu ola- 
bileceği de düşünülemez, varsayılamaz. Hz. İsa da O'nun kuludur, Meryem'den 
doğma yarattığı bir beşerdir. Varlık âleminde her ne varsa O'nun ilim, irade ve 
kudretinin eseridir, hepsini O yaratmıştır. O'nun yaratmadığı, dolayısıyla kudreti 
dâhilinde olmayan herhangi bir varlık alanı -din dışı- tasavvur edilemez. Her ne 
cereyan ediyorsa, vuku buluyorsa hepsi O'nun bilgisi dâhilindedir, her şeyden 
haberdardır. Bütün yaratılmışların ve sizin Rabbiniz Allah budur. Rab olmaya 
hak sahibi O'dur, bu yüzden sadece O'na ibadet edilir, O'ndan yardım istenir. O 
varlıktaki her kozmik ve tabii işi düzenlediği gibi sizin işlerinizi de düzenler, sa- 
dece O size yardım eder, vekiliniz olur; sizin başka varlıkların yardımına, gücüne, 
minnetlerine ihtiyacınız yoktur. Sadece O'na bağlandığınız zaman özgürleşir, şe- 
refve haysiyet sahibi insanlar olarak bağımsızlaşırsınız. (Bkz. 112, İhlas süresi.) 


grğ Rİ Lil Şaş İLAY Elya ağ AYİN AS, Yİ 


103. Gözler O'nu idrak edemez; O ise bütün gözleri idrak eder. 0, latif 
olandır, haberdar olandır. 


Zatı ile Allah'ın idrak edilmesi mümkün değildir. Çünkü Zat mutlak gayptır. 
Ne simgeler ve işaretlerle ne söz ve temsillerle idrak edilir. “Gözler O'nu idrak 
edemez”"den kastedilen, insanın mevcut görme duyusu göz ile O'nu idrak ede- 
meyeceği hususudur. Bazıları da “ebsar”ın başına “el” takısı gelmiş olması ha- 
sebiyle siganın istiğrak (genellik) ifade ettiğini, bunun “O'nu her göz göremez” 
anlamına geldiğini söyleyip “bazı gözlerin görebileceği”ni iddia etmişlerdir. 

Bir şeyin bilinmesi ona uygun, denk, eşdeğer başka bir şey veya tam zıd- 
dıyla mukayeseye tabi tutulmasıyla mümkündür. Allah'ın varlık âleminde den- 
gi, benzeri, eşdeğeri veya zıttı yoktur. Allah'ın yarattıkları üzerinde tefekkür 
ederek, araştırma yaparak O'nun varlığı, varlığının azameti, üstün gücü, irade- 
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si, ilmi, kudreti hakkında bir bilgiye sahip olunabilir; isim ve sıfatları hakkın- 
da bir kanaate ulaşılabilir ama Zat hakkında asla hiçbir bilgiye ulaşılamaz. Bu 
yüzden İslam kelamında Zat bilgi, tefekkür ve araştırma konusu değildir. Baş- 
ka dinlerde, özellikle Hıristiyanlıkta teolojinin konusu doğrudan Zat-ı İlahi'dir 
ve bu konuda sayısız spekülasyonlara gidilmiştir ki, bütün bu spekülasyonlar 
Allah hakkında çeşitli zanlardan başka bir şey değildirler. Allah, her şeyin ya- 
ratıcısıdır, yaratılan kendi yaratıcısını idrak edemez, aklıyla onu ihata edemez. 
Ama Yaratıcı bütün yarattıklarını hem idrak eder hem ona müdahil olur. 

Gözün bir şeyi idrak etmesi, aslında görme yetisi sayesinde zihnin onu 
algılaması, hakikatine varması demektir. Göz görür, zihin algılar, kalp hisseder 
ve anlar. Bu yüzden basiret kalbin idrakidir ki, kalp bu idrakini göz sayesinde 
gerçekleştirmektedir. Algı da büyük oranda göz sayesinde olur. Algılama ve 
anlama aynı şeyler değildir. Yüce Allah gözle görülecek, Zatı müşahede edile- 
bilecek bir varlık değildir. Çünkü cisim veya madde olarak O'nu tasavvur ede- 
meyiz. Gözün göremediği bir varlığı zihin anlamaya, tasavvur etmeye çalışır. 
Akıl ve diğer zihni meleke ve yetiler her ne kadar eşya dünyasını, görünür ve 
görünmez şeyleri idrak etmeye, algılayıp anlamaya çalışıyorlarsa da Zatı iti- 
bariyle düşünüldüğünde Allah'ı ne hiçbir göz ne hiçbir akıl algılayabilir. Gö- 
zün kapasitesi sınırlı olduğu gibi, idraki mümkün kılan akıl ve zihin yetiler de 
sınırlıdır. O ise mutlaktır, sonsuzdur, sınırsızdır; izafi /görece, sonlu ve sınırlı 
olan duyu organları ve zihin O'nun Zatı'nı ihata edemez. 

Bu tanımsal çerçeve İslam bilginleri arasında Allah'ın ahirette görülüp gö- 
rülmeyeceği (rü'yet)le ilgili bir tartışmanın ortaya çıkmasına sebep olmuştur. 
Hz. Aişe'den gelen bir rivayete göre, Yüce Allah'ın gözle görülmesi düşünülemez. 
Bu çerçevede kim üç şeyi Hz. Peygamber (s.a.v)'e isnat ederse “yalan şey isnat 
etmiş olur” demektedir: Kim Muhammed (s.a.v)'in Rabbini gördüğünü; kim Al- 
lah'ın Elçisi'nin kendisine indirilen kitaptan (Kur'an)'dan bir şeyler gizlediğini 
ve kim Hz. Peygamber'in 'yarın ne olacağı'nı yani gaybı bildiğini iddia ederse, 
yalan söylemiş olur” (Buhari, Tefsir, 53; Müslim, İman, 287; Tirmizi, Tefsir, 6). 

Ancak rü'yetin mümkün olduğunu söyleyenler de olmuştur. Bu konuda 
iki önemli hadis rivayeti vardır: “(Ahirette) Rabbinizi, dolunay olduğu gece 
ayı gördüğünüz gibi göreceksiniz” (Buhari, Ezan, 129; Tirmizi, Cennet, 15-17; 
İbn-i Mace, Mukaddime, 13). “(Mü'mine verilen) Güzellik cennettir. Ziyade de 
Allah'ın veçhine bakmaktır” (Buhari, Tefsir, Yunus süresi). İlk hadiste “rü'yet 
(görme)” ikincisinde “Nazar” kelimeleri kullanılmıştır. Rü'yet gözün görmesi, 
görüş sahibi olması; nazar ise, bir şeyin gözün temaşa edebileceği halde ol- 
ması, manzara olması demektir ki, her iki durum Zatı itibariyle Allah için söz 
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konusu olamaz. Bu, eğer mü'minlerin Allah'ı görmeleri söz konusu olacaksa, 
bunun bu dünyadaki görme veya temaşadan farklı olacağını göstermektedir. 
Nitekim Mutezile'ye karşı Ehl-i Sünnet bilginleri bu argümanı savunmuşlardır. 
Yine Ehl-i Sünnet'e göre gözler O'nu bu dünyada göremez ama ahirette göre- 
cektir. Bu konuda Kur'an'dan da bazı ayetler delil olarak gösterilmiştir: Bun- 
lardan biri Kıyame (75) süresinden 22-23. ayet: “O gün yüzler ışıl ışıl parlar. 
Rablerine bakıp-durur.” Delil olarak gösterilen diğer iki ayet de Mutaffifin (83) 
süresi 15 ve Yunus (10) süresi 26. ayetleridir. 

Ahmed bin Hanbel, Hz. Peygamber'in Rabbini kalbiyle gördüğünü söyle- 
miştir. Malik bin Enes ise fani-çıplak gözle O'nu görmenin mümkün olmadı- 
ğını belirttikten sonra, ahirette insana bahşedilecek farklı göz yapısıyla O'nu 
görmenin mümkün olabileceğini belirtmiştir. Dırar bin Amr el Kufi'ye göre ise 
görme (rü'yet) ancak Allah'ın kıyamette yaratacağı altıncı bir hisle mümkün 
olacaktır. Ama biz bu dünya şartlarında Zatı bilemediğimiz için, ahirette ne 
ve nasıl göreceğimizi de şimdiden bilemeyiz; o halde bu konuyla ilgili Kelami 
spekülasyonlara girmenin faydası da yoktur. En doğrusunu Allah bilir. (Bkz. 
53/Necm, 13. ayetin açıklaması.) 

İnsan Rabbini çıplak-maddi gözle görmese bile, kalbiyle idrak edebilir, ma'ri- 
fetullahın nuruyla isimlerini, sıfat ve fiillerini hem algılayabilir hem anlayabilir. 
İsim ve sıfatları varlığının kozmik düzende ve tabiatta çeşitli ayetler, simgeler, 
burhanlar şeklinde tezahür etmektedir. (İsim ve sıfatlar için bkz. 7/A'raf, 180 ve 
59 /Haşir, 23-24. ayetlerin açıklaması). Kalp gözü körelenler tabiattaki ayetleri 
görmezler. Dahası böylelerinin talihsizliği, inkârları ve günahları dolayısıyla Al- 
lah ile kalpleri arasına bir perdenin çekilmiş olmasıdır. Ahirette de O'nu görmek 
nasip olmayacaktır, kalpleri üzerinde pasın tutması gibi o gün de aralarında bir 
perde (hicab) olacaktır. (Bkz. 83/Mutaffıfin, 14-16.) 

O latif ve habirdir. Maddi ve cismani değildir, göklerin ve yerin nurudur. 
Varlık âleminde her ne varsa hayat kaynağını, enerjisini, hammaddesini, canlı- 
lığını O'ndan alır. O'nun Hay ve Kayyum ismi sayesinde ayakta durur. Her şeye 
nüfuz eder, herkese merhamet eder, lütuf ve ihsanlarda bulunur. 


ağ İlmi ik öy AA lal Rİ pi) ya aş SEZ 
(vet) layla, çeSle Kl Gİ 


104. Gerçek şu ki size Rabbinizden basiretler gelmiştir. Kim basiret- 
le-görürse kendi lehine, kim de kör olursa (görmek istemezse) 
kendi aleyhinedir. Ben sizin üzerinizde gözetleyici değilim. 
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Yukarıda “basiret"in kalbin idraki olduğunu söylemiştik. Yüce Allah bizim 
hakikatle temasımızı sağlamak üzere basiretler indirmiştir. Bunlar Allah'ın 
mucizevi ve hikmetli ayetleri, Peygamber Efendimiz (s.a.v)'in tebliğleri, öğüt 
ve tavsiyelerdir. Ancak bunların tümüyle soyut, manevi delil ve idrakler ol- 
duğunu düşünmek yanlıştır. Kitabın ayetleri, aynı zamanda tabiattaki ayetle- 
re, varlık dünyasına, yaratılışa işaret ederler. Bu anlamda “basar” beden göze 
atıfsa, “basiret” olarak ifade ettiğimiz kalbin idraki ve zihni doğru algılama- 
lar maddi şeyler, nesneler üzerinden de gerçekleşebilir. İndirilen vahiy bizim 
dikkatimizi maddi tabiata, harikulade yaratılışa çekmekte; gözle yapacağı- 
mız müşahede ile kalbimizin tefekkür kapılarını açabileceğimizi, bu sayede 
marifetle iç dünyamızın aydınlanacağını haber vermektedir. Eğer gözlem ve 
deneylerimiz, salt maddi bilgi seviyesinde kalırsa, kalpte basiret tahakkuk et- 
mez, marifet ortaya çıkmaz; sadece maddi bilgi birikimini sağlar. Ama varlık 
dünyası üzerinde yaptığımız gözlem ve deneyler kalpte marifete ve tefekküre, 
entelektüel sıçrama ve yükselişlere dönüşebilirse, işte ozaman basiret tahak- 
kuk eder, kalp Allah'ın nuruyla aydınlanır. Kısaca marifet ve entelektüel hayat 
basar'dan basirete doğru bir gidişi ifade eder. 

Bizi basiretle farklı idrak ve bilgi mertebelerine yükseltecek olan kanıtlar, 
deliller, gözleme konu nesneler bütünü (ayat) Allah'tandır, Allah'ın yaratma- 
sıdır ve O'nun bağışıdır. Kim bilgiyi bu tefekkür ve marifet seviyesinde elde 
ederse kendi lehine bir iş yapmış olur. Yapmayansa o zaten kör, kalbi kararmış, 
dolayısıyla gözleri sanki görmezmiş gibi olan talihsiz biridir. Kalp gözü açık 
olmayanın gözü bakar ama görmez. “Gözler kör olmaz ama sinelerin içindeki 
kalpler kör olur” (22 /Hac, 46). Kalbi kör olan bunca ayet ve harikulade yaratı- 
lıştan herhangi bir yarar da elde edemez. 

Kişinin basiretle kendi lehine görmesi fiilini “kendini kalbiyle idrak et- 
mesi” yani marifetunnefs yolunda doğru mesafe katetmesi şeklinde de anla- 
yabiliriz. Allah'ı, hakikati ve kendi nefsini kalbiyle idrak eden kimse, kendine 
mutluğun yollarını açar. Zira yüce Allah her ne yaratmışsa bizim faydamıza 
yaratmıştır. İnsan basiret üzere olmadıkça, tefekkür ve marifet gibi ruhi ve 
entelektüel zenginliklere sahip bulunmadıkça kendi zararına bir hayat yaşar, 
hiçbir şeyin özüne nüfuz etmez, hakikatten uzak olarak yüzeysel yaşar. (10/ 
Yunus, 108; 45/Casiye, 20.) 

Kim ne yaparsa kendi lehine veya aleyhine yapar. Bu konuda cebir ve şid- 
det, zor ve baskı yoktur. Hz. Peygamber (s.a.v), sadece tebliğ eder, kimsenin 
bekçisi değildir. (11/Hud, 86.) 
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105. İşte biz, âyetleri çeşitli biçimlerde böyle açıklıyoruz. Öyle ki sana: 
“Sen ders almışsın” desinler ve biz de bilebilen bir topluluğa onu 
açıkça göstermiş olalım. 
106. Rabbinden sana vahyedilene uy. O'ndan başka ilâh yoktur. Ve 
müşriklerden yüz çevir. 
107. Eğer Allah dileseydi onlar şirk koşmazdı. Biz seni onlar üzerinde 
bir gözetleyici kılmadık; sen onlar üzerinde bir vekil değilsin. 
108. Allah'tan başka yalvarıp-yakardıklarına (taptıklarına) sövmeyin; 
sonra onlar da haddi aşarak bilmeksizin Allah'a söverler. İşte 
böyle, biz her ümmete yaptıklarını süslü (çekici) gösterdik, sonra 
onların son varışları Rablerinedir. O, yapmakta olduklarını onla- 
ra haber verecektir. 


Sürenin 91. ayetinde inkârcıların, vahiy hakikatini tanımamakla “Allah'ı 
hakkıyla, gerektiği gibi takdir etmedikleri”nden bahsedilmişti. Bu ayette vah- 
yin inkârıyla bir iddia ele alınmaktadır: 23 senede indirilen Kur'an, çeşitli bi- 
çimlerde açıklanmıştır. Kimi zaman ayrıntılara inilmiş, kimi zaman açıklama- 
lar yapılmış, kimi zaman tarihsel veya tabii olaylara, kozmik düzene, insanın 
iç dünyasındaki karmaşık hayata atıflarda bulunulmuştur. İlk vahye muhatap 
olup inanmayan Mekkelilerin, yaptıkları itirazlardan biri şuydu: Muhammed, 
okuma yazma bilmeyen (ümmi) bir insandır, bunca şeyi bilmesi, tarihi olay- 
lardan haber vermesi düşünülemez. Olsa olsa, görüştüğü Yahudi din adam- 
larından birtakım şeyler öğrenmiş, onlardan öğrendikleri üzerinde epey dü- 
şünmüş, sonra bunları vahiy bilgileri ve haberleri olarak önümüze koymuştur. 
Vahiy alsaydı, Musa'ya Tevrat'ın tek bir defada indirilmiş olması gibi, Kur'an'ın 
da tek bir defada indirilmesi gerekirdi. 

“Ders almak, ders görmek, tedris etmek, tedrisattan geçmek” bir şeyi 
özümsemek, ezberlemek, kendine mal etmek, izini silmek, bir elbiseyi eskitin- 
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ceye kadar kullanmak gibi anlamlara gelir. İdris aleyhisselama Allah'ın ayetle- 
rini çokça okuyup ruhuna, zihnine ve hayatına mal ettiği için bu ismin verildiği 
söylenmiştir. Vahiy inkârcılarının iddiasına göre ümmi peygamber, kitap ehli 
bilginlerinden, belki tesadüf ettiği kimselerden -mesela Cebr ile Yesar adlı Hı- 
ristiyan iki köleden- öğrendiklerini öylesine zihninde, iç dünyasında yoğurup 
kendine mal etmiş ki bize vahiy olarak empoze ediyor. Mekkelilerin bir başka 
iddiasına göre Hz. Peygamber'e bu bilgileri Arap olmayan bir demirci öğretmiş- 
tir. Buna Nahl süresinde (16/103) “Andolsun ki biz, onların: Bunu kendisine 
ancak bir beşer öğretmektedir dediklerini biliyoruz. Saparak kendisine yönel- 
dikleri (kimse)nin dili a'cemidir, bu ise açıkça Arapça olan bir dildir.“ Kur'an'a 
referans gösterdikleri demirci Arapça bilmiyordu. (Hicazi, Furkan Tefsiri). 

İlk muhatap inkârcıların iddialarını sonraları oryantalistler, Hz. Peygam- 
ber'in küçükken Şam'a gittiği sırada gerçek ismi Sergius olan rahip Bahira'yla 
karşılaşmasından hareketle tekrar edeceklerdir. Bahira olayıyla ilgili rivayet- 
ler konusunda bazı kuşkular olmakla beraber, Efendimiz'in Busra'da küçük bir 
manastırda mukim bir rahiple görüşmüş olması vahiyle ilgili ana çerçeveye 
halel getirmez. İddiaya göre, 13 yaşındaki bir çocuk, sonraları 23 sene inişi 
sürecek olan Kur'an vahyini belki doğru dürüst iki kelam etmediği Bahira'dan 
veya ondan mülhem Hıristiyan iki köleden veya Varaka bin Nevfel'den öğren- 
miştir. Hz. Peygamber'in Varaka ile teması son derece zayıf bir ihtimaldir, çün- 
kü ilk vahyi kendisine haber veren akrabası Hz. Hatice (r.a.)'ye Varaka'nın de- 
diği “Keşke ona yetişsem de kavmi onu yurdundan sürerken yardımcı olsam” 
demek olacaktır. İlk vahiyden kısa süre sonra Varaka vefat etmiştir daha önce- 
sinde Hz. Peygamber'in onunla veya Hıristiyan iki köleyle uzun uzun görüşüp 
birtakım şeyler öğrendiği yönünde güvenilir kaynaklarda bilgi yoktur. 

Vahiy inkârcılarının söz konusu iddiaları Furkan, 4. ve Nahl, 24. ayetlerde 
tekrar edilmektedir. Nahl süresinde, inkârcıların Kur'an'ı geçmişe ait masal- 
lar olduğu ve peygamberin işte bu artık izi, etkisi kalmamış mitolojik bilgi ve 
haberleri vahiy diye savunduğu iddiasına değinilmektedir. Nahl, 24. ayetle bir 
arada düşünüldüğünde, bu ayetin takdiri ifadesi şöyle olmaktadır: Senin bu 
anlattıkların zamanı geçmiş mitolojik şeylerdir. Bize herhangi bir mesaj ver- 
miyor, sen bunları bir kenara bırak, bugüne bak! Bugün de Kur'an vahyine bu 
açıdan bakanların sayısı az değildir. 

İster öyle ister böyle, yüce Allah Kur'an'ı “bilebilen bir topluluğa açıkla- 
dığını” belirtmektedir. Kitap, değerini bilmeyenlere fayda sağlamaz, hatta in- 
sanlar onunla sınanır; kiminin imanını kiminin inkârını arttırır. Bu çerçevede 
yapılması gereken şey, vahyedilen hakikatlere kulak vermek, basiretle varlık 
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âleminin, yaratılışın ve hayatın anlamı üzerinde tefekkür etmek, indirilen hü- 
kümlere riayet edip Allah'ın iradesine teslim olmak olmalıdır. İnkârcılar, çoğu 
zaman öğrenmekten çok kendi kibir ve gururlarının derin etkisinde olmadık 
cehaletlere sığınmakta, hakikatle aralarındaki perdelerin katmerleşmesi için 
gerçeklik temeli olmayan argümanlara başvurmaktan çekinmemektedirler. 
Böyle durumlarda onlarla cedelleşmek zaman kaybından başka işe yaramaz. 
Yoksa samimi niyeti hakikati araştırmak olan herkesle karşılıklı konuşulur, 
müzakereler yapılır. 

Hakikat şu ki, Allah'tan başta ilah yoktur, inkârcıların ikna olmayacakları 
anlaşıldığında onlardan yüz çevirip onları kendi hallerine bırakmalıdır. Şanı 
yüce Allah dileseydi, onların inanmasını sağlardı, buna elbette gücü yeter. Bu, 
Allah'ın onların inkâra sapmalarını dilediği anlamına gelmez. Allah'ın muradı, 
bunca ayet, kanıt, belge ve doğru argümandan hareketle insanların akıllarını 
kullanıp kendi özgür iradeleriyle doğru tercihte bulunmalarını sağlamaktır. 
Dolayısıyla peygamber dâhil, hiç kimse bir başkasını hidayet kapısından içeri- 
ye zorla sokmaya kalkışmamalıdır. Eğer bu gerekli veya olması gereken olsay- 
dı, Yüce Allah bunu yapar, onları cebren hidayete dâhil ederdi. (10 /Yunus, 99.) 
Bu ortak koşanların da esasında başvurdukları bir mazerettir. (6/148). Allah, 
ne kimseyi cebren hidayete dâhil eder, ne başkalarının buna başvurmalarını 
emreder. Cebir ve şiddetle başkalarını imana dâhil etmek de, özgür iradenin 
tercihi olmaksızın ilahi zorlama ile iman sahibi kılınmak da sınavın sebeb-i 
hikmetine aykırıdır. Herkes kendi seçimlerinin sonucunu görecektir. Buna 
göre Hz. Peygamber (s.a.) veya genel anlamda Müslümanlar -kamu otoriteleri, 
devlet, dine davet edenler, ilmi otoriteler, örgütler, gruplar vs.—- inanmayanlar 
üzerinde bekçi-gözetleyici değildirler. Dünyada veya ahirette karşılaşacakla- 
rı kötü akıbetten onları kurtaramazlar, çünkü kim ne yapmışsa zerre miktarı 
onun karşılığını görecek, kimseye haksızlık yapılmayacaktır. 

Bundan anlaşılan şu ki, insanlar çeşitli din ve inançlara mensup farklı top- 
luluklar halinde bir arada yaşayacaklardır. Karşılıklı ilişkileri devam ederken, 
kendi aralarında tartışacaklar, hakikat konusunda müzakerelerde bulunacak- 
lar ve birbirlerinden farklılaşmış hayat tarzlarını devam ettirmek isteyecek- 
lerdir. Din, inanç ve hayat tarzı temelinde farklılaşma beşeri tabiatın gereği- 
dir ve haddizatında çeşitliliktir. Eğer barış içinde ve bir arada yaşama iradesi 
gösterilebilirse, belki zaman içinde karşılıklı etkileşim sağlanır ve ilahi yasa 
hükmünü icra edip hakkın batıl üzerindeki galebesi mümkün olabilir. 

Bu imkânın baki kalması için, karşılıklı din mensupları arasında “ihtiram 
ilişkisi”nin geçerli olması lazım. Din mensupları birbirlerinin hak ve hukukuna 
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riayet edecekler, mahremlerine yani özel ve sivil alanlarına saygı gösterecek- 
ler ve karşılıklı diyalog ve iyilik ilişkisini geliştirmeye çalışacaklardır. İnançla- 
rın hakaretlere maruz kalması arzulanır bir durum değildir. Çünkü tahkir ve 
tahrik inatlaşmaya, kin ve nefrete, düşmanlık ve çatışmalara yol açar. Eleştiri, 
tenkit ve müzakere faydalıdır, bunu yaparken, hikmetli söz, güzel öğüt ver- 
me yolu tutulmalı, mücadeleyi en güzel, en estetik düzeyde sürdürmelidir. 
(Bkz. 16/Nahl, 125). Razi, putların tenkidi, boş inançları sembolize ettikle- 
rini söylemenin görev olması ile ayetin onlara sövmeyi yasaklaması arasında 
bir çelişki olmadığına değinip, putların temelsizliğini ortaya koymanın bir üs- 
lup meselesi olduğunu söyler. Eleştiriye konu olan inançlar ne olursa olsun, 
kutsalların tahkiri tahrike yol açar. Bu yüzden başkalarının içten bağlandığı, 
taptığı varlıklara sövüp küfretmek doğru değildir, çünkü bu tahrik onların da 
Allah'a dil uzatmalarına yol açabilir. Yüce Allah, Hz. Musa'ya tanrılığını ilan 
eden Firavun'a bile “Yumuşak söz (kavlen leyyinen)” (20/Taha, 44) söylemeyi 
öğütlemişti. Tatlı söz bazen yılanı bile deliğinden çıkarabilir. 

Cübbai, tahkir ve tahrikin insanları dinden soğutmaya yol açabileceğini 
söyler, bu ise hidayet bulması mümkün olan insanların önünü keser. Doğru bir 
mesaj üslup hatası, kaba yollar takip edilerek aktarılmaya çalışıldığında yan- 
lışa davet çıkarır, maksat hâsıl olmaz. Bir yanlış veya batılın kaba tasviri onun 
savunulması gibi hikmete aykırı neticeler yol açabilir. Bu yüzden batılın veya 
yanlışın tasviri, temelsizliği güçlü argümanlar desteğinde tavsifi mesaj yerine 
geçmiş olur, ayrıca kötülemeye, tahkir etmeye gerek yoktur. 

Bazı bilginler ise, söz konusu hükmün puta tapıcılar veya kitap ehli için 
olmadığına işaret etmişlerdir. Çünkü Mekke müşrikleri Allah'ın varlığına 
inanıyorlardı, sadece hükümlerinin dünya hayatında geçerli olmasına itiraz 
ediyorlardı. Kitap ehli Yahudi ve Hıristiyanlar ise tabii tanrı inancına sahip 
kimselerdir. O zaman burada olsa olsa ateistlerin, agnostiklerin veya materya- 
listlerin kastedilmiş olabileceği düşünülebilir. 

Her ne ise, şu veya bu inançtan olsun, başka dinden olanların inandıkları 
tanrı anlayışları veya putlar, doktrinlerine değer verilen siyasi önderler ile Al- 
lah arasında mukayese yapılamaz. Ama zaten sorun burada odaklanmaktadır 
ki, söz konusu putlara veya ulu önderlere bağlanan kimseler tam bir bilgisiz- 
lik (cehalet) sonucu, kendi liderlerine sövüldü diye, varlık âleminin yaratıcısı 
yüce Allah'a dil uzatmaya, böylelikle “haddi aşma”ya kalkışırlar. Söz konusu 
bilgisizce haddi aşmaya sebebiyet vermemek lazım. (Bu konuda daha geniş 
bilgi için bkz. 4 /Nisa, 140; 5/Maide, 57-58 ve bu sürenin 68. ayeti). 

“İşte böyle, biz her ümmete yaptıklarını süslü (çekici) gösterdik” Bu 
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anlatılanlardan anlaşılan şu ki, hidayet Allah'ın elindedir; insanlara Allah doğ- 
ru ve yanlışı göstermiş, tercihlerini kolaylaştırmak üzere sayısız ayet, delil, 
kanıt indirmiştir. Buna rağmen insanların büyük bir kısmı -hatta çoğunluğu-— 
iman etmiyor, akıllarını gerektirdiği gibi kullanmıyor ve Allah'a layık-ı veçhiyle 
şükretmiyor. Öyle de olsa bağlandıkları öğretiler, saygı duydukları kişiler, ta- 
pındıkları varlıklar vardır. Üstelik üzerinde bulundukları durumdan da hoş- 
nutturlar. Nefisleri, istek ve tutkuları onlara bu mecrada oldukları sürece dün- 
yanın hazzına, güç ve iktidara, zevk ve eğlenceye sahip olabileceklerini telkin 
etmektedir. Dünya hayatı onlara süslü gösterilmiş, yapıp ettikleri kendilerine 
çekici kılınmıştır. Bunu kılan Allah'tır, çünkü onları yapıp ettikleriyle, yenme- 
lerini istediği arzuları, denetim altında tutmalarını murat ettiği nefislerinin 
tutkularıyla sınamaktadır. Fakat dünyanın geçici zevkleri, sömürü, haksız ser- 
vet, baskıya dayalı iktidar, tahakküm, aldatarak statü elde etmek vb. yanlışlar 
onlara sevimli gelmektedir. 

Elbette hakikat Allah'ın katındadır, doğru yol, adalet, hakkaniyet ve yük- 
sek ahlaki hayat Kur'an'ın öğrettiklerindedir. Ancak her topluluk, kendine 
özgü geliştirdiği, nev'i şahsına münhasır bir algı sistemi (yerel-yöresel/ulusal 
kültür?) içinde kendini diğerlerinden ayırmakta, kendine belli bir üstünlük 
payesi biçmekte ve bununla sevinip öğünmektedir. Kur'an ve Sünnet'e muga- 
yir her kültürel kod ve tutum, toplumsal davranış ve sistem hakikate mugayir- 
dir, Allah katında makbul değildir; aldatıcı çekiciliğine rağmen insanlara sahici 
mutluluk sağlamaz, herkesin muhtaç olduğu adaleti temin etmez ve pekiştir- 
diği toplumsal asabiyet (ulusal egoizm) dolayısıyla başka toplumların aleyhi- 
ne ve zararına sonuçlar verir. 

“İşte böyle, biz her ümmete yaptıklarını süslü (çekici) gösterdik, son- 
ra onların son varışları Rablerinedir. O, yapmakta olduklarını onlara 
haber verecektir. Bütün insan toplumlarının “Son varışları Rablerinedir. O, 
yapmakta olduklarını onlara haber verecektir.” O gün hakikat apaçık ortaya 
çıkacak, kimin doğru veya yanlış yolda olduğu anlaşılacaktır. (10 /Yunus, 56.) 
Gerek vahyi inkâr edenler, gerekse saygısızlık gösterenlere karşı takınılacak 
tutumlar sıralanırken, son aşamada takınılacak tutumun onları kendi halle- 
rine bırakıp son hükmü Allah'ın vereceği beklemek olduğu belirtilmektedir. 
Eninde sonunda herkes O'nun huzuruna çıkacak, yapıp ettiklerinin hesabını 
verecektir. Bu dünyada ne kadar tartışırsanız tartışın, kavga edin veya fikir ve 
inanç ayrılıklarını savaş sebebi yapın, kişiler kendi vicdanlarında, zihin ve be- 
yinlerinde ikna olmadıkları sürece onların düşünce ve inançlarını değiştirmek 
mümkün değildir. Herkesi kendi inancında ve düşüncesinde bırakmak demek, 
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her düşünce ve inancın doğru ve sahih olduğunu kabul etmek demek değildir, 
sadece son hükmü Allah'a bırakmaktır. 
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109. Olanca yeminleriyle, eğer kendilerine bir âyet gelse, kesin olarak 
ona inanacaklarına dair Allah'a yemin ettiler. De ki: “Âyetler, an- 
cak Allah katındadır; onlara (mucizeler) gelse de kuşkusuz inan- 
mayacaklarının şuurunda değil misiniz? 


NA 


at 


110. Biz onların kalplerini ve gözlerini, ilkin inanmadıkları gibi ter- 
sine çeviririz ve onları tuğyanları içinde şaşkınca dolaşır bir du- 
rumda terkederiz. 

111. Gerçek şu ki, biz onlara melekler indirseydik, onlarla ölüler ko- 
nuşsaydı ve her şeyi karşılarına toplasaydık, -Allah'ın dilediği dı- 
şında- yine onlar inanmayacaklardı. Ancak onların çoğu cahillik 


ediyorlar. 


İlk vahyin muhataplarından inanmayanlar, Hz. Peygamber (s.a.v)'i, geç- 
miş peygamberler gibi olağanüstü olayları sergilemeye davet etmişlerdi. Bunu 
vargüçleriyle yemin ederek yapıyorlardı ki, inandırıcılıklarından herhangi bir 
kuşku duyulmasın. Geçmişte Hz. Musa, Hz. İsa ve diğer peygamberler mucize- 
ler göstermişlerdi. Hz. Peygamber'in muhatapları da, inanmaları için benzer 
mucizeler (ayetler) istiyorlardı. 109. ayette Nübüvvet gerçeğini tanımayanla- 
rın son bir talebi üzerinde durulmaktadır. Aslında bugün de benzer taleplerde 
bulunan cahillere rastlamak mümkün. 

Kur'an bunu kesin bir dille reddetmektedir. Çünkü inanmak için, dağla- 
rın altını üstüne getirmeye, ölüleri diriltmeye, nesneleri konuşturmaya gerek 
yoktur. Sürenin başından beri işaret edilen kozmik düzen, tabiat olaylarının 
cereyan şekli, işler halde olan tabiat yasaları, insanın yaratılışı ve daha nice 
olay, akıl sahibi herkes için zaten birer ayettirler. Varlığın ve hayatın kendisi 
mucizedir. Elbette Allah isterse mevcut tabiat yasalarını aşan harikulade olay- 
lar (mucizeler) meydana getirebilir, bunlar peygamberin gücü ve kudreti dâ- 
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hilinde değil, O'nun yetkisinde ve kudreti dâhilindedir. Ama hayatın kalbinde 
gözlerimizin önünde tezahür eden bunca mucizeye rağmen inanmayan, hala 
olağanüstü tabiat olaylarının desteğine başvuruyorsa, bu onun hakikatte sa- 
mimiyetsiz olduğunu gösterir. (17/İsra, 59.) 

Bazı bilginlere göre de, söz konusu ayet inkâr eden insan ile Allah arasın- 
da karşılıklı restleşmeye işaret etmektedir. Şuara süresinde yer alan şu ayet 
(26/4) inince inkârcılar “Haydi madem öyle, tepemize gökten bir musibet in- 
dirsin de inanalım” demeye başladılar: “Dilersek, onların üzerine gökten bir 
âyet (mucize) indiririz de ona boyunları eğilmiş kalıverir.” (Ayrıca bkz. 13/ 
Ra'd, 31; 17/İsra, 90, 95). Aslında inkârcıların inanmaya niyetleri yok. İçin- 
de bulundukları hayat tarzını aşamadıkları için bahaneler uydurmaktadırlar. 
Mü'minlerden bazılarının onlara inanmaları iyi niyetlerinin sonucudur. Onla- 
rın inanmayacaklarının farkında olmak gerekir. 

İnanmazlar, çünkü inkâr yüzünden kalpleri ve gözleri yani düşünme yet- 
kileri ve duyuları tersine dönmüş, fonksiyon göremez hale gelmiş bulunmak- 
tadır. Onları meşgul eden şey, içinde yaşadıkları ölçüsüz hayat tarzıdır. Azgın- 
laşmışlar, bir bakıma şifasız bir hastalığa yakalanmışlardır. Kendi şaşkın ve 
sapkın dünyalarında hapsolunmuşlardır (2/Bakara, 15). 

Ölümden başka her derde çare bulunur ama kalbin hastalığına çare bu- 
lunmaz. Tabii ki Allah dilerse, onları doğruya yöneltir yani inatlarına rağmen 
inkârlarını devam ettiremezler, kâinatı ve onları yaratan Allah'ın tabii ki buna 
gücü yeter. Ama Allah'ın onları kudretini kullanarak hidayete yöneltmesi hik- 
metine aykırıdır. Doğru ve hikmete uygun olan, özgür iradelerini kullanmaları, 
akıl güçlerini hareket ettirmeleri ve hiçbir baskı altında kalmaksızın inanma- 
larıdır. İman son tahlilde bir vicdan ve kalp (gönül) işidir. İnsan samimi bir 
çaba içinde olursa Allah ona yardım eder, kalbini hidayete açar. İnsan kararlı- 
lıkla yanlış tercihlerini ve hudutları aşan hayat tarzını değiştirme gücünü gös- 
terebilirse kendini ıslah eder: “Allah kişi ile kalbi arasına girer” (8/Enfal, 24). 

Hz. Peygamber (s.a.) şöyle buyurmuştur: “Mü'minin kalbi Rahman'ın iki 
parmağı arasındadır. Onu dilediği gibi çevirir”. (Müslim, Kader, 17). Ve Efen- 
dimiz (s.a.)in dualarından biri şuydu: “Ey kalpleri çeviren Allah'ım. Kalbimi 
dinin üzere sabit kıl” (Müslim, Kader, 17; İbn-i Mace, Dua, 2). 

İrade kalpte hâsıl olur. Şu veya bu tercihe doğru bir irade belirmiyorsa, 
kulak veya gözün işitip-görmesinin yararı yoktur. Bu sürenin 25. ayetinde, kal- 
bin perdelenmesi ve kulakların ağırlaşması durumunda ortaya çıkan manevi 
körlüğe işaret edilmişti. 

Ancak burada sözü edilen kimselere hangi olağanüstü olay gösterilirse 
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gösterilsin, inanmazlar, onların sorunu derinde, kalplerinin tutkulara kapıl- 
mış olmalarında yatmaktadır. Dağların yürütülmesi, kayalardan suların fış- 
kırtılması, ölülerin mezarlarından çıkartılıp konuşturulması veya üzerlerine 
meleklerin görünür biçimde indirilmesi onlara herhangi bir fayda sağlamaz. 
İlk kuvvetli delillerle karşılaştıklarında -Kur'an vahyi veya Hz. Peygamber 
tebliği- inanmadıkları gibi, üzerlerine mucizeler inse de yine inanmayacaklar. 
Onlar cahilce yani tutkularının esiri olarak yaşıyorlar ve bunda ısrar ediyorlar. 


KARİ esl Gİ eb öleli İZ işi DJ lap ES 
lağ ayl bla a Gk LA Şiş ha GAİN CAŞ yaa İİ 
b3223808 BAYİ Öyleği İ Sai BAĞİ Aİ izadlş 40vv) ö33ü3 

gor) Özürlü İşaylizlş 


112. Böylece her peygambere, insan ve cin şeytanlarından bir düşman 
kıldık. Onlardan bazısı bazısını aldatmak için yaldızlı sözler fısıl- 
darlar. Rabbin dileseydi bunu yapmazlardı. Öyleyse onları yalan 
olarak düzmekte olduklarıyla başbaşa bırak. 

113. Bir de âhirete inanmayanların kalpleri ona meyletsin de ondan 
(bu yaldızlı ve içi çarpık sözlerden) hoşlansınlar ve yüklenmekte ol- 


duklarını yüklenedursunlar. 


Razi'ye göre 112. ayet 108. ayete atıftır. “Her topluluğa kendi yapıp ettik- 
leri çekici gösterilmiştir” hükmünün bir devamı olarak, her peygambere insan 
ve cin şeytanlarından düşmanlar kılınmıştır. Toplulukların kendilerine çekici 
-aynı zamanda haklı, yerinde ve meşru- gösterilen şeylerin toplamı onların 
yaşama tarzlarını temellendiren dünya görüşlerini, siyasi ideolojilerini temel- 
lendirir. Ulusal ideolojiler, başkalarının aleyhinde gelişen politikalar, toplum- 
ların kendilerini kültürel olarak yeterli -müstağni- görmeleri bununla ilgilidir. 
Ancak dikkatlice incelendiğinde söz konusu durum ile Allah'ın muradı arasın- 
da temel ayrılıklar görmek münkün. Bu yüzden özellikle modern zamanlarda, 
devletler ve toplumlar kamu politikalarını ve uluslararası ilişkilerini tanzim 
etmeye kalkıştıklarında dini referansları dışarıda tutmaya çalışırlar. Çünkü İs- 
lam dini zemininde ulusal çıkarları ve uluslararası ahlak dışı rekabetleri meş- 
ru görmek mümkün değildir. 

Vahyin hayati alanları düzenleme talebi bireysel olduğu kadar toplumsal- 
dır da. Adalet, ahlak, özgürlük, hakkaniyet ve hukuka saygı temelinde Allah'ın 
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iradesine teslim olmayı reddedenlerin vahiy çağrılarına gösterdikleri tepki, 
yaptıkları muhalefet ve bu yolda sarfettikleri çaba şanı yüce Allah tarafından 
“düşmanlık (adavet)” olarak tanımlanmaktadır. Geçmişte aynı şey peygam- 
berlere yapılmıştı, son vahyin inişi sırasında son Peygamber'e de yapıldı. Ve 
böylece bunun son örnek üzerinden mü'minlere karşı kıyamete kadar devam 
edeceği anlaşılmaktadır. 

Burada bir soru daha üzerinde durulabilir: Her peygambere insan ve cin 
şeytanlarından birer düşman kılınması (25/Furkan, 31), beşeri hayata para- 
lel hayatların varlığını ima eder mi? Bir peygambere insanlardan düşmanların 
olması anlaşılır bir şey. Peki, cinlerden düşmanların olması ne anlama gelir? 
Uzayda bizden başka varlıklar olup olmadığı zamanımızın önemli soruların- 
dan biridir. Bu konuda tatmin edici bilgi ve kanıtlar yoksa da, “cin” dediğimiz 
görünmez varlıkların olduğu kesindir. Ve bunlarla bir şekilde temas halinde 
olan insanlar, sözgelimi medyumlar, büyücüler, astrologlar, kâhinler olabil- 
mektedir. Bunların “cin dostları”ndan birtakım telkinler almaları, öğrendikleri 
şeyleri insanın aleyhine ve ebedi mutluluğu ve kurtuluşu aleyhine kullanma- 
ları pekâlâ mümkündür. 

Dünya hayatı şartlarında gelen vahiylerin gayesi insanı, çeşitli zararlar- 
dan, dâhili ve harici yıkıcı etkilerden korumak olduğuna göre, Hz. Peygamber 
(s.a.v) gibi diğer peygamberlerin de misyonlarına uygun olarak paralel hayat- 
ları olan varlıklara da tebliğ de bulundukları hiç de şaşırtıcı değildir. Başka 
bir deyişle eğer Hz. Peygamber insanlara ve cinlere bir tebliğci olarak gön- 
derilmişse, bunun sadece onunla sınırlı tutulduğunu düşünmek için elimizde 
mantıksal bir sebep yok, insanlara sürekli tebliğ yapıldığı gibi, cinlere de yapıl- 
mış olması gerekir, bu tebliği de onların içinden seçilen elçiler -ki bu konuda 
bununla ilgili güvenilir bilgi ve haber bulunmuyor- veya insanlara gönderilen 
elçiler görevlerinin bir parçası olarak onları da muhatap almışlardır. En azın- 
dan Son Peygamber olan Hz. Muhammed (s.a.v)'in onlara da peygamber ola- 
rak gönderildiğini söyleyebiliyoruz. 

Başka bir ihtimal, geçmiş peygamberler sadece insanlara hitap etmek 
üzere gönderilmişlerken, onlara karşı koyan inkârcılar şeytani yollara başvur- 
muş, cinlerin kötülerinden yardım almayı denemişlerdir. Buna göre düşman- 
lıkta insanların yardımına koşan cinler, dolaylı olarak peygamberin düşmanı 
konumuna geçmiş bulunmaktadırlar. 

Ancak tefsircilerin başka açıklamaları da vardır: İbn-i Abbas'a dayandı- 
rılan görüşe göre şeytan hem insanlardan hem cinlerden olabilir, başka bir 
deyişle insanların ve cinlerin azan ve doğru yoldan sapan her birine 'şeytan' 
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denebilir. Bu varsayıma göre ins ve cin aynı olmaktadır, iki ayrı tür düşünmek 
gerekmez. Ebu Zer el Gifari Hz. Peygamber (s.a.)'le mecliste uzun bir süre otu- 
rurken ona “Namaz kıldın mı?” diye sorar. Ebu Zer “Hayır” deyince “Kalk, iki 
rekât namaz kıl” demiştir. Ebu Zer namazı kılar ve döner, bu sefer Hz. Peygam- 
ber (s.a.v) “Cin ve insan şeytanlarından Allah'a sığındın mı?” diye sorunca, o da 
soruyla cevap verir: “İnsandan da şeytan olur mu?” Hz. Peygamber şöyle buyu- 
rur: “Evet, onlar cin şeytanlarından daha şerlidir”. (Müsned, V, 178-179, 265.) 

Cin görünmez varlıktır, insan üzerindeki etkisi onun ruhunda kötülük 
yapma eğilimini uyandırması şeklinde olur. Bu şeytanın amelidir. Benzer şe- 
kilde kötü arkadaş, dost veya sosyal çevre de insanı kötülük yapmaya, yıkıcı 
davranmaya sevkedebilir, kötülüğü kabul edilebilir ve çekici gösterebilir. Bu 
da şeytani bir telkin ve yönlendirmedir. 

İnsan ve cin şeytanları, insanı doğru yoldan ayırmak için üç enstrümana 
başvururlar: 

a) Bunu açıktan yapmazlar, sapkın düşünce ve duyguları insanın ruhun- 
da, kalbinde uyandırırlar. “Vahiy” olarak ifade edilen, bunun açık bir propa- 
ganda olmayıp duygulara yönelik bir telkin, kalbi döndürmeye matuf bir ilka 
olduğuna işaret etmektedir. Buna bilinç üzerinde tahrifat yapma girişimi de 
diyebiliriz. Mesela gizli reklam tam da böyle bir şeydir. Siz bir filmi veya bir ve- 
tereyi seyrederken, çıplak gözle tam olarak seçemediğiniz bir kare gözünüzün 
önünden uçup geçer, bir ürünün karesinin bu şekilde görüntüye yerleştirilmiş 
olması asıl bilincinizde yer etmesini sağlamaktır. 

b) Bunu söz formunda ifade ettiklerinde bunu çekici (zuhruf) kılarlar. Sö- 
zün kendisi yaldızlıdır, süslüdür, belki şiirsel ve etkileyicidir, dolayısıyla insa- 
nın dikkatini çeker. Ancak 

c) İçi boştur, aldatıcıdır (gurur). Zaten aldatıcı olanın işlev görebilmesi 
için yalın ve çıplak ifade edilmez, akla ve mantığa hitap etmez, duygulara hitap 
eder, şiirsel-çekici formlara büründürülür ki, insan etkisi altına girip yolunu 
şaşırsın. 

Şüphesiz Allah dileseydi, insanlardan ve cinlerden bu şeytani yollara baş- 
vuranlar bunu yapamazlardı. Hem birbirlerini hem başkalarını şaşırtma fiili- 
ni yapamazlardı. Ancak insan, aklını kullanıp bu tür yaldızlı, çekici söylem ve 
retoriklerin içlerinin boş olduğunu, aldatıcı hedeflere yönlendirdiğini kendisi 
anlayıp kritik etmesi ve doğru tercihte bulunması için, bu şeytanlara söz ko- 
nusu imkânı tanımıştır. İşi gücü içi boş ve aldatıcı söylem ve retorik üretmek 
olanları ciddiye almanın manası yoktur, onları kendi sahte dünyalarında baht- 
sızlıklarıyla baş başa bırakmak gerekir. 
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İns ve cin şeytanların aldatıcı telkinlerine cezp edici ve etkileyici sözlerine 
en çok meyledecek olanlar ahiret hayatına inanmayanlardır. Çünkü bu şeytan- 
lar insanı sadece ve salt olarak dünya hayatında zevkleri tüketmeye çağırmak- 
tadırlar. Bunun “li tesga" ile ifade edilmiş olması anlamlıdır. Dünya hayatının 
çekiciliği, aldatıcı ve geçici zevkleri bir yandan gönüllerde hakikate yani pey- 
gamberlerin tebliğine karşı düşmanlık duygularının uyanmasına yol açar, di- 
ger yandan maddi ve bedeni zevklerin tüketimine kuvvetli bir istek, önü alı- 
namaz bir eğilim doğurur. Fakat onlar bu eğilim ve tutkulara karşı kendilerini 
özgürleştirmedikçe hem hakikatten uzaklaşırlar hem de daha çok günah ve 
cürüm kazanmış olurlar. 


Galİla Yak SESİN leri Şİİ ŞazlA$S ABİ alli ik 
ba hisli Yü GRİL S5 a ÜN ii GUSİİ palsi 
GU$J Yi V Yaş Gi 5 LAS iŞ 4t) aşak 
0 uv 
S5 Öl gaz Özay Yİ ça öö SİMİ Öyaydz GL ZİN Jaa 

g3) önal alel gh5 Alaz be Ül a gl A 


114. Allah'tan başka bir hakem mi arıyayım? Oysa 0, size Kitabı açık- 
lanmış olarak indirmiştir. Kendilerine Kitap verdiklerimiz, bu- 
nun gerçekten Rabbinden hak olarak indirilmiş olduğunu bil- 
mektedirler. Şu hâlde, sakın kuşkuya kapılanlardan olma. 

115. Rabbinin sözü, doğruluk bakımından da, adalet bakımından da 
tastamamdır. O'nun sözlerini değiştirebilecek yoktur. O, işitendir, 
bilendir. 

116. Yeryüzünde olanların çoğunluğuna uyacak olursan, seni Allah'ın 
yolundan şaşırtıp-saptırırlar. Onlar ancak zanna uyarlar ve onlar 
ancak 'zan ve tahminle yalan söylerler. 

117. Şüphesiz Rabbin, kendi yolundan sapanları daha iyi bilir. O, dos- 
doğru yolda olanları daha iyi bilendir. 


İnsanlar aralarındaki anlaşmazlıkları adalet ve hakkaniyete göre çözmek 
isterler. Ve bu konuda ya hâkime veya hakeme başvururlar. Burada anlaşmaz- 
lığı iki düzeyde ele almak mümkün: İlki, ayetin ilk inkârcı muhataplarının 
Hz. Peygamber (s.a.v)'den kendisini doğrulamaları için mucizeler istemeleri. 
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Buna göre, Hz. Peygamber, elinde Allah'ın kendisine indirdiği Kitap'tan başka 
bir adres göstermez. Bu demektir ki, kelamın sahibi başka bir mucizeye lü- 
zum görmemiş, inanmaları için Kur'an'ı işaret etmiştir. Kur'an'ın bilgi, haber 
ve hükümlerinde doğruluk ve isabetin kriteri mucizeler değildir daha doğrusu 
olağanüstü olaylar Kur'an üzerinde hakem rolü oynayamazlar. Kur'an zaten 
kendisi -dili, üslubu, belagati, retoriği, muhtevası, verdiği bilgi ve haberlerin 
doğruluğu, hükümlerinin isabeti yönüyle- başlı başına büyük bir mucizedir. 

İkinci anlam düzeyi, insanların genel olarak ticari, medeni, sosyal, iktisadi 
ve hukuki alanlarda düştükleri anlaşmazlıklarda kendilerine hakem aramaları 
halidir. Bu konuda yegâne adil hakem Allah'tır, Hz. Peygamber, Allah'ın hükmü- 
nü indirdiği Kitap'la belirttiğini, dolayısıyla başka kaynağa gerek kalmadığını 
belirtmektedir. 

Kitap, taraf tutmaya kapı aralayacak muğlaklıktan uzak olarak açıklan- 
mıştır (mufassal). Asıl niyeti hakkaniyet ve adalet olan, içinde herhangi bir 
tereddüde kapılmadan, Kur'an'ın açık hükümlerine başvurur, ihtilafları buna 
göre çözmenin yollarını arar. Bu konuda vicdan ve insaf sahibi kitap ehlinden 
kimselerin tanıklığına başvurulabilir. Bunlar, eğer temiz bir vicdana sahip ise- 
ler, Kur'an'ın Allah tarafından indirilen hükümler mecmuası olduğunu teyit ve 
itiraf ederler. Kur'an'a karşı önyargıları olsa bile, en azından kendi ellerinde 
bulunan kitapların (Tevrat ve İncil) vahiy menşe'li olduğunu inkâr etmezler. 
(Bkz. 13/Ra'd, 43). Bu bile, bize Kur'an hakkında bir fikir vermeye yeter. Ön- 
yargılardan ve tarafgir duygulardan uzak olarak Kur'an tetkik edildiğinde ama- 
cının insanlar arasındaki anlaşmazlıkları adalet esasına göre çözmek, genel 
olarak da beşeriyeti dünya ve ahiret mutluluğuna yöneltmek olduğunu teslim 
eder. Durum bu merkezde iken, inkârcılara muhatap olan Hz. Peygamber'in ve 
elbette onun tebliğ ettiği dine mensup Müslümanların da bu hakikatten hiçbir 
şekilde kuşku duymamaları gerekir. 

Şanı yüce Allah, son vahyi indirmiş, nübüvvet zincirini son halkayı da ekle- 
yerek tamamlamıştır. Başka bir deyişle “Rabbinin sözü” tamamlanmış bulun- 
maktadır. Bu söz (kelime veya kelimat: kelimeler) hem geçmişten ve gelecek- 
ten haberler vermektedir hem birçok konuda hükümler vaz'etmektedir. İster 
tarihten ister gelecekten (kıyamet, diriliş, haşir, hesap ve ebedi hayat, kısaca 
ahiret konularında) verdiği haberler doğrudur, kendilerinden kuşku duyula- 
maz. Âdem, Nuh, İbrahim, Musa, İsa aleyhimüsselâm ve diğer peygamberler ile 
başka konularda geçmişten aktardığı bilgi ve haberler, aynen anlattığı gibi ce- 
reyan etmişlerdir; hiçbir arkeolojik veya antropolojik araştırmanın farklı yo- 
rumu bunları yalanlayamaz. Vahiy ile nakledilen sözlerde ne yalan ve çarpıtma 
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olur ne eksiklik veya noksanlık. Her iki sıfat da Allah için düşünülemez. Vaad 
ettiği her şey de yerine gelecek, tahakkuk edecektir. (11/Hud, 119; 40/Mü'mi- 
nun, 6.) Kur'an başvurulacak en güvenilir kaynaktır. Mesela yüce Allah kendi 
Zatı, isimleri, sıfatları ve fiilleriyle ilgili hangi bilgileri vermişse, hakikat odur. 
O, birdir, doğmamıştır, doğurmamıştır, eşi benzeri (kızı veya erkek evladı) 
yoktur, varlıkta iki tanrı fikri zihinsel bir tasavvurdur. Allah bütün âlemlerin 
Rabbidir, tek bir kavmin tanrısı ve koruyucusu değildir, kimseyi diğerlerinin 
üstüne imtiyazlı seçmemiştir, herkes imanı, yapıp ettikleri ve takvasıyla değer 
sahibidir demişse, bunlar doğrudur, hakikati ifade ederler. Söz burada tamam- 
lanmış bulunmaktadır, aksi iddia ve tasavvurlar bu doğruluğu çürütemez. 

Sosyal, iktisadi ve siyasi hayata ilişkin vaz'ettiği hükümler de hakkaniye- 
tin ve adaletin esaslarını teşkil ederler. Verdiği bilgi ve haberleri yalanlayacak 
kimse olmadığı gibi, söz konusu hükümleri değiştirecek kimse de yoktur; de- 
giştirmeye kalkışanlar sadece Allah'a (ve hayatın esası haline getirmeyi murat 
ettiği hakkaniyete ve adalete) karşı suç işlemiş olurlar. Haberler, aslı esası ol- 
mayan, sözde bilimsel araştırmalar ve farklı okumalara tabi tutulan yorumlar- 
la; hükümler ya lafızlarıyla oynamak veya iç anlamlarını, içeriklerini uygunsuz 
yorumlarla değiştirilmeye kalkışılır. Her iki teşebbüse karşı uyanık olmak ge- 
rekir. Kim böyle bir teşebbüse kalkışırsa, zaten O işitir ve bilir. 

Vahyedilen söz (kelime) kemal noktasındadır. Hiçbir filozof, aydın, ente- 
lektüel, bilim adamı, akademisyen, uzman veya kanaat önderi bu sözlerden 
daha doğru, hakikate daha uygun, adaleti tesis edici, beşeri refah ve huzuru, 
dünyevi ve uhrevi kurtuluş ve mutluluğu sağlayıcı söz (fikir, öğreti, felsefe, di- 
siplin, sistem, söylem) vaz'etme iddiasında bulunamaz. (Bkz. Âl-i İmran, 19 ve 
83-85; 5/Maide, 3. ayetin tefsiri) 

Durum böyle olmakla yani Allah'ın verdiği haberler ve hükümler doğru ve 
adil olmasına rağmen, insanların çoğu iman etmiyor; kendi nefislerinin, bencil 
istek ve tutkularının, bir türlü aşamadıkları önyargıları veya temelsiz inanç ve 
kanatlarının peşinden gidiyor. Dolayısıyla, özellikle Yüce Allah'ın sözünü ta- 
mamladığını belirttiği konularda çoğunluğa uymak, sapma tehlikesini berabe- 
rinde getirir. İnsanların çoğu iman etmez, şükretmez ve akletmez. Çünkü bil- 
gileri herhangi güvenilir, sağlam bir temele dayanmıyor; çeşitli tahminlerde, 
gerçekle ilişkisiz öngörülerde bulunurlar, zanna kapılırlar, sanal dünyaların, 
vehim ve kuruntuların etkisi altında yaşarlar. Allah, kendi yolundan sapanları 
bildiği gibi, doğru yolu takip edenleri de bilir. (Bkz. 16/Nahl, 125). (Çoğunluğa 
uymakla ilgili bkz. 12 /Yusuf, 103; 13/Ra'd, 1; 26/Şuara, 8, 67,103,121). 
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118. Eğer O'nun âyetlerine inanıyorsanız, artık üzerinde yalnızca Al- 
lah'ın ismi anılanlardan yiyin. 

119. Ne oluyor ki size, kaçınılmaz bir ihtiyaçla karşı karşıya kalmanız 
dışında, O, size haram kıldıklarını ayrı ayrı açıklamışken, üzerin- 
de Allah'ın ismi anılan şeyleri yemiyorsunuz? Gerçekten çoğu, bir 
ilim olmaksızın kendi heva (istek ve tutku)larıyla (kimilerini) sap- 
tırıyorlar. Şüphesiz, senin Rabbin haddi aşanları en iyi bilendir. 


120. Günahın açıkta olanını da, gizlisini de terkedin. Çünkü günahı ka- 
zananlar, yüklenegeldikleri nedeniyle karşılık göreceklerdir. 


121. Üzerinde Allah'ın isminin anılmadığı şeyi yemeyin; çünkü bu 
fısk'tır(yoldan çıkıştır). Gerçekten şeytanlar, sizinle mücadele et- 
meleri için kendi dostlarına gizli-çağrılarda bulunurlar. Onlara 
itaat ederseniz şüphesiz siz de müşriklersiniz. 

122. Ölü iken kendisini dirilttiğimiz ve insanlar içinde yürümesi için 
kendisine bir nur verdiğimiz kimsenin durumu, karanlıklarda 
kalıp oradan bir çıkış bulamayanın durumu gibi midir? İşte, kâ- 
firlere yapmakta oldukları böyle “süslü ve çekici' gösterilmiştir. 


Doğruluğun kanıtı olan ayetler böylesine apaçık ortada iken, yapılacak şey, 
inancı sahih bir dinin düzenlemesi gerektiği gibi hayatı da yine sahih hüküm- 
ler çerçevesinde düzenlemek olmalıdır. Böylelikle bilgi, iman ve pratik uyumlu 
hale gelecektir. Söz konusu pratiklerden biri, yeryüzü hayatımızı sürdürmek 
için ihtiyacımız olan proteini karşılayan hayvanları keserken bazı kurallara ri- 


218 ALI BULAÇ-KUR'ÂN DERSLERİ/DIRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


ayet etmektir. Birinci kural, hayvanı keserken Allah'ın adını anmaktır, çünkü 
ona canmı veren O'dur. (Bu konu Maide, 3. Ayette anlatılmıştı. Ayrıca bkz. 2/ 
Bakar, 173). Zaruret hali -mesela ölüme yol açan açlık tehlikesi gibi zorlayıcı 
bir sebep- olmadıkça, gelişigüzel kesilen veya ölüp de leş hale gelen hayvanın 
eti yenmez. 

Hadis kaynaklarındaki kayda göre Yahudiler Hz. Peygamber'e gelerek, in- 
sanın kendi öldürdüğünü derken, Allah'ın öldürdüğünü (ölmüş hayvanı) ye- 
memesinin tutarlı olmadığını söylediklerinde bu ayetler (6/118-121) inmiştir. 
(Ebu Davud, Dahaya, 13; Tirmizi, Tefsir, 6/6). 

İmam Malik bu konudaki içtihadı hayli ağırdır: Kasten veya unutarak dahi 
olsa, Allah'ın adının anılmadan kesilen hayvanın etini yemeyi haram saymıştır. 
İmam Şafii, keserken özel olarak Allah'ın adını anmak şart değildir, demiştir. 
Ona göre, Allah'ın dışında herhangi bir put veya tapınılan ya da kendisine kut- 
siyetatfedilen bir varlığın isminin anılmamış olması yeterlidir. Allah'ın dışında 
bir varlığın ismi anılmışsa, o hayvanın eti yenmez. Ebu Hanife, kasten Allah'ın 
adını anmadan kesilen hayvanın eti yenmez ama unutarak kesilmişse yenebi- 
lir görüşünü savunmuştur. 

Tabii ki söz konusu hükümlerin bu şekilde vaz'edilmesinin çok sayıda 
sebebi ve hikmeti vardır. Allah'ın adının anılmadığı veya ölü hayvanın etinin 
yenmemesi de bir sebebe ve hikmete bağlıdır. Bilgisizce hükümleri çiğnemek, 
konulmuş sınırları aşmak hem Allah'a karşı saygısızlık hem cehalet eseridir. 
Ama insanların kalpleri bu hükümlerle mutmain olmadığından bildiklerini 
okumaya devam ediyorlar. Yüce Allah elbette kimin haddi aştığını bilir. 

Günah konulmuş yasakların çiğnenmesidir. Ya açıktan veya gizlice yapı- 
lır. Müfessirlere göre, mesela zina açıktan yapıldığında (zahire'l ism), gizlice 
yapıldığında (batıne'l ism) adını alır. Cahiliyede gizli zinaya suç veya günah 
gözüyle bakılamazdı. Eski Ispartalılar da, kişi yakalanmadığı yani suçu açığa 
çıkmadığı sürece hırsızlık suç saymazlardı. Günahın açığından ve gizlisinden 
kaçınılması emri, ona yeltenmeyi de içine alır. Eğer günahın gizlisi tolere edi- 
liyorsa, suç ve günah işlemeyi engelleyen faktör kanunlar, devlet veya sosyal 
çevre korkusu olur. Aslolan Allah'tan korkup sakınmak, kimsenin muttali ola- 
mayacağı durumlarda bile her türlü günah ve suç fiilinden uzak durmaktır. 
Kim bir suçu işlerse onun karşılığını yani cezasını görecektir. 

Günah veya suç, konulmuş kuralı çiğnemek ise, her kuralı çiğneyen yoldan 
çıkar. Ve kurallar hem insanın yararına konulmuş hem sınavdan geçmesinin 
birer aracı olarak vaz'edilmişlerdir. Kendini suç ve günahtan alıkoyabilen kişi, 
başkalarına zarar vermediği gibi, nefsini denetleyebildiği için kendini olgun- 
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laştırır. Bu durumda bile bile yoldan çıkan gerçekte Allah'a karşı gelmiş, kendi 
ahlaki kalitesini düşürmüş olur. Zeccac, burada sözü geçen şirkin, Allah'ın helal 
kıldığını haram, haram kıldığını helal kılanlar ve sınırları bilerek çiğneyenler 
için söz konusu edilebileceğini söyler. Bunu şeytanlar, yoldan saptıracaklarını 
düşündükleri dostlarına kulaklarına fısıldamak, içlerinde günaha ve harama 
ilişkin cazip duygular ve arzular uyandırmak suretiyle yapmaktadırlar. Ölü 
hayvan eti yemek bunca ağır bir suç iken, Allah'a ortak koşanların hudut tanı- 
maz hayat tarzlarını bilerek takip eden ve onları taklid edenlerin durumları ne 
kadar vahim olur! Zorlayıcı sebepler olmadıkça müşriklere itaat etmek kişiyi 
onlardan kılmaya yeter bir sebeptir. 

Bir mü'minin durumu, ölü iken dirilen kimse gibidir. İnsan bedeni itibariy- 
le topraktan yaratılmıştır, dünyevi tabiatı karanlığın kesafet kazanması demek 
olan maddeden ibarettir. Maddeye hayat veren Allah'ın nurudur. Eğer Allah'ın 
hay sıfatı ve nuru olmazsa insan cansız ceset gibidir. İmanla tanıştıktan yani 
hakiki bilgi ve iman kalbe girdikten sonra beden canlanır, dirilir. Kur'an işte 
böylesine diri olan insanları tehlikelerden korur. (36/Yasin, 70). Allah'ın nu- 
ruyla aydınlanmayan kimselere nübüvvet bir fayda sağlamaz, Hz. Peygamber 
(s.a.)'in mesajı, sesi onlara ulaşmaz. (Neml, 80). Dirilerle ölüler bir olmadığına 
göre (35/Fatır, 22), iman edenle inkâr eden de bir olmaz. İman nuru insanın 
önünü aydınlatır, sağa sola yalpalamadan, tereddütlere düşmeden, şaşırma- 
dan ilerler. Bu aydınlık yolda olanların bir kısmının ruhu yücedir, çünkü amel 
ve cehdile kalplerini nurla beslemişlerdir. Kalbin nuru olan akıl, onları güvenli 
kılmaktadır, bilgileri, önermeleri ve yargıları sağlamdır. Ruhu ve kalbi iman ve 
akıl nuruyla beslenen kişinin bir süre sonra önüne başka ufuklar açılır, yeni 
bilgi kaynaklarına ulaşır, şanı yüce Allah takvası, ihlası ve cehdi oranında ona 
yeni sırları açar. Bütün bu nimetleri yani ruh ve akıl nurunun mişkatı vahiydir, 
başka bir deyişle Kur'an-ı Kerim'dir. Hakikat bu iken, farz-ı muhal peygamber 
dahi olsa, biri inkârcıların heva ve hevesine uyacak olsa, Allah'ın gazabından 
kurtulamaz. (2/Bakara, 120.) 

Vahiy nuruyla aydınlanan mutlu bir insan, cehalet ve günah kiriyle ruhu 
katmerleşmiş kimse gibi olamaz. İlki diridir, ikincisi hükmen ölüdür. Karanlık 
kesafettir, insan arzularının, bencil tutku ve isteklerinin, hırs ve ihtiraslarının 
peşinden koştukça maddeye bağımlı hale gelir, akıl nurunu kaybeder, şaşırır, 
içinde bulunduğu durumdan nasıl kurtulacağını bilemez hale gelir. Paradoks şu 
ki, inkâr karanlığı içinde olanlar, bu trajik durumlarının farkında olmazlar, yap- 
makta oldukları onlara çekici gelir, tatmin olmak için daha çok suç ve günah işle- 
meyi sürdürürler, susuzun tuzlu su içmesi gibi içtikçe çatlama noktasına gelirler. 
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Cahilin kendine duyduğu emniyet ve yeterlilik (istiğna) duygusu onun hakikatle, 
marifetle ve kurtuluşla arasındaki bütün bağları koparmaya sebeptir. 
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123. Böylece biz, her ülkenin önde gelenlerini -orada hileli- düzen- 
ler kursunlar diye- oranın suçlu-günahkârları kıldık. Oysa onlar, 
hileli-düzeni ancak kendilerine kurarlar da bunun şuuruna var- 
mazlar. 

124. Onlara ne zaman bir âyet gelse, derler ki: “Allah'ın elçilerine veri- 
lenin bir benzeri bize de verilene kadar biz kesin olarak inanma- 
yacağız." Allah, elçiliğini nereye vereceğini daha iyi bilir. Bu, suç- 
lu-günahkârlara, kurdukları hileli-düzenleri nedeniyle şiddetli 
bir azap ve Allah katında bir küçüklük isabet edecektir. 


Bu ayette genel bir toplumsal yasadan söz edilmektedir. Genel olarak, bir 
toplumun önde gelenleri yani siyasi, ekonomik ve askeri güçlerden oluşan ik- 
tidar seçkinleri, geniş yığınların aleyhine olmak üzere örgütlenir, aralarında 
çıkar birliği kurar ve merkezi yönetimi sert bir çekirdek gibi ellerinde tutarlar. 
(34/Sebe'34-35 ve 43 /Zuhruf, 25). 

Kur'an'ın genel terminolojisinde bunlar yönetici elit (mele), iktisadi hâ- 
kim zümre (mütref) ve belki her ikisini içine alan (ekâbir-müstekbir) adlarını 
alırlar. Bu zümreler kitleleri iktisadi, askeri ve siyasi hegemonyaları altında 
tutabilmek için türlü türlü hileli yollara başvurur, hakikati çarptırır, gerçekleri 
ters yüz eder, bilinçlerini uyuşturur, zihinlerini teşevvüşe uğratır, zayıf ruhlu 
insanları satın alır, böylelikle haksız iktidarlarını sürdürürler. Bütün gayrimeş- 
ru düzen ve tahakküm biçimleri sözün geçtiği yerde sözü, paranın geçtiği yer- 
de parayı, gücün geçtiği yerde gücü kullanırlar. Farsça ifadesiyle buna “Zer-u 
zor-u tezvir” denir. Bu ayette sözü geçen “ekâbir” geniş kitlelerin aleyhinde 
örgütle olan oligarşik zümre veya zümreler ittifakına işaret eder. 

“Mekr” kelimesinin asıl anlamı bükmektir ki, bunun pratikteki karşılığı 
gerçeklerin tersyüz edilmesi, doğruluktan sapılması için hileli yolları denen- 
mesi işlemidir. Aldatma ve hilelere hâkim zümrelerin gücü daha çok yeter, zira 
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ellerinde büyük imkânlar vardır. Modern çağda, eğitimden medyaya, üniversi- 
telerden hayli gelişmiş psikolojik savaş tekniklerine kadar, iktidar seçkinleri 
hem ulusal hem küresel düzeyde gerçekleri tersyüz etmekte, kitlelerin bilin- 
cini uyuşturmaktadırlar. Güç, servet ve iktidar sahibi olmaları ekâbir sınıflar 
için ağır bir sınavdır, imkân ve güçleri diğerlerinden daha yüksek olduğundan 
hem haksız ve gayrimeşru iktidarlarını sürdürmek hem kitleleri daha çok za- 
yıflatmak amacıyla mekr yoluna başvururlar. 

Hakikatte bu kendileri için hiç de hayırlı değildir. Çünkü hileye, aldatmaya 
ve çarpıtmaya dayalı düzenleri devam ettikçe kendileri de kişilikleri ve ahla- 
ki formasyonları itibariyle yozlaşmakta, diğer yandan ahirette kendileri için 
acıklı bir azabın hazırlanmasına sebep olmaktadırlar. 

Peygamberler, onlara bu trajik durumlarını anlatır ve tutumlarını zayıf, 
yoksul kitlelerin lehine çevirmelerini talep ettikleri her defasında konuyu bağ- 
lamından koparıcı itirazlarda bulunur, olmadık gerekçeler öne sürürler. İlk ta- 
lep ettikleri şey, peygambere gelenin aynısının kendilerine de gelmesini talep 
etmek olur. Bunu iki şekilde düşünmek mümkün: Ya vahiy meleği onlara da 
gelip gerçeğin ve doğruluğun ne olduğunu kendilerine bizzat bildirsen veya 
sahiden peygambere melek gelmişse kendilerine de görünsün isterler. 

Burada bir samimiyetsizlik söz konusudur. Zira asıl sıkıntıları, onlara iki- 
yüzlülüklerini, sahteliklerini, zulüm ve sömürü düzenlerini yüzlerine vuran 
peygambere ve elbette risaletin kendisine karşı duydukları hınçtır. Peygambere 
kızıyorlar, çünkü onlardan yana değil, ezdikleri, tahakküm altında tutup sömür- 
dükleri zayıf kitlelerden yana konuşmaktadır. Velid bin Muğire gibi bir Mekke 
kodamanı (ekâbir), servet ve taraftar sayısı bakımından kendisi çok daha muk- 
tedirken, vahiy meleği niçin kendisine değil de Hz. Muhammed (s.a.)'e geliyor 
diye hayret ediyordu. Ebu Cehil de, kadim kabile rekabeti dolayısıyla, kendisine 
veya kendi kabilesinden birine melek gelmedikçe Hz. Peygamber'in tebliğini ka- 
bul etmeyeceğini söylüyordu. (43/Zuhruf, 31). Modern zamanlarda, Allah, Arap 
çöllerinde yetişen birinden başka elçi gönderecek kimseyi bulamadı mı, diye 
alay etmektedirler. Oysa kime vahiy göndereceğini takdir ve tayin eden Allah'tır, 
Bu kimsenin inisiyatifine veya keyfine bırakılmış değildir. (Bkz. 38/Sad, 8; 74/ 
Müddessir, 52) Bu tutumları inkârcıları ve hak ihlali yapanları Allah katında kü- 
çük düşürür ve bir azabın hazırlanmasına sebep olur. 
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125. Allah, kimi hidayete erdirmek isterse, onun göğsünü İslâm'a açar; 

kimi saptırmak isterse, onun göğsünü, sanki göğe yükseliyormuş 

gibi dar ve sıkıntılı kılar. Allah, imân etmeyenlerin üstüne işte 

böyle pislik çökertir. 

126. Bu, Rabbinin dosdoğru yoludur. Öğüt alıp düşünmesini bilen bir 

topluluk için âyetleri böyle birer birer açıkladık. 


127. Onlar için Rableri katında barış yurdu vardır ve O, yapmakta ol- 
dukları dolayısıyla onların velisidir. 


İslam Allah'ın iradesine teslimiyettir. Bu teslimiyet O'nun indirdiği hü- 
kümlere göre hayatın düzenlenmesiyle gerçekleşir. Allah'ın muradına ve İsla- 
mi hükümlerin bütününe bakıldığında, ana çerçevenin ruhun özgürlüğü; hak- 
kaniyet ve adalet; yüksek ahlaki hayat; yardımlaşma, toplumsal dayanışma; 
yoksulların, yetimlerin ve zayıfların korunması esasına göre şekillendiği gö- 
rülür. Bütün bunların anahtar terimleri sahih iman, salih amel, doğru bilgi ve 
takvadır. İslam, bu özellikleri dolayısıyla insanın kalbine ferahlık, sükün, huzur 
ve itminan verir. Temiz fıtrata sahip olanlar da aklen de bu değerlerin yük- 
sek ve kurtarıcı ahlaki değerler olduğunu teslim eder. Nefsinin tutkularından 
kurtulup bunların doğruluklarını teslim ettiğinde Allah, o kimsenin kalbini 
İslam'a açar, işini kolaylaştırır. Hayatta karşılaştığımız sorunların çözümü İs- 
lam'da mevcuttur, doğru adres ilahi hükümler, bu adrese gidebilen hayat verici 
değerleri elde eder. (Bkz. 39 /Zümer, 22; 29/Ankebut, 69; 64 /Tegabun, 11). 

Ama nefsinin süfli tutkularının etkisinde zulüm ve haksızlık, ahlaki yoz- 
laşma, sömürü, yalan, haram yiyicilik, tahakküm, baskı ve inkâr içinde olanla- 
rın iç dünyası karanlıklar içinde bocalar. Böylelerini Allah sapkınlığa sürükler, 
çünkü iradi talepleri bu yönde gerçekleşmiştir. 

Ayet ilginç bir biçimde bütün bu negatif hallerin ortak ifadesi olan “dala- 
let/sapkınlık” ile yeryüzünden yukarı yani göğe doğru çıktıkça karşılaştığımız 
basınç hali arasında ilişki kurmuştur. Belli bir yüksekliğe çıkıldığında, basınç 
düşmeye başlar, mesela artık 20 bin metrede üzerine insan nefes alamaz hale 
gelir ki, o noktada herhangi bir alet olmaksızın yaşamak mümkün olmaz. Çağ- 
daş tefsircilere göre, insanoğlunun uçağı bilmediği bir dönemde atmosfer hak- 
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kında bu bilginin verilmiş olması, Kur'an'ın mucizelerinden biridir ki, bu bile 
Kur'an'ın Hz. Peygamber'in şahsi bilgi birikimi eseri olmadığını gösteren açık 
bir kanıttır. 

“İnşirah” genişlik, açılım, ferahlık demektir. Şerh yarmadır. Bunun aklın 
genişliği, nüfuz ve idrak kabiliyetinin vüs'ati olduğunu söylemek mümkündür. 
Şerhetmek açmak, parçalayıp orta yere koymak anlamlarına gelir. Kur'an, ken- 
dini açıkladığı zaman mü'minin kalbine genişlik gelir, hakikatler birer ışık gibi 
ruhunda parıldar. (94 /İnşirah, 1). 

Düşük ahlaki hayat yaşayan inkârcılar hırsları, bencillikleri ve kibirleri et- 
kisinde yaşamaya ısrar ettikleri müddetçe psikolojik halleri bozulur, ruh dün- 
yaları çöküntüye uğrar; bunca imkân ve iktidara sahip oldukları halde mutlu 
ve huzur bulamazlar. Çünkü gerçekte zulüm, ihtiras, bencillik, kibir ve haram 
yiyicilik pisliktir, ruhsal kirliliğe yol açar. Böylelerinin iç dünyaları daima sıkın- 
tılıdır. “Harec” kelimesinin ima ettiği üzere yeşili bol, yaprak ve dalları birbiri 
içine girmiş bahçeye birtürlü ulaşamayan hayvan gibi doğruluktan ve adalet- 
ten sapmış insanlar sıkıntı içinde yaşarlar. Bu darlığın darlığı manasında trajik 
bir ruh halidir. İnkârcıların üzerine pislik, murdarlık, rüsvalık, kokuşmuşluk 
(rics) çöker. Her neye sahip isiler, hakikatte sahip oldukları şey faydasızdır. 
Ahlaki ve ruhi hayatları kokuştukça, kendilerini pisliğin, kirin katmerleştiği 
bir ortamda, sıkıntıların dünyasında yaşamaya mahküm hissederler. 

Burada ve Kur'an'ın diğer bölümlerinde anlatılanlar şanı yüce Allah'ın 
doğru yoludur. Anlatılanlardan gerekli öğüdü alıp aklını kullanan, kendi yaratı- 
lışı, kâinat ve hayatın anlamı üzerinde tefekkür edenler kendilerine açıklanan 
ayetlerden gerekli sonuçları çıkarır, hayatlarını doğru bir istikamette kurup 
tanzim ederler. Yapmaları gereken şey, vahyin aydınlığında hareket etmektir. 

“Barış yurdu”: İmân edenlere Allah'ın (kutlu) bir ödül olarak bağışlaya- 
cağı yurt. Sıkıntı, acı ve zorluğun olmadığı yer. Bunu yeryüzünde mü'minlerin 
kurabileceği mutlu ülke veya toplumsal düzen olarak düşünmek mümkün ol- 
duğu gibi, dünyada yaşadıkları zorlu sınavların, içinden geçtikleri sıkıntıların 
ebedi karşılığı olarak cennet hayatı dadüşünmek mümkündür. “Allah katında” 
lafzı, bu yurdun ahirette vaat edilen cennet olduğu görüşünü kuvvetlendir- 
mektedir. Öyle de olsa, mü'minlerin dünyevi çabalarının nihai amacı yüksek 
ahlaki hayatın, adalet ve özgürlüğün gerçekleştiği bir yeryüzü düzeni kurmak- 
tır. Nasıl inanmış bir erkek ve kadın, Allah'ın gösterdiği çerçevede aile kurduk- 
ları zaman, yuvalarını cennetten bir köşe yapabiliyorlarsa, doğruluktan, hak 
ve adaletten sapmayan Müslümanların kuracağı bir düzen de cennetin yeryü- 
zündeki izdüşümü, en azından kopyası olur. 
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Öyle veya böyle, selam yurdu sadece mü'minlerindir. Dünyada kurulacak 
bir toplumsal düzen olarak düşüneceksek, bunu ancak İslami hükümlerin yü- 
rürlükte olduğu ve ahalisinin ihlasla emir ve yasaklara uyduğu bir yeryüzü ha- 
yatıyla sınırlı tutabiliriz yani İslami hükümlerin dışında barış, esenlik, adalet, 
huzur, gerçek özgürlük ve yüksek ahlaki hayatı kurmak mümkün değildir. Se- 
lam yurdu ahirette tahakkuk edecekse, zaten elbette hak edenlere verilecektir. 
Nihayetinde yüce Allah bu yurdu yaptıkları dolayısıyla kendilerine ödül olarak 
verecektir, O onların velisidir. 
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128. Onların tümünü toplayacağı gün: “Ey cin topluluğu insanlarda 
çoğunu (ayartıp kendinize kullar) edindiniz” (diyecek). İnsanlardan 
onların dostları derler ki: “Rabbimiz, kimimiz kimimizden yarar- 
landı ve bizim için tespit ettiğin süreye ulaştık.” (Allah) Diyecek 
ki: “Allah'ın dilediği dışta olmak üzere, ateş sizin içinde süresiz 
kalacağınız konaklama yerinizdir.” Şüphesiz Rabbin, hüküm ve 
hikmet sahibi olandır, bilendir. 


129. Böylece biz, kazandıkları dolayısıyla zalimlerin bir kısmını bir 
kısmının başına geçiririz. 


Bu sürenin 112. ayetinde “insan ve cin şeytanları”ndan bahsedilmişti; 
bunlar peygamberlerin düşmanları varlıklar olarak yaldızlı sözlerle birbirleri- 
ni aldatıyorlardı. Bu ayette aynı amaçla, doğruluktan sapan bazı cin topluluk- 
larının insanlar üzerindeki etkilerine, baştan çıkarma performanslarına işaret 
edilir. İki farklı tür olsalar da, onlardan bazı topluluklar kötülük, yıkıcılık ve haz 
üzerinde anlaşıp ortak hareket edebilirler. Cinler insanlardan çoğunu etkiler. 
Eğer cin, inkârcı taifesinden ise insanların içine düşürdüğü şüphe tohumları, 
vesveseler, temelsiz istifhamlar, nefsi kışkırtıcı arzular, bedensel zevklere aşırı 
tutkular gibi yollarla insanları etkilemeye çalışırlar. İnsanlar bunlara kapıldık- 
ça onlar da bundan özel haz alırlar, çünkü böylece insanları Allah'ın yolundan 
koparmış, birbirine düşürmüş olurlar. Cinlere zevk veren şey, etkileri altına 
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aldıkları insanların kendilerine itaat etmelerini sağlamaktır. Yanlış bilgi ve te- 
melsiz inançlara sahip kimseler cinlerde bir güç ve üstün özellikler olduklarını 
vehmeder, sıkıntılı zamanlarında onların yardımına başvururlar. (Bkz. 72/Cin, 
6). Cahiliye döneminde, ıssız vadilerde yolculuk yapan cahil Araplar “Vadinin 
rabbi” diye cinlerden yardım talep erlerdi. 

Bazılarına göre ise, ayette geçen “karşılıklı yararlanma” cinlerle temas 
kuran veya kurduğunu iddia eden insanların birbirlerinden yararlanmaları 
halini ifade edip bunun cinlerle ilgisi yoktur. Bu da, medyumluk, fal ve astrolo- 
ji gibi kehanet ve gayba ilişkin sektörlerde faaliyet gösterenlerin insanlardan 
elde ettiği haksız kazanca işaret etmektedir. 

Ancak hiçbir şey sonsuz olmadığı gibi, dünya hayatına ilişkin bu iş birli- 
ği, haksızlıklar ve zevk düşkünlüğü de sınırsız değildir. Yüce Allah'ın tayin ve 
tespit ettiği süre birgün sona erer. Gelecekle yani kıyamette vuku bulacak bir 
olay “geçmiş zaman fiili”yle anlatılmaktadır. Bu, kıyamet, diriliş, haşir ve hesa- 
bın mutlaka vuku bulacağına ilişkin bir teminat ve kesin bir haberi ifade eder. 
Dile gelecek olan insanlardır, kötü cin taifesiyle ilişki içinde olduklarını itiraf 
edeceklerdir. Onlardan bazı yararlar elde etmişlerdi ama şimdi işin sonuna ge- 
linmiş bulunmaktadırlar. 

İnsanlardan olsun cinlerden olsun, elbette kötülük yapanların karşılaşa- 
cağı akıbet kötü olacaktır. İçine girecekleri ateş yurdu süresizdir, şu var ki, şanı 
yüce Allah dilediği kimseleri orada süresiz bırakmayabilir veya ateş yurdunu 
süresiz bir ceza yeri olmaktan çıkarabilir. Bu tamamıyla O'nun takdirine kal- 
mış bir şeydir. (Bkz. 11/Hud, 107). Bunu da hâkim olması dolayısıyla yapar. O 
ne yaptığını bilir, her yaptığında bir hikmet bulunmaktadır. 

“Zulüm” bir şeyin yerli yerine konulmaması, işlerin ilahi hüküm, adalet 
ve hakkaniyete göre yürütülmemesidir. Zulmün içine sosyal, iktisadi, hukuki 
ve siyasi her fiil ve davranış girer. Zulme yatkın bir toplumun yönetimi hak ve 
hukuk ihlalleri esasına göre kurulur. Genellikle insanlar layık oldukları şekilde 
yönetilirler. Her kuş kendi akranıyla uçar. İyiler iyilerle, kötüler kötülerle bir 
arada yaşar, herkes kendi ahlaki anlayışına uygun yaşayan kimselerden hoşla- 
nır onlarla birlikte olmaktan mutluluk duyar. 

Ahlaki bakımdan düşük hayat yaşayanlar, kendileri gibi yöneticileri baş- 
larına geçirirler. Bu aslında zalimlere bilerek veya bilmeyerek yardım etme 
anlamına gelir. “Kim bir zalime yardım ederse, Allah ona kendisini musallat 
eder” buyrulmuştur. (Kurtubi'nin nakliyle Azizi, Es Siracu'l Münir Şerhu'l-Ca- 
mi's Sağir, IlI, 308). Bu hadisin “zayıf” olduğuna ilişkin bir kayıt düşülmüşse 
de ayet, açık bir biçimde yöneten olsun yönetici olsun, tabi olsun ittiba edilen 
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olsun, zalimlerin birbirlerine musallat olduklarını haber vermektedir. Ancak 
nihayetinde insanlar ve cinler, kendi aralarında haksızlık ve zulüm zemininde 


anlaştıklarında, her iki topluluk bundan zararlı çıkacak, sonunda birbirlerini 
suçlayacaklardır. 
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130. Ey cin ve insan topluluğu, içinizden size âyetlerimi aktarıp-oku- 
yan ve size bu karşı karşıya geldiğiniz gününüzle sizi uyarıp-kor- 
kutan elçiler gelmedi mi? Onlar: “Nefislerimize karşı şehadet 
ederiz” derler. Dünya hayatı onları aldattı ve gerçekten kâfir ol- 
duklarına dair kendi nefislerine karşı şehadet ettiler. 


131. Bu, halkı habersizken, Rabbinin ülkeleri zulüm ve helâk edici ol- 
madığındandır. 


132. Yapmakta oldukları dolayısıyla her biri için dereceler vardır. 
Rabbin, onların yapmakta olduklarından habersiz değildir. 


Tefsirciler, insanların dışında cinlere de peygamber gönderilip gönderil- 
mediği konusunu tartışmışlardır. Ayetin zahiri, cinlere de peygamber gönde- 
rildiğini ifade etmektedir. İnsanların içinden çıkan peygamberler nasıl Allah'ın 
ayetlerini okuyup onları doğruluktan, adalet ve hakkaniyetten ayrıldıkları tak- 
dirde başlarına gelecek kötü akıbetler konusunda uyarmışlarsa, cinleri de iç- 
lerinden gönderilen peygamberlerin aynı görevi yerine getirdikleri düşünme- 
mek için hiçbir sebep yok. Cinlerin hayatı, fiilleri ve aralarında geçen ihtilaflar 
yada Allah'la ilişkileri bizim için bilinmezdir, gaybe ait bilgi ve haberlerdir. Şu 
var ki, onların da “rahmani” ve “şeytani” olmak üzere iki ana gruba ayrıldık- 
larını; rahmani olanlarının mü'minler olup Allah'ın iradesine teslim olanlar, 
şeytani olanların ise inkârcı ve isyankârlar olduğunu biliyoruz. (Bkz. 72 /Cin, 
11 ve 14). İblis insanların ve cinlerin ortak düşmanıdır. 

Hz. Peygamber (s.a.v), diğer peygamberlerden farklı olarak hem insanlara 
hem cinlere elçi olarak gönderilmiştir. Efendimiz'in Kur'an tebliğini dinledik- 
lerinde, “Kendi hemcinslerini uyarmak üzere dönmüşlerdir”. (46/Ahkaf, 29). 
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Hz. Peygamber (s.a.v) şöyle buyurmuştur: “Benden önce hiçbir peygambere 
verilmemiş beş şey verildi. Benden önce her peygamber sadece kendi kavmine 
gönderildiği halde ben kırmızıya da siyaha da gönderildim” (Buhari, Teyem- 
müm, 1; Salat, 56; Müslim, Mesacid, 3.) Hz. Peygamber (s.a.v)'e “Resülü'sse- 
kaleyn” sıfatı verilmiştir. Sekaleyn insanlar ve cinler olmak üzere iki ayrı türü 
ifade eder. (Bkz. 55/Rahman, 31). İnsanlar gibi cinlere de “sıklet/ağırlık” sı- 
fatının atfedilmiş olması, cinlerin de hayatlarının yeryüzüyle hayli sıkı ilişki 
içinde cereyan ettiğini ima etmektedir. 

Anlaşıldığı kadarıyla insanları yanılgıya düşüren ana faktörler her ne ise, 
cinleri de yanılgıya düşüren faktörler aynıdır. “Ma'şera'linsi ve'l cinni” “Ma'şer”, 
işleri aynı olan ve aralarında ünsiyetle içli dışlı ilişkiler bulunan topluluklara 
verilen isimdir. Burada söz konusu olan ontolojik mahiyet birliği değil, ahlaki 
tutum ve davranışlarda, Allah'a karşı takınılan tutumda birlik ve benzerliktir. 
İnsanlar ve cinler ahlaki bakımdan birbirlerine benzeyebilirler. Bu da “seka- 
leyn” sıfatının ima ettiği üzere “dünya hayatı” adı altında ifade edilen bencil çı- 
karlar, geçici zevkler, başkalarının bedbahtlığı üzerine kurulan saltanat, güç ve 
iktidar arzusudur. Bütün gerçeklerin apaçık olarak ortaya çıkacağı bir günde 
insanlar ve cinler kendi aleyhlerine şahitlik edeceklerdir, hemcinslerine karşı 
her ne haksızlık yapmışlarsa, Allah'a ve hükümlerine karşı hangi suçu işlemiş- 
lerse bir bir ortaya çıkacak, kendileri bunları itiraf edeceklerdir. 

Tarihte hükmünü icra eden bir yasa (İlahi sünnet) şu ki, şanı Yüce Allah 
hiçbir topluluğu durup dururken cezalandırmaz. Hatta işledikleri zulüm veya 
içine düştükleri şirk bataklığı dolayısıyla da hemen cezalandırmaz. Onları gö- 
revlendirdiği peygamberler ve indirdiği kitaplarla uyarır, doğru ve yanlış yol- 
ları gösterir, onlara belli bir mühlet verir. Söz konusu uyarılar yapılmadıkça 
bu toplumlar “gaflet” hali içinde kabul edilir, başlarına geleceklerden “haber- 
siz” sayılır. Uyarılara rağmen doğru yoldan sapmada kararlı olduklarında, yine 
ilahi yasaların işlemesi sonucu söz konusu suçlu-günahkâr toplumlar çöker. 
İnsanların yapıp ettikleri dolayısıyla Allah katında ve ahirette makam ve dere- 
celeri vardır, Allah onların ne yapıp ettiklerini gayet iyi bilmektedir. 
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133. Rabbin, hiçbir şeye ihtiyacı olmayan rahmet sahibidir. Dilerse sizi 
giderir ve dilerse, sizi bir başka kavmin soyundan (inşa edip) var 
ettiği gibi yerinize bir başkasını getirir. 

134. Hiç şüphesiz, size vadedilen mutlaka gelecektir. Ve siz aciz bırakı- 
lacak değilsiniz. 

135. De ki: “Ey kavmim, bütün yapabileceğinizi yapın; şüphesiz ben de 
yapıyorum. Bu yurdun (dünyanın) sonu, kimindir, bilip-öğrene- 
ceksiniz. Gerçekten zalimler kurtuluşa ermeyeceklerdir.” 


Tarih boyunca peygamberler gönderilmesinin sebebi, halife kılınmış olan 
insanın yeryüzünde barış, huzur ve adaleti tesis ederek Allah'a layığı veçhiyle 
ibadette ve taatte bulunmasıdır (16/Nahl, 36). Varlık âleminin yaratıcısı olan 
Allah'ın insanın fiillerine ihtiyacı yoktur, Vacibu'l Vücud'tur, varlığını başkası- 
na muhtaç değildir, aksine varolan her şey varlığını O'na borçludur. Yüce Allah 
hem başkalarına muhtaç değildir, herkesten ve her şeyden müstağnidir hem 
de rahmet sahibidir. Bütün yeryüzü ve dünyanın ilişikte olduğu uzay insanın 
yararına sunulmuştur. Bu Allah'ın sonsuz rahmetinin sonucudur. İnsana bu 
nimetleri bağışlamıştır, çünkü sadece rahmet O'nun eseridir. Evet, insandan 
kendisine ibadet etmesini dilemiştir ama insan O'na ibadet etmediği zaman 
Allah'a bir zarar veremez, ibadet ettiği zaman da O'nun gücüne güç katamaz. 
İyilik yaparsa kendine, kötülük yaparsa da kendi zararınadır. 

İnsan, yeryüzünde kendine yakışır bir biçimde adaleti tesis edecek, hak ve 
hakkaniyeti ayakta tutacak, varlık âlemi ve canlı hayatla silm ve selamet üzere bir 
hayat sürdürmek üzere yaratılmış, Allah ona bu gaye ile yeryüzünde iktidar olma 
imkân ve gücünü vermiştir. Bütün iktidarların meşruiyet temeli Allah'ın hüküm- 
lerine riayet etmek suretiyle iradesine teslimiyeti teyit etmektir. Ama insan bu 
hakikati unutur, kendinden kurallar vaz'etmeye çalışır ve zanneder ki, kendisi ve 
iktidarı mutlaktır, Yeryüzü kendi mülkü, mutlak denetimi altına geçmiştir. 

Bu, büyük bir yanılgıdır. Evet, Allah rahmet ve merhamet sahibidir ama 
zalimlerin koruyucusu da değildir. Dilerse rahmetini üzerlerinden çeker. Bunu 
dilediği anda baskı, tahakküm ve zulümle yönetenler dayanıksız kalırlar. Allah 
başkalarını getirir, onlara iktidar nasip eder. Ebu Müslim, bunun “Allah dilerse, 
yoldan çıkan insan ve cin topluluklarından farklı üçüncü bir tür yaratabilece- 
ği”ne ilişkin bir haber olduğunu düşünmektedir. Eğer insanlar ve cinler, yeryü- 
zünde bozgunculuk çıkarmaya, kan dökmeye, zulme ve isyana devam edecek 
olurlarsa, Allah onları yıkıma uğratır, yerlerine başka bir türü vareder; tıpkı 
onları başkalarının zürriyetinden var ettiği gibi. Yeryüzünde Allah, insanlara 
da cinlere de bağlı ve bağımlı, muhtaç değildir, O müstağnidir. 


6/En'am Süresi/133-135 229 


Allah insanları başka bir topluluğun soyundan varetti. Erkeğin spermin- 
den ve kadını yumurtasından insan türünü yarattı, her ikisinin mayası toprak 
ve toprakta biten şeylerdir. Aynı şeylerden dilerse pekâlâ başka bir tür de ya- 
ratabilir; insan kendi varlığıyla övünüp kibirlenmemeli, yeryüzünü temellük 
etmeye kalkışmamalı, iktidarının ebedi ve sınırsız olduğu yanılgısına düşme- 
melidir. (Bkz. 4/Nisa, 133; 47/Muhammed, 38). 

Allah her neyi vaat etmişse o tahakkuk eder. Varlık üzerinde mutlak 
hükümran olan Allah'ın iradesine karşı gelinemez. Hakiki, nihai ve mutlak 
iktidar O'nundur. Hiçbir beşer veya yaratılmış varlık, Allah'ı aciz bıraka- 
maz. Durum böyleyse, şanı yüce Allah, Hz. Peygamber'in dilinden meydan 
okumaktadır: Kim ne yapmak istiyorsa yapsın. (11/Hud, 93). Allah'a mey- 
dan okuyorsa, zulüm ve haksızlıklara, sömürü ve yalana, isyan ve günah- 
lara devam ediyorsa, büyük bir inat ve cehalet içinde bu tutumunda ısrar 
ediyor demektir. Etsin. Ben de doğruluktan, adalet ve hakkaniyetten ay- 
rılmayacağım, ben de yoluma devam edeceğim. Dünyada veya ahirette bu 
yurdun sonu kimindir, bilip öğreneceksiniz. Zulmedenlerin kurtuluşa er- 


meleri düşünülemez. 
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136. O'nun üretip-türettiği ekin ve hayvanlardan Allah için bir pay 
ayırdılar, sonra kendi zanlarınca: “Bu Allah'ındır bu da ortakla- 
rımızındır” dediler. Kendi ortakları için olan (pay), Allah tarafına 
geçmez ama Allah'a ait olan kendi ortaklarının tarafına (payına) 
geçer. Ne kötü hüküm veriyorlar? 


137. Yine bunun gibi onların ortakları, müşriklerden çoğuna çocuk- 
larını öldürmeyi süslü gösterdiler. Hem onları helâke düşürmek, 
hem kendi aleyhlerinde dinlerini karmakarışık kılmak için. Allah 
dileseydi bunu yapmazlardı; sen onları ve düzmekte oldukları if- 
tiraları bırak. 

138. Vekendizanlarınca dediler ki: “Bu hayvanlar ve ekinler dokunul- 
mazdır. Onları bizim dilediklerimiz dışında başkası yiyemez. (Şu) 
Hayvanların da sırtları haram kılınmıştır” Öyle hayvanlar vardır 
ki, -O'na iftira etmek suretiyle- üzerlerinde Allah'ın ismini an- 
mazlar. Yalan yere iftira düzmekte olduklarından dolayı O, ceza- 
larını verecektir. 

139. Bir de dediler ki: “Bu hayvanların karınlarında olan, yalnızca bi- 
zim erkeklerimize aittir, eşlerimize ise haramdır. Eğer o, ölü do- 
garsa onlar da bunda ortaktırlar.” Allah, (bu) düzmelerinin ceza- 
sını verecektir. Şüphesiz O, hüküm sahibi olandır, bilendir. 

140. Çocuklarını hiçbir bilgiye dayanmaksızın akılsızca öldürenler 
ile Allah'a karşı yalan yere iftira düzüp Allah'ın kendilerine rı- 
zık olarak verdiklerini haram kılanlar elbette hüsrana uğramış- 
lardır. Onlar, gerçekten şaşırıp sapmışlardır ve doğru yolu bula- 
mamışlardır. 


Cahiliye Arapları, bir bölüşümün en adaletsiz örneklerini sergiliyorlardı. 
23 senede inen Kur'an, hem bireylerin ve toplumun inanç ve ahlaki hayatlarını 
sahih bir zemine oturtuyor, hem zümreler ve sınıflar arasında adaleti tesis et- 
meye çalışıyordu. Arapların kabile savaşları ve baskınlarda elde ettikleri gani- 
met ve hayli mahir oldukları ticaret dışında önemli geçim kaynaklarından biri 
bağ bahçe ve sınırlı alanlarda yaptıkları tarımsal üretim ve hayvancılıktı. Ekin 
ve hayvanların bölüşümünde takip ettikleri adaletsizliğe ve tuhaflığa işaret 
edilirken ekin ve hayvanların Allah'ın üretip türettiği ürünler oldukları hatır- 
latılır. Yani aslında onlar, kendi yaratmadıkları, hakiki manada maliki olma- 
dıkları ürünleri adaletsizce paylaştırmaktadırlar. İnsanların üretip de ticarete 
ve kazanca konu yaptıkları ekonomik değerlerin hammaddesinin yaratıcısı 
kendileri veya tabiat değil Allah'tır. Yani hakiki ve asli malik O'dur. Bölüşümde 
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iktisadi faktörler tek başına yetmez, hakiki ve asli malikin de hakları ve hür- 
kümleri esas alınmalıdır. 

Ürünlerin bir bölümü Allah'ın ve putların payı olmak üzere ikiye ayrılmak- 
tadır. Allah'ın payı yoksullara ve konuklara; putlara ayrılanlar ise ayinlerde ve 
tapınak hizmetlerinde harcanırdı. Sene sonunda Allah'a ayrılan paydan artan 
bölümü, putların payına ilave ederlerdi. Düşüncelerine göre, Allah'ın buna ih- 
tiyacı yoktu, putlar ise kendilerine aitti, dolayısıyla tasarruflarının da uhdele- 
rinde olması doğaldı. Bu, tarihte her toplumda gözlenen adaletsiz gelir bölü- 
şümünün cahiliye döneminde de meşruiyet çerçevesini “belli bir inanç veya 
yüceltilmiş bir ideoloji”ye dayandırıldığı görülüyor. Bu kombinezonda her ne 
kadar Allah, yoksulların, yetimlerin ve muhtaçların tarafında ise de putlar ve 
elbette onların göndermede bulunduğu zümreler varlıklarını sürdürdükçe, 
adaletsizlik kurumsallaşarak devam edecektir. Kur'an-ı Kerim, konuya tam te- 
melinden eleştiri getirerek, bunun “kötü bir hüküm” yani adaletsiz ve haksız 
bir bölüşüm düzeni olduğunu belirtiyor. 

Arapların sapkın inanç ve fiillerinden biri de çocuklarını öldürmekten çe- 
kinmeyip aksine bunu övgüye değer bulmalarıydı. Bu şenaati onlara putları 
yani inançları süslü-hoş gösteriyordu. “Tezyin” süslemek, çekici kılmak, cazip, 
hoşlanılacak hale getirmek, sevimli forma sokmak demektir. Bu onları hem 
yıkıma uğratırdı hem dinlerini karmakarışık hale getirirdi. Cahiliye Araplarına 
çocuk öldürmeyi cazip hale getiren, sevimli kılan şey neydi? Ayet “ortakları” 
olduğunu söyler. Pekiyi ortakla kimlerdi? 

a) İlk akla gelen putlardır. Ancak put veya heykelin bilinç ve akıl sahibi 
varlık olmadığını bizim kadar onlar da biliyorlardı. 

b) Fikir veya ideoloji: Bu daha makul görünmektedir. Öyle bir fikre veya be- 
den, çocuk algısına sahip idiler ki, bu onlara çocuklarını öldürebileceklerini tel- 
kin ediyor, kabul edilebilir bir forma sokuyor, hatta sevimli-gerekli gösteriyordu. 

Çağımızda kürtaj karşıtı olanlar, muhtemel bir yasağa karşı protesto yü- 
rüyüşleri yaptıklarında şöyle pankart taşımaları, anne karnında cenin öldür- 
menin kendilerine ne kadar sevimli, hoş, gerekli ve haklarıymış gibi göründü- 
günü göstermektedir: “Sevişirim evlenmem. Gebe kalırım doğurmam. Beden 
benim. Ben özgürüm. Ne koca ne hoca benim bedenime karışamaz.” Bu ve 
benzeri argümanlar kadına özgür olduğu hissini vermekte, bebek aldırırken 
Allah'a, dini hükümlere, bunu yasaklayan yasalara, aileye, geleneğe ve erkeğe 
başkaldırarak özgürlüğünü kanıtladığını düşünmektedir. İdeoloji, bakış açısı, 
felsefe, beden, çocuk, doğurma algısında meydana gelen sapma kürtajı savu- 
nan kadına süslü gelmektedir (tezyin). 
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Cahiliye Araplarından özellikle Rabialılar ve Mudarlılar bu tür insanlık 
suçu sayılan adetleriyle şöhret yapmışlardı. Arapların kız çocuklarını öldür- 
melerinin çeşitli sebepleri vardı: Fakirlik korkusu, kadınların savaş ve baskın- 
larda esir düşüp fuhşa zorlanmaları, kabile asabiyeti, kötü muameleye maruz 
kalmaları; fuhuş ve zinanın yaygın olması. Bunlar kız çocuklarından utanma- 
larına yol açıyor, öldürmelerine bir tür gerekçe teşkil ediyordu. Bu kuşkusuz 
akılsızca, beyinsizce işlenmiş bir suçtu. 

Çağımızda çocuk cinayetleri kürtaj yoluyla sürmektedir. Çin Halk Cumhu- 
riyet'inde de ağırlıklı olarak kız çocuklarını hedef alan acımasız bir uygulama 
söz konusudur. Kürtaja başvuranlar veya kürtajı savunanların iki gerekçesin- 
den biri, ailenin geçindirebileceğinden fazla çocuğa sahip olmasının doğuraca- 
ğı ileri sürülen sorunlar; diğeri ise “istenmeyen gebelik”tir. 

Ayet açık bir biçimde çocuklarını geçim korkusuyla öldürenlerin “Al- 
lah'a karşı yalan ve iftira düzdükleri”ni söylüyor. Çünkü bütün canlılara ve 
doğacak çocuğa da rızkını veren Allah'tır. Çocuğun rızıksız kalacağı büyük 
bir iftira, Allah'a karşı bühtandır ve bu yüzden ağır bir suçtur. Bu gerekçeyle 
çocuklarını öldürenler “Allah'ın verdiği, vereceği rızkı engelleyenler”dir. Ra- 
zi'nin yerinde mütalaasıyla, fakirlik korkusuyla çocuğun öldürülmesi, baş- 
ka bir ifadeyle kürtaja başvurulması, muhtemel bir zarara karşılık peşin bir 
zarardır. Kesin olmayan bir zararı önlemek üzere ağır bir zararı tazammun 
etmek beyinsizliktir. 

Diğer açıdan yoksulluk, geçim zorluğu da bir zarar olsa da, Allah'ın yarat- 
tığı bir canı almak, savunmasız bir cenini anne rahminde bıçakla parçalayarak 
öldürmek çok daha büyük ve vahşi bir zarardır, kısaca cinayettir. Bir toplumda 
yaygın yoksulluk ve gelir bölümündeki eşitsizlikten dolayı çok çocuk doğur- 
manın sakıncalarından söz edenler, gelir bölüşümünü adil hale getirmek ve 
Allah'ın her canlıya tayin ettiği rızkı sahibine ulaştırmak için uğraşmalıdır. 

Diğer açıdan çocuk Allah'ın büyük lütfudur. Çocuğun kokusu cennetten- 
dir. İnsan çocuğu doğurur, onu yetiştirir, terbiye eder ve salih bir kul olarak 
topluma kazandırırsa bundan büyük bir ecir alır, hadiste buyrulduğu gibi 
ölümünden sonra da cari sadakası kesilmez, devam eder. Şu halde kürtaj tam 
bir beyinsizlik, sefihçe bir fiildir. (Bkz. 2/Bakara, 13, 130, 142, 282; 4/Nisa,5; 
7/A'raf, 155. ayetlerin açıklaması). 

Geçim sıkıntısı dolayısıyla çocuklarını öldürenler bilgisizce hareket et- 
mektedirler. Eğer bilirlerse Allah onları bir şekilde geçindirecektir. Çocukları 
geçim korkusuyla öldürmek, onları Allah'ın kendilerine tahsis ettiği rızık ve 
nimetlerden mahrum bırakmaktır, buna anne baba da olsa kimsenin hakkı 
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yoktur, bu ağır bir suçtur. Bu cinayetleri işleyenler sapkın kimseler olup doğru 
yolu şaşırmış bedbahtlardır. 

Konuyla ilgili iki görüş öne çıkmaktadır. Süleyman Ateş, bunun Hz. İbra- 
him'den bu yana süren kurban geleneğinin suistimali ve tahrif edilmiş biçimi 
olduğunu söyler. Zeccac, bu cinayeti müşriklere telkin edenlerin put bakıcıları 
olduğunu söyler. Diğer bir görüşe göre ise, kız çocukları esas itibariyle utanı- 
lacak varlıklardı, savaş ve baskınlarda ele geçirildiklerinde esir olur, ailenin 
şerefinin ayaklar altına alınmasına sebep olurdu. Bunun dışında fuhuş ve zi- 
nanın yaygınlık kazanması kız çocuklarının küçükken öldürülmeleri gelene- 
ginin yerleşmesini kolaylaştırıyordu. “Onların ortakları, müşriklerden çoğuna 
çocuklarını öldürmeyi süslü gösterdiler” ifadesi çocuk öldürme fiilinin yerle- 
şik, köklü bir zihniyet eseri olduğunu ima etmektedir. Öyle de olsa, bu zihni- 
yeti paylaşmayanlar da vardı, çünkü ayet “birçoğu” ifadesini kullanmaktadır. 
Araplar, büyük bir yanılgı içinde idiler, zira her ne kadar bu cinayetleri Hz. İb- 
rahim'in kurban sünnetine refere ediyorlar idiyseler de hakikatte İbrahim'in 
hanif dininde çocukların öldürülmelerine emreden bir uygulama yoktu. On- 
lar ise put bakıcıları veya çağımızdaki ifadesiyle konfor içinde yaşama arzusu 
(doyurucu hayat) arzusu, kâhinler, cinlerle ilişki halinde insanları aldatanların 
etkisinde, bu fiilin kendilerini Allah'a yaklaştıracağı zehabına kapılıyorlardı. 
Elbette Allah dileseydi bunu yapmazlardı ama sınavdan geçmeleri için onlara 
bunu yapma imkânı verildi; sahih bir dini inanca ve selim bir akla başvursa- 
lardı, bu yaptıklarının büyük suç olduğunu anlarlardı. Onları bu trajik duruma 
sevkeden, Allah'a ortaklar isnat etmeleri yani iftirada bulunmalarıdır. (Ayrıca 
bkz. 16/Nahl, 58-59; 17/İsra, 31). 

138. ayet, herhangi bir mantık temelinden yoksun dini ritüeller ve ada- 
letsiz bölüşüme başka bir telakki ve uygulamalardan örnekler vermektedir. 
Araplar, ekinleri ve hayvanları üçe ayırıyorlardı. İlki tanrılara adadıklarıydı, 
bunlardan adak sahipleri yemezdi. Put bakıcıları, mabet hizmetlileri veya bu- 
raya ziyarete gelen misafirler -ki sahiplerinin uygun görmesi durumunda- yi- 
yebilirlerdi. İkincisi, Bahire, Saibe, Vâsile ve Ham isimlerini verdikleri hayvan- 
lar. Bunlara binmeyi yasaklarlardı, bu konu Maide, 103. ayette anlatılmıştı. Bir 
kısım hayvanları da kestiklerinde özellikle Allah'ın adını anmazlardı, putları- 
nın adını anar, etlerini yerlerdi. Bu uygulamaların da aslı esasının olmadığı, 
eğer Söz konusu uygulamaları Allah'a veya kutsal bir kaynağa dayandırıyorlar- 
sa, bunun meşru temelinin olmadığı belirtilmektedir. 

Bir başka uygulamaları da şuydu: Adadıkları hayvanlardan sağ olarak do- 
gan yavruları sadece kendilerine tahsis eder yani onların etlerinden sadece er- 
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kekleri yerlerdi; ölü doğan veya doğum sırasında ölen hayvanların etlerinden 
hem kadınlar hem erkekler yiyebilirdi. İbn-i Aşur, söz konusu yasağın “evli 
kadınlar”a mahsus olduğunu söyler. Burada, 136. ayetteki gibi ekin ve hayvan- 
lar üzerinden zümreler ve sosyal sınıflar arasında var olan gelir adaletsizliğine 
vurgu yapıldığı gibi, erkek ile kadın arasında da mantıksal temeli olmayan ay- 
rımlar yapıldığına dikkat çekilmektedir. 

Şanı yüce Allah, kendi zanlarınca müşriklerin cezasını vereceğini belirtir. 
İnsanlar kendi çıkarlarına, işlerine geldiği gibi bölüşüm yaptıklarında adalet- 
sizliklere yol açmakta, üstelik bunu kutsal bir kaynağa refere etmek suretiyle 
dine veya Allah'a iftira etmektedirler. Allah hüküm sahibidir, bilendir. (Bkz. 
12/Yunus, 59-60). 
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141. Asmalı ve asmasız bahçeleri, hurmaları ve tatları farklı ekinleri, 
zeytinleri ve narları -birbirine benzer ve benzeşmez- yaratan 
O'dur. Ürün verdiğinde ürününden yiyin ve hasat günü hakkını 
verin; israf etmeyin. Çünkü O, israf edenleri sevmez. 

142. Hayvanlardan yük taşıyan ve (yünlerinden, tüylerinden) döşek 
yapılanları da (yaratan O'dur). Allah'ın size rızık olarak verdikle- 
rinden yiyin ve şeytanın adımlarına uymayın. Çünkü o, sizin için 
apaçık bir düşmandır. 


Toplumsal çatışma ve huzursuzluklara yol açan adaletsiz bölüşüm ve iktisa- 
dizulümleri önlemenin yolu, yeryüzünde yetişen ürünleri ve sere serpe yayılmış 
nimetleri Allah'a refere etmektir. Bunları insanların geçimi için yaratan O'dur. 
Asmalı ve asmasız bahçeler, hurmalar, tatları farklı ekinler, zeytinler, narlar ve 
diğerlerini O yaratmıştır. Her birinin rengi, tadı, hacmi, vitamin değeri, mevsimi 
farklıdır (6/99). Hayvanlar ve insanlar onlardan yararlanırlar, beslenirler ve bu 
sayede hayatlarını idame ettirirler. Benzer şekilde yük taşıyan veya yünlerinden, 
tüylerinden, derilerinden, süt ve etlerinden istifade ettiğimiz hayvanlar da bizim 
yararımıza sunulmuştur. Hayatın amacı güzellikler içinde Allah'a ibadet etmek- 
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tir. Zulüm ve haksızlıklar bu güzelliği bozar. Toplumun bir bölümünün yoksul 
kalması, açlık tehlikesinin yaşanması hakikatte, Allah'ın her canlının beslenmesi 
için yarattığı kaynaklara haksız bir biçimde el konulması anlamına gelir. 

Oysa kaynaklar herkes için yaratılmıştır. Bu ürünlerden yenecek, hasat 
mevsimi geldiğinde yoksulların hakkı ödenecek. Bu ister sadaka ve mecbu- 
ri infak olan zekât şeklinde olsun ister sosyal gruplar arasında gelir uçuru- 
muna yol açmayı önleyen başka kaynak transferleri şeklinde olsun, yoksulun 
hakkının ödenmesi esastır. Herkes helal yoldan kazanmanın yoluna bakmalı, 
yoksulun hakkını vermelidir ama her kazandığını dilediği gibi harcayamaz, is- 
raf edip savuramaz. (7/A'raf, 31). Bu şekilde düşünüp yaşayan, farkında olsun 
olmasın, Şeytan'a uymuş olur, Şeytan ise insanın düşmanıdır. (2/Bakara, 168). 
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143. Sekiz çift, koyundan iki, keçiden de iki. De ki: “İki erkeği mi haram 
kıldı? Yoksa iki dişiyi mi, ya da o iki dişinin rahimlerinin, kendi- 
sini kapsadığı (yavruları) mı? Eğer doğru sözlüler iseniz bana bir 


ilimle haber verin.” 


Le 
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144. Deveden iki, sığırdan da iki. De ki: “İki erkeği mi haram kıldı? 
Yoksa iki dişiyi mi ya da o iki dişinin rahimlerinin, kendisini kap- 
sadığı (yavruları) mı? Yoksa Allah, bunları sizlere tavsiye ettiği 
zaman şahit miydiniz?” Hiçbir bilgiye dayanmaksızın insanları 
saptırmak için Allah'a karşı yalan uydurup iftira düzenden daha 
zalim kimdir? Şüphesiz Allah, zalimler topluluğunu hidayete er- 
dirmez. 

145. De ki: “Bana vahyolunanlar içinde, yiyen bir kimsenin yiyece- 
gi (şeyler) için, ölü eti, dökülen kan, domuz eti -ki bu gerçekten 
murdardır- ya da Allah'tan başkası adına kesilmiş bir fısk dışın- 
da, haram kılınmış bir şey bulmuyorum. Kim kaçınılmaz bir ihti- 
yaçla karşı karşıya kalırsa, -saldırmamak ve haddi aşmamak şar- 
tıyla- (bu sayılanlardan ölmeyecek kadar yiyebilir). Şüphesiz senin 
Rabbin bağışlayandır, esirgeyendir. 

146. Yahudi olanlara her tırnaklı (hayvanı) haram kıldık. Sığırlardan 
ve koyunlardan, sırtlarına veya bağırsaklarına yapışan veya ke- 
miğe karışanlar dışında iç yağlarını da onlara haram kıldık. 'Az- 
gınlık ve hakka tecavüzde bulunmaları' nedeniyle onları böyle 
cezalandırdık. Biz şüphesiz doğru olanlarız. 

147. Şayet seni yalanlayacak olurlarsa, de ki: “Rabbiniz geniş rahmet 
sahibidir. O'nun şiddetli çarpması, suçlu-günahkârlar toplulu- 
ğgundan geri çevrilemez.” 


İslam öncesinde Araplar, yanlış inançlar, mantıksal temeli olmayan gele- 
nek ve alışkanlıklar sonucunda bazı hayvanların etlerini helal, bazılarınınkini 
haram sınıfına sokmuşlardı. Varlık âlemini ve canlı hayatını yaratan Allah, ta- 
biatın kucağında yaşayan insanın hayatiyetini devam ettirmesini dilemiş, ona 
çeşitli nimetler bahşetmiştir. İnsan sınırsız serbest ve mutlak anlamda özgür 
olmadığı gibi, şunun-bunun koyduğu yasakların da esiri değildir. Bu durumda 
helal ve haram koyma yetkisi sadece Allah'a mahsus olmalıdır. Yüce Allah bir 
nesneyi yasaklamadıkça başkaları kendi kafalarına veya zanlarına göre yasak 
koyamazlar ya da yasaklanması gereken şeyleri serbest bırakamazlar. 

143 ve 144. ayetlerde koyun, keçi, deve ve sığır sayılmış, “sekiz çift” ta- 
biriyle bunların erkekleri ile dişileri arasında herhangi bir fark olmadığı be- 
lirtilmiş, rahimlerinde bulunan yavrularının da helal olduğu hususunun altı 
çizilmiştir. Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: “Helal, Allah'ın Kitabında he- 
lal kıldıklarıdır. Haram da O'nun Kitabında haram kıldıklarıdır. Hakkında bir 
şey söylemeyip sustuğu şeyler de affettiklerinden (mübah şeyler)dir”. (Tirmi- 
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zi, Libas, 6; İbn-i Mace, At'ime, 60). Kur'an-ı Kerim'de -145. ayette belirtildi- 
ği üzere- temel olarak leş, kan, domuz eti ve Allah'tan başkası adına kesilen 
hayvanın olmak üzere dört yasak konulmuştur. (Bkz. 2/Bakara, 173; 5/Maide, 
3, 60; 16/Nahl, 115). Bunların dışında kişilerin kendilerinden yasaklar ihdas 
etmeleri “Allah'a iftira” hükmünü taşır. (16/Nahl, 116). Böyle yapanlar zulüm 
işlemektedirler. Allah, kullarının beslenmesi, nimetlerden istifade etmelerini 
murat eder, O'nun bağışlayan ve esirgeyen sıfatları bunun gerektirir. 

Buna rağmen Hz. Peygamber'in bazı mutlak ayetleri takyid, mücmelleri taf- 
sil, genele ifadeleri tahsis etme babından birtakım haramlar koyduğu prensibi 
kabul edilmiştir. Bu konuda fıkıh kitaplarında geniş malumat verilmektedir. 

Aslında aynı kolaylaştırıcı hükümler Yahudiler için de geçmişte söz konu- 
suydu. Ama onlar, Allah'a ve peygamberlerinin kendilerine tebliğ ettiği ilahi 
hükümlere karşı gösterdikleri azgınlıkları dolayısıyla -bir ceza olarak- ha- 
ramların sayısı arttırılmış, hükümler ağırlaştırılmıştır. (4 /Nisa, 160). Bu çer- 
çevede onlara “tırnaklı hayvanlar”ın etlerini; sığır ve koyunların sırtlarına ya- 
pışan veya bağırsaklarına yapışan veya kemiğe karışanlar dışında iç yağları da 
yeme yasağı getirilmiştir. (Bkz. Levililer, 3: 17; 7:23; 11: 1; Tensiye, 14: 3-8). 

Yahudilere getirilen bu yasaklardan gerekli dersleri çıkarmalı, Allah'ın 
sonsuz rahmet ve merhametini sınırlayıcı günah ve cürüm teşkil edecek fiil 
ve davranışlardan kaçınılmalıdır. 
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148. Şirk koşanlar diyecekler ki: “Allah dileseydi ne biz şirk koşardık, ne 

atalarımız ve hiçbir şeyi de haram kılmazdık.” Onlardan öncekiler 

de, bizim zorlu-azabımızı tadıncaya kadar böyle yalanladılar. De ki: 

“Sizin yanınızda, bize çıkarabileceğiniz bir ilim mi var? Siz ancak 

zanna uymaktasınız vesizancak “zan ve tahminle yalan söylersiniz.” 
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149. De ki: “En 'üstün ve apaçık' delil Allah'ındır. Eğer O dileseydi el- 
bette tümünüzü hidayete yöneltip-iletirdi.” 

150. De ki: “Gerçekten Allah'ın bunu haram kıldığına şehadet edecek 
şahitlerinizi getirin.” Şayet onlar, şehadet edecek olurlarsa sen 
onlarla birlikte şehadet etme. Âyetlerimizi yalan sayanların ve 
âhirete inanmayanların heva (istek ve tutku)larına uyma; onlar 
(birtakım güçleri ve varlıkları) Rablerine denk tutmaktadırlar. 


Allah'a ortak koşma ile keyfi serbestlik veya yasak (helal-haram) koyma 
arasında ilişki vardır. Arap müşrikleri kendi anlayışlarınca bazı hayvan etle- 
riyle ilgili yasaklar koyarken, bunun Allah'ın bir dilemesi olduğunu iddia et- 
mekteydiler. Onların zannına göre, her şey zaten Tanrı'nın mutlak denetimi 
altındadır; O dilemeseydi ne O'na ortak koşarlardı ne bazı hayvanların etlerini 
kendilerine yasaklarlardı. Bu, sadece bir bahanedir, suçu ve kusuru bir başka- 
sına, üstelik Yüce Allah'a atmaktır. Onlardan öncekiler de benzer bir bahane- 
nin arkasına sığınıp Allah'a isnatta bulunmuşlardı. (16/Nahl, 35). İsrailoğulla- 
rıda benzer mazeretle, eğer Allah dilerse hidayet bulacaklarını söylüyorlardı 
(2/Bakara, 70). Söz konusu isnat, onların ağır bir cezaya maruz kalmalarına 
yol açmıştı. Bunu öne sürdüklerinde herhangi sağlam, güvenilir bir bilgi teme- 
line dayanmıyorlar. Bu sadece bir zan ve test edilmemiş, sınanmamış bir tah- 
min ve yalandır. Üstün ve apaçık delil (Hüccetu'l baliğa) Allah'ın, O'nun ortaya 
koyduğu delil ve kanıtlardır. 

Onların iddialarının temelinde şu fikir yatıyor: Eğer Allah bizim batıl yol- 
da olduğumuzdan hoşnut olmasaydı, O'nun bunu engellemeye gücü yeter, fiili 
müdahalede bulunmadığına göre demekki herhangi bir itirazı yoktur. (6/148; 
43/Zuhruf, 20). Bu temelsiz bir iddiadır. Çünkü hakikat olan şu ki, Allah di- 
leseydi elbette bütün beşeriyet hidayete ererdi. Bunun aksine ortaya çıkacak 
bir irade tasavvur edilemez. Mesela melekleri, akıl sahibi ama iradi olmayan 
varlıklar şeklinde yaratmıştır, hepsi Allah'ın gösterdiği doğru yol üzerinde ve 
kendilerine sadece emredileni yerine getirmektedirler. Belli bir hikmete da- 
yalı olarak yüce Allah'ın insan için dilediği bu değildir. Allah hayrı da şerri de 
yaratır. Mademki her şeyin yaratıcısı Allah'tır ve insan kendisine ayrılmış cüzi 
irade çerçevesinde ilahi irade karşısında rüzgârın önünde bir yaprak gibi kı- 
lınmamıştır, bu durumda insanın tercihleri fiillerinin ortaya çıkışında önemli 
rol oynar. İnsan tercihte bulunur, ister; Yüce Allah bu doğrultuda insanın yap- 
masını sağlar. Bu yüzden insan yaptıklarından sorumludur, çünkü Allah, onu 
zorlayarak değil, vicdan ve aklını kullanarak, serbest iradesiyle doğru yola gir- 
mesini murat etmiştir. 
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Fakat dikkatten kaçmaması gereken bir husus var: Neyin serbest neyin 
yasak olduğuna -helal ve harama- Allah karar verir. İnsan kendinden yasak 
koyar ve bunu Allah'a isnat ederse, bunun belli ve sağlam bir bilgi temeline 
dayandırması lazım. En başta tanık gösterme mecburiyeti vardır. Böyle bir ta- 
nıklık yok. Allah'a ait bir hakkı gasp etmeye kalkışanlar, buna ilişkin bir iddia 
ortaya atacak olsalar bile, Hz. Peygamber'e ve mü'minlere düşen buna katılma- 
maktır. Çünkü kendi keyiflerince ve bildikleri gibi yasak ve serbesti koyanlar, 
Allah'ın apaçık ayetlerini yalanlamakta, ahirete de inanmamaktadırlar. Allah'a 
ortak koşmalarının sebebi de budur. 
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151. De ki: “Gelin size Rabbinizin neleri haram kıldığını okuyayım: 
O'na hiçbir şeyi ortak koşmayın, anne-babaya iyilik edin, yoksul- 
luk-endişesiyle çocuklarınızı öldürmeyin. -Sizin de, onların da 
rızıklarını biz vermekteyiz- Çirkin-kötülüklerin açığına ve gizli 
olanına yaklaşmayın. Hakka dayalı olma dışında, Allah'ın (öldü- 
rülmesini) haram kıldığı kimseyi öldürmeyin. İşte bunlarla size 
tavsiye (emr) etti; umulur ki akıl erdirirsiniz.” 


152. “Yetimin malına, o erginlik çağına erişinceye kadar- o en güzel 
(şeklin) dışında- yaklaşmayın. Ölçüyü ve tartıyı doğru olarak ya- 
pın. Hiç bir nefse, gücünün kaldırabileceği dışında bir şey yük- 
lemeyiz. Söylediğiniz zaman -yakınınız dahi olsa- adil olun. Al- 
lah'ın ahdine vefa gösterin. İşte bunlarla size tavsiye (emr) etti; 
umulur ki öğüt alıp-düşünürsünüz.” 
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153. Bu benim dosdoğru olan yolumdur. Şu halde ona uyun. Sizi O'nun 
yolundan ayıracak (başka) yollara uymayın. Bununla size tavsiye 
etti, umulur ki korkup-sakınırsınız. 


İnsanlar keyfi olarak helal ve haram koyamayacaklarına göre, hangi te- 
mel çerçeve esas alınarak bireysel ve toplumsal hayat düzenlenecektir? Bu ko- 
nuda herhangi bir zihin karışıklığına yer yoktur. Kur'an vahyi Hz. Peygamber 
(s.a.v)'in dilinden bir çağrıda bulunup “Gelin Rabbinizin size neleri yasakla- 
dığını okuyayım” der ve tabir caizse bir manifesto hükmünde şu esasları ilan 
eder. İlan edilen şeyler: 

a) Bütün insanlara hitaptır; 

b) Hitap, herhangi bir lider, uzman bir hukukçu, muktedir bir siyasetçi 
veya yönetici, bir sınıf veya zümre tarafından değil, bütün insanların Rabbi 
tarafından yapılmaktadır; 

c) Sadece yasaklar (haramlar) belirtilmektedir ki, bunların —ve başka yer- 
lerde açıkça sayıların- dışında kalanlar serbest yani helal ve mübahtır. Bunlar 
hem Peygamber (s.a.v) hem kıyamete kadar mü'minlerin takip edip insanlara 
tebliğ edecekleri temel prensiplerdir. 

Ka'b bin Ahbar, -muhtemelen 10 emire ve diğer yasaklara atıfta bulunarak- 
bu prensiplerin Tevrat'ta da yer aldığını söylemiştir. 154. ayette Hz. Musa ve ona 
“bir hidayet ve rahmet olarak indirilen Kitap (Tevrat)”tan bahsedilmesi bu yönde- 
ki bir telmihin boş olmadığı fikrini güçlendirmektedir. İbn-i Abbas'a göre, aşağı- 
da sayılanlar, indirilen hiçbir kitabın neshetmediği hükümlerdir. Kim bunları ha- 
yatının düsturu olarak benimserse cennete, kim de terk ederse cehenneme gider: 

1) Allah'a ortak koşmamak: Bu bütün vahiylerin ve peygamber tebliğle- 
rinin esası, ruhu ve özüdür. Şirk en büyük zulümdür yani hem Allah'a, hem 
kullara karşı büyük haksızlıktır. Putları aracı kabul etmek, nesnelere kutsallık 
atfetmek, put ve heykellerin önünde eğilmek, yıldızların, ayın veya güneşin ya 
da başka gök cisimlerinin insan hayatı üzerinde belirleyici güce sahip olduk- 
larına inanıp yüceltmek, ateşe veya başka hayvanlara ilahi güç atfetmek, Al- 
lah'ın varlığını kabul edip de O'nun Kur'an'da ve Hz. Peygamber'in Sünneti'nde 
vaz'ettiği hükümlerin sosyal, iktisadi ve politik hayatta geçerli olamayacakları- 
nı savunmak şirk kapsamı içine girer. (2 /Bakara, 165). 

2) Anne-babaya iyilik etmek: “İhsan” kavramıyla ifade edilen muamelenin 
özü hem maddi fayda ve iyilik hem güzellik ve duygusal yakınlıktır. Anne-ba- 
baya yaşlılıklarında çocukları, onları koruyucu kanatları altına alıp iyilikte 
bulunacaklar, ihtiyaçlarını karşılayıp onlara güzellikte bulunacaklar. (Bkz. 2/ 
Bakara, 83 ve 17/İsra, 23-24). 
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3) Çocuk cinayetleri ve kürtaj yasağı: Razi, Kur'an'ın bu hükümle anne 
babanın haklarını koruduğu gibi çocukların haklarını da koruduğunu söyler. 
Bu yukarıda da (137. ayet) değinildiği üzere geçim korkusuyla çocukların öl- 
dürülmesini yasaklayan bir hükümdür. İslam öncesinde Araplar ya kıskançlık 
veya çoğunlukla yoksulluk korkusuyla kız çocuklarını öldürürlerdi. Bu tama- 
men yasaklandı. Çünkü herkese rızkını veren yüce Allah'tır. “İstenmeyen gebe- 
lik gerekçesi”yle de çocukların öldürülmesi yani kürtaj yapılması da bu kesin 
yasak kapsamındadır. Kaçıncı gün ve haftasında olursa olsun, cenini anne kar- 
nında öldürme dışında, erlik suyunu rahmin dışına akıtmak demek olan “azl” 
(İbn-i Mace, Nikâh, 30) veya başka yollarla (prezervatif kullanmak suretiyle) 
doğumu önlemeye çalışmak bu kapsamın dışında tutulmuştur. (Bkz.16/Nahl, 
58-59; 17/İsra, 31; 43/Zuhruf, 17; 81/Tekvir, 8-9). 

4) Fuhuş ve kötülükler yapmamak: Yukarıda, 120. ayetin tefsirinde an- 
latıldığı üzere çirkinliklerin ve kötülüklerin, zararlı ve yıkıcı fiillerin (yüz kı- 
zartıcı suçlar, fuhuş, zina, eşcinsellik vb.) açığına ve gizli olanına yaklaşma 
yasağı: Yasak olan her türlü fiilin açıkta veya gizlice yapılmasından kaçınılma- 
sı. (7/A'raf, 33). Kalbin, gözün ve elin zinasının da buna dâhil olduğu söylen- 
miştir. Gözün zinası harama bakması, kulağın zinası yasak cinsel ilişkiyle ilgi- 
li sözleri dinlemesi, dilin zinası yasak cinsel ilişkiyi dillendirmesi, elin zinası 
aralarında nikâh bağı olmayan kadın ve erkeğin birbirine dokunmasıdır. (Bkz. 
Buhari, İsti'zan, 12; Müslim, Kader, 20; Müsned, |, 412). Eski Araplar, her şeye 
rağmen açıktan zina ve fuhuş yapmaktan çekinirlerdi. Modern zamanlarda 
günah estetize edilmekte, medya, iletişim, eğlence, magazin ve başka yollarla 
alenileştirilmektedir. 

5) Cana kıymamak: Bu yaşama hakkını teminat altına alan evrensel bir 
hükümdür. (Bkz. 5/Maide, 32). “Hakka dayalı öldürmeler” istisnaları teşkil 
eder; kısas (2/Bakara, 178; 25/Furkan, 68); yasal kamu otoritesine karşı baş- 
latılan silahlı isyan (5/Maide, 33) veya meşru bir savaşta insan öldürmek gibi. 
Herhangi bir Müslümanı öldürmek yasak olduğu gibi bir muahid veya zimmi 
gayrimüslimi öldürmek de yasaktır (Bkz. Ebu Davud, Cihad, 153; Nesai Kasa- 
me, 14; İbn-i Mace, Diyat, 32). 

6) Yetim malı yememek: Yetim veya öksüz, anne veya babası ölmüş ve he- 
nüz rüşt çağına erişmemiş çocuktur. Çocuk kendi bedeni ve malı üzerinde ta- 
sarrufta bulunma güç ve imkânına sahip olmadığından korunmaya muhtaçtır. 
“Yetim” teriminde ana unsurun güçsüzlük hali söz konusu olduğuna göre, bil- 
diğimiz yetimlerin hak ve hukuklarını korumak yanında, ayetin kendini koru- 
yamayacak bütün zayıf toplumsal kesimlerin korunması hükmünü getirdiğini, 
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onların sömürülmesini, genel gelirden yoksun bırakılmalarını da yasakladığı- 
nı söyleyebiliriz. Yetim, kendi malı üzerinde tasarrufta bulunacak yaşa gelin- 
ceye kadar onun velayetini üstlenmiş kimseler onu korumalı, malını çalıştırıp 
nemalandırmalı (4 /Nisa, 6), bu arada harcadıkları emeğin karşılığı olarak ma- 
lından yararlanma yolunu tutmalıdırlar. (Bkz. 2/Bakara, 220). 

7) Ölçüyü ve tartıyı doğru tutmak: Bunu sadece alış verişlerde kullanı- 
lan tartıda hileye başvurmamakla sınırlandırmak yanlış olur. Bütün iktisadi 
ve ticari ilişkilerde, üretim, bölüşüm, mübadele ve tüketim mekanizmalarının 
işletilmesinde hak ve doğruluğun, emeğin, sosyal adalet ve yerine göre eşit- 
liğin esas alınmasına işaret edilen temel bir hükümdür. İnsanın verirken ve 
alırken, kazanır ve üretirken, kendi hakkına razı olması; cimrilik, bencillik, 
hırs, sömürü, emeksiz kazanç gibi niyetlerle başkalarının hakkına ve emeğine 
göz dikmemesi. Nasıl tabiatın hayatiyeti ve canlılığı belli bir dengeye (mizan) 
dayanıyorsa, toplumsal hayat da iktisadi denge üzerine oturur. Bu dengenin 
esasını emek, adil bölüşüm, yoksulların korunması, kenz yani sınırsız sermaye 
ve servet biriktirme hırsının önlenmesi gibi faktörlere bağlıdır. İnsan ahlaki 
olarak düşündüğünde bunu başarabilir. Yüce Allah hiçbir nefse, gücünün kal- 
dırabileceği dışında şeyler yüklemez. (7/A'raf, 85; 26/Şuara, 181.) 

8) Adil olmak ve adaletle hükmetmek: İnsan her tutum ve davranışında 
adaletli olmak durumundadır. Bir olaya tanık olmuşsa doğruyu söylemeli, ha- 
kem veya hâkim olduğunda kararlarında ve verdiği hükümlerde adaleti tesis 
etme gayreti içinde olmalıdır (Bkz. 4/Nisa, 135). Bunu en geniş anlamda dür- 
şünebiliriz. Söz ve mesaj aktarımı, niyet beyanı, hüküm, haberleşme -mesela 
medya ve iletişim-, karar süreçleri vb her beşeri durumda adalet gözetilmesi 
gereken ana prensiptir. 

9) Allah'ın ahdine vefa göstermek: “Te'vilat”ın sahibi İmam Maturidi, bu- 
nun “helal ve haramlar” konusundaki ahde vefaya ve sadakate vurgu olduğu- 
nu söyler. Yüce Allah bunları tavsiye etmiş yani emretmiş, bizim için gerekli 
görmüş bulunmaktadır. Akledip de düşündüğümüzde, bu temel hükümlerin 
bizim için ne kadar zaruri ve faydalı oldukları bilgisine ulaşır, böylelikle ha- 
yatımızı bunlara göre tanzim etmeye çalışırız. Vefası olmayanın ahdi yoktur. 
Vefasız kimsenin altına imza attığı sözleşmelere güvenilmez. (16/Nahl, 91 ve 
17/İsra, 34.) 

10) Allah'ın yoluna uymak, başka yollara sapmamak: Sıralanan 9 temel 
hükmü ve Kur'an'da geçen diğer hükümleri içine alan bu emre göre, insanoğ- 
lunun takip edeceği yol Allah'ın dosdoğru yoludur. Bu yol Kur'an'da ve Hz. 
Peygamber (s.a.v)'in sünnetinde anlatılmıştır. Kurtuluş, adalet, toplumsal da- 


6/En'am Süresi/154-157 243 


yanışma, yüksek ahlaki hayat, hakiki özgürlük, iç huzur ve ahirette ebedi mut- 
luluk bu yolu takip etmeye bağlıdır. Dosdoğru yoldan anlaşılan; orta yol, itidal, 
vasat durum, denge ve doğru düzendir. Başka yollara, sağa sola sapmak Allah 
yolundan ayırır. İnsanın hem dünya hem ahiret mutluluğunu murat eden Al- 
lah, insana bu yolu tavsiye etmekte yani emretmektedir. Cabir bin Abdullah, şu 
hadisi rivayet etmektedir: “Allah'ın Elçisi (s.a.v) bir çizgi çizdi. Sonra sağına ve 
soluna daiki çizgi çizdi. Elini ortadaki çizgi üzerine koyup şöyle buyurdu: “İşte 
bu, Allah'ın yoludur” Arkasından bu ayeti okudu” (İbn-i Mace, Mukaddime, 1; 
Müsned, Ill, 397). 

Kurtubi'nin Rafi bin Hadic'ten rivayetle yer verdiği bir hadise göre Allah'ın 
Resülü (s.a.v) şöyle buyurmuştur: “-Ümmetimden bazıları farkında olmaksızın 
Yahudi ve Hıristiyanlar inkârcı oldukları gibi, Allah ve Resülü'nün inkârcıları 
olacaklardır. Ben: -Ey Allah'ın Resülü, canım sana feda, bu nasıl olacak?” diye 
sorduğumda şu cevabı verdi: “(Kur'an'ın) Bir bölümünü kabul edecekler, bir bö- 
lümünü reddedeceklerdir”. (En'am, 153. ayetin tefsiri.) İnsan doğru düşündü- 
günde bu yolun kendisi için kurtuluş olduğunu anlar, başka yollara sapmaz. 
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154. Sonra biz Musa'ya, iyilik yapanların üzerinde (nimetimizi) tamam- 
lamak, her şeyi ayrı ayrı açıklamak ve bir hidayet ve rahmet olarak 
Kitab'ı verdik. Umulur ki Rablerine kavuşacaklarına inanırlar. 

155. Bu indirdiğimiz mübarek bir Kitap'tır. Şu halde O'na uyun ve kor- 
kup-sakının. Umulur ki esirgenirsiniz. 

156. “Bizden önce kitap yalnız iki topluluğa indirildi, biz ise onların 
ders gördüklerinden habersizlerdik” dememeniz; 
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157. Ya da: “Kitap bize indirilseydi, elbette onlardan daha çok doğru 
yolda olurduk” dememeniz (için) işte size Rabbinizden apaçık bir 
belge, bir hidayet ve bir rahmet gelmiştir. Allah'ın âyetlerini ya- 
lanlayandan ve (insanları) ondan alıkoyup-çevirenden daha zalim 
kimdir? Âyetlerimizden alıkoyup-çevirenlere, bu “engelleme ve 
çevirmelerinden' dolayı pek çetin bir azapla karşılık vereceğiz. 


Yukarıda, sıraladığımız 10 ana prensip veya temel hükmün hem Tevrat'ta 
hem önceki vahiylerde yer aldığına değinilmişti. 154. ayet, ihsanda bulunan 
yani düşüncesi, niyeti, tutum ve davranışı güzel ve güzelliğe çağrı olan kullara 
Allah nimetini tamamlamak ve daha yüksek bir hayatı mümkün kılacak açık- 
lama ve tafsilatlarda bulunmak üzere Musa aleyhisselama Tevrat'ı indirdiğini 
beyan eder. Tevrat'ın temel vasfı doğru bir yol gösterici ve hükümlerine uyul- 
duğu takdirde hayatı rahmetle donatmasıdır. (7/A'raf, 154; 28/Kasas, 43). 

Burada dikkat çekici husus, nasıl Kur'an “Allah'tan sakınıp korkanlar için 
bir hidayet” ise, Tevrat'ın da “ihsanda /güzellikte bulunanlar” için bir hidayet 
ve rahmet olmasıdır. Yani insan kendini ahlaki ve ameli olarak kötülüklerden, 
yıkıcı ve zararlı hasletlerden, sömürü ve zorbalıktan, hırs, bencillik ve aşağı- 
lık tutkulardan kurtarmadıkça vahiylerin ona bir fayda sağlamayacağı hususu 
vurgulanmaktadır. Ama eğer kendi nefsinin süfli tutkularıyla mücadele edip 
Allah'tan indirilenlere kulak verir ve hayatını ilahi hükümlere göre tanzim 
edecek olursa kurtulabilir, dünya ve ahirette ebedi mutluluğa kavuşabilir. Ken- 
dini ıslah etmeyenin Tevrat bağlısı ve Kur'an yolunda Müslüman saymasının 
herhangi bir anlamı yoktur. Kendilerini düzeltenler ve ilahi emirlere uyanlar 
umulur ki kurtulur ve esirgenirler. 

Araplar, tabii ki Tevrat ve İncil'den haberdar idi. Fakat bu iki kitap pek 
ilgi alanları içinde değildi. Hem içlerinden çıkan peygamberler bu kitapları ge- 
tirmemişti -ki Tevrat ve İncil'deki hükümler her ne kadar evrensel iseler de, 
sonuç itibariyle Hz. Musa ve Hz. İsa “İsrailoğulları peygamberleri”ydi ve bu 
o zaman da öyle bilinirdi-, hem de bu kitapların indirildiği dil Aramiceyi ve 
sonradan yazıya geçirildikleri Grekçe, İbranice veya Süryariceyi bilmiyorlardı. 

Ne kadar tutarlı bir gerekçe olduğu ayrı bir husus olmakla beraber, Araplar 
hayatlarını düzeltmek istemediklerinde bu iki nokta sığınabilecekleri maze- 
ret olabilirdi. Hatta “Bize de kitap indirilseydi, siz o zaman görürdünüz, biz 
nasıl hiç şaşmadan doğru yolda ilerlerdik” dahi diyebilirlerdi. Bu zayıf bahane 
ve mazerete sığınmalarını önlemek üzere yüce Allah, “İşte size Rabbinizden 
apaçık bir belge, bir hidayet ve bir rahmet gelmiştir” buyrulmakta (10/Yunus, 
57), Kur'an-ı Kerim'e evvelki vahiyler zincirinin bir halkası olarak hükümleri- 
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ne işaret edilmektedir. Allah'tan gelen, apaçık hükümler, geri çevrilmesi, çürü- 
tülmesi, boşa çıkarılması mümkün olamayan belgeler, kanıtlardır (beyyinat). 
Size indirilen Kitaba uyun, lafzını, anlamını, hükümlerini eğip bükmeye, de- 
giştirmeye kalkışmayın. Size apaçık belgeler verilmiştir. Aklınızla da bunların 
önemini ve hakikatlerini kavrayabilirsiniz. Şu var ki Araplar bu söylemlerinde 
samimi değillerdi, çünkü kendilerine kitap/Kur'an indirilince emirlerine uy- 
madılar, tam aksine Kur'an'ı ve onu tebliğ edeni nefretle karşıladılar. (Bkz. 35 / 
Fatır, 42-43 ve 37 /Saffat, 167-170.) 

Netice itibariyle doğru yol takip edilmiyorsa, bu “Allah'ın âyetlerini yalan- 
lamak”tan başka bir anlama gelmez. Böyle yapanların asıl niyetleri, insanla- 
rı doğruluktan, hak, adalet ve yüksek ahlaki hayat biçiminden alıkoymaktır, 
böyleleri tabii ki zalim kimselerdir. Bunları bekleyen çetin bir azap vardır. (6/ 
En'am, 46; 16/Nahl, 88). 
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158. Onlar, kendilerine meleklerin gelmesini mi ya da Rabbinin gelme- 
sini mi veya Rabbinin bazı âyetlerinin gelmesini mi bekliyorlar? 
Rabbinin âyetlerinden bazılarının geleceği gün, daha önce imân et- 
memişse veya imânıyla bir hayır kazanmamışsa hiç kimseye imânı 
yarar sağlamaz. De ki: “Bekleyin, biz de şüphesiz beklemekteyiz.” 

159. Gerçek şu ki, dinlerini parça parça edip kendileri de gruplaşan- 
lar, sen hiçbir şeyde onlardan değilsin. Onların işi ancak Allah'a- 
dır. Sonra O, işlemekte olduklarını kendilerine haber verecektir. 


- 


LU 


160. Kim bir iyilikle gelirse, kendisine bunun on katı vardır, kim bir 
kötülükle gelirse, onun mislinden başkasıyla cezalandırılmaz ve 
onlar haksızlığa uğratılmazlar. 


158. ayette müteşabih ifadeler söz konusudur: Üç gelişten söz edilir: 
“Meleklerin, Allah'ın ve Allah'ın ayetlerinin gelmesi” Lafızlar hakiki anlamla- 
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rıyla ele alınmadıklarından, tabii olarak mecazi anlamlarının araştırılmasına 
çalışılmıştır. 

Buna göre, “meleklerin gelişi”yle kastedilen ölüm anının vukuunda iş iş- 
ten geçmesidir. Bu, doğru yola girme konusunda inat içinde olanlara yönelik 
bir tehdittir. Meleklerin gelmesi durumunda iman veya amelle elde edilecek 
bir şey kalmamıştır, çünkü insan ölüm anında yapabilme, iradesini kullanma 
gücünü kaybetmektedir. Ölüm anında Firavun da iman etmişti ama imanı ona 
yarar sağlamamıştı. İnsanın can çekiştiği an çaresizlik anıdır: “Bizim dayanıl- 
maz-azabımız gördükleri zaman, imânları kendilerine hiçbir yarar sağlamadı. 
(Bu,) Allah'ın kulları arasında sürüp-giden sünnetidir. İşte kâfirler burada hüs- 
rana uğramışlardır”. (16/Nahl, 33; 40/Mü'min, 85). 

"Allah'ın gelmesi” şanı yüce Allah bir cisim olmadığından, O'nun bir yerden 
başka bir yere intikali düşünülemez. Bu, kıyametin kopması, dirilişin gerçek- 
leşmesi ve herkesin hesabını vermek üzere Büyük Mahkeme'nin kurulması, 
böylelikle her hak sahibinin hakkını alması olarak anlaşılabilir.(Bkz. 89/ Hicr, 
22). Kısaca bu, hüküm gününü ifade eder. 

Bir başka yoruma göre kıyamet alametlerinin belirmesidir. Ancak bu zayıf 
bir ihtimal gibi görünmektedir. Çünkü çeşitli rivayetlerde sözü edilen alamet- 
lerin belirmesi her şeyin bittiği anlamına gelmiyor, aksine insanların kendi- 
lerini toparlaması için kuvvetli mesajların verilmesi, etkili-sarsıcı uyarıların 
yapılması anlamını taşıyor. “Zamanın sonu”nda alametler belirse bile insanlık 
kendini gözden geçirebilir, zulüm ve haksızlıkları, Allah'a isyan içinde yaşama 
alışkanlıklarını terkedebilir. Bu durumda “Rabbi'nin gelmesi” kıyametin kop- 
ması anı veya geçmiş kavimlerde gözlendiği üzere günahkâr-suçlu (mücrim) 
toplumlara toplu ve yıkıcı bir azabın gelmesi, ceza emrinin tecelli etmesi şek- 
linde olur. (Benzer ifadeler için bkz. 2/Bakara, 210). “Rabbi'nin ayetlerinden 
bazıları”nın gelişini de bu kapsamda düşünmek mümkün. Böyle bir zamanda 
inkâr ve isyan içinde yaşayanların o anda inanmalarının kendilerine herhangi 
bir yararı olmayacaktır. 

İnsan başına geleceklerden gafil olarak yaşar. Özellikle inkârcılar ve gü- 
nahkârlar yaşadıklarından gerekli dersleri çıkarmazlar, ahmakça Allah'a ve 
hakikate meydan okurlar. Böylelerine denecek şey, “Bekleyin, biz de bekleye- 
ceğiz. Bakalım kimin iddiası ve sözü doğru çıkacak. Sizinki mi, bizimki mi?” 

159. ayette sözü edilen “Dinlerini parça parça edip kendileri de grupla- 
şanlar” kimlerdir? Tefsircilerin bazılarına göre, Müslümanların dışında kalan 
bütün din ve inanç sahipleridir. Bazılarına göre Arap putatapıcıları, bazılarına 
göre ise Yahudi ve Hıristiyanlardır. 
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Hamza ve Kisai “ferraku” kelimesini “feraku” şeklinde okumuşlaradır. 
Buna göre ifadenin takdiri şöyle olur: “Onlar dinlerini terk edip ayrılmışlardır.” 
Kurtubi, Hz. Ali'nin kıraatinin de böyle olduğunu söyler. Hz. Ali, bu ayetle ilgili 
şöyle derdi: “Andolsun, onlar dinlerini parça parça etmediler, kendileri dinle- 
rinden ayrıldılar.” en-Nehai ise, bu ayetten onların dinlerinin bir bölümüne 
inanıp bir bölümünü reddettiler anlamını çıkarmıştır. (Bkz. 21/Enbiya, 92-93 
ve 23/Mü'minun, 52. ayetlerin açıklaması.) 

Bu ayetin, Müslümanlar arasında Kur'an ve Sünnet'e ve doğru-meşru usu- 
le dayandığı sürece yapılan farklı yorumları, farklı tefsir ve içtihatları mahküm 
ettiğini düşünmek yanlıştır. İslam içinde birden fazla meşru görüş, mezhep ve 
içtihat olabilir. Tarihte bunun olumlu örneklerini görüyoruz. Farklı mezhep ve 
içtihatlar, en genel çerçevede tarihte İslam ümmetinin birliğini ve bütünlüğü- 
nü bozmadı, aksine çeşitlendirerek korudu. 

Belki bu ayet Müslüman ümmetin zaman içinde uğrayacağı fikri dejene- 
rasyona işaret etmektedir ki, bu meşru çerçevedeki fikri ihtilaf ve içtihat fark- 
lılıklarından başka şeydir. Nitekim Mücahid, “dinlerini parça parça edenler 
Muhammed ümmetidir” demiştir. Müslümanların dinlerini parça parça etme- 
lerinin somut belirtisi bir mezhep mensubunun diğerini meşru görmemesi ve 
onun mensuplarını öldürmeye kalkışmasıdır. Mezhep çatışmaları ve mezhep 
adına öldürmeler, dinin parçalandığının trajik göstergesidir. (3/Âl-i İmran, 
105;21/Enbiya, 93; 23/Müminun, 53). 

Bu açıdan Yahudi ve Hıristiyanlara baktığımızda, bu iki din müntesipleri- 
nin dinlerinin bir kısmını kabul edip bir kısmını rafa kaldırdıklarını görüyo- 
ruz. Bu konuya Bakara, 85. ve Nisa, 150. ayette değinmiştik. Benzer kötü bir 
tecrübeyi Müslümanlar da yaşayabilir, aynı hatayı tekrar edebilirler. Özellikle 
bugün Müslümanlar, en çok gayrı Müslimlerin, özellikle dinlerini reformdan 
geçiren Hıristiyanların derin etkisinde kalarak hayatın kendisini kompartı- 
manlara, özerk alanlara ayırmaya çalışmakta, bunun sonucunda dini izafi, 
özel ve marjinal alana indirgemek suretiyle etkisizleştirmektedirler. Modern 
çağda, iki alan-çifte gerçeklik, laiklik, hayatın sekülarizasyonu, hakikati parça- 
layan postmodernizm ve inancın (akaidin) esaslarını bölümlere ayırmaya yö- 
nelmiş çoğulculuk böyle bir süreci ifade etmektedir. Müslümanların anladığı 
çoğulculuk ise, farklı din ve mezhep müntesiplerinin birbirlerinin hayat alan- 
larını ortadan kaldırmaya çalışmadan, bir arada yaşayabileceği sosyo kültürel 
ve politik düzendir. 

Şanı yüce Allah, kendi elleriyle hayatın ana dokusunu ve dinlerini kompar- 
tımanlara ayırıp parçalayanlar ve bu sayede etkisizleştirenler ile Hz. Peygam- 
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ber'in arasını ayırmakta, bu dinin en doğru tebliğcisinin bu nesillerden uzak 
olduğunu belirtmektedir. Böyle yapanların işi ancak Allah'a kalmıştır. Bunların 
başına musibetler gelecek ve yapıp etmelerinin kötü sonucuyla karşılaşacak- 
lardır. Başlarına her ne gelecekse Hz. Peygamber (s.a.v) ve elbette ona ihlas ve 
sadakatle tabi mü'minler sorumlu değildirler; Hz. Peygamber ve mü'minler bu 
kimselerden uzaktır. 

“Kim bir iyilikle gelirse, kendisine bunun on katı vardır, kim bir kötülükle 
gelirse, onun mislinden başkasıyla cezalandırılmaz ve onlar haksızlığa uğratıl- 
mazlar.” 10 kat kesretten kinayedir, Yani 4 /Nisa, 40. ayette vurgulandığı üzere 
iyilik yapanlara kat kat ödül verilecektir. Başka yerde iyilik yapanlara “daha 
iyisi”yle (27/Neml, 89) veya “daha güzeli”yle (42/Şura, 23) karşılık verileceği 
belirtilmektedir. 2 /Bakara, 261. ayette mallarını Allah yolunda infak edenle- 
ri verilecek ecir -yani iyiliğin karşılığı- “bir tanenin yedi başak vermesi, her 
başakta yüz tane olan buğday benzetilmiş”tir. Allah'ın rahmeti, lütuf, ihsan ve 
bağışı sonsuzdur. Sabredenlere vereceği karşılık hesapsızdır. (39/Zümer, 10, 
40/Mü'min, 40; ayrıca bkz. Buhari, Rikak, 31; Müslim, İman, 203-207). Kötü- 
lük yapanlar ise sadece misliyle ceza göreceklerdir; kime ne ceza verilecekse, 
ceza onun isyan ve günahıyla uygunluk içinde olacaktır. (78/Nebe” 26). Hiç 
kimse şu veya bu şekilde de olsa haksızlığa uğratılmaz. 
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161. De ki: “Rabbim gerçekten beni doğru yola iletti, dimdik duran 
bir dine, İbrahim'in hanif (muvahhid) dinine... O, müşriklerden 
değildi.” 

162. De ki: “Şüphesiz benim namazım, ibâdetlerim, dirimim ve ölü- 
müm âlemlerin Rabbi olan Allah'ındır.” 


163. “O'nun hiçbir ortağı yoktur. Ben böyle emrolundum ve ben Müs- 
lüman olanların ilkiyim.” 


6/En'am Süresi/161-164 249 


164. De ki: “O, her şeyin Rabbi iken, ben Allah'tan başka bir Rab mi 
arayayım? Hiçbir nefis, kendisinden başkasının aleyhine (günah) 
kazanmaz. Günahkâr olan bir başkasının günah yükünü taşımaz. 
Sonunda dönüşünüz Rabbinizedir. O, size hakkında anlaşmazlığa 
düştüğünüz şeyleri haber verecektir.” 


Sürenin sonunda Hz. Peygamber (s.a.v)'in dilinden son din olarak tebliğ 
edilen vahyin, hakikatte “İbrahim'in hanif dini”nin yeniden ifadesi olduğu be- 
lirtilmektedir. (Bkz. 2/Bakara, 130, 135; 3/Âl-i İmran, 95; 16-Nahl, 120-123). 
Hz. Peygamber, bu dini kendisi vaz'etmiş değildir, onu İbrahim'in hanif dinine 
ileten Allah'tır. Bu sağa sola sapan bir yol olmayıp dosdoğru yoldur, ortadır, 
vasattır, itidal ve adalettir. Zeccac, ilginç bir açıklama ile bunun “Dinen zakıyâ- 
men” manasında olduğunu söyler. Yani bu din hem çok kıymetlidir, hem yük- 
sek düzeyde zengin değerleri vardır. 

Hanif inancında iki temel unsur söz konusudur: Biri tek bir Allah inan- 
cından hareketle hertürlü putçuluk, paganizm ve çok tanrıcılığın reddi; diğeri 
fıtrata uygun, temiz ve yüksek ahlaki hayatın gerekli kıldığı teorik ve pratik 
bütün erdemlerin yaşanır olması. Bu iki esasa bağlı düşünen, inanan ve yaşa- 
yan insan müşrik olamaz. 

İbrahim'in hanif dinine bağlı yaşayan bir insan -ki bunun rol modeli ve 
en güzel örneği Hz. Muhammed (s.a.v)'dir- namazını, ibadetlerini, hayatı- 
nı ve ölümünü sadece Allah'a tahsis eder. “Nüsuk” kelime anlamı “halis, saf 
dökme gümüş” demektir. İbadet edene “nasik” denir, çünkü ibadet insanı gü- 
nah kirlerinden arındırır, saflaştırır. Terim olarak nüsuk Allah'a yakınlaşmak 
için kesilen kurban anlamına geldiği gibi genel olarak ibadetler veya bütün 
iyi, güzel ve yararlı ameller, Allah'a itaat ve bağlılık anlamlarına da gelebilir. 
Böyle olunca hayat sadece Allah için yani O'nun çizdiği yol haritasını takip 
ederek yaşanmaya değer olur, bu yönüyle anlam kazanır. Bu yüzden hayatı- 
mız Allah'ındır; ölümümüz de. Her ne yapıyorsak ölümümüzden sonra güzel 
karşılığını görmek için yapıyoruz ki, ölümden sonraki sahip olmayı umdu- 
gumuz en büyük karşılık hayatımızı kendisine adadığımız Allah'ın hoşnutlu- 
gunu kazanmaktır. Varlık âleminde O'nun dışında maksud yoktur, hayat da 
ölüm de O'nun kudret elindedir. O canı verir ve alır. Bu durumda hayat ve 
ölüm nasıl O'nun iradesi, ilmi ve kudreti dışında sadece bize ait bir tasarruf- 
muş gibi algılanabilir ki!.. 

Bunu en veciz bir biçimde Allah'ın Resülü ifade etmiştir. Hz. Ali (r.a.)'den 
gelen rivayete göre, Allah'ın Resülü (s.a.v) namaza kalktığında şu duayı okurdu: 

“Ben yüzümü gökleri ve yeri yoktan Yaratan'a hanif olarak çevirdim. Ben 
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müşriklerden değilim. Muhakkak benim namazım, ibadetim, hayatım ve ölü- 
müm âlemlerin Rabbi olan Allah içindir. O'nun hiçbir ortağı yoktur. Ben bu- 
nunla emrolundum. Ve ben Müslümanların ilkiyim. Allahım! Sen melik (mut- 
lak hükümran)sin. Senden başka ilah yoktur. Sen benim Rabbimsin. Ben de 
senin kulunum. Kendime zulmettim, günahımı itiraf ediyorum. Bütün günah- 
larımı bağışla. Çünkü şüphesiz senden başka günahları bağışlayacak yoktur. 
Beni ahlakın en güzeline ilet, ahlakın en güzeline senden başka kimse ilete- 
mez. Ahlakın kötüsünü benden uzak tut, onun kötüsünü senden başka benden 
uzak tutamaz. Buyur Allah'ım! İşte senin emrin için huzurundayım. Hayırta- 
mamıyla senin elindedir. Şer ise sana nispet olunamaz. Sen mübareksin, yüce- 
sin. Senden mağfiret dilerim. Sana tevbe ederim.” (Müslim, Salatu'l misafirin, 
201; Tirmizi, Deavet, 32; Nesai, İftitah, 17; Darimi, Salat, 33). 

Bu dua çerçevesinde ifade edilenler, hakikatte Hz. Peygamber'in emro- 
lunduğu şeylerdir. O Müslümanların ilkidir. Tefsircilere göre, bunun anlamı, 
manen ve ahlaki olarak ilk yaratılışa sahip olmasını ifade eder. İbnü'l Arabi'ye 
göre, Hz. Peygamber (s.a.v) tebliğ ettiği son dinin ilk Müslümanıdır. Elbette 
herkesten önce o kendine iman edecektir. Nitekim Bakara, 285. ayette, ondan 
“Önce kendisine inanması” talep edilmiştir. Başkalarına iyi bir şey önerenden, 
önce kendisinin bunan inanması ve hayatında yaşaması beklenir. Nitekim o da 
din olarak her neyi tebliğ etmişse hayatında yaşamıştır. Bu özelliği dolayısıyla 
Hz. Aişe (r.a.), “O yürüyen Kur'an'dı” demiştir. 

Akıllı insan, Allah'tan başka hiçbir varlığa tapınmaz; onu mutlak otorite 
kabul etmez. Zira Allah bütün varlık âleminin Rabbi'dir. Akıllı insan, başka var- 
lığa itaat etme arayışına bile çıkmaz. Rivayetlere göre Velid bin Muğire, ken- 
dinden emin bir biçimde “Haydi benim yoluma girin, sizin dünyada ve ahirette 
bütün sorumluluklarınız ben üstlenirim” diyordu. Ayet, kimsenin başkasının 
günahını üstlenmeyeceğini belirtir. 

Başka rivayetlere göre cahiliye döneminde Araplar, birini babasının veya 
anlaşmalı olduğu kabilesinin işlediği suçtan dolayı sorumlu tutuyor, ele geçir- 
diklerinde cezalandırıyorlardı. Ayet-i kerime bu telakkiyi kökten değiştirdi. 
Bu sayede suçların ve cezaların şahsiliği dediğimiz evrensel hukuk ilkesini 
vaz'etmiş oldu. Kadim zamanlardan beri topluluk halinde yaşayan insanlar, 
aidiyetlerinin mahiyetine ve şekline göre “ortak/kolektif suç ve ceza anlayı- 
şı"na sahip olmuşlardır. Kabile hayatının geçerli olduğu zamanlarda kabilenin 
bir ferdi suç işlediğinde bütün kabile üyeleri bundan sorumlu tutulur, kabile- 
ler veya aileler arasında kan davası başlar, herkes intikam veya infaza maruz 
kalırdı. Eski Yunanlılarda da intikamcı ve kolektif ceza sistemi vardı. Siteye 
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ihanet edenin bütün ailesi bundan zarar görür, hatta kümes hayvanlarına va- 
rıncaya kadar ilişkili olduğu canlılar öldürülürdü. 

Kur'an, açık bir biçimde ister hukuki ve ahlaki, ister manevi ve uhrevi 
boyutuyla olsun, bütün suç ve günahların (cürüm) bireysel olduğunu belirt- 
mektedir. Hiç kimse, en yakınlarının suç veya günahı teşkil eden fiilinden so- 
rumlu tutulamaz, dolayısıyla herhangi bir ceza ve kınamaya maruz bırakıla- 
maz. Peygamber Efendimiz (s.a.v) de, Medine'ye geldikten sonra Medine'nin 
yerleşik ahalisiyle imzaladığı Sözleşme'ye koydurduğu “kabilelerin suçluları 
koruyamayacağı” kuralıyla suçları ve cezaları şahsileştirdi. (17/İsra, 15; 35/ 
Fatır, 18; 39/Zümer, 7 ve 53/Necm, 38). Bu şu demektir: Namazını, ibadetleri- 
ni, hayatını ve ölümünü Allah'a tahsis eden Müslüman, konan ilahi hükümlere, 
mesela suçun şahsiliği ilkesine riayet edecek, kendisine haksızlık yapıldığında 
intikamcı ve kolektif cezalandırmaya kalkışmayacaktır. 

Hz. Peygamber (s.a.v), ziyarete gelen bir sahabiye kendisine çok benzeyen 
oğlunu göstererek “-Bu senin oğlun mu? diye sordu. O da yeminle çocuğun 
oğlu olduğunu söyledi. Onun bu tavrına tebessüm eden Hz. Peygamber 'O ço- 
cuk senin günahından, sen de onunkinden sorumlu değilsiniz" buyurduktan 
sonra 'Hiç kimse bir başkasının günahını taşımaz' ayetini okudu.” (Ebu Davud, 
Diyat, 2; Nesai, Kasame, 41; ibn-i Mace, Diyat, 26). 

Buna göre herkes kendi günahını üstlenecek, karşılığını görecektir. Şu 
veya bu konularda insanlar arasında ortaya çıkan ihtilaflarda son sözü söy- 
leyecek, en adil hükmü verecek olan da Allah'tır, herkesin dönüşü O'nadır. Bu 
dünyada hakveadalet tesis edilmese bile, Din Günü'nde tahakkuk edecek; giz- 
li kalan bilgi ve sırlar, saklanan gerçekler açığa çıkacaktır. 


Şale) ya Göğü ala 2833 al LAZ asla gil g5 
g01oğ ie İzlİ AlIğ Salâal dap SÖ Sİ LZ çala 


165. O sizi yeryüzünün halifeleri kıldı ve size verdikleriyle sizi dene- 
mek için kiminizi kiminize göre derecelerle yükseltti. Şüphesiz 
senin Rabbin, sonuçlandırması pek çabuk olandır ve şüphesiz O, 
bağışlayandır, esirgeyendir. 


Ayetteki “halaif (halifenin çoğulu)” tür olarak insanın yeryüzünde hali- 
fe seçilmesi anlamında ele almak mümkün olduğu gibi (bkz. 2/Bakara, 30), 
tarihte tebliğ edilen vahiylerin son halkasını teşkil eden Kur'an ve onu takip 
eden Müslümanların diğer bütün ümmetlerden sonra gelmesi anlamında da 
anlamak mümkün. Ancak birinci tefsir daha isabetli görünmektedir. 
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İnsanlar tornadan çıkmış gibi birbirinin eşiti değildir. Aralarında önemli 
farklılıklar vardır. Hiçbirinin parmak izi diğerine benzemediği gibi, yüz ifade- 
si, ses tonu ve fizyonimisi, renkleri, ırkları ve dilleri de benzemez. Yine ahlaki 
özellikleri farklılıklar arzeder. Yetenek ve güçleri birbirinden ayrıdır. İnsanları 
tarağın dişleri gibi eşitleştirmeye kalkışmak yaratılışın düzenini, tabiatta var 
olan ve insanda namütenahi bir zenginlik olarak tezahür eden çeşitliliği yok 
etmeye kalkışmak demektir. Eşitlik hukuk karşısında geçerli bir kuraldır ama 
her insan biriciktir, ferd-i vahittir ve Allah'ın tezahür eden bir ayeti veya ayet- 
lerinin toplamıdır. 

İster fizyonomik özellikler, mesela fiziki güç, güzellik, yakışıklı olmak veya 
noksanlık (özür, engelli olma hali), ister sosyal kabiliyetler, zekâ, akıl gücü, 
kavrayış kapasitesi, bazı mesleklere yatkınlık, güçlü sezgiler, el yatkınlığı, ma- 
haret, zanaat becerisi, sanat, edebiyat, belagat, hitabet, yöneticilik vb. kabiliyet 
ve üstünlükler, hepsi bir yönüyle toplumsal hayatın devamını sağlar, bir yö- 
nüyle insanların içinden geçtikleri sınavları ifade eder. Gücü yanlış amaçlarda 
kullanmak kişiyi zulme götürür, hakkaniyetle kullanmak adaletin tesisine yar- 
dım eder. Rızkı geniş olup kolay para kazanan kimse, servetini doğru ve meşru 
yolda kullandığında, infak edip yoksulları gözettiğinde servet onun kurtuluşu 
olur, bencil tutkularını tatmin edip biriktirdiğinde, zayıfları ve toplumu mah- 
rum bıraktığında felaketi olur. 

İnsanların birbirinden farklı olması, bazı özellikleriyle diğerlerine göre- 
ce üstün olması onların denenmesi içindir. İnsanlar farklılıklarıyla yeryüzü- 
nün halifesi kılınmışlardır. (2/Bakara, 30). Acaba insan, sahip olduğu üstün 
özelliklerini doğru yolda mı kullanacak yoksa bununla başkalarına zarar mı 
verecek? Şanı yüce Allah, “İnsanları birbirleriyle sınamaktadır” (25/Furkan, 
20). Sahip olduğu sıfatları kötü amaçla kullananların Allah hesabını çarçabuk 
görür. Bu ya dünyada karşılarına çıkar veya ahirette mutlaka cezalarını çeker- 

ler. Ahirette olacak olan uzak değildir, gelmekte olan her gelecek gelir yani ya- 
kındır. Akıllı insan, doğru yoldan ayrılmaz, Allah'a sığınır, O'ndan bağışlanma 
ve esirgeme diler. 


Allah'ın izniyle En'am (6) süresinin tefsiri bitmiştir. Her şeyin doğrusunu 
Allah bilir. Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


7/- Araf Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 206 âyettir. Sad (38) süresinden sonra, Cin 
(72) süresinden önce indirilmiştir. 163-170 arası ayetlerin Medine'de indiği 
söylenmiştir. Süre ismini 46 ve 48. ayetlerde geçen “A'raf” sözcüğünden almak- 
tadır. A'raf, cennetle cehennem arasında bir sur olup, iyi ve kötü fiilleri eşit 
çıkanların bekleştikleri ara yeri ifade eder. 


gazli ga230l İN leş 
Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 
d) Dd Ala 55 Gila $ S3 M8 Gİ İşi ES giy Ölü 
e se öğe, » ah İz pi 3 ds) ie 
Da gali V3 (Si) ya çal Üzil la İyasil $$ Giağali 6,535 
g3 Öa)3 5 a İl SĞIŞİ dü 


Elif, lam, Mim, Sad. 

2. (Bu,) Bir Kitap'tır ki onunla uyarman için ve mü'minlere bir öğüt 
olmak üzere sana indirildi. Öyleyse bundan dolayı göğsünde bir 
sıkıntı olmasın. 

3. Rabbinizden size indirilene uyun, O'ndan başka velilere uymayın. 
Ne az öğüt alıyorsunuz? 


Kur'an-ı Kerim'de 28 sürenin başında gelen Huruf-u mukattaa konusunda 
Bakara süresinin başında bilgiler verilmişti. 2. Ayette yüce Allah'ın bütün in- 
sanlara tebliğ edilmek üzere indirdiği Kur'an'ın iki vasfına işaret edilmektedir: 
Biri uyarıcı (İnzar), diğeri öğüt verici (zikir) özelliği. Bu iki terim aynı zamanda 
iki farklı insan mizacına işaret eder. Bazı insanlar öğüt almaz, yaşadıklarından 
gerekli dersleri çıkarmaz, istek ve tutkularının derin etkisinde hareket eder, 
egolarını tatmin etmek için her şeyi göze alır; yükselmek, başarmak için za- 
yıfların omuzlarına basar, sömürür, haram yer, baskı kurar, ahlakın yüce pren- 
siplerini çiğner, düşük zevkler peşinde koşarlar. Böylelerine bazı uyarılarda 
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bulunmak gerekir. Yaptıkları şeyler kötüdür, böyle davranmakla hem kendi- 
lerine hem başkalarına zararlar vermektedirler. Korkutup uyarmak, belki 
bir düşünme ve yaşama tarzı haline getirip sistemleştirdikleri kötülüklerden 
vazgeçmelerini sağlar. Kur'an, bu kategorideki insanları hem dünya hayatında 
karşılaşacakları yıkımları, çalkantıları ve çöküntüleri, hem ahirette maruz ka- 
lacakları büyük azabı haber vermek suretiyle uyarıp korkutur. 

İkinci grup insanlar, vahiyden habersiz kimseler iseler de, fıtratları itiba- 
riyle hanif kimselerdir. Doğruluğa, hakka ve hakkaniyete, adalete ve ahlaki bir 
hayata yatkınlıkları vardır. Onlar hakikatin, gerçeğin peşinde olurlar, yapıp 
ettiklerinde vicdanlarına danışırlar. Esasında “vicdan” sahibi olmak, Münzel 
Şeriat'ın ana çerçevedeki emir ve yasaklarının kişinin kendi fıtratında izdü- 
şümlerine bulması, teyit etmesi ve ona göre hareket etmesidir. Vicdan, ruhun 
insanı iyiye, adalete ve doğruluğa yönelten sesidir. Bu sese kulak veren insan 
nefsinin istek ve tutkularından kurtulabildiği oranda kolayca doğru ve ahla- 
ki hayatın önemini kavrar. Böyleleri doğru ve sahih inancı yani imanı bulmak 
için bir tür önlerinde ışığın yakılmasını beklerler. Kur'an'la onlara öğüt veril- 
diğinde, Kur'an onların zihinlerinde bir zikir olarak tecelli ettiğinde, hem ezeli 
hakikati hatırlar hem fıtratlarının özlemini çektiği doğruluğu ve yüksek ahlaki 
hayatın formunu kolayca kabul ederler. Çünkü zaten onlar fıtraten kötülüğün 
yıkıcı olduğunu sezgisel olarak biliyorlardı ama ne olduğunu, hangi formlara 
bürünüp karşılarına çıktığını pratikte ve somut olarak bilmiyorlardı. Kur'an 
onlara bunu öğretmekte, hatırlatmaktadır (38/Sad, 29). Mü'minler de hayat- 
larını sonuna kadar Kur'an'ı bir zikir olarak okumaya muhtaçtırlar. Çünkü her 
okuyuşlarında onun bir başka boyutuna, önceleri kendilerine kapalı olan bir 
sırrına, muttali olmadıkları bir hakikatine şahit olurlar. 

Ancak elbette kendilerine tebliğ edilen insanlar her zaman olumlu tepki ver- 
mez, çoğu zaman çeşitli reaksiyonlar gösterir, karşı koyar, olmadık engeller çı- 
karırlar. Hz. Peygamber (s.a.)'i önceleri umursamadılar, sonra yalancılıkla, büyü 
yapmakla, cinlenmiş olmakla suçladılar, en sonunda sahabeye şiddet uyguladı- 
lar, işkencelere tabi tuttular; onu öldürmeye, yurdundan sürmeye kalkıştılar. Bu 
Hz. Peygamber'de bir iç sıkıntısı, üzüntü meydana getiriyordu (27/Neml, 70). 

Burada Hz. Peygamber'e hatırlatılan temel hakikat şudur: Bu Kitap Allah 
tarafından indirilmiştir. Sen daha önce 40 yaşına kadar ümmi yaşayan bir in- 
sandın. Kur'an'la öğretilen bilgilerin, haberlerin, varlık âlemi, insan yaratılışı, 
düzgün ve adil bir hayatın kurulması için uyulması gereken hukuki çerçeve 
konusunda hiçbir bilgiye sahip değildin, kimseyle görüşmemiştin, kimseden 
bir şey öğrenmemiştin. Bu Kitap Allah'tan bir vahiydir. Bunu tam olarak bildi- 
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ğinde, artık görevini yerine getirirken Yüce Allah'ın sana ve arkadaşlarına yar- 
dım edeceğini, lütuf ve korumasını üzerinizden kaldırmayacağını da bilecek- 
sin. Tebliği sırasında tepkilerle karşılaşman beklenebilir bir şeydir, bu yüzden 
içinde herhangi bir sıkıntı duymamalısın (15/Hicr, 97), birtakım eziyetlere 
uğrasan dahi, azim sahibi peygamberler gibi sabredip yoluna devam etmelisin 
(46/Ahkaf, 35). 

Bu, Hz. Peygamber (s.a.) için söz konusu olduğu gibi, zamanın sonuna kadar 
aynı misyonu üstlenmiş mü'minler için de söz konusudur. Onlar bir fazilet mü- 
cadelesi veriyorlar, doğru yoldadırlar, referansları sağlamdır hayatlarında bü- 
yük sıkıntılar çekseler bile, sonunda kazançlı çıkacak olanlar kendileri olacaktır. 

Mü'minler, peygamberleri gibi görevlerini yerine getireceklerdir. Hasan el 
Basri'ye göre “Rabbinizden size indirilene uyun” emrindeki “Size indirilen” hem 
Kur'an'ın hem Sünnet'in emir ve yasaklarını içine almaktadır. Helal ve haram, 
emirler ve yasaklar konusunda Allah'ın indirdiklerinden başkasına uyulmaz; 
bireysel ve toplumsal hayatın genel çerçevesini düzenlemeye çalışırken, başka 
kaynaklar referans alınamaz, başka kimselerin düşünce ve görüşlerine itibar 
edilemez. Böyle yapıldığı takdirde, “Allah'tan başkaları veli edinilmiş” olur. Bu, 
bir yandan emir ve yasakları temel alınanların “rabler” edinilmesine (9/Tevbe, 
31); diğer yandan İslam'dan başka bir din ve yaşama tarzı seçme anlamına gelir 
(3/Âl-i İmran, 85). İslam'dan başka bir din seçme veya Allah'tan başka veli edin- 
me zihnin ve hayatın pusulasını kaybetmesidir. Yazık ki çoğu kimse yeterince 
bunun farkında değil, çünkü çok azı gereği gibi düşünüp öğütalıyor. 


Lâ 4eğ öglülü â 3İ Büy LEZİZ LAR LALSİAİ ASİ ya paS3 
İLİ ço » Gnl ES Gİ Iç İYİ ÜL el İİ ğe 8 
3 pla açil e) cz Ol Ağ Hai Gesi 
EE LNE Aziz Sli Mad ZİN İLANI Gi3İlş 4v3 öagslE ÜS 
Lay çağla! Eye Gal GENE alıylaa EÂ3 a5 KAŞ yali 

çay ayallaş hi, 1 


4. Biz nice ülkeleri yıkıma uğrattık. Geceleri uyurlarken ya da gün- 
düzün dinlenirlerken bizim zorlu azabımız onlara geldi. 


“ 


-. 


5. Zorlu azabımız onlara gelince yakarabildikleri: “Biz gerçekten 
zulme sapanlardandık” demelerinden başka olmadı. 
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6. o Andolsun, kendilerine (peygamber) gönderilenlere soracağız ve 
onlara gönderilenlere (peygamberlere) de elbette soracağız. 


7. o Andolsun (yapıp-etmelerini) onlara bir ilimle mutlaka haber vere- 
ceğiz. Ve biz gaibler(onlardan uzakta olan habersizler) de değildik. 

8. Ogüntartı haktır. Kimin tartıları ağır basarsa, işte kurtulanlar 
onlardır. 

9. Kimin tartıları hafif kalırsa, bunlar da âyetlerimize zulmedegel- 
diklerinden dolayı nefislerini hüsrana uğratanlardır. 


Allah'ın gösterdiği yolda yaşamayanlar, adaletsiz bir düzen kurarlar. Bu- 
nun sebebi hakkaniyetin ve adaletin prensiplerini kendileri koymaya çalı- 
şırlarken, şahıs veya grup çıkarını referans almalarıdır; bu ise zaman içinde 
toplumda ayrışma, kutuplaşma ve çatışmalara yol açar. Geçmişte nice ülke bu 
yüzden büyük çatışmalar yaşadı, sonunda ya iç veya dış saldırılara dayana- 
mayıp çöktü. Herşey sosyal yasalar (Sünen-i ilahi) dâhilinde cereyan etmiş- 
tir ama yoldan çıkmış olan toplumların yıkımına karar veren Allah'tır, çünkü 
çöküşü haketmişlerdi. Başlarına yıkıcı felaket geldiğinde kendilerinden emin 
bir biçimde yaşıyorlardı; askeri, maddi güçlerine, sahip oldukları servete faz- 
lasıyla güveniyorlardı. Kendilerine hiçbir gücün zarar vermeyeceğini sanıyor- 
lardı. Fakat aniden gece veya gündüz vakti uyurlarken, (öğle vakti istirahate 
çekilmişlerken/kaylule) şiddetli bir sarsıntıyla yerle bir oldular (6/En'am, 44; 
7/95). Hiç kuşkusuz içlerinde ya peygamberler veya iyi insanlar onları uyar- 
mıştı, onları bekleyen tehlikeler konusunda uyarmışlardı ama onlar önemse- 
memişlerdi. Ne zaman ki, çöküşü yaşadılar, işte o zaman “Evet, galiba biz bu 
azabı hakettik” dediler; zaaf ve günahlarını, zulüm ve adaletsizliklerini itiraf 
ettiler. Fakat bunun kendilerine bir yararı olmamıştır (40/Mü'min, 84), çünkü 
iş işten geçmiş, Allah'ın sünneti hükmünü icra etmiştir. 

Yüce Allah, ister şahıslara veya küçük gruplara ister daha geniş kapsam- 
da toplumlara ve ülkelere azap vermişse, bu sebepsiz veya haksızca değildir. 
Kıyamet günü, en ufak bir kuşkunun ortaya çıkmaması için, azaba müstahak 
olanlara soracak: 

-Peygamberleriniz sizi uyardı mı, doğru ve yanlışı size gösterdi mi? Pey- 
gamberlerine de soracaktır: 

-Siz, tebliğinizi, uyarılarınızı hakkıyla yaptınız mı? Kavimlerinizi yapıp et- 
tikleri dolayısıyla uyardınız mı? (Bkz. 5/Maide, 109, 116; 28/Kasas, 65). 

Kıyamet günü, insanlar her ne yapmışlarsa, gizli-açık kendilerine bir bilgi 
temelinde haber verilecektir. Ne yaptıklarını, hangi zulüm ve adaletsizliklerini 
işlediklerini, isyan ve günahlarının boyutlarını ve başlarına gelen azabın se- 
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beplerini öğrenmiş olacaklardır. Esasında onlar dünya hayatında her ne yap- 
mışlarsa, hepsi ilahi bilgi dâhilindeydi, yüce Allah ve melekleri her şeyi takip 
ediyor, biliyor ve kayıt altına alıyorlardı. Buna rağmen herkes yapıp ettiklerinin 
tam farkına vararak hesap verecek, her hak sahibine de hakkı verilecek. Tartı/ 
mizan kurulacak, iyilikler ve kötülükler, sevaplar ve günahlar birbir tartılacak 
(21/Enbiya, 47). Ne iyilikler eksiltilecek ne kötülükler arttırılacak. Kimin iyi- 
likleri veya sevapları ağır basarsa o kurtulacak. Kimin de iyilik veya sevap ta- 
rafı hafif kalırsa yani kötülükleri veya günahları fazla gelirse onlar, kendilerine 
gösterilen apaçık delil ve belgelere aldırış etmedikleri, kendilerine ve başka- 
larına haksızlıkta bulundukları için hüsrana uğrayacaklardır. Hiç kimseye en 
ufak bir haksızlık yapılmayacaktır (21/Enbiya, 47). Ağır cezaya çarptırılacak 
olanlar “Allah'ın ayetlerine zulmedenler” olacaklardır. Bu kimseler Allah'ın in- 
dirdiği ayetleri yalanlıyor veya olmadık yorum ve tevillerle iç anlamlarını yani 
ilahi muradı ve hükümlerin maksatlarını tersyüz ediyorlardı. Zulüm, bir şeyi 
ait olmadığı yere koymaktır. 


b ğü SAİDE Öişla çöp Sİ 3 ağ gss Aş 


10. Andolsun, sizi yeryüzünde yerleşik kıldık ve orda size geçimlik- 
ler yarattık. Ne az şükrediyorsunuz? 


“Temkin” herhangi bir yerde mekân tutmak, yerleşik hale gelmek, yer- 
leşmek, yer ve yurt edinmek demektir. Bunun yanında siyasal iktidar ve eko- 
nomik güç sahibi olmak anlamlarına da gelir. Temkinle ifade edilen şey hem 
toprağa, yeryüzü gezegenine yerleşme hem yerleşilen toprağı koruma gücünü 
gerektirir, bu da tabii ki güç ve iktidar yani siyasi hâkimiyet ve temellükle ilgi- 
lidir. Devletin teşekkülü için gerekli üç ana unsurdan biri “toprak”tır, diğerleri 
“ahali” ve ahalinin mekân tuttuğu toprak üzerinde hükümran olunması yani 
“egemenlik”tir. 

Kur'an bakış açısından insana mekân üzerinde yer tutma, yerleşme kabili- 
yetini ve imkânını veren Allah'tır, çünkü hem toprak-mekânın yaratıcısı O'dur, 
mülk onundur hem de mekân üzerinde güç sahibi olmayı bahşeden Allah'tır. 
O halde mülk ve temellük yani güç ve iktidar, servet ve hükümranlık bizim 
kendimizden elde edip dilediğimiz gibi kullanabileceğimiz bir şey olmayıp, so- 
rumluluk ve hukuki çerçeve gerektiren bir emanettir. 

Yeryüzünde bir mekân üzerinde yerleşmek aynı zamanda geçimle ilgilidir. 
“Maişe(t)” kendileriyle yaşanılan, hayatın idamesini sağlayan şeylerin, araçla- 
rın tümüne denir. Yaşanılacak yer ve şeyler. Gıda zincirinden elverişli bir yere, 
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sulak, havası uygun araziye kadar hayatın yaşanmasını mümkün kılan her şey 
maişetle ilgilidir. Zengin ve hayat verici su kaynakları, hava, bitki örtüsü, ekin- 
ler, etleriyle beslendiğimiz hayvanlar, gündelik hayatımızda kullandığımız de- 
mir, yeraltı zenginlikleri vs. Bu çerçevede dünyanın yani yeryüzü gezegeninin 
bizatihi kendisi “yaşanacak yer”dir (15/Hicr, 20). Biz yeryüzünü iki anlamda 
hazır buluyoruz; ilki bize verilmiş, yaşamamız için istifademize sunulmuştur; 
ikincisi onu işleyebilecek, fiziki çevresini arzularımıza, öngörülerimize göre 
değiştirebilecek durumda buluyoruz. Yeryüzünde insanın özel bir konumu ve 
imtiyazları vardır. Diğer canlılardan veya cansızlardan farklı olarak yeryüzün- 
de bilinçle, düşünerek ve tasarlayarak hareket etmekte, yer değiştirmekte, fi- 
ziki çevresini düzenleyebilmekte, sosyal çevre edinmekte, yaşama şartlarını 
ve kalitesini yükseltebilmektedir. Çünkü yeryüzünün halifesi kılınmıştır. 

Ayette Nun-u azame yani “Biz” kullanıldığına göre, yeryüzünün bu hale 
gelmesinde ve kıvamının kıyamete kadar sürdürülmesinde melekler de gö- 
rev almış bulunmaktadırlar. Bu iki özellik dolayısıyla, aslında bizi yeryüzünde 
yerleşik kılan Allah'tır, o halde O'nun mülkü üzerinde sorumsuzca hareket et- 
memek gerekir. Sorumlu hareket etmenin başlangıç noktası, bunun bilincin- 
de olarak Allah'a şükretmektir. Mülk Allah'ın olduğuna göre bizim üzerinde 
mekân tutup güç ve kudret sahibi olduğumuz iktidar alanı da Allah'ındır. Bu 
demektir ki, mutlakıyet, zorbalık, baskı, sömürü, keyfi yönetim ve denetim- 
sizlik Allah'a ait mülkün insan tarafından temellükü anlamına gelir. Yapılması 
gereken Yüce Allah'ın gösterdiği sınırlar içinde kalarak hükmetmek ve şük- 
retmektir. Ancak maalesef insanların çoğu bu nimet ve ihsanlara çok az şük- 
retmektedirler. (; 2/Bakara, 243; 34/Sebe” 13). Sanki yeryüzü kendi çiftlikle- 
riymiş, kendilerinin özel mülkü ve mallarıymış gibi sorumsuzca yaşamakta, 
asıl yaratıcısını ve ihsan edicisini unutmakta ya da koyduğu norm ve kurallara 
aldırış etmemektedirler. 


İNE i 3239 lga3 z iaSaİalı Gİ Sİ Sl öz ak ASIR Hala 
£903 öazçiz Ğali öy ÖZ Şİ Sanil Yİ 


11, Andolsun, biz sizi yarattık, sonra size suret (biçim-şekil) verdik, 
sonra meleklere: “Âdem'e secde edin” dedik. Onlar da İblis'in dı- 
şında secde ettiler; o, secde edenlerden olmadı. 


Bakara süresi 30-39. ayetlerde Âdem'in yaratılışı, İblis'in varlık alanına 
negatif bir aktör olarak ortaya çıkışı uzun uzadıya anlatılmıştı. İnsanın ya- 
ratılışı Mü'min, 12-14; Secde, 7-9; Mürselat, 20-23 ve Tarık, 5-7 ayetlerinde 
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de ele alınmıştır. Burada bir başka açıdan aynı konuya dönülmekte, insanın 
yaratılışına dikkat çekilmektedir. Kronolojik olarak “yaratma”nın önce ruhla 
başladığını sonra beden şeklinde vuku bulduğunu söyleyenler vardır. Ruhların 
toplu yaratılıp Elest Meclisi'nde Allah'ın birliğini ve O'nun hakiki İlah ve Rab 
olduğunu tasdik etmeleri yaratılış ve varoluşun ilk halkasıdır. Dünya öncesi 
devir düşünüldüğünde bu görüş doğrudur. İbn-i Abbas, sıralamanın önce “top- 
raktan halk” sonra “şekil verme (tesviye)” olduğunu söylemektedir. (Bkz. 23/ 
Mü'minun, 12). Önce “bir su damlası (nutfe)” sonra “şekil yani fizyolojik form” 
olduğunu düşünenler de var. Razi ve başka tefsirciler “yaratma /halk”, “suret 
verme /tasvir” ve “meleklerin secdeye davet edilmesi” arasındaki “sonraların 
(sümme)” edatının terahi ifade ettiğini yani söz konusu olayların bir defada 
ve aynı anda belli zamanlar ve safhalar takip edilerek vuku bulduğunu söyle- 
mektedirler. Ayette Adem bir kere zikredilmiştir, Te'vilat'ın sahibi Maturidi'ye 
göre bunun anlamı melekler şahıs olarak Adem'in kendisine değil, zürriyeti 
olan insan soyuna selama durmaya davet edilmişlerdir. Ayette “sizi yarattık 
ve size suret verdik” cümlesinde geçen “küm” Adem'le beraber “birden fazla 
adem” olduğu anlamına gelir mi? Öyle düşünülecek olsa, birden fazla, çok sa- 
yıda adem-insan varken içlerinden biri Adem seçilip meleklerin önünde secde 
edilmesi talep edilmiş demektir. Fakat bunu “zürriyet” şeklinde anlamak müm- 
kün. Buna göre Âdem'i bütün beşeriyeti temsil eden “baba-zat” şeklinde anla- 
yabiliriz. Melekler, Âdem'in kendisine değil, onun Yüce Allah tarafından halk 
edilmesine, fizyolojik ve manevi yüksek ve özel donanımına, kısaca irade ve 
kudretine selama durmaya, azametinin önünde secdeye davet edilmektedirler. 

Şu veya bu, insan bir damla sudan, vıcık vıcık bir çamurdan, şekillenmiş 
balçıktan yaratılmıştır. Yaratılışının maddesine bakacak olursa, Allah'a karşı 
ve yeryüzünde kibirlenmeyi gerektirecek bir sebep olmadığını anlayacaktır. 
Âdem'in yaratılışı, cennet, İblis'in secde etmeyi reddetmesi ve Âdem'in ayağı- 
nın kay(dırıl)ması olayı Kur'an-ı Kerim'de 7 yerde İblis kıssasıyla zikredilmiş- 
tir. (Bkz. Bakara, 30-39, A'raf, 11-28; Hicr, 26-43; 61-65; İsra, Kehf, 50; Taha, 


115-125 ve Sad, 71-85.) 
ml Yi abi 5 Sİ öl VE a Yİ Sai uyJü 


12. (Allah) Dedi: “Sana emrettiğimde, seni secde etmekten alıkoyan 
neydi?” (İblis) Dedi ki: “Ben ondan hayırlıyım; beni ateşten yarat- 
tın, onu ise çamurdan yarattın.” 
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Allah âlemi kemal üzere yarattı, başka bir ifadeyle mükemmel yarattı. An- 
cak âlemin sahip olduğu kemal, kusursuzluk manasındadır, kendinden neş'et 
eden bir kemale sahip değildir. İkincisi her bir mertebe ve nesne kendi başı- 
na kemal ifade etmez; sahip olduğu yer diğerleriyle bir arada ele alındığında 
yani âlem dediğimiz büyük ve evrensel bütünün bir parçası, bir cüz'ü olarak 
düşünüldüğünde kemal söz konusudur; ayrıca bütün kemal sıfatlara sahip 
Allah karşısında âlemin kemali mutlak değildir. Âlemdeki her şey her nasıl 
yaratılmış ve konumlandırılmışsa öyle kalır, varoluşunu sürdürür. Sadece bü- 
tün varlık âleminin meyvesi olarak insan, kendi cehd ve çabasıyla bulunduğu 
durumdan daha yüksek manevi ve ahlaki bir duruma daha yüksek bir kemal 
mertebesine ulaşma imkân ve potansiyellerine sahip bulunmaktadır. Âlemde- 
ki her şey bir isim veya sıfatın mazharı iken, insan birden fazla isim ve sıfatın 
mazharı olma potansiyeline sahiptir. Allah, insanı tesviye etmekten başka ona 
kendi ruhundan üflemiş, ona İlahi bir Öz katmıştır. Bu özelliğiyle meleklerin 
önünde eğilmesi, secde etmesi istenmiştir. 

Önünde secde etmesi istenmiş ama ona da Allah'a secde etmesi emredil- 
miştir. Secde mü'minin miracıdır ki, kendisinde tecelli etmesi mümkün olan 
birçok isim ve sıfatı tahakkuk ettirmesi sonucunda insan tekrar Allah'a döner, 
O'na kavuşur, İlahi Huzur'a yükselir. Bu, yaratılışın anlam ve amacı olan büyük 
yolculuğun enfüsi ve ahlaki yani manevi bir cehd ve mücahede olduğunu unut- 
mamak lazım. 

Şanı yüce Allah'ın sebebini bildiği halde İblis'e “Seni secde etmekten alı- 
koyan nedir?” diye sorması, yargısız ve savunmasız ceza ve infazın meşru 
olmadığını ima etmektedir. (15/Hicir, 32-33; 38/Sad, 75-85). İblis'i secde et- 
mekten alıkoyan ana faktörün “kibir” ve “kıskançlık” olduğu anlaşılıyor. O, 
kendisinden daha yüksek mertebeye ulaşma imkânı olan insanın yaratılma- 
sından rahatsızlık duydu, insanı kıskandı. Hilafete kendini aday görüyordu, 
Âdem halife seçilince, umudunu kaybetti, böylelikle İblis, sonra Şeytan ismi- 
nialdı (113/Felak süresi). Temel saik bu iken, kibrini ve kıskançlığını bir tür 
rasyonalizasyon yapmak suretiyle savunulabilir forma sokmak için iki madde 
arasında mukayese yaptı: Ateş ve (çamur) toprak. 

Birçok müfessir, İblis'in 'kıyas'a başvurarak hata yaptığını düşünmekte- 
dir. Hatta kıyasa karşı çıkan Zahiriler, tezlerin haklılığını buna dayandırır. Oysa 
İblis'in yapmaya çalıştığı ile bir düşünme ve hüküm çıkarma yöntemi olan “kı- 
yas” arasında herhangi bir ilişki yok. Bu olayda İblis'in yapmaya çalıştığı “bağ- 
lam kaydırmak”tır. Çünkü söz konusu olan, Adem'in ve İblis'in ontolojik cev- 
heri, yaratılışlarında kullanılan maddi mayanın mahiyeti değil, Allah'ın Adem'i 
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yaratması, Ruhundan üflemesi, ona isimleri öğretmesi ve yeryüzüne halife 
kılmasıdır. Melekleri secde etmeye götürecek sebeplerin hiçbiri maddi değil, 
manevidir. İblis ise konunun özünü göz ardı ederek, iki maddi unsur arasın- 
da mukayese yapmakta, kendince düşündüğü sebeplerle “ateş"in “toprak”tan 
üstün olduğunu ileri sürmektedir. Şeytanın ateş metaforunda dikkat edilmesi 
gereken husus şu ki, her ışık aydınlatmaz, aydınlatır gibi görünse de aslında 
yakar. Ateş yapısı tabiatı itibariyle hafif, serkeş, yakıcı, kararsızdır, bir cezalan- 
dırma aracıdır (39 /Zümer, 16). Bu çerçevede Efendimiz (s.a.) “Biz müşriklerin 
ateşiyle aydınlanmayız” buyurmuştur. “Denmiştir ki, Adem'in mayası olan top- 
rak sağlam, güvenlikli, sükun, vakar hilm, haya, sabır, verim ve bereketi temsil 
eder. Alçakgönüllülük ve mahviyet toprakla ifade edilir, toprağın ateşe ihtiyacı 
yok ama ateşin toprağa ihtiyacı var. 

Bu yanlış ve temelsiz (batıl) mukayesenin bütün ayrımcılıkların ve ırk- 
çılıkların esasını teşkil ettiğini söyleyebiliriz. Eğer iki insan grubu arasında 
“salt maddi cevher”e ilişkin üstünlük mukayesesi yapılacak olursa, iki cev- 
herden biri üste, diğeri alta yerleştirilecek ve böylece üstte olanın altta olana 
göre daha değerli olduğu öne sürülecektir. İnsanlar arasında rekabet, yarış 
ve çatışmalara büyük ölçüde bu üstünlük mukayeseleri sebep olmaktadır. 
Bunu kibir, üstünlük duygusu ve gurur gibi faktörler besler. Beyaz ile siyah 
(renk), x ile y etnik grubu (ırk, kabile, aşiret, klan vs.), erkek ile kadın (cin- 
siyet), doğu ile batı-kuzey ile güney (coğrafi bölge), zengin ile yoksul, a ile b 
ulusu (milliyet) arasında üstünlük mukayeselerinin tümünde temel alınan 
ölçüt maddi cevher farkıdır ki, ayrımcılıklar ve ırkçılıklar bundan kaynaklan- 
maktadır. (15/Hicr, 26-27.) 


- > OS NİN. 3 EZE İT SRİ Ep 2p e İŞ ty 
Öyöllali ga Sila YS İİ agla ça bala İL 
<A SN iŞ 2 Ae3 ee MH Tp İT 

41o$ Oybili da İİİ 418p Öğün ağı İİ isi LE) girâ 

13. (Allah) Oradan in, orada büyüklenmen senin (hakkın) olmaz. He- 
men çık. Gerçekten sen küçük düşenlerdensin. 

14. Oda"(İnsanların) dirilecekleri güne kadar beni gözle(yip ertele)” 
dedi. 

15. (Allah:) “Sen gözlenip-ertelenenlerdensin” dedi. 

İblis'in bu temelsiz itirazı konumunu kaybetmesinin sebebi oldu. Melek- 


lerle birlikte önünde saygıyla eğilmesi, selamlaması istenen Âdem'i kıskanıp 
kibir göstermesi, aslında insana karşı değil, belli bir hikmet temelinde bu planı 
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öngören Allah'a karşıdır. Büyüklük sadece Allah'a mahsustur, İblis'in veya bir 
başkasının hakkı olamaz. 

“Hemen oradan çık veya in” hubut'la ifade edildiğine göre, bu İblis'in 
sadece cennetten kovulması değil, konumunu, o makam ve mertebede kalma 
ehliyetini kaybetmesi demek olduğu anlaşılıyor. (7 /A'raf, 18.) İblis, duygula- 
rının etkisinde kalarak aptalca davranıp kendi kendini küçük düşürmüş, ko- 
numunu, itibar ve saygınlığını kaybetmiştir. Kibrin cezası düşüştür. (16/Nahl, 
23.) Bu yüzden bulunduğu yerde veya konumda kalma ehliyeti kalmamıştır. 
İblis'in bulunduğu yer gökler-yüceler âlemiydi, kibir ve gururun yeri değildi. 
Orada bulunanların hepsi Allah'a itaat eder, O'nu yüceltir ve zikrederler. Kibir 
ve gurur, hırs ve ihtiras yere-süfli dünyaya aittir, bundan böyle yıkıcı faaliyet- 
lerine yeryüzünde daha doğrusu insanın bulunduğu ortamda devam edecekti. 
Bu aşamadan yani hubuttan sonra bir durumdan bir başka duruma geçmiş 
olacaktı. Hz. Peygamber (s.a.) şöyle buyurmuştur: “Kim Allah için alçakgönüllü 
olursa Allah onu yüceltir kim büyüklük taslarsa onu da alçaltır” (İbn-iMace, 
Zühd, 16; Müsned, ll, 76). 

Öyle de olsa inadından, iddiasından vazgeçecek değildir. Diriliş gününe 
kadar mühlet istiyor. İblis'in bundan sonra yapacağı şey, insanı doğru yoldan 
saptırmaya çalışmak olacaktır. Ama aslında yöneldiği ana hedef, “insan üze- 
rinden” Allah'a meydan okumaktır. Çünkü onun iddiasına göre, Allah sadece 
“haksızlık —-haşa adaletsizlik-” yapmakla kalmadı, aynı zamanda “yanlış bir 
plan” kurdu. İnsan gibi bir yaratığa güvenmek ve ona bunca üstünlükler, imti- 
yazlar vermek “hata” idi. Bu, olsa olsa kendisi gibi birine verilmeli, hilafet ona 
layık görülmeliydi. Eğer insanı, Sırat-ı müstakim'den saptıracak olursa, böy- 
lelikle iddiasını ispatlamış yani Allah'ın insanı yaratmak ve ona bu üstünlüğü 
vermekle hata edip yanıldığını göstermiş olacak. Belki de bu, insan üzerinden 
Allah'a isyan edip isyanı sürdürmek, insandan intikam almanın ötesinde, İblis 
için okyanusta bir damla su değerinde olan bir “umut”tur da. Şöyle ki: 

İblis, Âdem'in yaratılışına yani insanın varlık sahasına çıkışına kadar ya 
bir melekti veya cennette meleklerle birlikte olan seçkin bir varlık idi (Can). 
“Cinlerdendi” (18/Kehf, 50). İnsanın varlık sahasına çıkmasıyla umudunu kay- 
betti yani Allah'ın rahmetinden ümidini kesti, böylece “İblis” adını aldı. Secde 
etmeyi reddederek ve Allah'a itiraz ederek Allah'ın rahmetinden kovuldu, ola- 
bildiğince uzağa düştü, bundan sonra da ismi “Şeytan” olacaktı. 

Allah'tan diriliş gününe kadar mühlet istemesinin bir anlamı var. Diriliş, 
insanlığın yeryüzündeki tarihinin sona ermesi, yeryüzü macerasının tamam- 
lanması anlamına gelir. Bundan sonra Şeytan için zor bir dönem başlayacak. 
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Çünkü artık “Can” değildir, “İblis-Şeytan”dır. Şeytan olması hasebiyle “Allah'ın 
rahmetinden kovulmuş” olarak yeryüzünde faaliyet gösterecektir, Allah'tan 
hiçbir şekilde yardım almayacak; lütuf, ihsan ve inayete mazhar olmayacaktır. 
Umudunu yitirmiş İblis olarak, sadece insandan intikam almak onun için bir 
şeydir, ancak bu sadece içini serinletecek, kabaran husumet ateşini bir mik- 
tar dindirecektir. İblis, kendisi helak olduğu için insanları da helake uğratmak 
istemektedir. Bu yüzden onları azdırıp saptıracağını ahdediyor. (38/Sad, 82.) 

Ama bunun Şeytan için yeterli olmayacağı açıktır. Geriye, Allah'ın -haşa- 
planında “hatalı” olduğunu ispatlama çabası kalıyor ki, Şeytan eğer bunu is- 
patlayabilirse yani insanı Allah'ın gösterdiği doğru istikametten koparıp sürgit 
küfür-inkâr, dalalet-sapıklık, fısk ve fücur, fesat ve kan dökücülük, sömürü ve 
zulüm gibi kötülüklerin içine yuvarlayabilirse, belki o zaman Allah'a ilk günkü 
iddiasında ve davasında ne kadar haklı olduğunu göstermiş olacak ve belki 
Allah, onu ebediyyen cezalandırmaktan vazgeçecektir. 

Allah, hikmetsiz veya amacı -haşa- hatalı belirlenmiş bir fiilde bulunur 
mu? Kuşkusuz hayır! Ama Şeytan için bunu insanların isyanı, günahkârlıkla- 
rı ve Allah'tan uzaklıkları üzerinden ortaya koymaktan başka seçenek yoktur. 
Hakikatte bu çaba “umutsuz”dur ama artık İblis geri dönüşsüz bir mecraya 
girmiş bulunmaktadır. Burada yapılacak şey, insanın, Allah'ın yeryüzü üzerin- 
den belirlediği hikmetinin tecelli etmesini sağlayıcı tutum ve davranışlarda 
bulunulması sayesinde, Şeytan'ın planını boşa çıkarmak olmalıdır. Eğer insan 
Şeytan'ın yoluna girecek olursa, Şeytan iddiasını ispatlayacak değildir, sadece 
insan helak olacak, kendi kendini ziyan edecektir. Aşağıda göreceğimiz üze- 
re Âdem ve eşinin günahtan hemen sonra “Rabbim biz kendi nefislerimize 
zulmettik” bunu ifade eder. İblis'in talebi kabul edilir, diriliş gününe ona müh- 
let verilir; böylelikle insanın yeryüzündeki tarihsel macerası başlamış olur. 


in al gay azil Gibiie fazl gül Sİ çizili 3 JS 
aşi Yş ab 253 çaylar e. 

çağia Sasi Gİ İğgb ha lağl ila gi İE givp LA NE Ays 
yemi 


16. Dediki: “Madem öyle, beni azdırdığından dolayı onlar(ı insanla- 
rı saptırmak) için mutlaka senin dosdoğru yolunda (pusu kurup) 


oturacağım. 
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17. Sonra muhakkak önlerinden, arkalarından, sağlarından ve solla- 
rından sokulacağım. Onların çoğunu şükredici bulmayacaksın. 


18. (Allah) Dedi: “Kınanıp alçaltılmış ve kovulmuş olarak ordan çık. 
Andolsun, onlardan kim seni izlerse, cehennemi sizlerle doldu- 
racağım.” 


İblis, “Allah tarafından azdırıldığı”nı iddia ediyor. Yani demek istediği şu 
ki, eğer toprağı ateşe üstün tutup bana, insan gibi bir yaratığın önünde eğilme 
emrini vermeseydin, ben sana itaat etmeye devam edip gidecektim. Madem 
bunu bana reva gördün, o halde ben de mukabil bir hamle ile insana karşı mü- 
cadele edeceğim, onu azdıracağım ve Senin “hatalı” davrandığını ispatlamaya 
çalışacağım. Bu ilahi murad icabı varlıktaki iş bölümüne itiraz ettiğini gösterir 
ki, yeryüzündeki insanlar arasındaki ihtilaf ve çatışmaların önemli bir sebebi 
de insanların ve sosyal grupların kendi konumlarını beğenmeyip hak ettikle- 
rinden fazlasını istemeleri, başkalarının konum ve imkânlarını sahiplenmek 
istemelerinden kaynaklanmaktadır. 

“İğva (azgınlık)” aşırı derecede sapkınlık ve sapkınlık isteğinin kalbe gale- 
be çalması, onu istila etmesi hali demektir. Kalbe “gay” girdiği zaman iğva olur, 
kalbi yanlış inanışlar istila etmiş olur. Araplar, deve yavrusu çok süt emip de 
aşırı ishalden dolayı ölecek olursa “gava'l-fasiyl” derler. Azgınlık öldürücüdür. 
Ancak azgınlık halinde bilinç vardır. Bu yüzden İblis'in küfrünün “cehli” yani 
bilgisizlik değil, “inadi ve istikbari” olduğu söylenmiştir. 

Son derece kararlı ve azimli olarak İblis “doğru yol üzerinde pusu kurup 
oturacağı” tehdidinde bulunur. Bu İblis'in insanı sürekli saptırmakla meşgul 
olacağını, bunu kendisine misyon seçtiğini göstermektedir. İnsan teki varlık 
(birey) olarak insan son nefesine, tür olarak insanlık/beşeriyet kıyamete (di- 
riliş gününe) kadar faaliyetlerine aralıksız devam edecektir. (4 /Nisa, 118; 15/ 
Hicir, 39.) İblis ne yaptığının tamamen bilincindedir; bu yüzden ona kanan in- 
sanlar da hakikatte ne yaptıklarının farkındadır, onları doğruluktan alıkoyan 
birtürlü yenemedikleri önyargıları, inatları ve dünyaya ilişkin tutkularıdır. İn- 
sanın bilmesi gereken hakikat şudur: İblis yanlış yoldadır, insanın düşmanıdır, 
öteki'sidir; ayartıcı ve aldatıcıdır. Cübbai'ye göre İblis işini yaparken çirkinleri 
güzellik, yanlışları doğruluk, batılı hak, kötülüğü iyilik, sahteliği gerçek olarak 

göstermeye; kabul edilebilir formlara sokmaya çalışır. İblis kendisi helak oldu- 
gu için, husumet beslediği insanı da helake uğratmak istiyor, ahdederek bunu 
gerçekleştireceğini söylüyor (38/Sad, 82); kendi amacını gerçekleştirmek için 
mühlet istiyor (17/İsra, 62). 

İblis'in meydan okurken, insanlara dört ayrı yönden sokulacağını söyle- 
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mesi,insanın dört cihetten Şeytan'ın ayartma ve iğfallerine açık olduğunu gös- 
terir. Mekân tayininde yönler birer cihet ise aynı zamanda farklı anlamları ifa- 
de ederler. “Ön” gelecek, umut, beklenti; “arka” geçmiş/tarih, övünme aracı, 
gurur, ihtişam; “sağ” iyilik, hayır yani pozitif form; “sol” kötülüğe, negatif for- 
ma işaret olabilir. Mesela insanın gelecek tasarlarken, doğruluktan ayrılması, 
planlarını başkalarının zararına kurması, Şeytan'ın ona hatayı makul göster- 
mesinin bir biçimidir. Akside mümkündür. İnsan bazen haksız yere geçmişiyle, 
zulmeden atalarıyla övünürse arkadan Şeytan'ın sokulmalarına kapı aralamış 
olur. Allah'ı hesaba katmadan gelecekle ilgili planlar yapar, tul-u emelde bu- 
lunur veya kötülük planlarsa aynı şekilde Şeytan'ın etkisi altına girer. İnsanın 
en büyük gerçeği ölümdür, ölümden sonra ahirete, hesap gününe, cennet ve 
cehenneme inanmıyorsa büyük bir bedbahtlığa düçar oluyor demektir. Şey- 
tan'ın sağdan sokulması, kişinin yaptığı hayır ve iyiliklerle böbürlenmesi, bel- 
ki de yardımlarını başa kakması veya başkalarına kötülük yaparken bu fiilini 
iyilik formuna sokmasıdır. Çoğu kişi, kötülüğü iyilik kılıfına sokarak yaparlar. 
Sol ise kötülüğün simgesidir. Kişinin tutum ve hareketlerinde kötülük ve şer 
yolunu takip etmesi, mesela intikam duygularıyla yanıp kavrulması, düşmanı- 
na kolektif ve intikamcı ceza vermeye kalkışması, böylelikle Şeytan'ın adımları 
peşinden gitmesidir. 

Dört yönün suistimali ve buna karşı alınacak tedbirler konusunda Şakik 
şunları demiştir: Şeytan bana önden yaklaştığında, “Gerçekten ben, tevbe eden, 
inanan, salih amellerde bulunup da sonra doğru yola erişen kimseyi şüphesiz 
bağışlayıcıyım” (20/Taha, 82). Arkadan yaklaştığında “Yeryüzünde hiçbir canlı 
yoktur ki,rızkı Allah'a ait olmasın.” (11/Hud, 6); sağdan yaklaştığında “En gü- 
zel sonuç takva sahiplerinindir” (7 /A'raf, 128); soldan yaklaştığında “(Şimdi) 
Kendileriyle istek duydukları şeyler arasında perde çekilmiştir” (34/Sebe” 54) 
ayetlerini okurum. 

Şeytan'ın insanı doğruluktan nasıl saptırdığına ilişkin Hz. Peygamber 
(s.a.) İslam, hicret ve cihad üzerinden örnekler verir: “Şeytan, Ademoğlu'nun 
yolu üzerine oturur ve “Atalarının dinini mi bırakacaksın? diye kışkırtır, in- 
san ona isyan edip İslamiyet'i bir din olarak seçer. Şeytan hicret yolu üzerine 
oturur ve "Yurdunu terkedip yabancı diyarlara mı gideceksin? der, insan onu 
dinlemez (Allah için) hicret eder. Sonra cihad yolu üzerine oturur ve 'Demek 
savaşıp öldürülmeyi göze alacaksın. Servetini bölüştürecekler, eşini başkası 
alacak, öyle mi” diye onu (Allah yolundan cihad etmekten) vazgeçirmek ister; 
fakat o Şeytana kanmayıp savaşa çıkar” (Nisai, Cihad, 19; Müsned, Ill, 483). 

Neden 6 yön değil de 4 yönden Şeytan'ın yaklaşacağı sorulmuştur. Razi, 
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yukarı ve aşağı (üst ve alt) yönlerin insanın çıkış yolları olduğunu söyler. El- 
lerini yukarıya kaldırdığında Rabbine dua eder, yardım ve bağışlamasını talep 
eder; yere doğru eğildiğinde Rabbi'ne rükü ve secde eder. Bu onun kurtuluşu 
olur. Şeytana karşı almabilecek en etkili tedbir namazda temsil edilen dua ve 
ibadettir, dini hayatın bilinçle yerine getirilmesi, ilahi hükümlere sadakatle 
bağlanılması ve yaşanmasıdır (bkz. 31/Lokman, 33. ayetin açıklaması). 

Allah'ın, “meydan okuması"na rağmen, Şeytan'a istediği mühlet verme- 
si, onunla çekişmeyi kabullenmesi anlamına gelmez. O, izzet sahibidir, kud- 
ret O'nun elindedir. Ancak, yarattığı insanlardan salih olanların O'nun yeryü- 
zündeki muradını tahakkuk ettireceklerini apaçık ortaya çıkarmak ve bunu 
Şeytan'a gösterip, meleklere de “Sizin bilmediğinizi ben bilirim” buyruğunun 
hikmetini tahakkuk ettirmek için kabul etmektedir. Bir açıdan bakıldığında 
“aleyhte bir hüccet kalmaması için” bu mühletin verilmesi gerekir. Tabii ki in- 
sanların bir kısmı Şeytan'a uyacaklardır. Ama salih kullara Şeytan'ın gücü yet- 
meyecektir. (17/İsra, 65; 34/Sebe/ 20). 

İblis, Allah'ın rahmetinden ümit kesmiş biriydi, bu fiiliyle “mez'um” yani 
kınanmış ve sürgün cezasına müstahak olmuş; “madhur” yani uzaklaştırıl- 
mış, ayıplanmış, horlanmış, küçük düşürülmüş, lanetlenmiş ve kovulmuş oldu. 
Onun yolundan giden, onunla dostluk kuran ondandır. Allah, Şeytan'la ona 
uyanların tümünü cehenneme göndereceğini belirtmektedir. Kim Şeytan'a 
uyarsa, onun ayartmalarına kanıp doğruluktan ayrılırsa onun gibi olur, tenzil-i 
rütbeye uğrar ve onunla birlikte cehennem azabına müstahak olur. 


ok yâ ağa İS ya Yİ Ğİ Sl 53ğ İZNİ ş 
Lİ öy LAM Aİ yeğ lez 4104 ön öy ül öz 
İNEN ala e Sİ aa la YBŞ laçiğ ba ae ga 
GİUSİ İZA ll 4 İLİ Ge iş$i 3İ yila Şİ Ğİ 
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gep ün BE La$İ Gla AI GL LAS YĞlş öp İş 


19. Veey Âdem, sen ve eşin cennete yerleş. İkiniz dilediğiniz yerden 
yiyin; ama şu ağaca yaklaşmayın. Yoksa zalimlerden olursunuz. 
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20. Şeytan, kendilerinden 'örtülüp gizlenen çirkin yerlerini! açığa çı- 
karmak için onlara vesvese verdi ve dedi ki: “Rabbinizden size 
bu ağacı yasaklaması, yalnızca, sizin iki melek olmamanız veya 
ebedi yaşayanlardan kılınmamanız içindir.” 


21. Ve: “Gerçekten ben size öğüt verenlerdenim” diye yemin de etti. 


22. Böylece onları aldatarak düşürdü. Ağacı tattıkları anda ise, ayıp 
yerleri kendilerine beliriverdi ve üzerlerini cennet yaprakların- 
dan örtmeye başladılar. (0 zaman) Rableri kendilerine seslendi: 
“Ben sizi bu ağaçtan menetmemiş miydim? Ve şeytanın sizin ger- 
çekten apaçık bir düşmanınız olduğunu söylememiş miydim?” 


Âdem'in eşi Havva ile cennete yerleşmesi olayını Bakara, 30-39 ayetle- 
rinde görmüştük. Burada “ağaç” metaforu üzerinde bir kere daha durmak 
gerekirse, ağacın (şecere); kök, gövde, dallar ve yapraklardan müteşekkil 
karmaşık bir varlık olması, bize insan nesillerini hatırlatmaktadır. Doğu kül- 
türünde soykütüğe “şecere” denmesi ile ailenin ağaca benzetilmesi boşuna 
değildir. Eğer bu sembollerin yol açtığı çağrışımlar bir hakikat değeri ifade 
ediyorsa, “ağaca yaklaşma yasağı”nın cinsellikle ilgisi olması akla yatkın ihti- 
mal görünmektedir. Bu ihtimali kuvvetlendiren bir faktör de, “zinaya yaklaş- 
ma yasağı”yla (17/İsra, 32) gösterdiği tıpatıp benzerliktir. Üçüncü delil, tabii 
ki ayette de açıkça belirtildiği üzere, Şeytan'ın amacının, Adem ve Havva'ya 
yani türümüzün ilk çiftine “kendilerine gizli tutulan avret yerlerini görünür 
kılmak istemesi”dir. 

Buradan anlaşılan, o ana kadar Adem ve Havva, cinsel organlarının farkın- 
da değildi, başka bir ifadeyle cinsel organlarının harekete geçirdiği duyguları, 
Şehveti, cinsel istek ve arzuyu tatmamış, aynı mekanda, cennet gibi harikula- 
de bir evrende beraber yaşadıkları halde birlikte olmamışlardı. Birbirlerine 
sükün veriyorlardı, ikisinin bir aradalığı huzur ve mutluluk sebebiydi. Ancak 
bedensel hazzı bilmiyorlardı. Sanki bir çocuk gibi henüz “büluğ-ergenlik” çağı- 
na ermemişlerdi. Akıllı varlıklardı, isimleri öğrenmişlerdi, kendi varlıklarının 
bilincindeydi, diğer varlıklardan farklı olduklarının ayırdındaydı, cennette ya- 
şadıklarını biliyorlardı ama henüz ruhun beden üzerinden kendi varoluş hik- 
metini tadacağı fiili işlememişlerdi. Suçla beraber avretleri başkalarına değil, 
kendilerine göründü, görünür oldu. Bu yüzden bazı müfessirlerin bir anlatım 
değeri olarak zikrettikleri biçimde, cinsel organları -ön ve arka avretleri- nur- 
dan örtülüydü. Çiçekle örtülü olduğunu söyleyenler de var. Nur veya çiçek, on- 
ları örten takva elbisesiydi ki, maddi mahiyetinden çok, Allah'ın kendilerine 
koyduğu yasaktan sakınıp korkuyorlardı. Cinsellikleri henüz hamdı, kullanıl- 
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mamıştı, masumiyet içindeydi ve tabii ki nesillerin çoğalması, dalların ve yap- 
rakların gövdeden taşması için izdivaç olacaktı. 

Adem'in ve Havva'nın ilk işlediği günahın cinsellikle ilgili olduğunu düşü- 
nürsek bu, yasak bir zamanda ve yasak bir yerde -yasaklanan ağacın altında 
mı?- cinsel ilişkiye girmeleri olabilir. Şu soru akla gelebilir: Âdem ve Havva, 
cinsel birleşmede bulunmadan sonsuza kadar böyle mi yaşayacaktı? Yüce Allah 
böyle mi dilemişti? Yoksa belli bir vakte geldiğinde onlara birleşmeleri için “izin” 
mi verecekti ki, bu da aralarında bir “nikah”ınakdedilmesinden sonra mı ola- 
caktı? “Zinaya yaklaşmayın” emriyle “Bu ağaca yaklaşmayın” emrini düşündü- 
gümüzde, Âdem ve Havva'nın, türümüzün ilk erkek ve dişisinin “izinsiz, nikâhsız 
birbirlerine yaklaştığı”nı düşünebiliriz. Erkek ve kadının “zinaya yaklaşma” ya- 
sağı dünya hayatında her erkek ve kadın için geçerli olacak ve bu yasak seküler/ 
laik meclisler ne türden yasalar vaz'ederse etsin kıyamete kadar sürecektir. 

Âdem ve Havva'nın bir anda avretlerinin farkına varıp, telaşla ve refleksif 
olarak ağaç yapraklarıyla örtmeye çalışmaları, suçluluk duygusuyla karışık hayâ 
ve utanmanın bir sonucudur. Mücahid, “hasf (yahsifani)” fiiline “açılan avret yer- 
lerine yapraklarla yama attılar” anlamını vermektedir. Yama elbisede açılan, yır- 
tılan yere atılır. Âdem Havva'nın, Havva Âdem'in ve her ikisi kendi avret yerlerini 
gördü. Hiç kimsenin emri veya telkini olmaksızın hemencecik ön ve arka bölge- 
lerini örttüler. Hem birbirlerinden hem meleklerden hem Allah'tan utandılar. Bu 
utanma (hayâ)nın ne kadar fitri, çıplaklığın ve bedeni teşhir etmenin ise ne ka- 
dar fıtrata aykırı hayâsızlık/iffetsizlik olduğunu gösterir (Avret yerinin açılması, 
çıplaklık ve hayâ için bkz. Buhari, Gasl, 20; Tirmizi, Edeb, 22). İlk günahları şuy- 
du ki, cinsel organlarını ilk kullanışları yasağı çiğnemek şeklinde oldu. Bu yüz- 
den onlara çirkin ve utanç verici olarak görünen “ferçleri” değil, “sev'ete” oldu. 
Ortaya, açığa çıktığı zaman, erkek veya kadını utandırır, üzer, mahcup duruma 
düşürür. İbn-i Abbas “Sanki ikisinin üzerinde bir elbise vardı, isyan meyvesini 
tadınca aniden üzerlerinden sıyrılıp gitti” demektedir. 

Belirtmek gerekir ki, Âdem ve Havva'nın cinsellikleri, bizatihi kendisi 
yasak veya günah sebebi değildi, eğer “özel bir yer ve özel bir vakte konmuş 
yasağın ihlali” anlamında ele alınacak olursa, bu durumda yasak olan fiil, cin- 
selliğin kendisi değil, kuralın çiğnenmesi, izinsiz gerçekleşmesidir. Bu, dün- 
yadaki kadın ve erkek cinselliğinin de “nikâh”la olduğunda helal olduğunu 
göstermektedir. Yukarıda değindiğimiz üzere belki de kendilerine izin verile- 
ceği başka yerde ve zamanda, birleşselerdi, bambaşka bir macera, bir insanlık 
öyküsü ortaya çıkacaktı. Bunu da sadece Allah bilir ve muhakkak olan şu ki, 
hiçbir şey Allah'ın muradı dışında vuku bulamaz. 
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“Min sev'atihima”daki “min”i teb'izi manada ele alacak olursak, beden- 
sel avretleri, açığa çıkan “çirkin, ayıplı yerleri” dışında varlıklarında yani psişik 
yapılarında “başka çirkinlikler ve ayıplar” olduğunu da ima etmektedir. Be- 
densel avret açığa vurulduğunda psişik, ahlaki çirkinlikler, ayıplar, itici haslet- 
ler de açığa çıkmakta, böylelikle insan manevi ve ahlaki safiyetinden önemli 
şeyler kaybetmiş olmaktadır. Zina bir yasaktır, bu yasağı çiğneyen iffetsizlik 
yapar, iffetsizlik hayâ duygularını öldürür, insan yırtıcı, arsız olur, bu seviyeye 
düşmüş kişi başka türden, mesela sosyal iffetsizlikler, arsızlıklar yapabilecek 
hale gelir. Şu halde iffetsizlik ve hayasızlık, çok daha büyük, vahim ve yıkıcı 
ahlaksızlıkların kapsıdır, bu kapı bir kere açıldı mi oradan dışarı çıkacak kötü- 
lükler bireysel ve toplumsal kişiliği dejenere eder, çökertir. 

Tam da bu çerçevede Kur'an'ın “ferç” yerine “sev'ete” kelimesini kullan- 
ması dikkat çekicidir. Ferç kullansaydı bu, nötr anlamda avret veya cinsel or- 
gan anlamına gelecekti. Ancak “sev'ete” kötülük ve kendisiyle kötülük işlenen 
şey demektir ki, Adem ve Havva, cinsel organlarını ilk kullanışta kötülük yap- 
tıkları, yasağı çiğnedikleri için sıfat isim halini aldı. Yani kendileriyle kötülük 
işlenen ferçler, sev'ete oldu. Hatırlanacağı üzere Kabil'in Habil'i öldürmesi ola- 
yı anlatılırken (5/Maide, 31), “Habil'in cesedi” aynı kelime ile karşılanıyor ki, 
bunun anlamı cinayete kurban giden Habil'in cesedi “Kabil'in kötülüğü” olarak 
nitelendirilmektedir. 

Bu olay insanın yaratılışında ve varoluş süreçlerinde köklü bir dönüşüme 
işaret etmektedir. Denebilir ki, yasağı çiğneyinceye kadar Âdem ve Havva (er- 
kek ve dişi) birer “beşer” idiler, bu yasağı çiğnemelerinden yani “ilk günah”ı 
işlemelerinden sonra “insan” oldular. Beşer düz/yalın insandır, çoğunlukla 
dürtüleriyle hareket eder, fizyolojik ihtiyaçlarını karşılamakla yetinir ve hay- 
vanlarla daha fazla ortak özellikleri paylaşır. “İnsan” ise ahlaki-akli bir varlıktır 
-en azından öyle olması murat edilmiştir-, beşerin akli yetenekleri salt 'zekâ' 
düzeyinde iken, insanın akli varlığı ruhsal üst algılar, entelektüel yeteneklerle 
donatılmış olma halidir. Bu anlamda Âdem, beşer ile insan arasında gidip gelir. 

Âdem ilk günahı zekâ sahibi beşer varlık olma sıfatıyla işledi, insan oldu- 
gunun farkına vardığı ilk anda Allah'tan kelimeler aldı, tevbe ve istiğfar etti. 
Demekki, insan yüksek ahlaki-akli yetenekleri, entelektüel melekeleri ve mu- 
hakeme kabiliyetini kullandığında Allah'a kul olması gerektiğini düşünür ve 
Sırat-ı müstakime yönelir; zekâ seviyesinde beşer olarak kaldığında Şeytan'a 
kanar. Tabii ki “melek” olamazdı ama kendisine bağışlanmış “melekeler”i ve 
yetileri doğru istikamette kullanarak yüksek mertebelere erişebilir, Eşref-i 
mahlükat olabilirdi. 
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Şeytan'ın Âdem ve eşini kandırması, onlara “vesvese” vermesi şeklinde 
oldu. Âdem ve Havva, Şeytan'ın kendilerine düşman olduğunu bilmiyorlar 
mıydı (2/Bakara, 168), unuttular mı gafletlerine mi geldi yoksa yapmaları- 
nı istediği şey onların hoşuna mı gitti? Şeytan “yemin üstüne yemin ederek” 
ruhlarına vesvese soktu, onlara sadece öğütte (nasihat) bulunduğunu söyledi. 
Bazı müfessirlere göre muhtemelen Âdem ve Havva “Allah adına kasem eden 
kimsenin -bu İblis dahi olsa- yalan söylemez, aldatmaz” diye düşünmüşler- 
dir. Bir hadiste şöyle buyrulmaktadır: “Mü'min, kötülüğe yatkın olmadığından 
kolayca aldatılabilir” (Ebu Davud, Edeb, 6; Tirmizi, Birr, 41; Müsned, Il, 394). 
Bu olaydan önce Âdem ve Havva'nın onları yanıltacak, aldatacak bir varlıkla 
karşılaşmadıkları, kimseyi ahlaki olarak test etmedikleri doğrudur. Ancak Şey- 
tan'ın nasihati, Âdem ve Havva'yı aşağı sarkıtarak, yukarı bir mevkiden aşağı 
indirerek düşürme (edla) amaçlıydı, yazık ki ikisi onun tuzağına düştü. 

Bu açıklama Âdem ve Havva'nın “unuttukları için” değil de yanıldıkları 
için günah işledikleri fikrine dayanır. Ancak öyle de olsa, daha önce kim- 
seyi test etmemiş olmaları Âdem ve Havva'yı kurtarmaya yetmez, çünkü 
ikisi Şeytan'a inanmakla hiyerarşiyi bozmuş oldular. Onlara “yaklaşmayın” 
emrini veren âlemlerin Rabbi Allah'tı, onları yasağı çiğnemeye ikna etmeye 
çalışan ise Şeytandı. Onun samimiyetine ne kadar inanmış olurlarsa olsun- 
lar, kaale alıp itaat etmeleri gereken emir aşağıdan gelen değil, yukarıdan 
gelenin emri olmalıydı. Olağan bireysel ve toplumsal hayatta da gözetilme- 
si gereken husus üst hukukun, üst ahlaki normların referans alınmasıdır. 
Âdem ve Havva'nın hiyerarşiye riayet etmemeleri iki manada zulüm oldu: 
Biri aşağıdakinin emrinin üsttekinin önüne geçirdiler, bu olmaması gere- 
kirdi; diğeri kendilerini suçlu-günahkâr duruma düşürdüler, kendi öz var- 
lıklarına haksızlık yaptılar. 

Bu olay, insanın mülk üzerinde emaneten tasarrufta bulunma hakkına 
sahipken, hakkı özgürlüğe çevirip mülk üzerinde temellüke kalkışmasının 
yaratılışımızın ilk macerasıyla ilgisi olduğunu ima etmektedir. İnsanın mülk 
üzerinde emaneten tasarrufta bulunma hakkına sahipken, hakkı özgürlüğe çe- 
virip mülkü temellüke kalkışmasının yaratılışımızın ilk macerasıyla ilgisi var. 
Kur'an bakış açısından mülkü tümüyle sahiplenmeye. Böylece üstün-varlık 
olmaya veya ebediyete sahip olmaya kalkışmak, bir hakikat değeri olmadığın- 
dan Şeytan'ın vesvesesidir. “Vesvese” boş fikir, temelsiz şüphe, vehim-kurun- 
tu, huzursuzluğa yol açan tereddüt, şaşkınlık hali ve yersiz korku sebebidir. 
Gizli ses, fısıltı, kendi kendine tasarlama ve zihinsel kurguya da vesvese denir. 
Fakat vesvesenin en çarpıcı tanımı “ziynet/süs eşyalarının çıkardığı ses”e isim 
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olarak verilmesidir. Bu yüzden Şeytan'ın insana yaklaşma biçimlerinden biri, 
belki de en etkili olanı onun içine vesvese sokmasıdır (114 /Nas, 4-5.) Şeytan 
Âdem ve Havva'nın içine vesvese katarken, onlara “sağ yanları”ndan yaklaşma 
yolunu seçmiş bulunmaktadır. Onlara, “iyiliklerini isteyip öğüt verdiği”ni söy- 
lüyor. Telkin ettikleri şu: Eğer bu ağaca yaklaşacak olursanız “melek olacak ve 
ebediliğe kavuşacaksınız.” Üçüncü bir vaadi var, o da insanın yasağı çiğnemek 
suretiyle sınırsız mülk sahibi olabileceği fikridir. (20/Taha, 120.) Binaenaleyh 
Şeytan'ın Âdem ve Havva'ya üç vaatte bulunduğunu söyleyebiliriz: a) Melek 
olma hali, b) Ebedilik, c) Sınırsız mülk. 

Şeytan'ın Âdem (erkek ve kadın olarak insan) üzerinde yaptığı işlem, 
onun yaratılışında potansiyel olarak varolan “kötülük tohumları”nı patlatma- 
sı, kötülüğü bedeni üzerinden ona zevk, haz ve şehvet olarak tattırmasıdır. 22. 
ayette bizim “ağacı tattıkları anda” diye çevirdiğimiz “fe zaka” kelimesi ikisinin 
(Adem ve Havva) tatmaları, zevkini almaları manalarını ifade eder. Cinsellik 
insana bedensel zevk tattırır. Kötülük tohumları bir kere patlatıldı mı artık in- 
sanın peşini bırakmayacak; insanda kontrolsüz arzu, kayıtsız zevk -modern ve 
postmodern zamanda zinanın yasak olmaktan çıkarılmasıyla savunulan cinsel 
özgürlük-, külfetsiz nimet, kontrolden çıkmış şehvet, ihtiras, tutku, bencillik, 
kibir ve yıkıcılık şeklinde tezahür edecektir. Bunlar kötülüğü emreden özvar- 
lıkta (Nefs-i emmare) hep açığa çıkma isteğiyle varolacak, Şeytan da tam bu to- 
humların gömülü olduğu katlarda yani nefiste yuvalanıp insanı doğru yoldan 
saptırmaya çalışacaktır. 

Burada üzerinde durulması gereken bir nokta var: İnsan fıtratı içinde en- 
va-itürdentohum olan bir tarla misalidir. Tohumlar Allah'ın isim ve sıfatlarının 
insandaki izdüşümleri olup hepsi de izafi, sınırlı, sonlu ve mukayyettir. Mutlak 
ve sonsuz isim ve sıfatlar O'nundur. İnsan bir tohumu doğru yol ve yöntemle 
patlatıp yeşerttiği zaman iyiliğin makarrı, mazharı; yanlış yol ve yöntemle pat- 
latıp kullandığında kötülüğün makarrı ve mazharı olur. Konumuz olan “yasak” 
üzerinden gidersek, cinsellik bizatihi zemmedilmiş, kötülenmiş değildir. Aksi- 
ne gereklidir, nesli devam ettirir, haz ve zevk verir. Lakin yasak şekliyle (zina) 
suç ve günah yani kötülüktür. Bunun gibi “güç” kullanımı adaleti tesis ve genel 
faydayı sağlayıcı yönde kullanıldığında “iyilik”; haksızlık, zorbalık, sömürü ve 
hırs yönünde kullanıldığında “kötülük” olur. Bilgi de kötü kullanıldığında yok 
edici güce dönüşebilir. Hakikatte her üç durumda da güç ve kuvvet Allah'ındır 
(La havle ve kuvvete illa billah)! Güç Hukuk'la, şehvet iffet ve haya ile bilgi de 
hikmet ve ma'rifetle bir arada bulunduğunda varoluşumuzun amacına uygun 
iş ve işlev görmüş olurlar. Şu halde varlıkta aslolan “iyilik”tir; “kötülük” iyi ola- 
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nın yanlış, gayrimeşru kullanımıdır. Bu yüzden “iyilikler Allah'tan, kötülükler 
bizden”dir. (Bkz. 4/Nisa, 79). 

Gözden kaçırılmaması gereken bir nokta da şuki,söz konusu günahı Adem 
ve Havva (erkek ve kadın) birlikte işlediler. Ne Adem, Havva'yı günah işlemeye 
zorladı ne Havva erkeği ayartarak onu günah işleme pozisyonuna düşürdü. 
Birlikte günah işledikleri gibi birlikte de tevbe ettiler ve tevbeleri merhameti 
bol Allah tarafından kabul edildi. Bu da bize gösteriyor ki, yeryüzünün hali- 
fesi sadece erkek değil, aynı zamanda kadındır da. İkisi bir arada ve karşılıklı 
işbirliği içinde yeryüzünün hilafetini üstlenecek ve yürüteceklerdir. Şu var ki, 
yaratılışlarında ve birlikte toplumsal hayat kurarlarken rollerinde farklılıklar 
söz konusudur. Birinde yüce Allah'ın “celal”, diğerinde “cemal” ismi açığa çık- 
maktadır, varlık yapıları öyle düzenlenmiştir, iki cins arasında kayıtlı olmayan 
eşitlik iddiasında bulunulduğunda erkek ve kadın, Allah'ın bu rol dağıtımına 
itirazları, meydan okumaları anlamına gelir ki, Şeytanı kendi pozisyona düşü- 
ren onun itirazı, meydan okumasıydı. 

Allah'ın halifesi olarak yaratılan insan yeryüzünde geçicidir. Neden melek 
olmak ister? Kendi yaratılış amacına uygun yaşama başarısını gösterebilirse 
çok daha anlamlı bir konuma sahip olur zaten. İbn-i Abbas ve Zeccac'a göre, 
insan meleklerden üstündür. El Kelbi ise, insan dört büyük melek hariç -çünkü 
onlar Allah'ın elçileridir-, diğerlerinden üstün olduğunu söyler. 

İnsan fani bir dünyada yaşıyor, ölümlüdür. Mülk Allah'a aittir, o sadece 
bir emanetçi olarak tasarruflarda bulunmaktadır. Ve gücü her şeye yetme- 
mektedir. İnsan insandır; sınırlıdır, muhtaçtır ve ölümlüdür; neyse odur! Eğer 
bu temel gerçeklerini unutup süpermen olmaya kalkışırsa, servet yığmaya 
başlarsa, hükmetme salahiyetini suistimal edip ilahlığa/tiranlığa kalkışır ve 
ölümsüzlüğe çare bulmak için çalışırsa, Şeytan'ın temelsiz vaadine kapılmış 
olur. Acaba her şeye gücü yetebileceği öne sürülen “birey”in bir süpermen ola- 
rak tasarlanması, sınırsız sermaye biriktirme hırsı ve çabası -ki kapitalizmin 
en belirleyici vasfının bu olduğunda kuşku yok- ile modern tıbbın yöneldiği 
ölümsüzlük hedefi bize bunları çağrıştırmıyor mu? 

Şeytan, insanı bu vaadlerle Sırat-ı müstakimden saptırmaya çalışırken -ki 
Sırat-ı müstakim Allah'a, ebedi kurtuluşa ve cennete götüren yoldur-, insana 
“iyilik yapmak” istediğini söylemektedir. Bunun anlamı, yukarıda da değinil- 
diği üzere hiçbir kötülük kendini salt kötülük olarak ortaya koymaz. Kötülük 
iyinin yanlış kullanımıdır (suistimal) ve daima kötülük kendini “iyi”nin ve “iyi- 
lik”in formuna sokarak insanın eylemi halinde ortaya çıkar. Şeytan, insanı “Al- 
lah”a and içerek, Allah'ın ismini zikrederek kandırdı. Bir hadiste şöyle buyuru- 
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lur: “Mü'min çabuk kanar, kerimdir; günahkâr (facir) ise hilekâr ve bayağıdır” 
(Ebu Davud, Edeb, 5.) 

İnsan Şeytan'a kandı, oysa tembih edilmiş, sıkı bir biçimde uyarılmıştı: 
“Ben sizi bu ağaçtan menetmemiş miydim? Şeytanın sizin apaçık düşma- 
nınız olduğunu söylememiş miydim?” İnsan dinlemedi, bulunduğu yerden 
düşüşe uğradı. “Edla” aşağı sarkıtmak, indirmek, düşürmek demektir. Adem'in 
başına gelen de bu oldu. Burada altı çizilecek bir önemli husus daha var, o da 
insanın gerçek, asli ve ebedi düşmanının sadece ve sadece “Şeytan” olduğudur. 
Başka bir ifadeyle “Müslüman'ın ötekisi” başka insanlar değil, doğrudan “Şey- 
tan”dır. Başka dinden, inançtan veya kültürden olan insanlar, insan olmaları 
hasebiyle öteki değildirler, Şeytan'ın telkinlerinin kendilerinde bir sıfat olarak 
tezahür eden tutum ve davranışları hasebiyle ötekidirler. İnkâr, zulüm, sömü- 
rü, yıkıcılık, aldatma, yalan, kışkırtıcılık, baskı, ikiyüzlülük vb. kötü sıfatlara 
sahip olmaları dolayısıyla insanlar “öteki” olur. 

Kısaca insan, ilk sınavından başarısız olarak ortaya çıktı, Şeytan'a kandı, 
yasağı çiğnedi. Nisyanla malul olduğunu daha ilk günden gösterdi, azimli ol- 
madığını ortaya koymuş oldu. (20/Taha, 115). 
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23. Dediler ki: “Rabbimiz, biz nefislerimize zulmettik, eğer bizi ba- 
ğışlamazsan ve esirgemezsen, gerçekten hüsrana uğrayanlardan 


olacağız.” 


Evet, insan ilk sınavından başarısız çıktı ama hatasını hemen anlamak ve 
tevbe etmek suretiyle de başarı kazandı. Elmalılı'nın aktarmasına göre, insan; 
suçunu itiraf etmek, pişmanlık göstermek, nefsini kötülemek (yani yaptıkla- 
rının doğruluğunu savunmamak, kendini eleştiriye tabi tutmak), tevbeye yö- 
nelmek, ilahi rahmetten ümidini kesmemek suretiyle başarı kazandı. Şeytan 
ise aksine; hatasını kabul etmemek, kibir yapmak, pişmanlık duymamak, yap- 
tıklarını kınamamak -kendini eleştirmemek-, azgınlığını Allah'a bağlamak ve 
ilahi rahmetten ümidini kesmek suretiyle başarısız ve mutsuz olmuştur. 

Bu önemli bir noktadır. Âdem ve Havva, kendilerine “yazık ettiklerini 
(zulüm)” anladılar ve hatalarını itiraf ettiler (7/149). Bu, ilk ve tek “itiraf”tır, 
doğrudan Allah'a yapılmıştır, araya hiç kimse girmemiş, insan ile Allah arası- 
na aracılar konmamıştır. Hıristiyanlık ilk günahı kalıcılaştırdı ve insanın ilk 
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günahla doğduğunu öne sürdü. Tevbe yerine de “itiraf”ı bir müessese olarak 
geliştirdi, bunu da Kilise'ye havale etti. Buna göre insan ilk günahın ağır yükü 
altından kalkamadı, bir türlü kendini temizleyemedi ve bir daha yeniden baş- 
lama fırsatını bulamadı. Bunun üzerine Tanrı, -haşa- “biricik oğlu”nu kefaret 
olarak gönderdi, “oğlu İsa çarmıha gerildi”, böylece insanın kefareti ödenmiş 
oldu. Bundan sonra yapılacak şey, “Tanrı'yı sevmek, kiliseye adanmak ve gü- 
nah işlendiğinde rahibe gidip itirafta bulunmak”'tır. 

Kur'an bakış açısından ilk günahı işleyen Âdem ve Havva, günahlarının 
farkına vardılar, pişman olup tevbe ettiler. Allah da onların tevbelerini kabul 
etti. Âdem ve Havva'dan olan her çocuk, dünyaya “ilk günah” yüküyle gelmez, 
fakat “günah işleme potansiyeli”yle gelir. Ancak babası ve annesi gibi günah 
işlese de tevbe etme şansına, hatasından dönüp doğru yola girme şansına sa- 
hiptir. Kurtuluş (necat) dajma mümkündür. 
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24. (Allah) Dedi ki: “Kiminiz kiminize düşman olarak inin. Yeryüzün- 
de belli bir vakte kadar sizin için bir yerleşim ve meta (geçim) 
vardır.” 


25. Dediki: “Orada yaşayacak, orda ölecek ve ordan çıkarılacaksınız.” 


Yeryüzüne inenler Âdem, Havva ve Şeytan'dır. Emir çoğul gelmektedir, 
Arapçada çoğul iki kişiden fazla kişiyi ifade eder. Yeryüzünde belli bir vakte 
kadar ikamet edecek olan insanlar ve şeytan birbirlerine “düşman” kılındı- 
lar (2/Bakara, 36, 38). İlk büyük düşmanlık, yukarıda da belirttiğimiz üzere 
“insan (erkek ve kadın) ile şeytan” arasındadır. Ama bunun bir izdüşümü veya 
Şeytan'ın kışkırtması ve kandırması sonucu insanlar da birbirine düşman 
olacaklardır. Kadın ile erkek, kardeşler, sosyal sınıflar, bölgeler, ülkeler, aynı 
dinden mezhep mensupları, farklı etnik gruplar birbirine hasım olacaklardır. 
Nihayet yeryüzünde ilk ailenin çocukları arasında kardeşkanı döküldü, Kabil, 
Habil'i öldürdü. Çoğu zaman insan, gerçek hasmının “Şeytan” olduğunu bilme- 
yecek, düşmanlığın hakiki sebeplerini aynı aileden geldiği insan kardeşlerinde 
arayacaktır. Şeytan insana pusular kuracak, onlar onun pususunun ve hilesinin 
farkına varmayacaklardır. İnsana “görünmeyen yerlerden yanaşacak”tır. Belki 
de “Şeytan'ı en çok mutlu edecek şey, onun varlığını insanların inkâr etmesi” 
olacaktır; çünkü bu sayede daha rahat çalışıp amacına ulaşmak isteyecektir. 
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Hiç kuşkusuz Şeytan gerçek bir varlıktır, salt sembol veya isimlendir- 
me yoluyla bir anlatım, salt bir imaj veya imge değildir. Ancak bizi ilgilendi- 
ren yönü, onun insanın zararına ve kötülüğüne olan her yıkıcı tutum, fikir ve 
davranışın sembolü olmasıdır. Kibir, Allah'a isyan, tabiatla savaş, canlı hayata 
karşı sorumsuzluk, aldatma, haset, ayrımcılıklar, ırkçılık, sömürü, baskı, zu- 
lüm, istibdat, eşitsizlik, ikiyüzlülük, yoksullara ve zayıflara karşı duyarsızlık, 
hak ve hukuk ihlali, haram yiyicilik, namus satıcılığı, zina, cinsel sapkınlıklar, 
teşhircilik vb. akla gelebilecek her yıkıcı tutum ve kötülük. Bu açıdan poziti- 
vist veya materyalist bakış açısından Şeytan'ın varlığı inkâr edilecek olursa, 
kötülüklerin ve yıkıcılığın kendisine refere edileceği bir kaynak veya çerçeve 
kalmayacağından, bu Şeytan'ın amacına hizmet anlamına gelecektir; Şeytanın 
en hoşnut olduğu doktrinler onun varlığını inkâr eden pozitivizm ve materya- 
lizmdir. Hz. Peygamber (s.a.) şöyle buyurmuştur: “Şeytan insanın vücudunda 
kanın dolaştığı gibi dolaşır” (Buhari, İ'tikaf, 8, 11; Müslim, Selam, 23, 25.) 

“Yeryüzü”ndeki hayatımızın sonlu olduğu, belli bir vakte kadar tayin, tes- 
pit ve takdir olduğu muhakkaktır. Uzayın mümkün ve ulaşılabilir başka yer- 
lerinde yaşamak düşünülüyor olsa bile, bizim tabiatımıza ve meta-kozmik 
zamandaki varoluşumuzun anlam ve amacını tayin eden yaratılış hikmetine 
uygun ve elverişli olan “yeryüzü gezegeni olan bu dünyâ”dır. Yapmamız gere- 
ken, Allah'ın tayin ettiği vakte kadar ilk hatamızdan gerekli dersleri çıkarıp, 
neslimizi sürdürebilir ve dünyayı yaşanabilir halde tutmak olmalıdır. 

Yer, bizim dünyevi tabiatımızın hamurunu teşkil eder. İlahi olan, Allah'ın 
bunun içine üflediği ruhtur. Yeryüzünde yaşayacağız, yeryüzünde öleceğiz ve 
yine yeryüzünde gömülü olduğumuz yerden dirilip ayağa kalkacağız. Şu hal- 
de dünya hayatımızı nasıl yaşadığımız önemlidir. Peygamber Efendimiz (s.a.) 
şöyle buyurmuştur: “Nasıl yaşarsanız öyle ölürsünüz ve nasıl ölürseniz öyle 
diriltilirsiniz.” (Müslim, Cennet, 83). 

25. ayet, yeryüzünde yaşayacağımızı, yeryüzünde öleceğimizi ve yine ayın 
yerde(n) çıkarılıp dirileceğimizi belirtmektedir (20/Taha. 55). Burada yaşadı- 
gımız ve burada öleceğimiz şüphesiz. Nitekim her iki beşeri durum için “onda” 
yani yeryüzü manasında “fiha” gelmiştir. “Hâ” zamiri yeryüzüne atıftır. Ancak 
“çıkma-dirilme” fiili için “ondan” manasında “minha” harf-ı cer'i gelmiştir. 
Bunun bir anlamı var mı? Âdem'incennetteki hammaddeden değil de yeryü- 
zünün toprağından yaratıldığını göz önüne alırsak, bu demektir ki yine yer- 
yüzünün toprağından müteşekkil bedenlerimizle dirileceğiz ama bu dirilişin 
yeryüzünde olmasını gerektiren mutlak bir sebep yok, başka bir evrende de 

olabilir. Dünya toprağından bedenlerimiz dirilecek, kendi fizyolojik-biyolojik 
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varlığımızla toplanacağız (Haşr-ı cismani), hesap yerine gideceğiz ve yapıp 
ettiklerimize göre tasnif edileceğiz. Bu, kıyametten sonraki dirilişin —ki yerin 
başka yer, göklerin başka gökler olacağı kozmik bir altüst oluş ve yeni bir koz- 
mik düzenin kurulmasıdır- illa da dünyada olacağı fikrinin mutlak olmadığını 
ima eden önemli bir nüktedir. 
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26. Ey Âdemoğulları, biz sizin çirkin yerlerinizi örtecek bir elbise 
ve size 'süs kazandıracak bir giyim' indirdik (varettik). Takvâ ile 
kuşanıp-donanmak ise, bu daha hayırlıdır. Bu, Allah'ın âyetlerin- 
dendir. Umulur ki öğüt alıp-düşünürler. 


Hatırlanacağı üzere Kur'an'da anlatıldığı haliyle ilk günahla birlikte anında 
vuku bulan şey, Adem ve Havva'nın üzerindeki “cennet elbiseleri”nin üzerlerin- 
den inmesi, bir anda avret yerlerini görebilecekleri şekilde bedenlerinin çıplak 
oluşunun farkına varmaları oldu. Üzerlerindeki cennet libası nur veya cennet çi- 
çekleri onların süsüydü, emre rağmen bedenlerini kullandıkları için soyuldular 
hem bedenleri açığa çıktı hem de cennet kimliklerini kaybetmiş oldular. 

Fakat Allah onları bu çırçıplak halleriyle bırakmadı, her ne kadar insiya- 
ki olarak avret-edeb yerlerini ağaç yapraklarıyla örtmeye çalıştılarsa da Allah 
onlara elbise, elbise yapım bilgisini de öğretti. Bunun “inzal” ile ifade edilmiş 
olması, bu konuda Allah'ın rahmetinin tecellisine işaret eder. “Demirin indiril- 
mesi” (57/Hadid, 25), “Hayvanlardan sekiz çiftin indirilmesi” (39/Zümer, 6) 
aynı anlam bütününe sahiptir. Anlatılmak istenen şu ki, hem nasıl ve ne ile ör- 
tüneceklerinin bilgisi kendilerine indirildi, hem de elbette gökten yağan yağ- 
murun toprağı beslemesi ve topraktan elde edilen ürünlerle elbise yapılması 
sağlanmış oldu. Elbisenin “inzal” ilişkilendirilmesi, bedeni örten elbisenin ila- 
hi bir ikram velütuf olduğunu da gösterir. Kitabın ve yağmurun gökten rahmet 
olarak indirilmesi de (nüzul) bununla ilgilidir. Bedenin açılması ve teşhiri söz 
konusu ikram ve lütfu reddetmek anlamına gelir. Söz konusu olan ilk erkek ve 
ilk kadın olduğundan beden-giyim konusu insanların tamamını ilgilendirir ki, 
bu yüzden hitap “Ey Ademoğulları!” şeklinde gelmiş bulunmaktadır. 

“Riyş” kuş tüyü demektir. İki özelliği var, çok hafiftir ve estetik açıdan göze 
ferahlık vericidir. Tüy ile kuş arasında sanat değeri yüksek bir uyum söz konu- 
sudur. Âdemin çocukları yani artık bizler, bütün insanlık avret-edeb yerlerimi- 
zi örtmek üzere elbise sahibi olacağız. Bu, hem hafif ve güzel, hem uyum ifade 
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edecek, kişi giydiğini kendisine yakıştıracak. Böylelikle babamız ve annemiz 
tarafından açığa çıkarılmış olan çirkinlik, güzel elbise ile örtünmüş olacak. Bir 
başka açıdan beden-örtü ilişkisinde temel bir ihtiyaç olarak bedenin örtün- 
mesi (sıcağa ve soğuğa karşı korunması) yani “haciyat”; bunun rahat, pratik 
ve kullanışlı olması (tekmiliyat) ve aynı zamanda kuş tüyünün süsü ve estetiği 
gibi güzel olması ve yakıştırılması (tahsiniyat) bir arada bulunabilmektedir. 

Ancak insan ister giyim-kuşam ister genel olarak üretim faaliyetine ka- 
tılırken haciyat, tekmiliyat ve tahsiniyat sınırında kalmaz, tahrimiyat alanına 
atlar; yani israf, gösteriş, debdebe ve aşırılaştırılmış tüketime kapılır. Beden 
söz konusu olduğunda tahrimiyat, bedenin teşhiri şeklinde ortaya çıkar. Be- 
denin yalın çıplaklığı veya dolaylı çıplaklık kişinin kendisine bir rahmet olarak 
indirilen örtü emrini ve hikmetini reddetmesi anlamına gelir. Doğrudan veya 
yalın çıplaklık kadim Yunan sanatında gözlendiği üzere çıplak heykellerde gö- 
rülür, bu ürünlerde güzellik çıplaklıkla bir tutulmuştur. Fakat Kur'an-i Kerim, 
bedenin cezbedici, tahrik edici ve elbette harikulade estetik özelliğini kabul 
etmekle beraber avret yerlerinin teşhirini çirkinlik sayar. Yani beden ne kadar 
cezbedici olursa olsun avret çirkinliktir ve tümü bir arada teşhir edildiğinde 
güzellik çirkinliğe dönüşür. Yalın olmayan çıplaklık da söz konusudur. Beden 
elbiseye bürünmüştür ama Hz. Peygamber (s.a.)'in buyurduğu üzere “giyinik 
çıplak (ariyatunkasiyat)”tır. Daracık bluzlar ve tayt giymiş bir kadının başının 
örtünmüş olması onu mütesettire kılmaz, “giyinik çıplak” yapar ancak. Giyinik 
çıplakların eksiği bildik elbise değil, “takva elbisesi”nin yokluğudur. Vücut tak- 
va elbisesi ile örtülü değilse hakikatte çıplaktır. Burada iki nükte var: 

a) Allah'ın size öğrettiği ve bahşettiği imkânlar çerçevesinde bedenleri- 
nizi, çirkin yerlerinizi örtmeniz bir farziyettir. Ama bunu belli bir sınırda tu- 
tun, örtünün asli fonksiyonunu unutmaya kalkışmayın; tabii ki Allah, kulunun 
üzerinde ona bahşettiği ziyneti/süsü görmek ister, bunu kim yasaklayabilir ki! 
(Bkz. 32. ayet.) Ama bu çılgın tüketime, gösteriş ve kibre alet olmasın. 

b) Bedenin örtünmesi kendi başına yetmez, aslolan “takva elbisesi”ne 
sahip olmak, onu manevi ve ahlaki olarak hiç üzerinden çıkarmamak üzere 
giyinmektir. Takva elbisesi, Allah'ın emir ve yasaklarına azami gayretle riayet 
etmek, utanmak, hayâ etmek, başkalarının hak ve hukukuna saygı göstermek, 
sahih iman desteğinde salih amellerde bulunmak ve her işte insanlara ve canlı- 
lara faydalı olmaya çalışmaktır. Bu elbisenin hayâ/utanma, iffet, ar; salih amel; 
yüze yansıyan güzellik, sükün, iç ferahlatan görünüş; alçakgönüllülük/tevazu; 
ilahi emirlere karşı içten haşyet ve hassasiyet; kibir ve gösterişten kaçınma 
manasına geldiği de söylenmiştir. 
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Bedeni örtülü olup, takva yönünde çıplak olanlar olabilir. Nasıl elbise, be- 
denin ayıplarını örtüyorsa, takva da nefsin ayıp ve kusurlarını örter. İkisi ara- 
sındaki ilişki bize gösteriyor ki, elbise takvayı sağlar. Bu anlatılanlar Allah'ın 
ayetlerindendir, rahmet ve lütfunun eseridir, umulur ki insanlar bunlar üze- 
rinde düşünür ve ona göre hayatlarını tanzim ederler. 

Kadın ve erkeğin cennetteki ilk halleri fıtri düzen ve yaratılışları üzerinde 
yaşamasıydı. Günah sadece yasağı ihlal etmez, fıtratı da ihlal eder. Zaten yasak 
(nehiy) fıtri, tabii olanı korumaya matuf sınır çizgisidir. Şeytanın meydan oku- 
ması içinde “onların fıtratlarını bozma” tehdidi de vardı. Her iki cinsin avretle- 
rinin açığa çıkması, örtünmesi gerekli yerlerin teşhiri ve aleni olarak bir araya 
gelişleri —-açık yerlerde ve herkesin göz seyri dâhilindeönsevişme yapmaları- 
fıtri olanın ihlalidir. Bu ihlal ile aslolan kaybolur, fıtrat dönüşüme uğrar. Bütün 
bunlar beden üzerinden olduğundan örtü fıtri ve tabii olanın korunması için 
bedenin örtünmesi zarureti vardır. Bu sadece kadın için de söz konusu değil- 
dir. Çünkü erkeğin avret yerleri kadının ki gibi çirkin olmakla beraber kadı- 
nın bedenin teşhiri her iki cinsin çirkin olana daha çok yakalanmasının etkili 
aracıdır. Bu açıdan bedenin örtünmesi hem kadının hem erkeğin fıtratının ko- 
ruma altına alınmasını sağlar. Çoğu zaman kadının dokunma (lems), erkeğin 
bakma (nazar)la tahrik olması bunun gösterir. 

Yasağın ihlali öncesi ilk halde beden cennet elbisesi ile örtünmüştü, ih- 
lalden sonra geniş ağaç yapraklarıyla. Dünya ortamında da elbise ile örtündü. 
Buradaki paradoksa dikkat etmeliyiz. Şöyle ki: Günah öncesi ilk fıtri ve tabii 
hali korumak için ikinci ilk halden çıkıp örtünmek gerekir. Yani cennetin ikinci 
ilk hali olan çıplaklık-avret yerlerinin gözükmesi fıtri, tabii ve asli olanın ihlal 
edilmesi, kadın ve erkekte kaybedilmesi anlamındadır. Şu halde ilk hali kazan- 
mak için örtünmek gerekir ki, örtü bu sayede sadece bedeni değil kadını ve 
erkeği şeytana karşı koruyacaktır. Bu manada örtü (setr ve tesettür) insanın 
kendini asli özelliğini, fıtratını şeytana karşı koruyan kalkandır. 

Yazık ki postmodern zamanda beden üzerinden şeytan düşman kesildiği 
insana karşı hamle üstüne hamle yaparak saldırılar düzenlemekte, bedeni pi- 
yasa kapitalizminin merkezine yerleştirip iştah ve şehvet, haz ve hızla fıtratı 
bozma çabasını sürdürmektedir. 

İnsanın cennetteki ikinci hali yani çıplaklığının farkına varıp, hemen av- 
ret yerlerini alelacele örtme telaşına kapılması insan olmaklığının bilincine 
sahip olduğunu gösteriyor. Bunu da hayâ ve iffet duygusuyla yapıyor. Dünyaya 
indiğinde hayâ ve iffeti medeniyetin ana motivasyonu haline getirdi. Tarihten 
anlıyoruz ki bedenin örtüsü ile medeniyet arasında doğru bir korelasyon söz 
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konusu ikisi birlikte gelişme gösterir, giderek rafine ve sofistike gelişirler. İnsan 
toplulukları antropolojik olarak geriledikçe soyunma eğilimine girer ve ilkel- 
leşmeye paralel olarak giderek çırçıplak kabile hayatına döner. Afrika ve Avust- 
ralya'nın balta girmemiş ormanlarında çıplak yaşayan kabileler bunu göster- 
mektedir. Bu da bize gösteriyor ki medeniyet ile tesettür arasında doğrudan 
ilişki söz konusudur, beden açıldıkça medeniyetin seyrinde gerileme başlar, bu 
türümüzün insani bilincini, asliyetini, safiyetini kaybettiği anlamına gelir. 
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27. Ey Âdemoğulları, şeytan, anne ve babanızın çirkin yerlerini ken- 
dilerine göstermek için, elbiselerini sıyırtarak, onları cennetten 
çıkardığı gibi sakın sizi de bir belaya uğratmasın. Çünkü o ve ta- 
raftarları, (kendilerini göremeyeceğiniz yerden) sizleri görmekte- 
dir. Biz gerçekten şeytanları, inanmayacakların dostları kıldık. 


Şeytan, anne ve babamızın içinde bulundukları cennet durumundan çık- 
malarına sebep oldu. Bu, onların büyük fitnesiydi. Bu da, üzerlerindeki cennet 
elbisesini üstlerinden çıkarmalarıyla vuku buldu. Benzer bir tehlike Adem'in ço- 
cuklarını beklemektedir. Şeytan, anne ve babalarına yaptığının bir benzerini in- 
sanlara yapmak isteyecektir. Ayet, bunun yine beden ve çıplaklık ilişkisi çerçeve- 
sinde olacağını ima ediyor. Çıplaklık ilk günah haline gönderme olduğuna göre, 
bedenin güzelliği ve süsü tesettürdür. Bedenin açılması ve teşhiri ise çirkinlik ve 
hayâ noksanlığıdır. Örtülen bedende yüz (vecih) yani “kişilik”, açılan bedende 
“dişilik” öne çıkar. İnsan örtünmek suretiyle bedenini güzelleştirir. Antropolojik 
olarak medeniyetin gelişmişliği ile örtü arasında bir bağ olduğunu tespit etmek 
mümkün; yine aynı şekilde bedenin çıplaklığı ilkellik arasında benzer bir ilişki 
olduğu gözlenir. Bütün büyük ve kadim medeniyetlerde giyim kuşama büyük 
önem verilmiş, bu konuda yüksek sanat örnekleri geliştirilmiştir. Ancak Afrika, 
Latin Amerika veya Avustralya gibi yerlerde, orman içlerinde yaşayan kabile- 
lerin, yerleşik hayat ve maddi medeniyetle ilişkilerinin zayıflığı, hatta yokluğu 
seviyesinde bedenlerinin yarı çıplak veya tam çıplak oldukları görülür. 

O halde çıplaklık, ilk günah halinin sembolü ise, insanın tereddisi, geriye 
doğru gitmesinin önemli göstergelerinden biri beden çıplaklığıdır. “Takva el- 
bisesi” ile beden örtüsü arasındaki ilişki “hayâ-utanma” şeklinde billurlaşır. 
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Şair, “Sanki ben hayâsı olmayan ve güvenilmeyen kimseyi/Toplum içinde çıp- 
lak gibi görüyorum” der. İmam Gazali'nin İhya'da Selef'in sözü olarak zikretti- 
ğine göre “Elbisesini incelten, dinini de inceltmiş olur.” 

Şeytan, Âdem ve Havva'yı bedenlerinin açılmasını sağlayıp onları utanı- 
lacak duruma düşürdüğü gibi, Âdem'in neslini yani biz insanları da benzer 
bir pozisyona düşürmek isteyecek, kadın ve erkeği yine çıplaklık ve bedenin 
teşhiri üzerinden fitneye sokacak; bunu kendi kabilesini, taraftarlarını, onun 
yolundan gidenleri harekete geçirerek yapmak isteyecektir. Şeytan ve yandaş- 
ları, insana görünmezler, zaten görünecek olsalar onlara karşı tedbir almak 
kolay olur. Öyle yerlerden ve yönlerden (ön, arka, sağ ve sol) yaklaşmaktadır- 
lar ki, insan kendisine tuzak kurulduğunun farkına varmaz. 

Kur'an-ı Kerim, bedenin usulüne göre örtünmesi Şeytan'ın tuzaklarına 
karşı alınabilecek en önemli tedbirlerden biridir. Bedenin çıplaklığı ve teşhiri 
insanın “zorlu bir fitne”den geçmesidir. İslam bakış açısından örtünme/teset- 
türün dört anlam düzeyi vardır: 

a) Bedenin avret-edeb yerlerinin örtülmesi. Kadının avreti el, yüz ve ayak- 
ları dışındaki bedeni, erkeğin ise göbek ile diz kapağı arasındaki bölgedir. 

b) Temel bir ihtiyacın karşılanması (sıcağa ve soğuğa karşı koruma amaç- 
lı) örtülmesi. 

c) Allah'ın nimetlerini ve insana bahşettiği ziynetin beden üzerinde teza- 
hür etmesi. 

d) En yüksek düzeydeki manevi ve ahlaki örtü olan “Takva elbisesi”nin 
benimsenmesi. 
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28. Onlar, 'çirkin bir hayâsızlık” işlediklerinde: “Biz atalarımızı bu- 
nun üzerinde bulduk. Allah bunu bize emretti” derler. De ki: “Şüp- 
hesiz Allah, 'çirkin hayâsızlıkları'emretmez. Bilmediğiniz bir şeyi 
Allah'a karşı mı söylüyorsunuz?” 


Bedensel çıplaklığın şu veya bu mazereti yoktur. Arap müşrikleri iki se- 
bepten dolayı bedenlerinin bir kısmını örtmez, hatta Kâbe'yi çıplak tavaf eder- 
lerdi (Müslim, Hac, 152): 

a) Ayette zikredildiği üzere geleneksel olarak yani atalarının yolunu takip 
ederek İslamiyet'in emrettiği şekilde örtünmüyor, bedenlerinin bir kısmı çıp- 
lak olarak geziyorlardı (Bkz. 24/Nur, 31 ve 59/Ahzab, 59. ayetlerin tefsiri); bu 


7/A'raf Süresi/28 281 


pozisyondaki bedene hadiste “Giyinik çıplak” denmektedir. (Müslim, Cennet, 
52; Libas, 125.) 

b) Gündelik hayatlarında günah işledikleri için, tavafa gittiklerinde günah 
işlerken üzerlerinde bulunan elbiselerini çıkarmak gerektiğini düşünürlerdi. 

Bu her iki gerekçe de geçerli kabul edilmemiştir. Bunun anlamı şudur: Bir 
kültürde yerleşik bir davranış olarak çıplaklık söz konusuysa, bu İslam nokta-i 
nazarından herhangi bir kıymet ifade etmez, Müslümanlığı kabul eden şahıs, 
Kur'an'ın ve Hz. Peygamber'in gösterdiği şekilde bedenini örtmek durumunda- 
dır. Bedensel çıplaklığın yol açtığı yıkım sadece gayrimeşru cinsel ilişkilere dave- 
tiye çıkarması, kadın veya erkeği cinsellik yönünde tahrik etmesi ve istenmeyen 
taciz ve tecavüzlere sebep oluşturması, cinsler arasında zamanla cinselliğin ta- 
bii cazibesini söndürmesi değildir. Bunun yanında bedeni ama özellikle kadının 
bedenini -modern zamanlarda erkeğin de dişileştirilmiş bedenini— metalaştırır, 
kitlesel cinsel tüketime sunar; reklam, moda, medya, eğlence, magazin, turizm, 
spor, sanat ve müzik gibi sektörlerin nesnesi haline getirir. Bedenin defile pod- 
yumlarında sergilenmesiyle bir yandan modanın yani belli başlı birkaç büyük 
merkezin denetimine geçer ve paketlenmiş bir güzellik çerçevesi içinden heran 
yeniden tanımlanır, biçimlenir. Toplumsal /kamusal hayat da bir defilepodyumu 
gibi bedenlerin sergilenip teşhir edildiği alanlara dönüşür. 

Bir başka nokta, her insani durumda çıplak bedene alışan gözün, zaman için- 
de “aşırı uyarılma” sonucu artık çıplak da olsa bedenden cinsel haz veya etki alma- 
maya başlaması, böylece kadın ve erkek arasındaki cinsel cazibenin ortadan kalk- 
masına ve elbette bu sayede eşcinsel ve lezbiyen ilişkilere zemin hazırlanmasıdır. 

Allah hiçbir şekilde “fahşa” sayılan hayâsızlıkları, çirkinlikleri emretmez 
(7/33). Kim bunu Allah'a dayandıracak olursa bilmediği bir şeyi söylemiş olur. 
Bu sadece İslam öncesi cahiliye Arapları için değil, şu veya bu düzeyde dini re- 
feranslara başvurarak çıplaklığı, bedenin teşhirini veya tesettürsüzlüğü savu- 
nanlar için de geçerli ağır bir uyarıdır. Arapların bu ve başka çirkinliği atalarına 
dayandırmaları, uydurulmuş bir bahaneden ibarettir (2/Bakara, 170). Ataları 
böyle davranıyor idiyse de bu Allah'ın emri veya hoşnut olduğu bir iş değildir. 
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29. Deki: “Rabbim adaletle davranmayı emretti. Her mescid yanında 
(secde yerinde) yüzlerinizi (O'na) doğrultun ve dini yalnız kendisi- 
ne has kılarak O'na duâ edin. “Başlangıçta sizi yarattığı” gibi dö- 
neceksiniz.” 

30. Kimine hidayet verdi, kimi de sapıklığı haketti. Çünkü bunlar, 
Allah'ı bırakıp şeytanları veli edinmişlerdi. Ve gerçekten onları 


doğru yolda saymaktadırlar. 


İbn-i Abbas, bu ayette geçen “adâlet”"in Kelime-i tevhid ve bunun insan 
hayatında bütün gereklerinin yerine getirilmesi olduğunu söylemiştir. Sürenin 
genel bağlamı içinde ele alındığında söz konusu tefsirin isabetli olduğu görü- 
lür. Şanı yüce Allah da kendisinden başka ilah olmadığına adaletle hükmetmiş- 
tir (Bkz. 3/Âl-i İmran, 18). Böyle olunca “Allah'a ortak koşmak (şirk) en büyük 
zulüm” (31/Lokman, 13) olmaktadır. Tevhid tabii ki soyut manada Allah'ın 
birlenmesinden ibaret değil, O'nun iradesine, hükümlerine samimiyetle teslim 
olmaktır. Söz konusu teslimiyete ilk başkaldıran İblis olmuş, adaleti çiğnemiş- 
tir. İblis, Âdem'i yeryüzünün halifesi ilan ettiği için Allah'a isyan etmiş, kendine 
düşman seçtiği insanı yoldan çıkarmak için yasak meyveden yemesini, böylece 
ayıp yerlerinin açığa çıkmasını sağlamıştır. 

Şeytan'ın yolundan sakınmak için Allah'ın kâmil manada birlendiği nama- 
za devam etmektir. Bu yüzden her mescid yerinde insan yüzünü kıbleye yani 
Allah'a doğru çevirecek, sadece O'na ibadet edecek ve her neye muhtaç ise 
yalnızca O'ndan talep edecektir. 

Dönüş Allah'a olacaktır. Bundan hiç şüphe yoktur. Başlangıçta insan han- 
gi konumda ise, yine aynı yalın konumda olacaktır. Aile, meslek, kabile, sınıf, 
sosyal kimliklerinden; iktidar ve servetinden, güç ve avantajlarından tecrit 
edilmiş olarak; hatta çıplak vaziyette. Dönüş noktası ile başlangıç noktası ara- 
sındaki fark, “hidâyet” ve “sapkınlık”ta ortaya çıkacaktır. Kim, Allah'ın göster- 
diği doğru yola girip hidayet bulmuşsa büyük bir kazanca sahip olarak, kim de 
yoldan çıkmışsa büyük bir kayba uğramış olarak Rabbine dönecektir. En başta 
gözetilmesi gereken adaletle hükmetme ilkesidir (4/Nisa, 135). Doğru yoldan 
çıkanlar, onların cennetten çıkmalarını sağlayan Şeytan'a uyanlardır. Bunlar 
haksızlık yapmaktan, haram yemekten, hukuk ihlal etmekten, çalıp çırpmak- 
tan, yalan ve sahtecilikle insanları aldatmaktan, bedenlerini açıp teşhir et- 
mekten çekinmeyen kimselerdir. İşin trajik yönü şuydu ki, bunlar doğru yolda 
olduklarını savunuyor, hayat tarzlarına herhangi bir zarar veya kısıtlamanın 
gelmemesi için ellerinden geleni yapıyorlardı. (18/Kehf, 103-105.) 
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31. Ey Âdemoğulları, her mescid yanında ziynetlerinizi takının. Yi- 
yin, için ve israf etmeyin. Çünkü O, israf edenleri sevmez. 

32. Deki:"Allah'ın kulları için çıkardığı ziyneti ve temiz rızıkları kim 
haram kılmıştır?” De ki: “Bunlar, dünya hayatında imân edenler 
içindir, kıyâmet günü ise yalnızca onlarındır.” Bilen bir topluluk 
için âyetleri böyle birer birer açıklarız. 

33. De ki: “Rabbim yalnızca çirkin-hayâsızlıkları -onlardan açıkta 
olanlarını ve gizli olanlarını- günah işlemeyi, haklı nedeni olma- 
yan 'isyan ve saldırıyı' kendisi hakkında ispatlayıcı bir delil indir- 
mediği şeyi Allah'a şirk koşmanızı ve Allah'a karşı bilmediğiniz 
şeyleri söylemenizi haram kılmıştır.” 


Giyim bedenin süsüdür. Adem ve Havva cennette Şeytan'a kanıp da ya- 
sak ağaçtan tattıkları anda avret yerleri kendilerine göründü, böylece çıplak- 
lıklarının farkına vardılar; hem Allah'tan hem birbirlerinden haya ettiler ve 
refleksif olarak kopardıkları ağaç yapraklarıyla önlerini ve arkalarını örttüler. 
Bundan sonra elbise yani bedenin örtünmesi (tesettür /setr-i avert) insana va- 
cip oldu. Bir mü'minin hayatında en önemli etkinlik, ibadet olduğundan mes- 
cide gittiklerinde insanlar güzel elbiselerini giyinecek, ziynetlerini üstlerine 
alacaklardır. Bunun bir sonucu olarak özellikle Müslümanlar Cuma günü ve 
bayram günlerinde en güzel elbiselerini giyer, güzel kokular sürünerek mes- 
citlere giderler. 

Arap müşrikleri Kâbe'yi tavaf ettiklerinde erkekler gündüz, kadınlar gece 
elbiselerini üstlerinden çıkarır, öyle tavaf ederlerdi. Onlara göre günah işler- 
ken üzerlerinde olan elbiseleriyle tavaf yapmaları mümkün değildi, sanki elbi- 
seyle beraber günahları da üzerlerinden atıp arındıklarını düşünürlerdi. İbn-i 
Abbas'tan gelen bir rivayet şöyle: “Kadın, Ev'i çıplak olarak tavaf eder, bu arada 
“-Kendisiyle tavaf edebileceği bir elbiseyi kim ödünç verebilir?" diye seslenir, 


284 ALİ BULAÇ-KUR'ÂN DERSLERİ/DİRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


ona verilen elbiseyi cinsel organı üzerine koyar ve şöyle dermiş: '-Bugün onun 
bir kısmını veya tamamı görünüyor olabilir/Ama ben görünen kısmını kimse- 
ye helal kılmıyorum. Bu ayet bunun üzerine inmiş bulunmaktadır” (Müslim, 
Tefsir, 25; Nesai, Menâsik, 161). 

Amiroğulları ise, Hac zamanında kendilerini birtür perhize tabi tutar, 
özellikle içyağı yemezlerdi. Kur'an-ı Kerim, bunun bir temelinin olmadığını 
belirtmektedir. “Yiyin, için ama israf etmeyin.” (6/En'am, 141.) Yani bilinen 
sınırları aşmayın. İnsanın kendine yakıştırarak giydiği elbisede ölçü israf ve 
alçakgönüllülüktür. Elbise, kişide kibir duygusunu ve görüntüsünü uyandır- 
maması, gösteriş aracı olarak kullanılmaması gerekir. İsraf, Allah'ın nimetle- 
rini bilinen meşru sınırları aşarak kullanmak, gereksiz yere tüketmek, başka 
bir deyişle telef etmektir. İnsanı israfa, maddi ve mali savurganlığa sevkeden 
sebepler vardır; düşüncesizlik, hesapsız-kitapsız harcama tatminsizlik veya 
kibir gibi psikolojik hallerdir. Kibir ile elbisenin estetiği arasında önemli bir 
ilişki vardır: “Şüphesiz Allah güzeldir, güzel olanı sever. Kibir hakkı reddetmek 
ve insanlara tepeden bakıp onları küçük görmektir” (Müslim, İman, 147; Tir- 
mizi, Birr, 61). Ayete dikkatle bakıldığında, elbisenin kendisinin “süs-ziynet” 
olarak tanımlandığı görülür. Mefhumun muhalifinden hareket edecek olursak, 
çıplaklık ve bedenin teşhiri “çirkinlik” olarak nitelendirilmektedir. Çünkü 26. 
ayette de gördüğümüz üzere elbisenin asli fonksiyonu, çirkinliği örtmesidir. 
Bu anlamda giyinmek ve örtünmek güzeldir. Aşırı pahalı, rüküş, frapan, cinsel 
tahrike yol açıcı, illa da marka olacak tutkusu, gösteriş amaçlı veya fazlasıyla 
dikkat çekici elbise bilinen sınırların aşmasına sebebiyet verir. Temiz, kişinin 
kendisine yakıştırdığı ve alçakgönüllülüğü ihlal etmeyen elbise ziynettir; be- 
deni örter, sıcağa ve soğuğa karşı korur, kişilikle uyum sağlar. Ancak ziynet sa- 
dece elbiseden ibaret değil de değildir, binek hayvanları, vasıtalar dahil olmak 
üzere yeryüzü üzerinde olan bilumum faydalı ve fonksiyonel olan her şeydir. 
(Bkz. 18/Kehf, 7; 10/Yunus, 24). 

Yiyip içmede ölçü, midenin üçte birinin yemek, üçte birinin su ile dolduru- 
lup üçte birinin boş bırakılmasıdır. (Tirmizi, Zühd, 47; Müsned, IV, 132). Ebu Cu- 
hayfe şöyle anlatır: Çok yağlı etle tirit yedim. Hz. Peygamber Efendimiz (s.a.)'in 
huzuruna geğire geğire gittim. Şöyle buyurdu: -Ey Ebu Cuhayfe, şu geğirmeyi 
kes! Dünyada insanlar arasında en çok doyan kimseler kıyamet günü en uzun 
aç kalacak kimselerdir” Bundan sonra Ebu Cuhayfe, ölünceye kadar karnını dol- 
duracak kadar yemedi. Sabah /öğlen yediğinde akşam yemez, akşam yediğinde 
sabah/öğlen yemezdi. (Tirmizi, Sıfatu'l kıyame, 37; İbn-i Mace, Et'ime, 50). 

Allah her canlıya ve her insana rızkını vermiştir. Onun yasakladığı şeyler 
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başkalarının rızkına el koymak, onun emeğini sömürmek, hakkını gasp etmek 
ve haram saydıklarını yemektir. Allah'ın saydıkları haramlar dışında yasak 
yoktur. Dünya hayatında temiz, hoş, lezzetli, faydalı, besleyici ve helal olan- 
lar mü'minler içindir, ahirette ise yalnızca onlar içindir. Bu, inansın inanma- 
sın, herkesin bu dünyada rızkı olduğunu, kimsenin inancından veya dininden 
dolayı açlığa mahküm edilmeyeceğini, açlıkla cezalandırılmayacağını göster- 
mektedir. Çünkü açık bir biçimde “Allah'ın kulları için çıkardığı ziynet ve temiz 
rızıklar”dan söz edilmektedir ki, kişi inkârcı dahi olsa, son tahlilde Allah'ın 
kuludur ve ister inancının ister yaşama tarzının hesabını vermek üzere kıya- 
met günü Büyük Mahkeme'ye çıkarılacaktır. Ama o güne kadar kendisine tayin 
edilen rızıktan yararlanacaktır. (Bkz. 2/Bakara, 126). Bu dünya Yüce Allah'ın 
insanlara ikramıdır, bütün insanlar Rahman'ın misafirleridir. O'nun Rahman 
isminin tecellisinden bütün canlılar yararlanmaktadır. Rahim isminin nimet 
velütuflarından ise inananlar yararlanır. Bilgisiyle kendine dünyada ve ahiret- 
te yarar elde etmekisteyenle işte şanı yüce Allah ayetleri böyle açıklamaktadır. 

Yüce Allah'ın yasakladığı şeyler açık veya gizli olarak işlenen çirkin hayâ- 
sızlıklar, günah ve suçlardır ki, bunlar sürenin 33. ayetinde açıklanmış bulun- 
maktadır. Fahşa/fevahiş, ilahi hükümlerin ve selim aklın suç ve çirkin fiil kabul 
ettiği her şeye denir. Örfte daha çok gayrı meşru cinsel ilişkiler, zina, eşcin- 
sellik ve bunlara yaklaştırıcı tutum ve davranışlar için kullanılmaktadır. Yüce 
Allah haklı bir sebep yokken isyan ve saldırıyı, hak ve hukuk ihlalini de yasak- 
lamaktadır ki, bu ifade kalıbı İsra, 90. ayeti çağrıştırmaktadır. İsyan ve saldırı 
(bağiy), meşru kamu otoritesine karşı silahlı ayaklanma anlamına geldiği gibi, 
insanların birbirlerinin hak ve hukuklarına tecavüzü anlamına da gelmektedir. 

Yüce Allah'ın yasakladığı diğer iki şey ise O'na ortak koşmak ve Allah'a 
karşı bilmeden konuşup hüküm koymak veya konulmuş hükümleri yerinden 
oynatacak gelişi güzel fikirler öne sürmektir. Şirkin tanım gereği herhangi 
mantıki veya ontolojik bir temeli yoktur. Öyle olmasına rağmen insanlar, şu 
veya bu forma sokarak Allah'a ortak koşarlar. (23/Mü'minun, 117). “Allah'a 
karşı bilmeden konuşmak” ise iki şekilde olur: Ya Kitap ehli bilginlerinin keyfi 
olarak yaptıkları gibi helal ve haram çerçevesini kendilerinin tespit etmeye 
kalkışmaları (16/Nahl, 116) veya Müslümanlardan kimilerinin hükümler, di- 
nin tarih ve zaman içinde yaşanırlığı, değişen şartlara göre ahkâmın durumu, 
lafız-hüküm ve maksat gibi konularda Kur'an ve Sünnet gibi asıllara ve geçer- 
li/meşru bir usule dayanmadan kendilerine göre görüşler öne sürmeleri. Bu 
konuya sürenin 28. ayetinde değinilmişti. (Ayrıca bkz. 2/Bakara, 201-202 ve 
28/Kasas, 77). 
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34. Herümmetiçin bir ecel vardır. Onların ecelleri gelince, ne bir saat 
ertelenebilirler ne de öne alınabilirler (tam zamanında çökerler.) 


“Her ümmet için bir ecel” tarihsel akışı ve insanların toplumsal hayatla- 
rını derinden etkileyen önemli bir yasaya göndermede bulunmaktadır. “Ecel” 
gündelik dilde, kişilerin başına gelen bir musibet sonucunda hayatını kaybet- 
mesine denir. Asıl anlamı zamanın sona ermesi için tayin edilmiş bir vakit veya 
süre demektir. Süre tamamlandığında şu veya bu faktörün etkisinde insanın 
hayatı sona erer. Toplumlar için söz konusu olduğunda, insanların kolektif ola- 
rak ortaya koydukları toplam ahlaki davranışların düşüş kaybetmesi, başla- 
rına gelebilecek büyük musibet olur, bu onların çöküşlerine yol açar. Ahlaki 
hayatın düşüşünü sadece soyut olarak düşünmek yanlıştır. Bu kapsama ikti- 
sadi hayatın çöküşü, yoksulluk, gelir bölüşümündeki adaletsizlik, gücü eline 
geçiren bir zümrenin (askeri, ekonomik ve bürokratik iktidar seçkinlerinin) 
geniş halk yığınlarıyla aralarındaki mesafenin açılması; yönetimin toplumun 
bir kesimine zulmetmesi, zulmünde aşırı gidip gadretmesi; hukuk alanında 
yaşanan ihlaller, baskı rejimlerinin dayanılmaz hale gelmesi; din ve vicdan öz- 
gürlüğünün kısıtlanması vb. onlarca faktör toplumların ecelini getirir. 

Süreleri dolanlar tam zamanında çöker. Ne bir an geride ne an bir önde. 
Bunun kesin bir yasa olduğunu peygamberler bildirir. Onların haber verip an- 
lamlarını açıklamaya çalıştığı ayetler bu bilgileri verir. Ne var ki, iktidarlarına, 
güç ve servetlerine fazlasıyla güvenen toplumlar, tam bir gaflet hali içinde bu 
bilgi ve haberleri kaale almaz, üzerinde düşünmeye ve ona göre yaşama tarz- 
larını, sosyo-ekonomik ve politik düzenlerini düzeltmeye /ıslah etmeye çalış- 
mazlar. Bunun sonucunda da çökerler. Bu yasa belli bir toplum için söz konusu 
olduğu gibi, bir bölge gücü veya bir medeniyet ve devasa imparatorluklar veya 
dünyayı hegemonyaları altına alan küresel güçler için de söz konusudur. 

Bu yasa, her toplumun her ne olursa olsun, çökeceği fikrini ima etmiyor. 
İbn-i Haldun, tarihsel olaylardan ve yaşanmış tecrübelerden hareketle çö- 
küşün kaçınılmaz olduğunu ima ediyor. Ancak böyle bir kesin ve mutlak bir 
kuraldan bahsedilemez. Ahlaki, iktisadi ve sosyal bakımdan düzgün yaşayan- 
lar, toplumsal ve iktisadi düzenlerini adalet, dayanışma, özgürlük ve ahlaki er- 
demleri gözeterek tesis edenler bu hallerine devam ettikçe varlıklarını devam 
ettirirler. “Bir topluluk kendi özünde olan iyi olanı değiştirmedikçe, Allah da 
onlar hakkındaki hükmünü değiştirmez” (13/Ra'd, 11. Ayrıca bkz.10/Yunus, 
49; 1 5/Hicr 5; 16/Nahl, 61). 
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35. Ey Âdemoğulları, içinizden size âyetlerimi haber veren elçiler 
geldiğinde, kim sakınırsa ve (davranışlarını) düzeltirse işte onlar 
için korku yoktur, onlar mahzun olmayacaklardır. 


İdi 


36. Âyetlerimizi yalanlayanlar ve onlara karşı büyüklenenler, işte on- 
lar ateşin arkadaşlarıdır; onda sonsuzca kalacaklardır. 


37. Öyleyse, Allah'a karşı yalan uydurup iftiradüzenden veya âyetle- 
rini yalanlayanlardan daha zalim kimdir? Kitap'tan kendilerine 
bir pay erişecek olanlar bunlardır. Nihayet elçilerimiz, hayatları- 
na son vermek üzere kendilerine gittiklerinde onlara diyecekler 
ki: “Allah'tan başka taptıklarınız nerede?” Onlar bizi (yüzüstü) bı- 
rakıp-kayboldular” diyecekler. (Böylelikle) Bunlar, gerçekten kâ- 
firler olduklarına kendi aleyhlerinde şehadet ettiler. 


38. (Allah) diyecek: “Cinlerden ve insanlardan sizden önce geçmiş 
ümmetlerle birlikte ateşe girin." Her bir ümmet girişinde karde- 
şini (kendi benzerini) lânetler. Nitekim hepsi birbiri ardınca orada 
toplanınca, en sonra yer alanlar, en önde gelenler için: “Rabbi- 
miz, işte bunlar bizi saptırdı; öyleyse ateşten kat kat arttırılmış 
bir azap ver diyecekler. (Allah da:) “Hepsi için kat kattır. Ancak siz 
bilmezsiniz” diyecek. 
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39. (Bu sefer) Önde gelenler, sonda yer alanlara diyecekler ki: “Sizin 
bize göre bir üstünlüğünüz yoktur, kazandıklarınıza karşılık ola- 
rak azabıtadın.” 


35. ayette peygamberlerin çağrılarına kulak verip kendilerini düzeltenlerin 
korkmaya ve mahzun olmaya gerek olmadığı bildirilmektedir. Bunlar çöküş kor- 
kusunu yaşamazlar, derin bir düş kırıklığı yaşamazlar; geçmişte yaptıklarına ba- 
kıp hüzünlenmezler, pişmanlık duymazlar, ahiret hayatları için de kaygılanmazlar, 
korkmazlar; çünkü düzgün, adaletli ve peygamberlerin öğrettiği şekilde yaşamış- 
lardır. (Bkz. 2/Bakara, 38; 20/Taha, 123). Aksi davranmakta ısrar ve inat edenler 
ise hem dünyada yıkıcı bir çöküş yaşayacaklar hem ahiret hayatlarını ateşle arka- 
daşlık yaparak yani ateşte yanarak geçireceklerdir, hem de sonsuza kadar. 

Bu ceza hiçbir zaman ağır veya haksız görülemez. Çünkü bu cezaya maruz 
kalanlar, dünyada elçiler kendilerine karşılaşacakları mukadder olan tehlike- 
den söz ettiklerinde onları yalanladılar, böyle bir şeyin olmayacağını söyleye- 
rek Allah'ı yalanladılar. Bu onları zalimler kıldı. 

Kibirle Allah'ın ayetlerini yalanlayanlar, Allah'ı yalanlayanlardır. (37 /Saf- 
fat, 35.) Bu böyledir, çünkü insan şanı yüce Allah'ı duyu organları veya zatı- 
nı gözleyerek bilmez, O'nu hüccetleri, gösterdiği işaretleri, vahyettiği delil ve 
belgeleriyle bilebilir ancak. Peygamberlerin, vahyin ve indirilen kitapların an- 
lattığı hakikati yalanlayanlar, gerçekte Allah'ı yalanlamakla aynı şeydir. Bu ise 
zulümdür. Burada özellikle yalanlayanların “zulmediciler” olarak zikredilme- 
leri, Allah'a ortak koşmanın en büyük zulüm olmasıyla bir ilgisi vardır. Nihayet 
ölüm melekleri (Azrail aleyhisselam ve yardımcıları) onların canlarını almaya 
gittiklerinde onlara, tapındıkları lider ve otoritelerin nerede olduklarını sora- 
caklardır. Tabii ki bu kemseler büyük bir gaflet içinde yaşıyorlardı, zira lütuf 
ve kerem sahibi Allah onlara dünya hayatında bir pay (nasip) bahşetmişti; bir 
ömür sürdüler ve rızıklandılar; beslenip güç ve kuvvet topladılar, iktidarlar 
kurdular ama yoksulu, zayıfı gözetmediler, adalete ve hakkaniyete riayet et- 
mediler. Zannettiler ki, bu adaletsiz ve sefih hayat ebediyyen sürecektir. Ölüm 
veya Hesap Günü yani sorgu zamanı geldiğinde onlara “Taptıklarınız nerede?” 
diye sorulduğunda çaresizce, yüzüstü bırakıldıklarını söyleyeceklerdir. Bu 
dramatik bir durumdur. Çünkü bizzat kendileri inkârcı olduklarına şahitlik 

edecek, hakikatin üstünü örttüklerini, apaçık gerçekleri görmezlikten geldik- 
lerini itiraf edeceklerdir. Bu ruhsal bakımdan bir çöküntü haline işaret eder. 
Derin bir pişmanlık, çaresiz bir düş kırıklığının acı ifadesi ve itirafı. İster onları 
yanıltan liderleri, ister “Kendilerini Allah'a yaklaştırır düşüncesiyle bağlandık- 
ları” (39/Zümer, 3); “Kendilerine aracı/şefaatçi olacaklarını” (10/Yunus, 18); 
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ister yollarını kör bir taklidle takip ettikleri ataları (7/A'ral, 28), hepsi boş 
çıkmıştır, hiçbirinin onlara yararı ve faydasının olmadığı açıkça anlaşılmıştır. 
Bundan sonra yapacak şey yoktur, herkes, cinlerden ve insanlardan ken- 
dileri gibi suçlu ve günahkâr geçmiş insan topluluklarıyla birlikte cezalarını 
çekmek üzere ateşe gireceklerdir. Giriş sırasında her bir topluluk benzeri bir 
topluluğa lanet edecektir. Suçlu-günahkâr topluluklar birbiri ardınca azap ye- 
rine girip de toplandıklarında, arkadan gelenler, önden girenleri suçlayacak ve 
kendilerini yoldan çıkardıkları için Allah'tan onları kat kat azaplandırmasını 
isteyeceklerdir. Belli ki önden girenler güç ve iktidar sahipleri, yöneticiler, top- 
lumsal hayatı etkileyen etkin zümrelerdir. Bu talep kabul edilecek değildir. Ki- 
min ne kadar ceza alacağını, kimin kat kat azaba düçar olacağını Allah bilir, O 
hiç kimseye haksızlık etmez. Nihayet suçlananlar da arada bir üstünlük farkı ol- 
madığını, onların da kendileri gibi inkâr ve zulümde ortak olduklarını söyleyip, 
herkesin kendi cezasını çekmesini isteyeceklerdir. Dünyada onların liderlikleri- 
ni üstlenmişlerdi, onlara düzen ve yaşama biçimi sunmuşlardı; şimdi azaplarını 
üstlenmek istemiyorlar. (Bu karşılıklı suçlama için bkz. 34 /Sebe, 31-34) 


Gal EŞİ azl RAS Yİ ŞE İg$iLla li, 1a3iS öpill öl 
EE AS İM pe iğ gre > 5 dizi Oki İ5 
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40. Şüphesiz âyetlerimizi yalanlayanlar ve onlara karşı büyüklenen- 
ler, onlar için göğün kapıları açılmaz ve halat (ya da deve) iğnenin 
deliğinden geçinceye kadar cennete girmezler. Biz suçlu-günah- 
kârları işte böyle cezalandırırız. 

41. Onlar için cehennemden yataklar ve üstlerine örtüler vardır. Biz 
zulme sapanları işte böyle cezalandırırız. 


“Allah'ın ayetleri” peygamberlerin vahiy ile aldıkları hakikat bilgileridir. 
Bunları tebliğ ettiklerinde insanların çoğu tarafından reddedilirler. Bu ret ve 
inkâra “Allah'ın ayetlerinin yalanlanması” denir. Yalanlanan ayetler için dinin 
esasları (Usulü'd din) olan Allah'ın birliği (tevhid) inancı, risalet, ahiretin varlığı, 
hakikatin Kur'an'la beyanı ve Münzel Şeriat'ın vaz'ettiği hükümlerin doğruluğu 
ve bu hükümlere uyma mecburiyeti gibi hususlar bulunmaktadır. Genellikle in- 
sanlar, ya gururlarına yediremedikleri ya kendi önyargılarını ve alışageldikleri 


290 ALI BULAÇ-KUR'AÂN DERSLERİ/DIRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


hayat biçimlerini değiştirme başarısını gösteremedikleri için Allah'ın ayetlerini 
yalanlama yolunu seçerler. Böylelerinin kurtuluşu mümkün değildir. 
Kur'an-ı Kerim, bu inkârcılara “göğün kapıları"nın kapalı olduğunu söyler, 
Göğün kapılarından anlaşılması gerekenler konusunda farklı yorumlar yapıl- 
mışsa da son tahlilde ilahi rahmet, kurtuluş ve cennet olduğu konusunda ağır- 
lıklı görüş ortaya çıkmıştır. Göğün kapılarını dünya için de düşünebiliriz. Göğün 
kapıları, en geniş anlamda yüce âlemler olarak anlaşılabilir. Vahiyler gökten 
gelir, Cebrail aleyhisselam getirir, vahiylerin geliş gayesi insanın yeryüzündeki 
hayatının adalet, ahlak ve ilahi hoşnutluğa göre tesis edilmesini sağlamaktır. 
Hayat biçimlerini, sosyal ve politik düzenlerini bu çerçevede tesis edenler kur- 
tulurlar, ilahi emir ve hükümleri reddedenler yani Allah'ın ayetlerini yalanla- 
yanlar asla kurtuluşu bulamazlar. Sürgit istikrarsızlık, huzursuzluk, toplumsal 
ayrışma, kutuplaşma ve çatışma içinde yaşarlar. Bu aynı zamanda cennete gi- 
rişlerinin de önünde duran büyük engeldir. Kur'an, hem dünyevi hem uhrevi 
kurtuluş ve mutluluğun neden ilahi emirler dışında mümkün olamayacağını 
anlatmak üzere “devenin iğne deliğinden geçmesi” metaforunu kullanmıştır. 
Koca, iri gövdesiyle deve elbette iğne deliğinden geçemez, Allah'a ve emirlerine, 
ilahi yasa ve hükümlere isyan edenler de aynen böyle ne dünyada kurtuluş ve 
huzur bulurlar ne ahirette cennete girebilirler. Zira göğün kapıları yani ilahi 
rahmet onlara kapalıdır. Benzer bir benzetme Matta İncili'nde de yer almak- 
tadır (Bkz. 19: 24). İbn-i Abbas ayette geçen “cemel/deve” sözcüğünü “cüm- 
mel/halat” şeklinde okumuşsa da, deve metaforunun daha doğru olduğu an- 
laşılmaktadır. Deve, vahyin ilk muhatabı Arapların aşina olduğu bir hayvandır, 
meramı gayet güzel ifade etmektedir. Asıl maksat bir imkânsıza işaret etmektir; 
bölgelere göre deve yerine fil, su aygırı veya balinayı da düşünebiliriz. İlahi rah- 
metten yoksunluk büyük bir cezadır. Suçlu günahkârlar (mücrimin) bu cezaya 
müstahak olurlar. Onlar için cehennemde yataklar ve örtüler vardır. 
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42. İmân edenler ve salih amellerde bulunanlar -ki biz hiç kimseye 
güç yetireceğinden fazlasını yüklemeyiz- onlar da cennetin asha- 
bı (halkı)dırlar. Onda sonsuz olarak kalacaklardır. 

43. Biz onların göğüslerinden kinden ne varsa çekip almışız. Alt- 
larından ırmaklar akar. Derler ki: “Bizi buna ulaştıran Allah'a 
hamd olsun. Eğer Allah bize hidayet vermeseydi biz doğruya er- 
meyecektik. Andolsun, Rabbimizin elçileri hak ile geldiler." On- 
lara: “İşte bu, yaptıklarınıza karşılık olarak mirasçı kılındığımız 
cennettir” diye seslenilecek. 
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45. 


46. 


47. 


48. 


49. 


50. 


51. 


52. 


53. 


ie 
Cennet halkı, ateş halkına (şöyle) seslenecekler: “Bize Rabbimizin 
vadettiğini gerçek buldunuz mu?” Onlar da: “Evet” derler. Bundan 
sonra içlerinden seslenen biri (şöyle) seslenecektir: “Allah'ın lâ- 
neti zalimlerin üzerine olsun.” 


“Ki onlar Allah'ın yolundan alıkoyanlar, onda çarpıklık arayanlar 
ve âhireti tanımayanlardır.” 


İki taraf arasında bir engel ve burçlar (A'raf) üstünde hepsini 
yüzlerinden tanıyan adamlar vardır. Cennete gireceklere: “Selâm 
size” derler ki bunlar, henüz girmeyen fakat (girmeyi) “şiddetli 
arzu edip umanlardır. 


Gözleri cehennem halkından yana çevrilince: “Rabbimiz, bizi za- 
limler topluluğuyla birlikte kılma” derler. 


Burcun üstündeki adamlar, kendilerini yüzlerinden tanıdıkları 
(ileri gelen birtakım) adamlara seslenerek derler ki: “Ne (güç ve 
servet) toplamış olmanız, ne büyüklük taslamanız (istikbarınız) 
size bir yarar sağlamadı." 


“Kendilerine Allah'ın bir rahmet eriştirmeyeceğine yemin ettiği- 
niz kimseler bunlar mıydı? (Cennettekilere de) Girin cennete. Sizin 
için korku yoktur ve mahzun olmayacaksınız." 


Ateşin halkı cennet halkına seslenir: “Bize biraz sudan ya da Al- 
lah'ın size verdiği rızıktan aktarın." Derler ki: “Doğrusu Allah, 
bunları inkâr edenlere haram (yasak) kılmıştır.” 


Onlar, dinlerini bir eğlence ve oyun (konusu) edinmişlerdi ve 
dünya hayatı onları aldatmıştı. Onlar, bu günleriyle karşılaşma- 
yı unuttukları ve bizim âyetlerimizi 'yok sayarak tanımadıkları' 
gibi, biz de bugün onları unutacağız. 


Andolsun, biz onlara bir kitap getirdik; imân edecek bir toplulu- 
ğa bir hidayet ve bir rahmet olmak üzere bir bilgiye dayanarak 
onu çeşitli biçimlerde açıkladık. 


Onlar, onun tevilinden başkasına bakmazlar mı? Onun tevilinin 
geleceği gün, daha önce onu unutanlar, diyecekler ki: “Gerçekten 
Rabbimizin elçileri bize hakkı getirmişlerdi. Şimdi bize şefaat 
edecek şefaatçiler var mıdır? Veya geri çevrilsek de işledikleri- 
mizden başkasını yapsak.” Gerçek şu ki onlar, kendilerini hüsra- 
na uğratmışlardır, uydurmakta oldukları şeyler de kendilerinden 
uzaklaşıp kaybolmuşlardır. 
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İman edip salih amellerde bulunanlar yani hayat tarzlarını ilahi hüküm- 
lere göre düzenleyenler ilahi rahmete nail olmuş kimselerdir. İman ve salih 
amel her insanın sahip olabileceği iki seçkin haslettir; şanı Yüce Allah insanla- 
ra güçlerinin üstünde yük yüklemez. (Bkz. 2/Bakara 286; 65/Talak, 7). Gücü- 
nün üstünde yükümlülükler söz konusu olsa sorumluluk olmaz, çünkü herkes 
yapabileceklerinden sorumludur. Düzgün, adil ve ahlaklı bir hayatı herkes ku- 
rabilir, yapması gereken şey, nefsinin bencil tutkularını yenmesi, kibirlenme- 
mesi, hak ve adalete sarılması ve sadece Allah'a dayanıp tevekkül etmesidir. 
Böyleleri dünyada huzur ve istikrar içinde yaşadıkları gibi ahirette de cenne- 
tin halkı olacaklardır, onda sonsuza kadar yaşayacaklardır. 

Filhakika cennet, yeryüzünde örnek alınacak modeldir. Elbette yeryüzün- 
de cenneti gerçekleştirmek mümkün değildir, çünkü varoluşsal yapı ve mahi- 
yetleri farklıdır ama cennet bir ideal ve ulaşılması gereken hedeftir. Cennet 
halkından olan insanlar kin ve husumet duymazlar, birbirlerini kıskanmazlar, 
birbirlerine zarar vermeyi, tahripkâr ve yıkıcı davranmayı akıllarından geçir- 
mezler. Kin ve haset cennetin kapısından içeri girmez. Hz. Ali, bu insanlardan 
olmayı ümit ettiğini söylemiştir. 

Bu, aslında dünyada da olması gereken yüksek düzeydeki beşeri duruma 
işaret eder. Esasında yakından bakıldığında yeryüzündeki toplumsal çatışma- 
ların, iç istikrarsızlık ve sosyal çöküntülerin; ülkeler arasındaki ihtilaf ve savaş- 
ların gerisinde bencillikler, kin ve düşmanlıkların yattığı görülmektedir. Cennet 
barış yurdu, “Daru's selam"dır. (6/En'am, 127; 10/Yunus, 25). İnsanlar arzu 
eder, adil davranır ve bu yönde çaba gösterecek olurlarsa dünyayı da barış ve 
esenlik yurduna çevirebilirler. Cennet nimet yurdudur, altından ırmaklar akar. 
Bu yurdun lütfuna kavuşanlar, merhameti bol Allah onlara hidayeti bulma kud- 
retini kendilerine bağışladığı ve hidayetin yolunu gösterdiği için O'na gönülden 
hamdederler. Yüce Allah peygamberler göndermeseydi, kitaplar indirmeseydi; 
düşünme, muhakeme kurup doğruyu bulma melekesini, akıl gibi bir nimeti ba- 
ğışlamasaydı insan nasıl hidayet bulabilirdi! Allah risalet, vahiy ve akıl nimetini 
doğru ve yerinde kullananları cennete varis kıldı. Bu onlara seslenilerek bildiri- 
lecek, tercihleri ve yaptıkları dolayısıyla ne kadar isabetli hareket ettikleri hatır- 
latılacak, içlerine sükün ve neşe verilecek. (39/Zümer. 73). 

Cennetliklerin mirasçı olması ilginç bir ifadedir. Miras, kişinin ebeveynin- 
den veya yakınlarından emek harcamadan sahip olduğu taşınır veya taşınmaz 
mal ve servet için kullanılır. Mü'minler dünyada yaptıklarının bir ödülü olarak 
cennete mirasçı kılınmışlardır. (43/Zuhruf, 72). Bir hadiste şöyle buyrulmuş- 
tur: “Her mü'min ve inkârcı için cennette veya cehennemde bir yer ayrılmıştır. 
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İyiler cennete, kötüler cehenneme girdikten sonra, cennet, cehennem halkının 
gözü önüne getirilir. Cennetteki yerlerine bakarlar. Onlara Allah'a itaat etsey. 
diniz, bu yer sizin olacaktı' denir. Sonra cennet halkına “Bu yerler size iyiamel- 
leriniz karşılığında verilmiştir, (cehenneme gidenlerin yerine) varis kılındınız, 
bu yerler aralarında bölüştürülür” (İbn-i Mace, Zühd, 39; Müsned, IlI, 4). 

Bu böyle de olsa hiç kimse salt amelinin tam karşılığı olarak cenneti hak 
ediyor değildir. Hz. Peygamber, soru üzerine, kendisinin dahi cenneti sadece 
amelinin karşılığında cenneti hak etmediğini buyurmuştur. Demek oluyor ki, 
amellerimiz ne kadar etkili olursa olsun, sonuç itibariyle Yüce Allah kullarını 
cennete sokacaksa, bu O'nun sonsuz merhamet ve şefkatinin eseri olacaktır. 
Mü'min güzel bir iş yapmıştır ancak Yüce Allah, bunu kat kat ödüllendirmiştir. 
Bu da bize gösteriyor ki, ne amelsiz cennete girmek mümkün ne cennette sa- 
hip olan nimetler amellerin tamı tamına karşılığıdır. Adeta kul salih ameliyle 
bir koymakta, karşılığında ise bin almaktadır. 

Bir başka sahne iki halk arasında vuku bulacak diyalogdur. Söz konusu di- 
yalogun dramatik bir tarafı vardır: Dünyada iken horlanan, itilen ve dışlanan 
insanlar şimdi cennete yerleşmiş bulunmaktadırlar; sınavı başarmış olmanın 
engin mutluluğu ve özgüveni içinde, ateşe atılanlara “Bize Rabbimizin vadet- 
tiğini gerçek buldunuz mu?" diye sorarlar. Onlar da: “Evet” derler”. Ne müthiş 
bir şey bu! Vahiyler neyi bildirmişse hepsi doğru çıkmıştır, ne vaadedilmişse ay- 
nen bulunmuştur. Hakikatin ayan beyan ortaya çıktığı bir günde, finalde Kur'an 
vahyini doğrulayanlar kazanmış, yalanlayanlar kaybetmişlerdir. Bu, yeryüzü 
inkârcılarının, zalim ve suçlu-günahkârların artık kesin olarak hüsrana uğradık- 
larını anlayıp yıkıldığı andır. Onlar dünyada adalete, hakka ve hakkaniyete karşı 

çıkmışlardı; bu tutum ve davranışları, kurdukları baskıcı düzenleriyle zulümler 
işlemişlerdi; Allah'ın indirdiği hükümlerde çarpıklıklar aramışlardı, insanları 
Allah'ın yolundan geri çevirmişlerdi ve hesap verecekleri ahiret gününü inkâr 
etmişlerdi. Özetle zalimdiler, insanları Allah'tan uzaklaştırıyorlardı, hak ve ha- 
kikati çarpıtıyorlardı, gerçekleri tersyüz ediyorlardı. (Bkz. 3/Âl-i İmran, 99) ve 
dünya hayatını mutlaklaştırıp ahiretin varlığına inanmıyorlardı. Şimdi derin bir 
pişmanlık ve düş kırıklığı içinde çaresizce suçlarını itiraf etmektedirler. 

Cehennem halkının belirgin sıfatlarından biri zalimlikleridir, onları zulme 
sevkeden önemli sebep, Kur'an'da eğrilik, çelişki ve tutarsızlık (ivac) aramala- 
rı, olur olmaz yanlış yorum ve yöntemlerle Kur'an'ın verdiği haberleri, bilgi ve 
hakikatleri itibardan düşürmek istemeleridir. “İvac” kelimesinin bir anlamı da 
“kötü huy, aksilik, yalancılık, sahtecilik” gibi ahlaken düşük hasletlerdir. (Bkz. 
18/Kehrf, 1; 39/Zümer, 28.) 


UN 
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46. ayette sürenin ismini aldığı “a'raf”, yüksek yere verilen isimdir. Atın 
yelesine “urfu'lferes”, horozun ibiğine “urfu'd dik” denir. Her yüksek yere de- 
nir, çünkü diğerlerine göre yüksek olan yer kolayca bilinir, tanınır. Örf, ma'ruf, 
irfan, ta'rif, ma'rifetle aynı kökten gelir. 

“İki taraf” yani cennet ile cehennem veya cennet halkı ile cehennem halkı 
arasında bir engel, yüksek bir sur bulunmaktadır. (Bkz. 57/Hadid, 13). Bir de 
yüksek yerler. Bu yüksek yerlerde -a'rafta- bazı topluluklar bulunmaktadır. 
Söz konusu toplulukların kim olduğu konusunda üç ayrı görüş öne çıkmıştır: 

a) Sevap ve günahları eşit olanlar. Bunlar cennete girmek üzere Allah'tan 
yardım ve merhamet ummaktadırlar. 

b) Görevli melekler. 

c) Kendi toplumlarının iyilerini ve kötülerini yakından, yüzlerinden tanı- 
yan seçkin insanlar. 

Peygamberler. Hesap bitip de insanlar defterlerindeki amellerine göre 
cennet veya cehenneme sevkedilecekleri zaman, a'rafta olan bilginler, adalet- 
le davrananlar, mü'minlerden erdemli seçkinler, şehitler vs. olduğu da söylen- 
miştir. Kısaca a'raftakiler sevkiyatı yapılanları yüzlerinden tanıyacaklar, onla- 
rın dünyada yaptıklarını bildiklerinden onlara tanıklık edeceklerdir. Cennete 
girecek olanlara selam verecekler, kendileri de cennete girmeyi şiddetle arzu 
edip umacaklar. Cehenneme sürüleceklere baktıklarında ise irkilip “Rabbi- 
miz bizi zulmedenlerle birlikte kılma” diye niyazda bulunacaklardır. Onlara, 
dünyada topladıkları servetin, yığdıkları zenginliklerin (sınırsız sermaye bi- 
riktirme çabası olan kenzin) ve Allah'a karşı büyüklenmelerinin onlara yarar 
sağlamadığını hatırlatacaklardır. Bunlar aynı zamanda dünyada inanıp da za- 
yıf olan, ezilen, dışlanan, sömürülen ve baskı altına alınan insanlara Allah'ın 
rahmet etmeyeceğini öne sürüyorlardı. Ama şimdi öyle olmadığı anlaşılıyor. 
A'raftakiler, cenneti hak edenlere ebedi yurtlarına girmelerini söyleyecekler. 
Bunlar başarmışlardır, ne mutlu onlara. Korkmalarına veya üzülmelerine artık 
mahal kalmamıştır. 

Cehennem halkı kavurucu sıcakta cennet ehlinden bir miktar su ve yiye- 
cek yardımı talep edeceklerdir. Fakat nafile! Bu onlara yasaklanmıştır, çünkü 
onlar da dünyada zayıf ve yoksulları, güçsüz ve çaresizleri Allah'ın kendilerine 
tayin ettiği rızıktan, gıda ve içeceklerden, temiz su kaynaklarından mahrum 
bırakıyorlardı. Şimdi aynı akıbetle karşılaşmış bulunuyorlar, yaptıklarının ce- 
zasını çekiyorlar. Dini hükümler, doğru ve güzel dini hayattan bahsedildiğin- 
de bunu alaya alırlardı, dini eğlence konusu yaparlardı, çünkü dünyada sahip 
oldukları güç ve iktidar, haksız zenginlik ve günahkâr hayat onları aldatmıştı. 
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Bugünle karşılaşacaklarını ummuyorlardı, bugün de şanı Yüce Allah onları 
unutmuş, başka bir deyişle terketmiş, rahmet ve ihsanını onlardan uzak tut- 
muştur. Her kötülüğün karşılığı ona denk kötülüktür. Madem onlar Allah'ı ve 
ayetlerini unutup bir kenara ittiler, bugün onlar da unutulmakta, terkedilmek- 
tedirler. (42/Şura, 40). 

İnkârcılar ve suçlu günahkârlarbüyük bir yanılgı içinde yaşadılar, kendile- 
rinden emin gözüktüler, önyargılarını, hayat tarzlarını gözden geçirmeyi red- 
dettiler. Oysa onlara kitap indirilmiş, gerçek bir bilgi temelinde ayetler açık- 
lanmış, hidayet ve rahmet ihsan edilmişti. İmdi bugün dünyada yaşayanlara 
dönüp baktığımızda inkâr edenler, zulmedip yoldan çıkanlar neyin beklenti- 
si içindedirler? Bu önemli bir sorudur. Bütün bu açıklanan ayetlerin anlamı, 
ahirette mutlaka bu sahnelerin vuku bulacağı, kötülerin ceza görecekleridir. 
Böyle bir gün vuku bulduğundan iş işten geçmiş olacaktır, hiç kimse suçlu gü- 
nahkârları kurtaramaz, onlara aracı olamaz. Umutsuzca dünyaya dönüp bir 
fırsat daha isteyeceklerdir ama artık bu mümkün değildir, ziyana uğramışlar- 
dır, dünyada kimin peşinden gitmişlerse onları yapayalnız bırakmışlardır. 


GE Me gi lk ii GİR gl AİN 385 
lal ayl ML çal, ei 
got) önklaİi 25 2İN öld SAğIş İZİ İYİ Zal ibm 


54. Gerçekten sizin Rabbiniz, altı günde gökleri ve yeri yaratan, son- 
ra arşa istiva eden Allah'tır. Gündüzü, durmaksızın kendisini ko- 
valayan geceyle örten, güneşe, aya ve yıldızlara kendi buyruğuyla 
baş eğdirendir. Haberiniz olsun, yaratmak da, emir de (yalnızca) 
O'nundur. Âlemlerin Rabbi olan Allah ne yücedir. 


Bu ayette ve 10/Yunus, 3; 11/Hud, 17; 32/Secde, 4; 57 /Hadid, 4; 50/Kaf, 
38'de geçen “Göklerin ve yerin yaratılışının altı günde yaratıldığı” hususuyla 
ilgili konuyu 25 /Furkan, 59. ayette ele aldık. Yaratılışın altı günde yaratıldığı 
hususu Tevrat'ta zikredilmektedir. (Bkz. Tekvin, 1: 1-31.) Bunda herhangi bir 
tuhaflık yoktur; çünkü İki kitap aynı kaynaktan neş'et etmiş bulunmaktadır. 

“Yevm” insanların zamanı hesap ederken kullandığı 24 saati ifade ettiği 
gibi, belli bir zaman aralığını, dönem, devir gibi daha geniş ve uzun zamanları 
da ifade eder. Allah'ın fiilleri için kullanılır. Yerine göre “bir an” (55/Rahman, 
29), yerine göre bin yıl (32/Secde, 5) veya 50 bin yılı içine alır. (70/Mearic, 
4). Kelime evrenin yaratılışı bağlamında kullanıldığına göre “altı gün” altı za- 
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man aralığı, devir veya dönem demektir. Kısaca “yevm”e birbirini takip eden 
safhalar, aşamalar diyebiliriz. 24 saatlik zamanı ifade etmez, esasında daha 
dünya yaratılmamış ki, “yevm” kelimesi 24 saatlik “gün”ü ifade etsin. Derveze, 
Arapların “yevm (gün)” kelimesini “devir-dönem” manasında kullanmadıkla- 
rını belirterek bu fikre itiraz eder. Ancak burada geçen günü “devir” olarak 
anlamamıza engel bir husus yoktur; zira Razi'nin de yerinde işaret ettiği üzere 
“gün” güneşin yeryüzü üzerindeki duruşunun 24 saat olarak tespit edilmesiyle 
ortaya çıkar. Yaratılış olayı ise güneşten öncedir, yaratılışın tamamlanmasıyla 
güneş, ay ve yeryüzü gezegenindeki kozmik zaman teşekkül etmiştir. Zaman 
açısından düşündüğümüzde de, yeryüzü gezegeninin zamanı ile başka geze- 
gen veya galaksilerde olan zamanlar birbirinden farklıdır. Onların kendi ek- 
senleri etrafında dönme ile başka merkezlerin etrafında dolanma periyodları 
aynı değildir. Gezegenler ve başka yıldızlarda bir gün, dünya günü hesabıyla 
on, yüz veya Kur'an'ın ifadesiyle bin ve elli bin sene olabilir. Binaenaleyh yara- 
tılışla ilgili ve gayb âlemindeki gün bizim dünyamızdakinden farklı olacaktır. 
Kur'an'da sözü edilen altı gün dünya günümüzle değil, yaratma günü yani de- 
virlerle ilgilidir. 

Altı gün süren yaratılıştan sonra yüce Allah Tevrat'ta yer alan bilginin ak- 
sine yorulup dinlenme ihtiyacı hissettiği için değil, yaratılış tamamlandığı için 
Arş'a istiva etmiştir. Bundan sonra kozmik düzen O'nun vaz'ettiği yasalar dâ- 
hilinde ve O'nun ilmi, kudreti ve iradesiyle sürecektir. 

Bugüne kadar süren yaratma fiilinin altı aşamadan geçtiğini düşünebili- 
riz. Big Bang teorisine göre yaratılışın ilk anı ile takip eden devirleri arasın- 
daki zaman kat sayıları aynı değildir. Küçüklüğünü tahmin edemeyeceğimiz 
bir noktanın patlamasıyla zamanın akışında bir patlama yaşanmıştır. Evren 
genişledikçe hacminde gerileme meydana gelmiştir. Bir yanardağın ağzından 
fışkıran lavın etrafa yayıldıkça hızında ve ısısında düşüş meydana gelmesi gibi. 
Yaratılıştan bu yana uzayın sürekli geriliyor, genişliyor olması evren zamanı 
üzerinde önemli etkiler meydana getirmiştir. Şu halde yaratılışın 6 gününün 
her birinde birbirlerinden farklı zamanlar ortaya çıkmıştır. Kısaca zamanın 
katsayısının artışı evrenin genişlemesiyle ters orantılıdır. Yani genişleme sür- 
dükçe zaman azalmaktadır. Patlamayla beraber evren ikiye katlandıkça zama- 
nın katsayısı yarıya düşmüştür. Evren büyüdükçe hız da yavaşlamıştır. Evrenin 
yaşı 13,7 veya 16-17 milyar yıl hesaplandığında -bu rakamlar kesinlikle tah- 
minidir- 1. Gün'de yaratılışın zamanı 8 milyar yıl; 2. Gün'de 1. Gün'ün yarısı 4 
milyar yıl; 3. Gün'de 2. Gün'ün yarısı 2 milyar yıl; 4. Gün'de 3. Gün'ün yarısı 1 
milyar yıl; 5. Gün'de 4. Gün'ün yarısı 500 milyon yıl; 6. Gün'de 5. Gün'ün yarısı 
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250 milyon yıl sürmüşse, yaratılıştan bu yana 15 milyar 750 milyon yıl geçmiş 
bulunmaktadır. 

Bir başka ayette “Bizim emrimiz, bir göz kırpma gibi yalnızca “bir ke- 
redir.” (54/Kamer, 50) buyrulmuşsa da, Razi bunun yaratılışın ayrı devirlerde 
yaratılmasına aykırı düşmediğini belirtir. Her bir devirdeki bir yaratılış, O'nun 
takdirine göre bir kerede yaratılmış olması pekâlâ mümkündür. Ancak zama- 
nın sonuna doğru hızla ilerlemekteyiz. Bu zamanın hızla aktığı anlamına değil, 
sonuna doğru geldiğimizi, saatin yaklaştığını ifade eder. Hz. Peygamber şöyle 
buyurmuştur: “Zaman döndü dolaştı, Allah'ın yeri ve göğü yarattığı sıradaki 
haline geldi”. (Buhari, Tefsiru süre 9, Bed'ul halk, 2; Müslim, Kaseme, 29; Müs- 
ned, IV, 73). 

Burada “istiva” kelimesi ve ima ettiği anlamlar üzerinde durmak gerekir. 
Müteşâbih kabul edilen “istiva” kelimesinin çeşitli anlam ve yorumları yapıl- 
mıştır. Kelime anlamı, “iki şeyin eşit olması”dır. “Ala” edatıyla kullanıldığında 
yüksekliği, istikrar ve kıvamı ifade eder. Gençlik sona erdiğinde bu kelime 
kullanılır. Kavramsal anlamı üzerinde çeşitli tartışmalar çıkmıştır. Kelamcılar 
Allah'ın bütün varlık âlemini hükmü altına alması, istila etmesi anlamında kul- 
lanmışlardır. Selef uleması istiva'yı olduğu gibi kabul eder. İmam Mâlik şöyle 
demiştir: “İstiva malumdur, keyfiyeti meçhuldür, ona inanmak vacip, hakkında 
soru sormak ise bid'attir.” “İstiva'nın mahiyeti veya oluş şekli”yle ilgili olarak 
İmam Malik'in söyledikleri yerindedir ve esasında Zat'la ilgili akli bilgilerimi- 
zin herhangi bir hakikat değeri bulunmadığından daha fazlası için fikir yürüt- 
meye çalışmak, tehlikeli sularda yüzmeye kalkışmak gibidir. Kurtubi, Allah'ın 

yüceliğini, şanı, sıfatları ve melekütunun yüksekliğini ifade ettiğini söyler. Arş, 
hükümdarın tahtı demektir (27 /Neml, 41; 12/Yusu1l, 10) yani hâkimiyeti, 
kudret ve saltanatı sembolize eder. 

Tasavvuf ehli, mesela Abdülkerim el Cili, İnsan-ı Kamil adlı kitabında şöy- 
le der: “Allah ismi, bütün kemalatın maddesidir, bütün kemaller bu ismin fele- 
ği altında gizlidir. Allah'ın kemalinin ise nihayeti yoktur. Çünkü Hakk'ın kendi 
nefsinden izhar ettiği her kemalin gıyabında daha büyüğü vardır. Bütün mah- 
lükat, ilahi kemalatın mazharlarıdır ve Zat'ın arşıdır.” Bazı bakımlardan Sufi- 
lerin bu görüşü eleştiri konusu olsa bile, sonuç itibariyle bir açıklama tarzıdır, 
mutlak doğruyu ifade ettiği iddia edilemez. 

Her ne kadar istiva, “istila” yani hükümdarlık, nüfuz ve hâkimiyet ile izah 
ediliyorsa da iki önemli husus gözden kaçmamalıdır: Biri Allah, âlemlere de- 
gil, Arşa istiva etmiştir. İkincisi Arş'ın Zat'la ilişkisini bilmiyoruz, çünkü Zat'ın 
mahiyeti hakkında bilgimiz ve bilgi edinme imkânımız bulunmamaktadır. An- 
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cak âlem, isim ve sıfatların tecellileri veya onlara mazhar olması bakımından 
birayna hükmündedir. Şu halde Arşa istiva'dan hareketle panteizme (Vahdet-i 
vücut) bir temel bulunamaz. Âlemi yaratan Allah'tır yani Allah Yaratıcı, âlem 
yaratılmıştır. Halık (Yaratıcı) Halık'tır, mahlük (yaratılmışlar) mahlüktur. Ara- 
larında mahiyet birliği ve benzerliği yoktur. Belki şu denebilir: Zat Arşa istiva 
etmiştir, isim ve sıfatlar ise âlemi istila etmiştir. 

İstila edilen âlemde, varlıkta Allah'ın hükmü, iradesi, kudreti ve bilgisi al- 
tında olmayan, O'ndan bağımsız veya özerk alan yoktur. Başka bir ifadeyle her 
şey Allah'a boyun eğmiştir. Ve her şey O'nun hükmü, tasarrufu, emri ve dini 
dâhilindedir. Yani “din-dışı” alan fikri sadece bir vehim, zihne ait bir kurgu, 
kısaca bir hurafedir. Bizi böyle düşünmeye sevkeden bir sebep de, “istiva”nın, 
“ala” edatı ile gelmiş olmasıdır. Bu anlam çerçevesinde bilim, tarih ve beşeri 
faaliyet alanlarının tümü Allah'ın istiva ettiği, hükmü, iradesi, bilgisi ve kudreti 
altında tuttuğu varlığın dışında mütalaa edilemez. Eşyanın veya hayat alan- 
larından bir bölümünün Allah'a ve dine karşı otonomlaştırılıp orada insanın 
dilediği gibi söz ve yetki sahibi olabileceği fikri mevhum (seküler) bir kurgu, 
temelsiz bir iddiadır. “Yaratma”dan sonra “istiva”nın gelmesi, Allah'ın kendi 
mülkünün tekvin, tedbir ve yönetiminde kimseyi ortak etmemesini ifade eder. 

Tabiat varlıklarının, mesela güneş, ay ve yıldız gibi gök cisimlerinin koz- 
mik düzen içinde gördükleri her bir fonksiyonun tayin edicisi Allah'tır. Onla- 
rın kendilerinden kaynaklanan bir iradeleri yoktur. Onlar, ta başından beri ve 
el'an gördükleri işleri kendi kendilerine uygun görüp üstlenmiş değildirler. Bu 
şekilde iş ve işlev görmeleri Allah'ın takdiri ve kudretinin tecellisiyle olmuştur. 

Allah eğer varlığa bu şekilde boyun eğdirmişse, insanın da kendi iradesiy- 
le Allah'a boyun eğmesi beklenir. Nihayet “yaratma” gibi “emir” de O'na aittir. 
Yaratıp da emretmeyen veya emredemeyen bir Tanrı düşünülemez. Ya da ya- 
ratıp emreden olduğu halde, emirlerinin kaale alınmadığı bir Tanrı tasavvuru 
da mantıklı değildir. Allah, yaratmışsa, emir vermişse, O'nun mülkünde O'nun 
gösterdiği gibi hareket edilir, düzenlemeler yapılır. Buradaki “emr”i üç ayrı ka- 
tegoride ele alabiliriz: 

a) Varlık âlemini yaratmayı irade ettiğinde verdiği “Kün (01)!” emri (36/ 
Yasin, 82); 

b) Sünen-iilahi yani tabiat yasaları, kozmik düzen (16/Nahl, 12); 

c) Kulların hayatlarını tanzim edecekleri ilahi hükümler. 

Allah hem varlığı altı ayrı zaman aralığında yaratmıştır (50/Kehf, 38-39), 
hem de hükmü altına almıştır. Yaratılıştan sonra Allah'ın arşa istiva etmesi, 
Yunan filozoflarının ve onların etkisinde kalan bazı Müslüman Meşşailerin 
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sandığının aksine, âlemin ezeli (kadim) olmadığını da göstermektedir. Çünkü 
önce “yaratma”, sonra “istiva” gelmektedir (20 /Taha, 5). 

Yaratmanın kendi varoluş düzenini bulduktan sonra her şey kendisine tak- 
dir edildiği şekilde cereyan etmeye, fonksiyonunu görmeye başlar. Gece gün- 
düzü kovalar, üstünü örter yani ışıktan sonra karanlık gelir, sonra tekrar gün 
aydınlanır. Güneş, ay ve yıldızlar yani gözlemleyebildiğimiz gök cisimleri Al- 
lah'ın buyruğa, koyduğu emirlere, yasalara göre hareket eder. Onları yaratan 
da yasalarını vaz'eden de O'dur. Onların kendinden güçleri, irade ve kudretleri 
yoktur, kendi başlarına hareket etmezler, özerk değildirler, Sünen-i ilahiye göre, 
kozmik düzen içinde ve daimi gözetim altında hareket ederler. Bütün her şeyi 
Allah'a borçluyuz, varlık âlemi sayısız nimet, bereket ve ihsanla doludur; O'nun 
ise hiçbir şeye ve hiç kimseye ihtiyacı yoktur. Ne yücedir O! (25/Furkan, 1.) 


La 
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55. Rabbinize yalvara yalvara ve için için duâ edin. Şüphesiz O, haddi 
aşanları sevmez. 


Nimetlerle donatılmış bir dünyada yaşıyoruz. Bunların hikmet ve faydala- 
rı üzerinde düşünmek bizi ilmi, iradesi ve kudretiyle eşsiz Rabbimizin büyük- 
lük ve azameti fikrine götürür. Bu durumda insan, kalbini Allah'a açarak ister. 
Dua ibadetin özüdür. (Bu cümle kalıbında 'garip” olarak rivayet edilmiş bir 
hadis için bkz. Tirmizi, Deavet, 2). Allah katında duadan daha değerli şey yok- 
tur. “Dua ibadettir” (Tirmizi, Tefsir, 2; İbn-i Mace, Dua, 1). İbadetle nasıl Allah'ı 
birliyorsak, tevhidi ve O'nun büyüklük ve azametini teyit ediyorsak, dua ile de 
aynı şeyi yapmış oluruz. Öyle de olsa dua ile çeşitli hareketlerden müteşekkil 
ibadet arasında bazı yönlerden farklılıklar vardır. Maturidi, ibadetin taklit yo- 
luyla yapılabileceğini söyler, dua ise taklitle yapılamaz. Bu açıdan edebi değeri 
yüksek dua metinleri okunduğunda “âmin” deyip Allah'tan yardım ve bağış- 
lanma dilemek güzel bir gelenektir. Özellikle Hz. Peygamber (s.a.)'in dualarını 
yapmak hayrı, sevabı ve faydayı celp eder. Bunun yanında insanın kendi cüm- 
leleriyle, zihninden ve kalbinden bilinçle geçirerek yaptığı dualar son derece 
önemlidir. Bilmemiz gerekir ki, dua yoluyla kendisinden talepte bulunduğu- 
muz, ihtiyaç ve noksanlıklarımızı arzettiğimiz Allah bizim pek yakınımızdadır. 
(Bkz. 2/Bakara, 186). “Rabbiniz dedi ki: “Bana duâ edin, size icabet edeyim. 
Doğrusu Bana ibâdet etmekten büyüklenenler,; cehenneme boyun bükmüş 
kimseler olarak gireceklerdir” (40/Mü'min, 60; ayrıca bkz. 25/Furkan, 77). 

Bu ayet bize duanın adabını öğretmektedir. Duada önemli unsur samimi- 
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yet ve ihlastır. Dua eden kişi yalvara yalvara ve için için dua etmelidir. “Tazar- 
ru” alçakgönüllüğü, “hufyeten” acziyeti ima eder. Tazarru ve hufyeten ile açık 
ve gizli duanın, her vakit ve saatte ibadetin emredildiğini söyleyenler vardır. 
Duamız olmasaydı ne işe yarardık! İnsan çoğu zaman amellerine güvenip cen- 
neti hakedeceğini zanneder. Korku ile ümit arasında yaşar ve elbette bağışla- 
ması ve merhameti bol olan Allah'tan cennete girmeyi ümit ve talep ederiz. 
Bir seferinde Allah'ın Elçisi (s.a.) “Allah'ın rahmeti olmadan kimse cennete gi- 
remez” buyurunca “Sende mi?” diye soruldu. O “Ben de Allah'ın rahmeti olma- 
dan giremem” cevabını verdi” (Buhari, Rikak, 18; Müslim, Sıfatu'l kıyame, 72.) 

Bağırıp çağırmak, saçı başı yolmak, çevreyi rahatsız etmek, abartmak ada- 
ba aykırıdır. Bir seferde sahabe seslerini yükselterek tekbir ve tehlil getirdi- 
ginde Efendimiz (s.a.) onlara “Sesinizi alçaltın. Siz ne sağır ne gaib birine dua 
ediyorsunuz. Size hayli yakın olana ve duyana dua ediyorsunuz. O sizden ha- 
berdardır” buyurmuştur. (Buhari, De'avat, 50; Müslim, Zikir, 44-45). Zekeriya 
aleyhisselam Rabbine “gizlice bir nida”da yani dua ve talepte bulunmuş (19/ 
Meryem, 3), normal şartlarda imkânsız gibi görünen bir talebi yüce Allah tara- 
fından kabul edilmiştir: “Kesin olarak kabul edileceğine inanarak Allah'a dua 
edin” (Tirmizi, Deavat, 65; Müsned, Il, 177.) 

Adabın dışına çıkmak makbul değildir, sınırı aşmaktır. Üç durumda duada 
sınırlar aşılır: 

a) Allah'tan başkasından istemek; 

b) Meşru olmayan şeyleri istemek; 

c) Riyakârca ve adaba riayet etmeden istemek. 

Hakikatte dua, yüce Allah'ın yardım ve dahlini talep etmektir. İnsan her za- 
man ve meşru her talebinin gerçekleşmesi için dua edebilir. Ancak bazı durum- 
larda ilahi sünnetlerin gereklerini yerine getirerek istemelidir. Mesela hastalan- 
mışsa doktora gitmeli, tedavi görmeli; bunun yanında şifa bulması için Allah'a 
dua etmelidir. Doktor ve ilaç birer vesiledir. Şifayı sadece doktordan veya ilaçtan 
bilmek şirktir ama doktora ve ilaca başvurmadan da bir hastalığın dua ile gi- 
derilmesini istemek yanlıştır. Duanın hastalıkların hızla iyileşmesinde etkileyici 
rol oynadığı deneysel olarak tespit edilmiştir. Dua üzerinde özel incelemeler ya- 
pan AlexCarell'e göre, savaşta hiç inanmayan askerle inanan askerlerin yaraları- 
nın iyileşme sürelerine bakıldığında, inanan ve dua eden askerlerin yaralarının 
diğerlerine göre daha çabuk iyileştiğini belirtmektedir. Duaya rağmen bir talep 
yerine gelmiyorsa, mü'min bir insan bunda kendince bir hikmet ve hayır arar ve 
“Demek ki Allah'ın muradı benim talebim doğrultusunda değilmiş” diye düşü- 
nerek rahatlar, asla isyan etmez, ümitsizliğe düşmez; belki “Rabbim, hakkımda 
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hayırlı olanı bana nasip et” diye duada bulunur. (7/205.) Bir şeyi talep edenin, 
elinden gelen çabayı göstermesi, sebeplere başvurması gerekir. Yüce Allah'tan 
şifa bekleyen hasta, hekime gitmeli, verilen ilaçları almalıdır. Şifayı verecek olan 
ilaçların kendisi değil, Allah'tır, ilaç tedavide vesiledir. Duanın kabulünde salih 
amelin, gerekli eylem ve davranışların önemli rolü var. Hz. Ali (ra.) “Amelsiz dua, 
(bir türlü hedefine ulaşamayan) sayısız ok atmaya benzer” demiştir. 

Dua mü'minin dünya ve ahiretle ilgili ümitlerini, meşru ve makbul bek- 
lentilerini arttırır. Hz. Peygamber (s.a.), “Hiçbiriniz Allah'ın kendisine iyi dav- 
ranacağını ummadan ölmesin” (Müslim, Cennet, 82-83) diye tembihte bulun- 
muştur. Daima bize düşen Yüce Allah'ın sonsuz merhamet ve şefkat sahibi 
olduğunu düşünmemiz, emir ve nehiylere azami gösterirken, O'nun bizi rah- 
metiyle bağışlayacağını umut etmemizdir: “Ben kulumun Beni düşündüğü/ 
zannettiği gibiyim.” (Kudsi Hadis; Buhari, Tevhid, 15; Müslim, Tevbe, 1.) 


Ea Öl İaaleğ 853 âykdiş Gel ül s5 $ gk İş 
Gir İpad GİZİN Üs ill 5 dot önüme! öp e, dil 


X 


aş GİRİS aza ala)? bk SİLE lez, İBİĞİ G2 d55 
Ga)S16 SİRİ Şİİ ga b NİS Ohal ba ili 
YI öğ 43 giiş & çö) GL 233 Nİ akila 4ov) 

gohy Ga)S A5 ağa) Alİ Cözzak ES İS 


56. Düzene konulması (ıslah)ından sonra yeryüzünde bozgunculuk 
(fesad) çıkarmayın; O'na korkarak ve umut taşıyarak duâ edin. 
Doğrusu Allah'ın rahmeti iyilik yapanlara pek yakındır. 

57. Rahmetinin önünde rüzgârları bir müjde olarak gönderen O'dur. 
Bunlar ağırca bulutları kaldırıp yüklendiğinde, onları (kuraklık- 
tan) ölmüş bir şehre sürükleriz ve bununla oraya su indiririz de 
böylelikle bütün ürünlerden çıkarırız. İşte biz, ölüleri de böyle 
diriltip-çıkarırız. Ki ibret alasınız. 

58. Güzel şehrin bitkisi, Rabbinin izniyle çıkar; kötü olandan ise kav- 
ruktan başkası çıkmaz. İşte biz, şükreden bir topluluk için âyetle- 
ri böyle çeşitli biçimlerde açıklıyoruz. 


Bu ifade Hz. Şuayb ve kavmi Medyenlilerle ilişkileri anlatıldığı sürenin 85. 
ayetinde de geçmektedir. Uzun zaman aralıklarıyla, birbirini takip eden jeo- 
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lojik devirlerle yaratılmış bulunan varlık âlemi muazzam bir düzen üzere ha- 
reket eder. Söz konusu düzeni ve bu düzeni mümkün kılan ekolojik dengeyi 
yüce Allah kurmuştur. İnsan, varlık âleminin dünya denen varlık mertebesin- 
de yaşarken, bu ilahi dengeyi bozucu tutum ve davranışlardan kaçınmalıdır. 
“Fesat” her türlü tabii, ekolojik, toplumsal ve ahlaki bozulma ve deformasyon- 
dur. Kâinatta hassas bir denge (mizan) vardır, insan bu dengeyi korumakla 
yükümlüdür. (55/Rahman, 7-9). Bu düzenin devamı ve istikrarı ancak usulüne 
uygun kullanılmasıyla mümkündür. Bunun da yolu ilahi hükümlerin tatbikin- 
den; hayatın, insan-insan, insan-tabiat ilişkisinin Allah'ın gösterdiği çerçevede 
kurulmasından geçer. Denmiştir ki, “İnsan bozulursa kâinat bozulur” Bu doğ- 
rudur, çünkü neredeyse bütün gezegen ve yıldızların yeryüzü gezegeninin va- 
roluşsal hayatıyla ilgisi vardır ve daima sistemler, gezgenler arasında karşılıklı 
etkileşim söz konusudur. 

Bu durumda “Düzene konulması (ıslah)ından sonra yeryüzünde boz- 
gunculuk (fesad) çıkarmayın” emrini üç düzeyde anlamamız mümkün gö- 
rünmektedir: 

a) Ahlaki hayatın yüksek normlarına göre yaşamak, ahlaki dejenerasyona 
yol açan sosyal, iktisadi ve politik sistemlerden kaçınmak. Bunun yeryüzünün 
düzeniyle ilgisi var. Hırs, servet ve güç biriktirme tutkusu beşeriyetin örfünde 
asıl olan salah ve ıslahı bozar, fesadı, haset-husumet ve çatışmayı besler. Razi, 
kan dökücülük, hırsızlık, yağma, sömürü, kitlesel yoksulluklar, zina, eşcinsel- 
lik, cinsel sapkınlıklar sulh ve salahı bozduğunu söyler. 

b) Büyük sorumluluk hissi içinde çevrenin ve ekolojik dengenin korun- 
masına çalışmak. Su ve hava kaynakları, toprak, bitkiler ve genel olarak canlı 
hayat tehdit altına girerse bunun telafisi mümkün olmayan maliyeti olur ve 
bundan sadece insan değil, kâinat da zarar görür. Dahhak, kaynar su ve pınar- 
ların yerin dibine geçmesini amaçlayan bir işlemin, meyve ağaçlarına zarar 
vermenin, dinarların kenarlarını kesmenin -paranın değerini düşürmenin- 
bu kapsamda olduğunu söylemiştir. 

c) İster beşeri-sosyal hayatın ahlaki, ister ekolojik dengenin korunması 
ilahi hükümlere göre bir toplumsal ve küresel düzenin tesisine bağlıdır. Yö- 
neticilerin kamu kaynaklarını yağmalaması, zorba rejimler, meşru özgürlük- 
lerin ve hakların kısıtlanması düzeni bozar. Allah'ın muradına aykırı ve ilahi 
hükümlerle çatışan bir düzen mümkün değildir. Peygamberlerin geliş gayesi 
ıslah etmek, insanlar arasında sulh ve salahı tesis etmektir. (11/Hud, 88). 

İnsanlar bu ilahi düzen ve hassas dengeye riayet edip ilahi hükümlere göre 
yaşamayı becerdiklerinde Allah'ın rahmetinin kendilerine “pek yakın” olduğu- 
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nu görürler, ondan istifade ederler ve Rablerine şükrederler. “Muhsin olanlar” 
yani tutum ve davranışlarında, niyet ve düşüncelerinde güzellik ve iyilik üzere 
yaşayanlar bunun bilincindedirler. Bu kimseler iyilik ve güzellikte bulundukça 
Allah onlara daha güzel ve iyi olanı ihsan eder. (10/Yunus, 26). İlahi rahmete 
yakınlığı hem dünya hem zaten giderek yaklaşmakta olan ahiretteki rahmet 
için de düşünebiliriz. Her gelmekte olan gelecektir, mademki doğduk, yaşıyo- 
ruz, hızla ölüme ve ahirete yaklaşıyoruz demektir. 

57.ayet süren bir tabiat olayından bahseder. “Rüzgâr-bulut” ilişkisi insanın 
da kolayca gözleyebileceği bir tabiat olayıdır. Ayette “rahmet” olarak geçen ke- 
lime yağmur veya yağmur yüklü bulutlardır. Bulutlar rüzgârların etkisiyle ha- 
reket eder. Yeryüzünden söz konusu hareketi gözlediğimizde, rüzgârların neye 
göre esip bulutları önlerine kattıklarını tayin edemeyiz. Hava tahmin raporları, 
olayın “nasıl”lığını ve yakın zaman içindeki hareket seyrini hesaplayabilir. Ama 
bu seyirde rüzgârın bulutları sürüklediği istikametin tayini ne rüzgâra bağlıdır 
ne buluta, bu tamamen ilahi murat ve hikmete göre vuku bulmaktadır. Mer- 
hameti bol Allah, kuraklıktan ölmüş toprağın üstüne sürer, bulutlar sularını 
bırakır. Böylelikle toprak canlanır, çeşitli ürenler verir, bu ürünlerle insanlar 
ve hayvanlar beslenir, hayatiyetlerine devam ederler. “Allah'ın kulları bu sular- 
dan içerler” (76/İnsan, 6). Bulutların hareketini gözleyen biri, yağmura ilişkin 
müjde almış olur, çünkü yağmur yüklü olduklarını bilir. “Büşran”ı, “nüşran” 
okuyanlar bulutların müjde getirdiklerini değil, yayıldıklarını söylemişlerdir. 
Her iki durumda da bulutlar, kurak bölgelere yağmur taşıyan fonksiyonlarıyla 
zikredilmektedirler. Müjde manasındaki “büşran” şeklindeki okunuşun daha 
doğru olduğu anlaşılmaktadır. (Benzer ifade için bkz. 30/Rum, 46). 

Rüzgâr çoğul (riyah) olarak geldiği zaman rahmete, tekil (riyh) olarak gel- 
diği zaman azaba gönderme olur. İbn-i Ömer, rüzgârları sekize ayırmıştır. Dör- 
dü azaprüzgârıdır: Kasıf (16/İsra, 69), asıf (12/Yunus, 22), sarsar (41/Fus- 
silet, 16; 69/Hakka, 6; 54/Kamer, 19) ve akim (51/Zariyat, 41). Dört rahmet 
rüzgârı: Naşirat (77/Mürselat, 3), mübeşşirat (7/A'raf, 57; 25/Furkan, 48; 27/ 
Neml, 83), mürselat (77/Mürselat, 1), zariyat (51 /Zariyat, 1). Rüzgârın niteliği 
ve fonksiyonu, yöneldiği amaca göre değişir. Bir hadiste şöyle buyrulmuştur: 
“Bana saba rüzgârıyla yardım edildi; Ad kavmi batı (debu) rüzgârıyla yıkıma 
uğratıldı” (Buhari, İstiska, 26; Müslim, İstiska, 17). 

Dikkat çekilen bu tabiat olayı bize bir başka olay üzerinde düşünmemizi 
sağlamaktadır. O da ölümden sonraki dirilişi. Yağmur-toprak ilişkisi, bir yönüyle 
beden-ilişkisiyle ortak illetlere sahiptir. Kupkuru toprağa yağmur düştüğünde, 
ortalık canlanır. İnsanın da bedensel hammaddesi topraktır, nasıl yağmurla top- 
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rak dirilip canlanıyorsa, o da ölümden sonra Allah'ın izniyle dirilip ayağa kalka- 
caktır. Toprak-yağmur metaforu, ölümden sonraki dirilişin imkânsız olmadığını 
insanın zihninin kavrayabileceği forma sokmaktadır. Belki insan bu tabiat olayı- 
na bakıp kendi yaratılışı ve ölümden sonraki diriliş üzerine düşünür. 

Hadislerde insanın bütün genetik şifre ve özelliklerini içinde barındıran 
zerre miktarı bir unsurun (Acbu'z zeneb) varlığından söz edilir. İslam inancına 
göre, ölümden sonra diriliş ve haşir bedensel olacaktır (Haşricismani). Bizim 
kanaatimize göre, söz konusu cisim veya beden, dünyadaki bedenimizin form 
ve karakteristik özelliklerini taşımakla birlikte mahiyetçe farklı olacaktır. Çün- 
kü yer ve gök başka yer ve gök olacaktır, bizim şimdiki bedenimiz bu yer ve 
gök şartlarına uyum sağlamak üzere bize verilmiştir. (14/İbrahim, 48). Dahası 
bizim tattığınız lezzet ve acılar da bu dünyaya özgüdür. Ahiret ise ebedidir, 
cennetin nimetleri ve cehennem azabı farklı bir cismi, bedensel yapıyı gerek- 
tirmektedir. Aslolan temel kodların, genetik özellik ve şifrelerin varlığı olup 
bunlar yeni bir bedende tekrar tezahür edebilirler. En doğrusunu Allah bilir. 

Yağmur ve toprak ilişkisi ölüm ve hayat ilişkisidir. Tabiatta buna benzer sa- 
yısız olay yaşanmaktadır. Mevsimler değişir, son baharda yapraklar solar, dökü- 
lür eylül hüzün ayıdır; canlılar kışın derin bir uykuya dalar, birtür ölüm yaşanır. 
İlkbahar gelir, doğum başlar. Ortalık şenlenir, rengârenk çiçekler açar, ağaçlar 
meyve verir. (2/Bakara, 164.) Bütün bu tabiat olayları üzerinde düşündüğümüz- 
de ölümün ve hayatın birbirini takip ettiğini görürüz, ölümden sonraki diriliş 
de böyledir. Şu var ki bir kere dirildik mi, artık sonsuza kadar yaşamaya devam 
edeceğiz. Ebu Rezin el Ukayli Efendimiz (s.a.)'e sorar: -Ey Allah'ın Elçisi, Allah 
yaratılmışları nasıl tekrar diriltecektir? Yarattıkları içinde bunun kanıtı var mı” 
Hz. Peygamber (s.a.) şöyle sorar: 'Kurakken içinden geçtiğin vadinizin sonraları 
yeşillenerek sarsıldığını hiç görmedin mi?” '-Evet” cevabını alınca, devam eder: 
'İşte yaratıklar içinde dirilişin kanıtı budur” (Müsned, IV, 11). 

Kurtubi'ye göre 58. ayette geçen “belde” iyi topraktır. Bir bölgenin toprağı 
iyiyse hem kolay hem güzel, verimli ve faydalı bitkiler verir. Toprağı kötü olan 
topraktan ise çıkan kavruk şeylerdir. Bu da kolayca gözlemleyebileceğimiz bir 
tabiat olayıdır. Ancak bundan hareketle ahlaki meziyetleri yüksek, kavrayış 
kabiliyeti gelişmiş, kapasitesi geniş, iyi huylu insanın davranışları ile tam aksi 
özelliklere sahip insan davranışları arasında birtakım benzerlikler kurabili- 
riz. İnsanlar madenler gibidir, kiminin öz cevheri iyi ve değerlidir, kiminin ki 
kötü ve değersizdir. İyi insandan iyilikler, güzellikler ve fayda sadır olur, kötü 
insandan kötülükler, çirkinlikler ve zarar çıkar. Aynı analojiyi kalpler için de 
yapmak mümkün. İman ve Kur'an nuruyla aydınlanmış kalp tefekkür eder, Al- 
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lah'ın yarattığı ayetler üzerinde düşünür, nimetlere şükreder; inkâr, suç ve gü- 
nahın karartıp taşlaştırdığı kalpte ise kötülüklerden başka birşey bulunmaz. 
Belki doğru inançlarına ve yüksek ahlaki davranış biçimlerine göre insanları 
tasnif etmek mümkün olduğu gibi, şehirleri, insan toplumlarını ve ülkeleri de 
bu kriterlere göre tasnif etmek mümkün. Allah'ın emirlerine itaat ederek ya- 
şayan şehir halklarının, toplumların ve ülkelerin hayatında ahlak, adalet, öz- 
gürlük, dayanışma ve incelik sosyal düzenin karakteristik vasfı iken, Allah'ın 
emirlerine başkaldıran ve sefih bir hayat yaşayan şehir halkları veya ülkelerde 
de zulüm, ahlaki çöküntü ve kötülükler hükmünü sürdürmektedir. 

Tabiat her biri ayrı bir tefekküre konan namütenahi ayetlerden, belge, ka- 
nıt ve işaretlerden ibarettir. Şükretmesini bilen insanlar kendileri açıklanan 
bu ayetlerden gerekli dersleri çıkarırlar. 
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59. Andolsun biz Nuh'u kendi kavmine (toplumuna) gönderdik. Dedi 
ki: “Ey kavmim, Allah'a kulluk edin, sizin O'ndan başka ilâhınız 
yoktur. Doğrusu ben, sizin için büyük bir günün azabından kork- 
maktayım.” 


60. Kavminin önde gelenleri: “Gerçekte biz seni açıkça bir 'şaşırmış- 
lık ve sapmışlık' içinde görüyoruz” dediler. 

61. O:"“Ey kavmimi, bende bir 'şaşırmışlık ve sapmışlık' yoktur; ama 
ben âlemlerin Rabbinden bir elçiyim” dedi. 

62. “Size Rabbimin risaletini tebliğ ediyorum. (Ayrıca) Size öğüt veri- 
yor ve sizin bilmediklerinizi ben Allah'tan biliyorum. 

63. “Sakınıp rahmete kavuşmanız için, içinizden sizi uyarıp korkuta- 
cak bir adam aracılığı ile bir zikir (Kitap) gelmesine mi şaştınız?” 
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64. Onu yalanladılar. Biz de onu ve gemide onunla birlikte olanları 
kurtardık, âyetlerimizi yalan sayanları suda-boğduk. Çünkü on- 
lar kör bir kavimdi. 


Nuh aleyhisselam, “Ulu'l azm” peygamberlerdendir. Hz. Âdem ile arasında 
geçen flu bir zaman vardır. “Başlangıçta insanlar tek bir ümmetti” (2/Bakara, 
213) ayetindeki “tek ümmet”in Âdem ile Nuh arasında geçen zaman dilimi ol- 
duğu söylenmiştir. Bu insanların uyum ve barış içinde ve ilahi iradeye uygun 
yaşadıkları mutlu dönemdir. Kadim kültürlerde ve modern siyasal sistemlerde 
hep varolan nostalji, ilk toplum ideali, komün hayat tasavvuru bununla ilgilidir. 
Bu sürenin bin sene olduğuna ilişkin rivayetler varsa da, söz konusu rakamın 
kesretten kinaye olma ihtimali kuvvetlidir yani belki de bin ile ifade edilmek is- 
tenen süresini Allah'tan başka kimsenin bilemediği binlerce, onbinlerce senedir. 

Hz. Nuh'la ilgili Kur'an-ı Kerim'de birkaç yerde bilgiler verilmiştir, 71. 
süre onun adını almıştır (Ayrıca bkz. 11/Hud, 25-49; 26/Şuara, 117-118; 23/ 
Mü'min, 26; 54 /Kamer, 10.) Kitab-ı Mukaddes'te de (Tekvin, Bap: 5-8) bilgiler 
verilmektedir. Kur'an'ın açık beyanıyla Hz. Nuh kavmi içinde 950 sene kalmış- 
tır, risalet görevini yerine getirmeye çalışmış, çeşitli zorluk ve engellemelerle 
karşılaşmış, sonunda ıslah olmayı reddeden kavmi büyük tufan cezasına çarp- 
tırılmıştır. Neredeyse bütün mitolojik anlatılarda, kadim kültür ve medeniyet- 
lerle ilişkili metinlerde, Kitab-ı Mukaddes'te tufan olayı anlatılmaktadır. Bu, 
sahiden de böyle bir olayın vuku bulduğunun kanıtıdır. Anlatımlara göre gemi 
6 veya 6.5 ay sular üstünde kaldıktan sonra suların çekilmesi üzerine bir da- 
gın tepesinde durmuştur. Tevrat'a göre bu dağ Ararat (Ağrı), Kur'an-ı Kerim'e 
göre ise Cudi Dağı'dır. Yakut el Hamevi, hakikatte Tevrat'ta geminin Cudi Dağı 
üzerinde durduğunu yazdığını, sonraları bunun Ararat/Ağrı olarak değiştiril- 
diğini yazar, bu bilgiye elindeki nüshayı referans gösterir. 

İslam kaynakları Nuh aleyhisselamı, insanoğlunun ikinci atası olarak zik- 
reder. Ona “İkinci Adem” demek mümkün. Kurtubi'nin zikrine göre Zühri insan 
nesillerini Hz. Nuh'un üç oğluna göre şöyle tasnif etmiştir: Araplar, Farslar, Rum- 
lar Şam ahalisi ve Yemenliler Sam'ın; Sind, Hint, siyahilerin tamamı, Habeşli- 
ler, müsta'rebe bir kavim olan Zut, Güney Sudan'lı bir kavim olan Nube halkı 

Ham'ın; Türkler, Berberiler, Çin'in ötesi, Ye'cüc ve Me'cüc, Bulgar/Slav ırkının 
tamamı Yafes'in çocuklarıdır. En doğrusunu Allah bilir. Dördüncü oğlu olan Yam 
veya Kenan, babasıyla gemiye katılmayı reddettiğinden boğulup ölmüştür. 

Hz. Nuh'un peygamber olarak gönderildiği toplumun yoldan çıktığı anla- 
şılmaktadır. Bu yoldan çıkışı da insanların putatapıcı olması, kendi istek ve 
tutkularına göre bir yaşama düzeni kurması, güçlü ve zengin sınıfın inisiyatifi 
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ele geçirmesi ve başlarına gelecek olan büyük felakete karşı körce davranması 
şeklinde özetlenebilir. Hz. Nuh, diğer peygamberler gibi halkını “sadece Allah'a 
bağlanmaya, O'na kulluk etmeye” çağırmaktadır, çünkü kendisine bağlanmaya 
layık yegâne ilah O'dur, diğerlerinin tümü sahte ve uydurmadır. Bu sapkın tu- 
tumlarına devam edecek olurlarsa başlarına büyük bir felaket gelecektir. 

Kendisine kulak tıkayan halkı ve elbette en başta önde gelen hâkim züm- 
releri, iktidar seçkinleri (mele”) kendilerinden o kadar eminler ki, Hz. Nuh'un 
bu uyarısını büyük bir şaşkınlık veya sapkınlık olarak görmektedirler. “Sen 
ne diyorsun?” diye sormaktadırlar. “Herşey yerli yerindedir, olması gerektiği 
gibidir. Asıl sen şaşırmış, yoldan çıkmış bulunuyorsun!” Nuh aleyhisselâmın 
işi tabii ki zordur, çünkü hem bu sapkın halkın zihnini silkelemek, onları de- 
rin gaflet uykusundan uyandırmak, hem de “Allah'ın elçisi” olduğunu kabul 
ettirmek durumundadır. Büyük aymazlık içinde olanlar daima peygamber- 
liği ve vahiy gerçeğini kabule yanaşmamışlardır. Bu misyonla ortaya çıkan 
peygamberler şaşkınlık, yoldan çıkmışlık veya büyücülük yapmakla, insan- 
ları kandırmakla veya akıl sağlıklarını kaybetmekle nitelendirilmişlerdir. Hz. 
Nuh da kendisinde bir tuhaflık olmadığını, sadece “âlemlerin Rabbi'nin bir 
elçisi olduğunu” beyan ediyor. 

Elçiye zeval olmaz, kendisine muhataplara neyi iletmesi istenmişse o 
bunu iletir. Peygamber öğüt veriyor, vahiy alması hasebiyle sıradan insanların 
bilemediği şeyleri biliyor. Ayette geçen “nasihat” kelime manası süzme baldır 
yani saf, temiz, katıksız, hilesiz-hurdasız, sadece muhatabın hayrına, çıkar ve 
iyiliğine matuf yapılan öğütleri ifade eder. Bir peygamber olarak Nuh aleyhis- 
selâmın da herhangi bir çıkar hesabı, dünyevi beklentisi yoktur, halkının yan- 
lış hayat tarzının başlarına büyük bir felaket getireceğini söylemektedir. 

Belli ki içlerinden kendileri gibi bir insanın elçi olarak seçilmesini kabul- 
lenmek istememişler. Razi buna birkaç sebep sayar: İlki, onlar zaten doğru 
yolda olduklarını düşünüyorlardı, yaptıkları akla uygundu, eğer bir peygam- 
bere uymaları gerekiyorsa, “akıl peygamberi” bu işe yeterdi. İkincisi, Allah 
elçi gönderecekse, niçin bir insanı göndersin, melek veya olağanüstü bir var- 
lık gönderebilirdi. Nuh kendileri gibi bir insan. Üçüncüsü Nuh, aristokrat biri 
değildi, siyasi ve iktisadi güç sahibi zümrelerden (mele ve mütref) gelmiyor- 
du, etrafına da yoksullar, sıradan, zayıf kimseler, “aşağı tabakadan insanlar 
toplanmış bulunuyor. 

Sonuçta kavmi Hz. Nuh'un çağrısına olumlu cevap vermediler, başlarına bü- 
yük tufan felaketi geldi, sadece gemiye aldığı insanlar ve canlıların dışındakilerin 
tümü boğulup yok oldu. Kavminin içine düştüğü körlük onların sonunu getirdi. 
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65. Ad (toplumuna da) kardeşleri Hud'u (gönderdik.) (Hud, kavmine:) 
“Ey kavmim, Allah'a kulluk edin, sizin O'ndan başka ilâhınız yok- 
tur. Hâlâ korkup-sakınmayacak mısınız?” dedi. 

66. Kavminin önde gelenlerinden inkâr edenler dediler ki: “Gerçekte 
biz seni 'akli bir yetersizlik” içinde görüyoruz ve doğrusu biz se- 
nin yalancılardan olduğunu sanıyoruz.” 

67. (Hud:) “Ey kavmim” dedi. “Bende 'akıl yetersizliği! yoktur; ama 
ben gerçekten âlemlerin Rabbinden bir elçiyim” dedi. 

68. "Size Rabbinin risaletini tebliğ ediyorum. Ben sizin için güvenilir 
bir öğütçüyüm.” 

69. “Sizi uyarmak için aranızdan bir adam aracılığıyla Rabbinizden 
size bir zikr'in gelmesine mi şaşırdınız? (Allah'ın) Nuh kavminden 
sonra sizi halifeler kıldığını ve sizin yaratılışta gelişiminizi arttır- 
dığını (veya üstün kıldığını) hatırlayın. Öyleyse Allah'ın nimetlerini 
hatırlayın ki kurtuluş bulasınız.” 

70. Dediler ki: “Sen bize yalnızca Allah'a kulluk etmemiz ve ataları- 
mızın tapmakta olduklarınızı bırakmamız için mi geldin? Eğer 
gerçekten doğru isen, bize vadettiğin şeyi getir, bakalım.” 
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71. “Andolsun” dedi. “Rabbinizden üzerinize iğrenç bir azap ve gazap 
gerekli kılındı. Allah'ın kendileri hakkında hiçbir delil indirme- 
diği ve sizin ile babalarınızın isimlendirdiği (düzüp uydurduğu) 
birtakım isimler (düzme tanrılar ve kurallar) adına mı benimle 
mücadele ediyorsunuz? Öyleyse bekleyedurun; şüphesiz, ben de 
sizlerle birlikte bekleyenlerdenim.” 

72. Böyleceonuve onunla birlikte olanları katımızdan bir rahmet ile 
kurtardık. Âyetlerimizi yalan sayarak inanmamış olanların kökü- 
nü kuruttuk. 


Hz. Adem'le başlayan peygamberler zinciri Hud aleyhisselâmla devam et- 
mektedir. Nuh ve diğerleri gibi Hz. Hud da, halkını üç noktada uyarmaktadır: 
Sadece Allah'a bağlanın, başka otoritelere boyun eğmeyin; O'ndan başka ilah 
olmaya, kul olmaya layık varlık yoktur, sembolik anlamlar yüklediğiniz veya 
kendilerinde birtakım güç ve anlamlar vehmettiğiniz putlar birer taş yığını- 
dır; onlara bu anlamları, isimleri siz vermişsiniz. Yanlış yoldasınız, adaletsiz, 
ahlaken düşük ve günahkâr bir hayat yaşıyorsunuz, bunu terkedin, aksi halde 
başınıza büyük bir felaket gelecektir. 

Ad halkı, Yemen'de bugünkü Umman ile Ahkaf arasında bir bölgede otu- 
rurlardı. Burası kumluk, dağlık bir bölgedir. Kur'an-ı Kerim'de 46. süreye “Ah- 
kaf” ismi verilmiştir. Nuh aleyhisselâmdan sonra gelen bu kavmin diğer isim- 
leri İremoğullarıdır. Çadır kültürü çok geliştiğinden diğer isimleri “Kazıklar, 
sütunlar sahibi İrem”dir. (89 /Fecir, 7). Bağ bahçeleri, sulak arazileri ve sürü 
sürü hayvanlarıyla refah içinde yaşıyorlardı, sayfiyelerde yaşarlarken çadırla- 
rına çaktıkları sağlam ve yüksek kazıklar /sütunlar gibi dünya hayatı ve refah- 
larının da öylece sürüp gideceğini zannediyorlardı. Bu yüzden sanki sadece 
çadırlara değil, dünyaya da kazık dikmişlerdi, hiç ölmeyecekmiş, kendilerine 
herhangi bir zarar gelmeyecekmiş gibi davranıyorlardı. Bu süfli, yer yer tik- 
sindirici bir hayat tarzıydı. Dilimizde aşağılık, alçak manasında kullandığımız 
“adi” sözcüğü “Ad kavmine yaraşır, süfli tutum ve davranış”a atıftır. 

Hud'un, “kavminin kardeşi” olduğu belirtilir. Bu, onların içinden çıkan, ya- 
kından bildikleri, aynı soydan gelen biri olduğu anlamındadır. Böyle olunca iç- 
lerinden bir insanın kendilerini Allah'ın elçisi sıfatıyla korkutup uyarmalarını 
kabullenmede zorlanıyorlar. Aslında inkârlarının kırılmasını sağlayan bir fak- 
tör olarak da düşünülebilir. Çünkü içlerinden çıkan bu insan güvenilir, emin, 
doğru, iyiliksever biridir, bunu kesinlikle bilmektedirler. Buna rağmen inkâr 
ve günahta ısrar ediyorlarsa bu, onların kendi zulüm ve ahlaksızlıklarının tut- 
sağı olduklarını gösterir. 
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Razi, Nuh ve Hud halkı arasında bazı farklılıklar olduğunu söyler: 

a) Hz. Nuh sürekli olarak kavmini uyarıp durdu. Bu yüzden “Kale” fiilinin 
başına “fa” harfi gelmiş bulunmaktadır. O kavmini gece ve gündüz uyarıyordu 
(71/Nuh, 5). Hud aleyhisselam ise Hz. Nuh kadar uyarmıyordu. 

b) Hz. Nuh, halkını “büyük bir günün azabı”yla korkutuyor yani tufan fe- 
laketini haber veriyordu. Hz. Hud ise “Korkup sakınmıyorsunuz?” diye soru- 
yordu. Çünkü kendilerinden önce tufan olayı yaşanmıştı, Allah suçlu-günahkâr 
kavimlere büyük bir azap vermişti, benzer bir azap Ad kavminin de başına 
gelecekti. 

c) Hz. Nuh'a karşı çıkan iktidar seçkinleri (mele”) kategorik ve bir bütün 
olarak muhalifti. Hz. Hud'a ise önde gelenlerin bir kısmı inanıyor, belki kendi- 
lerini gizleme lüzumunu hissediyorlardı. Bu yüzden ilkinde “Kavminden inkâr 
edenlerden bir kısmı” ifadesi gelmiştir. 

d) Nuh aleyhisselâmın kavmi Hz. Nuh'u açık bir şaşkınlık/sapkınlık içinde 
bulduklarını söylüyorlardı, çünkü gemiyi inşa ettiği bölgede, ağırlıklı olarak 
çölde su yoktu. Hz. Hud ise “beyinsizlik, düşük akıllı veya ahmak olmak”la ve 
yalancılıkla suçlanıyordu. O ise akıl sağlığının yerinde olduğunu, sadece bir 
elçi olarak onları uyarıp korkuttuğunu söylüyordu. “Sefih ve sefahet” için bkz. 
2/Bakara, 13,130, 142,282.; 4/Nisa, 5., 6/En'am, 140. ayetlerin açıklaması. 

Hud aleyhisselam, diğer peygamberler gibi güvenilir bir elçidir, doğruyu 
söylemektedir, kendi yapıp ettikleri üzerinde düşünmelerini sağlamak iste- 
mektedir. Allah'ın bir peygamber göndermesi, kitap ve hükümler indirmesi 
şaşılacak bir durum değildir. Onlar Nuh'tan sonra yeryüzünün halifeleri, refah 
ve bolluk içinde yaşayan sakinleri idi. Bu Allah'ın kendilerine bahşettiği büyük 
bir nimet ve imkândı. 

“Yaratılışta arttırılan gelişim” iri yapılı, cüsseli insan tipolojisine atıf ola- 
bileceği gibi sağlık-sağlıklı bedene sahip güçlü kimselere atıf da olabilir. Refah, 
bolluk ve sağlık şükrü gerektiren nimetlerdir, Ad kavmi şükredeceklerine aşa- 
ğılık bir hayat tarzını tercih ettiler. İnsan toplumları nimetin zorunlu kıldığı 
şükre uygun bir hayat tarzına sahip olmalılar, oysa genellikle aksini yapıyor- 
lar, inkâr ve nankörlüğü meslek seçiyorlar. Hud kavmi de Peygambere mey- 
dan okudular, sözünü ettiği azabı getirmesini istediler, geçmişte atalarından 
gördükleri yolda devam edeceklerini söylediler. Bunun sonucunda üzerlerine 
iğrenç bir azap hak oldu. 

Ayette “Rics” olarak geçen kelimenin azap olduğu söylenmiştir. Sözlükte 
pislik, kir, tiksindirici şey gibi anlamlara gelir. Bu, aslında yapıp ettiklerinin zo- 
runlu sonucu olarak ahlaki dejenerasyon olarak ifade edilebilecek çirkin, aşa- 
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9/Tevbe, 125). Sonraları aşağılık işleri, çirkin hayâsızlıkları çağrıştıran “adi” 
sıfatının bu kavmin ismiyle özdeşleştirilmiş olması bunun göstergelerinden 
biridir. Adi kişi, Ad kavmine uygun hayat tarzını, çirkin-hayâsız davranışları 
benimseyen kimse demektir. İnkârda ısrar, günah ve ahlaksızlıkların katmer- 
leşmesine, kalbin katılaşmasına, karanlıkların kesafet kazanıp insanın iyilik ve 
hakikatle ilişkisinin kesilmesine sebep olur. Ancak elbette aşağılık bir hayatın 
kendisi azaptır ve fiili azabı kaçınılmaz kılmaktadır. 

Ad kavmi süfli hayat tarzına atalarını referans gösteriyorlardı. Oysa hem 
ataları hem kendileri herhangi bir bilgi yani hakikat temeline dayanmayan 
yanlış yola girmişlerdi. Uluları, seçkinleri, sembolik anlamlar yükledikleri put- 
ları vardı ama bunlara bu sıfat ve anlamlarını veren kendileriydi. Allah'tan bil- 
gileri yoktu. “İsimlendirme” insanların indi-öznel yakıştırmalarıdır, genellikle 
yaptıkları kötülüklere giydirilmiş bir kılıf, bulunmuş sahte bir meşruiyet çer- 
çevesi, nefsin isteklerini aklileştiren rasyonalizasyon işlemidir. (Bkz.12 /Yusuf, 
40). Suçlu, zorba ve günahkâr bir topluluğun, kendi uydurma tanrılar, put ve 
ideolojiler adına hakikati anlatan peygamberlere karşı mücadele etmeleri bü- 
yük bir trajedidir. 

Madem diyalog sona ermiştir, ilişkiler kesilmiştir yani söz bitiği noktaya ge- 
linmiştir. Bu durumda beklemekten başka yapacak şey de kalmamıştır. Sonunda 
Hud aleyhisselam, kavmine karşılıklı bekleyelim demiştir. Bakalım ne olacak? 
Vaadedildiği üzere azap geldi, şiddetli bir kasırga onları yerle bir etti, köklerini 
kazıdı, geriye kimseyi bırakmadı. Hud aleyhisselam ve ona inananlar Allah'ın 
rahmet ve merhametinin eseri olarak kurtuldular. (Bkz. 11/Hud, 50-60.) 
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73. Semud (toplumuna da) kardeşleri Salih'i (gönderdik. Salih:) “Ey 
kavmim, Allah'a kulluk edin, sizin O'ndan başka ilâhınız yoktur. 
Size Rabbinizden apaçık bir belge (mucize) gelmiştir: Allah'ın bu 
dişi devesi size bir belgedir; onu salıverin de Allah'ın arzında ot- 
lasın, ona bir kötülükle dokunmayın, sonra sizi acı bir azap yaka- 
lar” dedi. 

74. “(Allah'ın) Ad (kavminden) sonra sizi halifeler kıldığını ve sizi yer- 
yüzünde (güç ve servetle) yerleştirdiğini hatırlayın. Ki onun düz- 
lüklerinde köşkler kuruyor, dağlardan evler yontuyordunuz. Şu 
halde Allah'ın nimetlerini hatırlayın, yeryüzünde bozguncular 
olarak karışıklık çıkarmayın.” 

75. Kavminin önde gelenlerinden büyüklük taslayanlar (müstek- 
birler), içlerinden imân edip de onlarca zayıf bırakılanlara 
(müstaz'aflara) dediler ki: “Salih'in gerçekten Rabbi tarafından 
gönderildiğini biliyor musunuz?” Onlar: “Biz gerçekten onunla 
gönderilene inananlarız.” dediler. 

76. Büyüklük taslayanlar (müstekbirler de şöyle) dedi: “Biz de, gerçek- 
ten sizin inandığınızı tanımlayanlarız.” 

77. Böylelikle dişi deveyi öldürdüler ve Rablerinin emrine karşı çı- 
kıp (Salih'e de şöyle) dediler: “Ey Salih, eğer gerçekten gönderilen- 
lerden (bir peygamber) isen, vaadettiğin şeyi getir, bakalım.” 

78. Bunun üzerine onları dayanılmaz bir sarsıntı tuttu da kendi yurt- 
larında diz üstü çöke kaldılar. 

79. Oda onlardan yüz çevirdi ve (şöyle) dedi: “Ey kavmim, andolsun 
size Rabbimin risaletini tebliğ ettim ve size öğüt verdim. Ama siz, 
öğüt verenleri sevmiyorsunuz.” 


Peygamberler zincirinin üçüncü büyük halkasında Semud kavmi ve pey- 
gamberleri Salih aleyhisselam zikredilmektedir. Bunlar İsrailoğullarından 
olmayan peygamberler zincirini teşkil eder. Semud kavmi, Suriye ile Hicaz 
arasında Hicr adı verilen bölgede yaşıyordu; Kur'an-ı Kerim'de “Ashabu'l 
Hicr” olarak zikredilir. (15/Hicr, 80). Semud halkının hâkim sınıfları zengindi, 


cw 
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bolluk ve refah içinde yaşıyorlardı, ovada köşkler inşa ediyor, dağlarda ise ka- 
yaları oyup evler yapıyorlardı. Belki tek sıkıntıları su kaynaklarının azlığıydı. 
Tefsircilere göre zaten bu halka “semud” denmesinin sebebi su kaynaklarının 
azlığı dolayısıyladır. 

Salih peygamber de içlerinden çıkmış, yakından bilip tanıdıkları güvenilir 
ve doğru bir insandı. Kendisinden önceki peygamberler gibi halkını Allah'ın bir- 
liğine, bozulma döneminde edindikleri putları hayatlarından çıkarmaya ve ilahi 
iradeye saygılı olmaya davet etti. Bolluk içinde yaşayan Semud halkı onu yalan- 
cılıkla suçladılar, zora sokmak için akıl ve doğaüstü bir mucize göstermesini ta- 
lep ettiler (26/Şuara, 154). Maksatları Salih aleyhisselamı köşeye sıkıştırmaktı. 
Fakat her şey kudret elinde olan yüce Allah onlara kayanın içinden iri bir deveyi 
çıkartmak suretiyle söz konusu mucizeyi gösterdi ve kısıtlı su kaynağının bu mu- 
cize deve ile onlar arasında bölüşülmesini emretti. Buna göre birgün bu özel-mu- 
cizevi hayvan su içecek, ertesi gün onlar suyu kullanacaktı (26/Şuara, 155). 

Söz konusu mucizevi hayvana “Allah'ın devesi” denmesi, değerinin yüksek 
olduğunu, onun bir tür dokunulmaz-kutsal niteliklerle donatıldığını anlatmak 
içindir, tıpkı Kâbe'ye Allah'ın Evi (Beytullah) denmesi gibi. Onlardan istenen 
bu dişi devenin kendi haline bırakılması, ona dokunulmamasıydı. Ona bir za- 
rar verecek olsalar bir felaketle karşılaşacak, kısaca başlarına büyük bir azap 
gelecekti. Refah içinde yaşıyorlardı, Allah'ın kendilerine bahşettiği nimetlere 
şükretmeleri gerekirdi. Yeryüzünde bozgunculuk çıkarmayacaklardı. Fakat ne 
şükretmeyi bildiler ne bildiklerinden şaştılar. 

Anlaşıldığı kadarıyla toplum iki ana sınıfa ayrılmıştı: Güç, servet ve ikti- 
dar sahibi seçkinler (müstekbirler)- ki, bunlar büyüklenip haksız bir iktidar 
sürdürüyordu- ve bu hegemonik güç altında ezilen zayıflar, yoksullar, dışlan- 
mışlar, mağdurlar (müstaz'aflar). Beklendiği üzere adalet, özgürlük, yüksek 
ahlaki hayat çağrısı yapan Hz. Salih'e hâkim güçler tepki gösteriyor, zayıflar ise 
destek oluyordu. Hz. Salih'in daveti sınıflar arasındaki eşitsizliği, gelir adalet- 
sizliğini ortadan kaldırmayı amaçlıyordu. Bu ise refah düzeninin kökten değiş- 
mesi anlamına geliyordu. Güç sahipleri, düzen değişikliğini istemediklerinden, 
zayıf kesimleri Hz. Salih aleyhinde provoke etmeye çalışıyor, “Salih'in gerçeği 
bildiren elçi olduğuna ilişkin kesin, güvenilir bilginiz var mı?” diye kışkırtıcı 
sorular soruyorlardı. Amaçları hakikatin bulunması değil, zihinlerin şaşırtıl- 
ması, bilinç kaymalarının sağlanmasıydı. Zayıf kesimler, kendileri için kurtu- 
luş umudu buldukları için Hz. Salih'e inanıp güvendiklerini söylüyorlardı. Hz. 
Salih'e karşı genel bir başkaldırı gerçekleştiremeyeceklerini anladıklarında, 
kendilerine yasaklanan dişi deveyi kesme cihetine gittiler. (54 /Kamer, 29). 
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Kendi haline bırakılması istenen, su kaynaklarının birgünlük kullanımı 
kendisine ayrılan dişi deve, tabii kaynaklara bir atıf şeklinde düşünülebilir. Bu, 
insanın ihtiras ve tutkularına kapılıp tabiat kaynaklarını temellük etmeye kal- 
kışması anlamına gelir. İnsanı, tabiatı ve içindeki envai türlü nimeti yaratan 
Allah'tır, mülk sahibi O'dur. İnsan kendi başına tabiata sahip çıkamaz, istediği 
gibi kullanıp tabii, ekolojik ve ahlaki düzenini bozmaya kalkışamaz. 

Semud kavmi, sınırları aşıp azgınlıklarının sınırına vardıklarında Allah'ın 
kendilerine dokunulmasını yasakladığı dişi deveyi kesme cür'etini gösterdiler, 
kesmekle kalmayıp Salih aleyhisselama “Varsa bir azap, hadi bakalım başımıza 
gelsin de görelim” deyip küstahça meydan okudular. Bunun üzerine dayanıl- 
maz bir sarsıntıyla, korkunç bir sesle, göklerde vuku bulan müthiş bir patlama 
sonucu yerle bir oldular, çaresizlik içinde dizüstü çökertildiler, yüzüstü yere 
kapaklandılar. Bu trajik sahne üzerine Salih aleyhisselam belki üzüntü içinde, 
risaletini tebliğ ettiğini ama halkının kör bir inada kapılıp dinlemediklerini ve 
bu yüzden bu azaba çarptırıldıklarını söyledi. Nuh aleyhisselâmınkavmi tufan, 
Hud aleyhisselâmın kavmi kasırga, Salih aleyhisselâmın kavmi yıkıcı depremle 
cezalandırıldılar. (Bkz. 11/Hud, 61-68; 26/Şuara, 157; 54 /Kamer, 29.) 
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80. HaniLut da kavmine şöyle demişti: “Sizden önce âlemlerden hiç 
kimsenin yapmadığı hayâsız-çirkinliği mi yapıyorsunuz? 
81. “Gerçekten siz kadınları bırakıp şehvetle erkeklere yaklaşıyorsu- 
nuz. Doğrusu siz, ölçüyü aşan (azgın) bir kavimsiniz.” 


82. Kavminin cevabı: “Yurdumuzdan sürüp çıkarın bunları, çünkü 
bunlar çokça temizlenen insanlarmış!” demekten başka olmadı. 


83. Bununüzerinebiz, karısı dışında onu ve ailesini kurtardık; o (ka- 
rısı) ise (helâke uğrayanlar arasında) geride kalanlardandı. 


84. Veonlarınüzerine bir (azap) sağanağı yağdırdık. Suçlu-günahkâr- 
ların uğradıkları sona bir bak işte! 
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Dördüncü halkada Lut aleyhisselam ve kavmiyle olan mücadelesi anla- 
tılmaktadır. Hz. Lut, Hz. İbrahim'in yeğeni olup babasının Harun olduğu söy- 
lenmektedir. Irak'ın güneyinden Hz. İbrahim'le birlikte önce Harran, sonra 
Filistin bölgesine hicret etmiş, arkasından bugün Ürdün'de bulunan Ölü De- 
niz yakınlarında bulunan Sodom ve Gomore (Sedom ve Ammure)'de yaşayan 
halka peygamber olarak görevlendirilmiştir. 

Burada dikkat çekici bir nokta var: Hz. Hud ve Hz. Salih'in kavimlerinin 
içinden çıkan elçileri ifade etmek üzere “kardeşleri” denirken, tebliğ yapmakla 
görevlendirildiği kavme nispetle Hz. Lut'a “kardeşleri” denmemektedir. Çünkü 
içlerinden çıkmış değildi, dışarıdan görevlendirilmişti. Bu da gösteriyor ki, her 
ne kadar peygamberler genel anlamda daha iyi iletişim kursunlar diye kavim- 
lerinin içinden çıkmışlarsa da, bu yerine göre zorunlu şart değildir. 

Burada yaşayanlar yaygın bir biçimde eşcinsel ilişkiler içindeydi. Kur'an-ı 
Kerim, Lut aleyhisselâmın diliyle eşcinselliğin (livata, homoseksüellik) “çirkin 
bir hayâsızlık (fahişe)” olarak nitelendirmektedir. Yani salt, bütünüyle (mah- 
za) hayâsızlık ve çirkin olan fiil demektir. Bu ağır ifadeden, söz konusu hayâsız 
filin hiçbir şekilde hoş görülmeyeceği anlamı çıkarılmaktadır. 

Hz. Lut (a.s.) hitabında halkına “Âlemlerde sizden önce kimsenin yapma- 
dığı” bir şeyi yaptıklarını söyleyip onların bilincini uyandırmak, yaptıkları 
çirkin hayâsızlıkla yüzleşmelerini murat etmektedir. Bunun iki anlamının ol- 
ması muhtemeldir: Biri sahiden daha önceki insan toplumlarında eşcinselli- 
ğin olmadığını işaret etmekte; diğeri başka toplumlarda tek tük vakıa ise de, 
bu şehirlerde görülmedik biçimde yaygın olduğunu, buna müptela olanların 
saldırganlaştığını belirtmektedir. İkinci ihtimal daha doğru görünmektedir, en 
doğrusunu Allah bilir. 

Eşcinselliğin sebepleri konusunda çeşitli görüşler öne sürülmektedir. Ki- 
mine göre doğuştan gelen bazı genler insanı bu yönde bir eğilime sevkeder, 
kimine göre sonradan kazanılır. Bazı insanların çift cinsiyetli oluşu veya iki 
cinse eğilim duyması mümkündür. Böylesi durumlarda kişinin ağırlıklı olarak 
duyduğu eğilime göre ameliyat edilip kadın veya erkekliği seçmesi mümkün- 
dür, bunda herhangi bir sakınca yoktur. Ama eşcinsellik erkeğin erkek vasfını 
bir başka erkekle, lezbiyenlik kadının kadın vasfını koruyarak bir başka kadın- 
la cinsel ilişkiye girmesi halidir ki, bu kesin olarak yasaklanmış, çirkin-hayâ- 
sızlık olarak nitelendirilmiştir. Yasağın esasını ters ilişki teşkil eder. Öyle ki, 
bir erkeğin nikâhlısı eşiyle arkadan (anüs) birleşmeye kalkışması da yasaktır. 
Dolayısıyla eşcinselliğe hiçbir şekilde hoşgörü ile bakılamaz. Ayetin tanımına 
göre, bu ilişki sınırları aşan büyük bir günahtır. 
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Nitekim İslam bilginleri bunun cezayı gerektiren büyük bir suç ve günah 
olduğu konusunda ittifak etmişlerdir. Kimileri bu fiilin cezasının çeşitli biçim- 
lerdeki ölüm cezası dahi olabileceğini söylemiş, kimisi de kamu otoritesinin 
(imam) takdirinde “ta'zir" cezasının verilebileceğini iddia etmiştir. 

Bu cinsel sapkınlığın “hastalık“ olduğunu söyleyenler varsa da, bunun fiz- 
yolojik değil, “kalbe ait manevi bir hastalık“ olduğunu söylemek daha doğru 
olur. Fizyolojik olarak hastalık görülmeyeceğine göre, güdülere kapılmak sure- 
tiyle tahakkuk eden ters/aykırı (çarpık) bir tercihtir. Bu da özgürlüğün yanlış 
kullanımı (suistimal ve tahrif) demek olup, en kestirme ve doğru ifadesiyle bu 
çirkin fiile “günah/cürüm" diyebiliriz. Her günah için tevbe edildiği gibi, lezbi- 
yenler ve eşcinseller bu ağır ahlaki günah/cürüm dolayısıyla tevbe edebilirler. 
Islah yolu açıktır. Bu çirkin ve utanmaz fiillerinden vazgeçecek olurlarsa, Allah 
tevbelerini kabul eder, pişman olan kullarına merhamet eder. Hz. Peygamber 
(s.a.) şöyle buyurmuştur: “Ümmetim için en korktuğum şey, Lut kavminin fiili- 
ni yapmalarıdır” (Tirmizi, Hudud, 24; İbi Mace, Hudud, 12; Müsned, lll, 382.) 

Kavmine yaptıkları dolayısıyla gerekli uyarıyı yapan Hz. Lut'un aldığı ce- 
vap ilginçtir. Onunla ve ailesiyle “Siz temiz insanlarsınız" deyip alay etmekte, 
ayıplamakta, aslında ahlaki temizlik ve iffeti horlamakta, bununla da yetinme- 
yip onları şehirden sürmek istemektedirler. (27/Neml, 56). 

Anlaşıldığı kadarıyla Hz. Lut'un karısı kocasına itaat etmemektedir. Bu- 
nun sebebi izah edilmemiştir. Akla gelen üç ihtimal vardır: Biri karısının eşcin- 
sel ilişkiyi suçu gerektirecek bir fiil görmemesi; ikincisi kendi akrabalarının ve 
hemşehrilerinin helake uğrayacağı şehri terketmek istememesi; üçüncüsü söz 
konusu fiili suç saysa bile, tayin edilen cezayı ağır bulup Allah'ın emirlerine 
karşı gelmesi. Tevrat'ın Tekvin bölümünde de anlatıldığı üzere (Bap: 19), so- 
nuçta eşcinsellikte ısrar eden bu toplum helak olur, üzerlerine sağanak şeklin- 
de taş yağar. İçindekilerle birlikte şehri yakıp yıkan bu cezanın gökyüzünden 
üzerlerine yağan meteorlar olduğu anlaşılmaktadır. Bu ağır cezadan gerekli 
ibreti almak gerekir. (Ayrıca bkz. 11/Hud, 81-83; 15/Hicr, 53-74; 26/Şuara, 
160-175; 27/Neml, 54-59; 29/Ankebut, 28-35; 66/Tahrim, 10.) 
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85. Medyen (halkına da) kardeşleri Şuayb'ı (gönderdik. Şuayb onlara:) 
Dedi ki: “Ey kavmim, Allah'a kulluk edin, sizin O'ndan başka ilâhı- 
nız yoktur. Size Rabbinizden apaçık bir belge (mucize) gelmiştir. 
Ölçüyü ve tartıyı tam tutun, insanların (hakları olan mallarını) eş- 
yasını değerinden düşürüp-eksiltmeyin ve düzene (ıslaha) konul- 
masından sonra yeryüzünde bozgunculuk (fesad) çıkarmayın. Bu 
sizin içindaha hayırlıdır, eğer inanıyorsanız.” 


86. “O'naimân edenleri tehdit ederek, Allah'ın yolundan alıkoymak 
için ve onda çarpıklık arayarak (böyle) her yolun (başını) ke- 
sip-oturmayın. Hatırlayın ki siz azınlıkta (ve güçsüz) iken 0, sizi 
çoğalttı. Bozgunculuk çıkaranların nasıl bir sona uğradıklarına 
bir bakın.” 

87. “İçinizden bir grup, kendisiyle gönderildiğim şeye inanmışken 
diğer bir grup inanmadığına göre, artık Allah, aramızda hüküm 
verinceye kadar sabredin. O, hüküm verenlerin en hayırlısıdır.” 
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88. Kavminin önde gelenlerinden büyüklük taslayanlar (müstekbir- 
ler) dediler ki: “Ey Şuayb, seni ve seninle birlikte imân edenleri ya 
ülkemizden sürüp-çıkaracağız veya mutlaka bizim dinimize geri 
döneceksiniz.” (Şuayb:) “Biz istemesek de mi?” dedi. 

89. "Allah bizi ondan kurtardıktan sonra, bizim tekrar sizin dinini- 
ze dönmemiz Allah'a karşı yalan yere iftiradüzmemiz olur. Rab- 
bimiz olan Allah'ın dilemesi dışında, ona geri dönmemiz bizim 
için olacak iş değildir. Rabbimiz, ilim bakımından her şeyi ku- 
şatmıştır. Biz Allah'a tevekkül ettik. 'Rabbimiz, bizimle kavmi- 
miz arasında 'Sen hak ile hüküm ver, Sen 'hüküm verenlerin' en 
hayırlısısın.” 

90. Kavminin önde gelenlerinden inkâr edenler, dediler ki: “Andol- 
sun, Şuayb'a uyacak olursanız, kuşkusuz kayba uğrayanlardan 
olursunuz." 

91. Bunun üzerine onları dayanılmaz bir sarsıntı tuttu da, kendi 
yurtlarında diz üstü çökmüş olarak sabahladılar. 

92. Şuayb'ı yalanlayanlar, sanki orda 'hiç refah içinde yaşamamışlar' 
gibi oldular. Şuayb'ı yalanlayanlar, asıl büyük hüsrana uğradılar. 

93. O da onlardan yüz çevirdi ve (şöyle) dedi: “Ey kavmim andolsun, 
size Rabbimin risaletini tebliğ ettim ve size öğüt verdim. Şimdi 
ben, inkâra sapan bir topluluğa nasıl üzülebilirim?” 


İsrailoğulları ve peygamberleriyle olan çekişmelerinden önce beşinci hal- 
kada zikredilen Şuayb aleyhisselam ve halkı Medyenliler ve Eyke halkı ile olan 
ilişkisidir. (Bkz. 11/Hud, 84-95; 15 /Hicir, 78; 26/Şuara,176-184). Medyen Hi- 
caz'ın kuzeybatı bölgesinden Kızıldeniz'e, oradan güney Filistin, Akabe Körfezi 
ve Sina yarımadasının bir bölümüne kadar yayılan geniş bir alanı içine alır. 
Şuayb aleyhisselam zamanında burada Amoriler adında bir halk yaşıyordu. 
Buna göre, Mısır'dan ilk ayrıldıktan sonra Hz. Musa'nın gelip tanıştığı ve kızıy- 
la (Safura) evlendiği Şuayb, Medyendeki bu Şuayb peygamberdir. 

Medyenliler, refah içinde yüzen bir halktırlar ancak iktisadi düzenleri, 
ticari ve mali ilişkileri ahlak dışı zeminde sürmekte; birbirlerini aldatmakta; 
işlerini sömürü, yalan, hile, rüşvet, yolsuzluk ve usulsüzlüklerle yürütmekte- 
dirler. Tabiatıyla bu yoksul ve yoksun bir kitlenin teşekkülüne yol açmaktadır. 
Allah'tan başka varlıklara, put, sistem veya kurallar mecmuasına itibar etme- 
lerinin sebebi, bu adaletsiz düzenin devamını sağlamak istemeleridir, özellik- 
le güçlüleri yani iktidar seçkinleri bunda ısrarlıdırlar. Bu da onları dini hayat 
üzerinde baskı kurmaya sevketmektedir. Dini hayatın özgür olduğu durum- 
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larda, ezilen kitleler güçlü zümrelere (mütegallibe) karşı dayanak noktaları 
bulmakta, etrafında toplandıkları peygamberin veya peygamber mirasını sür- 
düren bilgin ve mücahitlerin hakkaniyete ve adalete dayalı mücadelelerine ka- 
tılmaktadırlar. İşte bu çerçevede Hz. Şuayb (a.s.), kendisinden önceki peygam- 
berler gibi onları bir olan Allah'a kulluk yapmaya ve bunun zaruri bir sonucu 
söz konusu adaletsiz ve hakkaniyetsiz düzeni değiştirmeye davet etmektedir. 

Şuayb, onların içinden çıkan (kardeşleri) seçkin bir zattır; onu tanırlar; dü- 
rüstlüğe, adalete ve hakkaniyete olan bağlılığını yakından bilirler. Onları Allah'ın 
birliğine ve sadece O'na kulluk yapmaya çağırırken, inandırıcı, ikna edici argü- 
manlar söylemekte; niçin yanlış, haksız ve tehlikeli bir yolda olduklarını bir bir 
açıklamaktadır. Bazı tefsircilere göre ayette geçen “beyyine” olağanüstü bir tabi- 
at hadisesi olan mucizedir, ancak ikna edici delil, kanıt, yüksek muhakeme, bilinç 
uyandırıcı burhan gücü olması da muhtemeldir. Nitekim Şuayb aleyhisselâmın 
güçlü bir hatip olduğu söylenmiştir. Hz. Şuayb, sömürü ve iktisadi ahlaksızlığa 
batmış halkını tutturdukları yolun sonuçları itibariyle yeryüzünde karışıklığa, 
dirlik ve düzenin bozulmasına, toplumsal çatışma ve kargaşaya; kısaca tabii ve 
toplumsal yıkıcı etkilere yol açtığı konusunda uyarmaktadır. Buna sebep olan da 
güçlü sınıfların kurdukları sömürü ve tahakküme dayalı sistemdir. Zorba yöne- 
ticiler ve gelirin büyük bölümüne el koyanlar bir türlü doymamaktadırlar. Hz. 
Peygamber (s.a.) şöyle buyurmuştur: “Koyun sürüsüne saldıran iki aç kurt, kişi- 
nin malve şeref hırsından daha zararlı değildir” (Tirmizi, Zühd, 43; Müsned, IlI, 
456). İktisadi adaletsizlik toplumsal çöküntünün önemli sebeplerinden biridir, 
bir sınıfın ihtirası ve açgözlülüğü kitlelerin yıkımını, yaygın açlık ve sefaleti geti- 
rir. Açlık ve sefaletin, baskı ve ihtirasın hükümferma olduğu toplumların devamı 
mümkün olmaz: “Ölçüye ve tartıya dikkat edin. Siz, geçmiş ümmetlerin helakine 
sebep olan bir işi üstlendiniz” (Tirmizi, Büyu) 9). 

Hz. Şuayb'ın kavminin önde gelenlerini uyardığı üç husus var ki, hayli 
önemlidir: 

İlki, bu gidişatı bırakıp Allah'a iman eden ve O'nun hükümlerine tabi ol- 
mak isteyenleri tercihlerinden alıkoymayın, onları tehdit edip vazgeçirmeye 
çalışmayın, bırakın özgür tercihlerine göre yaşasınlar; 

İkincisi insanların zihnini bulandırmayın, Allah'ın doğru ve kurtarıcı yolu 
konusunda içlerine olmadık vehim, vesvese ve şüpheler sokmayın; 

Üçüncüsü Allah'a ve hakikate giden her yolun başını tutmayın, adalete 
engel olmayın ya da onlara basit, geçici ve sahte çıkarlar karşısında boş vaad- 
lerde bulunmayın. Böyle yapmanız büyük bir nankörlük olur. Zira sizler daha 
önceleri belki sayıca azdınız, nüfusunuz çoğaldı; yoksuldunuz zengin bir halk 
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oldunuz; güçsüzdünüz şimdi maddi gücünüz var. Bütün bunlara sahip olduy- 
sanız bunu size bağışlayan Allah'tır. Nankörlüğe devam eder, insanları Allah'ın 
yolundan alıkoyar, içlerine şüpheler katar veya bencil çıkarlar karşılığında 
onları satın almaya kalkışırsanız, bozgunculuk çıkarmış olursunuz, iktidarınız 
ebedi sürmez, sonunda altüst olur, yıkılır, helak olursunuz. 

Anlaşıldığı kadarıyla Hz. Şuayb'ın çağrısı belli bir grup tarafından kabul 
görmüş, diğerlerince reddedilmiştir. Bu durumda Hz. Şuayb, herkesi kendi 
inancı ve hayat tarzı doğrultusunda yaşamaya davet edip sonucu Allah'tan 
bekleme yolunu seçmiş görünmektedir. Kimin haklı olduğu eninde sonunda 
anlaşılacak, ortaya çıkacaktır. En son, doğru ve adil hükmü Allah verir. 

Ancak iktidar seçkinleri aynı fikirde değil, onlar ne dini hayat üzerindeki 
baskıyı kaldırmaya ne adaletsiz düzenlerini değiştirmeye ne de kendileri gibi 
inanmayan ve yaşamayanlarla bir arada yaşamaya niyetlidirler. Şuayb aleyhis- 
selam ve onun etrafında toplananlara sadece iki seçenek sunmaktadırlar: Ya 
onlara itaat edecekler yani eski dinlerine-yaşama tarzına, iktisadi ve sosyal 
ilişkiler ağına geri dönecekler veya yurtlarını terkedecekler. “Biz istemesek de 
mi?” sorusuna mütegallibe zümrelerin (müstekbirler) verdiği cevap “Evet”- 
tir. Ayette “ikrah”kelimesinin kullanılmış olması, Bakara, 256. ayetteki “Dinde 
zorlama/baskı (ikrah) yoktur” ayetini hatırlayacak olursak, bunun din ve vic- 
dan özgürlüğü üzerinde baskıyı ifade ettiği anlaşılır. Çünkü iktidar seçkinleri 
gayet iyi biliyorlar ki, din seçimi ile iktisadi hayat arasında ilişki vardır. Bu yüz- 
den doğru dini hayatı baskı altında aldıklarında iktisadi sömürü ve hilelerine 
rahat devam edebilmektedirler. 

Şuayb aleyhisselam ve cemaati, vazgeçirmek zorbalara eski düzene, yaşa- 
ma biçimine ve ilişkiler ağna (millet) dönmeyeceklerini belirtirken, onları eski 
kirli ilişkilerden Allah'ın kurtardığını, böyle iken geri dönecek olurlarsa bunun 
Allah'a karşı iftira atmaları anlamına geleceğini, Allah dilemedikçe asla geri 
adım atmayacaklarını belirtmektedirler. “Allah dilemesi dışında” bir kararlığı 
ve azmi ifade eder; yoksa Allah'ın onları adaletsiz, kirli ve günahkâr bir düzene 
geri çevirmeyi dileyeceği anlamına gelmez. Demek istedikleri, Allah'tan başka 
hiçkimse bizi geri çevirmeye güç yetiremez. O'na tevekkül etmiş bulunmakta- 
yız. O bizi her türlü şer ve beladan kurtaracaktır. Bu konuda ne kadar kararlı 
olduğumuzu Allah bilir, O, bizim durumumuzu, sabrımızı, çektiğimiz acı ve sı- 
kıntıları bilir. İlmi her şeyi içine alan şanı yüce Allah, Hz. Şuayb ve ona inanmış 
olanlarla zulüm, günah ve zorbalıkta direnen topluluklar arasında en doğru 
hükmü verecektir. O'nun vereceği hüküm hayırlı olacaktır. 

Hz. Şuayb ve ona inananlar aslında işi Allah'a havale etmeyi teklif ediyor- 
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lardı. Ne var ki, inkârın tabiatında baskı ve zulüm olduğundan zorba yönetici- 
ler onları kendi inançları ve yaşama tarzlarıyla baş başa bırakmak istemediler, 
kim Hz. Şuayb'e inanacak veya onun tarafına geçecek olursa, onu konumun, 
malını, servetini ve özgürlüğünü kaybetmekle tehdit ettiler. Bu, onların bekle- 
nen azaba maruz kalmalarına sebep oldu. Onları “şiddetli-dayanılmaz bir sar- 
sıntı” tuttu. “Recfe” kimine göre yıkıcı deprem, kimine göre kulakları patlatan, 
beyinleri darmadağın eden patlamadır. Deprem ise, inkârcı halkı evleriyle yer 
bir ettiği anlaşılmaktadır. Güneş yüzünde veya herhangi bir yıldızda vuku bu- 
lan bir patlama ise, o da onları tarumar etmiş demektir. Cansız cesetleri feci 
şekilde ortalıkta kalakaldı, dizüstü çökertilmiş olarak sağa sola dağılıp savrul- 
dular. Sanki o yerlerde hiç yaşamamışlar gibi. Sonuç itibariyle ziyan ve hüsra- 
na uğrayanlar inkârcı topluluklar oldu. 

Bu trajik manzara karşısında Hz. Şuayb'ın önce hüzünlenip üzüldüğünü, 
sonra onlara gerekli uyarıları yaptığı halde onu dinlemedikleri için başlarına 
bu felaketin geldiğini düşünüp “Şimdi ben, inkâra sapan bir topluluğa nasıl 
üzülebilirim?” dediği söylenmiştir. (11/Hud, 84/95; 18/Kehf, 23-24.) 
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94. Biz hangi memlekete bir peygamber gönderdiysek onun halkı 
yalvarıp-yakarsınlar diye, mutlaka onları dayanılmaz bir zorluk 
(yoksulluk) ve sıkıntıyla yakalayıvermişiz. 

95. Sonra kötülüğün yerini iyilikle değiştirdik, öyle ki onlar, çoğaldı- 
lar ve: “Atalarımıza da (bazen) şiddetli sıkıntılar (bazen de) refah 
ve genişlikler dokunmuştu” dediler. Bunun üzerine, biz de onları 
kendileri hiç şuurunda değilken apansız kıskıvrak yakaladık. 


96. Eğer o ülkeler halkı inansalardı ve korkup-sakınsalardı, gerçek- 
ten üzerlerine hem gökten, hem yerden (sayısız) bolluklar (bere- 
ketler) açardık; ancak onlar yalanladılar, biz de onları kazanagel- 
dikleri nedeniyle yakaladık. 


97. Oülkeler halkı, geceleri uyurken, onlara zorlu azabımızın gelme- 
yeceğinden güvende miydiler? 

98. Ya da o ülkeler halkı, kuşluk vakti eğlenceye dalmışken, onlara 
zorlu-azabımızın gelmeyeceğinden güvende miydiler? 

99. (Veya) Onlar, Allah'ın tuzağından güvende mi idiler? Allah'ın bir 
tuzak kurmasından, hüsrana uğrayan bir topluluktan başkası 
(akılsızca) güvende olmaz. 

100. (Bütün bunlar,) Sakinlerinden sonra yeryüzüne mirasçı olanları 
doğruya erdirme(ye veya ortaya çıkarmaya yetmez) mi? Eğer biz 
dilemiş olsaydık onlara günahları nedeniyle bir musibet isabet 
ettirirdik ve kalplerine damgalar vururduk da onlar böylelikle 
işitmeyenler olurlardı. 

101. İşte bu ülkeler, sana onların 'haberlerinden aktarmalar yapıyo- 
ruz. Gerçekten, onlara elçileri apaçık belgelerle gelmişlerdi. Ama 
daha önceden yalanlamaları nedeniyle imân eder olmadılar. İşte 
Allah, inkâr edenlerin kalplerini böyle damgalar. 

102. Onların çoğunda 'verdikleri söze bağlılık' görmedik ama onların 
çoğunu fasıklar (yoldan çıkanlar) olarak gördük. 


Nuh, Hud, Salih, Lut ve Şuayb -selam hepsinin üzerine olsun- peygam- 
berlerin halklarıyla olan çekişmeleri anlatıldıktan sonra, bundan çıkarılacak 
sonuç meyanında bize anlamlı bir çerçeve verilmektedir. Kendilerine peygam- 
ber gönderilen toplumlar çeşitli sınavlara tabi tutulmuşlardır. Kimi zaman 
hastalıklar, kimi zaman yoksulluk ve sıkıntılar bu toplumların sınavı olmuştur. 
Yoksulluk veya hastalık, kendileri itibariyle insana zarar veya sıkıntı veremez- 
ler, Yüce Allah'ın insanların ahlaki kalitesini, sabır ve metanetlerini, şükür ve 
olgunlaşma kabiliyetlerini ölçmek üzere kullandığı bir tür enstrümanlardır. 
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Belirtmek gerekir ki, azap sadece zikri geçen peygamberlerin toplumlarına 
gelmiş değil, evrensel bir yasa olarak benzer durumda olan her toplumun ba- 
şına gelebilir. (6/En'am, 42-43; 7/4.) İbn-i Aşur, bu grupta ele alınan peygam- 
berlerin kavimlerinin helake uğrayan kavimler olduğuna dikkat çeker. 

Azabın gelmesinin iki anlamı var: İlki, hiçbir azap sebepsiz gelmez yani 
merhameti bol olan Allah kimseye durup dururken azap vermez, toplumlar 
yapıp ettiklerinin karşılığı olarak buna müstahak olurlar. Zulüm ve haksızlık- 
ların, sömürü ve sahtekârların olduğu her toplum çöker, bu ilahi bir yasadır, 
bazen de gökten bir azap gelir, yerle bir olurlar. Diğer hikmeti, insanlar yapıp 
ettikleri hata ve yanlışların üzerine düşünür, tevbe eder ve kendilerini ıslah 
ederler. “Yalvarıp yakarmaları” tevbe ve pişmanlık duygusuyla durumlarını 
Allah'a arzetmeleri, kendilerini düzeltmeleri konusunda ruhlarında kuvvetli 
bir iradenin belirlemesi demektir. Pişman olup da hatalarından ders çıkardık- 
larında yüce Allah onların durumlarını düzeltir, yoksulluğu zenginliğe, hasta- 
lığı sağlığa, zayıflığı güce dönüştürür. Bu durum yerine göre mü'minler için de 
geçerlidir. Erkek veya kadın mü'minler de çeşitli şekillerde sınanırlar. 

İlahi hikmet ve müdahalenin bu olaylarda herhangi bir rolünün olmadı- 
ğını düşünenler -ki çağımızda insanın ve yeryüzü gezegeninin başına gelen 
nice ekolojik, toplumsal ve küresel felaketlerde ve musibetlerde takınılan 
tutum budur- kendilerine isabet eden yoksulluk ve sıkıntıların tabii şeyler 
olduklarını, geçmişte de benzer olaylara rastlandığını düşünür ve tamamen 
maddi-ekonomik faktörlerle açıklamaya çalışırlar. Mesela büyük bir nükle- 
er santralin patlamasını depreme, depremi yerin alt tabakalarında birikmiş 
strese ve kırılan fay hatlarına bağlayıp, bu tabiat olayının yeryüzünde ya- 
şayan insanların ahlaki, sosyal ve ekonomik ilişkilerinden tamamen bağım- 
sız vuku bulduğunu iddia etmeleri gibi. Bu düşünce bir musibetin apansız, 
beklenmediği, her türlü tedbirin alındığının düşünüldüğü bir zamanda gelip 
çatmasına yol açar. 2011 yılı Mart ayında Japonya'nın Fukuşima şehrinde 
meydana gelen 9 büyüklüğündeki depremin ve depremi takip eden tsunami- 
nin üç büyük nükleer santralda patlama yapacağı ve nükleer sızıntılara yol 
açacağı hiç beklenmiyordu, çünkü teknolojik ve ekonomik bakımdan hay- 
li gelişmiş Japonya'da nükleer tehlike konusunda hertürlü tedbirin alındı- 
ğı düşünülüyordu. Öyle olmadı, herkesi şaşkına çeviren bir felaket yaşandı. 
Demek ki, ekolojik felaketler ile insan eylemleri arasında ilişki kurulurken 
önemli bir bilinç bulanıklığı yaşanmaktaydı. 

Bilinç bulanıklığı büyük yanılgılara sebebiyet verir. Allah'ın hayata ve 
olaylara müdahalesinden gaflet içinde yaşayanlar, herhangi kötü bir sürpriz 
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beklemeden emin bir biçimde hayat tarzlarına devam ederler, kendilerine hiç- 
bir musibetin isabet etmeyeceğini düşünürler. Oysa meşru çerçevede refah, 
özgürlük ve güvenlik içinde yaşamanın ön şartı Allah'tan korkup sakınmak, 
O'nun çizdiği sınırlar dâhilinde bir düzenin tesisine çalışmak; yüksek ahlaki 
ilkeleri, adaleti ve hakkaniyeti hayatın esası haline getirmektir. Allah'tan kor- 
kup sakınan (muttaki), aynı zamanda kendini hem dünyada çeşitli afet ve mu- 
sibetlerden, yıkım ve çöküntülerden hem ahirette cehennem azabından korur. 
(vikaye). (2/Bakara, 103.) Sosyo ekonomik ve politik düzenlerini bu zeminde 
kuranların Allah işlerini kolaylaştırır, onlara bolluk verir, altlarından ve üst- 
lerinden yani gökten ve yerden bereketin, nimet ve zenginliklerin kapılarını 
açar (fetih). Genellikle insanlar öyle yapmaz, gaflet içinde yaşar, Allah'ı unutur, 
zulmederler, yoldan çıkarlar. Bu durumda hak ettikleri bir ceza olarak ya gece 
vakti uykuda iken veya gündüzün en berrak olduğu bir vakitte, her şeyin ayan 
beyan olduğu kuşlukta onları şiddetli bir azap yakalar. 

Onlar çoğu zaman Allah'ın kendilerine verdiği mühletin anlamını unutur- 
lar. Mühlet onlara kurulmuş bir tuzaktır (3/Âl-i İmran, 54). Zannederler ki, 
başlarına hiçbir musibet gelmeyecek. Oysa şanı yüce Allah imhal eder (mühlet 
verir) ama ihmal etmez. Kendilerine tanınan mühletin anlamından habersiz 
yanlış hayat tarzlarına devam eden hakikatte ziyan ve hüsrandadırlar yani pe- 
şinen zararı kabullenmişlerdir. Bu ise tamamen akılsızca bir tutumdur. 

Tarihte irtikâp ettikleri suç ve günahlar dolayısıyla yıkılan devletler, top- 
lumlar ve medeniyetler vardır (6/En'am, 6; 10/Yunus, 13). Medeniyet tarihi, 
arkeolojik araştırmalar ve ibret penceresinden okumaya tabi tutulduğunda ta- 
rih buna şahitlik eder. Ancak yıkılan toplumlardan sonra gelenler bazen aynı 
akıbete maruz kalmazlar yani onlara hemen ceza verilmez, kendilerine tanı- 
nan mühlet uzatılır ve bu toplumlar da kendilerine hiçbir şeyin isabet etme- 
yeceğini düşünürler. Bu düşünce onların kalplerinin mühürlenmiş olmasının 
bir sonucudur. Onlar azaba uğratılanların varisleri olarak tarih sahnesine çık- 
mışlardı ama kendilerinden öncekilerin yanlışlarını tekrar ettiler, azap gelme- 
yince yalancı bir güvenlik duygusuna kapıldılar. Oysa azaba uğramak da kalbin 
mühürlenmesi de birer cezadır. Nihayet yok olup gidenlere de elçiler gelmiş, 
onlara gerekli uyarıları yapmışlardı. Ama onlar yalanlamalarında, inkâr ve gü- 
nahkâr tutumlarında, yanlış hayat tarzlarında ısrar ettiler; bu onların hakikati 
görmelerine engel oldu, kalplerini gerçeklere kapattı, körce yollarına devam 
ettiler. (2/Bakara, 7). Çünkü inkârları ve günahları kalplerinin damgalanması- 


na yol açmış bulunmaktadır. 
102. ayette insanın genel karakteristik özelliklerinden birine işaret edil- 
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mektedir ki, o da insanın çoğunun “ahde vefa” göstermemesidir. Söz konu- 
su ahde vefayı ister ezelde “Allah'ın, Ben sizin Rabbiniz değil miyim?” sormaşı 
üzerine insanın 'Evet, Sen bizim Rabbimizsin” (7 /A'raf, 172) dediğinde verdiği 
söze, ister, tevhid ve iman manasında ele alalım, insan ahdine vefa göstermez, 
“Onun ahdi yoktur” dendiğinde, verdiği söze sadık değildir manası kastedilir. 
Gündelik hayatta da çoğu insan verdiği söze bağlı kalmaz, ahde vefa göster- 
mez; bu ise büyük bir ahlaki zaaftır. Bu yüzden insanların çoğu yoldan çıkar. 
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103. Sonra bunların (peygamberlerin) ardından Musa'yı âyetlerimizle 
Firavun'a ve önde gelen çevresine gönderdik; onlar ona (âyetle- 
rimize) haksızlık ettiler. İşte bozgunculuk çıkaranların nasıl bir 
sona uğradıklarına bir bak. 


104. Musa dedi ki: “Ey Firavun, gerçekten, ben âlemlerin Rabbinden 
(gönderime) bir elçiyim.” 

105. “Benim üzerimdeki yükümlülük, Allah'a karşı ancak gerçeği söy- 
lemektir. Rabbinizden size apaçık bir belge ile geldim. Artık İsra- 
iloğullarını benimle gönder.” 

106. (Firavun) Dedi ki: “Eğer gerçekten bir âyet getirmişsen ve doğru 
sözlülerden isen, bu durumda onu getir (bakalım)." 
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107. Böylelikle (Musa) asasını fırlatınca, anında apaçık bir ejderha 
oluverdi. 

108. (Birde) Elini sıyırdı, oda anında bakanlara bembeyaz (görünüverdi). 

109. Firavun kavminin önde gelenleri dediler ki: “Bu gerçekten bilgin 
bir büyücüdür.” 

110. “Sizi topraklarınızdan sürüp-çıkarmak istiyor. Bu durumda ne bu- 
yuruyorsunuz?” 

111.Dediler ki: “Onu ve kardeşini şimdilik beklet (vereceğin cezayı erte- 
le), şehirlere de toplayıcılar yolla”; 

112. “Bütün bilgin büyücüleri sana getirsinler.” 

113. Sihirbazlar Firavun'a gelip dediler ki: “Eğer biz galip olursak, her- 
hâlde bize bir karşılık (armağan) var, değil mi?” 


114. “Evet” dedi. “(O zaman) Siz en yakın(larım) kılınanlardan olacaksınız.” 


Bundan önceki 59-102. ayetler arası bölümde Nuh, Hud, Salih, Lut ve Şu- 
ayb (a.s.) peygamberlerin kavimleriyle olan çekişmeleri anlatıldı. Bundan son- 
ra 156. ayete kadar Hz. Musa (a.s.), Firavun ve İsrailoğulları anlatılmaktadır. 

İsrailoğulları Kur'an-ı Kerim'de yaklaşık beşyüz ayette ele alınır. Sebebi bu 
kavmin temel tutumunun soyut insanın Allah'a karşı olan isyankâr tutumunun 
toplumsallaşmış modeli şeklinde sunulmasıdır. Soyut insan kişilik profiliyle ve 
genel değerler çerçevesinde anlatılır, somut insan ise söz konusu ahlaki ve ide- 
al değerleri hangi ölçülerde ve pratikte temessül etmiş, buna bakılır. Benzer 
kıyaslamalar toplumlar için de geçerlidir. Yüksek ahlaki değerler toplumların 
kimlik ve kişilik profilidir, somut toplum ise bu değerlere ne kadar temessül 
edip etmediğiyle kritik edilir. İsrailoğulları tarihte somut topluluk hayatına 
verilmiş tipik bir örnektir. Diğerleriyle mukayese edildiğinde İsrailoğullarının 
içlerinden çıkan peygamberlere karşı koyuşlarının çok daha sert, acımasız ve 
zorlu olduğu anlaşılmaktadır. 

“İsrail”, Hz. İbrahim'in torunu ve Hz. İshak'ın oğlu Yakup aleyhisselâmın 
ismidir. Kelimenin “Tanrı'ya doğru veya Tanrı'yla beraber yürüyen” gibi an- 
lamları vardır. Yakup aleyhisselâmın 12 oğluna “İsrailoğulları” denir. Kur'an 
ağırlıklı olarak bu isimlendirmeyi kullanır. Hz. Yakup'un en büyük oğlu Yahuda 
(Judo)'ya mensubiyet dolayısıyla bu kavme “Yahudi”, onları Mısır esaretinden 
kurtaran Hz. Musa'ya mensubiyet dolayısıyla “Musevi” de denir. 

Hz. Yakup ve oğulları, Hz. Yusuf dolayısıyla Filistin'den Mısır'a gittiler ve 
orada yaklaşık 400 sene kaldılar. Yusuf süresinde de uzun uzadıya anlatılacağı 
üzere, İsrailoğulları Mısır'da ilk dönemlerde el üstünde tutuluyorlardı. Sayıları 
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arttı (Tevrat, Çıkış, I: 8-17, 22), servet ve güç sahibi oldular. İlerleyen zaman- 
larda sadece ticari hayatı kontrol etmekle kalmadılar, bürokrasiyi de ellerine 
geçirmeye çalışıp yerli halkla aralarındaki mesafeyi açtılar; bu arada eski sa- 
fiyetlerini kaybedip suistimallere bulaştılar, böylece Mısırlıların nefretini ka- 
zandılar. Bunun üzerine Firavunlar, güçlerinden korkup onları köleleştirdiler. 

İsrailoğullarıyla ilişkili olarak Mısır'ın üç katlı anlamı var: “Mısır halkı” 
“yönetimi kontrol eden iktidar seçkinleri -mele, mütref ve Âl-i Firavun-” ile 
“Firavun”. Kur'an anlatımında Mısır halkı dikkate değer aktif rol oynamaz. İs- 
railoğullarını köleleştiren yönetimdir. Anlaşıldığı kadarıyla halk ile İsrailoğul- 
ları arasında ilişkinin pek kötü olduğu söylenemez. Zira Mısır'dan çıkışta İsra- 
iloğulları çok sayıda Mısırlı komşu ve dostundan ödünç altın ve ziynet eşyası 
istemiş ve alabilmişlerdir. Bu, iki halk arasındaki ilişkinin dostane olduğunu 
gösterir. Yönetim ve tepesindeki Firavun ise İsrailoğullarına karşı tavizsizdir, 
onlara özgürlüklerini vermeye yanaşmamaktadırlar; hatta bürokrasi ve elitler, 
tanrı-kral konumundaki Firavun'dan bile daha katıdırlar ama bütün yetkiler, 
karar ve icraat Firavun'un elinde olduğundan, zorbalık ve zulmün timsali Fi- 
ravun'dur. Olay iki sembol isim etrafında dönmektedir: Musa ve Firavun. Bu 
tarihte insanlığın kolektif hafızasında öylesine köklü bir imajın yerleşmesine 
yol açmış ki “Li külli Fir'avn Musa (Her Firavun'a bir Musa!)” denmiştir. 

“Fir'avn” Büyük Ev anlamında 'per'ao' veya 'per'aa'dan İbranice veya 
Süryaniceden Arapçaya geçmiş bir kelimedir. M.Ö. 1370'lerde kral manasın- 
da kullanılmıştır. Eski Mısırlılara göre firavun, hem kral hem tanrının oğlu, 
dolayısıyla “tanrı” sayılmaktadır, gerçekte ise Firavun ve bu iddiada olanlar 
birer tirandırlar. Yahudi kaynaklarında İsrailoğullarına zulmeden Mısır kral- 
ları I. Seti, onun oğlu 11. Ramses ve onun da oğlu Menephtah'tır (Kur'an Yolu). 
Tanrısal formasyona ve unvana sahip olduğu kabul edilmekle beraber, yöneti- 
mi kontrol eden iktidar seçkinleri bürokrasi, askeriye ve büyük servet sahibi 
zümrelerdir; bunların içinde vezirler, kâhinler, komutanlar, büyük servet sa- 
hipleri, rahipler, danışmanlar yer almaktadır. Bu temel kurgu göz önüne alı- 
narak “Musa'nın ayetlerimizle Firavun'a ve önde gelen çevresine gönderdik” 
buyrulmaktadır. Hz. Musa'nın tebliğini ve taleplerini Firavun'la beraber söz 
konusu iktidar seçkinleri de reddetmektedirler. 

Muhatap birinci derecede Firavun, ikinci derecede iktidar seçkinleridir. 
(11/Hud, 97). Ancak Hz. Musa'nın bebek olarak Mısır sarayına girdiği zamanki 
firavun ile Kızıldeniz'de ölen firavun aynı şahıslar değildir. İlk Firavun |. Seti, 


diğeri 11. Ramses'tir ki. En azılı, inkâr, isyan ve inatta ileri gideni de 11. Ramses 
olan firavundur. 
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Hz. Musa, bir peygamber sıfatıyla onun karşısına çıktığında iki mesaj ver- 
mektedir: İlki, “Ben bir peygamberim, Allah'ın elçisiyim, Allah âlemlerin Rabbi- 
dir. Bana size hakikati olduğu gibi anlatmakla emrolundum” demektedir. Bunun 
anlamı, Firavun'un herhangi tanrısal bir özelliği yoktur, sadece tiranlığını ilan 
etmiş bir beşerdir. Allah birdir, O'ndan başka ilah yoktur, O âlemlerin yaratıcısı, 
sahibi, maliki ve yöneticisidir. Firavun, tanrılık iddiasından vazgeçmeli, âlem- 
lerin Rabbine teslim olmalıdır ki, bu bütün peygamberlerin işe başlarken ilk 
yaptıkları tebliğdir, tevhid inancının açığa vurulması görevidir. (7/A'raf, 61, 67.) 

İkincisi, Firavun ve önde gelenlerin İsrailoğullarını köleleştirmeleri, in- 
sanlık dışı işlerde kullanmaları kabul edilemez, derhal Yüce Allah'ın emri 
olarak onlara özgürlüklerini vermeleri gerekir. Hz. Musa, Allah'tan apaçık bel- 
geler getirdiğini söyleyip, bir bakıma İsrailoğullarının niçin özgürlüklerine 
kavuşturulması gerektiğini buna dayandırıyor. Söz konusu belgeler, ya kölelik 
ve özgürlük gibi beşeri durumları belli bir tutarlılık zeminine oturtan akli ka- 
nıtlar, ikna edici delillerdir veya olağanüstü gösterilerdir. Kölelik, savaş esir- 
lerinin süren statüsüdür; İsrailoğulları kaybettikleri bir savaşın sonucu esir 
olarak Mısır'a götürülmüş değildiler. Maliye Bakanlığına kadar yükselmiş Hz. 
Yusuf'un ailesi ve kabilesi olarak gitmişlerdir, Mısır'ın ekonomisine, sosyal ha- 
yatına büyük yararlılıklar göstermiş, ancak sonraları Mısır yönetimi tarafın- 
dan köleleştirilmişlerdir. Bu hukuken meşru olmayan bir uygulamadır. Öyle 
de olsa, Hz. Musa, Firavun ve adamları İsrailoğullarından eğer memnun değil- 
lerse, onları serbest bırakmalarını istemektedir ki, niyeti onları Filistin-Sina 
bölgesine götürmektir (20/Taha, 40). Firavun ve yönetimi ise bu talebi red- 
detmekte, buna mukabil ikna edici bir sebep gösterememektedirler. 

Belgeleri, olağanüstü olay (mucize) anlamında ele almak gerekirse -ki 
belli bir tartışmadan sonra Firavun'un talebi olağanüstü olay göstermesidir- 
Hz. Musa ilk elde iki mucize göstermektedir: Asasını ve koynuna soktuğu elini 
bembeyaz olarak çıkarması. Firavun, Hz. Musa'dan mucize göstermesini diler. 
O da asasını yere atar, bir anda küçük bir ejderhaya, ürkütücü bir yılana dö- 
nüşür, herkes ondan korkuya kapılır. Elini koynuna sokup çıkarır, bembeyaz 
kesildiği görülür (Yed-i beyza), görenleri hayretlere düşürür (27/Neml/12; 
20/Taha, 22. Tevrat'taki anlatımı için bkz. Çıkış, IV: 2-8). Yed-i beyza, tabii ki 
salt beyaz el'den ibaret değildir, elin doğal biçiminin ötesinde pırıl pırıl, etra- 
fa harikulade ışık (nur) saçan, kusursuz, büyüleyici el demektir ki, görenler 
bu yüzden hayretler içinde kalmışlardır. Ejderha ve yed-i beyza'nın bir arada 
gösterilmesinin sembolik anlamı vardır: Ejderha çürük, batıl, temelsiz bütün 
iddiaların hak, doğruluk ve kesin kanıtlar tarafından çürütülmesini, ortadan 
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kaldırılması; yed-i beyza ilahi bilginin, din ve hakikatin göz kamaştıran nuru- 
nu sembolize eder. 

Her şey ayan beyan ortaya çıkmış olmasına rağmen, Firavun ve adamları 
içine düştükleri körlük dolayısıyla inatlarını sürdürme yolunu seçtiler. Hz. Mu- 
sa'nın “bilgili bir büyücü” olduğunu, onları iktidardan düşürmek için komplo 
kurduğunu söyleyip Firavun'u korkuttular. Onlara göre, Musa'nın amacı, İsrai- 
loğullarını Kıptilerin üstün duruma geçirmektir. (26/Şuara, 34-35). 

Bilgili büyücü, demeleri, onların da zamanlarında hayli revaçta olan bü- 
yünün, hakikatte belli bir bilgi ile elde edilen bir marifet ve hüner olduğunu 
bildiklerini ima eder. Büyücüler, illüzyonlarla halkın gözünü boyarlar, onları 
zihinsel algılarıyla yanıltırlar ve bunu üzerinde çokça çalıştıkları bir marifet 
ve hüner olarak icra ederlerdi. Bu durumda Musa'yı durdurmanın yolu, onun 
ayarındaki büyücülerin yardımına başvurmak olabilirdi ancak. Onlar da öyle 
yaptılar. Firavun'a Musa ve kardeşini oyalayıp şehrin önde gelen büyücülerini 
getirtip Hz. Musa ile yarıştırmasını teklif ettiler. Hz. Musa'nın etkisini tama- 
men yok etmek için bunun halkın gözü önünde yapılmasını istediler. Firavun 
da öyle yaptı, en usta büyücüleri getirtti ve onlara eğer Musa'ya üstün gelecek 
olurlarsa hem armağanlar vereceği, hem kendine yakın statüler vereceği va- 
adinde bulundu. Sihirbazlar bunu memnuniyetle kabul ettiler, bu da onların 
aslında güçlerinin herhangi bir nesneyi değiştirmeye ve dönüştürmeye, me- 
sela taşı-toprağı altın yapmaya yetmediğini, öyle olsaydı Firavun'dan böyle bir 
talepte bulunmaya ihtiyaçlarının olmayacağını göstermektedir ki, bu bütün 
büyücü ve kâhinler için geçerli genel bir hükümdür. 
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. Dediler ki: “Ey Musa (ilkin) sen mi atmak istersin, yoksa biz mi 


atalım?” 

(Musa:) “Siz atın” dedi. (Asalarını) atınca, insanların gözlerini bü- 
yülediler, onları dehşete düşürdüler ve (ortaya) büyük bir sihir 
getirmiş oldular. 

Biz de Musa'ya: “Asanı fırlat” diye vahyettik. (0 da fırlatınca) bir de 
baktılar ki, o bütün uydurduklarını derleyip-toparlayıp yutuyor. 
Böylece hak yerini buldu, onların bütün yapmakta oldukları ge- 
çersiz kaldı. 

Orada yenilmiş oldular ve küçük düşmüşler olarak tersyüz çev- 
rildiler. 

Ve sihirbazlar secdeye kapandılar. 

“Âlemlerin Rabbine imân ettik” dediler. 

“Musa'nın ve Harun'un Rabbine...” 

Firavun: “Ben size izin vermeden önce O'na imân ettiniz, öyle 
mi? Mutlaka bu, halkı buradan sürüp-çıkarmak amacıyla şehirde 
planladığınız bir tuzaktır. Öyleyse siz (buna karşılık ne yapacağımı) 
bileceksiniz.” 

Muhakkak ellerinizi ve ayaklarınızı çaprazlama keseceğim ve he- 
pinizi idam edeceğim.” 

(Onlar da:) “Biz de şüphesiz Rabbimize döneceğiz” dediler. 

Oysa sen, yalnızca, bize geldiğinde Rabbimizin âyetlerine inan- 
mamızdan başka bir nedenle bizden intikam almıyorsun. “Rabbi- 
miz, üstümüze sabır yağdır ve bizi Müslüman olarak öldür.” 


Centilmenlik gereği, taraflar kimin önce gösteriye başlaması gerektiğini 
birbirlerine sorarlar. Hz. Musa, önceliği onlara verir. (10/Yunus, 80). Bu karşı- 
laşmanın objektif olacağının göstergesidir. Sihirbazlar, tam bir özgüven içinde 
ellerindeki sopaları yere atar, muhtemelen içlerinde cıva bulunan kamışlar sı- 
cak zemin üzerinde hareket edince sağa sola kıvrılan yılanlar olarak görünür 
veya başka bir hünere başvurulur. Öyle de olsa gösteri etkili olur, olayı seyre- 
denlerin gözleri faltaşı gibi açılır. Halk, yere atılan ip ve sopaların yürüdüğün 
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zannetmiştir. (20/Taha, 66). Belki Hz. Musa da bir miktar korkuya kapılmıştır. 
(20/Taha, 67). Ardından Allah'ın emriyle Musa asasını atar, bir anda asa bü- 
yücülerin sopalarını yutan bir ejderhaya döner. Asa Allah'ın emriyle atılmış- 
tır, ona yılana dönüştüren de Musa'nın kendisi değil, kudreti her şeye yeten 
Allah'tır. Bu, olay Hz. Musa'nın davasında ne kadar haklı, güçlü ve ikna edici 
olduğunu gösterir. 

“Seyredenlerin gözlerinin büyülenmesi ve korkuya/dehşete kapılmala- 
rı” önemlidir. Sihirbazlar insanların gözlerini boyamışlardır ve aslı astarı ol- 
mayan bir hile, hüner veya marifet sonucunda insanları korkutmuş, batıl bir 
şeyin gerçek olduğu zehabına kapılmalarını sağlamışlardır. Bu sadece sihir 
veya illüzyonik hünerler için değil, başka alanlardaki hile ve oyunlar için de 
geçerlidir. Siyasetten ekonomiye, eğitimden medyaya kadar birçok alanda in- 
sanların gözünü boyayıp korkutmak, böylelikle haksız ve adaletsiz iktidarlar 
kurmak, hileli işler çevirmek mümkündür. Tevhid inancı her türden göz boya- 
ma ve zihinsel algının bir hakikate dayanmadığını apaçık ortaya koymak üzere 
zihinleri uyandırır. Sihirbazların Musa aleyhisselâmla karşılaşmalarının amacı 
büyü yoluyla kitlesel algı oluşturmak olduğu açıktır. Büyü hilesinin farkında 
olmayanlar sopaların sahiden bir anda yılan olabileceklerine ve bunun da si- 
hirbazlardan kaynaklanan bir bilgi ve güç olduğuna inanırlar. Genellikle mo- 
dern zamanlarda etkili propaganda, tezvir ve medya üzerinden yürütülen algı 
operasyonları bu türden sahte, temelsiz algıların oluşmasını sağlamaktadır. 
Borsalar dahi para sihirbazları tarafından manipüle edilir, bu sayede küçük 
bir zümre kitlelerin parasını cebine indirir. Algıya karşı sahih dinle karşı ko- 
nulabilir ancak. Musa aleyhisselam kendi dönemindeki büyük bir algıyı boz- 
du. Sihirbazlar “Firavun'un izzeti yani iktidarı ve gücü adına” iş görüyorlardı 
(26/Şuara, 44), Musa aleyhisselâm ise âlemlerin Rabbi Allah adına müsabaka 
meydanındaydı. O Tevhid inancının temsilcisi olarak aslı esası olmayan bir algı 
imparatorluğunu yerle bir edecekti. Putçuluk ve putlara bir takım temelsiz an- 
lamlar, fonksiyonlar, yüklemek de temeli olmayan algıdır. Putçuluğu İbrahim 
aleyhisselam baltasıyla kırmıştır ki, bu misyonu dolayısıyla hanif dininin bu 
seçkin peygamberine “putkırıcı” denmiştir. 

İllüzyon veya başka hüner ve hilelerle büyü yapan Mısır'ın önde gelen 
sihirbazları, olup bitenin kendi yaptıkları şeyin cinsinden bir şey olmadığı- 
nı anlamakta gecikmediler. Çünkü Hz. Musa'nın asası (Asay-ı Musa) onların 
sopalarını yutup yok etmişti. İşin iç yüzünü bildiklerinden bunun olağanüs- 
tü-doğaüstü bir ilahi müdahale olduğunu hemen anlamışlardır. Halkın önün- 
de küçük düşmüşlerdir ama bu onların Allah'a ve Hz. Musa'nın Nübüvvetine 
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iman etmelerini de sağlamış, bir bakıma gözlerinin açılmasına sebep olmuş- 
tur. Tereddütsüz, secdeye kapanıp “Âlemlerin Rabbine imân ettik”lerini be- 
lirtirler. “Musa'nın ve Harun'un Rabbine...” diyerek, ince bir noktanın altını 
çizmek isterler: Bu olay ilahidir, Musa ve Harun'un beşeri güçlerinden veya 
hünerlerinden kaynaklanmış değildir. Tevrat asayı Hz. Harun'un attığını kay- 
deder. (Çıkış, VII: 9/13). 

Firavun çılgına dönmüş vaziyette tepki verir: “Ben size izin vermeden önce 
O'na imân ettiniz, öyle mi?” diye bağırır. Firavun, sadece siyasi ve idari olarak 
hükümran değil, din ve vicdan özgürlüğün mahiyetini ve sınırlarını tayin eden 
bir zorbadır da. Onun hükmünün geçtiği Mısır'da din seçme özgürlüğü yoktur. 
Oysa kimse kimseye “Buna şöyle inan, inanmak zorundasın” diyemez. Din ve 
inanç emir-komutayla olmaz. İman tefekkür ve vicdani kanaat işidir; ne kalp- 
lere ne beyinlere komut vererek hükmedilir. Kur'an-ı Kerim'de tek bir ayet “Ey 
iman edenler, iman ediniz (4/Nisa, 136)” buyurur. O da iman edenleri iman- 
larına göre hareket etmeye, inandıkları umdelerle tutarlı olmaya davet eder. 

Kendini Mısır'ın ve Mısır'da yaşayan herkesin tanrısı olarak görmekte, 
başka hiçbir varlığa inanılmasına izin vermemektedir. Hz. Musa ve Hz. Ha- 
run, onu Allah'ın birliğine inanmaya davet etmek suretiyle, tanrılık iddialarını 
sorgulamışlardır, bu yetmiyormuş gibi şimdi de ülkenin en itibarlı bilginleri, 
büyücüleri de bu kervana katılmışlardır. Bu, onun siyasi otoritesinin sarsılma- 
sına yol açacak tehlikeli bir gelişmedir. Firavun bunun farkında olarak, olup 
biten her şeyin kendisine karşı kurulmuş bir komplo olduğunu iddia etmeye 
başlar. Bu tarih boyunca tiranların, diktatör ve zorba yöneticilerin başvurduğu 
söylemdir. Kim onların adaletsizliklerini dile getirecek olsa, hemen kendisine, 
memlekete ve hatta ülke halkının tamamına karşı “komplo” kurmakla, darbe 
teşebbüsünde bulunmakla suçlanır ve ihanet suçuyla cezalandırılır. 

Geleneksel teamüllere göre, otoriteye karşı başkaldıranlar, ellere ve ayak- 
ları çaprazlama kesilmek suretiyle cezalandırılır, ardından idam edilirler. Bu 
hayli kadim bir cezalandırma şeklidir (Bkz. 5/Maide, 33). Bu arada Firavun, 
ince bir taktik uygulayarak Mısır halkını, daha doğrusu yerli Kıptilerin deste- 
ğini arkasına almayı ihmal etmemektedir. Çünkü mademki Hz. Musa, İsrailo- 
gullarının özgürlük mücadelesini vermektedir, bunun anlamı İsrailoğullarının 
Kıptilere üstün gelmelerini sağlamayı amaçlamaktadır. 

Burada hakikatle karşılaşıp iman eden büyücülerin kararlı tutumu dikka- 
te değerdir. Karşılaşma apaçık bir hakikati ortaya çıkarmıştı. Sihirbazların işi 
göz boyama Musa aleyhisselamınki ise bir mucizeydi. Başka bir deyişle, “Hak 
gelmiş, batıl yok olup gitmişti” (17/İsra, 81). Hak ve hakikatin ne olduğunun 
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bilincinde olan sihirbazlar için tek yol kalmış, o da Allah'ın iradesine teslim 
olmaktı. Öylesine ihlasla iman etmişlerdir ki, Firavun'un tehditlerine zerre 
miktarı değer vermemekte, ona meydan okumaktadırlar. Apaçık ortaya çıkan 
hakikat karşısında Allah'a kavuşmaktan başka bir arzuları, dünyadan beklen- 
tileri kalmamıştır. Firavun'un yaptığı ise onlardan öç almak, vicdanları üzerin- 
de tahakküm etmeye devam etmektir, bu zalimane tutuma karşı yani onların 
el ve ayaklarını keseceği zaman duyacakları acı dolayısıyla Allah'tan bolca sa- 
bır dilemekte, Allah'ın iradesine teslim olmuş olarak ölmeyi istemektedirler. 


(Büyücülerin tanrı tasavvurlarını tashih etmeleri için bkz. 26/Şura, 48. ayetin 
açıklaması.) 
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127. Firavun kavminin önde gelenleri, dediler ki: “Musa ve kavmini 
bu toprakta (Mısır'da) bozgunculuk çıkarmaları, seni ve ilâhlarını 
terk etmeleri için mi (serbest) bırakacaksın?” (Firavun) Dedi ki: 
“Erkek çocuklarını öldüreceğiz ve kadınlarını sağ bırakacağız. 
Hiç şüphesiz biz, onlara karşı kahir bir üstünlüğe sahibiz.” 

128. Musa kavmine: “Allah'tan yardım dileyin ve sabredin. Gerçek şu 
ki, arz Allah'ındır, ona kullarından dilediğini mirasçı kılar. En gü- 
zel sonuç muttakiler içindir.” dedi. 


129. Dediler ki: “Sen bize gelmeden önce de, geldikten sonra da ezi- 
yete uğratıldık.” (Musa:) “Umulur ki, Rabbiniz düşmanınızı helâk 


edecekve sizleri yeryüzünde halifeler (egemenler) kılacak, böyle- 
ce nasıl davranacağınızı gözleyecek” dedi. 


Firavun büyücüler dolayısıyla ağır bir yenilgiye uğrayınca, giderek şöhreti 
yayılan Hz. Musa karşısında nasıl bir tutum takınacağına dair kurmaylarıyla 
durumu görüşür. Firavun'un gözü korkmuştur ama iktidar seçkinleri kararlı- 
dırlar. Hz. Musa ve halkını serbest bırakması durumunda, Mısır'da statükonun 
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aleyhte döneceğini, her şeyin altüst olacağını, kısaca kurulu düzenin bozula- 
cağını söylemektedirler. Varolan tanrılar yani kendilerine tapılan putlar veya 
insanların Firavun'a tanrısallık atfederek tapınmaları düzenin esasını teşkil 
etmektedir. Bu açıdan Hz. Musa'nın tebliğ ettiği dinin reddedilmesi ve İsrailo- 
gullarının baskı altında tutulmaları gerekir. 

Buna inandırılan Firavun, çözüm olarak İsrailoğullarının erkek çocukları- 
nı öldürmeyi düşünür ki, daha önce de bu caniyane uygulamaya başvurulmuş- 
tu. (28/Kasas, 4). Böylelikle İsrailoğullarının hem sayıları azalacak hem bir 
ayaklanma durumunda fiziksel güçleri kalmayacaktır. Köle olmaları hasebiyle 
Firavun ve adamları buna güçlerinin yeteceğini düşünmektedirler. 

Tabii ki bu haber yayıldığında İsrailoğulları ümitsizliğe kapılırlar. Hz. Musa 
onlara Allah'tan yardım dilemeyi ve sabrı tavsiye etmekte, arkasında genel bir 
kuralı hatırlatmaktadır. Bu neredeyse bir müjde yerine geçmektedir: Yeryüzü 
ve elbette Mısır da Allah'ındır, O'nun mülküdür, dilediği kullarına miras olarak 
bırakır. (6/En'am, 165; 10/Yunus, 14). En güzel sonuç Allah'tan korkup sakı- 
nanlar içindir. Bunun anlamı şudur: 

Bugün Mısır'da Firavun ve adamlarının zorba yönetimi söz konusu ise, 
bu geçicidir, mülkün hakiki ve nihai sahibi Allah'tır, bu zorbalara Allah mühlet 
vermektedir, eninde sonunda işledikleri zulümler dolayısıyla yıkılıp gidecek- 
lerdir, yeryüzü salih kullara miras kalacaktır. Yapılması gereken şey Allah'tan 
ümit kesmemek, O'na dayanmak, acılara tahammül etmek ve ilahi hükümlere 
riayet etmek olmalıdır. Güçten düşürülmüş (müstaz'af) kitlelere Allah'a da- 
yandıkları, doğru bir yol tutturdukları, mücadele ve mücahede azimlerini kay- 
betmeyip ilahi hükümlere sarıldıkları takdirde, çektikleri acılar uzun sürse de 
sonunda zafer kazanacaklar; sömürü, zulüm, adaletsizlik ve zorbalıklara son 
verebileceklerdir. 

Dahası ileride İsrailoğullarına daha esaret döneminde yapılan bir uyarı 
söz konusudur. Yüce Allah yeryüzü hâkimiyetini dilediğine verir, “üstün ka- 
vim, seçilmiş halk” fikri ve iddiasının tevhid inancında yeri, meşruiyet zemini 
yoktur (24/Nur, 55). Kim yüce Allah'ın rızasına göre yeryüzünde bir düzen 
kurarsa, O'nun genel çerçevesini çizdiği hayat tarzını sürdürürse Allah katında 
makbul olan odur. Bütün insanlar Adem'in çocuklarıdır, Adem de topraktandır. 

Hz. Musa'nın bu öğüdüne İsrailoğullarının verdiği cevap ümitsizliklerini 
yansıtmaktadır: Senden önce de aynı zulümlere maruz kaldık yani Firavun ve 
adamları bizim erkek çocuklarımızı öldürüp kadınlarımızı (kız çocuklarımızı) 
sağ bırakıyordu, bize bir kurtarıcı olarak geldikten sonra da aynı zulümlere 
maruz kalıyoruz. Tevrat'ın kaydına göre (Çıkış: 5. Bab) İsrailoğulları, daha ile- 
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ri giderek Firavun ve adamlarının husumetini üzerlerine çektikleri iddiasıyla 
Hz. Musa ve Hz. Harun'u suçlar bir dil kullanmaktadırlar. Bıçak sırtı bir za- 
manda Hz. Musa kavmine, sabrı ve kararlılığı tavsiye etmeye devam eder ve 
eğer doğruluktan sapma göstermeyecek olurlarsa Allah'ın eninde sonunda 
düşmanlarını helak edeceğini söyler. Önemli olan şimdi ve sonra onların na- 
sıl bir tutum içine girecekleri konusudur. Bu sıkıntı ve zorluklar onların için- 
den geçtikleri sınavdır: Zayıf ve çaresiz iken Allah'a mı isyan edecekler yoksa 
içinde bulundukları durumdan kurtulmak için ahlaki ve sosyal bir uyanışı mı 
başlatacaklar? Kurtuluş ve özgürlük mücadelesinin kazanılmasından sonra 
Allah'a mı şükredecekler yoksa ahlaki hayatı bir kenara itip yozlaşma yoluna 
mı girecekler? 

İsrailoğullarının çölde çektiği sıkıntı uzun zamana yayılmış köleliğin ruh- 
larında bıraktığı derin etkininin kazınıp atılmasını sağlamak içindi. Bunu ba- 
şardıklarında kendilerine vaadedilen topraklar üzerinde özgür ve hükümran 
olacaklar, bu arada eski hayatlarında maruz kaldıkları zulüm ve haksızlıkları 
kendileri yapmayacaklardı. Maalesef İsrailoğulları hem ilahi espriyi anlama- 
dılar hem fırsatı ellerine geçirdiklerinde her nerede eziyete maruz kalmışlar- 
sa aynısını başkalarına yaptılar. Bu sadece İsrailoğullarına özgü bir tutum da 
değildir. Bir zaman ezilen ve zulüm gören nice sosyal gruplar, iktidarı ellerine 
geçirdiklerinde kendileri zulmetmekte, başkalarını gadretmektedirler. 

Müslümanlara da Kur'an-ı Kerim, nusret, fetih ve zaferin gelebileceğini, 
insanların kitleler halinde dine gireceklerini ama asıl büyük sınavın, zafer sar- 
hoşluğu ve dünyevi çıkar ve şehvete kapılıp Allah'a hamd etmeyi ve bağışlanma 
dilemeyi unutmamak olduğunu hatırlatır (bkz. 110/Nasr, 1-3). Eğer çok arzu 
ediyorlarsa şanı Yüce Allah iktidarı verir, onları yeryüzünde hükümran halife- 
ler kılar. Ancak iktidar kendi başına bir anlam ifade etmez. Bu ayet, iktidarın 
yapısı yani ilahi murada uygun olup olmadığı, Şeriat'ın maksatlarına hizmet 
edip etmediği, adaleti ve hakkaniyeti gözetip gözetmediği ve Müslümanların 
siyasetin ve iktidarın geri planında bulunması gereken ahlaki yüksek erdem- 
lere hassasiyetle riayet edip etmedikleri konusunun kendileri için (siyaset, 
iktidar ve devlet dolayımında) bir sınav meselesi olduğunu hatırlatmaktadır. 
“İktidar için iktidar” veya salt başarı ve tahakküm için siyaset puta dönüşür. 
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130. Andolsun, biz de Firavun aile (çevre)sini belki öğüt alıp düşünür- 


ler diye yıllar yılı kuraklığa ve ürün kıtlığına uğrattık. 


131. Onlara bir iyilik geldiği zaman “Bu bizim için” dediler; onlara 
bir kötülük isabet ettiğinde (bunu da) Musa ve beraberindekile- 
rin bir uğursuzluğu olarak yorumlarlardı. Haberiniz olsun, Al- 
lah katında asıl uğursuz olanlar kendileridir; ama onların çoğu 
bilmezler. 

132. Onlar: “Bizi büyülemek için mucize (âyet) olarak her ne getirirsen 
getir, yine de biz sana inanacak değiliz” dediler. 

133. Bunun üzerine, ayrı ayrı mucizeler (âyetler) olarak üzerlerine tu- 
fan, çekirge, buğday güvesi, kurbağa ve kan musallat kıldık. Yine 
büyüklük tasladılar ve suçlu-günahkâr bir kavim oldular. 

134. Başlarına iğrenç bir azap çökünce, dediler ki: “Ey Musa, Rabbine 

-sana verdiği ahid adına- bizim için duâ et. Eğer bu iğrenç azabı 

üzerimizden çekip-giderirsen, andolsun sana imân edeceğiz ve 

İsrailoğullarını seninle göndereceğiz. 

Ne zaman ki, onların erişebilecekleri bir süreye kadar, o iğrenç 

azabı çekip-giderdik, onlar yine andlarını bozdular. 

Biz de onlardan intikam aldık ve ayetlerimizi yalanlamaları ve 

onlardan habersizmişler (gibi) olmaları nedeniyle onları suda 


135. 


136. 


boğduk. 
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137. Kendisine bereketler kıldığımız yerin doğusuna da, batısına da 
o hor kılınıp-zayıf bırakılanları (müstaz'afları) mirasçılar kıldık. 
Rabbinin İsrailoğullarına olan o güzel sözü (vaadi), sabretmeleri 
dolayısıyla tamamlandı (yerine geldi). Firavun ve yükselttiklerini 
(köşklerini, saraylarını) da yerle bir ettik. 


Kur'an-ı Kerim'de “al” ve “mele' veya mütref” kullanılır. Genel anlamıyla 
al, yakın aile çevresini ifade eder. Mesela “Âl-i Muhammed (s.a.)” Efendimiz'in 
Ehlibeyti, ailesi demektir. 130. ayette eğer Âl-i Firavun'dan kastedilen, Fira- 
vun'un yakın aile çevresi yani doğrudan hanedan ise, bu Firavun ve yönetici 
hanedanın iktidar seçkinlerinin derin etkisinde olduğunu ima eder. Çünkü bir 
çok defa Firavun, Musa aleyhisselama hak verecek olacakken, mele" ve müt- 
ref dediğimiz bürokratik güçler, askeri ve iktisadi zümreler, kâhinler ve da- 
nışmanlar (müstekbirler bloku) onu vazgeçirmeye çalışmışlardır. Bu ayette, 
muhtemelen murat edilen hanedanın başlarına gelen büyük felaket ve musi- 
betlerden gerekli dersleri çıkarıp iktidar seçkinlerinin etkisinden kurtulmala- 
rını sağlamaktı. Ancak öyle olmamıştır. 

Kuraklık ve buna bağlı ürün kıtlığı, ekin yapılan topraklara yağmurun 
düşmemesi veya mevcut su kaynaklarının zayıflaması sonucu ortaya çıkar. Mı- 
sır'da bu cezalara sıkça rastlanmıştır. Hz. Yusuf zamanında da benzer kuraklık 
yaşanmıştı. (12 /Yusuf, 43-49.) Kuraklık genellikle bir tabiat olayı kabul edilir. 
Anlaşıldığı kadarıyla tabiata ilahi müdahale fikrini reddedenler, bugün olduğu 
gibi o günün Mısır'ında da aynı fikre ve kanaate sahip idiler. Kuraklık, onları 
akılları başlarına gelsin diye bir musibet olarak geliyordu ama onlar inat ve 
inkârlarında ısrar ediyorlardı. Zaman zaman bereketli ürün aldıklarında da, 
“Görüyor musunuz, kuraklık veya bolluğun sizin dediklerinizle ilgisi yoktur, 
kimi zaman su kaynakları zayıflar kıtlık olur, kimi zaman artar bereket gelir” 
diyerek ilahi müdahaleye karşı çıkıyorlardı. Bir de şöyle bir düşünce ve kanaat 
yayarlardı: Refah, bereket ve bolluk (hasene) bizim hakkımızdır, biz zaten böy- 
lesine (güç, refah ve iktidara) layığız, başımıza kötülük (seyyie) yani kuraklık, 
kıtlık, yoksulluk vb. musibetler geliyorsa bu Musa ve beraberindekilerin uğur- 
suzluğudur. Onlar olmasaydı refah ve bolluk devam edecekti, onları başımız- 
dan def'edecek olursak bu musibetlerden kurtulmuş oluruz. 

Eski Mısırlıların uğur ve uğursuzluğa inanmaları, bu batıl inanç ve te- 
melsiz kanaatin pek kadim olduğunu gösterir. Çoğunlukla insanlar başlarına 
gelen musibetlerle ahlaki tutumları arasında doğru ilişki kuracaklarına, bunu 
gizemli, metafizik, anlaşılmaz güçlerin varlığına, izahı mümkün olmayan fak- 
törlere, harici düşman ve kötülük odaklarına bağlarlar. İslam öncesinde de ca- 
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hiliye Arapları bu inanca sahip idiler. Yolculuğa çıktıklarında da bir kuşu uçu- 
rur, onun sağ yana mı, Sol yana mı uçtuğuna bakıp yolculuğun nasıl geçeceğine 
karar verirlerdi. Sağ yana uçarsa yolculuk iyi, sol yana uçarsa yolculuk kötü ge- 
çecek diye inanırlardı. Bundan hareketle uğur ve uğursuzluk kelimeleri “tair / 
kuş”la (tatayyur: uğursuz saymak) ilişkili dile geçmiştir. Kur'an-ı Kerim (27/ 
Neml, 47; 36/Yasin 18-19) ve hadis kaynakları (Buhari, Tıb, 17; Müslim, Se- 
lam, 110) bu batıl inancı reddetmiş bulunmaktadır. Bir keresinde Muaviye bin 
Hakem, “Aramızda uğursuzluğa inanlar var” demiş, Hz. Peygamber “Bu onların 
içlerinde hissettikleri bir duygudur. Bu duygu onları işlerini yapmaktan alı- 
koymasın” buyurmuştur. (Müslim, Mesacid, 33.) Modern çağda da uğur-uğur- 
suzluk, fala bakmak, astroloji ve medyumluk gibi temeli boş inançlar insanları 
etkilemeye devam etmektedir. 

Firavun ve çevresi, başlarına gelen musibetleri Hz. Musa ve onunla bera- 
ber hareket edenlere bağlamakla -eğer sahiden uğur ve uğursuzluğa inanıyor 
idilerse— kendilerini kandırıyorlardı, inanmadıkları halde bu inancı yayıyor 
idilerse halkı kandırıyorlar demekti. Fakat elbette bir türlü kabullenmek iste- 
medikleri bir nokta var idi ki, o da yapıp ettikleriyle başlarına gelen tabii afet 
ve musibetler arasında varolan ilişkiydi. Bugünkü modern insan da bu ilişkiyi 
kabullenmekte zorlanmaktadır. 

Kur'an-ı Kerim, asıl uğursuzların kendileri olduğunu beyan ediyor. Yani 
başlarına gelen felaketler Musa ve beraberindekilerden değil, tam aksine onla- 
rın kötü işlerinden kaynaklanmaktadır. Bu tarih boyunca hükmünü icra eden 
bir yasadır. Söz konusu yasa dün olduğu gibi bugün ve yarın da hükmünü icra 
edecektir. Ancak günah ve isyan içinde yaşayanların basiretleri öylesine kapa- 
nır ki, aradaki ilişkinin bir türlü farkına varamıyorlar. Dahası Hz. Musa, önleri- 
ne hangi mucizeyi koyarsa koysun, kesin olarak ona inanmayacaklarını beyan 
ediyorlardı. Bir tür yeminli günahkârlar ve isyankârlar olarak tabiat olaylarına 
karşı mücadele ediyorlardı. Derken musibet ve afetler peş peşe gelmeye baş- 
ladı: “Üzerlerine tufan, çekirge, buğday güvesi, kurbağa ve kan musallat” oldu. 
Binlerce insan hayatını kaybetti, hayvanları telef oldu, tarlalarını, bağ ve bah- 
çelerini bela ve musibetler istila etti. Yine kibirlerinden vazgeçmediler, ibret 
almadılar, günah ve isyanlarında devam ettiler. (Birer azap olarak gerçekleşen 
mucizelerin Tevrat'taki anlatımı için bkz. Çıkış, 5: 12; 7:17). 

Tabii ki insanın ilahi azaba dayanma gücü sınırlıdır. Bir noktadan sonra 
tükenir, teslim olur. Onlar da iğrenç bir azaba maruz kaldıklarında, Musa'dan 
yardım istiyorlardı, inanacaklarını, ıslah olup kendilerine bir çeki düzen ve- 
receklerini, İsrailoğullarını serbest bırakacaklarını söylüyorlardı. Fakat her 
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seferinde sözlerinde durmuyorlardı. Mucizeleri apaçık müşahede ettikleri 
halde yine de inanmıyorlardı (7 /A'raf, 146); çünkü büyüklenmeleri ve nefis- 
lerinin zebunu olmaları hak ve hakikate teslim olmalarının önüne geçiyordu 
(10/Yunus, 75). 

Sonunda büyük azap geldi, Firavun ve ordusu suda boğuldu. Allah'ın yardı- 
mıyla Musa ve İsrailoğulları, onları öldürmeye gelen Firavun ve askerlerinden 
Kızıldeniz'in içinden geçerek kurtuldular. Bu hakikaten büyük bir mucizeydi. 
İsrailoğulları bu mucizeyi diğer kavimler gibi seyretmediler, bizzat tecrübe et- 
tiler, ona iştirak ettiler. Suların her iki tarafı yüksek duvarlar gibi çekildiğini 
gören Firavun ve askerleri, bu muhteşem ve olağanüstü olay karşısında iman 
edeceklerine onlar da denize daldılar, tamamen içine girince sular altında ka- 
lıp boğuldular. (Bu olayın anlatımı için bkz. 20/Taha, 77-78; Çıkış, 14: 1-31. 
Tevrat'ta onlardan tek bir neferin kalmadığı kaydedilir (Çıkış, 12: 28.) Kur'an-ı 
Kerim, tam boğulacakken yani son nefesini verirken Firavun'un iman ettiği be- 
lirtir (10/Yunus, 90-91.) Ancak bu ümitsizlik anında (ye's halinde) ki imandır 
(Firavun'un imanı), kişiye herhangi bir faydası yoktur. İsrailoğulları karşı sa- 
hile geçip kurtuldular, böylece 400 sene süren Mısır'daki ikametleri ve Mısır 
esareti sona ermiş oldu. 

Yüce Allah onlara sabretmeleri ve Allah'tan yardım dilemeleri durumunda 
kurtulacaklarını, onları “arz”a yerleştireceğini vaadetmişti (28/Kasas, 5-6). 
Şanı Yüce Allah vaadini yerine getirdi. Bereketli yerin doğusuna ve batısına bu 
zayıf/müstaz'af kavmi yerleştirme imkânını bahşetti. Firavun ve inşa ettikleri 
binalar, köşkler, saraylar, bağlar bahçeler yerle bir oldu (26/Şuara,27-29). “Ye- 
rin doğusunun ve batısının” neresi olduğunda üç görüş ortaya çıkmıştır: Kimi- 
ne göre Mısır ülkesi, kimine göre Şam, kimine göre bütün yeryüzüdür. Sonraki 
tarihin seyrettiği mecraya bakıldığında bu yerin Şam ve Filistin bölgesi olduğu 
anlaşılmaktadır. En doğrusunu Allah bilir. 
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138. İsrailoğullarını denizden geçirdik. Putları önünde bel büküp eğil- 
mekte olan bir topluluğa rastladılar. Musa'ya dediler ki: “Ey Musa, 
onların ilâhları (var; onların ki) gibi, sen de bize bir ilâh yap.” O: 
“Siz gerçekten cahillik etmekte olan bir kavimsiniz” dedi. 

139, Onların içinde bulundukları şey (din) mahvolucudur ve yapmak- 
ta oldukları şeyler (ibâdetler) de geçersizdir.” 

140. “O sizi âlemlere üstün kılmışken, ben size Allah'tan başka bir ilâh 
mı arayacağım?” 

141. "Hani size dayanılmaz işkenceler yapan, kadınlarınızı sağ bırakıp 
erkek çocuklarınızı öldüren Firavun ailesinden sizi kurtarmıştık. 
Bunda Rabbinizden sizin için büyük bir imtihan vardı.” 


Hz. Musa (a.s.)'nın, İsrailoğullarını bir mucize sonucu Kızıldeniz'den ge- 
çirip kurtarması, İsrailoğullarının tarihinde yepyeni bir dönemin başlangıcı- 
dır. Onları yerleştirebileceği bölgeye götürürken, yol üzerinde öküze tapan bir 
topluluğa rastladılar. Katade, bu topluluğun Rikka bölgesinde yerleşik Lahm'e 
mensup bir topluluk olduğunu söyler. Kenan ilinde yaşayan Amalikalılar oldu- 
gunu söyleyenler de var ki, bunlar Baal adı verilen bir boğaya-buzağıya tapı- 
yorlardı. Anlaşıldığı kadarıyla bu insanlar hem eski zamanlardan beri buzağıya 
tapıyorlardı hem de günün her saatinde yani sıkça önlerinde eğilip saygılarını 
dile getiriyorlardı. (Hakimler, 2: 11-13; Krallar, 16: 30-33.) 

İsrailoğulları, Hz. Musa'dan kendilerine de benzer bir put yapmasını is- 
temişlerdir. Bir peygamberden put yapımını istemek ilginçtir. Çünkü peygam- 
berin asli görevi, putçuluğu yıkmak, insanları bir ve tek olan Allah'a ibadet et- 
meye, sadece O'na kulluk yapmaya çağırmaktır. İsrailoğullarının bu fikre nasıl 
vardıkları önemli bir konudur. Buna yol açan iki faktör olduğu düşünülebilir: 
Biri 400 yıllık Mısır hayatlarında buzağıya tapan çok sayıda insanlarla karşı- 
laşmışlardı; esasında söz konusu bölgede buzağıya tapınma bilinen bir şeydi. 
Muhtemelen İsrailoğulları Hz. Yusuf'tan çok sonraları ataları İbrahim aleyhis- 
selâmın tek bir Allah'a ibadeti esas alan tevhid dininden uzaklaşmış, yöresel 
dini inançların etkisin altına girmişlerdir. İkincisi, yine Mısır esareti boyun- 
ca soyut düşünme ve gözle görülmeyen-elle dokunulmayan somut bir tanrı 
fikrini kabullenmekte zorlanır hale gelmişlerdi ki, zaman içinde kendilerinde 
meydana gelen zihni gerileme ve düşüş, onları taştan veya değerli madenler- 
den yapılmış bir puta tapınma noktasına götürmüştü. Hz. Musa'nın bu talebi 
“cahillik” olarak tanımlaması bunu göstermektedir. Put veya heykele tapınma 
talebi zihni bir gerileme haline işaret eder. Yaratan, büyüten, rızık veren, varlık 
âlemini idare eden ve hayat ve ölümü elinde bulunduran Tanrı, öyle taştan, 
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madenden bir şey olamaz. Böyle bir talep ancak cahil insanlardan gelebilir. 
Begavi'ye göre ise, İsrailoğulları kendilerini Allah'a yaklaştıracak bir aracı fik- 
rine sahip olduklarından aracıyı simgeleyecek put talebinde bulunmuşlardır. 
Bu İsrailoğullarının hem Tevhid inancını hem peygamberlik misyonunu pekiyi 
anlamadıklarını gösterir. 

Hz. Musa, özendikleri bu topluluğun içinde bulunduğu durumun, dini algı 
ve pratiklerin temelinin boş olduğunu, herhangi bir bilgi esasına dayanmadı- 
ğını, “üstün güç veya tanrıya yaklaştırıcı vasıta” diye tapındıkları, büyük saygı 
ve ta'zimle sürekli önünde eğildikleri putlarının bir madde yığınından ibaret 
olduğunu, dolayısıyla yapıp ettikleri şeyin, tapınma biçimlerinin ve bundan 
her neyi bekliyorlarsa boş olduğunu söyler. Allah'tan başkasına bağlanma ve 
tapınma temelsizdir, beklenen faydayı hiçbir şekilde sağlayamamaktadır. 

Hz. Musa, İsrailoğullarını söz konusu sapkın talepten vazgeçirmeye çalı- 
şırken, yüce Allah'ın kendilerini Mısır esaretinden nasıl kurtardığını ve onları 
nasıl “âlemlere üstün kıldığını” hatırlatmaktadır. Böyle iken, İsrailoğullarının 
“Allah'tan başka bir ilah” arayışına girişmeleri hayret edilecek bir durumdur, 
Hz. Musa onlara şaşkınlıkla sormaktadır: “Allah sizi üstün kıldı, ben size başka 
bir ilahlar arayayım, öyle mi?” Böyle bir arayış inkâr ve irtidadın ta kendisi, bir 
peygamberden bunu talep etmek ise aklın alacağı şey değil! 

Burada ve başka yerlerde geçen “üstünlük /tafdil” hakkında Bakara, 47. 
ayetin tefsirinde geniş bilgiler verilmişti. Üstünlüğün iki sebebe dayandığı be- 
lirtilmiştir: 

1) Onları düşmanlarına üstün kılıp Mısır esaretinden kurtardı, 

2) Diğer kavimler peygamberlerinin mucizelerini seyrederken onlar biz- 
zat tecrübe etti, mucizeye iştirak etti. 

İslam bilginlerine göre söz konusu üstünlük, Musa Şeriati! ne sımsıkı bağ- 
lılık şartına bağlı olup o dönemle sınırlıdır. Eğer bütün zamanlar için “üstünlük' 
söz konusu olsaydı, tarih boyunca başlarına bunca felaket ve musibet gelmez, 
yeryüzünün dört bir köşesine dağılmaz ve çeşitli kavimlerin zulümlerine ma- 
ruz kalmazlardı. (Bkz. 2/Bakara, 61; 17/İsra, 4-8). Hz. Musa, onlara Firavun ve 
yönetiminin onlara reva gördüğü zulmü -mesela köklerini kazımak üzere er- 
kek çocuklarını öldürtüp kızlarını/kadınlarını sağ bıraktığını- hatırlatmakta, 
bunda kendileri için büyük bir sınav olduğunu söylemektedir. 

Tevrat'taki anlatımdan anlaşıldığına göre, İsrailoğullarının puta tapınma 
talepleri hemen sona ermemiş, Mısır'dan çıkışları üzerinden 70 sene geçtiği 
halde zaman zaman tekrar edilmiştir. Az bir bölümü hariç, İsrailoğulları yine 
bildiklerini okuyup nankörlüklerine devam etmişlerdir. (Bkz. Yeşu, 24: 14-15). 
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Zihni gerilik ve çöküş hali her insan toplumunda görülebilir. Tirmizi'nin yer 
verdiği bir hadiste belirtildiğine göre, cahil bedevi Arapların her sene bir günlü- 
güne mahsus saygı ve ta'zim gösterdikleri Zatu Envat isminde bir ağaç vardı. Bir- 
gün bazı Müslümanlar Allah'ın Resülü (s.a.)'ne “-Sen de bize böyle bir ağaç yap 
(göster, işaret et) ona saygı gösterelim” diye talepte bulununca, Allah'ın Resülü 
“-Andolsun, sizler de Musa'nın kavminin 'Onlarınilâhları gibi, sen de bize bir ilâh 
yap' dedikleri gibi dediniz. “Siz gerçekten cahillik etmekte olanbir kavimsiniz” 
Andolsun, okun tüylerini aynı hizada oluşu gibi sizden öncekilerin takip ettikleri 
yolu takip edeceksiniz. Onlar bir kertenkele deliğine girecek olsalar, siz de o de- 
liğe gireceksiniz” diye buyurdu. (Tirmizi, Fiten; Müsned, V, 218.) 
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142. Musa ile otuz gece için sözleştik ve ona bir on daha ekledik. Böy- 
lece Rabbinin belirlediği süre, kırk geceye tamamlandı. Musa, 
kardeşi Harun'a “Kavmimde benim yerime geç, ıslah et ve boz- 
guncuların yolunu tutma” dedi. 


Li a 
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143. Musa tayin edilen sürede ve yere gelince (mikat) ve Rabbi O'nun- 
la konuşunca: “Rabbim, bana göster, Seni göreyim” dedi. (Allah:) 
“Beni asla göremezsin ama şu dağa bak; eğer o yerinde karar kı- 
labilirse, sen de beni göreceksin." Rabbi dağa tecelli edince, onu 
param parça etti. Musa bayılarak yere düştü. Kendine geldiğinde: 
“Sen ne yücesin (Rabbim). Sana tevbe ettim ve benimân edenlerin 
ilkiyim” dedi. 

144. (Allah:) “Ey Musa” dedi. “Sana verdiğim risaletimle ve seninle ko- 
nuşmamla seni insanlar üzerinde seçkin kıldım. Sana verdikleri- 
mi al ve şükredenlerden ol.” 

145. Biz ona Levhalar'da her şeyden bir öğüt ve her şeyin yeterli bir 
açıklamasını yazdık. (Ve:) “Şimdi bunlara sıkıca sarıl ve kavmine 
de emret ki en güzeliyle sarılsınlar. Size fasıkların yurdunu pek 
yakında göstereceğim” (dedik). 

146. Yeryüzünde haksız yere büyüklük taslayanları âyetlerimden en- 
gelleyeceğim. Onlar her âyeti görseler bile ona inanmazlar; dos- 
doğru yolu (rüşd yolunu) da görseler, yol olarak benimsemezler, 
azgınlık yolunu gördüklerinde ise onu yol olarak benimserler. 
Bu, onların âyetlerimizi yalanlamaları ve onlardan gafil olmaları 
dolayısıyladır. 

147. Âyetlerimizi ve âhirete kavuşmayı yalanlayanlar, onların amelleri 


boşa çıkmıştır. Onlar yaptıklarından başkasıyla mı cezalandırıla- 
caklardı? 


Kızıldeniz'den geçildikten sonra Sina çölünün içinden geçilmeye başlandı. 
Tur dağına gelindiğinde, Hz. Musa Allah'tan emirleri almak üzere dağa yönel- 
di. Ancak doğrudan Allah'la muhatap olmak mümkün değildir, belli bir ruhi 
hazırlık döneminden geçmek gerekirdi. Bakara, 51. ayette bu sürenin 40 gece 
olduğu belirtiliyordu. Burada ise 30 gece ve ona ilave edilen 10'dan söz edil- 
mektedir. Bunun çeşitli anlamları olabilir: 

İlkin, Araplar bir sayının toplamını kendi içinde toplayarak ifade edebilir- 
ler. Mesela Ay'ın 14'ünü ifade etmek üzere “aşere ve erbaa (10 ve 4)” diyebilir- 
ler bu mümkündür. Bu ayın gökyüzünde yusyuvarlak bir tabak gibi gözüktüğü 
geceyi ifade eder. Burada da 30 gece ve 10, hakikatte 40 günü ifade etmektedir. 

Diğeri, Hz. Musa'nın şanı yüce Allah'la konuşacak makama hazırlanabil- 
mek için tayin edilen 30 geceye 10 gece daha ilave edilmiş olmasını ifade eder. 
Belki de 30 gün yeterli gelmemiş, Allah Hz. Musa'yı ibadet, zikir ve ruhi hazır- 
lık yapma cehdini 10 gün daha uzatmış veya Hz. Musa'nın kendisi bu yönde 
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bir talepte bulunmuştur. Hz. Musa'nın ilave 10 gün istemesi daha makul gö- 
rünmektedir, zira Allah kulu Musa'nın kapasitesini ondan daha iyi bilmektedir. 
Fakihler, bu ayetten ve elbette sahabi müfessirlerin tefsirlerinden hareketle, 
herhangi bir iş için tespit edilen vadede o iş tahakkuk etmeyecek olursa, buna 
bir ilavede bulunmanın caiz olduğunu söylemişlerdir. 

Üçüncü ihtimal, Hz. Musa 30 geceyi ruhi hazırlık babında ibadet, zikir ve 
ruhi ve mücahede ile geçirmiş, ilave 10 günde ilahi emirleri alıp onları iyice 
fehmetmiş, zihnine, dimağına nakşetmiştir. En doğrusunu Allah bilir. 

Gerek Bakara süresinde gerekse burada “gün” yerine “gece” zikredilmiş 
olmasının sebebi, Arapların günü gece ile başlatmalarıdır, çünkü hilal gece 
görülmektedir. Ayette kastedilen gece ve gündüzü içine alan “gün”dür. Ancak 
İbn-i Arabi, daha ilginç bir açıklama yapmaktadır. Ona göre Araplar hesapla- 
rında ayı, Arap olmayanlar ise güneşi esas alırlar. Güneşle gün hesaplandığın- 
da hedeflenen dünyevi yararlardır, ekin, ürünlerin toplanması vs., ay'la hesap- 
landığında esas alınan oruç, hac, zekat gibi menasikler yani ibadetlerdir. Tur 
dağında Hz. Musa, 40 günü ibadet, zikir ve ruhi hazırlıkla geçirdiğinden “Musa 
ile otuz gece sözleştik ve ona bir on daha ekledik” buyrulmuştur. 

Musa yokluğunda onu temsil edecek birini, anne bir kardeşi Hz. Harun 
(a.s)'u tayin etti. Hz. Harun onu temsil edecek, kavme nezaret edecekti. Görevi 
işlerin sulh, salah ve ıslah zemininde yürümesini sağlamak, karışıklık, bozgun- 
culuk gibi yıkıcı fiil ve davranışlara meydan vermemekti. Kısaca Hz. Harun, 
yokluğunda Hz. Musa'ya vekâlet edecekti ki, makamın sosyal ve idari fonksi- 
yonları itibariyle “El vekilü ke'l asil (Vekil asil gibidir)” denmiştir. 

Benzer bir uygulamayı Hz. Peygamber (s.a.)'in de yaptığını görüyoruz. Bir 
gazaya çıkarken Allah'ın Elçisi, Hz. Ali (ra.)'yi yerine vekil olarak bıraktı. Şöyle 
buyurdu: “Harun'un Musa'nın yerine geçtiği gibi sen de benim yerime geçme- 
yerazı değil misin? Şu kadar var ki, benden sonra peygamber gelmeyecektir” 
(Buhari, Fedail, 9, Megazi, 78; Müslim, Fedail, 30-32.) Hz. Peygamber'in yaptığı 
uyarı önemlidir. Hz. Ali, sadece makamın idari fonksiyonlarını icra etmek üze- 
re vekil tayin edilmiştir, onun Hz. Peygamber gibi Nübüvvete ilişkin herhangi 
bir özelliği yoktur. Şiiler, bundan hareketle imametin Hz. Ali'nin hakkı olduğu- 
nu söyleseler de, Sünnilere göre Hz. Peygamber (s.a.), bir başka zaman Ümmü 
Mektum'u da yerine vekil bırakıp Medine'nin dışına çıkmıştır. 

Hz. Musa tayin edilen zamanda ve mekânda (mikat) hazır bulundu, yüce 
Allah da onunla konuştu. Beşeriyet tarihinde, yüce Allah'ın doğrudan konuştuğu 
yegâne beşer Musa aleyhisselamdır. Bu doğrudan gerçekleşen vahiy şeklidir de. 

Hz. Musa'yla gerçekleşen konuşmanın niteliği hakkında herhangi bir bil- 
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giye sahip değiliz. Bizim konuştuğumuz harflerden müteşekkil kelimelerle mi 
oldu, yoksa zati bir idrakin tahakkukuyla veya Mutezile bilginlerinin öne sür- 
düğü gibi nefsinde yakin/kesin bilginin hâsıl olmasıyla mı? Bunu bilmiyoruz. 
Esasında bu yani konuşmanın keyfiyeti önemli değildir, önemli olan “Kelim” 
sıfatını alan Hz. Musa'nın yüce Allah'la konuşmuş olmasıdır. Hz. Musa “kelim”, 
Hz. İsa “kelime”, Efendimiz'e vahyedilen Kur'an-ı Kerim “Kelamullah”tır. 

Burada anlatılan konuşma sırasında önemli bir olay cereyan etmektedir. 
Hz. Musa bu mükâlemenin öylesine manevi derin etkisinde kalır ki, bir an için 
Yüce Allah'ın Zatı'nı da görebileceği fikrine kapılmış veya konuşmanın yüzü 
suyu hürmetine Yüce Allah'ın ona Zatı'nı gösterebileceğini düşünmüş ya da 
Allah'ın Zatı'nı görme (rü'yet) arzusu ve iştiyakı ruhunu öylesine etkisi altına 
almış ki, “Rabbim, bana göster, Seni göreyim, temaşa edeyim” dileğinde bulun- 
muştur. Burada normal beşeri bir durum olduğu söylenebilir; zira kendisiyle 
konuştuğumuz şahsın zatını görmek, yüzüne bakmak isteriz. 

Bakara 55. ayette zikri geçen İsrailoğullarının “Allah'ı görme talebi”nde bu- 
lunmaları ile Hz. Musa'nın yaşadığı tecrübe aynı şeyler değildir. Onlar, sahip ol- 
dukları bunca nimete rağmen nankörlükte bulunarak inkâr ve şüpheyi beyan 
meyanında yani bir tür ispat talebinde bulunarak peygamberlerinden Allah'ı 
kendilerine çıplak gözle göstermelerini istemişlerdir. Hz. Musa'nınki ise belirt- 
tiğimiz üç ihtimalden biri sonucunda ortaya çıkan şiddetli bir arzu ve iştiyaktır. 

Aldığı cevap kesindir: “Beni asla göremezsin!” Göremez, çünkü gören ile 
görünen arasında mümkün olan bir illiyet bağının olması gerekir. Biz nesnele- 
ri görürüz, çünkü varlıklarıyla görünürler, onları gören bizim bedendeki göz- 
lerimizdir. Görünen varlıklar bizim gözlerimizin görüş alanı içinde ve görüş 
kapasitesindedirler. Öyle de olsa bazı varlıkları çıplak gözle göremeyiz. Mesela 
mikropları veya uzayın derinliklerinde milyonlarca yıl ötedeki yıldızları göre- 
meyiz. Mikropları görebilmek için mikroskopa, uzak yıldızları görebilmek için 
teleskopa ihtiyacımız var. Ancak bu sayede söz konusu varlıklar bizim görüş 
alanımız içine girebilirler. Yüce Allah'ın Zatı ile bizim çıplak gözümüz ve fizyo- 
lojik varlığımız arasında mahiyet farkı var. Sınırlı kapasiteye sahip gözlerimiz 
nasıl âlemlerden yüce, maddi varlıklardan münezzeh Allah'ın Zatını görebilir! 

Nasıl binlerce mumluk ampul veya doğrudan baktığımız güneş gözle- 
rimizi kör ederse, nasıl 22 bin üstündeki frekansı aşan sesler kulaklarımızı 
patlatabilirse, bizim idrakimizin üstündeki bir Zat da varlığımızın bütününü 
darmadağın eder. “Gözler O'nu göremez ama O gözleri görür” (6/En'am, 103). 
Nitekim yüce Allah, dünya şartlarında ve çıplak göz kapasitesine sahip Hz. Mu- 
sa'nın talebinin imkânsızlığını ona anlatmak üzere “Şu dağa bak; eğer o yerin- 
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de karar kılabilirse, sen de beni göreceksin. Nitekim Rabbi dağa tecelli edince, 
onu param parça etti. Musa bayılarak yere düştü.” 

Paramparça olan bir dağdan geriye ne kalır! Dağ gibi, Musa da şayet Rab- 
bini görecek olsaydı yani çıplak gözü lahzanın katrilyonda biri kadar Zat'a de- 
gecek olsaydı, acaba Musa diye bir varlık kalır mıydı? İşte uzak geleceği ifade 
etmek üzere “göreceksin” filinin başına “sevfe”nin gelmiş olması bunu ifade 
eder yani “-Musa, böyle bir Zati tecellide senden geriye bir şey kalmaz” buy- 
rulmaktadır. Böylece “sevfe /sonra” bize dünyada çıplak gözle rü'yet'in imkân- 
sızlığını anlatmaktadır. Yüce Allah'ın ahirette de görülmeyeceğini öne sürenler 


anl ifadesinin başındaki “öİ'in geleceği de kapsadığını, buna göre Zat'ın 
ahirette de görülmeyeceğini söylemektedirler. Kıyame süresinin 22 ve 23. 
ayetlerde geçen “O gün yüzler ışıl ışıl parlar, Rablerine bakıp dururlar” ifade- 
sinden gözlerin doğrudan Zat'ı görecekleri anlamı çıkmaz. Gözler Yüce Allah'ın 
rahmetine, nur ve bahşettiği nimetlere ışıl ışıl bakarlar. (Bkz. 10/Yunus, 26.) 

Rabbin dağa tecelli etmesinin de mahiyetini bilemeyiz. Kelime manası ile 
“tecelli” bir şeyin açığa çıkması, üstündeki örtünün kalkması, gelinin yüzünün 
açılması, demir parçasının pasının giderilmesi, üzerindeki kiri temizlemek 
üzere bulaşık kaplarının yıkanması gibi anlamlarda kullanılır. Dağ parampar- 
ça olmuştur ama tecelli eden yüce Allah'ın kudreti ve azametidir. 

İslam bilginlerinin ortak fikri, yüce Allah'ın dünyada görülemeyeceği husu- 
sudur. Ahirette ise rü'yet mümkündür. Bu da, ahirette mü'minlerin fizyonomik 
yapılarında temel bir değişimin vuku bulacağı, idrak, kavrayış, duyu ve diğer ka- 
pasitelerinin tagayyür ve tahavvüle uğramasıyla mümkün olabilir ancak. 

“Mizan” sahibi Allame Tabatabai, burada Hz. Musa'nın istediği görmenin 
gözle görme olmayıp, En'am, 75, 103 ve Necm, 11. ayetleri delil getirerek en 
yüksek düzeyde bir bilinç hali olduğunu, beş duyu organından biri olan gözün 
ötesinde ve üstünde bambaşka bir görme türü olduğunu söylüyor. Ona göre 
bu bir bilinç halidir, bu bilinç düşünce ve mantık kullanma yolu ile sağlanmış 
bir inançtan başka bir bilinçtir. İnsan bu bilinci doğrudan gönlünde bulur. 
Buradan hareketle Hz. Musa'nın “Allah'ı gördüğünü ancak bunun bir lahzada 
gerçekleşip, dağa tecelli etmesiyle Musa'nın da yere yığılıp bayıldığını, beden- 
sel ve beşeri özellik ve hasletlerini kaybettiğini, sonra ayılıp kendine geldiğini 
iddia etmektedir” “Sen beni göremezsin”den anlaşılması gereken, uzun süre 
veya bu dünyada zorunlu bilgilerle göremezsin” demektir. Beni görmen için 
bana kavuşman gerekir. Yukarıda “len” edatının, görmenin imkânsızlığının 
ebediliğine vurgu olduğunu söylemiştik ama bu ebedilik kavramıyla çelişmez 
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yani perdelerin aradan kalktığı ahirette görme (rü'yet) tahakkuk edebilir. En 
doğrusunu Allah bilir! 

Musa aleyhisselam dağın darmadağın olmasıyla baygınlık geçirip yere yı- 
gıldı; kendine geldiğinde, o anın psikolojik ortamında bulunduğu talep dola- 
yısıyla tevbe ve istiğfar etti, âlemlerin Rabbi Allah'ı tesbih etti, her türlü nok- 
sanlıklardan, beşeri özellik ve niteliklerden tenzih etti. Ve “Sana tevbe ettim 
ve ben imân edenlerin ilkiyim”. Kimilerine göre bunun anlamı kavmi içinde 
veya çağdaşı insanlara göre ilk mü'min kişinin kendisi olduğunu dile getirmesi 
demektir ki, bu iman ve sadakatinin teyidi ve ikrarı anlamına gelir. Ancak ya- 
şadığı bu olağanüstü tecrübeden sonra “tevbe ve iman”"la “-Rabbim, ben seni 
herhangi bir cisim veya varlık gibi görebileceğim zehabına kapıldım, bundan 
rücu edip tevbe ediyorum, beni bağışla ve bunun dünyada asla mümkün ola- 
mayacağına dair ilk inanan da benim” söylemiş olması anlamında da ele alına- 
bilir. En doğrusunu Allah bilir. 

Hz. Musa Rabbinin Zatı'nı göremediyse üzülmemelidir. Zira yüce Allah ona 
risalet verdi ve başka hiçbir kula nasip olmayacak bir lütufta bulunup onunla 
konuştu. Bu, onu diğer insanlara üstün kılan, bu özelliğiyle diğer insanlar için- 
den seçilmesini sağlayan yüce bir makam ve mertebedir. Hz. Musa'ya Allah'ın 
verdiklerini alması ve sahip olduklarıyla şükretmesi emredilmektedir. Risalet- 
le görevlendirilmiş olmasının tabii sonucu olarak ona vahiyler de verildi. 

Vahiyler “levhalar” şeklinde geldi. İçlerinde şeriatın hükümleri, insanla- 
rın gündelik hayatlarını düzenleyecek kurallar, güzel öğütler ve her şeyin açık- 
laması bulunuyordu. “On emir” bu levhalar üzerinde yazılıydı (Bkz. Çıkış, 24; 
12 ve 34.) Hz. Musa ve kavmine, Şeriat'ın hükümlerine, yapılan öğütlere sıkı 
bir şekilde sarılmaları, öğüt ve hükümlerin duruma ve beşeri ihtilafın niteliği- 
ne göre en faydalı, güzel, toplumsal yararı sağlayıcı olanına sarılmaları emre- 
dilmektedir. Haramlardan kaçınacaklar, farzlara ve emirlere harfiyyen riayet 
edecekler. Bunları yaparken kaba olmayacaklar, Şeriat'ın hükümlerini güzel- 
likle -bir tür hukuk estetiğiyle- uygulayacaklar; mesela intikamcı, hoşgörüsüz, 
katı davranmayacaklar, duruma göre gerektiğinde kolay yolu seçip özellikle 
en ağır ve cezalandırıcı yola başvurmayacaklar; “ceza için ceza” mantığından 
kaçınmaya çalışacaklar. 

Literatüre “on emir (evamir-i aşere)” olarak geçen hükümlere yakından 
bakıldığında bunların hakikatte “on nehiy (yasak)”, sınırları tayin eden on işa- 
ret-kırmızıçizgi oldukları görülür. Bu bütün ilahi şeriatların ana çerçevesine 
uygundur. Çünkü eşyada asıl olan ibahe, insan fiillerinde de aslolan serbest- 
liktir. Şeriatın hükümleri istisnaidir, genellikle yasakları koyar, gerisini insan- 
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ların serbest hareket edebilecekleri geniş alanlara bırakır. İslam Şeriatı'nda da 
Allah ve Peygamberi'nin esaslarını çizdiği hudutlar bellidir, diğer tüm alanlar 
insanın serbest ve özgür alanını teşkil eder. 

Hz. Musa (a.s.) tebliğ yapan, beyan eden ve hükümlerin ete kemiğe bürün- 
mesine sağlayan bir peygamber sıfatıyla öncelikle kendisi hükümlere sıkıca 
sarılacak, Şeriat'e sahip çıkacak, sonra kavmine aynısını emredecektir. Şanı 
yüce Allah, her hak sahibi hakkını alsın, adalet tesis edilsin ve toplumsal hayat 
yozlaşıp bozulmasın diye emir ve hükümleri indirmiştir; bunlara uymayanlar 
yoldan çıkan kimselerdir, böyle kimseler kendi yurtlarında huzur, barış ve is- 
tikrar içinde yaşayamazlar. İç savaşlar, bölünmeler, isyanlar, toplumsal patla- 
malar ve suçlar eksik olmaz. Bunun böyle olduğunu yüce Allah insanlara gös- 
termektedir. Burada kastedilen kimselerin Mısırlılar veya çevre kavimlerden 
çok “Hz. Musa'ya başkaldıran İsrailoğulları” olma ihtimali yüksektir, 148. ayet 
bu fikri ilham etmektedir. 

İnsanları Allah'ın çizdiği yol haritası dışına çıkmaya iten önemli sebep 
kibirdir. Sanki her şeye kendileri maliklermiş gibi, üstlerinden gelen emir ve 
yasakları reddederler, kendileri emir ve yasak ihdas etmeye kalkışırlar; fakat 
bununla huzur, barış ve adaleti tesis edeceklerine; zulüm, sömürü ve haksız- 
lıkların daha çok yayılmasına sebep olurlar. Buna hakları yoktur. 

Zulüm, günah ve adaletsizler insanların basiretini bağlar, kalplerini katı- 
laştırır; akletme melekelerini öldürür, vicdanlarının körelmesine yol açar; bu 
da Allah'ın sayısız ayetini görmelerine mani olur. Gözlerinin önünde sayısız 
mucize vuku bulsa, bakarlar ama görmezler; iç görülerini, görme yetilerini 
kaybettikleri için de inanmazlar. Gözlerinin önünde uzansa bile, doğru yolu 
benimseyip onu takip etmezler, kibir ve günahları onların bilinçlerinidumura 
uğratmıştır; nefislerinin istek ve tutkularının, bencil çıkar ve arzularının tut- 
sağı olmuşlardır. Nefislerinin istek ve arzularını tahrik edici bir yol buldular 
mı, hemen oraya yönelirler. Allah'tan gelen ayetleri yalanlayan ve gaflet içinde 
yaşayanlar bu türden trajik bir duruma maruz kalırlar. Böyleleri her ne ya- 
parsa yapsın, yapıp ettikleri boştur, onlara herhangi kalıcı bir yarar sağlamaz, 
ahirette kurtuluşlarına vesile teşkil etmez. Ve elbette her ne yapmışlarsa kar- 
şılığını görecek, cezasını çekeceklerdir. 


Löz3 çel 3153 ANLA LA5 Mine elk ya BRİ ya sd Ağ İRİ 
İnal Üğ ven önle İS İRİ Ml a az VS aza 
Gİ yakış AY Aİ Gİ İyİlâ İşin â8 eği 
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Lal LE dağ İl Şad â53 ÜS (080) özplkİl ğa GİySİİ 
IŞİ AİİŞ AS zal plleEl öeki de yali La, İĞ 
IgA iydalaklel azl SİRİ öl ALİNİZ Sİ yah, ARİŞ 
üraz ill asi Bil Saz; â İsi Yİ akl Jİ 
$ 33 pa de lak ağlı Yel İyi ğiİN Ğİ ter) 
SAN Iglak öeillş fvor$ Galli ğini ALİS İLİN öyüRİ| 
ger) farm3 İgâkİ Layağ ön Sl) Ğİ İğizİğ Lüaj öy İli 
Ab 33 a gele 35 İŞİYİ İSİ SZARİN gaya be SL iş 
148. (Tura gitmesinin) Ardından Musa'nın kavmi süs eşyalarından bö- 

gürmesi olan bir buzağı heykelini (tapılacak ilâh) edindiler. Onun 

kendileriyle konuşmadığını ve onları bir yola da yöneltip-iletme- 


diğini (hidayete erdirmediğini) görmediler mi? Onu (tanrı) edindi- 
ler de, zulmedenler oldular. 


“ 


149. Ne zaman ki (yaptıklarından dolayı pişmanlık duyup, başları) elleri 
arasına düşürüldü ve kendilerinin gerçekten şaşırıp-saptıklarını 
görünce: “Eğer Rabbimiz bize merhamet etmez ve bizi bağışla- 
mazsa kesin olarak hüsrana uğrayanlardan olacağız” dediler. 


150. Musa kavmine oldukça kızgın, üzgün olarak döndüğünde onlara: 
“Beni arkamdan, ne kötü temsil ettiniz? Rabbinizin emrini çabuk- 
laştırdınız, öyle mi?” dedi. Levhaları bıraktı ve kardeşini başından 
tutup kendisine doğru çekiyordu (ki Harun ona:) “Annem oğlu, bu 
topluluk beni zayıflattı (hırpalayıp güçsüzleştirdi) ve neredeyse beni 
öldürmeye giriştiler. Bari sendüşmanları sevindirecek bir şey yap- 
ma ve beni bu zalimler topluluğuyla birlikte kılma (sayma)” dedi. 

151. (Musa yalvarıp) Dedi ki: “Rabbim, beni ve kardeşimi bağışla, bizi 
rahmetine kat. Sen merhamet edenlerin en merhametli olanısın.” 

152. Şüphesiz, buzağıyı (tanrı) edinenlere Rablerinden bir gazap ve 
dünya hayatında bir zillet yetişecektir. İşte biz, 'yalan düzüp-uy- 
duranları' böyle cezalandırırız. 
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153. Kötülük işleyip bunun ardından tevbe edenler ve imân edenler; 
hiç şüphesiz Rabbin, bundan (tevbeden) sonra elbette bağışlayan- 
dır, esirgeyendir. 

154. Musa kabaran öfkesi (gazabı) yatışınca Levhaları aldı. (Onlardan 
bir) Nüshasında “Rablerinden korkanlar için bir hidayet ve bir 
rahmet vardır” (yazılıydı.) 


Hz. Musa Tur dağında iken, bir süre bekledikten sonra -bir görüşe göre 
30'a 10 gün ilave edildiğinde- İsrailoğullarından bir grup bunun böyle git- 
meyeceğini, diğer kavimler gibi kendilerine tapılacak bir put-tanrı yapmaları 
gerektiği fikrine kapıldılar. Yukarıda 138. ayette gördüğümüz üzere esasında 
öteden beri çevre halklar gibi kendilerinin de önünde eğilecekleri bir put ta- 
lepleri olagelmişti. Bu fikri bir daha gündeme getiren Samiri isminde bir ku- 
yumcu idi. Tevrat, buzağı heykelini Hz. Harun'un yaptığını (Çıkış, 32: 1-2) id- 
dia eder, bir peygamberin put yapabileceği tamamen ihtimal dışı olduğundan, 
bunun sonradan bir ilave veya yakıştırma olduğu anlaşılmaktadır. Kur'an-ı Ke- 
rim, bu tahrifatı tashih edip, buzağıyı yapanın Samiri olduğunu belirtmektedir 
(20/Taha, 85-97). 

İsrailoğulları, buzağıya tapınma fikrine ikna olunca, Mısır'dan ayrıldık- 
larında komşu ve dostları olan Mısırlılardan ödünç (ariye) aldıkları altın ve 
değerli madenleri eritip bir buzağı heykelini yaptılar. İsrailoğullarının, Mısırlı 
komşu ve dostlarını aldatıp kondukları süs eşyalarından bir buzağı-put yap- 
maları, gayrı meşru yollarla, hile ve aldatmayla elde ettikleri serveti putlaştır- 
dıklarına ilişkin bir ima vardır. 

Yaptıkları putun önünde eğilip ona tapınmaya başladılar. Ne var ki, bu 
maden yığını heykel ne konuşuyordu ne herhangi bir tepki veriyordu (20/ 
Taha, 89). Böğürmesi, herhangi bir hayvan gibi ses çıkarması değil, rüzgârın 
ağzından girip arkasından çıkarken çıkardığı tuhaf sese atıftır. Karşısına ge- 
çip ondan bir talepte bulunduklarında onlara tabii ki cevap vermiyordu, kısa 
zamanda yaptıkları şeyin büyük bir hata olduğunu anladılar. Esasında bunu 
başta düşünmeleri gerekirdi, fakat gerek Mısırlılardan gerek çevre halklardan 
etkilenerek somut bir tanrı fikrine kapılıp böylesine sapkın bir yola girdiler. 
Böylece kendilerine yazık edip haksız bir iş yapmış oldular. 

Tur dönüşünde bu acı manzara ile karşılaşan Hz. Musa fazlasıyla öfke- 
lendi, getirdiği levhaları yere bıraktı, buzağıyı da ateşe attı. İsrailoğulları yap- 
tıkları işin büyük günah olduğunu anlamışlardı ama iş işten geçmişti. Allah, 
onları bağışlamayacak olursa, büyük bir hüsrana uğrayacaklarını söylemeye 


başladılar. 
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Ağırlıklı görüşe göre Hz. Musa içlerinde Allah'ın hüküm ve emirlerinin 
olduğu levhaları “yere fırlattı”, öyle ki levhalar kırıldı. Bu makul gözükmüyor. 
Levhaları yere fırlatıp kırdığına ilişkin bilgi Tevrat'ta (Çıkış, 32: 19) geçmek- 
tedir. Kur'an-ı Kerim böyle bir şeyden söz etmez. Hz. Musa'nın kavminin puta 
tapıcılığa eğilim göstermesi dolayısıyla fazlasıyla üzülüp öfkelendiği doğrudur 
ama yine de Hz. Musa gibi Ulu'l-azm bir peygamber, Allah'ın hükümlerinin ol- 
duğu levhaları kendini kaybedecek şekilde yere fırlatıp atacağı düşünülemez. 
Esasında “elka” olarak gelen fiil “yere fırlatma” anlamına gelmez, “bırakmak, 
koymak, yerleştirmek” gibi anlamlar fiile daha uygundur. Nitekim mesela vahiy, 
peygamberin kalbine ilka edilir, ilka edilen şey fırlatılmaz, bırakılır, yerleştirilir. 
İsra süresinde (16/15) “Dağların yeryüzüne bırakıldığı”ndan söz edilir ki bu 
sayede sarsıntı meydana gelmez (Ayrıca bkz. 31/Lokman, 10). Hz. Musa'nın da 
levhaları bu durum karşısında ve mesela yüksekçe bir yere çıkıp kavmine hitap 
edecekse yere bıraktığı söylenebilir. Yine de en doğrusunu Allah bilir. 

Hz. Musa onlara çıkıştı: “Beni arkamdan böyle mi temsil ettiniz? Rabbimin 
azabını çabuklaştırdınız, öyle mi?” Kardeşi Harun'a yönelip onu perçeminden 
ve sakalından tutup, bu rezalete niçin engel olmadığını sordu, kızgınlığından 
onu sorumlu tuttu. Hz. Harun (a.s.), onlara gücünün yetmediğini, ne yaptıysa 
engel olamadığını, onu ölümle tehdit ettiklerini söyledi. Ayrıca iki kardeş pey- 
gamber birbirlerine düşecek olursa, içlerindeki azgın münafıkların sevinecek- 
lerini belirtti, Hz. Musa'yı teskin etmeye çalıştı. Bu ayet, aynı inanç ve anlayış 
birliği içinde olanların, düşmanları veya üçüncü şahıslar karşısında birbirleri- 
ne düşmemeleri gerektiğini bize ima etmektedir. 

Taha, 94. ayette işaret edildiği üzere, aslında Hz. Harun, bu sapkınlığın 
önüne geçmek için bir takım tedbirler düşünmemiş değildi ama halkın ikiye 
bölünüp bir iç çatışmaya sebebiyet vereceğini, bu konuda da Hz. Musa'ya he- 
sap vermesinin zor olacağını düşünüp bundan vazgeçmişti. Hz. Musa, sakin- 
leşince kendisini ve kardeşini bağışlaması için Allah'a dua etti (5/Maide, 25). 
Sonra levhaları yerden aldı. Birinde şu ayet yazılıydı: “Rablerinden korkanlar 
için bir hidayet ve bir rahmet vardır” 

Bazı müfessirler, Hz. Musa'nın levhaları yere koymasının sembolik anlamının, 
Tevhid inancının tesis işleminin yani imanın hükümlerden önce geldiğini, inancın 
sarsıldığı bir ortamda hükümlerin etkisinin olamayacağını söylemektedirler. Hz. 
Musa, kavmini buzağı heykelinin boşluğu ve saçmalığı konusunda ikna ettikten 
sonra levhaları almış ki, bu imanın bir kere daha tesis edildiğinin göstergesidir. 
Şimdi hükümlere yani hukuki teamül ve işlemlere sıra gelmiş bulunmaktadır. 

Ancak anlaşıldığı kadarıyla buzağı inancında ısrar edenler de olmuştur, 
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onlara Allah tarafından bir gazap gelmiştir, dünya hayatında zillet içinde yaşa- 
maya mahküm olmuşlardır. Bir buzağıya, cansız bir nesneye, put veya heyke- 
le tapmak sadece Allah'a mahsus olması gereken ilahlık/ulühiyet vasfının bir 
nesneye nispet edilmesi anlamına geldiğinden bu Allah'a iftira, O'nun hak ve 
hukukuna tecavüzdür, elbette cezası ağırdır. Ama kötülük işleyip sonra tevbe 
edenleri şanı yüce Allah affeder. Nitekim Hz. Musa da, yerden aldığı levhaların 
birinde “Rablerinden korkanlar için bir hidayet ve bir rahmet vardır” yazılıydı. 
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155. Musa, belirlediğimiz buluşma zamanı için kavminden yetmiş 
adam seçip-ayırdı. Bunları da 'dayanılmaz bir sarsıntı' tutuverin- 
ce, dedi ki: “Rabbim, eğer dileseydin, onları ve beni daha önceden 
helâk ederdin. (Şimdi) içimizdeki beyinsizlerin yaptıklarından 
dolayı bizi helâk edecek misin? O da senin denemenden başkası 
değildir. Onunla sen dilediğini saptırır, dilediğini hidayete erdi- 
rirsin. Bizim velimiz Sensin. Öyleyse bizi bağışla, bizi esirge; Sen 
bağışlayanların en hayırlısısın.” 


Gaybe inanmakta, ilahi hükümleri kabullenip hayatlarını buna göre tan- 
zim etmekte ve kendilerine bağışlanan bunca nimete ve ihsana şükretme ko- 
nusunda inatçı tutum takınmakta olan kavmini yakini bilgilerle ikna etmek 
üzere Hz. Musa, kendi kavminden 70 kişiyi seçip Tur dağına götürdü. Bu kişi- 
lerin temsil kabiliyeti olan kişiler olduğu anlaşılmaktadır. Dağa gidişin sebebi 
kavmin ikna olması için ilahi tecelli ve mucizelere muttali olmalarını sağla- 
mak, buna bağlı olarak Allah'tan vahiy aldıklarını onlara göstermeye çalışmak 
veya buzağıyı put edinmeleri dolayısıyla yüce Allah'tan af ve bağışlanma ta- 
lebinde bulunmaktır. Hasen'den gelen rivayete göre, Hz. Harun hariç, herkes 
buzağıya tapınmaya başlamıştı. 

Dağın eteğinde sis perdesi içinde Yüce Allah'ın harikulade ayetlerine mut- 
tali oldular, ağırlıklı görüşe göre buna rağmen Allah'ın Zatı'nı açıkça, çıplak göz- 
le görmedikleri sürece inanmayacaklarını söylediler. Fakat burada seçilmiş 70 
kişinin “Allah'ı görmek istedikleri”ne dair herhangi bir bilgi veya işaret yoktur; 
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görme talebi kavmin kendisinden gelmiştir. (Bkz.2 /Bakara, 54-55; 4/Nisa, 153). 
Eğer onlar da görme talebinde bulunmuşlarsa, bu durumda kavimlerinin ah- 
maklığını tekrar etmişler demektir. İsrailoğullarını yıldırım çarpmıştı (saika), 
bunlar da dayanılmaz bir sarsıntıya uğradılar (recfe), yere yığılıp kala kaldılar. 

Diğer bir görüşe göre şahid oldukları şeyler karşısında öylesine derin bir 
haşyet ve korku içine kapıldılar ki, sıtmaya tutulmuş gibi tir tir titremeye baş- 
ladılar Muhammed Esed, ilginç bir yorum yapmaktadır: 

“Müfessirlerin çoğu, 'recfe' “sözcüğüne, burada da, Kur'an'ın başka yer- 
lerinde (mesela, bu sürenin 78 ve 91. ayetlerinde) zaten tartışmasız olan an- 
lamını yani “deprem/yer sarsıntısı” anlamını vermektedirler. Fakat hatırda 
tutulmalıdır ki bu isim Arapçada, meydana getiren sebep ne olursa olsun her 
çeşit “şiddetli gürültü” ya da “sarsıntı /titreme” olayı için kullanılmaktadır. Bu 
itibarla, bu ayette sözkonusu edilen sarsıntının ille de bir “yer sarsıntısı” oldu- 
ğunu düşünmemiz gerekmez; biz burada geçen sarsıntının, derin bir pişmanlı- 
ğın, Allah'ın cezasından yana duyulan korkunun yetmiş yaşlı insanda yol açtığı 
psikolojik sarsıntı olduğunu düşünmenin daha yerinde olacağı görüşündeyiz. 

Hz. Musa, “Rabbim, eğer dileseydin, onları ve beni daha önceden helâk 
ederdin” diye niyaz ve münacaatta bulundu. Hz. Musa, kavminin içine düştü- 
gü bu acıklı durumun sebebi, içlerinde bulunan beyinsizlerin teşvik ve tah- 
rikidir. Bunların yüzünden Rabbinin kavmini helak etmemesini diledi, çünkü 
evet büyük bir suç ve günah işlemişlerdi ama bu da hidayet ve dalaletin elinde 
olan şanı yüce Allah'ın bir sınavıydı, onları zorlu bir denemeden geçirmişti. O 
Allah ki, onların velisidir. Dilerse bağışlar, esirger, en hayırlı bağışlayan O'dur. 
Ancak Maturidi, onların ölümlerinden Hz. Musa'nın kaygı duyduğunu, çünkü 
dönüşünde İsrailoğullarının kendisine inanmayıp, onu onları öldürmek veya 
öldürtmekle suçlamalarından korktuğunu söyler. Anlatımlara göre daha son- 
raları Hz. Harun'un vefatında benzer bir olay yaşanmıştı. Hz. Musa ile bir dağa 
çıkan Hz. Harun vefat eder ama İsrailoğulları Hz. Musa'yı kardeşini öldürmek- 
le suçlarlar (Bkz. Maturidi, Te'vilat, VI, 75). 

“(Şimdi) İçimizdeki beyinsizlerin yaptıklarından dolayı bizi helâk 
edecek misin?” sorusuna iki anlam verilmiştir. Kimisi bu inkâr anlamında “is- 
tifham”dır demişlerdir ki, anlamı şudur: “Sen (zaten) böyle yapmazsın. Yani 
bir avuç beyinsiz yüzünden bütün bir kavmi helake uğratmazsın” Kimisine 
göre ise, bu dua ve temennide bulunmaktır. Yani “Rabbimiz, bu bir avuç beyin- 
siz (sefih) yüzünden bizi helake uğratma, bizi bağışla” demektir. Beyinsizlerin 
yapıp ettikleri yüzünden başkalarının, hatta büyük çoğunluğun zarar görmesi 
gündelik hayatın her alanında görülebilir. 
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İlahi sünnetlere göre vuku bulmuş her hadisenin cereyanı ya fayda ya zarar 
verir. Mesela insanların barınma ihtiyaçlarını karşılamak üzere ev/mesken inşa 
etmeleri eldeki tabiat yasalarına, statik hesaplara, yer seçimine ve kullanılan 
malzemeye göre tahakkuk eder. Sağlam bir zemin üzerinde iyi malzeme ile inşa 
edilmiş bir evin depremde yıkılmaması Allah'ın sünnetine uygundur. Ancak fay 
hattının olduğu zemin üzerinde ve eksik, kalitesiz malzeme ile evin en ufak bir 
sarsıntıda yıkılması ve ölümlere yol açması da ilahi sünnete uygundur. Birincisi 
akıllı ve tedbirli insanların, ikincisi ise akılsız, tedbirsiz insanların işidir. 

Mesela kamu otoritesinin bile bile toplu meskenleri fay hattı üzerinde 
inşa etmesi, müteahhitlerin inşaat malzemesinden çalması bir avuç insanın 
beyinsiz, vicdansız fiilidir ama bu bir avuç beyinsiz insan orta şiddette bir dep- 
remde binlerce, on binlerce insanın ölümüne, helak olmasına sebep olabilir. 
Nitekim oluyor da, 

Bir ülkenin yönetimi ve genel olarak beşeri ilişkilerin karmaşık, iç içe hale 
geldiği küresel zamanda da gezegen ölçeğinde vuku bulan olaylar, dünyanın 
genel gidişi üzerinde etkili olan büyük güçlerin; bilim adamları, uzman, sana- 
yici, tüccar, kartel ve lobilerin aldığı kararlar, yaptıkları icraatlar milyonlarca, 
milyarlarca insanın hayatını yakından ilgilendirmektedir. Bu bir avuç insanın 
alacağı yanlış bir karar bir anda toplu ölümlere, öldürmelere, küresel tahribat 
ve yıkımlara sebep olabilir. 

Bu, bizim, içinde yaşadığımız ülkenin ve genel olarak gezegenimizin üze- 
rinde söz sahibi olan insanlarla ilgili çok dikkatli olmamız gerektiğini, kilit 
noktada olanların sefih bir karakterden ve sefahatten uzak kişiler tarafından 
seçilmesinin şart olduğunu gösterir. Bu, hassasiyet sadece yöneticilere karşı 
değil, bilimden medyaya, hukuktan iktisadi ilişkilerin tanzimine ve devletlera- 
rası ilişkilere kadar her alanda söz konusudur. (Bkz. 2/Bakara, 13, 130, 142, 
282; 4/Nisa, 5; 6/En'am, 140.) 
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156. Bize bu dünyada da, âhirette de iyilik yaz, şüphesiz ki biz Sana yö- 
neldik. Dedi ki: “Azabımı dileğime isabet ettiririm, rahmetim ise 
her şeyi kuşatmıştır; onu korkup-sakınanlara, zekâtı verenlere 
ve bizim âyetlerimize imân edenlere yazacağım.” 
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Hz. Musa, yüce Allah'a münacaatta bulunarak kendine ve kavmine dünya- 
da ve ahirette iyilik istemektedir, günah ve kusurlarından pişman olmuş olarak 
O'na yönelmişler, kapısına gelmişler. Yüce Allah, günahkârlardan dilediklerine 
azap vereceğini, rahmetinin ise herşeyi kuşattığını buyurmaktadır (40/Mü'min, 
7). Buradaki incelik azap ile rahmet arasındaki ilişkidir. Rahmet her Şeyi kuşat- 
mışsa, bundan herkes ve her şey istifade eder ama aynı zamanda ilahi hükümleri 
çiğneyen, başkalarına haksızlık yapanlar da var. Bir annenin bebeğine gösterdiği 
şefkat ve sevgi O'nun rahmetin bir eseridir ama bazen bebeğini öldürüp çöpe 
atanlar da görülebilir. Bunların da adalet gereği cezalandırılmaları gerekir. Yüce 
Allah, bu çerçevede dilediklerine azap vereceğini, ancak rahmetinin çok daha 
kapsayıcı olduğunu belirtmektedir ki, En'am, 12. ayette “O kendi üzerine rahme- 
ti yazmıştır” buyrulmaktadır. Dünyada bütün varlıklar bu rahmetten yararlanır 
ama özellikle Allah'ın emir ve yasaklarını gözetenlere, O'ndan sakınıp korkan- 
lara, yoksulun hakkını gözetip zekât verenlere ve bütün güzel iş ve fiillerin ana 
çatısı olan imana sahip olanlara rahmeti yazmıştır. Bunlar hem dünyada ilahi 
rahmetten daha çok yararlanırlar hem ahirette sadece onlara tahsis edilmiştir. 
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157. Onlar ki, yanlarındaki Tevrat'ta ve İncil'de (geleceği) yazılı bula- 
cakları ümmi haber getirici (Nebi) olan elçiye(Resül) uyarlar; o, 
onlara marufufiyiliği) emrediyor, münkeri(kötülüğü) yasaklıyor, 
temiz şeyleri helâl, murdar şeyleri haram kılıyor ve onların ağır 
yüklerini, üzerlerindeki zincirleri indiriyor. Ona inananlar, des- 
tek olup savunanlar, yardım edenler ve onunla birlikte indirilen 
nuru izleyenler; işte kurtuluşa erenler bunlardır. 


pg” 


Bu ayet, Kur'an-ı Kerim'in indiği zamanda yaşayan ve sonra kıyamete kadar 
yaşayacak olan Kitap ehline hitap etmektedir. Dini tebliğlerin tarihi sürekliliğine 
vurgu yapan bu ayete göre, eğer Yahudi ve Hıristiyanlar, kendi kutsal metinlerini 
önyargısız ve dikkatli bir biçimde tetkik edecek olurlarsa, “ümmi peygamber” 
olan Hz. Muhammed (s.a.)'in kitaplarında haber verildiğini tespit edeceklerdir. 
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Hz. Muhammed (s.a.) “ümmi” bir peygamberdir (Nebi), şu veya bu dinden, 
şu veya bu kültür ve medeniyet merkezinden, şu veya bu felsefe disiplini ve 
ekolundan etkilenmiş değildir. Annesinden doğduğu gibi saf bir zihne, berrak 
bir dimağa, tertemiz bir ruha, bozulmamış bir fıtrata, selim bir akla sahiptir. 
İbn-i Manzur, bunun Hz. Peygamber'in kitabi bir eğitim almadığı anlamına 
geldiğini söyler. “Ümmilik” semavi kitaplara mensup olmayan biri veya “şehir- 
lerin anası olan Mekkeli” kişi için de kullanılır. 

Bazıları Hz. Peygamber'in okuma yazma bildiğini öne sürer. İbn-i İshak, 
onun uzak atası Kusay bin Kilap ile yakın atası (dedesi) Abdülmuttalib'in oku- 
ma yazma bildiğini söyler. Abdülmuttalib, on çocuğundan birini Kâbe önünde 
kurban edeceğinde, onlara her birinin kendi ismini bir değnek üzerinde yaz- 
masını söyler. Bu da gösteriyor ki, Efendimiz'in babası ve amcaları da okurya- 
zar kimselerdi. Bu iddiada olanlar, Hz. Hatice adına Mekke-Şam arası ticaret 
yapan Hz. Peygamber'in ümmi olamayacağını öne sürerler. Bu ve başka argü- 
manlar Hz. Peygamber'in okuma yazma bildiğini kanıtlamaz. Ankebut süresi, 
48. ayeti bunu net bir biçimde belirtmektedir. 

Okuma yazma bilmemesi onun başka, dış bir kaynaktan etkilenmemiş 
olmasının göstergesi ve teminatıdır. Babası doğumundan önce, annesi daha 
küçük bir çocuk iken vefat etmiştir ki bu ailesinden dahi ciddi bir etki almadı- 
ğını göstermektedir. Nasıl Arap yarımadası çevre medeniyet merkezlerinden 
etkilenmeyen saf bir çöl ortamı ise, Son Peygamber de öylesine safve temiz bir 
zihne sahip olarak vahye muhatap olmuş, kendisine Cebrail aleyhisselam ara- 
cılığıyla Levh-i Mahfuz'dan getirilip ilka edilen bilgi ve haberleri olduğu gibi 
insanlara tebliğ etmiştir. Kendisine vahiy gelmesinden önce ne kitap okumuş 
ne yazmıştı, öyle olsaydı Allah'tan vahiy aldığına ilişkin bir kuşku uyanmış 
olurdu (29/Ankebut, 48.) Bu da, bugünkü oryantalistler gibi Kur'an'ı kendisi- 
nin telif ettiğini ileri sürmelerine zemin hazırlardı. 

Tevrat ve İncil'de onu haber veren bilgiler, işaret ve anlatımlar vardır. Bu 
konuyla ilgili Bakara, 146. ayetin tefsirinde bilgi verilmişti. (Ayrıca bkz. 3/Âl-i 
İmran, 81-82; 6/En'am, 20 ve 61/Saf. 6.) 

Hz. Peygamber'in iki sıfatı vardır: Nebi ve Resül. “Nebi” Allah'tan haber 
getiren veya haber veren kimse demektir, her haber getirene tabii ki nebi 
denmez, haberin yüce bir makamdan yani Allah'tan gelmesi lazım. Nebiler 
Allah'tan haber getirir ve halklarına iletirler, bu özellikleri dolayısıyla yüce 
kişilerdir. Nebi, yeni bir din getirmez, Allah'tan vahiy alır ama kendisinden 
önceki peygamberlerin şeriatını devam ettirir, onu yabancı unsurlardan ayık- 
layıp tashih eder, aslına irca eder. “Resül” ise elçi demektir. (Bkz. 27/Neml, 
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35). Melekler için de kullanılır (Bkz. 11/Hud, 69 ve 81/Tekvir, 19.) Kavramsal 
anlamı, Allah'tan kendisine kitap indirilen peygambere denir. Rasul, nebiden 
daha genel bir anlamı ve misyonu ifade eder. Her Resül bir Nebidir ama her 
Nebi Resül değildir. Hz. Peygamber (s.a.) hem Resüldür hem Nebidir. Nitekim 
bu ayette “Er Resüle'n-Nebiyye” ikisi bir arada zikredilmiştir. 

Bu ayette Hz. Peygamber'in iki misyonu olduğuna ilişkin önemli bir vurgu 
söz konusudur: 

1) Hz. Peygamber (s.a.) ma'rufu emrediyor, münkeri yasaklıyor. Aklın, 
temiz fıtrat ve sahih dini hükümlerin güzel, lezzetli ve hoş gördüğü şeyleri 
(tayyib) 'helal' kılıyor; çirkin, zararlı şeyleri (habis) 'haram' kılıyor. Ma'ruf ve 
münker, bütün akılların, bütün temiz fıtratların ve semavi dinlerin üzerinde 
ittifak ettikleri ortak paydalardır. Buna göre ma'ruf hak, doğru, güzel ve faydalı 
şey, kısaca ortak iyidir; münker aksine batıl, yanlış, çirkin ve zararlı şey, kısaca 
ortak kötüdür. Öncelikle Hz. Peygamber, beşeriyetin örfünde esasında varolan 
bu değerlere vurgu yapar. Aklın ve yaratılışın (hilkat) şahitliği bu hakikati teyit 
eder. Dolayısıyla kendi dini kaynaklarına, hakiki özüne inen bir gayrimüslim, 
Hz. Peygamber'in esasında kendi dininde de varolan iyiyi emrettiğini, kötüden 
sakındırdığını anlar. Hz. Peygamber'in emredip sakındırdığı şeyler selim akıl- 
ların ve temiz fıtratların da teyit ettiği şeylerdir. 

2) Hz. Peygamber aynı zamanda bir Şeriat getiriyor, onun hükümlerini 
vaz'ediyor. Bu çerçevede temiz şeyleri helal kılıyor, habis/murdar şeyleri ya- 
saklıyor. Hz. Peygamber'in Şeriat ve hükümleriyle ilgili iki fonksiyonu var: 

a) Allah'tan gelen hükümleri olduğu gibi açıklamak (beyan ve tebyin); Hü- 
kümlerin nasıl anlaşılması gerektiğini öğretmek. Mesela genel ifadeleri tahsis 
etmesi, toplu ibareleri ayrıntılı anlatması, mutlak ifadeleri kayıtlandırması 
(takyid) vs. Buna ek hükümlerin ve genel olarak dini hayatın doğru yaşanıp 
yaşanmadığına şahitlik etmek de Hz. Peygamber'in görevleri arasında yer alır. 

b) Kendisi de gerekli gördüğü yerlerde ve durumlarda hükümler koymak 
yani olmayan bir hükmü ihdas etmek. 

Bu her ikisi de peygamberin görevleri arasında yer alır. Ancak öyle de olsa, 
peygamber her ne yapıyorsa vahyin kontrolü altında yapmaktadır. Dinin ve 
Münzel Şeriat'ın maksad ve ruhuna, hikmet ve gayesine aykırı bir şey yapacak 
olsa -ki böyle bir şey vaki olmaz, olsa olsa küçük nitelikte yanılmalar (zelle) 
olur- bu durumda vahiyle kendisine müdahale edilir, böylelikle küçük yanılma 
veya hata düzeltilir. O halde sahih olarak Hz. Peygamber'den bize intikal eden 
emir ve yasaklar, kısaca Sünnet teşride /yasamada kaynaktır ve bağlayıcıdır. 

Bununla Hz. Peygamber (s.a.)'in aslında üçüncü bir misyonuna vurgu 
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yapılmaktadır ki, o da insanların ağır yüklerini sırtlarından indirmesi, üzer- 
lerindeki zincirleri çözmesidir. Burada hem Kitap ehline hem Müslümanlara 
gönderme bulunmaktadır. Kitap ehli, özellikle Yahudiler, tarih içinde ya Allah'a 
karşı inatla nankörlükte bulundukları, olmadık iftiralar attıkları, mesela Ya- 
hudilerin “Allah'ın eli cimridir” (5/Maide, 64) demeleri; peygamberlerine çe- 
şitli zorluklar çıkardıkları için onlara mahsus olmak üzere şeriatın hükümleri 
ağırlaştırıldı (Bkz. 6/En'am, 146) veya din adamları kendi akıllarınca ve öngö- 
rülerince şeriata birtakım ağır ilavelerde bulundular. Hıristiyanlar da aslında 
dinlerinde olmayan zorlukları, mesela ruhbanlık gibi zor bir mesleği dinlerine 
dâhil ettiler. Böylece her iki din mensupları kendi kendilerine dini ağırlaştı- 
rıp zorlaştırdılar. Bu ayete göre eğer Yahudi ve Hıristiyanlar, Son Peygamber 
Hz. Muhammed (s.a.)'e tabi olacak olurlarsa, bu ağır yüklerden kurtulacakları 
belirtilmektedir. Aksi halde yerine getirilmesi zor yükümlülüklerle yaşamak 
zorunda kalacaklardır. Hz. Peygamber, kitap ehli için de bir kurtarıcı, yol gös- 
terici ve rahmettir. Başka da çıkış yolu yoktur, çünkü Hz. Peygamber, son ilahi 
mesajı alan son Nebi ve son Resüldür (33 /Ahzab, 40.) 

Müslümanlara da bir uyarı vardır. Hz. Peygamber (s.a.)'in Sünnetine tam 
sadakatle uyup dine ilavelerde bulunmayacak olurlarsa, rahat ve kolay bir 
dini hayat yaşayacak, Allah'a karşı yükümlülüklerini yerine getirecek, kendi- 
lerinden önceki din müntesiplerinin başlarına gelen ağır şeriat veya zor ritü- 
elleri yerine getirme gibi mecburiyetlerle karşı karşıya kalmayacaklardır. İşte 
bu kurtarıcı, yol gösterici ve rahmetin yollarını açıcı bir peygambere destek 
verenler, onun davasının arkasında duranlar, onun sünnetini ve siretini takip 
edenler, onun tebliğ ettiği ve bütün dünyaya yayılmasını tavsiye ettiği dinine 
yardım edenler ve onunla birlikte Allah'tan indirilen nura, Kur'an hidayetine, 
Şeriat'ın kurtarıcı ilkelerine ve hükümlerine uyanlar kurtulan kimselerdir. 
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158. Deki: “Ey insanlar, ben Allah'ın sizin hepinize gönderdiği bir elçi- 
siyim. Ki göklerin ve yerin mülkü yalnız O'nundur. O'ndan başka 
ilâh yoktur, O diriltir ve öldürür. Öyleyse Allah'a ve ümmi pey- 
gamber olan elçisine imân edin. O da Allah'a ve O'nun sözlerine 
inanmaktadır. Ona imân edin ki hidayete ermiş olursunuz. 
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Efendimiz (s.a.)'den önceki peygamberler ya özel bir topluluğa veya özel 
bir şehre gönderilmişlerdi. Efendimiz ise bütün insanlara peygamber olarak 
gönderilmiştir. Risaletinin evrenselliğini ifade etmek üzere şöyle buyurmuş- 
tur: “Ben kırmızıya ve siyaha peygamber olarak gönderildim” (Müslim, Mesa- 
cid, 3; Müsned, Ill, 304.) Bu, tebliğ ettiği hakikatlerin ve bildirdiği hükümlerin 
Arap yanmadası ve miladi 7. yüzyıl Arap toplumuyla sınırlı olmadığını, aksine 
insanların geneline hitap ettiğini göstermektedir. Hükümlerde yerel /yöresel 
veya dönemsel renkler ve çizgiler olsa bile, maksatları ve hikmetleri göz önü- 
ne alındığında evrensel ve ebedidirler, her insan toplumu bunları temel alıp 
hayatını düzenleme yükümlülüğüyle karşı karşıya bulunmaktadır. 

“İnsan” türüne “Ey insanlar!” şeklinde gelen hitap “sizin hepiniz”le tekid 
ve tahkim edilmektedir. Kur'an vahyi kime ulaşırsa, kendilerine ulaşanlar uya- 
rılıp sakındırılır, dünyevi mutsuzluk ve istikrarsızlığa, uhrevi azap ve bedbah- 
tsızlığa karşı uyarılır veya dünyevi mutluluk ve güzellikler, uhrevi kurtuluş ve 
cennet mutluluğuyla müjdelenir (6/En'am, 19; 34/Sebe) 28.) Bir hadiste Hz. 
Peygamber, kendisiyle önceki peygamberler arasındaki farkı şu altı madde- 
de toplamış bulunmaktadır: “1) Bana az sözle çok mana ifade etme özelliği 
(Cevamiu'l kelim) verildi; 2) Düşmanlarımın kalbine korku salmakla yardım 
olundum; 3) Savaş ganimeti bana helal kılındı; 4) Yeryüzü benim için mescit 
ve temiz kılındı; 5) Bütün insanlara peygamber olarak gönderildim; 6) Pey- 
gamberlik (Nübüvvet) benimle son buldu” (Buhari, Teyemmüm, 1; Müslim, 
Mesâcid, 3,5). 

Hz. Peygamber'i gönderen şanı Yüce Allah göklerin ve yerin mülkünün 
sahibidir, O'ndan başka ilah yoktur. Araplar tapındıkları putlara “ilah” sıfatını 
verirlerdi, aslında bu sıfat verilsin verilmesin, kendisine bağlanılan, ona aşkın 
güç atfedilen, sadece görüş ve fikirleri doğrultusunda hareket edilen, önünde 
eğilinilen, temsili fotoğrafı ve heykeli yüceltilen her insan, hayvan veya varlık 
ilah kabul edilmiş sayılır. Bu genel çerçevede ilahlık (ulühiyet) sadece Allah'a 
özgüdür; çünkü varlık âleminin mülkü O'nundur, varlığı yaratan O'dur, varlıkta 
kendisinin yasaları işlemektedir. Varlık aleminde gerçek mabud0O'dur, sadece 
O'naibadet edilir; hayatın ve ölümün yaratıcısı da O'dur. Beşeriyetin tamamına 
peygamber olarak gönderilen Hz. Muhammed (s.a.), işte böyle bir Allah karşı- 
sında bütün iktidarların, bilgi ve servetin izafi olduğunu, O'nun üstünde hiçbir 
güç ve otorite bulunmadığını, dolayısıyla insanın özgürlüğünü ve bağımsızlı- 
ğını, şahsiyet ve onurunu sadece O'na bağlanmakla, O'na sadakat göstermekle 
koruyabileceğini öğretmektedir. İnanılmaya layık yegâne Varlık O'dur, O'nun 
öğretmesi ve göndermesiyle de ümmi peygambere inanmak ve bağlanmak 
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gerekir. Nihayetinde Hz. Peygamber de böyle bir Tanrı'ya inanmakta ve bağ- 
lanmaktadır. Kim O'na inanır ve bağlanırsa kurtulur, doğru yolu bulmuş olur. 
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159. Musa'nın kavminden hakka ileten ve onunla adalet yapan bir top- 
luluk vardır. 

160. Biz onları (İsrailoğullarını) ayrı ayrı oymaklar olarak on iki toplu- 
luk (ümmet) olarak ayırırdık. Kavmi kendisinden su istediğinde 
Musa'ya: “Asan'la taşa vur” diye vahyettik. Ondan on iki pınar sı- 
zıp-fışkırdı; böylece her bir insan-topluluğu su içeceği yeri öğren- 
miş oldu. Üzerlerine bulutla gölge çektik ve onlara kudret helvası 
ile bıldırcın indirdik. (Sonra da şöyle dedik:) “Sizerızık olarak ver- 
diklerimizin temiz olanlarından yiyin.” Onlar bize zulmetmedi, 
ancak kendi nefislerine zulmediyorlardı. 

161. Onlara: “Bu şehirde oturun, ondan istediğiniz yerden yiyin, 'di- 
leğimiz bağışlanmadır' deyin ve kapısından secde ederek girin, 
(biz de) hatalarınızı bağışlayalım. İyilik yapanların (armağanları- 
nı) arttıracağız” denildiğinde, 

162. Onlardan zulmedenler, sözü kendilerine söylenenden başka bir 
şeyle değiştirdiler. Biz de bunun üzerine zulmetleri dolayısıyla 
gökten 'iğrenç bir azap' indirdik. 


159. ayet, kitap ehlinin toptancı bir anlayışla aynı kefeye konulmayacağı- 
na vurgu yapmaktadır. Her ne kadar çoğunluğu isyan edip buzağıyı tanrı edin- 
diyse de içlerinde Musa'nın tebliğine uyan, diğerlerini hakka çağırıp ihtilaflı 
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konularda adaletli davrananlar da vardı. Bunlar Hz. Musa zamanında yaşayıp 
da onun ve Hz. Harun'un yanında olanlar olabileceği gibi, çok sonraları bu ka- 
vimden gelen peygamberler, ona uyanlar, Şeriat'e samimiyetle bağlı kalanlar, 
adil yöneticiler, ibadet ve iyilikle hayatını geçiren din adamları da olabilir. 

Başka yerlerde de işaret ettiğimiz üzere, Yahudilerin peygamberlerine 
karşı yaptıkları kötülükler anlatıldıktan sonra yapılan bu tür istisnalar, Yahu- 
dilerin salt dini inançlarından veya ırklarından dolayı ötekileştirilmelerine yol 
vermemektedir. Bundan da anlıyoruz ki Kur'an-ı Kerim, antisemitizm gibi ırkçı 
bir tutuma karşı Müslümanları dikkatle uyarmaktadır. “Kitap ehli hepsi bir de- 
ğildir” (3/Âl-i İmran, 113; ayrıca bkz. 28/Kasas, 52-54.) Kur'an-ı Kerim, 181. 
ayette Yahudiler yanında diğer halkların içinde de bu yüksek ahlaki özellikte 
insan toplulukların bulunduğuna dikkati çeker. Böylelikle kim olursa olsun şu 
veya bu insan grubuna karşı ırkçı, şovenist tutum ve ideolojileri mahküm eder. 

Burada atlanmaması gereken bir nokta var: Ahlakın temeli yaratılışın te- 
mel yasaları ve varlıkta işleyen düzendir. Yasalar da, düzen de Allah tarafından 
tesis edilmişlerdir. Bunların temiz fıtratta izdüşümleri vardır, bu yüzden ateist 
olsa dahi birinin doğruluğu ve dürüstlüğü onaylayıp yalanı ve aldatmayı red- 
detmesi fıtratındaki refleksin sonucudur. Din esasında insanı yaratılışın temel 
yasaları ve düzenine göre yönlendiren bir anlam ve yol haritasıdır. Bu özelli- 
giyle din aynı zamanda temiz fıtrattır. (Bkz. 30/Rum, 30.) 

Mısır çıkışından sonra İsrailoğullarının çölde yaşadıkları, Allah'ın onları 
korumak üzere bağışladığı nimetler konusunda Bakara, 57-60. ayetlerde bil- 
giler verilmişti. Yüce Allah onların su ihtiyaçlarını karşıladı, üzerlerine göl- 
gelikler kıldı ve beslenmeleri için özel gıdalar (helva ve bıldırcın eti) nasip 
etti. Burada çöl ortamında su arayan İsrailoğullarının 12 ayrı boya (sıbt) ay- 
rıldığına dikkat çekilmektedir. 12 ayrı boy (oymak veya kabile) Hz. Yakup'un 
oğullarına nispetledir. Tevrat'ta bunun birtür sayım olduğu anlatılır (Sayılar, 
1: 1-54.) Hz. Musa, tekrarlanan mucizelerden birini daha gösterip çölde İs- 
railoğullarına asasıyla farklı noktalara vurup su fışkırtmakta, sonra her bir 
boyu bir pınarın başına yerleştirmektedir. Çölde en önemli ihtiyaç maddesi 
sudur. Su kaynağına sahip olan hayatiyetini devam ettirir, kavga ve çatışma- 
ların önemli sebeplerinden biri sudur. Hz. Musa, her bir boyu kendi hakkı 
olan su kaynağını belirledikten sonra aralarındaki ihtilaf ve çatışmaları sona 
erdirmeyi planlamaktadır. İsrailoğulları, Hz. Yakub'un 10 oğlu, Hz. Yusuf'un 
iki oğlu ile 12 boya ayrılmış olup öylece teşkilatlandırılmış oldular (Mevdu- 
di). Hz. Musa ile Hz. Harun'un atalarının kabilesi Levililer bunların dışında 
tutulmuşlardır, bunlar bütün kabilelerin, başka bir ifadeyle kavmin selameti 
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ve dini işleriyle görevlendirilmişlerdir (Sayılar, 5: 12). Ayrıca bkz. 5/Maide 
12. ayetin tefsiri. 

Bu olayda dikkat çekici nokta şu ki, aynı kavmi mensup boylara Hz. Mu- 
sa'nın ayrı ayrı su kuyuları tahsis etmesidir. Bu demektir ki, aynı aile içindeki 
kardeşlerin her birinin temel hakkı olduğu gibi aynı kavim içindeki aşiret ve 
kabilelerin ve daha geniş çerçevede aynı dine mensup farklı kavim, topluluk, 
cemaat, mezhep ve etnik grupların da kendilerine ait temel hakları vardır ki, 
“Biz nasılsa Müslüman kardeşleriz” deyip birinin hakkının elinden alınması 
caiz değildir. Bu nokta dikkate alınacak olursa Müslümanlar arasında mezhep, 
kavim /etnisite veya sınıf çatışması olmaz. 

Bütün bu nimetler bağışlanırken İsrailoğullarından istenen hükümlere ria- 
yet,temiz ve hoş olan şeylerden yemeleri idi. Ancak onlar yine itaat etmedi, baş- 
larına musibetlerin gelmesine yol açacak davranışlarda bulundular, böylelikle 
kendi nefislerine haksızlıklar yaptılar. Söz dinlemediler, sınırları aştılar; bağış- 
lanma dileyerek onlara gösterilen şehre (Kudüs) kapısından büyük bir tevazu ile 
ve secde ederek girmeleri emredildi. Emredildikleri gibi şehre girip yerleşecek 
olsalardı güvenlik ve refah içinde orada yaşayacak, güzel bir hayata talip olduk- 
ları için nimetlerinde sürekli artış olacaktı. Yine dinlemediler. Sözü konulduğu 
yerden başka bir anlama çevirdiler (Bkz. 2/Bakara, 58-59; 4/Nisa, 46, 154.) 
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163. Bir de onlara deniz kıyısındaki şehri(n uğradığı sonucu) sor. Hani 
onlar cumartesi (yasağını çiğneyerek) haddi aşmışlardı. “Cumarte- 
si günü iş yapma yasağına uyduklarında' balıkları onlara açıktan 
akın akın geliyor, “cumartesi günü iş yapma yasağına uymadıkla- 
rında' ise, gelmiyorlardı. İşte biz, fıskı sapmaları dolayısıyla onla- 
rı böyle imtihan ediyorduk. 


Bakara, 65-66. ayetlerde, cumartesi yasağını çiğneyen İsrailoğullarının 
bir ceza olarak “maymuna çevrildikleri” anlatılmaktadır. Bu, İsrailoğullarına 
özgü bir yasaktı ve muhtemelen ruhsal disiplini sağlamak üzere konulmuştu. 
Buna göre cumartesi günü sadece Allah'a ibadet edilecek, başka bir işle meş- 
gul olunmayacaktır: “Benimle sizin aranızda nesiller boyu sürecek bir işaret 
olmak üzere Sebt yasağına uymaları istenmişti. Altı gün iş yapılır, fakat yedinci 
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gün Rabb'e mahsustur ve Sebt günüdür. Kim Sebt günü iş yaparsa mutlaka 
öldürülecektir” (Çıkış, 31: 12-27.) 

Fakat bu ayette de anlatıldığı üzere deniz kıyısında yaşayan bir topluluk çeşit- 
li hilelere başvurarak bu yasağı çiğnemeye kalkışmıştı. Hatta Yeremya Peygamber 
(M: Ö: 628-586) zamanında özellikle cumartesi günü yüklerini Kudüs'ün kapısın- 
dan geçirir, yasağa aldırış etmediklerini anlatırlardı ki, Yeremya Peygamber, bu 
isyana devam etmeleri halinde sarayı ateşe vereceği tehdidinde bulunmuştu. On- 
ların sabır ve kararlılıklarını ölçen ilginç bir durum söz konusuydu. Çünkü yasağa 
uydukları gün, balıklar akın akın geliyor, uymadıklarında ise gelmiyorlardı. Bu du- 
rumda ya balıkları avlamak için yasağı çiğneyeceklerdi veya balıksız kalacaklardı. 
Anlatılan olayda sahilde yaşayan bu yöre halkının kararlılık gösteremeden yasağı 
çiğneme yoluna gittiği anlaşılıyor, bu da onların “yoldan çıkmaları (fıskları)”nın 
göstergesiydi. Bu ayette yasak çiğneyici halkın yaşadığı şehrin Akabe limanına 
yakın Eyle şehri olduğu söylenir. Hz. Süleyman bu şehri Kızıldeniz'deki donan- 
masının merkezi olarak kullanmıştır. (Yasağı çiğnemeleri dolayısıyla Yahudilerin 
uğradıkları ceza için bkz. 2/Bakara, 65-66; 5/Maide, 60 ve 4 /Nisa, 47.) 


İZ ema Yİ ağ SİN ağ Olay çe pp İĞ İl 
la İylağ alâ grey Öl çağla Süz İİ öz IŞİLĞ İLA 
alda İşl İl BİZİZ e zall EO Gel Gzzl Aş | 383 


-12 


çal ilâ diz Ig çe İşiz (İĞ Çiroy Öyleki İyi Laş ye 
BAN e İşle Gana Al Gİ rü) öl By İş 
au) Yy Aki ağla yla pal ll Öl İZİN Eyle çağa la öy 
âUğ 09 3 Oyla & e ii si çağil El ahlak 55 gvıvb 


EVA) One) ÇİZ Gi GÜZSİL palşk5 


> 


164. Onlardan bir topluluk: “Allah'ın kendilerini helâk etmek veya şid- 
detli bir azaba uğratmak istediği bir kavme ne diye öğüt veriyor- 
sunuz?” dediğinde “Rabbinize karşı bir özür için ve bir ihtimal 
sakınabilirler, diye” dediler. 


165. Kendilerine hatırlatılanı unuttuklarında ise, biz de kötülükten 
sakındıranları kurtardık. Zulmedenleri yaptıkları fısk dolayısıyla 
pek zorlu bir azap ile yakaladık. 
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166. Onlar, kendisinden sakındırıldıkları 'şeyi yapmada ısrar edip 
başkaldırınca' onlara: “Aşağılık maymunlar olunuz” dedik. 

167. İşte o zaman Rabbin, onlara en kötü azabı yapacak kimsefleri) 
kıyâmet gününe kadar üzerlerine mutlaka göndereceğini bildir- 
di. Şüphesiz, Rabbin (ceza ile) sonuçlandırması pek çabuk olandır 
ve gerçekten 0, bağışlayandır, esirgeyendir. 

168. Onları yeryüzünde ayrı ayrı topluluklar olarak param parça da- 
ğıttık. Kimileri salih (davranışlarda) bulunuyor, kimileri de bun- 
ların dışında olan aşağılıklardır. Onları iyiliklerle ve kötülüklerle 
imtihan ettik ki dönsünler. 


Cumartesi yasağının çiğnendiği kasaba halkı içinde, sınırları aşmanın 
büyük musibetlere yol açacağını söyleyen, başka bir ifadeyle her zaman uya- 
rı görevini yerine getiren bir topluluğun var olduğu anlaşılmaktadır. Bunlar 
yanında konan yasaklara riayet eden bir başka grup da var. Yapıp ettikleri- 
ne bir ceza olarak yoldan çıkanlara azap verilirken, doğru yolda olanlar ko- 
runmuş, böylelikle yaşla kurunun bir arada yanmasına izin verilmemiştir. Bu 
Yüce Allah'ın üstüne yazdığı bir vaaddir, elçilerini ve ona inananları zarardan 
korumaktadır (Bkz. 10/Yunus, 103). Uyaranlar görevlerini yerine getirirken, 
günahkâr halktan ümidini kesen grup, uyarmanın boş bir çaba olduğunu dü- 
şünmektedirler. Onların değerlendirmesine göre bu halk günahkâr tutumunu 
terketmeyecek, eninde sonunda büyük bir azaba düçar kalacaktır, dolayısıyla 
uyarmanın yararı yoktur. Fakat diğerleri aynı kanaatte değildir, bunların de- 
gerlendirmesine göre uyarmaya, tebliğ ve hatırlatmaya devam etmek lazım. 
Zira yarın Hesap Günü'nde yüce Allah 'Bu günahkârları niçin uyarmadınız?' 
diye sorabilir, dolayısıyla sorumluluk sahibi her insan uyarı görevini yerine 
getirmek durumundadır. 

İlginçtir, bugün de İsrail devletinin Yahudilik adına işlediği suçları, Filistin 
halkına karşı yaptığı hak ihlallerini tasvip etmeyip bunun ileride bütün Yahu- 
dilerin başına büyük felaketlerin gelmesine sebep olacağını söyleyen hem İsrail 
yöneticilerini hem Yahudi halkını uyaran, hatta zaman zaman açıkça İsrail'in ku- 
rucu ideolojisi Siyonizm'e karşı mücadele ettiğini açıklayan dahaileri gidip İsrail 
devletinin meşruiyetini tanımayan siyasi liderleri ziyaret edip İsrail'i durdurma- 
nın yollarını arayan Yahudi din adamları ve grupları bulunmaktadır. 

Belki uyarı, kişilerin uyanmasına, nefis muhasebesi (oto kritiği) yapmala- 
rına vesile olur, yapıp ettiklerinden pişman olup doğru bir hayata dönebilirler. 
Bu, uyarı görevinin bilincinde olanların ve Hak yola davet edenlerin ahirette 
ellerinde bulunduracakları bir mazeret olacaktır. 
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Herkes kendi sorumluluğunun bilincinde olmalıdır. Yapılan uyarı ve teb- 
liğlerin mutlaka bir sonuç vereceği beklentisi içinde olmak doğru değildir. Ne- 
ticeyi tayin edecek, başarı veya başarısızlığı takdir edecek olan Yüce Allah'tır. 
Biz sadece tebliği, uyarı ve hatırlatma görevimizi layıkıyla yerine getirmekle 
yükümlüyüz, kısaca çaba bizden, başarı Allah'tandır. 

Tebliğ ve uyarıya muhatap olanlar, sırtlarını çevirip umursamaz tutumla- 
rını devam ettirdiklerinde başlarına bir musibet gelir, yaptıkları kötülüklerin 
karşılığını görürler. Kötülükten sakınanları ise Yüce Allah korur. Diğerleri içi- 
ne düştükleri zulüm bataklığı dolayısıyla azaba müstahak olurlar. Cumartesi 
yasağına uymayan kasaba halkının uğradığı azap, aşağılık maymunlara dön- 
meleri idi. Bu konu Bakara, 65; Nisa, 47 ve Maide, 60. ayetlerin açıklamasında 
ele alınmıştı. Tefsircilerin bir bölümüne göre, günahları dolayısıyla sahiden 
fizyonomik olarak maymuna dönmüşlerdi, bir bölümüne göre ahlaki olarak 
maymun ve domuz kılığına bürünmüşlerdi. 

İsrailoğulları için yazılan hüküm şudur ki, yoldan çıkıp Allah'ın koyduğu 
yasakları çiğnedikleri sürece, kıyamete kadar başlarına gelecek felaket ve mu- 
sibetlerden kurtulmayacaklardır. Bu, Allah'ın bildirdiği hükümdür. Yüce Allah 
bir halka azap verecek olursa, şiddetli azap verir ama yanlış yoldan dönenen- 
leri de bağışlar, rahmetiyle esirger, nimetlerinden yararlandırır, onları güven- 
lik içinde yaşatır. Demek oluyor ki, İsrailoğulları “Yahudi olmaları” dolayısıyla 
herhangi bir cezaya çarptırılmış değildirler, başlarına her ne gelmişse ve gele- 
cekse, Allah'a verdikleri ahdi yerine getirmemeleri dolayısıyladır. İsrailoğulla- 
rı tarihte Şeriat'e bağlı kalmadıkları, sınırları aşıp azdıkları, başkalarına kabul 
edilemez haksızlıklar yapmış olmaları dolayısıyla paramparça olmuşlar, dün- 
yanın her yanına dağılmışlardır. Tarihte kaç sürgün hayatı yaşamışlar, çeşitli 
devlet ve imparatorlukların baskı ve zulümlerine maruz kalmışlardır. Babil, 
Pers, Grek, Roma vs. En son 20. yüzyılın ortalarında Alman Nazilerin gadrine 
uğramışlardır. 

Öyle de olsa, bütün Yahudileri aynı kefeye koymak mümkün değildir. İç- 
lerinde salihce hayat yaşayanlar, Şeriat'e uymak için azami gayret gösteren 
ve halklarını aşırılıklara karşı uyaran samimi din adamları ve gruplar vardır. 
(Bkz. 3/Âl-i İmran, 110-119; 5/Maide, 66. ayetlerin açıklaması). Her topluluk- 
ta iyiler yanında kötüler bulunur. Bunlar da aşağılık işlerle meşgul olur, dünya 
hayatını putlaştırır, servet ve güç peşinde koşar, başkalarının zararına çalışır, 
"üstün ırk-seçilmiş halk veya kavim' inancından hareketle yeryüzünde fitne, 
fesat ve kışkırtıcılık yaparlar. Yüce Allah'ın bu kavme iyiliği de kötülüğü de ver- 
mesi, başka bir deyişle iyilik ve kötülükle onları sınaması, tutturdukları yanlış 
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yoldan dönmeleri içindir. Musibet ve acılar, eğer iyice değerlendirildiğinde öz 
eleştiriye (nefis muhasebesi) ve zihni uyanışa vesile olur. 
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169. Onların ardından yerlerine kitaba mirasçı olan bir takım “kötü 
kimseler” geçti. (Bunlar) Şu değersiz olan (dünya)ın geçici-yara- 
rını alıyor ve: “Yakında bağışlanacağız” diyorlar. Bunun benzeri 
bir yarar gelince onu da alıyorlar. Kendilerinden Allah'a karşı 
hakkı söylemekten başka bir şeyi söylemeyeceklerine ilişkin Ki- 
tap sözü alınmamış mıydı? Oysa içinde olanı okudular. (Allah'tan) 
Korkanlar (takva sahibi olanlar) için âhiret yurdu daha hayırlıdır. 
Hâlâ akıl erdirmeyecek misiniz? 

170. Kitaba sımsıkı sarılanlar ve namazı dosdoğru kılanlar, şüphesiz 
biz salih olanların ecrini kaybetmeyiz. 

171. Bir zamanlar dağı, sanki bir gölgelikmiş gibi üstlerine geçirmiş- 
tik. Onlar ise neredeyse tepelerine düşecek sanmışlardı. (Onlara 
demiştik ki:) “Size verdiklerimize sımsıkı sarılın ve onda olanı dü- 
şünün ki sakınasınız.” 


Anlatılan olayları yaşayan Yahudi neslinin arkasından başkaları geldi. 
Bunlar da kitaba yani Tevrat'ta yazılan hükümlere varis olan kimselerdi, ken- 
dileri için konulmuş hükümleri uygulamakla yükümlüydüler. Fakat ne yazık 
ki bunlar da, kendilerinden önceki (nesil)ler gibi değersiz, geçici ve aldatıcı 
dünyanın zevk ve hırsına kapıldılar, kötülük yapmaya devam ettiler, Onları 
yanılgıya sürükleyen Şey, nasıl olsa yaptıklarından dolayı bağışlanacaklarına 
dair köklü bir düşünceye sahip olmalarıdır. “Kötülük yapsak da yakında bağış- 
lanacağız” deyip doğruluktan ayrılmakta herhangi bir sakınca görmüyorlardı. 
(3/Al-i Imran, 187.) 
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Keşşaf sahibi Zemahşeri, sonradan gelen bu neslin Hz. Peygamber (s.a.) 
zamanında yaşayan Yahudiler olduğunu söyler, birçok tefsirci de bu görüşü 
paylaşır. Efendimiz (s.a.Y'in tebliğini yaptığı dönemdeki Yahudilerin elinde 
Tevrat vardı, bilginleri onu okuyor, Medaris denen yerlerde okutuyorlardı. 
Elbette Tevrat'ta yazılı hükümleri hayatlarında uygulamakla yükümlüydüler. 
Ama onlar aralarında rüşvet yiyor, ihtilaflara bakan hâkimleri taraf tutup adil 
hüküm vermiyorlardı. 

“Değersiz dünya”nın cazibesine kapılanlar sadece rüşvet alıp adaleti tesis 
etmeyen hâkimler değildi; ahlaki yozlaşma, dünyaya tutkuyla bağlılık, servet 
istifçiliği, faiz-tefecilikle uğraşma, savaş kışkırtıcılığı, tahrik, fitne, yalan, iftira, 
gayrimeşru cinsel ilişkiler ve bozgunculuk yaygın bir huy olarak aralarında 
hüküm sürüyordu. Yukarıda belirttiğimiz üzere İsrailoğullarını buna sevkeden 
sebep, nasılsa bağışlanacaklarına ilişkin düşünce idi, söz konusu düşünce ve 
kanaati de geriden “seçilmiş halk” olduklarına ilişkin köklü inançları besliyor- 
du. Zanlarına göre Yahudi halkı Tanrı katında özel bir mertebe ve ayrıcalıklara 
sahiptir, başkalarına kötülük yapsalar da eninde sonunda Tanrı onları diğer- 
lerinden ayırıp bağışlayacaktı. Zaman zaman bu inanç, başka halkların bağlı 
olduğu ahlaki normların ve herkesi bağlayıcı mahiyetteki genel kabul görmüş 
hukuk kurallarının dışına çıkma hakkını kendilerinde görmeye gerekçe teş- 
kil ediyor. Sanki herkes için bağlayıcı olan hukukun emrettiği kurallar sıra- 
dan halklar için geçerlidir, İsrailoğulları seçilmiş halk olduklarından bunlara 
uymak zorunda değiller veya en azından kuralların geçerliliğini teyit etseler 
dahi, ihlal ettiklerinde affedileceklerinden emindirler. Bu “Allah'a verdikleri 
ahdi” (Bkz.2/Bakara, 40) bozmalarını kolaylaştırıyordu. Oysa Allah'a verilen 
ahdi bozmak, O'ndan korkmamak yani O'na meydan okumakla aynı şeydir. 

Bu ayette de, İsrailoğullarının önde gelenlerinin, bilgin, yönetici ve hâkim- 
lerinin ile onların yolunu takip eden halkın büyük bölümünün, dünyevi çıkar 
uğruna hükümleri değersizleştiklerine, doğruluktan ve haktan ayrılmayacak- 
larına ilişkin söz verdikleri halde ahidlerine sadakat göstermediklerine işaret 
edilmektedir. Kitabın buyruklarını okuyup anladıkları halde bunlara uymu- 
yorlardı. Allah'a karşı sadece hakkı söylemek, hiçbir şekilde doğruluktan ayrıl- 
mamak, emanetleri ehline devretmek ve her konuda adaleti tesis etmek üzere 
azami gayreti göstermeyi gerektirir (Bkz. 4/Nisa, 58). Onlar bunu yapmadı. 

Oysa iyice düşünüp Allah'tan gereği gibi sakınacak olsalardı ahiret yurdu- 
nun bu dünyadan ve elde ettikleri geçici yarardan daha hayırlı olduklarını an- 
layacak ve yanlış tutumlarından vazgeçeceklerdi. Gel gör ki, hırs ve tutkuları 
onların akıllıca hareket etmelerine engel teşkil etmektedir. Her ne kadar ayette 
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dili geçmiş zaman kullanılmışsa da, söz konusu ahlaki yozlaşma bugünkü İsra- 
iloğulları ve onların dışındaki din ve inanç mensupları için de söz konusudur. 

Nitekim benzer ahlaki yozlaşma halini Müslümanların da yaşadığını söy- 
lemek mümkün. Kimi Müslümanlar, “son ve hak din”e mensup olduklarını, 
“Allah'ın kendileri için seçip beğendiği İslam”a dâhil olduklarını, diğer din 
mensuplarının batıl üzere yaşadıklarını, eninde sonunda kim “Allah'tan başka 
ilah yoktur, derse cennete gideceğini”, yaptıkları kötülük veya hatanın imanla 
(akide) ilgili olmayıp muamelat ve ukubatla ilgili olduğunu, dolayısıyla Müs- 
lümanların ilahi affa ve Hz. Peygamber (s.a.)'in şefaatine mazhar olup kurtu- 
lacaklarını ya da cezalarının epey hafifletileceğini düşünüp kötülük yapmayı, 
ilahi emir ve hükümleri çiğnemeyi göze alabilmektedirler. Bu yanlış düşünce 
ve kanaat, sadece ahlaki alanda değil, sosyal, ekonomik ve politik hayatta da 
yıkıcı sonuçlara yol açmaktadır. 

Deneysel olarak görüldüğü üzere hak dine mensubiyetin affa mazhariyeti 
sağladığı düşüncesi, bir süre sonra bilginin imana dönüşmesini engeller, böy- 
lelikle iman amellerde tezahür etmez hale gelir. Müslümanlar, bir şeyin doğru 
veya yanlış olduğunu “bilir” ama pratik hayatlarında bu bilginin herhangi bir 
etkisi ve dışa vurumu görülmez. Yalanın günah olduğunu bilirler ama işlerini 
yalanla yürütürler, “işçinin hakkının alnının teri kurumadan verilmelidir” hük- 
münü bilirler ama işçiyi sömürü derecesinde çalıştırırlar, “temizlik imandır” 
diye okurlar ama sokakları ve şehirleri pislikten geçilmez vs. İşte bu fayda- 
sı olmayan bilgidir, çünkü geriden imanla desteklenmiş olmadığından hayatı 
doğru yönde düzenleme özelliğine sahip olamamaktadır. Bugünkü Müslüman- 
ların da içine düştüğü trajedilerden birinin sebebini burada aramak gerekir. 

Kur'an-ı Kerim, İsrailoğullarıyla ilgili bu hatalı zihni ve ameli tutumun 
yanlışlığına işaret ettikten sonra genel bir ifade ile “(Allah'tan) Korkanlar 
(takva sahibi olanlar) için âhiret yurdu daha hayırlıdır. Hâlâ akıl erdirme- 
yecek misiniz?” buyurmaktadır. Bu, İsrailoğulları ve Müslümanlar için de ge- 
çerli olmak üzere, hak bir dine mensup olmak, nominal veya kültürel anlamda 
İslamiyet'e mensubiyetin bir yarar sağlamadığını, asıl dünya ve ahirette yarar 
sağlayıp koruyacak olan tutum ve davranışın “takva” olduğunu belirtmekte- 
dir. Takva, Allah'ın koyduğu emir ve yasaklara titizlikle riayet etmek, hak ve 
hukuk ihlal etmekten kaçınmak, böylelikle dünya ve ahiretteki ceza ve azaptan 
korunmaktır (16/Nahl, 30). 

Müfessirler 170. ayette geçen “Kitaba sımsıkı sarılanlar ve namazı dos- 
doğru kılanlar”ın Yahudiler veya kitapları değişikliğe uğrayan İsrailoğulları 
kökeninden gelen Hıristiyanlar olduğunu söylemişlerdir. Buna göre, kitap ehli 
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Yahudi ve Hıristiyanlardan Tevrat ve İncil'in hükümlerine sıkıca sarılanlar, na- 
mazı kılanlar ve insanların barışı, mutluluğu ve salahı için çalışanların yüce 
Allah ecirlerini zayi etmeyeceğini belirtmektedir. Burada sözü geçen namaz ya 
dinlerine göre yaptıkları samimi sahih dualar -yani şirk muhtevası olmayan 
niyazlar- veya dini destekleyici her türlü faaliyet olarak düşünülebilir. Ancak 
aynı kategoriyi daha geniş kapsamda tutmamak için bir sebep yoktur. Kitap 
ehli yanında Müslümanlar da -genel ifadesiyle- indirilen Kur'an hükümleri- 
ne, onun işaret ettiği hayat tarzına bağlı yaşayacak, erkânına uygun beş vakit 
namazı kılacak ve toplumsal ıslah, barış ve huzur için çalışacak olurlarsa, şanı 
yüce Allah onların ecrini verecektir. 

171.de İsrailoğullarının üzerine dağın “sanki bir gölgelikmiş gibi” geçirildi- 
gi hatırlatılmaktadır. Bu nimete karşılık onlardan istenen hükümlere sarılmala- 
rı, tefekkür edip sakınmalarıydı. (Tur Dağı'nın İsrailoğullarının üstüne gölgelik 
gibi geçmesiyle ilgili bkz. 2/Bakara, 63; 4 /Nisa, 154. ayetlerin açıklama notu.) 


Ea Aaa ağ lâ kay a Kİ 
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172. Hani Rabbin, Âdemoğullarının sırtlarından zürriyetlerini almış 
ve onları kendi nefislerine karşı şahitler kılmıştı: “Ben sizin Rab- 
biniz değil miyim?” (diye sormuştu da) onlar: “Evet (Rabbimizsin), 
şahit olduk” demişlerdi. (Bu,) Kıyâmet günü: “Biz bundan haber- 
sizdik” dememeniz içindir. 
173. Yada: “Bizden önce ancak atalarımız şirk koşmuştu, biz ise onlar- 
dan sonra gelme bir nesildik; işleri batıl olanların yaptıklarından 
dolayı bizi helâk mi edeceksin?” dememeniz için. 


174. İşte biz âyetleri böyle birer birer açıklarız, umulur ki dönerler. 


Literatürde “Kalu bela veya Bezm-i elest” olarak geçen bu kavramsallaş- 
tırma yaratılışla ilgili temel bir noktaya işaret etmektedir. Bu da tür olarak 
insanın, yaratılışının başlangıcına uzanan bir bilince sahip olduğu, yaratılışta 
kendisini yaratan ve varlık alanına çıkaran Allah'la bir ahidleşme yaptığı ve 
insan-Allah ilişkisinin bu zeminde geliştiği hakikatidir. 
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a) İnsan doğup bebeklikten çocukluğa, çocukluktan gençliğe ve bu arada 
ergenlik çağına geçip de bilinç ve buna bağlı sorumluluk sahibi olan varlık de- 
ğildir. Doğumdan yetişkinliğe kadar dünya hayatında bilinç ve sorumluluğun 
bu çizgideki gelişme takip edilerek kazanıldığı sanılır, nitekim pratik böyledir. 
Ancak insan tesadüfi bir yaratık değildir, onun varlık alanına çıkışına karar 
veren Yüce Allah, onu kendi muradı olarak yaratmıştır. Ona görev ve sorumlu- 
luklar yüklemiş ancak bunları ona rağmen yapmış değildir. Diğer bütün yara- 
tıklara göre çok farklı görev ve sorumlulukları -ve elbette mertebe ve avantaj- 
ları- olan insan kadim bir bilince sahiptir ki, bunun başlangıcı yaratıldığı ilk 
ana kadar iner. 

b) Allah insanı yaratmaya murat ettiğinde ruhların tamamını toplayıp 
“Ben sizin Rabbiniz değil miyim?” diye sormuş, onlar da “Evet, sen bizim Rab- 
bimizsin” demişlerdir. Bu şehadete mebni itiraf, Hak ve Hakikat'in teslimiye- 
ti, dile getirilmesi ve önünde boyun eğilmesi keyfiyetidir. Ayette her ne kadar 
“ruh” kelimesi geçmiyorsa da “zürriyet” olarak Ademoğullarının sırtlarından 
alınan şeyin “nefs/öz varlık-benlik” olduğu açıktır; yoksa ne spermdir ne anne 
rahminde spermin yumurtayla buluşmasından sonra teşekkül eden cenindir 
(zigot). Cenin halde insanın Allah'ı bilme ve O'nun ulühiyet ve rububiyetini 
itiraf ettiğine kail olanlar, muhtemelen biyolojik-maddi bir nesneden değil, bi- 
len, duyan, gören, farkında olan şuurlu bir nefisten bahsetmektedirler ki, el- 
bette bu bağlamda sözü edilen nefis ya mahiyeti ve konumu itibariyle ruhtur 
veya ruhun bir türevidir. Nitekim Farabi ve İbn-i Sina gibi Meşşai filozoflar 
nefis kavramını ruhu da içine alacak şekilde çok daha geniş ve kapsayıcı bir 
anlamda kullanmaktadırlar. Bu çerçevede, Bezm-i eles'te bu ahdi yapmış olan 
zürriyetin, bilinç sahibi insan (şuur sahibi nefs) olması yani bedenden ayrı 
bir bilinç-akıl ve farkındalık olan vicdan-sağduyu olması pekâlâ mümkündür. 
Böyle düşündüğümüzde Zemahşeri ve onu izleyen tefsircilerin bu ahitleşme- 
yi temsili ve hayali bir canlandırma olarak düşünmelerini gerektiren makul 
bir sebep yoktur. 

Burada bir “hazf” söz konusudur ki, sorunun arkasından gelen bir başka 
cümle olması gerekir: “Ben sizi yaratan Rabbiniz isem, dünya hayatında yani 
sizi ete kemiğe bürüyüp de dünyaya gönderdiğimde sadece bana kulluk edecek, 
sadece benim size çizdiğim yol haritasını takip edeceksiniz. Eğer böyle davra- 
nacak olursanız, ben size hem dünyada hem ebedi hayatınız ahirette nimetler. 
bağışlayacağım. Tamam mı?” Onlar da bunu teyit edip, bu sözleşmeye (misak, 
ahid, akid) şahitlik ettiklerini ikrar etmişlerdir. O halde insan, dünyada ergen- 
lik çağına ulaşıp da sorumluluk sahibi yaşa geldiğinde karşılaştığı ilahi/dini yü- 
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kümlülüklerin hiçbirisine yabancı değildir, hiçbir sorumluluk ona sürpriz gel- 
memektedir, hiçbir görev ve yükümlülük ona rağmen önüne çıkarılmış değildir; 
hiçbir sahihi dini hüküm insanın selim aklına ve temiz fıtratına ters düşmez, tam 
aksine akıl ve fıtrat ilahi tebliğ ve hükümleri teyid eder ki, peygamberler insan- 
lara mucizeler göstermeden önce onların akıllarına ve fıtratlarına hitap etme 
yolunu seçmişlerdir. Hatta insan yeni bir şey öğrendiğinde, sanki o bilgi onun 
hafızasında saklıymış (meknuz halde imiş) de bir anda ortaya-yere çıkmış gibi 
bir hisse kapılmaktadır. Bu Allah'ın birliğini, ilahlık ve rablık sıfatlarını insanın 
fıtraten, yaratılışı itibariyle bildiğini; yaratılışın ilk safhasında bunu bir hakikat 
olarak itiraf ve teslim ettiğini ancak fert olarak şu veya bu anne ve babadan, şu 
veya bu tarihte ve bölgede sırası gelince dünyaya geldiğinde unuttuğunu, belki 
de hikmet-i ilahiyye gereği unutturulduğunu ve esasında bütün sınavının ve ça- 
balarının esasının bu ilk sözleşmeyi hatırlamak olduğunu göstermektedir. 

İnsana bu hakikati ve Kal-u bela'da imzaladığı sözleşmeyi hatırlatacak 
enfüsi -(kendi iç dünyasında) ve afaki -varlık âleminin bütününde- sayısız 
delil ve burhan vardır. Bunlar üzerinde layık-ı veçhile düşündüğünde 'hatırlar' 
ve ilk ahdine sadakat gösterip Sırat-ı müstakim üzere ilerler. Bu da yetmez, 
şanı yüce ve merhameti bol olan Allah, tarih boyunca insana peygamberler 
gönderir, kitaplar indirir ve ona ilk ahdini, hak ve hakikatini hatırlatır. 

c) İnsanın tarih içindeki Allah ile ilişkisinin temeli budur. Ya Elest Mecli- 
si'nde yaptığı sözleşmeye sadık kalır, görev ve sorumluluklarını yerine getirir 
ve bunun karşılığında dünya ve ahiret mutluluğunu elde eder veya sözleşmeye 
sadık kalmaz, ihanet eder, başkaldırır, bunun karşılığında da dünyada ve ahi- 
rette olmadık musibet, felaket ve cezalarla karşılaşır. 

“Ademoğullarının sırtlarından zürriyetlerin” alınmış olması, bize ilk in- 
sandan son insana kadar tek tek her insandan misak alındığını, tek tek bütün 
insanların “Evet' dediklerini ima etmektedir. Sonraları yani dünyaya gelip de 
Allah'ın varlığını inkâr edenler veya ilahi emirlere başkaldıranlar da o mecliste 
Allah'a söz vermiş, verdikleri sözün kendileri şahidi olmuşlardı. Burada sözü 
edilen “zürriyet” ilk insan ve ilk peygamber olan Hz. Âdem'in sırtından zürriyet 
alınması değil, tür olarak dünyaya ne kadar insan gelmişse ve kıyamete kadar 
gelecekse insanların tümünü ifade etmektedir. Bazıları ise, bu olayın Âdem'in 
sırtından alınan zürriyetler yani ruhlar ile Allah arasında cereyan eden bir di- 
yalog olmayıp, insanların tümünün yaratılış özelliklerinde kodlandığını yani 
insan eğer aklını ve fıtri kabiliyet ve hasletlerini doğru kullanacak olursa Al- 
lah'ın varlığını, birliğini ve indirdiği hükümlerin hak ve doğruluklarını teyid 
edecek kapasite ve potansiyelde yaratıldığını söylemektedirler. 
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Şu veya bu, insanın ruhların yaratılışı zamanında Allah'la imzaladığı bu 
sözleşmenin asli ve fıtri olup, bu hakikatin insani vicdan, akıl ve fıtratın bah- 
şettiği meleke ve yeteneklerle (selim akıl, sağduyu, temiz fıtrat, kararmamış 
vicdan) bilinebileceğini göstermektedir. Vicdan, nefsin yıkıcı etkilerden kur- 
tulması durumunda kişinin ilahi emirlerin yani Münzel Şeriat'ın hiç değilse 
ana hüküm ve ilkelerinin izdüşümünü kendi akıl ve fıtratında bulması yetisi 
ve melekesidir. 

Böyle olunca hiçbir insanın, inkâra ve Allah'ın iradesine, indirdiği vahiy- 
lere meydan okuma gerekçesi kalmaz. Kıyamet gününde dünyada yapıp ettik- 
lerinden sorumlu tutulacak olursa, “Ben bu işten habersizdim” diyemez. Aynı 
şekilde dünyada “Ben ne yapabilirim ki, atalarımdan böyle gördüm, tarihsel 
miras ve geleneklere bağlı kalıp yaşadım, hakikatin ne olduğunu, doğruluğun 
nerede aranacağını bilemedim, bizden öncekiler yanlış yoldaydı, onlardan 
öyle gördük, bizi bu yüzden cezalandıracak mısın?” diye bir mazeret öne sü- 
remeyecektir. Çünkü kendi fıtri dünyasının köklerine, dünyevi tabiatında içkin 
(mündemiç) bulunan ilahi tabiatına, Nefha-i ruh olarak ifade edilen öz'e dön- 
düğünde bu hakikatin köklerini orada bulacak, aklını nefsinin istek ve tutku- 
larından kurtarıp düşündüğünde doğruluğun yolunu bulabilecektir. Yukarıda 
işaret edildiği üzere, dünyaya ezelde verdiği sözü, Yaratıcısı'yla yaptığı ahdi 
unutmuş olarak gelmiş olsa dahi, tarih boyunca gelen peygamberler ona bu 
hakikati hatırlatmış, her biri birer zikir (hatırlatma aracı) olan sahife ve kitap- 
lar getirmişlerdir. 

Bu sözleşmenin şahitleri vardır. Bunlar ya ruhların kendi verdikleri söze 
kendilerinin şahitlik etmeleri veya başta melekler dâhil olmak üzere başka 
varlıkların buna şahit olmaları ya da ruhların bir bölümünün diğer ruhlara 
şahit olması halidir. Her üç durumda, söz konusu sözleşme tek taraflı yapılma- 
mıştır, gizli değildir, icap ve kabule yani özgür iradeyle yapılmıştır. Şanı yüce 
Allah'a “Gökler ve yer isteyerek boyun eğmişlerdir” (41 /Fussilet, 11). 

Bir kere daha altını çizmek icap ederse, insanın ezelde bir sözleşme yap- 
mış olması: 

a) Bir vetek Allah'a inanmanın; 

b) Aşkın-müteal varlığa bağlanmanın; 

c) Allah'tan gelen emir ve hükümlere göre bir hayat sürmenin fıtri, akli ve 
insani tabiata uygun olduğunu gösterir. 

Akıl ve fıtrat bu üç hususu bir hakikat olarak kabul eder, insan bu hakikati 
aklı ve fıtratı yoluyla bilebilir. Zira sözleşmeyi bilinçli olarak ve aklı başında 
iken yapmıştır. İnsan, Allah'a ve emirlerine rağmen yaşıyorsa, yaratılışına, fıt- 
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rat ve doğru düşünme/akletme melekesine aykırı düşünüp yaşıyor demektir. 
İnsanlar bu ezeldeki sözleşme meclisinde olup bitenleri düşündüklerinde, 
dünyadaki durumlarını daha iyi anlayabilirler. Yüce Allah ayetleri böyle açık- 
lar ki, yanlış yolda olanlar belki döner de ilk günkü sözlerine sadık kalırlar, 
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175. Onlara kendisine âyetlerimizi verdiğimiz kişinin haberini anlat. 
O, bundan sıyrılıp-uzaklaşmış, şeytan onu peşine takmıştı. O da 
sonunda azgınlardan olmuştu. 

176. Eğer biz dileseydik, onu bununla yükseltirdik. Ama o yere mey- 
letti (veya yere saplandı), hevasına uydu. Onun durumu, üstüne 
varsan dilini sarkıtıp soluyan, kendi başına bıraksan dilini sarkı- 
tıp soluyan köpeğin durumu gibidir. İşte âyetlerimizi yalanlayan 
topluluğun durumu böyledir. Artık gerçek haberi onlara aktar. Ki 
düşünsünler. 

177. Âyetlerimizi yalanlayanlar ve yalnızca kendi nefislerine zulme- 
denlerin örneği ne kötüdür. 


178. Allah kime hidayet verirse o artık hidayeti bulmuştur; kimi şaşır- 
tıp-saptırırsa artık onlar da hüsrana uğrayanlardır. 


175. ayette ilginç bir kişilik profili çizilmektedir. Hidayete, hakikate ve doğ- 
ruluğa sahip olmuşken, zaaflarına kapılıp da sapan bedbaht insanların profili. 
Bu ayette anlatılan kişinin Musa aleyhisselam zamanında yaşayan Bel'am ibn 
Baure (Eber) olduğunu söyleyenler olduğu gibi, Efendimiz (s.a.) zamanında 
yaşayan Ümeyye b. Ebi Salt olduğunu söyleyenler vardır. 630 yılında ölen bu 
zat Beni Sakif'in liderlerinden idi, iyi bir hatipti. Bel'am veya Ümeyye bin Ebi 
Salt'ın olması fark etmez, vurgulanmak istenen hidayetten sonra sapkınlık, 
haktan sonra batılın tercih edilmesidir. 

Tarihsel olarak “Firavun, Karun ve Bel'am” ilginç bir üçlü teşkil eder- 
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ler. Firavun siyasi ve askeri gücü, Karun haksız kazancı ve servet istifçiliğini, 
Bel'am ise din, inanç ve sözün suistimalini temsil eder. Bu siyaset, ekonomi 
ve dinin geniş halk kitlelerinin aleyhinde kurduğu ittifakın adıdır, genellikle 
iktidar seçkinleri dediğimiz Mele' ve Mütref bu üç zümreden oluşur. Tarihte 
söz konusu ittifakın takip ettiği yöntem “Sözün geçtiği yerde söz, paranın geç- 
tiği yerde para, silahın geçtiği yerde silah” formülüne dayanmaktadır. Farsça 
deyişle “Zer-u zor-u tezvir (altın, güç ve aldatma)” 

Bir başka iddiaya göre burada sözü edilen kişi Ebu Amr er Rahip adlı bir 
din adamıydı. Hz. Peygamber (s.a.) davetine başlayınca ona muhalefet etti, 
Şam'a kaçtı, fakat faaliyetlerine ara vermeyip İslamiyet'i içten içe yıkmaya ça- 
lışan münafıklara Mescid-i Dırar'ı (Peygamber mescidine alternatif mescid) 
yapmalarını o önerdi. Ümeyye b. Ebi Salt için de, onun cahiliye döneminde bir 
peygamber beklentisi içinde olduğu söylenir. Tek tanrı fikrini savunur, putla- 
rın varlığını eleştirirdi. Ahiretin varlığıyla ilgili güzel şiirler yazmıştı. Peygam- 
berlik kendisine değil de Efendimiz'e gelince onu kıskandı ve muhalefet etti. 
İbn-i Kesir'in nakline göre, Hz. Peygamber (s.a.) onun için “Şiiri mü'min, kalbi 
inkârcı” buyurmuştur. Bu söz, peygamberlik beklentisi içinde iken yazdığı şiir- 
lere gönderme olup, inkâr ve inat döneminde kalbi inkârla kararmıştı. Çünkü 
testi içindeki suyu sızdırır, kalbi inkârla kararmış olanın ağzından arı duru söz 
çıkmaz. “Şeyhin zikri neyse fikri de odur” Bel'am, Ümeyye b. Ebi Salt veya Ra- 
hip Ebu Amr, her dönemde bu türden kişilere rastlamak mümkün. 

Ebu Müslim, bu profildeki kişilerin, kendilerine Allah'ın ayetlerinin açıkla- 
nan, öğretilen kişiler olduğunu söyler. Bunlar gerçeklere vakıf olmalarına rağ- 
men, zaaflarına kapılıp doğruluktan sapan kişilerdir. Mesela Firavun, kendisine 
Allah'ın ayetleri apaçık olarak gösterildiği, Hz. Musa'nın davetine muhatap oldu- 
ğu, mucizeleri müşahede etmesine rağmen iman etmedi (20/Taha, 56). 

Diğer bir görüş ise “imandan sonra inkâr”dır. İslam'a dâhil olduktan son- 
radinden çıkmaya “irtidat” denir. Âl-i İmran süresinde (3/8) “Hidayetten sonra 
kalbin kayması, hastalanıp bozulması”ndan söz edilir. Bel'am veya Ümeyye b. 
Ebi Salt'ın başına gelen de bu olmuştur. Gelen vahiyleri dinleyip anlayan insanlar, 
dünyevi zaafları, tutkuları, kendi kavimlerine duydukları aşırı bağlılık veya bir 
türlü kıramadıkları önyargıları onları doğruluktan ayırır. Anlatıma göre, hakika- 
ti bildiği halde Bel'am, kavminin ısrarı üzerine Hz. Musa'ya bedduada bulunmuş, 
onun aleyhinde çalışmış, siyasi ve askeri yöneticilere Hz. Musa'yı altetmenin yol 
ve yöntemlerini göstermiş ve bu çerçevede İsrailoğullarının Medyen kadınlarıy- 
la -bazı anlatımlara göre fahişeleriyle- zina etmelerini sağlamak suretiyle savaşı 
kaybetmelerine sebebiyet vermiştir. (Bkz. Sayılar. 31: 16; Vahiy, 2: 14.) 
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Kadı Beydavi, Bel'am'ı ve böylelerini buna sevkeden sebebin heva ve he- 
vese kapılma, tutku, kavimlerine duydukları zaaf vb. sebepler olduğunu söy- 
ler. Yaşadığımız çağda ulus devletlerin ve ulusalcı ideolojilerin derin etkisinde 
olan nice din adamı ve aydın benzer şekilde kendi devletinin veya kavminin, 
ırk ve halkının çıkarı uğruna ya hakikati gizlemekten veya başka kavimlerin ve 
halkların aleyhinde gelişen politikalara destek vermekten çekinmezler. Bu din 
adamları ve aydınlar devletlerin veya kavimlerinin nezdinde itibar ve statü 
sağlasalar bile, hak nazarında kaybederler. Kaybettikçe azgınlaşırlar, gerçek 
mü'minlere karşı yıkıcı muhalefet ederler, dinin hakiki ve asli çağrısının kitle- 
lere ulaşmasını engellemeye çalışırlar. Heva ve heves dünyevi iktidar, servet, 
şehvet vb. şeylerde cisimleşir, böylelikle kişi farkında olmaksızın dünyevi bir 
imkân ve avantaja sahip olayım derken heva ve hevesini tanrılaştırır. (Bkz. 25/ 
Furkan, 43 ve 45/Casiye, 23.) 

Beydavi devamla, Bel'am veya Ümeyye b. Ebi Salt gibi bozuk kişilik sahibi 
kimseleri böyle davranmaya iten gerçek sebep Allah'ın dilemesidir, der. Allah 
dilemeseydi, onlar bunu yapmazlardı. Tabii ki bu onları sorumluluktan kur- 
tarmaz. Anlamı şu ki, sebepleri yaratan Allah'tır, insanlar sebeplere yani heva 
ve hevese, şehvete, şöhrete, servete, makam veya milli çıkar duygularına yapı- 
şırlar. Sebep ve araçlar Allah tarafından yaratılmıştır. Sebep ve araçlar, sonucu 
vareder, meydana getirir. Ancak hakiki yaratıcı şanı Yüce Allah'tır, Eğer Allah 
bu sebep ve araçları yaratmasaydı kimsenin gücü bir şeyi yapmaya yetmezdi. 
Yanlış ve haksız bir fiilde bulunan kimsenin suç ve kusuru, bu sebeplere baş- 
vurup yanlış ve haksız bir sonucun meydana çıkmasına çalışmasıdır. Öyleyse 
insan sakın kendini fiillerinin yaratıcısı, tabiat üzerinde ve toplum içinde mut- 
lak hâkim, mutlak iktidar sahibi görmesin. (4/Nisa, 88, 143; 6/En'am, 125.) 

Bu örnek üzerinde düşünmeye devam edersek, eğer Allah aksini dileseydi 
Bel'am'ı yükseltirdi, kudretini bu yönde kullanacak olsa kim her şeyin yaratı- 
cısı olan Allah'a engel olabilir ki! “Yükselmek”, bilgi ve imanın motivasyonuyla 
hareket edip yaşamak ve bu sayede üst bir mertebeye yükselmek demektir. 
Başka bir deyişle iman ve salih amel insanın mertebesini yüceltir. Ancak Allah 
insanların iradelerini kullanmalarını ister, sebepleri halkedip önlerine koyar, 
onlar da ya takvalarına veya fücurlarına göre bir seçimde bulunurlar. Bel'am 
sebepler dünyasında “yer”"e yani yeryüzüne, toprağa, toprakla ilişkili maddi 
ve bedeni zevklere, hazlara ve nimetlere, şehvet ve iştaha meyletti, böylelikle 
sınavı kaybetti. Bu yüce Allah'ın insana ne büyük özgürlük alanı tanıdığının 
işaretidir. İnsan özgür iradesini kullanıp da kötülüğe meylettiği andan itiba- 
ren, sahip olduğu bilgiler, manevi güzel hasletler, erdemler, ahlaki özellikler 
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kalbinden çekilip alınır, bir şeyin diğer şeylerden sıyrılması gibi kalbinden, 
kişilik özelliklerinden sıyrılıp yok olur. Ondan sonra onun girdiği yol yanlış 
ve haksızlık yolu olduğundan Şeytan'ın peşine takılmaktan başka bir vasfı kal- 
maz. Şeytan onun peşine inkârcıları, zorba ve ahlaken düşük insanları taktı, 
böylelikle bu tür insanlar onun yakın çevresini doldurdu, arkadaş ve işbirliği 
tuttuğu kimseler bu kişilerden oluştu. 

Söz konusu ayetlerde resmedilen kişilik profilinin hayvanlar içinde bu- 
lunabilecek karşılığı köpek olabilir ancak. Belirtmek gerekir ki, burada sözü 
edilen “köpek” cins olarak köpek yani her köpek değil, koşan veya sıcak dola- 
yısıyla soluyan köpektir. Böyle durumlarda köpek içindeki sıcak havayı dışa- 
rı çıkarıp da temiz havayı içine almakta zorluk çeker. Bu yüzden onu kovsan 
da kendi haline bıraksan da devamlı dilini sarkıtıp solumaya devam eder. Bu 
içinde bulunduğu sıkıntının şiddetini ve sürekliliğini gösterir. Hakikati ve doğ- 
ruluğu bildiği halde ondan sapanlar, dünyaya olan aşırı tutkuları dolayısıyla 
durmaksızın koşuşturanlar, kendilerini sakinleştirmeyip daha çok servet ve 
dünyalık için tempoyu hızlandıranlar, başkalarının aleyhinde komplolar kurup 
toplumsal zararı yayanlar yorgunluk ve hararet dolayısıyla durmaksızın solu- 
yan köpekleri andırır. Bu kişiler bir statü, şöhret ve para kazanıp kendilerini 
diğerlerinden farklı, zengin, üstün, erişilmez (gavi) görseler bile, iç dünyaları 
itibariyle daimi bir sıkıntı içindedirler, hiçbir zaman gerçek huzur ve süküneti 
bulmazlar. Allah'ın ayetlerini yalanlamanın cezasıdır bu. Böyleleri aslında ken- 
di özvarlıklarına haksızlık ederler; çünkü bilgi birikimleri, hakikatten haber- 
dar olmaları ve sahip oldukları özgür iradeleri onları doğruluğa götürmeye 
yetiyorken, onlar yere saplanarak, zaaflarına kapılarak yanlışa yönelirler. 

“Yere meyletmek, toprağa veya yeryüzüne saplanmak”, müteal/aşkının 
unutulup dünya hayatının yüceltilmesi, ahiretin unutulması, bütün zevk ve 
hazların şimdi ve buradayani kısacık dünya hayatına sığdırılmasına gönder- 
medir ve hakikaten sekülerleşme konusunda Kur'an'ın hayli kuvvetli bir ifade- 
sidir. Dünya zevkleri, salt maddi iktidar, servet istifçiliği, tamahkârlık, egonun 
tatmini, hırs ve ihtiras onları yeryüzünde dönüp dolaşıp da çıkış yolu bula- 
mayan, dünya hapishanesi içinde didinip duran kimseler kılar. Bu özelliğiy- 
le “huld ve ihlad” yere, dinin hayatı düzenleme fonksiyonunun iptal edildiği 
dünyaya saplanıp kalmak demektir. Onları dünyada sınırsız sermaye biriktir- 
mek, madenlere, petrole, kömür yataklarına, tabii kaynaklara, gökdelenlere, 
dev alışveriş merkezlerine, altın ve gümüşe sahip olmaktan başka hiçbir şey 


ilgilendirmez olur. 
“İşte âyetlerimizi yalanlayan topluluğun durumu böyledir.” Tarihi 
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kötü profillere yapılan atıfların dışımda ayet, bize şahıslar gibi toplumların da 
benzer bir duruma düşebileceklerini söylemektedir. Dünyaya saplanıp dur- 
madan koşuşturan ve soluyan şahıslar olduğu gibi, kültürel temel yönelimi, 
ana hareket noktası ve hedefi sadece dünyevi iktidar, maddi zenginlik, askeri 
güç, tahakküm ve hegemonya olan toplumlar da böyledir. Böylesi toplumlar 
Allah'ın gösterdiği doğru yola sırtlarını çevirmişlerdir, sadece güç ve servet 
elde etmenin dışında başka bir şeyle ilgilenmez olmuşlardır. Sınırsız üretim, 
nerede duracağı bilinmeyen büyüme ideolojisi, dünyanın yer altı ve yerüstü 
kaynaklarının yağmalanması, limitsiz tüketim ve meşru rekabeti öldüren re- 
kabetin hükümferma olduğu kapitalist toplumlar yere saplanıp kalmış top- 
lumlara örnek teşkil ederler. İbn-i Abbas, söz konusu kişilik profilinin toplum 
profili olarak Mekkelilere uyduğunu söylemektedir ki, Mekkeliler sırtlarını 
Allah'a çevirmiş inkarcı ve dünyaperest bir toplum olarak tarihsel bir örneği 
teşkil ederler, bu yüzden ayetlerin çoğu ilk muhatapların tutum ve davranış- 
larını somut örnek verir; ancak söz konusu profil evrenseldir, kıyamete kadar 
benzer kişiler ve toplumlar olacaktır. 

İşte böyle insanlar ve toplumlar kendilerine yazık ederler. Ebussuud, hi- 
dayet ve sapkınlığın Allah'tan olduğunu zikrettikten sonra, Beydavi'yi takip 
ederek, öğütler ve uyarıların birer sebep ve vesile olduğunu söyler. Söz konu- 
su sebeplerin diğer fiiller gibi yaratmanın, zahirde onlara bağlı olduğunu ve 
insanın, iradesini o yönde kullandığını gösteren dışsal sebepler olmak dışında 
bir etkisi yoktur. Hidayet ve sapkınlıktan murat hidayet ve sapkınlığı gerekti- 
rici sebeplerdir. Sebepler isteneni temin etmez, istenen yola girilmesini sağlar 
sadece, insan da özgür iradesini kullanarak sebeplerin işaret ettiği yola girer. 
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179. Andolsun, cehennem için cinlerden ve insanlardan çok sayıda kişi 
yarattık (hazırladık). Kalpleri vardır bununla kavrayıp-anlamaz- 
lar, gözleri vardır bununla görmezler, kulakları vardır bununla 
işitmezler. Bunlar hayvanlar gibidir, hatta daha aşağılıktırlar. İşte 
bunlar gafil olanlardır. 


Bu ve benzeri ayetler, insanın fiilleri ve sorumluluğu ile ilahi irade karşı- 
sındaki durumuyla ilgili büyük tartışmaların doğmasına sebebiyet vermiştir. 


TA'raf Süresi/179 479 


Cebriyeciler ve Mutezile karşıt görüşlere sahiptirler. Cebriyecilere göre, Al- 
lah'ın dilemesi her şeyin üstündedir, kimin cennete kimin cehenneme gidece- 
gini kararlaştıran sadece Allah'tır, kulların fiil ve iradelerinin bir önemi yoktur. 
Mutezile ise insanların iradelerinin fiillerinde belirleyici olduğunu söylemiş, 
öyle ki içlerinden bazıları insanın kendi fiillerinin yaratıcısı olduğunu iddia 
etmiştir. Ehl-i Sünnet bilginleri orta yolu temsil eder. Fiili yaratan Allah, tercih 
eden ve yapan insandır, dolayısıyla insan yayıp ettiklerinden sorumludur. 

Bu çerçevede 179. ayete baktığımız zaman, insanlardan ve cinlerden ço- 
gunun cehenneme gideceğine ilişkin haber ne anlama gelir? Zariyat, 56. ayet- 
te yüce Allah “İnsanları ve cinleri sadece kendisine kullukta bulunsunlar diye 
yarattığını” buyurmaktadır. Allah'a kulluk eden kurtulur, isyan eden azaba 
müstahak olur. Tarih boyunca peygamberlerin gönderilmelerinin sebebi de 
insanları, dünya ve ahirette karşılaşacakları durum konusunda bilgilendirmek 
ve bu çerçevede onları müjdelemek veya korkutmaktır (Bkz. 4/Nisa, 64; 48/ 
Fetih, 8-9; Hadid, 9 ve 25).Bu demektir ki, yüce Allah elbette kudreti yettiği 
halde durup dururken veya iyilik ve doğrulukta -Sırat-ı müstakim üzere- ol- 
duğu halde azaplandırmaz, saptırmaz ve cehenneme atmaz. Aksine kim zerre 
miktarı iyilik yapmışsa ecrini, kötülük yapmışsa cezasını görür. 

Öyle olmakla beraber “Andolsun, cehennem için cinlerden ve insanlar- 
dan çok sayıda kişi yarattık (hazırladık)” buyurmasının anlamı, ayetin de- 
vamında, bunların karakteristik özelliklerinin şu şekilde olmasıdır: “Kalpleri 
vardır bununla kavrayıp-anlamazlar, gözleri vardır bununla görmezler, 
kulakları vardır bununla işitmezler.” İfade gayet açıktır. Yüce Allah dünya 
sınavından başarıyla geçmesi için insana kalp, göz ve kulak vermiştir. 

Kalp, insan hayatının manevi merkezidir, neredeyse ruhi, manevi, enfü- 
si ve entelektüel faaliyetlerimizin odak noktasını teşkil etmektedir. Selim bir 
kalbe sahip olan düşünür, eşya ve olaylar üzerine tefekkür eder, muhakeme- 
lerde bulunur, bilinenden bilinmeye, görünenden görünmeyene gitmeye çalı- 
şır, nesneler ve gelişmeler üzerinde bağlantılar kurar, böylece gerçeğe, doğru 
bilgiye ulaşır. İnsani bilumum düşünme faaliyetleri ve çok yönlü bilinç halleri 
(taakkul, tefakkuh, tezekkür, teemmül, itibar, va'y, şuur vb.) meleke ve yetiler 
Kur'an-ı Kerim'de “kalp” kavramı çatısı altında toplanmıştır. Kalp aynı zaman- 
da hüküm verme makamıdır ki, buna biz vicdan deriz. Bu da yetmez, kalbin 
söz konusu çok yönlü faaliyetini, hakikati ve bilgisini elde etme çabasını des- 
tekleyen başka meleke ve yetiler de vardır ki, bunlar da gözle görme ile sahip 
olunan basiret ve kulakların işitmesiyle hâsıl olan semi'dir. Kalp(fuad), basar 
ve semi'/kulak fonksiyonlarını görmeleri durumunda insan hakikati bulur, 
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hak üzere olur, doğruluk ve iyilikten şaşmaz, güzelliklere ve nimetlere sahip 
olur. Bu durumda bu nimetlere yani kalbe, göze ve kulağa sahip olup da bun- 
ları işletmeyen, fonksiyonlarıyla hareket ettirmeyen kişi ve kişilerin hak ve 
iyilik üzere olmaları beklenemez. Böyleleri kalpleri var bununla düşünmezler, 
gözleri var görmezler yani bakar körlerdir ve kulakları var işitmezler (Bkz. 2/ 
Bakara, 18; 46/Ahkaf, 26). 

Ayet trajik olan bir gerçeğe işaret etmektedir ki, maalesef insanların ve 
cinlerin çoğunun bu durumda olmalarıdır. İnsanların çoğu yazık ki sahip ol- 
dukları bu ilahi nimetlere rağmen iman etmiyor, düşünmüyor ve şükretmiyor. 
Cinler taifesindeki durum da budur. Bu yüzden insanların ve cinlerin çoğu ce- 
hennem azabına müstahak olacaktır, yüce Allah böyleleri için cehennemi ha- 
zırlamış bulunmaktadır. 

Görünmez varlıklar olmaları hasebiyle biz insanlar cinler hakkında somut 
bilgilere sahip değiliz. Ancak bilinçli (şuur) sahibi olduklarını, aklettiklerini bili- 
yoruz. 179. ayet, Allah karşısındaki sorumluluk bağlamında cinlerin de insanlar 
gibi “kalp, göz ve kulak”a sahip olduklarını, şeytani olanların tıpkı doğru yoldan 
sapmış insanlar gibi bu temel fonksiyonlarını işletmeyip mücrim (suçlu-günah- 
kâr) duruma düştüklerini belirtmektedir. Onların sahip olduğu kalp, göz ve ku- 
lağın biz insanlarınkinin benzeyip benzemediğini tabii ki bilemiyoruz ancak bu 
hassaya ve duyulara sahip olduklarını bu şekilde öğrenmiş oluyoruz. 

Butrajik durumda olanlar “Hayvanlar gibidir, hatta daha aşağılıktırlar. 
İşte bunlar gafil olanlardır.” Hayvan güdüleriyle hareket eder, kendi türünün 
ve cinsinin fıtratını yaşar. Onun düşünme, temaşa ettiği varlık âlemi üzerin- 
de tefekkür etme, söz dinleyip üzerinde düşünme gibi yetisi ve sorumluluğu 
yoktur. İnsan bu yetilere sahip olduğu halde, asli fonksiyonlarını yerine geti- 
remiyorsa, hayvan gibi yer, içer, uyur, çiftleşir ve dışkı atar. İnsan akli ve diğer 
ruhi melekeleriyle karar verir, hareket eder, hayvan ise güdüleriyle: “İnkârcılar 
(dünyadan) metalanırlar ve hayvanların yemesi gibi yerler” (47/Muhammed, 
12.) Akli ve ahlaki yetileri iptal edilmiş insan, politik hayvan olur, saldırganla- 
şır. Bu onu tabii halinde davranan hayvandan daha aşağı mertebeye düşürür. 
(2/Bakara, 17-20 ve 171.) 

Akli ve manevi yetileri olmaması dolayısıyla hayvanın dürtüleri doğrul- 
tusunda yaşaması tabiidir, insanın kendisine bahşedilmiş yetilere rağmen, sa- 
dece yeme-içme, çiftleşme ve dışkı atmayla yetinmesi onu hayvandan aşağı 
mertebeye indirir ki, buna artık “hayvan-altı mertebe” diyebiliriz. Mukatil, 
hayvanın fıtratını yaşamak suretiyle yaratıcısının iradesini yerine getirir, bu 
onun bir tür zikri ve itaatidir. İnsan ise asli fonksiyonlarını yerine getirmemek- 
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le isyan eder, böylece hayvandan düşük bir derekeye düşer, demektedir (bkz. 
25/Furkan, 43-44. ayetlerin açıklaması). 

İnsani yetilerini gerektiği gibi kullanmayan insan, yolunu kaybeder. Dala- 
let'in insan ile hayvan arasında ortak bir nitelik olarak zikredilmesi önemlidir. 
Yolunu kaybeden deveye “dâlle” denir. İnkâr ve isyan da yolu kaybetmektir. 
Çünkü kişi Sırat-ı müstakimden sapmış olur. Bu durumda olan insanlar hay- 
vanlar gibi yollarını kaybederler, hatta kaybetmeye daha müsaittirler. Kerem 
sahibi kılınmış, diğer insanlara göre taltif edilmiş insanın hayvanlardan beter 
derekelere düşmesi ne acı ve ne büyük bedbahtlıktır! 
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180. İsimlerin en güzeli Allah'ındır. Öyleyse O'na bunlarla duâ edin. 

O'nun isimlerinde 'aykırılığa (ve inkâra) sapanları' bırakın. Yap- 
makta oldukları dolayısıyla yakında cezalandırılacaklardır. 


İsimler varlıklara ad olan kelimelerdir. İsim olan kelimeler ad oldukları 
varlıklar hakkında bize bilgi verirler. Söz konusu bilgiler varlığın kendisi (zatı), 
sıfatları ve fiillerini kapsar. Sıfat ve fiiller ya iyi ve güzel olur ya da kötü ve çir- 
kin. Zatın kendisi ve davranışları onunla ilgili niteliklerini tayin eder veya aksi 
zatın niteliklerinden zat hakkında bir takım kanaat ve bilgilere sahip oluruz. 

Bu ayette “en güzel isimler”in sadece Allah'a mahsus olduğu belirtilir. Al- 
lah'ın isimlerinden daha güzel isme sahip varlık yoktur yani sıfatları, nitelikle- 
ri ve fiilleri itibariyle daha yüksek herhangi bir varlık da yoktur. Allah güzeldir, 
mahza iyidir, haktır. Bütün iyilikler, hakikat, güzellikler ve doğruluklar O'ndan 
neş'et etmiştir. O kusursuzdur. İsimleri üzerinde tefekkür ettiğimizde Zatı hak- 
kında bazı düşüncelere sahip olabiliriz. “Tefsirü'l Müyesser”in sahibi Said bin 
Ahmet El Kindi(vefat h.1207/m.1792), isimlerden muradın lafızlar olduğunu 
söyler. Bunlar sıfatların kaynağıdır. Her isim bir ilahi sıfatı, vasfı ve niteliği ad- 
landırır. Şanı yüce Allah'ın kadim, baki, her şeyin üzerinde kadir olduğunu, her 
şeyi bildiğini, birliğine hiçbir şeyin denk ve eş olamayacağını isimler sayesinde 
bilir ve öğreniriz. 

178. ayette hidayet ve sapkınlığın (dalalet) Allah'ın elinde olduğu belir- 
tilmişti; bunun isimlerin kullanımı ve kavranmasıyla yakın ilgisi vardır. Allah 
ile yaratılmışlar arasındaki temel ayrım, yaratılmışlara ait niteliklerin Allah'a 
nispet edilmesi veya tersi sadece Allah'a özgü niteliklerin yaratılmışlara (in- 
san, hayvan, nesne, cisim, mevhum bir varlık, soyut bir kavram, sosyo-politik 
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sistem, doktrin, ideoloji vs.) nispet edilmesidir. Yaratan yaratandır (Halıkha- 
lıktır), yaratılmışlar yaratılmışlardır (mahlük mahlüktur); aralarında mahiyet 
birliği ve benzerliği yoktur. Bu tevhid inancının en esaslı kriterlerinden biridir. 
“En güzel isimler Allah'ındır” ayetinde “ism”"in çoğulu olan “esma”nın elif-lam 
ile süslenerek ifade edilmesi, varolan bütün güzel isimlerin sadece O'na özgü 
olduğu anlamını verir; hiç kimse veya hiçbir varlık isimlerde O'na ortak de- 
ğildir. İnsan güç ve kuvvet sahibidir ama “Hiç şüphesiz bütün güç ve kuvvet 
Allah'ındır” (2/Bakara, 165, 255 ve 4 /Nisa, 139). 

İşte isimlendirmeler bu temel ayırımlara işaret eder. Tabii ki insana özgü 
bazı nitelikler Allah'a nispet edilir. Mesela insan bilir, görür, işitir, ister, muk- 
tedir olur. Durum şu ki, her şeyi kemal derecesinde bilen (El Alim) insan değil 
Allah'tır, insan ister ama her istediğini gerçekleştiremez, Allah ise muradını 
geri çevirecek bir varlık veya güç yoktur, insan görür ve işitir ama görme ve 
işitme kapasitesi sınırlıdır, insan güç kullanır ama nihai güç ve kudret sadece 
Allah'a mahsustur. Bazı güzel isimler ve nitelikler var ki, özleri itibariyle güzel 
olmalarına rağmen Allah'a nispet edilemezler. Mesela iffet, kahramanlık, yi- 
ğitlik gibi Allah'a nispet edilecek bir ismin hiçbir şekilde noksanlık ve acizlik 
çağrışımı yapmaması, tamamen kemali ve kusursuzluğu ifade etmesi gerekir. 
Çünkü Yüce Allah her türlü noksan sıfatlardan münezzehtir. 

Dahası varlık âleminin tümü O'nun isimlerinin varlığa çıkması, var ol- 
masıdır. Bakara süresinde (2/31-33) isimlerle ilgili geniş bilgiler vermiştik. 
Oradaki bilgiler çerçevesinde bu ayette sözü edilen “Allah'ın isimleri (Esma- 
ü'l-hüsna)” ile ilgili söyleyeceklerimiz şudur: 

Allah'ın isimleri sayı ile sınırlandıramaz. Zira varlık Allah'ın isimlerinin te- 
zahürü ise, varlıklar ve varlığın çeşitli durumları sayısınca ve hakikatte sonsuz 
sayıda isim olması gerekir. O halde isimleri üç anlamda ele almamız mümkün: 

a) Allah'ın sıfatları ve fiilleri hakkında bize bilgi veren isimler; 

b) Varlıklara ad olan ve varlıkların varlık âlemine çıkmasını mümkün kı- 
lan isimler; 

c) Bize varlıklara ve çeşitli durumlara isim koyma melekesini ve yetisini 
kazandıran isimler. 

Bir hadiste “Allah'ın 99 ismi vardır, 1 eksiği ile 100 ismi vardır. Kim bunları 
ezberleyip sayarsa -iyice bellerse- cennete girer” (Buhari, Şurut, 18; Müslim, 
Zikir, 5.) buyrulması, Allah'ın isimlerinin 99'la sınırlı olduğu anlamına gelmez. 
Yüce Allah'ın isim, sıfat ve fiilleri 99 sayısı ile sınırlandırılamaz. Bizim, bilirsek 
ve onlar üzerinde doğru tefekkür edip yüce Allah'a bu isimlerle dua edersek 
kurtulacağımız anlamına gelir. Nitekim Kurtubi, ilim adamlarının kitapların- 
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da zikredilen isimlerden 200 tanesini tespit ettiğini belirtir. Redhouse, Müslü- 
manların bu sayıyı 552'ye çıkarttıklarını söyler. İsimler, bize yüce Allah'ın hiç 
kimseye ve hiçbir varlığa muhtaç olmadığını, aksine her kesin ve her varlığın 
O'na muhtaç olduğunu öğretir. Bir duasında Hz. Peygamber (s.a.), isimlerin 
hepsinin bize bildirilmediğini haber verir: “Allahım! Ben Senin kulunum, kul- 
larından bir erkekle bir kadının oğluyum, perçemim Senin (kudret) elindedir. 
Hakkımdaki kararın yürürlükte ve yine hakkımdaki takdirin adilanedir. Senden 
kendini isimlendirdiğin, Kitabında indirdiğin, yaratılmışlardan birine öğrettiğin 
veya gayb ilminde (kimseye bildirmeyip) kendine tahsis ettiğin her ismin hürme- 
tine, Kur'an'ı kalbimin baharı, gözümün nuru, hüzün, gam ve tasamın gidericisi 
kılmanı diliyorum. Güç ve kuvvet ancak Allah'ındır” (Müsned, |, 391.) 

Allah'ın bütün isimlerini cami yani hepsini içine alan ismi lafz-ı celal de- 
diğimiz “Allah”tır. Bu çoğulu ve tesniyesi olan yegâne isimdir yani gramer iti- 
bariyle “iki Allah” veya “Allahlar” kullanılamaz. Tanrılar/ilahlar (alihe), rabler 
(erbab) denebilirama Allah bir ve tektir. “Allah” lafz-ı celalinin “Al” hecesi ağız- 
da başlar “lah” kalpte biter. Lafza ruhen ve zihnen iştirak ederek “Allah!” dedi- 
gimizde sanki içimizdeki sıkıntı yerinden sökülür, ağızdan dışarı çıkar, büyük 
bir ferahlık ve rahatlık hissederiz. Sıkıntı, stres ve sinirli durumlarda “La ilahe 
illallah” dediğimizde de benzer bir hal yaşarız. 

Kadı Ebu Bekr, burada zikredilen en güzel isimlerin, şanı Yüce Allah'ı 
isimlendirme anlamına geldiğini söyler. İsimler Allah'ın çeşitli sıfatlara sahip 
olduğunu gösterir. Zatını bilemeyiz, akli meleke ve yeteneklerimiz O'nun Za- 
tı'nı kavrayamaz, bu insan olarak bizim kapasitemizin üstündedir. Bu yüzden 
İslam tarihinde kelamcılar ve bilginler, Hıristiyan ilahiyatçıların aksine Zat 
üzerinde düşünme ve tartışmayı gereksiz ve tehlikeli saymışlardır. Hıristiyan 
ilahiyatı bir bakıma İsa'nın -haşa- tanrının tabiatı üzerinde çıkan tartışmanın 
ürünü sayılır. Biz Allah'ın isimleri, sıfatları ve filleri üzerinde düşünürüz. Var- 
lığı hakkında isimlerinden, sıfat ve fiillerinden hareketle bilgi sahibi oluruz. 
İsimlerin her biri diğerine ve diğerlerine delalet eder, Allah hakkında imkân- 
larımız ve kapasitemiz ölçüsünde sahip olabileceğimiz en geniş bilgi, bütün 
isimler üzerinde tefekkür etmek, birinin diğerleriyle olan irtibatını kurmakla 
mümkündür. Mesela Hâkim sıfatının Alim, Basir ve Semi' (bilen, gören ve işi- 
ten) sıfatıyla ilgisi vardır. Tam olarak bilmeyen, görmeyen ve işitmeyen nasıl 
hikmetle ve dosdoğru hüküm verebilir ki! 

İsimlerin hayatımızda üç önemli anlama sahip olduğunu söyleyebiliriz: 

a) Allah'ın isimlerini zikrederiz. Zikir, O'nun sıfatları ve fiilleri üzerinde 
tefekkür etmek; yaratılışın anlam ve hikmetini bulmaya çalışmak; kozmik dü- 


384 ALİ BULAÇ-KUR'ÂN DERSLERİ/DİRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


zeni, varlık âlemini, bu âlemin sırlarını, işleyişini mümkün kılan yasalarını, ta- 
biatın mahiyetini, hayatın anlam ve amacı üzerinde düşünmek demektir. 

b) Allah'ı tesbih ederiz. Tesbih, O'nun zatını yüceltmek, varlıklardan ve 
varlıkların hallerinden tenzih etmektir; O'nu takdis etmek de bu kapsamdadır. 

c) Dua. Yüce Allah'a güzel isimleriyle yalvarır, O'ndan taleplerde bulunu- 
ruz. “Ya Rahim” dediğimizde O'nun rahmetine nail olmayı, “Ya Gafur” dediği- 
mizde bize bağışlamasını, “Ya Rezzak” dediğimizde rızkımızı arttırmasını, “Ya 
Şafi” dediğimizde bize şifa vermesini talep ederiz. Nitekim bu ayet de bize, 
yüce Allah'a isimleriyle dua etmemizi emretmektedir. 

Yüce Allah'ın isimlerini zikrettiğimizde, tesbih edip dua ettiğimizde O'nun 
yüceliğini, azametini, kibriyasını aklımızdan geçirir; kalbimizi, iç dünyamızı 
bu duygu ve düşüncelerle besler; yanı sıra bizim O'nun karşısında ne kadar 
aciz ve muhtaç olduğumuzu düşünür, sadece O'na sığınır ve O'ndan yardım 
talep ederiz. İsimler varlıkların adları ise, her bir varlık varolmaklığını Allah'ın 
yaratmasından, ilim, irade ve kudretinden alır. Her bir isim bir varlığın arketi- 
pi (a'yan-ı sabitesi)dir yani kendisi kendi başına ve kendinden bir şey değildir, 
varlığını, varoluşunu bütün güzel isimler kendisine ait olan Allah'a borçludur. 
(İsimlerle ilgili ayrıca bkz. 17/İsra, 110; 20/Taha, 8; 59/Haşr, 24.) 

İsimlerin mahiyetiyle oynamak, başka bir deyişle isimlere tevhid inancı- 
na aykırı olabilecek şekilde semantik müdahalede bulunmak ilhattır. “İlhad” 
sert ve amaçlı bir biçimde doğruluktan, hak ve güzellikten sapmak, hakiki 
ve asli maksada aykırı düşmek anlamına gelir. İlhad sıradan bir inkâr değil, 
inada dayalı bilinçli inkâr, isyan ve sapkınlık halidir. Kişi ya Allah'a ortak koş- 
mak suretiyle ilhada sapar veya sebeplere ulühiyet atfetmek suretiyle. Arap 
müşrikleri putlarına ad olmak üzere Lat kelimesini Allah lafz-ı celalinden, 
Uzza'yı el Aziz'den, Menat'ı el Mennan isminden türetmişlerdi. İslam bilgin- 
lerine göre teslis (üçleme) inancını ifade eden kavramsallaştırma da bu tür- 
den bir müdahaledir. Yalnızca Allah hakkında kullanılabilecek isimler baş- 
kaları için kullanılamaz. Mesela Rahman gibi ama Abdurrahman (Rahman'ın 
kulu) kullanılabilir. İnsanlara özgü isim ve sıfatlar da Allah için kullanılamaz. 
Zekâ, akıl,düşünme gibi fiilleri Allah için kullanmak caiz değildir; çünkü dü- 
şünmesi ve doğruyu bulması için aklı, zekâyı ve düşünme kabiliyetini insana 
bahşeden Allah'tır; O Hak'tır, Bilir (el Alim'dir). Allah'a ait isim ve sıfatları 
inkâra yeltenmek de aynı şekilde ilhada girer. Yahudi kaynaklarında asla Al- 
lah'a nispet edilmemesi gereken isim ve sıfatlar O'na nispet edildiğini tespit 
edebiliyoruz. Mesela “Tanrı hatırlar” (Mezmur, 19: 4); tahmin eder (Mezmur, 
138); insanı yarattığına pişman olur (Tekvin, 6, 8); acı çeken ve düşünen kal- 
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bi var (Sagrasse, 4, 17); düşünür vs. Bütün bunlar kâmil Allah inancını yani 
Tevhid'i zedeleyen ifadelerdir. 

Bununla bağlantılı olarak varlıkların, insanların, özellikle bazı şahsiyet- 
lerin abartılı bir biçimde yüceltilmesi, onlara olağanüstülüklerin atfedilmesi, 
sanki onlarda ulühiyetten izler ve sıfatlar varmış gibi aşırılıklarla anılması in- 
sanı ilhada götüren tehlikeli adlandırmalardır. 

“Öyleyse O'na bunlarla duâ edin”. Bunun iki anlamı vardır: Biri, Yüce 
Allah'ı daima bu en güzel isimlerle anın, O'nu şanına ve azametine yakışmayan 
isimlerle ağzınıza almayın; diğeri bu isimlerle O'na dua edin, O'ndan yardım, 
bağışlanma ve rahmet dileyin. Böyle yapmayıp da ilhada düşenler yaptıkları- 
nın cezasını çekeceklerdir. Bu hem dünyada hem ahirette maruz kalacakları 


ceza olabilir. 
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181. Yarattıklarımızdan, hakka yöneltip-ileten ve onunla adaleti kılan 
(uygulayan) bir ümmet vardır. 

182. Âyetlerimizi yalanlayanları ise, onları bilmeyecekleri bir yönden 
derece derece(günahları yükletip azaba) yaklaştıracağız. 

183. Onlara bir süre tanıyorum. Hiç şüphesiz benim düzenim (cezalan- 
dırmam) sapasağlamdır. 


İnsanların çoğu iman etmiyor, akletmiyor ve şükretmiyor ise de, içlerinde 
hakka çağıran ve adaletle davranan topluluk vardır. Kıyamet kopuncaya kadar, 
insanları Sırat-ı müstakime davet edecek topluluklar olacaktır, hiçbir zaman 
yeryüzü bu insanlardan hali kalmayacaktır. (Konuyla ilgili hadisler için bkz. 
Buhari, İlim, 13, Tevhid, 29; Müslim, İmare, 176). Yukarıda 159. ayette göste- 
rildiği üzere, kavmiyle genel olarak büyük sıkıntılar yaşayan Hz. Musa'yı takip 
eden, doğruluktan şaşmayan bir topluluk vardı. (7/159). 

Bu bize hakikatte niteliğin (keyfiyet) nicelikten (kemiyet) daha önemli oldu- 
gunu göstermektedir. İnsanların çoğu dünya hayatının geçici zevklerine, güç ve 
servet istifçiliğine dalıp Allah'ı unutmuşlarsa da, bunun Allah katında bir değeri 
yoktur. Değerli olan kendi içinde tutarlı, biri diğeriyle dayanışma, diyalog ve amaç 
birliği içinde olan bilinçli ve amaçlı bir topluluğun (ümmet) referans çerçevesi 
Hak ve hakikate, ahlaki ve hukuki tutum ve davranışa adalete dayalı olarak var- 
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lığını sürdürmesi, Allah'ın mesajını yeryüzünde layıkıyla temsil etmesidir. Böyle 
bir topluluk varsa, yeryüzünde tevhid inancı ayaktadır demektir. Kitleler, kalaba- 
lıklar gaflet içinde yaşıyorsa da, bu topluluk Hakk'ın ve doğruluğun temsilciliğini 
üstlenmiş, inisiyatif ve güç (iktidar) sahibiyse adaleti ayakta tutuyor demektir. 
Seçkin bir topluluğun (ümmet) karakteristik vasfı Hak, hakikat ve adalettir. 

Güç ve iktidarın, servet ve refahın meşru olmayan biçimlerde kullanılması 
ve bunun geniş kitleler tarafından genel kabul görmesi, herhangi bir iddia veya 
politik sistemin ahlaki başarısının kriteri değildir. Zahiren sağlanan başarı, yü- 
rümekte olan maddi bir iktidar belki de adım adım, derece derece onu elinde 
bulunduranları yıkıma doğru gitmektedir. Kur'an terminolojisinde buna “is- 
tidrâc" denir. Bir toplum istidraca tabi tutulmuşsa, güç ve iktidar onun gözünü 
bürümüştür, kalbini gaflete sürüklemiştir, aslında her geçen zaman biraz daha 
sona yaklaşmaktadır, fakat bilincinde değildir. Hz. Ömer, fethedilen İran'ın ha- 
zineleri önüne serildiğinde bir an için ürkmüş ve şöyle demiştir: “Allah'ım, bizi 
istidraca mı tabi tutuyorsun” Hz. Ömer, siyasi ve askeri başarı ile ekonomik 
zenginlik ve refahın ağır bir sınav konusu olduğunu ima etmiştir. Yüce Allah, 
belki akıllarını kullanıp düşünürler, yapıp ettiklerinden vazgeçip doğru yola, 
hak ve adalete dönerler diye güç ve iktidarı, zenginlik ve refahı kendilerinden 
bilip yanlış yolda kullananlara -birey ve toplumlara- süre verir. Ama onlar 
inkâr, zulüm ve günahlarında inat ettikçe kendi sonlarını hazırlarlar, bir anda 
kötü akıbete uğramamaları Allah'ın onlara kurduğu bir tuzak olduğunun far- 
kında değildirler ama Allah'ın takdir ettiği süre dolunca yok olup giderler (Bkz 
6/En'am, 44); Yüce Allah onların yerine başkalarını ikame eder. Beşeriyetin 
tarihi bu türden sayısız örnekle doludur. 


Bİ (vat) See Sa ŞA Öl Sip ğa ayrllaş la lak 

ös Bi de AİN İZ ap yağ ŞAL saylan 
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184. Arkadaşlarında (peygamberde) delilikten hiçbir şey olmadığını 
düşünmüyorlar mı? O, apaçık bir uyarıcıdan başkası değildir. 


185. Onlar, göklerin ve yerin “bağımlı olduğu egemenliğe ve sünnete 
(meleküt) Allah'ın yarattığı şeylere ve ihtimal (verip) ecellerinin 
pek yaklaştığına bakmıyorlar mı? Bundan sonra onlar artık hangi 
söze inanacaklar? 
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186. Allah'ın saptırdığı kimseye artık hidayet verecek yoktur. Ve onları 
tuğyanları içinde şaşkınca dolaşır bir durumda bırakıverir. 


Hz. Muhammed (s.a.) Mekke'de yetişmişti, hemşehrileri onu yakından ta- 
nır, bilir, onunla sohbet ederdi. Ona “sahip” denmesinin sebebi, çevresindeki 
insanların onun sohbetine katılan arkadaşları olmalarına atıftır. Nübüvvet gö- 
revine başladığında önce onu görmezlikten-duymazlıktan geldiler, uzun süre 
umursamadılar. Arkasından yalancı olduklarını, eskilerin masallarını kendi- 
lerine anlattığını öne sürdüler. Derken onun “deli” olduğunu etrafa yaymaya 
çalıştılar. (53 /Necm, 2.) 

Kaynaklar ayetin iniş sebebini, Hz. Peygamber (s.a.)'in Safa tepesine çıkıp 
Mekkelileri kendi kabile isimleriyle çağırıp onları yanlış hayat tarzları dola- 
yısıyla uyarmasına bağlarlar. Ara sıra yaptığı gibi, yine bir seferinde tepeye 
çıkıp kabileleri uyarınca içlerinden birisi “Sizin bu arkadaşınız sahiden delidir, 
sabaha kadar bağırıp çağırıyor” dedi, ayet bunun üzerine indi. Onun delilikle 
illetli gösterilmesi defalarca tekrarlanmıştır (Bkz. 15/Hicr, 6; 34 /Sebe" 8 ve 
46.) Aynı şekilde önceki peygamberler de deli olmakla tavsif edilmişlerdi (Bkz. 
23/Mü'minun, 25; 26/Şuara, 27 ve 54/Kamer, 9.) 

Hz. Peygamber'e deli demelerinin anlaşılır sebepleri vardı: İlki, vahiy ma- 
hiyeti itibariyle onlara garip, olağanüstü -ve elbette imkânsız- bir olay gibi 
geliyordu. Vahiy aldığı sırada yüzünün renginin değişmesi, terlemesi, ruhu 
gibi vücudunun da derin bir sarsıntı geçirmesi kafalarında “Acaba Muham- 
med ruhi bir hastalığa mı müptela?” sorusunu uyandırırdı. Çağımızda da bazı 
oryantalistler ve İslamologlar, vahiy sırasındaki özel hallerinden dolayı Hz. 
Peygamber'in aslında sara hastalığına yakalandığını iddia etmişlerdir. Müte- 
al âlemle ilişki kurulamayacağı, Allah'ın insana seslenmeyeceği düşüncesinde 
olanlar vahiy hakikatini kabul etmez, bunun ancak sar'a türünden bir hastalık 
veya halüsinasyon türünden psikiyatrik bir hal olduğunu iddia ederler. Müş- 
riklerin Hz. Peygamber'i delilikle tavsif etmelerinin diğer sebebi, onun söyle- 
diklerini kabul edilemez bulmalarıydı. Hz. Peygamber onları dünya hayatına 
tutkuyla bağlanmaktan, gücü zalimane kullanmaktan, hertürlü fiziksel veya 
iktisadi haksızlık yapmaktan alıkoymaya çalışıyor; alçakgönüllü olmaya, yar- 
dımlaşmaya ve iffetli bir hayata çağırıyor, arkasından günahkâr hayat tarzla- 
rı dolayısıyla başlarına büyük bir belanın geleceğini, ahirette de ebedi olarak 
ateşte yanacaklarını söylüyordu. Onun uyarıları ve kendilerini menetmeye ça- 
lıştığı hayat tarzından vazgeçme düşüncesi onlara birtür delilik gibi geliyordu, 


akılları bunu almıyordu. 
Ayet-i kerime, Hz. Peygamber (s.a.)'de delilikten en ufak bir izin olmadı- 
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gını beyan babında, bunu kendilerinin neden “düşünüp bulmadıklarını” sor- 
maktadır. Razi, bu sorunun “tefekkür” fiiliyle gelmiş olmasının özel bir seman- 
tiğe sahip olduğuna işaret eder. Şöyle ki: 

“Tefekkür” kalbin arayışıdır. Şeylerin ve sözlerin iç ve hakiki anlamlarını 
düşünen kalp bulur. Bunu da akletme, teemmülde bulunma, nazar ve tedebbür 
gibi etkinliklerde bulunarak gerçekleştirir. Gözün bebeği nasıl yöneldiği nes- 
neyi seçip görmek için üzerinde yoğunlaşırsa, aklın da gözbebeğini belli bir 
konu ve olay üzerinde yoğunlaştırması, odaklaması gerekir ki buna kalbin na- 
zarı denir. Bu da ilim ve yakinle olur. Eğer inkârcılar, akıllarını gelen vahiyler, 
İslam'ın hükümleri ve Hz. Peygamber'in tebliğ ettiği hakikatler üzerinde yo- 
gunlaştırıp da gerektiği gibi düşünecek olsalardı, onun söylediklerinin kendi 
içinde tutarlı, anlamlı ve kurtarıcı şeyler olduklarını bilip anlayacaklardı. Ama 
hem akıllarını kullanmıyorlar yani düşünmeleri gerektiği gibi düşünmüyorlar 
hem dünyaya bağlılıkları, nefislerinin istek ve tutkuları, basit çıkar hesapları 
onları bundan alıkoyuyor. 

En'am süresinde (6/75) “Hz. İbrahim'e göklerin melekütunun gösterildi- 
"nden bahsedilmişti. Dikkatli ve sistemli bir gözleme (nazar) tabi tutuldu- 
EE göklerde ve yerde Allah'ın mülk ve kudretinin, hükümranlık ve rubu- 
biyetinin tecellilerini, etki ve tezahürlerini müşahede etmek mümkün. Gökler 
ve yer Allah'ın celalini, isim ve sıfatlarını, harikulade fiillerini, azametini, bü- 
yüklüğünü müşahede etmemizi, bir kitap gibi okumamızı sağlar. Bütün evren 
şanı yüce Allah'ın melekütudur, O'nun yaratması ve hükümranlığı altındadır, 
O'nun koyduğu sünnetlere (kozmik ve tabii yasalara) göre işlemektedir ve el- 
bette bir süresi (eceli) vardır. (Bkz. 10/Yunus, 101; 50/Kaf, 6.) Nitekim gözlem 
alanımıza giren varlıkların ebedi olmadıklarını, fani olup yok olduklarını göz- 
lemleyebiliyoruz. Bunun gibi insan hayatının da bir süresi (ecel) vardır. Gökler 
ve yer bu apaçık hakikati açığa vururken, lisan-ı halleriyle varlıklar Allah'ın 
buyruğuna boyun eğmiş ve kendi sürelerini tamamlayıp da varlık alanından 
çekilirken, Kur'an-ı Kerim de dikkatleri bu hakikat üzerine çevirirken insanın 
ikna olması için başka söze hacet var mı? Buna rağmen doğru yolu bulmayan- 
lar artık hidayeti bulamayacaklar demektir (bkz. 2/Bakara, 15; 7/A'raf, 178); 
onları kendi sapkınlıkları, karanlık dünyaları içinde bırakmak lazım. 
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187. Saatin (kıyâmetin) ne zaman demir atacağını (gerçekleşeceğini) 
sorarlar. De ki: “Onun ilmi yalnızca Rabbimin katındadır. Onun 
süresini O'ndan başkası açıklayamaz. O, göklerde ve yerde ağır- 
laştı. 0, size apansız bir gelişten başkası değildir.” Sanki sen, on- 
dan tümüyle haberdarmışsın gibi sana sorarlar. De ki: “Onun ilmi 
yalnızca Allah'ın katındadır. Ancak insanların çoğu bilmezler.” 

188. De ki: “Allah'ın dilemesi dışında kendim için yarardan ve zarar- 
dan (hiçbir şeye) mâlik değilim. Eğer gaybı bilebilseydim muhak- 
kak hayırdan yaptıklarımı artırırdım ve bana bir kötülük dokun- 
mazdı. Ben, imân eden bir topluluk için, bir uyarıcı ve bir müjde 
vericiden başkası değilim.” 


Kıyametin ne zaman kopacağı her zaman merak konusu olmuştur. Bu so- 
ruyu hem meraklarını gidermek için sahabiler, hem Hz. Peygamberi sözde zor 
duruma düşürmek amacıyla müşrikler sormuşlardır. Kur'an-ı Kerim, kesin bir 
dille hiç kimsenin kıyametin ne zaman kopacağını bilemeyeceğini, bu bilginin 
yalnızca Allah katında olduğunu bildirmektedir. Bu, bize kıyametle ilgili ister 
bilimsel ister astrolog ve medyumların birtakım spekülasyonlarda yürüttük- 
leri tahminlerin hiçbir bilgi esasına dayanmadığı hakkında yakini bilgi verir. 

Ayet, “kıyametin apansız geleceği”ni bildirir. Kıyametin kopması bir “saat 
meselesidir, ani bir hadisedir. Hz. Peygamber (s.a.), kıyametin insanlar normal 
gündelik hayatlarını devam ettirirlerken, hiç beklemedikleri bir anda kopaca- 
ğını buyurmuştur: Kimileri imar faaliyetini sürdürürken, kimileri hayvanını 
sularken, kimileri çarşı pazarda alışveriş yaparken vs. “Adam lokmayı ağzına 
götürürken kıyamet kopacaktır. Kıyamet o kimse ile lokması arasına girecek- 
tir” (Bkz. Buhari, Rikak, 40.). Hatta bazılarına göre, aniden bastıracağını göre, 
bunun önceden belirtileri, “alametleri” olamaz. Kıyamete hazırlık, Allah'ın 
emir ve yasaklarına uygun hayat düzeni sürdürmekle olur. Ancak yaklaştığı / 
yakınlaştığı da muhakkak (54/Kamer, 1). Ne kadar yaklaşmış olursa olsun, 
aniden bastıracak, bir anda vuku bulacaktır. 

Bu da bize kıyamete ilişkin önceden yapılan tahmin ve hesapların, verilen süre 
ve takvimlerin bir gerçekliğinin olmadığının kesin bilgisi ve haberidir. Nitekim 
Maya takvimine dayanılarak yapılan hesaplara -kehanetlere- göre kıyamet 21 Ara- 
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lık 2012 günü kopması gerekirdi, böyle bir şey vuku bulmadı. Kıyamet tamamen 
gayb bilgisiyle ilgilidir ve insanoğlunun ne yaparsa yapsın bilemeyeceği beş gayb 
konusundan biridir (Bkz. 31/Lokman, 34). Bu hakikati Hz. Peygamber (s.a.) iyi ni- 
yetle soran sahabelere de açıkça bildirmiştir. (Bkz. Buhari, İlm, 2, Ahkâm, 10; Müs- 
ned, Il, 36.) Meşhur Cebrail (a.s.) hadisinde de, Hz. Peygamber'e Cebrail “kıyametin 
ne zaman kopacağı"nı sorduğunda şöyle buyurmuştur: “Bu konuda kendisine soru 
sorulan sorandan daha bilgili değildir” (Buhari, İman, 37; Müslim, İman, 1). 

Kıyamet evrensel kozmik bir olaydır. “O, göklerde ve yerde ağırlaştı.” Bu- 
nun anlamını 14 /İbrahim, 48. ayetten anlayabiliyoruz: “Yerin başka bir yere, 
göklerin de (başka göklere) dönüştürüldüğü gün.” Kozmik düzenin altüst 
olacağı, yıldızların parçalanıp, dağların birer pamuk parçacığı gibi boşlukta 
uçuşacağı dehşet verici bir olaydır. 

Bu ayette varlık âleminde işler haldeki kozmik düzenle ilgili bize bazı 
ipuçları vermeye müsait bir ifade söz konusudur. “Mürsa-irsa” kelimeleri 
demir atmak, gelip dayanmak demektir. Geminin durması fiili için kullanılan 
bu kelime dağların sabitlenmesi (79/Naziat, 32.) için de kullanılmıştır. Nuh 
aleyhisselâmın gemisinin de ne zaman duracağı konusu aynı kelime ile ifade 
edilmiştir: “Onun yüzmesi/akması da durması da Allah'ın adıyladır” (11/ 
Hud, 41.) Kelimenin kıyamet için kullanılması, varlık âlemindeki herşeyin bir 
gemi gibi akmakta olduğunu ima eder. Nitekim dünya atmosferini aşıp uza- 
ya açılan araçlar için de “uzay gemisi” denilmektedir. Uzaydaki varlıkların her 
biri kendi yörüngelerinde ve kendilerine tayin edilen hedefe doğru birer gemi 
gibi akıp giderler, durmaksızın hareket halindedirler, kıyamet vakti demir atıp 
duracakları, sübut kazanacakları olayı ifade etmektedir. 

Allah'ın Elçisi, diğer insanlar ve yaratılmışlar gibi Allah'ın kudret eli al- 
tında olduğunu, kendinden kaynaklanan bir bilgi ve kuvvetle kendisi için bir 
yarar veya zarar temin etmeye gücünün yetmediğini beyan etmektedir (Bkz. 
12/Yunus, 48-49). O da diğer insanlar gibi gaybı bilemez, kendisine birtakım 
zararlar hâsıl olabilir, bilseydi bu zararları def'ederdi. Mesela girdiği bir savaş- 
ta düşmanın nasıl bir strateji ve taktik geliştirdiğini bilecek olsaydı ona göre 
tedbirini alır, girdiği her savaşı kazanırdı. 

Bu elbette Hz. Peygamber'in gayble ilgili hiçbir bilgiye sahip olmadığı an- 
lamına gelmez. Çünkü o, “Allah'ın dilemesi dışında”ki şeyleri bilmez ama Yüce 
Allah'ın kendisine vahiyle bildirdiklerini bilir. Onun asli görevi aldığı vahyi tebliğ 
etmek, insanları yaptıkları kötülüklerin sonuçları hakkında uyarıp korkutmak 
(nezir), iyilikleri konusunda da güzel bir gelecekle yani dünya ve ahiret mut- 
luluğuyla müjdelemektir (beşir). Onun bu iki görevini de hakkıyla takdir edip 
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sözünü dinleyen ve tebliğine göre hayat tarzını kurma azmini gösteren inanan 
toplumlardır. İnanmayıp da inkâr, zulüm ve günahta ısrar edenler onun ne tebli- 
ini kabul eder ne de uyarıp korkutmasını veya müjdelerini kaale alırlar. 

Kıyametin kopuş tarihini bilmemiz mümkün değilse de, belirtilerini bil- 
memiz mümkündür. Bu konuda güvenilir çeşitli haberler vardır. Bu konuyu 
Kamer süresinde (54/1) ele almış bulunmaktayız. 
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189. O,sizitek bir nefisten yarattı ve kendisiyle durulup-yatışması için 
ondan eşini var etti. Onu (eşini) örtüp-bürüyünce, o da bir yük 
yüklendi de bununla (bir süre) gezindi. Nitekim ağırlaşınca, ikisi 
Rableri olan Allah'a duâ ettiler: “Eğer bize salih (bir çocuk) verir- 
sen, andolsun şükredenlerden olacağız.” 

190. Ama O, onlara (Âdem'in çocukları erkek ve kadınlara) salih (bir ço- 
cuk) verince, kendilerine verdiği şey konusunda O'na ortaklar kıl- 
maya başladılar. Allah, onların şirk koştuklarından yücedir. 
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191. Kendileri yaratılıp dururken, hiçbir şeyi yaratmayan şeyleri mi 
ortak koşuyorlar? 

192. Oysa (bu şirk koştukları güçler ve nesneler) ne onlara bir yardıma 
güç yetirebilir, ne kendi nefislerine yardım etmeye. 

193. Onları hidayete çağırırsanız size uymazlar. Onları çağırırsanız da, 
suskun dursanız da size karşı (tutumları) birdir. 

194. Allah'tan başka taptıklarınız sizler gibi kullardır. Eğer doğru ise- 
niz, hemen onları çağırın da size icabet etsinler. 

195. Onların yürüyecek ayakları var mı? Ya da tutacakları elleri mi 
var? Veya görecek gözleri mi var? Yoksa işitecek kulakları mı var? 
De ki: “Ortak koştuklarınızı çağırın, sonra bir düzen (tuzak) ku- 
run da bana göz bile açtırmayın.” 

196. Hiç şüphesiz, benim velim Kitabı indiren Allah'tır ve O salihlerin 
koruyuculuğunu (veliliğini) yapıyor. 

197. O'ndan başka taptıklarınız ise size yardıma güç yetiremezler, 
kendilerine de. 


198. Eğer onları doğru yola çağırırsanız işitmezler. Onları sana bakar 
(gibi) görürsün, oysa onlar görmezler bile. 


Yüce Allah, erkeği ve kadını tek bir nefisten (Nefs-i vahide) yaratmış bu- 
lunmaktadır. Bununla ilgili geniş açıklamayı Nisa süresinin ilk ayetinde (4/1) 
yapmıştık. Erkek ve kadın aynı insanlık cevherinin, yaratılışta kullanılan ma- 
yanın eseridirler yani ontolojik/varlık yapıları farklı değildir, her ikisi “insan/ 
beşer” adını verdiğimiz özel türü oluştururlar. Varlık yapısındaki eşitlik, türün 
iki üyesi yani erkek ile kadın arasında varolan fıtri farklılığa mani değildir. Ni- 
tekim buna vurgu olmak üzere, erkeğin kadında veya kadın sayesinde sükün 
bulduğu belirtilmektedir. Erkek, sürekli çağlayan, hırçınca akıp giden bir ne- 
hir gibidir, kadın ulaşıp kendisinde yatıştığı deniz veya açık sularda fırtınalara 
yakalanmış bir gemi, kadın kendisine sığındığı liman gibidir. Neliman olmak- 
sızın geminin bir anlamı vardır ne gemi olmaksızın limanın. Yaratılış her iki 
cinsi, biri diğerini tamamlayan eşi olarak yaratmıştır. Bu harikulade yaratılış 
düzeninde erkek kadının, kadın erkeğin “öteki ben”idir (Bkz. 30/Rum, 21). 

Neslin devamı için ikisi arasında Allah muazzam bir çekim gücü yaratmış- 
tır. Erkek eşine yaklaşıp da üstünü örtünce -ayet eşini örtüp bürümesi fiilini 
cinsel birleşmeden kinaye olarak kullanmıştır ki, bundan daha yüksek düzey- 
de edebi bir ifade olamaz ve bu mü'minlerin konuyla ilgili kullanacakları dil 
için referans alınması gereken örnektir- kadın erkeğinden hamile kalır. Baş- 


co 
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langıçta kadının yükü hafiftir, henüz zigot olarak teşekkül etmiş bir cenindir. 
Haftalar geçtikçe ağırlaşır, onu karnında bir ağırlık olarak hissetmeye başlar. 
Bu, artık düşük tehlikesinin geçtiği ve çocuğu doğuracağı meselesinin de iyice 
anlaşıldığı dönemdir. İşte bu aşamada anne baba doğacak çocuklarının kusur- 
suz, düzgün yani sağlıklı -veya ahlaken salih, iyi insan- olması için dua ederler. 
Sağlıklı ve düzgün bir çocukları olursa Yüce Yaratan'a şükredecek, minnettar- 
lıklarını ifade edecekler. 

Gebelikle ilahi kudret arasında belli bir ilişki vardır. Bir kadın hamile kal- 
dığında görünmez âlemden bir çocuk doğacağı, yeryüzü gezegenine yeni bir 
misafir geleceği anlaşılır ve bu insanda ilahi irade ve kudrete bir yönelimin 
belirmesini sağlar. Hangi inançta olursa olsun, anne baba ruhlarında uyanan 
aşkın iradeden belli belirsiz bebeklerinin kusursuz, sağlıklı, şanslı, iyi olma- 
sını talep ederler, bunu açıkça telaffuz etmeseler bile, içlerinden belirgin bir 
biçimde bir temenni olarak geçirirler. Aslında bu duygu, onları sahih bir inan- 
ca yönlendirmesi gerekirken, çoğu zaman aksi olur. Diledikleri gibi çocukları 
doğmuş olmasına rağmen, uyanan duyguları küllenir, söner, Allah'ın iradesine 
aykırı hayat tuttururlar veya zaten öyle idilerki eski hayatlarına devam eder- 
ler. Doğum gibi harikulade, her aşaması mucizevi olan bir olay onların doğru 
yolu bulmalarını sağlamıyor. Oysa doğumu kendi ilmi, iradesi ve kudretinin 
eseri olarak gerçekleştiren Allah, onların hakkında düşündüklerinden, yakış- 
tırmalarından yücedir. 

Zemahşeri'ye göre ayetin Kusay ailesini kastetmiş olması kuvvetle muh- 
temeldir. Bu aile Allah'tan çocuk istemiş, dört erkek çocukları doğunca da 
bunlara Abdülmenat (Menat'ın kulu), Abdüşşems (Güneşin kulu), Abdülkusay 
(Kusay kulu), Abdüddar (Yurdun kulu) ismini vermişlerdi. Benzer bir tutum 
tarih boyunca tekrar edilmektedir. 

Bu olayda insanın içine düştüğü derin bir çelişki var. Diyelim ki, Allah'ı bı- 
rakıp bir liderin peşine düşmüşlerdir, onun fikir ve ideolojisini takip edip ya- 
şamaktadırlar, üstelik bu liderin, önderin heykel veya putunu da yapıp belli za- 
manlarda önünde saygıyla eğilmektedirler. Ya da geçmişte gözlendiği üzere çok 
daha kaba olarak putlara tapınmakta, onlardan yardım ve şefaat talep etmek- 
tedirler. Böylesi bir durum öylesine saçma ve mantıktan yoksun ki, takip edip 
önünde eğildikleri lider sonuçta kendileri gibi bir beşerdir; kendisi yaratılmış- 
tır, heykeli ve putu da kendisi gibi vücuda getirilmiştir. Hastalanacak olurlarsa 
onlara şifa veremez, çağrıldığında yardımlarına koşamaz, ölmüşse heykelinin 
kendisine bir yararı yoktur. Onlara cevap veremez. Ölmüşlerse artık ayakları 
işe yaramaz, elleri bir nesneyi tutmaz, gözleri görmez, kulakları işitmez; put 
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veya heykelleri dikilmişse öylece üstünde inşa edildikleri kaidenin üzerinde di- 
kili dururlar. Belki hayatta iken olmadık kirli düzen ve komplolar kuruyorlardı 
ama öldükten sonra bu özelliklerini de kaybetmişlerdir, kimseye zerre miktarı 
zarar veremezler. Yaratan, terbiye eden, rızık veren, bize bütün bu nimetleri 
bahşeden, öldürecek ve diriltecek olan Allah'tır (Bkz. 10/Yunus, 31). 

Müfessirler 193. Ayetin iki şekilde anlaşılabileceğini düşünmüşlerdir: Bi- 
rine göre putlara seslenildiğinde sesi işitip cevap vermeleri mümkün değildir; 
diğerine göre Hz. Peygamber'e ve onu takip edenlere hitap ederek “Siz inkâr- 
cıları doğru yola çağırsanız da, çağrınıza olumlu cevap vermezler” demekte- 
dir. Devamı ayette yer alan “Onlar da sizin gibi kullardır” ifadesi ikinci görüşü 
kuvvetlendirmektedir. Her iki durumda yani tapınılan veya yüceltilen varlık 
ise put-heykel ister lider olsun, kendisine ibadet edilecek, emir ve yasaklarına 
uyulacak varlığın “yaratıcı” olması gerekir: “Hiç yaratan yaratmayan gibi olur 
mu?” (16/Nahil, 17). 

Hal buyken insanın aklını başına alıp bir ve tek olan Allah'a yönelmesi, 
sadece O'ndan yardım dilemesi ve yalnızca O'nun iradesine ve indirdiği hü- 
kümlere, işaret ettiği hayat tarzına dönmesi gerekir. Gerçek manada veli (ko- 
ruyucu, yardımcı, destekleyici, dost, iradesine itaat edilecek, hükmü altına 
girilecek Varlık) O'dur. Mü'minler tam olarak bunun bilincindedirler. (Veli ve 
velayet için bkz. 2/Bakara, 257; 4/Nisa, 139, 144.) 


(sağ önal yE hapilğ azil Saİğ gzl İZ 


199. Sen af (veya kolaylık) yolunu benimse, (İslâm'a) uygun olanı (örfü) 
emret ve cahillerden yüz çevir. 


Dinin genel çağrısı ve belli başlı hükümleriyle İslam'ın insanı davet etti- 
gi yüksek ahlaki hayatın önemli sacayaklarından biri, bu ayette zikredilen üç 
önemli norm olduğunu söylemek mümkün. İmam Cafer es Sadık, “Kur'an'da 
güzel ahlakı bu ayetten daha iyi toplayan başka bir ayet bilmiyorum” demiştir. 
Ayet üç anahtar terim üzerinden üç ana ahlaki norm vaz'etmektedir: “Af yolu- 
nun tutulması, örf ile davranılması ve cahillerden yüz çevrilmesi” İlk iki norm 
pozitif, üçüncüsü negatiftir. Hadiste de bu ayetin, insanların ahlakını güzelleş- 
tirmekle ilgili olarak indirildiği belirtilmektedir (Buhari, Tefsir 7, süre 4.) 

“Af” fazlalık, kolaylık, yumuşaklık, meşru hakların bir kısmından vazgeç- 
me, lütufkârlık gibi anlamalara gelir. Allah'tan sakınıp korkmak, akrabaları 
gözetmek (Sıla-i rahim), dili yalan ve iftiralardan korumak, yasaklardan sa- 
kınmak gibi tutum ve fiiller de bu kavramın kapsamı içindedir. Kısaca ahlaki 
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lütufkârlık demek mümkündür. Bunun en iyi ifadesi şu hadis-i şerifte belirtil- 
miştir: Cabir bin Süleym Ebu Cüreyh der ki: 

“Genç deveme binip Mekke'ye gittim, Hz. Peygamber (s.a.)'ı arayıp sor- 
dum. Bana Allah'ın Elçisi'ni gösterdiler. Üzerinde kırmızı yollu bir aba vardı, 
oturuyordu. “Ey Allah'ın Elçisi selam sana” dedim. O da “Sana da selam” dedi. 
Dedim ki: 

-Biz çöl halkıyız, bir dereceye kadar sert ve katıyız. Bana Allah'ın aracılı- 
ğıyla fayda sağlayacak birşeyler öğret”. Hz. Peygamber buna üç defa “Yaklaş” 
dedi ve şöyle buyurdu: “Az önce söylediklerini bana tekrar et”. Tekrar ettim, 
şöyle buyurdu: 

“-Allah'tan kork. Ma'ruf olan hiçbir şeyi küçümseme. Kardeşinin huzuruna 
güler yüzle çık. Kovandan su isteyenin kabına su koy. Bir kimse sende olan bir 
özelliğin dolayısıyla -olsa dahi- hakaret edecek olsa, sen ona hakaret etme. 
Bundan dolayı Allah sana ecir, ona vebal yazacaktır. Yüce Allah'ın sana ihsan 
ettiği hiçbir şeye sövme.” Ebu Cüreyh der ki: “Nefsim kudret elinde olan Allah'a 
yemin ederim ki, bundan sonra ne bir koyuna ne bir deveye sövdüm.” (Müs- 
ned, V, 63-64.) 

Bazı tefsirciler burada geçen affın zekât malı olduğunu söylemişlerse de, 
zekât farz olan mali bir ibadettir, fazlalık değildir. Belki iktisadi manada ele 
alınacak olursa, zekâttan fazla mal ve servetten yoksullara, ihtiyaç sahiplerine 
infak edilmesi gerektiği manasında anlaşılabilir. 

Affı güzel ahlakın bir tezahürü olarak haklardan vazgeçme, fedakârlık, lü- 
tufkârlık, cömertlik, akraba bağlarının sıklaştırılması, suç ve günah işleyenle- 
rin bağışlanması, yumuşak davranış, hoşgörü vb. güzel tutum ve davranışlar 
olarak anlamak mümkün. Belki ahlakın en özlü ifadesi yaratılışın tabii düzeni- 
ne uygun olarak ifrat ve tefritten yani her türlü aşırılıktan kaçınmaktır. Öğüt- 
lenen ahlaki tutumda aynı zamanda bir estetik, zarafet, kibarlık ve incelik de 
vardır. Kabalık, ayarı bozulmuş tepkiler, gereksiz yere sertlik, şiddete varan 
azarlama ve tacizler Müslüman'ın tutum ve davranışı olamaz. Allah'ın Resülü, 
eğer kaba davransaydı kimseyi çevresinde bulmazdı, insanlar ondan kaçardı 
(Bkz. 3/Âl-i İmran, 159). Kur'an'ın kendisine emrettiği ve öğrettiği gibi o, Al- 
lah'ın yoluna hikmetle, güzel öğütle çağırdı ve gerektiği yerlerde de mücadele- 
sini belli bir estetik zeminde yürüttü. (Bkz. 16/Nahl, 125). 

“Örf ile emredilmesi"ni iki anlamda ele alabiliriz: Biri, dinin ana pren- 
siplerine, açık hükümlerine, temiz fıtrata ve selim akla uygun olan her türlü 
tutum ve davranışın referans alınması. Bu anlam ma'ruf olanla uygunluk ifade 
eder ki, irfan, ma'rifet, ta'rif vb. kelimelerle akrabalığı ifade eder. İkinci mana- 
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sı sosyal olayları ve hukuki meşru teamüllere atıf olarak, toplumda yüzyıllar- 
ca süregelen örf ve güzel adetlerin referans alınması. Bu manasıyla örf İslam 
fıkhında ihtilafların çözümü ve olayların anlaşılması meyanında benimsenen 
meşru kaynaklardan biridir. Tanım gereği örf, İslam dininin ruhuna, mesajına 
ve açık hükümlerine uygun olandır. Dolayısıyla “kötü örf” olmaz ama “iyi adet” 
olabileceği gibi “kötü adet” olabilir. Bu özelliğiyle örfü adet, görenek, töre ve 
geleneklerin daha üstünde bir mertebede ele almak gerekir. Ma'ruf da, örfle 
aynı kaynaktan neş'et etmiş olarak güzel, iyi ve faydalı olan ve gelenekte hep 
öyle bilinegelen, tanınan şeydir. Ma'ruf'un zıddı münkerdir, münker olan şey 
veya fiil de insanların temiz fıtratı, selim aklı ve dinin hükümlerince kötü, za- 
rarlı ve çirkin olarak bilinir. 

Af yolunu tutup örfle emretmekle yükümlü olan bir mü'min (elbette 
mü'minler topluluğu) aynı zamanda “cahillerden yüz çevirmek”le de yü- 
kümlüdürler. Cahil ve cehaletin iki anlam düzeyinden biri bilgisizlik; diğeri 
hamakat yani bile bile inkâr ve günahta inat demektir. Esas itibariyle, hangi 
gelişmiş bilgi ve kültür düzeyinde olursa olsunlar, eğer insanlar “Allah'ı bilmi- 
yor”"larsa veya peygamber çağrısına muhatap oldukları halde günah, haksızlık 
ve isyanla dolu hayat tarzlarına devam ediyorlarsa bu insanlar “cahil ve cahili- 
ye insanları”dır. (Bkz. 5/Maide, 50; 48/Fetih, 26.) 

Cahilin belirgin özelliği nüfuz ve idrak kabiliyetinin az olması, zihni yeter- 
sizlik içinde kafasına estiği gibi fikir yürütmesi, işin aslını ve hakikatini bilme- 
diği halde önyargılarında ve kanaatlerinde ısrar etmesi ama belirgin olarak 
nefsinin istek ve tutkularına göre karar verip hareket etmesidir. Cahillerden 
neş'et eden fiiller yıkıcıdır. Olgun Müslümana yaraşan sabır göstermesi, onla- 
rın seviyesine düşmeme konusunda azami gayret içinde olmasıdır. 

Cahillerin bir başka grubu malayani boş lakırdıyla vaktini geçiren, işe yara- 
maz konuları saatlerce birtür geyik muhabbeti sadedinde konuşan, gayesi an- 
lamak ve öğrenmek değil cedel yapmak, üste çıkmak olan kimselerdir. Böylele- 
riyle de fazla haşir neşir olunmaması gerekir (23/Mü'minun, 3; 25/Furkan, 72). 

Cahilliğin aklı yeterince kullanmamakla yakın ilgisi var. Hal böyle olunca 
beyinsizce konuşana, ahmakça davranan, konuşulanların ve yazılanların mak- 
satlarına nüfuz etmeyen kimselerden uzak durmak; böyle kimselerle cedel ve 
tartışmalara girmemek, saldırılarına hilm ve yumuşaklıkla cevap vermek, kö- 
tülüklerini görmezlikten gelmek, cahil ve cehaletten yüz çevirmenin gereğidir. 
Yeri gelince cahil kabalaşır, küstahlaşır, saldırganlaşır, tahripkâr tutum ve dav- 
ranışlar içine girebilir. 

Bu yüksek ahlaki erdemleri hayatında en iyi uygulayan Hz. Peygamber 
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(s.a.) idi. O kötü söz söylemez, kimseyi incitmez, çirkin davranışta bulunmaz, 
elinden geldiğince affeder, hoşgörür, bağışlardı, kibar ve nazik davranırdı. 
Kur'an-ı Kerim'in terbiye ve ahlakını hayatında cisimleştirmişti: “Başına ge- 
lenlere sabret. Bunlar azmedilmeye değer işlerdir” (31/Lokman, 7). “Sen 
onları affet ve hoş gör, aldırış etme” (5/Maide, 13). Said ibn-i Hişam, Hz. Aişe'ye 
Allah'ın Resülü (s.a.)'nün ahlakını sorar. Ona “Sen Kur'an okumuyor musun?” 
diye sorar. O da “Okuyorum” deyince şu cevabı verir: “Onun ahlakı Kur'an'dı” 
der (Müslim, Müsafirin, 139; Ebu Davud, Tatavvu, 7, 26). 
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200. Eğer sana şeytandan yana bir kışkırtma (vesvese veya iğva) gelir- 
se, hemen Allah'a sığın. Çünkü O, işitendir, bilendir. 

201. (Allah'tan) Sakınanlara şeytandan bir vesvese eriştiğinde (önce) 
iyice düşünürler (Allah'ı zikredip-anarlar), sonra hemen bakarsın 
ki görüp bilmişlerdir. 

202. (Şeytan'ın) Kardeşleri ise, onları sapıklığa sürüklerler, sonra peş- 
lerini bırakmazlar. 


“Nezğ” kalbin gazapla bozulması, kızgınlıkla canın sıkılması demektir. “en 
Nezğu” dürtmek, batırmak, iki kişinin arasını bozup açmak, kışkırtmak, güna- 
ha davet duygusunu uyandırmak, kalbe vehim ve vesvese katmak gibi anlam- 
lara gelir. Fiil, bir kimsenin bindiği hayvanı dürtmesine benzetilmiştir. Yüce 
Allah en güzel ahlak örneği olarak Hz. Peyamber'e ve bizlere af ve hoşgörü yo- 
lunun tutulmasını, güzellikle davranılmasını ve cahillerden yüz çevrilmesini 
emreder. Bunlar yüce gönüllülüğü ifade eder. Ancak Şeytan kışkırtıcılık yapıp 
insanları birbirlerine düşürmek istediğinden, içlerine vehim ve vesveseler ka- 
tar. Kötülüğe karşı kötülükle cevap verilmesini, intikam duygularının tatmin 
edilmesini ister. Bunu da genellikle kızgınlık anında, kötülük yapmak veya bize 
yapılmış bir kötülüğe daha büyük bir kötülükle karşılık vermek şeklinde bir 
duygu olarak içimizde uyandırmak suretiyle yapar. İşte bu kötü duygu “Şey- 
tan'ın dürtüsü, vesvesesi”dir. 

Şeytan kötülüğe karşı kötülükle cevap verilmesini, intikam duygularının 
tatmin edilmesini ister. Elinden gelse Hz. Peygamber'e de aynı şeyi yapmak is- 
ter. Ona inanmadıkları gibi olmadık zorluk çıkaran düşmanları Şeytan'a uyup 
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olmadık isteklerde bulunurlardı. Mesela gökten hazine indirmesini, melekler 
getirmesini talep ederlerdi (Bkz.11/Hud, 12); tabii ki bunlara canı sıkılıyordu 
(6/En'am, 33). Hz. Peygamber, herhangi bir vehim veya vesveseye kapılıp da 
yaptığı davetten elbette herhangi bir şüpheye düşmüyordu ama söz konusu 
ahmakça talepler karşısında üzülüyor, içinde kızgınlık duyguları uyanıyordu. 
Ayet, ona sakin olmasını, kendini denetlemesini öğütlemektedir. Esasında 
Şeytan'ın değil peygambere, salih olan herhangi bir kula onu doğru yoldan 
saptırmaya gücü yetmez (Bkz. 15/Hicir, 40-42; 16/Nahl, 99; 17/İsra, 65). Bu 
çerçevede sıklıkla “Kovulmuş Şeytan'dan Allah'a sığınırım (Euzu billahi mi- 
ne'ş-Şeytan er Racim)” demek koruyucu kalkandır. Yüce Allah, her şeyi işitir 
ve görür. Yani Şeytan'dan kendisine sığınan kulunun dua ve çağrısını işitir, 
samimiyetini bilir. Allah'a iman O'nu zikretmek ve gösterdiği yolda ilerlemek 
Şeytan'ı, dostlarını ve telkin ettikleri kötülükleri yok eder. Şeytan, Allah'ın zik- 
rinin olmadığı bir evrende iş görebilir ancak. 

Nasıl karanlık ışığın yokluğu ise, Şeytan ve işleri de Allah'a iman, zikir ve 
salih amelin yokluğunda ortaya çıkabilirler. İnsana musallat olan Şeytanı 'ba- 
şanlı” kılabilecek faktör, kişinin “Rahman'ın zikrinden gafil olması”dır (43/ 
Zuhruf, 36). Şeytan'dan bir kışkırtma geldiği zaman, akıllı insanlar düşünür, 
ruhlarında kötülüğü uyandıran telkini tahlil eder, onu başkalarına karşı yıkıcı 
davranmaya kimin sevkettiğini, bunun sonuçlarını çok yönlü hesap ederler, 
böyle yaptıkları için içlerinde uyanan kötülüğün Şeytan'dan geldiğini anla- 
yıp vazgeçerler. Hemen öfkelerine kapılıp eyleme geçmezler. İşte 201. ayette 
“takva sıfatına sahip olan kimseler” kendilerini ve başkalarını kötülüklerden 
koruyabilme erdemine sahip kimselerdir. “Şeytan'ın kardeşleri” yani dostları 
ve onunla kardeş gibi işbirliği halinde çalışan şerir kimseler öfke, düşmanlık, 
intikam, kötülük ve kışkırtıcılık ateşini söndüreceklerine, yangına körükle gi- 
derler; azgınlık ve yıkıcılığı teşvik ederler, onların telkin ve teşviklerine göre 
hareket edildikçe zaafa kapılanların peşini bırakmazlar, onlardan daha çok kö- 
tülük yapmalarını talep ederler. “Şeytan ve dostları” “hannas” kimselerdir, in- 
san ruhunun derinliklerinde gizlenirler, telkin ve teşvikler yoluyla iş görürler. 
Şeytan, işini öyle ustalıkla yürütür ki, insan nefsine zaaf gösterdiği takdirde 
kardeşlerin arasını bile açar. (Bkz. 12 /Yusuf, 100.) 

Belirtmek gerekir ki insan kalbi iki telkine açıktır: İyilik ve kötülüğün tel- 
kinine. İyiliği, insanlara yardım ve faydayı iyilik meleği; kötülüğü, husumet ve 
zararı Şeytan ve dostları telkin etmektedir. Bu meyanda kalbi zikir, ibadet ve 
taatlarla besleyip güçlendirmek lazım. Her şey kalpte başlar orada biter. Hz. 
Peygamber (s.a.) elini göğsüne götürerek “Takva, işte buradadır” (Müslim, 
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Birr, 32; Tirmizi, Birr, 18) buyurmuştur. Şeytan'ın insanı kötülüklere ve aslı 
esası olmayan, herhangi bir gerçeklik temeli bulunmayan saçma sapan vehim, 
düşünce ve kuruntulara, rahatsızlık verici vesveselere karşı alınabilecek en iyi 
tedbir, samimi bir kalple Allah'a sığınmaktır: De ki: “Rabbim, şeytanların ves- 
veselerinden sana sığınırım” (23/Mü'minun, 97-98; 114 /Nas, 1-4.) 
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203. Onlara bir âyet getirmediğin zaman: “Sen Onu (inmeyen âyeti) 
derleyip-toplasana” derler. De ki: “Ben, yalnızca bana Rabbimden 


vahyolunana uyarım. Bu, Rabbinizden olan basiretlerdir; imân 
edecek bir topluluk için bir hidayet ve bir rahmettir.” 


Vahiy, insanın Allah'ın iradesine teslim olmanın yollarını gösterir. Allah'ın 
iradesine teslim olmanın yolu, indirdiği hükümleri tatbik etmekten geçer. An- 
cak çoğu zaman ilahi hükümler ile bireylerin süfli istek ve arzuları, grupların 
çıkar ve hesapları çatışır. Vahye ilk muhatap olan Mekkelilerden inanmayanlar, 
arzularına, nefislerinin istek ve tutkularına, kabile çıkar hesaplarına göre dini 
bir hayat istiyorlardı. Hz. Peygamber (s.a.) onları temiz ve iffetli bir hayata, hak 
ve adalete, iyilik ve doğruluğa davet ettiğinde, onlar bağlamı kaydırarak, sanki 
inen ayetler Allah'tan gelen vahiy değil de Hz. Peygamber'in kendi uydurduğu, 
zihninde kurgulayıp kişisel düşünce ve kanaatleriymiş gibi “Bu fikirler bize uy- 
muyor, sen bizim kabul edeceğimiz ayetler getir” diyorlardı. Burada inanma- 
yanların sözünü ettiği “ayet” harikulade tabiat olayı demek olan “mucize” değil, 
arzularına, dünyevi ve zümrevi çıkarlarına göre hüküm ve normlardır. Burada 
daha önemli bir nokta var, çünkü onlar başka bir şeye işaret ediyorlardı: 

Araplar “İctebeytü'lkelame” dedikleri zaman “Sözü ben kendim uydur- 
dum, hazırlık yapmadan söyledim” (irteceltü) demek isterler “İrticalen konuş- 
mak” buradan gelir. Bu, aslında vahiy hakikatinin inkârıdır. Onlara göre ne Al- 
lah vahiy göndermiş, ne Cebrail aleyhisselam Peygamberin kalbine bir şey ilka 
etmiştir; Hz. Muhammet (s.a.) bunları kendi zihninde kurgulayıp söylemekte- 
dir: “Bu Kur'an onun uydurduğu yalandan başka bir şey değildir” (25 /Furkan, 
4). Kur'an, bir beşerin yazdığı bir metin veya kurguladığı bir söz dizimi ise, şu 
veya bu şekilde de olabilir, duruma ve arzulara göre değişebilir-değiştirilebilir. 

Miladi 7. yüzyılın inanmayan Mekkelileri ile günümüz oryantalistleri ve 
deistleri arasında gerçekte fark yok. Ortak noktaları vahyin inkârıdır. Oryan- 
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talistlere göre, Hz. Muhammed'in çeşitli kaynaklardan derlediği bilgiler ve 
düşünceler etkisinde bu metni vücuda getirmiştir. Kendi dini kaynaklarını 
Kur'an-ı Kerim'in temeli sayan Abraham Geiger, William Muir, W. Goldsack, C. 
Torrey vd. oryantalisteler de aynı iddiayı öne sürmüşlerdir. Tarihselciler, met- 
nin indiği zamanın ve toplumun şartlarında oluşmuştur. Zamana, şartlara ve 
arzulara göre değişmesi mümkündür, hatta gereklidir. İslam ile diğer din mün- 
tesipleri ve İslam inancına ve hayat tarzına karşı çıkanların gelip dayandığı 
ana nokta vahiy hakikatine karşı takınılan tutumdur. İnkârcıları ve şüphecileri 
ilahi iradeye teslim olmaktan alıkoyan en önemli faktör, bir türlü Allah'ın in- 
sanların içinden seçtiği kişilere vahiy gönderdiğini kabul etmemeleridir. 

Onların bu bilgisizce taleplerine karşı Hz. Peygamber'den vermesi istenen 
cevap şudur: “Ben, yalnızca bana Rabbimden vahiy olunana uyarım”. (Bkz.10/ 
Yunus, 15 ve 33/Ahzab, 2.) Yani vahiy benim zihnimin, kendime ait düşünce ve 
kanaatlerin ürünü değildir, bana Allah'tan Cebrail aracılığıyla gelmiştir, benim 
vahiy olayında, hüküm ve normların belirlenmesinde herhangi bir rolüm ve 
dahlim yoktur; bana ne gelmişse ben de ona harfiyyen uyar, size tebliğ ederim. 
Benim görevim bundan ibarettir. Vahyin tebliğine uyup uymamak size kalmıştır. 

Hz. Peygamber (s.a.)'in asli rolü ve misyonu bu şekilde hatırlatıldıktan 
sonra Kur'an'ın yani ona gelen vahyin üç ana özelliğine işaret edilmektedir: 
“Basair”, “hidayet” ve “rahmet.” Kur'an bu üç özelliğe sahip bir kitaptır. Ayet 
ve hükümleri hikmetle bakabilenler için “basair”dir. İnsan bu sayede hak ve 
hakikati, doğruluk ve iyiliği görme yetisini kazanır. Basiretle, kalp gözü ve hik- 
metle eşya ve olaylara, dış dünyadaki varlık âlemine ve iç dünyadaki enfüsi 
tecrübelere, yaşantılara bakabilen kişi, eğer samimiyetle doğru yolu bulmak, 
hakikatin ne olduğunu öğrenmek istiyorsa -ki böyle birisi şüphesiz hidayeti 
arzu ediyordur- bu durumda hidayeti bulur. Ve hidayeti bulan kimse sonsuz 
ilahi rahmetin nimet ve imkânlarından yararlanır; hem dünyada hem ebedi 
hayatında/ahirette kurtuluşa erer. 
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204. Kur'ân okunduğu zaman, hemen onu dinleyin ve susun. Umulur 
ki esirgenmiş olursunuz. 
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205. Rabbini, sabah akşam, yüksek olmayan sesle, kendi kendine, ür- 
pertiyle, yalvara yalvara ve için için zikret. Gaflete kapılanlardan 
olma. 

206. Şüphesiz Rabbinin katında olanlar, O'na ibâdet etmekten büyük- 
lenmezler; O'nu tesbih ederler ve yalnız O'na secde ederler. 


Madem Kur'an Allah'tan gelen bir vahiydir, insanı hikmetle varlık âlemi- 
ne ve hayatın sırlarına bakmaya yöneltir, insan bu sayede basiret sahibi olur; 
doğru yolu bulur ve ilahi rahmete dâhil olur; bu durumda Kur'an okunduğu 
zaman onu dinlemek, ayetleri üzerinde tefekkür etmek lazım. Dinlemek, aynı 
zamanda susmaktır ve Abdullah Mübarek'in dediği gibi “Bazen susmak konuş- 
maktır” Dinlemek, okunan Kur'an ayetlerini bir müzik parçasını dinlemekten 
öte bir şeydir. “Sem”, aynı zamanda tefekkür ve teemmülün bir yolu ve yön- 
temidir. “Ensıtu” bir söz söylendiğinde, bir metin okunduğunda onu susarak 
dinlemektir. Ancak “insat” da susmadan fazla söylenen sözün gereklerine 
göre hareket etmek, gereklerini yerine getirmektir. Araplar “Bu çocuk beni 
dinlemiyor” dediğinde verdiğim öğütlere kulak asmıyor, bana itaat etmiyor 
demek isterler. İnsan, Kur'an ayetlerini samimiyetle kulak verip dinlediğinde 
ve gereklerini hakkıyla yerine getirdiğinde kurtulur. Arap müşrikleri, Kur'an'ı 
dinlememeleri için çevresindekileri uyarır, gerektiğinde zayıf insanları tehdit 
ederler veya bir anda yaygaralar koparıp anlamsız gürültüler çıkarırlardı: “Bu 
Kur'ân'ı dinlemeyin, okunurken yaygaralar koparın. Belki üstün gelirsiniz.” 
(41/Fussilet, 26). 

55. ayette şanı yüce ve merhameti bol olan Allah'a dua ve yakarma konusu 
ele alınmıştı: “Rabbinize yalvara yalvara ve için için duâ edin” Bu ayette 
benzer şekilde sabah akşam usul ve adabına uygun Allah'ı zikretmek emredil- 
mektedir (76/İnsan, 25). Dua ve zikir birbirini tamamlar. Dua ve yakarmanın 
şartı içten olması, samimiyetle yapılması, meşru taleplerde bulunulmasıdır. 
Kişi için için dua ettiğinde mutlaka sesini Allah'a ulaştırır ki, O, en ufak bir 
canlının en düşük frekanstaki titreşimini, sesini dahi duyar. 

Allah'ı zikretmenin çeşitli boyutları ve mertebeleri vardır: 

a) O'nu Kur'an'da belirttiği isim ve sıfatları dil ile zikredilmek, telaffuz etmek. 

b) Zikri yapılan isim ve sıfatların anlamları, hikmet ve hakikatleri üzerin- 
de tefekkür etmek. Bu mertebede yapılan zikir, varlık âlemi, yaratılmışlar hak- 
kında bize doğru, güvenilir bilgiler sağlar, bizi hakikate ve hakikatin bilgisine 
yöneltir (Marifetulhalk bilgisi). 

c) Zikre konu olan isim ve sıfatların kişinin ruhi-psikolojik ve sosyal du- 
rumuna denk düşmesi. Hastanın yüce Allah'ı Şafi, bir nimete sahip olanın 
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Şakir, ilim talibinin Alim, zulme uğrayanın Kahhar veya Zü'l-intikam isimle- 
riyle zikretmesi. 

d) Zikrin sadece dil ve zihinde kalmayıp ruhi iştirake konu olmasını, bo- 
gazdan aşağı inmesini; kalbin zikrin muhtevasını, işaret ettiği anlam ve zevki 
tatmasını sağlamak (Marifetünnefs bu yolla sağlanır). 

e) Ayette belirtildiği üzere, sabah akşam zikir yapmak yani zikrin sürekli- 
liğini sağlamak. Yüksek olmayan bir sesle yani kişi kendisi duyabilecek tonda 
zikir yapmalı, çevresindekileri rahatsız edecek veya riyaya yol açacak tarzda 
abartılardan kaçınmalıdır. Buna orta yol demek mümkün, bunun tarifi İsra sü- 
resinde yapılmıştır (17/110). Kul, Rabbine gizlice de dua ve niyazda bulunabi- 
lir. Zekeriya aleyhisselâmın yaptığı gibi (19/Meryem, 3). 

f) Ve son olarak elbette dua ve tazarru'da olduğu gibi zikirde de derin bir 
samimiyet, ihlas ve selim kalp rol oynamalıdır. Bu çerçevede yapılan zikir Ma- 
rifetullahın kapılarını açar. 

Burada geçen “zikr”in Kur'an-ı Kerim'in kendisi olduğunu söyleyenler de 
vardır. Buna göre Kur'an okunduğunda dikkatli olmalı, anlamları, hikmet ve 
hükümleri üzerinde odaklanıp tefekkür etmelidir. Kur'an okumanın adabı, ter- 
til üzere okunmasıdır. Aksi halde kişi gafletten çıkamaz. 

Sürenin son ayeti (7/206) Kur'an-ı Kerim'deki 14 secde ayetinin ilkidir. 
(Diğer secde ayetleri: 13/Ra'd, 15; 16/Nahl, 49; 17/İsra, 107; 19/Meryem, 58; 
22/Hac,18;25/Furkan, 64;27/Neml,25; 32/Secde, 15;38/Sad,24;53/Necm, 
62; 84/İnşikak, 21 ve 96/Alak, 19). Bu ayetlerin tamamını, bir kısmını, birini 
veya mealini okuyan ya da dinleyen kimse Tilavet secdesi yapar. Secde yapmak 
Hanefilere göre vacip, diğer mezheplere göre sünnettir. 

Tefsircilerin çoğu “Rabbinin katında olanlar”ın melekler olduğunu söy- 
lemişlerdir. Melekler Allah'ın doğrudan rahmetine nail olan varlıklardır, O'na 
yakındırlar ve bu mertebede “O'na ibâdet etmekten büyüklenmezler; O'nu tes- 
bih ederler ve yalnız O'na secde ederler.” 

Hiç şüphesiz sadece melekler değil, bütün varlık âlemi Allah'ı tesbih eder, 
ismini yüceltir ve O'na boyun eğer: “Yedi gök, yer ve bunların içindekiler O'nu 
tesbih eder; O'nu övgü ile tesbih etmeyen hiçbir şey yoktur, ancak siz onların 
tesbihlerini kavramıyorsunuz” (17/İsra, 44; bkz. 24/Nur, 41). Tesbih, “Sübhan” 
ismini zikredip yücelterek, O'nu her türlü eksik ve noksan sıfatlardan, kötü ni- 
teleme ve zaaflardan, kir ve hatalardan, zulüm ve haksız fiillerden, yanlış ve çir- 
kinliklerden tenzih etmektir. O yücedir, çocuk doğurmamıştır, doğurulmamıştır, 
aciz değildir, gaflete gelmez, uyuyup unutmaz, kimseyi kayırmaz, adaletsiz yap- 
maz, başkalarının emri ve itaati altına girmez. Yerde ve göklerde her şey O'nun 
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koyduğu yasalar dâhilinde cereyan eder, hiçbir varlık O'na karşı özerkliğini ve 
özgürlüğünü ilan edemez, O yerlerin ve göklerin nuru, hayat kaynağıdır. Galaksi- 
lerden güneşe, yıldızlardan ağaçlara, dağlardan en ufak canlılara, canlı hücreden 
atomdaki proton ve nötronlara kuarklara kadar, her şey varoluşunu sürdürür- 
ken aynı zamanda O'na ibadet etmekte, O'nu zikredip varoluşa katılmaktadır. 
Hikmet ve basiretle varlık dünyasına bakıldığında söz konusu uyum ve ahenk 
görülebilir, her şeyin ağız birliği etmişçesine şanı yüce Allah'ı tesbih ettiğini gark 
eder ki, işte bu insanın ulaşabileceği en yüksek bilinç düzeyidir. 

Durum böyleyken insanın Yüce Allah'a ibadet etmesi, O'nu tesbih edip huzu- 
runda secdeye kapanması onu meleklerle aynı mertebeye çıkarır. Çünkü O, yer- 
yüzünde, bu dünyada ilahi rahmete muhtaç bir evrende yaşamaktadır, hakikatle 
arasında perdeler çekilmiştir, onu her an kötülüğe teşvik edip sürükleyen nefsi, 
istek ve arzuları vardır. İnsan ancak iman, salih amel, ibadetler, ilahi hükümlere 
itaat, hikmetle tefekkür ve adabına uygun zikirle ilahi iradeye teslim olur, ruhu 
bu dünyanın zindanından kurtulup ilahi rahmet ve kurtuluşa kanat açar. 

A'raf (7) Süresinin tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


8- Enfal Süresi 


Bakara (2) süresinden sonra, Âl-i İmran (3) süresinden önce Medine'de 
indirilen üçüncü süre olup 75 ayettir. Bakara'dan sonra indiğini söyleyenler 
de vardır. Bedir Savaşından sonra bir defada veya peşpeşe indirilmiştir. 30- 
36 arası yedi ayetin Mekke'de indirildiğine ilişkin görüş söz konusudur. Süre 
ismini ilk ayette geçen “enfal (ganimet)” kelimesinden almaktadır. Başka ko- 
nular yanında, mesela hicret, Hz. Peygamber'e gösterilecek saygı, mü'minlerin 
birbiriyle olan ilişkileri, savaş ve hükümleri, fidye, meşru ve adil bir savaşta 
Allah'tan gelen yardımlar, fitnenin zararları, takva ahlakı vb. konular yanında 


ganimet taksimini ele alıp düzenlemektedir. 


YE İRESUR ÂİN çala 

Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 
İs leliİğ AİN 1423 a 
Cagkağili La3I 40) ÖnkağA mii öl Aİ Z03ğ AİN İşaslels AS &13 
aço5 öki ii HEME mle3 <İN 53 13) yil 
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<9) Sü 


1. o Sana savaş-ganimetlerini sorarlar. De ki: “Ganimetler Allah'ın ve 
Resülü'ndür. Buna göre, eğer mü'min iseniz Allah'tan korkup-sa- 
kının, aranızı düzeltin ve Allah'a ve Resülü'ne itaat edin.” 

2. Mü'minler ancak o kimselerdir ki, Allah anıldığı zaman yürekleri 
ürperir. O'nun âyetleri okunduğunda imanlarını artırır ve yalnız- 
ca Rablerine tevekkül ederler. 
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3. Onlar, namazı dosdoğru kılarlar ve kendilerine rızık olarak ver- 
diklerimizden infak ederler. 


4. İşte gerçek mü'minler bunlardır. Rableri katında onlar için dere- 
celer, bağışlanma ve üstün bir rızık vardır. 


Miladi yedinci yüzyıl ve daha öncesinde Arap yarımadasında -ve başka 
birçok yerde- geçimin iki kaynağı vardı: Biri ticaret, diğeri savaşlar sonucunda 
elde edilen ganimet malları. Savaş sadece bir kabile veya devletin başkaları üs- 
tünde askeri ve siyasi hâkimiyetini kurma yolu değil, aynı zamanda bir geçim 
aracıydı. Bu yüzden savaş veya baskınlarla ganimet yanında yağmalar yapılır, 
savaşı kaybedenlerin erkekleri ve kadınları esir alınıp köle ve cariye olarak 
satılır ya da istihdam edilirlerdi. 

Kur'an-ı Kerim'in çeşitli ayetlerinde açıkça anlatıldığı üzere, İslamiyet'in 
geleneksel savaş kültürüne yaptığı en önemli üç müdahale şu oldu: İlki ga- 
nimetle yağma ve talanın arasını ayırdı. İkincisi savaşı bazı insan gruplarını 
dokunulmazlar sınıfına sokup hukuki bir zemine oturttu. Üçüncüsü de savaş 
esirlerini yaşanabilir, tahammül edilebilir ve zaman içinde özgürlüklerine 
kavuşabilir hukuki bir statüye kavuşturdu. Bu üç müdahaleyi ihtiva eden hü- 
kümler hakikaten hem yeniydi hem insan hayatında köklü iyileştirmeler sağ- 
lamaya matuf olarak vaz'edilmiştir. 

Sürenin inişine konu olan Bedir savaşı hicretin ikinci yılı Ramazan ayında 
vuku buldu (Miladi 624). Bedir İslam tarihinin en önemli olayıdır. Ebu Süf- 
yan'ın koruması altında Kureyş'e ait bir kervanın Şam'dan yola çıktığını öğ- 
rendiğinde Hz. Peygamber (s.a.) ona baskın düzenlemeyi planladı. Kervan, 
Medine'ye sığınan Müslümanlara karşı askeri bir seferi finanse etmek üzere 
düzenlenmişti. Yanı sıra Kureyşliler, İslamiyet'i seçenleri yurtlarını terketme- 
ye zorlamış, mallarına mülklerine el koymuştu. Eninde sonunda bir karşılaş- 
ma olacaktı. 

Hz. Peygamber 313 kişilik bir orduyla yola çıktı, haber kısa zamanda 
Mekke'ye ulaştı. Kâbe'nin tepesine çıkan Ebu Cehil, Kureyş önde gelenlerine 
seslenerek karşı konulmasını istedi, Mekkeliler bin kişilik bir ordu hazırlayıp 
yola çıktılar. Bu arada saldırıya uğrayacaklarını öğrenen Ebu Süfyan, kervanın 
yolunu değiştirip kullanılmayan sahil yolunu kullanmak suretiyle saldırıdan 
kurtulmayı başardı. 

Kureyşliler bin asker, 700 deve ve 100 atlarıyla Bedir adı verilen kuyuların 
başına gelip yerleştiler. Müslümanlar ise kervana el koymak üzere Medine'den 
çıkmışken, Mekkelilerin kendileriyle savaşmak üzere geldiklerini öğrenince 
bir bakıma zorunlu olarak Bedir'e doğru yöneldiler. Ancak tabii ki ortada bir 
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sorun vardı, Hz. Peygamber (s.a.), kimseye emri vaki yapmamak üzere her- 
kesle istişarede bulundu. Muhacirler tereddütsüz savaş yanlısı olduklarını 
beyan ettiler, bir parça Medineli Ensarın itiraz edeceği bekleniyordu, nitekim 
“Biz kervan için yola çıktık, şimdi karşımızda bizden üç kat fazla bir orduyla 
karşı karşıya bulunuyoruz” diyenler vardı. Ama Ensardan Evs kabilesi lideri 
Sa'd ibn-i Muaz, Hz. Peygamber'le beraber olduklarını, gerekirse onunla de- 
nize bile dalacaklarını söyleyince Efendimiz (s.a.) rahatladı. Özellikle Mikdad 
bin Amr'ın, İsrailoğullarına “Bu şehre girin” diyen Hz. Musa'ya “Sen ve Rabbin 
gidin, savaşın” cevabını hatırlatıp (5/Maide, 24) kendilerinin asla böyle bir ha- 
taya düşmeyeceklerine dair söyledikleri çok etkileyici oldu. Hz. Ebu Bekir ve 
Hz. Ömer de benzer etkileyici konuşmalar yaptılar. 

17 Ramazan günü taraflar savaşa tutuştular, sürenin devamında anlatıla- 
cağı üzere Müslümanlar Allah'ın yardımı, kararlılıkları ve kahramanlıklarıyla 
müthiş bir zafer kazandılar. Zafer 14 şehide karşılık Kureyş'ten 70 kişinin ha- 
yatına mal oldu, bir o kadar da esir alındı. En önemlisi şirkin elebaşı Ebu Cehil 
öldürüldü. Elbette donanımlı bir ordudan geride kalan ve göz dolduran gani- 
met de vardı. Ve anlaşıldığı kadarıyla ganimet paylaşımıyla ilgili yeni hüküm- 
ler vaz'edilmediğinden sahabeler arasında ihtilaf çıkmıştı. İşte inen ayetler 
ganimet paylaşımını düzenlemektedir ki, konuyu salt savaş ganimet paylaşımı 
ötesinde bir toplumun genel gelir bölüşümünde izlenecek temel politikalar 
çerçevesinde ele almak mümkündür. 

“Enfal” nefelin çoğulu olup aslın üstüne gelen fazlalık, ilave demektir. Farz 
olan ibadete ilaveten ibadet yapıldığında -namaz, oruç gibi- buna fazladan 
ibadet manasında “nafile ibadet” denir. Ganimet ve fey gibi elde edilen maddi 
değerler için kullanılır, mala fazladan eklenir. 

Enfal sözcüğünün ima ettiği başka bir anlam var ki hayli önemlidir. Savaş, 
ganimet için yapılmaz, haklı, meşru ve adil sebepler var. Meşru savunma hakkı 
(nefsi müdafaa), saldırı hazırlığının önlenmesi, din ve vicdan özgürlüğünün 
sağlanması, baskının kaldırılması, açık bir zulüm ve haksızlığa son verilmesi, 
çaresiz ve savunmasız kimselere yardım edilmesi vs. Savaşı anlamlı kılan bu 
gerekçelerdir. Sevap da bu sebeplerin tahakkuku dolayısıyla yazılır. Ganimet 
veya fey -ki savaş sonucu elde edilen maddi değere ganimet, savaşmadan, ba- 
rış ve anlaşmalar yoluyla elde edilen maddi değerlere fey denir- ilave faydadır. 
Allah rızası ve O'nun ismini yüceltme hedefi (İ'lay-ı kelimetullah) gözetilme- 
den, sadece ganimet için yapılan savaşlar bir tür cinayet, yağma, talan ve soy- 
gun sınıfına girer. İmam Malik bunu sarih bir biçimde belirtmiştir: Bir kimse 
yalnızca dünyevi çıkar ve ganimet elde etmek üzere savaşıyorsa buna “gani- 
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met savaşı” denir. Bu açıdan yüksek bilinç sahibi Müslümanlar, basit dünyevi 
çıkarlar elde etmek üzere meşru gerekçesi olmayan savaşlar çıkarmaz, başka- 
larının topraklarına saldırmazlar. Ama meşru gerekçelerin olduğu savaştan da 
kaçmak kimseye yakışmaz. Meşru savaş sonucunda elde edilen maddi değer- 
ler -taşınır veya taşınmaz mallar, servet- nafile hükmünde bir faydadır. (Bkz. 
7/41, 69; 48/Fetih, 19-20 ve 59 /Haşr, 6-7). 

Kurtubi, enfalin, Allah'ın Hz. Peygamber'e diğer peygamberlere verme- 
diği, helal kılmadığı 6 helalden biri olan ganimet hakkı olduğunu belirtir, bu 
husus hadisle de teyid edilmektedir. (Müslim, Mesâcid, 5; Tirmizi, Siyer, 5; 
Müsned, Il, 412). 

Burada sözü geçen ganimetlerin bugünkü kamu bütçesine karşılık oldu- 
gunu söylemek mümkündür. Kamu bütçesi çeşitli gelir kaynaklarından oluş- 
turulur. Ayetin indiği tarihsel ortamda savaş ganimeti, bütçenin önemli gelir 
kalemlerinden biriydi. 

Ganimetlerin paylaşımı hemen hemen her toplumda büyük sorun teşkil 
eden gelir bölüşümüyle yakından ilgilidir. Allah'ın Resülü (s.a.)'nün meşru ma- 
zereti dolayısıyla savaşa katılmayanlara ganimetten pay ayırması dikkat çekici- 
dir. Muhacirlerden üç (Hz. Osman, Talha ve Said b. Zeyd), Ensardan beş kişi (Ebu 
Lübabe Mervan b. Abdulmünzir, Asım, Haris b. Hatip, Haris b. Es Samt, Huvat 
b. Cübeyr) savaşa katılmadıkları halde ganimetten belli bir pay almışlardır. Sü- 
leyman Ateş, bunların geri hizmetlerde görev yaptıklarına dikkat çekmektedir. 

Ayet ilk olarak, ganimet paylaşımının bundan böyle geleneksel düzene 
veya emirin/devlet başkanının keyfi paylaşımına göre yapılmaktan çıkarılıp 
Allah ve Resülü'nün uygun gördüğü şekilde yapılacağını belirtmektedir. Bu- 
nun anlamı ganimet paylaşımı artık hukuki düzenlemenin konusu olup, gele- 
nek ve keyfi uygulamadan çıkarılıp hukuk çerçevesi içine alınmıştır. 41. ayet 
söz konusu düzenlemeyi yapmaktadır. 

Hal böyle ise mü'minlere yaraşan ilahi emir ve hükümlere tam teslimiyet 
olmalıdır ki, bu zaten mü'min bir toplumun asli vasfıdır. Mü'minler Allah'tan 
korkar, O'nun hükümlerine karşı gelmekten sakınır ve O'nun elçisine, elçisinin 
vereceği karara, uygun göreceği paylaşıma itaat eder. Konan kurallara riayet 
edilmediği takdirde toplumsal kargaşa çıkar, birlik bozulur, barışın yerini hu- 
sumet ve çatışmalar alır. Adil olmayan gelir bölüşümü veya ganimet paylaşımı 
bu türden barışı, dirlik ve düzeni bozan ana faktörler arasında yer almakta- 
dır. Bu yüzden Allah'tan korkup sakınmak sosyal barışın, adalet ve düzenin 
de teminatıdır. Mü'minler zaten sahip oldukları yüksek bilinç ve sorumluluk 
duygusu dolayısıyla böyle bir hataya düşmezler, kalpleri Allah korkusuyla ür- 
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perir (39/Zümer, 43; 23/Mü'minun, 57), O'ndan gelen ayetleri dinlediklerinde 
imanları artar (9/Tevbe, 124) ve lehlerinde veya aleyhlerinde olsun onlar Al- 
lah'a tevekkül yolunu tutarlar. 

Sürenin ilk ayetinin nüzulüne gösterilen sebep genel anlamda mülk ve 
servet kaynakları, özelde kamu bütçesiyle ilgili dağıtım yetkisinin kime ait 
olması gerektiği konusunda fikir verir. Rivayete göre Sa'd bin Ebi Vakkas, Be- 
dir'de bir düşman öldürmüş, hayli değerli kılıcını alıp Hz. Peygamber'e getir- 
miş, bu arada kendisine verilmesini istemişti. “Hz. Peygamber ise kılıcın ne 
ona, ne kendisine ait olduğunu” söyledi. Bu olay üzerine bu ayet inince Hz. 
Peygamber, Sa'd bin Ebi Vakkas'ı huzuruna çağırıp şöyle buyurmuş: “Benden 
kılıcı istediğinde bunun ne sana, ne bana ait olduğunu söyledim. Fakat şimdi 
Allah bu konuda hüküm verme yetkisini bana verdi. Al, kılıcı sana veriyorum.” 
(Ebu Davud, Cihad, 144; Müsned, |, 80.) Bu demektir ki hem ganimetler hem 
milli gelirin ve genel olarak iktisadi ve tabii kaynakların dağıtımı Allah'a ve 
Resülü'ne aittir. Başka bir deyişle İslam hukuku, adalet anlayışı ve toplum ta- 
savvuru neyi öngörüyorsa bölüşüm de bu esaslar çerçevesinde olacaktır. Ne 
belli bir zümre ve sınıf ne iktidardaki parti ve yandaşları ne bir kral ve çevresi 
bölüşümü kendi arzularına göre yapamazlar. 

Toplumun sulh ve salahı adil bölüşümle yakından ilgili olduğundan Müs- 
lümanlar gelir adaletsizliği yaparak veya adaletsizliğe ses çıkarmayarak dirlik 
ve düzenin bozulmasına sebebiyet vermesinler, adil bölüşüm ve hakkaniyetle 
sulh ve salahı tesis etsinler; bu Allah'tan sakınıp korkmanın ve imanın olmazsa 
olmazlarından biridir. 

Belirtmek gerekir ki, iman soyut bir inanç değil, varlık âlemiyle ilgili temel 
tutumu, hayatın akışını tayin eden ana ilkeleri ve gündelik pratiklerimizi derin- 
den etkileyen kalp ve bedenle ilgilidir. Efendimiz (s.a.) imanı şöyle tanımlamış- 
tır: “İman yetmiş küsur bölümdür. En yücesi Allah'tan başka ilah olmadığına ta- 
nıklık etmektir; en düşüğü ise eziyet veren şeyleri yoldan gidermektir. Utanma 
(haya) da imanın bir şubesidir” (Buhari, İman, 3; Müslim, İman, 57-58). 

Hem 2. Ayet, hem zikrettiğimiz hadis imanda artış olacağını belirtmek- 
tedir. Bazı tefsirciler imanda artışı mümkün görürken, azalmayı mümkün 
görmezler (Said Şimşek); fakat artan şeyin eksilmemesi düşünülemez. İman 
soyut, amel somuttur, eğer soyut iman ile somut pratik arasında ilişki varsa, 
soyut olanı arttıran veya eksilten somut pratikler yani salih ve cürüm sayılan 
pratiklerdir. İman sevgi gibi yeşerir, büyür, kalbin tamamını kaplar ama belli 
durumlarda zayıflar, söner ve yok olur. Öyle olmasaydı bir kere iman etmiş 
kimsenin hayatının sonuna kadar dinde sebat göstermesi yani irtidat etme- 
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mesi gerekirdi. Hariciler, iman ile amel arasın da zorunlu ilişki kurarak, büyük 
günah işleyenlerin tevbe etmedikleri takdirde dinden çıktıklarını ve ebediy- 
yen cehennemde kalacaklarını öne sürdüler. 

İman ile amel arasında mutlak bir ilişki olduğu doğrudur; nitekim imanın 
gereği olan salih ameller işlendiğinde, emir ve nehiylere titizlikle riayet edildi- 
ğinde iman hem kalpte sağlamlaşır hem artar, insanın iç dünyasını kaplar. Ama 
yine de büyük günah veya cürümlerin imanı nefyettiğini, kalpten söküp attığını 
söylemek mümkün değildir. Ameller olmadıkça iman zayıflar, kalp iman nurun- 
dan giderek daha çok mahrum kalır ama yine de yok olmaz ve bunun en zayıf 
versiyonu sadece “Lailahe illallah” deme noktasına geri çekilmesidir. Ebu Zer'in 
sorusu üzerine varit olan hadiste de belirtildiği üzere “Kim Allah'tan başka ilah 
yoktur” derse (eninde sonunda) cennete gidecektir. (Buhâri, Libâs 24; Müslim, 
İman 154; Ahmed İbn-i Hanbel, Müsned 5/166) Ancak imanı bu derece zayıf 
ve nerede fonksiyonlarından tecrit edilmiş kişinin “zalim veya fasık” olmadığı, 
işlediği zulümler ve başkalarına yaptığı haksızlıklar oranında cehennemde azap 
görmeyeceği anlamına gelmez. Dünya şartlarında da, en büyük günahları işle- 
yenler cezalandırılır ama müşrik-kâfir/mürtet muamelesi görmezler. 

Bu ayetlerde ana nitelikleri sayılan mü'minler namazı hayatlarının merke- 
zi ibadeti haline getirmişlerdir; erkânına göre, huşu ile ve sürekli kılarlar (23/ 
Mü'minun, 2). Az olsun çok olsun, yüce Allah'ın kendilerine verdiği rızıktan 
yoksullara da verirler, Allah yolunda infak ederler (2/Bakara, 3). Bunlar ger- 
çek mü'minlerdir. İman Allah'tan korkup sakınmayı, dininde samimi olmayı 
(ihlas), sadece O'na tevekkül edip dayanmayı, huşu ile namaz kılmayı ve Allah 
yolunda infak etmeyi kendinde toplamaktadır. Bu iman ve tezahürü sıfatlara 
sahip olanların Rableri katında dereceleri vardır. (34 /Sebe” 4). 
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12. 


Rabbin seni evinden hak uğrunda (savaşa) çıkardığında mü'min- 
lerden bir grup isteksizdi. 

(Her şey) Açıkça ortaya çıktıktan sonra bile, sanki kendileri, göz 
göre göre ölüme sürükleniyorlarmış gibi, seninle hak konusunda 
tartışıp duruyorlardı. 

Hani Allah, iki topluluktan birinin muhakkak sizin olacağını va- 
detmişti; siz de güçsüz olanın sizin olmasını istiyordunuz. Oysa 
Allah, sözleriyle hakkı gerçekleştirmek /hâkim kılmak ve inkâr 
edenlerin arkasını kesmek (kökünü kurutmak) istiyordu. 

O, suçlu-günahkârlar istemese de, hakkı gerçekleştirmek ve batı- 
lı geçersiz kılmak için (böyle istiyordu.) 

Siz Rabbinizden yardım talep ediyordunuz, O da: “Şüphesiz ben size 
birbiri ardınca bin melek ile yardım ediciyim” diye cevap vermişti. 

Allah, bunu, yalnızca bir müjde ve kalplerinizin tatmin bulması 
için yapmıştı; (yoksa) Allah'ın katından başkasında nusret (zafer 
ve yardım) yoktur. Hiç şüphesiz Allah üstün ve güçlü olandır, hü- 
küm ve hikmet sahibidir. 

Hani kendisinden bir güvenlik olarak sizi bir uyuklama bürüyor- 
du. Sizi kendisiyle tertemiz kılmak, sizden şeytanın pisliklerini 
gidermek, kalplerinizin üstünde (güven ve kararlılık duygusunu) 
pekiştirmek ve bununla ayaklarınızı (arz üzerinde) sağlamlaştır- 
mak için size gökten su indiriyordu. 

Rabbin meleklere vahyetmişti ki: “Şüphesiz ben sizinleyim, imân 
edenlere sağlamlık katın, inkâr edenlerin kalplerine amansız bir 
korku salacağım. Öyleyse (ey Müslümanlar) vurun boyunlarının 
üstüne, vurun onların bütün parmaklarına.” 
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13. Bu, elbette, onların Allah'a ve elçisine başkaldırmaları dolayısıy- 
ladır. Kim Allah'a ve elçisine başkaldırırsa, şüphesiz Allah (ceza 
ile) sonuçlandırması pek şiddetli olandır. 


14. İştebu, sizin; tadın bunu. İnkâra sapanlara bir de ateş azabı vardır. 


Ayetlerin akışından da anlaşılacağı üzere savaş konusu gündeme geldiğin- 
de mü'minlerin bir kısmı isteksiz davranıyordu. Sebebini anlamak zor değildi. 
İlkin, Şam'dan gelen kervanın önünü kesmek üzere yola çıkmışlardı, ikincisi 
kendilerinden üç kat ve hayli donanımlı bir orduyla savaşacaklardı, bunu da 
pek istemiyorlardı. Kabul etmek lazım ki, savaş herkesçe ve her zaman arzula- 
nan bir şey değildir (2/Bakara, 216). Bu onlara bile bile ölüme gitmek gibi ağır, 
kaygı verici geliyordu. Aslında durum belirgin bir hal almıştı. İki sonuçtan biri 
olacaktı: Ya kervanı ele geçireceklerdi veya Kureyş ordusuyla savaşacaklardı. 
Kendilerine özgüvenleri az olanların tabii ki temennileri kervanı ele geçirmek- 
ti çünkü bunda herhangi bir risk söz konusu değildi. (3/Âl-i İmran, 121-122). 
Onlar her ne kadar kaygılarını dile getirip Hz. Peygamber (s.a.)'le tartışıyorlar- 
sa da, Allah'ın muradı başkaydı. 

Oysa Allah, sözleriyle hakkı gerçekleştirmek, hâkim kılmak ve inkâr eden- 
lerin arkasını kesmek (kökünü kurutmak) istiyordu. Hak zatı, özü, doğası iti- 
bariyle haktır, batıl da batıldır. Hakkın tahakkuku, hâkim olması, sürekliliğini 
koruması anlamına gelir. Eğer onu hakkıyla savunacak kimseler olursa, hak 
her seferinde üstün gelecek, batıl yani haksızlıklar, adaletsizlikler, sapkın- 
lık ve isyanlar ağır darbeler alacaktır. Yüce Allah'ın hakkı mü'minler eliyle 
gerçekleştirip hâkim kılmak istemesi, bu davada yer alanlar için en yüksek 
mertebe, onur ve değerdir. Mü'minler, kıyamete kadar batılın savunucularına 
karşı mücadele verip üstünlük sağladıklarında, batılın özü ve yapısı gereği ne 
kadar temelsiz, köksüz, dayanıksız olduğunu göstermiş olurlar. “Kökün kuru- 
ması-kurutulması” bir zaferden sonra batılın yeryüzünde savunucularının hiç 
kalmayacağı anlamına gelmez. 

Tabii ki inkâr, zulüm ve günahkâr hayat tarzından ve fiillerinden bir türlü 
vazgeçmeyenler hakkın üstün gelmesini istemeyecektir. Onların davası batılın 
hükümranlığını, zulüm ve sömürü imparatorluğunun devamını sağlamaktır. 
Hak ve adaletin tesisi, özgürlüğün sağlanması ve insan onurunun korunması 
uğruna gerektiğinde insan malından ve canından fedakârlık yapmalıdır. Hele 
Yüce Allah muradını mü'minler eliyle gerçekleştirecekse bu onlar için büyük 
bir onurdur. Bu durumda can ve mal derdine düşmek, ölümden korkup cihat- 
tan kaçmak Müslümana yakışmaz. 
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Müslümanlar Bedir'de bir avuçtu, hazırlıksızdı, bu psikolojik ortamda ta- 
bii olarak Allah'tan yardım talep ediyor, üzerlerine geldiklerini düşündükleri 
bu bela ve musibeti def'etmesini diliyorlardı. Hz. Peygamber (s.a.) de şöyle 
yakarıyordu: “Allah'ım bana vaad ettiklerini ver. Allahım! Eğer şu bir avuç top- 
luluğu helak edecek olursan, yeryüzünde sana ibadet eden kalmaz.” (Buhari, 
Cihad, 89; Müslim, Cihad, 58). 

Razi'nin kaydına göre Ebu Cehil de duada bulunup şöyle yalvarmıştır: “Al- 
lah'ım, hangimiz hakka daha layık isek o tarafa yardım et!” Elbette Ebu Cehil 
büyük bir yanılgı içindeydi, çünkü yanlış bir Allah tasavvuruna sahipti, Allah'ın 
varlığına inanıyordu ama zayıflara zulmetmekten, haksızlık yapmaktan, kibir 
ve ihtirastan, kabile taassubu ve tarafgirlikten de vazgeçmiyordu. Ebu Ce- 
hil'in duasının kabul görmesi mümkün değildi çünkü Bedir'de ahlaki üstünlük 
Müslümanlarındı. Ebu Cehil gibi zulüm ve kibrin timsali birinin Allah'ın adı- 
nı zikretse bile, ilahi yardıma mazhar olması düşünülemezdi. Demek ki, lafız 
(nominal) olarak “Allah” adını zikretmenin ve hatta Müslümanlık iddiasında 
bulunmanın herhangi bir değeri yoktur, O'nun ve Peygamber'in gösterdiği yol- 
da olmak, Kur'an ve Sünnet'in tayin ettiği sınırlara riayet etmek gerekir. Sahih 
iman, salih amel ve ihlas olmadıkça kurtuluş mümkün değildir. 

Allah'ın içlerinden seçtiği Elçi'nin komutasında hak bir savaşa çıkan bir 
avuç Müslümanın samimi dua ve yakarışları karşılıksız kalmadı, Yüce Allah 
beşeriyet tarihinin en büyük mucizelerinden birini gerçekleştirerek bir avuç 
Müslümana bin melekle yardım gönderdi. Bunlar peş peşe, birbiri ardınca 
savaş alanına inip müdahale ettiler. Bu sayede Müslümanlar zaferle müjde- 
lendiler, kalpleri de tatmin buldu. Bu olayı Âl-i İmran süresinde (3/123-126) 
anlatılmıştı. Bazı tefsirciler, meleklerin doğrudan savaşa müdahil olmayıp 
Müslümanların moralini ve azimlerini arttırmak, düşman tarafın da moralini 
çökertmek üzere savaş alanına müdahil olduklarını söylemektedirler. 

Savaş öncesinde yağmurun yağması ise apayrı bir nimet ve kuvvet kayna- 
gıydı. Müslümanlar hem yağan yağmur suyuyla temizlendiler hem kaygan olan 
kum, sertleşip ayaklarını güven içinde basabilecekleri bir zemine dönüştü. Yağ- 
mur suyunun Tahmet' olarak nitelendirilmesi ile gökten gelen yardım arasın- 
da edebi bir münasebet kurulmuştur ki, burada hem yağmurun Müslümanlara 
sağladığı maddi fayda, hem manevi yardımın kalplere verdiği güven, tatmin ve 
kuvvet söz konusudur. Bu şekilde kazandıkları özgüven ve cesaretle bir miktar 
uyuyup yorgun bedenlerini dinlendirme imkânını dahi buldular, Şeytan'ın kalp- 
lerine verdiği vesvese ve korkudan, pislikten arındılar. Şahitlikler için (bkz. Müs- 
lim, Cihad, 58.) Meleklerin, -bin melek veya kesretten kinaye üç ve beş bin ya da 
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binlerce melek- savaşa müdahalesi aynı zamanda kritik bir zaman diliminde 
ilahi iradenin tarihe müdahalesi anlamına gelir Müslümanlar bu savaşı kaybe- 
decek olsaydı, tarihin akış yönü bambaşka olacaktı. Müslümanlar kazandıkları 
moral güçle düşmanlarının boyunlarını vurdular, parmak uçlarını -bir görüşe 
göre el ve ayaklarını/ keserek onları hareketsiz hale getirdiler (Bkz. 3/Âl-i İm- 
ran, 151- 154; 47/Muhammed, 4). Rivayetlere göre, savaşın kızıştığı bir anda 
Ebu Cehil çaresizce şöyle bağırıyordu: “Bizi yenen sizler değilsiniz, onlar!” 

Bedir, müşriklere Allah'a ve elçisine başkaldırmaları dolayısıyla Müslü- 
manların eliyle verilen bir ceza idi (Bununla ilgili açıklamalar için bkz. 2/Baka- 
ra, 137). Savaş meydanındaki yenilgi dünyevi idi, cezaları bitmiş değil, ahirette 
ayrıca onları bekleyen cehennem azabı vardır. Hadis kaynaklarında yer alan 
bir kayda göre, savaştan sonra muharebe meydanını gezen Hz. Peygamber, 
müşriklerin önde gelen liderlerinin cesetleriyle karşılaşınca şöyle seslendi: 

“-Ey Ebu Cehil, ey Ümeyye bin Halef, ey Utbe bin Rabia, ey Şeybe bin Rabia, 
Rabbinizin vaadettiğinin gerçekleştiğini gördünüz mü? Ben şüphesiz Rabbi- 
min vaadini gerçekleşmiş buldum.” Hz. Ömer “Ey Allah'ın Resülü, seni işitirler 
mi, onlar şimdi kokmuş birer cesettirler” diye sorunca, şöyle buyurdu: 

“-Hayatım elinde olan Allah'a yemin ederim ki, sizler beni onlardan daha 
iyi işitiyor değilsiniz. Şu kadar var ki, bize cevap veremiyorlar.” Daha sonra 
cesetlerin toplanıp Bedir kuyularına atılmalarını emretti. (Müslim, Cennet, 77; 
Nesai, Cenâiz, 117; Müsned, Ill, 104.) 
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15. Eyimân edenler, toplu olarak kâfirlere karşılaştığınız zaman, on- 
lara arka çevirmeyin (savaştan kaçmayın). 
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16. Kim onlara böyle bir günde -yine savaşmak için bir yana çekilen 
ya da bir başka bölüğe katılmak için yer tutanın dışında, arkası- 
nı çevirirse, gerçekten o, Allah'tan bir gazaba uğramıştır ve onun 
barınma yeri cehennemdir. Ne kötü bir yataktır o. 

17. Onları siz öldürmediniz ama onları Allah öldürdü; attığın zaman 
sen atmadın ama Allah attı. Mü'minleri kendinden güzel bir imti- 
hanla imtihan etmek için (yaptı.) Şüphesiz Allah, işitendir, bilendir. 

18. İşte size böyle... Gerçekten Allah, kâfirlerin hileli-düzenlerini 
boşa çıkarıcıdır. 

19. Eğer fetih istiyor idiyseniz (ey kâfirler,) işte size fetih ama eğer 
(inkârdan ve eski yaptıklarınızdan) vazgeçerseniz bu sizin için daha 
hayırlıdır. Yok, geri dönerseniz biz de döneriz. Topluluğunuz çok 
da olsa, size bir şey sağlayamaz. Çünkü Allah mü'minlerle bera- 
berdir. 


Savaşı zorunlu kılan adil ve meşru gerekçeleridir. Meşru bir savaştan kor- 
kaklık dolayısıyla kaçmak İslam tarafından yasaklanmış, hatta “büyük günahlar” 
arasında sayılmıştır (Buhari, Vesaye, 23; Müslim, İman, 145). Böyle bir fiil yüce 
Allah'ı gazaplandırır, kaçanın ahirette karşılaşacağı azap da cehennem olur. 

15. ayet, düşman birliği görüldüğünde sırt dönüp kaçmayı yasaklar. Ancak 
tabii ki ayeti lafzi (literal) bir okuyuşa tabi tutup her durumda kaçmayı yasak 
sayma yanılgısına düşmemek lazım. Yasaklanmış olan “korkaklık” dolayısıy- 
la olandır. Bu durumda taktik gereği geri çekilmek mümkün, hatta gereklidir. 
Başka bir birliğe katılmak üzere savaş meydanını terketmek de öyledir. Yine 
fakihlerin kanaatine göre, kat kat üstün olan düşmanın eğer Müslüman birliği 
kesin olarak imha edeceği yönünde bir kanaat hâsıl olursa, geri çekilebilir. Ni- 
tekim Abdullah ibn-i Ömer böyle bir durumda çekilip durumu Hz. Peygamber 
(s.a.)'e bildirdiğinde Efendimiz'in ona dediği şu olmuştur: “Sen savaştan ka- 
çan değil, yeniden savaşmak üzere geri çekilenlerdensin. Müslümanlar (böyle 
zaruri hallerde) geri çekildiklerinde takviye için geldikleri birlik benim” (Ebu 
Davud, Cihad, 106). Körü körüne saldırı, arkası boş kahramanlık ne tavsiye 
edilmiş ne hoş görülmüştür. Bunu savaştan kaçma fiilinden ayırmak icap eder. 
Savaştan kaçma ile ilgili iki önemli örnekten biri olan Uhud savaşındaki olay 
daha önce Âl-i İmran süresinde (3/155, 200) ele alınmıştı. Benzer bir olay 
Huneyn savaşında da yaşanmıştı. (Bkz. 9/Tevbe, 25-26.) Ayeti lafzıyla temel 
alanlardan bir kısmı bu hükmün sadece Bedir ya da Hz. Peygamber'in katıldığı 
savaşlar için söz konusu olduğunu savunmuş, diğer bir grup ise her ne olursa 
olsun geri çekilmenin caiz olmadığını söylemişlerdir. 
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Zorunlu haller dışında savaştan kaçılmaz. Zira gerekli tedbir alınmışsa, 
emir komuta zincirine itaat edilmişse, işi bilenlerin geliştirdiği taktikler uygula- 
nıyorsa ve hepsinden önemlisi niyet savaşın meşru gayesini gerçekleştirmek ise, 
Allah'ın yardımı gelir. Denilecek ki, bütün bunlar yapılmışsa “Allah'ın yardımı”na 
ne hacet kalır ki! İşte bu düşünce insanı yanıltır, inkâra ve isyana sürükler. Çünkü 
maddi kuvvet, yüksek donanım, akıllı taktikler vb. tamamı birer vesile ve sebep- 
tir. Sonucu tayin eden ise bu sebepleri de yaratan yüce Allah'tır, O dilemedikçe 
hiçbir şey olmaz. Olayların vukuunda sebep ve araçların belirleyici olduğunu 
düşündüğümüzde, sebep ve araçlara ulühiyet vasfı vermiş oluruz. 

Bedir günü Müslümanlar bir avuçtu, kendilerinden üç kat fazla bir düş- 
man gücü vardı ama Allah'ın Resülü (s.a.) savaş emrini verdi. Bir avuç Müslü- 
man samimiyet ve ihlasla canını ortaya koyup savaştı, yekvücut halde ve Hz. 
Peygamber'i dinlemeleri dolayısıyla ilahi yardıma mazhar oldular. Yüce Allah 
katından onlara binlerce melekle yardım etti. Vuruyorlardı, hakikatte onları 
güçlü kılan, vurduklarında düşmanları deviren O'nun yardım ve inayetiydi. 
Bu, onların zaferi kendilerinden bilmemeleri, kendilerinde bir güç ve kuvvet 
vehmetmemeleri açısından son derece önemliydi. Savaşın Müslümanların le- 
hine zaferle sonuçlanmasından sonra, bazı sahabiler ne büyük kahramanlık- 
lar gösterdiklerini, nasıl yiğitçe kılıç kullanıp ok attıklarını anlatıp durmaya 
başladı ki, anlatılan kahramanlık hikâyelerinden savaşı tümüyle kendi gay- 
retleriyle kazandıkları sonucu çıkardı. Bu çerçevede Yüce Allah, Efendimiz'e 
“Attığında asıl atan sen değildin, Allah attı” diye hatırlatıyor, aynı zamanda sa- 
habeleri uyarıyordu. Burada ki “atma”yı “yardım ve zafer” şeklinde anlamak 
gerekir. Araplar “Allah senin için atsın” dediklerinde “Allah sana yardım etsin, 
sana zafer ve nusret ihsan etsin” demek isterler. Bedir örneğinde yardıma 
gelen melekler, düşmanın bir avuç da olsalar Müslümanlardan korkması, pa- 
niğe kapılması, tam zamanında yağmurun yağması şeklinde gerçekleşmiştir. 
Hatta Efendimiz'in bir avuç toprağı düşman tarafına serpmesiyle müşriklerin 
gözlerinin göremez hale gelmesi de (Müslim, Cihad, 81) bu ilahi yardımın bir 
parçasıdır. Başka zamanlarda ve başka durumlarda “atma” başka şekillerde 
tecelli edebilir, söz konusu ilahi yardım ve müdahaleyi sadece Bedir'le sınırlı 
düşünmemek lazım. 

Allah'ın Elçisi, bir peygambere yakıştığı şekilde Bedir günü -bazılarına 
göre Huneyn savaşında- eline çakıllı bir avuç toprak alıp düşman birlikleri 
üzerine atmış ve yenilgiye uğramaları için bedduada bulunmuştur. Bir pey- 
gamberin bedduasını alıp üzerlerine attığı bir avuç toprağa maruz kalmak bir 
topluluk için en büyük bedbahtlıktır. 
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“Atma (ramy)” fiilini kendi asli bağlamından çıkarıp, varlık âleminin bü- 
tünüyle ilahi varlıkla ontolojik mahiyet birliği içinde olduğunu iddia etmek 
yanlıştır. Bazı tasavvuf akımları bu ayetten bu yönde anlamlar çıkarma ciheti- 
ne gitmişlerdir. 

Yine birtakım şahıs ve grupların her ne yapıyorlarsa yapıp ettiklerini ilahi 
iradenin yeryüzündeki tecellisi olarak görmeleri, kendilerini bir tür “Allah'ın iş 
gören aletleri, masum temsilciler” olarak görüp her yaptıklarını kutsallaştırıp 
hata ve yanılgıdan uzak tutmaları büyük bir yanılgıdır. Keza Cebriyecilerin, bu 
ayeti delil göstererek insanın ilahi/külli irade karşısında rüzgârın önündeki 
kuru bir yaprak gibi tasvir etmeleri de yanlıştır. 

Elbette bizler ilahi iradeye bağlıyız, kendimizden kaynaklanan bir güce 
sahip değiliz, nefsimiz ve hayatımız O'nun kudret elindedir; O dilemedikçe 
hiçbir şey olmaz, bir yaprak dahi kımıldamaz. Ama bu bizim hatasız, yanılgı- 
sız olduğumuz, her yaptığımızın ilahi koruma ve tecelli eseri olduğu anlamına 
gelmez. Bizi sınırlayan, yapıp ettiklerimizin kriteri sayılan Kur'an ve Sünnet'in 
hükümleri vardır. Açık naslara, bilinen hükümlere, Müslümanların genel yara- 
rına aykırı fiil işleyen kim olursa olsun, eleştirilir, uyarılır ve gerektiğinde ona 
karşı tutum alınır. 

Mekke müşrikleri Bedir'e bir avuç Müslümanı imha etmek üzere gelmiş- 
lerdi, kendilerince plan ve komplolar, strateji ve taktikler geliştirmişlerdi. 
Ancak Allah onların plan ve komplolarını boşa çıkardı (Bkz. 4/Nisa, 76; 52/ 
Tur, 42). Müslümanları sınava tabi tuttu, onlar da gerektiği gibi hareket etmek 
suretiyle bu sınavı kazandılar, tarihin en görkemli ve şerefli savaşı olan Bedir 
meydan muharebesinin kahramanları olarak tarihe geçtiler. 

İnkârcılar zafer umuyorlardı, karşılaştıkları “zafer” ağır ve utanç verici bir 
yenilgi oldu. Bedir onlar için büyük bir uyarıydı. Yüce Allah onlara bir fırsat 
veriyordu, geçmişten yapıp ettiklerinizden vazgeçin, tevbe ve istiğfar edin, Al- 
lah'ın Elçisi'nin davetine zorluk çıkarmayın, bu sizin için hayırlı olacaktır. An- 
cak eski inatçı ve inkârcı tutumunda devam edecek olursanız karşılaşacağınız 
akıbet Bedir'de karşılaştığınızdan farklı olmayacaktır, eninde sonunda utanç 
içinde kalacak, yenileceksiniz. Zulüm ve haksızlık peşinde olanların üstün as- 
keri ve maddi donanıma sahip olması zafer kazanmalarının teminatı değildir, 
çünkü “Allah mü'minlerle beraberdir” 
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20. Eyimânedenler, Allah'a ve Resülü'ne itaat edin. Siz de işitiyorken, 
ondan yüz çevirmeyin. 
21. Ve:"“Biz işittik” dedikleri hâlde, gerçekte işitmeyenler gibi olma- 
yın; 
22. Gerçekşuki, Allah katında, yerde debelenenlerin en kötüsü, (bir 
türlü) akıl erdirmez olan sağırlar ve dilsizlerdir. 


23. Eğer Allah, onlarda bir hayır görseydi muhakkak onlara işittirir- 
di. İşittirseydi bile, arka çevirenler olarak (yine) yüz çevirirlerdi. 


Allah'a ve Resülü (s.a.)'ne itaat, onlardan sadır olan emir ve hükümlere 
riayet edip buna göre hareket etmek demektir. Bu, kurtuluş ve mutluluğun te- 
minatıdır (3/Âl-i İmran, 31-32). Belirtmek gerekir ki, Hz. Peygamber'e itaat 
etmek onun kişisel kanaat ve öngörülerine dayanmaz, o Allah'tan aldığı vahyi 
tebliğ eden, açıklayan ve hayat pratikleri içinde nasıl ete kemiğe bürüneceğini 
gösteren görevli bir elçidir, hatta “elçi (resül)” olmadan önce bir “kuldur (abd). 
Kelime-i şehadette 'Abduhu ve Resüluhü' bunu ifade eder”. Yetkisini ve mis- 
yonunu Allah'tan alır, kendisi de öncelikle elçi olduğuna inanmak ve kendisi- 
ne indirilen ilahi emirlere uymak durumundadır (2/Bakara, 285). Mesela Hz. 
Peygamber (s.a.)'in namaz kılmaması, oruç tutmaması, karar ve hükümlerinde 
taraflı davranması, yakınlarını, kabile ve ırkını kayırması düşünülemez. 

Ayetin nüzulüne sebep olan olay “cihada çağrı ve savaş sonucunda elde 
edilecek ganimetlerin paylaşımında konan hükümlere rıza göstermek” olarak 
gösterilmiştir ancak sebebin özel olması hükmün genel olmasına engel teşkil 
etmediğinden, Allah'a ve Resülü'ne itaat emri kıyamete kadar geçerlidir. Bu 
çerçevede Allah'a itaat etmekten Kur'an-ı Kerim'e, Resülü'ne itaat etmekten 
sahih sünnete itaat etmeyi anlamak gerekir. 

Peygambersiz bir din düşünülemez. Hıristiyanlığın başına gelen en büyük 
musibet, Hz. İsa'nın peygamber olmaktan çıkarılıp tanrılaştırılmasıdır. Zaman 
içinde tebliğ eden, yol gösteren ve öğreten “beşer peygamber”in yerini adeta 
dinde otorite makamı yerine geçecek “masum papa ve nizami ruhban sınıfı” ih- 
das edildi. Katolik kilisesi yüzyıllarca otorite misyonunu kullandı, ilahi kelamı 
anlatma ve hayat yolu olarak gösterme imtiyazını, tekelini elinde bulundurdu. 
Dinde ve dini hayatta yozlaşma başlayınca Martin Luther 31 Ekim 1517 günü 
Wittenberg Saray Kilisesi'nin kapısına 95 Tez'i asıp söz konusu doktrini ve uy- 
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gulamayı protesto ettiğini ilan etti. Onun tezi, kutsal kitap (İncil) ile insan ara- 
sındaki engelleri ortadan kaldırıp insanı doğrudan ilahi kelamla buluşturmaktı. 
Ancak zaman içinde Katolikliğe meydan okuyan Protestanlık, Hıristiyanların 
tümünü, sıradan insanı “otorite” makamına çıkardı, böylelikle bireyin ve top- 
lumun dini dilediği gibi, işine gelebilecek, istek ve arzularına, güç biriktirme ve 
hegemonya kuracak tarzda yorumlama anlama ve yaşama yolunu açtı. Bütün 
bunlar Hıristiyanlığın başlangıçta bir peygamber fikrinden, peygamberin sün- 
netine ve siretine tabi olma zorunluğundan yoksunluğunun sonucuydu. 

Kur'an-ı Kerim, şu veya bu yöndeki sapmayı önleyecek biçimde, “Allah'a ve 
Resülü'ne itaat etmeye” çağırırken hem peygambere itaati Allah'a refere edip 
peygambere ulühiyet atfedilmesinin önüne geçiyor hem beşer içinde sadece 
Hz. Peygamber'i yegâne yanılmaz otorite ilan edip dini şu veya bu insanın keyfi 
yorumuna göre değişen, kendisiyle oynanan, lafız ve anlamı üzerinde tahri- 
fat yapılan bir metin olmaktan korumuş oluyor. Ayetin nüzulüne sebep teşkil 
eden ganimetlerin dağıtımı dolayısıyla ortaya çıkan anlaşmazlık, nasıl Hz. Pey- 
gamber (s.a.)'in araya girmesiyle ve uygun gördüğü ölçülere riayet edilerek 
çözüldüyse, kıyamete kadar Müslümanlar aralarında çıkacak anlaşmazlıkları, 
belirsizlik ve sorunları da Kur'an'a ve Sünnet'e müracaat ederek çözeceklerdir. 
Allah'a ve Resülü'ne itaat dinin tarih içinde sürekliliğinin teminatıdır. 

Hz. Peygamber hayatta iken, onun etrafında kenetlenen sahabeleri için 
yolu aydınlatan ışıktı, onlar için rahmet ve merhamet sebebiydi. İrtihalinden 
sonra, yine onun ışığıyla yolu aydınlatmak mümkün, bu da Sünneti'ne tabi uy- 
makla mümkündür. Sünnet ve Sireti'ne göre düzenlenmiş hukuka uyulduğun- 
da Hz. Peygamber (s.a.) sanki Müslümanların içinde yaşıyormuş gibi nebevi 
misyonunu yerine getirir ve bu kıyamete kadar böyle sürer. 

20. ayetin devamında gelen uyarılar, emir ve hükmün evrenselliğini vur- 
gulamaktadır. Geçmişte Yahudiler, peygamberlerinin çağrısına uymamışlar, 
ilahi emir ve yasakları işittikleri halde uymayacaklarını belirtmişlerdi (Bkz. 
2 /Bakara, 93; 4/Nisa, 46). Burada Müslümanlara, onlara benzememeleri için 
gerekli uyarılar yapılmaktadır. Bir mü'min, Allah ve Elçisi'nden gelen bir haber 
veya hükmü işittiğinde sadece “işittim, duydum” demekle yetinmez, gerekleri 
neyse yerine getirme azminde ve gayretinde olur. Bir hükmün gerekleri yerine 
getirilmiyorsa, aslında o hüküm işitilmemiş gibidir. 

Özel yeti ve melekelerle donatılmış insana yakışan işitip duyduklarını 
doğru anlaması ve gereklerine göre hayat tarzını kurmasıdır. Tabiatta öyle 
canlılar var ki şerirdirler, kendi varlık zincirlerinin en geri-aşağı halkasında 
yaşarlar; ne duyarlar ne konuşurlar. Bu hayvanlar, adeta sadece güdüleriyle 
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'debelenirler, hormonlarının verdikleri direktiflere göre hareket ederler. Bir 
bakıma onları determine eden “hayvani nefs”tir. Böylelerinin elbette düşünme 
yetileri yoktur, kodlandıkları üzere hareket etmekle yetinirler (2/Bakara, 18). 

Burada ve 55. ayette zikri geçen “yeryüzünde debelenen canlılar”ın -ki in- 
san da bunlara dâhildir- en kötüsü akıl erdiremez olanlardır, bunlar sağırdır- 
lar, dilsizdirler. İnsanın bu kategoriye dâhil etmemizi gerektiren sebep “akıl” 
melekesinin zikredilmesidir. Çünkü hayvanların zaten akletmeyen, konuşma- 
yan yaratıklar olduğunu biliyoruz. Şu halde burada kötü olarak vasıflandırı- 
lan, kınanan yaratılışları icabı fıtratlarına göre hareket eden hayvanlar değil, 
insandır. İnsanın, akletmeyen, işitip konuşmayan yaratık durumuna düşme- 
si onun için büyük bir dramdır. Çünkü ona akıl bahşedilmiş, işittiğini anlama 
analiz etme, üzerinde tefekkür edip sonuç çıkarma yetisi bağışlanmıştır. Yeti- 
lerini kullanmıyorsa, idrak yoksunluğu içinde debeleniyor demektir. İnsan bir 
yükümlülükle karşılaştığında, ancak onu anlaması durumunda üstlenir. İşitip 
de gereklerini yerine getirmemenin günlük hayatımızda öylesine yıkıcı etkile- 
ri var ki, çoğu zaman yaşanan toplumsal huzursuzluk ve çatışmaların, kişisel 
ve ailevi sıkıntı ve mutsuzlukların kaynağının burada olduğu unutulur. 

Müslüman dünyanın içinde bulunduğu dramatik durumun asıl sebebi 
dahi burada aranabilir. Allah ve Resülü (s.a)'nün emir ve hükümleri neredeyse 
hergün okunduğu, kulaklara ulaştığı halde İslam dünyasında bunlara göre bir 
hayat yaşanmıyor. Bu da gösteriyor ki: 

a) Müslümanlar, emir ve hükümleri dinliyor ama söz konusu bilgileri ima- 
na dönüştürmüyorlar; 

b) İman sahibi olduklarını söylüyorlar ancak iman amellerde, gündelik 
hayatın çok yönlü pratiklerinde tezahür etmiyor; 

c) Bu yüzden Müslümanların pratikleri dinlerine göre şekillenmiyor. Bu ha- 
kikatte imanda bir samimiyetsizlik olduğunun göstergesi olarak karşımıza çıkar. 

Kıldığımız namazın her rekâtındarüküa gittiğimizde “Allah, O'nu hamde- 
den (kulunu işitt)i” deriz, çünkü biz de O'nun söz ve buyruklarını işittiğimizi 
beyan etmiş oluruz ama maalesef gereklerini yerine getirmeyiz. 

İsrailoğulları “İşittik ve isyan ettik” (2/Bakara, 93) deyip açıkça meydan oku- 
yorlardı; işitip de itaatetmeyenlerin durumu farklı değil. Mevlana Celaleddin, böy- 
lelerinin durumunu esen rüzgârın etkisiyle sağa sola sallanan otlara benzer. Otlara 
seslensen de seslenmesen de farketmez, çünkü toprağa çakılıp kalmışlardır. Bu 
yüzden dışarıdan otların sallandığını görenler, söz dinliyorlar zannetmesin. 

Yüce Allah insana akıl, işitme ve konuşma kabiliyetini bağışlamış, fakat in- 
san bunları kullanmayıp debelenmekte olan hayvanlar gibi yaşamayı tercih et- 
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tiğinde Allah, ona layık olduğunu /müstahakkını verir. Böyle insanlar hayra talip 
olmazlar, akıllarını kullanmadıkları için kötülük içinde yaşarlar. Akıl ve duyu 
nimetlerine rağmen kötülük içinde yaşamak, söz konusu nimetlerden gerektiği 
yararlanmayanların trajik tercihleridir. Böylelerinin istek ve tutkuları (heva-ü 
heves) basiretlerini bağlamıştır, kulakları işitmiyor, işittiklerinden bir şey anla- 
mıyor, gözlerinin önünde cereyan eden sayısız olaydan ibret almıyorlar. 

Bazen bu durum hamakat derecesinde ortaya çıkar. Mesela bazı putata- 
pıcılar/paganlar, Hz. Peygamber (s.a.)'e gidip inanmaları için uzun yıllar önce 
ölen Kusayy bin Kilab ve başka ölüleri kabirlerinde diriltmelerini istemişler- 
dir. Bunlar inkârcı kimselerdi, inkârlarında ısrarcıydılar, kendi istek ve arzula- 
rının tutsağı olarak yaşamışlardı. Özetle hayrı reddetmişlerdi. Aslında onların 
mucizevi bir biçimde diriltilmelerinin herhangi bir yararı olmazdı, çünkü dün- 
ya hayatında her ne yapmışlarsa onu tekrar edeceklerdi, yine sırtlarını Hakka 
ve hakikate döneceklerdi. Yüce Allah, onlarda bir hayır bulsaydı, bu yönde bir 
ihtimal olsaydı, isteklerini yerine getirirdi ama kendilerini tekrar etmekten 
başka bir tutum sergilemeyecek olanları diriltmenin manası olmazdı (Bkz. 6/ 
En'am, 28). Onlarda herhangi bir hayrın bulunmaması, doğruluğa ve hidayete 
yönelme konusunda herhangi bir çaba ve güç sarfetme belirtisinin bulunma- 
masıdır. Potansiyel olarak yüce Allah onlara bu imkânı vermiştir ama onlar 
bunu kullanmıyor, akıllarını tatile çıkarıyor, nefislerinin bencil istek ve tutku- 
larına uyma yolunu seçiyorlar. 

Bazen çok değerli bir taşı değerini bilmeyen birine vermek o taşa saygısız- 
lık olur. Eline paha biçilmez bir taşı geçiren cahil bir kömürcünün bunu merke- 
binin boynuna süs olarak astığını düşünün, bu değerli taşa haksızlık olmaz mı? 
Söz, hikmet ve hüküm de öyledir. Islah olması ihtimal dâhilinde olmayan biri- 
ne bunları ona sıklıkla iletmeye çalışmanın da faydası yoktur, belki onu kendi 
cehaleti ve hamakatıyla başbaşa bırakmak daha iyidir. İbn-i Abbas'a göre aye- 
tin indiği tarihsel durumda hakikate ve sahih inanca karşı kör bir tutum içinde 
olanlar Abdüddaroğullarıydı (Buhari, Tefsir, 8/1). 
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24. Eyimân edenler, size hayat verecek şeylere sizi çağırdığı zaman, 
Allah'a ve Resülü'ne icabet edin. Ve bilin ki muhakkak Allah, kişi 


ile kalbi arasına girer ve siz gerçekten O'na götürülüp toplana- 


caksınız. 
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Bazı tefsirciler, burada sözü geçen “çağrı"nın savaşa icabet olduğunu söy- 
lemişlerdir. Yani kimse savaştan kaçmasın, Allah yolunda cihad etsin, çünkü 
kazanılmış haklı ve adil bir savaş hayat vericidir. Fakat çağrıyı -savaşa icabet 
etmeyi de içine alacak şekilde- daha geniş çevrede ele almak daha makul gö- 
rünmektedir. Şöyle ki: 

Son ilahi vahiy olan İslam, barış ve esenlik, kurtuluş ve Allah'ın iradesi- 
ne teslimiyettir. Teslimiyetin kriterleri ilahi hükümlere itaat, bunları hayatın 
asli ilkeleri, kurucu bilgi ve kök-fikirleri haline getirmektir. Allah ve Resülü, in- 
sanları hayata çağırır. Hayatın kaynağı, enerjisi, yaşama sevinci ve azmi, yüce 
Allah'ın “hay” ismidir. Allah “hay” olmasaydı varlık âleminde hiçbir canlının 
hayatı olmazdı. Her canlı kendi asli tabiatı, temiz fıtratı üzere yaşar, insan da 
ilahi emirlere itaat edip bu sayede Allah'ın rızasına uygun yaşadığı zaman ha- 
yat bulur. Bu yüzden Kur'an ve Sünnet doğru hayatın anlam haritasıdır. 

İnsan temel alındığında hayatın merkezi kalptir. Kalbin hayatı ilim, ölümü 
cehalettir. İlmin kaynağı da Allah'ın ve Elçisi'nin öğrettikleri, cehalet bu yakini 
bilgilere rağmen nefsin süfli istek ve tutkularına tutsaklık içinde yaşamaktır. 
Allah ve Elçisi, hayat verecek şeylere çağırır, bundan dinin bazı hükümlerinin 
hayat verici olduğu sonucu çıkmaz, aksine her hükmü hayat vericidir. Öyley- 
se dini öğrenmek, eğitimini almak, beşikten mezara kadar ilim tahsil etmek, 
devamlı okuyup araştırmak, inceleyip yeni perspektiflere sahip olup yeni 
ufuklara kanat açmak da hayat verici bir çabadır. İnkar, isyan, günahkarlık, 
suç, ahlaki dejenerasyon, zulüm, adaletsizlik, zorbalık, keyfi yönetim, kibir vb. 
insani sapmalar kalbi öldürür; bütün bunlardan kalbi ancak sahih bilgi, iman 
ve takva ile kurtarmak mümkün, kurtulan kalp dirilir, hayatın kaynağı haline 


gelir. Kalbin sağlığı beyin ve beden sağlığının da teminatı ve devamıdır. Yunus 
Emre şöyle demiştir: 


“Kim ki Kur'an bilmedi 
Sanki dünyaya gelmedi.” 


Namaz, Allah yolunda harcama (zekât ve infak), cihad, ibadetler, takva, zi- 
kir ve taat hayattır. Allah yolunda ve meşru bir sebeple canını veren cihad et- 
miş olur, belki dünya hayatı son bulur ama ebedi âlemde hayat bulur ve zaten 
şehitlik mertebesini kazandığından ölmez (3/Âl-i İmran, 169). Nasıl ki cihad, 
İslam ile insan arasındaki engellerin ortadan kaldırılması amacıyla sarfedilen 
çaba ve mücadele/mücahede, cehd ve gayret ise, kalp ile Allah arasındaki en- 
gellerin kaldırılması, perdelerin açılması demek olan cehd ve mücahede de ha- 
yatın artması, devamı ve tezahürüdür. Cihada katılan Müslümanlar, fiziki olarak 
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hayatlarını kurtarır, dini hakikatleri başkalarına ulaştırmaları dolayısıyla onla- 
rın da hayat bulmalarını sağlamış olurlar. Bunun gibi hayatın asli, saf ve temiz 
kaynağına ulaşmak için kalbi sürekli olarak temizlemek, onu Allah sevgisinden 
başka varlıkların sevgi ve tutkularından, kir ve pisliklerinden temizlemek gere- 
kir. Kalbi Allah'ın zikri, takva, itaat ve ibadetler temizler. Allah, insan kalbinin 
derinliklerinde olup bitenleri hakkıyla bilir, görür. Öyle ki kalbiyle arasına girer 
yani bu derecede her şeye muttalidir. İlahi hükümlerden hangisine samimiyetle 
uyulursa orada hayat vardır. “Kısasta hayat vardır” (2/Bakara, 179). Allah yo- 
lunda ölen ebedi olarak hayat bulur, ölü sayılmaz. Kısaca iman, ilim, salih amel, 
cihad, şehadet, ilahi hükümler, ibadetler, zikir ve kalbin dünya tutkularından, 
kibir ve günahlardan arındırılması (tezkiye) hayat vericidir. 

Bazı bilginler, burada sözü edilen hayat, asıl ahiret hayatıdır, demişlerdir. 
Buna göre mü'minler, ölüm gelip çatmadan Allah ve Elçisi'nin çağrısına cevap 
vermeliler. Dünya hayatı geçici, ahiret ise ebedidir. O halde arzu edilip kavu- 
şulması gereken ahiret hayatı olmalıdır. Ankebut, 64. ayeti bu görüşü destek- 
ler mahiyettedir. Diğer bilginlere göre, bundan devamlı, güzel, sahih ve mut- 
luluk hayat kastedilmiştir: “Onu güzel bir hayat ile yaşatırız” (16/Nahl, 97). 
Bize göre da burada söz konusu olan hayat, kalbin manevi bakımdan diriliği, 
ilim-marifet, iman, ibadet, güzel ahlak, hak ve hakikat sevgisi ve itaat ile ilahi 
hükümlere uymanın insana güzel, doğru ve mutluluk verici bir hayat bahşet- 
mesi şeklinde anlaşılabilir. 

“Yuhyiküm”ünmuzari gelmiş olması dikkatten kaçmaması gereken bir 
nüktedir.Bununla Yüce Allah sanki bize şöyle seslenmektedir: Siz hangi toplum- 
sal ve tarihsel anlamda kötü, yenik, çaresiz durumda olursanız olun, eğer be- 
nim emir ve yasaklarıma riayet eder, tevhid inancını hayatınızda ayağa kaldırır 
ve ahlaki olarak cesur bir hamle yaparsanız, üzerinizdeki ataleti atar da ruhen 
güç biriktirmiş olarak silkinirseniz size yepyeni bir hayat verilecek, adeta yeni- 
den dirileceksiniz. Şimdi ve hemen dirilebilir, Allah'ın “hay” isminin tecellisi ile 
hayat bulabilirsiniz. Ama kendinizi değiştirmediğiniz müddetçe, üzerinize ölü 
toprağı serpilmiş olarak nesneleşecek, başkalarının tahakküm ve hegemonyası 
altında izzetinizi kaybetmiş olarak yaşamaya devam edeceksiniz. 

“Allah, kişiye şah damarından yakındır” (50/Kaf, 16). Şanı yüce Allah 
“Kalpleri evirir çevirir”. (Buhari, Kader, 14; Tirmizi, Nüzur, 13). Tabiin âlim- 
lerindenŞehrbin Havşeb, validemiz Ümmü Seleme (ra.)'ye sorar: “Efendimiz 
senin yanında iken en çok hangi duayı yapardı. Validemiz şöyle demiştir: “Ey 
kalpleri evirip çeviren Allah'ım! Benim kalbimi dinin üzerine sabit kıl” (Tirmi- 
zi, Kader, 7; Müsned, IlI, 182). Dua ile Allah'ın tarihe, hayata ve tabiata müda- 
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hale etmesini, hakkımızda hayır ve güzellikleri tecelli ettirmesini dileriz. Aynı 
duayı kalbimizi kendisine çevirmesi için de yaparız, çünkü kalbi evirip çeviren 
O'dur, bazen Şeytan nefsimizi öylesine kışkırtır ki ancak Allah'ın yardımıyla 
onun tasallutlarından, iğva ve sapkınlıklarından, zulme, kibre ve süfli arzulara, 
hudut dışı iştah ve şehvete olan eğilimlerinden kendimizi kurtarabiliriz. Kalbi 
olan öğüt alır, hakikati idrak eder, doğruluğun peşine takılır (50/Kaf, 37). Ölü- 
mümüz ve hayatımız O'nun kudret eli altındadır, kalbimiz de O'nun elindedir, 
nitekim ölüm gelip çattığında biz kalbimize hükmedemeyiz, son kere çarpar 
ve durur. Efendimiz şöyle buyurmuştur: “Hiçbir kalp yoktur ki, âlemlerin Rab- 
bi olan Rahman'ın iki parmağı arasında olmasın. O düzeltmek isterse düzeltir, 
eğriltmek isterse eğriltir” (İbn-i Mace, Mukaddime, 13; Müsned, IV, 182). Bu 
böyledir, nihayetinde hepimiz O'na götürüleceğiz, Huzur'unda toplanacağız. 
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25. Vesizlerden yalnızca zulmedenlere isabet etmekle kalmayan bir 
fitneden korkup-sakının. Bilin ki, gerçekten Allah (ceza ile) so- 
nuçlandırması pek şiddetli olandır. 


Bir arada yaşayan insanlar topluluk hayatı meydana getirirler. Her an ve 
daimi karşılıklı ilişkiler içindedirler, varolan işbölümü toplumsal hayatı müm- 
kün kılar. Hadis-i şerifte işaret edildiği üzere Müslümanları bir vücuda benzet- 
mek icap ederse -ki bazı sosyologlar da toplumun canlı bir organizmaya benze- 
diğini düşünürler- bünyenin herhangi bir organında baş gösteren bir hastalık 
vücudun tümünü rahatsız eder. Kan dolaşımı psikolojik rahatsızlıklara sebebi- 
yet verir, mideye herhangi bir hastalığın arız olması beslenmeyi aksatır, diğer 
organları etkiler vs.. Bedenin sağlığı yeterli miktarda ve tam kararında temiz ve 
besleyici gıda almaya bağlıysa -ki bu bedenin biyolojik kanunudur- toplumun 
da sağlığı yüksek ahlaki normlara, kabul görmüş hukuk kurallarına, yüzyıllar- 
ca test edilmiş örf ve teamüllere, toplum tarafından teyit edilmiş işbölümüne 
ve bunların doğru dürüst işlemesine bağlıdır. Ahlaki yozlaşma, keyfi yönetim, 
gücün üstünlüğü, baskı, aldatma, hile, cinsel sapmalar, kötü alışkanlıklar (alko- 
lizm, uyuşturucu vs.), rüşvet ve yolsuzluklar, himayeden mahrum yoksulların 
varlığı, başıboşluk toplumsal hayatın doğal dengesini bozar. Kur'an-ı Kerim, 1s- 
rarlıbir biçimde “ma'rufun emredilmesini, münkerinyasaklanması”nı emreder; 
fitneden, karışıklıktan, iç çatışma ve savaş kışkırtıcılığından, kontrolden çıkmış 
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siyasi güç ve servet istifçiliğinden, meşru olmayan gruplaşmalardan, partizan 
tutumlardan kaçınılmasını öğütler. Bütün bunlar genel anlamıyla “fitne”dir. 
“Fitne her zaman uykudadır” yani potansiyel olarak her zaman ve her yerde 
mevcuttur, şartları tahakkuk ettiğinde açığa çıkar. Sorumluluk sahibi insanla- 
ra düşen görev fitneyi uyandırmaktan sakınmaktır. Mesela etnik veya mezhep 
ayrılıklarının körüklendiği, nefretin yayıldığı bir toplumda baş gösterecek bir 
çatışma toplumun genelini içine alır, ortaya çıkan zarar sadece çatışmaları, kar- 
gaşa ve iç savaşı (fitne) kışkırtanlarla sınırlı kalmaz. 

Ayetin “havf” sözcüğü yerine “ittika”yı kullanmış olması önemlidir. Takva 
ile aynı kökten gelen bu fiil, hem sakınmayı hem korkuyu ifade eder. Fitneden 
yani iç kargaşa, kışkırtıcılık, baskı, zorbalık ve çatışma potansiyellerinden ön- 
celikle sakınmak gerekir; sakınılmıyorsa korkmalı, çünkü arkadan gelecek olan 
şey bütün toplumu içine alan yıkım olacaktır. Toplumsal hayatın tabii düzenini, 
barış ve huzurunu bozanlar “zalim, zorba ve sorumsuz” kimselerdir ama fitne 
ateşi bir kere tutuştu mu, zarar sadece onlarla sınırlı kalmaz, geneli sarar. 

Dikkat çekici bir nokta olarak ayet, fitne ateşinin “içimizden birileri (min- 
küm)” tarafından yakılabileceğine işaret eder. Bu, kimliği Müslüman olsa dahi, 
işi gücü fitne olan, toplumu birbirine düşürenlere karşı her zaman teyakkuz 
halinde olmamızı gerektirir. “Bu şahıs bizdendir, bizim partiden, bizim kabi- 
lemizden, bizim cemaatimizden, şehrimizden, bizim ırkımızdandır vs.” deyip 
sonu fitne olacak, kaos ve kargaşaya yol açacak tutum ve davranışlarına tole- 
rans gösteremeyiz. Açıkça işlenen kötülüklere, ayartıcı, yoldan çıkarıcı bid'at- 
lere, terviç edilip özendirilen kötülüklere, “özgürlük, kişisel tercihler” adına 
teşhir edilen ve sanki meşru ve doğru şeylermiş gibi estetize edilen günahla- 
ra karşı Müslümanlar imkânları nispetinde elleriyle, dilleriyle karşı çıkmalı, 
buna güçleri yetmiyorsa, en azından kalpleriyle bunları onaylamamalıdırlar. 
Kötülüklere engel olmak keyfi değil, zarurettir. Nemelazımcılık ve “bana do- 
kunmayan yılan bin yıl yaşasın” doğru bir tutum değildir, o yılan birgün gelir 
ona dokunmayanı da sokar. Kötülüğü işleyenler günahkâr olduğu gibi susanlar 
da günahkârdiır. (Bkz. 2 /Bakara, 191-193.) Geçmişte yok olup gitmiş nice top- 
lum var ki, fitneye maruz kalmışlar, içlerinden bunu önleyecek etkili insanlar 
çıkıp da görevlerini yerine getirmemişler (11/Hud, 116). 

Fitnenin birden fazla versiyonu söz konusudur. Kur'an'ın ve dini hüküm- 
lerin olmadık yorumlarını yaparak Müslümanların zihnini karıştırmak, onları 
Sırat-ı müstakim'den saptırmak da fitnedir. (Bkz. 3/Âl-i İmran, 7) 

Ayetin önceki ve sonraki bağlamına bakıldığında, fitneyi yeşertecek asıl 
faktörün “Allah ve Resülü”ne itaat etmemekten yani ilahi emirlere, Hukuk'un 
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çizdiği sınırlara uymamaktan kaynaklandığını söylemek mümkündür. Sırat-ı 
müstakimden ayrılmak Allah'ın hem dünyada hem ahirette şiddetli azabına 
yol açar. Zeynep bin Cahş'tan gelen bir rivayete göre Hz. Peygamber (s.a.)'e “İyi 
(salih) kimseler aramızda iken helak olur muyuz” diye sorulduğunda, şöyle 
buyurmuştur: “Evet, kötülük yaygınlaşacak olursa.” (Buhari, Enbiya, 7; Fiten, 
4; Müslim, Fiten, 1). Bir başka hadiste, Hz. Peygamber, fitnenin ortadan kaldı- 
rılması için sadece belli şahıslara değil, çoğunluğa, topluma da sorumluluklar 
yüklemiştir: “Hiçbir topluluk yoktur ki, aralarında suç ve günah işleyenlerden 
daha güçlü ve daha kalabalık olmalarına rağmen buna engel olmazlarsa, Allah 
hepsini birden cezaya çarptırır.” (Müsned, IV,364, 366.) Bir toplumda çoğunluk 
fitneye mani olmak için gerekli gayreti göstermiyor, alınması gerekli tedbirleri 
almıyorsa, ilahi yasa gereği artık o toplumun helake uğraması mukadder olur. 

Kötülüklerin yayılması, Allah'ın emir ve yasaklarının açıkça çiğnenmesi, 
çiğneyenlerin bundan çekinmeyip hatta övünülecek fiillermiş gibi takdim ve 
teşhir edilmesi bir toplumun başına gelebilecek büyük musibetlerden biridir. 
Kurtubi, böyle durumlarda eğer kötülükler önlenemeyecek boyutlarda yayıl- 
mış ise, o beldeyi terk etmek gerektiğini söyler. Rivayetlere göre, İsrailoğulları 
“cumartesi yasağı"nı açıkça çiğnemeye başlayıp da bunda utanılacak bir du- 
rum söz konusu olmadığını savunmaya başladıklarında, içlerinde salih bir grup 
“Artık biz sizinle bir arada yaşayamayız” deyip o beldeden hicret etmişlerdir. 
Şam valisi iken Muaviye yönetiminde faiz açıkça alınmaya başlandığında, altın 
bir maşrapa, değerinin çok üstünde satıldığında Ebu Derda bunu “Kötülüğün 
yayılması” olarak değerlendirerek Muaviye'yi uyarma lüzumunu hissetmiş, onu 
dinlemeyince Şam'ı terk edip durumu Halife Hz. Ömer'e intikal ettirmiştir. O da 
bu işlemleri durdurmuştur. (Nesai, Büyu” 47; Muvatta, Büyu” 33). 

Allah'ın Resülü (s.a) şöyle buyurmuştur: “Allah, bir topluma azap indir- 
di mi, onların tümüne isabet eder, sonra da herkes kendi ameline göre diril- 
tilir” (Buhari, Fiten, 19; Müsned, Il, 110). Demek ki, fitnenin yol açtığı helak 
genel ama ahirette hesabı sorulacak ameller bireyseldir. Bu anlatılanların suç 
ve günahların bireyselliği ilkesine aykırı olduğunu düşünenler olabilir. Temel 
bir kural olarak, “Hiç kimse bir başkasının suçu ve günahını üstlenmez” (6/ 
En'am, 164; 35/Fatır, 18); “Herkes kendi kazandıklarına karşılık rehin alın- 
mıştır” (74/Müddessir, 38); “Herkesin yaptığı iyilikler lehine, kötülükler aley- 
hinedir” (2/Bakara, 286). Bunlar doğrudur. Ancak burada “fitne” kavramı adı 
altında sözü edilen kötülükler toplumsal manada sâri, yaygınlaşma istidadı 
olan yıkımlardır. Bir iki elmanın sepetteki bütün elmaları çürütmesi gibi veya 
temel bir bozulmanın herkesi kaçınılmaz olarak etkilemesi gibi. Mesela hava 
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kirlendiğinde iyiler de kötüler de zehirli hava solur, şehrin şebeke suyu kir- 
lendiğinde bütün şehir halkı ondan içer ve etkilenir ancak ahirette ceza hava 
kirliliğine yol açanlara veya sorumlu mevkide iken gerekli tedbirleri almayan- 
lara verilecektir. Sorumsuz tutum ve davranışlarımız, aşırı kazanç hırsı, servet 
istifçiliği, konfor, daha çok tüketim ve kendine kolay kazanç alanı arayan de- 
netimsiz sermaye hareketi, büyüme ideolojisi ekolojik dengeyi bozduğunda 
bütün din müntesipleri, bütün ırklar, bölgeler, kısaca beşeriyet bundan zarar 
görür. Bir deprem vuku bulduğunda o bölgede yaşayan herkesin evi yıkılır. Bu 
yüzden sorumluluklar ortaktır. Belli başlı kuralların korunması herkesin göre- 
vidir. İçeriği ve sınırları iyi tayin edilmemiş “çoğulculuk, herkesi kendi özgür 
ve kişisel tercihinde serbest bırakma” gibi yaklaşımlar bazen genel bir yıkıma 
sebebiyet verebilir. Bu konuda şu hadis açıklayıcıdır: 

“Allah'ın koyduğu sınırlar üzerinde duran ile onları çiğneyenlerin misali, 
bir gemide yerlerini kura ile paylaşılan iki topluluğa benzer. Bir topluluğa ge- 
minin üst tarafı, diğerine alt tarafı düşmüştür. Altta olanlar, su almak istedik- 
lerinde üsttekilerin yanından geçmek durumunda kaldıklarından aralarında 
şöyle mütalaada bulunurlar: Bunu yapacağımıza alt tarafta (gemide) bir delik 
açacak olsak yukarıdakilere rahatsızlık vermiş olmayız. Üsttekiler onlara en- 
gel olmayacak olsa hep birlikte batarlar, engel olurlarsa hepsi kurtulmuş olur” 
(Buhari, Fiten, 6; Tirmizi, Fiten, 12; Müsned, IV, 286, 269). 

İyiler ve kötüler hepimiz bir gemide yaşıyoruz. İçinde yaşadığımız top- 
lum ve ülke gemi olabileceği gibi, kucağında yaşadığımız yeryüzü gezegeni de 
gemi hükmündedir. Gemi su üzerinde yüzerken su almaması gerekir. Bunun 
da yolu herkesi kendi ihtirasları, nefsinin ona telkin ettiği kötülükleri, günah 
ve suç işleme serbestisi, hırsların ve bedensel arzuların dizginsiz bırakılması 
değil, iyiliğin, ahlaki norm ve kuralların, hukuk bilinci ve hukukun üstünlüğü 
ilkesinin hâkim olduğu bir toplum hayatını tesis etmektir. Bunun ölçüsü Allah 
ve Resülü'nün tayin ettiği sınırları korumak, helal dediklerini helal, haram de- 
diklerini haram bilip öyle yaşamaktır. (Bkz. 2/Bakara, 191, 193.) 
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26. Hatırlayın; hani sizler sayıca azdınız ve yeryüzünde zayıf bırakıl- 
mıştınız, insanların sizi kapıp-yakalamasından korkuyordunuz. 
İşte o, sizi (yerleşik kılıp) barındırandı, sizi yardımıyla destekledi 
vesize temiz şeylerden rızıklar verdi. Ki şükredesiniz. 

27. Ey imân edenler, Allah'a ve Resülü'ne ihanet etmeyin, bile bile 
emanetlerinize de ihanet etmeyin. 


Müslümanlar Mekke'de bir avuçtu, Mekke'nin yerleşik düzeni, inanç- 
ları ve hayat tarzı dışında, hatta onu kökten değiştirici bir dine girmişlerdi. 
Önde gelen hâkim güçler, mütegallibe zümreler onları tehdit ediyordu. Fakat 
imanlarında sebat gösterdiler, davaları uğruna yurtlarını terkedip hicret et- 
meyi göze aldılar ve cihad etme kararlılığını gösterdiler. İman, hicret ve cihad 
onların güç kazanmalarının anahtarı oldu. Bunların hepsi Allah'ın yardımı ve 
ihsanıyla oldu. Zayıf ve çaresiz gibi görünüyorlarken, Medine'de Ensar onlara 
kucak açtı, kısa zamanda Medine'de yerleşik hayata geçtiler, güç ve kuvvet ka- 
zandılar, siyasi ve askeri güç sahibi oldular. Bütün bu ihsan ve nimetler şükrü 
gerektirir. (3/Âl-i İmran, 123; 28 /Kasas, 57 ve 29/Ankebut, 67) 

Yeryüzünde hiçbir zulüm baki kalmaz, belki fıtri ve akli olarak adaletin 
evrensel kurallarına riayet eder “küfür” devam eder ama insanları bunaltan, 
temel hak ve hukuklarını ihlal eden zulüm devam etmez (El küfrü yedumve'z- 
zulmu la yedum). Yüce Allah, layık oldukları takdirde mazlumlara, güçten dü- 
şürülmüş zayıflara eninde sonunda zafer kapılarını açar. Önemli olan şu ki, güç 
ve kudret sahibi olunca mazlumların zalim, mağdurların mağrur olmamasıdır. 

Allah'ın yardımı böylesine apaçık gelirken, O'na ve elçisine ihanet etmek 
yakışmaz. Burada “ihanet'in ne anlama geldiği ve bu kınanan fiille neyin kas- 
tedildiği konusunda farklı görüşler ortaya atılmıştır. 

Kelime olarak “ihanet” bir başkasını gadretmek, zarara uğratmak, bir şeyi 
noksanlaştırmak, gizlemek gibi anlamlarda kullanılır. Bir şeyi eksik yapmak ona 
ihanetetmek demektir. Çünkü o şey tamamlanmamış, bir tarafı eksik bırakılmıştır. 
Emanete ihanet etmek, korunması gereken bir şeyi korumamak, ona el koymak, 
onu istismar ve suistimal etmektir. Bu çerçevede ihanetin saklanması gereken 
bir sözün, bir sır veya stratejik-önemli bir bilginin ifşa edilmesi, bilmemesi, on- 
dan haberdar olmaması gereken birine ulaştırılması demek olduğunu söylemek 
mümkün. Para, mal, eşya, insan vb. çok şey güvenilir birine emanet edilir. Ken- 
disine emanet edilen bir şeyi hakkıyla korumayan veya onu temellük eden kişi 
ona ihanet etmiş olur, bu durumda güvenilir-emin kimse olma vasfını kaybeder. 
Güvenirlik vasfını kaybeden katılaşır, katılaştıkça baskıcı olur, baskıyı arttırdıkça 
korkaklaşır. Korkunun sebebi ihanettir. Her hain korkaktır (Küllü hainuhaif). 
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Ayetin bağlamına ve iniş sebebine bakıldığında burada sözü edilen ema- 
netin “ganimetler”le ilgili olduğu anlaşılıyor. Bedir'de savaş meydanında mü- 
cahidler öldürdükleri kişilerin üzerindeki eşyaları kendilerine ayırıp bunu Hz. 
Peygamber'den gizledikleri için bu ayetle uyarılmışlardır. Bu da bize kamu 
mallarının, halkın vergileriyle oluşan kamu bütçesinin de emanetler sınıfında 
mütalaa edilmesi gerektiğini göstermektedir. Çünkü ayetin indiği sosyal or- 
tamda ganimet gelir kaynağı ve bölüşüm aracıydı. Geliri paylaştırma yetkisi 
Hz. Peygamber'indi, o da Allah'tan aldığı emirlere göre dağıtıyor, toplumda ik- 
tisadi gelir adaletini sağlıyordu. Ancak birileri kendi bildiği ve çıkarına hitap 
ettiği gibi kamu mallarına, milli gelire el koymaya kalkıştığında bu Allah'a ve 
Resülü'ne ihanet olarak tanımlandı. 

Şu var ki ihanetle ilgili hüküm tikel bir olay üzerine bina edilmişse de ge- 
nel karakterde birçok olay için söz konusudur. Binaenaleyh daha geniş çer- 
çevede almak gerekirse, üstlendiği bir görevi yerine getirmeyen veya başta 
Allah'a verdiği ahit olmak üzere, şu veya bu kimseye verdiği ahdine sadık kal- 
mayan herkese hain denir. İnsanın, göklerin, yerin ve dağların üstlenmekten 
çekindiği emaneti üstlenmesine karşı gereklerini yerine getirmemesi ihanet- 
tir. (Bkz. 33/Ahzab, 72.) 

İhanetin bile bile yani aslında ahlaki bakımdan düşük, hukuki açıdan suç 
ve toplumsal bakımdan çatışma ve zararlara sebebiyet verici olduğunu bilerek 
yapılması ağır bir cürümdür. İhanet eden kişi, bunu kendi içinde kararlaştırır, 
bencilliği, çıkar hesapları onu böyle bir cürüm işlemeye sevkeder. Hz. Peygam- 
ber (s.a.) şöyle dua etmiştir: “Allah'ım, sana açlıktan sığınırım, açlık kişiyle sü- 
rekli birlikte olur (onu derinden rahatsız eder, ona acı verir), ihanetten sana 
sığınırım, o da en kötü sırdaştır” (Ebu Davud, Vitir, 32; Nesai, İstiaze, 19). Bü- 
tün güzel işler birer emanettir, insan güzel işler, iyilikler yaptığında bunların 
karşılıksız kalmayacaklarından emin olur. Bu yüzden emanetleri sahiplerine 
tam olarak iade etmek gerektiği gibi daima güzel, iyi ve başkalarına yararlı 
işler yapmak lazım. (Ayrıca bkz. 4 /Nisa, 58). 
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28. Bilin ki, mallarınız ve çocuklarınız ancak bir fitnedir (imtihan ko- 
nusudur.) Allah yanında ise büyük bir mükâfat vardır. 
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29. Ey imân edenler, Allah'tan korkup-sakınırsanız, size doğruyu 
yanlıştan ayıran bir nur ve anlayış (furkan) verir, kötülüklerinizi 
örter ve sizi bağışlar. Allah büyük fazl sahibidir. 


“Fitne (â135)'nin bir anlamı da altının ateşte eritilmesidir. Altın bu işlem- 
den geçmedikçe diğer madenlerden ve cürufattan arınıp saf olarak ortaya çık- 
maz. İnsan da böyledir. Onun çoluk çocuğu, ailesi ve yakınları onu bazen gayrı 
meşru işler yapmaya sevkedebilir. Çünkü insanın çoluk çocuğuna, yakınlarına 
fıtri bir zaafı vardır. Bir baba kimsenin kendisinden iyi olmasını istemeyebilir 
ama çocuğunun kendisinden daha iyi olmasını ister. Çocukların refahı, güven- 
liği, ölümünden sonra karşılaşabilecekleri zorluklara karşı düşünülen tedbir- 
ler, insanı başkalarının zararına da olsa bazı gayrimeşru işler yapmaya veya 
bütün dikkat ve uğraşısını dünyevi hedefler üzerinde teksif etmeye sevkede- 
bilir. Çocuklarına karşı zaaf, mal ve servet sevgisi insanın sınavı olur. Sonraki- 
lere yüklü miras bırakayım derken zimmetine para geçiren, kamu kaynakları- 
nı yağmalayan, nitelikli hırsızlık yapan, başkalarını sömüren, aldatanlara her 
yerde rastlamak mümkün, bu kimseler sınavı kaybetmişlerdir. Bununla ilintili 
mal ve servet tutkusu da insanı istifçiliğe, sınırsız servet biriktirmeye sürükler. 
Bu kimseler Allah yolunda infak etmez, yoksul ve muhtaçları gözetmez. İşte 
böylelerinin malları ve çocukları onların fitnesi olur. (Bkz. 2/Bakara, 191-193. 
Sürenin 39. Ayetinde fitne konusuna yeniden döneceğiz.) 

Her şeyi yerli yerinde almak ve kullanmak, kısaca hakkını vermek lazım 
gelir. Mal ve para dünya hayatında geçimimizi temin etmemizin aracı, geçi- 
ci metal ve süsüdür (18/Kehf, 46); parayı yerli yerine, meşru amacına uygun 
kullandığımızda bize fayda sağlar. Çocuklarımız da bize Allah'ın bağışıdır, gö- 
revimiz onları salih birer evlat olarak yetiştirip hayata hazırlamaktır. Ama 
para hırsı, servet tutkusu ve çocuklarımızın refahı adına başkalarının zararına 
bir düzenin parçası haline gelirsek, servet ve çocuklarımız bizim düşmanımız 
haline gelir (64/Tegabün, 14-15), çoğu zaman bunun farkında bile olmayız. 
Bu durumda dünya hayatı, servet ve çocuklarımız bizi Allah'ı hatırlamaktan 
alıkoymaya başlar (63/Münafikun, 9), böylece ziyana uğrayanlardan oluruz. 

Eğer servete ve yakınlarımıza karşı sınavı kazanabilirsek yani onlara iliş- 
kin tutum ve davranışlarımızı meşru çerçevede tutabilirsek -ki bunun yolu 
takvadan geçer- yüce Allah bize doğruyu yanlıştan ayıran bir furkan verir. Kal- 
bimizde öyle hasletler gelişir ki, marifetullahın nuruyla beslenen bu hasletler 
bize neyin doğru ve yanlış neyin iyi ve kötü neyin güzel ve çirkin neyin faydalı 
ve zararlı olduğunu gösterir. Bu sayede hakkı batıldan kolayca ayırt edebiliriz. 
Çünkü servete ve çocuklarımıza, pek zaaf duyduğumuz ailemize, eşimize ve 
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yakınlarımıza karşı çizilen sınırlar içinde kalıp davrandığımız için ruhumuz- 
da adalet duygusu gelişir, hakkaniyet fikri kuvvet kazanır, bize marifet kapıla- 
rı açılır. Takva sahibi olmak ancak bu şekilde mümkün olur. Yakınlarına olan 
zaafına esir olan, bencil duygularına kapılan, hırs ve ihtiraslarını yenemeyen 
kimselerin kalbi kararır, duyguları katılaşır, rekabet hırsı körüklenir. Böyle bir 
kişi hakkı batıldan ayıramaz, gücün ve zorbalığın, aldatmanın ve sömürünün 
savunucusu haline gelir. Kısaca aile, yakınlar ve bir şekilde elde edilmiş olan 
servet (mal-mülk) insanı Allah'ı anmaktan alıkoymamalı, aksine onun fitnesi 
olurlar (63/Münafikun, 9). Marx ve Engels, sınıf sömürüsü ve çatışmalarına 
“aile”nin sebebiyet verdiğini düşünüp, ezilenin ve ezenin olmadığı sınıfsız bir 
toplumun teşekkülü için devlet ve özel mülkiyet yanında ailenin de ortadan 
kaldırılması gerektiğini öne sürmüşlerdir. Oysa çare, bunların ortadan kal- 
dırılması değil, yüksek ahlaki normlar, işleyen hukuk kuralları ve toplumsal 
denetimle zaaf, sömürü ve baskıya birer araç şeklinde yani fitneye yol açacak 
mahiyette kullanılmamalarıdır. 

Kur'an-ı Kerim her türden zaaf, sömürü ve baskıya karşı en etkili çarenin 
“takva” olduğunu belirtir. Takva ile beraber iyilik ve güzellik, adalet ve hakka- 
niyet furkan sahibi olmanın ölçütüdür (57/Hadid, 28 ve 65/Talak, 2-3). Söz 
konusu hassas ölçülere de ancak servete ve yakınlarımıza olan zaaflarımızı ye- 
nebildiğimiz takdirde sahip olabiliriz. Bunu sağlama başarısını gösterdiğimiz- 
de geçmişte yaptıklarımızı yüce Allah sonsuz mağfireti ve keremiyle bağışlar. 
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30. Hani o inkâr edenler, seni tutuklamak ya da öldürmek veya sür- 
gün etmek amacıyla, tuzak kuruyorlardı. Onlar bu tuzağı tasarlı- 
yorlarken, Allah da bir düzen (bir karşılık) kuruyordu. Allah, dü- 
zen kurucuların (tuzaklarına karşılık verenlerin) hayırlısıdır. 


Bedir savaşı büyük bir zaferdi. Zafer sarhoşluğuna kapılan Müslümanlar 
Allah'ın yardımını unutup gaflete düşebilirlerdi. 30. ayet onlara Mekke'de ya- 
şadıkları sıkıntıları, kendilerine karşı kurulan komploları hatırlatmaktadır. 
Mekke'de Darunnedve'de toplanan Mekke ileri gelenleri, başgösteren İslam 
tehlikesini kökten halletmek üzere çeşitli müzakerelerde bulunmuşlardı. Öne 
çıkan görüşlere göre Hz. Peygamber'i tutuklayıp hapsetmek, yurdundan sür- 
mek veya öldürmek mümkündü. İstişare sonunda Ebu Cehil'in savunduğu öl- 
dürme fikri ağır bastı. Buna göre her kabileden bir eleman seçilecek, suikast 


432 ALI BULAÇ-KUR'ÂN DERSLERİ/DIRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


ortaklaşa gerçekleştirilecekti. Böylelikle bütün kabileler suikasta ortak ola- 
cağından Efendimizin kabilesi Haşimoğulları hepsini karşısına alamayacaktı. 
Buna karar verildi ancak buna muvaffak olamadılar, çünkü onların kurduğu 
komploya karşı yüce Allah'ın mukabil tedbiri vardı ve elbette O'nun iradesi 
galip geldi (Mukabil tuzak/mekr için bkz. 3/Âl-i İmran, 54). Hz. Peygamber, 
Allah'ın kendisine bildirmesiyle tam zamanında Mekke'yi terkedip yerine Hz. 
Ali'yi bıraktı. Ona ve arkadaşlarına herhangi bir zarar gelmedi, onlar da bir 
yolunu bulup Medine'ye hicret ettiler ve orada güç ve iktidar sahibi oldular, 
aradan çok geçmeden kendilerinden üç kat büyük Kureyş ordusunu Bedir'de 
feci bir yenilgiye uğrattılar. 

Bu hatırlatma manidardır. Zafer ve başarının gerisinde insanın gücünün de- 
gil, Allah'ın yardım ve desteği olduğu hususuna işaret edip insanların gurura ka- 
pılmalarının büyük bir hata ve yanılgı olacağını anlatıyor. (47/Muhammed, 13.) 
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31. Ayetlerimiz onlara okunduğu zaman; “İşittik” dediler. “İstesek, 
biz de bunun bir benzerini söyleyebiliriz. Bu, eskilerin efsanele- 
rinden başkası değildir.” 

32. Birde:"Ey Allah'ımız, eğer bu (Kur'ân) bir gerçek olarak Senin ka- 
tından ise, gökyüzünden üstümüze taş yağdır veya acı bir azap 
getir (bakalım).” demişlerdi. 

33. Oysaseniçlerinde bulunduğun sürece, Allah onları azaplandıra- 
cak değildir. Ve onlar, bağışlanma dilemektelerken de, Allah onla- 
rı azaplandıracak değildir. 


Mekke müşriklerinin Kur'an'a karşı takındıkları tavırlardan biri onu 
önemsemiyormuş gibi hareket etmekti. İlahi tebliğin kendilerine yüklediği so- 
rumluluk ve görevlerden kaçmak için Kur'an'ı iyice bellediklerini ama içeriği 
itibariyle geçmişlerin masallarından, efsane ve içi boş anlatımlardan farklı ol- 
madığını öne sürüp kurtulmaya çalışıyorlardı. İran ve civar bölgelere seyahat- 
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ler yapan Nadir b. Haris, Kelile ve Dimne gibi kitapları okuyor, hemşerilerine 
gezdiği yörelerin masallarını anlatıyordu. Müşrikler, Kur'an'ın da bu çerçevede 
bir masal veya efsane anlatımı olduğunu söylüyorlardı. Bu konuyu En'am süre- 
sinde (6/25) ele almıştık. 

Tabii ki Kur'an eğer bir masal veya efsane (/mitoloji /esatir) ise, bir ben- 
zerini yapmak mümkündür, çünkü masal ve efsaneler beşer muhayyilesinin 
ürünleridir. Mekkeli müşrikler bu çerçevede, eğer isteselerdi, Kur'an benzeri 
metinler yazabileceklerini söylüyor, bir bakıma Hz. Peygamber'e meydan oku- 
yorlardı. (Bkz. 2 /Bakara, 23. ayetin açıklaması.) 

Müşriklerin bir başka meydan okuma tarzı sözün doğruluğuna ispat sade- 
dinde olağanüstü taleplerde bulunmaktı. Mesela doğrudan ve küstahça yüce 
Allah'ı muhatap alıp “Eğer bu (Kur'ân) bir gerçek olarak Senin katından ise, 
gökyüzünden üstümüze taş yağdır veya acı bir azap getir (bakalım)” diyorlar- 
dı ki, hadis kaynaklarına göre bu konuda Ebu Cehil hayli aşırı gidenlerdendi 
(Buhari, Tefsir, 8/3. Ayrıca bkz. 6/En'am, 58). 

Bu istekleri yerine gelmeyecekti. Çünkü yüce Allah, kendi elçisi içlerin- 
de yaşadığı sürece onlara toplu bir azap vermeyecekti. Daha önce de böyle 
olmuştu. Lut, Salih ve Hud aleyhisselam gibi peygamberler, kavimlerine, teb- 
liğ yaptıkları şehirleri terketmedikçe toplu azap gelmemişti. Bir başka sebep, 
onların muhtemelen “bağışlanma” dileyip günah ve inatlarından vazgeçecek- 
leri hususuydu. Nitekim içlerindeki muannitler helak olup yok olduktan son- 
ra geri kalanlar ve inkârında ısrar edenlerin çocukları iman ettiler, ümmetin 
seçkin üyeleri arasında yer aldılar. Yüce Allah ezeli ilminde bunu böyle takdir 
etmişti, onlardan sonra Müslüman olacak bir bölümünün ve iman etmeyen- 
lerin çocukları ve torunlarının inanıp dinine büyük hizmetler yapacaklarını 
biliyordu. Hepsini yok etseydi, sonradan iman edenler de yok olacak, çocukları 
ve torunları dünyaya gelmemiş olacaktı. Bazı tefsircilere göre esasında toplu 
azap geçmiş kavimlere veriliyordu. Efendimiz'in gelişinden sonra artık yüce 
Allah inanmayanlara ani ve toplu azap vermeyecekti. 
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34, Onlar, Mescid-i Haram'dan(insanları) alıkoyarlarken ve onun (ger- 
çek ve lâyık) koruyucuları değilken Allah, ne diye onları azaplan- 


dırmasın? Onun (asıl) koruyucuları yalnızca korkup-sakınanlar- 
dır. Ancak onların çoğu bilmezler. 
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“Hudeybiyeyılı”nda Mekke müşrikleri Hz. Peygamber (s.a.) ve arkadaş- 
larınınMescid-i Haram'a girmelerine izin vermediler (Bkz. 48/Fetih, 25.) 
Daha önce de onu ve baskı altında ki bir avuç ashabını, Mekke'yi terkedip 
başka yerlere (önce Habeşistan'a, sonra Medine'ye) hicret etmek zorunda 
bıraktılar. Kâbe'nin içini, üstünü ve çevresini putlarla doldurmuşlardı. Bu, 
onların Mescid-i Haram'ın koruyucuları olma ehliyetlerini kaybetmelerine 
sebep olmuştu. Hem bu kutsal mekânı putlar ve putatapıcılıkla kirletmeleri 
hem Peygamber'i ve mü'minleri Kâbe'yi ziyaret etmekten engellemeleri do- 
layısıyla azabı hak etmişlerdi. 

34. ayet buna işaret etmektedir. Müstahak olmalarına rağmen azaba uğra- 
mıyorlarsa, her azabın belli bir vakti, tarzı ve geliş tarzı olması dolayısıyladır. 
Azap bazen ilahi takdire bağlı olarak tedricen gelir, gelişi belli bir süre ertele- 
nir (istidrac). Bunun yanında içlerinde Peygamber (s.a.)'in bulunması ve bazı- 
larının tövbe ve istiğfar edip imana dönme mülahazası da önemli bir faktör- 
dür. Geçmişte Allah, Lut, Salih ve Hud (selam üzerlerine olsun) örneklerinde 
olduğu gibi peygamberlerini ve taraftarlarını tahliye etmedikçe bir topluluğa 
genel bir azap vermiş değildir. 

Katade ve Süddi, ifadenin “Şayet onlar bağışlanma (mağfiret) dilemiş ol- 
saydılar azaba uğramazlar” demek olduğunu söylemişlerdir. Bu durumda İbn-i 
Abbas'ın dediği gibi, Hz. Peygamber'in varlığı ve bağışlanma talebi güvenlik ve 
eman sebebi olmaktadır. Bağışlanma talebi bütün zamanlar için Allah'tan bir 
“emn ve aman” ilahi azaptan kurtuluş vesilesidir. 

Mescid-i Haram'ın koruyucuları Allah'tan korkup sakınanlar yani takva 
sahipleri olabilir ancak. Allah'tan korkup sakınmayanlar, derin bir bilinç kay- 
bına uğradığından Allah'ın Evi'ni kirletme dâhil her türlü günah ve cürmü işle- 
me potansiyeline sahiptirler. İşin hakikatini bilmediklerinden yani uğradıkları 
bilinç körlüğü onların basiretlerini bağladığından, sanki kendileri Ev'in hakiki 
sahipleriymiş gibi “Biz buraya istediklerimizi alır, istemediklerimizi almayız” 
diyorlardı. 

Mekkeli müşriklerin bir kısmı, belki küçük bir bölümü, kendilerinin ve 
putatapıcı kabilelerinin Mescid-i Haram'ı yönetmeye ehliyetlerinin olmadığı- 
nı biliyorlardı ama çoğu bilmiyordu. Bu, aslında yönetimin bir ehliyet ve li- 
yakat meselesi olduğuna işaret etmektedir. Çoğu zaman insanlar bir işe talip 
olur, mesela kendi ülkelerini yönetmek isterler ama bu önemli ve sorumluluk 
gerektiren işe ehil olup olmadıklarına bakmazlar, bunu akıllarına bile getir- 
mezler. Mescid-i Haram yönetimi çok daha büyük bir sorumluluktur, böyle ol- 
makla beraber bilgisizliklerinin, önyargı ve ihtiraslarının esiri olan müşrikler 
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kendilerini Ev'in yönetiminde hak sahibi görüyorlardı. (Bkz. 2/Bakara, 217; 
9/Tevbe, 17-18 ve 48/Fetih, 25) 

Bu ayetin, zamanın Mekke müşriklerinin yanlış ve haksız karar ve uygu- 
lamalarına bakan yönü olmakla beraber -ki nüzul sebebi budur- bütün za- 
manlara bakan bir yönü de vardır: Mescid-i Haram'a veli yani koruyucu ve 
yönetici olmak, keyfi yönetim ve karar alma süreçleri anlamına gelmez. Elbet- 
te Mescid-i Haram her türlü maddi ve manevi kirlerden korunacaktır ancak 
artık Kâbe'nin putlarla kirletilmesi tehlikesi ortadan kalkmış bulunmaktadır. 
Allah'ın izni ve korumasıyla kıyamete kadar Tevhid inancının saf sembolü ol- 
maya devam edecektir. Bunun yanında dünyanın neresinde yaşıyor olursa ol- 
sun bütün mü'minler için kutsaldır ve ziyaret merkezidir. Başka bir ifadeyle, 
“mücbir sebepler” olmadıkça hiçbir mü'min Ev'i haccetmekten alıkonamaz. 
Konabilecek kotalar sadece izdiham dolayısıyla ibadetin yerine getirilmesinin 
mümkün olmaktan çıkması, bu yüzden can güvenliğinin tehlike altına girmesi 
veya hiç haccetmemişlere birtürlü sıranın gelmemesi gibi sebeplerle sınırlı- 
dır. Çünkü “Kâbe insanlar için kurulmuş bir Evdir" (2/Bakara, 125) ve Hz. İbra- 
him'in dilinden “Hac insanlara duyurulmuştur" (22/Hac, 27). Bu çağrı, tarihte 
bir kere daha ve bu sefer “Allah ve Resülü'nün duyurusu” (9/Tevbe, 3) olarak 
tekrarlanmış bulunmaktadır. 


.. 
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35. Onların Beytf-i Şerif) önündeki duaları, ıslık çalmaktan ve el 
çırpmaktan başkası değildir. Artık inkâr ettikleriniz dolayısıyla 


tadın azabı. 


Ayette geçen “salat” bir çeşit dua ve ibadet demektir. İbn-i Abbas'tan 
gelen bir rivayete göre, İslam'dan önce Mekkeliler Kâbe'yi çırçıplak soyunur, 
el çırpar ve ıslık çalarak tavaf ederlerdi. Tavafı bir tür eğlence, şamata, pana- 
yır şenliğine çevirmişlerdi. Kadın erkek çıplak vaziyette el ele tutuşur, öylece 
Kâbe'nin etrafında dönerlerdi. Böylece Ev'in Sahibi'ne ibadet ettiklerini düşü- 
nürlerdi. Bu onların kendilerine özgü geliştirdikleri bir tapınma şekli değildi, 
Hz. İbrahim'in tavafa ilişkin ibadetini kendi anlayışlarına göre değişikliğe uğ- 
ratma, tavafı bir tür eğlence aracına dönüştürme işlemiydi. Bir görüşe göre, 


Hz. Peygamber'e muhalefet olsun diye bunu yaparlardı. 
Fakat “muhalfet”in dışında bu tür tavafın daha eskilere dayandığını söyle- 
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mek mümkün görünmektedir. Bunun kendilerince çeşitli sembolik anlamları 
vardı: “Allah'a karşı geldiğimiz sırada üzerimizde bulunan elbiselerle Kâbe'yi 
tavaf edemeyiz” diyor; böylece yıl boyu işledikleri günahlarından elbiselerini 
üzerlerinden çıkardıkları gibi kurtulabileceklerini düşünüyorlardı. 

Yeni dini cemaat yani Müslümanlar Beyt-i Haram'ın yanında açıkta namaz 
kılmaya başladıklarında Mekkeliler, onların dikkatlerini dağıtmak, namazları- 
nı bozmak veya yeni dine tepkilerini belli etmek amacıyla benzer hareketleri 
daha da seslerini yükselterek, ritüellerine hız ve heyecan katarak yaparlardı. 
Anlaşılan eski bir âdeti bu sefer güncel bir konuda kullanmaya başlamışlardı. 

Ayet, hem tavafın aslını bozduklarından hem Müslümanlara reva gördük- 
leri muameleden dolayı uğradıkları azaptan söz etmektedir. Bu, zaman için- 
de dünyevi bir azap olduğu gibi ahirete ilişkin bir azaptır da. Müslim'in yer 
verdiği bir rivayete göre “Ey Âdemoğulları, her mescid yanında ziynetlerinizi 
takının (elbiselerinizi giyinin)” ayeti (7/A'raf, 31) bunun üzerine indirilmiştir. 
(Hac, 152; Tefsir, 25.) 
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36. Gerçekşuki,inkâr edenler, (insanları) Allah'ın yolundan alıkoymak 
için mallarını harcarlar; bundan böyle de harcayacaklar. Sonra 
bu, onlara yürek acısı olacaktır, sonra bozguna uğratılacaklardır. 
İnkâr edenler sonunda cehenneme sürülüp toplanacaklardır. 


37. Bu,Allah'ın murdar olanı temizden ayırt etmesi; murdarı, bir kıs- 
mını bir kısmı üzerinde kılıp tümünü biriktirerek cehenneme at- 
ması içindir. İşte bunlar hüsrana uğrayanlardır. 


38. O inkâr edenlere de ki: “Eğer vazgeçerlerse geçmişte (yaptıkları) 
şeyler bağışlanacaktır. Ama yine dönecek olurlarsa, önceki (top- 
lumlara uygulanan) sünnet, muhakkak (onların başından da) geç- 
miş olacaktır. 


8/Enfal Süresi/36-38 437 


İlk müfessirlerden Mukatil'e göre, “Allah yolundan alıkoymak” amacıyla 
mallarını harcayanlar, başta Ebu Cehil olmak üzere 12 kişiydi. Bunlar savaş 
sırasında hergün askerleri beslemek üzere birer deve kesiyorlardı. Said bin 
Cübeyr ve Mücahid'e göre ise, burada söz konusu olan Uhud savaşını finanse 
eden Ebu Süfyan'dır. Bedir'in intikamını almak üzere düzenlenen bu savaşa, 
dışarıdan her birine 40 okka verilen 2 bin Habeşli kiralık asker getirmişti. 

Bedir veya Uhud olsun, ayetin vurguladığı ana tema, inkârda ve İslam'a 
düşmanlıkta ısrar edenlerin batıl da olsa davalarını hâkim kılmak üzere oluk 
oluk harcama yapabileceklerini bildirmek, buna dikkat çekmektir. Allah'ın yo- 
lundan alıkoymak için harcama yapanların amacı tabii ki dünyevi kazanç, he- 
gemonya ve sömürüdür. Dolayısıyla ellerinden geldiğince harcama yapacaklar, 
yapsınlar da! Fiillerinin suç teşkil eden yönü şu ki, Allah'ın mülkünde sahip 
oldukları mali kudret ve imkânları temellük etmektedirler ve bunu zayıfların 
aleyhinde kullanmaktadırlar. Ancak Allah'ın iradesi ve vaadi gereği (37 /Saffat, 
11) eninde sonunda yenilgiye uğrayacaklardır. Çünkü “Andolsun ki, ben galip 
geleceğim, peygamberlerim de.” (58/Mücadele, 21) buyrulmuştur. Bu akıbet 
onlarda yürek acısına sebebiyet verecektir. Onlar yaptıklarından dolayı derin 
bir hüsran içine girecek, ahirette de topluca ve aşağılanmışlar olarak cehenne- 
me sürüleceklerdir. Yüce Allah geçmişte benzerlerini yenilgiye uğratmış, maz- 
lumların ve mağdurların öcünü almıştı: “İman edenlere yardım etmek bizim 
üzerimizde bir haktır” (30/Rum, 47). 

Tarihte olayların bu tarz cereyan etmesinin derin hikmeti vardır. İnsanları 
Allah'ın iradesine ve adil hükümlerine göre yaşamaya çağıran Müslümanlara 
karşı servetlerini harcayanlar ile doğruluktan, hak ve adaletten ayrılmayanlar 
ve bu yolda kendileri de mal ve servetlerini harcayanlar eşit değildir. İlklerin 
gayesi haksız ve adaletsiz bir düzeni sürdürmek, ikincilerinin hedefi yeryü- 
zünde adaleti ve adaletli bir düzeni tesis etmektir. İki grup arasındaki kalite ve 
mahiyet farkı ancak bu sayede ortaya çıkabilmektedir. İyilik ve kötülük birbir- 
lerini teşhis eder, iyiler ve kötüler de karanlık ve aydınlık gibi birbirlerinden 
ayrılır. Mü'minler hak ve doğruluğun, adalet ve barışın tesisi için yekvücut olup 
gerekli çabayı sarfediyorken, zulüm ve sömürü için bir araya gelen kötüler de 
kendi aralarında birlik kurar, genel yarara aykırı olarak ittifaklar oluştururlar. 

Ancak nihai noktada yani ahirette zulüm ve sömürü kampında toplanan- 
lar üstüste yığılırlar, kepçelerin cesetleri toplayıp bir çukura yığması gibi ce- 
hennemin çukuruna atılırlar. Nasıl dünyada Allah'ın Elçisi'ne karşı “Neredey- 
se içiçe geçmiş keçeler gibi” (72/Cin, 19) bir araya gelmiş idilerse, cürümleri 
ruhlarında ve amel defterlerinde katmerleşmişse cehennemde de öyle içiçe, 
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üstüste birbirlerinin içine gireceklerdir (3/Âl-i İmran, 12). Bu böyledir, çün- 
kü dünya ahiretin tarlasıdır. Hangi niyetle ve hangi tohumu dünya tarlasında 
ekmişseniz, ahirette ancak onu biçersiniz. Yıkıcı amaçlarla bir araya gelip de 
harcama yapanların karşılaştıkları akıbet ne büyük bir hüsrandır. 

Hem dünyada hem ahirette olabilecek bu olduğuna göre, aklını kullana- 
bilenlerin yapması gereken şey yanlıştan dönmek olmalıdır. Hatasını anla- 
yıp da inkâr ve hakka olan düşmanlıklarından dönenler bağışlanır. İnkâr ve 
isyanda ısrar etmenin yararı yoktur. Bu mücadeleden elbette Allah ve elçisi 
galip çıkacaktır; bu konuda Allah'ın va'di, verilmiş sözü vardır. Eninde sonun- 
da yeryüzünde zayıf bırakılanlar üstün gelecek, adaletli iktidarlarını kuracak 
ve ilahi hükümleri hayata geçireceklerdir (21/Enbiya, 105). Gerçek buyken, 
sonu hüsranla bitecek bir tutum ve fiilde ısrar etmenin manası yoktur. Nite- 
kim öncekilerin başına gelenler, kadim tarihlerde yaşanan tecrübeler bunun 
böyle olduğunu göstermektedir. Tarihte ilahi sünnet bu çizgide tecelli etmiştir, 
şimdi çeşitli zorluklar yaşansa, geçici yenilgiler tadılsa da zafer haklı olanların 
olacaktır. “La galiba illallah!..” 

Tevbe kapısı açıktır, insan yapıp ettiklerinin yanlışlığını anlayıp da doğru- 
luğa ve hakka yöneldiğinde şanı Yüce Allah onu bağışlar, geride bıraktıklarını 
affeder. Tevbe kapısının açık tutulması, insanın ilahi bağışlanmayla müjde- 
lenmesi zulüm ve haksızlıkların, inkâr ve isyanların sona ermesini sağlayan 
önemli bir faktördür. Çünkü affedilme ümidi olmayan büsbütün umutsuz ol- 
duğundan suçuna yeni suçlar ekler. 

Bir hadiste, geçmiş zamanlarda vuku bulmuş bir olay sadedinde 99 cina- 
yeti olup tevbe etmek isteyen birinin durumu anlatılır. Bu şahıs tevbe etmek 
niyetiyle ömrünü münzevi olarak ibadetle geçiren bir zata (abid) gider ve iş- 
lediği ağır suçlardan tevbe etmesinin mümkün olup olmadığını sorar. Kendi- 
si için af ve tevbe kapısının kapalı olduğu cevabını alınca, bu zatı da öldürür, 
cinayet sayısını 100'e çıkarır. Aradan bir süre geçtikten sonra tekrar pişman 
olur, yine af kapısını aramaya çıkar. Tavsiye üzere bir başka âlim ve abid zata 
başvurur, bu zat tevbe kapısının açık olduğunu ancak kendisi için “fesat top- 
rağı” olan memleketini terkedip başka diyarlara gitmesini tavsiye eder. O da 
öyle yapıp memleketinden yani “fesat yurdu”ndan “salah yurdu”na hicret et- 
mek üzere yola çıkar. Tam “salah yurdu”na adım atacakken, düşüp hayatını 
kaybeder. Azap melekleri onu almak ister, buna rahmet melekleri itiraz eder, 
kendileri alıp götürmek ister. Derken ilahi bir kararla rahmet meleklerine onu 
alma talimatı verilir. Çünkü her ne kadar tam olarak salah yurduna girmemiş, 
hatta yere düşen gövdesinin yarısı “fesat yurdu”nda kalmışsa da, diğer yarısı 
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“salah yurdu”ndadır. Niyeti tevbe edip düzgün bir hayat yaşamaktır, bu bile 
kurtuluşuna yetmiştir. (Buhari, Enbiya, 54; Müslim, Tevbe, 46.) 

Allah kendine yönelik hak ihlallerini affedebilir. Bazıları geçmişte insan- 
lara karşı işlenmiş hak ve hukuk ihlalinin de (kul hakkı) affedildiği fikrini sa- 
vunurken; diğerleri zarara uğrayan insanın haklarından feragat etme şartını 
koşmuşlardır. Çünkü Allah'ın haklara ihtiyacı yoktur ama insanın haklara ih- 
tiyacı vardır. Bazı bilginler İslam öncesi bütün günah ve suçların silindiğine 
hükmetmişlerdir. Ebu Hanife, İslam'a giren kişinin geçmişte yapmadığı iba- 
detleri kaza etmesine gerek olmadığını söylemiştir. Ebu Hanife ve Malikilerin 
görüşüne göre, Allah'a ait haklar düşer, insanlara ait haklar düşmez. Efendi- 
miz Şöyle buyurmuştur: “İslam kendisinden öncekileri siler, hicret kendisin- 
den öncekiler yıkar, hac da kendisinden öncekileri yıkar” (Müslim, İman, 192; 
Müsned, IV, 198). Konuyla ilgili bir başka hadis şudur: “Bir adam Hz. Peygam- 
ber'e sorar: -Ey Allah'ın Elçisi! Cahiliye devrinde işlediğimiz günahlardan do- 
layı ceza görecek miyiz? Hz. Peygamber, ona şöyle cevap verir: -Bir kimse iyi 
Müslüman olursa, cahiliyede yaptığı günahlardan sorumlu tutulmaz; İslami- 
yet'i bütün gönlüyle benimsemeyecek olursahem İslamiyet'e girmeden önce 
hem sonra yaptığı günahlardan sorumlu tutulur” (Buhari, İstitabetülmürted- 
din, 1; Müslim, İman, 189.) 

Bilginlere göre “Eğer dönerlerse” cümlesi, tekrar savaşa dönenleri kas- 
tetmektedir. Bu tutumda olanların başına gelecek olan, yukarıda işaret edildi- 
Bİ üzere geçmiş toplumların başına gelenlerden farklı olmayacaktır. 
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S2) Jeil çiğ 
39. Fitne kalmayıncaya ve dinin tamamı Allah'ın oluncaya kadar on- 


larla savaşın. Şayet vazgeçecek olurlarsa, şüphesiz Allah, yaptık- 


larını görendir. 
40. Geri dönerlerse, bilin ki gerçekten Allah, sizin mevlanızdır. O, ne 


güzel mevladır ve ne güzel yardımcıdır. 
2 ri - ” . Li . 
28. ayetin açıklamasında işaret ettiğimiz gibi “Fitne (4413)” kelimesinin 


zengin bir anlamı vardır. Karışıklık, savaş kışkırtıcılığı, insanları birbirine dü- 
şürme, çetin sınav-deneme, altının yabancı madenlerden ayrışması için ateşte 
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eritilmesi, mihnet gibi, zulüm. Bir anlamı da baskı ve şiddet, zorbalık ve tahak- 
kümdür. Bakara süresinde (2/191-193) açıklandığı üzere fitne din ve vicdan 
özgürlüğünü kısıtlayan, insanların dini ve sosyal hayatı üzerinde kurulmuş 
bulunan baskılar ortadan kalkıncaya kadar mücadele devam edilir. “Kıtal ma- 
nasındaki cihad”ın asıl ve meşru gerekçesi budur. Can, mal, akıl ve nesil/ırz 
emniyeti sağlanmadığı müddetçe toplumsal hayatta huzur ve istikrar olmaz. 
Din ve vicdan özgürlüğü bütün güvenliklerin temelidir (Bkz. 4 /Nisa, 75-76; 9/ 
Tevbe, 49). Sayılan hak ve özgürlüklerin güvenliği, hak din olan İslam'ın hü- 
kümlerinin hayata geçmesiyle mümkündür. Kim hangi inanca ve dine mensup 
olursa olsun, ancak İslam'ın koruyucu şemsiyesi altında kendi vicdani kanaa- 
tine göre inanır ve yaşar. 

“Fitnenin ortadan kalkması ile dinin tamamının Allah'a ait olması”nı aşa- 
ğıda sıralayacağımız iki düzeyde anlamak da mümkün: 

a) İnsanların baskı altında kalmadan, tamamen serbest iradelerini kulla- 
narak dini seçebilecekleri hale gelmeleri. Bu özgürlüğü her dinden olan mün- 
tesipler için düşünmek gerekir. Zira Bakara 256. ayeti açık olarak “dinde zor- 
lama ve baskı (ikrah) olamayacağı”nı belirtir ki, bunun manası, hak din olsa 
da şu veya bu din, bir başkasına zorla dayatılamaz. Zorla dayatma Müslüman 
toplumda münafıkların ve nifak ateşiyle yanıp tutuşan düşmanların sayısını 
arttırmaktan başka işe yaramaz. 

b) Belli düzeyde özgürlük söz konusu olsa bile, dini vecibe ve hükümlerin 
tamamının herhangi bir engel ve baskıyla karşılaşmadan yaşanabileceği sos- 
yal ve politik ortamın sağlanması. Bu manada sadece vicdanlara ve özel alana 
sıkıştırılmış bir din, toplumsal ve kamusal boyutlarından yoksun kaldığından 
tam olarak yaşanmış sayılmaz. 

Ayetin indiği tarihsel ortamda din ve vicdan özgürlüğü ağır baskılar altın- 
daydı, zayıflar Kâbe ve çevresini dolduran yüzlerce puta tapmaya zorlanıyor- 
du. Bazı müfessirlere göre, ayet Mekke ve civarındaki putatapıcılarla savaşma- 
yı kastetmektedir. Ebussuud Efendi de buradaki fitnenin “şirk” manasında 
kullanıldığını söylemiştir. İslam'ın başlangıç zamanlarında Mekke hâkim züm- 
releri, özellikle zayıf Müslümanları dinlerinden vazgeçmeye zorluyorlardı. 
Habeşistan ve Medine'ye hicret giderek artan baskılardan kurtulmak üzere 
yapıldı. Müslümanların bir daha aynı acıyı yaşamamaları için Mekke ve civarı- 
nı dini hayatın özgürce yaşandığı güvenli hale getirmek gerekirdi. Bu yüzden 
burası özel statüye bağlandı, Medine de bu özel statüye dâhil edildi. Kâbe'nin 
olduğu Mekke ve Peygamber Mescidi'nin (Mescidü'n Nebi) bulunduğu şehir 
Medine (Medinetü'n Nebi) bir bakıma Müslümanların dünya ölçeğinde model 
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şehirleridir, bu iki şehre Haremeyn adı verilir, özel statülerini ve saygınlıkları- 
nı kıyamete kadar koruyacaklardır. 

Bir başka açıdan İslam bakış açısından Allah'tan başka varlıklara tapın- 
mak demek olan şirk “kir ve pislik”tir. Kutsalın kesafet kazandığı topraklarda 
şirk olamaz. Çünkü kir ve pislik (neces) kutsalı ihlal eder. Bu çerçevede Hz. 
Peygamber (s.a.) şöyle buyurmuştur: “Arap yarımadasında iki din birlikte ola- 
maz.” (Muvatta, Medine, 18-19). 

Bu elbette İslam ve Müslüman hükümranlığının olduğu yerlerde İslam'dan 
başka din müntesiplerinin yaşayamayacağı, onlara yaşama hakkı tanınmaya- 
cağı anlamına gelmez. Hz. Peygamber (s.a.)'in hadisi Mekke ve Medine'ye mah- 
sustur. İki harem bölgeye (Haremeyn) Müslümanlardan başka kimse giremez, 
bu iki şehir özel bir statüye bağlıdır. Ancak tarihte Müslümanlar gayrimüslim- 
lerle bir arada yaşamışlardır; gayrimüslimlerin can ve mal güvenliğini, ibadet 
ve eğitim özgürlüklerini koruma altına almış, onlardan sadece güvenliklerini 
sağlama karşılığında “cizye” almakla yetinmişlerdir. Cizye, güvenliğin finans- 
manına katılma payıdır, herkes gibi gayrimüslimler üzerine terettüp eden ver- 
gi borcudur. 

Özetle din ve vicdan özgürlüğü üzerindeki baskılar, siyasi ve iktisadi zor- 
balıklar, keyfi yönetimler, kulun kullara kulluğunu öngören otoriter ve totali- 
ter rejimler ortadan kalkıncaya kadar mücadele edilir. Bu açıdan bakıldığında 
ayeti indiği tarihsel ortam ve özel durumlarla sınırlandırmak yanlıştır, çünkü 
geçmişte olduğu gibi bugün de din ve vicdan özgürlüğü üzerinde baskılar ku- 
rulur, insanlar istemedikleri inançlara, düşünce ve resmi ideolojilere sadakat 
göstermeye veya farklı yaşama biçimlerine zorlanmaktadırlar. Siyasi, iktisadi 
ve sosyal ağır baskılar altında bir din ve inancı benimsemeye zorlanmak da 
genel fitne kavramı içindedir. 

Kimseyi serbest iradesiyle seçtiği dinden vazgeçirmek, vicdanlar üzerinde 
baskı kurmak (2/Bakara, 256) veya kişiyi ve toplumu dinini eksik yaşamasına 
mecbur etmek meşru olmadığına göre baskı devam ettiği müddetçe savaşa 
devam edilir. Şu halde “dinin tamamının Allah'a ait olması”ndan Allah'ın dinini 
seçmiş bulunanların, başka bir ifadeyle Müslümanların herhangi bir baskıyla 
karşılaşmadan dinlerini eksiksiz yerine getirebilme, yaşayabilme imkânlarına 
sahip olmaları demektir. Dinin tamamı yaşanmıyorsa, Müslümanlar tamamı- 
nı yaşayabilecekleri özgürlükleri ve hakları elde etmek için mücadele etmek 
zorundadırlar. Açık ki vecibelerin bir kısmı ortadan kaldırılan, hayatta pra- 
tik karşılık bulmayan, bazı hükümleri tatbik edilmeyen, kısaca toplumsal ve 
kamusal alanlarda hükümlerine riayet edilmeyen bir din eksik demektir Her 
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Müslüman birey veya toplum dinini tamamlamak durumundadır. Bu dine yeni 
hükümlerin eklenmesi demek değil, dinin yerine ve şartlarına göre eksiksiz 
yaşanabilme ortamının tesis edilmesi anlamına gelir. Müslümanlar, dinlerini 
tümüyle yaşayarak, dini “tamamı Allah'ın dini” haline getirebilirler. 

Bu, elbette İslamiyet'i din olarak seçmeyenlerin İslamiyet'i zorla da olsa 
kabul edecekleri veya tamamen yok edilecekleri zamana kadar onlarla savaş- 
mak anlamına gelmez. “Dinde zorlama yoktur” (2/Bakara, 256) ilkesi herkes 
için geçerlidir. İslam'dan başka din seçenler Müslümanların dinlerine, dini 
hayatlarına ve temel haklarına fiili saldırıda bulunmadıkları müddetçe, kendi 
seçimleri dolayısıyla onlara karşı savaşılmaz. Belki baskı altında olanlar var- 
sa, onların da mutlaka İslamiyet'i seçmeleri karşılığında değil ama eğer İsla- 
miyet'i seçeceklerse sırf Allah için seçmelerini sağlamak üzere onlara baskı 
uygulayanlara karşı savaşılır, çünkü şu veya bu grup olsun, kim baskı altında 
ise fitneye maruz kalmış demektir. (2/Bakara, 193.) Hz. Nuh, kendisine Yüce 
Allah'ın lütfettiği peygamberliği, eğer kabul etmeyecek olurlarsa, kavmine 
zorla kabul ettirme düşüncesinde olmadığını belirtir (11/Hud, 28). Yüce Allah 
insanların tümünün iman etmesini dilemediğine göre (10/Yunus, 99), Müslü- 
manların herkesi zorla imana dâhil etmeye kalkışmaları düşünülemez. 

Savaşın meşru sebebi ganimet, talan, kaynakların ve zenginliklerin yağ- 
ması, sömürü, jeostratejik alan hâkimiyeti değil; özgürlük, adalet ve herkesin 
kendi varoluşunu gerçekleştirebileceği elverişli ortamın tesisidir. Baskılara, 
zulüm ve haksızlıklara son verildiğinde savaşın gerekçesi de ortadan kalkmış 
olur, Allah insanların yapıp ettiklerini görür, gerçek niyet ve emellerini hakkıy- 
la bilir. Buna rağmen hak ve doğruluktan yüz çevirip baskı ve şiddete, zulüm 
ve haksızlıklara devam edecek olurlarsa yani eski alışkanlıklarına ve bozuk 
düzenlerine dönecek olurlarsa kendilerini Allah'a ve doğruluğa adamış olan- 
ların kaybı olmaz. Mü'minlerin de buna üzülmeleri, kendilerini harap etmeleri 
gerekmez, herkes kendi hesabını 0'na verecektir. Allah mü'minlerinmevlası, 
efendisi, koruyucusu ve yardımcısıdır. O'ndan daha güzel yardımcı ve koruyu- 
cu olmaz. (Ayrıca bkz. 51 /Zariyat, 13-14. ayetlerin açıklaması) 
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gey İŞİ zi an İl Yhdz GE BAT LİN yad! 


Bilin ki, 'ganimet olarak ele geçirdiğiniz' şeylerin beşte biri, mu- 
hakkak ki Allah'ın, Resül'ün, yakınların, yetimlerin, yoksulların 
ve yolcunundur. Eğer Allah'a, hak ile batılın birbirinden ayrıldığı 
gün, iki ordunun karşı karşıya geldiği günde (Bedir'de) kulumu- 
za indirdiğimize imân ediyorsanız (ganimeti böyle bölüşün). Allah, 
her şeye güç yetirendir. 

Hani siz vadinin yakın kenarında, onlar uzak yamacındaydılar; 
kervan ise sizden daha aşağıdaydı. Eğer sözleşseydiniz, kaçınıl- 
maz olarak sözleşme yeri (veya konusu) hakkında anlaşmazlı- 
ğa düşerdiniz ancak Allah, olacağı olan işi gerçekleştirmek için 
(böyle yaptı). Böylece, helâk olacak kişi apaçık bir delilden sonra 
helâk olsun, diri kalacak kişi apaçık bir delilden sonra hayatta 
kalsın. Şüphesiz Allah, gerçekten işitendir, bilendir. 

Hani Allah, onları sana uykundan az gösteriyordu; eğer sana çok 
gösterseydi, gerçekten yılgınlığa kapılacaktınız ve iş konusunda 
gerçekten çekişmeye düşecektiniz. Ancak Allah esenlik (kurtuluş) 
bağışladı. Çünkü O, elbette sinelerin özünde saklı duranı bilendir. 
Karşı karşıya geldiğinizde, Allah, “olacağı olan işi gerçekleştir- 
mek' için, onları gözlerinizde az gösteriyor, sizi de onların gözle- 
rinde azaltıyordu. Ve (bütün) işler Allah'a döndürülür. 


Enfal süresinin 41 ve Haşir süresinin 6. ve 7. ayetleri ganimetin paylaşımı- 
nı düzenlemektedir. Belli başlı geçim kaynağının ticaret ve savaş ganimetleri 
olduğu bir toplumda bu paylaşım önemlidir. Saldırgan düşmana karşı başlayan 
askeri bir harekât iki şekilde sonuçlanabilir: Biri savaş yoluyla düşmanın dize 
getirilmesi, diğeri savaşa lüzum kalmadan anlaşma yolunun (sulh) seçilmesi. 
Ganimet, savaş yoluyla düşmandan ele geçirilen bilumum taşınır veya taşın- 
maz mal, para ve servettir. Savaş olmaksızın bir toprak ele geçirilmişse bu “fey” 
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olarak isimlendirilir. Gerek bu ayet-i kerimeye gerekse Sünnet'te cari olan uy- 
gulamaya göre ganimet malları beş parçaya ayrılır. Bir parçası yine beş hisseye 
ayrılmak suretiyle ayette sayılan insan gruplarına verilir, geri kalan dört his- 
se savaşa katılanlar arasında bölüştürülür. Fey ise, özellikle arazide mülkiyeti 
devlette, yararlanma /tasarruf (intifa) hakkı üzerinde yaşayanlara bırakılır. Bir 
toprak eğer fey hükmünde ise, onu işletenler devlete “harac” adı altında vergi 
verirler. Bu konu Hz. Ömer'in Irak'ın fethi sırasında Sevad arazisiyle ilgili olarak 
başlattığı tatbikat çerçevesinde Haşir süresinde (5976-8) ele alınmıştır. 

Ebu'l Aliyye ve er Rabi, Allah'a ait zikredilen hissenin Kâbe'ye harcan- 
ması gerektiğini öne sürmüşlerdir. Ancak re'sen ayrılan 1/5 payın (humus) 
“Allah'ın hakkı” olarak adlandırılmasının mecazi olduğu yönündeki görüş ge- 
nel kabul görmüştür. Yüce Allah'ın isminin zikredilmesi O'nu ta'zim içindir. 
Allah yücedir, O'nun hiçbir mala, para, toprak veya servete ihtiyacı yoktur; bu 
pay arkadan gelen beş gruba tahsis edilir ki, bunlar da Allah'ın Elçisi (s.a.), ya- 
kınlar (Zevi'lkurba), yetimler (Yetama), yoksullar (Mesakin) ve yolcunundur 
(İbni sebil). 

Ebussuud Efendi, humusun Hicret'in yirminci ayının başında, Bedir sava- 
şından bir ay üç gün sonra vuku bulan Beni Kaynuka gazasında farz kılındığını 
kaydeder. Bu ayetin hükmü iğneden ipliğe ganimet olarak alınan her şeyi kapsar. 

İmam Şafii, açıkça Allah ve Resülü'nün paylarının aynı olduğunu söyle- 
miştir; bu pay mü'minlerin ihtiyaçlarına harcanır (Nesai, Kasmu'lfey, 10). Ebu 
Hanife üçe bölünür demiştir: Yetimler, yoksullar ve yolcular. Beşte bir ise köp- 
rü tamiratı, mescid inşaatı, hâkim ve komutanların maaşı vb. ihtiyaçlara har- 
canır: “Herhangi bir topluluk Allah'a ve Elçisi'ne isyan edecek olursa, (savaş 
sonucu elde edilecek ganimetin) beşte biri Allah'a ve Elçisi'ne aittir, geri kalanı 
sizindir” (Müslim, Cihad, 47; Ebu Davud, Harac, 29). İslam öncesinde komuta- 
na dörtte bir pay verilirdi, yeni dönemde bu beşte bire indirildi. 

İmam'a yani devlet başkanına bu konuda geniş yetkiler tanınmıştır. Mese- 
la savaş sonucunda uygun görürse esirleri serbest bırakır, onların değerli eşya- 
ları ganimet olmaktan çıkar. Hz. Peygamber, Sümame bin Usal'e ve başkalarına 
böyle davranmıştır. İlginçtir, Bedir esirleri hakkında bile şöyle buyurmuştur: 
“Eğer Mut'im bin Adiy hayatta olup da bu pisler (Bedir esirleri) hakkında be- 
nimle konuşacak olsaydı, onları serbest bırakırdım” (Buhari, Fardu'lhums, 16; 
Ebu Davud, Cihad, 120). Mut'im bin Adiy, Müslümanlar Mekke'de ağır boykot 
altında iken, boykotun kaldırılmasına çalışan zattı. 

Ganimetlerin paylaşımıyla ilgili olarak sorun ilk defa Bedir savaşından 
sonra ortaya çıktı. Hz. Peygamber (s.a.) yeni bir düzenleme yapınca bazı saha- 
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biler arasında huzursuzluklar gözlendi, ayet bunun üzerine indi. Hüküm bir- 
kaç yönden te'kidlidir. “Fe inna lillahi (muhakkak ki Allah'ın)” ifadesi, hükmün 
açık, kesin ve kuvvetli te'kidini gösterir. Bu hüküm hak ile batılın yani Allah'a 
ve Elçisi'ne derin samimiyet ve sadakat içinde olan mü'minlerle isyan eden 
müşrikler arasında savaşın cereyan ettiği Bedir'de inmiştir, o halde bu yönden 
de bir te'kid vardır. Üçüncüsü bu hükme razı olmak yani bölüşümü gösterildiği 
üzere yapmak “Hz. Peygamber'e indirilmiş olana iman etme”nin bir parçasıdır. 
Başka seçenek yoktur, eski adaletsiz bölüşüm düzeni terkedilecek, yeni hü- 
küm benimsenecektir. 

a) Resül'ün payı: Bu pay devlet başkanı sıfatıyla Hz. Peygamber'in kendine 
ve ailesine ayırdığı paydır. Harcama pek sade ve neredeyse temel ihtiyaçların 
karşılanması çerçevesinde tutulur, geri kalanı kamu bütçesine (Beytü'l mal) 
aktarılırdı. Bu konuda şöyle buyurmuştur: “Ganimetlerinizden kıl kadarı bana 
helal değildir, sadece beşte biri helaldir, zaten o da size geri dönmektedir”. 
(Ebu Davud, Cihad, 149; Muvatta, Cihad, 22; Müsned, 1, 88). Hz. Peygamber, 
kendine ayrılan beşte bir payla kendisi, hanımlarının ve çocuklarının ihtiyaç- 
larına harcar, bir yıllık ihtiyacı ayırır, gerisini dağıtır veya savaş finansmanında 
kullanırdı. Hz. Ömer'den gelen tatbikat bilgilerine göre ise, bunları ganimetten 
ayrılan beşte bir hisse ile değil, fey'den kendisine ayrılan hisse ile yapardı. 

Efendimizin irtihalinden sonra “Resül'ün payı” konusunda görüş ayrılık- 
ları çıktı. Ebu Sevr'e göre bundan böyle söz konusu payın devlet başkanına 
verilmesi icap eder, bazılarına göre kamu harcamalarının finansmanında kul- 
lanılır, diğer bazılarına göre ise sayılan dört gruba tahsis edilir. İlk iki halife bu 
payı savaş harcamalarında kullanmayı tercih ettiler. 

Bu bize, bugün ve yarın “devlet başkanları”nın kamu bütçesinin beşte bi- 
rini (yüzde 20-Humus) diledikleri gibi harcayacakları, farklı gelir kaynakla- 
rından veya vergilerden toplanan halkın parasını saray inşaatlarında, pahalı 
araba ve uçaklarda, israf ve gösterişte kullanacakları anlamına gelmez. Hz. 
Peygamber'in tatbikatı ve buyrukları, mutlak olan hükmü takyit etmekte, nasıl 
uygulanacağını ve uygulanması gerektiğini açıkça göstermektedir. 

b) Yakınlar (Zevi'lkurba): Bunlar Efendimiz'inEhlibeyt'i ve yakın akrabala- 
rıdır. Bu sınıfa Haşimoğulları ile Muttalipoğullarınıdâhil edenler de var. Şu var 
ki, şirkte kalmış olanlar -amcası Ebu Leheb gibi- bunlar dâhil edilmemiştir. 
Hz. Peygamber (s.a.) hayatta iken yakın akrabalarına ihtiyaçlarını karşılayacak 
miktarda pay ayırırdı. Ebu Hanife, bu grubun payının Efendimizin irtihaliyle 
düştüğüne hükmetmiştir. Yoksullarına “yoksul olmaları” hasebiyle verilir ama 
zenginlerine verilmez. Efendimizin pak soyundan gelen torunu (ra.) Zeyd bin 


446 ALI BULAÇ-KUR'ÂN DERSLERİ/DİRÂSÂATU'L-KUR'ÂN 


Ali (Zeynelabidin/ öl. 740) “Humus malından saraylar yaptırmak, atlara bin- 
mek bizim hakkımız değildir” demiştir. 

Hz. Peygamber'in irtihalinden sonra bu konuda ciddi bir ihtilaf ortaya çık- 
t. Hz. Fatıma (r.a.), babasından kalma Fedek arazisinin kendisine tahsis edil- 
mesini istedi, Abbas da ona destek oldu. Halife Hz. Ebu Bekir, peygamberlerin 
miras bırakmadığını, geride bıraktıklarının “sadaka” hükmünde olduğunu 
söyleyip bu talebi reddeder. Halife'nin içtihadına göre Hz. Fatıma ve çocukları 
yararlanacaklardır ama Fedek arazisinin mülkiyetine sahip olamayacaklardır. 

Hüküm her ne kadar öyle konulmuşsa da, tarihte Ehlibeyt soyundan ge- 
lenlere -Hz. Hüseyin'den gelen Seyyidlere ve Hz. Hasan'dan gelen Şeriflere- 
kamu bütçesinden çeşitli kaynaklar ayrılmış, atiyyeler, hediyeler verilmiştir. 
Son dönemlerine kadar Osmanlı hükümdarları buna riayet etmişler, işi biraz 
daha genelleştirerek Mekke ve Medine halkına, Harem yoksullarına kaynak 
ayırıp sistemli bir biçimde dağıtmışlardır. 

Şii müçtehitlere göre sadece ganimet değil, her türlü kazanç ve gelir- 
den 1/5 (humus) ayrılmalı ve bu Hz. Peygamber'in soyundan gelen imamlara, 
imamların vefatından, 12. imamın gaybubetinden sonra naibi olan mollalara 
tahsis edilmelidir. Nitekim tarihteki uygulama da böyle olmuştur. Bu muazzam 
bir kaynağın ulema elinde toplanmasına ve ulemanın siyasi otoriteden bağım- 
sız örgütlenip faaliyet göstermelerine imkân vermiştir. En son İmam Ayetullah 
İmam Humeyni'nin hocası Ayetullah Burucerdi, humusu merkezileştirip bir 
elde toplanmasını sağlamıştır. 

c) Yetimler (yetama): Şu veya bu sebeple ama özellikle ayetin indiği tarih- 
sel ortamda savaşta babalarını kaybedip korumasız kalan çocuklardır. 

d) Yoksullar (mesakin): Bu grupta yer alanların Müslüman yoksullar oldu- 
gunu söyleyenler olduğu gibi, gayrimüslim yoksulların olduğunu söyleyenler 
de vardır. 

e) Başka âyetlerde de geçen “İbn-i Sebil”in tam karşılığı “yol oğlu”dur. 
Bundan yolcu veya yolda kalmış (yolun insafına, karşısına çıkan sürprizlere 
ve mahrumiyetlere bırakılmış) kimseler kastedilmektedir. Tabii, mali yardım 
alma hakkını kazanan, herhangi bir yolcu değil, fakat malı, parası bitmiş, pa- 
rasını çaldırmış, kaybetmiş ve bu yüzden sıkıntı ve zorluk içine düşmüş olan 
kimsedir. Bugün şu veya bu sebeple yerinden yurdundan edilmiş, baskı, eko- 
lojik felaket, terör, iç çatışma ve savaşlardan kaçan mültecilerin bu kapsama 
dahil edilmeleri gerekir. 

Genel tatbikata göre kadınlara, çocuklara ve kölelere herhangi bir hisse 
ayrılmazdı. Bunun sebebi doğrudan savaşa katılmamalarıydı. Bazen Allah'ın 


8/Enfal Süresi/41-44 447 


Elçisi kadınları savaşa götürür, onları özellikle yaralıların tedavisinde istihdam 
ederdi, böyle durumlarda onlara ganimetten az bir pay verirdi. Bu demektir 
ki, görevi dolayısıyla aktif olarak savaşa katılan kadın ganimetten erkek gibi 
pay sahibi olur. Çocuklar için de uygulama bu yönde idi. Eğer büluğ çağına 
ermeden önce, belli alanlarda yararlılık göstereceği umulan güçlü kuvvetli bir 
çocuk savaşa götürülecek olursa, ona da bir pay verilirdi, kölelere de az bir şey 
(radh) bağışlanırdı. 

Bu ayetin işaret ettiği savaşla ilgili açıklamalar Âl-i İmran, 13. ayette geç- 
mişti. Müslüman kuvvetler Medine tarafına, müşrikler ise Mekke tarafına yer- 
leşmişlerdi. Mekkelilerin korumak üzere savaşı göze aldıkları kervan (rükbe) 
deniz tarafında -Kızıldeniz'e yaklaşık 25 km. uzaklıkta- daha aşağı bir yerdey- 
di. Her iki tarafın sayıları ve psikolojik-zihni tutumlarıyla ilgili iki algı farkı ol- 
duğunu belirtmiştik. Biri, müşriklerin mü'minleri kendilerinin iki katı; diğeri 
mü'minlerin müşrikleri kendilerinin iki katı sayıda görmeleridir. Her iki du- 
rumda amaçlanan şey, mü'minlere savaşa başlamadan önce cesaret vermektir. 

Bedir'de her iki tarafın algılarında muazzam bir paradoks söz konusuydu. 
Müslümanlar, düşman kuvvetini az, müşrikler de aksine onları çok görüyordu. 
İbn-i Mes'ud çok ilginç bir şey söylemişti: “Bedir günü yanımdaki arkadaşıma, 
düşman birliği yetmiş kişi var mı?” diye sorduğumda “Ancak yüz kişi” cevabını 
vermişti. Sonraları bir esir, Müslüman kuvvetlerin sayısını bin kişi olarak tah- 
min ettiklerini söylemişti. Ebu Cehil'e göre Müslümanlar o kadar azdı ki, bir 
devenin etiyle hepsini doyurmak mümkündü. Bu yüzden savaşa gerek yoktu, 
yakalayıp bağlamak yeterliydi. 

Hiç şüphesiz bu Müslümanlar lehine psikolojik bir üstünlük sağlıyordu. 
Çünkü eğer müşrikler, mü'minleri kendilerinin iki katı yani iki bin kişi görüyor 
idiyse, bu başlı başına caydırıcı bir faktördür; yok eğer mü'minler düşmanı 
kendilerinin iki katı görüyor idiyse, bu da cesaretlendirici bir faktördür. Bu 
sürenin 66. ayetinde de açıkça belirtildiği gibi 310 kişi olan mü'minler, kendi- 
lerinin iki katı yani 620 kişi gördüğü düşman askerlerini rahatlıkla yenebile- 
ceklerinidüşünmektedirler. 

Savaşta başka ilahi yardımlar da geldi. Mesela başlangıçta Mekke ordu- 
su kuru ve sert bir yere konuşlanmıştı, savaş için gayet uygundu, sonra ge- 
len Müslüman kuvwvetlerin konakladığı yer ise kumluktu, ayaklarının altı ka- 
yıyordu. Ancak beklenmedik yağmur yağdı, Mekke ordusu adeta çamur içine 
saplanırken, Müslümanların ayaklarının altı sert zemin haline geldi, hareket 


kabiliyetlerini arttırdı. 
Bedir savaşının diğer bir anlamı, insanların tam bir bilinç haliyle niçin 
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savaştıklarını gayet iyi bilmeleri, niçin savaştıklarmın farkında olmalarıydı. 
Açık beyyine şuydu ki, Müslümanlar Allah yolunda ve haklı bir dava adına 
savaştıklarını apaçık, müşrikler de hakka karşı savaştıklarını net bir biçimde 
biliyorlardı. (44. ayete kadar anlatılanlar için bkz. Âl-i İmran, 13 ve 123-126. 
ayetlerin açıklaması) 
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45. Ey imân edenler, bir toplulukla karşı karşıya geldiğiniz zaman, 
dayanıklık gösterin ve Allah'ı çokça zikredin. Ki kurtuluş (felah) 
bulasınız. 

46. Allah'a ve Resülü'ne itaat edin ve çekişip birbirinize düşmeyin, 
çözülüp yılgınlaşırsanız, gücünüz gider. Sabredin. Şüphesiz Allah, 
sabredenlerle beraberdir. 


Bir savaşı kazanmanın en önemli faktörü askerin moral üstünlüğe sahip 
olmasıdır. Moral üstünlük ahlaki zemindir. Bu birinci derecede savaşın meş- 
ruiyeti, haklı ve adaletli olması gerekçesiyle ilgilidir. Bir savaş Allah adına ya- 
pıldığı zaman, talan, sömürü ve hegemonya amaçlı olmaz; aksine yoksulları, 
zayıfları korumak, baskı altında olanları kurtarmak ve hakkı hâkim kılmak 
için yapılır. 

Savaşmak için savaş istenmez. Efendimiz (s.a.) “Düşmanla karşılaşmayı te- 
menni etmeyin, karşılaşacak olursanız da sabredin” (Buhari, Cihad, 112; Müs- 
lim, Cihad, 20) buyurmuştur. Şu halde düşman birliğiyle karşı karşıya gelindiği 
zaman yapılması gereken şey sabitkadem durmak, ayağı sağlam basmak olma- 
lıdır. Sebat hem savaşın haklı ve adil gerekçesi hem savaş boyunca gösterilecek 
direnç, sürecek çarpışma ve göze alınacak sıkıntı ve cefayla ilgilidir. 

Sebat/dayanıklılık göstermek Allah'ı çokça zikretmeye bağlıdır. İlahi yar- 
dım ancak bu şekilde gelir. Talut'la beraber saldırgan ve küstah düşmana karşı 
savaşa çıkan askerler “Rabbimiz, üzerimize sabır yağdır, ayaklarımız sabit kıl. 
İnkârcılar topluluğuna karşı bize yardım et” (2/Bakara, 250) diye dua etmiş- 
lerdi. “Ey İman edenler! Allah'ı çok zikredin. Sabah akşam O'nu tesbih edin.” 
(33/Ahzab, 41-41.) 

Savaşta Allah'ı zikretmenin iki faydası var: İlki, savaş ortamında olsa dahi, 
kalp Allah'tan hali kalmaz, kalbin içi Allah sevgisi, takva, ihlas ve ism-i celali 
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doldurmaya devam eder. Diğeri kalbi korku istila etmez, aksine Allah'ın zikrin- 
den fışkıran cesaret, sabır ve güç doldurur. Bu mülahaza ile İslam geleneğinde 
Müslüman askerler “Allah! Allah!” diye saldırıya geçerler. Tercihe şayan olan 
çarpışmalar sırasında zikrin gizli olmasıdır. Sahabe, savaş sırasında ses çıkar- 
maya hoş karşılamazlardı (Ebu Davud, Cihad, 102). Sebat, sabır, cesaret ve zi- 
kir hem zaferin yolunu açar, hem manevi kurtuluşu sağlar. (3/Âl-i İmran, 200.) 

Fakat elbet diğer konularda olduğu gibi insan savaş sırasında da çetin bir 
sınavdan geçer. Bedir savaşı bunun İslam tarihindeki ilk örneği olmuştu. Savaş 
Müslümanların zaferiyle sonuçlanmıştı. Müslümanların bir kısmı savaşmış, 
bir kısmı Efendimiz (s.a.)'i korumak üzere halka içine almış, bir kısmı da orta- 
lığa saçılan ganimetleri toplamıştı. Her bir grup kendi işinin önemli olduğunu 
öne sürüp ganimetlerin tamamına sahip çıkma eğilimi gösterince 46. ayet indi 
ve birlikte başarılmış bir işin faydaları devşirilirken arada çıkacak ihtilafın 
Müslümanların güç ve kuvwvetini yok edeceğini belirtti. 

Bu ve benzeri ihtilafları çözmenin yolu “Allah'a ve Elçisi'ne itaat etmek” 
(8/20) yani herkesin üstünde vaz'edilmiş olan Hukuk'a uymaktan geçer. Bu 
çerçevedeki itaat, İslam dairesinin içinde kalmanın garantisidir, kimse meş- 
ru olmayan bir savaşa girmez, talan ve dünyevi çıkar için fetihlere kalkışmaz, 
mazlum insanları rahatsız etmez. Allah ve Elçisi'ne itaat aynı zamanda zafere 
ulaşmanın yollarını gösterir, ayrılık ve nifakın önüne geçer. Bu itaatin dışına 
çıkanlar farklı çıkar gruplarına, birbirine düşman parti ve fırkalara ayrılırlar, 
birbiriyle devamlı didişip güç ve kuvvetlerini heba ederler. Bu da onları çözer, 
güçten düşürür, üstünlük ve hükümranlıklarının sonunu getirir, birlik ve bera- 
berliklerini sona erdirir. 

Kur'an ve Sünnet'in genel çerçevesi içinde kalındığı sürece ilahi yardım- 
lar eksik olmaz. Bu ilahi yardımları Hz. Peygamber (s.a.), ayetteki ifadesiyle 
“rüzgâr (riyh)” olarak nitelendirmiştir. Rüzgâr (riyh) güç, kuvvet, kudret, ikti- 
dar ve devlet gibi anlamlarda kullanılmaktadır. Bu demektir ki, Müslümanlar 
aralarındaki birlik ve beraberliği, dayanışma ve ümmet olma idealini zayıfla- 
tacak olurlarsa kuvvet ve iktidarlarını kaybeder, başkalarının siyasi ve askeri 
tahakkümünün altına girer, böylelikle tarihte kendilerine yüklenen misyon- 
larına aykırı olarak zillet içinde yaşarlar. Allah'ın Elçisi (s.a.), belki de tam bu 
çerçevede ve sembolik bir anlamla bize hayli önemli bir mesaj vermeyi murat 
etmiştir: “Bana doğu tarafından esen saba rüzgârıyla yardım edildi, Ad kavmi 
ise batı tarafından gelen rüzgârla (debur) yıkıma uğratıldı” (Buhari, İstiska, 26; 
Müslim, Salatu'listiska, 17). Savaşta, sıkıntı ve zor zamanlarda sabır en büyük 
güç kaynağıdır. “Hiç şüphesiz Allah, sabredenlerle beraberdir", 
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47. Birdeyurtlarından refahtan şımarıp-azıtarak, insanlara gösteriş 
yaparak çıkanlar ve (halkı) Allah'ın yolunda alıkoyanlar gibi ol- 
mayın. Allah, onların yaptıklarını çepeçevre kuşatandır. 


Ayetin iniş sebebi büyük bir özgüven ve şımarıklıkla Bedir'e gelen Mek- 
keliler hakkındadır. Cuhfe denen mıntıkaya geldiklerinde Ebu Cehil'in dostu 
Kinaneli Hufaf, ona isterse askeri yardım yapabileceğini söyledi. Ebu Cehil son 
derece ilginç bir cevap verdi: 

“-Eğer Muhammed'in iddia ettiği gibi biz Allah'la savaşıyorsak, Allah'a an- 
dolsun, bizim Allah'a karşı koyacak gücümüz yok. Eğer insanlarla savaşıyor- 
sak, Allah'a andolsun, insanlara gücümüz yeter. Yemin olsun, Bedir'e varıp da 
şarap içmedikçe, cariyeler bize çalgı çalıp şarkı söylemedikçe Muhammed'le 
savaşmaktan vazgeçmeyeceğiz. 

Bu sözler, Ebu Cehil'in Allah'ın varlığını inkâr eden bir ateist veya bilin- 
mezci bir agnostik olmadığını gösteriyor. Allah'ın varlığına inanıyordu, insan 
gücünün Allah'a karşı galip gelmeyeceğinin de farkındaydı. Ancak o risalete 
yani Hz. Peygamber (s.a.)'in Allah'ın seçip gönderdiği bir peygamber olduğunu 
kabul etmiyor veya kabile rekabeti, kibri ve soy asabesiyle hasım kabileden 
Allah'ın peygamber göndermesini hazmetmeyip bu daveti tanımadığını ilan 
ediyordu. 

Bedir, Arap yarımadasının önemli panayırlarından biriydi. Anlaşıldığı ka- 
darıyla Mekkeliler, küçümsedikleri Müslümanları yendikten sonra panayıra 
katılıp eğlenmeyi de planlamışlardı. Yenileceklerine ilişkin en ufak bir korkuya 
sahip değillerdi. Esasında Hz. Peygamber'in kervanı vuracağını öğrenen Ebu 
Süfyan, doğu tarafına kaymış, böylelikle kervan tehlike alanı dışına çıkmıştı. 
Dolayısıyla Mekkelilerin kervanı korumak üzere Bedir'e gelmelerini gerekti- 
ren bir sebep de kalmamıştı ama onlar Müslümanlara hiç unutmayacakları bir 
ders vermeyi akıllarına koymuşlardı. Sahip oldukları askeri üstünlük, savaş 
donanımı, servet ve gurur onları şımartmış, çalım satar hale getirmişti. 

“Batar”, umursamazlık, tuzu kuruluk, şımarıklık ve azgınlık demektir. Al- 
lah'ın kendisine verdiği nimetleri, siyasi iktidar, güç ve serveti şımarıkça kulla- 
nan, başkalarını umursamayan, çalım satan kimselerin davranışıdır. Mekkeli- 
ler de azmış ve şımarmış kimseler olarak başkalarına gösteriş yapmak, güç ve 
iktidarlarını, servet ve kibirlerini sergilemek amacıyla Mekke'den çıkmışlardı. 
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Güçlerini gösteriyorlardı, riyakârca davranıyorlardı, asıl maksatları insanları 
Allah'ın yolundan alıkoymak, doğruyu bulmalarına engel olmaktı. Yaptıkları 
şovlarla inkâr ve isyanlarını örtbas ediyorlardı. Riya, insanlara gösteriş yap- 
mak, her şeyi şova dönüştürmektir. Olumlu davranış sergilese bile, riya yapan 
hakikatte günah ve suçu gizler. 

Bu tarihin her döneminde rastlanabilecek tipolojik bir tutumdur. Savaş 
amacı olsun olmasın, özellikle bir ülkenin zengin ve muktedir zümreleri -eğer 
kendilerine bağışlanan nimetlerin şükrünü eda etmiyorlarsa- sınır kapıla- 
rında, belirgin olarak hava alanlarında, VIP salonlarında benzer davranışları 
sergilediklerini gözlemlemek mümkün. Şu var ki, Allah yapıp ettiklerini bili- 
yor, yakından takip ediyor ve eninde sonunda onlara bir sille atıyor. Bu ayet, 
Mekkeli müşrikleri örnek göstermek suretiyle Müslümanları benzer kibirli ve 
gösterişe dönük bir davranış ve tutumdan sakındırmaktadır. (bkz 28/Kasas, 
58 ve 40/Mü'min, 4). 
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48. O zaman şeytan onlara amellerini çekici göstermiş ve onlara: 
“Bugün sizi insanlardan bozguna uğratacak kimse yoktur ve ben 
de sizin yardımcınızım” demişti. Ne zaman ki, iki topluluk birbi- 
rini görür oldu (karşılaştı) o, iki topuğu üstünde geri döndü ve: 
“Şüphesiz ben sizden uzağım. Çünkü ben sizin görmediğiniz görü- 
yorum, ben Allah'tan da korkuyorum” dedi. Allah (ceza ile) sonuç- 
landırması pek şiddetli olandır. 

49. Münafıklar ve kalplerinde hastalık olanlar şöyle diyorlardı: 
“Bunları (Müslümanları) dinleri aldattı.” Oysa kim Allah'a tevek- 
kül ederse, şüphesiz Allah, üstün ve güçlü olandır, hüküm ve hik- 
met sahibidir. 
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50. Melekleri, onların yüzlerine ve arkalarına vurarak: “Yakıcı azabı 
tadın” diye o inkâr edenlerin canlarını alırken görmelisin. 


51. Bu, ellerinizin önceden takdim ettiği işler yüzündendir. Yoksa 
şüphesiz Allah kullara zulmedici değildir. 


Şımarıklık ve azgınlık Şeytan'ın telkinidir. İnsan, Şeytan'a kanıp tevazuu, 
tedbiri elden bırakır, azgınlaştıkça saldırganlaşır, içini istila eden üstünlük 
kompleksi ona her şeyi yapabileceği, her rakibi yenebileceği duygusunu ve- 
rir (35/Fatır, 8). Ne var ki, bu aldatıcı bir duygudur. İş pratiğe döküldüğünde 
bunun boş bir duygu olduğu ortaya çıkar. Ozaman da insana bu telkini veren, 
kalbine bu iğvayıilka eden Şeytan her zaman yaptığı gibi aradan çekilir, sorum- 
luluk üstlenmez, doktrine edip hataya sürüklediği insanları yüzüstü bırakıp 
gider. Şeytan sadece aldatır, temeli boş olan gururu tahrik eder. Şeytan, ger- 
çeği, insanın bilmediklerini bilir. Yanlış yolda olup azan, şımarıp küstahlaşan 
insanlar, Şeytan'ın kendilerine cazip gösterdiği, süsleyip püslediği teşebbüs- 
lerde tam başarısızlığa uğradıklarında büyük bir düş kırıklığına uğrarlar. Bu 
dünyada da, ahirette de öyle olur. (14/İbrahim, 22; 59/Haşir, 16.) 

Bedir'de de böyle olmuştu. Şeytan'ın kışkırtmalarına kapılan Mekkeliler 
yenildiler, yenilginin büyük acısını tattılar. Bu Allah'ın onlara dünyada verdiği 
şiddetli azaptı. Sadece Mekkeli müşrikler değil, ikili oynayan “münafıklar” ve 
“kalplerinde hastalık olanlar” da düş kırıklığına uğramışlardı. Başlangıçta, bir 
avuç Müslümanı dinlerinin aldattığını, yanılttığını, başka bir deyişle altından 
kalkamayacakları bir işe kalkıştıklarını düşünüyorlardı. Nihayetinde kendile- 
rinden üç katı bir kuvvete karşı savaşı göze almaları akıl alacak gibi değildi. 
Onların maddi hesabına göre bu karşılaşmadan Müslümanlar zararlı çıkacaktı. 
Ama öyle olmadı, Müslümanlar mucizevi bir başarı gösterip savaşı kazandılar. 

Münafıkların dışında “kalplerinde hastalık” olanlardan söz edilmesi, he- 
nüz İslamiyet'in, Allah'a iman ve itaat duygusunun bütünüyle kalplerinde kök 
salmadığı, bir tür arada duran, tereddüt içinde olan bir grubun varlığına işaret 
etmektedir. Kurtubi, “münafıklar”la “kalplerinde hastalık olanlar”ın aynı ki- 
şiler olduğunu söylerken, Taberi ise başka bir grup olduğuna ilişkin görüşü 
kaydetmektedir. 

Müslümanların yegâne güvencesi ihlasla bağlandıkları şanı yüce Allah'tı. 
O üstün ve güçlüdür, hüküm ve hikmet sahibidir. Batıl yolda çarpışan inkârcı- 
lar dünyada acı bir yenilgiyi tatmışlardı, ahirette tadacakları azap bundan az 
olmayacaktı. 

Burada Kur'an-ı Kerim dili geçmiş zaman fiilini kullanarak, olayı olmuş 
bitmiş gibi anlatır. Bu, canlarının alındığı sırada ve gelecekte ahirette mutlaka 
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böyle olacağını anlatmak üzere seçilen bir üsluptur. İkinci ihtimal daha var: 
Ölümlerinden sonra vuku bulacak olanlar öylesine kesin ki, olmuş bitmiş gibi 
anlatılır. Azap melekleri inkârcıların yüzlerine ve arkalarına vuracaklardır. Va- 
hidi, “Yakıcı azabı tadın” sözünü meleklerin ahirette inkârcılara söyleyecekle- 
rini belirtir. Bu haksızca bir azap değildir, önceden yani dünyada yapıp ettik- 
lerinin karşılığıdır. Yoksa Allah kimseye haksızlık etmez, haksızlık yapanların, 
zulmedenlerin müstahak oldukları cezayı onlara tattırır. Bu da ilahi adaletin 
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52. Firavun ailesinin ve onlardan öncekilerin gidiş tarzı gibi Allah'ın 
ayetleriniinkâr ettiler, Allah da onları günahlarından dolayı ya- 
kalayıverdi. Şüphesiz, Allah, en büyük kuvvet sahibidir, sonuçlan- 
dırması pek şiddetlidir. 

53. Nedenişu: Bir kavim (toplum), kendinde olanı değiştirinceye ka- 
dar Allah, ona nimet olarak bağışladığını değiştirici değildir. Al- 
lah şüphesiz işitendir, bilendir. 

54. Firavun ailesinin ve onlardan öncekilerin gidiş tarzı gibi. Onlar, 
Rablerinin ayetlerini yalanladılar; biz de günahları dolayısıyla 
onları helâk ettik. Firavun ordusunu suda boğduk. Onların tümü 


zulmeden kimselerdi. 


Mekkeli inkârcıların başından geçenler, tarihsel bir kategori değildir, tek- 
rar eden evrensel beşeri pratiklerdir. Tarih boyunca bu türden inkâr ve isyan- 
lar, azgınlık ve şımarıklıklar tekerrür eder. Son insana yani kıyametin kopacağı 
güne kadar da bunlar tekrar edecektir. Mekkelilerden önce Mısır Firavunları 
ve onlardan öncekilerin de yaptığı bundan başkası değildir. Firavun ve hane- 
danı Allah'ın ayetlerini, gelen vahiyleri, kendilerine gafletten çıkmaları için 
gösterilen mucizeleri hem “inkâr ettiler”, hem kendilerine verilen nimetleri, 
zenginlik ve refahı, sağlık ve üstünlüğün Allah'ın nimeti ve bağışı olduğu ha- 
kikatini “yalanladılar” İnsanlar inkâr eder, sahip oldukları güç ve refahın ken- 
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di bilgileri ve güçlerinin eseri olduğunu düşünür, böylece Allah'ın iradesine 
başkaldırırlar. Allah da onlara ceza verir. Bu ya bu dünyada olur veya ahirette. 
Ama eninde sonunda her inkârcı ve zalim, yaptıklarının karşılığını bulur. İnkâr 
ve zulmün baki kaldığı vaki değildir. Allah, en büyük kuvvet sahibidir, hiç kim- 
se O'na üstün gelemez. Nitekim tarihin en trajik örneklerinden biri olan Fira- 
vun ve ailesinin başına gelenler budur. Yaptıklarının cezası olarak helak olup 
yok oldular. Yüce Allah, o kibir ve gurur heykeli olan Firavun'u suda boğdu, 
saltanat ve iktidarına son verdi (3/Âl-i İmran, 11; 17/İsra, 103). 

Bu ilahi yasadır. Toplumlar kendilerine bağışlanan nimetleri, refah ve 
sağlığı, güç ve iktidarı, zenginlik ve rahatı şükürle karşıladıkları, yerli yerine 
kullandıkları, aralarında adaleti ve hakkı tesis ettikleri müddetçe Allah, on- 
lara verdiği nimeti geri almaz. Toplumlar şiddetli çatışmalara, iç savaşlara, 
can yakıcı açlık ve yoksulluklara, toplumsal hayatı içten çürüten sapkınlıklara, 
kitlesel göç ve hastalıklara maruz kalıyorlarsa, bu onların yapıp ettiklerinin 
karşılığıdır. Tarih beşeri hayatın hasılasıdır. Tarihte geçerli olan yasaların işle- 
mesine yol açan en önemli faktör insanın iradi tercihleri, yapıp ettikleri ve kar- 
şılaştığı sonuçlardır. İnsan, rüzgârın önündeki sürüklenen bir yaprak değildir, 
onu tarihsel veya toplumsal harici faktörler belirlemez, kendi yaptıklarından 
sorumludur, çünkü irade sahibi varlıktır. (Daha geniş bilgi için bkz. 13/Ra'd, 
11. ayetin açıklaması.) Şair Necip Fazıl ne güzel demiş: 

Başımıza ne gelirse Hak'tandır 

Fakat geliş sebebi Hak'tan ayrılmaktandır. 
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55. Allah katındacanlıların en kötüsü, şüphesiz inkâr edenlerdir. On- 


lar artık inanmazlar. 


56. Bunlar, içlerinden antlaşma yaptığın kimselerdir ki, sonra her 
defasında ahitlerini bozarlar. Onlar sakınmazlar. 


57. Bundan dolayı, savaşta onları yakalarsan, öyle darmadağın et ki, on- 
larla arkalarından gelecek olanlar(ı caydır). Umulur ki ibret alırlar. 
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58. Eğer bir kavmin ihanet edeceğinden kesin olarak korkarsan, sen 
de açık ve adil bir tutumla (onlarla olan anlaşma metnini ve diplo- 
matik ilişkiyi) at. Gerçekten Allah, ihanet edenleri sevmez. 


59. İnkâr edenler, kaçıp-kurtulduklarını sanmasınlar; gerçek şu ki, 
onlar (bizi) aciz bırakamazlar. 


Sürenin 22. ayetinde “yeryüzünde debelenen canlıların en kötüsü” hak- 
kında bilgi verilmişti. Bu ayette söz konusu vurgunun insana olduğu daha açık 
anlaşılmaktadır. Aristo, insan “konuşan hayvandır” demişti. Konuşmak (nutk 
sahibi olmak), mantıki bir tutarlılık içinde meramını, duygu ve düşüncelerini, 
niyet ve hedeflerini, arzu ve isteklerini dile getirmek demektir. Şu halde akıl 
sahibi varlık hem konuşur, hem işitir. Akıl, işitme ve konuşma onun hakikati 
bulmasına, doğru yola girmesine yardım eder. Bunlar diğer bütün canlılarla 
mukayese edildiğinde kendisine verilen nimetlerdir. Söz konusu akıl, konuş- 
ma ve işitme nimetini gerektiği gibi kullanmayan, yeryüzünde debelenenler 
içinde en kötü yaratık olur, kötülüğü kendisinden ibaret kalmaz, başkalarına 
da dokunur, bundan şer ve şirretlik türer. (8/22.) 

İnkâr, aklı kullanmamanın sonucudur. Bu da bize şunu göstermektedir: 
İnsanı diğer canlılardan ayıran en önemli özelliği imandır. Aklını kullanıp da 
Allah'a iman ediyorsa, o diğer canlılardan üstün olur. Aksi halde yeryüzünde 
debelenenler içinde en kötü canlı derekesine iner. Böyle bir insan inkârında 
inat eder, zulmünde ısrar eder, her canlıdan daha çok tahripkâr olur. Böyleleri- 
ne güvenilmez, Allah'a olan ilk ahitlerini bozdukları gibi, insanlarla yaptıkları 
ahitlere, sözleşme ve anlaşmalara riayet etmezler. Ellerine fırsatını geçirdik- 
lerinde bozarlar. Müfessirler, tarihsel olarak bu ayetin Medine'de yaşayan Ya- 
hudi kabileleriyle ilgili olduğunu söylerler. Beni Nedir, Beni Kaynuka ve Beni 
Kurayza adlı Yahudi kabileleri, hicretten sonra Hz. Peygamber (s.a.)'le Medine 
Vesikası'nı imzalamışlardı ancak Bedir savaşı vuku bulduğunda Mekkelilere 
yardım ettiler. Savaştan sonra yanıldıklarını itiraf edip eski anlaşmaya devam 
etmek istediler ancak Hendek savaşında yine anlaşmalarını bozdular, bundan 
sakınmadılar (Bkz. 3/Ali İmran, 12-13; 5/Maide, 51-53). 

Anlaşmayı tek taraflı olarak bozanlara verilen eman ortadan kalkar, artık 
ortada söz konusu olan savaş halidir. Böyle durumlarda savaş kaçınılmazdır. 
Hem anlaşmayı bozanları cezalandırmak hem tekerrür etmesini engellemek 
yani bu yolu seçecek olanları caydırmak gerekir. Anlaşmayı haksızca ve tek ta- 
raflı bozmak karşılıksız bırakılacak olursa, kimse yaptığı kötülüklerden ibret 


almaz, eline fırsatı geçirdiğinde bunu tekrar eder. 
Tabii ki Müslümanların diğerlerinden bir farkı olmalı. O da, anlaşmayı bo- 
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zacağından yani ihanet edeceğinden emin olunan tarafa “açık ve adil bir tu- 
tumla” anlaşma metninin sona erdiğini ve diplomatik ilişkinin kesildiğini bil- 
dirmek gerekir. Böyleleriyle herhangi bir anlaşma yapılamaz, dostluk ilişkisi 
kurulamaz. Ancak, arada varolan anlaşmanın kesin olarak bozulduğu bildiril- 
meden onlara karşı savaşılmaz. Bu itibarla Müslümanların anlaşmalı oldukları 
tarafın ihanetlerinden emin olmaları, reddedilmesi mümkün olmayan karine 
ve kanıtlara sahip olmaları beklenir. Böyle durumlarda safça bir anlaşmaya 
bağlı kalmanın manası yoktur. 

Anlaşmanın bozulmasıyla savaş hali ortaya çıkar. Taraflar açıkça savaş 
durumunu bildiklerinde sahip oldukları maharet ve donanıma göre bir takım 
savaş tekniklerini, hile ve taktikleri uygulayabilirler. Bu çerçevede Hz. Peygam- 
ber (s.a.) “Savaş hiledir” (Buhari, Cihad, 157; Müslim, Zekât, 153) buyurmuş- 
tur. Burada geçen “hile”yi zaferi sağlayacak türlü çeşitli savaş sanatı, çareler, 
taktik ve teknikler şeklinde anlamak lazım. 

Hadis kaynaklarında yer alan bir rivayete göre Bizanslılarla barış anlaş- 
ması olan Muaviye, anlaşmanın bitmesine bir ay kala ordusuyla Bizans sınırı- 
na doğru yola çıkar. Niyeti orda bir süre bekleyip anlaşma sona erince onlara 
saldırmaktı. Sınıra doğru yol alırken ashaptan Amr bin Abese tekbir getirerek 
onlara yetişir ve “Sözünde durmak var, dönmek yok!” diye bağırır. Muaviye, 
yanına çağırıp ne demek istediğini sorunca, Hz. Peygamber (s.a.)'den şu hadisi 
nakleder: 'Bir kimse bir kavimle anlaşma yapmışsa, süresi dolana veya anlaş- 
mayı bozduğunu onlara bildirene kadar, anlaşmayı ne bozsun, ne de yenilesin. 
Bu hadisi duyan Muaviye, ordusuyla geri döner.” (Ebu Davud, Cihad, 152; Tir- 
mizi, Siyer, 27). 

Anlaşmayı bozmak ihanettir, Müslümanlar ihanete ihanetle cevap vermez, 
ihanet ahlaki suçtur. Allah, ihanet edenleri sevmez. İnsanlar arasındaki güven- 
liği ortadan kaldıran, korku, endişe ve kaygıyı yayan kimseler ihaneti temel bir 
tutum olarak benimsemişlerdir, bunu da inkârlarının sonucu olarak yapmak- 
tadırlar. (4/Nisa, 107.) İhanetle birtakım geçici yararlar elde edebilirler ama 
eninde sonunda hak ettikleri cezayı bulurlar, kaçıp-kurtulduklarını sanıyor- 
larsa kendilerini aldatıyorlar. Çünkü Allah'ı aciz bırakamazlar. 
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60. Onlara karşı gücünüzün yettiği kadar kuvvet ve besili atlar hazır- 
layın. Bununla, Allah'ın düşmanı ve sizin düşmanınızı ve bunların 
dışında sizin bilmeyip Allah'ın bildiği diğer (düşmanları) korku- 
tup-caydırasınız. Allah yolunda her ne infak ederseniz, size “ek- 
siksiz olarak ödenir' ve siz haksızlığa uğratılmazsınız. 


İnsanlar tarih boyunca birbirleriyle savaşmıştır. İstenmeyen, kişilere ve 
toplumlara ağır gelen bir şey olsa da savaş tarihin acı realitelerinden biridir. 
Savaşa yol açan sebepler her zaman haklı olmaz, çoğu zaman başkalarının 
topraklarına, zenginliklerine göz koyanlar bir takım bahaneler uydurarak sa- 
vaş çıkarırlar. Güçlü olanlar kuzuya “suyumu bulandırdın” diyen kurt misali 
kendisinden zayıf bulduğu ülkeleri hegemonyası altında tutmak isteyebilir. 
Müslümanlar, her zaman hak ve hakikat, iyilik ve doğruluk, karşılıklı ihtiram 
ve anlaşmalara sadakat içinde yaşarlar, bununla yükümlüdürler. Ancak bu ah- 
laki bağlılıklar çoğu zaman onları düşmanlarının husumetlerinden, zarar ve 
saldırılarından kurtarmaya yetmez. Böyle durumlarda savaş hali ortaya çıkar. 
Savaş hayatın bir realitesi olduğuna göre, Müslümanların da varlıklarını, top- 
raklarını, zenginliklerini, bağımsızlıklarını ve özgürlüklerini koruyabilmek 
için sürekli teyakkuz hali içinde bulunma mecburiyetleri vardır. 

Ayet-i kerime, Müslümanlara güçlerinin yettiği oranda saldırgan düşmana 
karşı hazırlık yapmalarını emretmektedir. Bu demektir ki, barış zamanında, 
savaş tehdidinin olmadığı durumlarda, muhtemel bir savaş için gerekli hazır- 
lıkların yapılması icap eder (Bkz. 4/Nisa, 71). Hazırlıksız olarak bir saldırıya 
maruz kalanın topraklarını ve bağımsızlığını koruması zordur. 

“Gücünüzün yettiği kadar”, savaşın mali finansmanına işaret etmektedir. 
Savaş hazırlığı silah tedariki, araç-gereç, teknoloji, yüksek donanım, lojistik 
destek, istihbarat, hareket kabiliyetinin arttırılması, iletişim ve ulaşım hızı, 
askeri eğitim, sabit ve geçici personel istihdamı, silah altında asker bulundu- 
rulması vb. çok yönlü bir etkinliği gerektirir. Müslümanlar elbette bu hazırlığı 
ve muhtemel bir savaşı kamu bütçesinden finanse edeceklerdir. Ancak bunun 
“gücünüzün yettiği oranda” olmasının iki anlamı vardır. Biri işi ciddiye al- 
mak, imkânlar nispetinde hazırlığı yapmak, askeri işleri uzmanlarına, ehil ve 
liyakat sahibi kimselere emanet etmek ve belki en çok dikkat edilecek konu, 
askerin kendi asli konusu dışında başka hiçbir şeyle, mesela iç siyasetle ilgi- 
lenmemesinin önüne geçmek. Diğeri, kamu bütçesini ağır borç veya altından 


kalkılamayacak harcamalarla karşı karşıya bırakmamak. 
Savaş hazırlığı “kuvvet” oluşturmaktır. “Kuvvetin ne olduğunu Hz. Pey- 


gamber (s.a.) üç defa tekrar ederek belirtmiştir: “Kuvvet atmaktır” (Müslim, 
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İmare, 167; Ebu Davud, Cihad, 23). Atış, tahrip gücüdür. Tahrip gücünü temin 
edip arttıran her şey kuvvet tanımına girer. Zemahşeri de kuvvetin savaş için 
gerekli, işe yarar her türlü tedbir ve tedarik olduğunu söyler. 

Savaş hazırlığı çerçevesinde kuvvetin bir çeşidi olarak “besili atlar” zik- 
redilmiştir. Ayetin indiği tarihsel ortamda ve yakın zamanlara kadar at savaşın 
önemli unsurlarından biriydi. “Min kuvvetin” dendiği gibi “minribati'l-hayl” 
denmiştir. Yani “atlardan savaşta işe yarar olanlar”ı besleyin, elinizin altında 
tutun demektir. Hz. Peygamber (s.a.)'den atın faydalarıyla ilgili çeşitli hadisler 
rivayet edilmiştir. Ancak bilinmesi gereken şu ki, at besleme emri, tarihin her 
döneminde savaşa atla çıkılacağı anlamına gelmez. At da insan gibi canlıdır, 
gelişen teknolojik silahlarla kolayca öldürülebilir. Zamana ve yerine göre atış 
gücünü sağlayan her araç bu kapsamda ele alınabilir. Top, tüfek, uçak-helikop- 
ter, tank, savaş gemisi, orta ve uzak menzilli füzeler vs. 

Burada soru teşkil edecek nokta şu olabilir: Acaba düşman nükleer gücü 
caydırıcı bir silah olarak bulundurur ve yerine göre kullanırken, Müslümanlar 
asker-sivil ayrımı yapmadan bu silahı da edinmeli ve yerine göre kullanmalı 
mı? Hz. Peygamber'in tesis ettiği savaş hukukuna göre, siviller öldürülemez, 
bugünkü savaşlar ise ağırlıklı olarak sivilleri öldürmek üzere kurgulanırlar, 
daha ilk saldırıda ağır bombardıman uçakları, uzak menzilli füzelerle sivil yer- 
leşim birimleri, şehirler hedef alınmaktadırlar. Müslümanlar da mukabele-i 
bi'l misil fetvasınca aynı şeyi yapabilirler mi? Bazı çağdaş bilginler “zorunlu 
ise Müslümanların da kitle imha silahını, atom bombasını kullanabilecekleri- 
ni” iddia etmektedirler. “Dehşet dengesi”nin barışı zorunlu olarak koruyucu 
imkânlarından yararlanmak üzere nükleer silah bulundurmak ile bu silahı 
kullanıp yüzbinlerce masum sivilin ölümüne sebebiyet vermek tabii ki ayrı 
ayrı şeylerdir. 1945-1989 yılları arasında Doğu ile Batı blokları arasında süren 
soğuk savaş döneminde barışı sağlayan faktör, her iki tarafın dünyayı birkaç 
kez imha edebilecek kapasiteye sahip yüksek düzeyde kitle imha silahına sa- 
hip olmalarıydı. Bu ve benzeri çok sayıda soru, müçtehit bilginler tarafından 
ele alınmayı beklemektedir. 

Bursevi, atların üç kısım olduğunu kaydeder: Allah yolunda kullanılmak 
üzere edinilen at; insanın geçimini temin ederken kullandığı at ve şeytan için 
kullanılan at. Sonuncusu bahse tutuşup kumar oynanan attır. 

Savaş hazırlığının sebebi “Allah'ın düşmanları"nı yani doğrudan din ve 
vicdan özgürlüğünü hedef alan, husumeti İslam dinine karşı olan düşmanla- 
rın saldırı ihtimalidir. Diğeri şu veya bu sebepten dolayı ihtilaf halinde olunan 
“Sizin düşmanlarınız” yani Müslüman bir ülkenin hasımlarıdır. Bir de “Bun- 
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ların dışında sizin bilmeyip Allah'ın bildiği diğer (düşmanlar)” var ki, bun- 
lar dışarıda dost gibi görünüp içten içe Müslümanlara karşı kin ve husumet 
besleyenler, komşu veya uzak ülkeler; bir de münafıkça Müslümanların içinde 
yaşayıp da fırsatını bulduklarında iç isyan veya ayaklanma yapmayı planla- 
yan “iç düşmanlar” (Bkz.3/Âl-i İmran, 101). Klasik müfessirler bu çerçevede 
“münafıklar”ı, o günün kitap ehlini, hatta bir bölümü “cin taifesi” işaret et- 
mişlerdir. Kısaca savaş hazırlığının gerekçesi sayılan muhtemel düşmanların 
korkutulup ne zaman vuku bulacağı bilinmeyen bir saldırıdan vazgeçirilmesi, 
caydırılmasıdır. Bir başka deyişle ciddiye alınan bir savaş hazırlığı, muhtemel 
bir savaşı önler. 

Savaş hazırlığına katılmak amacıyla yapılan infak ve harcamalar Allah 
tarafından eksiksizce ödenir (2/Bakara, 261), söz konusu hazırlığa herkesin 
kendi imkânlarıyla katılması görevdir ki, modern zamanlarda bu kamu bütçe- 
sinden savunmaya ayrılan harcama kalemi teşkil etmektedir. 
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61. Eğeronlar barışa eğilim gösterirlerse, sen de ona eğilim göster ve 
Allah'a tevekkül et. Çünkü 0, işitendir, bilendir. 

62. Onlar, seni aldatmak isterlerse, şüphesiz Allah sana yeter. 0, seni 
yardımıyla ve mü'minlerle destekledi. 

63. Ve onların kalplerini uzlaştırdı. Sen, yeryüzündekilerin tümünü 
harcasaydın bile, onların kalplerini uzlaştıramazdın. Ama Allah, 
aralarını bulup onları uzlaştırdı. Çünkü O, üstün ve güçlü olandır, 
hüküm ve hikmet sahibidir. 


64. EyPeygamber,Sanave seni izleyen mü'minlere Allah yeter. 


Reel politikte savaş zamanları barış dönemlerinden fazladır; ideal politik- 
te ise barış asıl, savaş arızidir. Gerekmedikçe yani zorunlu şartları tekemmül 
etmedikçe savaş ilan edilmez. Maksat, savaş için savaş değil, bir zararı önle- 
mektir. Müslümanlar her durumda dinlerini, bağımsızlıklarını, yurtlarını ve 
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tabii zenginliklerini korumak üzere gerektiğinde savaşırlar. Bu meşru kendini 
savunma hakkının kullanımıdır (Nefs-i müdafaa). Ancak şu veya bu sebepten 
saldırgan düşman barışa eğilim gösteriyorsa Müslümanlara da benzer bir eği- 
lim göstermeleri emredilmektedir. Bu son derece önemli bir ilkedir. Bu sayede 
anlıyoruz ki, Müslümanların nihai ve asli gayesi, savaş için savaş değil, barışın 
korunmasıdır. Bunun istisnası, başlayıp süren savaşta Müslümanlar tam üstün 
gelecekken, düşmanların yenileceklerini anlayıp barış istemeleridir. Böyle du- 
rumda barış yapılmaz. (47/Muhammed, 35). 

“Cenah”, iç organların üstünü örten kaburga kemiklerinin eğimine denir. 
Yürürken devenin boynunu eğmesi için de aynı kelime kullanılır. Özetle ifa- 
desi, açık bir ifadeden çok “eğilim göstermek”tir. Bu durumda Müslümanlar, 
düşmanın sosyo-psikolojik durumunu yakından takip ettiğinde eğer tutum ve 
davranışlarında barış emareleri tespit edebiliyorlarsa, kendileri de benzer şe- 
kilde cevap verebilirler. Bu durumda da Allah'a güvenip barışın sağlanmasına 
çalışmalıdır; ister Müslümanların ister hasımlarının hakiki niyet ve gayelerini 
Allah bilir. 

Bazı hukukçular, bu ayetin yukarıda işaret ettiğimiz Muhammed süresinin 
35. ayeti yanında başka ayetleri de delil göstererek yürürlükten kaldırıldığını 
düşünmüşlerdir. Mesela Tevbe süresindeki “Müşrikleri bulduğunuz yerde öl- 
dürün” (9/5) ve “Bütün müşriklerle savaşın” (9/36) ayetleri gibi. Açıklamasını 
yaptığımız bu ayet (8/61) ve başka ayetler açık bir dille savaşın arızi olduğunu 
göstermektedir. Ancak zikrettiğimiz ayetler de savaşı emreder. Bu durumda 
ayetler arasında farklı bağlamlar ve özel durumlar olduğu anlaşılmaktadır. Bu 
konuda doğru bir görüşe sahip olmak için Sünnete bakmak gerekir. 

Hz. Peygamber (s.a.)'in tatbikatında hem savaş hem barış söz konusudur. 
Medine'ye hicretinden hemen sonra Medine Vesikası çerçevesinde Hz. Peygam- 
ber üç Yahudi kabilesi ve henüz Müslüman olmayan Medinelilerle bir sözleşme 
imzaladı. Yahudilerin anlaşmayı tek taraflı olarak bozması üzerine Hayber'e sü- 
rüldüler, Hayber seferinden sonra da Hz. Peygamber, belli bir cizye karşılığında 
onlarla barış anlaşması imzaladı, onları toptan imha yolunu seçmedi. Benzer 
şekilde Arap yarımadasının önemli kabilelerinden olan Necran Hıristiyanlarıyla 
da anlaşma yaptı; dahası Hudeybiye de doğrudan Mekkeli müşriklerle 10 yıllı- 
ğına barış sözleşmesi akdetti. Dört halife de Hz. Peygamber'in tatbikatını takip 
etti, duruma göre savaştı, duruma göre barış anlaşması imzaladılar. 

Bu da bize gösteriyor ki, savaş ve barış mutlak değil, şartlara bağlı olarak 
mukayyettir. Müslümanların askeri gücü, çıkarı, zamanın şartları ve çok yönlü 
ihtimal hesapları göz önüne alınarak savaş yapılabileceği gibi barış anlaşması 
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da yapılır. Bu konuda nihai kararı Müslümanların kamu otoritesi, yetkili or- 
ganları verir. 

“Barışa yanaşmak” bir iyi niyet göstergesidir. Ancak düşman her zaman iyi 
niyetli olmayabilir, barış adı altında bir taktik de geliştirmek isteyebilir. Yine 
de, bu Müslümanların temel bir tercih olarak barıştan vazgeçmelerini gerek- 
tirmez. Onlar ahlaki olarak Müslümanları aldattıklarını düşünürler ama Allah 
kendisine itimat edip güvenenlere yeter. Malik bin Eşter'e gönderdiği mektu- 
bunda Hz. Ali (ra.) şöyle demektedir: “Düşman tarafından getirilen barış tek- 
lifleri kurallara uygun ise geri çevrilmemeli, yapılan antlaşmalara sadık kalın- 
malı, gerekirse bu yönde canlar feda edilmelidir. Daha önemlisi antlaşmada 
düşman oyuna getirilmemeli, yoruma açık ifadeler kullanılmamalıdır.” 

Mü'minler doğru yolda oldukları sürece Allah onları yardımıyla destekle- 
meye devam edecektir. Allah'ın yardımı Hz. Peygamber'e ve mü'minlere yeter. 
64. ayetteki “vav” beraberlik manasında ele alındığında ayetin takdiri şöyle 
olur: “Ey Peygamber, Allah ve sana tabi olan mü'minler sana yeter.” “Allah” laf- 
zına atıf olarak ele alınacak olursa bu sefer mana şöyle takdir edilir: “Allah, 
sana ve mü'minlere yeter.” 

Hz. Peygamber, yalnızdı, çaresiz ve güçsüzdü. Mekke'de tebliğe başladığı 
zaman ortada sahip olduğu maddi bir kuvvet, dikkate değer bir toplumsal des- 
teği yoktu. Yüce Allah, ona mü'minleri nasip etti, tebliğ sürdükçe Müslüman- 
ların sayısı arttı. Zor şartlar altında Mekke'yi terkedip Medine'ye hicret ettiler. 
Burada da Mekkelilerin fiili saldırıları ve tehditleri baş gösterdi. Ancak şanı 
yüce Allah yardımını kesmedi. 

Bedir günü ilahi yardım ve inayetin somut örneği müşahede edildi. 120 
sene boyunca birbiriyle savaşan Evs ve Hazreç kabileleri, Medineli Ensar ile 
Mekkeli Muhacirler yekvücut oldular. Bu Allah'ın bir lütuf ve ihsanıydı. O ol- 
masaydı bu düşman kabileleri bir araya getirmek, birbirlerine karşı kalplerini 
ısındırmak mümkün olmazdı. Eskiden olduğu gibi olsa, bir diğerine bir tokat 
atacak olsaydı iki kabile birbirine girer, bir anda savaş ve kıtal başlardı, arala- 
rındaki tarihi kin, husumet ve süren kan davaları bir türlü bitmezdi. Dünyanın 
mal ve serveti önlerine yığılsaydı kin ve öfkeleri yatışmazdı, büyük bir ruhi 
hamle ile Allah'ın ipine sarıldılar (3/Âl-i İmran, 103). Şimdi birbirlerini canla- 
rına dahi tercih edecek noktaya gelmiş bulunuyorlar. Bu Allah'ın lütuf ve ihsa- 
nın sonucudur, hüküm ve hikmetinin tecellisidir. Söz konusu yardım ve inayet 
sadece Bedir günüyle sınırlı değildir; Müslümanlar Sırat-ı müstakim üzere ol- 
dukları müddetçe kıyamete kadar bu yardıma mazhar olacaklardır. Bu, savaş 
için gerekli olan en yüksek düzeyde moral üstünlüğünü ifade eder. 
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Düşman karşısında zafer kazanmanın yolu, savaşın meşruiyeti, sabır, sa- 
vaş hukukuna riayet ve mü'minler arasmdaki ülfet ve ünsiyettir. Bazılarına 
göre insanlar arasında sevgi bağı köklü olsaydı, hâkim ve mahkemelere lüzum 
kalmazdı. Mesela Endülüslü filozof İbn-i Bacce, hâkim ve doktorun olmadığı 
bir toplum tasavvur etmiştir. Özellikle mü'minler birbirlerini sevmek, birbir- 
lerinin hak ve hukukuna riayet etmek ve daima ortak bir hedefe yönelmek 
zorundadırlar. Hadiste şöyle buyrulmuştur: “Dikkat edin! Mü'minler birbirini 
sevmede ve birbirlerine merhamet etmede yekvücut gibidirler. Bedenin bir 
organı rahatsız olsa diğer organlar uykusunu kaybeder, ateşler içinde kalır”. 
(Buhari, Edeb, 27; Müslim, Birr, 66). 

Burası ile ötesi, gökler ile yer, zahir ile batın, dünya ile müteal arasında 
kopmaz bir ilişki var. Her attıkları adımda Yüce Allah'ın emir ve yasaklarını, 
dünya ve ahireti göz önünde bulunduranlar, ilahi yardımın daima arkalarında 
olduğunu bilirler. (5/Maide, 55.) 


önle Sia S3 öl Yali e ömeğli yaz5 igili ği G 
öedİl Ga İİ Igilağ döle akla âSi ol gil iile İşilki Gale 
Öl çaleğ ağir ZİN CARS Gİ oy öyzâdi 2 238 aç lap âS 
ök öl dl şk Be ül, aki, Ge öl üne pk 

ga özle ğa aliş 2 vb cil İylaŞ SAİİ Sia 


65. Ey Peygamber, mü'minleri “savaş ihtimaline karşı' hazırlayıp-teş- 
vik et. Eğer içinizde sabreden yirmi (kişi) bulunursa, iki yüz (kişi- 
yi) mağlup edebilirler. Ve eğer içinizden yüz (sabırlı kişi) bulunur- 
sa, kâfirlerden binini yener. Çünkü onlar (gerçeği) kavramayan 
bir topluluktur. 

66. Şimdi, Allah sizden (yükünüzü) hafifletti ve sizde bir za'f olduğu- 
nu bildi. Sizden yüz sabırlı (kişi) bulunursa, (onların) iki yüzünü 
bozguna uğratır; eğer sizden bin (kişi) olursa, Allah'ın izniyle (on- 
ların) iki binini yener. Allah, sabredenlerle beraberdir. 


Savaşın en önemli safhası hazırlığıdır. Yukarıda bu konuyu gördük. 65 ve 66. 
ayetlerde söz konusu hazırlığın manevi boyutu, moral üstünlüğü ele alınmakta- 
dır. Güçlü motivasyonu olmayan savaş kazanılmaz. Salt maddi çıkar, yağma, iş- 
gal, ekonomik kaynakların talanı, tehcir, etnik arındırma, soykırım vb. gayrimeş- 
ru sebeplerle dahi olsa, savaşa girişen askerin bir motivasyona ihtiyacı var. Ama 
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elbette motivasyonlar arasında mahiyet farkı önemlidir. Hiçbir zaman zulüm ve 
yağma amaçlı savaş, haklı ve meşru gerekçelerle yapılan savaştan daha yüksek 
moral güce sahip olamaz. Bu çerçevede Hz. Peygamber (s.a.)'e, mü'minleri sava- 
şa hazırlaması için emir verildiğinde önemli bir noktaya dikkat çekilmektedir: 

Müslümanlar, Allah için ve Allah yolunda (Rızaenlilllah ve fi sebilillah) 
savaşırlar (4/Nisa, 84). Bunun manası, başkalarına kendi dinlerini ve inanç 
akidelerini zorla kabul ettirmek, başka dinden olanların maddi kaynaklarını 
yağmalamak, ortada makul bir gerekçe yokken onları siyasi ve askeri hâki- 
miyetleri altına geçirmek değildir. Aksine savaşın meşru gerekçesi din ve vic- 
dan özgürlüğünün korunması, her türlü siyasi ve askeri baskıya son verilmesi, 
savunma hakkının kullanılması, adalet ve barışın tesis edilmesidir ki, bunun 
tarihteki sembol ifadesi Allah'ın isminin yüceltilmesi (İ'lay-ı kelimetullah) 
olarak formüle edilmiştir. Allah'ın isminin yüceltildiği bir yerde zulüm, hak ve 
hukuk ihlali, sömürü ve yağma olmaz. Sabır ve sebat göstererek, savaş huku- 
kuna riayet ederek savaşan mü'minlerin her biri kendinden on kat düşmana 
bedeldir. 20'si 200'e, 100'ü 1.000'e bedel. 

Bunun anlamını hakikatin cahili olanlar bilmez; çünkü gerektiği gibi dü- 
Şünmüyorlar, hikmetle ve basiretle olaylara bakmıyorlar. Allah yolunda sava- 
şan insanın hedefinde ahiret mutluluğu var, batıl yolda savaşan dünyevi çı- 
karların peşine düşer (59/Haşir, 13-14). Allah, başkalarının zararına savaşan, 
sömüren ve tahakküm peşinde olanlara yardım etmez. İnkârcılar ve yağmacı- 
lar bu temel hakikatin farkında değildirler. 

Allah'ın yardımı, kat kat üstün düşmanın yenilgisi için yeter sebeptir. Zik- 
redilen sayılar bunun kanıtıdır. Bu elbette, her durumda Müslüman orduların 
kendilerinden 10 kat -sayısal ve maddi-teknolojik donanım- üstün olan düş- 
manla savaşmaları gerektiği anlamına gelmez. Ancak manevi gücün üstünlü- 
güne işaret eder. Gerektiğinde, zaruret halinde 10 kat düşmanla da savaşılır, 
sonu şehadet olur, bu da bir insanın dünya ve ahirette ulaşabileceği en yük- 
sek mertebedir. Nitekim Bedir günü Müslümanlar kendilerinden üç kat fazla 
Mekke ordusuyla savaşmış ve Allah'ın yardımıyla galip gelmişlerdir. 65 ve 66. 
Ayetler bir bakıma 45. Ayete açıklık getirmektedir. Yukarıda da işaret edildiği 
üzere, savaş hazırlığı rasyonel ihtimal hesaplarını zorunlu kılar, körü körüne 
kişilerin kendilerini tehlikeye atmaları, canlarından olmaları makbul ve mat- 
lup değildir. Nitekim sanki yüce Allah, mü'minlerin her durumda 1'e 10 fazla 
düşmanla karşılaşmayı amir bir hüküm olarak anlayacaklarını göz önüne ala- 
rak, bunu her zaman yapamayacaklarını hatırlatmak suretiyle 1'e 2 oranını 
(100'e 200, bine 2 bin) zikretmektedir. Yani 1'e 10 hakikatte galibiyeti sağlar 
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ama mü'minler bunu her zaman göze alamazlar, manevi bir zaafa düşerler, 
gözleri yılar veya bir kısmı aksi istikamette her ne olursa olsun şehid olmak 
üzere savaşı göze alır, bu da savaşın ve savaş dolayısıyla elde edilecek sonucun 
hikmetine, hakiki maksadına aykırı düşer. Nitekim Asr-ı Saadet'te Müslüman- 
lar hiçbir savaşta 1'e 10 düşman kuvvetiyle savaşmamışlardır. 

“Sabırlı yirmi ve sabırlı yüz mü'min” savaş için gerekli olan özel nitelikle- 
re, belki de işi gücü savaş olan yetişmiş elemana, uzman veya canıgönülden sa- 
vaşacak seçkin kimselere işaret etmektedir. Sabır, azim ve kararlılık ve bunlara 
bağlı dayanışma, işbirliği-işbölümü, ince detaylarına kadar iyi planlanmış sevk 
ve idare, istihbarat, hareket tarzı, zamanlama strateji ve taktikler savaşı tayin 
eden önemli faktörler arasında yer alır. Bu özelliklere yani maddi ve manevi 
donanıma sahip olan bir ordu galip gelir. Allah, sabredenlerle beraberdir. 
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67. Hiçbir peygambere, yeryüzünde kesin bir zafer kazanıncaya ka- 
dar esir alması yakışmaz. Siz dünyanın geçici yararını istiyorsu- 
nuz. Oysa Allah (size) âhireti istemektedir. Allah, üstün ve güçlü- 
dür, hüküm ve hikmet sahibidir. 


68. Eğer Allah'ın geçmişte bir yazması (söz vermesi) olmasaydı, aldık- 
larınıza karşılık size gerçekten büyük bir azap dokunurdu. 


69. Artık ganimet olarak elde ettiklerinizden helâl ve temiz olarak 
yiyin ve Allah'tan korkup-sakının. Şüphesiz Allah bağışlayandır, 
esirgeyendir.” 

70. EyPeygamber, ellerinizdeki esirlere de ki: “Eğer Allah, sizin kalp- 
lerinizde bir hayır olduğunu bilirse (görürse) size sizden alınan- 
dan daha hayırlısını verir ve sizi bağışlar. Allah bağışlayandır, 
esirgeyendir.” 
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71. Eğersanaihanetetmekisterlerse, onlar daha önce Allah'a da iha- 
net etmişlerdi; böylece O da, “bozguna uğramaları (için) sana im- 
kân vermişti.” Allah, bilendir, hüküm ve hikmet sahibidir. 


Müslümanların Bedir'de kazandığı zafer önemliydi, 70 civarında Mekkeli- 
yi esir almışlardı. Söz konusu esirler tanıdık, akraba kimselerdi. İçlerinde Hz. 
Peygamber'in amcası Abbas, damadı Ebu'l As, Hz. Ali'nin kardeşi Akil de vardı. 
Savaş esirleriyle ilgili oturmuş bir uygulama da yoktu, geleneksel teamüller 
vardı, Muhammed Hamidullah'a göre teamüle göre esirlerin öldürülmesi 
gerekirdi (Bkz. 6/En'am, 90). Tevrat'ın hükmü böyleydi (Tesniye, 20: 10-14), 
ganimetler de Allah'a adanarak yakılmalıydı (Tesniye, 13: 13-18). 

Hz. Peygamber (s.a.) durumu müzakere etmek üzere yakın arkadaşlarıyla 
istişare etti. Hz. Ebu Bekir, esirlerin fidye karşılığı serbest bırakılmasının doğ- 
ru olacağını söyledi. Çünkü içlerinde akraba ve dostlar vardı, ileride bunların 
Müslüman olup bu dine hizmet etme ihtimali de yüksekti. Hz. Ömer ise öl- 
dürülmeleri yönünde görüş beyan etti. Hz. Ömer'in düşüncesi, esirler serbest 
bırakılacak olursa toparlanır, tekrar Müslümanlara karşı savaşırlardı. Hadis 
kaynaklarında yer alan bilgilere göre sonraları ayet, Hz. Ömer'in görüşü is- 
tikametinde indi (Müslim, Cihad, 58; Ebu Davud, Cihad, 121). Bazı bilginlere 
göre ise ayetin vurguladığı husus, zayıf döneminde Müslümanların esirlerin 
yükünü kaldıramayacaklarını beyan etmektedir. Kendileri Medine'ye hicret 
etmiş, henüz mal mülk sahibi olamamışken bir de onlarca esiri barındırmak, 
yedirip içirmek kolay değildi. Bu böyle olmakla beraber fidye alınmasına karar 
verilmesinin eleştiriye açık başka boyutları vardı: Fidye karşılığında esirleri 
serbest bırakmak, savaşı ganimet için girişilen bir faaliyete dönüştürür, bu da 
ilahi nazarda makbul bir tutum olamazdı. Müslümanlar, attıkları her adımı 
Allah rızası ve ahirette kendilerini bekleyen ecir için atarlar. Yegâne galip Al- 
lah'tır, bunu böyle dilemesinde çeşitli hikmetler vardır. Sanki savaşı ganimet 
veya fidye için yapmış olmak Allah'ın gazabına yol açan sebeptir. 

“Geçmişteki yazma” konusunda farklı görüşler öne sürülmüştür. Kimine 
göre bundan kastedilen ganimetlerin helal kılınmasıdır. Zira Efendimiz'den 
önce peygamberler ganimet almaz, savaş meydanlarından toplanan mal ve 
servet yakılırdı (Bkz. Müsned, Il, 252). Hz. Peygamber ise, kendisine önceki 
peygamberlere göre beş şeyin verildiğini buyurmuştur ki, bunlar: 

a) Bir aylık mesafeden düşmanın kalbine korku salınması; 

b) Yeryüzünün mescid kılınması; 

c) Savaş ganimetleri helal kılınması; 

d) Ona şefaat izninin verilmesi; 
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e) Sadece kendi kavmine değil, insanlığın tamamına peygamber olarak 
gönderilmesi. (Buhari, Teyemmüm, 1; Salat, 56; Müslim, Mesâcid, 3.) 

Mücahid'e göre burada kastedilen Bedir savaşına katılanların günahları- 
nın affedilmesi müjdesidir. Bir başka sebep şu olabilir: Yüce Allah geçmişte 
olduğu gibi toplu azap vermeyeceğini yazmıştır, bu yüzden onlara azap verme- 
yecektir. Eğer böyle bir söz olmasaydı, ganimet veya fidyeye göz dikildiği için 
sahabeler azaba uğrayacaktı. 

Anlaşıldığı kadarıyla, asıl vurgu esirlerin niçin öldürülmediği değil, fidye- 
nin alınan kararda belirleyici rol almasıdır. Muhammed süresinde (47/4), “Sa- 
vaşta karşı karşıya gelinen düşmanın hemen öldürülmesi” emredilmektedir. 
Tabii ki savaşın gayesi mümkün oranda çok sayıda insan öldürmek değil, asıl 
gaye savaşı zaferle bitirmektir. 67. Ayette geçen “ishan” kelimesi çok kan dök- 
mek değil, düşmanın sindirilmesi, netice alınacak şekilde savaşa devam edil- 
mesidir. Ancak böyle durumda esir alınır. Muhammed süresindeki aynı ayet, 
duruma hâkim olduktan sonra Müslümanlardan istenen ele geçen esirlerin ya 
birlütuf olarak salıverilmeleri veya fidye karşılığında serbest bırakılmalarıdır. 
Bu, tefsirini yapmaya çalıştığımız ayetten sonra inmiştir. Şu halde ayetin kına- 
ma konusu yaptığı şey, savaşmaksızın esir almaya dönük düşünce ve niyettir 
ki, Bedir'e çıkılırken bir amacın kervanı adamlarıyla birlikte ele geçirmek ol- 
duğunu düşünürsek konu daha iyi anlaşılır. Bu, savaşın hikmetine uygun bir 
hükümdür. Savaşmanın sebebi düşman güçlerinin bertaraf edilmesidir. Diğer 
yandan savaşa fidye beklentisiyle girmek savaşı hikmetinin zıddına gayeye dö- 
nüştürür. Bu durumda savaş dünyevi çıkar uğruna yapılan bir fiil haline gelmiş 
olur ki, bu meşru değildir. Ayette dünya malına “araz” denmiştir, çünkü kalıcı 
değildir. Asıl kalıcı yarar/meta ahirette vaadedilendir. 

Dikkat çekici husus şu ki, ayet her ne kadar öyle fidye yönünde yapılan 
uygulamayı kınıyorsa da, Bedir esirlerinden alınan fidye iade edilmedi, uy- 
gulama tersine çevrilmedi. Esirler öldürülmedi, onlardan ödeme güçlerine 
göre fidye alındı, ödeme gücü olmayanlardan da 10 Medineli çocuğa okuma 
yazma şartı getirildi. Demek oluyor ki, ayetin kınadığı savaş esirlerinin neden 
öldürülmediği meselesi değil, savaşsız esir almaya kalkışmaktır. Müslüman- 
lar güçlenip de iktidarlarını, maddi ve askeri güçlerini pekiştirdikten sonra 
savaş esirleri almaya başladılar. Kimi zaman Müslüman esirler karşılığında 
onları takasta kullandılar, kimi zaman fidye karşılığında veya hiçbir şey talep 
etmeden serbest bıraktılar veya köle statüsünde tuttular. Esasında esirler ko- 
nusunda kararı, duruma ve ihtiyaçlara göre meşru kamu otoritesi karar verme 
yetkisine sahiptir. Bizim kanaatimize göre, dünyada savaş esirlerin tutulmayıp 
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belli bir süre kötü muamele görmeden serbest bırakılmaları yönünde genel, 
kabul görmüş bir uygulama varsa, Müslümanlar da buna memnuniyetle katılır, 
savaş esirlerini köle veya cariye statüsüne sokmazlar. En doğrusunu Allah bilir. 

69. ayet, savaş ganimetinin helal olduğunu, 1/5'nin belirtilen yerlere har- 
canması durumunda (9/41) savaşçılar arasında paylaştırılması gerektiğini 
belirtmektedir. Olup biten hataları yüce Allah bağışlar, kullarını esirger. Bu 
hükmün özellikle belirtilmesinin sebebi, fidye ile ilgili söz konusu uyarı gel- 
diğinde sahabeler, savaş ganimetini almaktan kaçınmaya başlamışlardı. Gelen 
ayet, savaşın gayesinin ganimet olmadığını ama savaş sonucunda elde edilen 
ganimetin de helal olduğunu belirtmektedir. 

70. ayet Bedir'de alınan esirlere hitap etmektedir. Hamidullah'a göre, ba- 
zıları Müslümandı fakat Mekkelilerin safında savaşmak zorunda kalmışlardı. 
Öyle olmasa da en azından bazıları İslam'a yakınlık duyuyordu. Zaman içinde 
Müslüman oldular. Efendimiz'in amcası Abbas ve damadı Ebu'l As bunlardan 
ikisiydi. Yüce Allah onlara seslenerek, kendilerinde bir iyileşme, hakka yönel- 
me ve yakınlaşma bulacak olursa, ödedikleri fidyeden, çektikleri sıkıntılardan 
çok daha büyük yararlara sahip olacaklarını belirtmektedir. Nitekim böyle ol- 
muştur (Bkz. Buhari, Salat, 42, Cizye, 4). 

Aksi yönde düşünce ve duygu içinde olanlar da yok değildi. Bunlar İslam 
düşmanlığında adeta yeminli kimselerdi, karakteristik özellikleri ihanet, hu- 
sumet ve yıkıcı zararlar vermekti. Nitekim ayetin inişinden önce konuyla ilgili 
yapılan müzakerede, müşriklerin önde gelenlerinin, düşmanlıkta ileri gidenle- 
rin öldürülüp diğerlerinin serbest bırakılması fikrini savunmuştu. Gerçekten 
de bunlar, savaş sonrasında esaretten kurtulmak amacıyla Efendimiz'e sözler 
vermiş, fakat sözlerinden dönmüşlerdi. Bu garipsenecek bir olay değildi, çünkü 
zaten önce de inkârları dolayısıyla aynı ahlaki düşkünlük içinde bulunuyorlardı. 
Belli ki olaylar onlara öğretici gelmemiş, yaşadıklarından ders çıkarmamışlardı. 
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72. Gerçek şu ki,imân edenler, hicret edenler ve Allah yolunda mal- 
larıyla ve canlarıyla cihat edenler ile (hicret edenleri) barındıran- 
lar ve yardım edenler, işte birbirlerinin velisi olanlar bunlardır. 
İmân edip hicret etmeyenler, onlar hicret edinceye kadar, sizin 
onlara hiçbir şeyle velayetiniz yoktur. Ama din konusunda sizden 
yardım isterlerse, yardım üzerinizde bir yükümlülüktür. Ancak, 
sizlerle aralarında anlaşma bulunan bir topluluğun aleyhinde de- 
gil. Allah, yaptıklarınızı görendir. 

73. İnkâr edenler birbirlerinin velileridir. Eğer siz bunu yapmazsa- 
nız (birbirinize yardım etmez ve dost olmazsanız) yeryüzünde bir 
fitne ve büyük bir bozgunculuk (fesat) olur. 

74. İmân edenler, hicret edenler ve Allah yolunda cihat edenler 
ile (hicret edenleri) barındıranlar ve yarım edenler, işte gerçek 
mü'min olanlar bunlardır. Onlar için bir bağışlanma ve üstün bir 
rızık vardır. 

75. Bundan sonra imân edip hicret edenler ve sizinle birlikte cihat 
edenler, işte onlar sizdendir. Akrabalar (mirasta) Allah'ın Kita- 


bı'na göre, birbirlerine (mirasta) önceliklidir. Doğrusu Allah her 
şeyi bilendir. 


Enfal süresinin bu son ayetler kümesinde mü'minlerin üç ayrı tipolojisi 
çizilmektedir: 

a) İman edenler, hicret edenler ve malları ve canlarıyla Allah yolunda ci- 
had edenler yani Mekkeli Muhacirler; 

b) Hicret etmek zorunda kalanları barındıranlar yani Medineli Ensar; 

c) Şu veya bu sebepten dolayı inandığı halde bulunduğu yerde kalıp hicret 
etmeyenler yani Mekke'deki Müslüman azınlık. 

Belirgin olarak ve övgüye değer olanlar ilk iki grupta yer alanlardır. Mek- 
keli Muhacirler ile Medineli Ensar tarih boyunca ve kıyamete kadar sürecek 
zamanlar için Kur'an-ı Kerim'in gösterdiği örnek tipolojilerdir. Bu iki insan 
grubu birbirinin velisi, dostu, yardımcısı, kardeşi ve yoldaşıdırlar (9/Tevbe, 
100; 59/Haşir, 8-9). Nitekim Hz. Peygamber (s.a.) bu çerçevede aralarında kar- 
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deşlik sözleşmesi (Muahat) akdetmiş, onları -mahrem dünyanın paylaşılması 
hariç- her konuda birbirine ortak etmiş, mirasta bile pay sahibi kılmıştır. 

Diğer yandan mü'minlerin Mekkeli-Medineli olsun, birbirlerine olan siya- 
si bağlılıklarının iman ve İslam üzere şekillendiğini belirtmektedir. Müslüman 
ancak başka Müslümanın velayetini, siyasi ve idari hâkimiyetini kabul eder. 
Muhacirler ve Ensar, Medine'de siyasi birlik kurdular, böylelikle birbirlerine 
veli oldular, hicret etmeyip İslam siyasi birliğine katılmayanlar söz konusu ve- 
layetten pay sahibi değildirler. 

Son dini tebliğ olan İslam'ın doğuşu, gelişmesi ve güçlü bir iktidar ola- 
rak çıkmasının asli güzergâhı “iman, hicret ve cihat”tır. İman, Allah'ın birliğine 
inanmak, hayatın bütününü tevhid inancının esaslarına göre düzenleyip ya- 
şamak; hicret dini hayatın özgürce yaşanması ve tebliğ edilmesi için gerekti- 
ğinde yurdundan, ülkesinden, doğup büyüdüğü topraklardan göç edip başka 
diyarlara gitmeyi göze almak ve bunu fiilen gerçekleştirmektir. Daha geniş ma- 
nada dünyevi olan her türlü süfli tutku ve ihtirastan Allah'a ve Peygamber'ine 
hicret etmektir. Cihat, ise “İslam ile insan arasındaki engelleri kaldırmak” üze- 
re elden geldiğince gayret göstermek, çalışmak, gerektiğinde savaşmak, önce 
malını sonra canını ortaya koymaktır. İlk Müslümanlar bu güzergâhı takip et- 
tiler; önce iman ettiler, sonra hicret ettiler ve arkasından cihad edip zafere 
kavuştular. Bu konuda Ensar onlarla sevap ve ecirde ortaktırlar, çünkü onları 
içlerine aldılar, kardeşleri kabul ettiler ve dünyevi her neleri var idiyse onlarla 
paylaştılar, onlarla beraber cihat ettiler. 

Mekke'de iman ettiği halde hicret etmeyenler -ki genellikle bunlar zayıf 
kimselerdir, ilke olarak Müslümanların onlara karşı herhangi bir sorumluluk- 
ları -velayet yani siyasi yükümlülükleri- bulunmamaktadır. (Bu gruptaki in- 
sanlarla ilgili bkz. 4 /Nisa, 75, 97-99; Fetih, 25.) Onlardan beklenen fırsatını 
ilk bulduklarında hicret etmeleridir. Aksi halde azınlık halde yaşamaları do- 
layısıyla bizzarure bazı mahrumiyetlere katlanmak durumunda kalacaklardır. 
Nihayet “azınlık (ekalliyet)”, bir toplumdaki çoğunluğa göre bazı mahrumi- 
yetlere katlanmak durumunda olan dini, etnik veya siyasi azınlığa denir. 

Buna rağmen din ve vicdan özgürlüğü çerçevesinde baskı altında yaşıyor- 
larsa, dinlerinden dolayı zulüm görüyorlarsa ve Müslümanlardan yardım talep 
ediyorlarsa -imkânlar ölçüsünde- onlara yardım edilir. Fakat azınlıkta olan 
söz konusu Müslümanların hâkimiyetleri altında yaşadıkları ülke yönetiminin 
Müslümanlarla bir anlaşmasının, saldırmazlık paktının olmaması şartı aranır. 
Eğer arada bir anlaşma varsa, azınlıktaki Müslümanlara yardım edilmez. Bu 
da, Müslümanların, hangi din ve inançtan olursa olsun, kendileriyle anlaşma 
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yaptıkları kimseler konusundaki gerçek tutumları ve anlaşmalara olan mane- 
vi derin sadakatleri konusunda bir fikir verir. Kendi dindaşları aleyhinde olsa 
bile, anlaşmalılarla ilişki devam ettirilir. Övgüye değer bulunan Muhacirlerle 
Ensar gibi, birbirlerini her bakımdan koruyup kollayan mü'min gruplardır. 

İşin gerçeğine bakıldığında inkârcıların da birbirlerinin dostu olup karşı- 
lıklı dayanışma ve işbirliği içinde oldukları görülür (45 /Casiye, 19). Onlar batıl 
yolda, zulüm ve isyanda bir ve beraber olurlarken, tabii ki Müslümanlar da 
bir ve beraber olacaklardır. Aksi halde yeryüzünde muazzam bir fitne ve fesat 
çıkar. Çünkü inkâr ve Allah'a isyan sosyal barışı bozar, gücün hukukunu üstün 
kılar, zayıfların ezilmesine sebebiyet verir; neslin, çevrenin, aklın bozulmasına 
yol açar. Yıkıcı kötülüklere ve kötülere karşı bir olmak Müslümanların ahlaki 
görevidir. Muhacirler ve Ensarın şahsında bu birlik ve dayanışma somut ola- 
rak ortaya çıkmıştır yani sadece bir temenni veya teorik bir fikir olarak kalma- 
mış, hayata geçmiştir. Bu demektir ki tarihin her döneminde tekrar edilebilir. 
Müslümanlar yeryüzünde, her nerede olurlarsa olsunlar, ümmet bilinciyle ha- 
reket edip böylesine yüce ahlaki sorumluluklar üstlenmeli, sürekli dayanışma 
içinde olmalı ve birlik kurma cehdi içinde olmalıdırlar (33 /Ahzab, 6). Müslü- 
manlar böyle davrandığı sürece Allah onları bağışlayacak ve katından onlara 
bol rızık verecek, refah seviyelerini arttıracaktır. Çünkü birlik ve beraberlik 
rahmettir, rahmeti mucip hayırlı ameldir. 

Geçici olarak ve zaruret dolayısıyla aralarında kardeşlik sözleşmesi imza- 
layanlar, eğer rahat bir ortama kavuşurlarsa -ki bir süre sonra Medine'de böyle 
olmuştu- işte o zaman miras ilişkisinde öncelikli olan yakın akrabalardır. Artık 
aralarında din kardeşliği dışında soy ve akrabalık (hısımlık) bağı olmayanların 
birbirlerine mirasçı olmalarına lüzum kalmamıştır. (Bkz. 4/Nisa, 11-13 ve 176). 
Yakın akrabalar (Zevi'lerham) üzerinde çokça durulan bir konudur; aile bireyle- 
rinden başlamak üzere yakın ve uzak akrabaların gözetilmesi toplumsal hayatın 
sağlığı, devam ve gücü bakımından önemlidir (2/Bakara, 215; 30/Rum, 38). 

Medine'nin ilk yıllarında konulmuş bulunan geçici miras hükmü, illet 
değiştiği için değişmiştir. Benzer şekilde asli sebep yani illet ortadan kalktığı 
için hicrete ilişkin hükme de lüzum kalmamıştır. Nitekim Hz. Peygamber (s.a.) 
Mekke'nin fethinden sonra “Fetihten sonra hicret yoktur ancak niyet ve cihad 
vardır. Savaşa çağrıldığınız zaman koşunuz” (Müslim, İmarat, 85; Tirmizi, Si- 
yer, 72) buyurmuştur. Allah her şeyi bilendir. 

Enfal (8) Süresinin tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


9- Tevbe Süresi 


Medine'de indirilen bu süre 129 ayettir. Son iki ayeti Mekke'de, geri kala- 
nı Medine'de Maide (5) süresinden sonra, Nasr (110) süresinden önce indi- 
rilmiştir. Başında besmele bulunmayan tek süredir. Genel kabul görüşe göre 
bunun sebebi, sürenin “berae” yani bilumum diplomatik ilişkilerin kesilmesi 
ve savaş ilanıyla başlamasıdır. Enfal süresinin devamı olduğunu söyleyenler 
de vardır. Ancak ilk görüş daha kuvvetli görünmektedir. Zira her ne kadar sü- 
reye besmelesiz başlanıyorsa da, devamı ayetlerden okunmaya başladığında 
besmele getirilir. Aslında asıl sebep Hz. Peygamber (s.a.)'in bu sürenin başına 
besmele koymamasıdır. Bu da Kur'an'ın hiçbir değişikliğe Hz. Peygamber'in 
öğrettiği gibi bize geldiğinin önemli bir kanıtıdır. (Daha geniş bilgi için bkz. 
Razi, Mevdudi, Kur'an Yolu ve tefsirimizin Giriş bölümü.) 

104. ayette “tevbe” kelimesi geçtiği için bu ismi almıştır, “berae” kelime- 
siyle başladığı için bu isimle de anılmaktadır. Muhziye, Kadime ve Fadıha gibi 
başka isimleri de vardır. Hicretin 9. yılında Tebük seferi başlayınca, Efendimiz 
(s.a.), Hz. Ebu Bekir'i hac emiri olarak tayin edip yola çıkardı. Süre inince, sü- 
reyi tebliğ etmek üzere Hz. Ali'yi görevlendirdi. O da bayramın birinci günü 
sürenin 30 veya 40 ayetini hacılara okudu. 


330 - 


0 | 
1. (Bu,) Müşriklerden kendileriyle antlaşma imzaladıklarınıza Al- 


lah'tan ve Resül'ünden kesin bir uyarıdır. 


2. (Bundan böyle yeryüzünde (size tanınmış bir süre olarak) dört ay 
dolaşın. Ve bilin ki Allah'ı aciz bırakacak değilsiniz. Gerçekten Al- 


lah, inkâr edenleri hor ve aşağılık kılıcıdır. 


“Berae” ilişkilerin kesildiğine dair notayı ifade eder. Kelime manasıyla, 
istenmeyen, sıkıntılı, kötü bir durumdan kurtulmaktır. Borçlular ve suçlu- 
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lar, temize çıktıklarından içinde bulundukları durumdan çıkmış olurlar. Biri 
olumsuz davranışları dolayısıyla birinden uzaklaşıyorsa bunu ifade etmek için 
“ondan teberri etti” denir. Burada ki ifade, savaş halinin ortaya çıktığını ifade 
eder, anlaşmayı bozduğunu ilan eden tarafın bundan sonra düşman kabul etti- 
ği tarafa durumu bildirmesi, ona nota vermesidir. 

Müslümanlar genel ahlaki bir tutum olarak, anlaşmalarını bozmazlar, an- 
laşmalara bağlılık ve şartlarına sadakat Müslümanların övülen özelliklerinden 
biridir (Bkz. 2/Bakara, 40; 5/Maide, 1, 7). Hele askeri veya siyasi olarak üstün 
durumda iseler, sırf anlaşmalı oldukları taraf kendilerinden zayıf diye anlaş- 
malarını hiç bozmazlar. Ama karşı taraf anlaşmaların ruhuna ve maksadına 
uymayıp gizlice şartları ihlal ediyorsa veya Müslümanlara belli bir saldırı ha- 
zırlığı içinde ise veya düşmanlarıyla ittifak kurmuşsa, bu durumda anlaşmayı 
bozma hakkı doğar. 

Nitekim sürenin ele aldığı konu, geçen sürede müşriklerin hiç de hayır- 
hah ve iyi niyetli olmadıkları hususuyla ilgili olup bu durum Enfal, 58. ayet- 
te ima edilmişti. Tebük seferi başladığında müşriklerin büyük bir bölümü ve 
şirkini gizleyen münafıklar anlaşmalarına sadık kalmamışlar, Müslümanlara 
karşı çeşitli komplo hazırlığına girmişlerdi. Çünkü beklentilerine göre Bizans, 
Müslümanları kesin olarak yenilgiye uğratacaktı. Bu durumda anlaşmaya bağlı 
kalmanın anlamı da yoktu, onlara bir tutum almaları için dört ay süre tanın- 
mıştı. Taberi, söz konusu dört ayın Şevval ile üç haram aylar; İbn-i Kesir ise 
herhangi dört ay olduğunu söyler. 

“Kendileriyle antlaşma imzaladıklarınız” ifadesinde altı çizilme- 
si gereken iki husus var: İlki, müşriklerle anlaşmayı imzalayan Allah değil, 
Müslümanlardır. İkincisi, anlaşmayı Hz. Peygamber (s.a.) imzalamıştı ama 
sahâbelerin tümü anlaşmayı onayladığı için fiil (ahattüm) çoğul olarak gelmiş 
bulunmaktadır. 7. ayette zikredileceği üzere Allah ve Elçisi nezdinde müşrik- 
lerin ahdi yoktu, zira hem bir yandan Allah'ın “en büyük zulüm” olarak nite- 
lendirdiği şirki koşuyorlar hem de anlaşma şartlarına sadık kalmıyorlar. Zaten 
müşriklerin belirgin özelliği insanın “Allah ile olan ahdi-misakı” bozmaları ve 
böylelikle en büyük zulmün altına imza atmış olmaları değil midir? Ancak an- 
laşmanın bozulması söz konusu olduğunda bildirimi yani notayı “Allah ve Eİ- 
çisi” beraber vermektedirler. Bu da bize, İslam nazarında şirkin ne büyük bir 
suç ve günah olduğunu göstermektedir ki, anlaşmanın bozulmasıyla beraber 
müşrikler için kıyamete kadar getirilecek olan hüküm, bir daha asla Haram 
bölgeye girmeyecekleri hususudur. Sürenin ilk 30 ve 40 ayetini bayramın bi- 
rinci günü Müslümanlara bildiren Hz. Ali, şu dört şeyin de altını da çizmişti: 
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1) Bu yıldan sonra hiçbir müşrik haccetmeyecek (bkz 9/28); 

2) Hiç kimse Allah'ın Evi Kâbe'yi çıplak tavaf etmeyecek; 

3) İnananlardan başka kimse cennete girmeyecek; 

4) Karşı tarafça bozulmamış olan antlaşmalar sonuna kadar yürürlükte 
kalacak. Buhari (Tefsir/1), bunların ilk iki maddesini zikretmektedir (Ayrıca 
bkz. Müslim, Hac, 435; Tirmizi, Hac, 44). 

Böyle olmakla beraber Müslümanlar, müşriklerle çeşitli anlaşmalar ya- 
pabilir. Hz. Peygamber döneminde de hem Müslümanlarla savaş halinde olan 
Mekkeli müşrikler (muharib) hem hiç savaşmamış müşriklerle (muahid) an- 
laşmalar imzalanmıştır (9/Tevbe, 4). 

“Ahkâmtefsiri”nin sahibi İbnü'l Arabi'ye göre, Efendimiz (s.a.)'in yaptı- 
ğı anlaşmayı bozduğunu ilan eden süreyi tebliğ etmek üzere Hz. Ali'yi görev- 
lendirmesinin bir sebebi vardı: Arapların yerleşik geleneklerine göre, eğer 
taraflardan biri anlaşmayı bozacak olursa bunu ya doğrudan kendisi yapar 
veya Ev halkından birine yaptırırdı. Hz. Ali, Efendimiz'in amcasının oğluydu, 
Ehlibeyt'ten idi. Bu, Hz. Peygamber'in kararlılığını gösteriyordu. Bu olaydan, 
başka anlamlar çıkarmak yanlış olur. Çünkü hac emiri olarak tayin edilen ve 
bu görevi sonuna kadar yerine getiren Hz. Ebu Bekir'dir. Hz. Ali, inen ayetleri 
arkadan bildirmekle görevlendirilmişti sadece. Bu olay, sonraları bazı iddiala- 
ra ve davalara mesnet teşkil edildiyse de, İslam'ın iki büyük şahsiyeti arasında 
herhangi bir yetki karmaşasına yol açmış değildir. 

Evet, Allah müşriklerle yapılan anlaşmalara taraf değildir ama belli şart- 
larda ve durumlarda Müslümanların yaptığı anlaşmalara taraftır. Razi, önemli 
bir noktaya dikkat çeker: Hz. Peygamber (s.a.)'in bazı anlaşmalara taraf ol- 
ması, Allah'ı temsilen değildir. O Müslümanların temsilcisi olarak anlaşmalar 
yapmakta, onları temsil etmektedir. Hz. Peygamber bu konuda Müslümanla- 
rı dikkatli olmaya çağırmıştır. Sefere gönderdiği ordu komutanına yaptığı şu 
uyarı önemlidir: 

“Bir kaleyi kuşattığında ahalisi, senden Allah ve Elçisi adına anlaşma yap- 
mayı isterse, bunu kabul etme, kendin ve arkadaşların adına anlaşma yap. 
Çünkü kendin ve arkadaşlarının anlaşmasını ihlal etmen Allah ve Elçisi'nin 
taahhüdünü ihlal edilmiş duruma düşürmekten daha iyidir. Yine bir kaleyi 
kuşattığında ahalisi, senden kendileri hakkında Allah'ın hükmünü vermeni is- 
terlerse, bunu kabul etme, kendi hükmünü ver. Çünkü onlar hakkında Allah'ın 
hükmünü isabet ettirip ettirmeyeceğini bilemezsin” (Müslim, Cihad, 3). 

Teokraside ve kutsal monarşilerde yöneticiler Tanrı adına konuşur, Tanrı 
adına hüküm verirler. İslamiyet'te kimse Allah adına veya din adına konuşa- 
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maz. Dinin içinden konuşur ama fikir ve hükümleri zanni olup kendine aittir, 
isabet etme ihtimali olduğu gibi yanılma ihtimali de vardır. Hükmünde yanılıp 
da başkalarına zarar ve hasar veren kimse, bunu Allah'a, Peygamber'e veya 
dine nispet edecek olsa, sanki Allah, Elçisi veya dinin kendisi şahıslara, toplu- 
ma veya Allah adına konuşanların rakiplerine, hasımlarına zarar vermiş, on- 
ların hasarına sebebiyet vermiş gibi algılanır. Bu ise büyük bir suç ve iftiradır. 

Mekke'nin fethinden sonar başlayan Tebük seferi, müşriklerle olan ilişkileri 
kopma noktasına getirmişti. Arap yarımadasına ama özellikle artık Mekke ve 
Medine'deki Haremeyn'e son statüyü vermeye sıra gelmişti. Nihai hüküm şuy- 
du: Bundan sonra müşrikler, putperestler Haram bölgesinde barınmayacaklar- 
dı. Ancak yine de ani ve sarsıcı bir kararla mağdur olmamaları veya kendilerini 
kritik edebilmeleri için kendilerine dört ay süre tanınacaktı. Bu süre zarfında 
serbestçe, korkusuzca gezip dolaşacaklar. Eğer yaptıkları hatadan vazgeçip 
Müslüman olacaklarsa zaten mesele kalmazdı, eski putçulukta ve hatalarında 
ısrar edeceklerse, dört aylık süre zarfında tedbirlerini alacak ve Haram bölgeyi 
terkedeceklerdir. Yüce Allah'ın onlara bu mühleti vermesi, O'nu haşa aciz bıra- 
kabilecekleri düşüncesinden kaynaklanmıyor, öyle bir şey akla bile gelemez (8/ 
Enfal, 59). Allah inkâr edip inkârda ısrar edenleri hor ve aşağılık kılar. 

Müslümanlar altına imza attıkları bir anlaşmayı iki sebepten dolayı boza- 
bilirler: Biri anlaşmanın belirtilen süresinin sona ermesi; diğeri karşı tarafın 
anlaşmanın şartlarına riayet etmediğinin açıkça ortaya çıkmış olması. Burada 
ele alınan konu ikinci durumla ilgilidir. 


öz Bayi İN Ğİ ASİ İğ mn Ji yö5 İN Ga ÖİSİŞ 
RS yl ili 6 AKİ 3 Elâ İŞ LL55 ös al 
w çel pili, ) pöEE allı Ez 4 AE 


3. o VebüyükHac(Hacc-ı ekber) günü, Allah'tan ve Resül'ünden insan- 
lara bir duyuru: Kesin olarak Allah, müşriklerden uzaktır, O'nun 
Resülü de... Eğer tövbe ederseniz bu sizin için daha hayırlıdır; yok 
eğer yüz çevirirseniz, bilin ki Allah'ı elbette aciz bırakacak değil- 
siniz. İnkâr edenleri acı bir azapla müjdele. 


“Hacc-ı Ekber'den maksat her sene tam mevsiminde yerine getirilen hac- 
dır. Bu terkibi “Arefe günü”, Kurban Bayramı günü (Yavmu'n-nahr) veya Mina 
günlerinin tamamı anlamına alanlar vardır. “Ekber” sıfatı farz olan haccı Um- 
re'den ayırmak için kullanılmıştır. Mücahid ve Ata'dan rivayetle Zemahşeri ve 
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bazı bilginler, Umre'ye “Hacc-ı asğar (Küçük Hac), Kurban Bayramında olana 
“Hacc-ı ekber (Büyük Hac)” demişlerdir. Bu sıfatı almasının sebebi, Arafat'ta 
insanların aynı zaman diliminde ve aynı mekânda toplanıp büyük bir kalabalık 
meydana getirmesidir. Allah'ın Elçisi, haccını eda ettiği Kurban bayramı günü 
şöyle sordu: “Bugün hangi gündür?” Yanındakiler “Bugün kurban (nahr) bay- 
ramının birinci günüdür” dediler. Şöyle buyurdu: “Bu Hacc-ı ekber günüdür” 
(Buhari, Hac, 132; Ebu Davud, Menâsik, 66). 

Hz. Peygamber (s.a.)'in açıkça buyurduğu üzere “Hac Arafat'tır” (İbn-i 
Mace, Menâsik, 57). Müzdelife, Mina ve şeytan taşlama da belirli ibadetlerdir. 
Hac ile Umre arasında ortak noktalar ihram ve tavaftır. Böyle olunca Hacc-ı 
Ekber'in bütün hac günlerini içine alan hac olması daha makul görünmektedir. 
Umre de bir hacdır ama Hacc-ı asğar (Küçük Hac)”dır. 

Bilindiği üzere Hudeybiye'den sonra hicretin 7. yılında kaza umresi olmuş- 
tu. 8. yıl Mekke'nin fethi senesiydi, Hac ancak 9. yılda gerçekleşebildi. Bu, Pey- 
gamber Efendimiz (s.a.)'in yaptığı ve meşhur Veda Hutbesi'ni irat ettiği tek hac 
idi. Buna Hacc-ı ekber dendiğine göre, bundan sonra bütün şartlarını yani rü- 
künleri, vacipleri ve sünnetleriyle eda edilen her hac Hacc-ı ekberdir. Hayatta bir 
kereliğine mali ve bedeni gücü yeten Müslümanlara farz olan ibadet de budur. 

Peygamber Efendimiz'in katıldığı hac, artık müşriklerin Kâbe'den ve Ha- 
ram bölgesinden çıkarıldığı, putların temizlendiği hacdır. O sene müşrikler- 
den kimse hac yapmadı (Buhari, Cizye, 16; Tesir, 9/4). Bundan böyle kimse 
tavafı bir eğlence aracına dönüştürmeyecek, soyunarak ve el çırparak Harem'e 
girmeyecek, Ev'in kutsiyetini gölgeleyecek hareketlerde bulunmayacaktı ve 
Müslümanlar haccın anlam ve mahiyetini tam olarak idrak ettikleri müddetçe 
kıyamete kadar da böyle sürecekti. Bu, aynı zamanda artık İslam'ın izzetini, 
üstünlük ve onurunu ilan eden bir hacdır, haccın kendisi İslam'ın en büyük 
şiarı olmuştur. Şirk ebediyen kutsal topraklardan çıkarılmış, Allah'a ortak koş- 
manın sembolü olan putçuluk ve pagan inançlar ve ritüeller yenilgiye uğratıl- 
mıştır. (Bkz. 9/Tevbe, 36; 8/Enfal, 61; 47/Muhammed, 35). 


ala piş ÜR Aylak AE öy Aİ öle ağ 
EE SR Eer NDE CTENKEN, Siz 
yalla di Ön, Aİ İİİ Zİ 3 ANI KİLİ ISA çeş 
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4. Ancak müşriklerden kendileriyle antlaşma imzaladıklarınızdan 
(antlaşmadan) bir şeyi eksiltmeyenler ve size karşı hiç kimseye 
yardım etmeyenler başka; artık antlaşmalarını, süresi bitene ka- 
dar tamamlayın. Şüphesiz, Allah muttaki olanları sever. 


5. o Haramaylar (süre tanınmış dört ay) sıyrılıp-bitince (çıkınca) müş- 
rikleri bulduğunuz yerde öldürün, onları tutuklayın, kuşatın ve 
onların bütün geçit yerlerini kesip-tutun. Eğer tövbe edip namaz 
kılarlarsa ve zekâtı verirlerse yollarını açıverin. Gerçekten Allah, 
bağışlayandır, esirgeyendir. 


Her ne kadar Allah'a ortak koşanlarla her türlü diplomatik ilişki kesil- 
miş ve savaş hali ortaya çıkmışsa da, anlaşmalı müşrikler bunların dışındadır. 
Bunlarda aranan vasıflar, anlaşma şartlarına sadık kalmaları, Müslümanların 
düşmanlarıyla işbirliği yapmamalarıdır. Bu özellikleri dolayısıyla anlaşma sü- 
releri doluncaya kadar güvende olacaklardır. Şartlara riayet ettiği halde, anlaş- 
mayı bozmaya kalkışanlar takvaya uygun hareket etmiş olmazlar. İslam'da as- 
lolan anlaşmalara sadakattir. Karşı taraf ihanet etmedikçe veya anlaşma süresi 
tamamlanmadıkça anlaşmalar şartlarına uygun devam eder, gerekleri yerine 
getirilir. (Bkz. 4/Nisa, 90 ve 60/Mümtehine, 8.) 

İbn-i Abbas'tan gelen bir bilgiye göre bundan sonra anlaşma süresi uzun 
olan tek bir grup vardı, bunlar da Kinane oğullarından bir kol olan Beni Bekir 
kabilesiydi, bazılarının iddiasına göre ayet indiğinde anlaşmalarının bitimine 
9 ay vardı. Bu tarihten sonra Arap yarımadasında müşrik kalmadı. Fakat Ta- 
beri'nin verdiği bilgilerden hareket edildiğinde, bu sürenin 9 ay değil, 7 sene 
olması lazımdı, çünkü Hudeybiye anlaşması Hicretin 6. yılında imzalanmıştı. 
Bu konuya 7. ayetin tefsirinde dönme fırsatımız olacak. 

Dört ayın bitiminde müşrikler sıkı bir biçimde takip edilecekler. Müşrikler 
ya Müslüman olacaklar ya Arap yarımadasını terkedecekler veya savaşı göze 
alacaklar. Bunun ağır bir hüküm olduğu açıktır ancak üzerinde önemle durul- 
maktadır. Buna yol açan sebep Hz. İbrahim'in temellerini bulup oğlu İsmail'le 
yükselttiği Allah'ın Evi Kâbe'nin putlardan ve putçuluktan tamamen arındırı!- 
ması, buna yol açacak her türlü tehlike ve ihtimale karşı korunmasıdır. İkinci 
önemli sebep, şirkin bizatihi kendisi pisliktir (neces). Müşrikler, Müslümanlar 
gibi bedenen taharet almadıkları gibi ruhsal olarak kirlidirler. Kâbe ve Haram 
Bölge, kutsalın kesafet kazandığı özel topraklardır, buralarda hiçbir kirin ve 
pisliğin olmaması lazım (Bkz. 9/28). Haram Bölge dışında Müslümanlarla sa- 
vaş halinde olmayan kimselerin gezip dolaşmaları mümkündür. Onlara kesin 
olarak yasaklanan bölge Haram Bölgedir. 
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Bu da bize gösteriyor ki, Kâbe ve Haram Bölge'ye Müslümanlardan başka 
kimselere girme yasağının getirilmesi tümüyle illetine bağlı tarihi bir hüküm 
değildir, putçuluk tehlikesi tarihi ise de, hükmün evrensel yönü, şirk ve şirkin 
devam etmesidir. Allah'ın varlığını tanıyıp da Hz. Peygamber'in Risaletini ta- 
nımayan, onun tebliğ ettiği Şeriat'ın geçersizliğini savunan veya dini, hayatın 
çeşitli alanlarından, toplumsal ve kamusal alanlardan uzak tutmak isteyenler 
-dinin bir bölümünü kabul edip bir bölümünü iptal edenler- bu tanıma girer- 
ler. Bu özelliğiyle şirk 7. yüzyılın ilk yarısında Arap yarımadasında veya Mek- 
ke'de gözlenen tarihsel bir kategori değil, evrensel bir kategoridir. Kıyamete 
kadar şirk ve müşrik olacaktır. 

Burada zikri geçen “haram aylar”ın Arapların bildiği haram dört ay mı, 
yoksa müşriklere tanınan süre mi konusunda iki görüş var. Kimileri bilinen 
haram aylar olduğuna kail olmuşsa da, Beydavi ve daha birçok müfessir, 
müşriklere tanınan dört ay olduğunu söylemişlerdir. (Haram aylar için bkz. 
2/Bakara, 194.) Anlaşma süreleri dolanlar takip edilecek, bulundukları yerde 
kendileriyle savaşılacak, kuşatma altına alınacak, tutuklanacak, yolları kesile- 
cek ve öldürüleceklerdir. Elmalılı, kendileriyle savaş halinde olan müşriklerin 
mutlaka öldürülmelerinin şart olmadığını, imkândâhilinde ise esir alınabile- 
ceklerini belirtmektedir. 

Şunun altını çizmekte zaruret var: Bu bağlamda sözü geçen müşrikler 
“mutlak manada müşrik” değil, Müslümanlarla anlaşmalı iken anlaşmasını 
bozan veya anlaşma süresi dolup savaş halinde olan düşman taraftır. Sürenin 
isminden de anlaşıldığı üzere bu “savaş halinin ilanı”dır. Tabii olarak savaş 
meydanında ve savaş zamanında düşman bulunduğu yerde öldürülür; bu bir 
komutanın savaş meydanında cephedeki askerlerine “Ateş!” emrini vermesi gi- 
bidir. Bazı müfessirler -mesela Suyuti- adına “kılıç ayeti” verdikleri bu ayetin, 
müşriklerle her türden anlaşmaya cevaz veren ayetleri neshettiğini, dolayısıy- 
la müşriklerle barış içinde yaşamanın mümkün olmadığını, nerede görülürse 
öldürülmeleri gerektiğine kail olmuşlardır ki, söz konusu ayet kümesinden bu 
hükmün istihraç edilmesi tamamen yanlıştır, tarihi uygulama da bu yönde ol- 
mamıştır. Kimse soyut inkârı veya inançsızlığı dolayısıyla öldürülemez; savaşa 
sebep Müslümanları dinlerinden dolayı öldürmeye, onları yurtlarından tehcir 
ettirmeye kalkışması ve düşmanlarıyla aleyhlerinde olmak üzere ittifak kur- 
masıdır (60/8). Tabii ki Müslümanlara savaş açanlarla savaşılır; savaşa verilen 
cevaza rağmen aşırıya gidilmez, mesela orantısız güç kullanılmaz, siviller he- 
def alınmaz (2/Bakara, 190-192). 

5. ayette “Eğer tövbe edip namaz kılarlarsa ve zekâtı verirlerse yol- 
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larını açıverin” buyrulmaktadır. Savaş halinde olan müşrikler şayet yapıp 
ettiklerinden pişmanlık duyup da tutumlarından vazgeçecek olurlarsa, hiç 
değilse İslam'ın zahiri hükümlerini ve yükümlülüklerini -mesela namaz kılıp 
zekâtlarını verirlerse- serbest kalacak, kendi hallerine bırakılacaklardır. İç 
dünyalarında nelerin olup bittiğini Allah'tan başka kimse bilemez, Yüce Allah 
bağışlayandır, esirgeyendir. 


pe AİN DİS ARA ŞE Biel Gla GAS, Aİ ga İSİ iğ 
gı) Osllağ Yağ8 Al, Sk Aiala ALİ 


6. Eğer müşriklerden biri senden 'eman isterse", ona eman ver; öyle 
ki Allah'ın sözünü dinlemiş olsun, sonra onu “güvenlik içinde ola- 
cağı yere ulaştır. Bu, onların elbette bilmeyen bir topluluk olma- 
ları nedeniyledir. 


Eman: Sığınma hakkı, can ve mal güvenliği, himaye-koruma talebidir. Dört 
ayın dolmasından sonra haberi olmayan veya bilgisizliği dolayısıyla Müslü- 
manlardan güvence talep edene eman verilir, güvenliği sağlanır. İslam bilginle- 
rien başta Müslümanların yöneticisinin yani kamu otoritesinin eman vermeye 
yetkili olduğunu bildirmişlerdir. Kamu otoritesinin buna yetkisi vardır, çünkü 
misyonu Müslümanların çıkar ve maslahatlarını korumaktır. Devlet yetkilileri 
dışında erkek, kadın ve savaşma gücü olan çocuklar da gayrimüslimlere eman 
verebilir. Ebu Hanife hariç diğer mezhep imamlarına göre kölenin de eman 
verme yetkisi vardır. Dayandıkları delil şu hadistir: “Müslümanların kanları 
birbirine denktir. En aşağı olanları bile zimmetini yerine getirmeye çalışır” 
(Ebu Davud, Cihad, 147, Diyat, 11; Nesai, Kasame, 10). 

Ayet, eman istemeye sebep olarak “Allah'ın sözünü dinleme”yi göstermiş 
bulunmaktadır (Bkz. 2/Bakara, 75). Bundan müşriklerin tümünün yekpare ol- 
madığını anlıyoruz. İçlerinde maksadı husumet olmayıp dinin hakikatleri ko- 
nusunda tereddüt içinde olanlar olabilir; bunlar din hakkında daha etraflı bilgi 
ve fikir sahibi olmak isteyebilirler. Yukarıda belirtildiği üzere bir kimse inan- 
mıyor ve Müslümanlarla arasında herhangi bir anlaşma yok diye öldürülmez. 
Böyle kimseler İslam ve Müslümanlar hakkında bilgi sahibi olmak istiyorlarsa, 
onlara gerekli güvence verilir, kolaylık gösterilir. Bu kimseler gerekli tebliğ, ta- 
nıtım ve bilgilendirme yapıldıktan sonra, onları kendi vicdani kanaatiyle baş- 
başa bırakmak lazım. Dilerlerse inanır, istemezlerse eski inançlarında devam 
ederler, yine güvenlik içinde geldikleri yere gitmeleri sağlanır. 
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Bu da Müslümanların dinin gerçeklerini başkalarına anlatma, doğru teb- 
liğ yapma gibi asli görevlerinin olduğu hususuna işaret etmektedir. Bunun 
yanı sıra İslam bilginlerine göre, ticari veya turistik amaçlarla İslam yurduna 
gelenlerin de benzer şeklide güvenlikleri sağlanır. Aslolan din ve vicdan özgür- 
lüğünün korunması, husumet ve düşmanlığın olmadığı karşılıklı anlayış, ortak 
çıkar, işbirliği ve iyi ilişkilerin tesis edilip sürmesidir. 
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7. Mescid-i Haram yanında kendileriyle anlaştıklarınız dışında, 
müşriklerin Allah katında ve Resülü'nün katında nasıl bir ahdi 
olabilir? Şu hâlde o (anlaşmalı olanlar), size Karşı (doğru) bir tu- 

tum takındıkça, siz de onlara karşı doğru bir tutum takının. Şüp- 


hesiz Allah, muttaki olanları sever. 

8. Nasıl olabilir ki!.. Eğer size karşı galip gelirlerse size karşı ne 'ak- 
rabalık bağlarını) ne de 'sözleşme hükümlerini! gözetip-tanırlar. 
Sizi ağızlarıyla hoşnut kılarlar, kalpleri ise karşı koyar. Onların 
çoğu fasık kimselerdir. 

9. Allah'ın ayetlerine karşılık az bir değeri satın aldılar, böylece O'nun 
yolunu engellediler. Onların yaptıkları gerçekten ne kötüdür. 


G 


10. Onlar (hiç) bir mü'mine karşı ne “akrabalık bağlarını, ne de *söz- 
leşme hükümlerini' gözetip tanırlar. İşte bunlar, haddi aşmakta 
olanlardır. 

11. Eğeronlartövbeedip namazı kılarlarsa ve zekâtı verirlerse, artık 
onlar sizin dinde kardeşlerinizdir. Bilen bir topluluk için âyetleri 
böyle birer birer açıklarız. 


480 ALI BULAÇ-KUR'ÂN DERSLERİ/DIRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


Sürenin birinci ayetinde müşriklerle ilişkilerin niçin kesildiği konusu ele 
alınmıştı. Müşrikler ahitlerinde durmuyor, Müslümanlara karşı kin ve düşman- 
lık güdüyor; çeşitli komplolar kurmak suretiyle anlaşmanın şartlarını ihlal edi- 
yorlar. Seçtikleri inançlarından dolayı değil, fakat bu haince tutum ve fiillerinden 
dolayı artık Allah ve Elçisi'nin nezdinde herhangi bir güvenirlilikleri kalmamış- 
tır. 12-14 arası ayetlerde bunun savaş sebebi olduğu belirtilmektedir. 

Burada “Mescid-I Haram yanında kendileriyle anlaşma yapılıp” da istisna 
edilenler, doğrudan olmasa da dolaylı olarak anlaşmalı kabul edilen Kinane 
oğullarına bağlı bir kol olan Beni Bekir kabilesi olduğu yönünde kuvvetli bir 
görüş vardır. Razi, buna Damraoğullarının da dâhil olduğunu söyler. Bu kabile 
(veya kabileler), eski inancında kaldığı halde Müslümanlara karşı herhangi bir 
komplo içinde yer almış değildi. 4 ve 5. ayetlerin açıklamasında zikrettiğimiz 
üzere, eğer söz konusu olanlar Beni Bekir kabilesi ise, bunlarla olan anlaşma 
10 yıllık olduğuna göre, devam etmesi gereken süre 7 yıl olması gerekir. Zira 
Hudeybiye anlaşması Hicretin 6. yılında imzalanmıştı. Beni Bekir kabilesi her- 
hangi bir düşmanlık göstermemişti, anlaşmanın şartlarına bağlı kalmıştı, bu 
durumda Müslümanların da onlara ilişmemesi gerekirdi, nitekim ayet bunu 
hatırlatmaktadır. Durup dururken saldırgan bir tutum içine girmek, hiç yoktan 
bahaneler, gerekçeler uydurarak savaş açıp insanları bezdirmek veya toprak- 
larına göz dikmek takvaya uygun değildir. 

Sözünde durmayan, anlaşma şartlarını ihlal edenler bambaşka ruh hali 
ve kötü niyetler içindedirler. Daima bunlara karşı teyakkuz halinde olmak la- 
zımdır. Eğer bunlar Müslümanlara üstün gelirlerse her şeyi altüst eder, dirlik 
ve düzeni bozar, akrabalık bağlarını koparırlar, gönül hatır dinlemezler, ahde 
vefa göstermezler, sanki kendileri sözleşmemiş gibi ellerine fırsatını geçirdik- 
lerinde büyük ve yıkıcı zararlar vermeye başlarlar. İnkârcıların çoğu böyledir. 
Çünkü inkâr (küfür ve Allah'a ortaklık) özünde ahlaki iyilikleri emretmez. Ara 
sıra adaletli davranıp iyilik yapsalar bile, baskın karakteristik özellikleri yol- 
dan çıkmışlık halidir. Anlaşma şartlarını bozmayı adet haline getirenler özel- 
likle öyledirler. (5/Maide, 41.) 

Müslümanlara karşı bitmez tükenmez kin ve husumet içinde olan müşrik- 
lerle ilgili Kur'an-ı Kerim önemli bir uyarıda bulunmaktadır. Her ne kadar as- 
lolan beyan, sözün açığa çıkmış şekli ise de, tutum ve davranışlar da önemlidir. 
Bazen hoş sözler söylenebilir ama zahir başka zamir başkadır. Müslümanların 
bu durumda söylenen sözler ile fiiller, söylemler ile eylemler arasındaki tutar- 
lılık kat sayısına dikkat etmeleri gerekir. Bu onların ahlaki bakımdan düşük 
karakterde olmalarının tabii bir sonucudur. Ahlaki tutumu fısk üzere şekille- 
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nen birinden dürüstlük, doğru sözlülük, ahde vefa, sadakat gibi erdemler bek- 
lenemez. Düşük karakterde yaşayan insanların kutsala saygıları yoktur. Onlar 
için dünyevi çıkar, maddi zenginlik ve refah her şeyin üstündedir. Gerektiğinde 
dini de kullanırlar, inanır gibi görünürler, dostluk sergilerler, kolayca sözler 
verirler, işlerine geldiği gibi anlaşmaların altına imza atarlar. (48-Fetih, 11; 
3/Âl-i İmran, 77.) Bunlar yoldan çıkmış ve haddi aşmış olduklarından güve- 
nilmez kimselerdir. Böylelerinin yaptığı anlaşmalara, verdikleri sözlere nasıl 
güvenilsin ki!.. 

Ama elbette insan sürgit aynı çizgide kalmaz, kalpleri değiştiren Allah'tır, 
tevbe kapısı açıktır. Yapıp ettiklerinden pişman olup da dönenler veya saldır- 
gan ve düşmanca tutumlarına bir son verenler, bunun açık ve somut gösterge- 
si olarak namazı kılar ve yoksulun hakkı olan zekâtı verirlerse, artık onların 
eski hallerine bakılmaz, “dinde kardeşler” statüsüne yükselir, diğer mü'min- 
lerle aynı mertebede ele alınırlar; Müslümanların lehinde ve aleyhinde olan 
onların lehinde ve aleyhinde olur. 

Bu şu demektir: İnsan değişebilir. İnsanın iyilik, adalet, hak ve hakkani- 
yet yönünde ahlaki ve pratik tutumları edinmesi için değişimin yönünü doğ- 
ru ayarlamak gerekir. Selim akıl ve temiz fıtrat hak ve doğruluğa meyyaldir. 
Değişen kimsenin geçmişine dönüp yaptıklarından dolayı ayıplanmaz, geçmiş 
suç ve günahlarından dolayı kınanıp dışlanmaz. “Bir suç veya günahtan tevbe 
eden, sanki o suç ve günahı hiç işlememiş gibidir” (İbn-i Mace, Zühd, 30). Tev- 
be, insanın işlediği suç ve günahları geride bırakması, çok yönlü bir özeleştiri 
yapması için kendisine verilmiş altın değerinde fırsattır, günahlar geride bıra- 
kılmayacak olursa insan yaşayamaz; suç ve günah psikolojisi ruhi rahatsızlık- 
lara, psişik bozukluklara yol açar. Yüce Allah iyilik yönündeki değişimin getire- 
ceği güzellikleri anlatmak üzere ayetlerini birer birer açıklamakta, insanların 
bunlar üzerinde düşünmesini istemektedir. 
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12. Veeğerantlaşmalardan sonra, yine yeminlerini bozarlarsa ve di- 
ninize hınç besleyip-saldırırlarsa, bu durumda küfrün önderle- 
riyle çarpışın. Çünkü onlar, yeminleri olmayan kimselerdir; belki 
cayarlar. 

13. Yeminlerini bozan, elçiyi (yurdundan) sürmeye çabalayan ve si- 
zinle ilk defa (savaşa) başlayan bir toplulukla savaşmaz mısınız? 
Korkuyor musunuz onlardan? Eğer inanıyorsanız, kendisinden 
korkmanıza Allah daha lâyıktır. 

14. Onlarla çarpışınız. Allah, onları sizin ellerinizle azaplandırsın, 
hor ve aşağılık kılsın ve onlara karşı size zafer versin, mü'minler 
topluluğunun göğsünü şifaya kavuştursun. 

15. Ve kalplerindeki öfkeyi gidersin. Allah dilediğinin tövbesini ka- 
bul eder. Allah bilendir, hüküm ve hikmet sahibidir. 

16. Yoksasiz,içinizden cihat edenleri ve Allah'tan ve Resül'ünden ve 
mü'minlerden başka sır-dostu edinmeyenleri Allah “bilip (ortaya) 


çıkarmadan' bırakılıvereceğinizi mi sandınız? Allah yaptıkları- 
nızdan haberdardır. 


12 ve 13. ayetler, bir kere daha ve sarih bir biçimde savaşın hangi meşru 
gerekçelerle yapılacağına işaret etmektedir. Anlaşmadan sonra anlaşma şart- 
larının tek taraflı olarak bozulması, İslam dinine karşı hınç, husumet ve kin 
besleyip bunun pervasızca ve küstahça açığa vurulması; Müslümanların yurt- 
larından sürülüp göçe zorlanması ve Müslümanlara fiili saldırı yapılması. Sa- 
yılan dört sebep savaşın meşru gerekçeleridir. Bu aynı zamanda şu demektir: 
Kimse salt inancından dolayı veya Müslümanlığı kabul etmedi diye öldürüle- 
mez, kılıç zoruyla Müslüman olmaya zorlanamaz. 

Bir toplumda söz konusu suçların potansiyel halde bulunması mümkün- 
dür, bazı toplumlar tarihsel, dini ve politik sebeplerle başka toplumlara karşı 
daha hasmane duygular taşıyabilirler. Ancak genel olarak toplumlar lider kad- 
rolarının, yöneticilerinin etkisinde hareket eder, liderlerinin huy ve ahlakını 
edinir; nitekim “halk padişahın dinindendir” denmiştir. İktidar seçkinleri sa- 
hip oldukları etkili araçlar ve enstrümanları kullanarak toplumlarını doktri- 
ne eder, hasmane algılar oluşturur, başkalarına karşı düşmanlık duygularını 
kışkırtıp bundan bazı jeostratejik ve politik kazançlar elde etmek isterler. İki 
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ayette işaret edilen sebepler dolayısıyla açılan savaş bir bakıma düşman top- 
lumunun önderlerine karşı savaş hükmünde sayılır. Bir başka anlamı, düşman 
toplumun içinde bir grubun, özellikle bazı kişi ve çevrelerin Müslümanlara 
karşı düşmanlık ve eziyette ileri gidenleri kastedilmiş olabilir. Herkes düş- 
manlıkta aynı şiddette ileri gitmez, bazıları aşırıya gider, hınç ve düşmanlığını, 
saldırganlık ve yıkıcılığını ileri boyutlara taşıyabilir. Kurtubi, tabii konumu 
itibariyle lider olmasa bile, ahdini (anlaşma) bozan ve dine dil uzatanlar bu 
tutumları dolayısıyla “lider” sıfatını kazanmış olurlar, der. Ayet bunlara karşı 
da savaş açılmasını emreder. 

“Dine dil uzatılması (ta'n)” hakkında ilim adamlarının görüşüne göre, İs- 
lam dininin inanç esaslarına, temel değerlerine, belli hükümlerine karşı aşağı- 
layıcı ifadeler kullanmak, İslamiyet'i küçük düşürmek, Hz. Peygamber (s.a.)'e 
ağza alınmayacak sözlerle hakaret edip sövmek, İslam'a ve Müslümanlara düş- 
manlık, nefret ve husumeti sözle ve çeşitli yollarla yaymak demektir. İslam'a 
karşı düşmanlık, küçültücü propaganda ve nefret yaymak dine dil uzatmaktır. 

Savaş açılması, mutlaka savaşın vuku bulması anlamına da gelmeyebilir. 
Belki birinci hedef, düşmanı söz konusu hasmane tutumdan vazgeçirmek, 
caydırmaktır: “Belki cayarlar.” Yani Müslümanlara düşmanlık göstermeyi, dil 
uzatmayı, kışkırtıcılık yapmayı bir kenara bırakırlar. Dil ve nasihatle böylele- 
rinin caydırılması mümkün görünmemektedir, çünkü böyleleri ahitlerine bağ- 
lılık göstermeyen, sözlerine, altına imza attıkları anlaşma şartlarına sadakat 
göstermeyen kimselerdir, bunlar ancak güçten anlarlar. 

Mekke müşrikleri Hz. Peygamber'i yurdundan çıkarmışlardı, onunla Hu- 
deybiye'de 10 yıllığına anlaşma imzaladılar ama yeminlerine/ahidlerine sadık 
kalmayıp savaştılar. Hicretin 8. yılında Mekke'nin fethi yolunu açan bu olay, 
anlaşmalara sadakat ahlakı bakımından tarihte her zaman tekrarlanabilecek 
bir duruma işaret eder. Anlaşma şartlarının çiğnenmesi, saldırganlık savaş se- 
bebidir. 

Savaşı gerektiren maddi sebepler ortaya çıkmışsa, Müslümanlara yaraşan 
Allah yolunda çarpışmalarıdır, savaştan veya cihattan kaçmak haramdır. An- 
cak korkaklar savaştan kaçar ki, korkaklık Müslümanın vasfı olamaz. Düşman 
bizim gibi bir insandır, üstün askeri donanımı ve maddi gücü olsa da bize ve- 
rebileceği zarar sınırlıdır, en çok öldürür, bu bizi şehadet mertebesine yüksel- 
tir. Bunun da ecri çok büyüktür. Asıl korkulması gereken Allah'tır, O hak yolda 
çarpışmaktan kaçanları hem dünyada küçük düşürür, düşmanlarına mağlup 
eder hem ahirette çetin azaba uğratır. Cihad edenlerle etmeyenler bir değildir 


(3/Âli İmran, 142). 
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Allah'ın yardımını esirgemediği savaşı kazanan Müslümanlar, hakikatte 
Allah'ın muradını gerçekleştirmiş olurlar. Ayetin açık ifadesiyle Yüce Allah, 
onları Müslümanların elleriyle küçük düşürür, azaplandırır, yenilginin acısını 
tattırır. Bu şu demektir: Müslümanlar sadece Allah'ın çizdiği meşru çerçevede 
savaşırlar; talan, yağmacılık, sömürü ve haksız tahakküm kurma amacıyla baş- 
kalarının can ve mallarına zarar vermeye kalkışmazlar. Savaşta galip geldikle- 
rinde bunu kendilerinden bilip gurura, kibir ve büyüklenmeye kalkışmazlar. 
Yardımı yapan Allah'tır, O'nun muradını tahakkuk ettirmişlerdir. Şanı yüce Al- 
lah muradını Müslümanların eliyle gerçekleştirdiği için, bu onlar için büyük 
bir şeref payesi olmuş, yüksek manevi mertebe yerine geçmiştir. 

Bundan yakın veya uzak yerlerdeki mü'minler büyük bir sevinç duyarlar. 
Müslümanlar dünyanın neresinde yaşıyor olursa olsunlar yekvücut gibidirler. 
Acıları ve sevinçleri de birdir. Ayetin inişine sebep olan olay Hudeybiye anlaş- 
ması gereğince Müslümanlarla birlikte hareket etmeyi kabul eden Huzaa kabi- 
lesiyle ilgilidir. Bekiroğulları ise Kureyş'in tarafını tutmuştu ve bir süre sonra 
anlaşma şartlarına aykırı olarak Huzaaoğullarına saldırıp bazı mensuplarını 
Harem'de öldürmüşlerdi, Mekkeliler de onlara yardım etmişlerdi. Tarihçilere 
göre, Hudeybiye anlaşmasının bozulmasına yol açan sebep bu oldu. Tabii ki 
Mekke'nin fethiyle Müslümanların müşriklere galebe çalması Huzaaoğulları- 
nın içini serinletmiş, acılarını yatıştırmış, kalplerine şifa vermişti. 

Razi, savaşın beş faydası olduğunu söyler: İşledikleri maddi ve ahlaki su- 
çun cezası olarak düşmanın cezalandırılması; inkârcıların küçük düşürülmesi; 
mü'minlerin zafer kazanması; mü'minlerin sevinip kalplerinin şifa bulması ve 
bunlarla bağlantılı olarak içlerindeki gayzın, öfke, üzüntü ve sıkıntının böylece 
giderilmiş olması. Belirtmek gerekir ki Razi'nin zikrettiği bu beş şey, insanda 
potansiyel olarak var olan kuvvetin (gazap), şiddetin teskin edilmesiyle ilgili- 
dir. Ancak gazabı yıkıcı kuvvete dönmekten alıkoyacak olan şey adalettir. Adil 
olmayan bir savaş intikamcı ve kolektif bir imha ve tasfiyeye dönüşür. İnti- 
kamcı ve kolektif ceza aşırıya gitmek, hasım da olsa insanlara zulmetmek ve 
gadretmektir. 

Müslümanlar büyük sıkıntılar çektiler. Sonunda zafere ulaştılar. Belki bu 
onlara ağır geldi, işkence, boykot, hicret, mücadele, mahrumiyet, gurbet göz- 
lerinde büyüdü. Ama sonunda fetih nasip oldu, büyük nimetlere kavuştular ve 
belki muhtemelen bu arada içlerinde yaşadıkları tereddütlerden dolayı tevbe ve 
istiğfar ettiler. Veya sahip oldukları dünya nimetlerinin aslında mahiyetleri itiba- 
riyle gözlerinde büyütülecek kadar önemli olmadıklarını hakkal-yakin anlayıp 
geçmişteki düşüncelerinden dolayı tevbe ettiler. Bazı tefsircilere göre, Mekke 
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fethinden sonra Mekke'nin önde gelen liderleri Müslüman oldu; Ebu Süfyan, İk- 
rime ve Süheyl bin Amr gibi. Allah geçmişte yaptıklarından dolayı onları affetti, 
tevbelerini kabul etti. Yüce Allah bilendir, hüküm ve hikmet sahibidir. 

Savaş için savaş yapılmaz. Savaşın sebebi haksızlık ve zulmün ortadan kal- 
dırılması, saldırganın engellenmesi, başkalarının topraklarına, mal ve ırzına 
göz dikenin cezalandırılmasıdır. Din ve vicdan özgürlüğünü sağlamak, insanla- 
raonurlarına yaraşır bir hayattemin etmek gözetilen gayeler arasındadır. Ama 
her zaman saldırganlar, muhterisler ve mütegallibe zümresi içinde yer alanlar 
buna izin vermezler. İşte böyle durumlarda savaş gerekir. İnsan bu dünyada 
kendi başına bırakılmış değildir, onu içine alan birtakım ahlaki ve sosyal so- 
rumluluklar vardır. Savaş veya cihadın gayesi, bu sorumlulukları samimiyetle 
üstlenenleri diğerlerinden ayırmak içindir. Bütün yönelimi Allah, Resülü ve 
mü'minlerin dostluğu, yakınlığı olan sadece bu yüksek ahlaki hedefleri ger- 
çekleştirmek için savaşır. Sadece onları sırdaş edinir (Bkz. 3/Âl-i İmran, 118). 

Bu çerçevede “cihad”ın zikredildiği her yerde “Allah yolunda” kaydının ge- 
tirilmesi, savaş ve mücadelenin yegâne meşru hedefinin Allah'ın rızası olması 
gerektiğine vurgu yapmaktır; şahsi, ailevi, grup-cemaat, ulusal, etnik veya böl- 
gesel kaygı ve çıkar hesaplarıyla yapılan savaş ve mücadeleler “Allah yolunda 
cihad”ın kapsamı dışındadır. Hedefi dünyevi iktidar, servet, şöhret ve yağma 
olanlar Allah yolunda cihad etmiş sayılmazlar. Genel bir kural olarak inkârcı- 
lar, kendileri gibi olanların dostluğunu ararlar. Bunlar bazen Müslümanların 
içinde bulunur, riya, gösteriş ve aldatma niyetiyle onlardan görünürler. Ama 
savaş, iki kişilik kalitesini birbirinden ayıran kriterlerinden biridir. Allah her 
şeyi bilir, olup bitten her şeyden haberdardır. 
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17. Şirk koşanların, kendi inkârlarına bizzat kendileri şahitler iken, 
Allah'ın mescitlerini onarmalarına (hak ve yetkileri) yoktur. İşte 
bunlar, yaptıkları boşa gitmiş olanlardır. Ve bunlar ateşte süresiz 
kalacak olanlardır. 

18. Allah'ın mescitlerini, yalnızca Allah'a ve âhiret gününe imân 
eden, namazı dosdoğru kılan, zekâtı veren ve Allah'tan başkasın- 
dan korkmayanlar onarabilir. İşte hidayete erenlerden oldukları 
umulanlar bunlardır. 

19. Hacılara su dağıtmayı ve Mescid-i Haram'ı onarmayı, Allah'a ve 
âhiret gününe imân eden ve Allah yolunda cihad edenin (yaptık- 
ları) gibi mi saydınız? (Bunlar) Allah katında bir olmazlar. Allah 
zulmeden bir topluluğa hidayet vermez. 

20. İmân edenler, hicret edenler ve Allah yolunda mallarıyla ve can- 
larıyla cihat edenlerin Allah katında büyük dereceleri vardır. İşte 
“kurtuluşa ve mutluluğa” erenler bunlardır. 

21. Rableri onlara katından bir rahmeti, bir hoşnutluğu ve onlar için 
kendisine sürekli bir nimet bulunan cennetleri müjdeler. 


22. Onda ebedi kalıcıdırlar. Şüphesiz Allah, büyük mükğfat katında 
olandır. 


Allah'a ortak koşanlar çoğu zaman niçin ve nasıl şirk koştuklarının farkına 
varmaz; kendilerini doğru yol üzerinde zannederler. Burada şirkin bilincin- 
de yani neye inanıp inanmadığının tam farkında olanlara işaret edilmektedir. 
Kur'an, bunların hiçbir hizmetlerini kabule şayan bulmamaktadır. Bu çerçeve- 
de Allah'a ortak koşan kimseler ne Allah'ın mescitlerini imar edebilir ne yeni 
mescit yapabilirler. Zira yapı olarak mescidin sebeb-i hikmeti, içinde Allah'a 
secde edilmesi, secdeye mekân olmasıdır. Mescitte sadece Allah'a ibadet edilir, 
O'nun ismi yüceltilir. Secde ise Allah'ın iradesine teslim olmak, O'nun indirdiği 
hükümleri yaşamak, emrettiği hayat tarzını takip etmektir. Şu halde; 

Dinin temel hakikatlerini inkâr eden, İslam'ın çerçevesini çizdiği yaşama 
tarzını reddedip üstelik buna karşı mücadele veren kimselerin mescid /camii 
yaptırmaya kalkışmalarının gerisinde başka sebepler aranabilir. 

Razi'nin yerinde açıklamasıyla “Mescitlerin imarı”ndan anlaşılması ge- 
reken biri, bildiğimiz bakım ve tadilat yani fiziki mekânın maddi bakımı, ona- 
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rımı, aydınlatılması, ısıtılması; diğeri ibadet etmek üzere mescitle sürekli ilişki 
halinde olmak, ibadeti mümkün mertebe mescitte eda etmeye çalışmak, mes- 
citleri Allah'ın zikredildiği, İslami ilimlerin, irfan ve tefekkürün okutulduğu 
merkezler haline getirmektir. Bu çerçevede Hz. Peygamber (s.a.) mescidlere 
devam etmeyi teşvik etmiştir: “Mescitlere devam etmeyi alışkanlık haline ge- 
tiren birini gördüğünüz zaman, onun gerçek mü'min olduğuna şahitlik edin.” 
(Tirmizi, İman, 8; İbn-i Mace, Mesâcid, 19). 

“İmar” ömür katmak ve ömrü uzatmakla yakından ilgilidir. Bir bina boş/ 
metruk kaldığı zaman hem fonksiyonları hem fiziki varlığıyla harabeye döner. 
Bakımı yapılan bir yapının ömrü uzun olur, bakımın en iyi şekli de içinde yaşa- 
mak, onu yapılış amacına uygun olarak işler halde tutmaktır. Allah'ın mescitle- 
ride içinde ibadet yapıldığı sürece bakımlı olur, mamur halde dururlar. Böyle 
iken Allah'a ve ahiret gününe inanmayan, namaz kılmayan, zekât vermeyen ve 
aslında gizlese de Allah'tan korkmayan kimseler niçin mescitleri imar etsinler 
veya yeni mescitler yaptırsınlar? Belki de yaptıklarının gerisinde gizli bir niyet 
vardır, nifaklarını inancı ve ibadeti suistimal ederek gizlemek istemektedirler 
ki, onların asıl niyeti İslam'a zarar vermektir. 

İslam'a zarar vermek, başka gayeler gözetmek veya salt gösterişte bulun- 
mak amacıyla mescit imarına veya yapımına çalışanlar, elbette bu işte hem 
emek hem para harcamaktadırlar; elbette bunun karşılığında bir şeyler de 
beklemektedirler. Kimi çevresinde isim yapma peşindedir kimi belki de gayrı 
meşru yollardan kazandığı parasını “manen aklamak” veya yaptıklarına kar- 
şılık “vicdanını rahatlatmak” istemekte kimi yöneticiler de halkın parasından 
ayırıp kendi hâkimiyetlerinin sembolü olarak devasa camiler yaptırmaktadır- 
lar. Bu tür fiillerde samimiyet, Allah'ın rızası gibi halis niyetler yoktur. Bu yüz- 
den böylelerinin yapıp ettiklerinin kendilerine herhangi bir yararı da yoktur, 
“işleri boşa gitmiş” bulunmaktadır. 

Bunun böyle olduğunun somut göstergesi, en büyük mescid olan Kâbe'ye 
verilen hizmet verenlerin inançları, İslam dinine ve Tevhid inancına karşı ta- 
kındıkları tutumdur. İslamiyet'in ortaya çıkışından yaklaşık 150 sene önce 
Kâbe'yle ilgili görevler Kusay tarafından düzenlenmiştir: 

Sikaye, hacılara su dağıtmak; 

Refadet hacılara ikramda bulunmak, özellikle yoksulları doyurmak; 

Diyat, Kureyş kabilesine mensup olanların işledikleri suçlarına karşılık 
diyetleri ödemek; 

Liva, savaş bayrağını taşımak; 

Kıyadet, savaş komutanlığını üstlenmek; 
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Sefaret, diğer kabilelerle ilgili elçilik görevi; 

Sidanet, Kâbe bekçiliği; 

Emval-ı Muhcere, Kâbe'ye bağışlanan malların denetim ve bakımı; 

Ainne; at kumandanlığı. 

Bütün bunlar Mekke yönetiminin merkezi olan Daru'nNedve'den yürü- 
tülürdü. Bunların içinde hacılara su dağıtmak, çeşitli ihtiyaçlarını karşılamak 
ve Mescid-i Haram'ı onarmak önemli bir hizmettir. Bunu Mekkeliler kadim 
zamanlardan beri yapar ve bununla gurur duyarlardı. Son derece önemli bir 
hizmet olsa da, bu, tek başına herhangi bir üstünlük sebebi değildir. Asıl olan 
“Allah'a ve ahiret gününe iman” ile “Allah yolunda cihat etmek”tir. Tek ba- 
şına bir hizmet kurtarıcı olmaya yetmez. 

Rivayete göre Abbas, Hz. Peygamber'in davetine icabet edip önce Müslü- 
man olanlara kendilerinin de artıda olduklarını anlatmak üzere, Mescdi- Ha- 
ram'ın bakımını öne sürmüş ancak ona gelen cevapta bu iki işin aynı olmadığı 
cevabı verilmiştir. 

Bir başka açıdan Mescid-i Haram'ın layıkıyla da olsa bakımı, korunma- 
sı ve yönetimi, diğer görevlerin ihmal edilmesinin veya bu görevleri layıkıy- 
la yerine getirenleri küçümsemenin gerekçesi olamaz. Bunlar Allah katında 
biri diğerine denk ameller değildir. Müslim'de yer alan bir hadiste üç kişiden 
bahsedilmektedir: Biri, Müslüman olduktan sonra hacılara su dağıtınca; diğe- 
ri Mescid-i Haram'ı tamir edince başka şey yapmayacaklarını, bu iki görevin 
onlara yeteceğini söylemektedir. Üçüncüsü ise cihadı bu her iki hizmete üstün 
tutmaktadır. Hz. Ömer, bu her şahıs arasındaki tartışmayı Peygamber'e intikal 
ettirince bu ayet inmiştir (Müslim, İmare, 111). 

Kurtubi'nin aktardığı ilginç bir bilgi, ayetin anlaşılması yönünde bize ışık 
tutmaktadır. Bu ayetle —ayetin inişiyle- ilgili olduğu anlaşılan Hz. Ömer (r.a.) 
bir keresinde şöyle demiştir: “İstesek biz de közde kuzu eti kızarıp pişirir ve 
tabakların birini koyar diğerini kaldırırız. Ama biz Yüce Allah'ın “Siz dünya ha- 
yatınızda bütün güzelliklerinizi/zevklerinizi tüketip yok ettiniz, onlarla yaşayıp 
zevk sürdünüz' (46/ Ahkaf, 20) buyruğuna kulak vermiş bulunuyoruz.” 

Burada üzerinde durulması gereken ince bir nükte daha var, o da, kendi 
başına “toplumsal yarar” ile bu yararın kim ve ne adına yapıldığı konusuyla 
ilgili sorudur. Birisi, salt kendi çıkarı, toplumsal konumu, dünyevi hedefi dola- 
yısıyla insanlığa yarar sağlayıcı faaliyetlerde bulunup mesela hayatı kolaylaş- 
tırıcı araç ve gereçler bulsa, bu tekbaşına onun manevi ve ebedi kurtuluşu için 
yeterli bir sebep olur mu? 

Müşrikler Beytullah'a ve ziyaretçilerine hizmet etmek, yarar sağlamak 
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suretiyle “iyilik ve hayır” yaptıklarını düşünüyorlardı ancak iyiliğin ve hayrın 
kaynağı olan Allah'a layıkıyla inanmıyorlardı. Ayet, Allah'ın hoşnutluğunu he- 
deflemeyen her iş ve fiilin “boş bir çaba” olduğunu belirtmektedir. 

İşin kendisi, sağladığı kolaylık ve bu sayede elde edilen yarar elbette 
önemlidir. Ancak Kur'an bakış açısından her türlü doğruluk, güzellik, fayda 
ve hayrın kaynağı ve yaratıcısı Allah olduğundan, O'nun bağışladığı imkânla- 
rı kullanarak bunları gerçekleştirenler, eğer hayrın ve yararın asıl kaynağını, 
sahibini ve yaratıcısını inkâr ediyorlarsa, bu gibi insanların yaptıkları işler 
başkalarına yarar ve hayır sağlasa da -ki elbette sağlamaktadır ve bunlar- 
dan, meşru oldukları sürece yararlanma konusunda herhangi bir engel de 
yoktur- kendilerine ebedi hayatlarının kurtuluş ve mutlulukları açısından 
herhangi bir yarar ve hayır sağlamaz. Asıl olan sahih imana sahip olmak, 
gerektiğinde hicret etmeyi göze almak ve gerek malıyla gerek canıyla cihad 
etmektir ve elbette geldiğince bu zemin üzerinde insanlığa yarar sağlayıcı 
faaliyetlerde bulunmaktır ki, Allah katında yüksek dereceleri olanlar bu kim- 
selerdir. Rableri bu kimselere rahmet etmiştir, cennetinde nimetler hazırla- 
mıştır, onlar cennette ebedi kalacaklardır. 

Amellerin niyetle yakın ilişkisi vardır. Bir işi hangi niyetle yaptığımız 
önemlidir. Salt para kazanmak için köprü yapan bir mühendis elbette insan- 
ların yararına olan bir iş yapmıştır ama onun asıl niyeti sadece para kazan- 
mak veya sorumluluğu dâhilindeki görevini yerine getirmek ise, elde ettiği 
para (dünyevi karşılık) kadarıyla bir fayda elde etmiştir ki, hakikatte bu azı- 
cık bir değer, önemsiz bir kazançtır. İnsanlığın yararına olan bir sürü icadı 
yapanlar da aldıkları ücretler ve sahip oldukları itibar ve şöhretle dünyadaki 
karşılıklarını almış olurlar, ayrıca ahirette onlara bir sevap takdir edilmez. 
Ahiretin sevabı Allah'ın hoşnutluğunun temel alınmasına bağlıdır. Niyetinde 
Allah rızası ve insanlara hizmet düşüncesi yoksa kişi yaptığı işten manevi ve 
uhrevi hayır kazanmaz. Manevi kemal ve ebedi fayda, her türlü iyiliği, güzel- 
lik ve hayrı asıl kaynağına irca etmek yani Allah adına ve canlıların faydasına 


olmak üzere yapmaktır. 
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23. Eyimânedenler, eğer imana karşı inkârı sevip-tercih ediyorlarsa, 
babalarınızı ve kardeşlerinizi veliler edinmeyin. Sizden kim onla- 
rı veli edinirse, işte bunlar zulmeden kimselerdir. 

24. De ki: “Eğer babalarınız, çocuklarınız, kardeşleriniz, eşleriniz, 
aşiretiniz, kazandığınız mallar, az kâr getireceğinden korktu- 
gunuz ticaret ve hoşunuza giden evler, sizlere Allah'tan, O'nun 
Resül'ünden ve O'nun yolunda cihat etmekten daha sevimli ise, 
artık Allah'ın emri gelinceye kadar bekleyedurun. Allah, fasıklar 
topluluğuna hidayet vermez. 


İman, inancın sahih dinle düzenlenmiş forma denir. Bu en yüksek forma 
sahip olanlar, inkârı tercih edip bu yolda yaşayanlar ve bu yaşama tarzını içten 
benimseyip sevenler karşısında belli bir tutum içinde olmak durumundadır- 
lar. Bu tutum negatiftir. Sahih inanca sahip olanlar inkârcılarla “velayet” iliş- 
kisinde olmayacaklardır, onlara sevgi duyulmayacak, sırdaş edinilmeyecek ve 
hayat yolunda ilerlerken güvenilir dost ve yoldaşlar edinilmeyeceklerdir. Mec- 
bur değillerse veya dinlerini serbestçe yaşayabilecekleri bir sözleşme imzala- 
ma imkânlarını ellerinde bulunduramıyorlarsa onların politik hâkimiyetlerini 
de kabul etmeyeceklerdir. (Bkz. 3/Âl-i İmran, 28.) Temel belirleyici iman ve 
inkâr (küfür) olduğundan böyle olması zaruridir. İki zıt bir arada yaşamaya- 
cağından, inanan ile inkâr eden arasında sevgi, dostluk ve işbirliğine dayalı 
samimi ilişki kurulduğunda, zaman içinde zıtlar çatışır, biri diğerine baskın 
çıkmak ister. Böyle bir durumda mü'min sosyal ve maddi bakımdan zayıf du- 
rumda ise, inkârcının etkisi altına girer, inancını kaybedip onun gibi inanma- 
ya, düşünmeye ve yaşamaya başlar; işte bu kendisine ve inanca karşı yapılmış 
büyük bir haksızlık (zulüm) olur. İbn-i Abbas, bu türdeki sevgi bağının, inkârcı 
olan baba, kardeş ve diğer yakınlarının inkârını onaylamak anlamına geldiğini 
söyler, bunun daha ileri aşaması onlar gibi inkârcı olmak anlamına gelir. 

İman gibi “inkâr” da bilinçli olarak tercih edilmiş, sevilmiş, içten /kalben 
benimsenmiş, içselleştirilmiştir. Yani ayette sözü edilen inkârcı gelişi güzel, 
gelenek üzere öyle olduğu için değil, bilinçle bu tercihte bulunan kişidir, dola- 
yısıyla davasında ısrarcıdır, bir iddia ve dava sahibidir. Başka bir ifadeyle ima- 
na karşı bilinçli bir tutumu içindedir, bu özelliğiyle de hasmane ve yıkıcıdır. 
Böyle bir kişi inanmış insanın babası ve kardeşi dahi olsa, ona sevgi bağı için- 
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de olunamaz. Dahası baba, çocuklar, eşler (kadın veya erkek); aşiret yani kan 
ve akrabalık bağı içinde olduğunuz yakın kimseler veya kendileriyle birlikte 
yaşadığınız kimseler, mensup olduğunuz sosyal grup-cemaat, kuruluş-kurum 
elemanları, yakın veya uzak akrabalar; servet, kazanç sağlayan ticaret, mes- 
lek, statü; evler-malikâneler de bu kapsamdadır. Bunların hiçbiri Allah'tan, 
Hz. Peygamber (s.a.)'den ve cihattan daha sevimli olmamalıdır. “Peygamber 
mü'minlere kendi canlarından daha yakındır.” (33 /Ahzab, 6). 

Cihad sevgisinin Allah ve Peygamber sevgisiyle bir arada zikredilmesinin 
hikmeti, cihadın Allah'a ve Peygamber'e duyulan sevginin bir tezahürü, somut 
ispatı olması dolayısıyladır. Çünkü kişi eğer malıyla cihad ediyorsa malını; ca- 
nıyla-bedeniyle cihad ediyorsa Allah ve Peygamberi için canını ortaya koyuyor 
demektir. Bu onun sevgisinin kuru sevgi olmayıp gerektiğinde bedeli ödenebi- 
lecek sadakat ve samimi bağlılık olduğunu gösterir. Herkes soyut Allah ve Pey- 
gamber sevgisiyle dolup taştığını söyleyebilir, aslolan bu sevgiyi pratikte, zor 
zamanda gerektiğinde malı ve canı feda ederek ortaya koyabilmektir. İşte bu 
yüksek seviyede sevgi İslam'ın ve Müslümanların onur ve bağımsızlıklarının, 
hayatiyetlerinin, haysiyet, izzet ve misyonlarının tarih içinde devamını sağlar. 

Cihadın imanın sınandığı konulardan birinin olmasının diğer anlamı, in- 
sanın sahiden dünyaya olan ilişkisinin düzeyini, mahiyetini, kişilik kalitesini 
ortaya koyan özelliklere sahip olmasıdır. 38. ayette, cihattan kaçanların yere 
çakılıp kaldıklarından, ağırlaştıklarından söz edilir. Dünyaya tutkuyla bağla- 
nanlar cihattan kaçar. Çünkü onlar ahirete inanmadıklarından zevklerinin ta- 
mamını bu dünyada elde etmek ve tüketmek isterler, zahidane duygu ve dü- 
şüncelere yabancı yaşarlar. 

Dünya tutkusuna kapılıp cihattan kaçmak insanı büyük yanılgıya düşürür, 
hiç ölmeyecekmiş, elindeki maddi imkânlara, güç ve iktidara hep sahip ola- 
cakmış gibi düşünür, bu onu yanıltır. Belki farkında olmaksızın başına gelecek 
dünyevi ve uhrevi cezayı beklemek durumunda olur. Bu, yoldan çıkıştır (fısk), 
akıbeti elbette ağır cezadır. Yoldan çıkmış topluluğa Yüce Allah yol göstermez 
(5/Maide, 108). 

Emredilen bu olmakla beraber, hüküm aile ve akrabalık bağlarının koparıl- 
ması anlamına gelmiyor. Aslında anlatılmak istenen, değil bu sayılanlar, kişinin 
Allah'ı ve Peygamberi kendi nefsinden de daha fazla sevmesi gerektiği hususu- 
dur. Rivayete göre Hz. Ömer, Efendimiz (s.a.)'e “Seni kendi nefsim dışında her 
şeyden daha çok seviyorum' söyleyince Efendimiz şöyle buyurmuştur: Sizden 
birisi beni nefsinden de daha fazla sevmedikçe gerçek mü'min olamaz” Bunun 
üzerine Hz. Ömer “Şimdi, sen bana kendi nefsimden daha sevimlisin” demiştir.” 
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(Buhari, İman, 8; Müslim, İman, 69-70; Müsned, V, 293. Bkz. 3/Âl-i İmran, 31). 
Bu, bize anlatılmak istenenin bambaşka şey olduğunu ima etmektedir. 

Kur'an'ın başka ayetlerinde, özellikle “anneye-babaya iyilik edilmesi” emre- 
dilmektedir (17/İsra, 23-24; 31/Lokman, 14-15; 29/Ankebut, 8). Burada anne 
baba ve yakınların imana karşı bilinçli ve hasmane tutumlarını sıradan gündelik 
hayattaki diğer hallerinden ayırmak gerekir. Eğer anne baba ve yakınlar, dost 
ve arkadaş çevresi mü'minin imanına saygılı, ona karşı düşman tutum içinde 
değilse ilişkiyi kesmek gerekmez, aksine Mümtehine süresinde (60/8) açıkça 
belirtildiği üzere onlara iyilik de yapılır, dostane ilişkiler kurulur. (Bkz. 4 /Nisa, 
36; 6/En'am, 151). Ayette söz konusu olan imana ve İslam'a düşmanlık besle- 
yen yakınların sevilmeyeceği, onlarla sevgi bağı ve dostluk içinde olunmayaca- 
ğı hususunun belirtilmesidir (Bkz. 58 /Mücadele, 22). Hadiste belirtildiği üzere 
“İsyana çağrıda itaat yoktur” Allah'a ve İslami hükümlere isyan talebinde bulun- 
mayan müşrik anne-babaya iyilik yapılır. “Hz. Esma, birgün gelip Hz. Peygamber 
(s.a.)'e sorar: Annem müşrik olduğu halde, ona yardım edeceğimi umarak bana 
geldi, ona yakınlık göstereyim mi?" Efendimiz şöyle cevap verir: 'Annene yakınlık 
göster" (Buhari, Hibe, 29, Edeb, 8; Müslim, Zekât, 50). 

İnkârında ısrarcı olanlarla sevgi bağının koparılmasının hikmetlerinden 
biri, İslam içinde görünüp de ikiyüzlü/münafıkça hayat sürdürenleri samimi 
Müslümanlardan ayırmak içindir. Bu konuda hasmane tutum içinde olan kitap 
ehliyle ilgili de uyarılar yapılmıştır (Bkz. 5/Maide, 51). 

Buhari ve Müslim'den aktardığımız hadiste de belirtildiği üzere, insan Allah'ı 
ve peygamberi kendi nefsinden, öz varlığından daha çok sevmekle yükümlüdür, 
aksi halde tam iman etmiş sayılmaz. Hz. Peygamber de, Allah'ı kendi canından 
daha çok sevmektedir. Efendimiz (s.a.) bunu son derece veciz bir dua metninde 
şöyle dile getirmiştir: “Allah'ım! Senden, seni sevmeyi, seni sevenleri sevmeyi 
ve senin sevgine ulaştıran ameli yapmayı isterim. Allah'ım! Senin sevgini, bana 
canımdan, ailemden ve soğuk sudan daha sevgili kıl” (Tirmizi, Deavet, 73). 
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25. Andolsun, Allah birçok yerlerde ve Huneyn gününde size yardım 
etti. Hani çok sayıda oluşunuz sizi böbürlendirip-gururlandır- 
mıştı, fakat size bir şey de sağlayamamıştı. Yer ise, bütün genişli- 
gine rağmen size dar gelmişti, sonra arkanıza dönüp gerisin geri 
gitmiştiniz. 

26. (Bundan) Sonra Allah, elçisi ile mü'minlerin üzerine 'güven duy- 
gusu ve huzur' indirdi, sizin görmediğiniz orduları indirdi ve 
inkâr edenleri azaplandırdı. Bu, inkârcıların cezasıdır. 


27. Bunun ardından Allah, dilediği kimseden tövbesini kabul eder. 
Allah, bağışlayandır, esirgeyendir. 


Bu üç ayet Huneyn savaşıyla ilgili inmiştir. Mekke'nin fethinden hemen son- 
ra Şevval ayının ilk haftasında (Ocak-630) Hevazin kabilesi, Kureyş'in başarama- 
dığını başarıp Hz. Peygamber'e ağır bir darbe indirip Arap yarımadası çapında 
isim yapmak istediler. Esasında Hz. Peygamber'in Mekke üzerine yürüdüğünü 
öğrendiklerinde Kureyş onlardan Sakifoğullarından yardım talep etmişlerdi. 
Ancak Hz. Peygamber erken davranıp Mekke'ye girince yapacak şey kalmamıştı, 
Sakifoğulları evlerine döndü, onlardan bir bölümü Hevazin'e katıldı. Hevazinli- 
ler zaferden öylesine emindiler ki, kadim bir geleneğe uyarak çocuklarını, ka- 
dınlarını, hayvanlarını ve değerli eşyalarını da savaş meydanına getirdiler. Bu, 
her şeylerini ortaya koyduklarını göstermek içindi. Toplam dört bin kişiydiler, 
önceden gelip Mekke-Taif arasında Huneyn denen bölgede konuşlandılar. Hz. 
Peygamber, haberlerini alınca iki bini yeni Müslüman olmuş Mekkelilerden ol- 
mak üzere 12 bin kişilik bir kuvvetle üzerlerine yürümek istedi. 

Huneyn denen yere geldiklerinde Hevazinliler okçularını muhkem bir 
yere yerleştirmişlerdi. Müslüman birliği yaklaşınca sağanak yağmur misali ok 
atışına başladılar. Bir anda Müslümanlar neye uğradıklarını şaşırdı, birlikleri 
dağıldı, Hz. Peygamber'in etrafında küçük bir grup kaldı. Tam bir bozgun hali 
yaşandı. Hz. Peygamber, Müslümanlara “Ey Allah'ın yardımcıları, ey Allah'ın 
Elçisi'nin yardımcıları” diye seslendi, arkasından gür sesli amcası Abbas'a da 
dağılan askerleri toplaması için seslenmesini istedi. Bir avuç toprak-çakıl taşı 
alıp düşmanın üzerine attı. Çağrıyı alan Müslümanlar toplandı, nizami vaziyet 
alıp karşı saldırıya geçtiler. Allah'ın yardımıyla düşmanı bozguna uğrattılar. 
(3/Âl-i İmran, 123-126 ve 8/Enfal, 9-10). 

Bedir ve Uhud'la mukayese edildiğinde Huneyn'de Müslümanlar düşman 
kuvvetinin tam üç katıydı. Bedir'de yaklaşık bine karşı 300, Uhud'da üç bine 
karşı bin kişilik kuvvetleri vardı. Huneyn'de ise düşman kuvveti 4 bin, Müs- 
lümanların 12 bin idi. Ancak Uhud'da olduğu gibi ilk saldırıda Müslümanlar 
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saldırıya uğradılar. Uhud'da okçular yapılan sıkı tembihlere rağmen yerlerini 
terkedip emir dinlememişlerdi. Huneyn'de ise daha yola çıktıklarında gurura 
kapılmışlardı, “Bu orduyu kim yenebilir?” deyip gururlanıyorlar, sayı çokluğu- 
na güvenerek yenilmeyeceklerini düşünüyorlardı. Öyle olmadı, ilk ok yağmu- 
ru altında darmadağın oldular, Hz. Peygamber'in onları toplayıp nizami hale 
soktuktan sonra saldırıya geçip galip geldiler Düşmandan bol miktarda esir 
aldılar, düşmanın hayvanlarını ve mallarını ganimet olarak aldılar. 

Müslümanlar bir kere daha anladılar ki galibiyeti getiren asıl faktör Al- 
lah'ın yardımı, sabır ve emre itaattir. Sayısal çokluk, maddi üstünlük, donanım 
ikinci derecede önem kazanır, nitekim sayı çokluğu Huneyn'de işe yaramamış- 
tı. Müslümanlar öylesine darmadağın oldular ki dünya dar geldi, kaçacak yer 
bulamadılar. (33/Ahzab, 9-11.) Hatalarını anlayıp da Hz. Peygamber'in etra- 
fına tekrar toplandıklarında, bu sefer içlerine bir sekine indi, kalpleri huzura 
kavuştu, ruhlarında güvenlik duygusu uyandı (Kelimenin çeşitli anlamlarıy- 
la ilgili olarak bkz. 2/Bakara, 248; 3/Âl-i İmran, 154; 8/Enfal, 11). Bedir'de 
olduğu gibi Allah'ın yardımını somut olarak bir kere daha müşahede ettiler. 
İnkârcılar ordusu, bu sayede yenilginin acısını tatmış oldu. Bu onlara verilen 
bir cezaidi. 

Huneyn'den sonra Taif de kuşatıldı, kuşatma 17 veya 21 gün sürmesine 
rağmen Taif ele geçirilmedi. Hz. Peygamber kuşatmayı kaldırıp savaşta esirle- 
rin ve ganimetlerin alındığı Ci'rane'ye gitti. Daha sonra hem Hevazinliler hem 
Taifliler Müslümanlığı kabul ettiler. Hz. Peygamber, aralarında sütkız kardeşi 
Şeyma'nın da olduğu esirleri serbest bıraktı, hatta güvenilir tarihi kaynaklara 
göre, esirler dağıtıldıktan sonra bu işlem yapılmıştı. Muhtemelen 27. ayette 
sözü geçen “Bunun ardından Allah, dilediği kimseden tevbesini kabul eder” 
Müslümanlara değil, sonra İslamiyet'e giren Hevazin ve Taiflilere işaret et- 
mektedir. “Allah, bağışlayandır, esirgeyendir” 
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28. Eyimân edenler, müşrikler ancak bir pisliktirler; öyleyse bu yılla- 
rından sonra artık Mescid-i Haram'a yaklaşmasınlar. Eğer ihtiyaç 


içinde kalmaktan korkarsanız, Allah dilerse sizi kendi fazlından 
zengin kılar. Şüphesiz Allah bilendir, hüküm ve hikmet sahibidir. 
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4. ayette müşriklerin neden Mescid-i Haram'a bir daha asla yaklaşmaları- 
na izin verilmediği konusu anlatılmıştı. Bu ayette müşriklerin temel vasfı olan 
“necaset” öne sürülerek söz konusu hüküm pekiştirilmektedir. Müfessirler, 
ayetin Mekke'nin fethinden sonra 9. veya 10. yılında indiği yolunda farklı iki 
görüşe sahip olmuşlarsa da, ayetin Hz. Ebu Bekir'in hac emiri tayin edildiği 
hac ziyareti sırasında indiğini söylemek mümkün. Bu böyledir çünkü ayet in- 
diğinde Hz. Peygamber, Hz. Ali'yi devesine bindirerek Mekke'ye yollayıp bu 
hükmü Hz. Ebu Bekir, vali Attab bin Üseyid ve Mekke halkına bildirmesini em- 
retmiştir. Hz. Ali de, hac sırasında Hz. Ebu Bekir'in hutbeyi okumasından sonra 
ayeti herkese okuyup hükmü tebliğ etmiştir. 

Müşriklerle ilgili hüküm açıktır: “Necis” olmaları hasebiyle Mescid-i Ha- 
ram'a giremezler. Necaset maddi ve manevi olmak üzere iki boyutludur. Al- 
lah'a şirk koşan bir insan bedenen temiz olabilir ancak manen necis olma hali 
devam eder. Kaldı ki müşriklerin Müslümanlar gibi bedenen taharet almadık- 
ları, mesela cünüb iken gusül abdesti almadıkları biliniyor. Mukaddes mekân- 
her türden kir ve pislikten arındırılmış yer demektir. 

İnanç ve düşünce ile beden arasında bir ilişki olduğu gibi, akıl ve inanç biçi- 
mi ile davranış tarzları/modelleri arasında da ilişki vardır. Başka yerde Kur'an, 
“Aklını kullanmayanların necis (pislik içinde kirlenmiş) olduklarını” belirtir. 
(10/Yunus, 100.) “Necaset”in veya necis olmanın zıddı “tathir ve taharet”tir. Hz. 
Peygamber'e aile yakınlıkları, üstün takvaları ve iffetli tutumları ile öne çıkan 
Ehlibeyti bizzat şanı Yüce Allah “tertemiz kılmıştır” (Ahzab, 33.) Hz. İsa'yı dün- 
yaya getirmek üzere özel olarak yetiştirilen ve korunan Hz. Meryem de “terte- 
miz”dir (3/Âl-i İmran, 42). İman ile beden arasındaki ilişkiyi en açık biçimde şu 
hadiste görmekteyiz: “Mü'min diri iken de, ölü iken de necis (pis) olmaz” (Bu- 
hari, Gusl, 23-24; İbn-iMace, Taharet, 80). Vefat eden bir Müslümanın mutlaka 
yıkanarak (gasl) kefenlenmesi ve öylece gömülmesi bununla ilgilidir. 

O halde bedenen temiz olan -günde birkaç kez duş alan- bir müşrik, Tev- 
hid inancına dönmedikçe necasetten kurtulamaz. Sahip olduğu temelsiz inanç- 
lar ve düşünceler, onun ruhunu ve zihnini kirletmiştir. Bedensel olarak İslam'a 
göre cünüp iken yıkanmayan, hayızdan sonra gusletmeyen kadın kirli sayılır. 
Aldığı gıdalar domuz etine veya alkollü içkiye dayananların da bedenlerinde 
bunun etkilerini gözlemlemek mümkün. Kirlilik halinin tekerrürü bedende 
fizyonomik etkiler yapar. Yukarıda belirtildiği üzere Mescid-i Haram kutsal/ 
kudsiyeti olan özel bir mekândır. Kutsal mekânın her türlü pislikten, kirlilikten 
uzak ve arındırılmış olması zarureti vardır. Bu çerçevede ele alındığında şirk 
izini üzerinde taşıyan kimse bu kutsal mekâna giremez, çünkü hükmün illeti 
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olan pislik müşriklerde bulunan bir özelliktir. Hürmet ise mukabil bir şekilde 
Mescid-i Harem'de bulunan temel bir özelliktir, bu ikisi (pislik ve hürmet) bir 
arada barınamaz (9/4 ve 28). 

Kurtubi Mescid-i Haram'ın bütün Harem bölgesi olduğunu söyler. Buna 
göre müşriklerin bu bölgeye girmelerine izin verilemez. Ata'nın görüşüne 
göre, onlardan bir elçi gelecek olsa, Müslümanların yöneticisi kendisi Ha- 
rem'in dışına çıkar. Bir müşrik gizlice Harem'e girip orada ölecek olsa kabri 
açılır, kemikleri bölgenin dışına çıkarılır. 

İmam Malik, Ceziretülarabın (Mekke, Medine, Yemame ve Yemen) tama- 
mında İslam'ın dışında bir dine izin verilmez. İmam Şafii de aynı görüştedir, o 
Yemen'i istisna etmektedir. “Arap yarımadasında iki din bir arada bulunmaz.” 
Müşrikler ve başka dinden olanlar bu bölgeden geçiş yapabilirler ancak. Bu 
hüküm, iki temel sorunu gündeme getirmektedir: 

a) Şirk, kaba tabiri ve tarihsel formuyla sadece “puta tapıcılık” mı yoksa 
Allah'ın indirdiği hükümlerin bir kısmını tanıyıp bir kısmını inkâr etmek veya 
zamana göre geçerliliklerini kaybettiklerini öne sürmek mi? Kaba tabiriyle 
şirk, kendisine kutsallık atfedilen bir putun önünde eğilmek olarak ele alın- 
dığında, bu türden şirk yok denecek kadar azalmış bulunmaktadır. Hatta bu 
manasıyla şirkin Kur'an'ın indiği dönemdeki Mekke müşrikleriyle tarihsel bir 
inanç olduğunu dahi söylemek mümkün. Ama dini hükümleri sosyal ve kamu- 
sal hayatın dışına çıkarmak, dini soyut inançtan ibaret sayıp sadece vicdanlar- 
da, özel hayatta yaşanabileceğini öne sürüp, hükümlerin toplumsal /kamusal 
boyutlarını reddetmek manasında ele alınırsa, şirkin evrensel bir kategori ol- 
duğunu söylemek mümkündür. 

b) Yahudi ve Hıristiyanlar Kur'an-ı Kerim'in genel sıralamasında “Kitap 
ehli” olarak zikredilmektedirler. Pekiyi, onların Mescid-i Haram'a girmelerine 
izin verilebilir mi? 

Ebu Hanife'ye göre hüküm müşriklerle ilgilidir, kitap ehli Yahudi ve Hıris- 
tiyanlar Harem'e girebilirler. Tabii ki, Ebu Hanife, bu hükmü verirken, Kur'an'ın 
açıkça bazı belli inançlarından dolayı “müşrik” olarak tavsif ettiği kitap ehlini 
değil, daha çok Bakara, 62. ayetinde “Allah'a ve ahiret gününe inanan ve salih 
amellerde bulundukları için korkmayıp mahzun olmayacak” olanları kastetti- 
ğini göz önünde bulundurmak lazım. (Ayrıca bkz. 3/Âl-i İmran, 113-115; 5/ 
Maide, 69). Bu hükmün müşriklerin ibadet maksadıyla Mekke'ye girmeyecek- 
lerine ilişkin olduğunu söyleyenler de vardır. Bu durumda şirk veya putperest- 
lik üzere ibadet etmek maksadıyla değil de, başka rutin, sıradan işler maksatlı 
ise Mekke'ye girebilirler. Yasağın özellikle Mekke'deki Mescid-i Haram'la ilgili 
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olduğunu söyleyenler, Efendimiz'in Mescid-i Nebevi'ye Necran Hıristiyanlarını 
aldığını ve onda kendi bildikleri gibi dua edip ibadet etmelerine izin verdiğini 
hatırlatmaktadırlar. Bu doğru olmakla beraber, ayette yasak ilan edilen mes- 
cid, Mescid-i Nebevi değil, Mescid-i Haram'dır. 

Diğer nokta şudur: Her ne kadar yukarıda sıralanan ayetler, kitap ehli için- 
de “Allah'a ve ahiret gününe inanan, salih amellerde bulunan, Allah korkusuyla 
gözyaşı döken ve hayırlar yapanlar” varsa da, büyük çoğunluğunun teslis inan- 
cına bağlı olduğu açıktır. 31. ayette kitap ehlinin “Allah'ı bırakıp bilginlerini, 
rahiplerini ve Meryemoğlu Mesihi ilah edindikleri” ve bunun Allah'ın tenzih 
edilmesi gereken “şirk” olduğu belirtilmektedir. Bu durumda hangisinin inan- 
cının şirk, hangisinin Bakara, 62'de bahsedildiği gibi makbul bir çizgi olduğu 
karşımıza sorun olarak çıkmaktadır. Mescid-i Haram'ı ziyaret etmek isteyen 
birini bir inanç sınavından geçirmek yakışık almayacağına göre, tarihte süren 
tatbikatı devam ettirmek yani “kadim kıdemi üzere terk olunur” fehvasınca 
amel etmek daha doğru bir tutum gibi görünmektedir. Bugüne kadar süren 
tarihi uygulama müşriklerin yanında kitap ehlinden kimselerin de kutsal böl- 
geye girmelerine izin vermeme yönünde olmuştur. Söz konusu yasağın pek 
erken bir dönemde başladığını söylemek mümkündür. Ömer bin Abdülaziz 
(vefatı h. 101), Yahudi ve Hıristiyanların Müslümanların mescidine girmeleri- 
ne izin vermemiştir. 

Kutsalın kesafet kazandığı Harem Bölgesi'nin tamamen inancı sahih Müs- 
lümanlara tashih edilmesinin anlaşılır sebepleri vardır. Mescidler ve elbette 
özellikle Mescid-i Harem Allah'ın isminin zikredildiği seçkin yerdir (24/Nur, 
36). Bu kutsal mekân, necaseti temel özelliği olan birileri tarafından ihlal edil- 
memeli, çünkü kutsiyet saf temiz ve arı olma halidir. “Hayızlı veya cünüp halde 
iken mescide giriş yasak iken” (İbn-i Mace, Tahare, 92), böylesine kutsal bir 
mekâna necis birilerinin girmesine izin vermek nasıl mümkün olsun! 

Ayetin indiği tarihsel ortamda müşriklerin Harem'e girmekten engellen- 
melerinin ekonomik ve ticari maliyeti vardı. Arap yarımadasının her yerinden 
burayı ziyarete gelenler aynı zamanda ticari hayatı da ayakta tutuyorlardı. 
Müşriklerin gelişinin yasaklanması ekonomik hayatı zaafa uğratacaktı. Muh- 
temelen bazı Müslümanlar bu yöndeki kaygılarını dile getirmişlerdi. Ayet-i ke- 
rime, Allah'ın ihsan ve fazlının geniş olduğunu hatırlatarak bu yönde bir kay- 
gının yersizliğine işaret etmektedir. Allah bu hükmü koymuştur ne yaptığını 
bilir ve hükmünde hikmet vardır. 

Müşriklerle ilgili hüküm bu iken, kitap ehlinden olan Yahudi ve Hıristi- 
yanlarla ilgili gündelik pratik/ameli ilişkilerde hükümler farklı vaz'edilmiştir. 
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Onların kadınlarıyla evlenilmesine ve kestikleri hayvanın etinin yenmesine 
izin verilmiş olması belirgin farklılık olarak karşımıza çıkar (5/Maide, 5). Bu 
çerçevede İslam bilginleri, kitap ehlinin kalplerinin pis olduğunu ancak be- 
denlerinin temiz olduğunu kabul etmişlerdir. Elbette sadece bu değil, kitap 
ehlinden Yahudiler ve Hıristiyanlar, dinleri vahiy menşe'lidir, itibar ettikleri 
kitapları vardır, Allah'ın varlığına ve ahirete inanırlar ve dinlerine göre amel 
ettiklerinde salih davranışlarda bulunurlar. Bu onları müşriklerden ayıran 
önemli bir hususiyettir. Bu onları görece ayrıcalıklı kılmıştır. 

Fakat söz konusu olan kalpteki kirlilik ise aynı ilişki biçimi müşrikler için 
de söz konusu olur. Kadınlarıyla evlilik ve kestiklerinin yenmesi hariç, diğer 
ilişkilerde tecrit/karantina hali yaşanmaz, buna gerek yoktur. Beden temizli- 
gine riayet ettiklerinde pislik kalmaz, iman ettiklerinde kalplerindeki pislik de 
sona erer. Bu demektir ki, şirkle ilişkili zikri geçen “pislik” sabitve giderilemez 
bir öz değildir. Şirk ve genelde küfür sonradan edinildiği için, giderilebilir, şirk 
ve küfürle birlikte pislik de ortadan kalkmış olur. Nitekim Efendimiz (s.a.) bir 
Yahudi'nin evinde yemek yemiş, Hz.Ömer müşrik bir kadının testisindeki suyu 
kullanmış, sahabeler inkârcıların verdiği suyu içmiştir. Gazali, aynı kanaati öne 
sürüp kesin olarak pis veya haram oldukları bilinen şeyler dışında sahabenin 
onların elinden gıda maddeleri alıp yediklerini söylemiştir. İmam Rabbani de 
inkârcı veya müşrik, bu gibi topluluklarla alış veriş yapmaktan sakınılmaması 
gerektiğini, aksi davranılacak olursa bunun “iyi bir hal olmayacağı”nı söyler. 

Kısaca şirkten valid olan pisliği Mescid-i Haram'la sınırlı tutmak icap eder, 
aksi halde Müslümanlarla Müslüman olmayanlar birbirleriyle hiç temas kura- 
mayacakları ayrı gettolarda yaşamak durumunda kalırlar. 
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29. Kendilerine kitap verilenlerden, Allah'a ve âhiret gününe inan- 

mayan, Allah'ın ve Resülü'nün haram kıldığını haram tanımayan 

ve hak dini (İslâm'ı) din edinmeyenlerle, küçük düşürülüp cizyeyi 
kendi elleriyle verinceye kadar savaşın. 


Adına “cizye” denen bu ayet hicretin 9. yılında inmiştir. İbn-i Kesir, bu 
ayetin kitap ehliyle savaşı ele alan ilk ayet olduğunu söyler. Cizye vermekle 
yükümlü olduğu bildirilen gayrimüslimlerin tamamı değil, “kendilerine kitap 
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verilenlerden” bir bölümdür. Her ne kadar tarihi uygulamada genel anlamıyla 
bütün gayrimüslimler “zimmi” statüsüne tabi tutulup cizye vermekle yükümlü 
tutulmuşlarsa da, ayet cizyenin özel tutumlarına bağlı olarak bir bölüm gay- 
rimüslim için söz konusu olduğunu belirtmektedir. Efendimiz'in Medine'ye 
gelişinden sonra 9 sene boyunca Medine ahalisi gayrimüslimleri (Yahudi ka- 
bileleri, Evs ve Hazreç'in mevalisi müşrikler) cizye vermekle değil, başka mali 
sorumluluklarla yükümlü tutması hayli önemli bir noktadır. Medine Vesika- 
sı'nda yer alan hükümlere göre, şehrin savunması için gerekli olan mali harca- 
malar Medine'de yaşayan ve anlaşmaya taraf olan herkesi kapsamaktadır. Söz 
konusu harcamalar hukuken “cizye” değil, savunma vergisidir. 

Anlaşmanın bozulmasından ve taraflar arasında savaş durumunun ortaya 
çıkmasından sonra cizye adı verilen mali yükümlülüğün takdir edilmesi, gay- 
rimüslimlerden özel tutum içinde olanlarla ilgilidir. Buna göre kitap ehlinden 
“Allah'a ve âhiret gününe inanmayan, Allah'ın ve Resülü'nün haram kıldığını 
haram tanımayan ve hak dini din edinmeyenler” cizye ödeyecek. Bu da kolay- 
ca tahmin edileceği üzere savaş sonucunda yenilgiye uğratılmaları durumun- 
da söz konusu olacaktır. Savaş, bu özellikte olanlar “küçük düşürülüp cizyeyi 
kendi elleriyle verinceye kadar” sürecektir. Yani kitap ehlinden öyleleri vardır 
ki, İslam dininin temel esaslarını reddediyor, Müslümanların yaşama tarzını 
meşru görmüyor ve İslamiyet'i hak-din olarak görmüyor. Bu her üç görme bi- 
çimi de anlaşılabilir, zira İslamiyet'in inanç esaslarını tanısalar, yaşama biçi- 
mini benimseseler, kısaca İslamiyet'i hak din kabul etseler zaten Müslüman 
olacaklardı. Ancak sorun Müslümanlara karşı saldırgan bir tutum takınmaları, 
Müslümanları imha etmek veya baskı altında tutmak istemeleridir. Bunun an- 
lamı Müslümanların din ve vicdan özgürlüklerini, dini varlıklarını, dinlerine 
göre inanma, inançlarını yayma, dinlerini anlatıp tebliğ etme ve dini hüküm- 
lere göre yaşama haklarına saygı göstermiyor, saygı göstermedikleri gibi on- 
larla savaşıyor veya savaş fırsatını kolluyorlar demektir. Böyleleri hakikatte ne 
din mefhumunun ihtiva ettiği anlama ne kendi dinlerine saygıları olan kimse- 
lerdir. Bunlar dine karşı saygısız, saldırgan, tutum ve davranışları salt maddi 
başarı, askeri üstünlük ve politik tahakküme matuf bir tür dünyaperestlerdir. 
İşte böyleleri kendileriyle belli bir hukuk zemininde anlaşma yapıp birlikte ve 
barış içinde yaşanabilecek “muahid” kimseler değil, aradaki sorunlar ancak 
güç kullanarak çözülebilecek olan “muharipler”dir. Böyleleriyle savaşılır, ye- 
nilgiye uğratılır, yapıp ettiklerine pişman edilir, savaşla küçük düşürülür ve fa- 
kat yine de toptan kılıçtan geçirilmez, adına “cizye” denen bir vergi ödemeleri 
kaydıyla özel bir statüye tabi tutulup kendi hallerine bırakılır. 
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Bunlara karşı savaş açmak iradi ve ihtiyari tutum değildir, aksine zaruri- 
dir. Çünkü ana hareket kodlarında dine saygısızlık ve saldırganlık bulunmak- 
tadır. Tedbir alınmayacak olursa, fırsatını bulduklarında saldırıp Müslüman- 
ları tahakküm altına alıp hayat haklarına tecavüz edecek, topraklarını işgal 
edip kaynaklarını yağmalayacaklardır. Şu halde bunların savaşla tedip edilip 
kontrol altına alınması herkesin huzur ve selameti için zarurettir, böyle bir 
savaş tanımı gereği kendini savunma hakkının kullanılmasıdır. Binaenaleyh 
Kur'an'da “Gece saatlerinde ayakta durup Allah'ın ayetlerini okuyan, secdeye 
kapanan, ahiret gününe inanan, iyiliği emreden, kötülükten sakındıran, hayır 
ve yardım işlerine koşturan” gayrimüslimler istisnadırlar. (Bkz. 2/Bakara, 62; 
5/Maide, 69; 3/Âl-i İmran, 113-115). Bunlara dokunulmaz, din ve vicdan öz- 
gürlükleri, can ve malları, ibadethaneleri ve dinlerine göre yaşama biçimleri 
hukuki güvence altına alınır. 

Bu anlatılanlardan anlaşılan şu ki, Müslümanlarla gayrimüslimler arasın- 
daki yegâne ilişki biçimi, gayrimüslimlerin zayıf olduğu bir durumda askeri ve 
siyasi tahakküm altına alıp onları cizye ödemeye mecbur etmek değildir. Vakıa 
her savaş durumunun ortaya çıkışında Müslümanlar gayrimüslimlere “Ya İs- 
lam'ı kabul edin ya cizye ödeyin veya savaşma yolunu seçin” denilmiştir.Ancak 
bu üç şart yani “İslam, cizye veya savaş” seçenekleri savaşın sebebi değil, ak- 
sine savaş şartları ortaya çıktığı durumlarda savaşa başlamadan önce son bir 
çıkış, bir anlaşma arayışını ifade etmektedir. 

“Allah ve ahiret gününe inanmayan” gayet tabii olarak dinin temel inanç 
esaslarını reddeder. Ama burada sözünü edilenler anlaşıldığı kadarıyla pasif 
bir tutum sergileyip kendi halinde yaşamakla yetinmiyor, aktif bir tutum olup 
hasmane davranışlar sergiliyorlar. “Allah ve Resülü'nün haram kıldığını haram 
tanımayan” ifadesi bazı bilginlere göre Hz. Peygamber'in tebliğ ettiği hüküm- 
lere, bazılarına göre ise kendi dinlerinin emir ve yasaklarına karşı umursa- 
maz tutuma göndermedir (Yahudi ve Hıristiyanların bu tutumları için bkz. 5/ 
Maide, 44 ve 47). Her iki durumda da söz konusu olan dini hayatı baskı altına 
alan, din ve vicdan özgürlüğünü kısıtlayan baskıcı tutumları ifade eder. Bu tür 
kimseler otoriterdir, baskıcıdır, hasmane ve saldırgan tutum içindedir, Müslü- 
manlarla daimi çatışma içinde yaşamayı seçerler. Bunlar kitap ehlinin tamamı 
değil, “bir bölümüdür” Öyledir, çünkü Nisa süresinde (4/90-91) bütün ehli- 
kitabın savaşmaya istekli olmadığı, böyleleriyle üzerinde anlaşmaya varılmış 
şartlara bağlı kalınarak birlikte yaşanabileceği belirtilmektedir. Mümtehine 
süresinde de (60/8-9), onlarla “velayet ilişkisi”ne girilebileceğine atıflar bu- 
lunmaktadır. Eğer gayrimüslimlerle savaş kararı dinlerinden veya İslamiyet'i 
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kabul etmemelerinden dolayı olsaydı, “cizye ödeyen zimmiler” olarak İslami 
yönetimde yer almalarına izin verilmez, önlerine ya Müslüman olmak veya 
öldürülmek şeklinde iki seçenek konulurdu. Bunun böyle olmadığı hem Hz. 
Peygamber'in tatbikatında hem tarihteki uygulamadan açıkça anlıyoruz. Bu 
durumda eğer gayrimüslim topluluklar “Müslümanların dinlerine, inançlarına 
saygı gösteriyorsa, onları yurtlarından sürmüyorsa ve düşmanlarıyla işbirliği 
içine girmeyip saldırgan davranmıyorsa”, bunlar “muahid/anlaşmalı” olabilir, 
mutlaka “muharip” statüsüne sokulup cizyeye tabi tutulmaları gerekmez, uy- 
gun bir toplumsal sözleşme çerçevesinde siyasi-sosyal birliğin ortakları olur. 

Savaş durumu söz konusuysa cizye Müslüman yönetim tarafından tek yan- 
lı olarak takdir edilebilir çünkü zaten savaşı kaybetmiş olanın pazarlık gücü 
yoktur. Mamafih barış yoluyla ve anlaşarak da cizye takdir etmek mümkündür. 
Efendimiz'in Necran Hıristiyanlarıyla yaptığı zimmet anlaşması böyledir. Müs- 
lümanlarla dini ve başka konularda belli bir mutabakata varamayacaklarını an- 
ladıklarında Necranlılar, belli bir vergi karşılığında bu statüyü kabul etmişlerdir. 

“Cizye” bir güvenlik ve kamu hizmetini finanse eden vergidir. Kelime an- 
lamı “karşılık” demek olup kendisine yapılan iyiliklere verilen güzel karşılık, 
mükâfattır. Bazı tefsircilere göre cizye ta eski İranlılara kadar uzanan kadim 
bir uygulama ise de, İslam'da yeni bir düzenlemeye tabi tutulmuştur. Ülke gü- 
venliğine fiilen katılmayan gayrimüslimlerin can, mal ve namus emniyetlerini 
kamu otoritesi sağlar, sağlamakla yükümlüdür. Bunun yanı sıra zimmi dahi 
olsa gayrimüslimlerin ibadethaneleri, din adamları, eğitimleri, iktisadi hayat- 
ları ve hatta kendi yargı sistemleri/adli teşkilatları kendilerine aittir. Genel 
kamu hizmetlerinden, altyapı tesisleri ve herkesin yararlandığı yatırımlardan 
onlar da yararlanırlar. Tabii ki onların da hem mali güçlerine hem nüfus oran- 
larına göre bu hizmetlerin finansmanına katılmaları beklenir. Bu haksızlık 
değil, bir devlete mensup olan herkesin vermek durumunda olduğu vergidir. 
Nitekim ülke güvenliğine fiilen katılan gayrimüslimlerden cizye alınmaz. 

Hz. Ömer'in amili Utbebin Ferkad'ın Azerbaycan halkına verdiği taahhüt- 
name cizye hakkında bize tam fikir vermektedir: “Güvence Azerbaycan hal- 
kına, ovasına, dağına, yaylasına ve bütün dinlerinin mensuplarına verilmiştir. 
Canları, malları, dinleri ve hukukları (şeriatleri) güçleri oranında verecekleri 
cizye karşılığında teminat altına alınmıştır. Çocuğa, kadına, yoksul yatalağa, 
kendini ibadete vermiş fakir zahide ve bunların yanında bulunan aile fertleri- 
ne cizye yoktur. Zimmet halkı Müslüman askerlerden biri geldiği zaman onu 
bir gündüz ve gece konuk edecek ve ona gideceği yere kadar yol gösterecek- 
lerdir. Zimmet halkından birisi savaşa götürülecek olsa o yıl o kimseden cizye 
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alınmaz. Savaşa gitmeyip yerinde kalandan diğerleri gibi cizye alınır.” (Taberi, 
Tarihu'l-ümem ve'l müluk, nakleden Süleyman Ateş, IV, 64). 

Müslümanların verdiği vergiye “zekât” denir, çünkü zekât aynı zamanda 
manevi sevabı ve şerefi yüksek bir ibadettir. Cizye ise salt vergidir. Cizye ve- 
ren gayrimüslim askerlik yapmaz, yapmakla yükümlü tutulmayabilir. Cizye ile 
gayrimüslimlerin “küçük düşürülmesi” aslında daimi bir statü ve aşağılanma- 
yı gerektirmez. Savaş durumuna ve savaş sonucunda yenilgi haline işaret eder. 
Savaşta yenilen küçük duruma düşer, aşağılanır, kendisini yenenlerle anlaşma 
yapacaksa da, anlaşmanın şartlarını kendisi dikte etme gücüne sahip olmaz. 
Yine bu gayrimüslime sürekli haksızlık ve zulüm yapma, ona özel renkte elbi- 
se giymeye mecbur etme hakkının gerekçesi de değildir. Hz. Peygamber (s.a.) 
şöyle buyurmuştur: “Zimmiye zulmedenin kıyamet günü hasmı ben olurum” 
(Ebu Davud, İmaret, 33). 

“Küçük düşürme”nin daimi bir statü şeklinde Hz. Ömer'e nispet edilmesi 
kuşkuludur. Maalesef tarihte aksi uygulamalar olsa da, geçici bir tutum olarak 
benimsenmeyip daimi olarak gayrimüslimleri aşağılamaya mesnet olarak kul- 
lanılması yanlış bir uygulamadır. Hz. Peygamber (s.a.)'in tatbikatında bunun 
örneği yoktur. Gayrimüslim İslam dinine girecek olursa, cizye yükümlülüğü 
kalkar: “Müslümana cizye yoktur” (Ebu Davud, Haraç, 32; Tirmizi, Zekât, 11). 

Kişi başına konan vergi (kelle vergisi) olan cizye erkeklerden alınır, ka- 
dınlardan, çocuklardan, özürlülerden, yaşlılardan, din adamlarından ve köle- 
lerden alınmaz. Klasik dönemde hüküm böyle olmakla beraber, savaşabilecek 
veya iktisadi-ticari faaliyete katılacak olan herkesin cizye vermesi gerekir ki, 
kadınların aktif olarak iktisadi hayata katıldığı zamanımızda onlara vergi istis- 
nası getirmesinin mantıki temeli yoktur. 

Miktar, kişinin iktisadi gelirine göre belirlenir ki, ilk dönemdeki tatbikata 
göre, gayrimüslimler üst, orta gelir ve alt gelir grubu olmak üzere üç kısma 
ayrılmışlardı. Üst gelir grubundan 48, orta gelir grubundan 24, alt gelir gru- 
bundan 12 dirhem cizye alınırdı. Hanefi hukukçuları yıllık verginin 12 taksit 
şeklinde ödenebileceğine hükmetmişlerdir. Duruma ve yerine göre nakit tah- 
sil edilebileceği gibi ayni olarak da tahsil edilebilir. 

İlk dönem Müslümanları gayrimüslim topluluklar olarak Yahudi ve Hıris- 
tiyanlarla karşılaştılar ki, bunlara kitap ehli denir. Daha sonraları ateşe tapan 
Mecusiler, yıldızlara veya gök cisimlerine tapan Sabiiler ve başka din ve inanç- 
tan olan topluluklarla karşılaştılar. Rivayete göre, Hz. Peygamber, Mecusileri 
kastederek “Onlara kitap ehli muamelesi yapın” (Muvatta, Zekât, 42) buyurdu. 
İran ve Hind yarım kıtasına ulaşıldıktan sonra diğer dini gruplar da bu statüye 
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sokuldu ancak Yahudi ve Hıristiyanlardan farklı olarak onların kestikleri hay- 
vanların etinin yenmesine ve kadınlarıyla evlenilmesine yasak getirildi. Evzai 
ve Maliki mezhebi bilginlerine göre Mecusi veya putatapıcı, inkârcı veya dini 
yalanlayan kim olursa olsun ondan cizye alınır. 

Müslümanların sadece askeri olarak değil, iktisadi olarak da üstün ol- 
dukları tarihi zamanlarda gayrimüslimlerin zimmi statüsünde tutulup cizye 
vermeleri iyi sonuçlar vermiştir. Ancak durumun değiştiği zamanlarda gayri- 
müslimlerin sadece güvenlik ve kamu hizmeti finansmanı karşılığında cizye 
ödeyip bir dizi sorumluluktan, mesela askerlik ve bürokratik işlerden uzak 
tutulması zaman içinde Müslüman toplumun aleyhinde olarak iktisaden güç- 
lenmelerine, Müslümanların ise cephelerde ağır zayiatlar vermesine veya salt 
memuriyetlerle uğraşırlarken yoksullaşmalarına sebebiyet vermiştir. Osman- 
lının son dönemi buna trajik örnek teşkil eder. Yıllarca cephelerde kalıp as- 
kerlik yapan Müslümanlara karşı, gayrimüslimler sadece devlete vergi vermek 
suretiyle -ki devlet onlardan aldıklarını güvenliklerini ve yatırım hizmetlerini 
vermek suretiyle kat kat karşılamıştır- büyük avantajlar sağlamış; ticaret veya 
tarımsal faaliyetlerini sürdürüp zenginleşmişlerdir. Bugün için belli bir bedel 
karşılığında askerlikten muaf tutulmaya “bedelli askerlik” denir ki, hali vakti 
yerinde nice aile çocuğu için bedel ödeyip askerlikten muaf tutmaya can at- 
maktadır. Bu, bize söz konusu zimmi statüsü ile cizye uygulamasının illetlerine 
binaen gözden geçirmeyi gerektiren bir hüküm olduğunu göstermektedir. 
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30. Yahudiler: “Üzeyir Allah'ın oğludur” dediler; Hıristiyanlar da: 
“Mesih Allah'ın oğludur” dediler. Bu, onların ağızlarıyla söyleme- 
leridir; onlar, bundan önceki inkâr edenlerin sözlerini taklit edi- 
yorlar. Allah onları kahretsin; nasıl da çevriliyorlar? 


“Üzeyir” İsrailoğullarının peygamberlerinden, ulularından bir zattır. İb- 
ranice'de Ezra, Grekçe ve Latince'deEsdras olarak geçer. Kitab-ı Mukaddes'te 
kendisinden söz edilir. Bir anlatıma göre Babil esareti sırasında Tevrat ve 
içinde saklı tutulduğu sandık kaybolmuş, Tevrat hafızalardan silinmişti. Ezra 
(Üzeyir) uzun bir dönemden -Allah'ın onu yüz sene sonra diriltmesiyle (bkz. 
2/Bakara, 259)- İsrailoğullarına peygamber olarak gönderilmiş, Tevrat'ı oku- 
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yup yeniden yazmış, Tanrı ile misakı yenilemiş, yabancı kadınlarla evliliği 
yasaklamış, Eski Ahid'in tam metnini tespit için Knesset'i kurmuş, kaybolan 
Tevrat tekrar kendisine yazdırılmış daha sonra bulunan nüshalarla mukayese 
edildiğinde kelimesi kelimesine aynı olduğu anlaşılmıştır. Bu olağanüstü olay, 
Ezra'nın Yahudiler arasında büyük saygı görmesine yol açmış, muhtemelen bu 
olay üzerine ona “tanrının oğlu” sıfatını yakıştırmaya başlamışlardı. (Ezra, 7: 
1). Bunun yanında Fars Kralı Artahşaşta'nınİsrailoğullarını Babil'den Kudüs'e 
götürmek üzere Ezra'ya yetki vermesi de -çünkü Babil esaretinden kurtuluş 
bir tür ikinci çıkıştır- onu İsrailoğullarının gözünde saygın bir konuma çıkart- 
mıştır, öyle ki bu işi başardığı için ona “İkinci Musa” denmiştir. 

Bir başka anlatıma göre İsrailoğulları, Şeriat'a göre yaşamayı terkettik- 
leri için bir ceza olmak üzere Tevrat onlara unutturulmuştu. Üzeyir, Allah'a 
Tevrat'ı kendisine öğretmesi için samimiyetle yalvarmış, bunun üzerine Yüce 
Allah Tevrat'ı onun hafızasına yerleştirmiştir ki, onu Yahudiler gözünde bü- 
yüten önemli olan olay budur (DİA. IV, 409-411). Esasında Yahudi kaynakları 
“Tanrı'nın oğlu” deyimine yabancı değildir, mesela Mezmurlardaki şu kayda 
göre Allah Davud'a “Sen benim oğlumsun” der (Mezmurlar, 2:7.) demiştir. 
İbn-i Hazm'a göre bu inanç Yahudilerden Sadukilerde görülür. Açıktır ki, bu 
ağır suçlama önceki ayette sözü edilen “Hak dini din benimseyenler”le ilgili- 
dir, muhataplar kitap ehlidir. Muhammed Esed ise konuyla ilgili şu bilgileri 
vermektedir: 

“Üzeyir'in” (İbrani dilinde Ezra'nın) Allah'ın oğlu olduğu yolunda Yahu- 
dilere isnad edilen inanca gelince, belirtilmesi gerekir ki, hemen bütün klasik 
müfessirler, bütün Yahudilerin değil, yalnızca Arabistan Yahudilerinin böyle 
bir hurafeyle suçlanmış oldukları konusunda görüş birliği içindedirler. (Ta- 
beri'nin bu ayeti tefsir ederken kaydettiği, İbni 'Abbâs'tan rivayet edilen bir 
hadise göre, Medineli bir kısım Yahudi bir keresinde Muhammed'e (s) şöyle 
demişti: “Sen bizim kıblemizi terk etmişken ve Üzeyir'i Allah'ın oğlu olarak 
görmezken, biz nasıl uyabiliriz sana?”) Öte yandan, Ezra (yani Arap diliyle 
'Uzeyr) bütün Yahudilerin gönlünde saygı ve itibarca müstesna bir yer tut- 
makta ve onlar tarafından en tazimkâr, en abartılı vasıflarla anılmaktadır.” 

“Yahudilerin inancına göre, Babil sürgünü sırasında kaybolduktan son- 
ra Tevrat'ı yeniden toparlayıp cem ve tanzim eden, az çok bugünkü formu 
ve muhtevasıyla “tedvin” eden kişidir o ve dolayısıyla, “sonraki Yahudilikte 
hakim olacak olan, kendine has, resmi ve standart Yahudi din kurumunun 
kurucusudur” (Encyclopaedia Britannica 1963,c.IX, s. 15). Odönemden bu 
yana kendisine öylesine büyük bir saygı beslenmiştir ki, Hz. Musa Kanunları 
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(ya da on emir) konusundaki hüküm ve içtihatları Talmutçular tarafından 
pratikte bu kanunların kendileriyle eşdeğer sayılmıştır ki, bu da, Kur'an öğ- 
retisi ışığında bakıldığında, bir insanı yarı-tanrısal bir kanun-koyucu konu- 
ma yüceltmek ve mecazi anlamda da olsa Allah'a nisbetle onu “oğul” yerine 
koymak ve dolayısıyla ona iftira etmek demek olacağından düpedüz affedil- 
mez biçimde şirk derecesine varmaktadır. Karş. bu konuda Eski Ahid, Çıkış 
iv, 22-23 (“İsrail benim oğlumdur”) yahut Yeremya xxxi, 9 (“Ben İsrail için 
bir babayım”): bu ifadelere, müşrikçe çağrışımlarından ötürü Kur'an öğretisi 
şiddetle karşı çıkmaktadır.” 

Esed'in verdiği bilgiler bize, bundan sonra gelen ayette, neden kitap ehli din 
adamlarının rablık davasında bulundukları konusuna açıklık getirmektedir. 

Hıristiyanların Meryem oğlu İsa Mesih'i “Allah'ın oğlu” ilan etmeleri meş- 
hur bir hadisedir ve hala Hıristiyanlığın temel inanç esaslarından biri olarak 
yerini korumaya devam etmektedir. İncillerde bu ifade geçer (Bkz. Matta, 
26: 63). İslam inancına göre şanı yüce Allah ne doğurmuştur ne oğlu vardır 
(112-İhlas süresi). Üzeyir, Davud ve İsa (a.s.) Allah'ın sadece peygamberleri- 
dir, O'nun seçkin kullarıdır. Bu konuyu daha önce ele almıştık. (Bkz. 2/Bakara, 
116; 3/Âl-i İmran, 45; 4/Nisa, 171; 5/Maide, 17, 72-75, 116-117.) 

Bir dine mensup insanların yücelttikleri şahsiyetleri Allah'a aynı ontolojik 
mahiyeti paylaşan “oğul veya kız evlat” isnat etmelerinin sebeplerinden biri 
temel zihni bir yanılgı olduğu kadar, oğul /çocuk üzerinden diğer insanlardan 
ayrılmak, bu sayede üstünlük elde etmekle de ilgilidir. Arap müşrikleri putla- 
rının “Allah'ın kızları” olduğunu söylüyor ve puta yakın olan zümreleri bu sa- 
yede kendilerini diğer sıradan insanlardan, yabancılardan, köle ve yoksullar- 
dan ayırıyorlardı. Mesela bu ayrıcalıklı özellikleri dolayısıyla Hac'da Arafat'a 
çıkmazlardı. Arap inanç evreninde puta yakın olan sosyal, siyasi ve ekonomik 
sistemin de önde gelenleri içinde yer alırdı. Başka bir ifadeyle puta yakınlık 
sistem içinde hiyerarşinin üst kademelerinde yer almanın göstergesiydi. Bu 
açıdan Bilal gibi siyahi kölelerin sistem içinde yerleri olmadığı için yakın ol- 
dukları putları ve dolayısıyla dinleri de yoktu. 

Hıristiyanların Hz. İsa'ya tanrısal bir hüviyet kazandırıp ona “Tanrı'nın 
oğlu” sıfatını vermeleri büyük ölçüde zihinsel bir yanılgının sonucudur. Bu 
ayette zikredilen Yahudilerin de Üzeyr'e "Allah'ın oğlu” sıfatını vermeleri, on- 
ların kendilerini diğer insanlardan üstün görmelerinin bir aracı, simgesel bir 
göstergesidir (Bkz. 5/Maide, 82-85. ayetlerin açıklamaları). Esasında Eski 
Ahid'te “İsrail kavmi bir bütün olarak kendini “Tanrı'nın oğlu' olarak adlandır- 
maktadır.” (İşea, 11: 1). 
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“Üzeyir Allah'ın oğludur” ifadesinin Kitab-ı Mukaddes'te geçmez. Bazı or- 
yantalistlere veya Yahudi bilginlerine göre bu ya yanlış olarak Kur'an'a girmiş 
veya bilgi yanlışlığı olarak yer almıştır. Tefsirciler gayet haklı olarak bunun 
Medineli Yahudiler arasında yerleşik bir inanç olduğunu, Kur'an'ın yakıştır- 
ması olsaydı, o günkü Yahudilerin hemen buna itiraz edeceklerini, ancak bu 
ayetlerden haberleri olduğu halde hiç seslerini çıkarmadıklarını veya uygun 
bir tevil yapmaya yeltenmediklerini söylemektedirler. Taberi'nin yer verdi- 
ği bir bilgiye göre, İslam dinine itiraz eden dört Yahudi'nin Hz. Peygamber'e 
şöyle demişlerdir: “Kıblemizi terk ettin, Üzeyr'in Allah'ın oğlu olmadığını ileri 
sürdün. Bu durumda biz sana nasıl tabi olalım?” 

Seçkinlerin veya özellikle imparatorların, kral ve yöneticilerin kendilerini 
Tanrı'ya isnat etmeleri, tanrı ile aralarında yakınlık veya sıhriyet bağı kurma- 
ları neredeyse bütün kadim kültür ve batıl dinlerde görülür. Mesela Japon kra- 
lı tanrı olan güneşin oğludur; Sasani kralının damarlarında tanrının kanının 
aktığı kabul edilir vs. Yahudiler nasıl Mısır esaretinden etkilenip Samiri'nin 
altından döktürdüğü buzağıya tapmaya kalkıştılarsa, muhtemelen dinlerinin 
özünde olmayan bu batıl inancı da sürgün yıllarında karşılaştıkları kadim din 
müntesiplerinden etkilenerek almış olabilirler. 


ağ asya Gİ eli AİN ad da Gİ çala aşa NAZİ 
ir İN İİİ ağ 


31. Onlar, Allah'ı bırakıp bilginlerini ve rahiplerini rabler (ilâhlar) 
edindiler ve Meryem oğlu Mesih'i de. Oysa onlar, tek olan bir 
İlâh'a ibâdet etmekten başka bir şeyle emrolunmadılar. O'ndan 
başka ilâh yoktur. O, bunların şirk koştukları şeylerden yücedir. 


Ruhban, “rehbet”ten rahibin çoğulu bir kelimedir. Rehbet, acı ve ızdırap 
duymak, korkuya kapılıp çekinmek demektir. Bir anlamı da zühd ve riyazette 
normal sınırları aşmaktır. 

İlk Hıristiyanlar et yememek, süresiz oruç tutmak, boyunlarına zincir vur- 
mak, kendilerini iğdiş edip erkeklikten düşürmek suretiyle nefislerine eziyet 
eder, bu yolla ancak Allah'ın rızasını kazanacaklarını düşünürlerdi. Düşünüşe 
göre nefsi eziyet, sabır ve tahammül ile itaate alıştırmak için nefsin arzuları- 
na, istek ve tutkularına karşı koymak, hatta ihtiyaçlarını kökten yok etmekten 
başka çare yoktur. Çünkü Hıristiyanlar gözünde nefis, yapısı gereği günahkâr 
olduğundan, kişi ancak bu şekilde ilahi rızayı kazanabilirdi. Yine onlara göre 
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Hz. Yahya ve Hz. İsa, zühd ve çilenin en iyi örneklerini koymuş seçkin peygam- 
berlerdir. Ancak onları da geçmek gerekir. Bunun için öncelikle din büyükleri, 
azizler ve önderler her biri birer rahip olmalıdırlar. 

Hz. Yahya ve Hz. İsa'nın tanımı bu kadar abartılmış bir zühd hayatı yaşa- 
dıkları kuşkuludur. Nitekim Abdullah bin Mesud kanalıyla gelen bir rivayete 
göre Hz. Muhammed (s.a) ruhbanlığın tarihi menşeini şöyle açıklamaktadır: 
“Bizden öncekiler yetmiş bir fırkaya bölündü; içlerinden üçü kurtuldu, diğer- 
leri helak oldu gitti. Bu üç fırkadan biri zorba yönetimin (müluk) zorba güçle- 
riyle karşı karşıya geldi ve Allah'ın dini Meryem oğlu İsa'nın dini üzerine on- 
larla savaşa tutuştu, melikler onları katlettiler. İkinci fırkanın zorba güçlerle 
savaşacak gücü yoktu. Onlar kendi kavimleri içinde insanları sözlü tebliğle 
Allah'ın dinine çağırma yolunu tuttular fakat melikler onları da kılıçtan geçir- 
di, hatta bıçaklarla biçti. Üçüncü fırkanın ise ne meliklerle silahlı mücadeleye 
girişecek güçleri vardı ne de kavimleri içinde kalıp onlara tebliğde bulunmaya. 
Bunlar çöllere ve dağlara çekilerek oralarda terehhüb ettiler." 

Bu hadis Hıristiyanlığın ilk yüzyıllarında Hıristiyanlarla Romalılar arasında 
cereyan eden kanlı mücadelelerle uygunluk içindedir. Gerçekten ilk üç yüz yılın- 
da Hıristiyanlar büyük acılar çektiler, kılıçtan geçirildiler, diri diri ateşte yakıldı- 
lar veya arenalarda yırtıcı hayvanlara parçalattırdılar. İlk büyük manastırve iba- 
dethanelerin, çilehane ve kiliselerin ıssız yerlerde, dağbaşlarında inşa edilmesi 
bunu doğrulamaktadır. Bu da bize gösteriyor ki Hıristiyanlıkta ruhbanlığı ku- 
rumlaştıran amiller, dini amir hükümler veya peygamber öğretileri değil, tarihi 
durumlar ve zorlayıcı şartlardır. Oysa Kur'an açıkça, ruhbanlığı kurumlaştıran, 
din adamlığı sınıfını ortaya çıkaran Hıristiyanları kast ederek: “Onlar ruhbanlığı 
türettiler, biz ise onlara bunu emretmemiştik.” (57 /Hadid, 27) demektedir. 

Ruhbanlık din adamı sınıfı olgusunun bu dinde Aziz Paul'un Hıristiyanlığı 
temel değişikliğe uğratmasından sonra daha da pekiştiğini söyleyebiliriz. Aziz 
Paul, Hz. İsa'nın tebliğinden Hz. Musa'nın şeriatını adeta ayıklayarak Hıristiyan- 
lığa bugünkü şeklini veren önemli bir kişidir. Oysa Hz. İsa yeni bir şeriat getir- 
memiş, Hz. Musa'nın şeriatını devam ettirmişti. Aziz Paul, Hz. Musa'nın şeriatını, 
dünyaya ilişkin hüküm ve kurallarını bu dinden ayıklayınca geriye sadece mis- 
tik, manevi, ahlaki ve terbiyevi karakterde bir din telakkisi kaldı. Öyle ki dünya 
ile ilgili temel hüküm ve ilke koyamayacak duruma gelen Hıristiyanlık, sonunda 
“Tanrıyı sev ve istediğini yap” türünden soyut bir inanca dönüşmüş oldu. 

Kuşkusuz bir kurum olarak ruhbanlık Hıristiyanlık tarihinde önemli bir 
yer tutar, adeta onunla özdeşleşir. Sonraları gelişen dini doktrine göre ruhban 
sınıfı kutsanmış din önderlerini temsil eder, bunlar layuhti (hata etmez, ya- 
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nılmaz) kabul edilir (Matta, 5: 17-19; Resüllerin İşleri, 17: 28). Öğretiye göre 
İsa Mesih yetkilerini havarilere, onlar da din adamlarına aktarır. Dini tasarruf 
ve karar hakkı ruhban sınıfın elindedir. Öyleki rahipler ve papazlar, gerekti- 
ğinde açık bir dini hükmü değiştirme yetkisine sahiptirler. Papa Tanrı ve din 
adına konuşur, amentüyü dahi değiştirebilir. Günah affetmek, kimi insanları 
günahkâr ilan etmek, yeni dini yükümlülükler ve vergiler koymak, dine yeni 
ibadet şekillerini eklemek, cennet ve cehenneme insan göndermek, ahirette 
arazi satmak, itaatte kusur gösterenleri engizisyon mahkemelerinde yargıla- 
mak, aforoz edip dinden çıkarmak, dogmaya başkaldırıp ıslah olmayanları diri 
diri ateşte yakmak vb. daha nice karar ve uygulama Kilise ve din adamlarının 
yetkileri dâhilindedir. 

Bu ayete göre söz konusu özel ve ayrıcalıklı konum, din adamlarına yani 
nizami ruhban sınıfına kutsiyet atfedilmesinin sebebidir. Bu âyeti duyan Adiy 
b. Hatem Allah'ın Elçisi'ne şöyle sorar: “Ey Allah'ın Elçisi, bu âyet bizim bilgin 
ve rahiplerimizi rabler edindiğimizi söylüyor. Oysa biz onları Rabler kabul et- 
miyorduk.” Resülullah (s.a.) şöyle buyurur: “Siz onların helâl kıldıklarını helâl, 
haram kıldıklarını haram kabul etmiyor muydunuz?” Adiy b. Hatem “Evet” 
deyince, Allah'ın Elçisi (s.a.) ayetin hüküm ve teşri! yönünü böylece açıklamış 
olur. (Tirmizi, Tefsir, 31). Münzel Şeriat'ın yerine geçecek veya onun temel hü- 
kümlerine denk düşecek hüküm veren, insanları bu hükümlere göre yaşamaya 
mecbur eden veya çağıran herkes, kendini insanlar üzerinde “rab” mevkiine 
çıkartma teşebbüsünde bulunmuş olur. 

Hukuk veya yasa yapma tekniği açısından baktığımızda haham ve rahiple- 
rin yaptıkları kanunların bir yönüyle din müntesiplerini kendi rububiyetlerine 
mecbur ettiği görülür. Hukuk tekniği açısından Konsillerin yaptığı hukuk (ca- 
non) sekülerdir; yasalar doğrudan sahih dini /ilahi bir temele dayanmaz, refe- 
ransları sahih din olmadığından bu yasaları çıkaranlar yani haham ve rahipler 
“rab” sıfatını alırlar. Adiy bin Hatem hadisi buna işaret etmektedir. 

Yukarıda saydığımız bir takım dini tasarruflar yanında onlar, ahbar ve ra- 
hiplerini Allah'a oğul isnat etmek, kanun ve hüküm koyma yetkisini din adam- 
larına devretmek ve Allah'ın indirdiklerine aykırı şeyler söylemelerine ses çı- 
karmamakla rabler mevkiine çıkarmışlardı. Yahudi ve Hıristiyanların gözünde 
din adamları ne yapıyor idiyse, bunu tanrısal bir hak ve güçle yapıyorlardı ve 
onlar asla yanılmıyordu (layuhti). Bir rivayete göre Rebi” Adiy bin Hatem'e şunu 
sorar: “Rablık İsrailoğullarında nasıldı? Adiy şöyle açıklar: “Çoğunlukla Allah'ın 
kitabında açıktan açığa hahamların, rahiplerin (din adamları) söylediklerine ay- 
kırı şeyler olurdu. Buna rağmen İsrailoğulları Allah'ın kitabını bırakır, din adam- 
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larının sözlerine sarılırlardı.” Ruhbanlık, din adamı bir şahsiyetin kendine me- 
tafizik-kutsal bir mahiyet atfetmesi, Tanrı ile kul arasına girme yetkisini elinde 
bulundurması ve yanlış, hatalı ve yıkıcı olsa bile tasarruflarına dini ve kutsal bir 
kisve kazandırması dolayısıyla İslam dini tarafından reddedilmiştir. 

Belki ruhbanlık niyet ve düşünce olarak hâkim yönetimin zulüm ve bas- 
kısından, dünyanın çekici güzelliklerinden kaçınmak için tasarlanmış iyi bir 
yoldu. Nitekim Kur'an-ı Kerim, din adamları içinde erdemli olanları istisna 
eder (Bkz. 5/Maide, 82). Ancak din adamlarının -elbette hepsi değil-önem- 
li bir bölümü kendi söylediklerine riayet etmediler; aksine 34. ayette işaret 
edileceği üzere insanları din maskesini takarak insanları aldattılar, mallarını 
yediler, dünyaya tutkuyla, hırsla sarıldılar. Mesela faiz yasak olduğu halde faiz 
alıp verdiler, insanlar yoksulluk içinde yaşarken bir dönem Kıta Avrupa top- 
raklarının üçte birini kontrolleri altına geçirdiler, zayıf ve ezilmişlerin aleyhine 
olmak üzere hâkim sınıf aristokrasi ile ittifaklar kurdular. 

Ruhbanlık kurumu ve yaşayış tarzı insan fıtratına aykırı olduğundan 
gerçek amaçları doğrultusunda bir gelişme göstermedi, aksine bazen ahlaki 
çöküntüye bulaştı. Kadını aşağılayan bir kurum olarak rahiplik, Roma toplu- 
munda ortaya çıktı. Roma'da öylesine yaygın ahlaki çöküntü vardı ki, sonunda 
din adamları bunun kadından ve evlilikten kaynaklandığı görüşüne kapıldılar, 
kurtuluşun ancak evlenmeyip ebedi olarak kadından uzak durmakta olabile- 
ceğini savunmaya başladılar. Fakat insanın fıtri eğilimlerini hesaba katmayan 
bu çözüm, uzun zaman geçmeden olumsuz etkilerini bizzat rahipler arasında 
gösterdi ve sözgelimi papazlar Hördingen genelevine açıkça gitmeye başladı. 
1472 yılında Belediye Meclisi aldığı bir kararla papazların ancak bütün gece 
genelevinde kalmamalarını sağlayabildi. Baron Zimen, Choring adlı eserinde 
rahibe manastırlarının içine düştükleri ahlaki çöküntünün, nasıl genelevlerin- 
den daha beter skandallara sahne olduklarını anlatır. 

Hıristiyanlığın uğradığı ikinci köklü değişim Roma devleti tarafından res- 

mi din kabul edilmesiyle başlar. Roma'nın yıkılıp derebeylik sisteminin (feodal 
düzen) teşekkül etmesi Katolik Kilisesini ön plana geçirdi. Güç kazanan ruh- 
ban sınıfı hayatın neredeyse her alanını kontrol etmeye başladı. Dini hayattan 
kültüre, sanattan ekonomiye, siyasetten hukuka kadar Kilise en güçlü karar 
mercii oldu. Bilimsel hayatı, ticareti ve sosyal ilişkileri derinden etkileyen ruh- 
ban sınıfının bu hâkimiyeti 1789 yılında gerçekleşen Fransız Burjuva devri- 
mine kadar sürdü. Bu tarihten sonra Kilise fiilen etkisini kaybetti. Bu tarihe 
kadar özellikle Katolik kilisesinin sıradan insana, krallara, bilim adamlarına ve 
sanatçılara çektirdikleri bütün Ortaçağ Avrupa tarihini doldurur. 


510 ALI BULAÇ -KUR'ÂN DERSLERİ/DİRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


Ruhbanlık ve din adamlığı sınıfı bağlamm da İslam'daki duruma kısaca göz 
atmakta yarar var. Belirtmek gerekir ki, din adamlığı ve çileci hayat tarzı yal- 
nızca Hıristiyanlığa özgü değil, belki en aşırı ve kurumlaşmış biçimi bu dinde 
gözleniyor ancak kimi işraki mistikler ve Hindu öğretilerinde de buna benzer, 
hatta daha ağır olgular var. Bazı insanlar arasında her zaman varolagelen bu 
eğilime göre, bedenin arzularına, nefsin istek ve tutkularına karşı köklü bir 
biçimde karşı çıkılmadıkça bireysel kurtuluş sağlanamaz. Sözgelimi Tibet'te 
Budist rahipler her türlü dokunulmazlıklara ve ayrıcalıklara sahip kutsal bir 
sınıf olarak geçimlerini toplumun diğer bireylerine yüklemeyi dini bir telakki 
haline getirmişlerdi; bir ara toplumun 60'ı din adamları olan Lamalar'dan 
oluşmuştu. Bu ve benzerleri rahipler, din adamları, nefse eziyet etmeyi ruhi 
gelişmenin ön şartı saymış, benliği inkârı erdem saymışlardır. 

Benzer eğilimler daha Hz. Peygamber zamanında ashap arasında da gö- 
rülmeye başlanmıştı. Hz. Peygamber (s.a) sahabelerinden bazılarının gündüz- 
leri oruç tutup geceleri hiç uyumadan sürekli ibadet etmek, et ve yağ yemeyip 
kadınlara yaklaşmamak yolunda yemin ettiklerini öğrendiğinde, onları bu tür 
uygulamalardan menedip şunları söylemişti: “Bana böyle şeyler emredilmiş 
değil, nefsinizin de sizin üzerinizde hakkı vardır. Bu yüzden oruç da tutun, yi- 
yin de; geceleri ibadet ettiğiniz gibi uyuyun. Ben bazı günler oruç tutarım, bazı 
günler tutmam, et yerim, yağ da yerim, Benim sünnetimi beğenmeyen benden 
değildir” (Bkz. Buhari, Nikâh, 1). 

Hz. Peygamber bir defasında şöyle buyurmuştur: “-Bazı insanlara ne 
oluyor ki, kadınları, güzel yiyecekleri, uyku ve dünyanın daha başka temiz 
nimetlerini kendilerine haram ediyorlar? Ben size rahip olmayı öğretmedim. 
Benim öğrettiğim yaşama tarzı ne kadınlardan uzaklaşmayana et yememeye 
izin verir ne de dünyadan el etek çekmeye. İslam, nefsinizi disiplin altına 
almak için oruç ve zühtten elde edilecek yararlar içinde cihadı öngörmüştür. 
Siz Allah'a ibadet edin ve hiçbir şeyi ortak koşmayın. Haccınızı ve umrenizi 
yapın, zekâtı verin ve Ramazan ayında oruç tutun. Sizden önce helak olan 
insanlar kendilerine göre bir züht yolu tuttukları için helak oldular, böyle 
yaptıkları için de Allah aynı şeyi kendilerine emretti. Şu anda manastırlar- 
da gördükleriniz aynı türdendir.” Hadis kaynaklarında benzer rivayetlere sık 
sık rastlamak mümkün: “İslam'da ruhbanlık yoktur.” diye buyrulmuştur. Bir 
başka hadiste şöyle denmiştir: “Cihada sarılın, çünkü bu, İslamiyet'teki ruh- 
banlıktır” (Müsned, IlI, 82) 

İslamiyet'te ruhbanlığın ve din adamları sınıfının olmayışı insanı özgür- 
leştirici rol oynar. Nizami din adamları sınıfının Ortaçağ Avrupası'nda tesis et- 
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tiği teokratik düzenin nelere mal olduğunu hepimiz biliyoruz. Bu düzende din 
adamları Allah ile kul arasına girerek toplumu yönetme hakkının, dini yorum- 
lama yetkisinin sadece kendilerine ait olduğunu öne sürerler. İslam dini, daha 
birçok kurum gibi ruhbanlığı ve genel olarak din adamları sınıfını da ortadan 


kaldırmıştır. (Bkz. 57/Hadid, 27). 
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32. Ağızlarıyla Allah'ın nurunu söndürmek istiyorlar. Oysa kâfirler 
istemese de Allah, kendi nurunu tamamlamaktan başkasını iste- 
miyor. 
33. Müşrikleristemesede O dini (İslâm'ı) bütün dinlere üstün kılmak 
için elçisini hidayetle ve hak dinle gönderen O'dur. 


Sürenin başlangıcından bu yana tasviri yapılan kişilik profilleri ve hak 
dine olan hasmane tutumları göz önünde bulundurulduğunda, “Allah'ın nu- 
runu söndürmek isteyenler”in müşrikler ve kitap ehlinden, İslam'a ve Müs- 
lümanlara düşmanlık besleyip onları nefret objesi haline getiren Yahudi ve 
Hıristiyanlar oldukları anlaşılmaktadır. 

Ayet, Allah'ın dilemesi ve yardımıyla Hz. Muhammed (s.a.)'e indirilen vah- 
yin tamamlanacağını, müşriklerin ve diğerlerinin bunu kesintiye uğratmaya 
güçlerinin yetmeyeceğini belirtmektedir. Vahiy nurdur ve Hz. Peygamber'e in- 
dirilmiştir, şayet onun hayatına kastedebilselerdi tabii ki vahiy kesintiye uğra- 
yacaktı. Ayeti indiği tarihsel ortamda bu şekilde anlamak mümkündür. Ancak 
ayeti, nüzul sebeplerinden ve ilk muhataplardan hareketle tarihsel bir kate- 
goriye indirmek gerekmez, böyle bir zorunluluk yok, hatta tam aksine nüzu- 
lün özel bir olay üzere inmesinin onun genel hüküm vaz'etmesine engel teşkil 
etmez. Binaenaleyh zamanımızda Batı dünyasında Müslüman düşmanlığını 
(İslamofobia) körükleyenlerin bunlara denk düştüğü söylenebilir. Bu da bize 
gösteriyor ki, çatışma hakikatte bunlar ile Müslümanlar arasında değil, hak ile 
batıl, aydınlık ile karanlık, iyilik ile kötülük, güzellik ile çirkinlik, doğruluk ile 
yanlışlık, fayda ile zarar arasında vuku bulmaktadır. 

“Allah'ın nuru” vahiy yani kendi bağlamında son vahiy olan Kur'an-ı Ke- 
rim'dir. Vahiy insanlığı, insanlığın hayatını aydınlatmak üzere gelen nurdur. 
Kendi bencil tutkuları ve hırsları, önyargıları ve yanlışlıklarının esiri olanlar 
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hakikate, aydınlığa karşı gözlerini kapatıyor, güneşten taşan ışığı ağızlarıyla 
üfürerek söndürmeye çalışıyorlar. 

Geçici başarılar elde eder gibi görünseler de buna güçleri yetmeyecektir. 
Sadece nuru söndürmek isteyecek, hep bunu dileyip temenni edeceklerdir. 
Çarpıcı benzetmenin ima ettiği gibi, Allah'tan gelen nuru, insan ağzıyla sön- 
dürebilir mi, bu tabiatın bilinen en basit yasalarına bile aykırıdır, dolayısıyla 
buna kalkışanlar ahmakça, aptalca bir teşebbüste bulunuyorlar. 

İnkârcılar, nurun kapsamına aldığı alanı aydınlatmasına izin ve imkân ver- 
mek istemeyeceklerdir ama Allah'ın muradı bundan başkası değildir. Eninde 
sonunda Allah'ın nuru bütün tabiatı, küresel hayatı ve beşeriyetin tamamını 
aydınlatacaktır. (Bkz. 61, Saf, 9. ayetin açıklaması.) 

Küfür şemsiyesi altında toplanan bütün batıl inanç mensupları gibi, özel- 
likle dini, hayatın aktif alanlarından dışarı çıkarmak; dini özel, marjinal ve izafi 
hüviyete bürümek isteyen müşrikler de aynı retçi tutum içinde olsalar da, şanı 
Yüce Allah dini yani son ilahi tebliğ olan İslam'ı diğer bütün dinlerin üstüne 
çıkaracak, muzaffer kılacaktır. Başka hiçbir din İslam'la -ne iddia ve söylemin- 
de ne kitleleri ikna etme ve cezbetmede ne sorunlara çözüm ve çıkış yolu gös- 
termede ne hak-hukuk ve adaleti tesis etmede ne nitel anlamda hâkimiyet ve 
üstünlük kurmada- rekabet edemeyecek, önüne geçemeyecektir. Bu böyledir, 
çünkü elçisini yani peygamberlik mührünü elinde bulunduran Hz. Muhammed 
(s.a.)'i hidayetle ve hak dinle gönderen O'dur. “Hak din ile” yani hakkın dini 
ile gönderdi. Bundan anlaşılıyor ki, yeryüzünde başka dinler var ancak bunlar 
Hakkın dini ve hak din değildirler. Hak, hakkaniyet ve hakikat bu dinde içkin 
bulunmaktadır. Diğer müntesipleri de kendi dinleri üzere yaşama özgürlükleri 
vardır. Şu var ki Hak dine karşı husumet söz konusu olsa, inkârcıların ağzından 
çıkan üfürük ilahi nuru söndürmeye yeterli olmadığı gibi şirk, inkâr ve hak- 
sızlık üzere olanların da Allah'a karşı mevzi kazanmalarına, 0'nun muradını 
tersine çevirmeye güçleri yetmez. 

Ne mutlu o insanlara ki, ilahi muradı tahakkuk ettirmek üzere Allah'ın 
nuruyla, Kur'an'la beşeriyeti aydınlatmaya çalışıyorlar, O'nun elçisinin yolunu 
(Sünnet ve Siretini) takip ediyorlar ve yüksek ahlaki tesisi, hak ve hakikat, öz- 
gürlük ve adalet yolunda çaba harcıyorlar, hayatlarını cihad, cehd ve mücahe- 
de içinde geçiriyorlar. (Bkz. 48/Fetih, 28-29 ve 61/Saf, 9.) 
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... 


40) ÖağiSü ali8 La İyöyüğ AKİN YS la 


34. Ey imân edenler, gerçek şu ki, (Yahudi) bilginlerinden ve (Hıristi- 
yan) rahiplerinden çoğu, insanların mallarını haksızlıkla yerler 
ve Allah'ın yolundan alıkoyarlar. Altını ve gümüşü biriktirip de 
Allah yolunda harcamayanlar... Onlara acı bir azabı müjdele. 

35. Bunların üzerlerinin cehennem ateşinde kızdırılacağı gün, onla- 
rın alınları, böğürleri ve sırtları bunlarla dağlanacak (ve:) “İşte 
bu, kendiniz için yığıp-sakladıklarınızdır; yığıp-sakladıklarınızı 
tadın” (denilecek). 


“Allah'ın nüru”na mani olmak isteyenlerden gayrimüslim din adamlarının 
-elbette hepsi değil, çoğu- bu tutuma girmelerinin basit sebebi şahsi çıkar, 
makam hırsı ve iktidar seçkinleri nezdinde edinmek istedikleri itibardır. Bun- 
lar, insanların mallarını haksız yere yerler, emeklerini ve iyi niyetlerini sömü- 
rürler. Bunu genellikle 

a) Dini ve dini duyguları istismar etmek, 

b) Büyük servet ve güç sahiplerinin yapıp ettiklerini, adaletsiz düzenlerini 
meşrulaştırmak, sömürü ve haksızlıklara, hak ve hukuk ihlallerine ses çıkarmamak, 

c) Ya da bizzat kendileri düzenin aktif aktörleri, ortakları, işleticileri ol- 
mak suretiyle yaparlar. 

Tarihte rüşvet alan, haksız kararlar veren, kitabın bir bölümünü gizleyip bir 
bölümünü öne çıkaran, olmadık yorumlarla kitabı ve hükümleri çarpıtan ya da 
kendi düşüncelerini Allah'tan gelen vahiymiş gibi takdim eden, hatta cennette 
mevkiler satan, kendilerini şifacı diye takdim eden din adamlarına çokça rast- 
lanmıştır. Din adamlarının bu tutumunun en bariz sonucu, insanları Allah'ın 
yolundan alıkoymalarıdır. İnsanlar doğruluk ve adaleti din adına konuşanlar- 
da arar, onların her sözlerinde doğruluk, kararlarında adaletin tecelli etmesini 
isterler. Âlimden beklenen hak ve hakikatin peşinde koşması, ilmiyle amel et- 
mesidir. Din adamları ve âlimlerin söz ve davranışlarında istismar, sahtecilik, 
yalan, rüşvet, yolsuzluk, dünyaya hırsla bağlılık ve adaletsizlik gördüklerinde 
kitleler ümitlerini dinden keser, böylelikle Allah'a yönelmekten kaçınırlar. Hak 
ve hakikat yolu onlara kapatılmış olur. Dini itibardan düşüren dindarın itibarını 
kaybetmesi, din ve dindarın itibar kaybına uğramasının sebebi de din adamla- 
rının, âlimlerin görevlerini hakkıyla yerine getirmemeleridir. 
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34. ayet içinde yer alan “Altını ve gümüşü biriktirip de Allah yolunda 
harcamayanlar”, ilk anda düşük ahlaki profilleri anlatılan gayrimüslim din 
adamlarının bir tutumu gibi görünse de, -onlarla ilgili olmakla beraber- bel- 
li bir kişilik profiline ve belli bir zihni tutuma işaret etmektedir. Bu profilde 
olanların öne çıkan özellikleri altını ve gümüşü biriktirip Allah yolunda har- 
camamalarıdır. 

Örneğin “altın ve gümüş” üzerinden verilmesi, tabii ki bu iki madenin her 
zaman değerli olmasıyla ilgilidir. Ama her ikisinin kelime kökenlerine bakıl- 
dığında, insan-servet ilişkisinin manasızlığına, paradoksal tutumuna bir gön- 
derme olduğu da görülebilir. Altın “zeheb” gitme, gelip geçme kökünden tü- 
remiştir yani aslında oldukça cazip ve değerli olsa da hakikatte gelip geçen, 
giden şeydir; gümüş de “fida” kökünden ayrılıp dağılan, birbirinden ayrılan 
şey demektir. Gümüş, değerli olmakla beraber hakikati itibariyle dağılıp gider. 
Hal böyle olunca altın ve gümüşü daha geniş manasıyla serveti hırsla biriktir- 
menin anlamı nedir? Netice itibariyle biriktirilen şeyler gelip geçen, dağılan 
nesnelerdir, kalıcılık vasıfları yoktur. 

Biriktirme fiili “kenz” ile ifade edilmiştir ki, kelime son derece önemlidir. 
Kenz, üstüste yığmak, içiçe sokup biriktirmek, toplamak, gömülü mal ve ha- 
zine demektir. Modern iktisatçıların kapitalizmi “sınırsız sermaye biriktirme” 
düzeni olarak tarif etmeleri -örneğin Immanuel Wallerstein- kenz fiilinin salt 
biriktirme olmayıp 

a) Bir iktisadi fiil ve hissi bir tutku olarak üstüste servet yığma, sermaye 
biriktirme, 

b) Söz konusu servetin toplumun aleyhine, adaletsizliklere, sınıflar ara- 
sında uçurumlara, çatışma ve husumetlere, kitlesel yoksulluklara ve sömürü- 
ye dayalı olarak biriktirme, 

c) Allah yolunda yani yoksullara, ihtiyacı olanlara ve cihada harcanmasın- 
dan kaçınma olduğunu göstermektedir. 

Kenzi salt servet ile bununla ilişkili zekât verme çerçevesinde görmek 
mümkündür. Bu görüşte olan sahabeler olmuştur, hatta bunlar görüşlerini şu 
hadise dayandırmışlardır: “Zekâtı verilen her mal, saklanabilen dahi olsa kenz 
değildir. Zekâtı verilmeyen her mal saklanamaz dahi olsa kenzdir” (Buhari, 
Zekât, 4). Ancak karşı görüşte olanlar kenz fiilini çok daha geniş manada ele 
almışlardır. 

Bu çerçevede modern müfessirlerin kenzizekâtı verilmeyen mal veya ser- 
vetin ekonomik dolaşımdan çekip salt biriktirme olarak görmeleri kavramın 
ima ettiği genel iktisadi mekanizma açısından eksik kalır. Modern iktisadi dü- 
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zende bir yerde tutulup saklanan-piyasa dışında alıkonan servet kalmamıştır, 
en azından üretim veya yatırımda kullanılmasa da bankalara veya finans ku- 
ruluşlarına yatırılır, bu evsaftaki servet de gerçekte ekonomik hayatın içinde- 
dir. Unutmamak gerekir ki, bankalar veya finans kuruluşları modern iktisadi 
faaliyetin ana unsurlarından biridir. Paranın biriktirildiği bankalar adaletsiz 
düzenin parçasıdırlar. 

Kenz fiiliyle ilgili tanımlar ilk sahabe nesli arasında ciddi ihtilaflara konu 
olmuştur. Önde gelen sahabelerden Ebu Zer el Gıfari'nin, Şam'da iken bu ko- 
nuda Muaviye ile giriştiği tartışma meşhurdur. Muaviye'ye göre bu ayet kitap 
ehli din adamları hakkında inmiştir; Ebu Zer'e göre ise hem onlar hem bu fiili 
yapan Müslümanlar hakkında inmiştir. Tartışma büyüyüp de mesele başkente 
ulaşınca Halife Hz. Osman, Ebu Zer'i Medine'ye çağırır. Medine'ye gittiğinde 
insanlar sanki daha önce onu hiç görmemişler gibi köşe bucak kaçmaya baş- 
lar Bunun üzerine Hz. Osman, ona kenar-tenha bir yere (Rebeze) çekilmesini 
ister, o da itiraz etmeden oraya çekilir ve maalesef kimsesiz, yapayalnız orada 
vefat eder. (Bkz. Buhari, Zekât, 4, Tefsir, 9). 

Haram olan “kenz”in ne olduğu konusunda iki ana görüş olduğunu söyle- 
mek mümkün: 

a) Hz. Peygamber, zengin olan Hz. Osman ve Abdurrahman bin Avf gibi 
sahabilere, mallarını dağıtmalarını emretmemişti. Ölüm yatağında olan kişiye 
de malının ancak 1/3'ünü vasiyet yoluyla başkalarına aktarılmasına izin veril- 
miştir. Çünkü bu sayede varislerin hakkı korunmuştur. Malının tümünü infak 
eden bir zenginin geride bırakacağı yakınlarının başkalarına el açması arzu 
edilir değildir Ümmü Seleme (ranh.) bileziklerini sormuş, Efendimiz de zekâtı 
verildiği takdirde kenz sayılmayacağını söylemiştir. 

b) Karşı görüşte olanlar Bakara, 219. ayetini delil göstererek infakın “ih- 
tiyaçtan arta kalanı”nın tamamıyla yapılması gerektiğini söylemişlerdir. Bir 
ihtiyaç dolayısıyla Hz. Ömer, malının yarısını infak ederken, Hz. Ebu Bekir ta- 
mamını infak etmiş, bunun üzerine Hz. Ömer “Artık Allah yolunda fedakârlıkta 
ebediyyen Ebu Bekir'i geçemem” demiştir. Ebu Zer el Gıfari'nin bu konudaki 
kararlı tutumu malumdur. İnsan süresinde (76/8) övülen kişilik profile “Ye- 
meği çok sevdikleri (veya istedikleri) halde yetime, miskine ve esire yediren- 
ler” olarak çizilmiştir ki, bu kenzin hiçbir şekilde hoş görülmeyeceğini gös- 
termektedir. Haşir süresinde (59/9) “Kurtuluşa erecek olanların mala olan 


hırstan ve cimrilikten korunanlar” olduğu belirtilmiştir. 
Kenz'in zekâtı verilmeyen mal olarak tarif edilmesi -dar manada öyle ka- 
bul edilse de-, geniş manada modern iktisat ve sermaye ilişkileri açısından ye- 
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terli değildir. Tabii ki zekâtı dahi geniş manada ele almak gerekir, zira zekât 
salt belli bir miktarın ihtiyacı olanlara verilmesi işlemi olmakla beraber, asıl 
yöneldiği hedeflerden biri toplumda gelir bölüşümünde makul denge sağla- 
mak, sınıfların teşekkülüne meydan vermemek için gelir bölüşümünü adil bir 
biçimde düzenlemektir. Yoksa asgari sınırı 1/40 olarak düşünüldüğünde, ka- 
pitalizmin avantajlarını kullanıp kenz peşinde olan sayısız insan, zekâtı büyük 
bir memnuniyetle verir. Kenz, toplumun aleyhinde olmak üzere ve liberal ik- 
tisat enstrümanlarının piyasayı dinin sabit hükümlerine ve ahlaki normlara 
karşı özerkleştirmeleri sonucunda belli zümrelerin zenginleşmelerini sağlar- 
ken kitleleri yoksullaştırma işlemidir ki, bunun tabii sonucunda “servet belli 
ellerde toplanır”; güç ve iktidar yani devlet (duvle) hâkim sınıfların tekeline 
geçer (Bkz.59 /Haşr, 7). 

İktisadi etkisi ve fonksiyonları dışında kenz'in başka ciddi olumsuz etkile- 
ride vardır. Kenz, sınırsız sermaye biriktirme eylemi ise, bu hayat boyu insanın 
uğraşısı olur, gece gündüz servet biriktirmeyi, elindeki sermaye ve imkânın 
akışını, hareketlerini düşünür. Razi'nin yerinde analiziyle servet arttıkça zihni 
uğraşı ve ona duyulan sevgi artar, derken zihin ve kalp servet biriktirmekten 
başka her şeye kapalı olur. Bu ise dünyaya ve servete olan hırsı ateşlemekten 
başka işe yaramaz. İnsan ayrıntılar, çokluk ve daha çok bolluk tutkusu içinde 
boğulur gider ki, buna Kur'an-ı Kerim “Tekasürün insanı (kalbini ve hayatı- 
nı derin bir biçimde içine alıp) hayatının sonuna kadar oyalaması” der. (Bkz. 
102/ Tekasür süresi). 

Serveti toplamak bir dert, onu elde tutmak, yönetmek başka derttir. Kişi 
hayatı boyunca bunun mücadelesini verir, servet biriktirir ama belki sadece 
küçücük bölümünü kendine harcayıp bu dünyadan göçer gider, bu kadar uğ- 
raşıp didinmesi, onu Allah'ı anmaktan alıkoymuş olur. Servet biriktirme in- 
sanı muhteris yaptığı gibi, bencil ve cimri de yapar. Mal ve servet bencillik ve 
cimrilik olmadan bu kadar arttırılamaz. Bu iki haslet de mü'mine yakışmaz. 
Servetin çokluğu azgınlığın ana sebeplerinden biridir. Kur'an-ı Kerim, kendini 
müstağni gören insanın muhakkak azdığından bahseder (96/Alak, 6-7). 

Allah'ın Resülü (s.a.), açıkça “Altın ve gümüş kahrolsun” buyurmuştur 
(Müsned, V, 366). Ona “Hangi malı edinelim?” diye sorulduğunda şu veciz ce- 
vabı vermiştir: “(Allah'ı) Zikreden dil, huşu duyan kalp ve size yardımcı olan 
saliha bir eş” Erkek veya kadın olsun, hayatın anlam ve amacını bilen bir insan 
için bu üç şeyden daha büyük bir servet yoktur. Bir başka hadiste şöyle buy- 
rulmuştur: “Altın ve gümüşün (paranın), kadifenin, süslü giysilerin kulu-kölesi 
olan yüzükoyun yere çakılıp gebersin! Yüzükoyun yere çakılsın da yerlerde 
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sürünsün! Vücudunun her yerine dikenler batsın da dikenleri çıkaramasın! O 
öyle biridir ki; bir şeyler verildiğinde hoşnut olur, verilmediği zaman vefa gös- 
termez. (Buhari, Cihad, 70; İbn-i Mace, Zühd, 8). 

Gaflet içinde olup başkalarının aleyhinde olmak üzere servet biriktiren- 
leri, sömüren ve ezenleri büyük azap bekler; büyük bir hırs ve tutkuyla birik- 
tirdikleri servetle (altın ve gümüşle) alınları, yanları ve sırtları dağlanacak ve 
onlara “Nefislerinizi, ihtiraslarını tatmin etmek üzere biriktirdiklerinizi tadın” 
denecek. Böyleleri bu cezayı hakediyorlar, çünkü onlar biriktirip sömürü dü- 
zenlerini sürdürürlerken kitleler, yoksullar, açlar, işsizler ve mahrumlar büyük 


acılar çekiyordu. 


giz ağıdı İS pd 5d Gİ İN ike ya al öde Ğİ 

Öd İyalİSİ MA azAİl dali SY 22 dai ğa gağlğ laa ll 
aiN Gi içieiş AE SEİNE 8 ABE GS, Zİ İyİ 3 SASİ 
is öd 3 aş gisi göl Ağa Las gray önazll ga 
La İkala AİN 555 la öğe Bkleiş LALE Algykğ Lale Aigai 
SİN 255 


36. Gerçekşuki, Allah katında ayların sayısı, gökleri ve yeri yarattığı 
günden beri Allah'ın kitabında on ikidir. Bunlardan dördü haram 
aylardır. İşte dosdoğru olan hesap (din) budur. Öyleyse bunlarda 
kendinize zulmetmeyin ve onların sizlerle topluca savaşması gibi 
siz de müşriklerle topluca savaşın. Ve bilin ki Allah, takvâ sahip- 
leriyle beraberdir. 

37. (Haram ayları) Ertelemek ancak inkârda bir artıştır. Bununla kâ- 
firler şaşırtılıp-saptırılır. Allah'ın haram kıldığına sayı bakımın- 
dan uymak için, onu bir yıl helâl, bir yıl haram kılıyorlar. Böyle- 
likle Allah'ın haram kıldığını helâl kılmış oluyorlar. Yaptıklarının 
kötülüğü kendilerine 'çekici ve süslü' gösterilmiştir. Allah, inkâr- 
cı bir topluluğa hidayet vermez. 


Hz. İbrahim'den beri süren köklü bir geleneğe göre Araplar yılın dört ayı- 
nı “haram /yasak aylar” sayarlardı. Savaş ve öldürmenin yasak olduğu haram 
aylar Zi'lka'de, Zi'lhicce, Muharrem ve Receptir (Şuhuru'l-muhareme). İlk üçü 
senenin 11, 12, ve birinci ayları iken, dördüncüsü Recep 7. Aydır. Bu da “Mu- 
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darlıların recebi” olarak bilinirdi, sebebi ise Rabia bin Nizar soyundan gelen- 
lerin Ramazan ayını haram ay kabul edip ona Receb demeleri, buna mukabil 
Mudarlıların bizzat Receb ayını haram kabul etmeleriydi. Bu ifade hadiste de 
“Cumade ile Şaban arasında Receb” (Buhari, Bed'ul-halk, 2) olarak geçer. Zi'l- 
kade, Zi'lhicce ve Muharrem hac mevsimi olduğundan, yarımadanın her ta- 
rafından Kâbe'yi ziyarete gelenler için üç ay geniş bir zamandı. Receb ayı da 
muhtemelen ara ziyaret olan Ümre için vaz'edilmişti. 

Bu aylarda savaşmak büyük günah, işlenen zulüm daha büyük zulüm ka- 
bul edilirdi. Bu ayda vuku bulan savaşlara “ficar savaşları” denirdi. 

Böyle olmakla beraber Araplar bu yasağa uymakta zorluk çekerlerdi, çün- 
kü geçimlerinin önemli bölümünü savaş, yağma ve talan üzerine kurdukların- 
dan dört ay yağma yapmadan oturmak onlara zor geliyordu. Yağma dışında 
intikam duyguları veya kan davaları dolayısıyla da savaş yaparlardı. Haram 
aylarda savaşmak gerektiğinde bir hileye başvurur, adına “nesi'” denen uy- 
gulama ile savaşa cevaz bulurlardı. Araplar, her üç senede bir, araya bir ay ka- 
tarak Muharrem olması gereken zamanı kutsallıktan çıkarıp bu seneye Nesi' 
(Kabise yılı) der, böylece Muharrem'i Sefer'e ertelemiş olurlardı. Arapların 
dünyevi çıkar uğruna güneş yılına yönelmeleri Allah'ın hükmüne aykırıdır, 
çünkü Hacc'ın belirli aylarda eda edileceği hükmünü koyan Allah'tır. Kabise'yi 
Araplar bilmezdi, bunu Yahudi ve Hıristiyanlardan öğrenmişlerdi. 

Tefsircilere göre Arapları bu yönde hileli uygulamaya sürükleyen diğer bir 
sebep, hac mevsiminin kimi zaman kış, kimi zaman yakıcı yaz mevsimine denk 
gelmesiydi. Mekkeliler, mutedil mevsime denk gelsin de ticaretleri ve gelirleri 
artsın diye aylarda oynama yoluna saparlardı. 

Güneş yılı ile ay yılı arasında 11 gün fark bulunduğundan, fazlalık bir aya 
baliğ olduğunda o yılı 13 ay sayarlardı ki, bu her üç yılda bir tekerrür eder, 
böylelikle ayların yeri değişmiş olurdu. 

Ayet-i kerime bu uygulamanın geçerli/meşru bir işlem değil, bir hile ol- 
duğunu vurguladıktan sonra bundan uzak durulmasını emretmektedir. Söz 
konusu yasağın iki sebebi var: İlki, ayların sayısını 12 olarak tespit eden yüce 
Allah'tır. Güneş ve ayın kendi yörüngelerinde belli menziller izlemesi yılların 
sayısını ve hesabı bilmek içindir (10/Yunus, 5). Bu, antropolojinin iddia etti- 
ğinin aksine yaratılıştan beri böyledir, muhtemelen Âdem aleyhisselama böy- 
le bildirilmiş ve nesilden nesle bize de 12 ay olarak intikal etmiştir. 12 ayın 
dördünü haram sayan yine Allah'tır, O'nun koyduğu bir yasağı çiğnemek O'na 
karşı gelmektir. Diğeri savaşların eksik olmadığı dünyamızda hiç değilse yılın 
üçte birini zorunlu barışla geçirmek beşeriyetin yararınadır. 
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“Bu dosdoğru hesap-isabetli hüküm/din”dir (Eddinu'l-kayyim). Doğru 
hesap ayların 12 olarak düzenlenmesi, ilahi yasak ve haramlara tam riayet 
dinin yani hayat alanlarının, barış ve istikrarın korunması, ilahi hükümlerin 
ayakta tutulmasıyla mümkündür. Yasaklar çiğnendiği takdirde dirlik ve dü- 
zen bozulur. Bu yasakları ihlal etmeye kalkışanlar aslında kendi özvarlıkla- 
rına zulmetmiş olurlar, çünkü yapmamaları gereken bir şeyi yapmış olurlar. 
Haram aylarda savaş inkârda artıştır, geçici dünya hevesi ve süfli çıkarlar 
uğruna inkârcılar şaşırır, hileye başvurup yasakları çiğnerler, bununla da 
kendilerini aldatırlar. Helalleri haram, haramları helal kılmak, insanlara çe- 
kici gelse bile ağır bir suçtur, buna tevessül edenler hiçbir zaman iflah olmaz, 
doğru yolu bulamaz. 

Hz. İbrahim, Hanif dinin bu en esaslı hükmüne hayat verdi. Belirtmek ge- 
rekir ki, haram aylar uygulamasını ilk başlatan Hz. İbrahim de değildir. Zira 
ayetin açıkça belirttiği üzere hem yaratılışın başlangıcında hem Allah'ın Ki- 
tabı'nda hüküm böyledir. Hz. İbrahim, nasıl Kâbe'nin ilk banisi değilse, Hz. 
Âdem'in ilk defa inşa ettiği bu Ev'in temellerini bulup oğlu İsmail aleyhisse- 
lam ile kadim temel üzerinde Ev'i inşa ettiyse, kanaatimize göre, zaman içinde 
unutulmuş, terkedilmiş haram uygulamasını da tekrar hayata geçirmiş yani 
geleneği ona dönmek suretiyle ihya etmiş bulunmaktadır. Nitekim Veda Hut- 
besi'nde Hz. Peygamber (s.a.) şöyle buyurdu: “Zaman döndü dolaştı, Allah'ın 
gökleri ve yeri yarattığı andaki durumuna geldi. Sene 12 aydır, dördü haram 
ayıdır. Bunların üçü art arda gelir. Zi'lkade, Zi'lhicce, Muharrem. Receb ise tek- 
tir. Cumade ile Şa'ban arasındadır” (Buhari, Bed'ul halk, 2; Müslim, Kasame, 
29; Müsned, V,37.) Bu, bizim de aynı geleneği, ona dönüp, ihya edebileceğimi- 
zi, canlandırabileceğimizi göstermektedir. 

Ata “Andolsun Allah'a, insanların Harem bölgesinde haram aylarda ken- 
dileriyle savaşılmadığı sürece savaşmaları helal değildir” demiştir. Hz. İbra- 
him'den sonra uygulama yüzyıllarca sürdü, Araplar azgınlıkları dolayısıyla 
yasakları çiğnemek üzere hilelere başvurdularsa da, son dini tebliğ olan İsla- 
miyet'le hüküm ve tatbikat ilk haline dönmüş oldu. 

Allah'a ortak koşanlar eğer bu yasağı çiğneyip saldıracak olurlarsa, meşru 
ve zorunlu savunma hakkını kullanmak üzere onlara karşı topluca savaşılır 
(2/Bakara, 190-192). Çünkü her nerede ve ne olursa olsun, saldırgana muka- 
vemet etmemek onun hayat hakkımıza son vermesine fırsat verir. Nitekim Al- 
lah'ın Elçisi, hiç istemediği halde saldırıya zorlandığı için haram aylarda Heva- 
zin ve Sakif oğullarına karşı savaş açmak durumunda kalmıştır. Onlar topluca 
saldırıyorsa onlara topluca saldırılır, içlerinden bir grup saldırıyorsa saldıran 
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grupla savaşılır. Burada gözetilecek husus takvadır. Yani hile yapmak üzere de- 
gil, gerçekten meşru savunma hakkını kullanmak üzere savaşmalı, savaşırken 
hukuki çerçeve, kurallar çiğnenmemeli, orantısız güç kullanılmamalı, sivillere 
zarar vermemeli, bu konuda Allah'tan korkup sakınmalıdır. Allah, bu kurallara 
riayet edenlerle beraberdir, onların yar ve yardımcısıdır. (Bkz, 2/Bakara, 194, 
217;5/Maide,2, 97; 9/5.) 

Yaygın telakkiye göre, haram aylar hükmü kadim bir Arap geleneğidir. Bu 
yanlıştır. Ayet, açıkça söz konusu hükmün “Göklerin ve yerin yaratıldığı günde 
konulduğunu” belirtir. Allah katında ve bilinci kendi asli mihverinde olan in- 
sanların nezdinde bu hüküm yürürlüktedir. İslam'da da bazı fakihler -mesela 
Evzai- sadece savaş değil, hem Haram aylarda hem Haram Bölgesi'nde işlenen 
cinayetlerde cezanın ağırlaştırıldığını söyler. 

“Hurum”un derin anlamı üzerinde düşünüldüğünde kelimenin hem yasa- 
gı, hem saygı ve ihtiramı içerdiği görülür. Bu aylarda işlenen suç ve günahlar 
çok daha ağır olduğu gibi yapılan iyilik ve güzelliklerin sevabı da daha çok- 
tur. Hiç kuşkusuz İslam bakış açısından zaman dilimleri birbirinden farksız- 
dır ne varlık âleminde profan (kutsal dışı) bir mekân/alan vardır ne zaman 
dilimi. Yüce Allah varlık âlemini “Kün (01)!” emriyle yarattığına göre, âlem- 
Nefesü'rrahman'dır, Yaratıcısı'nın kudret eli altındadır. Salt profan —-dolayısıy- 
la din-dışı, kutsal olmayan- nasıl mekân/alan veya zaman olabilir? Allah ve 
Resülü'nün Mekke ve Medine'de -Kudüs'teki Mescid-i Aksa (Beyt-i Makdis) 
de buna dâhildir- haram bölgeleri daha çok hürmet edilmesi gereken yerler 
olarak belirlemeleri söz konusu mekânlara ilave değer, şeref ve üstünlük sağ- 
lamak içindir. Günlerden iki bayram (Ramazan ve Kurban) ve Cuma; aylardan 
Ramazan; gecelerden Kadir Gecesi; Hac'daArefe günü ve Arafat ve Müzdelife 
de böyledir. Bu zaman ve mekânlarda sanki kutsal kesafet kazanmış, tecelliler 
daha açık hale gelmiştir. Bu mekân ve zamanlarda yapılan itaat ve ibadetlerin 
sevabı daha fazla, işlenen suç ve günahların cezası çok daha ağırdır. 

Razi önemli bir hususa işaret eder: İnsanların karakteri haksızlık yapma- 
ya, bozgunculuk çıkarmaya yatkındır, insan fıtri olarak kötülüğe (de) eğilimli- 
dir ve çoğu zaman çeşitli iç ve dış etkiler altında kendini kötülük yapmaktan 
alıkoyamaz. İnsan çok daha dikkatli bir bilinç halinde kötülüklerden, haksız- 
lık ve çirkin davranışlardan kaçınsın diye, Yüce Allah bazı zamanlara ve bazı 
mekânlara daha çok hürmet gösterilmesini emretmiştir. Söz konusu zaman- 
larda ve mekânlarda kötülükleri terketmek önemlidir, diğer zamanlar için ya 
kötülüklerin kendisinden vazgeçilir veya en azından nitelik ve nicelik olarak 
azaltılır. Bileşik kaplar misali zarar ve kötülük uzaklaştırıldığında fayda ve 
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iyilik artar. Yasaklara azami riayet edildiğinde belki de zaman içinde iyilikler 
kötülüklerin, güzellikler çirkinliklerin, doğruluklar yanlışlıkların ve herkesin 
maslahatına uygun olarak fayda zararın yerini alır. 

Savaş ve çatışmaların arttığı, kitlesel ve sivil katliamların yaygınlaştığı, 
şiddet ve terörün sonuç alıcı yöntem olarak kullanıldığı zamanımızda Müslü- 
manlar dünya barışına bir katkı olarak “haram aylar” fikrini ve uygulamasını 
öne çıkarmak suretiyle, hiç değilse beşeriyetin yılın üçte birinde savaş, katliam 
ve terörden uzak yaşayabilmesi için ortak sorumluluklar ve duyarlılıklar geliş- 
tirebilirler. Haram aylar, yaratılışın başlangıcına uzanan bir derinliğe sahipse, 
beşeriyetin kolektif vicdanında karşılıkları var demektir. Yahudiler, Hıristi- 
yanlar ile Müslümanların ortak atası İbrahim aleyhisselâmın kolektif hafıza- 
da yeniden canlandırdığı bu yasaklara bugün de pekâlâ uymak mümkündür, 
insanlığın buna büyük ihtiyacı vardır. Ama elbette herkesten önce Müslüman- 
ların birbirlerine karşı bu aylarda kötülük yapmamaları, bunun için ihtilaf ve 
çatışmalara müdahil olacak kararlı izleme komiteleri ve yaptırım gücü olan 
kurum ve kuruluşlar ihdas etmeleri beklenir ki, söz konusu müdahalenin ge- 
nel çerçevesi Hucurat süresinde (49/9) çizilmiş bulunmaktadır. 


ZİSĞI alli yaz. ğ lodi ASİ öeö 131 Sİ la İyi öl İğ 
GSİM öyüzİl Şi La EŞİN ya GİİN öşiİl, alazi gd Jİ 
Lağ8 akl Lal Gide Sila laa Yİ gray US Yİ B5Yİ 
AB yl vay Za çiğ 8 le Aş bağla 
Üydğ 3 RİN lk İİ gil Gl lag 3S Geçi dk 3) AİN özi 
akin, büğlğ azla Ağiz, AİN ŞE İğaa AİN Ğİ) İZLE Y a) 
adi İzik çe SİN â2165 LİAM 338 Gİ AA Yaş lğziç) 
ps diğ ASIlŞAn İyale 5 Ylü3 İLA Vadi 41.) SS İz 

ge) Özdaş Öl ASİYE IB ZİN Jel ğ 


38. Eyimânedenler,ne oldu ki size, Allah yolunda savaşa çıkın denil- 
diği zaman, yer(iniz)de ağırlaşıp kaldınız? Ahiretten(cayıp) dünya 
hayatına mı razı oldunuz? Ama ahirettekine (göre), bu dünya ha- 
yatının yararı pek azdır. 
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39. Eğer savaşa çıkmazsanız, sizi pek acı bir azapla azaplandıracak 
ve yerinize bir başka topluluğu getirip değiştirecektir. Siz O'na 
hiçbir şeyle zarar veremezsiniz. Allah, her şeye güç yetirendir. 

40. Siz O'na (peygambere) yardım etmezseniz, Allah O'na yardım et- 
miştir. Hani kâfirler ikiden biri olarak O'nu (Mekke'den) çıkar- 
mışlardı; ikisi mağarada olduklarında arkadaşına şöyle diyordu: 
“Hüzne kapılma, elbette Allah bizimle beraberdir.” Böylece Allah 
O'na 'huzur ve güvenlik duygusunu" indirmişti, O'nu sizin gör- 
mediğiniz ordularla desteklemiş, inkâr edenlerin de kelimesini 
(inkâr çağrılarını) alçaltmıştı. Oysa Allah'ın kelimesi, yüce olandır. 
Allah üstün ve güçlüdür, hüküm ve hikmet sahibidir. 

41. Hafif ve ağır savaşa kuşanıp çıkın ve Allah yolunda mallarınızla ve 
canlarınızla cihat edin. Eğer bilirseniz, bu sizin için daha hayırlıdır. 


Bundan sonra sürenin sonuna kadarki ayetler Tebük seferi, sefer hazır- 
lıkları, Medine kamuoyunda seferin uyandırdığı yankılar, münafıklar ve henüz 
imanın kalplerinde tam yerleşemediği Müslümanların sefer karşısındaki tu- 
tumları hakkında indirilmiştir. Her ne kadar olay, miladi 630 yılında cereyan 
etmişse de, söz konusu edilen evrensel insan tabiatı, insanın zorluklar karşı- 
sındaki tutumu, kendi içinde yaşadığı çatışmalar, büyük bir davaya olan sada- 
kati, kişinin kendini iç dünyasında sınamasıdır. 

Mekke'nin fethinden sonra giderek güçlenmekte olan Müslümanları dur- 
durmak üzere Bizans nüfuzu altındaki bazı Hıristiyan kabilelerin birleşerek 
Medine üzerine yürüyeceklerine ilişkin haberler gelmeye başladı. Anlaşıldığı 
kadarıyla büyük bir ordu hazırlanıyordu. Haberler bazı kaygılara yol açtı. Mev- 
sim hayli sıcak geçiyordu, süren kıtlık vardı ve dallarında olgunlaşmış hur- 
maların hasat mevsimiydi, gidilecek mesafe de hayli uzaktı. Gelen haberleri 
ciddiye alan Hz. Peygamber (s.a.), herşeye rağmen sefer hazırlığına başladı. 
Anılan sebepler dolayısıyla bu sefere “zorluk zamanı (Saatu'l-usra)” hazırla- 
nan orduya da “zorluk ordusu (Ceyşü'l-usra)” denmiştir. 

Münafıklar her zaman olduğu gibi moral bozucu propagandalar yapmaya 
başladılar. Onlara göre bu şartlarda Roma Kayzeri'ninKubad adlı komutanının 
başına geçirdiği 40 bin kişilik ordusuyla savaşı göze almak akıl karı değildi. 
Bazıları (Abdullah bin Übey) Hz. Peygamber'in arkadaşlarıyla zincirlere vuru- 
lup esir alındığını gözleriyle görür gibi olduklarını söylüyordu. 

Hz. Peygamber kararlı bir biçimde sefer hazırlıklarına devam etti. Bu sefer 
ki diğerlerine benzemiyordu, büyük bir kampanya başlatıldı, “topluca savaş 
hazırlığı (seferbelik)” emir verildi. Hz. Ebu Bekir, Hz. Ömer, Hz. Osman, Ab- 


9/Tevbe Süresi/38-41 523 


durrahman bin Avf, Talha, Abbas ve Asım bin Adi gibi sahabeler orduya büyük 
bağışlarda bulundular, kadınlar Hz. Aişe'nin açtığı örtüleri ziynet eşyalarıyla 
doldurdular. Sonunda Hz. Peygamber, miladi 630 Ekim ayında 10 bini atlı 30 
bin kişilik bir orduyla yola çıktı. Ürdün'ün güney sınırında bulunan Tebük'e 
kadar yürüdü ancak ortalıkta düşman gözükmüyordu. Burada 20 gün kadar 
bekledi, sonra Medine'ye dönmeye karar verdi. Bu arada Dümetü'|-cendel, 
Eyle, Cerba ve Ezruh gibi kabile ve meskün ahaliyle cizye anlaşması imzaladı, 
böylelikle İslam'ın nüfuz alanını yarımadanın uç kuzey bölgelerine kadar yay- 
mış oldu ki, Hz. Peygamber'in katıldığı bu son sefer sonraki fetihlerin kapısını 
açmış olacaktı. 

Hazırlık sırasında özellikle münafıkların ikiyüzlü ve moral bozucu tutum- 
larına değinmiştik. Ancak henüz yeni Müslüman olmuş bazı sahabiler de se- 
fere katılmak istememişlerdi. İnen ayetler, savaşa çağrıldıkları halde Müslü- 
manların nasıl olur da yere çakılıp kaldıklarını sorar! Dünya hayatı dolayısıyla 
savaştan kaçmak, dünya zevklerini ahirete tercih etmek yerin insanı kendine 
çekip hapsetmesi, çivi gibi yere çakmasıdır. Ağırlaşıp yere çakılmak, çok ye- 
mek yemiş birinin ayağa kalkamaması gibidir. Yeme-içmeyi öylesine seviyor 
ki, tıka basa karnını doldurduktan sonra yerinden hareket edemez olur. Dünya 
zevkleri, tutku ve ihtiraslar da insanı zihnen ve ruhen böyle ağırlaştırır, ye- 
rinden hareket ettiremez hale gelir. (4/Nisa, 77; 10/Yunus, 70.) Hz. Peygam- 
ber (s.a.) dünya hayatını şu çarpıcı misalle şöyle anlatır: “Ahirete göre dünya 
hayatı, birinizin parmağını denize daldırmasına benzer. O kişi parmağının ne 
kadarcık bir su ile döndüğüne bir baksın!” (Müslim, Cennet, 55). 

Kendini dünyaya kaptıranın sonu acıklı azaptır. Söz konusu azap hem dün- 
yada hem ahirette vuku bulacaktır. Dünyada vuku bulması, bağımsızlığı ve onu- 
ru uğruna savaşmaktan kaçanların düşmanın saldırısına uğrayıp küçük düşü- 
rülmeleri şeklinde olur. Düşman savaştan kaçanları yok eder, tarih sahnesinden 
aşağılanmış olarak silinirler; yerlerine adalet, özgürlük, ahlaki erdemlerin ika- 
mesi ve yeryüzünün salahını misyon edinmiş yeni bir toplum gelir. Bu Allah'ın 
takdiri, tarih boyunca hükmünü icra eden yasasıdır (sünen). Kimse de Allah'a en 
ufak bir zarar veremez, zaten her şeye gücü yeten Allah'a kim hesap sorabilir ki! 

Meşru, haklı ve şerefli bir dava için savaşmak, peygambere yardım etmek- 
le aynı şeydir. Peygamber hak yoldadır, ona Allah, her zaman yardım etmiştir. 
En kritik zamanlarda bile yardımı eksik olmamıştır. Hicret (8/Enfal, 30) sıra- 
sında sığınıp üç gün kaldığı Sevr mağarasında da Allah'ın yardımı ve koruması 
eksik olmamıştır. Arkadaşı, hicret ve mağara yoldaşı Ebu Bekir (r.a.)'le çıkıp da 
Mekke'nin güneyinde 5 mil mesafedeki mağaraya sığındığında onu koruyan 
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Allah'tı. Takibe gelen düşmanlar mağaranın ağzına kadar gelmişlerdi, öyle ki 
Hz. Peygamber ve Hz. Ebu Bekir onların ayaklarını görebiliyorlardı. Ebu Bekir 
kaygılanmıştı. O ise “Hüzne kapılma, elbette Allah bizimle beraberdir” diyor- 
du. Zor zamanda Allah'ın yardımını hisseden Hz. Peygamber içinde derin bir 
huzur ve güvenlik duygusunu hissediyordu. Arkadaşını şöyle teselli ediyordu: 
“İkinin üçüncüsü Allah olursa, (onlara kim ne yapabilir), ne dersin!” Hz. Ebu 
Bekir “Gerçekten Allah bizimle beraber mi?” diye sorduğunda, Hz. Peygamber 
“Evet” demiş, bunun üzerine içi rahatlamış olarak akan gözyaşlarını silmeye 
başlamıştı. (Buhari, Tefsir, 9; Menakib, 25; Müslim, Zühd, 75). 

Bedir ve Uhud'da görünmeyen ordularla desteklenmiş, inkârcıların davası 
yerle bir olmuştu. Geçmişte de en zor zamanlarda Allah seçkin kullarının kal- 
bine sekine indirmiş, kaygı ve korkularını gidermişti. Hz. İbrahim'in (11/Hud, 
70) ve Hz. Lut'un kaygısını (29/Ankebut, 33); Hz. Musa'nın korkusunu (20/ 
Taha, 67-68) gidermesi gibi. 

Elbette “Allah'ın kelimesi” yücelecekti, Allah'ın birliğini ifade eden Tevhid 
inancı güçlenerek yayılacaktı, yükselip yayıldıkça adalet ve özgürlük, ahlaki 
hayatın değeri ve erdemler de değer kazanacaktı. Zorlukların yaşanmasında 
sayısız hikmetler vardır. O azizdir, hüküm ve hikmet sahibidir. 

41. ayette geçen “Hafif ve ağır (hifafen ve sikalen)” kelimelerine çeşitli 
anlamlar verilmiştir. “Savaşa kuşanıp çıkın ve Allah yolunda mallarınızla ve 
canlarınızla cihat edin” emriyle bir arada düşünüldüğünde topyekün hazırlık 
anlamına geldiklerini söylemek mümkün. Hafif ve ağır silahlarla, yoksul ve 
zengin, gönüllü ve gönülsüz, genç ve yaşlı, yaya ve süvari, işi olan ve olmayan, 
çocuğu olan-olmayan, yerine göre kadınları ve doğrudan savaşmayacak olsa 
bile fonksiyon görebilecek yetenekte ve güçte olan çocukları da sefere hazır- 
layın ve savaşın. Bu emrin genel, yıkıcı ve Müslümanların varlığına yönelmiş 
ciddi bir tehlikeye işaret ettiği anlaşılmaktadır. Böyle bir durumda topyekün 
savaş gerekir. Böylesi bir savaş, zayiatı çok ve maliyeti yüksek olsa da Müslü- 
manlar için -savaşmayıp yere çakılmalarıyla başlarına gelecek musibetlerle 
mukayese edildiğinde- daha hayırlıdır. Kendi tabiidurumunda yani orduların 
katılacağı normal savaşlar için böylesi topyekün seferberlik gerekmez, bu yüz- 
den bu ayetin 122. ayetle neshedildiğini düşünmek gerekmez. 
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42. Eğer yakın bir yarar ve orta bir sefer olsaydı, onlar mutlaka seni 
izlerlerdi. Ama zorluk onlara uzak geldi. “Eğer güç yetirseydik 
muhakkak seninle birlikte (savaşa) çıkardık.” diye sana Allah adı- 
na yemin edecekler. Kendi nefislerini helâke sürüklüyorlar. Allah 
onların gerçekten yalan söylediklerini biliyor. 

43. Allah seni affetsin; doğru söyleyenler sana açıkça belli oluncaya 
ve yalancıları da öğreninceye Kadar niye onlara izin verdin? 

44. Allah'aveâhiretgününe imân edenler, mallarıyla ve canlarıyla ci- 
hat etmekten (kaçınmak için) senden izin istemezler. Allah takvâ 
sahiplerini bilendir. 

45. Senden, yalnızca Allah'a ve âhiret gününe inanmayan, kalpleri 
kuşkuya kapılıp, kuşkularında kararsızlığa düşenler izin ister. 

46. Eğer (savaşa) çıkmak isteselerdi, herhalde ona bir hazırlık ya- 
parlardı. Ancak Allah, (savaşa) gönderilmelerini çirkin gördü de 
ayaklarını doladı ve: “(Onlara) Siz de oturanlarla birlikte oturun” 
denildi. 
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47. Sizinle birlikte çıksalardı, size 'kötülük ve zarardan' başka bir şey 
ilave etmez ve aranıza mutlaka fitne sokmak üzere içinizde çaba 
yürütürlerdi. İçinizde onlara 'haber taşıyanlar” vardır. Allah, zul- 
medenleri bilir. 

48. Andolsun, daha önce onlar fitne aramışlardı. Ve sana karşı birta- 
kım işler çevirmişlerdi. Sonunda onlar, istemedikleri hâlde hak 
geldi ve Allah'ın emri ortaya çıkıp-üstünlük sağladı. 

49. Onlardanbir kısmı: “Bana izin ver ve beni fitneye katma” der. Ha- 
berin olsun, onlar fitnenin (ta) içine düşmüşlerdir. Hiç şüphesiz 
cehennem, o inkâr edenleri mutlaka çepeçevre kuşatıcıdır. 

50. Sana iyilik dokunursa, bu onları fenalaştırır, bir musibet isabet 
edince ise: “Biz önceden tedbirimizi almıştık” derler ve sevinç 
içinde dönüp giderler. 

51. Deki:"Allah'ın bizim için yazdıkları dışında, bize kesinlikle hiçbir 
şey isabet etmez. O bizim mevlamızdır. Ve mü'minler yalnızca Al- 
lah'a tevekkül etmelidirler.” 


Geçmiş savaş durumlarında olduğu gibi Tebük seferi hazırlığı sırasında 
da münafıklar benzer davranışlar sergileyip mazeret beyan ettiler. Sefer onla- 
rın gözünde büyümüştü, mesafe hayli uzaktı, karşılarına çıkacak olan Bizans 
ordusuydu, mevsim hayli sıcak ve Medine'de meyveleri toplama zamanıydı. 
Onların hesabına göre bu şartlarda sefere çıkmak akıllıca değildi. İşe yarar bir 
ganimetin elde edileceği de şüpheliydi. Bu yüzden sefere katılmadılar. Ancak 
inen ayetlerde ganimet getiren kolay sefer söz konusu olsaydı Hz. Peygamber'i 
izleyeceklerdi. Bu da gösteriyor ki, onların asıl yönelimleri Allah'ın hoşnutluğu 
ve buna bağlı haklı, yüce bir davanın tahakkuku değil, doğrudan geçici dünya 
metal (araz)dır. 

Öyle olmasına rağmen böyle bir sefere güçlerinin yetmediğine ilişkin Al- 
lah adına yemin etmekten de çekinmiyorlar ki, bu bile bile yalanı kutsalla ger- 
çekmiş gibi göstermekten başka bir şey değildi. Ayette bizim zorluk olarak çe- 
virdiğimiz “şukka”nın farklı kullanımları ve anlamları vardır. Abese, 80. ayette 
bir şeyin, yerin ortasından yarılması; Nahl süresinde (16-7), zorluk, sıkıntı ve 
meşakkat; Nisa süresinde (4/115) ve başka sürelerde muhalefet, ihtilaf, anlaş- 
mazlık manalarında kullanılmıştır. 

Ayette zikri geçenlerin yaptıkları ağır bir suçtu. Çünkü “Bile bile yapılan ya- 
lan yemin (Yemin-i gamus) beldeleri ıssız bırakır” (Beyhaki, Sünen, 10.) Yalan 
yemin Allah'ı şahit göstermektir, söz ve davranışlarında yalancı ve yıkıcı olup 
da Allah'ı yapıp ettiklerine şahit gösterebilme cesaretini gösterenler her türlü 
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kötülük ve zararı yapabilirler. Aslında böyleleri kendi kendilerini yıkıma götü- 
rürler, Allah elbette onların yalan söylediklerini bilir. Bir mucize olarak da, ge- 
çerli mazeretleri olmadığı halde bu samimiyetsiz kimselerin Hz. Peygamber'e 
gelip savaştan muaf tutulma talebinde bulunacaklarını haber vermektedir. 

Böyle olmakla beraber Hz. Peygamber (s.a.) bazılarına talepleri üzerine 
izin vermiştir. Tefsirciler, verilen iznin mahiyeti konusunda bir müphemlik ol- 
duğuna işaret etmektedirler. 

Acaba Hz. Peygamber neye kimlere izin verdi? Sefere katılmaktan muaf 
tutulmak isteyenlere mi, yoksa kim olup olmadığı bilinmeyen, belki münafık- 
lara casusluk yapacak olan kimselerin sefere katılma isteklerine mi? Ortada 
bir samimiyetsizlik olduğu açıktır. Peygamber, kimin ve neyin ne olduğu açık- 
ça ortaya çıkıncaya kadar bekleyebilirdi, öyle yapmadı talepleri doğrultusun- 
da izin verdi. Gelen ayet bazılarının sandığı gibi bir azarlama değil, hafif bir 
sitemdir. Nitekim Araplar, son derece iyi niyetle yapılmış hatalı bir davranış 
karşısında “Allah seni affetsin, niçin bunu yaptın?” derler, çoğu zaman da bunu 
tebessüm eşliğinde söylerler. 44. ayetten anlaşılan şu ki, sefere çıkmak isteme- 
yenler münafıklardır, çünkü eğer onlar samimiyetle “Allah'a ve âhiret gününe 
imân edenler, mallarıyla ve canlarıyla cihat edenler” olsaydı, sefere çıkmaktan 
kaçınmaz, bunun için de izin istemeye gelmezlerdi. Böylesi bir duruma düşen- 
ler kalpleri kuşku içinde olanlar olabilir ancak. Bu imanlarının zayıflığı dolayı- 
sıyla onları kararsızlığa sürüklemiş bulunmaktadır. 

Bunların samimiyetsiz oldukları herkes büyük bir heyecan ve telaşla se- 
fere hazırlanırken, bunlarda en ufak bir hazırlık belirtisinin gözlenmemesi- 
dir. Başından beri sefere katılmaya niyetleri yoktu. Bu iç tutumları yani sami- 
miyetsizlikleri ve yalan yere yemin edip temelsiz bir mazerette bulunmaları 
dolayısıyla şanı Yüce Allah da onların sefere katılmalarını çirkin buldu, buna 
müstahak oldular, güzel bir sefere katılıp ondan herkes gibi sevap kazanma 
onurundan yoksun kaldılar. Haklarında bu karar verilince ayakları birbirine 
dolandı. Geride kalan tembeller, zavallılar güruhuna düştüler. Bu kahramanlık 
ve fedakârlığın yüksek değer telakki edildiği şerefine düşkün bir toplumda za- 
ten başlı başına bir zillet sebebidir. 

Olayı bu şekilde yorumlamak mümkünse de, 47. ayet, bu kimselerin sefere 
katılmalarını Yüce Allah'ın çirkin görmesinin sebebinin, katılmaları durumun- 
da karşı tarafa casusluk yapmak, orduyu demoralize etmek ve askerleri birbi- 
rine düşürmekten başka iş yapmayacaklarını bildiği içindir. Nitekim başından, 
İbn Cüreyc'e göre Akabe biatlarından beri Hz. Peygamber'in canına kasteden- 
ler -ki sayılarının 12 kişi olduğu söylenir- onlarla irtibat halinde olmuşlardır, 
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daha önce de -mesela Uhud savaşında- bir fırsatını kollayıp zarar vermek is- 
temişlerdi ama Allah onların rağmına hakkı galip kıldı. 

Bu arada 49. ayetin bunları cehennem azabının çepeçevre kuşattığını be- 
lirtmesini atlamamak gerekir. Ahirette devreye girecek olan cehennemin san- 
ki bu dünyada iş görmekte olduğunu ima eden ayet ahiret beklenmeden de 
insanın inkârcı ve günahkâr tutumu ile yaşadığı büyük sıkıntılar ve musibetler 
arasında bir ilişki olduğunu bildirmektedir. (“Fitne” için bkz. 29/Ankebut, 54; 
2/Bakara, 192; 8/Enfal, 39-40 ve 51 /Zariyat, 13-14. ayetlerin açıklaması). 

Burada sözü edilenlerin münafıklardan olduğu anlaşılmaktadır. Esasında 
bu onların her zamanki tutumlarının tekrarıydı. (Bkz. 4/Nisa, 72-73 ve 141.) 
Bu ayetin Selemoğullarından Ced bin Kays'ı kastettiği söylenmektedir. Söz ko- 
nusu kimseler Rum kızlarının güzelliğini öne sürerek kendilerinin sefere katıl- 
maktan muaf tutulmalarını istemişlerdir. Beyan ettikleri mazerete göre, güzel 
tenli Rum kızlarını gördüklerinde dayanamayıp fitneye düşeceklerdi, bu yüz- 
den Hz. Peygamber onları seferden muaf tutsundu. Beyan edilen bu mazeret 
ikiyüzlülüğün daniskasıydı. Yüzeysel olarak bakıldığında Ced bin Kays, beşeri 
zaafını, sarışın Rum kızlarına olan kuvvetli arzusunu öne sürmekte, böylece 
bir zaafın arkasına ahlaki bir tutumu gözlenmektedir.Sanki “Ben zaaf sahibi 
biriyim, sarışın kızları görsem dayanamam, günah bir işe yönelirim ancak ar- 
tık ben tevbe edipıslah oldum, arzularımı kontrol edip nefsimle mücadele edi- 
yorum, bu da zaten Peygamberin bizden istediği şeydir, dolayısıyla kendimi 
nefsimin kabaracağı, arzularımın tahrik olacağı bir ortamdan uzak durayım, 
sefere katılmayayım” demek istemekte, bu sayede süfli bir şeyi ulvi bir kılıfa 
sokmaktadır. Gerçekte ise onu seferden alıkoyan faktör ölüm korkusu ve dün- 
yaya olan tutkudan başkası değildir. İşte inen ayet bu ve benzerlerinin müna- 
fıklıkları dolayısıyla zaten fitnenin tam göbeğinde olduklarını ve cehennemin 
onları çepeçevre kuşattıklarını haber vermektedir. 

Samimiyetsiz, ikiyüzlü, içi dış bir olmayanlar -ki münafıklık tam da bu- 
dur- beraber oldukları kimselerin iyiliğini istemezler, rahat yüzü görecek, bir 
imkân ve avantaja sahip olacak olsalar buna öfkelenirler. Onlara bir musibet 
dokunduğunda ise “Zaten biz tedbirimizi almıştık, onlara iştirak etmedik” de- 
yip büyük bir sevinçle çekip giderler. Böylesi ahlaki düşük tutum ve davranış- 
lar en çok ve en bariz biçimde savaş gibi zor zamanlarda sergilenir. Bu açıdan 
Tebük seferi hazırlığı sırasında münafıkların bu tutum içine girmeleri, tarih 
boyunca herhangi bir savaşta veya kritik bir olayda benzer tutum içinde olan- 
ların sergileyebileceği tutum ve davranıştır. 

Belki insanları bu tür tutumlara sürükleyen sebeplerden biri dünya haya- 
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tının geçici metaına olan bağlılıkları, diğeri ölüm korkusudur. Savaş 52. ayette 
de belirtildiği gibi iki güzellikten birini yani ya şehadeti veya zaferi getirir. İkisi 
de muhtemeldir. Bu yüzden korku unsuru ağır bastığında imanı zayıf olanlar 
savaştan kaçar, çeşitli bahaneler, mazeretler uydururlar. Ancak böylelerinin 
unuttuğu bir hakikat var: Allah'ın takdir edip yazdığı dışında kimseye bir şey 
olmaz. Bu kesindir -musibetin başına getirilen “len” edatı bunu ifade eder-, 
dolayısıyla bu türden korku hesabı yapmanın bir anlamı da yoktur. Mü'min- 
lerin dostu, koruyucusu (mevla) Allah'tır ve sadece O'na tevekkül etmeli, O'na 


itimat göstermelidir. (Bkz. 7/A'raf, 37). 
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52. Deki: “Siz bizim için iki güzellikten (şehitlik veya zaferden) biri- 
nin dışında başkasını mı bekliyorsunuz? Oysa biz de, Allah'ın ya 
kendi katından veya bizim elimizle size bir azap dokunduraca- 
ğını bekliyoruz. Öyleyse siz bekleyedurun, elbette biz de sizlerle 
birlikte bekleyenleriz. 

53. Deki:"İsteyerek veya istemeyerek infak edin; sizden kesin olarak 
kabul edilmeyecektir. Çünkü siz fasıklar topluluğu oldunuz.” 

54. İnfakettiklerinin kendilerinden kabulünü engelleyen şey, Allah'ı 
ve elçisini tanımamaları, namaza ancak isteksizce gelmeleri ve 
hoşlarına gitmiyorken infak etmeleridir. 

55. Şu hâlde onların malları ve çocukları seni imrendirmesin; Allah 
bunlarla ancak onları dünya hayatında azaplandırmak ve canla- 
rının inkâr içindeyken zorlukla çıkmasını ister. 
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56. Gerçekten sizden olduklarına dair Allah adına yemin ederler. 
Oysa onlar sizden değildirler. Ancak onlar ödleri kopan bir toplu- 
luktur. 


57. Eğeronlar bir sığınak ya da (kalacak) mağaralar veya girebilecek- 
leri bir yer bulsalardı, hızla oraya yönelip koşarlardı. 


Gerek kritik olaylarda gerek savaş zamanlarında Müslümanlar zorlan- 
dığında ikiyüzlü münafıklar içten içe sevinç duyuyorlardı. Elden geldiğince 
sevinçlerini gizlerken bir yandan -mesela savaşa çıkacakken- Müslümanları 
demoralize etmeye çalışırlar diğer yandan planlanan bir savaşın neden ka- 
zanılmasının mümkün olmadığını bin dereden su getirip kendilerini dışında 
tutmaya çalışırlardı. Bu, aslında kin ve düşmanlıklarını, zaaf ve korkaklıkları- 
nı, aynı zamanda yenemedikleri korkularını gizlemenin yöntemiydi, bunu da 
psikolojik savaş tekniklerini maharetle kullanarak yaparlardı. 

Kur'an-ı Kerim, neredeyse her savaş veya sefer arifesinde vuku bulan bu 
durum konusunda moral takviyesi yaparak, haklı ve adil bir savaştan beklene- 
cek iki sonuç olduğunu belirtiyor: zafer veya şehadet. Bazıları iki güzellikten 
birinin zafer değil “gazilik” olduğunu söylemişlerse de, doğru olanı zaferdir. 
Zafer veya şehitlik, iki sonuç da kabule şayandır, savaşılmaya değerdir, iki gü- 
zellik (Hüsneyeyn)! Güzellik salt estetik bir şey değil, aynı zamanda maddi ve 
manevi yarar, iyilik ve mutluluktur. Haklı ve adil bir savaş hukuk kurallarına 
riayet edilerek yapıldığında Allah'ın yardımıyla kazanılır, bu zaferdir, Müslü- 
manlar için büyük bir onur ve aynızamanda maddi kazançtır. Zafer kazanılsın 
kazanılmasın, savaşa katılanların bir bölümünün, gerekirse tümünün hayatını 
kaybetmesi onların şehit olması anlamına gelir ki, şehitlik en yüce mertebedir. 
Hakikat buyken, Müslümanları doğru yoldan saptırmaya çalışanları bekleyen 
mukabil iki sonuç ise ya Allah'ın doğrudan onları azaplandırması veya iç yüz- 
lerinin açığa çıkması durumunda Müslümanlar tarafından yani onların eliyle 
cezalandırılmasıdır. Olayı polemik konusu yapmaya gerek yok, her iki taraf 
kendi çizgilerinde bekleyedursun. 

İster ayetin indiği bağlam gözönünde bulundurularak savaş, ister genel 
olarak yoksullara yapılan harcama anlamında olsun, infak ikiyüzlü kişilik pro- 
filine sahip olanlardan kabul edilmez. Bu münafık profili çizen samimiyetsiz 
insanların kamu hizmetlerinin finansmanı manasındaki mali yükümlülükler- 
den muaf tutulacakları anlamına gelmez; onların ödemeleri manevi sevabı, 
Allah katındaki değeri olmayan harcamalardır. Gerektiğinde harcama yapıyor- 
lar ama harcamanın asli referansı olan Allah'ı ve elçisini tanımıyorlar; namaz 
kılıyorlar ama aslında üşenerek, öylesine kalkarak, sanki kılarmış gibi (küsala) 
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kılıyorlar (Bkz. 4 /Nisa, 142). Bunlar kendi başlarına kaldıklarında namaz kıl- 
mazlar. Bu yüzden münafıklar genellikle yatsı ve sabah namazlarına gelmeye 
üşenirlerdi. Bu, aslında yaptıkları harcamayı istemeyerek, içlerinden gelmeye- 
rek, bir tür zarar-ziyan sayarak yaptıklarını göstermektedir. 

Tefsirciler, inkâr içinde olan kimselerin iyilikler yapsalar bile, bunun son 
hüküm ve değer koyucu Allah katında bu iyiliklerin makbul olmayacağına işa- 
ret etmektedirler. Elbette hiç kimse bir başkasının inanç düzeyini tayin ede- 
bilecek durumda olmadığından, kişiler kendi beyanlarına ve yapıp ettiklerine 
göre muamele görür, hal böyle olunca toplumsal fayda açısından onların sağ- 
ladığı katkılar -iyilikler, icatlar, keşifler, maddi, sosyal ve sivil hizmetler- red- 
dedilmez, azami istifade edilir. Burada söz konusu olan Allah katındaki değer 
ve hükümdür. Bir hadiste anlatıldığına göre, inkârcılar dünya hayatında iyi- 
likler yaptıklarında -ki elbette yaparlar- bunun karşılığını Allah'ın yarattığı 
nimetlerinden yararlanmak suretiyle alırlar; yerler, içerler, dünyanın imkânla- 
rını kullanırlar, bir bakıma “iyilik” adı altında sağladıkları faydanın karşılığını 
bu dünyada peşinen almaktadırlar. İnananlar da yaptıkları iyiliklerin dünya- 
da karşılığını alırlar, onların ahirette de karşılığını almalarının sebebi Allah'a 
iman etmeleridir.İnkârcılar reddettiklerinden yaptıkları iyiliklerin ahirette 
kendilerine herhangi bir faydası yoktur. (Müslim, İman, 365; Müsned, VI, 93). 
Nitekim 54. ayette yaptıkları harcamaların “infak (nefakatühüm)” kelimesiy- 
le ifade edilmiş olması, infak veya hasene'nin (güzellik-iyilik) maddi-dünyevi 
fayda itibariyle ele alınmış olmasını göstermektedir. Her ne kadar infak yap- 
mış olsalar bile, bu Allah'a ve elçisine inanmadıkları için kendilerinden ma- 
nen, sevap ve ecir olarak kabul edilmelerine engel olmaktadır. 

Onları ikiyüzlü, samimiyetsiz yani münafıkça tutum içine iten şey, dünyaya 
olan bağlılıklarıdır. Hayatları servet biriktirmek (kenz) ve beşeri güç /taraftar 
(çocuklar) toplamakla geçer. Geleneksel Arap toplumunda çocuklar, özellikle 
erkek evlat hem soyun devamını sağlar hem maddi gücü temsil eder. Kişinin 
ne kadar çocuğu varsa, sırtı o kadar sağlam demektir. Servet ve çok sayıda 
çocukla övünmek, böbürlenmek, başkalarına üstünlük aracı saymak bazılarını 
imrendirici etkiye sahip olsa da, hakikatte imrenilecek, referans alınacak bir 
şey değildir (18/Kehf, 46; 20/Taha, 131). Hz. Peygamber üç şeyin helak edici 
olduğunu söylemiştir: “Boyun eğilen hırs, tabi olunan istek ve tutkular (heva) 
ve insanın kendini beğenmesi” (İbn-i Mace, Fiten, 24). 

Dünyaya tutku ile bağlanıp servet biriktirmenin mantıki temeli yoktur. 
Çünkü insanın ne kadar uzun yaşarsa yaşasın yiyip içeceği, giyip eskiteceği 
şeyler bellidir. Efendimiz, bunu çarpıcı bir dille ifade eder: “Senin malından 
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sana ait olan şey yiyip bitirdiğin, giyip eskittiğin ve sadaka olarak dağıttığın- 
dır” (Müslim, Zühd, 3; Tirmizi, Zühd, 31). İslam orta yol bir dindir. Ne insanı 
büsbütün maddi refah ve nimetlerden mahrum eder ne dünyaya tutkuyla bağ- 
lanmasına izin verir. Mal ve servet kullanımı bu denge üzerinde olmalıdır. Ge- 
çimin temini, infak, yeryüzünün imarı, İslam ülkesinin bağımsızlığını koruma- 
sı, kamu hizmetlerinin görülmesi elbette maddi ve mali güçle olur. Efendimiz 
şöyle buyurmuştur: “İyi mal iyi adama ne güzeldir” (Müsned, IV, 197). Burada 
söz konusu olan gayrimeşru yollardan elde edilen ve toplumun genelinin zara- 
rına kullanılan iktisadi sömürü faaliyetinin, dizginsiz tüketim ve gösteriş me- 
rakının engellenmesidir. Mele ve mütreflerden yani bürokratik ve iktisadi güç 
sahiplerinden oluşan zorba güçler (müstekbirler),toplumu tahakküm altına 
alırlar ki, tarih boyunca peygamberlerin çağrısına karşı çıkanlar bu zümreler 
olmuştur. Servet, güç ve iktidar, gösteriş, kibir aldatıcı şeylerdir. İnsanlar ge- 
nellikle bunlara büyük zaaf duyduklarından peşlerine düşerler, başkalarını da 
bunları edinmek için adeta tahrik ederler. Oysa “Kimin serveti çoksa kıyamet 
günü hesabı zor olur, kimin alış verişi çoksa şeytanları çok olur. Kimin sulta- 
na -siyasilere /yöneticilere- yakınlığı artarsa, o nispette Allah'tan uzak olur” 
(Müsned, Il, 371). Bu çerçevede özellikle İslam geleneğinde, sorumlulukları- 
nın bilincinde olan âlimlerin “Sultanın sarayından ve zenginlerin sofrasından 
uzak” olmaları gerektiği prensibi kabul edilmiştir. (23/Mü'minun, 55-56). 

Münafıklar, dünya tutkusuyla servet biriktirir, sayılarıyla övünürlerken 
bunların hakikatte dünya hayatında kendileri için bir azap vesilesi oldukla- 
rını düşünmezler. Üstüne üstlük, kendilerini gizlemek için Müslümanlardan 
olduklarına ilişkin olmadık yollara başvurur, Allah adına yemin etmekten bile 
çekinmezler. Bunun bir sebebi içinde kalarak İslam'a zarar vermeleri ise, di- 
ger sebebi kendi başlarına özerk topluluklar olarak ayakta kalma özgüvenine 
ve gücüne sahip olmamalarıdır. Bu yüzden kuvvetli bir biçimde yemin ederek 
inandıklarını dahi söyleyebilirler (Bkz. 63/Münafikun, 1, 4). Onların iç yüz- 
lerini araştırıp kalplerinden geçenleri ortaya dökmek mümkün olmadığına 
göre, yapılması gereken şey yapıp ettiklerine bakmaktır. Yaptıklarının ne ka- 
darı Kur'an'ın ruhuna ve Sünnet'e uygundur, ne kadarı genel olarak toplumsal 
maslahata, faydaya, Müslümanların izzet ve onuruna hizmet etmektedir. 

Şu veya bu, bilinmesi gereken temel hakikat şu ki, münafıklar veya başka 
bir deyişle imanlarında ve Müslümanlıklarında samimi ve tutarlı olmayanlar 
görünürde, zahirde Müslümanmış gibi görünseler de, hakikatte Müslümanlar- 
dan değildirler, korku içinde yaşarlar, başlarına bir şey gelir veya deşifre olur- 
lar diye ödleri kopar. Bu korku onları bulabildikleri yeraltı sığınağı, mağara 
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veya köstebeğin deliği cinsinden bir yer bulsalar da oraya kendilerini atacak 
derecede paniklettirir; hızla, koşturarak kendilerini bu gibi yerlere attırır. Ye- 
raltı sığınağı, mağara veya melce üçlüsü, bu kişilik profilinde olanların korkak- 
lıklarını, utanç verici zaaf ve düşkünlüklerini anlatmak üzere özellikle seçilmiş 


kelimelerdir. 
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58. Onlardan sadakalar konusunda seni yadırgayacaklar vardır. On- 
dan kendilerine verilirse hoşlanırlar, kendilerine verilmediği za- 
man bu sefer gazaplanırlar. 

59. Eğer onlar, Allah'ın ve elçisinin verdiklerine hoşnut olsalardı 
ve: “Bize Allah yeter; Allah pek yakında bize fazlından verecek, 
O'nun elçisi de. Biz gerçekten ancak Allah'a rağbet edenleriz” 


deselerdi (ya)!.. 


Bu iki ayet münafıkların gelir bölüşümü konularındaki bencil ve adaletsiz 
tutumlarına değinmektedir. Ayette söz konusu olan “sadakalar” kamu otoritesi 
tarafından alınan zekâttır. Bir ifadesinin “sadaka” olması, “sıdk ve doğruluk”- 
tan samimi mü'minlerin bu ödemeyi Allah'a sadakatlerini belli etme fırsatını 
buldukları bir ibadet bilinciyle ve sorumluluğuyla yapmaları anlamına gelir ki, 
temeli ibadettir. Zekât olarak nitelendirilmesi ise, “tezkiye”den helal da olsa 
kazancı ve birikmiş serveti temizleyip arındırmasıdır. (Kelimenin temizle- 
me-arındırma anlamı için bkz. 19/Meryem, 12-13.) Ancak kelime çift anlamlı- 
dır, “temizleme” yanında “gelişme-artma (nema)” gibi anlamı da vardır. Buna 
göre zekât bir yandan serveti temizlerken diğer yandan gelişip artmasına da 
vesile olmaktadır. Bu da hakikatte zekâtın mal ve serveti azaltan değil, arttıran 
bir rol oynadığını ima etmektedir. 

Beytülmal'da toplanan zekât usulüne göre dağıtılır, bundan sonraki ayet 
söz konusu dağıtımı düzenlemektedir. Belli miktara (nisab) ulaşan her türlü 
iktisadi faaliyet sonucunda elde edilen mal ve servetten alınır. Medine'de tabii 
ki zekâtı Hz. Peygamber (s.a.) dağıtıyordu. Münafıklar üç noktada bu dağıtıma 
itiraz ediyorlardı: İlki neden zenginlerden toplayıp yoksullara dağıttığı; ikin- 
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cisi fazla topladığı; üçüncüsü belli kesimlere, yakınlarına veya arkadaşlarına 
fazla pay ayırdığı. 

Ayette geçen “lemz” kişinin yüzüne karşı arkadaşına onu ayıplaması, ha- 
tasını yüzüne vurması, belli tutum ve davranışından dolayı yargılamasıdır. 
Bugünkü tabirle münafıkların gelir bölüşümü konusunda Hz. Peygamber'in 
bölüşüm adaletini beğenmedikleri anlaşılmaktadır, onların anlayışlarına ve 
alışageldikleri eşitsiz düzenlerine göre, zenginler her zaman en büyük payı 
almaya hak sahibidirler. Kaldı ki zekât bir şekilde sahip oldukları maldan yok- 
sullar ve yoksunlar lehine belli bir pay alma mecburiyetini getiriyor. Yasin sü- 
resinde (36/47) değinildiği üzere onlara göre kim olursa olsun, birilerinin le- 
hine olmak üzere başkasının malından pay alınamaz. Allah zengindir, dileseydi 
yoksulları doyururdu, onları doyurmak servet sahiplerine kalmış değildir. 

Bu itirazın 19. yüzyılda “tabiatın sofrasında yoksullara yer yoktur” mealinde 
fikirler geliştiren iktisatçı Malthus'u hatırlatmaktadır. Liberal ekonomi ve reka- 
bete dayalı piyasa kurallarına bağlı olan kimi iktisatçılara ve liberalizmin uygu- 
landığı ABD'deki üst gelir vergi mükelleflerine göre, devlet sağlık, eğitim, çevre 
sorunları ve yoksullukla mücadele gibi konularda kamu bütçesinden harcama 
yapamaz ve bunun için vergileri arttıramaz. Bu 2008 yılında ABD'de başlayan 
ekonomik kriz sırasında söz konusu alanlarda harcama yapmak isteyen devlet 
başkanı Barack Hüseyin Obama'nın en çok başını ağrıtan konulardan biriydi. Bu 
da bize gösteriyor ki, Miladi 632 yılında inmiş bulunan bir ayet, her ne kadar 
indiği toplumun belli insanlarının tutumunu yansıtıyor ve o günün toplumsal 
ilişkileriyle ilgili bir düzenleme yapıyorsa, düzenlemeye mesnet teşkil eden illet 
ve bu illete dayalı vaz'edilen hüküm evrensel ve ebedidir. Çünkü o gün de, bugün 
de benzer tutum ve sorunlar ortaya çıkmaya devam etmektedir. 

Zekât, keyfi infak veya gündelik kültürde anlaşıldığı üzere merhamet 
duygularının ürünü tasadduk değil, mecburi ödeme olup Muaz bin Cebel'i Ye- 
men'e gönderirken Hz. Peygamber'in ona belirttiği üzere “Tahsil edildiği top- 
lumun zenginlerinden alınır yoksullarına devredilir.” Bu tanımlama bir hadis-i 
şerifte açıkça yapılmıştır. “Ben sadakayı zenginlerinizden alıp yoksullarınıza 
vermekle emrolundum”. (Buhari, Zekât, 1; Müslim, İman, 29; Müsned, IV,218). 
Zekât zengine verilmediği gibi, gücü kuvveti yerinde olup da iş bulup çalışabi- 
lecek durumda olanlara da verilemez. (Ebu Davud, Zekât, 24; Darakutni, 119). 
Çalışabilecek durumda olup da iş bulamayan ve ihtiyaç içinde olanlara verilir. 

Hz. Peygamber'in yaptığı tanımlamadan zekâtın üretim, dağıtım, mübade- 
le, tüketim harcamaları sürecinde ekonomik ve ticari sistemin sebebiyet verdiği 
gelir bölüşümündeki büyük adaletsizlikleri bir şekilde gidermeye matuf olduğu 
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anlaşılmaktadır. Tabii ki söz konusu bölüşüme karşı çıkanlar kendilerine verildi- 
ğinde hoşlanırlar, verilmediği zaman öfkelenirler. Yoksullar umurlarında değil- 
dir. Gelirin önemli bölümü onlara tahsis edildiğinde herhangi bir sorun yok, adil 
bölüşüm olduğunda bölüşümü yapan Peygamber dahi olsa itirazlara başlarlar. 
Oysa bu hem imanlarının kalite bakımından ne kadar düşük olduğunu gösterir 
hem de toplumsal sorumluluk ve duyarlılıklarının ne kadar zayıf olduğunu. 
Adalete, adil bölüşüme, yoksulların ve muhtaçların haklarına saygı göste- 
recek olsalar, “Allah ve Elçisi'nin kendilerine verdikleriyle yetinir ve bundan 
fazlasıyla hoşnut olurlardı. Bu hoşnutluk onların gelecekte daha da zenginleş- 


melerinin yolunu açardı.” 


AİN Ga la Yali öl AİN eşle 83 Gey İŞ LİN 33 
(SE Şale alli 


60. Sadakalar, -Allah'tan bir farz olarak- yalnızca fakirler, düşkün- 
ler, (zekât) işinde görevli olanlar, kalpleri ısındırılacaklar, köleler, 
borçlular, Allah yolunda (olanlar) ve yolda kalmış(lar) içindir. Al- 
lah bilendir, hüküm ve hikmet sahibidir. 


Yukarıda adil gelir bölüşümünün sağlanması, iktisadi yönden zayıf kesim- 
lerin satın alma gücüne sahip kimseler ve üreticiler kılınması ile sınıflar arası 
uçurumların oluşmaması için konulmuş zorunlu kaynak transferine münafık- 
ların itiraz ettiğini, asıl transferin kendilerine yapılması gerektiğini söyledikle- 
rini anlatmıştık. 60. ayet, özellikle yani tahsisi olarak zekât üzerinden kimlere 
kaynak transferinin yapılacağını hükme bağlamaktadır. 58-59. ayetlerin açık- 
lamasında belirtildiği üzere burada zikri geçen sadaka “zekât” olup nafile iba- 
deti, keyfi ve takdiri infakı değil, en azından asgari limiti tayin edilmiş zorunlu 
ödemeyi ifade eder. Kısaca “zorunlu sadaka”ya “zekât” denmiştir. “Allah'tan bir 
farz olarak” gelen kayıt bunu açık bir biçimde hükme bağlamaktadır. Zekât 
kamu otoritesi tarafından toplanacaktır (9/103). Vermeyenlerden zorla alına- 
cak, gerektiğinde Hz. Ebu Bekir'in gayet yerinde aldığı kararla zekât verme- 
yenlerle savaşılacaktır. Esasında devletin veya belli hukuki çerçevede teşekkül 
etmiş bulunan bir yönetimin klasik ve tabii dörtana fonksiyonu vardır. Bunlar: 

a) Devletin siyasi hükümranlığı-egemenliği temsil etmesi; 

b) İç toplumsal asayişi, güvenliği temin etmesi ve bununla ilişkili olarak 
adliye-yargı teşkilatını uhdesinde tutup işletmesi; 
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c) Ortak ve bölünemez hizmetler için vergi toplayıp harcaması; 

©) Dış saldırıya karşı dış savunma görevini yerine getirmesi. İslam hukukçula- 
ri bu dört ana fonksiyonu “İmam'ın hakkı olarak cumanın kılınması, hadlerin uy- 
gulanması, feyin toplanması ve cihad ilan edilmesi” şeklinde formüle etmişlerdir. 

Burada “fey”in zikredilip “zekâtın” zikredilmemiş olması manidardır. Bu, 
zekâtın diğer hizmetlerin finansmanından ayrı olarak özellikle ayette sayılan 
sekiz zümreye verilmek üzere devlet tarafından toplanması gerektiğini gös- 
termektedir. 

Zekât tek tek sayılan toplumsal kesimlere verilir, bunların içinde kesinlik- 
le zenginler yoktur, aksine zekât fonları zenginlerden alınıp bunlara dağıtılır: 
“Zengine zekât helal değildir” (Ebu Davud, Zekât, 25; İmam Malik, Muvatta, 
Zekât, 17). Bazı fakihlere göre zengin kişi zekât toplayan (amil) durumunda 
ise zekâttan pay alır, aslında bu kamu görevlisinin aldığı ücrete tekabül eder. 

Zekât İslam'ın beş esasından biridir. Peygamber Efendimiz (s.a.), İslam'ı 
anlatmak üzere gönderdiği elçilere şöyle buyururdu: “Önce Allah'tan başka 
ilah olmadığını anlatın, kabul ederlerse, benim Allah'ın kulu ve elçisi olduğu- 
mu söyleyin; onu da kabul ederlerse, günde beş defa namaz kılmalarının farz 
olduğunu ve zenginlerinin malında fakirlerinin hakkı bulunduğunu anlatın.” 
(Buhari, Zekât, 1). Daha önce Mekke'de “Yoksul ve yoksunların (mahrumlar), 
zenginlerin hakkı olduğu”na işaret edilmişti (70/Meâric, 24-25). Düzenleme 
Medine'de inen bu sürenin inişi ile yapılmıştır. 

Malın zekâta konu olabilmesi için sahibinin elinde yani mülkiyetinde ol- 
ması şartı vardır. Nisap miktarına ulaşan ve üzerinden bir sene (havl) geçen 
mal veya servete zekât düşer. Burada sözü edilen mal ve servet, taşınır-taşın- 
maz her türlü şeydir. Para, altın, gümüş, değerli madenler, toprak, hayvan, ta- 
rımsal ürünler, petrol, kömür, doğal gaz yatakları vs. buna dâhildir. 

İslâm'da gelir kaynakları zikredilmemişken zekât olarak toplanan mal- 
ların gider kalemleri bu ayette açıkça zikredilmiştir. Düzenleme sekiz sınıfın 
dışında zekât giderlerinin başka bir yerde kullanılmayacağını hükme bağlar. 
Allah'ın Resülü (s.a.) şöyle buyurmuştur: “Allah sadakalar konusunda ne bir 
peygamberin ne başkasının hükmüne razı olmadı. Kendisi sadakaları sekiz bö- 
lüme ayırdı" (Ebu Davud, Zekât, 23; Darakutni, Il, 137). 

Fey ve ganimetten Hz. Peygamber ve ailesine pay ayrılmışken, zekâttan 
pay ayrılmamıştır, çünkü Hz. Peygamber'in de açıkça belirttiği üzere kendisi 
ve ailesi zekât almaz (Müslim, Zekât, 168). Bu ayrıca, onu adaletsizlik veya 
yakınlarını kayırmakla suçlayanlara verilmiş bir cevaptır da. İslam bilginleri 
ayette sayılan grup insanın hepsine mi yoksa birkaçına mı zekât malının veri- 
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leceği konusunu tartışmışlardır. İmam Şafii lafzı esas alıp hepsine zekât malı 
verilir düşüncesinde iken, Ebu Hanife ve İmam Malik ihtiyaca göre bunlar- 
dan birine veya birkaçına verilebileceğine hükmetmişlerdir. 

Zekâtta aslolan “kabz yoluyla temlik”tir yani kendisine zekât verilen kişi 
zekât malını eline alır ve maliki olur, malın mülkiyeti kendisine geçer. Mülkiye- 
ti eline geçen malı dilediği gibi harcar. Zekât malı taşınmaz ise, bunu gözüyle 
görmeli, tapusunu eline almalıdır. Zekâtın harcama yerlerini sıralayan ayette 
“harfi cerler” tefsircilerin dikkatini çekmiştir. İlk dört grupta sayılanlar yani 
yoksullar, miskinler, müellefe-i kulüb ve zekât toplayıcısı amiller için “lam” 
kullanılmıştır. Lam harf-i cer'i hasr ve istihkakı ifade eder. Yani “onlar için” 
anlamını verir. Böyle olunca söz konusu dört zümre, işlemin tamamlanması 
için zekât malını ellerine alıp somut olarak mülkiyetlerine geçirmeleri gerekir. 
İkinci dört grupta sayılanlar yani köleler, borçlular, Allah yolunda cihad eden- 
ler ve yolda kalmışlar için harf-i cer “fi” şeklinde gelmiştir, bu da zarfiyettir. 
Bundan hareketle söz konusu zümrelerin illa da zekât malını ellerine geçirip 
mülkiyetlerine geçirmeleri şartı yoktur, onlar adına ve onların yararına zekât 
malı kullanılabilir /kullandırılabilir demektir. Mesela bir köleyi, efendisine 
para vererek özgürlüğüne kavuşturmak, bir borçlunun borcunu bizzat alacak- 
lıya teslim etmek, savaşın finansmanına katılmak mümkün vs. 

Hz. Peygamber zamanında zekât amiller yani kamu görevlileri tarafından 
toplanırdı. Hz. Ebu Bekir de uygulamayı böyle sürdürdü, hatta zekât vermek 
istemeyen kabilelere karşı savaş açtı. Hz. Ömer de zekât toplama işini daha açık 
ve anlaşılır bir sisteme oturttu. Hz. Osman'a gelince durum değişti. Mallar Em- 
val-ı zahire (açıkta, görünür mallar) ve Emval-ı batına (görünmez, gizli mallar) 
olmak üzere ikiye ayrıldı. Açıkta olan mallardan zekât toplanmaya devam etti 
ama görünmez veya saklanabilen mallardan, mesela altın-gümüş, para, ziynet 
eşyası vs.- beyana tabi tutuldu, bir bakıma bu mallardan zekât verme işi ihtiyari 
oldu. Gizli serveti olan bunu beyan ettiğinde zekât ödüyor, beyan etmeyen muaf 
tutuluyordu. Bazı kaynaklara göre görünür ve görünmez malların beyana esas 
tutulması da Hz. Osman zamanında olmuştur. Onun görüşüne göre Müslüman 
sorumluluk sahibi insandır, Allah'ın hakkına göz dikmez, dolayısıyla gizlisini 
saklısını araştırmamak lazım. V. Halife kabul edilen Ömer bin Abdülaziz, valile- 
re gönderdiği talimatlarda zekâtı toplanma yerinde harcamalarını istedi. Eğer 
harcanacak yer yoksa zekât fonuyla bekâr olan devlet memurları evlendirile- 
cek, evi olmayanlara ev alınacak, bineği olmayanlara binek alınacak ve genel 
olarak bekârların evlilik masraflarında kullanılacaktır. Sonraki tarihi tatbikatta 
Emval-ı zahire ve Emval-ı batına ayrımı esas alınmıştır. 
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Zekâtın harcama kalemleri şunlardır: 

1) Yoksullar (Fukara): Müslüman yoksullar. Dilbilimciler ve fakihler yok- 
sullar (fakirler) ile miskinler arasındaki fark konusunda dokuz ayrı görüş öne 
sürmüşlerdir (Bkz. Kurtubi, ilgili ayetin tefsiri). Biz Hz. Ömer, İbn-i Abbas ve 
İkrime'den hareketle fakirin Müslüman, miskinin gayrimüslim yoksul olduğu 
görüşünün daha isabetli olduğunu düşünüyoruz. En doğrusunu Allah bilir. 

Buna göre şu veya bu sebepten maddi geçimlerini temin edemeyecek 
durumda olan yoksul kesimler bu fondan yararlanırlar. Zekâtın yöneldiği asıl 
maksat geçici rahatlık sağlamak değil, sınıf farkını ortadan kaldırmak, yoksul- 
ları iktisadi olarak güçlendirmektir. Bir iktisat politikası olarak duruma göre 
yoksula satın alma gücü kazandırılmalı, yerine göre balık tutacak bilgi, beceri 
ve olta sahibi kılınmalıdır. Nihai hedef yoksulu üretici kılmak veya şahıslara 
muhtaç olmaktan çıkarmaktır. İslam dini, meşru ve helal yoldan zengin olanla- 
ra bir şekilde kazanamayan, ezilen, çaresiz ve yoksul duruma düşenlere karşı 
mali-maddi sorumluluk yükler. Nice yoksul var ki, iffeti dolayısıyla kendini giz- 
ler (2/Bakara, 273). Bunların araştırılıp bulunması, daha önemlisi gelir bölü- 
şümünü adaleti sağlayacak belirleyici iktisat politikalarıyla durumlarının dü- 
zeltilmesi devletin ana görevleri arasında yer alır. Zekât toplayıp dağıtmanın 
devlet eliyle yerine getirilen bir görev olarak vaz'edilmesi, İslam Devleti'nin 
“sosyal adalet” boyutuna önemli bir vurgudur. Devletin yoksul kesimlere kay- 
nak aktarımı ana görevlerinden biridir. Yoksullar kendi haline ve zenginlerin 
insafına, keyfi infaklarına terkedilemezler. 

2) Miskinler (Mesakin): Hz. Ömer ve Tercümanu'i- Kur'an unvanını alan 
İbn-i Abbas'tan gelen bir görüşe göre bunlar gayrimüslim yoksullardır. İkri- 
me'ye göre de fakir Müslüman, miskin gayrimüslim yoksuldur. İlk dönem şart- 
ları göz önünde bulunduranlar hicret edenlerin “yoksul”, etmeyenlerin “mis- 
kin” olduğunu söylemişlerdir veya ihtiyacı olduğu halde el uzatmayan yoksul, 
el uzatıp dilenen ise miskindir. “Bir iki hurma veya iki lokma ile savuşturulan 
kimse yoksul değildir. Asıl yoksul muhtaç olduğu halde dilenmeyen kimsedir.” 
(Buhari, Tefsir 2/48; Müslim, Zekât, 102). Reşid Rıza da, miskinin aşırı yoksul 
değil, muhtaç olduğu halde dilenmeyen kimse olduğunu düşünmektedir. 

Her ne kadar İslam bilginleri fukara ve mesakini aynı saymışsa; aralarında 
yoksullukta derece farkını görüp miskinleri katlanılabilir yoksulluktan daha 
yoksulluk hali, düşkünlük olarak görmüşlerse de, ayette iki ayrı isimlendirme- 
nin (fukara ve mesakin) gelmiş olması, bize Hz. Ömer ve İbn-i Abbas'tan gelen 
ayırımın daha isabetli olduğunu göstermektedir. Belki ayetin indiği ortamda 
gayrimüslim yoksullar kendi cemaatlerinin koruması altında idi ancak sonra- 
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ki dönemlerde İslam hâkimiyeti altında yaşayan milyonlarca gayrimüslimin 
içinden yoksulların olmayacağı, olanların da İslam Devleti'nin koruması altına 
alınmayacağı düşünülemez. Kaldı ki, bu görüşü destekleyici örnekler yok de- 
ğildir. Üç tanesini zikredelim: 

Hz. Peygamber (s.a.), Hz. Safiyye'nin akrabası iki Yahudi'ye sadakadan 
vermiş (Bkz. Ebu Ubeyd, Kitabu'l-Emval, s. 570-571), Hz. Ömer de kör bir Ya- 
hudi'ye Beytülmal'dan maaş bağlamıştır: Halife, Medine'de terkedilmiş kör bir 
zimmiyi görmüştü. Adam “Gençliğimde benden cizye aldılar, kör olunca ter- 
kettiler, benim kimsem yok” deyince, Hz. Ömer “Sana adil davranılacak, hazi- 
neden sana yeterli miktarda mal verilecek” dedi ve adamın böylelikle ihtiyacı 
Beytülmal'dan karşılandı. (Kurtubi, ilgili ayetin tefsiri; Derveze, Tefsiru'l-Ha- 
dis, XII, 171). İmam Ebu Yusuf'un Kitabu'l Haraç'ta (5.156) ve Muhammed 
Hamidullah'ın el Vesaiku's Siyasiyye adlı eserinde (s. 317) naklettiklerine 
göre Halid bin Velid'in Hire halkı ile savaş yapmadan cizye üzerine yaptığı an- 
laşma bu konuda destekleyici delildir. “Hangi yaşlı çalışamaz hale gelir, ken- 
disine bir afet isabet eder veya zengin iken yoksul duruma düşer de ehli ona 
sadaka verirse, ondan cizye vergisi kaldırılır. Darulhicre ve Darulislam'da ika- 
met ettikleri sürece, o ve çoluk çocuğunun geçimi Müslümanların hazinesin- 
den sağlanır, Darulhicre ve Darulislam'dan çıkacak olurlarsa nafakaları Müs- 
lümanlara düşmez.” 

3) Görevliler (Amiller): Bunlar zekât toplayan, saklayan, kayıt altına alan 
ve toplama sürecine katılan resmi görevlilerdir. Verdikleri hizmet karşılığın- 
da zekât fonundan kendilerine bir ücret takdir edilir. Görevlilerin zengin olup 
olmamaları önemli değildir, önemli olan Beytülmal adına bu görevi layık-ı veç- 
hile yerine getirmeleridir. 

4) Kalpleri ısındırılacak olanlar (Müellefi kulub): Bunların dört grup ola- 
bileceğini söyleyebiliriz: 

a) İslam'a belli bir yakınlık, sempati duyanlar; 

b) İslam'a yeni girmiş, dinde sabitkadem olması umulanlar; 

c) İslam'a ve Müslümanlara belli, somut bir yarar, katkı ve destek sağla- 
yabilecek olanlar veya söz konusu potansiyeli taşıdıkları anlaşılan kimseler; 

d) İslam'a ve Müslümanlara zarar verebileceği düşünülenler. Her dört 
gruba da zekât fonundan harcama yapılabilir. Her ne kadar Hz. Ömer, kendi 
döneminde İslam'ın güçlenip gayrimüslimlerin yardımına veya kalpleri ısın- 
dırılacak kimselere ihtiyacı kalmadığını öne sürüp bu fonu askıya almışsa da, 
tarihin her döneminde sıraladığımız üç zümre insan olacaktır, dolayısıyla hü- 


küm bakidir. 
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5) Köle azadı (Rikab): En çarpıcı kalemlerden biri bu insan grubunun bo- 
yunduruktan kurtarılması amacıyla yapılması emredilen harcamadır. Bu fon 
tedricen köleliğin kaldırılmasında önemli rol oynadı. Fon, savaş veya başka 
sebeplerle köle ve cariye durumuna düşmüş kimselerin özgürlüklerinin İs- 
lam Devleti tarafından satın alınmasını gerektirmektedir. Sadece bu hüküm, 
İslam'ın köle ve cariyeliği döneme ait arızi bir tatbikat olarak gördüğünü ve 
asıl hedefinin bunun ortadan kaldırılmasını göstermeye yeter. Yazık ki İslam 
tarihinde ne zekâtın bu kalemi aktif hale getirilmiş ne Müslümanlardan bek- 
lendiği gibi kölelik ve cariyelik kurumuna son vermek üzere gerekli düzenle- 
meler yapılmıştır. Aksine savaş esirleri veya baskınlar sonucunda ele geçirilen 
erkekler ve kadınlar esirler pazarlarda satılmıştır. Savaş esirlerinin kurtarıl- 
ması için bu fon fidye olarak da kullanılabilir. 

6) Borçlular (Garimin): Şu veya bu şekilde borçlu duruma düşüp sami- 
miyetle borcunu ödeme gücünü kaybeden kimseler. Fakihler borçlunun va- 
desi geldiği halde borcunu ödeyemeyecek durumda olması; içki, zina, kumar 
gibi menhiyat ve münker amelleri olmamak gibi şartları aramışlardır. Roma 
kanunlarında borcunu ödeyemeyen alacaklının kölesi olur. Hukukçular iflas 
etmiş tüccar, müteşebbis ve yatırımcının da bu fondan yararlanabileceğini 
söylemişlerdir. Kur'an-ı Kerim, borçlunun borcunun ertelenmesi veya daha 
erdemli bir tutum olarak borcun sadaka olarak silinmesini tavsiye etmektedir. 
(2/Bakara, 280). 

Ancak borçlular kurtarılırken, dikkatli bir araştırma yapmayı ihmal et- 
memek lazım. Borçlu kurtarma işlemi, nasılsa devlet benim borcumu öder, 
rahatlığıyla yanlış yatırıma, akılcı olmayan harcamayı ve kredi kullanımına 
başvuranların zekât fonu üzerinde asalak olmalarına yol açmamalıdır. Ayetin 
borçluları “medyun” değil de “garimin” yani garame ile isimlendirmiş olması 
üzerinde durulması gereken bir ayrıntıdır. 

Genel yarar sağlamak, arayı bulmak için kefil olup borçlanan da zekât fo- 
nundan yararlanır: “Kabisa b. Muharik el-Hilali diyor ki;” Aralarında maddi 
anlaşmazlık olan iki kişinin hakemliğini yapıp aralarını bulmak için bir borç 
yüklenmiştim. Bu borcu ödemek için Resülullah'a geldim. Efendimiz “Bize 
zekât parası gelinceye kadar bizimle kal, onun sana verilmesini söyleyeyim” 
buyurdu. Sonra Allah Resülü (s.a.s) bana dedi ki “Ey Kabisa! (Zekât) İstemek 
ancak üç kişiye helaldir. Birincisi; ara bulmak için diyet verir veya kefil olur, 
borçlanır, borcunu ödeyene kadar onun istemesi helal olur, borcu kapatılınca 
artık isteyemez. İkincisi; malı bir afet sonucu helak olur. O kişinin de ihtiyacını 
karşılayacak kadar istemesi helal olur. Üçüncüsü; fakir düşen ve fakirliği kom- 
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şularından üç güvenilir şahitle doğrulanan kimsenin istemesi de helaldir. Bu 
üçü dışında istemeye gelince ey Kabisa, o haram bir kazanç olur ki sahibi onu 
haram olarak yer.” (Bkz. Müslim, Zekât, 36, 109; Nesai, Zekât,80). 

7) Allah yolunda (fi Sebilillah): Bundan Allah yolunda olan her hizmet ve 
çalışmanın finansmanı anlaşılmıştır. Hukukçular ağırlıklı olarak ordunun teç- 
hizinin bu fondan karşılanması gerektiğini düşünmüşlerdir. Ancak yukarıda 
zikrettiğimiz üzere “fey” bu harcamalar için çok daha uygun bir kaynaktır. En- 
fal süresinde de göstermeye çalıştığımız gibi fey, Müslümanların savaşmadan 
fethettikleri topraklardan elde ettikleri gelir ve bu topraklar üzerinde yaşayan- 
lardan topladıkları vergidir. Zekât, fey ve ganimetten ayrı bir fondur, harcama 
kalemleriyle sınırlı ve özerktir. Böyle olunca fey ve ganimet ile zekât arasında 
bir ayrım söz konusudur. Yerine göre zekâttan savunma harcamaları yapılsa 
bile alt yapı hizmetleri, ilim, eğitim, sağlık, tebliğ, tanıtım, cami-mescit, aşevi 
yapımı gibi hizmetlerin finansmanının bu kalemden karşılanması daha isabet- 
li görünmektedir. Savunma harcamaları feyden karşılanabileceği gibi, zekâtın 
dışında ilave vergiler konularak da karşılanabilir. Nitekim Hz. Peygamber za- 
manında zekât verenler, savaş durumu ortaya çıktığında kendi hazırlıklarını 
yaparlarken masraflarını kendileri karşılıyorlardı. 

8) Yol ehli (İbn-i sebil): Tefsircilere göre meşru bir yolculuğa çıkmış bu- 
lunan birinin şu veya bu sebepten muhtaç duruma düşmesi durumunda ona 
zekât fonundan yardım edilir. Arızi olarak bu duruma düşen kimsenin kendi 
öz yurdunda zengin olması neticeyi değiştirmez. Muhammed Hamidullah, 
“Aziz Kur'an” adlı tefsiri mealinde buna yol güvenliği, yolculara verilecek sağ- 
lık hizmetleri ve turistik trafiğin de dâhil edilebileceğini söylemektedir. İmam 
Şafii, muhtaç duruma düşmüş yolcunun, yolculuğa günah işleme gayesiyle çık- 
mamış olması şartını arar. 

Çağımızda çeşitli sebeplerle yerinden göç etmek zorunda kalanlar, mülteci- 
ler de bu fondan yararlandırılabilir. İç çatışmalar, savaşlar, açlık, aşırı yoksulluk, 
kuraklık, terör, baskı rejimleri, bulaşıcı hastalıklar, ekolojik dengenin bozulması, 
tabii afetler vb. sebeplerle milyonlarca insan yerlerinden oluyor, hayatta kala- 
bilecekleri, güven içinde yaşayabilecekleri bölgelere göç ediyorlar. Mülteciler 
konusu küresel ölçekler kazanmış bulunmaktadır ve maalesef en çok İslam 
dünyasında yaşanmaktadır. Bu ayetin hükmünce Müslümanların zekât, infak ve 
başka tasadduklarıyla elde edilecek kaynak ortak bir fonda toplanıp mültecile- 
rin yerleşim, barınma, güvenlik, sağlık ve eğitimleri için harcanabilir. Eğer bir 
anda yerli ahaliye karışmaları çeşitli uyum sorunlarına yol açacaksa -ki bilinç 
ve sorumluluk sahibi Müslüman toplumlarda böyle bir sorun olmaması gere- 
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kir. Yerli ahali muhacirlere Ensar olmalı- bu durumda İslam dünyasının elverişli 
arazilerinde mülteci yerleşim birimleri oluşturulmalı, şu veya bu sebeple mül- 
teci durumuna düşmüş insanlar ülkelerine güven içinde dönebilecekleri zama- 
na kadar burada barındırılmalıdırlar. Mülteciler, sığınmacılar, zoraki göçe tabii 
tutulanlar Beled süresinde “ellerinden tutup da kendilerine yardım edilmeyen 
kimseler”dir ki, bu yüzden gücü ve imkânları yetenler onlara karşı görevlerini 
yerine getirmedikleri için kınanmaktadırlar. (Bkz. 90/11-16). 

Zekât İslami sosyal ve iktisadi hayatın ana esaslarından, İslam binasını 
ayakta tutan ana sütunlarından biridir. Kur'an-ı Kerim'de namazla birlikte 
zikredilmiştir. Temel yönelimi gelir adaletini sağlamak, toplumda birbirinden 
kopmuş, birbirine yabancılaşmış zengin-yoksul ayrımını ortadan kaldırmak- 
tır. Zekât yoksul kesimler lehine bir düzenleme iken, faiz gayrimeşru servet bi- 
riktirme yolunda çaba harcayan zengin zümrelerin lehine bir işlemdir. Zekâtın 
olmadığı ve faizin iktisadi hayatın esasını oluşturduğu bir toplumda servet 
belli ellerde toplanır, bu da iktisadi güce paralel olarak siyasi ve askeri gücün 
(duvle-devlet) de geniş toplumsal kesimlerin aleyhinde işleyen zorba ve sö- 
mürücü bir mekanizmaya dönüşmesine yol açar. 
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61. İçlerinden Peygamberi incitenler ve: “O (her sözü dinleyen) bir ku- 
laktır” diyenler vardır. De ki: “O sizin için bir hayır kulağıdır. Al- 
lah'a imân eder, mü'minlere inanıp-güvenir ve sizden imân eden- 
ler için bir rahmettir. Allah'ın elçisine eziyet edenler... Onlar için 
acı bir azap vardır.” 

62. Sizi hoşnutkılmakiçin Allah'a yemin ederler; oysa mü'min iseler, 
hoşnut kılınmaya Allah ve elçisi daha lâyıktır. 

63. Bilmiyorlar mı, kim Allah'a ve elçisine karşı koymaya çalışırsa, 
gerçekten onun için, onda ebedi kalmak üzere cehennem ateşi 
vardır? İşte en büyük aşağılanma budur. 

64. Münafıklar, kalplerinde olanı kendilerine haber verecek bir süre- 
nin aleyhlerinde indirilmesinden çekiniyorlar. De ki: “Alay edin. 
Şüphesiz, Allah kaçınmakta olduklarınızı açığa çıkarandır.” 

65. Onlara sorarsan, andolsun: “Biz dalmış, oyalanıyorduk” derler. De 
ki: “Allah ile O'nun ayetleriyle ve elçisiyle mi alay ediyordunuz?” 

66. Özür belirtmeyiniz. Siz, imanınızdan sonra inkâra saptınız. Siz- 
den bir topluluğu bağışlasak da, bir topluluğunuzu gerçekten 
suçlu-günahkâr olmaları nedeniyle azaplandıracağız. 

67. Münafık erkekler ve münafık kadınlar, bazısı bazısındandır; kö- 
tülüğü emrederler, iyilikten alıkoyarlar, ellerini sımsıkı tutarlar. 
Onlar Allah'ı unuttular; O da onları unuttu. Şüphesiz, münafıklar 
fıska sapanlardır. 

68. Allah, erkek münafıklara da, kadın münafıklara da ve (bütün) kâ- 
firlere, içinde ebedi kalmak üzere cehennem ateşini vadetti. Bu, 
onlara yeter. Allah onları lânetlemiştir ve onlar için sürekli bir 


azap vardır. 
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69. Sizden önceki (münafıklar ve kâfirler) gibi. Onlar sizden kuvvet ba- 
kımından daha güçlü, mal ve çocuklar bakımından daha çoktu- 
lar. Onlar kendi paylarıyla yararlanmaya baktılar; siz de, sizden 
öncekilerin kendi paylarıyla yararlanmaya kalkışmaları gibi, 
kendi paylarınızla yararlanmaya baktınız ve siz de (dünyaya ve 
zevke) dalanlar gibi daldınız. İşte onların dünyada âhirette bütün 
yapıp-ettikleri (amelleri) boşa çıkmıştır ve işte onlar kayba uğra- 
yanlardır. 

70. Onlara, kendilerinden öncekilerin; Nuh, Ad, Semud kavminin, İb- 
rahim kavminin, Medyen ahalisinin ve yerle bir olan şehirlerin 
haberi gelmedi mi? Onlara resülleri apaçık deliller getirmişlerdi. 
Demekki Allah, onlara zulmediyor değildi ama onlar kendi nefis- 
lerine zulmediyorlardı. 


İçi-dışı bir olmayan ikiyüzlü insanların (münafıklar) kişilik profilini anla- 
tan bu ayetler, aslında her dönemde rastlanabilecek ahlaki düşüklüğe müptela 
insanlara işaret etmektedirler. Münafıkları namaza karşı tembel, isteksiz tu- 
tumları; cimrilikleri, zekât vermemeleri; cihattan kaçmaları, cihad aleyhinde 
dil ve söylem geliştirmeleri; Allah'ın ve elçisinin koyduğu hükümleri küçük 
görmeleri, emirlere itaat etmemeleri gibi tutum ve davranışlarından teşhis 
edip tanımak mümkün. (Ayrıca bkz. 2/Bakara, 8-20; 4/Nisa, 138-140, 142- 
146; 63/Münafikun, 1-8). 

Yüzüne karşı başka arkasından başka konuşanlar ikiyüzlüdür. Ayetin in- 
diği ortamda bazı münafıklar, kendi aralarında Peygamberi incitecek şeyler 
söylüyor, söylediklerinin bilinmesini de istemiyorlardı. (Hz. Peygamber'in 
ve önceki peygamberlerin incitilmesi için bkz. 33/Ahzab, 57-58, 69; 61/Sar, 
5.) Planlarına göre, Hz. Peygamber bunlardan haberdar olacak olsa yeminle 
inkâr edeceklerdi. Çünkü onlar, Peygamberin herkese inandığını düşünüyor- 
lardı. Kendilerince bir parça “saflık” olan bu özellik, inen ayetler tarafından 
yüksek ahlaki bir erdem olarak takdim edilir. Hz. Peygamber, daima hayır- 
lı olan şeylere kulak kabartır, söylenenlere inanır, arkadaşlarına güvenirdi. 
Bu özelliğiyle -Allah'a iman edip mü'minlere güvenmesi- Müslüman cemaat 
için bir rahmettir. 

Münafıkların istihza konusu yapıp “O her söze kulak veriyor” demelerinin 
gerisinde, “Nasılsa her söylenene kanıyor, biz de onu kandırırız” demiş olma- 
ları muhtemel olduğu gibi, daha geniş kapsamda Hz. Peygamber'in 

a) Gelen vahye kulak vermesi; 

b) Her önemli işte sahabeleriyle istişare edip karar alması; 


9/Tevbe Süresi/61-70 545 


c) İşe yarar her görüş ve düşünceyi ciddiye alıp dinlemesi gibi erdemli huy 
ve tutumunu da yergi konusu yapmış olmaları muhtemeldir. 

Bu her üç tutum örnek alınmaya değer. Müslümanlar da öncelikle vahye 
kulak vermeli; yakın çevreleri, işin ehli kimselerle danışmalı -ki bu birlikte ha- 
reket edecekleri kimseleri motive etmenin, onları işe katıp sorumluluk yükle- 
menin iyi bir yoludur- ve hikmet her nerede ise ve kimden sadır olursa olsun, 
onu kendi öz mallarıymış gibi algılayıp benimsemelidirler. 

Hz. Peygamber (s.a.)'in değerini bilmeyen ikiyüzlülerin söz konusu incitici 
tutumları acı verici azaba sebep olacaktır. İkiyüzlü, samimiyetsiz birinin baş- 
kalarını ikna etmek üzere yemin etmesi onun ahlaki kişiliğinin zaafına işaret 
eder. Kendine saygısı olan tutarlı bir insanın yapması gereken şey, Allah ve 
elçisini hoşnut etmesidir. Birini kandırabilirsiniz ama Allah'ı kandırmak müm- 
kün değildir. 

Yaşanan bir dizi olaya rağmen münafıklar Allah'a ve elçisine karşı koy- 
manın boş bir çaba olduğunu öğrenmiş değiller. “Allah'a ve elçisine karşı 
koyma”ya, karşı tarafa geçmek, onlara muhalefet etmek, onlarla inatlaşmak 
ve koydukları sınırları çiğnemek gibi anlamlar verilmiştir. Her halükarda is- 
ter ayetin indiği zaman diliminde ister bugün ve yarın olsun, ilahi hükümlere 
karşı koyanların inatçı, inkârcı, hasmane tutumları boşuna bir çabadır. Eninde 
sonunda hak ve hakikat üstün gelecektir. Bu tutum içine girenlerin uğrayacak- 
ları kaçınılmaz son cehennem azabıdır. Cehennem, dipsiz ateş çukuru demek 
olan “cihnam”dan türetilmiş isimdir. Dibinin derin olması, azabının nihayetsiz 
olduğunu ifade eder. “Haliden” kelimesi devamlı kalmak, “hızy” bazen piş- 
manlık bazen utanç verici durum demektir. Her iki kelime söz konusu azabın 
mutlaka vuku bulacağını teyiden gelmiş bulunmaktadır. 

Münafık köstebek gibi yer altında, gizli yerlerde dönüp dolaştığından de- 
şifre olmaktan korkar, bundan ödü kopar. Hz. Peygamber, münafıkları bildiği 
halde kimliklerini açıklamıyordu, bunu biliyorlardı ve bu onlara belli bir ra- 
hatlık veriyordu ama haklarında onları deşifre eden bir ayetin inmesinden de 
korkuyorlardı. Gizlilikleri sürdükçe alay ve entrikalarına devam ediyorlardı 
ama eninde sonunda açığa çıkacaklardı. Münafıklar bir çelişki içindeydi, bir 
yandan vahye tam inanmıyor ve vahiyle alay ediyorlardı diğer yandan gizle- 
dikleri şeyleri Peygamberin bilip bazen yüzlerine vurduğunu da biliyorlar- 
dı. Özellikle Tebük seferi hazırlığı sırasında bazı münafıklar Müslümanların 
korkak ve yalancı olduklarına veya Şam'ı fethetmenin Müslümanların gücünü 

aşan bir iş olduğuna ilişkin propagandalar yapmış, böylelikle onları demora- 
lize etmek istemişlerdi. Bu Peygamberin kulağına gittiğinde bunu şaka olarak 
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söylediklerine ilişkin savunma yapmışlardı, ayet-i kerime Allah ve elçisiyle 
alay etmenin ne kadar ağır bir günah olduğuna işaret etmektedir. Durum or- 
taya çıktığında beyan ettikleri mazeret kabul edilmedi, azaba uğrayacakları 
belirtildi. (8/Enfal, 13.) Olağan zamanlarda da Allah ve elçisiyle yani Kur'an ve 
Sünnet'le, İslam'ın değerleriyle alay etmek aynı şeydir. Ayet-i kerime içlerinde 
bir grubun affedildiğini belirtmektedir ki, tefsircilere göre —-sayıları konusun- 
da tam mutabakat yoksa da- bunlar tevbe edip sonraları İslam'a büyük yarar- 
lılık gösteren kimselerdir. 

Münafıklardan başka ne beklenir ki! Erkek ve kadın birbirlerinin dostu, yar- 
dımcısı ve destekçisidirler. Birbirlerinden yanadırlar (8/Enfal, 73). Biri diğerinin 
kopyası gibidir. Aralarında fark yoktur. Karakteristik özellikleri, misyonları Müs- 
lümanlarınkinin tam aksine kötülüğü emretmek iyilikten alıkoymaktır. Hayır ve 
yardım işlerine engel olurlar, zekat ve infakı boşuna harcama sayarlar, yoksulları 
ve muhtaçları gözetmezler, başkalarının acısı onların umurunda olmaz. “Elleri 
sıkı”dır, bencillikleri başkalarını gözetmelerine manidir. Bu kişilik profilleri ve 
kötü fiilleri dolayısıyla aslında Allah'ı unutmuşlardır, O da onları unutmuştur. 

Yaratılışın asıl gayesinin Allah'ı zikretmek, O'na ibadet etmek, emir ve 
hükümlerine boyun eğmek olduğunu akıllarından çıkarmışlardır. Dünya zevk- 
lerine, hırs ve eğlenceye, güç ve başarıya dalmışlardır. Böyle olunca Allah'ın 
da onları kendi rahmetinin dışına çıkarmasına müstahak olmuşlardır. Yoksa 
Allah kimseyi unutmaz, birini unutmuşsa O'nu kendi rahmeti, şefkati, lütuf ve 
ihsanından yoksun bırakması demektir. (Bkz. 59 /Haşir, 19. ayetin açıklaması.) 
Yoldan çıkmış birinin (fasık) başına bundan başkası gelmez. Onlara vaadedil- 
diği üzere cehennem ateşinde azabı tadacaklardır. Yapıp ettikleri dolayısıyla 
Allah'ın lanetine uğramışlardır yani unutulmalarının tabii sonucu olarak Al- 
lah'ın rahmetinden uzaklaştırılmışlardır. Önceki toplumlarda da benzer olay- 
lar yaşandı. Belki geçmişteki inkârcılar ve münafıklar çok daha güçlüydü, çok 
daha kalabalıktı. Dünyaya bağlandılar, nimetlerinden yararlanmaya baktılar. 
Bugünün münafıkları da onların yaptıklarını tekrar etmektedirler. Ancak bu 
yapıp etmeler boş çabalardır, geçicidir, sonu hüsran ve ziyandır. Nuh, Ad, Se- 
mud kavminin, İbrahim kavminin, Medyen ahalisinin ve yerle bir olan şehir- 
lerin başına gelenler ortada. Uğradıkları trajik akıbet ibret vericidir. Peygam- 
berleri onları ikna edip doğru yola getirmek için çok çaba harcadılar -deliller 
getirdiler, mucizeler gösterdiler- ama onlar bildikleri yolda gittiler, sonunda 
başlarına büyük felaketler geldi. Bu onların müstahak oldukları ceza idi, Al- 
lah onlara asla haksızlıkta bulunmadı, başlarına her ne geldiyse kendi elleriyle 
yaptıklarının sonucuydu (Bkz. 3/Âl-i İmran, 116-117; 14/İbrahim, 9). 
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71. Mü'min erkekler ve mü'min kadınlar birbirlerinin velileridirler. 
İyiliği emreder, kötülükten sakındırırlar, namazı dosdoğru kılar- 
lar, zekâtı verirler ve Allah'a ve Resülü'ne itaat ederler. İşte Al- 
lah'ın kendilerine rahmet edeceği bunlardır. Şüphesiz, Allah, üs- 
tün ve güçlüdür, hüküm ve hikmet sahibidir. 

72. Allah, mü'min erkeklere ve mü'min kadınlara içinde ebedi kal- 
mak üzere, altından ırmaklar akan cennetler ve Adn cennetlerin- 
de güzel meskenler vaadetmiştir. Allah'tan olan hoşnutluk ise en 
büyüktür. İşte büyük kurtuluş ve mutluluk budur. 


Yukarıda anlatılan münafıklar grubunun tam karşı kutbunda imanın hayat- 
larında tezahür ettiği mü'minler bulunmaktadır. Erkeği ve kadınıyla bu kutup- 
ta yer alanlar da birbirlerinin dostu, yardımcısı, destekçisi ve teyit edicisidirler. 
Birbiriyle uyum ve ahenk içinde davranırlar; haksızlık ve adaletsizlik olmadığı 
sürece daima birbirlerinden yana olurlar. Erkek ve kadın çatışmaz, birbirlerine 
düşman olmaz, erkekler ve kadınlar kendi aralarında da buğz ve husumet içinde 
olmaz, ortak ideallerini tahakkuk ettirmek üzere ortak sorumluluklar üstlenir- 
ler. Misyonları iyiliği emredip öne çıkarmak; ahlaki güzellikleri, adaleti, daya- 
nışmayı, yardımlaşmayı, bedensel dürtüleri tahrik etmeyen özgürlüğü egemen 
kılmak; iyiliğin süreklilik kazanması, etkisini göstermesi için de kötülükle mü- 
cadele etmektir. Bireysel ve toplumsal hayatta iyiliğin, güzelliğin ve doğruluğun 
egemen olması namazın dosdoğru kılınmasına, zekâtın verilmesine ve genel an- 
lamıyla Allah ve elçisinin emirlerine yani ilahi hükümlerin anlatıldığı, öğretildiği 
ve tatbiki istendiği Kur'an ve Sünnet'e itaat etmek, hayatı bu çerçevede kurup 
düzenlenmesine bağlıdır. Mü'minler buna azami gayret gösterirler. 

Bu ayette dikkat çekici husus var: Erkek ve kadın ayrı ayrı zikredilmişse 
de, ikisi de iyiliği emrederler, kötülükten sakındırırlar; namazı kılarlar, zekât 
verirler ve itaat ederler. Bütün özne ve zamirler erkekler için kullanılmış ifade- 
lerle geçmiş ancak kadınları da kastetmektedir. Bu da gösteriyor ki Kur'an'ın 
dili kadını yok sayan erkek egemen dil değildir. 
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Hükümleri yaşanmayan bir din soyut bir iddiadan ibaret kalır. Tabi- 
at boşluk kabul etmediği gibi toplumsal ve ahlaki hayat da boşluk kabul et- 
mez. Allah'a ve elçisine itaat onların gösterdiği ve öğrettiği tarzda yaşamakla 
mümkündür. Birbirlerinin dostu ve yardımcısı olan mü'min erkek ve kadınlar, 
misyonlarını tam olarak yerine getirdiklerinde Allah'ın rahmetine nail olacak- 
lardır, üstelik pek uzak olmayan bir zamanda, dünyada bu tahakkuk edecektir. 
Allah aziz ve hakimdir. Rahmet filinin “se” ile gelmesi bunu haber verir. Ama 
sadece bu değil, içinde ebedi kalmak üzere altından ırmaklar akan cennetler, 
Adn cennetlerinde güzel-özel meskenler de vaadetmiştir. 

Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: “Müminin mü'mine karşı durumu, bir 
parçası diğer parçasını sımsıkı kenetleyip tutan binalar gibidir.” (Buhari, sa- 
lat, 88; Müslim, Birr, 65.) “Mü'minler birbirini sevmekte, birbirine acımakta ve 
korumakta bir vücut gibidirler. Vücudun bir organı hasta olduğunda, diğer or- 
ganlar da bu sebeple uykusuzluğa ve ateşli hastalığa tutulurlar.” (Buhari, Edeb, 
27; Müslim, Birri, 66). 

Kur'an'ın ve Hz. Peygamber'in belirgin vasıflarını belirttikleri mü'minler 
Adn cennetlerinde olacaklardır (13/Ra'd, 23). “Adn cennetleri” bir görüşe 
göre cennetin orta yerinde, en seçkin bölümünde bulunur, diğer görüşe göre 
cennetin tamamını ifade eder. “Ma'den” ile aynı kökten olan Adn cennetleri 
ikamet edilecek mutluluk yurdudur. İlk anlamında ele alındığında Adn cennet- 
leri, özel kişilere, peygamberlere, sıddıklara (Allah'ı ve elçisini doğrulayanlara, 
hayatları doğruluk üzere geçenlere), şehitlere, salih insanlara (barışı koruyan- 
lara, barışı tesis edenlere, dünyayı ıslah edip dirlik ve düzen peşinde olanlara) 
ve elbette merhameti bol Allah'ın dilediği kullarına ayrılmıştır. Onlar dünya 
hayatlarında Allah'ın hoşnutluğunu kazanmak istediler, Allah'ın hoşnutluğun- 
dan daha büyük bir değer daha zengin hazine daha sahici mutluluk yoktur. İşte 
büyük kurtuluş ve mutluluk budur. 


epi ila le sizl daaaliliğ 3ĞSİI m igili içi G 
4vr) Tual Olığ 


73. Ey Peygamber, kâfirlerle ve münafıklarla cihat et ve onlara karşı 
sert ve caydırıcı davran. Onların barınma yerleri cehennemdir, ne 
kötü bir yataktır o!.. 


Bu ayet Tahrim süresinde (66/9) aynı kalıpla yer almaktadır; Hz. Peygam- 
ber (s.a.) her türlü komplo ve entrikaya, savaş hazırlığı ve saldırganlığa karşı 
cihat etmeye çağırmaktadır, tabii ki onunla beraber mü'minleri de (9/29). Ci- 
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hat cehd ve mücahededen bir amaca ulaşmak üzere sarfedilen azami gayreti 
ifade eder. Savaş manasında kullanıldığı gibi, daha soyut, fikri ve sosyal çabalar 
bütünü anlamında da kullanılır. Nitekim ayetin, kendilerine karşı cihad emrini 
verdiği inkârcı kesimlerin profilleri cihadı söz konusu ikili anlamda anlamayı 
zorunlu kılmaktadır. 

İnkâr ve düşmanlıklarını apaçık ortaya koyan kâfirlere karşı cihadı silahla- 
rın kullanıldığı savaş veya kıtal şeklinde anlayabiliriz. Onlardan gelen herhan- 
gi bir saldırıya karşı savaş meşrudur ve zorunludur. Ancak inkârını gizleyip 
Müslümanlardanmış gibi gözüken ikiyüzlü kimselere yani münafıklara karşı 
silahlı savaş açmak İslam bilginlerince mümkün değildir, çünkü Hz. Peygam- 
ber (s.a.) Medine'de münafıkları bildiği halde inkârlarını açığa vurmadıkları 
için onlarla savaşamamıştır. Savaşabilirdi ancak bu iki tehlikeli boyutu olan bir 
teamüle yol açabilirdi: Biri herkes kendi öznel ölçülerine göre birilerini mü- 
nafık ilan edip onunla savaşmaya kalkışabilir, diğeri kimin ne yaptığını, nasıl 
yaşadığını ortaya çıkarabilmek için özel-mahrem dünyasını araştırma hakkını 
kendinde bulabilirdi. Bazı tefsirciler ise, onlara hadlerin yani ceza hukukuna 
dâhil olan yaptırımların uygulanmasının cihad manasına geldiğini söylemiş- 
lerdir. Ancak bu maddenin de işletilmesi için münafıkların apaçık ve somut bir 
suç işlemeleri gerekir. 

Binaenaleyh Hz. Peygamber'e “münafıklara karşı da cihad et” emrini, on- 
ların fiili silahlı olmayan mücadelelerine yani sözlü ve yazılı tezvirlerine, İs- 
lam'ı küçük düşürme, itibarsızlaştırma, demoralize etme çabalarına; anlamı 
tahrif ve suistimal etme teşebbüslerine; İslam inancı ve fikriyatı çerçevesinde 
geliştirdikleri şüphe ve tereddütleri giderme; Müslümanların birliğini bozu- 
cu, tefrika sokucu, fitne tohumlarını ekici plan ve entrikalarına karşı kapsamlı 
mücadele şeklinde anlamak gerekir. 

Bir başka önemli husus, inkârcılara karşı sert bir tutum içinde olunması 
gerektiği konusudur. İnkâr ve inkârın somut belirtilerinin üzerinde gözlenen 
-ki bunlar genellikle münafıklar olur, testinin içindeki suyu dışarı sızdırması 
gibi iç dünyalarında gizledikleri inkârı tutum ve davranışlarında, sözlerinin 
satır aralarında yansıtırlar- kimselere karşı hoşgörülü davranılmaz. Aksine 
caydırıcı olma zarureti vardır. Kurtubi, ayette geçen “gılza”nın kalp katılığı 
olduğunu söyler ki, bu inkâra ve inkâr ürünü söz, tutum ve davranışlara karşı 
hoşgörülü tutum içinde olunmayacağını göstermektedir. Müslümanlar birbir- 
lerine karşı merhametli olur, birbirlerinin hatalarını hoş görür, affedici ve ko- 
ruyucu davranır. (Bkz. 17/İsra, 24; 26/Şuara, 215.) 
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74. Allah'aandiçiyorlar ki (o inkâr sözünü) söylemediler. Oysa andol- 
sun, onlar inkâr sözünü söylemişlerdir ve İslâmlıklarından sonra 
inkâra sapmışlardır ve erişemedikleri bir şeye yeltenmişlerdir. 
Oysa intikama kalkışmalarının, kendilerini Allah'ın ve elçisinin 
bolihsanından zengin kılmasından başka (bir nedeni) yoktu. Eğer 
tevbe ederlerse kendileri için hayırlı olur, eğer yüz çevirirlerse 
Allah onları dünyada da, âhirette de acı bir azapla azaplandırır. 
Onlar için yeryüzünde bir koruyucu-dost ve bir yardımcı yoktur. 


çe 


75. Onlardan kimi de: “Andolsun, eğer bize bol ihsanından verirse 
gerçekten sadaka vereceğiz ve salihlerden olacağız” diye Allah'a 
ahdetmiştir. 


76. Onlara kendi bol ihsanından verince ise, onunla cimrilik yaptılar 
ve yüz çevirdiler; onlar böyle sırt dönenlerdir. 
77. Böylece Oda, Allah'a verdikleri sözü tutmamaları ve yalan söyle- 


meleri nedeniyle, kendisiyle karşılaşacakları güne kadar, kalple- 
rinde nifakı (sonuçta köklü bir duygu olarak) yerleşik kıldı. 
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78. Onlarbilmiyorlar mı ki, elbette Allah, onların gizli tuttuklarını da 
fısıldaştıklarını da biliyor? Gerçekten Allah, gaybın bilgisine sa- 
hip olandır. 

79. Sadakalar konusunda, mü'minlerden ek bağışlarda bulunanlarla 
emeklerinden (cehdlerinden) başkasını bulamayanları yadırgaya- 
rak bunlarla alay edenler; Allah (asıl) onları alay konusu kılmıştır 
ve onlar için acı bir azap vardır. 

80. Sen, onlar için ister bağışlanma dile, istersen dileme. Onlar için 
yetmiş kere bağışlanma dilesen de, Allah onları kesinlikle bağış- 
lamaz. Bu, gerçekten onların Allah'a ve elçisine (karşı) nankörlük 
etmeleri dolayısıyladır. Allah fasıklar topluluğuna hidayet vermez. 


İçleri-dışları, sözleri-özleri bir olmayan münafıkların özelliklerinden biri ya- 
lan söylemeleri, bir durumda söylediklerini sonra -sıkıştıklarında- inkâr etme 
yoluna sapmalarıdır. Ayetin indiği tarihsel ortamda olduğu gibi sonra ve bugün 
de Müslüman iken bir şekilde bu dinden çıkıp inkârcılar kampı içinde yer alan- 
lara rastlamak mümkün. Dünya hayatının cazibesine kapılıp sabır, iffet, kanaat, 
helal yoldan kazanç, alçakgönüllülük, yardımlaşma gibi yüksek ahlaki sınırlara 
riayet etme zorluğu çekenler, hayat tarzlarına paralel kamp da değiştirirler. 

Anlaşıldığı kadarıyla Medine'de münafıklar Hz. Peygamber hakkında kü- 
für sayılacak şeyler söylemiş, ileri geri konuşmuşlardır. Bunlar Peygamberin 
kulağına gidince bunu inkâr etmişlerdi. Rivayete göre bu işi Hz. Peygamber'e 
suikast düzenleme noktasına kadar ileri götürmüşlerdi. Belli ki, geçmişteki 
konumları bozulmuş, itibarları sarsılmış, İslam'ın yükselişiyle sosyo-politik 
konumları gerilemişti ki, bu yüzden kendilerini mağduriyete uğramış düşünü- 
yor, Hz. Peygamber'i öldürmek suretiyle intikam almak istiyorlardı. 15 kişinin 
söz konusu suikast teşebbüsüne karıştığı kaydedilir. Fakat Allah'ın yardımıyla 
teşebbüslerinde başarılı olamadılar. 

İçlerinde kesin münafık olmamakla derin tereddüt geçiren Müslüman 
unsurların da yer aldığı anlaşılmaktadır. Kararlı münafıklar veya mütereddit 
Müslümanlar olsun, burada sözü edilenler paradoksal bir durumda idiler, çün- 
kü eskiye oranla refah seviyelerinde bariz bir iyileşme gözleniyordu, gerçekten 
de hicretin üzerinden birkaç sene geçtikten sonra Medine halkının genelinde 
belirgin bir refah artışı sağlanmıştı. Hz. Peygamber artan geliri adaletli bir bi- 
çimde dağıtıyor, samimi Müslüman olsun olmasın, herkesi gelirden hakettiği 
kadar yararlandırıyordu. Buna rağmen intikama kalkışmalarının maddi makul 


bir sebepten çok dinin ana mesajının kendisiyle ilgiliydi. 
Burada ince bir nükteyi atlamamak lazım gelir. Her dönemde bazı inkârcı- 
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ların kendilerine sağlanacak maddi refah ve zenginlikle ıslah olacakları, dinin 
mesajını ve öngördüğü hayat tarzını benimseyecekleri yolunda köklü bir ka- 
naat var. Kişisel hayatlarında “Hele Allah versin nasıl infak ettiğimizi ozaman 
görürsünüz” derler, zengin olduklarında ise söylediklerini unuturlar. 

79. ayetin inişine sebep teşkil eden olay hayli ibret vericidir. Ebu Mes'ud bin 
Amr el Ensari'den: “Sadaka ayeti inince biz hamallık yaparak sadaka vermeye 
başladık. Derken bir adam geldi, çokça sadaka verdi. Münafıklar onun için “Gös- 
teriş yapıyor” dediler. Bir başka Müslüman bir ölçek hurma getirdi. Yine müna- 
fıklar "Allah'ın bunun bir ölçek hurmasına ihtiyacı yok' dediler. Bunun üzerine 
Tevbe süresinin 79. Ayeti indi.” (Buhari, Zekât, 10; Müslim, Zekât, 72). 

Münafıklar üzerinden belli bir tutumu işaret eden ayetin sosyo-politik 
nitelikte uyarıcı boyutu var, bu da salt maddi refah vaadi ve arzusunun her 
zaman iyi netice vermeyeceği gerçeğidir. Mesela bazı İslamcı siyasi hareketler 
ve partiler, siyaset yaptıkları toplumların maddi sorunlarını çözdükleri tak- 
dirde İslam'ın da kabul göreceğini, herkesin eski inançlarını bir kenara bıra- 
kıp Müslümanları desteklemeye başlayacağını düşünmektedirler. Bu bazen 
kısmen böyle olur da! Ancak bu örnekte görüldüğü üzere, bazı inkârcılara al- 
tından köşkler verseniz, inanmazlar, bir türlü Sırat-ı müstakime girmeye ya- 
naşmazlar. Maddi ve sosyal şartların düzeltilmesi, refah seviyesinin yükseltil- 
mesi etkileyici sebeptir, asıl belirleyici sebep hidayet, iman, hakikate bağlılık 
ve doğruluk çok daha farklı şeydir. Nitekim çağımızda bazı İslami iktidarlar ve 
hükümetler, maddi ve sosyal sorunları düzeltiyorlar ama bazı toplum kesimle- 
rini bir türlü memnun edemiyorlar, edemedikleri gibi İslam ve Müslümanlara 
olan husumet ve nefretlerinin önüne dahi geçemiyorlar. 

Öyle de olsa şanı Yüce Allah tevbe kapısını açık bırakıyor, samimi pişman- 
lık duymaları halinde bunun kendileri hakkında hayırlı olacağını, her iki dün- 
yadaki sıkıntı ve azaptan kurtulacaklarını vaadetmektedir. Zaten başka çıkış 
yolları da yoktur, çünkü yeryüzünde Allah'tan başka hakiki dost ve yardımcı 
bulamazlar, eninde sonunda hüsrana uğrayıp yaptıklarından dolayı derin bir 
düş kırıklığının acısını tadacaklardır. 

İçlerinde başka bir grubun baskın talebi ve arzusu ise salt maddi güç sahi- 
bi olmaktır. Böyleleri ozaman bunu Hz. Peygamber'e açık bir dille iletmişlerdi. 
Zaman içinde talepleri yerine geldi, zenginleştiler ama ıslah olmadılar, cimri- 
likleri sona ermedi. Öyle ki işi İslam'ın kendisine sırt çevirme boyutuna kadar 
ulaştırdılar. Zekât dahi vermek istemediler, eski günlerini unuttular, refahın 
onların bilinçlerini uyuşturmasının önüne geçemediler. Bu tutumları dolayı- 
sıyla nifak da iç dünyalarının bir parçası olarak hiç peşlerini bırakmadı. 


(e) 
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Islah olacaklarına dair yeminler edip taahhütlerde bulunduklarında belli 
ki, Allah'tan gafil idiler. Refah ve zenginlik talep ettiklerinde sakladıkları gizli 
niyetlerini kimsenin bilmediğini zannediyorlardı, zengin olurlarsa çok hayır 
yapacaklarını, yoksullara ve muhtaçlara yardım edeceklerini söylüyorlardı an- 
cak niyetleri bu değildi, iç dünyalarında sakladıkları gerçek düşünceleri bam- 
başkaydı. Tabii ki Allah onları biliyordu, gaybı bilen Allah onların iç dünyala- 
rında olanı bilmez meydi? (20/Taha, 7; 62/Mülk, 13-14). Sonunda geldikleri 
nokta trajik oldu. Öyle ki kendileri Allah yolunda ve yoksullar için herhangi bir 
harcama yapmadıkları gibi, bu görevi memnuniyetle ve sorumluluk bilinciyle 
yerine getirenleri çekememeye başladılar. Utanmazca cömertçe infak edenleri 
gösteriş yapmakla suçladılar, imkânları nispetinde az infak edenlerle de “Bun- 
ların şu ufak katkıları mı işe yarayacak?” diye onları küçümseyip alay konusu 
yaptılar. Oysa asıl kendileri küçük duruma düşmüşlerdi, alay konusu olmuş- 
lardı. Başlarına gelecek azap da işin cabasıydı. (70/Meâric, 20-21). 

Böylelerinin iflah ve ıslah olması mümkün değildir, kesin kararlarını ver- 
mişlerdir; nifak, bencillik, husumet yolunu bilinçle seçmişlerdir. Onlar için ba- 
gışlanma dilemenin yüce Allah nezdinde herhangi bir değeri yoktur. Peygam- 
ber dahi onlar için yetmiş kere -defalarca- bağışlanma dileyecek olsa, içten 
ve kararlı bir biçimde Allah ve elçisinin davasına karşı inkârcı ve hasmane bir 
tutum içinde olduklarından bağışlanmayacaklardır (63/Münafikun, 5-6). Ge- 
nel yasadır: Allah, yoldan çıkmış topluluklara (fasık) hidayet vermez. 
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89. 


gay çalan 33Aİ1 Gil İç 


Allah'ın elçisine muhalif olarak (savaştan) geri kalanlar otu- 
rup-kalmalarına sevindiler ve Allah yolunda mallarıyla ve canla- 
rıyla cihat etmeyi çirkin görerek: “Bu sıcakta (savaşa) çıkmayın” 
dediler. De ki: “Cehennem ateşinin sıcaklığı daha şiddetlidir.” Bir 
kavrayıp-anlasalardı. 


Öyleyse kazandıklarının cezası olarak az gülsünler, çok ağlasınlar. 


Bundan böyle, Allah seni onlardan bir topluluğun yanına dön- 
dürür de, (yine savaşa) çıkmak için senden izin isterlerse, de ki: 
“Kesin olarak benimle hiçbir zaman (savaşa) çıkamazsınız ve ke- 
sin olarak benimle bir düşmana karşı savaşamazsınız. Çünkü siz 
oturmayı ilk defa hoş gördünüz; öyleyse geride kalanlarla birlik- 
te oturun.” 


Onlardan ölen birinin namazını hiçbir zaman kılma, mezarı ba- 
şında durma. Çünkü onlar, Allah'a ve elçisine (karşı) inkâra saptı- 
lar ve fasık kimseler olarak öldüler. 


Onların malları ve evlâtları seni imrendirmesin; Allah bunlara 
ancak onları dünyada azaplandırmak ve canlarının onlar inkâr 
içindeyken zorluk içinde çıkmasını istiyor. 

“Allah'a imân edin, O'nun elçisi ile cihada çıkın” diye bir süre indi- 
rildiği zaman onlardan servet sahibi olanlar, senden izin isteyip: 
“Bizi bırakıver, oturanlarla birlikte olalım” dediler. 


(Savaştan) Geri kalanlarla birlikte olmayı seçtiler. Onların kalple- 
ri mühürlenmiştir. Bundan dolayı kavrayıp-anlamazlar. 

Ama Resül ve onunla birlikte olan mü'minler, mallarıyla ve can- 
larıyla cihat ettiler; işte bütün hayırlar onlarındır ve kurtuluşa 
erenler onlardır. 

Allah onlar için, süresiz kalacakları, altından ırmaklar akan cen- 
netler hazırladı. İşte büyük “kurtuluş ve mutluluk' budur. 
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“Muhallafun ve havalif” geride kalanlar yani savaşa katılmayan kimsele- 
re denir. Arap örfünde bundan kadınlar, çocuklar, engelliler, geçerli mazereti 
olanlar kastedilir. Diğer bir anlamı da muhalefet edenlerdir. Her iki durumda 
da, üzerlerine farz olmasına rağmen Hz. Peygamberle beraber savaşa katılma- 
yanların yerildiği açıktır. Gösterdikleri gerekçe karakteristik özelliklerini ele 
vermektedir. Savaş mal ve canın risk altına alınması, ortada risk yoksa bile 
yaz sıcağında savaşa çıkmanın ne kadar zor olduğunun öne sürülmesi. Tebük 
seferi yaz sıcağında idi ve gerçekten Arap yarımadasının o mevsimdeki sıcağı 
yakıcıdır. Ancak can ve mal korkusu veya sıcağı öne sürüp savaşa katılmayan- 
ların unuttuğu husus, cehennem sıcağının çok daha yakıcı olmasıdır. 

Savaşa katılmamakla herhangi bir kazanç elde edip seviniyorlarsa, bu da 
onların gülüp eğlenmelerine, mutlu olmalarına vesile oluyorsa, aslında acınası 
hallerine gülüyorlar. Yapmaları gereken çok gülmek değil, çok ağlamak olmalı- 
dır (53/Necm, 60-61). Esasında görevlerini yerine getirenler bile az gülüp çok 
ağlamalıdır. Çünkü Hz. Peygamber (s.a.) şöyle buyurmuştur: “Allah'a andolsun, 
bildiklerimi bilseydiniz pek az güler çok ağlardınız. Yollara dökülüp yüce Allah'a 
yüksek sesle feryat ile yalvarırdınız: Keşke koparılan bir ağaç olsaydım diye te- 
menni ederdiniz" (Tirmizi, Zühd, 19; Müsned, 173. Not: Tirmizi, hadisin sonun- 
daki “Keşke koparılan ağaç olsaydım” sözünün Ebu Zer'e ait olduğunu söyler). 

Burada kastedilen topluluk, Medine'de kalıp savaşa çıkmayanların tümü 
değildir. İçlerinde geçerli mazereti olanlar olduğu gibi, mazereti olmadığı 
halde affedilenler de vardı. Kastedilenler münafıklar yani inkârını ustalıkla 
gizleyenlerdir. İç dünyalarını istila eden şeyin aslı inkâr ve küfür olduğundan 
esasında bunların herhangi bir İslami etkinliğe katılmaları söz konusu değil- 
dir. Bu çerçevede Hz. Peygamber'e Medine'ye dönüp de bir daha sefere çıkma 
durumu çıktığında onunla birlikte çıkma teklifinde bulunacak olurlarsa, bunu 
kesin bir dille reddetmesi emredilmektedir. Değil mi ki, ilk defasında katılma- 
dılar, mal ve can korkusuna kapılıp sıcakta sefere çıkmayı ağır buldular, ne ka- 
litede olduklarını ortaya koymuş oldular. Onlar geride olanlarla beraber otu- 
radursunlar, kendilerinden İslam'a herhangi bir hayır ve fayda gelmez, hatta 
aksine mücahitlerin moralini bozabilirler. 

Bu yaptıkları ağır bir suçtur, ölüme kadar sürer. Ölümlerinden sonra da 
cezası, yaptırımı devam eder. Öyle ki böylelerinin -inkârcı ve münafıkların, 
Allah'a şirk koşanların- cenaze namazı kılınmaz, gömüldükten sonra mezar- 
larının başında durulmaz. Bunlara rahmet dilenmesi, bağışlanma istenmesi 
olacak şey değildir. 113. ayette bu konu bir kere daha vurgulanacaktır. Ölünün 
defnedilmesinden sonra mezarının başında bir süre durulması kadim bir ge- 
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lenektir. Bu sırada hem ölüm, hayatın anlamı, dünyanın geçiciliği-boşunalığı 
üzerinde tefekkür edilip ölüm hadisesinden ibret alınır hem ölüye dua okunur. 
(Bkz. Ebu Davud, Cenâiz, 69.) 

Böylesine acınacak duruma düşmelerinin sebebi mal ve çocuklara yani dün- 
ya nimetlerine olan düşkünlükleridir. Bu hiçbir şekilde kimseyi imrendirmesin, 
bu trajik halleri ve kişilik profilleriyle Müslümanlara rol model olmasınlar. Mal ve 
evlatları onların ağır sınavıdır (Bkz. 9/55). Onlardan servet sahibi olanlar -veya 
savaşabilme güç ve imkânına sahip olanlar (Uvlu't-tavl), iman ve cihadı emreden 
süre indirildiğinde izin isteyip bu önemli görevden muaf tutulmak isterler. Böyle 
yapmalarının sebebi kalplerinin mühürlenmiş olması yani fonksiyonlarını gö- 
remeyecek kadar paslanmasıdır. Dünya tutkusunun mühürlediği kalp olayların, 
şeylerin iç yüzünü, hakikatini, hikmet ve anlamını düşünme yeteneğini kaybe- 
der. Arap dilindeki kök anlamı düşünüldüğünde savaştan geri kalanlara “havalif” 
denmesinin sebebi, uzun zaman kapta kaldığı için bozulan süt gibi olmaları veya 
bir ailede yaptığı kötü işlerden dolayı değer ve itibar kaybeden kişi gibi olmaları- 
dır. Münafıklar Müslüman toplum içinde yaşarlar ama yapıp ettikleri dolayısıyla 
değer ve itibar kaybedip bu kötü nitelemeye müstahak olurlar. 

İlke olarak doğrudan birine “münafık” demek mümkün değildir, doğru da 
değildir, çünkü münafığın özelliği gerçek yüzünü gizlemesidir. Sürenin 101. aye- 
tinde Yüce Allah, Hz. Peygamber'in dahi münafıkları tam olarak bilemeyeceğini 
belirtir; vahiy ile kendisine bildirilmişse o başka. Burada ele aldığımız ayetler 
haklı ve adil bir savaşa katılmaktan kaçınmanın münafığın bir belirtisi olduğunu 
zikreder. Tabii ki münafığı teşhis etmenin tek yolu savaşa katılmaktan kaçınması 
değil. Hz. Peygamber (s.a.) şöyle buyurmuştur: “Münafığın alameti üçtür: Konu- 
şunca yalan söyler; söz verince sözünü yerine getirmez; kendisine bir şey ema- 
net edildiğinde hıyanet eder.” (Buhari, İman, 24; Müslim, İman, 108). 

Peygamber ve onunla birlikte olmayı seçenler münafıkların tutum ve dav- 
ranışlarından uzaktır. Allah yolunda, haklı ve adil bir dava için mallarını da, 
canlarını da ortaya koymaktan çekinmediler. Elbette hakedilmiş bir ödül ola- 
rakhayrın tamamı onlarındır, kurtuluşa erenler de onlardır. Altından ırmakla- 
rın aktığı cennetin en seçkin, yüksek güzel yerleri onlara hazırlanmıştır, orada 
süresiz kalacaklardır. Bundan büyük kurtuluş olmaz. 
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90. Bedevilerden özür belirtenler, kendilerine izin verilmesi için gel- 
diler. Allah'a ve elçisine yalan söyleyenler de oturup kaldı. Onlar- 
dan inkâr edenlere pek acı bir azap isabet edecektir. 


91. Allah'ave elçisine karşı 'içten bağlı kalıp hayra çağıranlar' olduk- 
ları sürece, güçsüz-zayıflara, hastalara ve infak etmek için bir şey 
bulamayanlara bir sorumluluk (günah) yoktur. İyilik edenlerin 
aleyhinde de bir yol yoktur. Allah, bağışlayandır, esirgeyendir. 

92. Bir de (savaşa katılabilecekleri bir bineğe) bindirmen için sana her 
gelişlerinde “Sizi bindirecek bir şey bulamıyorum” dediğin ve infak 
edecek bir şey bulamayıp hüzünlerinden dolayı gözlerinden yaşlar 
boşana boşana geri dönenler üzerinde de (sorumluluk) yoktur. 

93. Yol,ancakokimseleraleyhinedir ki,zengin oldukları hâlde (sava- 
şa çıkmamak için) senden izin isterler ve bunlar geride kalanlarla 
birlikte olmayı seçerler. Allah, onların kalplerini mühürlemiştir. 
Bundan dolayı onlar, bilmezler. 

94. Onlara geri döndüğünüzde size özür belirttiler. De ki: “Özür be- 
lirtmeyiniz, size kesin olarak inanmıyoruz. Allah bize, durumu- 
nuzu haber vermiştir. Yaptıklarınızı Allah görecektir, O'nun elçisi 
de. Sonra gaybı da, müşahede edileni de bilen'e döndürüleceksi- 
niz ve O, yaptıklarınızı size haber verecektir.” 
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95. Onlara geri döndüğünüzde kendilerinden vazgeçmeniz için Al- 
lah'a and içecekler. Artık siz onlara sırt çevirin. Onlar gerçekten 
pistirler. Kazanmakta olduklarının bir cezası olarak, barınma 
yerleri cehennemdir. 

96. Kendilerinden hoşnut olmanız için size yemin ederler. Siz onlar- 


dan hoşnut olsanız bile şüphesiz Allah, fasıklar topluluğundan 
hoşnut olmaz. 


Kapsamlı bir seferberlik olarak planlanan Tebük seferine üç grup insan 
katılmadı: 

a) Yalan yere özür beyan edenler. “Muazzirun” olarak gelen özür beyan 
etme fiili “mufailun” kalıbından herhangi bir gerçeklik temeli olmayan, yalan 
özür beyanı demektir. 

b) Hiçbir mazeretleri olmadığı halde savaşa katılmayıp özür beyan etme 
lüzumunu da hissetmeyenler. Kurtubi, “Allah'a ve elçisine yalan söyleyip otu- 
ranlar”ın bu grup olduğunu belirtiyor. 

c) Geçerli yani meşru mazeretleri olanlar. 

İlk grupta yer alanlar (Medine çevresinden Esed, Gatafan ve Gıfar kabi- 
leleri gibi) ya henüz imanın içlerinde kök salmadığı kimseler veya münafık 
dahi olsa özür beyan etme lüzumunu hissedip hiç değilse zevahiri kurtarmak 
isteyenlerdir. İkinci grupta olanlar ise doğrudan Allah'a ve elçisine tavır alış 
içindedirler, onlar için çetin bir azap hazırlanmıştır. Bu ayet, Tebük seferine 
hayli kapsamlı bir hazırlık yapıldığını göstermektedir. Hazırlık aşaması, insan- 
ların samimiyet ve bağlılıklarının da göstergesi, sınanması vesilesi olmuştur. 

Üçüncü grup içinde olanlar geçerli mazereti olanlardır. Bunları kimse kı- 
nayamaz, suçlayamaz, ayıplayamaz. Çünkü genel kural olarak şanı yüce Allah 
kimseye kaldıramayacağı yükü yüklemez (2/Bakara, 186); gözleri görmeyene, 
topala veya hastaya görevlerini yerine getiremediği için günah yoktur (48/Fe- 
tih, 17). Bu gibi kimseler samimidir, görevlerini yerine getiremedikleri, cihada 
çıkamadıkları için üzüntü içendedirler. Bunlarla ilgili Hz. Peygamber şöyle bu- 
yurmuştur: “Medine'de öyle kimseleri bıraktınız ki, siz ne kadar yol aldıysanız, 
neyi harcadıysanız, kaç vadiyi katettiyseniz, onlar da sizinle birliktedir.” (Bu- 
hari, Cihad, 35; Müslim, İmare, 159). 

Bizim “Allah'a ve elçisine karşı “içten bağlı kalıp hayra çağıranlar” olduk- 
ları” şeklinde çevirdiğimiz “nush” kelimesinden iki anlam çıkarılmıştır: İlki 
tutum ve davranışlarında, özür beyanlarında samimiyet, ihlas ve dürüstlük 
içinde olmaları; diğeri geride kaldıkları yerde insanları hayra çağırma, onlara 
öğüt verme, belki eğitme görevlerini yerine getirmeleri. “Nasuh tevbe” de bu- 
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radan geliştirilmiştir. Bir şeyin nasuh olması, arı-duru, temiz, halis, saf olması 
demektir. Nasihat süzme baldır, geriye ne kalmışsa faydalıdır, şifadır, haz veri- 
ci lezzettir. Hz. Peygamber (s.a.) şöyle buyurmuştur: “Din nasihattir” buyurup 
bunu üç defa tekrar etmiştir: “Allah'a, Kitabına, elçisine, yöneticilere ve hepsi- 
ne karşı nasihat!” (Buhari, İman, 42; Müslim, İman, 95). 

İnsanın “Allah'a karşı nasuh olması” ihlaslı ve dürüst olması demektir. 
Tam bir sadakat ve dürüstlükle ilahi emirleri yerine getirir, Yaratıcısının ira- 
desine boyun eğer. “Kitabına karşı nasuh olması” vahyedilmiş Kur'an'ı okuyup 
anlaması, hükümlerine saygı göstermesi, hayatını onun aydınlattığı yolda ku- 
rup yaşamasıdır. Hem Kur'an'ı Allah tarafından vahyedilmiş kitap kabul edip, 
hem okumamak, üzerinde tefekkür etmemek, anlamından ve hayat prensip- 
lerinden uzak yaşamak samimiyet ve dürüstlük değildir. “Peygamberine karşı 
nasuh olmak” Sünneti'ne tabi olmak, Sireti'ni bilmek, âlemlere rahmet olarak 
gönderilen Hz. Peygamber'i örnek almak, onun ahlakıyla ahlaklanmak, onu 
sevmek, ismi geçtiği zaman salavat getirmek. “Yöneticilere karşı nasuh olmak” 
meşru emirlerine itaat etmek, hukuku ihlal etmedikleri müddetçe onlara yar- 
dımcı olmak, gerektiğinde onları uyarmak, takip ettikleri politikaları eğer yan- 
lış yani hukuka aykırıysa cesaretle eleştirmektir. “Hepsine karşı nasuh olmak” 
düşmanlık etmemek, onlara buğzetmemek, ötekileştirmemek, hak ve hukuk- 
larını korumak, yardımlarına koşmak ve bütün bunları ihlasla ve dürüstlükle 
bir görev bilinciyle yerine getirmeye çalışmaktır. 

Geçerli mazeretleri dolayısıyla savaşa katılmayanlar dürüst insanlardır, 
bu yüzden onlara herhangi bir sorumluluk terettüp etmemiştir, kimse onların 
aleyhinde yol aramaya kalkışmaz, kalkışmamalıdır. Nihayet bağışlayan, esir- 
geyen Allah'tır. Geride kalıp yaptıkları dolayısıyla da ecir kazanmışlardır. Bazı 
bilginlere göre bunlar cephe gerisinde de istihdam edilebilirler. 

Bir grup da gelip Hz. Peygamber'den sefere katılmak üzere kendilerine bi- 
nek tahsis edilmesini talep etmişlerdir. Bunların kim olduğu konusunda farklı 
rivayetler vardır. Onlara bu imkân temin edilemediği için öylesine hüzünlen- 
mişlerdir ki, gözlerinden yaşlar boşanmış, uzun süre ağlayıp durmuşlardır ki, 
bundan dolayı çok ağlayanlar manasında “Bekkaun” denmiştir. 

İnsanlar çeşit çeşittir. Hiçbir mazereti olmadığı halde savaşa katılmayan 
kaçkınlar olduğu gibi, imkân bulamayıp savaşa katılmadığı için kendini harap 
edercesine ağlayanlar da var. Demek ki insanlar madenler gibidir, kiminin cev- 
heri saf altın, kiminin ki teneke hükmündedir. 

Ayıplanacak, suçlanacak kimseler mazeretsiz olarak savaştan kaçanlardır. 
Bunların kalpleri mühürlenmiştir (9/87), doğru dürüst düşünemiyorlar, ge- 
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çici dünya zevkleri kalplerinin üstünde kalın pas tabakaları tutturduğu için 
hakikati bilmiyorlar, cihadla elde edilen nimet ve ihsanları göremiyorlar. Söz 
konusu tutumları dolayısıyla beyan ettikleri özür kabul edilmez. Samimi değil- 
dirler, saklamaya çalışsalar da Allah onların iç yüzünü açığa çıkarmış, haber- 
lerini Peygamberine bildirmiştir. Ancak kendilerini ıslah edip bundan sonra 
doğru istikamette ilerleyecek olurlarsa, Allah ve Peygamberi onların yapıp et- 
tiklerini görecektir. Tevbe ve ıslah kapısı bütünüyle kapatılmış değildir. Hangi 
pozisyonda olursa olsun insan için ıslah olma imkânları vardır. Eninde sonun- 
da son hükmü kendisine dönülecek olan Allah verecektir. 

Bu gibiler ıslah oluncaya kadar onlarla ilişkiyi kesmek lazım. Çünkü yap- 
tıkları gerçekten murdar, çirkindir. Tevbe etmedikleri takdirde barınma yer- 
leri cehennem olacaktır. Böylelerinden Müslümanlar hoşnut olmaya devam 
etse, “Canım bundan ne çıkar, tolere etmek-hoş görmek lazım” deseler bile, 
bunun bir kıymeti yoktur, çünkü Allah yoldan çıkmış olmaları dolayısıyla on- 
lardan hoşnut değildir. 

95 ve 96. ayetler, münker hayat içinde olup da hiçbir şekilde kendini dü- 
zeltme ihtiyacını hissetmeyenlerle gündelik hayat pratiklerinde Müslüman- 
ların belli mesafeleri koruyarak yaşamaları gerektiğine işaret etmektedirler. 
Zorunlu bir takım sosyal, iktisadi, politik ilişkiler onlarla bir arada yaşamayı 
ve karşılıklı ilişkiler kurmayı gerektiriyorsa da yaptıkları, fasıklık olan hayat 
tarzları kalben benimsenemez. 
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97. Bedeviler inkâr ve nifak bakımından daha şiddetlidir. Allah'ın el- 
çisine indirdiği sınırları bilmemeye de onlar daha 'yatkın ve elve- 
rişlidir' Allah bilendir, hüküm ve hikmet sahibidir. 


98. Bedevilerden öyleleri vardır ki, infak ettiğini bir cereme sayar ve 
sizi felâketlerin sarıvermesini bekler. Kötü felâket onları sarsın. 
Allah işitendir, bilendir. 
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99, Bedevilerden öyleleri de vardır ki, onlar Allah'a ve âhiret gününe 
imân eder ve infak ettiğini Allah katında bir yakınlaşmaya ve elçi- 
nin dua ve bağışlama dileklerine (bir yol) sayar. Haberiniz olsun, bu 
gerçekten onlar için bir yakınlaşmadır. Allah da onları kendi rah- 
metine sokacaktır. Şüphesiz Allah, bağışlayandır, esirgeyendir. 


Bu iki ayette sefere katılmayan veya seferin finansmanına katkı yapmayan 
bedevilerin karakter özelliklerine işaret edilmektedir. Konar-göçer şekillen- 
diği fiziki çevrenin derin etkisinde bedevi mizacı disipline olmaya pek yatkın 
değildir, bazı yükümlülükleri cereme sayar. 

Kurtubi'nin kelimenin kökeninden hareketle yaptığı dil analizlerine göre 
Arap'a nisbet “arabi” şeklinde gelir ki, şehirlerde yaşayanlara Arap denilir. 
“el-A'râb: bedeviler” ise özel olarak Arapların çöllerde yaşayanlarıdır. Fasih 
şiirlerde “eâ-rib” kelimesi kullanılmıştır. “el-A'râb”ın nisbeti “a'râbi” şeklinde 
gelir, çünkü bu kelimenin tekili yoktur. “el-Enbât” kelimesinin “nebat”ın çoğu- 
lu olduğu gibi; “A'râb” kelimesi “arab”ın çoğulu değildir; daha çok Arap demek 
de değildir. Belki şehirdeki Araplara göre daha sert, haşin ve olumsuz tutum- 
ları olan Araplar kastedilmiştir. “Arab” bir cins isimdir. “Arab-ı Âribe” katıksız 
Araplar demektir. Bu kelime (Âribe) arap lafzından alınmış ve onunla te'kid 
edilmiştir. Arapların (Arab-ı Âribe yerine) Arab-ı Arbâ dedikleri de vakidir. 
“Te-arrub” ise Araba benzemek demektir. “Hicretten sonra tearrub” bedeviliğe 
geri dönmek anlamındadır. “Arab'ı Müsta'ribe” halis Arap olmayanlara denilir. 
“Mütearribe” de böyledir. “Arabiyye” ise Arap dilinin adıdır. “Ya'rub b. Kahtan” 
Arapça konuşan ilk kişidir, bu da bütün Yemenlilerin ilk atasıdır. Urb ile arab 
aynı şeydir. Tıpkı ucm ile acem'in aynı şey olması gibi. “Urayb” ise “arab” is- 
minin küçültülmüştür. Kuşeyri'nin naklettiğine göre, “arabi'nin çoğulu “arab” 
Şeklinde, “a'râ-bi”nin çoğulu ise “a'râb” ve “eârib” şeklinde gelir. Bedevi Arab'a 
“ey a'râbi” denildiğinde sevinir. Ancak, bedevi olmayan araba ey “a'râbi” deni- 

lirse kızar, öfkelenir. 

Muhacirler ve Ensar Araptır, a'râb değildir. Araplara bu ismin veriliş sebe- 
bi Hz. İsmail'in soyundan gelenlerin “Arabe” denilen yerden neş'et etmeleridir 
ki, burası Tihame'nin bir bölgesidir, oraya nispet edilmişlerdir. Kureyşliler de 
“Arabe” de İkâmet etmişlerdir, bu da Mekke'dir. Daha sonra diğer Araplar, Arap 
Yarımadasında (Ceziretü'l-Arap'da) yayılmışlardır. 

Göçebe hayatı yaşayan, şartlara ve mevsimlere göre bir yerden kalkıp bir 
başka yere konmak üzere göç eden ve yerleşik yaşamaya alışkın olmayan be- 
devi-göçebe veya yarı göçebe insan, küfür ve nifak bakımından yerleşik hayat 
yaşayan şehirliye göre daha şedittir, bilgi edinme isteği zayıftır. Kur'an ve Sün- 
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net'in koyduğu sınırlar konusunda nispeten duyarsızdır, Allah yolunda har- 
camayı, infakı gereksiz bir yük, başkaları hesabına ödenen bir borç (cereme) 
olarak telakki etmektedir. 

Göçebe yaşayan bir topluluğu zapturapt altına almak, yerleşik-merkezi 
kurallarla denetlemek zordur, hayatında aslolan konar-göçerliktir. Dolayısıyla 
eğitilmesi bilgi edinmesi de güçtür. Aile içi ilişkileri, çocuklarına karşı tutum- 
ları da yerleşik hayat yaşayanlara göre farklıdır. Hz. Aişe'nin anlattığına göre 
bazı bedeviler Hz. Peygamber'e gelmiş ve “Siz çocuklarınızı öpüyor musunuz?” 
diye sormuşlardır. Efendimiz “Evet, öpüyoruz” cevabını verince, onlar “Biz öp- 
müyoruz” demişlerdir. Bunun üzerine Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: “Al- 
lah kalplerinizden merhamet duygularını söküp atmışsa, ben ne yapabilirim!” 
(Buhari, Edeb, 18; Müslim, Fezail, 64). 

Bedevi, diğerlerine göre daha çok, kuralsız, düzensiz ve bir anlamda tabi- 
atın kucağında özgür yaşamaya alışkındır; bir düzen içinde yaşamaya yatkın 
değildir. Göçmen kuşlar gibi, zihni ve ruhi melekeleri belirli bir amaç etrafında 
yoğunlaşır. Kış bastırdığı zaman sıcak bölgelere geçmek, sıcaklığın ve kurak- 
lığın baş gösterdiği yerden de bir başka yere göçmek gibi. Bu bir anlamda “il- 
kel hayat tarzı”nı sürdürmeyi alışkanlık haline getirmek demektir. Onda sürü 
ruhu gelişir -kabile asabiyetinin önemli sebeplerinden biri budur-, tabiatın 
zor şartları altında duyguları gün geçtikçe kabalaşır, davranışları olumsuzla- 
şır ve bir arada yaşadığı belli, aşina topluluk dışında olan başka topluluklarla 
birlikte yaşamaktan hazzetmez. Güvenliği güçlü asabiyete ve kendi üstüne ka- 

panmakla sağlar. 

Tarım ve ticaret için yerleşik hayat olmaksızın mümkün olmaz. Tarım top- 
rak üzerinde ektiği ürünün başında beklemeyi, ticaret için insanların yerleşik 
hayat yaşadığı yerler arasında seferler düzenlemeyi gerektirir; her iki ekono- 
mik faaliyette sabır önemlidir. Konar-göçerler için ganimet geçim yollarının 
başında gelir. Eline güç ve fırsat geçirdiği zamanlarda talanlardan, soygunlar- 
dan, eşkıyalık yapmaktan çekinmez, en önemli geçim kaynağı yağmacılıktır; az 
sayıda insan tanıdığı için adam öldürmek ona büyük acı vermez. İnanç onun 
ruhunda kolay kolay kök salmaz. Gönlünce yaşamaya alıştığı için hudut (hü- 
küm, kanun, düzen) tanımaz; yerleşik yaşamadığı için tabiatı, fiziki çevreyi 
imar etme lüzumunu hissetmez. Toprağı ekip-biçmediği, ticaret veya başka 
etkinlikler dolayısıyla risk almadığı, hesap kitap yapmadığı için ne Allah'ın ya- 
rattığı nimetlerin bilincine hakkıyla varabilir ne yoksullara, zayıflara yardım 
etmeyi ne başka amaçla infak etmeyi sever. Tehlikeyi sezdiği anda kaçmak is- 
ter; zulme, haksızlıklara, adaletsizliklere karşı direnmeyi bilmez, zayıflar ve 
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Allah adına savaşmayı bir angarya görür. Burada İslami düşünüş ve hayatın 
henüz tam bilincine varamamış bedevilerin Hz. Peygamber'den savaşa çıkma- 
mak için yalanlar uydurup özür beyan ettikleri belirtilmektedir. İslâmi hayat 
her beşeri durumda mümkün olsa da, İslam göçebeliğe karşılık şehir hayatını, 
insanların belli ölçüler dâhilinde bir araya toplanıp yerleşik hayat yaşamaları- 
nı teşvik etmektedir. 

Ayetler çerçevesinde konar-göçer bedevilerin üç özelliği öne çıkmaktadır. 
İkisi olumsuz, üçüncüsü olumludur: 

a) İnkâr ve nifak, 

b) Kendilerine emredilen infakı, ağır-gereksiz borç telakki etmeleri, Müs- 
lümanların başına gelen musibetleri gözetleyip durmaları, 

c) Üçüncü olumlu özellikleri ise Allah'a ve ahiret gününe iman ederler, 
infak ettiğini Allah katında yakınlaşma ve Peygamber'in dua ve bağışlanma 
dileklerine vesile /yol sayarlar. 

Cereme: Bir başkasından dolayı istemeden ödediği borç, gönülsüz öde- 
me, bir kayıp, zarar demektir. İnfak veya zorunlu harcamayı cereme sayması, 
bedevinin merkezi vergi yükümlülüğüne yabancı olduğunu gösterir. Nitekim 
Hz. Peygamber (s.a.)'in bu dünyadan irtihalinden sonra, halife Hz. Ebu Bekir'e 
bedevilerden gelen direncin öne çıkan önemli sebeplerden biri zekât verme- 
ye yanaşmamaları olmuştur. Oysa vergi almayan devlet yoktur. Bedeviler ister 
vergi olarak zekât ister savaş finansmanı olarak infakı sevap vesilesi saymaz- 
lardı. Bundan dolayı bedeviler yeni dine, yerleşik hayatın kurallarına intibak 
etmede zorluk çekiyorlardı. (Bkz. 12 /Yusuf, 109. ayetin açıklaması). 

Ancak her konuda olduğu gibi -mesela günahkârlar, gayrimüslimler gibi- 
Kur'an-ı Kerim, blok halde bedevileri suçlayıp mahküm etmez, dikkatli ifade- 
ler kullanıp gerekli istisnayı yapar. Başka bir deyişle küfür ve nifakı, bilgisizliği 
ve Allah yolunda harcamaktan hoşlanmamayı bedeviliğin tek ve mutlak özel- 
liği saymaz, öyle yapsaydı maddi ve sosyal çevre faktörlerinin insanın bütün 
eylemleri ve kaderi üzerinde belirleyici olduğunu kabul etmiş olurdu. Oysa 
maddi ve sosyal çevre faktörleri “etkileyici”, insan iradesi ve azmi “belirleyi- 
ci"dir. Bedeviliğin genel karakteri bu olmakla birlikte 99. ayet önemli istisna 
yapar: “Bedevilerden öyleleri de vardır ki, onlar Allah'a ve ahiret gününe iman 
ederler ve infak ettiğini Allah katında bir yakınlaşmaya ve Peygamberin dua 
ve bağışlama dileklerine (bir yol) sayar." Samimiyetleri ve kendilerini ıslah 
etmeleri onları Allah'a yakınlaştıracaktır; “Allah, bağışlayandır, esirgeyendir”. 
(Bedeviler için bkz. 49/Hucura 14. Ayetin açıklaması). 
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PAŞA öelliğ İİİ Geli Ga öŞİRİl ögkilEliŞ 
ERİ Gezi çaliğ azl değ 2üE |ya5ğ Şaik AİN ig İLLE, 
Kva) falan İğaİI S3 İŞİ â sallE İLE 


100. Öne geçen Muhacirler ve Ensar ile onlara güzellikle uyanlar; Allah 
onlardan hoşnut olmuştur, onlar da O'ndan hoşnut olmuşlardır 
ve (Allah) onlara, içinde ebedi kalacakları, altından ırmaklar akan 
cennetler hazırlamıştır. İşte büyük “kurtuluş ve mutluluk' budur. 


Bu sürede çizilen insan tipolojileri içinde en üstün olanları hiç kuşkusuz 
ilk İslam cemaatini meydana getiren Muhacirler ve Ensar ile bu iki gruba gü- 
zellikle tabii olanlar, onları örnek alıp İslam'a büyük yararlılık gösterenlerdir. 
Bu demektir ki, referans alınacak İslam cemaatinin üçlü sacayağı vardır: Mu- 
hacirler, Ensar ve onlara tabi olanlar. 

“Min (bazıları)” edatı öne geçenlerin kim olduğu sorusunu gündeme ge- 
tirmiştir. Kimine göre iki kıbleye de dönüp namaz kılanlar; kimine göre Bedir 
savaşına katılanlar; kimine göre ise Hudeybiye anlaşması sırasında Rıdvan 
biatına katılanlardır (Bkz. 48/Fetih, 18). Muhacir ve Ensar'dan öne geçenle- 
rin üstünlüğü, faziletleri böylelikle ayetle tespit edilmiş bulunmaktadır. “Min” 
edatını beyaniye kabul ettiğimizde, ozaman kastedilenlerin Muhacir ve Ensa- 
rın tamamı ile sonra gelip de onları takip edenlerin kastedildiği anlamı çıkar. 

Muhacirler, karşılaştıkları zorluklar dolayısıyla önce Habeşistan'a ardın- 
dan Mekke'ye hicret etmek zorunda kalanlardır ki, inançları uğruna memr- 
leketlerini, servet ve mülklerini, aile ve yakın akrabalarını terketmeyi göze 
almış, büyük sıkıntılar çekmişlerdir. Ensar ise onları şehirlerine kabul edip ev- 
lerini onlara açan, kardeşlik hukuku tesis edip her şeylerini onlarla paylaşan 
ve her önemli olayda, sefer veya savaşta Peygamber'in yanında mücadeleye ve 
zorluklara katılan Medinelilerdir. 

İlk Müslümanların faziletleri inkâr edilemez. Genel kabul gören görüşe 
göre ilk İslam'a girenler kadınlardan Hz. Hatice, erkeklerden Hz. Ebu Bekir, 
çocuklardan Hz. Ali, azat olmuş kölelerden Hz. Zeyd bin Harise ve kölelerden 
Hz. Bilal-ı Habeşi'dir. 

İlk nesil Müslümanlara sahabe adı verilmektedir. Hayatta iken Hz. Peygam- 
ber'in sohbetine katılan veya onu gören kimseye sahabe denir.(Buhari, Fedailu 
Ashabi'n Nebi, 1). Elbette kişinin sahabe sayılabilmesi için salt onu dinleme ve 
görme yetmez, aynı zamanda iman etmiş olması gerekir. Yoksa inkârcılar ve 
münafıklar da sohbet meclisine katılmış, onu defaatle görmüşlerdir. 
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“Onlara güzellikle uyanlar” olarak çevirdiğimiz tabiine gelince. “Biih- 
sanin” hem güzellikle hem güzelce ve belki de güzellikleriyle, güzel tutum ve 
davranışlarıyla örnek alıp tabi olmak demektir. Bu konuda genel kabul gören 
görüşe göre, Efendimiz (s.a.)'in irtihalinden sonra onun ashabıyla karşılaşan- 
lar, sohbetine katılanlar veya onlardan Efendimiz'in sünneti ve sireti konusun- 
da bilgi ve haber (hadis) rivayet eden kimselerdir. Bunlar ashaba güzellikle, 
onlara güzel amelleriyle uymuşlardır, bu yüzden mertebeleri yüksek “tabiin” 
olarak İslami literatüre geçmişlerdir. Hayli dikkat çekici bir niteleme olarak 
altı çizilen ihsan, bize ashabı örnek alırken, onların bir beşer, yanılabilen, zaa- 
fa düşebilen, hatalı davranıştan bulunan insanlar olabileceği gerçeğini de ima 
etmektedir. Efendimiz hayatta olduğu müddetçe ashap hata veya suç işlemişse 
de, haklarında hukuki kurallar uygulanmış, onlar da buna rıza göstermişler- 
dir. Bize göre sahih ve mücerret manada örnek alınacak Asr-ı Saadet Miladi 
610-632 arası dönemdir. Herkes meşrebine, mesleğine ve fıtri yapısına göre 
bu dönemde herhangi bir sahabiyi örnek alabilir, örnek aldığı sahabe onun yo- 
lunu yıldız gibi gösterir. Efendimiz'in irtihalinden sonraki şartlı olarak örnek 
alınacak Asr-ı Saadet de 632-661 arası dört halife dönemidir. Biz buna Nakıs 
Asr-ı Saadet diyoruz. Çünkü bu dönem artık vahyin koruması ve vahiy ile hü- 
küm veren Hz. Peygamber'in denetimi ve gözetimi altında değildir. 

Hz. Peygamber (s.a.) iki tür ihtilafa çözüm buluyordu: Biri Müslümanlar- 
la diğer din müntesipleri arasındaki ilişkilerde ortaya çıkan sorunlara, diğeri 
Müslümanlar arasındaki ihtilaflara. İslam'a girmiş olmakla beraber sahâbele- 
rin birer melek olmadığı açıktır. Efendimiz başlarında iken de ağır veya hafif 
suçlar işliyorlardı. Efendimiz, bizim “cürüm” diyebileceğimiz suç ve günahlar 
için tayin edilmiş yaptırımlar takdir eder ve tatbik ederdi. Özetle Allah'ın ya- 
sakladığı nice suçları işleyen sahabeler vardı; cinayet, hırsızlık, gasp, zina, ya- 
ralama iftira, dedikodu, gıybet, tahkir, kabile asabiyeti vs. 

Bu tabiiydi, zira Kur'an-ı Kerim, insanların kendi aralarında ihtilaf ettikle- 
rini, bu amaçla aralarındaki ihtilafları çözmek üzere peygamber gönderip kitap 
indirdiğini (2/Bakara, 213); dileseydi onları tek ve homojen bir topluluk yaratıp 
ihtilaf etmelerinin önüne geçeceğini (11/Hud, 118-119) belirtir. Şu halde in- 
sanlar ve elbette Müslümanlar arasında siyasi, ticari, ekonomik, ailevi, medeni, 
sınıfsal, etnik, mezhebi vs. ihtilaflar olur, bunlar beşerin tabiatından kaynakla- 
nır. Bu ihtilafların tamamı Kamil Asr-ı Saadet'te vuku buldu, hepsine de çözüm 
bulundu. Sanki hangi türden ihtilafa hangi türden hüküm ve usulle çözüm bu- 
lunduğunu somut olarak ortaya koymak üzere ilahi bir senaryo sahneleniyordu. 
İlk Müslüman cemaat 610-632 yılları arasında vahyin ışığında ve ilahi koruma 
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altındaydı. Bu çerçevede ve sadece bununla sınırlı olmak üzere bugün ve yarın 
hangi sahabeyi takip edersek, gökteki bir yıldıza tabi olmuş oluruz. 

Sorun, Efendimiz'in irtihalinden sonra olup bitenler karşısındaki tutum- 
dur. Efendimizden sonra Müslümanlar ilahi korumadan çıktılar, artık sorun 
ortaya çıktığında onlara yol gösteren vahiy kesilmişti, başlarında ihtilafı tam 
yetkinlikle ve adaletle hükmedecek peygamber de yoktu. Yani Hz. Peygam- 
ber'in fiili ve somut gözetiminde Ebu Bekir, Ömer, Osman, Ali, Aişe yoktu; ken- 
di nefsi, vicdani kanaati, anlayış kapasitesi, takvası, bilgisiyle başbaşa kalmış 
Ebu Bekir, Ömer, Osman, Ali, Aişe vardı. Diğerleri için de durum buydu. 

Teorik olarak baktığımızda sahâbelerin hiçbiri masum değildir. Sonraki 
dönemlerde ihtilaflara taraf olanlar sahabeleri kutsallaştırıp koruma zırhı içi- 
ne aldılar. Şia Ehlibeyt'ten gelen 12 imamı masum saydı; Sünniler de nazari 
olmasa da pratikte dört halifeyi ve neredeyse sahâbelerin tümünü tıpkı Şiiler 
gibi kutsallaştırıp koruma altına aldılar. Ve özellikle Cemel ve Sıffin'den sonra 
onbinlerce sahabe ve tabiin kanının aktığı savaşlar ve katliamlar için bazen 
“Bu bir içtihat farkıydı” deyip meseleyi örtbas ettiler, bazen “Onlar kılıçlarını 
kullandılar, biz dilimizi kullanmayalım” diye temel bir ihtilafın analiz edilme- 
sini, ondan gerekli dersin çıkarılmasının önüne geçtiler. 

İlk ihtilafla birlikte kimi hak ve hakikatin, adalet ve doğruluğun, mazlum 
ve zayıfların yanında durdu; kimi de nefsinin zebunu olup zulmetti; şahsi çıkar, 
aile, kabile, sınıfsal, ulusal asabiyet ve davanın peşine düştü. Modern zamanlara 
gelinceye kadar herkes kavgalarda İslam'ın dilini kullandı, taraflar kendilerini 
şu veya bu dini çerçevede meşrulaştırıp diğerlerini suçlu, hain, baği, asi, zalim, 
fasık, zındık, rafızi, ehl-i bid'at, hatta münafık, müşrik ve kâfir ilan ettiler. 

Mütegallibe güçler veya güç heveslileri, hak ve hukuk ihlal eder; bunu ya- 
parken ya dini hükümleri suiistimal ve istismar eder ya da kendi kanunlarıyla 
iş görürler. Bu kimselere tarihte Kur'an fayda sağlamadı, çünkü “o takva sa- 
hiplerini doğru yola iletir.” (2/Bakara, 2.) 

Kısaca sahabeler, tabiin ve bizden öncekiler de insandı, sınandılar. Bizler 
de sınanıyoruz. Suç, kusur ve zaaf varsa, bunları İslam'da değil Müslümanda 
aramalıyız. 

Bizden istenen ashabın güzellikleri, güzel davranışları ve bizim onları gü- 
zel bir yöntem yani güzel söz ve tasvirlerle örnek almamızdır. Bir kimsenin 
sahabe diye hatalı davranışını tekrar ve taklit etmek gerekmez, çünkü hata ba- 
ğımsız bir niteliktir, kimin üzerine yapışırsa yapışsın, hata olmaktan çıkmaz, 
zulüm, yalan, hırsızlık, sömürü, baskı vs. Hz. Peygamber'in irtihalinden sonra 
siyasi iktidar için kan döküldü, insanlar birbirlerine haksızlık yaptı, acı olaylar 
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yaşandı. Zamanın sonuna kadar Müslümanlar, Sahabe-i kiramı Hz. Peygam- 
ber'in dönemindeki ve bunun devamı olan sonraki güzel davranışlarıyla örnek 
almak durumundadırlar. (Bkz. 59/Haşir, 10.) 

İlim ve faziletleri itibariyle öne çıkan belli başlı tabiinden yedi kişi şun- 
lardır: Said bin Müseyyeb, Kasım bin Muhammed, Urve bin Zübeyr, Harice bin 
Zeyd, Ebu Selem bin Abdurrahman, Abdullah bin Utbe bin Mes'ud ve Süleyman 
bin Yesar'dır ki yedisi de Medine ehlindendir. Kadınlardan tabiin olarak Hafsa 
binti Sirin, Amre binti Abdurrahman ve Ümed Derda öne çıkmışlardır. Ayrıca 
“Muhadramun” olarak adlandırılan başka tabiin kimseler vardır ki, bunlar Hz. 
Peygamber zamanında yaşayıp Müslüman olmakla beraber onunla karşılaşma- 
mış, onun sohbetine katılmamış kimselerdir. Muhadramun grubuna girenler, 
daha sonra Hz. Peygamber'in ashabıyla karşılaşmış, onlardan feyiz almışlardır. 

Kurtubi, Müslim'de yer alan “Keşke kardeşlerinizi görmüş olsaydık diye 
candan arzu ederdim” (Müslim, Tahare, 39) hadise atıfta bulunarak, Hz. Pey- 
gamber (s.a.)'in sonradan gelen bizleri de onların kardeşleri kıldığını belirtmek- 
tedir. Bu, gerçekten Allah ve elçisinin samimiyetle ve ihlasla izinde yürüyenler 
için büyük bir mutluluktur. Rabbimizden dileğimiz, bizi onlarla haşretmesidir. 

şanı yüce Allah, İslam'da öne geçenlerden ve onlara güzellikle tabi olan- 
lardan hoşnut olmuştur, onlar da elbette O'ndan. Bunun karşılığı ebedi cennet 


mutluluğu ve kurtuluştur. 
e İ3zâ Kili Aİ öağ özâ3llk EYİ Ga SİZE kağ 
beli öglyi pal yila aylak pazalai ÖZ şal Y 5 gLas)l 
>3İ5 EJU Yaz Işal5 peri İsâ! GaySİŞ iy Sulak 
Ee YA Mum) İgâE «İN ÖN fağlz Sey Sİ AİN gaz Üz, 
OS Siya öl paçle Yi Uç ap33iğ ağla Ağa; çeçdişaİ 
GR düŞANI Öküz A AN Gİ İç klağ a (er al yaz Aliş 
öğ 408) yazl SIŞİN ŞA SİN Ğİ GalğaZAN Akış gale 
çile (İl Geğiileğ Öşlağllğ Gylğğ pSİaE AİN bezizğ ilazi 
ği Ga) İğ gop özleri Sl, ARİNA BALA yağ 
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101. Çevrenizdeki bedevilerden münafık olanlar vardır ve Medine 
halkından da nifakı alışkanlığa çevirmiş olanlar vardır. Sen onla- 
rı bilmezsin, biz onları biliriz. Biz onları iki kere azaplandıraca- 
gız, sonra onlar büyük bir azaba döndürülecekler. 


102. Diğerleri günahlarını itiraf ettiler, onlar salih bir ameli bir başka 
kötüyle karıştırmışlardır. Umulur ki Allah tevbelerini kabul eder. 
Hiç şüphesiz Allah, bağışlayandır, esirgeyendir. 

103. Onların mallarından sadaka al, bununla onları temizlemiş, arın- 
dırmış olursun. Onlara dua et. Doğrusu, senin duan, onlar için 'bir 
sükünet ve huzurdur: Allah işitendir, bilendir. 

104. Onlar bilmiyorlar mı ki, gerçekten Allah kullarından tevbeleri ka- 
bul edecek ve sadakaları alacak olan O'dur? Şüphesiz, tevbeleri 
kabul eden, esirgeyen O'dur. 

105. De ki: “Yapıp-edin. Allah sizin yapıp-ettiklerinizi (amellerinizi) 
görecektir. O'nun elçisi ve mü'minler de. Yakında gaybı ve müşa- 
hede edileni Bilen'e döndürüleceksiniz ve O, size yaptıklarınızı 
haber verecektir.” 

106. Diğer bir kısmı, Allah'ın emri için ertelenmişlerdir. O, bunları ya 
azaplandıracak veya tevbelerini kabul edecektir. Allah, bilendir, 
hüküm ve hikmet sahibidir. 


Önceki ayette en üst mertebede yer alan (Sabikun) Muhacir, Ensar ve on- 
ları güzellikle-güzelce ve güzel davranışlarıyla örnek alanların (Tabiun) iman 
ve kişilik profillerini görmüştük. Burada kişilik profillerinin anlatımına devam 
edilmektedir ki, olumsuz tiplemenin en dikkat çekici olanı ikiyüzlü davranan, 
yerine ve duruma göre iki şapka giyen münafıklardır. Bunlar hem çevrede ya- 
şamakta hem Medine içinde bulunmaktadırlar. 

Ayet iki münafık gurubu arasında bir ayırım yapmaktadır. Çevrede yani 
badiyede yaşayan münafık bedevileri eleştirirken, onların badiye hayatlarını 
hatırlatır, satır aralarında konar-göçer yaşayan insanların merkezi ve yerleşik 
hayata intibak etmelerinin neden zorluklarla müptela olduğuna işaret eder.Bu 
elbette bir mazeret değildir ama anlaşılabilir etkileyici bir sebeptir. Hayatında 
hiç vergi vermemiş, aksine geçimini yağma ve talan yoluyla sağlamış birinden 
merkezi kamu otoritesi kazancının belli bir miktarını tahsil etmeye, üstelik 
bunu yoksullara, miskinlere, memurlara, savaş finansmanına, yolda kalmışla- 
ra, kalpleri dine ısındırılacaklara harcamaya kalkıştığında bu uygulamayı ga- 
ripser. Mahiyetini tam olarak idrak edemediği zaman bunu yükümlülük olarak 
değil, angarya-cereme görür, ödemek istemez. Elbette Hz. Ebu Bekir'in yaptığı 
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gibi ondan zekât tahsil edilecektir. Ama niçin ödemeye yanaşmadığı da anla- 
şılmaktadır. 

Medine'de yani yerleşik hayat sürenlerin nifakı ise bambaşka bir olgudur. 
Onlar nifakı alışkanlık, hayat tarzı haline getirmişlerdir. Bu tutum için kullanı- 
lan “meredu” kelimesi aslı itibariyle yumuşaklık, dokunma ve tecrit gibi an- 
lamlara gelir. Bu tutumda olanlar başka her güzellik ve erdemden kendilerini 
soyutlayarak ikiyüzlülüğü benimsemiş kimselerdir. Böylelikle üzerine bitki 
yetişmeyen yumuşak kumluk veya tek yaprağı olmayan dal gibi iç dünyaları 
başkalaşıma uğramıştır. Nifak içinde yaşadıkça, erdem ve ahlaki güzellikler- 
den uzaklaşır, derken bu onların karakteristik özellikleri olur, hayat tarzlarını 
belirleyen tutarsız, samimiyetsiz kötü alışkanlıklara dönüşür. 

İnkâr edenler -küfürlerini gizlemeyenler- bunu açıkta yapar, münafıklar 
ise inkârlarını gözler, bu yüzden tehlikelidirler, verdikleri zarar da büyüktür. 
Münafıklara karşı dikkatli, ihtiyatlı olmak lazım gelir. Ne var ki, onları ele ve- 
recek bir takım davranış kodları (belirtiler, alametler) sıralanmışsa da, tam ve 
kesin olarak teşhis edip birilerini münafık ilan etmek mümkün değildir. Buna 
imkânı vermeyen doğrudan dinin kendisidir. Bu çerçevede, ayet-i kerime Hz. 
Peygamber'e kendisinin -aslında bizlerin- münafıkları bilemeyeceğini, asıl 
Allah'ın bildiğini hatırlatmaktadır. Sebebi gayet açık: Sadece belirtilerden ha- 
reketle birilerine münafık damgasını vurmak, günahkâr veya hatalı davranan 
herkesin bir anda münafık ilan edilmesine kapı açar. (Bkz. 9/64 ve 47/Mu- 
hammed, 30.) 

Münafık tabii ki zarar verir ve cezayı hak eder. Teşhisi neredeyse mümkün 
olmadığından ona verilecek cezayı da Allah'a bırakmak lazım. Yüce Allah bu 
tür insanları iki kere cezalandıracaktır. Bilginlerin çoğuna göre ilk ceza dünya- 
da, ikincisi kabir azabında olacak. Ama asıl uğratılacakları büyük azap ahiret- 
tedir. Dünyadaki ilk ceza çeşitli musibetler, afetler, felaketler, hastalıklar, düş 
kırıklıkları, iç çatışmalar, kişilik bozukluğu, ardı arkası gelmeyen kaygılar, çıkış 
yolu olmayan mistifikasyonlar, akıl ve ruh rahatsızlıkları, iflaslar, özgürlükler- 
den yoksunluk vs. olabilir. 

Belki “iki ceza”yı iki negatif tutumun karşılığı olarak da düşünebiliriz ki, 
biri zihni ve ahlaki bir tutum olarak münafikın inançşsızlığını gizleyip temiz ve 
saf niyetli insanları yanıltması, onları yüzüne taktığı maskeyle aldatması; diğe- 
ri yapıp ettikleri kötü işler, yıkıcı ameller, verdiği zararlar vs. cinsinden olan fi- 
illerin karşılığı..Kabir azabı'nın varlığını kabul edenler ise bu ayetin hesap-ki- 


taptan önceki azaba atıf olduğunu öne sürmektedirler. (Bkz. 40/Mü'min, 46 ve 


52/Tur, 47. ayetlerin açıklaması.) 
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Münafıkların dışında bir başka tipoloji var: Doğru, güzel (salih) fiilleri baş- 
ka kötü fiile karıştıran insanların yapıp ettikleri. Gündelik hayatta bunun bolca 
örneklerine rastlamak mümkün. Ticarette ürünün alıcıyı yanıltacak derecede 
abartılı tanıtımı, sağlıkta doktorun hastadan gereksiz yere bolca miktarda tah- 
lil veya film istemesi, kadın erkek karışık plaja gidenin ezan okununca cumaya 
gitmesi vs. Doğru ile yanlışın, ak ile karanın içiçe geçtiği, helal ve haram ara- 
sındaki çizginin kalktığı karmaşık durumlar. Tebük seferine herkes hazırlanır- 
ken, sırf üşendiği veya korktuğu için seferden kaçanların sonra pişman olup 
günahlarını itiraf etmesi bu ayetin inmesine sebep olmuştur. Rivayetlere göre 
hatalarını anlayanlar, affedilinceye kadar kendi kendilerini mescidin direk- 
lerine bağlamışlardır. Yüce Allah, hatalarını itiraf etmeleri dolayısıyla onları 
affedeceği müjdesini vermektedir. Ayette gelen “umulur ki” yardımcı fiili şanı 
yüce Allah hakkında kullanılması dolayısıyla, belirsizliği değil, affın gerçekle- 
şeceğini haber vermektedir, nitekim ayet şu kesin ifade ile bitmektedir: “Hiç 
şüphesiz Allah, bağışlayandır, esirgeyendir.” 

Bu gibi insanların mallarından sadaka alınması emredilmektedir. Bilgin- 
lerin bir bölümüne göre, burada sözü geçen sadaka farz olan zekâttır, diğerle- 
rine göre ilave infaktır. İlave infak olması ayetin söz dizimi, bağlamı çerçeve- 
sinde daha isabetli görünmektedir. Farz olan zekâtın malı temizleyip artışına 
vesile olduğu kesindir ancak ayetin bağlamında günah işleyip hatasını itiraf 
edenler anlatılmaktadır. Bunlar herkes gibi Tebük seferi hazırlığına katılma- 
dıkları, cihad kaçkını duruma düştükleri için günahkâr olmuşlardır, günahın 
onların ruhi hayatları, kişilikleri ve ahlaki tutumları üzerinde bıraktığı etkinin, 
kir ve vicdan azabının temizlenmesi ancak ilave infakla mümkün olacaktır. Bu 
yüzden mallarından sadaka alınması emredilmektedir, çünkü ancak bu sayede 
arınacaklardır. 

Bunu yaparlarsa, o zaman bağışlanmaları, kirlerinden arınıp hafiflemele- 
ri, günah ve hatalardan kurtulup özgürleşmeleri için Hz. Peygamber'in onlar 
için dua etmesi istenmektedir. Peygamberin duası onların ruhlarında kopan 
fırtınayı dindirecek, kalplerine sükünet verecek, yapıp ettiklerinden dolayı 
çektikleri vicdan azabı, iç sıkıntı sona erecek, böylece enfüsi kabz halinden 
kurtulup huzur bulacaklardır. Allah onların ne konuştuklarını, ne yaptıklarını 
işitir-bilir. 

Bunu herhangi bir tereddüde mahal bırakmadan yapmalılar. Yani hemen 
tevbe etmeliler, ilave infakta bulunmalılar ve Hz. Peygamber'den dua talep etme- 
liler. Onlar inanan insanlardı zaten, sadece zaaflarına kapılıp saf altına değersiz 
madenlerin katılması gibi doğruya yanlış, iyiliğe kötülük katmışlardı. İnanmala- 
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rıdolayısıyla merhameti bol Allah'ın samimi tevbeleri kabul ettiğini bilirler. On- 
lardan istenen infak Allah'a adanmıştır, isteyen O'dur. Bu infak kimsenin cebine 
inmeyecek, yoksul ve yoksunların ihtiyaçlarının karşılanması için harcanacaktır. 
Yoksul ve muhtaçlara harcanan para, yapılan infak Allah'a yapılmıştır. 

Samimi itiraf ve pişmanlığın göstergesi salih ameldir, pratiklerde tezahür 
etmesidir. Bu durumda hatasından dönen biri, bunu eylemlerine yansıtmalı- 
dır. Bilgi, iman ve eylemin buluştuğu böylesi mutlu bir ilişkiler bağı tutum ve 
davranışlarda yansıdığında bunu ilk görecek olan Allah olacaktır. Sonra Hz. 
Peygamber ve mü'minler de. Bu bize sağlam ve güvenilir kişiliğin iki asgari kri- 
terle ölçüldüğünü göstermektedir: Biri tutarlılık, diğeri eylemlerle kanıtlanan 
karar ve niyetlerin açığa çıkması, görünür olması. Ancak hiçbir şey gösterişe 
dönük olmamalı, başkalarının değil, sadece Allah, elçisi ve mü'minler toplu- 
luğunun onayına dönük olmalı. İnkârcıların, ikiyüzlülerin, İslami hayatı red- 
dedip mü'minlere sıkıntı yaşatanların gözüne girmek marifet değildir, aslolan 
Müslümanların hoşnut olacağı pozisyonlarda olmaktır ki, bunun kriteri Allah 
ve elçisinin hoşnutluğudur. 

Allah ve elçisinin onayı, eylemin Kur'an ve Sünnet'e uygun olması; 
mü'minlerin onayı onların tasvip ve takdirini gerektirmesidir. Mü'minler onay 
ve takdirin referansıdır. Bütün bunlar olurken yeni bir ikiyüzlülük hatasına 
düşmemeli. Çünkü niyetin ne olduğunu görünmezi-görüneni bilen Allah bili- 
yor, herkes O'na döndürülüp gidecektir. Niyetler gizlenmişse, samimiyet yoksa 
yapılanlar başkalarının bilgisinden ve gözünden kaçırılmışsa dahi, Yüce Allah 
kim ne yapmışsa hepsini ona haber verecektir. İnsan yapıp ettikleriyle bilinir, 
değerlendirilir, yapıp ettiklerinin sonuçlarıyla karşılaşır. Allah her şeyi bilir, 
görür ve işitir. Hiçbir şey O'nun bilgisi dışında değildir. Ayet iyi, güzel işlerin 
yani salih amellerin herkesçe görülmesini, müşahede edilmesini istiyor. Kişi 
salih ameli kendi iyiliği ve ebedi mutluluğu için yapar. Bununla övünmesi doğ- 
ru değildir; ancak salih amellerin başkalarına örnek olması, güzel emsal teşkil 
etmesi ve yaygınlık kazanması bakımından herkesçe görülecek, izlenecek şe- 
kilde yapılması gerekmektedir. 

Diğer bir bölüm insan var ki, onları dışarıdan gözleyen biri açısından 
bakıldığında, mü'min mi, münafık mı oldukları belli olmayan kimselerdir. Sı- 
nıflamada üstün mertebede olanlar vardı (Muhacirler ve Ensar); onları takip 
edip onlara uyanlar; hatasını anlayıp itiraf edenler; doğru ile yanlışı, iyilikle 
kötülüğü birbirine karıştıranlar. Ancak bir de -tabir caizse- ne olduğu belli 
olmayanlar. Bu grupta yer alanlar bazen mü'min gibi bazen inkârcı ve müna- 
fik gibi hareket eder. Mü'minlerin bakış açısından durumları apaçık teşhise, 
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net olarak tanımlanmaya ve sınıflandırılmaya müsait olmadığından bunların 
durumu Allah'a bırakılmıştır, emri için ertelenmişlerdir. İç durumlarının mahi- 
yetini sadece O bildiğinden ya onları azaplandırır veya affeder. Bu bizim işimiz 
değildir. “Allah, bilendir, hüküm ve hikmet sahibidir.” 


SG GaağlI di (ği âöş bâ3ğ Yedi iza Mi Gedlliş 
staz Gyi gi palaz EEE 
e nn. deve 

AİNŞ İağğlnii Öl öy YE, öy sb 2yk3 Ğİ Sİ ağ İİİ da 
olğza öalll ia 5 38 İk İS gl DAĞ ga Gİ Sü 
KR Şİ Ja Lp A e li yele da pl 3 
şi Ağ İİ gay dalla öğ gaz aliş 
ga) ys le Ai gn Ğİ eyl 


107. Zarar vermek, inkârı (pekiştirmek), mü'minlerin arasını ayırmak 


A 


ve daha önce Allah'a ve elçisine karşı savaşanı gözlemek için mes- 
cit edinenler ve: “Biz iyilikten başka bir şey istemedik” diye ye- 
min edenler (var ya,) Allah onların şüphesiz yalancı olduklarına 
şahitlik etmektedir. 


108. Sen bunun (böyle bir mescidin) içinde hiçbir zaman durma. Daha 
ilk gününden takvâ temeli üzerine kurulan mescid, senin bunda 
(namaza ve diğer işlere) durmana daha uygundur. Onda, arınmayı 
içten-arzulayan adamlar vardır. Allah arınanları sever. 

109. Binasının temelini, Allah korkusu ve hoşnutluğu üzerine kuran 
kimse mi hayırlıdır, yoksa binasının temelini göçecek bir yarın ke- 
narına kurup onunla birlikte kendisi de cehennem ateşi içine yu- 
varlanan kimse mi? Allah, zulmeden bir topluluğa hidayet vermez. 

110. Onların kalpleri parçalanmadıkça, kurdukları bina kalplerinde 
bir şüphe olarak sürüp-gidecektir. Allah bilendir, hüküm ve hik- 
met sahibidir. 


İslami literatürde “Mescid-i dırar”ın dört özelliği sayılmaktadır: 
a) Müslümanlara zarar vermek; 
b) İnkârı sürdürüp pekiştirmek; 
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c) Mü'minler arasında ayrılık tohumlarını ekip birliği parçalamak; 

d) İslam'a düşman olanları kollayıp gözlemek. 

İbn-i Sa'd'ın Tabakat'ında yer alan bilgiye göre (II, 37) 107. ayetin Evs ka- 
bilesinden Ebu Amir isimli papaz hakkında indiği bildirilmektedir. Ebu Amir'in 
durumu gerçekten trajik bir seyir takip eder. Bu şahıs, hicretten önce Hıristi- 
yanlığı benimsemişti. Anlaşıldığı kadarıyla okuyan, öğrenen bir zattı. Kendini 
geliştirerek papazlığa kadar yükselmişti. Hz. Peygamber (s.a.), Medine'ye gelip 
de İslamiyet hızla yayılınca yıldızı söndü, bu da onu öfkelendirdi. Hatırlanacağı 
üzere hayatının sonuna kadar münafikların gizli lideri olarak İslam aleyhinde 
çalışan Abdullah bin Übey bin Selül'ün de gelecekle ilgili tasarı ve planları bu 
şekilde akamete uğramıştı. İslam geliştikçe kendisi için parlak bir gelecek olma- 
dığını anlayan Ebu Amir, zaman içinde İslam'a zarar vermek için çeşitli planlar 
yaptı, entrikalar geliştirdi. Mekke'ye gitti, Bedir'de ve Uhud'ta Müslümanlara 
karşı savaştı, Mekkelilerin husumetini canlı tutmaya çalıştı. Mekke fethedilince 
Taif'e gidip yerleşti, orası da İslam'a girince Şam'a kaçtı, bu arada ilişki halin- 
de olduğu münafıklara, Bizans kralını ikna edip asker toplayacağını ve Medine 
üzerine yürüyeceğini söyleyip kendisi ve faaliyetleri için karargâh olacak bir 
mescid inşa etmelerini söyledi. Filhakika kuruluş amacı ve ona yüklenen fonk- 
siyonlar açısında buna “mescid” denemezdi ancak bu adla takdim edildi. 

Medineli münafıklarla işbirliği içinde geliştirdiği plana göre, mescid süsü 
verilecek bu yerin ikili fonksiyonu olacaktı. Birincisi Hz. Peygamber'e karşı et- 
kili bir suikast için karargâh olacak, burada silah stok edilecekti; diğeri sürek- 
li propaganda ile yeni dinin mesajı tersine çevrilecek, İslam'a yeni girenlerin 
içine şüpheler katılacak, din içinde derin görüş ayrılıkları çıkarılacak, böylece 
İslami yayılmanın önüne geçilecekti. 

Bilindiği üzere Medine'ye 5-6 km yakında bulunan Kuba'da daha önce Hz. 
Peygamber, Mekke'den hicret edince konaklamış, burada mescid inşa etmişti 
ki, buna Kuba Mescidi adı verilmektedir. Başlangıçta burası bir namazgâh gi- 
biydi, sonraları mescide çevrildi. Efendimiz (s.a.) burada dört gün namaz kıl- 
mıştı. Daha sonraları da Medine'den ya yürüyerek veya binek üstünde gelir bu 
mescidde namaz kılardı. Hatta “Kuba mescidinde namaz kılmak bir umre yap- 
mak gibidir” buyurmuştur. (İbn-i Mace, İkamet, 197; Tirmizi, Mevakit, 125.) 

Kuba mescidi Amr bin Avfoğullarının bölgesindeydi. Rivayete göre onların 
kardeşleri Ganem bin Avfoğulları bunu kıskanıyordu. Bu yüzden papaz Ebu 
Amir ve Medineli münafıklarla işbirliği yapmaları kolaydı. Ebu Amir, onların 
bu zaafından yararlanarak İslam'a zarar vermek amacıyla bir mescid kurul- 
masını istemiş, bunda başarılı da olmuştu. Mescidi kuranlar Hz. Peygamber'e 
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gidip, yaşlı ve hastalarının her zaman Mescid-i Nebevi'ye veya Kuba mesci- 
dine gidemediklerini, kolaylık olsun diye kendi bölgelerinde bir mescid inşa 
ettiklerini, kendisinin de gelip bu mescidde namaz kılmasını rica ettiler. O da 
Tebük seferi dönüşünde bunu yapabileceğine dair vaatte bulundu. Sahiden de 
dönüşte namaz kılmak üzere yeni mescide gidiyorken bu ayetler indi. Duru- 
mun iç yüzünü öğrenen Hz. Peygamber (s.a.), hemen mescidi yıktırdı. Bu olay- 
dan sonra büsbütün ümidini kesen Ebu Amir, bir daha Medine'ye dönemedi, 
Şam'da Kınnesrin adı verilen küçük bir kasabada sefil bir şekilde öldü. 

Dırar ve benzeri mescidler zarar vermek amacıyla inşa edilir. Yapanlar, sa- 
dece iyilik yaptıklarını öne sürerler, iddialarını yeminler ederek pekiştirmeye 
çalışırlar ama elbette Allah onların iç yüzlerini bilmektedir. Söylediklerinin 
tümü yalandan ibarettir. Onların ne yapıp ettiklerini, içlerinde gizledikleri ni- 
yet ve düşünceleri Allah bilmektedir. Böyle mescidlerde namaz kılınmaz, bu 
kesin olarak yasaktır. Çünkü temeli ve amacı zarar vermek olan mescidde na- 
maz kılmak, kuruluş amacını teyid etmek anlamına gelir. Allah'a secde edile- 
cek, ibadet edilecek olan, daha ilk kuruluşunda temeli takva üzere inşa edilen 
mescittir. (Müslim, Hac, 514.) Tefsircilerin bir bölümüne göre bu Kuba mesci- 
didir çünkü İslam tarihinde ilk kurulan mescid budur, bir bölümüne göre Mes- 
cid-i Nebevi'dir. Burada kılınan namazın bin sevabı vardır. Temeli takva üze- 
rine kurulan mescidin cemaatinin de yegâne yönelimi arınmaktır yani bütün 
günah ve pisliklerden, haram ve yasaklardan uzaklaşarak temiz bir beden ve 
temiz bir ruhla Allah'a yakınlaşmak ve O'nun hoşnutluğunu kazanmaktır. Şanı 
yüce Allah arınanları sever. Bir hadise göre “Onda, arınmayı içten-arzulayan 
adamlar vardır” ayeti Kuba'daki Müslümanlar hakkında inmiştir. (Ebu Davud, 
Taharet, 23; Tirmizi, Tefsir, 9/15; İbn-i Mace, Taharet, 28.) 

Bazı bilginler zarar verme amacı olmasa da sırf gösteriş yapmak, insanlar 
“Bak bu adam mescid/cami inşa etti” desinler diye yapılan mescidlerin de bu 
hükümde olduklarını öne sürmüşlerdir. Buna güç ve saltanat gösterisi amacıy- 
la yapılan camileri de dâhil etmek mümkün. Nakkaş'a göre kilise ve benzer- 
leri mabetler de öyledir, buralarda namaz kılınmaz. Çünkü kilisenin kuruluş 
amacı budur. Kurtubi buna itiraz eder ve gayrimüslimlerin yaptığı kilisenin 
zarar vermek olmadığını söyler. Kilisenin kuruluş amacı Hıristiyanların kendi 
inançlarına göre ibadet etmeleridir. Bilginler, kilise veya havrada, temiz bir yer 
bulunduğunda bu mekânlarda vakti gelen namazın kılınacağını söylemişler- 
dir. Buhari'nin kaydına göre İbn-i Abbas, içinde heykel bulunmaması şartıyla 
havrada namaz kılardı (Buhari, Salat, 54). 

Binasının yani inançlarını ve hayat tarzını Allah'ın hoşnutluğu üzerine ku- 
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ran kimse, binasının temelini, uçurumun kenarına kuran kimse gibi olamaz. 
İlkinin binasına hiçbir şey olmaz, depremler onu yıkamaz. Ama diğerinin ki 
en ufak bir toprak kaymasında göçer, uçuruma yuvarlanır. Uçurumun dibi ce- 
hennem ateşidir. Böyleleri olmaması gereken bir işi yapıp zulmetmişlerdir, bu 
yüzden hidayet bulamazlar. 

“Kalpleri parçalanmadıkça” yani ölüm onları alıp götürmedikçe, İslâmi- 
yet'i içinden yıkmak, Müslümanların birliğini dağıtmak üzere kurulan bina 
(mescit, kurum, kuruluş, dernek, “dini” kisveli teşkilât vb.) kurucularının kal- 
binde fonksiyonunu devam ettirecek. Allah ne düşündüklerini ne yaptıklarını 
hakkıyla bilendir, hüküm ve hikmet sahibidir. 


Geli Hizli azl OL azla KLAĞİİ öyleki ga sal ANIĞI 
deri ill ei e Öylkkiş Öyliğiğ SİN Yar $ 
pik gül pini la AĞ SİN Sa sağa 331 a5 ği 
ELEYESİ Ögüulaji ö ii alaz İğalİl ga ciliğ iş 
YE OşallIŞ öl alel yüzl ÖŞASIŞII Oysa 
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111. Hiç şüphesiz Allah, mü'minlerden -karşılığında onlara mutlaka 
cenneti vermek üzere- canlarını ve mallarını satın almıştır. Onlar 
Allah yolunda savaşırlar, öldürürler ve öldürülürler; (bu,) Tev- 
rat'ta, İncil'de ve Kur'ân'da O'nun üzerine gerçek olan bir vaaddir. 
Allah'tan daha çok ahdine vefa gösterecek olan kimdir? Şu hâlde 
yaptığınız bu alış-verişten dolayı sevinip-müjdeleşiniz. İşte 'bü- 
yük kurtuluş ve mutluluk” budur. 

112. Tevbe edenler, ibâdet edenler, hamd edenler, (İslâm uğrunda) se- 
yahat edenler, rükü edenler, secde edenler, iyiliği emredenler, 
kötülükten sakındıranlar ve Allah'ın sınırlarını koruyanlar; sen 


(bütün) mü'minleri müjdele. 


Şanı Yüce Allah'ın, cennet karşılığında mü'minlerin canlarını ve mallarını 
satın alması temsili bir ifadedir. Kur'an terminolojisinde bunun anlamı, insa- 
nın hayatını haklı ve adil bir dava uğruna verebilecek kadar ilahi iradeye tes- 
lim etmesi, gerektiğinde canını vermekten çekinmemesi; malını da bu yolda 
infak edecek cömertlik ahlakını edinmesidir. Bu evsaftaki mü'min canını ve 
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malını feda ediyor ama karşılığını alacaktır, bu bir tür alışveriştir. Karşılığında 
elde edeceği kazanç cennet olacaktır. Fedakârlık olarak tezahür eden cömert- 
lik ahlakı ile karşılığı cennet olan alışveriş paradoks gibi görünse de, hakikatte 
öyle değildir. Zira can ve mala karşılık takdir edilen ödül, dünyada yani hemen 
ve şimdi ödenmeyecektir, dolayısıyla dünyevi (seküler) değildir, ahirette öde- 
necektir, ödeyecek olan da kerem sahibi yüce Allah'tır. Bu yüksek fedakârlığı 
yapıp karşılığını ahirette ve Allah katında arayanlar meşru bir savaşta öldü- 
rürler veya öldürülürler. (61 /Saff, 10.) 

Bunun yaşanan canlı örneği Akabe biatlarında anlaşmanın sonuna doğ- 
ru gelindiğinde Abdullah bin Revaha'nın, Hz. Peygamber (s.a.)'e “Rabbin ve 
kendin için şart koş” demesine karşılık, ona şunu buyurmasıdır. “Rabbim için 
koştuğum şart, O'ndan başka hiç kimseye ibadet etmeyeceksiniz; kendim için 
beni canlarınızı ve mallarınızı neye karşı ve nasıl koruyorsanız, öylece koruya- 
caksınız”. Abdullah “Bunun karşılığında bize ne var?” diye sorunca, Allah'ın el- 
çisi “Cennet” cevabını verir. Bu ayetin hükmü kıyamete kadar canını ve malını 
Allah yolunda cihada adayan her mü'min için geçerlidir. 

Bu, Allah yolunda cihad edenlere yerine getirmeyi taahhüt ettiği hak bir 
vaattir, Tevrat, İncil ve Kur'an'da öyle yazılmıştır. Yani bu vaad Müslümanlara 
yapıldığı gibi, geçmişte aynı şekilde Allah yolunda canları ve mallarıyla cihad 
eden geçmiş kavim mü'minlerine; sadakatle ve samimiyetle Hz. Musa ve Hz. 
İsa'ya tabi olanlara da yapılmıştır. Bu böyledir, çünkü farklı peygamberlerin 
yaptığı tebliğlerde bir süreklilik bir amaç ve hedef birliği vardır, hep olagel- 
miştir, bundan sonra da onları yüksek şuurla takip edenler arasında olacaktır. 

Vaadi yapan Allah'tır, ahdine vefa gösterir. Bu yüzden, söz konusu alışveri- 
şe taraf olanlar haklı olarak sevinir, sahip olacakları ödüller dolayısıyla birbir- 
lerine müjdeler verip mutlu olurlar. Gerçek kurtuluş budur. 

Canları ve mallarıyla Allah yolunda cihad edenlerin kişilik profilleri en 
yüksek düzeyde ahlaktır. Hz. Peygamber'in gönderiliş amacı da “güzel ahlakı 
tamamlamak”tan başkası değildir. Vahiy kökenli bütün ilahi tebliğlerin asli ve 
nihai amacı olan ahlakın ana parametreleri şöyle belirlenmiştir: 

Günah işlesinler işlemesinler daima tevbe edip istiğfar ederler. Bu onların 
bilinçlerini diri tutar. Günaha tevbe etmek asli görevdir, bir günahtan tevbe 
eden, sanki onu işlememiş gibidir. Tevbe ile kendisinden dönülen günah, insa- 
nın hayat pratiklerinde karşılaşması mümkün olan hata ve yanlışlıkları deney- 
sel olarak anlar ve onlardan kurtulmanın yol ve yöntemlerini öğrenir. 

Sürekli ibadet ederler. Farz ibadetlerini ihmal etmezler, buna nafileleri de 
ilave ederler. İnsanlar ve cinler, Allah'a ibadet etmekten başka bir amaçla yara- 
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tılmadıklarından, ibadet insanın asli görevi ve varoluşsal yolculuğunun anlam 
ve amacıdır. 

Sahip oldukları sınırsız nimet, avantaj ve imkânlar için yüce Allah'a hamd 
ederler. Hamd, Allah'tan başka kimsenin veremeyeceği nimete karşılık yapıl- 
dığı için sadece Allah'a mahsustur, insanların birbirine teşekkür etmesinden 
farklıdır. İçecek suyu yarattığı için Allah'a hamdeder-şükrederiz, bize suyu ik- 
ram edene teşekkür ederiz. Bu yüzden hamd ve şükür Allah'a, teşekkür insana 
yapılır. (Bkz. 1/Fatiha, 1.) 

Seyahat ederler. Kelime itibariyle seyahat, suyun yeryüzünde akmasıdır. 
Gezegenlerin kendi yörüngeleri için de kullanılır. İnsan da suyun akması gibi 
yola çıkar, seyahat eder. Burada seyahati, Allah yolunda ve O'nun kelimesini 
yüceltmek, ismini uzak yerlere götürmek, mesajını her yana yaymak için yol- 
culuk yapmak şeklinde anlamak mümkün olduğu gibi, dünya hayatını gurbete 
çıkmış bir yolcu gibi algılamak ve öyle yaşamak şeklinde de anlamak mümr- 
kün. İlim tahsil etmek, öğrenim için memleketinden başka yerlere gitmek veya 
geçmiş toplumların başlarından geçenleri öğrenip ders çıkarmak üzere gezip 
araştırmalar yapmak; başka diyarlardaki Müslümanların durumlarına muttali 
olup yardımlarına koşmak üzere yapılan seyahatleri de bu kategoriye katmak 
mümkündür. Tefsircilerin bir bölümü oruç tutmak anlamına geldiğini söyle- 
mişlerdir (66/Tahrim, 5). Hakim'in el Müstedrek'inde (Il, 365) seyahat'in oruç 
manasında olduğunu belirten bir rivayet yer almaktadır; Zehebi, hadisin Bu- 
hari ve Müslim kriterlerine göre sahih olduğunu söyler. 

Rükü edenler ve secde edenler. Farz ve nafile namazlarını kılanlar, tam 
bir huşu ve haşyetle rüküa gidenler, secdeye kapananlar. 

İyiliği emredenler ve kötülükten sakındıranlar: Ma'ruf olanı emredip 
bunu hayatın her alanına yaymak için gayret edenler, aynı zamanda yeryüzünü 
ve hayat alanlarını kötülüklerden/münkerden korumak için çaba harcayanlar. 
İyiliğin emredilip kötülükten sakındırılması İslami hayatın ana misyonların- 
dan biridir. Gözümüz önünde münkerler işlenir, kötülükler yapılırken, “herke- 
sin kişisel tercihi, onun hayatı, bizi ilgilendirmez” diyemeyiz. Elimizden geli- 
yorsa elimizle kötülüğe engel olmalı, gücümüz yetmiyorsa dilimizle kötülüğün 
kötülük olduğunu söylemeliyiz. Buna da imkânımızyoksa ağır bir baskı altında 
isek hiç değilse kalbimizle kötülüğe buğzetmeliyiz ki, bu imanın en zayıf de- 
recesi olmakla beraber kalbin münkerle-kötülükle barışmaması, uzlaşmaması 
bakımından hayli önemlidir. Bu esasında İslam ümmetinin ana misyonudur. 


(Bkz. 3/Âl-i İmran, 110.) 
Ve Allah'ın sınırlarını koruyanlar: Bu anlatılanlara bağlı olarak Allah'ın 
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koyduğu sınırlara riayet edenler, yasakları çiğnemeyenler, başkalarının -tabiatın, 
canlıların, insanların- hak ve hukukunu ihlal etmeyenler. Allah'ın hudutları bu- 
günkü ifadesiyle Hukuk'un üstünlüğü ilkesini ifade eder. Biz kendi arzu ve çıkar- 
larımıza göre hukuk vaz'edemeyiz, hayatın nirengi noktaları ve içinde hareket 
edeceğimiz çerçevenin sınırlarını Yüce Allah çizer; buna Allah'ın koyduğu sınırlar 
(Hududullah) denir. İşte kim bu manevi ve ahlaki yüksek formasyonlara sahipse, 
mü'min olarak kurtuluş ve mutluluk müjdesini almaya hak kazanmaktadır. 
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113. Kendilerine onların gerçekten çılgın ateşin arkadaşları oldukları 
açıklandıktan sonra -yakınları dahi olsa- müşrikler için bağış- 
lanma dilemeleri peygambere ve imân edenlere yaraşmaz. 

114. İbrahim'in babası için bağışlanma dilemesi, yalnızca ona verdiği 
bir söz dolayısıyla idi. Kendisine, onun gerçekten Allah'a düşman 
olduğu açıklanınca ondan uzaklaştı. Gerçekten İbrahim, çok duy- 
gulu, yumuşak huyluydu. 

115. Bir topluluğa Allah, hidayet verdikten sonra, korkup-sakınacak- 
ları şeyleri kendilerine açıklayıncaya kadar, onları sapıklığa sü- 
rükleyecek değildir. Şüphesiz Allah, her şeyi bilendir. 

116. Gerçek şu ki, göklerin ve yerin mülkü Allah'ındır; diriltir ve öldü- 
rür. Sizin Allah'tan başka veliniz ve yardımcınız yoktur. 


Taberi, 113. Ayetin Hz. Peygamber'in ölüm döşeğinde iken amcası Ebu 
Talib'in bağışlanması için dua etmesiyle ilgili indiğini kaydeder. Rivayetlere 
göre Hz. Peygamber (s.a.) “Allah yasaklamadıkça senin için dua edeceğim” bu- 
yurunca bu ayet ve Kasas, 56. ayeti inmiş oldu. (Bkz. Buhari, Cenaiz, 80; Müs- 
lim, İman, 39.) Ayet açıkça küfür üzere öldüğü bilinen kimselerle ilgilidir. 

Şirk enbüyük zulümdür (31/Lokman, 13), diğer bütün günah ve suçlar - 
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Allah'ın dilemesi halinde- affedilebilir ama şirk suçunun affa konu olmayacağı 
kesindir. Şu halde müşrik olup da bu suçtan dolayı cehennem halkı oldukları 
kesin olarak ortaya çıkanlar için bağışlanma dilenmez, dilense de bunun onla- 
ra herhangi bir yararı yoktur. Bu sıradan insanlar için söz konusu olduğu gibi 
peygamberler için de söz konusudur. (Bkz. 6/En'am, 26; 28/Kasas, 56.) Ancak 
yaşayan inkârcı veya müşriklerin hidayet bulmaları için dua edilebilir. 

Bazı tefsircilere göre Hz. İbrahim bir istisna teşkil etmiştir. Ancak bu açık- 
lanmaya muhtaç bir istisnadır, zira bağışlanması için babasına söz vermişti ve 
sözünü yerine getirmek için bağışlanma dilemişti. Ne var ki yüce Allah tarafın- 
dan babasının “Allah'a düşman” olduğu bilgisi verilince bundan vazgeçti (Bkz. 
Nesai, Cenaiz, 102). Sadece vazgeçmekle kalmadı, böyle bir şeye teşebbüs 
etmekten hızla kaçındı. Oysa İbrahim aleyhisselam hayli duygulu, yumuşak 
huylu bir insandı. Yani kalbi hayli yumuşak ve fıtraten sevecen biri olmasına 
rağmen, babasının kesin inkârcı olduğu bildirilince, hiç düşünmeden babasıy- 
la arasına gerekli mesafeyi koydu. (Bkz. 19/Meryem, 41-42 ve 26/Şuara, 86. 
ayetin açıklamaları). 

Hz. İbrahim'e ait belirgin bir vasıf olarak zikredilen “evvah” kelimesine 
birden fazla anlam verilmiştir. Kurtubi 15 ayrı anlamını zikreder: Gece gündüz 
dua eden, Allah'ın kullarına karşı çok merhametli olan, kesin inanç ve yakin 
sahibi olan, mü'mindir (Habeşçe'de).ıssız-kuytu yerlerde Allah'ı anıp tesbih 
eden, Allah'ı dilinden düşürmeyip daimi olarak zikreden, çokça Kur'an okuyan, 
taşıdığı dertlerden dolayı çokça ah çeken, fakih olup fıkheden, huşu duyup yal- 
varan-yakaran, günahlarından dolayı bol bol bağışlanma dileyen, hayır yapan, 
çok şefkat eden. Yüce Allah'ın hoşlanmadığı bir tutum ve davranıştan hemen 
dönen. Kelimenin aslı teevvüh/inlemekten gelmektedir. Bu da ıstırapla nefes 
alındığında göğüsten gelen ses demektir. Araplar ah çektiklerinde ıstıraplarını 
dile getirmeye çalışırlar. Hz. İbrahim'de esasında sayılan bu vasıfların tümü 
vardı, üstelik halim biriydi yani isteseydi kendisine karşı yapılan haksızlıkla- 
ra, saldırılara karşılık verebilirdi ama Allah için yapmadı yani maddi gücünü 
kullanmadı. Zaten halim de pasif, güçsüz kimse değildir, sahip olduğu güç ve 
kudreti denetleyip karşı koymayan kimsenin huy ve ahlakı demektir. 

Ulu'lazm peygamberlerden olan İbrahim aleyhisselamın bütün anlamları 
içeren evvah vasfının zikredilmesinin ele aldığımız konuyla bağlantısı vardır. 
İçi merhamet ve şefkat dolu olmasına, herkesin derdiyle içi ıstırapla sızlama- 
sına rağmen, Allah'tan babasının iflah ve ıslah olmayacağı haberini alınca -ki 
fıtri olarak bir baba herkesten çok insana yakındır ve sevimlidir- ana kural 
merhametinin önüne geçti. Öyle olması da gerekirdi, çünkü hiç bir kul, insan- 
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lara karşı Allah'tan daha merhametli olamaz. (Bkz. 26/Şuara, 84-86; 19/Mer- 
yem, 46-47; 60/Mümtehine, 4.) 

Bu ayet bize, olur olmaz şirk ve zulüm -ikisi müteradif anlamlara sahip- 
tir birini diğerinin yerine koymak pekâlâ mümkündür- bataklığına saplanmış 
kimselere, kendimizin veya din anlayışımızın ne kadar “kapsayıcı, hoşgörülü 
ve sevgi” yüklü olduğunu göstermek adına bağışlanma dileyemeyeceğimizi, 
kendi indi mütalaa ve mülahazalarımıza dayanarak müşrik ve zalimleri cenne- 
te gönderemeyeceğimizi ya da onlara “Allah rahmet etsin” diye niyazda bulun- 
mayacağımızı göstermektedir. Kuşkusuz müşrik de olsa birine hayatta olduğu 
sürece “hidayet bulması” için dua edilir ama bu hal üzere öldükten sonra ona 
rahmet ve mağfiret dilenmez, öldüğünde cenaze namazı da kılınmaz. Hz. Pey- 
gamber bütün âlemlere rahmet olarak gönderilmiştir ama o cehennem azabı- 
nı haketmiş olanlardan sorumlu değildir. (2/Bakara, 119). 

Şirk büyük bir zulüm ve suçtur. Allah kimseyi de yeterince çeşitli süreç- 
lerden geçirme fırsatını onlara vermedikçe doğru yoldan saptırmaz. Başka bir 
ifadeyle insanlar, Yüce Allah keyfi olarak onları saptırdığı için sapmazlar, aksi- 
ne onlara gösterilen bunca işaret, kanıt ve ayete, kendilerine indirilen vahiy- 
lere rağmen sapkınlık, zulüm veya inkâr yolunu tercih ettikleri için saparlar. 
Ve elbette bunu yapıyorsa, Allah her şeyi bilendir, ne yaptığını herkesten çok 
daha iyi bilmektedir. Hikmetinden sual olunmaz. “Göklerin ve yerin mülkü Al- 
lah'ındır; diriltir ve öldürür”. Kulların Allah'tan başka yardımcısı yoktur, dola- 
yısıyla sadece O'nun iradesine teslim olmak gerekir. 
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AİN öy İla Y Ğİ İyalağ çağ ledi .);. ii eşle Sâlağ El üş Dağ 
ği Gg va fazil lr gi ol Ki salı 
117, Andolsun Allah, Peygamberin, Muhacirlerin ve Ensarın üzerine 
tevbe ihsan etti. Ki onlar -içlerinde bir bölümünün kalbi nerdey- 
se kaymak üzereyken- ona güçlük saatinde (zor zamanda) tabi ol- 


dular. Sonra onların tevbelerini kabul etti. Çünkü O, onlara (karşı) 
çok şefkatlidir, çok esirgeyicidir. 


İd 
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118. (Savaştan) Geri bırakılan üç (kişiyi) de (bağışladı). Öyle ki bütün 
genişliğine rağmen yeryüzü onlara dar gelmişti, nefisleri de ken- 
dilerine dar (sıkıntılı) gelmişti ve O'nun dışında (yine) Allah'tan 
başka bir sığınacak olmadığını iyice anladılar. Sonra tevbe etsin- 
ler diye onların tevbesini kabul etti. Şüphesiz Allah, (yalnızca), 
tevbeleri kabul edendir, esirgeyendir. 

119. Ey imân edenler, Allah'tan sakının ve doğru (sadık)larla birlikte 


olun. 


Tebük seferi hazırlığı ve sefer yolculuğuyla ilgili inen Tevbe süresinin bu 
bölümünde ilginç bir nokta ele alınmaktadır ki, konu her ne kadar o günkü 
sosyo-psikolojik durumu yansıtıyorsa da, insan karakterinin belli bir yönünü 
ifade etmesi bakımından bugünü ve yarını da ilgilendirmektedir. Ayetler in- 
sanın sadece hariçte ne yaptığını değil, iç dünyasında da neler hissedip yaşa- 
dıklarını bilen Allah'ın bize bilgi seviyesinde ikramıdır. İnsan gerçeğinin ifşası, 
gelgitleri, çatışmaları, şizofreniye yaklaşan kişilik bölünmesinin tasviri. Gerek 
inkârcılar ve münafıklar, gerek kitap ehli, gerekse inancı zayıf Müslümanlar- 
la ilgili öylesine enfüsi-iç derinliklerde yer bulan bilgiler var ki, bizim onlara 
ulaşmamız mümkün değildir. Yüce Allah ihsan ve bağışının bir sonucu olarak 
bizi bu “gizli bilgiler” hakkında bilgilendirmektedir. 

“Tevbe” tanımı gereği, günah veya suç sayılan bir fiilden kişinin samimi- 
yetle vazgeçmesini ifade eder. Lafızdan açıkça anlaşılan Hz. Peygamber, Muha- 
cir ve Ensar -sanki- bir günah işleyip de ondan samimiyetle pişman olup vaz- 
geçmişlerdir. Ancak iki sebepten dolayı bunun mümkün olmadığını söylemek 
gerekir. İlki Hz. Peygamber masumdur; ikincisi gerek Hz. Peygamber gerekse 
onunla beraber sefere katılanların zahirde gözlemlenebilen bir günah veya 
kusurları tespit edilmemektedir. Davet edildiklerinde sefere katılmışlardır. Bu 
ayetler grubunun inişine sebep olanlar ise “geçerli mazeretleri olmadığı halde 
savaşa katılmaktan kendini muaf tutanlar (90. ayet); mazeret de beyan etme- 
yip sonra sefere katılmayan ama sonraları pişman olanlar (102-105. ayetler) 
ve durumlarının ne olacağı belirsiz olup akıbetleri Allah'a bırakılanlar (106. 
ayet). Geçerli mazeretleri olmadığı halde sefere katılmayan üç kişinin duru- 
mu ise zaten 118. ayette ayrıca ele alınmıştır. Bu durumda açık, somut yani 
gözlemlenebilir bir günah veya suç yoksa tevbe hangi olumsuz fiil dolayısıyla 
gerekli olmuştur, sorusuna başka cevaplar aramalı. 

Önce “Hz. Peygamber'in tevbesi”nin ne anlama geldiğini araştırmak lazım. 
İbn-i Abbas'a göre, geçerli mazeretleri olmadığını bildiği halde Hz. Peygam- 
ber'in yaklaşık 80 münafıkın sefere katılmama taleplerini kabul etmesi buna 
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sebeptir. Nitekim 43. ayette “Allah seni affetsin.. Niçin onlara izin verdin?” 
buyrulmuştur. Diğer bilginler grubu ise buradaki tevbenin anlamı, asıl tevbe 
etmeleri gerekenlerin tevbe etmelerine o sebep olduğu için böyle olduğunu 
düşünmüşlerdir. Tevbeleri kabul edilenler arasında Hz. Peygamber'in sayılma- 
sı, belki de tevbe edenlere, onların tevbe fiillerine şeref yani yüksek manevi 
ecir ve değer katmak için olabilir. 

Bunlar ihtimal dâhilinde olmakla beraber, seferin son derece zor bir mev- 
simde ve zor şartlarda olması, iradi olarak sefere katılmış olanların iç dünya- 
sında cereyan eden olayların samimiyetlerinin, Allah'a olan sadakatlerinin test 
edildiği sıkıntılar dizisine yol açmıştır. Bir bakıma sefer sahabenin yaşadıkları 
ile kalplerindeki imanları arasındaki ilişkinin mahiyetinin testidir. 

Vahyin kontrolü altında hareket eden Hz. Peygamber, zor zamanın seferi 
olan Tebük yolculuğuna çıktığında, acaba “Rabbim, böylesi zor zamanda bizi 
seferle yükümlü tuttun ya ordu dağılırsa ya başaramazsak!” diye içinden ge- 
çirmiş olabilir mi? Bu Süleyman Ateş'in yerinde deyimiyle “hadis-i nefsi” adı 
verilen kişinin iç dünyasında kendi kendisiyle konuşması, Allah'a karşı gel- 
meyi ifade etmez, zihinde vuku bulan bir istifhama tatminkâr cevap aramaya 
çalışmasıdır. Zaman zaman peygamberlerin de iç dünyalarında değişik haller 
zuhur edebilir. Efendimiz'in Bedir'de “Rabbim, bu bir avuç insana yardım et- 
meyecek olursan dinini yeryüzünde seslendirecek kimse kalmaz” demesi gibi. 
Bu haykırışta bir tehdit yoktur, ilahi yardımı davet ısrarı vardır. Ya da Hz. İb- 
rahim'in “Rabbim, ölüleri nasıl diriltirsin, bana göster, kalbim mutmain 
olsun” şeklinde niyazda bulunması gibi. 

Hz. Peygamber'in tevbe ve istiğfarda bulunması onun peygamberlik mis- 
yonuna aykırı değildir, aksine tevbe ve istiğfarı ümmetine öğreten odur, hat- 
ta peygamberlik misyonunun bir gereğidir. Nasıl sabahlara kadar ibadet edip 
tevbe istiğfar ederken Hz. Aişe'nin “Sen de mi?” sormasına karşılık, “Evet ben 
de” demesi gibi. Onun tevbe ve istiğfarı günah işlediğinden değil, belki yeterin- 
ce şükrettiğinden emin olmamasından kaynaklanıyordu. Tebük seferi sırasın- 
da Hz. Peygamber çokça tevbe edip istiğfar etmişse, kendi adına değil, onunla 
sefere katılanların gösterebileceği görünmez zaafın olumsuzluklara meydan 
verme ihtimaline karşı etmiştir. Bu mülahazadan hareketle biz, buradaki tev- 
beyi “Allah, Peygamberin, Muhacirlerin ve Ensarın üzerine tevbe ihsan etti” 
şeklinde anlamanın daha isabetli olduğunu düşündük. Nitekim İslam cema- 
atinin iki kurucu unsuru olan Muhacir ve Ensar'ın sefer sırasında yaşadıkları 
olaylar onların iç dünyalarında cereyan derin bir psikolojik hadise olduğunu 
göstermektedir. Bu hadise tevbe ihsanına muhtaç niteliktedir. 
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Tebük seferini en özlü biçimde ayet “Saatü'l-usra (zor zaman)” olarak ifa- 
de etmiştir. “Zor zamanın seferi.” Hz. Peygamber'in son seferi olan Tebük'e 30 
bin kişi katılmıştır. Bundan önce Bedir'e katılanların sayısı 310, Uhud'a 700, 
Hayber'e 1.500, Mekke'nin fethine 10 bin, Huneyn'e 12 bindi. Sayıca bu kadar 
kalabalık olan ordu yılın en sıcak mevsiminde sefere çıkmıştır ki, Arap yarı- 
madasında bu mevsim kuma basmanın ateşe basmak gibi olduğu mevsimdir. 
Askerlerin azıkları ve suları azdı; bir hurma tanesini dahi iki kişi paylaşmak 
veya acımsı arpa veya kokmuş yağ yemek zorunda kalmışlardır. Bir deveye 
dönüşümlü olarak birkaç kişi binebiliyordu. Bu zorluklar dolayısıyla sefere 
“Saatü'lusra” safere katılan orduya da “Ceyşü'lusra” denmiştir. Böylesi zor bir 
zamanda kim bilir insanlar içlerinden neler geçirmişlerdir! Belki Medine'deki 
çoluk çocuklarını, gölgelik bahçelerini düşünmüş, “Niçin biz bu cehennem sı- 
cağını yaşıyoruz!” diye tereddütler geçirmişlerdir. Ayet-i kerime, “İçlerinde bir 
bölümünün kalbi nerdeyse kaymak üzereyken” lafzıyla buna işaret etmektedir. 

Elbette hepsi bu seviyede tereddüt ve sıkıntılar yaşamış değildi, gelgit hali 
içinde olan bir gruptu. Hatta öyleleri vardı ki, sefere katılmak için can atıyor- 
du. Efendimiz Hz. Ali'yi yerine Medine'de bırakmıştı. Münafıkların kışkırtıcı 
dedikodularına dayanamayarak yola çıktı, Efendimiz'e yetişti ve kendisini de 
orduya almasını istedi. Hz. Peygamber, Hz. Ali'ye şöyle dedi: “-Harun'un Mu- 
sa'nın nezdindeki yeri gibi, senin de bana göre böyle bir mevkide olmana razı 
değil misin?” (Buhari, Fedailu Ashab-ı nebi, 9; Müslim, Fedailu's Sahabe, 30- 
32; Müsned,1, 170). 

Evet, bir grup insan bazı tereddütler geçirmişse, Muhacir ve Ensar seferin 
zor şartlarında iç sıkıntıları yaşamışsa, sonra hepsi tevbe ve istiğfar etmiştir, 
şanı yüce Allah onların tevbelerini kabul etmiş, onları buna muvaffak kılmıştır. 

Dönüşte mazeretsiz sefere katılmayan Ensar'dan üç sahabenin başına ge- 
lenler ibretlik olaydır. Şair Ka'b bin Malik, Hilal ibn Ümeyye ve Mirare ibnu'r 
Rabi geçerli bir mazeret göstermedikleri için Hz. Peygamber tarafından birtür 
boykota tabi tutulmuşlardır. Kimsenin onlarla konuşmadığı, selam vermedi- 
ği, adeta toplum dışına ittiği bu üç zat haklarında 50 gün sonra ayetin inme- 
siyle affedilmişlerdir. Bu süre içinde öyle zorluklar yaşamışlardır ki, yeryüzü 
onlara dar gelmişti, asıl onları içerden sıkıştıran, ruhlarını daraltan vicdanen 
çektikleri azaptı. Arkadaşları her türlü zorluğu göze alıp sefere çıkarken onlar 
rahatlarını düşünmüşlerdi. Bu onları sonraları huzursuz etmiş, bedelini ağır 
bir biçimde ödemişlerdi. Bir gerçeği bir li daha anlamışlardı ki, huzur ve 
mutluluğun, rahat ve refahın gerçek adresi Allah'a iman ve O'nun hükümleri- 
ne bağlanmaktır. Allah'tan başka sığınılacak bir melce” yoktu. Bunu iyice yani 
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ruhen yaşayarak anladıklarında affedildiler. Af müjdesini büyük bir sevinçle 
öğrenen Ka'b, malının tümünü infak etmek istedi; Hz. Peygamber, bir miktarı- 
nı kendisi ve ailesi için ayırmasını öğütledi. 

Ka'b bin Malik'in söyledikleri önemlidir: “Sefere katılmadım, çünkü ilk 
defa karnım doydu, binecek iki bineğim oldu, meyvelerin olgunlaştığı bir mev- 
simdi, bunları bırakmak istemedim.” Bu da gösteriyor ki, Medine döneminin 
sonlarına doğru toplumun gelir ve refah seviyesi bir miktar artmış, bu da bazı- 
larının gevşemesine yol açmıştır. 

119. ayet, bu olaydan çıkarılması gereken derslere atıfta bulunarak, 
mü'minlere “Allah'tan sakının ve doğru (sadık)larla birlikte olun” emri- 
ni vermektedir. “Sadıklar” hem söz ve davranışlarında doğruluktan, hak ve 
hakikatten ayrılmayanlar hem Allah'a ve dinine derin bir samimiyetle bağ- 
lanıp sadakat gösterenlerdir. Mazeretsiz olarak sefere katılmayanlar geride 
kaldılar, geride kalanların büyük bölümü münafıklardı. İkiyüzlü, yalancı, 
dünya zevklerine tutkun, sözü özü birbirini tutmaz, hilekâr, bencil kimseler. 
Mü'minlere yaraşan ise doğru, güvenilir, cömert, özverili kimselerle birlikte 
olmak, onlarla birlikte yaşamak, onların cemaatinden olmak ve hep birlikte 
Allah'a ve ilahi hükümlere sadakat göstererek yaşamaktır. (Bkz. 33 /Ahzab, 
23; 59/Haşr,8, 59.) 
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120. Medine halkına ve çevresindeki bedevilere, Allah'ın elçisinden 
geri kalmaları, kendi nefislerini onun nefsine tercih etmeleri 
yakışmaz. Bu, gerçekten onların Allah yolunda bir susuzluk, bir 
yorgunluk, 'dayanılmaz bir açlık” (çekmeleri), kâfirleri 'kin ve öf- 
keyle ayaklandıracak' bir yere ayak basmaları ve düşmana karşı 
bir başarı kazanmaları karşılığında, mutlaka onlara bununla sa- 


lih bir amel yazılmış olması nedeniyledir. Şüphesiz Allah, iyilik 
yapanların ecrini kaybetmez. 
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121. Küçük, büyük infak ettikleri her nafaka ve (Allah yolunda) aştıkla- 
rı her vadi, mutlaka Allah'ın yaptıklarının daha güzeliyle onlara 
karşılığını vermesi için, (bunlar) onlar adına yazılmıştır. 


120 ve121. ayetler, hem Medine'de hem çevresinde yaşayanların -ki bun- 
ların Müzeyne, Cuheyne, Eşca, Gifar ve Eslem kabileleri olduğu söylenmiş- 
tir- seferden geri kalmalarının kendileri için hayırlı olmadığını anlatır. Böyle 
yapmalarının sebebi kendi nefislerini yani rahat ve konforu Hz. Peygamber'e 
tercih etmeleridir. Onunla birlikte olmamak, gücünün azalmasına yol açmıştır. 
Onların katılımı Hz. Peygamber'in gücünü -dolayısıyla savunduğu haklı dava- 
yı- hem sayısal hem moral olarak arttıracaktı. Ancak bencillikleri buna mani 
oldu. Sefere katılıp da bu yolda diğerleri gibi susuzluk çekselerdi, yorulup bit- 
kin düşselerdi, dayanılmaz açlık tehlikesi yaşasalardı, inkârcıları öfkelendir- 
meleri ve onlara karşı bir başarı-zafer kazanmaları -mesela düşmanı etkisiz 
hale getirmeleri, savaştan galip çıkmaları- dolayısıyla onlara salih bir amel 
yazılacaktı. Yazık ki öyle olmadı. 

Allah iyilik yapan hiç kimsenin yaptığını karşılıksız bırakmaz, en güzeliyle ve 
daha fazlasıyla verir. Bir iyilik yapan on misliyle karşılık görür (6/En'am, 160). İyi- 
liğin (ihsan) niceliğinden çok niteliği önemlidir. Az çok, küçük büyük yapılan her 
harcama kat edilen her vadi yani aşılan her zorluk daha güzeliyle karşılık bulur. 
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122. Mü'minlerin tümünün öne fırlayıp (savaşa) çıkmaları gerekmez. 
Öyleyse onlardan her bir topluluktan bir grup, çıktığında (bir 
grup da), dinde derin bir kavrayış edinmek (tefakkuhta bulunmak) 
ve kavimleri kendilerine geri döndüğünde onları uyarmak için 
(geride kalabilir). Umulur ki onlar da kaçınıp-sakınırlar. 


“Öne fırlayıp çıkmak” savaşa işaret etmektedir. Öne fırlama can-ü gönül- 
den, yukarıda ruh halleri ve bencillikleri tasvir edilen münafıkların durumuna 
düşmeden hemen Allah yolunda savaşmak üzere öne çıkanlara atıfta bulunur 
Bu önemli bir görevdir, savaş saldırıyı def'der; düşmanın yurdu işgal etmesi- 
nin önüne geçer; böylece insanların can ve mal güvenliklerinin korunmasını 
sağlar. Ancak hayat savaştan ibaret değildir. Geride de yapılacak önemli işler 
vardır. Hz. Ali'nin Tebük seferine çıkarken Efendimiz'in onu yerinde bırakması 
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gibi. Geride kalanların (kadın ve çocukların, sivillerin) eğitimi, ahlaki ve sosyal 
hayatlarının takviyesi ve yönetimine devam edilmesi de bunun gibidir. (Bkz. 
3/Âl-i İmran, 104). Bu durumda herkesin savaşa çıkması gerekmez, inen bu 
ayet savaşın -bu görev kimlere terettüp ediyorsa- onların savaşa katılmaları- 
nın yeterli olacağını hükme bağlamaktadır. 

Yine de âyet kategorik anlamda ve geçmiş tarihsel tecrübelerde gözlen- 
diği üzere toplumu “profesyonel savaşçılar” ve “profesyonel bilim adamları” 
şeklinde ikiye ayırmaz. Hz. Peygamber, kendi şahsında bu iki fonksiyonu bir- 
leştirmiş güzel örnektir, onu takip eden ilk nesil Müslümanlar da! Ayet, “dinde 
tafakkuh”un savaşa çıkmak gibi hayli zor bir cehd ve mücahede olduğu ko- 
nusuna işare etmektedir. Çünkü tefe'ul babında gelen “tafakkuh” değerindeki 
bilgi yüzeysel ve kulaktan dolma olmaz, emek ve mesai gerektiren bir gayret 
ve sabır gerektirir. Ayetin ayrıca “Kur'an”da değil de “din'de tafakkuh”tan söz 
etmesi, Kur'an merkezli çok yönlü, çok disiplinli ve interaktif bilgi ve tefekkü- 
rün ancak tafakkuh çabası sayılabileceğini ima eder. 

“Kim bir yolu ilim için kat edecek olursa, Allah da o kimseyi cennete götü- 
ren bir yolda yürütür. Melekler ilim talep edene hoşnut olduklarından dolayı 
kanatlarını yere sererler. Âlime göklerde, yerde ve hatta sudaki balıklar dahi 
bağışlanma diler. Âlimin abide üstünlüğü, ondördündeki ayın yıldızlara olan 
üstünlüğü gibidir. Âlimler peygamberlerin varisleridir. Şüphesiz peygamber- 
ler ne bir dinar ne bir dirhem miras bırakmışlardır. Onlar sadece ilim miras 
bırakmışlardır. Kim bu mirası alırsa büyük bir pay almış olur” (Ebu Davud, 
İlim, 1; Tirmizi, İlim, 19; İbn-i Mace, Mukaddime, 17; Müsned, V, 196). 

Gerektiğinde herkes, yerine göre savaşır, yerine göre ilim öğrenir. Ancak 
tarihsel tecrübe göstermiştir ki, ilim öğrenenler ile savaşanlar ayrı mecralarda 
olmuşlardır. İlim toplumsal hayatın temelini oluşturur. Bu çerçevede Hz. Pey- 
gamber “İlim talep etmek her Müslümana farzdır” (İbn-i Mace, Mukaddime, 17) 
buyurmuştur. Dini hayatın yaşanmasını mümkün kılan ilimler; hakları öğreten 
ve elde edilmesini sağlayan hükümler, tatbiki gereken hadler, adliye işleri (hu- 
kuk), yerel ve merkezi yönetimi ilgilendiren işler, tabiat bilimleri, beşeri bilimler 
vs. çok sayıda bilgi dalı, branş ve faaliyet alanı bu kapsama girmektedir. 

Bir başka yoruma göre ise, İslâmi talim için ülkenin her tarafında yaşayan 
Müslümanların merkeze topluca gelmeleri gerekmez; onlardan bir grup gelse 
yeter. Bu gelenler İslâmi talimi aldıktan sonra geri dönüp halkı eğitecekler- 
dir. Olağanüstü bir durum söz konusu olmadığı müddetçe savaşa çıkmak farzı 
kifayedir. Yani savaşabilme güç ve imkânına sahip bir bölüm insan bu görevi 
yerine getirebiliyorsa, toplumun bütününün savaşa çıkması gerekmez. 
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Bu ayetin duruma göre ve genel bir tehlike söz konusu olduğunda top- 
yekün savaşı emreden 41. ayeti neshetmediğini yukarıda söylemiştik. Özetle 
savaş ve bilgi üretimi ve aktarımı biri diğerine engel olmamalı, toplumun çe- 
şitli kesimleri bu görevleri yerine getirme sorumluluğunu taşımalı. Her görev 
kendi bağlamında önemlidir. Bu açıdan Kur'an-ı Kerim, savaşa vurgu yaparken 
ilim öğrenmenin önemine de vurgu yapmıştır. 

İbn-i Abbas, cihadın en faziletli olanının içinde Kur'an-ı Kerim'in, Sün- 
net'in ve fıkhın öğretildiği mescid inşa etmek olduğunu söylemiştir. İmam 
Şafi'ye göre ilim talep etmek nafile namazdan daha üstün bir vecibedir. Bu 
böyledir, çünkü “Kulları içinde Allah'tan ancak âlimlerin korktuğu” (35/ 
Fatır, 28) bizzat yüce Allah tarafından bildirilmiştir. İlim adamları olan ve ilim 
adamlarına kulak veren bir toplum Allah'tan korkan adaletli, iffetli ve hikmetli 
bir toplumdur. Bu açıdan dinde tefakkuh, dini hükümleri anlayıp fıkhetmek 
önemli bir çabadır, savaş durumu olsa da, geride fıkıh öğrenmeye devam eden 
bir topluluk bulunmalıdır. Toplumun büyük bölümü (fırka) savaşır veya başka 
işlerle uğraşır ama bir bölümü (taife) işi fıkıhla yani dinin öğrenilmesi, öğretil- 
mesi ve toplumsal hayatın bu çerçevede şekillenmesiyle uğraşmak olur. 

Başka bir yönden söz konusu ayet Kur'an-ı Kerim'in okunması, öğrenil- 
mesi, başkalarına ve gelecek nesillere aktarılması ile üzerinde derinlemesine 
tefekkür ve tefakkuh edilmesiyle ilgili olduğunu söylemek mümkün. Emredi- 
len “tefakkuh” fiilinin merkezinde varlık ve hayat tasavvurunu inşa eden vahiy 
yani Kur'an-ı Kerim olduğu açıktır. Bu da Kur'an'ın hem ilk nesil hem tarih bo- 
yunca bu emir ve gerektirdiği faaliyetle korunduğunu göstermektedir. Kur'an'ı 
sadece yüzünden okumak yetmez, aynı zamanda tefakkuh kelimesinin seman- 
tiğinin icap ettirdiği gibi anlamak, derinlemesine kavramak da gerekir. Bu 
Kur'an merkez alınmak suretiyle diğer bütün bilgi disiplinleri ve branşlar için 
de söz konusudur. Herkes kendi alanına ve seçtiği branşa göre ihtisas sahibi 
olmalı, böylelikle topluma ve insanlığa faydalı olmaya çalışmalıdır. Bu ayetin 
cihad ile ilim arasında denge kurmuş olması önemlidir. 
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123. Ey imân edenler, inkâr edenlerden size en yakın olanlarla sava- 
şın; sizde 'bir güç ve caydırıcılık' görsünler. Ve bilin ki gerçekten 
Allah takvâ sahipleriyle beraberdir. 
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“İnkâr edenlerden en yakında olanlar”la savaşı emreden bu ayet coğ- 
rafi bakımdan en yakın olan inkârcılar topluluğunu kastettiği açıktır. Şu var ki, 
barış içinde yaşamak isteyen gayrimüslim topluluklara durup dururken savaş 
açılmayacağını da biliyoruz. Bu durumda “yakın olan inkârcılar”dan “yakın 
tehlike arzeden inkârcılar”ı anlamak mümkün. Yakın tehlike ana tema seçildi- 
ğinde, düşmanın coğrafi bakımdan yakın veya uzak olması farketmez, önemli 
olan İslam'a yönelen ciddi, yakın ve hazır bir tehlikenin hatta yerine göre po- 
tansiyel bir tehdidin bertaraf edilmesi için gerekli her türlü çaba ve faaliyetin 
yürütülmesidir. Özellikle iletişim ve ulaşım teknolojilerinin aradaki mesafele- 
ri önemsizleştirdiği bir zamanda, her yerden, dünyanın ücra köşelerinden de 
Müslümanların siyasi, askeri ve ekonomik varlıklarına ciddi tehlikeler gelebilir. 

Savaş emrinin birinci hedefi düşmanın güç ve kuvvet sahibi olduklarını, 
kendilerini savunmaya, saldırılara karşı mukavemet göstermeye kararlı ol- 
duklarını bilmeleri ve varsa eğer kötü niyetleri bundan caymalarıdır. (Bkz. 2/ 
Bakara, 190-194; 22/Hac, 39; 60/Mümtehine, 8-9; 9/73). Burada Fahreddin 
Razi önemli bir noktaya değinmektedir: İnkârcılara karşı askeri ve dini alan- 
larda caydırıcı ve kararlı olmak gerekir. Askeri olarak düşman Müslümanların 
kendilerine karşı mukavemet edebileceğini bilmeli, böyle durumlarda hoşgö- 
rü, diyalog, gevşeklik olmaz. Dini konularda yani İslami ana hükümlerde, dini 
hayatın düzenlenmesinde gayrimüslimlerle ilişki kurulurken tavizkar davra- 
nılmaz, dinin ana doğruları önemsizmiş gibi hareket edilmez, İslami hüküm- 
lerde gevşeklik gösterilmez. ma'ruf'un emredilmesi, münkerin yasaklanması, 
temel hükümlerin tebliğ edilmesi ve savunulması asli görevdir. Bu konularda 
kararlı olmalı, ilkelerden sapılmamalı, bilinen sınırların dışına çıkılmamalı. 
Ancak alışverişte, komşuluk ilişkilerinden, sosyal ve toplumsal hayatın payla- 
şımında gayrimüslimlere iyi geçim yoluna bakmak, onların hak ve hukukları- 

nı gözetmek, elden geldiğince iyilik yapmak icap eder (60/Mümtehine, 8-9). 
Hem caydırıcılık için güç ve kuvvet biriktirir hem savaşırken Allah'ın koyduğu 
sınırlar aşılmamalıdır. Allah korkup sakınanlarla beraberdir. 
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124. Bir süre indirildiğinde onlardan bazısı: “Bu, hanginizin imanını 
arttırdı?” der. Ancak imân edenlere gelince; onların imanını art- 
tırmıştır ve onlar müjdeleşmektedirler. 

125. Kalplerinde hastalık olanların ise, iğrençliklerine iğrençlik (mur- 
darlık) katıp-arttırmış ve onlar kâfir kimseler olarak ölmüşlerdir. 

126. Görmüyorlar mı ki, gerçekten onlar her yıl, bir veya iki defa be- 
laya çarptırılıyorlar da sonra tevbe etmiyorlar ve öğüt alıp (ders 
çıkarıp) düşünmüyorlar. 

127. Bir süre indirildiğinde, bazısı bazısına bakar (ve): “Sizi bir kimse 
görüyor mu?” (der) Sonra sırt çevirir giderler. Gerçekten onlar, 
kavramayan bir topluluk olmaları dolayısıyla, Allah onların kalp- 
lerini çevirmiştir. 


Münafıklarla ilgili psikolojik tahlil bu ayet grubuyla sona ermektedir. Bu- 
rada münafıkların iç yüzlerini açığa vuran vahiy karşısındaki tutumları anla- 
tılmaktadır. Vahiy karşısında cahilce inkârcı bir tutum içinde olduklarından, 
vahyin bir mü'minin kalbi üzerindeki etkisini takdir edemiyorlar. Bu aslında 
her şeyi gören (basir) ve her şeyi işiten (semi') olan Allah'ın aslında yapıp et- 
tiklerinden haberdar olmadığı yolunda naif bir düşünceye sahip olmalarının 
sonucudur. Vahiy indiğinde sahabenin imanı artar, inançlarına, davalarına 
daha bir özgüvenle bağlanır, içlerini büyük bir sevinç kaplardı. (Bkz. 3/Âl-i 
İmran, 173; 8/Enfal, 2). Münafıklar ise bunu şaşkınlıkla karşılar veya mü'min- 
lerin içine şüphe katmak için “Bu, hanginizin imânını arttırdı?" diye sorarlardı. 
Vahiy imanı takviye eder, mü'minlerin hem dünyada hem ahiretteki kurtuluş- 
larının müjdesini verir ve onları sevindirir. Kalplerinde hastalık olanlar ise 
yani inanmayan münafıkların üzerinde aksi tesir yapar, onlarında kalplerin- 
deki hastalık artar. Bu konu daha önce ele alınmıştı. (Bkz. 2/Bakara, 10). 

Aslında kendi hayatları üzerinde yeterince tefekkür edecek olsalardı, her 
yıl belaya çarptırdıklarını bir sebebe bağlar, gerekli dersi çıkarırlardı. Tefsir- 
cilere göre münafıkların her yıl belaya çarptırılmalarının iki anlamından biri, 
samimiyetlerinin sınandığı savaş daveti almaları ve bundan bir şekilde kaçın- 
maları; diğeri başlarına gelen çeşitli hastalıklar, musibetler, afet ve felaketler- 
dir. Olaylardan yeterince ders çıkarabilselerdi yapıp ettiklerinden dolayı tevbe 
ederlerdi. Yazık ki bu hasletlerini kaybetmiş bulunuyorlar. 
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Tevbe, derin bir pişmanlık ve cürümden (suç ve günah) kesin olarak vaz- 
geçmek ise, kişinin kendi ayıp ve hatalarını, günah ve suçlarını kabullenmesi 
ve üzerinden atma azmini göstermesi lazım. “Günah keçisi” veya “günah tavu- 
gu” oluşturup günahı bir başkasına (hayvana, paraya ve ordan da suçsuz bir 
insana) yüklemek günahı sahiplenmemek olur. Günah keçisi figürüne çeşit- 
li toplumlarda rastlanır. Eski Ahit'teki Kefaret Günü anlamına gelen Yom Ki- 
pur'de Yahudi kavminin günahlarını simgesel olarak bir erkek keçiye yüklenir. 
Bu keçi kurayla seçilir ve Azazel adı verilen kötü ruhu yatıştırmak için Yahudi 
kavmini günahlarından arındırmak üzere Kudüs dışında bir uçurumdan aşa- 
gıya atılırdı. Yom Kippur arifesinde “Kaparot” adında bir ayin düzenlenir. Dua 
eden kişi, tavuk veya bir tutam demir parayı bir başkasının kafası üzerinde 
üç kere çevirerek o kişinin günahlarını sembolik olarak tavuğa veya paraya 
transfer eder. Ardından tavuk kesilir ve oruç öncesi öğün olarak yoksullara da- 
ğıtılır. Eski Yunanlılarda veba vb. afetleri hafifletmek ya da önlemek amacıyla 
günah keçisi olarak insanlar kullanılırdı. Atinalılar, Thargelia şenliğinde ma- 
sum bir kadın ve bir erkek seçerler, şölenden sonra bu çifti kentte dolaştırılır, 
ince yeşil dallarla dövülür sonra da kent dışına sürülür, orada büyük olasılıkla 
taşlanırlardı. Böylece kentin bir yıl boyunca kötü talihten korunacağına ina- 
nılırdı. (Vikipedia.) İslam inancında tevbe, insan ile Allah arasında geçer, özel 
bir ayini yoktur, kalben samimi itiraf ve bir daha yapmamak üzere kesin karar 
vermektir. 

İnen vahyin onların inkârlarını arttırmasının sebebinin iç yüzlerini ortaya 
çıkarması olduğunu söylemiştik. Böyle durumlarda birbirlerinin yüzüne şaş- 
kınlıkla bakar, acaba kendi içlerinden birinin mi gizli konuşmalarını Hz. Pey- 
gamber'e ilettiğini sorarlardı. Kirli yüzleri açığa çıktığında sıvışıp gitmekten 
başka çare bulamazlardı. Böylesine trajik duruma düşmelerinin sebebi kavra- 
yış melekelerini (fıkhetme) yitirmiş olmalarıdır. Dünyevi tutkuları, bencillik- 
leri, zevk ve haz düşkünlükleri onları öylesine derin etkisi altına almış ki, dü- 
şünme melekeleri fonksiyon göremez hale gelmiş bulunmaktadır. Bu durumda 
olduklarından, kendilerini özeleştiriye tabi tutup hatalarından vazgeçmedik- 
lerinden dolayı Allah da onların kalplerini çevirmiş, hakka ve hakikate, hayra, 
hikmet ve marifete kapatmıştır. 
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128. Andolsun size, içinizden sıkıntıya düşmeniz O'nun gücüne giden, 
size pek düşkün, mü'minlere şefkatli ve esirgeyici olan bir elçi 
gelmiştir. 

129. Eğer onlar yüz çevirirlerse, de ki: “Bana Allah yeter. O'ndan başka 
ilâh yoktur. Ben O'na tevekkül ettim ve büyük arşın Rabbi O'dur.” 


Bir peygamber olarak Hz. Muhammed (s.a.)'in yapılan tasviri onun hem 
kişilik profili hem ümmetine karşı kalbi tutumunu çarpıcı bir biçimde ortaya 
koymaktadır. Yüce Allah'ın onlara “İçlerinden bir peygamber göndermesi bü- 
yük bir lütuftur” (2/Bakara, 129; 3/Âl-i İmran, 164). Eğer peygamber gönde- 
rilmeseydi ne beşeriyetin bilgi üretme, biriktirme ve geliştirme süreçlerinde 
sıçramalar olurdu ne insan kendi başına doğruluğu, adaleti, hak ve hakikati, 
kısaca hidayeti bulabilirdi. 

Peygamber sadece öğretmez, yol göstermekle yetinmez, ahlaki olarak 
kişilikler inşa eder, kendisine tabi olanlara izzet, onur ve itibar kazandırır. 
Mü'minlerin sıkıntıya düşmesi onu üzer, gücüne gider. “Sıkıntı” olarak çevirdi- 
gimiz kelime “anat” tırmanması zor, kişiyi neredeyse helak edecek kadar güç- 
lükleri olan tepe demektir. Kelimenin iştikakı bize, mü'minlerin hem dünyada 
hem ahirette karşılaşmaları muhtemel zorlukları ima eder. Başka bir ifadeyle 
Hz. Peygamber (s.a) ümmetinin hem dünyada küçük düşmelerini, musibet- 
lerle karşılaşmalarını, bağımsızlıklarını, izzet ve özgürlüklerini kaybetmesini 
istemez, hem ahirette ilahi azaba düçar olmalarını. Bu onu çok üzer, gücendi- 
rir. Çünkü son peygamber olarak İslam ümmetiyle gurur duymak, övünmek 
istemektedir, ilahi mesaj ümmet üzerinden ve ümmet aracılığıyla tahakkuk 
edeceğinden yani yeryüzünde adalet, özgürlük, yüksek ahlaki hayat ve ilahi 
murat Müslümanlar üzerinden gerçekleşeceğinden bu ümmete düşkündür. 
Mü'minlere şefkati ve merhameti vardır. Bu iki sıfat (rauf ve rahim) aslında 
yüce Allah için kullanılır, bu ayette Hz. Peygamber için de kullanılmaktadır. 
Bakara, 143. ayette Hz. Peygamber'in misyonu anlatıldıktan sonra, ümmeti 
üzerinde şahit olan böyle bir peygamberin Allah'ın bir ihsanı olduğu belirtilir, 
arkasından çünkü “Allah insanlara karşı şefkatli (rauf) ve esirgeyici (rahim)” 
olduğu belirtilir. Bu son derece dikkat çekicidir, çünkü bu iki sıfat aynı anda 
başka hiçbir peygamber için kullanılmış değildir. 

Hz. Muhammed (s.a.) “seçilmiş” bir peygamberdir, tarih içinde süzülmüş 
bir özdür. Kendisinin de buyurduğu üzere “Yüce Allah İsmail soyundan Kina- 
ne'yi, Kinane'den Kureyş'i, Kureyş'ten Haşimoğullarını, Haşimoğullarından da 
beni seçti” (Müslim, Fedail, 1; Tirmizi, Menakib, 1). Mecmau'z Zevaid'te Heyse- 
mi şu rivayete yer verir “Ben zinadan doğmuş çocuk değilim” (VILI, 214). Yani 
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Efendimizin Hz. Âdem'e kadar uzanan soyunun hiçbir halkasında nikahsız bir 
evlilik yoktur. Saf ve temiz bir soydan gelmektedir, bu özelliğiyle de “musta- 
fa”dır. İşte “içinizden gelen elçi” böyle özelliklere sahiptir. Sizin en şerefliniz, 
en erdemli olanınızdır. Başka bir yoruma göre “Peygamber sizin gibi biridir, 
melek değildir” teması söz konusudur. (Bkz. Kehf, 110 ve 41 / Fussilet, 16. ayet- 
lerin açıklaması) 

Bazı tefsirciler bu ayetlerin Araplara hitap ettiğini düşünür. Hayır, Hz. Pey- 
gamber'in ümmetine dâhil olan herkese hitaptır. Çinkü Hz. Muhammed aley- 
hissalatü vesselam “Bütün âlemlere rahmet olarak gönderilmiştir” (21/ 
Enbiya, 107). 

Hal buyken eğer insanlar ve özellikle Müslüman olarak gözlerini dünya- 
ya açanlar, ondan yüz çevirecek (İslami hükümlere riayet etmeyecek, Allah 
yolunda infak etmeyecek, cihada çıkmayacak, Hz. Peygamber'in Sünnet ve Si- 
reti'ne itibar etmeyecek) olurlarsa onun söylediği şudur: “Bana Allah yeter. 
O'ndan başka ilâh yoktur. Ben O'na tevekkül ettim ve büyük arşın Rabbi 
O'dur.” Bütün insanlık onun risaletini tanımayacak olursa, o atası İbrahim gibi 
tek bir ümmettir, onu elçi olarak gönderen şanı yüce Allah ona yeter. Ümmeti 
için üzülür ama yüz çevirecek olursa Allah'a tevekkül eder, O büyük arşın, en 
yüksek hükümranlığın, kudret ve gücün Rabbi'dir (Bkz. 7/A'raf, 54). 

Tevbe (9) Süresinin tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


10- Yunus Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 109 âyettir. 40, 94, 95 ve 96. ayetlerin Medi- 
ne'de indirildiğine dair bir görüş vardır. İsra (17) süresinden sonra, Hud (11) 
süresinden önce inmiştir. 98. ayette Yunus aleyhisselâmdan söz ettiği için bu 


ismi almıştır. 
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1. — Elif, Lam, Ra. Bunlar, hikmetli Kitab'ın âyetleridir. 

2. İçlerinden bir adama: “İnsanları uyar ve imân edenlere, muhak- 
kak kendileri için Rableri katında “gerçek bir makam' olduğunu 
müjde ver” diye vahyetmemiz, insanlara şaşırtıcı mı geldi? İnkâr 
edenler: “Gerçekten bu, açıkça bir büyücüdür” dediler. 


“Elif, Lam, Ra”, Huruf-u mukattaa olan bu harflerle ilgili Bakara süresi- 
nin başında bilgi verilmişti (2/1). Bu üç harften sonra gelen ayetlerin temel 
niteliklerinden biri “hikmet” olan Kitabın yani Kur'an-ı Kerim'in ayetleridir. 
“Tilke/bunlar”, anlamlarını bilemediğimiz üç harften sonra gelen ayetler, bu 
sürenin (Yunus) inişine kadar inen ayetler, Levh-i Mahfuz'da yazılı Kitap veya 
Kur'an'ın tümüyle ilgili olabilir. Bizim kanaatimize göre Kur'an'ın bütün ayet- 
lerine atıftır. Çünkü “hikmet” Kitabın geneli için kullanılmaktadır. 

Kur'an'ın niteliklerinden biri “hikmetli olması"dır. “Hakim” kelimesine üç 
anlam vermek mümkün görünmektedir: 

a) Kur'an'ın ayetleri bizi görünenden görünmeyene, bilinenden bilinme- 
yene yönlendirip götüren bir anlam haritasıdır; 
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b) Önermeleri, öncülleri, tezleri ve dayanakları sapasağlam kitap; 

e) İçindeki hükümlerle hükmedilen, ihtilaflarda hakem tayin edilen, hayat 
alanlarını düzenleyen kitap (2/Bakara, 213). Kur'an'da her üç anlam düzeyine 
tekabül eden ayetler grubu vardır, bu açıdan “hakim /hikmetli” sözcüğünü tek 
bir anlama indirgemek gerekmez. 

Hikmet insan çabası, kalbin akletmesiyle elde edilebilir bir bilgi türü ve 
bilgilenme yoludur. Tefekkür, teemmül, tedebbür, tefakkuh, nazar, basar, şuu- 
runda olmaklık vb. entelektüel zihni ve ruhi etkinlikler bunun birer türevidir. 
Ne var ki, şu veya bu düzeyde arkasında vahiy bilgisi veya dini miras bulunma- 
yan herhangi bir bilgi hikmet sıfatını alamaz. Vahiy destekli olduğunda bilgi 
hikmet, vahiyden kopuk olduğunda 'seküler kültür olur. Hikmetin üç versiyo- 
nundan söz edebiliriz: 

1) İlahi hikmet: Kur'an vahyi ile ifade edilen, öğretilen hikmettir. Ve bun- 
dan sonra zikredeceğimiz iki hikmetin de beslenme kaynağıdır; 

2) Nebevi hikmet: Peygamber'in gerek doğrudan gelen (metluv), gerekse 
dolaylı (gayrimetluv) vahyi anlatması, yorumlaması, kendi formlarıyla ifade 
etmesi. Buna genel anlamda “Peygamber Sünneti” diyebiliriz. Bize intikal yol- 
larıyla sahih olması kaydıyla Sünnet Nebevi hikmettir; doğrudan vahiyle ifade 
edilen ilahi hikmetten aşağı derecede ama üçüncü tür hikmetten üst derecede 
bulunmaktadır; 

3) Beşeri hikmet: İnsanın vahye (Kur'an ve Sünnet'in nasslarına, hakikat 
diline, verdiği haberlere) dayanarak geliştirdiği bilgi ve tefekkür türü. Bu ma- 
hiyeti ve fonksiyonel değeri itibariyle “irfan” olarak da isimlendirilebilir. 

Arap müşrikleri iki şeye hayret ediyor, gerçekliklerini bir türlü kabule ya- 
naşmıyorlardı. İlki, içlerinden birine, bir beşere yüce Allah'ın vahiy gönderip 
onu kendine elçi (resül) seçmesi (17 /İsra, 94); ikincisi ölümden sonra diriliş 
(ba'suba'da'l-mevt). Bu yüzden sık sık Allah'ın nasıl olur da pek yakından ta- 
nıdıkları Muhammed'e (Aleyhissalâtü vesselam) vahiy gönderdiğini soruyor- 
lardı. Aslında bu şaşkınlığın (taaccüb) gerisinde bir tür istihfaf da yatıyordu. 
Çünkü şöyle de soruyorlardı: “Allah elçi olarak Ebu Talib'in yetiminden başka- 
sını bulmadı mı?” Bu istifhamda hem vahyi ret, hem eğer sahiden Muhammed 
seçilmişse, neden o? Neden Mekke'nin ulularından, zengin ve muktedirlerin- 
den biri değil? (43 /Zuhruf, 31). Evet, bugün olduğu gibi inanmayanlar dün de 
risalet olayına şaşırıyorlardı (Bkz. 7 /A'raf, 63-65, 73). 

Tebliğinde Hz. Peygamber (s.a.) iki şeyi özellikle vurgulamakla emrolunu- 
yordu: İnsanlar doğruluğu kabul etmeyecek olurlarsa başlarına gelecek büyük 
dünyevi sıkıntı ve mutsuzluklar ile ahirette karşılaşacakları büyük azap. Ve ilahi 
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tebliğe olumlu cevap verip hayatını buna göre samimiyetle kuranlara Allah ka- 
tında özel bir mevkii, mertebe ve makamın (Kadem-i sıdk) vaadedilmiş olması. 

“Kadem-i sıdk”a çeşitli anlamlar verilmiştir: Yapılan güzel fiillere karşılık 
verilen ödül, mü'minlerin mutlu olacaklarına ilişkin Levh-i Mahfuz'da yazılı 
olan hüküm, kadim zamanlardan beri süregelen hakikat, doğruluk ve tasdik 
(sıddıklık) makamı, kararlılık ve azim, sahih bir iman, kıyamette İslam ümme- 
tinin herkesten önce haşredilip cennete sevkedilmesi, meleklerin duası, salih 
amel vs. Bunların içinden en kabule şayan görüneni, doğruluk ve bağlılık mer- 
tebesi (sıdk ve sadakat makamı) görünmektedir. Dünyada Peygamber tebliği- 
ni doğrulayıp Allah'a ve elçisinin çizdiği yol haritasına gönülden bağlananlar, 
sıdk ve sadakat içinde olanlar, kararlılık gösterenler bir mertebe kazanırlar. 
İşte bunun yeryüzünden semaya doğru çıkan (uruc eden) ve Allah katında 
karşılığı olan mevki ve mertebe Kadem-i sıdk'tır. 

“Kadem” metaforu, bir şeyde öne geçmek için kullanılır. İnsan adım ata- 
rak öne geçer, kıdemli olur. Bu anlamda kadem-i sıdk doğruluk adımı, doğru- 
lukta öne geçme demek olur. Doğruluk ve sadakatte öne geçen bir değer, şeref 
ve üstünlük kazanır ki, bu bir makamdır. Bu sayede Kadem-i sıdk, Makam-ı 
sıdk olur. Mak'ad-ı sıdk da bununla ilgilidir (Bkz. 54 /Kamer, 55). 

Bu makama erişebilenler, düşünce ve tezlerinde diğerlerine göre üstün- 
dür, sözleri hikmetlidir, tutum ve davranışlarında kararlı ve azimlidir, iddia- 
ları sağlam temele dayanmaktadır, her zaman daha inandırıcı daha makul ve 
çözüm üretmeye yatkındırlar. Bu, söz konusu makamı hak etmiş mü'minlerin 
temel vasıflarından biridir, eğer bu özelliklere sahip değillerse henüz Kadem-i 
sıdk makama erişebilmiş değildirler. 

Vahiy hakikatini idrak etmekten yoksun kalanlar, Hz. Peygamber'in onlara 
okuduğu çarpıcı söz dizimi karşısında ister akıllarınca bir açıklama bulmak, ister 
takdirlerini dile getirmek, ister değerden düşürmek amacıyla olsun, bunun an- 
cak bir “sihir” yani herhangi bir hakikati olmadığı halde insanları etkileyebilen 
güçlü bir söz olabileceğini söylemek durumunda kalmışlardır. Tabii ki bu çarpıcı 
sözleri yalnızca bir sihirbaz/büyücü söyleyebilirdi. Oysa bu sözler ne sihirdir ne 
şiir, Allah'tan gelen vahiydir, bu yüzden etkileyici, sarsıcıdırlar. Hz. Muhammed 
(s.a.), okuma yazması olmayan bir ümmiydi; bundan önce de “iman nedir, kitap 
nedir bilmezdi” (42/Şura, 52), bu çarpıcı sözleri söyleyebilmesi düşünülemezdi. 
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3. o Şüphesiz sizin Rabbiniz, altı günde gökleri ve yeri yaratan, sonra 
arşa istiva eden, işleri evirip-çeviren Allah'tır. Onun izni olmadık- 
tan sonra, hiç kimse şefaatçi olamaz. İşte Rabbiniz olan Allah budur, 
öyleyse O'na kulluk edin. Yine de öğüt alıp düşünmeyecek misiniz? 

4. o Sizin tümünüzün dönüşü O'nadır. Allah'ın va'di gerçektir. İmân 
edip salih amellerde bulunanlara, adaletle karşılık vermek için 
yaratmayı başlatan, sonra onu iade edecek olan O'dur. İnkâr 
edenler ise, küfürleri dolayısıyla, onlar için kaynar sudan bir içki 
ve acı bir azap vardır. 

5. o Güneşibiraydınlık,ayı bir nur kılan ve yılların sayısını ve hesabı 
bilmeniz için ona duraklar tespit eden O'dur. Allah, bunları ancak 
hak ile yaratmıştır. O, bilen bir topluluk için âyetleri böyle birer 
birer açıklamaktadır. 

6. o Gerçekten, gece ile gündüzün art arda gelişinde ve Allah'ın gök- 
lerde ve yerde yarattığı şeylerde korkup-sakınan bir topluluk için 
elbette âyetler vardır. 


“Yevm (gün)” gecesiyle beraber “bir gün”ü ifade eder. Dünyanın kendi yö- 
rüngesi etrafında bir defa dönmesi bir günü meydana getirir. Gerçek buysa 
cevabı aranması gereken bir soru var: Ayette zikri geçen “altı gün”, altı 24 saat 
demek mi? Bunu böyle düşünenler olmuş, Yüce Allah'ın gökleri ve yeri altı 24 
saat diliminde yarattığını öne sürmüşlerdir. Hatta Tevrat'ın Tekvin bölümünde 
(1-2), “Tanrı'nın kâinatı altı günde yaratıp yedinci günde istirahate çekildiği” 
yazılmaktadır. Ama bu kabulde bir sorun var: 24 saatlik zamanı dünya ve gü- 
neşin hareketlerini ölçerek bulabiliyoruz. Yani bir yönüyle Meşşai filozofların 
dediği gibi zaman hareketin ölçüsüdür. Eğer henüz güneş ve dünya yaratılma- 
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mışsa altı 24 saati nasıl bulabiliriz? Burada muhal bir durum olduğuna göre, 
altı günün süresini, niteliğini ve içinde cereyan eden yaratılış olaylarını sadece 
Allah'ın bildiği “altı ayrı aşama devir” şeklinde kabul etmemiz gerekir. 

Yüce Allah altı ayrı aşama veya devirde yarattıktan sonra arşa istiva etti. 
A'raf süresinde (7/54) bunun açıklamasını yapmıştık. Arşa istiva etmek, ya- 
ratılış, yasaların vaz'edilmesi ve işler kılınması ile şanı yüce Allah'ın varlık 
âleminin bütünü üzerinde hükümranlığını, mülk üzerindeki mutlak iktidarını 
tesis etmesidir. “Gökleri ve yeri yarattı” ibaresini takiben “sonra (sümme)” gel- 
miş olması terahidir, sonralığın ifadesidir. Bu da bize gösteriyor ki, Yüce Allah 
bütün varlık âleminden yücedir, müstağnidir. Kendi ilmi, iradesi ve kudretiyle 
yaratmıştır, düzene koymuştur ve sonra arşa istiva etmiş, hükümranlığını ilan 
etmiştir ki, yarattığı her ne varsa söz konusu hükümranlığı teslim etmiş, O'na 
boyun eğmiştir. Yaratılıştan önce müstağni olduğu gibi arşa istiva etmesinden 
sonra da müstağnidir. 

“İşleri evirip-çeviren Allah'tır” “Tedbir” yerli yerince, yaratılış hikmetine 
uygun, belli yasalar ve kurallara göre yönetmek demektir. Tedbirin kapsamı 
içinde gökler âlemi, galaksiler ve yıldızlar olduğu gibi yeryüzünde herhangi 
ufak bir olayın takdiri, hükmü, kazası ve yönetimi de dâhildir. Yani, altı günlük 
yaratılış fiilinden sonra yüce Allah elini çekip her şeyi kendi haline bırakmadı, 
hem el'an yaratılış devam ediyor hem tedbiri. Bu bize, Aristo'nun “İlk hareket 
ettirici (el Muharriku'l evvel)” veya Newton'un “saat kurucu Tanrı” tasavvuru- 
nun temelsiz olduğunu göstermektedir. Allah her an varlık âlemine ve tabiata 
müdahildir, onun iradesi, kudreti, yasaları ve tedbiri sürmektedir. Bunun gibi 
Allah'ın iradesi, bilgisi ve kudreti dışında toplu iğne ucu kadar özerk (otonom) 
bir alan yoktur. “Din-dışı” veya mutlak “profan” alan sadece zihinsel bir tasav- 
vurdur, her şey ilahi iradenin, arşa istiva etmiş bulunan Yaratıcı'nın mülk ve 
hükümranlığı altındadır. (10/31; 13/Ra'd, 2; 32/Secde, 5.) 

“Onun'izni olmadıktan sonra, hiç kimse şefaatçi olamaz.” Bu ayetteki şefaa- 
ti aracı, tavassutta bulunan kimse manasında anlamak yaygın bir görüş olmak- 
la beraber, kelimenin kök anlamı ve buradaki bağlamı göz önüne alındığında, 
biz de Ebu Müslim el İsfahani'ye katılarak yüce Allah varlık âlemini yaratırken 
kimseden, ikinci bir varlıktan yardım almadığı anlamında kullanıldığını söyle- 
menin daha isabetli olduğunu düşünüyoruz. “Şef” tek manasındaki “vitr”in zıt- 
tı ikinci demektir. Buna göre Allah yaratırken yanında, O'nunla beraber ikinci 
bir varlık yoktu, kimseden yardım almış değildir. Varlık âlemi ve içindekilerin 
tümü sonradan yaratılmış ise -ki öyledir- yaratılmamış bir varlık -melekler, 
cinler- nasıl 0'na yardım edebilirler. Belki yaratılışın bir aşamasından sonra 
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melekler artık yaratılış sürecine katılmışlardır ki, “O'nun izni olmadan kimse 
şefaatte bulunamaz"ın anlamı budur. O izin verdi, görevlendirdi, onlar da ya- 
ratılışa katıldılar. (Şefaat için bkz. 2/Bakara, 255; 10/18). 

“İşte Rabbiniz olan Allah budur, öyleyse O'na kulluk edin.” Eğer insan bir 
gücün önünde boyun eğecekse ancak böyle bir Rabbin önünde boyun eğer. 
İnsan onuruna bu yarışır. Buna rağmen başka güçlerin boyunduruğu altına gi- 
riyorsa, Allah'tan başka tanrılar ediniyorsa, başka varlıkların aracılığına, yar- 
dımına lüzum hissediyorsa (10/18), hakikaten bunu yapanlar gözlemledikleri 
varlıktan, içinde yaşadıkları tabiattan ve cereyan eden olaylardan gerekli doğ- 
ru sonuçları çıkarmıyor, öğüt almıyor ve düşünmüyorlar demektir. 

Şöyle veya böyle, herkesin dönüşü Allah'a olacaktır. “Hepimiz O'na aitiz ve 
O'na döneceğiz” O her ne vaadetmişse haktır, mutlaka gerçekleşecektir. Yarat- 
mayı başlatır ve iade eder. Bunu kucağında yaşadığımız tabiat olaylarını dik- 
katli bir biçimde gözleyerek dahi anlamamız mümkündür. Kupkuru toprağın 
üzerine yağmur yağdı mı canlanır, yeryüzü adeta ölümünden sonra dirilir (35 / 
Fatır, 9); 41 /Fussilet, 39). Sular çeşitli mecralarda akar, suladıkları topraklar- 
da rengârenk bitkiler, ekinler yetişir. Derken sararır, kurur, yere düşer. Şanı 
yüce Allah yine diriltir, yeşertir, bunlarla toprağın üstündekileri besler (39/ 
Zümer, 21). İnsan için de aynı kurallar geçerlidir. İnsan doğar, bir ömür sü- 
rer, ölür, mezara gömülür, toprağa karışır. Sonra dirilir (22 /Hac, 6; 80/Abese, 
21-24). İnsan bütün bu olaylara ibret gözüyle baktığında dünyadaki hayatının 
verilmiş tek hayat olmadığını, ölümün ebedi bir yokoluş değil, yeni bir hayata 
yolculuk olduğunu anlayacaktır. 

Ölümden sonraki diriliş, yaratılıştan sonraki yaratılıştır. İnsanlar yeryü- 
zünde sürdükleri hayatta çeşitli eylemlerde bulunmuşlardır. Bu eylemlerinin 
bir karşılığı -ödül veya cezası- olması gerekir. Dünyada her eylem tam tamına 
karşılığını bulmaz, suçlular her zaman tam olarak hakettikleri cezayı almaz, 
iyiler ödüle sahip olmaz. Herkesin yapıp ettiklerinin tamı tamına karşılığını 
bulması adaletin gereğidir. Yeryüzünde ve gökyüzünde her şey adalet üzere 
kaimdir, her şey yerli yerindedir, insanların da fiillerinin adalet üzere karşı- 
lığını bulması bu külli kanunun sonucu ve gereğidir. Bu çerçevede başlangıç 

(mebde') olduğu gibi mead da vardır, her ikisi de yaratıştır. Allah ölümle aldığı 
hayatı iade edecektir. Böylelikle iyi ile kötü birbirinden ayrılacaktır. İkinci ya- 
ratışta iman edenler ödüllerini alacaklardır, inkârcılar ise şiddetli bir azaba 
düçar olacaklardır. (2/Bakara, 281; 30/Rum, 11.) 

Yüce Allah güneşi bir aydınlık (ziya), ayı da “nur” kılmıştır. Güneşin sıfatı 
olan “ziya”, ışığı kendinden olan şeylere atfedilir. Güneş, enerji deposu bir ge- 
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zegen olarak zincirleme patlamalarla sürekli enerji ve ışık saçmakta, bununla 
tesir sahası içindeki gezegenlere, aya yansıtmaktadır. “Nur” ışığını başkasın- 
dan alan varlıklara atfedilir. Ay, ışığını güneşten aldığı için nur olarak nitelen- 
dirilmiştir. Tefsirciler “ziya"nın “zav”ın çoğulu olması hasebiyle, güneşin bir- 
den fazla ışık saldığına dikkat çeker. Güneş ateş yumağıdır, ay ise nurdur. “Nar 
(ateş)” ile “nur” aynı köktendirler. Ay, güneşten aldığı ateşin ışığını nura çevi- 
rip bize yansıtır. Herbirinin durakları (menziller) vardır, ayın üzerinde hareket 
ettiği yörünge menziller şeklinde takdir edilmiştir, bu sayede insanlar zaman 
dilimlerini hesap edebilmektedirler (Bkz. 36/Yasin, 38-40). 

Bütün bunları Yüce Allah birer gerçeklik (hak) olarak yaratmıştır, bunlar 
hayal değildir, zihinde bir tasavvur olarak durmazlar, aksine maddi gerçeklik- 
lerdir. Gece ile gündüzün art arda gelişinde, gökler ile yer arasındaki farklılık- 
ta sayısız hikmetler, bizi Allah'ın birliğine (Tevhide, ulühiyet ve rububiyete) 
yönelten belgeler, deliller vardır (2/Bakara, 164). Bütün bunların yaratılmış 
olmalarının bir maksadı vardır, boşuna amaçsız yaratılmış değildirler, Yüce Al- 
lah abesle iştigal etmez (Bkz. 3/Âl-i İmran, 190-191). Birileri eğer bu muhte- 
şem varlık âleminin boş amaçsız, sebepsiz yaratıldığını düşünüyorsa, bu ancak 
inkârcıların hiçbir gerçeklik temeline dayanmayan zanlarından ibarettir (38/ 
Sad, 27). Dünyadaki canlı hayat, insanların yeryüzü üzerinde kurduğu mede- 
niyetler, geliştirdikleri sosyal, maddi yapılar bu kozmik düzen sayesinde müm- 
kün olmaktadır. 

İşte yaratılıştaki bu ihtişam bir bir (art arda) açıklanmaktadır ki, insanlar 
bunlar üzerinde düşünsünler, araştırmalar yapıp O'nun hikmetini keşfetsinler, 
hayatlarının da anlamdan ve amaçtan yoksun olmadığını bilsinler, ona göre 
hareket etsinler. Varlık âlemi, kozmik düzen ve sürüp giden tabiat olayları ile 
kendi yaratılış gayesi ve hayatının anlamı üzerinde araştırma yapıp düşünen- 
ler Allah'tan daha çok korkup sakınırlar. Zaten korkup sakınmayan insanları 
uyarmanın bir faydası yoktur (79/Naziat, 45). 
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7. Bizimle karşılaşmayı ummayanlar, dünya hayatına razı olanlar ve 
bununla tatmin olanlar ve bizim âyetlerimizden habersiz olanlar; 


8. İşte bunların, kazandıkları dolayısıyla barınma yerleri ateştir. 


İmân edenler ve salih amellerde bulunanlar da, rableri onları 
imânları dolayısıyla altından ırmaklar akan nimetlerle donatıl- 
mış cennetlere yöneltip-iletir (hidayet eder). 

10. Oradaki duâları: "Allahım! Sen ne yücesin”dir ve oradaki dirlik 
temennileri: “Selâm”dır; duâlarının sonu da: “Gerçekten hamd 
âlemlerin Rabbi olan Allah'ındır.” 


7. ayet ilginç bir kişilik profili çizmektedir ki, bu inkârcıların dört temel 
özelliğine vurgu yapar: 

a) Allah'la karşılaşmayı düşünmeyenler yani ahirete inanmayanlar. Ayet- 
te geçen “reca” kelimesine iki anlam verilmiştir: Biri Allah'la karşılaşmaktan, 
yaptıklarının hesabını vermekten korkmayanlar; diğeri böyle bir akıbeti um- 
mayanlar, böyle bir şeyin vuku bulacağını düşünmeyenler. 

b) Dünya hayatını beğenip seçenler, her şeyin burada başlayıp burada bit- 
tiğini zannedenler. Bunlar eşya dünyasını aşkın/müteal, batın /içkin ve öte/ 
ahiret boyutundan tecrit ederek algılamaktadırlar. 

c) Dünya hayatındaki geçici zevk, haz ve lezzetlerle yetinenler. Bütün lez- 
zet ve zevkleri burada tüketmek istediklerinden (46/Ahkaf, 20), dünyayı ahi- 
rete tercih ederler (14/İbrahim, 3). Burada söz konusu olan iki durumdur: İlki 
dünyevi-maddi zevk ve mutluluktan başka daha üstün, kalitesi yüksek, manevi 
haz ve mutluluktan habersiz yaşamak; diğeri marifetullahtan uzak bir kalbe sa- 
hip olmak. Marifetullahtan uzak bir kalpte Allah korkusu olmaz, “Kalpler ancak 
Allah anıldığı zaman ürperir” (8/Enfal, 2), hikmetin hayat verici bitkileri yeşer- 
mez. Bu kalpler yalancı, sahte bir tatminle yetinirler. Çünkü hakiki ve sahici ma- 
nada “Kalpler ancak Allah'ı anmakla mutmain olur, tatmin bulur” (13/Ra'd, 28). 

d) Allah'ın gönderdiği vahiylerden habersiz yaşayanlar. Bunlar hem ilahi 
bilgi ve hikmetten yoksun yaşamaktadırlar, hem eşya dünyası üzerinde yete- 
rince tefekkür etme becerisini gösterememektedirler. 

Denebilir ki dinin dışarı çıkarıldığı seküler hayatın ana çerçevesi bu dört 
parametreye dayanmaktadır. Seküler bir dünya zorunlu olarak ya kutsaldan ta- 
mamen tecrit edilir yani pro-fanlaştırılır veya varoluşsal bir hakikat ve insan 
için ihtiyaç olan sahih kutsalın yerini sahte kutsallıklar almaya başlar. Dünya 
hayatını bu şekilde yaşayanların barınma yeri ateştir. İman edip salih ameller- 
de bulunanlar ise imanları dolayısıyla nimetlerle donatılmış cennete girecek- 
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lerdir. “Onların oradaki duâları: "Allahım! Sen ne yücesin”dir ve oradaki dirlik 
temennileri: “Selâm”dır; duâlarının sonu da: “Gerçekten hamd âlemlerin Rabbi 
olan Allah'ındır” demektir. Her bir nimeti isteyip ona sahip olduklarında Yüce 
Allah'ı tenzih edip tesbih edeceklerdir. Dünya hayatları boyunca her nimet ve 
bağış için Allah'a hamd etmişlerdi, burada da sahip oldukları nimetler için 
hamdetmektedirler. Dünyada bundan başka dilek ve istekleri (dua), başka da- 
vaları ve gayeleri olmamıştı. Cennette de temennileri “Selam”dır. Selamlaşma 
kendi aralarında olabileceği gibi, meleklerle aralarında da olabilir. Buradaki se- 
lam “tahiyye” olarak gelmiştir ki, Hay olan Allah'ın dünya hayatındaki imanları 
ve güzel amelleri dolayısıyla ahirette kendilerine bahşettiği ebedi mutlu hayatı 
ifade etmektedir. (Selam için bkz. 4/Nisa, 86; 33 /Ahzab, 44; 36/Yasin, 58.) 
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11. Eğer Allah, onların hayra ulaşmak için çarçabuk davrandıkları 
gibi, insanlara şerri de çabuklaştırsaydı, mutlaka ecellerine hü- 
küm verilirdi. İşte bize kavuşmayı ummayanları biz böylece taş- 
kınlıkları içinde şaşkınca dolaşır bir durumda bırakırız. 

12. İnsana bir zarar dokunduğunda, yan yatarken, otururken ya da 
ayaktayken bize duâ eder; zararını üstünden kaldırdığımız za- 
man ise, sanki kendisine dokunan zarara bizi hiç çağırmamış gibi 
döner-gider. İşte, ölçüyü taşıranlara yapmakta oldukları böyle 
süslenmiştir. 


Ayetin “Allah'ım, eğer bu Kur'an senin katından gelen bir kitap ise, gök- 
ten üzerimize taş yağdır” diyen Nadir bin Haris hakkında indiğini söyleyenler 
(Mukatil) olduğu gibi, öfkelenip kızdığında kendisi, çocukları veya yakınları 
hakkında beddua edenlerle ilgili indiğini söyleyenler de var. Birinci durumda, 
Allah'ın kesin olarak varlığına inanan Nadir bin Haris'in bir deist olarak vahye 
yani Kur'an'ın Allah tarafından vahyedildiğini ve Hz. Peygamber'in de Allah'ın 
elçisi olduğunu reddettiği anlaşılmaktadır (Bkz. 8/Enfal, 32; 70/Meâric, 1). 
Kendinden öylesine emin ki, inandığı Allah'ın dilerse başlarına taş yağdırabi- 
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leceğini kabul etmektedir. Ancak kanaatine göre Allah vardır ama vahiy indirip 
elçi göndermez, insanların işine karışmaz. (Bkz. 13/Ra'd, 8; 42/Şura, 18). 

İkinci durumda insanların kızgınlık anında öfkelerine kapılıp kendi aleyh- 
lerinde olabilecek olayların celbini isteyebilecekleri hususuna işaret edilmek- 

tedir. “Filanın Allah belasını versin, Allah kahretsin, mutluluk yüzü görmesin, 
araba altında kalsın, çocuklarının mürüvvetini görmesin, başı beladan kur- 
tulmasın, karnı doymasın” türünden beddualar. Hz. Peygamber (s.a.) bu tür 
bedduaların yapılmasını yasaklamış, deveye dahi yapılmasına iyi gözle bak- 
mamıştır (Bkz. Müslim, Zühd, 74.) Ancak bedduayı mülaane ve mübahaleden 
ayırmak lazım. (Bkz. 24 /Nur, 6-9 ve 3/Âl-i İmran, 61.) 

İster inkârcıların inkâr ve günahlarından dolayı ister beddua yoluyla bela 
ve sıkıntının celbi şeklinde olsun, Allah hemen ceza vermez. Hayrı çabuk ver- 
mek (ta'cil) Allah'a, çabucak verilmesini talep etmek (isti'cal) kuldandır, den- 
miştir. Allah hayırlı olanı çabucak verir ama şer olanı, kötü bir cezayı hemen 
vermez. Bunun çeşitli hikmetleri vardır: 

a) Haklarında hemen hüküm verilir, ecelleri gelirdi yani iş biterdi. Oysa 
şanı Yüce Allah'ın isimlerinden biri Sabur'dur, sabreder ve O'nun sabrı insan- 
larınkine benzemez. Mühletle bazen dener bazen istidraç yapar. 

b) Hak edilmiş bir cezayı vermek tevbe ve nedamet kapısını kapatır. Oysa 
insan özeleştiri yapabilen varlıktır. Hatasını anlar, yaşadıklarından ders çıka- 
rır ve döner. Nasuh tevbe ile hatasından vazgeçer de samimiyetle kendini ıslah 
ederse hiç günah işlememiş gibi olur. 

c) Suç veya günah işleyen biri hayatının sonuna kadar ıslah da olmayabilir 
ama onun çocukları ve torunları salih insanlar olur. Dikenden gül çıktığı gibi 
günahkâr birinden mü'min nesiller yetişebilir. Ceza ile hemen ortadan kaldır- 
mak, salih nesillerin önünü keser. 

Islah olmayanlara mühlet verilir, onlar taşkınlıkları, azgınlıkları (tuğyan) 
içinde şaşkınca belki bir ömür dolaşır dururlar. Böylelerinin bu trajik durum- 
da olmalarının sebebi bu dünya hayatını mutlaklaştırıp Allah'a kavuşmayı 
inkâr etmeleri, böyle bir günün tahakkuk edeceğine inanmalarıdır. (Bu konu 

Bakara süresinde ele alınmıştı. Bkz. 2/15. ayetin açıklaması.) 

İnsan aslında her durumda yüce bir gücün yardım ve desteğine muh- 
taçtır. Bu fıtridir ve çoğu zaman refleksif olarak kendini açığa çıkarmaktadır. 
Özellikle büyük bir tehlike ile karşı karşıya kaldığında, uçak kazası, boğulma, 
şiddetli kasırga, yüksek bir yerden düşme, ölüm tehdidi vb. birçok beşeri 
durumda Allah'a dua eder, yüce bir varlığın yardımına sığınır. “Yan yatarken, 
otururken ya da ayaktayken” insanın her durumdaki ortak tutumuna, yar- 
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dım talebine atıftır. Yüce Allah ona yardım edip de musibeti üzerinden de- 
fedince, eğer bilgileri imana dönüşmemişse, imanı sahih bir din tarafından 
düzenlenmemişse, iman onun pratik/ameli hayatında tezahür etmiyorsa, 
hemen unutur, eski durumuna döner, Allah'ı zihninden ve hayatından dışarı 
çıkarır (16/Nahl, 53). Bu da insanın hem ne kadar unutkan (nisyan) hem ne 
kadar nankör olduğunu gösterir. 

İnsanın sabrı da, şükrü de azdır. Musibetlere dayanamaz yardım talep 
eder, kurtulur şükretmez, unutur. Dua ile belanın üstünden defedilmesi onun 
hoşuna gider, kolayına gelir, çünkü kesin olarak yardım ve desteğe ihtiyacı var. 
Nankörlük de onun hoşuna gider, kendisine süslü-çekici gelir, çünkü nankör- 
lük etmeyecek, ahde vefa gösterecek olsa, üzerine yükümlülükler terettüp 
eder, sorumluluklar, görevler üstlenir. Bu da onun nefsine ağır gelir. Bu çerçe- 
vede Hz. Peygamber'in şöyle buyurduğu rivayet edilmiştir: “Sıkıntı ve musibet 
zamanlarında duasının kabul olmasını isteyenler, bolluk ve rahatlık zamanla- 
rında çokça şükretsin” (Feyzu'l Kadir, VI, 150). 

Bu özellikler hakikatte mü'mine ait olamaz. Bu yüzden tefsircilere göre 
bu kişilik profilinin inkârcılara denk düştüğünü söyleseler de, bunun idealde 
mü'mine yakışmayan olumsuz bir kişilik profili olduğunu söylemek mümkün. 
Reelde maalesef Müslümanlar da gerektiği gibi şükretmez, Allah'ın bahşettiği 
nimet ve yardımlara karşı unutkan davranır. Bunun sebebi “müsrifçe tutum”- 
dur. Süfli, geçici dünya zevkleri için servetini, hayatını, mesaisini akılsızca har- 
cayıp ziyan edenler müsrif kimselerdir. İmkânlarını savururlar, bunu yaparlar- 
ken de bilinen sınırları çiğnerler. 
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13. Andolsun, sizden önceki nesilleri, resülleri kendilerine apaçık 

deliller getirdiği hâlde, zulmettikleri ve imân etmeyecek oldukla- 

rı için yıkıma uğrattık. İşte biz suçlu-günahkâr olan bir topluluğu 
böyle cezalandırırız. 


14. Sonra, nasıl yapıp-davranacaksınız diye gözlemek için, onların 
ardından sizi yeryüzünde halifeler kıldık. 


İnsani eylemlerin bir hasılası ve her yönüyle insana ait olan tarihin akı- 
şında bir süreklilik vardır. Düz/lineer bir çizgide ilerlemez, helezonik zaman- 
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larda inişler çıkışlar söz konusudur. Çöken toplumlar, devletler, medeniyetlere 
karşılık doğan ve yükselen toplumlar, devletler ve medeniyetler. Tarihi tecrü- 
benin kendisinde aktığı mecra helezonik zamanlardan müteşekkildir. Kur'an-ı 
Kerim, toplumların çöküşüne yol açan belirgin faktörün zulüm, haksızlık ve 
hak ihlalleri olduğunu belirtir, bunlar da inkâr ve isyanda olmanın sonucudur. 
Elçiler gelmiş, tebliğlerini yapmış, doğruyu yanlıştan ayırıp hak ve adaletin 
yollarını göstermiş ancak bencillikleri ve zulümleri dolayısıyla elçilere itibar 
edilmeyince ilahi tebliğe sırt çeviren toplumlar çökmüştür. Bu onların müsta- 
hak oldukları cezadır. Apaçık delillere rağmen önyargılarda, yanlış ve hatada 
ısrar etmek, basireti bağlar, gözleri köreltir, gelmekte olan tehlike fark edile- 
mez olur. Mesela bir toplumda sömürü ve istismar, rüşvet ve yolsuzluklar, hak 
ve hukuk ihlalleri kurumsallaşmışsa, o toplumda sosyal barış, dayanışma ve 
huzur olmaz. Barışı korumanın yegâne yolu adalet ve hakkaniyettir. Buna ria- 
yet etmeyen toplumlar iç çatışmalarla zaafa uğrar, bir süre sonra çöküp tarihe 
karışırlar. Bu tür toplumları çökerten faktör cürümdür. 

Bir toplumun çökmesi yeryüzünün hali kalması anlamına gelmez. Bir top- 
rak parçası boşalır, boşaltanların, oradan çekip gidenlerin yerini başka toplu- 
luklar alır. Bu bir devridaim olarak sürer. Ancak çevrimde derin bir toplumsal 
hikmet söz konusudur. Allah'ın dilemesine uygun olarak yeni gelenler de yeni 
bir tecrübe sahasına sokulmuş olur. İlahi gözlem altında tutulurlar: Bunlar na- 
sıl hareket edecekler? Söz dinleyip hak ve hakkaniyete, adalet ve itaate dayalı 
mı bir düzen kuracaklar, yoksa kendilerinden öncekiler gibi davranıp onların 
hatalarını mı tekrar edecekler? 14. ayet, vahyin muhataplarına yüce Allah'ın 
kendilerini, öncekilerin yerine bu amaçla tarih sahnesine çıkarıp yeryüzünün 
-muhataplar açısından Mekke- sakinleri kılındıklarını haber vermektedir 
(Bkz. 6/En'am, 165; 35 /Fatır, 39). 

Eğer yeryüzünde sağlam bir iman, hükümlere bağlılık, adalete saygı ve hu- 
kukun her şeyin üstünde tutulduğu bir toplum düzeni kurabilirlerse -ki bunu 
yapıp ettikleri, ortaya koyacakları amelleri, kurumları, siyasi iktidarları, ikti- 
sadi ve sosyal ilişkiler biçimi gösterecektir- felaha erecek; güç ve iktidarlarını, 
izzet ve onurlarını koruyup varlıklarını sürdüreceklerdir. İlmi her şeyi kuşatan 
Allah, hakikatte kimin ne yapacağını bilir ama yine de toplumların kendileri- 
ni yaşadıkları somut tecrübelerle ortaya koymalarını murat etmiştir ki, her 
şey apaçık, görünür ve deneysel olsun. Bu çerçevede ayette “nazar” kelimesi 
kullanılmıştır. Nazar'da gözlem olduğundan elde edilen bilgide herhangi bir 
kuşku olmaz, gözlenen şey gerçektir. Yaratılışın hikmeti anlatılırken Mülk sü- 
resinde (67/2) benzer amaçla anlatılmıştır. Hz. Peygamber (s.a.) de şöyle bu- 
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yurmuştur: “Dünya yeşil ve tatlıdır. Şüphesiz Allah, ne yaptığınızı görsün diye 
sizi dünyaya halifeler yapmıştır” (Tirmizi, Fiten, 28; İbn-i Mace, Fiten, 19). 
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15. Onlara âyetlerimiz apaçık belgeler olarak okunduğunda, bizimle 
karşılaşmayı ummayanlar, derler ki: “Bundan başka bir Kur'ân 
getir veya onu değiştir.” De ki: “Benim onu kendi nefsimin bir ön- 
görmesi olarak değiştirmem benim için olacak şey değildir. Ben, 
yalnızca bana vahyolunana uyarım. Eğer Rabbime isyan edersem, 
gerçekten ben, büyük günün azabından korkarım.” 


İN 


16. Deki: Eer Allah diesel, onu size GEL ve onu size bil- 
de akıl erdirmeyecek misiniz?” 

17. Allah'a karşı yalan uydurup iftira düzenden ve O'nun âyetlerini 
yalanlayandan daha zalim kimdir? Şüphesiz O, suçlu-günahkârla- 
rı kurtuluşa erdirmez. 

18. Allah'ı bırakıp kendilerine zarar vermeyecek ve yararları dokun- 
mayacak şeylere kulluk ederler ve: “Bunlar Allah katında bizim 
şefaatçilerimizdir” derler. De ki: “Siz, Allah'a, göklerde ve yerde 
bilmediği bir şey mi haber veriyorsunuz? O, sizin şirk koştukları- 
nızdan uzak ve yücedir.” 


15. ayet ilginç bir biçimde vahyin ilk muhataplarından hak ve hakkaniyet 
üzere yaşamayı reddedenlerin olmayacak isteklerini gündeme getirmektedir. 
Velid bin Muğire, As bin Vail, Esved bin el Muttalib, Esved bin Abdi Yağus ve 
Haris bin Hanzala bunların en tipik olanlarıydı. İstekleri şuydu: “Başka bir 
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Kur'an getir veya bazı hükümlerini değiştir. Zira bize tebliğ edip hükümleri- 
ne göre hayatımızı şekillendirmemizi istediğin bu Kur'an bizden çok şey isti- 
yor. Mesela servet yığıp yoksulları sömürmemize karşı çıkıyor, paylaşmamızı 
emrediyor, zayıfları mallarımızda hak sahibi kılıyor. Böyle davranmadığımız 
zaman hem dünyadaki huzurumuzun bozulacağını, hem ahirette azaba uğra- 
yacağımıza dair tehditlerde bulunuyor. Bu bizi mutsuz kılıyor. 

Bu talepte bulunanlar Allah'ın huzuruna çıkmaya inanmayanlardır. Al- 
lah'ın varlığına inanmaktadırlar ama ölümden sonra dirilişe, kıyamete, haşra, 
hesaba ve yapıp ettiklerinin karşılığı olarak alacakları ödül veya cezaya, özetle 
ahirete inanmıyorlar. Hatta bazıları Allah'ın böyle şeylerle ilgilenmediğini, ki- 
şilere yapıp ettiklerinden dolayı ödül veya ceza vermeyeceğini düşünüyordu. 
Böyle olunca Hz. Peygamber'in onlardan istedikleri hayat tarzlarını kökten de- 
giştirmeyi, birçok zevk ve alışkanlıklarından vazgeçmelerini gerektirdiği için 
bunu yapmaya değer bulmuyorlar. 

Bu talebe Hz. Peygamber'in verdiği cevap gayet manidardır: İlki, onlara teb- 
liğ ettiği Kitap yüce Allah'tan gelen bir vahiydir, her neyi emrediyorsa bu ilahi bir 
emirdir. O, kendi öngörmelerine, özel düşünce ve arzularına göre bunları değiş- 
tirme hakkına sahip değildir. Bu kitabı kendisi yazmamış ki, dilediği veya dışarı- 
dan bir talep geldiği zaman bazı hükümlerini değiştirsin. Bu Kur'an vahiydir. Hz. 
Peygamber, kendisine vahyedilene harfiyyen uyar, itirazsız uymakla görevlidir. 
Aksini yapacak yani onların isteklerine göre bazı hükümlerini iptal edecek, yü- 
rürlükten kaldıracak, önemsizleştirecek, iptal edecek veya Kur'an'dan çıkarta- 
cak olsa, yüce Allah'a karşı gelmiş olur, bu isyandır. Başına büyük bir azap gelir. 

İçlerinde ahirete inanmayanlar öldükten sonra Huzur'a çıkarılacaklarına 
da inanmıyorlar. Kur'an ise onlardan da hayat tarzlarını değiştirmelerini ta- 
lep ediyor. Vahyin ilk muhatabı Mekkeli deistler, Hz. Peygamber'e “Bize başka 
Kur'an getir” diye bunu açıkça dile getiriyorlardı, sonraki zamanlarda ve şim- 
dilerde Kur'an'ın amir ve açık hükümlerini beğenmeyenler, hayatları için sıkıcı 
bulanlar, bu sefer semantiğinde oynamalar yapmak suretiyle mesajın özünü 
değiştirmeye, dönüştürmeye çalışıyorlar. Kimisi Kur'an'ın tamamını, kimisi 
bir kısmını beğenmiyor. Şüphesiz ilahi muradı ve maksatları ortaya çıkarmak 
amacıyla Kur'an kıyamete kadar yorumlanacak, nasslarından hükümler çıka- 
rılacak ama kişilerin heva ve heveslerine, toplumların gayrimeşru beklentile- 
rine, devletlerin ve siyasetçilerin stratejik veya politik taleplerine göre teville- 
re maruz bırakılmayacaktır. 

Hiçbir peygamber kendini “Allah'ın elçisi” olarak seçtirmez, kendi kendine 
böyle bir mertebe-makam veya görev tayin edemez. Onu seçip bu göreve geti- 
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ren Allah'tır. Şu halde vahiy Allah'ın dilemesidir, O dilemeseydi zaten kendisi- 
ne vahiy gelmeyeceği için Kitap da olmaz, o da onlara bunu okumazdı. Kaldı ki, 
kendisinin böyle bir kitabı kaleme alacak formasyonda olmadığını kendileri 
de yakinen bilmektedirler. Aralarında bir ömür -40 sene- sürmüştür ne oku- 
ma-yazma bilirdi ne o günün etkili dini-kültür dilleri olan Aramice, İbranice, 
Süryanice veya başka bir dili konuşurdu. Eline kitap almış değildi (Bkz. An- 
kebut, 48). En azından, peygamberlikten (bi'set'ten) önceki durumuna bakıp 
Hz. Peygamber'in tebliğ ettiklerinin vahiy eseri bilgiler, haber ve hükümler ol- 
duklarını bilmeleri gerekirdi ki, akıllı olanlar böyle yapar. Düzenli eğitim gör- 
memiş, ilim meclislerinde bulunmamış, büyük kültür ve medeniyet merkez- 
lerinde senelerce ikamet etmemiş ümmi bir insanın yaratılış, kozmik düzen, 
tabiat kuvvetleri, işleyen yasalar, tarih, geçmiş toplumların başından geçenler, 
indirilen sahife ve kitaplardaki bilgiler, bu bilgilerin tashih edilmesi, toplumsal 
hayat, miras, insan ilişkileri, suç ve cezalar, ahlaki hayat, insanın iç dünyası, 
ahiret hayatı vb. sayısız konuda tam isabet bilgiler vermesi, olağanüstü analiz- 
ler yapması, hükümler vaz'etmesi aklen mümkün değildir. 

Hayır, selim fıtrat ve akıl bu Kitabın vahiy olduğunu teslim eder. Bu du- 
rumda yetkisi ve hakkı olmadığı halde Hz. Peygamber, Kitabın bir bölümünü 
değiştirecek, hükümlerini yürürlükten kaldıracak olursa Allah'a karşı yalan 
söylemiş, iftirada bulunmuş olur. Bu büyük bir haksızlık (zulüm)dür. Bu da 
cürümdür. Cürüm işleyenler kurtuluşa eremezler. 

Hz. Peygamber (s.a.), ilahi hükümlere uymadıkları, hayat tarzlarını değiştir- 
medikleri takdirde dünyada ve ahirette başlarına gelecekleri haber verince yani 
onları uyarıp korkutunca, müşrikler, bağlandıkları putları öne çıkarma yoluna 
saparlar. Dedikleri şu: Bizim putlarımız, önlerinde saygıyla eğildiğimiz heykel- 
lerimiz var. Bunlar kuru taş veya tahtadan ibaret değildirler. Dünyada bizim ge- 
çimimizin, sosyal statümüzün teminatıdırlar. Biz onlara yakınlığımız oranında 
sosyo-ekonomik ve politik sistem içinde servet ve statü sahibi oluruz. Diğeri, 
diyelim ki bazı kusurlarımız oluyor, bu o kadar büyütülecek veya korkulacak şey 
değildir. Putlarımız bizim Allah ile aracılarımızdır, onlar bize tavassutta buluna- 
cak, şefaat edecek, gerektiğinde azaptan kurtaracaklardır. Bu çerçevede put ve 
putçuluğun dünya ve ahirete ilişkin iki anlam boyutu öne çıkmaktadır. 

Yüce Allah bu iddiayı temelde ve kesin bir dille reddeder. Böyle bir şey 
yoktur, bu iddia herhangi bir gerçekliğe dayanmamaktadır. O göklerin ve yerin 
yaratıcısı, maliki, sahibi ve hâkimidir. Bilgisi, kudreti ve iradesi dışında hiçbir 
şey yoktur. O böyle bir bilgiyi teyit etmiyor. Böyle iken, puta tapıcılar O'na bil- 
mediği bir şeyi mi haber verip öğretmeye çalışıyorlar. Allah, bu akılsızların, 
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bencil tutkuları peşinde ömür tüketip başkalarına zulmedenlerin şirk koştuk- 
larından uzak ve yücedir. 

Miladi 7. yüzyılın Arap yarımadasının müşrikleri ile tarih boyunca şirk 
içinde olanların putçulukta ısrar etmelerinin çeşitli sebeplerinden biri -Razi 
şirkin kökeniyle ilgili altı sebep sıralar (bkz, ilgili ayetin tefsiri)- bize göre ha- 
kikatte samimiyetsiz olmalarıdır. Kural olarak din ve bir din içinde tapınma, 
kişinin kendinden üstün ve yüce bir gücün otoritesini tanıması, önünde eğil- 
mesidir. Kendisinde olmayan bir güç o varlıkta yoksa önünde niçin eğilsin, onu 
yüceltsin? Akıl ve mantık bunu gerektirir. Ancak puta tapanlar, önünde eğil- 
dikleri taş, maden veya tahta yığınlarının cansız birer nesne olduklarını tabii 
ki bilirler, onlara sembolik anlamlar yüklemişlerdir, nesne üzerinden sembole 
itaat ederler. Amayine de nesnenin kendisi onların tutkularının devamına, ne- 
fislerinin heva ve hevesine göre yaşamalarına bir teminattır. Çünkü nesne (taş, 
tahta veya maden yığını) hareket geçip onlara zarar veremez, nitekim ayet-i 
kerime “kendilerine zarar veya fayda sağlamayan şeyler” der. Putlar onları 
zulümlerinden, eylemlerinden vazgeçiremez. Böyle olunca sanki bilinç altla- 
rında put ve heykelin önünde boyun eğmiyorlar, put ve heykeli kendi nefisle- 
rine, tutkularına boyun eğdiriyorlar. Putlar konuşmaz, heykeller emir ve yasak 
koymaz, hükümler vaz'etmez. Ama insan kendi kurallarını kendisi koyabilir 
ve bunu da put ve heykele projeksiyon tutmak suretiyle yaparak kutsallaştırır, 
sahte bir meşruiyet çerçevesine oturtur. 

Yerin ve göklerin, dünya ve ahiretin, bütün varlık âleminin yaratıcısı, 
sahibi ve maliki olan Allah ise öyle değildir. O'nun vaz'ettiği hükümler vahiy 
eseridir, bir elçi aracılığıyla bildirilmişlerdir, kesindirler ve onlara uymak aynı 
zamanda Allah'a itaat etmenin göstergesidir. Bu yüzden aslında kendi tutku- 
larının esiri olanlar cansız nesnelerin sahte kutsallıklarının arkasına sığınıp 
Allah'a itaat ve ibadet etmekten kaçmaya çalışırlar. 


BEŞ da bi Aa Yİ İgAlİLE Bü>lş ASİ Da 58 ağ 
gi “İz dil İsi Oyİgâiğ dağ Ogaliki 4 duâ si ai pi ill 
4ve) Galeri Ga çağa İİ İ yla all Sİ LAĞI ZA 455 ya 


19. İnsanlar, tek bir ümmetten başka değildi; sonra anlaşmazlığa 
düştüler. Eğer Rabbinden geçmiş (verilmiş) bir söz olmasaydı, an- 
laşmazlığa düştükleri şey konusunda mutlaka aralarında hüküm 
verilmiş olurdu. 
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20. Bir de derler ki: “Rabbinden üzerine bir âyet (mucize) indirilse 
ya!..” De ki: “Gayb yalnızca Allah'ındır, siz bekleyedurun; ben de 


sizlerle birlikte bekleyenlerdenim.” 


Beşeriyet tarihinin başlangıç aşamasında tek bir topluluk (ümmet) ol- 
duğunu belirten bu ayetin bir benzeri daha önce Bakara süresinde yer almış 
bulunmaktadır. (Bkz. 2/Bakara, 213. ayetin açıklaması.) İslam bilginleri “tek 
ümmet”"in niteliği, başka bir deyişle “ne üzerine ittifak edip tek topluluk ol- 
duğu” konusunda ihtilaf etmişlerdir. Bazıları bu ilk ümmetin Arapların putpe- 
restlikten önce yaşadıkları ve fakat Amr bin Luhey”"in putatapıcılığı Arapların 
arasına sokmakla sona erdirdiği döneme atıf olduğunu söylüyorsa da, ayeti 
çok daha geniş kapsamda yani insanlığın ilk toplumsal örgütlenmesi ve farklı- 
laşması bağlamında anlamanın daha doğru olduğunu söyleyebiliriz. 

Genel kabul gören görüşe göre “tek ümmet”, Tevhid inancı ve ilahi doğru 
ahkâm üzere anlaşıp yaşayan tek topluluk anlamına gelir. “Ümmet” teriminin 
hem dini, hem sosyal birliği içermesi bu fikri güçlendirir. Beşeriyetin ilk toplu- 
luğu da Âdem'in çocukları idi. Habil'in Kabil tarafından öldürülmesinden sonra 
büyük ayrılıklar ve çatışmalar dönemi başladı. Başka görüşe göre, tek ümmet 
hali Hz. Âdem'den Hz. Nuh'a kadar sürdü. İki peygamber arası dönemin bin 
sene olduğu bilgisine yer veren anlatımlar vardır. İlk defa Hz. Nuh zamanında 
sapmalar başladı, büyük günahlar işlendi, bunun üzerine tufan gibi büyük bir 
azap geldi. Hatta Hz. İbrahim'den Amr bin Luhay'in tevhid dinini değiştirip 
putçuluğu icat etmesine kadar tek ümmet vasfının korunduğunu söyleyenler 
varsa da, bu görüş bilinen tarihi bilgilerle çelişmektedir. 

İlk insan toplumunun tevhid inancı üzere yaşadığını güçlendiren akla yat- 
kın argümanlar var: Kesin olan şu ki, dünya hiçbir zaman Allah inancından 
ve Allah'a itaatten tamamen hali kalmış değildir. Tek tanrı inancı esas, çok 
tanrıcılık arızi ve sonraya ait bir sapmadır. Nisa süresinde kıyamet günü her 
ümmetten bir şahid getirileceği belirtilir (4/41). Şahid, adil vasfa sahip biri 
olması gerektiğinde, tarihin başlangıcında da iman ve adalet üzere insanların 
bulunduğu ve bunların kendi topluluklarına şahitlik yapacakları belirtilmek- 
tedir. Eğer inkâr ve sapkınlık ilk insan toplumunun ana vasfı olsaydı, adil şahid 
olmaz, bulunmazdı da. Bunun yanı sıra, insanların başlangıçta tek ümmet ol- 
ması, fıtratın telkin ettiği doğruluklar, ahlaki erdemler; insanların İslam fıtratı 
üzere doğmaları, akli evrensel kurallar ve yasalar üzerinde ittifak içinde yaşa- 
mış olmalarıyla ilgilidir. 

İnsanların ihtilafa düşmesi, Bakara, 213'te açıklandığı üzere birbirlerini 
kıskanmaları ve birbirlerinin hak ve hukuklarını ihlal etmeleri (bağiy) ve bu 
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güdüyle saldırganlaşmaları sonucudur. Bu onları zulüm yapmaya sevketmiştir. 
Tabii ki bu da cezayı gerektirir. Ancak geçmişte merhameti bol olan Yüce Allah, 
hemen ceza vermeyeceğini belirtmiştir. Bazı tefsircilere göre “Rabbinin geç- 
mişte verdiği söz” bir hadis-i kutside belirtildiği üzere “Rahmetim gazabımı 
geçmiştir” sözüdür (Buhari, Tevhid, 15; Müslim, Tevbe, 15). 

Müşrikler Kur'an'ın onların hayat tarzını, düşünme ve inanma biçimlerini 
kökten değiştirmeyi hedeflediğini anlayınca, bir takım şüphe ve itirazlar ibraz 
etmeye başlamışlardı. En önemli itirazları Kur'an'ın vahiy olmadığını iddia et- 
mekti. Bu tutarlı bir itiraz olmayınca, Hz. Peygamber (s.a.)'den “ya başka bir 
Kur'an getirmesini veya hükümlerini değiştirmesini” talep etmeye başladılar. 
Fakat o, ısrarla bu kitabı kendisinin yazmadığını, vahiy olarak indirildiğini söy- 
leyince bu sefer, onun peygamberliğine bir kitap (Kur'an) değil de, olağanüstü, 
harikulade kozmik, tabii veya fizik olaylar dizisinin delil olması gerektiğini id- 
dia ettiler (6/En'am, 37). Onlara göre mucize kitap olamazdı, olsa olsa geçmiş 
peygamberlerin yaptığı gibi olağanüstü bir olayı sergilemek olurdu. Denizin 
yarılması, ölülerin diriltilmesi, körlerin iyileştirilmesi vs. 

Buna da Hz. Peygamber'in verdiği cevap şudur: Bu benim işim değildir. 
Yüce Allah'ın hikmeti, muradı nedir, bilmiyorum. Gayb O'nun elinde ve bilgisi 
dâhilindedir. Dilerse bu türden olağanüstü olaylar da sergiler. Yapar mı, yap- 
maz mı ben bilemem. Benim görevim size vahiy olarak aldıklarımı olduğu gibi 
tebliğ etmekten ibarettir. Reddettiğiniz takdirde ne size baskı uygularım, ne 
başınıza geleceklerden dolayı sizin vekiliniz olurum! 


o... 
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21. İnsanlara, şiddetli bir sıkıntı dokunduktan sonra, bir rahmet do- 
kundurduğumuz zaman, âyetlerimiz konusunda hileli bir düzen 
kurmak (bir entrika çevirmek) onlar için (bir alışkanlık ve kötü bir 
edinim)dir. De ki: “Düzen kurmada (karşılık vermede) Allah daha 
hızlıdır. Şüphesiz, bizim elçilerimiz, sizin “geliştirmekte olduğu- 
nuz düzenleri! yazmaktadırlar.” 

22. Karada ve denizde sizi gezdiren O'dur. Öyle ki siz gemide bulun- 
duğunuz zaman, onlar da güzel bir rüzgârla onu yüzdürürlerken 
ve (tam) bununla sevinmektelerken, ona çılgınca bir rüzgâr ge- 
lip çatar ve her yandan dalgalar onları kuşatıverir; onlar artık bu 
(dalgalarla) gerçekten kuşatıldıklarını sanmışlarken, dinde O'na 
“gönülden katıksız bağlılar (muhlisler)” olarak Allah'a duâ etmeye 
başlarlar: “Andolsun eğer bundan bizi kurtaracak olursan, mu- 
hakkak sana şükredenlerden olacağız.” 

23. Ama (Allah) onları kurtarınca, hemen haksız yere, yeryüzünde 
taşkınlığa koyulurlar. Ey insanlar, sizin taşkınlığınız ancak kendi 
aleyhinizedir; (bu) dünya hayatının geçici metaıdır. Sonra dönü- 
şünüz bizedir, biz de yaptıklarınızı size haber vereceğiz. 

24. Dünya hayatının örneği ancak gökten indirdiğimiz, onunla in- 
sanların ve hayvanların yediği yeryüzünün bitkisi karışmış olan 
bir su gibidir. Öyle ki yer, güzelliğini takınıp süslendiği ve ahalisi 
gerçekten ona güç yetirdiklerini sanmışlarken (işte tam bu sırada) 
gece veya gündüz ona emrimiz gelmiştir de, dün sanki hiçbir zen- 
ginliği yokmuş gibi, onu kökünden biçilip atılmış bir durumda 
kılmışız. Düşünen bir topluluk için biz âyetleri böyle birer birer 
açıklarız. 

25. Allah barış yurduna çağırır ve kimi dilerse dosdoğru yola yönel- 
tip-iletir. 

Yukarıda ilahi iradeye teslim olmak istemeyen inkârcıların olağanüstü 

olaylar talep ederek teslimiyetten kaçmaya çalıştıklarına değinilmişti. Bu ayet- 
te, aslında her beşeri durumda hikmetli olayların yaşandığına işaret edilmek- 
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tedir. Esası itibariyle öyledir ve hayatın kendisi mucizedir. İnsan şu veya bu 
musibete uğradığı zaman refleksif olarak üstün bir güce sığınma, ondan yar- 
dım talep etme ihtiyacını hisseder. Sıkıntısı geçtikten sonra, sığınıp yardımını 
talep ettiği güce boyun eğmez, şükrünü eda etmez, bundan kurtulmanın yol- 
larını arar. (Bkz. 11/Hud, 10; 17/İsra, 83; 41/Fussilet, 49-51.) Mekkeli inkâr- 
cılar musibetlerden, mesela kuraklık ve kıtlıktan sonra bolluğa eriştiklerinde 
bunu doğrudan tabiat kuvvetlerine, yıldızların güç ve etkisine yorar, yine de 
Allah'a itaat etmek istemezlerdi. Bu, o günün Mekkelileri yanında bugün de 
birçok insanın tutumudur. İnsanı tam bir zihni gaflete sürükleyen bu kötü tu- 
tumun sebebi, süren olayları asıl yaratıcı Allah'a değil de tabiat kuvvetlerine 
veya başka faktörlere bağlamasıdır. 

Yüce Allah, hakikati çarpıtmak üzere bu yola başvuranların bütün yapıp 
ettiklerini elçilerinin, meleklerin-yazıcıların takip edip kaydettiklerini belir- 
tir (43/Zuhruf, 80; 82/İnfitar, 10-12). Musibet sıkıntı getirir, sıkıntıdan sonra 
şükür ferahlık verir. Ancak şükretmeyip inkâr ve sapkınlıkta inat edenlere bu 
sefer başka sıkıntı ve ruhsal musibetler musallat olur. Refah onların mutluluk- 
larının değil, mutsuzluklarının sebebi haline gelir. Sözgelimi gereğinden fazla 
mal ve servet biriktirmek, serveti meşru çerçevede harcamamak insanı azgın- 
lığa sürükler, bu da bir tür tabiat kanunu gibidir (96/A'lak, 6-7). Bu yüzden 
denmiştir ki “Haramın azabı, helalin hesabı vardır.” Gayrimeşru ve başkaları- 
nın zararına olmak üzere kazanılan servet azap getirir; meşru/helal yoldan ka- 
zanılmışsa da gösteriş, israf ve aşırı tüketimde kullanılıyorsa bunun da hesabı 
sorulur. İlahi rahmetaklen ve ruhen tadılan bir lezzet ve zevktir, insanlar bunu 
sınırsız sermaye biriktirmeye ve salt bedensel zevklere indirgediklerinde acı 
ve mutsuzluğa dönüşür. Her şeyin yaratıcısı ve bağışlayıcısı şanı Yüce Allah'tır. 

Tabiat kuvvetlerini yöneten, olayların cereyanını sağlayan, yasaları vaz'e- 
den O'dur. Karada ve denizde O'nun yasaları geçerli olmasaydı bizim hareket 
etmemiz, yol almamız mümkün olabilir miydi? İnsanın tehdit edici bir durumda 
nasıl çelişkili bir tutum içine girdiği sürenin 12. ayetinde anlatılmıştı. Bir deniz 
yolculuğunu düşünelim: Suyun üzerinde güzel güzel yolculuk yaparken birden 
fırtınalar kopar, her yönden azgın dalgalar gemiyi kuşatır, yutmak ister. İşte o 
anda insan içten, samimiyetle üstün bir güce yani Allah'a sığınma, O'ndan yar- 
dım talep etme ihtiyacını hisseder, bunu da çoğu zaman refleksif olarak yapar 
(Bkz. 2/Bakara, 164). Çünkü o anda iyi ve kötü durumların da yegâne yaratıcısı 
olan Allah'tan başka hiçbir varlık aklına gelmez (Bkz. 27 /Neml, 62-64). 

İmam Ca'fer es Sadık'a biri gelir ve “Yaratıcının varlığı konusunda bana 
bir kanıt söyle” der. İmam Ca'fer “Senin mesleğin nedir?” diye sorar. Adam “De- 
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nizciyim” der. “Peki” der İmam “Bana ilginç bir durumunu anlat”, O da “Bir gün 
bir fırtına koptu, gemim paramparça oldu, kalınca bir tahtaya sarılıp kıyıya 
yüzdüm” der. İmam sorar “O anda içinde bir güce yalvarma, yardımına sığınma 
ihtiyacını hissettin mi?” diye sorar. Adam “Evet!” cevabını verince İmam Ca'fer 
şöyle der: “İşte senin ilahın o anda yalvarıp yakardığın Zat'tır.” 

Kritik zamanlarda, tehlike anlarında insan yalvarır, kurtulması durumun- 
da şükredeceği taahhüdünde bulunur. Kurtulur ama yine unutur, sözünü tut- 
maz (6/En'am, 63). Çünkü dünyanın geçici nimetlerine aldanmış, Allah'a itaat 
etmek nefsine ağır gelmeye başlamıştır. Şükrü unutmakla kalmaz nankörlüğe, 
azgınlığa başlar, taşkınlık yapar, hudutları çiğner, hak ve hukuk ihlaline koyulur. 
Oysa her ne yapıyorsa hakikatte kendi aleyhine yapmaktadır. Bir süre azgınca 
yaşar, sağa sola, zayıflara, güç yetirebildiklerine zarar verir ama eninde sonun- 
da ölür ve Allah'a döner (bkz. 29/Ankebut, 65 ve 31/Lokman, 32. ayetler). 

Ayette bu azgın tutumu ifade etmek üzere kullanılan “bağiy” kelimesi şirk, 
bozgunculuk, günahta ileri gitmek, sınırları çiğnemek, saldırganlık ve kıskanç- 
lıkla hak ihlali anlamına gelir ki, hepsi yıkıcı insan fiillerinin ana çerçevesi için- 
de toplanır. Çeşitli beşeri durumlarda farklı biçim ve formlarda ortaya çıkar. 
Mesela bir hadiste şöyle buyrulmuştur: “Mükğfatı hemen verilen hayır akraba 
ziyareti (Sıla-i rahim), cezası hemen verilen şer/kötülük bağiy ile yapılan ya- 
lan yemindir” (İbn-iMace, Zühd, 23). İnsanların birbirilerine karşı yaptıkları 
zulümler kendi aleyhlerinedir, kendi huzur ve barışlarını bozarlar. İbn-i Ab- 
bas şöyle demiştir: “Dağ dağa bağiy edecek olsa, onu unufak eder." Yeryüzünde 
toplumsal huzuru derinden sarsan, çatışmalara, çalkantılara, savaş ve ölümle- 
re, kitlesel yıkım ve helake yol açan azgınların sınır tanımazlıkları, ardı arkası 
gelemeyen, kırıp geçiren zulümleridir. 

İnsanları azgınlığa sürükleyen sebepler geçici dünya metaıdır. Servet pay- 
laşımı, makam hırsı, iktidar dürtüsü, tutkular, doyumsuz arzular, şehvet ve iş- 
tahı insanı esir alır; hak ve hukuk ihlaline, günah ve tamahkârlığa, rüşvet ve 
yolsuzluğa, bozgunculuk ve yalana, zulüm ve sapkınlığa sürükler. Oysa dün- 
yada meta olarak her ne varsa ölümle dünyada, geride kalır. Ve kim her ne 
yapmışsa mutlaka hesabını verecektir. 

Dünya hayatı geçicidir, tul-u emel yapıp uzun vadeli veya daha kötüsü hiç 
ölmeyecekmiş gibi yatırım yapmak aldatıcıdır. Yüce Allah gökten yağmur yağ- 
dırır, yağmurun suyu bitkilere karışır. Bitkiler toprağın üstüne çıkar, bunlar- 
dan insanlar ve hayvanlar yararlanır. Dahası rengârenk, çeşit çeşit güzellikle- 
riyle yeryüzünü süsler, insanın içine bir ferahlık verir. Bu faaliyette bulunan 
bir tarla veya bahçe sahibi, eğer ekip biçtiğinin kayıtsız şartsız kendisi maliki 
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olduğunu düşünürse aldanır. Zira bir bakarsınız aniden bir fırtına kopar, her 
şeyi altüst eder, bitkileri, ağaçları kökünden söküp atar. Tarla veya bahçe yok 
hükmünde olur. Tarlasına kendisi malik olsaydı, mülküne sahip çıkardı ama 
mülkünü bir kasırgaya veya başka türden bir tabii afete karşı koruyamıyor. 
(Benzer bir benzetme için bkz. 6/En'am, 44 ve 18/Kehf, 45.) 

Demek oluyor ki, bu özellikteki bahçeyi var eden, onu yok edici sebepleri 
de yaratır. Öyleyse bahçenin ve ürünün kendisine değil, onu ve her şeyi Var 
edene güvenmek, O'na tevekkül edip itimat etmek lazım. Gaflet, bu temel ha- 
kikatten habersiz yaşamak ve dünyaya aldanmaktır. İnsan uzun yıllarını, bel- 
ki de ömrünü bir yatırıma harcar, tam verimini alacakken bakarsınız yatırımı 
yerle bir olur veya kendisi ölür. Yapıp ettiği boşuna gitmiş olur. Ahirete inan- 
mayanlar daima böylesine bir yanılgı içinde yaşarlar, ömürlerini tul-u emelle, 
aldatıcı, varlıkları, güzellikleri, kalıcılıkları kendilerinden olmayan şeylerin 
sağlayacağı zenginliğe ve güzelliklere endekslerler. 

“Allah'ın emrinin gelmesi” bahçeyi yok etmeye memur kılınmış melek- 
ler, meleklerin yönettiği, işler halde kıldığı tabiat kuvvetleri ve yasaların ta- 
hakkuk etmesidir. Ne melekler ne tabiat kuvvetleri Allah'ın dilemesi yani emri 
olmadan herhangi bir şey yapmaya muktedirler. Tabiat olaylarının tümü belli 
yasalar dâhilinde cereyan eder ama bu yasaları ve olayları gerçekleştiren me- 
lekler vardır. Tabiat kuvvetleri ile melekler aynı değil, ayrı mahiyetlerdir. Hepsi 
Yüce Allah'ın ilmi, iradesi ve kudreti dâhilinde hareket ederler. Bahçe örneğin- 
de, bahçenin darmadağın olmasının sebebi, sahiplerinin Allah'ı unutup ken- 
dilerinin buna mutlak anlamda muktedir oldukları zehabına kapılmalarıdır. 
Başka tabiat olaylarında insanların tutum ve davranışları ile olaylar arasında 
bu türden bağlantılar, ilişkiler olması mümkündür. Tabiatın kendisinde bir ira- 
de yoktur ki, durup dururken bir olayı gerçekleştirsin, insan topluluklarına 
fayda veya zarar versin. Melekler de sadece emirleri yerine getiren itaatkâr 
memurlardır. O halde emri veren Allah'tır, emri yerine getiren melekler ve em- 
rin tahakkukunda iş gören tabiat kuvvetleridir. Biliyoruz ki, Allah asla insan- 
lara zulmetmez, kimseye haksızlık etmez, kötülük vermez (41/Fussilet, 46). 
Eğer insana bir kötülük, bir zarar gelmişse bu, onun yapıp ettiklerinin, yerde, 
gökte ve denizde çıkardığı bozgunculuğun sonucudur. Allah, insan ve tabiat 
olayları üzerinde çok yönlü düşünecek olsalar, insanlar bundan büyük dersler 
çıkarır, hayatlarına bir çeki düzen verirler. 

Bütün bu örneklerden anlıyoruz ki, şanı Yüce Allah bize bir mesaj ver- 
mektedir. Mesaj bize bir çağrıyı içerir. Yüce Allah'ın bizi “Barış yurduna (Da- 
ru's-selam)” çağırır. Sürenin 10. ayetinde gördüğümüz üzere cennette insanlar 
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birbirlerini böyle selamlarlar (Ayrıca bkz. 13/Ra'd, 24; 36/Yasin, 58). Bunlar 
doğru olmakla beraber, Daru's-selam'ın dünyada Nübüvvet çağrısına icabet 
edenlerin kuracakları yurda atıf olduğunu söyleyebiliriz. Selam kelimesinde 
güvenlik, esenlik, barış ve huzur anlamları bulunmaktadır. Bunlar Allah'ın 
hükümlerine ve iradesine teslim olmakla sağlanabilir. Eğer insanlar dünyada 
Daru's-selam'ı tesis etmek istiyorlarsa aralarında güvenliği, barışı, esenliği ve 
huzuru kuracaklardır, bunlar da ancak Allah'ın iradesine yani indirdiği hü- 
kümlere teslimiyetle mümkündür. 

Bu yurdun, Selam'ın Allah'ın isminin olması (59/Haşir, 23) hasebiyle cen- 
net olduğu söylenmiştir. Ancak şu hakikati akıldan çıkarmamak lazım: Gerçek 
cennet bu dünyada kurulamaz. Aydınlanmacıların tahayyül ettikleri gibi bir 
“yeryüzü cenneti” mümkün değildir ama asıl ve hakiki cennete hazırlık müm- 
kündür. Ve bunun hayat pratiklerinde çeşitli versiyonları vardır. Mesela mutlu 
bir aile cennet köşelerinden bir köşedir, mutsuz bir aile cehennem çukurların- 
dan bir çukurdur. Bunun gibi ilahi emirlere teslimiyet çerçevesinde güvenlik, 
esenlik, barış ve huzurun tesisi mümkündür ve bu cennetin bir tür provasıdır. 
Ancak cennet de olsa insanlar iradeleri dışında şu veya bu seçime zorlanamaz- 
lar. Bu görüşü şu hadis-i şerif teyit etmektedir: 

Cabir bin Abdullah rivayet etti: “Birgün Allah'ın Elçisi şöyle buyurdu: “Rü- 
yamda Cebrail'i başımın ucunda, Mikail'i ayaklarım tarafında gibi gördüm. Biri 
diğerine 'Şuna dair bir mesel ver' dedi, o da dedi ki: 'Kulaklarınla işit, kalbinle 
aklet. Senin ve ümmetinin örneği, bir ev inşa etmek üzere bir arsanın etrafını 
çevirip orada bir ev inşa eden bir hükümdara benzer. Evi inşa ettikten sonra 
hükümdar o evde bir ziyafet verir. İnsanları bu ziyafete gelmeleri için davet et- 
mek üzere bir elçi gönderir. Kimisi daveti kabul eder kimisi etmez. İşte bu me- 
selde hükümdar Allah'tır, etrafı çevrilen yer İslam'dır, inşa edilen ev cennettir. 
Ve sen ey Muhammed, sözü edilen elçisin. Senin çağrını kabul eden İslam'a 
girer, İslam'a giren de cennete girer. Cennete giren de o ziyafetten yer: Daha 
sonra Allah'ın Elçisi (s.a.) 'Ve O dilediğini hidayete erdirir” buyruğunu okudu” 
(Buhari, İ'tisam, 2; Tirmizi, Edeb, 76). Katade ve Mücahid de sonra “Allah Da- 
ru's-selam'a çağırır” ayetini okudular. 

Hadiste zikri geçen bu olayın bir benzeri Luka İncilinde yer alır: İsa ona 
şöyle dedi: “Adamın biri büyük bir şölen hazırlayıp birçok konuk çağırmış. Şö- 
len saati gelince davetlilere, 'Buyurun, artık her şey hazır' diye haber vermek 
üzere kölesini göndermiş. 

“Ne var ki, hepsi anlaşmışçasına özür dilemeye başlamışlar. Birincisi ona, 
“Bir tarla satın aldım, gidip görmem gerek. Rica ederim, beni hoş gör' demiş. 
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“Bir başkası, 'Beş çift öküz aldım, onları denemeye gidiyorum. Rica ede- 
rim, beni hoş gör' demiş. 

“Yine bir başkası, “Yeni evlendim, bu nedenle gelemiyorum' demiş. 

“Köle geri dönüp durumu efendisine bildirmiş. Bunun üzerine ev sahibi 
öfkelenerek kölesine, 'Çabuk ol' demiş, 'çıkıp kentin caddelerini, sokaklarını 
dolaş; yoksul, kötürüm, kör, sakat olanları al getir! 

“Köle, 'Efendim, buyruğun yerine getirilmiştir ama daha yer var' demiş. 

“Efendisi köleye, 'Çıkıp yolları ve çit boylarını dolaş, bulduklarını gelmeye 
zorla da evim dolsun' demiş. “Size şunu söyleyeyim, ilk çağrılan o adamlardan 
hiçbiri benim yemeğimden tatmayacaktır.” (Luka: 16-23). Bundan insanların 
zorla hidayete dâhil edilebileceği sonucu çıkarılmıştır. Şölen hidayettir, gelme- 
yenler büyük gaflet içindedirler. Zorlanıyorsa da, güzel bir şeye, onların kurtu- 
luşu olan hidayete zorlanmaktadırlar. 

İslam bakış açısından kimse hidayete zorlanamaz. Din seçiminde baskı 
yoktur, hak ile batıl, iyi ile kötü, güzel ile çirkin gösterilmiştir. İnsan seçme 
özgürlüğünü kullanarak bunlardan birini seçecek, seçimine göre yaşayacak 
ve yapıp ettiklerine göre karşılık görecektir. Seçimde rol oynayacak olan esas 
faktör “vicdan” olacaktır. Vicdan, Allah'ın iç dünyamızdaki vaizidir: “Allah 
doğru yola dair bir misal verdi. Yolun iki kenarında iki duvar, bu duvarların 
açık kapıları ve bu kapılar üzerinde örtüler vardır. Bir çağrıcı yolun başında 
ve bir çağrıcı da onun üstünde şöyle çağırırlar: Allah selam yurduna davet ve 
dileyeni doğru yola hidayet eder. Yolun iki kenarı üzerindeki kapılar Allah'ın 
hudududur. Bir kimse örtüyü açmadan Allah'ın yasaklarına düşmez. Onun üs- 
tünden çağıran kişi, Rabbinin vaızıdır.(vicdandır).” (Tirmizi, Kitab'ul-Emsal, 1; 
Müsned, IV, 183.) 

Hz. Peygamber, ilk defa Mekkelileri toplayıp da “Allah birdir ve ben O'nun 
elçisiyim” dediğinde onlara ne kendisine vahiy getiren meleği gösterdi ne ta- 
biatüstü bir olay olan mucize. Sadece hakkı ve doğruyu bulmaları için vicdan- 
larını ve akıllarını harekete geçirmeye çalıştı. 

Bu konuya “evrensellik” açısından baktığımızda “hidayet evi ve kapı” me- 
taforu üzerinden üç dinin evrenselliklerini anlayabiliriz. Yahudilik kapıyı mil- 
letlere/goyime kapatır, sadece Yahudi anneden doğanlar Yahudi'dir, dolayısıy- 
la hidayet kapısı kapalı olduğundan evrensel değildir. Hıristiyanlık kapıyı açık 
tutar ve insanları hidayet evine zor kullanarak dâhil etmek ister, evrenselliği 
mecburidir. İslamiyet hidayet evinin kapısını açık tutar, girip girmeme konu- 
sunda kişileri serbest bırakır. İslamiyet'in evrenselliği mecburi değil, ihtiyari 
yani özgür seçime bağlıdır. 
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26. Güzellik yapanlara daha güzeli ve fazlası vardır. Onların yüzlerini 
ne bir karartı sarar, ne bir zillet, işte onlar cennetin halkıdırlar; 
orada süresiz kalacaklardır. 

27. Kötülükleri kazanmış olanlar(a) ise; her bir kötülüğün karşılığı, 
kendi misliyledir. Bunları bir zillet sarıp kaplar. Onları Allah'tan 
(kurtaracak) hiçbir koruyucu yok. Onların yüzleri, sanki bir ka- 
ranlık gecenin parçalarına bürünmüş gibidir. İşte bunlar ateşin 
halkıdırlar; orada süresiz kalacaklardır. 


İnsan hayatının güzel (el hüsna) yani meşru, yararlı ve estetik davranış- 
larla süslenmesini emreden Yüce Allah, eğer insan bunu başarırsa karşılığında 
ödül olarak “daha güzeli”ni vereceğini vaadeder. Dahası “fazlası da (ziyade)” 
vardır. Burada deyim yerindeyse, hak edilene iki ekstra ödül vaadedilmekte- 
dir: Biri “daha güzeli” diğeri “fazlası” 

Güzel ve güzelliğin “cemil ve cemal”le değil de, “hüsna” ile ifade edilmiş 
olması önemlidir. Bu da Cebrail aleyhisselâmın hadisinde tanımı yapılan “ih- 
san”la ilgili olduğunu ima etmektedir (Bkz. Buhari, İman, 37; Müslim, İman, 
57). Güzel fiil “ihsan”la ilgili olarak, kişinin Rabbine ibadet ederken nasıl A|- 
lah'ın onu gördüğünü biliyor ve kendisi de sanki O'nu görüyormuşçasına iba- 
det ediyorsa, güzel (hüsna-hasene) niteliğini hak kazanmış bir fiil de aynen 
öyle olmalıdır. Yani insan bir fiilde bulunurken, sanki Rabbini görüyormuş gibi 
ihlas ve samimiyetle yapmalı -çünkü Yüce Allah onu görmektedir- fiilde meş- 
ruiyet, fayda ve estetik kendisinde toplanmalıdır. İşte böyle bir fiil eşsiz ödüle 
hak kazanmaktadır (3/Âl-i İmran, 172). 

“Daha güzel” karşılığın fiilin cinsinden olduğunu düşünebiliriz. Söz gelimi 
kişi Allah'a yakınlaşmak amacıyla ve samimiyetle ibadet etmişse, kurban kes- 
mişse, yoksullara yardım etmişse, faiz almadan karzı hasende bulunmuşsa he- 
deflediği niyete mebni olarak kendisine daha güzeli verilecektir. Bu hem dün- 
yada verilebilir, hem ahirette. “Fazlası (ziyade)” ise fiilin cinsinden olabileceği 
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gibi olmayabilir de. Fiilin cinsinden olan fazlalık niceldir, mesela bir iyi fiile iki, 
on, yüz, yediyüz ecir verilebilir. Fiilin cinsinden değilse niteldir bu durumda 
verilen şey daha kaliteli, daha haz ve mutluluk vericidir. 

Tefsircilerin önemli bir bölümü “daha güzeli”nden kastedilenin “cennet” 
“fazlası"ının şanı Yüce Allah'ın cemalini temaşa (Rü'yetüllah) olduğunu söy- 
lemişlerdir. Bu konu tartışılmıştır: Yüce Allah'ın Zatı'nı görmek mümkün mü? 
Bazı ayetler rü'yetin mümkün olduğunu ilham etmektedir. Mesela Kıyamet sü- 
resindeki (75/22-23) ayetler gibi: “O gün yüzler ışıl ışıl parlar, Rablerine bakıp 
durur” (Bunu destekleyen hadis için bkz. Müslim, İman, 297-298). 

Eğer insanın idrak, ruhsal kapasite ve fizyolojik yapısında köklü bir deği- 
şim gerçekleşmeden haşrolunacaksa Zatı görmesi mümkün değildir, mevcut 
gözlerimizle güneşe bile birkaç dakika bakamayız. Ama köklü bir değişiklik 
yani kıyametle “göklerin başka gök, yerin başka gök olması” gibi insanın ruh- 
sal ve fizyolojik yapısı da bambaşka bir kapasite ve yapıya dönüşecekse, Zatı 
değilse de cemalinin tecellilerini temaşa etmesi mümkün olabilir. Zira tecel- 
liye dahi beşeri potansiyellerimiz ve kapasitemizle dayanıklı olmadığımızı 
Hz. Musa'nın Tur'daki tecelliyle beraber bayılıp yere yığılmasından anlıyoruz 
(7/ATraf, 143). En doğrusunu Allah bilir. 

Ancak her halükarda güzellik olarak hayatımızı süslediğimizde bunun 
karşılığında hem nicel hem nitel olarak daha güzel ödüller ve fazlasıyla karşı- 
lığını bulacağımızdan emin bulunmaktayız ki, Allah yaptıklarımızın fazlasını 
kendi fazl ve kereminden verir (35 /Fatır, 30). Bu dahi her tutum ve fiilimizi 
elimizden geldiğince güzel (el hüsna) -hem meşru ve helal hem yararlı ve es- 
tetik- yapmamızı gerektiren sebeptir. 

Daha güzeline ve fazlasına sahip olanların yüzleri apaydınlıktır, yüzlerinde 
karartı yoktur, başka bir deyişle yüzleri kara çıkmış, utanç içinde kalmış değil- 
dirler, sınavı başarıyla vermiş olmanın engin sevinci yüzlerinde yansımaktadır, 
ilahi rahmetin içindedirler (Bkz. 3/Âl-i İmran, 107). Dolayısıyla utanmalarını, 
zillete düşmelerini gerektiren sebep yoktur. Cennette süresiz kalacaklarını bil- 
diklerinden aynı zamanda emniyet verici bir özgüvene sahiptirler. 

Tam aksi istikamette yaşayıp da hayatlarını inkâr ve kötülüklerle geçi- 
renler de cezalarını alacaklardır. Şu var ki, alacakları ceza yapıp ettiklerinin 
bir mislidir. Ne eksiktir ne fazla, onlara zulmedilmeyecektir. Cezaları günah- 
larının, cürüm ve kötülüklerinin cinsindendir. Bunu artık yakinen bildikleri 
için yüzleri kara çıkmıştır, kapkaranlık bir gecenin parçasına dönmüş gibidir 
(Bkz. 80/Abese, 40-41; 88/Gaşiye, 2-3). Rableri, melekler, peygamberler ve 
salih hayat yaşayanların önünde zillete düşmüşlerdir. Onları bu zelil, utanç 
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verici durumdan kurtaracak kimse yoktur. Ateşin halkı olarak orada süresiz 
kalacaklardır. 
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28. Ogün,onlarıntümünü bir arada toplayacağız, sonra şirk katanla- 
ra: “Yerinizden ayrılmayınız; siz de, şirk koştuklarınız da” diyece- 
giz. Artık onların arasını açmışızdır. Şirk koştukları derler ki: “Siz 
bize ibâdet ediyor değildiniz.” 

29. “Bizimile sizin aranızda şahit olarak Allah yeter. Gerçekten biz, 
sizin ibâdetinizden habersizdik.” 

30. İşteorada,hernefis önceden yaptıklarıyla imtihana çekilmiş ola- 
cak ve onlar asıl-gerçek mevlâları olan Allah'a döndürülecekler. 
Yalan yere uydurdukları da, kendilerinden kaybolup uzaklaşa- 


caklar. 


Hesap günü herkes bir araya getirilecektir (18/Kehf, 47). Şirk çerçeve- 
sinde bu suça ortak olanlardan kendilerine tapılanlar ve birtakım varlıklara 
(canlı ve cansız) tapanlar toplanacaktır. Hepsine yerinizde durun, bir yere ay- 
rılmayınız. Hakikati halde bir yere ayrılmaları söz konusu değildir, bu onların 
artık her türlü hareket ve fiilden yoksun kaldıklarını belirtmek için kullanılmış 
tehdit edici, küçük düşürücü bir ifadedir. Tıpkı kaçan suçlunun meşru güven- 
lik kuvvetleri tarafından durdurulması gibi. Ancak bu öylesine trajik bir tablo 
ki, dünyada şirk koşup başkalarına zarar verdiklerinde aralarında sıkı bağlar 
vardı, sıkı bir dayanışma içinde idiler, birbirlerinin güçlerine sonsuz derecede 
güveniyorlardı, güçlü bir asabiyet bağıyla hareket ediyor, Allah'a ve kanunları- 
na meydan okuyorlardı. Şimdi ise aralarındaki bağ kopmuş, her biri bir tarafa 
savrulmuş bulunmaktadır (6/En'am, 22). 

Kendilerine tanrısal güç atfedilenler, onlara bağlılık içinde yaşayanlara as- 
lında kendilerine kulluk yapmadıklarını, yapıyor idilerse de bundan habersiz 
olduklarını söyleyip işin içinden sıyrılmak isteyeceklerdir. Bunu üç şekilde an- 
lamak mümkün görünmektedir: 
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1) Ölümlerinden sonra putları veya heykelleri dikilen, anıt mezarları 
zorunlu ziyarete ve saygı duruşuna tabi tutulan veya öğreti ve ideolojilerine 
uymayı mecbur kılınanların mazeret beyan etmeleri. Böylelerinin diyeceği şu 
olabilir: “-Biz ölüp dünyadan ayrılmıştık, onlar bizi yücelttiler, fikirlerimizi 
tabulaştırdılar, heykellerimizi diktiler, mezarlarımızı kutsallaştırdılar bizim 
bunda herhangi bir dahlimiz yok. Onların yaptıklarından neden biz sorumlu 
tutulacağız?"” 

2) Ulu önderlere bağlılık göstermenin, onların önünde saygıyla eğilip hey- 
kellerini dikmenin ve sadece onların çizdiği hayat düsturlarını sosyo-politik 
sistemin temeli haline getirmenin “Allah'a ortak koşmak” demek olduğunu bil- 
mediklerini, bundan gafil yaşadıklarını bir mazeret olarak beyan edecek ve bu 
konuda yüce Allah'ı şahid göstereceklerdir. 

3) Ya da, birtakım liderleri putlaştıranların esasında liderlerden çok ken- 
dileri bunu istemiş, çıkar hesaplarını yücelttikleri lider ve simgeleri arkasına 
gizlemişlerdir. Putlaştırılanlar, onlara tabii olanların samimi olmadıklarını, iş- 
lerine öyle geldiği için kendilerini putlaştırdıklarını söyleyeceklerdir: “O şirk 
koşanlar, şirk koştuklarını gördükleri zaman: “Rabbimiz, seni bırakıp bizim 
taptığımız ortaklarımız bunlardır” diyecekler. (Onlar da bunlara:) “Siz ger- 
çekten yalan söyleyenlersiniz” diye sözü (geri çevirip) fırlatacaklar. O gün 
(artık) Allah'a teslim olmuşlardır ve uydurdukları (yalancı ilahlar) da onlar- 
dan çekilip-uzaklaşmıştır.” (16/Nahl, 86-87). 

Her durumda kendilerine tapılanların -ister yaşıyor ister ölmüş olsunlar- 
salt put veya heykeller değil, şuur sahibi insanlar oldukları anlaşılmaktadır. 
Sonuçta herkes yapıp ettiğinin hesabını verecek, yaptığı kötülük ve zulümlerin 
cezasını çekecektir. İnsanlar dünyada her ne ile sınandıysa onun sonuçlarıyla 
karşılaşacaklar; asıl mevlaları yüce Allah'a döndürülecekler, birer tanrısal güç, 
ulu önder, yegâne yol gösterici olarak ilan ettikleri güçler, varlıklar ve şahıslar 
onları bırakıp gideceklerdir (Bkz. 2/Bakara, 166; 34 /Sebe' 4041). 
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gey öşladi las ayle AİN ÖL İLA GRİ 


De ki: “Göklerden ve yerden sizlere rızık veren kimdir? Kulakla- 
ra ve gözlere mâlik olan kimdir? Diriyi ölüden çıkaran ve ölüyü 
diriden çıkaran kimdir? Ve işleri evirip-çeviren kimdir? Onlar: 
“Allah” diyeceklerdir. Öyleyse de ki: “Peki siz yine de korkup-sa- 
kınmayacak mısınız? 

İşte bu, sizin gerçek Rabbiniz olan Allah'tır. Öyleyse haktan sonra 
sapıklıktan başka ne var? Peki, nasıl hâlâ çevriliyorsunuz? 
Böylece Rabbinin sözü o fasık kimseler üzerinde (şöyle) gerçek- 
leşmiştir ki: “Onlar şüphesiz imân etmezler.” 

De ki: “Sizin şirk koştuklarınızdan ilk kez yaratacak, sonra onu 
iade edecek olan var mı?” De ki: “Allah yaratmayı (ilkin) başlatır, 
sonra onu iade eder. Öyleyse nasıl çevriliyorsunuz?” 

De ki: “Sizin şirk koştuklarınızdan hakka ulaştırabilecek var mı?” 
De ki: “Hakka ulaştıracak Allah'tır. Öyleyse, hakka ulaştıran mı 
uyulmaya daha hak sahibidir, yoksa doğru yola ulaştırılmadıkça 
kendisi hidayete ulaşmayan mı? Ne oluyor size? Nasıl hükmedi- 
yorsunuz?” 

Onların çoğunluğu zandan başkasına uymaz. Gerçekten zan ise, 
haktan hiçbir şeyi sağlayamaz. Şüphesiz Allah, onların işlemekte 
olduklarını bilendir. 


Dünyada yapıp ettikleri dolayısıyla cenneti ve cehennemi hak edecekler 
açık seçik belirlendikten sonra, cehennem halkından olan inkârcıların inanç- 
larının, iddia ve düşüncelerinin tutarsızlığına vurgu yapılmaktadır. Tutarsız- 
lığın temelinde Tevhid inancına aykırı iddia ve kabullerin yatmasıdır. Tevhid 
inancı Allah'ın varlığını, varlığının vacibülvücud oluşunu, birliğini ve tekliğini; 
yaratıcı ve tedbir edici olduğu; varlık âlemini, hayatı ve ölümü elinde tuttuğu 
ve bu özellikleriyle ibadet edilmeye, O'nun iradesine teslim olmaya ve indir- 
diklerine göre hayat tarzını kurmaya yegâne hak sahibi olduğu inancını gerek- 
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tirmektedir. Bu Allah'ın kulları üzerindeki hakkıdır, O'na şirk koşmak, varlığını 
inkâr etmek veya ben bilmiyorum demek Allah'ın hakkına tecavüzdür. 

Söz konusu çerçeveden varlık dünyasına bakıldığında insanın yeryüzü ge- 
zegeninde hayatını idame ettirmek için gerekli olan her türlü gıda ve besin 
kaynağının yaratıcısı ve varedicisinin üstün bir güç olduğu anlaşılır. Bitkiler ve 
hayvanlardan elde ettiğimiz gıdalar olmasaydı hayatımızı idame ettirmemiz 
mümkün olmazdı. Muazzam bir besin zinciri söz konusudur, bütün canlılar ve 
cansızlar birbirine bağlı ve bağımlı olarak bu gezegendeki hayatın sürmesini 
mümkün kılmaktadırlar (27/Neml, 64). 

İnsan beş duyu organına sahiptir. Bunlarla görür, işitir, kokuyu alır, do- 
kunur, tadar. Ancak bu duyu organlarının maddeleri kendiliğinden yani mad- 
de olmaları hasebiyle fonksiyon göremezler. Hz. Ali bunu şöyle ifade etmiştir: 
“Sıvı bir yağ parçası ile görüyor, bir kemik/kıkırdak parçasıyla işitiyor, bir et 
parçasıyla konuşuyoruz. Bunu sağlayan Allah'ı takdis ve tenzih ederim.” Evet, 
bir yağ parçası yağ parçası olması dolayısıyla görmeyi sağlayamaz, kıkırdak 
da işitmeyi, et de konuşmayı. Ama onları bu şekilde onları fonksiyonel hale 
getiren bilgisi, iradesi ve kudretiyle varlık âlemine hükmeden Allah'tır. İnsan 
kendisi ne duyu organlarına ne kendi varlığına maliktir. Hayat da O'nun dene- 
timindedir; O diriyi ölüden, ölüden diriyi çıkarmakta ve varlık âleminin haya- 
tiyeti bu zincirleme oluşumlarla sürüp gitmektedir. 

Esasında Arap müşrikleri bunun farkındaydı, Yüce Allah'ın yaratıcı vas- 
fını inkâr etmiyorlardı. Bunu teyit ediyorlardı (23/Mü'minun, 84). Ama yine 
de sırtlarını çeviriyorlardı ki, asıl soru hangi hakikate sırtlarını çevirdikleri 
konusuydu. Yüce gerçek olan Rabtır. Buna rağmen Allah'a ortak koşanlar bir 
hakikati görmezlikten geliyorlardı ki, bu onların deist oluşlarının zorunlu 
sonucuydu. Arap müşrikleri Allah'ın varlığına inanıyorlardı ama Allah'ın 
peygamber/elçi göndereceğini ve kitap indireceğini kabul etmiyorlardı. 
Kabul edecek olsalardı indirdiği kitaplarda yer alan temel hükümlere göre 
yaşamak, sosyal düzenlerini kurmak zorunda kalacaklardı. Bu onların işine 
gelmiyordu, çünkü sürdürdükleri adaletsizlikler, ahlaki çöküntüler, zulüm ve 
haksızlıklar böylelikle son bulacaktı. Doğru yol, hidayet ve kurtuluş Allah'ın 
varlığını ve yaratıcı vasfını tanımak yanında, O'nun indirdiği hükümleri de 
kabul etmek ve hayatı bu çerçevede tanzim etme çabasını göstermektir. Aksi 
halde insanlar, Allah'ın varlığını kabul etseler dahi, müşrik sayılırlar, bu özel- 

likleriyle de “yoldan çıkmış (fasıklar)” topluluğu sıfatını alırlar. Kesin kanun 
şudur: İnsan hak üzere değilse -ki bu bağlamda hak, Allah'ın varlığı yanında 
O'nun indirdiği kitaplara ve kitaplarda yer alan hükümlere de inanmak ve 
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hayatı bu hükümlerle kurmaktır- sapıklıktadır. Hem hak hem sapıklık bir 
arada bulunamaz. 

Rabbimiz olan Allah Hak'tır. Bir hadiste şöyle buyrulmuştur: “(Rabbim!) 
Hak olan Sensin. Vaadin haktır, sözün haktır. Sana kavuşmak haktır, cennet 
haktır, cehennem haktır, kıyamet haktır, peygamberler haktır. Muhammed de 
haktır” (Buhari, İman, 39; Müslim, Müsakat, 107). Yüce Allah kendi Zatı'yla 
vardır, varlığı başkasına bağlı ve muhtaç değildir. İndirdiği kitaplar, orada yer 
alan sözler ve hükümler hakkı, gerçeği, doğruyu ihtiva etmektedirler. Ne va- 
adetmişse tahakkuk edecektir. Ahirette insanlar yapıp ettiklerine göre karşı- 
lık görecek, cennet veya cehenneme gideceklerdir. Bu hakkı ve hakikati tebliğ 
eden bütün peygamberler (nebiler ve resüller)in söyledikleri haktır ve doğru- 
dur. Son peygamber sıfatıyla Hz. Muhammed (s.a.) de haktır. Bütün bu hak ve 
hakikatler zinciri bir arada ve eksiksiz kabul edilmediği müddetçe sahih iman 
tahakkuk etmez, kurtuluş da mümkün olmaz. Şanı Yüce Allah “Hakkın ta ken- 
disidir, O'ndan başka taptıkları ise bizatihi batıldırlar” (22 /Hac, 62). 

Sapıklıkta ve sapkınlıkta (dalalet) yani deizmde ısrar edildiği müddetçe 
de sahih iman, hidayet ve Sırat-ı müstakim üzere yaşamak mümkün olmayaca- 
ğından, bu trajik durumda olanlarla ilgili hüküm tahakkuk etmiş olur: Bunlar 
iman etmeyecekler! 

İster taştan, madenden veya tahtadan yontulmuş put ve heykel, ister gök 
cisimleri veya ister gerçek şahıslar olsun, birtakım varlıkları Allah'a ortak ko- 
şanlar, Allah'ın yukarıda anılan sıfatlarına sahip değildirler. Yani yoktan yara- 
tamazlar, kozmik düzeni yönetemezler, hayatı var edemezler, ölümden sonra 
diriltemezler; bundan başka bütün ısrarlı iddialarına, yaygın ve etkili propa- 
gandalarına, inşa ettikleri temelsiz algılarına rağmen doğru yolu gösteremez- 
ler, insanları hakka ve hakikate ulaştıramazlar. Bunu sadece Allah yapabilir. 
Böyle iken, vicdan ve akıl sahibi insan nasıl olur da Allah'a değil de, sahte ilah- 
lara, batıl güçlere, temeli ve arkası boş varlıklara itibar eder, onların peşine ta- 
kılır; düşünce ve ideolojilerine göre hayatını tanzim etmeye kalkışır! Bu nasıl 
bir hüküm, bu nasıl bir akıl yürütme ve muhakeme! Belli ki akıl gibi büyük bir 
nimetten hiç istifade edilmiyor. (2/Bakara, 28; 25/Furkan, 3.) 

İster kendilerine uyulan liderler, ulu önderler ister onlara tabi olanlar ke- 
sin bir bilgiye sahip değildirler. Gerçeklik dünyası ve onun iç/aşkın boyutu olan 
hakikatle bağlarını kuramamışlardır. Doğru yol üzere olduklarını zannetmekte- 
dirler. Bilgi ve kanaatleri, görüş ve düşünceleri yakin bilgiye değil, zanna daya- 
nır. Aslında bilgi ve kanaatlerinde şüpheler, kuşku ve tereddütler etkilidir ama 
hakikate de bir türlü teslim olmadıklarından batıl üzere ısrar etmektedirler. Hak 
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üzere olsalar, eşyanın ve olayların aslına, oluş sebebine, varoluş hikmetlerine, 
asli hedeflerine, yaratılışın yüksek ahlaki anlam ve amacına uygun bir bilgiye 
ve hayat tarzına sahip olacaklardır. Zan üzere yaşamaları, eksik bilgi ve kuşku 
yüklü kanaatlerle yetinmeleri onlara işe yarar bir şey sağlamaz (6/En'am, 116). 
Bedbahtça yaşarlar, amel ederler. Allah onların yaptıklarını bilmektedir. 
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37. Bu Kur'ân, Allah'tan başkası tarafından uydurulmuş değildir. An- 
cak bu, önündekileri doğrulayan ve kitabı ayrıntılı olarak açıkla- 
yandır. Bunda hiç şüphe yoktur, âlemlerin Rabbindendir. 

38. Yoksa: “Bunu kendisi yalan olarak uydurdu” mu diyorlar? De ki: 
“Bunun benzeri olan bir süre getirin ve eğer gerçekten doğru söz- 
lüyseniz Allah'tan başka çağırabildiklerinizi çağırın.” 

39. Hayır, onlar ilmini kuşatamadıkları ve kendilerine henüz yorumu 
gelmemiş bir şeyi yalanladılar. Onlardan öncekiler de böyle yalan- 
lamışlardı. Zulmedenlerin nasıl bir sonuca uğradıklarına bir bak. 


Mekke inkârcılarının kabul etmekte zorlandıkları konu vahiy idi. Allah'ın 
varlığına inanır ama Allah'ın tarih boyunca peygamberler gönderip vahiy in- 
dirdiğini ve insanların yaşama biçimine müdahale edeceğini kabullenmiyor- 
lardı. Onların Allah ile aralarında aracı olacağını düşündükleri putları dilsizdi, 
konuşmaz, onlardan herhangi bir talepte bulunmazlardı. 

Bugün de İslam diniyle ilgili oryantalistlerin ve deistlerin kabule zorlan- 
dıkları konu budur. Vahiy hakikatini kabul edemedikleri için, yaşadığı sos- 
yo-kültürel çevrenin etkisinde yetişmiş bulunan Hz. Muhammed'in Kur'an'ı 
kendi yazdığını iddia etmektedirler. İki sebepten dolayı Kur'an'ın vahiy ile in- 
dirildiğini kabul edemiyorlar: 

İlki, Allah'ın bir melek aracılığıyla insanların içinden seçtiği birine vahiy 
indireceğini akıllarına sığdıramıyorlardı; 

Diğeri, gelen vahiy soyut veya salt spekülatif bir bilgi ve haber değil, hayat 


10/Yunus Süresi/37-39 625 


tarzının, toplumsal düzenin değişimini öngören emir ve yasaklar mecmuası- 
dır. Bu da kendi arzularınca yaşamak isteyenlere ağır geliyordu. 

Bu durumda -zanlarınca- olsa olsa Kur'an vahiy değil, bir başka zihin ta- 
rafından üretilmiş metin olmalıydı. Kur'an-ı Kerim'e göre bu iddia bir “iftira”- 
dır. Eğer Kur'an Hz. Muhammed tarafından yazılmış veya ona yazdırılmışsa, bu 
Allah'a karşı uydurulmuş bir iftiradır. Çünkü Kur'an-ı Kerim, Allah'tan başka 
hiçbir beşerin meydana getirebileceği bir metin değildir. Öyle olsaydı içinde 
mutlaka birbirini tutmaz iddia ve fikirler, çeşitli çelişkiler, tutarsızlıklar olurdu 
(4/Nisa, 82). Oysa dikkatlice okunup üzerinde tefekkür edildiğinde bu kitapta 
her şeyin yerli yerinde olduğu görülür, çünkü vahyeden Allah her şeyi yerli 
yerinde yapmaktadır. (11/Hud, 1.) 

Dahası, vahiy ilk defa Hz. Muhammed (s.a.)'e geliyor değildir. Ondan önce 
de yüzlerce ve binlerce peygambere vahiy gelmiştir. Kur'an da kendisinden 
önce indirilmiş kitapları doğrulamakta, hükümleri açıklamaktadır (12/Yusuf, 
111). Önceki kitapları tasdik etmesi, söz konusu kitaplar -dinler tarihi, mede- 
niyet tarihi, genel olarak tarih, toplumsal hayat, beşeriyetin yaşadığı tecrübe 
konularında- ve insan hayatının ilahi iradeye teslimiyet, barış, adalet, hakkani- 
yet, emeğe saygı, kardeşlik, bedensel zevklere indirgenmemiş sevgi, erdem ve 
yüksek ahlaki hayat konularında açıkladığı hükümler alanında onu biricik ya- 
par. Ezilen, dışlanan, sömürülen, açlık ve yoksulluk içinde kıvranan biri Kur'an'ı 
dinlediğinde bütün çektikleri acıların anlamını kavrar; anlayan vicdan sahibi 
üst sınıftan biri ise perspektifini değiştirir, adalete ve hakkaniyete teslim olur. 
Şair bilir ki, insan böyle bir söz söyleyemez; filozof Kur'an ayetlerinin beşer 
zihninden neş'et etmediklerini itiraf eder. Yasa koyucu, Kur'an'ın vaz'ettiği hü- 
kümlerin hakkaniyeti ve adaleti tam olarak tesis ettiklerini teslim eder vs. 

Bu konularda ve alanlarda Kur'an-ı Kerim'le yarışacak bir kitap yoktur. 
“Her şeyin çeşitli biçimlerde açıklandığı bir kitaptır” (12 /Yusuf, 111). İddia sa- 
hiplerine meydan okunur: “Benzeri bir süre getirin!” Uyduracakları metin, aca- 
ba tarih, dinler, toplumsal hayat, varlık âlemi, insanın gerçeği, hayatın anlamı 
ve amacı konularında Kur'an kadar tutarlı, tatmin edici, ufuk açıcı hakikatler 
içerebilir mi? Asla böyle bir şey olmayacaktır. (Bu konu 2/Bakara, 23-24.'te ele 
alınmıştı. Ayrıca bkz. 11/Hud, 13; 28/Kasas, 49; 32/Secde, 13 ve 52/Tur, 34.) 

Kur'an-ı Kerim'in meydan okumasına “i'caz” denir. Genel olarak müfes- 
sirler icazın ilahi vahyin nazmının üstünlüğüne vurgu olduğunu düşünmüş- 
lerdir. Kur'an nazmının harikulade olduğunda hiç kuşku yoktur, hiçbir güçlü 
şair veya iyi yazar benzer bir metin yazamaz ancak Kur'an asıl üstünlüğünü 
muhtevasından, ele aldığı konularla ilgili verdiği bilgilerden, yaptığı analizler- 
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den ve dile getirdiği hakikatlerden alır. Bu böyledir, çünkü Kur'an'ın verdiği 
haber ve bilgilerin kaynağı, beşeri akli faaliyetin, deney ve gözlemlerin ürünü 
değil, Levh-i Mahfuzdur. Oradan Hz. Peygamber'in kalbine akar, Peygamber'in 
bunda bir dahli yoktur. Levh-i Mahfuz ezeli ve ebedi hakikatlerin sicil defteri, 
her şeyin kayıtlı olduğu kütük hükmündedir. O kaynağa ulaşmayan bir şair, ya- 
zar veya filozof nasıl Kur'an benzeri bir süre veya bir ayet getirebilir ki! Buna 
kalkışan yalancı peygamber Müseylemetü'l Kezzab gibi gülünç duruma düşer. 
Müseyleme Kur'an'a nazire diye metin yazmaya kalkıştığında “El filu me'l filu, 
lehu zenebun taviylu (Sana filin ne olduğunu bildiren nedir? Onun uzun bir 
kuyruğu vardır)” diye bir şiir yazmış ancak gülünç duruma düşmüştü. Müsey- 
leme benzer bir metin yazamadığı gibi başkaları da yazamaz, insanlardan ve 
cinlerden çağırabildikleri dost ve destekçilerini yardıma çağırsınlar yine bunu 
başaramayacaklardır (2/Bakara, 23 ve 17/İsra, 88-89). Çünkü hiç kimsenin 
gücü, Kur'an'ın kendisinden geldiği kaynağa ulaşamaz. 

Bu iddiada olanların içine düştükleri trajik durum, onların Kur'an'ın 
anlamlarını, yorumunu ve mesajının özünü bilmemelerinden kaynaklanır. 
Kur'an'ın hakikatlerini bilmedikleri, bilme konusunda gerekli çabayı göster- 
medikleri için Kur'an vahyine düşman kesilirler. Bu da böylelerini “Kişi bil- 
mediğinin düşmanıdır” derekesine düşürür. Eğer Kur'an'ı samimiyetle, açık 
kalplilikle ve önyargısız olarak anlamaya gayret gösterecek olsalar, Allah on- 
ları doğru yola iletir. İnsanı Kur'an hakikatleriyle buluşturacak olan şey selim 
akıl ve temiz fıtrat yani kararmamış vicdandır. İnkârcılar önyargılarında inat 
ettiklerinden hidayet bulamıyorlar, bu da onları vahyin hakikatini inkâr etme- 
ye ve Kur'an'ın beşer tarafından uydurulmuş olabileceği iddiasına sarılmaya 
sevketmektedir (Bkz. 46/Ahkaf, 11). Bu şimdi öyle olduğu gibi, geçmişte de 
böyleydi. Geçmişte bu trajik duruma düşen zalimler hangi kötü akıbete uğra- 
dıysa, bugün de onların izinden giden zalimleri bekleyen akıbet aynıdır. 
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40. Onlardanonainananlar var ve ona inanmayanlar da vardır. Rab- 
bin bozgunculuk çıkaranları daha iyi bilir. 

41. Eğer seni yalanlarlarsa, onlara de ki: “Benim yaptıklarım benim, 
sizin yaptıklarınız sizindir. Siz benim yaptıklarımdan uzaksınız 
ve ben de sizin yaptıklarınızdan uzağım." 

42. Onlardan seni dinleyecekler vardır. Ama hiç duymayan-sağırlara 
-üstelik hiç akılları ermiyorsa- sen mi duyuracaksın? 

43. Vesanabakacakolanlar vardır. Ama kör olanları -üstelik basiret- 
leri de yoksa- sen mi doğru yola ulaştıracaksın? 

44. Şüphesiz Allah, insanlara hiçbir şeyle zulmetmez. Ancak insanlar, 
kendi nefislerine zulmediyorlar. 

45. Gündüzün bir saatinden başka sanki hiç ömür sürmemişler gibi 
onları bir arada toplayacağı gün, onlar birbirlerini tanımış ola- 
caklar. Allah'a kavuşmayı yalanlayanlar gerçekten hüsrana uğra- 
mışlardır. Onlar hidayete ermiş (kimseler) değildi. 

46. Onlara vaadettiğimiz (azabın) bir kısmını sana gösteririz veya se- 
nin hayatına son veririz (de görmen âhirete kalır.) Onların dönüşle- 
ri bizedir, sonra Allah işlediklerine şahittir. 


Deistler vahye inanmaz, dolayısıyla Kur'an'ın hükümlerinin, verdiği bilgi 
ve haberlerin Allah'tan geldiği hakikatini reddederler. Ancak tam İslam'a gir- 
meyip inkâr ve ret cephesinde kaldığı halde Kur'an'ın vahiy olduğuna inanan- 
lar olabilir. 40. ayet ilginç bir biçimde buna dikkat çekmektedir. Bu son derece 
trajik bir durumdur. Zira hem bir yandan Kur'an'ın vahiy eseri olduğunu kabul 
etmek hem gösterdiği istikamette yaşamaya yanaşmamak kişiyi iç dünyasın- 
da derin bir çatışma ve parçalanmaya sürükler. Böyleleri beşeri zaaflarını, ne- 
fislerinin heva ve hevesini yenemedikleri; tutkularının, ailevi, zümrevi, etnik 
veya ulusal çıkarlarının derin etkisinden kurtulamadıkları veya sahip olduk- 
ları statü ve konumlarının kaybından korktukları için Kur'an'ın hükümlerine, 
dolayısıyla Allah'ın iradesine teslim olmazlar. Ayet, böyle kişilerin Müslüman- 
ların safında değil, “onlar”ın yani inkârcıların safında yer aldıklarını işaret et- 
mektedir. Bunlar konumları itibariyle inkârcılarla (onlarla) aynı değerdedir- 
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ler: “Onlardan ona inananlar var ve ona inanmayanlar da vardır.” Bu da bize 
gösteriyor ki, kişinin kimlerle saf tuttuğu, kimlerle birlikte yaşadığı, düşüp 
kalktığı önemlidir. Eğer inandığı halde, inananlarla birlikte değilse “fesat çıka- 
ran/müfsid” konumdadır, şanı yüce Allah böylelerini çok iyi bilir. 

41. ayet İslam'ın evrensel bir ilkesini hatırlatır. Kafirun süresinde açık bir 
biçimde herkesi kendi dininde serbest bırakır: “Sizin dininiz size, benim dinim 
bana” ilkesi (109/6). Bu değişmez, çünkü “din seçiminde baskı yoktur” (2/Ba- 
kara, 256). İnsanın vicdani kanaatine göre din seçiminde serbest bırakılması 
zaruri olarak din seçimine göre yaşama biçimi seçiminin de serbest bırakılma- 
sını gerektirir. Bu durumda herkes kendi seçimine ve inancına göre amel eder 
(26/Şuara, 216). Aksi halde hüküm kendi içinde çelişir, ortaya tutarsız bir du- 
rum çıkardı. Yani bir yandan insanları din seçiminde serbest bırakacaksınız, 
diğer yandan dinlerine göre yaşamalarına izin vermeyecek, üstelik bunu ana- 
yasalar veya yasalarla kısıtlayacaksınız, bu tutarsızlıktır. İbadet ve ameller aynı 
kategoridedir. Din mensupları din ve vicdan özgürlüğü ve ibadetlerde özgür 
oldukları gibi, yaşama biçimlerinde de özgürdürler. Hiç kuşkusuz batıl bir din 
ve inanç seçimi, Allah'a şirk sayılabilecek ibadetler ve İslam noktai nazarında 
günah ve cürüm sayılacak fiiller birer “hak” değildir, birer “özgürlük ve özgür- 
lüğün kullanımı serbestisi”dir. Allah'a karşı bir inanç ve yaşama hak olamaz an- 
cak cezası duruma göre dünyevi duruma göre uhrevi olan bir serbestidir. 

Farklı din ve inanç ve din grupları ile inançlarından neş'et eden farklı ya- 
şama biçimleri mahiyetçe bir ve aynı olmayacağından Müslümanların yapıp 
ettikleriyle inkârcıların yapıp ettikleri birbirinden ayrıdır. Bu nitelikçe-mahi- 
yetçe bir farklılığa işaret olduğu kadar, sosyo-kültürel, hatta yerine göre fizi- 
ki-mekânsal bir mesafeye de işaret sayılır. Karmaşık, içiçe girmiş yaşama bi- 
çimleri interaktif beşeri ilişki ve etkileşimler dolayısıyla hak ile batılı, doğru ile 
yanlışı, temiz hayat ile günahı birbirine karıştırır. Mesela bir Müslüman alkollü 
içkinin haram olduğuna inanır ve alkollü içki kullanmaz, bu onun içki içenlerin 
sofrasından, mekânlarından da bir miktar uzak durmasını gerektirir. Her iki 
kesim birbirinden beridir, biri diğerinin yapıp ettiklerinden sorumlu tutulma- 
yacak, herkes hesabını Allah'a verecektir. 

Hak ve hakikat bir bilinç işidir. İnkâr içinde olanlar sahip oldukları duyu 
organlarını asli fonksiyonlarına uygun biçimde kullanmazlar. İşitirler duymaz- 
lar, bakarlar görmezler, akılları/kalpleri var düşünmezler. Eşya dünyasında 
cereyan eden olayları, fenomenleri gözlerler ama basiretle ibret alıp gerek- 
li dersleri çıkarmazlar. Sayısız güzel söz ve öğüt işitirler ama hakikate ilişkin 
bir anlam çerçevesine ulaşamazlar. Göz ve kulağın asli fonksiyonlarını yerine 
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getirebilmeleri için kalp gözünün yani içgörü dediğimiz basiretin işler halde 
olması lazım. Hayatın bizatihi kendisi mucizedir ama insanlar görüp gözledik- 
leri hiçbir mucizenin farkına varmadan, dolayısıyla anlam ve amacın hikme- 
tine ulaşmadan, bilincine varmadan ömür tüketirler. Bunun trajik sebebi akıl 
gibi eşsiz bir nimetten istifade etmemeleri, akıllarını kullanmamalarıdır. Aklı 
ancak onun sahibi kullanabilir, dışarıdan biri sadece uyarır, yol gösterir, öğütte 
bulunur. Ama kişi aklını kullanmayıp tutkularının esiri olarak yaşıyorsa, pey- 
gamber olsa dahi kimsenin ona sağlayabileceği fayda yoktur. 

Aklını kullanmayan, duyu organlarını asli fonksiyonlarına göre işletmeyen 
kimse aslında kendine yazık etmekte, özvarlığına zulmetmektedir. Burada ki 
“zulüm”ü hem karanlıkta kalmak (epistemolojik körlük), hem kişinin iç dün- 
yasına ve pratik/ameli hayatına getirdiği azap ve sıkıntılara (stres, gerilim, 
panikatak, melankoli, yozlaşma, mutsuzluk, hüsran vb.) hamletmek mümkün. 
Zulüm kat kat karanlık (zulümat)tır. Kişi doğru yolda ilerlemediği için musi- 
betlerden, sıkıntı ve sorunlardan kurtulamaz. Bütün bunların müsebbibi ken- 
disidir, yüce Allah kimseye böylesi musibet ve sıkıntıların gelmesini dilemez. 

Kıyamet kopup da insanlar dirildiklerinde dünya hayatının ne kadar kı- 
sa-geçici olduklarını anlayacak, hayıflanacaklardır: Sanki dünya hayatı hesa- 
bıyla günün bir saati kadar yaşamışlardır. Bir gün veya bir günden daha az 
(Bkz. 23/Mü'minun, 113). Dünyaya bunca tutku, bağlılık, tul-u emele hiç de- 
gişmezdi. Anlayacakları bir başka gerçek, ilişki halinde oldukları insanların iç 
yüzlerini tanımaları olacaktır. Nice dost, kurtarıcı, önder ve büyük şahsiyet bil- 
dikleri kimseler aslında ebedi mutsuzluk ve bedbahtlıklarının asıl müsebbibi 
oldukları ortaya çıkacak. 

Sanki dünyada insanlar yüzlerine maske takmış olarak yaşamaktadırlar, 
birbirlerini aldatmakta, iç dünyalarını ustalıkla gizleyebilmektedirler. Hakiki 
muarefe yani çıplak tanıma ve tanışma o gün olacak; birbirlerini saptıranlar 
karşılıklı suçlamalarda bulunacaklardır. A'raf süresinde (7/38) buna değin- 
miştik (Bkz. 33 /Ahzab, 67). Böyle bir gün hüsran günüdür. Bu günde ahirete 
ve Allah'a kavuşmaya inanmayanlar büyük bir düş kırıklığına uğramışlardır 
ama yapacak bir şey de yoktur. 

Kuşkusuz her şey ahirete bırakılmıyor. Kimileri dünya hayatında yapıp et- 
tiklerinin kötü karşılığını görür, başına olmadık musibetler gelir. Kimilerine 
de bir hikmete mebni olarak mühlet verilir, hesap ve ceza ahirete bırakılır. Bu, 
Hz. Peygamber zamanında da öyleydi, bugün de böyledir (Bkz. 13/Ra'd, 40). 
Bu da bize gösteriyor ki, zulmedenler eğer zulümlerine devam ediyorlarsa, bu 
onların yanında kâr kalacaktır anlamına gelmez, eninde sonunda yapıp ettik- 
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lerinin hesabını vereceklerdir. Çünkü herkesin olduğu gibi, onların da dönüşü 
Allah'adır. Allah, onlar her ne yapıyorlarsa her şeyi görür ve hepsine şahit olur. 
Suçlu günahkârların karşılaşacakları azap yapıp ettiklerinin cezasıdır. Allah 
kimseye zulmetmez, insanlar kendi nefislerine zulmediyorlar: 

Haşa kuluna zulmetmez Hüdası 

Her kulun çektiği kendi cezası! 
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47. Her ümmetin bir elçisi vardır. Onlara elçileri geldiği zaman, ara- 
larında adaletle hüküm verilir ve onlar zulme uğratılmazlar. 

48. Derler ki: “Eğer doğru sözlüyseniz, bu belirttiğiniz süre (va'd) ne 
zamanmış?” 

49. Deki: "Allah'ın dilemesi dışında, kendim için zarardan ve yarar- 
dan (hiçbir şeye)mâlik değilim. Her ümmetin bir eceli vardır. On- 
ların ecelleri geline, artık ne bir saat ertelenebilirler ne öne alı- 
nabilirler. 

50. Deki: “Düşündünüz mü hiç, eğer O'nun azabı size gece veya gün- 


düz geliverirse, suçlu-günahkârlar, bunu ne diye erkene almak 
istiyorlar?” 
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51. Gerçekleştikten sonra mı O'na imân edeceksiniz? Hemen şimdi 
mi? Oysa siz, onun (azabın) erkence gelmesini istiyordunuz. 

52. Sonraozulmetmekte olanlara: “Sürekli azabı tadın” denilecek. Ka- 
zandıklarınız dışında, bir başka şeyle mi cezalandırılacaktınız?” 

53. “Bu bir gerçek mi?” diye senden haber soracaklar. De ki: “Evet, 
Rabbime andolsun ki, şüphesiz gerçektir ve sizler aciz bırakacak 
değilsiniz.” 

54. Zulmeden her nefis, yeryüzündekilerin tümüne sahip olsa bunu 
(azaba karşılık) mutlaka fidye olarak verirdi. Onlar azabı görünce 
pişmanlıklarını gizlerler, oysa onlar haksızlığa uğratılmadan ara- 
larında adaletle hükmedilmiştir. 

55. Haberin olsun, göktekilerin ve yerdekilerin tümü gerçekten Al- 
lah'ındır. Haberin olsun; şüphesiz Allah'ın va'di haktır ancak on- 
ların çoğu bilmezler. 

56. O,diriltir ve öldürür. Ve O'na döndürüleceksiniz. 


Kıyamet günü hesap görüldükten sonra gerek kendileriyle Allah, gerek- 
se kendi aralarında ihtilaf olanlar hakkında son hüküm verilir. Her hak sahi- 
bi hakkını alacak, dünyada gözden kaçan, sahip olduğu imtiyaz ve avantajları 
kullanıp adil yargıdan kurtulanlar yargılanacaktır. Verilecek hüküm mahza 
adaleti tesis edecek, hiç kimseye zerre miktarı herhangi bir haksızlık yapılma- 
yacaktır. “Ümmetlerin resülleri”nden kastın onlara gönderilen veya içlerinde 
gözlerini açtığı toplumların müntesibi oldukları peygamberlerdir. Peygamber- 
ler sadece tebliğci ve yol gösterici değil, aynı zamanda görevli olarak gönde- 
rildikleri toplumlar üzerinde birer şahittirler (Bkz. 2/Bakara, 143 ve 4/Nisa, 
41); toplumlarını şeytani güçlerden uzak tutmak ve sadece Allah'a kulluk et- 
melerini tebliğ ederler (16/Nahl, 36). Kendilerine herhangi bir tebliğci veya 
uyarıcı gelmediğini iddia edecek olurlarsa, peygamberlerin görünür olmala- 
rıyla bu iddia boşa çıkarılacaktır. Peygamberleri onlara “Biz size gerekli uya- 
rıları yaptık, bize vahyedilen kitapları öğrettik, Allah'ın hükümlerini gösterdik 
ama siz aldırış etmediniz” diyeceklerdir. 

Tutturdukları yolun onları felakete götürdüğünü belirten peygamberlere 
her dönemde inkârcıların sorduğu standart soru aynıdır: “Söyleyin bakalım, 
sözünü ettiğiniz bu azap, bu felaket ve kötü akıbet ne zaman tahakkuk edecek? 
Kötü akıbet dünyada tahakkuk edebileceği gibi ahirete de ertelenmiş olabilir. 
Bunun takdiri yüce Allah'ın elindedir. Bu konuda peygamberler bilgiye sahip 
değildirler (21/Enbiya, 38). Peygamberler, kendi nefislerine malik değillerken, 
gayb sahasıyla ilgili bir sonucu nasıl haber verebilirler! Şu var ki her toplumun 
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yapıp ettiklerini devam ettirebileceği belli bir zaman vardır. Varlığın kendisi 
ebedi olmadığı gibi kötü fiiller de baki değildir. Yoldan çıkanların baskın olduğu 
toplumlarda, kötülük iç bünyeyi çürütmeye başladığında o toplumların eceli 
dolmuş olur. Zulüm, haksızlık, baskı, sömürü, aşırı yoksulluk, şiddet, iç savaşlar, 
etnik arındırmalar, açlık, ahlaki hayatın çöküşü, cinsel sapkınlıklar, hedonizm, 
umursamazlık ve aldırışsızlık gibi ahlaki ve toplumsal zaaflar bünyeye musallat 
olduğunda, bir insan bünyesinin ölümcül hastalıklara yakalanıp bitap düşmesi 
ve sonunda hayata veda etmesi gibi bu illetlere yakalanan toplumlar da çöker. 
Vaade doldu mu, çöküşü kimse durduramaz. Vaadenin nasıl dolduğu ancak top- 
lumsal yasaların -sünnet ve adetlerin- iyi bilinmesiyle anlaşılır. 

Durum buyken yani ahlaki yoldan sapanların çöküşü kaçınılmaz iken, aza- 
bı bir an önce istemenin makul açıklaması yoktur. Trajik son gece ve gündüz 
gelebilir, azabı bir an önce istemek neyi değiştirebilir ki! Birinin kendi kötü 
akıbetini istemesi nasıl aptallıksa, yoldan çıkanların da başlarına gelecek mu- 
kadder akıbeti böylesine iştahla istemeleri aptallıktır. Kaldı ki, azap tahakkuk 
ettikten sonra ona inanmanın faydası yoktur, bu tıpkı yeis halindeki iman veya 
olup bitenden sonra gerçeği teslim etmek gibi bir şeydir. Halk dilinde “Basra 
harap olduktan sonra (ba'deharab el Basra)” veya “Geçti Bor'un pazarı” denir 
ki, artık inanmanın veya pişman olmanın faydası kalmamıştır. Azap da geldi 
mi, onu sürekli tatmaktan başka seçenek kalmamıştır, her neye müstahak ol- 
muşlarsa onunla karşılaşmışlardır (72/Cin, 21). Burada sözü edilen azabın 
ahirette olduğu anlaşılıyor. 

Peygamberin veya Kur'an'ın haber verdiği kaçınılmaz son (azap veya kötü 
akıbet) konusunda tereddüde düşüp de soranlara verilecek cevap şudur: Al- 
lah'a andolsun, bu gerçektir ve hiç kimsenin böyle bir sonu geri çevirmeye 
gücü yetmez, çünkü suçlu-günahkârlar hak ettiklerini bulmuşlardır. Kararı 
ve cezayı veren bütün varlık âlemini kudret elinde tutan yüce Allah vermiş- 
tir. Böyle bir durumda zulmedenler, dünya dolusu serveti fidye olarak vere- 
cek olsalar onlara bir fayda sağlamaz (3/Âl-i İmran, 91), her ne yapmışlarsa 
hesabını verecek, cezasını çekeceklerdir. Yapıp ettiklerinden pişmanlıklarını 
gizleyecekler ama iş işten geçmiş olacak. 

Bu böyledir, nasıl anlatılmışsa böyle tahakkuk edecektir. Çünkü buna böy- 
le hükmeden göklerin ve yerin tümünün kendisine ait olduğu Allah azimuş- 
şandır. O'nun va'di haktır. İnsanların çoğu bundan habersizdir, gaflet içinde 
ömürlerini tüketirler. Etraflarına ibret gözüyle bakacak olsalar, hayatın her 
alanında ve her kademesinde diriliş ve ölümün sürüp gittiğini görürler. Mer- 
diven gibi kimisi basamakları iner, kimisi tırmanır, Kimi toprağa düşer kimi 
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toprağın üstüne çıkar. Kimi ölür kimi doğar. Hepsi Hay, Baki ve Hakim olan 
Allah'a döndürülmektedirler. Hayatın kendisi geçici, dünyanın çekiciliği alda- 
tıcı olduğuna göre, hakikate yönelip doğru bir hayat sürdürmek aklı başında 
olanların yolu olmalıdır. Yaşatan da, öldüren de O'dur (2/Bakara, 258). Yazık 
ki insanların çoğu inanmıyor, akıl etmiyor ve şükretmiyor. 
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57. Eyinsanlar, Rabbinizden size bir öğüt, sinelerde olana bir şifa ve 
mü'minler için bir hidayet ve rahmet geldi. 

58. Deki: "Allah'ın bol ihsanıyla (fazlıyla) ve rahmetiyle, yalnız bun- 
larla sevinsinler. Bu, onların toplayıp yığmakta olduklarından 
hayırlıdır." 


Ayetin dikkat çekici tarafı, insanlara (En nas) seslenmesidir. Kur'an yer 
yer insanlara seslenir, ancak burada Yüce Allah, tanımlayıcı bir çerçevede in- 
sanların dikkatini Kur'an üzerine çeker. Bazı tefsirciler, dikkati çekilmek iste- 
nen “insanlar”ın “Mekkeliler” olduğunu düşünmüşlerdir, bu çok dolaylı yollar- 
dan hareket edildiğinde düşünülecek bir açıklamadır. Doğrudan olan bütün 
insanların yani tür olarak beşeriyetin dikkatinin Kur'an üzerine çekilmesidir. 
(Bkz. 3/Âl-i İmran, 138.) 

Kur'an'ın dört vasfı sıralanır: “Öğüt, şifa, hidayete götürücü ve rahmet.” Han- 
gi tarihsel ve toplumsal durumda olursa olsun, insanın etkileyici, yol gösterici 
söze, fikir ve görüşlere ihtiyacı vardır. Öğüt (mev'ize) böyledir. Bunun gibi in- 
san, ruhsal sıkıntı ve gerilimler, psikolojik veya psikiyatrik sorunlarını çözmek, 
teşhisi konulan bir hastalığa yakalanmışsa bunu tedavi etmek ister. Kur'an, bu- 
rada kendini iç dünyada sıkıntı ve hastalıklara karşı bir şifa olarak takdim edi- 
yor. Kur'an'ın doğru yolu gösteren bir hidayet ve çok yönlü rahmet olma etkisini 
göstermesi, kişinin mü'min olması şartına bağlıdır. Şu halde öğüt ve şifa özelliği 
bütün insanlara, hidayet ve rahmet oluşu mü'minlere özgü niteliklerdir. Ancak 
Kur'an'ın gayesi, insanları ve mü'minleri kendi özerk alanlarında bırakmak de- 
gil, hidayete ve rahmete ihtiyacı olan insanları da mü'minlerin evrenine dâhil 
etmektir. Bunun yolu Kur'an'ı bir öğüt ve şifa kaynağı olarak görmeleriyle müm- 
kün olacaktır. Bu, Müslümanların beşeriyete Kur'an'ı tanıtırken hareket nokta- 
larını teşkil edebilir ki, inandıkları kitaplarını başkalarına anlatırlarken, onun 
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öğüt ve şifa boyutunu öne çıkarmaları gerektiğini ima etmektedir. (Kur'an'a iliş- 
kin daha geniş bilgi için bkz. Giriş: Kur'an ve Tefsir Hakkında.) 

Bir nokta daha şu ki, “öğüt ve şifa," Allah'tan indirilen Kur'an'da içkindir, 
Kitap Hz. Muhammed'in (s.a.) kendi eseri değildir, ona Allah tarafından vahiy 
olarak indirilmiştir ki buna sürenin 37-38. ayetlerinde değinilmişti. İnsanlar 
bunun değerini bilirlerse öğüt alacaklar, şifa bulacaklar ve bunun tabii sonu- 
cunda hidayet bulup ilahi rahmete dâhil olacaklar. Mü'minler zaten böyledir- 
ler. Dolayısıyla onların başka şeyle, söz gelimi servet istifi, mal mülk, şöhret, 
yüksek refah, askeri güç ve maddi donanımla değil, en çok ve en başta bununla 
sevinmeli, rahatlamalı, mutluluk ve refahlarını öğüt, şifa, hidayet ve rahmet 
kaynağı olan Kur'an gibi bir kitaba sahip olmakta aramalıdırlar. Bu yüce Al- 
lah'ın bir fazl ve ihsanıdır, bu fazl ve ihsandan başka övünülmeye, edinilmeye 
daha değer başka bir zenginlik yoktur. 
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59. Deki:"Allah'ın sizin için indirdiği sizin bir kısmını haram ve helâl 
kıldığınız rızıktan, haber var mı? Söyler misiniz?” De ki: “Allah mı 
size izin verdi, yoksa Allah hakkında yalan uydurup iftira mı edi- 
yorsunuz?” 

60. Allah hakkında yalan uydurup iftira edenlerin kıyâmet günü zan- 
ları nedir? Şüphesiz Allah, insanlara karşı büyük ihsan (fazl) sahi- 
bidirancak onların çoğu şükretmezler 


En'amsüresinde (6/136), insanların kendi keyiflerince helal ve haram 
koyma yetkisine sahip olmadıkları belirtilmişti. Helal ve haram koyma, Al- 
lah'ın insanlar ve canlılar için koyduğu rızık kaynakları üzerinde haksız bir 
tasarrufta bulunmakla ilgili olduğu kadar gelir bölüşümü yani kaynakların 
adaletli ve adaletsiz dağıtımıyla ilgili bir konudur da. Nitekim En'amsüresinin 
138 ve 139. ayetlerde, Mekke'nin müşrik erkekleri, bazı davarların karınların- 
da bulunan yavruları -canlı doğmaları halinde- kadınlara yasaklayıp kendile- 
rine ayırıyorlardı ki, bu tabiri caizse “cinsiyet üzerinden ayrımcılık” yapmaktı. 
Burada dikkat çekici nokta şu ki, İslam nokta-ı nazarından kadın ve erkeğin 
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toplumsal rol ve konumları “farklı” olsa da, hem varlık yapıları ve hem insan 
olmaklık durumları itibariyle aralarında fark yoktur, dolayısıyla toplumsal rol 
ve fonksiyonlar öne sürülerek ayrımcılık yapılamaz. Bu ayette de hem keyfi 
yasaklamalar hem adaletsiz ayrımlara dikkat çekilerek, kim böyle yaparsa Al- 
lah'a iftira ettiği belirtilir. Bu sayede Kur'an'ın toplumsal hastalık olan adalet- 
sizlik ve ayrımcılık gibi hastalıklara bir “Şifa” olmasına atıfta bulunulur. 

Böyle davrananlar iyice düşünmeli: Kıyamet günü yapıp ettiklerinden do- 
layı başlarına ne gelecek acaba? Akıbetlerinin hiç parlak olmadığı açık, çünkü 
Allah'ın kendilerine izin ve yetki vermediği bir şeye kalkışmakta, dünyanın ta- 
bii ve adil düzenini bozmaya yeltenmektedirler. İnsan, iyice düşünecek olsa, 
“helal-haram koyma yetkisi”nin kendisine verilmemiş olmasını adaletsizliğe 
ve ayrımcılığa karşı en sağlam güvence olarak görecek ve bundan dolayı yüce 
Allah'a şükredecektir. Yüce Allah'ın insanların üzerinde pek büyük lütfu ve ih- 
sanı vardır (2/Bakara, 243). Ne var ki, insanların çoğu bunun bilincinde değil- 
dirler, bu yüzden de Rablerine şükretmiyorlar. 


EE) ay © TE ME e, s0 12 Mn . İ pa mA 

USA Jae ğa Özleri V3 yl)â ya dde piri La yl Şi U3 

A ? o “jp, 0. o-|j|» e . 7 PEK ad A Pir 

Â 853 İlla işa El) GE Sağa lağ dd Oylanll öl liç Sile 

YA Şli$ Şİİ Sİ Yİ A a zül İğ NN $$ 
- 17 z o. 5 9- e 01- Y 1 ni -|3po7 2 

öilİ dirk Ögüzz5 aa Ya ayle 855 Y all EĞİŞİ Öl Yİ gu) 

ÇO TO e A TT EN 

ri |? 7 ) B - bi »” ke - 

Gey çalarlı 5330! ga 215 AN ASİ Yağ 

61. Senin içinde olduğun herhangi bir durum, onun hakkında 

Kur'ân'dan okuduğun herhangi bir şey ve sizin işlediğiniz her- 

hangi bir iş yoktur ki, ona (iyice) daldığınızda, biz sizin üzeriniz- 

de şahitler durmuş olmayalım. Yerde ve gökte zerre ağırlığınca 

hiçbir şey Rabbinden uzakta (saklı) kalmaz. Bunun daha küçüğü 

de daha büyüğü de yoktur ki, apaçık bir kitapta (kayıtlı) olmasın. 

62. Haberiniz olsun Allah'ın velileri, onlar için korku yoktur, mahzun 

da olmayacaklardır. 


63. Onlarimân edenler ve (Allah'tan) sakınanlardır. 


Müjde, dünya hayatında ve âhirette onlarındır. Allah'ın sözleri 


64. 
için değişiklik yoktur. İşte büyük “kurtuluş ve mutluluk' budur. 
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Hitap Hz. Peygambere olmakla beraber mü'minlerin tamamına yönelik ol- 
duğunu da söylememek için sebep yok. Hz. Muhammed (s.a.) bir peygamber 
olmakla beraber o da varlık âlemi, bilebildiğimiz veya bilemediğimiz canlılar, 
bilinç sahibi (zişuur) ve diğer insanlar gibi şanı yüce Allah'ın gözetimi altın- 
da bulunmaktadır. Peygamberlik ona, dilediği gibi davranma hak ve yetkisini 
vermemektedir, kendi başına buyruk hareket edemez. O da ilahi iradeye tabi 
olmakla yükümlüdür, kendisine vahyedilen hükümlere uymak durumundadır. 

Bunun ne kadar önemli olduğunu anlamak için bir zamanlar Yunan me- 
tafiziği, özellikle Aristo felsefesinin etkisinde olan Meşşai filozofların açıktan 
veya zımnen “Allah külli/tümelleri bilir, cüz'i/tikelleri bilmez” tezlerini hatır- 
lamamız lazım. İnsanın içinde bulunduğu her “durum” Allah tarafından bilinir, 
gözetilir. İnsan herhangi bir işe, bir eyleme teşebbüs ettiği andan itibaren mü- 
şahede altına girer. Şanı Yüce Allah ve görevlendirdiği melekler onun şahitleri 
olur; her neyi söyleyip yapıyorsa kayıt altına alınır. Varlık âleminin tamamı 
denetiminde olduğuna göre O'ndan nasıl birtakım şeyler, küçük veya büyük 
olaylar gizli kalabilir ki! Sinelerin içinde, ruhların derinliklerinde olanı bilir. 
“Üç kişi kendi aralarında fısıldaştıklarında, Allah onların dördüncüsüdür” 
(58/Mücadele, 7). Kısaca varlık âlemi, canlı hayat ve insanlar arasında vuku 
bulan her şey, külli-cüz'i her durum Allah tarafından bilinir, gözetilir; O'nun 
âlim, habir, basir, semi) şahid vb. isim ve sıfatları bunu zorunlu olarak gerek- 
tirir Peygamber dâhil, beşerden kimse gaybı bilemez ancak varlıkta her ne 
cereyan ediyorsa bir kitapta yazılı, kayıtlıdır (6/En'am, 59). 

Aynı bilgi ve şahitliğin “Kur'an'ın okunuşu” sırasındaki durumla ilişkilen- 
dirilmesi de hayli manidardır. Tefsirciler bunun iki anlamı üzerinde durmuş- 
lardır: Biri namazda okunan Kur'an ve elbette bunun üzerinden namaz ve ge- 
nel olarak ibadetlerin ihlasla, usulüne göre yapılması; diğeri doğrudan Kur'an 
okumanın ciddiyeti ve insanın iç dünyasına verdiği huzur. Fakat sanki burada, 
işaret edilen iki anlam çerçevesini aşan bir başka mesaja da ima edilmektedir. 

“Kur'an okuma”yı salt bir kıraat olarak ele almayıp, Kur'an üzerinde tefek- 
kür, onu güvenilir bir bilgi kaynağı olarak kullanma ve hayatımızın ilahi ira- 
deye uygun sürmesi amacıyla hükümler çıkarma şeklinde düşündüğümüzde, 
“okuma”nın sonuçta bir yorum, bir tefsir ve te'vil, kısaca bir içtihat ve hüküm 
çıkarma çabası olduğu anlaşılır. Kur'an'ı okur da ondan çeşitli yorum, tefsir 
ve te'villerde bulunup hükümler çıkarırken, gözetlememiz gereken husus, 
Kur'an'ı kendi heva ve hevesimize, farkında olsun olmasın bizi zihnen yön- 
lendiren kurucu bilgi ve kök fikirlere (paradigma) göre eğip bükme, hüküm- 
lerini batıl amaçlarla değiştirmeye kalkışma hatasına düşmemektir. Kur'an'ı 
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tam bir ihlasla, Allah'ın muradı ve hükmün maksadı nedir, sorusunun cevabını 
aramak üzere okumalı, onu kendi görüşlerimizi teyit eden “yardımcı metin” 
konumuna düşürmemelidir. Bunun modernist, reformist, tarihselci, hermöne- 
tik, feminist, cinsiyetçi, partizan, tarafgir vb. okuma biçimlerinden uzak usule 
uygun bir okumanın bizi ancak ilahi murada ve maksada götüreceği konusu 
açısından son derece önemli olduğunu belirtmek lazım. Kitap ehli din adamla- 
rı, vahyedilen kitapların sadece lafızlarını değiştirmekle kalmadılar, iç anlam- 
larını da değiştirmeye kalkıştılar, olmadık yorum ve te'villerle ilahi murada ve 
maksada aykırı hüküm ve inançları din müntesiplerine empoze ettiler ki, buna 
Kur'an terminolojisinde “kelimelerin yerini değiştirmek” ve “tahrif” denmek- 
tedir (Bkz. 2/Bakara, 75; 4/Nisa, 46 ve 5/Maide, 41). 

Böyle hareket eden kontrol dışına çıktığını zannetmesin. Hiçbir şey gizli 
kalmaz. Yerde ve gökte zerre miktarı da olsa Allah tarafından bilinir, hepsi bir 
kitapta kayıtlıdır (Bkz. 6/En'am, 59). 

Kur'an-ı Kerim'de 48 yerde geçen “veli” kelimesi kısaca dost, arkadaş, yar- 
dımcı, vekil gibi anlamlara gelir. Muhaddisler tarafından 'mürsel' kabul edilen 
bir hadise göre veli “Görüldüğünde Allah'ı hatırlatan kimse”dir (İbn-iMace, 
Zühd, 4; Müsned, VI, 459). Hz. Ömer'den gelen bir rivayete göre “Aralarında 
akrabalık bağı veya alış veriş olmadığı halde Allah için birbirine seven samimi, 
ihlaslı, hasbi kimseler”dir. Duygu /kalp, düşünce/zihin ve eylemlerinin referans 
noktası Allah sevgisi ve hoşnutluğu olan bu seçkin insanlar, Müslüman beşe- 
ri hayatının ideal tipleridir. Mü'minlerin velisi Allah'tır, “Onları karanlıklardan 
nura çıkarır” (Veli-velayetle ilgili daha geniş bilgi için bkz. 2/Bakara, 257). 

“Velayet” mertebesine erişmiş insanlar, geride bıraktıkları yani dünya ha- 
yatında yapıp ettikleri dolayısıyla kaygılanıp korkmayacaklar, Büyük Gün'de 
hesaba çekilecekleri zaman da karşılaşacakları sonuç dolayısıyla hüzünlen- 
meyecekler. Çünkü Yüce Allah onlara neyi emretmişse yerine getirip dünya 
sınavını başarıyla tamamlamışlardır. Titizlikle, yüksek bir bilinçle Allah'tan sa- 
kınıp korktukları için güzel sonuç (müjde) hem dünya hayatında hem ahirette 
onlarındır (9/Tevbe, 21), bunu hak etmektedirler, onları cennet beklemekte- 
dir (2/Bakara, 25), bunun sevincini yaşayabilirler (41/Fussilet, 30). Yüce Al- 
lah her neyi vaadetmişse sözünü yerine getirir, buna nail olanlar gerçek ve 


nihai anlamda kurtulmuşlardır. 
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65. Onların sözleri seni üzmesin. Şüphesiz 'izzet ve gücün' tümü Al- 
lah'ındır. O, işitendir, bilendir. 

66. Haberiniz olsun; şüphesiz göklerde kim var, yerde kim var tümü 
Allah'ındır. Allah'tan başkasına tapanlar bile, şirk koştukları var- 
lıklara ve güçlere (gerçekte) uymazlar. Onlar yalnızca bir zanna 
uyarlar ve onlar ancak 'zan ve tahminde bulunarak yalan söyle- 
mektedirler: 

67. O,dinlenmeniziçin geceyi, gündüzü de aydınlatıcı (mubsir) olarak 
sizin için yaratmıştır. Şüphesiz işitebilen bir topluluk için bunda 
gerçekten âyetler vardır. 


Bugün mü'minlere karşı kibirlenenler sahip oldukları güç ve iktidar, ser- 
vet ve askeri donanımlarıyla övündükleri gibi, zamanında Hz. Peygamber 
(s.a.)'i ve ilk Müslüman cemaati tehdit edenler de aynı şekilde davranıyorlar- 
dı. Yüce Allah, elçisine onların bu kibirli, gösterişli ve tehditkâr tutumlarının 
üzüntüye sebep teşkil etmemesi gerektiğini hatırlatır (6/En'am, 33; 36/Yasin, 
76). Allah, onların söylediklerini, savurdukları tehditleri işitiyor, yapıp ettikle- 
rini görüyor. Onların yaptıkları boş bir gösteriş, temelsiz bir tehdittir. Zira “iz- 
zet'in yani güç ve iktidarın, zenginlik ve onurun tümü Allah'ındır. İzzet Allah'ın 
olduğu için, O'na iman eden ve O'nun yolunda olanlar da yani “Peygamberler 
ve mü'minler de izzet sahibidirler” (63/Münafikun, 8). Kadim zamanlardan 
beri iman ile inkâr, adaletli olanlar ile zulmedenler arasında mücadele vardır. 
Mücadeleyi iman ve adaletin yanın da yer alanlar kazanacaklardır, çünkü enin- 
de sonunda galip gelecek olan Allah'tır, bu O'nun verdiği kesinhükümdür (58/ 
Mücadele, 21). Yüce Allah peygamberine yardım etmeyi vaadettiği için o da 
sonunda galip gelecektir (40/Mü'min, 51). 

Nasıl öyle olmasın ki, göklerde ve yerde kim ne varsa hepsi Allah'ındır. Can- 
sızlar ve canlılar O'nun mülküdür, kudret eli altındadır. O'na sözde başkaldıran- 
lar da kendilerine sahip değildirler. Damarlarındaki kanı pompalayan, onlara 
nefes aldıran O'dur, eğer mutlak güç veya özgür olduklarını düşünüyorlarsa, 
istem dışı (gayrı iradi) fizyolojik hareketlerine malik olsunlar, ölüm geldiğinde 
ona engel olsunlar, uykusuzluğa çare bulsunlar, hiç yemeden-su içmeden yaşa- 
yabilsinler. O'na ortak koşanlar kendilerine bile malik değildirler, buna rağmen 
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inanmayanlar ahmakça bir tutum içine girip inkârda ısrar ve inat ederler. Onla- 
rın yaptıkları, düşünüp inandıkları sadece bir zandır, herhangi bir gerçeklik-ha- 
kikat temeline dayanmıyor; her neyi akıl ve bilim adına öne sürüyorlarsa sadece 
zan ve tahminlerde bulunup yalan söylüyorlar. Allah'ın varlığını, O'nun ulühiyet 
ve rububiyetiniteyit etmeyen her türlü önerme, tez ve teori sadece basit bir zan 
ve tahmindir, herhangi bir hakikate dayanmamaktadır (6/En'am, 116). 

Basiretle etrafına bakacak olsa, insan harikulade bir kozmik düzende ve yine 
muhteşem bir tabiatınız kucağında yaşadığını görür ve anlar. Gece ve gündüz bir- 
birini takip etmektedir. Gece bir elbise, kalın bir örtü gibi üstümüzü örter, altında 
dinlenir, hücrelerimizi yeniler ve yeni bir güne hazırlanırız. Gündüz işlerimizi gö- 
rür, hayatımızı belli bir düzen ve intizam içinde sürdürürüz. Bu kozmik ve tabii 
düzende sayısız kanıtlar, deliller, sırlar, ayetler vardır. (Bkz. 28/Kasas, 72-73.) 

Bu ayet kümesindeki tema önemlidir: İnsana bir hayat, hayatını sürdüreceği 
bir dünya ve sayısız nimet bahşedilmiştir. Yaratılışın amacı sınavdan geçip som 
altın gibi ahlaki ve manevi olarak saflaşmak ve bu bilinçle sadece Allah'a ibadet 
etmek ise, buna bütün bunları insana bahşeden Allah hak sahibidir. Liderler, ti- 
ranlar, tağutlar, aracılar vb. varlıklar da ya diğer insanlar gibi yaratılmış kullardır 
veya insan tarafından üretilmiş, vücuda getirilmiş nesnelerdir. Bunların hiçbiri- 
nin yaratıcı, tedbir ve terbiye edici özellikleri olmadığına göre nasıl oluyor da, 
onların çizdiği genel sınırlar insan hayatının akışını belirleyebilir! 


eğil iğ lağızılğa ZN la Aİ İŞİ ŞA döle, KİŞ AİN GAS ŞİLE 
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68. "Allah çocuk edindi” dediler. O, (bundan) yücedir; O, hiçbir şeye 
ihtiyacı olmayandır. Göklerde ve yerde ne varsa O'nundur. Kendi- 
nizde buna ilişkin bir delil de yoktur. Allah'a karşı bilmeyeceğiniz 
bir şeyi mi söylüyorsunuz? 

69. Deki: "Allah hakkında yalan uydurup iftira edenler, kurtuluşa er- 
mezler." 

70, (Onlar için) Dünyada geçici bir meta (vardır). Sonra dönüşleri bi- 
zedir; sonra da inkâra sapışları dolayısıyla onlara şiddetli azabı 


tattıracağız. 
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İnkâr ve ortak koşmanın çeşitleri vardır, bunlardan biri de Allah'ın “çocuk 
edindiğini” iddia edenlerinkidir. Yüce Allah'ın çocuk edinmeye ihtiyacı yoktur, 
O gani ve müstağnidir. O'nun müstağni olması, mutlak manada hiçbir şeye ve 
hiç kimseye ihtiyacı, bağlılığı ve bağımlılığı olmaması demektir. Göklerde ve 
yerde de O'nun muhtaç olacağı herhangi bir nesne, bağ veya nesne yoktur. 

Kelamcılar çocuk iddiasına karşı şu delili öne sürmüşlerdir: Çocuk varlık- 
tan, bir anne ve babadan bir parçadır, Yüce Allah parçalara ayrılamaz; çocuk 
sonradan ortaya çıkar, Yüce Allah ezeli ve kadimdir. Eşi yoktur ki çocuğu olsun 
(6/En'am, 105). Çocuk Mümkinü'l vücud'dur yani olması olmaması mümkün- 
dür. Allah ise Vacibu'l vücud'dur. Çocuk ile Allah arasında mahiyet birliği farz 
edilemez ki, O'na çocuk isnat edilsin. (Bkz. 2/Bakara, 116; 112 /İhlas, 1-4.) 
Varlık âleminde “Her kim varsa, tümü O'na ancak birer kul olarak huzuruna 
gelecektir (19/Meryem, 93). Bütün bunlar delilsiz, temelsiz iddialar, aslı astarı 
olmayan faraziyeler, uygunsuz yakıştırmalardır. Bu iddiaları öne sürenler, söz 
konusu yakıştırmalarda bulunanlar, Allah hakkında gerçek bir bilgiye sahip 
değildirler, yalan ve iftira uydurup durmaktadırlar. Belki karşılığında geçici 
dünya nimetlerinden yararlanmaktadırlar ama dünyanın metaı, zevk ve hazzı, 
imkân ve avantajları geçicidir, dünyanın metaına kanmak kurtuluş sağlamaz. 
Felah yani içine girilen bir çabanın sağlayacağı maksat ve gaye bu geçici haz 
ve zevk, sahte imkân ve yararlar olmamalıdır. Sahte bir ideoloji, iyi kurgulan- 
mış bir öğreti belki “refah” sağlar ama “felah” getirmez. Aklı başında olanlar 
refahın değil, felahın peşinde olurlar. Doğrusu budur, çünkü eninde sonunda 
insanlar Rablerine döneceklerdir; iyilik yapanlar ödüllendirilecek; kötülük ya- 
panlar da şiddetli bir azaba düçar kalacaklardır. 
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Onlara Nuh'un haberini oku. Hani kavmine demişti ki: “Ey kav- 
mim, benim makamım ve Allah'ın âyetleriyle hatırlatmalarım 
eğer size ağır geliyorsa ben, şüphesiz Allah'a tevekkül etmişim. 
Artık siz ortaklarınızla toplanıp yapacağınız işi karara bağlayın 
da işiniz size örtülü kalmasın (veya tasa konusu olmasın), sonra 
hakkımdaki hükmünüzü -bana süre tanımaksızın- verin. 


71. 


72. Eğer yüz çevirecek olursanız, ben sizden bir karşılık istemedim. 
Benim ecrim, yalnızca Allah'a aittir. Ve ben, Müslümanlardan ol- 
makla emrolundum. 

73. Fakat onu yalanladılar; biz de onu ve gemide onunla birlikte 
olanları kurtardık ve onları halifeler kıldık. Âyetlerimizi yalanla- 
yanları da suda boğduk. Uyarılanların nasıl bir sonuca uğratıldık- 
larına bir bak. 

74. Sonra onun ardından kendi kavimlerine (başka) elçiler gönder- 
dik; onlara apaçık belgeler getirmişlerdi. Ama daha önce onu ya- 
lanlamaları sebebiyle inanmadılar. İşte biz, haddi aşanların kalp- 
lerini böyle mühürleriz. 


Yukarıdaki ayetlerde güç, iktidar ve maddi imkânlara dayalı tehditlerin 
işe yaramayacağı anlatıldıktan sonra, tarihsel bir olaya atıfta bulunulur ki, bu 
azgın ve şımarık toplumuna karşı Nuh aleyhisselâmın hiçbir şeyden ve güçten 
çekinmeyerek meydan okumasıdır. O sadece Allah'a tevekkül edip uzun süren 
hayatı boyunca tebliğini yaptı, görevini hiçbir güçlük veya tehdit karşısında 
ihmal etmedi. Onu tehdit edenlere söylediği şuydu: Benim “makamım” ve “Al- 
lah'ın ayetleriyle hatırlatmada bulunmak” size ağır geliyorsa, hiç şüphesiz ben 
Allah'a tevekkül etmiş biriyim. Sizden korkmuyorum, beni bu işe görevlendi- 
ren koruyacaktır. 

“Artık siz ortaklarınızla toplanıp yapacağınız işi karara bağlayın” diye 
tercüme ettiğimiz pasajın orijinali “fe ecmiuemreküm ve şürekaeküm" şeklinde 
gelmiştir ki, bu kavmi hayati derecede önemli konu hakkında “icma”a, toplumsal 
bir mutabakata davet etmektir. “Siz ve ortaklarınız bir araya gelip her ne fikir 
ve tutum üzerinde icma edecekseniz, bunu yapın, ben de buna göre bir tutum 
takınayım!” Şu veya bu fikir ve tutum olsun, toplumsal mutabakat olmaksızın 
bir arada yaşamak mümkün olmaz. Fıkıh usulcüleri Nuh aleyhisselâmın bu çağ- 
rısının Şeriat'ın dört ana kaynağından biri olan “icma”a gönderme olduğunu 
düşünmektedirler. Nuh aleyhisselâmın kavmi örneğinde icma/mutabakat inkâr 
ve cürüm üzere olacak, kavmin bu yöndeki mutabakatı büyük tufan cezasını ge- 
tirecektir. Fıkıhçıların icma'dan anladıkları ise bir çağda yaşayan müçtehitlerin 
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bir konu üzerinde ittifak etmesi, mutabakata varmasıdır. Mutabakatın Kur'an ve 
Sünnet'e aykırı olmaması esas şarttır; Kur'an ve Sünnet'in açık hükümlerine ay- 
kırı bir toplumsal mutabakat -buna toplumun tamamı katılmış olsa bile- meşru 
olmayıp Nuh kavmi gibi eninde sonunda helâke sevkeder. 

Ayette geçen “makami"nin iki anlama gelmesi mümkündür: Biri Hz. 
Nuh'un uzun süre aralarında kalması -mukim olması-, diğeri Nübüvvete atıf 
olan konum, makam, ilahi statü ve görev. Birinci anlamda ele alacak olursak, 
Nuh aleyhisselam kavmini bıkmadan usanmadan 950 sene uyarıp durdu, onla- 
rın da bunca uzun seneler yaşadıklarını düşündüğümüzde, Nuh aleyhisselâmın 
ısrarı, sabrı ve metaneti destansı bir hikâye olarak karşımıza çıkar. Muhtemelen 
kavmi aynı şeyleri, daha doğrusu aynı değişmez hakikatleri işitip durmuş ama 
kulak asmamış, Nuh aleyhisselam ise her fırsatta bunları tekrar etmeye devam 
etmiştir. İkinci anlamda ele aldığımızda, Hz. Nuh'a yönelttikleri itiraz şu olmuş- 
tur: “Senin bizden ne farkın var? Allah'ın elçisi olduğunu iddia ediyorsun, bunun 
bizim nezdimizde herhangi bir değeri yoktur” Benzer bir itiraz Nuh'tan sonraki 
peygamberlere yapıldığı gibi, son peygambere de yapılmıştır. 

Kadi, bu ayetteki fikri silsileyi şöyle sıralar: Nuh aleyhisselam, hiç kork- 
madan ister makamından ister sıkça gerçeği hatırlatmasından dolayı zorba 
kavminden korkmadığını, sadece Allah'a güvenip O'na itimat ettiğini be- 
lirtmektedir. Onlara meydan okuyup ortaklarını da yardıma çağırmalarını 
istemekte, işlerini, durumlarını kendi aralarında iyice görüşüp bir karara 
bağlamalarını önermektedir. Neye karar vereceklerse versinler, hiçbir şey 
gizli kalmasın veya “Biz bu noktayı unuttuk, açıklığa kavuşmadı" deyip tasa- 
lanmasınlar. Onlara şöyle seslenmektedir: “Her şeyi kendi aranızda görüşün, 
tartışın, açıklığa kavuşturun, böylelikle hakkımdaki hükmünüzü bildirin. 
Bana süre (mühlet) de tanımayın, her neyi yapacaksanız yapın, elinizden 
geleni ardınıza koymayın. Söylediklerimi ciddiye almaz da hakikate sırtınızı 
çevirecek olursanız, benim için sorun değil,ben sizden ücretalmadım, yapıp 
ettiklerimin karşılığını Allah verecektir. Ben Müslümanlardan olmakla, Al- 
lah'ın iradesine teslim ve hükümlerine tabi olmakla emrolundum. Beni din- 
lemeyecek olursanız, gerisini siz düşünün, çünkü başınıza büyük bir felaket 
gelecek, tufan hepinizi yok edecektir. İyi düşünün, çok yönlü tartıp biçin, ve- 
receğiniz karar sizin yeryüzündeki varlığınızla ilgili olacak. Ya Allah'a teslim 
olup kurtulacak veya silinip yok olacaksınız!” 

Ne var kiher zaman olduğu gibi kavmi Hz. Nuh'u yalanladı ve onları tehdit 
ettiği gibi başlarına tufan geldi, hepsi boğulup tarih sahnesinden silindi. Sade- 
ce bir avuç insan kurtuldu (Bkz. 7/A'raf, 59-64 ve 11/Hud, 25-49). 
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Ne acıdır ki Nuh aleyhisselâmdan sonra gelenler de aynı yola girdiler, yan- 
lışta ve hatada ısrar ettiler. Hud, Salih, İbrahim, Lut, Şuayb vd. de -Allah'ın se- 
lamı hepsinin üzerine olsun- kavimlerini ikna edemediler, kavimleri Kur'an'ın 
çeşitli yerlerinde anlatıldığı üzere dünyada azaba uğradılar. İnanmadılar, hida- 
yet de bulmadılar, çünkü kalpleri mühürlenmiş, hakikatle, gerçeklik dünyası 
ile aralarına perdeler, engeller çekilmişti (Bkz. 2/Bakara, 7). Kendi iç dünyala- 
rı ve kötü fiilleriyle mücadele edip doğru yola girmedikleri, Allah'ın iradesine 
ve hükümlerine teslim olmayı reddettikleri için haddi aştılar, böylelikle helak 


olmayı hak ettiler. 
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75. Sonra bunların ardından Firavun'a ve onun önde gelen çevresine 


Musa'yı ve Harun'u âyetlerimizle gönderdik. Fakat onlar büyük- 
lendiler. Onlar suçlu-günahkâr bir kavimdi. 

76. Onlara katımızdan hak geldiği zaman, dediler ki: “Bu, kuşkusuz 
apaçık bir büyüdür." 

77. Musa: “Size hak geldiğinde (böyle) mi söylersiniz? Bu bir büyü 
müdür? Oysa büyücüler, kurtuluşa ermezler” dedi. 

78. Onlar: “Sizikiniz, bizi atalarımızı üzerinde bulduğumuz (yol)dan 
çevirmek ve yeryüzünde büyüklük sizin olsun diye mi bize geldi- 
niz? Biz, sizin ikinize inanacak değiliz” dediler. 

79. Firavun: “Bana bütün bilgin büyücüleri getirin” dedi. 

80. Büyücüler geldiğinde Musa: “Atacağınız şeyleri atın” dedi. 
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81. Onlaratınca, Musadedi ki: “Sizlerin (ortaya) getirdiğiniz büyüdür. 
Doğrusu Allah onu geçersiz kılacaktır. Şüphesiz Allah, bozguncu- 
luk çıkaranların işini düzeltmez.” 

82. Allah, suçlu-günahkârlar istemese de, hakkı (hak olarak) kendi 
kelimeleriyle gerçekleştirecektir. 


Bu ayet kümesinde yukarıdan beri anlatılan olaylar zincirinin bir devamı 
olarak Hz. Musa'nın Firavun ve iktidar seçkinleriyle olan mücadelesi ele alınır. 
Kur'an'ın çeşitli yerlerinde hayli geniş olarak anlatılan bu kıssa, ele alındığı 
her yerde başka bir boyuttan muhatabın dikkatine sunulmaktadır. Firavun'un 
düzeni baskı üzerine kurulmuştu, İsrailoğullarını köleleştiren Firavun kendi- 
sini tannlaştırmış, küçük bir zümre ile baskıya dayalı bir iktidar kurmuştu. 
Firavun ve adamlarına göre Mısır ve beşeri-tabii kaynaklarının tümü kendi 
mülkleriydi. Yüzyıllardan beri düzen böyle kurulmuş, toplum bu düzeni atala- 
rından böyle tevarüs etmişti. Bu böyle gelmiş, böyle gidecekti. 

Hz. Musa ve Hz. Harun, onlara tebliğ edip de mucizeler gösterdiklerinde 
(Bkz. 2/Bakara, 92; 7/A'raf, 133; 17/İsra, 101), bunun alışılagelen bir “büyü 
gösterisi” olduğunu söylediler. Hz. Musa, bu itirazı şaşkınlıkla karşılamakta- 
dır: Bu kadar açık kanıtlar ortada iken, vicdan ve akıl bunların doğruluğunu ve 
gerçekliğini teslim etmeli iken, bunlara “büyü” mü denir? 

İşin doğrusu Mısır'da büyü hayli yaygındı, bu alanda ustalaşmış kimseler 
gelişmiş maharetleriyle büyü yapıp insanların gözlerini boyuyordu. Hz. Musa, 
ilahi tebliğin bir büyü olmadığını, hakikatin ta kendisi olduğunu söylediyse de 
dinletemedi. Bu durumda yapılması gereken şey, iddianın güçlü kanıtlarla biz- 
zat büyünün kendisini geçersiz kılması olmalıydı, Hz. Musa da bu yolu denedi. 
Belirtmek gerekir ki, Hz. Musa, büyüye büyü ile cevap vermedi, öyle olsaydı, 
kendisi de daha usta bir büyücü addedilirdi, aksine büyünün kendisini boşa 
çıkardı ki, bunun göstergesi onun büyücülerin yaptıklarına “sizin yaptığınız 
büyüdür, Allah bunu boşa çıkaracaktır” demesi ile büyücülerin hakikati teslim 
edip hemencecik Müslüman olmasıydı. 

Firavun, Allah'tan gelen tebliğe karşı kibir gösteriyordu. Savunmasına 
göre Musa ve Harun'un asıl maksadı Mısır'ın kadim zamanlardan beri takip 
ettiği geleneksel düzeni değiştirmek, kendileri seçkinler zümresi konumunu 
kazanmaktı. Ona göre, Hz. Musa'nın hakikat namına söylediği bir şey yoktu, 
birtakım olağanüstülükler gösteriyorsa da, bunlar bildik büyü idi. Bunun üze- 
rine kendisi Mısır'ın önde gelen büyücüleriyle yarışmaya hazır olduğunu bil- 
dirdi. Bu bir meydan okumaydı. Sonunda o büyük karşılaşma gerçekleşti, Hz. 
Musa'nın bir anda ejderhaya dönüşen asası, büyücülerin irili ufaklı yılanlarını 
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tek tek yutup yok etti. (Daha geniş bilgi için bkz. 7/ATaf, 104-126. ayetlerin 
açıklaması.) 

Şanı yüce Allah bir kere daha hakkı sapasağlam delil ve kanıtlarla, geri 
çevrilmesi mümkün olmayan belgelerle, aklı, vicdanı ve kalbi mutmain kılan 
söylem ve sözlerle üstün kıldı; bundan sonra da gerçekleştirecektir. 
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83. Sonunda Musa'ya kendi kavminin bir zürriyetinden (gençlerin- 
den) başka -Firavun ve önde gelen çevresinin kendilerini belala- 
ra çarptırmaları korkusuyla- imân eden olmadı. Çünkü Firavun, 
gerçekten yeryüzünde büyüklenen bir zorba ve gerçekten ölçü- 
süz bir azgındı. 

84. Musa dedi ki: “Ey kavmim, eğer siz Allah'a imân edip Müslüman 
olmuşsanız artık yalnızca O'na tevekkül edin. 

85. Dediler ki: “Biz Allah'a tevekkül ettik; Rabbimiz, bizi zulmeden 
bir kavim için bir fitne (konusu) kılma.” 

86. “Vebizi, kâfirler topluluğundan rahmetinle kurtar." 

87. Musave kardeşine (şöyle)vahyettik: “Mısır'da kavminiz için evler 
hazırlayın, evlerinizi namaz kılınan (ve kıbleye dönük) yerler ya- 
pın ve namazı dosdoğru kılın. Mü'minleri de müjdele.” 
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88. Musa dedi ki: “Rabbimiz, şüphesiz Sen, Firavun'a ve önde gelen 
çevresine dünya hayatında bir çekicilik (güç, ihtişam) ve mallar 
verdin. Rabbimiz, senin yolundan saptırmaları için (mi?) Rabbi- 
miz, mallarını yerin dibine geçir ve onların kalplerinin üzerini 
şiddetle bağla; onlar acı azabı görecekleri zamana kadar imân 
etmeyecekler.” 


89. (Allah) dedi ki: “İkinizin duâsı kabul olundu. Öyleyse dos- 
doğru yolda devam edin ve bilgisizlerin yoluna uymayın.” 


Firavun, baskıya dayalı bir düzen kurmuş, Mısır'ın tamamını temellük et- 
miş ve kendisini tanrı ilan etmişti (79/Naziat, 24). Uzun süren bu düzen teba- 
da derin korku ve yılgınlığa yol açmıştı. Hz. Musa, tebliğe başladığında az bir 
insan grubu hariç kimse ona katılmaya cesaret edememişti. “Kendi kavminin 
bir zürriyeti”nin ne anlama geldiği tefsirciler arasında ihtilaf konusudur. Dört 
ayrı ihtimal olduğunu söylemek mümkün: 

a) İsrailoğullarından gençler grubu, 

b) İsrailoğullarından küçük bir grup, 

e) İsrailoğulları-Kıpti karışımı bir grup, 

d) Kıptilerden bir grup. 

Arapça kullanımıyla “zürriyet” bu anlamlardan birine mütehammildir. 
“Zürriyye(t)” soy, sülale; çocuklar, gençler anlamına geldiği gibi “az sayıda in- 
san” ve hatta “zayıf küçük bir grup” anlamına da gelir. Ancak söz dizimi ve 
genel olarak Hz. Musa ve İsrailoğulları kıssası göz önüne alındığında, üçüncü 
şıkkın en kuvvetli ihtilal olduğunu söylemek mümkün. Kıptilerden de bir grup 
insanın Hz. Musa'ya inanmış olması pekâlâ mümkündür, zira Firavun ve baskı- 
cı rejimi sadece İsrailoğullarını değil, Mısır halkını da eziyordu. 

Hz.Musa, Ulu'lazm peygamberlerden biridir,asıl misyonu Allah'ın birliği Tev- 
hid inancını tebliğ etmek ve yoldan çıkmış toplumsal hayatı tekrar ahlaki ve adil 
bir zemine oturtmaktır. İsrailoğullarını kölelikten kurtarmak misyonlarından bi- 
ridir ama yegâne misyonu değildir. Dolayısıyla İsrailoğulları yanında Asiye gibi 
az sayıda olsa bazı Mısırlıların da ona iman etmiş olmaları bunu göstermektedir. 
Tebliğe muhatap olan herkes “Musa'nın kavmi” içinde mütalaa edilebilir. Kaldı 
ki, 400 yıl süren Mısır hayatı boyunca İsrailoğulları, baskının arttığı zamanlarda 
erkekleri öldürülmüş, kadınları Kıpti erkeklerle evlendirilmeye zorlanmıştı ki, 
nüfusun belli bir bölümünün babası Kıpti, annesi İsrailoğullarından idi. Ferra'ya 
göre bunların “zürriyet” olarak isimlendirilmesi, Yemen ve Arap topraklarında 
dünyaya gelen Farsların çocuklarına “ebna (oğullar)” denmesi gibidir. 

Her durumda Firavun ve iktidar seçkinlerinin kurduğu düzenin bir korku 
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imparatorluğu olduğu anlaşılmaktadır. İman edenler veya iman etmeye yatkın 
olanlar başlarına bir musibetin gelmesinden, Firavun'un üzerlerine taham- 
mülsüz baskı (fitne) kurmasından korktukları anlaşılmaktadır. Nitekim ilk 
sihir gösterisinde iman eden sihirbazları Firavun hemen ölümle cezalandır- 
mıştı. Rejimin baskısını yakından bildiklerinden, onlara reva görülecek şiddet 
ve işkenceye dayanmayacaklarından kaygılanmaktadırlar. Firavun ve çevresi 
merhametsizdir, inkârcı ve baskıcıdır, böyle bir rejim altında yaşayan inanan- 
lara ancak Allah'ın rahmeti kurtarıcı olabilecektir. 

Firavun'un zorbalığının caydırıcı etkisinin farkında olan Hz. Musa, kavmi- 
ne hakkıyla yani ihlasla inanmışlarsa artık Allah'a güvenmelerini, Allah'ın on- 
ları koruyacağını söyleyip morallerini takviye etmektedir (Bkz. 7/A'raf, 128). 

Baskı ve şiddetin caydırıcı olabileceği ihtimali karşısında Hz. Musa'ya va- 
hiyle şu önerilir: Açıktan dinlerini ifade edemeyeceklerinden, ibadetlerini ya- 
pamayacaklarından, inananlar evlerini birer mescide çevirsinler. Evin mimari 
düzeni ne olursa olsun, iç mekânın bir bölümü namaz kılacak şekilde kıble 
tarafına doğru olsun. Başka bir deyişle, inananlar evlerinin içinde Allah'a iba- 
det edecekler, dini hayatlarını aileyi merkez alarak yaşama azmini gösterecek- 
ler. “Kıble” tabirinin “güney tarafı” veya “karşılıklı evlerin yapımı” anlamına 
geldiği söylenmiştir. Açık anlam, İbrahim aleyhisselamın torunu olan ve onun 
sünnetini takip eden Hz. Musa'nın inanan insanları Kâbe'ye doğru yönlendir- 
diği hususudur. Hz. İbrahim ve oğlu İsmail, Hz. Âdem'in inşa ettiği Mekke'deki 
Kâbe'nin temellerini bulup yeniden ayağa kaldırmış ve oraya yönelip ibadet 
etmiştir. Kendisinden sonra gelenlere de emrettiği kıble Kâbe'dir. Bazı müfes- 
sirler İsrailoğulları için kıblenin Beyt-i Makdis olduğunu söylemişlerse de, bu 
mabedin çok sonraları Hz. Musa'nın torunlarından Hz. Süleyman tarafından 
yapıldığını biliyoruz. Dolayısıyla Hz. Musa ve ona inananlara emredilen kıble 
Beyt-i Makdis değil, Mekke'deki Kâbe'dir. 

“Evlerinizi namaz kılınan (kıbleye dönük) yerler yapın ve namazı dosdoğ- 
ru kılın” ibaresinden “kıbleye dönük namaz ibadeti”ni anlamamak için hiçbir 
sebep yok. Namaz bütün peygamberlere emredilen ve peygamberlerin kavim- 
lerine emrettikleri temel bir ibadettir. Erkan ve icraatında, şekil ve rekât sayı- 
sında az çok farklılıklar olsa da, temel formu itibariyle aynıdır. Hz. Musa'nın da 
kendisine inananlara “namaz”ı emrettiğinde hiç şüphe yoktur. Allah'a tevekkül 
eden, peygamberin tebliğine ihlasla kulak veren ve evini mescide çevirip na- 
maz kılan kimselere dünyada kurtuluş, ahirette cennet müjdesi vardır. 

Firavun muktedir bir kraldı, herhangi bir kral olmanın ötesinde bir tiran- 
dı; Mısır'ın mülk ve saltanatına hükmediyordu. Anlatımlara göre sağlıklıydı, 
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son nefesine kadar dişi bile ağrımamıştı. Güç, iktidar, servet ve sağlık onu az- 
dırmıştı. Bir insanın dünya hayatında elde edebileceği en yüksek güce ulaşmış, 
ihtişamlı krallık kurmuştu. Musa aleyhisselam, bu güç ve ihtişamın Firavun'a 
onu çetin bir sınavdan geçirmek üzere verdiğini belirtiyor. Tefsirciler “Yolun- 
dan saptırmaları için” ibaresinde geçen “li-yudillu”daki “lam”ın kullanışına 
farklı anlamlar vermişlerse de, misyonunun tam farkında olan bir peygambe- 
rin, zorba bir yöneticiye, refahtan şımarmış bir sınıfve zümreye maddi zengin- 
lik ve gücün niçin verildiğini bilemeyeceği düşünülemez. Yüce Allah, bu zorba- 
lara bunca güç ve servet vermiş, verdikçe onlar azıtmış, yoldan çıkmış, zulüm 
ve tuğyanlarını arttırmışlardır. 

Hz. Musa'nın dua ile belki dönerler diye, kalpleri üzerindeki sıkıntı ve bas- 
kının arttırılmasını talep etmektedir. İnsan elindeki imkânları kaybettiğinde, 
yoksul ve muhtaç düştüğünde güç ve servetin geçici olduğunu düşünür, daha 
yüce bir güç ve kudrete bağımlı olduğunu anlar, ruhuna bir tevazu /alçakgö- 
nüllülük sökün eder. Belli ki güç ve servet onların basiretlerini bağlamıştır, ar- 
tık doğru yolu bulmaları mümkün değildir, azabı apaçık görüp tadıncaya kadar 
da yapıp ettiklerinden pişmanlık duymayacaklardır; nitekim başlarına gelme- 
dik felaket kalmadı, yine de inanmadılar (Bkz. 7/A'raf, 130-133). 

Daha sonra vuku bulan olaylara baktığımızda, ayette belirtildiği üzere Hz. 
Musa'nın duasının kabul edildiğini görüyoruz. Duayı Hz. Musa yapmıştır (te- 
kil), bir peygamber sıfatıyla kardeşi Hz. Harun de katılmış, bu yüzden “ikisinin 
duası kabul” edilmiş (tesniye) ancak bütün inanan bir kavme dosdoğru yolda 
ilerlemeleri ve bilgisizlerin yoluna girmemeleri emredilmiştir (çoğul). Bir ki- 
şinin yaptığı dua, ona “âmin” diyenlerin yaptığı dua gibidir, kabul edildiğinde 
hepsinin duası kabul edilmiş olur. 
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90. Biz, İsrailoğullarını denizden geçirdik; Firavun ve askerleri az- 
gınlıkla ve düşmanlıkla peşlerine düştü. Sular onu boğacak dü- 
zeye erişince (Firavun): “İsrailoğullarının inandığı (ilâhtan) başka 
ilâh olmadığına inandım ve ben de Müslümanlardanım” dedi. 

91. Şimdi, öyle mi? Oysa sen önceleri isyan etmiştin ve bozgunculuk 
çıkaranlardandın. 

92. Bugün senden sonrakilere bir âyet (tarihi bir belge, ibret) olman 
için seni yalnızca bedeninle kurtaracağız (herkese cesedini göste- 
receğiz). Gerçekten insanlardan çoğu, bizim âyetlerimizden ha- 
bersizdirler. 

93. Andolsun, biz İsrailoğullarını, hoşlarına gidecek güzel bir yerde 
yerleştirdik ve temiz şeylerden kendilerine rızık verdik. Kendi- 
lerine ilim gelinceye kadar anlaşmazlığa düşmediler. Şüphesiz 
Rabbin, aralarında anlaşmazlığa düştükleri şey konusunda kıyâ- 
met günü hüküm verecektir. 


Bu ayetler grubunda tarihin tanık olduğu en büyük mucizelerden biri an- 
latılmaktadır. Hz. Musa, halkını Filistin topraklarına götürmek üzere yola çıkar. 
Başlangıçta Firavun, Mısır'dan çıkışa razı olmuşken, yakın çevresinin kışkırt- 
masıyla fikrinden cayar ve tekrar onları Mısır'a geri getirmek üzere ordusuy- 
la onları takibe çıkar. Onlara yetiştiğinde Kızıldeniz'in kenarına gelmişlerdir. 
İsrailoğulları çaresiz durumdadırlar. Önlerinde deniz, arkalarında Firavun ve 
ordusu. Şanı yüce Allah, tarihin akışını kendi iradesine göre yönlendirecek bir 
müdahalede bulunur, Kızıldeniz'in suyunu çeker, Hz. Musa ve İsrailoğulları 
düz bir arazide yürür gibi karşı tarafa geçmeye başlar. 

Bu muhteşem bir olaydır, kurtarıcı mucizedir ve sadece İsrailoğullarına 
tanınmış bir lütuf ve ihsandır adeta. Diğer peygamberler mucize gösterir, ina- 
nan-inanmayan kavimleri mucizeyi seyreder, ona tanık olur. Onlar ise mucize- 
ye iştirak eder, fiilen katılır. Denizin iki yana çekilip sudan duvarlar oluştuğunu 
gören Firavun ve askerleri de peşlerine takılır, onlar gibi karşı kıyıya geçebile- 
ceklerini zanneder ama üzerlerine kapanan sular altında kalıp boğulur (Bkz. 
2/Bakara, 50; 7/A'raf, 136; 8/Enfal, 54). 

İşte tam bu tarihin bıçak sırtı anında Firavun hakikatin çıplak yüzüyle kar- 
şılaşır. Güç ve iktidarının, inat ve ısrarının, gurur ve davasının hiçbir işe yara- 
madığını umutsuzca anlar ve çaresiz iman eder: “İsrailoğullarının kendisine 
inandığı (ilâhtan) başka ilâh olmadığına inandım ve ben de Müslümanlarda- 
nım” yani “Musa'nın tebliğ ettiği tevhid dinine teslim olanlardın” der. Der ama 
işe yaramaz. Buna “Firavun imanı” denir ki, sonuna kadar süren ısrar ve inadın 


650 ALİ BULAÇ -KUR'ÂN DERSLERİ/DIRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


insanı çaresizce sürüklediği teslimiyet halidir. Ye's halindeki imandır. Önceleri 
inansaydı, bozgunculuk çıkarmaktan, halkına zulmetmekten vazgeçseydi işe 
yarayacaktı. 

91. ayette imanı kabul edilmeyen Firavun için kullanılan ifade ilginçtir: 
“Sen fesat çıkaranlardandın.” Bunun iki anlama gelebileceğini düşünebiliriz: 
Bir, tarih boyunca yeryüzünde ve insanlar arasında fesat çıkaranlar var, hep 
olmuştur, Firavun da onlardan biriydi. Diğeri, Firavun Mısır'da tek başına fe- 
sat çıkarmıyordu, toplumsal bozgunculuğu iktidar seçkinleriyle (mele) ve ona 
uyanlarla yapıyordu. 

Burada mucize içinde mucize olduğunu söylemek mümkündür. İlki, de- 
nizin ikiye yarılması, diğeri Firavun'un cesedinin sonraki nesillere bir ibret 
tablosu olarak çürümeden korunmasıdır. Cebelein bölgesinde bulunup Bri- 
tish Museum'da sergilenen Firavun (11. Ramses) cesedinin denizde boğulan 
Firavun'a ait olup üç bin sene mumyalanmadan korunduğu söylenmektedir. 
Muhammed Hamidullah'a göre, söz konusu ceset Kahire Müzesi'nde sergi- 
lenmektedir. 

Kızıldeniz'in ikiye yarılması Allah'ın tabiata ve aynı zamanda tarihe mü- 
dahalesi olan bir mucizesidir. Bunun basit bir med-cezir (gel-git olayı) oldu- 
gunu düşünmek mümkün değildir. Med-cezir bir tabiat olayıdır, fakat öyle de 
olsa, zamanlama önemlidir. Yani Hz. Musa ve İsrailoğulları, Firavun'dan kaçıp 
tam denizin kenarına gelmişlerken med-cezirin vuku bulmuş olması “ilginç 
bir tesadüf”ü akla getirir. Oysa varlık âleminde tesadüfe yer yoktur, olsa olsa 
uygunluklar, örtüşmeler yani “tevafuk" vardır. 

Bugün de med cezirle açıklanan olaylara tanık olmak mümkündür. Mesela 
Güney Kore'de Jindo Adası'nda yaşanan ilginç bir olay herkesi hayretlere dü- 
şürmektedir. Her sene belli bir zamanda deniz iki tarafından çekilir, böylelikle 
kara ortaya çıkmış olur. Ortaya çıkan kara 28 km. uzunluğunda ve 40 metre 
eninde. Görüntü aynen Hz. Musa'nın Kızıldeniz'i ortadan yardığı olayı hatır- 
latır. Her sene onbinlerce insan suyun çekilmesiyle birlikte ortaya çıkan yolda 
yürümek için burada toplanır. 

Anlatıma göre Jendo Adası'nda yaşayan köylüler sık sık kaplanların saldı- 
rısına uğruyorlardı. Günün birinde kaplanlar köyü kuşatınca köylüler can hav- 
liyle komşu Modo Adası'na yüzerek kaçmak zorunda kaldılar. Bu arada yaşlı 
bir kadın yüzme bilmediği için Modo Adası'na gidemedi. Sahile kadar geldi ve 
adaya yüzerek gidemeyeceğini anlayınca Tanrı'ya dua etti. Duası kabul olan 
bu kadın için o gün denizden yol açıldı. Kadın denizin içinden yürüyerek adayı 
geçti. O günden sonra adada toplanan Koreliler, aynı yolu yürüyerek Tanrı'ya 
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dua ediyorlar. Zikrettiğimiz bu örneklerin her biri birer tabiat olayıdır, belli 
zamanlarda ve belli şartlarda vuku bulur. 

ABD Ulusal Atmosferik Araştırma Merkezi (NCAR) ve Colorado Üniversi- 
tesi araştırmacıları, hazırladıkları simülasyonlarla 3000 yıl önce Kızıldeniz'in 
ikiye ayrılmasının mümkün olduğunu savundu. Yapılan açıklama şu: 

“Bilim insanları, Tevrat'ta anlatılan mucizenin yaşandığı bölgenin harita- 
ları, arkeolojik kayıtları ve bölgenin uydudan çekilen fotoğraflarını inceleye- 
rek mucizenin yaşanmasına imkân verecek topografik özellikler aradı. Araş- 
tırmacılar, elde ettikleri bilgilerin ışığında Akdeniz'in güneyinde, yaklaşık üç 
bin yıl önce Nil Nehri'nden akan suların oluşturduğu Tanis Gölü'nün olduğu 
bölgede deneylere başladı. Bilgisayar modelleri, saatte 100 kilometre hızla 
doğudan esen rüzgâra maruz kalan bölgede yaklaşık 1,8 metre derinliğindeki 
suyu 12 saat boyunca inceledi. Simülasyonda, rüzgâr suyu hem göl oluşturdu- 
gu havzaya, hem de Nil Nehri'nden aktığı kola itti. Bu şekilde, saatler boyunca 
4,5-5 kilometre uzunluğunda ve 1,8 kilometre genişliğinde düz, çamur bir alan 
ortaya çıktı. Rüzgârın sona ermesiyle, sular çamur alanı hemen kapattı. NCAR 
yetkilisi Carl Dewis, simülasyonun Tevrat'ta anlatılana çok yakın bir sonuç 
verdiğini söyledi. Dewis, Plos ONE dergisinde yayımlanan çalışma hakkında, 
“Sıvı dinamiklerine bakarak, suyun birbirinden ayrılmasını anlayabiliriz. Rüz- 
gâr, suyu fizik kuralları içinde bir yöne itiyor. Su iki ayrı tarafa itilerek güvenli 
bir geçit oluşuyor. Ardından rüzgârın geçmesiyle geçit kapanıyor, dedi.” (Hür- 
riyet internet sitesi, 22 Eylül 2010.) 

Her ne şekilde vuku bulmuş olursa olsun, Musa aleyhisselamın ve kavmi- 
nin Kızıldeniz'den geçmiş olması bir mucizedir ve kuşkusuz istisnai bir olay- 
dır. Ne var ki, mucizelerden kuşku duyanlar, olayın cereyan şeklinden, “nasıllı- 
ğı"ndan hareketle bunun bir tabiat olayı olduğunu iddia etmektedirler. Mesela 
Oscarlı yönetmen RidleyScott, Exodus: Tanrılar ve Krallar adlı filminde (2014) 
bu olayın bir deprem sonucu oluştuğunu iddia etmektedir. Hem piramitleri 
İbrani mimarların inşa ettiğini, hem mucizeyi bir depremle açıklamaya kalkış- 
ması dolayısıyla başta Mısır olmak üzere bazı İslam ülkeleri filmin gösterimini 
yasakladılar. 

Kızıldeniz'i geçtikten sonra İsrailoğullarının, hoşlarına gidecek güzel bir 
yere yerleştirildiği anlatılmaktadır. Bunun hemen olmadığı açıktır, çünkü İs- 
railoğulları Hz. Musa'nın emrini dinlemediler, nankörlüğe düştüler, çölde ya- 
şama cezasına çarptırıldılar ki bu olayı daha önceki ayetlerin tefsirinde ele 
almıştık (Bkz. 3/Âl-i İmran, 19; 7/A'raf, 137). 
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94. Sanaindirdiğimizden eğer kuşkudaysan, senden önce kitabı oku- 
yanlara sor. Andolsun, Rabbinden sana gerçek gelmiştir, şu halde 
kuşkuya kapılanlardan olma. 


95. Ve Allah'ın âyetlerini yalanlayanlardan olma; yoksa hüsrana uğ- 
rayanlardan olursun. 


96. Gerçek şu ki, Rabbinin kelimesi üzerlerinde hak olanlar, onlar 
inanmazlar. 


97. Onlara her âyet getirilse bile. Acı azabı görünceye kadar. 


Hz. Musa ve diğer peygamberlerin kıssalarını anlatmanın amacı vardır. 
Amaç ne tarih yazmak ne masal anlatmaktır. Geçmiş olaylar ile bugünün olay- 
ları arasında bağlar var, geçmişte belli insan gruplarının ortaya koyduğu tep- 
kiler ile bugünkü insan gruplarının tepkileri birbirine benzemektedir. Ancak 
şüphe edilmemesi gereken nokta şu ki, Kur'an vahyi ile anlatılan olayların 
tümü doğrudur, geçmişte anlatıldığı gibi yaşanmıştır. Bu konuda ortada bu 
kuşku, tereddüt varsa kendilerine kitap verilen diğer din müntesiplerine, on- 
ların bilginlerine sorulabilir. Onlar mesela Hz. Musa ve Firavun olayını, İsrailo- 
gullarının başından geçen trajik macerayı teyit edeceklerdir. 

Tabii ki burada, “kuşku içinde” olduğu ifade edilen zat Hz. Peygamber 
(s.a.) değildir, o olsaydı peygamber olmazdı, her şeyden önce onun kendisine 
yani peygamber olduğuna ve kendisine indirilen kitabın vahiy eseri olduğu- 
na inanması gerekir (2/Bakara, 285). Kendine inanmayan kişi nasıl peygam- 
ber addedilebilir ki! Suyuti'nin yer verdiği bir hadise göre, bu ayetin inmesi 
üzerine Hz. Peygamber (s.a.) şöyle buyurmuştur: “Allah'a yemin ederim ki, 
ben asla şüphe etmem” (EdDurru'l Mensur, IV,389'dan nakleden Kurtubi, il- 
gili ayetin tefsiri). O halde burada sözü edilen peygamberin kişiliğinde, anla- 
tılan tarihsel olaylardan kuşku içinde olanlardır ki, İmam Sa'leb ve el Müber- 
red bununla ilgili şöyle demişlerdir: Hitabın anlamı şudur: “Ey Muhammed, 
inkâr eden kişiye de ki, sana indirdiklerimizden şüphe içindeysen, diğer din 


10/Yunus Süresi/94-98 653 


müntesiplerine git sor.” Allah'ın ayetlerinden şüphe içinde olanlar sonunda 
mutlaka hüsrana uğrar. 

Bu doğru bir yorumdur. Hatta sadece kitap ehli din bilginleri ve araştır- 
macıları değil, medeniyet tarihi, arkeoloji, dinler tarihi, antropoloji ve genel 
olarak tarih üzerinde çalışan bilim adamlarının çalışmalarına, buluntularına, 
elde ettikleri verilere de bakılıp söz konusu olayların geçmişteki izleri tespit 
edilebilir. Nitekim bu yöndeki araştırmalar bize bolca destekleyici malzeme 
vermektedir (bkz. 21/Enbiya, 24 ve 43/Zuhruf, 45). 

Sürenin 33. ayetinde “Allah'ın kelimesinin üzerinde hak olanlar” anlatıl- 
mıştı. İnkâr, isyan ve yoldan çıkmışlık hali eninde sonunda azabı getirir. Şu var 
ki, Firavun gibi, onlara kaç mucize gösterilse veya kanıt getirilse bile, azabı 
somut olarak görüp tatma noktasına gelinceye kadar uslanmazlar, ibret alıp 
tutturdukları yanlış yoldan dönmezler (26/Şuara, 200-201). Bu inanmayan 
insanın ve insan gruplarının doğruluğa, güzelliğe ve hakikate karşı bencil tut- 
kularının, aşamadıkları önyargılarının derin etkisinde kalıp gösterdikleri kör 
direncin sonucudur ki, böylelerinin basireti bağlanmış, gözleri üzerine per- 
deler çekilmiş, kalpleri mühürlenmiştir. Hakikat ile bağlarını ya kısmen veya 
tamamen koparmışlardır. Bu yüzden inkâr ve küfürde inat bir tür akıl hasta- 
lığıdır. Nevrozlar ve psikozlar insanın gerçekle ilişkisinin kopma derecesine 


göre ortaya çıkarlar. 


Gb ger lk çel öğ 


98. Ama (azap geldiği sıradajimân edip imânı kendisine yarar sağla- 
mış -Yunus kavminin dışında- bir ülke olsaydı ya! Onlar imân et- 
tikleri zaman dünya hayatında onlardan aşağılatıcı azabı kaldır- 
dık ve onları belli bir zamana kadar yararlandırdık. 


Nasıl Firavun'un yeis haldeki imanı kendisine bir yarar sağlamadıysa, onu 
hak ettiği azaptan kurtarmaya yetmediyse, toplumlar da yapıp ettiklerine kar- 
şılık olmak üzere kendilerine azap tahakkuk ettikten sonra iman edecek ol- 
salar, imanları onlara herhangi bir fayda sağlamaz, nitekim geçmişte kimseye 
fayda sağlamamıştır. Keşke öyle olmasaydı. 

Ne var ki ilahi sünnet, tarihte işleyen temel yasa budur. Ahlaki ve hukuki 
dejenerasyon içinde yaşayan toplumlar çöker, başlarına yıkıcı felaketler gelir. 
Bu şuna benzer. Fay hattı üzerinde çürük malzeme ile bina kurup yaşamakta 
beis görmeyen bir şehir halkı tam bir gaflet içindedirler. Allah'ın varlık âlemin- 
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devaz'ettiği tabiat yasalarına meydan okurlar. Bu bir gaflettir. İnşa ettikleri bi- 
nalarda malzemeden çalmaları ahlaka ve hukuka, dolayısıyla ilahi hükümlere 
meydan okumaktır. Günün birinde orta büyüklükte bir deprem olsa binaları 
yıkılır gider, kendileri de enkazın altında kalır. Deprem sırasında ve enkazın al- 
tında iken, “Ah keşke fay hattı üzerinde bina yapmasaydık, sağlam binalar inşa 
etseydik” demelerinin kendilerine hiçbir yararı yoktur. Bu son andaki iman, 
doğruluğa, ahlaki ve hukuki kurallara teslimiyet onları başlarına gelen felaket- 
ten kurtarmaya yetmez. 

Belki bunun tarihteki tek istisnası Yunus aleyhisselâmın kendilerine teb- 
liğde bulunduğu Ninova (Musul) halkıdır. Anlatımlara göre Hz. Yunus, nüfusla- 
r1 100 bini aşkın halkına dokuz (veya 33) sene uyarıda bulundu, tutturdukları 
yolun yanlış olduğunu, birbirlerinin hak ve hukuklarını ihlal ettiklerini, so- 
rumsuzca zevk ve sefa içinde yaşadıklarını, şımarıp azdıklarını anlattı durdu. 
İki kişi hariç onu kimse dinlemedi (Tecrid-i Sarih, IX, 152). Sonunda Hz. Yunus, 
onlara kızıp şehri terkedeceğini söyledi (21/Enbiya, 87). Kendisine vahiy ile 
izin verilinceye kadar görev alanını terketmemesi lazımdı. Bu onun için bir 
“zelle' idi. Ninova halkı kuşkulanıp kendi aralarında şöyle bir akıl yürüttüler: 
“Bu adam hiç yalan söylemez. Ya söyledikleri doğruysa. Onu gözleyelim. Eğer 
dediği gibi bu gece şehri terkederse doğru söylüyordur.” Gözlediler, gerçekten 
de Hz. Yunus şehri terketti. 

Bunun üzerine hemen hareket geçtiler, tevbe istiğfar ettiler. İbn-iMes'ud 
der ki: İnsan veya hayvan, her canlının yavrusunu annesinden ayırdılar. Bir in- 
sanın en çok seveceği kimse yavrusudur. Anneleri dahi yavrularından ayırdılar 
ki, onları dünyaya, mala mülke bağlayan bütün tutkularını yensinler ve bunu 
Allah'a kanıtlasınlar diye. Tıpkı Hz. İbrahim'in en sevdiği oğlu İsmail'i Allah'a 
kurban etmeyi göze alması gibi. Yavrularından ayrılanlar, Allah'tan, doğruluk- 
tan, adalet ve hakkaniyetten başka hiçbir şeye değer vermediklerini dile geti- 
rip af ve bağışlanma dilediler. Kim kimden gayrı meşru mal veya para almışsa 
onu iade etti, öyle ki başkasının taşını kendi evinin duvarına koyan adam, o 
taşı yerinden söküp sahibine iade etti. Özetle kısa süre içinde, samimiyetle 
ve büyük bir gayret ve hızla fiilen tevbe ettiler, hayat tarzlarını değiştirdiler. 
Merhameti ve bağışlaması bol olan Allah da onların üzerlerine yazdığı azabı 
kaldırdı, azaptan kurtulup yeni bir hayat tarzı geliştirdiler, adaleti, hakkaniyeti 
ve ahlaki değerleri düzenlerinin esası haline getirdiler. Suç ve günahlarına de- 
vam etselerdi, diğerleri gibi başlarına acıklı bir azap gelecekti:”İşte biz, onların 
her birini kendi günahıyla yakalayıverdik. Böylece onlardan kiminin üstüne 
taş fırtınası gönderdik kimini şiddetli bir çığlık sarıverdi kimini yerin dibine 
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geçirdik kimini de suda boğduk. Allah onlara zulmedici değildi ancak onlar 
kendi nefislerine zulmediyorlardı” (29 /Ankebut, 40). 

Burada ilginç olan, bir toplumun onu terkeden peygamberleri yokken 
tevbe ve istiğfar etmesi, kendini ciddi bir özeleştiri ve muhasebeden geçirip 
hayat tarzını değiştirme başarısını göstermesidir. Bu peygamberliğin lüzum- 
suz olduğu veya insanın peygamber olmaksızın da hakikatin ve salih amellerin 
tamamını bilebileceği anlamına gelmez. Hayır, nihayetinde kavminin suç ve 
günah bataklığına battığını, zihinsel perspektiflerini ve hayat tarzlarını değiş- 
tirmedikleri takdirde başlarına felaketlerin geleceğini haber verip akıllarını 
başlarına getiren Yunus aleyhisselamdır. Yani onların zihnini bir peygamber 
tetiklemiş, halleri üzerine düşünmelerini sağlamıştır. 

Görev alanını terkettiği için kendini sorgulayan, muhasebeden geçiren Yu- 
nus aleyhisselam da suç ve kusuru kendinde bulmakta, nefsine zulmettiğini 
söyleyip tevbe ve istiğfar etmektedir (bkz. 21/Enbiya, 87). Demek ki kişi pey- 
gamber de olsa uğradığı başarısızlığın sebeplerini araştırırken öncelikle ku- 
sur ve zaafı kendinde aramak durumundadır. Dış düşmanda suç bulup nefsini 
temize çıkarmak insanı yanıltır. Hatası olmaksızın elde edilen başarılar sonu- 
cunda da daima tevbe ve istiğfar etmelidir, çünkü bu hem başarı şükrünün 
edasını gerektirir, hem başarının kibre yol açıp başarısızlığın sebebi olmasına 
yol açabilir. Kur'an-ı Kerim'de hem masum ve hem her işinde başarılı olduğu 
halde Efendimiz'e sekiz yerde istiğfar etmesi emredilmektedir. 

Yüce Allah'ın azap indirdiği toplumlar günahkâr ve suçlu oldukları kadar, 
cürüm ve ahlaksızlıklarından hiçbir şekilde vazgeçmeye niyeti olmayan top- 
lumlardır. Hak ettikleri ceza ile karşılaştıklarında Firavun gibi iman ederler 
ama iş işten geçmiş olur, imanları onları kurtarmaya yetmez. Zamanında suç 
ve günahından vazgeçen toplumlara, yüce Allah takdir ettiği azabı kaldırır. 
(Yunus kıssasıyla ilgili daha geniş bilgi için bkz. 21/Enbiya, 87-88; 37 /Saffat, 
139-148; 68/Kalem, 48.) 
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99. Eğer Rabbin dileseydi, yeryüzündekilerin tümü, topluca imân 
ederdi. Öyleyse, onlar mü'min oluncaya kadar insanları sen mi 
zorlayacaksın! 

100. Allah'ın izni olmaksızın, hiç kimse için imân etme (imkânı) yoktur. 
O, akıl erdiremeyenlerin üzerine iğrenç bir pislik kılar. 

101. De ki: “Göklerde ve yerde ne var? Bir bakıverin.” İmân etmeyen 
bir topluluğa apaçık âyetler ve uyarmalar bir şey sağlamaz. 

102. Kendilerinden öne gelip geçmişlerin (başlarından geçen) günlerin 
bir benzerinden başkasını mı bekliyorlar? De ki: “Bekleyedurun. 
Şüphesiz ben de sizlerle birlikte bekleyenlerdenim.” 


103. Sonrabiz, elçilerimizi ve imân edenleri böyle kurtarırız; mü'min- 
leri kurtarmamız bizim üzerimize bir haktır. 


İbn-i Abbas'ın bildirdiğine göre Hz. Peygamber, herkesin iman etmesini is- 
ter, bunun için çok gayret gösterirdi. Görevi ise sadece tebliğden ibaretti. Yüce 
Allah, dileseydi bütün insanların hidayet bulmasını sağlardı, bir hikmete meb- 
ni olarak bunu dilemedi (Bkz.13/Ra'd, 31; 28/Kasas, 56). Allah'ın dileyip yap- 
madığı bir şeyi insanın yapmaya kalkışması. İnanmayanları baskı uygulayarak 
(ikrah) inanmaya zorlaması onun yetki sahası içinde değildir, böyle bir hakkı 
da yoktur. Bu temel prensip başlı başına din ve vicdan özgürlüğünün güven- 
cesidir. Böylelikle İslam dini, vicdanlar üzerinde baskı yapılmasına, insanların 
zor kullanılarak hidayete dâhil edilmesi fikrine ve teşebbüslerine karşı çıkmış 
olur. Herkes kendi tercihinde özgürdür, din seçiminde baskı (ikrah) yoktur (2/ 
Bakara, 256); herkes kendi seçiminde özgürdür. İnsan iradesini, seçme özgür- 
lüğünü kullanmadıkça sorumlu olmaz, baskı altında şu veya bu tercihte bulu- 
nan, kendisini baskı altında tutanları sorumlu tutar. 

Hal buyken, peygamber dahi olsa, hiçbir otorite -elbette devlet, yönetici- 
ler, kamu otoriteleri- insanları şu veya bu dine, inanca veya resmi ideolojiye 
mecbur edemezler. Özgür seçim, her zaman doğru seçim olmayabilir, insanlar 
batıl inançları, dejenere hayat biçimlerini de seçebilirler, bu onların özgürlük- 
lerini kullanmaları anlamına gelir sadece. Seçimleri dolayısıyla sorumlu tutu- 
lacaklar. Ama Hz. Peygamber (s.a.)'in görevi hatırlatmak, anlatıp tebliğ etmek- 
tir vicdanlar üzerinde zor ve baskı uygulamak değildir (88 /Gaşiye, 21-26). 

Bu ayet, aynı zamanda insan gerçeği hakkında temel bir bilgidir de. İn- 
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sanların çoğu iman etmeyecektir. Bu bir gerçek olduğuna göre, Müslümanlar 
insanları zorla hidayete dâhil etmeye kalkışacak olsa, hem bir yandan Allah'ın 
dilemediği bir şeyi yapmaya kalkışmış olacaklar ki, bu haddi aşmak, tabir ca- 
izse “kraldan çok kralcı davranmak”tır, hem de İslam dinini totaliter ve otori- 
ter bir sosyo-politik düzenin meşruiyet gerekçesine dönüştüreceklerdir. Kişi 
iman ediyorsa, bu Allah'ın bilgisi, izni ve dilemesiyle olmaktadır. O insanların 
tümünün ve topluca iman etmesini dilemedi, hikmeti budur, çünkü hepsinin 
çetin bir sınavdan geçmesini murat etmiştir. 

Hüküm ve hikmet sahibi Allah'ın “dileseydi yeryüzündekilerin tümü top- 
luca iman ederdi” buyurması, insanların hidayetini engellemesi, içlerinden bir 
kısmını hidayet yoluna bir kısmını sapkınlık yoluna zorlaması veya hidayet 
veya inkâr üzere bir kadere mahküm etmesi anlamına gelmez. Dileseydi yani 
hakikati apaçık izhar etseydi, sırları ifşa etseydi, cemalini gösterseydi zaten 
O'nun varlığına iman etmekten başka seçenek kalmazdı. Elimizdeki bir kale- 
min varlığını inkâr edebilir miyiz? Gözle görülenin varlığı inkâr edilemez, var- 
lığına inanılacak olan ise görünmeyen yani gaybte olandır. İman bir bakıma 
görünenden görünmeyene, bilinenden bilinmeyene gitme yetisi ve yeteneği- 
dir; bu özelliğiyle iman aynı zamanda hikmetin membaıdır. Belirtilerden, de- 
lil ve işaretlerden hareketle görünene inanmak asıl entelektüel bir başarıdır. 
Nitekim kıyamet kopup da diriliş gerçekleştiğinde ve her şey apaçık ortaya 
çıktığında gerçeği teslim etmeyecek tek bir insan kalır mı? Kalmayacak ama 
dünyada inkâr edenlerin ahiretteki teslimiyetleri işe yaramayacaktır. Şanı 
yüce Allah, gaybe inanarak hidayetin bulunmasını murat etti, ayetler üzerinde 
tefekkür ve teemmül ederek hakikatin bulunmasını istedi, bunun için de bü- 
yük bir imkân ve meleke bahşetti. Bu yüzden inananların sayılan ana vasıfla- 
rından biri “gaybainanmaları”dır (2/Bakara, 2), yoksa apaçık görünen bir şeye 
kimse inanmamazlık edemez. 

Hidayeti bulmanın, doğru yolu takip etmenin rehberi sağlıklı işleyen akıl 
nimetidir. Akıl olayları, haberleri, tabiatta vuku bulan her şeyi tefekkür konusu 
yapar, çok yönlü kritik eder, ayrıştırır, birleştirir, bileşenlerine ayırır, genelle- 
melere gider; böylelikle insanı gerçeğe ulaştırır. Bu, insanı çeşitli zararlardan, 
yanlış ve hatalardan, sıkıntı ve musibetlerden emin kılar. Ruhen ve zihnen onu 
arındırır, kalbi marifetünnefs, marifetülhalk ve nihayetinde marifetullaha gö- 
türür. Akıl nimetini kullanmayanlar pislik içinde olur, hayat tarzları iğrençleşir, 
kötülükler onların peşini bırakmaz, sıkıntı ve azap içinde yaşarlar. Kurtubi, 
“rics”in manasının azap olduğunu söyler. Razi buna itiraz eder. İnkâr ve kötü 
fiil olduğu da söylenmiştir, bu çerçevede Allah'ın Ehlibeytten ricsi gidermek 
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ve onları tertemiz kılmak istemesi” (33 /Ahzab, 33) bu manayı teyit etmekte- 
dir. Akıl nimetini yerli yerinde kullanmayan şirke sapar, inkârcı olur (9/Tevbe, 
28), murdar, aşağılık bir hayat tarzına müptela olur 

Vicdan, adalet duygusu, bedenin isteklerine indirgenmemiş gerçek öz- 
gürlük, ahlaki arayış ve arınmışlık isteği, nefsin istek ve tutkularının etkisinde 
olmayan akıl, vicdan vb. iç/enfüsi meleke ve yetiler insanı hidayete götürür. 
Eğer insan bu melekelere sahip değilse, gözünün önünde akıp giden kozmik ve 
tabii olaylardan gerekli dersi çıkarmaz. Nitekim nice bilim adamı tabiat olayla- 
rı üzerinde araştırma yapar, hassas deney ve gözlemlerde bulunur fakat buna 
rağmen inanmaz. Evrenin harikulade düzeni ve tabiat olayları arasındaki illi- 
yet bağı, harmoni, her şeyin birbiriyle ilintili olması vb. nice fenomen ve olgu 
onların gözünü açmaz, ellerinin altındaki mucizeleri bir türlü anlamlandırıp 
yaratıcı kudretin farkına varmazlar. (Bkz. 7 /A'raf, 185.) 

Göklerde ve yerde olup bitten kozmik ve tabii olaylar üzerinde yeterin- 
ce tefekkür edip gerekli sonuçları çıkarmayanların geçmişten, tarihte olup 
bitenlerden de ders çıkarmaları düşünülemez. Bunun sonucudur ki eskilerin 
içine düştüğü hataların durmaksızın tekrarlandığı görülmektedir. Aynı hatala- 
rı işleyenler aynı azap verici sonuçlara maruz kalırlar. Bu çerçevede Hz. Pey- 
gamberin veya mü'minlerin yapabileceği bir şey yoktur. Herkes bekleyecek, 
mukadder sonuç geldiğinde acı gerçekler ortaya çıkacaktır. Azap geldiğinde 
merhameti bol olan Allah elçilerini ve mü'minleri kurtarmıştır, bunu kendi 
üzerine yazmıştır, vaadetmiştir (Bkz. 7/A'raf, 165). Mü'minler sadece ahirette 
değil, gerektiği gibi hareket edip ihlasla bir işe sarılacak olurlarsa, Yüce Allah 
onları dünyada da başarıya ulaştıracak, düşmanlarının tehdit ve tehlikelerin- 
den koruyacaktır. 
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104. Deki: “Ey insanlar, eğer benim dinimden yana bir kuşku içindey- 
seniz, ben, sizin Allah'tan başka ibâdet ettiklerinize ibâdet etmi- 
yorum ancak ben, sizin hayatınıza son verecek olan Allah'a ibâdet 
ederim. Ben, mü'minlerden olmakla emrolundum.” 

105. Ve: “Bir muvahhid(/hanif) olarak yüzünü dine doğru yönelt ve sa- 
kın müşriklerden olma,” 

106. “Allah'tan başka, sana yararı ve zararı olmayan (ilâhlara) tapma. 
Eğer sen (bu emirlerin tersini) yapacak olursan, bu durumda mu- 
hakkak zulmedenlerden olursun” (diye emrolundum.) 

107. Allah sana bir zarar dokunduracak olsa, O'ndan başka bunu sen- 
den kaldıracak yoktur. Ve eğer sana bir hayır isterse, O'nun bol 
fazlını geri çevirecek de yoktur. Kullarından dilediğine bundan 
isabet ettirir. O, bağışlayandır, esirgeyendir. 

108. De ki: “Ey insanlar, şüphesiz size Rabbinizden hak gelmiştir. Kim 
hidayet bulursa, o ancak kendi nefsi için hidayet bulmuştur. Kim 
saparsa, o da, kendi aleyhine sapmıştır. Ben sizin üzerinizde bir 
vekil değilim.” 

109. Sana vahyolunana uy ve Allah hükmünü verinceye kadar sabret. 
O, hükmedenlerin ne hayırlısıdır. 


Hz. Peygamber (s.a.)'in Mekkeli müşriklere, onları neyin peşinde olduğu- 
nu anlatmak üzere yaptığı bu hitabın hem tarihsel hem evrensel mesaj de- 
geri vardır. Tebliğine varolan putlara karşı çıkarak başlamış, onları yeni bir 
inanç, ibadet ve yaşama tarzına çağırmıştı. Tartışma ve polemiklerin artması 
üzerine ortaya çıkan tereddütleri gidermek üzere, şimdi onlara “Eğer benim 
sizi çağırdığım dinden kuşku içendeyseniz, kuşku duymanıza gerek yok. Si- 
zin hiçbir irade ve güce sahip olmayan tanrılarınıza karşı çıkıyorum, bu doğru 
ama size başka tanrıları önermiyorum, bir putu yıkarken başka putları ikame 
etmiyorum, çünkü putun alternatifi bir başka put değildir. Zannetmeyin ki ben 
tanrılarınızdan başka tanrılara, putlarınızdan başka putlara tapıyorum. Hayır! 
Benim size bağlanıp kendisine itaat etmeye, ibadet etmeye çağırdığım Tanrı, 
bir ve tek olan Allah'tır.” (Bkz. 6/En'am, 79). 

Burada özellikle ölümün zikredilmesi, dünya hayatına tutkuyla bağlanan 
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inanmayanlara herkesin en büyük gerçeği olan ölümü hatırlatmasıdır. Ölüm 
bir gerçek ise, Allah'tan başka kim can sahibi bir varlığı öldürebilir! Şanı Yüce 
Allah ile diğer bütün sahte tanrılar arasındaki en önemli farklardan biri Al- 
lah'ın hayata son verecek olmasıdır. Ölüm ve hayat O'nun elindedir. Yaratan, 
rızık veren, yaşatan ve öldüren O'dur. “Ölümü ve hayatı yaratan O'dur” (67/ 
Mülk, 2). Yüce Allah'ın iradesine karşı gelen, isyan ve zulmüne devam ettiği 
dünya hayatı boyunca, bir şekilde yolunu bulup da ceza almaktan kurtuldu 
diye ölümle cezadan kurtulacağını sanıyorsa, yanılıyordur, zira “ölümü yara- 
tan” Allah'tır ve mutlaka eksik kalmış adaleti tesis edecektir. Diğer tanrıların 
(putlar, peşlerinden gidilen ulu önderler, ideolojiler, monarklar, diktatörler, 
kâhinler, medyumlar, kısaca kendilerine kutsallık ve ulühiyet atfedilen her 
varlık ve nesne) böyle özellikleri yoktur. 

Aklı başında, özgürlüğüne düşkün, kişiliğine önem veren bir insan ancak 
böyle bir Tanrı'ya yani bir vetek Allah'a ibadet eder. Bunu muhataplarına söy- 
lemekle emrolunan Peygamber'e arkasından şunu da eklemesi istenir: “Ben 
Allah'ı birleyen biriyim, yüksek ahlaki değerlere ve temiz bir hayata bağlı ya- 
şarım, hanifim; bu özelliklerimle bana temel esasları vahyedilen dine uyarım 
ve bu dinin mü'mini olmakla emrolunmuş bulunuyorum.” (Hanif için bkz. 2/ 
Bakara, 135; 6/En'am, 79). Hanif insan, aklını ve manevi bilumum meleke ve 
yetilerini Allah'a çevirir, ihlasla O'nun iradesine kendisini teslim eder, temiz 
bir hayatı yaşama gayretini gösterir. 

Ayetin indiği tarihsel ortam ve muhataplar yanında bütün zamanları içine 
alan evrensel ve ebedi hitabına dönüp baktığımızda, aynı şeyleri söyleyebili- 
riz. İslam dini, insanları bir takım putların, sistemlerin, mütegallibe sınıf ve 
zümrelerin, ruhu esir alan ideolojilerin tahakkümünden kurtulmaya çağırır- 
ken, başka tahakküm biçimleri altına sokmaz, aksine tam yüksek ahlaki düzen, 
adalet, vahdet, hakiki özgürlük ve bunların özet ifadesi olan Allah'ın birliği 
tevhid inancına bağlanmaya davet eder. İnsanlar yüzlerini doğru dine, İslam 
dinine çevireceklerken, bu sadece inanç ve düşünce kategorilerinde kalmaya- 
cak, İbn-i Abbas'ın yerinde tefsiriyle pratik olarak, yaşama biçimleri, sosyo-po- 
litik sistemleriyle de Allah'ın dinine göre düzenler kurmaya çalışacaklardır. 
Aksine hareket ettikleri takdirde kendilerine haksızlık etmekten başka bir iş 
yapmış olmayacaklardır. Mesela insanları azgınlığa ve saldırganlığa sevkeden 
birlidere tabi olanlar, bilmeliler ki, görüş ve düşüncelerine tabi oldukları şahsı 
yaratan Allah'tır. Yaratanı bırakıp yaratılmışa -hem de batıl yoluna- uymak ne 
kadar akıllıca bir tutumdur. 

Doğru tercih, doğruluğu dolayısıyla değerlidir. Hayır, iyilik, fayda, güzellik 
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ve adalet onda içkindir. O halde her türlü harici zarar-ziyan, risk ve tehlikenin 
ötesinde Allah'ın gösterdiği yolu tercih etmek gerekir. Başkalarına zarar ver- 
mek isteyen biri, bazı dünyevi çıkar vaadinde bulunabilir. Bilinmesi gereken 
hakikat şu ki, hayır ve şer Allah'ın elindedir, her şeyi bir sınav aracı kılmıştır 
ama dilerse hiç kimse bir başkasına ne zarar verebilir ne fayda sağlayabilir. 
İnsana başkasına fayda ve zarar verme imkânınıvermişse, bu onu hayır ve şer 
konusunda sınamak istediği içindir. Bağışlayan ve esirgeyen O'dur, o halde ka- 
zanç-zarar hesabında sadece O'nu referans almak gerekir. 

108. ayette “Ey insanlar!” diye başlayan hitap söz konusudur. İnsanlığın 
tümüne “hak” gelmiştir. Tevhid, nübüvvet, ahiret ve hayatın gerçek anlam ve 
amacı konuları anlatılmıştır. Hak ve hakikat, doğruluk ve güzellik ifade edil- 
miştir. Bu da Kur'an-ı Kerim'in Hz. Peygamber (s.a.)'e vahyedilmiş olması ve 
Hz. Peygamber'in görevini eksiksiz yerine getirmek suretiyle bunu insanların 
tümüne tebliğ etmesi, açıklaması, öğretmesi, yaşanabilir formlara dökmesi, 
sahabe hayatının pratiğinde test etmesi ve kıyamete kadar kutsal bir emaneti 
kendisinden sonrakilere intikal ettirmesidir. Buradaki “hak” kelimesini hem 
Kur'an vahyi hem buna bağlı Peygamber'in sahih sünneti olarak anlayabili- 
riz. Kim bu iki ana kaynağa uyarsa hayrı, güzelliği, hak ve hakikati elde eder; 
kim yüz çevirirse kendi zararına iş yapmış olur; yanlış tercihi onu dünyada ve 
ahirette ziyana uğratır. Peygamber'in görevi tebliğdir, aktarmak, anlatmak ve 
insanları kendi özgür tercihleriyle başbaşa bırakmaktır. O kimseyi zorlamaz, 
kimsenin vicdanı üzerine baskı kurmaz. Şanı Yüce Allah'ın kendisine vahyet- 
tiklerine uyar ve Allah hükmünü verinceye kadar sabırla bekler. “O, hükme- 
denlerin ne hayırlısıdır.” (Bkz. 7/A'raf, 87.) Arap şairi sabrı şöyle anlatmıştır: 


“Sabır, benim sabrıma dayanıncaya kadar sabredeceğim, 

Allah benim hakkımda hükmünü verinceye kadar sabredeceğim. 

Ve sabır, sabırdan daha acı ve zor şeye sabrettiğimi anlayıncaya kadar sab- 
redeceğim.” 


Yunus (10) Süresinin tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamdâlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 
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1. Elif, Lam, Ra. (Bu,) Âyetleri muhkem kılınmış, sonra hüküm ve 
hikmet sahibi ve her şeyden haberdar olan (Allah) tarafından bi- 
rer birer (bölüm bölüm) açıklanmış bir Kitap'tır (ki:) 

2. Öyleki, Allah'tan başkasına ibâdet etmeyin. Gerçekten ben, sizi 
O'nun tarafından uyaran ve müjdeleyen (bir elçiy)'im; 


3. o Ve Rabbinizden bağışlanma dileyin; sonra O'na tövbe edin. O da 
sizi, adı konulmuş bir vakte kadar güzel bir meta (fayda) ile me- 
talandırsın ve her ihsan sahibine kendi ihsanını versin. Eğer yüz 
çevirirseniz gerçekten ben, sizin için büyük bir günün azabından 
korkarım. 

4. o Sizin dönüşünüz Allah'adır. O, herşeye güç yetirendir. 


5. Haberiniz olsun; gerçekten onlar, ondan gizlenmek için göğüs- 
lerini büker (Hak'tan kaçınıp yan çizer)ler. (Yine) Haberiniz olsun; 
onlar, örtülerine büründükleri zaman, O, gizli tuttuklarını da, açı- 
ga vurduklarını da bilir. Çünkü O, sinelerin özünde saklı duranı 
bilendir. 

6. o Yeryüzünde hiçbir canlı yoktur ki, rızkı Allah'a ait olmasın. Onun 
karar (yerleşik) yerini de ve geçici bulunduğu yeri de bilir. (Bunla- 
rın) tümü apaçık bir kitapta (yazılı)dır. 

7. — O'nunarşısuüzerinde iken amel bakımından hanginizin daha iyi 
olduğunu denemek için gökleri ve yeri altı günde yaratan O'dur. 
Andolsun onlara: “Gerçekten siz, ölümden sonra yine diriltile- 
ceksiniz” dersen, inkâr edenler mutlaka: “Bu, açıkça bir büyüden 
başkası değildir” derler. 

8. Andolsun, onlardan azabı sayılı bir topluluğa (veya belirli bir süre- 
ye) kadar ertelesek, mutlaka: “Onu alıkoyan nedir?” derler. Haberi- 
niz olsun; onlara geleceği gün, onlardan geri çevrilecek değildir ve 
alaya almakta oldukları şey de kendilerini çepeçevre kuşatacaktır. 


Süre'nin başlangıcını teşkil eden “Elif, Lam, Ra” Huruf-u mukattaadır. Hud 
süresi, Yunus ve Yusuf süresi gibi “Elif, Lam, Ra” ile başlayan üç süreden biridir. 
Bu konuda Bakara süresinin başlangıcında (2/1) geniş bilgi verilmişti. İbn-i 
Atıyye, bu süre açık, beliğ ve kuvvetli bir biçimde inkârcılara meydan okumak- 
tadır ki, meydan okuması Yunus süresinin on katıdır. 

Kur'an-ı Kerim'in ana özelliği olarak sayılan “ayetleri muhkem kılınmış ki- 
tap” üç boyutuyla öne çıkmaktadır: 

İlki, ayetleri hikmetlidir, bizi bilinenden bilinmeyene, görünenden görün- 
meyene götürmektedir. 
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İkincisi her bir hükmü isabetlidir, yerli yerine oturmaktadır. Yargılarında, 
verdiği bilgi ve haberlerde hiçbir yalan, çarpıklık, çelişki, tutarsızlık veya haki- 
kate aykırılık yoktur, hükümlerinin hiçbiri batılı ihtiva etmez. 

Üçüncüsü sosyal, siyasi ve iktisadi hayatı bu özellikteki Kitap'ın vaz'etti- 
ği hükümlere göre düzenlediğimiz zaman, insanlar büyük hayır (hakiki fay- 
da, iyilik, dünya ve ahiret mutluluğu) sahibi olacaklardır. Şu halde hem varlık 
hakkında doğru bilgilere sahip olmak hem yeni bilgi kaynaklarına ulaşmak ve 
hem dünyevi ve uhrevi kurtuluşa ermek ve mutluluğa sahip olmak için bu Ki- 
taba uymak gerekir. 

İbn-i Abbas'a göre muhkem kılınmak, kendisinden önceki Tevrat ve İncil 
gibi sonra inen bir kitap /Kur'an tarafından hükümlerinin yürürlükten kaldırıl- 
mamış olması anlamına gelir. Son kitabın hükümlerini hiç kimse yürürlükten 
kaldıramaz; ne ondan sonra ne başka bir kitap veya kanunlar ya da değerler 
mecmuası Kur'an'ın hükümlerini, emir ve yasaklarını iptal edemez. Bu açıdan 
bakıldığında Kur'an'ın dünyevi hayat, toplumsal ve kamusal alanlarla ilgili dü- 
zenleyici hükümlerinin iptal edilip dinin salt özel, marjinal ve izafi alana çekil- 
mek istenmesi ya da hükümlerin tarihsel bir kategoriye indirgenmesi Kur'an'ı 
Tevrat ve İncil gibi neshe tabi tutma teşebbüsü anlamına gelir. 

Kur'an-ı Kerim, birileri tarafından uydurulmuş değildir, vahiy ürünüdür, 
aksi görüşte olan bir benzerini yapmak suretiyle iddiasını kanıtlamaya kalkı- 
şabilir (Bkz. 2/Bakara, 23 ve 10 /Yunus, 38). Ayetleri bölüm bölüm açıklanmış- 
tır, bu açıklamayı yapan (tafsil eden de) şanı yüce Allah'tır. Tafsilin üç şekilde 
yapıldığını söylemek mümkün: 

a) Kur'an, kendi kendini açıklamaktadır. Tefsir usulüne göre, tefsirde ilk 
başvurulacak yol, bir ayetin Kur'an'ın diğer ayetleriyle açıklanmasıdır. 

b) Allah'ın kendisine bildirmesi ve öğretmesiyle Hz. Peygamber (s.a.) 
Kur'an'ı açıklamakta, bize hikmet ve hükümlerini öğretmektedir. 

c) Basiret ve hikmet gözüyle okunup Kur'an üzerinde çok yönlü tefek- 
kür edildiğinde varlık âlemi, maddi tabiatta sürüp giden olaylar, toplumsal 

hayatımız, beşeri olaylar ve iç dünyamızda yaşadığımız tecrübeler hakikatte 
Kur'an'da verilen bilgi, haber ve uyarıların birer açıklaması olarak karşımıza 
çıkmaktadır. Kur'an'ın hayatın bizatihi gerçeğine eşlik etmesi onun bir defada 
değil, 23 yılda inmiş olmasını gerekli kılmıştır. 23 yıllık vahiy süresi hem olay- 
ları anlamlandırmış ve açıklamış hem ona tabi olanlara yol haritası çizmiştir. 
Ya da hükümleri, haber ve kıssaları uygun tarzda peşpeşe sıralanmıştır. Şevka- 
ni, bunun tevhidin faydalarına matuf olarak inci taneleri gibi dizildiğini söyler. 

Bütün vahiylerin ve Kur'an'ın asli mesajı, insanın sadece Allah'a yönelip 
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O'na kulluk yapmasıdır (16/Nahl, 36). İnsan sadece Allah'a ibadet etmekle 
yükümlüyse, başka hiçbir gücün önünde eğilmemeli, ona kullukta bulunma- 
malıdır. Çünkü başka varlıklar Allah'ın yarattıklarıdır, O'na muhtaç ve bağımlı- 
dırlar. İbadete layık olan varlığın, yaratılmamış, müstağni ve mutlak ilim-irade 
ve kudret sahibi olması gerekir. Bu ise tabii ki “Allah'ın hakkıyla bilinmesine 
(marifetullaha)” bağlıdır. Allah'ı hakkıyla bilip tanımayan başka varlıklara ko- 
layca kul olabilir. İndirilen vahiyler ve tebliğ yapan peygamberler bu bilgiyi 
öğretir, insana gerçek kulluk ve ibadet bilincini verirler. 

Peygamberler birer uyarıcı, korkutucu (nezir) ve müjdeci (beşir) olarak gö- 
rev yaparlar. Uyarıp korkutmaları, aksi yola girecek olurlarsa dünyada bireysel 
hayatları, toplum düzenleri musibet ve sıkıntılardan kurtulmayacak, ahirette de 
çetin azapla karşılaşacaklardır. Peygamberlerin öğrettiği, uyarıp korkuttuğu ve 
müjdelediği her şeyin kaynağı vahiydir yani Allah'tandır, bunu kendilerinden, 
kendi bilgi birikimlerinden hareketle yapmazlar. (43 /Zuhruf, 45.) 

Allah'ın iradesine tabi olanlara dünyada güzel, huzurlu ve felah getirici 
hayat vaad edilmiştir yani bazı filozofların iddia ettiğinin aksine, refah ve hu- 
zur ahirete ertelenmiş değil, dünyanın kendi şartları içinde refah ve huzur ne 
kadar mümkünse o kadarı vaadedilmiştir (16/Nahl, 97). İnsan sayısız nimet 
içinde yaşamakta, kendisi için gönderilen peygamberlere ve indirilen kitapla- 
ra muhatap olmaktadır. Bu nimetlere erişen insanın yapması gereken şey ba- 
ğışlanma dilemesi, hata ve kusurlarından dolayı tevbe etmesidir. Böyle yaptığı 
takdirde belli bir vakte kadar dünya hayatından yararlandırılacaktır. Kim gü- 
zellikte bulunmuşsa veya şirk ve günahtan vazgeçip Allah'a yönelmişse karşı- 
lığını görür. Allah hiç kimsenin güzel fiillerini karşılıksız bırakmaz. Aksi tutum 
içinde olanlar büyük bir günün azabından korumalıdırlar. 

Kim ne yaparsa yapsın, hesaba katması gereken büyük gerçek şudur: 
Herkesin dönüşü Allah'tır, ölümü ve hayatı yaratan Allah, herkesi huzurunda 
toplayacaktır. Bunu yapmaya gücü yeter, çünkü her şeye gücü yeter. İnkârcı- 
ların şu veya bu manevraya başvurup sanki O'ndan gizli saklı bir şeyler ya- 
pabilecekleri zannına kapılmaları sadece kendilerini kandırmaları anlamına 
gelir. Genel kabule göre burada sözü edilen “göğüslerin bükülmesi” inkârcıla- 
rın İslam'a ve Müslümanlara karşı besledikleri aşırı kin ve husumeti içlerinde 
saklamaları, fakat söylemlerinde güzel sözler sarfetmeleridir. Gizlice bir araya 
geldiklerinde Kur'an'ı ve İslam'ı etkisizleştirmek üzere kendi aralarında fikir 
alışverişinde bulunmaları da bu deyimle ifade edilmiştir. İnkârcılar ister içle- 
rinde saklasınlar ister bir araya geldiklerinde gizlice plan ve komplolar geliş- 
tirsinler, Allah hepsini bilir, hepsinden haberdar olur. 
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“Yeryüzünde hiçbir canlı yoktur ki, rızkı Allah'a ait olmasın.” “Dabbe” her 
canlı varlık demektir, Arap dil örfünde bahusus at için kullanılır. Yeryüzün- 
de debelenmekte olan, hareket eden her canlının rızkı Allah'a aittir. İnsanlar, 
hayvanlar ve bitkiler canlı varlıklardır. Canlıların yeryüzü gezegenindeki tam 
dökümünü yapmak, eksiksiz envanterini çıkarmak neredeyse mümkün değil- 
dir. Karada ve denizin derinliklerinde binlerce canlı türü yaşamaktadır. Yüce 
Allah onların nerede yaşadıklarını, yapılarını, organik özelliklerini, barındık- 
ları yeri, hareketlerini bilir. İlahi düzen ve harmoniyle gıda zinciri içinde bir- 
birlerinden beslenerek hayatlarını sürdürürler. Bu düzen /sistem Yaratıcı tara- 
fından kurulmuştur. Allah, her canlının rızkını tekeffül etmiştir. İnsan rızkının 
maliki değildir. Bitkiler ve hayvanlar doğal yollardan beslenirler. Bebekler 
annelerinden süt emer, insanlar gökten yağan yağmurdan beslenir. Ne bebek 
süte maliktir ne insan gökten yağan yağmura. Bu durum rızık kaynaklarının 
Allah'a ait olduğunu gösterir. İnsanın müdahil olduğu alan veya konu dağıtım 
ve bölüşüm sistemini ayarlayabilme güç ve imkânlarına sahip olmasıdır. Yüce 
Allah'ın emrettiği ve dinde gösterdiği gibi adil olarak dağıtacak olsa, herkes rı- 
zık kaynaklarından istifade eder, kimse aç kalmaz. Emekle elde ettiği hasılanın 
sahibi, kazandıklarının maliki olur. Emekle kazandıkları yanında ailesinden 
kendisine kalan miras, yapılan bağış ve hibe onun rızkıdır. Ancak güç sahipleri 
adaletsiz ve eşitsiz bölüşüm düzeni kurup emeği sömürdüklerinde, zayıfları 
ezdiklerinde, Allah'ın adaletle dağıtımını emrettiği rızık kaynaklarının büyük 
bir bölümüne el koymuş olur, böylelikle kitlesel yoksulluklara ve açlık tehlike- 
sinin doğmasına sebep olurlar. 

Şanı Yüce Allah, her canlının hareketinin başlangıç noktasını, hareket yönü 
ve alanını bilir, bu bilgi apaçık bir kitapta yazılıdır, Levh-i Mahfuzdadır, Allah'ın 
ezeli bilgisi dâhilindedir. Dolayısıyla olup biten her şeyden, her hareketten ha- 
berdardır (6/En'am, 59). Tefsirciler “müstakar” ve “müstavda” kelimelerinin 
insanın ana rahmi ve baba sulbü ile doğumundan sonraki dünya hayatı veya 
dünya hayatı ile ölümden sonra konulacağı yer (kabir) veya kıyametten sonra- 
ki ahiret hayatı anlamlarına geldiğini söylemişlerdir (Bkz. 6/En'am, 98). 

“Su üzerindeki arş” konusunda çeşitli açıklamalar, kelami spekülasyonlar 
yapılmıştır. Tevrat'ta şöyle bir ifade yer almaktadır: “Elohim'in ruhu sular üze- 
rinde süzülerek uçuyordu” (Bkz. Yaratılış, 1-2). “Su üzerindeki arş”ın mahiyeti 
hakkında herhangi bir bilgiye sahip değiliz. Güçlü bir metafor iması veren bu 
ayeti müteşabihten kabul etmekte fayda var. Göklerin ve yerin altı günde yara- 
tılmasını, daha önce A'raf ve Yunus sürelerinde (7/54 ve 12/3) anlatıldığı üze- 
re altı ayrı zaman veya dönem olarak anlamak gerekir. Ayet göklerin ve yerin 
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insan için (2/Bakara, 29; 45/Casiye, 13) ve insanın yapıp etmeleri sonucunda 
ortaya koyacağı ahlaki formasyonun belirlenmesi amacıyla yaratıldığını haber 
vermektedir. Bu insana büyük bir sorumluluk yükler. 

İbn-i Ömer ve Katade “Amel bakımından hanginizin daha iyi olduğu” ko- 
nusunu “hanginizin daha akıllı, aklını daha iyi kullanır”; Dahhak “hanginizin 
daha çok şükredenkul” olduğunu ortaya çıkarmak şeklinde tefsir etmişlerdir. 
Tasavvuf ehline göre bunun manası “hanginiz dünyaya daha az değer veren 
(zahid)” olduğunu ortaya çıkarmak demektir. Mülk süresinde (67/2) “Ölümün 
ve hayatın da” bu amaçla yaratıldığı belirtilmektedir. 

Hakikat buyken, dünya hayatı aldatmasın yani hayat bu dünyada sürdü- 
gümüz ömürden ibaret zannedilmesin. Bu insanı dünya hayatının sevgisine 
yani sekülarizasyona götürür. Ömür kısadır, dünya fanidir, hayat geçicidir, asıl 
hayat ebedi âlemde yani ahirettedir, o halde asıl hazırlığı ona yapmak lazımdır. 
Dünya hayatına “meta” denilmişse sebebi açıktır: Dünyada sahip olunan her 
şeyin değeri, kalitesi ahirette olanla mukayese edildiğinde düşüktür ve dün- 
ya hayatının geçiciliğiyle sınırlıdır. Akıllı insan bu gerçeği düşünür, ona göre 
hareket eder, sahip olduğu sayısız nimete şükreder, dünya hayatını yüceltip 
mutlaklaştırmaz. 

Hz. Peygamber, bunu muhataplarına, özellikle Mekke aristokratlarına, 
mütegallibe zümrelerine tebliğ ettiğinde, onlar bu söylemin bir aldatmadan, 
onları dünya nimet ve zevklerinden caydırıp vazgeçirmenin büyülü bir söyle- 
minden ibaret olduğunu söylediler (2 /Bakara, 102). İddialarına göre Hz. Pey- 
gamber (s.a.), büyüleyici söylem ve retorikler kullanarak onları kendi tahak- 
kümleri altına almayı hedeflemektedir. 

Hz. Peygamber'in uyarıp korkutması ahlaki tutum ve davranışlarını de- 
giştirmedikleri takdirde suçlu günahkârların karşılaşacağı acı sondur. Allah'ın 
azap vereceğine veya ahiretin varlığına inanmayanlar, böyle bir şeyin ne za- 
man vuku bulacağını sorar. Aslında kendi hayatları üzerinde tefekkür edecek 
olsalar, çektikleri sıkıntı ve çözemedikleri sorunların asıl sebebinin ilahi hü- 
kümlere riayetsizlikten kaynaklandığını anlayacaklardır. İnkâr ve isyanda ileri 
gittiklerinde ya geçmişte olduğu gibi toplu halde azaba maruz kalırlar veya 
azap belli bir topluluğa isabet eder. Ayette geçen “ümmet”in belirli süre an- 
lamına geldiğini söyleyenler olmuşsa da, belli bir topluluk anlamında kulla- 
nıldığı fikri söz dizimine ve genel ümmet anlamına daha uygun düşmektedir. 
Arapçada ümmetin birden fazla anlamı vardır: 

Belli bir insan topluluğu, cemaat ve grup (28/Kasas, 23). Birçok hayrı, gü- 
zellik ve erdemi kişiliğinde toplamış seçkin kişi, Hz. İbrahim (a.s.) gibi (16/ 
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Nahl, 120); bu manada hadiste bir kişi hakkında kullanılmıştır: “Zeyd b. Amr 
b. Nufeyl tek başına bir ümmet olarak diriltilecektir” (Müsned, I, 189-190). 
Din ve şeriat, takip edilen yol, yaşama tarzı (43/Zuhruf, 22-23). Süre ve zaman 
(12/Yusuf, 45). Ortak özelliklere sahip canlılar topluluğu (6/En'am, 38). Anne. 
Bir peygambere tabi olan evrensel insan topluluğu. Medine Vesikasındaki kul- 
lanımıyla (Madde, 2) siyasi birlik. 

Azap eninde sonunda gelir. Geldiğinde kimsenin onu geri çevirmeye gücü 
yetmez. Yakın veya uzak gelecekte yani dünyada veya ahirette inanmadıkları, 
alaya aldıkları azap suçlu günahkârların başlarına gelecektir. Bunda en ufak 
bir şüphe yoktur. 
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9.  Andolsun,bizinsana tarafımızdan bir rahmet tattırıp sonra bunu 

kendisinden çekip-alsak, kuşkusuz o, (artık) umudunu kesmiş bir 

nankördür. 

10. Ve andolsun, kendisine dokunan bir sıkıntıdan sonra, ona bir 

nimet tattırsak, kuşkusuz; “kötülükler benden (silinip) gitti” der. 
Çünkü o, şımarıktır, böbürlenendir. 


11. Sabredenler ve salih amellerde bulunanlar başka. İşte, bağışlan- 
ma ve büyük ecir bunlarındır. 


İnsan mutluluk ile mutsuzluk, neşe ile keder, umut ile umutsuzluk arasında 
gelgit hali yaşar. 9 ve 10. ayetler genel insan yapısının karakteristik özelliklerini 
tasvir eder. Bağlam inkârcıların psikolojik tutumlarıyla ilgilidir ama bu genel in- 
san karakterini de ifade eder. Kur'an'da olumsuz zikredilen sıfatların inkârcılar- 
la ilgili ele alınması, Müslümanların da bu sıfatlara sahip olmayacağı anlamına 
gelmez. Kur'an, inkârcılarda olan kötü sıfatlara atıf yaparken, bunların Müslü- 
manda olmaması gerektiğini anlatır ama insan gerçeğinin sonucu olarak Müslü- 
manların da bu sıfatlara sahip olabileceklerini görmezlikten gelmez. 

“Rahmet” olarak ifade edilen her iyilik, hayır, nimet ve güzellik Allah'tan- 
dır, bunları insan kendisi yaratıp varedemez, yaratılan nimet ve imkânlardan 
yararlanır sadece. Allah'ın önünü açarak, çeşitli vesileler kılarak insana verdi- 
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ği nimetler (güç, iktidar, zenginlik, statü, sağlık, güzellik vs.) bir şekilde elin- 
den çıktığında derin bir umutsuzluğa düşer, tepkilerinde aşırıya gider, feryadı 
basar (70/Meâric, 19-23). Aşırı tepkisi onu inkâra ve isyana sevkeder, böyle- 
likle ziyana girer (103 /Asr, 1-3). Sanki nimetleri kendisi yaratmış, ebediyyen 
hak etmiş, temellük etmiş gibi davranır, böyle davranmasının sebeplerinden 
biri asıl nimetlerin yaratıcısını unutması, şükrünü eda etmemesidir. Bu yüz- 
den yoksunluk durumunda nankörlük eder. Aslında belki Allah onu denemek 
istemiş, sabrettiği takdirde elinden aldığı nimetin üstüne yenilerini ve daha 
üstünlerini ilave etmek istemiştir. Ne var ki nankörlük etmesi onun kaybetme- 
sine yol açar. Çünkü Allah'tan tamamen umut kesmek nankörlüğün özellikle- 
rinden biridir. (10/Yunus, 12; 39/Zümer, 8.) 

Başka istikamette sınama sürer. Bu sefer sıkıntı ve musibetlerden sonra 
bir nimete kavuştuğunda, sanki kendi özel çabası, bilgisi, maharet ve gücüy- 
le sıkıntıları atlatmış gibi sevinir ancak yine Allah'ı hatırlamaz, durumunun 
iyileşmesini kâinatın sahibine ve malikine refere etmez. Hatta şımarır, kibre 
düşer, böbürlenir. Azgınlaşır, yeniden kavuştuğu güç ve iktidarı, servet ve im- 
kânları başkalarının aleyhinde kullanmaya başlar. 

Bu her iki hatalı duruma sadece gerektiği gibi sabretme başarısını göste- 
renler ve salih amellerde bulunanlar düşmez. Onlar dünya hayatının tabiatı 
gereği geçici ve nimetlerinin sınırlı olduğunu bilirler, bunun bilincinde eşya 
ve olayları algılar, her şeyi yerli yerine koyarak yaşarlar. Bu seçkin ahlaki for- 
masyona sahip olanlar için Allah'tan bağışlanma ve büyük ecir vaadedilmiştir. 

Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: “Mü'minin hali gıpta ve hayranlığa de- 
ger. Çünkü her hali bir hayır sebebidir. Böylesi bir özellik sadece mü'minde 
bulunur: Sevinecek olsa şükreder, bu onun için hayırlıdır. Başına bir musibet 
gelecek olsa sabreder, bu da onun için hayırlıdır.” (Müslim, Zühd, 64.) 
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12. Şimdionların: “Ona bir hazine indirilmeli veya onunla birlikte bir 
melek gelmeli değil miydi?” demeleri dolayısıyla göğsün daralıp 
sana vahyolunanlardan bir kısmını terk mi edeceksin? Sen yal- 
nızca bir uyarıcısın. Allah her şeye vekildir. 

13. Yoksa: “Onu kendisi uydurdu” mu diyorlar? De ki: “Haydi siz, ya- 
lan üzere uydurulmuş olarak onun benzeri on süre getirin ve eğer 
doğru sözlüyseniz, Allah'tan başka çağırabildiklerinizi çağırın.” 

14. Eğerbunarağmen size cevap vermezlerse, artık biliniz ki, o, ger- 
çekten Allah'ın ilmiyle indirilmiştir ve O'ndan başka ilâh yoktur. 
Öyleyse artık, siz Müslüman mısınız? 

15. Kim dünya hayatını ve onun çekiciliğini isterse, onlara yapıp et- 
tiklerini onda tastamam öderiz ve onlar bunda hiçbir eksikliğe 
uğratılmazlar. 

16. İşte bunların, âhirette kendileri için ateşten başkası yoktur. Onla- 
rın onda (dünyada) bütün işledikleri boşa çıkmıştır ve yapmakta 
oldukları şeylerde geçersiz olmuştur. 

17. Rabbinden apaçıkbir delil üzerinde bulunan, onu yine ondan bir 
şahit izleyen ve ondan önce bir önder ve rahmet olarak Musa'nın 
kitabı (kendisini doğrulamakta) bulunan kimse, (artık onlar) gibi 
midir? İşte onlar, buna (Kur'an'a) inanırlar. Gruplardan biri onu 
inkâr ederse, ateş ona vaadedilen yerdir. Öyleyse, bundan kuş- 
kuda olma, çünkü o, Rabbinden olan bir haktır. Ancak insanların 
çoğu inanmazlar. 


Ahlaki ve sosyal önerileriyle Kur'an kendisine itiraz edenleri susturunca, 
bu sefer sosyal, politik ve ekonomik konumlarını kaybetmek istemeyen züm- 
reler -ki Mekke'de bu talebi Abdullah b. Ümeyye b. El Muğire dile getirmişti- 
ve elbette onların etkisinde olanlar, peygamberden olağanüstülükler isteye- 
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rek zihinleri şaşırtma yolunu, zihni yönlendirme yöntemini seçmeye başlarlar. 
İnanmak için koştukları şartlardan ikisi şudur: Madem peygamber Allah'tan 
gelen vahiylerle konuşuyor, bütün servetin kendisine ait olduğunu iddia et- 
tiğiniz Tanrı neden ona hazineler vermiyor? (6/En'am, 8.) Baksanıza nasıl 
sade, hatta yoksun bir hayat yaşamakta, üstelik bize de benzer bir hayat tarzı 
önermektedir! Diğeri, eğer doğru söylüyorsa, yanında iddialarını destekleyici 
bir melek de olmalıydı. (25/Furkan, 7-8). Elbette Hz. Peygamber (s.a.)'e vahyi 
getiren melekti ama onlara görünmüyordu. Onlar zihni şaşırtmalara başvur- 
duklarından, kanıt olarak meleğin görünmesini talep etmektedirler. 

Anlaşıldığı kadarıyla Hz. Peygamber'in bu talepler ve meydan okumalar 
karşısında canı sıkılıyor, içi daralıyor, belki de onların sinir uçlarına dokunan 
bazı ayetleri doğrudan okuyup tebliğ etmeyi hiç değilse bir süreliğine ertele- 
meyi düşünüyordu. Ancak vahiyle uyarılır ve onların bu tutarsız, saçma sapan 
meydan okumalarının hiçbir değer taşımadığı belirtilir: “Onlar böyle istiyor 
diye sen vahyolunanlardan bir bölümünü terk mi edeceksin?” (Bkz. 15/Hicr, 
97.) Bu Hz. Peygamber'e ve onu kıyamete kadar takip edecek olanlar için de 
esaslı bir uyarıdır. Dinin bereketi ve etkisi kendisinde içkindir. Bazı hükümler, 
bilgi ve haberler muhataplarımız üzerinde tepkilere yol açsa da, esas görev 
“dini tebliğ etmek, emrolunduğu gibi davranmaktır.” Onlar ne söylerse söy- 
lesin -davetçinin göğsü daralsa, üzülse de- yolundan dönmeyecek, ifade et- 
mekle yükümlü olduğu hakikatin bir bölümünü gizlemeyecektir. Peygamberin 
görevi uyarmaktan ibarettir (5/Maide, 67), onların hesabı Allah'a aittir, O her 
Şeye vekildir; gözetir, korur ve tanıklık eder. 

Bunun yanı sıra peygamberler ve elbette onları kıyamete takip edecek olan- 
lar Allah'ın hazinelerine hükmetmezler, kimseye de sınırsız servet biriktirme, 
hazinelere sahip olma vaadinde bulunmazlar. Durup dururken olağanüstü hadi- 
seler göstermezler, kendileri ne melektir ne olağanüstü güçlere sahiptirler, onlar 
sadece insanları hak ve hakkaniyete, doğru yola, adalete ve ebedi kurtuluşa ve 
mutluluğa davet ederler. (Bkz. 6/En'am, 50, 107.) İnanan inanır, inanmayan ken- 
di bilir, yanlış yönde kullandığı özgürlükten sorumlu tutulur ne peygamberler ne 
mü'minler kimseyi zorla hidayete dâhil etmeye kalkışmazlar. (10 /Yunus, 108.) 

İnkârcıların şaşırtmaca iddia ve taleplerine, zihinleri yönlendirme çaba- 
larına verilecek en iyi cevap, aksine onların Kur'an benzeri bir metin vücuda 
getirmelerini istemektir. Sadece kendileri değil, kimden yardım alabiliyorlar- 
sa onları da yardıma çağırarak birkaç ayet vücuda getirsinler bakalım; beşeri 
bir metinle vahiy arasındaki fark ayan beyan ortaya çıkacaktır (Bkz. 2/Bakara, 
23; 12/Yunus, 38). Hiç kuşkusuz Kur'an'ın bir benzerini meydana getirmek 
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mümkün değildir, çünkü Allah'ın ilmi ile insanın bilgisi mukayeseye dahi konu 
olamaz. Nitekim şiir ve belagatte hayli ilerlemiş olan Mekkeliler, bu mukabil 
meydan okuma karşısında susmuş, Kur'an benzeri şiir veya metin yazma te- 
şebbüsünde bulunmamışlardır. Bu Kur'an'ın Allah'ın ilmiyle vahyedilen bir 
kitap olduğunun apaçık kanıtıdır. 13. Ayetin Müslümanların kendi aralarında- 
ki ilişkilerinde takmaları gereken tutumlarına bakan yüzü var. İsra süresinin 
(17) 88-89 ayetlerini hatırlayalım: 

“De ki 'Eğer bütün insanlar ve cin (toplulukları) bu Kur'an'ın bir 
benzerini getirmek üzere toplanacak olsa (ve) onların bir kısmı bir kıs- 
mına destekçi olsa bile, onun bir benzerini getiremezler. Andolsun bu 
Kur'an'da her örnekten insanlar için çeşitli açıklamalarda bulunduk. İn- 
sanların çoğu ise ancak inkârda ayak direttiler.” 

Hak batıldan, doğruluk yanlıştan, iyilik kötülükten, güzellik çirkinlikten 
korkmaz. Hak, doğruluk, iyilik ve güzellik ancak kendi karşıtlarıyla adil özgür 
ve karşılıklı diyalogun mümkün olduğu bir tartışma ortamında kendilerini 
açığa çıkarırlar. Hegel veya Marx'ın dediklerinin aksine, diyalektikten maksat 
sentez çıkarmak değil, hakkın batıla, doğrunun yanlışa, güzelin çirkine baskın 
çıkmasını sağlamaktır. Zıtların mukayesesinin veya çarpışmasının sebebi de 
budur. “En güzel sözün ortaya çıkabilmesi için bütün sözlerin özgürce söylen- 
mesi” lazım (39/Zümer, 18). Bütün bu meydan okumanın adil, özgür ve diya- 
lektiği geliştirici bir tartışmaya, müzakere ve anlama sürecine çağrı yapmanın 
esas sebebi Kur'an'ın kendisine duyduğu özgüvendir. İyi bir müzakere zihin- 
leri uyandırır, aklı harekete geçirir ve vicdanın da desteğiyle Hakikat arayışın- 
da güç ve destek sağlar. Kur'an kendine bu güveni duyuyorsa, onun Allah'tan 
bir vahiy olduğuna inanan mü'minler niçin aynı özgüven içinde olmasınlar! 
Kur'an böyle bir çağrıda bulunuyorsa, mü'minler niçin korksun! Kur'an en 
önemli ve en öncelikli kutsaldır. Kaldı ki biz tartışmayı yasaklasak bile insan- 
lar soru sormaya devam edecek. İnsanları kutsala saygı duymaya davet etmek 
inanan insanların en tabii haklarıdır. Ancak kutsalla ilgili geçerli yasak kutsa- 
lın mahiyeti, varlık üzerindeki tecellisi ve niçin kutsal olduğu konularıyla ilgili 
değil, ona karşı herkesçe beslenmesi gereken ihtiramdır. 

Kur'an, “Diğer din müntesiplerinin kutsallarına dil uzatılmamasını” ister, 
çünkü bir kutsala tecavüz, İslam'ın da kutsalına bilmukabele tecavüze yol açar. 
Bu durumda eğer ister Müslümanlar kendi aralarında ister gayrimüslimlerle 
bir tartışmaya gireceklerse, bu belli ki fikri ve ahlaki bir mücadele olacaktır. 
Mücadeleyi doğru bilgi, derin kavrayış, geniş açılar ve belli bir estetikle bes- 
leyip geliştirme zarureti var. Bu da doğrudan doğruya Müslümanlara düşer: 
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“Rabbinin yoluna hikmetle ve güzel öğütle çağır ve onlarla en güzel bir biçim- 
de mücadele et” (16/Nahl, 125). 

Durum bu merkezde iken, Müslümanlar neden İslam'ın çizdiği çerçevede 
önce kendi aralarında müzakerede bulunamıyor, tartışmanın usul ve adabına 
riayetedemiyor ve başkalarıyla 'mücadelenin en güzeli'ni yürütemiyorlar? Müs- 
lümanlar neden kendi dillerini kuramıyorlar, başkalarının dilini benimsiyorlar, 
başkalarının jargonlarını kullanıyorlar ve başkalarının saldırgan tutumunu be- 
nimsiyorlar? Yine Müslümanlar neden sosyal, ekonomik, bölgesel ve politik so- 
runlarını konuşarak çözemiyor, bir anda silaha sarılıp birbirlerini öldürüyorlar? 

Bu durumda yapılması gereken şey Hz. Musa ile yarışabileceklerini düşü- 
nen Mısır büyücüleri gibi hakikate teslimiyettir ama inkârcılar söz ve düşünce 
ile mücadele edeceklerine silaha başvurma yolunu tercih etmişlerdir. Şevka- 
ni ve bazı müfessirlere göre, buradaki hitap Müslümanlaradır. Her ne kadar 
Müslümanlar zaten Allah'ın iradesine teslim olmuşlarsa da, Kur'an'ın meydan 
okuması karşısında suskun kalan inkârcıların içine düştüğü durum, onların 
imanlarını daha da arttırmakta, teslimiyetlerini pekiştirmektedir. 

İnsanların çalışıp çabalamaları hayatlarının esaslı faaliyetlerinden biri- 
dir. Her insan belli bir amaca ulaşmak için çalışır. Kiminin hedefinde dünya ve 
ahiret mutluluğu, kiminin ki sadece dünya ile sınırlı çıkar ve hazlardır. Servet 
ve iktidar, şöhret ve statü, güzellik ve ilgi, salt refah ve konfor... Bütün çabası 
dünya hayatında iyi hayat sürmek olan kimse, harcadığı emeğin karşılığını alır. 
İnansın inanmasın herkesin yapıp ettikleri, amel ve çabası niyetine göredir, 
kimsenin emeği zayi olmaz. “Ameller niyete göredir” (Buhari, Bed'u'l vahiy, 1; 
İman, 41; Müslim, İmare, 155). Dünyayı isteyene dünya, ahireti isteyene ahi- 
rette karşılığı verilir (Bkz. 3/Âl-i İmran, 145; 17/İsra, 18; 42/Şura, 20). Kim- 

seye haksızlık edilmez. Bazıları karşılığını amelinin cinsinden; bazıları sağlık, 
zenginlik, makam, uzun ömür veya başka imkân ve avantajlar şeklinde alır. 
Bütün çabası dünyevi olan, dünyada karşılığını alsa bile, ahirette nasibi olmaz. 
Sebebi açık: Dünyevi nimetler ne kadar bol ve çok olursa olsun, geçicidir, dün- 
yada yaşanan ömürle sınırlıdır, hakikat-i halde ahiretteki lütuf ve ihsanlarla, 
nimet ve mutlulukla bir tutulamazlar. Ahirette hakiki hayatla karşılaştıkların- 
da, ömrünü salt dünyevi çabalarla geçirenler, yapıp ettiklerinin boşa çıktığını 
görüp büyük pişmanlık duyacaklardır. Hele hak ve hukuk ihlal ederek, sömü- 
rerek, başkalarının rızkına el koyarak, gayrimeşru yolları kullanarak dünyevi 
nimetlere sahip olanlar, yaptıklarının cezası olarak ateşe girdiklerinde büsbü- 
tün hüsrana uğradıklarını anlayacaklardır. 

İnkârcılar Kur'an'a karşı ikna edici bir delil getiremez. Bu durumda apa- 
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çık delil, kanıt (beyyine) Kur'an-ı Kerim'dir. Aklını kullanarak Kur'an üzerin- 
de tefekkür edip gerekli sonuçları çıkaran kimse söz konusu kanıtları görür. 
Bunun şahidi bizzat vahyi alan, ruhen tecrübe eden, Cebrail aleyhisselâmla 
desteklenen, Kur'an'ı açıklayıp öğreten, pratik hayatta ete kemiğe bürünen ve 
mü'minler üzerinde şahitlik eden Hz. Peygamber (s.a.)'dir. Hz. Peygamber apa- 
çık delil üzeredir; onu daha önce indirilen Musa'nın kitabı yani Tevrat doğrula- 
maktadır. Tevrat, özü itibariyle hem Kur'an'la aynı mesajı ihtiva eder hem Hz. 
Peygamber'in geleceğini müjdeler (7/A'raf, 157). Cebrail aleyhisselâm Hz. Mu- 
sa'ya Tevrat'ı getirdiği gibi, Kur'an'ı da Hz. Peygamber'e getirmiştir. Mü'minler 
buna inanmaktadırlar. Razi'ye göre deliller-kanıtlar akli ve nakli deliller; şa- 
hitlik eden Kur'an-ı Kerim; ondan önceki kitap da Musa'ya gelen Tevrat'tır. Akıl 
dinin doğruluklarının kanıtı, Kur'an dinin doğruluklarının şahidi, Hz. Musa'nın 
kitabı/Tevrat da teyit edicisi ve habercisidir. 

Hakikat bu iken, artık herhangi bir halka veya din müntesiplerinden bir 
grup veya fırka (hizip) bunu inkâr edecek olursa hak edecekleri yer ateşten 
başkası değildir. Nübüvvet ve Hz. Muhammed (s.a.)'in peygamberliğini tasdik 
etmek imanın esaslarından biridir. Hz. Peygamber'in son peygamber (nebi ve 
resül) olduğunu teslim etmeyen hiç kimse kurtuluşa eremez: “Muhammed'in 
canı kudret elinde olana yemin ederim ki, bu ümmetten herhangi bir şahıs; Ya- 
hudi veya Hıristiyan olsun beni (peygamberliğimi) işitip de benimle gönderi- 
lene iman etmeden ölürse, hiç şüphesiz cehennemliktir” (Müslim, İman, 240). 


Usül ay vik üylaş za) Gİgi AS AİN ÇE İİ ys als S5 
(Ağ A) re dh ARİ Yİ fa 5 e 1diS öeiİİ PK AĞI 
bakta üsse pala ğe öyle önül 
AİN g3 ya azl İS ağ Yİ $ Gap İyi Şİ Gİ vay 
yil yü Gaz EĞİ ba 
İS Le çağik Eleği ağzadil ağ özi esi eye 
öaİl öl gor Lİ AA Bİ ğa 5 YE bali 
şah İZİN dilimde Sli pa (İyİ iş Islaz3 Işi 
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18. Allah'a karşı yalan uydurup iftira düzenden daha zalim kimdir? 
İşte bunlar, Rablerine sunulacaklar ve şahitler: “Rablerine karşı 
yalan söyleyenler bunlardır” diyecekler. Haberiniz olsun; Allah'ın 
lâneti zalimlerin üzerinedir. 

19. Bunlar Allah'ın yolundan engelleyenler ve onda çarpıklık arayan- 
lardır. Onlar, âhireti tanımayanlardır. 

20. Bunlar, yeryüzünde (Allah'ı) aciz bırakacak değildir ve bunların 
Allah'tan başka velileri yoktur. Azap onlar için kat kat arttırılır. 
Bunlar (hakkı) işitmeye güç yetirmezlerdi ve görmezlerdi de. 

21. İşte bunlar, kendilerini hüsrana uğratanlardır ve yalan olarak uy- 
durdukları (düzme tanrılar da) onlardan uzaklaşıp-kaybolmuşlardır. 


22. Hiç şüphesiz bunlar, âhirette en çok hüsrana uğrayanlardır. 

23. İmânedip salih amellerde bulunanlar ve 'Rablerine kalpleri tat- 
min bulmuş olarak bağlananlar", işte bunlar da cennetin halkıdır- 
lar. Onda süresiz kalacaklardır. 

24. Buikigrubun örneği; körve sağırile gören ve işiten gibidir. Örnek- 
çe bunlar eşit olur mu? Yine de öğüt alıp-düşünmeyecek misiniz? 


“Allah'a karşı yalan uydurup iftira düzen"lerden daha zalim kimse yoktur. 
Bunlar 15. ayette de vurgulandığı üzere dünya hayatını mutlaklaştırıp Allah'ı 
gündelik ve sosyal hayattan tecrit eden kimselerdir. Suçları büyüktür, çünkü 
bağlandıkları ve buyruklarına tabi oldukları kimseleri hem Allah'la beraber 
kendilerine itaat edilecek, yardımlarına başvurulacak, koydukları ilkelere tabi 
olunacak varlıklar oldukları iddiasında bulunur ve bunu çeşitli argümanlar- 
la akla yatkın, kabul edilebilir söylem ve retoriklerle kanıtlamaya çalışırlar 
hem bazen iddialarını dini söyleme büründürür, görüşlerine dinden deliller 
getirmeye, böylelikle Allah'a olmadık iftira ve isnatlarda bulunurlar. Bunların 
söyleyip iddia ettikleri ne varsa, hepsi yalan ve iftiradan ibarettir. Böylelerini 
Allah rahmetinde kovmuş, lanetine maruz bırakmıştır. Rablerine sunulacak- 
ları zaman, teşhis edileceklerdir: “İşte yalan uyduranlar, isnat ve iftiralarda 
bulunanlar bunlardı” denilecek. Aslında bunların gayesi insanları doğruluk- 
tan, hakikat ve adaletten yani Allah'ın yolundan uzak tutmaktı. Kendilerini de 
doğruluktan yoksun bırakıp öz varlıklarına haksızlık ediyorlardı. Razi der ki, 
ahirette herkes Allah'a arzolunacaktır (18/Kehf, 48), özellikle bu insan tipo- 
lojisinin zikredilmesi, günah ve zulümleri dolayısıyla, şahitlerin onları teşhis 
etmesidir. Bu beyan ve açıklamayı yapacak olan şahitlerin “Hafaza melekle- 
ri, peygamberler (7/A'raf, 6), salih insanlar, âlimler olduğu söylenmiştir (Bkz. 
4/Nisa, 41; 16/Nahl, 84). Kimsenin bazı olaylara şahit olmadığı durumlarda, 
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söz konusu şahitliği insanın bizatihi organlarının yapması da mümkündür. Dil 
konuştuğuna, el yaptığına, ayak gittiği yere şahitlik edecek, organlar kendile- 
rine sahipleri insanın beyninden gelen komutlarla yanlış şeyler yaptıklarını 
söyleyeceklerdir (Bkz. 36/Yasin, 65). Bu hakikaten utanç verici, dramatik bir 
durumdur. Zira bir hadiste tasvir edildiği üzere “Bütün insanların önünde 'İşte 
bunlar Allah'a karşı yalan uyduran kimselerdir denecek” (Müslim, Mezalim, 
2; Tevbe, 52; İbn-i Mace, Mukaddime, 13). Kendilerini ve başkalarını Allah'ın 
yolundan alıkoymaya çalışanlar, hak yolda çarpıklık arayıp insanların zihnini 
karıştıranlar bunu ahirete inanmadıkları için yapıyorlardı. 

Ancak son güne gelindi. Onlar dünyada iken de Allah'ı aciz bırakabilecek 
güçte değillerdi (29/Ankebut, 22). Şanı yüce Allah bir hikmete mebni olarak 
onlara süre verdi, onlar da büyük bir yanılgıya düşerek güç ve iktidarları- 
nın, aldatma ve yanıltmalarının ebediyyen süreceğini zannettiler. Oysa onla- 
ra tanınan süre/mühlet onlar için fırsattı, akıllarını kullanabilselerdi yapıp 
ettiklerinden vazgeçer, doğru yola girerlerdi. Bu fırsatı kullanmadılar, trajik 
durumlarını devam ettirdiler. Gözleri vardı görmüyorlardı, kulakları vardı 
işitmiyorlardı. Hakikatin apaçık tecelli ettiği ahiret gününde bel bağlandıkları 
sahte tanrıların, putlar, liderler, ulu önderler, referans aldıkları kimselerin hiç- 
bir güçlerinin olmadığı apaçık ortaya çıktı. Allah'tan başka dost ve yardımcı, 
koruyucu ve destekleyici olmadığı anlaşıldı ama iş işten geçmiştir artık. Böyle 
yapmakla kendilerini hüsrana uğratmışlardır, kime bel bağlayıp güvenmişler- 
se hepsi kaçıp gitmiş, yok olup kaybolmuştur. 

Sonunda peygamberlerin vaadettiği gibi kazançlı çıkanlar; inançlarında, 
düşünce ve hayat tarzlarında isabet edenler mü'minler ve salih ameller işle- 
yenler oldu. İçlerinde en ufak bir kuşku yoktur. Kendilerine ne vaadedilmişse 
hepsi tahakkuk etmiştir. Kalpleri mutmaindir ne korkuları vardır ne hüzünle- 
ri. Her şey olması gerektiği gibidir. Sınavı kazanmışlardır, kendilerine emredi- 
leni dünyada alçakgönüllülükle benimsemiş, kibir yapmamış, emirleri yerine 
getirmişlerdir. Kalpleri sebat içinde olmuş, sağa sola savrulmamışlardır. Bu 
onların içinde süresiz kalmak üzere cenneti kazanmalarını sağlamıştır. 

Gören ile görmeyen aynı değildir. Biri nesneleri, objeler dünyasını renk- 
leri, çizgileri ve şekilleriyle görür, üzerinde öylece tefekkür eder. Görmeyen 
ise birtakım kestirimlerde bulunur, zihninde hayal eder, betimlemelerde bu- 
lunur. Sağır da gördüğü nesneler hakkında kâmil bilgiye sahip olamaz, çünkü 
nesnenin görünen formu dışında varlık içindeki konumu ve fonksiyonu ancak 
destekleyici bilginin elde edinilmesiyle mümkündür, bu da sözü ve sözün işi- 
tilmesini gerektirir. Gören ve görmeyen, işiten ve işitmeyen eşit değildir (13/ 
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Ra'd, 16, 19). Bu arada şunu belirtmek gerekir ki, körlüğe ve sağırlığa çare bu- 
lunur, asıl çaresinin bulunmasının güç veya imkânsız olduğu durumlar manevi 
körlük, kalp gözünün kapalı olması, her güzel söze, hikmet ve anlamlı söyleme 
kalbin kapalı olmasıdır. İnsanı yücelten hasletler basiret, feraset, fetanet, te- 
fekkür, teemmül gibi manevi meleke ve yetilerin çalışır halde olmasıdır. Ayet-i 
kerime esasında bu manevi hastalığa işaret etmektedir. 
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25. Andolsun, biz Nuh'u kavmine gönderdik. (Onlara:) “Ben sizin için 
ancak apaçık bir uyarıp-korkutucuyum.” 
26. “Allah'tan başkasına kulluk etmeyin. Ben size (gelecek olan) acı 
bir günün azabından korkarım” (dedi). 


27. Kavminden, ileri gelen inkârcılar: “Biz seni yalnızca bizim gibi bir 
beşerden başkası görmüyoruz; sana, sığ görüşlü olan en aşağılıkla- 
rımızdan başkasının uyduğunu görmüyoruz ve sizin bize bir üstün- 
lüğünüzü de görmüyoruz. Aksine, biz sizi yalancılar sanıyoruz” dedi. 

28. Dedi ki: “Ey kavmim, görüşünüz nedir söyleyin? Eğer ben Rab- 
bimden apaçık bir belge üzerinde isem ve Rabbim bana kendi 
katından bir rahmet vermiş de (bu.) sizin gözlerinizden saklı tu- 
tulmuşsa? Siz bunu istemiyorken biz sizi buna zorlayacak mıyız?” 
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29. “Ey kavmim, ben sizden buna karşılık bir mal istemiyorum. Be- 
nim ecrim, yalnızca Allah'a aittir. Ben imân edenleri kovacak de- 
gilim. Onlar gerçekten Rablerine kavuşacaklar. Ancak ben sizi, 
cahillik etmekte olan bir kavim görüyorum. 

30. “Ey kavmim, ben onları kovarsam, Allah'tan (gelecek azaba karşı) 
bana kim yardım edecek? Hiç düşünmez misiniz?” 

31. “Ben size Allah'ın hazineleri yanımdadır demiyorum, gaybı da 
bilmiyorum. Melek olduğumu söylemiyorum ve gözlerinizin aşa- 
ğılık gördüklerine, Allah kesin olarak bir hayır vermez de demi- 
yorum. Nefislerinde olanı Allah daha iyi bilir. Bu durumda (bunun 
aksini yaparsam) gerçekten o zaman zalimlerdenim (demek)dir.” 


Kur'an-ı Kerim'de halkıyla olan mücadelesi anlatılan peygamberlerden biri 
Nuh aleyhisselâmdır. Hz. Âdem'den sonra İdris aleyhisselâm (19/Meryem, 56 ve 
21/Enbiya, 85), Hz. İdris'ten sonra Hz. Nuh gelir. Beşeriyetin tarihini gündönü- 
müne benzetecek olursak, Hz. Nuh, zamanın “kuşluk vakti”ne denk düşer. 

Bilginler beş Ulu'lazm peygamber sayar: Nuh, İbrahim, Musa, İsa ve Hz. Mu- 
hammed (Allah'ın selamı hepsinin üzerine olsun. Bkz. 33 /Ahzab, 7; 46/Ahkaf, 
35) Kişisel kanaatime göre Âdemaleyhisselâm da bu kategoride yer alabilir. Sı- 
ralamaya bakıp ilk sapmanın Hz. İdris'in kendilerine gönderildiği toplumda baş 
gösterdiğini düşünebiliriz ancak bilgeliği ve hikmete olan vurgusuyla öne çıkan 
Hz. İdris'in hayatı -ki kadim geleneklerde Hermes olarak da geçer- ve kavmiyle 
olan ilişkisi hakkında geniş bilgilere sahip değiliz. Ondan hemen sonra peygam- 
ber olarak gönderilen ve 950 sene kavmine tebliğ yapan (29/Ankebut, 24) Hz. 
Nuh hakkında geniş sayılabilecek bilgilere sahip bulunuyoruz. 

Kur'an-ı Kerim'de 43 ayette ismi geçen ve bir süreye de (71) ismi verilen 
Hz. Nuh'a atfedilen önemin sebebi açıktır: İlkin Hz. Nuh, tipolojik açıdan tam 
bir peygamber profili çizmektedir; ikincisi kavminin karakteristik özellikleri 
inkâr, suç ve günah bataklığına düşmüş her kavmin bir nüvesi sayılır; üçüncü- 
sü mücadele ve çekişme tarihte hep aynı çerçevede gelişip sürmüştür. Diğer 
geçtiği yerlere göre -mesela ATaf (7/59-64) Yunus (10/ 71-74)- Hud ve Nuh 
sürelerinde kıssa daha etraflıca anlatılır. 

Bir nokta daha önemlidir: Hz. Nuh'un kavminin işlediği suç ve günah, yer- 
yüzünde ilk büyük, yaygın günahtır, muhtemelen bu özelliği dolayısıyla nüfus- 
ları hayli sınırlı olan ve Hz. Nuh'un tebliğini yaptığı bölgede yaşayan insanlar 
küresel bir cezaya müstahak oldular ki, bu da tufanın yeryüzünün tamamını 
içine alan bir azap olduğu fikrini teyit etmektedir: “Bugün O'nun esirgedikleri 
dışında kurtulacak hiç kimse yoktur” (Hud, 43). Nuh süresinde (71/26) şöy- 
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le buyrulur: “Nuh “-Rabbim, yeryüzünde kâfirlerden yurt edinen hiç kimseyi 
bırakma' dedi.” Eğer Nuh aleyhisselâm zamanında sadece kendi kavmi yeryü- 
zünde yaşıyor idiyse, bu durumda tufan yeryüzünün tamamını kaplamış de- 
mektir; başka uzak bölgelerde başka insan toplulukları yaşıyor idiyse bu du- 
rumda tufan Hz. Nuh'un tebliğ yaptığı coğrafi alanla sınırlı kalmıştır. Yeryüzü 
ölçeğinde vuku bulmuş bir tufanın belli bir bölgede yaşayan insanların günahı 
dolayısıyla ceza olarak verilmiş olması akıl dışı değildir; muhtemelen tufan- 
dan sonra insanlar dünyanın çeşitli bölgelerine dağılmış, her gittikleri yere tu- 
fan hikâyesini de beraberlerinde götürmüşlerdir. Ancak her iki durumda san- 
ki şanı Yüce Allah tufanla, insanın günahıyla kirlenmiş yeryüzünün tamamını 
veya günah kirinin bulaştığı bir bölümünü yıkayıp temizlemeyi, arındırmayı 
murat etmiştir. Bizim kanaatimiz tufanın yeryüzünün tamamında yaşanmış- 
tır bütün kadim toplumların mitolojik anlatımları ve dini metinlerinde tufan 
olayı yer almaktadır. Bu açıdan Hz. Nuh'a “insanlığın ikinci babası” sıfatının 
verilmiş olması hiç de tesadüfi değildir; bu dahi beşeriyetin, Âdem'le başladığı 
yeryüzündeki tarihine, tufandan sonra kaldığı yerden ikinci adım atarak de- 
vam ettiğini göstermeye yeter. 

Tufan kesinlikle bir efsane (mitoloji, söylence, esatir) değildir, vuku bul- 
muş gerçek bir olaydır (vakıa). Yukarıda işaret edildiği üzere, gerek eski 
mitolojik metinlerde -neredeyse her kadim halkın hikâye ve efsanelerinde-— 
gerekse Kitab-ı Mukaddes'te yer alır (Bkz. Tekvin, Bölüm: 6-9). Bu, Hz. Nuh 
ve tufanın tarihsel hakikat olduğunun önemli kanıtlarından biridir. Kur'an-ı 
Kerim, bu müthiş olaya yer verdiği kadarıyla, kendisinden önceki mitolojik 
anlatım ve kutsal metinlerde masal ve efsaneye karışmış olayı doğru bilgi ve 
haberlerle tashih etmeyi, onu yabancı unsurlardan, hurafe eseri katmalardan 
arındırmayı ve bize gerektiği kadarını aktarmayı amaçlamaktadır. 

Hz. Nuh'un kendileriyle yüzlerce sene mücadele ettiği kavmin profiline 
baktığımızda tipik bir inkâr ve isyan kültürünün kurumsallaştığı insan toplu- 
muyla karşılaşıyoruz. Bu kavim putçu-pagandır ve paganizmde ısrarcıdır (71/ 
Nuh, 23); zorba, zalim, hak yiyicidir ve azgındır (53/Necm, 52); yoldan çıkmış, 
bozulmaya uğramış, dejenere-fasık bir hayat tarzına sahiptir (51/Zariyat, 46); 
hakikatle, gerçeklik dünyasıyla ilişkilerini kaybetmiş, vicdan ve basireti kör- 
leşmiştir (7 /ATaf, 64). 

Bu temel sapmalara uğramış bir kavme peygamber olarak gönderilen Hz. 
Nuh (a.s.), halkına tutturdukları bu yolun yanlış olduğunu, günah ve zulümle- 
rine devam edecek olurlarsa başlarına büyük bir felaketin geleceğini söylüyor. 
Onları “apaçık bir dille uyarmaktadır.” Yani görünen köye kılavuz istemez, bu 
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hayat tarzı, bu azgınlık ve yozlaşma devam edemez, eninde sonunda dramatik 
çöküntüye, toplumsal helake yol açacaktır. Tutturdukları yolun yanlışlığı ka- 
vim olarak “Allah'tan başka varlıklara kulluk”ta bulunmaları, hayat tarzlarını 
belirlerken çeşitli isimler verdikleri putları referans göstermeleri, fakat haki- 
katte kendi keyfi düşüncelerini, istek ve tutkularını esas almalarıdır. 

Kavmin ona verdiği cevap, daha sonraki tarihlerde hep duyacağımız ce- 
vaptır: Sen bizim gibi bir insansın, eğer bizi yıkıma uğratacak ilahi-tabiatüstü 
bir ceza ile korkutuyorsan, senin beşer üstü, ilahi niteliklerin olması beklenir. 
Sana tabi olanlar toplumun aşağı tabakasından gelme, yoksul, eğitimsiz kim- 
selerdir. Böyle cahillerin sana inanması anlaşılabilir ama eğitimlilerin, zengin- 
lerin bu söz ve retoriklere kulak kabartması beklenemez. Çevrende toplanan- 
lar kıt görüşlü, sığ düşünen, muhakeme kabiliyeti zayıf insanlar. Hem siz bir 
cemaat oluşturmuşsunuz ama bize herhangi bir üstünlüğünüz yok! 

Hz. Nuh'a bu itirazı yapanlar, Kur'an'ın adına “mele” dediği ileri gelenler 
yani toplumun iktidar seçkinleridir. “Mele” bir şeyin tıka basa dolmasından 
türeyen bir kelimedir. Bu kök anlam, bize iktidar seçkinlerinin gerek siyasi 
güç, gerekse mali servet ve gerekse maddi kültür, uğraşılar bakımından doyum 
noktasına geldiklerini ima eder. Ekonomik, askeri ve siyasi güç bu zümrelerin 
elinde temerküz eder. Seçkinlerin aşağı tabakadan insanlara uyup sosyo-poli- 
tik düzenlerini, hayat tarzlarını değiştirmeye kalkışmaları, onların telakkileri- 
ne göre saçmalıktır, olsa olsa Hz. Nuh ve küçük cemaati 'yalan söylemekte'dir- 
ler. Burada Razi önemli bir noktaya temas eder: İnkârcıların onları uyaran 
peygamberlerden “melek olmaları"nı talep etmeleri, konuyu anlamadıklarını 
gösterir. Peygamberleri anlamlı ve önemli kılan fizik yaratılışları, varlık yapıla- 
rı değil, getirdikleri kanıtlar, gösterdikleri delillerdir. İnanmış insanlar yoksul 
kesimlerden geliyor olabilirler -ki neredeyse her peygambere ilk inanan grup- 
lar bu profilde olanlardır yani yoksullar, köleler, zayıflar, ezilmişler, horlanan- 
lar, dışlananlar, hak ve hukukları ellerinden alınanlar vs.- ama aslolan kişinin 
asil-aristokrat, zengin, tanınmış, yüksek makam ve şöhret sahibi olması değil, 
hak ve hakikati dile getirmesi, doğru yol üzere olması, ahlaki bir hayat yaşa- 
masıdır. Üstünlük de maddi ve dünyevi avantajlarda değil, takvadadır. 

Yoksullar ve ezilmişler, peygamber imgesinin yer aldığı bütün kültürlerde 
ilk inananlar olarak öne çıkar ve esasında bu bir hakikat olarak da herkesçe bi- 
linir. Hz. Peygamber, Bizans kralı Herakliyus'a İslam'a davet etmek üzere mek- 
tup gönderdiğinde, Herakliyus, Suriye'de bulunan Arap tüccarlarını huzuruna 
çağırır. İçlerinde Ebu Süfyan'ın da olduğu heyete birçok soru yanında “Ona 
inananlar toplumun ileri gelenleri mi, yoksa zayıflar ve yoksullar mı?” diye de 
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sorar. Zayıf ve yoksulların ona ilk inananlar olduğunu öğrenince Herakliyus 
şöyle der: “Zaten bütün peygamberlerin davetini önce zayıf ve güçsüzler kabul 
etmiştir” (Buhari, Bed'ul vahiy, 6; Müslim, Cihad, 74). 

“Aşağı sınıftan insanlar”la ilgili Hz. Nuh'un “Ben onların ne yaptıklarını bil- 
miyorum” demesi acaba, ona ilk uyanların henüz tam olarak kendilerini ıslah 
etmedikleri anlamına mı geliyor? Bu konuyu Şuara süresinde (26/112-113) 
ele almış bulunmaktayız. 

28, 29 ve 30. ayetlerde Hz. Nuh “Ey Kavmim!” diye hitap eder. Hitapta bir 
samimiyet, içinden çıktığı kavme bir aidiyet vurgusu var. Demek ki Hz. Nuh, 
tebliğinin başlangıç zamanlarında kavminin insanlarına karşı duygusal bir 
yakınlık duymakta, onlar adına endişe duymaktadır. Kavmine, kendisini pey- 
gamber seçen Allah'ın ona apaçık belgeler gönderdiğini (6/En'am, 57), vahyi 
bir rahmet olarak verdiğini söylüyor. Basireti bağlanmış, ferasetli kaybolmuş 
insanlar bu gerçeği atlayıp sadece çıplak gözle gördüklerine inanıyorlarsa, bi- 
linçleri kapanmış demektir. Bu insanlara ne yapılabilir ki! Kalp gözü ile gör- 
meyene hakikat kendini gözler. Görme yeteneği yalnızca nesneler dünyasıyla 
sınırlandırılmış olan, varlık âlemini içine alan Nur'u göremez, onun belirti ve 
tezahürlerini kavrayamaz. 

“Siz bunu istemiyorken biz sizi buna zorlayacak mıyız?” Bu ayet, ister 
Allah'ın varlığı, ister risalet veya dini tebliğin içerdiği hakikatler olarak kabul 
edilsin, muhatap kendisine anlatılanı kabul etmiyorsa, ona bunu zorla kabul 
ettirmenin makbul olmadığını göstermektedir. Katade'ye göre, eğer insanları 
hidayete zorla dâhil etmek caiz olsaydı, Hz. Nuh, zor kullanarak kavmini doğ- 
rulara icbar etmek isterdi, çünkü ileride göreceğimiz üzere, gücü onlara yet- 
meyince beddua edecektir. 

Hz. Nuh, kavmine, sağlıklı düşünüp doğru muhakeme yapmaları için çe- 
şitli argümanlar öne sürer. Onlara bütün bu yapıp ettikleri, çektiği çileleri 
onlardan herhangi bir ücret, karşılık, makam-mevki beklentisi içinde olduğu 
için yapmadığını özellikle belirtiyor. Çünkü olabilir ki, zamirlerinde, “Nuh ve 
adamları bizim iktidarımızı ve ayrıcalıklarımızı ele geçirip tahakkümleri altı- 
na almak istiyorlar, onların gayesi herkes için adalet, eşitlik, insan yüzlü ahla- 
ki hayat değil, iktidar ve ekonomik üstünlüktür” diye içlerinden geçirebilirler 
(23/Mü'minun, 24; 26/Şuara, 105-180). Hz. Nuh tabii ki bir ecir beklentisi 
içindedir, o, ecrini tamamıyla kendisini peygamber olarak seçen Rabbin'den 
beklemektedir. 

Ona inananların yoksul, mesleği ve statüsü düşük, pek asil olmayan ke- 
simlerden geliyor olmalarına gelince. İnanmış insanları bir peygamber nasıl 
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kovabilir! Yoksulları etrafından kovup (tart edip) sadece zenginleri, güçlüleri 
yanına alacak olsa Allah'tan öyle bir azap gelecek ki, ona kimse yardım edemez. 
Azap gelir, çünkü güçlüler eski iktidarlarını, sömürü ve yozlaşmış düzenlerini 
bu sefer başka bir form ve söylem içine gizleyerek devam ettirmek isteyecek- 
lerdir. Öyle bir şey tasavvur edilebilir mi? Hakikat, doğruluk ve onur sadece 
zenginler ve asiller için mi? Böyle bir talep tam bir cehalettir, onlar inanmış 
temiz ve güzel insanlar olarak Rablerinin hoşnutluğunu arıyorlar ve O'na ka- 
vuşacaklardır. Hz. Nuh'tan istenen ileride bütün peygamberlerden istenecek, 
Mekkeli Kureyşliler de aynı talebi tekrar edeceklerdir (Bkz. 6/En'am, 52). 

Peygamber sadece tebliğ eder, insanların vicdanını, aklını ve fıtri mele- 
kelerini harekete geçirmek ister. Kimseye şan ve şöhret, maddi güç ve iktidar, 
zenginlik ve makam vaadetmez. O Allah'ın hazinelerine hükmetmez, gelecek 
hakkında neler olacağını (gaybı) bilmez, melek olduğu iddiasında bulunmaz. 
Peygamber ne davasını olağanüstülüklere bağlar ne kimseye dünyevi servet 
ve statü vaadeder. Kendisi için de bir talepte bulunmaz ve eğer küfür ve cü- 
rümlerinde inat edecek olurlarsa, başlarına büyük bir azabın geleceğini haber 
verir ama azabın nasıl ve ne zaman geleceğini bilemez, söyleyemez. (6/En'am, 
90; 46/Ahkaf, 23.) 

Hz. Nuh'un bu üç hususa yaptığı vurgu, peygamber dahi olsa, haddini bilen 
insanın mutlak serveti, mutlak bilgiyi ve mutlak gücü/mülkü sadece Allah'a 
tahsis etmekle yükümlü olduğunu gösterir. Her ne kadar, çevresinde topla- 
nan insanların gayesi sadece Allah'ın hoşnutluğu ise, Allah ganidir, rahmeti- 
ni onların üzerine yayar, nimet verir, durumlarını düzeltir, refah seviyelerini 
yükseltir; onlar hangi niyet ve düşünce içinde ise, bunu sadece kendileri bilir, 
peygamber kimsenin kalbini yarıp içine bakmaz, gaibe taş atmaz. Dolayısıy- 
la inanmış yoksul ve zayıf insanları bir peygamber çevresinden kovacak olsa, 
büyük bir haksızlık yapmış olur, zalimler arasına girer. (Nuh aleyhisselam ve 
kavmiyle mücadelesi için bkz. 26 /Şuara, 105-122 ayetlerin açıklaması.) 
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32. Dediler ki: “Ey Nuh, bizimle çekişip-durdun, bu çekişmede ileri de 
gittin. Eğer doğru söylüyorsan, bize vaadettiğini getir (görelim.)” 

33. Dediki:"“Eğerdilerse, onu size Allah getirir ve siz (O'nu) aciz bıra- 
kacak değilsiniz.” 

34. “Eğer Allah sizi azdırmayı dilemişse, ben size öğüt vermek iste- 
sem de, öğüdümün size yararı olmaz. O sizin Rabbinizdir ve O'na 
döndürüleceksiniz.” 

35. Onlar: “Bunu kendisi uydurdu” mu diyorlar? De ki: “Eğer onu ben 


uydurduysam, günahım bana aittir. Ama ben, sizlerin suç olarak 
işlemekte olduklarınızdan uzağım.” 


Hz. Nuh'un kavmiyle mücadelesi epey sürmüştür, Kur'an'ın açık beyanıyla 
950 sene (29/Ankebut, 24). Onları “Gece ve gündüz durmadan” doğru yola 
davet edip durmuş, onlar ise kulaklarını tıkamışlardır (71/Nuh, 5-7). Sonuç 
başarısız. Halkının ezici çoğunluğu Hz. Nuh'a inanmıyor, söylediklerine kulak 
vermiyor, hatta bu işe bir son vermek istiyorlar: “Bizimle çekişip durdun” “ce- 
del” kelimesi ile ifade edilmiştir ki, manası tartışma ve münazarada ileri git- 
mektir. Eğip bükmekten gelen kelime, isim olarak kartala da verilir (ecdel); 
çünkü kartal kuşlar içinde güçlü ve hayli atik bir hayvandır. Bu çerçevede belki 
de son söz olarak kavminin Nuh'a söyledikleri şudur: “Bizi kendisiyle tehdit 
ettiğin ceza her ne ise, bize göster bakalım” deyip meydan okumaktır. 

Hz. Nuh, bir peygamber olduğunun tam bilincinde, kendisinin böyle bir 
gücünün ve imkânının olmadığını hatırlatır. Dilerse Allah azabı yağdırır. Buna 
karar verdiyse, hiç kimse O'nu bundan vazgeçiremez, azabı engelleyemez. Ne 
siz onu engelleyebilirsiniz ne kendinizi bu azaptan koruyabilirsiniz. Kavmin 
azgınlığına Allah'ın dilemesi, kendi tercihleri sonucunda haklarında “Artık bu 
kavim azdı, haklarında kesin hüküm verildi” manasında olup, Yüce Allah'ın 
suçsuz bir kavmi azdırıp cezalandırması anlamına gelmez. Nitekim bunu söy- 
ledikten sonra Hz. Nuh (a.s.), bu aşamadan sonra öğüdün de fayda sağlamaya- 
cağını belirtir, hüküm verildiyse ceza gelecektir ve herkes Rabbi olan Allah'a 
döndürülecektir. (6/En'am, 58, 134.) 

35. ayetle ilgili iki görüş öne sürülmüştür. İlki ayetin bir ara cümleciği olup 
bu kıssayı anlattığında Arap müşriklerinin inanmaması, bunu Hz. Peygamber 
(s.a.)'in kafasından uydurduğunu öne sürmeleri (Mukatil). Diğeri, Hz. Nuh'un 
kavminin başına gelecekler konusunda kendinden tehditler uydurduğu iddia- 
sı (İbn-i Abbas). Genel söz dizimi açısından bakıldığında ikinci görüşün daha 
isabetli olduğu söylenebilir. Bu durumda Nuh aleyhisselâm şöyle demiş olu- 


11/Hud Süresi/32-35 29 


yor: “Ben bütün bunları uydurduysam, size yalan söyleyip boş yere korkut- 
tuysam, günahı bana aittir. Buna rağmen bu sizin suçsuz kimseler olduğunuz 
anlamına gelmiyor, ben sizin suçlarınızın ortağı değilim, sizden beriyim. Ama 
ben doğruyu söylüyorsam inkâr ve suçunuzun cezasını siz çekeceksiniz." En 
doğrusunu Allah bilir. 
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415 Sata Onal Azis 


Nuh'a vahyedildi: “Gerçekten kavminden imân edenlerin dışında, 
kesin olarak Kimse inanmayacak. Şu hâlde onların işlemekte ol- 
duklarından dolayı üzülme.” 


“Bizim gözetimimiz altında ve vahyimizle gemiyi imal et. Zulme- 
denler konusunda bana hitapta bulunma. Çünkü onlar suda bo- 
gulacaklardır.” 


Gemiyi yapıyordu. Kavminin ileri gelenleri kendisine her uğradı- 
ğında O'nunla alay ediyordu. O: “Eğer bizimle alay ederseniz, alay 
ettiğiniz gibi biz de sizlerle alay edeceğiz” dedi. 


“Artık, ilerde bileceksiniz. Aşağılatıcı azap kime gelecek ve sürek- 
li azap kimin üstüne çökecek." 

Sonunda emrimiz geldiğinde ve tandır feveran ettiği zaman, de- 
dik ki: “Her birinden ikişer çift (hayvan) ile aleyhlerinde söz geç- 
miş olanlar dışında, aileni ve imân edenleri ona yükle.” Zaten 
onunla birlikte çok azından başkası imân etmemişti. 


Dedi ki: “Ona binin. Onun yüzmesi de, demir atması (durması) da 
Allah'ın adıyladır. Şüphesiz, benim Rabbim bağışlayandır, esirge- 
yendir.” 


(Gemi) Onlarla dağlar gibi dalgalar) içinde yüzüyorken Nuh, bir 
kenara çekilmiş olan oğluna seslendi: “Ey oğlum, bizimle birlikte 
bin ve kâfirlerle birlikte olma.” 


(Oğlu) Dedi ki: “Ben bir dağa sığınacağım, o beni sudan korur.” 
Dedi ki: “Bugün Allah'ın emrinden, esirgeyen olan (Allah)dan baş- 
ka bir koruyucu yoktur.” ve ikisinin arasına dalga girdi, böylece o 
da boğulanlardan oldu. 


Denildi ki: “Ey yer suyunu yut ve ey gök, sen de tut.” Su çekildi, iş 
bitirildi, (gemi de) Cudi (dağı) üstünde durdu ve zalimler toplulu- 
ğuna da: “Uzak olsunlar” denildi. 


Nuh, Rabbine seslendi. Dedi ki: “Rabbim, şüphesiz benim oğlum 
ailemdendir ve senin va'din de doğrusu haktır. Sen Hâkimlerin- 
hâkimisin.” 
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46. Dediki:“Ey Nuh, kesinlikle o senin ailenden değildir. Çünkü o, sa- 
lih olmayan bir iş (yapmıştır). Öyleyse hakkında bilgin olmayan 
şeyi benden isteme. Gerçekten ben, cahillerden olmayasın diye 
sana öğüt veriyorum." 

47. Dedi ki: “Rabbim, bilgim olmayan şeyi Senden istemekten Sana 
sığınırım. Ve eğer beni bağışlamaz ve beni esirgemezsen, hüsrana 
uğrayanlardan olurum.” 

48. “Ey Nuh”denildi. “Sana ve seninle birlikte olan ümmetler üzerine 
bizden selâm ve bereketlerle (gemiden) in. (Sizden türeyecek diğer 
kâfir) Ümmetleri de yararlandıracağız, sonra onlara bizden acı 
bir azap dokunacaktır." 

49. Bunlar: sana vahyettiğimiz gayb haberlerindendir. Bunları sen ve 
kavmin bundan öne bilmiyordun. Şu hâlde sabret. Şüphesiz (güzel 
olan) sonuç takvâ sahiplerinindir. 


Uzun bir zaman yapılan uyarıların bir fayda sağlamayacağı açığa çıkınca 
şanı yüce Allah Nuh kavmi hakkında hükmünü verdi. Hz. Nuh elinden geleni 
yaptı, onları uyardı, anlattı, ikna etmeye çalıştı. Onu dinlemediler, alaya aldılar, 
cinnet geçirmekle suçladılar, vazgeçmeyince taşlayarak öldürme tehdidinde 
bulundular (23/Mü'minun, 25; 26/Şuara, 116). Ortaya çıkan tablo şuydu: Ken- 
di kavminden az bir insan grubu dışında kimse ona inanmıyor (11/40), hatta 
aralarında da kalmasını istemiyorlardı. Hz. Nuh buna üzülüyordu, azap kararı 
kendisine tebliğ edildiğinde, ona üzülmemesi de öğütlendi. Çünkü oğlu olayın- 
da görüleceği üzere, günahkâr da olsa yakın dost, akraba ve kendi kavminden 
birilerine müstahak bir ceza tahakkuk ettiğinde insan üzülür, bu da bir sınav 
vesilesidir, o da onlardan hayli eziyet görmüş olmasına rağmen üzüldü. 

Gelen emre göre Hz. Nuh, gemiyi “gözetim” altında yapacaktı. Ayette kulla- 
nılan “ayn” bildiğimiz gözdür. “Gözümüz önünde, gözetimimiz altında” demek, 
açıkta, herkesin görebileceği şekilde yap demektir. Bir ihtimal gemi inşaatı- 
na başladığında -bunun uzun yıllar süreceğini de hesaba katarsak- kavmi bir 
kere daha düşünür, belki günah ve zulümlerinden vazgeçer. (23/Mü'minun, 
27.) Ancak bunun aynı zamanda “bizim korumamız altında yap” manasına 
gelebileceğini de söylemek mümkün. Burada “Nun-u azame” kullanıldığına 
göre, kastedilen Allah'a çıplak göz izafe edilmiş olması değil, Nuh'u koruyacak 
meleklerin ima edildiği söylenebilir. “Göz"ün vahyimiz, buyruğumuz anlamına 
geldiğini söyleyenler de vardır. Bu görüşte olanlar, gemi inşaatının meleklerin 
öğretmesi, yol göstermesiyle Nuh'a yaptırıldığını düşünmektedirler. 

İnşa edilecek gemi, kapasitesi dolayısıyla bir bölüm insanı içine alacak, 
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diğerleri suda boğulacaktır. Yüce Allah azaba müstahak olan kavmi hakkın- 
da kendisine Nuh'un muhatap olmamasını buyurur. Bunun üç anlamı olması 
muhtemeldir: 

a) Yukarıda değinildiği üzere, haklarında kesin hüküm verilmiştir, azaba 
mutlaka maruz kalacaklardır. Bu görüşte olanlara göre, bundan sonra Nuh 
aleyhisselâm “Rabbim, inkârcılardan yeryüzünde yurt edinen hiçkimseyi bı- 
rakma” (71/Nuh, 26) bedduasında bulunmuştur. Böylelikle o da Rabbi'nin 
hükmüne inkıyat ettiğini ve kendisini onlardan teberri ettiğini belirtmek is- 
temiştir. 

b) Azap gelecektir, “Ne zaman gelecek, nasıl gelecek, bu konuda soru sor- 
ma” manasında olabilir. 

c) Ayette geçen “zulmedenler” karısı ve gemiye katılmayarak isyanını açı- 
ğa vuran oğludur. 

Geminin inşaatı uzun zaman sürdü. Selman-ı Farisi'nden gelen bir riva- 
yete göre 400, Malik'e isnat edilen rivayete göre 200 sene, yapımında kullanı- 
lan Hind ardıcı ağacı 40 senede büyüdü. Ağaçlar Şam ve Lübnan bölgelerinde 
dikilip yetiştirildi daha sonra yine epey uzun zaman için kurutuldu. Hz. Nuh 
gemiyi üç bölmeye ayırmıştı. En alt bölmede vahşi, yırtıcı hayvanları ve diğer 
hayvanları; orta bölmede erzak stokunu, üçüncü bölmede de kendisi ve onun- 
la beraber olanlara ayırmıştı. Hiç kuşkusuz bu ve benzeri rivayetler Kur'an ve 
Sünnet tarafından desteklenen bilgiler içermiyor, belki sadece olayın mahiyeti 
hakkında bize bir fikir, bir kanaat vermeyi amaçlıyor. Uzun süren yapım sıra- 
sında, inkârcılar gelip Hz. Nuh'la ve gemisiyle alay ediyor, aslında cahilliklerini, 
hakikat karşısındaki ahmaklıklarını açığa çıkarıyorlardı. 

Kimin alaya konu olacağıyla ilgili “sevfe”nin gelmiş olması akla iki ihtimali 
getirmektedir. “Se”den farklı olarak “sevfe” uzak geleceği ifade ettiğine göre, 
gemi yapımı ve Hz. Nuh'un maruz kaldığı alay uzun zaman almış demektir. 
Diğeri asıl büyük-acıklı azap ahirette olacaktır. En doğrusunu Allah bilir! 

“Alay” konusunda iki görüş öne çıkmaktadır: Biri, Nuh'un kendilerini 
tehdit ettiği böylesine büyük bir tufan kopacak olsa onları bu gemi mi kur- 
taracak? Anlaşılan Nuh, “peygamberlikten sonra marangozluğa merak sarmış 
görünmektedir” İkinci görüşe göre çevrelerinde deniz yoktu, ilk defa gemi gö- 
rüyor, bunun ne işe yarayacağını sorduklarında “Su üzerinde yürüyecek bir ev 
yapıyorum” diyordu. Her iki durumda kavmi Nuh aleyhisselâmla alay ediyor, 
o da azap vuku bulduğunda kimin kiminle alay edeceği anlaşılacak cevabını 
veriyordu. Bundan sonra da gelen her peygamber, kavmi tarafından alaya alı- 
nacaktı (6/En'am, 10). 
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Sonunda azap günü geldi. Gemide “tandır feveran ettiğinde”, Hz. Nuh bü- 
tün hayvanlardan çifter çifter gemide topladı. Kendisi ve yakınları da en üst 
bölmedeki yerlerini aldılar. 

Klasik tefsirciler, tandırın yeryüzünün bir bölgesinde olduğunu söylemiş- 
lerdir. Şam, Kufe, Kinde, El Cezire (Ayn Verde), Hindistan vs. Tandırın feveran 
etmesi, Arapların “Savaşın kızışması” manasında azabın vuku bulmaya baş- 
laması, yeryüzünde sözü edilen bölgelerin kaynaması, topraktan yakıcı su- 
ların fışkırmasını, sel sularının her yeri kapsamasını ifade eder. Kurtubi'nin 
sıraladığı yedi ayrı anlamdan sadece el Hasen, tandırın gemi içinde toplan- 
mış suyun kaynayıp gemiyi harekete geçirdiğini söylemiştir. Bu da modern 
tefsircilerin benimsediği görüştür. Tandırın feveran etmesi bu görüşü destek- 
ler mahiyettedir, zira “feveran” şiddetli, ileri derecede kaynama ve fışkırma- 
yı, taşmayı ifade eder. Tennur (Türkçesi tandır) ise, kapalı ocak, içinde ateşin 
yakıldığı, iç duvarlarına hamurun yapıştırılıp ekmek pişirildiği fırın demektir. 
Bu da tabii ki geminin sadece rüzgârla hareket eden bir gemi olmadığı fikrini 
ima etmektedir. Elbette bazı modern müfessirlerin öne sürdüğü gibi -mesela 
Elmalılı- geminin “buharlı” olduğunu iddia etmek güçtür, hatta zorlamadır 
ama gemi tufan gibi büyük bir olayda kullanılmak üzere hazırlanmışsa, bu- 
nun basit bir yelkenliden çok daha yüksek donanımda olması gerektiği açıktır. 
“Tennurun feveranı”, suyun kaynayıp ortaya çıkan enerjiyle gemiyi harekete 
geçirmiş, böylelikle gemi dağ gibi dalgalara karşı batmadan uzun zaman sular 
üzerinde kalabilmiştir. Geminin yüzer hale gelmesi suların belli bir seviyeye 
yükselmesinden sonra mümkün olmuştur (23/Mü'minun, 27; 54 /Kamer, 12). 

Suyun kaynamaya, başka bir deyişle geminin çalışmaya başlamasıyla hay- 
vanlar ve iman edenlerden müteşekkil insanlar gemiye bindirildi. İman eden- 
lerin sayısı konusunda çeşitli görüşler vardır ancak 80 kişi oldukları yolun- 
daki görüş hepsinden daha makul görünmektedir. Bunu destekleyen Musul'a 
yakın “Karyetü'lsemanin” (80 kişinin kasabası) veya bugün Şırnak sınırları 
dâhilinde yer alan Cudi Dağı eteklerinde “Heştan (Kürtçede Seksenler)” adlı 
bir köyün mevcudiyetidir. Diğer rakamlarla ilgili tarihi bir mekân ismini bilmi- 
yoruz, Musul veya Şırnak'ta Cudi Dağı eteğindeki köy ismi en azından 80 kişi 
fikrini destekler mahiyette görünmektedir. Bunların sayısı her halükarda azdı, 
haklarında hüküm verilmemiş yani iman etmiş kimselerdi. 

“Ona binin. Onun yüzmesi de, demir atması (durması) da Allah'ın adıyla- 
dır.” Bunun manası, geminin bu tarz inşası yani özgül ağırlığının suyun özgül 
ağırlığından hafif olması, bu özelliği dolayısıyla azgın sular üzerinde yüzmesi 
ve zamanı gelince durması Allah'ın takdiriyledir, O'nun vaz'ettiği tabiat yasala- 
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rı sayesinde mümkündür. O tahta veya demir cinsinden nesneleri suyun özgül 
ağırlığından daha hafif yaratmasaydı, bunlar suyun üzerinde durmaz batardı. 
Allah'ın ismi, bu isimde içkin olan ilmi, iradesi ve kudretinin her şeyde tecelli 
etmesidir. Bu yüzden her şeye “Allah'ın adıyla (Besmele)” başlanır, çünkü tabi- 
atta her neyden yararlanabiliyorsak, O'nun bağışı, ihsanı ve nimetleri sayesin- 
dedir. O, bağışlayandır, esirgeyendir: “Gerçek şu ki, su taştığı zaman, o gemide 
biz sizi taşıdık” (69/Hakka, 11). 

Bu tarihin bıçak sırtı anında trajik bir olay da yaşanıyor. Kimi tefsircilere 
göre ismi Yam, kimine göre Kenan olan oğlu babası Nuh'u dinlemez, giderek 
yeryüzünü kaplamakta olan sulardan korunmanın en iyi yolunun yüksek te- 
pelere, dağlara çıkmak olduğunu düşünür. Nuh'un oğlu “bir kenara çekilmiş 
bulunmaktadır.” Yani hem babasının tebliğine inanmamış, inkârcılarla beraber 
olmuştur hem gemiye binmekten imtina etmiş, dışarıda kalmayı seçmiştir. Ba- 
bası “Oğlum, gel bizimle birlikte ol” demekte, bir kere daha dinine ve kurtuluşa 
davet etmektedir. Nuh'un gemisi, tebliğ ettiği din gibi kurtuluştu (necat ve fe- 
lah), oğlu ise kurtuluş yoluna girmeyi reddetmiştir. 

Burada iman devreye girmiş bulunmaktadır. İnsanoğlunun ontolojik gü- 
venlik sorununu en çıplak, en dramatik yaşadığı bir anda ya Allah'a güvenecek 
veya kendince güvenlik alanları ve çareleri arayacaktır. Tufan bir tür küçük 
kıyamettir. İman bize ontolojik emniyet sağlar. İmanla bir şeyden emin oluruz 
ki, gökler ve yer çalkalanacak, gezgenler birbirine girecek olsa, bizi koruyacak 
olan bir Vacibü'l Vücud vardır, O da Allah'tır. O bizi koruyacak, emniyetimizi 
sağlayacaktır. Hem eğer O müdahil olmayacaksa “Kaçış nereye?” Nuh aleyhis- 
selâmın oğlu cahilce dağa sığınacağını düşünür, babasının acıklı yalvarışlarına 
kulak asmaz, inkârcılarla birlikte olur yani azaba dâhil olur. Oysa böylesine 
kritik bir zamanda kim Allah'ın emrinden korunabilir ki! Gemidekiler dahi 
ancak O'nun esirgemesiyle tarihin en büyük azabından korunabilmektedirler. 

Derken Hz. Nuh ile oğlu arasına azgın dalgalar girer, oğlu kurtuluş (necat 
ve felah) olan Nuh'un gemisine girmeyi reddettiği için diğerleri gibi boğulur 
gider. 

Tufan olayının hem yerin altından taşan azgın seller, hem gökten yağan 
şiddetli sağanak yağmurlar sonucu vuku bulduğu anlaşılmaktadır. İnkârcıların 
tümü boğulup da aradan belli bir zaman geçince, yere ve göğe verilen emirle 
sular çekilir. Yerin altından fışkıran sular, gökten de yağan sağanak yağmurlar 
kesilince, sular çekilmeye başladı, böylece gemi Cudi Dağı üzerine oturdu, za- 
limlerin de sonu geldi, yeryüzünde hiçbirisinden kimse kalmadı. Yerin suyunu 
yutması, yüze fışkırmış bulunan suların yine kendi kaynaklarına geri dönme- 
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sini; göğün suları tutması da -Allahu a'lem- yağmurların kesilmesi ve buna 
bağlı olarak buharlaşmanın hızlanıp yeryüzünde birikmiş suların tekrar bulut 
halinde geri çekilmesi demektir. 

Kitab-ı Mukaddes'e göre “Gemi yedinci ayın onyedinci günü Ararat dağ- 
larına oturdu” (Tekvin, 8:4). Kur'an-ı Kerim'e göre gemi Cudi Dağı üzerinde 
oturdu. Cudi, Türkiye'nin Güneydoğu Bölgesi'nde yer alan Şırnak il merkezine 
17 km. mesafede, Cizre'nin 32. km. kuzeydoğusunda bulunmaktadır. Şırnak 
ismi de “şehr-i Nuh”tan gelen kadim bir isimdir. Ararat ve Cudi Müslümanlar- 
la kitap ehli arasında ihtilaflı bir konudur. Muhammed Hamidullah, Cudi'nin 
Ararat Dağı (Ağrı)'nın tepelerinden biri olduğunu söyler. Vakıa şu ki, Tevrat 
da “tekil Ararat”tan değil, birden fazla dağdan (Ararat dağları) bahseder. Cu- 
di'yi Toros dağlar silsilesi gibi Ararat dağlarından birini kabul edecek olursak, 
bu durumda Tevrat ile Kur'an arasında herhangi bir çelişki kalmaz. Cudi Dağı 
ile Şırnak-Cizre bölgesindeki birçok köy ve bölge isimlerinin de Hz. Nuh'un 
soyundan ve gemisinden geldiğini ima ediyor. Ararat dağları, Van Gölü'nün 
güneyinden başlayıp Cudi Dağı'nın da bulunduğu Dicle Nehri'ne kadar uzayan 
dağ silsilesi olarak düşünüldüğünde Tevrat ve Kur'an-ı Kerim'deki ifadelerin 
birbiriyle örtüştüğü görülür. Şanı Yüce Allah'ın üç peygambere üç dağla ik- 
ramda bulunduğu söylenmiştir: Nuh aleyhisselama Cudi, Musa aleyhisselama 
Tur-u Sina ve Hz. Muhammed'e (s.a.) Hira dağı ile. 

Süleyman Ateş'e göre, Hz. Peygamber döneminde geminin Cudi üzerine 
oturduğunu söyleyen bazı Tevrat nüshalarının var olduğu anlaşılmaktadır. 
Aksi takdirde Kur'ân'ın, Cudi üzerine oturduğu hakkındaki ifadesine Medi- 
ne'de Yahudiler itiraz ederlerdi. Ateş, Yakut el-Hamevi'nin konuyla ilgili Arap- 
çaya çevrilen bir Tevrat metnini kaydettiğinden söz eder: “... Yağmur suyu yer- 
yüzünde 150 gün kaldı. Gemi, tufanın 7. ayının 17. gününde Cudi'ye oturdu. 
Nuh'un ömrü 601 yılına varınca 1. ayın 1. gününde su yeryüzünde azalmaya 
başladı. 2. ayın 27. gününde de yer kurudu. Nuh ve beraberindekiler gemiden 
çıktılar. Nuh bir mescit ve Allah için kurban yeri yaptı ve kurban takdim etti” 
(M. Strech, İslâm Ansiklopedisi, Cudi Dağı maddesi). Ancak bu bilgi Kur'an'da- 
ki bilgiyle çelişir. Çünkü Hz. Nuh'un 950 sene kavmine tebliğ yaptığı belirtilir- 
ken, burada tufanın 601 yaşında iken koptuğunu iddia eder. 

“Yakut'un vefat tarihi miladi 1229'dur. Demek ki miladi XII. asra kadar 
geminin Cudi'ye oturduğunu söyleyen Tevrat nüshası vardı. Cudi Dağı, Şırnak 
ilinin 32 kilometre kuzeydoğusunda, 2.114 metre yükseklikte bir dağdır. İs- 
lâm Ansiklopedisi'nin yazdığına göre X. asra kadar birçok Ermeni yazarının ve 
daha başkalarının eserleri, Ararat'ın tufanla bir münasebeti olmadığını göste- 
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gelen bilgi ve haberler, insan elinin karıştığı rivayet ve anlatılar olmadığından 
doğruyu ve gerçeği yansıtırlar. 

Diğer bir hikmeti, kavmiyle mücadelesinde zaman zaman büyük iç sıkıntı- 
lar yaşayan Hz. Peygamber'e teselli vermek, motivasyonunu arttırmaktır. Zira 
yaşadıkları ile Hz. Nuh'un yüzyıllar süren mücadelesini mukayese ettiğinde 
tarihte peygamberlerin hep aynı zorluklarla karşılaştıklarını öğrenir, bu da 
onun hem sabrını hem mücadele azmini arttırmış olur. Netice itibariyle hak 
ve hakikat, adalet ve doğruluk yolunda olanlar bu mücadeleyi kazanacaktır, 
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50. Adfhalkınada) kardeşleri Hud'u (gönderdik). Dedi ki: “Ey kavmim, 
Allah'a ibâdet edin, sizin o) ka ilâhınız yoktur. Siz yalan 
olarak (tanrılar) düzgglerdğ, edi siniz. 
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11/Hud Süresı/50-60 


Ey kavınim, ben bunun karşılığında sizden hiçbir ücret istemiyo- 
rum. Benim ücretim, beni yaratandan başkasına ait değildir. Akıl 
erdirmeyecek misiniz? 

Ey kavmim, Rabbinizden bağışlanma dileyin, sonra O'na tövbe 
edin. Üstünüze gökten sağanak (yağmurlar, bol nimetler) yağdırsın 
ve gücünüze güç katsın. Suçlu-günahkârlar olarak yüz çevirmeyin.” 
“Ey Hud” dediler. “Sen bize apaçık bir belge (mucize) ile gelmiş de- 
gilsin ve biz de senin sözüne ilâhlarımızı terketmeyiz. Sana imân 
edecek de değiliz.” 


“Biz: 'Bazı ilâhlarımız seni çok kötü çarpmıştır' (demekten) başka 
bir şey söylemeyiz." Dedi ki: “Allah'ı şahid tutarım, siz de şahidler 
olun ki, gerçekten ben, sizin şirk koştuklarınızdan uzağım.” 
“O'nun dışındaki (tanrılardan). Artık siz bana, toplu olarak diledi- 
giniz tuzağı kurun, sonra bana süre tanımayın.” 


“Ben gerçekten, benim de Rabbim, sizin de Rabbiniz olan Allah'a 
tevekkül ettim. O'nun, alnından yakalayıp-denetlemediği hiçbir 
canlı yoktur. Muhakkak benim Rabbim, dosdoğru bir yol üzerine- 
dir (dosdoğru yolda olanı korumaktadır.)” 

“Buna rağmen yüz çevirirseniz, artık size kendisiyle gönderildi- 
gim şeyi tebliğ ettim. Rabbim de sizden başka bir kavmi yerinize 
geçirir. Siz O'na hiçbir şeyle zarar veremezsiniz. Doğrusu benim 
Rabbim, her şeyi gözetleyip-koruyandır.” 

Emrimiz geldiği zaman, tarafımızdan bir rahmet ile Hud'u ve 
O'nunla birlikte imân edenleri kurtardık. Onları şiddetli-ağır bir 
azaptan kurtardık. 

İşte Ad (halkı): Rablerinin âyetlerini tanımayıp reddettiler. O'nun el- 
çilerine isyan ettiler ve her inatçı zorbanın emri ardınca yürüdüler. 
Ve bu dünyada da, kıyâmet gününde de lânete tâbi tutuldular. Ha- 
beriniz olsun; gerçekten Ad (halkı), Rablerine (karşı) inkâr ettiler. 
Haberiniz olsun; Hud kavmi Ad'a (Allah'ın rahmetinden) uzaklık 
(verildi). 
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Beşeriyetin ikinci babası Nuh aleyhisselâmdan sonra Kur'an'da kavmiyle 
mücadelesi nispeten ayrıntılı anlatılan peygamber Hud aleyhisselâmdır. İsmi- 
ne bu sürenin verildiği Hz. Hud, Nuh'un Sam oğlundan gelme torunudur. İki 
peygamber arasında kaç göbek veya ne kadar zaman olduğu hakkında elimiz- 
de güvenilir bilgiler yok. Kesin olan şu ki, aradan uzun bir zaman geçtikten 
sonra insan toplumları yine yoldan çıkmış, en azından yöresel bir azabı hak 
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rir. Esasen Kitab-ı Mukaddes, geminin Ararat Dağı'na değil Ararat Diyarı'nın 
dağları üzerine oturduğunu söylemiştir. Yöredeki dağların en yükseği Masik 
(Masis) olduğundan, geminin oraya oturduğu sanılmıştır. Ancak geminin Ma- 
sik (Ararat'ın zirvesi) Dağı'na oturmuş olduğu XI. ve XII. asır Ermeni edebi- 
yatında yer almaya başlamıştır. Bundan eski tefsire göre geminin, Cudi yahut 
Hıristiyan yazarlarına göre Gordyene, (Süryanice Fardu, Ermenice Kordukh) 
denilen dağlara oturduğu kabul edilirdi. Geminin Cudi (Kardu veya Kordukh) 
üzerine oturduğu, Tevrat'ın Arami dilindeki tefsirinde (Targumlar) görülmek- 
tedir. Eğer Ararat (Asurca Urartu) adı, Van Gölü güneyinde bulunan toprak 
parçasını içerdiği varsayılırsa Nuh gemisinin, iki geleneksel karaya oturma 
yeri olan Masik (Büyük Ararat) Dağı ile Cudi Dağı'nın her ikisine de Tevrat'ın 
yazdığına uygun olarak Ararat adı verilebilir.” 

Geminin 10 Muharrem Aşure günü Cudi üzerinde durduğu yolunda yaygın 
kanaat vardır. Anlatıma göre gemiden inenler, kalan erzakı birbirine karıştıra- 
rak kaynatıp yemişlerdir ki, “aşure” buradan gelmektedir. Nuh aleyhisselâm 
ve beraberindekiler, gemiden indikleri günü şükür orucuyla geçirmişlerdir. 
Efendimiz (s.a) de “Ramazan'dan sonra en sevaplı oruç Muharrem'de tutulan 
oruçtur” (Müslim, Savm, 38) buyurmuştur. 

Yukarıda Hz. Nuh'un Yam veya Kenan ismindeki oğlunun gemiye binmeyi 
reddettiğini görmüştük. Burada konuya bir daha dönülmekte, Hz. Nuh'un ni- 
dası zikredilmektedir. Buna göre Hz. Nuh, bir yandan oğlu için şefaat dilemek- 
te, diğer yandan yüce Allah'ın va'dinin hak, verdiği hükmün isabetli olduğunu 
belirtmeyi ihmal etmemektedir. Bu, çocuğun boğulması sırasında yapıldığı ve 
boğulmaktan kurtarılmasıyla ilgili bir dua değildir. Öyle olsaydı, olayın anlatı- 
mı bittikten sonra tekrar ona dönülmezdi. İbn-i Aşur, bu önemli ayrıntıya dik- 
kat çekerek, söz konusu duanın, Hz. Nuh'un ahiretteki azapla ilgili olduğunu 
söyler. Bu isabetli bir görüştür. 

Hz. Nuh'un zannına göre oğlu belki inanıyordu ama babasının gemisine 
güvenmedi, emre karşı geldi, bu inkâr ve isyan demek değildi. Bazı tefsirciler 
Hz. Nuh'un oğlunun hep inkârını gizleyip babasına inanmış gibi göründüğü- 
nü kaydeder. Böyle ise Hz. Nuh'un, oğlunun gemiye binmeme suçu dolayısıyla 
Allah'tan af ve mağfiret dilediğini düşünebiliriz. “Benim ailemden" ibaresinde 
benim dinimdendir iması da verir. Nitekim ona gelen ilahi cevapta denen şu- 
dur: “Ey Nuh, kesinlikle o senin ailenden değildir. Çünkü o, salih olmayan bir iş 
(yapmıştır). “Çocuğun aile dışına çıkarılması, “din ve inanç bağı” dolayısıyladır, 
yoksa nesep yönünden değildir. Bazı tefsirciler isyankâr oğlunun, onun üvey 
oğlu olduğunu söylemişlerse de, -çünkü Hz. Nuh, “o bendendir” dememiş, “be- 
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nim ailemdendir” demiştir- bu pek ikna edici görünmüyor. Burada asıl nokta, 
Hz. Nuh'un muttali olmadığı bir durumdur: “Öyleyse hakkında bilgin olmayan 
şeyi benden isteme. Gerçekten ben, cahillerden olmayasın diye sana öğüt veri- 
yorum.” Bütün bunlar, Hz. Nuh'un oğlu hakkında iç dünyası, kalbinde taşıdığı 
inkâr konusunda bilgi sahibi olmadığını gösteriyor. Nuh aleyhisselâmın dua- 
sı oğlunun ahiretteki kurtuluşu ve bağışlanmasıyla ilgilidir ancak oğlu sadece 
gemiye binmeyerek buyruğa karşı gelmekle kalmamış, hakikatte inanmamış, 
dolayısıyla Nuh'un gemisinin de kurutuluş (necat ve felah) aracı olduğunu 
düşünmemiştir. Bu bilgilere muttali olan Hz. Nuh, tevbe istiğfar etmiş, din ve 
inanç yani akide sebebi dolayısıyla ailesinden sayılmayan oğlunun nesebinden 
olmasının kendisi için herhangi bir önemi olmadığını beyan etmiştir. Zaten aksi 
olsaydı hüsrana uğrar, kaybedenlerden olurdu. Bunun için dahi yüce Allah'a sı- 
gınmış, bağışlanma dilemiştir. (9/Tevbe, 23-24, 113; 58/Mücadele, 22.) 

Hz. Nuh ve beraberlerindekilerin gemide ne kadar kaldıklarını sadece 
Allah bilir. Sonunda karaya oturdular, gemiden indiler. Yeryüzü günahkâr ve 
zalimlerden böylelikle temizlenmiş oldu, yeryüzü ilk büyük günah kirinden 
yıkanıp arındırıldı. “Selam ve selamet”le indiler, azgın sulardan kurtuldular, 
indikten sonra da yeryüzünde onların güvenliklerini tehdit edecek kimse kal- 
mamıştı, bu da Allah'ın büyük bir lütuf ve ihsanıydı. Bereketli topraklara yer- 
leştiler, güvenlik içinde yaşadılar. Yüce Allah ona ve beraberindekilere barış, 
esenlik, refah ve güvenlik nasip etti. Soyu devam edecekti, soyundan inanan- 
lar olabileceği gibi inkârcılar da olacaktı. Hz. Nuh, bizim türümüzün “ikinci 
Âdem”idir, hepimiz onun soyundan gelmekteyiz. Üç oğlu Ham, Sam ve Yafes 
çeşitli ırkların ve kavimlerin atalarıdır. Katade'ye göre gemide bulunanların 
tümü onun ailesinden, soyundan kimselerdi (Bkz. 37 /Saffat, 77). 

Hz. Âdem ve ikinci babamız Hz. Nuh'un soyundan inanan kimseler ve top- 
luluklar geleceği gibi, inkâr ve isyan edenler de gelecektir. Şanı yüce Allah, on- 
ları da bir hikmete mebni olarak dünya nimetlerinden yararlandıracak, sonra 
onlara yapıp ettikleri kötü fiillerinin karşılığı olarak -yerine göre dünyada, ye- 
rine göre ahirette- azap tattıracaktır. 

Nuh aleyhisselâm kıssası Hz. Peygamber (s.a.)'e vahiy ile bildirilmiş bilgi 
ve haberlerdir. Hem Peygamber hem vahye muhatap olan kavmi bunu bilmi- 
yordu. Hz. Peygamber'in bilmemesi gayet doğal, çünkü okuma yazması olma- 
yan ümmi bir insandı. Kavminin bilmemesi, Nuh, gemi ve tufan gibi şeyleri hiç 
işitmemiş oldukları anlamına gelmez, bir takım şeyler biliyor idilerse de hura- 
fe, mitolojiyle karışmış, yalan yanlış şeylerdi. Gelen vahiy bu hatalı bilgi ve ka- 
naatleri tashih ediyor, onları doğru bilgi ve haberlerle aydınlatıyordu. Gaipten 
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gelen bilgi ve haberler, insan elinin karıştığı rivayet ve anlatılar olmadığından 
doğruyu ve gerçeği yansıtırlar. 

Diğer bir hikmeti, kavmiyle mücadelesinde zaman zaman büyük iç sıkıntı- 
lar yaşayan Hz. Peygamber'e teselli vermek, motivasyonunu arttırmaktır. Zira 
yaşadıkları ile Hz. Nuh'un yüzyıllar süren mücadelesini mukayese ettiğinde 
tarihte peygamberlerin hep aynı zorluklarla karşılaştıklarını öğrenir, bu da 
onun hem sabrını hem mücadele azmini arttırmış olur. Netice itibariyle hak 
ve hakikat, adalet ve doğruluk yolunda olanlar bu mücadeleyi kazanacaktır, 
bunda en ufak bir tereddüt yoktur. 
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50. Adfhalkınada) kardeşleri Hud'u (gönderdik). Dedi ki: “Ey kavmim, 
Allah'a ibâdet edin, sizin O'ndan başka ilâhınız yoktur. Siz yalan 
olarak (tanrılar) düzenlerden başkası değilsiniz. 
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11/Hud Süresi/50-60 


Ey kavınim, ben bunun karşılığında sizden hiçbir ücret istemiyo- 
rum. Benim ücretim, beni yaratandan başkasına ait değildir. Akıl 
erdirmeyecek misiniz? 

Ey kavmim, Rabbinizden bağışlanma dileyin, sonra O'na tövbe 
edin. Üstünüze gökten sağanak (yağmurlar, bol nimetler) yağdırsın 
ve gücünüze güç katsın. Suçlu-günahkârlar olarak yüz çevirmeyin.” 
“Ey Hud” dediler. “Sen bize apaçık bir belge (mucize) ile gelmiş de- 
ğilsin ve biz de senin sözüne ilâhlarımızı terketmeyiz. Sana imân 
edecek de değiliz.” 


“Biz: 'Bazı ilâhlarımız seni çok kötü çarpmıştır' (demekten) başka 
bir şey söylemeyiz.” Dedi ki: “Allah'ı şahid tutarım, siz de şahidler 
olun ki, gerçekten ben, sizin şirk koştuklarınızdan uzağım.” 
“O'nun dışındaki (tanrılardan). Artık siz bana, toplu olarak diledi- 
iniz tuzağı kurun, sonra bana süre tanımayın.” 


“Ben gerçekten, benim de Rabbim, sizin de Rabbiniz olan Allah'a 
tevekkül ettim. O'nun, alnından yakalayıp-denetlemediği hiçbir 
canlı yoktur. Muhakkak benim Rabbim, dosdoğru bir yol üzerine- 
dir (dosdoğru yolda olanı korumaktadır.)” 

“Buna rağmen yüz çevirirseniz, artık size kendisiyle gönderildi- 
gim şeyi tebliğ ettim. Rabbim de sizden başka bir kavmi yerinize 
geçirir. Siz O'na hiçbir şeyle zarar veremezsiniz. Doğrusu benim 
Rabbim, her şeyi gözetleyip-koruyandır.” 

Emrimiz geldiği zaman, tarafımızdan bir rahmet ile Hud'u ve 
O'nunla birlikte imân edenleri kurtardık. Onları şiddetli-ağır bir 
azaptan kurtardık. 

İşte Ad (halkı): Rablerinin âyetlerini tanımayıp reddettiler. O'nun el- 
çilerine isyan ettiler ve her inatçı zorbanın emri ardınca yürüdüler. 
Ve bu dünyada da, kıyâmet gününde de lânete tâbi tutuldular. Ha- 
beriniz olsun; gerçekten Ad (halkı), Rablerine (karşı) inkâr ettiler. 
Haberiniz olsun; Hud kavmi Ad'a (Allah'ın rahmetinden) uzaklık 
(verildi). 
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Beşeriyetin ikinci babası Nuh aleyhisselâmdan sonra Kur'an'da kavmiyle 
mücadelesi nispeten ayrıntılı anlatılan peygamber Hud aleyhisselâmdır. İsmi- 
ne bu sürenin verildiği Hz. Hud, Nuh'un Sam oğlundan gelme torunudur. İki 
peygamber arasında kaç göbek veya ne kadar zaman olduğu hakkında elimiz- 
de güvenilir bilgiler yok. Kesin olan şu ki, aradan uzun bir zaman geçtikten 
sonra insan toplumları yine yoldan çıkmış, en azından yöresel bir azabı hak 
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edecek kadar azmışlardır. Kıssa bize bu azgınlığın, zorbalık ve yozlaşmanın 
trajik hikâyesini aktarır. Bu konu A'raf süresinde (7/65-72) ele alınmıştı, bura- 
da bir başka boyutu ve daha somut olaylar zikredilerek anlatılmaktadır. 

Hz. Hud (a.s.)'un peygamber olarak gönderildiği “kavminin kardeşi” ola- 
rak zikredilmesi, kavminin içinden çıktığını, halkı arasında hayli geniş sayıla- 
bilecek akraba ve yakınlarının, kısaca kan bağının olduğunu gösterir. Müşterek 
hayat yaşayan topluluklara Arap dil örfünde “kabile” denir, kabile birden fazla 
aşiretin toplamıdır. Kurtubi, kabileden olan birine “kardeş” dendiğini söyler; 
“Temim oğullarının kardeşi” gibi. Hud aleyhisselâm “Ey kavmim!” diye hitap 
etmektedir. Kavim ise, daha geniş insan topluluğu olup birden fazla kabileyi 
içine alır. Ancak bu, Hud'un içinden çıktığı Ad kavmiyle olan kan ve akraba- 
lık bağına dayalı yakınlığına halel getirmez. Ancak kuşkusuz bu yakınlık veya 
“kardeşlik” sadece nesep-soy bağıyla ilgili olup “din kardeşliği” veya “sebep 
bağı”nı ifade etmez. Nitekim Yüce Allah, kendi oğlu için dahi Hz. Nuh'a “O se- 
nin ailenden değildir” buyurmuştu (Hud, 46). 

Hud aleyhisselâm “Ad kavmi”ne gönderilmiştir. “Ad”ın Hz. Nuh'un soyun- 
dan gelen şahıs ismi olduğunu söyleyenler varsa da, asıl bir kavmin ismi oldu- 
gu yolundaki görüş daha isabetli görünmektedir; sürenin 60. ayeti bunu teyit 
etmektedir. Tefsirciler tarihte “iki Ad kavmi”ne atıfta bulunmayı ihmal etmez- 
ler. İlki Hz. Hud'un kendilerine peygamber gönderildiği kavim (Ad-ı ula), di- 
geri daha sonraları aynı inkâr, isyan ve hataya saplanan bir başka kavim (Ad-ı 
uhra). Fecr süresinde (89/7) sözü edilen ikinci Ad kavmi, Şeddat ve Lokman'ın 
aralarında olduğu kavimdir. Anlaşılan Hz. Nuh, Umman-Hadramut arasında 
Ahkaf denen geniş kumluk bölgede yaşayan eski bir Arap kavmine, “Ad-ı ula”- 
ya gönderilmiştir (46/Ahkaf, 21; 53/Necm, 50). 

Bir ismin neden iki topluluğa/kavime verildiği dikkate değer bir husus- 
tur. Kanaatimize göre, Ad, bir isimden çok, bir sıfat veya bir isim-sıfattır. Buna 
göre “Ad” her kim olursa olsun, Allah'a karşı inkâr, isyan, zorbalık, zulüm ve 
yozlaşma günahıyla yoldan çıkan topluluklara verilen sıfat demektir. Nitekim 
Türkçede kullandığımız “adi-alçak” ifadesi, hakikatte buradan gelip, “Ad kav- 
minin ahlaksızlığını, düşük/süfli hayat tarzını benimsemiş, 'adet' haline getir- 
miş kimse veya kimseler”i tahkir etmek amacıyla kullanılır. “Adi/alçak” ola- 
rak tavsif edilen kişi, geçmişte ahlaki tefessüh içine batmış Ad kavmine nispet 
edilmiş olur. 

“Ad” kelimesinin adet ve göreneklerine sımsıkı bağlı kimselere isim olarak 
verildiğini de düşünebiliriz. Bu durumda Hud aleyhisselâmın tebliğde bulu- 
nup ıslah olmaya davet ettiği bu kavim şirk, suç ve günahı öylesine muhkem 
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adetler, yerleşik teamül, amir töreler ve katı gelenekler haline getirmişler ki, 
bir türlü onların hapishanesi olan adet ve geleneklerinden çıkıp Hz. Hud'un 
tebliğ ettiği hakikatle bağ kurma başarısını gösteremediler, zindanları olan 
adetlerinden kurtulup özgürleşemediler. 

59. ayette ise Ad kavminin “peygamberleri"ni inkâr ettikleri belirtilir. 
Ayette “peygamberler”in çoğul gelmiş olması, tefsircilere göre, bir peygamberi 
inkâr eden diğer bütün peygamberleri inkâr etmiş sayılır, bu yüzden kelime 
çoğul gelmiştir. Bu mümkün olmakla birlikte başka açıklama da mümkündür: 
Ya her iki ve bu kötü sıfatı hak etmiş Ad kavimlerine ayrı ayrı peygamberler 
gönderilmiştir veya ilk Ad kavmine zaman içinde birden fazla peygamber gön- 
derilmişken, sadece Hud aleyhisselam zikredilmiştir. En doğrusunu Allah bilir. 

Hz. Hud'un tebliğ yapmak üzere gönderildiği Ad kavmi, ilk ve belirgin 
özelliği itibariyle “Allah'tan başka varlıklara” kulluk etmek şeklinde öne çıkar. 
Bölge çöl karakterine sahip olmakla beraber, Ad kavmi burada gelişmiş şe- 
hir hayatı yaşıyordu, bağ-bahçeleri, büyük saray ve köşkleri, güçlü alt yapıları 
vardı (26/Şuara, 128; 89 /Fecr, 6-9). Refah ve zenginlik içinde yaşayan, dikkat 
çekici şekilde bedenlerine verdikleri önem dolayısıyla vücut sağlıkları yerinde 
olan (Fussilet, 15) bu insanlar, zaman içinde hayatlarına put inancını ve putla- 
rı dâhil ettiler. Servet ve maddi güçte, beden kuvvetinde kimsenin onlarla re- 
kabet edemeyeceğini düşünüyorlardı. Putlar onların hayat tarzlarının merkezi 
sembolleri haline gelmişti. Putlar sembolik anlamların kendilerine yüklendiği 
heykeller olabileceği gibi kişiler, teamüller, kurumsal yapılar, sistemleştirilmiş 
veemredilmiş hayat tarzı da olabilir. Sapma baştan yapılmıştır, doğru olanı in- 
sanların Allah'tan başka gerçek ilahlarının olmadığı hakikatini kabul etmeleri 
ve sadece O'na ibadet etmeleridir. Allah'ı yegâne ilah ve ibadet edilecek ilah 
görmeyen toplumlar, zorba yönetimler kurar, adaletsiz paylaşımı sistemleşti- 
rir, yoksulları ve zayıfları baskı altında tutar, bedensel zevk ve hazları, vücut 
güzelliğini, salt fizyolojik sağlığı ve kuvveti yüceltir, ahireti aklına getirmez, 
kısaca yozlaşır. Bu işi öylesine ileri boyutlara götürürler ki, yozlaşma /deje- 
nerasyon insan ruhunu, kişiliği ve toplumsal hayatı çürütmeye başlar. İşte Ad 
kavminin “adi-düşük hayat tarzı” tam da bu resmi verir. Söz konusu trajik va- 
sıfları ve başlarına gelen musibetler dolayısıyla ibret alınacak bir kavimdirler. 
(51/Zariyat, 41-42.) 

Her peygamber gibi Hud aleyhisselâm da, üstlendiği misyon karşılığında 
herhangi bir ücret (ecir) talep etmediğini belirtir, bunun anlamı, kendisi ve çev- 
resindekilerin amacının zorba, adaletsiz ve ahlaksız bir yönetimi devralmak; 
hakkaniyetten uzak siyasi güç, adaletsiz iktidar, ezen makamve statü sahibi 
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olmak değildir. Peygamberin hedefinde eğri çizgi çizen eğri cetveli ele geçir- 
mek değil, yapısı gereği eğri çizgi çizen eğri cetveli (adaletsiz iktidarı, ahlaktan 
yoksun düzeni) değiştirmektir. Tabii ki üstlendiği görevler dolayısıyla zorluklar 
yaşamaktadır ama o karşılığını sadece şanı yüce Allah'tan beklemektedir. 

Anlaşıldığı kadarıyla tebliğine ya halkın sıkıntıya düştüğü zamanda başla- 

mış veya sıkıntının had safhaya ulaştığı bir zaman diliminde. Hz. Hud, kavmine 
“Allah'a ibadet edin”, başka bir deyişle “O'ndan başkasına kullukta bulunmayın” 
demektedir. Bununla bağlantılı olarak onlara “Yapıp ettiklerinizden vazgeçin, 
doğru yola girin” öğüdünde bulunduğunda, bunun arkasından gökten sağanak 
yağmurların yağacağı vaadinde bulunuyor. Demek oluyor ki, hayli gelişmiş bağ 
bahçeleri, ekili tarım alanları olan Ad kavmi, bir süredir kuraklık gibi tabii bir afet 
yaşamaktadırlar veya ancak adaletsizlikle ve eşitsizlikle toplumsal ve maddi re- 
faha sahip olabileceklerini düşünmektedirler. Tefsircilere göre, çokça güvendik- 
leri sağlıklı nüfuslarında ani bir artış kaydedilmişti, çünkü en az üç sene kadınları 
kısırlaşmış, çocuk doğurmuyordu. Hud aleyhisselâm, bu afeti ve trajik durumu 
onların yapıp ettiklerine bağlamaktadır ki, bu dikkat çekici bir husustur. 

Diğerleri gibi kavmi ona inanmadı, söylediklerini boş sözler olarak algıla- 
dılar, bunların kanıtı olarak olağanüstü hadiselerin vukuunu, mucizelerin gös- 
terilmesini talep ettiler. Suçlu-günahkâr kavimlerin her seferinde peygamber- 
lerden mucize talep etmeleri, onların katı bir dünyevileşmeye (sekülerleşme) 
saplandıklarını gösterir. Sekülerleşme, dünya hayatının mutlaklaştırılmasına 
paralel olarak müteal/aşkın, batın/içkin ve ahiret /öte hayatın zihinden, kısa- 
cadinin gündelik hayattan dışarı çıkarılmasıdır. Böyle olunca gayb âlemiinkâr 
edilir, yeryüzü ve maddi tabiat insanın denetiminde olan sahipsiz çiftlik kabul 
edilir. Peygamberler, “Allah'a dönün” dediklerinde, onlardan “Varsa böyle bir 
hakikat, bize bunu mucizelerle, olağanüstü tabiat olaylarıyla kanıtlayın” tale- 
binde bulunulur. Oysa mesela Ad kavmi zaten kuraklık adı verilen ciddi bir 
tabiat olayı, tabii afetle sınanmaktadırlar ama içinden geçtikleri çetin sınavı 
bu boyutlarda kavrama yeteneğini kaybetmişlerdi. 

Peygamber onlara olağanüstü bir olay göstermedikçe tapındıkları ilahla- 
rını terketmeyecekler yani tutturdukları yanlış hayat tarzını değiştirmeyecek- 
ler. Bu zihni zaafa öylesine kapılmışlar ki, son derece naifçe Hz. Hud'un kendi 
tanrılarının çarpmasına maruz kaldığını dahi öne sürebilmektedirler. Kendi- 
lerini tanrılaştıranlar da, tevhid inancını cezalandırmaya kalkıştıklarında bu- 
nun “tanrısal” bir ceza olduğunu öne sürerler. Her adaletsiz iktidar kendini bir 
şeyle kutsallaştırır, her tiran kendini bir ideal veya davayla yüceltir. Bu, tuttur- 
dukları yolun, benimsedikleri batıl inancın onları zihnen ve ruhen müstaz'af 
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hale getirdiğini, insani meleke ve yeteneklerini güçsüzleştirdiğini gösteren 
dramatik bir durumdur. 

Müzakere, tebliğ ve tartışma belli bir noktaya gelince, Hud aleyhisselâm 
artık onlardan umudunu keser. Allah'ı şahid tutarak onlarla ilişkilerini bitir- 
diğini ilan eder. Tanrılarına zaten inanmıyordu, akrabalık bağlarını da attığını 
duyurur. Bunu kendilerine de apaçık duyurur. Böylece hem Allah'ı onlardan 
uzak durduğunu şahid tutar hem onların da bundan kesin ve açık olarak ha- 
berdar olmalarını ister. 

Bu aslında son çağrıdır, çünkü arkasından azap gelecektir. Hz. Hud (a.s.) 
meydan okumaktadır, onlardan korkmadığını söylemektedir. Kendisine müh- 
let vermelerine bile ihtiyacı kalmamıştır. İki sebepten dolayı korkusu yoktur: 
İlki onlara kesin olarak zaten yıkıcı azap gelecektir; ikincisi her hâlükârda 
yüce Allah onu bu zorba ve günahkâr topluluğa karşı koruyacaktır, buna gü- 
veni tamdır. Hud aleyhisselâm öyle bir Rabbe güveniyor ki, O, Ad kavmi inkâr 
etse de onların ve herkesin Rabbidir; dizginlerini, hayat damarlarını elinde 
tutmadığı tek bir canlı yoktur. 

“Nasiye” bir kimseyi alnından, perçeminden tutmak, ona galip gelmek, 
denetimi, hâkimiyeti altına almak demektir (96/Alak, 15-16). Perçem güç 
ve iktidarı, riyaseti ifade eder. “Filan adam kavminin perçemidir” dendiğinde 
başı, başkanı, önde gelenidir anlaşılır. Yani Yüce Allah, hem bütün varlık âlemi 
üzerinde kahhardır, hem dosdoğru yolda olanı korumaktadır. Artık iş tercihe 
kalmıştır, yanlıştan vazgeçerlerse kurtulurlar, peygamber tebliğ görevini yeri- 
ne getirmiştir; ısrar ederlerse azap gelir onları tarihten silecek, yerlerine baş- 
ka bir kavmi getirecektir. Onlar da sadece Allah'a kulluk edecek, yeryüzünde 
adaletli, hakkaniyete dayalı bir düzen tesis edeceklerdir. Her şeyin kontrolünü 
elinde bulunduran Allah'a isyankâr toplumların verebileceği bir zarar yoktur, 
diğer yaratıklar gibi onların da perçemi O'nun kudret elindedir. 

Sonunda azap geldi, Hud aleyhisselâm ve onunla birlikte olanlar kurtuldu. 
Ad kavmine gelen azabın onları ağaçlar gibi yerlerinden söküp atan şiddetli 
kasırga, herşeyi altüst eden, darmadağın eden hortum olduğu anlaşılmaktadır. 
Kasırga veya hortum bir hafta boyu tepelerinde esip durdu, onları yerle bir etti 
(54/Kamer, 1-20; 69/Hakka, 6-7). 

Tarihte hükmünü icra eden bir yasa -Sünen-i ilahi- bir kere daha kendini 
gösterdi; yoldan çıkıp isyan eden, yeryüzünü fesada veren, zulüm, haksızlık ve 
ahlaksızlık üzere düzen kuranlar hak ettikleri cezaya çarptırıldı. Ayet “O'nun 
elçilerine isyan ettiler ve her inatçı zorbanın emri ardınca yürüdüler” demek- 
tedir. Zayıfların iktidardakileri yüceltip peşlerinden gitmelerinin sebebi güce 
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tapınmalarıdır. Yalnızca Allah'a kulluk edenler, adaletsiz ve zorba güçlerin ya- 
nında yer almaz. Bu, yukarıda “birden fazla Ad kavmi”yle ilgili yaptığımız açık- 
lama yanında onlardan önce -ve elbette Nuh aleyhisselâmdan sonra- başka 
nice kavimlerin de aynı hataya düştüklerini ima etmektedir. 

Kavmin “zorba”lara uymasına olan vurgu da önemlidir. Demek oluyor ki, top- 
lumun büyük çoğunluğu onları zorba rejim altında tutan bir yönetime başkaldırmı- 
yor, onların adaletsiz yönetimine boyun eğiyor; zorbalar da tutum ve isyanlarında 
inat ediyorlardı. Bir görüşe göre de, zayıf toplumsal kesimler, iktidar çevrelerinin 
kendilerine telkin ettiklerine kanıyor, mesela “Sizin gibi beşer olan bu Hud'a niçin 
inanıp yolundan gideceksiniz ki!” dediklerinde onlara inanıyorlardı. Bu hem ik- 
tidar seçkinlerinin hem kendilerinin acıklı sonunu getirdi, Allah'ın rahmetinden 
uzak tutuldular, böylece dünyada ve ahirette ziyana uğrayanlardan oldular. 
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61. Semud(halkına da) kardeşleri Salih'i (gönderdik). Dedi ki: “Ey kav- 
mim, Allah'a ibâdet edin, sizin O'ndan başka ilâhınız yoktur. O sizi 
yerden (toprakları) yarattı ve onda ömür geçirenler kıldı. Öyleyse 
O'ndan bağışlanma dileyin, sonra O'na tevbe edin. Şüphesiz be- 
nim Rabbim, yakın olandır, (duaları) kabul edendir.” 
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62. Dediler ki: “Ey Salih, bundan önce sen içimizde kendisinden (iyi- 
likler ve yararlılıklar) umulan biriydin. Atalarımızın taptığı şeylere 
tapmaktan sen bizi engelleyecek misin? Doğrusu biz, senin bizi 
davet ettiğin şeyden kuşku verici bir tereddüt içindeyiz.” 

63. Dedi ki: “Ey kavmim, görüşünüz nedir söyler misiniz? Eğer ben 
Rabbimden apaçık bir belge üzerindeysem ve bana tarafından 
birrahmet vermişse (ne olacak)! Şayet O'na isyan edecek olursam 
Allah'a karşı bana kim yardım edecektir? Bu durumda kaybımı 
arttırmaktan başka bana (hiçbir yarar) sağlamayacaksınız.” 

64. “Ey kavmim, size işte bir âyet olarak Allah'ın devesi; onu serbest 
bırakın, Allah'ın arzında yesin. Ona kötülük (vermek niyeti)yle do- 
kunmayın. Yoksa sizi yakın bir azap sarıp yakalar.” 

65. Fakat onu öldürdüler. (Salih) Dedi ki: “Yurdunuzda üç gün daha 
yararlanın. Bu, yalanlanmayacak bir vaaddir.” 

66. Emrimiz geldiği zaman, tarafımızdan bir rahmetle Salih'i ve 
O'nunla birlikte imân edenleri o günün aşağılatıcı azabından kur- 
tardık. Doğrusu senin Rabbin, güçlü olandır, aziz olandır. 

67. Ozulmedenleri dayanılmaz bir ses sardı da kendi yurtlarında di- 
züstü çökmüş olarak sabahladılar. 

68. Sanki oradahiçrefah içinde yaşamamışlar gibi. Haberiniz olsun; 
Semud (halkı) gerçekten Rablerine (karşı) inkâr etmişlerdi. Habe- 
riniz olsun; Semud (halkına Allah'ın rahmetinden) uzaklık (verildi.) 


Salih aleyhisselâmın kavmiyle olan mücadelesi A'raf süresinde anlatılmıştı 
(7/73-79). Burada farklı versiyonuyla ele alınmaktadır. Hz. Salih (a.s.) de, kavmi 
içinden çıkmış, onlarla kan ve akrabalık bağıyla bağlı bir peygamberdi. Bu yüzden 
nesep-soy yakınlığını ifade etmek üzere “kardeşleri” denmektedir. Gönderildiği 
Semud kavmi, Şam ile Hicaz arasında Hicr denen bölgede yaşıyorlardı. Onların 
da temel sorunu Allah'a ibadeti bir kenara bırakıp başka varlıklara, söz konu- 
su varlıkları temsil ettiklerini düşündükleri putlara tapınmalarıydı. Kendilerini 
dünya hayatında özerk/otonom görüyorlardı, hayat tarzlarına kimse müdahale 
edemezdi, her şeyi kendi arzu ve isteklerine göre düzenleyip tüketeceklerdi. 

Salih aleyhisselâm, onlarla giriştiği diyalogda önemli bir noktaya dikkat çek- 
mektedir ki, tefsirciler bunu önemli bulup üzerinde durmuşlardır: “O sizi yer- 
den (toprakları) yarattı ve onda ömür geçirenler kıldı." Hz. Salih'in anlatmak 
istediği şudur: Siz kendi başınıza varolmuş değilsiniz, sizi Allah topraktan yarat- 
mıştır. Ve siz eğer bu coğrafi bölgede yaşıyorsanız bunun bir anlamı ve amacı var- 
dır, anlamdan ve amaçtan yoksun öylece materyalistçe bir hayat yaşayamazsınız. 
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Ayette tefsircilerin altını çizdiği anahtar terim “istef'ala” vezninden “is- 
ta'mara” kelimesidir. “A-m-r” kökünden gelen kelimenin çeşitli formları var- 
dır, Ragıp el İsfahâni bunları detaylı olarak ele alır: “İmara” bayındır olmak 
olup harap olmanın, bozulmanın zıddıdır. Toprağın işlenip imar edilmesinde 
kullanılır. Tevbe süresinde (9/19) Kâbe için kullanılmıştır: “Hacılara su, da- 
ğıtmayı ve Mescid-i Haram'ı onarmayı (imarata'l Mescid'il Haram), Allah'a ve 
âhiret gününe imân eden ve Allah yolunda cihad edenin (yaptıkları) gibi mi 
saydınız?” Rum süresinde de (30/9) kelime yeryüzünün imarı (el arza amaru- 
ha) manasında kullanılır. Kur'an'daki diğer dikkat çekici kullanımı ise “Beyt-i 
Ma'mur”dur (52/Tur, 4). Bu ev semada olup nurdan yaratılmıştır, Ezraki'ye 
göre ilk defa Âdemaleyhisselâm tarafından inşa edilen ve sonraları temelleri 
İbrahim aleyhisselâm tarafından bulunup oğlu İsmail aleyhisselâmla yeniden 
bina edilen Mekke'deki Kâbe, Beyt-i Ma'mur'un yeryüzündeki izdüşümüdür, 
oradan bir taş atılacak olsa Kâbe'nin damına düşer. 

İnsan hayatı manasında “ömür (umr)” de aynı kökten türetilmiştir. Ömür 
insanın bedeniyle canlı olarak dünyada yaşadığı süreye denir. “Beka”dan ayrı- 
dır, çünkü ömür ruhun bedende dünyada yaşadığı süre iken, beka yok oluşun, 
fenanın zıddıdır. Ömür Allah'a nispet edilmez ama “şanı yüce Allah bakidir” 
denir. Ömrü veren ve takdir eden Allah'tır (2/Bakara, 96; 35/Fatır, 11 ve 37; 
36/Yasin, 68). İnsana kişisel ömrünü verip takdir eden Allah olduğu gibi, top- 
lumlara da süre/ömür (ecel) takdir eden O'dur (28/Kasas, 45). Bu da bize 
gösteriyor ki, ömür sınırlı ve sonlu olduğu gibi, insanın yeryüzünde maddi ve 
sosyal karakterde imar ve inşa ettiği her şey de sonlu ve sınırlıdır. İnsanın ba- 
şarıları, yapıp etmeleri (umran ve medeniyeti) zaman değirmenine karşı koya- 
maz, ebediyete meydan okuyamaz. Yeryüzünde kıyamete kadar ayakta kalacak 
medeniyet yoktur; zamanın helezonik akışı içinde inişler çıkışlar, çöküşler do- 
guşlar-yükselişler olur. 

Kelimenin “inşa etmek (ya'mur)” (9/Tevbe, 17-18) ve özel ziyaret mana- 
sında kullanıldığı yerler de vardır. Kâbe'nin özel maksatla ziyareti gibi. “Umre” 
ibadeti de bu çerçevede eda edilmektedir. 

İbn-i Abbas, bu ayetteki (11/61) manasının “Sizi orada yaşattı”, Zeyd bin 
Eslem “Size orada yani yeryüzünde ev/mesken inşa etmek, ağaç dikmek gibi 
ihtiyaç duyduğunuz bayındırlık, imar faaliyetlerini yapmanızı emretti” demek 
olduğunu söylemektedirler. Kurtubi şöyle der: Buyruk, size yeryüzünde yani 
yaşadığınız coğrafi bölgede tarım yapmak, ekin ekmek, ağaç dikmek, su kanal- 
larını açmak vb. bayındır faaliyetlerini yapmak ilhamını verdi demektir. 

Fiilin “ömür sürmek ve imar”la ilişkisi açısından bakıldığında, kavramın 
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insanın yeryüzünü imar etmek, fiziki çevresini güzelleştirmek, insanların ve 
hayvanların yaşayabileceği hale getirmek türünden insani faaliyetleri öngör- 
düğü söylenebilir. Zaman içinde “ömür boyu elde edilecek fayda” manasında 
“umra” terimi türetilmiş ve bunun kişinin kendi malını veya rakabesini -ağır- 
lıklı olarak mesken- bir başkasına önceden hukuki çerçevesini belirleyerek 
bağışlaması olarak tanımlanmıştır. Umra kategorisine giren bir faydanın devri, 
bir tür bağış/hibe veya daha geniş anlamda vakıf sayılır. Umra olarak devredi- 
lecek bir mesken ya kişiye yararlanması için ömür boyu kaydıyla verilir veya 
hem malın rakabesini hem yararını/intifa hakkını devreder. Üçüncü versiyonu 
meskenin, yararlanma hakkı kendisine devredilen kişinin varisleri hariç tutu- 
lur,bu durumda kişi ölünce mesken eski sahibine iade edilir. Fakat terimin çok 
daha başka anlam düzeyleri de vardır. 

İbn-i Haldun'un “hadaret ve bedavet (yerleşik hayat yaşayan hadariler ile 
konargöçer yaşayan bedeviler)” yanında geliştirdiği “umran”ın bununla ilgili ol- 
duğu anlaşılmaktadır. Kelime “onda veya orada sizi ömür geçirenler kıldı” ifade- 
si, “Size orada yaşamak üzere ömür verdi, siz de yaşadığınız çevrenizi imar edin, 
düzenleyip güzelleştirin” manasını tazammun eder. Bu durumda “ömür, imar, 
ma'mur, umra, umre ve umran” kelimeleri arasındaki aile birliği ortaya çıkmış 
olur. Umran, sadece kişiye yaşadığı ömür süresince rahatlık ve güzel isim ka- 
zandırmakla kalmaz, ölümünden sonra da iyi ve güzel anılmasına vesile olur, 
eğer Allah'ın muradına ve İslam'ın genel hükümlerine göre gerçekleşecek olursa 
Sadaka-i cariye yerine geçer. Razi kavramla ilgili üç görüş zikreder: 

1) Kavram yeryüzünün maddi, tabii imarıyla ilgilidir. Fars kralları çokça 
kanallar açar, ağaç dikerdi, bu yüzden ömürleri uzun ve rahattı. Burada kav- 
ramın kendisine refah vurgusu yapıldığı açıktır. Hatta yeryüzünü imar eden 
veya mamur haline getiren söz konusu krallar zamanındaki peygamberlerden 
biri Yüce Allah'a şöyle nidada bulunmuştur: “Rabbim, onların bu kadar uzun 
yaşamalarının sebebi nedir?” Aldığı cevap şu olmuştur: “Çünkü onlar benim 
beldelerimi imar ettiler, kullarım rahat yaşadı.” 

Kur'an ve Sünnet tarafından desteklenmeyen bu anekdotun bir anlatım 
olduğu açıktır. Ancak iki noktası dikkat çekicidir. Biri, bu anekdotta “belde- 
ler Allah'a ait” kılınmıştır; diğeri “rahat veya refah içinde yaşayanlar Allah'ın 
kulları”dır. Anekdota başvuranlar bize şunu ima etmektedirler. Şehirler ilahi 
murada ve hayat tarzına göre kurulduğunda Allah'a ait olur, kullar Allah'ın 
hükümlerine göre yaşayıp hayat tarzlarını düzenlediklerinde “O'nun hoşnut 
kaldığı kulları” sınıfına girer. Bu, “umran”" diyebileceğimiz genel medeniyet ta- 
savvurunun da ana çerçevesini çizer. 
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2) Ayette geçen isti'mar, “umr” mastarından türemiş olup “Size orada 
uzun ömür yaşattı” demektir. Buna göre Semud kavmi insanları uzun ömür 
yaşayan kimselerdi. Fakat kendi başına uzun ve sağlıklı ömür sürmek bir şey 
ifade etmez, önemli olan insanın kendisine verilen ömrü nasıl yaşadığıdır. 

3) “İsta'marakum” “umra” kelimesinden türemişse, manası “Allah, orayı 
yani yeryüzünü, yaşadığınız yeri ömrünüzle sınırlı olarak size ait kıldı, ölünce 
başkasına devredeceksiniz. Tıpkı Yunus Emre'nin dediği gibi 


“Mal sahibi, mülk sahibi 
Hani bunun ilk sahibi 

Mal da yalan, mülk de yalan 
Var biraz da sen oyalan.” 


Razi bunun kelami arka planını şöyle izah eder: Yeryüzü, insanların imarına 
açık yapıda ve özelliklerde yaratılmıştır. Başka bir deyişle insanın müdahalesine, 
düzenleme ve imarına açıktır. Hakikaten Razi'nin işaret ettiği gibi insanlar ile hay- 
vanlar arasındaki temel farklardan biri budur. Hayvanlar fizyolojik varlıklarını fi- 
ziki çevreye göre intibak ettirirler, Allah onlara bu kabiliyeti vermiştir. İnsanlar ise 
hem fizyolojik varlıklarını fiziki çevreye göre intibak ettirirler hem fiziki çevreyi 
değiştirebilirler, üstelik fiziki çevreyle beraber sosyal çevre de meydana getirirler 
ki, bu onların irfani veya kültürel hasılalarını teşkil eder. Bunda Yaratıcı Allah'ın 
hikmeti ve kendi varlığına ilişkin işaretleri, delilleri söz konusudur: “Ki O, yarat- 
tı, 'bir düzen içinde biçim verdi'Takdir etti, böylece yol gösterdi.” (87 /Ala, 2-3). 
Yüce Allah, nasıl kendisine bahşettiği akıl ve kudret sahibi insanı yaratmakla, onu 
kendi varlığına bir delil kıldıysa, yeryüzünün bazı özelliklerle donatılmış olması 
da Hâkim bir Yaratıcı'nın varlığına delalet eder. İnsan, yeryüzünü imar edebilir, 
çevreye müdahale eder ama bunu yaparken dengeyi gözetecek, mizanı bozmaya 
kalkışmayacak, gezegenin kendi mülkü olmadığını bilecek, tasarrufta bulunurken 
ilahi kurallara riayet edecek, kısaca “beldeleri/şehirleri, daha geniş anlamda yer- 
leşim birimlerini Allah'a ait kılacak”, umranı insanların fayda ve rahatına, Allah'a 
kullukta bulunmalarına uygun olarak tasarlayacaktır. Müslümanların “medeniyet 
tasavvurları”nın esası bu olabilir ancak. Bunun anahtar terimi, hayatın maddi bir 
medeniyet kurmak üzere yaşanması değil, Allah'ın hoşnutluğuna uygun ve ta- 
mamen dini liaynihi yani bizatihi kendi amacı doğrultusunda yaşarken, tabii bir 
sonuç olarak medeniyetin ve medeni hayatın teşekkül etmesidir. Bu çerçevede 
Müslüman için medeniyet liaynihi bir fiil değil, ligayrihi yani dolayısıyla ve bit- 
tabi ortaya çıkan bir sonuç, bir hâsıladır. Hatta medeniyeti Aramice anlamındaki 
“yetkili bir mahkemenin sınırları dâhilindeki yerleşim birimi” şeklinde ele alacak 


11/Hud Süresi/61-68 49 


olursak, mutlaka hukukla ve elbette hukukun temeli olan “din”le bağlantılı olması 
lazım ki, bizim Allah'ın çizdiği sınırlar içinde yaşama çabasını gösterirken bittabi 
ortaya çıkan sonuca “medeniyet” diyeceksek, bu durumda bizim medeniyetimiz 
“dinin mekânda ve sosyal hayatta tezahürü” şeklinde tarif edilir. 

Dinin mekândaki tezahürü ve çizdiği genel çerçeve (hudut-hukuk) içinde 
yaşanması demek olan medeniyet ile kibir arasında ince bir çizgi söz konu- 
sudur. Yeryüzünü imar edeceğim, görkemli medeniyet kuracağım diye tabiat 
üzerinde bildiği şekilde işleme girişen insan, bir anda kibire kapılabilir, Allah'ı 
ve ahireti unutur, sekülerleşmiş olarak kendini ürettiği ve büyük gurur duydu- 
gu medeniyet yapılarının hapishanesine tıkar. 

Belki de Allah'ın rızasına ve çizdiği sınırlara göre umranda en ileri giden 
Süleyman aleyhisselâmdır. Hz. Süleyman'ın umranı: 

a) Sömürüye dayalı değildi; 

b) Baskı ve zorbalığa dayanmıyordu; 

c) Hz. Süleyman ve ona tabi olanlar Allah'ı anmaktan, O'na her nimet için 
şükretmekten geri kalmıyorlardı. 

d) Kozmik düzene ve ekolojik dengeye karşı kurulmamıştı. 

Fakat bizlerin referans alacağımız model Hz. Süleyman'ın ihtişamlı me- 
deniyeti değil, Hz. Peygamber (s.a.)'in “Medine”sidir. Hz. Süleyman, biricik ör- 
nektir, cinlerin ve tabiat kuvvetlerinin oluşmasında yardım ettiği böylesine bir 
medeniyet bir daha tekrar edilemez. Çünkü kimsenin cinleri ve tabiat kuvvet- 
lerini bu ölçeklerde kullanıp mükemmel bir medeniyet kurma imkânı ve gücü 
yoktur. Kur'an-ı Kerim'de zikredilmesinin sebebi, bize ve kıyamete kadar ge- 
lecek insanlara “Dünya hayatı, servet, kurumlar, devasa yapılar, rahat, konfor, 
tabiata hükmetme dürtüsü sizi yanıltmasın, ne yaparsanız yapın Süleyman'ın 
mülküne, medeniyet seviyesine çıkamazsınız. O bu ihtişam içinde iken bile bir 
an için Allah'ı unutmadı, karıncaların bile hak ve hukukunu korudu. Süleyman 
bunu başardı, siz de sahip olduğunuz irili ufaklı imkânlara, güç ve iktidara 
karşı ahlaki ve manevi özgürlüğünüzü koruyun; küçük, geçici, aldatıcı dünya 
metaına yenilmeyin, nefsinizi heva ve hevesine, doyumsuz arzularınıza esir ol- 
mayın” mesajını vermektir. En doğrusunu Allah bilir! (Ayrıca bkz. 30/Rum, 9.) 

Semud kavmi pratiğinde, bu ana çerçevenin dışına çıkıldığı anlaşılmak- 
tadır. Semud halkı yoldan çıkmış, putları kendilerine ilahlar edinmiş, hayat 
tarzlarını zulüm ve günah üzerine kurmuşlardır. Dünyayı, kurumları, servet 
ve iktidarı, refahı ve konforu mutlaklaştırmış, Allah'ın hayata müdahalesine 
karşı çıkmışlardır. Salih aleyhisselâm onlara tevbe etmelerini söyler, şayet bu 
yanlış yoldan dönecek olurlarsa Yüce Allah onların dualarını kabul edecek (2/ 
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Bakara, 186), bağışlayacaktır. Ancak onlar güç ve iktidarın, servet ve refahın 
öylesine cazibesine kapılmışlardır ki, onu dinlemezler. 

Kavmi Hz. Salih'i akıllı, güvenilir bulur, ona ileride lider olacak gözüyle ba- 
kardı. Yerleşik dine ve hayat tarzlarına köklü bir biçimde karşı çıkınca şaşkına 
düştüler, kafaları karıştı. Ona, kendisi hakkında düşündüklerini aktardıkların- 
da Hz. Salih tekliflerini anladı. Niyetleri onu tebliğinden vazgeçirmek, dünyevi 
menfaatler vaadederek yolundan çevirmekti. Hz. Salih onlara uyacak olursa, 
büyük bir kayba uğrayacağını söyledi. Öyleydi, çünkü Allah ona açık belgeler, 
sağlam bilgiler vahyetmişti, gerçeği biliyordu, buna rağmen dünyevi çıkar ve 
liderlik uğruna bunları çiğneyemezdi. Öyle yapacak olsa kendisi de yoldan çık- 
mış olacaktı, başına gelecek felaketten kimse onu kurtaramayacaktı. 

Peygamberliğini, tebliğini, kısaca iddialarını kanıtlamak üzere talep ettik- 
leri bir mucizeyi gösterdi, bir kaya parçasından bir devenin çıkmasını sağladı. 
Kendi talepleri olduğu için (26/Şuara, 154-155) deve konusunda konan ku- 
rallara uymaları gerekecekti. Buna göre, “Allah'a ait olan deve”ye dokunmaya- 
caklar, ona zarar vermeyecekler; birgün kendileri, birgün deve (dönüşümlü) 
sudan istifade edeceklerdi. Kuralları ihlal edecek olurlarsa azabı hak edecek- 
lerdi. Ancak sözlerinde durmadılar, kuralları ihlal ettiler, deveyi kesme cür'eti- 
ni gösterdiler. Bu suçu işlemelerinin bazı sebepleri vardı: 

1) Deve onlara hep Allah'ı hatırlatıyordu. Hem Allah'ın kutsal devesiydi 
hem kendileri Hz. Salih'in davasını kanıtlamak üzere talep ettikleri bir mucize 
idi. Her gördüklerinde Allah'ı hatırlıyor, kendi isyanları ve günahlarıyla yüz- 
leşiyor ama tutturdukları yoldan geri dönmeye niyetleri olmadığından bu da 
onları rahatsız ediyordu. Deveyi öldürmeleri halinde bu zihni rahatsızlıktan 
kurtulacaklarını düşündüler. Bu genel olarak insanın, yüzleşmek istemediği 
gerçeklerden kaçmasının deve üzerinden yaşanan psikolojik ruh halinin, tipik 
bir “savunma mekanizması”nın ta kendisiydi. 

2) Anlatıma göre deve fazla su içiyordu, onlar ise su kaynaklarını pay- 
laşmak istemiyorlardı. Devenin hakkına tecavüz etmek, aslında sembol dü- 
zeyinde tabiat kaynakları üzerinden Allah'ın hakkına tecavüz etmekti, kendi 
nefislerini, bencilliklerini, temellük hırslarını kontrol etme becerisini göstere- 
mediler. Tabiat kaynaklarını kendi başlarına ve diledikleri tarzda kullanmak 
istediklerinden ilahi müdahaleye karşı çıkıyorlardı. Tıpkı modern insanın ta- 
biatı yaratıcısı ve maliki yokmuş gibi kendi arzu ve tutukları doğrultusunda 
temellük etmek istemesi gibi. Oysaki mülkün asıl maliki ve sahibi Allah ise, 
insanın tabiattan istifade etmesi hakkı sınırlı olmalıdır, tabiatın tamamını te- 
mellük etmeye kalkıştığında Allah'ın hukukuna tecavüz etmiş olur. 
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3) Sütünden bolca yararlandıkları devenin etinden de yaşadıkları sürece 
yararlanabilecekleri zehabına kapıldılar, kısaca devenin maddi fayda sağlayan 
sütüne ve etine tamah ettiler. Elbette en doğrusunu Allah bilir ancak ilk iki 
ihtimal daha isabetli görünmektedir. 

Deveyi kesme cür'etini gösterince Hz. Salih onlara “Yurdunuzda üç gün 
daha yararlanın” dedi. Üç gün verilmiş mühletti. İbn-i Abbas, her şeye rağmen 
onlara yine de günahlarından dönme fırsatının verildiğini söyler. Ancak bir 
şey değişmedi, günah ve zulüm onların tabiatı haline gelmişti, kalpleri mühür- 
lenmiş, gözleri üzerine perdeler çekilmiş, dolayısıyla haklarında artık hüküm 
verilmişti. Dördüncü günde azap geldi. Hz. Salih (a.s.) ve ona inananlar kurtul- 
du, onları ise dayanılmaz bir ses, bir çığlık sardı. 

Bunun niteliği konusunda çeşitli görüşler öne sürülmüştür. Razi, bunun 
atmosferi dalgalandıran büyük bir gürültü/patlama olabileceği ihtimali üze- 
rinde durur ki, dediği güneş yüzünde meydana gelen müthiş bir patlamanın 
onların beyinlerini paramparça etmesi olabilir. Dizüstü çökertilmiş olarak ol- 
dukları yerde kaldılar, cansız bedenleri sağa sola savruldu, hiç yaşamamışlar 
gibi ölüp gittiler. Sorumsuzca kullandıkları mülk asıl sahibine yani yaratıcısı 
Yüce Allah'a kaldı. Yapıp ettiklerinden dolayı Hud aleyhisselâmın kavmi gibi, 
Semud kavmi de Allah'ın rahmetinden uzak tutuldular, her iki âlemde ziyana 
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69. Andolsun, elçilerimiz İbrahim'e müjde ile geldikleri zaman; 
“Selâm” dediler. O da: “Selâm” dedi (ve) hemen gecikmeden kızar- 
tılmış bir buzağı getirdi. 

70. Ellerinin ona uzanmadığını görünce (İbrahim durumdan) hoşlan- 
madı ve içine bir tür korku düştü. Dediler ki: “Korkma. Biz Lut 
kavmine gönderildik.” 

71. Karısı ayaktaydı, bunun üzerine güldü. Biz ona İshak'ı, İshak'ın 
arkasından da Yakub'u müjdeledik. 

72. “Vaybana”dedi (kadın). “Ben kocamış bir kadın iken ve şu kocam da 
bir ihtiyar iken doğuracak mıyım? Gerçekten bu şaşırtıcı bir şey!..” 

73. Dediler ki: “Allah'ın emrine mi şaşıyorsun? Allah'ın rahmeti ve 
bereketleri sizin üzerinizdedir, ey ev halkı şüphesiz O, övülmeye 
lâyık olandır, Mecid'dir.” 

74. İbrahim'den korku gittiği ve ona müjde geldiği zaman, Lut kavmi 
konusunda bizimle çekişip-tartışmalara giriyor(du). 

75. Doğrusu İbrahim, yumuşak huylu, duygulu ve gönülden (Allah'a) 
yönelen biriydi. 

76. “Eyİbrahim, bundan vazgeç. Çünkü gerçek şu ki, Rabbinin emri gel- 
miştir ve gerçekten onlara geri çevrilmeyecek bir azap gelmiştir.” 


69-83 ayetleri arası bölümde İbrahim ve Lut aleyhisselâmın hayatından 
bir kesit anlatılmaktadır. Kıssaların genel anlatım karakterine uygun olarak 
yaşanmış tecrübelerin bir bölümüne değiniliyor. 

Kenan ilinde yaşıyorken, Hz. İbrahim'e melekler gelir. Kelime çoğul ol- 
duğuna göre, gelenler üç veya üçten fazladırlar. Geliş sebepleri Hz. İbrahim'e 
ve eşine müjde vermektir, buna ihtiyaçları vardı, çünkü yaşları hayli ilerlemiş 
olmalarına rağmen çocukları olmuyordu. Daha önce İsmail aleyhisselâm Ha- 
cer'den doğmuştu ama Hacer hem gençti hem Hz. İbrahim'in de yaşı bu kadar 
ilerlemiş değildi. Tevrat'a göre, İsmail doğduğunda Hz. İbrahim 86 yaşında idi 
(Tekvin, 16: 15-16). 

Müfessirlerin verdikleri haberin çocukla ilgili olduğu açıktır: İki sebepten 
dolayı Lut kavmiyle ilgili değildir: İlki, azapla ilgili haber için genellikle “inzar” 
kullanılır, her ne kadar kötü akıbetle ilgili de tebşir kullanılsa da, bu bağlamda 
inzarın kullanılması daha uygun görünmektedir. İkincisi Lut kavmine azap ve- 
rileceğini öğrendiğinde Hz. İbrahim, meleklerle tartışacaktır. 

Huzuruna geldiklerinde güvenli ve iyi niyetli misafirler olduklarını be- 
lirtmek üzere “selam” verirler, Hz. İbrahim de selamlarını alır. Bazı tefsirci- 
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lere göre, “selam” bir güvenlik, esenlik ve barış beyanı olduğu kadar sözün, 
konuşmanın, diyalogun başlama işaretidir de. Anlamı konuşmaya doğru sözle 
başlanmalı, güven ve esenlik zemini aranmalıdır ki, konuşma, müzakere ama- 
cına ulaşsın (Bkz. 25/Furkan, 63; “Selam ve selamlaşma” için bkz. 4/Nisa, 86. 
ayetin açıklaması). 

Misafirperverliği, cömertliği ve bunula bağlantılı olarak sofrası (Halil İb- 
rahim sofrası) ile şöhret yapan İbrahim aleyhisselâm (2/Bakara, 124), uzun 
yoldan geldiklerini düşündüğü misafirlerine bir buzağı keser, kızartıp önle- 
rine koyar. Ancak onlar yemekten imtina ederler, buzağıya ellerini bile uzat- 
mazlar. Belli ki o ana kadar Hz. İbrahim onları beşer zannetmektedir, ellerini 
yemeğe uzatmadıklarını görünce içine bir korku girer. Ya sahiden beşer-üstü 
varlıklar olduklarını anlar veya kötü niyetlerinden şüpheye düşer, niçin gel- 
diklerini kestiremez. Melekler onu teskin ederler. Tevrat'a göre melekler, ik- 
ram edilen buzağı etini, pide ve yoğurdu yer (Tekvin, 18: 7-8). Ona verecekleri 
iki haberleri var: Biri Lut kavmini işledikleri büyük günah ve suç dolayısıyla 
helak edeceklerdir, Lut'u yanına alsın. Diğeri hanımı Sara çocuk doğuracaktır. 

Konuşmalara muttali olan Sara güler. Burada “Sara'nın konumu ve gülü- 
şü” üzerinde durmak gerekir. Muhtemelen Sara, kocasının misafirlerine hiz- 
met etmek üzere gidip gelmekte yani ayaktadır. Konuşulanları işitince içini bir 
sevinç kaplar, ruhunda bir umut yeşerir, yüzü aydınlanır. Ama tabii ki ortada 
tuhaf bir insanlık durumu söz konusudur. Yaşı bunca ilerlemiş, hayızdan nifas- 
tan kesilmiş bir kadın nasıl çocuk doğuracak? Üstelik ona verilen müjde doğa- 
cak çocukla sınırlı değil, devam edecek soyuyla ilgilidir de. Melekler çocuğun 
ve torununun ismini de bildirmektedirler: İshak ve Yakup. Ancak kelimelerin 
semantiği üzerinde derinlemesine çalışan tefsircilere bakılırsa, Sara'nın gü- 
lüşü (dahiket) sadece sevincini ifade etmek demek değildir, aynı anda aybaşı 
hali olması/adet görmesi, bunu kendi fizyolojisinde, belki o an bedeninde his- 
setmesidir. Araplar adet gören tavşan için “Dahiket el erneb” derler; olgunlaş- 
madan önce kabuğu çatlayan meyve için de aynı kelimeyi kullanırlar: “Dahiket 
el kafura! Dihaku't-tal'atu: Hurma tomurcuğunun yarılıp açılması.” Bu bilgi 
bize İbn-i Abbas, Mücahid ve İkrime'den intikal etmiştir. Buna göre müjdenin 
verilmesiyle birlikte -ki “fa-dahiket”- fiilinin başına fa-i takıbiyyenin gelmesi, 
Sara'nın fizyolojik varlığında ani değişimi ima eder. 

Sara önce şaşırmıştır, “kocamış bir kadın ve kendisi gibi yaşı ilerlemiş ko- 
casının mı çocuğu doğacak?” diye şaşkınlıkla sormaktan kendini alamamıştır. 
Tabii ki inanmış bir peygamber hanımı olarak Sara, mucizeye değil cari âdete, 
biyolojik yasaların işleyiş düzenine göre kendisinin bu yaşta çocuk doğurma- 
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sına şaşırmıştır. Melekler, Allah'ın emrine şaşılmaması gerektiğini belirttikten 
sonra İbrahim aleyhisselâmın “ev halkı (Ehlibeyt)”ine şanı Yüce Allah'ın rah- 
met ve bereket verdiğini söylerler. Buradaki Ehlibeyti o günle sınırlı değildir, 
İbrahim aleyhisselâmın soyundan gelecek olan İshak ve İsmailoğullarına ka- 
dar uzanır. İfadenin takdirinde art ardalık, kesintisiz rahmet ve bereket iması 
vardır. Nitekim İshak aleyhisselâmın oğlu Yakub aleyhisselama verilen “Ya- 
kub” ismi ta'kibten, peşinden, arkasından gelen demektir. 

Sünni ulema bu ayetten hareketle, kişinin hanımının da onun Ehlibeytin- 
den olduğuna hükmetmişlerdir. Bu durumda Hz. Peygamber (s.a.)'in eşlerinin 
tümü de onun Ehlibeytindendir, mutahhardır, temizdir, mü'minlerin anneleri- 
dir (33/Ahzab, 33-34). Şii ulema ise, Ehlibeyti Hz. Fatıma, Hz. Ali, Hz. Hasan ve 
Hz. Hüseyin'le sınırlı tutarlar. 

Hz. İbrahim, misafirlerin türlerini -insan değil, melek-, geliş maksatlarını 
anlayıp rahatladı ama Lut kavminin helak olacağını öğrenince telaşlandı, üzül- 
dü, misafirleriyle “mücadele”ye girişti. Hz. İbrahim başka olaylarda gözlendiği 
üzere kalbi mutmain olmadıkça durmayan, devamlı araştıran, soruşturan seç- 
kin bir peygamberdir. Hatırlayalım, yıldızlar, ay ve güneşin ilahlık vasıflarına 
sahip olmayacaklarını; ölümden sonra dirilişin nasıl gerçekleşeceğini sorup 
öğrenmek istemişti. Muhtemelen bu çerçevede niçin helak olacaklarını sordu, 
tartıştı. Tabii ki, maksadı ilahi emri tartışmak, sorgulamak değildi, haşa bu hiç- 
bir peygamberden beklenemez. 

Ayette sorup soruşturmanın veya tartışmanın “mücadele” fiiliyle gelmiş 
olması önemlidir. Ragıp el İsfehâni'ye göre kelimenin kök anlamlarından biri 
de, “bir iddia veya fikri ilmek ilmek çözmek, bileşenlerine ayırmak” demektir. 
Hz. İbrahim, azabın sebeplerini meselenin özüne, künhüne varıncaya kadar 
sorup öğrendi. Başka bir kaygısı da vardı, çünkü helak olacak kavim içinde ye- 
geni Lut ve ailesi de bulunuyordu (Bkz. 29/Ankebut, 32) ancak melekler orada 
kimlerin olduğunu gayet iyi biliyorlardı, suçsuzları tabii ki cezanın dışında tu- 
tacaklardı (Bkz. 15 /Hicr, 58; 29 /Ankebut, 32). 

Bu olayda ince bir nükte var: Peygamber dahi olsa, kişi verilen hüküm ve 
kararların gerekçelerini, sebep ve hikmetlerini öğrenme hakkına sahiptir, bu 
onu -haşa- Allah'a karşı isyankâr veya şüpheci kılmaz. Hz. İbrahim, ölümden 
sonraki dirilişin de nasıl olacağını sormuş, bu konuda kalbinin mutmain olma- 
sını istemişti (2/Bakara, 260). Bu açıdan bakıldığında Lut kavmine verilecek 
toplu azabı sorup soruşturması gayet normal gözükmektedir. O zaman şu so- 
ruyu sorabiliriz: Devletlerin, hükümetlerin, siyasi iktidarların, bürokrat ve yö- 
neticilerin “yasal prosedürlere uygun da olsa” verdikleri kararları, hükümleri 
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sorup soruşturmak, itiraz etmek de herkesin hakkıdır. Hiç kimse kendinden 
menkul gerekçelerle, tehdit tanımlamalarıyla, algı operasyonlarıyla veya ka- 
nunları suistimal etmek suretiyle başkaları hakkında karar verdiğinde sorgu- 
dan, eleştiriden ve itirazdan muaf değildir. 

Tevrat olayı şöyle nakleder: “İbrahim, 'Ya orada (Sodom ve Gomora'da) sa- 
lih insanlar varsa, onları da helak edecek misin? diye sorar. Rab 'O kadar temiz 
insan varsa helak etmem' der. İbrahim 45'e, oradan 40'a, derken 10 salih insa- 
na kadar iner ama o kadar çirkin hayâsızlığa, eşcinselliğe bulaşmamış kişi yok- 
tur. (Tekvin, 18: 20-33.) Kur'an'a göre Hz. İbrahim'in “Rable veya melekler”le 
böyle bir diyaloga girmiş olması düşünülemez, çünkü Sodom halkı içinde Hz. 
Lut'a kendi ailesi dışında kimse inanmıyordu (51 /Zariyat, 36). 

Bir ihtimal Lut kavmine, tevbe edip işledikleri çirkin günah ve fuhşiyattan 
vazgeçmeleri için bir fırsat/mühlet verilmesini talep etmiş, bunda bir miktar 
ısrarcı davranmış olabilir. 

Kişisel yapısı itibariyle Hz. İbrahim halim bir insandı, yumuşak huyluydu, 
çok merhametliydi, insanlara günahları, yanlışlıkları dolayısıyla ah-vah ediyor, 
tevbe etmeleri, affedilmeleri için yalvarıyor, kendisi tevbe edip bağışlanma di- 
lemekten bir an için geri durmuyordu. Ancak hüküm verilmişti, geri dönüşü 
yoktu, çünkü Sodom denen günahkâr şehirde zulüm ve azgınlıkta hayli ileri 
gitmiş bir halk yaşıyordu (29/Ankebut, 31). Belki bağışlanmaları düşüncesiyle 
ısrar eder gibi olunca, melekler ona bundan vazgeçmesini tembih ettiler. Şanı 
Yüce Allah hükmünü vermiş bulunmaktadır. Hiç kimse emri yani azabı geri 
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77. Elçilerimiz Lut'a geldiği zaman, onlardan dolayı kaygılandı, göğ- 
sünü bir sıkıntı bastı ve: “Bu, zorlu bir gün” dedi. 

78. Kavmi ona doğru koşarak geldi; onlar daha önceden kötülükler 
işlemekteydiler. “Ey kavmim” dedi. “İşte benim kızlarım, bunlar 
sizler için daha temizdir. Artık Allah'tan korkun ve beni misafi- 
rim önünde küçük düşürmeyin. İçinizde hiç aklı başında olan (re- 
şid) bir adam yok mu?” 

79. Dediler ki: “Andolsun, senin kızlarında bizim haktan bir şeyimiz 
olmadığını sen de bilmişsindir. Bizim ne istediğimizi gerçekte sen 
biliyorsun.” 


80. Dediki: “Size yetecek gücüm olsaydı veya sağlam bir yere sığına- 
bilseydim." 

81. (Elçiler) Dediler ki: “Ey Lut, biz Rabbinin elçileriyiz. Onlar sana 
kesin olarak ulaşamazlar. Gecenin bir parçasında ailenle birlikte 
yürü (yola çık). Sakın, hiçbiriniz dönüp arkasına bakmasın; fakat 
senin karın başka. Çünkü onlara isabet edecek olan, ona da isabet 
edecektir. Onlara va'dolunan (azap) sabah vaktidir. Sabah da ya- 
kın değil mi?” 

82. Böylece emrimiz geldiği zaman, üstünü altına çevirdik ve üzerle- 
rine balçıktan pişirilmiş, istif edilmiş taşlar yağdırdık; 

83. Rabbinin katında 'belli bir biçime sokulmuş, dalgalanmış' olarak. 
Bunlar zalimlerden uzak değildir. 


Araf süresinde (80-84) Lut aleyhisselâmın eşcinsellik günahı dolayısıyla 
giriştiği mücadele anlatılmıştı. Burada kavmin azgınlığı, saldırganlığı ve söz 
konusu hayâsız çirkinlik dolayısıyla uğradığı azap anlatılmaktadır. 

Hz. Lut (a.s.) İbrahim'e pek uzak olmayan -Kurtubi'ye göre dört fersahlık 
mesafede- Sodom'a peygamber olarak gönderilmişti. Tevrat'a göre Hz. Lut'un 
Sodom'a gitmesinin sebebi, kendi çobanları ile Hz. İbrahim'in çobanları ara- 
sında çıkan kavgadır (Tekvin, 13: 5-13). Kur'an-ı Kerim'e göre Lut, bir peygam- 
berdir, yoldan çıkmış insanları uyarıp korkutmak ve doğru yolu göstermek 
üzere görevlendirilmişti. Sodom (Sedum) ve diğer dört şehir Gomora (Amu- 
ra), Daduma, Dauha ve Katem halkının işledikleri cürüm (suç ve günah) olan 
eşcinsellik giderek toplumsal tutum halini almaya başlamış, 79. Ayetin ima et- 
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tiği üzere belki de kanunun himayesi altına alınmıştı. Kısaca neredeyse erkek- 
ler kadınlara yaklaşmaz olmuştu. Hz. Lut, bu cinsel sapkınlığın (eşcinsellik) 
Allah katında “cürüm (büyük suç ve günah)” olduğunu (51 /Zariyat, 32), neslin 
kesilmesine, üremenin durmasına yol açacağını, temiz fıtrata aykırı olduğunu 
anlatıp durdu ancak onu kimse dinlemedi. Dinlemedikleri gibi eşcinsel tutum- 
ları yayılıp kökleştikçe daha çok saldırganlaştılar. 

Melekler Hz. Lut'a insan suretinde gitmişlerdi. Genç ve hayli yakışıklı üç 
-veya daha çok- erkek suretinde. Belki de meleklerin böylesine yakışıklı kı- 
lınmalarının sebebi, günahkâr kavmin ne kadar azgınlaşıp saldırganlaştığını 
son kez ortaya koyma hikmetine mebni idi; Hz. İbrahim gibi kendisi de görevli 
melekler olduklarını bilmiyordu. Hz. Lut, misafirlerinin başına iş açılacağını 
düşündü, içi daraldı (29/Ankebut, 33). Kelime, devenin ileri atılırken daha 
fazla adım atmaması dolayısıyla çektiği zorluk için kullanılır. Hz. Lut'un da içi 
öylesine sıkıldı, daraldı. Belli ki hayli zor bir gün olacaktı. Nitekim yersiz kay- 
gılara kapılmadığı kısa sürede anlaşıldı. Ona yakışıklı genç erkeklerin misafir 
geldiğini öğrenen halkın ileri gelenleri evine üşüşüp onları kendilerine verme- 
lerini istediler. Anlatıma göre, bu evsafta erkeklerin geldiğini haber veren Hz. 
Lut'un eşiydi, aslında o kocasına inanmadığı gibi, halkın işlediği eşcinselliği de 
kötü bir fiil olarak görmüyordu. 

Hz. Lut, onlara öğüt verdi, kapıya dayananlara gidip kızlarla meşru -nikâ- 
ha dayalı- ilişki kurmaları gerektiğini hatırlattı. Doğru ve fıtrata uygun ola- 
nı, daha temiz olanı (athar) buydu. “Kızlarım” demesi kimine göre, kavminin 
babası sıfatıyla evlilik çağındaki şehrin kızlarını ve kadınlarını, kimine göre 
usulüne göre nikâhlayabilecekleri kendi kızlarını kastetmiştir. Bazılarına göre 
“Peygamberin hanımları mü'minlerin anneleri” (33/Ahzab, 6) olduğuna göre, 
kendisi de “babaları” hükmündedir. Anlaşıldığı kadarıyla eski şeriatlerde 
mü'min kadınların inkârcı erkeklerle evlilikleri yasaklanmadığından Lut aley- 
hisselâm da hem inkârcı hem sapkın kavminin erkeklerine kızlarıyla evlenme- 
lerini teklif etmişti. Zemahşeri, Efendimiz (s.a.)'in de gayrimüslim erkeklerle 
evlilik yasağı inmezden önce Efendimiz'in de iki kızını inanmayan erkeklerle 
evlendirdiğini hatırlatır. (Bkz. 2/Bakara, 221; 24/Nur, 26.) 

Şu veya bu, her hâlükârda bir peygamber olarak Hz. Lut'un önerdiği nikâh 
bağına dayalı meşru evlilik kurumudur. İşledikleri çirkin hayâsızlık, giriştikleri 
azgınlık üzerine iyice düşünmelerini istiyor, “İçinizde aklı başında, size doğru 
yolu gösterecek (reşid) kimse yok mu?” diye soruyordu. Bu soru, eşcinsellikte 
aranan şehvetin kavmin aklını başından aldığını, sağlıklı düşünme yetilerini 
kaybettiklerini göstermektedir. Ahlaki ve akli yetilerini kaybeden kavmi onu 
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dinlemedi, kızda-kadında yani dişilerde gözlerinin olmadığını söylediler, on- 
lar ısrarla misafir erkekleri istiyorlardı. Belli ki, eşcinsellik onlarda kadınlara 
karşı olan ilgiyi azaltmış, belki artık yok etmişti. 

Razi, “Senin kızlarında bizim haktan bir şeyimiz olmadığını sen de 
bilmişsindir” ayetinde geçen “hak” kelimesinin dört anlama geldiğini söyle- 
mektedir: 

a) Bizim senin kızlarına ihtiyacımız yoktur; onlara cinsel manada arzu ve 
ilgi duymuyoruz. “Hak” “ihtiyaç veya arzu ve ilgi” manasında kullanılmıştır. 
Kişi bir şeye ihtiyaç hissederse, onda kendini o şeyde bir nevi hak sahibi görür. 
Kavmin erkekleri eşcinsel olduklarından kadınlara herhangi bir ilgi ve arzu 
duymuyorlar yani onlara ihtiyaç hissetmiyorlardı. 

b) “Senin kızların bizim eşlerimiz değildir ki, onlarda bir hakkımız olsun.” 
Buna göre hak, nikâh bağına dayalı cinsel birleşme şeklinde tanımlanmıştır. 

c) “Bizim senin kızlarına ihtiyacımız yok, çünkü sen ancak sana inanma- 
mız ve nikâh bağına dayalı birleşmeyi kabul etmemiz halinde bize kızlarınla 
bir olma şartını koşuyorsun. Her üç durumda eşcinsel azgınlar, Hz. Peygam- 
ber'in meşru birleşme tarzını reddetmektedirler.” 

d) Normal kadın-erkek evliliğini fiilen ilga etmiş, belki de eşcinsel birleş- 
me ve evlilikleri kanunun himayesi altına almışlardır ki, kendi sapkın hukuk 
anlayışlarına göre kadınlarla evlilik bir hak değildir. 

Hz. Lut, şehvetin, sapkın tutkuların gözlerini bürüdüğü bu azgınlar karşı- 
sında kendini bir an için güçsüz hissetti, bir çıkış yolu arıyordu. Gerçekten şeh- 
vet onların gözlerini karartmış, akılları başlarından gitmiş, içine saplandıkları 
çirkin hayâsızlık onların bilinçlerini köreltmişti ki, şanı Yüce Allah bu zihin ve 
bilinç çarpıklığına “Hz. Peygamber'in ömrüne yemin ederek” işaret etmekte- 
dir (15/Hicr, 72.) Keşke karşı koyacak gücü veya sığınabileceği korunaklı bir 
yer olsaydı. Bu çaresizliğini dile getirdiğinde misafirler, insan suretinde melek 
olduklarını ifşa ettiler; kapıya dayanan bu azgınların ona ve ailesine bir zarar 
veremeyeceklerini söyleyip onu rahatlattılar. Allah'ın elçileri olarak gelmişler- 
di, bu sapkın kavim hakettiği cezaya çarptırılacaktı. İlk elde, kapıya dayanan 
saldırganların gözlerini kör eden kısmi bir ceza verdiler (54/Kamer, 37). 

Azap gece vakti gelecekti. Melekler ona gecenin bir bölümünde, sabaha 
doğru ailesiyle birlikte yola çıkmasını ve hiçbir şekilde arkasına bakmamasını 
tembih ettiler. Karısı hariç olacaktı. Çünkü zaten o, peygamber olarak kocası- 
nın tebliğine inanmıyor, kavminin de sapkınlığını yanlış bulmuyordu. Böylelik- 
le Hz. Lut ve ailesinin sıkıntısı sona erecekti, sabah yakındı. 

Ali bin İsa, “arkaya hiçbir şekilde bakılmaması” emrini, kimse “kendisini 
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geriye bıraktıracak şekilde mal veya eşya ile uğraşmasın, malın-mülkün derdi- 
ne düşünmesin” şeklinde anlamak gerektiğini söylemiştir. 

Sonunda böyle oldu, Hz. Lut ve ailesi şehri terketti, içlerinde karısı da ol- 
mak üzere Sodom ve diğer dört şehir halkı gökten yağan azapla yok olup git- 
tiler. Üzerlerine, herbirinin isminin yazılı, işaretli olduğu ateş kütleleri, birbiri 
ardınca taşlar yağdı, çirkin hayâsızlık suçu işleyip zulmedenler cezasını bul- 
muş oldu. Suçlu günahkâr kavmin üzerine yağan ateş kütlelerinin bir yanar- 
dağın püsküren lavları mıyoksa gökten düşen meteorlar mı bunu Allah bilir. 
(Ayrıca bkz. 4/Nisa, 15-16; 7/A'raf, 80-84; 15/Hicr, 31-77; 21/Enbiya, 78; 26/ 
Şuara, 160-174; 27/Neml, 54-59; 29/Ankebut, 28-35; 54/Kamer, 33-40; 66/ 
Tahrim, 10.) 
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Medyen (halkına da) kardeşleri Şuayb'ı (gönderdik). Dedi ki: “Ey 
kavmim, Allah'a ibâdet edin, O'ndan başka ilâhınız yoktur. Ölçü- 
yü ve tartıyı eksik tutmayın; gerçekten sizi bir 'bolluk ve refah 
(hayır)' içinde görüyorum. Doğrusu sizi çepeçevre kuşatacak olan 
bir günün azabından korkuyorum.” 

“Ey kavmim, ölçüyü ve tartıyı -adaleti gözeterek- tam tutun ve in- 
sanların eşyasını değerden düşürüp-eksiltmeyin ve yeryüzünde 
bozguncular olarak karışıklık çıkarmayın.” 


“Eğer mü'minseniz, Allah'ın bıraktığı (helâl işlerden olan kazanç) 
sizin için daha hayırlıdır. Ben, sizin üzerinizde bir gözetleyici de- 
ğilim.” 

Dediler ki: “Ey Şuayb, atalarımızın taptığı şeyleri bırakmamızı ya 
da mallarımız konusunda dilediğimiz gibi davranmaktan vazgeç- 
memizi senin namazın mı emrediyor? Çünkü sen, gerçekte yumur- 
şak huylu, aklı başında (reşit bir adam)sın.” 

De ki: “Ey kavmim görüşünüz nedir söyler misiniz? Ya ben Rab- 
bimden apaçık bir belge üzerinde isem ve O da beni kendisinden 
güzel bir rızık ile rızıklandırmışsa? Ben, size yasakladığım şeyle- 
re (kendim sahiplenmek suretiyle) size aykırı düşmek istemiyorum. 
Benim istediğim, gücüm oranında yalnızca ıslah etmektir. Benim 
başarım ancak Allah iledir; O'na tevekkül ettim ve O'na içten yö- 
nelip-dönerim.” 


“Ey kavmim, bana karşı gelişiniz, sakın Nuh kavminin ya da Hud 
kavminin veya Salih kavminin başlarına gelenlerin bir benzerini 
size de isabet ettirmesin. Üstelik Lut kavmi size pek uzak değil.” 


“Rabbinizden bağışlanma dileyin, sonra O'na tövbe edin. Gerçek- 
ten benim Rabbim, esirgeyendir, sevendir.” 

“Ey Şuayb” dediler. “Senin söylediklerinin çoğunu biz 'kavrayıp 
anlamıyoruz. Doğrusu biz seni içimizde zayıf biri görüyoruz. Eğer 
yakın-çevren olmasaydı, gerçekten seni taşa tutar-öldürürdük. 
Sen bize karşı güçlü ve üstün değilsin.” 
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92. Dedi ki: “Ey kavmim, sizce benim yakın-çevrem, Allah'tan daha 
mı üstündür ki, O'nu arkanızda-unutuluvermiş (önemsiz) bir şey 
edindiniz. Şüphesiz benim Rabbim, yapmakta olduklarınızı sa- 
rıp-kuşatandır.” 

93. “Ey kavmim, bütün yapabileceğinizi yapın; şüphesiz, ben de ya- 
pacağım. Kime aşağılatıcı azap gelecek ve yalancı kimdir, yakında 
bileceksiniz. Siz gözetleyip durun, ben de sizinle birlikte gözetle- 
yeceğim.” 

94. Emrimiz geldiği zaman, tarafımızdan bir rahmetle Şuayb'ı ve 
O'nunla birlikte imân edenleri kurtardık; o zulmedenleri daya- 
nılmaz bir ses sarıverdi de kendi yurtlarında dizüstü çökmüş ola- 
rak sabahladılar. 

95. Sanki orada hiç refah içinde yaşamamışlar gibi. Haberiniz olsun; 
Semud (halkına) nasıl bir uzaklık verildiyse Medyen (halkına da Al- 
lah'ın rahmetinden öyle) bir uzaklık (verildi). 


Hz. Şuayb ile kavmi arasında geçen mücadele A'raf süresinde ele alınmıştı 
(7/85-93). Burada değişik yönleriyle bir kere daha anlatılmaktadır. A'raf süre- 
sinde anlatıldığı üzere Hz. Musa'nın kayınpederi olan Hz. Şuayb, refah içinde 
yaşayan Medyen halkına peygamber olarak gönderilmişti. Medyen halkı birkaç 
noktada sapkın bir hayat yaşıyordu: İlki, kendilerinden önce çöken toplumlar 
gibi putçuluğa saplanmışlardı; ikincisi kendi arzuları, akılları ve öngörüleri üs- 
tünde hiçbir otoritenin hayatlarına, iktisadi ve sosyal düzenlerine müdahale 
etmesini kabul etmiyorlardı; üçüncüsü tam da bununla bağlantılı olarak din 
ile sosyo-ekonomik ilişkileri kesin çizgilerle birbirlerinden ayırıyorlardı. Onla- 
rı uyarmak üzere görevlendirilen Hz. Şuayb ise onlara, kararlı bir dille sadece 
Allah'a bağlanmayı ve O'na kullukta bulunmayı emrediyordu. 

Allah'ın birliğini esas alan tevhid ile putçuluk arasındaki mücadelenin 
sosyal ve iktisadi hayata yansıyan yüzü, putçulukta ısrar edenler kendileri 
üstünde, onların kazanç biçimlerine ve harcama-tüketme tarzlarına herhan- 
gi bir gücün karışmasını reddetmeleri şeklinde tezahür eder. Bu yüzden dini, 
sosyo-politik ve iktisadi hayatın dışında tutup, kendi arzularına göre yaşamak 
isterler. Onlara göre insanın dine ihtiyacı varsa, işte ortada putlar bulunmak- 
tadır. Medyen halkı, dine karşı tepkilerini “namazla iktisadi hile ve sömürüye 
dayalı kazanç arasında ne gibi bir ilişki olabilir” şeklinde dile getirmektedirler. 

Hz. Şuayb, sahip oldukları refahın kendilerini kandırmaması gerektiğini 
söylerken adaletsizliğe, sömürüye, israf, gösteriş ve sorumsuz tüketime dayalı 
sosyal ve ekonomik bir hayatın uzun süre devam edemeyeceğini de anlatmaya 
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çalışıyordu. Bunun sonunda bir azap, müthiş bir çöküntü, bir yokoluş gelebilir- 
di. İnsanların yapması gereken alışverişte, üretimde, mübadele ve tüketimde, 
kısaca iktisadi hayatın her aşamasında ve alanında denge unsurunu gözetme- 
leri, adaletten şaşmamalarıdır. Haksız kazanç, sömürü, hile, rüşvet, yolsuzluk, 
vurgun yeryüzünde dirlik ve düzenin bozar, ahlaki hayatı yozlaştırır, bu da 
toplumsal çöküntüyü kaçınılmaz kılar. Tarihte ilahi sünnet böyle işlemektedir. 

“Eğer mü'minseniz, Allah'ın bıraktığı sizin için daha hayırlıdır” ayetin- 
den, faizli alış veriş ve kredi sisteminin hayli yayıldığı anlaşılmaktadır. Bu, Baka- 
ra süresinde faizli alışverişin terkedilip “sermayeden artakalan”la yetinilmesini 
emreden ayeti hatırlatmaktadır (Bkz. 2/Bakara, 278). Ayette geçen “bakiyye”- 
nin kazanç; Allah'a itaat veya ilahi emirler olduğunu söyleyenler vardır. 

Tabii ki Hz. Şuayb, onlara zor kullanacak değildi, çünkü güç ve iktidar 
onların elindeydi ancak onları uyarıp korkutabilirdi. Onlar ise anlamazlıktan 
geliyor, Hz. Şuayb'ın kıldığı namaz ile kendi hayat tarzları ve kazanç şekilleri 
arasında nasıl bir münasebetin kurulabileceğini şaşkınlıkla soruyorlardı. As- 
lında Şuayb aleyhisselâm, putçuluğu reddedip sadece Allah'a ibadet etmeyi 
emrederken, iktisadi sömürü, haksız kazanç, hile, ahlaksızlık, rüşvet, yolsuz- 
luk ve yağmayı da gündeme getiriyordu. Onlar ise hem kazanç şekillerinin 
sorgulanmasını istemiyorlardı hem harcama-tüketme tarzlarına karışılması- 
na tepki gösteriyorlardı. “Namaz”ın, başka bir ifade ile “din”in iktisadi hayatla 
ne ilişkisi olabilirdi ki! Paranın, malın-mülkün, servetin namazı veya dini mi 
olurmuş! “Ey Şuayb, atalarımızın taptığı şeyleri bırakmamızı ya da malları- 
mız konusunda dilediğimiz gibi davranmaktan vazgeçmemizi senin namazın 
mı emrediyor?” Burada “namaz” bildiğimiz ibadet tarzı olabileceği gibi, temel 
bir sıfat olarak “dinin direği” manasında dinin kendisi, dini hükümler, ilahi va- 
hiy, emirler veya namazda okunan ayetler olarak da anlaşılabilir. Çünkü ister 
namaz ister ilahi hükümler olsun, Hz. Şuayb'ın kavminden istediği iktisadi ve 
sosyal hayatlarını kökten değiştirmeleriydi. Bu çerçevede Kur'an-ı Kerim'de 
“siyasi güç-iktidar ile namaz” bir arada zikredilmiştir. Demek ki namazla siya- 
set ve sosyo-ekonomik politikalar arasında dolaylı fakat hayli etkili bir ilişki 
var. Namazı, huşu duyanlar, Allah korkusuyla kalpleri titreyenler kılar ve bu 
özelliğiyle namaz onlara ağır gelmez (2/Bakara, 45). Bu bilinçle namaz kılan 
siyaseten zorba olmaz, tiranlaşmaz; iktisadi olarak geliri adil bölüştürür, yok- 
sulları ve zayıfları korur. Kur'an-ı Kerim'in sıkça namazla zekâtı bir arada zik- 
retmesi ve kendilerine iktidar verilenlerin namaz kıldıklarını belirtmesi din 
ile dünya arasında bir bölünme ve parçalanma olmayacağını gösterir. 

Kavmi, Şuayb'ı yumuşak huylu (halim) biri görüyorlardı. Dindardı, çokça 
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ibadet ederdi, aklı başında idi ama bu dini kimliği ve kişiliğiyle dünya işlerine 
niçin karışıyordu? Namazla ilgili soruda, samimi şaşkınlık yerine istihza, ironi 
kastı da olabilir. Öyle veya böyle Hz. Şuayb, Allah'tan bir bilgi ve belge ile ken- 
dilerini uyardığını, bu uyarı ile görevli kılındığını anlatıyordu. 

Bu arada kendi düşüncelerinde, tebliğinde ve hayat tarzında tutarlı dav- 
ranıyor; onlara her neyi yasaklıyor idiyse kendisi onu hayatına sokmuyor, her 
neyi emrediyorsa hayatında tatbik etmeye çalışıyordu. Sözü-özü, içi-dışı bir- 
biriyle uyum halindeydi. O sadece onları uyarıyor, toplumsal hayatın sulh ve 
salah (barış ve dirlik üzere) tesis edilmesini tavsiye ediyordu. Başarılı olup 
olmaması Allah'a ait bir işti, kendisi inanmış bir insan olarak sadece Allah'a 
tevekkül etmiş, O'na itimat etmişti. O “zaferle değil, seferle mükellefti.” Ortada 
yaşanmış tarihi tecrübeler vardı. Geçmişte aynı hataya düşen toplumlar, mese- 
la Nuh, Hud ve Salih peygamberlerin kavimleri yok olup gitmişlerdi. Nispeten 
daha yakın geçmişte yaşamış bulunan Lut kavmi böyle bir azapla yok olmamış 
mıydı? Benzer yıkımlar tabii ki Medyen halkının da başına gelebilirdi. Yapıl- 
ması gereken şey bu adaletsiz, sorumsuz, hileli düzeni terketmek, hata ve gü- 
nahlardan tevbe edip Allah'tan bağışlanma dilemektir. 

Aslında Hz. Şuayb bütün bu uyarıları yapmakla beraber onlarla birlikte ya- 
şamayı da teklif etmiyor değildi. Onlar ise bunu reddedip “Ya dinimize dönersin 
veya seni, sana inananlarla birlikte ülkemizden çıkarırız” (7/A'raf, 88) tehdidin- 
de bulundular. Bu ilginç bir noktadır. Müstekbirler bu tehdidi savururken, her- 
kesin içinde yaşadığı ülkeyi temellük ediyorlar, sanki sadece kendilerine aitmiş 
gibi davranıyorlardı. Diğer yandan din ve vicdan özgürlüğünü tanımıyor, Şuayb 
ve beraberindekilerin kendi dinlerine (millet) dönmelerini talep ediyorlardı; 
aksi halde onları yurtlarından süreceklerdi. Hz. Şuayb'e ve inananlara özgür- 
lük tanımamalarının veya onlarla bir arada yaşamak istememelerinin sebepleri 
vardı: Bir kere kurdukları düzenin inanan-inanmayan herkesi kapsamasını isti- 
yorlardı, çünkü gayrimeşru yollardan kazandıkça daha çok kazanmak, daha çok 
servet istif etmek istiyorlardı. Herkes sömürünün nesnesi olmalıydı. 

87. Ayette, zulümde ileri gidenlerin “biz mallarımız üzerinde dilediğimiz 
gibi tasarrufta bulunuruz, sen niye buna karışıyorsun?” diye Şuayb aleyhis- 
selama çıkışmaları önemlidir. Allah'ın mülkünde sahip oldukları servetin asıl 
ve nihai sahiplerinin kendileri olduklarını düşünüyor, hangi gayrimeşru ve 
haram yollarla para kazanmışlarsa, yine aynı haram tüketimde ve sefihçe ha- 
yat sürdürerek kazandıklarını harcayabileceklerini, kimsenin buna müdahale 
etmeye hakkı olmadığını öne sürüyorlardı. Hz. Şuayb ve bütün peygamberler 
ise, söz konusu azgın oligarklara şunu tebliğ ediyorlardı: Helal ve meşru yol- 
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lardan kazanmak zorundasınız, helal ve meşru yoldan kazandığınız servetinizi 
de dilediğiniz gibi harcayamazsınız. Onda yoksulların ve zayıfların hakkı var, 
bu hak aynı zamanda asıl mülkün sahibi Allah'ın hakkıdır. 

Diğeri, Hz. Şuayb tebliğine devam edecek olsa, toplumun diğer kesimleri 
uyanacak, bilinçlenecek, zaman içinde düzene karşı kitlesel başkaldırı olabile- 
cekti. Ve tabii esasında inkâr ve isyanın yani küfür ve şirkin tabiatında barış, 
bir arada yaşama erdemi mevcut olmadığından; her durumda küfür başka her 
şeyi ve her düşünceyi boğmak, tahakkümü altına almak ister. 

Bu yüzden Hz. Şuayb'ı ortadan kaldırmayı planlayıp duruyorlardı. Bunu o 
güne kadar yapmamışlarsa Şuayb'a değer verdiklerinden değil, arkasında güçlü 
bir kabile bulunmasındandı. Onu öldürecek olsalardı, belki de kabileler arasında 
iç savaş yaşanabilirdi. Bütün umutların tükendiğine, söz ve tebliğin artık işe ya- 
ramadığına kesin kanaat getiren Hz. Şuayb (a.s.), kendi kabilesinin Allah'tan daha 
güçlü olmadığını hatırlattıktan sonra, meydan okur ve artık azabı beklemekten 
başka yapacak şey kalmadığını söyler. Sonunda haber verildiği üzere müthiş bir 
azap gelir, Medyen halkı helak olur; Semud halkı nasıl Allah'ın rahmetinden uzak 
tutulup yok edildiyse aynı kötü akıbet Medyen halkının da başına gelir. 
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96. Andolsun, Musa'yı ayetlerimizle ve apaçık olan bir delille gönderdik. 

97. Firavun'aveonun önde gelen çevresine. Onlar Firavun'un emrine 

uymuşlardı. Oysa Firavun'un emri doğruya-götürücü (irşad edici) 

değildi. 

98. O, Kıyâmet günü kavminin önderliğine geçer, böylece onları ateşe 

götürmüş olur. Sonunda vardıkları yer, ne kötü bir yerdir. 


99. Onlar, burdada, kıyâmet gününde de lânete tâbi tutuldular. (Bu) 
Verilen bağış, ne kötü bir bağıştır. 


Sürenin 25. ayetinden bu yana sıra ile peygamberlerin kavimleriyle ya- 
şadıkları mücadeleler anlatıldı. Bu çerçevede son örnek Musa aleyhisselâmın 
Firavun'la mücadelesine yer verilmektedir. Hz. Musa ve kardeşi Harun aleyhis- 
selâm Firavun'u: 
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a) Önce Allah'ın varlığına ve birliğine inanmaya, 

b) İsrailoğullarının esaretine son vermeye, 

c) Kendi halkına da zorbaca davranmaktan vazgeçip Allah'ın iradesine 
teslim olmaya çağırdılar. 

Firavun her üç talebi de reddetti. Ona göre her şehrin mutlak bir hegemon 
yöneticisi-kralı olmalıydı. Kendisi de Mısır'ın mülk ve saltanatına sahip tan- 
rı-kraldı, halkının rabbiydi ve bütün ülkelerin en yüce tanrısıydı (79/Naziat, 24). 

Hz. Musa ona çeşitli mucizeler, geri çevrilmesi mümkün olmayan güçlü ka- 
nıtlar gösterdi (Benzer ifade için bkz. 40/Mü'min, 23). Mucize olarak gösterilen 
olağanüstü olaylar asa; yed-i beyza; tufan; çekirge, bit ve kurbağa istilası, Nil su- 
larının kana bulanması; ürünlerin noksanlaşması ve peş peşe gelen ölümlerdi. 
Hz. Musa bunlardan başka, Tur Dağı'nın kavminin üstüne kapanması ve Kızılde- 
niz'den kavmiyle beraber geçmesi gibi başka mucizeler de gösterdi. 

Ayette “ayet” ve “sultan” iki ayrı terim olarak bir arada zikredilmiştir. Ra- 
zi'ye göre bunun bir anlamı var. Dil örfünde “sultan” güç, kuvvet ve iktidar 
sahibi mutlak yöneticiye denir. Sultan nasıl güç ve iktidarıyla başkalarını adeta 
eziyorsa, doğru temellere dayandığında delil-kanıt (hüccet) de öyledir, karşıt 
görüş ve iddiada olanları susturur. Üstün gelme, baskın çıkma, musallat olma 
anlamları vardır (4/Nisa, 90). Hak ve hakkaniyet dolayısıyla sahip olunan yet- 
ki için de kullanılır. Mesela haksız yere öldürülen birinin varisleri bu türden 
bir hak ve yetki sahibidirler (17 /İsra, 33). 

Zeccac'a göre, güç ve iktidar sahibi olan yöneticiye sultan deniyorsa, sebebi 
Allah'ın yeryüzündeki hücceti olması sebebiyledir. Susam yağına “salit” denir, 
kelime buradan türetilmiştir, bu anlamda sultan niteliğindeki delil, yolu aydın- 
latır, böylece insanlar aydınlatılmış-ışıklandırılmış yolda güven içinde ilerleme 
imkânı bulur (Bkz. 3/Âl-i İmran, 151). Kısaca sultan, bir tiran veya müstebit yö- 
netici değil, aydınlatan ışık, aydınlanma aracı olan şey demektir. Zeccac'ın bu ta- 
nımı, bize Bizans krallarına verilen, sonra Emeviler zamanında halifelere, sonra 
Osmanlılarda sultanlara uygun görülen sıfatı hatırlatır. “Es sultan Zillullahi fi" 
arz” yani “sultanlar Allah'ın yeryüzündeki gölgeleridir.” Ancak bu sıfatın yöneti- 

cilere uygun görülmesi yönetimi kutsal kaynağa refere eden monarşilere, mut- 
lakiyetçilere kapı aralar. Bu ise İslami değildir. Çünkü duruma göre -ve tarihte 
çoğunlukla gözlendiği üzere- sultanlar, teba üzerinde siyasi güçlerini kullanarak 
baskı kurmuş, onları sıkı denetim altında tutmuşlardır, saltanatı güç ve kuvvet 
(saytara) kullanarak elde etmişlerdir. Seçim ve biatle başa gelmiş meşru halife- 
lere “Allah'ın halifesi” demek caiz değildir, Hz. Ebu Bekir'in gayet yerinde uyar- 
masıyla yöneticilere ancak “Resül'ün halifeleri” yani Hz. Peygamber'den sonra 
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gelen yöneticiler denir. Çünkü halife gücünü Allah'tan almaz, hukukun üstün- 
lüğünden ve halkın özgür iradesiyle verdiği destekten alır. Yönetici “Allah'ın ha- 
lifesi veya yeryüzündeki gölgesi” olunca kutsallık zırhına büründüğünden onu 
kimse sorgulayamaz, eleştiremez, ona muhalefet edemez. 

Sultan sıfatını âlimler (ulema) hak eder; âlimler Nübüvvetin ışığından ya- 
rarlandıkları için “peygamberlerin varisleri”dir. İddia ve görüşlerini, tefsir ve 
içtihatlarını kuvvetli delillerle ortaya koyarlar, inkârcılara ve sapkınlara üstün 
çıkarlar (59 /Haşr, 6); çünkü hem dayanakları Kur'an ve Sünnet'tir, hem akılları 
heva ve heveslerinin denetiminde olmayıp özgürdür. Bu açıdan bakıldığında 
sultanlar yani yöneticiler eğer âlimlere ittiba edecek olurlarsa doğru iş yapmış 
olurlar. Sultanların yönetimi sona erebilir, bir sultanın yerini bir başkası ala- 
bilir. Ya sultan ölür, tahtından azledilir veya kılıçla devrilir. Ancak âlimin delili, 
kanıtı ve hücceti ölmez, âlim ölse de hak ve hakikate işaret eden ilim sona er- 
mez. Âlimi güçlü kılan, ona sultan vasfını vermemizi gerektiren husus, ilminin 
kaynağını Hz. Peygamber (s.a.)'den alması, onun yolunu (Sünnet ve Siret) takip 
etmesidir. Eğer yöneticiler âlimlere yani Kitap ve Sünnet'e tabi değilse, yönetim 
Firavun karakterde olur. En güçlü saltanat iman ve mü'minlere aittir ne şeyta- 
nın (16/Nahl, 99-100) ne zorba yöneticilerin hakkı güç ve iktidarları vardır. 

Hz. Musa Firavun'a ve çevresindeki iktidar seçkinlerine (mele') duyu or- 
ganlarıyla ikna olacakları mucizeler gösterdiği gibi, akli delil ve kanıtlar da 
sundu. Ne var ki Firavun inanmadı. Çevresi de, ona bağlanmayı tercih etti. 
Oysa Firavun onları doğru yola sevketmiyordu. Önlerini aydınlatmıyor, dra- 
matik bir yanılgıya sürüklüyordu. Gidecekleri yer ateşten başkası değildi. Fira- 
vun'un kavmini ateş yoluna sürüklemesinin “vird” kökünden türeme “evrade- 
hum” fiiliyle ifade edilmiş olması anlamlıdır, burada bir ironi söz konusudur. 
Vird aslında suya gitmek için kullanılır, suyu aramak demektir. Susuzluklarını 
gidermek için insanlar suyun kaynağına, bir pınar veya çeşmeye giderler (28/ 
Kasas, 23). Herkes cehenneme uğrayacaktır (19/Meryem, 71) ama ateş İbra- 
him aleyhisselamı yakmadığı gibi (21/Enbiya, 69), cehennemin ne korkunç 
bir yer olduğunu müşahede etmek üzere ona uğrayacak olan mü'minleri Al- 
lah'ın izniyle yakmayacaktır. 

Firavun ve ona tabi olanlar da, suya gitmek düşüncesiyle bu yola girmişler- 
dir ama gittikleri yer hem içlerini hem bedenlerini yakacak olan ateşten baş- 
kası değildir. Vird ile ateş arasında bağlantı kurulması, kelimenin salgın halde 
gelen sıtma günü için kullanılması dolayısıyladır. Sıtmaya tutulana “mevrud” 
denir. Burada korkunç bir çağrışım söz konusudur (21 /Enbiya, 98). Elbette bu 
kötü bir gidiş ve kötü bir yerdir. Yapıp ettiklerinden dolayı lanet üzerine lanete 
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uğradılar (28/Kasas, 42). İlk lanete uğradıkları yer dünya hayatları oldu, ikinci 
lanet ise ebedi olarak ahirette karşılarına çıktı. 
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100. Bunlar, sana doğru haber (kıssa) olarak aktardığımız (geçmişteki) 
nesillerin haberleridir. Onlardan kimi ayakta kalmış, (hâlâ izleri 
var, kimi de) biçilmiş ekin (gibi yerle bir edilmiş, kalıntısı silinmiş)dir. 

101. Biz onlara zulmetmedik ancak onlar kendi nefislerine zulmetti- 
ler. Böylece Rabbinin emri geldiği zaman, Allah'ı bırakıp da tap- 
tıkları ilâhları, onlara hiçbir şey sağlayamadı, 'helâk ve kayıpları- 
nı' arttırmaktan başka bir işe yaramadı. 

102. Onlar, zulüm işliyorlarken, ülkeleri (veya nesilleri) yakaladığı za- 
man... Rabbinin yakalaması işte böyledir. Gerçekten, O'nun yaka- 
laması pek acı, pek şiddetlidir. 

103. Âhiretazabından korkan için bunda kesin âyetler vardır. O, bütün 
insanların kendisinde toplanacağı bir gündür ve o, gözlenebilen 
bir gündür. 

104. Bizonu sayılı bir sürenin (ecelin) dışında ertelemeyiz. 

105. (Kıyâmetin) Geleceği günde, O'nun izni olmaksızın, hiç kimse söz 
söyleyemez. Artık onlardan kimi 'bedbaht ve mutsuz, (kimi de) 
mutlu ve bahtiyardır. 
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106. Mutsuz olanlar ateştedirler, onlar için orada (kahırla ve acıyla) ne- 
fes alıp vermeler vardır. 

107. Onlar, Rabbinin dilemesi dışında gökler ve yer sürüp gittikçe, 
orada süresiz kalacaklardır. Çünkü Rabbin, gerçekten dilediğini 
yapandır. 

108. Mutlu olanlar da artık onlar cennettedirler. Rabbinin dilemesi 


dışında gökler ve yer sürüp gittikçe, orada süresiz kalacaklardır. 
(Bu) kesintisi olmayan bir ihsandır. 


Sürenin 25. ayetinden bu yana anlatılan olaylar, peygamberlerin kavim- 
leriyle olan mücadeleleridir. Gerçek haberlerdir ne uydurulmuş veya kurgu- 
lanmıştır ne söylenti ve buluntular üzerine tahminen birer senaryo olarak 
üretilmiştir. Gaybı -bizim bilgilerimizin kapsamına girmeyen geçmişi ve gele- 
ceği- bilen âlim ve habir olan Allah'ın bildirmesidir. Esasında yeryüzü üzerin- 
de bu amaçla gezildiğinde veya bir araştırma yapıldığında söz konusu olayla- 
rın yaşandığı gerçeğini ortaya çıkaracaktır. 

Bu ayet, geçmişe ilişkin arkeolojik, antropolojik ve medeniyetler tarihiyle 
ilgili araştırmaların bu perspektif esas alınarak yapılması gerektiğini ima et- 
mektedir. Dünyadaki tarihi eserlere, geçmişten gelen kalıntılara bakıldığında 
bu türden ibret verici olayların yaşandığı tespit edilebilir, zira izleri duruyor. 
Mısır piramitleri firavunlar döneminin somut kanıtlarıdır. Bazılarının izleri 
kalmamıştır, depremler, seller, kasırgalar günah ve zulmün işlendiği şehirleri 
yerin dibine batırmış, biçilmiş ekin (hasad) gibi kökleri kurutulmuş, zamanın 
değirmeni tarafından öğütülmüştür. Zaman zaman arkeolojik araştırmalar 
bunların izlerini bulabilmektedir. 

Geçmiş kavimlerin başına gelenler onların yapıp ettiklerinin bir cezası idi, 
şanı Yüce Allah onlara haksızlık yapmış değildi. Bir hadiste buyrulduğu üzere, 
yoldan çıkanlara “Allah zulmedenlere mühlet verir ama bir yakaladı mı bir daha 
bırakmaz” (Buhari, Tefsir 11'e 5; Müslim, Birr, 61; 7/ATaf, 183). Haklarında hü- 
küm verilip de cezaya uğratıldıklarında bağlandıkları zorba liderler, taptıkları 
sahte ilahlar onların helak ve kayıplarını arttırmaktan başka işe yaramadı. 

Helak olup yıkılan şehirlerin belirgin sıfatı zulmetmeleridir. Zulüm, bir şeyi 
yerli yerine koymamaktan kaynaklanan haksızlıklar, aşırılıklar, altüst oluşlar, 
kargaşa ve karmaşık durumlar, sapkınlıkların yaygınlaşması, hak ve hukuk ih- 
lalleri v.s. Kur'an'ın doğru bir tutumla imar edilen, her mekânı umran olan şe- 
hirlere Belde-i tayyibe denir. Bu şehirlerde insan ilişkileri hem meşru zeminde 
düzenlenmiştir hem içlerinde süren hayat sükün, mutluluk, huzur ve itminan 
vermektedir. Belde-i tayyibe olan şehirlerde Allah'a ibadet, ilahi iradeye teslimi- 
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yet, hakkaniyete, adalete ve yüksek ahlaki erdemlere riayet şehir kurgusunun 
zeminini teşkil etmektedir. Hadiste buyrulduğu üzere, Allah yoldan çıkmış şe- 
hirlere, şehir halkına mühlet verir, uyandıracak uyarılar gönderir, ne var ki ibret 
almazlar, zulüm ve ahlaksızlıklarına devam ederler. İşte şehir halkı tam günah 
ve zulümlere batmışken onlara azap gelir. “Zulmetmekteler iken” zulüm, günah 
ve isyan hali üzere iken demektir. Başka yerlerde de benzer hal bu şekilde ifade 
edilmiştir (21/Enbiya, 11 ve 28/Kasas, 58). Yüce Allah'ın yakalaması acı olur, 
şiddetli olur. Ancak ahiret azabı daha şiddetlidir, bundan korkanlar söz konusu 
şehirlerin başlarına gelenlerden gerekli dersi çıkarabilirler. 

Âhiret toplanma günüdür. Beşeriyetin tamamı bugünde bir araya getirile- 
cek, toplanacaktır. Kurtubi kıyametin iki ismine işaret eder: “Yevmu'n-mecmu 
(toplanma günü)” ve “yevmu'n meşhud (şahid olunan /gözlemlenebilen gün)." 
Bundan insanların kıyamette birbirlerinden haberdar olacaklarını, muhase- 
be ve sorguya şahid olacaklarını anlıyoruz. Eninde sonunda bu vuku bulacak; 
insanlar Allah'ın huzuruna çıkacak, yapıp ettiklerinin hesabını verecek. Kıya- 
metin ne zaman vuku bulacağını Allah'tan başka kimse bilemez (Bkz. 7 /A'raf, 
187; Müslim, İman, 1-7). Bir eceli, kopacağı zamanı vardır. Böyle müthiş bir 
günde kimse söz söyleme mevkiinde değildir. 

“(Kıyametin) Geleceği günde, O'nun izni olmaksızın, hiç kimse söz söyle- 
yemez.” Bunu üç manada ele alabiliriz: 

a) Kıyamet koptuğunda söz biter, olan olur. Artık sözün bittiği yerdeyiz. 

b) Allah'ın huzuruna çıkıldığında bütün itirazlar kesilir. “Onların söz söy- 
lemeyecekleri gündür, onlara izin verilmeyecek ki özür beyan etsinler” (77/ 
Mürselat, 35-36). 

c) Hiç kimse bir başkasına aracılıkta bulunamaz ne peygamber ne melek 
veya başkası; ta ki yüce Allahizin verinceye kadar (20/Taha, 109; 78/Nebe) 38). 

Ancak elbette muhasebe zamanı başladığında insanlar dünyadaki fiilleri- 
ni niçin işlediklerini anlatacak, kendilerini savunacak (16/Nahl, 111); başka- 
larından varsa haklarını talep edecek, birbirlerini suçlayıp sorumlu tutacaklar 
(38/Sad, 59-64); kendilerini savunacaklardır. 

Dünyadaki imanlarına, yapıp ettiklerine göre insanlar iki gruba ayrılacak- 
lardır: “Kimi 'bedbaht ve mutsuz” (kimi de) mutlu ve bahtiyardır.” Hiç kuşku- 
suz bedbaht olanlar inkârcılar, isyan ve günahkâr hayat yaşayıp bu utanç verici 
durumla Huzur'da toplananlardır. Bunların yeri ateş olacaktır. Kahırla ve 

acıyla nefes alıp vereceklerdir (zefir ve şahik): Sonsuz üzüntü ve kahır 
içinde olanlar içlerindeki sıkıntıyı soluyarak dışarı çıkarmak isteyeceklerdir; 
ciğerlerde toplanmış acı inilti, hırıltı halinde dışarı vuracaktır. 
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“Onlar, Rabbinin dilemesi dışında gökler ve yer sürüp gittikçe, orada süre- 

siz kalacaklardır.” Bu ifadeden çeşitli anlamlar çıkarılmıştır. Kıyamette gökler 
ve yer olacaktır. Ancak bugünkü formları ve kozmik düzenleriyle değil. Zira 
İbrahim süresinde (14/48) o gün “Göklerin başka gökler, yerlerin başka yer 
olacağı” belirtilmiştir. Bu, kıyamette göklerin ve yerin nitelik ve form değişti- 
receklerini ima etmektedir. Bazı bilginler ise bu ifadeden hareketle ahiretteki 
cehennem azabının sonsuzca/ebedi olmayabileceğini düşünmüşlerdir. Gök- 
ler ve yer sonsuz olmayınca bittabi azap da sonsuz olmaz. Kasas (28/88) ve 
Rahman (55/26-27) sürelerinde “O'nun yüzünden (Zatı'ndan) başka her şey 
helak olucudur” buyrulmaktadır. Ancak bu cennet hayatının da sonsuz/ebedi 
olmayacağı fikrini gündeme getirir. Çünkü 108. ayette bunu açıkça belirtmek- 
tedir. Genel kanaate ve inanca göre müşrikler /inkârcılar ebediyyen cehennem 
azabında kalacaklardır, günahkâr mü'minler ise müstahak oldukları kadar 
azap çektikten sonra cennete gideceklerdir. 107. ayette azabın da “Allah'ın di- 
lediği kadar” olacağını, dileyince son bulacağını belirtmektedir. Bu düşüncede 
olanlar, Şura süresindeki (42/40) “Kötülüğün cezası benzeri kötülüktür” aye- 
tini delil göstermektedirler. Yine Taberi'de yer alıp Abdullah ibn-i Mes'ud'a 
izafe edilen bir görüşe göre, hayli uzun bir müddet geçip de cehennemliklerin 
tamamı çıkarıldıktan sonra kapıları kapatılacak, sonra cehennem sona erecek- 
tir. Taberi, bu ayetin cehennem için diğer yerlerde zikri geçen “huld ve ebed” 
ayetlerini tahsis ettiğini kaydetmektedir. (Bkz. Mustafa İslamoğlu, Hayat Kita- 
bı Kur'an,I, 421.) 

“Çünkü Rabbin, gerçekten dilediğini yapandır.” Yüce Allah ilmi ve kud- 
retiyle mutlak irade sahibidir. Her dilediğini yapar, insana cüz'i irade verilmiş 
olsa bile, Allah dilemedikçe insan cüz'i iradesini kullanamaz. Bu bir hükümda- 
rın birine yetki vermesi gibidir, hükümdar emir vermedikçe o yetkiyi kullan- 
ması söz konusu değildir. Kullanınca da iyi yönde mi kullandı, kötülüğe mi alet 
etti artık bu onun bileceği iştir ve yapıp ettiklerinden sorumludur. Kelamcılar 
bu konuyu “tedbir-takdir” çerçevesinde tartışmışlardır. Mevlana şöyle der: 


“Takdir-i ilahiyi bilmez kul eder tedbir 
Meşhur meseldir bu, tedbiri bozar takdir” 


Kul Allah'ın takdir yetkisini bilmeden, bir dizi tedbir alır, fakat bazen tak- 
dir tedbiri bozar. Tedbire göre işlerin yürütülmesi ve sonuç vermesi ilahi sün- 
netlere uygundur, her şeye rağmen tedbirin bozulup sürpriz veya beklenme- 
yen sonuç vermesi de takdirin sonucudur. Bakarsınız bir kadın yumurtalarını 
bağlatmıştır ama hamile kalması da büsbütün ihtimal dışı değildir. Kayıtlı ve 
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izafidünyamızda irademiz ve tedbirlerimiz sonuç verir, mutlak varlıkta tedbi- 
rimiz işe yaramaz. Belki de dendiği gibi düşünmek lazım: İnsan zahirde muh- 
tar, hakikatte mecburdur. 

Gerçek şu ki dönüş O'nadır. Dünya sonrası hayat, kıyametle başlayacak 
olan ahiret, dolayısıyla cennet ve cehennemin ebedi mi, yoksa hangi rakamlar- 
la ifade edeceğimizi bilemediğimiz zamanlardan sonra sona mı ereceğini bile- 
miyoruz. Bunlar müteşâbih konulardır, hakiki manalarını yani hakikatin ken- 
disini Allah'tan başka kimse bilemez. Şu var ki, eğer cennet ve cehennem ebedi 
değilse insan da ebedi değildir. Oysa Allah'tan bir Nefha-i ruh'la varlık alanına 
çıkmış bulunan insanın ebedi olması gerekir. Gökler ve yer başka gökler ve yer 
olacaksa, belki de insan yeni bir varlık formu ve düzeni içinde ebediyete katıla- 
caktır. Cehennem ebedi değilse bile-en doğrusunu Allah bilir (bkz. 2/Bakara, 
39. ayetin açıklaması)- cennet veya cennetle ifade edilen hayat ebedidir; çün- 
kü 108. ayette “Mutlu olanlar da artık onlar cennettedirler. Rabbinin di- 
lemesi dışında gökler ve yer sürüp gittikçe, orada süresiz kalacaklardır. 
(Bu) kesintisi olmayan bir ihsandır” ayetinde “meczuz” kesintisiz, kesintisi 
olmayan hayat demektir. Bu çerçevede Muhammed Esed'in hem cehennem 
hem cennetiçin söylediklerini hatırlatmakta yarar var: Esed'e göre ahiretin bu 
her iki varlık alanı, Yüce Allah yeni bir varlık evresi yaratıncaya kadar süresiz/ 
ebedi olarak devam edeceklerdir. En doğrusunu Allah bilir. 
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109. Artık onların tapmakta oldukları şeyler konusunda, sakın kuş- 
kuda olma. Daha önceleri, ataları nasıl tapıyor idiyseler, onlar da 
ancak böyle tapıyorlar. Şüphesiz biz, onların paylarını eksiltmek- 
sizin onlara ödeyecek olanlarız. 

110. Andolsun, Musa'ya kitabı verdik, onda anlaşmazlığa düşüldü. 
Eğer Rabbinden bir söz geçmiş (verilmiş) olmasaydı, mutlaka 
aralarında hüküm verilmiş olacaktı. Gerçekten onlar, bundan 
(Kur'an'dan) yana kuşku verici bir tereddüt içindedirler. 
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111. Şüphesiz Rabbin, onlardan tümüne yapıp ettiklerini(n karşılığını) 
onlara tastamam ödeyecektir. Çünkü O, yapıp-ettiklerinden ha- 
berdar olandır. 


Bütün bunlar anlatıldıktan sonra Hz. Peygamber (s.a.)'e güzel bir uyarı ya- 
pılır: Sen yoluna devam et, sana bildirilen hakikatlerden (Allah'tan başka bağ- 
lanıp tapındıkları güçlerin sahteliğinden ve bu tutumları dolayısıyla dünya- 
da müstahak oldukları, ahirette karşılaşacakları azaptan sakın) şüphe içinde 
olma. İnkârcıların bu tutumu eskiden beri süregelmektedir. Ataları da öyleydi, 
onlar da sapkın atalarını tekrar etmekten başka bir şey yapmıyorlar; paylarına 
düşen kendilerine en ufak bir haksızlık yapılmadan onlara ödenen şeydir. İbn-i 
Abbas, bunun kinaye olmayıp düz bir ifade olduğunu yani onlar Allah'a ortak 
koşmak suretiyle büyük suç işlemiş olsalar da, tam hakettikleri cezayı alacak- 
larını bildirdiklerini söylemektedir. 

Daha önce Yüce Allah Musa'ya Tevrat'ı indirdi. Ancak İsrailoğulları hem ki- 
taba gerektiği gibi uymadılar hem anlamı ve hükümleri konusunda anlaşmaz- 
lığa düştüler. Aslında bu hemen cezayı gerektiren bir suçtur ancak Yüce Allah 
azabı erteleyeceğine dair geçmişte söz vermiştir, onlara mühlet tanımaktadır, 
O'nun isimlerinden biri de sabur yani sabrı çok olandır. Şimdi Hz. Peygamber 
(s.a.)'e son vahiy olarak Kur'an indirildi, bu sefer Mekke inkârcıları -başka bir 
anlama göre İsrailoğulları- kitapla ilgili kuşkular öne sürmeye başladılar. An- 
cak er veya geç takdirine uygun olarak yapıp ettiklerinin karşılığını eksiksiz 
ödeyecektir. Şimdi her ne yapıyorlarsa hepsinden haberi vardır. 


öyleki La, 20 İşl İş ölü 6 dağ Zel GS şi 
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112. Seninle birlikte tövbe edenlerle birlikte emrolunduğun gibi dos- 
doğru davran. Ve azıtmayın. Çünkü O, yaptıklarınızı görendir. 


Bu durumda yapılması gereken şey bellidir: Sen ve seninle birlikte olanlar, 
size indirilen vahye, kitabın hükümlerine sıkı bir şekilde uyun, dininizi ciddiye 
alın, gevşeklik etmeyin. Sana ne emredilmişse, sana hangi yol haritası çizilmiş- 
se sen onu takip et, işini yap, üstlendiğin görevini yerine getir, sonucu Allah'a 
bırak. Onların yola girmeleri, hidayet bulup nefislerini ve toplumsal düzenleri- 
ni ıslah etmeleri sana ve seninle birlikte olanlara, senin yolunu takip edenlere 
bırakılmış değildir; senin işin tebliğ etmek, hak ile batılı, doğru ile yanlışı gös- 
termektir. (42/Şura, 15.) Bunun yanı sıra açık hükümler konusunda ihtilafa 
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düşmeyin; kitabın bir kısmını alırken diğer kısımlarını iptal etmeyin; kitabın 
hükümlerini olmadık, asılsız ve usulsüz yorum ve tevillerle iptal etmeye kal- 
kışmayın. Kitaba gerektiği gibi uymamak, azmanın ve azıtmanın sebebidir. 

Burada dikkatten kaçmaması gereken bir nokta var: Genel bağlamı için- 
de düşünüldüğünde başkalarının veya bir Müslüman'a göre “öteki”nin içinde 
bulunduğu durum şu veya bu tutumun belirlenmesinde referans teşkil etmez. 
Kişi kendine bakmakla yükümlüdür. Sürenin 109 ve 110. ayetleri ışığında 
Yahudilerin Hz. Musa'ya veya Allah'a ortak koşanların Peygamber Efendimiz 
(s.a.)e karşı tutumlarının; son Vahiyle ilgili geliştirdikleri kuşkucu tavrın an- 
laşılır bir dayanağı yoktur. Ama bunun hesabını soracak olan Allah'tır. Müs- 
lümanlar ne geçmişin olayları ne bugünün inanç konularında gardiyan gibi 
davranamazlar. Onlar kendilerine bakmakla yetinmelidirler. Başka bir ifadeyle 
biz, başkalarının veya “öteki”nin ne yaptığından çok kendimizle, yöneldiğimiz 
istikametle ilgilenmek zorundayız: “Ey iman edenler! Üzerinizdeki (yükümlü- 
lük) kendi nefislerinizdir. Siz doğru yola erişirseniz, sapan size zarar veremez.” 
(5/Maide, 105.) Demek ki, istenmeyen bir durum içindeysek, yenilgi ve zillet 
içine düşmüşsek, öncelikle kusuru ve zaafı kendimizde aramalıyız. 

Ancak bu sanıldığı kadar kolay değildir. Ayetin genel çerçevede işaret etti- 
ği anlam bütünü ağır yükümlülükler öngörmektedir. Öyle ki bu ayetle ilgili ola- 
rak İbn-i Abbas, “Peygamberin üzerine bundan daha ağır ve daha zor bir ayet 
inmiş değildir” demiştir. Bir rivayette, saçlarının sanki erken ağardığını mü- 
şahede eden ashab Peygamber Efendimiz (s.a.)'e “-Saçların çabuk ağarmaya 
başladı” dediklerinde, o: “-Hud (süresi) ve kardeşleri (diğer süreler) saçlarımı 
ağarttı” demiştir. (Tirmizi, Tefsir, 56. süre.). Peygamber Efendimiz (s.a.)'e “-Bu 
sürede saçlarını ağartan nedir, peygamber kıssaları ve helak olan ümmetler 
mi?” diye sorulduğunda, “-Hayır, Yüce Allah'ın, 'Emrolunduğun gibi dosdoğru 
ol!' buyruğudur” cevabını vermiştir. 

Peygamberin saçlarını ağartacak kadar zor olan bu görev nedir? “Doğru 
yolun (Sırat-ı müstakim)” bulunmasıdır. Açık olan şu ki, eğer Allah'ın yardım 
ve lütfu olmasaydı insanın kendi başına dosdoğru yolu bulması güç olurdu. 
İslam'ın tebliğiyle bize Sırat-ı müstakim gösterilmiştir. Ancak yine de bu her 
şeyin bittiği anlamına gelmez. Şöyle ki: 

Kur'an ma'ruf, adalet, ihsan, birr vb. yüksek ahlaki norm ve ilkelere uyul- 
masını emreder ama bunların ne tanımını yapar ne de ne olduklarını açıkça 
belirtir. Sırat-ı müstakim de öyledir. Hiç kuşkusuz, Kur'an'ın açık hükümleri- 
ne, Peygamber'in bilinen sünnetine uyulması, kişinin doğru yolda olmasıdır 
ama sahiden bunun söylem düzeyinde bir güvence olup olmadığı tartışmalıdır. 
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Bunun sebebi, söz konusu yüksek ahlaki ilkelerin ancak somut olaylar vuku 
bulduğunda var oluşa geçmeleridir. 

Günde beş defa kıldığımız namazın her rekâtında okuduğumuz “Fatihe 
süresi”nde samimi bir dua olarak Allah'tan bizi “Sırat-ı müstakime iletmesi”ni 
dileriz. (Bkz. 1/Fatiha, 6. ayetin açıklaması.) 

Kuşkusuz herkesin üzerinde hareket halinde olduğu bir yol vardır. Ama 
bunun “dosdoğru yol” olup olmadığını anlamak için elimizde güvenilir kriter- 
ler olması lazım. Yolun apaçık olarak görülmesi karmaşa, şaşkınlık, tereddüt 
vb. kuşku ve şüphelerden uzak olunması buna bağlıdır. Bu da elbette Kur'an'ın 
işaret ettiğinden başkası değildir. Şu var ki, bu teorik olarak doğru olmakla 
beraber, vuku bulan olaylarda, istikametin ete kemiğe bürünmesi sonuçlarıyla 
anlaşılmaktadır. Her biri kanımızdan ve canımızdan bir parça olan iki çocu- 
gumuz arasında takip ettiğimiz somut tutum ve davranışlarımızda adaletten 
en ufak bir sapma, bizi doğru yoldan ayırmaya yeter. Hz. Davut'un örneğinde 
olduğu gibi adalete olan içten bağlılığımıza rağmen, muhakemede içine düşe- 
ceğimiz bir usul hatası bizi sorumluluk altına sokabilir. (Bkz. 38/Sad, 21-25.) 

Esas ve usul açısından adaletin sağlanmadığı herhangi bir durum bizi 
istikametten ayırır ve böyle bir tehlike her zaman söz konusudur. Yakınları- 
mızın, sevdiklerimizin veya çıkarlarımızın ilişkili olduğu kimselerin lehinde 

bulunacağımız bir tanıklık bizi şaşırtır, saptırır. O halde olaylar karşısında ala- 
cağımız tutum önemlidir; bazen istemeden, bazen önemsemediğimiz küçük 
bir yanılma dahi bizi doğru yoldan ayırabilir. Gözetilecek ilkeden biri bilinen 
ölçülerin aşılmamasıdır. “Bilinen ilkeler”i iki anlamda kullanmak mümkün: 
Biri, Kur'an'da vurgusu yapılan “ma'ruf” kapsamına girenler, diğeri kişinin bi- 
lebileceği emir ve nehiyler. Yezid bin Seleme el Cu'li, Hz. Peygamber (s.a.)'e 
şöyle bir ricada bulunduğunu ve şu cevabı aldığını kaydeder: “Ya Resülallah, 
senden birçok söz (hadis) işittim. Sonraki sözün öncekini unutturmasından 
endişe ediyorum. Bana cami (içinde birçok hususları toplayan) bir tabirle ko- 
nuşur musun?” Allah'ın Resülü şöyle buyurdu: “Bildiğin hususlarda Allah'ın 
emirlerine muhalefet etmekten sakın” (Tirmizi, İlim, 19.) Başka rivayet şöy- 
ledir: “Süfyan b. Abdullah es Sakafi “Ey Allah'ın Resülü, İslam'a dair bana öyle 
bir söz söyle ki, onun hakkında senden sonra hiç kimseye bir şey sormayayım' 
der. Efendimiz (s.a.) şöyle buyurur: Allah'a iman ettim de, sonra dosdoğru ol!” 
(Müslim, İman, 62; Müsned, Ill, 413.) 

“Ve azıtmayın. Çünkü (Allah) yaptıklarınızı görendir.” Ayette “azıtma” 
diye çevirdiğimiz “tuğyan” ölçünün taşırılması, sınırın aşılması anlamındadır. 
Bir başka ayette de öyle kullanılmıştır: “Su haddini aştığı zaman” (69/Hak- 
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ka, 11.) Su belli bir seviyenin üstüne çıktığı zaman “haddini aşar” yani taşar. 
Taşan su, hacmine ve kuvvetine göre Seylü'l-arim gibi önüne gelen her şeyi 
yıkar. Toplumsal hayatta da, belli sınırların aşılması hassas dengelerin altüst 
olmasına, düzenin bozulmasına ve bazı güçlerin (mağdur, dışlanmış ve zulme 
uğramış insanların) infiale geçip yakıp yıkmalarına sebebiyet verir. Burada 
“tuğyan” hem zalim ve haksız hem mazlum ve mağdur için söz konusu olabilir. 
Zira “taği”, bir aksülamel sonucu mukabil bir “tuğyan”a sebebiyet verebilir. Bir 
bakıma İncil'de zikredildiği üzere “Kılıç kullanan kılıçla karşılık görür” 

Müslümanlar, bu ahlaki ve hukuki ölçülere riayet etmeli, toplumsal hayatın 
hassas dengesini yerinden edecek haksız fiillerden, hak ve hukuk ihlallerinden 
kaçınmalıdırlar. Allah onların yaptıklarını görmektedir, hiçbir şey O'nun bilgisi 
ve görüş alanı dışında değildir. Bu ayetten, uyulması istenen doğru yolun yani 
sapılmaması gereken istikametin genel anlamında “adl ve adalet” olduğu anla- 
şılıyor. Çünkü adaletten sapıldığı veya bilinen sınırlar aşıldığı zaman “tuğyan” 
durumu ortaya çıkar. 

Fakat mesele sadece bundan ibaret değildir. İlk müfessirlerin isabetle 
kaydettikleri gibi “Allah'a boyun eğmek, kibirden kaçınmak; Kur'an'ın helal 
saydıklarını helal, haram saydıklarını haram bilmek; Müslümanlara emir ve 
nehiy olarak her ne öngörülmüşse bunları olduğu gibi kabul edip değişikliğe 
uğratmamak, eksiltmeye gitmemek, ilavelerde bulunmamak veya Allah'ın sı- 
nırsız nimetlerine şükretmek de istikamet olup, bütün bunların aksi tutum ve 
davranışlar ölçüyü taşırmak, sınırları aşmak demek olan tuğyandır. 

Başka müfessirler, burada geçen “tuğyan”ın “dinde aşırılık ve buna bağlı 
olarak aşırılıktan sakınma ve sakındırma” anlamına geldiğini söylemektedir- 
ler. Kur'an açık bir ifadeyle “Allah size din konusunda bir güçlük yüklememiştir” 
(22/Hac, 78) buyurmaktadır. Diğer din müntesiplerinin dinlerine yaptıkları 
en büyük kötülüklerden biri “dinlerinde aşırı"ya gitmeleri, dinlerini daraltı|- 
mış yorumlar ve aslı esası olmayan yasaklarla yaşanamaz hale getirmeleridir. 
Bu zaman içinde bir dine mensup insanların doğru yoldan ve hidayetten sap- 
malarına sebep olmaktadır. Bir hadiste de belirtildiği gibi İslamiyet; “kolay- 
lık dini”dir. Peygamber Efendimiz (s.a.) “Ben müsamaha (dini) olan Haniflikle 
gönderildim” (Ahmet bin Hanbel, Müsned, V, 266; VI, 233.) buyurmaktadır. 
Dinin kendisine galebe çalmadığı kimseler hariç, herkes ihlas ve samimiyetle 
dini hayatını sürdürebilir. Böyle olmakla beraber bazı insanlar hem dini hayatı 
hem hükümleri ellerinden geldiği kadar zorlaştırır, belki mizaçlarında münde- 
miç olan sertliklerini din üzerinden dışa vururlar. 

Fahruddin er Razi, bütün bunların bilgi olarak bilinmesinin ayetin işa- 
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ret ettiği anlam çerçevesiyle ilgili olduğunu belirtir ve fakat asıl bunlara bilinç 
düzeyinde uyulmasının büyük bir zorluk olduğunu söyler. Bir şeyin bilinmesi 
yetmez, bilinen şeyin bilinç düzeyine taşınması, bilincin mihverinde yer alma- 
sı, başka bir ifadeyle bilginin imana dönüşmesi, imanın da tutum ve davra- 
nışlarda (amellerde) tezahür etmesi gerekir. Müslümanlar bunların çoğunu, 
hatta tümünü bilirler ama eğer gündelik hayatlarında bunların belirgin, somut 
etkileri yoksa yani hayatın kurgusunda bu bilginin herhangi bir fonksiyonu 
bulunmuyorsa, bunun önemli sebeplerinden biri söz konusu bilginin imana 
dönüşmemiş, imanın amellerde tezahür etmemiş olmasıdır. 
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113. Zulmedenlere eğilim göstermeyin, yoksa size ateş dokunur. Sizin 
Allah'tan başka velileriniz yoktur, sonra yardım göremezsiniz. 


Kur'an'ın genel tanımına göre “en büyük zulüm Allah'a ortak koşmaktır” 
(31/Lokman, 13); “Zulüm ile küfür /inkâr” arasında bağlantı vardır, bir bakıma 
zulüm inkârın eylemlerde tezahür etmesidir (2/Bakara, 254). Ancak ahlaki ve 
ameli olarak Allah'ın hükümlerine riayet etmemek, konulmuş sınırları /ölçüle- 
riaşmak da zulümdür (2/Bakara, 229). 

Ayette anahtar terim durumunda olan “terkenu” eğilim duymak, yönel- 
mek anlamında olduğu gibi, “er rükün”la bağlantılı olarak dayanmak, sırtını 
verip güvenmek ve bir şeyden hoşnut olmak anlamlarına da gelir. Her iki an- 
lam da söz konusu olabilir. Ebussud Efendi, kelimenin zalimlerle tamamıyla 
birlikte olmayı değil, onlara meyletmeyi ifade ettiğini söyler. Bazı müfessirler 
ikinci anlamın ayetin bağlamıyla daha uygun düştüğünü söylemek mümkün- 
dür. Çünkü “ateşin dokunması” bir azap, başka bir ifadeyle olumsuz bir fiile 
karşı takdir edilen ceza mevkiinde bir ifadedir. Dini, rengi, dili ve kimliği her 
ne olursa olsun bir başkasına haksızlıkta bulunmak; can, mal ve ırzına zarar 
vermek veya bu amaçla herhangi bir yönelimde bulunmak tasvip edilemez, 
böyle bir yönelim hoş görülemez. Bunun gibi zulme ve zalimlere mücerret an- 
lamda eğilim duymak da elbette tolere edilemez. Hukukçular, açık bir tehlike 
söz konusu olmadığı sürece, -o da belli bir süreliğine ve kişinin içinden za- 
lime ve yaptığı zulme hiçbir yakınlık duymadan- zalimle her türlü yönelimi 
yasaklamışlardır. Başka tefsirciler, ayette geçen yönelme/rükn'ün zalimlerin 
yaptıklarından hoşnut olmak, onlara yağcılık yapmak, geçimini onlara bağla- 


11/Hud Süresi/113 77 


mak, onların zulümlerinden maddi, siyasi ve sosyal olarak yararlanmak veya 
zulümlerine karşı çıkmamak gibi anlamlara da geldiğini söylemişlerdir. Bütün 
bu anlamlardan çıkan sonuç şu ki, zulümden ve zalimlerden kesin ve katego- 
rik olarak kaçınmak gerekir, eğilim duymak bile tehlikelidir. Nasıl ateşin her 
nesneyi kavurduğu alana girildiğinde bir anda ateş ona yaklaşanı da içine alıp 
yakıyorsa, zulüm de öyledir, kim ona eğilim duyarsa, tolere ederse onun ate- 
şiyle tutuşur. 

Eğilim veya yönelim bir tür fikri ve duygusal yakınlıktır ama yine de eyle- 
me dönüşmüş değildir. Bu durumda “ateşi dokunduracak azap” fiili bir duru- 
ma ceza olarak takdir edilmiş olması gerekir ki, bu da ikinci anlam çerçevesin- 
de Müslümanların zalimlere dayanması, onlarla işbirliğine girip geleceklerini 
ve güvenliklerini onlara bağlamalarının cezası olarak takdir edilmektedir. Bu 
çoğu zaman başka Müslümanların aleyhinde olmak üzere tahakkuk eder. Yani 
bir Müslüman grup, parti, halk, devlet, siyasi iktidar veya cemaat, kendi şahsi 
çıkarını, cemaat hesaplarını esas alıp diğer Müslümanlara karşı yıkıcı ve tah- 
ripkâr tutum ve eylemler içinde olan zalim güçlerle açık veya gizli ittifaklar 
kurar, onlara sırtlarını dayarlar. Zulümden hoşnut olmak, zalimin politikaları- 
nı, fiillerini mazur göstermek, kötülük ve tahripkârlık değil de iyilik ve yarar 
olarak tanıtmak veya zalimle içli dışlı olmak bunlar arasında yer alır. 

Ancak bu, hesaplandığı gibi yarar getirmez, belki tam aksine maksadının 
zıddına trajik sonuçlara yol açar. Bu türden ilkeden uzak “pragmatik hesap 
ve stratejiler”in şu veya bu şekilde yıkıcı sonuçlara yol açtığı deneysel olarak 
ortaya çıkmıştır. Genel bir kural olarak “Kim bir zalime yardım ederse, Allah 
onu kendisine musallat eder.” Bu hemen hemen şaşmayan ilahi bir sünnettir. 
Nitekim birçok tarihsel ve aktüel olayda bu yasa hükmünü icra etmiştir. Zali- 
me yardım etmenin çeşitli yolları vardır. Ayet, buna işaret olmak üzere “Zalime 
yardımın veya ona güven duyma”nın cezasının “zalimin ateşi” olduğunu belir- 
tir. Böyle bir cezaya müstahak olmuş bir kimseye veya Müslüman bir gruba 
ne Allah yardım eder ne mü'minler. Sonuçta yapayalnız yaptıklarıyla ortada 
kalakalırlar, kendilerini içinde bulundukları zor durumdan kurtaracak bir yar- 
dımcı bulamazlar. 

Bazı argümanlar desteğinde zulme ve zalime destek olanlar, zalimin fiilinin 
kendilerine bir miktar ve geçici yarar sağlayacağını düşünebilir. Nitekim haksız 
fil ve eylemlerde bulunanların bazı insanlardan ve çevrelerden elde ettikleri 
destek büyük ölçüde bu türden beklentilere dayanmaktadır. Ancak bu, hırsızın 
çaldıklarından veya başkasının topraklarına ve kaynaklarına göz koymuş işgal- 
cinin yağma ve talanından bir miktar yarar umanların tavrından farksızdır. 
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Zalime herhangi bir yakınlık, sevgi ve güven duymak (rükun) mümkün ol- 
madığına göre, zalime karşı tutumu belirleyecek olan bu kelimenin zıddı olan 
“nüfur” yani nefrettir. Her Müslüman kim olursa olsun zalimden ve zulümden 
nefret etmek durumundadır. Ayetin açıkça belirttiği ve bizi uyardığı üzere ah- 
laki görevimiz, değil zalime fiili yardımda bulunmak veya onun suçuna iştirak 
etmek, ona ve fiiline fikri ve duygusal açıdan yakınlık ve eğilim duymak bile 
cezayı gerektiren bir cürümdür. 

Burada ilginç olan nokta şu ki, objektif hukuk kuralları bakımından eyle- 
me dökülmemiş hiçbir suç açık, somut ve maddi bir müeyyideye konu olamaz. 
İnsanlar kalplerinden geçirdikleri niyet ve duygular ile açığa vurdukları dü- 
şünce ve görüşlerinden dolayı sorumlu tutulup yargılanamazlar. Ancak zulüm 

ve zalimlere karşı tutum, somut hukuki müeyyide ve teamüllerin dışında ila- 
hi planda cezaya konu olmakta, zalime yardımcı olanlar veya eğilim duyanlar 
eninde sonunda kendilerine “dokunacak ateş”le cezaya uğratılmaktadır. 

Burada sözü edilen “ateş” ahiretteki cehennem ateşinden ibaret olduğu- 
nu, dünyada böyle bir karşılığın söz konusu olmayacağını iddia etmek müm- 
kün değildir. Zalime eğilim duymanın, ona güvenmenin ve onunla işbirliği yap- 
manın hem dünyada hem ahirette öngörülen cezası “ateş”tir. 

Demek ki, her soyut duygu ve teorik düşünce büsbütün masum veya ce- 
vapsız değildir. Duygular ve düşünceler kendi soyut dünyalarında kaldıkları 
sürece belki maddi cezalara konu olmazlar ama kuşkusuz ilahi cezaya müsta- 
hak olurlar. Zalim istikametten sapmıştır; ona eğilim duyan ve yardım eden de 
aynı durumdadır. Doğru “istikamet veya Sırat-ı müstakim” adl, i'tidal ve adalet 
bilincinin hayatın, bütün beşeri/toplumsal ilişkilerin merkezi ve amacı haline 
getirilmesiyle bulunabilir. Bunun da yegâne ölçütü Kur'an'da ve Sünnet'te açık- 
ça belirtilmiş hükümlerin zıddına kararlar vermek, icraatlarda bulunmaktır. 

“Sizin Allah'tan başka velileriniz yoktur, sonra yardım göremezsi- 
niz.” Kişi, grup/cemaat veya bir halk, dünyada her neyi umuyorsa, sadece Al- 
lah'ı dost edinerek bunu elde etmenin yollarını araştırıp bulmalıdır. Dünya ya- 
rarı için zalimlerle işbirliği yapmak, Allah'a dost olmaya manidir. Bu durumda 
olanlara ne Allah yardım eder ne zulme karşı olan insanlar. 


Gali ali Öl Gİ ya LAS NI öz öğ çiş 
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114. Gündüzün iki tarafında ve gecenin (gündüze) yakın saatlerinde 
namazı kıl. Şüphesiz iyilikler, kötülükleri giderir. Bu, öğüt alanla- 
ra bir öğüttür. 

115. Ve sabret. Gerçekten Allah, iyilik yapanların ecrini kaybetmez. 


Bakara süresinde (2/238) namazın vakitleri ve beş vakit namazla ilgili 
açıklamalar yapılmıştı. Burada “gündüzün iki tarafı”na yapılan atıfla sabah ve 
akşam namazlarının kastedildiği söylenmiştir; başka görüşe göre, bunlar sa- 
bah ve öğle-ikindi namazlarıdır. Battıktan sonraki taraf olarak ele alındığında 
akşam ve yatsı namazına atıf olur. Elmalılı Ahmet Hamdi Yazır'a göre bu ayet 
bütün vakitlere işaret eder. Ancak genel olarak İslam bilginleri çeşitli ayetler- 
deki atıflardan hareketle (Bakara, 2/238; 11/Hud, 114; 17 /İsra, 78; 20/Taha, 
130; 30/Rum, 17-18) namazın beş ayrı vakitte kılınması gerektiğine hükmet- 
mişlerdir. Kur'an'da namaz vakitleri açıkça belirtilmemişse de, Mütevatir Sün- 
net'te açıkça belirtilmiştir. Hz. Peygamber (s.a.), şöyle buyurmuştur: “Ben nasıl 
namaz kılıyorsam, siz de öyle kılınız” (Buhari, Ezan, 18, Edeb, 21; Müsned, V, 
53). Bu hadis, hem namaz vakitlerinin ve rekâtların sayısı, hem erkânı konu- 
sunda Hz. Peygamber'i esas almak gerektiğini göstermektedir. 

Esas itibariyle namaz beş vakittir, bunda en ufak bir tereddüt yoktur: 
Sabah, öğle, ikindi, akşam ve yatsı. Buna rağmen zaman zaman -ve özellikle 
seferde- Hz. Peygamber (s.a.)'in öğle ile ikindiyi, akşam ile yatsıyı birleştirdi- 
ği yine hadislerle sabittir. (Buhari, Taksir, 13; Müslim, Müsafirin, 5-6; Tirmi- 
zi, Salat, 25.) Hz. Peygamber'e “teheccüd namazı”nı emreden ayetler ise İsra 
(17/79) ve Müzemmil (73/1-4) sürelerinde yer almaktadır. 

114. ayetin inişine şu olayın sebep olduğu belirtilmektedir: “Bir sahâbi, 
Peygamber Efendimiz'in huzuruna gelerek günah işlediğini söylemiş ve ceza- 
landırılmasını istemişti. Ayet bunun üzerine inmiş, sahâbiyi de sevindirmiş- 
ti. Diğer sahabiler “Bu ayetin hükmü sadece o kimse için mi?” diye sorunca 
Efendimiz (s.a.) “Hayır bütün insanlar için” buyurmuştur.” (Buhari, Mevakit, 4; 
Müslim, Tevbe, 39.) Tabii ki burada söz konusu olan küçük günahlardır, büyük 
günahlar tevbeyi gerektirir. (Bkz. 4 /Nisa, 31.) 

Namaz ibadetlerin şahı, dinin direğidir. Bu yüzden salt iyilikle aynı tutul- 
muştur. Yani namazın kendisi iyilik olduğu gibi, tanımı ve sonuçları itibariyle 
iyilikleri doğurur; başka bir deyişle hakkıyla, haşyetle ve erkânına göre namazı 
kılan insandan iyiliklerden başka şey sadır olmaz. İyilik aynı zamanda kötülük- 
lerin ortadan kalkmasını, yok olmasını sağlar (bkz. 25 /Furkan, 70). O halde iba- 
detlere ve iyiliklere devam etmelidir. İyilik kötülükleri giderir; “namaz kötülük- 
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lerden (fahşa) korur” (29/Ankebut, 45). “Hz. Peygamber, sorar: 'Sizden birisinin 
kapısı önünden bir nehir geçse, günde beş kere yıkansa kir kalır mı? Sahabe 
'Hayır' deyince, şöyle buyurur: 'İşte beş vakit namaz da böyledir? Suyun kirleri 
temizlediği gibi günahları temizler” (Buhari, Mevakit, 6; Müslim, Mesâcid, 283). 

Hakikatin bu olduğu bilgisi, öğütten anlayanlara en kuvvetli ve etkili öğüt 
yerine geçer. Namaz ve iyilikler konusunda ısrarcı olmalı, sabretmeli. Asr sü- 
resinde (103/3) belirtildiği üzere mü'minler birbirlerine hakla ve sabırla tav- 
siyelerde bulunurlar. Azim ve kararlılık yani iyiliklerde, namaz ve hakkın tavsi- 
yesinde sabır önemli bir sınavdır, kim bu sınavı geçerse iyilik-güzellik yapmış 
olur, güzellik yapanın ecrini yani hem dünyadaki hem ahiretteki karşılığını 
bulur; şanı yüce Allah kimsenin emeğini, ecrini zayi etmez. 


ULĞİN E Üçü Alü İsi S5 Sa yatdil ge OE İS 
İş, Lâ iyalik Gil zi “ipriaşegi Yil ğ 
GİRİŞ çilli; e İl SA Sb GE aş çağ Önayiza İgiğ de 
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116. Sizden önceki nesillerden onlardan kurtardığımızdan pek azı dı- 
şında yeryüzünde bozgunculuğu önleyecek fazilet sahibi kişiler 
bulunmalı değil miydi? Zulmedenler ise, içinde bulundukları re- 
fahın peşine düştüler. Onlar, suçlu-günahkârlardı. 


117. Halkı,ıslah eden kimseler iken, senin Rabbin o ülkeleri zulüm ile 
helâk edecek değildi. 


Hud süresi bize işledikleri suç ve günah yüzünden çöken toplumların trajedi- 
lerini anlattı. Peygamberleri onları uyardı, dinlemediler, ölçüyü aştılar, zulmettiler, 
kendi heva ve heveslerine göre yaşadılar, zayıfları ezdiler, sömürdüler, sorumsuz 
bir hayat sürdüler. Bu tasvirden, aslında zikri geçen toplumların ötesinde bir “müc- 
rim toplum” tipolojisi çıkmaktadır. Cürüm iki alanda işlenir: Suç ve günah. Huku- 
kun, ilahi hükümler tarafından konulmuş sınırların aşılması topluma ve maddi 
yönüyle bakan tarafı suçu, manevi-ahlaki yönüne bakan tarafı günahı teşkil eder. 

Burada sözü edilenler, sürede zikri geçen Nuh, Hud, Salih, Şuayb ve Lut'un 
(aleyhimüsselâm) toplumları değil, cürümle içli dışlı olmuş herhangi bir top- 
lum veya toplumlardır. Zira söz konusu toplumlara elçiler gönderilmiş, tebliğ 


yapılmış, peygamberleri ve onlara inananlar ile aralarında çetin mücadeleler 
cereyan etmiştir. 
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İlahi sünnet sonucunda mücrim toplumlar eninde sonunda çökerler an- 
cak içlerinde eğer yeterli sayıda iyi insan varsa ve bu ahlaki seçkin kimseler 
uyarma görevlerini -emri bi'lma'ruf, nehyi ani'lmünker- yerine getiriyorlarsa, 
Yüce Allah o topluma süre tanır, hemen onları yıkıma uğratmaz. (Bkz. 7/A'raf, 
164-165.) Ayete verilen ilk anlam budur: Yani geçmişte zikri geçen toplumla- 
rın içinde bu görevi üstlenen kimseler yoktu. Yüce Allah soruyor: Ama olması 
gerekmez miydi? (5/Maide, 79.) İkinci anlama göre, aslında iyi insanlar vardı, 
fakat pek azı hariç iyi insanlar görevlerini yerine getirmediler, kendilerini kur- 
tarmakla yetindiler; bunun sonucunda toplumları çöküp yok oldu. 

Her iki anlamda da ele alırsak çıkan sonuç şudur: Bir toplumda iyiliği em- 
reden, kötülükten sakındıran, toplumun genel gidişi hakkında gerekli uyarıları 
yapan, doğru yolu işaret eden, ahlak ve adalet üzere nasıl bir toplumsal düzen 
kurulması gerektiğini anlatan ve bunu kararlılıkla savunan iyi insanların (bakıy- 
ye) olması ve bunların da peygamberler gibi tebliğ ve uyarı görevlerini yerine 
getirmeleri gerekir. “Bakıyye” akıl-fikir sahibi, hayırsever, cömert ve erdemli 
kimselere denir (10/Yunus, 98). Bu sıfata sahip kimseler, yalnızca kendilerini 
kurtarmakla yetinmemeli, uyarı görevlerini de yerine getirmelidirler. 

Bir insan toplumu bütünüyle iyi olmaz, olmayabilir. Ama toplumu uyaran 
yeterli sayıda ve formasyonda iyi, erdemli ve sorumluluk sahibi insan (bakıy- 
ye) varsa ve bunlar ahlaki çürüme ve yozlaşmanın yaygınlaşmasının önüne 
geçebiliyorlarsa, o toplumun tarih içindeki varlığı uzun zaman devam edebilir. 
Hz. Peygamber'e “İçimizde iyi /salih kişiler varken de helak olur muyuz?” diye 
sorulduğunda, şöyle buyurmuştur: “Evet, eğer kötülükler-çirkinlikler (habais) 
çoğalırsa” (Buhari, Fiten, 4, 28; Müslim, Fiten, 1, 2). 

Tebliğe, uyarılıp-korkutulmaya muhatap kimseler “Yeryüzünde bozgun- 
culuk (fesad) çıkaranlar”dır. Fesad, insanlar arasındaki ilişkileri bozan, çürü- 
ten, adalet dengesini bozan sapmalar olduğu kadar, tabiatın ekolojik dengesini 
sarsıntıya uğratan, yeryüzü gezegenini yaşanamaz hale getiren müdahaleler 
anlamına da gelir. Bu tür etkinlikler söz konusuysa, iyi insanların buna müda- 
hale etmeleri görevleri arasında yer alır. 

Aslolan iyiliklerin, güzellik ve erdemlerin toplumsal hayatın temelini, 
ana dokusunu teşkil etmesidir. Nasıl eşyada aslolan ibahe ise, toplumsal 
örflerde de aslolan iyiliklerdir. Ra'd süresinde (13/11) bu ahlaki yüksek ve 
koruyucu değerlere “muakkebat” denir. Çünkü Allah eşyayı ve insan fıtratını 
“iyilik ve güzellik” üzere yaratmıştır. Kötülük, iyiliğin yanlış kullanımı yani 
suistimalidir. Bu yüzden “İyilikler (hasene) Allah'tan kötülükler (seyyie) biz- 
den” neş'et etmektedir. Toplumsal hayatın ana dokusu hükmündeki değerler 


82 ALI BULAÇ -KUR'ÂN DERSLERİ/DİRÂSAÂTU'L-KUR'ÂN 


de iyidir, güzeldir ve doğrudur. İnsan toplumları, fıtraten varolan, kendile- 
rine veri olarak sunulan iyiliklere, erdemlere sahip çıkıp yaşayacak olurlar- 
sa, herhangi bir zarara uğramazlar, çöküp yok olmazlar (Bkz. 8/Enfal, 53; 
13/Ra'd, 11). Ancak iyiliklerin sürekli hatırlatılması, insanların uyarılması 
gerekir. Bu da bize gösteriyor ki, yozlaşma ve ahlaki çürümelere, haksızlık 
ve zulümlere karşı “herkesi kendi özel hayatında, bireysel özgürlüklerinde 
serbest bırakmak lazım” türünden yaklaşımlar yanlıştır. Bir sepetteki çürük 
elmalar, kısa zamanda diğer elmaların da çürümesine yol açar. İyiliklerin 
kararlı savunucuları yoksa kötülükler sâri hastalık gibi bir anda toplumsal 
bünyenin her organına sıçrar. 

Geçmiş kavimler, uyarı görevini yeterince yerine getiren kimseler olmadı- 
ğından (veya varsa bile tebliğ ve uyarı görevlerini layıkıyla yerine getirmedik- 
lerinden); toplumun büyük çoğunluğu da aşırı refah, zevk düşkünlüğü, kibir, 
güç zehirlenmesi, baskı, hukuk ihlali, aldırışsızlık, sömürü ve dünyaya bağlı- 
lıkta ısrar ettiklerinden çöktüler. Başka bir sonuç beklenemezdi, zira suçlu gü- 
nahkâr kimselerdi, başlarına gelen kendi yapıp ettiklerinin bir cezasıydı. Doğ- 
ru düzgün hayat yaşayan insanları yüce Allah cezalandırmaz (bkz. 6/En'am, 
131; 8/Enfal, 25). Aksine onlara olan nimetlerini arttırır, aksini yapacak olsa 
bu zulüm olurdu. Yüce Allah zulümden münezzehtir. 
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118. Eğer Rabbin dileseydi, insanları elbette tek bir ümmet kılardı. 
Oysa onlar, anlaşmazlığı sürdürmektedirler: 

119. Rabbinin rahmet ettikleri dışında. Onları bunun için yarattı. Böy- 
lece Rabbinin (şu) sözü tamamlanıp gerçekleşmiştir: “Andolsun, 


cehennemi cinlerden ve insanlardan, (kâfirlerin ve zalimlerin) tü- 
müyle dolduracağım.” 
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120. Sana elçilerin haberlerinden -kalbini sağlamlaştıracak- doğru 
haberler aktarıyoruz. Bunda sana hak ve mü'minlere bir öğüt ve 
uyarı gelmiştir. 

121. İmân etmeyenler de ki: “Yapabileceğinizi yapın; elbette biz de ya- 
pacağız.” 

122. Ve gözleyip durun; gerçekten biz de gözleyip duruyoruz.” 

123. Göklerin ve yerin gaybı Allah'ındır, bütün işler 0'na döndürülür; 
öyleyse O'na kulluk edin ve O'na tevekkül edin. Senin Rabbin yap- 
tıklarınızdan habersiz değildir. 


Beşeriyet rengârenk bir bahçe gibidir. İçinde envai türlü renkten, ırktan, 
bölge ve iklimden insanlar var. HepimizÂdem ve Havva'nın çocuklarıyız ama 
tarih içinde dillerimiz farklılaşmış, renklerimiz, etnik kökenlerimiz, örf ve 
adetlerimiz çeşitlenmiştir. Hakikat bilincimiz var ama inançlarına, dini refe- 
ranslarına göre insanların hakikat arayışı, takip ettikleri yollar, ibadet ve me- 
nasikleri birbirinden farklıdır. Bunda ilahi bir hikmet olduğu açıktır. 118. ayet 
açıkça bunun ilahi muradın eseri olduğunu belirtmektedir. (Ayrıca bkz.16/ 
Nahl, 93; 6/En'am, 35 ve 149). Eğer gerçek bu ise, hiçbir ideoloji, sosyo-poli- 
tik sistem insan toplumlarını tek tipleştirmeye, homojenleştirmeye kalkışma- 
malı; farklılıkları muhafaza ederek, ahlaki hayat zemininde bir arada yaşama 
azim ve iradesini geliştirmeye bakmalıdır. “Tek ümmet” tek inançta bütün- 
leşmiş beşeri topluluk anlamına gelir. İnsanlar başlangıçta tek bir ümmetti, 
sonradan farklılaşarak bugünkü çeşitliliği kazandılar (Bkz. 2/Bakara, 213; 10/ 
Yunus, 19. ayetin açıklaması). 

Doğru ve sahih inanç son ilahi tebliğ olan İslamiyet'tir. Bütün insanlar hak 
din/ümmet üzerinde değilse bunda bir hikmet vardır, bu da bizim sadece teb- 
liğle görevli olduğumuzu gösterir. Yalnızca din ve inanç farklılığı değil, çeşit- 
li etmenler sonucunda mizaçlar, meşrepler, algılar, huy ve davranış biçimleri 
arasında da farklılıklar söz konusudur. 

İnsanlar doğru inanç üzerinde ve bir bütün olarak toplanmadıkları gibi 
inkâr, sapkınlık ve isyan üzere de birleşip bütünleşmiş değildirler. O halde din- 
ler, mezhepler, farklı inanç grupları arasında görüş ayrılıkları olacak ve bu kı- 
yamete kadar sürecektir (10 /Yunus, 93). Şu var ki, İslam hidayeti, Sırat-ı müs- 
takim üzere olanlar yüce Allah'ın rahmetine nail olmuş kimseler olarak dinin 
esasları konusunda ihtilafa düşmezler, onları bir arada ve ümmet olarak tutan 
iman esasları vardır. Tefsirden ve içtihat farkından görüş ayrılıkları olur ancak 


bu esasa ait değildir. 
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Yüce Allah, aslında insanları rahmete nail olmak üzere yaratmıştır, bunu 
dilemiştir ama onlar özgür iradelerini kullanarak yanlış, batıl tercihlerde bu- 
lunabiliyorlar, başkalarıyla çekişip duruyorlar. Rahmete nail olanlar, yaratılış- 
larının hakiki amacına uygun tercihte bulunup sahih iman ve salih amel üzere 
yaşayanlardır, onlar yaratılışlarının hakiki anlam ve amacını gerçekleştirebi- 
len mutlu kimselerdir. 105. ayette gördüğümüz üzere, tercihlerine göre insan- 
lar “mutlu (said) ve bedbaht (şaki)”dirler; cehennem bedbaht /şakilerle dolup 
taşacaktır ki, bunlardan bir kısmı insanlar, bir kısmı cinlerden olacaktır (32/ 
Secde, 13). Bu konuda Yüce Allah'ın sözü (hükmü ve emri) kesinleşmiştir, dö- 
nüşü yoktur. Buna müstahaktırlar, zira onların yaratılış amacı sadece “Allah'a 
kulluk etmekti" (51/Zariyat, 56); onlar yaratılış amaçlarına aykırı yol tutturup 
isyan içinde yaşadılar. 

Geçmişte inkâr, isyan, zulüm ve günah bataklığına batmış olanların başla- 
rına gelen trajik akıbetin aktarılmasındaki sebep vahyin ilk muhatabı Hz. Pey- 
gamber (s.a.)'in ve elbette sahabelerinin kalbine sağlamlık vermek, azim ve 
kararlılıklarını arttırmaktır. Ancak bu kıyamete kadar sürecek mücadelede hak 
ve hakikat, adalet ve ahlak, iyilik ve doğruluk yanında yer alanlar için de söz 
konusudur. Peygamber ve mü'minler, 112. ayette vurgulandığı üzere, “emrolun- 
dukları dosdoğru istikameti" takip edecek olurlarsa, batıl yolda ısrar edenlerin 
başına gelecek felaketlerden başkası olmayacaktır. Bu söylemde “öğüt ve uyarı” 
vardır. Anlamı inananlar da sakın yoldan sapmasınlar, gevşemesinler, ümitsizli- 
ge kapılmasınlar, aksi halde onlar da kaybedenlerden olacaklardır. 

Bu bilinçte ve kararlılıkta oldukları sürece mü'minlerin kaygılanmaları- 
na gerek yoktur. İnkârcılar ve günahkârlar her ne yapabileceklerse yapsınlar. 
Elbette şanı Yüce Allah da bir hesap üzere yapacağını yapacak; onların komp- 
lolarını, kirli düzen ve tuzaklarını boşa çıkaracaktır. Kim Allah'a karşı gelebilir 
ki! Göklerin ve yerin gaybı O'nundur, bu dünyada somut ve maddi bir zafer 
nasip olmasa bile bütün işler O'na döndürülecektir. Mü'minler sadece O'na 
kulluk etsinler, O'na güvenip itimat etsinler. Yeryüzünü bozguna uğratanlar, 
zulüm ve haksızlık, günah ve ahlaksızlığı yaygınlaştıranların yaptıklarından 
Allah habersiz değildir, her şey kayıt altındadır. 


Hud (11) süresinin tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


12- Yusuf Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 111 âyettir. Yusuf aleyhisselâmın kıssasını an- 
lattığı için bu ismi almıştır. 4. ayetten 101. ayete kadar Hz. Yusuf'un başından 
geçen olaylar anlatılır. Hud süresinin bitiminde anlatılan kıssaların Hz. Pey- 
gamber (s.a.)'in kalbine sebat verdiğine işaret edilmişti. Mekke'de Müslüman 
cemaat üzerinde baskıların arttığı bir dönemde Yusuf süresinin inmesi onların 
imanlarını sağlamlaştırmış, ümitlerini arttırmış, azim ve kararlılıklarını pekiş- 
tirmiştir. Kitab-ı Mukaddes araştırıcılarına göre Hz. Yusuf, M.Ö. 1906 yılında 
doğmuş, 1890'larda Mısır'da köle olarak satılmıştır. Kenan ilinde yaşayan Hz. 
Yakub'un, o da Hz. İshak'ın, o da Hz. İbrahim'in (aleyhimüsselâm) oğludur. Hud 
(11) süresinden sonra, Hicr (15) süresinden önce inmiştir. 


Şazi GARSIN Aİ glaş 


Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 
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1. Elif, Lam, Ra. Bunlar apaçık Kitab'ın âyetleridir. 
2. Gerçekten biz, akıl erdirirsiniz diye, onu Arapça bir Kur'ân olarak 
indirdik. 
3. Biz bu Kur'ân'ı sana vahyetmemizle, en kıssaların engüzelini ger- 


çek bir haber (kıssa) olarak sana aktarıyoruz, oysa sen, daha önce, 
bundan haberi olmayanlardandın. 


“Elif, Lam, Ra” huruf-u mukattaadır, Bakara süresinin başında (2/1) bu 
konu hakkında bilgi verilmişti. Anlamını bilmesek bile, bu harfler, okuyacağı- 
mız metin konusunda bizi tefekkür etmeye, dikkatimizi üzerinde toplamaya 
ve azami saygı göstermeye davet etmektedir. 
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“Kitabın apaçık” olarak tanımlanması, anlaşılması kolay olduğunu ifade 
etmek içindir (26/Şuara, 2; 28/Kasas, 2). Evet, bu Kitap vahiy eseridir, bir me- 
lek tarafından peygamberin kalbine indirilmiştir, Levh-i Mahfuzdaki bilgileri 
insana taşımaktadır ama anlaşılmaz değildir; insan zihninin, idrak ve kapa- 
sitesinin anlayıp kavrayabileceği bilgi, haber ve hükümleri ihtiva etmektedir. 

Nihayetinde Kitap “Arapça” indirilmiştir. Arapça Arapların yani belli bir 
insan grubunun konuştuğu dildir, bu demektir ki, vahyi bu dil üzerinden in- 
sanların konuştuğu dile tercüme edilmiş, insanların anlayabileceği forma so- 
kulmuştur. Ayet, Kur'an'ın Arapça olduğunu, son ilahi vahyin “Arapça Kur'an” 
olduğunu belirtmektedir. “Arapça Kur'an” vurgusu vahiy alan peygamberin 
diline veya Araplara atıf ise de, hakikatte ve maksat itibariyle insanların ko- 
nuştuğu diledir. Çünkü tarih boyunca vahiy, her peygambere kendi kavminin 
konuştuğu dilde gelmiş (14/İbrahim, 4; 41/Fussilet, 44) böylelikle muhatap- 
lar vahyin anlamını ve maksatlarını anlama imkânını bulmuşlardır. Son vahiy, 
Hz. Muhammed (s.a.)'in konuştuğu dilde yani Arapça olarak indirilmiştir. Bu 
seçimin de ayrıca hikmeti vardır. 

Bunun önemli olduğu hususunun altını çizmek gerekir: İnsan bir dil ko- 
nuşur, insanın konuştuğu dil vahyin formunu teşkil etmiştir, o halde insan 
zihni vahyi anlayabilecek kapasitededir. Bunun yanında elbette son vahyin 
Arapça ile indirilmiş olmasının hikmetlerinden biri, belki de sadece bu dilin 
son vahyin anlam bütününü, derinliğini ve kapsamını; ilahi muradı ve hüküm- 
lerin maksadını ifade edebilecek kapasitede zengin ve elverişli olması dola- 
yısıyladır. Önceki vahiyler, kendi kavimlerine gönderilen peygamberlere gel- 
mişti; Son Peygamber (s.a.) beşeriyetin tamamına gönderilen elçidir, âlemlere 
rahmettir ve son bir kez vahyi tebliğ edecektir. Öyle anlaşılıyor ki, Arapçadan 
başka son vahyi ifade edebilecek derinlikte, kapsam ve zenginlikte başka dil 
mevcut değildir, dolayısıyla dil seçimi özeldir. 

Dil-vahiy ilişkisinin menşei Âdem aleyhisselâmın yaratılışına kadar iner. 
Başlangıçta Hz. Âdem'e isimleri, dolayısıyla dili, konuşma melekesini öğreten 
Allah'tır. Yeryüzüne inip de tarihi başladıktan sonra, bu ilk “öğretilmiş bilgi” 
ile sonra gelen vahiyler yani “indirilen bilgiler” bir araya gelmiş ve insanın ta- 
biatla ve diğer canlılarla giriştiği münasebetin gelişmesi oranında bu iki bilgi 
türüne üçüncü bilgi yani “öğrenilmiş bilgi”yi eklemiştir. “Öğretilmiş bilgi”nin 
temeli “isimler” ikinci bilginin (İndirilmiş bilgi) temeli “vahiy”, üçüncü bilginin 
(Öğrenilmiş bilgi) temeli “irfan ve hikmet”tir. Bu açıdan baktığımızda dilin salt 
tarihin ürünü olmadığını anlıyoruz. Dil bir yerde tarihi belirlediği gibi tarihsel 
gelişmeden etkilenir. (Bkz. 2/Bakara, 31-32. ayetlerin açıklaması.) 
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Kitabın insanın konuştuğu bir dille (Arapça) indirilmesinin hikmetlerin- 
den biri akletmektir. Başkalarına verilmeyen bir nimete sahip olarak insan, 
akılla varlık âleminin yaratılışı, düzeni, ahengi; kendi hayatı, fiilleri ve nereden 
gelip nereye gideceği (mebde' ve mead) gibi konular üzerinde düşünecek, vah- 
yin ışığında anlam haritasını çıkaracaktır. 

Kitap ilahi kaynaktan bilgi verir, hayatta birer parametre olarak takip edi- 
lecek hükümleri öğretip gösterir ve hem geçmişten hem gelecekten (gaypten) 
haberler verir. Geçmişten verdiği haberlerden biri kıssalardır. Kıssa iz sürmek 
(28/Kasas, 11), bir olaydaki yaşanmış hayatları peşpeşe sıralamaktır. 

Yusuf aleyhisselâmın kıssası “kıssaların en güzelidir (Ahsenu'l kasas)” 
Sebebi açıktır: Yaşanmış bir aile dramı, acıklı bir hikâye söz konusudur, kıs- 
sanın merkezinde birinci derecede baba-oğul sevgisi, ikinci derecede kardeş- 
ler arasında kıskançlık vardır. Anne geri planda durmaktadır. Baba, çok sev- 
diği oğlunun kaybıyla hüzün deryasına gömülür, görme duyusunu kaybeder 
(12/93) ama sabreder, acısını içine atar ve hiçbir zaman Allah'tan ümidini 
kesmez. Küçük bir çocuğun başından geçen zor olaylar anlatılmaktadır. Haset 
“ateşin odunu yakması” gibi üvey kardeşlerinin içini yakmış, onları olmadık 
komplo ve desiselere sürüklemiştir. Ne var ki ilahi takdir hükmünü icra ede- 
cek, doğru yolda giden kazanacaktır. Kuyudan esir pazarına, saraydan zindana 
ve arkasından yönetimin tepesine uzanan ibretli bir yolculuk ve bir kavmin 
(Yakup/İsrailoğulları) bölgede takip edeceği mucizevi bir güzergâh. Bu yol- 
culuk kavmin tarih boyunca geleceğini etkileyecek. Ve elbette hayli dramatik 
bir aşk hikâyesi. Bu hikâyede de -bir an için kendisine aşkını ilan eden kadına 
meyil duymuşsa da- erkekten çok, seven kadının acısı, ihtirasları ve duyguları 
merkeze oturmaktadır. 

Zemahşeri, “kıssaların en güzeli”nden anlaşılması gerekenin “üslup-söy- 
lem” olduğunu söylüyorsa da, bu ikinci derecede önemlidir. Çünkü eğer kıssala- 
rın anlatımında rol oynayan ilahi üslup kastediliyorsa, bu diğer kıssalar için de 
geçerlidir. Kıssayı “en güzel” kılan ele aldığı temalardır, hikâyenin kendisi liriktir, 
etkileyicidir, insan ruhunun ve edimlerinin çarpıcı örneğidir. Haset, aşk, sabır, 
acı, ümit, mücadele, hicret, affedicilik, cömertlik, pişmanlık, ihanet, unutulmuş- 
luk, iffet, arzu, korku/kaygı, çatışma, tedbir, düşkırıklığı, başarı vb. insana ait 
olan her şey bu hikâyede yerini almaktadır... Merkezi temalar, insan-kendi nef- 
siyle ilişkisi (Yusuf'un iç dünyası); insan-aile ilişkisi (Yusuf ve babası ile kardeş- 
leri); kadın-erkek ilişkisi (Züleyha'nın imkânsız aşkı) ve elbette feraset, fetanet, 
emniyet ve doğruluğuyla despot ve adaletsiz bir sosyo-politik düzeni bir pey- 
gamberin ıslah edip ayağa kaldırması, dönüştürmesi şeklinde sıralanmaktadır. 
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Yusuf'un kıssasını “en güzel” kılan bir husus da, neredeyse hikâyede yer 
alan herkes için “mutlu son”la bitmesidir. Yusuf, ona bunca eziyeti çektiren 
kardeşlerini huzurunda topladığında bir peygamberden beklendiği gibi onla- 
ra “Bugün size karşı sorgulama kınama yoktur” (12/92), demiştir ki, rivayete 
göre Hz. Peygamber (s.a.), muzaffer bir fatih olarak Mekke'ye girdiğinde hem- 
şehrilerine aynısını söylemiştir. 

Bu “kıssaların en güzeli”nden kitap nedir bilmeyen (42/Şura, 52) ümmi 
Hz. Muhammed (s.a.) habersizdi. (42 /Şura, 52.) Vahiy ile kendisine bildirildi, o 
da vahyedildiği gibi anlattı. Yaşandığı tarihten bugüne kadar insanların en çok 
ilgi duyduğu bir kıssadır bu. Son insana kadar lirik bir hikâye olarak kültürün 
ana konuları arasında yer almaya devam edecektir, çünkü aslında insanoğlu- 
nun bizatihi kendi hikâyesidir. 
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4. Hani Yusuf babasına: “Babacığım, gerçekten ben (rüyamda) onbir 

yıldız, Güneşi ve Ayı gördüm; bana secde etmektelerken gördüm” 
demişti. 

5. (Babası) Demişti ki: “Yavrucuğum, rüyanı kardeşlerine anlatma, 


yoksa sana bir tuzak kurarlar. Çünkü şeytan, insan için apaçık bir 
düşmandır." 

6. “Böylece Rabbin seni seçkin kılacak, sözlerin yorumundan (kay- 
naklanan bir bilgiyi) sana öğretecek ve daha önce ataların İbrahim 
ve İshak'a (nimetini) tamamladığı gibi senin ve Yakub ailesinin 
üzerindeki nimetini tamamlayacaktır. Elbette Rabbim, bilendir, 
hüküm ve hikmet sahibidir.” 


Yusuf aleyhisselâm dördüncü nesilden Hz. İbrahim'in torunudur. Babası Ya- 
kup (annesi Rahel veya Rahil), dedesi Hz. İbrahim'in oğlu Hz. İshak'tır. Efendimiz 
(s.a.) şöyle buyurmuştur: “İnsanların en şereflisi Allah'ın peygamberi Yusuf”tur, 
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Allah'ın peygamberinin oğludur, o da Allah'ın peygamberinin oğludur, o da Al- 
lah'ın dostunun (halil) oğludur” (Buhari, Tefsir, 12/2). Efendimiz Yakup, İshak 
ve İbrahim'e (aleyhimüsselâm) atıfta bulunmaktadır. Süre boyunca göreceğimiz 
üzere Hz. Yusuf ihlaslıydı, ilim ve hikmet sahibiydi, güzel bir yaratılışa sahipti, 
olağanüstü derecede yakışıklıydı, rüyaların yorumunu iyi bilirdi. 

Yakup aleyhisselâm vahiy alan peygamberlerdendir (2/Bakara, 136; 3/ 
Âl-i İmran, 84 ve 4/Nisa, 163). “Hidayete erdirilmişti, doğru yol üzereydi” (6/ 
En'am, 84); “Güç ve basiret sahibi”ydi; “ihlaslıydı” (38/Sad, 45-46); “salihti” 
(21/Enbiya, 172); “doğru sözlü, özü sözü bir, yorumları isabetli ve güvenilir 
bir dost (sıddık) idi” (12/Yusuf, 46); “güzel bir sabra sahipti” (12 /Yusuf, 83); 
yakınmaz, şikâyetini sadece Allah'a iletirdi. Ona bu ismin verilmiş olmasının 
sebebi dördüncü batından İbrahim aleyhisselamı “takip” eden torun olması- 
dır. Yakub, atası Hz. İbrahim'i takip etmiş ve bunu çocuklarına ve kendisinden 
sonrakilere vasiyet etmiştir. 

Yusuf çocuk yaşta iken bir rüya görür. 11 yıldız, güneş ve ay önünde eğil- 
mektedirler. Rüyada görülen 11 yıldız Yusuf'un kardeşleri, güneş babası Ya- 
kup, ay annesi Rahil'dir. Hz. Yakub'un 12 çocuğu vardı, sondan ikisi yani Yusuf 
ve Bünyamin aynı anneden, diğerleri başka anne veya annelerdendi. Ayette 
geçen “secde” insanın Allah'ın önünde ibadet etmek kastıyla yere kapaklan- 
ması, alnını yere koyması değil, yüksek bir makamda olan birinin önünde 
saygısını, bağlılığını ifade etmek üzere eğilmesi, selama durması manasında 
kullanılmıştır. (Bkz. 2/Bakara, 34.) İbadet maksadıyla hiçbir insanın önünde 
secdeye gidilmez, sadece Allah'a ibadet edilir (1/Fatiha, 4). Bu sadık rüyadan 
anlaşılan Yusuf büyük makam sahibi olacak, annesi-babası ve kardeşleri huzu- 
runa çıkacaklardır (12/99-100). 

Rüya, Arapça “rü'yet”tentüreme olup insanın uyku halinde ruhunun be- 
deniyle ilişkisinin asgari seviye indiği bir durumda gördüğü şekiller, nesneler, 
şahıslar, yaşadığı tecrübeler, başından geçen olaylar, zihninde canlanan hayal- 
ler, imgeler bütünüdür. Razi, insan ruhu ile Levh-i Mahfuz arasında dünya ve 
bedenin engel olarak dikildiğine işaret edip, bunun rüyada asgari seviyeye in- 
diğini söyler. Sadık rüya (Rüyay-ı sadıka) bize duyularımızla uluşamadığımız 
varlık âleminden bilgiler, haberler iletir; hatta Gazali'ye göre, aradaki perde- 
ler çekilirse kalp ile Levh-i Mahfuz, birbirlerine yansıyan iki ayna gibi karşı 
karşıya gelir. Burada söz konusu olan Freud'un ele aldığı “bilinçaltı” denen 
bodrum katta hapsolunmuş cinsel arzular, tatmin olmamış istek ve tutkular 
değildir; kişi susuz veya aç uykuya dalmışsa rüyasında su veya yemek görmesi 
de değildir. Bunlar karmakarışık, kaynağı ilahi menşe'e dayanmayan, bazen 
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Şeytan'dan veya Nefs-i emmareden kaynaklanan düşlerdir ki, sürenin 44. aye- 
inde göreceğimiz üzere bunlara “ahlam veya edğas” denir. Sözünü ettiğimiz 
sadık rüya Hz. Peygamber'in ifadesiyle “Peygamberliğin 46 cüzünden biri olan 
rüyadır” (Buhari, Ta'bir, 2-4; Müslim, Rü'ya, 6-8). Nübüvvetin pınarından bir 
nebze fışkıran rüyanın şartı, onu gören kişinin dosdoğru olmasıdır: “İçinizde 
rüyası doğru kişi, sözü en doğru olandır” (Müslim, Rü'ya, 6; Ebu Davud, Edeb, 
88). Yalancının, sahtekârın, zalim ve günahkârın rüyası bu kutlu pınardan ya- 
rarlanmaz, ilahi kaynaktan feyiz almaz. Ayrıca belirtmek gerekir ki, salih ve 
doğru sözlü zatların rüyası ne kadar sadık olursa olsun, “ilham” gibi rüyaları 
da sadece kendileri için bilgi kaynağıdır, başkalarını bağlamaz, başkaları için 
kesin bilgi teşkil etmez. (Rüya için bkz. 39 /Zümer, 42. ayetin açıklaması) 
Rüyayla ilgili Hz. Peygamber (s.a.) şöyle buyurmuştur: “Sizden biriniz ho- 
şuna giden bir rüya görse, o Allah'tandır. Allah'a hamdetsin ve rüyasını anlatsın 
(başka rivayette sadece sevdiklerine anlatsın). Hoşlanmadığı bir rüya görse, o 
şeytandandır. Onun şerrinden Allah'a sığınsın ve onu kimseye anlatmasın. O 
zaman bu rüya kendisine zarar vermez.” (Buhari, Ta'bir, 3, 4; Müslim, Rüya, 3.) 
Hz. Yusuf'un gördüğü rüya sadık rüyadır, bunun gelecekten haber verdi- 
ğini Hz. Yakup anlamış ve “Rüyanı kardeşlerine anlatma” diyerek onu uyarma 
lüzumunu hissetmiştir. Bunun iki sebebi var: İlki kardeşleri, rüyanın Yusuf'un 
ileride üstün bir makam ve statüye yükseleceğini, Yakup (İsrail) ailesinin önü- 
ne eğileceğini haber verdiğini onlar da anlamışlardır. Bu başkaanneden doğma 
Yusuf'u kıskanmaları ve dolayısıyla engellemeleri için yeterli sebeptir. Diğeri, 
babaları Yakup, Yusuf'u kendilerinden daha çok sevmektedir, bunu gözlemek- 
tedirler, bu da onların hiç hoşuna gitmiyor. Kısaca Yusuf'a karşı içlerinde haset 
ateşi bütün iyi duygularını yakıp kül etmektedir. Haset/kıskançlık krizi baş 
gösterdiğinde insan her şeyi yapar, takva sahibi değilse kendini denetleyemez, 
kıskandığı kimseyi etkisiz hale getirmedikçe içi soğumaz. Yusuf'un kardeşle- 
rinde haset ateşini tutuşturan Şeytan'dır, çünkü insanın başdüşmanıdır. 
Nübüvvetin 46 cüzünden biri olan Yusuf'un rüyasını yorumlayan Yakup 
aleyhisselam gelecekle ilgili kaygılarını dile getirmektedir: Şanı Yüce Allah, bir 
hikmete mebni olarak oğlu Yusuf'u seçkin kılacak yani ona peygamberlik ve- 
recektir. Hem peygamber olarak onu seçecek hem içinde varolacağı sosyo-po- 
litik dünyada en tepelere çıkaracaktır. Bunun yanında ona “sözlerin yorumu”- 
nu (Te'vil el ehadis) öğretecektir. “Hadis”, olay anlamına geldiği gibi “söz” 
anlamına da gelir. Sonradan ortaya çıktığı için söz denmiştir, olay da sözsüz 
olarak vuku bulmaktadır. Ancak ister sözel ister fiili/eylemsel olsun, olayla- 
rın bir anlamı, yöneldiği bir amacı ve bir arkaplanı vardır. Söz veya olayın yo- 
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rumlanması (tevil), sözün arkası veya olayın ulaşabileceği yer hakkında fikir 
vermek manasını taşır. Buna söz ve olayları “okuma biçimi”, kestirmede, ön- 
görmede bulunma yetisi diyebiliriz. Hiçbir şey göründüğünden ibaret değildir. 
Eşya dünyası ve nesneler gibi olayların da aşkın /müteal, iç/batın ve öte /uhre- 
vi boyutları bulunmaktadır; bu üç boyut bir arada olmadıkça olayların hakiki 
anlamları ve amaçları bilinemez. Kendilerini iyi eğiten, düşünme melekelerini 
vahye refere eden ve ihlasla hareket eden hikmet ehli kişiler bu üç boyut üze- 
rinden sıradan insanların ulaşamadığı bilgilere sahip olabilirler. Bu manada- 
ki te'vilin “hikmet”le ilgili olduğunu, hatta hikmetin bir türünü teşkil ettiğini 
söylemek mümkün, zira hikmet bilinenden bilinmeyene, görünenden görün- 
meyene ulaşma yetisidir. Hikmete birçok seçkin insan sahip olur ama yine de 
hiçbiri bir peygamberin mertebesine çıkamaz. Hz. Yakub'un te'vil yoluyla or- 
taya koyduğu hikmet herhangi bir seçkinin değil, bir peygamber hikmetidir ki, 
Yüce Allah peygamberlere “kitap ve hikmet öğretir." (2/Bakara, 151.) 

İşte rüyanın bize ima ettiği şu ki, Yusuf (a.s), seçilen bir peygamber olarak 
bu yüksek varlık boyutunda olayları yorumlayacak, sosyal ve politik hayata 
müdahale edecektir. Bununla, ataları İbrahim ve İshak'ın üzerinde nimet ta- 
mamlandığı gibi Yusuf ve Yakup ailesi üzerindeki nimet de tamamlanacaktır 
(5/Maide, 20). Babası Yakup bunu bilmektedir. 

Yakup aleyhisselamın bir noktada daha geleceğe işaret ettiği anlaşılmak- 
tadır: Evet, her ne kadar kıskançlık krizine yakalanıp babalarının sevgisinin 
tamamını temellük etmek isteyen kardeşleri Yusuf'a ihanet edip onu öldür- 
meye veya nisyana terketmeye teşebbüs edeceklerse de, sonunda onlar bu 
yaptıklarından tevbe ve istiğfar edecek, rüyada işaret edildiği üzere önünde 
eğilecek, o da onları affedecek, böylelikle Yakup/İsrailoğullarının 400 sene sü- 
recek olan Mısır hayatları başlamış olacaktır. Bu rüyanın görüldüğü gecenin 
sabahından başlamak üzere tarih yaşandığı mecrada akıp gidecektir. Bütün 
bunlarda, olup bitecek olaylarda Yüce Allah'ın bir hikmeti var, hükmünde ya- 
nılmaz, ne yapacağını ve neler olup bittiğini bilir. 
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7. o Andolsun, Yusuf ve kardeşlerinde soranlar için âyetler (ibretler) 
vardır. 

8. o Onlar şöyle demişti: “Yusuf ve kardeşi babamıza bizden daha sev- 
gilidir; oysaki biz, 'birbiriyle dayanışma içinde olan bir toplulur- 
guz" Gerçekte babamız, açıkça bir şaşkınlık içindedir." 

9. “Öldürün Yusuf'u veya onu bir yere atıp-bırakın ki babanız yal- 
nızca size teveccüh göstersin. Ondan sonra da salih bir topluluk 
olursunuz” 

10. İçlerinden bir sözcü dedi ki: “Eğer (mutlaka bir şey) yapacaksanız, 


öldürmeyin Yusuf'u, onu kuyunun derinliklerine bırakıverin de 
bir yolcu kafilesi alsın.” 


Yukarıda “Ahsenü'lkasas” olarak nitelendirilen sürenin tek bir defada 
ve Mekke'de indirildiğini söylemiştik. Bu önemli bir noktadır. Mekke'de Ya- 
hudi yoktu, Yusuf kıssası Tevrat'ta anlatılıyordu ama Mekkeliler hem Tevrat 
okumazlardı hem Yahudilerle sıkı temasları bulunmuyordu. Hz. Peygamber 
(s.a.)'in ise kendisinden yüzlerce sene önce ve Filistin'den Mısır'a uzanan hat 
üzerinde cereyan etmiş bir olaydan bu derinlikte ve genişlikte haberdar olma- 
sı düşünülemezdi. İnen süre Tevrat'taki olayı doğruladığı gibi, hem bazı ilave- 
lerde bulunuyor hem önemli bilgi yanlışlıklarını tashih ediyor hem birtakım 
hurafe ve fazlalıkları ayıklıyordu. Verilen ayrıntılar ise ancak olaya şahit olan- 
lar tarafından bilinebilirdi. Ümmi bir peygamberin kadim zamanlarda yaşan- 
mış bir olayı dosdoğru anlatması yanında, bir de tutup bunun metin kritiğini 
yapması mümkün değildi, bu olsa olsa vahiy ürünü olabilirdi ancak. 

Yusuf ile kardeşleri arasında cereyan eden üzücü olayda ibretler, dersler 
(ayat) vardır. Tabii ki yaşanmış olayları, düz bir hikâye veya kulağa hoş gelen 
bir masal gibi dinlemeyenler için! Her yaşanmış hayat kendi ölçeğinde ibret- 
lidir, her olaydan gerekli dersleri çıkarmak gerekir. Aksi halde tarih tekerrür 
eder, yaşanmış acılar tekrarlanır durur. 

Yusuf ve kardeşi Bünyamin babaları tarafından çok seviliyorlardı. Bu, ilk 
bakışta bir babanın çocukları arasında ayırım yaptığı ihtimalini akla geti- 
rebilir. Belki sevginin izharında bu algıya yol açan unsurlar olmuştur ama 
Yakup aleyhisselâmın sevgisi ileride peygamber olacağını bildiği Yusuf'a 
diğerlerine göre daha fazla ihtimam ve ilgi göstermesinden ibaret bir sev- 
giydi. Yusuf sevgisinin sebebi Yakub için malum, kardeşleri için meçhul idi. 
Bu yakın ilgi, Peygamberlik görevini üstlenmiş Yakub aleyhisselâmın pey- 
gamberliğe aday Yusuf'u eğitmesi, zorlu olaylara hazırlamasıydı. Belki de 
Yakup, bu sırrı ifşa etmek istemediğinden gösterdiği özel ihtimamının se- 
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bebini Yusuf'un ve Bünyamin'in küçüklüğüne veriyordu. Hemen hemen her 
ailede anne ve baba en küçük çocuğa daha çok sevgi ve ilgi gösterir, bu fıtri 
bir eğilimdir. Hz. Yakub'un Yusuf ve kardeşine gösterdiği özel ihtimam ve 
ilginin sebebi, diğer 10 kardeşin anne-baba bir, Yusuf ve Bünyamin anne ayrı 
ve elbette yaşça onlardan hayli küçük olması hasebiyle daha çok ihtimam 
ve ilgiye muhtaç olmaları dolayısıyladır. Anne-baba bir kardeşler aralarında 
daha çok dayanışma gösterirler, nitekim Yusuf'a zarar vermeye karar verdik- 
lerinde “Biz birbiriyle dayanışma halinde olan topluluğuz (usbe)” demişlerdi 
(12/8). “Usbe” İbn-i Haldun'un kavramsallaştırdığı “asabiyet”le ilişkili ola- 
rak 1'den 10'a veya 40'a kadar birbiriyle dayanışma içinde olan örgütlü, or- 
ganizeli gruba denir. Bu, onların da Yusuf ve Bünyamin'i kendilerinden ayrı 
tuttuklarını göstermektedir. Özetle: 

1) Yakup aleyhisselâm, Hz. Yusuf'u Peygamberliği rüya ile müjdelendiği 
için özel koruma altına almakta, özel ihtimam göstermektedir. Tıpkı Hz. Zeke- 
riya'nın, Hz. İsa'yı dünyaya getireceğini öğrendiği Hz. Meryem'i özel koruma 
altına alması gibi. 

2) Yusuf ve Bünyamin diğer 10 kardeşlerinden baba bir anne ayrı iki kar- 
deştir; diğerleri kendi aralarında dayanışmaları olan usbedir, bu açıdan da 
özel ilgiye ihtiyaçları vardır. 

3) Yusuf ve Bünyamin ailenin iki küçük çocuğudur, her ailede anne-ba- 
ba küçük çocukları “küçüklükleri” dolayısıyla daha çok sever gibi görünürler. 
“Küçük güzeldir!” Bu böyledir, aksi halde bir peygamber olarak Hz. Yakup ço- 
cukları arasında ayrım yapmaz, ayrım adaletsizliktir. 

Yusuf küçük bir çocuktu, bazı kaynaklar yaşını 12 gösterse de, daha kü- 
çük olma ihtimali kuvvetli görünmektedir. Malik'e göre kuyuya atmayı teklif 
eden kardeşlerden birinin onu “lakit” olarak nitelendirmesi (10. ayet) bunu 
gösterir, çünkü ancak “küçük çocuk”a yolda bulunmuş değerli eşya veya para 
gibi şeylere “lakit/lukata” denir. Kardeşleri ona tuzak kurmayı tasarladıkları 
zaman babalarına, “Bizimle gönder gönlünce gezsin-oynasın” demeleri, Yu- 
suf'un “korunmaya muhtaç çocuk yaşta” olduğu fikrini teyit etmekte; babaları 
ise açıkça onu “kurdun kapması"ndan endişe ettiğini söylemektedir (12/12- 
13). Nihayetinde 22. ayette Yusuf'a “Ergenlik çağına eriştiğinde ilim ve hikmet 
verildiği” belirtilmektedir. 

Kardeşlerin bu kötü işe karar vermelerinin sebebi babalarının görünürde 
Yusuf'u kendilerinden daha çok sevdiğini düşünmeleridir. Bu yüzden baba- 
larını yanlış-hatalı yolda görmektedirler. Yusuf'tan kurtulmanın yolu onu öl- 
dürmekten veya “bilinmeyen, tenha bir yere atıp nisyana terketmek”ten geçer, 
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böylece babalarının sevgisi tümüyle kendilerine kalacak, başka bir ifadeyle ba- 
balarını temellük edeceklerdir. “Babanızın yüzü yalnızca size (dönük) kalsın.” 

Düşüncelerine göre, işleyecekleri fiil ağır bir suçtur ama tevbe ederlerse 
iyi insanlar olacaklardır: “Ondan sonra da salih bir topluluk olursunuz”. Bu 
son derece önemli bir noktadır, kıyamete kadar gelecek Müslümanların ilginç 
psikolojilerine işaret eder. Şöyle ki: 

Yusuf'u öldürmeye veya nisyana terketmeye kararı veren kardeşleri inkâr- 
cı değildir. Babaları bir peygamberdir, atası İbrahim aleyhisselâmın hanif dini 
üzeredir, onun şeriatını devam ettirmektedir. Onlar da babalarına karşı çıkan 
çocuklar olmayıp babalarına itaat etmektedirler, hatta sevgisinin tamamını te- 
mellük etmek istemektedirler. Demek ki, Yusuf'un kardeşleri “cürüm işleyen 
inanmış” kimselerdir. 

İnanmış insanlar, çoğu zaman bilerek suç işlerler. Adam öldürmekten 
başkalarının malına göz dikmeye, rüşvet ve yolsuzluktan zinaya, baskıyla yö- 
netmekten muhalifleri sindirmeye kadar. Müslümanı cürüm (suç ve günah) 
işlemeye sevkeden asıl amil nefsinin istek ve tutkularıdır. İktidar, yönetme, 
hükmetme hırsı; makam, şöhret, şehvet, servet, konfor hayat, gösteriş vs. Bun- 
ların tamamı ve türev suçlar insan nefsinin hoşuna gider, suç fiilini gözünde 
süslü gösterir. Ancak suç işleyenler “bilgi /ilim” düzeyinde bu fiillerin suç ve 
günah olduklarını da bilirler; bildikleri halde cürüm işlerler. Suç işlemelerine 
yol açan en derindeki sebep başkalarını kıskanarak onun hak ve hukukuna 
tecavüz etmekten kaynaklanır. Kişiye nefsi, ötekinden daha üstün, muktedir, 
rahat olmayı telkin eder; kişi nefsinin bu telkinlerine kapılırsa başkalarının 
hak ve hukukunu ihlal eder, kendisi için konulmuş sınırları çiğnemeye başlar. 

Burada anlamamız gereken bir psikoloji var. Bu psikoloji iki noktada Müs- 
lümanı suç işlemeye, harama batmaya sevkeder: 

a) İlki suç fiilini rasyonalize eder yani aklın kabul edebileceği forma so- 
kar. Meşhur gerekçedir: Hırsızın, adaletsiz bulduğu gelir bölüşümünü kendisi 
düzeltmeye, hakkı olduğunu düşündüğü başkasının malını, parasını almaya 
kalkışması gibi. Yusuf'un kardeşleri de, hakları olan babalarının sevgisinin bü- 
yük bölümünün Yusuf'a ayrıldığını, bu yüzden haksızlığa uğradıklarını düşün- 
mektedirler. Haksızlığı gidermek haktır. Bu hakkı babalarını ikna ederek elde 
edemeyeceklerine göre, yapılacak şey sevginin objesi Yusuf'u ortadan kaldır- 
maktır. Buna karar verdiklerinde artık tam olarak değilse de, önemli ölçüde 
büyük bir cürmün meşruiyet krizini aşmış, içleri rahatlamıştır. 

b) Diğer bir sebep bir kereliğine bu suçu işleseler de, tevbe etmeleri ve 
kendilerini düzeltmeleri mümkündür. Bir daha aynı suçu işlemeyecekler, yap- 
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tıkları suçsa da kendileri için önemli bir sorunu kaynağından halletmiş olacak- 
lar. Bu kendini ıslah etme ile suç psikolojisini kabul edilebilir hale getirmenin 
daha ileri safhası şu iki şıkta kristalize edilir: 

aa) Bizim büyük bir davamız var, davamızı normal -ilahi hükümlerin izin 
verdiği çerçevede- ilerletemeyiz, bir miktar gayrı meşru yollara saparsak so- 
nuç itibariyle büyük dava için sapmış olacağız. 

bb) Biz Müslümanız, kitap ehlinden, inkârcılardan daha üstünüz, Allah 
katında özel yerimiz var. Suç ve günah işlesek de, sonuç itibariyle -diğer kâfir- 
lere göre- Allah katındaki imtiyazımız bizim affedilmemizi sağlar. Cehennem 
bizlerle dolacak değil ya! Allah eninde sonunda bizi affeder. Bu durumda rüş- 
vet alsak, yolsuzluk yapsak, birinin namusuna göz diksek, zina etsek, ülke ve 
devlet menfaati için komşu ülkede iç savaş çıkartsak, tabii kaynaklarına ele 
geçirme planları yapsak caiz değilse de tolere edilebilir fiillerdir. 

Ancak söz konusu gerekçelerin tamamı boştur, temelsizdir ve Müslümanı 
suç ve haram bataklığına saplar; fıtraten, vicdanı ve selim aklı rehberliğinde 
hukuka riayet eden inkârcılardan daha aşağı seviyelere düşürür. 

Bu ve benzeri düşüncelerle kardeşleri Yusuf'u öldürmeyi planlar. Ancak 
içlerinden biri -anlatıma göre en büyükleri olan Rubil- Yusuf'un öldürülmesi- 
ne karşı çıkıp kuyuya atılmasını teklif eder. Maksat ondan kurtulmaksa, yoldan 
geçen bir yolcu kafilesi onu alır, Mısır'a götürür, böylece kaybolur gider. Bu 
fikir diğerlerine de makul gelir. 
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11. (Bu karara vardıktan sonra) “Ey Babamız,' dediler. “Sana ne oluyor, 
Yusuf'a karşı bize güvenmiyorsun? Oysa gerçekte biz, onun iyili- 
ğini isteyenleriz.” 

12. “Senonu yarın bizimle gönder, gönlünce gezsin, oynasın. Elbette 
biz onu koruyup-gözetiriz." 

13. Dedi ki: “Sizin onu götürmeniz gerçekten beni üzer ve siz ondan 
habersiz iken onu kurdun yemesinden korkuyorum.” 


14. Dediler ki: “Andolsun, biz, birbiriyle dayanışma halinde olan (bir- 
birini kollayan) bir topluluk iken kurt onu yerse, bu durumda şüp- 
hesiz kayba uğrayan (aciz) kimseler oluruz." 

15. Nitekim onu götürdükleri ve kuyunun derinliklerine atmaya toplu- 
ca davrandıkları zaman, biz ona (şöyle) vahyettik: “Andolsun, sen on- 
lara kendileri, farkında değilken bu yaptıklarını haber vereceksin.” 

16. Akşamüstü babalarına ağlar vaziyette geldiler. 

17. Dediler ki: “Ey Babamız, gerçek şu ki, biz gittik, yarışıyorduk. Yu- 
suf'u da yiyeceklerimizin (veya eşyamızın) yanında bırakmıştık. 
Fakat onu kurt yemiş. Ne var ki biz doğruyu söylesek bile sen bize 
inanacak değilsin.” 

18. Veüzerine yalandan kan sürdükleri gömleğini getirdiler. “Hayır” 
dedi. Nefsiniz, sizi yanıltıp (böyle) bir işe sürüklemiş. Bundan 
sonra (bana düşen) güzel bir sabırdır. Sizin bu uydurduklarınıza 
karşı (kendisinden) yardım istenecek olan Allah'tır.” 

19. Bir yolcu-kafilesi geldi, sucularını (kuyuya su almak için) gönder- 
diler. O da kovasını sarkıttı. “Hey müjde... Bu bir çocuk." dedi. Ve 
onu (kuyudan çıkarıp) "ticaret konusu bir mal' olarak sakladılar. 
Oysa Allah, yapmakta olduklarını bilendir. 


20. Onuucuzbir fiyata, sayısı belli (birkaç) dirheme sattılar. Onu pek 
önemsemediler. 


Belli ki Yakup aleyhisselâm Yusuf konusunda çocuklarına güvenmiyor. 
Daha önce de aralarında geçen bir diyalogdan söz konusu güvensizliğini veya 
kaygısını dile getirdiği anlaşılmaktadır. Kardeşleri Yusuf hakkında kötülük 
düşünmediklerine ilişkin onu ikna etmeye çalışıyorlar. Argümanları şu: Yu- 
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suf küçük bir çocuktur, onlarla kıra giderse oynayıp eğlenecektir. Yakup ise, 
çocuklarına güvenmediği halde, dalgınlıklarına geldiği bir anda kurdun ona 
saldırıp yemesinden korktuğunu söylüyor. Belki de vaki olacak bir şey değil. 
Ama Yakup kaygısını ifade etmek üzere kurt tehlikesini öne sürüyor. Onlar ise, 
böyle bir şeyin vukuu durumunda bunun onların acizlikleri anlamına gelece- 
ğini söylüyorlar. 

Hz. Yakub'un neden kurdun “Yusuf'u kapması”ndan korktuğunu söyleme- 
sinin birkaç sebebi olabilir: 

a) Hz. Yakup, çocuklarına işleyecekleri şeni' fiili yani suçu ima etmektedir; 

b) Olayın kurdun merkezde olduğu bir senaryo şeklinde kendisine takdim 
edileceğini bilmekte ama ilahi emir icabı sabretmektedir; 

c) Pikniğe gidecekleri yerde kurt saldırıları hayli yaygındır. 

Sonunda babalarını ikna edip Yusuf'u götürürler. Niyetleri daha önce ka- 
rarlaştıkları üzere kuyuya atmaktır. Kuyunun başına geldiklerinde şanı Yüce 
Allah, Yusuf'a bir iç metanet vermek amacıyla bu komplonun boşa çıkacağını, 
zamanı gelince kardeşlerine yaptıklarını haber vereceğini haber vermektedir. 
Bunun vahiy mi ilham mı olduğu konusu tartışılmıştır. Kalbe doğan kuvvet- 
li bir ilham olması mümkündür; çünkü Yusuf'a nübüvvet manasında vahiy, 
sonraları ergenlik çağına erdiğinde gelecektir. Bu “Musa'nın annesine gelen 
vahiy” (28/Kasas, 7) ile aynı mahiyettedir. Bunun “Arıya vahyedilen”den (16/ 
Nahl, 68) farklı olduğunu söylemek gerekir. Zira daha çocukken Yusuf'a ve Hz. 
Musa'nın annesine gelen vahiy, kalpte yol haritası hükmünde takip edilecek 
bilginin hâsıl olmasıdır; arıya olan vahiy ise güdüseldir, bütün hayvan türleri 
bu vahiy ile hareket edip hayatiyetlerini sürdürürler. 

Yakub'un çocukları sonunda yapacaklarını yaptı, Yusuf'u üstündeki göm- 
leğini aldıktan sonra kuyuya sarkıtıp bıraktılar. Bir hayvan kesip gömleği kana 
buladılar, akşam babalarının huzuruna ağlar vaziyette çıkıp sahiden kurdun 
Yusuf'u kapıp öldürdüğünü söylediler. Senaryoya göre yarışıyorlardı, Yusuf eş- 
yaları veya erzakları yanında oturtmuşlardı, onlar yanından uzaklaştıkları bir 
anda kurdun saldırısına uğramış. Yalan senaryoyu anlattıktan sonra, babaları- 
na kendilerine inanmayacağını bildiklerini de eklemeyi ihmal etmediler ki, bu 
senaryoyu takviye etmek amacıyla söylenmiştir. 

Beklendiği üzere Yakup aleyhisselâm bu yalana inanmadı. Çocuklarının 
nefislerine yenik düştüğünü, hasetlerine kendilerine kötü bir fiil işlettiğini 
söyledi. Hz. Yakup tabii ki bu senaryoya inanmayacaktı. Zira rüyasını anlattı- 
ğı zaman Yusuf'a “Allah'ın onu seçeceğini” (12/6) söylemişti yani Yusuf nü- 
büvvet görevini yerine getirecekti. Hiçbir peygamber yalana ve yalancılara 
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kanıp inanmadığı gibi Hz. Yakup da bu cahilce yalana inanmayacaktı. Kaldı ki 
ortada somut deliller de vardı: Gömleğe kan sürülmüştü ama yırtılmış, par- 
çalanmış değildi. Yakub aleyhisselam açısından garip bir durum var: Böyle 
bir kurt görülmüş değil. Kurt Yusuf'u parçalayıp yemiş ama gömleğini par- 
çalamamış. 

Madem kader hükmünü icra edecekti, bundan sonra ona düşen güzel sa- 
bırdı, sabredecek, çocuklarını da Allah'a havale etti. Feryadu figan etmesi, ağ- 
layıp sızlanması ona yakışmazdı. Acısını içine atacak, şikâyet ve hüznünü yal- 
nızca her şeyden haberdar Allah'a açacaktı (12/86). Bu olayda, insanın başına 
gelebilecek büyük felaket ve acılar karşısında nasıl davranması gerektiğine 
ilişkin bir peygamberde somutlaşan örneklik söz konusudur. 

Büyük kardeş Rubil'in dediği gibi Mısır'a gitmekte olan bir yolcu kafilesi 
oradan geçerken Yusuf'un farkına varır. Muhtemelen Medyen'li olan kafileden 
biri su almak üzere kuyuya gittiğinde bir çocukla karşılaşır, bunu arkadaşları- 
na bir müjde olarak verir. Çünkü bulunmuş sahipsiz bir çocuk ya evlat edinilir 
veya esir pazarlarında satılır. Pek de önemsemediler, ona yüksek değer biç- 
mediler, yerleşik teamüllere uyup bir eşya gibi Mısır'a götürüp ucuz bir fiyata, 
birkaç dirheme sattılar. 

İbn-i Kesir, İbn-i Abbas'a izafe edilen farklı bir görüşe yer verir: Buna göre 
yoldan geçen kervana Yusuf'u satan kardeşleridir, Yusuf da öldürürler korku- 
suyla onu satanların kardeşleri olduklarını söylememiştir. İbn-i Abbas'ın bu 
görüşü yabana atılır gibi değil. Zira 10. ayette açıkça belirtildiği üzere, önceleri 
onu öldürme planı yapmışlarken, içlerinden biri kardeşlerini öldürmeden vaz- 
geçirip kuyuya atmalarını, belki geçer bir kervanın onu alıp götüreceğini (ve 
bu sayede ondan kurtulacaklarını) öneriyor. Bir çocuğun günlerce bir kuyunun 
dibinde kalması pek makul olmadığına göre, kardeşlerinin ilk geçen kervana 
onu haber verip satmaları ihtimal dışı değildir. Bu durumda Yusuf kuyuda bir- 
kaç gün değil, birkaç saat kalmış olması gerekir. En doğrusunu Allah bilir! 

Ancak öyle veya böyle, şüphesiz her şey ilahi bilgi, irade ve kudret dâhilin- 
de cereyan ediyordu, şanı Yüce Allah olup biteni biliyor, görüyordu. 
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21. Onusatınalan bir Mısır'lı (aziz,) karısına: “Onun yerini üstün tut 
(ona güzel bak), umulur ki bize bir yararı dokunur ya da onu evlât 
ediniriz” dedi. Böylelikle biz, Yusuf'u yeryüzünde (Mısır'da) yer- 
leşik kıldık. Onu sözlerin yorumundan (olan bir bilgiyi) öğrettik. 
Allah, emrinde galip olandır ancak insanların çoğu bilmezler. 

22. Erginlik çağına erişince, kendisine hüküm (hikmet/hakemlik) ve 
ilim verdik. İşte biz iyilik yapanları böyle ödüllendiririz. 


Yusuf'u satın alan Mısırlı -ki bunun yüksek bürokrat veya yönetici ma- 
kamda biri olduğunu öğreniyoruz, genel kabul gören görüşe göre ekonomi iş- 
lerine bakıyordu- “aziz”dir. Aziz, firavun gibi bir unvandır; güç, iktidar ve yet- 
kiyi ifade eder (12/78). Tevrat'a göre Mısır (Menfis) şehrinin valisi ve muhafız 
alayı kumandanı olup (Kur'an Yolu), ismi Potifar'dır (Tekvin, 37: 36). Karısının 
ismi Züleyha (veya Zeliha)dır; Yahudi kaynakları ona Rail ismini verirler. Hz. 
Yusuf'un inisiyatif sahibi olduğu dönemin Mısır'ında firavun Akheneton olup 
Yusuf aleyhisselâmın tebliğini benimseyerek karısı Nefertiti ile bir olan Allah 
(tevhid) inancını kabul etmiş, Mısır'ın sosyal hayatını, sanat ve mimarisini tev- 
hid inancına göre yeni bir düzenlemeye tabi tutmuştur. 

Belli ki Aziz, Yusuf'un özel bir insan olduğunun farkına varmış, Allah kal- 
bine onun sevgisini koymuştur. Karısına ona iyi bakmasını tavsiye eder. Ondan 
bir fayda ummaktadır. Bu bürokratik bir görev olabileceği gibi yaşlılığında ona 
gösterilecek ihtimamla da ilgili olabilir; çünkü evlat edinebileceklerini de söy- 
lüyor. Bundan anlaşılıyor ki, Hz. Yusuf'un yerleştiği ailenin çocuğu yoktu. 

Bu şanı Yüce Allah'ın takdiri yani olayları yönlendirmesi idi. Takdir üzere 
Yusuf, kuyudan köle pazarına, köle pazarından saraya geçmiş oldu. Mısır'a iyi 
bir yere yerleşti; yetişmesi için çok az insanın eline geçebilecek imkânlar geçti. 
Yusuf bir yandan Aziz'in tavsiyesi üzere hem saray erkân ve adabını öğreniyor 
hem de Yüce Allah onu özel bilgilerle takviye ediyordu. Bir ülkeyi adaletle ve 
refah içinde yönetebilecek formasyon kazanıyordu. Olayları iyi yorumluyor, 
doğru gözlemlerde bulunuyor, gelişmeleri doğru takip ediyor, keskin bir zekâ 
ile analiz ediyor ve faydalı, yol gösterici sonuçlar çıkarıyordu. Bütün bunlar bir 
hikmete mebni olarak vuku buluyordu, çünkü Allah emrinde üstün gelecekti, 
ne var ki insanların çoğu yani Yusuf'un çevresinde olan, onunla ilişki halinde 
bulunan kimselerin bundan haberi veya bilgisi yoktu. 

Hz. Yusuf'a, bütün bu kolaylıkların temini yanında asıl peygamberliğin, 
hüküm ve ilmin erginlik çağında verildiği belirtilmektedir. “Eşüdd” kelimesi- 
nin örfteki kullanımı itibariyle 33 yaşına işaret ettiğini, dolayısıyla vahyin Hz. 
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Yusuf'a bu yaşta geldiğini söyleyenler de vardır (Mücahid ve Katade). Bu olay- 
dan sonra Hz. Yusuf sadece fıtri yani yaratılışı itibariyle iyilikler, güzellikler 
yapmakla kalmıyor, peygamber seçildiğinin farkında olarak yeni bir sorumlu- 
luğun altına girmiş olarak davranmaya başlıyor. 

“İşte biz iyilik yapanları böyle ödüllendiririz” ayeti, her iyilik yapanın 
Yusuf gibi peygamberliği hak edeceği anlamına gelmez. Çünkü prensip olarak 
peygamberlik (nübüvvet-risalet) kazanılmaz, Allah tarafından verilir. Bu ayet- 
ten anlaşılması gereken, kim iyilik yaparsa yaptıklarının karşılıksız kalmaya- 
cağı hususunun hatırlatılmasıdır. 
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23. Evinde kalmakta olduğu kadın, ondan murat almak istedi ve 
kapıları sımsıkı kapatarak: “İsteklerim senin içindir, gelsene” 
dedi. (Yusuf) dedi ki: “Allah'a sığınırım. Çünkü O benim efen- 


dimdir, yerimi güzel tutmuştur. Gerçek şu ki, zalimler kurtulu- 
şa ermez.” 


24. Andolsun kadın onu arzulamıştı, -eğer Rabbinin (zinayı yasakla- 
yan) kesin kanıt (burhan)ını görmeseydi- o da (Yusuf da) onu arzur- 
lamıştı. Böylelikle biz ondan kötülüğü ve fuhşu geri çevirmek için 
(ona delil gönderdik). Çünkü o, muhlis kullarımızdandı. 
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25. Kapıya doğruikiside koştular. Kadın onun gömleğini arkadan çe- 
kip yırttı. (Tam) Kapının yanında kadının efendisiyle karşılaştılar. 
Kadın dedi ki: “Ailene kötülük isteyenin, zindana atılmaktan veya 
acı bir azaptan başka cezası ne olabilir?” 


26. (Yusuf) Dedi ki: “Kendisi benden murat almak istedi.” Kadının ya- 
kınlarından bir şahit şahitlik etti: “Eğer onun gömleği ön taraftan 
yırtılmışsa bu durumda kadın doğruyu söylemiştir, kendisi ise 
yalan söyleyenlerdendir. 

27. Yok eğer onun gömleği arkadan çekilip-yırtılmışsa, bu durumda 
kadın yalan söylemiştir ve kendisi doğruyu söyleyenlerdendir.” 

28. Onun gömleğinin aradan çekilip-yırtıldığını gördüğü zaman (ko- 
cası): “Doğrusu, bu sizin hilelerinizden (biri)dir. Gerçekten sizin 
hileniz büyüktür” dedi. 

29. “Yusuf, sen bundan yüz çevir (görmezlikten gel). Sen de (kadın) güna- 
hın dolayısıyla bağışlanma dile. Doğrusu sen günahkârlardan oldun." 


Saraya yerleşen Yusuf, kısa zamanda kişiliği, feraseti ve yakışıklılığıyla 
çevresini etkilemeye başlar. Ondan en çok etkilenen Aziz'in karısı Züleyha'dır. 
Her geçen gün onu daha çok arzular. Sonunda onunla birlikte olmayı kafası- 
na koyar, her nasılsa yalnız kaldıkları bir gün odanın kapısını sımsıkı kapatır 
ve birlikte olmak istediğini söyler. Ayette geçen “ravedethu” fiili “otlakta ara- 
mak” yumuşaklıkla istemek demektir. Kadın kendi nefsi için Yusuf'u arzula- 
maktadır. Ona tahrik edici, ayartıcı, yumuşak, davetkâr şeyler söylemekte; bir 
an önce (heyte) kendisine sahip olmasını istemektedir. Yusuf, bu isteği red- 
deder, böyle bir günahı işlemekten Allah'a sığınır. Genellikle insan Şeytan'dan 
Allah'a sığınır. Yusuf da, yasak bir ilişkinin güçlü bir arzu olarak belirmesini 
Şeytana bağlayıp Allah'a sığınır. 

“O benim efendimdir” cümlesinde ki “o” zamirinin Allah'a raci olduğunu 
söyleyenler olduğu gibi (Zeccac), evin sahibi Aziz'e raci olduğunu söyleyenler 
de vardır (Mücahid ve Süddi). Allah'a raci olduğunu düşünürsek, Yusuf, “Rab- 
bim bana bir dizi nimet vermiş, yerimi güzel tutmuştur, O'nun bir yasağını çiğ- 
neyecek olursam zalimlerden olurum ve asla kurtuluş bulamam” demektedir. 
Aziz'e raci olduğunu düşünürsek, “Bana evini emanet eden, yerimi güzel tutan 
efendime ihanet edemem, ona karşı büyük bir haksızlık olur, ayrıca bunun ce- 
zası da vardır” demek istemektedir. Ancak bundan “Aziz efendim olmasa, bana 
iyi davranmasa ve Züleyha erkeksiz olsa, onunla birlikte olurum” anlamı çıka- 
rılamaz. Zira Yusuf aleyhisselam, her kimle olursa olsun, zinanın haram bir fiil 
olduğunu yakinen bilmektedir. Yusuf'un kimi kastettiğini Allah bilir. 
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Burada dikkat çekici husus şu ki, o da Züleyha'nın Yusuf'u şiddetle arzu- 
lamasına karşılık Yusuf'un da genç bir erkek olarak ona karşı büsbütün ilgisiz 
olmadığının ima edilmesidir. Süslenip karşısına çıkmış ve onu arzuladığını açı- 
ga vurmuş bir kadını sağlıklı bir erkeğin arzu etmemesi düşünülemez. Hatta 
arzu etmemesinde anormallik olur. Arzu etmiyorsa, içinden geçeceği bir sınav 
da yok demektir. Fakat bu ateşten geçme anıdır. Pisagor'un dediği gibi “altın 
ateşle, kadın altınla, erkek de kadınla sınanır.” Züleyha, şehvete ve arzuya dö- 
nüşmüş kışkırtıcı bedeniyle Yusuf'u ateşin içine çekmek istemektedir. Sınav- 
dan başarıyla çıkmanın yolu, onu arzu etmemek değil, arzu ettiği halde ona 
karşı kendini koruyabilmektir ki, 53. ayette Yusuf “Ben kendi nefsimi büsbü- 
tün temize çıkarmıyorum” demektedir. Bu da gösteriyor ki, arzu etmesine rağ- 
men kendini denetleyebilmektedir. Yusuf işte bu zor sınavı başarmaktadır. Bir 
an için Yusuf da ona meyleder ve fakat bir anda Yüce Allah'ın bu fiili (zinayı) 
yasaklayan delilini görüp kendini günahtan sakındırır. 

“El İbriz”in sahibi Abdulaziz ed-Debbağ'a göre, ayette geçen “hemme”nin 
Yusuf aleyhisselama bakan yüzü, bu seçkin zatın efendisinin karısının terbiye- 
sizliği, haddi aşması karşısında onu dövmeye, üstüne yürümeye yeltenmesidir, 
yoksa onun da kadını arzulaması değildir. Ancak bağlam bu anlamı vermeye 
pek uygun görünmüyor. Hz. Yusuf'un kadını arzu etmiş olması onu günahkâr 
kılmaz; El Kuşayri Ebu Nasr'ın yerinde benzetmesiyle bu, oruçlu olanın suyu 
gördüğünde içinden su içmeyi geçirmesi, suyu arzu etmesi gibidir. Su içmedikçe 
oruçlu günaha girmez. Hz. Yusuf, Allah'ın zinayı yasaklayan burhanını görür, kal- 
binde hisseder, zihninde emredici bir hüküm olarak hatırlar ve hemen kendini 
toparlayıp kadının teklifini reddeder yani Allah'ın burhanı neyi gerektiriyorsa 
Yusuf özgür iradesini kullanıp onu yapar. Burhan Allah'tandır, ona kötülükten 
ve zina teklifini geri çevirmesi için gösterilmiştir yani Yusuf Allah tarafından 
korunmuştur, bu da peygamberlerin masumiyetine (ismet sıfatı), hayatlarının 
sonuna kadar görevlerine günahsız olarak devam ettiklerine bir delildir. 

Peygamberlerin beş temel vasfa sahip olmaları zorunluluğu var: 

1) Doğruluk (sıdk). 

2) Güvenirlik (emanet). 

3) Yüksek zihinsel kavrayış (fetanet). 

4) Günahsızlık (ismet). 

5) İlahi vahiyi, hüküm ve emirleri halka bildirme (tebliğ). 

Peygamberlerin “ismet” sıfatına sahip olması, nefis ve arzularının büsbü- 
tün ölmesi/öldürülmesi anlamına gelmez. Öyle olsaydı Hz. Peygamber Efendi- 
miz (s.a.), oruç tutarken, herkes gibi yemekten, su içmekten veya hanımlarıyla 
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bir arada olmaktan kendini alıkoymazdı, o da nefsini tutmaktadır. Şüphesiz 
onun iradesi, mukavemet gücü biz sıradan insanlar gibi değildir, çünkü onun 
şeytanmı Yüce Allah zincire bağlamıştır ama nefsini öldürmüş değildir. (Pey- 
gamberlerin “ismet” sıfatı için bkz. 47-Muhammed, 19 ve 48/Fetih, 2-3. ayet- 
lerin açıklaması.) Bu çerçevede Yusuf aleyhisselâmın gördüğü burhanın nefsin 
şiddetli arzusunu durdurabilecek sağlam bir iradenin varlığı ve bunun takva- 
dan kaynaklanmasıdır. 

Bir hadiste günah işleyen kişiye misliyle ceza yazılır, günah fiilini terkeder- 
se ona iyilik olarak yazılır, buyrulur. Çünkü irade sahibi insan günahı “Allah için 
terketmiştir” (Buhari, Tevhid, 35; Müslim, İman, 205). Bir başka hadiste de şöyle 
buyrulur: “Kulum bir günah işlemeyi içinden geçirip de işlemezse, ona bir iyilik 
olarak yazılır” (Buhari, Rikak, 31; Müslim, İman, 201). “Allah ümmetime içlerin- 
den geçirdikleri (kötü şeyleri) eyleme geçirmedikleri yahut açığa vurmadıkları/ 
konuşmadıkları sürece affetmiştir” (Buhari, Itk, 6; Müslim, Eyman, 206). 

Anlaşıldığı kadarıyla kadın ayaklanan arzularına hâkim olamıyor, Yusuf ka- 
çarken o da peşine düşüp arkadan elbisesini çekip yırtıyor. Ancak tam bu sırada 
kocasıyla kapıda karşılaşıyorlar. Ortada gayritabii bir durum olduğu açıktır. Atik 
davranıp Yusuf'un kendisine tecavüz etmek istediğini söylüyor, cezasının ne ol- 
ması gerektiğini de sıralıyor: Zindana atılması veya daha acıklı bir ceza. 

Yusuf kendini savununca yani aslında kadının kendisiyle birlikte olması- 
nı istediğini, kaçıp kurtulmak için kapıya yöneldiğini söyleyince, muhtemelen 
Aziz'le birlikte olup hukuk bilgisi olan biri şöyle bir muhakeme yürütüyor: 
Eğer gömleği önden yırtılmışsa erkek, arkadan yırtılmışsa kadın suçludur. Ta- 
bii ki durum ortada, arkadan çekiştirilen ve gömleği yırtılan Yusuf'tur. Hakikat 
ortaya çıkınca Aziz, bir genelleme yaparak bunun kadınların bilinen, sıkça baş- 
vurdukları bir “hile/düzen (keyd)” olduğunu söyler. (Keyd ve mekr için bkz. 
13/Ra'd, 42 ve 86/Tarık, 15-16. ayetlerin açıklaması.) Ortada bir skandal söz 
konusudur. Aziz, Yusuf'a bu olaydan kimseye söz etmemesini, karısına da gü- 
nahından dolayı bağışlanma dilemesini ister. Aziz'in niyeti olayı kapatmaktır. 
Ama ne mümkün! 
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30. Şehirde (birtakım) kadınlar: “Aziz (Vezir)'in karısı kendi uşağının 
nefsinden murat almak istiyormuş. Öyle ki sevgi kalbine işlemiş. 
Biz doğrusu onu açıkça bir sapıklık içinde görüyoruz.” dedi. 


31. (Kadın) Onların düzenlerini işitince, onlara (bir davetçi) yolladı, 
oturup dayanacakları yerler hazırladı ve her birinin eline (ön- 
lerindeki meyveleri soymaları için) bıçak verdi. (Yusuf'a da:) “Çık, 
onlara (görün)” dedi. Böylece onlar onu (olağanüstü güzellikte) gö- 
rünce (insanüstü bir varlıkmış gibi gözlerinde) büyüttüler, (şaşkın- 
lıklarından) ellerini kestiler ve: “Allah'ı tenzih ederiz; bu bir beşer 
değildir. Bu ancak üstün bir melektir” dediler. 


32. Kadın dedi ki: “Beni kendisi dolayısıyla kınadığınız işte budur. 
Andolsun onun nefsinden ben murat istedim, o ise (kendini) koru- 
du. Ve andolsun, eğer o kendisine emrettiğimi yapmayacak olur- 
sa, mutlaka zindana atılacak ve elbette küçük düşürülenlerden 
olacak.” 


33. (Yusuf) Dedi ki: “Rabbim, zindan, bunların beni kendisine çağır- 
dıkları şeyden bana daha sevimlidir. Kurdukları düzeni benden 
uzaklaştırmazsan, onlara (korkarım) eğilim gösterir, (böylece) ca- 
hillerden olurum." 

34. Böylece Rabbi, duâsını kabul etti ve onların hileli düzenlerini 
kendisinden uzaklaştırdı. Çünkü O işitendir, biledir. 

35. Sonra onlarda (Yusuf'un iffetine ilişkin) delilleri görmelerinin ar- 


dından, mutlaka onu belli bir vakte kadar zindana atmak (görü- 
şü) ağır bastı. 


Aziz'in karısı Züleyha'nın evlerinde köle olarak çalışan Yusuf'a duyduğu 
arzu ve onun kendisini reddetmesi kısa zamanda etrafa yayıldı. Yayılan de- 
dikodular, söylentiler hem kınama hem alay temalıydı ve elbette Aziz'le ka- 
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rısınm konumlarına yönelikti: Bir köleye âşık olunur mu? Bu nasıl sevgi ki, 
kalbinin zarını delip içine işlemiş. Artık bu kadarı da fazla, biz bunu kendisine 
yakıştıramadık, sapık mı ne! Vs. 

Mısır sosyetesi bununla çalkalanmaya başlayınca Züleyha bir davet dü- 
zenlemeye karar verir. Belli ki artık hem kendisi hem kocası ve dolayısıyla 
saraydaki konumları tehdit altında. Her ne kadar hedef Züleyha'nın yüksek 
sosyetenin ağzına düşen dedikodusu gibi görünse de, mesele siyasi mahiyet 
de kazanmaya müsait, bir an önce önüne geçmek gerekir. Çünkü kendilerine 
karşı bir komplo (mekr) kurulduğunun farkında. 

Züleyha'nın düşüncesi, Yusuf gibi olağanüstü derecede yakışıklı ve çekici 
bir erkeğe karşı hiçbir kadının karşı koyamayacağını onlara fiilen kanıtlamak- 
tır. Yemekli bir davet tertip eder, kadınların pahalı yastıklara yaslanarak meyve 
yemeleri için ellerine bıçaklar verir. Ve Yusuf'a huzurlarına çıkmalarını söyler. 
Yusuf çıkıp da onlara görününce, kadınlar şaşırır, hayretlere düşer, adeta ken- 
dilerinden geçip meyveleri soyacaklarına ellerini kesmeye, avuç içlerini veya 
parmaklarını çizmeye başlar. İlk algıları bunun sıradan bir insan olmayıp ancak 
melek olabileceği hususu olur. Aslında Yusuf bir insan, Allah'ın cemal sıfatı onda 
tecelli etmiştir, bu yüzden onu insan-üstü bir varlık olarak görürler; gözlerinde 
büyütürler/yüceltirler (ekbernehu) ve bu olsa olsa “Bir melek olabilir!” derler. 

Burada önemli bir nükte söz konusudur. Şöyle ki: Kadınların Yusuf'un ya- 
kışıklılığı karşısında hayranlıklarını, şaşkınlıklarını ifade etmek üzere “k-b-r”- 
den türeme “ekbernehu” filinin kullanılması, kadınların onu olduğundan 
farklı algılamalarına, “yüceltmeleri”ne yol açmıştır ki bu tamamıyla psikoloji- 
de sözü edilen “süblimasyon”dur. Süblimasyon yapan nice insan var ki, put ve 
heykellere yüce anlamlar yükler, sonuçta birer beşer olan lidere kutsiyet veya 
olağanüstü güç atfeder veya bir öğretiye, ideolojiye, nesneye ve şahsa hak et- 
tiğinden fazla büyüklük, önem izafe eder. Mısır'ın yüksek sosyetesine mensup 
kadınları da Yusuf'a beşer-üstü haslet atfedip onu süblime etmiştir. 

Bu şaşkınlık Züleyha için yetmiştir. Hemen atılır ve kendisi dolayısıyla 
kınadıkları Yusuf'un böyle bir erkek olduğunu söyler. Yani “Böyle bir erkeğe 
hangi kadın dayanabilir?” diye sorar. Durum öyledir ama Yusuf kendini koru- 
muş, onunla birlikte olmak istememiştir, bunu da dürüstlük nişanesi olarak 
eklemeyi ihmal etmez. Aslında bu Yusuf aleyhisselâmın masuniyetinin bir top- 
luluk huzurunda itiraf edilmesidir. Fakat kadın, duygularını kontrol edemeye- 
cek durumdadır. 

Davetli kadınların da ona bayıldığını görünce, arzusundan vazgeçmediğini 
itiraf eder, hatta bu gösteriden bir miktar cesaret alıp içindeki saklı duygula- 
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rı açığa vurur: Eninde sonunda Yusuf'tan murat alacaktır, bunda kararlıdır. Bu 
genç ve yakışıklı erkekle birlikte olacaktır. Yusuf son tahlilde bir köledir. Koca- 
sından kendisine tahsis edilmesini istemiş, kocası da öyle yapmıştır. Köle efen- 
disine tabidir, onun efendisi Züleyha'dır ve Züleyha kölesinin kendisiyle birlikte 
olmasını istemekte, emretmektedir. Burada Yusuf'un onu reddetmesi iki suçu 
bir anda işlemesine yol açmaktadır: Biri, kadın olarak onu reddetmektedir ki, 
bu onun kadınlık gururunu incitmesine yetiyor, Yusuf'a öfke duymasına sebep 
oluyor. Diğeri statüsü itibariyle bir köle iken, efendisine itaat etmeyi reddediyor. 
Yusuf da söz konusu iki suçu işlediğinin farkındadır. Arzusunu yerine 
getirmeyecek olursa başına geleceği bilmektedir. Yusuf bir yandan ona karşı 
koyarken, diğer yandan kendi nefsini, ona karşı uyanan arzularını da bastır- 
maktadır. Ama Yusuf'un dikkatini teksif ettiği asıl konu ne Züleyha ne efendi- 
leri ne de kendi nefs-i emmaresidir. O, gözünü Yüce Allah'tan ayırmamaktadır. 
Saray hayatında bağlı olduğu hukuk ile Yüce Allah'ın vaz'ettiği Hukuk arasında 
tercih yapmak durumunda kalmış, tercihini Allah'ın vaz'ettiği Hukuk'tan yana 
yapmıştır. O'nun Rabbi bu fiili yasaklamıştır, o da bunun bilincindedir ve kim 
olursa olsun, Allah'ın koyduğu bir sınırı çiğnemeyecektir, bunda kararlıdır. 
Karşısına aldığı kendi nefsi, içten içe Züleyha'ya duyduğu arzu (12/24) ve Zü- 
leyha'nın efendisi olması hasebiyle tabu olduğu kanunlar. Burada Yusuf'un iki 
“rab”tan birini tercih etmek durumunda olduğunu görüyoruz: Biri onu esir pa- 
zarından satın alan Aziz'dir -ki kendisi Aziz'i, efendi manasında “rab” olarak 
tavsif etmektedir (12/23)- diğeri âlemlerin Rabbi Yüce Allah'tır. Efendisinin 
hanımının emrine karşı çıkmakla hem kendi nefsine hem efendisiyle ilişkile- 
rini düzenleyen kanunlara meydan okumaktadır ki, onun hareket noktasını 
teşkil eden “Ma'siyette itaat yoktur” (Müslim, İmare, 39; Ebu Davud, Cihad, 
87) ilkesidir. “İtaat sadece ma'ruftadır” Züleyha'nın isteği ve efendisinin karısı 
olarak Yusuf üzerinde sahip olduğu kanuni yetkiler, eğer Yusuf ona tabi olacak 
olursa Allah'ın ma'ruf olarak tarif ettiği şeye göre bir “münkeri işlemiş, bir 
yasağı (nehy) ihlal etmiş olacaktır. Günahı işlemekle kalbini istila eden arzula- 
rını tatmin etmiş olacaktır. Ama arzuların yatağı kalbin istikrarı yoktur, evrilir 
çevrilir, döner dönüşür. Bu özelliği dolayısıyla Efendimiz (s.a.) şöyle dua etmiş- 
tir: “Ey kalpleri evirip çeviren Allah'ım! Kalbimi dinin üzere sabit kıl” (Tirmizi, 
Kader, 7). Hz. Yusuf bu günahtan kaçınmakla kalbini din üzere sabit tutma ba- 
şarısını göstermektedir. Çünkü bu fiili işleyecek olursa “zalimlerden olacağı” - 
nı söyler, demek oluyor ki, zina fiili zulümdür; çünkü kelimenin türediği kök 
anlamına uygun olarak “bir şeyi -belki de zinaya alet olan şeyi- asıl konulması 
gereken yerin dışında, başka yere/alete koymak” olduğundan zulümdür. 
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Bu kıssadan çıkarılacak hisse şu ki, ilahi hukuka dayalı olmayan devlet- 
lerin ve kamu otoritelerinin emir ve yasakları İlahi Hukuk'la çatışacak olsa, 
tercih Allah'ın emir ve yasaklarından yana yapılır; insanı Allah'a isyana sevke- 
decek emir ve yasaklara itaat edilmez. Tabii ki güç ve kudret nispetinde. 

Bu kararlılık ona zindanı daha sevimli gösterir. Züleyha, onu zindana atı|- 
makla tehdit eder. O ise zindana atılmayı, böyle bir fiili işlemeye tercih eder. 
Züleyha ve kadınlara karşı Yusuf Allah'a sığınır, kendisine karşı komplo kur- 
duklarını söyler. Komplo Yusuf'u Züleyha'nın arzularına boyun eğdirmektir. 
Çünkü kadınlar da Züleyha'ya hak vermiş, başlangıçta onu sapkınlıkla suçlar- 
ken sonra kendileri de yerinde olsa aynı şeyi yapacaklarını söylemişlerdir. Bu 
Züleyha'ya cesaret vermiştir. 

Züleyha ve kadınlar tarafından böylesine arzu edilmek, sağlıklı ve genç bir 
erkeğin bigâne kalacağı durum olamaz. Yusuf aleyhisselâm zindanı tercih eder, 
çünkü ancak dört duvar arasına girerse hem kendisini onlara karşı korur hem 
nefsinin uyanabilecek eğilimlerini bastırır. Tabii ki bunu yapacaktır, zira her 
arzu tatmin edilmeyi hak etmiyor, her eğilim hayata geçmeyi gerektirmiyor. Be- 
denin salt arzuları hayata hâkim olursa, ahlaki düzen bozulur. İçinde uyanan her 
arzuyu tatmin etmeye kalkışmak “cahillik”tir, Yusuf aleyhisselâm cahillerden 
olmaktan Allah'a sığınır. Hz. Yusuf'un kaçtığı cehalet, “bilgisizlik-bilmemezlik” 
değil, bilerek haramı işlemek, yanlışı yapmak, gayrimeşru arzulara esir olmaktır. 

Şanı Yüce Allah sınavı başarıyla geçen kulu Yusuf'un duasını kabul eder, 
onu şehvetlerine yenilmiş kadınların hileli düzenlerinden korur, ona zindanın 
yolunu açar. Bu kıssada zindan ahlaki arınma, kurtuluş ve özgürlük mekânıdır. 
Hiç kimse Yusuf gibi zindanı arzulamış değildir. Çünkü hiç kimse bir peygam- 
ber kadar hakiki kurtuluş ve özgürlüğün ne olduğunu bilemez. 

Olay dal budak sarıp da dedikodular şehre yayılınca, Aziz ve erkânı olayı 
kapatmanın yolunu düşünürler. Konumu dolayısıyla Züleyha'ya ceza vermeye- 
ceklerine göre, faturayı Yusuf'a keseceklerdir. Aralarında yaptıkları müzakere 
sonucunda bir süreliğine de olsa Yusuf'un zindana atılmasının işe yarayacağı- 
nı düşünürler. Delillerin tümü Yusuf'un lehinde ama siyaseten tedbir almak, 
skandalın üstünü örtbas etmek, dedikodulara son vermek için bu kararı verir- 
ler. Tarihte bu türden cezalandırmalar görülür: Bazen cezalandırılanlar, huku- 
ken suç işlediklerinden değil, siyaseten öyle gerektirdiği için mağdur edilirler. 

Anlaşıldığı kadarıyla niyetleri onu bir süreliğine zindana atmaktır ama 
her nedense onu zindanda unuturlar. Böylece Yusuf aleyhisselâm, hukuken 
suçsuz ama bir hikmete mebni olarak sayısını bilemediğimiz birkaç yıl veya 
uzun yıllar hapiste yatar. “Biz'a sinin” 3 ila 9 yıl arasındaki zaman için kullanı- 
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lır. Zindan süresini, 3, 5, 7 yıl düşünenler olduğu gibi, bunu 12 yıla çıkaranlar 
da var. En doğrusunu Allah bilir. 
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36. Onunlabirlikte iki genç de zindana girmişti. Biri: “Ben (rüyamda) 
kendimi şarap (üzümünü) sıkıyorken gördüm.” dedi. Öbürü: “Ben 
de kendimi başımın üstünde kuşların yemekte olduğu bir ekmek 
gördüm” dedi. “Bunun yorumundan bize haber ver. Doğrusu biz 
seni, iyilik yapanlardan görmekteyiz." 


37. Dediki: “Sizerızıklanacağınız bir yemek gelecek olsa, ben mutla- 
ka size daha gelmeden öne onun ne olduğunu haber veririm. Bu, 
Rabbimin bana öğrettiklerindendir. Doğrusu ben, Allah'a imân 
etmeyen, âhireti de tanımayanların ta kendileri olan bir toplulu- 
gun dinini terkettim.” 
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38. “Atalarım İbrahim'in, İshak'ın ve Yakub'un dinine uydum. Allah'a 
hiçbir şeyle şirk koşmamız bizim için olacak şey değil. Bu, bize ve 
insanlara Allah'ın lütuf ve ihsanındandır ancak insanların çoğu 
şükretmezler.” 

39. “Ey zindan arkadaşlarım, birbirinden ayrı (bir sürü) rabler mi 
daha hayırlıdır, yoksa kahhar (kahredici) olan bir tek Allah mı?” 

40. “Sizin Allah'tan başka taptıklarınız, Allah'ın kendileri hakkında 
hiçbir delil indirmediği, sizin ve atalarınızın ad olarak adlandır- 
dıklarınızdan başkası değildir. Hüküm, yalnızca Allah'ındır. O, 
kendisinden başkasına kulluk etmemenizi emretmiştir. Dosdoğ- 
ru olan din işte budur ancak insanların çoğu bilmezler.” 

41. “Eyzindanarkadaşlarım, ikinizden biri efendisine şarap içirecek, 
diğeri ise asılacak, kuş onun başından yiyecek. İşte hakkında fet- 
va istemekte olduğunuz iş (artık) olup bitmiştir.” 

42. İkisinden kurtulacağını sandığı kişiye dedi ki: “Efendinin katında 
beni hatırla.” Fakat şeytan, efendisine hatırlatmayı ona unuttur- 
du, böylece daha birkaç yıl(Yusuf) zindanda kaldı. 


Aziz ve erkânının kararlaştırması üzerine Yusuf aleyhisselâmın zindana 
atılmasına karar verilir. Anlaşıldığı kadarıyla ve tefsircilerin genel kanaatine 
göre hükümdara karşı düzenlenen suikast suçuna karıştıkları için iki delikan- 
lı da zindana atılır. Zindan hayatı sürerken, günün birinde bu iki delikanlıdan 
biri rüyasında kendini şarap sıkıyorken görür. Diğeri de başının üstünde ekmek 
taşırken kuş ondan yemektedir. Tefsirciler bu iki delikanlıdan birinin sarayda 
çalışan saki, diğerinin fırıncı /ekmekçi olduğunu söylerler. Hz. Yusuf'tan rüya- 
larını yorumlamasını talep ederler. Bunu derken de Hz. Yusuf'un iyi bir insan 
olduğunu, hep iyilik yaptığını ilave etmeyi ihmal etmezler. Onun iyilik ve güve- 
nirliliğini vurgulamalarının psikolojik sebepleri var: İlki kendilerini yanıltma- 
yacağından emindirler, diğeri her kritik haber bekleyen kimsenin veya hasta- 
lığına teşhis konulmak üzere doktora giden birinin “iyi haber' beklentisi içinde 
olmasına benzer bir ruh hali içindedirler. Bu tam paradoksal bir duruma işaret 
eder. Bir yandan güvenilir-doğru bilgi istemektedirler diğer yandan bilginin de 
onları sevindirecek, umutlandıracak yönde olmasını arzu etmektedirler. 

Hz. Yusuf, zindan hayatını cehenneme çevirmemek için hükümlülerle iyi 
ilişkiler kurar. Onlara sabrı tavsiye eder, nasihatlerde bulunur, hastaları tedavi 
eder, dertleriyle ilgilenir, sorunlarını çözmeye çalışır. Bu onu mahkümlar ara- 
sında seçkin bir konuma çıkartır. Ebussud Efendi'ye göre Hz. Yusuf'un pey- 
gamberlik görevi zindanda başlamıştır. 
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Rüyaları yormak faydalı olmakla beraber riskli bir iştir. Çünkü insanlar rüya 
yorumcularının kendilerinden neş'et eden bilgilere sahip olduklarını düşüne- 
bilirler. Hz. Yusuf, rüyaları yorumlamadan önce onları zihni bir önhazırlığa tabi 
tutar. Sadece rüyaları değil, başka şeyleri bildiğini de söyler: İster zindan yöne- 
timinin mahkümlara her gün verdiği yemek (tayin), ister ailelerinden gelecek 
yemeğin ne olduğunu kendisi bilir. Bu belki rüya yorumundan daha üstün bir 
bilgidir, birtür gelecekten haber vermektir. Çok sonraları Hz. İsa, gösterdiği mu- 
cizeleri sayarken, benzer bir olağanüstü olayı da zikredip “Yediklerinizi ve birik- 
tirdiklerinizi size haber veririm” diyecektir (Bkz. 3/Âl-i İmran, 49). 

Ancak sözkonusu bilgi Yusuf aleyhisselâmın özel gücü ve yeteneğiyle elde 
edilmiş değildir, ona bu hasleti bahşeden şanı yüce Allah'tır. O her ne biliyorsa, 
hepsini ona Allah öğretmiştir. Sahip olduğu bilgi, gelecekten, görünmeyenden 
haber verme sıradan bir bilgi değildir; çalışarak elde edilmiş de değildir. Her- 
kesin yakından bildiği kâhinlerin ve büyücülerin maharet ve marifetleriyle de 
karıştırılmamalıdır. Bu demektir ki, Hz. Yusuf vahiy alan bir peygamber olduğu- 
nu böylece açığa vurmuş olmaktadır. Bir peygamberden beklendiği üzere tebliğ 
görevini yerine getirmeye çalışacaktır. O da bunu yapmaktadır. Bundan sonra 
zindan Medrese-i Yusufiye olacak yani Yusuf aleyhisselâm tebliğini, öğretim ve 
davetini hapishaneyi-zindanı medreseye çevirmek suretiyle sürdürecektir. 

Önce bilmeleri gereken hakikat şu ki: İçlerinden geldiği kavim (insan top- 
luluğu) yani Mısırlılar inkârcıdırlar. Ne Allah'ın birliğine inanırlar ne ahiret 
gününe. Ölümden sonra bir hayata inanıyorlarsa da, bu sahih vahiylerle tarif 
edilen ahiret değildir. İşte bu inkârları onların bir sosyal düzen, yaşama biçimi 
ve teamüller (millet) üzere bulunmalarının ifadesidir. Bu yüzden inkârcıdırlar. 
Taberi ayette “hum (onlar)” zamirinin iki kere zikredilmiş olmasını, Bakara 
süresinin girişinde (2/4) mü'minlerin ahirete inanmalarını te'kid eden zamir 
(hum yukinun) gibi sayar. 

“Teraktü millete kavmin” cümlesi son derece önemlidir. “Kavim” sayı- 
sal manada ortak özelliklere sahip insan topluluğunu ifade eder; “millet” ise 
bir inanç ve yaşama biçimini, şeriat ve hukuk düzenini. Yani biri kavim diğeri 
şeriat ve yol demektir. (Bkz. 2/Bakara, 130, 135; 3/Âl-i İmran, 95 ve 6/En'am, 
161.) Mısır toplumunun (kavim) dini ve yaşama biçimi (millet) Allah'a ve ahi- 
rete iman temeline dayanmamaktadır. Yusuf onların içinde yaşıyordu ama 
onlardan değildi, onların içinden gelerek zindana girmiş bulunmaktadır; din 
açısından onlarla herhangi bir yakınlığı yoktur; nitekim sahiden suçlu olduğu 
için değil, politik mülahazalarla zindana atılmıştır. 

Burada satır aralarında okunması mümkün olan bir ima bulunmaktadır. 
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Hz. Yusuf'un zindana girmesinin sebebi, Züleyha ve üst sınıf sosyete kadınla- 
rının kendileriyle gayrı meşru cinsel ilişki isteklerini reddetmesidir. Muhte- 
melen, o günkü Mısır'da zina fiili ya yasak değildi veya hiç değilse üst yöne- 
tici-zengin sınıflar yaptıklarında tolere ediliyordu, en azından zina için cezai 
bir yaptırım yoktu. Züleyha'nın işlemediği bir suçtan dolayı Yusuf'tan şikâyet 
ederken, kendisine birleşme teklifinde bulundu diye değil, tecavüze veya taci- 
ze kalkıştı diye şikâyet etmektedir. Bugün de bazı toplumlarda zina hukuken 
suç teşkil etmiyor; tecavüz ve taciz fiillerine ceza öngörülüyor. Hal buysa, o 
günkü Mısırların yaşama biçimlerine, toplumsal ilişkilerini düzenleyen hu- 
kuk kurallarına (millet) göre, zina suç değildi ama Hz. Yusuf bunu, bu milleti, 
bu kuralları tanımayıp, bunlarla yolunu ayırıp Allah'ın yani kendi atalarının 
bağlı olduğu Şeriat'e göre yasak olan bir fiili (zina) işlemektense, zindana gir- 
meyi tercih etmiştir. 

Yusuf aleyhisselâmın üzerinde bulunduğu din, “ataları İbrahim'in, İshak'ın 
ve Yakub'undini”dir. O bu dine bağlılık içinde yaşamaktadır. Bu din ve gelenek- 
ten olanlar hiçbir şekilde Allah'a ortak koşmazlar; inançlarını ve yaşama biçim- 
lerini sadece tek ve bir olan Allah'ın indirdiği hükümlere göre tanzim ederler 
(3/Âl-i İmran, 95). İbrahim ve oğullarına, şanı Yüce Allah bu hakikati öğretmek 
üzere görev vermiştir ve bu aslında insanlık için büyük bir nimet ve bağıştır, ne 
var ki insanlar bunun değerini bilmiyor, bu yüzden çoğunluğu Allah'a şükret- 
miyor. İnsanların çoğunluğu üç şeyi yapmıyor: İman etmiyor, akıl etmiyor ve 
şükretmiyor; insanların çoğu hakikati bilmiyor. Belirtmek gerekir ki, İbrahim 
hanif dini ve ondan gelen oğulları ve torunları sadece İshak kolundan gelenler 
değil, İsmailoğulları da bu din ve gelenek üzeredirler ve onların da dinin bu asli 
hakikatini insanlara öğretme gibi sorumlulukları ve görevleri vardır. Yani İbra- 
him ve hanif dini sadece İshak ve İsrail/Yakup oğullarına hasredilemez. 

Varlık âlemi bir bütündür. Bir düzene bağlıdır, yasaları tek bir irade ta- 
rafından ayakta durmaktadır. Eğer varlık âleminde birden fazla ilah/rab ol- 
saydı kozmik düzen sürmez, iradeler arasında başgösterecek çatışma düzeni 
altüst ederdi (21/Enbiya, 22). Bu açıkça gözlemlenebilecek bir durumdur. 
Hepsine ve her şeye hükmeden, hükmünü geçiren kahhar bir Allah vardır, 
O'nun bilgisi, iradesi ve kudretiyle varlık âlemi ayakta durmakta, hayatiye- 
tini sürdürmektedir. Hakikat bu iken, sosyal hayatta ve insanın şahsi-ruhi 
dünyasında da durum böyledir. Bir kalpte iki ve daha fazla tanrı sevgisi ve 
sadakati olamaz. İnsan tek bir ilaha bağlanabilir ve hayatını tek bir ilahın ira- 
desine ve hükümlerine göre düzenleyebilir ancak. Aksi halde kişilik parça- 
lanmasına uğrar, her bir boyutu bir başka güç ve iktidarın denetimine girer. 
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İnsanların kendi zanlarınca tanrı diye uydurdukları nesneler, putlar, ulühiyet 
atfettikleri ulu önderler, krallar, liderler, güçler, öğretiler boş şeylerdir, her- 
hangi müteal bir gerçeklikleri yoktur. Onlara her ne isim ve sıfat takılmışsa, 
hepsi nominaldir, herhangi bir hakikate tekabül etmezler. Bunların ilah ola- 
bileceğine ilişkin herhangi geçerli bir kanıt yoktur. 

Geçmiş zamanlarda insanlar birtakım zihni yanılgılara düşmüşler, bun- 
lara bir takım isimler koymuşlar, onlarda güç ve kuvvetler vehmetmişlerdir. 
Oysa şu veya bu konuda doğru, hak ve tam isabet kaydeden hüküm (tanım, 
isimlendirme, karar, yargı) sadece Allah'a aittir. İnsanların isimlendirmeleri, 
hükümleri, karar ve yargıları izafidir, yanılmalara açıktır, tarafgir olabilmek- 
tedir, başkalarının aleyhine işler, adaletsizliği, haksızlığı ihtiva eder. Allah ise 
hüküm ve hikmet sahibidir, hükmünde yanılmaz, şaşırmaz, adaletten sapmaz, 
kimsenin tarafını tutmaz, özel şahısların, ailelerin, zümre ve sınıfların, ırk ve 
etnik grupların, devletlerin ve bölgelerin özel çıkarını ve imtiyazını gözetmez. 
Hüküm O'nundur. (6/En'am, 57 ve 62.) Bu yüzden kulluk sadece O'na yaraşır. 
Yalnızca O'na kul olan özgür olur, başkalarının kulu olmaktan çıkar, kurtulur. 
İnsan bir dine yani bir inanca ve düşünme tarzına, bir yaşama biçimine, bir 
hükümler ve kurallar bütününe sahip olmak istiyorsa, böyle bir dine sahip ol- 
malıdır. Çünkü dosdoğru, kurtuluşa götüren din-yol budur. Yazık ki insanların 
çoğu bu hakikati bilmezler. 

Bir peygamber olarak Hz. Yusuf (a.s.) tebliğini yaptıktan sonra sakinin kur- 
tulup eski görevine döneceğini, fırıncının ise asılıp kuşlar onun kafa etinden ga- 
galayıncaya kadar cesedinin ortalıkta bırakılacağını haber veriyor. Delikanlılar 
ister sahiden böyle rüya görmüş olsunlar ister uydursunlar, anlatılan iki rüyanın 
yorumu budur; rüyalar hakkında hüküm böyle verilir, başka türlü olmaz. 

Fırıncının anlattığı rüyada “Ekmeğin başın üstünde taşınması”nın sembo- 
lik anlamı var mı? Anadolu'da kadim zamanların süren telakkisine göre ekme- 
ğe bir tür kutsallık atfedilmiştir. Hatta yerde görüldüğü zaman alınır, yüksek- 
çe bir yere konulur. Aslında bu, İslamiyet'le rehabilite edilmiş bir davranıştır. 
Buğdayı ve toprağın doğurganlığını, verimliliğini temsil eden “tanrı veya tan- 
rıça kültü”ne derin saygıya karşılık, İslamiyet, Allah'tan bir rızık, bereket ve 
nimet olan ekmeğe saygıyı telkin etmiştir. Halk arasında “çoluk çocuğunun 
ekmeğini kazanmak” için çalışana veya gayret içinde olana saygı duyulur. Bu 
telakkide “ekmek” “rızka” karşılık olmaktadır. Bu, ekmek gibi Allah'ın her ni- 
metini belli bir saygıyla algılama (hürmet ve ihtiram) seviyesinde tutulduğu 
sürece doğru ve yerindedir. 

Fakat işi fetişizm veya materyalizm boyutlarına taşımamak lazımdır. Rü- 
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yanın yorumu olumsuz olduğuna göre, ekmeği baş üstünde taşımanın pek de 
doğru bir tutum olmadığı söylenebilir. Ekmeği, hayatımızı idame ettirmeye 
yarayan bilumum yiyecek ve gıdalardan kinaye bir sembol düşünecek olursak, 
ekmeğin hakiki yerinin başın üstü değil, mide olması gerekir. Kişi yiyebilece- 
gi kadar ekmek yemeli ama sadece hayatını idame ettirmeye yarayan ekmeği 
başının üstüne taşıyıp fetişleştirmemeli, dünyanın maddi zenginliklerini, pa- 
rayı vb. nesneleri olduklarından daha yüksek yerlere çıkarmamalı; ekmek için 
her şeye “baş-göz üstüne” dememeli. Bir şey, ekmek dahi olsa materyalizm 
seviyesinde yüceltilecek olursa sonu hüsran olur, kuş onu ve üstünde taşındığı 
kafanın etini yer. 

Yusuf aleyhisselâm rüyaların yorumunu yaptıktan sonra iki delikanlıdan 
kurtulacağını sandığı sakiye “Efendinin katında beni hatırla” tembihinde bu- 
lunur. Gayesi, zaten hukuksuz yere ve siyaseten zindana atılmıştı, aradan uzun 
yıllar geçti, olay da unutulmuş olmalı, artık onu serbest bıraksın. Fakat şeytan, 
efendisine hatırlatmayı ona unutturdu, böylece daha birkaç yıl (Yusuf) zin- 
danda kaldı. 
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43. Hükümdar: “Ben (rüyamda) yedi besili inek görüyorum, onları 
yedi zayıf inek yiyor; bir de yedi yeşil başak ve diğerleri ise kup- 
kuru. Ey önde gelen (kâhin-bilginler,) eğer rüya yorumluyorsanız 
benim bu rüyamı çözüverin” dedi. 
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44. Dediler ki: “(Bunlar) Karmakarışık düşlerdir. Biz böyle düşlerin 
yorumunu bilenler değiliz.” 

45. Oliki kişiden (zindandan) kurtulmuş olanı, nice zaman sonra ha- 
tırladı ve: “Ben bunun yorumunu size haber veririm, hemen beni 
(zindana) gönderin” dedi. 

46. (Zindana gidip:) “Yusuf, ey doğru (sözlü insan!) Yedi besili ineği 
yedi zayıf (ineğin) yediği ve yedi yeşil başakla diğerleri kuru olan 
(rüya) konusunda bize fetva ver(yorum yap). Umarım ki insanla- 
rada (senin söylediklerinle) dönerim, belki onlar (bunun anlamını) 
öğrenmiş olurlar.” 

47. Dediki:“Siz yedi yıl, önceleri (ektiğiniz) gibi ekin ekin, yediğinizin 
az bir kısmı dışında (kalanını) biçtiklerinizi başağında bırakın.” 

48. Sonra bunun arkasından (kuraklığı) zorlu yedi yıl gelecektir, sak- 
ladığınız az bir miktar dışında, daha önce biriktirdiğinizi yiyip 
bitirecektir.” 

49. Sonra bunun arkasından bir yıl gelecektir ki, insanlar onda bol 
bol yağmura kavuşturulacak ve onda sıkıp-sağacaklar.” 


Ortada olağan dışı bir durum söz konusu değilken, Mısır hükümdarı bir 
rüya görür. Yedi zayıf inek yedi besili ineği yiyor; bir de yedi yeşil başak ve kup- 
kuru diğerleri. Kehanet, astroloji (müneccimlik), fal ve büyünün hayli gelişmiş 
olduğu Mısır'da bunun bir anlamının olması lazım. Hükümdar da öyle düşü- 
nür ve gördüğü rüyasını yorumlamaları için ileri gelen bilgin ve kâhinleri, din 
adamları ve iktidar seçkinlerini (mele') toplar. Mele' teriminin içinde büyücü 
ve kâhinlerin de yer alması, dönemin iktidar seçkinlerinin bir zümresinin de 
bunlardan teşekkül ettiğini ima etmektedir. 

Kâhinler, bilginler toplanır ama hiçbiri bu rüyanın tatminkâr bir yorumu- 
nu yapamazlar. Dedikleri “bunlar karmakarışık düşler”dir. “Edğasüahlam” 
birbiri içine girmiş bitki demeti demektir. Rüyada herhangi bir anlamı verile- 
meyen şekil ve semboller için kullanılır. Yorumlamaları için kendilerine baş- 
vurulan bilginler, hükümdarın rüyasına bir anlam veremedikleri için bu tam- 
lamayı kullanıyorlar. Fakat hükümdarın içi rahat değildir, rüyasının bir anlamı 
olması gerektiğini düşünmektedir. Muhtemelen bilginleri sıkıştırıp da netice 
alamadığını gören Yusuf aleyhisselâmın zindan arkadaşı bu rüyanın yorumu- 
nu bilen birini tanıdığını söyler. Kaderin tecellisine bakın ki, arkadaşı ancak bu 
olay üzerine Hz. Yusuf'u hatırlamıştır. Bir görüşe göre, aslında onu unutmuş 
değildi ama zindana atılma sebebi bir daha gündeme gelmesin diye verdiği 
sözü yerine getirmekten sarf-ı nazar etmiştir. 
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Hükümdarın izniyle zindana gider, Hz. Yusuf'a rüyayı anlatıp yorumunu 
ister. Zindan arkadaşının Hz. Yusuf'a hitap ederken kullandığı “Sıddık” üç anla- 
ma gelir: Biri Hz. Yusuf her sözünde doğru konuşan, sözü özü bir insandı; ikin- 
cisi rüya ve olayları yorumlarken tam isabet eder, doğru analiz ve hükümlerde 
bulunurdu; üçüncüsü güvenilir bir dost ve arkadaştı. Doğruluk ve güvenilirlik 
peygamber olmanın özelliklerinden biridir ki, Hz. Peygamber (s.a.) de “Es sa- 
diku'l emin” olarak ün salmıştı: Doğru ve güvenilir insan! Onun doğruluğunu 
sahabeler, güvenirliğini düşmanı putperestler de teyit ve teslim ediyorlardı. 

Arkadaşının rüya yorumu üzerinden talep ettiği şeye “fetva” demesi il- 
ginçtir, belli ki hükümdar nezdinde ortada çözüm bekleyen bir sorun vardır. 
Hz. Yusuf'un yorumu şöyle olur: Önünüzde bollukla geçecek yedi yıl vardır, 
bunu takip edecek yedi yılda ise büyük kuraklık ve kıtlık (şidad) yaşanacaktır. 
Yapılması gereken, bollukla geçecek yedi yılda adet olduğu üzere üretip ihtiyaç 
fazlasının usulüne uygun stok edilmesidir. Mısırlılar kıtlık zamanında önceden 
stok ettiklerinin bir kısmını yiyip bir kısmını tohumluk olarak kullanırlarsa bu 
sıkıntıyı atlatacaklardır. Bazı tefsircilere göre, Hz. Yusuf, kıtlık zamanında hal- 
ka bedava gıda dağıtmayı, dışarıdan gelenlere ise belli bir ücret karşılığında 
buğday satmayı önermiştir. Eğer söz konusu iki yedi yıllık dönemi bu tedbirle- 
rialarak karşılayacak olurlarsa, sonra yeni bir bolluk dönemi başlayacak; tahıl 
ve hayvancılıkta olduğu kadar sebze, bakliyat ve meyve üretiminde de artış 
olacaktır. Ancak bu iktisadi politikadan ödün vermemek gerekir. 

Muhammed Mütevelli Şa'ravi, 43. ayette “Firavun” değil de “melik (hü- 
kümdar-kral)” tabirinin kullanılmasını, bu olayın yaşandığı dönemde kralın 
yerli Mısırlılardan olmamasına bağlar. Yerli olsaydı “firavun” diye anılırdı, ni- 
tekim Hz. Musa'nın muhatap olduğu Mısır kralı “firavun” olarak geçmektedir. 
Araştırmalar, Hz. Yusuf dönemindeki Mısır hükümdarı ve hanedanın Hiksoslar- 
dan oluştuğunu göstermektedir. Bu hanedan kalabalık topluluklar halinde Suri- 
ye bölgesinden gelip Mısır'ı istila etmişlerdir. Bunlara “çoban krallar” da denir. 
M.Ö. 1700'lerden 1580'lere kadar Mısır'da hüküm sürmüş, sonra Kıpti kökenli 
firavunlar dönemine geçilmiştir. Hiksoslardan gelen Mısır hükümdarının Hz. 
Yusuf'a güven duyup onu maliyenin başına geçirmesinin, acaba kökenleri itiba- 
riyle İbranilerin de Arap yarımadasından Mezopotamya, sonra Filistin'e gelen 
göçebe bedevi kabilelerinden olmalarının bunda bir etkisi olmuş mu? (Kur'an 
Yolu). En doğrusunu Allah bilir ama Hiksoslar döneminin sona ermesiyle Mı- 
sır'daki İsrailoğulları için zor bir dönemin başladığı gerçektir (Bkz. 2/Bakara, 
49). Dikkat edilmesi gereken husus şu ki, bu son derece önemli bilgiyi ümmi 
olan Hz. Peygamber'in kendi imkânlarıyla bilebileceği düşünülemez. 


116 ALI BULAÇ-KUR'ÂN DERSLERİ/DİRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


ka ALA Bi İN dl LE LE öz Lal A, yi SA lâ 
la Ül (o $ el Gani 5 Ğİ öleli öld İl öö DU 
alk kli; Giz OİR daki öz Cay Gib A LE 
ör Gişh Gİ GRİL gazla Gİ ziya Sal İĞ Şale öy 
GİS çakal, GİZLİ Şİ Şİ çala Gİ gov) önül Sİ AĞI di 

Kor Gnl Aİ gaz Vail 


50. Hükümdardediki:“Onubana getirin.” Ona elçi geldiğinde (Yusuf:) 
“Efendine (Rabbine) dön de ona sor: “Ellerini kesen o kadınların 
durumu neydi? Doğrusu benim Rabbim, onların hileli düzenleri- 
ni gerçekten bilendir.” 

51. (Hükümdar topladığı o kadınlara:) “Yusuf'un nefsinden murat al- 
mak istediğinizde sizin durumunuz neydi?” dedi. Onlar: “Allah 
için, haşa” dediler. “Biz ondan hiçbir kötülük görmedik.” Aziz (Ve- 
zir)in de karısı dedi ki: “İşte şu anda gerçek orta yere çıkmış oldu; 
onun nefsinden ben murat almak istemiştim. O ise gerçekten 
doğruyu söyleyenlerdendir.” 

52. (Yusuf aracıya şunu söyledi:) “Bu, (itiraf Vezirin) yokluğunda ger- 
çekten kendisine ihanet etmediğimi ve gerçekten Allah'ın ihanet 
edenlerin hileli-düzenlerini başarıya ulaştırmadığını kendisinin 
de bilip öğrenmesi içindi.” 

Zindan arkadaşı rüyanın yorumunu ve alınması gerekli tedbirler paketini 
hükümdara takdim edince, hükümdar rüyası ile yorum arasında birebir uy- 
gunluk, tam isabet olduğuna kanaat getirip Yusuf'un zindandan çıkarılması 
emrini verdi. 

Ancak Yusuf aleyhisselâm, hükümdarın emriyle zindandan çıkmayı kabul 
etmedi, bu “af” anlamına gelecekti, masumdu, suç işlememişti ki affedilsin, ye- 
niden yargılanmak istedi. Suçsuzluğu açıkça ortaya çıktıktan sonra zindandan 
çıkacak ve verilirse görev kabul edecekti. Yargılanmak isterken Züleyha'yı de- 
ğil de kadınları referans göstermesi önemlidir. Zira: 

a) Kadınlar onun suçsuz olduğunu, asıl Züleyha'nın onunla birlikte olmayı 
isteyip üzerine baskı kurduğunu biliyorlardı; 

b) Efendisinin hanımı idi, efendisinin ismini kirletmek isteyen karısıyla yeni 
spekülasyonlara konu olmasını istemedi, büyük bir nezaket ve incelik gösterdi; 
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c) Belki de, kendisi de ona içinde bir eğilim duymuş olduğundan Züley- 
ha'yı öne sürmedi. En doğrusunu Allah bilir. 

Hükümdar bu talebi kabul etti, muhtemelen kendisi de konudan haber- 
dardı, siyasi çalkantılara sebebiyet vermemesi için Yusuf'un suçsuz yere zin- 
dana atılmasına ses çıkarmamıştı. Olaya tanık olan kadınlar çağrıldı, onlara 
soruldu, hepsi Yusuf'un masumiyetini itiraf ettiler. Bu durumda Aziz'in karısı- 
nın da suçunu itiraf etmekten başka çıkış yolu kalmamıştı, o da onlara katıldı. 

Buhari'nin yer verdiği bir hadise göre (Tefsir, 12, süre 5) Hz. Peygamber 
(s.a.) bu tutumla ilgili şöyle buyurmuştur: “Yusuf'un yerinde olsaydım, bana 
gelen teklif üzere hemen zindandan çıkardım” (Ayrıca bkz. Müslim, İman, 
238.) Bu tabii ki Efendimiz'in Hz. Yusuf'un 'hatalı' davrandığını ima ettiği an- 
lamına gelmiyor. Efendimiz'in işaret ettiği, “içeride kalarak değil, dışarıya çı- 
karak suçsuzluğumu ispat etmeye çalışacaktım” demek istediği anlamına gelir. 
Hukuksuz yere tutuklanıp yıllarca hapishanelerde yatmaktansa, suçsuzluğu- 
nu ispat edip davasına hizmet etmek üzere başka yerlere hicret edilebilir. Bu 
hukuktan kaçmak değil, kanun kılıfına sokulmuş zorbalığa teslim olmamak- 
tır Her kanun ve haksız karara itaat edilmesi gerekir diye düşündüğümüzde, 
Efendimiz'in Habeşistan'a izin verdiği, sonra kendisi ve ashabıyla toplu halde 
Medine'ye olan hicreti meşru bir temelden yoksun olurdu. 

Kadınlar ve Züleyha açısından meselenin başka bir boyutu vardı ki, bunu 
Hz. Yusuf biliyordu. Şöyle ki: Züleyha, ne kadar çekici ve dayanılmaz bir erkeğe 
arzu duyduğunu anlatmak üzere Yusuf'u kadınlara gösterince, neredeyse tümü 
ellerini kesip, bunun sıradan bir beşer olamayacağını söylediler ve her biri Zü- 
leyha gibi onu arzuladılar. Belki de takip eden günlerde Yusuf'u bulup birlikte 
olmak istediler, ona olmadık tekliflerde bulundular. Ancak o hiçbirine iltifat et- 
medi, Züleyha'yı reddettiği gibi onları da reddetti. Bu, Yusuf'un kadınların ara- 
larında paylaşılmaz, kıskanılır biri haline gelmesine yol açtı. Züleyha'nın içine 
kuşkular girdi “Acaba, beni reddeden Yusuf, onlardan biriyle birlikte oldu mu?” 
diye! Kimseye yar olmayınca Züleyha dâhil ona göz koyan bütün kadınların or- 
tak kararı -fendi ve tuzağıyla zindana atıldı. Böylelikle kadınlar “Madem kimse- 
ye yar olmuyor, zindanı boylasın” diye mutabakatla onu cezalandırmaya karar 
verdiler. Tashih-i karar amaçlı yeni muhakeme sırasında Yusuf'un hiçbir kadına 
iltifat etmediği apaçık ortaya çıkınca, kadınlar “Allah için, haşa! Biz ondan hiçbir 
kötülük görmedik” dediler. Bu durumda Aziz (Vezir)in de karısı için de gerçek 
ortaya çıkmış oldu, içini kemiren şüphelerden, kıskançlık krizlerinden kurtuldu 
ve: “İşte şu anda gerçek orta yere çıktı; onun nefsinden ben murat almak iste- 
miştim. O ise gerçekten doğruyu söyleyenlerdendir” itirafında bulundu. 
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Züleyha'nın da Yusuf'u temize çıkaran itirafı dikkat çekicidir. Her ne kadar 
Yusuf'u zina fiilini işlemeye o sevketmek istemişse ve başına her ne gelmişse 
o sebep olmuşsa da, Yusuf onun ismini vermiyor, “kadınlar”ı şahit gösteriyor. 
Bu hem efendisi Vezir'i hem Züleyha'yı koruma kaygısıdır ve Züleyha bundan 
derin bir biçimde etkilenmiştir, o da artık daha fazla dayanmadan suçunu iti- 
raf etmiştir. EL ihsanu bi'l ihsan: İhsanın karşılığı ihsandır. Razi şöyle bir olayı 
nakleder: Kadının biri kocasının kendisine nikâh akdi sırasında vadettiği mih- 
ri ödemiyor şikâyetiyle hâkime müracaat eder. Hâkim, şahitlerin onu teşhis 
etmesi amacıyla yüzünü açmasını isteyince, kocası atılır ve “Gerek yok” der. 
“İddiasını kabul ediyorum, haklıdır” Bunun üzerine kadın kocasına dönüp 
“Madem sen bana bu iyilikte bulundun, davadan vazgeçiyorum” der. 

Hakkındaki suçlamanın yeni bir yargılama ile ortadan kaldırılmasını ta- 
lep eden Hz. Yusuf (a.s.), böylelikle hem anlattığımız üzere “yokluğunda vezire 
ihanet etmediğinin apaçık ortaya çıkmasını” mahkeme kararıyla sağladı; hem 
“başkasına tuzak ve komplo kuranların asla başarıya ulaşamayacaklarını” ba- 
şından geçen somut olay üzerinden gösterdi. Züleyha'nın de içinde yer aldığı 
kadınlar başına çorap ördüler ama Allah onları başarıya ulaştırmadı, sonunda 
Yusuf'un suçsuzluğu apaçık ortaya çıkmış oldu. 


vi” 3 R7 
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53. “(Yine de) Ben nefsimi temize çıkaramam. Çünkü gerçekten nefis, 
-Rabbimin kendisini esirgediği dışında- vargücüyle kötülüğü em- 
redendir. Şüphesiz, benim Rabbim, bağışlayandır, esirgeyendir.” 


Yusuf aleyhisselâm bu güzel sonucu elde etti, suçsuzluğunu ispatladı. Ama 
yine de “nefsini temize çıkarmadığı”na işaret ediyor. Acaba ne demek istiyor- 
du? Bu önemli bir sorudur. 

İbnu'l Kayyim el Cevziyye, bu sözü Züleyha'nın, Aziz'in veya Hz. Yusuf'un 
söylediğine dair üç görüşe yer verir. Züleyha söylemişse, Yusuf'u arzu ettiği- 
ni itiraf sadedinde söylemiştir. Vezir söylemişse, suçsuzluğunu bildiği halde 
aile şerefi ve siyasi sebeplerle Yusuf'un zindana atılmasına karar verdiği için 
nefsine uymuş, haksız bir fiilde bulunmuştur. Ancak üçüncü ihtimal çok daha 
kuvvetli görünmektedir. Şöyle ki: 

24. ayetin açıklamasında Yusuf'un da Züleyha'yı arzu ettiğini ama hemen 
Allah'ın bu fiille ilgili yasağını hatırlayıp nefsini kontrol ettiğini görmüştük. Bu 
ayette Yusuf aleyhisselâm, nefsini temize çıkarmadığını, çünkü nefsin insana 
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kötülüğü emrettiğini, hem de kuvvetli ve ısrarlı bir biçimde (emmare) yaptığı- 
nı söylüyor. Çünkü “kendisi de Züleyha'ya eğilim duymuş, onu arzulamış”tı. Ça- 
bucak kendisini toparladı, zina adı verilen haram fiili işlemenin ne büyük bir 
işve çirkin olduğunu hatırlayıp nefsini denetim altına aldı. Yani nefsinde böyle 
bir arzu vardı ama nefsine yenilmedi. İşte insana yasak/haram kılınan bir fii- 
li emreden nefis, kötülüğü emreden nefistir. Ancak insana kötülüğü emreden 
nefis (Nefs-i emmare) nefsin tamamı, bütünü değildir, türevlerinden biridir. 
Maalesef tasavvuf kültürü nefsin bütün türevlerini, tek bir türeve, kötülüğü 
emreden nefse indirgemiştir. Kur'an-ı Kerim'de nefsin 7 türevi zikredilir, bun- 
lardan biri burada sözü geçendir: 

1) Nefs-i emmare: Dünyaya, bedene en yakın, en aşağı seviyedeki kade- 
mede ortaya çıkan kuvvete denir. Nefsi, ruhun dünya şartlarında ve bedende 
insandaki özvarlık, kişilik, arzu, kuvvet, cazibe hareket seyri, irade tezahürü 
şeklinde anlamak gerekirse, Nefs-i emmare'yi, nefsin kötülüğü emreden türevi 
olarak anlayabiliriz. Bunun “ne” olduğunu, neliğini en iyi Hz. Peygamber (s.a.) 
bize anlatmış bulunmaktadır. 

Hz. Yusuf'un kaçındığı yasak, nikâhsız birliktelik yani zina idi. Bunun 
yasak bir fiil olduğunu ona bildiren şanı Yüce Allah'tır. Züleyha hem evli bir 
kadındı, hem muhtemelen de müşrikti yani evli olmasaydı da onunla birlik- 
te olamazdı. Neyin helal, neyin haram olduğuna biz kendimiz tayin edemeyiz. 
Hadiste tanımlandığı üzere “Haram, Allah'ın Kitabı'nda yasaklanan (haram) 
şeydir” (Tirmizi, Libas, 6; İbn-i Mace, Et'ıma, 60). Haram sınırdır, bu sınırları 
Allah tayin eder ve çizer, buna Hududullah denir. 

Fakat bu, isteme kuvvetine sahip nefsin her türlü istek ve arzudan kendini 
yoksun bırakması, isteğin kendisini öldürmesi anlamına gelmez, buna makbul 
zühd gözüyle de bakılmaz. Çünkü yine Hz. Peygamber (s.a.) “Dünyada zühd, 
helallerin haram kılınması değildir” (Tirmizi, Zühd, 39) buyurmuştur. Nefsin 
güçlü bir istek merkezi ve kaynağı (iştah-u şehvet) olduğunu biliyoruz. Haya- 
tımızı idame ettirebilmek için gıdaya iştahımız var, neslimizi devam ettirebil- 
mek için de şehvete, cinsel arzuya. Ancak yeme ve içmenin mahiyetini Kur'an 
ve Sünnet tayin eder, bunun somut modelini Hz. Peygamber gösterir. Şehvet, 
kendi başına meşru ve gereklidir. Ama iffetle çerçevelendiği sürece ve biçimde 
öyledir. Nefs-i emmare kontrolsüz şehveti harekete geçirir, gayrimeşru arzula- 
rı tahrik eder ve insanın konmuş sınırları aşarak tatmin bulmasını, haz alma- 
sını emreder: “Nefis diler ve iştiha eder” (Buhari, Kader, 9; Müslim, Kader, 20). 
Nefsin bu türevi son derece etkilidir: “Nefsimizin şerrinden Allah'a sığınırız” 


(Nesai, Cuma, 24). 
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Hz. Yusuf'un içinde harekete geçip de “bir an” için onu Züleyha'ya arzuyla 
yönelten kuvvet işte bu nefistir. Ama gördüğümüz üzere Hz. Yusuf, bu zina fii- 
liyle ilgili konulmuş yasağı hatırlayıp nefsini dizginlemeyi başarır. Eğer nefsi- 
ne uysaydı, yapmaması gereken bir fiili yapacak, dolayısıyla emmare türevinin 
etkisi altında nefsinin kendisine, zatına, bütününe zulmetmiş olacaktı. Bu çer- 
çevede Hz. Peygamber (s.a.) şöyle dua eder: “Andolsun, zulmü kendi nefsime 
haram kıldım, sizin için de haram kıldım” (Müslim, Bir, 55). Aslında bu haramı 
koyan Allah'tır, o peygamber sıfatıyla bize bunu hatırlatmakta, altını kalın çiz- 
gilerle çizmektedir. 

Belirtmek gerekir ki, nefis'le ilgili İslam irfan tarihinde zengin bir literatür 
vardır, insan psikolojisinin, ruh dünyasının anahtar terimlerinden biridir. Nef- 
sin mahiyeti, etkisi, türevleri göz önüne alınmadan insan psikolojisi, iç dünyası, 
dış uyarıcılara verdiği tepkiler doğru anlaşılamaz. Bu çerçevede eski filozoflar 
psikolojiye “Nefsin bilgisi (İlmu'nnefs)” adını vermişlerdi. Ruh ve nefsin insan 
kişiliği ve hayatındaki merkezi yeri ve etkisi kaale alınmıyorsa, psikoloji olarak 
geriye kalan insanın salt bir organizma olarak telakki edilmesi, insanın birtür 
biyolojik/fizyolojik materyalizm nesnesi olarak araştırma nesnesi haline geti- 
rilmesidir. Tasavvuf ehli en çok nefis konusu üzerinde durmuşlardır. Abdullah 
ibn-i Mübarek, şöyle der: “Akıllı insan, nefsini alçaltan ve ölümden sonrası için 
çalışandır. Aciz insan ise nefsinin isteklerine bağımlı olan ve Allah hakkında 

batıl/temelsiz zanlarda bulunan kimsedir.” Hakikaten denetim altına alınma- 
dığı takdirde nefis, şişkin bir fil gibidir. Kontrolden çıktığında her yanı tahrip 
eder. Yıkıcı zararlarından korunmak için onu terbiye etmek, ehlileştirmek la- 
zım ki, bize bu konuda verilmiş güç iradedir. Küçücük bir parça (cüz-i irade) bu 
koca yaratığı zapturapt altına alabilir. 

Bu çerçevede önemli bir noktaya dikkat çekmekte zaruret var: Çoğu zaman 
nefis, eksik olarak “emmare” vasfıyla bilinir, kötülükle özdeşleşir. Oysa nefis, kö- 
tülükten, gayrimeşru istek ve arzulardan, insanı bağımlı kılan tutkulardan ibaret 
değildir. Bazı Uzakdoğu dinlerinde ve modern Batı'da nefis telakkisi iki aşırılığı 
temsil eder. Birinde nefis tamamen öldürülür, diğerinde her arzu ve tutkusu ye- 
rine getirilmek istenir. Nefsi tamamen öldürmeye kalkışmak, insanın dünyadaki 
sınavının iptal edilmesi anlamına gelir, şahsiyet de nefisle beraber ölür. Nefsin 
her isteğini yerine getirmek insanı bedensel arzuların tutsağı haline getirir, ben- 
cilleştirir, egosunu şişirir, başkalarına karşı sorumsuzlaştırır, hasım hale getirir, 
envaı türlü çatışmalara sebebiyet verir. Bu iki aşırı nefis telakkisine karşı İslam, 
vasat nefis görüşünü vaz'eder ki, bu, nefsin dizginlenmesidir. Bu öyle zor ki, başlı 
başına bir mücahededir, buna “büyük cihad” denmiştir. 
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İslam irfanı işe “ma'rifetünnefs” ile başlanmasını öğütler. Kişi kendini, öz 
varlığını, zatını, iç dünyasını iyi bilirse, vahyin aydınlığında “ma'rifetulhalk”a, 
varlığın ve tabiatın bilgisine ve ileri aşamada “ma'rifetullah”a ulaşır. Ama ön- 
celikle Nefs-i emmareyi tanımalı ve onu dizginlemeyi başarmalıdır. 

İslam irfanına göre, kişinin “öteki”si kendi nefsi yani Şeytan'ın içimizde 
yuvalandığı Nefs-i emmaremizdir. Bu nefis hep kendini haklı çıkarır, temiz 
olduğunu iddia eder. Nefs-i emarenin panzehiri takvadır: “Nefsinizi temize 
çıkarıp durmayın. O kimin sakındığını daha iyi bilendir.” (53 /Necm, 32.) Nef- 
simize karşı mücahede yürütüp başarı kazandıkça, asli düşmanımız olan Şey- 
tan'ı geriletir, onu yener ve ahlaki olarak kemal yolunda ilerlemeye başlarız. 
Yaratılışımızın amacı ahlaki kemal (güzel ahlakın tamamlanması) olduğuna 
göre, Nefs-i emmareyi kendi ötekimiz ilan edip öncelikle onunla mücadele ve 
mücahede etmeliyiz. Nefis Allah'ın nuruyla nurlandığında yani ilahi emir ve 
hükümlere itaat etmek suretiyle ilahi iradeye teslim olduğunda insanı kişilik 
(şahsiyet) sahibi kılar. Efendimiz şu duayı yapmıştır: “(Rabbim) Nefsimde nur 
kıl!” (Müslim, Müsafirin, 189). Kur'an-ı Kerim'de zikri geçen nefsin diğer tü- 
revleri şunlardır: 

2) Nefs-i levvame: Kötülük yapınca sahibini, aslında kendi kendini kına- 
yabilen, özeleştiri yapabilen nefis (75/Kıyame, 2); Bu çok değerli bir kişilik 
hasletidir. Bu haslet sayesinde insan kendini oto kritiğe (Muhasebe-i nefs) tabi 
tutar, hata ve yanlışlarının farkına varır ve irade koymak suretiyle tevbe eder. 

3) Nefs-i mülhime: Sahibine, aslında kendine kötülüğü de (fücur), iyiliği 
de (takva) ilham eden nefis (91/Şems, 7-8). Bu düşünme, ayrıştırma, birleştir- 
me, mukayese etme ve sonuca gitme gibi güçlü zihni/entelektüel etkinliklerin 
yetisi ve melekesi olan şeyin ta kendisidir. İnsan bunları doğru bir biçimde 
kullandığında doğruyu bulur, yanlış bir biçimde kullandığında yanlışa düşer, 
yoldan çıkar. 

4) Nefs-i zekiyye: Kendini kötülüklerden uzak tutup iç dünyasını, iradi ha- 
reketlerini iyiliklerle, ibadet ve itaatle sürekli arındırabilen nefis. Veya kişinin 
herhangi bir suçlama karşısında masuniyetini savunması, kendini temize çı- 
karması hakkı ve çabası (18/Kehf, 74); 

5) Nefs-i mutmainne: Her türlü kuşku, tereddüt, kaygı, çatışma, vehim, ves- 
vese ve şüpheden uzak bir biçimde Allah'ı zikretmekle; sahih dinle düzenlen- 
miş iman, kesintisiz hayırlarla tatmin ve huzur bulmuş nefis (89/Fecr, 27). Bu 
huzur ve tatmini hiçbir dünyevi zevk, haz, servet, şöhret, makam sağlayamaz. 
Allah'ın zikri dışında tatmin arayışı, susuz insanın tuzlu su içerek susuzluğunu 
gidermek istemesine benzer. Hiçbir zaman susuzluğunu gideremeyecektir. 
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6) Nefs-i raziye: Allah'tan gelen her şeye razı olan nefis (89/Fecr, 28). Eğer 
şanı Yüce Allah'ın bizim hakkımızda hayır murat ettiğini düşünür ve buna sa- 
mimiyetle inanırsak, O'ndan bize her ne gelirse, razı olmalı, şikâyet ve itapta 
bulunmamalıyız. Musibet ve hastalıklar, sıkıntı ve belalar bile birer kurtuluş 
vesilesi olabilir. Altın, ateşte eritilmedikçe saf olarak ortaya çıkmaz. Belki bir 
hastalık günahlarımızın kefareti sayılır. Bu bilinçte nefis “rıza” makamında 
olursa, hiçbir şeyi umursamaz, sadece yüce Rabbi'nin hoşnutluğunu /rızasını 
talep eder. 

7) Nefs-i marzıyye: Allah'ın hoşnutluğunu kazanmış nefis (89 /Fecr, 28). 
Bundan daha üstün mertebe olamaz. Hayatın anlamı ve amacı budur. (Ayrıca 
bkz. 13/Ra'd, 28; 75/Kıyamet, 2 ve 91/Şems, 7.) 
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gov) Özkik 1ylğ Iyizİ özi 3 Bİ 

54. Hükümdar dedi ki: “Onu bana getirin, onu kendime bağlı kıla- 
yım.” Onunla konuştuğunda da (şöyle) dedi: “Sen bugün bizim 
yanımızda (artık) önemli bir yere sahibisin, güvenilir (bir danış- 
man-yönetici)sin.” 

55. (Yusuf) Dedi ki: “Beni (bu) yerin (ülkenin) hazineleri üzerinde (yö- 
netici) kıl. Çünkü ben, (bunları iyi) bir koruyucuyum, (yönetim işle- 
rinide) bilenim." 

56. İşte böylece biz yeryüzünde Yusuf'a güç ve imkân (iktidar) verdik. 
Öyle ki, orada (Mısır'da) dilediği yerde konakladı. Biz kime diler- 
sek rahmetimizi nasip ederiz ve iyilik yapanların ecrini kayba uğ- 
ratmayız. 

57. Âhiretin karşılığı ise, imân edenler ve takvâda bulunanlar için 
daha hayırlıdır. 


Hz. Yusuf (a.s.) aklandıktan sonra hükümdarın huzuruna çıkarıldı. Hü- 
kümdar onu kendine özel danışman seçmeyi düşünüyordu (İstihlaslinefsihi). 
Nitekim düşüncesini ona da açtı. Ancak muhtemel gelişmeler ve alınması ge- 
reken tedbirler görüşülünce, bolluk ve kıtlıkla geçecek 14 senenin yönetimi- 
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nin hayli önemli olduğu gerçeği ortaya çıktı. Takip edilecek mali programda 
hata yapılacak olsa, halk yoksulluk ve açlıktan kırılabilirdi. Bu da tedbir fikri 
kadar yönetimin de önemli olduğu hususuna işaret ediyordu. Süren müzake- 
re ve istişareler “Onunla konuştuğunda, hükümdar Yusuf'un kelamını, fikir ve 
önerilerini dinlediğinde” 14 yıllık yönetimi de ancak Yusuf aleyhisselâmın ba- 
şarıyla yürütebileceği fikrini ortaya çıkardı; bunun üzerine Hz. Yusuf bu görevi 
de üstlenebileceğini beyan etti. 

Bizim kanaatimize göre, Hz. Yusuf doğrudan/re'sen görev talep etme- 
di, müzakere, istişare ve mükâleme sonucunda bu fikir ortaya çıktı. Bu açı- 
dan Hz. Yusuf'un görevi üstlenmesi ile Hz. Peygamber (s.a.)'in görev isteyen 
Abdurrahman bin Semüre'ye “Ey Abdurrahman, emirliği isteme, sen istedin 
diye sana verilecek olsa işinle başbaşa kalırsın, istemediğin halde sana verile- 
cek olsa, yardım görürsün” (Buhari, Eyman, 1; Ahkâm, 5; Müslim, İmare, 13) 
buyruğu arasında herhangi bir çelişki yoktur. Aslolan görevin hırsla istenme- 
si veya kişilerin işin özüyle ilgisi olmayan özelliklerini, mesela soy soplarını, 
parti mensubiyetlerini öne sürmesi değil, layık ve ehil olanın buna seçilmesi, 
görevin kendisine teklif edilmesidir. Hükümdar, Hz. Yusuf'u iyice dinledikten 
sonra kendine özel danışman seçmiş, görev vermiştir. Ancak Hz. Yusuf, salt 
danışmanlıkla 14 kritik yılın atlatılmayacağını, hazine yani maliye politikası 
üzerinde tam yetki sahibi olabilirse başarılı olacağını belirtince hükümdar bu 
fikri de makul bulup kabul etmiştir. Hükümdarı Hz. Yusuf'u tam yetkili kılma- 
ya sevkeden sebep, onun bilgisi, isabetli hüküm ve yorumları yanında, iade-i 
muhakeme sırasında Yusuf'un efendisi vezire gıyabında ihanet etmediğine 
şahit olmasıdır. Efendisine ihanet etmeyen -namusuna el uzatmayan- kimse, 
hükümdara ve hazineye, başka deyişle ülkenin kamu kaynaklarına da ihanet 
etmez, kendi lehine kullanmaz, suistimal etmez, yolsuzluk yapmaz. Bu açıdan 
İslam bilginlerinin yönetici (imam) seçilecek kişinin büyük günah (kebaire) 
işlememiş olması şartı aramaları boşuna değildir. 

İlave bir sebebi de göz ardı edemeyiz: Hz. Yusuf Kenan ilinden gelmiştir; 
Mısır'da ailesi, akrabaları, yakınları yoktur; dolayısıyla bürokrasiyi ve kamu 
kaynaklarını nepotizm (akraba ve yakınlar kayırmacılığı) yapmak suretiyle 
suistimal etmez. Osmanlı Devleti'nin askeri ve sivil bürokratları devşirme- 
lerden oluşturmasının bir sebebi budur. Yönettiği toplumun tarihi, dini, gele- 
nekleri, sosyolojisi ve diliyle hiçbir irtibatı ve akrabalığı olmayan devşirmeler, 
güvenliklerini sadece padişaha sadakat göstererek koruyabileceklerini bil- 
diklerinden, yerele/yöresel güçler lehine çıkar hesaplarına girişmez, sadece 
“devlete kul” olarak görevlerini harfiyyen yerine getirirler. Hz. Yusuf örneğin- 
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de farklılık gösteren durum, mali politikaları yürütme görevini üstlenen zatın 
bir peygamber olması, hakiki ve asli sadakatini Allah'a ve Hukuk'a gösterme- 
sidir. Mısır kralı Hz. Yusuf'la yaptığı mülakatta bunu rahatlıkla anlamıştır. Hz. 
Yusuf, hem işi çok iyi bilmektedir hem güvenilir bir şahıstır, tam manasıyla 
liyakat ve ehliyet sahibidir; bu da emanetin kendisine verilmesi için yeter se- 
beptir. Bütün bu faktörler bir arada düşünüldüğünde büyük krizlerin bekledi- 
ği Mısır'da böylesine kritik bir görev ancak Hz. Yusuf (a.s)'a tevdi edilebilirdi, 
nitekim öyle oldu! 

Böylece Mısır'da Hz. Yusuf'a bir güç ve iktidar (temkin) verilmiş oldu. An- 
cak iktidar ne kadar önemli olursa olsun -ki insanlar iktidar için birbirleriyle 
acımasızca mücadele ederler, kan dökerler- ahirette vaadedilen karşılık daha 
hayırlıdır (16/Nahi, 30). Yüce Allah dünyada rahmetini, nimet ve bağışını di- 
lediği kimselere verir, tasarruf O'nun elindedir; kimsenin emeğinin, sabır ve 
sadakatinin ecrini zayi etmez; bunun somut örneklerinden biri Yusuf aleyhis- 
selâmın başından geçen olaydır. 

Tefsirciler, -elde güvenilir kaynaklarda bilgi olmamakla beraber- hüküm- 
darın veziri Kıtfir'in ölümü üzerine Hz. Yusuf'u Züleyha -diğer adı Rail- ile ev- 
lendirdiğini, ondan Efraim ve Menşa adını verdiği iki erkek çocuğu olduğunu 
kaydetmektedirler. 
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58. (Kuraklık başlayınca) Yusuf'un kardeşleri gelip yanına girdiler, 
onu tanımadıkları halde kendisi onları hemen tanıdı. 


59. Onların erzak yüklerini hazırlayınca dedi ki: “Bana babanızdan 
olan kardeşinizi getirin. Görmüyor musunuz, ben ölçüyü tam tu- 
tarım ve ben konukseverlerin en hayırlısıyım.” 

60. “Eğeronu bana getirmeyecek olursanız, artık benim katımda si- 
zin için bir ölçek (erzak) yoktur ve bana da yaklaşmayın.” 


61. Dedilerki: “Onu babasından istemeye çalışacağız ve herhalde biz 
bunu yapabileceğiz.” 

62. Yardımcılarına dedi ki: “Erzak bedellerini (sermayelerini) yükleri- 
nin içine koyun. İhtimal ki aileleri döndüklerinde bunun farkına 
varırlar da (belki) geri dönerler." 

63. Böylelikle babalarına döndükleri zaman, dediler ki: “Ey babamız, 
ölçek bizden engellendi. Bu durumda kardeşimizi bizimle gönder 
de erzakı alalım. Onu mutlaka koruyacağız." 


64. Dedi ki: “Daha önce kardeşi konusunda size güvendiğimden baş- 
ka (bir şekilde) onun hakkında size güvenir miyim? Allah en hayır- 
lı koruyucudur ve 0, esirgeyenlerin esirgeyicisidir.” 

65. Erzak yüklerini açıp da erzak bedellerinin kendilerine geri veril- 
miş olduğunu gördüklerinde, dediler ki: “Ey Babamız, daha neyi 
arıyoruz, işte erzak bedelimiz bize geri verilmiş; (bununla yine) 
ailemize erzak getiririz, kardeşimizi koruruz ve bir deve yükünü 
de ilave ederiz. Bu (aldığımız) az bir ölçektir.” 

66. “Banaetrafınızın çepeçevre kuşatılması dışında, onu ne olursa ol- 
sun mutlaka bana getireceğinize dair Allah adına kesin bir söz ve- 
rinceye kadar, onu sizinle asla gönderemem.” dedi. Böylelikle ona 
kesin bir söz verince dedi ki: “Allah, söylediklerimize vekildir.” 

67. Ve dedi ki: “Ey çocuklarım, tek bir kapıdan girmeyin, ayrı ayrı 
kapılardan girin. Ben size Allah'tan hiçbir şeyi sağlayamam (gi- 
deremem). Hüküm yalnızca Allah'ındır. Ben O'na tevekkül ettim. 
Tevekkül edenler de yalnızca O'na tevekkül etmelidirler.” 
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Yusuf aleyhisselâmın dediği gibi ilk yedi yıl bolluk ve refah içinde geçti, 
ikinci yedi yılın başlangıcından itibaren kuraklık ve kıtlık baş gösterdi. Hz. Yu- 
suf, disiplini bozmadan halka her haneye ihtiyacı kadar erzak dağıttı, dışarı- 
dan gelenlere de belli bir ücret karşılığında sattı. Bu çerçevede kuraklık Kuzey 
Arabistan, Suriye, Filistin bölgesini de içine almıştı. Kenan ilinde yaşayan Hz. 
Yakup ve ailesi de bundan etkilenmişti. Diğerleri gibi Mısır'a gidip erzak satın 
almak üzere yola koyuldular. 

Mısır'a varıp da huzuruna çıktıklarında Hz. Yusuf görür görmez kardeşle- 
rini tanıdı. Onlar huzuruna çıktıkları yüksek mevkideki zatın Yusuf olabilece- 
gini düşünemediler. Zira Yusuf'u kuyuya attıklarında küçük bir çocuktu, tabii 
ki zaman içinde fizyolojisinde önemli değişiklikler olmuştu. Diğeri Mısır yöne- 
ticileri farklı dinden ve inançtan olan insanlardı, kardeşleri Yusuf nasıl iktidar 
seçkinleri arasında olabilirdi ki! Belki de bir aileye köle olarak satılan Yusuf'un 
böylesine yüksek bir mevkie gelebileceğini zaten akıllarına getiremezlerdi. 

Aralarında bir diyalog geçtiği anlaşılmaktadır. Çünkü Yusuf, kardeş- 
lerine “babanızdan olan kardeşinizi getirin” diyor ki, bu aslında anne bir 
kendi kardeşi Bünyamin'dir. Konuşma sırasında aile efradını sayarlarken 
onu da zikretmişlerdir. Anlatıma göre, kendisi gelmemişse bile istihkakı 
olan tahılı almak üzere bineğini getirmişlerdi. Hz. Yusuf ise onu bizzat gör- 
mek istiyordu, aksi halde bir dahaki sefere herhangi bir şey vermeyecekti. 
Bu sefer ise onlara istihkaklarını tam verdiği gibi, alicenaplık gösterip izzet 
ve ikramda bulundu, gönüllerini hoş edecek şekilde konukseverlik göster- 
di, kardeşlerden Şem'un'u yanında alıkoydu. Onlar da bunun üzerine diğer 
kardeşlerini getireceklerine dair vaatte bulundular, herhalde bunu yapabi- 
leceklerini söylediler. 

Hz. Yusuf bununla da yetinmedi, her birine bir deve yükü tahıl verip de on- 
lardan aldığı parayı yüklerinin içine koydurdu. Döndüklerinde ödedikleri bedeli 
çuvallarda buldular. Babaları Yakub'a durumu anlatıp Bünyamin'in kendileriy- 
le gelmesi gerektiğini söylediler, aksi halde artık onlara erzak verilmeyecekti. 
Şayet Yakup aleyhisselâm Bünyamin'i göndermeyi kabul ederse, onu mutlaka 
koruyacaklarına dair taahhütte bulundular, babalarına güvence verdiler. 

Babalarının onlara tabii ki itamdı yoktu, çünkü Yusuf'tan dolayı sicilleri bo- 
zuktu. Ama peygamber olan Yakup aleyhisselâm da kaderin nasıl tecelli edeceği 
konusunda bir fikre sahipti. Onlara kendilerine pek güvenmediğini açıkça söy- 
lediği halde, “Allah'ın en hayırlı koruyucu” olduğunu hatırlattı. Eğer şanı yüce 
Allah esirgeyip bağışlayacak olursa, hiç kimse bir başkasına zarar veremez. 

Belki de Yakup aleyhisselamı, Bünyamin'i göndermeye ikna eden işaret, er- 
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zak bedelinin çuvallarda çıkmasıdır. Hz. Yakup böylelikle bir işaret almış olu- 
yordu, çünkü kıtlık ve kuraklığın her tarafı kasıp kavurduğu bir zamanda, Mısır 
maliye bakanının ailenin fert başına bir deve yükü erzak verip bedelini alma- 
ması normal değildi. Çocuklarına göre bundan daha iyi ne olabilirdi! Paraları 
kendilerine iade edilmiş, bir dahaki seferde bu parayla yüklü miktarda erzak 
alacaklardı, ilk seferinden bir deve yükü daha fazla erzakla döneceklerdi. 

Hz. Yakup, oğullarından kesin bir taahhüt istedi. Ciddi bir ölüm tehdidi ol- 
madıkça, kardeşleri Bünyamin'i koruyacaklardı. Bu taahhüdü verdiler, Yakup 
aleyhisselâm da bunun üzerine “Allah'ın verdikleri taahhüde vekil olduğunu” 
söyledi. Vekil'in bir anlamı olup bitene tanıklık etmesidir. Çocukları kardeş- 
lerini koruyacaklarına dair söz verdiler, babaları bu söze Allah'ı şahid/vekil 
tuttu. Sözlerini yerine getirirlerse büyük mükğfata nail olacaklardı, Yusuf'ta 
olduğu gibi ihanet edeceklerse bunun cezasını göreceklerdi. 

Babaları onlara ilginç bir tavsiyede bulundu: “Ey çocuklarım, tek bir ka- 
pıdan girmeyin, ayrı ayrı kapılardan girin.” Bunun iki anlama geldiği söylen- 
miştir. İlki, bazı tefsircilere göre güçlü kuvvetli, yakışıklı 11 kardeşin bir arada 
gözükmesi onlara nazar değmesine sebep olabilirdi. Pek dikkat çekmeden ayrı 
kapılardan şehre girip bir noktada buluşsunlar. Diğer sebep ise Kenan ilinden 
gelen 11 kişinin siyasi sebeplerle dikkat çekeceği ve belki erzak dağıtım yerine 
ulaşmadan tutuklanabileceği kaygısı. 

Ancak bu iki açıklama da pek tatminkâr gözükmemektedir. Nazar değ- 
mesi uzak bir ihtimaldir, bu sadece Mısır'da değil heryerde söz konusu ola- 
bilirdi ki, bu durumda hiçbir yere toplu halde gitmemeleri icap ederdi. Siyasi 
sebeplerle tutuklanabilecekleri ihtimali de zayıftı, çünkü maliye bakanı ma- 
kamında olan Yusuf'un onları koruduğu ve gayet iyi ağırladığı duyulmuştu, 
dolayısıyla kimse onları rejim aleyhtarı faaliyetlerde bulunmak üzere şehre 
geldiklerini düşünemezdi. Olsa olsa, Yusuf aleyhisselâmın onlara gösterdiği 
yakınlık ve itibarın bazı çevrelerde kıskançlığa yol açacağı ihtimaline karşı, 
Hz. Yakup birer birer veya ikişer ikişer farklı kapılardan girip Yusuf'a ulaş- 
malarını sağlamak istemiştir. 

İşari bir açıdan bakıldığında belki de bir müddet sonra ailesiyle birlikte 
Kenan ilinden Mısır'a hicret edecek olan Yakup aleyhisselâm 400 sene süre- 
cek bir maceranın başlangıç noktasında İsrailoğullarına yeni hayatlarının ve 
tarihlerinin geçeceği şehri farklı açılardan, beraber yaşayacakları Mısır halkı- 
nı farklı boyutlardan tanımalarını öğütlemiştir. Bir mekâna hep aynı yerden 
giden, o mekânın bir boyutunu, gerçekliğin bir yüzünü tanır ve mekânı tek 
boyutla sınırlar. Oysa eşyanın birden fazla boyutu, tezahürü ve açığa çıkan ger- 


128 ALI BULAÇ-KUR'ÂN DERSLERİ/DİRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


çeklik düzeyleri vardır. Her bir kapı farklı tezahür ve boyutları ifade eder. İn- 
san hayatın çok yönlü gerçeklerini tanıma çabası içinde olursa, hakikatle ilgili 
daha doğru bilgilere ulaşır. En doğrusunu Allah bilir. 

Babalarının sözünü tutacak olurlarsa başarıya kavuşacak, maksatlarına 
varacaklardır. Mamafih hiçbir şeyin garantisi yoktur. Başlarına bir musibet ge- 
lecek olsa, Yakup (a.s.) bunu önleyemez, hüküm yalnızca Allah'ındır. Hz. Ali'nin 
Sıffin savaşı sırasında hakem olayını kabul etmesi üzerine teşekkül eden Harici 
fırkanın temel aldığı bu ayet İslam tarihinde çokça tartışma konusu olmuştur. 
Haricilere göre, Kur'an'ın hükmü dururken hakeme başvurulmaz, hakemi ka- 
bul etmekle Hz. Ali -haşa- küfre düşmüştür. Hz. Ali gerek Kur'an-ı Kerim'den 
-mesela kadın-erkek ihtilafında hakemlere başvurulmasını emreden Nisa sü- 
resi 128. ayeti gibi- gerekse Sünnet'ten bolca örnekler getirerek Haricilerin 
yanıldıklarını ortaya koymaya çalışmıştır. (Bkz. 6/En'am, 57.) 

“Hükmün sadece Allah'a ait olması” varlık âleminin tümü, canlılar ve in- 
san hayatının Allah'ın kudret eli, iradesi ve bilgisi dâhilinde cereyan ettiğinin 
ifadesidir. Bu çerçevede ahlaki değerlerin kaynağı da Allah'ın hükmüdür, hu- 
kuki kurallar, yol gösterici normlar kaynaklarını buradan alır. Kim bu hakikate 
boyun eğer, ilahi iradeye tam bir ihlas ve sadakatle teslim olursa kurtulur, kim 
güvende olmak istiyorsa, kaygılardan uzak yaşamayı diliyorsa Allah'ın hükmü- 
ne rıza gösterip O'na tevekkül edecektir. 
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68. 


69. 


70. 


71. 


72. 


73. 


74. 
75. 


76. 


vay aştılalIĞI Ğİ 


Babalarının kendilerine emrettiği yerden (Mısır'a) girdiklerinde, 
(bu,) -Yakub'un nefsindeki dileği açığa çıkarması dışında- onlara 
Allah'tan gelecek olan hiçbir şeyi (gidermeyi) sağlamadı. Gerçek- 
ten o, kendisine öğrettiğimiz için bir ilim sahibiydi. Ancak insan- 
ların çoğu bilmezler. 

Yusuf'un yanına girdikleri zaman, o kardeşini bağrına bastı; 
“Ben” dedi. “Senin gerçekten kardeşinim. Artık onların yaptıkla- 
rına üzülme.” 


Erzak yüklerini kendilerine hazırlayınca da, su kabını kardeşinin 
yükü içine bıraktı, sonra bir münadi (şöyle) seslendi: “Ey kafile, 
sizler gerçekten hırsızsınız.” 


Onlara doğru yönelerek: “Neyi kaybettiniz?” dediler. 


Dediler ki: “Hükümdarın su tasını kaybettik, kim onu (bulup) getirir- 
se, (ona armağan olarak) bir deve yükü vardır. Ben de buna kefilim." 


“Allah adına, hayret” dediler. “Siz de bilmişsiniz ki, biz (bu) yere 
bozgunculuk çıkarmak amacıyla gelmedik ve biz hırsız değiliz” 


“Öyleyse” dediler. “Eğer yalan söylüyorsanız (bunun) cezası nedir?” 


Dediler ki: “Bunun cezası, (su tası) yükünde bulunanın alıkonul- 
masıdır. İşte biz zulmedenleri böyle cezalandırırız.” 


Böylece (Yusuf) kardeşinin kabından önce onların kaplarını(yok- 
lamaya) başladı, sonra onu kardeşinin kabından çıkardı. İşte biz 
Yusuf için böyle bir plan düzenledik, (Yoksa) Hükümdarın dininde 
(yürürlükteki kanuna göre) kardeşini (yanında) alıkoyamazdı. An- 
cak Allah'ın dilemesi başka. Biz dilediğimizi derecelerle yükselti- 
riz. Ve her bilgi sahibinin üstünde daha iyi bir bilen vardır. 
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77. Dediler ki: “Şayet çalmış bulunuyorsa, bundan önce onun kardeşi 
de çalmıştı.” Yusuf bunu kendi içinde saklı tuttu ve bunu onlara 
açıklamadı (ve içinden): “Siz daha kötü bir konumdasınız” dedi. 
“Sizin düzmekte olduklarınızı Allah daha iyi bilir." 

78. Dediler ki: “Ey Vezir, gerçek şu ki, bunun yaşlı (ve) büyük bir ba- 
bası var; onun yerine bizden birisini alıkoy. Doğrusu biz, seni iyi- 
lik yapanlardan görmekteyiz.” 

79. Dedi ki: “Eşyamızı kendisinde bulduğumuzun dışında, birisini 


alıkoymamızdan Allah'a sığınırız. Yoksa bu durumda kuşkusuz 
biz zalim oluruz." 


Babalarının emrettiği gibi şehre girdiler. Elbette başlarına bir musibet ge- 
lecek olsaydı, Yakup Kenan ilinden bunu önleyebilecek durumda değildi, bir 
peygamber olarak bunun da bilincindeydi, Allah'tan kendisine bu konuda bilgi 
verilmişti; o sadece içinden geçen bir kaygıyı dile getirmiş, alınması gereken 
tedbiri dile getirmişti. 

Yusuf'un yanına selametle gittiler. Kardeşlerini yine ağırladı ama bir fırsa- 
tını bulup anne bir kardeşi Bünyamin'i bağrına bastı ve kendini tanıttı. Genel 
anlatımdan anlaşılıyor ki, kardeşler anneleri ayrı Bünyamin'e de farklı dav- 
ranıyor, onu zaman zaman dışlıyorlardı. Hz. Yusuf, üzüntülü günlerin geride 
kaldığını söyleyerek onu teselli etti. Artık onu Kenan'a geri göndermeyecekti. 

Yanına alıkoyması için yasal bir çareye başvurdu. Yükünün içine hayli pahalı 
olan hükümdarın su kabını koydu. Görevliler kaybolan kabı aramaya başladılar, 
bulana bir deve yükü ödül verileceğini etrafa duyurdular. Kenan'dan gelen ka- 
filenin yükünü de aradılar ve tabii ki su kabı Bünyamin çuvalında çıktı. Her ne 
kadar hırsız olmadıklarını anlatmaya çalıştılarsa, ortada somut delil vardı. 

Görevliler onları kendi hukuk sistemlerine göre yargıladılar. Hz. Yusuf — 
elbette bildiği halde- kardeşlerine kendi şeriatlerinde bunun cezasının ne ol- 
duğunu sorar. Yakup aleyhisselâmın sözünün geçtiği Kenan ilindeki teamüle 
göre, kim hırsızlık yapıp yakalanırsa, mal sahibinin hizmetine mahküm edi- 
lirdi. Bu sonraları Roma hukukuna da hırsızın köleleştirilmesi şeklinde geç- 
miştir. Mısır'daki mer'i hukuka göre, hırsız çaldığı malın iki katını tazmin eder 
veya sopa cezasına çarptırılırdı. (Hırsızlık suçuyla ilgili bkz. 5/Maide, 38.) 

Burada cevabı aranması gereken bir soru var: Hz. Yusuf, hırsızlıkla suçla- 
dığı kardeşini alıkoymak istediği için mi Mısır kanunlarını uygulamak isteme- 
di, yoksa yabancıları kendi hukuklarına göre yargılama teamülü vardı da ona 
mı tabi oldu? Bazılarına göre Yusuf aleyhisselama bu planı ilham eden şanı 
Yüce Allah'tı. Bu bir takdiri ilahiydi, bu takdire uygun olarak Hz. Yusuf hile-i 
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şer'iyyeye başvurdu yani takdirin işlemesi için hukuki çare üretti. Hile Arapça- 
da “çare, çözüm yolu” anlamına geldiğinden, güzelliklere, iyiliklere, adalete ve 
maslahata hizmet ettiği sürece başvurulabilir ama başkalarının haklarını ihlal 
ediyorsa, helalı haram kılıyorsa, günaha yol açıyorsa kesinlikle hileye başvu- 
rulmaz. Bu ilahi takdirle Yusuf için düzenlenmiş bir plandı (keyd). Allah, kime 
dilerse onu derecelerle yükseltir, aynı amacına ulaşması için ona çeşitli yollar 
gösterir, işini kolaylaştırır (6/En'am, 83). 

Her bilenin üstünde bir bilen vardır, bu arşa kadar yükselir gider. El ilm 
yani mutlak bilgi sahibi Allah'tır, bizler O'nun “El alim” sıfatı dolayısıyla bili- 
riz, bilgilerimiz sınırlıdır, biz insanlar arasında da bilginin birbirinden farklı 
ve üstün dereceleri, mertebeleri vardır. Saygı gösterilecek olan değer ilmin 
kendisidir. Şanı yüce Allah mutlak ilim, mutlak iktidar ve mutlak servet/ 
mülk sahibidir; diğer bütün varlıkların ve biz insanların bilgisi, serveti ve 
iktidarı izafidir. 

Hırsızlık olayı dolayısıyla Bünyamin'in Mısır'da kalacak olması, eski bir 
hikâyeyi gündeme getirdi. Yakup aleyhisselâmın çocukları Bünyamin'in kar- 
deşi (Yusuf'un) da benzer bir hırsızlık suçunu işlediğini söyleyip ona olan kız- 
gınlıklarını dile getirdiler. Hz. Yusuf, içinden şunu geçirdi. “Sizin durumunuz, 
suçladığınız kardeşinin durumundan daha kötüdür!” Ama bunu açığa vurma- 
dı, zamanını bekledi. 

Tabii ki trajik bir durum ortaya çıkmıştı. Babaları Yakub'a taahhütte bu- 
lunmuşlardı ancak ikinci defa onu büyük bir düş kırıklığına uğratacaklardı. 
Her ne kadar içlerinden birinin alıkonulup Bünyamin'in serbest bırakılmasını 
talep ettilerse de, Hz. Yusuf bunu kabul etmedi. Çünkü suç ve cezanın bireysel- 
liği ilkesi suçu işleyenin alıkonulmasını gerektiriyordu. Aksini yapacak olsaydı 
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80. Ondan umutlarını kestikleri zaman, (durumu) kendi aralarında 
görüşmek üzere bir yana çekildiler. Onların büyükleri dedi ki: 
“Babanızın size karşı Allah adına kesin bir söz aldığını ve daha 
önce Yusuf konusunda yaptığımız aşırılığı (işlediğimiz suçu) bilmi- 
yor musunuz? Artık (bundan böyle) ben ya babam banaizin verin- 
ceye veya Allah bana ilişkin hüküm verinceye kadar (bu) yerden 
kesin olarak ayrılamam. O, hüküm verenlerin en hayırlısıdır.” 


81. “Dönün babanıza ve deyin ki: Ey babamız, senin oğlun gerçekten 
hırsızlık etti. Biz, bildiğimizden başkasına şahitlik etmedik. Biz 
gaybın kollayıcıları değiliz.” 


82. “İçinde (yaşamakta) olduğumuz şehre sor, hem kendisinde geldi- 
gimiz kervana da. Biz gerçekten doğruyu söyleyenleriz.” 


83. (Şehre dönüp durumu babalarına aktarınca o:) “Hayır” dedi. “Nef- 
siniz sizi yanıltıp (böyle) bir işe sürüklemiş. Bundan sonra (bana 
düşen) güzel bir sabırdır. Umulur ki Allah (pek yakın bir gelecekte) 
onların tümünü bana getirir. Çünkü O bilenin, hüküm ve hikmet 
sahibi olanın kendisidir.” 


84. Ve onlardan yüz(ünü) çevirdi ve: “Ey Yusuf'a karşı (artan dayanıl- 
maz) kahrım” dedi ve gözleri üzüntüsünden (ağardıkça) ağardı. Ki 
yutkundukça yutkunuyordu.” 


85. “Allah adına, hayret" dediler. “Hâlâ Yusuf'u anıp duruyorsun. So- 
nunda (ya kahrından) hastalanacaksın ya da helâke uğrayanlar- 
dan olacaksın.” 

86. Dediki: “Ben, dayanılmaz kahrımı ve üzüntümü yalnızca Allah'a 


şikâyet ediyorum. Ben Allah'tan (bir bilgi olarak) sizin bilmediğini- 
zi de biliyorum.” 
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87. “Oğullarım, gidin de Yusuf ile kardeşinden (duyarlı bir araştır- 
mayla) bir haber getirin ve Allah'ın rahmetinden umut kesme- 
yin. Çünkü kâfirler topluluğundan başkası Allah'ın rahmetinden 


umut kesmez.” 


Yusuf'un Bünyamin'i bırakacağından ümitlerini kestiklerinde aralarında 
durumu müzakere ettiler. Yaşça büyükleri (Ruben) -bazılarına göre en akıl- 
lıları Şem'un- kardeşlerine daha önce Yusuf olayında da babalarına söz ver- 
dikleri halde sınırları aşıp onun kaybına sebebiyet verdiklerini hatırlattı. Hz. 
Yusuf'u öldürmeye karar verdiklerinde ağabeyleri onları cinayet işlemekten 
vazgeçirip hiç değilse kuyuya atmaya ikna etmişti. Bünyamin de alıkonacak- 
sa, artık babasının huzuruna çıkmaya yüz yoktu. Kesin karar verip ya babası 
izin verip geri çağırıncaya veya hakkında Allah bir hüküm verinceye kadar Ke- 
nan iline dönmeyeceğini söyledi. Kardeşlerine tavsiyesi de şuydu: Babalarına 
doğruyu söyleyeceklerdi. “Bünyamin hırsızlık suçu işlemiş, bizler gördükleri- 
mizden başka bir bilgiye sahip değiliz yani hükümdarın tası onun heybesinde 
çıktı, bunun üzerine Mısır'da alıkonuldu. Ancak iç yüzünü (gaybı) bilemeyiz. 
Babamız size inanmayacak olursa, ona bu olayla çalkalanan şehir halkına veya 
beraber yolculuk yaptıkları kafileye sorabileceğini söyleyin.” 

Beklendiği üzere Hz. Yakup çocuklarına inanmadı, yine nefislerinin işledik- 
leri bir günahı kendilerine süslü gösterip doğruluktan saptırdığını söyledi. Bu 
onun için ikinci defa acıyla yıkılmasıydı ama ilkinde olduğu gibi “güzel bir sa- 
bır” göstermekten başka yapacak şey yoktu. Sabır gösterecekti, çünkü ümidini 
hiç bir zaman yitirmiş değildi, şanı Yüce Allah belki de pek yakın bir gelecekte 
onu iki oğluna da kavuşturacaktı. Hz. Yakup, her ne kadar zahirde söylenenlere 
inanır gibi görünüyor idiyse de, hakikatte oğlunun öldürüldüğüne inanmıyordu, 
fakat olayların seyrini takip etmek icap ederdi, o da öyle yapıyordu. Bütün bu 
olup biten olaylarda her şeyi hakkıyla bilen, hüküm ve hikmet sahibi olan Al- 
lah'a sonsuz itimadı vardı, bu yüzden sabrediyordu. Sabır, ilk sadme karşısında 
kişinin maruz kaldığı musibete dayanması, içini metanetle takviye etmesidir. Bu 
özelliğiyle sabır büyük bir ruhsal enerji demektir (Bkz. 2/Bakara, 155). 

Çocuklarını (bir süreliğine) boykot etti. Derin bir iç çekip Yusuf'a olan de- 
rin üzüntüsünü, ruhunu kaplayan kahır ve ıstırabı bir kere daha yaşadı, bunu 
“Ey Yusuf'a duyduğum kahır” diye iniltiyle dile getirdi, gözleri ağardı. Bir gö- 
rüşe göre gözlerine katarakt indi, bir görüşe göre gözyaşlarına boğuldu, çevre- 
sini göremez oldu. Çocukları “Allah adına, hayret” dediler. “Bu nasıl bir üzüntü 
ve bağlılık ki, seni ya yataklara düşürecek ya da başına bir yıkım getirecek” 
başka bir deyişle ölüme götürecek. Hz. Yakup, içini sarsan üzüntünün kimseye 
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zararı olmadığını, kahır ve üzüntüsünü sadece Allah'a şikâyet ettiğini söyledi. 
Bir bildiği vardı, onlar bu bilgiden yoksun idiler. Yakup aleyhisselâm, oğlu Yu- 
suf'un gördüğü rüyanın gerçekleşeceğini biliyordu, bundan emindi. 

Diğer insanlar gibi peygamberlerin de hüzünlenmeleri, acı çekmeleri 
mümkündür. Efendimiz de, oğlu İbrahim vefat ettiğinde ağlamış, soranlara 
şunları demişti: “Göz yaşarır, kalp hüzünlenir.” (Buhari, Cenâiz, 43; Müslim, 
Fezail, 62.) Bu çerçevede Yakup aleyhisselâmın da hem Hz. Yusuf, hem Bünya- 
min için derin bir hüzne kapılması gayet tabiidir. 

Erzak almak üzere bir daha Mısır'a gitmeye hazırlandıklarında Yakup 
aleyhisselâm çocuklarına şu öğütlerde bulunur: Gidin ve Yusuf'la kardeşi Bün- 
yamin hakkında daha etraflı araştırmalar yapın. Araştırmayı hissederek, duyu 
organlarıyla yani kulaklarını her şeye kabartarak, gözlerini dört açarak, gidil- 
mesi gereken her yere giderek; samimiyetle, üşenmeden, herhangi bir ayrın- 
tıyı atlamadan yapın. Hz. Yakub'un ümidini güçlendiren birkaç sebep vardır: 
İlki, Yusuf'un rüyası tahakkuk edecek, aile önünde selama duracaktır. İkincisi 
çocuklarının Mısır hükümdarı hakkında verdikleri bilgiler, onun sıradan biri 
olmadığını göstermektedir. Sanki hükümdar ima ve telmih yoluyla Hz. Yakub'a 
sinyaller, mesajlar iletmeye çalışıyordu. Üçüncüsü, oğlu Bünyamin'in sahiden 
hırsızlık yaptığına inanmıyordu. Bu karineler göz önüne alındığında çocukla- 
rının daha hassas, etraflı ve samimi bir araştırma yapmaları gerekir. 

Allah'tan ümit kesilmez, durum ne kadar aleyhte görünürse görünsün, 
mü'mine yaraşan ümidini korumasıdır. İnkârcılardan başka kimse Allah'ın 
rahmetinden ümit kesmez (15/Hicr, 55-56; 39/Zümer, 53). Ayette “ümit” ke- 
limesinin “ravh” ile ifade edilmiş olması dikkat çekicidir. Ravh, hissedilen, in- 
sana tatlı, hafif, yumuşak gelen rüzgâr demektir. Eğer insan ümidini Allah'a 
bağlıyorsa, bu “ravhullah” olur. Zor ve sıkıntılı bir durum içindeyse de, kur- 
tuluşun mümkün olduğunu, sabreder ve cehdetmeye devam ederse arzusuna 
kavuşacağını bilir ve bu iç dünyasında tatlı, hoş bir rüzgârın esmesine benzer 
bir ferahlık verir. Bazen sadece içten, samimiyetle “Allah” demek bile bu tür- 
den bir ferahlık sağlamaya yeter. “Allah” lafz-ı celalin ilk harf olan “elif” ağızda 
başlar, son harfi “ha” ile kalpte biter. “Al-lah” denildiğinde sanki kalbin içinde 
birikmiş bilumum sıkıntılar ağızdan dışarı çıkar, ukdeler-düğümler çözülür. 
Allah'ın rahmetinden ve Allah'tan ümit kesenler inkâr ve küfre sapmış olur. 
Çünkü Allah'ın bütün varlık âleminin yönetimini elinde bulundurduğunu, ku- 
lunun sıkıntı ve talebini bilmediğini veya kulunun yardımına koşmaya gücü- 
nün yetmediğini ya da cimrilik yaptığını farzetmesi anlamına gelir. Şanı yüce 
Allah'ı bu kötü sıfatlardan tenzih ederiz. 
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88. Böylece onun (Yusuf'un) huzuruna girdikleri zaman, dediler ki: 
“Ey Vezir, bize ve ailemize şiddetli bir darlık dokundu; önemi ol- 
mayan bir sermaye ile geldik. Bize artık (yine) ölçeği tam olarak 
ver ve bize ilave bir bağışta bulun. Şüphesiz Allah, tasaddukta bu- 
lunanlara karşılığını verir.” 

89. (Yusuf) Dedi ki: “Sizler, cahillik ederek Yusuf'a ve kardeşine neler 
yaptığınızı biliyor musunuz?” 

90. “Sen gerçekten Yusuf musun, sensin öyle mi?” dediler. “Ben Yu- 
suf'um” dedi. “Ve bu da kardeşimdir. Doğrusu Allah bize lütufta 
bulundu. Gerçek şu ki, kim sakınır ve sabrederse, şüphesiz Allah, 
iyilikte bulunanların karşılığını boşa çıkarmaz.” 

91. Dediler ki: “Allah adına, hayret, Allah seni gerçekten bize karşı 
tercih edip-seçmiştir ve biz de gerçekten hataya düşenler idik.” 

92. Dedi ki: “Bugün size karşı sorgulama kınama yoktur. Sizi Allah 
bağışlasın.O, merhametlilerin (en) merhametlisidir.” 

93. “Bu gömleğimi götürün de, babamın yüzüne sürün. Gözü (yine) 
görür hale gelir. Bütün ailenizi de bana getirin.” 


Babalarının kendilerine verdiği öğütleri akıllarında tutarak Mısır'a gidip 
de Yusuf aleyhisselamın huzuruna girdiklerinde önce ihtiyaç ve mazeretlerini 
dile getirdiler. Ortada hüzün verici bir tablo vardır: “Ey Aziz, bize ve ailemize 
şiddetli bir darlık dokundu; önemi olmayan bir sermaye veya değeri dü- 
şük veya az paraile geldik.” Hitapta üstünlük, yüksek makam, güç ve iktidar 
ifade eden “aziz” ile şiddetli ihtiyaç ve darlığı ifade eden “eddurr” bir cümlede 
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kullanılmıştır. Kıtlık ve yokluk onları fazlasıyla sıkıntıya sokmuş bulunmaktadır. 
Ellerinde pek sözü edilmeye değer paraları da yoktur ancak insan halinden iyi 
anlayan Mısır Veziri, onlara ihtiyaçlarını karşılayacak kadar erzak verecek, belki 
bir miktar ilavede de bulunacaktır. Alacakları erzakın tam bedelini ödeyemedik- 
leri için, Vezir bunu tasadduk saysın, şanı Yüce Allah tasaddukta bulunanlara 
karşılığını verir. Bu cümleyi Yakub'un çocukları, peygamber olan babalarından 
işitip öğrendiklerinde hiç kuşku yoktur. Zira bu vahiy ile peygamberin kalbine 
ilka edilmiş nebevi bir sözdür. Kaderin cilvesi şu ki, haksızca ve öldürülmek üze- 
re evinden ve Kenan ilinden çıkarılan Yusuf, şimdi ona komplo kuranlar yardı- 
mına muhtaç olmuş olarak huzurunda bulunmaktadırlar. 

Yusuf'un bu talebe nasıl cevap verdiğini bilmiyoruz. Tefsircilerin iddiası- 
na göre, babası Yakup aleyhisselâm kendisine mektup yazmış; İbrahim aley- 
hisselâmdan beri başlarına gelen musibetleri saymış, peygamber sülalesi ol- 
duklarını belirtip oğlu Bünyamin'in hırsızlık yapmasının mümkün olmadığını 
beyan etmiştir. Musibet ve zorluklar ailenin peşini bırakmış değildir. Hz. Yusuf, 
onlara şaşırtıcı bir soru yöneltmektedir: Sizler cahilce davranıp da Yusuf'a ve 
kardeşine ne yaptığınızı biliyor musunuz? Cahilliğin bir anlamı da “barbarlık”- 
tır, İslam öncesi Arap şiirinde bu anlamda kullanılmıştır. 

Soru, bilinmeyen bir gerçeği, bir bilgiyi ortaya çıkarmak amacıyla değil, 
cahilce işlenmiş bir zulme, büyük acılara sebebiyet vermiş bir haksızlığa atıf- 
ta bulunmak üzere sorulmuştur. “Cehalet” salt bilgisizlik değil, belki aksine 
bile bile insanın kendi istek ve tutkularına, bencil duygularına, denetim altı- 
na alamadığı egosuna kapılarak hak ve hukuk ihlalinde bulunması demektir. 
Kardeşleri büyük suç ve günah (cürüm) olduğunu bildikleri halde Yusuf'u öl- 
dürmeye kalkışmışlardı. Bünyamin'e olan tutumları da hayırhah değildi, ona 
da acılar yaşatmış, sevgi göstermemiş, dışlamışlardı. Razi, Bünyamin isminin 
İbranicede “acıların çocuğu” anlamında kullanıldığını söyler. Yusuf “İşte bu da 
kardeşim” deyip Bünyamin'i işaret edince, kendisi gibi haksızlıklara uğrayıp 
acılar çektiğini ima etmiştir. 

Soruyla beraber gerçek ortaya çıkmıştı. Büyük bir şaşkınlıkla “Yoksa sen 
Yusuf musun?” diye mukabil bir soru sormuşlardır. Yusuf, kendisi ve kardeşine 
Allah'ın lütufta bulunduğunu, hak ve hukuk ihlalinden sakınıp da karşılaştık- 
ları zorluklara, haksızlıklara karşı sabredenlerin şanı yüce Allah'ın mutlaka 
karşılığını verdiğini belirtip onları teskin etmeye çalıştı. 

Buradaki ince nükte şudur: Yusuf yüksek bir statüye sahip olmuş, ailesi 
ona muhtaç duruma düşmüştür. Fakat bütün bunlar kendisinin bilgisi, gücü, 
yeteneği ve maharetiyle değil, Allah'ın lütfu ve yol göstermesinin eseridir. 
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Kardeşleri bu manzara karşısında kusur ve günahlarını itiraf etmekten başka 
seçeneklerinin kalmadığını anlayıp Yüce Allah'ın bir hikmet üzere onu üstün 
kıldığını söylemişlerdir. Onlar geçmişte Allah'ın takdirine rıza göstermemek, 
masum bir insanı öldürmeye kalkışmakla hataya düşmüşlerdir. 

Hz. Yusuf'un mukabil cevabı tam bir alicenaplıktır: Olan olmuş, geçen 
geçmiştir. Bugün kimse kınanmayacak, azarlanmayacak, herhangi bir cezaya 
çarptırılmayacaktı. Bağışlayacak olan, merhamete edecek biri varsa o da sade- 
ce Allah'tır. Yusuf aleyhisselâmın bu sözü, Mekke fethinde Allah Resülü'nün de 
kesin yenilgiye uğrayan düşmanlarına söylediği sözün aynısıdır: 

İbn-i Abbas'ın naklettiğine göre, Hz. Peygamber (s.a.) fetih günü Kâbe'ye 
sığınanlara şöyle dedi: “Vaadini doğru çıkartan, kulunu muzaffer kılan ve tek 
başına orduları yenik düşüren Allah'a hamdolsun. Ey Kureyşliler! Size ne yapa- 
cağımızı zannediyorsunuz? Onlar 'Hayır!' dediler. “Çünkü sen kerim bir kardeş 
ve kerim bir kardeşin oğlusun. Şu anda istediğini yapma kudretine sahipsin. 
Hz. Peygamber şöyle buyurdu: 'Ben de kardeşim Yusuf'un dediği gibi! 'Bugün 
size karşı sorgulama kınama yoktur” diyorum” (İbn-i Hibban, es Siyretü'n Ne- 
beviyye, s. 357, Kurtubi, Yusuf, 93. ayetin tefsiri.) 

Yusuf, kardeşlerine bu alicenaplığı gösterdikten sonra gömleğiyle babala- 
rına gitmelerini söyler. Yakup aleyhisselâm, Yusuf'un kokusunun içine sindiği 
gömleği koklayıp yüzüne sürdüğünde gözleri açılacaktır. Diğer talebi, Yakupo- 
gulları'nın (İsrailoğulları) tamamının Mısır'a gelmeleridir. 
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94, Kafile (Mısır'dan) ayrılmaya başladığı zaman, babaları dedi ki: 
“Eğer beni bunamış saymıyorsanız, inanın Yusuf'un kokusunu 
(burnumda tüter) buluyorum.” 

95. “Allahadına, hayret” dediler. “Sen hâlâ geçmişteki yanlışlığındasın.” 

96. Müjdeci gelip de (gömleği) onun yüzüne sürdüğü zaman, gözü gö- 
rür olarak (sağlığına) döndü. (Yakup) Dedi ki: “Ben, size bilmediği- 
nizi Allah'tan bana verilen bilgiyle biliyorum demedim mi?” 
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97. (Çocukları da:) “Ey babamız, bizim için günahlarımızın bağışlan- 
masını dile. Biz gerçekten hataya düşenler idik” dediler. 

98. “İlerde sizin için Rabbimden bağışlanma dilerim. Çünkü 0, bağış- 
layandır, esirgeyendir” dedi. 


Müjdeli haber ve gömlekle yola çıkan kafile Mısır'dan ayrılır ayrılmaz, du- 
rum Hz. Yakub'a ayan oldu. Çevresindekilere, eğer kendisini bunamış -veya 
hayli yaşı ilerlemiş olmasından dolayı görüş ve kavrayışı zayıflamış biri- say- 
mayacaklarsa Yusuf'un kokusunun burnuna geldiğini söyledi. Çevresindekiler, 
buna hayret edip Yakup aleyhisselâmın hala Yusuf'tan vazgeçmediğini, onun 
sevgisinin kendisini şaşırttığını söylemekle yetindiler. 

Ayette sözü edilen “koku” bildiğimiz maddi koku olabileceği gibi, “ben bu 
işin kokusunu aldım” cinsinden sevindirici bir haber, iç ferahlatıcı bir müjde, 
kuvvetli bir sezi de (hissi kablelvuku) olabilir. Müfessirler, mucizevi olarak 
Yusuf'un kokusunun babasına gömlekten önce ulaştığını söylemektedirler. E|- 
bette bu mümkündür. Bunun mucizevi bir olay olduğunda hiç kuşku yoktur, 
burnu hassas insanlar başkalarının varlığını duyabilirler. Bu bazı hayvanlar- 
da da gelişmiş bir hassadır. Mesela Cenab-ı Hak köpeğe hayli uzak mesafeden 
koku alma hassasını vermiştir. Erkek güve, dişi güvenin kokusunu 14 km. me- 
safeden alabilir. Yakup aleyhisselam Yusuf'un kokusunu rüzgârın hızlanarak 
kafileden önce getirmesiyle mi aldı, yoksa başka yoldan mı bilmiyoruz, esa- 
sında keyfiyeti önemli de değildir. Önemli olan, yıllarca uzak kaldığı ve hep 
hasretiyle yaşadığı oğlunun ölmediğini bilmediği halde Allah'ın takdir ettiği 
süre tamamlanınca onun kokusunu veya müjdeli haberini almasıdır. 

Nitekim müjdeci gömleği kendisine verince yüzüne sürdü, görmeyen göz- 
leri görür hale geldi. Nasıl üzüntü onun gözleri üzerine bir bulut tabakası çek- 
miş idiyse, müjdeli haber ve sevinç, Allah'ın rahmet ve şifasını içinde taşıyan 
bir rüzgâr gibi o bulut tabakasını kaldırıp gözlerinin açılmasını sağladı. Bu el- 
bette olağanüstü /harikulade bir olaydı. Yakup aleyhisselâm, yıllar yılı taşıdığı 
bir ümidin boşa çıkmadığını, bir bildiği olduğunu söyleyip duruyordu. İşte bu- 
gün bildiklerinin apaçık gerçekleştiğinin görüldüğü mutlu gündü. Üstad Said 
Nursi'nin dediği gibi “Elemin zevali lezzet” oldu. 

Çocukları, yaptıklarından utanmış olarak babalarından kendileri için 
Allah'tan bağışlanma istemesini talep ettiler. Gerçekten hataya düşmüşler- 
di. Hz. Yakup, sonra kendileri için bağışlanma dileyeceğini söyledi. Allah ba- 
ğışlayandır, esirgeyendir. Bağışlanma dileğini sonraya ertelemesinin sayılan 
sebeplerinden biri “çocuklarının birbirleriyle helalleşmesini” sağlamak için 
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zamana ihtiyaç hissetmesidir. Kendi aralarında helalleştiklerini görünce o da 
suçlu-günahkâr çocukları için Allah'tan bağışlanma diledi. Amir eş Şa'bi'ye 
göre, Hz. Yakup, Yusuf'a, kardeşlerini affedip etmediğini öğrenmek için müh- 
let istemiştir. 

Bunun böyle olması kuvvetle muhtemeldir. Hz. Peygamber (s.a.) şöyle bu- 
yurmuştur: “Kimin kardeşine (ırzından ve onurundan) veya bir hususta yap- 
tığı bir haksızlığı varsa, paranın (dinar ve dirhem) geçerli olmadığı bir gün 
gelmeden önce, yaptığı haksızlıktan dolayı ondan helallik alsın. Helallik alma- 
yacak olursa salih bir ameli varsa, yaptığı haksızlık kadar amelinden alınır. 
Eğer iyiliği yoksa bu sefer haksızlık yaptığı arkadaşının günahlarından alınır, 
ona yükletilir” (Buhari, Mezalim, 10; Müsned, Il, 506). 
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99. Böylece onlar (gelip) Yusuf'un yanına girdikleri zaman, anne ve 
babasını bağrına bastı ve dedi ki: “Allah'ın dilemesiyle Mısır'a gü- 
venlik içinde giriniz.” 

100. Babasını ve annesini tahta çıkarıp oturttu; onun için secdeye ka- 
pandılar. Dedi ki: “Ey Babam, bu, daha önceki rüyamın yorumu- 
dur. Doğrusu Rabbim onu gerçek kıldı. Bana iyilik etti, çünkü beni 
zindandan çıkardı. Şeytan benimle kardeşlerimin arasını açtık- 
tan sonra, (0,) çölden sizi getirdi. Şüphesiz benim Rabbim, diledi- 
ğini pek ince düzenleyip tedbir edendir. Gerçekten bilen, hüküm 
ve hikmet sahibi O'dur.” 

101. “Rabbim, Sen bana mülkten (bir pay ve onu yönetme imkânını) ver- 
din, sözlerin yorumundan (bir bilgi) öğretin. Göklerin ve yerin ya- 
ratıcısı, dünyada ve âhirette benim velim Sensin. Müslüman ola- 
rak benim hayatıma son ver ve beni salihlerin arasına kat.” 


Kİ 
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Ne kadar sürdüğü bilinmeyen yolculuktan sonra Hz. Yakup ve kabilesi —ço- 
luk çocukları, torunları, en yakınları vs.- Mısır'a varıp da Vezir mevkiindeki Yu- 
suf aleyhisselâmın huzuruna girdiklerinde onları bağrına bastı. Kaç sene süren, 
beşeriyetin tarihine geçecek olan büyük bir hasretin vuslatla sona ermesiydi. 
Kavuşanlar, birbirine âşık bir erkek veya kadın değildi, bir ebeveyn ile çocukla- 
rıydı. Kur'an-ı Kerim, bu hüzün verici, duygu yüklü olayın merkezine baba-oğul 
ilişkisini yerleştirir. Bunun hikmeti vardır. Genellikle anne sevgisi aşikâr olur, 
çocuk uzun zaman annesinden neredeyse biyolojik olarak bile kopamaz, anne- 
nin çocuk üzerinde psikolojik etkisi çoktur. Ve bu bağımlılığın yol açtığı bağlılık, 
sevgi, anneye olan tutku ömür boyu sürer. Ancak bu hiçbir zaman babanın anne 
kadar sevilmediği anlamına gelmez. Tek fark, baba sevgisinin gizli olması an- 
cak vefatında birden ve sanki bir patlama ile ortaya çıkmasıdır. Babanın ölümü, 
hangi yaşta, ne kadar güçlü, zengin, yüksek konumda olursa olsun, çocuğun 
sanki varlık âlemindeki merkezle bağlarını koparır. Ölüm haberi önce etkisini 
göstermez, çocuk sanki uzay boşluğunda yuvarlanır gider. Bir süre sonra baba 
sevgisinin ölümle verdiği acıyı ruhunun ta derinliklerinde hisseder, babasını 
çok sevdiğini hakka'lyakin anlar. Yusuf süresinin nazarımıza verdiği hikmetler- 
den biri, bu gizli sevginin varlığı konusunda bizi bilgilendirmesi, baba sevgisini, 
ölüme ertelemeden farkına varmamızı sağlamaktır. 

Çöl ortamında yaşayan anne ve babasını Yusuf, Mısır gibi büyük bir ül- 
kenin, güçlü bir devletin Veziri olarak karşılamakta, onlara bundan böyle bu 
topraklarda güvenlik içinde yaşayabilecekleri müjdesini vermektedir. Bundan 
böyle çöl ortamından farklı olarak can ve mal güvenlikleri konusunda herhan- 
gi bir kaygı duymayacaklardır; kıtlık ve açlık tehlikesi onlar için söz konusu 
olmayacak, daha önce olduğu gibi İbraniler veya çölde yaşayan kabileler ola- 
rak Mısır hükümdarlarından korkmayacaklardır. Bu “İnşallah, emniyet içinde, 
korkusuzca mutlaka Mescid-i Haram'a gireceksiniz” (48/Fetih, 27) buyruğun- 
daki anlam gibidir. 

Geleneksel izzet ve ikramın bir nişanesi olarak onlara tahtını sunar. Böy- 
lelikle, çocuk hangi makamda olursa olsun annesi ve basanının manen onun 
üstünde olduğunu anlatır. Onlar ise, çocuklarının hem makamına hem o ma- 
kamdaki şahsiyete selamlarını, saygı ve bağlılıklarını dile getirmek üzere eği- 
lirler. Ayette bu seremoni “secde” kelimesi ile ifade edilmektedir. Secde yal- 
nızca Allah için yapılan bir ibâdet türüdür. Yakup ve ailesinin Yusuf'un önünde 
hakiki manasıyla secde ettikleri düşünülemez (17 /İsra, 23). Peygamberlik hi- 
yerarşisi açısından da bakıldığında Yakup aleyhisselâm, oğlu Yusuf'tan daha 
üst bir mertebededir; hem ilim hem ibadet yönünden, peygamberlerin büyük- 
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lerindendir. Bittabi oğlundan da daha yaşlı bir baba oğlunun önünde eğilemez; 
bu edebe aykırıdır. Odönemde ve ayetin işaret ettiği bağlamda secde selâm ve 
saygı ifadesidir, ibâdet değildir. Katade: “Selefin selâmı, selâm verdiği kimseye 
secde etmekti. Allah'ın Resülü ise (s.a.) bize (es-selâmüaleyküm ve rahmetul- 
lâh) demeyi öğretti. Bu selâm cennet ehlinin selâmıdır.” demiştir. Bazı tefsir- 
ciler ise, anne-babası ve kardeşleri, onları Yusuf'a kavuşturduğu için Allah'a 
secde ettiklerini söylemektedirler ancak ilk verilen anlam daha isabetli görün- 
mektedir. En doğrusunu Allah bilir. 

Yusuf aleyhisselâm, hikâyenin finalinde vuku bulan bu olayı, çocukken ba- 
basına anlattığı rüyanın (12/4-6) fiili yorumu yani tahakkuku olduğunu söyler. 
Babası Yakup bunu yakinen biliyor, çünkü bir peygamber olarak hiçbir zaman 
Yusuf'tan ve gördüğü rüyanın tahakkuk edeceğinden en ufak bir kuşkuya düş- 
memiştir. Olaylar dönmüş dolaşmış, anne ve babası ile kardeşleri önüne eğil- 
mişlerdir. Hiç kimse kendi çocuğunun önüne eğilmez. Hz. Yakup da oğlu gibi 
bir peygamberdir ama Hz. Yusuf bir fazlası ile “Vezir-peygamber”dir, makam 
sahibidir; elinde güç, iktidar ve yetki bulundurmaktadır. Onun soyundan “kral 
(melik)-peygamberler (Hz. Davud ve Hz. Süleyman)” gelecektir. Yakupoğulla- 
rı yani İsrailoğulları bundan sonra Mısır'da yaşayacaklardır. Hz. Yakup bütün 
İsrailoğulları adına,, yönetime bağlılığını ve sadakatini bildirmek üzere oğlu 
Yusuf'un önünde eğilmektedir. Demek oluyor ki, secde bir yönüyle de bir tür 
siyasi sadakat göstergesidir. 

Sonunda rüya tahakkuk etti, şanı Yüce Allah Yusuf'a iyilikte bulundu yani 
onu zindandan kurtarıp yüksek bir makamı nasip etti. Kardeşleri ile arasını 
Şeytan bozmuşken, kalplerini telif etti. Ailesine çölden -'bedv'den 'badiye' 
yani kişinin ta uzaklardan bile görülebildiği açık, düz ve geniş araziden /çöl- 
den- Mısır gibi yerleşik güçlü ve müreffeh bir ülkede yerleşip yaşamalarını 
nasip kıldı. Bu Allah'ın pek ince tedbiriydi. O, her şeyi bilerek ve bir hüküm ve 
hikmet üzere yapmaktadır. 

Hz. Yusuf, yüce Allah'ın kendisine bağışladığı nimetler için şükretmekte- 
dir: Mülkten ona bir pay verdi. Mısır gibi önemli bir ülkenin yönetimine ka- 
tıldı. Hayırlı kararlar aldı, önemli icraatlarda bulundu. Mesela halkı yedi sene 
süren kıtlık döneminde açlıktan kırılmaktan korudu, sadece Mısır'a değil, 
çevre bölgelerde yaşayan insanlara da yararı dokundu. Halk arasında sosyal 
adaleti tesis etti, kaynakları adil dağıttı. Sözlerin yorumunu öğrendi. Hem rü- 
yaları tam isabetle ve hikmetle yorumluyor hem sosyal olaylar arasında doğru 
bağlar kurup ona göre tutum belirleyebiliyor. 

Ancak unutulmaması gereken gerçek şu ki, mülk/yönetim olsun, bilgi ve 
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hikmet sahibi olsun, Hz. Yusuf her şeye sahip ve malik değildi, her ikisinden 
bir miktarına sahipti. Bu yüzden “Bana mülkten (bir pay ve onu yönetme im- 
kânını) verdin, sözlerin yorumundan (bir bilgi) öğretin” demektedir. Bu hem 
mutlakıyetçi idarenin gayrimeşruluğuna vurgudur hem kendisinin de mutlak 
olmadığını ima etmektedir. Nasıl olabilirdi ki! Bütün varlık âleminin, göklerin 
ve yerin yaratıcısı şanı yüce Allah'tır (fatır ve fıtrat için bkz. 36/Fatır, 1; 41/ 
Fussilet, 11; 30/Rum, 30). O bütün iktidarları, bütün servetleri, mülkleri ve 
bilgileri izafileştirir. Mutlaklık sadece O'nun hakkı ve vastfıdır. Öyleyse sınır- 
larını bilen bir kulun yapabileceği dua şu olabilir ancak: Rabbim ben senin 
iradene, indirdiğin hükümlere teslim oldum, son nefesimi Müslüman olarak al 
ve beni ahirette salihlerin arasına kat. 

Rivayetlere ve anlatımlara göre babası Yakup aleyhisselâm oğlu Hz. Yu- 
suf'un yanında Mısır'da uzun yıllar yaşadı. Vefat edince vasiyeti üzerine Fi- 
listin'de babası İshak aleyhisselâmın yanında defnedildi. Bugün Filistin Halil 
şehrinde her ikisine izafe edilen iki mezar vardır. Hz. Yusuf da babasından 
sonra 23 sene yaşadı. Vefat edince onu çok seven Mısırlılar naşını Nil nehrinin 
yatağına gömdüler, çok sonraları Hz. Musa na'şını bulup babası ve dedesinin 
yanında defnetmiştir. Allah'ın selamı hepsinin üzerine olsun. 
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102. Bu, sana (ey Muhammed) vahyettiğimiz gayb haberlerindendir. 
Yoksa onlar, (Yusuf'un kardeşleri) o hileli-düzeni kurarlarken, 
yapacakları işe topluca karar verdikleri zaman sen yanlarında 
değildin. 


103. Sen şiddetle arzu etsen bile, insanların çoğu imân edecek değildir. 
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104. Oysaki sen buna karşı onlardan bir ücret istemiyorsun. O, âlem- 
ler için yalnızca bir “öğüt ve hatırlatmadır 


105. Göklerde ve yerde nice âyetler vardır ki, üzerinden geçerler de, 
ona sırtlarını dönüp giderler. 
106. Onların çoğu Allah'a imân etmezler de ancak şirk katıp-dururlar. 


107. Şimdi bunlar, kendilerine Allah'ın azabından kapsamlı bir bürü- 
menin gelmesinden veya onların hiç haberleri yokken kıyametin 
onlara apansız gelmesinden kendilerini güvende mi buldular? 

108. De ki: “Bu, benim yolumdur. Bir basiret üzere Allah'a davet ede- 
rim; ben ve bana uyanlar da. Ve Allah'ı tenzih ederim, ben müşrik- 


lerden değilim.” 


Yusuf aleyhisselâmın başından geçenler, gaybten Hz. Peygamber (s.a.)'e 
vahiy ile bildirilen haberdir. Rivayete göre, Mekkeliler, İsrailoğullarının Hz. 
Peygamber'e -muhtemelen onu güç duruma düşürmek üzere- niçin Mısır'a 
gittiklerini sormaları üzerine süre inmiştir. Hz. Peygamber'in konunun tama- 
mını bilmesi mümkün değildi; çünkü hem başka kitaplardan bunu okumamış- 
tı hem Mekke'de bu işi bu vukufiyetle bilen ve anlatan Yahudi bilgini mevcut 
değildi. Kıssanın öyle ayrıntıları var ki, anlatan sanki olayın içindeymiş gibi 
aktarmaktadır. Yusuf'u öldürmek üzere kardeşlerinin bir araya gelip kendi 
aralarında komplo kurmaları bu türden bir ayrıntıdır. (Bkz. 3/Âl-i İmran, 44; 
11/Hud, 49; 28/Kasas, 44-46.) 

Gaypten haber ve bilgiler verilse de, inanmayanlar inanmıyor. Hz. Peygam- 
ber, hemşehrilerinin inanmasını çok arzu ediyordu, bazen kendini kahredecek 
kadar hırs gösteriyordu. Şu var ki, insanların çoğu inanmayacak; çoğu aklet- 
mediği ve şükretmediği gibi. Bu, neredeyse vahiy ile insana bildirilen temel 
bir bilgi hükmündedir. Yani inananlar tebliğ, açıklama anlatma, sevdirme vb. 
görevlerini yerine getirmekle yükümlüdürler; ama insanların çoğunun inan- 
mayacağını bilmeleri, onları bir yandan rahatlatır, diğer yandan inanmayanlar 
üzerinde baskı kurmalarının, onları zorla hidayete dâhil etme teşebbüslerinin 
önüne geçer. (2/Bakara, 100; 6/En'am, 116.) İslam dinini totaliter, baskıcı ve 
bunaltıcı din olmaktan çıkaran en önemli amillerden biri budur: Hidayet Al- 
lah'ın elindedir, din seçmede zor ve baskıya başvurulmaz. 

Aslında iyice düşünseler, inanmalarını gerektiren çok sayıda sebep olduğu- 
nu görürler. Geçmiş toplumlarda olduğu gibi Mekkeliler de onları hak ve doğ- 
ruluğun yoluna çağıran Hz. Peygamber'in onlardan bir ücret, maddi karşılık, 
şan ve şöhret, statü veya hükümdarlık istemediğini göz önüne alıp onları niçin 
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ısrarla Allah'ın hidayetine çağırdığı hususu üzerine düşünebilirlerdi. Onun ye- 
gâne derdi, dikkatlerini sadece kendileri için değil, bütün varlık âlemi, insanla- 
rın tümü için bir öğüt ve hatırlatma (zikir) olan Kur'an'a (Kur'an'ın ayetlerine) 
çekmekti. Kur'an, insana dünya ve ahireti için gerekli olan tevhid bilgisini, risa- 
leti, ahireti, adaleti; geçmiş kavimlerin başından geçenleri, ömürlerini sürdü- 
rürlerken yükümlü oldukları mükellefiyetleri, neyi helal neyi haram bilecekle- 
ri, Allah'a nasıl ibadet edeceklerini öğretir; onlara varoluşun anlam ve amacını 
hatırlatır. Vahyedilmiş Kur'an öylesine mucizeler sergiliyordu ki Yusuf, babası 
ve kardeşlerinin içinde yer aldığı kıssayı bu kadar doğru anlatması bunlardan 
sadece bir tanesiydi. Eğer Allah'ın gaybten haber ve bilgi vermesi olmasaydı, 
okuma yazma bilmeyen bir insan bunca bilgiyi nasıl bilebilirdi! 

“Yerdeki ayetler”, geçmiş toplumların başından geçen olaylar hakkında 
bize fikir verebilecek durumdaki tarihi kalıntılar, izler, arkeolojik malzeme ve 
buluntulara atıftır (30/Rum, 42). Bu bize, antropolojik veya arkeolojik araş- 
tırmalar yapmanın hedeflerinden birinin, geçmiş hakkında salt bilgiler elde 
etmek değil, bu bilginin bizler için ibret alınacak çerçevede ele alınıp yorum- 
lanmasıdır. Dahası yer altındaki madenler, fosil yatakları; yerin üstündeki bit- 
kiler, hayvanlar, başka canlılar, meyve ağaçları, beslendiğimiz gıdaların tümü; 
canlıların farklı özellikleri, şekil ve karakterleri, ses ve yaratılışları, görünüş ve 
fonksiyonları; bizim tür olarak anatomik yapımız, fizyolojik-biyolojik özellik- 
lerimiz... kısaca yaratılan her şey Allah'ın ayetlerindendir. 

Sadece bu da değil. Göklerde ve yerde aynı vurguyu yapan, aynı hakika- 
te çağıran sayısız ayet, belge ve kanıt bulunmaktadır. Kozmik düzen, yıldızlar, 
güneş, ay ve tabiattaki namütenahi olayların (yağmur, kar, dolu, şimşeklerin 
çakması, yıldırımlar) her biri Allah'ın varlığına, ilim, kudret ve iradesine, ya- 
ratmasına birer nişane, alamet ve belgedir. Ama insanlar bazen üstlerinden 
geçip giderler, bazen önlerine çıksa bile yüzlerini çevirirler de onları neye ça- 
gırdıklarını anlamazlar (bkz. 17 /İsra, 44). 

Tek tek bireylerin veya insan topluluklarının içine düştükleri en büyük 
hata ve yanılgı Allah'ın varlığına inanmalarına rağmen, ona bazı güçleri, nesne 
ve şahısları ortak koşmalarıdır (31/Lokman, 25). Ortak koşanların neredeyse 
tamamına sorulduğunda, şanı yüce Allah'ın kendilerini yaratan varlık olduğu- 
nu teslim eder (43/Zuhruf, 87). Ancak bu kendi başına yeterli değildir, başka 
bir deyişle kişiyi şirke düşmekten kurtarmaz. 

Kur'an-ı Kerim, bütün suç ve günahlar affedilecek olsa bile, şirk suçunun 
affedilmeyeceğini sarahaten belirtir (4/Nisa, 48 ve 116). Şirkin birden faz- 
la çeşidi ve türevi vardır. Eski Araplar ve başka cahil toplumlar “meleklerin 
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Allah'ın kızları olduğuna” inanırlardı (16/Nah1, 57); bir bölümü ise putların 
kendilerini Allah'a yakınlaştıracaklarını veya kendilerine aracı olacaklarını 
düşünüp onlara tapınırlardı (39/Zümer, 3); cinleri Allah'a ortak koşanlar da 
olmuştur. (6/En'am, 100); Yahudi ve Hıristiyanlar ise Allah'a çocuk isnat et- 
mektedirler (10 /Tevbe, 30). 

Ata'ya göre, “tevhidi sürekli kılmayan dua” da şirktir. Zor ve sıkıntılı za- 
manlarda Allah'ı yardıma çağırıp da, düzlüğe çıkınca O'nu unutmak bu türden 
bir şirktir (Bkz. 10/Yunus, 12, 22; 41/Fussilet, 51). 

Tabiat olaylarını anlamlandırırken, şeylerin vukuunu ve tahakkukunu sa- 
dece sebeplere bağlamak şirkin başka çeşididir. Sebepler dünyasında yaşıyoruz 
ama sebeplerin kendilerinden kaynaklanan bir güçleri yoktur. Olayların cereya- 
nında sebepleri vesile kılan, araçsallaştıran, onlara bu fonksiyonel değeri veren 
Allah'tır. Tabii ki sebeplere başvurulur ancak sebeplere kudret atfedilemez. İlaç 
tedavi eder ama ilaç bir tedavi vasıtasıdır, ilacın terkibinde yer alan maddelere 
tedavi etme özelliğini katan, dolayısıyla asıl iyileştiren Allah'tır. Yaratıcıyı unu- 
tup araca, sebebe yapışmak sebebi, aracı Allah'a ortak koşmak demektir. Tedavi 
için gerekli ilaçları almalı ama şifayı Allah'tan beklemeliyiz. 

Bunlar yanında asıl gözden kaçırılmaması gereken şirk, Allah'ın varlığını ve 
hatta birliğini kabul etmekle beraber, O'nun indirdiği hükümlerin geçerliliğini 
yitirdiğini öne sürüp hayatı düzenleyecek kural, yasa ve normların dini çerçeve- 
nin dışındaki referans kaynaklarına dayandırılmasını savunanların ve bu çerçe- 
vede dine, ilahi hükümlerin tatbikine karşı mücadele edenlerin tutumudur. 

Bu zihni yanılgı içinde Allah'tan gafil olarak yaşayanlar, başlarına gelebi- 
lecek bir azaptan nasıl emin olabilirler! Allah'ın onların tümünü içine alıp top- 
luca yok edeceği azabı geldiğinde bundan haberleri bile olmaz. Öyle apansız 
gelir ki, neye uğradıklarına şaşırırlar, hatta şaşırabilecek vakitleri bile kalmaz 
(36/Yasin, 49). 

Gerçek budur. 108. ayette yüce Allah, elçisine, yolunun bu olduğunu söy- 
lemesini emreder. “Bu, benim yolumdur” demek sünnetim, siretim, davam ve 
davetim budur demektir. Araplar yol'a (sebil) derler. İnsanın inancını ve ya- 
şama biçimini cennete ulaştıran yola benzetirler. Bu benim yolumdur diyen 
Hz. Peygamber, imana; İslam dinine, hükümlerine ve yaşama biçimine işaret 
etmektedir (3/Âl-i İmran, 20). Hz. Peygamber, her ne yapıyorsa basiret üzere 
yapıyordur. Söyledikleri ve eylemleri sağlam bilgi kaynaklarına dayanmakta- 
dır, doğru bir bilince sahiptir, ne yaptığını bilmektedir; hikmet üzere konuş- 
maktadır, kalp gözü açıktır, kurtuluşa çağırmaktadır. O sürekli bir biçimde Al- 
lah'ı yüceltmekte, tenzih etmektedir; en bariz vasfı müşriklerden olmamasıdır. 
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109. Biz senden önce, şehirler halkına kendilerine vahyettiğimiz kim- 
seler dışında (başkalarını elçi olarak) göndermedik. Hiç yeryüzünde 
dolaşmıyorlar mı ki kendilerinden öncekilerin nasıl bir sona uğ- 
radıklarını görmüş olsunlar? Korkup-sakınanlar için âhiret yurdu 
elbette daha hayırlıdır. Siz yine de akıl erdirmeyecek misiniz? 

110. Öylekielçiler, umutlarını kesip de, artık onların gerçekten yalan- 
ladıklarını sandıkları bir sırada onlara yardımımız gelmiştir; biz 
kimi dilersek o kurtulmuştur. Suçlu-günahkârlar topluluğundan 
zorlu azabımız kesin olarak geri çevrilmeyecektir. 

111. Andolsun, onların kıssalarında akıl sahipleri için ibretler vardır. 
(Bu Kur'ân) uydurulacak bir söz değildir ancak kendinden önce- 


kilerin doğrulayıcısı, her şeyin “çeşitli biçimlerde açıklaması' ve 
imân edecek bir topluluk için bir hidayet ve rahmettir. 


109. ayet, elçi olarak seçilenlerin vahiy aldığını, başka bir deyişle vahiy 
almayan kimselerin elçi olmadıklarını belirtmektedir (21/Enbiya, 7-8). Bi- 
zim “kimseler /kişiler” olarak mealini verdiğimiz kelimenin aslı “rical” yani 
erkekler, erkek adamlar demektir. Cumhurun görüşüne göre, peygamberlerin 
tümü erkektir. Kadın peygamber yoktur. Bu vahiy almanın tek başına nübü- 
vvet veya risalete yeter bir sebep olmadığını göstermektedir, yeter sebebin 
(vahiy) yanında “erkek ve insan evladı” olması şartı da gereklidir. Birileri eğer, 
kurtuluş için cinlere sığınıyorsa (72/Cin, 6), sığındığı varlığın vahiyle ve nübü- 
vvetle ilgisi yoktur. Hz. Havva, Hz. Musa'nın annesi, Asiye ve Hz. Meryem vahiy 
almışlardır ancak bu vahiyler nübüvvet misyonu demek olan tebliğ ve şeriat 
vaz'etme görevi değil, içinde bulundukları kritik durumda ne yapmaları ge- 
rektiğini gösteren, öğreten ilham veya özel bilgidir. Hz. Meryem seçilmiştir (3/ 
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Âl-i İmran, 42), bu seçim, Hz. İsa'yı babasız doğuracak bir bakirenin içinde rol 
aldığı mucizenin tahakkuku içindir. Hz. İbrahim'in karısı Sara'yla, yaşlılığında 
çocuk doğuracağını müjdelemek üzere gelen melekler onunla konuşmuşlardır 
(11/Hud, 71). Hz. Musa'nın annesine, gelen vahiy, çocuğu emzirmesini, kor- 
kacak olursa onu suya bırakmasını öğütlemektedir (28/Kasas, 7). Firavun'un 
karısı Asiye ise, yüce Allah'tan “kendisine cennette bir ev nasip etmesini; Fira- 
vun'dan, yaptıklarından ve onunla birlikte hareket eden zalimler topluluğun- 
dan kurtarması” için dua etmektedir (66/Tahrim, 11). 

Kurtubi'ye göre, “şehir halkından (minehli'l kura)” ibaresi peygamber 
olarak seçilen kimsenin “şehirli” olması şartına işaret etmektedir. Tirmizi (Fi- 
ten, 69) ve Ebu Davud'da (Sayd, 4) yer alan bir hadise göre “Bedevi kaba/sert 
olur; av peşinde koşan gafil olur.” Bu da bize gösteriyor ki, modern antropoloji- 
nin geçmişe dönük yaptığı kurgusal işlem ve zihni tasvirlerin aksine, beşeriye- 
tin asli durumunun yerleşik hayat olup konar-göçebeliğin arızi olduğunu gös- 
termektedir. Bu çerçevede rahmetli annem “Ed Din fi'lmedin (Din şehre aittir, 
şehirde yaşanır)” derdi. (Ayrıca bkz. 9/Tevbe, 97-99. ayetlerin açıklaması.) 

Bu bakış açısından hareketle inkârcılar yeryüzünde dolaşıp da gerekli 
araştırmalar yapacak olurlarsa, bu vahyedilenlerin dosdoğru bilgi ve haberler 
olduklarını görecek, somut kalıntılarla tespit edeceklerdir. Kendilerinden önce 
ilahi vahiyleri inkâr edip isyan içinde yaşayanlar acıklı akıbetlere uğradılar. 
Oysa sabredip Allah'tan gerektiği gibi korksalardı yani yasak ve zulümlerden, 
günah ve isyandan sakınsalardı bunun kendileri için daha hayırlı olduğunu 
bilmiş olacaklardı. Bu özellikte olanlar sadece takva sahipleridir. Hakikat bu 
merkezde iken, vahye muhatap olanlar akıllanmayacak mı? 

Geçmişte ilahi tebliğ yapan peygamberler öyle zorluklarla karşılaştılar ki, 
bir an için “yalanlandıklarını” sandılar. Bu, peygamberlerin kendilerinin vaa- 
dedilene veya vahyedilenlere inançlarını kaybettikleri anlamına gelmez, Hz. 
Aişe (ra.)'nin tefsiriyle, inananların peygamberlerinin yalanlandığı zehabına 
kapılmaları demektir. Peygamberler daima büyük sıkıntı ve zorluklara düştü- 
ler; öyleki “Allah'ın yardımı ne zaman (gelecek)" (2/Bakara, 214) diyecek nok- 
taya geldiler. Ama Allah'a karşı itimatlarını kaybetmediler. Sadece onlara kar- 
şı çıkanların kendilerine inanacaklarından ümitlerini keser veya kendilerine 
iman eden cemaatin peygamberlerin yalanlandığı zehabına kapılacaklarından 
kaygılanmışlardır (Buhari, Tefsir, 12/6; Ehadisu'l enbiya, 19). Hiçbir peygam- 
ber, Allah'ın kendisine vahyettiklerinden kuşkuya düşmez. Çünkü peygamber 
öncelikle “Kendisine indirilene iman etmekle” (2/Bakara, 285) yükümlüdür, 
aksi halde peygamber olmaz. 
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109. Biz senden önce, şehirler halkına kendilerine vahyettiğimiz kim- 
seler dışında (başkalarını elçi olarak) göndermedik. Hiç yeryüzünde 
dolaşmıyorlar mı ki kendilerinden öncekilerin nasıl bir sona uğ- 
radıklarını görmüş olsunlar? Korkup-sakınanlar için âhiret yurdu 
elbette daha hayırlıdır. Siz yine de akıl erdirmeyecek misiniz? 


110. Öyleki elçiler, umutlarını kesip de, artık onların gerçekten yalan- 
ladıklarını sandıkları bir sırada onlara yardımımız gelmiştir; biz 
kimi dilersek o kurtulmuştur. Suçlu-günahkârlar topluluğundan 
zorlu azabımız kesin olarak geri çevrilmeyecektir. 

111. Andolsun, onların kıssalarında akıl sahipleri için ibretler vardır. 
(Bu Kur'ân) uydurulacak bir söz değildir ancak kendinden önce- 
kilerin doğrulayıcısı, her şeyin 'çeşitli biçimlerde açıklaması' ve 
imân edecek bir topluluk için bir hidayet ve rahmettir. 


109. ayet, elçi olarak seçilenlerin vahiy aldığını, başka bir deyişle vahiy 
almayan kimselerin elçi olmadıklarını belirtmektedir (21/Enbiya, 7-8). Bi- 
zim “kimseler/kişiler” olarak mealini verdiğimiz kelimenin aslı “rical” yani 
erkekler, erkek adamlar demektir. Cumhurun görüşüne göre, peygamberlerin 
tümü erkektir. Kadın peygamber yoktur. Bu vahiy almanın tek başına nübü- 
vvet veya risalete yeter bir sebep olmadığını göstermektedir, yeter sebebin 
(vahiy) yanında “erkek ve insan evladı” olması şartı da gereklidir. Birileri eğer, 
kurtuluş için cinlere sığınıyorsa (72/Cin, 6), sığındığı varlığın vahiyle ve nübü- 
vvetle ilgisi yoktur. Hz. Havva, Hz. Musa'nın annesi, Asiye ve Hz. Meryem vahiy 
almışlardır ancak bu vahiyler nübüvvet misyonu demek olan tebliğ ve şeriat 
vaz'etme görevi değil, içinde bulundukları kritik durumda ne yapmaları ge- 
rektiğini gösteren, öğreten ilham veya özel bilgidir. Hz. Meryem seçilmiştir (3 / 
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Âl-i İmran, 42), bu seçim, Hz. İsa'yı babasız doğuracak bir bakirenin içinde rol 
aldığı mucizenin tahakkuku içindir. Hz. İbrahim'in karısı Sara'yla, yaşlılığında 
çocuk doğuracağını müjdelemek üzere gelen melekler onunla konuşmuşlardır 
(11/Hud, 71). Hz. Musa'nın annesine, gelen vahiy, çocuğu emzirmesini, kor- 
kacak olursa onu suya bırakmasını öğütlemektedir (28 /Kasas, 7). Firavun'un 
karısı Asiye ise, yüce Allah'tan “kendisine cennette bir ev nasip etmesini; Fira- 
vun'dan, yaptıklarından ve onunla birlikte hareket eden zalimler topluluğun- 
dan kurtarması” için dua etmektedir (66/Tahrim, 11). 

Kurtubi'ye göre, “şehir halkından (minehli'l kura)” ibaresi peygamber 
olarak seçilen kimsenin “şehirli” olması şartına işaret etmektedir. Tirmizi (Fi- 
ten, 69) ve Ebu Davud'da (Sayd, 4) yer alan bir hadise göre “Bedevi kaba/sert 
olur; av peşinde koşan gafil olur” Bu da bize gösteriyor ki, modern antropoloji- 
nin geçmişe dönük yaptığı kurgusal işlem ve zihni tasvirlerin aksine, beşeriye- 
tin asli durumunun yerleşik hayat olup konar-göçebeliğin arızi olduğunu gös- 
termektedir. Bu çerçevede rahmetli annem “Ed Din fi'lmedin (Din şehre aittir, 
şehirde yaşanır)” derdi. (Ayrıca bkz. 9/Tevbe, 97-99. ayetlerin açıklaması.) 

Bu bakış açısından hareketle inkârcılar yeryüzünde dolaşıp da gerekli 
araştırmalar yapacak olurlarsa, bu vahyedilenlerin dosdoğru bilgi ve haberler 
olduklarını görecek, somut kalıntılarla tespit edeceklerdir. Kendilerinden önce 
ilahi vahiyleri inkâr edip isyan içinde yaşayanlar acıklı akıbetlere uğradılar. 
Oysa sabredip Allah'tan gerektiği gibi korksalardı yani yasak ve zulümlerden, 
günah ve isyandan sakınsalardı bunun kendileri için daha hayırlı olduğunu 
bilmiş olacaklardı. Bu özellikte olanlar sadece takva sahipleridir. Hakikat bu 
merkezde iken, vahye muhatap olanlar akıllanmayacak mı? 

Geçmişte ilahi tebliğ yapan peygamberler öyle zorluklarla karşılaştılar ki, 
bir an için “yalanlandıklarını” sandılar. Bu, peygamberlerin kendilerinin vaa- 
dedilene veya vahyedilenlere inançlarını kaybettikleri anlamına gelmez, Hz. 
Aişe (r.a.)'nin tefsiriyle, inananların peygamberlerinin yalanlandığı zehabına 
kapılmaları demektir. Peygamberler daima büyük sıkıntı ve zorluklara düştü- 
ler; öyleki “Allah'ın yardımı ne zaman (gelecek)” (2/Bakara, 214) diyecek nok- 
taya geldiler. Ama Allah'a karşı itimatlarını kaybetmediler. Sadece onlara kar- 
şı çıkanların kendilerine inanacaklarından ümitlerini keser veya kendilerine 
iman eden cemaatin peygamberlerin yalanlandığı zehabına kapılacaklarından 
kaygılanmışlardır (Buhari, Tefsir, 12/6; Ehadisu'l enbiya, 19). Hiçbir peygam- 
ber, Allah'ın kendisine vahyettiklerinden kuşkuya düşmez. Çünkü peygamber 
öncelikle “Kendisine indirilene iman etmekle” (2/Bakara, 285) yükümlüdür, 
aksi halde peygamber olmaz. 
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Peygamberleri büyük zorlukların kuşatması bir hikmete mebnidir, bu 
mü'minler için bir uyarı ve yol göstermedir. Zorluk hangi ölçülerde büyük 
olursa olsun, en kritik anda Allah'ın yardımı gelir, ilahi murat tahakkuk eder. 
Herkes peygamberin söylediklerinin boşa çıktığını, gerçekleşmediğini düşün- 
meye başlamışken Allah'ın yardımıyla zafer gelmesi, hakikatin tecelli etmesi 
bambaşka bir zevk mutluluk sebebi olur. Belki de bu ağır sınavın hikmetlerin- 
den biri, “seferde olma'”nın “zaferi şart koşma'"nın önünde ve üstünde olduğu- 
nu insana öğretmek içindir. Bu yüzden “Biz zaferle değil, seferle yükümlüyüz” 
denmiştir. Sıkıntı ve zorluklar, sabrı ölçer, insanı altın gibi ateşin içinden geçi- 
rip saflaştırır, seçkin kılar. Allah dilediğini kurtarır. Suçlu-günahkârlara, inkâr- 
cı tutumlarında inat edenlere kesilen cezayı kimse geri çeviremez. 

Akl-ı selim (sağduyu) sahipleri -eğer gerektiği gibi düşünecek olurlar- 
sa- bu kıssadan gerekli dersi çıkarırlar. Yusuf'un kıssasında ibretler vardır ki, 
“ubur”, bilinen bir yerden bilinmeyen yere geçmek, bilinenden bilinmeyene 
ulaşmak demektir. Bu kıssada anlatılan somut olaylardan bizi bambaşka va- 
dilere götüren özelliklere sahiptir. Kıssa uydurulmuş değildir, hikmet ve ib- 
retlerle doludur, gerektiği kadarıyla açıklanmış, olayın esası, ana çerçevesi 
verilmiştir. 

Vahyedilen bu Kitap (Kur'an-ı Kerim) birileri (insan veya cinler) tarafın- 
dan uydurulmuş değildir, Hz. Muhammed (s.a.) tarafından da kaleme alınmış 
değildir. Bu Kitap, kendisinden önce indirilmiş vahiyleri (sahife ve kitaplar) 
doğrulamakta, ilahi mesajı tarih içinde devam ettirmektedir. “Her şeyin 'çe- 
şitli biçimlerde açıklaması' ve imân edecek bir topluluk için bir hidayet ve 
rahmettir” Bu, elbette kâinatta her ne varsa, bütün nitelikleri ve özellikleriyle 
Kur'an'da yer almaktadır, anlamına gelmez. İnsanın dünya ve ahiret kurtuluşu 
için her ne gerekli ise, kimi zaman ana çerçeve ve toplu ifadeler, kimi zaman 
ayrıntılı ve açıklamalı olarak yer almaktadır. Bir nur gibi varlık âlemini, insa- 
nın iç dünyasını, ruh ve zihnini aydınlatır; bu aydınlık evrende insan aklını 
kullanıp araştırmalar yapacak, Allah'ın indirdiği ayetler ve tabiattaki olaylar 
üzerinde tefekkür edecek; böylelikle ilmi, alametlerin bilgisi haline getirip 
şanı yüce Allah'ı bilecek, tanıyacak ve sadece O'na kulluk edecektir. 

Yusuf (12) süresinin tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


13- Ra'd Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 43 âyettir. İsmini 13. ayette “gök gürültüsü” 
anlamına gelen “ra'd” kelimesinden almaktadır, hep bu isimle anılmış, literatü- 
re öyle geçmiştir. Muhammed (47) süresinden sonra, Rahman (55) süresinden 
önce inmiştir; Mekke veya Medine'de indiğine ilişkin farklı görüşler vardır. 


gezi gas SN gö 


Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 
GS &SİZ ĞRİN Bl da Sİ İİ gili SESİN Eyi liz Sİ 
0) Oğlaği Y elli 


1. Elif, Lâm, Mim, Râ. Bunlar Kitab'ın âyetleridir. Ve sana Rabbinden 
indirilen haktır. Ancak insanların çoğu imân etmezler. 


“Elif Lâm, Mim, Râ” huruf-u mukataa adı verilen bu kesik kesik harfler 
konusunda Bakara süresinin girişinde (2/1) bilgiler verilmiştir. İlk ayette ge- 
çen “Kitap”ın neye atıf olduğu konusunda dört ayrı görüş olduğunu söylemek 
mümkün: Kur'an-ı Kerim; önceki vahiy eseri sahife ve kitaplar; Tevrat ve İncil; 
bu süre ve devamındaki ayetlerdir. Her ne kadar Süleyman Ateş, “Tilke” zami- 
rinin uzağa işaret ettiğinden ve Katade ile Mücahid'den gelen rivayetlerden 
hareketle burada zikri geçen kitabın Tevrat ve İncil'e gönderme olduğunu söy- 
lüyorsa da, hâkim görüşe göre kastedilen Kur'an-ı Kerim'dir (İbn-i Kesir). 

Cumhurun görüşünün daha isabetli olduğunu ayetin devamında gelen 
“Ve sana Rabbinden indirilen haktır” hüküm cümlesinden anlamak mümkün. 
“Sana hak olarak indirilenler” cümlesindeki “Sana” hitabı elbette Hz. Peygam- 
ber'dir. Diğer husus, Kur'an'ın tanıklığıyla önceki kitapların sahih özlerini ko- 
ruyamadıklarını biliyoruz; dolayısıyla özleri itibariyle hakkı ve hakikati bildir- 
mek üzere indirilmiş olsalar bile, mevcut durumları itibariyle tastamam hak 
ve hakikati ihtiva ve ifade etmiyorlar, içlerine yabancı unsurlar karışmış olup, 
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Kur'an'ın misyonlarından biri, önceki vahiyleri tasdik etmek ve tamamlamak 
(ikmal) yanında, dışarıdan, beşerin arzu ve heveslerinin eseri olan karışmış 
yabancı unsurları ayıklamaktır. Allah'tan Hz. Peygamber'e vahyedilen haktır. 
Mademki insan hak ve hakikat konusunda bilgilendirilmiş, hak olan Kitap'a 
muhatap kılınmıştır, artık bunun dışında başka arayışlara girişmesinin anlamı 
kalmamıştır. Hak'tan sonra “sapıklık ve sapkınlıktan (dalal)” başka geriye ne 
kalır ki! (10/Yunus, 1 ve 32.) 

Said Nursi Kur'an için şunları der: “Hem bir kitab-ı şeriat, hem bir kitab-ı 
duâ, hem bir kitab-ı hikmet, hem bir kitab-ı ubudiyet, hem bir kitab-ı emir ve 
dâvet, hem bir kitab-ı zikir, hem bir kitab-ı fikir, hem insanın bütün hacat-ı 
maneviyesine merci' olacak çok kitapları tazammun eden tek, câmi' bir Kitab-ı 
Mukaddes'tir” (Sözler; 25. Söz). 

Şu var ki, insanların çoğu iki hakikate inanmıyorlar ve kıyamete kadar da 
inanmamakta diretecekler: Bunlardan biri Kur'an-ı Kerim'in yani “Bu Kitab”ın 
vahiy eseri olup hak ve hakikati ihtiva ve ifade ettiği; diğeri kendisinden önce- 
ki kitapları yabancı unsurlardan ayıkladığı gerçeğini. Bu ayet, başka yerlerde 
de belirtildiği üzere, insanların değil tümünün, çoğunun dahi inanmayacakla- 
rını haber vermektedir. 


A e eğ Şİ ML 5 gra 20 

Ull) ZAYİ yal ia JE yi ÜS ŞABİ Dak İl 5 
Jaz3 gağdl iz gili 5 in lü SU elk SİRİ ui 
iki Gİ çiz 33 id Yap hakli YS öyağ İSLEİŞ gel 55 Lâ 
Ks al 35 4) ö3)$Ğ8 eğ Şİ İĞ 4 & İLİN İİ 
ölğke 83 Ölğise Üslğ 333 lll e EŞ Ülielülğ 
Elâ l İSYİ $ yani GİR li Yali el gla il 
ge) Ozlüki ağâ) El 


2. Allah O'durki, gökleri dayanak olmaksızın yükseltti; onları gör- 
mektesiniz. Sonra arşa istiva etti ve güneş ile aya boyun eğdirdi, 
her biri adı konulmuş bir süreye kadar akıp gitmektedirler. Her 
işi evirip düzenler, âyetleri birer birer açıklar. Umulur ki, Rabbi- 
nize kavuşacağınıza kesin bilgiyle inanırsınız. 
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3. Ve O, yeri yayıp uzatan, onda sarsılmaz-dağlar ve ırmaklar kılan- 
dır. Orada ürünlerinin her birinden ikişer çift yaratmıştır; geceyi 
gündüze bürümektedir. Şüphesiz bunlarda düşünen bir topluluk 
için gerçekten âyetler vardır. 

4. Yeryüzünde birbirine yakın komşu kıtalar vardır; üzüm bağları, 
ekinler, çatallı ve çatalsız hurmalıklar da vardır ki, bunlar aynı su 
ile sulanır ama ürünlerinde(ki verimde ve lezzette) bazısını bazısı- 
na üstün kılıyoruz. Şüphesiz, bunlarda aklını kullanan bir toplu- 
luk için gerçekten âyetler vardır. 


Modern tefsirciler, göklerle ilgili bugün sahip olduğumuz bilgilerle ayet 
arasında uyum sağlamak için çeşitli yorumlara başvurmaktadırlar. Esas iti- 
bariyle yaptıkları doğrudur ancak göz ardı ettikleri nokta şu ki varlığın, var- 
lıktaki mertebelerin, gök cisimleri ve objelerin kendi gerçeklikleri ile insanın 
“görme biçimi” arasında daima farklılıklar olmuştur, bugün de bu fark söz 
konusudur. Mesela gökteki bir yıldıza çıplak gözle baktığımızda gözümüze 
ilişen devasa karanlıkta parlayan bir kandildir ama teleskopla baktığımızda 
gördüğümüz bir gezegendir. Kandil görme biçimimiz, gezegen yıldızın gerçek- 
liğidir. Ama gezegenin bize sunulan nazarında ışık daima olacaktır ve biz uz- 
man bilim adamları gibi her bakışımızda yıldızı bir gezegen olarak değil, ışık 
saçan bir kandil olarak algılamaya devam edeceğiz. Bizim görme biçimimiz 
algı biçimimizi belirler. Sabahtan akşama kadar bulunduğumuz noktadan gü- 
neşi gözlediğimizde, hareket ettiğini, adına “doğu” dediğimiz ufuk çizgisinden 
“batı” dediğimiz ufuk çizgisine doğru seyrettiğini görürüz. Bu çerçevede “doğu 
ve batı” kelimeleri gündelik dilimize, sözlüklerimize, edebiyatımıza girmiştir. 
Kur'an-ı Kerim de bu beşeri görme ve algılama biçimini değiştirmeye kalkış- 
madan “doğu ve batı /doğular ve batılar” kelimelerini kullanmaktadır. 

Güneşin sabahtan akşama süren hareketi ve bu hareketin başlangıç nok- 
tası ile bitiş noktası demek olan doğu-batı, aslında bizim “görme biçimimiz”- 
dir, varlığın bu boyutta algılamamızdır. Gerçekte kendi ekseni üzerinde ve gü- 
neşin etrafında büyük bir hızla hareket edip dönen yer küresidir. Aynı insani 
görme biçiminden gökyüzüne baktığımızda üzerimizde masmavi bir tavanın 
durduğunu görürüz. Mucizevi olan tarafı şu ki, söz konusu tavanı ayakta tutan 
sütunlar, direkler yoktur. Bu bizi hayrete düşürür, Yaratıcısı konusunda hay- 
ran bırakır. Merak ve tecessüs sahibi isek, gözlemlerimizi daha dikkatli yapar, 
sistemli inceleme ve araştırmalara bilgilerimizi geliştirir, işte bu aşamadan 
sonra aslında üzerimizde dümdüz bir tavan olmadığını, milyarlarca yıldız gibi 
bizim dünyamızın da yuvarlak bir cisim olarak uzay boşluğunda hareket et- 
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mekte olduğunu tespit ederiz. Yerküresi ve uzaydaki cisimler hakkında yeterli 
bilgilerin olmadığı eski zamanlarda insanlar göğün dağlardan oluşan yüksek 
direkler üzerinde oturduğunu düşünmüş, bununla ilgili çeşitli efsaneler üret- 
mişlerdir. Kur'an-ı Kerim'in, apaçık bir ifadeyle “göğü ayakta tutan direklerin, 
dayanakların olmadığını” belirtmesi o günkü insanlar için şoke edicidir. (31/ 
Lokman, 10; 88/Gaşiye, 18.) 

Klasik tefsirciler, kâinatın bu durumuna mucizevi vurgu yapmak amacıyla 
Yüce Allah'ın “gökleri dayanak olmaksızın yükselttiği”ni söylemiş; daha realist 
düşünmekten yana olanlar ise “dayanakların/direklerin” bizce görünmedi- 
gini, aslında var olduklarını söylemişlerdir. Zeccac çok daha ilginç ve elbette 
doğruya en yakın yorumu yapmıştır: Ona göre, gökleri bu şekilde ayakta tutan 
kudrettir, bu da Allah'ın kudretidir, biz onu somut olarak görebilecek durumda 
ve kapasitede değiliz. 

Bu kudret, tabiat ve kozmik yasaları var eder, işletir ve belli bir vakte ka- 
dar sürdürmektedir. Uzay boşluğundaki gezegenler, yıldızlar ve galaksiler bir 
yandan birbirlerini iterlerken diğer yandan çekmektedirler. Bir küreyi, içinde- 
ki ve üzerindeki şeylerle bir arada ve ahenk içinde tutan ta kalbinde bulunan 
muazzam çekim gücüdür. Öyle olmasaydı nesneler dağılır, uzay boşluğuna uçar 
giderdi. Bir futbol topunu düşünün ki üçte ikisi sudur ama su düz değil, küre 
zemininde durabilmektedir. Aynı şekilde gök cisimleri arasında hem itme hem 
çekme gücü vardır, bu ikili gücün ince bir ayarda olması (mizan) hepsini ken- 
di yörüngelerinde tutmaktadır, aksi halde herbir şeyin diğerinin üstüne yıkılır, 
kaos olur, varlık aleminde çatışma ve kıyamet benzeri varlık arbedesi vuku bu- 
lurdu (22/Hac, 65; 55/Rahman, 7-8; ayrıca bkz. 2/Bakara, 22, 29 ve 164). 

Şanı Yüce Allah yaratılışta bu düzeni tesis etti, yasalarını sürekli işler kıl- 
dı ve hükümranlığını daimi sürdürmek üzere arşa istiva etti. (Arş'a istiva için 
bkz. 7/A'Traf, 54. ayetin açıklaması.) Güneşe ve aya da boyun eğdirdi yani insan 
ve dünya için hayli önemli olan bu iki gök cismi, kendi iradeleriyle, kendilerin- 
den menkul güç ve kuvvetlerle hareket etmezler; Yüce Allah'ın onların takdir 
ettiği kozmik ve tabii yasalar çerçevesinde hareket ederler. Her ikisi de “adı 
konulmuş bir süreye kadar” gözlemlenebilen hareketlerini sürdürür, kendi 
yörüngelerinde akıp gitmektedirler. Bu konu Yasin süresinde (36/38-40. ayet- 
lerin açıklaması) geniş olarak ele alınmıştır. 

Göklerde ve yerde her ne varsa, yerli yerindedir. Tesadüflere yer yoktur, 
hiçbir varlık kör bir kuvvetin eseri değildir. Her şeyi yöneten, evirip çeviren 
O'dur (10/Yunus, 3). Şanı Yüce Allah hem sözlü olarak indirdiği Kitabın ayetle- 
rini hem varlık âlemindeki kevni ayetleri bu şekilde yerine göre ve kendisinin 
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takdirine bağlı olarak açıklamasının sebebi, O'na kavuşacağınız güne insanın 
inanmasını sağlamak, zihnini uyandırmak, kozmik ve tabiat yasaları üzerinde 
tefekkür etmesini ve elbette boşuna, anlamdan ve amaçtan yoksun olarak ya- 
ratılmadığını hatırlatmak içindir. Bilmek isteyenler yerde ve göklerdeki düze- 
ne baksınlar (10/Yunus, 5). Bu perspektiften gözlem yapıp yaratılış üzerinde 
tefekkür eden insanlar, eninde sonunda Allah'a döndürüleceklerini, Huzur'a 
çıkacaklarını ve dünyada iken her ne yapmışlarsa hesabını vereceklerini de 
öğrenmiş olurlar. 

Bu çerçevede yeryüzünün durumu, yaratılış sebebi de budur. İnsanın önü- 
ne, üzerinde yaşaması, onun barındırdığı nimetlerden yararlanması için eşsiz 
imkânlar mecmuası olarak uzatmıştır. Yeryüzü insanın önüne uzatılmış, sofra 
gibi serilmiştir. El Esamm, Arapçada “medd” kelimesinin, sonuna ulaşılama- 
yan bir şeye doğru uzayıp gitmek anlamına geldiğini söyler. Kelimenin kök an- 
lamı, yeryüzünün dümdüz bir döşek olmadığını ima etmektedir. Zira her ne 
kadar yayıp döşemek şeklinde ifade ediyorsak da, döşeğin eni ve boyu vardır. 
Yeryüzünü önümüze uzanıp gider, gözümüzün görüş alanı içine giren ufka ka- 
dar gittiğini, sanki orada bittiğini zannederiz ama ufuk çizgisine gittiğimiz- 
de de, başka bir ufuk çizgisi belirir ve nihayetinde Macellan'ın yaptığı gibi bir 
noktadan kalkıp aynı istikamette yerküresinin tamamını dolaştığımızda yine 
aynı kalkış noktasına dönmüş oluruz ki, bu dahi Kur'an-ı Kerim'in hakikatte 
gezegenimizi düz değil, küre şeklinde takdim ettiğini göstermektedir (50 /Kaf, 
7; 79/Naziat, 30). 

Yer küresinin üzerinde sarsılmaz dağlar vardır, insanın diktiği kazıklara, 
yükselttiği sütunlara benzemez. Dipleri yer küresinin derinliklerine uzanır, bu 
yüzden yıkıcı depremler bile onları yıkıp deviremez. Yeryüzünde canlı haya- 
tın devamını sağlayan ırmaklar vardır. Ürünlerin üremesi de erkek ve dişi to- 
humlarının bir araya gelmesiyle (erkek unsurla dişi unsurun eşeylemesiyle) 
ürerler (daha geniş bilgi için bkz. 36/Yasin, 33-36. ayetlerin açıklaması). Gece 
ile gündüz birbirini takip etmekte, biri diğerini sarıp sarmalamaktadır. Gece 
gündüzün, gündüz gecenin üstünü örtmekte, biri diğerini takip etmektedir 
ki, çiftlerden birinin erkek diğerinin dişi olması ve birbirlerinin üstünü sarıp 
sarmalaması ile bu tabiat olayı arasında ilginç analojiler kurulmuştur. Yerine 
göre birbirlerinin ayıbını örtmekte, birbirlerinin üstüne kapanmakta, yerine 
göre birbirlerini aydınlanmakta, ferahlatmaktadırlar (39/Zümer, 5). Akıl sahi- 
bi kimseler bu ayetler üzerinde hakkıyla düşünüp inceleme yapacak olurlarsa 
ne büyük hikmet ve hayırlara sahip olurlar. 

Yeryüzü yek pare değildir, birbirine yakın kıtalar vardır. Kurtubi, kıtala- 
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rın birbirine yakın köy, kasaba ve şehirler olduğunu söylüyorsa da, doğrudan 
“kıt'a” denmesi, ayetin dünyanın altı büyük kara parçasına atıf bulunduğu fik- 
rini daha isabetli kılmaktadır. Kıtalar yerkabuğunda birbirlerine komşu levha- 
lar üzerinde bulunmaktadırlar; koparak birbirlerinden ayrılmaları çok sonra- 
larına ait bir olaydır. Kıtaların kayma olayı halen devam etmektedir. Bu olay 
bize bazı deprem türleri hakkında açıklayıcı bilgiler vermektedir. 

Söz konusu kıtalarda farklı meyve ve sebzeler, insanların ve hayvanların 
hayatını idame ettirmeyi sağlayan gıdalar yetişmektedir. Üzüm bağları, ekin- 
ler, çatallı-çatalsız hurmalar, başka türden tek gövdeli ağaçlar, aynı gövdeden 
sürgün veren dallar ve daha binlerce meyve ve sebze. “Sınvan”, hurmalar ço- 
galıp çatallaştığında onlara bu isim verilir ki, bir hadiste Efendimiz (s.a.) bunu 
“amca” için kullanmıştır: “Bir kimsenin amcası, babasının 'sınvı' yani babası 
gibidir” (Müslim, Zekât, 11; Müsned,I, 94). 

Dünyanın her tarafında mahiyeti itibariyle su aynıdır ancak bir sudan su- 
lanan bu binlerce meyve ve ekininin lezzeti, verimi, yararı (gıda değeri, vita- 
mini) farklıdır. Nasıl vücudumuza aldığımız sıvı veya katı yiyecekler her bir 
organımızda farklı işlevler görüyorsa, kana karışıp organlarımızı besliyorsa ve 
bir organımız diğerine benzemiyorsa, aynı sudan beslenen tabiatta da meyve- 
ler, ekinler de farklı lezzet ve özelliklere sahip olmaktadırlar. 

Şanı Yüce Allah meyveleri birbirine üstün kılmıştır (tafdil); her birisi 
değişik fayda sağlamaktadır. Başka yerde “tafdil” peygamberler (2/Bakara, 
253) ve erkek ile kadın için de (4/Nisa, 34) kullanılmıştır. Belirtmek gere- 
kir ki, “peygamberlerin, erkek ve kadının veya meyvelerin birbirine üstün 
kılınması” mutlak değil, “görece (izafi)”dir. Yani biri, bir veya birkaç özelli- 
ğiyle, sağladığı faydayla diğerine üstün iken, diğeri başka özelliğiyle ona üs- 
tün olmaktadır. Nuh aleyhisselam 950 sene tebliğ yaptı, Nuh tufanını yaşadı; 
bu özelliğiyle Hz. Musa'ya üstündür. Ama Musa aleyhisselam da Firavun gibi 
kibir ve zulüm heykeli bir zorbaya karşı direnmek ve Kızıldeniz'den geçmek 
suretiyle Hz. Nuh'a üstündür. Erkek fizyolojik gücüyle kadına üstün, kadın 
annelik içgüdüsü, merhamet ve duygu yoğunluğuyla erkeğe üstündür. Mey- 
veler de öyledir. Portakal bir özelliğiyle muza üstün, muz başka özelliğiyle 
portakala üstündür. Mutlaklık, mutlak üstünlük sadece Yüce Allah'a mahsus- 
tur. Nihayetinde varlığa, canlılara ve insanlara kendilerine özgü özellikler 
bahşeden O'dur. Varlık âleminde ve kucağında yaşadığımız tabiattaki bu na- 
mütenahi farklılıklar ve görece üstünlüklerin sebebi, her birinde ilahi isim- 
lerin farklı biçimlerde tezahür etmesidir. Birinde celal, diğerinde cemal sıfatı 
baskındır ve özündeki baskın sıfat mucibince diğerinden ayrılmaktadır. Bu 
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harikulade yaratılış düzeni ve hikmeti yeterince düşünenler için sonsuz ve 
sırsız bilgi, irfan ve hikmet kaynağıdır, her biri Allah'a işaret eden ayetler, 
deliller, belgelerdir. 
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5. Eğer şaşıracaksan, asıl şaşkınlık konusu onların şöyle söyleme- 
leridir: “Biz toprak iken mi, gerçekten biz mi yeniden yaratıla- 
cağız?” İşte onlar Rablerine karşı inkâra sapanlar, işte onlar bo- 
yunlarına (ateşten) halkalar geçirenler ve işte onlar -içinde ebedi 
kalacakları- ateşin arkadaşları olanlardır. 

6. Onlar, iyilikten önce kötülüğü çabuklaştırmak istiyorlar; oysa 
onlardan önce nice örnekler gelip-geçmiştir. Ve şüphesiz, senin 
Rabbin, zulümlerine karşılık insanlar için bağışlama sahibidir ve 
şüphesiz senin Rabbin, cezası çok şiddetli olandır. 

7. İnkâr edenler derler ki: “Ona Rabbinden bir âyet (mucize) indi- 
rilseydi ya.” Sen, yalnızca bir uyarıcısın ve her topluluk için bir 
hidayet önderisin. 


Göklerde ve yerdeki her biri Allah'ın yaratıcı kudretine, ilim ve iradesi- 
ne tanıklık eden sayısız kozmik ve tabii olay (ayetler mecmuası), düşünme 
ve muhakeme konusu olarak ortaya getirildikten sonra, birilerinin ölümden 
sonra dirilişi inkâr etmeye kalkışması şaşılacak durumdur. Varlıkta hiçbir şey 
tesadüfi değildir, kendinden olmamıştır, kendi yasalarını kendisi vaz'etmiş de- 
ğildir, ne zamana kadar işlevini devam ettireceği konusunda da herhangi bir 
tasarrufta bulunmamaktadır. Her şey Allah'ın kudret eli altındadır. Ve her şey 
insanın sınırlı bilgisi, gücü ve kapasitesi açısından ölçüldüğünde harikulade- 
dir, başka bir deyişle yaratılışın ve hayatın kendisi mucizedir. Her an ölüm ve 
diriliş sürüp gitmektedir. Gece ile gündüz, mevsimlerin art arda gelişi, canlı 
hayatı süsleyen ve devam ettiren bitkiler, hayvanlar yaratılışın her an ve daim 


154 ALI BULAÇ -KUR'ÂN DERSLERI/DİRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


olarak sürdüğünü göstermektedir. Ağaçtan yaprak düşer, bir sonraki mevsim- 
de aynı ağacın dalları yeşerir. 

Hakikat bu iken, dünya hayatının bir sonunun ve bundan sonrakinin var- 
lığı apaçıktır. Öyle olması gerekir, akli olarak ve duygusal bakımdan da dün- 
yadan sonra başka ve ebedi bir hayat kaçınılmazdır. Varlıkta bunca şey bizim 
yararımıza sunulmuşsa, bizden bir şeyler isteniyor demektir. Ölen ve dirilen 
bitkiler misali, bizde öleceğiz ve dirileceğiz. Akıl bunu gerektiriyor. Bunun ya- 
nında içimizde sonsuzluk duygusu var, kesin olarak öleceğimizi bildiğimiz hal- 
de, ölmeyecekmişiz gibi hissederiz. Ne ölüm fikrini ne sonsuzluk duygusunu 
öldürebiliyoruz. Dahası bu dünyada sürüp giden nice hak ve hukuk ihlali, zu- 
lüm ve mağduriyetlerin ebediyyen karşılıksız kalacağını, zulmedenlerin hesap 
vermeyeceğini düşünemeyiz. Burada değilse bile, “başka bir yer”de -ki bu ahi- 
rettir- mutlaka hesap verecek, mağdurlar ve mazlumlar haklarını alırlarken, 
zalimler de cezalarını çekeceklerdir. 

Bütün bunlar ahiretin varlığına kanıttır. Buna rağmen kıyametin vuku 
bulmayacağını, şanı Yüce Allah'ın toprağa karışmış insan kemiklerini bir ara- 
ya getirip diriltmeyeceğini düşünmek gerçekten şaşılacak bir durumdur. Bu 
düşüncede olan inkârcılardır, küfür içinde büyük bir hakikati örtbas etmek- 
te ama aslında kendilerini derin ve ağır önyargıların içine hapsetmektedirler. 
(36/Yasin, 78-79.) 

“Onlar boyunlarına (ateşten) halkalar geçirenler” cümlesindeki “ağ- 
lal” kelimesi hem mecazi, hem hakiki anlamında ele alınmıştır. El Esamm, ağ- 
lal'ıninkâr, zillet ve putlara bağlılık ve bağımlılık olduğunu söyler. Bu manada 
ele aldığımızda, inkârcıların önyargıları; çıkar düşkünlükleri; cahili asabiyet- 
leri; bilgisizlikleri; Allah'ın yaratıcı gücünü, vahyi veya ahireti, aynı zamanda 
kıyamet ve ölümden sonraki dirilişi inkâr etmeleri onların peşini bırakma- 
yan, ayıp ve cürümleri olan önyargıları olmaktadır. Nitekim Araplar, büyük 
ayıp veya suç işlemiş birine “Bu senin boynunda taşıdığın bukağındır” derler 
(34/Sebe” 33). Hakiki manasında ele aldığımızda, ağlal cehennemde bir ceza 
olarak inkârcıların boynuna geçirilecek somut halkalar demek olur. Aslında 
mecazi ve hakiki anlam arasında bir çelişki olması da gerekmez. Zira netice 
itibariyle “dünya ahiretin tarlası” ise, dünyada inkârcıların ektiği ve peşlerini 
hiç bırakmadığı önyargıları, cehalet ve isyanları, ahirette yaptıklarının cezası 
olarak karşılarına çıkacak, birer bukağı olarak boyunlarına geçirilecektir. Suç- 
lu günahkârlar, azap aletlerini dünyadan cehenneme kendileri tayin etmekte 
ve taşımaktadırlar. Ne yapmışlarsa onun karşılığını göreceklerdir. 

İnkârcılar, kıramadıkları önyargıları dolayısıyla cahilce büyük bir özgüve- 
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ne sahip olur, “cahil cesur olur”, zaman zaman da küstahlaşır, cesaret cür'ete 
dönüşür. Bu ayetlerin ilk muhataplarından inkârcılar, Hz. Peygamber (s.a.)'e 
meydan okurlardı. Madem bizi bir azapla tehdit ediyorsun, hadi bakalım azap 
bir an önce gelsin, diyorlardı. (Daha geniş bilgi için bkz. 8/Enfal, 32. ayetin 
açıklaması). Bu hayli ahmakça bir talepti. Zira elbette Allah dilerse anında 
azaba düçar olurlardı. Ama aslında düşünecek olsalardı, Hz. Peygamber (s.a.) 
onlara dünyada şerefli, temiz, adil ve ahlaki erdemlere dayalı bir hayat düzeni, 
zafer ve hilesiz üstünlük; ahirette de sonsuz mükâfat, kısaca cennet hayatını 
vadediyordu; onlar ise bunları reddedip kötülüğün bir an önce gelip kendileri- 
ne çatmasını talep ediyorlardı. 

Onlardan önce benzer küstahça meydan okumalarda bulunan nice top- 
lum olmuştur. Ayıpları hala hatırlardadır. Ayette “nice örnekler” diye mealini 
verdiğimiz “müsle”, işlediği bir suçtan dolayı cezalandırılan birinin bedeninde 
kalıcı halde duran ayıp veya kusur, derin ize denir. Bundan hareketle, savaşta 
esirlere ve kişilerin düşmanlarına uyguladıkları işkenceye bu isim verilmiştir; 
müsle Hz. Peygamber tarafından kesin olarak yasaklanmıştır. Hatta Hz. Ali'den 
gelen rivayete göre, “müsle /işkence bir kuduz köpeğe dahi olsa, uygulanamaz.” 

Geçmiş toplumlar -mesela Ad ve Semud kavimleri- işledikleri günah do- 
layısıyla azaba uğratıldılar, tarih boyunca, bugün de bu ayıplarıyla anılmakta- 
dırlar; birine “adi adam” dendiğinde, Ad kavmine atıfta bulunulur. Hiç inkâr- 
cılar geçmişten ibret almıyorlar mı, onlar da geçmiş toplumların günahkârları 
gibi mi tarihte iz bırakmak istiyorlar? 

Yüce Allah insanlara acır, işledikleri haksızlıklar da olsa -tevbe etmeleri 
ve kendilerini ıslah etmeleri durumunda- bağışlar. Bilginler bunun günahkâr 
da olsa mü'minler için söz konusu olduğunu söyler. Çünkü devamında gelen 
“Rabbin, cezası çok şiddetli olandır” cümlesi inkârcılara atıftır. Allah'a şirk 
koşan, ahiretin varlığını tanımayan ve hayatının sonuna kadar inkâr ve isyan 
içinde yaşayanların affedilmeyeceği bilinen gerçektir. Veya onlara inkâr ve is- 
yanlarından vazgeçmeleri için mühlet verir, hemen üzerlerine azap indirmez. 
(Bkz. 42/Şura, 5. ayetin açıklaması.) 

Sözde iddialarına kuvvet kazandırmak amacıyla, her zaman yaptıkları gibi 
inkârcılar, Peygamber'den olağanüstü olayları göstermesi şartını koşmakta- 
dırlar. Oysa dikkatlice bakacak olurlarsa, evrendeki herşeyin mucize olduğu- 
nu, Kur'an-ı Kerim'in bir mucize olarak indirildiğini görür ve anlarlar. Bunu 
yapmaya yanaşmıyorlar. 

Bu durumda Peygambere düşen, onları hem dünyada karşılaşacakları sı- 
kıntı, yenilgi ve çözümü imkânsız sorunlar hem ahirette onları bekleyen çetin 
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azap konusunda uyarıp korkutmaktan ibarettir. Onları zorla hidayete dâhil 
edemez, bu onun görevi de değildir (2 /Bakara, 272). Her toplumun bir yolgös- 
tereni vardır, nitekim her topluma onları uyaran, doğru yolu gösteren bir elçi 
gönderilmiştir (10/Yunus, 47). Elçiler zincirinin son halkası Hz. Peygamber 
(s.a.)'dir ama ondan sonra da onun tebliğini, Sünnet ve siretini takip ederek 
uyarı ve yol gösterme görevini üstlenecek kimseler olacaktır. Ayeti “Sen, her 
toplum için bir hidayet önderisin” şeklinde anlayanlar da vardır. 
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LAR İİ 
8. Allah, her dişinin neyi yüklendiğini (neye hamile kaldığını) ve döl 
yataklarının neyi eksiltip neyi eklediğini bilir. O'nun katında her 

şey bir miktar (ölçü) iledir. 
9. O,gaybıda,müşahede edileni de bilendir. Pek büyüktür, yücedir. 
10. Sizden sözüsaklı tutan da, onu açığa vuran da, geceleyin gizlenen 


de ve gündüzün ortalıkta gezen de (O'nun katında bilme bakımın- 
dan) birdir. 


Genellikle tefsirciler, bu ayetin dişinin yüklendiği ceninin, birtakım biyo- 
lojik özelliklerini -dişi mi erkek mi- veya anne karnında kalış süresini Yüce 
Allah'ın bildiğini belirtmekte olduğunu söylemektedirler. Fakat bu bir tefsirdir 
ve ayetin metninde cinsiyetle ilgili bir bilgi yoktur. Sonraki tefsirciler ceninin 
cinsiyetinin hayli erken dönemde tespit edilmesi üzerine bunun Allah'ın ile- 
ride toplumsal hayata katılacak olan insanın uzun veya kısa ömürlü, zengin 
veya yoksul, güçlü veya zayıf, adil veya zalim, inanan veya inkâr eden vb. özel- 
liklerle ilgili olduğunu söylemişlerdir. Yüce Allah için gayb bilgisi söz konusu 
olmadığından, bu türden insani özelliklerin tamamını bilir. Son nefesine kadar 
takip edeceği hayat seyri, karşılaşacağı durumlar da O'nun bilgisi dâhilindedir. 
Hiçbir şey tesadüfi değildir, her şey kendi yaratılış amacına uygun olarak belli 
bir ölçü, denge ve takdirle belirlenmiştir; Yarıtıcı'nın ilmi, iradesi ve kudreti 
her şeyi kuşatmıştır. İnsan annesinin karnında cenin iken ne bir bilince sa- 
hiptir ne annesi babası onun gelecekte ne olacağını, hangi sosyal ve psikolojik 
pozisyonlar alacağını bilemezler. Ölçü ile yaratılış amacı arasında uyum vardır, 
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uyumu bozan insanın bu ilahi takdiri bozmaya matuf yanlış tutum ve davra- 
nışları, başka bir deyişle ölçüsüzlükleri, sınırları aşan eylemleridir. Ayet daha 
geniş bir anlam çerçevesine sahiptir. (Eşya dünyasının belli bir ölçü /miktar ile 
yaratılmış olmasıyla ilgili olarak bkz. 87 /Alla, 2-3; 15/Hicr, 21; 20/Taha, 50.) 

Allah'ın bilgisi dışında kalacak hiçbir şey veya durum yoktur. Yarattıkları- 
nı en iyi O bilir. Habir ve latif olması haberdar ve nüfuz edici olduğu anlamına 
gelir. Bize göre mutlak veya izafi olsun, gaybı O bilir. Zaten O'nun için gayb dü- 
şünülemez, gayb bize nazarandır. Bizim görüş ve gözlem alanımız içine giren 
müşahedeâlemini ve içinde cereyan eden her şeyi bilir. Müşahede gözlemlene- 
bilir bir alan olmasına rağmen, bizim duyumlarımız sınırlı olduğundan müşa- 
hede âlemi bile bize göre gaybtır (Bkz. 6/En'am, 59). Rivayet edilen bir hadise 
göre Hz. Peygamber (s.a.v) “gaybın anahtarlarının beş tane olduğunu” buyur- 
muştur: “Yarının ne olacağı, rahimlerde olanı, yağmurun ne zaman yağacağı, 
bir kimsenin nerede öleceği ve kıyametin ne zaman kopacağı” (Buhari, Tefsir, 
13/1; İstiska, 29; Müsned, Il, 24, 52.) 

Rahimlerde ne olduğundan kasıt ceninin dişi veya erkek olması değil, ha- 
yattaki seyri, kaderinin Allah'ın bilgisi dâhilindedir. (Bkz. 31/Lokman, 34; 35/ 
Fatır, 11.) Her ne kadar insanlar zamanı planlayıp denetimleri altında tutmaya 
çalışıyorlarsa da öngörülmemiş küçük bir gelişme bütün hesapları altüst ede- 
bilir, bu açıdan yarının mutlaka planlandığı veya öngörüldüğü üzere geçeceği 
mutlak olarak söylenemez. Yağmurun ne zaman yağacağının bilinmemesin- 
den birkaç günlük tahmini meteorolojik bilgi ve hava tahminlerini değil, daha 
makro seviyedeki iklim değişimlerini anlamak gerekir. Ölümün ne zaman, ne- 
rede ve nasıl geleceği tabii ki bilinmez; kıyametin ne zaman kopacağı da öyle. 

Allah pek büyük ve yüce yani El Kebirü'l-Müteal'dir. Bunun üç anlamından 
söz etmek mümkün: 

a) Allah yarattığı her şeyin üstündedir, onlardan yücedir; 

b) Hiçbir şey O'nun dengi, benzeri veya eşiti değildir; 

c) Bizzat yani Zatı ile mütealdir, aşkındır. 

Bunları zikretmenin sebebi, Allah'ın herhangi bir beşer veya başka bir ya- 
ratık ya da varlıkla mukayesesini yapmak değil, ilim, irade ve kudretiyle her 
şey üzerinde mutlak hâkim ve bilgi sahibi olmasına rağmen, hiçbir şekilde bu 
şeylerle nitelendirilemeyeceğini, O'nun aşkınlığını teyit ve ilan etmek içindir. 

İnsan bir yanılgıya düşerek bazı suç ve günah sayılan fiilleri işlediğinde 
kimsenin kendisini görmediğini, en azından kanundan kaçabileceğini düşü- 
nür. Suç ve günahlar çeşit çeşittir. Sözle olabileceği gibi eylemle de olabilir. 
İster söz olarak deşifre edilmiş olsunlar ister kalbin derinliklerinde saklı tu- 
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tulsunlar, hepsi Allah'a ayandır. Gece karanlığında gizlenip suç ve günah işle- 
yenler de gündüz vakti ortalıkta dolananlar da ilahi tarassut-gözetim altında- 
dırlar. Bu temel bir hakikat olduğuna göre, insana yaraşan, meşru çerçevede 
hareket edip her iş ve fiili ilahi irade ve hükümlere uygun olarak yapmasıdır. 


2 z > Line gs. ? ZANA .iz ğ pi v3 .. o v Kİ - 
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GOY JS da ös a şağllağal iza 

11. O'nun(insanın) önünden ve arkasından izleyenleri vardır, onu Al- 

lah'ın emriyle gözetip-korumaktadırlar. Gerçekten Allah, kendi 

nefis (öz)lerinde olanı değiştirip bozuncaya kadar, bir topluluk- 

ta olanı değiştirip-bozmaz. Allah bir topluluğa kötülük istedi mi, 

artık onu geri çevirmeye hiçbir (biçimde imkân) yoktur; onlar için 
O'ndan başka bir veli yoktur. 


Bu ayetin işaret ettiği konu 8 /Enfal, 53.ayette ele alınmıştı. Burada daha et- 
raflı ve derinlemesine ele alınmayı hak etmektedir. Tefsircilerin çoğunluğu, 11. 
ayette geçen ve bizim “izleyenler” olarak mealini verdiğimiz “muakkibat” keli- 
mesiyle meleklerin, birbirini farklı görevleriyle takip eden melekler kafilesinin 
kastedildiğini düşünmektedirler. Buna göre insanoğlunu gündelik hayatında, 
şu veya bu beşeri durumda bazı melekler izlemekte, Allah'ın emriyle onu gözet- 
leyip korumaktadırlar. Meleklerin nitelikleri, görev ve fonksiyonları konusunda 
farklı görüş ve yorumlar ileri sürülmüştür. Mesela, söz konusu meleklerin in- 
sanları yırtıcı hayvan ve haşeratın vereceği zarara; azap meleklerine, cinlere, 
Hz. Peygamber'i düşmanlarına, insanları zorba yöneticilere karşı korudukları 
söylenmiştir. Fakat burada tatmin edici olmayan bazı hususlar vardır. 

“Muakkibat”ın “koruyucu fonksiyon gördükleri”nde kuşku yok. Nitekim 
biz de 1984'te yayınladığımız mealimizde bu anlamı verdik: “O'nun (insanın) 
önünden ve arkasından izleyenleri vardır, onu Allah'ın emriyle gözetip-ko- 
rumaktadırlar” Ama muakkibat'ın sarih bir biçimde melekler olduğu söyle- 
nemez. Her şeyden evvel “melekler” kelimesi eril (müzekker), muakkibat ise 
dişil (müennes)tir. Her ne kadar kelimenin çoğul olması dolayısıyla böyle ge- 
lebileceği ve tekil olarak geldiğinde “melekünmuakkibun”, çoğul olarak gel- 
diğinde ise “melaiketünmuakkibun” denilebileceği ve bunun çoğulun çoğulu 
(cem'incem'i) olduğu söylenmişse de, bu kadar dolambaçlı yollara başvurmak 
gerekmez. Melekleri dişil sanıp, “Allah'ın kızları” olarak tavsif etmek Mekke 
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cahiliye insanlarının temelsiz inancıydı. 

Hayli zengin bir terimle karşı karşıya bulunduğumuz açık. Kısa bir söz- 
lük gezintisi bunu göstermeye yeter: 'Akibe” ayağın arka tarafı, ökçe demektir. 
Geriye, kötü duruma dönüş manasında kullanılır (6/En'am, 71; 18/Kehf, 64). 
İstiare yoluyla kelime “çocuğun çocuğuna yani torun”a atıftır, Hz. İbrahim'in 
torunu olması hasebiyle Yakubaleyhisselama bu isim (Yakub) verilmiştir. 
“Akıbet” son ama özellikle dramatik son anlamında kullanılır (59/Haşr, 17). 
“Ukube/ukubat” genellikle ceza ve azabı ifade eder (59 /Haşr, 4). Nitekim fıkıh 
kitaplarında itikad, ibadet ve muamelattan sonra “ukubat”ın son sırada yer 
alması bununla ilgilidir. “Teakkub” başlangıçtan sonra bir daha geri dönmek; 
ardından gelmek, izlemek/takib etmek demektir. “Takib” bir şeyi peşpeşe yap- 
maktır. “Muakkib” hüküm demektir: Ragıp el İsfahani, bu sürenin 41. ayetinde 
“O'nun hükmünün peşine düşecek yoktur” cümlesinde geçen muakkib'in “hâ- 
kim kendisinden önceki hâkimin verdiği hükmü incelemeye aldı” sözünden 
geldiğini söyler. 

Bu kısa sözlük taraması, bize “muakkibat” kelimesinin, melek veya canlı 
varlıklar manasında değil, doğrudan “söz, hüküm, sonuç, akıbet, olay” mana- 
sında kullanıldığını ima etmektedir. Nitekim bir hadiste doğrudan “söz” mana- 
sında kullanılmıştır: “Biri diğerinin ardınca tekrarlanan (muakkibat) öyle söz- 
ler var ki, bunları söyleyen -veya yapan- asla zarar görmez” (Müslim, Mesâcid, 
144-145; Tirmizi, Deavet, 25; Nesai, Sehv, 92). Hadiste söylendiğinde veya 
pratikte yerine getirildiğinde insana zarar vermeyecek olan şeylerin “sözler 
(kavl)” olduğu açıkça belirtilmektedir. O halde bu sözler değer yüklüdür, üste- 
lik değerleri de iyidir, güzel ahlaka göndermede bulunmaktadır. Kısaca hadis-i 
şerif, “muakkibat”ın değerler olduğunu belirtmektedir. 

Kelimeyi melekler değil de “değerler” manasında ele aldığımızda, bu du- 
rumda ayetin takdiri şöyle olmaktadır: “O'nu (insanı) önünden ve arkasından 
izleyenleri, koruyucu ahlaki değerleri vardır, onu Allah'ın emriyle (toplumsal 
musibetlere, çöküntülere, iç savaş ve zorluklara, çözülmelere karşı) göze- 
tip-korumaktadırlar.” 

Bizi bu fikre götüren ikinci amil, ayetin düz okumasının (tercüme) şöyle 
icap etmesi gerektiği hususudur: “Onu yani insanı Allah'ın emrine karşı koru- 
yan izleyenleri vardır.” Burada açık bir akide ve mantık hatası söz konusudur. 
Eğer muakkibat melekler ise, insanı Allah'ın emrine, Allah'tan gelecek azaba 
karşı koruyorlar demektir. Böyle bir şey düşünülemez. Meleklerin tümü bir 
araya gelecek olsa insanı -eğer dilemişse- Allah'a, Allah'tan gelecek bir zarar 
veya azaba karşı koruyamazlar: “De ki: “Size bir kötülük isteyecek olsa sizi 
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Allah'tan koruyacak veya size bir rahmet isteyecek olsa (buna engel olacak) 
kimdir?” Onlar, kendileri için Allah'ın dışında ne bir veli, ne bir yardımcı bula- 
mazlar.” (33/Ahzab, 17.) Durum böyle olunca bir miktar zorlama tevil yoluyla 
“O'nu (insanı) önünden ve arkasından izleyenleri vardır, onu Allah'ın emriyle 
gözetip-korumaktadırlar” anlamı verilmeye çalışılmaktadır. 

Öne sürdüğümüz argümanlara dayalı mantık yürütmemiz doğru ise, bu 
durumda insanı koruyan değerlerin “ne” olduğu sorusuna cevap bulmamız 
gerekir. 

Genel prensip olarak “eşyada aslolan ibahedir”; “beraat-ı zimmet asıldır”, 
“hüsn-ü zan esastır” ve “örf muhkemdir”. Bunun manası, şanı Yüce Allah varlı- 
ğı, eşya dünyasını temiz ve hoş (tayyib) yaratmıştır, bir şeyin “habis” olduğunu 
bize Şari'/Yasa Koyucu bildirmektedir; yasalar, sınırlar ve hükümler Kur'an ve 
Sünnet'te belirtilmiştir. Bu manada “domuz etinin haramlığı”nı bize Şeriat bil- 
dirmektedir. Bu demektir ki, Şeriat'ın haram saydığı şeyler haramdır ve bu ha- 
ramlar, helaller, mübah olanlarla kıyaslandığında son derece sınırlıdırlar. Helal 
ve mübah alan adeta namütenahidir. Bitkiler ve canlılar, yiyecekler ve içecek- 
ler yasa koyucu tarafından yasaklanmadıkları sürece mübahtırlar, yasalar ise 
istisnai yasaklar koyar. Hayatın geniş alanı helallerden, mübahlardan, özgür 
hareket ve tercihlerden teşekkül eder; dokunulmayacak olan sınırları çizilmiş 
yasak istisnai alanlardır. 

Benzer şekilde insanların yapıp ettikleri doğrudur, kendilerinin ve her- 
kesin hayrına ve faydasınadır. Yerden taş alan birini gördüğümüzde, gelip ge- 
çenin yolunu temizlemek için bunu yaptığını düşünürüz, başkasının kafasını 
kırmak üzere eline taşı aldığını düşünmeyiz. Taşı kafa yarmak için de kulla- 
nabilir ancak bunun eyleme geçmesi, bizim görmemiz veya kafasının kırılmış 
halini şahitlerin beyanıyla müşahede etmemiz gerekir. Bu da yetmez, adil bir 
mahkeme buna karar vermelidir ki, son karara kadar kafa kırmakla suçlanan 
kişi masumdur, suçsuzdur. Buna “masumiyet karinesi (presumption of inno- 
cence)” denir. 

İnsanları çeşitli tutum ve davranışlar içinde görebiliriz, onlar hakkında 
düşünmemiz gereken hüsn-ü zandır. Birini meyhaneye girerken gördüğümüz- 
de -eğer herkesçe akşamcı bilinmiyorsa-, onun sarhoş olmak üzere değil, biri- 
ni oradan çıkarmak üzere girdiğini düşünebiliriz. 

Bunun gibi beşeriyetin asli reflekslerinin de mahiyetleri itibariyle ya ka- 
dim dini tebliğlerden veya insanın temiz fıtratından neş'et eden “ma'ruf”a, 
güzel “örf”e dayandığını söylemek mümkün. Kur'an-ı Kerim'in altını çizerek 


pr 


vurguladığı “ma'ruf”, menşei vahiy olan dinlerin, selim akılların ve temiz fıt- 
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ratların hak, iyi, doğru, güzel, faydalı gördüğü şeydir. “Münker” de tam aksi- 
ne dinlerin, akılların ve fıtratların batıl, kötü, yanlış, çirkin ve zararlı gördüğü 
şeydir. Görme engelli bir insanın elinden tutup akan trafikte karşıdan karşıya 
geçirmek ma'ruf'tur ve bu insanoğlunun hangi din ve kültürden olursa olsun 
güzel bulduğu harekettir; bu Allah'ın merhamet isminin beşerin fıtratında te- 
zahüründen kaynaklanır. Ama böyle bir insana değil yardım etmek, ona bir 
tekme atmak herkesin kötü ve çirkin (münker) kabul ettiği şeydir. 

Allah'ın “alim” ismi olmasaydı bilemez, bilgi sahibi olamazdık, “rahim” ismi 
olmasaydı da yardımsever, merhamet etme yeti ve melekemiz olmazdı. Ateist, 
deist veya agnostiğin de fıtratında ilahi isimlerin tecelli ve tezahürleri vardır. 
“Eğer evrensel-insani değerler” adını verebileceğimiz yüksek ahlaki tutum ve 
davranış formları varsa, bunlar dinlerin, akılların ve fıtratların ortaklaşa teyit 
ettikleri kültürel kodların ürünüdür. Dinlerden bağımsız, kopuk veya dini sınır- 
lara, özellikle son ilahi tebliğ olan İslam Dini'ne aykırı değerlerin hiçbiri “meş- 
ru ve makbul evrensel-insani değerler” mertebesine yükselemez. Değer ahlaki 
normdur, ahlak da Allah'ın yaratılış amacına, koyduğu düzene ve yasalarının, 
hükümlerinin bütününe uygun olan tutum ve davranışların toplamına denir. 

Bu açıdan bakıldığında, ayette sözü geçen “muakkibat”ın üç kritere sahip 
olması gerekir: 

a) Dinin teyit ettiği değerler bütünü, ilahi hükümler. Buradaki “din'ined 
Din İslam” olması şartı önemlidir. Çünkü İslam, kendisinden önceki semavi 
dinleri doğrular, içlerindeki yabancı unsurları ayıklar ve tamamlar (ikmal). 

b) Aklın teyit ettiği değerler. Bu aklın Nefha-i ruh'un insandaki yansıması 
ve nefsin tutkularından bağımsız, vahyin ışığında iş ve işlev gören akıl olması 
şartı vardır. (Akl-ı selim.) 

c) Fıtratın hoş ve güzel (tayyib) kabul ettiği değerler. Burada sözü edilen 
fıtrat da Allah'ın bizi üzerinde yarattığı yüksek ahlaki (halk, huluk) düzen, asli 
yasalar ve selim duyu ve ruhi tecrübeler bütünüdür ki, Allah'ın bizi üzerinde 
yarattığı fıtrat, aynı zamanda Allah'ın dinidir (30/Rum, 30). 

O halde bu ayette zikri geçen “muakkibat”" yani “koruyucu değerler” ma'ruf, 
ma'rifet, muarefe, örf ve irfan terimlerinin çağrıştırdığı anlam bütününe karşı- 
lıktır. İnsan bu değerlere bağlı kaldığı sürece doğruluk, güzellik, adalet ve yük- 
sek ahlaki normlara uygun olarak yaşar. Bu temel yasayı toplumsal hayata ve 
toplumların tarihte takip ettikleri yürüyüşlerine, değişme ve gelişme (kemal) 
veya gerileme (tereddi) şemalarına uyguladığımız zaman şunu söyleyebiliriz: 
Toplumlar koruyucu değerlere bağlı yaşadıkları sürece şanı Yüce Allah onların 
zevalini getirmez, tarihteki sürekliliklerini güvence altına alır. Çünkü toplum- 
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sal hayatın teminatı, sağılığı, meşru düzeni Allah'a itaat, adalet, hakiki özgürlük 
ve ahlaki normlara bağlılıktır. Kim isyana sapar, inkâr eder, zulüm ve hukuk 
ihlalleri yapar, sorumsuz ve aldırışsız yaşar da Allah'ı unutursa kendi sonunu 
getirmiş olur. Tereddiye düşüp de bunda ısrar eden toplumlar hakkında Allah 
hükmünü verir, emir olan azap gelir, bunu da geri çevirecek hiçbir güç olmaz. 
İnsanın ve toplumun Allah'tan başka kim yardımcısı, dostu ve koruyucusu ola- 
bilir! Kur'an, bir yerde bu asli değerleri hatırlatan bir Kitap yani Zikr'dir. 

Üçüncü husus, “koruyucu değerler”e değinildikten hemen sonra, “bir 
toplum/topluluk kendi nefislerindekini değiştirmediği müddetçe Allah'ın da 
haklarındaki hükmü değiştirmeyeceği” belirtilir. Bu hem bir teminat hem bir 
vaaddir. Muakkibat'ın anahtar terim olduğu ayetin birinci bölümü, insanı gö- 
zetleyip koruyan değerler bütünü hakkında bize bilgi ve haber vermekteydi. 
İkinci bölümünde tarih boyunca hükmünü icra eden adil bir yasadan söz edil- 
mektedir. Buna göre, Allah'ın dinde, selim akıl ve temiz fıtratta yerleştirdiği 
değerlere bağlı olarak insan toplumları yaşadıkları; sosyo-politik ve ekonomik 
düzenlerini söz konusu değerleri referans alarak tesis ettikleri sürece üzerle- 
rindeki ilahi koruma devam edecektir. Allah'ın onları yıkıma uğratacak azap 
emri gelmez. Çünkü birey olarak kişilikleri, toplum olarak kimlikleri söz ko- 
nusu koruyucu değerlere göre şekillenmiştir; bu değerleri hayatlarının esası, 
anlamı ve yol haritası haline getirmişlerdir. Düzgün yolda gidene Allah niçin 
azap etsin ki! Bir araba trafik kurallarına uyarak seyrettiği müddetçe yoluna 
güven içinde devam eder, kural ihlali yaptığında kaza yapar, yoldan çıkıp ölüm- 
cül hasar ve yıkımlara sebebiyet verir. 

Bu işlemde rol oynayan faktör irade ve yasalardır. Batılı sosyal bilimler 
genel karakteristik özellikleri dolayısıyla yasalara öncelik verirler; bu ayet ise 
iradeyi yasaların önüne geçirmektedir. Birey ve toplum doğru değerleri takip 
ettiği müddetçe, yıkıcı yasalar işlemez, doğru değerleri takip edecek olan da 
iradesini bu yönde kullanan insan teki varlık veya toplumdur. Batılı sosyal bi- 
limlerin yasalara öncelik atfetmelerinin sebebi, evrendeki fizik yasaların tam 
bir izdüşümünü sosyal hayatta ve tarihte aramaları, sosyal yasaların da fizik 
yasaları gibi insan iradesi üstünde belirleyici konumda olduklarını farzetme- 
leridir. 11. ayet, bize belirleyici olan doğru değerleri takip eden irade oldu- 
gunu bildirirken, doğru değerlerden sapıldığında yıkıcı yasa harekete geçer, 
bunun da önüne geçilemez, çünkü yasanın işlemesini gerektiren doğru yoldan 
sapmış toplum, yasayı işleten yani sapmış toplum hakkında hüküm veren Al- 
lah'tır. Nasıl ki adil bir devlet, kanunlarda tarif edilen suç fiillerinden birini 
işlemedikçe kimseye ceza vermedikçe ve bazı insanlar ölünceye kadar hiç suç 
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işlemeden yaşayabilmişse, toplumlar da Allah'ın hudutlarını çiğnemedikleri 
müddetçe Allah onlar hakkında yıkıcı hüküm vermez, varlıklarını devam et- 
tirebilirler. Trafik örneğinden hareket edecek olursak, ceza yasası olduğu için 
trafik kazası olmaz, kaza olduğu için ceza konulmuştur. Sürücü kurallara uydu- 
gu sürece ceza yasası yerli yerinde durur, işlemez. 

“Muakkibat” adını verilen koruyucu değerlerin kaynağı Allah'tır; akılda ve 
fıtratta kodlanmış olarak mevcutturlar, her seferinde peygamberler gelip al- 
dıkları vahiylerle bunları bize hatırlatmaktadırlar. Bu durumda insan bireysel 
olarak dünya hayatını mutluluk ve huzur içinde geçirip ahirette de ebedi kur- 
tuluşa sahip olmak istiyorsa; toplumlar da ahlaki, sosyal ve maddi güçlerini 
koruyarak tarihteki sürekliliklerini devam ettirmek istiyorlarsa, bu koruyucu 
değerlere göre yaşayacak, düzenler tesis edeceklerdir. Aksi halde, nefislerin- 
de olan bu değerlerden saptıklarında Allah onlara ilişkin hükmünü verir yani 
çöker giderler. 

11. ayetten istihraç ettiğimiz sonuç eğer doğruysa, İbn-i Haldun veya 
başka tarihçi ve sosyologların toplumlara ve medeniyetlere biçtikleri mutlak 
ömrün bir geçerliliği olmaz. Mesela coğrafya, geçmişten tevarüs edilen sos- 
yo-kültürel yapılar veya maddi çevre faktörleri kader değildir. İnsan ve toplum 
koruyucu değerlere bağlı kaldığı sürece kıyamete kadar ayakta kalır; doğru 
yoldan saptığında şu veya bu süre zarfında çöker. 

Marxizm, ezenin ve ezilenin olmadığı komün topluma varmanın tarihsel 
zorunluluk olduğunu, evrende işleyen fiziki yasalar gibi işler haldeki toplum- 
sal ve tarihsel yasaların insanlığı böyle bir finale (yeryüzü cenneti) götürece- 
ğini öne sürüyor. 11. ayete göre insanın ve toplumun dışında onu mecburen 
belli yerlere sevkeden yasalar yoktur, iradesini doğru yönde kullanma başarı- 
sını gösterecek olsa birkaç sene içinde maksadına ulaşır. İslamiyet'in göster- 
diği değerler doğrultusunda tercihini kullanan Arapların cahiliye karanlığın- 
dan aydınlık bir medeniyete (minezzulümatiilannur) çıkarmaları 23 senelik 
zamana bakmıştır. Toplumsal değişimin itici gücü ahlaki seçimlerdir; Kur'an-ı 
Kerim buna “muakkibat” adını vermektedir. 
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12. O size şimşeği korku ve umut olarak gösteren, (yağmur yüklü) 
ağırlaşmış bulutları (inşa edip) ortaya çıkarandır. 

13. Gök gürültüsü O'nu hamdile melekler de O'na olan korkuların- 
dan tesbih ederler. O, yıldırımları gönderip bununla dilediğine 
çarpar; onlar ise Allah hakkında çekişip-tartışırlar. O, gücü (ve 
cezası) pek çetin olandır. 

14. Hak olan çağrı (duâ, ibâdet) yalnızca O'na (olan)dır. Onların Al- 
lah'tan başka çağırdıkları ise, onlara hiçbir şeyle cevap veremez- 
ler. (Onların durumu) yalnızca, ağzına gelsin diye, iki avucunu suya 
uzatanf(ın boşuna beklemesi) gibidir. Oysa ona gelmez. İnkâr eden- 
lerin duâsı, sapıklık içinde olmaktan başkası değildir. 


15. Göklerde ve yerde her ne varsa -isteyerek de olsa istemeyerek de 
olsa- Allah'a secde eder. Sabah akşam gölgeleri de (0'na secde eder.) 

16. De ki: “Göklerin ve yerin Rabbi kimdir?” De ki: “Allah'tır.” De ki: 
“Öyleyse, O'nu bırakıp kendilerine bile yarar da zarar da sağla- 
maya güç yetiremeyen birtakım veliler mi (tanrılar) edindiniz?” 
De ki: “Hiç görmeyen (a'ma) ile gören (basiret sahibi) eşit olabilir 
mi? Veya karanlıklarla nur eşit olabilir mi?” Yoksa Allah'a, O'nun 
yaratması gibi yaratan ortaklar buldular da bu yaratma, kendile- 
rince birbirine mi benzeşti? De ki: “Allah, her şeyin yaratıcısıdır 
ve O, tektir, kahredici olandır.” 


Belirgin tabiat olaylarından biri yağmurlu havada şimşeklerin çakması, 
yıldırımların düşmesidir. Şimşek, yağmur yüklü bulutlar arasında vuku bulan 
boşalma sonucunda oluşur. Yıldırım ise bulut ile yeryüzü arasındaki boşalma- 
ya denir. Nasıl vuku bulduklarını bilsek bile, içimizde ürküntüye sebebiyet ve- 
rirler. (7/A'raf, 57; 30/Rum, 24.) 
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Tefsirciler şirnşeğin bir anda “korku ve umut” olmasının kişilere göre de- 
giştiğini söylemektedirler. Açıkta yol alan kişi için korku verir, yağmur bekleyen 
çiftçi veya barajdaki suları azalmış bir şehir halkı için umut sebebidir. Yağmur 
yüklü bulutların üstüste gelmesi, titreşimler, sürtünmeler, karşılıklı boşalma- 
lar meydana getirir, bu da şimşeklerin çakmasını sağlar. Yerle bağlantılı olarak 
daha şiddetli sürtünme ile ortaya çıkıp zikzaklı şekiller çizen elektriklenme yıl- 
dırıma dönüşür ve üzerine düştüğü canlıları, nesneleri yakıp yok eder. 

Fakat ilginç bir biçimde ayet-i kerime söz konusu gök gürültüsünün me- 
lekler gibi Allah'ı tesbih ettiğini belirtmektedir. Tesbih, Allah'ın yüceltilmesi, 
noksan sıfatlardan tenzih edilmesidir. Şimşekler ve yıldırımlar gibi melekler 
de Allah'ı tesbih etmektedirler (39/Zümer, 75). Meleklerin ki korku karşımı bir 
tesbihtir. Bu böyledir ve doğaldır zira melekler akıl ve bilinç sahibi varlıklardır; 
bilgi, gözlem ve ihata kabiliyetleri hayli geniş ve zengindir. Böyle olunca nasıl 
yüce bir Varlık'ı, Vacibu'l Vücut olan Allah'ın emri altında olduklarını yakinen 
bilmektedirler. Haşyet ve korku duymamaları imkânsızdır. Gök gürültüsünün 
kabiliyeti ve bilinci ise kendisi için konulmuş tabii yasalara uymakla sınırlıdır. 

Eski zamanlarda insanlar, yeterince bilgi sahibi olmadıkları için, şimşek 
ve yıldırımların tanrıların sesi, cezalandırması, gazabı olduğunu düşünüyor, 
ulühiyeti, tanrısallığı bizzat tabiata, bulutlara veya bulutların sürtünüp elekt- 
riklenmesinden doğan şimşeklere ve yıldırımlara atfediyorlardı. Ayet bize 
açıkça, bunların da Allah'ın iradesi ve kudreti altında olduklarını, kendileri için 
konulmuş tabii yasalara uyup fonksiyon gördüklerini ve böylelikle işlerini ve 
işlevlerini yerine getirmek suretiyle Allah'ı tesbih ettiklerini belirtmektedir. 
Yıldırımların birilerine isabet etmesi tesadüfi değildir; insanlar bu muhteşem 
tabiat olayının ilahi mahiyetine bakmaksızın aralarında tartışıp dururlar (Bkz. 
2/Bakara, 14). Oysa nasıl tabiat kuvvetlerinin her birinin bir işi ve işlevi varsa, 
insan da boşuna yaratılmış değildir, onun da bir işi ve işlevi vardır. 

Allah bir hikmet, fayda ve maksat üzere tabiat kuvvetlerini işletir. Bulutla- 
rın suyla dolması, hareket etmesi, takip ettikleri güzergâhlar ve nerede ne ka- 
dar yağmur bırakacakları kendilerine bırakılmış değildir: “Bulutları inşa eden 
O'dur.” Şimşekler, yıldırımlar ve melekler Allah'ı hamd ile tesbih ederlerken, 
insanların bundan gaflet içinde olması, şaşılacak durumdur. İnsandan bekle- 
nen, onun da Allah'ı tesbih etmesidir (22 /Hac, 18). Hz. Peygamber (s.a.), şim- 
şek çaktığı zaman şu duayı okurdu: “Gökgürültüsünün hamd ile Allah'ı tesbih 
ettiği Allah'ı tenzih ederim” (İmam Malik Muvatta, Kelam, 26). 

Sadece şimşeklere ve yıldırımlara bakacak olsalar, Allah'ın güç ve kuvveti- 
nin, gazabının, ceza verme kudretinin ne kadar şiddetli, yerinde, adil ve gerekli 
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olduğunu anlarlar. Ayette “mekr, düzen, mukabil komplo, tuzak, kumpas, çetin 
cezalandırma” gibi anlamlara karşılık olan “mihal” hak ve hakkaniyete göre 
tedbir almak demektir. 

Tabiat ve varlık âleminin tümü Allah'ın mutlak ilmi, iradesi ve kudreti 
altında olduğuna göre, yalancı, sahte varlıklara tapınmanın, onlardan medet 
ummanın akli hiçbir tarafı yoktur. Böyleleri kendilerini kandırmaktadırlar. 
Bunu bir örnekle anlatmak gerekirse, su içmek isteyen birinin iki elini uzatıp 
da suyun kendiliğinden ağzına gelmesini bekleyen nasıl sonsuza kadar su içe- 
meyecekse, Allah'tan başka varlıklara tapan ve onlardan yardım bekleyen de 
taleplerine karşılık bulamayacaktır (22/Hac, 62; 31/Lokman, 30). 

Bir talepte bulunulacaksa, talebin yani duanın sadece Allah'a yapılması; 
ihlaslı olmasıdır. Başkalarından yardım talep eden, en kritik zamanda, mesela 
korku anında dua eder, bir de bakar ki, kendilerinden yardım talep ettikleri 
çekip gitmiş, kaybolmuş ortalıktan sıvışmışlardır (17/İsra, 67). Bu da göste- 
riyor ki, boş, temelsiz (batıl) dua sadece putlardan yapılan değil, şu veya bu 
özellikleri yüceltilen insanlardan, ulu önderlerden, zorba ve müstebit kişiler- 
den istenen yardım veya talep edilen işler de öyledir. Çünkü put veya heykel 
yerinde durur, insan ise kaybolup gider, sıvışır (7/A'raf 37). 

Bu açıdan bakıldığında göklerde ve yerde her ne varsa hepsi Allah'a secde 
etmektedirler. “O'na hamd ile tesbih etmeyen hiçbir şey yoktur” (17/İsra, 44). 
Kimisi isteyerek ve tam bir bilinçle (53/Necm, 62); mesela kendini Allah'ın 
iradesine, hükümlerine teslim eden insanlar, melekler ve rahmani olan cin- 
ler böyledir. Bazıları da birer tabiat kuvveti olarak, Yüce Allah'ın kendileri için 
tahsis ettiği yasalara uyarak secde eder, ilahi irade ve kudrete boyun eğerler. 
Bu varlık âleminin ve tabiatın asla özerk (otonom) olmadığını göstermektedir. 
Varlığın sahibi vardır; kendinden bir kuvvet ve düzene malik değildir. İnsan 
bunun farkında olmalı. Kendi bedeniyle ilişkili en yakın bir gözlemde buluna- 
cak olsa bunu anlar. O kendi gölgesine malik değildir. Bedeninin gölgesinin üç 
formu vardır. Sabah vakti doğudan batıya uzar; öğle vakti sıfırlanır, ikindiden 
sonar batıdan doğuya uzanır. Bu yasayı insan değiştiremez. Bedeninin güneş 
karşısındaki durumuna göre gölgesinin değişmesi ilahi yasa ve takdirdir. Ken- 
disi istemese de, ateist düşünce ile Tanrı'nın varlığını reddetse de bedeni onu 
yaratan Allah'a secde etmektedir. (Bkz. 16/Nahl, 48). 

Daha irfani bir bakış açısından beden-gölge ilişkisi bir metafor olup aslın- 
da ima edilen ruh ve akıl ile bedenin kendisidir. Beden fizyolojik yapısı ve onda 
varolan organlarıyla ilahi yasalara göre çalışır. Çalışması istem dışı (gayrı iradi) 
hareketlerdir, bu hareketlerin tümü Allah'ın ermine göre vuku bulur. Yani be- 
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den fizyolojik ve biyolojik yasalara bağlıdır ve insanı ayakta tutarken, aslında 
bütün organlarıyla Allah'a secde eder, O'nun yasalarına itaat eder. Bu durumda 
bedene uygun ruhun ve aklın da kendilerini Allah'a teslim etmeleri beklenir. 
Ama yazık ki insan, bunun bilincinde değil, bedeni Allah'a itaat ederken, kendi- 
si/nefsi isyan halinde bulunmaktadır. Bedeni Allah'ın emirlerini yerine getirir- 
ken, nefsinin şekillendirdiği irade onu yanlış tercihlere sevketmektedir. 

Şimşekler, yıldırımlar, insan bedeninin gölgesi, kısaca varlık âleminde her 
şey Allah'ı yücelttiğine; isteyerek veya istemeyerek O'na boyun eğdiğine göre 
insana düşen bu harmoniye katılmaktan başkası değildir. Allah varlık aleminin 
Rabbi'dir, O'nun iradesini hayatın dışına çıkarmak isteyenler de, bu gerçeği 
teslim ederler ama hakikatte kendilerine fayda ve zarar sağlamaya muktedir 
olmayan varlıklara bağlanmayı, onların izinden gitmeyi tercih ederler. Çünkü 
kendilerini tanrılaştıranlar bağlılarına gayrı meşru yollardan servet, şöhret, 
statü ve avantajlar vaadeder; hayat tarzlarını nefislerinin istek ve tutkularına 
göre şekillenmesine ses çıkarmazlar, aksine öyle olmasını teşvik ederler. 

“Allah, her şeyin yaratıcısıdır ve 0, tektir, kahredici olandır.” 16. Ayet Aris- 
to ve onu takip eden Meşşai filozofların evrenin kıdemiyle ilgili görüşlerinin 
temelsizliğine işaret etmektedir. Yüce Allah her şeyin yaratıcısı ise, yaratılmış 
hiçbir şey kadim/ezeli değildir (39/Zümer, 62). Aliyyu'lKari'nin yerinde ifade 
ettiği gibi Tevhid, ezeli olanı sonradan yaratılanlardan ayırmaktır. İnsanın aklı- 
na her ne geliyorsa, insan gibi sonradan teşekkül etmiştir. Yüce Allah'a benzer, 
denk, eş hiçbir şey yoktur (42/Şura, 11.) Evvel de, Ahir de, Zahir de, Batın da 
O'dur. Evvel olması itibariyle ezeli, Ahir olması itibariyle ebedidir. Sıfatlarıyla 
zahir, Zatı ile batındır. “Dikkat edin, Allah'tan başka her şey batıldır.” (Buhari, 
Rikak, 29.) Kamil Rab anlayışı ve inancı şu üç kabulü gerektirmektedir: 

1) Rab olmaya layık sadece Allah'tır, O da bir ve tektir; 

2) Şanı Yüce Allah göklerin ve yerin yaratıcısı, yöneticisi, maliki ve hâki- 
midir. Varlık âleminde toplu iğne ucu kadar bir yer Allah'tan bağımsız değildir; 

3) Sosyal, ekonomik, politik ve kamusal hayat alanlarında O'nun iradesi- 
nin yani hükümlerinin geçerli olması ihtiyari değil mecburidir. Tabiat otonom 
olmadığı gibi, sosyal hayat da Allah'ın iradesinden ve hükmünden kopuk dü- 
zenlenemez. 

Bu üç temel kabule sahip olmayan bir Allah inancı kâmiltevhid sayılmaz. 
Tevhid olmayan inanç şirktir. Bu perspektiften bakıldığında şirk inancının ta- 
rihsel olmadığını yani sadece Kur'an'ın ilk muhatapları olan Mekkeliler arasın- 
da görülen batıl ve temelsiz bir inanç biçimi olarak görülmeyeceğini, aksine 
evrensel olup tarihin her döneminde ve her toplumsal durumda görülebilece- 
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ğini göstermektedir. Mekkeliler, elbette Allah'ın yaratıcı vasfını inkâr edecek 
kadar akılsız kimseler değildi, bunu her fırsatta dile getirirlerdi (23/Mü'mi- 
nun, 84-87; 31/Lokman, 25). Yüce Allah mutlak varlık olduğuna göre başka 
kimseler, güçler ve nesneler nasıl O'nun yerine ikame edilebilir! Bunların her- 
hangi hakiki bir güçleri düşünülebilir mi? Bu apaçık bir gerçektir. Görmeyen 
ile gören, karanlıklarla ışık-nur arasındaki bariz fark gibi bir hakikattir. Bu ha- 
kikati teslim etmeyen görmeyen kör gibi karanlıkta yaşamaya çalışmaktadır. 
(11/Hud, 24.) Kamil manasıyla tevhid üzere yaşayan ise gözleri gören basiret 
sahibi olup nurun aydınlattığı dünyada her şeyi kendi asli ve hakiki biçimi, 
çizgisi ve rengiyle gören gibidir. Bu ikisi arasındaki fark dağlar kadardır. 

Batıl temelde bağlandıkları kimselerin, bir şeyler yarattıklarını zannedip 
de bunu hakiki yaratıcı olan Allah'ın yarattıklarıyla mı benzeştiriyorlar? Öyle 
bir şey yok, çünkü hakiki yaratma sadece O'na özgüdür; her şeyi yaratan O'dur 
(6/En'am, 102). “Her şey” demek, başka hiçkimsenin zerre miktarı yaratmada 
herhangi bir payının olmadığı, olamayacağı anlamına gelir. O tektir, kahhardır, 
her şeyi yaratmış ve kendine boyun eğdirmiştir. İnsandan beklenen onun da 
özgür iradesiyle bu düzene, harmoniye katılıp Allah'a secde etmesi, O'nu yü- 
celtmesidir. 
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17. (Allah) Gökten bir su indirdi de dereler kendi miktarınca çağlayıp 
aktı. Sel de yüze vuran bir köpük yüklendi. Bir süs veya bir meta 
sağlamak için ateşte üzerine yakıp-erittikleri şeyler (madenler)de 
de bunun gibi bir köpük (artık) vardır. İşte Allah, hak ile batıla 
böyle örnekler verir. Köpüğe geline, o atılır gider, insanlara yarar 


sağlayacak şey ise, yeryüzünde kalır. İşte Allah örnekleri böyle 
vermektedir. 
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18. Rablerine icabet edenlere daha güzeli vardır. O'na icabet etme- 
yenler ise, yeryüzündekilerin tümü ve bununla birlikte bir katı 
daha onların olsa mutlaka (kurtulmak için) bunu fidye olarak ve- 
rirlerdi. Sorgulamanın en kötüsü onlar içindir. Onların barınma 
yerleri cehennemdir, ne kötü bir yaratıktır o!.. 


17. ayette insan ile yüksek ahlaki değerler arasındaki ilişkiye tabiattan 
örnekler verilerek, olması gerekene atıflarda bulunulur. Bu Kur'an'da zaman 
zaman başvurulan etkileyici, düşündürücü bir yöntemdir. (Bkz. 14/İbrahim, 
25; 24/Nur, 45.) Şöyle ki: 

Yeryüzünde çeşitli büyüklükte dereler, çaylar, ırmaklar vardır. Bunların her 
birinde kendi kapasitesine göre su akar. Akan su Allah'ın gökyüzünden yağdır- 
dıklarındandır. Yağmur suları birçok koldan toplanır bir derede akar. Su bollaşıp 
sel gibi aktığında üstünde köpükler oluşur, köpükler çerçöple karışıktır. Bunun 
gibi yeryüzünde çeşitli madenler bulunmaktadır. Bunların bir kısmı, mesela al- 
tın ve gümüş gibi süs ve değerli maden olarak takılır, servet olarak saklanır 
veya mübadelede edilir, bir kısmı da gündelik hayatta kap kacakta hammadde 
olarak kullanılır. Ancak nasıl arı duru su çerçöp dolu köpükle karışık vaziyette 
derede akıyorsa, değerli madenlerin de üzerinde curufat bulunmaktadır. Dere- 
de su hızla aktıkça çerçöp ve köpük suyun üstünden çekilir, kenara atılır. Ma- 
denler de ateşte eritilir, değerli olanlar kalır, değersiz curufat atılır. 

Hak ile batıl da öyledir. İnsana yarar sağlayan, hayat veren şey arı duru 
sudur. Su geçtiği yerlerde kayalarda, dağlarda sürtündükçe arınır temizlenir, 
sürtündüğü kaya ve dağlardaki değerli maddeleri-mineralleri alır, üzerinde 
toplanan köpük onun saflığını bir süreliğine gizlese de eninde sonunda bir ke- 
nara atılır. Altın da, kendisiyle karışık halde olduğu curufattan, değersiz şey- 
lerden saflaşıp ortaya çıkması için ateşte eritilir. Kalıcı olan su, altın ve diğer 
değerli madenlerdir. 

“İşte Allah örnekleri böyle vermektedir” Bazen hak ve hakikatin üstünü 
sahte bilgiler, haberler, çekici, yaldızlı, aldatıcı şeyler örter. İnsanlar yanılır, 
oysa asıl alttaki, içteki değerli şeylere talip olmalı, üstteki yaldızlı şeylere al- 
danmamalıdır. İbn-i Abbas, derelerin “insan kalbi” olduğunu söylemiştir. Nef- 
sin istek ve tutkuları, bencilliği, kibri insanı sahte ve geçici arzu ve zevklere 
çeken şeyler kalplerin üstünü örter; egosunu kabartır ama takva, doğru bilgi, 
ibadet, ilahi hükümlere itaat ve ihlas ise kalbi saflaştırır, üzerindeki pasları si- 
ler giderir. Kalp ayna gibi pas ve kirlerden arınıp parladıkça varlık dünyasının 
her yanına sinmiş bulunan hakikatleri yansıtacak hale gelir. 

Dünya hayatı, geçici zevkler ve hevesler aldatıcıdır. Bir süreliğine insanı 
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cezbedebilirler. Ama sabredip de Yüce Allah'ın hoşnutluğunu kazanmak üzere 
mücadele ve mücahede edenlere çok daha güzeli, daha kalıcısı vardır ki, bu 
dünyada hakiki ve sahih mutluluk ve huzur, ahirette ebedi cennet hayatıdır. 
Dünya insan açısından saflaşmak durumunda olan su veya yabancı madenler- 
den ayrışmak durumunda olan som altın gibi bir sınav alanıdır. Sınavı kaza- 
nanlar su ve altın gibi saflaşır. Rablerinin çağrısına olumlu cevap verip sınavı 
kazananlara vaad edilen şey “hüsna”dır. Bunun cennetten bedel olduğu açık- 
tır, hüsna denmesinin sebebi orada ileri derecede güzelliklerin bulunması ve 
ilahi çağrıya icabet edenler için hazırlanmış olmasıdır. Şu var ki, hüsna'yı salt 
manada cennetle sınırlandırmak da eksik olur; her ne kadar dünya hayatında 
sıkıntı ve zorluklara karşı mü'min nefsiyle mücahede edip ebedi huzur ve mut- 
luluk yurduna gözünü dikiyorsa da, ilahi hükümlere uygun bir hayat yaşaması 
da ona dünyada güzellikler getirir. Burada sahip olunacak her güzellik tabii 
ki cennette olana göre eksik olacaktır, ileri derecede güzellik cennetin vasfı 
olabilir ancak. 

Gökten yağan su vahiydir, her insan kendi vüs'ati, kapasitesi oranında on- 
dan istifade eder, bir rahmet olarak yağan yağmurdan kabını doldurur. Şu var 
ki, küçük bir kâinat olan insan, ibadetler, güzel ahlak ve takva ile kapasitesini 
geliştirebilir; başlangıçta küçük bir çay, bir ırmak iken büyük bir nehir olabi- 
lir. Gökten inenin dolacağı kab, mücahedeye bağlı olarak ya sınırlı kalır veya 
Allah'ın izni ve ihsanıyla genişledikçe genişler. Yazık ki çoğu insanı dünyanın 
cazibesi kendine çeker. 

İşte dünyanın geçici ve kalite bakımından düşük zevklerine kapılanlar, he- 
sap günü, dünyada sahip oldukları bütün servetlerini feda edecek olsalar bile, 
onlara en ufak bir fayda sağlamaz (3/Âl-i İmran, 10 ve 91); çünkü köpük ve 
curufat gibi zaten değersiz şeylerdir. Böyleleri aymazlıkları (gaflet) dolayısıyla 
kötü bir sorgulamaya tabii tutulacaklar, barınma yerleri cehennemden başkası 
olmayacaktır. O da ne kötü yerdir! 
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19. Peki, sana Rabbinden indirilenin gerçekten hak olduğunu bilen 
kişi, o görmeyen (a'ma) gibi midir? Ancak temiz akıl sahipleri 
öğüt alıp-düşünebilirler. 

20. Onlar Allah'ın ahdini yerine getirirler ve verdikleri kesin sözü 
(misakı) bozmazlar. 

21. Veonlar Allah'ın ulaştırılmasını emrettiği şeyi ulaştırırlar. Rable- 
rinden içleri saygı ile titrer, kötü hesaptan korkarlar. 

22. Ve onlar-Rablerinin hoşnutluğunu(vechini) isteyerek sabrederler, 
namazı dosdoğru kılarlar, kendilerine rızık olarak verdiklerimiz- 
den gizli ve açık infak ederler ve kötülüğü iyilikle savarlar. İşte onlar, 
bu yurdun (dünyanın güzel) sonucu (âhiret mutluluğu) onlar içindir. 

23. Onlar, Adn cennetlerine girerler. Babalarından, eşlerinden ve 
soylarından 'salih davranışlarda' bulunanlar da (Adn cennetlerine 
girer.) Melekler onlara her bir kapıdan girip (şöyle derler:) 

24. “Sabrettiğinize karşılık selâm size. (Dünya) Yurdun(un) sonu ne 
güzel." 

25. Allah'a verdikleri sözü, onu kesin olarak onayladıktan sonra bo- 
zanlar, Allah'ın ulaştırılmasını emrettiği şeyi kesip-koparanlar ve 
yeryüzünde bozgunculuk çıkaranlar; işte onlar, lânet onlar için- 
dir ve yurdun kötü olanı da onlar içindir. 


Vahiy ile indirilen her şey yol gösterici, aydınlatıcı ve kurtarıcıdır. Vahyin 
aydınlığından yararlanmayan, kendi öz varlığını-iç dünyasını, varlık âlemini ve 
gözlem ve deneyle ulaşamadığı dünyaların bilgisini vahyin haberleriyle edin- 
meyenler, gözleri görmeyen kör insanlar gibidirler. Akıl sahipleri gereği gibi 
düşünür, mukayeselerde bulunur, temyiz ve terkiplerde bulunur, bilinenden bi- 
linmeyene ulaşmaya çalışır ve fıtratın kodlarında içkin (mündemiç) halde bulu- 
nan asli bilgi ve kadim hakikatleri hatırlayıp yeni bir öğrenme sürecine girerler 
(39/Zümer, 9) ki, bütün bu zihni ve ruhi faaliyetlerin özet ifadesi “zikr”dir. Zik- 
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rin şartı, varlık dünyasını, tabiattaki namütenahi objeleri, olay ve değişimleri 
görebilmek, gözlemleyebilmektir. Bunun için “gören göz”e sahip olmak gerekir. 
Gözü görmeyen a'ma/kör kimseler bunu gerçekleştiremezler (13/16). 

Belirtmek gerekir ki, söz konusu “görme metaforu”nun esası yüzümüzde 
bulunan iki organ olan gözler değildir. Nice gözü olan kimseler var bakarlar 
ama görmezler. Görebilmek basiret sahibi olmayı gerektirir. Nice gözü gör- 
meyen a'ma/kör insan var ki, hakikatin kalbine yolculuk yapar, daha yüksek 
düzeyde ma'rifete sahiptir, kalbinin gözü bütün varlığa açıktır. “Bakıp görme- 
yen göz" işe yaramadığı gibi, sadece “rasyonel olarak işlev gören akıl” da işe 
yaramaz, aklın “lüb” vasfına sahip ve kalbin nuruyla gören göz kıvamında iş 
görmesi durumunda insanı maksuda ulaştırır. Rasyonel akıl, sadece Akl-ı me- 
aştır, gündelik işlerin görülmesinde kullanılır, çoğu zaman hayli gelişmiş zekâ 
seviyesinde kalır; lübbü'llüb makamındaki akıl niteliğini kazanamaz. 

“Zikr” etmek suretiyle düşünebilen ve görebilen insanların gözlemlenebi- 
lir vasıfları şöyle sıralanmıştır. Başka bir deyişle gerçek manada akıllı insan şu 
sekiz haslete sahip olan seçkin kimsedir: 

a) Ahidlerini yerine getirirler: Burada sözü edilen ahid, “Allah'a verilen 
ahid”dir (6/En'am, 152) ki, üç düzeyde ele alınması mümkündür: 

1) İlk yaratılış anında Allah'ın rablık (rububiyet) sıfatını kabul edip teyit 
eden insanın yani türümüzün tek tek bireyleri olarak bizim Allah ile yaptığı- 
mız ahid. Bu ahdin esası şuydu: Biz Allah'ı yegâne Rab ve İlah kabul edecek ve 
sadece O'na kulluk edecektik. 

2) Hangi tarihsel süreçte ise, insanın kendisine ilahi tebliği yapan pey- 
gambere verdiği biat, onun çağrısına verdiği /vermesi gereken olumlu cevap. 
Biz Müslümanlar için Hz. Peygamber'in risaletini ve nübüvvetini tasdik edip 
onun sünnet ve siretine tabi olacağımıza ilişkin verdiğimiz biat söz konusu 
ahdi ifade eder. Hz. Peygamber (s.a.)'e biat edenler gerçekte Allah'a biat etmiş- 
lerdir (48/Fetih, 10). “Ahid” cins isim olması hasebiyle, içine her türlü helal 
ve haram, serbesti ve yasak girer. Söz konusu helal ve haramları, serbesti ve 
yasakları Kur'an ve Sünnet'te yer alan hükümlerden öğrenebiliyoruz. 

3) İnsanların birtakım sosyal, maddi ve ekonomik ilişkilerini sürdürür- 
lerken aralarında akdettikleri sözleşmeler. Bu sözleşmeler ister ticari akidler 
ister nikâh ister hukuki ve siyasi nitelikli olsun, her biri bir ahittir ve her ahid 
ve muahedeye uyma mecburiyeti vardır. 

İnsanların kendi aralarında akdettikleri sözleşmeler, yaptıkları ahidler de 
Allah'ın bilgisi dâhilindedir; dolayısıyla insan birileriyle ahidleştiği zaman Al- 
lah'ın bunlara şahit olduğunu aklından çıkarmamalıdır. 
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Ahidler konusunda İslam dini büyük hassasiyet göstermiştir. Bir hadis-i 
şerifte Hz. Peygamber (s.a.) “Emanete ihanet edenin imanı, ahdine vefa 
göstermeyenin dini yoktur” (Müsned, IlI, 135, 154) buyurmuştur. Allah'a 
verdiği ahde ihanet eden kimsede nifaktan belirtiler var (Buhari, İman, 24; 
Müslim, İman, 108). “Üç kişi vardır ki ben kıyamet günü onların hasmıyım. Ben 
kimin hasmı isem ona galip gelmişim. Söz verip ahdini bozan; birini çalıştırıp 
ücretinde ona haksızlık yapan; özgür bir insanı satın alıp onu köleleştiren ve 
kazancını yiyen kimse” (Buhari, Buyu? 106; İbn-i Mace, Ruhun, 4.) 

Ahdin ne olduğunu en iyi anlatan hadislerden biri de Avf bin Malik yoluyla 
gelen şu rivayettir: “Allah'ın Resülü (s.a.), bize “-Biat etmez misiniz? diye sor- 
du. Ona yeni biat verdiğimiz için “-Sana biat ettik ya!" dedik. Bu soruyu üç defa 
tekrarlayınca, ona ellerimizi uzattık. Şöyle buyurdu: “-O'na hiçbir şeyi ortak 
koşmamak üzere ibadet edeceksiniz; beş vakit namazı kılacaksınız; dinleyip 
itaat edeceksiniz. Sonra gizlice bir söz söyleyip şöyle dedi: “İnsanlardan da 
bir şey istemeyeceksiniz. (Avf bin Malik şunları söyledi: -O kimselerden biri- 
nin kamçısı yere düşse, kimse kamçısını alıp ona uzatmazdı.) (Müslim, Zekât, 
108; Ebu Davud, Zekât, 27; Nesai, Salat, 5.) Bu hadiste geçen “insanlardan bir 
şey istemeyeceksiniz” cümlesinin anlamı, Allah'tan başka hiç kimseden bir şey 
istenmeyeceği anlamındadır. Yani her ne ihtiyacımız varsa, Allah'tan isteyece- 
ğiz. Ama bu elbette başkalarından yardım ve destek almamak demek değildir, 
vurgu bir çıkar veya fayda karşılığında Allah'tan başkasına boyun eğmek, ona 
kul olmaktan sakındırmaya matuftur. 

b) Akrabayı gözetir, ilişkilerini canlı tutarlar: Başka bir ifadeyle onlar, sı- 
la-i rahim yapar ve yakınlarını maddi ve manevi olarak gözetip korurlar. En 
korkuncu bir insanın veya toplumun hayatında “rahimin kesilmesi, emanetin 
ihanete uğraması ve nimetlerin şükürden yoksun bırakılmasıdır”. 

c) Rablerinden içleri titreyerek ve hakkıyla korkarlar: İnsan duyarlı bir 
ruh hali ve sahih bir bilinçle hareket etmelidir. İbadet ve eylemlerine riya ka- 
rışmamalı, Allah'ın emirlerini, ilahi hükümleri ta'zim etmeli, kalbini kibirden 
arındırmalı, fiillerine sahtelikler karıştırmamalı; en yüce Varlık ve gücün sade- 
ce Allah olduğunu, sadece O'na kulluk etmek gerektiğini unutmamalıdır. 

d) Hesap gününde kötü bir sorgulamadan çekinirler: Kötü sorgulama bazı 
eylemlerin hesabını verememek veya hesabın aleyhte çıkmasından korkmaktır. 

e) Sadece O'nun hoşnutluğunu gözeterek sabrederler: Âyette geçen “vech” 
doğrudan yüz, zât, yön, kıble ve başlangıç gibi anlamlara gelir. Ancak bu âyet- 
te “rıza, hoşnutluk” anlamlarında kullanılmıştır (Aynı kullanım için bkz. 30/ 
Rum, 38,39; 76/İnsan, 9 ve 92 /Leyl, 20.) Her iş ve fiilde, insani durumda sabır 


176 ALI BULAÇ-KUR'ÂN DERSLERİ/DİRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


şarttır. Hastalıkta ve sıkıntılarda, ibadet ve kullukta, dünyanın nimetlerine ve 
imkânlarına sahip olmakta sabır kurtuluşun anahtarıdır. Bağırıp çağırmamak, 
yakınmamak, söylenmemek ve başa geldiğinde sınavlardan pişman olmamak 
sabrın işaretlerindendir. 

f) Namazı dosdoğru/gereği gibi kılarlar: Namazı zamanında, erkânına 
yani kurallarına göre ve derin bir haşyetle kılmak demektir. 

g) Gizli ve açık infak ederler: Bunun farz sadaka olan zekât olduğunu söy- 
leyenler olduğu gibi, imkânlar nispetinde ihtiyacı olana açık ve gizli yardımın 
yapılması, mal ve servetin Allah'ın yolunda harcanması olduğunu söyleyenler 
de vardır ki, bizce ikincisi daha isabetli görünmektedir. 

h) Kötülüğü iyilikle savarlar: Bu konu Hud süresinde (11/114) ele alın- 
mıştı. Efendimiz (s.a.) Muaz bin Cebel'e bu konuda şöyle buyurmuştur: “Kö- 
tülüğün ardından hemen iyiliği yetiştir ki, onu silsin. İnsanlarla da güzel bir 
ahlakla geçin” (Müslim, Bir, 55; Müsned, V, 228). 

İşte bu seçkin insanlar sahih inançları, salih amelleri ve bağlılık gösterdikle- 
ri ahidleri dolayısıyla hem bu dünyada güzel ve başarılı sonuçlara ulaşırlar, hem 
ebedi hayatları olan ahirette cennet mutluluğuna sahip olurlar. Başa bir ifadeyle 
17 ve 18. Ayetlerde sözü edilen su gibi arınır, som altın gibi saflaşırlar. İşte sınavı 
kazanmış bu kategorideki mü'minlere vaadedilen “Adn cennetleri”dir. 

“Babalarından, eşlerinden ve soylarından 'salih davranışlarda' bulunanlar da 
adn cennetlerine girer” ne anlama gelir? Ayet gayet açık olarak yukarıda sıralanan 
sekiz vasfa sahip olanlara adn cennetlerinin vaad edildiğini belirtmektedir. Ancak 
bu seçkin kullara babalarının, eşlerinin, çocuk ve torunları ve salih amelde bulu- 
nan yakınlarının (zürriyet) da eşlik edeceğini belirtmektedir. Bunun bir müjde, 
sevindirici bir haber, hatta bir ikram olduğu açıktır. Çünkü insan hangi iyi durum- 
da ise, sevinç ve mutluluğunu sevdikleriyle paylaşmak ister. Dünyada çok sevdiği 
eşini, anne veya babasını yanında görmek istemesi doğaldır. (36 /Yasin, 56.) 

Ancak genel kural şu ki iman etmeyip salih amelde bulunmayanlar -he- 
mencecik- cennete giremezler. Salih ameli olmayıp imanı olanlar eninde so- 
nunda cennete gireceklerdir ancak bu ya cehennemde müstahak oldukları 
azabı gördükten veya Allah'ın affetmesi ya da Hz. Peygamber'in ve şefaate yet- 
kisi olanların şefaatte bulunmasından sonra mümkün olacaktır. 

Seçkin mü'minlere ikram olarak verilecek şey, babalarından, eşlerinden 
ve soylarından (zürriyet yani çocuklarından, torunlarından ve aile yakınla- 
rından) çok sevdikleri kişilerin iman ve salih amel sahibi olmalarına rağmen, 
yeterli seviyede olmamasına işaret eder. Mesela sahip olduğu geliriyle İstan- 
bul'un ancak kenar semtlerinde oturabilecek durumda olan birinin karde- 
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şi veya oğlu, onu çok sevdiği ve hep yanında olmasını istediği için yaşadığı 
boğazda denize nazır bir yalıda, kendi yanına nakledilebilir. Bu mümkündür. 
Yoksul veya orta gelirli birinin boğaza taşınması mali geliriyle mütenasip bir 
hak değil, bir ikramdır. Adn cennetini hak etmiş birinin eşinin -kocası veya 
hanımı- ya da yakın akrabasının yanında olmasını isteyebilir; cömertliği, affe- 
diciliği, bağışı ve rahmeti bol olan Allah, ona bu arzusunu kabul ederek özel bir 
ikramda bulunabilir. Bunda akide -sahih iman ve salih amel şartı- açısından 
herhangi bir sakınca yoktur. Nitekim Tur süresinde (52/21) “İmân edenler ve 
soyları kendilerini imânda izleyenler; Biz onların soylarını da kendilerine ka- 
tıp-ekledik” buyrulmaktadır. (Bkz. 40/Mü'min, 8.) 

Bu özellikte olanlara melekler, cennete diledikleri kapısından girebilecek- 
lerini söyleyeceklerdir. Bu, dünyada birçok zorluğa katlanmanın, sabretme- 
nin, ilahi irade ve hükümlere göre hayat sürmenin güzel akıbetidir, sonunda 
hüsnaya, ileri derecede güzelliğe, ebedi kurtuluş ve mutluluğa erişmişlerdir. 
Allah'a verdikleri ahdi bozanlar, akrabalık bağını koparanlar, yakınlarını gö- 
zetmeyenler ve yeryüzünde sulh ve salahı, dirlik ve düzeni bozanlar ise lanete 
uğramışlar yani Allah'ın rahmetinden mahrum kalmışlar, bu yüzden yurdun 
en kötüsüne yani cehenneme gönderilmişlerdir. (Bkz. 2 /Bakara, 27.) 
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26. Allah dilediğine rızkı genişletir-yayar ve daraltır da. Onlar ise 
dünya hayatına sevindiler. Oysaki dünya hayatı, âhirette (ki sınır- 
sız mutluluk yanında geçici) bir meta'dan başkası değildir. 


Allah'a verdiği sözü tutmayanlar, yakın ve uzak akrabayı gözetmeyenler, 
kısaca inkâr ve isyan içinde yaşayanların bir bölümü, eğer yüksek gelir grup- 
larına mensuplarsa, sahip oldukları güç ve servetin kendilerine bir imtiyaz 
olarak verildiğini, diğerlerinden farklı oldukları için refah ve güce sahip ol- 
duklarını, hatta kendilerini aşkın bir kaynağa ve imtiyaza refere etmiyorlarsa 
sahip oldukları servetin kendi bilgi ve yetilerinin eseri olduğunu, dolayısıyla 
üst bir değerler sistemi tarafından denetlenemeyeceğini düşünmektedirler. 
Hele yüksek ahlaki hayat davasını güdenlerin iktisadi gelir seviyeleri düşükse, 
bu onlar için alay ve eğlence konusu olur. En'amsüresinde (6/53), söz konusu 
alay anlatılır. Hz. Nuh ve Hz. Şuayb'ın da etrafında toplanan böyle kimselerdi. 
İnkârcılar ve servetin kendilerini şımarttığı sorumsuz zümreler, mütevazı ve 
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sade hayata talip mü'minleri kastederek “Bunlar mı ilahi lütfa kavuşmuşlar- 
dır?” diye istihza ile sormaktadırlar. 

Şanı Yüce Allah bu şımarık zengin zümrelerin kesin bir yanılgı içinde ol- 
duklarını belirtmektedir. Bilmeleri gerekir ki, rızkı dağıtan Allah'tır. Kimine az 
kimine çok rızık verilmiştir; rızık kaynaklarının yaratıcısı O'dur. Bazı sebepler 
ve yollarla kimisi fazla kazanır, kimisi kıt kanaat geçinir. Her iki durum da be- 
şeridir, insana ait hallerdir. Ne zenginin böbürlenmesi ve kendini diğerlerin- 
den ayrıcalıklı görmesi gerekir ne yoksulun bundan utanması veya kendini 
ezik görmesi icap eder. Üstünlüğün kriterleri başkadır. Öyle yoksullar var ki, 
daha enfüsi ve ahlaki derinliğe sahiptir, manevi bakımdan dünyanın en zengin 
insanlarından her halükarda daha yüksek mertebededirler, dünyayı umursa- 
mazlar, zenginliğe değer vermezler. Kimi zenginler de var ki, ahlaki bakımdan 
düşük seviyede yaşamaktadırlar, sırtlarında pahalı elbiseler var ama manevi 
kişilik ve kimlikleri itibarlarıyla erdemli insanların mekânlarına yaklaşamaz- 
lar. O halde servet hiçbir şeyin ölçüsü değildir. Yaratan ve dağıtan Allah'tır, ser- 
veti asıl sahibine refere etmek lazım. Allah'ın Elçisi (s.a.) “Asıl (imrenilecek, 
esas alınacak) zenginlik mal ve servet zenginliği değil, gönül zenginliğidir” bu- 
yurmuştur (Buhari. Rikak, 15; Müslim, Zekât, 120). 

Müfessirler ayette geçen “yakdiru” fiilini Talak süresindeki (65/7) benzer 
ayetten hareketle “daraltır-kısar” manasında ele almışlardır. Bazı müfessirler ise 
kelimenin herkese “yeterince rızık verir” olarak anlaşılması gerektiğini söylemiş- 
tir. Her iki durumda da ayet, bize açıkça şunu göstermektedir: Şanı Yüce Allah in- 
sanlara ve bütün canlılara rızıklarını vermiştir, birileri aç ve çıplak kalıyorsa, diğer- 
leri onun rızkına haksız yere el koyduğu, onu sömürdüğü içindir. Sömürüden, açlık 
ve yoksulluktan, gelir adaletsizliği ve sefaletten haşa Allah'ı sorumlu tutamayız. 

“Rızık”la ilgili unutulmaması gereken temel hususlardan biri şu ki rızkı 
Allah yaratmıştır, herkese bu dünyada yetecek kadar rızık kaynakları bulun- 
maktadır. Allah'ın emri, iktisadi faaliyete katılan insanın gayrimeşru yollara 
sapmaması, emek sömürmemesi, haram yememesi, insanları aldatmaması, 
hırsızlık, yolsuzluk yapmaması, kısaca gelir bölüşümünü adil şekilde dağıtma- 
sı ve bunun mücadelesini vermesidir. İkinci husus, kişi ne yaparsa yapsın ken- 
dirızkını yer ister helal ve meşru yola girsin ister haram ve gayrimeşru yollara 
sapsın kişinin sahip olduğu zenginlik onun rızkıdır. Şu var ki, rızkını helal yol- 
lardan kazanacakken, Allah'ın emrine muhalefet edip haram yollara sapmak- 
ta, sömürü, hırsızlık, haksızlık, hile ve yolsuzluklarla yine kendi rızkına sahip 
olmaktadır. Bu çerçevede Hz. Ali (ra.) “Kendi rızkının hırsızı olma” demiştir. 

Diğerlerine göre yüksek iktisadi gelire sahip zümreler hem rızkı yaratanın 
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Allah olduğunu hem hakikatte dünya hayatının sürmesini sağlayan geçimlik araç 
(meta) olduğunu unutarak gaflet içine düşmekte, Allah'ın yarattığı rızkın hak sa- 
hiplerine ulaşmasına mani olmaktadırlar. Bunu ya zorbalıkla (yağma, baskı ve sa- 
vaşlarla) ya da adaletsiz sosyo-ekonomik doktrinler ve sistemler eliyle yapmak- 
tadırlar. Bu yaptıklarıyla da sevinirler, sahte mutluluklara kapılırlar. Birgün gelir 
mazlumlar ve yoksullar harekete geçer onları tepetaklak eder ve ömürleri boyun- 
ca bu saltanatı sürdürürler. Zulüm ve sömürü ne kadar sürerse sürsün, dünya ha- 
yatının ebedi ahiret hayatı karşısında değeri düşüktür. Hem kalitesi ve hazzı azdır 
hem zaten gelip geçicidir ve öbür tarafta bunun hesabını vermek zordur. 
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27. İnkâr edenler: “Ona Rabbinden bir âyet (mucize) indirilseydi ya!” 
derler. De ki: “Şüphesiz Allah, dilediğini şaşırtıp-saptırır, kendisi- 
ne katıksızca yöneleni de dosdoğru yola yöneltip-iletir.” 

28. Bunlarimân edenler ve kalpleri Allah'ın zikriyle mutmain olanlar- 
dır. Haberiniz olsun; kalpler yalnızca Allah'ın zikriyle mutmain olur. 

29. İmân edip salih amellerde bulunanlar, ne mutlu onlara. Varılacak 
yerin güzel olanı (onlarındır.) 

30. Böylece biz seni, kendisinden önce nice ümmetler gelip-geçmiş 
olan bir ümmete (elçi olarak) gönderdik; sana vahyettiklerimizi 
onlara okuyasın diye. Oysa onlar Rahmân'a nankörlük ediyorlar. 
De ki: “O, benim Rabbimdir, O'ndan başka ilâh yoktur. Ben O'na 
tevekkül ettim ve son dönüş O'nadır.” 


Âdem'in önünde selama durması emredilen İblis, nasıl bağlamı kaydırıp, 
kendisinin ateşten, Âdem'in topraktan yaratıldığını öne sürüp secde etmemek 
için kendince bir gerekçe ürettiyse, tarih boyunca inkârcılar da, onları uyaran 
ve doğru yola çağıran peygamberlere karşı çıkarlarken bağlamı kaydırmaya 
çalışmışlardır. Peygamber, insanları Allah'a kulluğa, adalete, ahlaklı, namuslu 
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ve düzgün bir hayata çağırırken, onlar kendisinden olağanüstülükler, tabiat 
yasalarını iptal edecek harikuladelikler talep etmektedirler. (17 /İsra. 59.) Bu 
yerinde olmayan talep onları Yüce Allah'ın kendi şaşkınlıkları, sapkınlıkla- 
rı içinde bırakmasına yetmektedir. Oysa tertemiz niyetlerle Allah'a yöneleni 
doğru yola iletir, ona kurtuluşun, temiz ve güzel hayatın biçimlerini nasip eder. 

Yüce Allah'a herhangi bir çıkar, riya ve nifak hesabı olmaksızın katıksız 
niyetle yönelenler gerçek manada iman edenler ve kalpleri yalnızca Allah'ın 
zikriyle mutmain olanlardır. “Allah'ın zikri”, kalbin devamlı bir biçimde Allah'ı 
anması, hatırında, zihninde tutması, O'nu bir an için dahi unutmamasıdır. Al- 
lah'ı ister lafzı ister mana ve muhtevası itibariyle zikretmek kalbi rahatlatır, 
mutlu eder, bir deniz gibi yakalandığı fırtınayı teskin eder. Kalp devamlı de- 
gişim ve çalkantı halindedir, tatminsizdir, istekleri bitmez, daldan dala atlar, 
hep daha çok ister ve bu onu kararsızlaştırır, huzuru ondan uzak tutar. Kalbi 
sadece Allah yatıştırır, teskin eder, huzura kavuşturur. Bu böyledir, lafz-ı celal 
olan “Allah” kelimesi ağızda başlar, kalpte biter. Elif'le “Al” deriz zikir süreci 
ağızda başlar, “lah”la kalbimizde sona erer ki, bu sırada sanki ruhumuzu istila 
eden ne kadar sıkıntı, dert, ağırlık, stres, gerginlik varsa bir anda dışarı çıkmış 
olur. Bunu ihlasla ve zihni keskin bir dikkatle birkaç defa tekrarladığımızda 
her “Allah” deyişimizde içimizdeki sıkıntı ve ağırlıktan biraz daha kurtulur, ru- 
hen hafifleriz. Türlü istek ve arzuların yuvalandığı nefis de ancak Rabbine ih- 
las ve samimiyetle döndüğünde mutmain olur, tatmin bulur (89/Fecr, 27-30). 
Bu açıdan Allah ismini veya başka isimlerini (Lailahe illallah, Sübhanallah, E|- 
hamdülillah, Allahuekber vs.) zikretmek küçümsenmemeli, manasını tefekkür 
ederek imkânlar nispetinde zikre devam etmelidir: “Allah'ı zikretmek muhak- 
kak ki en büyük (ibadet)tür” (29/Ankebut, 45.) 

Bazı tefsirciler, burada geçen zikrin Kur'an-ı Kerim olduğunu söylemiş- 
lerdir. Bu da mümkündür. Bazı ayetlerde zikir Kur'an-ı Kerim manasında kul- 
lanılmıştır (Bkz. 21/Enbiya, 50; 15/Hicr, 9 vs.) Zikri Kur'an manasında ele 
aldığımızda, devamlı Kur'an okumak, okuduğumuz süre ve ayetler üzerinde 
tefekkür etmek, gündelik hayatla ve dünyada olup bitenlerle ilişkisini kurmak 
insana büyük bir dinginlik, tatmin ve huzur verir. Bunda da en ufak bir tered- 
düt yoktur. Esasında Allah'ın zikri ile Kur'an üzerinde tefekkür birbirlerinin 
alternatifi değildir, aksine biri diğerini besler, zenginleştirir ve ihlas ve takvayı 
arttırır; itaat ve ibadetleri de daha da anlamlandırır. 

İman edip salih amellerde bulunanlar yani sahih bir inanca sahip olup 
toplumsal hayatın sulh ve salah, dirlik ve düzenlik üzere, adalet ve barış zemi- 
ninde yürümesi için çaba harcayanlara ne mutlu! Ayette geçen “tuba” mutlu- 
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luk verici nida olabileceği gibi, cennette bir ağaç da olabilir. Hangi anlamda ele 
alırsak alalım, tuba mü'minlere ödüldür. Mü'minler hem dünyada hem ebedi 
hayatlarında mutlu olurlar (38/Sad, 49); zira bu inanç ve tarz üzere yaşayan- 
ların elde ettiği hayat hoş, güzel, haz verici ve temizdir (tayyib). Nihayetinde 
güzel dönüş O'nadır. 

Hz. Peygamber'in gönderildiği Arap yarımadasında sayısız kavim gelip geç- 
miştir. Hz. Peygamber onlara elçi olarak gönderilmişti, görevi onları Allah yo- 
luna çağırmaktı. O da görevini yapıyor, Allah'tan aldığı vahiyleri onlara tebliğ 
ediyordu. Ancak onlar nankörlük ettiler, Rahman'ı tanımadılar, aynı yüce Al- 
lah'ın varlığını kabul ettiler ama ona Rahman sıfatının verilmesine karşı çıktılar, 
bu Allah'a karşı büyük bir haksızlık ve nankörlüktü. Araplar, Allah'ın varlığına 
inanıyorlardı ama Allah'ın bir sıfatı olarak Rahman sıfatını reddediyorlardı. Hz. 
Peygamber onları Rahman'a kulluk yapmaya davet ettiğinde başka bir tanrıyı 
kastettiğini zannettiler ve “Rahman da neymiş!” dediler (Bkz. Besmele ve 25/ 
Furkan, 60). Ebu Cehil, Efendimiz'in bir defasında “Ya Allah ya Rahman!” diye 
dua ettiğini gördüğünde “Muhammed bize ilahlara dua etmeyi yasaklıyor ama 
şimdi iki ilaha dua etmektedir” dedi. İnen ayeti kerime, bu batıl inancı tashih 
edip, Rahman'ın diğerleri (Esmaü'l hüsna) gibi Allah'ın güzel isimlerinden biri 
olduğunu belirtmiştir: “De ki: “Allah, diye çağırın, 'Rahmân' diye çağırın, ne ile 
çağırırsanız; sonunda en güzel isimler O'nundur...” (17/İsra, 110). 
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31. Eğer kendisiyle dağların yürütüldüğü, yerin parçalandığı veya 
ölülerin konuşturulduğu bir Kur'ân olsaydı (yine bu Kur'ân olur- 
du.) Hayır, emrin tümü Allah'ındır. İmân edenler hâlâ anlamadılar 
mı ki, eğer Allah dilemiş olsaydı, insanların tümünü hidayete er- 
dirmiş olurdu. İnkâr edenler, Allah'ın va'di gelinceye kadar, yap- 
tıkları dolayısıyla ya başlarına çetin bir bela çatacak veya yurtla- 
rının yakınına inecek. Şüphesiz Allah, verdiği sözden dönmez. 
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32. Andolsun, senden önceki elçilerle de alay edildi, bunun üzerine 
Ben de o inkâra sapanlara bir süre tanıdım, sonra onları (kıskıv- 
rak) yakalayıverdim. İşte nasıldı sonuçlandırma? 


Yukarıda (27. ayet), aslında niyetleri doğru yola gelmek olmayan inkârcı- 
ların, kendilerine sözde gerekçe bulmak veya bahaneler üretmek amacıyla Hz. 
Peygamber'den olmadık taleplerde bulunduklarını görmüştük (Ayrıca bkz. 6/ 
En'am, 111). Burada onlara cevap verilmektedir. Şöyle ki, eğer dağların yerin- 
den oynatılıp yürütüldüğü, yerin parçalandığı veya ölülerin konuşturulduğu 
bir Kur'an -Allah tarafından okunmak üzere indirilen bir kitap veya ilahi hi- 
tap- olsaydı, hiç merak etmeyin, yine bundan başkası olmazdı. Ayetin manası- 
nı şu şekilde de takdir etmek mümkün: Dedikleri gibi bir kitap olsaydı, onlar 
yine inanmayacaktı. Burada geçen “Kur'an” kelimesinin indirilen kitap veya 
ilahi hitap manasında kullanıldığını söyleyebiliriz; bu manada önceki pey- 
gamberlere gönderilen kitaplar ve hitaplar da birer Kur'an'dır. Hz. Peygam- 
ber (s.a.) bu meyanda şöyle buyurmuştur: “Davud'a Kur'an kolaylaştırılmıştı." 
(Buhari, Ehadisu'l Enbiya, 37.) Demek ki geçmiş kavimlere ilahi kitaplar bir 
fayda sağlamadığı gibi, Kur'an-ı Kerim'in indiği toplumun inkârda ve isyanda 
ısrar eden topluluklarına bir fayda sağlamaz. Bu da Kur'an'ın veya ilahi hita- 
bın ancak takva sahiplerini doğru yola ilettiğini ifade eden Bakara süresinin 2. 
Ayetini hatırlatmaktadır. İyileşmeye niyeti olmayan, doktoru ve ilacı reddeden 
hastaya doktorun ve ilacın faydası yoktur. 

Belki de inkârcılar, olağanüstülükleri tahakkuk ettirecek bir sihir kitabı arzu 
ediyorlardı, oysa Kur'an-ı Kerim, bir hidayet ve irşat kitabıdır; hak ve hakikati, doğ- 
ruluk ve adaleti, iffet ve hayâyı, edep ve ihtiramı öğreten bir kitaptır. Dolayısıyla bu 
gerekçe ve bahanelerin herhangi bir anlamı yoktur. Basiretle ve ferasetle bakabil- 
seler, Kur'an-ı Kerim'in en büyük mucize olduğunu görür ve anlarlardı: “Şayet biz 
bu Kur'an'ı bir dağın üzerine indirmiş olsaydık, andolsun onu Allah korkusundan 
saygı ile baş eğmiş, parça parça olmuş görürdün.” (59 /Haşr, 21.) İnkârcılar mucize 
arıyorlarsa, işte Kur'an mucizesi ortada ama onların maksatları başka. 

Elbette şanı Yüce Allah dilerse, bu olağanüstülüklerin tümünü ve daha 
fazlasını gerçekleştirebilir, emrin tümü O'nundur, varlık âlemi O'nun kabzası 
altındadır. Yine dileseydi bütün insanlar iman ederdi, O bunu dilemedi(10/ 
Yunus, 99); iyiliklerini veya hidayetlerini istemediğinden değil, onlara zor ve 
baskı kullanarak yapmak istemedi. İnsanlara selim akıl, temiz fıtrat, düşün- 
me, muhakeme etme ve doğru ile yanlışı birbirinden ayırma kabiliyetini verdi; 
takva ve fücuru gösterdi. Ama çokları inkârı, isyanı, günahkâr, haksız ve kirli 
bir hayatı seçiyorlar, çünkü nefislerinin tutkularına karşı koyamıyorlar, zaafla- 
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rına yeniliyorlar. Allah, haklarında verdiği hükmün tahakkuk edeceği zamana 
kadar onlara mühlet vermektedir. Kendilerinden önceki toplumlar gibi yapıp 
ettikleri dolayısıyla ya başlarına çetin bir musibet gelecek veya şiddetli bir 
azap yurtlarına yakın bir yerde inecek. Allah vadetmişse bundan caymaz, söz 
vermişse sözünü yerine getirir; suçlu-günahkâr bir toplumun da miadı dol- 
muşsa tam zamanında çöker. Bu dün böyleydi, bugün ve yarın da böyle olacak. 
Suçlulara mühlet veriliyor olması kimseyi yanıltmasın, eninde sonunda olan 
olacaktır; her gelecek olan gelecektir (7 /A'raf, 183). 

Bu açıdan bakıldığında vahyin ilk muhatabı olan Hz. Peygamber ve asha- 
bının umutsuzluğa kapılmalarına hiç gerek yok. Bugün kendisiyle alay edili- 
yorsa, öncekilere de öyle yapmıştı, bu tekrar edip duran bir suç ve günahtır 
(11/Hud, 38). Onlara da süre tanındı, belki akıllarını kullanırlar, yaşadıkların- 
dan dersler çıkarırlar ve tutturdukları yanlış yoldan dönerler diye. Olmayınca 
onları yüce Allah çetin bir azapla yakaladı, maruz kaldıkları akıbet dolayısıyla 
tarihten silinip gittiler. 
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33. Hernefsin bütün kazandıkları üzerinde gözetici olana mı (baş kal- 
dırılır?) Onlar Allah'a ortaklar koştular. De ki: “Bunları adlandırın 
(bakalım.) Yoksa siz yeryüzünde bilmeyeceği bir şeyi O'na haber mi 
veriyorsunuz? Yoksa sözün zahirine (veya boş ve süslü olanına) mi 
(kanıyorsunuz?) Hayır, inkâr edenlere kendi hileli-düzenleri süs- 
lü-çekici gösterilmiştir ve onlar (doğru) yoldan alıkonulmuşlardır. 
Allah, kimi saptırırsa, artık onun için hiçbir yol gösterici yoktur. 

34. Dünya hayatında onlar için bir azap vardır, âhiretin azabı ise daha 
zorludur. Onları Allah'tan (kurtaracak) hiçbir koruyucu da yoktur. 

35. Takvâ sahiplerine vadedilen cennet; onun altından ırmaklar 


akar, yemişleri ve gölgelikleri süreklidir. Bu korkup-sakınanların 
(mutlu) sonudur, inkâr edenlerin sonu ise ateştir. 
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Varlık âlemini yarattığı gibi insanı da yaratan yüce Allah'tır. Neyi yaratmış- 
sa yarattığının ne yaptığını, iç dünyasını, zihninden geçenleri, açıkta işlediği 
fiillerin tamamını bilir; ister doğrudan ister görevlendirdiği melekler aracı- 
lığıyla olsun, hiçbir şey bilgisinin dışında değildir. Bildiği gibi onları gözetir, 
rızıklarını verir, belli bir süre yaşatır. Yüce Allah her nefs ve her şey üzerine 
kaimdir! (2/Bakara, 255.) Durum böyle iken, akılsız inkârcılarkâmil manada 
ilah, tek ve bir olan Allah'a başkaldırıyorlar, O'na birtakım varlıkları ortak ko- 
şuyorlar. Bazıları ise ayete başka bir anlam vermişlerdir. Buna göre ifadenin 
takdiri şöyle olmaktadır:”Her nefsin bütün kazandıkları üzerinde gözetici 
olan(la olmayan bir olur mu)?” Her iki anlama göre Yüce Allah yegâne kaim- 
dir; ne O'na eş tutulur ne başkaldırılır! 

“Göklerde ve yerde tekilah sadece Allah” iken (43 /Zuhruf, 84) onların öne 
çıkardığı tanrıların, yüce lider ve kültlerin hiç bir değeri yoktur. Eğer iddia ve 
davalarında çok ısrarcı iseler, bu ortaklara birtakım isimler versinler yani nite- 
lendirsinler bakalım. Hiç varlığı yaratanla onların kendilerine isimler koyduğu 
tanrılar mukayese edilir mi, bir düşünülebilir mi? Allah, yarattıklarını ve kul- 
ları koruyup gözetirken, onların kendilerine tapanlardan haberleri bile olmaz. 

Yüce Allah, kendisi dışındaki bütün sahte kutsallıkları, aşkınlıkları, otori- 
teleri reddederken; insan, zihni bir yanılma, ruhsal bir sapma sonucu kendine 
icat ettiği kutsallıklar, sahte inançlar veya tanrılarla Allah'ın bilgisi dışında bir 
bilgi, bir gerçeklik olduğu zehabına kapılıyor. Kendi zihinsel kurguları, vehim 
ve öngörüleri doğrultusunda yücelttiği varlıklara birtakım isimler koyuyor; 
anlam ve kutsallıklar, güç ve iktidarlar atfediyor. Hakikat değeri olmayan bü- 
tün bu isimlendirmeler boş, temelsiz şeylerdir. Sahte tanrılar, insan hayatını 
yolundan çıkaran lider ve güçler birtakım söylemler, retorikler geliştirirler, bu 
sözler çekici de gelebilir, etkileyebilir de. Ama herhangi bir hakikate, varlıkta 
esaslı-sahih bir gerçekliğe dayanmadığından “sözün zahiri”dir, dışsal etkile- 
yici boyutudur, yaldız gibi parlayıcıydı ama içi boştur, birtür anlamsız laf ve 
boş lakırdıdır. Zehire hayat iksiri ismini verseniz hiçbir canlıya hayat vermez 
aksine kim alırsa onu öldürür. Put bir taş yığınıdır, tiran müstebit bir kraldır, 
puta ve tirana güç ve iktidar atfedenler sadece kendilerini yanıltırlar. Zemah- 
şeri, Yahudilerin Üzeyir'i, Hıristiyanların Mesih'i Allah'ın oğlu olarak kabul- 
lenmelerini buna örnek verir (9/Tevbe, 30). Yahudiler ve Hıristiyanlar, Allah'a 
oğul isnat ettiler diye, gerçekten Allah'ın oğlu olmaz; bu boş bir isimlendirme, 
temelsiz bir yakıştırmadır. Aklı başında insan bu türden söylem ve retoriklere, 
boş laf kabilinden isimlendirmelere itibar etmez; hayat tarzını belirlemeye, 
varlığı anlamlandırmaya çalıştığında bunları referans almaz. En güzel isimler 
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Allah'ındır (7 /A'raf, 180), inkârcıların ve suçlu günahkârların tapındıkları var- 
lıklara yakıştırdıkları isimlerin bir hakikat değeri yoktur. (Bkz. 10/Yunus, 40.) 

İnkâr edenler, çıkarlarını sürdürmek, zulüm ve ahlaksızlıklarına süreklilik 
kazandırmak amacıyla “hileli düzenler” kurarlar. Yaptıkları şey onlara güzel 
görünmektedir, çünkü nefislerine hoş gelmektedir. Aslında doğruluktan şaş- 
mışlardır, haksızlık yapmaktadırlar, sapkın bir hayatı tutturmuş gitmektedir- 
ler. Böylelerini Allah saptırmıştır, artık onlar kendi özgür iradelerini kullanıp 
hatalarını anlayıp da vazgeçmedikçe bu yanlışta kalacak, onlara hiçkimse de 
kurtuluş yolunu gösteremeyecektir. Allah'ın gösterdiği doğru ve kurtarıcı yola 
girmeyene kim doğru yol gösterebilir ki! Bu yol onlara dünyada pahalıya mal 
olacaktır, azap çekeceklerdir, ahirette karşılaşacakları azap ise daha zor ola- 
caktır. Ne burada ne orada Allah'tan başka kimse onları koruyamaz. Doğru yol- 
da ilerleyen takva sahiplerine cennet vadedilmiştir. İçinde oturacakları köşk- 
lerin altından ırmaklar akar, yemişleri ve gölgelikleri süreklidir (13/Ra'd, 35; 
76/İnsan, 21). Takva sahiplerinin mutlu sonu cennet, inkârcıların ise elbette 


cehennemdir. 
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36. Kendilerine kitap verdiklerimiz, sana indirilen dolayısıyla sevi- 
nirler; fakat (Müslümanların aleyhinde birleşen) gruplardan, onun 
bazısını inkâr edenler vardır. De ki: “Ben, yalnızca Allah'a kulluk 
etmek ve O'na ortak koşmamakla emrolundum. Ben ancak O'na 


davet ederim ve son dönüşüm O'nadır.” 


“Kendilerine kitap verdiklerimiz”den kastedilenlerin kitap ehli Yahudi ve 
Hıristiyanlar olduğu açıktır. Her ne kadar tamlama genel ise de, Kitap ehlini 
“bir bölümü”nü ifade etmektedir. Kurtubi, lafzın genel, maksadın özel olduğu- 
na dikkat çeker. Buna göre kitap ehlinden bazı kimseler Hz. Peygamber (s.a.)'e 
inen vahiyden memnundurlar, sevinç ve mutluluk duymaktadırlar. 

Bunların kim oldukları konusunda üç görüş ileri sürülmüştür. 

a) Bunlar Kur'an ehli Müslümanlardır. Vahiy indikçe gelen her bilgi ve ha- 
ber onları sevindirmekte, inançlarını takviye etmekteydi. 

b) Bunlar Hz. Peygamber'e inanıp Müslüman olan Abdullah İbn-i Selam, 
Ka'b bin Ahbar ve arkadaşları gibi Yahudi iken Müslüman olanlar; Selman-ı 
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Farisi, Necranlı ve Habeşli Müslümanlar ki, bunlar da Hıristiyanlıktan İslam'a 
geçmişlerdir. İnen ayetlerden bazıların eski inançlarının referansı olan Tev- 
rat ve İncil'in bazı bilgi ve haberlerini teyit ettiklerini görünce bundan mutlu- 
luk duymuşlardır. Her ne kadar bazı tefsirciler, sürenin Mekke'de indirilmesi 
dolayısıyla bu görüşün söz konusu olamayacağını ileri sürüyorsa da (Bkz. Sü- 
leyman Ateş), Ra'dsüresinin tümüyle Mekki mi Medeni mi olduğu yolunda ih- 
tilaf olduğunu belirtmek lazım. Bir bölümü Medine'de indirilmişse, 36. ayetin 
Kitap ehlinden İslam'a geçmiş kimseleri kastettiğini düşünebiliriz. 

Bu zatların mutluluklarının sebebi, İslam'a geçmekle daha üst basama- 
ğa çıktıklarını anlayıp bundan memnun olmalarıdır. Çünkü esasında İslami- 
yet sıradan veya sadece “bir din” değil, “Ed Din” olduğundan Hz. Âdem'den 
Son Peygamber'e kadar indirilmiş bütün vahiylerin özünü, doğru mesajını, 
kadim gelenek ve inançlarda korunmuş bulunan hikmet unsurlarını içinde 
barındırır, yaşatır ve sürekli kılar. Bu açıdan Müslüman olan bir Yahudi veya 
Hıristiyan, din değiştirmiş sayılmaz, tabir caizse alt bir basamaktan üst ba- 
samaklara doğru tırmanışa geçer. Tenzil-i rütbeden terfi-i rütbeye yükselir, 
bu da onu mutlu kılar. 

c) Diğer bir görüşe göre, kitaplarının bazı inançlarını teyit etmesi dolayı- 
sıyla dininde kalan bir bölüm Yahudi ve Hıristiyanlardır. Bunun mümkün veya 
muhtemel olduğu söylenebilir. Zira her ne kadar kendi dininde ısrar eden gay- 
rimüslim varsa da, İslamiyet'in bazı yüksek ahlaki değerleri vurgulamasının 
kendilerini mutlu kıldığı, bunu dinler arası ortak sorumluluklar üstlenmenin 
çıkış noktası sayanlar vardır. Sadece somut inançlar seviyesinde genel ahlaki 
yozlaşma, kitlesel büyük sorunlar (açlık, sefalet, sömürü, savaşlar, sivillerin 
zarar görmesi, siyasetin terörle, baskı ve şiddetle yürütülmesi, cinsel sap- 
kınlıklar, alkolizm, uyuşturucu, çığırından çıkmış bedensel özgürlük, tüketim 
çılgınlığı, tabiatın tahribi, çevre kirliliği, nihilizme dönüşmüş sekülarizasyon, 
dinleri hayatın dışına iten laiklik vs.) karşısında din müntesipleri benzer dü- 
şüncelere sahip olduklarını tespit edince bundan memnuniyet duymakta, böy- 
lelikle daha kolay ve etkin olarak ortak sorumluluklar üstlenebilmektedirler. 

İslam vahyi aleyhinde bir araya gelip parti oluşturanlar (ahzab) ise böyle 
değildir. Onlar vahyin bir bölümünü tasdik edip bir bölümünü inkâr etmekte- 
dirler. Mesela Allah'ın varlığını kabul edip peygamberliği inkâr etmektedirler. 
Peygamberliği kabul edip peygamberlerden bir bölümünü tanımayan veya sa- 
dece Hz. Muhammed (s.a.)'in nübüvvetini reddedenler vardır. Bunlar, müşrik- 
ler, Yahudiler, Hıristiyanlar, Mecusiler ve diğer inançlardan müteşekkil ret ve 
inkâr partisini meydana getirirler. 
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Kim neye inanıyorsa inansın, kim hangi cephede ve partide yer alıyorsa al- 
sın, Hz. Peygamber'in mesajının özü Allah'ın birliği inancı ve fikri olan tevhid- 
dir: Allah'a hiçbir varlık, güç, sistem, ideoloji, kişi, put veya nesne ortak koşu- 
lamaz. Allah'a şirk koşmak en büyük zulüm ve haksızlıktır, şirk koşan işlediği 
zulmü beşeriyete ve canlı hayata da yaymaktadır. Hz. Peygamber'e bu asli me- 
sajı vermesi, herkesi bu inanca çağırması emredilmektedir. Nihayetinde her- 
kesin dönüp gideceği yer Allah'ın huzurudur; herkes seçtiği inanç şeklinden 
ve takip ettiği yaşama biçiminden, yapıp ettiklerinden dolayı hesap verecektir. 
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37. İşte böylece biz onu (Kur'ân'ı) Arapça bir hüküm olarak indirdik. 
Andolsun, sana gelen bu ilimden sonra, onların heva (istek ve tut- 
ku)larına uyacak olursan, senin için Allah'tan ne bir yardımcı, 
dost ne bir koruyucu vardır. 

38. Andolsun, senden önce de elçiler gönderdik, onlara eşler ve ço- 
cuklar verdik. Allah'ın izni olmaksızın (hiç) bir elçiye herhangi bir 
âyeti (mucizeyi) getirmek olacak iş değildi. Her ecel (tesbit edilmiş 
süre) için bir kitap (yazı, hüküm, son) vardır. 


O 


Kur'an-ı Kerim'in neden “Arapça” kitap olarak indirildiği konusu Yusuf sü- 
resinde ele alınmıştı (Bkz. 12/2. ayetin açıklaması.) 37. ayette Kur'an, “Arapça 
hüküm” olarak nitelendirilmektedir. Yüce Allah tarihte, her topluma ve toplu- 
luğa vahyi (sahife, kitap, hitap) kendi diliyle indirmiştir (14/İbrahim, 4). Bu- 
nun elbette anlaşılır sebepleri vardır. Kur'an da muhatapları onu iyice anlayıp 
hayatlarında rehber edinsinler diye konuştukları dille indirilmiştir. “Hükmü” 
iki anlamda anlamak mümkün: İlki içinde toplumsal hayatı düzenlemek üzere 
indirilmiş hükümler var; diğeri başından sonuna kadar hüküm ve hikmetler 
ihtiva etmektedir. (4/Nisa, 105; 5/Maide, 48.) 

Bu çerçevede göz ardı edilmemesi gereken bir nokta şu ki, özellikle fıkhi 
konularda esas alınacak hükümleri anlamaya veya yeni hükümler koymaya 
(kıyas yoluyla içtihat yapmaya) kalkışacak olanların Arapçaya hakkıyla vakıf 
olması gerekir. Sadece meallerden, tefsirlerden ve hadis kitapları tercüme- 
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lerinden hareketle fikhi hükümler çıkarmaya kalkışmak mümkün değildir. 
Kur'an'ın genel mesajını, İslami tefekkürün ana çerçevesini, makro manada 
ilahi muradı ve hükümlerin maksadını anlamak için Arapça dışındaki diller- 
de yazılmış meal ve tefsirlerden faydalanılabilir ama teknik manada fetva 
veya ictihadi hükümler çıkarmak için derinlemesine Arapça bilme mecburi- 
yeti vardır. 

Kur'an vahyi hüküm ve hikmet olmak yanında bir ilimdir de, söz konusu 
ilim (bilgi) de Allah tarafından indirilmiştir. İlmin zıttı cehalettir. Ancak ceha- 
leti ve cahiliyeyi salt bilgisizlik değil de, bile bile nefsin istek ve tutkularına 
kapılıp olması gerekin dışında şeyler yapmak anlamına aldığımızda, “ilm”in 
tam karşıtında “heva ve heves”in konabileceği hakikati açıkça ortaya çıkmak- 
tadır. Allah'tan yapılması ve yapılmaması (emir ve nehiyler) konusunda bir 
bilgi gelir, buna rağmen insan nefsinin istek ve tutkularına kapılıp bu emir ve 
yasaklara riayet etmeyecek olursa, bunu bilgisizliğinden değil, heva ve hevesi- 
ne tapınmasından yapmakta, işte bu da cahilce bir tutum olmaktadır. 

Hz. Peygamber'in tebliğine karşı çıkanlar -ki ilk muhataplar Mekkeli veya 
Medineli müşriklerdi- ve tarihin sonuna kadar vahye, ilahi hükümlere itiraz 
edip bunları hayatın dışına çıkarmaya çalışanlar, kendi heva ve heveslerine 
uymaktadırlar. Yapıp ettikleri, savundukları düşünce ve ideolojileri heva ve 
hevesin ürünüdür; adaleti, hakiki özgürlüğü, yüksek ahlaki hayatı getirmez, 
aksine hak ve hukuk ihlalini, sömürüyü, ahlaki yozlaşmayı, bedensel hazları 
fetişleştirme gibi yıkıcı sonuçları doğurur. Hz. Peygamber'e onlara uymaması 
için verilen emir, her Müslüman için geçerlidir. Eğer Müslümanlar, hayatlarını 
tanzim edecek ilahi hükümleri bir kenara bırakıp da kendilerinin veya başka- 
larının heva ve hevesine göre düzenlemeye kalkışacak olurlarsa Allah'ın dost- 
luğunu (velayet) ve koruyuculuğunu kaybederler. (2/Bakara, 120.) 

İnsanoğlunun Allah'ın iradesine teslim olmasına çağıran ilk kişi Hz. Pey- 
gamber değildir, İslamiyet de ilk din değil, Kur'an da ilk vahiy değildir. Daha 
önce de nice peygamberler gelip geçti, hepsi aynı görevi üstlendiler (4/Nisa, 
164). Bu zatlar Allah'ın seçtiği elçilerdi, olağanüstü, insanüstü varlıklar değil- 
di; diğer insanlar gibi gündelik hayatı yaşıyor; söz gelimi evleniyor, çoluk ço- 
cuk sahibi oluyordu. Herkes gibi beşeri, bedeni, maddi ihtiyaçları vardı (25/ 
Furkan, 7-8), dolayısıyla hem geçmişteki peygamberlerin hem son peygambe- 
rin evlenmesi, birden fazla eşinin olması garipsenecek durum değildir. 

Peygamberler gerektiğinde mucizeler gösteriyorlardı ama şanı yüce Allah 
dilemedikçe hiçbir peygamber olağanüstü-harikulade bir olayın tahakkukuna 
sebep olamaz, buna gücü yetemez. Nuh aleyhisselam şahsi gücü ve bilgisiyle 
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tufanın, İbrahim aleyhisselam ateşin, Musa aleyhisselam dev deniz dalgaları- 
nın hakkından gelebilirler miydi? İnkârcılar mucizeler istiyorlar ama konunun 
özü olağanüstülükler değil, mesajın anlaşılması, hak ve hakikat, adalet ve ahla- 
ki hayata talip olup ona göre yaşamaktır. 

Klasik müfessirler de, burada geçen “Kitab”ın vahiy veya şeriat hükümle- 
rinin mecmuası olduğunu düşünmüşlerdir. Mukatil ve Zemahşeri buna kail 
olmuşlardı. Buna göre her dönemin bir vahiy çağı, şeriatın yön vereceği hü- 
kümleri vardır. Şöyle de düşünenler vardır: Siz ey müşrikler, peygamberden 
olağanüstü bir tabiat olayın vukuu manasında mucize istiyorsunuz, eskiden 
bu türden mucizeler gösterilirdi ama artık yeni zamanın mucizesi Kur'an'dır. 
Hiçbir peygamber Allah'ın izni olmaksızın mucize gösteremez. Mucizeler dö- 
nemi sona erdi; bundan sonra kıyamete kadar Kur'an verdiği bilgi ve haberler, 
ihtiva ettiği hükümlerle insanlığın önünü aydınlatacaktır. 

“Her ecel için bir kitabı vardır” hüküm cümlesini azabın gelişi, vukuu za- 
manı şeklinde anlamak gerekirse, o zaman şöyle denebilir: Peygamberlerin 
haber verdikleri azap, suçlu günahkârların meydan okudukları zamanda vuku 
bulmamışsa, bu ilahi katta her ecelin, belirlenmiş bir sürenin bir kitapta yazıl- 
mış olmasından, tam vakti beklendiğinden dolayıdır. Hiçbir şey tesadüfi de- 
ğildir. Tarih insanın Allah'a doğru yürüyüşüdür. Şafak vaktinde Âdemaleyhis- 
selam ile başladı, guruba doğru ilerliyoruz. Her vaadenin, her olayın yazılmış 
bir hükmü vardır; hiçbir şey Allah'ın bilgisi, iradesi dışında cereyan etmiyor. 
Hiçbir gelişme sonsuz değildir; iktidar, servet, güç, askeri üstünlük, hâkimiyet, 
zaferler süreli olduğu gibi acılar, baskılar, yoksulluklar, yenilgiler ve haksızlık- 
lar da sürelidir. Bir hikmet ve bir gaye üzere sürelerini doldururlar. 

Tabiat gibi tarih de otonom değildir, Allah'ın müdahalesine açıktır, dilediği 
anda müdahale eder, tarihin akış yönünü değiştirir. Yüce Allah, tarihi akışın 
“nasıl olması gerektiği”ni belirtmiş, muradının yönünü tayin etmiştir ama olan 
her zaman bu murada uygun değildir. Bu Allah'a rağmen oluyor değildir, O di- 
lese kimse ilahi murada parmağını dahi oynatamaz. Ama O, kimin daha iyi, 
daha hayırlı, daha kaliteli tutum ve davranışlar (ameller) ortaya koysun diye 
“ölümü ve hayatı” yaratmıştır. Tarihi, insan iradesinin, edimlerinin akışına ter- 
ketmesi, beşeri sınavın insani seçimlere, özgür iradelere ve sorumluluklara 
uygun gerçekleşmesini sağlamaktadır. Ama şu veya bu, doğru veya yanlış, hak 
veya batıl, adalet veya zulüm, tevhid veya şirk hiçbir şey sonsuz değildir, hep- 
sinin ayrı ayrı belirlenmiş süreleri bulunmaktadır. Her şey kendine tespit ve 
tayin edilmiş kurallar mecmuası, yasalar bütünü çerçevesinde vuku bulmakta- 
dır, çünkü adetullah bunu gerektirir. 
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39. Allah, dilediğini ortadan kaldırır ve bırakır. Kitabın anası O'nun 
katındadır. 


Öyle olmakla beraber yani her ne kadar varlıktaki olaylar (kevn-ü tekvin) 
Levh-i Mahfuz'daki kök bilgilere göre vuku buluyorsa ve bu kozmik düzenin, 
tabiattaki canlı ve cansız varlıkların ölçülebilir ve anlaşılabilir tepki ve hare- 
ketlerinin belli bir düzen, yasalar bütünü ve teamüller dâhilinde sürmesini 
sağlıyorsa da, hiçkimse bu yasalara sonuna kadar bel bağlayamaz. Aynı sebep- 
ler bir araya geldiğinde aynı sonuçları ortaya çıkarırlar. Hiç kuşkusuz normal 
durumunda ateş yakar, su boğar, bu temel bir yasa, cari bir adettir. Ancak sa- 
nılmasın ki, bu yasa her varlık durumunda, her mertebede, her zaman ve her 
şartta işler haldedir. Öyle olsaydı, yasanın veya âdetin kendisi bir tür şahsi- 
yet kazanıp kendinden kaynaklanan bir irade ve güçle Allah'ın kontrolünden, 
irade, kudret ve müdahalesinden çıkar, kendi başına özerkleşirdi. Oysa varlık 
gibi, fizik yasalar da Allah'ın denetimi ve hükmü altındadır, dilerse onları iptal 
eder, ortadan kaldırır veya bırakır, işlerini ve işlevlerini görmeye devam eder- 
ler. O'na neyi, niçin yaptığı sorulmaz (21/Enbiya, 23). 

Evet, Allah dilerse yasayı veya yasanın gördüğü işlevi ortadan kaldırır, 
yazdığını mahveder, izini siler. Çünkü sadece mutlak olan O'dur, sadece O is- 
tediğini yapmaktadır. Böyle olunca bazı durumlarda ateş yakmayabilir -Hz. 
İbrahim'i yakmadığı gibi- su boğmayabilir -Hz. Musa'yı ve kavmini boğma- 
dığı gibi-. Bu iki olayda ateş ve su -cari adetler, sürüp giden fizik yasalar açı- 
sından- fonksiyonlarını yerine getirememişlerdir. Ancak bir emir dolayısıyla 
fonksiyonlarını yerine getirmezken, görevlerini yerine getirmişlerdir. Zira o 
tarihsel durumda ateşe yakma, suya boğma özelliğini geri çekmesi, yerine ge- 
tirmemesi emredilmişti. 

Beşeri hayat açısından da benzer bir durum vardır. İnsan toplumlarının 
hayatında büyük alt üst oluşlar vuku bulur. Tarih bu türden olayların resmi- 
geçit sahasıdır. Yükselenler ve çökenler, güç kazananlar ve kaybedenler. Zen- 
ginlik ve yoksulluk, bilgi ve bilgisizlik, inişler ve çıkışlar, bütün bunlar Allah 
katında bir Kitap'ta yazılıdır. Bir insanın kişisel hayatında benzer köklü deği- 
şimler görülür. Yoksulken zenginleşir, hasta iken iyileşir veya aksi olur. Sevinç 
ve keder birbirini izler, biri diğerine tefavüt eder. Hayatın arkasından ölüm, 
ölümün arkasından hayat gelir. 

Ne olacağı bilinmekte, her şey vukuundan önce kayıt altında tutulmakta 
ve kaydedildiği gibi vuku bulmaktadır. Varlık âlemi, her an bir yaratışla vü- 
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cut bulur, yenilenir, kalemin defter üzerindeki hareketi gibi yazı yazılır. Bütün 
bunlar belli kurallar ve yasalar dâhilinde vuku buluyor ama hiçbirinin bağlı ol- 
duğu kurallar ve yasalar mutlak değildir. Hiç varlığın ve kimsenin gücü sınırsız 
tayin edilmemiştir. 

Varlık âlemi, hayatın doğası ve insanın yaşadığı iniş çıkışlar gibi, Allah'ın 
tarih boyunca indirdiği kurallar, öngördüğü hükümler yani şeriatlar açısından 
dadurum öyledir. Bir döneme özgür kurallar ve hükümler sonraki dönem için 
geçerli olmaktan çıkar. Şeriatlarda bazı hükümler değişir, değişmeyen şey di- 
nin esasıdır. Kur'an, son sözü söylemiş, genel ve evrensel hükümleri vaz'et- 
miştir. Geçmiş şariatların birbirini izleyen süreçleri açısından nesih varsa da, 
Kur'an açısından artık neshedilecek hüküm kalmamıştır. Sadece hükümlerin 
yerine, zamana ve özel şartlara göre öne çıkması veya geri plana çekilmesi söz 
konusudur ki, bu hükümlerin ebediyyen ortadan kaldırılması anlamına gel- 
mez. (Ayrıca bkz. 6/En'am, 59; 13/Ra'd, 39; 43/Zuhruf, 1-4; 50/Kaf, 4; 57/ 
Hadid, 22; 85/Buruc, 21-22. ayetlerin açıklaması.) 

Bir hadiste şöyle buyrulmuştur: “Allah var iken hiçbir şey yok idi, sonra 
Levh'i yarattı ve kıyametin kopacağı saate kadar gelecek olan yaratılmışların 
durumlarını kaydetti” (Buhari, Bed'ul halk, 1; Müsned, Il, 431). Pekiyi aca- 
ba, Allah, kıyamete kadar insanların yapıp etmelerini, nasıl, ne şekilde, hangi 
amaçla ve hangi sonuçla vuku bulacaklarını yazıp kaydetmişse, bir duruma 
göre siler mi? Teorik olarak elbette dilerse siler. Çünkü O prensip olarak yap- 
tıklarından dolayı sorgulanamaz (21/Enbiya, 23). 

Fakat bu hadiste işaret edilen husus bu değildir. Her şey bir kitapta, eze- 
li bilginin kütüğü olan Levh-i Mahfuz'da kayıtlı ise, o bilgi ve kayıt çerçeve- 
sinde devam eder, vukuu da öyle olur. Ancak insanlardan birilerinin diğerleri 
hakkında verdikleri hükümleri, haksız kararları, kurdukları komplo ve ihanet 
planlarını şanı yüce Allah dilerse, gerçekleşmelerine fırsat vermeden siler. 

Kurtubi, Hz. Ömer ve Abdullah ibn-i Mes'ud gibi büyük sahâbelerin Yüce 
Allah'a “Eğer kendilerini bedbaht (şaki)ler bölümüne yazmışsa, mutlular 
(said) bölümüne yazması için” dua ettiklerini belirtmektedir. Yine bir hadis-i 
şerifte çok ilginç bir biçimde “Kim rızkının genişletilmesini, ecelinin (ömrü- 
nün) uzatılmasını istiyorsa, akrabalık bağını güçlendirsin” (Buhari, Edeb, 12) 
buyrulmuştur. Keza sadakaların ömrü uzattığına ilişkin Müslümanların güçlü 
inançları vardır. Pekiyi bunun anlamı nedir? 

İbn-i Abbas En'am, 2. ayetin tefsiri bağlamında bunun izahını şöyle yap- 
mıştır: İnsana tayin edilmiş olan iki ecel vardır: Biri kişiye doğumundan 
ölümüne kadar tayin edilmiş olan ömür/ecel; diğeri aynı kişinin vefatından 
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Allah'ın huzuruna çıkacağı zamana kadar ki olan ecel /süredir. Kul, iyilikler ya- 
parsa (akrabalık bağlarını güçlendirmek, yoksulları gözetmek, sadaka vermek 
vs.) şanı Yüce Allah bir ikram ve bağış olarak berzahtaki ömründen yani bekle- 
me süresinden bir bölümünü dünyadaki ömrüne ilave eder, böylelikle ilk ecele 
bağlı ömrünü uzatmış olur. 

Yüce Allah dilerse normal akışa, âdete, tabiat yasalarına müdahale eder. 
Esasında dua Allah'ın olaylara müdahalesini celp etmeye matuftur. Gerekli 
maddi tedbirlerin tümü alındıktan, istenen sabır ve metanet gösterildikten 
sonra, herhangi bir sıkıntı veya zorda, kritik bir zamanda insanlar Allah'a sa- 
mimiyetle, ihlasla dua ederlerse, şanı yüce Allah onlara icabet eder. Yüce Al- 
lah'ın samimi duaya icabet etmesi, tarihe, tabiata ve hayata müdahalesidir. En 
doğrusunu Allah bilir. 


poli Giile Lllâ Glişişis Şİ ahali ill gani Gi la ül 
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40. Onlara (azap olarak) va'dettiklerimizden bir kısmını sana göster- 
sek de, senin hayatına son versek de, sana düşen yalnızca tebliğ- 
dir; hesap da bize aittir. 

41. Onlargörmüyorlar mı ki, gerçekten biz arza geliyor ve onu çevre- 
sinden eksiltiyoruz. Allah hüküm verir. Onun hükmünün peşine 
düşecek yoktur. Ve O, hesabı pek çabuk görendir. 


İnkâr ve zulümde ısrar edenler eninde sonunda hak ettikleri cezaya çarp- 
tırılacaklardır. Hz. Peygamber (s.a.) zamanında ona karşı gelen, eziyet çekti- 
renler için de bu kanun geçerlidir. Hz. Peygamber, hayatta iken bir kısmının 
hangi cezaya uğratıldıklarını gördü, bir kısmının cezası ise onun irtihalinden 
sonra gerçekleşti. Bu önemli değildir, ceza vermek Allah'a mahsustur, önemli 
olan herkesin hak ettiği ve müstahak olduğu sonuçla karşılaşacak olmasıdır. 
Peygambere ve elbette onun yolunu takip edenlere düşen görev doğruyu, hak- 
kı ve hakikat bildikleri şeyleri tebliğ etmektir (Bkz. 12 /Yunus, 46). 

41. ayette “Onlar görmüyorlar mı ki, gerçekten biz arza geliyor ve onu 
çevresinden eksiltiyoruz” cümlesinde geçen “arzdan ve arzın çevresinden 
eksiltmek”ten neyi anlamak gerekir? 

Klasik müfessirler buna farklı anlamlar vermişlerdir. Bir bölümüne göre 
“arzın etrafı”ndan kastedilen bir toplumun önde gelenleri, eşraf ve seçkin 
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zümreleridir. “Etraf” ile güç ve servetin şımarttığı “mütref”in aynı kökten gel- 
diğini düşünürsek, mana, bir toplumun ahlaki ve sosyal bakımdan yozlaşma- 
sına yol açan zümreler, onların önde gelenleri, hak ve hakikatin önünü tıkayan 
iktidar seçkinleri eninde sonunda ölüp gitmekte, ölüm karşısında yenilgiye 
düşmektedir. Bu demektir ki suçlu günahkâr toplumlar da eninde sonunda 
çöküp gideceklerdir, bugün güç ve servetleriyle övünüp ilelebet yaşayacaklar- 
mış gibi düşünmeleri büyük bir yanılgıdır. Taberi ve onu takip eden tefsircilere 
göre ayet, zaman içinde hâkimiyet alanının Müslümanların lehine, inkârcıların 
aleyhine daralacağını haber vermektedir. 

Diğer bir görüşe göre bir zamanlar mamur iken, büyük medeniyet mer- 
kezleri, ihtişamlı yerleşim yerleri iken birtakım şehirlerin şimdi harabeye 
dönmüş olmalarıdır. Suçlu günahkârlar bu gözle tarihe, ticaret veya seyahat 
yapmak üzere gelip geçtikleri güzergâhlardaki arza baktıklarında bunu müşa- 
hede edecek ve gerekli dersleri çıkaracaklardır. Bu demektir ki, günün birinde 
onlar da helak olmuş biçimde tarihe karışacaklaradır. 

Başka görüşe göre, zaman içinde yeryüzünün insana sunduğu nimetlerin 
zirai mahsullerin, hayvan ve gıda kaynaklarının azalması, giderek üzerinde 
yaşayan insanların beslenmesine yetmeyecek hale gelmesidir. Bu insan top- 
lumları arasında çatışma ve savaşların ortaya çıkmasına sebebiyet verecek, 
çatışma ve savaşlar büyük devlet ve medeniyetlerin de dahi yıkılmasına sebep 
olmaktadır. Çağımızda çılgınca üretme, tüketme ve büyüme hırsına kapılmış 
dünya insanlarını bekleyen en büyük tehlikelerden biri enerji ve gıda kaynak- 
ları üzerinde başgösteren ihtilaf ve çatışma potansiyelleridir. 

Özellikle modern zamanların yorumcuları, ayeti mecazi değil de gerçek 
anlamıyla ele almayı tercih etmişlerdir. Bu bakış açısına göre yeryüzünde çev- 
re kirliliği, ekolojik dengenin bozulması, güney ve kuzey kutbunda meydana 
gelen köklü değişmeler tehdit edici mahiyettedir. Depremler, toprak kaymala- 
rı, heyelanlar, sel felaketleri, tsunamiler, binlerce hektarlık ormanları yok eden 
yangınlar, erozyonlar yeryüzünün yaşanabilir bölümlerini alıp götürmekte, gi- 
derek yeryüzü gezegeni (arz) yaşanamaz hale gelmektedir. Ayet, insan ömrü- 
nün kısalması gibi yeryüzünde süren beşeriyetin tarihinin de giderek eksilip 
sona doğru yaklaşıldığına dair bir imada bulunduğunu da söylemek mümkün 
(21 /Enbiya, 44 ve 46/Ahkaf, 27). 

Bu açıklamalardan hangisini temel alırsak alalım, ayetin “kötü bir akıbet”e 
işaret edildiği açıktır. Ve söz konusu akıbet, sebepsiz değil, suç ve günah bataklığı- 
na saplanmış bulunan insanın yapıp ettiklerinin karşılığı olarak karşısına çıkmak- 
tadır. İlahi yasalara, tabiatın hassas düzenine (mizan) riayet etmeyen, çevresini ve 
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Allah'ın nimetlerini hor ve sorumsuz kullananlar hakkında yüce Allah hükmünü 
verir, ceza takdir eder. Niçin ceza verdiğini kimse soramaz, verilen hükmü daha 
üst bir mahkemeye veya makama götüremez, O hesabını pek çabuk görür. 
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42. Onlardan öncekiler de hileli-düzenler kurmuşlardı; fakat düzen 
kuruculuğun (tedbirlerin, karşılık vermelerin) tümü Allah'a aittir. 


Her bir nefsin ne kazandığını O bilir. Bu yurdun sonu kimindir, 
inkâr edenler pek yakında bileceklerdir. 


Bu ve başka ayetlerde inkârcıların, iyiliğe karşı tutum içinde olanların plan- 
larından söz edilir, arkasından da bu planları Allah'ın mukabil bir tedbir veya ce- 
vapla bertaraf ettiği zikredilir. Akla şöyle bir soru gelmektedir: Acaba “Allah'tan 
bir plan kurucu şeklinde söz etmek mümkün mü?” (Bkz. 16/Nahl, 26.) 

Önce “plan”ın sözlük anlamlarına göz atalım: “1. Bir şeyin, bir eserin dü- 
zeni, tertibi. 2. Bir şeyi gerçekleştirmek, bir sonuca ulaşmak için yapılan dü- 
zenleme. 3. Dünyanın küçük bir parçasının büyük ölçekte yapılmış haritası. 4. 
İnşa edilecek bir yapının kâğıt üzerine çizilen şekli, resm-i bina. 5. (ar.) Düzen, 
hile” (D. Mehmet Doğan, Büyük Türkçe Sözlük, 11. Bsk,, İst., 1996). Şimdi bu 
beş anlama tek tek bakalım: 

a. Bizim Arapçadan kavramsallaştırdığımız “eser-müessir” kelimeleri 
Kur'an'da farklı anlamlara sahiptir. Başka bir ifadeyle Allah müessir, varlık 
eser olarak zikredilmez. Ancak “Varlık Allah'ın eseridir” demek mümkün ve bu 
imkân çerçevesinde 'eserin düzeni ve tertibi! anlamında “plan” kullanılabilir. 

b. Allah, bir şeyin olmasını diledi mi sadece “Ol!” der: “Bir şeyi dilediği 
zaman, O'nun emri yalnızca: “Ol” demesidir; o da hemen oluverir” (36/Yasin, 
82). "Bizim emrimiz, bir göz kırpma gibi yalnızca 'bir kere'dir” (54 /Ka- 
mer, 50). Yani Allah önceden düzenleme yapıp yaratma için beklemez. 

c. Bu mühendislik bir konudur; eğer varlığın ve hayatın bir yol haritasından 
söz etmek gerekirse, Kur'an tekyol haritasıdır; bu mühendislik bir plan değildir. 

d. 2. anlamla ilişkili olarak Allah kağıt üzerine şekil çizmez. 

e. Argodaki düzen ve hile, üzerinde durulmaya değer şık olarak görül- 
mektedir. 

Çağımız bir plan ve proje çağıdır. Projeler her zaman masum niyet ve 
amaçlarla yapılmaz. Bireyin tutum ve davranışlarını, toplumsal hayatı, beşeri 
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enerjiyi denetim altında tutmaktan, kirli amaçlarda kullanılmak üzere suisti- 
mal edilmesine kadar çok amaçlı plan ve projeler vardır. Belli güç merkezleri, 
devletler ve endüstriyel kuruluşlar sadece bugünü değil, geleceği de planla- 
makta, projelendirmektedirler. Kelimenin sözlük anlamının ilk dört şıkkı ağır 
bir şekilde seküler ve mühendislik kokmaktadır. Allah'a beşere ait sıfat atfet- 
menin bir sebebi Hıristiyanlığın Tanrı telakkisi ile modern çağda insanın ken- 
dinden hareketle Tanrı'ya yüklediği anlamdır. 

Müslüman olan ve Kur'an-ı Kerim'in Rusça mealini yapan ünlü Rus filolog 
İman ValeriyaPorohova, “İslamiyet ile Hıristiyanlık arasındaki en önemli fark 
Allah kavramında yatmaktadır. İslamiyet'te aklımızla Allah'ı kavrayamayız. 
İsimleri aracılığıyla Allah'ın özelliklerini kavrarız. 99 ismi (Esmau'i-Hüsna) 
Allah'ın sıfatlarıdır aslında. Din dediğimiz şey, Allah'ın varlığını kavrama faali- 
yetidir. İnsan aklı Allah'ı kavramaktan acizdir. Hristiyanlıkta ise, insan olan Hz. 
İsa Tanrı'dır. Tanrı baba, Tanrının oğlu ve kutsal ruh; ben bu şekilde bir Tanrı 
kavramına karşıyım,” demektedir. 

Einstein da “Benim bilmek istediğim Allah'ın ne düşündüğüdür” demişti. 
Einstein'in Tanrı kavramı, belli bir insan kavramından kopuk değildir. İnsan, 
akli melekesi sayesinde düşünür, olaylar arasında bağıntılar kurar, terkipler 
yapar; tümden gelim veya tüme varım yöntemlerini kullanmak suretiyle eşya 
ve olaylar hakkında bilgilere sahip olur. İnsan, zekâ sahibi, düşünen, konuşan, 
akleden ve düşüncelerini biriktirip zenginleştiren bir varlıktır. Kendine özgü 
tasarımları, planları vardır. Her tasarımı, zihni ve ruhi etkinliği, düşünme ye- 
teneği kendisine Allah tarafından bahşedilmiştir, hatta İlahi isimlerin veya 
isim-sıfatların tesiriyle bu özelliklere sahip olduğu söylenebilir. Ancak insan 
hiçbir yeteneğinin ve onu diğer varlıklardan ayırıp üstün kılan özelliklerinin 
mutlak muhtevasına veya formuna sahip değildir. Eğer şeylerin mutlak, haki- 
ki ve nihai üst muhtevaları (kemal) varsa, bütün bunlar Allah'a aittir. İnsana, 
sadece sınırlı, sonlu ve izafi belli sayıda, miktarda ve kapasitede yetenek ve 
özellikler tanınmıştır. 

Şu halde insan hiçbir sıfatı ve yanıyla Allah'a benzemez, O'nunla mukaye- 
se edilemez, O'na eş veya denk tutulamaz. Allah alim olduğu için biz biliriz ve 
bilmek isteriz. Akıl, düşünce (tefekkür), teemmül, zekâ, bilgi biriktirme sadece 
insana mahsus özelliklerdir. Allah'a izafe edilemezler. Allah, alimdir (her şeyi 
bilir), ilminin mahiyetini bilemeyiz, ilmine sınır ve kapsam tayin edemeyiz. Şu 
kadarını biliriz ki, şeylerin varlığı Allah'ın ilmiyle mümkündür. Aynı şekilde Al- 
lah kadirdir, habirdir (haberdardır), basirdir(görür), semidir (işitir) ve latiftir, 
her şeye nüfuz eder. 
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Hiç değişmeyecek temel bilgi şudur: “Yaratıcı Yaratıcı (Halık Halık'tır), ya- 
ratılmış yaratılmıştır (mahlük mahlüktur); aralarında mahiyet birliği yoktur.” 
İslam kelamına göre, Allah'ın sayılan sıfatlarından biri “Muhalefetü'n-li'l-hava- 
dis”tir. Yaratılmışlara ait sıfatlar Allah'a izafe edilemezler. 

Buradan Rus filolog İman Valeriya Porohova'nın işaret ettiği iki din arasın- 
daki “Tanrı kavramı”yla ilgili temel farka gelirsek, İslam'da imanın neden ilk 
elde tenzihe dayandığını daha iyi anlayabiliriz. “Tanrı'nın oğlu İsa”, “Tanrı'nın 
hulul ettiği insan/İsa” veya “Tanrı/İsa”, her üç kavramda Tanrı ve insan, bir 
arada, iç içe ve biri diğeriyle ontolojik münasebet halindedirler. Mahiyet birliği 
düşüncenin bir hamle ile hümanizmaya dönüşmesini mümkün kılarken, bir 
hamleyle de Tanrı'yı insan derekesine indirir. Tenzih olmadığı için, ibre Tan- 
rı tarafında iken kaskatı dogmatizme; insan tarafında iken “Tanrı'yı öldüren 
veya özel alana iten” Aydınlanmacı modernizme yol açar. 

Bu çerçevede tasarlanmış Tanrı-insan ilişkisi, “Tanrı'nın zekâ ve yüksek 
akıl ürünü olduğu varsayılan düşüncesi”nin okunmasını da mümkün kılar. Ni- 
hayet Tanrı'nın varlığını kabul eden bilim adamlarına göre evrende “yüksek 
zekâ ürünü bir tasarım” söz konusudur. “Tasarım” da beşeri zihne ait bir kurgu, 
çaba ve öngörüdür. Allah'ın ilmi, iradesi ve kudreti vardır ki, evren bütün kar- 
maşık yapısı ve harikulade tezahürleriyle bunun sonucu yani Allah'ın yaratma- 
sıdır. Einstein'ın, Allah'a düşünce hamletme eğilimi, bu türden bir okuma çabası 
vardı. Böyle olunca insan zekâsı ve aklı Tanrı'nınkiyle paralel hale gelebilir. Bu, 
Müslüman fakihlerin, hükümlerdeki illetlerden hareketle İlahi Maksadı (Maka- 
sidu'ş-Şeria) anlama çabalarından farklı bir şeydir. Kaynağında, sadece Allah 
hakkında değil, varlık ve insana ilişkin “derin bir cehalet” yatmaktadır. 

Kur'an'da, “tasarı, plan ve kurgu” türünden fiilleri Allah'a nispet edebile- 
ceğimiz bir kelime yoktur. Uzak mesafeden “keyd ve mekr” kelimesinin nispet 
edilebileceğini söylemek mümkünse de, bu da Kur'an'da olumsuz anlamda 
kullanılmakta ve hile ve entrikaya karşı mukabil bir cevap (“düzen”) olarak 
geçmektedir. Türkçede -hala Anadolu'da gündelik dilde- düzen “hile ve entri- 
ka” anlamında kullanılmaktadır. 

Kur'an'da hileli düzen, komplo, entrika, tuzak, örgütlü kötülük, organize 
cürüm, tuzak, strateji, ve önleyici tedbirler anlamında “keyd” ve “mekr” ke- 
limeleri kullanılmaktadır. (“Mekr” için bkz. 71/Nuh, 22. ayetin açıklaması.) 
“Mekr” bir başkasına zarar vermek üzere karanlık, gizli, kolayca sezilmesi ve 
anlaşılması mümkün olmayan plan ve düzenler kurmaktır. Bu anlamda Allah, 
hiç kimsenin zararını dilemez ve onların aleyhinde komplolar kurmaz. 

“Onlar bir düzen-hile-komplo (mekr) kurdular. Allah da (buna karşılık) bir 
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düzen kurdu. Allah düzen kurucuların en hayırlısıdır” (3/Âl-i İmran, 54.) Bura- 
da “Allah'ın mukabil düzen kurması”, Hz. İsa'yı öldürmek isteyenlerin bu plan 
ve teşebbüslerinin akamete uğraması, Allah'ın onu kendi katına yükseltmesidir. 

“Mekr” kelimesinin bu anlamdaki kullanımı için bkz. 8/Enfal, 30. Bu ayet- 
tede Mekke müşriklerinin Peygamber Efendimiz'e karşı komplo kurdukların- 
dan bahsedilir, arkasından Allah'ın Son Elçisi'ni nasıl onu komplo, tuzak ve 
suikastlarına karşı koruduğu anlatılır. (Ayrıca bkz. 10/Yunus, 21; 13/Ra'd, 42). 
“Komplo” anlamında “mekr”: (12/Yusuf, 31). 

İnkârcılar, ahlaki erdemlerin, inancın, adaletin, hakiki özgürlük, barış ve 
dayanışmanın kök salıp yaygınlaşmaması için düzen (mekr) kurar, kötülüğü 
örgütleyip organize ederler (16/Nahl, 45; 35 /Fatır, 10). Bu, insanların aley- 
hine olmakla beraber, komplo ve hileli düzenleri (mekr) onlara süslü ve çeki- 
ci gösterilmiştir (13/Ra'd, 33). Ancak beşeri hayatı politik, iktisadi ve ahlaki 
yönden çökertmeye matuf bu düzenler (mekr) temelsizdir (16/Nahl, 26). “Te- 
melsiz”dir, çünkü Allah'ın mukabil düzeninden, önleyici tedbir ve müdahale- 
sinden emin olanlar, gaflet içindedirler; kurdukları düzen (mekr), aslında on- 
lara tanınmış bir mühlettir (7/A'raf, 99). Başka bir ifadeyle, ahlaki ve hukuki 
bakımdan zayıf profildeki bu tür insanlar, “dağları yerinden oynatacak plan ve 
sistemler (mekr) kursalar bile, Allah katında onlara hazırlanmış düzen (kötü 
bir akıbet) vardır” (14/İbrahim, 46). Adeta temel bir yasa olarak “düzene 
(mekr) karşı düzen” vardır (27/Neml, 50-51). Bir başka temel yasa, “düzenin 
yani komplo ve tuzağın (mekr), sahibine zarar vermesidir.” (35 /Fatır, 43). 

Bütün işleri, temel politik tutum ve çalışma şekilleri hile, komplo, yanılt- 
ma ve kirli ilişkilere (mekr) dayananlar, kendilerine karşı yürütülen meşru 
muhalefeti yaptıklarıyla aynı kefeye koyar, herkesin kendileri gibi hilelidüzen 
kurduğunu öne sürmektedirler (7/A'raf, 123). (Benzer anlamdaki “Keyd” keli- 
mesi için bkz. 86/Tarık, 15-17). 

Kim ne düzen kurarsa kursun, eğer iyilik, adalet ve hayır amaçlı değilse, 
sonunda bozulur, kötülerin kurduğu düzen gerçekte örümcek ağı gibidir, daya- 
naksızdır. Allah onu yıkar. Sağlam, güvenilir ve dayanıklı düzenin temeli ahlak, 
adalet ve hakkaniyete dayanır. Böyle bir düzen, kuruluş esaslarına uygun kal- 
dığı sürece kimse onu yıkamaz. 

Şanı yüce Allah her bir nefsin ne yaptığını, lehinde veya aleyhinde neyi 
biriktirdiğini bilir. Bu dünyayı ve varlık alemini yaratan O'dur, sahibi ve maliki 
de O'dur. İnkârcılar büyük bir cür'et gösterip Allah'a kendi mülkünde meydan 
okumakta, O'nun iradesine, indirdiği hükümlere karşı çıkmaktadırlar. Elbette 
er veya geç hak ettikleri azaba çarptırılacaklardır. 
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b) 


8 laç a, AS YE Saya Ea 188 öl yü 
Çerp İSİN ale bile ğağ 


43. Oinkâr edenler şöyle derler: “Sen gönderilmiş (Allah'ın bir elçisi) 
değilsin." De ki: “Benimle sizin aranızda şahit olarak Allah yeter 
ve yanlarında kitabın ilmi bulunanlar da (bu gerçeği bilir.)” 


Tarih boyunca inkârcıların en çok zorlandıkları konu, seçilmiş bir insanın 
Allah tarafından vahiy alması yani onun elçi olmasıdır. Bunu bir türlü kabul- 
lenemiyorlar. Geçmişte olduğu gibi Mekkeli ve Medineli inkârcılar da, Efen- 
dimiz'in elçilik vasfını kabul etmediler. Peygamber (s.a.)'e onlara şöyle cevap 
vermesi emredilir: Bu konuda şahit Allah'tır, bu tartışma ve çekişme sürüp gi- 
decektir, son hükmü Allah verecektir. 

Hz. Peygamberin vahiy aldığı konusunda şahitlik yapma konumunda olan 
başkaları da var: “Kitap'tan bilgisi olanlar” 

Bunların kim oldukları konusunda birkaç görüş ileri sürülmüştür: Bir 
bölüm tefsirciye göre bunlar kitap ehlinden olan bilginlerdir. Bunlar tarih 
boyunca Allah'ın seçtiği kullarına vahiy gönderdiğini bilmektedirler. Bir kıs- 
mına göre Yahudi ve Hıristiyan iken Müslüman olanlardır. Diğer bir görüşe 
göre, Efendimiz'in bi'setinden önce artık bir peygamberin gelişinin pek yakın 
olduğunu düşünen Haniflerdir. Varaka bin Nevfel gibi. Cebrail aleyhisselâmın 
olduğunu söyleyenler de vardır. 

Kabule şayan görüş, Kur'an-ı Kerim'i hakkıyla okuyup vahiy, nübüvvet ve 
risalet konusunda bilgi sahibi olanların da Hz. Muhammed (s.a.)'in peygam- 
berliğine şehadet edenlerdir. Nitekim İslam inancının temeli şehadettir. Keli- 
me-i şehadeti getirdiğimizde hem Allah'ın birliğine hem Hz. Muhammed sal- 
lallahü aleyhi vesellem'in peygamberliğine şehadet ederiz. 


Ra'd (13) süresinin tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


14- İbrahim Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 52 âyettir, 28-29 ayetlerin Medine'de indirildi- 
ğine dair görüşler vardır. Nuh (71) süresinden sonra, Enbiya (21) süresinden 
önce inmiştir. Süre ismini 35-41. ayetlerde ismi ve duaları geçtiği için İbrahim 
aleyhisselâmdan almaktadır. 


saz gaz3IN SİN ga 


Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 


şasi Jİ SAR a geli gk Ge ği Dİ 
LAZ ŞAŞALI ğa Aİ Gİ İİ iy ARİ zel Dele İİ 
Oslmilğ örlÜl 1) kl ld da ös ib35 gal $ 
ğe iyki «İN Yaz &£ Öylaiğ EŞİ! e GSİM öy 
Yeni Dağ Gigi 


1. Elif, Lam, Ra. Bu bir Kitap'tır ki, Rabbinin izniyle insanları karan- 
lıklardan nura, O güçlü ve övgüye lâyık olanın yoluna çıkarman 
için sana indirdik. 

2. O Allah ki, göklerde ve yerde ne varsa O'nundur. Şiddetli azap do- 
layısıyla vay inkâr edenlere. 

3. Onlar, dünya hayatını âhirete tercih ederler. Allah'ın yolundan 
alıkoyarlar ve onu çarpıtmak isterler (veya onda çarpıklık ararlar). 
İşte onlar, uzak bir sapıklık içindedirler. 


ob 


“Elif, Lam, Ra” Huruf-u mukattaa olup bu konuda Bakara süresinin girişin- 
de (2/1) bilgiler verilmiştir. 

Bu Kitap yani Kur'an-ı Kerim Allah tarafından Hz. Peygamber (s.a.)'e indi- 
rilmiştir. İndirilmesinden gözetilen gaye Allah'ın izniyle insanları karanlıklar- 
dan nura çıkarmaktır. Görev Hz. Peygamber (s.a.)'e Allah tarafından verilmiş- 
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tir kendisi buna talip çıkmış veya kendi kendine bu görevi üstlenmiş değildir. 
Kitap ona Allah tarafından indirilmiştir, kendisi oturup kaleme almamıştır. 
Kur'an aydınlatan bir ışık, kaynağı ilahi vahiy olan nurdur, bu nur sayesinde 
Hz. Peygamber bütün insanları (en Nas) aydınlığa çıkarmaktadır. İnsanlar, bu 
nur ile aydınlanamıyorlarsa karanlıklar (zulümat) içinde bulunmaktadırlar. 

Hz. Peygamber'in insanları çıkaracağı nurlu yol aziz ve hamid olan Allah'ın 
yoludur. İnsanların buna ihtiyacı vardır, Kur'an bu yüzden indirilmiştir; başka 
bir deyişle insanları bir yerden çıkartmanın sebebi, bulundukları yerin vahiy 
tarafından aydınlatılmamış karanlık bir dünya olmasıdır. 

Vahyin aydınlatmadığı dünya hakikatin üstüne örtünün çekildiği, hakkın 
inkâr edildiği, adaletin gözetilmediği, cehaletin itibar ve revaç bulduğu, aklın 
asli görevlerini yerine getiremediği, temiz fıtratın bozulduğu, hiçbir şeyin yerli 
yerinde olmadığı, mülkün sahibi Allah'a karşı isyan ve günahın alıp başını git- 
tiği karanlık bir dünyadır. 

Cahilliğin önemli sebeplerinden biri insanların Allah'ı bilmemesidir. Yan- 
lış kaynaklardan Allah hakkında bilgi sahibi olduklarında O'nun varlığını red- 
dederler, ateistler gibi. Zat hakkında yanlış bilgi eğer içlerine sinmiyorsa, bir 
türlü akılları ikna olmuyorsa “bilmiyoruz, bilemiyoruz” diye bu hayati konuyu 
zihinlerinden ve hayatlarından çıkarmaya çalışırlar, agnostikler gibi. Ya da in- 
sandan hiçbir şey talep etmeyen tanrı kendi heva ve heveslerine göre yaşaya- 
bilecekleri, güçlülerin zayıfları ezebilecekleri ve her ne suç ve günah işlerlerse 
kimsenin onlardan hesap sormayacağı bir dünyadır. 

Allah hakkında yanlış bilgi, çeşitli zanlara sebebiyet verdiğinden insanların 
çoğu O'na birtakım varlıkları, nesneleri, sistemleri, önderleri veya putları ortak 
koşarlar. İşte Allah hakkında doğru bilgiyi edinmenin yolu da, vahyin verdiği 
bilgi ve haberlerdir. İnsan ancak vahiy sayesinde Allah hakkında bilgi sahibi 
olur; isimleri, sıfatları ve fiilleri üzerinde tefekkür ederek marifetullaha ulaşır. 

İndirilen Kitap hidayet nurudur, zira kaynağını vahiyden almaktadır. Hak 
ve hakikati ihtiva eder. Hakikat tektir, birden fazla -iki veya daha çok- hakikat 
olmaz; bu yüzden Kitap insanları tek kelime ile gelen “nur”a çıkarır. Birden 
fazla hakikat varsa, birden fazla tanrı, birden fazla ahlak da var demektir. Dü- 
şüncesinde, inancında ve hayatında Allah'ı birleyen, hakikati ve ahlaki norm- 
ları da tevhid eder, böylelikle varlık âlemiyle uyum içine girer. Allah'tan sadır 
olan nur tektir. “Karanlıklar (zulümat)” ise birden fazladır. Gerçeklikler, tek 
olan Hakikat'in tezahürleridir. Birden fazla gerçek her biri kendi başına ve di- 
gerleriyle ilişkisiz veya çatışma halinde hakikatler zannedilirler. Hakikat tektir 
ama kendini birden fazla gerçeklikle, yol ve biçimle ifade eder, açığa vurur. 
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Hakikati kendi içinde parçalamış kişi, yolunu labirentler, çokluklar içinde kay- 
beder, böyle birinin pusulasını şaşırması mukadderdir. İndirilen Kitap, haki- 
katin tekliğini, birliğini de teyit etmek suretiyle insanın, tarihin ve toplumsal 
tezahürlerin farklı alanlarını tevhid üzere birleştirmektedir. Varlık âleminin, 
tabiatın, insan gerçeği ve hayatın şifreleri Kur'an olmadan çözülemez. 

Hakikatin bizi hayrından, hikmet ve ilahi nimetlerden yararlandırdığı yol 
(sırat) aziz ve hamid olanın yoludur. O azizdir, izzet sahibidir, O'nu kimse mağ- 
lup edemez, O'na üstün gelemez, varlık âlemindeki mülk ve saltanat O'nundur. 
Hamid'tir, sahip olduğu özellikler, bize bahşettiği nimetler başkaları tarafın- 
dan sahip olunan şeyler sınıfından değildir. Mesela bize bir bardak su ikram 
edene teşekkür ederiz. Ama suyu yaratan Allah'a hamd ederiz. O suyu yarat- 
masaydı, bize kim su ikram edebilir, biz susuzluğumuzu nasıl giderebilirdik! 

Göklerde ve yerde, kısaca varlık âleminin tümünde her ne varsa hepsi 
O'nundur. Mülk ve hükümdarlık, servet ve iktidar O'nundur. Kahhar'dır, Ga- 
lib'tir! Hakikat bu iken, inkârcılar bunu reddettikleri yani hakikatin üstünü örtü 
ile örttükleri için şiddetli bir azaba maruz kalacaklardır. Bunlar sadece sözle 
hakikati reddetmekle kalmıyorlar, mülkünde Allah'a meydan okuyorlar, hayat 
tarzlarını nefislerinin heva ve hevesine, tutkularına göre düzenliyorlar. Biri 
size muazzam, muhteşem bir malikâne sunmuş, siz onun sahibine saygısızlığın, 
küstahlığın azamisini gösteriyorsunuz hem malikânenin kendisine ait olmadı- 
ğını iddia ediyorsunuz hem onun arzu ve isteklerine, koyduğu kurallara inatla 
karşı çıkıyorsunuz. İşte böylelerine “veyl” olsun. Vay onlara (2/Bakara, 79). 

Şanı yüce Allah, inkârcıların üç ana özelliğini sıralar: 

a) Dünya hayatını tutku seviyesindeki sevgileri dolayısıyla ahirete tercih 
edenler; 

b) İnsanları Allah'ın yoluna girmekten alıkoyanlar; 

o) Dinde çarpıtmalar yapanlar. 

Dünya hayatının sevgisi (Hubbu hayat ed dünya) sekülerleşmenin belirgin 
özelliklerinden biridir. Sekülerleşme hayatın bütün alanlarından “dinin, dini 
hükümlerin dışarı çıkarılması” ise, dinin boşalttığı hayat alanlarını dünya ha- 
yatının sevgisi dolduracaktır. “İstihbab” sevilen bir şeyin peşine düşmektir. 
Razi, bazen bir şeyi sever ama peşine düşmeyiz der. Efendimiz şöyle buyur- 
muştur: “Ümmetim adına en çok korktuğum şey Allah'a şirk koşmaktır. Ancak 
benim söylediğim, onların Güneş'e, Ay'a, puta tapmaları değildir. Benim kork- 
tuğum bu şirk, Allah dışındaki şeylerin hoşnutluğunu gözeterek ameller yap- 
mak ve bir de gizli şehvettir” (İbn-i Mace, Zühd, 21). Efendimiz'in işaret ettiği 
dinin dışarı çıkarıldığı seküler algı çerçevesinde hayatın iştah ve şehvete indir- 
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genmesi, haz ve lezzetlerin yüceltilmesi, iktidarın şehvetle yürütülmesi ve bu 
gayrimeşru tutum ve davranışları aklileştirerek, sözde gerekli gösterecek akıl 
yürütme ve argümanların dini hükümlerin yerine geçmesidir. Sekülerleşme 
tam da budur. Bazıları bunu bilerek yapar, bazıları bilmeyerek. 

Fakat mesele bundan ibaret de değildir. Dünya hayatının sevgisiyle yanıp 
tutuşanlar, dünya üzerinde tam iktidar kurmak amacıyla başkalarının da ken- 
dileri gibi olmalarını isterler. Çinkü hem iktidarlarını kaybetmek istemezler 
hem başkalarının kendilerine hakikati yani Allah'ı, ahireti ve Hukuk'u hatırlat- 
malarından hoşlanmazlar, bu onları rahatsız eder. Bu yüzden sayısız enstrü- 
man ve yolla insanları Allah'ın yolundan alıkoymaya çalışırlar. Bunu kültürel 
faaliyetler, eğitim, medya, eğlence, sinema, sanat veya başka şeyler üzerinden 
yapmaya çalıştıkları gibi yasalar, devlet otoritesi ve istibdat rejimleri yoluyla 
da yaparlar; İslam'ı doğru yaşama ve hayatı yaşanmaz hale getirirler. Bazı hü- 
kümlerini ilga ederler, dini salt vicdana indirgerler, hükümleri olmayan diya- 
neti öne çıkarırlar, dünyayı düzenleyici emir ve nehiyleri iptal ederler veya hü- 
kümleri tarihsel-dönemsel durumlara göre yorumlayıp zamanımızda işlerliğe 
sahip olmadıkları propagandasını yaparlar, makam ve dünya tutkunu âlimleri 
fetvalarıyla güç ve saltanatlarının payandaları yaparlar, güçlerinin yettiği yer- 
de insanları zindanlara atarak Allah'ın yolunu tıkamaya çalışırlar. 

Dinde eğrilik çıkarmaya çalışmak demek, dinin sahih özüyle oynamak, 
usule aykırı yorum ve tefsirlerle tahrifatına çalışmak demektir. 

İşte böyleleri Allah'ın rahmetinden veya hidayet yolunu bulma ihtimalin- 
den uzağa düşmüş bedbaht kimselerdir, bundan dolayı derin bir sapıklık için- 
dedirler. Zihni ve fiili tutumlarını değiştirmedikleri sürece ne dünyada rahat 
ve huzur içinde olurlar, ne ahirette kurtuluş bulurlar. 


li ALİN alk ai la ŞİŞLİ Jaa a Gİ 5 
KE) ASEİN İizaİl ZA5 ELK a şi 

4. Biz hiçbir elçiyi, kendi kavminin dilinden başkasıyla gönderme- 
dik ki, onlara apaçık anlatsın. Böylece Allah, dilediğini şaşırtıp 


saptırır, dilediğini hidayete erdirir. O, üstün ve güçlü olandır, hü- 
küm ve hikmet sahibidir. 


Ayette bizim “elçi” olarak çevirdiğimiz kelime “resül”dur. Kelime anlamı 
elçi, ulak, haber götüren kimseye denir. Kur'an-ı Kerim bu kelimeyi birkaç bağ- 
lamda kullanır. Mesela Neml süresinde (27/35) diplomatik elçi; Yusuf süre- 
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sinde (12/50) ulak manasında kullanmıştır. En'am 61. ayette ise yağmurun 
yağdırılması anlamındadır. Hac, 22. ayette elçilik görevini yerine getiren me- 
lekler kastedilmiş; diğer yerlerde ise (mesela 23/Mü'minun, 44; 6/En'am, 130 
ve sürenin bu ayetinde olduğu gibi) Allah'tan aldığı vahyi insanlara bildiren 
peygamber manasında kullanılmıştır. Kısaca peygamber bilgi ve haber geti- 
ren Allah'ın elçisidir. Herkes dinin esaslarını, mesajını tebliğ edebilir ancak 
kimseye bu görevi yerine getirdiği için “Allah'ın elçisi (Resülullah)” denmez. 
Tebliğcinin bu sıfatı alması için onun Allah tarafından seçilmesi ve vahiy ile 
desteklenmesi gerekir. Mucize de peygamberliğin nişanelerinden biridir, son 
Peygamberin mucizesi Kur'an-ı Kerim'dir. 

Elçinin Allah tarafından seçilmesinin bazı sebepleri var. Elçi kendinden 
bilgi üretmez, vahiy olarak her ne alıyorsa onu aktarır. Ancak aktardığını açık- 
lar, mesajı ete kemiğe büründürür. Ne var ki “zelle” kabilinden hata yapacak 
olsa vahiy ile kendisine müdahale edilir, hata düzeltilir. “Ben dini tebliğ edi- 
yorum” diye kendini resül/elçi ilan edenin tefsir ve yorumu hatadan masun 
değildir, onu düzeltecek vahiy de almaz. Bu yüzden “resül” seçilmiş kişilere 
mahsus olmak üzere kullanılabilir ancak. 

Tarih boyunca peygamberler, indirilen bilginin yani vahyin taşıyıcısı, açık- 
layıcısı, gözetleyicisi, öğreticisi, uygulayıcısı ve üzerinde şahitleri olmuşlardır. 
Kendi aklı melekelerini kullanarak, insan Allah'ın varlığı ve birliği fikrine ulaşa- 
bilir. Bu hem mümkündür hem akıl, gözlem ve muhakeme yeteneği olan insan- 
dan beklenen yükümlülüktür. Ama diğer önemli konularda peygamber davetin- 
den haberdar değilse bilemeyebilir, bu yüzden İslam bilginleri peygamber sesi 
duymayanların ilahi hükümlerden sorumlu olmayacaklarını düşünmüşlerdir. 

Allah'ın her topluluğa peygamber göndermesi, kendisini ve hakikati unut- 
maları dolayısıyla onlara hatırlatmak içindir. Bu açıdan Kur'an-ı Kerim, bir zikir- 
dir, hatırlatır, insanı hakikatin yoluna davet eder. İlahi mesajı anlayabilmesi için 
insanın elçinin kendi dilini konuşuyor olması izahtan varestedir. Nasıl peygam- 
berin cinlerden, meleklerden değil de, bizim türümüz olan beşerden seçilmesi 
önemliyse -çünkü ancak bizim gibi bir insanla sağlıklı bir iletişim ve diyalog ku- 
rulabilir-, aynı şekilde elçinin bizim dilimizi konuşuyor olması da o kadar önem- 
lidir. Bu çerçevede 4. ayet, merhameti ve bağışı bol olan Allah'ın gönderdiği her 
elçiyi kendi kavminin dilini konuşan birinden seçtiğini belirtmektedir. 

Bu kural Hz. Muhammed (s.a) içinde söz konusudur. Ancak fazlası da var- 
dır. İlkin, Hz. Muhammed (sa.), gönderilen son elçidir (33/Ahzab, 40), bundan 
sonra peygamber gönder ilmeyecektir. İkincisi sadece Mekkelilere, Araplara 
veya Arap yarımadasına değil, bütün insanlara elçi olarak gönderilmiştir (34/ 
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Sebe” 28). Peygamber olarak gönderildiği Mekke halkı veya ilk muhatapları 
daha önce babalarına peygamber gönderilmemiş (36/Yasin, 6) bir topluluk- 
turlar, öne çıkan özelliklerinden biri de “ümmi” olmalarıdır (62/Cuma, 3). 
Kendilerine tebliğ edilecek son ilahi vahiy yani Kur'an-ı Kerim “Arapça kitap”- 
tır (12 /Yusuf, 2) ama elçi bütün insanlığa gönderildiği için, Hz. Muhammed 
(s.a.), mesajı hem kendi kavmine yani ilk muhatapları Araplara, hem bütün 
beşeriyete tebliğ edecektir. Bu konuda Efendimiz şöyle buyurmuştur: “Her bir 
peygamber kendi ümmetinin diliyle gönderilmiştir. Yüce Allah beni yarattıkla- 
rıarasında kırmızı tenliye de, siyah tenliye de göndermiştir” (Müsned, V, 158; 
ayrıca bkz. Buhari, Teyemmüm,1; Müslim, Mesâcid, 3). 

Hz. Peygamber'in ilk muhatapları arasında Yahudiler de vardı. Onların id- 
diasına göre, semadan indirilecek kitabın yani vahiy dilinin İbranice olması 
gerekir, Hz. Muhammed (s.a.) ise, Arapça konuşan ümmi bir insandır. Bu nasıl 
olur! Bu ayet, söz konusu iddianın nübüvvet zincirinde birbirini takip eden 
halkalara ve tarihin ilahi vahiyle olan ilişkisine bakıldığında tutarsız olduğu- 
nu ima eder. Her kavme kendi dilini konuşan elçi gönderilmiştir, sebebi açık, 
onlara mesajı anlatsın, son peygambere gelen mesaj bütün insanları ve cinleri 
(7/A'raf, 158) muhatap almaktadır. (Bkz. 2/Bakara, 185; 3/Âl-i İmran, 138). 

Kur'an'ın ana fonksiyonu, 1. ayette vurgulandığı üzere, insanları “karan- 
lıklardan nura çıkartmak” olduğundan, mesajı elçi anlatacak. Bu aynı zamanda 
mesajın başka dillere aktarılmasının da bir zaruret olduğunu göstermektedir 
ki, bir ölçüde meal ve tefsir ihtiyacı buradan kaynaklanmaktadır. 

Kitabın inişiyle nur ve karanlık, hidayet ve sapkınlık, iman ve küfür, takva 
ve fücur apaçık birbirlerinden ayrılmışlardır. Kim hangi yolu tercih ederse, Al- 
lah onu o yola sokar ve içine girdiği yolda kendi haline bırakır. Hiçbir şey iman 
ve küfür, hidayet ve sapıklık O'nun kudreti dışında değildir. Allah dileseydi, 
kendi gücünü kullanarak herkesi hidayet yoluna sokardı ama bu onların özgür 
iradelerine aykırı olurdu. Hidayet ve sapıklığı ve bunları tercih etmeye yara- 
yan iradeyi, özgür seçimi ve akli melekeyi yaratan Allah olduğundan her ikisi 
de O'nun bilgisi, iradesi ve kudreti haricinde gerçekleşmez. Yaratılmayan, var 
olmayan bir şey vuku bulmaz. Allah halk eder, insan iktisap eder. 

Çoğu zaman bu konu yanlış anlaşılmış, insanın özgür iradesinin tercihte işe 
yaramadığı fikrinin temellenmesinde bir argüman olarak kullanılmıştır. Belirt- 
mek gerekir ki, hidayet ve sapıklığın Allah'ın elinde olması ile insanın özgür ira- 
desiyle hidayet veya sapıklığı seçmesi arasında herhangi bir çelişki yoktur, 

“Halk ve kesb”in dışında bir başka açıdan kişi tercihte bulunur ama son 
kararı veren, tercihi tescil eden O'dur. Nasıl yabancı biri bir devletin yurttaşı 
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olmak için müracaat eder, şart koşulmuş bütün yükümlülükleri yerine getirir 
fakat yine de o kişinin yurttaş olup olmamasına dair son kararı o devletin yet- 
kili makamları karar verirse, şanı yüce Allah da, kimi hidayete, kimi sapıklığa 
girecek, nihai kararı O verir. Bu elbette Allah'ın kulun iradesine, özgür seçimi- 
ne aykırı olarak karar verdiği anlamına gelmez, aksine kişinin özgür iradesinin 
Allah'a rağmen herhangi bir işe yaramayacağını gösterir. Bu böyledir, çünkü 
O'nun üstünde bir güç ve kudret yoktur, hüküm ve hükmünün üstünde karar 
verecek bir makam bulunmamaktadır. 
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5. And olsun Musa'yı: “Kavmini karanlıklardan nura çıkar ve onlara 
Allah'ın günlerini hatırlat” diye âyetlerimizle göndermiştik. Şüp- 
hesiz bunda çokça sabreden ve şükreden herkes için gerçekten 
âyetler vardır. 

6. Hani Musa kavmine şöyle demişti: “Allah'ın üzerinizdeki nimetini 
hatırlayın; hani O sizi Firavun ailesinden kurtarmıştı, onlar sizi 
en dayanılmaz işkencelere uğratıyor, kadınlarınızı sağ bırakıp er- 
kek çocuklarınızı boğazlıyorlardı. Bunda sizin için Rabbinizden 
büyük bir sınav vardır.” 

7. “Rabbiniz şöyle buyurmuştu: “And olsun, eğer şükrederseniz ger- 
çekten size arttırırım ve and olsun, eğer nankörlük ederseniz, 
şüphesiz, benim azabım pek şiddetlidir.” 

8. Musa demişti ki: “Eğer siz ve yeryüzündekilerin tümü inkâr edecek 
olsanız bile şüphesiz Allah hiçbir şeye muhtaç değildir, övülmüştür.” 


Bu ayetler, Yahudilerin Hz. Muhammed (s.a.)'e gelen vahyin neden İbrani- 
ce değil de Arapça geldiği sorusunun anlamsızlığını ortaya koymaktadır. İbra- 
nice, Arapça veya başka bir dil, önemli olan vahyin insanları “karanlıklardan 
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nura çıkarması”dır. Vahiy, Musa aleyhisselama konuştuğu dilde yani İbrani- 
cede geldi ama hedeflediği gaye İsrailoğullarını ve ona muhatap olan herkesi 
nura çıkarmaktı. Dolayısıyla Hz. Peygamber'in misyonu ile Hz. Musa'nın mis- 
yonu arasında temelde fark yoktur; her ikisi ve diğerleri de Allah'ın elçileridir, 
kardeştirler, aynı Nübüvvet zincirinin halkalarıdırlar. Filozoflarının yaptıkları- 
nın aksine, birbirleriyle rekabet etmezler, birbirlerini çürütmezler birbirlerini 
teyit edip aynı kutsal geleneği devam ettirirler. 

5. ayet peygamberlerin ve indirilen kitapların insanları “karanlıklardan 
nura çıkarmaları”nın ne anlama geldiğini de açıklamaktadır. Bu Musa aleyhis- 
selâmın kendi özel görevinde yaptığı şeydir. O Firavun'u bir olan Allah'a itaat 
etmeye; halkını ezmekten vazgeçmeye, İsrailoğullarının özgürlüğünü tanıma- 
ya davet etmiş, davetini sadece İsrailoğullarına değil, Mısır halkına da yap- 
mıştı. Hz. Muhammed (s.a.) de her neyi yaptı ve başardıysa, bu karanlıklardan 
nurla çıkıştır. 

Musa aleyhisselam kavmine “Allah'ın günleri”ni hatırlattı. Arapçada “ey- 
yam (günler)” iyi ve kötü, zafer ve yenilgi, bolluk ve kıtlık zamanlara atıftır. Hz. 
Musa hem kavmini karanlıklardan nura çıkartmak, hem onlara sahip oldukları 
nimetleri sürekli hatırlatmakla meşgul oldu. Firavun zulmü dayanılmazdı, bir 
ara Firavun, kendisini yerinden edecek bir İbrani dünyaya gelmesin diye, İsra- 
iloğullarının erkeklerini öldürmeye karar vermiş, kadınlarını istihdam etmek 
üzere sağ bırakmıştı. Bu bir kavim için dayanılmaz bir durumdu. Bir toplumun 
erkekleri yok edilirse, o toplumun tarih içinde varlığını sürdürmesi mümkün 
olmaktan çıkar. 

Bu örneğin zikredilmesinde hikmetler, üzerinde düşünmemiz gereken 
imalar vardır. Şöyle ki: Dünya gezegeninde türümüzün varlığını sürdürebilme- 
si erkekle kadın arasında ilahi ve fıtri dengenin korunmasına bağlıdır. Erke- 
ğin kavvam vasfı söz konusu ilişkinin temelini oluşturur. (Bkz. 4/Nisa, 34.) Bir 
toplumun çeşitli yollardan erkeklikleri ellerinden alınırsa, erkeklik rollerine 
son verilirse; erkekler itibardan düşürülürse erkek kavvam vasfını kaybeder; 
kadınlar kendi başlarına kaldıklarında Firavun'un bir kavmi esaret altına al- 
masına benzer şekilde toplum belli merkezlerin denetimine geçer; kadın ve 
erkek determine edilen sosyal kuklalara dönüşür. 

Fakat Firavun'un baskısı sonsuza kadar süremezdi, Hz. Musa, kavmini 
aldı, özgürlüğüne kavuşturdu. Allah'ın günlerini, zamanı nasıl evirip çevirdiği- 
ni, bir günlehe bir gün aleyhe inkılap ettirdiğini hatırlayanlar, bunun üzerinde 
çok yönlü düşünen ve dersler çıkaranlar için ayetler vardır. Bu gibilerin özel- 
liği sabretmeleri ve şükretmeleridir. Sabır acılara, zorluk ve sıkıntılara, baskı 
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ve mahrumiyetlere tahammül etmek, şükür her güzel nimetin Allah'tan oldu- 
gunu bilip derin minnettarlık duymak ve bunu dile getirmektir. Sabır ve şükür 
beraber anılırlar. Öyle ki bir hadis-i şerifte şöyle buyrulmuştur: “İman, yarısı 
sabır, yarısı şükür olmak üzere iki yarımdır” (Beyhaki, Şuabu'l İman.) 

Musa alehisselam da kavmine, Allah'ın onları Firavun'un zulmünden kur- 
tarması, Tih çölünde beslemesi, Tur dağını üstlerine gölgelik kılması vb. nimet- 
lerini hatırlatır (Bkz. 2/Bakara, 49. ayetin açıklaması.) Bu onların sınavıydı. 
İsrailoğullarından istenen şükretmeleriydi. Şükretmenin ifadesi de Şeriat'ın 
kurallarına riayet etmeleri, Allah'a isyan etmemeleri, peygamberlere saygı gös- 
termeleri, nankörlük etmemeleri, nimeti gizlememeleri, Allah'tan başka kimse- 
den bilmemeleriydi. Bunları kavmine hatırlatan Hz. Musa, şunları da özellikle 
hatırlatmayı ihmal etmemişti: Bu sizin yararınızadır. Siz ve yeryüzündekilerin 
tümü bir araya gelip de inkâr edecek olsa, Allah'a zerre miktarı bir zarar vere- 
mezsiniz. Zira O'nun hiç kimseye ve hiçbir şeye ihtiyacı yoktur. O her eksiklik ve 
noksanlıktan münezzehtir, yücedir. Hiçbir şeye ihtiyacı olmadığı halde, bütün 
varlıkların O'na muhtaç olması ve O'nun herkesin ihtiyacını karşılayacak şeyle- 
ri,nimetleri yaratmış olması dolayısıyla sadece O övülmeye layıktır. Ancak çoğu 
insan bu hakikatin farkında değil, derin bir gaflet hali içinde Allah'a isyan eder. 
Öyle ki, hem O'nun yarattığı nimetlerden beslenir, mesela yeryüzünün sunduğu 
gıdaları, besin kaynaklarını alır, havayı teneffüs eder, Allah'ın yarattığı bedenle 
dolaşır, hem de Allah'a karşı gelir, O'nun emir ve yasaklarını çiğner, yeryüzün- 
de her neye sahipse bunları kendisinden veya başkalarından bilir; mülkün asıl 
sahibini unutur; ibadet etmediği gibi itaat de etmez, üstelik başkalarını da ken- 
disi gibi suç ve günahkârlığa çağırır. Bütün bunlar günahtır. Böyle hareket eden 
insan, kendisine takdir ve tayin edilen rızkını kirletir. 
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9. Sizden öncekilerin, Nuh kavminin, Ad ve Semudile onlardan son- 
ra gelenlerin haberi size gelmedi mi? Ki onları, Allah'tan başkası 
bilmez. Elçileri onlara apaçık delillerle gelmişlerdi de, ellerini 
ağızlarına götürüp (öfkelerinden ısırdılar) ve dediler ki: “Kesin 
olarak biz sizin kendisiyle gönderildiğiniz şeyleri inkâr ettik ve 
bizi kendisine çağırdığınız şeyden de gerçekten kuşku verici bir 
tereddüt içindeyiz.” 

10. Resülleri dedi ki: “Allah hakkında mı şüphe (ediyorsunuz)? O, gök- 
leri ve yeri yaratandır; O, sizi, günahlarınızı bağışlamak için davet 
etmekte ve sizi adı konulmuş bir süreye kadar erteliyor.” Dediler 
ki: “Siz, bizim benzerimiz olan birer beşerden başkası değilsiniz. 
Siz bizi, babalarımızın taptıklarından çevirip-engellemek istiyor- 
sunuz, öyleyse bize apaçık bir delil getirin.” 

11. Resülleri onlara dediler ki: “Doğrusu biz, sizin gibi yalnızca bir 
beşeriz ancak Allah kullarından dilediğine lütufta bulunur. Al- 
lah'ın izni olmaksızın size bir delil getirmemiz bizim için olacak 
şey değil. Mü'minler ancak Allah'a tevekkül etmelidirler.” 

12. “Bize ne oluyor ki, Allah'a tevekkül etmeyelim? Bize doğru olan 


yolları O göstermiştir. Ve elbette bize yaptığınız işkencelere karşı 
sabredeceğiz. Tevekkül edenler Allah'a tevekkül etmelidirler.” 


Taberi'ye göre Nuh, Ad ve Semud kavimlerinin peygamberleriyle olan 
mücadelelerini Hz. Musa, İsrailoğullarına hatırlatmıştır. Bu tabii ki ilginç bir 
noktadır, zira Tevrat'ta Ad ve Semud kavimlerinin başlarından geçen ibret ve- 
rici olay yer almaz. Fakat sözün gelişine bakıldığında, hitabın Kur'an tarafın- 
dan Mekkelilere yönelik olduğu fikrini kuvvetlendirmektedir. 

Ayette dikkat çekici bir nokta var: Nuh, Ad ve Semud ile Allah'tan başka 
kimselerin bilemediği daha nice kavim gelip geçmiştir. Bu ayet İbn-i Mes'ud 
gibi sahabiler, nesep ilmiyle uğraşan Arapların, öne sürdükleri iddiaların yani 
soyların kesintisiz Nuh'a ve Âdem'e kadar gittikleri söylemlerinin temelsiz ol- 
duğu fikrine götürmüştür. Bu ayetin inişi üzerine İbn-i Mes'ud'un “Nesep bil- 
ginleri yalan söylemişlerdir” dediği rivayet edilir. Tabii ki İbn-i Mes'ud'un kastı 
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soyların ve soy kütüklerinin tek kol üzerinden geriye doğru insanlığın ikinci 
atası Nuh aleyhisselama veya ilk atası Âdem aleyhisselama uzandığı tezinin 
temelsizliğine işaret etmektir, yoksa nesillerin kesintisiz olarak Hz. Nuh'a ve 
Hz. Âdem'e uzandıkları hakikatini inkâr etmek değildir. 

Araplar nesep ilminde hayli ilerlemiş kimselerdi, belki de bugünkü ant- 
ropologları ve tarihçileri hayrete düşürecek yöntemlerle kaç nesil ve batın 
öncesinde yaşayanlar hakkında bilgilere sahiptiler. Öyle de olsa geçmişe doğ- 
ru bilgiler sonuç itibariyle gaybe ait bilgilerdir ancak karineler, çıkarsamalar 
ve galip zan ve tahminlerle bilgiler elde edilir. Bu yüzden Efendimiz (s.a.), bu 
bilgi dalını tümüyle küçümsememiş olmakla beraber aşırıya gidilmesinin sa- 
kıncalarına işaret babında şöyle buyurmuştur: “Neseplerinizden yakın akra- 
balarınızla ilişkileri sürdürecek kadarını öğreniniz” (Tirmizi, Birr, 49). Yakın 
akrabaya iyilik (birr) yapmak emredilen bir görev olduğundan onları bulup 
araştırmak, tanımak ve ilişki kurarak yardımlarına koşmak üzere nesep ilmin- 
den istifade edilir. Ama nesep ilmini ırkçılık, şovenizm, ulusalcılık veya ulusal 
kimlikler icat ve inşa etmek gibi saiklerle öğrenip kullanmak caiz değildir. Bu- 
nun yanı sıra bir tarihçi sahasında ne kadar uzman olursa olsun, geçmişle ilgili 
öne sürecekleri hiç bir zaman bize kesin bilgi vermez. Kimse, peygamberler 
dahi geçmişi tam olarak bilemez (4/Nisa, 164; 40/Mü'min, 78); bu durumda 
daima alçakgönüllü ve ihtiyatlı olmak lazım. 

Toplumlarını uyarmak üzere zengin ve güçlü delillerle tebliğ görevini ye- 
rine getirmeye çalışan peygamberleri kavimleri büyük bir hayretle karşılamış- 
lardı. “Kişinin ellerini ağzına götürmesi” Arap örfünde bir darb-ı mesel olup 
iki anlamı var: Ya büyük bir hayrete kapılarak “Aaa, bu böyle miydi? Ay, ada- 
mın dediğine bak ne saçma veya ayıp! Pes doğrusu!” demek veya öfke belirtisi 
olarak parmaklarını ısırmak, hırslanmak (3/Âl-i İmran, 119). Bazıları aksine 
inkârcıların bu hareketle peygamberleri susturmaya kalkıştıklarını, ağızlarını 
kapattırdıklarını düşünmüşlerdir. Bir tereddüt ve kuşku içinde oldukları için 
kendilerine tebliğ edilen dine, dinin hakikatlerine ve hükümlerinin kurtarıcı 
niteliklerine inanmadıkları veya inanmak istemedikleri için elçiler her neyi 
tebliğ ettilerse geri çevirdiler, risaleti tanımadılar. (43/Zuhruf, 24.) 

Bu inkâr karşısında elçilerin dediği şudur: “Allah hakkında mı şüphe (edi- 
yorsunuz)? 0, gökleri ve yeri yaratandır; O, sizi, günahlarınızı bağışlamak için 
davet etmekte ve sizi adı konulmuş bir süreye kadar erteliyor.” Bu ilginç bir 
noktadır. Çünkü her konuda şüpheye düşülür ama keskin gözlemde bulunan 
akıllı bir insan, Allah'ın birliğinden, evreni yaratmış olduğundan kuşku duy- 
maz. Bu varlık nasıl kendi kendine var olabilir! Üstünde oturduğunuz kili- 
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me-halıya bakın, nakışları, desenleri ve oranları belli ki birileri tarafından ta- 
sarlanmış, işlenmiş, üretilmiştir. Bir ilaç nasıl kendi kendine var olup hastalığı 
şifa olabilir? Bunları bir yapandan şüphe etmeyen kişi, Allah'ın varlığından mı 
şüphe eder? Asıl hayret edilecek konu bu olsa gerek! 

İnkârcılar neye çağrıldıklarını iyi bildiklerinden, sanki sözü veya tartışma- 
yı fazla uzatmak istemezlermiş gibi, elçilere kendileri gibi insan olduklarını, 
olağanüstü özellikler -melekler gibi- taşımadıklarını, uzun zamanlar alışagel- 
dikleri inanç şekillerini değiştirmeye kalkıştıklarını söyleyip, sözün ötesinde 
daha başka kanıtlar getirmelerini talep ederler. Yani elçilerin olağanüstü olay- 
lar, akılları hayrete düşürecek mucizeler göstermelerini isterler. Elçiler onlara 
evet, kendileri gibi birer beşer olduklarını, Allah'ın insanların içinden birini, 
“elçi” seçmesinin O'nun bir lütuf ve takdiri olduğunu söylerler. Yüce Allah el- 
çiliği kime ve nereye, hangi bölgeye ve insan topluluğuna vereceğine kendisi 
karar verir (6/En'am, 124). 

Bu açıdan bakıldığında bazı filozofların peygamberliğin vehbi -Allah ta- 
rafından verilmiş- bir haslet olmayıp kazanılmış (kesbi) olduğu yolunda öne 
sürdükleri tezin de tutarsız ve temelsiz olduğu görülmektedir. Elçilik yanında 
hidayet, hikmet, ma'rifet gibi hasletler de O'nun lütuf ve ihsanıdır; ancak bunlar 
samimiyetle, ihlasla istenir, Allah da bahşeder. Vehbi bir takım özellikler vardır, 
şu var ki, kirli, günahkâr ve asi bir kalpte ne hidayet ne hikmet ve ma'rifet yeşe- 
rir, çünkü tarla bu güzel bitkilerin yetişip boy atmasına elverişli değildir. Kalbi- 
ni imanla ve ihlasla temizleyene Allah nice bağışlarda, mevhibelerde bulunur. 

Allah dilemedikçe kimse olağanüstü bir olayın vukuunda etkili olamaz, mu- 
cize gösteremez. Çünkü tabiat yasalarını koyan ve tabiattaki olayları yöneten 
peygamberler değil, yaratıcı olan şanı Yüce Allah'tır. İyi birer mü'min olarak el- 
çilere ve elbette her mü'mine düşen Allah'a tam bir teslimiyetle tevekkül etme- 
si, O'na ve takdirine itimat etmesidir. Eğer doğru yola yönelten Allah ise, O'nun 
bilgisi dâhilinde ortaya çıkacak zorluklara, karşılaşılacak engellere ve bunların 
aşılması için çekilecek acılara ve işkencelere karşı da sabredilecektir. Zaten ha- 
kiki manada Allah'tan başka kendisine itimat edilecek, güvenilecek kim var ki! 
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13. İnkâr edenler, resüllerine dediler ki: “Muhakkak (ya) sizi kendi 
toprağımızdan süreceğiz veya dinimize geri döneceksiniz." Böyle- 
likle Rableri kendilerine vahyetti ki: “Şüphesiz biz, zulmedenleri 
helâk edeceğiz. 

14. “Veonlardan sonrasizi o arza mutlaka yerleştireceğiz. İşte bu, ma- 
kamımdan korkana ve tehdidimden korkana ait (bir ayrıcalıktır).” 

15. (Peygamberler) Fetih istediler, (sonunda) her zorba inatçı bozguna 
uğrayıp -yok oldu-gitti. 

16. (Böylesinin) Önünde cehennem vardır ve (orada) irinli sudan içiri- 
lecektir. 

17. Yutkunmaya çabalayacak ve boğazından geçirmeyi başaramaya- 
cak, ona her yandan ölüm gelecek, oysa ölmeyecek de. Ardından 
daha katı bir azap olacak. 

18. Rablerini inkâr edenlerin durumu şudur: Onların yaptıkları, fır- 
tınalı bir günde rüzgârın şiddetle savurduğu bir kül gibidir. Ka- 
zandıklarından hiçbir şeye güç yetiremezler. İşte uzak bir sapık- 
lık (içinde olmak) budur. 


“İnkâr edenler, resüllerine dediler ki” cümlesinde elçiler her ne kadar 
kavimlere izafe edilmişse de, bu mecazi bir ifadedir, çünkü elçiyi (resül) gön- 
deren Allah'tır. Hakiki manasında çevirmek icap ederse ifadenin takdiri şöyle 
olur: “Onlar kendilerine gönderilen Allah'ın elçilerine dediler ki!” 

Geçmişte kendilerini, Allah'a kulluğa ve bununla bağlantılı olarak doğru 
yola, adalete ve ahlaki hayat sürmeye davet eden peygamberlere karşı çıkan- 
ların takındığı ortak tutum hep aynı olagelmiştir: Ya sürgün veya kendileri gibi 
yaşamaya zorlamak. 

13. ayette “veya dinimize geri döneceksiniz” cümlesinde geçen “din”in ori ji- 
nal karşılığı “millet”tir. Buradaki kullanımıyla millet; vaz'edilmiş kanunlar mec- 
muası ve bunların düzenlediği yaşama tarzıdır. İnkârcılar, kendilerini Allah'a 
kulluğa ve bununla bağlantılı ilahi hükümlere göre yaşamaya davet ettiklerinde, 
kavimleri bunu reddediyorlar ama reddetmekle yetinmeyip elçilerin kendileri 
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gibi inanmaya, kurdukları düzenin kurallarına, yasalarına uymaya ve kendileri 
gibi yaşamaya da zorluyorlar. Bu inkârcıların, küfrün tabiatı dolayısıyla din ve 
vicdan özgürlüğüne, serbest seçime ve farklı yaşama tarzlarının, birden fazla 
inanç ve şeriatın bir arada yaşamasına açık olmadıklarını ima etmektedir. 

Burada atlanmaması gereken ince bir nükte söz konusu: “Dinimize geri dön- 
melisiniz” derken, peygamberlerin ilahi görevle yükümlü tutulmalarından önce 
şirk, zulüm ve günah üzere bir hayat sürdükleri anlamına gelmez. Hiçbir pey- 
gamber bi'setten önce de olsa şirk ve zulüm üzere olmamıştır. Bu, peygamberle- 
rin daha önce kavimlerinin hayat tarzına aktif olarak karşı çıkmayıp sustukları, 
bir kenara çekilip tabir caizse marjinal kaldıkları anlamına gelir. Bi'setten önce 
her peygamber en azından hanif yaşamıştır. Peygamberlik görevini üstlenir üst- 
lenmez, pasif durumdan aktif duruma geçerler. Muhtemelen kavimlerinin önde 
gelenleri, onları eski pasif durumlarına dönmelerini istemektedir. 

Din bir inanma, düşünme ve yaşama biçimidir; her inanma, düşünme ve ya- 
şama biçimi de bir dindir. İşte bu anlamdaki dine, dinin öne çıkan yaşama biçimi- 
ne “millet” denir. İnkârcılar, kendi ülkelerinde hâkim kıldıkları yaşama biçimine 
(millete) uymayı zorunlu kılmışlar, bundan kopmayı ve farklı yaşama biçimini 
savunan ve isteyen peygamberleri sürgünle tehdit etmişlerdir. Peygamberlere 
karşı takınılan bu şiddete dayalı tutum, o topluluğun yok oluşunun sebebi, ce- 
zası olmaktadır. Çünkü haksız bir tasarrufta bulunurlar, zulüm üzere yaşama ve 
başkalarını da kendileri gibi zalimce tutum almaya zorlamaktadırlar. Bu onların 
sonunu getirmeye yetmektedir (Bkz. 7/A'raf, 88-89; 17 /İsra, 76-77). 

Zalimlerin yok olmasının tabii sonucu, elçilerin ve onlara tabi olanların 
yurtlarında iktidar olması, ilahi hükümleri hükümran, bağımsız ve özgür insan- 
lar olarak tatbik etme imkânını bulmasıdır. “Arza iskân” sürgün tehlikesinden 
uzak, güvenlik içinde ve hükümran olarak yaşama imkân ve kudretine sahip 
olmak demektir (Bkz. 7/A'Taf, 137 ve 33/Ahzab, 27). Eninde sonunda Allah'ın 
huzuruna, en yüce makama çıkacağını bilip bunun korkusunu kalbinde taşıyan- 
lara, bu çerçevede yeryüzünde iskân bir bağış, bir ayrıcalıktır. (Bkz. 55/Rahman, 
46; 79/Naziat, 40). “Makam”ın Allah'ın kulları üzerinde kayyum olması, onları 
sürekli bir biçimde gözetlemesi anlamına geldiği de söylenmiştir (13/Ra'd, 33). 

Bu imkân ve bağışın kolayca verildiğini sanmak yanıltıcı olur. Elçiler, öyle- 
sine zorlandılar ki, sonunda yardım ve zafer (fetih) istediler, bunu içten niyaz 
ettiler. Şanı Yüce Allah belli bir hikmet, sebep ve ecele göre elçilere ve onlara 
tabi olanlara sonunda zafer verdi (2/Bakara, 89), belki de zaferi geciktirerek 
onların ve samimi takipçilerinin sabır ve metanetlerini test etti, olgunlaşmala- 
rı için zorluk süreçlerden geçmelerini murat etti. Bu zorluklar onların eğitim 
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aldıkları okullar gibi iş ve işlev gördü. Burada geçen 'fetih' talebinin inkârcıla- 
rın meydan okuması olduğunu söyleyenler de vardır, buna bazı ayetleri delil 
göstermektedirler. (Mesela bkz. 7/A'raf, 77; 8/Enfal, 32; 29/Ankebut, 29 gibi.) 
Terime verilen başka anlam, uzun ve acılı süren mücadelede mü'minlerin ken- 
dileriyle inkârcılar ve zalimler arasında Allah'ın hüküm vermesini talep etme- 
leridir (7/A'raf, 89). 

Şu veya bu, eninde sonunda her zorba (cebbar) yok olur gider. “Cebbar” 
kendisi üzerinde başka hiçbir gücü, otoriteyi ve hak sahibini görmeyen kibirli 
kimseye denir. Başkalarını kendi arzularına göre zor (cebir) kullanarak itaate 
zorlar, her işinde ve siyasetinde şiddete, baskıya başvurur; hak ve hukuka ria- 
yet etmez. Cebbarın bariz vasfı hukuk ve merhametten yoksun yönetmesidir; 
bu manada bütün dikta rejimleri cebbar rejimleridir. En tehlikeli ve yıkıcı olan 
“zorba inatçı” sıfatını almış olanlardır. İnatçı, gerçeğe, hakka, hakikate ve hu- 
kuka karşı inat edip her tutum ve davranışında biraz daha hak ve hukuktan 
uzağa düşen kimsedir. Böyle bir kimse ne hakikate saygılıdır ne orta yol tut- 
turur. Razi'nin yer verdiği bir hadiste belirtildiğine göre, Efendimiz (s.a.) bir 
kadına bir şeyi emreder, kadın reddeder. Bunun üzerine şöyle buyurur: “Onu 
bırakın, zira o cebbardır, kibirlenmektedir” (14/15. ayetin tefsiri). 

Bazı develer, diğerleriyle bir arada bulunmaz, bir kenarda durur, böylele- 
rine anud yani inatlaşan deve denir. Hz. Ömer, bundan hareketle, cemaatten 
ayrılan kimseye anud deneceğini söylemiştir. Başkalarıyla ve cemaat halinde 
olmak istemeyen, kendi bireyselliğine fazlasıyla güvenir, bu ise onun haktan 
sapmasına yol açar, çünkü cemaat rahmettir. Genellikle cemaatten ayrılmaya 
sebep de kibir, bir türlü alt edilemeyen önyargı ve paylaşma ahlakının gelişme- 
miş olması veya ortalıkta doğru dürüst bir cemaatin mevcut bulunmamasıdır. 

Her inatçı zorbanın ahiretteki uğrak yeri tabii ki cehennemdir. “Önünde 
cehennem vardır.” Ayette geçen “vera” kelimesi ezdad kelimelerden olup hem 
ön hem arka anlamlarına gelir. Arkada olan şey öne, önde olan şey arkaya ge- 
çebilir. Ölüm, kişinin ömrünü tamamlamasıyla gelir yani öndedir ama “El mev- 
tü min verai'l insani/Ölüm insanın peşindedir” denmiştir. İnsan ölür ve Rab- 
bi'nin huzuruna çıkar: “Ve leyse veraAllahili'lmer'imezhebun/Kişiye Allah'tan 
sonra gideceği yer yoktur” Razi, inatçı zorbanın önce büyük bir düş kırıklığına 
uğradığını, arkasından yani sonra da cehenneme gireceğini belirtmektedir. 

Susuzluğunu irinli suyla gidermek isteyecek, bu amaçla yudumlamaya 
çalışacak ama başaramayacaktır, zira su boğazından bile geçmeyecektir (18/ 
Kehf, 29; 47/Muhammed, 15). Arkasından daha büyük azap gelecektir. Ona 
her yandan ölüm gelecek, ölümü gerektiren, kaçınılmaz kılan bütün şartlar 
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oluşacak ama bir türlü ölmeyecektir. Ölebilmeleri için haklarında hüküm ve- 
rilmesi gerekir, Allah'tan başka ölüm hükmünü verecek yoktur, dünyada ölüm 
emrini verenlerin ahirette bu güç ve kudretleri kalmamıştır, şanı Yüce Allah 
da suçlu günahkârlar için ölüm hükmünü vermeyecektir (35 /Fatır, 36). “Hem 
ölmeyecek, hem hayat bulmayacakflar)dır” (87/El A'la, 13). Nasıl ölebilir ki, 
dirilişle beraber ölüm öldürülmüştür. Bu yüzden azap kesintisiz sürecektir. 
Cehennem azabı çekenler için ölüm kurtuluş olur. 

Burada kişilik profili çizilen inatçı zorbanın vahyin indiği dünyada Ebu 
Cehil'e göndermede bulunduğu söylenmiştir. Kurtubi, Velid bin Yezid bin 
Abdülmelik'in bir gün Mushaf'a fazla bakarken gözüne bu ayetin iliştiğini ve 
Mushaf'ı hınçla parçalayıp şu şiiri okuduğunu kaydeder: 


“Her inatçı zorbayı tehdit mi edersin 

İşte o inatçı zorba benim 

Bir haşr gününde Rabbine gidecek olursan 
Rabbim, Velid beni parçaladı dersin.” 


Kuşkusuz inatçı inkârcıların dünyada yaptıkları bir sürü şey vardır. Ancak 
her ne yapmışlarsa fırtınalı bir günde rüzgârın savurduğu kül zerrecikleri gi- 
bidir. Onlara herhangi bir yararı olmayacak, çünkü zerrecikler bir arada olup 
da herhangi görünür, elle tutulur, işe yarar bir nesne halini almamaktadırlar. 
Kül odun, kömür veya başka yanabilir bir maddenin yanmasından sonra geri- 
ye kalan şeydir. İnatçı zorbaların yapıp ettikleri ameller de öyledir. Yakıcı ol- 
muştur, başkalarına zarar vermiş, yuvalar yıkmıştır. Ama şimdi yani o Büyük 
Gün'nde geriye külden başka bir şey kalmamış, onu da şiddetli bir rüzgâr alıp 
savurmuştur. Bütün uğraştıkları boşa çıkmıştır, geriye övünebilecekleri, işe 
yarar hiçbir şey bırakmamışlardır, aksine kimin canını yakmışlarsa, kimin hak 
ve hukukunu ihlal etmişlerse aynı can yakıcı ateşi cehennemde tadacaklardır. 
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19. Allah'ın gökleri ve yeri hakile yarattığını görmüyor musunuz? Di- 
lerse sizi giderir-yok eder ve yeni bir halk getirir. 


20. Bu, Allah'a göre güç değildir. 

21. Onların tümü-toplanıp (kıyâmette) Allah'ın huzuruna çıktılar da 
zayıflar (müstaz'aflar) büyüklük taslayanlara (müstekbirlere) dedi 
ki: “Şüphesiz, biz size tâbi idik; şimdi siz, bizden Allah'ın azabın- 
dan herhangi bir şeyi önleyebiliyor musunuz?” Dediler ki: “Eğer 
Allah bize doğru yolu gösterseydi biz de sizlere doğru yolu gös- 
terirdik. Şimdi yakınsak da sabretsek de fark etmez, bizim için 
kaçacak bir yer yoktur.” 

22. İş hükme bağlanıp-bitince, şeytan der ki: “Doğrusu, Allah, size 
gerçek olan va'di va'd etti, ben de size vaadde bulundum, fakat 
size yalan söyledim. Benim size karşı zorlayıcı bir gücüm yoktu, 
yalnızca sizi çağırdım, siz de bana icabet ettiniz. Öyleyse beni kı- 
namayın, siz kendinizi kınayın. Ben sizi kurtaracak değilim, siz de 
beni kurtaracak değilsiniz. Doğrusu daha önce beni ortak koşma- 
nızı da tanımamıştım. Gerçek şu ki, zalimlere acı bir azap vardır.” 

23. İmânedipsalihamellerde bulunanlar, Rablerinin izniyle altından 
ırmaklar akan, içinde ebedi kalacakları cennetlere konulmuşlar- 
dır. Orada birbirlerine olan dirlik temennileri: “Selâm”dır. 


Şanı Yüce Allah gökleri ve yeri “hak” olarak yaratmıştır. Bunun anlamı, 
varlık âleminin bir hakikati vardır, boş, anlamdan ve amaçtan yoksun değil- 
dir. Varlık âlemi O'nun ilim, irade ve kudretinin eseridir. Basiretle bakıldığında 
yaratılışta içkin (mündemiç) bulunan hikmet ve amacı bilinir, bu bilgi insanı 
marifet sahibi kılar (6/En'am, 73). Belli bir sebebe, hikmet ve amaca matuf 
yaratılmış göklerden ve yerden yararlanan insanın da yaratılışı böyledir. Bir 
hakikati, bir sebebi ve amacı vardır. Kendi yaratılışının hakiki ve asli amacını 
unutup basit tutkulara esir olan insan toplumları, bunca nimet ve imkânı hak 
etmemektedirler, dolayısıyla kibirlenip de isyan etmeleri onların sonunu ge- 
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tirir. Yüce Allah onlara mühlet verir ama dilerse onları tarihten siler, sahneye 
yeni bir topluluğu getirir. Hatta “halk” teriminin kullanıldığına bakılırsa, bun- 
dan “yeni bir topluluk” yeni bir “insan nesli”ni getireceği anlamını çıkarabile- 
ceğimiz gibi, “yeni bir türü de halk edebileceği” anlamını da çıkarabiliriz. Her 
üç durum da Allah'a güç değildir. 

Kişisel ömürlerini veya insan türü tarihini şu veya bu yolda geçirip ta- 
mamlasın, sonuçta tümü Allah'ın huzuruna çıkarılacaklardır. Hesap verecek, 
yapıp ettiklerinin karşılığını (ödül veya ceza) göreceklerdir. Her şeyin açığa 
çıktığı, gizliliklerin sona erdiği gün (86/Tarık, 9-10) ulu liderler, hâkim züm- 
reler yani müstekbirler ile onlara tabi olan güçsüzler, onların derin etkisinde 
hayat tarzlarını şekillendiren müstaz'aflar birbirlerine düşeceklerdir. Birinin 
diğerine tabi olmasının sebebi, ondan güvenlik, refah ve başka türden yararlar 
ummasıdır. Bugün ise güç ve iktidar sahiplerinin hiçbir işe yaramadığı, kendi- 
lerine dahi faydalarının dokunmadığı açığa çıktığından, dünyada onlara tabi 
olanlar, onlara kanıp hayatlarını onların direktiflerine, ideolojilerine, politik 
programlarına, dünyevi vaad ve kurtuluş reçetelerine endeksleyenler onları 
suçlayacaklardır: “Hadi bakalım bizi azaptan kurtarın! Hani siz bize vaad edip 
duruyordunuz, bugün bizi Allah'ın azabından kurtarabilecek misiniz?” (40/ 
Mü'min, 47-48). İktidar seçkini müstekbirler, -haşa- suçu Allah'a atmaya yel- 
teneceklerdir: O bize doğru yolu gösterseydi biz de sizi doğruya yönlendirir- 
dik. Fakat iş işten geçmiş bulunuyor, bugün yakınmanın da, sabretmenin de 
yararı kalmamıştır ve kaçacak yer de yoktur. 

Hüküm verildikten yani iş bittikten sonra Şeytan bir hep üstünü örtbas 
ettiği bir gerçeği ifşa edecektir: Allah size bir vaadde bulunmuştu, ben de size 
vaadde bulunmuştum. Ben size yalan söyledim. Ama suçun hepsi bana ait de- 
ğildi. Ben size güç kullanamazdım, herhangi bir organınıza zarar veremezdim, 
sizi tehdit edemezdim, içinize korku salamazdım, çünkü üzerinizde nüfuzum 
yoktu. Sadece sizi aldattım, içinize vesveseler soktum, kalbinizi değiştirdim, 
siz de buna zaten teşne idiniz. Sizi hangi kötülüğe, zulme, günaha, sapkınlığa 
çağırdıysam, nefsinize hoş geldiği için bana icabet ettiniz, gösterdiğim günah- 
kâr yola girdiniz. Kınanacak olan kimse varsa bu Şeytan değil, ona kanan zaaf 
sahibi insanın kendisidir. Eğer insan kendi akli melekelerini doğru kullansay- 
dı, fıtratını temiz tutabilseydi, ilahi hükümlere uysaydı Şeytan ona hiçbir şey 
yapamazdı. Her şeyin ayan beyan orta yere döküldüğü böyle bir günde ne Şey- 
tan yanıltıp saptırdıklarını kurtarabilir ne ona uyanlar onu kurtarabilir. Şeytan 
ve dostları, olması gerekenin dışında bir iş yaptıklarından zulmetmiş oldular, 
bugün zalimler için acıklı bir azaba müstahak oldular. 
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Şeytana uymayıp da doğru yolda ilerleyenler altlarından ırmaklar akan 
cennetlere yerleştirilirler. Orada ebedi olarak kalacaklardır. Birbirlerine her 
zaman güzel dilek ve temennilerde bulunacaklar ki, bunun özet ifadesi “Se- 
lam”dır (Bkz. 13/Ra'd, 23-24; 25/Furkan, 75; 36/Yasin, 58). 


dn yl i vi > o ii Şi 09 e ğ ve 
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24. Görmedin miki, Allah nasıl bir örnek vermiştir: Güzel bir söz, gü- 
zel bir ağaç gibidir ki, onun kökü sabit, dalı ise göktedir. 

25. Rabbinin izniyle her zaman yemişini verir. Allah insanlar için ör- 
nekler verir; umulur ki onlar öğüt alır-düşünürler. 

26. Kötü(murdar) söz ise, kötü bir ağaç gibidir. Onun kökü yerin üstün- 
den koparılmış, kararı (yerinde durma, tutunma imkânı) kalmamıştır. 

27. Allah, imân edenleri, dünya hayatında ve âhirette sapasağlam 
sözle sabit içinde kılar. Zalimleri de şaşırtıp-saptırır; Allah dile- 
diğini yapar. 

Şanı Yüce Allah söz ile tabiattaki varlıklardan en anlamlı varlık olan ağaç 
arasında örnekleme yoluyla bir ilişki kurmuştur. “Güzel bir söz güzel bir ağaç 
gibidir.” Bizim “güzel” diye tercüme ettiğimiz kelime “tayyibe”dir. Tayyib hem lez- 
zetli, hem hoş, hem estetik gibi özellikleri barındıran şeydir. Bunu ağaca uygula- 
dığımız zaman söz konusu ağacın üç özelliği öne çıkar. Kökü yerde, sapasağlam; 
dalları gökte her tarafı kuşatan bir ağaçtır. Meyveleri lezzetli, besleyicidir. Dış gö- 
rünüşü tam bir seyirliktir, bakan gözlere estetik ziyafet vermektedir, şairane bir 
görünümü vardır. Söz konusu ağaç kendi kendine bitmiş, var olmuş, bu özellik- 
lerini kazanmış değildir; O'nu yaratan Vacibu'l Vücud'un, varlığı başkasına bağlı 
olmayan, yaratıp terbiye eden, yeşertip büyüten, besleyip serpen Rabbin izniyle 
kesintisiz olarak yemiş verir yani gece gündüz ve dört mevsim boyunca. Şimdi 
bu özellikleri barındıran bir ağacın söz karşılığı ne olabilir diye soracak olursak, 
bunun elbette Kelime-i tevhid olması gerekir ve başka hiçbir söz değildir. 
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Allah'ın birliği fikri ve inancı olan bu kelime (söz) işte kökleri yerde, dal- 
ları göklerde ve her mevsim lezzetli, besleyici yemiş veren ağaç gibidir. Kim 
bu sözü (Kelime-i tayyibe) kalbine bir tohum olarak ekerse, bu ağaç (Şecere-i 
tayyibe) ruhunda neşvünema bulur, iç dünyasını ve bedenini kaplar, kokusu, 
lezzeti, besleyici özellikleri ve estetik değeri kişiliğinde tezahür eder. Kelim-i 
tevhidin insan kalbindeki tezahürü Marefetullah'tır, bedenindeki tezahürü 
sıhhat ve salih ameldir; etrafa yaydığı kokular ve lezzetler iyilikler, güzellikler, 
doğruluklar, hak ve hakikattir. Kelime-i tevhid köktür, gövdesi Münzel Şeriat, 
dalları hükümleri, etrafa yaydığı hayat verici kokular, seyirlik estetik tablosu, 
besleyici değeri ibadetler, ilahi emirlere itaat, ma'ruf, salih ameller, barış, ada- 
let, ruhun özgürlüğü, yüksek ahlaki hayat, temizlik, cömertlik, yardımlaşma, 
müsamaha, anlayış, mahviyyet-alçakgönüllülük, sabır, hakka ve hakikate da- 
vet, esasları sapasağlam iddia ve duadır. Yüce Allah insanlara bu türden ör- 
nekler verir ki, akıllarını kullanıp düşünsünler, hayatlarını buna göre tanzim 
etsinler, doğruluktan, adalet ve hakkaniyetten sapmasınlar. 

Gerektiği gibi düşünmeyecek, öğüt almayacak olurlarsa bir başka olum- 
suz-kötü örneğin işaret ettiği trajik duruma düşerler. Bu da kötü bir ağaca 
benzeyen kötü sözün onları sürükleyeceği bedbaht durumdur. Kötü bir söz 
kötü bir ağaca benzer. “Tayyib”in zıttı “habis”tir. Kötü bir söz habis bir ağaç 
gibidir. Köksüzdür, rüzgâr onu kolayca savurur, kararı ve istikrarı yoktur. Acı 
ve tiksindiricidir; besleyici değeri yoktur, görünüşü de berbattır. Bu haki- 
katte Tevhid'in zıttı olan inkârın, şirk ve nifakın tasviridir. Tevhid ne kadar 
sağlam temellere dayanıyorsa, inkâr da bütün felsefi, sosyolojik ve kültürel 
varsayımlarıyla çürüktür, temelsizdir, içi boştur, sabitesizdir, kolayca yıkılır. 
Kim bundan beslenirse felah bulmaz, sıkıntı ve sorunlardan kurtulmaz, acı- 
lar içinde kıvranır, ruhunu kabz hali esir alır, hayatı darmadağın olur; bir 
türlü istikrar, sükün ve huzur bulamaz. Hem dünyada hem ahirette kaybeder. 
İman edenler her iki dünyada sapasağlam sözle sabitkademdir; Kur'an ve 
Sünnet'e yapışmışlardır, etrafları güvenilir, koruyucu ilahi hükümlerle sarıl- 
mış, korunmuştur. Sabitesiz insan pusulasız gemi gibidir, rotasız olarak ge- 
lişigüzel denizlerde bir o yana bir bu yana yüzer, fırtınalar onu kolayca ala- 
bora eder. İman edenler, Kelime-i tevhid'i ana sabite olarak alır, diğer bütün 
sabiteleri bundan türetir; tıpkı bir ağacın kökünden ana gövdenin ve ondan 
daiiriiri dalların türemesi gibi. 

Şeyleri, sözleri, hükümleri yerli yerine koymayıp da zalim sıfatını kaza- 
nanlar şaşar sapar ve sapıtır. Onları saptıran şanı yüce Allah'tır. Manası şu 
ki zulümde adalet, yanlışta doğruluk, çirkinlikte güzellik, hakta batıl olmaz. 
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Kim zulmü ve elbette en büyük zulüm olan şirki seçmişse, şirk ve zulüm için- 
de kaldığı sürece adaletten, adil davrandığından söz edemez; zulüm içinde 
adalete Allah izin vermez; çirkinlikte güzellik bitmez, batılda hak tezahür et- 
mez. Zira bunların tabiatları birbirine zıttır. Bir gül bahçesine girmeyi tercih 
ederseniz ancak gül kokusu alırsınız, kanalizasyon içine düşenin gül bahçe- 
sinin kokularını aldığı iddia etmesi, temelsiz bir sözdür, herhangi bir ger- 
çeklik değeri yoktur. Bu yüzden mü'minler sabitesiz düşünüp yaşayamazlar. 
Onların fikri, entelektüel ve pratik sabiteleri Allah'ın birliği fikri ve inancı 
Tevhid'tir, diğer bütün pusulaları, sabiteleri bu tek sabiteden, Şecere-i tayyi- 
be olan ağacın kökü olan Kelime-i tayyibe'den türetirler, başkalarının sabite- 
lerine göre düşünüp yaşayamazlar. 


zil 313 sasi İşsiz aa Geli di 3 ji 
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28. Allah'ın bu nimetini inkâra değiştirenleri ve kavimlerini “yıkım 
ve azap' yurduna konduranları görmedin mi? 

29. (Kibu) Cehennemdir. Ona yaslanırlar. Ne kötü bir karar (yeridir) o!.. 

30. O'nun yolundan saptırmak için Allah'a eşler koştular. De ki: “Ya- 
rarlanın. Çünkü elbette sizin varışınız ateşedir.” 

31. İmân etmiş kullarıma söyle: “Alış-verişin ve dostluğun olmadığı o 
gün gelmezden evvel, dosdoğru namazı kılsınlar ve kendilerine 
rızık olarak verdiklerimizden gizli ve açık infak etsinler.” 


Bu ayetin (14/28) Mekkeli müşrikleri hedef aldığı bildirilmektedir. Ken- 
dilerine çok sayıda nimet verildiği halde Allah'a şükredeceklerine nankörlük 
yolunu seçtiler. Hz. İbrahim ve Hz. İsmail onların atalarıydı; Kâbe onların ya- 
şadığı şehre onur veriyordu, en son peygamber (elçi) onların içinden çıkmıştı; 
konuştukları dil (Arapça) vahyin dili seçilmişti; Mekke ticaret yollarının kav- 
şak noktasıydı, yaz kış güvenlik içinde ticaret yapıyor, kazanıyorlardı. Ama on- 
lara bu imkânı bağışlayan Ev'in Rabbi'ne, şükretmediler (106 /Kureyş, 1-4); 
ilahi emirlere karşı çıktılar. Şu var ki, Mekkeliler gibi inkâra sapan her topluma 
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da bir takım nimetler verilmiştir. Yani ayeti, haklarında indirildiği tarihi Mek- 
ke halkıyla sınırlı tutmak mümkün değildir. Her topluluk ve halk, bir şekilde 
Allah'ın nimetine sahiptirler, en azından gökler ve yer ve biraz sonra değinile- 
ceği üzere güneş ve ay daimi bir biçimde insanların yararına tahsis edilmiştir. 
Hal bu iken insan şükretmez, inkâr eder, nankörlüğe sapar. 

Ayetin genel akışından birinci derecede sorumluların iktidar seçkinleri 
olduğu anlaşılmaktadır. Çünkü 'Halk padişahın dinindendir” fehvasınca, ge- 
nellikle kitleler kendilerini yönlendiren seçkinlerin etkisi altındadır. Devlet 
başkanı ve yönetici zümrenin halim olması halkı da halim, hırçın ve kavgacı ol- 
ması da halkı hırçın ve kavgacı kılar. Yöneticiler eğer rüşvet ve yolsuzlukların 
üzerine gitmiyorsa, hatta kendileriyle ilgili yolsuzluk söylentileri alıp başını 
gitmişse, halkın da yolsuzluklara karşı hassasiyeti azalır. Seçkinlerle beraber 
seçkinlerin yörüngesinde hareket edip onların perspektifinden dünyaya ba- 
kan aydınlar ve akademisyenler halkı yanlış yönlendirdiklerinde, toplumun 
genel ahlaki ve sosyal gidişinden sorumlu olan âlimler ses çıkarmadığında 
kendileriyle beraber halkı da yıkıma götürürler. Dünyada götürdükleri yer çö- 
küntü ve yıkım, ahirette ise cehennemdir. 

Doğru olanı toplumun ilahi yasalar çerçevesinde bir hayat tarzı sürdür- 
mesidir. Fakat seçkinler bir takım eşler koşarak kitleleri Allah'ın yolundan 
alıkoyar, başka yollara yönlendirirler. Allah'a ortak koşulan eşlerin -ki bunlar 
put, heykel, ulu önder, ideoloji, dayatılmış sosyo-politik sistem, dokunulmazlık 
zırhına büründürülmüş doktrin, seçkin zümre vs. olsun fark etmez- asıl gör- 
dükleri fonksiyonun, kitleleri hak ve hakikatten, adalet ve doğruluktan uzak 
tutmak olduğu anlaşılmaktadır. Yoksa bir miktar zekâsı olan hiç kimse, taş- 
tan, demirden veya tahtadan yontulmuş bir puta veya heykele kutsiyet atfedip 
tapınmaz. Put veya heykel, bir sistemi sembolize eder. O putu kabul edenler, 
adaletsiz, ayrıcalıklara ve zulümlere açık bir sistem içinde yaşamayı kabul- 
lenmiş demektir. Böyleleri yani kitleleri haktan ve doğruluktan uzak tutanlar, 
dünyada belli bir süre yararlanırlar, refah içinde yaşarlar, güç ve iktidar sahibi 
olurlar, üstelik bunu kasılarak, şişinerek yaparlar (22 /Şura, 9) ama bu geçici 
bir durumdur (39/Zümer, 8); sonunda varacakları yer ateş yurdundan başkası 
olmayacaktır. 

O zorlu gün gelmeden önce samimi mü'minler, namazı gereği gibi kılmalı, 
kazandıklarından infak etmelidirler. Hz. Peygamber'den bu emri vermesi talep 
edilmektedir (Bkz. 2/Bakara, 254; 5/Maide, 5). Zaten mü'minlerin övülen va- 
sıfları “gaybe iman etmeleri, namazı dosdoğru kılmaları ve kazandıklarından 
infak etmeleridir” (Bkz. 2/Bakara, 3). 
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32. Allah, gökleri ve yeri yaratan ve gökten su indirip onunla size rı- 
zık olarak türlü ürünler çıkarandır. Ve onun emriyle gemileri, de- 
nizde yüzmeleri için size,emre amade kılandır. Irmakları da sizin 
için emre amade kılandır. 

33. Güneşiveayı hareketlerinde sürekli emrinize amade kılan, gece- 
yi ve gündüzü de emrinize amade kılandır. 

34. Sizeheristediğiniz şeyi verdi. Eğer Allah'ın nimetini saymaya kal- 
kışırsanız, onu sayıp-bitirmeye güç yetiremezsiniz. Gerçek şu ki 
insan pek zalimdir, pek nankördür. 


Kur'an-ı Kerim, burada “Allah'ın bize, denizi, nehirleri, (bizzat kendilerinde 
değil, hareketlerinde) güneşi ve ayı, geceyi ve gündüzü”; başka yerde “göklerde 
ve yerde olanları (31/Lokman, 20) teshir edip istifademize verdiğini” belirtir. 
Allah'ın varlık âleminde bu şeyleri bize “teshir” etmesinin anlamı nedir? 

Varlığı bilmek bizim için gerekli bir bilgidir, biz buna Ma'rifetülhalk deriz. 
Müslümanlar tarihte genellikle benlik/nefis bilgisi (Ma'rifetünnefs) ve Allah'ı 
bilmek (Ma'rifetullah) konusu üzerinde yoğunlaştılar ama ma'rifetin ara halka- 
sı olan varlık bilgisi (Ma'rifetülhlak) üzerinden -özellikle 11. yüzyıldan sonra- 
gereği gibi yoğunlaşmadılar. Varlığın bilgisi bizim onunla girişmemiz istenen 
diyalog ve yakınlık açısından önem taşır. Biz başıboş ve amaçsız olmadığımız 
gibi varlık da başıboş amaçsız ve anlamsız (abes) değildir. Varlık hem istifade- 
miz için sunulmuştur, ondan nasıl istifade etmemiz gerektiğini bu şekilde öğ- 
renmiş olur ve istifade etmeye çalışırız; hem de anlam ve amacımızın tespitini 
ancak onun üzerinden tahakkuk ettirebiliriz; esasında nefsin bilgisi ile Mar'ri- 
fetullah'ı gereği gibi varlık bilgisi olmadan anlamak da mümkün değildir. 

Kur'an-ı Kerim'de varlıkla ilgili olarak “teshir” fiilinin hem Allah'a hem in- 
sana nispetle ortaklaşa kullanılması dikkat çekicidir. Başka bir ifadeyle Allah, 
yaratma çerçevesinde “Güneşe ve aya boyun eğdirmiştir, her biri adı konulmuş 
bir süreye kadar akıp gitmektedir” (39/Zümer, 5). Diğer yandan aynı varlıklar 
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bizim için de teshir edilmişlerdir. Yani Allah'a boyun eğenler bize de -0O'nun 
izni ve dilemesiyle- boyun eğmişlerdir. 

Biz varlık dünyasının üstün bir türü olarak bize teshir edilen her şeyden 
istifade edeceğiz ama aynı zamanda bize bu nimeti ve bağışı yapan Allah'a da 
şükredeceğiz, O'nun ismini yücelteceğiz. Bize boyun eğdirilmiş hayvanları ke- 
serken nasıl Allah'ın adını anmak ve bize verdiği hidayet nuru ve nimet için 
Allah'ın adını yüceltmek icap ederse (22/Hac, 36-37), aynı şekilde göklerde 
ve yerde bizim emrimize sunulmuş bulunan her şeyden istifade ederken de 
aynı bilinçle bütün bunların Yaratıcısını anmamız, O'nun ismini zihnimizde ve 
kalbimizde canlı tutmamız icap eder. 

Bunun özellikle belirtilmesinin önemli bir sebebi var: Bazıları modern 
zamanlardaki çevre kirliliği ve ekolojik dengede meydana gelen sarsıntının 
sorumlusunu ararken, kutsal kitapların “eşya dünyasının insanın emrine ve- 
rilmiş olması”nı sebep olarak gösterirler. Derler ki, “mademki insan varlık 
üzerinde efendidir, eşya dünyası onun emrine sunulmuştur, şu halde kullandı- 
ğı tabiatı bu hale getirmesinde şaşılacak bir yan yoktur.” 

Bunun yerinde veya haklı bir suçlama olmadığı açıktır. Çünkü dinlerin söz 
ve inisiyatif sahibi olduğu binlerce yıllık zaman boyunca tabiat ve çevre hiçbir 
şekilde bu boyutlarda kirletilmedi, tahrip edilmedi. Çevrenin ve genel olarak 
tabiatın bu düzeyde tahribi, modern insanın inisiyatifi ele almasından sonra- 
dır ki, bunun da geçmişi çok eskilere dayanmaz, kirliliğin ve tahribatın tarihini 
1750 sanayi devrimiyle başlatabiliriz. 

Bunun yanında eşya dünyasının bizim istifademize sunulmuş olması (tes- 
hir), bizi onun üzerinde mutlak güç ve hükümran konumuna yükseltmez. Ak- 
sine bizi bir emanetçi kılar. Biliriz ki, bize biri bu eşyayı teshir etmiştir, o da 
hakiki sahibi ve maliki Allah'tır. Allah, kendi mülkünden bir bölümünü istifa- 
demize sunmuş ama aynı zamanda nasıl istifade edeceğimizi, teshirin sınırla- 
rını çizmiş, kural ve yöntemlerini de öğretmiş, göstermiştir, kısaca bizi tabiat 
üzerinde faaliyet gösterirken belli bir çerçeveyle sınırlandırmıştır. Öyle ise, eş- 
yadan istifade ederken onu dilediğimiz gibi kullanamayız. Eşyayı olduğu gibi, 
bedenimizi de dilediğimiz gibi kullanamayız. 

Varlık dünyasının bize teshir edilmesi bizim kendimizi onun üzerinden aç- 
mamız, onu bir kitap gibi okumamız ve onunla sürekli bir diyalog ve irfan te- 
melinde karşılıklı ilişki içinde olmamızı da mümkün kılar. Bu modem bilimin 
tabiata uyguladığı işkenceden farklı bir şeydir, varlıkla ve tabiatla barış (silm) 
içinde yaşamaktır. O halde ma'rifet, hikmet ve selamet sadece insanlar arasında 
değil, insanın varlıkla ilişkisinde de geçerlidir. Buna Ma'rifetü'l-halk diyebiliriz. 
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32. ayette “göklerden su indirme”den söz edilir. Razi, burada geçen “se- 
ma”nın “sümuvv”den yükseklik olduğunu söyler. Yüksek bir dağın tepesinden 
aşağıya bakıldığında bembeyaz bulutlar görülür, aşağı inildiğinde söz konu- 
su bulutlardan yağmur yağdığı müşahede edilir. Bu gözlem, yağmurun uzayın 
boşluğundan değil, bulutlardan yağdığını göstermektedir. Uçaktan da aşağı 
bakıldığında sanki altta bembeyaz pamuk tarlaları var, o bulutlar yağmur yük- 
lüdürler. O halde, “Gökten yağmur indirdi”den anlaşılması gereken “bulutlar- 
dan yağmur yağdırdı” olması gerekir. 

“Güneş ve ay”ın hareketi için “deibeyn” denmesi önemlidir. Mutat hare- 
keti ifade eder, belli bir düzen, kural, adet ve itiyat üzere hareket eden varlık- 
lar için kullanılır. Buna göre güneş ve ay belli bir adet, anlaşılabilir yasalar ve 
düzen içinde hareket edip durmaktadırlar. Hareketlerinde ilahi âdete bağlı ol- 
duğundan değişme meydana gelmez. Ancak bu mutlak değildir, dilerse Allah, 
kendi koyduğu yasayı değiştirir. Bu demektir ki, hareketin yasalarını ve düze- 
nini koyan güneş ve ay değil, şanı yüce Allah'tır, bu yüzden varlıkların hareketi 
her ne kadar daimi ise de mutlak değildir. Güneş ve ay ve elbette diğer bütün 
cisimlerin hareketi ve işlevleri Allah'ın rahmet ve merhametinin eseridir (28 / 
Kasas, 73). Onun emriyle yani iradesi ve koyduğu yasalara göre denizlerde, 
nehirlerde hareket eden gemiler, gece ve gündüz de öyledir. 

Yüce Allah, yeryüzünde kendi halifesi olarak seçtiği insana gerekli olan 
her şeyi vermiş, onlara bağışlamıştır. İnsan oturup tek tek bunları sayacak olsa 
buna gücü yetmez. Yüce Allah onun neye ihtiyacı olduğunu kendisinden daha 
iyi bilir, insan için gerekli olan her ne varsa hepsini bağışlamıştır. Ne var ki 
insan, bunca nimetlere rağmen çokça zulmeder, çokça nankörlük eder. Eşyayı 
yerli yerinde mütalaa edip yerli yerinde kullanmaz; sahip olduğu nimetlere 
karşılık Yaratıcı'ya şükretmez, sanki varlığı kendisi yaratmış gibi sorumsuzca 
hareket eder, har vurup harman savurur; başkasının mülkünde isyan, zulüm 
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ÇO Olil ag 

35. Haniİbrahim şöyle demişti: “Bu şehri güvenli kıl, beni ve çocukla- 
rımı putlara kulluk etmekten uzak tut.” 

36. “Rabbim, gerçekten onlar insanlardan birçoğunu şaşırtıp-saptır- 
dı. Bundan böyle kim bana uyarsa, artık o bendendir, kim bana 
isyan ederse elbette Sen, bağışlayansın, esirgeyensin.” 

37. “Rabbimiz, gerçekten ben, çocuklarımdan bir kısmını Beyt-i Ha- 
ram yanında ekini olmayan bir vadiye yerleştirdim; Rabbimiz, 
dosdoğru namazı kılsınlar diye (öyle yaptım), böylelikle Sen, in- 
sanların bir kısmının kalplerini onlara ilgi duyar kıl ve onları bir- 
takım ürünlerden rızıklandır. Umulur ki şükrederler. 

38. Rabbimiz, şüphesiz Sen, bizim saklı tuttuklarımızı da açığa vur- 
duklarımızı da bilirsin. Yerde ve gökte hiçbir şey Allah'a gizli 
kalmaz. 

39. Hamd, Allah'a aittir ki, O, bana ihtiyarlığa rağmen İsmail'i ve İs- 
hak'ı armağan etti. Şüphesiz Rabbim, gerçekten duâyı işitendir. 

40. “Rabbim, beni namazında sürekli kıl, soyumdan olanları da. Rab- 
bimiz, duâmı kabul buyur.” 


41. “Rabbimiz, hesabın yapılacağı gün, beni, anne-babamı ve mü'min- 
leri bağışla.” 


Hz. İbrahim'in duasına konu olan şehir Mekke'dir. (2/Bakara, 126; 29/ 
Ankebut, 67). Sahip olduğu özellikleri dolayısıyla güvenli kılınmıştır. Başka 
bir ifadeyle hem bu şehri yönetenler hem bu şehirde yaşayanlar ve Beytullahı 
ziyaret etmek üzere buraya gelenler prensip olarak onun güvenliğini ihlal edi- 
ci her türlü davranıştan kaçınmak durumundadırlar. Bu şehre ilişkin yaşama 
kuralları ve adabının diğerlerinden farklı mahiyette yani çok daha yüksek bir 
bilinç düzeyinde olması beklenir. Çünkü bu şehir, Kâbe'nin merkezinde oldu- 
ğu ilk şehirdir, şehirlerin anasıdır. Bütün şehirlerin, medinelerin ilk başlama 
noktasıdır. Şehir hayatının en gelişmiş maddi ve manevi formu olan medine- 
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de yaşamak demek olan medeniyette insan ilişkileri nezaket, incelik, karşılık- 
lı saygı/ihtiram, gönüllü işbölümü, kul hakkına riayet, zayıfların korunması, 
adaletin tesisi, güvenlik, yardımlaşma ve manevi kemal esasına dayanıyorsa, 
bunun ilk örneği Mekke'dir ve kıyamete kadar da Müslümanlar Mekke'yi bu 
yüksek medeniyet çerçevesinde algılamaktadırlar. 

Hz. İbrahim'in duasından güvenliğin önemli olduğunu anlıyoruz. Dünyada 
insanın iki sınav konusu güvenlik ve açlık korkusudur; bunlar aynı zamanda 
birçok ruhsal davranış bozukluğunun sebebi olan endişe, kaygı ve çatışmanın 
sebebidir. Güvenlik olmadan dünyevi hayatın idamesi mümkün olmaz. Kişinin 
rızkını temin etmesi, haksızlıklara karşı korunması, ibadeti ve bütün insani 
etkinlikler ancak güvenli bir ortamda gerçekleştirilebilir. Kamu otoritesini za- 
ruri kılan en önemli faktör iç ve dış güvenliği temin etmesidir. Güvenlik temel 
hak ve özgürlüklerin kullanımını sağlar; bu, devletin güvenliği suistimal ede- 
rek temel hak ve özgürlükleri, din ve vicdan özgürlüğünü, insanların kendile- 
rini ifade etme ve görünür kılma haklarını kısıtlayamayacağı anlamına gelir. 
Güvenlik adına hak ve özgürlüklerin kısıtlanması, güvenliğin meşru amacına, 
sebebi hikmetine aykırıdır. Güvenliği temin eden devlettir ama devlet kendi 
adına değil insanlar ve toplum adına bu misyonu üstlenir, kendini merkeze 
aldığında meşru bir görevi suistimal ettiği anlamına gelir. 

Bazı müfessirler Hz. İbrahim'in kendisi yanında sulbünden olan çocukla- 
rının da puta tapıcılıktan ve pagan geleneklerden korunması için dua ettiğine 
işaret etmektedirler. Bu doğru olmakla beraber duanın, soyundan olanları da 
kapsamaması için bir sebep yoktur. Ancak bilginlerin kanaatine göre bu dua ka- 
bul edilmemiştir. Çünkü haddi aşan insanlar Mekke'ye saldırmış, hatta Allah'ın 
Evi'ni yıkmışlardır. Fil vak'asında Ebrehe'nin saldırısı karşısında Abdülmutta- 
lib'in “Ben develerime sahip çıkıyorum, Ev'e de Sahibi çıksın” demesi bununla il- 
gilidir. Peygamber Efendimiz (s.a.) şöyle buyurmaktadır: “Gerçekten Allah, Mek- 
ke'yi haram kılmıştır ama insanlar onun hürmetine riayet etmiyorlar” (Buhari, 
İlm, 37; Müslim, Hac, 446; Tirmizi, Hac, 1). Mekke'nin ve Beyt-i Haram'ın hürme- 
tine riayet etmemek, kutsalın en yüksek düzeyde kesafet kazandığı bu mekânın 
hukukunu ihlal etmek olduğundan Allah'a karşı işlenmiş büyük bir suçtur. 

Kabul edilmeyen ikinci dua, Hz. İbrahim'in soyundan gelen birçok kabile ve 
insan topluluğunun puta tapmasıdır. Hz. İbrahim, kendisi için de dua etmekte- 
dir; oysa o bir peygamberdi, şirkten masundu. Dua, putçuluk ve puta tapıcılık ko- 
nusundaki büyük hassasiyete Vurgu amaçlıdır. Tevhid inancı belirleyicidir; aile, 
soy sop veya kavimin herhangi bir önemi yoktur. Allah'ın emrine karşı çıkan Hz. 
Nuh'un oğlu, Nuh'un ailesinden sayılmamıştır (12/Hud, 46). Yine Hz. İbrahim, 
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“kendisi gibi soyunun da (zürriyeti) de önderler” olmasını dilemiş, “soyundan 
gelenlere iyilik istemiş” (46/Ahkaf, 15), fakat ona Allah, “Zalimler ahdime ermez” 
(2/Bakara, 124) cevabını vermiştir. (Bkz. 9 /Tevbe, 114 ve 19/Meryem, 47-48.) 

Hz. İbrahim, elbette bunları bilmeyecek, başka bir deyişle cevabı olumsuz 
gelecek duada bulunacak biri değildi. Amacı Tevhid inancı, putçuluk ve zulüm 
konusunda hassasiyetin vurgulanmasıdır. Nitekim aşağıdaki ayette Hz. İbra- 
him “Bundan böyle kim bana uyarsa, artık o bendendir” diyecektir. 

“Putların insanlardan bir çoğunu saptırması” mecazi bir ifadedir. Can- 
sız varlıkların insan üzerinde herhangi bir tasarrufları düşünülemez. İnsanla- 
rın çoğu kendi kendilerini saptırmaktadırlar. Putlar, insanların kendi istek ve 
tutkularını üzerlerine yansıttıkları sembolik objelerdir. 

Bu anlam çerçevesinde putlar hâkim ideolojinin sembolleri olarak kutsa- 
nırlar. Put sistemi temsil eder. Kim puta yakınsa aslında sistemin merkezine 
yakındır yani iktisadi gelir, statü ve başka nimetlerin bölüşüm ve paylaşımın- 
dan azami payı almaktadır. Bu yüzden puta bağlılık aşırılaştırılmış formlar, 
resmi ideolojiler, yüceltilmiş doktrinler ve gerekirse eleştiriyi yasaklayan ya- 
salarla korunur ve bölüşümden en az pay alanların puta karşı bir tutum alma- 
larının önüne geçilir. Puta bağlılık zayıfladıkça sistem sorgulanır hale geldiğin- 
den buna izin verilmez. 

Hz. İbrahim'in eşi Hacer ve oğlu İsmail'i yerleştirdiği Mekke, “ekini olma- 
yan bir vadi”dir. Soyunun bir kısmını bu vadiye yerleştiriyor ki, bu da İsmail 
soyundan gelecek olanlardır. Bu vadinin özelliği “Muharram olan Ev”in yanın- 
da olmasıdır. Bu Ev, -Kâbe ve yakın çevresidir, bazı müfessirler buna Mekke 
vadisini de dâhil ederler- muharramdır, çünkü Allah onu haram kılmış, saygın 
olduğunu belirtmiş, burada bazı fiillerin işlenmesini yasaklamıştır. 

Yaşlılık zamanında Hz. İsmail doğmuştur. Hz. İbrahim'in ilk eşi Sara hep 
çocuk istiyordu ancak Mısır'dan Hz. İbrahim'e cariye olarak verilen Hacer ilk 
çocuğu doğurdu. Tarih belli bir hikmet üzere akacağından, rivayetlere göre 
Sara'nın isteği üzerine Hz. İbrahim, Hacer ve yavrusunu Mekke'ye getirip yer- 
leştirmiştir. Onları kimsenin olmadığı bu ıssız vadiye bırakıp da -ki yanlarında 
bir miktar hurma ile içinde bir miktar su bulunan bir kırba vardı- Filistin'e 
döneceği zaman Hacer “Bizi burada kime bırakıyorsun? Sana bunu Rabbin mi 
emretti?” diye sorunca da: “Evet!” cevabını vermiş ve bu duayı okumuştur. Bu- 
nun üzerine Hacer “O halde korkacak bir şey yok, O bizi zayi etmez” demiştir. 

Anlatıma göre aradan bir süre geçtikten sonra suları biter, bunun üzerine Ha- 
cer su aramaya başlar. Bugünkü Safa ve Merve tepeleri arasında koşuşturur durur. 
Bir yandan birileri var mı diye aranır, diğer yandan çocuğa döner. O sırada İsmail, 
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topuğunu yere vurur, su fışkırır. Bunu gören Hacer büyük bir heyecana kapılır ve 
suyun üstüne kapanır. Hz. Peygamber (s.a.) şöyle buyurmuştur: “Allah, İsmail'in 
annesine merhamet etsin, acele etmeseydi, zemzem fışkıran bir pınar olacaktı” 
Rivayete göre, Hacer'e, suyun zayi olmayacağını ve bu çocukla babasının Allah'ın 
evi'ni bina edeceklerini melek söylemiştir. (Buhari, Enbiya, 9; Müsned, |, 347,360.) 

Hz. İbrahim eşini ve çocuklarını “namazı kılmaları için yerleştirdiğini” söy- 
ler. “Dosdoğru namazı kılsınlar diye (öyle yaptım)”. Kâbe ile namaz arasında 
merkezi bir ilişki vardır. Hacc'ın rükünleri, vacipleri ve sünnetleri var ama Kâbe 
dendiğinde tavafla beraber hemen namaz akla gelir. Nihayetinde Kâbe dünya- 
daki bütün Müslümanların namaz kılarken yöneldikleri ana merkez, yöndür. Bu 
yüzden Mescid-i Haram'da kılınan bir namazın yüz bin kat sevabı vardır. Mes- 
cid-i Nebevi'de bin, Mescid-i Aksa'da beş yüz sevap vaat edilmiştir. (Bkz. Buhari, 
Mescidu Mekke, 1; Müslim, Hac, 505-510; Tirmizi, Salat, 126; Nesai, Menâsik, 
124; İbn-i Mace, İkametu's-Sala, 195; Muvatta, Kıble, 9; Müsned, VI, 16.) 

Buradanamazı en geniş anlamda dua, Allah'a derin bağlılık, en sahih ibadet 
tarzı ve Tevhid dininin en belirgin şiarı olarak anlamak gerekirse, Filistin'den 
Mekke'ye gelişe yol açan asıl sebebin Sara'nın kıskançlığı değil, Hz. İbrahim'in 
tebliği olduğu anlaşılır. Yukarıda değinildiği üzere, Hacer'in kocası İbrahim'e 
sorusu “Bizi buraya getirip bıraktın, bunu Sara mı istedi?” değil, “Rabbin mi 
emretti?” şeklindedir. Bu kritik soruya Hz. İbrahim'in cevabı “Evet”tir yani Sa- 
ra'nın kıskançlığı “belirleyici” rol oynamış değildir, belki tarihin belli bir hik- 
met üzere akışını sağlamak üzere sadece “etkili” olmuştur. 

Hz. İbrahim, önce Ur'da tebliğe başlar, oradan Harran'a ve sonra Filistin'e gi- 
der, Filistin'den Mısır'a uzanır, sonra tekrar Filistin'e döner. Hz. İbrahim, Filistin'i 
merkez edinmiştir ama Hz. İsmail'i de Mekke'ye yerleştirmiştir. Nitekim “Zürriye- 
timden bir kısmını (min)” demektedir ki, bunlar da Hacer ve Hz. İsmail'in soyun- 
dan gelenlerdir. Sonraları doğacak olan Hz. İshak Şam taraflarında yaşayacaktı. 

İlk gelişin anlatıldığı bu ayetlerde henüz Ev'in inşaı yoktur ama Ev'in 
saygınlığından, korunmuşluğundan bahsedilmektedir. Bu çerçevede Hz. İbra- 
him'in üç defa Mekke'ye geldiğini söyleyebiliriz: 

1) Eşi Hacer ve İsmail'i Mekke'ye yerleştirmek; 

2) Gördüğü rüya üzerine oğlu İsmail'i kurban etmek 

3) Kâbe'yi inşa etmek ve dini Mekke'yi merkez alarak tebliğ etmek. 

Başka sebep veya münasebetlerle gelmiş olması da muhtemeldir ancak 
asgari üç kez Mekke'ye geldiğini söyleyebiliriz. 

İlk gelişte Rabbinden yardım diliyor. Bazı insanların onları korumalarını ve 
geçimlerinde onlara yardımcı olmalarını niyaz ediyor. Çünkü Hacer bir kadın, İs- 
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mail ise henüz bir çocuktur. Fakat insanların gönüllerinin “onlara meylettirilme- 
si” duasında, sadece Hacer ve yavrusunun korunması dileği yoktur; bunun ya- 
nında “insanlardan bir bölümünün -ki bunlar Müslümanlardır-” Allah'ın Evi'ne, 
Mekke'ye derin bir sevgi, iştiyak ve özlem duymaları arzusu da vardır. Bu “bir 
kısım insanlar”, Mekke'ye gelecekler, Allah'ın Evi'ni tazim edecekler. Bu dua ka- 
bul olunmuştur, bugün de milyonlarca mü'min erkek ve mü'min kadın Allah'ın 
Evi'ni ziyaret etmek, Mekke'ye gitmek için büyük bir iştiyak duymaktadır. 

“Birtakım ürünlerden rızıklandır” demektedir. Bunun iki anlamı olabilir, 
biri yakınlarında bazı ürünlerin (meyve, tahıl vs.) yetişmesi için ziraatın gelişmesi, 
fiziki çevrenin mamur hale getirilmesi; diğeri ticaret yoluyla onlara bazı yiyecek- 
lerin ulaşması. Nitekim Ev'in inşandan sonra Mekke belli bir merkez olmuş, çevre 
imar edilmiş, yerleşime açılmıştır. Hz. İbrahim'in gelişine kadar Mekke yerleşik 
bir yer değildi; Ev'in yeri küçük bir tepecikten ibaretti. Seller onun belirtilerini 
yok etmişti. Zemzem suyunun bulunmasından sonra Keda yolundan Cürhumiler 
adında bir kabile geldi, suyu gördüler, Hacer'le anlaştılar ve Mekke'ye yerleştiler. 
Böylelikle Hacer oğlunu Cürhumiler arasında büyüttü, sonra vefat etti, İsmail Cür- 
humilerden bir hanımla evlendi. (Buhari, Enbiya, 9.) Hz. İsmail'in içlerinde büyü- 
düğü bu kabile Arapça konuşuyordu, Hz. İsmail'in de Arapça konuşan ilk peygam- 
ber olduğu düşünülür. Sanki Allah, Cürhumilerden başlamak üzere tarih boyunca 
Arapçayı olgunlaştırdı, son vahyi ifade edebilecek kıvama getirdi. 

“Umulur ki şükrederler.” Şükretmelerini gerektiren iki önemli sebep var; 
hem bu sayede en eski bir Ev yani Beytullah yeniden gün yüzüne çıkmış oluyor 
ve İsmail ile oğulları Tevhid dinini yeniden diriltiyorlar, hem de çorak, volkanik 
bir arazide geçimlerini temin edecek imkânlara sahip olabiliyorlar. Bu, insanın 
din ile dünyayı birbirinden ayıramayacağına ilişkin önemli bir uyarıdır. 

“Rabbimiz, şüphesiz Sen, bizim saklı tuttuklarımızı da, açığa vurduk- 
larımızı da bilirsin. Yerde ve gökte hiçbir şey Allah'a gizli kalmaz.” Hz. 
İbrahim, Allah'ın yönlendirmesi, muradı ve dilemesi ile Hacer'i ve yavrusunu 
ıssız bir vadi olan Mekke'ye getirip bırakmıştır. Ancak sonuçta bir beşerdir, iki 
çaresiz, güçsüz insanı çölün ortasında terk ediyor ve elbette içinde bir kaygı, 
bir korku peyda oluyor; kendi içinde Allah'ın emri ile genç hanımı ve çocuğu 
arasında çatışmalar yaşıyor. Bu arada hanımıyla aralarında geçmiş konuşmalar 
vardır. Belki karşılıklı dertleşmiş, endişelerini, kaygılarını dile getirmişlerdir. 
Hz. İbrahim, bütün bunları Rabbi'nin bildiğinden elbette emindir; hem bunları 
dile getiriyor hem Allah'tan af ve yardım diliyor. “Sen içimizden neler geçirdik- 
lerimizi, aramızda neler konuştuklarımızı bilirsin, yerde ve gökte Sana hiçbir 
şey gizli kalmadığına göre Rabbim kaygılarımızı gider” diye dua etmektedir. 
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“Hamd, Allah'a aittir ki, O, bana ihtiyarlığa rağmen İsmail'i ve İshak'ı 
armağan etti. Şüphesiz Rabbim, gerçekten duâyı işitendir. Rabbim, beni 
namazı(nda) sürekli kıl, soyumdan olanları da. Rabbimiz, duâmı kabul 
buyur. Rabbimiz, hesabın yapılacağı gün, beni, anne-babamı ve mü'min- 
leri bağışla.” Zaman geçer ve bütün kaygılar sona erer. Hacer ve İsmail, Cür- 
humilerin koruması altına girerler. İsmail büyür, sonra Hz. İbrahim ilerlemiş 
yaşına rağmen bu sefer Sara'dan ikinci bir erkek çocuğa sahip olur ki, bu da 
Hz. İshak'tır. Kadi'nin de yerinde tefsiriyle bu dua, çok sonraları yapılmıştır. 
Çünkü Hz. İbrahim, Hacer ve İsmail'i çöle yerleştirirken bir çocuğu daha doğa- 
cağını bilmemektedir. Ancak böyle bir duada bulunmuş, duası kabul edilmiştir. 

Duası, isteği kabul edilen Hz. İbrahim kendisi ve soyundan gelecekler 
için namazda sürekliliği istemektedir. Hesabın yapılacağı gün anne-babaya 
ve mü'minlere bağışlanma dilemekten daha iyi bir dua yoktur. Hz. İbrahim, 
çocuklarının ağzından böyle bir duada bulunmaktadır, bu dua aynı zamanda 
bizim de sıkça tekrarlamamız gereken bir dua ve niyazdır. 
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42. (Ey Muhammed.) Allah'ı sakın zulmedenlerin yapmakta oldukla- 
rından habersiz sanma, onları yalnızca gözlerin dehşetle belire- 
ceği bir güne ertelemektedir. 


43. Başlarını dikerek koşarlar, gözleri kendilerine dönüp-çevrilmez. 
Kalpleri (sanki) bomboştur. 


44. Azabın kendilerine geleceği gün (ile) insanları uyarıp-korkut 
ki, (o gün) zulmedenler, şöyle diyecekler: “Bizi yakın bir süreye 
kadar ertele ki, Senin çağrına cevap verelim ve elçilere uyalım.” 
Oysa daha önce, kendiniz için hiç zeval yoktur diye and içenler, 
sizler değil miydiniz? 

45. Siz, kendi nefislerine zulmedenlerin yerleştikleri yerlerde otur- 
muştunuz. Onlara ne yaptığımız size açıklanmıştı ve size örnek- 
ler vermiştik. 

46. Gerçekşuki, onlar hileli-düzenler kurdular. Oysa onların düzen- 
leri, dağları yerlerinden oynatacak da olsa, Allah katında onlara 
hazırlanmış düzen (kötü bir karşılık) vardır. 

47. Allah'ı, sakın elçilerine verdiği sözden döner sanma. Gerçekten 
Allah azizdir, intikam sahibidir. 

48. Yerin başka bir yere, göklerin de (başka göklere) dönüştürüldüğü 
gün, onlar tek olan, kahhar olan Allah'ın huzuruna çıkafrıla)cak- 
lardır. 


49. O gün suçlu-günahkârların (sıkı) bukağılara vurulduklarını gö- 
rürsün. 


50. Giyimleri katrandandır, yüzlerini ateş bürümektedir. 


51. (Bu azap,) Allah'ın her nefsi kendi kazandığıyla cezalandırması 
içindir. Şüphesiz Allah, hesabı pek çabuk görendir. 

52. İştebu (Kur'ân) uyarılıp korkutulsunlar, gerçekten O'nun yalnızca 
bir tek ilâh olduğunu bilsinler ve temiz akıl sahipleri iyice öğüt 
alıp düşünsünler diye bir bildirip-duyurma (bir belağ)dır. 


İster en büyük zulüm olan şirk suçunu işlemiş olsunlar ister başkalarına, 
zayıf ve korumasız insanlara veya canlı hayata karşı hak ve hukuku ihlal et- 
miş olsunlar, zulmedenlerin yaptıkları yanlarına kar kalmayacaktır. İnsanların 
cehennemde yanması -haşa-sadist bir tanrının azap ve işkenceden hoşlanan 
duygularının tatmini değildir fakat dünyada gücün, iktidarın, servetin veya ya- 
saların arkasına sığınan zalimlerin zulümlerinin hesabının sorulmasıdır. Hak 
ve hukuk ihlal edenler yasalardan, devlet kuvvetlerinden, önem verip çekin- 
dikleri sosyal çevreden kaçabilirler ama onları gözetleyen, gören ve her yap- 


14/İbrahim Süresi/42-57 231 


tıklarından haberdar olan, sinelerinin sakladığını bilen Habir, Basir ve Alim 
olan bir Allah vardır. O, zulmedenler her ne yapıyorsa hepsini bilmektedir. Sa- 
dece onlara mühlet vermektedir. Bu mühletin süresi dünyada da bitebilir, ahi- 
rete de uzanabilir. Ama her hâlükârda yapıp ettiklerinin hesabını verecek ve 
ne büyük bir gaflet içinde güçlerini kötü yönde kullandıklarını anlayacaklardır 
(21/Enbiya, 97). Bu durumda zulme uğrayanlar, asla ilahi adaletten, Allah'ın 
zalimlere gerekli cezayı vereceği hakikatinden şüpheye düşmemeleri lazım, 
şüpheye düşüp engin bir rahatlık içinde zulüm ve haksızlıklarına devam edi- 
yorlarsa sadece kendilerini yanıltmış olurlar. 

Onlara verilen mühletin sona erdiği gün gözlerin dehşetle belireceği, kor- 
ku ve hayretle, haşyet ve panik halinde adeta yuvalarından fırlayacağı gündür 
(50/Kaf, 44). Olup bitenler karşısında hep başlarını yukarı kaldıracak, gözleri 
kendilerine bile dönmeyecektir. Zaten dünyada iken gözleri hep kendi beden- 
leri, çıkarları, zevkleri ve nefislerinin istekleri üzerinde yoğunlaşmıştı, gözleri 
yeryüzündeki maddi lezzetleri, bedensel zevkleri temin eden nesnelerden baş- 
ka bir şey görmüyordu. Bugün hakikatin ulvi yüzünü görmekte, dehşetle bakıp 
korku içinde sarsıntı geçirmektedirler. Kalpleri bomboştur. Dünyada iken Allah 
sevgisinden, marifetullahtan, iyilik ve güzellikten yana beslenmiyordu, şimdi o 
kalpler boşalmış, dünya ile ilgili bir şey kalmamış halde öylece durmaktadır. 

Hz. Peygamber (s.a.)'e muhataplarını sözünü dinlemedikleri takdirde 
kendileri için takdir edilecek çetin azap konusunda uyarmaları emredilir. O 
gün mutlaka ve kesin olarak gelecektir. Bugün o günün gelişiyle yani kıyamet, 
ölümden sonra diriliş, haşir ve hesap günüyle alay edenler; yeminler ederek, 
kendilerinden son derece emin bir dille dirilişin olmayacağını söyleyenler 
(16/Nah1, 38), o gün geldiğinde, derin bir pişmanlık içinde kendilerine bir 
fırsat daha verilmesini talep edeceklerdir. Hakikatin çıplak yüzüyle karşılaş- 
tıklarında, bir fırsat daha verilecek olsa Allah'a itaat edeceklerini, peygamber- 
lerin çağrılarına olumlu cevap vereceklerini taahhüt etmektedirler. Heyhat 
ki, iş işten geçmiş, fırsat elden kaçmıştır. Bu Kur'an-ı Kerim'de birkaç yerde 
tekrarlanır. (Bkz. 32/Secde, 12.) Peygamberler söylenmesi gereken her şeyi 
söyledi, uyarıların tümünü yaptı, gaflet içinde yaşayanlar, isyan ve günahta 
ısrar edenler ise kulak asmadı (35/Fatır, 37). Dünyada iken ve güç ellerinde 
iken kendilerini ebedi muktedirler zannediyorlardı, temelsiz düşüncelerine 
göre iktidarlarını kimse yıkamazdı, onlara ne bu dünyada ne başka dünyalarda 
kimse hesap soramazdı, sonsuza kadar haksız bir iktidarı ve tahakkümü sür- 
düreceklerdi. Ne büyük bir yanılgı içinde oldukları bugün apaçık ve dramatik 


bir biçimde ortaya çıkmış bulunmaktadır. 
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Zulmedenler üzerinde yaşadıkları toprak parçasının, yurdun kendile- 
rinden önceki sakinlerine dönüp bakabilselerdi, tarihi olaylar, geçmiş top- 
lumların yaşadıkları tecrübeler üzerinde yeterince ve ibret gözüyle tefekkür 
edebilselerdi, bu dünyanın zalimlere kalmadığını, zaman değirmeninin her- 
kesi ve her şeyi öğüttüğünü anlayacak, gerekli dersleri çıkaracaklardı. (25/ 
Furkan, 39.) Belki bu sadece Mekke müşrikleri için değil, her insan toplulu- 
gu için geçerlidir, zira beşeri hayatın sürdüğü her coğrafi bölgede nice mede- 
niyetler, güçlü devletler, krallıklar, imparatorluklar, süper güçler, bölgesel ve 
küresel müstekbirler, mutlakiyetçilik peşinde koşan iktidarlar, ağalar, paşalar, 
derebeyler gelip geçmiş, tarihe karışmışlardır. Lisan-ı hal ile tarih, vahyedilen 
kitaplar, elçilerin uyarıları mukadder akıbeti haber veriyordu. Onları bekleyen 
gerçek çeşitli örneklerle anlatılıyordu ama onlar ibret almıyorlardı. 

Bu ayet bize, temel tarihi perspektifin geçmiş olaylardan gerekli derslerin çıka- 
rılıp bugüne ve geleceğe ışık tutma esasına dayalı olduğunu göstermektedir. Tarih, 
insanın Allah'a doğru yürüyüşünde yaşadığı sınav, biriktirdiği beşeri tecrübedir. 

Zulmedenler, haksız iktidarlarını sürdürmek, sürekli ayakta tutmak için 
türlü tuzaklar, komplolar kurdular, hile, desise, baskı ve yalan üzere düzen te- 
sis ettiler (71/Nuh, 72). Güç ve iktidar sahipleriydi, gücü ve iktidarı haksızca 
kullanıyorlardı. Bu onlara üstün kuvvet vehmi veriyordu, hiçbir gücün onları 
yerlerinden edemeyeceğini zannediyorlar ve bu pervasızlıkla zulmediyorlar- 
dı. Oysa güçleri, imkânları, geliştirdikleri teknolojik ve bilimsel araçları dağ- 
ları dahi yerinden oynatacak olsa, onların üstünde ilahi kudret var. Şanı Yüce 
Allah, onlara mühlet verir ama eninde sonunda tuzaklarına mukabil tuzakla 
karşılık verir (Bkz. 8/Enfal, 30); düzenleriyle beraber iktidarları da yıkılır gi- 
der. Yüce Allah elçilerine hangi vaadde bulunmuşsa, onu yerine getirir, O üstün 
ve güçlüdür, intikam alıcıdır. (40/Mü'min, 51 ve 37 /Saffat, 171-173.) 

Yeryüzünde zulmedenler “Yerin başka bir yere, göklerin de (başka gök- 
lere) dönüştürüldüğü gün, onlar tek olan, kahhar olan Allah'ın huzuruna çı- 
kaf(rıla)caklardır.” Kozmik düzenin altüst oluş haline işaret eden bu ayetin iki 
anlamı üzerinde durulmuştur: Biri evrenin kendisinin de değişime ve dönüşü- 
me uğrayacağı; diğeri göklerin ve yerin sıfat ve fonksiyonlarının değişeceği. İlk 
anlama göre gökler ve yer sürelerini tamamlayıp yok olacak, yerlerine başka 
gökler ve yer yaratılacak, yeni bir kozmik düzen başlayacaktır. Ahiret hayatı 
bu yeni düzende ortaya çıkacak yeni evrende tahakkuk edecektir. İkinci an- 
lama göre, maddesi yerinde duracak olan gökler ve yerin fonksiyon değişimi 
ahiretin ikili evrenidir. Mesela buna göre yeryüzü cehenneme dönecek, cennet 
göklerde ortaya çıkacaktır. (20/Taha, 105-107.) 
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Bunun mecazi anlamı, bütün bir ömrünü maddi lezzetlere, nefsinin istek 
ve tutkularına karşılamaya, bedensel zevklere, maddi iktidar ve materyalist 
amaçlara hasreden insanlar, yeryüzü engelini aşıp göklerle, müteal/aşkın olanla 
irtibat, sağlıklı bağ kurmayı başaramadıklarından cezalarını yine dünya geze- 
geninde, tapındıkları yeryüzünde geçireceklerdir. Daha dünyada iken gözünü 
yüceliklere, göklerin melekütuna, ruhani lezzetlere, manevi değerlere, yüksek 
ahlaki erdemlere, hakiki özgürlüğe ve adalete çeviren ve bu uğurda nefsinin tut- 
kularıyla mücadele ve mücahede eden insanlar, zor bir sınavı başardıkları, ilahi 
tabiatlarını dünyevi tabiatlarının üstüne çıkarabildikleri için göklerin cennetine, 
ulvi hayata yükseleceklerdir. Gaybı ve hakikatin ne olduğunu, her şeyin en doğ- 
rusunu Allah bilir. Kesin olan şu ki, o gün herkes kahhar olan, hükmünü, kudret 
ve iradesini her şeyin üstüne geçiren Allah'ın huzuruna çıkarılacaklardır. 

O gün suçlu günahkârlar bukağılara vurulacak, üzerlerine katrandan 
gömlekler giydirilecek, yüzlerini ateş kaplayacaktır. Çünkü onlar bu cezaya 
müstahak olmuşlardır, yapıp ettikleri zulüm, isyan, inkâr ve kötülüklerin tam 
karşılığı budur. Şüphesiz Allah hesabı pek çabuk görür. Dilerse cezayı, suç fiili- 
nin hemen arkasından verir, dilerse süre tanır. Ama hangi uzun süreyi tanırsa 
tanısın, aslında her şey kısa sürelidir, süratle cereyan eder, çünkü gelmekte 
olan gelecek yani kıyamet hızla yaklaşmaktadır. Kimse kendini bu diyarın ebe- 
di sahibi, maliki ve hükümdarı zannetmesin. 

Sürenin son ayeti, Kur'an-ı Kerim'in fonksiyonel değerini sıralar. Bunlar da: 

a) Bu Kur'an insanların tümüne bir tebliğ, bildirim ve mesajdır, ilahi du- 
yurmadır; 

b) İnsanları kesin olarak vuku bulacak gelecek hakkında bilgilendirir, ya- 
pıp edecekleri kötülükler konusunda uyarıp korkutur (inzar); 

c) Şanı Yüce Allah'ın tek bir ilah olduğu hakikatini öğretir; aklı başında insan 
birden fazla çeşit çeşit ilahlara değil de, bir olan Allah'a kulluk eder (12/Yusuf, 39). 

d) Yine temiz akıl sahipleri (Ulu'l elbab) yani akıl gibi istisnai yetilerini 
nefislerinin tutsağı kılmayan insanlara öğüt alıp düşünmelerini; varlık âlemi, 
kendi hayatları, yaratılış, enfüsi olarak yaşadıkları ve ruhen tecrübe ettikleri 
ile mukadder gelecek üzerine tefekküre sevk eder. 


İbrahim (14) süresinin tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 


Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


15- Hicr Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 99 âyettir. Süre adını 80. ayette zikri geçen 
Hicr halkından almakla beraber, kelime Semud kavminin oturduğu bölgenin 
de adıdır. Görev alanı olması hasebiyle bölgeye Medain-i Salih ismi de verilir. 
Nübüvvetin 10 veya 11. yılında indiği rivayet edilir, inişi sıkıntılı bir zaman 
dilimine rastlar. Hicret'ten önce ve tek defada indirildiğine ilişkin genel kabul 
vardır. Yusuf (12) süresinden sonra, En'am (6) süresinden önce inmiştir. 


Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 
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Elif, Lam, Ra. Bunlar, kitabın ve apaçık olan Kur'ân'ın ayetleridir. 
O inkâr edenler Müslüman olmayı nice kereler dileyecekler. 
Onları bırak; yesinler, yararlansınlar ve onları (boş) emel oyala- 
yadursun. İlerde bileceklerdir. 
4. Biz, kendisi için bilinen (takdir edilmiş) bir kitap olmaksızın hiç- 
bir ülkeyi yıkıma uğratmadık. 
Hiçbir ümmet, kendi ecelini ne öne alabilir ne de onlar ertelene- 
bilirler. 
“Elif, Lam, Ra” Bunlar huruf-u mukattaa olup Bakara süresinin başında 


(2/1) bu konuda geniş bilgi verilmiştir. Burada sözü geçen “kitabın ve apaçık 


olan Kur'ân'ın âyetleri”nden kastın indirilen vahiyler olduğunda kuşku yok. 
“Kitap” Kur'an'dan önce indirilen vahiylerin tamamına göndermedir. Özel ola- 
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rak Tevrat veya İncil'le tahsis edilmesi doğru değildir. Zira ittifak edildiği üzere 
Hicr süresi bir defada ve Hicret'ten önce indirilmişse, ilk muhataplar duru- 
munda olan Mekkelilerin kolektif hafızasında Tevrat ve İncil esaslı bir imaja 
sahip değildir. Ama ilk vahyin (İkra) inişi olan 610 yılından başlamak üzere Hz. 
Muhammed (s.a), Allah tarafından melek aracılığıyla kendisine vahiy geldiğini, 
kendisinden önce de nice peygamberin vahiy aldığını söyleyip durmaktadır. 
Kitab-ı Mukaddes, söz konusu genel vahiyler içinde mütalaa edilebilir ancak. 

İşte vahiy zincirinin (E| Kitap) son halkası olarak Kur'an-ı Kerim inmeye 
başlamış bulunmaktadır. Kur'an ayetleri açıktır, anlaşılır mahiyettedir, mito- 
lojik, tabiatüstü, karmaşık şifreleri içermez, hükümler belirtmekte, insanları 
iyiliğe, doğruluğa ve hidayete çağırmaktadır (10/Yunus, 1). “Kur'an-ı Mübin” 
açık, anlaşılır kitap anlamına geldiği gibi, açıklığı dolayısıyla hidayet ve iyiliğin, 
adalet ve doğruluğun yolunu gösteren, hükümlerini açıklayan, ortaya çıkaran 
kurallar, ilkeler mecmuası anlamına da gelir. Başka bir deyişle, Kur'an'ın açık- 
layıcı vasfı olmasa hidayet ve iyilik, adalet ve doğruluğu kâmil manada bilmek 
mümkün değildir. “Hidayet Allah'tandır” dediğimizde, bir yönüyle hidayeti ve 
türevleri olan bilumum iyilikleri apaçık olan vahiy, açıklanmış Kur'an sayesin- 
de öğrenip biliyor, hayatımıza geçirip yaşıyor ve bu sayede dünyada mutlulu- 
ğa, ahirette ebedi kurtuluşa nail oluyoruz demektir. Bu bizi Allah'ın iradesine 
teslim olmaya sevk ediyor ki, hakiki mutluluk ve sahici kurtuluş demek olan 
ilahi iradeye teslimin yolunu Kur'an-ı Mübin tarafından açıklanmış hükümlere 
uymaktan geçer. 

Bu temel hakikatten yoksun olarak yaşayanlar nice kereler derin pişman- 
lıklara düşüp Müslüman olmayı dileyeceklerdir. Tefsirciler genel olarak söz 
konusu düşmanlığını ahirette ya ölüm anında veya hakikatin üzerindeki per- 
delerin kalktığı haşir ve hesap gününde ya da haklarında verilen ceza başladı- 
ğı zaman vuku bulacağını söylemektedirler. Furkan süresindeki 26-29. ayetler 
de bu görüşü destekler mahiyettedir. 

Bu doğru olmakla beraber, inkârcıların dünyada da zaman zaman “keşke 
hakikate teslim olsak” diye gizlice içlerinden söz konusu pişmanlık duyguları- 
nı geçirdikleri gerçeğine engel değildir. Nitekim “yeveddü” fiilinin başına ya- 
kın veya uzak geleceği ifade eden “se” veya “sevfe” değil, geleceği ve yaşanan 
zamanı da içine alabilecek formasyonda “rubbema” gelmiştir. Kurtubi, “Rub- 
bema yeveddü (Keşke..diye temenni edecekler) ifadesinin fiilen gerçekleşmiş 
olaylar hakkında kullanıldığı gibi, meydana gelecek olaylarla ilgili de kullanıl- 
ması verilen vaadin kesinliği ve doğruluğu dolayısıyladır, der. Yani söz konusu 
pişmanlık veya keşke dileği her iki dünya ile ilgili olabilir. 
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Nihayetinde insanlar, zaman zaman bir türlü kurtulamadıkları hatalı, is- 
yankâr ve günahkâr hayatın ağırlığı altında ezilir, süfli istek ve tutkularını, ah- 
laki zaaflarını yenemedikleri için pişman olur ve çevrelerinde müşahede edip 
içten içe gıpta ettikleri hayatı düzgün Müslümanlara imrenir, “Keşke ben de 
onlar gibi temiz bir hayat yaşayabilsem, ilahi iradeye teslim olabilsem, olabil- 
seydim” diye içlerinden geçirirler. Bu her zaman vaki olan beşeri bir durum- 
dur. Aksi tutum içinde olan ve doğru-İslami hayat yaşayan insanları gözlerinin 
önünden silmek isteyen, doğru hayat tarzına tahammül edemeyen insanlar da 
vardır. Çünkü doğru hayat, yoldan çıkmış olanlara kendi yanlışlıklarını, isyan 
ve günahlarını, tutarsızlıklarını hatırlatmaktadır, Onlar ise nefislerinin zebu- 
nu olduklarından hakikatle yüz yüze gelmek istemezler, bu yüzden onlara ha- 
kikati ve doğruluğu hatırlatacak her şeyi gözlerinin önünden silmek isterler. 
Bazı alan araştırmaları, başörtüsü yasağı konusunda militanca tutum içinde 
olanların, aslında vecibe olmasına inanmalarına rağmen bu vecibeyi yerine 
getirmediklerinden, onlara sorumluluklarını hatırlatan başörtüsünü toplu- 
mun görünür alanlarının tümünden silmek istedikleri için söz konusu yasağa 
sahip çıktıklarını göstermiştir. 

“Vedd” kelimesinde dilek manası olmakla beraber sevgi ve arzu da söz ko- 
nuSudur. Buna göre, yapıp ettiklerinin yanlış olması gerçeğinin ortaya çıkması, 
anlaşılması halinde iyi ve doğru yaşamayı şiddetli arzu edecekler ama bu arzu 
onların aşağılık istek ve tutkularını yenecek kadar bir iradenin belirmesine, dev- 
rimci kararlar alıp hayat tarzlarını değiştirmelerine yetmeyecektir. Hayat tarzı- 
nın doğru istikamette değişmesi için kalbin köklü bir reform geçirmesi gerekir 
ki, kalbin reformu bilginin imana dönüşmesi, imanın eylemlerde, pratiklerde 
tezahür etmesidir. Ahiretle ilgili düşündüğümüzde hatalı ve günahkâr yaşamayı 
arzu ettikleri halde bu imkâna asla sahip olmayacaklar anlamına gelir. 

Hz. Peygamber (s.a.)'e bu durumda olanları kendi haline bırakmasını em- 
reder. Emir, onların hayat tarzlarını onaylamak anlamına gelmez, bilinç kör- 
lüğü içinde bulunduklarından onlarla çekişmenin, hayatları üzerinde baskı 
kurmanın fayda sağlamayacağını ima eder. Peşine düştükleri şey yeme-içme 
gibi salt hayvani istekler, dünyanın geçici metaından yararlanma ve asla bir 
hakikat, sahici ve asli değeri olmayan boş umut ve arzulara kapılıp derin gaflet 
içinde oyalanıp durmaktır (10/Yunus, 10). 

Bu dramatik durum “emel” kelimesiyle ifade edilmiştir ki, anlamı hakikat 
değeri olmayan boş arzu, düşünce, umut ve beklentilerdir. “Tul-u emel”, uzun 
vadeli boş umut ve arzulara denir. Buna kapılan insan öylesine uzun zamana 
yayılmış plan ve programlar yapar ki,reel olarak bunlar zamana yayıldığında 
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yüzlerce seneyi içine alır, böyle bir insan hiç ölmeyecekmiş gibi kalbini dünya- 
ya bağlar, beynini, zekâsını, insani yeti ve yeteneklerini boş tutkularla tüketir. 
Tul-u emel sahici mutluluk, huzur ve felah sağlamaz, geriye kişinin gündelik 
hayatını sürdürürken yediği-içtiği, dünyanın geçici metaından yararlanabildi- 
ği sınırlı şeyler kalır, bunlar için de hak ve hakikatten, Allah'a kulluk ve itaatten 
kopmasına gerek yok. Zira insanın yeme ve tüketme kapasitesi sınırlıdır; evin- 
de yüz çuval pirinç olsa neticede ömrü boyunca tüketebileceği pirinç bellidir. 
Yüz takım pahalı elbisesi olsa üzerine bir takım elbise giyer, yüz evi olsa gece 
sadece birinde uyur vs. İnsan ne yer içerse, boğazından içeri giren odur; yiyip 
içemeyeceği şeylerle kalbini doldurması, boş midenin hayal ürünü lezzetli yi- 
yeceklerle dolmuş gibi kendini hayal etmesidir. Bu manada tul-u emel katego- 
risine giren her şey sanaldır, aslı esası, maddi ve dünyevi hakikati yoktur. Ebul 
Hasan, “Emelini uzun tutan kişi, amellerini kötü tutar” demiştir. 

Ebu Derda, Dımaşk Mescidi merdivenine çıkıp şöyle seslenmiştir: “Ey Dı- 
maşklılar, size içten öğüt veren bir kardeşinizi dinlemek istemez misiniz? Ger- 
çek şu ki, sizden öncekiler çokça mal topladı-servet biriktirdi, yüksek binalar 
yaptılar. Uzun emellere sahip bulunuyorlardı. Şimdi darmadağın oldular, bi- 
naları mezarlığa döndü, emellerinin boş bir aldanma olduğu ortaya çıktı. İşte 
Ad kavmi, nüfuslarının çokluğuyla, servetleriyle, atlarıyla, silahlı güçleriyle ül- 
kelerini doldurmuşlardı. Bugün geriye bıraktıkları mirası benden iki dirheme 
satın almak isteyen var mı?” 

Bilmek gerekir ki tul-u emel, sonsuzluğa işarettir, insanın ruhunda cen- 
nette ebedi yaşama arzusu köklü olarak bulunmaktadır. Bu asil ve asli duygu- 
yu hakiki mecra ve hedefinden saptırıp dünyanın geçici metaına indirgemek 
büyük bir yanılgı, dünya ve hayatın sekülerleştirilmesi, dünya hayatına iliş- 
kin sevginin mutlaklaştırılmasıdır. Tul-u emel kalbin hastalıklarından biridir, 
buna yakalanan kimse yüksek bir irade gösterip gerçeğin kendisiyle yüzleş- 
meyecek olursa, hastalık onu çürütür, varlık âlemini, hayatın kendisini peşine 
düştüğü iştah ve şehvetten ibaret zanneder. 

Bunun büyük bir yanılgı olacağı hakikati ileride yani asıl ahiret hayatı 
başladığında apaçık olarak ortaya çıkacak, onlar da bunun derin pişmanlığı, 
telafisi imkânsız düş kırıklığıyla sarsılacaklardır. Dört şeyin bedbahtlık belir- 
tisi olduğu belirtilmiştir: “Allah korkusundan uzak gözün donması yani yaş 
dökmemesi, kalbin katılaşması, tul-u emel ve dünya tutkusu.” Hz. Peygamber 
(s.a.), insan yaşlansa da iki duygusunun genç kaldığını söyler: biri çok kazan- 
ma hırsı, diğeri çok yaşama arzusu. (Buhari, Rikak, 5; Müslim, Zekât, 113-115.) 

İşte tul-u emel hastalığına yakalanan toplumlar günün birinde çökerler. 
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Hidayet, ahlak, adalet ve doğruluk üzere düzenlerini kurmuş olan toplumlara 
herhangi bir zarar gelmez. Doğru yolda yaşadıkları sürece şanı Yüce Allah hiçbir 
toplumu cezalandırmaz, durup dururken onları çökertmez. Ama yoldan çıkan- 
lar, şirk, sapkınlık, zulüm, sömürü, ahlaksızlık ve günahkârlık üzere hayat sürdü- 
renler, zamanı gelince mutlaka çökerler. Karar ve icraatları, sosyo-politik sistem 
ve kurumsal davranışları onların ecellerini belirler, ecelleri tahakkuk ettiğinde 
ne bir an geride ne bir an ileride, tam zamanında çökerler, kendilerinden önceki 
günahkâr toplumlar gibi tarihten silinirler (Bkz. 7/A'raf, 34; 13/Ra'd, 11). 


ül 3 ey Üy üz gü 
ağ öAİL Yi ASİ 28 Lâ 4) ürünle ga Gif öl SİL 
KA) Gazla 13118 


6. Onlar: “Ey kendisine kitap indirilen (Muhammed)! Gerçekten sen 
cinlenmiş (bir deli)sin,” dediler. 

7. “Eğer doğruyu söylüyor isen, bizlere melekleri getirmeli değil 
miydin?” 

8. Hak olmaksızın biz melekleri indirmeyiz. O zaman da onlara göz 
açtırılmaz. 


“Cin-şair ilişkisi”ni Yasin süresinde (36/69-70) ele almıştık. İlk muhatap- 
ların Kur'an vahyini “cinlerin eseri veya bir kehanet metni” (7/A'raf, 184; 52/ 
Tur, 29; 68/Kalem, 51-52) ya da “büyü” olarak tanımlamalarına (6/En'am, 7) 
sıkça rastlanır. Bu ayette Mekke müşrikleri Hz. Peygamber'e indirilen Kur'an'ın 
kendi şairlerinde müşahede ettikleri cin-şair ilişkisine benzetip Kur'an'ın va- 
hiy olmadığı iddiasını öne sürmektedirler. Üç sebepten dolayı vahyi tasdik et- 
mek istemiyorlardı: 

a) Akli olarak Allah'ın melek aracılığıyla kendileri gibi bir beşere vahiy 
gönderebileceğine ihtimal vermiyorlardı. Vahiy olayını kabullenmeyenlerin 
çoğunun gelip dayandıkları ve bir türlü aşamadıkları nokta budur. 

b) Vahiy sırasında Hz. Peygamber, bazı olağandışı haller yaşar, aşırı terler, 
sarsıntı geçirirdi ki, onlar bunu cinin şairi derin etkisi altına alması veya birini 
çarpmasına benzetirlerdi (mecnun, cinlenmiş delirmiş demekti). 

c) Hz. Peygamber'in tebliğ ettiği vahiyler onların düşünce ve ruh dünyala- 
rını, sosyal ve politik düzenlerini, ekonomik ve idari alışkanlık ve teamüllerini 
kökten değiştirmelerini gerektiriyordu ki, bu onların işine gelmiyordu. 
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Bu çerçevede onların “Ey kendisine kitap indirilen (Muhammed)!” Şeklin- 
de hitap etmeleri, vahyi tasdik ettikleri anlamına gelmiyor, aksine bir alay ve 
ironiyi ifade ediyordu, çünkü hemen arkasından “sen cinlenmiş (bir deli)sin," 
demeyi ihmal etmiyorlardı (23/Mü'minun, 70; 34/Sebe” 46). Onların meydan 
okumasına göre, eğer Hz. Peygamber, cinlenmiş değil de, sahiden melekler- 
den haber alıyorsa, bu durumda melekleri açıkça göstermeliydi. Onlara vahiy 
ile verilen cevap şudur: Melekler, inecek olsa, bu saçma iddialarının ve yapıp 
ettiklerinin bir cezası olarak iner, onları darmadağın eder, göz açmaya bile 
fırsatları kalmaz, tamamı yok olur gider. (Bkz. 6/En'am, 8.) Melekler durup 
dururken veya akılsızların isteği üzere inmez, hak bir maksat ve işi kökten 
çözmek üzere inerler, bunun takdiri de tamamen şanı yüce Allah'ın elindedir. 

İnanmayanların, vahyin vukuuna dair meleklerin tanıklığını istemeleri, 
tamamen bir bahaneden ibarettir. Tabii ki, Allah dilerse melekleri gönderir, ni- 
hayetinde vahyi getiren de melektir. Ne var ki, asıl konu, Allah'tan peygambere 
gelen bilgi ve haberlerin insanın selim aklını, temiz fıtratını ve nasırlaşmamış 
vicdanını hareket geçirerek vahyi anlamaya çalışmasıdır. Olağanüstü olaylar- 
la bir şeyi kanıtlamak Kur'an vahyinin yöntemi değildir. Kur'an bu yönüyle 
kendisi bir mucize iken, inanmayanların melekleri öne sürmeleri “vahiy-in- 
san bağlamı” dışında bir taleptir. Bu açıdan meleklerin inmesini talep edenler 
samimi kimseler değildir, 15. ayette de vurgulandığı üzere onlar melekleri so- 
mut olarak görseler dahi inanmayacaklar, onlara melekleri birer cisim olarak 
göstermenin herhangi bir yararı yoktur; bu bir tür abesle iştigal etmektir (6/ 
En'am, 111). Üstelik diyelim ki melekler indi ve onlar da onları somut olarak 
gördüler, yine inanmayacaklarından anında azaba uğrayacak, yerle bir olacak- 
lardır İnanmamakta kararlı olanlar zaten son nefeslerini verdiklerinde veya 
kıyamet kopup da ayağa kalktıklarında melekleri ve onların ne işler gördükle- 
rini dehşete kapılarak göreceklerdir. 

40) Özlağlİ Aİ iş SİN GİS Gs) 

9. Hiç şüphesiz, zikri (Kur'ân'ı) biz indirdik biz; onun koruyucuları 

da gerçekten biziz. 


Bu ve başka ayetlerde Allah, aslında sadece kendisine ait olan bir fiili, o 
fiile diğer varlıkların da iştirakini akla getirircesine “Biz (Nahnu veya İnna)” 
ile yani “Nunu'lazame”yle ifade etmektedir. Bu ayette de Kur'an-ı Kerim'i “biz 
indirdik” buyurmaktadır. Kadir süresinde de bu tekrarlanır:“Gerçek şu ki, Biz 
onu kadir gecesinde indirdik” (97 /Kadir, 1). Buna benzer başka ayetler de var: 
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“Biz Nuh'u gönderdik” (71/Nuh, 1); “Biz, yeryüzünü bir döşek kılmadık mı? 
Dağları da birer kazık? Sizi çift çift yarattık. Uykunuzu bir dinlenme yaptık. 
Geceyi bir örtü yaptık. Gündüzü bir geçim-vakti kıldık. Sizin üstünüze sapa- 
sağlam yedi-gök bina ettik. Parıldadıkça parıldayan bir kandil (güneş) kıldık. 
Sıkıp suyu çıkaran (bulut)lardan 'bardaktan boşanırcasına su' indirdik.” (78/ 
Nebe, 6-14); “Bizim âyetlerimizi yalanlayabildikleri kadar yalanlıyorlardı. 
Oysa biz, her şeyi yazıp saymışızdır.” (78/Nebe/ 28-29); “Biz sana kevseri ver- 
dik” (108 /Kevser, 1). 

Bu ayetlerde Arapçada kural olan Nunu'l-azeme yani büyüklük ifade eden 
“Nun” söz konusudur. Ancak dikkatlice bakıldığında “Biz (çoğul birinci şahıs za- 
miri)” kullanıldığı ayetlerde kudretin izharı anlatıldığı anlaşılmaktadır. Allah'ın 
birliğini (ulühiyet) ve yalnızca ona ibadet edilmesi gerektiğini (ubudiyet) anla- 
tan ayetlerde Allah, tekil birinci şahıs zamirini kullanmakta yani “Ben” demekte- 
dir: “Gerçekten Ben, Ben senin Rabbinim! Ayakkabılarını çıkar; çünkü sen, kut- 
sal vadi Tuva'dasın. Ben seni seçmiş bulunuyorum; bundan böyle vahiy olunanı 
dinle. Gerçekten Ben, Ben Allahım! Ben'den başka ilâh yoktur; şu hâlde Bana 
ibâdet et ve beni zikretmek için dosdoğru namaz kıl” (20/Taha, 12-14). 

Türkçede olduğu gibi Arapçada da konuşma sırasında saygı, büyüklük, 
yücelik ifadesi olarak “Sen” yerine “Siz”, “Ben” yerine “Biz” kullanılmaktadır. 
Bir yönetimin başındaki kişi, sultan, devlet başkanı veya başbakan, en yüksek 
derecedeki bürokrattan en küçük memura kadar bütün yönetim aygıtını ifade 
etmek üzere “Biz” zamirini kullanır. Bu, işlerin birlikte yürütüldüğünü ifade 
etsede, emir tek bir kişiden alır. Nihai hüküm ve emri veren, eğer emri altında- 
kileri de zikrediyorsa, bu hem işlerin nasıl yürütüldüğüne ilişkin bilgi vermek 
hem onlara değer vermek içindir. 

Bu ayetlerde sözü geçen “Biz” zamirini çoğul anlamda değil, tekil anlam- 
da ele almak lazım. Çünkü “Biz”, büyüklük (ta'zim), yücelik ifade etmektedir. 
Eğer çoğul anlamında olsaydı varlık âleminde birden fazla “Tanrı/ilah” olması 
gerekirdi ki, bu imkânsızdır. Aklı başında kimse, birden fazla tanrının varlığını 
kabul etmez; tek ve bir olan Allah'a kulluk eder (12 /Yusuf, 39). 

Taha 12. ayette “Ben seni seçmiş bulunuyorum; bundan böyle vahiy olu- 
nanı dinle” denmektedir. Hz. Musa (a.s)'yı peygamber olarak seçen Allah'tır, 
peygamberlikle görevlendirildikten sonra ona “vahyolunacak”tır. Vahyin vu- 
kuunda birden fazla şahıs rol oynamaktadır. Bu dolaşımda melekler devrede- 
dir. Sözgelimi ezeli bilgi ve takdir Levh-i Mahfuz'dadır; Levh-i Mahfuz teşbihte 
hata olmasın, varlık aleminin tümünün yazılım programıdır. Bu bilgi ve takdir 
elbette tümüyle ve sadece Allah'a aittir. Ancak bunun Levh-i Mahfuz'dan alın- 
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ması, dünya semasına getirilmesi ve buradan insanlara tebliği edilmek üzere 
bir peygambere vahyedilmesi işinde birden fazla melek rol oynamaktadır. Baş 
melek, asıl vahiy meleği Cebrail aleyhisselâmdır, belki Cebrail'in yardımcı me- 
lekleri vardır. İşte bütün bu dolaşım çoğul birinci şahıs zamiri olan “Biz” ile ifa- 
de edilmektedir. Kâinatın yaratılması, tekvin, kozmik düzen, varlık mertebele- 
ri arasındaki ilişkinin tanzimi, tabiat kuvvetlerinin işletilmesi bunun gibidir. 
Ama Yaratan, bilen, irade eden ve kudret kullanan şanı Yüce Allah'tır, O “Âlem- 
lerin Rabbi”dir, bundan dolayı kulluk sadece O'na mahsustur (1/Fatiha,1-4). 

Burada önemli bir soru vardır. Allah, “Zikri (Kur'an'ı) Biz indirdik biz, 
onun koruyucuları da biziz” buyurmaktadır. Kur'an'ın indirilişinde melek- 
lerin rol aldığına işaret ettik. Pekiyi, acaba “korunması”nda Peygamber Efen- 
dimiz (s.a.), ilk ve ikinci nesil Müslümanlar (sahabe, tabiin ve etba-i tabiin) ile 
sonra gelen Müslümanlar rol sahibi midir? 

Peygamber Efendimiz, kendisine nasıl vahyedildiyse Kur'an'ı öyle tebliğ 
etti, vahiy kâtiplerine yazdırdı. Kur'an'ın nasıl anlaşılması ve yaşanması konu- 
sunda Sünnet ve Siretiyle bize ışık tuttu, başka bir deyimle mesajın ve hüküm- 
lerin ete kemiğe bürünmesini sağladı. Vahiy kâtiplerine yazdırdı, açıkladı (teb- 
yin), öğretti (ta'lim), uyguladı (tatbik), insan/sahabe hayatında doğru yaşanıp 
yaşanmadığının şahidi oldu (şahid). 

Sahabeler inen ayetleri ezberledi, Sünnet'i takip etti. Sonra Hz. Ebu Bekir 
ve Hz. Osman zamanında Kur'an bir Mushaf'ta toplandı. Tarih boyunca insan- 
lar Kur'an'ı hıfzetti, âlimler tefsir etti, ondan hükümler çıkardı ve bu bilgiyi 
insanlara öğretti, hayatın ve toplumsal ilişkilerin Kur'an hükümlerine göre dü- 
zenlenmesi için mücadeleler verdi. Tarihte, belki başka hiçbir kültürde görül- 
meyen bir “Hafızlık müessesesi ve geleneği” gelişti, Müslümanlar çocuklarını 
Kur'an kurslarına gönderdi, Kur'an'ı hıfzetmelerini sağladı. Mesela 27 sene sü- 
ren (1923-1950) tek partili dönemde Türkiye'de tahammülü güç baskı rejimi 
vardı; budönemde Müslümanlar çocuklarına yer altında Kur'an öğretti, illegal 
kurslar açıp on binlerce Kur'an hafızının yetişmesine çalıştı. 

Denebilir ki, Müslümanlar, yazıdan çok hafızaya ve hafızlara itimat ettiler, 
yeni basılan Kur'an nüshaları, yazılı nüshalara göre, görevli hafızların tetkiki- 
ne ve onayına sunuldu. 

Bütün bu kutsal zincirde yer alan beşeri halkalar (Peygamber Efendimiz, 
sahabe, tabiin ve etba-i tabiin nesli ile bugüne kadar bu yolda cehd edip gayret 
gösteren âlimler, muazzam sanat eseri ortaya koyan hattatlar, tecvid ve ma- 

kamla Kur'an'ı okuyanlar /kariler), “Zikrin korunması”nda rol sahibi midirler? 
Bu zincirde yer alan her şahıs ve meslek grubu ihlası, cehdi ve katkı payıyla 
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Nunu'l azame olan “İnna ve nahnu (Biz)” çoğul birinci şahıs zamiri içinde yer 
almakta mıdır? 

Kur'an'ın lafızları itibariyle korunması yani tek kelimesinin değiştirilme- 
den günümüze kadar gelmiş olması son derece önemlidir. Ancak geçmiş ki- 
tapların başına bazı şeylerin geldiğini biliyoruz ki, bunlardan biri, kendi din 
müntesipleri tarafından “kelimelerin yerlerinin değiştirilmesi” yani “kitabın 
tahrif edilmesi”dir. Kitap'tan birtakım ayetlerin, ayet kümelerinin çıkarılması 
da kitabın bir başka türden tahrifidir. Bu manada Kur'an korunmuştur: “Batıl, 
ona önünden ve arkasından gelemez. (Çünkü Kur'an) Hüküm ve hikmet sahibi, 
çok övülen (Allah)tan indirilmedir.” (41 /Fussilet, 42.) 

Kitap sadece lafızlarıyla oynanarak tahrif edilmez, semantiğinde köklü 
değişiklikler yapmak, yanlış yorumlamak suretiyle de tahrif edilebilir. İlahi 
murada aykırı ve hükümlerin maksadı dışında kitabın yorumlanması veya ha- 
yatta hükümlerine pratik tatbikat fırsatının verilmemesi onun bir tür tahrifine 
yol açar. Mesela “Kitap kutsaldır ama hükümlerinin zamanı geçmiştir, şu veya 
bu hükmü günümüze uymuyor demek ve bu fikri genel kanaat haline getir- 
mek” tahrifin bir türüdür. 

İslam bilginleri ve Müslümanlar tarihte birkaç şekilde Kur'an'ın korunma- 
sı için büyük dikkat göstermişlerdir. 

Dışarıdan gelebilecek tehlikeleri püskürtmek; 

1) Dinin içinden görünen veya gaflet içinde bulunanların dinin özünü 
değiştirme, dinde reform yapma teşebbüslerine karşı uyanık bir bilinç geliş- 
tirmek; 

2) Tarih boyunca İslami ilimleri geliştirmek; tefsir, yorum ve içtihatlarla 
hükümlerin yaşanabilirliğini sağlamak. Son asırlarda içtihat alanında gözle- 
nen durgunluk bu kapının kapalı olduğu anlamına gelmez. 

3) Kur'an'ın öğrenilip, imkânlar nispetinde ezberlenmesine gayret et- 
mek; Kur'an kursları açmak; 

4) Tebliğ faaliyetini dinin en asli vecibesi telakki etmek ve bu faaliyeti 
sürdürmeye çalışmak; 

5) Bütün bunlarla bağlantılı olarak dinin hükümlerini pratik/ameli ha- 
yatta yaşamak, en sıradan Müslüman takva ve sorumluluk sahibi âlime kadar 
“Yaşayan Kur'an modeli”ni canlı tutmak. 

Bu çerçevede görev alan mü'minler. Kur'an'ın korunmasında rol almış 
insanlardır ki, bunların Nunu'l-azame'nin işaret ettiği çerçevede mütalaa 
edilmeleri büsbütün ihtimal dışı değildir. Böyle bir görevde yer almak en bü- 
yük baht ve mutluluktur ve esasında bundan daha yüce, şerefli, övünülmeye 
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değer başka bir aidiyet, mensubiyet ve “Biz bilinci” de tasavvur edilemez. 
Nunu'lazeme aidiyeti ilahi âleme dünya şartlarında iştirak etmektir. En doğ- 
rusunu bilen Allah'tır. 

Tefsircilerin bir bölümü, 9. ayetin Kur'an'ın inişi sırasında bilgi ve haberle- 
rin cinlere, şeytanlara karşı korunduğunu bildirdiğini söylemektedirler. Bunun 
iki şekilde gerçekleşmiş olması mümkündür: Biri vahiy kanalının korunması, 
diğeri Hz. Peygamber'in cin ve şeytanların tasallutuna, iğva ve yanıltmaları- 
na karşı koruma altına alınması. Yukarıda anlattığımız ana çerçevede Kur'an-ı 
Kerim'in lafız ve anlamının kıyamete kadar korunması anlamını içermesi de 
bu genel koruma altındadır. Esasında her üç koruma birbirine aykırı değildir. 

Ferra'dan nakille, söz konusu korumanın Hz. Peygamber'e raci olduğu 
söylenmiştir. Şanı Yüce Allah elbette elçisini korumuştur, ona kimse zarar ve- 
rememiştir (5/Maide, 42) ancak bu da Kur'an vahyinin korunması ve tebli- 
ğine yabancı unsurların karışmaması misyonuyla ilgili olduğunu unutmamak 
lazımdır. O halde bütün türevleriyle ilahi irade ve beşeri gayretle sağlanan ko- 
ruma, Kur'an vahyinin gerek lafız gerek mana ve maksadının korunmasıyla il- 
gilidir. Mü'minlerin asli görevi Kur'an'ı lafzı, hükümleri ve maksadıyla kıyame- 
te kadar korumaktır. Kur'an korundukça, Hz. Peygamber (s.a.)'in mucizesi de 
kıyamete kadar korunmuş olacaktır. Zira Hz. Peygamber'in en büyük nübüvvet 
mucizesi ona vahyedilen Kur'an-ı Kerim'dir. 

Süleyman Ateş, ayette geçen “ez Zikr"in Tevrat'a atıf olduğunu söyler. Bu 
iki sebepten dolayı inandırıcı değildir: 

a) Ayetin sonunda “Onun koruyucuları biziz” denerek, Kur'an'a işaret edil- 
mektedir, Tevrat veya İncil'in tarih içinde korunmadıkları, bazı tahrifatlara uğ- 
ratıldıkları izahtan varestedir. 

b) Tevrat ve İncil'in korunması, Yahudi ve Hıristiyanlara bırakılmıştı (Bkz. 
5/Maide, 44), sanki kitap ehli -elbette birinci derecede sorumluları bilginleri 
ve din adamları olmak üzere- bu görevi layıkıyla yerine getirmediklerinden, 
son vahyin (ez Zikr olan Kur'an'ın) korumasını bizzat onu indiren üzerine al- 
mış bulunmaktadır. 

Tevrat, İncil ve Kur'an aynı kaynaktan neş'et etmişlerdir, bu doğrudur. Şu 
var ki Kur'an'ın lafzı/fonetiği özgündür ve biriciktir. Lafzı ezberlenen, hat edi- 
len ve cildi sanat eseri olan tek kitaptır. Kur'an'ı ümmet korur; hıfzedilmesi, 
hattı, tecvidi, kıraati, hatim indirilmesi, ondan neş'et eden ilimler ve hayatın 
rehberi olması söz konusu korumanın çeşitleridir. İnsan varlıkta kaybolma- 
dan nasıl kurtulabilir? Rehbere ihtiyacı var ki, Müslümanın rehberi Kur'an'dır. 

Kur'an'ı koruyan bir unsur da mü'minlerin takvasıdır. Hakikaten yoğun duy- 
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gu-takva olmadan Kur'an anlaşılamaz. İman ve takva duygudur. Bilgi ve iman 
biri diğerinin veri tabanıdır. 

Sıradan mü'mininden müçtehidine ve âlimine kadar, bu koruma görevin- 
de Müslümanların yer alması, ilahi bir fiile iştirakleri anlamına gelir ki, bugüne 
kadar süren tarihte sorumluluk sahibi Müslümanlar hep bu bilinçte ve çabada 
olmuşlardır. Bundan sonra artık Kur'an tahrif edilme gibi tehlikelerden uzak 
kalacaktır ama onun anlamını, yanlış usul ve tefsirlerle, olmadık yöntem ve yo- 
rumlarla çarpıtma işi sona ermeyecektir. Bu konuda da Müslümanların gerekli 
hassasiyeti ve sorumluluğu göstermeleri asli görevleri arasında yer alır. (Bkz. 


Giriş bölümü.) 
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go) Öğüyürleğ 138 
10. Andolsun,senden önce geçmiş topluluklara da elçiler gönderdik. 
11. Onlara herhangi bir elçi gelmeye görsün, mutlaka onunla alay 
ederlerdi. 
12. Böylecebiz onu(alayı), suçlu-günahkârları kalplerine sokarız. 
13. Onlar ona (indirilen kitaba) inanmazlar, oysaki evvelkilerin sün- 
neti geçmiştir. 
14. Onların üzerlerine gökyüzünden bir kapı açsak, oradan yukarı 
yüksekler de, 
15. Mutlaka: “Gözlerimiz döndürüldü, belki biz büyülenmiş bir top- 
luluğuz” diyeceklerdir. 


Elçiler tarafından tebliğ edilen vahyedilen bilgi ve haberlerin, hayatı dü- 
zenlemek üzere emredilen hükümlerin alay konusu yapılması ilk defa rastla- 
nan bir olay değildir, daha önce neredeyse her elçinin karşılaştığı bir durum- 
dur (6/En'am, 10). Vahyi alaya alan toplulukların (şiya') birtakım özellikleri 
var: Kendi aralarında sıkı bir dayanışma içindedirler, ortak çıkar ve iktidar 
güdüsüne sahiptirler, sahip oldukları güç ve iktidarı ellerinden bırakmak is- 
temezler, bu yüzden onların konumlarını, imtiyaz ve iktidarlarını sarsacak ni- 
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telikteki ilahi hükümleri gözden düşürmek, itibarsızlaştırmak için alaya alma 
yolunu seçerler. Peygamber tebliğini alaya almalarının sebebi, mesajı ve hü- 
kümleri itibarsızlaştırmak, alay konusu yaparak ciddiye alınmalarının önüne 
geçmek. Çağımızda da din ve dini konuların hafife alınması, alay konusu yapıl- 
masının bir sebebi budur. 

“Biz onu (alayı), suçlu-günahkârları kalplerine sokarız.” Ayetinde ge- 
çen “silk” ipliğin iğnenin deliğinden geçmesine veya mızrağın hedefindeki 
canlının karnına saplanmasına denir. Bu aslında inanma kararında olanlara 
tebliğ edilen hakikatin, Zikr'in veya başka deyişle Kur'an mesajının ne anlama 
geldiğini iyi bildiklerini, kalplerinde bunun muhasebesini yaptıklarını göster- 
mektedir. Süluk ve meslekle de akraba olan kelime bunun kalbin mutat işi, 
mesleği haline geldiği fikrini de ima etmektedir. Bu gibi şahısların kalbi alay 
ve istihzanın etkisinde asli işlevini göremez yani basiretle bakma, düşünme ve 
hakikat bilgisini sevme yetisini kaybetmiştir. İlahi vahyi kendi maddi ve sosyal 
konumlarına, iktidar ve çıkarlarına bir tehdit görmeselerdi ya kabul ederler 
veya böylesine tepki göstermezlerdi. Şanı Yüce olan Allah mesajı suçlu günah- 
kârların (mücrimin) kalplerine yedirmiştir, onlar neyi yalanladıklarını, neye 
karşı çıkıp alay konusu yaptıkları şeyi iyi bilmektedirler (26/Şuara, 200). Hak 
ve hakikati bildikleri halde nefislerinin istek ve tutkularına esir oldukların- 
dan; dünyevi zevk, konfor ve bedeni hazlardan; grup, ulus, kavim, sınıf asabi- 
yetinden kendilerini kurtarıp özgürleştiremediklerinden yalanlama veya alay 
etme yolunu tercih etmektedirler. Bu nefsin basit bir taktiği, psikolojik savun- 
ma mekanizmasıdır. 

Aslında kendilerinden önceki toplumların yaşadığı trajik tecrübeler üze- 
rinde yeterince tefekkür edip gerekli dersleri çıkaracak olsalar, onların da ba- 
şına benzer trajik akıbetin geleceğini anlayacak ve doğru yola gireceklerdir. 
Geçmiştekiler için hangi yasa uygulandıysa onlara da uygulanacak olan aynı- 
dır (35/Fatır, 43). Ama çıkar ve dünyevi tutkuları onların gözlerini perdele- 
mektedir. Gökten hakikate bakan bir pencere açılacak olsa veya yüksek kat- 
lara çıkıp melekleri çıplak gözle müşahede edecek olsalar dahi, “gözlerimiz 
kamaştı, hayal görüyoruz, bu bir illüzyondur” deyip yine inkâr ve isyanlarına 
devam edeceklerdir. Çıkar ve dünyevi tutku öylesine etkilidir ki, hak ve ha- 
kikatin üstünü kalın bir perde ile örter, göz bakar ama görmez. İnkârcıların 
verdiği karar inanmamaktır, bu yüzden “Göklerden kendilerinin okuyacakları 
bir kitap” (17/İsra, 93) veya “açılmış sahife” (74/Müddessir, 52) talep etmele- 
rine rağmen, vahyi “Üzeri yazılmış somut bir kâğıt olarak önlerine sürsen bile 
onlar bunun bir büyü olduğunu söyleyeceklerdir” (6/En'am, 7-8). 
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goy fali KE İĞ aa 
16. Andolsun, gökte burçlar kıldık ve onu gözleyenler için süsledik. 
17. Veonu her kovulan şeytandan koruduk. 


18. Ancakkulakhırsızlığı yapan olursa, onu da parlak bir ateş izler. 
19. Yere (gelince,) onu döşeyip-yaydık, onda sarsılmaz-dağlar bırak- 
tık ve onda her şeyden ölçüsü belirlenmiş ürünler bitirdik. 

20. Ve orada sizler için ve kendisine rızık vericiler olmadığınız kim- 
seler (varlıklar ve canlılar) için geçimlikler kıldık. 

21. Hiçbir şey yoktur ki, hazineleri bizim katımızda olmasın; ancak 
onu belirlenmiş bir miktar olarak indiririz. 

22. Veaşılayıcılar olarak rüzgârları gönderdik, böylece gökten su in- 
dirdik de sizleri suladık. Oysa siz onun hazine-koruyucuları de- 
gilsiniz. 

23. Şüphesiz biz, gerçekten biz yaşatır ve öldürürüz ve varis olanlar 
biziz. 

24. And olsun sizden öne (veya önceden) geçenleri bilmişizdir ve 

(yine) and olsun, geride kalanları da bilmişizdir. 

Ve şüphesiz senin Rabbin, O, onları haşr edecektir. Gerçekten O, 


25. 
hüküm ve hikmet sahibidir, bilendir. 


Benzer ayetlerde işaret etmeye çalıştığımız üzere, 16. ayette sözü edilen 
“gökte burçlar kıldık ve onu gözleyenler için süsledik” ifadesi, “insan merkezli 
görme biçimi”ni yansıtır. (25/Furkan, 61; 85/Buruc, 1.) Vahyin ilk muhatapları- 
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nın gök tasavvur ve algılarını da hesaba kattığını düşünmek mümkün. Bu hayli 
ilginç bir noktadır, vahyin insan algısını esas alıp mesajı vermek istediğini gös- 
terir. Yeryüzünden berrak bir gece vakti gökyüzüne bakıldığında, semanın sanki 
kandillerle, ampullerle süslendiği görülür. Milyonlarca kandil parıldamaktadır, 
hele çölde iseniz veya yaz mevsiminde gece damların üstünde yatıyorsanız te- 
maşa ettiğiniz gökyüzü tam bir yıldızlar şölenidir. Harikulade bir manzara sizi 
büyüler (37 /Saffat, 6). Yıldızlara “buruc” denmesi, takımyıldızlarına atıftır. 

Eski tefsirciler “buruc”a ayın ve güneşin menzilleri deyip 12 burca atıfta 
bulunmuşlarsa da, burada söz konusu olan sayısız takımyıldızı, yıldız küme- 
leri, Samanyolu veya galaksiler olabilir. Yine de bu ve benzeri ayetlere anlam 
vermeye çalıştığımızda, dünün veya bugünün astronomi bilimini nihai kesin- 
lik ifade eder mahiyette temel almak açıklayıcı olmaz. Çünkü Kur'an-ı Kerim'in 
amacı uzay ve astronomi hakkında bilgi vermek değildir. Arapça metni oku- 
duğumuzda olağanüstü güzellikte, belagat ve üslupta şiirsel bir ifadenin ol- 
duğunu görürüz. Her şiirsel ifadede mecazlar, metaforlar, teşbihler, sembolik 
anlatımlar, birbirini takip eden çağrışımlar ve diyalektik olur. Gökyüzünün bu 
şekilde tasvir edilmesi bizim yaratılışın hikmetini doğru algılayıp anlamamız 
içindir. Nitekim bütün bunları “bakabilenler, görebilenler, nazar edebilenler 
(li'n-naziriyn) için kıldık” buyrulmaktadır. Bu açıdan bakıldığında dünün ast- 
ronomi bilgileri ışığında bu ayetleri yorumlarken sahip oldukları maddi bil- 
ginin bugün kullanışsız olması, onların yorumla varmak istedikleri sonuca 
ve maksada halel getirmez, yarın belki bugünün bilgilerini eski ve kullanışsız 
hale getirecek yeni bilgi ve keşifler bugün bu ayetlerle varmak istediğimiz so- 
nucu ve maksadı geçersiz kılmaz. 

Maksat şudur: Gökyüzünü bu şekilde donatan, kozmik düzeni vaz'eden, 
yasalarını koyan sonsuz kudrete sahip olan Yüce Allah'tır. Gökyüzüne baktığı- 
mızda yüce Allah'ın yaratıcı sıfatını, azametini, kudret ve hikmetini hatırlaya- 
cağız ve bu muhteşem sanat karşısında saygıyla eğileceğiz, gönülden ve huşu 
ile varlık âleminin Rabbi'ne ibadet edeceğiz. 

Gökyüzündeki bu berraklık, saflık her türlü kirden, kötü niyetli varlıkların 
tasallut ve suiistimalinden korunmuştur. Bizim uzay ve içindeki varlık mer- 
tebeleri konusunda bilgilerimiz sınırlıdır ve daha çok gök cisimleriyle ilgili- 
dir; belki de bilemediğimiz, göremediğimiz başka türden yaratıklar vardır ki 
melekleri, cinleri ve şeytanları sadece zikredildikleri için biliriz. Yeryüzüne, 
peygamberlerin kalbine ilka olunan vahiy göklerden gelir. Vahyin kanalları 
tertemizdir, korunmuştur, Levh-i Mahfuz'daki bilgi ve haberler her nasılsa 
öyle getirilir, peygamberin kalbine bırakılır. Şeytanlar araya girip tahrifat ve 
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tahribat teşebbüsünde bulunacak olsalar, onları parlak bir ateş (Şihab) takip 
eder, onlar ateşi sezer sezmez kaçarlar, çoğu zaman da onları yakar. Ateşin 
onları yakması kendi ontolojik yapılarına uygundur, çünkü ateşten (nar) ya- 
ratılmışlardır. Belki melekler vahyi getirirlerken kendi aralarında konuşurlar 
ve şeytanlar da onların dilini bilir, konuştuklarına kulak misafiri olurlar. Bu 
yetileri onları zaman zaman “kulak hırsızlığı”na sevk edebilir ama asla vah- 
ye herhangi bir zararları olmaz. Çünkü vahiy tertemizdir, Kutsal Ruh-Cebrail 
aleyhisselâmın (Ruhu'l Kudüs) kontrolü ve koruması altındadır, şeytanlar ise 
Allah'ın rahmetinden ateş toplarıyla kovulmuş, lanetlenmişlerdir. “Ona ancak 
tertemiz (mutahhar) olanlar dokunabilir” (56 /Vakıa, 79). Geleneksel müfes- 
sirler bu ve benzer konuyu ele alan Saffat süresi 6-10 ile Cin süresi, 8-9. ayet- 
leri böyle anlamışlardır. 

İslam öncesi Araplar, Mısır ve Bizanslılar göğe metafizik anlamlar yüklü- 
yor, güneş ve yıldızlara bir tür ulühiyet atfediyorlardı. Gök cisimlerinin kutsal- 
lığı ve insan hayatı üzerindeki etkileri Babil'lilerin temel inancıydı, Hz. İbrahim, 
tebliğinin başlangıcında bu temelsiz inançla mücadele etmişti. Araplara göre 
cinler ve şeytanlar gökten haberler getirir, şair ve kâhinlere getirir, onlar da bu 
bilgileri bir şekilde kullanırlardı. Şeytanların veya cinlerin meleklerden bilgi 
çaldıkları konusu cahiliye Arapları arasında yaygındı. Her şairin bir cin dostu 
(Halil) olması bu inancın sonucuydu. Hz. Peygamber (s.a.), Allah'tan Cebrail 
aleyhisselâm aracılığıyla vahiy aldığını söyleyince Araplar, vahyi cinlerin me- 
leklerden bilgi alma faraziyesiyle aynı şey sandılar. Demek ki Peygamber de, 
diğerleri gibi ruhani birtakım varlıklardan bilgi alıyordu, sözleri de şair, kâhin 
veya müneccimlerin sözleriyle aynıydı. Yüce Allah, Mekke müşriklerinin bu 
inanç ve telakkilerini açık bir dille çürüğe çıkarmaktadır: Müşrikler yanılıyor, 
hiç kimse meleklerin bilgi aldıkları veya birbirleriyle kurdukları iletişim ka- 
nallarına girip de bilgi ve haber hırsızlığı yapamaz. Buna teşebbüs edecek olan 
varsa, yüce Allah onu Şihab adı verilen bir ateş kütlesinin onu imha edeceğini 
belirtir. Her üç sürede asıl maksat nübüvvet ve vahiy nurunun güvenirliliğini, 
sıhhat ve sağlamlığını anlatmaktır. Allah'ın nurunu kimse bulandıramaz, vahiy 
kanalına kimse girip onu tahrifata uğratamaz. 

Göklerde harikulade bir düzen, ihtişam ve anlam olduğu gibi yeryüzünde 
de benzer bir düzen, ihtişam ve anlam vardır. Uzun jeolojik devirler geçirerek 
yeryüzü insanoğlunun üzerinde yaşayabileceği kıvama getirilmiştir. Döşenip 
yayılmıştır ama dümdüz de değildir, yeryüzünde sarsılmaz irili ufaklı dağlar 
var. Erciyes, Ağrı (Ararat), Himalaya, Alpler vs. İhtişam ve azametleri Allah'ın 
sonsuz kudretine işaret etmektedirler. Yeryüzünde bu düzeni sağlamlaştıran 
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etmenlerden biri dağların yeryüzüne çakılmış olmasıdır. Karalar ve denizler 
teşekkül etti, bitkisel hayat, arkasından hayvansal hayat başladı ki, yeryüzü 
insanın yaşayabileceği hale geldi. Her şeyden ürünler bitmektedir. “Her şey” 
insan ve canlı hayat için gerekli olan şeylerin tamamı demektir. Ancak bu sa- 
yede insanlar ve başka varlıklar yaşayabilmektedirler. 

Yeryüzünün rızık kaynakları sadece insana tahsis edilmiş değildir, insanın 
rızık vermediği başka canlılar da yeryüzünün kaynaklarında ortaktır, bu da 
bize gösteriyor ki, insan tabiattan yararlanmaya çalıştığında onu kendisi için 
temellük etmeye, üzerinde tekel kurmaya kalkışamaz. Çünkü kendisi gibi baş- 
ka canlıların da geçimi (maişet) yeryüzündeki rızık kaynaklarına bağlıdır. Yer- 
yüzünde her şey ve her geçimlik ürün belli bir ölçüyle takdir edilmiştir. Hem 
ölçüsü-miktarı (vezin) belirlenmiştir hem ekolojik dengesi (mizan). 19. ayetin 
son kelimesi “mevzun” her iki anlamı da vermektedir. Bu demektir ki, toprakta 
biten her şey tesadüfi değildir; bir ölçü, hesap ve miktar üzere bitirilmekte, 
hayvanların ve insanların rızkı olarak onlara sunulmaktadır (7 /A'raf, 10). 

Bu elbette rızık kaynaklarının Allah'a nispetle de sınırlı olduğu anlamına 
gelmiyor. Hayır, her şeyin bitmez tükenmez hazineleri O'nun katında ve uh- 
desindedir. Bir hikmete, bir anlama ve maksada mebni olarak Yüce Allah sı- 
nırsız hazinelerinden “belli bir miktarı” indirmektedir. Bu şu demektir: Rızık 
kaynakları sınırsızdır ama Allah'ın onlardan bizi yararlandırması belli bir ölçü 
ve dengeye göredir. Bu çerçevede iktisadi sistemimizin temeli “sınırsız insan 
arzuları”na değil, “sınırlı insan ihtiyaçları”na dayanmalı, her şey itidal /iktisat 
üzere kullanılmalı, yasal sınırlar aşılmamalıdır. Meşru çerçevenin aşılması, öl- 
çünün taşırılması “israf”tır. 

Bunun yanı sıra, modern iktisadın kendine hedef olarak koyduğu “sınır- 
sız büyüme ve sınırsız sermaye biriktirme, limitsiz üretim ve tüketim düzeni” 
de mümkün değildir. Yüce Allah sınırsız mülke, “her şeyin hazinelerine” sahip 
olduğu halde (15/21; 63/Münafikun, 7) her şeyi belli bir miktarda ve ölçüde 
bizim istifademize verirken (23/Mü'minun, 18), bizim sınırsız büyüme ideolo- 
jisiyle yeryüzünün ve elimizden gelse ulaşabildiğimiz başka gezegenlerin kay- 
naklarını yağmalamaya çalışmamızın ahlaki ve akli temeli var mı? Dileseydi 
Yüce Allah verdiklerinin yüz, bin katını verirdi ama büyüme ideolojisiyle elde 
edilecek refah insanın şımarıp yoldan çıkmasına, taşkınlık yapmasına sebep 
olmaktadır (42/Şura, 27). Nitekim bölgesel savaşlar, çatışmalar, küresel reka- 
betler, toprak işgalleri ve başka mücadele ve çatışmalarının asıl sebebi daha 
çok kaynağa, toprağa hükmetme isteği değil mi? Kâinatın ve tabiatın bunca 
nimetlerle donatılmış olmasının bambaşka anlamı ve amacı var. 
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İbret gözüyle bakıldığında esen rüzgârların maksatlı varlıklar halinde ha- 
reket ettikleri görülür. Yeryüzünden gökyüzüne su ve toz zerreciklerini taşır, 
bulutları sürükleyip birbirleriyle sürtüştürür, şimşekler çakar, su yüklü bulut- 
lar yeryüzüne yağmur bırakır. İnsan suyla hayat bulur. Sadece bu kadarıyla de- 
gil, rüzgârların dikey hareketi olduğu gibi yatay hareketi de var ki, bu hareket 
sayesinde bitkiler döllenir. Erkek bitkilerin tohumlarını alır başka bitkiye taşır, 
bitkisel hayat bu sayede devam eder. Hatta söz konusu döllenme (ilkah) yoluy- 
la yeni bitki türleri teşekkül eder, hangi bitkinin ne zaman, nasıl dölleneceği, 
yeni türlerin çıkıp çıkmayacağına karar veren şanı yüce Allah'tır. Bu sayede 
yaratılış sürüp gitmektedir. İnsanın bunları yapmaya gücü yetmez, Allah'ın ha- 
zinelerini korumaya da. 

Yeryüzünde canlı hayat sürüp gidiyor. Hayat ve ölüm iç içedir. İnsanlar 
gibi bitkiler ve canlılar da doğuyor, neşvünema buluyor, sonra ölüyor. Hayat 
ve ölüm O'nun kudret elindedir. Yeryüzünde hiçbir canlı baki değildir, yeryü- 
zünün varisi Allah'tır. 

İnsanlığın geçmişi ve geleceği kayıt altındadır. Gelip geçen toplumlar, ku- 
rulan büyük devletler, siyasi iktidar ve medeniyetler hepsini Allah bilir, hiçbir 
şey kayıt dışı değildir; ne olup bittiyse, bugün ne olup bitiyorsa ve gelecek- 
te ne olup bitecekse bilinmektedir. Sonunda Yüce Allah beşeriyetin tümünü 
haşredecek, bir araya getirip toplayacaktır (10/Yunus, 45). Hüküm ve hikmet 
sahibidir, düzeni, yaratılışı, işleyişi bu şekilde kurması, işletmesi ve sonuçlan- 
dırması O'nun hükmünün ve hikmetinin sonucudur. 
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26. Andolsun, insanı kuru bir çamurdan, şekillenmiş bir balçıktan 


yarattık. 


27. VeCann'ıdadaha önce'nüfuz eden kavurucu! ateşten yaratmıştık. 


Aşağıda göreceğimiz gibi şeytan Âdem önünde eğilmeyince, emre karşı 
gelmeyi, kendisinin ateşten yaratılmasına mukabil onun çamurdan yaratıl- 
mış olmasına dayandırdı. Bu ayet, Adem ve İblis'in yaratılışlarında kullanılan 
mayaya, maddi cevhere atıfta bulunmaktadır. Türkçeye “çamur” olarak çe- 
virdiğimiz kelime “Salsal', şekillenmiş balçık olarak çevirdiğimiz kelime de 
“hamainmesnun”dur. Başka ayetlerde zikredilen maddi unsurlarla bir arada 
düşünüldüğünde, insanın mayasının nutfe, alaka, mudga, toprak, çamur, suret 
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verilmiş balçık, çınlayan kuru balçık olduğu anlaşılır. Pişmemiş çamura salsal, 
pişmiş olana fahhar denir. Çömlek gibi takır takır ses verir. Hame siyah ko- 
kuşmuş çamur; mesnun ise değişen, kokuşan, bozulan şeye denir. (Bkz. 55/ 
Rahman, 14; 23/Mü'minun, 12-14). Bütün bunlar, aslında Âdem'in dünyevi ta- 
biatının değersiz, mizaç ve karakterinin değişken olduğunu ima eder. İblis'i de 
çileden çıkaran husus budur. Buna aşağıdaki ayette tekrar döneceğiz. 

Bir hadiste, Âdem'in yaratılışında kullanılan toprağın, yeryüzünün dört 
ayrı yerinden alındığını, bu yüzden insanların renklerinin ve mizaçlarının 
farklı olduğu belirtilir (Ebu Davud, Sünnet, 16). Gerçekten de insanların bir 
kısmı beyaz, bir kısmı siyah, bir kısmı ise kızıl veya sarı tenlidir. Bir kısmının 
mizacı ve huyu sert, bir kısmı yumuşaktır. 

Yaratılış safhalarıyla ilgili çeşitli teoriler atılmış, açıklamalar yapılmışsa 
da, Kur'an'ın asıl vurgulamak istediği nokta, insanın maddi cevher olarak “top- 
rak”tan yaratılmış olması hususudur. Bu, onun yaratılış hikmeti, dünya haya- 
tı, kaderi, varlıktaki anlam arayışı konuları üzerinde düşünürken, kendisine 
önemli bir referans noktası teşkil edecektir. 

“Cann” ise daha önce yaratılan cinlerin atası İblis'tir onun maddi mayası 
ateştir: Nar-ı semum “zehirleyici ateş” demektir. Araplar gündüz veya gece 
insanın yüzünü yalayıp geçen “yakıcı rüzgâr” için bu deyimi kullanırlar. Yani 
İblis, aslında mesajları, insanın kalbine vesvese olarak saldıklarıyla zehirli ateş 
gibi yakıcı, insanı yalayıp geçici, kısaca zehirleyicidir. Bu demektir ki kaynağını 
ilahi vahiyden almayan düşünce ve ideolojiler, doktrinler ve sistemler de tek 
tek insanları ve genel olarak toplumları zehirleyip çürütmektedir. 

Bütün cinlerin onun gibi inkârcı ve insan düşmanı olduklarını söylemek 
mümkün değildir. Nasıl Âdem'in çocukları arasında iyiler varsa ve Şeytan'ın 
onlara gücü yetmiyorsa; soyundan geliyor olsalar bile, cinlerin bir kısmı da 
rahmanidir ve şeytanın onlara da gücü yetmez. Bu çerçevede Âdem'in önünde 
eğilmeyi reddedip Allah'a isyan eden cinlere “İblis'in soyundan olan şeytanlar” 
demek mümkün görünmektedir. Yine de en doğrusunu Allah bilir. 
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28. Hani Rabbin meleklere demişti: “Ben, kuru bir çamurdan, şekil- 
lenmiş bir balçıktan bir beşer yaratacağım. 


29. Onabirbiçim verdiğimde ve ona ruhumdan üfürdüğümde hemen 
ona secde ederek (yere) kapanın.” 
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Âdem “kuru bir çamurdan, şekil verilmiş bir balçıktan yaratılmış”tır. Ona 
“beşer” denilmesinin sebebi, bedenindeki kesafet, fizyolojik-biyolojik varlığı, 
bedenine dokunulabilir olması, gözle görülebilmesidir. Melekler ve cinler ise 
bu özelliklere sahip değildirler. “beşer” kelimesinin ima ettiği başka anlam dü- 
zeyi var ki o da, ahlaki ve manevi olarak kemal yolunda yücelme durumunda 
olan “insan”dan çok bedensel, fizyolojik ve hayvani özellikleri çağrıştırmakta- 
dır. Başka bir ifadeyle, beşer olarak insan kaldığı sürece, yaratılışının hikmeti- 
ne ulaşamaz, kemal yolunda yükselemez, belki hayvanlarla ortak davranışlar 
ve organizmaya ilişkin salt tepkiler vermekle yetinir. İnsanda bütün maddi un- 
surlar toplanmıştır ama onun görevi, cansızların, bitkilerin ve hayvanların var 
oluş mertebelerinde durmakla yetinmeyip, manevi ve ahlaki yüksek mertebe- 
lere doğru tırmanma başarısını göstermektir ki, bunun mümkün olan tek yolu, 
Allah'tan gelen vahiylere kulak vermek ve emirlere itaat etmektir. 

Bu dizayn edilmiş varlığın hamuru dünyevi tabiatının esası olan topraktır. 
Yaratılış fiilinin ana maddesi olan toprak hem ontolojik bir cevher hem sembo- 
lik bir anlama sahiptir. Şaşırtıcı olan şu ki, söz konusu dünyevi tabiatta başka 
bir tabiat içkindir. Kur'an, buna “Nefha-i ruh” demektedir. Başka bir ifadeyle 
insan bir yönüyle varlık zincirinin belki de en aşağı halkasında olup dünyevi ta- 
biatıyla ölümlü, geçici, sonlu, sınırlı ve izafidir, cansız maddenin bütün özellik- 
lerini taşır (fani); diğer ilahi tabiatı itibariyle ebedi ve kusursuz bir öze sahiptir, 
madde üstü manevi ve ahlaki bir kişiliktir. Yani insan tarihin ve kültürün ürünü 
değildir; onda ebedi bir öz vardır ki, İlahi kaynaktan neş'et eden bu öz sayesin- 
de insan diğer varlıklardan farklılaşarak manevi bir kişilik olur. Nefha-i ruh, 
insanda bir ilahi yansımadır. Bilgi, iman, kudret, irade, muhakeme, konuşma, fi- 
ziki ve sosyal çevreyi değiştirip tanzim edebilme, umran sahibi olma, tasavvur, 
gelecek perspektifi, farklılaşma vb. bütün hasletlerin menşei budur. İnsanın sa- 

hip olduğu her sıfat, doğrudan kendinden değil, Allah'tandır, Allah ona bunları 
Nefha-i ruh'la vermiştir. Mutlak onda bir miktar yansımıştır ama kendisi -bilgi- 
si, iradesi, kudreti, tasavvurları ve yapabildikleriyle- mutlak değildir. 

İnsan dünyada yaşayan semanın çocuğudur. Onda “aşkın (müteal)” “iç/ba- 
tın” ve “öte (ahiret)” iç içe ve bir arada bulunmaktadır. Toprağa ait olmayan bu 
üç manevi unsur toprakla iç içe ve bir arada bulunmaktadır. İnsanın bu iki bo- 
yutu, ikili tabiatı ne iki ayrı, özerk ve bağımsız kategorilerdir ne de birbirlerine 
paralel olarak sonsuza kadar giderler yani burada çifte-gerçeklik veya mutlak 
iki hakikat söz konusu değildir. Tam aksine gülün içindeki koku, çayın içindeki 
şeker her ne ise bunların maddesi toprak olan bedenle ilişkileri ve konumları 
da öyledir. Ruh bedende, anlam maddede, gayb müşahede âleminde içkindir. İn- 
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san bu yönüyle “Eşref-i mahlükat”tır ya da varlık ağacının meyvesidir ki, buluğu 
dünyevi tabiatını aşması derecesinde özgürlüğü anlamına gelir. İşte Yüce Allah, 
kendi muradı olarak yarattığı ve manevi erdemlerle donattığı insan karşısında 
meleklerin selama durmasını emretmiştir. (2/Bakara, 30; 38/Sad, 71.) 
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30. Böylece meleklerin tümü, topluca secde etti. 

31. Ancakiblis, secde edenlerle birlikte olmaktan kaçınıp-dayattı. 

32. Dediki:“Eyİblis, sanane oluyor, secde edenlerle birlikte olmadın?” 

33. Dediki:"Ben,kurubir çamurdan, şekillenmiş bir balçıktan yarat- 
tığın beşere secde etmek için var değilim.” 

34. Dedi ki: “Öyleyse ondan (cennetten) çık, çünkü sen kovulmuş-bu- 
lunmaktasın.” 

35. “Ve şüphesiz, din gününe kadarlânet senin üzerinedir.” 

36. Dedi ki: “Rabbim, öyleyse onların dirileceği güne kadar bana 
süre tanı. 

37. Dediki: “Öyleyse, sen (kendisine) süre tanınanlardansın. 


38. “Bilinen günün vaktine kadar.” 


Âdem'in cennet hayatı, İblis'in secde etmeyi reddetmesi ve aldığı cezayı 
Bakara, 30-39; A'raf, 10-28 ve İsra, 61-65. ayetlerde anlattık. İblis'in itirazı- 
nın temelinde iki maddi cevher arasında yaptığı ayırımdır. Fakat bir maddi 
cevhere karşı diğerini yani “toprağa karşı ateşi, cisme karşı latif olanı” öne çı- 
karırken, bir noktayı göz ardı ediyor ki, o da yukarıda işaret ettiğimiz üzere 
ruhtur. Âdem'i her varlıktan değerli kılan onun ilahi tabiatını oluşturan Nef- 
ha-i ruh'tur; isimleri öğrenmesi, varlığı tanıması ve Allah'ı en yüksek bilinç se- 
viyesinde tesbih ve takdis edecek olması ancak bu sayede mümkün olacaktır. 

Dahası, her bir yaratılmış varlık -yıldızlar, dağlar, ağaçlar, denizler, çiçekler 
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vs.- ilahi isimlerden bir veya birkaçını tecelli ettirecek kapasitede yaratılmışken, 
insan bütün isimlerin tecelligâhı, aynası, mazharı olma potansiyeline sahip ola- 
rak yaratılmıştır. Bu yüzden insan özeldir, Allah'ın muradıdır ve yeryüzüne hali- 
fe olmaya layık görülmüştür. Asla unutmaması gereken hakikat şu ki, kendisinde 
tecelli eden her bir ismin kökü, arketipi (a'yan-ı sabite) Allah'a aittir, kendinden 
herhangi bir gücü yoktur. Hayat sahibiyse Hay isminin, güzelse cemal sıfatının, 
güç ve kuvvet sahibiyse Kudret sıfatının onda yansıması sayesindedir. İnsan 
kendisindeki hasletleri kendinden bilirse şirke düşer, ulühiyete ve Rububiyette 
iştirake kalkışır. İnsanın üstün vasfı onun maddi hamurunun toprak-çamur ol- 
ması değildir, İblis toprağa karşı ateşi öne sürerek itiraz etti. 

Bağlamı kaydırmak suretiyle bu temel hakikati reddetmesi dolayısıyla 
“din gününe kadar lanetlenmiş” bulunmaktadır. “Din günü”, diriliş, kıya- 
met ve her şeyin, bütün hakikatlerin orta yere döküleceği “Büyük Gün” Bunun 
açıklamasını “Fatiha süresi”nin tefsirinde yapmıştık. 

35. ayet, İblis'in “din günü”ne kadar lanetli olduğunu belirtir (38/Sad, 
78). Onun istediği süre ise “diriliş gününe kadardır. Ona verilen süre ise 
“bilinen (malum) güne kadar” tayin edilmektedir. Bu konuda çeşitli fikirler 
öne sürülmüşse de, en doğrusunu Allah bilir. Anlaşılan şu ki, Razi'nin deyişiy- 
le İblis, “diriliş gününe kadar” mühlet istemek suretiyle “ölüm tehlikesi” 
atlatmayı planlamaktadır. Zira dirilişten sonra ölüm yoktur. “Bilinen gün'ü 
“kıyamet günü” olarak anlayacak olursak, ifadenin takdiri şöyle olur: Allah İb- 
lis'i o zamana kadar lanetli kılmaya devam edecek, onu affetmeyecek ve “Din 
günü”nde de cezasını çekecektir. Bu, yardımcıları ve ona uyanlarla beraber 
ateşe gönderileceği anlamına gelir. 
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39. Dedi ki: “Rabbim, beni kışkırttığın şeye karşılık, and olsun, ben 
de yeryüzünde onlara, (sana başkaldırmayı ve dünya tutkularını) 
süsleyip-çekici göstereceğim ve onların tümünü mutlaka kışkır- 


tıp-saptıracağım. 
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40. “Ancakonlardan muhlis olan kulların müstesna.” 
41. (Allah) dedi ki: “İşte bu, bana göre dosdoğru olan yoldur.” 


42. “Şüphesiz, kışkırtılıp-saptırılmışlardan sana uyanlar dışında, se- 
nin benim kullarım üzerinde zorlayıcı bir gücün yoktur.” 


43. “Vehiç şüphe yok, onların tümünün buluşma yeri cehennemdir." 


44, Onunyedi kapısı vardır; onlardan her bir kapı için bir grup ayrıl- 
mıştır. 


İblis'in isyanı dehşet vericidir. Zira meydan okuyup inadında ısrar eder- 
ken bile “Rabbim!” demekte, Allah'ın Rablığını itiraf etmektedir. “Rabbim” 
diyor, “Benim Âdem'e secde etmeyeceğimi ve onun yeryüzü halifeliğini kabul- 
lenmeyeceğimi bile bile bana bu emri verdin, beni azdırdın, tahrik ettin. Ben 
de mukabil bir hamle ile Senin kullarını azdıracağım, Sana başkaldırmalarını 
teşvik edeceğim, içlerindeki derin dünya tutkularını kışkırtıp açığa çıkaraca- 
ğım ve günahı onlara süsleyip çekici kılacağım, böylece tümü Senin yolundan 
sapmış olacaklar.” 

Zımnen İblis, şanı Yüce Allah'ın —-haşa- yanlış bir plan kurduğunu, isimle- 
rini tecelli ettirecek insanı seçmekle yanıldığını ve ateşten yaratılmış olmakla 
kendisine karşı “adaletsiz” davrandığını ima etmektedir. Meydan okuması şu- 
dur: Bana mühlet ver, senin yanlış bir plan kurduğunu kanıtlayacağım, yer- 
yüzüne halife olarak seçtiğin bu insanın senin muradını tahakkuk ettirmeye- 
ceğini ispatlayacağım. İblis'in planı insanı doğru yoldan saptırarak iddiasını 
kanıtlamak olacaktır. Bu büyük bir meydan okumadır ve kendisine tanınan 
mühlet -kıyamete kadarki süre içinde- İblis'in iddiasının çürüklüğü ve sağ- 
lamlığı insanın takınacağı tutum tarafından anlaşılacaktır. İman edip salih 
amellerde bulunanlar Allah'ı tasdik edecekler, inkâr edip isyan edenler İblis'in 
iddiasına malzeme tedarik etmiş olacaklardır. 

İblis planını bu dünyada sürdürecektir, bu yüzden insanlara “yeryüzün- 
de günahı sevimli, çekici göstereceğini” söylüyor. İnsanın bu dünya hayatını 
Allah'tan, müteal-aşkın olandan ve ahiret düşüncesinden tecrit ederek veya 
sanki “Allah yokmuş, insan ölmeyecekmiş ve ahirete hiç gitmeyecekmiş gibi” 
yaşamaya çalışması büyük bir yanılgıdır. 

Ancak İblis ya sahip olduğu bilgi sayesinde veya kendini bir oto kritikten 
geçirmek suretiyle bir istisna yapmaktadır. Kuracağı planda “muhlis kul- 
lar”ı istisna etmektedir. Kendisi samimiyetsizlik sonucu bu kibir ve isyana 
sürüklendiğini bildiğinden, sahip olmadığı şeyin bir başkasında yani insan- 
da bulunması durumunda planının boşa çıkacağını biliyor. Bu da “İhlas” yani 
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katışıksız, saf, temiz niyet ve düşüncedir. Bu onda yoktu ama başkalarında 
vardır, olabilir. Zaten genelleme yapacak olsaydı, yalancı duruma düşecekti, 
zira insanların tümü her ne kadar onun planına maruz kalıyorsa da, bir kıs- 
mı ihlas sahibidir, iman ve salih amelle Allah'a kulluklarını başarıyla sürdür- 
mektedirler. İhlas, katışıksız saflık ve temizlik yanında, “bir şeyi bir başka 
şeyin karışımından korumak” anlamına da gelir. Bu durumda ihlas, kötülük- 
lere karşı koruyucu bir rol oynamaktadır. İşte buna sahip olanlar şeytanın 
tuzağına düşmeyeceklerdir. 

Aslında İblis de, insanların tümünü yoldan çıkarmayacağını bilmekte, bu 
mülahaza ile ihlas sahiplerini istisna etmektedir. Ama yine de azami gayret 
gösterip mümkün sayıda daha çok insanı yoldan çıkarmaya çalışmaktadır. Yüce 
Allah da, İblis'in ihlas sahibi insanlara zarar vermeyeceğini belirtmektedir ki, 
bu hem bir haber hem bir teminattır. Haberdir, çünkü Allah geleceği bilmekte, 
bize yol göstermektedir: Teminattır, çünkü doğru yola girdiğimizde kimse bize 
zarar veremez, Allah bunun teminatını vermiş bulunmaktadır. İblis'in yoluna 
girenlerintümüm eninde sonunda ateş çukurunda buluşacaklardır. 

Ancak 44. ayette bir incelik vardır: Cehennemin yedi kapısı vardır. İbn 
Cüreyc kapıları şöyle sıralar: Cehennem, hutame, saiyr, sakar, cahiym, haviye. 
Kur'an-ı Kerim'de cehennem yedi adla anılmaktadır: Cehennem, leza, hutame, 
saiyr, sakar, cahiym ve haviye. Suçlu günahkârlar kötü fiillerine göre gruplara 
ayrılıp her biri bir kapıdan cezasını çekeceği yere girecektir. Yani cehennemlik 
diye, herkes aynı çukura atılmayacak, “suç fiiline göre ceza” kuralına göre aza- 
bını çekecektir. Nisa süresinde (4/145) “münafıkların en alt derekesinde” ceza 
görecekleri belirtilmişti. Bu da, bize cehennem azabının mahiyetçe ve derece 
farkıyla aynı olmadığı fikrini ilham etmektedir. En doğrusunu Allah bilir. 


LiL3iŞ ger) Ges gölü LöŞİLSİ toy Öyikö SİZ $ önazl 5) 

alan V (ev öneli pl GE İŞİN JE Ba hayalle la 

İgâKİN Gİ Çil söle İŞİ $tA) Grp Lia pad lağ ai lp 
YİL ld ŞA lr öl gen Aa 

ço: yasla lal ŞA ldE Gİ say ays3ll 

45. Gerçekten takvâ sahibi olanlar, cennetlerde ve pınar başlarındadır. 


46. 
47. 


Oraya esenlikle ve güvenlikle girin. 
Onların göğüslerinde kinden (ne varsa tümünü) sıyırıp-çektik, 
kardeşler olarak tahtlar üzerinde karşı karşıyadırlar. 
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48. Orda onlara hiçbir yorgunluk dokunmaz ve onlar oradan çıkarı- 
lacak değildirler. 
49. Haberverkullarıma; şüphesiz Ben, Ben bağışlayanım, esirgeyenim. 


50. Ve şüphesiz azabım; o acıklı bir azaptır. 


Cehennemliklerin bedbahtlığına karşılık dünyadaki inanç biçimleri ve yapıp 
ettikleri dolayısıyla cenneti hak edenler dalları birbiri içine girmiş ağaçlık yer- 
de ve pınar başlarında ağırlanmaktadırlar (51 /Zariyat, 15). Bunlar takva sahibi 
kimseler olarak tarif edilmişlerdir. Bazı tefsircilere göre bunlar Allah'a şirk koş- 
mayanlar, bazılarına göre hayatlarını isyan ve günahtan uzak olarak yaşamayı ba- 
şaranlardır. Ancak her iki vasfa sahip kimseler olmamaları için de bir sebep yok. 

Cennete girerlerken -ya Yüce Allah veya melekler tarafından- “Esenlikle ve 
güvenlikle (selam) girin” denmiştir (39/Zümer, 73). Bunun anlamı insanın dünya- 
daki iki temel gerilimi olan her türlü kaygı, endişe ve çatışmadan uzak olarak cen- 
nete girin, burada kaygılanmanızı veya ister kendi iç dünyanızda, ister başkala- 
rıyla çatışma içine gireceğinizi gerektiren sebep yoktur. Burada size herhangi bir 
hastalık veya tabii afet de isabet etmeyecektir, bundan emin olabilirsiniz. İlahi ko- 
ruma ve rahmet altındasınız, zaten oraya Allah'ın rahmetiyle girmişsiniz (7 /A'raf, 
49). İçlerinde birbirlerine karşı dünyada iken besledikleri kin ve husumetten, ha- 
set ve düşmanlıktan herhangi bir eser kalmamıştır, belki çatışma potansiyelleri 
yüksek olan insanlar şimdi cennette, tahtlar üzerinde kardeşler olarak yüz yüze 
oturmakta, sohbet etmekte, sohbet ve muhabbetten derin bir haz almaktadırlar 
(35/Fatır, 35). Cennet hayatında yorgunluk nedir bilmezler, ebedi olarak orada 
kalacaklardır, cennet ehline takdim edilen rızıklar tükenmez (38/Sad, 54). 

Kulların bilmeleri gereken temel bir hakikat var: Şanı Yüce Allah bağışla- 
yan (gafur) ve esirgeyen (rahim)dir. Bir hadiste Efendimiz şöyle buyurur: “Eğer 
mü'min Allah katındaki cezalandırmayı bilecek olsaydı hiç kimse cennete gir- 
meyi ümit etmezdi; inkârcı da Allah katındaki rahmeti bilecek olsaydı hiç kimse 
O'nun rahmetinden ümidini kesmezdi” (Müslim, Tevbe, 23; Tirmizi, Deavat, 99). 
Hitap salt manada insanlaradır, zira insanların tümü hakikatte ve son tahlilde “Al- 
lah'ın kulları”dır, şu var ki, itaat eden, tevhid inancını benimseyip ilahi hükümlere 
göre hayatını tanzim eden mü'minlerdir ki, bunlar diğerlerine yani inkârcılara 
göre yüksek derecede kul özelliğini kazanmaya hak sahibi olmaktadırlar. 
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51. Onlara İbrahim'in konuklarından haber ver. 
52. Yanına girdiklerinde “Selâm” demişlerdi. O da: “Biz sizden kork- 


maktayız” demişti. 
53. Dediler ki: “Korkma biz sana bilgin bir çocuk müjdelemekteyiz.” 


E u 


54. Dedi ki: “Bana ihtiyarlık gelip-çökmüşken mi müjdeliyorsunuz? 
Beni ne ile müjdelemektesiniz?” 

55. Dediler ki: “Seni gerçekte müjdeledik; öyleyse umut kesenlerden 
olma.” 

56. Dediki: “Sapıklar dışında Rabbinin rahmetinden kim umut keser?” 

57. Dediki: “Ey elçiler, (bunun dışında, diğer) işiniz ne?” 

58. Dediler ki: “Gerçekte biz, suçlu-günahkâr olan bir topluluğa gön- 
derildik.” 

59. “AncakLutailesi hariçtir; biz onların tümünü muhakkak kurtara- 
cağız.” 

60. “Ama karısını (kurtaracaklarımız) dışında tuttuk, o, geride kalan- 
lardandır.” 


İlerlemiş yaşında Hz. İbrahim ve kendisi gibi yaşlı karısı Sara'ya çocuk 
müjdelemeye gelen melekler ile İbrahim aleyhisselâm arasında geçen diyalog 
Hud süresinde (11/69-76) anlatılmıştı. Burada olay tekrar ele alınıp sürenin 
genel bağlamı içinde bir hatırlatmada bulunulmaktadır. 

Hz. İbrahim başlangıçta konuklarını sıradan kimseler sanır, âdeti olduğu 
üzere yemek ikramında bulunur, fakat konukların yemeğe el uzatmadıklarını 
görünce, beşer-üstü varlıklar olduğunu anlayıp korkar, daha doğrusu derin bir 
kaygı duyar. Ancak melekler, kendisine ve eşine çocukları olacağına ilişkin müj- 
de vermek üzere geldiklerini bildirip onu teskin ederler. Doğal olarak -beşer 
olması hasebiyle- ilk anda şaşırır, zira kendisi de eşi de çocukları olacak yaşı 
çoktan geçmişlerdir ama melekler söylemlerinde kararlıdırlar, ona üstü kapalı 
“Allah'tan umut kesenler olmaması” gerektiğini ima ederler, bir bakıma cari ya- 
salara bakıp ilk anda ilerlemiş yaşta insanların nasıl çocukları olabilir soran Hz. 
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İbrahim'e kendisine gelmesini sağlarlar, oda hemen zihnini toparlar ve “Sapık- 
lar dışında Rabbinin rahmetinden kim umut keser?” diye onları teyit eder. 

Meleklerin müjdeledikleri çocuk hem erkek evlattır, hem “çok bilgin” ola- 
caktır. Bu İshak aleyhisselâmın özellikle altı çizilen bir sıfatı olarak zikredil- 
mektedir. 

Bu diyalogda ilginç bir nükte var: Tabiat yasaları caridir yani olayla bağ- 
lantılı olarak düşündüğümüzde, bir kadın doğurabilecek yaşta iken hamile 
kalır ve doğurur. Ergenlik çağına girdikten adetten (hayızdan-nifastan) kesi- 
linceye kadar bu sürer. 50 yaşın üstünde çocuk doğuran kadınlara rastlanmış- 
tır. Pakistan ve Hindistan sınırında yaşayan ve Hun Türklerinden geldikleri 
sanılan Hunza Türkleri -ki tamamı Müslümandır- ortalama 110 ila 120 sene 
yaşıyorlar; kadınları 65-70 yaşlarında bile çocuk doğurabiliyor. Ancak Sara'nın 
çocuk doğuracağı müjdesini aldığı sırada daha da yaşlı olduğunu düşünebili- 
riz, bazıları 70-80 yaşında olduğunu tahmin eder. Sara hayli yaşlıydı kocasının 
yaşına yakındı, zira Hz. İbrahim'le birlikte puta tapan kavmi terk edip, onunla 
Kenan iline hicret etmişti. Yaşının hayli ilerlediği anlaşılan bir kadının çocuk 
doğurması görülmüş şey değildi. Tabii ki bu yaşta Sara'nın İshak aleyhissela- 
ma hamile kalması bir mucize eseridir ama bu olay dolaylı olarak bize, tabiat 
yasalarının her zaman ve mutlak manada geçerli olmadıklarının-olamayacak- 
larının da bir hatırlatmasıdır. Her şeyi kudret elinde tutan şanı Yüce Allah mu- 
rat ettiğinde tabiata müdahale eder, geçerli yasaları tatil eder, başka üst varlık 
mertebelerin yasalarını geçerli kılar. İşte o zaman yaşı hayli ilerlemiş bir kadın 
çocuk doğurur. Bu ve benzeri hatırlatmalar mutlak determinizmin temelsiz 
bir iddia olduğunun gösterir. 

Ancak insan peygamber dahi olsa, böyle durumlarda ilk önce cari tabiat 
yasalarını hatırlar, Yüce Allah'ın müdahalesini hemen aklına getirmeyebilir. 
Din “zikir, hatırlatma ve nasihat”tır. Asıl ilahi hakikat hatırlatıldığında peygam- 
ber aniden zihnini silkeler, yüce Allah'ın kudreti önünde boyun eğer. Bu bizim 
için de uyarıcı bir hatırlatmadır. 

Meleklerin gelişinin ikinci sebebi eşcinsellik günahına batmış olan Lut 
kavmine toplu azap vermektir. İbrahim'in sorusu üzerine ona gelişlerinin ikin- 
ci sebebini söylerler. Hud süresinde anlatıldığı üzere, sabaha doğru günahkâr 
şehir yerle bir olacak ama Lut aleyhisselâmın karısı hariç o ve ailesi bu azap- 
tan kurtarılacaklardır. (7/A'raf, 80-84; 11/Hud, 77.) 

Ayet aynı zamanda sürenin başında (15-6/7) müşrikler, Hz. Peygamber'e 
eğer doğru söylüyorsa, melekleri getirmesi taleplerine bir cevap teşkil etmek- 
tedir. Buna göre, eğer melekler gelecek olursa, bu son derece önemli bir sebe- 
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be mebni olarak gelirler. Ciddi bir görevi yerine getirmek üzere gelirler ve bu 
genellikle bir azabı tahakkuk ettirmeye matuf olur. 
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61. Böylelikle elçiler Lut ailesine geldiklerinde, 

62. (Lut) Dedi ki: “Sizler gerçekten tanınmamış bir topluluksunuz.” 

63. “Hayır” dediler. “Biz sana, onların hakkında kuşkuya kapıldıkları 
şeyle geldik.” 

64. “Sana gerçeği getirdik (veya hak ile geldik), biz şüphesiz doğru söy- 
leyenleriz.” 

65. “Hemen aileni gecenin bir bölümünde yola çıkar, sen de onların 
ardından git ve sizden hiç kimse arkasına bakmasın; emrolundu- 
ğunuz yere gidin." 

66. Ve onlara şu emri verdik: “Sabaha çıkarlarken onların arkası 

mutlaka kesilecektir.” 

Şehir halkı birbirlerine müjdeler vererek geldi. 


(Lut onlara) “Bunlar benim konuğumdur, beni utandırıp-dillere 


67. 
68. 
düşürmeyin” dedi. 


69. “Allah'tan korkup-sakının vebeni küçük düşürmeyin.” 
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70. Dedi ki: “Biz seni 'herkes(in işinje karışmaktan' alıkoymamış 
mıydık?” 


71. Dediki: “Eğer yapmak-istiyorsanız, işte bunlar, benim kızlarım.” 
72. Ömrüneandolsunki, onlar, sarhoşlukları içinde kör-sersemdiler. 


73. Derken, tan yerinin ağarma vaktine girdiklerinde onları (o kor- 
kunç ve dayanılmaz) çığlık yakaladı. 

74. Anında (yurtlarının) üstünü altına çevirdik ve üzerlerine balçık- 
tan pişirilmiş taş yağdırdık. 

75. Elbette bunda 'derin bir kavrayışa sahip olanlar” için gerçekten 
âyetler vardır. 

76. Ofşehirde) gerçekten bir yol üstünde (hâlâ) durmaktadır. 


77. Elbette, bunda imân edenler için gerçekten âyetler vardır 


Lut aleyhisselâm ile kavmi arasında süren mücadelenin iyi sonuç verme- 
mesi dolayısıyla Sodom halkının toplu bir azapla yok oluşları A'raf (7/80-84) 
ve Hud süresinde (11/77-83) ele alınmıştı. “Lezbiyenlik ve eşcinsellik” konusu 
da Nisa, 15-16. ayetlerin açıklamasında anlatılmıştı. Burada konu kendi bağla- 
mında bir kere daha ele alınmaktadır. 

Hz. İbrahim ve eşine müjdeyi verdikten sonra elçiler Lut aleyhisselâmın 
bulunduğu Sodom'a gittiler. Hz. Lut, eşcinsellikleriyle öne çıkmış Sodom hal- 
kını uyarmak, onları bu sapkın fiillerinden vazgeçirmekle görevliydi. Hz. İbra- 
him'in yeğeni ve ona inanmış biriydi (29 /Ankebut, 26); “ilim ve hikmet sahi- 
bi”ydi (21/Enbiya, 174). Çok uğraşmasına rağmen bu günahkâr halkı sapkın 
yollarından vazgeçirebilmiş değildi. İki kızı ve eşi vardı, eşi de ona inanıyor 
değildi, Nuh aleyhisselâmın karısı gibi peygamber kocasına ihanet eden ve ila- 
hi emirlere isyan eden biriydi (66/Tahrim, 10). 

Elçiler evine geldiğinde Hz. Lut, onları tanımadığını söyledi, şehir halkından 
değillerdi. Erkek, genç ve yakışıklı idiler. Elçiler, ona şehir halkının yaptıklarına 
karşı başlarına geleceğinden kuşku duydukları, aslında umursamadıkları azabı 
gerçekleştirmek üzere geldiklerini söylediler. Toplu azaptan korunması için Lut 
ve ailesi gece sabaha doğru şehri terk edecek, arkalarına hiçbir şekilde bakma- 
yacaklardı. Sabah vakti Sodom yerle bir olacak, tarihten silinecekti. 

Ancak şehre yabancıların geldiğini öğrenen sapıklar Hz. Lut'un kapısına 
dayanıp konuklarını istediler. Onlarla birlikte olmak istiyorlardı. Hz. Lut zor 
durumda kalmıştı, onlara yaptıkları şeyin ahlak dışı olduğunu, eğer cinsel 
arzularını tatmin etmek istiyorlarsa “kadınlarla birlikte olmalarını” önerdi. 
Tefsircilere göre, “işte benim kızlarım” sözü, kendini şehrin babası sıfatıyla ve 
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genel anlamda kadın ve kızları kastetmiştir. Bu tarz azgınlık yaparak onu kü- 
çük düşürüyorlardı, onları vazgeçirmeyi denedi. Onlar ise, “herkesin işine ka- 
rışmaktan vazgeçmesi için daha önceden kendisini uyardıklarını” hatırlattılar. 
Geliştirdikleri söyleme göre bu onların “tercihi"ydi, Lut aleyhisselâmı ilgilen- 
dirmezdi. Günah tutkusu, sapkın hayat tarzları ve ahlak dışı tercihleri dolayı- 
sıyla tam bir sarhoşluk içinde bulunuyorlardı, onu dinlemediler, tehdit ettiler 
ve her geçen gün biraz daha saldırganlaştılar. Aşırı alkol alan kimse gerçeği 
görmez, gerçek dünya ile ilişkisi bir ölçüde kesilir, sarhoşluk onu derin bir ay- 
mazlığa, yerine göre küstahlığa ve zorbalığa sürükler. Bu, özünde eşcinsellerin 
saldırgan olduklarını ima eden anlamlı bir ifadedir: Sanki Hz. Lut'un onları eş- 
cinsellikten vazgeçirmek istemesi değil, onların Hz. Lut'u işlerine karışmaktan 
engellemeleri daha doğruymuş gibi baskın çıkmaya çalışıyorlardı. Kendilerine 
göre yaptıkları şey 'gayet normal'di, sorarsanız onların tabii haklarıydı. Böy- 
lelikle ahlaki hiyerarşiyi tersine çeviriyorlardı ki, eşcinsellerin tarih boyunca 
hep yapageldikleri budur. Sanki onları bu çirkin fiilden vazgeçirmek isteyenler 
suçluymuş gibi davranıp baskın bir retorik geliştiriyor, onlara karşı olanlara 
saldırgan bir tutum takınıyor, fırsatını buldukları yerlerde kendilerini yasala- 
rın koruyucu zırhı arkasında saklayabiliyorlar. 

Sonunda saldırgan tutumlarından vazgeçmeyince sabah vakti korkunç 
bir çığlıkla sarsıldılar. Artık azap gelmeye başlamıştı. Bunun dehşetengiz bir 
kozmik patlama olduğunu düşünebiliriz, zira ceza olarak üzerlerine “balçık- 
tan pişirilmiş taşlar” yağdırıldı. Buna bir tür “meteor fırtınası” demek müm- 
kün (Bkz. 7/A'Traf, 84; 11/Hud, 82-83; 26/Şuara, 173;27/Neml, 58; 54/Kamer, 
34-38). Taşların balçıktan pişirilmiş olmaları, azaptan sonra şehrin sokak ve 
meydanlarını, evlerini veya kapalı mekânlarını yığınla dolduracak olan ceset- 
lerin taşıdıkları ve atmosfere sirayet etme istidadı olan mikropların “balçıkla, 
kireçle yakılıp yok edilmesi”yle ilgili görünmektedir. Eski zamanlarda ölümle 
cezalandırılan eşcinsellerin cesetleri kireçten yerlere gömülür, üstüne su dö- 
kerek yakılırdı. Sodom halkı da, balçıktan pişirilmiş taş yağmuruna tutuldu, 
şehrin üstü altına geldi yani bu taşlarla yerin altına gömülmüş oldular. (Ayrıca 
bkz. 4/Nisa, 15-16; 7/A'raf, 80-84; 11/Hud, 77-83; 26/Şuarâ, 160-174; 27/ 
Neml, 54-59; 29/Ankebut, 28-35; 66/Tahrim, 10.) 

Tabii ki bu trajik olayda 'derin bir kavrayışa sahip olanlar için ibretler 
vardır. Bizim “derin kavrayış” olarak tercüme ettiğimiz kelimenin aslı “teves- 
süm”dür. Bir olaydan veya bir şeyden hareketle varılan sonucu ifade eder. 
Deve vb. hayvanlarda demir parçasıyla derin iz bırakmaya denir. Bununla sağ- 
lam düşünmek, tutarlı muhakeme yapıp çıkarımlarda bulunmak kastedilmiş- 
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tir. Selim fıtrat, keskin zekâ, derin kavrayış yeteneğine sahip olanlar bir olay 
üzerinde düşündüklerinde bundan gerekli sonuçları çıkarırlar. Tevessümde 
bulunanlar lüzumsuz meşguliyetlerden kaçınır, kalplerini temiz tutar, kötü 
huy ve davranışlardan kaçar. Bu onları sulh ve salah üzere yaşayan hayır ve 
hikmet sahibi kimseler kılar. 

Bize ve kıyamete kadar birer ibret levhası olarak anlatılan Sodom ve Go- 
more halkı günah bataklığına saplanmışlardı; Şam ile hicaz arasında yol üs- 
tünde hala izleri bulunmaktadır. Basiret ve feraset sahibi insanlar, bu iki şehir 
halkının yaptıkları ve başlarına gelenler üzerinde yeterince düşünecek olur- 
larsa, şanı yüce Allah'ın hem bu ve benzeri günah fiillerini cezasız bırakma- 
dığını hem Lut kavmine ceza verdiği gibi başka günahkâr ve suçlu toplumlara 
da ceza vermeye gücü yettiğini anlayacaklardır. Kur'an-ı Kerim, bu sapkın ka- 
vimden ibret alınması için geriye izler bırakıldığını belirtmektedir.(Bkz. 29/ 
Ankebut, 35 ve 51/Zariyat, 37.) 
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78. Eykehalkı da gerçekten zalim kimselerdi. 
79. Bundandolayı onlardan intikam aldık; her ikisi de açıkça (gözler) 
ön(ün)dedir. 
80. Andolsun, Hicr halkı da gönderilen (elçi)leri yalanlamışlardı. 
81. Onlaraayetlerimizi vermiştik de ondan yüz çevirmişlerdi. 


82. Dağlardan güvenli evler yontuyorlardı. 
83. Derken, sabah vaktine girdiklerinde, onları o dayanılmaz-çığlık 
yakalayıverdi. 


84. Bunarağmen kazandıkları şeyler, (uğrayacakları sondan kurtulmak 
için) onlara yetmedi. 


Yüce Allah, geçmişte Lut kavmine hak ettikleri cezayı verdiği gibi, yapıp 
ettiklerinden dolayı Eyke halkına da ceza vermiştir. Onlar da zulmedip duru- 
yordu, kendilerine elçi olarak gönderilen Şuayb aleyhisselâmı dinlemediler, 
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sonunda azaba müstahak oldular. Görebilen gözler, tarihi olaylardan gerekli 
dersleri çıkarabilenler için suçlu-günahkârların başlarına gelen “gözler önün- 
de”dir. (Hz. Şuayb (a.s.)'ın kavmiyle mücadelesi için bkz. 7/A'raf, 85-93; 11/ 
Hud, 84-95 arası ayetlerin açıklaması.) 

Eyke halkı gibi Hicr halkının başına gelenler de farklı değildir. Salih aley- 
hisselâmın kendilerine elçi olarak gönderildiği bu halk (Semud kavmi), Arap 
yarımadasının kuzeybatısında Medine-Tebük güzergâhı üzerinde taşlık-kaya- 
lık bir yerde yaşıyorlardı. Kayaları yontmuş, kendilerine deprem ve tabii afet- 
lere karşı dayanıklı barınaklar yapmışlardı. Biraz da buna dayanarak suç ve 
günah işlemekte pek umursamaz bir hayat tarzı sürdürüyorlardı. Diğer yoldan 
çıkan topluluklar gibi onlar da Hz. Salih'i yalanladılar, ilahi tebliğe ve emirlere 
meydan okudular; sonunda şiddetli bir sarsıntı, sağır edici çığlıkla o çok gü- 
vendikleri barınakları, görkemli şehirleri yerle bir oldu. Ne kazanıp biriktir- 
mişlerse, neyle övünüp yoldan çıkmalarına sebep olmuşsa kaybettiler. (Daha 
geniş bilgi için bkz. 7/A'raf, 73-79 ve 11/Hud, 61-68. ayetlerin açıklaması.) 
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85. Biz, gökleri, yeri ve her ikisinin arasındakilerini hakkın dışında 
(herhangi bir amaçla) yaratmadık. Hiç şüphesiz o saat de yaklaşa- 
rak-gelmektedir; öyleyse (onlara karşı) güzel davranışlarla davran. 


86. Çünkü Rabbin, yaratan ve bilenin ta kendisidir. 


Yüce Allah gökleri, yeri ve ikisi arasındakileri, kısaca varlık âlemini “hak 
olarak yaratmış”tır (6/En'am, 73). 85. ayette geçen “hak” kelimesini birkaç an- 
lamda ele almak mümkün: 

a) Varlık anlamdan ve amaçtan yoksun değildir, yaratılmış olmasının bir 
gayesi vardır; 

b) Varlık âleminin ve yaratılışının bir hakikati vardır; hikmet ehli insanlar 
veya hikmet arayıcıları bu hakikate ulaşmak isterler, tarih boyunca indirilen 
vahiyler bu hakikate ve bilgisine ulaşmanın yollarını gösterir; 

c) Yaratılmış olan her bir şeyde bir düzen, ahenk, yerli yerindelik ve an- 
lam vardır. Hiçbir şey diğerine aykırı değildir, adalet varlığın her mertebesinde 
ve her objede tecelli etmiş bulunmaktadır. Mesela birbirini yiyerek beslenen 
hayvanlardan büyük balığın küçük balığı yiyerek denizlerdeki canlı hayatı sür- 
dürmesi adalettir, yerli yerinde bir düzendir; 
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d) Platoncuların ve bunların etkisindeki filozof ve sufilerin aşırılaştırılmış 
kavramsal çerçevede fizik âlemi salt gölgelerden ibaret zannetmelerinin bir 
gerçeklik değeri yoktur. Fizik dünya, maddi, sonsuz evren ve kozmik düzen bir 
gerçektir. Varlık mertebeleri, fenomenler dünyası arasında işleyen yasalar var- 
dır. Yasaları takip ederek işleyiş düzeni anlaşılabilir, insana yararlı yeni fiziki 
durumlar, imkân ve avantajlar elde edilebilir ki, eğer fiziki (materyal) gerçek- 
lik olmasaydı bilim mümkün olmazdı. Şu var ki, hiçbir varlık ve nesne kendi 
başına var değildir, varlığını Vacibu'l Vücud olan Allah'a borçludur, bu yüzden 
bütün evren izafidir, sonludur, sınırlı ve fanidir. Baki olan yalnızca mutlak ilim, 
mutlak irade ve mutlak kudrete sahip olan Yüce Allah'tır. (36/Yasin, 81-82.) 

Bu, varlığın bir sonu olduğunu, günün birinde kıyametin kopacağını 
göstermektedir. Geri sayım başlamıştır, kıyametin kopacağı an yaklaşarak 
gelmektedir, nihayetinde kural şu ki, “her gelmekte olan gelecektir.” Geçmiş 
toplumlardan trajik örnekler verildi, gaflet içinde hayatlarını isyan ve inkâr 
içinde geçirenler tarih sahnesinden silinip gittiler. Yüce Allah nasıl varlık âle- 
mini “hak” olarak yaratmışsa, yeryüzünde insanların hayatlarını tanzim etme- 
ye matuf indirdiği hükümler de haktır; adaleti, insaf, iyiliği ve güzelliği tesis 
etmektedir. Kim isyan ederse mutlaka cezasını çekecektir. 

Mademki hakikat budur, o halde sana düşen (Ey Muhammed!) inkârcılar 
tutumlarında ısrar edecek olsalar dahi, sen davranışlarında güzel yolu izle- 
meyi bırakma, yanlış ve batılda ısrar etmelerine, seni alaya almalarına, umur- 
samazlıklarına aldırış etme, hatta mümkün mertebede veya bilinen sınırları 
aşmadıkları sürece onları tolere et, duruma göre hoş gör. Yüce Allah onların ne 
yapıp ettiklerini gayet iyi bilmektedir. Nasıl dünyada ceza veriyorsa, bir hikme- 
te binaen dünyada ceza vermediklerine ahirette hak ettikleri cezayı verecektir. 
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87. Andolsun, sana çiftlerden yediyi ve büyük Kur'ân'ı verdik. 


88. Sakın onlardan bazılarını yararlandırdığımız şeylere gözünü dik- 
me, onlara karşı hüzne kapılma, mü'minler için de (şefkat) kanat- 
larını ger. 


89. Vedediki: “Şüphe yok, ben apaçık bir uyarıcıyım.” 

90. Parçaayırıcılarına indirdiğimiz gibi, 

91. Kionlar Kur'ân'ı parça parça kıldılar. 

92. Rabbineandolsun, onların tümüne (bunu) soracağız. 

93. Yapmakta oldukları şeyleri. 

94. Öyleyse sen emrolunduğun şeyi açıkça söyle ve müşriklere aldı- 
rışetme. 

95. Şüphesiz o alay edenlere (karşı) biz sana yeteriz. 

96. Ki onlar, Allah ile beraber başka ilâhları (ortak) kılmaktadırlar; 
onlar yakında bilip-öğreneceklerdir. 

97. Andolsun, onların söylemekte olduklarına karşı senin göğsünün 
daraldığını biliyoruz. 

98. Sen Rabbinihamdile tesbih et ve secde edenlerden ol. 


99. Veyakin sana gelinceye kadar Rabbine ibâdet et. 


Hz. Peygamber (s.a.)'e verilen en büyük nimet “çiftlerden yedi (Seb'ul-me- 
sani)”dir. Bükülerek katlanabilen ve başka şeyle takviye edilen şey demektir. 
Bunun ne anlama geldiği konusunda birkaç görüş öne sürülmüştür: 

a) Ağırlıklı görüşe göre Seb'ul mesani Fatiha süresidir. Her namazda tek- 
rar edilir, “Kitabın anası”dır. Bunu destekleyen hadis şöyledir: “Hamdolsun 
Allah'a, Fatiha Kur'an'ın anasıdır, kitabın da anasıdır ve tekrarlanan yedi me- 
sanidir” (Tirmizi, Fedailu'l Kur'an, 1; Müsned, V, 114). 

b) Seb'ul-mesani ilk yedi uzun süredir (Bakara, Âl-i İmran, Nisa, Maide, 
En'am, A'raf ve aralarında besmele düşünülmediğinde tek bir süre hükmünde 
kabul edilen Enfal-Tevbe süreleri.) 

c) Kur'an-ı Kerim'in kendisidir. Bu görüşü de Zümer süresi, 23. ayeti des- 
teklemektedir: “Allah, müteşâbih (benzeşmeli), ikişerli bir kitap olarak sözün 


en güzelini indirdi.” 
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“Tekrarlanan şeyler” ibret verici olarak anlatılan kıssalar ve bunların de- 
ğişik versiyonlarla tekrarlanmaları; geçmişten verilen haberler; Kur'an'ı Ke- 
rim'in vaz'ettiği hükümler, emir ve nehiyler /yasaklar, korkutan ve müjdeleyen 
ayetler; verilen misaller, temsiller; zikredilen eşsiz nimetler ve geleceğe ilişkin 
verilen gaybi bilgiler. 

Kendi muradını en iyi bilen Allah'tır ancak Fatiha süresinin kastedilmiş 
olması kuvvetle muhtemel görünmektedir. Zira Seb'ul-mesaniyle beraber “Bü- 
yük Kur'an'ın da verildiği belirtilmektedir. 

Seb'u'I-mesani ve Kur'an yeter. Allah'a şirk koşanlar, ilahi hükümlere aldırış- 
sız yaşayanlar dünya hayatını yegâne gaye edinip servet istifi yapar, güç toplar 
ve ömürlerini zevk-ü sefa ile geçirirler. Oysa bunlar kendilerine birer sınav aracı 
olarak verilmiştir (20 /Taha, 131), asıl mutluluk ve lezzetin bunlarda değil, ahi- 
rette olduğunu bilecek olsalardı gaflet içinde olmazlardı. Güç ve servet, iktidar 
ve tahakküm onları etkisi altına alır, hakiki yaratılış gayelerini unuturlar. Yüce 
Allah, servetleri ve güçleriyle övünen Mekkeli kodamanlara, servetleri katlana- 
rak artanlara, kenz yapanlara, mütegallibe zümrelere elçisinin imrenmemesi 
gerektiğini hatırlatır. Sen onların zenginliğine gözünü dikme, onlara meyil gös- 
terme. Bu elbette bizim için de bir uyarıdır (20/Taha, 131). Hz. Peygamber'e ve 
Müslümanlara verilen Kur'an tek başına yeter bir servettir. 

Kurtubi'nin verdiği bilgilere göre Busra ve Ezriat bölgelerinden Medine'ye 
Beni Kurayza ve Beni Nadir'e yedi kafile gelmişti. Kervanlarında buğday, hoş 
kokular, mücevherat, denizlerden çıkarılıp işlenmiş pahalı süs eşyaları vardı. 
Müslümanlar özenip “Bu mallar bizim olsaydı, biz de mali yönden güçlenip Al- 
lah yolunda infak ederdik” deyince bu ayet indi. Alusi de tefsirinde benzer bir 
rivayete yer vermektedir; Vahidi de Esbab-ı Nüzulü'nde aynı rivayeti tekrar 
eder. Ne var ki süre Mekke'de inmiştir, zikri geçen iki Yahudi kabilesinin yer- 
leşim yeri Medine'dir. Bundan hareketle sadece bu ayetin Medine'de indiğine 
ilişkin görüşler ortaya atılmışsa da Elmalılı, bunun pek itibar edilen bir görüş 
olmadığını söyler. Durum böyle olunca, bu ayetle Hz. Peygamber'e “zenginlik- 
leri, maddi ve mali güçleri, taraftar sayısıyla övünen Mekke'nin hâkim zümre- 
lerine, mütegallibe sınıf”a hayranlıkla gözünü dikip onlara imrenmemesidir. 

Bu son derece önemli bir uyarıdır. Müslümanlara yeryüzünde üstünlük ve 
onur, güç ve iktidar sağlayacak olan şey salt maddi zenginlik, servet ve dün- 
yevi nimetler değil, Fatiha süresinin sırrında yatan hikmet, Kur'an-ı Kerim'in 
hükümlerini yeryüzünde tatbik etmeleri ve Allah'ın muradına uygun yüksek 
düzeyde ahlaki bir hayat tesis etmeleridir. Bu bize, güç ve iktidarı yanlış yer- 
lerde aramanın büyük yanılgı olduğunu hatırlatmaktadır. 
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Maddi güç ve servet insanın aklını başından alır, inkâr ve isyanı tatlı gös- 
terir, gaflet hali giderek katmerleşir. Böyleleri inkârda inat ederler, bu gibilere 
acımak gerekmez, inat ve ısrarları Müslümanları hüzünlendirmeye değer de- 
ğildir. Ancak Hz. Peygamber'den istenen mü'minlere kol kanat germesi, onlara 
şefkat göstermesi, onları her türlü kötülükten, isyan ve günahtan korumasıdır. 
Onun görevi uyarmaktır. 

90. ayette “Parça ayırıcılar” olarak tercüme ettiğimiz “muktesimiyn”e 
birkaç anlam verilmiştir. Kimine göre farklı yorum ve yanlış teviller yaparak 
Kur'an-ı Kerim'in anlam bütünlüğünü bozan kimseler kastedilmiştir. Kimine 
göre Kur'an-ı Kerim'in bazı hükümlerini kabul edip diğer hükümlerini iptal 
etmeye kalkışanlar, anlam ve değerini kaybettiğini öne sürenlerdir. Bunların 
kitap ehli olduklarını söyleyenler de vardır, başka yerlerde de vurgulandığı 
üzere, Yahudi ve Hıristiyan din bilginleri kitaplarının bir kısmını uyguladılar, 
bir kısmını hükümsüz bıraktılar. İbn-i Abbas'ın görüşü bu yöndedir. (Buhari, 
Tefsir, 15/4.) Her durumda ilahi vahyi, vahiy ile tebliğ edilmiş hakikati, haya- 
tın tanzimi için indirilen hükümleri parçalamak, bir kısmını geçersiz kılmak, 
kitabı darmadağınık hale getirmek “muktesimiyn” adı verilenlerin kötü fiili 
olmaktadır. Ayet kitap ehline atıfta bulunuyorsa da, Müslümanların da bundan 
ders çıkarması ve dinlerini bir bütün kabul edip hayatlarında tatbik etmeye 
çalışmaları gerekir. (4/Nisa, 150-151.) 

Allah'ın indirdiği kitapların ve peygamberlerin arasını ayıranların kaste- 
dilmiş olması da muhtemeldir. En doğrusunu Allah bilir. 

Esasında 91. ayet kötü fiillerinden yerilen muktesimiyn'in bu sıfatlara sa- 
hip Müslümanlar oldukları anlaşılmaktadır. Zira bu kimselerin “Kur'ân'ı parça 
parça kıldıkları”ndan bahsedilir. Kur'an'ın bir bölümünü kabul edip bir bö- 
lümünü reddetmek büyük cürümdür, onun bütünlüğünü bozup darmadağın 
etmektir. İlahi hükümler insanların heva ve hevesine, şahsi veya sınıfsal çıkar- 
larına göre inmez. İslam'a giren kimse İslam'ı bir bütün olarak kabul eder, aksi 
halde Kur'an'ı ve dini parçalamış olur. İslam dinini yalnızca ahlak ve ibadetlere 
indirgeyip, onun muamelat ve ukubat yanını iptal etmek de aynı hükme girer. 
(Bkz. 2/Bakara, 85.) 

Kim böyle yaparsa bunun hesabını verecektir, zira Yüce Allah hem bunu 
hem yapıp ettiklerini mutlaka soracağını haber vermektedir. Tefsircilere göre, 
bu ayette sözü edilen şey, Kelime-i tevhid'in hesabıdır: “Lâilaheillallah (A|- 
lah'tan başka ilah yoktur)” diyenler acaba tam olarak bunun anlamını kav- 
radılar mı, içlerine, ruhlarına ve zihinlerine mal ettiler mi, hayatlarını tevhid 
inancına göre kurdular mı, bu inancın çizdiği helal ve haram sınırlara riayet 
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ettiler mi, yoksa bu söz sadece dillerinde kuru bir sözden, içi boşaltılmış bir 
söylemden ibaret mi kaldı? 

Hz. Peygamber'e ve mü'minlere düşen emrolundukları gibi inanıp yaşa- 
maları, dini parçalara ayırıp heva ve heveslerine göre dini parçalayanlardan 
yüz çevirmeleridir. Mü'minlerin asli görevleri çerçevesinde tebliğlerini eksik- 
siz yapacak, helal ve haram sınırlarını koruyacak, insanları Allah'ın birliğine, 
adalete, özgürlüğe ve yüksek ahlaki bir hayat kurmaya çağıracaklardır. Pey- 
gamber ve onu kıyamete kadar takip edecek olanlar, kendilerine emredileni 
yerine getirmeye çalışacaklar (5/Maide, 67); inkârcılara ve suçlu günahkârla- 
ra aldırış etmeyecekler (6/En'am, 106). Böyle davranmaları durumunda kork- 
malarını gerektirecek sebep kalmaz, zira Allah onları koruyacaktır. Allah'tan 
başka kişi ve güçlere bağlananlar yapıp ettiklerinin ne kadar yanlış olduğunu 
yakında bileceklerdir. 

Zaman zaman Hz. Peygamber'in içi daralsa da kendisine emredileni yerine 
getirmekle yükümlüdür (6/En'am, 33). 97. ayet bunun hatırlatmasını yapar. 
Görevini yerine getirip Rabbini hamd ile tesbih eder ve secde edenlerle secde 
etmeye devam ederse zafer gelecektir. Ancak zafer gelse de iş bitmez, “yakin” 
gelinceye kadar Allah'a ibadet ve kulluk devam eder. Secdeye devam, namazın 
aksatılmadan erkânına göre kılınmasını gerektirir. Zira Hz. Peygamber şöyle 
buyurmuştur: “Kulun rabbine en yakın olduğu durum, secdedeki halidir. O ba- 
kımdan ihlasla dua ediniz.” (Müslim, Salat, 215; Nesai, tatbik, 78.) 

“Yakin” kelimesinden ölümün anlaşılması gerektiği yönünde kuvvetli gö- 
rüşler vardır. (Bkz. 2/Bakara, 95.) Buhari'de yer alan bir rivayet bu görüşü 
teyit etmektedir. Rivayete göre muhacir sahabelerden Osman bin Maz'un vefat 
ettiğinde, Efendimiz (s.a.) “Ona yakin gelmiştir” buyurmuştur. (Buhari, Cenâiz, 
3; Şehadet, 30.) Kelimeyi “zafer ve galibiyet” anlamında ele alanlar da var. Ölü- 
mün kendisinden çok, ölümle beraber dünya perdesinin açılıp ahiret hayatı- 
nın başlaması, hakikatin ortaya çıkması demektir. Ancak dünyada da ihlaslı 
kulluk, eksilmeyen ibadet, zikir, tefekkür, deruni mücahede ve hikmet üzere 
yaşamak insana hakikatin bazı kapılarını açar, yakin hâsıl olabilir. 

Hicr (15) süresinin tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 
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Mekke'de indirilen bu süre 128 ayettir; son üç âyetinin Medine'de indi- 
rildiğine dair rivayetler vardır. Süre ismini 68. ayette geçen “bal arısı (Nahl)” 
kelimesinden almaktadır. Kehf (18) süresinden sonra, Nuh (71) süresinden 
önce inmiştir. 
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10. 


11. 


12. 


EVİ Öğle ah eril ŞUMEş 4 vok ügliri 27 


Allah'ın emri geldi, artık onda acele etmeyin. O (Allah), şirk koş- 
tukları şeylerden münezzeh ve yücedir. 


Kullarından dilediklerine, melekleri emrinden olan ruh ile indi- 
rir: “Benden başka ilâh yoktur, şu hâlde benden korkup-sakının, 
diye uyarın.” 


Gökleri ve yeri hakile yarattı: O, şirk koştukları şeylerden yücedir. 


İnsanı bir damla sudan yarattı, buna rağmen o, apaçık bir düş- 
mandır. 


Ve hayvanları da yarattı; sizin için onlarda ısınma ve yararlar var- 
dır ve onlardan yemektesiniz. 


Akşamları getirir, sabahları götürürken onlarda sizin için bir gü- 
zellik vardır. 


Kendisine ulaşmadan canlarınızın yarısının telef olacağı şehirle- 
reağırlıklarınızı taşımaktadırlar. Şüphesiz sizin Rabbiniz şefkatli 
ve merhametlidir. 


Onlara binmeniz ve süs için atları, katırları ve merkepleri (yarat- 
tı). Ve daha sizlerin bilmediğiniz neleri yaratmaktadır? 


Yolu doğrultmak Allah'a aittir, kimi (yollar) ise eğridir. Eğer dile- 
seydi, sizin tümünüzü elbette hidayete erdirirdi. 


Sizin için gökten su indiren O'dur; içecek ondan, ağaç ondandır 
(ki) hayvanlarınızı onda otlatmaktasınız. 


Onunla sizin için ekin, zeytin, hurmalıklar, üzümler ve meyvele- 
rin her türlüsünden bitirir. Şüphesiz bunda, düşünebilen bir top- 
luluk için âyetler vardır. 


Geceyi, gündüzü, güneşi ve ayı sizin emrinize verdi; yıldızlar da 
O'nun emriyle emre hazır kılınmıştır. Şüphesiz bunda, aklını kul- 
lanabilen bir topluluk için âyetler vardır. 
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13. Yerde sizin için üretip-türettiği çeşitli renklerdekileri de (fayda- 
nıza verdi). Şüphesiz bunda, öğüt alıp düşünen bir topluluk için 
âyetler vardır. 

14. Denizi de sizin emrinize veren O'dur, ondan taze et yemektesi- 
niz ve giyiminizde ondan süs-eşyaları çıkarmaktasınız. Gemilerin 
onda (suları) yara yara akıp gittiğini görüyorsun. (Bütün bunlar) 
O'nun fazlından aramanız ve şükretmeniz içindir. 

15. Sizi sarsıntıya uğratmasın diye yerde sarsılmaz dağlar bıraktı, ır- 
maklar ve yollar da (kıldı). Umulur ki doğru yolu bulursunuz. 

16. Ve (başka) işaretler de (yarattı); onlar yıldız(lar)la da doğru yolu 
bulabilirler. 


Birinci ayette geçen “Allah'ın emri”nden, bir türlü inkâr ve isyanlarından 
geri dönmeyenlere hazırlanmış bulunan “ilahi ceza tehdidinin kastedildiğine 
dair yaygın görüş vardır (11/Hud, 101). "Allah'ın emri geldi” dili geçmiş (mazi) 
sigasıyla gelmiş, çünkü geleceği, vuku bulacağı kesindir, olup bitmiş gibidir. 
Vahyin ilk muhataplarından inanmayan Mekkeliler, yapıp ettiklerinden dolayı 
herhangi bir cezaya çarptırılacaklarına inanmıyor, onları uyaran Hz. Peygam- 
ber (s.a.)'e meydan okuyorlardı: Genellikle sordukları şuydu: “Bu ceza veya 
tehdit ne zaman vukubulacakmış?” (Bkz. 8/Enfal, 32; 36/Yasin, 48). 

Onları yanıltan şey, bir dizi hata ve yanlışlık yapsalar da gökten üzerle- 
rine bir azabın gelmemesiydi. Bu onları “kıyamet ve diriliş”in uydurma, boş 
bir tehdit olduğu fikrine götürüyordu. “Saat yaklaştı ve ay yarıldı” (54/Kamer, 
1) ayeti indiği zaman müşrikler tereddüde düşüp “Bu adam (Muhammed) kı- 
yametin yaklaştığını söylüyor, yaptıklarımızın bir bölümünden geri duralım” 
dediler. Aradan zaman geçtiği halde kozmik düzende herhangi bir değişiklik 
vuku bulmadığını görünce “Bir şey olacağı yok, herhangi bir tehlike gözükmü- 
yor” deyip eski tutumlarına döndüler. “İnsanların hesaba çekilecekleri vakit 
yaklaştı” (21 /Enbiya, 1) ayeti inince, yine korkup kıyametin kopuşunu bekle- 
meye koyuldular. Geçen günlere rağmen kıyamet kopmayınca yine eski halle- 
rine döndüler. Bunun üzerine “Allah'ın emri geldi” ayeti inince Müslümanlar 
korkuya kapıldı, fakat devamında, “artık onda acele etmeyin” ayeti inince 
rahat bir nefes aldılar. 

Kıyamet hızla yaklaşmaktadır. Hemen kopacağı beklentisi içinde olanlar 
sanki kopuş anını hesaplamış gibidirler. Oysa bu gayb ile ilgili bir konudur, sa- 
atin ne zaman geleceğini Allah bilir. Milyonlarca sene sonra kopabileceği gibi 
bir saat sonra da kopabilir. Önemli olan zamanın hızlanarak sona doğru aktığı 
ve eninde sonunda mutlaka “göklerin başka göklere, yerin başka yere dönece- 
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ği” büyük bir kozmik hadisenin vuku bulacak olmasıdır. Allah'a ortak koşanlar, 
kıyamet, ölümden sonra diriliş ve ahiret hayatını inkâr ederek, bu tür olayları 
gerçekleştirecek varlık veya gücün bulunmadığını öne sürer, böylelikle Allah'a 
uygunsuz sıfatlar yüklemektedirler. Allah, bu akıl ve düşünce yoksulu bed- 
bahtların O'na isnat ettikleri her şeyden münezzehtir. (Bkz. 30/Rum, 41 ve 
54/Kamer, 1. ayetin açıklaması.) 

2. ayette sözü geçen “Ruh”a çeşitli anlamlar verilmiştir. Genel kanaate göre 
ruh, vahiy'dir. Şanı Yüce Allah, vahyi dilediği kimselere, seçtiği özel şahıslara/ 
peygamberlere gönderir (40/Mü'min, 15; 42/Şura, 52). Vahyi getiren melektir. 
Ve bütün vahiylerin verdiği ortak mesaj, anatema “Allah'tan başka ilah yoktur” 
cümlesidir. Vahiy ilahi emirdir, kaynağı da ilahidir. Bir ve tek ilah O olduğuna 
göre, sadece O'ndan sakınmak, emir ve yasaklarına uymak gerekir. Elçiler bu 
uyarıyı yapmak üzere görevlendirilirler. Vahyin ruhla ilişkilendirilmesi, bize 
ruhun saf bir cevher olarak insanın ancak ruhunu ve aklını marifetullah, taat, 
tefekkür, ibadetler ve salih amelle olgunlaştırması, ahlaki kemale yönelmesi 
durumunda bedensel zevk, tutku ve dünyevi kirlerden kurtulabileceği hakika- 
tini hatırlatır. Bedene hayat veren, canlılık katan, akletme ve düşünme kabili- 
yetini katan ruh olduğu gibi, hayata da hayat katan Kur'an vahiydir. 

Ruh'un Cebrail aleyhisselam (26/Şuara, 193), Nübüvvet ve Kur'an olduğu- 
nu söyleyenler de vardır. Esasında bunların hepsi birbiriyle bağlıdır, zira vahyi 
Kur'an adı verilen kitap şeklinde 23 senede elçi olarak seçilen Hz. Peygamber 
(s.a.)'e getiren melek Cebrail aleyhisselam, başka bir isimlendirmeyle Ruhur'l 
Emin'dir. Cebrail aleyhisselam başka meleklerle ve Rabbi'nin emriyle iner. 
Melekler, Allah'ın emri olmadıkça inmezler (19/Meryem, 64); O'nun emriyle 
hareket ederler (21/Enbiya, 27; 66/Tahrim, 6). Vahyin geliş zincirinde melek- 
ler önemli rol oynar. Bu yüzden İslam amentüsünde sıralama “Allah, melekler, 
kitaplar ve peygamberler” şeklindedir (2/Bakara, 285). 

“Gökleri ve yeri hak ile yarattı" konusunu Hicr süresinde (15/85) gör- 
müştük. Burada da aynı konu kıyametin yaklaştığına ilişkin ayetten sonra ha- 
tırlatılmıştır. Yaratılmış varlıklar sonlu ve sınırlı; sonradan ortaya çıkmış ve 
çeşitli cüz ve parçalardan mürekkeptirler. Her üç durumları bir başka varlığa 
yani sonsuz ve sınırsız, ezeli ve parçalardan oluşmamış Vacibu'l Vücud mutlak 
Varlık'a muhtaçtırlar. Allah dışında kalan bütün varlıklar izafidir, mutlak olan 
sadece Allah'tır. Hiç şüphesiz varlık âlemi ve varoluş süreci içinde insan anlam- 
lı bir yaratıktır. Ontolojik kökeni yani dünyevi tabiatı itibariyle bir damla su- 
dan,alelade bir maddeden yaratılmıştır (23/Mü'minun, 12-14), öyle olmasına 
rağmen kendi Yaratıcısı'na düşman kesiliyor, O'nun mülkünde dilediği gibi ta- 
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sarruflarda bulunabileceğini söylüyor, hak ve hakikate husumet besliyor veya 
elçileriyle inatlaşıp tartışmalara girişip karşıt-argümanlar yetiştirmeye çalışı- 
yor (36/Yasin, 77-78). Oysa kendi yaratılışına bakıp tefekkür edecek olursa, 
yaptığı şeyin ne kadar ahmakça olduğunu anlayacaktır. İnsan çevresine, gözü- 
nü açıp hayatını idame ettirdiği tabiata, canlı hayata hikmet gözüyle bakabilse 
sayısız düşünme malzemesi bulacaktır. Hayvanları ele alalım: Kaç fonksiyonel 
değerleri var: 

a) Gıda zincirinin en önemli halkalarından biridirler. İnsanın önemli gıda 
kaynağını teşkil ederler, insan etlerinden, sütlerinden, yağlarından beslenerek 
hayatını sürdürür (16/Nahl, 80); 

b) Derilerinden, yünlerinden, kıllarından elde ettiği malzemelerle ısınır, 
soğuğa karşı kendini korur (dif'ün); 

c) Akşam otlaktan getirir (revah), sabah otlağa götürürken (serah) hariku- 
lade bir güzellik, estetik bir manzara sergilerler. Normal düzende sabah önce, 
akşam sonradır. Ancak ayet aksini tasvir etmektedir. Belki bu, bir dünya malı 
ve serveti olan hayvanların gün boyu otladıktan sonra sahiplerinin çiftliğine 
veya evine sağ-salim dönüşlerinin insanda husule getirdiği sevinç ve güven 
duygusuna atıftır. Sabah da otlağa gönderirken sahipleri onları hayranlıkla te- 
maşa etmektedir. 

d) Hayvanlar binek ve taşıma aracı olarak kullanılır ki ancak bu sayede 
insanlar canlarını dişlerine takarak, canlarının yarısını feda ederek bazı şehir- 
lere, yerleşim birimlerine gidebiliyor; ticari mallarını veya eşyalarını taşıya- 
biliyorlar. Bu özellikleriyle hayvanlar insanların hizmetine verilmiştir, bu da 
yüce Allah'ın şefkat ve merhametinin sonucudur. 

Sadece bu kadar mı? Kuşkusuz hayır. Sayılanların dışında daha neler ya- 
ratmıştır? Allahu a'lem ama bu ayet hem insanın belki tam olarak dökümünü 
çıkarmaya muktedir olamayacağı hayvan türlerine veya bilemediğimiz başka 
canlı türlere işaret etmektedir. Bu da insanın daimi olarak tabiat ve canlı hayat 
üzerinde inceleme ve araştırma yaparak yaratılışın sır ve hikmetlerini keşfet- 
me, dünyevi hayatını geliştirme gibi bir sorumluluğu olduğunu göstermektedir. 

Mü'min süresinde (40/79) Allah'ın hayvanların bazısını “binek ve taşıma 
aracı” olarak, bazısını “etlerini yemek” üzere yarattığı belirtilir. Bazı müçte- 
hitler bu ayetlerden hareketle “koyun, keçi, deve, inek” gibi hayvan etlerinin 
yenebileceği; “at, katır, merkep” gibi hayvanların etlerinin yenemeyeceği hük- 
münü çıkarmışlardır. Ayetlerde bu yönde açık ifadeler olmadığından yenebilir 
veya yenemez hayvan etleriyle ilgili hükmün başka ayetler ve özellikle Sünnet 
tarafından belirlendiği söylenmiştir. 
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Doğru Yolu göstermek Allah'a aittir. Gönderilen peygamberler, indirilen 
kitaplar doğru yolu tarif eder. “Kasdu's sebil”, yolun yardımını almak, bu saye- 
de doğru yola girebilmek demektir. Doğru yol da İslam veya Kur'an öğretisidir. 
Çünkü ancak Kur'an vahyi kâmil manada doğrunun ve doğruluğun ne olduğu- 
nu öğretir bize. Kimse Allah'a ortak koşma hakkına sahip olmadığı gibi, doğru 
yolun tanımında ve çerçevesinin tayininde Kur'an'dan veya Hz. Peygamber'in 
öğrettiklerinden daha isabetli görüş ve düşüncelere sahip olduğunu, hakikati 
daha iyi bileceğini öne süremez, böyle bir iddia şirkin bir başka çeşididir. 

Ancak tabii ki “başka yollar” da var ki bunlar yanlış, sapık yollardır. Haki- 
katte “Yol (Es Sebil)” Allah'ın yoludur ve özü itibariyle doğrudur. Diğerleri eğri, 
çarpık, sapkın ve yanlış ise, asıl Yol'dan ayırmış olmaları dolayısıyladır. Allah 
dileseydi tek doğruyu bırakır, yanlış yollar varolamazdı (6/En'am, 149), buna 
engel olmaya kimin gücü yeterdi ki! Bu sayede insanların tümü hidayet üze- 
re yaşardı. Ama insanın seçeneksiz bırakılması, seçme özgürlüğünün ve buna 
bağlı olarak sorumluğunun elinden alınması anlamına gelir. Bu yüzden her ne 
kadar doğru yolu göstermek sadece Allah'a mahsus ise de, insan başka yollara 
da sapma özgürlüğüne ve gücüne sahiptir, nitekim sapıyor da. Bu yeryüzünde 
sınavdan geçmesinin anlam çerçevesini çizer. 

Yeryüzü ilahi kudretin ve rahmetin altındadır. Hayatın kaynağı Hay olan 
Allah'tır. O insanlara yağmur yağdırır, yağmurun suyundan insanlar su içtiği 
gibi ağaçlar ve bitkisel hayat beslenir (23/Mü'min, 18), yeryüzü hayat bulur, 
otlaklarda yayılan hayvanlar ve diğer canlılar da hayatlarını bu sayede sür- 
dürürler. Yüce Allah diri olan her şeyi sudan yaratmıştır (21/Enbiya, 30). “El 
haylu'lmüsevveme” otlağda yayılan hayvan için kullanıldığı gibi, “işaretlenmiş 
hayvan” için de kullanılır (Bkz. 3/Âl-i İmran, 14). Bu düzen sayesinde ekinler, 
zeytin, hurmalıklar, üzümler ve envaı türlü meyve yetişir, insanlar bunlardan 
beslenirler, geçimlerini temin ederler. Sadece bunlar da değil! Gece ve gün- 
düz arasındaki kozmik düzen (28/Kasas, 73), güneş ay ve yıldızlar da insanın 
yararına sunulmuştur. Yeryüzünün her yanına tohumları/zerreleri (veya zür- 
riyetleri) serpiştirilip yayılan çeşitli renk ve özelliklerdeki şeyler de öyledir. 
İnsanoğlu aklını kullanıp da yeterince bu harikulade düzen ve sayısız nimet 
üzerinde layıkıyla düşünecek olursa, niçin sadece bir tek olan Allah'a kulluk 
yapması gerektiğini anlar, isyan ve inkâra sapmaz. Çünkü çevremizi saran her 
bir varlık ve nesne Allah'a göndermede bulunan bir ayet, anlamlı bir işaret, 
içinde zengin anlamları ve sırları barındıran bir simgedir. Varlık âleminin ya- 
ratılmasında ve bize sunulmasında bizim herhangi bir dahlimiz yoktur, bütün 

bu nimetleri, zengin malikâneyi hazır buluruz. Bize sunulmasının bir sebeb-i 
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hikmeti vardır ki, yaratılışımızın gayesi bu hikmeti anlamak ve bizden ne mu- 
rat edilmişse ona uygun yaşamaktır. 

Denize bakılacak olsa, orada bambaşka bir ihtişam ve hikmetler müşahede 
edilir: Deniz bütünüyle insanın emrine ve faydasına tahsis edilmiştir, gezege- 
nimizin 2/3'ünü kaplar. İnsan denizdeki canlıların taze etiyle beslenir -çünkü 
balığın lezzeti yakalandıktan sonra çok bekletilmeden yenmesidir-, denizde 
çeşitli süs eşyaları var, inci, mercan vs. (55/Rahman, 22). Suyun kaldırma gücü 
sayesinde taşımacılıkta ve yolculuklarda insana imkânlar ve kolaylıklar sunar. 
Gemiler estetik bir biçimde suları yara yara yüzer (Bkz. 2/Bakara, 50 ve 164). 
Bütün bunların sebebi insanın, denizin imkânlarını kullanarak yeni bilgilere 
varması, yeni yerlere gidip başka kimselerle tanışması ve elbette bunun so- 
nucunda Allah'ın kendisine bağışladığı bu nimetler için daima şükretmesidir. 

Yüce dağlar olmasaydı yeryüzünde bu jeolojik düzen sürekli olmazdı. Bi- 
rer kazık gibi çakılmışlardır; yerin yüzeyinde vuku bulması muhtemel sarsın- 
tıları önlemektedirler (78/Nebe” 7). “Dik yamaçlı, çevresindeki düz topraklar- 
dan en az 500 metre daha yüksek, yuvarlak ya da sivri tepeleri olan birer kaya 
kütlesi” olan dağların olduğu yerler vadi ve ovalık yerlerden zemin açısından 
daha sağlamdır. Dağlar hem yeryüzünün derin tabakalarındaki hareketle- 
ri kontrol eder, hem yerüstünde süren canlı hayatı güvenli kılar. Buzulların, 
akarsu ve nehirlerin, yerleşim birimlerini birbirine bağlayan yolların varlığı 
ile genel olarak gezegenin süren dengesi dağlarla ilgilidir. Dağlar başka özel- 
likleriyle birer yol işareti, sabit nirengi noktalarıdır (13/Ra'd, 3). 

Ayette fiziki ve jeolojik fonksiyonları yanında dağların yıldızlar gibi başka 
anlamlarına dikkat çekilmiştir: Nasıl insan yeryüzündeki yolları takip ederek 
hedefine ulaşabiliyorsa, ilahi emir ve yasakları takip ederek, Allah'ın göster- 
diği yoldan çıkmayarak hidayete varır. İnsanın doğru yolu bulmasına yıldızlar 
gibi dağların da etkisi var. 

12. ayette “yıldızlar” gökyüzünde fonksiyon gören güneş ve ay ile bir ara- 
da zikredilmiş, 16. ayette ise insan bakış açısından “yolgösterici” özelliklerine 
atıfta bulunulmuştur. Bu iki ayet, “yıldızlar” üzerinden, varlık âlemi ve özellik- 
le insanın görüş/gözlem alanı içine giren gök cisimlerinin ikili fonksiyonlarına 
sahip olduklarını göstermektedir. Biri hakiki kozmik fonksiyonları, diğeri ise 
insanın görme biçimine göre olan fonksiyonlarıdır. Yıldızlar hakiki fonksiyon- 
ları itibariyle diğer gök cisimleri, sistemler, samanyolu ve galaksilerle ortak 
bir harmoniyi, ilahi düzeni sürdürürler; insan görme biçimi açısından şiirsel 
bir ifade, resme veya göz zevkine hitap eden harikulade birer kandil gibidir- 
ler; bu temaşaya konu olan özellikleriyle dahi insanın yeryüzü üzerinde gezip 
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dolaşırken yolunu bulmasına yardımcı olurlar. (Bkz. 37/Saffat, 6-7. ayetlerin 
açıklaması.) 

Dağlar, ırmaklar, yollar temel noktalar, ana parametreler hükmündedir; gök- 
yüzündeki yıldızlar ve diğer gök cesimleri de öyledir (6/En'am, 97). Ancak in- 
sanları ve toplumları sosyo-ekonomik olarak adalete ve huzura; manevi olarak 
da felaha ve ebedi mutluluğa götürecek olan hidayetin ana parametreleri ilahi 
vahiy yani Kur'an-ı Kerim ve onda yer alan hükümler, hakikati ifade eden bilgi- 
ler ve haberlerdir. Yeryüzünde zikri geçen bütün nimet ve avantajlardan inansın 
inanması bütün insanlar yararlanır ama varlığın sahibini bilmeyen ve nimetlere 
şükretmeyenin yararı sadece bu dünyadakinden ibarettir. İnsan ilahi vahye itti- 
ba ettiği takdirde hayatında dramatik altüstler vuku bulmaz, yolunu şaşırmaz, 
hiçbir sarsıntı onu yerinden etmez. Yüce dağlar gibi arza sabitkadem basar; ilahi 
hükümler onu güvenli sınırlar (hudut) içinde harici ve dâhili tehlikelere karşı ko- 
rur; yol gösterici ilahi hükümlere göre de yaşarsa ebedi hayatında kurtulur. 


üz 


İdil Aza İyi öl 403 GEYİĞİ Şİ a3 ölkş gas 
Öyüli Lağ Gan La çal ANI 40) Şa YARİ AİN layla 
ve) öyle ah öyklaş VİN öd Sa özel öeİlş vay 
ege ola Gi şi 
5410) lil çağ SİA aliş SİL Öşleğiİ öeİ8 
&YOY BASLİ Eze V AĞI yllaj La5 öğe la alağ aI Ğİ 
17. Yaratan,hiç yaratmayan gibi midir? Artık öğütalıp-düşünmez mi- 
siniz? 
18. Eğer Allah'ın nimetini saymaya kalkışacak olursanız, onu bir ge- 


nelleme yaparak bile sayamazsınız. Gerçekten Allah bağışlayan- 
dır, esirgeyendir. 


19. Allah, saklı tuttuklarınızı ve açığa vurduklarınızı bilir. 


20. Allah'tan başka yakardıkları hiçbir şeyi yaratamazlar, üstelik on- 
lar yaratılıp durmaktadırlar. 

21. Ölüdürler,diri değildirler; ne zaman dirileceklerinin şuuruna va- 
ramazlar. 


22. Sizin ilâhınız tek bir ilâhtır. Âhirete inanmayanların kalpleri ise 
inkârcıdır ve onlar müstekbir (büyüklenmekte) olanlardır. 
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23. Şüphesiz Allah, onların sakladıklarını ve açığa vurduklarını bilir; 
gerçekten O, müstekbirleri sevmez. 


Sürenin başından bu yana sayılan nimetler, göklerin ve yerin durumu, in- 
san ve yaratılış göz önüne alındığında şu soru anlamlı olur: Yaratan, hiç yarat- 
mayan gibi midir? Elbette hayır. Bu soru bizi şu hakikat üzerinde düşünmeye 
sevketmektedir: Eğer insan bir varlığa tapacaksa, onu ilah ve mabud seçecek- 
se, bu varlığın yaratıcı bir vasfa sahip olması gerekir, aksi halde kendisi gibi ya- 
ratılmış, sonradan varlık alanına çıkmış, izafi, sonlu-sınırlı ve aciz bir yaratığa 
kulluk yapması onun yüksek akli ve ahlaki yetenekleriyle bağdaşmaz. (7 /A'raf, 
191.) Bu önemli bir konudur, üzerinde düşünülmesi gerekir. 

Ayette geçen “yaratmayan varlıklar”ın putlar olduğu söylenmiştir. Oysa bi- 
linç ve akıl sahipleri için kullanılan “men” kelimesinin kullanılmış olması, bun- 
ların putlardan çok insanlara atıf olduğunu ima etmektedir. Müşrik Araplar da 
cansız, akıl ve hareketten yoksun taş ve tahta yığınlarına tapacak kadar akılsız 
kimseler değildi. Her ne kadar putları yüceltiyorlar idilerse, bunlara sembolik 
anlamlar yüklüyorlar; bunların ya gizli, beşer-üstü güçlerin sembolleri veya 
kendilerinde vehmettikleri anlamlar dolayısıyla Allah katında kendilerine ara- 
cı olacaklarını farzediyorlardı. Ancak en önemlisi kendileri de bunların taş yı- 
ğını olmalarını bilmeleriydi. Böyle olunca, ilah olarak seçilecek varlıklar daima 
akıl ve bilinç sahibi kimseler olur ki, bunlar ya atalar, ya geçmişte önemli işler 
başarmış kahramanlar veya toplumun aklını blokaj altında tutan ulu önderler 
olur. Bunların hâkimiyet ve otoriteleri devam etsin, kitleler bunların çizdiği 
çerçevenin dışına çıkmasın, aşkın/müteal bir ilah fikrine, hakiki mabud bilin- 
cine ulaşmasın diye heykelleri dikilir, her tarafta göz önünde tutulur, adlarına 
günler, kutlamalar düzenlenir ve zaman içinde insan derin bir bilinç zaafına ve 
zihin deformasyonuna uğrayarak bu heykellerde ve temsil ettikleri kişilikler- 
de olağanüstülükler vehmetmeye başlar. 

Put, heykel ve temsil ettikleri ulularının sahte olup olmadıklarının en 
önemli kriteri “yaratma güç ve kabiliyetleri"nin olup olmadığına bakmaktır. 
Bu açıdan bakıldığında putlar ve heykeller değil bir şey yaratmak, üzerlerine 
konan sineği kovmak, tepelerine pisleyen kuşları bile kovma gücüne sahip de- 
ğildirler. Öyleyse Yaratan Allah ile taştan-demirden-tahtadan yapılma putlar 
nasıl aynı kefeye konabilir? (Bkz. 31/Lokman, 11; 35/Fatır, 40). 21. ayette bu 
putları sembolize ettiği kişiliklerin, ulu önderlerin ölüp gittikleri, ne zaman 
diriltileceklerini de bilmedikleri belirtilir. Aslında hangi sebeplerle putlara 
tapan, bunları kitlelerin zihnine olağanüstü güçler olarak empoze edenlerin 
niyetlerini Allah bilir. O açığa çıkarılanı da saklı tutulanı da hakkıyla bilir. 


280 ALI BULAÇ-KUR'ÂN DERSLERİ/DIRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


Yaratan Güç sayısız nimet bahşetmiştir. Bunların eksiksiz bir dökümü- 
nü çıkarmak mümkün değildir, hatta bir genelleme yaparak dahi kayıt altına 
alınabileceklerini düşünemeyiz. Bu da bize gösteriyor ki, insanoğlunun bilgi 
düzeyi, inceleme ve araştırma gücü ne kadar artarsa artsın, göklerde ve yer- 
de yaratılmışları ihata etmesi, son ferdine kadar kayıt altına alması mümkün 
olmayacaktır (Bkz. 14/İbrahim, 34). Bunun anlamı, inceleme ve araştırmanın, 
bilgi edinme çabasının sonu yoktur, yeterlilik sınırına ulaşılamaz. 

Şanı Yüce Allah ister yaratma kudreti ister bahşettiği sayısız ve sınırsız 
nimetler dolayısıyla tek olan ilahtır. Allah'ın hükümlerine, irade ve kudretine 
teslim olmayanlar kibirlerinden dolayı böylesine büyük bir günahı işlemek- 
tedirler. Kibir Şeytan'dan bir haslettir, onu isyana sürükleyen kibri oldu (2/ 
Bakara, 34). Hz. Peygamber (s.a.) şöyle buyurmuştur: “Kibirlenen (müstekbir) 
ler kıyamet gününde toz zerrecikleri gibi haşrolunacaklardır. Kibirleri dolayı- 
sıyla insanlar onları ayakları altında çiğneyeceklerdir” (Tirmizi, Kıyame, 47; 
Müsned, Il, 179). (Kibir ve müstekbirler için 37 /Saffat, 35; 38/Sad, 76ve41/ 
Fussilet, 15. ayetlerin açıklaması.) 


İbi iş Gel alel İyİ ASİ İŞİ Na aşi des 135 
Yİ ele sü e ri ge 2lğ3l va 4 halal pm al 8 a5l33l 
Ga ği ZİN in 8 ba Geli 554 8 goy üsğzöla zl 


İSE da aliİl azl 4533 da Call Ale 33 ye 
Gil Ga çal ydi eğ 4 ARLAİ 5 esi e ani VEEE re 


glallğ ağLİl değil Öl lal şöşl ös YL fp ÖğüLüs pll 
Aİ Adil ale AS Ard Ball gi SİN JE 
Ağ Özlük çli8 Lay ale SİN Öl Ele a aki a al 

gray DESİ! s5dz edil İçi öl ae Gla İZİ 


24. Onlara “Rabbiniz ne indirdi?” dendiğinde, “Eskilerin masalları” 
dediler. 
25. Kıyâmet gününde kendi günahlarının tümünü ve bilgisizce sap- 


tırdıklarının günahlarının bir kısmını yüklenmeleri için. Bak, ne 
kötü yük yükleniyorlar. 
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26. Onlardan öncekiler, hileli-düzenler kurmuşlardı da, Allah(ın azap 
emri) onların kurdukları yapıların temellerine geldi, böylece üst- 
lerindeki tavan tepelerine çöktü; azap onlara şuurunda olmadık- 
ları yerden gelmişti. 

27. Sonra (Allah) kıyâmet günü onları aşağılık kılacak ve diyecek ki: 
“Haklarında (mü'minlere karşı) düşman kesildiğiniz ortaklarım 
hani nerede?” Kendilerine ilim verilenler, dediler ki: “Bugün, ger- 
çekten aşağılanma ve kötülük kâfirlerin üstünedir.” 

28. Ki melekler, kendi nefislerinin zalimleri olarak onların canlarını 
aldıklarında, “Biz hiçbir kötülük yapmıyorduk” diye teslim olur- 
lar. Hayır, şüphesiz Allah, sizin neler yaptığınızı bilendir. 

29. Öyleyse içinde ebedi kalıcılar olarak cehennemin kapılarından 
girin. Büyüklük taslayanların konaklama yeri ne kötüdür. 


Bu ayet kümesinde çeşitli yolları deneyerek insanları hak ve hakikatten 
yani Allah yolundan saptıranların trajik halleri anlatılmaktadır. (Bu konu 6/ 
En'am, 25. ayetin açıklamasında ele alınmıştı). Razi'iye göre 24-44 arası ayet- 
lerde inkârcıların, risalet veya nübüvvetle ilgili öne çıkardıkları beş şüpheye 
cevap verilmektedir: 

1) Allah'ın insanlara ilahi tebliği yapmak üzere içlerinden elçiler gönderme- 
si “eskilerin uydurduğu mitolojik bir söylem, aslı astarı olmayan masallar”dır; 

2) Allah elçi gönderecekse, buna melekleri şahid tutması gerekir; 

3) İnsan her ne yaparsa “ilahi zorlama (cebir)” altında yapar yani iman da 
inkâr da ilahi takdirin eseridir; 

4) Ölümden sonra diriliş, haşir ve hesap imkânsızdır, bunun akli izahı ya- 


pılamaz; 
5) Diyelim ki Allah elçi göndermek ister, bu “insan /beşer” olamaz, elçinin 


melek olması gerekir. 

24. ayet inkârcıların kullandığı yöntemlerden biri, gelen vahiyleri “eskile- 
rin masalları” diye gözden düşürmeleri, efsane-boş inanç, hurafe yığını, akıl ve 
mantık dışı söylemler sınıfına koyup Allah'tan gelen bilgi ve haberleri itibar- 
sızlaştırmaya çalışmalarına açıklık getirmektedir. 

“Masal veya mitoloji” diye çevirdiğimiz “esatir” anlamı itibariyle akıl ve 
mantık dışı boş inanç, hurafe, aslı esası olmayan uydurma şeylerdir. Bunlar 
birer söylem veya anlatı olarak kulağa hoş gelebilir ama gerçeklik temelleri ol- 
madığından “akıl ve mantık dışı"dırlar. Vahiy de, mitolojiyle bir tutulunca akıl 
ve mantık dışı bir niteliğe bürünür, böylelikle akıl ve muhakeme sahibi insanın 
kabul edebileceği hitap olmaktan çıkar. (6/En'am, 25.) 


282 ALI BULAÇ -KUR'ÂN DERSLERİ/DİRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


Çağımızda başvurulan söz konusu yöntemin karşılığı, “dinin bilime ve 
pozitif olgulara aykırılık” iddiasıdır. Modern telakkiye göre 'akli olan bilimsel 
olan, bilimsel olan akli olan'dır. Bilimsel olarak açıklanamayan bir düşünce 
veya bilgi akli kabul edilemez, bittabii “masal-mitoloji” olur. Bu açıdan bakıldı- 
ğında aslında ne vahyin kendisi ne mesela Hz. İsa'nın babasız doğması bilimsel 
yöntemle veya yöntemin vazgeçilmez yollarından biri olan deney ve gözlemle 
açıklanamaz. Böyle olunca vahiy veya “babasız doğum” akıl ve mantık dışı olur. 

Bu yöntemi kullanarak insanları Allah yolundan saptıranların kıyamet 
günü içine düşecekleri durum trajiktir; hem kendi günahlarını hem de yoldan 
çıkardıkları kimselerin günahını üstlenecek, iki kat ceza çekeceklerdir (29 /An- 
kebut, 13). En'am süresinde (6/164) “Kimsenin bir başkasının günah veya suç 
yükünü üstlenmeyeceği” belirtilmişti. (Ayrıca bkz. 17/İsra, 15.) Burada sözü 
edilen iki kat ceza, buna engel değildir. Zira kanarak veya kandırılarak yoldan 
çıkarılanlar sorumluluktan kurtulmuyor, onlar cezalarını çekeceklerdir. Ancak 
türlü hile, desise, komplo, yalan ve uydurma argümanlarla hakikatle insanların 
arasına perde çekenlerin sorumluk ve günahı iki kattır. Efendimiz (s.a.) mealen 
“İster hayır ister şer olsun, kim neye çağırıyorsa, ona kendi payı kadar sevabı 
veya günahı olur” buyurmuştur (Müslim, ilm 15; Ebu Davud, Sünnet, 6.) 

Bunu “bilgisizce” yapıyorlar. Yaparken, ellerinde sağlam kaynaklardan 
elde edilmiş bilgi yoktur, zannediyorlar, kurguluyorlar, yakıştırıp uyduruyor- 
lar. Diğer yandan bu yaptıklarının kendilerine nasıl ağır sorumluluk yani iki 
kat ceza getireceğinin de farkında değiller. Öbür dünyada hem kendi günah- 
larını hem yoldan çıkarmaları dolayısıyla başkalarının da günaha girmelerine 
sebep olduklarından dolayı sorguya çekileceklerdir (29/Ankebut, 13). Pren- 
sip olarak kimse bir başkasının günahını yüklenmez fakat başkalarını suç ve 
günaha teşvik eden de bunun hesabını vermeli. Efendimiz şöyle buyurmuştur: 
“Başkalarının doğru yoldan ayrılmaya çağıran kimseye de kendisine uyanların 
günahı kadar yazılır” (Müslim, İlim, 16.) Yapıp ettiklerini Allah'tan gelen vahiy 
ile test edecek olsalardı bu bilgisizce hata ve suçu işlemeyeceklerdi, onlar tam 
aksine hakikatin bilgisine, doğruluğa, iyilik ve adalet çağrılarına karşı kitleleri, 
kamuoyunu yanıltıp yoldan çıkarıyorlar. 

Benzer bir tutum tarihte hep tekrar edilegelmiştir. Daha önceki dönemler- 
de de inkâr ve isyanda diretenler peygamberlerine karşı aynı hileli tutum ve 
tuzakları kurmuşlardı. Bir süre oyalandılar, sonunda gelen azap onların ister 
maddi ister politik-kurumsal yapılarını kökünden söküp attı, sosyal varlıkla- 
rını darmadağın etti (Bkz. 15/İbrahim, 45-46). Onlar gaflet içinde yaşarken, 
kurdukları maddi, sosyal, askeri ve politik yapıları sayesinde kendilerine hiç- 
bir zararın gelmeyeceğini zannederken azap hiç beklemedikleri bir yerden, 
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kestiremedikleri bir zamanda geldi; devletlerini, medeniyetlerini yerle bir etti. 
Güç ve kudreti, devlet ve hükümdarlığı yerle bir olanlardan biri Nemrut'tur 
ki, tarih nice Nemrut ve Firavunlara tanık olmuştur, el'an da tanık olmaktadır. 

Bu onların kıyamet gününde küçük düşmelerinin sebebidir. Onlara “Ken- 
dileri için Allah'ın davasına -veya mü'minlere- karşı düşman kesildiğiniz or- 
taklar” nerede? Peşlerine takıldığınız liderler, seçkin zümreler, aydınlar, siya- 
setçiler, servet sahipleri, sahte din adamları, sanatçılar, size Kur'an vahyinin 
boş inanç, mitoloji olduğunu telkin eden bilim adamları neden gelip sizi kurta- 
ramıyor? (Bkz. 6/En'am, 22; 10/Yunus, 28). 

“Hakiki bilgi sahibi olan melekler -veya ilim sahibi kimseler- inkârcıların 
kıyamet günü buna müstahak olduklarını söyleyeceklerdir” İşin garip yanı şu 
ki, ölümleri sırasında meleklere suçsuz olduklarını söyleyip dünyada olduğu 
gibi işlerini yalan dolanla yürütebileceklerini zannedeceklerdir. Veya dünyada 
kendilerinden emin bir biçimde temelsiz inançlarını, yoldan çıkartıcı ideoloji- 
lerini savundukları gibi meleklere karşı da savunmaya kalkışacaklardır, öyle ki 
En'am süresinde (6/23) anlatıldığı üzere, şirklerine bile mazeret getirmeye ça- 
lışacaklardır. Oysa Allah her ne yapmışlarsa hepsini biliyor. Diriliş ve hesaptan 
sonra onlara cehennem kapıları gösterilecek. Allah karşısında kibir gösteren- 
lerin uğrayacakları akıbet bundan başkası olmayacaktır (bkz. 37 /Saffat, 35). 
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(Allah'tan) Sakınanlara: “Rabbiniz ne indirdi?” dendiğinde, “Ha- 
yır” dediler. Bu dünyada güzel davranışlarda bulunanlara güzel- 
lik vardır; âhiret yurdu ise daha hayırlıdır. Takvâ sahiplerinin 


30. 


yurdu ne güzeldir. 
Adn cennetleri; ona girerler, onun altından ırmaklar akar, için- 


31. 
de onların her diledikleri şey vardır. İşte Allah, takvâ sahiplerini 


böyle ödüllendirir. 
Ki melekler, güzellikle canlarını aldıklarında: “Selâm size” derler. 


32. 
“Yaptıklarınıza karşılık olmak üzere cennete girin.” 
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Çağımızda başvurulan söz konusu yöntemin karşılığı, “dinin bilime ve 
pozitif olgulara aykırılık” iddiasıdır. Modern telakkiye göre 'akli olan bilimsel 
olan, bilimsel olan akli olan'dır. Bilimsel olarak açıklanamayan bir düşünce 
veya bilgi akli kabul edilemez, bittabii “masal-mitoloji” olur. Bu açıdan bakıldı- 
ğında aslında ne vahyin kendisi ne mesela Hz. İsa'nın babasız doğması bilimsel 
yöntemle veya yöntemin vazgeçilmez yollarından biri olan deney ve gözlemle 
açıklanamaz. Böyle olunca vahiy veya “babasız doğum” akıl ve mantık dışı olur. 

Bu yöntemi kullanarak insanları Allah yolundan saptıranların kıyamet 
günü içine düşecekleri durum trajiktir; hem kendi günahlarını hem de yoldan 
çıkardıkları kimselerin günahını üstlenecek, iki kat ceza çekeceklerdir (29 /An- 
kebut, 13). En'am süresinde (6/164) “Kimsenin bir başkasının günah veya suç 
yükünü üstlenmeyeceği” belirtilmişti. (Ayrıca bkz. 17/İsra, 15.) Burada sözü 
edilen iki kat ceza, buna engel değildir. Zira kanarak veya kandırılarak yoldan 
çıkarılanlar sorumluluktan kurtulmuyor, onlar cezalarını çekeceklerdir. Ancak 
türlü hile, desise, komplo, yalan ve uydurma argümanlarla hakikatle insanların 
arasına perde çekenlerin sorumluk ve günahı iki kattır. Efendimiz (s.a.) mealen 
“İster hayır ister şer olsun, kim neye çağırıyorsa, ona kendi payı kadar sevabı 
veya günahı olur” buyurmuştur (Müslim, ilm 15; Ebu Davud, Sünnet, 6.) 

Bunu “bilgisizce” yapıyorlar. Yaparken, ellerinde sağlam kaynaklardan 
elde edilmiş bilgi yoktur, zannediyorlar, kurguluyorlar, yakıştırıp uyduruyor- 
lar. Diğer yandan bu yaptıklarının kendilerine nasıl ağır sorumluluk yani iki 
kat ceza getireceğinin de farkında değiller. Öbür dünyada hem kendi günah- 
larını hem yoldan çıkarmaları dolayısıyla başkalarının da günaha girmelerine 
sebep olduklarından dolayı sorguya çekileceklerdir (29/Ankebut, 13). Pren- 
sip olarak kimse bir başkasının günahını yüklenmez fakat başkalarını suç ve 
günaha teşvik eden de bunun hesabını vermeli. Efendimiz şöyle buyurmuştur: 
“Başkalarının doğru yoldan ayrılmaya çağıran kimseye de kendisine uyanların 
günahı kadar yazılır” (Müslim, İlim, 16.) Yapıp ettiklerini Allah'tan gelen vahiy 
ile test edecek olsalardı bu bilgisizce hata ve suçu işlemeyeceklerdi, onlar tam 
aksine hakikatin bilgisine, doğruluğa, iyilik ve adalet çağrılarına karşı kitleleri, 
kamuoyunu yanıltıp yoldan çıkarıyorlar. 

Benzer bir tutum tarihte hep tekrar edilegelmiştir. Daha önceki dönemler- 
de de inkâr ve isyanda diretenler peygamberlerine karşı aynı hileli tutum ve 
tuzakları kurmuşlardı. Bir süre oyalandılar, sonunda gelen azap onların ister 
maddi ister politik-kurumsal yapılarını kökünden söküp attı, sosyal varlıkla- 
rını darmadağın etti (Bkz. 15/İbrahim, 45-46). Onlar gaflet içinde yaşarken, 
kurdukları maddi, sosyal, askeri ve politik yapıları sayesinde kendilerine hiç- 
bir zararın gelmeyeceğini zannederken azap hiç beklemedikleri bir yerden, 
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kestiremedikleri bir zamanda geldi; devletlerini, medeniyetlerini yerle bir etti. 
Güç ve kudreti, devlet ve hükümdarlığı yerle bir olanlardan biri Nemrut'tur 
ki, tarih nice Nemrut ve Firavunlara tanık olmuştur, el'an da tanık olmaktadır. 

Bu onların kıyamet gününde küçük düşmelerinin sebebidir. Onlara “Ken- 
dileri için Allah'ın davasına -veya mü'minlere- karşı düşman kesildiğiniz or- 
taklar” nerede? Peşlerine takıldığınız liderler, seçkin zümreler, aydınlar, siya- 
setçiler, servet sahipleri, sahte din adamları, sanatçılar, size Kur'an vahyinin 
boş inanç, mitoloji olduğunu telkin eden bilim adamları neden gelip sizi kurta- 
ramıyor? (Bkz. 6/En'am, 22; 10/Yunus, 28). 

“Hakiki bilgi sahibi olan melekler -veya ilim sahibi kimseler- inkârcıların 
kıyamet günü buna müstahak olduklarını söyleyeceklerdir” İşin garip yanı şu 
ki, ölümleri sırasında meleklere suçsuz olduklarını söyleyip dünyada olduğu 
gibi işlerini yalan dolanla yürütebileceklerini zannedeceklerdir. Veya dünyada 
kendilerinden emin bir biçimde temelsiz inançlarını, yoldan çıkartıcı ideoloji- 
lerini savundukları gibi meleklere karşı da savunmaya kalkışacaklardır, öyle ki 
En'am süresinde (6/23) anlatıldığı üzere, şirklerine bile mazeret getirmeye ça- 
lışacaklardır. Oysa Allah her ne yapmışlarsa hepsini biliyor. Diriliş ve hesaptan 
sonra onlara cehennem kapıları gösterilecek. Allah karşısında kibir gösteren- 
lerin uğrayacakları akıbet bundan başkası olmayacaktır (bkz. 37 /Saffat, 35). 
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30. (Allah'tan) Sakınanlara: “Rabbiniz ne indirdi?” dendiğinde, “Ha- 
yır” dediler. Bu dünyada güzel davranışlarda bulunanlara güzel- 
lik vardır; âhiret yurdu ise daha hayırlıdır. Takvâ sahiplerinin 
yurdu ne güzeldir. 

31. Adn cennetleri; ona girerler, onun altından ırmaklar akar, için- 
de onların her diledikleri şey vardır. İşte Allah, takvâ sahiplerini 
böyle ödüllendirir. 

32. Kimelekler, güzellikle canlarını aldıklarında: “Selâm size“ derler. 
“Yaptıklarınıza karşılık olmak üzere cennete girin.” 


284 ALI BULAÇ -KUR'ÂN DERSLERİ/DİRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


İnkârcılara sorulduğunda Kur'an vahyini “gerçeklik değeri olmayan mito- 
loji (esatir)” diyorlardı (16/24), Allah'tan sakınanlara yani takva sahiplerine 
sorulduğunda “Rabbimiz hayır indirdi” cevabını vermektedirler. “Hayır” teri- 
mi hikmet ve hakikat sevgisini ihtiva ettiği gibi her türlü maddi, sosyal, iktisadi 
ve manevi faydayı da içine alır. Hikmetin hayırla ilişkilendirilmesi, pragmatik 
felsefenin öne sürdüğünün aksine, sosyal, iktisadi ve maddi faydanın mutlaka 
manevi ve ahlaki yüksek değerlerden kopuk olması gerekmez; aksine mane- 
vi ve ahlaki olan aynı zamanda sosyal ve maddi boyuta da sahiptir. İnsanlar 
ilahi emirleri takip ederek veya başka bir deyişle hayrı Allah'tan umarak hik- 
met üzere şahsi ve toplumsal hayatlarını tanzim ettiklerinde bütün Allah'ın 
namütenahi rahmetinin eseri olan hayırdan istifade ederler; bu sayede hem 
dünyalarını mamur hale getirirler hem ahirette ebedi kurtuluş ve mutluluğa 
erişirler. Manevi ve ahlaki boyutu olmayan salt sosyal ve maddi faydanın top- 
lumu götüreceği yer ismi konulmasa da fiilen materyalizmdir. 

“Takva sahibi” kimseler haram ve yasaklardan kaçınıp farz ve emirleri 
gönülden itaat ve sadakatle yerine getirenler, ibadetlerine sahte unsurları kat- 
mayanlar, Allah'a olan bağlılıklarını en yüksek düzeyde bilinç düzeyinde tu- 
tup sürekli olarak daha çok cehd ve mücahede gösterenlerdir. Dünyada yapıp 
ettikleri güzellik (ihsan) olduğundan onlara hep güzellik layık görülmektedir 
(el ihsanu bi'l ihsan)! Ancak ahirette çok daha büyük hayırlarla karşılaşacak- 
lardır. Melekler onları kapıda “Selam” diyerek karşılayacaklardır (39/Zümer, 
73). Artık dünyadaki gibi üzüntüye veya korkuya mahal kalmamıştır. Onlar 
için hazırlanmış cennetlere gireceklerdir. Orada diledikleri her şey, canları her 
neyi arzu ediyorsa, vardır (43/Zuhruf, 70). Bu, onlara dünya hayatını Allah'ın 
muradına uygun yaşamaya çalışmalarının ödülüdür. 

Ölüm anında melekler canlarını güzellikle, acı verip canlarını yakmadan ala- 
cak, onları cennetle müjdeleyeceklerdir. Bu ayet mü'minin ölürken acı çekme- 
yeceğini belirtir (41/Fussilet, 31-32). İnkârcı ve mücrim kişiler öldüğünde ise 
melekler sorar “Sizler ne halde idiniz?” (4/Nisa, 97); bunların ölümleri kolay ol- 
mayacak, melekler canlarını alırlarken “yüzlerine ve arkalarına vuracaklardır” 
(47/Muhammed, 27). Bu demektir ki ahiretteki yerimizi biz kendi yapıp ettikle- 
rimizle hazırladığımız gibi, ölüm şeklini de biz kendi ellerimizle hazırlamaktayız. 
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33. (Küfre sapanlar) Kendilerine meleklerin gelmesinden veya Rabbi- 
nin emrinin gelmesinden başka bir şey mi gözlüyorlar? Onlardan 
öncekiler de öyle yapmıştı. Allah onlara zulmetmedi, fakat onlar 
kendi nefislerine zulmediyorlardı. 

34. Böyleceişledikleri kötülükleri kendilerine isabet etti ve alaya al- 
dıkları şey, kendilerini sarıp-kuşatıverdi. 

35. Şirk koşmakta olanlar dediler ki: “Eğer Allah dileseydi, O'nun dı- 
şında hiçbir şeye kulluk etmezdik, biz de, atalarımız da ve 0'nsuz 
hiçbir şeyi haram kılmazdık.” Onlardan öncekiler de böyle yap- 
mıştı. Şu hâlde elçilere düşen apaçık bir tebliğden başkası mı? 


İnsanın kötü hasletlerinden biri yaşadıklarından ibret almaması, olaylar 
üzerinde yeterince tefekkür etmemesi, yanlışta ve batılda ısrar etmesidir. İnkâr, 
isyan, suç ve günahta ısrar ettikçe acı son yaklaşır. “Meleklerin gelmesinden 
veya Rabbinin emrinin gelmesinden” üç şeyin kastedildiğini söylemek mümkün: 
Ölüm; dünyevi azap (toplu helak, toplumsal çöküntü, kargaşa, savaş, kitlesel 
hastalık veya başka yok edici musibetler); kıyametin kopması. Her üç durumda 
da iş bitmiş olur, yapacak bir şey kalmaz (6/En'am, 158). İnsanlar kötülüklerden 
vazgeçmek isteseler buna fırsatları kalmaz. O halde aklı başında insan, inkâr ve 
isyanın bizatihi kendisinin kötü olup yıkımı getireceğini bilmesidir. 

Yaşanan tarihsel tecrübelerden anlıyoruz ki, insan hep aynı hatayı tekrar 
edip durur. Sonunda başına büyük bir musibet gelir ki, her ne gelirse onun 
müstahak olduğu şeydir. Başka bir ifade ile şanı ve merhameti bol olan Allah 
kimseye haksızlık etmez, zulmetmez. İnsanlar yanlışta ısrar ederek kendileri- 
ne kendileri yazık etmektedirler. (2/Bakara, 57 ve 10/Yunus, 44.) 

Bir yandan ilahi emirlere aldırış etmeyecekler, gelen vahiyleri alaya alıp 
suç ve günahta ısrar edecekler, öte yandan başlarına büyük bir felaket geldi- 
ğinde kalkıp “Bizim bunda bir kusurumuz yok, Allah dileseydi bunlar olmaz- 
dı diyecek, üstelik kendileri gibi sapkın ve zalimane hayat yaşayan atalarını 
da onlarla övünerek savunacaklardır." Bu, şahsın sahip olduğu seçme özgür- 
lüğünü, özgürlüğün doğru yolda kullanımını ve sorumluluğu bir başkasına, 
Allah'a, atalara, geçmişe, geleneğe atmasıdır. Benzer bir tutumu İsrailoğulları 
da kendilerine verilen inek kesimi emri karşısında sergilemişlerdi. Onların da 


286 ALI BULAÇ -KUR'ÂN DERSLERİ/DİRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


Hz. Musa'ya söyledikleri “Allah dileseydi doğru yolu buluruz” (2/Bakara, 70. 
Ayrıca bkz. 6/En'am, 148-149). 

Bu tutarsızlıktır. Kişi seçimlerinden ve yapıp ettiklerinden sorumludur. 
Yüce Allah doğru ve yanlışı, iyilik ve kötülüğü, hak ve batılı göstermiş; insanı iki 
yol arasında serbest tercihle başbaşa bırakmıştır. İnsan hem seçme özgürlüğü- 
ne, hem yapıp etme gücüne sahiptir. Yolları yaratan, insana tercih hakkı tanıyan 
ve seçme iradesi kazandıran elbette Allah'tır. Ama Allah akıl ve fikir muhakeme 
ve tercih özgürlüğü tanımıştır. Tercihini kötü yönde kullanan sadece kendini so- 
rumlu tutmalı, Allah'ı tenzih etmelidir. Nihayetinde gönderilen peygamberlerin 
görevlerinin sadece “tebliğle sınırlı tutulması bunun kanıtı ve göstergesidir. 
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36. Andolsun, biz her ümmete: “Allah'a kulluk edin ve tağuttan ka- 
çının” (diye tebliğ etmesi için) bir elçi gönderdik. Böylelikle, on- 
lardan kimine Allah hidayet verdi, kiminin üzerine sapıklık hak 
oldu. Artık, yeryüzünde dolaşın da yalanlayanların uğradıkları 
sonucu görün. 

37. Sen,onların hidayet bulmalarını ne kadar tutkuyla istesen de, Al- 
lah, şüphesiz saptırdığına hidayet vermez, onlar için yardım ede- 
cek yoktur. 

38. Olanca yeminleriyle: “Öleni Allah diriltmez” diye yemin ettiler. 
Hayır; bu, O'nun üzerinde hak olan bir vaittir ancak insanların 
çoğu bilmezler. 


39. Hakkında ihtilafa düştükleri şeyi onlara açıklaması ve inkâr eden- 
lerin kendilerinin yalancı olduklarını bilmesi için (diriltecektir). 


40. Onu istediğimizde herhangi bir şey için sözümüz, ona yalnızca 
“01” demekten ibarettir; o da hemen oluverir. 
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Risalet tarihin ilk ve ilahi kurumudur. İlk insan ilk peygamberdir, Allah'tan 
aldığı sahifelerdeki hükümleri ilk insan topluluğu olan çocuklarına tebliğ et- 
miştir. Peygamberler tarihin ve insanın yol göstericileridir (Hadi). Ayet, Al- 
lah'ın her topluma peygamber gönderdiğine işaret ediyor. Kendilerine pey- 
gamber tebliği ulaşmayanlar azaba uğratılmaz (16/İsra, 15). Peygamberler, 
kendilerini peygamber olarak ilan etmezler veya kendilerini böyle bir göreve 
getirmezler, kendi başlarına peygamberlik (Nübüvvet veya Risalet) iddiasında 
bulunamazlar. Onları Allah seçer (3/Âl-i İmran, 33). 

Ümmet, yerine göre evrensel inanç topluluğu, din-millet veya siyasi bir- 
liği ifade eder. (Bkz. 2/Bakara, 128, 134, 213; 11/Hud, 118-119.) Burada ta- 
rih sahnesine çıkmış her insan topluluğuna Allah'ın bir veya birden fazla elçi 
gönderildiği belirtilmektedir. Bütün peygamberler temelde aynı mesajı tebliğ 
ettiklerinden hep birbirlerini teyit etmişlerdir. Hepsinin ortaklaşa tebliğ et- 
tikleri şeyler; Tevhid inancı, Allah'tan başkasına kullukta bulunmamak; ahi- 
retin varlığı, hesap günü, ceza veya mükğfat; salih amel, namaz kılmak, zekât 
vermek gibi inanç, ahlak, pratik sorumluluk ve görevlerdir (21/Enbiya, 25 ve 
73). Bu açıdan İslam bakış açısından peygamberler arasında ayırım yapılmaz, 
hepsine iman etmek İslam imanının esaslarından biridir (2/Bakara, 285). 

36. ayet ilginç bir biçimde tarihte yokolup gitmiş toplumların, isyankâr 
ve günahkâr şehirlerin ve elbette zorba devlet ve imparatorlukların yıkılış 
sebebinin peygamberlerin çağrılarını reddetmeleri olduğunu belirtmektedir. 
Bunun anlamı şudur: Söz konusu güçler hak ve hukuktan ayrılmışlar, zulmet- 
meye ve sömürmeye başlamışlar ve Allah'ın koyduğu sınırlara riayet etmeyi 
bir kenara bırakıp kendi heva ve heveslerini, keyfi karar ve bedensel zevkleri- 
ni ilah edinmişlerdir. (30/Rum, 9.) Zorba ve günahkâr güçlerle peygamberler 
arasındaki mücadelenin esası budur. 

Bir hadiste buyrulduğuna göre, 124 bin peygamber gönderilmiştir, bunla- 
rın 315'i “resül” olup, diğerleri “nebi”dir (Ahmed bin Hanbel, Müsned, V/226). 
Kur'an-ı Kerim, peygamberlerin bir kısmının adından ve kavimleriyle olan 
mücadelelerinden söz eder. Öyle olmakla beraber, peygamberlerin kendi top- 
lumlarıyla olan ilişkilerinin hep aynı olduğunu, benzer çerçevede geliştiğini 
söylemek mümkün (4/Nisa, 64; 40/Mü'min, 78). 

Peygamberler tebliğinin soyut bir inançtan ibaret olmayıp, aynı zamanda 
“tağut” sıfatını almaya müstahak her tür yönetime karşı tutum almayı da ge- 
rektirdiğini içine aldığını anlıyoruz. Tağut, şeytan, put, zorbalık, baskı ve insa- 
na tercih hakkı tanımayan totaliter rejime göndermedir. (Bkz. 2 /Bakara, 256; 
5/Maide, 60. ayetin açıklaması.) Ancak insanların tümü aynı tutumu benim- 


288 ALI BULAÇ -KUR'ÂN DERSLERİ/DİRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


semez. Kimisi doğru yolu bulur, kimisi yoldan çıkmayı tercih eder. Yüce Allah 
insanın doğru yolda hayatını sürdürmesini murat eder, doğrunun ve doğru- 
luğun ne olduğunu da öğretir, elçileri ve kitapları aracılığıyla gösterir. Ancak 
bazı insanlar -hatta insanların çoğunluğu- sapkınlık yolunu seçer, böylelikle 
onlara ceza müstahak olur. Kendisi temizlenmek istemeyeni Allah temizlemez, 
kendini ıslah etmeyeni ıslah edip doğru yola yöneltmez (5/Maide, 41). Tarih, 
yükselip çöken medeniyetler, yıkılan devletler ve imparatorluklar doğru yol- 
dan çıkıp da Allah'ı yalanlayanların başlarına gelen trajedilerle doludur. 

Hz. Peygamber (s.a.) kendi kavmi ve elbette tebliğe muhatap olan herke- 
sin doğru yola girmesini çok arzu ediyordu. Öyle ki, Şuara süresinde (26/3) 
anlatıldığı üzere neredeyse kendini harap ediyordu. Ancak iman, hidayet ve 
ahlaki yüksek erdemlerin içselleştirilmesi bir vicdan ve kanaat işi, kalbin ve 
onun nuru olan aklın nefsin istek ve tutkularından kurtulup özgür tercihte bu- 
lunması işidir. Her insan da bunu başaramıyor, dolayısıyla hidayeti arzu eden 
ilahi vahyi tebliğ eden ve öğreten peygamber de olsa, buna çoğu zaman güç 
yetiremez. Bu yüzden elçilere sadece “tebliğ etme” görevi yüklenmiş, daha 
fazlasıyla görevli tutulmamışlardır. Kişi kendi tutkularını, bencilliklerini, taş- 
laşmış önyargılarını kıramayıp da doğru yola sırtını çevirince Allah da artık bu 
insan doğruyu bulamaz hükmünü verir, bu onun her şeyin önünü ve sonunu 
bilen yüce Allah'ın sıfatlarından biridir. Nahhas'ın naklettiğine göre Muham- 
med bin Yezid, bu ayet için “Söz konusu buyruk, sanki Allah'ın sapkınlıkta ka- 
lacağını bildiği ve bu konuda onun hakkında bu yönde takdirde bulunduğu kişi 
anlamındadır” demiştir. Hidayete zorla dâhil etme yasağı, farklı din ve inanç 
gruplarının varlığını sağlar, zira eğer başka dinlerde görüldüğü üzere, hak din 
olduğunu ilan eden bir din ve inanç, herkesi kendi hidayetine mecbur edecek 
olsaydı din ve vicdan özgürlüğü olmaz, bu inançtan totaliter ve otoriter din 
temelli siyasi rejim türerdi. (Bu konu için bkz. 7/A'Traf, 186. ayetin açıklaması.) 

38. ayet “ölümden sonra diriliş” ve dolayısıyla “ahiret konusu”na kuvvetli 
ifadelerle açıklık getirmektedir. Allah'a ortak koşanlar kuvvetli yeminler ede- 
rek, “ölümden sonra diriliş” olmayacağını iddia ederlerken, şanı yüce Allah da 
buna karşılık “diriliş”in üzerine yazdığı hak bir vaid olduğunu haber vermek- 
tedir. Bu son derece önemli bir noktadır. (2/Bakara, 228.) 

İslam öncesinde Araplar, Allah'ın varlığına inandıkları halde ölümden 
sonra ikinci bir hayata yani ahirete inanmıyorlardı, peygamberliği reddet- 
melerinin sebeplerinden biri de buydu. Çünkü onların akıl yürütmesine göre 
ölümle beraber beden toprağa karışır, zaman içinde çürürdü. Bir daha bede- 
ni meydana getiren unsurların bir araya gelip yenilenmesi (terkibi) mümkün 
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değildi. Toprağa karışıp çürüdükten sonra bir daha bedenin terkibi mümkün 
olmadığına göre, onları dünyada yapıp ettiklerinden dolayı uyarıp korkutan 
bir elçinin (resül veya nebi) görevlendirilmesi de gereksizdi, böyle bir şey 
mümkün değildi. Yüce Allah, 40. ayette bu iddiaya cevap olmak üzere, bir şeye 
olmasına karar verdiğinde sadece ona “Ol!” demenin yeterli olduğunu belirtir. 
Varlık âlemini ve ilk yaratılışıyla insanı yaratan Allah, ölümden sonra insanı da 
diriltmeye muktedirdir (2/Bakara, 117). Fakat “diriliş”i akli yönden açıklama 
konusunda ortaya çıkan zorluğun ötesinde, dirilişi ve ahireti inkâr etmenin 
başka sebebi de var. 

Ebu'l Aliye'den gelen bir habere göre, bir Müslümanın bir müşrikten ala- 
cağı vardı. Alacağını istediğinde -muhtemelen aralarında bir ihtilaf vuku bul- 
duğundan- “-Ölümden sonra benim umduğum budur” deyince, müşrik “Allah 
adına yemin ederim, Allah ölümden sonra kimseyi diriltmeyecektir” demiş, 
bunun üzerine bu ayet inmiştir (Kurtubi). 

Ayetin nüzul sebebinden ahiret inancı hak yiyen birini korkutmaktadır. 
Bunun yaşadığımız gündelik hayatımızda sayısız örneklerine tanık olabi- 
liyoruz. Hak ve hukuk ihlal edenleri ahireti inkâr etmelerine sevkeden bazı 
sebepler var. Bunlardan biri dünyada yapıp ettiklerinin hesabını vermekten 
kaçınmalarıdır. Dünyevi siyasi iktidar, hukuk mevzuatı, sosyal ve ekonomik 
avantajlar, tevarüs edilen veya sonradan ortaya çıkan eşitsizlikler onların le- 
hine işliyorsa, dünyada yapıp ettiklerinin sonuna kadar yanlarında kar kalma- 
sını istemektedirler. Mekkeli müşrikler böyleydi ve Allah'ın varlığına inanıyor 
olmalarına rağmen ölümden sonra yapıp ettiklerinden dolayı sorguya çekil- 
mek istemiyorlar, bu yüzden ahiretin varlığını inkâr ediyorlardı. Üstelik bu id- 
dialarını “Allah adına vargüçleriyle yemin ederek” pekiştirmeye çalışıyorlardı. 
Paradoks şuydu ki, bir yandan Allah'ın varlığına inanıyorlardı diğer yandan 
Allah'ın yapıp ettiklerine karışmadığını, onları sorguya çekmek üzere öldük- 
ten sonra diriltmeyeceğini söylüyorlardı. Şanı Yüce Allah, bu temelsiz iddiayı 
reddedip ölümden sonra dirilişi kendisi üzerine “hak olan bir vaid”, yerine ge- 
tirilecek kesin bir söz ve taahhüt olarak yazdığını yani mutlaka onları dirilte- 
ceğini, bunda en ufak bir tereddüdün bulunmaması gerektiğini belirtmektedir. 

Ölümden sonra diriliş ve ahiret hayatı gereklidir. Ahiret olmasaydı, baş- 
lamış dünya hayatının arkası gelmez, başlayan bir sürecin devamı olmazdı. 
Mantıksal bakımdan bu mümkün görünmemektedir. Ruh ölümsüzdür, dünye- 
vi tabiatımızda içkin olarak bulunmakta olan ruhun ölümsüzlüğü dolayısıyla 
içimizde ölümsüzlük duygusu vardır. Hiç şüphesiz öleceğimizi, bedellmizin 
toprağa karışıp yok olacağını biliyoruz ama yine de hiç ölmeyecekmişiz gibi 
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ebedi duygular, beklentiler taşıyoruz ki, bu dünya ile başlayan bir hayatın de- 
vamı olduğunun apaçık göstergesidir. 

Dahası sayısız konuda görüş ayrılığına düşeriz. Tarih boyunca varlık, in- 
san, bilgi, hayatın anlamı, ahlaki normlar, davranışlarımızın değeri, politik 
sorunlar ve başka konularda olsun, ister farklı düşünce ekolleri ve sistemler 
ister farklı din müntesipleri arasında süren tartışma konularının, kesin bir 
sonuca bağlanması hakikatin ancak apaçık olarak ortaya çıkmasıyla mümkün 
olacaktır. İki kişinin bir duvarın arkasında gelen sesler ve gürültülerin mahiye- 
tiyle ilgili tartışmaya girdiklerini ve bir türlü ortak bir kanaate varmadıklarını 
düşünelim, meseleyi açıklığa kavuşturmanın yolu tartışmayı sürdürmek de- 
gil, duvarın arkasına geçip ne olup bittiğini çıplak gözle müşahede etmekten 
geçer. Hakikat dünyada sayısız perdelerle örtülmüştür. Bir sırrı çözeriz başka 
sır başlar. Varlık dünyası sır içinde sır vardır. Kesin olan şu ki, dünya haya- 
tında hakikat bütün çıplaklığıyla bize kendini belli etmez, açığa vurmaz, onu 
hep aramakla meşgulüz ve esasında görevimiz de budur. Bu yüzden irfan ehli 
demiştir ki “Hakikat aranmakla bulunmaz, bulanlar arayanlardır.” Hakikatin 
kendini apaçık olarak ifşa edeceği yer ahirettir. Hakikatin apaçık ortaya çıkma- 
sı, süren sayısız ihtilafın da kesin çözüme kavuşması anlamına gelecektir. 39. 
ayet buna işaret etmektedir. 

Burada sanki iki insanlık durumunun arası ayrılmıştır: Biri inanç sahipleri 
arasındaki görüş ayrılıkları ahirette hakikatin ortaya çıkmasıyla sona erecek; 
kimin haklı veya haksız olduğu ayan beyan ortaya çıkacaktır. Diğeri ise inkâr- 
cılar dünyada her neyi savunuyorlar idiyse temeli boştu, iddiaları tutarsız ve 
kurgusaldı. Ahirette inkârcıların bütün söylediklerinin yalan olduğu, sağlam 
hiçbir temele dayanmadan kitleleri aldattıkları anlaşılacaktır. Din günü zaten 
hak ve hakikatin ortaya çıktığı gündür. 

Bir başka açıdan beşeriyetin tamamını içine alacak şekilde dünyada süren 
adaletsizliklerin mahza adaletle son bulacağı, hakkı gaspedilenlerin, ezilenle- 
rin, dışlananların, baskı ve zulüm altında yaşayanların, aç ve çıplak bırakılan- 
ların haklarını alacağı yani tam adaletin tesis edileceği ahiretteki büyük mah- 
kemedir (Mahkeme-i kübra). 

Keza eksik kalmış taleplerin, yaşanmamış arzuların, karşılanmamış ihti- 
yaçların, giderilememiş özlem ve hasretlerin giderileceği; vuslatla sonuçlan- 
mamış sevgi ve aşk acılarının; büyük ıstıraplar vermiş yoksunlukların ve yok- 
sullukların son bulacağı yer de ahirettir. 

Kısaca ahiret zaruridir ve eğer hakikaten Allah ve ahiret olmasaydı dünya 
hayatı gerçekten çekilemez olurdu. Kim kime güç yetirebilirse güç yetirir, kim 
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neyi azami olarak lezzet ve haz olarak alabilirse salt lezzet ve hazzın, iştah ve 
şehvetin peşine takılır, toplumsal hayatın kendisi sorumsuz hayvanların yaşa- 
dığı ormana dönerdi. 

Ahiret, onu yalanlayanların, inkârcıların utanç içinde olacakları yerdir, di- 
rilecekleri zaman bunu acı bir biçimde bilip öğreneceklerdir. Bir hadiste, “in- 
sanoğlunun Yüce Allah'ı iki konuda yalanladığı belirtilmektedir: Birinde diriliş 
ve ahireti inkâr etmek; diğerinde Hz. İsa'ya -haşa- Allah'ın oğlu sıfatını isnat 
etmek suretiyle” (Buhari, Tefsir, 2, Süre, 8, 112; Müsned, 11,317). 

Diriliş ve ahiretin varlığı Allah için kolaydır. Zira O, bir şeye “Ol (Kün)!” 
dedi mi, o da hemen oluverir, ilminde varolan şey murat edildiği anda varlık 
alanına çıkar. (Bkz. 36/Yasin, 82. ayetin açıklaması.) 
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41. Zulme uğratıldıktan sonra, Allah yolunda hicret edenleri dünya- 
da şüphesiz güzel bir biçimde yerleştireceğiz; âhiret karşılığı ise 
daha büyüktür. Bilmiş olsalardı. 

42. Onlar sabredenler ve Rablerine tevekkül edenlerdir. 


ie 


Ölümden sonra dirilişi, hesap verecekleri ahireti inkâr edenler dünyada 
her şeyin kendi denetimlerinde, güç ve iktidarları dâhilinde sürüp gittiğini dü- 
şündüklerinden zayıfları eziyor, yoksulları aşağılıyor, güç yetirdikleri üzerinde 
haksız tahakkümlerde bulunuyorlardı. Hz. Peygamber (s.a.), ilk dini tebliğe baş- 
ladığında onun etrafında güçsüzler, zayıf, köle ve yoksullar toplandı; içlerinde 
elbette zengin fakat insaf ve adalet sahibi seçkinler vardı ama ilk cemaat ağır- 
lıklı olarak zayıflardan oluşuyordu. Bunlar Mekkelilerin ağır baskılarıyla karşı- 
laştılar, utanç verici işkencelere maruz kaldılar, kısaca ayetin deyimiyle “zulme 
uğradılar”. Bir süre sonra da önce Habeşistan'a, sonra da Medine'ye hicret etti- 
ler. İbn-i Abbas bu ayetin Kureyş'in baskıları karşısında kendilerini savunama- 
yan Suheyb, Bilal, Ammar, Habbab, Abis ve Cübeyr hakkında indirildiğini söyler. 

Hicret bir insanın yurdunu terketmek zorunda bırakılması, başka yere 
göç etmesidir. Sahih inancı uğuruna hicret edenleri Allah ödüllendirir, onlara 
güvenlik, özgürlük ve rahat yaşayabilecekleri yerleşik bir hayat, yerine göre 
iktidar ve hükümranlık bahşeder. Müslümanlar, Mekke'den Medine'ye hicret 
ettiler, geride yakınlarını, mal ve servetlerini, çok sevdikleri yurtlarını bıra- 


292 ALI BULAÇ-KUR'ÂN DERSLERİ/DİRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


kıp Allah'ın dinine göre yaşamayı tercih ettiler ama çok geçmeden Medine'de 
gücünü hakkaniyet ve adaletten alan bir devlet kurdular, kısa zamanda bütün 
Arap yarımadasını, arkasından Mağrip'ten Çin sınırlarına kadar yayıldılar. Ahi- 
rette sahip olacakları nimet ve ödüller ise çok daha fazla, çok daha nitelikli 
olacaktır. Hz. Ömer (r.a.), Beytü'l-mal'dan Müslümanlara tahsisat ayırıp verdi- 
ğinde “Bu Allah'ın size bu dünyada vaadettiği paydır, ahirette size ayırdıkları 
ise daha çoktur” der, sonra bu ayeti okurmuş. 

“Bunu bilmiş olsalardı” ayetinin hem mü'minler, hem dünya hayatını mut- 
laklaştırıp ahiretin varlığını umursamayan zalimler için olduğu söylenmiştir. 
Mü'minler tam olarak ahirette neyle karşılaşacaklarını bilseler çok daha fazla 
gayret gösterecekler, inkârcılar ve zalimler inanacak olsalar yaptıklarından vaz- 
geçeceklerdi. Ancak kastedilenlerin mü'minler olması daha kuvvetle muhtemel 
görünmektedir, zira 42. ayette zikredilen “sabır ve Allah'a tevekkül” sıfatları an- 
cak mü'minler için geçerlidir. En doğrusunu Allah bilir. (29/Ankebut, 59.) 
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43. Biz senden evvel kendilerine vahyettiğimiz erkeklerden başka 
(peygamberler) göndermedik. Eğer bilmiyorsanız, zikir ehline 
sorun. 

44. (Onları) Apaçık deliller ve kitaplarla (gönderdik). Sana da zikri 
(Kur'ân'ı) indirdik ki, insanlara kendileri için indirileni açıklaya- 

sın ve onlar da iyice düşünsünler, diye. 


Vahye inanmayanlar, eğer Allah elçi gönderecekse bunun bir beşer olma- 
ması gerektiğini öne sürüyorlardı. 43. ayet elçilerin “insan-beşer” olduklarını, 
erkeklerden seçildiklerini belirtiyor (6/En'am, 8; 12/Yusuf, 109; 23/Mü'mi- 
nun, 33 ve 47; 25/Furkan, 7). Buna cevap vermekle 24. ayetle başlayan şüphe 
arzının beşincisine de cevap verilmiş oluyor. 

Putperestlere göre, elçi gönderilecekse bu ancak yüce bir melek olmalıydı. 
Yüce Allah, insana ilahi tebliği kendi türünden olan bir insanı elçi seçerek yap- 
tığına dikkat çekmektedir. Bu insan “erkek”tir. Cinsiyetin zikredilmesinin bir 
hikmeti var: Onların zannına göre melekler de “dişi yaratıklar”dı. Ayet özel bir 
vurguyla peygamberlerin erkek olduğunu beyan ederken aynı zamanda me- 
leklere cinsiyet izafe edilmesine de uzak mesafeden cevap vermektedir: “Rab- 
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biniz size erkekleri seçti de meleklerden dişileri mi (kendine) edindi? Gerçek- 
ten siz büyük bir söz söylemektesiniz” (17/İsra, 40; ayrıca bkz. 52/Tur, 39). 
Sürenin 57. ayetinde cahiliye Araplarının “kızları Allah'a nispet ederken” as- 
lında cins olarak kızları ve kadınları nasıl aşağıladıkları konusu ele alınacaktır. 

Hac süresinde (22/75) yüce Allah'ın hem insanlardan hem meleklerden 
elçi seçtiğinin belirtilmesi, meleklerin peygamber sıfatıyla gönderildikleri an- 
lamına gelmez, insanlardan peygamber olarak seçilen elçilere Allah'ın vahyini 
getirmeleri demektir. 

Deistlerin öne çıkardıkları söz konusu şüphe veya temelsiz iddianın gide- 
rilmesi için referans olarak “zikir ehli”ni gösterir. Burada geçen zikir ehlinin 
kitap ehli bilginleri, Kur'an'ı iyi bilenler veya alanlarında vukufiyet kazanmış 
ilim adamları olduğu söylenmiştir. Tevrat'ı iyi bilen din adamları eğer doğru- 
luktan ayrılamayacak olurlarsa bu hakikati itiraf ederler. Ancak “zikir ehli”- 
nin Kur'an'ı çok iyi bilen kimseler olması da uzak bir ihtimal değildir, çünkü 
Kur'an'ın genelini iyi takip edebilen bir kimse bu gerçeği tespit edebilir. Esa- 
sında dinler tarihi, antropolojik araştırmalar da tarihte “kadın peygamber” 
geldiğine ilişkin herhangi bir bulguyu ortaya koymuş değildir, dolayısıyla doğ- 
ruluktan ayrılmayan bilim adamları da bu gerçeği teslim edebilir. Hz. Musa'nın 
annesi ve Hz. Meryem gibi seçkin kadınlar vahiy almakla beraber, risalet veya 
nübüvvet görevi ile gönderilen elçilerin tamamı erkektir (21/Enbiya, 7). 

“Zikir ehli”ne sorulması emri sadece peygamberlikle ilgili sınırlı değildir. 
Zikir ehli, bir konuyu etraflıca, derinlemesine iyi bilenler anlamında ise, her 
konunun bir iyi bileni, tabir caizse rüsuh kazanmış uzmanı vardır. Bu tabiat bi- 
limleri, beşeri/sosyal bilimler ve İslami ilimler için de söz konusudur. Mü'min 
daima bilgilerini inkişaf ettirmek, birikimini zenginleştirmek, dünyayı, varlık 
âlemini daha iyi tanımakla yükümlüdür. Müslümanlar prensip olarak imanla- 
rından şüphe etmezler ama maddi tabiat, kozmos ve varlık âlemiyle ilgili bil- 
gilerinin kesinliğinden kuşku duyabilir, her aşamada zenginleştirmek isterler. 
İnanmak/iman sahibi olmak her şeyi biliyor demek değildir. Marifetunnefs ve 
marifetullaha ulaşmanın bir yolu marifetulhalk'tan geçer. Dolayısıyla şu veya 
bu konuda uzman olan bir bilim adamından yararlanmakta, onun inceleme ve 
araştırmalarına müracaat etmekte herhangi bir sakınca yok, aksine zaruret 
vardır. Zaman zaman kitap ehlinin bilginlerine müracaat etmek nasıl müm- 
künse, Müslüman olmayan bilim adamlarının birikimlerine ve araştırmalarına 
müracaat etmek de mümkündür, yerine göre gereklidir. Burada dikkat edile- 
cek husus, bilginin tevhidin esaslarına aykırı olmaması, insanı Allah'a isyana 
ve hükümlerin hakikatine inkâra sevkedici mahiyette olmamasıdır. 
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Elçiler açık belgeler, deliller, güçlü akli argümanlar ve doğruluklarından 
kuşku duyulmayan kitaplarla gönderilmişlerdir. Belgeler güçlü akli kanıtlar, 
Allah'ın yardımıyla gösterdikleri mucizelerdir. Ayette çoğul olarak “Zübür” ge- 
çen kitapları ifade eder (Bkz. 3/Âl-i İmran, 184). 

Nübüvvet geleneğinin son halkası olarak Hz. Peygamber (s.a.)'e de Yüce 
Allah Kur'an-ı Kerim'i indirdiğini zikrettikten sonra, görevinin aldığı vahyi sa- 
dece aktarmaktan ibaret olmayıp insanların anlayıp hayatlarında uygulaması 
için ilahi emir ve hükümleri açıklama (beyan-tebyin) olduğunu belirtiyor. Sü- 
renin 64. ayetinde Hz. Peygamber (s.a.)'in Kur'an'ı beyan ederken, bunun aynı 
zamanda “insanlar arasındaki ihtilafları giderme”, adaletin nasıl tesis edilece- 
ğini gösterme işlevini de içine aldığına değinilmektedir 4/Nisa, 195; 16/64). 
Bu, adına Sünnet dediğimiz “peygamber sözleri, fiil ve takrirleri”nin Kur'an'ın 
doğru anlaşılıp tatbik edilmesinde anahtar rol oynadığını göstermektedir. 

Ayrıca bu ayet, Hz. Peygamber (s.a.)'in görevinin sadece tebliğden ibaret 
olmadığını, ihtilafları gidermek üzere hakemlik ve hâkimlik yapmak olduğunu 
göstermektedir. Bu görev, vaz'edilmiş hükümlerin tatbiki demek olan şer'i si- 
yaseti de (Es Siyasetü'ş Şer'iyye) tazammun eder. 

Yüce Allah bu sayede insanların iyice düşünüp doğru yolu bulmalarını 
murat etmekte, onlara dünya ve ahirette kurtuluşu sağlayacak yol haritası 
vermektedir. Bu, O'nun insana merhamet ve şefkatinin sonucudur. Dolayısıyla 


insanlara Allah'ın elçiler göndermesine şaşmamak, aksine bir lütuf ve ihsan 
telakki etmek lazım (7 /A'raf, 63). 
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45. Artık 'kötülüğü örgütleyip düzenleyenler”, Allah'ın, kendilerini 
yerin dibine geçirmeyeceğinden veya şuuruna varamayacakları 
yerden azabın gelmeyeceğinden emin midirler? 

46. Yadaonlar,dönüp-dolaşmaktalarken, onları yakalamasından (mı 
emindirler?) Ki onlar (bu konuda Allah'ı) aciz bırakacak değildirler. 

47. Veya onları bir korku üzerinde yakalamasından (mı emindirler)? 
Öyleyse Rabbin, gerçekten şefkatli ve merhamet sahibidir. 


Hayatın doğru istikametini tayin eden ahlaki erdemler, dürüstlük, ila- 
hi hükümlere teslimiyet ve iyiliktir. “Kötülük” peşinde koşanlar kötülüğün 


16/Nahl Süresi/45-47 295 


yaygınlaşması için planlı, sistemli ve amaçlı çalışmalar yürütürler ki, buna 
“mekr” denir. Mekr'in içine akla gelebilecek her türden kötülük, sömürü, ah- 
laki yozlaşma, savaş kışkırtıcılığı, yoksullaştırma, hak ve güzellikten sapma, 
baskı, zulüm-yıkıcı faaliyetler, komplo, kumpas ve tuzaklar girer. Kur'an ter- 
minolojisinde “mekr ve keyd” insanın ahlaki yozlaşma hali içinde şaşırırken 
kötülüğün düzenini sürdürmek amacıyla başvurduğu en aşağılık yol, yöntem 
ve araçların tümüne denir. 

Çünkü kötülüğün düzeni ancak bu yol, yöntem ve araçlarla ayakta durur. 
Şu var ki düzenlerini kötülükler üzerine kuranlar yapıp ettiklerinin yanla- 
rında kar kalacağını düşünüyorlarsa, yanılıyorlardır. Allah, bir hikmete veya 
bir meşiete binaen onları yerin dibine batırır veya hiç beklemedikleri, far- 
kına bile varmadıkları bir yerden onlara şiddetli bir azap verir. Azabın ge- 
lişi tek biçimde olmaz (34 /Sebe" 9). Alış verişlerini yapar, servet biriktirme 
hırslarını tatmin eder, zevk ve sefa sürer, yerin altını üstüne getirir, tahak- 
küm ve zorbalıklarında ısrar eder, yıkıcı faaliyetlerini sürdürür, yolculuk ve 
seyahatlerini yaparlarken de onları yakalar. Bu stabil gibi gözüken durumla- 
rı yanıltıcı olmamalı (3/Âl-i İmran, 196). Şanı Yüce Allah, nasıl murat ederse 
etsin, azap hükmünü vermişse, kimse O'nu kararından geri çeviremez, O'na 
engel olamaz. 

Suçlu-günahkârları “onlar bir korku üzere iken de yakalayabilir.” 47. ayet- 
te geçen “tehavvuf”un iki anlamı üzerinde durulmuştur: Biri hemen azap gel- 
mez, azap gelişiyle korkutur. Bu, azap geleceğine ilişkin belirtilerin ortaya çık- 
ması, kötülük üzere düzen kuranların korkutulması anlamına gelir. Bunun da 
çeşitli yol ve yöntemleri vardır. Söz gelimi yapıp ettiklerinden dolayı günahkâr 
bir toplum yıkılınca, diğer toplumların bundan korkup gerekli ibretleri alması 
beklenir. İkincisi, azap ve yıkımın azar azar (tedricen) gelmesi. Bu da çoğun- 
lukla güç ve iktidarına, maddi donanım ve imkânlarına fazlasıyla güvenen gü- 
nahkâr bir toplumun imkânlarını parça parça kaybedip yıkıma doğru gitmesi 
şeklinde vuku bulur. Buna tabir caizse, güç ve kuvvetle ayakta durur gibi görü- 
nüyorlarken, yavaş yavaş yapılarının altının boşaltılması, onları ayakta tutan 
dinamiklerin parça parça çökmesi hali diyebiliriz. Tarihte nice zorba devlet 
ve yoldan çıkmış medeniyet, bu şekilde yıkılıp tarih sahnesinden çekilmiştir. 
(7/A'raf, 4.) 

Yüce Allah'ın bir anda azap vermemesi O'nun şefkat ve merhametinin so- 
nucudur. Zulüm ve gaflet içinde yaşayanlar, belki ibret alırlar, yapıp ettiklerin- 


den pişman olup tevbe ederler. 
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48. Allah'ın herhangi bir şeyden yarattığına bakmıyorlar mı? Onun 
gölgeleri küçülerek sağdan ve soldan Allah'a secde eder vaziyette 
döner. 

49. Göklerdeveyerde olan ne varsa, canlılar ve melekler Allah'a sec- 
de ederler ve onlar büyüklük taslamazlar. 

50. Üstlerinden (her an bir azap göndermeye kadir olan) Rablerinden 
korkarlar ve emrolundukları şeyi yaparlar. 

51. Allah dediki: “İki ilâh edinmeyin: O ancak tek bir ilâhtır. Öyleyse 
benden, yalnızca benden korkun.” 

52. Göklerde ve yerde ne varsa O'nundur, itaat-kulluk da (din de) sü- 
rekli olarak O'nundur. Böyleyken Allah'tan başkasından mı kor- 
kup-sakınıyorsunuz? 

53. Nimetolarak size ulaşan ne varsa, Allah'tandır, sonra size bir za- 
rar dokunduğunda (yine) ancak O'na yalvarmaktasınız. 

54, Sonrasizdenzararı kaldırdığında, sizden bir grup (hemen) Rable- 
rine şirk koşar; 

55. Kendilerine verdiklerimize karşı nankörlük etmek için. Öyleyse 
yararlanın, ilerde bileceksiniz. 


Varlık âleminde her ne varsa, her ne yaratılmışsa Allah'a secde eder. (Bkz. 
25/Furkan, 45-46.) Tefsirciler “secde”yi iki şekilde ele almışlardır: İlki, namaz 
formunda kişinin yere kapanıp secde etmesi, diğeri kendisi için konulmuş 
yasa ve kurallara uyması. 
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Belli sebep-sonuç ilişkisi içinde cereyan eden tabiat olaylarının tümü ilahi 
iradeye uygun olarak işlemekte, yasalara göre varoluşlarını sürdüren varlık 
âleminde her ne var ise, hakikatte Allah'a secde etmektedir. Bu açıdan tabi- 
at üzerinde yapılan araştırmalar sonucunda elde edilen doğru bilgiler -tabiat 
bilimlerinin alanı içine giren birikimin tümü- dini bilgi ve hükümlerle çatış- 
maz. Daha doğru bir ifadeyle ikisinin menşeinin ilahi irade, bilgi ve kudret ol- 
ması hasebiyle çatışmaması lazım. Eğer tabiattan elde edilen bilgilerle sahih 
dinin düzenlediği iman arasında çatışma varsa, bu ya araştırıcının hakikatin 
bilgisiyle ilgisi olmayan inkâr ve inançsızlığından veya din adına yapılan akta- 
rımların (nakillerin) sübut bulmamasından ya da sübut bulmuşsa da, yapılan 
çıkarsamanın hatasından kaynaklanmaktadır. 

Her şeyin yaratıcısı Allah olduğuna göre, kim ve ne O'nun iradesi, bilgisi ve 
kudreti dışında özerk/otonom bir alana sahip olabilir? Nasıl toplu iğne ucu ka- 
dar Allah'tan bağımsız bir alan tasavvur edilebilir? Yaratılmışlar iradi ve gayrı 
iradi (istem ve istem dışı) olmak üzere iki şekilde Allah'a itaat ederler. İradi 
itaati aklı, bilinci ve özgür tercihiyle insan yapar. Melekler de akıllı varlıklardır, 
irade sahibidirler ancak sadece itaat ederler, yaratılışları itibariyle kendilerine 
verilen emirleri harfiyyen yerine getirmek üzere öyle kodlanmışlardır (Bkz. 
19/Meryem, 64; 21/Enbiya, 27). Cinler de insanlar gibi şeytani ve rahmani 
vasıflarına göre ya itaat ederler veya isyan ederler. 

Diğer varlıklar istem dışı Allah'ın kendilerine koyduğu yasalara uymak su- 
retiyle itaat ederler. Buna “Yeryüzünde debelenmekte olan her canlı” dâhildir 
(6/En'am, 36). Bunun bariz, gözlemlenebilir ve ibret verici örneği cisimlerin 
gölgeleridir. Güneşin gökteki konumuna ve hareket yönüne göre cisimlerin 
gölgeleri değişir; sağa sola döner. Gölgeye “fey” denmesi, aslında her hareket 
ve formunda kendisi için konulmuş yasaya dönmesi, ona uygun hareket et- 
mesi, geri gelmesidir. (Bu anlam çerçevesinde Kur'an-ı Kerim'deki kullanımı 
için bkz. 13/Ra'd, 15; eşlerinden uzak durma yemini edenlerin “geri dönüşleri 
(ila)” için 2/Bakara, 226; savaşmadan ele geçirilen mal ve servet için 59 /Haşr, 
7 ayetlerinin açıklaması.) 

Gölgeler sürünerek yani cismin arkasına takılarak hareket eder. Veya göl- 
genin hareketinde herhangi bir irade, tercih ve kudret eseri olmadığından 
hareketinde küçük düşmüşlük, inkıyad ve teslimiyet söz konusudur. Her du- 
rumda gölgenin ima ettiği şey, varlıkların kendisi gibi Allah'ın emrine dönüşü 
sembolize etmesidir, insan da her hareket ve eyleminde, yanlış yaptığı işlerde, 
haksız fiillerinde “Allah'ın emrine dönmeli"dir (49/Hucurat, 9). 

El Maarri bir vadiyi tasvir ederken “Uzun uzadıya secde eden bir uçurum, 
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kendini iyiden iyiye ibadete veren rahip” der. Gölgeler ibadet eden insanın şek- 
line benzerler. Çünkü gölgelerin kendilerinde bir irade yoktur, cismin hareketi- 
ne göre hareket ederler. Secde vasfını almaları bu yüzdendir, secdeye kapanan 
insan iradesini yaratıcısına teslim etmiştir. Hasan Basri “Senin gölgen Rabbine 
secde ediyor, sen etmiyorsun. Bu yaptığın ne kötü şeydir!” demiştir. İnsan fizyo- 
lojik ve biyolojik varlığıyla ilahi yasalara itaat eder ama bilinçli haliyle Allah'a 
isyan eder, böylece kendi içinde çelişkiye, tutarsızlığa düşer ki, bu şizofrenik 
durumu en iyi Mücahid özetlemiştir: “İnkârcıların kendisi namaz kılmaz ama 
gölgeleri secde eder” Kısaca insan, ister secde etsin etmesin, her varlığın göl- 
gesi Allah'a secde eder. Kendi gölgesi üzerinde deruni olarak tefekkür edecek 
olsa, kendisinin de iradi olarak Allah'a secde etmesi gerektiğini anlar. 
Göklerde ve yerde Allah'a boyun eğenler bunu yaparken büyüklenmezler 
(7/A'raf, 206). Bütün varlıklar içinde sadece İblis kibirlenerek secde etmeyi 
reddetmiştir; bu yüzden kibir (istikbar ve müstekbir olma hali) Şeytan'ın has- 
letidir. Bu hasleti edinenin doğru yolu bulması güçtür. Şeytan kibir günahını 
işledi ve tevbe etmedi, Âdem ve eşi kibir göstermediler ancak nefislerine, za- 
aflarına kapılıp günah işlediler, bu yüzden tevbe etme erdemini gösterdiler. 
Allah'a karşı melekler de büyüklenmezler. Meleklerin özellikle zikredil- 
miş olmaları, varlık hiyerarşisi bakımından insanlardan önce yaratılmış olma- 
ları ve yine varlık hiyerarşisinde -yerine göre kozmolojik yerine göre mane- 
vi- daha üst mertebelerde bulunup görevlerini yerine getirmek üzere emre 
muhatap olmalarıdır. Onlar belki herkesten çok korkarlar, çünkü çok daha sa- 
hih, yakin ve doğru bilgilere sahiptirler ki, “Allah'tan en çok korkanlar âlimler” 
(35/Fatır, 28) yani “bilenler”dir. Bu açıdan 50. ayette geçen “fevk” kelimesini 
Allah'a nispet ettiğimizde bunu “yön-cihet” değil “kudret, azamet, hükümran- 
lık” şeklinde anlamak lazım. “O kulları üzerinde kahredici/kahhar olandır” 
(6/En'am, 61; ayrıca bkz. 7/A'raf, 127) ayetlerinde bu anlamda kullanılmıştır. 
Belki herkesten çok melekler bunun tam bilincindedir, zira eğer azap gelecek- 
se bunun kendi üzerlerinden /yukarıdan geleceğini bilirler. Yani emri verecek 
olan onların ve bütün varlıkların üstünde, en fevkinde olan şanı yüce Allah'tır. 
Onlar şüphesiz azabı gerektirecek herhangi bir suç fiili işlemedikleri halde 
bu bilgi, onlarda sürekli olarak Allah'ın azamet, büyüklük, kudret ve ulühiye- 
ti kalplerinde büyük haşyete sebep olmaktadır. Melekler bu haşyet ve korku 
içinde iken, insan nasıl olur da sorumsuz, aldırışsız ve yapıp ettiklerinden son 
derece güvende yaşayabilir! Bu da insanın gafletlerinden birin işaret eder. 
Kur'an'da secde ayetinin geçtiği yerlerde rüküsuz secdeye gitmek gerekir. 
Hanefi fukahası bunun vacip bir ibadet olduğuna hükmetmişlerdir. İnşikak, 
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21. ayeti ve “Kur'an'ı okuyana ve dinleyene secde etmek vaciptir” (Buhari, Sü- 
cud, 10) hadisi bunun delilidir. 

51. ayet son derece önemli bir noktaya işaret eder: İnsan iki ilaha tapına- 
maz. O tek bir ilahtır (2/Bakara, 163). Hakikat de tektir, insan ancak bir ilaha 
bağlanabilir. Hangi sıfatlar yüklenirse yüklenilsin Allah'tan başka üretilmiş 
olan ilahların herhangi bir hakikat değeri yoktur, onlar bütünüyle temelsiz, 
batıl, boş ve sadece zihinsel kurgu ve spekülatif yakıştırmalarla üretilmiş imaj 
ve kurgusal varlıklardır. İki ilahın varlığı -teşbihte hata olmasın-, bir metro 
treninin her iki ucunda kendi istikametlerinde hareket etmek isteyen iki sü- 
rücüye benzer. Bu imkânsızdır, çünkü kumanda bir kişinin elinde olması gere- 
kir. Aralarında bir şekilde ihtilaf baş gösterdiğinde iradelerin çatışması başlar, 
biri bir yöne diğeri aksi yöne aracı sürmek ister ki, bu yolcuların selametini 
tehlikeye sokar. İki ilah iki malik demektir. Bir şekilde iradeler çatışırsa, biri 
diğerinin mülk ve saltanatına göz diker, varlıktaki düzen bozulur, kozmolojik 
felaketler yaşanır, nitekim bunun mitolojik anlatımlarda örneklerine rastlan- 
mıştır. (21/Enbiya, 22 ve 17/İsra, 42.) 

Hakikatin tekliği insanı tutarlı olmaya mecbur eder, çünkü insanın ve top- 
lumun takip edeceği temel yol haritası ancak tek bir kaynaktan neş'et ederse 
kurtarıcı olur. İnsan aynı anda iki ayrı/zıt iradeye tabi olamaz, birbiriyle çeli- 
şen iki hükme ittiba edemez, bu onu şizofrenik olarak böler, kişiliğini parçalar. 
İki zıttın bir arada barınması mümkün olmadığına göre, insan ya Allah'a, O'nun 
iradesine ve hükümlerine itaat edecek veya kendini şeytana, nefsinin tutkula- 
rına teslim edecektir. Bir kalpte aynı mahiyet ve değerde iki sevgi olmaz, kişi 
ya Allah'a ya tağuta (Memmon'a) bağlanır. Aynı kalpte iki sevgi olamayacağına 
göre, iki ayrı varlığa birbirine zıt iki ayrı sadakat da olamaz. Eğer insan iki ayrı 
varlığa aynı değerde sadakat gösterdiğini iddia ediyorsa, ya kendini aldatmak- 
tadır veya ikiyüzlü beyanda bulunmaktadır. 

Bütün bu gerçekler insanın yalnızca Allah'tan korkup sakınmasını (2/Ba- 
kara, 40) ve sadece O'na kulluk yapılmasını gerektirir. O tek ilahtır (2/Bakara, 
163). Yaratan O'dur, mülk O'nundur, hayat veren, öldüren, dirilten ve hesap 
soracak olan O'dur. Bu yüzden sürekli/daimi itaat hakkı da O'nundur ve bu 
kaçınılmazdır, zorunludur (Ed din-u vasıb). Hangi yaratığa itaat etmiş olursak 
olalım bu dünya hayatıyla sınırlıdır. Yüce Allah ise hem dünyada hem ahiret- 
te ilahtır, O'na itaat ölümden sonra da devam eder. Başka bir ifadeyle insanın 
Allah'a olan ihtiyaçları ebediyyen sürer. Hal bu iken, Allah'tan başka kimseden 
korkulmaz, mü'minin yüreğini başkalarının korkusu terörize (irhab) edemez. 

Yeryüzünde ve gökle bağlantılı olarak insana sunulan bütün nimetler haki- 
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48. Allah'ın herhangi bir şeyden yarattığına bakmıyorlar mı? Onun 
gölgeleri küçülerek sağdan ve soldan Allah'a secde eder vaziyette 
döner. 

49. Göklerdeve yerde olan ne varsa, canlılar ve melekler Allah'a sec- 
de ederler ve onlar büyüklük taslamazlar. 

50. Üstlerinden (her an bir azap göndermeye kadir olan) Rablerinden 
korkarlar ve emrolundukları şeyi yaparlar. 

51. Allah dedi ki: “İki ilâh edinmeyin: O ancak tek bir ilâhtır. Öyleyse 
benden, yalnızca benden korkun.” 

52. Göklerde ve yerde ne varsa O'nundur, itaat-kulluk da (din de) sü- 
rekli olarak O'nundur. Böyleyken Allah'tan başkasından mı kor- 
kup-sakınıyorsunuz? 

53. Nimetolarak size ulaşan ne varsa, Allah'tandır, sonra size bir za- 
rar dokunduğunda (yine) ancak O'na yalvarmaktasınız. 

54. Sonrasizdenzararı kaldırdığında, sizden bir grup (hemen) Rable- 
rine şirk koşar; 

55. Kendilerine verdiklerimize karşı nankörlük etmek için. Öyleyse 
yararlanın, ilerde bileceksiniz. 


Varlık âleminde her ne varsa, her ne yaratılmışsa Allah'a secde eder. (Bkz. 
25/Furkan, 45-46.) Tefsirciler “secde”yi iki şekilde ele almışlardır: İlki, namaz 
formunda kişinin yere kapanıp secde etmesi, diğeri kendisi için konulmuş 
yasa ve kurallara uyması. 
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Belli sebep-sonuç ilişkisi içinde cereyan eden tabiat olaylarının tümü ilahi 
iradeye uygun olarak işlemekte, yasalara göre varoluşlarını sürdüren varlık 
âleminde her ne var ise, hakikatte Allah'a secde etmektedir. Bu açıdan tabi- 
at üzerinde yapılan araştırmalar sonucunda elde edilen doğru bilgiler -tabiat 
bilimlerinin alanı içine giren birikimin tümü- dini bilgi ve hükümlerle çatış- 
maz. Daha doğru bir ifadeyle ikisinin menşeinin ilahi irade, bilgi ve kudret ol- 
ması hasebiyle çatışmaması lazım. Eğer tabiattan elde edilen bilgilerle sahih 
dinin düzenlediği iman arasında çatışma varsa, bu ya araştırıcının hakikatin 
bilgisiyle ilgisi olmayan inkâr ve inançsızlığından veya din adına yapılan akta- 
rımların (nakillerin) sübut bulmamasından ya da sübut bulmuşsa da, yapılan 
çıkarsamanın hatasından kaynaklanmaktadır. 

Her şeyin yaratıcısı Allah olduğuna göre, kim ve ne O'nun iradesi, bilgisi ve 
kudreti dışında özerk/otonom bir alana sahip olabilir? Nasıl toplu iğne ucu ka- 
dar Allah'tan bağımsız bir alan tasavvur edilebilir? Yaratılmışlar iradi ve gayrı 
iradi (istem ve istem dışı) olmak üzere iki şekilde Allah'a itaat ederler. İradi 
itaati aklı, bilinci ve özgür tercihiyle insan yapar. Melekler de akıllı varlıklardır, 
irade sahibidirler ancak sadece itaat ederler, yaratılışları itibariyle kendilerine 
verilen emirleri harfiyyen yerine getirmek üzere öyle kodlanmışlardır (Bkz. 
19/Meryem, 64; 21/Enbiya, 27). Cinler de insanlar gibi şeytani ve rahmani 
vasıflarına göre ya itaat ederler veya isyan ederler. 

Diğer varlıklar istem dışı Allah'ın kendilerine koyduğu yasalara uymak su- 
retiyle itaat ederler. Buna “Yeryüzünde debelenmekte olan her canlı” dâhildir 
(6/En'am, 36). Bunun bariz, gözlemlenebilir ve ibret verici örneği cisimlerin 
gölgeleridir. Güneşin gökteki konumuna ve hareket yönüne göre cisimlerin 
gölgeleri değişir; sağa sola döner. Gölgeye “fey” denmesi, aslında her hareket 
ve formunda kendisi için konulmuş yasaya dönmesi, ona uygun hareket et- 
mesi, geri gelmesidir. (Bu anlam çerçevesinde Kur'an-ı Kerim'deki kullanımı 
için bkz. 13/Ra'd, 15; eşlerinden uzak durma yemini edenlerin “geri dönüşleri 
(ila)” için 2/Bakara, 226; savaşmadan ele geçirilen mal ve servet için 59 /Haşr, 
7 ayetlerinin açıklaması.) 

Gölgeler sürünerek yani cismin arkasına takılarak hareket eder. Veya göl- 
genin hareketinde herhangi bir irade, tercih ve kudret eseri olmadığından 
hareketinde küçük düşmüşlük, inkıyad ve teslimiyet söz konusudur. Her du- 
rumda gölgenin ima ettiği şey, varlıkların kendisi gibi Allah'ın emrine dönüşü 
sembolize etmesidir, insan da her hareket ve eyleminde, yanlış yaptığı işlerde, 
haksız fiillerinde “Allah'ın emrine dönmeli”dir (49/Hucurat, 9. 

El Maarri bir vadiyi tasvir ederken “Uzun uzadıya secde eden bir uçurum, 
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kendini iyiden iyiye ibadete veren rahip” der. Gölgeler ibadet eden insanın şek- 
line benzerler. Çünkü gölgelerin kendilerinde bir irade yoktur, cismin hareketi- 
ne göre hareket ederler. Secde vasfını almaları bu yüzdendir, secdeye kapanan 
insan iradesini yaratıcısına teslim etmiştir. Hasan Basri “Senin gölgen Rabbine 
secde ediyor, sen etmiyorsun. Bu yaptığın ne kötü şeydir!” demiştir. İnsan fizyo- 
lojik ve biyolojik varlığıyla ilahi yasalara itaat eder ama bilinçli haliyle Allah'a 
isyan eder, böylece kendi içinde çelişkiye, tutarsızlığa düşer ki, bu şizofrenik 
durumu en iyi Mücahid özetlemiştir: “İnkârcıların kendisi namaz kılmaz ama 
gölgeleri secde eder” Kısaca insan, ister secde etsin etmesin, her varlığın göl- 
gesi Allah'a secde eder. Kendi gölgesi üzerinde deruni olarak tefekkür edecek 
olsa, kendisinin de iradi olarak Allah'a secde etmesi gerektiğini anlar. 
Göklerde ve yerde Allah'a boyun eğenler bunu yaparken büyüklenmezler 
(7/A'raf, 206). Bütün varlıklar içinde sadece İblis kibirlenerek secde etmeyi 
reddetmiştir; bu yüzden kibir (istikbar ve müstekbir olma hali) Şeytan'ın has- 
letidir. Bu hasleti edinenin doğru yolu bulması güçtür. Şeytan kibir günahını 
işledi ve tevbe etmedi, Âdem ve eşi kibir göstermediler ancak nefislerine, za- 
aflarına kapılıp günah işlediler, bu yüzden tevbe etme erdemini gösterdiler. 
Allah'a karşı melekler de büyüklenmezler. Meleklerin özellikle zikredil- 
miş olmaları, varlık hiyerarşisi bakımından insanlardan önce yaratılmış olma- 
ları ve yine varlık hiyerarşisinde -yerine göre kozmolojik yerine göre mane- 
vi- daha üst mertebelerde bulunup görevlerini yerine getirmek üzere emre 
muhatap olmalarıdır. Onlar belki herkesten çok korkarlar, çünkü çok daha sa- 
hih, yakin ve doğru bilgilere sahiptirler ki, “Allah'tan en çok korkanlar âlimler” 
(35/Fatır, 28) yani “bilenler”dir. Bu açıdan 50. ayette geçen “fevk” kelimesini 
Allah'a nispet ettiğimizde bunu “yön-cihet” değil “kudret, azamet, hükümran- 
lık” şeklinde anlamak lazım. “O kulları üzerinde kahredici/kahhar olandır” 
(6/En'am, 61; ayrıca bkz. 7/A'raf, 127) ayetlerinde bu anlamda kullanılmıştır. 
Belki herkesten çok melekler bunun tam bilincindedir, zira eğer azap gelecek- 
se bunun kendi üzerlerinden/yukarıdan geleceğini bilirler. Yani emri verecek 
olan onların ve bütün varlıkların üstünde, en fevkinde olan şanı yüce Allah'tır. 
Onlar şüphesiz azabı gerektirecek herhangi bir suç fiili işlemedikleri halde 
bu bilgi, onlarda sürekli olarak Allah'ın azamet, büyüklük, kudret ve ulühiye- 
ti kalplerinde büyük haşyete sebep olmaktadır. Melekler bu haşyet ve korku 
içinde iken, insan nasıl olur da sorumsuz, aldırışsız ve yapıp ettiklerinden son 
derece güvende yaşayabilir! Bu da insanın gafletlerinden birin işaret eder. 
Kur'an'da secde ayetinin geçtiği yerlerde rüküsuz secdeye gitmek gerekir. 
Hanefi fukahası bunun vacip bir ibadet olduğuna hükmetmişlerdir. İnşikak, 
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21. ayeti ve “Kur'an'ı okuyana ve dinleyene secde etmek vaciptir” (Buhari, Sü- 
cud, 10) hadisi bunun delilidir. 

51. ayet son derece önemli bir noktaya işaret eder: İnsan iki ilaha tapına- 
maz. O tek bir ilahtır (2/Bakara, 163). Hakikat de tektir, insan ancak bir ilaha 
bağlanabilir. Hangi sıfatlar yüklenirse yüklenilsin Allah'tan başka üretilmiş 
olan ilahların herhangi bir hakikat değeri yoktur, onlar bütünüyle temelsiz, 
batıl, boş ve sadece zihinsel kurgu ve spekülatif yakıştırmalarla üretilmiş imaj 
ve kurgusal varlıklardır. İki ilahın varlığı -teşbihte hata olmasın-, bir metro 
treninin her iki ucunda kendi istikametlerinde hareket etmek isteyen iki sü- 
rücüye benzer. Bu imkânsızdır, çünkü kumanda bir kişinin elinde olması gere- 
kir. Aralarında bir şekilde ihtilaf baş gösterdiğinde iradelerin çatışması başlar, 
biri bir yöne diğeri aksi yöne aracı sürmek ister ki, bu yolcuların selametini 
tehlikeye sokar. İki ilah iki malik demektir. Bir şekilde iradeler çatışırsa, biri 
diğerinin mülk ve saltanatına göz diker, varlıktaki düzen bozulur, kozmolojik 
felaketler yaşanır, nitekim bunun mitolojik anlatımlarda örneklerine rastlan- 
mıştır. (21/Enbiya, 22 ve 17/İsra, 42.) 

Hakikatin tekliği insanı tutarlı olmaya mecbur eder, çünkü insanın ve top- 
lumun takip edeceği temel yol haritası ancak tek bir kaynaktan neş'et ederse 
kurtarıcı olur. İnsan aynı anda iki ayrı/zıt iradeye tabi olamaz, birbiriyle çeli- 
şen iki hükme ittiba edemez, bu onu şizofrenik olarak böler, kişiliğini parçalar. 
İki zıttın bir arada barınması mümkün olmadığına göre, insan ya Allah'a, O'nun 
iradesine ve hükümlerine itaat edecek veya kendini şeytana, nefsinin tutkula- 
rına teslim edecektir. Bir kalpte aynı mahiyet ve değerde iki sevgi olmaz, kişi 
ya Allah'a ya tağuta (Memmon'a) bağlanır. Aynı kalpte iki sevgi olamayacağına 
göre, iki ayrı varlığa birbirine zıt iki ayrı sadakat da olamaz. Eğer insan iki ayrı 
varlığa aynı değerde sadakat gösterdiğini iddia ediyorsa, ya kendini aldatmak- 
tadır veya ikiyüzlü beyanda bulunmaktadır. 

Bütün bu gerçekler insanın yalnızca Allah'tan korkup sakınmasını (2/Ba- 
kara, 40) ve sadece O'na kulluk yapılmasını gerektirir. O tek ilahtır (2/Bakara, 
163). Yaratan O'dur, mülk O'nundur, hayat veren, öldüren, dirilten ve hesap 
soracak olan O'dur. Bu yüzden sürekli/daimi itaat hakkı da O'nundur ve bu 
kaçınılmazdır, zorunludur (Ed din-u vasıb). Hangi yaratığa itaat etmiş olursak 
olalım bu dünya hayatıyla sınırlıdır. Yüce Allah ise hem dünyada hem ahiret- 
te ilahtır, O'na itaat ölümden sonra da devam eder. Başka bir ifadeyle insanın 
Allah'a olan ihtiyaçları ebediyyen sürer. Hal bu iken, Allah'tan başka kimseden 
korkulmaz, mü'minin yüreğini başkalarının korkusu terörize (irhab) edemez. 

Yeryüzünde ve gökle bağlantılı olarak insana sunulan bütün nimetler haki- 
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katte Allah'ın bağışı ve ihsanıdır. İnsan zora düştüğünde, ciddi bir tehlike -dep- 
rem, sel felaketi, yanardağ, fırtına-kasırga, heyelan, çığ düşmesi, denizde batma, 
uçak düşmesi vb.- anında refleksif olarak Allah'a yalvarır, O'nun koruyuculu- 
guna sığınır. Yazık ki, tehlikeyi atlatınca kendisini kurtaran Allah'ı unutur, eski 
haline döner (Bkz. 6/En'am, 63-64 ve 10 /Yunus, 12. ayetlerin açıklaması). 

İnsana doğru ve yanlış, iyilik ve kötülük, hak ve batıl yollar gösterilmiştir. 
Dünya hayatı belli bir süreliğine yararlanılan bir imkândır. Temel tercih insana 
bırakılmıştır. “Dileyen imanı, dileyen inkârı tercih eder” (18/Kehf, 29); “Dile- 
yen inanır, dileyen inkâr eder” (17/İsra, 107). İleride hakikat anlaşılacak, her 
şey ayan beyan ortaya çıkacaktır. 


pliS RE Gİ İNE KALİ (ka ai öyülni YL öylaiiğ 
ov) üs la çala Bl İN İİ öylazs gor) üsrkli 
AİŞE on farla sağ löğl4 As b GİİL ahasİ 34 135 
Sil AZAŞ Şİ gay İE SUK Ay Zİ A gla öğ ğa 
zle Ula ö5İY Öyleki V öaill gory Ayaş Giz Yİ 
Geldi 2İN İsIŞ$ $İş 41.) ASİ azal g5 LİE YEL adliş 
SA Gn JET İİ A3EŞ8 SİZ AŞI öy İle Gi la çaça, 
Sİ öşlaiiğ Çı) Gzdndklğ İş ALL basli Y aşizl az 
Al öl 055 ARİN Aİ Sİ DSİ AŞIMİ Dükaiş Oy 
A GLA ğa çal İİ BİŞİ İZİ «JE gur) öşlezdz azil SEN 
aş çur İİ ENİ çazla ağzİl al5 573 fazlar Gaz ANI Aİ 
Ab 33 gd deb İgâlRRİ gil çal özak Yİ SİN ögle İŞİ 

Guy öylaği göl 
56. Kendilerinerızık olarak verdiklerimizden, hiçbir şey bilmeyenle- 


re paylar ayırıyorlar. Andolsun Allah'a karşı düzmekte oldukları- 
nızdan dolayı mutlaka sorguya çekileceksiniz. 


57. Ve Allah'a kızlar isnat ediyorlar, (haşa) O yücedir. Hoşlandıkları 
(erkek çocuklar) da kendilerinindir. 
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58. Onlardan birine kız (çocuk) müjdelendiği zaman içi öfkeyle-taşa- 
rak yüzü simsiyah kesilir. 

59. Kendisine verilen müjdenin kötülüğünden dolayı topluluktan 
gizlenir; onu aşağılanarak tutacak mı, yoksa toprağa gömecek 
mi? Bak, verdikleri hüküm ne kötüdür? 

60. Âhirete inanmayanların kötü örnekleri vardır, en yüce örnekler 
ise Allah'a aittir. O, güç sahibi olandır, hüküm ve hikmet sahibidir. 


61. Eğer Allah, insanları zulümleri nedeniyle sorguya çekecek olsaydı, 
onun üstünde (yeryüzünde) canlılardan hiçbir şey bırakmazdı; an- 
cak onları adı konulmuş bir süreye kadar ertelemektedir. Onların 
ecelleri gelince ne bir saat ertelenebilirler, ne de öne alınabilirler. 

62. Onlar, Allah'a, hoşlarına gitmeyen şeyleri uygun görürler, dilleri 
de yalan olarak en güzel olanın 'kendilerinin olduğunu' düzmek- 
tedir. Hiç şüphesiz ateş onlar içindir ve hiç şüphesiz onlar, (cehen- 
nemde) öncülerdir. 

63. Andolsun Allah'a, senden önceki ümmetlere de (elçiler) gönder- 
dik, fakat şeytan onlara yapıp ettiklerini süslü göstermiştir; bu- 
gün de onların velisi odur ve onlar için acı bir azap vardır. 

64. Biz Kitab'ı ancak hakkında ihtilafa düştükleri şeyi onlara açıkla- 
man ve inanan bir kavme rahmetve hidayet olması dışında (başka 
bir amaçla) indirmedik. 


En'am süresinde (6/136) Mekkeli putperestlerin hayvan ve zirai ürünleri- 
ni ikiye ayırıp bir bölümünü putlara ayırdıkları, bir bölümünü ise tapınak hiz- 
metlerinde kullandıkları anlatılır. Bu ayetlerde Yüce Allah'ın kendileri ve ailele- 
rinin geçimi için verdiği rızkı “hiçbir şey bilmeyenler” hakettikleri paylarıymış 
gibi ayırıp vermelerinin ne kadar saçma, akıl ve mantık dışı olduğuna değinilir. 
“Hiçbir şey bilmeyenler”e üç anlam vermek mümkün görünmektedir: 

a) Kendilerine pay ayırdıkları putlar /cansız olmaları hasebiyle- hiçbir 
şey bilmezler; 

b) Kendileri böyle yapmakla bilgiden, akıl ve mantıktan yoksundan işler 
yaparlar, böylelikle aslında bir şey bilmediklerini ortaya koymuş olurlar; 

c) Pay ayırdıkları kimseler putlar değil, onların hükümranlığı, tesirleri ve 
manevi-ideolojik baskıları altına girdikleri iktidar seçkinleri, onları sömüren 
zorba kimselerdir. 

Üçüncü şıkkın büsbütün ihtimal dışı olduğunu söylemek mümkün de- 
ğildir, hatta aksine Kur'an'ın hep karşı olduğu adaletsiz ve eşitsiz bölüşüm 
düzeninin eleştiri ruhuna uygundur. Gayet açıktır ki, ilk iki şıkta sözü edilen 
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bölüşüm her durumda yoksulların ve zayıfların aleyhine olmak üzere cansız 
putlara değil, onları yücelten hâkim zümrelerin işine yaradığı, servetlerine 
servet kattığı açıktır. Müşrikler bu adaletsiz paylaşımı ayakta tutarken, buna 
“dini-hukuki” bir anlam yüklüyorlar, “Allah'a karşı iftira” formunda adaletsiz- 
liğe meşruiyet çerçevesi bulmaya çalışıyorlardı. Yüce Allah bu iftira ve yakış- 
tırmalarından dolayı mutlaka sorguya çekileceklerini haber vermektedir (15/ 
Hicr, 92-93). Seküler ideolojileri olan sömürücü sınıflar, zümreler, bölgesel ve 
küresel güçler de, sömürülerini çıplak şekliyle savunmaz, bunu bir şekilde bir- 
takım ideolojik, felsefi veya bilimsel argümanlar veya vatan, bayrak, ulus (mil- 
let-halk), kutsal devlet söylemleri desteğinde yüceltmek suretiyle insanları bu 
tarz üzere inandırmaya çalışırlar. 

57. ayette iktisadi bölüşüm sistemindeki adaletsiz bölüşümü kutsala re- 
fere eden müşriklerin, bir başka versiyonuyla Allah'a başka isnat ve yakıştır- 
malarda bulunduklarına değinilir. Buna göre kızlar Allah'ın, erkekler kendile- 
rinindir. (Bkz. 17/İsra, 40; 37 /Saffat, 149-154.) Bu güç, kudret, onur ve itibar 
bölüşümündeki bir başka çarpıklığa işaret eder. Bu olay beşeriyet tarihinin en 
dramatik olaylarından biridir. 

Tefsircilerin verdiği bilgilere göre özellikle Huzaa ve Kinane kabileleri- 
nin inancına göre melekler “Allah'ın kızları”dır (52/Tur, 39). Razi, ilginç bir 
açıklamada bulunur: Arapların melekleri kızlarla özdeşleştirmelerinin sebebi, 
meleklerin nurani varlıklar olarak gözle görülmez olmalarıdır. Dişilik ile gizlilik 
arasında kurulan ilişki “güneş” ile dişil (müennes) kelimeler arasındaki ilişki 
gibidir. İnsan çıplak gözle güneşin kendisine bakamaz, bu özelliğiyle güneş apa- 
çık ısı ve ışık saçtığı halde sanki gizli gibidir. Bu etimolojik ilişki bize, başlangıç- 
ta ve hakikatte dişi olanın aslında son derece değerli olduğu fikrini ima eder. 
Türümüzün dişi cinsi yani kız ve kadın aslında güneş kadar değerli ama ken- 
disine bakıldığında gözü kamaştırır, köreltebilir; öte yandan melek gibi nurani, 
latif yani nüfuz edici -ki bu yüzden kadına cins-i latif denmiştir-, ruhu, nefsi 
etkileyicidir. Bu yüzden gizlenmesi, gözlerden saklı kalması gerekir. Mahremi- 
yet, mahrem hayat, bedeni örten elbise (tesettür) bu yüzden kadın için farklı 
tasarlanmıştır. Bütün kadim din, medeniyet ve kutsal geleneklerde, bu arada 
kökenleri semavi olan üç dinde de kadın örtünür, hemen hemen hepsinde “el, 
ayak ve yüz” hariç kadının bedeni avret kabul edilip setredilir. (Bkz. 24/Nur,31 
ve 33/Ahzab, 59.) İlkel insan formlarından daha yüksek medeniyet formlarına 

doğru olan seyir takip edildiğinde kadınların örtülerinde bariz bir inkişaf ve 
gelişme görülür. Medeniyetlerin ve elbette dinlerin zayıflamasına paralel ola- 
rak kadın bedeni açılır, çıplaklık öne çıkar, “kişiliğin yerini dişilik almış” olur. 
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7. yüzyılda Arapların kız çocuklardan utanır hale gelip onları öldürmeyi 
göze almalarının bazı sebepleri var ki, bunun ilkinin kadın algısının ilk for- 
mundan o günün yozlaşmış/utanç verici forma dönüşmesi olabilir. Arapların 
iki geçim kaynağına yani savaş ve kabile baskınlarında elde edilen ganimet 
gelirine ve uzun yolculuklara dayalı ticarete baktığımızda, kadının her iki et- 
kinlikte de önemli rol almadığı görülür. Bu ister istemez erkek faktörünü öne 
geçiriyordu. Savaş ve baskınların sonucunda ilk elde kadınlar ve çocuklar esir 
alınır, kadınlar cariye statüsünde esir pazarlarında satılır veya evlerde hizmet 
işlerinde kullanılır, bu arada cinsel istismara maruz kalırlardı. Dahası toplum- 
sal ahlaki hayatın yozlaşmasına paralel olarak kadınlar fuhuş yapar, bu da na- 
mus anlayışları güçlü aileleri utandırırdı. Kabileler arası üstünlük savaşları ve 
rekabetin geçerli olduğu bir toplumda, kadın nispeten zayıf olduğundan, ev- 
lendirildiği ailenin hâkimiyeti altına girer, bu da sanki kendi kabilesinin de güç 
kaybettiği anlamına gelirdi. Bu yüzden kız çocukları istenmez, kız çocuğu doğ- 
du haberi geldiğinde baba büyük bir utanç ve psikolojik travma içine girerdi: 

“Onlardan birine kız (çocuk) müjdelendiği zaman içi öfkeyle-taşarak 
yüzü simsiyah kesilir. Kendisine verilen müjdenin kötülüğünden dolayı 
topluluktan gizlenir; onu aşağılanarak tutacak mı, yoksa toprağa göme- 
cek mi? Bak, verdikleri hüküm ne kötüdür?” Belirtmek gerekir ki kız ço- 
cuğunun erkeğe göre değerinin düşük tutulması hemen hemen her toplumda 
görülür. Her bir kültürde bunun farklı sebepleri vardır. Ö. Rıza Doğrul, Dinler 
Tarihi kitabında şu bilgiyi verir: “Konfüçyüs'ün babası yaşlı bir askerdi ve bu 
adamı M.Ö. 551 yılında, yetmişini aşmış olduğu için öldüğü takdirde cenazesi- 
nin nasıl götürüleceğini düşünüyordu. Çünkü o zaman bir cenazenin layıkıyla 
kalkabilmesi ve aile muhitinde atalara ibadetin devam edebilmesi için her in- 
sanın bir erkek çocuk sahibi olması gerekiyordu. Bu ihtiyar askerin karısı ise 
birbiri ardınca dokuz kız çocuğu doğurmuştu." (s.111.) 

Araplar içinde en acımasız olanı Temimlilerdi. Doğumun yaklaştığı gün- 
lerde baba ortalıkta gözükmez, doğumu beklerdi. Erkek haberi geldiğinde bü- 
yük bir gururla ortaya çıkar, kız haberi geldiğinde yutkunur, suratı kararır, ne 
yapacağını bir türlü bilemezdi. Bir yandan çocuğu olması hasebiyle yüreğinde 
şefkat ve sevgi duyguları uyanır, diğer yandan utanca son vermek üzere bebeği 
öldürmeyi tasarlardı. Yanında tutmak istese utanç içinde kalacak, aşağılana- 
caktı, öldürecek olsa toprağa gömecekti. (Bkz. 43/Zuhruf, 17-19.) 

Bizim “gömme” olarak çevirdiğimiz “dess” aslında gizlemek, bir şeyi baş- 
ka şeyin içine sokmaktır. Kurtubi, ilginç bir anlam vererek başka bir imada 
bulunur. Ona göre “dess” insanlardan gizlemektir, tıpkı başkalarının görme- 
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mesi için toprağa gömülen kişi gibi bu anlama gelme ihtimali vardır. Bu, uzun 
zaman kız çocuğunun toprağa gömülerek öldürülmesini değil, gözlerden uzak 
tutulması anlamını verir. Büyük bir ihtimalle babalar, kızlarını süren değer dü- 
şüşünden uzak tutabilselerdi onları canice öldürmeyeceklerdi. Namus, töreler 
ve gurur, onları masum yavrucakları feda etmeye sevkedecek kadar kuvvetliy- 
di. Akil bin Ullefe'den kızı Cerba istendiğinde şu şiiri okumuştur: 

“Ben oyum ki, bin dinar mihr, köleler 

Ve bol süt veren develer verilecek olsa bile 

Yine de en sevdiğim damadım mezardır." 

Kays bin Asım Hz. Peygamber (s.a.)'e: “Ey Allah'ın Elçisi, ben Müslüman 
olmadan önce, cahiliyede sekiz kız çocuğumu toprağa gömdüm” deyince Efen- 
dimiz ona “Her biri için bir köle azat et” dedi. Kays “Kölelerim yok, develerim 
var” deyince Efendimiz “O zaman her biri için bir deve kes” emrini verdi. Yine 
rivayet olunduğuna göre bir adam şöyle demiştir: “Ey Allah'ın Elçisi, Müslü- 
man oldum ama İslam'ın tadını alamadım. Cahiliye döneminde bir kızım vardı. 
Eşime onu giydirip bana vermesini söyledim. Sonra onu alıp derin bir uçu- 
ruma götürüp oradan aşağı attım. Çocuğum bana '-Baba, beni öldürdün' diye 
seslendi. Ne zaman onun bu son sözlerini hatırlasam, bana hiçbir şey kar etmi- 
yor” Bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.) “Cahiliyede olup bitenleri İslam kö- 
künden kazıyıp siler, İslam döneminde olan (günahları da) tevbe-istiğfar yok 
eder” buyurdu. (Müslim, İman, 192.) 

Bu caniyane uygulamaya son vermek ve zihinsel devrim yapmak üzere 
Efendimiz şöyle buyurdu: “Kız çocuklarını diri diri toprağa gömmeyi Allah ha- 
ram kılmıştır.” (Buhari, Edeb, 6; Müslim, Akdiye, 12.) “Kim (bir ve daha fazla) 
kız çocukları ile sınanır da onlara iyilikte bulunursa -güzelce büyütüp terbiye 
ederse- o kız çocukları onun için cehennem ateşinden perde olur” (Buhari, 
Zekât, 10, Edeb, 18; Müslim, Birr, 149). “Kim çocukları yüzünden bir sıkıntıya 
uğrar da onlara iyi bakarsa, bu çocukları onu cehennem ateşinden koruyan 
kalkan olurlar.” (Buhari, Edeb, 18, Müslim, Birr, 147.) 

Bu vahşi cinayetlere işaret ettikten sonra yüce Allah “Bu ne kötü hükümr- 
dür!” diye buyurur. Ne var ki, kız çocuklarının öldürülmesi eski Araplara özgü 
değildir. Maalesef bugün de bebekler, kadınlar öldürülmektedir. Milyonlarca 
bebeğin öldüğü felaketin adı ne savaş ne doğal afet ne de salgın hastalık!.. Kız 
bebekleri kabul etmeyen aileler dünya genelinde adeta bir “katliam”a yol aç- 
maya devam ediyor. 1970'lerden bu yana (2011 yılına kadar) kürtaj olaylarını 
içeren bir kitaba göre, özellikle Çin ve Hindistan gibi ülkelerde erkek çocuk 
isteyen ailelerin, doğum öncesi bebeğin cinsiyetinin kız olduğunu tespit edil- 
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mesi üzerine kürtaja yöneldikleri ortaya çıktı. 40 yılı aşkın bu süre zarfında 
kürtajla alınan kız bebeklerin sayısının toplamda 163 milyonu bulduğu anla- 
şıldı. (Yeni Şafak, 20 Haziran 2011. Ayrıca bkz. 6/En'am, 151; 17/İsra, 31 ve 
40; 52/Tur, 39; 53/Necm, 21-22; 81/Tekvir, 8-9). 

Kürtaj apaçık cinayettir, üstelik anne karnında savunmasız olan bir canlı- 
nın bıçakla doğranarak, parçalanarak öldürülmesidir. Yeni teknolojilerle elde 
edilen ultrason görüntüleri, daha önce en erken 22 haftalıkken gülümsedikleri 
gözlemlenen anne karnındaki bebeklerin düşünülenden daha erken gelişiyor 
olabileceğini gösterdi. King'sCollege ve St. George Hastanesi'nden Prof. Stuart 
Campbell, daha önce de 18 ya da 19 haftalık bir bebeğin ağladığını gördüğünü 
belirterek bebeklerin kabul edilenden daha önce insan davranışları gösterdi- 
ğini söyledi. Bazı uzmanlar ise duyguların 24 ile 28 hafta arasında geliştiğini 
belirterek bunun sadece bir kas hareketi olabileceğini kaydetti. (Milliyet, 10 
Ekim 2010.) 

Kürtaj dışında kız çocuklarının doğrudan toprağa gömülmesi suretiyle 
öldürüldüğü olaylar da yaşanmaktadır. Ocak-2015'te Hindistan'da bir baba 
10 yaşındaki kız çocuğunu canlı canlı toprağa gömerken yakalandı. Olay Hin- 
distan'ın Tripura kentinde yaşandı. Baba, çocuğunun kız olmasına daha fazla 
tahammül edemeyerek onu evinin arka bahçesine gömmeye çalıştı. Bağırma- 
ması için ağzını bir bez ile kapayan ve ellerini iple bağlayan baba, eşinin evde 
olmamasını fırsat bilerek 10 yaşındaki kızını bahçeye götürdü. Burada kazdı- 
ğı bir çukura küçük kızını yerleştiren baba, onu toprak ile örtmeye çalışırken 
komşuları tarafından fark edildi ve kız kurtarıldı. Hintli babanın tutuklandığı 
ve cinayet suçundan yargı önüne çıkarılacağı belirtildi. (Zaman,18 Ocak 2015.) 
Bu trajik olay cahiliyede kızını öldürüp sonra binpişman olan ve “Baba, beni 
öldürdün!” diyen kızının sesi kulaklarından gitmeyen adamın trajedisine ne 
kadar benzer! (Ayrıca bkz. 6/En'am, 140 ve 17/İsra, 31.) 

Gerek iktisadi bölüşümde gerek cinsiyetlerin isnadında kötü hükümler 
verenlerin örnekleri de kötüdür. “Kötü örnek (mesel)” şanı yüce Allah'a kötü 
sıfatlar isnat etmektir. Kendileri kız çocuklarından utanç duyduklarından on- 
ları Allah'a, kendilerine ise güç ve kuvvet sahibi erkekleri yakıştırmaktadırlar. 
Oysa bütün güzel/yüce örnekler Allah'a aittir. Bunların başında tevhid, aza- 
met, kibriya, gani gibi sıfatlar gelir. O hiçbir şeye ve hiç kimseye muhtaç değil- 
dir, bütün kemal sıfatlarına sahiptir. Hiçbir insana “benzerler, meseller” yapma 
yetkisi verilmemiştir (16/74), eğer O kendisi için isim veya sıfat/mesel yap- 
mışsa başka. Filozof veya cahillerin kendi öngörülerine, anlayış ve kanaatleri- 
ne göre Allah'a birtakım isimler, sıfatlar yakıştırmasının herhangi bir hakikat 


3064 ALI BULAÇ-KUR'ÂN DERSLERİ/DİRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


değeri yoktur, haddi aşmaktan bir şey değildir. Gerçek güç sahibi, hüküm ve 
hikmet sahibi Allah'ı kim bildiği şekilde tanımlayabilir, O'na olmadık sıfatlar 
yakıştırabilir! 

İnsanoğlu çoğu zaman haddini bilmez. Bütün vahiylerin verdiği belli 
mesajlardan biri insana kendi sınırlarını hatırlatmasıdır. 61. ayet, insanların 
yukarıda zikredilen sebepler dolayısıyla zulme saptıklarını belirtir. Hem ada- 
letsiz ve mantık dışı bölüşüm sistemi kurarlar hem kendileri için aşağılanma 
sebebi saydıkları kızları Allah'a nispet ederler. Başka işledikleri zulümler, ir- 
tikâp ettikleri haksızlıklar da var. Yüce Allah zulümleri dolayısıyla insanlara 
müstahak oldukları cezayı verecek olsaydı yeryüzünde hiçbir canlı kalmazdı. 
(18/Kehf, 58; 35/Fatır, 45.) Bu ilginç bir konudur ve tefsirciler bunu birkaç 
açıdan yorumlamışlardır: 

Kimine göre insan zulmeder, eşya dünyasını yerli yerinde kullanmaz, ba- 
siretsizce ve sorumsuzca tabiatı tahrip ettiği zaman tahribat sadece insanla 
sınırlı olmaz, bütün canlıları (dabbe: debelenmekte olan her canlı) kapsamına 
alır. İbn-i Mes'ud, insanın yıkıcı fiillerinin deliklerde gizlenen kara böcekleri 
dahi etkilediğini söyler. Kimine göre Yüce Allah suç ve günahları dolayısıyla 
Allah azap gönderecek olsa yeryüzündeki canlılar da bundan etkilenirdi. Ni- 
tekim Nuh tufanı öyle olmuştur. Diyelim ki bir bölgenin üzerine ateş düştü, o 
bölgedeki bitkiler ve hayvanlar da yok olur. Bir başka görüşe göre, yüce Allah 
suçlu bir topluluğu cezalandıracak olsaydı, onların sülbünden gelecek nesiller 
olmayacaktı. 

Bu üç görüşten ilkinin daha isabetli olduğunu söylemek mümkündür. Ni- 
tekim modern zamanlarda insanoğlunun yer tabakasının altını boşaltması, 
tabiatı kirletmesi, ekolojik dengeyi sarsması sonucunda canlı hayatın tehdit 
altına girdiği genel kabul görmektedir. A'raf süresinde (7/56) belirtildiği üze- 
re, “Belli bir düzen ve salah içinde iken, yeryüzünü bozan” sorumsuz insan- 
dır. Ebu Hureyre (ra.), “Zalim ancak kendine zarar verir” diyen birine İbn-i 
Mes'ud'u teyiden şöyle demiştir: “Hayır aksine, deve kuşu zalimin zulmünden 
dolayı yuvasında ölür.” 

Yüce Allah, bir hikmete mebni olarak öyle yapmaz, suçlu-günahkârlara 
belli bir mühlet verir, cezayı adı konulmuş bir süreye erteler. Başka bir deyişle 
ihmal etmez, imhal eder. 61. ayette kullanılan “ecel”in biri insanın kişisel ömrü- 
nün sona ermesi (63/Münafikun, 11); diğeri yapıp ettikleri dolayısıyla çöküş- 
lerine hükmedilen toplumların, medeniyet ve devletlerin çöküş zamanları. Bu- 
rada ikinci manasında kullanılmıştır. Zulmeden, kendi aralarında adaletsizliği 
kurumsallaştıran, Allah'a olmadık sıfatlar yakıştıran ve yeryüzünün dengesini, 
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canlı hayatını tehdit altına sokanlar günün birinde çökeceklerdir. Ecelleri gel- 
diğinde ne bir an geride ne bir ileride, tam zamanında yok olup gideceklerdir. 

Yakıştırmaları, asılsız isnatları onların ecellerini getirir. Cehennem ateşi 
onlar için hazırlanmıştır. Aşırılıkları, ardı arkası kesilmeyen suç ve günahları 
dolayısıyla cehenneme girişte öncüler olacaklardır. 

Tarihe bakıldığında her dönemde benzer olayların yaşandığını tespit et- 
mek mümkün. Öncekiler de elçileri yalanladılar, şeytanın kendilerine süslü, 
cazip, çekici gösterdiği yalana, sahteciliğe, batıla ve zulme meylettiler. Azap 
günü onlar için azap vardır. Azaptan korunmanın yolu, indirilen kitaba uymak- 
tan geçer. İnsanlar kendi aralarında düştükleri ihtilafları gidermek üzere Kita- 
ba müracaat edecek, onu aralarında hakem kılacak olurlarsa kurtulurlar. Kita- 
bı onlara açıklayan peygamberdir. Kitap insanlar için bir rahmet ve hidayettir. 


ADİ SUS Öl İaşe aj gap a GEBE EĞEN a İŞİ adlış 
sizl ğa yle) İY ASİ Öl ep üşhköeğil 
A8 Sağ (un) Gey Lİ, GL Zİ g5 58 Gi de 
AŞA S3 ği) ls (öy 5 la Öyle lir iŞ Yeki 
Üy JÜRİ Ga gi gl RİN İİ Gl ağla g1v) Ölü 341 
Şİ SAİM 0S ba 8 A Çağ Ül Mağ Şİ dağ 
BURLA, deb AĞIŞİN ZARA Sak yle) e öde YÜ sip yil 

gu) 03)ĞğZ a ğll âŞİ EUI3 ği ğe 
65. Allah gökten su indirdi, ölümünden sonra yeri onunla diriltti; işi- 


tebilen bir topluluk için bunda gerçekten bir âyet vardır. 


66. Sizin için hayvanlarda da elbette ibretler vardır, size onların ka- 
rınlarındaki fers(yarı sindirilmiş gıdalar) ile kan arasından, içenle- 
rin boğazından kolaylıkla kayan dupduru bir süt içirmekteyiz. 


67. Hurmalıkların ve üzümlüklerin meyvelerinden kurdukları çar- 
daklarda hem sarhoşluk verici içki, hem güzel bir rızık edinmek- 
tesiniz. Şüphesiz aklını kullanabilen bir topluluk için, gerçekten 
bunda bir âyet vardır. 

Rabbin bal arısına vahyetti: Dağlarda, ağaçlarda ve onların kur- 


68. 
dukları çardaklarda kendine evler edin. 
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69. Sonra meyvelerin tümünden ye, böylece Rabbinin sana kolaylaş- 
tırdığı yollarda yürü-uçuver. Onların karınlarından türlü renk- 
lerde şerbetler çıkar, onda insanlar için bir şifa vardır. Şüphesiz 
düşünen bir topluluk için gerçekten bunda bir âyet vardır. 


Başka yerlerde konusuna ve yerine göre işaret edildiği üzere 65. ayette de 
önemine binaen, yeryüzünde hayatın kaynağı ve canlı olarak her şeyin kendi- 
sinden yaratıldığı suyun gökten indirildiği hatırlatılmaktadır (6/En'am, 99). 
Vahiy için kullanılan “nüzul” kelimesiyle ifade edilmesinin bize ima ettiği şu- 
dur: Su hem fiziki olarak yukarıdan /gökten yeryüzüne “indirilmek”te hem ha- 
yatı mümkün kılmak üzere bir ikram, nimet ve bağış olarak insana “sunulmak- 
ta"dır. Yağmur olmasaydı, yeryüzü kurur, ölür, canlı hayat sona ererdi. Bunun 
kanıtı kuraklığın hüküm sürdüğü yerlerde toprağın kurumasından, çölleşme- 
sinden sonra yağmurun yağmasıyla dirilmesi, canlanmasıdır. 

Tabiattaki olaylara bu gözle bakıldığında sayısız ayetleri, Allah'ın varlı- 
ğına, hikmet ve maksadına işaret eden kanıt ve belgeleri görmek mümkün. 
Ancak gözlerimiz önünde cereyan eden bu harikulade olaylardan, ayet ve gös- 
tergelerden gerekli sonuçları çıkarabilmek için önce “işitebilen kulaklar”a sa- 
hip olmak, başka bir deyişle indirilen vahyin bize kazandırmayı hedeflediği 
perspektiften varlık ve tabiat olaylarını inceleme, gözlem ve araştırma konusu 
yapmaklazım. Söz konusu vahiy perspektifine sahip olmayan nice bilim adam- 
ları var ki, konularında 'en iyi uzman' olmalarına rağmen inanmıyor, inkâr ve 
isyanlarında devam ediyorlar. Kulakları olup da işitmeyen, gözleri olup da gör- 
meyenler var. Nihayetinde “Gözler kör olmaz, asıl kalpler kör olur” (22 /Hacc, 
46). Demek ki, tabiat olayları hakkında doğru bir kanaat ve fikir sahibi olmak 
için sadece “maddi-fiziki bilgi” yetmez, bunun yanında “bilinç ve bilgelik” de 
gereklidir. Gökten yağan su nasıl ölü haldeki yeryüzünü şenlendirip hayat ve- 
riyorsa, gökten gelen vahiy de insanın kalbini diriltip şenlendirir. “Yağmur sesi 
ve çocuk sesi Allah'ı hatırlatır.” 

Tabiat-yağmur ilişkisinde olduğu gibi, suyun yeşertip hayat verdiği yeryü- 
zünün bitkilerinden, gıda kaynaklarından istifade eden hayvanlarda da ben- 
zer ibretler vardır. Bu konu En'am süresinde (6/142) ele alınmıştı. 66. ayette 
özel olarak “süt”e dikkat çekilmektedir. Hayvan her ne ile besleniyorsa, gıda- 
sını çiğnedikten sonra midesine indirir. Orada belli bir işlemden sonra bağır- 
saklara gider. Bir kısmı artık “besin artığı (fışkı)” hükmündedir, bir kısmı ise 
kana dönüşmüştür. Süt ise ne dışarı atılacak fışkı ne organların hayatiyetini 

devam ettirecek kandır, ikisi arada bir gıdadır. Oluşması hayret vericidir, içimi 
hoş olup boğazdan kolayca geçmektedir, ayrıca besleyici değeri hayli yüksek- 
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tir. Özellikle anne sütünün bebeğin bünyesini takviye edici, çeşitli hastalıklara 
karşı koruyucu ve besleyici değerinin yerini başka hiçbir gıda tutamaz (Bkz. 
4/Nisa, 23). Gerek bebeğin anne sütünü, gerekse yetişkinlerin içtiği hayvan 
sütünü asıl vareden şanı yüce Allah'tır yani hakikatte içiren O'dur; çünkü yara- 
tan, rızıklandıran O'dur. (Bkz. 23/Mü'minun, 21.) 

Hurmalıklardan ve üzümlüklerden elde edilen içkiler de öyledir. Bunlar 
da ilahi yasaların işlemesi sonucunda oluşmaktadırlar. 67. ayette geçen “sekr” 
kelimesinin “sarhoşluk verici alkollü içki” manasında olduğunu söyleyenler 
olduğu gibi, içimi zevkli ancak sarhoşluk verici olmadığını söyleyenler de ol- 
muştur. Birinci görüşü savunanları esas aldığımızda, burada geçen sekrile ilk 
defa sarhoşluk verici içkilere dikkat çekilmiş, içki yasağına ilişkin ilk işaret 
verilmiş demektir; zira “hurmalıklardan ve üzümlüklerden elde edilen içki”, 
“güzel rızık”tan ayrı zikredilmiştir ki, bizce de bu görüş daha isabetli görün- 
mektedir. (Alkollü içki yasağı ile ilgili bkz. 2 /Bakar, 219; 4/Nisa, 43; 5/Maide, 
90. ayetlerin açıklaması.) 

Efendimiz (s.a.) sarhoşluk vermeyen lezzetli içecekleri içmiştir. Enes 
şöyle demiştir: “Ben Allah'ın Elçisi'ne elimdeki bu kap ile bal, nebiz, süt ve su 
gibi içecekleri sundum” (Müslim, Eşribe, 89; Müsned, IlI, 247). Helal içecek ile 
haram içecek arasında önemli mahiyet farkı var. Bir hadis-i şerifte Efendimiz 
şöyle buyurmuştur: “Cebrail bana içinde şarap ve süt bulunan birer kap getir- 
di. Ben sütü tercih ettim. Bunun üzerine Cebrail ,-Sen fıtratı tercih ettin, şarabı 
tercih etseydin ümmetin azgınlaşırdı' dedi” (Buhari, Enbiya, 24, 48; Müslim, 
İman, 272). 

68. ayet hayvanlar âlemi içinde en ilginç olanlarından biri olan arıya dikkat 
çeker: “Rabbin bal arısına vahyetti.” Yüce Allah “Herbir nefse” (91/Şems, 7-8); 
cansız varlıklara, sözgelimi arza (99 /Zilzal, 4-6); peygamber olmadığı halde 
insanlardan bazılarına, mesela Hz. Musa'nın annesine (28 /Kasas, 7); “İsa'nın 
havarilerine” (5/Maide, 111) ve elbette ilahi mesajı insanlara tebliğ etmek 
üzere peygamberlere (42/Şura, 51) vahyettiği gibi hayvanlara da vahyetmiştir. 
Arı hayret verici özellikleriyle bir örnek olarak bu ayette zikredilmiştir. 

Arının Allah'ın vahyini alması, yaratılışında kodlanmış bir bilgi, bir yol ha- 
ritasına sahip olması demektir. Bu anlamdaki vahye, ilahi yasalara ve mura- 
da göre hareket kabiliyetini sağlayan ilham da demek mümkün. Arı kendisine 
vahyedilen yol haritasına göre hareket ediyorsa, diğer hayvanlara ve bitkilere 
de vahyedilmiş bulunan bir yol haritası vardır; her birinin kendi yaratılışına 
ve yaratılış amacına uygun BöreKk ve dayamış tarzlarına sahiptirler. Modern 
psikoloji, buna öznesi belirsiz “içgüdü” adını verir. Bütün hayvanlar gibi arı da 


310 ALI BULAÇ-KUR'ÂN DERSLERİ/DİRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


güdüsel olarak hareket eder ancak bu içgüdü Allah'ın vahyidir. Arının takip 
ettiği güzergâh, belli bir bilgiye, düzene, geometrik temele dayanan karmaşık 
bir yol haritasıdır. Hayvanlar, hayatlarını sürdürmek üzere belli davranışlarda 
bulunurlar, mesela fiziki çevreye intibak sağlarlar; acıktıkları zaman yiyecek 
arar, yerler; üremek üzere çiftleşirler; kendilerini tehlikelerden korumaya ça- 
lışırlar vs. Arı da varlığını devam ettirmek için dağlarda, ağaç kovuklarında 
veya çardaklarda kendine yuva edinir. Meyve ve bitkileri, çiçekleri dolaşır, on- 
lardaki özü toplar kendi içinde bala dönüştürür. “Şura” kelimesi de arının bu 
harikulade işlemi sonucunda elde ettiği bala atıf olarak türetilmiştir. Nasıl arı, 
her bitkideki özü toplar ve bala dönüştürürse, aklı başında, konuya vakıf, irfan 
ve ilim sahibi kimselerle danışıp muhtemel bütün alternatifleri bir araya ge- 
tiren kimsenin süzme, yararlı bir fikre sahip olma çabası da öyledir; işte buna 
“Şura” denir. “Nasihat” da süzme bal demektir. 

Arıya vahyedilen buyruk “süluk”la ifade edilmiş olması dikkatten kaçma- 
ması gereken önemli bir nüktedir. Süluk belli bir yol alma çabası, yol üzerinde 
yürüyüştür. Ve arıya bu emri veren Allah'tır yani arı tesadüfi, gelişigüzel, key- 
fince bu ilginç yolu takip ediyor -seyr-ü sülükta bulunuyor- değildir. Arı süluk 
emrine uymakla hakikatte “Rabbinin emrini yerine getirmekte”dir. Dağlarda, 
ağaçlarda ve kendisi için yapılmış çardaklarda yuva edinmesi de yine Rabbi- 
nin emridir, arı söz konusu emri kendisi için konulmuş ilahi yasalara uymak 
suretiyle yerine getirir. İnsan da aslında kendisine iyi ve kötü (takva ve fücur) 
ilham edilmiştir (91/Şems, 7-8); hayvanlardan (arıdan) farklı olarak ona seç- 
me iradesi verilmiş, özgür seçimine göre hareket etme kabiliyeti ve imkânı 
bahşedilmiştir. Yani iyiliğin ve kötülüğün ne olduğunu “bilir". Eğer vahiy ışığın- 
da aklını kullanıp iyiyi (takva) seçerse hem kurtulurhem arı gibi faydalı-şifa 
verici şeyler üretir. Bu açıdan bakıldığında da arının misal olarak verilmesi 
insan için öğreticidir. 

Bal bitkisine göre değişir, tadı ve şifa verici etkisi de farklılaşır. Hz. Zeynep 
(ra.) Efendimize bal sunar, o da içtikten sonra şöyle buyurur: “Bu balı yapan 
arılar Urfut (Muğaylan) ağacından beslenmişlerdir” (Buhari, Talak, 8; Müslim, 
Talak, 21). Demek ki, lezzetli ve şifa verici etkisi daha yüksek bal elde etmek 
nasıl seçkin bitki ve ağaçlara, değerli çiçeklere gitmek gerekiyorsa, insan da 
ahlaki yüksek erdemlere, güzel fikirlere, onu Eşref-i mahlükat yoluna koyacak 
bilgi ve yöntemlere sahip olabilmek için iyi insanlarla, ahlaklı, fazilet sahibi 

kimselerle düşüp kalkmalı; özellikle yöneticilerin bu evsaftaki insanların ilim, 
irfan ve güzel ahlaklarından istifade etmeye ve onlarla yapacağı istişarelere 
göre tutum ve davranış yani politik hatt-ı hareket belirlemeye çalışmalıdırlar. 
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Arının ürettiği balda şifa vardır. Bu böyledir, zira esasında tedavi edici ilaç- 
ların menşei bitkiler dünyasıdır. Arı bunlardaki faydalı özleri toplar, insanlara 
hem şifa hem büyük lezzet verici bal yapar. Bu harikulade olayda da -düşüne- 


bilenler için- büyük ayetler vardır. 


v3 Sal ele AİN Ğİ İLA gile Düş 


70. Allah sizi yarattı, sonra sizi öldürüyor, sizden kimi de, bildikten 
sonra bir şey bilmesin diye, ömrün en aşağı ucuna (yaşlılığa) geri 
çevrilir. Şüphesiz, Allah bilendir, her şeye güç yetirendir. 


Yaratan ve öldüren Allah'tır yani hayat ve ölüm insanın değil, yaratıcı kud- 
retin elindedir. Bu bütün canlılar için öyle olduğu gibi insan için de öyledir. 
Üstelik hayatını sürdürürken, kendini kontrol edemez. Doğan her insan ölü- 
me doğru geri saymaya başlar. Eceli geldiğinde bu dünyadan ayrılır, emaneti 
Hakiki Sahibi'ne iade eder. Kimi insan bebek, çocuk, genç veya yetişkinken şu 
veya bu sebepten dolayı ölür, kimi de yaşlanır, ileri yaşlarda dünyadan ayrılır. 
Burada bilinmesi istenen üç ana hakikat var: 

a) Hayat ve ölüm Allah'ın elindedir; 

b) Kişi ne kadar uzun yaşasa yaşasın günün birinde ölecektir; 

c) Yaşın hayli ilerlemesi veya insanın uzun bir ömür yaşaması çok da iste- 
necek beşeri bir durum değildir. Bu hayli dikkat çekici uyarı “yaş” ile “bilme” 
arasında kurulan ilginç ilişki söz konusu yapılarak anlatılmıştır. 

Hayli ileri yaş kazanç değil, aslında sıkıntı, zorluk ve düşkünlüktür: “Öm- 
rün en aşağı ucuna (Yaşlılığa) geri çevrilmesi (Erzelü'lumr)”. Birtür bunaklık 
diyebileceğimiz bu durum ilerlemiş yaşlılıkta yani ihtiyarlıkta ortaya çıkar. İnsan 
hayatını bebeklik (0-1), çocukluk (1-13), gençlik ,14-25), yetişkinlik (25-40), ol- 
gunluk (41-65), yaşlılık (66-75/80) ve ihtiyarlık (80 ve sonrası) olmak üzere 
yedi ayrı kategoriye ayırmak gerekirse, bunama ilerlemiş yaşlılık yani ihtiyarlık- 
ta görülebilir. Sağlık, bakım ve çevresel faktörlerle yaşlılık kriterleri değişebilir. 

İbn-i Abbas, Erzelü'l-umr'un insanın aklı ermeyen küçük çocuğa dönmesi 
hali olduğunu söyler. Akletmek, düşünmek, muhakeme kurmak en büyük nimet- 
lerden biri olduğunu düşünecek olursak, insanın bu zihni melekelerini kaybet- 
mesi içine düşebileceği en kötü durumlardan biridir. Sa'd bin Vakkas'ın rivayet 
ettiği bir hadise göre Efendimiz (sa) de Erzelü'lumr'u böyle tanımlamıştır: 
“Ömrün en kötü zamanına geri döndürülmekten Allah'a sığınırım” (Buhari, Ci- 
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had, 25; Nesai, İstiaze, 5). Efendimizin şu duası, kavrama açıklık getirmektedir: 
“Allah'ım! Tembellikten, korkaklıktan, yaşlanıp kocamaktan (herem), cimrilik- 
ten sana sığınırım” (Buhari, Tefsir /16, Süre 1; Deavet, 42; Müslim, Zikr, 50). 

Bazı tefsirciler insanı küçük duruma düşüren bunamanın mü'minler 
için söz konusu olamayacağını düşünmüşlerdir. Çinkü mü'min bilgisini kay- 
betmez. İkrime, insan Kur'an okumaya devam ettiği müddetçe Erzelü'lumr 
durumuna düşmez, demiştir. Bu böyle olmakla beraber bilgisinin önemli bir 
bölümünü unutabileceği de muhakkaktır. Zira bilgiyi/ilmi amel ile yani bilgi- 
nin pratikle ilişkisini düşündüğümüzde, ileri yaşlarda insan birçok fiili yeri- 
ne getirme kudretini kaybeder. Eylemlerin (ameller) bilgiye /ilme ihtiyacı var 
ama yaşlılığın eylemler üzerindeki olumsuz etkisi bilginin etkisinden daha ile- 
ri derecededir. O halde mü'min veya inkârcı insanın ileri yaşında bilgilerinin 
önemli bölümünü unutması, bunaması, buna bağlı olarak konuşma ve davra- 
nış bozukluğu göstermesi, gündelik işlerini dahi göremeyecek hale gelmesi, 
gücünü kaybetmesi veya alzheimer hastalığına yakalanıp çoluk çocuğunu dahi 
tanıyamaması beşeri bir durumdur. (Bkz. 22 /Hac, 5). 

“Şüphesiz, Allah bilendir, her şeye güç yetirendir.” İlginç bir biçimde ileri 
yaşta ortaya çıkan hafıza zayıflığı veya ciddi hafıza kaybı ile bilgi arasında ilişki 
kurulmuştur. Söz konusu beşeri durumları göz önüne alması gereken bilmeli 
ki, sonsuz kudret sahibi Allah'tır. Mutlak olarak bilen O'dur: 

a) İnsan bilmek ister ve bilgi edinmek için öğrenmek gerekir; yani aklın, 
zekânın, gözlem ve deneyin, aktarımın, eğitim ve öğretim süreçlerinin yardı- 
mına muhtaç olur. 78. ayette yüce Allah'ın insanı “Hiçbir şey bilmiyorken an- 
nesinin karnından çıkarttığını" belirtmektedir. 

b) İnsanın bilgisi kalıcı değildir. Unutur, zaman içinde iş ve işlev göremez; 
ileri yaşlarda Erzel-i umr durumuna düşer, çocukluğa döner; 

c) Beşeri bilgi mutlak değil, zannidir. Yanlışlanabilir, tashih edilebilir, bi- 
rikerek artar ve zenginleşir. Şanı Yüce Allah'ın ilmi için bunların hiçbiri söz 
konusu olamaz. 

Bilgiye ve bilmeye ilişkin bu hakikatler bize insanın Allah karşısında had- 
dini bilmesi gerektiğini göstermektedir ki, Pisagor'dan Konfüçyüs'e kadar ta- 
rih boyunca bilgeler “Kendini bil!” demişlerdir. Bu çerçevede gerçekten “Ken- 
dini bilen Rabbini bilir!” 


|)” 
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71. Allahrızıkta kiminizi kiminize üstün kıldı; üstün kılınanlar, rızık- 
larını ellerinin altında bulunanlara onda eşit olacak şekilde (geri) 
vermiyorlar. Şimdi Allah'ın nimetini inkâr mı ediyorlar? 


İnsanların aktif olarak içinde yer aldığı ekonomik ilişkilere baktığımız za- 
man, gözümüze ilk ilişen olgulardan biri sınıflar, katmanlar, zümreler, bölgeler 
ve ülkeler arasında gelir eşitsizliğin varlığıdır. Kimileri hayli zengin, kimi orta 
halli, kimileri de acınacak derecede yoksul. Tefsirciler, farklı toplumsal grup- 
lar arasında varolan bu eşitsizliğin Allah'ın takdiri olduğunu söyler. Eğer bunu 
bölüşüm/paylaşım manasında ele alacak olursak yanlıştır. Zira Allah hiçbir 
zaman adaletsizliği, sömürüyü, haksızlığı kabul etmez. Ama toplumsal hayatın 
sürmesi için zorunlu olan iş-bölümü ve bunun sonucunda ortaya çıkan eşitsiz- 
likler şeklinde ele alırsak doğrudur. 

Eşitlik ile adalet aynı anlama gelmezler, biri diğerinin müteradifi değil- 
dir. Nice eşitsiz durum var ki adaletin ta kendisidir. Bir ailede bebeğe verile- 
cek gıda ile bir yetişkine verilecek gıda aynı değildir. İkisine aynı mahiyette 
ve aynı miktarda yemek yedirecek olursanız bebeğin sağlığını tehlikeye at- 
mış olursunuz. Tek bir ferdi referans alamazsınız. Bebeğe süt, mama seb- 
ze çorbası gibi şeyler verirsiniz, evin diğer fertlerini de süt, mama ve sebze 
çorbasıyla beslemeye kalkışırsanız eşitliği sağlarsınız ama adaletli iş yap- 
mış olmazsınız. Keza aynı iş kolunda günde bir saat çalışan işçiyle sekiz saat 
çalışan işçiye aynı ücreti verirseniz büyük adaletsizlik yapmış olursunuz. O 
halde insanların yeteneklerine, emeklerine, üretim ve hizmet kapasitelerine 
göre bir işbölümü sayesinde toplumsal hayat sürebiliyor olması toplumsal 
düzenin doğası gereğidir, bu doğal durumu vaz'eden Allah'tır; “Geçimi tak- 
sim eden O'dur” (43/Zuhruf, 32). Bu önemli bir uyarıdır, zira insan farklılık 
ve bazı tabii eşitsizliklerin Allah'tan kaynaklanmadığına hükmedecek olur- 
sa, her türlü adaletsizliği kendi tabii hakkı ve imtiyazı olarak bilir, böylelikle 
toplumsal düzen tümüyle çatışma ve husumete dönüşür. Oysa mülk, nimet 
ve bağışlar, görece üstünlükler Allah'ın elindedir; bugün birinde ise yarın 
başkasının eline geçebilir: De ki: “Ey mülkün sahibi Allah'ım, dilediğine mül- 

kü verirsin ve dilediğinden mülkü çekip-alırsın, dilediğini aziz kılar, dilediğini 
alçaltırsın; hayır Senin elindedir. Gerçekten Sen, her şeye güç yetirensin.” (3/ 
Âl-i İmran, 26). 

Kur'an-ı Kerim'in işaret ettiği eşitsizlik veya farklılık salt servetle sınırlı 
değildir; yerine göre fizyolojik, sosyal, kişisel yetenek ve özellikleri içine al- 
maktadır. İnsan tabiatı/fıtratı gereği medenidir, toplumsal hayat yaşar, me- 
deni/toplumsal hayat da ancak işbölümüyle mümkündür. Herkes yeteneğine, 
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emeğine ve kattığı değere göre rızık sahibidir yani belli bir iktisadi gelir sahip- 
tir. Buraya kadar her şey doğaldır. 

Ancak toplumsal hayatta ve ekonomik ilişkilerde ve buna bağlı gelir bö- 
lüşümünde her zaman adalet sağlanamıyor. Şu veya bu avantaja sahip olanlar 
bir takım ayrıcalıkları kullanarak aradaki mesafeyi açıyor, toplumsal gruplar 
arasında uçurumlarla ifade edilecek eşitsizlikler ortaya çıkıyor. İster meşru 
ister gayrı meşru yoldan elde edilen servet, elinde bulunduranlar tarafından 
adaletli dağıtılmayınca toplumsal işbölümünde daha alt katmanlar bundan 
mağdur oluyorlar, bazen temel ihtiyaçlarını —gıda, barınma, sağlık vs.— dahi 
karşılayacak gelire sahip olamıyorlar. 

Ayetin “Ellerinin altında bulunanlar (Ma meleket)”a atıfta bulunması, iniş 
zamanındaki savaş esiri köle ve cariyelere atıf olmakla beraber, her zaman 
sözü edilebilecek hizmetliler, ücretliler için de geçerli bir kavramdır. Köle ve 
cariyenin seçilmesi hem tarihsel hem evrensel bir duruma işaret etmek için- 
dir. Mesajın ana teması şudur: Efendiler sahip oldukları maddi serveti köle ve 
cariyeleriyle paylaşmıyorlar, dolayısıyla kendileriyle aynı gelire sahip olup bu 
sayede sosyal statülerinin yükselmesine fırsat tanımıyorlar. Ayetin Allah ile 
ona ortak kılınan yaratıklar (putlar, ulu önderler vs.) arasındaki çarpık ilişkiye 
bir analoji yoluyla atıf olarak kabul edilse bile, söz konusu olan eşitsizliğe vur- 
gudur. Diyelim ki, bazı insanlar yüceltildi, Allah'a ortak ulu önderler konumu- 
na çıkarıldı veya Hz. İsa gibi -haşa- tanrılaştırılmak istendi, bu kabul edilebi- 
lir bir şey mi? Köle ve cariyeler, efendileriyle, yoksullar zenginlerle aynı insan 
soyundan geliyor olmalarına rağmen kendi sosyal statülerine ortak kılmaya 
yanaşmıyorlarken, uydurma tanrıları Allah'a ortak etme garabetine, tutarsızlı- 
ğına düşüyorlar. Efendiler ve zenginler adil bölüşüme karşı çıkarken, nasıl olur 
da çeşitli zaafları ve kusurları olan insan olan ulu önderleri, putları veya İsa'yı 
tanrılaştırılıp -haşa- Allah ile eşit konuma çıkartmaya kalkışıyorlar? 

Ama ayeti salt bu sebebe indirgemek doğru değildir, asıl vurgu iniş or- 
tamındaki köle ve cariyeler, toplumda yerine getirdikleri işlevleri dolayısıy- 
la hizmet gören ücretli kimselerdir ki, bunlar sosyal statüsü düşük zümreleri 
teşkil eder. Bugüne uygulandığında genel anlamıyla belli bir ücret karşılığında 
ister kamuda ister özel sektörde istihdam edilen bütün çalışanlar -işçiler, çift- 
çiler, memurlar, hizmetliler, göçmenler, sığınmacılar, taşeronlar, kaçak işçiler 
vs.- bu kapsama girer. 

“Ma meleketeymanuhüm'”ü salt köle ve cariye olarak anlayacak olursak, 
bundan Kur'an'ın köle ve cariyeliği tarihsel kategori değil, evrensel-genel bir ka- 
tegori olarak görüp teyit ettiği sonucunu çıkarabiliriz ki, bu ilahi maksada aykırı- 
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dır. Kölelik ve cariyelik verili bir durum olarak tarihseldir ve İslam bunu toplum- 
sal işbölümünde yararlı hale getirerek ancak zaman içinde yok etmeye çalışarak 
bir tür yönetmiştir. Tarihsel durumda zikre konu olan kölelik, savaş sonucu esir 
düşmüş ve bu yüzden güçlerini kaybetmiş talihsiz insanların, gücü elinde tu- 
tan efendiler karşısındaki dramatik durumlarına dikkat çekmektir ki, 75. ayet 
bunu daha belirgin ortaya koyacaktır. İyice ayete baktığımızda, asıl vurgunun 
bu konu olmayıp “rızık dağıtımındaki eşitsizlik olduğu” görülür. Verilmek iste- 
nen mesaj açıktır: Söz konusu olan eşitsizlik adaletsizliğin sebebi ve gerekçesi 
olmamalıdır. Daha adil, paylaşımcı, dayanışmacı bir gelir bölüşümüyle acıtıcı hal 
alan eşitsizlikler giderilmelidir. Müslümanların düzenlediği bir topluma yakışan 
budur. Efendimiz şöyle buyurmuştur: “Ellerinizin altındakiler (köleler, cariyeler, 
hizmetliler, çalışanlar, ücretliler) sizin kardeşlerinizdir. Allah onları size emanet 
etmiştir. Kimin yanında bu konumda kardeşi varsa, ona yediğinden yedirsin, giy- 
diğinden giydirsin. Onlara ya güçlerinin yetmeyeceği ağır işler yaptırmayın veya 
yaptırırsanız siz de onlara yardım edin” (Buhari, İman, 22; Müslim, Eyman, 40). 
Bu hadis açıkça eşitsizliğin adil paylaşımla düzeltilmesini emretmektedir. 
İslam'ın öngördüğü en yüksek erdem, sosyal bakımdan eşitler veya birbirine 
yakın toplumsal gruplar arasında değil, gelir adaletinin efendi-köle arasında 
sağlanmasıdır. Bu yüzden tarihsel ortama uygun olarak da “Ellerinizin altında- 
kiler” tabiri seçilmiş bulunmaktadır. (Benzer ayet için bkz. 30/Rum, 28.) 
“Şimdi Allah'ın nimetini inkâr mı ediyorlar?” Zeccac'a göre bu manası şu- 
dur: Şanı Yüce Allah her şeyi anlayabileceğiniz şekilde açıklarken size büyük bir 
nimette bulunuyor, bunu inkâr mı edip gerekli dersli çıkarmayacak mısınız? Bir 
başka yoruma göre Yüce Allah insana sayısız nimetler vermiştir; bol rızık, genç- 
lik, sağlık, güzellik, güç, iktidar, statü, yetki vs. İnsan her şeyi yerli yerine kulla- 
nırsa, adaleti tesis eder, ihtiyacı olanları gözetirse nimetin hakkını eda etmiş, 
aksine hareket edecek olursa inkâr etmiş olur. En doğrusunu bilen Allah'tır. 


Ga akl öğ da Sİ a5 ENİ Sadi Sa 8 Yaş Aİliş 

ah AİN çeş öyleki JELİ Sağlar a köz05 Klas 
İd »e 

WP 0S 


Allah size kendi nefislerinizden eşler yarattı ve size eşlerinizden 
çocuklar ve torunlar yarattı ve sizi güzel şeylerden rızıklandırdı. 
Şimdi onlar, batıla mı inanıyorlar ve Allah'ın nimetini inkâr mı 


72. 


ediyorlar. 
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Nisa süresinin girişinde (4/1) insan türünün “tek bir nefis”ten (Nefs-i va- 
hide) yaratıldığı konusu ele alın mıştı. Erkek ve kadın, biri diğerinin eşidir. “Tek 
bir nefis” temel alındığında her eş, kendi eşinin öteki benidir. Neslin devamını 
sağlayan erkek ve kadın varlık yapıları itibariyle birbirlerine yabancı değil- 
dirler. Bu eşleşme aralarında ünsiyeti, ülfet, sevgi, yakınlaşma ve birleşmeyi 
(izdivaç) sağlar. Bu konuyu da A'raf süresinde (7/189) ele almıştık. 

İzdivaç sonucu çocuklar ve torunlar türer, böylelikle neslimiz devam eder. 
İnsan insanla evlenir yani erkek kadınla, kadın erkekle. İnsan cinlerle evlenip 
neslini devam ettiremez, yine insanın meleklerle veya hayvanlarla evlenip çoluk 
çocuk sahibi olduğu görülmemiştir. Evlilik Allah'ın büyük nimetlerinden biridir. 
Hz. Peygamber (s.a.), bu nimetin değerini şöyle anlatmıştır: “Yüce Allah kıyamet 
günü şöyle soracaktır: “Senin evlenmeni' sağlamadım mı?” (Müslim, Zühd, 16.) 

Bu düzeni var eden Yaratan'dır, erkek-kadın ilişkisinin temel niteliği Al- 
lah'ın ayetlerindendir (30/Rum, 21) ne tarih içinde ve evrimleşme sonucu te- 
sadüfen ortaya çıkmıştır ne insan bu böyle olması gerektiği gibi kendisi tesis 
etmiştir. Düzeni bu fıtrat üzere yaratan O'dur, insan temel kurallarına uygun 
hayat tarzı sürdürebilme başarısını gösterirse türümüz, dünya ve evren için 
“belirlenmiş ecel” gelinceye kadar yeryüzündeki hayat ve neslin emniyeti de- 
vam edecektir. İnsanın en yüksek düzeydeki ahlaki bilinç ve sorumlulukla dik- 
kat edeceği husus, söz konusu fıtri düzeni sürdürmektir. 

“Eşlerden yaratılan çocukların ve torunlar”ın kime nispet edileceği konu- 
sunu ele alan Kurtubi, Hanbeli âlimlerinden Ebu'l Vefa Ali bin Akil'in çocukla- 
rıannelerine nispet ettiğini aktarır. Akil'e göre bir hurma tanesi ile ceninin te- 
şekkülünde rol oynayan bir damla su (nutfe/sperm) ilişkisi böyledir. Hurmayı 
yiyen biri çekirdeği yere atar, böylelikle onunla ilişkisi kesilir. Toprağa düşen 
çekirdek kocaman bir hurma ağacı olarak çıkarsa, hurmayı yiyen adama değil, 
neşvünema bulduğu toprağa nispet edilir. Bunun gibi çiftleşme ile erkekten 
kadının rahmine dökülen bir damla su da (nutfe) öyledir. Erkekten kadına bir 
damla su dökülür, iki suyun birleşmesinden (sperm ve yumurtadan zigot te- 
şekkül eder) bundan sonra cenin annesinin karnında hayat bulur, kanını emer, 
ondan doğar ve onun sütüyle beslenip kucağında büyür. Bu yüzden çocuğun 
anneye nispeti daha uygundur. Akil'in açıklaması tutarlı görünüyorsa da, doğ- 

ru olanı çocukların sıra ile baba ve anneye nispet edilmesidir. Nitekim hukukta 
velayet, ebeveyn-çocuk ilişkisi bu yönde teşekkül etmiştir. 

Ayette geçen “ahfad” kelimesinin yardımcılara, ev işlerinde çalışan hiz- 
metçilere atıf olduğunu söyleyenler de vardır. Şu veya bu, bütün bunlar bi- 
rer nimettir, erkeğin ve kadının birbirinin nefsinden yaratılması, birleşerek 
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nesillerini devam ettirmesi, güzel rızıklarla beslenip dünya hayatını sürdür- 
meleri Allah'ın ihsanı ve lütfudur. Durum bu iken, akılsızların Allah'ı bırakıp 
yalancı ilahlara, sapkın ideoloji ve yollara kapılmaları nimeti inkâr etmek, 
Yaratıcı'ya karşı nankör davranmaktan başka anlama gelmez. Oysa Allah'ın 
dışında olan her şey -kendisine ulühiyet ve rububiyet atfedildiği takdirde- 
batıldır; temelsiz, boş ve sahtedir; herhangi bir hakikate, sahih bir değere 


karşılık değildir. 

AĞN SalğAZI ğa (83, çağ Ülleğ S6 İNN 33 ğa Öziş 
pal NÖ) ENİ yal vr öyle 
bağ iğ Gl Sadş Yİ laa hz Ya AİN yz vey öl Y 
DARİ GğEl A İyiR5 Bae Ada ali gra 5 ği, öl 
ASMZRAASİ yil Yüz AİN 53 gvoy öyalağ Y kayisi Aİ) 
JA ik seli Ay Gl Alya e ÖK 33 şiş e Dad 

ri) rüklek İplyse lk Şâ5 Yün DA dağ 3 gil 


73. Allah'ın dışında, kendileri için göklerden ve yerden hiçbir rızka, 
hiçbir şeye mâlik olmayan ve buna güçleri yetmeyen şeylere mi 
tapıyorlar? 

74. Artık Allah'a benzerler aramaya kalkışmayın; çünkü Allah bilir, 
siz ise bilmezsiniz. 

75. Allah, (kendisine ortak koştuğunuz ilâhlar konusunda) hiçbir şeye 

gücü yetmeyen ve başkasının mülkünde olan ile tarafımızdan 

kendisine güzel bir rızık verdiğimiz, böylelikle ondan gizli ve açık 
infak eden kimseyi örnek olarak gösterdi; bunlar hiç eşit olur 
mu? Hamd Allah'ındır; fakat onların çoğu bilmezler. 

Allah şu örneği verdi: İki kişi; bunlardan birisi dilsiz, hiçbir şeye 

gücü yetmez ve her şeyiyle efendisinin üstünde (bir yük), o, onu 

hangi yöne gönderse bir hayır getirmez; şimdi bu, adaletle emre- 

den ve dosdoğru yol üzerinde bulunanla eşit olabilir mi? 


76. 


“Allah'ın dışında” olan her şey âlemdir, âlemin temel vasfı Allah'ın yarattı- 
ğı varlık olmasıdır. Tümüyle varlık âlemi izafidir; hiçbir türü ulühiyete ve ru- 
bubiyete iştirak edemez. Yeryüzünde canlıların ve elbette ister gıda ve besin 
ister maddi ve tabii kaynakları ve ürünleriyle olsun, rızkı yaratan, insanların 
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kullanımına uygun hale getiren (teshir) bu Yaratıcı Kudret'tir. Hakikat bu iken, 
kâmil anlamda İlah ve Rab olma vasfı sadece Allah'a mahsustur. 

Burada iki hususu birbirinden ayırmak gerekir. İlki ekonomik kaynakları 
yaratan, mutlak mülke yani servete ve iktidara sahip olan ve varlık âlemini 
kudret elinde tutabilen Allah'tır. Yaratılmış kaynakları işlemek, bir yerden baş- 
ka yere nakletmek, işleyip bir üretim sürecine tabi tutmak, el değiştirmek, pa- 
zarlamak, piyasaya sunmak, satmak, hibe etmek, miras bırakmak insan gücü, 
iradesi ve fiili dâhilinde etkinlikler dizisidir. Dolayısıyla üreten, kaynaklara el 
koyan, kullanılabilir hale getiren insan, bu özelliği dolayısıyla ilah veya rab 
olmaya hak kazanamaz. Birileri buğdayı tarlaya eker, parasıyla satın alır, pa- 
rasıyla öğütür, parasıyla ekmek alır. Ama hiçkimse buğdayı yaratamaz. Eğer 
birilerine tapılacaksa bu herhangi bir insan -üretici güç, üretilen ürün, emek, 
servet-sermaye, yönetici, kral, monark, uzman, bilim adamı, servet sahibi, 
efendi- olamaz. Bunlar hem yaratamazlar hem kendileri yaratılmışlardır. Ya- 
ratan (Halık) ile yaratılan (mahlük) arasındaki en temel ayırım ulühiyet ve ru- 
bubiyettir. Birilerine veya bir nesneye -puta, heykele- ilahlık veya rablık sıfatı 
atfedildiğinde Allah'a ortak (şirk) koşulmuş olur. 

Böyle olunca insan ile Allah arasında benzerlik kurulamaz, mukayeseler 
yapılamaz; zira aralarında benzerlik için mahiyet birliği, mukayese için illet 
benzerliği olması gerekir. Varlık yapıları -ontolojik olarak- birbirlerinden tü- 
müyle ayrıdırlar. Ne benzerlik ve mukayese kurulabilir ne yaratıklar Allah'a ne 
Allah analojiler yoluyla yaratıklara benzetilebilir. Bu açıdan bakıldığında İslam 
inancı (akide) antroporfizmi (insanbiçimcilik) reddeder. Tarihte insanın Tan- 
rı'ya veya Tanrı'nın insana benzetilmesinin sebebi, Zat hakkında yalan yanlış 
teolojik varsayım ve yakıştırmaların dinlere ve felsefe sistemlerine dâhil ol- 
masıdır. Buna yol açan önemli sebep de ilahi isimlerin insani haslet ve fiillerde 
kendini yansıtmasıdır. Allah “Hay”dır, “Alim”dir, “Kadir”dir vs. İnsan da hayat 
sahibidir, bilir-öğrenir ve güç sahibi olur-yapabilir. Ancak hayatın, bilginin ve 
kudretin asıl ve mutlak sahibi Allah'tır, insan değildir; Allah Hay olduğu için 
insan hayat sahibidir. Antroporfizm hatasına düşen filozoflar, isimlerin insan- 
daki tecellilerinden hareketle insan ile Allah (Zat) arasında benzerlikler veya 
mukayeseler kurmaya çalışırlar; bu temelsizdir. 

Benzetme veya mukayese hatasına düşülmesi durumunda ortaya çıkacak 
vahim sonuçları çoğu zaman insanlar bilemez, kestiremez; bu yüzden ilke ola- 
rak ve kategorik bir biçimde bu tür benzetme ve mukayeselerden kaçınmak 
lazım. Aksi halde yapılan benzetme hatalarının yol açacağı sonuçları biz bil- 
meyiz, Allah bilir. 


16/Nahl Süresi/73-76 319 


75 ve 76. ayetler şanı Yüce Allah, kendi muradını insanın anlayabileceği 
forma sokabilmek için gündelik hayattan somut iki örnek verir. 

İlki: Hiçbir şeye gücü yetmeyen yani yapabilme özgürlüğü elinden alınmış, 
mülk edinme hakları olmayan bir köle ile meşru yolda ve helal daire içinde 
mali güç ve kudret sahibi olup da gizli ve açık infak eden özgür bir insan düşü- 
nelim. Bu ikisi aynı değildir. 

Diğeri: İki kişiden biri dilsiz veya konuşurken mantıki tutarlılık takip ede- 
meyen biri olsun, efendisinin hizmetinde ama herhangi bir iş becerme yeteneği 
de yok yani güçsüz; verilen basit işleri dâhil yerine getiremiyor, herhangi bir kat- 
kı veya fayda sağlayamıyor, bu özelliğiyle de efendisi üzerinde bir yük. Öte yan- 
dan ise kudret sahibi, her tutum ve davranışında, verdiği karar ve yargılarında 
adil olan ve dosdoğru yol üzerinde ilerleyen biri. Bu ikisi insan fizyolojik-biyolo- 
jik ortak özelliklere sahiptirler; ama zihinsel, psikolojik, ahlaki ve sosyal açılar- 
dan eşit değildirler. Bu son derece açık bir durumdur. Puta tapanlar, varlıklarını 
kayıtsız şartsız efendilerinin emrine veren köleler gibidirler; emeğiyle kazanıp 
da Allah yolunda infak edenler ise özgürdürler. Söz konusu iki insan eşit olmadı- 
ğına göre, varlık âleminin yaratıcısı Allah ile şu veya bu özelliklere sahip insanlar 
eşit olabilir mi? Hiç böyle bir şey mümkün olabilir mi? Tartışmasız hayır! Bu 
durumda hangi insan Allah ile eşit olabilir, O'na benzetilebilir, mukayeseye konu 
olabilir ve üstelik ortağı addedilebilir? Bu bir tefsir! 

Başka bir tefsire göre, söz konusu iki insan tipolojisi arzulanabilir veya 
hedeflenebilir değil, fiili bir durum, bir realitedir. Ayet de realiteyi (olanı) 
onaylamıyor, sadece tasvir ediyor. Ama tasvirde gizli bir mesaj var. Birinci an- 
latımda (75. ayet) çaresiz bir köleye karşı helal yoldan kazanıp infak eden bir 
zengin profili çiziliyor. Bu zengin, köleyi atmıyor, aksine koruyor. Bu demektir 
ki bir toplumdaki zenginler, servet sahipleri zayıfları, yoksulları ve yoksunları 
korumakla yükümlüdürler. İkinci anlatımda (76. ayet) yine bir köle var ama 
karşısındaki şahıs adil. Adalet herkesin ama öncelikler yöneticinin, kamu oto- 
ritesinin asli görevi. Bu durumda ayette tasvir edildiği gibi çaresiz, güçsüz ve 
bağımlı halde yaşayan toplumsal kesimlere karşı yöneticiler adil davranmalı, 
onları korumalı ve temel politikaları itibariyle güç ve imkân sahibi kılmaya 
çalışmalıdırlar. Bu iki ayet, bir toplumsal düzende takip edilecek sosyo-politik 
siyasetlerin ana parametrelerini verirler. 


yz alk Yİ ARL Hil aş geliş sıla EE aliş 
öya EZE Alli Ev) Sa gisi 8 GE AN Ğİ Öç A şi 
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BABY Sağ ŞALIN Aİ Yaza LA Oyla ASGEİ let 
AZN 52 dna AİN İl öy İİ vay Gay lal 
Yaz AİlIŞ vay öylaği ağâ) GLA SUR 4 2 AİN Yİ Azka 
GEŞARİLİ İyi Lİ ayl da Sİ Yaş İKE lüy ba Sİ 
GUİ yla kiş Laylğiş alli öyağ aSazlğl ağiş çafuab ağ 
PSİ Yas İyi GİZ ika Sİ Yaz AİNŞ ça.y yaz Çİ kaş 
PSİ İaşe ZAİN 2Su85 Yuh ASİ Yazğ BUS Jüzİl da 
İğİsi ÖĞ gary zall SİRİ sile özü fal ayl8 Az 
LES Şİ SİN Eahi öyü,aş çarp ölü Dili! öle Gİ 

KAT) Ö0)A1SİN AYSİŞ 
77. Göklerin ve yerin gaybı Allah'a aittir. (Kıyâmet) Saatin(in) emri de 


yalnızca (süratli) gözaçıp kapama gibidir veya daha yakındır. Şüp- 
hesiz, Allah her şeye güç yetirendir. 


78. Allah, sizi annelerinizin karnından hiçbir şey bilmezken çıkardı 


ve umulur ki şükredersiniz diye işitme, görme (duyularını) ve gö- 
nüller verdi. 


79. Göğün boşluğunda boyun eğdirilmiş (musahhar kılınmış) kuşları 
görmüyorlar mı? Onları (böyle boşlukta) Allah'tan başkası tutmu- 
yor. Şüphesiz, imân eden bir topluluk için bunda âyetler vardır. 


80. Allah, size evlerinizi (içinde) “güvenlik ve huzur bulacağınız yer- 
ler” kıldı ve size hayvan derilerinden hem göç gününde, hem yer- 
leşme gününde kolaylıkla taşıyabileceğiniz evlere; yünlerinden, 
yapağılarından ve kıllarından bir zamana kadar giyimlikler-dö- 
şemelikler ve (ticaret için) bir meta kıldı. 


81. Allah,siziniçin yarattığı şeylerden gölgeler kıldı. Dağlarda da si- 
zin için barınaklar-siperler kıldı, sizi sıcaktan koruyacak elbise- 
ler, sizi savaşınızda (zorluklara karşı) koruyacak giyimlikler de var 
etti. İşte O, üzerinizdeki nimetini böyle tamamlamaktadır, umu- 
lur ki teslim olursunuz. 

82. Fakat onlar yüz çevirirlerse, sana düşen yalnızca apaçık bir teb- 
liğdir. 
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83. Onlar, Allah'ın nimetini biliyorlar, sonra da inkâr ediyorlar; onla- 
rın çoğu inkâr edenlerdir. 


“Gayb” gözümüzle müşahede edemediğimiz alandır. Çıplak göz, gelişti- 
rilmiş araçlarla görebileceğimiz alanlar müşahede sahamıza girmeden önce 
gayb olmaktan çıkar. Mesela duvarın arkasındaki şahısları görüp seslerini işit- 
miyorsak bizim için gaybtırlar ki, buna “izafi gayb” denir. Hiçbir şeklide ve hiç- 
bir araçla müşahede alanına girmeyen alanlar “mutlak gayb”tır. Mutlak veya 
izafi olsun, varlık âlemindeki bilinmezler (gayb) Allah'a aittir, O dilediği kada- 
rıyla bizi kendilerine muttali kılar veya kılmaz (11/Hud, 123; 18/Kehf, 26). Kı- 
yamet bunlardan biridir. Ne zaman kopacağını Allah'tan başka kimse bilemez. 
Karar verildiğinde kopması bir “göz açıp kapama gibidir (ke lemhi'l-basar)” 
(54/Kamer, 50.) Bu harikulade benzetmenin iki anlama geldiği söylenmiştir: 

a) Her an kopabilir ve kopması göz açıp kapama kadardır, zaman bizim 
zihni tutumumuzdan ayrı olarak kendi doğasına göre akmaktadır. Sıkıntılı za- 
manlar zor geçer, bir saat bir sene gibi olur; mutlu zamanlar çarçabuk geçer, 
bir gün bir saat gibi akar. Zamanı insanın algısı ile hakikat-i haldeki durumu 
birbirinden hayli farklıdır. Bizim için bin yıl Yüce Allah nezdinde bir gün gibi- 
dir: “Onlar onu uzak görürler, biz ise yakın görürüz” (70/Meâric, 7). 

b) Kopma zamanı geldiğinde vukuu göz açıp kapama gibi, ani, süratli ve 
bir anlıktır veya daha yakındır. Demek oluyor ki, bizim zaman ölçümlerimiz 
nihai değildir. Seneyi 12 aya, ayı 30 güne, günü 24 saate, saati 60 dakikaya, 
dakikayı 60 saniyeye, saniyeyi 60 saliseye böleriz; ama saliseden de /daha kısa 
an' vardır ve biz bu noktadan sonra daha alt veya kısa birimlere ulaşamayız. Şu 
veya bu, Allah her şeye gücü yetendir. 

İkinci görüşün daha kuvvetli ihtimal olduğu söylenebilir. Zira kıyametin 
hadislerde belirtileri sayılmıştır. Kopma kararı Allah'ın bilgisi, ilmi ve kudreti 
dâhilindedir ama kâinatın ecelini yaklaştıran belirtilerin zuhuru anlamına gelen 
bazı olaylar vardır; Zaman'ın sonuyla ilgili (Ahiru'z zaman) bozulmalar, fitneler, 
insanın ahlaki tutum ve davranışlarında ortaya çıkacak yozlaşmalar, büyük tabi- 
at ve kozmik felaketler vs. bunlar arasındadır. En doğrusunu Allah bilir. 

İnsan dünyaya hiçbir şey bilmez vaziyette gelir. Ne duyar ne konuşur ne 
mantıki muhakeme yapıp bilir veya bilgilerine yenilerini ilave edebilir. Do- 
ğumdan sonra yavaş yavaş kendisine bahşedilmiş duyu organları ve manevi 
meleke ve yetenekler sayesinde bilgi sahibi olur. Sanki kapkaranlık ve hayli 
derin olan bir kuyunun dibinden yavaş yavaş aydınlığa çıkar. Bu süreçte en 
önemli duyu organlarından biri işitme ve görme duyularıdır. Kendisine söy- 

lenenleri kulaklarıyla işitir, görüş alanı içine giren nesneler dünyasını gözler, 
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aralarındaki münasebetleri kurar ve adına “fuad” denen kalp sayesinde bunla- 
rı düzenli, yararlı, yol gösterici bilgilere dönüştürür. 

“Fuad” kelimesi zekâ faaliyetinin merkezi beyinden ayrı manevi bilgi 
edinme melekesi “akıl” anlamına geldiği gibi “gönül” manasına da gelir. Şu var 
ki, 78. ayet insanın dünyaya bilgiden bütünüyle kopuk geldiğini ima etmiyor, 
zira insan genlerinde kodlanmış bilgilerle donatılmış olarak geliyor ki, biz 
buna “öğretilmiş bilgi” diyoruz. Bu bilgi ruhların yaratıldığı zamanda “isim- 
lerin bilgisi” olarak onda kodlanmıştı. Bu açıdan beş duyu organımız ve akıl, 
zekâ, kavrayış gücü, hafıza, hayal, tasavvur, analiz, terkip ve muhakeme gücü 
sayesinde elde ettiğimiz bilgilerin esası, tohumu genlerimizde kodlanmış ol- 
duğundan bu çerçevedeki bilgileri öğrenme, bilinç düzeyine çıkarma faaliyeti 
bir tür “hatırlama”dan ibarettir. Bu çerçevede Platon “Öğrenme hatırlamadır” 
demiştir, bize hakikati öğretmek üzere indirilen Kur'an-ı Kerim de hatırlatan 
“zikr”dir. Bu ayette sözü edilen bilgi işitme ve görme yoluyla elde ettiğimiz 
bilgiler olup, işitme ile elde ettiğimiz bilgiler “vahiy bilgileri”, görme ile elde 
ettiğimiz bilgiler gözlem ve deney sonucu bilgilerdir. Fuad yani kalp ve akıl 
bunları bir araya getirir, analiz eder, terkip eder ve işe yarar bilgiler haline ge- 
tirir. Yıllarca okuyup da üniversite mezunu olan birinin ilkokula başlarken bir 
şey bilmemesi gibi, insan da ancak zaman içinde akleder ve öğrenir. 

Bilgi sahibi olmanın gayesi bize bahşedilmiş olan sayısız nimetlere şük- 
redebilecek bilince sahip olmaktır. Şükretmeyen bilgi sahibi kişi, bir şekilde 
eline geçirdiği değerli malzemeyi yanlış yolda kullanan cahiller gibidir. Dü- 
şünün eline bol miktarda altın, yakut, elmas ve gümüş gibi değerli madenler 
olan biri, bunları kalkıp hayvanlarını barındıracak ahır yapımında kullanacak 
olursa ne büyük gaflet ve cehalette bulunmuş olur! Bilgiyi Allah'ın gösterdiği 
istikamette kullanmayanlar büyük maddi uygarlıklar kurabilirler ama insan 
olarak kendilerine ihsan edilen değerli madenleri değersiz şeylerde kullanmış 
olmaktan kurtulamazlar. Allah'a rağmen manevi ve ahlaki değeri yüksek me- 
deniyet kurulamaz. 

Görme duyumuzla tabiatı dikkatlice gözlediğimiz zaman harikulade olay- 
larla karşılaşır ve hem hayret eder, hem hayran kalırız. Kuvvetli yer çekimine 
rağmen kuşların havada uçması bunlardan biridir. Kuşlar göğün boşluğunda 
kanat çırpar, hareket eder, durur veya saflar halinde uçar. Bu sadece yüce Al- 
lah'ın koyduğu yasalar sayesinde mümkün olmaktadır. Kuşlar bu özellikleriyle 
hem tabiatın varolan hassas dengesinin, tabii düzenin sürmesini mümkün kıl- 
maktadırlar, hem bize çeşitli yararlar sağlamaktadırlar. Kuşların “musahhar kı- 
lınmış olması”nın hikmeti budur. Kuşlar üzerinde etraflıca düşünen, çok yönlü 
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inceleme ve araştırma yapanlar nice göstergeler, delil ve bilgilere ulaşabilirler. 
Zengin bilgilere rağmen kuşlardan gerekli dersi çıkarmayanlar, bilinç ve bilge- 
lik yoksunu kimselerdir. Zira Allah'ın kudret ve hikmetinin mükemmelliğinin 
tezahürleri kuşların havadaki durumlarında açıkça gözlenebilmektedir. 

Kuşlar havada uçar, balıklar suda yaşar. İnsanın ömrünü sürdürdüğü mekân 
yeryüzü yani kara parçasıdır. (67/Mülk, 19; 16/5.) Arz üzerinde ayağımızı bas- 
tığımız yerdir. Onun çeşitli malzeme ve imkânlarından yararlanıp kendimize 
“meskenler/evler” ediniriz. Söz konusu meskenlerde kendimizi güvende his- 
seder, huzur buluruz. Ev'e “mesken” denmesi, gün boyu hareket halinde iken, 
bir saatten sonra yuvamıza gelip onda sükün bulmamız, harekete son vermemiz 
demektir. Ancak bu sadece fiziki hareketin yavaşlaması veya tamamen durması 
-uyku hali gibi- değil, manevi olarak, ruhen de sükün bulmamız, huzura kavuş- 
mamız demektir. Yıldızlar, galaksiler sürgit hareket halindedirler, dağlar sabittir 
ama insan hem hareket eder hem durur, ikisi arasında bir yerdedir. 

Meskenlerimizi toprak veya kerpiçten, taş veya betondan, ağaç veya de- 
mirden yapmamız önemli değildir. Şehir hayatında evler sabittir. Ancak hay- 
vanların derilerinden, keçilerin kılından, koyunların yününden veya develerin 
yapağından da kendimize meskenler yapabiliriz ki bunlara “çadır (hayme)” 
denir. Pamuk veya ketenden de olabilen çadırlar daha çok konargöçerlerin ta- 
şınabilir meskenleridir. Bu demektir ki, yerleşik hayat yaşayanlar için de, ko- 
nargöçerler için de sükün ve mesken temel bir insani durumdur. 

Hayvanların yünleri, kıl ve yapağıları sadece mesken yapımında kullanıl- 
maz; bunlardan giyim eşyaları (7 /A'raf, 56) ve başka metalar, düşman saldırı- 
larına karşı koruyucu zırhlar da elde edilir ki, nesnelerin el ve yer değiştirmesi 
demek olan ticaret veya ekonomik faaliyetin temeli olan üretim, istihdam, tü- 
ketim bu sayede mümkün olmaktadır. 

Semantiği hayli zengin olan kelime bize gösteriyor ki, Kur'an'ın “mesken”- 
den asıl kast ettiği şu veya bu malzemeden yapılmış ev değil, “aile”dir. İnsana 
sükün ve huzur veren anne-baba, çocuk ve yaşlılardan müteşekkil insanların 
kurduğu sıcak aile ortamıdır. Aile tarihte alternatifi olmayan yegâne kurum- 
dur. Evlerimizi ve ailemizi bir sükün ve sekine yeri yapmamız gerekir. Mes- 
ken/ev ile aile arasında kopmaz bağlar vardır. Bölünüp parçalanırsa, “birey” 
adı verilen bileşenlere ayrılıp dağılırsa, sadece bir kurum ortadan kalkmış ol- 
maz, sükün ve huzur da kaybolmuş olur. 

İnsanoğlu çıplak tabiatta yaşayamaz. Derin vadiler, düz ovalar, ağaçlık yer- 
ler, ormanlar, dağlarla çevrili yerlerde yaşar. Yeryüzünün tamamı dümdüz yani 
çöl gibi olsaydı insan kendini sıcağa ve soğuğa yani tabiatın zorlu şartlarına 
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karşı koruyamazdı. Bir ağacın veya dağın gölgesi sıcakta koruyucu bir etmen- 
dir. Şiddetle esen rüzgârlara dağlar, tepeler siper olur, onların hızını keser, dü- 
zene koyar. Siperler hem tabiata hem düşmanlara karşı koruyucu fonksiyon 
görür. Onlardan elde edilen malzeme ile yontulan kayalarla evler, kaleler, gör- 
kemli yapılar inşa edilir, sanat taşa işlenir, maddi tabiat mimari ve zanaatla 
sanatın ve estetiğin tecelligahı olur. Bu sayede yeryüzünde anlamı olan beşeri 
hayat mümkün olabilmektedir. Bütün bu imkânları insana bahşeden şanı yüce 
Allah nimetini tamamlamaktadır. Unutulmaması gereken hakikat şu ki, bütün 
bunlar bir süreliğinedir, “bir zamana kadardır (ila hıyn)”, dünya hayatı ebedi 
değildir. (Bkz. 2/Bakara, 56.) 

Söz konusu engin nimetlerden yararlanırken Allah'ın iradesine, hüküm- 
lerine teslim olmak, kulluğu layık-ı veçhiyle yerine getirmek lazım. Bu görevi 
yerine getirmeyenler, bunca nimete karşı nankör davranmış olur. Nitekim “in- 
sanların çoğu” yazık ki bu inkârcı tutum içindedirler. Kendilerine sunulan ni- 
metler dünyasını kendilerinin yaratmadıklarını, “bilirler? ama bildikleri, buna 
akıl erdirdikleri halde yaratıcısına şükretmezler, inkâr ve nankörlükte ısrar 
edip Allah'ın ve nimetin hakkını teslim etmezler. (10 /Yunus, 31.) Nimetin hak- 
kını teslim etmek gerçek maliki ve yaratıcısına ibadet etmek, O'nun gösterdiği 
istikamette yaşamaktır. 

Bu ayette 'bilen' özenin ayetin ilk muhatabı Mekkeli müşrikler olduğu söy- 
lenmiştir, bu doğru olmakla beraber, ayetin bugüne ve evrensel manada bütün 
beşeriyete bakan yönü var. Kime sorarsanız sorun, akli melekelerinin bir bölü- 
mü yerinde olan insanlar, evreni ve kucağında yaşadıkları tabiatı kendilerinin 
yaratmadıklarını söyleyeceklerdir. Söylerler ama ya kendiliğinden, tesadüfen 
vücut bulduğunu iddia ederler veya yaratıcının kendilerine herhangi bir so- 
rumluluk ve görev yüklemediğini düşünürler ya da bile bile şükretmeden ga- 
filce yaşamayı tercih ederler. 
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84. Her ümmetten bir şahit göndereceğimiz gün; (artık ondan) sonra 
ne inkâr edenlere (özür dilemeleri için) izin verilecek ne (Allah'tan) 
hoşnutluk dilekleri kabul edilecek. 

85. Ozulmedenler, azabı gördüklerinde, onlara ne (azap) hafifletile- 
cek ne süre tanınacak. 

86. Oşirk koşanlar, şirk koştuklarını gördükleri zaman: “Rabbimiz, 
seni bırakıp bizim taptığımız ortaklarımız bunlardır” diyecek- 
ler. (Onlar da bunlara:) “Siz gerçekten yalan söyleyenlersiniz” diye 
sözü (geri çevirip) fırlatacaklar. 

87. Ogün (artık) Allah'a teslim olmuşlardır ve uydurdukları (yalancı 
ilâhlar) da onlardan çekilip-uzaklaşmışştır. 

88. İnkâr edip de Allah'ın yolundan alıkoyanlar; biz, işledikleri boz- 
gunculuğa karşılık, onlara azap üstüne azap ilâve ettik. 

89. Her ümmet içinde kendi nefislerinden onların üzerine bir şahit 
getirdiğimiz gün, seni de onlar üzerinde bir şahit olarak getire- 
ceğiz. Biz Kitab'ı sana, her şeyin açıklayıcısı, Müslümanlara bir 
hidayet, bir rahmet ve bir müjde olarak indirdik. 


Kıyamet kopup da herkesin hesap vermek üzere toplanacağı o Büyük 
Gün'de her ümmetin şahidi kendi ümmetinin yapıp ettiklerinin tanığı olacaktır. 
Şahidin peygamberler olduğu söylenmiştir ki, öyledir (28 /Kasas, 75). Her pey- 
gamberin kendi ümmetinin şahidi olması demek, gerek kendisi hayatta iken 
gerekse dünyadan irtihalinden sonra ona mensup olan insan toplumlarının öğ- 
rettiği mesaja ne kadar bağlı kaldıklarının ortaya çıkması, birtür test edilmesi- 
dir. Bu, aynı zamanda peygamberi ümmetin tarih içinde ne kadar tasdik ettiğini 
gösterecektir. Kelime-i şehadette, “Ben Muhammed'in Allah'ın elçisi olduğuna 
şehadet ederim” diyenler bunu pratik hayatlarında, inanç ve amellerinde ne 
kadar yansıttılar? Bu sorunun cevabı peygamberlerini tasdik ettikleri iddiasıy- 
la, peygamberlerini ne kadar doğruladıklarıyla ilgili olacaktır (2/Bakara, 143). 

Elbette her peygamber hayatta iken kendi ümmetinin yapıp ettiklerine şa- 
hitlik eder. Kendisinden sonra müntesiplerinin yoldan sapması onun bilgisi ve 
sorumluluk alanı dışındadır, başka bir deyişle gözlem sahası dışında kaldığın- 


326 ALI BULAÇ -KUR'ÂN DERSLERİ/DİRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


dan artık onun dünya üzerinde tasarrufta bulunması düşünülemez. Nitekim 
Maide süresinde (5/116-117) Hz. İsa'ya "Allah: “Ey Meryem oğlu İsa, insanlara, 
beni ve anneni Allah'ı bırakarak iki ilâh edinin, diye sen mi söyledin?” dediğinde: 
“Seni tenzih ederim, bunu söylemek benim hakkım değildir. Eğer bunu söyledim- 
se mutlaka sen onu bilmişsindir. Sen bende olanı bilirsin ama ben Sen'de olanı 
bilmem. Gerçekten, görünmeyenleri (gaybleri) bilen Sen'sin Sen.” “Ben onlara 
bana emrettiklerinin dışında hiçbir şeyi söylemedim. (0 da şuydu:) “Benim de 
Rabbim, sizin de Rabbiniz olan Allah'a kulluk edin. Onların içinde kaldığım sü- 
rece, ben onların üzerinde bir şahidim. Benim (dünya) hayatıma son verdiğinde, 
üzerindeki gözetleyici Sen'din. Sen her şeyin üzerine şahit olansın.” diyecektir. 
Bundan hareketle tefsirciler, peygamberin irtihalinden sonra söz konusu şa- 
hitliği âlimlerin yapacağını söylemişlerdir, zira onlar “peygamberlerin varisle- 
ridir”ler (Ebu Davud, Kitabu'l İlm, 1; İbn-i Mace, Mukaddime, 17). Peygamber- 
ler geriye altın ve gümüş bırakmaz, ilim bırakırlar. O halde, nasıl peygamberler 
hayatta iken ümmetlerinin genel gidişinden sorumlu iseler onların varisleri 
âlimler de ümmetin genel gidişinden sorumludurlar. O günde âlimler de kendi 
çağdaşları ümmetin üzerinde şahitlik edeceklerdir. (Ayrıca bkz. 4/Nisa, 41.) 

İşte böyle zorlu bir günde kendisine emanet olarak tevdi edilmiş dünya 
hayatını inkâr ve isyan içinde geçirenler her ne mazeret öne sürerlerse sür- 
sünler, bu kabul görmeyecektir, imana gelip yüce Allah'tan hoşnutluk dileme- 
lerinin de faydası olmayacaktır; çünkü o gün artık iş işten geçmiş olacaktır 
(77/Mürselat, 36). Hiç kuşkusuz günahkârlar ve inkârcılar günahları ve inkâr- 
ları oranında azap göreceklerdir, ne eksik ne fazla. Azabın hafifletilmesi veya 
ertelenmesi söz konusu değildir. Yüce Allah sahih imana ve salih amele kat kat 
mükğfat ve ecir verir ancak isyan, inkâr ve günah içinde yaşayanlara müstahak 
oldukları kadar azap verir. (2/Bakara, 161-162.) Bu O'nun nıerhamet ve ada- 
letinin gereğidir. 

O zorlu günde yaşanacak bir başka trajik sahne şudur: Allah'a ortak ko- 
şanlar, ortak koştukları varlıkları gördükleri zaman hemen atılıp onların 
kendilerini yanıltıp saptırdıklarını bağıracaklardır, isyan ve günahın suçunu 
onlara yükleyeceklerdir (10/Yunus, 28; 18/Kehf, 52). Ortaklar ise bunu red- 
dedeceklerdir. 

Allah'a ortak koşulanlar kimlerdir? Bu konuda üç görüş sıralanabilir: 

a) Putlar: Taş, tahta veya madenden yapma putlara tapanlar, bunların ken- 
dilerini Allah'a yaklaştıracağını düşünenler veya bu cansız nesnelere (put ve 
heykellere) kutsallık, yücelik, ululuk atfedenler dile gelen putlar tarafından 
reddedileceklerdir. Araplar zanlarınca Allah çok yüce varlık olduğundan ken- 
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dilerinin doğrudan O'na ibadet etmeleri veya O'nunla iletişim kurmaları müm- 
kün değildi, arada yaklaştıran kutsal varlıklar olmalıydı, işte put düşüncesi bu 
nahif düşünce ve inancın sonucuydu (Bkz. 10/Yunus, 28 ve 39/Zümer, 3). 

b) Tabiatüstü varlıklar: Söz gelimi şeytanlar, cinler vb. güçler. Yine vahyin 
ilk muhatabı Araplar, insan-üstü varlıkların ancak Allah ile insan arasında aracı 
olabileceğini düşünürlerdi. Bunlar da kıyamet günü, onları yüceltenlerin feci bir 
zihni yanılma ve ruhi zaaf içinde böylesine saçma bir inanca kapıldıklarını söy- 
leyip suçu kendilerine kutsallık atfedenlere atacaklardır. (Bkz. 14/İbrahim, 22.) 

c) İlahlaştırılan insanlar, ulu önderler: Bunlar insanları Allah yolundan sap- 
tıran, kendi ideolojilerine, politik sistemlerine, hâkimiyetlerine çağıran kimse- 
lerdir. Karşı karşıya geldiklerinde kim onlara tabi olmuşsa, asıl suçun onda ol- 
duğunu, zira akıl sahibi kimselerin Allah'tan başka güç ve kudretin, doğru yol 
ve kurtuluşun olmadığını bilmesi gerektiğini, kendilerine uymuşlarsa bunun 
onların zaafı ve yanılgısı olduğun söyleyip işin içinden sıyrılmaya çalışacak- 
lardır. Efendimiz (s.a.) bunların insan türünden olanlarının 'tiranlar' oldukla- 
rını buyurmuştur: “Her kim kime kulluk ediyor idiyse, haydi onun arkasından 
gitsin. Güneşe tapan güneşin, aya tapan ayın, tağuta tapan tağutun arkasından 
gidecek” (Buhari, Ezan, 129, Tevhid, 24; Müslim, İman, 299). Bir başka hadiste 
şöyle buyurmuştur: “Haça tapınmış olana haç, suretlere tapınmış olana suret- 
ler, ateşe tapınmış olana ateş temsil olunacak. Hepsi dünyada iken tapındıkları- 
nın arkasından gidecek” (Tirmizi, Sıfatu'l cenne, 20; Müsned, Il, 368). 

Velhasıl böyle bir günde herkes kendi derdine düşmüştür, kimsenin bir baş- 
kasına faydası yoktur. Kendilerine tabi olunan güçler, önderler, nesneler onlara 
kananlardan hızla kaçıp uzaklaşacaklardır (46/Ahkaf, 5-6). İnkârcılar, Allah'ın 
yoluna engel olanlar, insanları saptıranlar azap üstüne azap göreceklerdir. 

Her ümmetin kendi peygamberi ve onun irtihalinden sonra insanları hi- 
dayete, hakka ve adalete davet eden seçkin insanları (sorumlu önderleri, mü- 
cahid ve müçtehit âlimleri) şahid olarak çağırılacaklardır. Bunların tümünün 
üstünde de Efendimiz şahid olacak, tarihin tümünü içine alan bir tanıklıkta 
bulunacaktır. Evrensel anlamda ilahi mesajın beşer türü tarafından ne kadar 
doğru anlaşıldığı, uygun formunda içselleştirildiği, hayatı düzenleyen kurallar 
bütünü şeklinde algılanıp algılanmadığı ve uygulanıp uygulanmadığı konusu 
bu tanıklıkla ortaya çıkacaktır. Sanki insan kendi tanığı olacaktır, insanı temsi- 
len tanıklık edecek olanlar hidayet rehberi peygamberler ve onların tümünün 
ütünde son peygamber Hz. Muhammed Aleyhissalâtü vesselam olacaktır. Bu 
tarihin kendi asli amacını gerçekleştirip gerçekleştirmediğinin de kritiği de- 

mektir. (4/Nisa, 41 ve 16/Nahl, 84.) 
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Kitabın indiriliş hikmeti ve sebebi her şeyin açıklanması amacına yönelik- 
tir. Tarihin anlamı, hayatın amacı, yaratılışın hikmeti ve nasıl bir düzenin tesis 
edilmesiyle ilgili külli hüküm ve normlar Hz. Peygamber'in açıkladığı Kitab'ın 
yani Kur'an-ı Kerim'in muhtevasında mevcut bulunmaktadır. Varlık âleminin 
sırları bu son vahiyde içkindir; nüveleri, tohumları, ana parametreleri onda 
mevcuttur. Bu Kitaba tabi olanlar yani Müslümanlar bununla hidayet, rahmet 


ve müjde bulmaktadırlar. (Daha geniş bilgi için bkz. 2/Bakara, 143 ve 6/En'am, 
38. ayetlerin açıklaması.) 
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utanmazlıklardan (fahşadan), kötülüklerden ve zorbalıklardan sa- 
kındırır. Size öğüt vermektedir, umulur ki öğüt alıp-düşünürsünüz. 


“Abdullah ibn-i Mes'ud, sadece bu ayet inseydi, Kur'an'ın her şeyi açıklayan 
ve âlemlere hidayet ve rahmet olduğunun anlaşılması için yeterdi” demiştir. 
Hz. Ali (r.a.), yüce Allah'ın ahlakın yüksek değerlerini öğretmek üzere indirdi- 
gini söylemiştir. Bu ayeti ilk defa dinleyenler, mesajı, muhtevası ve belagati do- 
layısıyla bunun “beşer sözü” olamayacağını itiraf etmek zorunda kalmışlardır. 

Hakikaten beşeri/sosyal hayatın dirlik ve düzen içinde sürmesini sağla- 
yan üçü emir, üçü yasak olmak üzere altı ana parametre bu ayette belirtilmiş- 
tir. Üç emir: “Adalet, ihsan ve yakınların gözetilmesi.” Üç nehiy /yasak da şöyle 
belirlenmiştir: “Çirkin utanmazlıklar (fuhuş ve fahşa), kötülükler ve zorbalık.” 
Bunlara yakından bakmaya çalışalım: 

1) Adalet: Arapça bir kelime olan “adalet” adl kökünden türemiş olup bir 
şeyi yerli yerine koyma anlamına gelir. Adalet, zulmün karşıtı bir kelime olarak 
çoğunlukla “Hak” ile eşanlamlı olarak kullanılır. Bir şeyin yerli yerinde olma- 
ması anlamında zulüm, doğası gereği “gadr ve insafsızlık” demektir. Her şeyin 
yerli yerinde olması adalettir, bu açıdan adalet, taşın tam gediğine konulması 
veya gediğinde olması halidir. Varlık, fıtrat ve beşeri/toplumsal hayatın temeli 
olan adaletin diğer anlamları düzen, ölçü, tamı tamına karşılık-fidye, dengeli 
davranış, denklik, hakikate uygun hüküm, dürüstlük, tarafsızlık, her hak sahi- 
bine hakkının verilmesi, haksızlığın hukukla ortadan kaldırılmasıdır. 

Adalet, “İsm-i adi” ile bağlantılı olarak bir kemal sıfatıdır. Eğer “İsm-i adl” 
olmasaydı varlıkta ve beşeri/toplumsal hayatta adalet olmayacağı gibi -ki bu 


16/Nahl Süresi/90 329 


durumda beşeri hayatın tesisi ve devamı da mümkün olmazdı-, zihnimizde 
adalet kavramı teşekkül etmezdi. 

Yüksek bir ahlaki erdem olarak adalet, varlık hiyerarşisinde her şeye, du- 
rumuna göre tamlık ve mükemmellik kazandırır. Kendisinde adalete ilişkin 
hususiyetler olmayan insan eksik ve noksandır. Çünkü hem olması gereken du- 
rumda ve konumda değildir hem de ahlaki ve ruhsal olgunlaşmasını tamamla- 
mamış, reel durumu ile ideal durumu arasında katedilmesi gereken mesafeyi 
katetmemiştir. Adalet fikrinden ve erdeminden yoksun kişi, “Dilsiz, aciz ve as- 
lında hiçbir işeyaramayan köle" (16/Nahl, 76.) gibidir. Burada söz konusu olan 
bir kişilik profilidir, yoksa kölenin hiçbir durumda adaletli olmayacağını ima 
etmek değildir. Nitekim bir hadiste şöyle buyrulmuştur: “Adaletli olduğunda 
kölenin şahitliği caizdir” (Buhari, Şehadet, 13). Köleye ilişkin doğrudan şahit- 
liğin vurgulanmaması özgürlüğüne sahip olmaması, tutum ve davranışlarının 
efendisinin elinde bulunması dolayısıyladır. Nice köleler var ki, ahlaki bakım- 
dan özgür insanlardan, hatta efendilerinden daha üstün bir konumdadırlar. 
Adalet en yüksek seviyede ahlaki bir erdem olduğuna göre, takvadan neş'et 
eder ve takva da bazen kölede olur, özgür insanda olmaz. Takva'nın ölçülerin- 
den biri, kişinin adil olması, haktan şaşmamasıdır (5/Maide, 8.) 

“Denklik” anlamında adalet 6/En'am, 1, 150; 27/Neml, 60. ayetlerde 
kullanılmıştır. Allah'a başka varlıkları “denk” tutan müşriklerin bu tutumları 
“ya'dilun” muzari fiiliyle ifade edilmektedir. 

Adalet, insanla ilişkili olarak “fizyonomik ve estetik biçim” anlamında şu 
ayette kullanılmıştır: “Ki O, seni yarattı, 'sana bir düzen içinde biçim verdi've 
seni bir itidal üzere kıldı.” (82 /İnfitar, 7.) Bu ayette “adalet”le aynı kökten gelen 
“adeleke” kelimesi “ölçü”, denge, her şeyi yerli yerinde olan biçim; diğer varlık- 
lara göre üstün özellikler; bel doğrultma vb. anlamlara gelmektedir. 

Kur'an-ı Kerim'de kelimenin başka kullanımı şöyledir: “Ve hiç kimsenin, hiç 
kimse adına bir şey ödemeyeceği, hiç kimsenin şefaatinin kabul edilmeyeceği, hiç 
kimseden bir fidye alınmayacağı ve yardım görülmeyeceği bir günden sakının.” 
(2/Bakara, 48, 123.) “Her türlü fidyeyi verse de kabul olunmaz." (6/En'am, 70.) 
Bu ayetlerde de adalet “fidye, tamı tamına karşılık” anlamında kullanılmıştır. 

Kişisel çıkar, akrabalık bağı, özel husumet, soyluluk, sınıf farkı, bedensel 
veya ruhsal kusur (özür) adaletin tesisine engel teşkil etmemeli. (3/Âl-i İm- 
ran, 75; 4/Nisa, 3; 5/Maide, 8.) Sosyal düzeni keyfilikten çıkarmanın tek yolu 
adaletin gözetilmesidir. (23/Mü'minun, 71.) Bu dünyada adalet tecelli etmese 
de, ahirette mutlaka tecelli edecektir. (10/Yunus, 54-55; 21/Enbiya, 47; 39/ 
Zümer, 69.) Fıtrat olarak sahip olduğumuz adalet duygusu ve adaletin her ne 
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olursa olsun, günün birinde ve burada yani dünyada değilse bile bir yerlerde 
tecelli edeceği fikri ahiretin varlığına önemli bir delildir. 

En genel anlamda adaleti, “her hak sahibine hakkının verilmesi”ni gerek- 
tiren ahlaki ilke olarak tanımlayabiliriz. Bu ilke hukukun teşekkül sebebi ve ni- 
hai amacadır. Toplum örgütlenmesinde malların, hakların ve görevlerin veya 
şereflerin (insanın onuru ve insanlık değeri) bölüşülmesi işlemine adaletin 
yerine getirilmesi veya adaletin tesisi denir. 

Adalet, eşitlikle ilgili olsa da, mutlak anlamda eşitlik değildir. Bir rivayet- 
te de ifade edildiği üzere “İnsanların hukuk karşısında tarak dişleri gibi eşit 
olması” adalettir. Başka bir ifadeyle, insanların soy sop (etnik köken, ırk, aile, 
cinsiyet, aşiret-kabile), sosyal sınıf-tabaka, renk, din, dil, coğrafi vb. özellikle- 
rine yani birincil veya ikincil kimliklerine bakılmaksızın hukuki şahsiyet ka- 
bul edilmesi, gerektiğinde sahip oldukları güç ve kuvvetin işe yaramayacağını 
veya aksine güçsüzlüklerinin, zayıflıklarının haklarını almalarına engel teşkil 
etmeyeceklerinden emin olmaları anlamında eşitlik adaletin tesisi ve tecelli- 
si için gereklidir. Yoksa iki saatlik çaba ile denizin ortasından inci çıkaran bir 
insan ile gün boyu ormanda odun kesen insana aynı ücreti takdir etmek her 
ne kadar eşitlik ise de, adalet değildir. Bu örnekte adalet, eşitlikten önemlidir. 
Şu halde adalet herkesin yeteneğine, harcadığı emeğe ve toplumda oynadığı 
role uygun olarak dağıtıldığı zaman doğru dağıtılmış olur. Eşitliği içermekle 
beraber tam olarak eşitlik değildir; yani her adil karar ve tutum eşitlikle elde 
edilmek istenen sonucu veya maksadı hâsıl eder ama her eşitlik adalet değil- 
dir. Bazen salt eşitlik adaletsizliğe yol açabilir. İnci toplayıcısı ile oduncu örne- 
ğinde eşitlik, zulümdür. 

Hz. Ebu Bekir (r.a)'in hilafete seçildikten sonra yaptığı ilk konuşmada 
dile getirdiği hususlar güç-hukuk ilişkisinin doğru, adil ve hakkaniyete uygun 
çerçevesini çizmektedir: “Güçsüz olanınız (haklı ise) hakkını alıncaya kadar 
benim yanımda güçlüdür. Güçlü olanınız (haksız ise) kendisinden hak sahibi- 
nin hakkını alıncaya kadar benim katımda güçsüzdür” Gücün sözünü geçirdiği 
yerde hukuk işlemez, adalet de tesis edilmez. Gücün hukuka göre düzenlendiği 
yerde adalet tek ölçüdür. 

Şu veya bu davada, insanlar arasında vuku bulan ihtilaflarda neyin doğru, 
neyin yanlış (ya da haklı veya haksız) olduğunu karara bağlamak da adalet ola- 
rak adlandırılır. Bu ya haksızlığa uğrayanın (mağdur) zararını telafi etmek ya 
da haksızlık yapanı cezalandırmak suretiyle yerine getirilir. Bu anlamda adalet 
mağdura maddi veya manevi “te'diye/ödeme”, hak ve hukuk ihlal edene de 
yine maddi veya manevi “ceza” takdir etmekle tahakkuk eder. 
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Adalet terimi, insanın Allah, canlı varlıklar, maddi tabiat ve diğer insanlar- 
la (öteki) ilişkilerinin mahiyetini ve dayanacağı temel ilkelerin doğru tespiti 
için belirleyici bir kriter olarak tanımlanır. “Hukuk” kelimesinin tekil hali olan 
Hak'la yakın ilişkisi, insan ve toplum hayatını düzenleyecek temel kuralların 
doğru tespitiyle ilgilidir. Bu etimolojik ve ıstılahi tanım, adalet kavramının çe- 
şitli din ve hukuk sistemlerine göre izafi (görece) bir anlama sahip olabilece- 
ğini gösterir. Kur'an terminolojisinde adalet salt hukuki olmaktan öte, daha 
geniş anlamlarda kullanılmıştır. Sözgelimi, eksiklik ve fazlalık bakımından aşı- 
rılığa karşı “orta yol”u tutup korumak; hakka niyet etmek, doğruluk ve aşırı- 
laştırılmamış şekliyle eşitlik gibi. 

Kur'an-ı Kerim, adalete ve adil tutuma tevhid, iman, takva, salih amel ve 
ibadet kadar önem verir. Hatta Kur'an'a göre bütün ilahi öğretiler son tahlil- 
de insanlar arası ilişkilerde adaleti tesis etmeye matuf olarak formüle edilmiş 
ve tebliğ edilmişlerdir. Adil olmayan bir ilişki ve tutum, tanım gereği Allah'ın 
rızasına ve İslam'a uygun değildir. Çünkü Allah her şeyden evvel, bir şeye hü- 
küm verildiği zaman adaletle hükmedilmesini ister. Kararın isabeti, değeri ve 
üstünlüğü adalete uygunluğu ile ölçülür. Anlaşmazlığa düşen iki topluluk (49/ 
Hucurat, 9) ve insanlar arasında vuku bulacak anlaşmazlıkların giderilmesin- 
de (4/Nisa, 58), her türlü borç vade alış veriş, ticaret ve şahitlikte (2/Bakara, 
282), kadınlara karşı takınılacak tutumun belirlenmesinde (4/Nisa, 129) ada- 
let hukukun korunması ve hayata geçirilmesi için vazgeçilmez bir ilkedir. 

Yine Kur'an'a göre kişiyi ve grupları adaletten saptıran ana faktör, kişi 
veya grubun kendi istek ve tutkusunu ön plana geçirmesi (2/Nisa, 135) ve Al- 
lah'ın gösterdiği şekilde karar vermeyi ihmal etmesidir. Adaletli hüküm, “Al- 
lah'ın indirdikleri”ne uygun olan hükümdür. Aksi halde “küfür”, “zulüm” veya 
“fısk” olur. (5/Maide, 44, 45, 48). İlahi Hukuk'un ön gördüğü ilke, kural ve hü- 
kümlere riayet, adaletin tecellisinin mümkün olan tek yolu ve teminatıdır. Bu 
anlamda diğer hukuk sistemlerinden çok daha fazla olarak İslam hukukunda 
adaletin anahtar bir terim ve asli bir amaç olduğunu söyleyebiliriz. 

Adalet soyut bir kavram veya kendi alanı dışındaki dünyaya somut etkisi 
olmayan salt ahlaki erdem değildir. Hukuk ve sosyal hayat bu yüksek ahlaki 
erdem üzerine teşekkül etmelidir. Bu açıdan adaletin üç ayrı boyutu olduğunu 
söylemek mümkündür ki, her üç boyut arasında dolaylı bir ilişki söz konusu- 
dur.'İsm-iadl'ın bir tecellisi olarak adalet varlıkta, fıtratta ve beşeri/toplumsal 
hayatta tezahür eder. 

a) Varlıkta adalet: Buna “yerli yerindelik hali” diyebiliriz. Adalet varlık 
âleminde tam olarak tecelli etmiş bulunmaktadır ki, bunun aksini hiç kimse is- 
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olursa olsun, günün birinde ve burada yani dünyada değilse bile bir yerlerde 
tecelli edeceği fikri ahiretin varlığına önemli bir delildir. 

En genel anlamda adaleti, “her hak sahibine hakkının verilmesi”ni gerek- 
tiren ahlaki ilke olarak tanımlayabiliriz. Bu ilke hukukun teşekkül sebebi ve ni- 
hai amacadır. Toplum örgütlenmesinde malların, hakların ve görevlerin veya 
şereflerin (insanın onuru ve insanlık değeri) bölüşülmesi işlemine adaletin 
yerine getirilmesi veya adaletin tesisi denir. 

Adalet, eşitlikle ilgili olsa da, mutlak anlamda eşitlik değildir. Bir rivayet- 
te de ifade edildiği üzere “İnsanların hukuk karşısında tarak dişleri gibi eşit 
olması” adalettir. Başka bir ifadeyle, insanların soy sop (etnik köken, ırk, aile, 
cinsiyet, aşiret-kabile), sosyal sınıf-tabaka, renk, din, dil, coğrafi vb. özellikle- 
rine yani birincil veya ikincil kimliklerine bakılmaksızın hukuki şahsiyet ka- 
bul edilmesi, gerektiğinde sahip oldukları güç ve kuvvetin işe yaramayacağını 
veya aksine güçsüzlüklerinin, zayıflıklarının haklarını almalarına engel teşkil 
etmeyeceklerinden emin olmaları anlamında eşitlik adaletin tesisi ve tecelli- 
si için gereklidir. Yoksa iki saatlik çaba ile denizin ortasından inci çıkaran bir 
insan ile gün boyu ormanda odun kesen insana aynı ücreti takdir etmek her 
ne kadar eşitlik ise de, adalet değildir. Bu örnekte adalet, eşitlikten önemlidir. 
Şu halde adalet herkesin yeteneğine, harcadığı emeğe ve toplumda oynadığı 
role uygun olarak dağıtıldığı zaman doğru dağıtılmış olur. Eşitliği içermekle 
beraber tam olarak eşitlik değildir; yani her adil karar ve tutum eşitlikle elde 
edilmek istenen sonucu veya maksadı hâsıl eder ama her eşitlik adalet değil- 
dir. Bazen salt eşitlik adaletsizliğe yol açabilir. İnci toplayıcısı ile oduncu örne- 

ğinde eşitlik, zulümdür. 

Hz. Ebu Bekir (ra)'in hilafete seçildikten sonra yaptığı ilk konuşmada 
dile getirdiği hususlar güç-hukuk ilişkisinin doğru, adil ve hakkaniyete uygun 
çerçevesini çizmektedir: “Güçsüz olanınız (haklı ise) hakkını alıncaya kadar 
benim yanımda güçlüdür. Güçlü olanınız (haksız ise) kendisinden hak sahibi- 
nin hakkını alıncaya kadar benim katımda güçsüzdür”. Gücün sözünü geçirdiği 
yerde hukuk işlemez, adalet de tesis edilmez. Gücün hukuka göre düzenlendiği 
yerde adalet tek ölçüdür. 

Şu veya bu davada, insanlar arasında vuku bulan ihtilaflarda neyin doğru, 
neyin yanlış (ya da haklı veya haksız) olduğunu karara bağlamak da adalet ola- 
rak adlandırılır. Bu ya haksızlığa uğrayanın (mağdur) zararını telafi etmek ya 
da haksızlık yapanı cezalandırmak suretiyle yerine getirilir. Bu anlamda adalet 
mağdura maddi veya manevi “te'diye/ödeme”, hak ve hukuk ihlal edene de 
yine maddi veya manevi “ceza” takdir etmekle tahakkuk eder. 
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Adalet terimi, insanın Allah, canlı varlıklar, maddi tabiat ve diğer insanlar- 
la (öteki) ilişkilerinin mahiyetini ve dayanacağı temel ilkelerin doğru tespiti 
için belirleyici bir kriter olarak tanımlanır. “Hukuk” kelimesinin tekil hali olan 
Hak'la yakın ilişkisi, insan ve toplum hayatını düzenleyecek temel kuralların 
doğru tespitiyle ilgilidir. Bu etimolojik ve ıstılahi tanım, adalet kavramının çe- 
şitli din ve hukuk sistemlerine göre izafi (görece) bir anlama sahip olabilece- 
ğini gösterir. Kur'an terminolojisinde adalet salt hukuki olmaktan öte, daha 
geniş anlamlarda kullanılmıştır. Sözgelimi, eksiklik ve fazlalık bakımından aşı- 
rılığa karşı “orta yol”u tutup korumak; hakka niyet etmek, doğruluk ve aşırı- 
laştırılmamış şekliyle eşitlik gibi. 

Kur'an-ı Kerim, adalete ve adil tutuma tevhid, iman, takva, salih amel ve 
ibadet kadar önem verir. Hatta Kur'an'a göre bütün ilahi öğretiler son tahlil- 
de insanlar arası ilişkilerde adaleti tesis etmeye matuf olarak formüle edilmiş 
ve tebliğ edilmişlerdir. Adil olmayan bir ilişki ve tutum, tanım gereği Allah'ın 
rızasına ve İslam'a uygun değildir. Çünkü Allah her şeyden evvel, bir şeye hü- 
küm verildiği zaman adaletle hükmedilmesini ister. Kararın isabeti, değeri ve 
üstünlüğü adalete uygunluğu ile ölçülür. Anlaşmazlığa düşen iki topluluk (49 / 
Hucurat, 9) ve insanlar arasında vuku bulacak anlaşmazlıkların giderilmesin- 
de (4/Nisa, 58), her türlü borç vade alış veriş, ticaret ve şahitlikte (2/Bakara, 
282), kadınlara karşı takınılacak tutumun belirlenmesinde (4/Nisa, 129) ada- 
let hukukun korunması ve hayata geçirilmesi için vazgeçilmez bir ilkedir. 

Yine Kur'an'a göre kişiyi ve grupları adaletten saptıran ana faktör, kişi 
veya grubun kendi istek ve tutkusunu ön plana geçirmesi (2/Nisa, 135) ve Al- 
lah'ın gösterdiği şekilde karar vermeyi ihmal etmesidir. Adaletli hüküm, “Al- 
lah'ın indirdikleri”ne uygun olan hükümdür. Aksi halde “küfür”, “zulüm” veya 
“fısk” olur. (5/Maide, 44, 45, 48). İlahi Hukuk'un ön gördüğü ilke, kural ve hü- 
kümlere riayet, adaletin tecellisinin mümkün olan tek yolu ve teminatıdır. Bu 
anlamda diğer hukuk sistemlerinden çok daha fazla olarak İslam hukukunda 
adaletin anahtar bir terim ve asli bir amaç olduğunu söyleyebiliriz. 

Adalet soyut bir kavram veya kendi alanı dışındaki dünyaya somut etkisi 
olmayan salt ahlaki erdem değildir. Hukuk ve sosyal hayat bu yüksek ahlaki 
erdem üzerine teşekkül etmelidir. Bu açıdan adaletin üç ayrı boyutu olduğunu 
söylemek mümkündür ki, her üç boyut arasında dolaylı bir ilişki söz konusu- 
dur. "İsm-i adl'ın bir tecellisi olarak adalet varlıkta, fıtratta ve beşeri /toplumsal 
hayatta tezahür eder. 

a) Varlıkta adalet: Buna “yerli yerindelik hali” diyebiliriz. Adalet varlık 
âleminde tam olarak tecelli etmiş bulunmaktadır ki, bunun aksini hiç kimse is- 
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patlayamaz. Bu anlamdaki adalet her şeyin yerli yerinde olmasıdır. Yani hangi 
varlık mertebesi olursa olsun, taş tam gediğindedir. Bu muhteşem kombine- 
zonda ne eksiklik vardır ne fazlalık. Hesap, takdir, düzen ve estetik iç içedir: 
“Güneş ve ay (belli) bir hesap iledir” (55/Rahman, 5.) Mülk Allah'ındır, yerde 
ve göklerde ve bunların arasında olan her şey Allah'ındır, Allah'ın kudret eli 
altındadır. Ve her şey belli bir hesap, takdir ve düzen üzere varlığını sürdür- 
mektedir: 

“0, biri diğeriyle 'tam bir uyum' (mutabakat) içinde yedi gök yaratmış olan- 
dır. Rahmân (olan Allah)ın yaratmasında hiçbir “çelişki ve uygunsuzluk (tefa- 
vüt) göremezsin. İşte gözü(nü) çevirip-gezdir; herhangi bir çatlaklık (bozukluk 
ve çarpıklık) görüyor musun? Sonra gözünü iki kere daha çevirip-gezdir; o göz 
(uyumsuzluk bulmaktan) umudunu kesmiş bir hâlde bitkin olarak sana döne- 
cektir."(67/Mülk, 3-4.) 

Allah'ın el Adl ismi, el Hakem ismiyle ilgilidir ki, bu, varlıktaki adaletin 
doğru bir hüküm ve hikmet üzere olduğunun çarpıcı ifadelerinden biridir. 
Bizim gözümüze kusur, eksiklik, yanlışlık olarak çarpan nice olayın gerisinde 
belli bir hikmet vardır. Belki de “adaletsizlik”miş gibi görünen zıtlıklar, kusur- 
lar, eksiklikler, özürler olmasaydı mahiyetler arasında mukayese yapmamız; 
doğruyu yanlıştan, güzeli çirkinden, iyiyi kötüden, hayrı şerden, hakkı batıldan 
ayırmamız mümkün olmazdı. 

b) Fıtratta adalet: Buna doğru ve doğruluk diyebiliriz. Allah varlığı hangi 
temeller üzerinde kurduysa, insan fıtratı da aynı temeller üzerindedir. Halk, 
huluk ve ahlak birbiriyle ilişkilidir. Adaletin fıtrattaki tezahürü “doğruluk”tur. 
Doğrulukla (sıdk) beraber adalet (adl) İlahi kelamın niteliğidir: “Rabbinin sözü 
(kelime) doğruluk bakımından da, adalet (adl) bakımından da tamamlanmış- 
tır.” (6/En'am, 115.) Demek ki, hem doğruluk hem itmam noktasında bir form 
olarak “Allah'ın sözü”nü aşacak başka bir söz veya ahlaki form yoktur. Bu söz, 
fıtratı kendine çeker, yönünü tayin eder, selim bir şekilde kendi kıvamını bul- 

masını temin eder. 

Fıtratta adalet iç dünyamızın en hassas terazisi olup bu yönüyle “vicdan”a 
karşılık olmaktadır. Temiz fıtratın yatağında kararmamış vicdan en adil hâkim 
ve hakemdir. Bu çerçevede Hz. Peygamber (s.a.)'in şöyle buyurduğu rivayet 
edilmektedir: “Fetvayı kalbine sor!” (Darimi, Büyu, 2; Müsned, IV, 228.) Yargı 
kararlarında deliller ve ifadelerin yanında hâkimin “vicdani kanaati” önemli 
rol oynamaktadır. 

Fıtratımız bizi doğruya ve doğruluğa meylettirir. Bu onun temel yönelimi- 
dir. Sözkonusu meyil sayesinde kendimizi olgunlaştırır, kemal yolunda mesa- 
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feler katederiz. Adalet bu meyil sayesinde kristalize olur. Ancak fıtratta bunu 
besleyen başka hasletlerin de olması gerekir. Allah korkusu, hikmet sevgisi, 
bilgiye vukufiyet, etraflı tefekkür, insanların ve canlı hayatın maslahatına olan 
bağlılık, cömertlik, “yaratılmışları Yaratan'dan dolayı sevmek”, merhamet, sı- 
kıntılara tahammül, insaf, şaşmayan bir vicdan, hak ve hukuka saygı, cesaret, 
algı/idrak gücü, basiret, feraset vs. Bu özellikler insanlara eşit olarak dağıtılmış 
değildirler; bu yüzden herkeste adalet, hak ve hukuk sevgisi de aynı değildir. 

Beşeri zaaflar adaleti zedeleyen belli başlı hususiyetler arasında yer alır. 
Fiillerde ve davranışlarda olduğu gibi söz ve kavilde de adalet vardır. “Sözde 
adalet” fıtri olarak doğruya ve doğruluğa olan bağlılığımızın temel ölçülerin- 
den biridir. Ve bu da sanıldığı kadar her zaman kolay gerçekleşmez: “Yetimin 
malına, o erginlik çağına erişinceye kadar -o en güzel (Şeklin) dışında- yaklaş- 
mayın. Ölçüyü ve tartıyı doğru olarak yapın. Hiçbir nefse, gücünün kaldırabile- 
ceği dışında bir şey yüklemeyiz. Söylediğiniz zaman -yakınınız dahi olsa- adil 
olun. Allah'ın ahdine vefa gösterin. İşte bunlarla size tavsiye (emr) etti; umulur 

ki öğüt alıp-düşünürsünüz.” (6/En'am, 152.) 

Kur'an-ı Kerim ve Hz. Peygamber (s.a.), adaleti, adil tutumu emrettikleri 
halde, adaletin ne olduğunu belirtmezler. Çünkü adalet hiçbir tanımsal çer- 
çeveye sığmaz, sınırlandırılmaz. Olayların veya ihtilafların vukuunda bunla- 
ra karşı alacağımız tutumda, vereceğimiz hükümde ortaya çıkar. Yukarıdaki 
ayette belirtildiği üzere, yetime hakkı olan malını vermek, ölçüyü ve tartıyı 
doğru yapmak -ki bu sıradan bir alış verişten bir ülkedeki gelir bölüşümünün 
düzenlenmesine kadar birçok alan için söz konusudur- adil tutumdur. Ama 
hepsinden daha önemlisi, yakın akraba dahi olsa, sözün doğru ve adaletle söy- 
lenmesi, hakikatin her ne ise açıkça dile getirilmesidir. İşte bu sözde adalettir. 

c) Hakkaniyet. Buna hukuk yoluyla tahakkuk eden adalet diyebiliriz. Bu 
çerçevedeki adalet hukuki bir işlemdir ve izafidir. Mutlak adalet Allah'a mah- 
sustur. İnsan sonlu, sınırlı, aciz ve zaaf sahibidir. İnsana çok sayıda illet mu- 
sallat olur. Bu beşeri özellikleri dolayısıyla ne kadar arzu etse de insanın tesis 
edebileceği adalet izafidir. Adaletin kemal yolunda bir ilerleme ve yücelme ol- 
ması, insanın izafi olandan mutlaka doğru yönelimini, arzusunu ve iştiyakını 
ifade eder. 

Ancak öyle de olsa, adaleti tesis eden insanların olması beşeri/toplumsal 
hayatın güvencesidir: “Musa'nın kavminden hakka ileten ve onunla adalet ya- 
pan bir topluluk vardır.(7 /Araf, 159.); “Yarattıklarımızdan, hakka yöneltip-ile- 
ten ve onunla adaleti kılan (uygulayan) bir ümmet yardır.” (7/A'raf, 181.) 

“Ey imân edenler, adil şahitler olarak, Allah için, hakkı ayakta tutun. Bir 
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topluluğa olan kininiz, sizi adaletten alıkoymasın. Adalet yapın. O, takvâya daha 
yakındır. Allah'tan korkup-sakının. Şüphesiz Allah, yapmakta olduklarınızdan 
haberi olandır.”(5 /Maide, 8). 

Kur'an-ı Kerim'de adaleti ifade eden diğer bir terim de “Kıst”dır: 

“Ey imân edenler, kendiniz, anne-babanız ve yakınlarınız aleyhine bile olsa, 
Allah için şahitler olarak adaleti ayakta tutun. (Onlar) ister zengin olsun, ister 
fakir olsun; çünkü Allah onlara daha yakındır. Öyleyse adaletten dönüp heva 
(tutkuları)nıza uymayın. Eğer dilinizi eğip büker (sözü geveler) ya da yüz çevi- 
rirseniz, şüphesiz Allah, yaptıklarınızdan haberi olandır.” (4/Nisa, 135.) 

Ayet, en yüksek derecede ahlaki bir tutuma işaret eder. Bu da, hak söz 
konusu olduğunda kişinin hem kendi hem en yakınları aleyhine şahitlikte bu- 
lunabileceğini belirtir. Bir insanın kendi aleyhinde şahitliği, başkasının üze- 
rinde hakkı olduğunu kabul edip itiraf etmesi, hakkı teslim etmesidir. Bu hiç 
de kolay değildir. İnsan bunu yaparken nefsine ağır gelen bir şeyi yapar ancak 
bunu “Allah için” yapar. Bu yüksek ahlaki ilke çerçevesinde gerektiğinde çocuk, 
anne-babası ve en yakınlarının aleyhinde de şahitlik yapmak durumundadır. 

İsmail Hakkı Bursevi, burada çocuğun ebeveyni aleyhinde şahitlik etme- 
sinin, onlara itaatsizlik ve isyan manasına gelmediğini söyler. Hatta çocuğun 
ebeveyni aleyhinde şahitlik etmekten kaçınması helal değildir. Bu hassas bir 
konudur; genel kabul gören görüşe göre, çocuğun ebeveynin lehine veya anne 
babanın çocuğun lehine şahitlikte bulunmaları kabul edilmez. Çünkü araların- 
da çıkar birliği söz konusudur. Bunlardan birinin lehte şahitliği, sanki kendi 
lehine şahitlik gibidir. 

Önce kendi, sonra anne-babası ve en yakınları aleyhinde şahitlik yapma 
cesaretini gösteren bir insan başkaları aleyhinde de şahitlik yapmaktan çe- 
kinmez. Tarafların zengin veya yoksul olması bir şeyi değiştirmez. Ne zengin 
servetinden dolayı özel bir imtiyaza sahiptir ne yoksul, sırf yoksul olduğu için 
başkasına haksızlık yapma hakkını elinde bulundurmaktadır. Ancak genelde 
insanlar ya korktukları için mütegallibe güçlerden veya maddi beklentileri ol- 
duğu için zenginlerden, iktidar ve statü sahiplerinden yana eğilim gösterirler. 
Bu eğilim adaletsizliğe, hak ve hukuk ihlallerine kapı açtığından, Allah her ne 
olursa olsun, her hak sahibine hakkının teslim edilmesi gerektiğini vurgular. 
Bu çerçevede şahitlik sadece hakka hizmet etmek üzere yapılmalıdır. 

İbn-i Arabi, insanın Yüce Allah'ın hakkını kendi nefsine, O'nun hoşnutlu- 
gunu kendi arzularına tercih etmesi, yasaklardan uzak durup emir ve farzları 
yerine getirmesinin adalet olduğunu söyler. Kişinin aynı zamanda kendi nefsi- 
ne karşı adaletli davranma biçimleri vardır ki, bunların başında kendi nefsine 
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eziyet etmemesi, onu meşru, helal ve hoş haz ve faydadan yoksun bırakma- 
masıdır. Öyle yapacak olursa kişi, kendi nefsine karşı hak ihlalinde bulunmuş 
olur. Bunu insanın nefsinin gayrı meşru istek ve tutuklarından ayırmak ge- 
rekir; heva ve hevesten kaçınmalıdır (79 /Naziat, 40). Kurtubi, insanın diğer 
insanlarla bir arada yaşarken nasihati esas almasını yani hep iyilik ve güzelliği 
tavsiye etmesini, kimseye ihanet etmemesini, hangi konu ve iş olursa olsun 
haklarını gözetmesini, söz ve davranışlarında kimseye kötülük yapmamasını, 
başına gelen musibetlere sabretmesini bu kapsamda ele alır. Bunun asgari sı- 
nırı insaftır. 

Adalet, hak ve doğruluk adına yapılan şahitlik, ahlak açısından yüksek bir 
meziyet, hukuk açısından bir görevdir. Allah katında övülen insanların önem- 
li özelliklerinden biri “Şahitliklerinde dosdoğru davrananlardır” (70/Meâric, 
33). Yalancı şahitlik ise ahlak açısından karakter zaafı ve düşkünlük, hukuk 
açısından suçtur. İbn-i Hazm “Kötü bir kadın, önce onunla düşüp kalkanın, 
bir yalancı şahit de lehinde şahitlik ettiği kimsenin gözünden düşer” demiştir. 

Aslında adaletin yerini bulması, gerçeğin ortaya çıkması ve hak sahibi- 
nin hakkını elde etmesi için yapılan şahitlik, bazı kişilerin aleyhinde olsa bile, 
sonuç itibariyle lehlerindedir. Çünkü bir Müslüman'ı haksızlıktan, zulüm yap- 
maktan vazgeçirmek veya ona engel olmak onun lehinedir. Nitekim Allah'ın 
Elçisi (s.a.) “Zalim de olsa, mazlum da olsa kardeşine yardım et” buyurmuştur. 
Orada bulunanların “Ey Allah'ın Elçisi, kişi zalime nasıl yardım eder?” diye so- 
runca, “Onu zulmünden alıkoyarsın, böylece ona yardım etmiş olursun” diye 
buyurmuştur (Buhari, İkrah, 7; Müslim, Birr, 62; Şahitlik ve kadının şahitliği 
için bkz. 2/Bakara, 282-283. ayetlerin açıklaması). 

Özetle adalet yerine getirilmesi gereken ahlaki bir görevdir. Ancak bu gö- 
rev soyut değil, hukuki ve sosyal boyutları vardır: “Ancak adaleti yerine getir- 
meyeceğinizden korkarsanız.." (4/Nisa, 3.) Bazen arzu edilse de, adaletin tesisi 
“yerine getirilmesi zordur” (4/Nisa, 129). Bu ifade biçimleri, ahlaki görev olan 
adaletin, ulaşılması gereken bir ideal, mükemmel bir durum olduğunu ima et- 
mektedir. 

“Şu hâlde, sen bundan dolayı davet et ve emrolunduğun gibi doğru bir isti- 
kamet tuttur. Onların heva (istek ve tutku)larına uyma. Ve de ki: Allah'ın indir- 
diği her kitaba inandım. Aranızda adaletli davranmakla emrolundum. Allah, bi- 
zim de Rabbimiz, sizin de Rabbinizdir. Bizim amellerimiz bizim, sizin amelleriniz 
sizindir. Bizimle aranızda deliller getirerek tartışma (ya, hüccete gerek)' yoktur. 


Allah bizi bir araya getirip-toplayacaktır. Dönüş O'nadır.” (42 /Şura, 15.) 
Adalet övülen ahlaki bir görev olduğu gibi emredilen hukuki bir tutum- 


336 ALI BULAÇ-KUR'ÂN DERSLERİ/DİRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


dur. Bu çerçevede ahlak ile hukuk ve dolayısıyla ahlak, hukuk ve din arasında 
ayırımlar yapılamaz, bunlar üç ayrı özerk veya bağımsız alanlarmış gibi tasvir 
edilemez: “Şüphesiz Allah, size emanetleri ehline (sahiplerine) teslim etmenizi ve 
insanlar arasında hükmettiğinizde adaletle hükmetmenizi emrediyor. Bununla 
Allah, size ne güzel öğüt veriyor!. Doğrusu Allah, işitendir, görendir.” (4 /Nisa, 
58.) İbnü'l Cevziyye, Adalete işaret eden her belirti Şeriat'e uygundur" demiştir. 

2) İhsan: İslam terminolojisinin anahtar terimlerinden biri olan “ihsan”ın 
en doğru tanımını Efendimiz (s.a.) yapmıştır: “İhsan, sanki Allah'ı görüyor- 
muşsun gibi O'na kulluk etmendir. Her ne kadar sen O'nu görmüyorsan da, O 
seni görür” (Buhari, İman, 37; Müslim, İman, 57). Yüksek bir şahsiyet huzu- 
runda olan biri tutum ve davranışlarına, sözlerine azami dikkat eder; bitta- 
bi konuştukları doğru, seçtiği kelimeler dikkatli, kurduğu cümleler hikmetli, 
anlaşılır, tutarlı ve ikna edici olur; gelişigüzel kıyafetle huzura çıkmaz, üstüne 
başına bakar. Hele huzuruna çıkılan varlık âleminin yaratıcısı şanı yüce Allah 
ise bu dikkat ve titizlik milyon kat daha artar. 

“İhsan” kelimenin kökünde iyilik, yarar/fayda ve güzellik, fazlalık-ziyade 
bir arada bulunur. Yani kişi her ne yapıyorsa, her neyi üretiyor veya işliyorsa 
iyilik ve fayda sağlamayı hedef alır, aynı zamanda ona belli bir güzellik, sanat 
ve estetik katar, bağışlama duygusunu önde tutar. İhsan, sanatın ruhu ve for- 
mudur. Denebilir ki İslam dini açısından sanat, maddi/toplumsal fayda, iyilik 
ve estetik “ihsan” kavramında en çarpıcı ifadesini bulmuştur. Sanat, hoşa gi- 
den biçimler ise, her hoşa giden biçimde bir estetik/güzellik kaygısı vardır. 
Ama sadece estetik yetmez, sanata konu olan nesnenin, şeylerin ve fiillerin 
aynı zamanda meşru, iyilik ve fayda sağlayan mahiyet ve fonksiyon sahibi ol- 
ması gerekir. Nitekim yukarıda zikrettiğimiz hadiste, Hz. Peygamber (s.a.), 
“iman ve İslam”dan sonra “ihsan”ı zikredip tanımını yapmıştır. Bu, sahih inan- 
caveilahi hükümlere (helal ve haram sınırlarına) riayet etmeyen ihsanın yani 
sanatın makbul ve meşru olmadığını göstermektedir. Tek başına estetik yıkıcı 
olabilir. Günahlar, yasaklar, sapkınlıklar, fuhuş ve fahşa kapsamına giren söz ve 
fiiller pek ala estetize edilebilir ki, bunu Kur'an “Şeytan'ın insana kötü fiilleri 
süslü göstermesi” adını verir. Kadın veya erkek bedenini son derece estetize 
ederek tasvir eder, resmini yapar veya teşhir edebilirsiniz; formu itibariyle es- 
tetik şartını yerine getirmiş sayılırsınız ama yaptığınız iş erotizmdir, çıplaklığı 
teşhir etmek olup haramdır. 

Eğer kişi Hz. Peygamber'in buyurduğu üzere “Allah'ın huzurunda olduğu” 
bilincinde ise, her ne yaparsa yapsın, yaptığını iyilik, fayda ve güzellik üze- 
re yapar ki, bu ihsandır. İster ibadetler ister herhangi bir iktisadi veya sosyal 
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etkinlik güzellikle yapıldığında ihsan tanımına girer. Mesela hayvan kesimin- 
de ihsan ilkesini gözetmek gerekir. Bıçağın iyi bilenmesi, hayvana mümkün 
oranda en az acı verilerek kesilmesi bu ilkenin gereklerindendir. “Allah her 
şeyde ihsanı yazdı. Öldürdüğünüzde öldürmeyi güzel yapın, kestiğinizde kes- 
meyi güzel yapın. Kesecek olan önceden bıçağını iyi bilesin, sonar hayvanı kes- 
sin” (Tirmizi, Diyat, 14; ayrıca bkz. Müslim, Sayd, 57). Söz güzel söylenmeli, 
kötülük yine güzelce /güzellikle uzaklaştırılmalı ki güzellik kalpleri derinden 
etkilediği için hem söz amacına ulaşır hem düşmanlıklar bu sayede dostluğa 
dönüşür: “Allah'a çağıran, salih amelde bulunan ve “Gerçekten ben Müslüman- 
lardanım' diyenden daha güzel sözlü kimdir? İyilikle kötülük eşit olmaz. Sen, 
en güzel olan bir tarzda (kötülüğü) uzaklaştır; o zaman, (görürsün ki) seninle 
onun arasında düşmanlık bulunan kimse, sanki sıcak bir dost(un) oluvermiş- 
tir” (41/Fussilet, 33-34.) 

İhsan, fiili güzelleştiren estetik ilke olup güzelleştirici unsurdur. İnsan 
her tutum ve davranışında ihsan derecesine ulaşmak ister. Ekonomik faaliye- 
te katılmak sadece temel ihtiyaçların (haciyat) karşılanması ile bitmez, bunu 
tamamlayıcı unsurlar (tekmiliyat) takip eder. Su içmeye ihtiyacımız var ama 
suyu bir kapta içeriz. İhtiyaç haciyat, su kabı tekmiliyattır. Su kabının estetik 
olmasını da arzu ederiz (tahsiniyat). Vergi memurlarından şikâyet eden bir 
aile, Abbasi halifesi Ebu Ca'fer'in huzuruna çıkıp derdini anlatınca Halife, vergi 
memurunun alması gereken vergiyi alıp adaletsizlik yapmadığına hükmedin- 
ce, müşteki ailenin genci bu ayeti okur ve şöyle der: “Evet, vergi memuru adil- 
dir ama ihsan sahibi değildir”. Bunun üzerine Halife, gencin Kur'an'a vukufiye- 
tine ve sağlam muhakemesine hayret ederek ona hak verir. 

İhsan aynı zamanda ahlaki olgunluk, enfüsi rikkat, zühd ve takva, kalbin 
temizliği gibi manevi derinlikleri de ifade eder. Tefsirciler 90. ayetin iki anahtar 
terimi yani adalet ve ihsan arasında birtür zorunlu ilişkiler kurmuşlardır. Buna 
göre adalet Kelime-i tevhid, ihsan farzları yerine getirme fiillerinin tümüdür. 
Bazıları ise adaleti farzların, ihsanı nafilelerin karşılığı saymıştır. Adaletin in- 
sanın insaf ve vicdani kararlarla hareket edilmesi, ihsanın fedakârlıkta bulun- 
ma olduğu söylenmiştir. Ruhun, iç dünyanın temiz olması adalettir, çünkü öyle 
olması gerekir, ihsan ise tutum ve davranışların daha temiz olmasıdır. Adaleti 
hak ve hakkaniyete uygunluk olarak davranışlara, ihsanı ise yüksek ahlak, edep 
ve nezaketin süslediği sözlere ve söyleme tahsis edenler de olmuştur. Bütün 
bunlar ihsanla bir yerden ilişkili olmakla beraber, en doğru tanım, İnsanın her 
an kendini Allah'ın huzurunda hissedip öyle davranması, söz söylemesi ve ya- 
şamasıdır. (Destekleyici ayetler için bkz. 10/Yunus, 61; 26/Şuara, 218-219.) 
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3) Akrabaları gözetmek: Akrabanın gözetimi hem maddi hem sosyal 
ve manevi alanlarda olur. Kur'an-ı Kerim yakın ve uzak akraba haklarına 
özel vurgularla dikkat çekmiştir. Kurtubi, bunun sebeplerinden birinin 
şanı yüce Allah'ın ismini, kendisinin “'Rahman' isminden türettiği 'rahim 
(akrabalık)' hakkını pekiştirmek ve bu bağı korumayı kendi Zatı'nın hakla- 
rını gözetmek olarak görmesi olduğunu söyler. Akraba hakları önceliklidir, 
yoksul ise daha da öncelikli hal alır. İmam Şafii, yazılı anlaşma ile özgürlü- 
güne kavuşmak isteyen ve kavuşan (mükateb) köleye vermenin de bu ayet 
gereği olduğuna hükmeder. Bu konu için bkz. 2/Bakara,177 ve 17/İsra, 26. 
ayetlerin açıklaması. 

Ayet, “akrabaya verme”den önce adaleti ve ihsanı zikretmiştir. Yani akra- 
bayı kollayıp gözetirken adaletten şaşmamak; verirken de başa kakmamak, 
minnet altında bırakmamak, sıkça hatırlatıp manen eziyet etmemek, izzet-i 
nefsini incitmemek lazım. Biri eğer ehliyet ve liyakat sahibi değilse onu hak 
sahibi birinin yerine bir görevin başına getirmek adaletsizliktir. “Torpil ve il- 
timas” akrabaya aslında iyilik değil, kötülüktür. Nepotizm ehliyetsiz kişilerin 
akraba olmaları hasebiyle görev sahibi kılınmalarıdır. İşte bu işlem zaman 
içinde “akraba bürokrasisi”ne yol açar. Akraba bürokrasisi, işlerin adaletle ve 
rasyonel kararlarla verimli ve etkin yürütülmesini önler, böylece sosyo-politik 
sistemi yozlaştırır (2/Bakara, 27). 

4) Fahşadan kaçınmak: “Fuhuş” sözlükte söz veya fiilin çirkin olması, 
çirkinlikte, tiksinti verici tutum ve davranışlarda ileri gidilmesi demektir. Sınır 
ve ölçüyü aşmak; kötü olarak bilinen yüz kızartıcı her türlü söz ve fiili işlemek; 
hayâsızlık, edepsizlik; çirkin, gayr-ı meşru bir fiili işlerken umursamaz olmak, 
kimseye, çevreye aldırış etmemek; zina, şehevi arzulara uymada ileri gitmek 
gibi manalarda da kullanılır. 

Gündelik dilde daha çok gayrı meşru cinsel ilişkiler ve bunların ya yapan- 
lar tarafından tekrarı veya meslek haline getirilmesi ya da yaygınlık kazanma- 
sı anlamında kullanılır. İbn-i Abbas da, fahşayı zina ile tahsis etmiştir. Kur'an-ı 
Kerim'de 21 yerde zikri geçen “fuhş”un çeşitli manalarda kullanıldığını gö- 
rüyoruz. Ağırlıklı kullanım nikâhsız beraberliklere, gayrı meşru cinsel ilişkiye 
göndermede bulunur. İster erkek ve kadın, ister erkek-erkek veya kadın-kadın 
arası ilişki bu terimle ifade edilir. Bu çerçevede “fuhuş” yalnızca bir erkekle 
kadının yaptığı gayri meşru iş değil, aynı zamanda eşcinsellik ve sevicilik de 
fuhuştur: “Lut'a da (Peygamberlik vermiştik) ozaman kavmine (öyle) demişti; 

siz göz göre göre (kötülük olduğunu bile bile) hala o kötülüğü yapacak mısı- 
nız.” (27/Neml, 54); “Lut'u da hatırla hani o kavmine şöyle demişti: siz hakikat 
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öyle hayâsızlığı meydana getiriyorsunuz ki sizden evvel âlemlerden (ins ve 
cinden) hiçbiri bunu yapmamıştı.” (29/Ankebut, 28) 

Toplumların çökmesinde fuhşun büyük bir rol oynadığı bir gerçektir. Yu- 
nan, Roma, Bizans medeniyetlerinin çöküşü görülen sebeplerden biri zinanın 
yayılmasıdır. Belli ahlaki ve hukuki sınırların dışına çıkılıp da denetim altına 
alınmayan şehvet düşkünlüğü sinirleri tahrip eder, manevi direnci azaltır, nes- 
lin güvenliğini tehdit eder, gerekli tedbirlerin alınmaması durumunda da bu- 
laşıcı hastalıkların yayılmasına sebep olur. 

Cahiliye çağında açık ve gizli olarak yapılan zina İslam tarafından kesinlik- 
le kaldırılmış ve bunun toplumu felce uğrattığı belirtilerek ağır müeyyidelerle 
yasaklanmıştır. Cahiliye çağında açık yerlerde yapılan zinaya kötü gözle bakı- 
lır ancak gizli ve kimsenin göremeyeceği yerlerde yapılan zina ayıplanmazdı. 
Kur'an-ı Kerim bunun kesinlikle açığını da gizlisini de yasaklamıştır: “..Açık 
olsun gizli olsun fuhşiyata yaklaşmayınız...” (Bkz. 6/En'am, 151; 7/A'raf, 33.) 

“Sizlerden fuhşu irtikâp edenlerin her ikisine de eziyet edin. Tevbe edip 
(nefislerini) ıslah ederlerse artık onlara (eziyetten) vazgeçin. Çünkü Allah tev- 
beleri en çok kabul eden ve en çok esirgeyendir” (Bkz. 4/Nisa, 16 ve 19, 22, 
25. ayetlerin açıklaması) Buradaki eziyet fuhuş yapanlara dil ile “kötülük ya- 
parken Allah'tan korkmadınız, utanmadınız mı?” demektir. İbn-i Abbas'a göre 
izzeti nefislerini kıracak sözler söylemek suretiyle eziyet dahi edilir. 

Bu ayet zina ile ilgili yasaklamanın yapıldığı ilk ayettir. Müeyyide olarak 
eziyet ile iktifa ediliyor. Diğer cezalar (hapis, sürgün, evlilere recm, bekârlara 
yüz celde) daha sonra devreye girecektir. 

Kur'an-ı Kerim'de zina etmeyin denildiğinde “zinaya yaklaşmayın” ifadesi 
kullanılır. Bu, zina etmek şöyle dursun, bu fiile niyet etmek, erkek veya kadı- 
nı bu türden gayrı meşru ilişkiye götürecek, yönlendirecek yola girmek dahi 
yasaktır: “Zinaya yaklaşmayın, çünkü o şüphesiz bir hayâsızlıktır. Kötü bir yol- 
dur.” (17/İsra, 32) 

Hiç kuşkusuz “fuhuş” yalnız zina manalarına da gelmez. Haddi aşmak ve 
her türlü kötülük bu kapsama girer. Cahiliye devrinde haksızı ve kötülük işle- 
yeni korumak bir meziyetti. Hatta kötü bir kimseyi müeyyide ve cezadan ko- 
rumak kabilesinin görevi olarak telakki edilirdi. Mesela bir hırsızı kurtarmak 
için her türlü gayreti sarfederlerdi. İşte bu Kur'an-ı Kerim'de “fahişeh” olarak 
adlandırılmış ve bunu yüklenen kendi kendine zulmetmiştir. (Bkz. 3/Âl-i İm- 
ran, 135) 

“Fuhuş” şeytanın emrettiği kötülük olarak tavsif edilir: “Şeytanın adımla- 


rına uymayın... çünkü o size hakikaten apaçık düşmandır. O size ancak kötülü- 
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gü hayâsızlığı ve Allaha karşı bilmeyeceğiniz şeyleri söylemenizi emreder” (2/ 
Bakara 169; 24/Nur 21.) 

“Fahiş” İslam'ın men ettiği diğer kötü hasletlerden biri olarak cimrilik ma- 
nasında kullanılmıştır: “Şeytan sizi fakir olacaksınız diye korkutur. Size cimri- 
liği (fahşayı) emreder...” (2/Bakara, 268) 

“Fuhuş” olarak sayılan kötülük ve çirkinliklerden (zina, kötülük ve cimrilik 
vs.) kurtulmanın yolu namazdan geçer: “Çünkü namaz edepsizlikten (fuhuştan) 
akıl ve şeriata uymayan her şeyden alıkoyar.” (29/Ankebut, 45). Namaz kılıp fu- 
huş ve fuhşiyattan kaçınanların Allah katında ecirleri vardır (42 /Şura, 37). 

Kalbi temizlemek, tutum ve davranışları günahtan, fuhşiyat ve hayâsızlık- 
tan arındırmak inancın gereğidir. Günah ve fenalıkları işlemekten çekinmeyen 
veya zaaflarına kapılarak kendini denetleyemeyen kişinin kalbinde imanın sa- 
fiyeti ve temizliğinin kalması mümkün değildir. İnsan kötülük ve hayâsızlıktan 
sakınıp kaçındıkça ahlaken yücelir. Yalnız hayatın süren realitesi göz önüne 
bulundurulduğunda “küçük günahlar”dan tamamen kurtulmanın mümkün ol- 
madığı görülür. Şanı yüce ve merhameti bol olan Allah insanın zaafını bildiği 
için onu rahmetiyle kuşatır, küçük günahlarını bağışlar. Bu da Müslümanlara 
Allah'ın rahmetidir: “(0 güzel amel işleyenler) ufak ufak suçları hariç olmak 
üzere günahlarını büyüklerden ve fuhuşlardan kaçınanlardır.” (53/Necm, 32). 

5) Münker: Ma'ruf'un zıttı olan münker kötü, çirkin, zararlı, yıkıcı tutum 
ve davranış/fiil demektir. Ancak daha geniş kapsamda ele alındığında dinin, 
selim aklın ve temiz fıtratın ortaklaşa kötü, yanlış, batıl ve çirkin görüp kabul 
ettiği söz, tutum ve davranışlara denir. Ma'ruf da dinin, selim aklın ve temiz fıt- 
ratın iyi, doğru, hak, yararlı ve güzel bulduğu söz, tutum ve davranıştır. (Daha 
geniş bilgi için bkz. 3/Âl-i İmran, 110. ayetin açıklaması.) 

6) Zorbalık (bağy): Zulüm, azgınlık, zorbalık, kıskançlık, hakka tecavüz, 
hukuk ihlali, kibir, kin ve meşru sınırları aşma gibi anlamlara gelir. Gerçek- 
te “münker”"in kapsamına girer ancak Kurtubi, verdiği zarar çok daha ağır, 
yaygın ve tahripkâr olması dolayısıyla özel olarak belirtilmiş, sakınılması is- 
tenmiştir. Efendimiz şöyle buyurur: “Yapılan bir bağiyden (zulüm ve azgınlık) 
daha çabuk cezası verilen günah yoktur” (Ebu Davud, Edeb, 43; Tirmizi, Sıfa- 
tu'l Kıyame, 57). “Zorbanın mutlaka sırtı yere getirilmiştir.” (Daha geniş bilgi 
için bkz. 3/Bakara, 90 ve 213. ayetlerin açıklaması.) 

İbn-i Battal'a göre Buhari, Hz. Aişe'ye dayanarak bu ayetin, herhangi bir 
Müslümanın ister Müslüman ister inkârcı (kâfir) olsun, kimsenin aleyhinde 
kötülük yapmayacağı, kışkırtıcılıkta bulunmayacağı hükmünü getirdiğine kail 
olduğunu söylemiştir. Lebid b. el Asım, Hz. Peygamber'e büyü yapmıştı ancak 
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Allah'ın izniyle Efendimiz iyileşti ve Hz. Aişe'den gelen rivayete göre şöyle bu- 
yurdu: “Mademki şifa buldum, ben de kimsenin aleyhine kötülükte bulunma- 
yacağım.” (Bkz. Buhari, Edeb, 57.) Zira Yunus süresinde (10/23) buyrulduğu 
üzere, kim zulüm ve azgınlıkta bulunursa, bunu kendi aleyhine yapar. Ancak 
elbette haksızlığa uğrayanın hakkını arama hakkı vardır. Burada da ilke, 126. 
ayette göreceğimiz üzere hak ararken sınırın aşılmaması yani haksızlığa 'mis- 
liyle mukabelede bulunulması'dır. Bu haktır ama kim sabreder ve bağışlarsa, 
bu da üzerinde azimle durulmaya değer işlerden, “ihsan” derecesinde olan gü- 


zelliklerdendir (bkz. 42 /Şura, 43). 
Toplumsal hayat için hayati derecede önemli olan bu altı parametre bir 


düzenin temeli halinde işler kılınmadıkça o toplumsal hayatın dirlik ve düzen- 
lik içinde yürümesi, ahlaki olarak sükün, barış ve huzur içinde devam etmesi 
mümkün değildir. Yüce Allah, bunlara uyulmasını emretmekle aslında bizlere 
öğüt vermekte, kurtuluşun yollarını göstermektedir. Öğüt alıp doğru yönde 


düşünebilenler bu emir ve yasaklara uyar. 
Bu ayeti, kendi dönemine kadar Cuma hutbesinin bitiminde Ehl-i Beyt'i 


zemmeden Emevilerin bu çirkin teamülüne son vermek üzere, Ömer bin Ab- 
dülaziz, hutbe sonunda okumayı emretmiş, bugüne kadar da güzel bir gelenek 
(bid'a-i hasene) olarak hutbe sonlarında okuna gelmiştir. 
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91. Ahidleştiğiniz zaman, Allah'ın ahdini yerine getirin, pekiştirdik- 
ten sonra yeminleri bozmayın; çünkü Allah'ı üzerinize kefil kıl- 
mışsınızdır. Şüphesiz Allah, yaptıklarınızı bilir. 


92. Bir ümmet diğer bir ümmetten (sayıca ve malca) daha gelişkindir 
diye, yeminlerinizi kendi aranızda bir bozuculuk unsuru yaparak, 
ipini kuvvetle eğirdikten sonra bozup-çözen (kadın) gibi olmayın. 
Şüphesiz Allah, sizi bununla imtihan etmektedir. Kıyâmet günü 
hakkında ihtilafa düştüğünüz şeyi size muhakkak açıklayacaktır. 


93. Eğer Allah dileseydi, sizitek bir ümmet kılardı; ancak dilediğini 
saptırır, dilediğini hidayete erdirir. Yaptıklarınızdan muhakkak 
sorumlu tutulacaksınız. 

94. Yeminlerinizi kendi aranızda, bir bozuculuk unsuru edinmeyin; 
sonra sapasağlam basan ayak kayar ve Allah'ın yolundan alıkoydu- 
ğunuz için kötülüğü tadarsınız. (Ayrıca) Büyük azap da sizin içindir. 

95. Allah'ınahdini ucuz bir değere karşılık satmayın. Eğer bilirseniz, 
Allah katında olan sizin için daha hayırlıdır. 

96. Sizin yanınızda olan tükenir, Allah'ın katında olan ise kalıcıdır. 
Sabredenlerin karşılığını yaptıklarının en güzeliyle biz muhak- 
kak vereceğiz. 

97. Erkekolsun, kadın olsun, bir mü'min olarak kim salih bir amelde 
bulunursa, hiç şüphesiz biz onu güzel bir hayatla yaşatırız ve on- 
ların karşılığını, yaptıklarının en güzeliyle muhakkak veririz. 


Ayette geçen “Nakz” kelimesi, ipi bükmek, bağlamak anlamındaki “İb- 
ram”ın zıttı olup, bir şeyi dağıtmak, çözmek, parçalarına ayırmak demektir. 

Taberi, bu ayetin inişinde iki sebebin rol oynadığını söyler: Biri, müşrik- 
lerin yaptıkları anlaşma ve sözleşmelere atıf olup Müslümanlara, cahiliyede 
yaptıkları anlaşma ve sözleşmelere bağlı kalmalarını öğütlemektedir. Bunla- 
rın en meşhur olanı; haksızlıklara, hukuk ihlallerine karşı erdemlilerin ittifakı 
demek olan Hilfu'l-Fudul'dur. Bu anlaşma, İslamiyet'ten önce Haram Bölge'de 
Kabileler arasında haksızlık ve işkenceleri önlemek amacıyla yapılmıştı. Pey- 
gamber Efendimiz de anlaşma sırasında hazır bulunmuştu. İbn-i Sa'd'ın Ta- 
bakatı'nda yer alan kayda göre, Medine'de Peygamber Efendimiz (s.a.)'e bu 
anlaşma hatırlatıldığında “İbn-i Ced'an evinde yapıldığına şahit olduğum bir 
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anlaşmanın bozulması karşılığında kırmızı develere sahip olmayı ona tercih 
etmem. İslam geldikten sonra bile, böyle bir anlaşmaya yeniden çağırılacak 
olsam, buna icabet ederim.” 

Ayetin inişine yol açtığı iddia edilen ikinci sebep, Mekke'de Peygamber 
Efendimiz (s.a)'e biat eden bazı kişilerin Müslümanların zayıflığını, sayısal 
azlığını gerekçe gösterip verdikleri sözden dönmeleri endişesinin ortaya çık- 
masıdır. Ayet, güç karşısında yılgınlık gösterip ahdinden geri dönenleri uyar- 
maktadır. 

Ahde vefa en yüksek ahlaki erdemlerden biridir. Vefası olmayanın ahdi 
de yoktur. Toplumsal hayatın devamı, istikrar ve barışın korunması ancak bu 
sayede mümkündür. Kur'an, bu ahlaki erdeme Müslümanların titizlikle riayet 
etmeleri gerektiğini vurgular (17/İsra, 104). 

“Allah'ın ahdi” iki şekilde anlaşılabilir: Biri, kişinin kendi hayatı ve ebe- 
di geleceğiyle ilgili Allah'a verdiği söz. Kal-u bela'dan Peygamber Efendimiz'e 
yapılan biate kadar her şey bunun içine girer. Unuttuk veya bize unutturul- 
duysa da, Kur'an bize, ezelde Allah'a söz verdiğimizi hatırlatıyor ve ahdimize 
vefa göstermemizi, misakımıza bağlı kalmamızı istiyor. İkincisi, kendi aramız- 
da “Allah'ışahit göstererek” yaptığımız ahitler, verdiğimiz sözler, imzaladığı- 
mız sözleşmeler, akdettiğimiz anlaşmalar. “Allah adına” yemin edilerek bir 
anlaşma yapılmışsa bu, bir yönüyle “Allah ile anlaşma” yapılmış, “Allah'a söz 
verilmiş” gibidir. 3/Âl-i İmran, 77. ayetinde “Allah'a verilen ahid ve yemin” bir 
arada zikredilmiştir. Yemin yerine göre ahittir. Allah adına söz vermek, Allah'ı 
kefil kılmaktır ki, bundan daha büyük ve sağlam güvence olamaz. Allah, emni- 
yetin en büyük teminatıdır. 

Yeminin bozulması, aynı zamanda ve hüküm olarak anlaşmaların bozul- 
ması anlamına gelir ki, bu, “savaşsebebi”dir veya “savaş durumunun ortaya 
çıkması”dır. (9/Tevbe, 12-13) 

Hayatın bütünü sözleşmelerden ibarettir. Kişi olarak devletle veya devlet 
başkanı ve yöneticilerle ilişkimiz “biat” denen sözleşmeye, ticari ilişkilerimiz 
akitlere, evliliklerimiz nikâh sözleşmelerine dayanır. Sözleşmelerde iki unsur 
önemlidir: Biri, sözleşmelerin meşru ve ma'ruf üzere akdedilmiş olmaları; di- 
geri, özgür irade sonucu (icap ve kabul) imzalanmış olmaları. 

Sözleşmeler, sadece Müslümanlar arasında değil, Müslümanlarla Müslü- 
man olmayanlar arasında da imzalanır. Müslümanlarla gayrimüslimler ara- 
sındaki ilişkiler iki temelde gelişir: Eğer rıza ile bir arada yaşama iradesini 
gösteriyorlarsa, gayrimüslimler “muahid” sayılır, muahid kendisiyle muahede 
yani sözleşme /anlaşma imzalanmış kimsedir. Eğer savaş hali varsa bu durum- 
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da gayrimüslim “muharip” statüsünde mütalaa edilir. Bu ilişki biçimi derece 
farkıyla uluslararası ilişkilere kadar uzanır. Kur'an, her ne olursa olsun, söz- 
leşmelere titizlikle riayeti emretmektedir. Eğer Müslümanlar, bir sözleşmenin 
tarafı ise açıkça belirtilmiş olsun olmasın, o sözleşmeye “Allah kefil” kılınmış- 
tır. Çünkü Müslümanlar, Peygamberleri gibi doğru ve güvenilir insanlardır ve 
bütün işlerinde güçlerini, güvenirliliklerini ve meşruiyetlerini Allah'tan yani 
Allah'ın gösterdiği çerçevede hareket etmekten almaktadırlar. O halde mün- 
tesibi olduğu dinin peygamberini örnek alan bir Müslüman, hem Allah'a, hem 
Peygambere ve hem başkalarına verdiği sözün, ahdin gereklerini yerine getir- 
mek gibi ahlaki bir yükümlülük altındadır. Bir yanda ahid verilecek öte yandan 
gerekleri yerine getirilmeyecek, bu hem tutarsızlık hem suç ve günah işleme- 
nin ucuz yoludur. 

Bir sözleşme, ihtiva ettiği hükümler işlevlerini koruduğu müddetçe devam 
eder. Durup dururken Müslümanlar, tek taraflı olarak ve diğer tarafa zarar ver- 
mek maksadıyla sözleşmeyi bozamazlar. Sözleşmeler, eğer belli süreleri varsa, 
sürelerini tamamlamaları yani miatlarının dolmasıyla biter, kendiliklerinden 
fesholunur. Veya belirlenmiş süre dolmadan her iki taraf ortak bir karar ve 
irade beyanıyla sözleşmenin feshini ister. Ya da karşı tarafın açık hükümleri 
ihlal etmesiyle (8/Enfal, 58) anlaşma ve sözleşmeler bozulur. (Ayrıca bkz. 2/ 
Bakara, 224-225 ve 5/Maide, 89). 

Ahitlere sadakat, verilen sözlere riayet sadece kişiler arasında değil, top- 
lumlar, ülkeler arasında da bağlayıcı temel ilke olması gerekir. Şu veya bu se- 
beple bazı toplumsal gruplar veya ülkeler, devletler diğerlerinden daha güçlü, 
daha avantajlı olabilir, bu, onların diğerleriyle eğer aralarında anlaşma varsa, 
güç ve avantajlarına dayanarak anlaşmalarını bozup onları tahakkümlerinin 
altına almalarının meşru gerekçesi olamaz. Temel ilke verilen sözlere, yapılan 
anlaşma ve yeminlere bağlılık ilkesidir (5/Maide, 89). 

Böyle yapan yününü eğirip sağlamca büktükten sonra -ki bununla nice 
işlerini görür- çözen kimseye benzer. Rivayete göre, Mekke'de Rayta isminde 
bir kadın böyle ahmakça iş yaparmış. Önce büyük bir zahmetle yününü eğirip 
büker, sağlam yapar sonra bozarmış. Anlaşma imzalayıp da bozan kimse bu 
duruma düşer. Güç ve nüfusları ne olursa olsun, zayıf ve sayıca az olanların 
aleyhinde olmak üzere anlaşmaları bozanların durumu da öyledir. Bu ayet, bu- 
gün uluslararası ilişkilerde ulusal /milli çıkar adına haksızca davranan, saldır- 
gan ve yayılmacı politikalar takip eden ulusların herhangi bir meşruiyet teme- 
line dayanmadıklarını gösteren amir bir hükmü ihtiva etmektedir. Devletlerin 
veya ulusal kimlik ve kişilikleriyle saldırgan ve hegemonik politikalar takip 
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eden devletler, uluslar arası ilişkileri ahlaki ve hukuki rayından saptırmakla 
kalmazlar, kendi tebalarına/yurttaşlarına da çatışma, ölümcül rekabet ve düş- 
manlığı empoze ederler. Kendi ulusal çıkarı reel politik olarak neyi gerektiri- 
yorsa onu temel alan bir insan, ahlaki normlara aldırmaz, kendi devletinin, 
ulusal çıkarının korunmasını, genişlemesini hedefler; bu da hak ve hakkani- 
yetten, adalet ve insaftan uzaklaştırır. Bir topluluğun veya ülkenin maddi güç 
ve sayısal olarak üstün olması onun sınavıdır. Çünkü güç tahrik edicidir, eğer 
gücünü kendisinden başkalarının aleyhine kullanacak olursa, haksızca hare- 
ket etmiş sayılacağından sınavı kaybeder, Allah'ın kendisine ihsan ettiği güç ve 
kuvveti, nüfus ve nüfuzu kötü amaçlarda kullanmış olur. 

Ayette geçen “erba” fazlalık, sayı veya nüfuz manalarında kullanılan bir 
kelimedir. İslamiyet'ten önce Arap kabileleri birbirleriyle anlaşmalar imzalar- 
lardı ama biri maddi güç ve sayı bakımından diğerini geride bıraktığında veya 
kendinden daha güçlü ve kalabalık bir kabile ile anlaşma yapma imkânı bul- 
duğunda önceki anlaşmayı bozar, zayıf olanı savunmasız bırakır ya da tahak- 
kümü altına almaya kalkışırdı. İslam dini bu ahlak dışı uygulamaya son verdi 
ki, bu yasak bugün de dünyanın uluslararası ilişkilerde temel alınması gereken 
son derece önemli bir kurala işaret etmektedir. 

Elbette insanlar arasında olduğu gibi gruplar, toplumlar ve uluslararası 
ilişkilerde de ihtilaflı konular, anlaşmazlıklar olacaktır. İhtilafları çözmenin 
yolu İslam'ın gösterdiği çerçevede kalarak ve vaz'ettiği ilkelerden sapmayarak 
çözmekten geçer. Kimin son tahlilde haklı veya haksız olduğuna en son kararı 
o Büyük Gün'de yüce Allah verecektir. Bize düşen ahlaki erdemlerden, doğru- 
luk ve dürüstlükten, hak ve hukuktan ayrılmamaktır. 

“Eğer Allah dileseydi, sizi tek bir ümmet kılardı” ayetiyle ilgili olarak Razi, 
yüce Allah dileseydi bütün insanları ahitlerine vefa gösteren, Allah'a ve baş- 
kalarına verdikleri söze göre hareket eden tek bir topluluk (ümmet) şeklinde 
kılardı. Hiç şüphesiz yüce Allah'ın buna gücü yeter. Ama O, yapıp ettikleriy- 
le insanları sınamak istedi, bu çerçevede dileyeni saptırdı dileyeni hidayete 
erdirdi. Arap dili açısından ayet “dilediğini” şeklinde anlaşıldığı gibi dileyeni 
şeklinde de anlaşılabilir (M. Sait Şimşek). Devamı olan “yaptıklarınızdan mu- 
hakkak sorumlu tutulacaksınız” hüküm cümlesiyle bir arada ele aldığımızda, 
buraya uygun düşen ifadenin “dileyeni saptırır, dileyeni hidayete erdirir” ol- 
duğu kolayca görülür. Esasında yüce Allah eğer yaptıklarından dolayı insanı 
sorumlu tutuyorsa, ona belli bir tercih ve özgürlük kullanma alanı bırakması 

aklın gereğidir. İlk insan toplumu ve “tek ümmet” için bkz. 2/Bakara, 213 ve 
11/Hud, 118. ayetlerin açıklaması. 
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Biriyle ahit yapıldığında mahiyeti ne olursa olsun anlaşma güven verir. 
Buna göre taraflar rahatça çalışır, işlerini yürütür. Anlaşmanın devamını sağla- 
yan en önemli faktör ahlaki temelidir. Taraflardan biri diğerine karşı samimi- 
yetsiz, önyargılı ve hileci ise anlaşma devam etmez. Ancak böyle bir kişi aslın- 
da kendi güvenliğini tehlike altına atmış demektir. Tek taraflı olarak anlaşmayı 
bozana kimse güvenmez. Anlaşma ile ayağını yere sağlam basmışken, sözün- 
de durmamak suretiyle ayağını kaydırır, bunun sonucunda da kötülüğü tadar. 
(Yeminlere sadakat için bkz. 5/Maide 1. ayetin açıklaması.) Ahdini bozan kim- 
se belli ki bir şeye, maddi bir değere tamah etmiştir. Oysa anlaşmaya sadakat 
hiçbir maddi faydanın karşılığı değildir. Ucuz bir şeye kanıp da ahdini bozanlar 
büyük kayba uğrar. Zira sadece insanlar arasında güvenirliklerini kaybetmek- 
le kalmazlar Allah'ın kendileri için hazırladığı büyük nimetlerden de mahrum 
kalmış olurlar. Oysa dünyada elde ettikleri maddi fayda her ne olursa olsun, 
geçicidir, nitelikçe zayıftır, sonlu ve eksiktir. Günün birinde ve bir şekilde tü- 
kenir, sona erer. Oysa Allah katında olan nimetler sonsuzu, sınırsız ve kalite 
bakımından dünyadakilerle mukayese dahi edilemezler. Sabretmesini bilenler 
eninde sonunda yaptıklarının en güzelini alacaklardır. 

Bu konuda erkek veya kadın farketmez. Kim yaptığı anlaşmalara sadakat 
gösterir, önüne çıkan fırsatlara kanıp anlaştığı kimselere ihanet etmeyecek 
olursa, başka bir ifadeyle salih bir amelde bulunursa -ki anlaşmalara sadakat 
salih amelin önemli türevlerinden biridir- yüce Allah ona güzel bir hayat yaşa- 
tır. Yani iman ve İslam üzere hayatını yaşayan kimse güzel bir hayata sahip ola- 
bilir Huzur, sükün ve mutluluk içinde yaşar. Bu konuda erkek-kadın ayrımı söz 
konusu değildir. Bu güzel hayatın nerede verildiğine ilişkin tartışmada dünya 
hayatı, kabir hayatı ve ahiret hayatı olmak üzere üç görüş ortaya çıkmıştır. Bu 
insanın içini ferahlatan kavramın (güzel hayat) her üçünü de ihtiva edebilece- 
ğini söylemekle ele aldığımız ayetlerin genel bağlamı açısından mümkündür. 
Ancak her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
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98. Öyleyse Kur'ân okuduğun zaman, kovulmuş şeytandan Allah'a sığın. 


99. Gerçekşuki, imân edenler ve Rablerine tevekkül edenler üzerin- 
de onun (şeytanın) hiçbir zorlayıcı-gücü yoktur. 
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100. Onun zorlayıcı-gücü ancak onu veli edinenlerle, onunla O'na (A1- 
lah'a) ortak koşanlar üzerindedir. 


Kur'an okumadan önce Şeytan'dan Allah'a sığınmak (istiaze) kaynağı Sün- 
net'e dayanan bir gelenektir. Anlamı: “Şeytan'ın şerrinden Allah'a sığınırım” de- 
mektir. (İstiaze hakkında daha geniş bilgi için bkz. Fatiha süresi tefsirinin girişi.) 

Âdem'in yaratılışına kadar cinlerin ulusu olan Şeytan “Cann” idi, Adem'in ya- 


ratılması, ona Nefha-i ruh'la canlanıp isimlerin öğretilmesi ve yeryüzüne halife kı- 
ği” için “İblis” oldu. Âdem'in önünde selama durmayı 


lınmasıyla “ümidini kaybettiği” için 

(secde etmeyi) reddettiği için Allah'ın rahmetinden kovulup “şeytan” ismini aldı. 
İnsan ile Şeytan arasında ebedi bir düşmanlık söz konusudur. Bu yüzden insanı 
Şeytan'ın kötülüklerinden, yanıltma ve saptırmalarından ilahi vahiy/Kur'an koru- 
duğundan, kıraate başlarken Şeytan'dan Allah'a sığınmak, aynı zamanda insanın 
vahiy ışığı altında Allah'ın rahmetinden yararlanmasını sağlamaktadır. 

Şeytan'ın insan üzerinde maddi güç kullanması söz konusu değildir, o 
maddi olmayan bir kişiliktir, bizim gibi fizyolojik/biyolojik özelliklere sahip 
olmaması onun olmadığı anlamına gelmez. Nasıl melekler ve cinler bizden 
ayrı varlıklar ise, Şeytan da kişilik sahibi varlıktır, vardır, zekâ ve bilinç sahibi- 
dir; ne yapıp yapmadığını bilmektedir. Bütün çabası vesvese ile insanın duy- 
gularını altüst etmek, iç dengesini bozmak, zihnini şaşırtmak, nefsinin meşru 
olmayan istek ve tutkularını tahrik etmek suretiyle onu doğru yoldan saptır- 
maktır. Bu açıdan sahih imana sahip olup yüce Allah'a tam bir samimiyetle 
tevekkül edenler, O'nun koruyuculuğuna itimat edenler Şeytan'dan etkilen- 
mezler. (7/A'raf, 200.) Ancak bu, iman sahiplerinin hiç günah işlemeyecekleri 
anlamına gelmez; sadece inkâr, Allah'a isyan ve ortak koşmak (şirk) türünden 
günah ve cürümleri işlemezler. 

Kur'an okumaya istiaze ve besmele ile başlanır; bu hem Kur'an ve Sün- 
net'le tayin edilen bir emirdir hem tarih boyunca süren güzel bir gelenektir. 
Hanefi ve Şafiilere göre, namazda ilk rekâtta istiaze getirmek yeterlidir. 

İstiaze'nin çeşitli hikmetleri vardır. Bunlardan biri zihni temizlemektir. 
Nasıl namazdan önce maddi kirlerden temizlenmek üzere abdest alıyorsak - 
ki abdest bizi hem bedenen hem ruhen Allah'ın huzuruna çıkmaya hazırlayan 
önemli bir ibadettir- bunun gibi Kur'an okumaya başlamadan önce istiaze ge- 
tirmek, Şeytan'a ilişkin ve Şeytan'ın işlerinden kaynaklanan her türlü kötülük, 
sapkınlık, batıl, temelsiz, bid'at ve hurafeye dayalı, ruh ve akıl sağlığını bozan 
duygu ve düşüncelerden zihni temizleyip Kur'an'la elde edilecek marifete, hik- 


met ve bilgilere hazır hale getirir. 
Hiç kuşkusuz Şeytan insan üzerinde maddi güç ve kuvvet kullanmak su- 
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retiyle ona herhangi bir etkide bulunamaz, onunla aynı varlık mayasına sahip 
kötü niyetli -rahmani olmayan- cinlerin de insan üzerinde icra edebilecekleri 
herhangi maddi bir etkileri yoktur. Bu da bize gösteriyor ki, cinlerle veya başka 
birtakım beşer üstü varlıklar veya güçlerle temas kurduğunu öne sürenlerin in- 
sanları korkutmalarının veya kandırmalarının herhangi bir hakikat değeri yok- 
tur. Bu kimseler, falcılar, astrologlar, gurular, medyumlar, kâhin ve şamanlar gibi 
bunlar da yalan söylemektedirler. Şeytan'dan etkilenip doğru yoldan ayrılanlar, 
esasında kötülüğü emreden nefsin istek ve tutkularına kapılanlar, zaaflarını ye- 
nemeyenler, geçici dünya zevk ve çıkarını ebedi hayata tercih eden kimselerdir. 
Böyleleri ana misyonu insanı doğru yoldan saptırmak, azdırmak olan Şeytan'ın 
işini kolaylaştırmaktadırlar. Onun işini kolaylaştırmak demek, onu telkinlerine, 
vesveselerine kapılmak, zihni şaşırtıcı düşüncelere iltifat etmek, gösterdiği yola 
girmek, ona itaat etmekle aynı şeydir. Şeytan'ın varlığını inkâr etmek bile Şey- 
tan'ın en hoşlandığı şeydir, çünkü böyle bir durumda insan ruhu ve zihni üzerin- 
de çok daha rahat faaliyet gösterebilmektedir (bkz. 15/Hicr, 39-42). 

Bazı beşeri durumlar Şeytan'ın işini kolaylaştırıcı etkiye sahip olduğun- 
dan bunlardan da kaçınmak ve birer musibet olarak onlardan uzak durmak 
üzere “Allah'a sığınmak” gerekir. Efendimiz (s.a.) “İnkâr, kabir fitnesi, cehen- 
nem ateşi, her canlının ve her şeyin şerri, yoksulluk, üstesinden gelinmeyecek 
borç, tembellik, kötü huy ve ahlaki davranış, keder, çok yaşlılık, yangın ve sel 
gibi insanı dünya ve ahirette sıkıntıya sokan pek çok konuda Allah'a sığınmış- 
tır”. (Bkz. Buhari, Edeb, 76; Deavet, 35-46; Müslim, Fiten, 4, 7, 10.) 
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101. Biz bir âyeti, bir (başka) âyetin yeriyle değiştirdiğimiz zaman, - 


Allah neyi indirdiğini daha iyi bilir.- “Sen yalnızca iftira edicisin” 
dediler. Hayır, onların çoğu bilmezler. 
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102. Deki: “İmân edenleri sağlamlaştırmak, Müslümanlara bir müjde 
ve hidayet olmak üzere, onu (Kur'ân'ı) hak olarak Rabbinden Ru- 
hu'l-Kudüs indirmiştir.” 

103. Andolsun ki biz, onların: “Bunu kendisine ancak bir beşer öğret- 
mektedir” dediklerini biliyoruz. Saparak kendisine yöneldikleri 
(kimse)nin dili a'cemidir, bu ise açıkça Arapça olan bir dildir. 

104. Ailah'ın âyetlerine inanmayanları Allah hidayete ulaştırmaz ve 
onlar için acı bir azap vardır. 


105. Yalanı, yalnızca Allah'ın âyetlerine inanmayanlar uydurur. İşte 
yalancıların asıl kendileri onlardır. 


Bir ayetin başka bir ayetle değiştirilmesi veya bir ayette belirtilen bir 
hükmün sonra inen bir ayetle yürürlükten kaldırılması konusuna İslam lite- 
ratüründe “Nesh (nasih-mensuh)” denir. Bu konuyu Bakara (2/106) ve Ra'd 
sürelerinde (13/39) geniş olarak ele almıştık. Şanı Yüce Allah Elçisi'ne neyi 
ve niçin indirdiğini herkesten daha iyi bilir, bir tasarruf söz konusuysa bu 
sadece O'nun yetkisindedir. Duruma göre hükümlerin farklılık göstermesi, 
hükmün kendisinin ebediyyen ortadan kaldırılmasının gerekçesi değildir. 
Hamdi Döndüren'in yerinde benzetmesiyle, hastasını dikkatli bir biçimde 
tedavi eden bir doktor nasıl hastalığın seyrine göre ilaçları değiştiriyorsa, 
hükümler de yerine ve somut durumlara göre yürürlüğe girer veya yürürlük- 
ten kaldırılır ya da başka bir ifadeyle askıya alınır. Nitekim Hz. Ömer, Kur'an 
ve Sünnet'te açıkça yer almış hükümleri (mesela Müellefe-i kulub, Irak'ın fet- 
hinde Sevad arazilerini ganimet saymayıp fey hükmüne sokması gibi), illet- 
lerine ve maksatlarına binaen askıya almıştır. Bu, asla Kur'an'da veya mak- 
satları ve özleri itibariyle ilahi hükümler temel bir çelişki olduğu ya da Yasa 
Koyucu'nun bilgisizlik veya keyfi olarak fikir değiştirmesi anlamına gelmez. 
Hükümler arasında görülen farklılık belli bir hikmete ve toplumsal maslahat 


ve faydaya dönüktür. 

Vahyin ilk muhatabı Mekkeliler, söz konusu farklılığa bakarak Hz. Pey- 
gamber'in Allah'a iftira ettiğini, kendince birtakım şeyler uydurduğunu iddia 
ettiklerinde nesh'le ilgili ayetler inmiştir. Ancak 101. ayetin Mekke'de indiril- 
diğini göz önüne alacak olursak, Mekkelilerin somut hükümlerden çok yeni 
tebliğ edilen dinin diğer dinlerle ilişkisine atıfta bulunduklarını göstermek- 
tedir. Çünkü onların iddialarına göre Mekke'de yaşayan Hıristiyan Rum bir 
köle Kur'an'ı Hz. Peygamber'e öğretiyordu. Söz konusu kölenin Bel'am, Cebra, 


Addas veya Yaiş isminde olduğu söylenmiştir. Selman-ı Farisi olduğunu söy- 
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leyenler olmuşsa da, bu mümkün değildir, çünkü Selman Medine'de İslam'a 
girmiştir. İddia iki noktadan reddedilmektedir: İlki yeni gelen vahiy ile önce- 
ki dinler arasında hükümler bakımından farklılık varsa yani İslamiyet önce- 
ki dinlerin bazı hükümlerini yürürlükten kaldırıyorsa, bir Hıristiyan'ın ken- 
di dini aleyhine bunu yapması akıl dışıdır. Diğeri sözünü ettikleri Rum köle 
doğru dürüst Arapça bilmiyor, gerek muhtevası ve anlatımı, gerekse fesahati 
ve belagatıyla böyle Kur'an gibi mucizevi bir kitabı öğretmesi düşünülemez. 
Dilden iyi anlayanların teslim edeceği üzere bu Kitap apaçık Arapçadır, bir ya- 
bancının dili değildir. 

“A'cemi”, yabancıyı ifade eden bir kelime olmakla beraber Arapça olma- 
yan bir dil veya karmakarışık, kapalı bir dil anlamlarında kullanılır. Bu âyette 
a'cemi, Kur'ân'ı Peygambere öğrettiği öne sürülen kimsenin dilini ifade eder 
ki, onların iddiasına göre Kur'ân Allah'tan bir vahiy değil, Peygambere “bir 
başkası' tarafından öğretilmiş bir kitaptır. (Bkz. 6/En'am, 91 ve 105. ayetlerin 
açıklaması). Arapların “Arap olmayan kimse” için kullandıkları “a'cemi”nin 
eski Greklerin “Atinalı olmayan” için kullandıkları “barbar”dan farklı oldu- 
ğunu söylemek gerekir. Her ne kadar a'cemi Arap değilse de, onun belirleyici 
vasfı Arapçayı iyi bilmemesi, doğru dürüst meramını ifade edememesidir. Bazı 
durumlarda sadece sesler çıkaran hayvan için de aynı kelimeyi kullanırlar. 
“Barbar” ise sitenin ve sitede yaşayan herkesin güvenliğini tehdit eden tehli- 
keli yabancıdır ki, bu anlam çerçevesinde barbar “ötekileştirilmiş öteki” yani 
düşman demektir. 

Kur'an'ın eski dini metinlerden bir iktibas veya birilerinin Hz. Muhammed 
(s.a.)'e -mesela Şam ziyaretinde karşılaştığı rahip Bahira veya burada sözü ge- 
çen Rum köle vs.- öğrettiği iddiasını bugün de tekrarlayanlar vardır. Hayır, bu 
iddiayı ortaya atanlar “bilmiyorlar”, ne vahyin anlamını ve misyonunu, ne Son 
Peygamber'e nasıl indirildiğini. Kur'an vahyinin amacı iman edenlerin inan- 
cını ve hattıhareketlerini sağlamlaştırmak, Allah'ın hükümlerine ve iradesine 
teslim olan kimselere tercihlerinin ne büyük mutluluk ve nimet olduğu müjde- 
sini vermek ve doğru yola yöneltmektir. Bu Kur'an'ı indiren Ruhu'| Kudüs yani 
Cebrail aleyhisselâmdır. (Bkz. 2/Bakara, 87 ve 97; 69/Hakka, 44-46.) Kur'an'ın 
inişinde şairlerin, cinlerin, şeytan veya başka beşer üstü varlıkların, kâhin veya 
büyücülerin herhangi bir dahli yoktur (26/Şuara, 210-227). 

Konunun esası, bu iddiada bulunanların vahye inanmamasıdır, böylelerini 
zaten Allah doğru yola ulaştırmaz, onlar için azap vardır. İnanmadıkları için 
kolayca yalan söyleyebilmektedirler, Elçi'yi yalancılıkla, ayet uydurmakla suç- 
lamaktadırlar ama aslında kendileri yalancıdırlar. 


16/Nahl Süresi/106-111 
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guy salla 


106. Kim imânından sonra Allah'a (karşı) inkâra sapıp da, -kalbi 
imânla tatmin bulmuş olduğu hâlde baskı altında zorlanan ha- 
riç- inkâra göğüs açarsa, işte onların üstünde Allah'tan bir gazap 
vardır ve büyük azap onlarındır. 

107. Bu, onların dünya hayatını âhirete göre daha sevimli bulmaların- 
dan ve şüphesiz Allah'ın da inkâr eden bir topluluğu hidayete er- 
dirmemesi nedeniyledir. 

108. Onlar, Allah'ın, kalplerini, kulaklarını ve gözlerini mühürlediği 
kimselerdir. Gafil olanlar onların ta kendileridir. 

109. Şüphesiz, onlar âhirette ziyana uğrayanlardır. 

110. Sonra gerçekten Rabbin, işkenceye uğratıldıktan sonra hicret 
edenlerin, ardından cihat edip sabredenlerin (destekçisidir). Şüp- 
hesiz senin Rabbin, bundan sonra da gerçekten bağışlayandır, 
esirgeyendir. 

111. Ogün, herkes kendi nefsi adına mücadele eder ve herkese yaptı- 
ğının karşılığı eksiksiz ödenir. Onlar zulme uğratılmazlar. 


“İmandan sonra inkâra sapmak” dinden çıkmak olup teknik ifadesi “ir- 


Kays bin Velid bin el Muğire hakkında indiği söylenmiştir, 


tidat'”tır İrtidat dinden dönmek demektir. Bu, hiç İslam'a girmemiş olanlardan 
farklı bir duruma işaret eder. 106. ayetin Müslümanlığı kabul etmişken dinden 
çıkan Abdullah bin Sa'd bin Ebi Serh, Mikyes bin Subbe, Abdullah bin Hatal ve 


İmandan sonra inkârın “göğsün inkâra açılması” olarak nitelendirilmesi, 
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insanın iç dünyasında, başka bir ifadeyle kalbinde temel bir değişikliğin olma- 
sı anlamına gelir. İfadede aynı zamanda bilinçli bir tercih söz konusudur, zira 
kişi bilerek ve isteyerek göğsünü bir şeye açar. Dikkatlice bakıldığında kalbin 
küfre açılması fiilinin “inşirah”la ifade edilmesinde bir ironi olduğunu tespit 
etmek mümkündür. Hakikat-i halde inşirah olumlu bir manevi-iç değişimdir. 
Yüce Allah kimin göğsünü İslam'ın hakikatlerine ve hikmetlerine açmışsa, o 
şahıs bir nur üzere olmuş demektir. (39/Zümer, 22. Ayrıca bkz. 20/Taha, 25 
ve 94/İnşirah, 1.) 

Şu veya bu sebeple kişi inkâra sapar ve artık İslam'ın ana umdelerine 
inanmaz haline gelir. Bunun cezası ağırdır, Allah'tan bir gazaba ve büyük bir 
azaba müstahak olmasına sebep olur. İnkâra sapmak veya dinden çıkmak (ir- 
tidat) temel bir insan hakkı değil, bir özgürlüktür. Bu ayet açıkça söz konusu 
özgürlüğü kullanmanın ilahi gazap ve azap getirdiğini belirtmektedir. 

Ayete göre, imandan sonra inkâra yol açan asıl faktör, dünya hayatının 
mutlaklaştırılmasıdır. Böyleleri kişisel zaaflarını, dünyevi çıkar ve zevkleri, 
nefislerinin bencil tutkularını aşma başarısını gösteremez, ebedi hayatın gü- 
zelliklerini bir kenara bırakıp yakın vaadede, dünyada elde edecekleri çıkar ve 
hazzı merkeze alırlar, her şeye “hemen ve şimdi” elde etmek ister, mezarın öte- 
sini yok sayarlar. Bu demektir ki ateizm, agnostizm, materyalizm veya başka 
türevleriyle olsun, inkârın asıl dinamiği felsefi ve fikri olmaktan çok dünyevi 
zevk ve tutkuların insan tercihlerini belirleyip şekillendirmesidir. Nice insan 
var ki, hak ve hakikati bildiği halde bazı haram fiillerden vazgeçemediği için 
hidayet yolunu değil, inkâr ve fısk yolunu seçmektedir. Bunun modern zaman- 
lardaki ifadesi “sekülerleşme” yani dünyevileşmedir. Sekülerleşmenin en kes- 
tirme ifadesi dinin dışarı çıkarılması; bütün zevk, haz, nimet ve güzelliklerin 
bu dünya hayatını yaşamaktan ibaret zannedilip dünya sevgisinin mutlaklaş- 
tırılmasıdır. Böylelerine Yüce Allah hidayeti nasip etmez, bu da inkârlarına eş 
zamanlı ve paralel olarak başlarına gelen büyük musibettir. (İrtidat için bkz. 
2/Bakara, 217; 3/Âl-i İmran, 86 ve 5/Maide, 54.) 

İnkâr basit bir olay değildir. İnsanın iç dünyasında vuku bulur, insani du- 
yargaların, birer nimet olarak kendisine bahşedilen melekelerin fonksiyon- 
larını kaybedilmesiyle ortaya çıkar. Hakikatin bilgisi sağlam gözlem (basar), 
söylenenin tam olarak anlaşılması (sem') ve sağlam muhakeme ve ruhi iştirak 
(fuad) ile elde edilir. Eğer göz bakar fakat görmez, işitir ama üzerinde tefekkür 
etmez ve kalp özün bilgisi olan bilginin özüne ulaşma kabiliyetini kaybederse, 
olup biten her şeyin bu dünyadan ibaret olduğu zannına kapılır, hakikatin dün- 
yasından bir ölçüde veya tamamen kopar. Böyle durumdaki insan uçurumun 
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kenarında yolculuk yapan devenin kenarda bir tutam ot görüp ona yönelmesi, 
kendini uçurumdan atma tehlikesi pahasına ota kanmasıyla aynı şeydir ki, de- 
venin bu türden tutumuna “gaflet” denir. İnsanın da gafleti, dünya hayatının ot 
hükmündeki geçici zevk ve nimetlere kanıp ebedi hayatı, ahireti unutmasıdır. 
Dünyevileşme gafletine kapılan belki dünyada kısa ömürlü faydalar elde eder 
ama ahirette ebedi ziyan ve zarara uğrar. 

106. ayette “Kalbi imânla tatmin bulmuş olduğu hâlde baskı altında 
zorlanan hariç” cümlesine gelince. Bunun ruhsata işaret ettiğine dair ittifak 
vardır. Mekke'de ağır işkencelere maruz kalan korumasız sahabeler hakkında 
inmiştir. Bunların içinde en dramatik olanlar Ammar, annesi Sümeyye ve ba- 
bası Yasir idi. İslam'dan dönmeyi reddettikleri için işkence ile öldürüldüler, 
bu ikisine İslam'ın ilk şehidleri denmektedir. Ebu Cehil, Sümeyye'ye ağır ha- 
karetler yağdırdıktan sonra her bir ayağını bir deveye bağlayıp parçalattı, eşi 
Yasir de işkence ile şehid edildi. Ammar ise atıldığı kuyuda tam boğulmak üze- 
reyken dinden döndüğüne ilişkin sözleri söyleyip ölümden kurtuldu. Konuyu 
Efendimiz (s.a.)'e intikal ettirenler “Ammar dinden döndü” deyince şöyle bu- 
yurdu: “Ammar'ın içi iman doludur, iman etine ve kanına işlemiştir.” Ardından 
Ammar'a “Seni yine baskı altına alacak olurlarsa, istediklerini söyle” talimatını 
verdi. (Hâkim, Müstedrek, Il, 357.) 

Efendimiz'in kullandığı “imanın ete ve kana işlemesi" ifadesi son derece 
önemlidir. Bu zaman içinde fizyonomik organlarımızın inançlarımız ve düşün- 
ce biçimlerimizle yoğrulduklarını ve inançla düşüncenin fizyonomide yansıdı- 
ğına işaret etmektedir. Nitekim bazı şahısları yüzlerindeki ifade biçimlerinden 
hangi ideoloji veya inanç sistemine mensup olduklarını ayırt etmek mümkün 
olabilmektedir. Mü'minin de yüzünü secde izinden tanımak böyledir. 

Mekke'de Yasir ailesinden başka Suheyb er Rumi, Bilal-ı Habeş'i, Habbab 
bin Eret, Salim, Ebu Huzeyle ve Hadrami'nin kölesi Cebra da benzer ağır işken- 
celere maruz kaldılar. Hz. Bilal öylesine işkenceler gördü ki, canını feda etmeyi 
göze aldığından her seferinde “Ehad, ehad (Bir'dir, Bir'dir)” diye tekrar edip 


durdu. Sonunda zorba işkenceciler usanıp bırakıp gittiler. 

Ammar'ın zahiren inkâr etmesi yani küfür lafızları söylemesi İslam fıkhın- 
da “ruhsat” babası ve annesinin ölümü göze alması “azimet” olarak tanımlan- 
mıştır. Her iki tutum da mümkündür. Can, mal, uzuv kaybı, vücut bütünlüğünü 
bozacak işkence, ırza tasallut veya yakınlarıyla tehdit edilmesi durumlarında 
kişi isterse, dinden çıktığına dair beyanlarda bulunabilir ancak kalbinin iman- 
la dolması, imanı kalbinden silmemesi gerekir. Zahirde inkâr, zamirde iman 


ruhsattır. Buna yol açan sebep tabii ki zor ve baskı yani “ikrah”tır. Hz. Pey- 
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gamber (s.a.) şöyle buyurmuştur: “Allah ümmetimin üzerinden yanılma /hata, 
unutma ve baskı altında olan şeylerin hükmünü kaldırmıştır” (Buhari, Talak, 11, 
Şurut, 12.) Zor ve baskıyla cinsel ilişkiye zorlanan kadına herhangi bir cezanın 
(had) terettüp etmeyeceği İslam bilginlerinin üzerinde ittifak ettikleri görüş- 
tür. Yine şiddetli açlık ve susuzluk durumunda ölmeyecekmiş kadar domuz 
eti yemek veya alkollü içki almaya ruhsat verilmiştir, hatta böyle bir durumda 
ölümü göze almak günahtır. 

Zorlamanın belli başlı şartları vardır. Sözgelimi tehdit ve korkutmada 
bulunan bunu yapabilecekse; tehdit ve korkutma şahsa yönelik olduğu gibi 
yakınlarına -mesela eşine, anne-babasına, çocuklarına veya yakınlarına- yö- 
neliyorsa ruhsata başvurulabilir. (Daha geniş bilgi için bkz. Kurtubi, 16/106. 
ayetin tefsiri.) 

Ayet-i kerime can güvenliğinin tehdit altına girmesiyle ilgili görünmek- 
teyse de bilginler, “ikrah” kavramından hareketle mala ve ırza gelebilecek teh- 
likeyi de ikrah (baskı-zorlama) içine dâhil etmişlerdir. Efendimiz, “Dini, malı 
ve ırzı uğruna ölenleri şehid” saydığından takıyye kavramının geniş tutulması 
mümkündür. Takıyye ise üç akım arasında farklı anlayış ve pratiklere konu 
olmuştur: Şia, takıyyenin alanını hayli geniş alana yayarken, Hariciler hiçbir 
şekilde cevaz vermemişlerdir. Sünnilere göre ise “azimet ile ruhsat” arasında 
tercihte kişi serbesttir, ruhsat yolunu seçerse can, mal ve ırz güvenliği için ta- 
kıyye yapabilir. Şu var ki, takıyye zaruretlerin yani sözü edilen güvenlik alan- 
larının aşılmaması, Müslümanda sözü özü bir olmayan, sürekli kendini gizle- 
yen bir ahlaka dönüşmemesi lazım. Hele dinin doğrularının ketmedilmesinde 
kullanılırsa büsbütün yanlış olur Ahmed bin Hanbel “Âlimler takıyye yaptığı, 
cahiller cahil olduğu için inkârcıların söylediklerini söyleyecek olurlarsa, ha- 
kikat nasıl ortaya çıkacak?” diye sormuştur. (Bkz. 3/Âl-i İmran, 28. Takıyye ve 
talattuf için bkz. 18/Kehf, 19-20. ayetlerin açıklaması.) 

Zor ve baskı altında hicret edenlerin ve sırası gelince kaçmayıp cihad eden- 
lerin yüce Allah destekçileridir, onları gerçekten bağışlar, esirger. Bu ayetin de 
yine Ammar ve kendisi gibi zayıf sahabiler hakkında indiği söylenmiştir, zira 
bunlar korumasız oldukları için Mekke'den Habeşistan'a, sonra Medine'ye hic- 
ret etmişler, zamanı gelince de Allah yolunda kahramanca savaşmışlardır. De- 
mek ki zahirde inkâr etmek zorunda kalan veya yurdunu terkeden kimse korkak 
veya zayıf inançlı biri değildir, aksine kalbi imanla dopdoludur, neye inandığı- 
nın, hangi sorumluluklar altında olduğunun bilincindedir. Ruhsat kullandığı için 
kınanamaz, ayıplanamaz. Bu böyledir, nihayetinde kendi nefsi adına mücadele 
etmiştir; her ne yapmışsa karşılığını görecektir, kimse haksızlığa uğramaz. 
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Mü'minler üzerinde ağır baskılar kılan, onlara işkence uygulayan kimse- 
lerin Allah kalplerini, gözlerini ve kulaklarını mühürlemiş yani insani meleke 
ve yetilerini iptal etmiştir. Bakarlar görmezler, duyarlar işitmezler, kalpleri te- 
fekkür etme yetisini kaybetmiştir. Bu başlı başına bir cezadır. Böyleleri dünya 
hayatını ahirete tercih etmişlerdir. Razi'ye göre böyleleri yüce Allah'ın kendi- 
lerine vereceği azaptan habersiz kimselerdir. 


ba Vi İZİ, eriş Ağalnzı dll JE â5,8 Yüz ADI yağ 
İyİ Laz İZKİNŞ gy İl ela) AİN GEL Gİ çaki, 5283 yla 


Zili GAİZİĞ 218 ata Üye Arl A2İŞ 40) ayailaj 

SR. 01. 

gvr) Özil a3 

112. Allah bir şehri örnek verdi: (Halkı) Güvenlik ve huzur (itminan) 

içindeydi, rızkı da her yerden bol bol gelmekteydi; fakat Allah'ın 

nimetlerine nankörlük etti, böylece Allah yaptıklarına karşılık 
olarak, ona açlık ve korku elbisesini tattırdı. 

113. Andolsun, onlara kendi içlerinden bir elçi gelmişti, fakat onu ya- 

lanladılar; böylece onlar, zulümlerine devam etmektelerken azap 

onları yakalayıverdi. 


Tefsircilerin çoğuna göre bu iki ayette sözü edilen şehir Mekke'dir. Mekke 
halkı güvenlik ve huzur içinde yaşıyordu, zaman içinde nankörlüğe başlayıp 
ilahi emirlere isyan ettiler, bunun üzerine yüce Allah bir ceza olarak onlara 
açlık ve korkuyu tattırdı; sonra Mekkelileri doğru yola sevketmek üzere içle- 
rinden Hz. Muhammed (s.a.) elçi olarak gönderdi; fakat onu yalanladılar, zu- 
lümlerinde ısrar edince de büyük bir azaba maruz kaldılar. 

Müfessirler görüşlerine destek olmak üzere, Kâbe'yi inşa eden Hz. İbra- 
him'den duasıyla Mekke'nin dokunulmaz statü kazanmasına ve her yönden ti- 
caret ve ziyaretçinin akıttığı zenginliği anlatan ayetlere (2/Bakara, 126ve14/ 
İbrahim, 35-37) gönderme yapmaktadırlar. Bununla bağlantılı olarak Mek- 
ke'nin güvenli vasfının yüzyıllarca sürdüğünü (29/Ankebut, 67); Ka'be ve Hac 
ziyaretinin ekonomik bolluğu getirdiğini (28/Kasas, 57); fakat Efendimiz'in 
zuhuru ve ona karşı konulmasıyla ortaya çıkan kıtlık ve açlık tehlikesinin şehir 
halkını nasıl bitkin duruma düşürdüğünü de (44/Duhan, 10-15) hatırlatmak- 
tadırlar. Bu meyanda “Ev'in Rabbi'ne karşı Kureyşlilerin gösterdiği nankörlü- 
gü” (106/Kureyş, 1-4) de zikretmek mümkün. 
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Ancak bu ayetlere rağmen, “örnek verilen şehir”in Mekke olduğunu söyle- 
mek pek muhtemel görünmemektedir. Zira güvenlik ve itminan (huzur ve hoş- 
nutluk) içinde tasvir edilen şehir tarihsel olarak Mekke'ye uymuyor. Mekke, 
tarih boyunca değilse de uzun zaman putçuluğun, zulüm ve haksızlıkların ku- 
rumsallaştığı, zayıfların ezildiği yer olmuştur. “Babaları önceden uyarılmamış, 
bu yüzden azabı çoktan hak etmiş” (36 /Yasin, 5-6) Mekke halkı, ahlaki deje- 
nerasyon içindeydi, kabile savaşları ve baskınları güvenliği ortadan kaldırmış, 
hayat en azından güçsüz sınıf ve zümreler için çekilemez olmuştur. 

Bu durumda ayetin sözünü ettiği şehir ya tarihte ismi verilmeyip bu sü- 
reçlerden geçen gerçek bir yerleşim birimidir veya Razi'nin dediği gibi darb-ı 
mesel türünden bir örneklemedir. Arap dilinde “mesel” fiziki/somut veya ta- 
rihsel olarak mevcut olsun olmasın, belli niteliklere, anlaşılır özelliklere sahip 
şeyi (fenomen) veya bir olayı (vakıa) ifade eder. Bu ayette darb-ı mesel ola- 
rak (Darab Allahu meselen) verdiği örnek muhayyel olabilir, bu teorik olarak 
mümkündür. Maksat şu veya bu yerleşim birimini anlatmak değil, belli beşeri 
bir durumda ortaya çıkan dramatik sonuca, bu durumdan geçen insan top- 
luluklarının, şehir halkının maruz kalacakları yasalara (Sünen-i ilahi) dikkat 
çekmek ve bundan gerekli dersleri çıkarmaktır. Bize göre ise, ismi verilmemiş 
tarihsel bir şehrin örnek verilmesi daha muhtemel görünmektedir, bir şehir- 
den hareketle bu duruma düşen “şehir tipolojisi”ne gidilmektedir, 113. ayet 
bunu gerekli kılıyor. 

Bir şehir düşünelim: Halkı güvenlik içindedir. Hem dış saldırılardan; hem 
iç baskılardan, otoriter bir rejimden korunmuştur. Canı, malı, ırz ve namusu, 
akıl ve nesil sağlığı, dini hayatı teminat altındadır; dış düşmana karşı kendini 
savunabilecek güç ve donanımdadır. Bu insanoğlunun tabiat üzerinde en çok 
muhtaç olduğu şeye yani güvenliğin sağlanmış olmasına işaret eder. Söz konu- 
su halkı “kaygı”ya sürükleyecek sebepler yoktur. Güvenlik içinde yaşayan bir 
halk aynı zamanda ve bittabi özgür ve bağımsızdır. Bunun yanında şehir halkı 
“itminan içinde yaşamakta”dır. “İtminan”ı iki anlamda ele almak mümkün: İlki, 
maddi ve manevi açıdan kendisine huzur veren uğraşıları vardır, zamanını boş 
şeylerle değil anlamlı işlerle geçirmekte, üretmekte, kendisine, çevreye, can- 
lı hayata fayda sağlamakta, Allah'a ibadet etmektedir. Diğeri, yaptığı işler ve 
seçtiği doğru hayat tarzı dolayısıyla da “hoşnut”tur. Kalbi mutmaindir, yaptığı 
işlerden tatmin buluyor, hayat biçimi mutluluk ve hoşnutluk sağlıyor. 

Razi akıllı kimselerin “Üç şeyin sonunun olmadığını söylediklerini hatır- 
latır: Güvenlik, sağlık ve yeterlilik (kifayet).” Hakikatte güvenliğini, sağlığını ve 
kendisine yetecek kadar maddi-sosyal imkânları olan kimse itminan içinde 
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olur. Her ihtiyaç, arzu ve talebi bir noktada sınırlandırmak gerekir, aksi hal- 
de ihtiyaçlar arzuya, arzular tutkuya, tutkular esarete, esaret ıstırap ve ruh- 
sal hastalıklara dönüşür. Sınırları Şeriat tayin eder, hikmet, irfan ve ibadetler 
istiğnayı getirir. Kişi, eşya dünyasına, nefsin istek ve arzularına karşı istiğna, 
Allah'a karşı fakr hali içinde yaşarsa, özgürleşir. Modernlik insana üç şeyi va- 
adetti: “Güvenlik, özgürlük ve refah.” Güvenlik ortak talep ve ihtiyaçtır. Ancak 
özgürlük ve refah, daha üst ahlaki normlarla, normların zemini ve çerçevesi 
ilahi hüküm ve öğretilerle tanımlanmadığı zaman yıkıcı hal alır. Ahlaki ve ma- 
nevi amaçlardan kopuk özgürlük salt yapabilme gücü ve iktidarı olur, kimin 
gücü neye yetiyorsa onu yapar, gücü denetimsiz kullanır; bir sınıf veya zümre 
denetimsiz güç kullanıp da sınırsız özgür yaşarken, kitleler köle hayatı yaşa- 
maya başlar, bu ise çatışma potansiyellerini arttırır, güvenliği ortadan kaldırır. 

Güvenlik ve itminanı ortadan kaldıran sebep, bu büyük nimetlerin Allah'ın 
bağış, lütuf ve ihsanı olduğu hakikatinin unutulması, nankörce bir hayat tar- 
zının seçilmesidir. Allah'a ve ilahi hükümlere rağmen doğru bir sosyal düzen, 
sahici bir medeniyet mümkün değildir. Allah'a karşı nankörlük (Küfran-ı ni- 
met) iki musibeti getirir: Açlık ve korku. Bu cürüm işlendiğinde yüce Allah 
imkânları keser, mesela yağmur yağdırmaz, tarımsal ürünler yetişmez, kıtlık 
veya başka sarsıcı-yıkıcı afetler olur. Şımarık, sorumsuz, aldırışsız, zenginliğini 
gösteriş ve rekabet aracı olarak kullanıp başkalarında kıskançlık duygularını 
uyandıranlar, düşmanların iştahını kabartır yağma ve talanlar başlar, ülke iş- 
gale uğrar, sömürge haline gelir. Ya da ezilen, yoksun ve yoksul bırakılan kitle- 
ler isyana kalkışır, güvenlik ortadan kalkar, iç savaş ve çatışmalar şehri kaosa 
sürükler. Hiç kuşkusuz bütün bunlar tarihte yaşanmıştır, sayısız şehrin başın- 
dan geçmiştir. 

Ayette Arap diline mahsus edebi bir ifade olarak “Açlık ve korku elbi- 
sesi” kullanılmıştır. Elbise vücudu sarar sarmalar; kişi ne giymişse üzerinde 
görünür, kolayca farkedilir. Açlık ve korku gibi iki musibeti, bunlara maruz 
kalanların üzerinde, hal ve hareketlerinde, fiziksel duruş ve görünüşlerinde 
gözlemlemek gayet kolaydır. Kirli pasaklı bir elbisenin kokusu burnu, daracık 
bir elbise bedeni sıkar, rahatsız eder, insandaki ferahlık duygusunu yok eder. 
“Takva elbisesi” olduğu gibi, “açlık ve korku elbisesi” de vardır. 

Yukarıda bu trajik duruma örnek verilen şehrin muhayyel olabileceği- 
ni söyleyenler olduğunu zikretmiştik. 113. ayet daha somut ve sosyal-maddi 
bir durumdan söz eder. Böyle bir şehre, tekrar halkını doğru yola sevkedecek 
peygamber gönderilir, halk ilahi kelamı kaale aldıkları takdirde yine güvenlik 
ve itminan içinde yaşayacaklardır. Ancak Allah'ı unutan günahkâr şehir halkı 
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onu dinlemezler, hata ve cürümlerinde ısrar ederler; yerli yerine yapmadıkları 
şeyler, idari, iktisadi ve sosyal politikalarını düzeltmezler bu onların zulüm ve 
haksızlıklarının sebebi olur, derken onlar bu tutum üzere devam ederlerken 
azap onları yakalar, tarihten siler. Tarihte bu türden sayısız şehir devlet, impa- 
ratorluk veya medeniyet gelip geçmiştir. O halde bu iki ayette tarihte bolca ör- 
neklerine rastladığımız şehir tipolojisinden söz edildiğini daha iyi anlıyoruz. 


Li 
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114. Öyleyse Allah'ın sizi rızıklandırdığı şeylerden helâl (ve) temiz 
olanlarını yiyin; eğer O'na kulluk ediyorsanız Allalı'ın nimetine 
şükredin. 


115. O, size ancak ölüyü, kanı, domuz etini ve Allah'tan başkası adına 
kesilmiş olan (hayvan)ı haram kıldı. Fakat kim mecbur kalırsa, 
saldırmamak ve sınırı aşmamak üzere (yiyebilir). Çünkü gerçek- 
ten Allah, bağışlayandır, esirgeyendir. 


116. Dillerinizin yalan yere nitelendirmesi dolayısıyla şuna helâl, buna 
haram demeyin. Çünkü Allah'a karşı yalan uydurmuş olursunuz. 
Şüphesiz Allah'a karşı yalan uyduranlar kurtuluşa ermezler. 

117. (Bu dünyada olup-biten) Pek az bir metadır. Onlara ise acı bir azap 
vardır. 

118. Yahudi olanlara da, bundan önce sana aktardıklarımızı haram 
kıldık. Biz onlara zulmetmedik ancak onlar kendi nefislerine zul- 
mediyorlardı. 
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119. Sonra gerçekten Rabbin, cehalet sonucu kötülük işleyen, sonra 
bunun ardından tövbe eden ve ıslah olanlar(la beraberdir). Şüp- 
hesiz Rabbin bundan sonra bağışlayandır, esirgeyendir. 


112 ve 113. ayetlerde kendilerine verilen nimetler dolayısıyla güvenlik ve 
huzur içinde yaşayan bir şehir halkının, nimete karşı nankörlükleri dolayısıyla 
başlarına gelenler anlatıldıktan sonra, Allah'ın emirlerine itaat eden, O'na iba- 
det (kulluk) edip şükretmesini bilen bir toplumun esasında hayatının çekile- 
mez yasaklarla çevrili olmadığına işaret edilmektedir. 

Şanı Yüce Allah insanların kendilerine bahşedip rızıklandırdığı şeylerden 
“helal ve temiz/hoş” olanlarını tercih etmelerini emreder. Rızkın “helal ve tay- 
yib” olması, meşru ve yasaklanmamış olması, aynı zamanda insana haz ve lez- 
zet vermesidir. Bu demektir ki, haram ve tiksindirici (habis) rızık damümkün- 
dür. Hz. Ali (r.a.), kendisine hediye etmeyi düşündüğü kamasını namazda iken 
çalıp çölde kaçan akılsız bir bedevinin arkasından bakıp şöyle demiştir: “Rız- 
kının hırsızı oldu.” Her neye sahip oluyorsak rızkımızdır, bize rızkımızı temin 
etmek üzere iki yol gösterilmiştir: Helal ve haram, başka bir ifadeyle meşru 
ve gayrı meşru yollar. Hangi yola girersek girelim, rızkımızı elde etmiş oluyo- 
ruz, mesele meşru yoldan ayrılmamak, başkasının rızkını hırsızlık, sömürü, 
yağma, faiz, rüşvet, usulsüzlük, yolsuzluk ve gasp gibi yollarla kendi rızkımız 
üzerine ilave etmeye kalkışmamaktır. 

Yiyeceklerimizin tayyib olması, helal ve hoş olmasını, lezzetli ve besleyici 
olmasını gerektirir. Şanı Yüce Allah “ölmüş hayvan leşini, kanı, domuz etini ve 
Allah'tan başkası adına kesilen hayvan eti”ni yasaklamaktadır. Zaruret halinde 
başkasına zarar vermemek ve haddi aşmamak kaydıyla bunlardan yenebilir. 
(Daha geniş bilgi için bkz. 2/Bakara, 173; 5/Maide, 3,60 ve 6/En'am, 145. ayet- 
lerin açıklaması.) 

Sayılan ilk üç haram insanın sağlığına zarar verir, “Allah'tan başkası adına 
kesilen hayvan eti yasağı” ise taabbudidir, bile bile böyle bir hayvanın etini 
yemek insanın ruh ve zihin hayatına, dini şuur ve manevi tekâmülüne zarar 
verir. “Haram /yasak” koyma yetkisi sadece Allah'a mahsustur, her haram ve 
hikmetin mutlaka pozitif bir açıklaması olmayabilir; bilebileceğimiz veya bi- 
lemeyeceğimiz hikmetleri vardır. Bu son derece önemlidir. Çünkü insanlar ya 
akıllarına estiği gibi helal ve haram koyarlar veya modern zamanlarda pozi- 
tivizmin derin etkisinde her yasağın bilimsel bir açıklamasını talep ederler. 
Tatminkâr bir açıklama bulmadıklarında da haramı helale çevirirler. Ayet, 
“dillerinizin tavsif ettiği/nitelendirdiği gibi şuna helal, buna haram demeyin” 
buyuruyor. Yani bir nesnenin veya şeyin helal ve haram olma niteliğini biz in- 
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sanlar tayin edemeyiz, kendi bilgi, anlayış, kanaat ve değerlendirme kriterle- 
rimize göre tasnif edemeyiz. Helal ve haram koyma, sınır (hudut) tayin etme 
yetkisi sadece Allah'a mahsustur. Aksine hareket edenler “Allah'a karşı yalan 
söylemiş”, O'nun yasama/teşri hakkına tecavüz etmiş olurlar. Böylelerinin 
kurtuluşa ermesi mümkün değildir. Bu hassasiyeti göz önünde bulunduran 
İslam bilginleri, içtihat yetkisine sahip oldukları halde apaçık -hükmü açıkça 
belirtilenler hariç- “bu haramdır” demekten kaçınır, “bu iş veya davranıştan 
sakının” demeyi tercih ederler. İmam Malik, açıkça “Bu helaldir, bu haramdır” 
deyip fetva vermeyi uygun bulmamıştır. 

Bu yollara tevessül etmeye değmez, zira dünya hayatı geçicidir. İşlerine 
geldiği gibi, biraz da kendi otoritelerini pekiştirmek üzere gelişigüzel haram- 
lar, yasaklar koyan Yahudi din bilginleri olmuştur. Halk da onlara itiraz etme- 
miş, koydukları haramları haram kabul etmiştir. Bu konu En'am süresinde 
(6/146) anlatılmıştı. Onlara mahsus cezalar vaz'edildi, şeriatleri ağırlaştırıldı. 
Aslında bu Yahudilerin kendi kendilerine haksızlık etmeleriydi, yoksa merha- 
meti bol olan Allah onlara asla zulmetmedi. (Bkz. 4/Nisa, 160-162. ayetlerin 
açıklaması.) 

İnsan “cehalet” sonucu kötülük işler. Burada sözü edilen cehalet, sadece 
“bilgisizlik /bilmezlik” değildir; bilgisizlik cehaletin bir türüdür. Diğer türü 
bilerek işlenen fiiller, yapılan şeylerdir. Mesela kişi sigaranın zararlı oldu- 
gunu “bilir”, hatta paketin üzerinde “sağlığa zararlıdır” yazılır ama nefsine 
hâkim olup sigarayı bırakmaz, işte bu cahilce bir tutumdur. İnsanları genel- 
likle küfür, inkâr ve isyana sevkeden sebepler yaptıkları şeyin “doğru ve iyi” 
olduklarını düşünmeleri, bilgilerinin bu yönde şekillenmesidir. Ancak nefsin 
istek ve tutkularının insanı sürüklediği öyle cahilce hayat biçimleri var ki, za- 
man içinde belli bir tarzda yaşayan insanlar öyle inanmaya vedüşünmeye de 
başlarlar (4/Nisa, 17-18). Mevlana Celaleddin Rumi'in dediği gibi “İnandığın 
gibi yaşamazsan, yaşadığın gibi inanmaya başlarsın.” Bu açıdan bakıldığın- 
da cehaleti; vahyin ışığında olmayan, inkâr ve isyanı aklileştiren (rasyonali- 
zasyon), ilahi emir ve yasakları kaale almayan her düşünce ve eylem olarak 
tarif etmek mümkündür. Fizilali'l Kur'an'ın sahibi Seyyid Kutup ve kardeşi 
Muhammed Kutup'un yaşadıkları çağı (20. asır) “cahiliye” olarak nitelen- 
dirmeleri boşuna değildir. 

İnsanlar cehalet/cahiliye içinde yaşayabilirler ama hakikatin bilgisine 
ulaşıp da heva ve heveslerini denetim altına aldıklarında; bencil, geçici istek 
ve tutkularını yenmeyi başardıklarında şanı yüce Allah, onları geçmişte yap- 
tıklarından dolayı affeder, bağışlar ve esirger. 
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120. Gerçek şu ki, İbrahim (tek başına) bir ümmetti; Allah'a gönülden 
yönelip itaat eden bir muvahhiddi ve o müşriklerden değildi. 

121. O'nunnimetlerine şükrediciydi. (Allah) Onu seçti ve doğru yola iletti. 

122. Vebiz ona dünyada bir güzellik verdik; şüphesiz o, âhirette de sa- 
lih olanlardandır. 

123. Sonra sana vahyettik: “Hanif (muvahhid) olan İbrahim'in dinine 
uy. O, müşriklerden değildi.” 

124. Cumartesi ancak onda ihtilafa düşenlere (farz) kılındı. Şüphesiz 
Rabbin, onların ihtilaf ettikleri şeyler hakkında kıyâmet günü 
aralarında hükmedecektir. 


Ulu'l azm peygamberlerden olan İbrahim aleyhisselama Müslümanlar 
gibi Mekke müşrikleri sahip çıkarlardı; Yahudiler de öyle. Mekkeliler, ataları 
kabul eder, onun yolunu takip ettiklerini gururla söylerdi, nihayet Kâbe'nin 
banisi o idi. Bu doğru olmakla beraber İbrahim (a.s.) tek bir Allah'a inanıyor- 
du, hanifti, yüksek ahlaki hayatı tavsiye ediyor, bunun mümkün yollarını öğ- 
retiyordu (2/Bakara, 135-136). Bu özelliğiyle “tek başına bir ümmet”ti yani 
bütün insanlar bu temel ve ebedi hakikatten yüz çevirse dahi o buna dört elle 
sarılmıştı. Onun bu kararlığı ve sarsılmaz imanı, bu misyonu yeryüzünün her 
tarafına yayacak hanif bir ümmetin nüvesi, çekirdeği oldu. Hz. İbrahim'i Yüce 
Allah insanlara önder (imam) seçmiştir (2/Bakara, 124). Ur ve Harran bölge- 
sinden ayrılıp Filistin'e yöneldiği zaman karısı Sara ve yeğeni Lut'tan başka 
kimse yanında değildi ama o asla inancını sarsmadı, imanına şirk, putçuluk, 
haram ve sapkınlık karıştırmadı, kendisine vahyedilen hakikati, Allah'ın birli- 
ği inancı ve fikrini, tertemiz ahlaki hayat olan hanifliği beşeriyetin hafızasına 
ebediyyen kazımak için ne yapılması gerekliyse onu yaptı. Sahip olduğu en 
ufak bir nimete dahi şükretmeyi ihmal etmedi; sofrasını bereketin ve cömert- 
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liğinin nişanesi olarak hep açık tuttu; şanı yüce ve ihsanı bol olan Allah da ona 
güzellikler verdi, ahirette de salihler arasına kattı. 

Bu durumda Mekkeli müşriklerin putçuluk ve ahlaken düşkün hayat tarz- 
larına bakmadan İbrahim'le övünmeleri basit bir sahtekârlıktan, ikiyüzlülükten 
başka bir şey değildi. Eğer İbrahim'in mirasına sahip çıkacak varsa, o Hz. Muham- 
med (s.a.)'den başkası olamazdı. Çünkü onun yolunu takip ederek tevhid inancını 
o yüceltti, ahlaki hayatı öne çıkardı ve kendinden herhangi bir helal-haram koy- 
madı, yüce Allah neyi öğrettiyse onları öğretti, insanları ilahi hükümlerin sınırla- 
rı içine çekti. Bu hanif olan İbrahim'in genel çerçevesini çizip öğrettiği dinin-şe- 
riatın (millet) ta kendisidir. Şirk ve ahlaksızlıktan kurtulmak da buna bağlıdır. 

Müşrikler gibi Yahudiler de Hz. İbrahim'in mirasına sahip çıkıyorlarsa da, 
onların da söylem ve tutumlarında bir samimiyetsizlik ve tutarsızlık söz konu- 
sudur; bunun belli başlı göstergelerinden biri “cumartesi yasağı” konusundaki 
inanç ve tutumlar konusunda içine düştükleri ihtilaftır. 

Bilindiği üzere cumartesi Yahudiler için kutsal bir gündür, bu günde iba- 
det edilir, Tanrı'ya şükredilir ve başka bir şey yapılmaz. Bugünde gözetilmesi 
gereken çok sayıda yasak söz konusudur. Ayet, Cumartesinin bir ihtilaf üzerine 
Yahudilere verildiğini belirtir. Muhtemelen İsrailoğullarına kadar her peygam- 
ber Cuma gününü mü'minlerin şükür günü olarak öğretmişti. Zira geleneğe göre 
Hz. Âdem ve eşi Havva, bu günde işledikleri günahtan dolayı tevbe edip Allah'a 
şükretmişlerdi. Daha önce de Allah'ın kâinatın yaratılışını Cuma günü bitirdiği- 
ne dair bir inanış vardı. Her Peygamber (s.a) Cumayı şükür günü olarak öğret- 
mişken, Yahudiler bu konuda tartışmaya girdiler. Cuma gününü reddettiler (Bkz. 
Buhari, Cuma, 1). Bunun üzerine Allah onlara Cumartesi gününü verdi, fakat ça- 
lışma yasağı koydu, haramlarla donattı. Bu konu daha önce Bakara (2/65), Nisa 
(4/47 ve 154), Araf (7/163) sürelerinde ele alınmıştı. Müslümanlar, Cumayı 
benimsemekle bunu aslına irca ettiler. (Bkz. 62 /Cuma, 9-11. ayetlerinin tefsiri.) 

Sonuçta Yahudiler, hem kendi aralarında hem Hıristiyanlar ve Müslüman- 
larla hangi günün şükür günü olduğu konusundaki ihtilaflarına devam edecek, 
Cumartesi gününü yücelteceklerdir. Bu konuda herhangi bir tartışmaya gir- 
meye gerek yok; çünkü ayet, bu konuda da son hükmü Allah'ın kıyamet günü 
vereceğini belirtmektedir. 
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125. Rabbinin yoluna hikmetle ve güzel öğütle çağır ve onlarla en gü- 
zel bir biçimde mücadele et. Şüphesiz senin Rabbin yolundan sa- 
panı bilendir ve hidayete ereni de bilendir. 


İster putatapıcı müşrik ister kitap ehli gayrimüslimler olsun, Allah'ın yo- 
luna davetin değişmez ilke ve kuralları vardır ki, bunlar da “hikmet, güzel 
öğüt ve en güzel tarz ve biçimde mücâdele” yönteminin seçilmesidir. İslam 
davetinin temeli zor ve baskıya, bıktırma ve aldatmaya, zihinleri saptırıcı pro- 
pagandaya dayanmayan tebliğdir (Bkz. 3/Âl-i İmran, 20; 5 /Maide, 92-93; 13/ 
Ra'd, 40). Ancak tebliğin de muhteva ve yöntemi hikmet, estetik anlatım, inan- 
dırıcı-ikna edici söylem ve eğer tartışma ve mücadele olacaksa bunun da en 
güzel biçimde yürütülmesine dayanması istenir. Bu bizi İslami davetin üç ayrı 
insan grubuna ve üç ayrı mecrada sürebileceği fikrine sevketmektedir. 

a) Hikmet: Bu gruba giren insanlar teorik zekâya sahip, sistematik düşü- 
nen, bilgi ve gözlemlerini belli kuramlar çerçevesinde düzene koyan, tutarsız- 
lık ve çelişki gibi zihni zaaflara düşmeden olayları, dünyayı ve eşyayı açıkla- 
maya yatkın kimselerdir. Hikmet, hayır getiren temel bir zihni ve ruhi yönelim 
ve faaliyet olduğundan, Müslümanlar içinde teorik/kuramsal olarak düşünen, 
bilinenden bilinmeyen, görünenden görünmeyene götüren fikir ve açıklama 
modellerine sahip seçkin insanlar (havas) olmaları icap eder. Havas şeylerin 
hangi hakikat ve gayeye yönelik olduğu bilgisini araştırır. Hikmet ehli kimseler, 
vahyi referans almayan veya vahyi şuna buna uydurmaya kalkışan filozof veya 
felsefe düşkünü kimseler değildir, aksine düşünce faaliyetleri vahyin ışığında 
akli faaliyeti en üst seviyede gerçekleştiren kimselerdir. (Bkz. 2/Bakara, 129.) 

b) Öğüt (Hitap-retorik): Bu kategoride yer alanlar ağırlıklı olarak ortalama 
aydınlar ve daha aşağılara doğru sıralanan halk kitleleri, genel kamuoyudur. 
Bunlara dönük olan tebliği akıllarının, algı ve anlayış kapasitelerinin ölçüsün- 
de olması, anlatım ve söylem tekniklerinin buna göre seçilmesi zarureti vardır. 
Genel kitlelere hitap etmek demek, onların manipülasyonlar yoluyla zihinle- 
rini yönlendirmek, temeli boş propagandalara maruz bırakmak değildir, öyle 
de olmamalıdır. Zira büyüler bozulduğu gibi manipülasyonlar da düzeltilebilir, 
zihni kayanlar veya yönlendirenleler doğrultulabilir ve unutmamak gerekir ki 
her etkili propagandadan daha etkili propagandaetkinleri bulunur. Bu durum- 
da genel kitleye hitabın amacı onların imanı ve hakikati seçmede kendileri- 

ne yardımcı olmak, bilinçlerini asli mihverine oturtmaya çalışmak, zihinleri 
üzerinde kurulmuş bulunan blokajları (sahte kutsallıklar, önyargılar, bid'at 
ve hurafeler, batıl inançlar, kült ve ulu önder baskısı, hakikat ve felah değeri 
olmayan siyasi görüş ve sistemler vs.) yıkmak, “kralın çıplak olduğunu” gös- 
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terebilmek olmalıdır. Öğüt, eğer son tahlilde bir hitap/retorik ve söylem ise, 
bunun medya dilinden eğitime, sanattan edebiyata ve başka tekniklere kadar 
hayli geniş bir yelpazeyi içine aldığını söylemek mümkün görünmektedir. Yüce 
Allah, kullarının “sözün en güzelini söylemeleri”ni emreder. (17/İsra, 53.) 

c) Mücadele: Bunun büyük ölçüde polemik, tartışma ve münazara yolu 
olduğunu söyleyebiliriz. Bazı zorunluluklar dolayısıyla bu yol seçilecekse, ör- 
neğin bir televizyon programında tartışma programı, bir platformda olacak 
açık oturum, sempozyum olacaksa, İslami tebliğ kaygısı olan insanların dil ve 
üsluplarına, kibar ve nezaket kurallarına, hoşgörülü tutumlar takınmaya, ima- 
nında sımsıkı iken bilgilerini genişletmeye yatkın görünmesi gibi hususlara 
dikkat etmeleri lazım. Her ne olursa olsun hasmı yenmek gayesiyle kaba üslup 
ve dil kullanmaktan, küfür-sövgü, hakaret, hak ve hukuk ihlaline yol açıcı tu- 
tum ve davranışlardan, sığ ve anlayışsız bağrışmalardan kaçınmalıdır. Gerek 
dili ve hitabı gerek nezaket ve tabiiliğiyle hem rakibini hem dinleyicileri, se- 
yircileri veya muhatapları etkilemeye çalışmalı ama bütün bunları yaparken 
de yapmacık hareketlerden kaçınıp mümkün mertebe tabii ve samimi olmaya 
çalışmalıdır. İhlasla ve samimiyetle dile getirilmiş hiçbir sözden daha etkili si- 
lah olamaz. (Ayrıca bkz. 15/Hicr, 84, 94-95; 19/Meryem, 46-47; 25/Furkan, 
63; Zuhruf, 89.) 

Bu üç yönteme rağmen insanlar doğru yolu seçmeyecek olursa, bunların 
niçin sapkınlıkta kaldıklarını veya hidayete erenlerin niçin hidayete erdikleri- 
ni Allah bilir. Yani bunun manası tebliğci ihtiram ve tefekkürü, hikmet ve öğü- 
dü elden bırakmamalı, zorbalığa başvurmamalı ve her şeyin en güzel sonucu- 
nu Allah'a bırakmalıdır. 


YE Nİ pille öp 4 çişi b aş İşaölad il Öl 
gWU Gzyllal! 


126. Eğer ceza verecekseniz, size verilen cezanın misliyle ceza verin ve 
eğer sabrederseniz, andolsun bu, sabredenler için daha hayırlıdır. 


Bakara, 190-194. ayetlerinin tefsirinde, Müslümanların düşmana veya 
saldırgana misliyle mukabelede bulunma hakları olduğunu ancak bu hakkın 
mutlak olmayıp mukayyet olduğunu anlatmaya çalışmıştık. Bu ayet, kısas ve 
misliyle mukabele çerçevesinde aynı konuya değinmektedir. 

Vahidi ve diğer bilginlerin verdiği bilgilere göre ayet, Uhut savaşında şehit 
edilen ve Ebu Süfyan'ın eşi Hind'in emriyle göğsü yarılıp ciğerleri ve kalbi çıkarı- 
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lan, burnu ve kulakları kesilen Hz. Hamza'nın uğradığı durum üzerine, bu olaya 
fazlasıyla üzülen Hz. Peygamber (s,a)'in “Allah'a andolsun, sana (Hz. Hamza'ya) 
karşılık onlardan 70 kişiye müsle (aynısını) yapacağım" demesi üzerine inmiştir. 

“Müsle”, düşmanın burun, kulak, cinsel organ vb. uzuvlarını keserek işken- 
ce etmektir. Ayetin inişi üzerine Peygamber Efendimiz (s.a.), derin bir teessürle 
söylediklerini yapmaktan vazgeçti. (Darakutni, IV, 118; Kurtubi, ilgili ayetin tef- 
siri). Diğer hadislerde de “müsle”yle ilgili şu hükümler vaz'edilmiştir: “Burun ve 
kulak kesmek suretiyle intikam almaktan sakının” (Buhari, Mezalim, 30). 

“Kısas” veya “misliyle mukabele” ile “müsle” birbirinden ayrı şeylerdir. 
Ayet, uğranılan eziyete -ki Kur'an eziyeti “ukubat” olarak isimlendirmiştir- ay- 
nısıyla karşılık verilebileceğini belirtir. Şura, 40. ayetin tefsirinde açıklandığı 
üzere adaletin tesisi, suçluların cezalandırılması bunu gerektirir. Ancak bu, her 
halükarda yani mutlaka eziyete eziyetle karşılık verileceği anlamına gelmez. İlla 
da karşılık verilecekse ancak misliyle karşılık verilmeli, fazlasıyla değil. Şu var 
ki, ayetin devamında eziyete sabretmenin “daha hayırlı” ve övgüye değer bir 
tutum olduğu belirtilmektedir. İlk mertebe cezaya misliyle karşılıktır; çünkü ce- 
zanın miktarını aşan karşılık aşırıya gitmek ve zulmetmektir. Daha üst mertebe 
ise sabretmek yani intikam almamaktır. Razi, bunun “intikam almayı kesinlikle 
yasakladığını” belirtmektedir. İtalyanlara karşı verdikleri savaşta, kendilerine 
yapılan işkence ve müslenin bir benzerini yapmak isteyen bazı Libyalılara bü- 
yük İslam kahramanı Ömer Muhtar şöyle demişti: “Onlar bizim öğretmenleri- 
miz değil, bizim öğretmenimiz Allah'ın elçisidir”, benzer bir cümleyi 1990'larda 
Bosna savaşında rahmetli Aliya İzzetbegoviç tekrarlamıştı. 

Gerek saldırıya misliyle karşılık verme, gerek eziyete dengi bir eziyetle ce- 
vap vermenin mutlak olmadığına işaret etmiştik. Kurtubi, bu ayetin tefsirinde 
şu bilgiye yer verir: İbn-i İshak'ın Müsnedi'nde yer alan bir hadise göre, ada- 
mın biri başkasının karısıyla zina eder. Bu kişi, sonraları karısını eşiyle zina 
ettiği adamın yanına (emanet) bırakıp yolculuğa çıkar. Adam, “intikam alma” 
düşüncesiyle kadınla zina etmek ister ancak durumu Hz. Peygamber'e sorar. 
Peygamber Efendimiz (s.a.) şöyle buyurur: “Sana emanet edileni tastamam 
iade et. Sana hainlik edene sen hainlik etme" (Darakutni, Ill, 35). 

Ceza ve meşru savaş da düşmana karşı intikamcı, tasfiyeci ve soykırımcı 
olmamalıdır. Bunun özellikle Hz. Peygamber (s.a.) altını çizmiştir. Uhud savaşı 
sırasında Müslümanlardan 70 kişi şehid düşmüştü; bunların 64'ü Medineli En- 
sar, altısı ise içlerinde Hz. Hamza olmak üzere Mekkeli Muhacirlerdendi. Müş- 
rikler şehitlerin cesetlerine müsle uygulamıştı, bazı Müslümanlar da “Biz de 
birgün onları ele geçirirsek daha fazlasını yaparız” demişlerdi. Nihayet Mek- 
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ke fethedildiği gün biri “Bugün Kureyş'in kökü kazınacak” dedi ama Hz. Pey- 
gamber (s.a.) “Dört kişi dışında kimseye dokunmayın" buyurdu. (Tirmizi, Tesir, 
16/2.) Rivayetlere göre bu ayet bu olay üzerine inmiş bulunmaktadır. (Ayrıca 
bkz. 2/Bakara, 190-194; 22/Hac, 22 ve 42/Şura, 42-43. ayetlerin açıklaması) 
Ga ğin İY aç ği Yi all 3 Sile ağ eli 
Kİ eni e a Gy 5 pi 
UYAN Ogüzüzek pa öslla lgâ5l Gil ga Viğlgv yen ri 
127. Sabret; senin sabrın ancak Allah(ın yardımı) iledir. Onlar için hüz- 
ne kapılma ve kurmakta oldukları hileli-düzenlerden dolayı sı- 
kıntıya düşme. 
128. Şüphesiz Allah korkup-sakınanlarla ve iyilik edenlerle beraberdir. 


İslami hayat ve davetin esası güzel ahlak, zor ve baskıya dayanmayan teb- 
liğ, tebliğin yöntemi hikmet, öğüt ve en güzel biçimde mücadele etmek ise, 
sonuç iyi olsun olmasın, Müslümanlar bu yolda çaba harcarlarken iki şeye 
sabır göstermelidirler: Biri, karşılaşılacak zorluklara tahammül etmek, geri 
adım atıp yılmamak; diğeri bazı mahrumiyetlere katlanmayı bilmek. Yani ilki 
gelebilecek zarar ve sıkıntılara mukavemeti, diğeri muhtemel geçici fayda ve 
çıkarlara aldanmamayı gerekli kılmaktadır. Asr (103) süresinde açıkça vur- 
gulandığı üzere, “insanın ziyanda olduğu bir zaman”dayız. Böyle bir zamanda 
zarar ve ziyanı, hüsran ve kaybı asgariye indirmenin yolu, sahih iman ve sa- 
lih amelle birbiriyle dayanışma halinde olan insanların hiç ara vermeden yine 
birbirlerine “Hak ve hakikati ve sabrı tavsiye etmeleri”dir. Doğru yolu tercih 
etmeyip cürüm ve günahta ısrar edenler sevdiklerimiz olsa bile onlar için hü- 
zünlenmek gerekmez, kuracakları tuzak ve komplolara karşı Allah'a sığınıp 
sıkıntıya düşülmez. Çünkü bu iki hal ahlaki zaaf ve gevşekliğe sebebiyet verir. 
Doğru yolda dimdik ilerlemenin anahtarı takva ve ihsandır. Takva ve ihsanın 
bir arada zikredilmesi, tek başına estetik değerin bir işe yaramadığını, onu 
geriden takvanın, Allah'ın koyduğu yasaklara harfiyyen riayet etme bilinci ve 
sorumluluğunun beslemesi gerektiğini göstermektedir. Takva sahibi olup da 
güzellik ve iyilik peşinde olanlar hem dünyada hem ahirette kurtuluşa eren- 
lerdir, çünkü Allah onlarla beraberdir. 


Nahl (16) süresinin tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


17- İsra Süresi 


Bir görüşe göre 6 âyeti (26,32,33, 57, 73, 80) Medine'de, geri kalanı Mek- 
ke'de indirilen bu süre 111 âyettir. İsmini ilk ayetteki “esra”dan almaktadır. 
İsrailoğullarından söz ettiği için “Beni İsrail ve Sübhan” gibi isimlerle de anıl- 
mıştır. Kasas (28) süresinden sonra, Yunus (10) süresinden önce inmiştir. 


Aİ azli Gİ gele 
Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 
AŞİ! İİ aGsll azal ğa Yİ oi yel gili öl 
Goğğaenİl yale ŞA A8) Sİ Sa Al 5 SS gi Gİ 
1. Bir kısım âyetlerimizi kendisine göstermek için, kulunu bir gece 


Mescid-i Haram'dan, çevresini bereketlendirdiğimiz Mescid-i Ak- 
sa'ya götüren O (Allah) yücedir. Gerçekten 0, işitendir, görendir. 


Mekke döneminin sonlarına doğru (Bi'setin 11. yılı) indirilen bu sürenin 
ilk ayetinin anlattığı olay, üç yıl süren boykot ve arkasından Hz. Peygamber 
(s.a.)'in eşi Hz. Hatice (ra.) ve koruyucusu amcası Ebu Talib'in öldüğü “hüzün 
yılı” dolayısıyla ortaya çıkan moral çöküntüsüne son vermiş hem Hz. Peygam- 
ber hem bir avuç ashab için bir teselli ve geleceğe ilişkin ümit ve motivasyon 
kaynağı olmuştur. Söz konusu mucizevi olay her şeye kudreti yeten Allah'ın 
kulu Hz. Muhammed (s.a.)'i “bir gece” vakti Mekke'de bulunan “Mescid-i Ha- 
ram'den alıp Mescid-i Aksa'ya yürütmesi”dir. Bu olayın Recep ayının 27. gece- 
sinde vuku bulduğuna dair yaygın kanaat vardır (Tecrid-i Sarih, Il, 262). 

Geçmişte peygamberlerin Allah'ın izniyle inkârcı ve sapkın kavimlerine 
gösterdikleri mucizelerden farkı, İsra olayının Mekke müşriklerini inandırmak 
değil, bizzat ilahi yardım beklentisi içinde olan Hz. Peygamber'e ve onun etra- 
fında sadakatle toplanan az sayıdaki mü'mine moral güç sağlamaktır. İsra'dan 
sonra Müslümanlar çok sevdikleri Mekke'yi terkedip daha güvenli yerlere 
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hicret etmeyi düşünmeye başlamışlardır ki, bu büyük mucize, onlara sadece 
Allah'ın arzının değil, bütün evrenin Allah'ın mutlak kudreti altında olduğu 
fikrini telkin etmiştir. Hz. Peygamber'den başka Yüce Allah tarihte İbrahim 
aleyhisselama “ölülerin nasıl diriltileceği” Musa aleyhisselama “Tur dağında 
asasını yılana ve elini ışık saçan” nesneye dönüştürerek iki peygamberin kalp- 
leri mutmain olsun diye onlara matuf mucizeler göstermiştir (7/ATraf, 143). 

“İsra” gece vakti yürümek, “gece yürüyüşü” demektir. Yolculuğun amacı 
Hz. Peygamber'e “bir kısım ayetleri göstermek”tir. Burada bahse konu olan 
ayetler, yolculuk boyunca karşılaşacak sıradışı olaylar, mucizevi vizyonlar, gös- 
terilecek belge ve burhanlardır. Bunların ne olduğu Kur'an-ı Kerim'de açıkça 
belirtilmiş değildir. Necm süresinde (53/13-17) anlatılanların bunlara birer 
atıf sayılabileceğine ilişkin görüşler kuvvetli değildir, zira Necm süresi Mekke 
döneminin ilk yıllarında inmiştir. Kaldı ki Necm süresinde sadece Cebrail aley- 
hisselâmla karşılaşma anlatılmaktadır. Kur'an'ın dışında görülen ve ruhen iş- 
tirak edilen mucizeler hakkında ancak hadisler ve sahabelerden gelen haber- 
ler sayesinde bazı bilgi ve kanaatlere sahip olabiliyoruz. (Mesela bkz. Buhari, 
Bed'u'l halk, 6; Salat, 1; Tevhid, 37 ve hadis kitaplarının miracla ilgili bapları.) 
Şu var ki. İsra süresinde “mi'rac” kelimesi göçmemektedir. 

Sözü edilen ayetler İbrahim aleyhisselama gösterilen “göklerin melekütu” 
(6/En'am, 75) olabilir mi? Bu zayıf bir ihtimal değildir. Zira Mescid-i Haram'dan 
Mescid-i Aksa'ya “yatay”, oradan göklere “dikey” olarak uzanan yolculuk, var- 
lık âleminin Allah'ın hükümranlığı altında nasıl işlediğini ve ilahi sünnetlere, 
kozmik düzen ve yasalara göre varoluşunu sürdürdüğünü, her şeyin O'nun 
ilim, irade ve kudreti altında olduğunu göstermiş. Yüce Allah bir beşer olan 
Hz. Peygamber'e Hakikat'i hem ayne'l-yakin hem Hakka'l yakin öğretmiştir. 

Kendisine ayetler /mucizeler gösterilen zat “kulumuz” olarak vasıflandı- 
rılmıştır. Yani 

a) Bu zat (Hz. Peygamber) sevgi halesinin koruması altındadır, 

b) Bir kul olarak sadece temaşa etmek konumundadır. İslam bilginlerine 
göre Allah'a kul olmak beşer için en yüksek şereftir, eğer daha şerefli bir isim 
olsaydı Yüce Allah elçisini onunla isimlendirirdi. 

c) Söz konusu mucizelerin vukuunda Hz. Peygamber'in herhangi bir dahli 
yoktur. Mucizeleri temaşa etmesi için sayısını Allah'tan başka bilemediği me- 
lek görevlendirilmiştir; çünkü “ona göstermek için” fiili nun-u azame olarak 
gelmiştir. Ancak “götüren ve gösteren” Allah'tır. Hiçbir melek, O'nun emri ol- 
madan böyle bir şeye teşebbüs edemez ancak böylesine olağanüstü bir olayda 
(semavi yolculukta) sayısız melek görev almış bulunmaktadır. 
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Söz diziminin (lafız) açık ve anlaşılır okumasından açıkça anlaşılan şu ki, 
gece yürüyüşü Mescid'i Haram'dan Mescid'i Aksa'ya kadar sürmüştür. Ondan 
sonra çeşitli görüş ayrılıklarına sebep olmuş şu veya bu tarzda yolculuk vuku 
bulmuşsa -ki elbette vuku bulmuştur- bu “isra” ötesidir. 

Burada şu soru önemlidir: Mescid-i Haram'ın Kâbe'nin çevresi olduğu 
açıktır, peki Mescid-i Aksa neresidir veya nerededir? 

Kelime manası Mescid-i Aksa “en uzak yerdeki mescid” demektir. Tefsir- 
cilerin ve cumhur-u ulemanın kabulüne göre, söz konusu mescid, Kudüs'teki 
Beyt-i Makdis'tir. Hz. Davud'un inşasına başlayıp Hz. Süleyman'ın bitirdiği 
veya tamamen Hz. Süleyman tarafından inşa edilen (M.Ö. 967 veya 953) bu 
mescid Kur'an-ı Kerim'de zikredilir. Vakidi ve Ezraki'nin nakillerine dayana- 
rak ayette zikredilen Mescid-i Aksa'nın Beyt-i Makdis olmadığını söyleyen- 
lere göre, bu mescid Efendimiz'in zaman zaman namazgâh olarak kullandığı 
Mekke dışında Ci'rane'dekimesciddir. Eğer bu bilgiler doğru ise, bir gece Hz. 
Peygamber, Allah'ın kendisine buyurmasıyla bu mescide gitmiş, ibadet etmiş 
ve tıpkı Hira mağarasında müşahede ettiği olağanüstü hadiselere benzer bir 
hadise yaşamıştır. Buna göre hadislerde uzun uzadıya sözü edilen Mi'rac Ci'ra- 
ne'den sonra vuku bulmuştur. 

Muhammed Hamidullah, ayette zikredilen Mescid-i Aksa'nın “semada bir 
mescid” olabileceğini söyler, ona göre Beyt-i Makdis'in bulunduğu Filistin, 
Kur'an-ı Kerim'de “yakın yer (Edna'l arz)” olarak geçer (30/Rum, 3). Müslü- 
manların Kudüs'teki mescidi inşa edip ona Mescid-i Aksa adı vermeleri Hicri 
66-73 yılları arasındadır. Daha öncesinde Hz. Ömer, harabeye dönmüş mes- 
cidin bir bölümü üzerine mescid inşa etmişti. İbn-i Aşur, bu bilgilerin yabana 
atılmayacağını kabul etmekle beraber, ayetin Süleyman Mabedi'ni sonraları 
inşa edeceklerine dair gaybi bir haber verdiğini, dolayısıyla ayette geçen Mes- 
cid-i Aksa'nın Kudüs'teki bugünkü mescid olduğunu söyler. 

Mescid-i Aksa'nın Kudüs'teki Süleyman Mabedi olduğunu destekleyen ha- 
disler de vardır: “Burak'a bindim, Beyt-i Makdis'e vardım" (Buhari, Bed'u'l halk, 
6; Müslim, İman, 258-259). Bu hadis, Mekke'den Burak'a binilip gidilen mesci- 
din “Beyt-i Makdis” olduğu belirtilmektedir. “Sadece şu üç mescide ziyaret için 
yolculuk yapılır: Mescid-i Haram, Mescid-i Aksa ve benim mescidim (Medine'deki 
Mescd-i Nebevi)” (Buhari, Savm, 67). Nitekim Mescid-i Haram'da kılınan na- 
mazın sevabı 100 bin, Mescid-i Nebevi'dekinin bin, Mescid-i Aksa'nın ki 500 
olduğu belirtilmiştir. 

İkinci ve genel kabul gören görüşe göre gece yürüyüşü Mekke'den Kudüs'e 
kadar sürmüş, oradan göğe yolculuk başlamıştır. Bu olağanüstü yolculuğun 
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ne şekilde cereyan ettiğine dair farklı görüşler vardır: Kimine göre tamamen 

ruhi, kimine göre hem ruhi hem bedeni oldu, kimine göre rüyada gerçekleşti. 

Sürenin 60. ayetinde “Sana gösterdiğimiz o rüyayı insanları denemek için 

yaptık” buyrularak buna atıfta bulunulmaktadır. Buna “rüya”nın gözle uyanık- 

ken çıplak gözle görmek manasına da gelebileceği denilerek itiraz edilmiştir. 

Bilginlerin çoğunluğunun kabul ettiği görüşe göre hem Mekke'den Ku- 

düs'e hem oradan göğe gerçekleşen yolculuk (mirac) ruhen ve bedenen ol- 

muştur. Rivayetlere göre olay, Efendimiz Kâbe'nin dibinde Hacer-i Esved'in 

yanında -başka bir rivayete göre amcası Ebu Talib'in kızı Ümmü Hani'nin evin- 

de- iken, uyku ile uyanıklık arasında cereyan etmiştir (Tecrid-i Sarih, 11, 273). 

Bilim ve teknolojik donanım geliştikçe, bir dönem imkânsız kabul edilen 

olayların “mümkün” olduğu gözlenmektedir. Hiç şüphesiz Allah için “imkân- 
sız” yoktur, bize göre imkânsız olan şey O'na göre kolaydır. Mucizeler, bizim 
gücümüzü aşan olayların dilerse Allah için ne kadar kolay olduğunu gösterir. 
Ama bir bölümü insanın ilahi sünnetlere ve murada uygun olarak çaba göster- 
mesi durumunda ufuk çizgisi olabileceği fikrini de ima eder. Mesela Kudüs'te 
ikamet eden Hz. Süleyman'ın talebi üzerine, Allah'ın kendisine özel ilim öğret- 
tiği bir zatın Yemen'deki Belkıs'ı gözaçıp kapayıncaya kadar tahtıyla beraber 
getirmesi buna örnektir. Oysa İfrit, Hz. Süleyman'a çok daha kısa sürede, ma- 
kamından kalkmadan getirebileceğini söylemişti (27/Neml, 38-40). Bu olay, 
bir mucize midir, yoksa cinlerden İfrit ve kendisine kitaptan özel bilgi öğretil- 
miş birinin yüksek düzeydeki bilgi mahareti midir? Her ikisi peygamber olma- 
dığına göre, bu yaratıkların bilgisinin ulaşabileceği ufka işaret eder ki, bugün 
bu olay bize “bir tür ışınlama”yı çağrıştırmaktadır. Bu mucizevi olayın, zaman 
ve uzay ağının yırtılması ve belki sayılı anlarda tahakkuk etmiş olması müm- 
kündür. Nasıl hayli uzun zaman içinde cereyan ettiğini zannettiğimiz rüyalar 
birkaç saniye içinde olup bitiyorsa, mekândaki hareketin ölçümü veya bilinen 
uzay boyutlarının söz konusu olmadığı varlıkta bu olay bir “an”da vuku bul- 
muştur. Bizim gezegenimizdeki 80 yıl, bir başka gezegende sekiz saniye hük- 
mündedir. Günlerce ve haftalarca cereyan ettiğini zannettiğimiz en uzun rüya- 
larımız da birkaç saniyeliktir. Kesin olan şu ki, bizce mahiyeti müteşabihattan 
olan bu olayın nasıl vuku bulduğunu sadece Allah bilir! 

Şanı yüce Allah'ın gösterdiği bu mucize ile bize hatırlattığı husus şu ki, O 
“yüce”dir, Sübhan ismi, O'nun her türlü kötülük, eksiklik ve noksanlıklardan 
mutlak manada uzak ve yüce olduğu anlamını verir. İşiten ve bilendir. 

Ayetin başına, başladığı ilk kelime olan “Sübhan”a dönecek olursak, bu 
sıfata sahip Yüce Allah, Hz. Peygamber'e bütün bu harikulade olayları yaşatır, 
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kuluna meleküt âlemini gösterirken her tür noksanlıktan, eksiklik ve acizlikten 
münezzehtir. İnsana ait özelliklere sahip bir varlık bunları gerçekleştiremez. 
Sübhan'ın kök fiili suda yüzmek, bir işten boşalmak, çabalamak, gökyüzünde 
hareket etmek gibi anlamlara gelir. Yüce Allah insana özgü bütün niteliklerden 
uzaktır, kemaldir, hiçbir eksik-noksan sıfat O'na yakıştırılamaz. O halde bütün 
varlıklar eksik-noksan özelliklere sahip olup belli illetleri bulunduğundan bit- 
tabi ve bizzarure kemale doğru akarlar, kendi noksanlıklarını tamamlamak, 
eksikliklerini aşmak üzere O'na yönelirler. Âdem yaratılıp varlık alanına çıka- 
rılmadan önce melekler Allah'ı tesbih ve takdis ederlerdi (2/Bakara, 30); el'an 
da bu göreve devam etmektedirler. Yaratılış gayesi itibariyle insan da varlıklar 
gibi -ama onlardan farklı olarak iradi hareketleri, bilinçli seçimleriyle- aynı 
hedefe, ahlaki kemale yönelmeli ve bu yönde suda yüzen balık, uzayda akan 
yıldızlar gibi hareket etmelidir. Hz. Peygamber, bu mucizevi yolculukta kemal 
mertebesini müşahede etti, yer yer ruhen iştirak etti ve tekrar yeryüzüne, 
dünyanın gerçekliklerine döndüğünde maddi-tabii varlığın nasıl noksanlıklar- 
la malul olduğunu anlayıp asıl hedef ve gayenin kemale doğru çaba göstermek 
olduğunu hem ruhen tecrübe etti hem de bir mi'rac hadisesi olarak ümmetine 
gösterme-öğretme imkânını buldu. 

Hiç kuşkusuz Beytü'l Makdis veya Mescid-i Aksa, Kudüs'e büyük bir önem 
ve değer kazandırır. Yahudiler ve Müslümanlar için olduğu kadar Hıristiyanlar 
için de kutsal bir şehirdir. (Bkz. 5/Maide, 20-26. ayetlerin açıklaması.) Esasında 
tarih boyunca şehir kutsallığını ve yüksek değerini korumuş, din müntesipleri 
arasında çatışma sebebi olmuştur. Arkeolog Suna Durmaz, şehrin yerleşim tari- 
hini M.Ö. 3.500 yılına dayandırır, tarihte Kudüs'e şu isimlerin verildiğini aktarır: 

Ursalim: Şehrin ilk sahipleri olan ve Arap yarımadasından geldiği bilinen 
Kenanlılar dönemindeki ismidir (Barış şehri). 

1) Yerushalim ve Zion: İbranice “Allah'ın evi” 

2) Jebus-Yebus: Kudüs'ün Hz. Davud'un eline geçmesinden önceki ismi. 

3) Hierosolyyma: Eski Yunanlılar tarafından verilen isim. 

4) İlia veya AeliaCapitolina: Şehrin Latince ismi. 

5) BethMakdeşa (Kutsal ev): Şehrin Aramice ismi. 

6) Beth ha-Mikdaş (Kutsal ev): Şehrin İbranice ismi. 

7) Beytül' Makdis: Arapçada “kutsanmış ev /tertemiz kılınmış ev” 

8) Mescid-i Aksa: İsra süresinde geçen ismi. Kudüs temiz, arı, mukaddes 
demek olup İslami fetihten sonra şehir bu isimle anılmaya başlanmıştır. 

9) Kudüs-ü Şerif: Osmanlıların, Memluklerin elinden aldıktan sonra Ku- 
düs'ü alınca “şerif” sıfatını ilave etmişlerdir. 
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10) El-Karye: Kasaba, köy. Kudüs'e Bakara süresinde (2/58) yapılan atıftır. 

11) Arzu'l Mubâreke: Müfessirlere göre Enbiya süresi 71. âyette geçen 
“Arzu'l Mubarek”den kasıt, Kudüs'ü de içine alan Diyâr-ı Şam (Suriye, Lübnan, 
Ürdün, Filistin) topraklarıdır. 

12) Jerusalem: Batılılar tarafından şehre verilen isimdir. 

13) Zeytün: Bazı müfessirlere göre “Tin” süresinde (95/1) geçen “Zeytün” 
kelimesinden kasıt Kudüs'tür. Kudüs, İslâm'ın ilk kıblesi olduğu için “El Kıble” 
ve Hz. Dâvüd, Hz. Zekeriyya ve Hz. Meryem'in mihrabı olduğu için “El Mihrab” 
ismlerini de almıştır. (Beytü'l Makdis ve Kudüs için bkz. 2/Bakara, 114. ayetin 
açıklaması.) 
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2. oMusa'yakitapverdikve “Benden başka vekil edinmeyin” diye onu 
İsrailoğullarına kılavuz kıldık. 

3. (Ey)Nuhilebirlikte taşıdıklarımızın çocukları! Şüphesiz o, şükre- 
den bir kuldu. 

4. o Kitapta İsrailoğullarına şu hükmü verdik: “Muhakkak siz yer(yü- 
zün) de iki defa bozgunculuk çıkaracaksınız ve muhakkak büyük 
bir kibirleniş-yükselişle kibirlenecek-yükseleceksiniz. 

5. Nitekim o ikiden ilk-vaid geldiği zaman, oldukça zorlu olan kul- 
larımızı üzerine gönderdik de (sizi) evlerin aralarına kadar girip 
araştırdılar. Bu yerine getirilmesi gereken bir sözdü. 
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6. o Sonra onlara karşı size tekrar 'güç ve kuvvet verdik) size mallar 
ve çocuklarla yardım ettik ve topluluk olarak sizi sayıca çok kıl- 
dık. 

7. o Eğeriyilik ederseniz kendinize iyilik etmiş olursunuz ve eğer kö- 
tülük ederseniz o da (kendi) aleyhinizedir. Sonunda vaad geldi- 
ği zaman, (yine öyle kullar göndeririz ki) yüzlerinizi 'kötü duruma 
soksunlar”, birincisinde ona girdikleri gibi mescit (Kudüs)e gir- 
sinler ve ele geçirdiklerini “darmadağın edip mahvetsinler:' 

8. Umulur ki, Rabbiniz size merhamet eder, fakat siz (bozgunculuğa) 
dönerseniz biz de (sizi aşağılık kılmaya ve cezalandırmaya) döneriz. 
Biz, cehennemi kâfirler için bir kuşatma yeri kıldık. 


Sürenin ilk ayetiyle ilişkisi düşünüldüğünde, bu ayetler kümesi kendileri- 
ne son peygamber olarak gönderilen Hz. Muhammed (s.a.Y'e çıkardıkları zor- 
luklar çerçevesinde Mekkelilere hatırlatmada bulunmaktadır. Başka bir açıdan 
ayetler, İsrailoğullarının gelecekleriyle ilgili gaybi haberler vermektedirler. 

Konu Hz. Musa ve kavmi arasında süren ilişki ve olaylardır. Musa aley- 
hisselam İsrailoğullarına, Allah'tan başka kimseyi vekil, kefil dayanak edin- 
memelerini ve onları ahidlerine bağlı kalmalarını hatırlatması için gönderil- 
mişti, onların lideri-yol göstericileriydi. (2/Bakara, 53; 32/Secde, 23.) Hidayet 
rehberinin Tevrat olduğunu söyleyenler de vardır. Mücahid'e göre buradaki 
“vekil” kelimesi “ortak” manasındadır, buna göre ifadenin takdiri şöyle olur: 
"Bana başkasını ortak etmeyin, ortak edinmeyin” Fakat 4-8 arası ayetlerde an- 
latılacağı üzere onlar söz dinlemediler, bu yüzden tarihte başlarına büyük mu- 
sibetler geldi. Mekke halkı bundan gerekli dersleri çıkarmalı, Allah'ın Elçisi'ne 
kulak vermelidirler. Onlardan beklenen nankörlük yapmayıp, ataları Nuh gibi 
Allah'a çokça şükreden kullar olmalarıdır (19/Meryem, 58). Kısaca diğer in- 
san toplumlarından istenen şey Mekkelilerden de istenmektedir. Nihayetinde 
Mekkeliler veya başkaları olsun, hepimiz Âdem'den sonra Nuh aleyhisselâmın 
soyundan geliyoruz. Kopan tufanda bizim tür olarak zürriyetimiz Nuh'un ge- 
misinde korundu. Bizlerden istenen “şükretmek”tir. Bu, Nuh aleyhisselâmdan 
beri tekrarlanan çağrıdır, nitekim bu emri tebliğ eden Nuh da çokça şükreden 
bir kuldu. Şükrün ifadesi ve gereği: 

a) Yeryüzünde sahip olunan bütün nimetlerin, maddi ve manevi faydaların, 
güvenlik ve özgürlüklerin, sağlık, güç ve kuvvetin, gıda ve beslenme kaynakla- 
rının, servet ve refahın hakiki sahibi Allah'tır, insan bunun bilincinde olmalıdır. 

b) Gerek tek tek insanlar gerekse toplumlar, nimeti kurallara, peygamber- 
lerin öğrettiği Şeriat hükümlerine göre kullanmalıdır. 


> 


,* 
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c) Nimetlerde yoksulun ve ihtiyacı olanların hakkını -zekâtsa zekât, ilave 
infak ise ilave infakta bulunarak- vermelidir (14/İbrahim, 7). 

d) Her yemeğe ve içecek suya besmele ile başlayıp sonunda “Allah'a ham- 
dolsun (Elhamdu lillah)” demek gerekir. Allah'a hamdetmek “Şükr”ün namü- 
tenahiversiyonları ve şekillerinden biridir. Bir hadiste şöyle buyrulmuştur: 
“Yüce Allah, kulunun yemek yedikten veya su içtikten sonra Allah'a hamdedil- 
mesinden hoşnut olur.” (Müslim, Zikr, 89; Tirmizi, Et'ıme, 18.) Selman-ı Fari- 
si'ye göre Hz. Nuh'a “şekur” sıfatının verilmesinin sebebi budur. Şükreden kul, 
dünya hayatını, dünyevi zevk ve çıkarları mutlaklaştırmaz, tabiata ve canlı ha- 
yata zarar vermez; infak etmek suretiyle çatışma ve toplumsal husumetlerin 
önüne geçer, adaletin ve barışın tesisine hizmet eder. 

İsrailoğulları, Hz. İbrahim'in oğlu Hz. İshak'ın soyundan gelir. Onlara bu is- 
min verilmesi Hz. İshak'ın oğlu Hz. Yakub dolayısıyladır, onun diğer ismi “İsra- 
il” idi. Hz. Yusuf'un Mısır'a gitmesiyle Yakub'un 12 oğlu, çocukları ve torunları 
da Mısır'a gitti, orada yaklaşık 400 —-bazılarına göre 430- sene yaşadı. Zaman 
içinde esir-köle durumuna düştüler, sonunda Hz. Musa, onları Mısır'dan çıka- 
rarak özgürlüklerine kavuşturdu. Kudüs'e girdiler, Hz. Davud ve Hz. Süleyman 
zamanında büyük krallıklar kurdular, çevre ülke ve bölgeleri nüfuzları altına 
aldılar. Hz. Süleyman zamanında Beyt-i Makdis adını verdiğimiz mabedin in- 
şaatı tamamlandı. Fakat sonraları bozuldular, ilahi hükümleri çiğnediler, bir- 
birlerine düşüp hem kendilerine hem başkalarına büyük haksızlıklar yaptılar. 

Kurtubi “fesad”ın Tevrat'ın hükümlerine aykırı hayat sürmenin sonucu 
bozgunculuk olduğunu, bunun da Bilad-ı Şam bölgesini (Filistin, Suriye, Ür- 
dün ve Lübnan'ı) içine aldığını söyler. İsrailoğullarının tarihine bakıldığında 
Tevrat'a muhalefetle çıkardıkları bozgunculuğun onların asli tutumları haline 
geldiği görülür, bu yüzden öne çıkan özellikleri peygamberleriyle sürekli di- 
dişmek, onlara muhalefet etmek, emirlere isyan etmek olarak şekillenmiştir. 
Kavmin belirgin özelliği haline gelen “fesat” çeşitli şekillerde tezahür eder: 

1) Ahdi bozmak (2/Bakara, 84). 

2) Kitabı gerek lafız gerek yorum ve ahkâm itibariyle tahrifata uğratmak, 
Şeriat'ı çiğnemek (4/Nisa, 160-161); dini alay ve eğlence konusu yapmak (5/ 
Maide, 57). 

3) Onları Allah'a itaat etmeye, Şeriat'a uymaya davet eden peygamberlere 
zorluk çıkarmak, öldürmeye kalkışmak (2/Bakara, 61; 3/Âl-i İmran, 112; 4/ 
Nisa, 155.) 

5) Zulmetmek, haksızlığı ve hukuk ihlalini kavmin hakkı ve imtiyazı olarak 
kabul etmek (2/Bakara, 60) 
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6) Nefret objesi haline gelip harici düşmanların jenosidine veya sürgünle- 
rine maruz kalmak, 

7) Savaş ateşini yakmak, savaş kışkırtıcılığı yapmak (5/Maide, 64) 

Kavmin bu durumları Tevrat'ta da uzun uzadıya anlatılmaktadır. (Mesela 
bkz. Hâkimler, 2: 11-13; Levililer, 26. Bap.) 

Ayette “iki yükseliş”ten bahsedilir. Bazı tefsircilere göre burada geçen 
“merrateyn”, birden fazlayı ifade eder. Yani fırsatını bulduklarında kibirle- 
nip bozgunculuk yapacak ve her defasında ağır ceza ile karşılaşacaklardır. 
Kibirlendikçe bozgunculuk çıkaracak, bozgunculuk çıkardıkça kibirleri arta- 
cak, sonunda şu veya bu toplum tarafından cezalandırılacaklardır. Yukarıda 
sıralanan yedi maddedeki tutum ve davranışları İsrailoğullarının tarihte içine 
düştükleri hatalara işaret etmektedir. Haklarında verilen hüküm (kadaya) her 
kibirli yükseliş ve bozgunculuktan sonra uğrayacakları cezayı ifade etmekte, 
bir tür bilgi, haber ve hükmü açığa vurmaktadır. Ancak bu İsrailoğullarının 
değişmez kaderi değildir; kibir, bozgunculuk ve isyandan vazgeçecek olurlarsa 
Allah onlara merhamet eder. 8. ayette “Umulur ki Allah size merhamet eder, 
fakat siz kibre ve bozgunculuğa dönerseniz, biz de sizi cezalandırmak 
üzere döneriz” ifadesi, “iki yükseliş (merrateyn)'in” birden fazlayı, çokluğu 
anlamına gelebileceği fikrini kuvvetlendirmektedir. 

Birinci yükseliş ve beraberinde gelen azgınlıklara çeşitli örnekler veril- 
miştir. Söz gelimi İşa'ya peygamberi öldürüp Yeremya'yı hapse atmaları. İsrai- 
loğullarının Hz. Zekeriya'yı ve Hz. Yahya'yı öldürdükleri, Hz. İsa'yı Romalılarla 
işbirliği yaparak öldürmeye teşebbüs ettikleri sabittir. Genel ifadelerden baş- 
ka peygamberlere de benzer eziyet ve zulümlerde bulundukları anlaşılmak- 
tadır. Bütün bunlara ilk ağır ceza olarak iki olaya işaret edilir: Bunlardan biri 
M.Ö. 8. yüzyılda Asurluların, diğeri M.Ö. 6. yüzyılın ikinci yarısında Babil Kralı 
Nabukodanasır (Buhtunnasr)'ın Yahudi devletini yıkıp başkentini darmada- 
gın etmesidir. Bu trajik olayda Süleyman Mabedi yıkılır, Tevrat'ın nüshaları ya- 
kılıp yok edilir, kitap sadece hafızalarda korunmaya başlar. Bu olaydan sonra 
uzun süren Babil sürgünü başlar. Daha sonraları M.Ö. 539'da Babil devletini 
yıkan Pers Kralı Kuruş (Kryos), İsrailoğullarını ülkelerine gönderir, özgürlük- 
lerine kavuşturur. Miladi tarihin başlangıcına yakın zamanlara kadar yeniden 
toparlanma dönemi başlar. M.Ö. 63'te Romalılar Kudüs'e girer, yine şehri yerle 
bir eder, onbinlerce Yahudi'yi acımasızca kılıçtan geçirir; ikinci defa inşa edil- 
miş Mabed'i yıkarlar (70'te); böylece 20. yüzyılın ikinci yarısına kadar sürecek 
(1948) olan hayli zikzaklı ve acılı iki bin yıllık sürgün (diaspora) hayatı başlar. 

İsrailoğullarıyla ilgili hükmün verildiği kitabın “Tevrat” olduğu söylenmiş- 
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se de, bunun Levh-i Mahfuz olması ihtimali daha kuvwvetlidir. Onların tarihinde 
vuku bulan ve vuku bulacak trajik olaylar ilahi ilim dâhilindedir. İsrailoğul- 
larının başlarına gelen musibet ve felaketlerde onların yeryüzünde çıkardık. 
ları bozgunculuğun ve belli bir güce eriştiklerine kanaat getirdiklerinde içi- 
ne girdikleri küstah, aldırışsız, zalimane ve hukuk tanımaz tutumlarının payı 
görmezlikten gelinemez. 4. ayet buna yol açan sebepler arasında “yeryüzünde 
bozgunculuk (fesat) çıkarmayı ve kibirli yükselişi” zikretmektedir. 

“Fesat” beşeri hayatta ve yeryüzünde tabii, ahlaki dengeyi bozan her tür- 
lü yıkıcı, kışkırtıcı, gayrimeşru ve zararlı tutum, davranış, fiil, düşünce, öğreti, 
politika ve eylem biçimidir. “Uluvv” ise kibir, üstten bakış, beğenmemek, ken- 
dinden başkasını küçük, hakir, değersiz görmektir. Bu zihni tutum içinde olan 
kendini sıradan insanlarla aynı seviyede görmez, kendine mahsus imtiyazlar 
tayin eder, herkesin uyduğu hukuk kurallarından ve ahlaki normlardan şahsı- 
nı muaf tutar, haksız ve gayrı meşru yollarla elde ettiği güç ve desteği kendi- 
ni-kavmini merkeze alarak yüceltir; başkalarının hak ve hukukuna, inancına, 
topraklarına, mülk ve emeğine saygı göstermez; ülke işgal eder, masum insan- 
ların bağ-bahçesine el koyar; kendisine karşı konulduğunda orantısız güç kul- 
lanır, çocuk ve kadınları katletmekten çekinmez ve bütün bunları yaparken 
hakkı olduğunu düşünür. Söz konusu denetimsiz kibirli yükselişin sonucu kar- 
şı zorbalık ve orantısız cezalandırma biçimidir. İster Asurluların, ister Babil- 
lilerin veya Yunanlıların, Romalıların ve Avrupalıların tarihte İsrailoğullarına 
reva gördükleri zulüm ve haksızlıklar bu türden fiillerdir. Bunun yakın tarih- 
teki trajik olayı İkinci Dünya Savaşı sırasında Almanya'da Nazilerin Yahudilere 
reva gördükleri soykırımdır. 

Ayette geçen “fi'l-arz” kelimesi “yeryüzü” manasına gelebileceği gibi “Fi- 
listin/Kudüs” manasına da gelebilir. İlk manada ele aldığımızda, İsrailoğulları- 
nın herkesi küçük ve aşağı kavim gören tutumlarının temellendirdiği politika 
ve bakış açısının yol açtığı uluslararası, küresel sorunlara atıf olur. Bugün Fi- 
listin sorunu “Sorunların anası” sıfatını almaya hak kazanmaktadır. Sorunun 
merkezinde dünyanın çeşitli yerlerinden bölgeye akın eden Yahudilerin Filis- 
tinlilerin topraklarını işgal etmeleri; onları evlerinden yurtlarından kovmala- 
rı; beş milyona yakın Filistinli mülteciyi ebediyyen sürgüne mahküm etmeleri; 
Kudüs'ün tamamına el koyup İsrail devletinin ebedi başkenti ilan etmek iste- 
meleri ve Süleyman Mabedi'ni yeniden inşa etmek amacıyla Mescd-i Aksa'yı 
yıkmaya ilişkin niyet ve planlarını açıkça dile getirmeleridir. Bu sorun sadece 
Arap dünyasında değil, bütün bölgede ve dünyada istikrarsızlığın, barışın bo- 
zulmasının; çatışmaların, şiddet, terör ve ihtilafların, toplumsal patlamaların 
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sürmesinin temel sebebidir. Sırf bu amaçla güçlü Yahudi lobileri ve Siyonist 
güç odakları uluslararası siyaseti, medyayı, diplomasiyi, borsaları, piyasala- 
rı, üniversiteleri, sinemayı, akademik ve sanat etkinliklerini yönlendirmekte, 
manipüle etmekte, bir tür temellük ederek tek bir noktada, İsrail Devleti'nin 
çıkarları ve haksız politikaları yönünde şekillendirmektedirler. Yeryüzünde 
bozgunculuğun en önemli beslenme kaynaklarından biri Filistin sorunudur. 
“Arz” kelimesini “semanın karşıtı olmayan” manada bölgeye atıf olarak düşün- 
düğümüzde, bununla Filistin-Kudüs kastedildiği zaten açıktır, zamanımızın en 
büyük sorunu İsrail'in işgal ettiği Filistin toprakları ve bu yüzden ortaya çıkan 
temel sorundur. 

“İlk va'd” ve arkasından gelen cezalandırmanın Asurlular, Babilliler veya 
Romalılar eliyle mi yerine getirildiğini bilmiyoruz. Ancak “ikinci va'd”"in ge- 
leceğe atıf olduğunu rahatlıkla söyleyebiliriz. Bu durumda, İsrailoğullarının 
“ikinci kibirli yükselişleri”ne bakmak icap eder ki, -Allahu a'lem- bu da 20. 
yüzyılın ikinci yarısından sonra başlayan sürece işaret etmektedir. Belirgin 
özellikleri ortada: 

İsrail'i 1948 yılında Birleşmiş Milletler kurdu ama İsrail, BM'nin aldığı 
hiçbir karara uymadı; 1967 öncesi sınırlara dönüşünü öngören BM Güven- 
lik Konseyi'nin 242. sayılı kararını ve başka nice kararın hiçbirini tanımadı. 
BM'ye kayıtlı her ülke milli sınırlarını deklare etmek zorunda, İsrail kurulu- 
şundan başlamak üzere kesin sınırlarını belirlemedi, çünkü sürekli genişle- 
yen bir “işgal devleti” özelliğini korumak istedi. Hiçbir uluslararası hukuk ve 
norma uymadı, nükleer silah bulundurdu, başkaları elinde bulundurma ihti- 
mali var diye gerektiğinde ortadan kaldırılmasını istedi. Kurucularının ezici 
çoğunluğu terör ve suikast suçlarına karıştıklarını açıkça beyan etti, kimsenin 
bunu sorgulamasına izin vermedi. Batılı ülkelerin anayasalarına sadece İsra- 
ile ve Yahudilere mahsus anayasal yasaklar koydurdu, Siyonist-ırkçı, ayrımcı 
politikaları eleştirme cesaretini gösteren en yüksek düzeydeki siyasetçilere, 
diplomat, iş adamı ve sanatçılara özür diletti. Filistinlilere en ağır zulümleri 
reva gördü, taş atan çocukları, bebekleri katletti; yaralı taşıyan ambulansları, 
okulları bombaladı, şehirlerin üstüne fosfor bombaları yağdırdı; 1,5 milyonluk 
Gazze'yi açık hapishane, Nazi türü temerküz kampına çevirdi, onlara insani 
yardım götürmek üzere yola çıkan gemileri uluslararası sularda basıp gönül- 
lüleri katletti. (2010 yılında Mavi Marmara gemisini basıp 10 Türkiye'li Müs- 
lümanı şehid etmesi). Yine de dünyanın küresel güçleri, özellikle ABD ve Batı 
ülkeleri tarafından hoşgörüyle karşılandı. Her ne yaptıysa “İsrail'in savunma 
hakkı”dır dendi. Siyonizm bakış açısından Filistin yurdu-Yahudi ilişkisi “İnsan- 
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sız vatan, vatansız ulus” şeklinde özetlenebilir. Siyonistlere göre binlerce sene. 
dir bu topraklarda yaşayan Filistinliler toprak üzerinde siyasi birlik kurmaya 
ehil insanlar sayılmaz, Yahudiler ise vatansız bir ulustur, onların gelip bu boş 
topraklara yerleşmeleri eşyanın tabiatına uygun olandır (!) 

İlk büyük bozgunculuğa cevap olarak verilen bozgunda, güçlü bir topluluk 
İsrailoğullarının üzerine yürür, yerleşim birimlerine girer, sokak sokak, ev ev 
baskınlar düzenler, gizlenenleri yakalar, cezalandırır. İsrailoğullarının sebep 
olabileceği ikinci bozgunculuk (fesad) da aynı akıbetle karşılaşacaktır. Allahu 
a'lem, bu “ikinci va'd”tır. 

7.ayet önemli bir noktaya dikkat çekmektedir: Bütün bunlar Allah'ın ilmi 
dâhilinde cereyan ediyorsa, her fiilin bir karşılığı olarak tecelli ediyorsa da, 
İsrailoğullarının mutlaka bu türden bir kadere mahküm olmaları şartı yoktur: 
“Eğer iyilik ederseniz kendinize iyilik etmiş olursunuz ve eğer kötülük 
ederseniz o da (kendi) aleyhinizedir.” İsrailoğulları, peygamberlerin teb- 
liğlerine kulak verdiklerinde, Hz. Musa'nın sahih şeriatına tabi uyduklarında, 
Allah'a verdikleri ahde vefa gösterdiklerinde ve başkalarının hak ve hukukuna 
riayet ettiklerinde güvenlik, bölgede ve Müslümanlar ve diğer din müntesiple- 
riyle huzur ve refah içinde yaşayacaklardır. Şanı Yüce Allah “iyilik edenlere” 
kötülük etmez. Kimin başına bir kötülük, musibet geliyorsa bu onun yaptıkla- 
rının karşılığıdır (41 /Fussilet, 46). 

Kötülükte, hak ve hukuk ihlalinde, kibir ve zorbalıkta ısrarın sonucu va- 
adedilen ikinci büyük akıbet gelecektir. İlkinde olduğu gibi İsrailoğullarını 
feci bir bozguna uğrayacak, yüzleri acı ve mutsuzluktan kararacak, kederleri 

yüzlerinde açıkça okunacaktır. Kudüs'e fatihler olarak girip yukarıda anlatıl- 
dığı üzere ele geçirdiklerini darmadağın edecek olan “Allah'ın kulları” ikinci 
va'dinzamanı geldiğinde tarih sahnesine çıkacaklardır. Evet, bu bir 'kader' de- 
ğildir, va'd-u tehdittir ancak İsrailoğulları Allah'ın yoluna döner, hak ve hukuk 
dairesi içine girerlerse kurtulurlar; zulüm, isyan, küstahlık ve cürümlerine dö- 
necek olurlarsa başlarına gelecek ilkinden başkası olmayacaktır. Yüce Allah 
kullarına zulmetmez; “kim salih bir amel yaparsa kendi yararına, kim de kötü 
bir amel yaparsa o da kendi zararınadır.” (45 /Casiye, 15.) Tevbe ve ıslah kapısı 
ardına kadar açıktır. Her zaman muhasebe-i nefs ve ıslah-ı amel mümkündür. 
Tevbe ve ıslah olmak yenilenmek, manevi ölümden sonra dirilmektir. Vicdan 
ve akıl sahibi olup kavmin selametini düşünen İsrailoğullarına düşen görev, 
şerirlerini, azgınlıkta önde gidenlerini uyarmaları, onları hukuk dairesine 
çekmeye çalışmalarıdır. Aksi halde Allah'ın va'di yani ilahi azap mukadderdir, 
va'dedilen yerine gelecektir. 
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Dünyadaki cezanın dışında ahiret cezası da vardır ki, oda cehennemdir. Her 
defasında büyük yıkımın arkasından uzun süren bir sürgün-diyaspora hayatı 
başlar ancak ahirette artık sürgüne gidilecek yer yoktur, cehennemin kendisi bu 
türden suçlu-günahkârlar için bir zindan, içinden çıkılamaz hapishanedir. 
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9. o Şüphesiz, bu Kur'ân, en doğru yola iletir ve salih amellerde bu- 
lunan mü'minlere, onlar için gerçekten büyük bir ecir olduğunu 
müjde verir. 

10. Ve şüphesiz, âhirete inanmayanlar için de acı bir azap hazırlamı- 
şızdır. 

11. İnsan hayra duâ ettiği gibi, şerre de duâ etmektedir. İnsan, pek 
acelecidir. 


Bakara süresinin 2. ayetinde Kur'an-ı Kerim'in “takva sahipleri için hidayet 
rehberi” olduğu belirtilmişti. O ayetin açıklamasında belirtildiği üzere, doğru 
yola girmeye niyeti ve arzusu olmayana Yüce Allah hidayet vermez. Bu, şu veya 
bu hastalıktan mustarip olan bir insanın, hastalığının varlığını kabul edip şifa 
bulmak için çare aramasına benzer. Hasta doktora gitmedikçe ne teşhisi konur 
ne hastalığı tedavi edilir. Şifayı veren Allah'tır, insan kendi başına, kendi ye- 
tenek ve melekeleriyle doğru yolu, hidayeti bulamaz, bu sadece Allah'ın elin- 
dedir. Bazıları da doktora gider, önerilen tedavileri alır ama uygulamaz, böyle 
hastaların da şifa bulmaları mümkün değildir. Dolayısıyla durup dururken hiç- 
bir hastaya doktor şifa veremediği gibi, hidayeti aramayana da Allah kesinlikle 
hidayet vermez, arayan ve bu yolda çaba harcayana da hidayet verir. Kur'an'ın 
hidayeti, “en doğru yol”u gösterir. Yani hasta-tedavi metaforundan devam ede- 
cek olursa, hasta en iyi (hazık) doktora gitmedikçe şifa bulamaz, nasıl yarım 
doktor candan ediyorsa, Allah'tan olmayan bilgi, hidayet ve yol tarifi de insanı 
doğruluk ve iyilik adına kötülüğe, zarar, yıkım ve sapkınlığa götürür. İnsanlık 
durumları içinde en doğru ve kurtarıcı insani durum, Allah'ın gösterdiği yol ve 
anlam haritasına takip ederek elde edilir. 15. ayette bu konuya dönme fırsatı- 
mız olacaktır. Hidayet talebi ve bu yolda harcanacak çabayla bağlantılı olarak 
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ayetin devamında salih amellerde bulunan mü'minlere büyük ecir hazırlandı- 
gı müjdesi verilmektedir. Ahirete inanmayanlar, dünyada yapıp ettikleri kötü- 
lükler, başkalarına verdikleri zararlar dolayısıyla azap hazırlanmıştır. 

İnsanın beşeri özelliklerinden biri “aceleci” olmasıdır. Bu onu yanlış şeyler 
yapmaya sevkeden temel bir zaaftır. Tefsirciler bu ayetin, ilahi azabı bir an önce 
göstermesini isteyen Nadir bin el Haris hakkında indiğini söylemişlerdir. (Bkz. 
8/Enfal, 32. ayetin açıklaması.) İnsan bazen kendi veya çoluk çocuğunun, ya- 
kınlarının aleyhine olmak üzere beddualar eder, Allah'tan taleplerde bulunur. 
Karşılaştığı çeşitli zorlukları aşmakta güçlük çekenler, Yüce Allah'ın canlarını 
almasını isterler. Bu kesin olarak yasaklanmıştır. Allah, merhamet sahibidir, bu 
yüzden söz konusu bedduaları kabul etmez. Eğer hemen her bedduaya karşılık 
verseydi insanlar helak olurdu. (Bkz. 10/Yunus, 11. ayetin açıklaması.) 

Bu açıklamalar makul olmakla beraber, aslında ayetin asıl vurguladığı hu- 
sus, insanın daha kalıcı, daha sahici ve daha yüksek kalitedeki ahiret hayatını 
bir kenara bırakıp dünyanın geçici, kalitesi düşük fakat bir an önce (aceleyle) 
elde edebileceği fayda ve hazlara yönelmesidir. Bir an önce bir faydayı elde 
etmek insana pek cazip gelmektedir, zira o hazza ve faydaya bir an önce ulaş- 
mak isteyen sabrı olmayan nefsidir. Bu özelliğiyle “İnsan aceleden/aceleci ya- 
ratılmıştır” (21/Enbiya, 37). Modern dünyada insanın aceleye olan düşkünlü- 
ğü sekülerizmde ifadesini bulur. Zira sekülerlik, her şeyin, her zevk, lezzet ve 
faydanın, menfaat ve hazzın 'hemen ve şimdi' yani bu dünyada ve bir an önce 
elde edilip tadılması, yaşanması fikrine dayanır. 

Kendi zararına olan şeyi insanın yüce Allah'tan talep ederken bunu “dua 
formu”nda dile getirmesi tuhaf ve beşeri naifliğinin göstergelerinden biridir. 
Yalvararak, içten yakararak ister ama hakikatte istediği şeyin kendisi için ne 
kadar zararlı olduğunu bilmez. Demek oluyor ki, acele ve aceleci tutum ve ta- 
leplere bazen salt bilgisizlik de yol açabilir. Eğer insan elde etmek istediği bir 
fayda veya ulaşmak istediği bir amaç üzerinde uzun uzadıya düşünecek, artı 
ve eksilerini soğukkanlılıkla kritik edecek olursa, belki de başlangıç noktasın- 
da olumlu bulduğu şeyin hiç de olumsuz olmadığını farkedip anlayacak, dola- 
yısıyla kendini büyük bir zarar veya yıkımdan koruyabilecektir. Savaş bunun 
tipik örneklerinden biridir. (Bkz. 2/Bakara, 216.) 
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12. Biz geceyi ve gündüzü iki âyet kıldık; gece âyetini sildik de Rab- 
binizden bir fazl aramanız, yılların sayısını ve hesabı öğrenme- 
niz için gündüzün âyetini aydınlatıcı kıldık. Biz her şeyi yeterince 
açıkladık. 

13. Biz, her insanın kuşunu (işlediklerini, yaptıklarını) kendi boynuna 
doladık, kıyâmet gününde onun için açılmış olarak önüne kona- 
cak bir kitap çıkarırız. 

14. “Kendi kitabını oku; bugün nefsin hesap sorucu olarak sana yeter.” 


Varlık âleminde yer alan her mertebe, her obje ve kozmik olay Yüce Al- 
lah'ın azametinin delilleri, nişaneleri, O'nun varlığına götüren işaretler, sem- 
bollerdir. Gece ve gündüz de öyledirler. Birbirlerini takip etmektedirler ancak 
zıttırlar. Varlık düzenini diyalektik üzere sürdürmektedir. Gece karanlığı geti- 
rir, sun'i ışık yoksa gökyüzünde mehtap veya parlak yıldızlar yoksa göz gözü 
görmez, gün boyu gece sürseydi insani hayat mümkün olmazdı. Gecenin ar- 
dından, şafakta tan ağarır, yavaş yavaş ortalık aydınlanmaya başlar. Bir silginin 
sahife üzerindeki yazıyı silmesi gibi, bir temizleyicinin bir bezin kiri gidermesi 
gibi. Bu düzen yüce Allah'ın fazl ve keremidir, kozmik düzeni bu tarzda bizim 
için kolaylaştırmıştır. Bu sayede gündelik hayatımızı sürdürüyor, hesap kitap 
yapabiliyoruz. (Bkz. 2/Bakara, 164.) Yunus süresinde (10/67) “Gecenin din- 
lenme zamanı, gündüzün aydınlatıcı” vasfından söz edilmektedir. 

Aslında basiret ve ibret gözüyle bakıldığında Allah'tan bir hidayet nuru 
olarak vahyedilen Kur'an da öyledir, karanlıklarda yolunu şaşıran insanları ay- 
dınlatır, önlerini görmelerini sağlar. Bu sürenin 81. ayetinde açıkça belirtildiği 
üzere ışık gelince karanlık, güzellik gelince çirkinlik, doğruluk gelince yanlış- 
lık, iyilik gelince kötülük, kısaca Hak gelince batıl yok olur. Bu saydıklarımız 
yok olurlar; çünkü karanlığın, çirkinliğin, yanlışın, kötülüğün ve batılın asli, 
zati ve kalıcı mahiyetleri yoktur. Bütün güzel isimler ve sıfatlar Allah'ın olduğu 
gibi bütün iyilikler, güzellikler, doğruluklar ve hak ile hakikat Allah'ın güzel 
isimlerinin, sıfat ve fillerinin varlıkta tezahür etmesidir. İşte şanı Yüce Allah 
gerekli olan her şeyi böyle açıklamakta, insana yolunu bulması için yardım 
etmektedir. (6/En'am, 38; 16/Nahl, 89.) 

“Her insanın kuşu” her insanın yapıp ettikleri, amelleri demektir. Arapla- 
rın yakından bildiği benzetme ile her insanın yaptıkları daimi olarak kendisiy- 
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le beraber olduğu anlatılmak istenmektedir. İbn-i Hazm, bir eserine Güvercin 
Gerdanlığı (Tavku'l Hamame) adını vermiştir. “Tavk” sadece boynun ön tarafını 
değil, bütününü sarar, hiçbir şekilde ayrılmaz. Nasıl kuşun gerdanlığı kendin- 
den bir parça ise insanın amelleri de, yaptığı iyilikler ve kötülükler de onunla 
beraber olur ki, bu ölüme veya hesap gününe kadar sürer. Her insana yaptıkla- 
rının mutlaka karşılığının verileceğini, amellerinin sonuçlarından kurtulması- 
nın asla mümkün olmadığını belirten güzel bir benzetme. Buna göre kıyamet 
günü dünyada işlediği fiilleri karşısına her şeyin içine derç edildiği bir kitap 
(amel defteri) olarak çıkar (99 /Zilzal, 7-8). Ve insana “İşte her ne yapmışsan 
bu kitapta kayıtlıdır, sen de kendini yargılayabilir, neler yaptığın konusunda 
karar verebilirsin” denecektir. Sanki kıyamette fiilleri boynundan çıkar, bir ki- 
taba dönüşür. Bu insanın artık yararı olmayan kendisiyle yüzleşmesi, vicda- 
nında kendini yargılamasıdır. Yaptıklarına baktığında utanır, pişmanlık duyar, 
“Ben neler yapmışım” der ama artık her şey için çok geç kalmıştır. Dolayısıyla 
kendisi hakkında verilecek hükme en ufak bir itirazı olmaz, Allah'ın rahmeti- 
ne,lütuf ve mağfiretine sığınmaktan başka yol bulamaz. 

Bir kudsi hadiste şöyle buyrulmaktadır: “Kullarım! İşte yapıp ettikleriniz. 
Onları sizin için saklar, sonra size geri veririm. Artık kim bir hayır bulursa Al- 
lah'a hamdetsin; kim de hayırdan başka bir şey bulursa kendisinden başka 
kimseyi ayıplamasın.” (Müslim, Birr, 55.) 
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15. Kim hidayete ererse kendi nefsi için hidayete erer; kim de sapar- 
sa kendi aleyhine sapar. Hiçbir günahkâr, bir başkasının günah 


yükünü yüklenmez. Biz, bir elçi gönderinceye kadar (hiçbir toplu- 
ma) azap edecek değiliz. 


Bütün bu anlatılanlardan çıkarılacak önemli ders, kim ne yaparsa kendi 
lehine veya aleyhine yapar. Hidayet ve sapıklık/sapkınlık da bu çerçevede ele 
alınmalıdır. 

Hidayet, dosdoğru yol (Sırat-ı Müstakim) üzere yürümek, iyiliğin ve kötü- 
lüğün bilincinde olmak, kurtuluş ve esenliğin ne ve nerede olduğunu bilmek- 
tir. Şu halde herkesten çok insanın kendisinin hidayete ihtiyacı vardır. İnsan, 
doğru istikamette olunca en başta kendisi bundan yararlanır. Doğru yoldan 
sapanın başkasına olduğu kadar kendisine de zararı vardır. Bazı durumlarda 


17/İsra Süresiı/15 383 


kişinin, kendine verdiği zarar başkalarının verdiği zarardan çok daha büyük, 
kalıcı ve tahripkâr olur. Dolayısıyla kimse bir başkasına, hele Allah'a “İşte ben 
hidayete erdim” diye minnet edemez, etmemelidir (49 /Hucurat, 17). Yukarıda 
işaret ettiğimiz gibi, hasta olan birinin eğer iyileşmek istiyorsa yapması gere- 
ken şey iyi bir hekime gidip tedavi görme iradesini ve çabasını göstermesidir. 
Yapıp ettiklerinden, yanlış hayat tarzından şikâyeti olanın da yapması gereken 
Kur'an hidayetine sarılmasıdır. Bunu yaptığında kendi yararına bir iş yapmış 
olur, yanlış ve batılda ısrar ettiğinde kendine zarar verir. 

Ayetin ikinci unsuru evrensel bir hukuk ilkesini vaz'eder: “Suç ve cezanın 
bireyselliği ilkesi” Bu ayet intikamcı, kolektif ve tasfiyeci ceza çeşitlerinin tü- 
münü yasaklar. (Bunun açıklaması için bkz. 6 /En'am, 164. ayetinin açıklaması.) 

Ayetin üçüncü unsuru, “kişinin sorumluluğunun bilgisiyle sınırlı oldu- 
gu” hususuna işaret etmektedir. Bu, temel sorumlulukla ilgili bir konudur ve 
önemlidir. 

Kur'an-ı Kerim, açık bir şekilde “Bir elçi gönderilmedikçe hiçbir beşer top- 
luluğunun cezalandırılmayacağını” belirtir. Çünkü kendisine tebliğ yapılmamış 
şahıs veya şahıslar, neye ve nasıl inanacaklarını, Allah'ın rızasına uygun nasıl 
yaşamaları gerektiğini bilemezler (4 /Nisa, 165). İşraki filozof İbn-i Tufayl'in 
“Hayy bin Yakzan” adlı hikâyesinde her ne kadar hiçbir insanla karşılaşıp ta- 
nışmadan doğal şartlarda büyüyen kahraman, birçok bilginin, doğrunun ve Şe- 
riat'a ilişkin hükmün bilgisine ulaşıyorsa da, bu felsefi değeri olan hayali veya 
farazidir yani bir kurgudur. Kurgudaki tez mümkün olsa da, sonuç itibariyle 
istisnai insanlar için söz konusudur. Genel kural şu ki, insanlar bildiklerinden 
ve bilebildikleri kadarıyla sorumludurlar. Modern hukukta “yasayı bilmemek 
mazeret değildir” kuralı işler halde iken, İslamiyet açısından bilgi temeldir ve 
sorumluluk bilginin düzeyi ve derinliği oranında takdir ve tayin edilmektedir. 

Fakat kuşkusuz bu, sıfır noktada bir sorumsuzluk değildir. Bu konuyu uzun 
uzadıya tartışan İslam bilginleri, “fetret dönemleri”nde peygamber tebliğiyle 
karşılaşmamış insanların, bazı temel bilgilerden habersiz olabileceklerini, do- 
layısıyla bazı hüküm ve vecibelerden sorumlu tutulmayacaklarını söylemekle 
beraber; bu tür kişilerin bazı temel bilgileri bilebileceklerini ve dolayısıyla bu 
bilgiye sahip değillerse ahirette sorumlu tutulacaklarını söylemişlerdir. Mese- 
la, kişi hiçbir peygamber tebliğiyle karşılaşmamış olsa dahi, sahip olduğu akli 
melekeleri ve zihni yetenekleri sayesinde Allah'ın varlığı ve birliği fikrine va- 
rabilir. İmam Maturidi'nin dediği gibi, Allah insanı bu formasyonda ve fıtratta 
yaratmıştır. Bu konuda insanların ALE karşı ileri küre bilecekleni mazeret- 
leri yoktur. Akıl sahibi her insan, en asgari seviyede bu bilgiden sorumludur. 
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Bu, aynı zamanda şu veya bu etkiden uzak olarak doğru düşünen aklın, 
fonksiyonlarını tam olarak yerine getiren ruhi melekelerin insanı zorunlu ola- 
rak Allah'ın birliği fikrine götüreceğinin kanıtıdır. İnsan, kendi nefsinin yani 
istek ve tutkularının, geçmişten veya başkalarından devraldığı önyargıların 
etkisinden kurtulup, varlık âlemiyle gerçek bir entelektüel ilişki içine girdi- 
ğinde en azından İbn-i Tufayl'in Hayy bin Yakzanı gibi bazı temel bilgilere, bu 
bilgilerin işaret ettiği hakikatlere ulaşabilir. Kişinin böyle bir bilgi veya kana- 
ate sahip olması için yüksek derecede eğitim almış olması gerekmez. Sadece 
akli melekelerini doğru kullanması, varlıkla doğru bir ilişki içine girmesi ve 
elbette kendi yaratılışı, hayatının anlamı ve amacı üzerinde düşünmeyi kendi- 
ne mesele yapması yeterlidir. (Bkz. Ali Bulaç, İslam Düşüncesinde Din-Felsefe/ 
Vahy-Akıl İlişkisi, İbn Tufayl'in İşrak Felsefesi, 6. Blm. 5. Bsm. İstanbul-2016.) 

Peygamber tebliğinden kopuk bir kişi Allah'ın varlığı ve birliği fikrine ula- 
şabilmişse, dinin ibadet ve muamelata dâhil düzenleme ve hükümlerinden 
muaftır. Ebu Hanife, akıl sahibi normal bir insanı “Allah'a imandan sorum- 
lu” tutarken, diğer “dini hükümler”den sorumlu tutmaz. İbadetler ve bazı 
dini hükümler ancak peygamber tebliği ve öğretmesiyle bilinebilir. Bunun 
böyle olması adalet ve mantık gereğidir. Mesela, böyle bir kişi, günde beş vakit 
namaz kılmak, yılda bir ay oruç tutmak, hayatta bir kere Hacc'a gitmek gibi 
farz ibadetlerden sorumlu değildir. Yiyecek ve içeceklerde nelerin helal ve ha- 
ram olduklarını bilmeyebilir, bilemez. Usulüne göre kesilmemiş et veyadomuz 
eti yemek; alkollü içki içmek gibi haramlar onunla ilgili değildir. Başka bir ifa- 
deyle “dinin helal kıldığını haram, haram kıldığını helal” bilip bu bilgiye (daha 
doğrusu bilgisizliğe) göre yaşarsa, bundan dolayı sorumlu tutulmaz. 

Ancak bu bütün dini hükümlerden, muamelatla ilgili genel kurallardan 
muaf tutulacağı anlamına gelmez. Bazı suçlar var ki, bunlar ahlaki ve fitri ola- 
rak herkesçe suç kabul edilir. Ahlaki olarak kabih, hukuki olarak cürümdürler. 
Dinler gibi her akıl ve fıtrat bunları “kötülük (münker)” kabul eder, aksine 
tutum ve davranışları “ma'ruf” bilir. Ahlaki olarak yalan, iftira, yalancı şahitlik, 
tamah, hırs, kıskançlık, aldatma, kibir (kabih); hukuki olarak cinayet, gasp, 
sömürü, emeğin istismarı, yoksulluğa yol açan servet istifçiliği, eşitsizliğin ku- 
rumsallaştırılması, haksız toprak işgalleri, tahakküm, siyasi baskı, insanları 
rızaları dışında yaşamaya mecbur etme, ifade özgürlüklerini kısıtlama mahre- 
miyete müdahale etme vb. Tutum ve davranışlar da suçtur (cürüm). 

Peygamber tebliğinin kendilerine ulaşmayan insanların çocukları cennet- 
lik kabul edilmişlerdir. Çünkü hangi dini gruptan olursa olsun çocuklar teklif 
çağında değildirler, henüz akil ve baliğ olmadıkları için sorumlu tutulamazlar. 
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(Fetret dönemiyle ilgili olarak bkz. 5/Maide, 19; 2/Bakara, 62; 4/Nisa, 48 ve 
165. ayetin açıklaması). 
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16. Biz,birülkeyi helâk etmek istediğimiz zaman, onun 'varlık ve güç 
sahibi önde gelenlerine” emrederiz, böylelikle onlar onda boz- 
gunculuk çıkarırlar. Artık onun üzerine söz hak olur da, onu kö- 
künden darmadağın ederiz. 

17. Biz, Nuh'tan sonra nice kuşakları yıkıma uğrattık. Kullarının gü- 
nahlarını haber alıcı, görücü olarak Rabbin yeter. 


Bu iki ayet, bir tabiat yasası gibi toplumsal bir yasaya atıfta bulunmakta- 
dır. İlahi emirlerin dışına çıkan bir toplum kaçınılmaz olarak çöker, tarihten 
silinip gider. Nasıl tabiat belli yasalar çerçevesinde varoluşunu sürdürüyorsa, 
insan toplumları da belli yasalara bağlı tarihteki varlıklarını sürdürürler. Bir 
toplumun başına gelebilecek en büyük musibet refahtan şımarmış zümrelerin 
sosyo-politik bir oligarşik düzen kurup toplumsal hayatı domine etmeye baş- 
lamasıdır. 

“Mütref” tereffüh'ten nimet içindeki bolluk, genişlik ve rahatlık demek- 
tir. Refahtan şımaran, servetine servet katıp yaşama biçimiyle sonradan gör- 
me, müsrif, gösterişe düşkün, tüketici, ahlaki normlara aldırışsız, toplumda 
kıskançlık-haset duygularını tahrik etmekten çekinmeyen, yoksulun hakkına 
saygısı olmayan ve sahip olduğu ekonomik (mali, finansal, maddi) güçle si- 
yaseti, yönetimi derin bir biçimde etkileyen zümrelere “mütref” denir. (23/ 
Mü'minun, 33.) Mütref sıfatını kazananlar aynı zamanda zulme karışırlar (11/ 
Hud, 116).Bu sosyal ve ahlaken düşük özelliklere sahip zümreler topluma 
kendi anlayış ve yaşama biçimlerini hâkim kıldıkları zaman, o toplum ahlaki 
normları çiğner, günah batağına batar, suç ve fuhşiyatı sıradanlaştırır, kontrol 
ettiği sistem içinde sınıflar teşekkül eder, sömürü ve yağma husumetlere, mağ- 
duriyet ve kızgınlıklara yol açar, ahlak ve hukuk sınırları çiğnendikçe zulüm ve 
baskılar artar, sonunda toplumun sosyal barışı, istikrarı bozulur; şu veya bu 
çatışma veya maruz kaldığı musibet sonucunda çöker. 

Servet ve sermaye temerküzünü ellerinde bulunduranlar için kullanı- 
lan “mütref”in başka versiyonu, yönetici ve bürokratik-askeri güç kullanan 
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“mele” ile ilişkilidir. Tarihte genel olarak mütref ve mele' adı verilen zümreler 

karşılıklı işbirliği halinde olurlar, el'an bugün de ittifak içinde olmaya devam 
etmektedirler. Mütref ve mele' zümreleri “müstekbir” genel şemsiyesi altında 
toplayabiliriz. Her iki zümre de müstekbirdir. 

Kesin olarak Allah kimsenin kötülüğünü istemez, kimseye kötülüğü em- 
retmez (7/A'raf, 28). Bir toplum ahlaki yüksek değerlere (muakkebat) bağ- 
lı kaldığı sürece tarihteki varlığını devam ettirir (13/Ra'd, 11); sahip olduğu 
zenginliğin hakkını veriyorsa, infak edip yoksulları koruyor, meşru çerçevenin 
dışına çıkmayıp nimet ve servetin asıl sahibine şükrediyorsa azaptan uzak ya- 
şar (4/Nisa, 147) ama yoldan çıkan bir toplum da zalimlik vasfını kazandığın- 
dan helak edilir (28 /Kasas, 59). 

Mütref adı verilen zümreler ya sayıca çoğalır ya da etkinlikleri artar, gi- 
derek yaygınlık kazanırlar. Sayıca çoğalmaları toplumun ana gövdesi ve ezici 
çoğunluğunun mütrefleşmesi; etkinliğinin artması toplumun yine ezici çoğun- 
luğunun onlar gibi yaşamaya başlaması, onların hayat tarzına öykünmesi şek- 
linde olur. Böyle toplumlarda iyilerin ya sayısı azalır veya etkinlikleri hissedi- 
lemez hale gelir yani kimse onları dinlemez. 

Mütref zümrelere emredilmesiyle yoldan çıkmaları, Allah'ın onlara fıskı 
emretmesi değil, salah ve itaati emrettiği halde söz dinlemeyip kötülük adına 
ne varsa onu benimseyip hayat tarzlarını buna göre kurumsallaştırıp yaşama 
ısrarında olmaları demektir. Hz. Ali ve başka tefsircilere göre, “onlara emredil- 
mesi”nden bu profilde olanların yani mütref zümrelerin toplumun yöneticile- 
ri olması veya yönetimi, sorumsuz, sömürücü, şımarık, aldırışsız iktisadi güç 
merkezlerinin siyaseti ve yönetimi etkileri altına almaları şeklinde de anlamak 
mümkündür. Cahiliye döneminde bir kabile iktisadi güç ve nüfus olarak çoğa- 
lınca onlar için “yönetici oldular, inisiyatifi ele geçirdiler” denirdi (Buhari, 
Tefsir, 17/4). Maddi ve beşeri gücü eline geçirenler kendilerine herhangi bir 
gücün zarar vermeyeceğini düşünür, kibirlenir, sınırsız bir özgüven duygusu- 
na kapılır, bu da onların daha da azıp şımarmalarına yol açar. (Bkz. 34/Sebe' 
34-35. ayetlerin açıklaması.) Pagan kültürde de önde gelenlerin -kral veya ik- 
tidar seçkinleri- kibir, iktidar ve gösterişe aşırı düşkünlükleri sonucunda akıl 
ve bilinçlerini kaybettikleri belirtilir: “Those whom the gods wish to destroy, 
they first make mad” Robert Graves-Claudius 1 (Tanrılar mahvetmek istedik- 
lerini önce delirtirler).” 

Mütref zümrelerin söz ve güç sahibi olduğu toplum helak olur. Çünkü 
“söz” yani azaba müstahak olmuşlardır, kökünden darmadağın olurlar. Efen- 
dimiz'in hanımı Zeynep binti Cahş (ra.) sorar: “Ey Allah'ın elçisi (bu durum 
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hâsıl olduğunda) aramızda iyi (salih) kimseler de bulunduğu halde helak olur 
muyuz?” Efendimiz şöyle buyurur: “Kötülük çoğalacak olursa!” (Buhari, Enbi- 
ya, 7; Fiten, 28; Müslim, Fiten, 2; Tirmizi, Fiten 23). (Ayrıca bkz. 8/Enfal, 25. 
ayetin açıklaması.) 

Nuh aleyhisselâmdan sonra nice toplumlar bu şekilde yıkıldı. Bundan, 
büyük toplumsal çöküşlerin Hz. Âdem'le değil, Nuh aleyhisselâmla başladığı 
anlaşılmaktadır. Kim ne yaparsa yapsın, hiçbir şey Yüce Allah'a gizli kalmaz, 
olup biten her şeyi bilir, görür, haberi olur. 
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18. Kim çarçabukolanıisterse, orada istediğimiz kimseye dilediğimi- 
zi çabuklaştırırız, sonra ona cehennemi (yurt) kılarız; ona, kınan- 
mış ve kovulmuş olarak gider. 
19. Kim de âhireti ister ve bir mü'min olarak ciddi bir çaba göstere- 
rek ona çalışırsa, işte böylelerinin çabası şükre şayandır. 
Hepsine, onlara da, bunlara da Rabbinin ihsanından “arttırarak 
veririz; Rabbinin ihsanı kesilmiş değildir. 
Onlardan kimini kimine nasıl üstün tuttuğumuzu gör. Muhakkak 
âhiret dereceler bakımından daha büyüktür, üstünlük bakımın- 
dan da daha büyüktür. 


11. ayetin açıklamasında anlattığımız gibi “acile” (ve acele) hemen, aci- 
len istenen şeye atıf olup dünyayı, dünyanın mutluluğu, yakın ve hazır çıkar, 
zevk, haz ve tatmin bekleyen arzular bütününü ifade eder. Bütün bunlar meşru 
boyutlarıyla hayatın devamını sağlamak için gereklidir. Yeme-içme, barınma, 
üreme ve bunlar için gerekli olan imkân ve donanımlar hem hayatın devamını 
sağlar hem insanâ zevk, haz ve HAYİR verir. Zaten insana bu hazları verme- 
yecek olsalardı hayatın devamı da mümkün olmazdı. Ancak başka boyutları da 
var ki, bu da her birinin birer sınav aracı olmasıdır. Meşru ve tabii sınırlarında 
kullanıldıkları sürece gayelerine uygun fonksiyon görürler, kendi asli amaçları 


20. 


21. 
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ve sınırları dışına çıkarıldıklarında insana ıstırap verir, hayatın biricik hedefi 
haline putlara dönerler. Evet,her biri mutluluk ve haz sağlar ama söz konusu 
mutluluk ve hazlar geçicidir ve ahirette olanlarla mukayese edildiğinde kali- 
teleri hayli düşüktür. O halde akıllı insan, geçici ve düşük kalitede olan şeylere 
değil, kalıcı ve kalitesi yüksek olan şeylere talip olur. 

Gel gör ki insan, yakın faydaya, zevk ve mutluluklara talip olur, bunları 
elde etmek için mücadele eder. Ancak onun istemesi bir şey ifade etmez, bütün 
rasyonel ve öngörülebilir hesaplara rağmen yüce Allah dilediklerini çabuklaş- 
tırarak verir. Ama ilahi murada ve meşru sınırlara rağmen bu talepte bulanan- 
lar ahirette karşılık olarak cehennemi hakederler, yapıp ettiklerinden, akılsız 
tutum ve davranışlarından dolayı Allah'ın rahmetinden çıkarılmış, kovulmuş 
kimseler olarak cehennemi yurt edinirler. Bu demektir ki, dünyada sabretme- 
dikleri, ellerine geçirdikleri nimet ve fırsatları, imkân ve serveti meşru çerçe- 
vede kullanmadıkları için ebedi olarak hüsrana uğramışlardır. 

Ama şeyleri yerli yerinde kullanmasını bilen, dünyevi nimet ve imkânların 
hakiki ve asli değerlerini unutmayıp ona göre yaşayan kimseler, ahireti gö- 
zetip ve iman üzere olup da yaşama başarısını gösterirlerse, çabaları hep bu 
yönde olursa, bu şükre şayan olduğundan sonunda kazanın onlar olur. 

Yüce Allah'ın hazineleri tükenmez. Şu veya bu kategoride olan kullara Al- 
lah verir, hem de artırarak. O'nun ihsanı, lütuf ve bağışı kesilmez, sona ermez. 
Bir hikmet ve düzen içinde geçimleri taksim edilmiştir (Zuhruf, 32). İnsana her 
ne verilmiş ve takdir edilmişse onu sınavdan geçirmek içindir (6/En'am, 165). 
Dünya hayatını isteyene, yaptıklarının karşılığı dünyada eksiksiz verilir; ahiret 
hayatını isteyenlere de arttırarak karşılığı verilir. (11/Hud, 15 ve 42/Şura, 20.) 

İnsanlar tornadan çıkmış gibi tektip değildirler. Farklı özelliklere sahip- 
tirler. Ontolojik yapıları, renkleri, etnik kökenleri, bölgesel özellikleri fark- 
lı olduğu gibi karakter yapıları, ahlaki ve zihni tutumları, örf ve gelenekleri, 
yaşama biçimleri, algılayış ve kavrayış düzeyleri de farklıdır. Herkesin yol ve 
süluku diğerine benzemez, meslekler de bu esaslar üzerine farklılaşır, böy- 
lelikle toplumsal hayatın bütünü teşekkül eder. Bir hikmet üzere “dereceleri 
yükselten Arş'ın sahibi Allah”tan (40/Mü'min, 15) sakınıp korkma biçimleri 
ve dereceleri, amelleri ve itaatleri de farklı olduğundan Yüce Allah durumları- 
na, amellerine, emeklerine ve niyetlerine göre birbirlerinden üstün tutmuştur. 
Eğer hepsini tek kategoride mütalaa edip aralarında mutlak eşitliği sağlaya- 
cak olsaydı adaletsizlik olurdu. Bir saat çalışan ile 12 saat çalışanın emeğinin, 
ürettiklerinin karşılığı aynı olamaz. Cömert ile cimri, ibadet edenle etmeyen, 
Allah yolunda cihad edenle savaştan kaçan aynı olamaz. Hiç kuşkusuz ahiret- 


17/Isra Süresi/22-25 389 


teki yerleri, ecir ve mükâfatları da farklı olacaktır. Ama hangi düzeyde güzel 
amellerde bulunmuş olurlarsa olsunlar, ahirette alacakları karşılık çok daha 
büyük ve üstün olacaktır. 


Sİ) al 33 4vv İzik yâda iaâlâ 53İLİN SİN $a aki 5 Y 


GAZİ SİN dlüie GRİŞ (a ULA gialiş İğ DIŞI Yİ İyİ Yİ 
Grv La, 8 v5 azl Yüz aAyşi Yş Cal Lİ lâ Yk GAYİS 3 
ÇİL LAS UaŞRSSİ S5 öğ ARSİN da ZI çiz La önal 
GE ALE önle İyi 3 AS ayd aş pll ASİ grek İnize 

grey löydk öld 


22. Allahile beraber başka ilâhlar edinme, yoksa kınanmış ve kendi 
başına (yapayalnız ve yardımcısız) bırakılmış olursun. 

23. Rabbin, O'ndan başkasına kulluk etmemenizi ve anne-babaya 
iyilikle-davranmayı emretti. Şayet onlardan biri veya ikisi senin 
yanında yaşlılığa ulaşırsa, onlara: “Öf” bile deme ve onları azarla- 
ma; onlara güzel söz söyle. 

24. Onlara acıyarak alçakgönüllülük kanadını ger ve de ki: “Rabbim, 
onlar beni küçükken nasıl terbiye ettilerse Sen de onları esirge.” 

25. Rabbiniz, sizin içinizdekini daha iyi bilir. Eğer siz salih olursanız, 
şüphesiz O da, (kendisine) yönelip dönenleri bağışlayıcıdır. 


22. ayetten 40. ayete kadar 12 temel ahlaki ve hukuki kural vaz'edilmek- 
tedir. Çeşitli yerlerde münferid olarak zikredildiği gibi küme hükümler olarak 
geçtiği yerler de vardır (bkz. 6/En'am, 151). Bunlar da tek tek gösterileceği 
üzere Allah'ın birliği inancı olan tevhid; anne-babaya iyilikle muamele etmek; 
akrabaya ve muhtaçlara yardım; cimrilik ve israftan kaçınmak; çocukların ha- 
yatını korumak (meşru sebep olmaksızın kürtaj yaptırmamak); zinadan ve fu- 
huştan kaçınmak; adam öldürmemek; yetim malı yememek; ahde vefa göster- 
mek/verilen sözü tutmak; ölçüyü ve tartıyı tam yapmak, iktisadi aldatma ve 
sömürüden kaçınmak; bilgiye dayalı olmayan hükümler vermekten sakınmak; 
büyüklük (kibir) taslamamak. Şimdi bunları teker teker görmeye çalışalım: 

1) Varlık aleminin esası Tevhid: Allah'ın birliği fikri ve inancı varlığı tev- 
hid eder. Nesneler dünyası kendi başlarına mutlak, sınırsız, sonsuz ve kader 
tayin edici olmaktan çıkar. Çünkü onları yaratan, düzene koyan ve emri altında 
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tutan yegâne varlık Vacibu'l vücud olan Allah'tır. Tevhid aynı şekilde insanı her 
şeye kadar özgürleştirir, çünkü mutlak bilgi, iktidar ve hâkimiyet sadece tek ve 
bir olan Allah'a mahsustur. 

Bu da gösteriyor ki, aklı başında bir insan Allah'ı birler ve hem düşünce 
dünyasını hem hayat biçimlerini bu çizgi üzerinde geliştirir. Aksi halde bağımlı 
yaşar. Hüsrana uğrar, nesnelere güçler atfeder, zorbaların gücünün ebedi oldu- 
gunu düşünür ve onlara boyun eğer; servet veya dünyevi zevkler onu esir alır; 
zulmeder, sapkınlık hayat biçimlerine eğilim duyar, yanlış tercihlerde bulunur; 
bütün bunlardan dolayı da kınanmış olarak ve yardımsız, yalnız, korumasız 
yaşar, ahirete bu bedbahtlıkla göç eder. “Hepinizin ilahı tek olan ilahtır. O'ndan 
başka ilah yoktur. O Rahmandır ve Rahimdir." (2/Bakara, 163.) 

2) Anne babaya iyilikle muamele etmek: Her şeyin başı Tevhid olduğu- 
na göre, bunun hayat biçimlerindeki en önemli tezahürlerinden biri kişinin en 
yakın çevresi, anne babasıyla ilişkisinin de bu çerçevede şekillenip sürmesidir. 
Hatırlatmak gerekir ki insan anne babasına iyilikte bulunacak ama sadece Al- 
lah'a kullukta bulunacaktır. Allah'a kulluk her şeyin üstünde ve her şeyden ön- 
cedir. Sonra anne babaya iyilik gelir. Anne babaya kulluk edilmez, iyilikle mua- 
mele edilir. Her ne kadar Allah ve anne-baba için bir borç olarak “şükretmek” 
emredilmişse de Allah'a şükredilir, anne babaya teşekkür edilir (31/Lokman, 
14). İnsanın yaratılıp dünyaya gelmesinde hakiki sebep Allah'tır, anne-baba 
arızi sebeptir. Bu yüzden dünyaya gelişin manevi borcu şükürle eda edilir. Al- 
lah'a şükredilir, anne-babaya da teşekkür edilir! Efendimiz, Yüce Allah'ın en 
sevdiği üç ameli şöyle sıralamıştır: 

“a) Vaktinde kılınan namaz, 

b) anne-babaya iyilik, 

c) Allah yolunda cihad” (Buhari, Mevakiu's Salat, 5; Müslim, İman, 137). 

Yine Efendimiz, yaşlı anne-babası yanında olup da cennete gitmeyene 
yazıklar olsun buyurmuştur (Müslim, Birr, 8). Anne-baba ile çocuk arasında 
ontolojik kuvvetli bağ vardır. Efendimiz (s.a.) “Fatıma benden bir parçadır” bu- 
yurmuştur (Buhari, Fezailu's Sahabe, 12). 

Kurtubi, anne babaya iyiliğin İslam'ın ana direklerinden biri olduğunu 
söyler. Buhari ve Müslim'in hadislerinde namaz ve cihad arasında zikredildi- 
ğine göre bu doğrudur. Bundan İslam'da ailenin ne kadar önemli olduğunu 
anlıyoruz. Namaz dinin direğidir, cihad İslam ile insanlar arasındaki engellerin 
ortadan kaldırılması için cehd ve mücahede etmek, gerektiğinde canını ve ma- 
lını Allah yolunda vermektir. Tarihte alternatifi olmayan aileyi ayakta tutmak 
da ana direklerden biridir. 
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Anne babanın yaşlılıklarında tercihen aynı çatı altında ve aynı aile orta- 
mında çocuğun himayesi ve merhamet kanatları altında olması geniş ailenin 
gereklerindendir. Yaşlılıklarında anne babaya “öf” bile denemez. El Kutebi, 
“Öf” kelimesinin elbisenin üstüne konan toz, toprak, kir veya külü gidermek 
veya üzerinde oturulacak şey üzerindeki toz-toprağı “üflemek”ten geldiğini 
söyler. Muhtemel bir eziyetten uzak tutmak anlamında da kullanılır. Hz. Ali, 
bundan daha ağır söz olsaydı, yüce Allah onu kullanırdı der. Enbiya süresinde 
(21/67) bu kelime Allah'a ortak koşanlara ve taptıkları için kullanılır. 

Bu bize anne babanın bir toz, toprak veya kir kabilinden aileye eklenti ola- 
rak görülmemesi gerektiğini söyler. Yoksa can sıkıntısı veya kızgınlık anında 
anne babaya “Öf anne, öf baba” demek, ayetin ağır hükmüne muhatap kılmaz. 
Ama eğer anne babasını ailesinin, çoluk çocuğunun üzerinde bir eklenti, atıl- 
ması gereken bir yük, ağırlık olarak görür de onları korumasız bırakır veya 
sebepsiz yere huzur evlerine terketmeye kalkışırsa bu hükme muhatap olur. 

Çocuk himayesi altına aldığı anne babasını üzmez, onlara sövmez, küfret- 
mez, hakaret etmez, küçük düşürmez, usandığını belli etmez, yapıp ettikleri- 
ni yüzlerine vurmaz. Onların meşru isteklerini yerine getirir, gönüllerini alır, 
hatırlarını sorar, hayır dualarını alır. Ona her ne yapmışlarsa teşekkür eder, 
minnettarlığını, haklarını dile getirir. Esasında her iyilik için teşekkür etmek 
faziletin işaretlerindendir. Efendimiz “İnsanlara teşekkür etmeyen Allah'a 
şükretmez” buyurmuştur (Ebu Davud, Edeb, 12; Tirmizi, Birr, 35). Ayet an- 
ne-babaya “öf” bile denmeyeceğini, azarlanmayacağını, tatlı söz söyleneceği, 
onlara karşı alçakgönüllü davranılacağı ve rahmet duası yapılacağını belirt- 
mekte, bunları emir olarak vaz'etmektedir. 

Hiç kuşkusuz annenin hakkı babadan önce gelir. Çünkü çocuğu karnında 
dokuz ay taşımış, onu doğurmuş, kanından ve sütünden beslemiş, bakımını 
üstlenmiş, zorluğunu çekmiştir. Bu yüzden Efendimiz üç kere öncelikli olarak 
kişinin öncelikli sohbet hakkının annesine, dördüncüsünün babasına ait oldu- 
gunu söylemiştir (Buhari, Edeb, 2; Müslim, Birr, 1). Ancak baba hakkı hiçbir 
zaman küçümsenemez. Bir hadiste Efendimiz, “Bir evladın babasına karşılığı- 
nı vermesi ancak onu köle bulup özgürlüğüne kavuşturması halinde düşünü- 
lebilir“ buyurmuştur (Müslim, Itk, 25; Ebu Davud, Edeb, 120). 

Anne babaya iyilik onların Müslüman olma şartına bağlı değildir. İnkârcı 
olmaları halinde de onlara iyilik yapılır. Hz. Esma, Kureyşlilerle anlaşma yapıl- 
masından sonra ann€ ve babası yanına gelip kendisine yardım etmesini talep 
ettiklerinde Hz. Peygamber'e sordu, o da "Anne babasına yardım edip gözet- 


mesi"ni söyledi (Buhari, Cizye, 18; Müslim, Zekât, 50). İbn-i Uyeyne, kâfir de 
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olsa anne babaya iyiliğin, onların mü'minlerle savaş halinde olmamaları, şar- 
tına bağlayıp Mümtehine süresindeki 8. ayeti delil göstermektedir. Buna göre 
İslam'la savaş halinde olan anne babaya yardım edilmez. 

Savaş halinde eğer bakıma muhtaç anne varsa ve izin vermiyorsa çocuğu 
savaşa çıkmaz. Hz. Peygamber (s.a.) böylesini cihattan muaf tutmuştur. (Buha- 
ri, Cihad, 138; Müslim, Birr, 5.) 

Anne baba hakkı vefatlarından sonra da devam eder. Şu hadis calib-i dik- 
kattir: Bir adam Hz. Peygamber'e sorar: “Ey Allah'ın Elçisi, annem ve babamın 
vefatından sonra onlara yapmam gereken iyilik kalır mı?” Hz. Peygamber şöyle 
buyurur: “Evet, onlara dua edersin, mağfiret dilersin. Arkalarından verdikleri 
sözleri yerine getirirsin, arkadaşlarına ikramda bulunursun. Onlar aracılığıyla 
varolan akrabalık bağlarını gözetirsin. İşte geriye senin üzerinde kalan (hak) 
lar bunlar” (Ebu Davud, Edeb, 120, İbn-i Mace, Edeb, 2.) Bir başka hadiste şöy- 
le buyurmuştur: “Bir kimsenin babasının vefatından sonra sevdiği arkadaşla- 
rını gözetmesi babasına karşı iyi davranmasının ileri derecesi sayılır” (Müs- 
lim, Birr, 11-13; Ebu Davud, Edeb, 120). 

Kendilerine “öf” denmeyecek anne baba veya her ikisinden biri aile orta- 
mında korunması tercihe şayan bir tutum ise, Müslüman ailenin de asli olarak 
“geniş veya büyük aile” olması gerekmektedir ki, tarih boyunca Müslümanlar 
geniş aileyi ayakta tutmaya çalışmışlarsa bu ayetin ruhunu ete kemiğe bürümüş- 
lerdir. Anne babanın yaşlılığı zayıf ve güçsüz düşmeleridir, birçok işlerini kendi 
başlarına yerine getiremezler. Bu durumda çocuk veya çocukları onlara şefkat 
ve alçak gönüllülükle bakıp üzerlerine merhamet kanatlarını gerecek, azarla- 
mayacak, üzmeyecek, dışlamayacak. Hep aklında tutması gereken şu olmalı: Bir 
zamanlar kendisi de yardıma, korunmaya, şefkat ve bakıma muhtaçtı. Anne ba- 
bası ona baktılar, görevlerini yerine getirdiler. Şimdi sıra onda. Allah onlara sev- 
gi ve şefkat verdi, onlar çocuklarına baktı, şimdi aynı şefkat ve sevgiyi Allah'tan 
dileyip anne babasına bakacak. Bu anne babanın çocuklarına hangi seviyelerde 
bakmışlarsa, bir bakıma yaşlılıklarında karşılarına çıkacağı gerçeğini de ima 
etmektedir. Yani anne baba çocuğu kreşe vermişlerse, yaşlılıklarında çocukları 
da onları huzur evine verebilir. Ama elbette takvaya uygun olan çocuğun yine 
de anne babasına şefkat etmesi, onları son nefeslerine kadar korucu kanatları 
altına almasıdır. Anne baba ile eş arasında giderilmesi imkânsız geçimsizlik, ça- 
tışma ve doku uyuşmazlığı varsa, eşin hakkını gözetip aileyi dağıtmamak ancak 
gücü oranında kişinin anne babasını yakın bir yerde -aynı apartmanda, sokakta 
veya semtte- tutup gözetim ve himayesi altında tutması lazımdır. 

Yaşlılar ve huzur evlerinde yaşamak zorunda kalan ebeveynler modern 
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dünyanın en önemli sorunları arasında yer alır. Haziran-2013 yılında Çin'de 
yeni yürürlüğe giren bir yasaya göre, ebeveynlerini ziyaret etmeyen yetişkin 
çocuklar para veya hapis cezasına çarptırılacak. Yasayı hazırlayıp yürürlüğe 
sokanlar ülkedeki yeni “Yaşlı Hakları Yasası” gittikçe daha büyük bir problem 
olmaya başlayan yalnız yaşlılar konusunu, çocuklara ziyaret zorunluluğu ge- 
tirerek çözmeye çalışıyor. Yasa yetişkin evlatların, ebeveynlerinin “duygusal 
ihtiyaçlarını” dikkate almaları ve onları “asla ihmal etmemeleri veya hor gör- 
memeleri gerektiğini” söylüyor. 

Herkes her ne yapıyorsa Allah onu bilir. Kişi anne babasına karşı hangi 
niyet ve düşüncelerle hareket ediyor, onlara nasıl davranıyor bu ilahi ilmin 
dışında değildir. Salih amellerde bulunup iyilik yapanlar Allah'a samimiyetle 
yöneldiklerinde, kusur ve günahlarını her hatırladıklarında bundan tevbe ve 
istiğfar edip döndüklerinde Allah onları bağışlayacaktır. 25. ayetin Allah'a dö- 
nüş için kullanılan “evvab” kelimesi, bazı durumlarda anne babaya bakmanın 
ne kadar zor bir görev olduğunu, sıkıntı ve zorluk durumlarında yanlış işler 
yapılmış da sabır sınırları zorlanmışsa yine de mağfiret dilenmesi gerektiğini 
ima etmektedir. (Bkz. 29/Ankebut, 8.) 
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26. Akrabaya hakkını ver, yoksula ve yolda kalmışa da. İsraf ederek 
saçıp-savurma. 

27. Çünkü saçıp-savuranlar, şeytanın kardeşleri olmuşlardır; şeytan 
ise Rabbine karşı nankördür. 


3) Akraba ve yoksulu korumak: Sosyal hayatın barış ve sevgi temelinde 
yürümesinin önemli şartlarından biri yardımlaşma ve dayanışmadır. Hiç kim- 
se sadece kendisi için yaşayamaz, yapıp ettiklerinin sonucunu yalnızca kendi 
hazzına ve zevklerinin tatminine hasredemez. İslam, belli bir mali güce sahip 
insanların topluma karşı sorumlu olduklarına hükmeder. Toplumun bir kesi- 
minin yoksulluk içinde yaşaması, bünyede bazı organların zaaf içinde olma- 
sıyla aynı şeydir. Her halükarda zayıf taraf takviye edilmelidir. Kur'an-ı Kerim, 
kuvvetli vurgularla Zevi'l erham (aynı rahimden) olanlara yani kardeş olanlar 
ve Zevi'lkurba (yakın ve uzak akrabalara) karşı sorumluluğu zikreder, aile ve 
akraba ilişkilerinin rahmet, şefkat, yardımlaşma, maddi ve sosyal sorumluluk 


temelinde şekillendirilip sürdürülmesini emreder. 
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Zenginlerin yoksullara karşı sorumluluklarını yeterince yerine getirme- 
mesi bir kusur ancak yakınlara, akraba ve hısımlara karşı sorumluluklarını 
yerine getirmemesi ilave bir kusurdur. Allah, kardeşleri, akrabayı, yoksulu ve 
yolda kalmış olanları zenginlerin malında hak sahibi kılmıştır. Hısımlık ve ak- 
rabaya karşı sorumluluğun öncelikli olduğunu söylemek mümkündür. 

Bir hadiste Allah'ın Elçisi (s.a.) akrabaya karşı sorumluluğu “hak” olarak 
tanımlamıştır: “Akrabanın akrabada iki hakkı var: Biri ilgi, yardım, ziyaret ve 
selamı kesmemesi; diğeri (akrabası muhtaç ise) ona yardım etmesidir” (Ne- 
sai, Zekât, 82; Tirmizi, Zekât, 26). Bir başka hadiste “Akrabadan ilgiyi, yardım 
ve desteği kesen cennete giremeyecektir” (Müslim, Birr, 18) buyurmuştur ki, 
İslam bakış açısından “cennete girmemenin ağır bir suç/cürüm sonucu” ol- 
duğunu biliyoruz. 26. ayet de “akraba haklar”ndan söz etmekte, atıfla yoksul 
ve yolda kalmışları da hak sahibi kılmaktadır. Bu demektir ki, akraba, yoksul 
ve yolda kalmışlara yapılan infaklar -mali transferler- basit bir atıyye-yardım 
değil, bir hakkın yerine getirilmesidir. 

Akraba ve yoksullara karşı sorumluluğu yerine getirmenin çeşitli şekilleri 
vardır. Onların temel ihtiyaçlarını karşılamak, iş güç sahiplerine işlerini yürüt- 
meleri için bir sermaye vermek veya gücü yetmeyenleri evlendirmek (24 /Nur, 
32) bunlar arasında yer alır. 

Ancak akraba ve yakınlara olan sorumluluk, mevki ve makam sahiplerini 
nepotizme yani akraba bürokrasinin tesisine, statü ve kaynakların haksızca ehli- 
yeti velliyakati olmayan kimselere tahsis edilmesine meşru gerekçe teşkil etmez. 

Akraba ziyareti yani sıla-i rahim hem aile bağlarını güçlendirir hem top- 
lumsal sermayeye zenginlik katar. Dahası bilim adamlarına göre akraba zi- 
yareti, çağımızın önemli hastalıkları arasında yer alan alzheimer hastalığına 
yakalanmamada önemli rol oynar. Araştırmalar, yalnız yaşayan ve akraba ile 
ilişkisini kesen insanlarda bunama riskinin daha yüksek olduğunu göster- 
miştir. Belli bir yaştan sonra akraba veya dostlarla ilişkisini koparmayanlar, 
geçmişe dönük hafızalarını güçlendirmektedirler. (Akrabaya karşı sorumluluk 
için bkz. 2/Bakara, 83, 177, 180; 4/Nisa, 8; 16/Nahl, 90 ve 30/Rum, 38). 

4) Cimrilikten ve israftan kaçınmak: “İsraf” inanç, söz ve fiilde dinin, 
aklın ve örfün dışına çıkmaktır. Eldeki mal ve imkânların meşru olmayan 
yolda harcanması, haddi aşmak, itidal üzere davranmamak, saçıp savurmak 
israftır. Bu çerçevede ele alınabilecek diğer kelime “tebzir”dir yani saçıp 
savurmaktır. Tebzir harcamada ifrat demektir. Har vurup harman savurma! 
Yüce Allah, dünya nimetlerini, tabii kaynakları insan için yaratmıştır. Bah- 
şettiği her nimetin hesabını soracak (Müslim, Eşribe, 140). Kişi sahip olduğu 
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mal ve servetini gereksiz yere zayi etmemeli (Buhari, İ'tisam, 3). İslam'ın 
asla tasvip etmeyeceği şey, içme-yeme ve giyimde kibirdir (Ebu Davud, Li- 
bas, 42). Kaynakları kullanırken dikkatli olmalı, sorumluluk bilinciyle her 
şeyi yerli yerinde kullanmalıyız. “Nehir kenarında olsa bile abdest alırken 
suyu israf etmemeli” (İbn-i Mace, Taharat, 42; Müsned, Il, 221). Aslında israf 
yasağının hikmetine bakıldığına her şeyi kendi yaratılış sebebine uygun kul- 
lanmak olduğu anlaşılır. İmam Gazali, dinin, aklın ve örfün uygun gördükle- 
rine göre harcamayı cömertlik, bu ölçülerin altına düşmeyi cimrilik, üstüne 
çıkmayı da israf tanımlamıştır. 

Harcamanın sınırları israfta biter yani savurmak meşru harcama değildir. 
Kişi tabii ki öncelikle kendi temel ve çoluk çocuğunun meşru ihtiyaçlarını kar- 
şılamalı, sonra sorumlu olduğu kimseleri gözetmelidir. İsraf, meşru olmayan 
harcama biçimleridir. Saçıp savuranlar şeytanın kardeşleri sayılmıştır. Tabii ki 
bu “nesep” yönünden değil, “sebep” yönünden kardeşliktir. İsraf, kelime ma- 
nası ve Kur'an'daki kullanımı itibariyle ele alındığında sadece saçıp savurmak 
değil, bunun yanında kaynakların meşru sınırlar dışına çıkılarak kullanımı 
anlamlarına da gelir. Mesela daha çok refah, sınırsız büyüme ve ardı arkası 
gelmeyen servet biriktirme (kenz) için tabii kaynakların tüketilmesi, meşru 
sınırların aşılması, hudutların çiğnenmesi olup israf yasağına girer. Aynı şe- 
kilde helal ve meşru yoldan kazanılmış para ve servetin boş tüketim, gösteriş 
ve konfor için harcanması da israf hükmüne tabidir. İsrafa kapılmış bir insa- 
nı körükleyen en önemli amil hırstır, hırs rekabet ve yarışı; rekabet ve yarış 
çatışma ve savaşları getirir. Adaletsizliklerin çoğu bundan kaynaklanır. İsraf 
ve tebzir, kişilere ve toplumlara manen mutluluk ve huzur getirmediği gibi, 
tabiatı tahrip eder. (Ayrıca bkz. 18/Kehf, 28; 20/Taha, 121; 25/Furkan, 67 ve 
28/Kasas, 28.) 

26.ayet “Malın hakkının verilmesi”nden söz eder. Bu mali harcama poli- 
tikalarını ilgilendiren hayli önemli bir uyarıdır. Söz konusu uyarının üç anlamı 


olabileceğini düşünebiliriz: 

a) Malın hakiki ve asli sahibi Allah'tır. İnsan hiçbir zaman bu hakikati 
unutmamalı, 

b) Malını ve servetini meşru çerçevede harcamalı; yukarıda değindiğimiz 
üzere israf ve gösterişten, kibir ve savurganlıktan sakınmalı; 

c) Allah yolunda infak etmekten geri durmamalı. Unutulmamalı ki, meşru 
çerçevede kazanılan servet de olsa, kişi ancak meşru ve makul çerçevede har- 
cama yapabilir." Bu mal benimdir, farz olan zekâtını da verdim, o halde diledi- 


gim gibi harcarım” diyemez. 
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28. Eğer Rabbinden ummakta olduğun bir rahmeti beklerken (darlık- 
ta olduğundan) onlara sırt çevirecek olursan, bu durumda onlara 
yumuşak söz söyle. 

29. Elini boynunda bağlanmış olarak kılma, büsbütün de açık tutma. 
Sonra kınanır, hasret (pişmanlık) içinde kalakalırsın. 

30. Şüphesiz senin Rabbin, rızkı dilediğine -genişletir- yayar ve da- 
raltır. Gerçekten, kullarından haberi olandır, görendir. 


Korunmaya, desteklenmeye muhtaç insanların veya kesimlerin yardım 
talepleri her zaman karşılanamayabilir. Bu ya kendilerine yapılacak yardımı 
doğru yolda kullanacaklarından emin olunmadığı veya yardım yapmaya güç 
ve imkân bulunmadığı durumlarda ortaya çıkar. Böyle durumlarda Hz. Pey- 
gamber (s.a.)'e ve dolayısıyla hepimize yapılan tavsiye gönül kırarak, inciterek 
değil, yumuşak sözle yardım talebinin geri çevrilmesidir. (Bkz. 2/Bakara, 273 
ve 93/Duha, 10. ayetler.) 

Tefsirciler yardımın sınırını tartışmışlardır. Makul olan görüş, kişinin ken- 
dini bitkin, büsbütün yoksun bırakacak kadar infak etmekten kaçınmasıdır. 
Çünkü bazen kişi anlık duygularla elinde avucunda ne varsa bağışlar, sonra 
pişman olur, başkalarına muhtaç duruma düşer. Bundan da kaçınmak lazım. 
İnfak dolayısıyla nedamet getirmek infakın sevabına halel getirir, bu yüzden 
daima orta yolu, itidali gözetmek gerekir. Nihayetinde rızkı genişleten, yayan 
veya kısan Allah'tır; O kullarının hangi psikolojik ve sosyal durumda oldukla- 
rından haberdardır, her durumlarını gören ve gözetendir. 
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31. Yoksulluk endişesiyle çocuklarınızı öldürmeyin; onlara ve size 
bizrızık veririz. Şüphesiz, onları öldürmek büyük bir hata (suç ve 
günah)dır. 
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5) Çocukların hayat hakkını korumak, kürtajdan kaçınmak: Çocuk- 
ların şu veya bu sebeple öldürülmemeleri konusunda En'am, 151'de açık bir 
uyarı yapılmıştı. Burada “yoksulluk endişesi” yani geçim korkusuyla çocukla- 
rın öldürülmelerinden söz edilmektedir. Bu, elbette mefhumu muhalifinden 
zenginlerin dilediklerinde kürtaj yapabilecekleri anlamına gelmez. Ayetin in- 
diği sosyal ortamda en çok başvurulan gerekçe “geçim korkusu” olduğundan 
vurgu buna yapılmıştır. Yani ifade mutlaktır. Her ne sebeple olursa olsun, ço- 
cukların öldürülmesi kesin olarak yasaktır ve büyük bir cürümdür. Maalesef 
modern zamanlarda bebek aldırma yani kürtaj bir salgın halini almış bulun- 
maktadır. Özellikle nüfus kontrolü yapan ülkeler bunu devlet politikası ola- 
rak uygulamaktadırlar. Refah toplumlarında ise, çocuğun getirdiği maliyet ve 
sorumluluktan kaçmak isteyen anne ve babalar kürtaja başvurmaktadırlar. 
Ancak zaman içinde cinsel özgürlük, nikâhsız beraberliklerin kürtaj yaptıran- 


ların sayısını arttırdığı göstermektedir. 
Modern zamanlarda sadece geçim endişesi değil, başka sebepler de kürtaj 


yaptırmada belirleyici rol oynamaktadır: 

1) Kontrol dışı yani önlenemeyen gebelik. Böyle durumlarda kadın ve erkek 
çocuk istemezler, kadın gebe kaldığında çiftler bebeği aldırmaya karar verir. 

2) Nikâhsız beraberlikler sonucu oluşan gebelik ve bunun açığa çıkmasın- 
dan duyulan korku. 

3) Ayetin işaret ettiği geçim korkusu, ekonomik gerekçeler. 

4) Bebeğin sakat veya zihinsel olarak sorunlu doğma ihtimalinin belirmesi. 

5) Doyurucu yaşama arzusu, çocuksuz cinsel hayat yaşama isteği. 

6) Aile içi zina (ensest) sonucu ortaya çıkan gebelik hali. 

7) Tecavüz sonucu ortaya çıkan gebelikler. Özellikle savaş zamanlarında 
bu yaygın olarak görülmekte, kadınlar bu yolla hamile kaldıkları bebekleri is- 


tememektedir. 
8) Anne sağlığının tehlike altında olması. 
Sonuncusu hariç diğer gerekçelerin hiçbiri savunmasız cenin cinayetine 


gerekçe olamaz, şu veya bu durum veya suçun cezası bebeğe ödetilemez, aksi 
halde bebeğin “yaşama hakkı” ihlal edilmiş olur. İslam bakış açısından anne- 
k tehdit altında ise ve buna tabib-i hazık doktor karar 
veriyorsa, annenin hayatı kurtar ılır. Katolik Hıristiyanlığın göre bebek tercih 
edilir. Bu yüzden Engizisyon mahkemeleri ihdas edildi, çünkü halk ebeleri ço- 
gunlukla annenin hayatını kor oi bebeği feda ediyorlardı. 

2008 yılında açıklanan EL e göre dünyada yapılan yıllık kürtaj sa- 
yısı yaklaşık 46 milyon tespit edilmişti. Buna göre günde 126 bin kürtaj yapılı- 


nin sağlığı kesin olara 
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yordu. Kürtajın yüzde 78'i gelişmiş ülkelerde, yüzde 22'si ise gelişen ülkelerde 
gerçekleşiyordu. Her sene yaklaşık 26 milyon kadının kürtajın yasal olduğu 
ülkelerde, 20 milyon kürtajın ise kanunlar tarafından yasaklanan ülkelerde ya- 
pıldığı kaydedilmişti. Ayrıca, Dünya Sağlık Örgütü'nün (WHO) verilerine göre, 
dünyada her yıl yetkisiz kişilerce 18 milyon yanlış kürtaj yapılıyordu. Bu ope- 
rasyonlarda 68 bin kadın hayatını kaybetmişti. 2011 yılında açıklanan verilere 
göre, kürtaj yoluyla öldürülen kız çocuklarının sayısı tam 163 milyon idi. (Bkz. 
81/Tekvir, 8-9.) 

Kürtaj konusunda yaşadıklarından büyük acıyı duyanlar çoğunlukla ka- 
dınlardır. Modern kültürel yaklaşım, eğitim ve medya genel olarak kürtajı teş- 
vik etmektedir; ancak kürtaj yaptıranların önemli bir bölümü konuyla ilgili 
yeterli bilgilere sahip değildirler. Bazı kadınlar yasalarda verilen ruhsatın aynı 
zamanda “dini bir fetva” olduğunu zannediyor. Bazıları, bir hadisten hareketle 
(Buhari, Bed'u'l halk, 6; Müslim, Kader, 1/5) cenine ruhun belli bir süreden 
sonra geldiğini iddia edenlere uyup kürtaj yaptırıyor. Bu konu daha geniş ola- 
rak Secde süresinde ilgili ayetlerin (32/7-9) açıklaması yapılırken ele alın- 
mıştır. Gerçek şu ki, kürtaj yapanların ezici çoğunluğu sonradan çok pişman 
oluyorlar, derin bir ruhsal sarsıntı geçiriyorlar. Karnındaki bebeği öldürmekle 
büyük bir çocuğu öldürmek arasında fark olmadığını düşünenler, kendi evla- 
dının katili olduğu duygusuyla sarsılıyor. 

Yaşanan vak'alarda gözlendiği üzere kürtaj yaptıran kadınlarda görülen 
önemli psikolojik rahatsızlığın belirtilerinden bir kısmı şöyle: Sürekli rüyala- 
rıma giriyor. Sanki beni izliyor gibi. Kürtaj yaptıran bir başka anne ise yaşa- 
dıklarını şöyle anlatıyor: “Operasyon sırasında içimi tamamen boşaltmışlar da 
kalbimi bırakmışlar gibi hissettim. Onu bir çöp kutusuna atmalarına müsaade 
edip çıktım o soğuk odadan. Doktor, 'O bir bebek değildi. diyor. Kendisiyle be- 
raber hastasını da kandırmaya çalışıyor. Kendimi suçlu hissediyorum. Sanki 
bir yerlerden üzgün bakışlarla bizi izliyor ve ona kıyışıma bir anlam vermeye 
çalışıyor. Bebeğim, yüreğim senin varlığını göğüslememe yetmedi işte. Ken- 
dimi hiç affetmeyeceğim... Aynı acıyı yeniden yaşıyorum, onu yeniden içim- 
den kazıdıklarını hissediyorum. Öylesine deli bir ağrım oluyor. Belki birkaç 
dakikalığına fakat beni yataklara düşürüp ağlatmaya yetecek kadar da uzun. 
Psikolojik olduğunu biliyorum. Ancak o acıyı asla unutmak istemediğim için 
doktora gitmiyorum.” (Konunun başka yönleri için bkz. 6/En'am, 140, 151; 
16/Nahl, 58-59; 43 /Zuhruf, 17; 81/Tekvir, 8.) 


b 
. . 
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32. Zinaya yaklaşmayın, gerçekten o, 'çirkin bir hayâsızlık” ve kötü 
bir yoldur. 


6. Zina ve fuhuştan kaçınmak: “Fahşa” aşırı derecede çirkin ve iğrenç 
söz ve davranıştır. Elmalılı, haddi aşmış, hayli çirkin edepsizlik; Cürcani ise 
temiz yaratılışın tiksindiği, saf ve temiz aklın reddettiği şey olduğunu söyler. 
Fahşa'nın su' (seyyie) ile birlikte zikredilmiş olması önemlidir (12/Yusuf, 24). 
Demekki fahşa kötülük dediğimiz su'un da aşırı şeklidir. Bir söz ve davranışın 
fahşa olup olmadığını anlamak için önce Kur'an ve sahih sünnete; arkasından 
temiz fıtrat ve selim akla müracaat etmek gerekir. Kur'an-ı Kerim zina, eşcin- 
sellik ve babalarının boşanmış kadınlarını nikâhlamanın fahşa olduğunu bildi- 
rir Fahşa ve su'un kaynağı şeytana uzanır. Kur'an-ı Kerimde bu kelime, “zina, 
eşcinsellik ve bu türden çirkin utanmazlık/hayâsızlık” manasında kullanılmış- 
tır. (Bkz. 2/Bakara, 168-169); 4 /Nisa, 15, 25; 6/En'am, 151; 33/Ahzab, 30; 16/ 
Nahl, 90; 24/Nur, 21 ve 27/Neml, 54.) Zina ve fahişe'yle bağlantılı türev kav- 
ramlar olarak “fücur, biğa ve sifah” kavramlarını sayabiliriz. 

Ayet, dikkat çekici bir biçimde “zina etmeyin” demiyor, “zinaya yaklaş- 
mayın” buyuruyor. Kadın erkek ilişkisinin belli sınırların ötesine taşması, on- 
ları ucu zinaya götürecek bir tür manyetik alana iter. Böylelikle, duygular aklın 
ve ilahi hükümlerin önüne geçer, belli mesafeyi aşan kişiler bir anda kendile- 
rini bu yasak fiilin içinde bulur, çünkü artık onların fiillerini yönlendiren şey 
şiddetli cinsel arzu ve şehvettir. Bu çerçevede halk arasında “barut ile ateş bir 
arada bulunamaz” denmiştir. 

Bir başka açıdan söz konusu hükmün 31. ayette kürtaj yoluyla bebek-ço- 
cuk öldürmenin sadece geçim korkusuyla değil, denetimsiz, nikâhsız cinsel ha- 
yat ve bu hayat tarzının yaygınlaşmasıyla ilgili olduğunu ima etmektedir. Zira 
serbest cinsel hayat, zinanın günah veya suç olmaktan çıkarılması, kadın ile 
erkeğin birbirine erişimini kolaylaştırdığından, bunun sonucunda oluşan ge- 
beliklerin sona erdirilmesi bununla ilintili olmaktadır. Sebep veya illet ne olur- 
sa olsun, diğer kadim kültür ve dinlerde olduğu gibi İslamiyet'te de zina fiili 
ağır suç (büyük günah) kabul edilmiştir. Furkan süresinde (25/68) zina suçu, 
Allah'a ortak koşma ve adam öldürme suçlarından sonra sayılmış; Mümtehine 
süresinde (60/12), şirk ve hırsızlık suçlarından sayılmıştır. Nur süresinin 2 ve 
3. ayetleri bu suçun cezasını düzenlemektedir. 

Zinaya yaklaştırıcı birtakım yollar ve davranışlar vardır. Söz gelimi iki 
cins arasında mesafesiz yakınlık, ikisinin yalnız başlarına kaldıkları ortam 
(halvet), kolay erişebilirlik, rahat davranışlar, namus anlayışının zayıflaması, 
hayâ ve ar duygusunun kaybolması, iffetin önemsenmemesi vs. Hadislerde 
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“Gözlerin ve dilin zinası”dan söz edilmiştir (Buhari, İsti'zan, 12; Kader, 9; 
Müslim, kader, 20). Davetkâr bakışlar, dokunmalar zinaya giden yolları açar. 
Kurtubi, takva sahibi kimselerin ne harama baktıklarını ne dokundukları- 
nı söyler. Ona göre bu cinsel gücü arttırıcı fonksiyon görür. Zina etmese de 
sürekli harama bakanlar, kadınlara dokunanlar, zaman içinde cinsel güçle- 
rini kaybeder veya belli belirsiz cinsel iktidarsızlığa sürüklenirler. Harama 
bakmayan erkek, arzusunu nefsinde toplar ve sadece eşiyle birlikte olduğu 
için daha çok cinsel istek duyar. Ebu Bekir el Varrak, deneysel olarak meş- 
ru birleşme dışında her şehvet (cinsel arzu) kalbi katılaştırır ancak meşru 
birleşme kalpteki cinsel arzuyu ve bedensel iktidar gücünü arttırır der. Bu 
yüzden denmiştir ki, bir insan ne kadar takva sahibi ise onun cinsel arzusu 
o oranda yüksektir. 

Zina mahiyeti gereği çirkin, tiksindirici, pişmanlık verici ve elbette bu 
özelliği dolayısıyla kötü bir yoldur. “Zina, yüzün nurunu giderir, rızkı keser, 
yüce Allah'ın gazabını celpeder, deriyi ateşte yakar” (Süyuti, Camiu's Sağir, 
Hds. No: 1591.) 


3.» 
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33. Haklı bir sebep olmaksızın Allah'ın haram kıldığı bir kimseyi öl- 
dürmeyin. Kim mazlum olarak öldürülürse onun velisine yetki 
vermişizdir; o da öldürmede ölçüyü aşmasın. Çünkü o, gerçekten 
yardım görmüştür. 
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34, Yetişkinlik-olgunluk çağına erişinceye kadar, -o da en güzel bir 
tarz olması-dışında yetimin malına yaklaşmayın. Ahde vefa gös- 
terin. Çünkü ahid bir sorumluluktur. 

35. Ölçtüğünüz zaman ölçüyü tam tutun ve dosdoğru bir tartıyla tar- 
tın; bu, daha hayırlıdır ve sonuç bakımından daha güzeldir. 

36. Hakkında bilgin olmayan şeyin ardına düşme; çünkü kulak, göz 
ve kalp, bunların hepsi ondan sorumludur. 

37. Yeryüzünde böbürlenerek yürüme; çünkü sen ne yeri yarabilir- 
sin ne dağlara boyca erişebilirsin. 

38. Bütün bunlar, kötülüğü olan, Rabbinin katında da hoş olmayan- 
lardır. 

39. Bunlar, Rabbinin sana hikmet olarak vahyettiği şeylerdir. Rabbin 
ile beraber başka ilâhlar kılma, yoksa yerilmiş, kovulmuş olarak 
cehenneme bırakılırsın. 

40. Rabbiniz size erkekleri seçti de meleklerden dişileri mi (kendine) 
edindi? Gerçekten siz büyük bir söz söylemektesiniz. 


7) Adam öldürmemek: 33. ayet 12 temel norm ve hukuk kuralından 
adam öldürme hükmünü düzenlemektedir. Âdem'in 6, Nuh'un 7 ve Musa'nın 
10 emrinde “öldürmeyeceksin” hükmü yer almaktadır. İncil de bunu emreder, 
Kur'an-ı Kerim hükmü hem teyit eder hem düzenler. 10 Emir şöyle sıralan- 
mıştır: “Allah'tan başka ilaha tanımayacaksın; puta tapmayacaksın; Allah'ın 
ismini -boş yere- ağzına almayacaksın; Cumartesi yasağını çiğnemeyeceksin; 
anneye babaya saygı göstereceksin; adam öldürmeyeceksin; zina etmeyeceksin; 
hırsızlık yapmayacaksın; yalan şahitlik etmeyeceksin; başkasına ait olan hiçbir 
şeye göz dikmeyeceksin.” 

Ayetin açık hükmüne göre haklı bir sebep olmaksızın insan öldürmek ya- 
saktır, Allah katında büyük bir cürüm yani suç ve günahtır. (Bkz. 6/En'am, 151 
ve25/Furkan, 68.) Haklı sebep, meşru savaş hali, nefs-i müdafaa gibi hallerdir. 
İlgili ayetlerde anlatıldığı üzere mazlum olarak öldürülen kimsenin yani mak- 
tulün yasal varislerine ölçüyü, meşru sınırları aşmamak üzere mukabil öldür- 
me hakkı tanınmıştır. Meşru sınır hiç şüphesiz diyet ve kısas hükümlerinden 
birini tercih etmektir. Maktulün varisleri dilerlerse haklarından feragat edip 
katili affedebilirler de (2/Bakara, 178). Prensip olarak kamu otoritesi, maktul 
veya varisleri adına sadece cinayet fiilinin suç teşkil ettiğini, filin cinayet ola- 
rak gerçekleştiğini tespit edebilir ancak. Kendisi ceza takdir edemez, ceza alan 
katili veya suçluyu affedemez. Ayet maktulün varislerine “yetki (sultan)” ve- 
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rildiğini belirtir ki, bunun manası bu konuda otorite, son sözü söyleme yetkisi 
devlete ait değil, varislere aittir. Varisler dilerlerse ceza seçeneklerinden diyeti 
(kan bedeli) ister, dilerse kısas talep edebilirler. Şu var ki, ceza her ne olacaksa 
onu infaz etme yetkisi kamu otoritesine aittir, şahıslar ve gruplar kendi baş- 
larına inisiyatif kullanarak ceza infaz edemezler. Çünkü imamın yani devletin 
dört temel hakkından biri “hadleri uygulamak”tır; diğerleri “Cuma namazını 
kıldırması, feyi (vergi) toplayıp harcaması ve cihadı ilan etmesi (dış savun- 
ma)” Cumayı kıldırmak hükümranlık hakkının devletçe temsil edilmesi (para 
basma, kimlik ve pasaport verme gibi); fey, ortak ve bölünemez hizmetlerin 
finansmanı için belirlenmiş miktarlarda makul vergi toplamak, cihad ilanı dış 
savunmanın devlete ait olması demektir. 

Öldürmede aşırı gitmek veya sınırları aşmak, kan davası gütmek, katilin 
yakınlarını hedef seçip mağdur etmek veya intikam duygusuyla bir cinayete 
karşılık birden fazla cinayet işlemeye kalkışmaktır. Katilin işkenceye tabi tutu- 
larak öldürülmesi de sınırı aşma biçimlerinden biridir. 

Fahreddin Razi önemli bir noktaya dikkat çekmektedir. Ona göre “öldür- 
mede sınırın aşılmaması”ndan, bir tür cinayet işlemeye zorlanmış, ağır tahrik 
altında adam öldürmüş kişiye verilecek cezanın öncelikle kan bedeli olması 
gerekir hususu anlaşılmalıdır. Bu durumda hafifletici sebepler diyebileceğimiz 
unsurları mahkeme dikkate alırsa, ozaman hâkim kan bedelini kısasın önüne 
alıp bunu maktulün varislerine empoze edebilir mi? Elbette takdire bağlı ola- 
rak bu mümkündür. 

Bazı tefsircilere göre, ayette geçen veli'den maksat erkek mirasçıdır, kadın 
değildir. Çünkü ayette geçen “veli” kelimesi tekil ve erildir. Ancak aksi görüşte 
olanlar “Mü'min erkekler ve mü'min kadınlar birbirlerinin velileridir” (9/Tev- 
be, 71) ve herhangi bir cinsiyet zikredilmeksizin “Akrabalar Allah'ın Kitabında 
birbirlerine daha yakındır” (8/Enfal, 75) ayetlerine göre, maktulün en yakını 
kimse velisi odur, erkek veya kadın olması farketmez. Kurtubi, ifadenin eril 
gelmesi, dişil ile erilin eşit olduğu cins isim olan lafızlar gibidir. Varislere “yetki 
(sultan)” verilmiştir. Güçlü kılınmıştır, bu yetkisini elinden almak onu zayıflat- 
maktır. Maktulün yasal varisleri Allah tarafından yardım görmüş kimselerdir, 
vaz'edilen bu hükümler onları güçlü kılmaktadır, iş insanların insafına veya 
adil olmayan devletlere bırakılacak olsa mazlumlar haklarını alamazlar. 

8) Yetimi korumak-kollamak: Bu konu 6/En'am, 151. ayetin açıklama- 
sında geçmişti. Anne babası veya sadece babası ölmüş çocuk yetimdir. Yetiş- 
kin-olgun yaşa (eşidde) gelince kadar malını usulüne göre korumak gerekir. 
Ayette “büluğ” yerine “eşidde”nin seçilmiş olması, yetimin erken ergenlik ça- 
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ğına kadar değil de kendi malı üzerinde tasarrufta bulunabileceği çağa kadar 
koruma altına alınması anlamına gelir. Bu da ülkeden ülkeye değişmekle bera- 
ber genellikle 18-21 yaş arasıdır. (Ayrıca bkz. 4/Nisa, 2.) 

9) Ahde vefa göstermek: Toplumsal hayatın en önemli unsurlarından biri 
ahde vefadır. Verilen sözler yerine getirilmediğinde hiçbir ilişki güvencede ol- 
maz ne ticari hayat sürer ne evlilikler ne siyasi ve hukuki sözleşmeler. Sözleri 
yerine getirmemek veya sözleşme hükümlerine riayet etmemek büyük sorum- 
luluk getirir. (Bu konu için bkz. 2/Bakara, 42; 5/Maide, 1; 16/Nahl, 91-92.) 

10) Ölçü ve tartıyı tam tutmak: Başka bir deyişle iktisadi ve ticari iliş- 
kileri dürüstlük, hak ve hakkaniyet esaslarına yürütmek. Hukuk dışı hile ve 
aldatmalara iltifat etmemek, emeği korumak, satışta müşteriyi aldatmamak, 
karaborsa, rüşvet, usulsüzlük, yolsuzluk gibi ahlak ve hukuk dışı kazanç yolla- 
rına tevessül etmemek. İktisadi hayatta ahlaki dürüstlük ve hukuki kurallara 
bağlılık hayır, bereket, bolluk ve helal kazanç getirir, aksi istikamette husu- 
metler, yoksulluklar ve yoksunluklar gelişip yayılır bu da toplumsal hayatın 
çöküntüsüne maddi zemin hazırlar. (Bkz. 6/En'am, 152; 12/Yusuf, 88.) 

11) Temelsiz hükümlerden kaçınmak: Bu geniş bir alanı içine alan 
önemli yasaklardan biridir. Her ne kadar salt ahlaki gibi görünüyorsa da, so- 
nuçları itibariyle hukuktan yönetime, basit komşuluk ilişkisinden dostlukla- 
rın sarsıntı geçirmesine, ailelerin dağılmasına kadar yol açabilir. Kişi hakkın- 
da kesin bilgisi olmayan konularda biliyormuş gibi konuşur da etrafa yayarsa 
çeşitli zan ve yanlış Kanaatların yerleşmesine sebep olur. Gözün görmediği, 
kulağın işitmediği, göz ve kulağın görüş işittiğinden kesin emin olunmadığı 
zan ve kanaatler hüküm vermede mesnet olarak kullanılamazlar. Dedikodu, 
gıybet, kulaktan dolma bilgiler, uydurma haberler, aslı astarı olmayan söylenti- 
ler, yalan şahitlikler, ispiyonlar, gammazlıklar, iftira ve düzmeceler, temelsiz id- 
dia ve tezlerde ısrarcı davranmak vs. bilumum söz ve fiiller bu kapsama girer. 
Bu kapsamdaki söz ve fiiller hem hedef aldıkları kişileri hem sosyal grup ve 
toplumları büyük mağduriyetlere uğratır, onların hak ve hukuklarının ihlaline 
sebep olurlar. ik REN ai 

Göz görmediği, kulak duymadığı şeyleri GOrmuğ ve duymuş gibi davranır- 
sa ağır sorumluluk getirir. Büyük Mahkeme'de asılsız ve temelsiz iddialarda 
bulunsalar bile organlar sahiplerinden davacı olacaklardır (bkz. 36/Yasin, 65; 
et, 20). Efendimiz şöyle buyurmuştur: “Kötü zandan sakının, çünkü 


sil ira 
. sözün en yalan olanıdır." (Buhari, Nikâh, 45. Ayrıca bkz. 49/Hucurat, 
Öö 


. ayetlerin açıklaması.) — 
> 2 Kibirden kaçınmak: Kibir şeytanın hasletlerinden biridir. Kibrinden 
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dolayı günah işledi, kibrinden dolayı tevbe etmeyip Allah'ın rahmetinden ko- 
vuldu, kıyamete kadar lanete müstahak oldu. Efendimiz (s.a.) “Kalbinde zerre 
kadar kibir olan cennete giremez” buyurmuştur (Müslim, İman, 147; Müsned, 
I, 399). Bütün dinler belki de en başta insana kendi sınırlarını, haddini bil- 
dirmeye çalışırlar. En büyük kudret Allah'ındır, mutlak hüküm ve hükümdar- 
lık O'nundur. Sıkça tekrarladığımız “Allahu ekber”, O'ndan daha büyük bir güç 
ve varlık olmadığının teyididir, “Lailahe ilallah” dediğimizde O'nun dışındaki 
bütün güç ve varlıkları izafileştirmiş oluruz ki, tevhid inancının esası budur. 
İnsan kucağında yaşadığı muhteşem tabiata bakıp düşündüğünde yaratılmış 
varlıkların kendisini aştığını görür, alçakgönüllü olur. Tevazu mü'minin süsü- 
dür. Kendi sınırlarını bilen insan yürüyüşünü buna göre düzenler, yere alçak- 
gönüllü olarak basar, firavunlar gibi etrafa korku yaymaya, kibir ve gösteriş 
satmaya kalkışmaz (25/Furkan, 63). 

Kurtubi önemli bir konuya dikkat çeker. Ona göre, kişinin ihtiyacı olmadı- 
gı halde ava çıkıp hayvan avlamaya kalkışması kibre girer. Allah, insanın bes- 
lenme zinciri arasına hayvanları katmıştır ancak biz etleri yenebilecek hay- 
vanları avlar veya keserken, besin ihtiyacımızı karşılamak için bunu yaparız. 
Sırf spor veya keyif almak üzere avcılık, kişinin kendisinden güçsüz varlıklar 
üzerindeki güç gösterisi sayılır. Kibir ve sınırsız güç vehmiyle tabiatın düzeni- 
ni değiştirmeye kalkışmak, hassas ekolojik dengeyle oynamak da bu kapsama 
girer. (31/Lokman, 18-19.) 

22.ayetten bu yana sayılan yasaklar bizatihi kötülük olup Allah katında hoş 
olmayan tutum ve davranışlardır. Şanı Yüce Allah tarih boyunca peygamberler 
aracılığıyla bu yasakları bildirdi ve insanların bunlardan sakınıp kaçınmala- 
rını emretti. Yasaklara uyanlar kurtulur, çiğneyenler büyük mutsuzluk, yıkım 
ve azaba maruz kalır. Bu yasakların bilincinde olup kaçınmanın en güvenilir 
yolu yine tevhid inancına sarılmaktır. İnsan yalancı ilahlara, putlara, temelsiz 
ideoloji ve sistemlere, nefsinin istek ve arzularına tabi olduğunda bunlardan 
birkaçına veya tümüne bir hastalığa yakalanması gibi yakalanır, sadece kalbi 
hastalanmaz, bedeni, aile hayatı ve toplumsal düzeni de hastalanır. Yasaklara 
karşı gelmek, şeytanın maruz kaldığı en büyük ceza olan Allah'ın rahmetinden 
yoksun kalmakla aynı şeydir. Bunun dünyadaki karşılığı mutsuzluk, istikrar- 
sızlık, çatışma ve ıstırap iken ahirette cehennem azabıdır. 

İnsanlar vahiy ışığıyla aydınlanmadıklarında bilgisizce konuşur, temelsiz, 
aslı astarı olmayan yargılara ulaşır, boş inançlara kapılırlar. Tıpkı cahiliye Arap- 
larının büyük bir iddiada bulunup meleklerin dişi varlıklar olduklarını söyleyip 
erkekleri kendilerine tahsis etmeleri gibi. Bunu yaparlarken de hem kadınla- 
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rı-kızları meleklerle birlikte küçümsüyor hem bu taksimi yüce Allah'ın yaptığı- 
nı öne sürüyorlardı. (Bkz. 4 /Nisa, 117; 37 /Saffat, 150 ve 43/Zuhruf, 19.) 


A ŞEV lögâk Yİ akdağ ağ İşgğa) yy yz Aş 
ger) Yaaa yAğRİl 53 İL 1ŞAEY18İ öylydz 8 İzli Kaz GE Şİ 
SlğaNN Aİ zalS ger) BS IİZ öyişâr lar İlaiş GL, 
$ SİS ayki Ağla Yİ giğü öa l6 Öç Göz dağ LZ 

gtE) lğgâZ als ZE İİ zail Öl 


41. Andolsun, biz bu Kur'ân'da çeşitli açıklamalar yaptık, öğüt 
alıp-düşünsünler diye. Oysa bu, onların daha uzaklaşmalarından 
başkasını arttırmıyor. 

42. Deki: “Eğer söyledikleri gibi O'nunla beraber ilâhlar olsaydı, on- 
lar arşın sahibine mutlaka bir yol ararlardı.” 

43. O,onların dediklerinden münezzeh, yüce ve büyük bir yükseklik- 
le yüksektir. 

44. Yedi gök, yer ve bunların içindekiler O'nu tesbih eder; O'nu övgü 
ile tesbih etmeyen hiçbir şey yoktur ancak siz onların tesbihlerini 
kavramıyorsunuz. Şüphesiz O, halim olandır, bağışlayandır. 


Bizim “çeşitli açıklamalar” şeklinde tercüme ettiğimiz tasrif, bir şeyi bir 
yönden başka yöne döndürmek, evirip çevirmek, beyan etmek gibi anlamlarda 
kullanılır. Kur'an'ın ilahi mesajı çeşitli şekillerde açıklaması verilen haberler, 
bilgiler; varlık, insan ve hayata ilişkin yaptığı açıklamalar, insan tabiatına iliş- 
kin analizler, gelecekten verdiği haberler, verdiği müjdeler, korkuttuğu azap- 
lar vb. yollarla olur. (18/Kehf, 54; 38/Sad, 29.) Bütün bunların sebebi insanın 
kendi hayatı, yaratılışı ve eylemleri üzerinde çok yönlü düşünüp doğru bir 
istikamet tutturmasıdır. Ancak buna rağmen inkârcılar vahye inanmadıkları, 
ön yargılarını kırmayı başarmadıkları veya hayat tarzlarını değiştirmeyi göze 
alamadıkları için hak ve hakikate teslim olacaklarına ondan uzaklaşmaktadır- 
lar, Hakikat, kendini ona teslim etmeyenlerin düşmanıdır, ondan nefret eder, 
kaçar, elinden gelse yok etmeye çalışır. Hakikatle bir şekilde irtibat kurama- 
yanlar onun varlığını inkâr ederler. Bu yüzden inkârcılar ve günah bataklığına 
saplananlar Kur'an'dan nefret ederek kaçarlar. 

İnkâr, batıl inanç, temelsiz dünya görüşü, nefsin tutkularına, haz ve çıkara 
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hizmet eden sistemlere bağlanmak zaaf sahibi insanlara daha kolay gelir. Bu 
yüzden Allah'tan başka ilahların peşine düşerler. Çoğu da bunların birer ger- 
çek, hakikat değeri şeyler veya varlıklar olduklarını zanneder. Oysa eğer varlık 
âleminde başka tanrılar, sözü geçen kutsal yüce güçler olsaydı, “O'na bir yol 
ararlardı.” Bunun iki şekilde olacağı söylenmiştir: 

a) Bunlar Allah'ın mülkünü ve iktidarını ortadan kaldırmak için yollar 
ararlardı, çünkü tek başlarına hâkim olmak isteyeceklerdi. Eşit güçlere sahip 
olanların varlık âleminin tek hâkimi ve hükümdarı olmak için birbirleriyle 
yarışması tabiidir, öyle varlıklar olsaydı Allah'ın hükümranlık arşına göz di- 
kerlerdi. Enbiya süresinde geçen “Varlıkta iki ilah olsaydı bozulurdu” (21/22) 
ayeti bu görüşü teyit etmektedir. (Ayrıca bkz. 23/Mü'minun, 93 ve 17/57.) 

b) Eğer başka varlıklar olsaydı, onlar dahi Allah'ın birliğini, hüküm ve hü- 
kümdarlığını takdir eder, O'na yakınlaşmak, O'nun katında hoşnutluk ve itibar 
kazanmak için birbirleriyle kıyasıya yarışırlardı. 

Şu veya bu, gerçek şu ki, bunların hepsi birer yakıştırmadan ibarettir. Allah, 
onların her türlü nitelendirmelerinden uzak ve yücelerin yücesidir (Uluvven- 
kebira). Gökler ve yer ve aralarında bulunan her şey O'nu tesbih eder, yüceltir 
(bkz. 7/A'raf, 23; 22 /Hac, 18; 36/Yasin, 40). Her şey ya kendi sesi veya lisan-ı 
hali, tabii durumuyla Allah'ı tesbih etmektedir. Her bir nesne ve varlığın ilahi 
yasalara, sünnetlere göre hayatiyetini sürdürüp kendisi için konulmuş fonksi- 
yonu yerine getirmesi onun kendine özgü tesbihidir. Yüce Allah'ı tesbih eden 
varlıklar bize göre canlı değillerse de, kendilerine özgü bilinçleri ve lisanları 
vardır. Şu var ki biz bunu çoğu zaman somut olarak gözlemleyemiyor, kayıt al- 
tına alamıyoruz. Taşlar bile Allah korkusuyla yuvarlanır (2/Bakara, 74). Zekeri- 
yaaleyhisselam sabah akşam kavmine Allah'ı tesbih etmelerini öğretmekteydi 
(19/Meryem, 11). O halimdir, inkârcılara ve günahkârlara hemen ceza vermez, 
ahirette de iman sahibi kullarını bağışlar. (Bkz. 7/A'raf, 206; 24/Nur, 41.) 

Ayetin “halim ve gafur” olarak bitmesi ortada bir suç ve günah olduğu 
fikrini ima eder. Bu da göklerde, yerde ve aralarında yer alanların Allah'ı tes- 
bih etmesini yeterince düşünmeyenlerin (tefakkuh etmeyenlerin) suçudur. 
Tefakkuh etmemeyi iki anlamda ele alabiliriz: İlki varlıklar Allah'ı tesbih edi- 
yor ancak insan bunların tesbihini anlayamıyor, kavrayamıyor, çünkü farklı dil 
ve tesbih tarzları vardır: diğeri anlamıyor, anlamak istemiyor. Varlıkların Al- 
lah'ı tesbih etmelerine aldırmayan inkârcılar suç işlemektedirler. Benzer bir 
durum işledikleri suçlar dolayısıyla helak olup yok olan geçmiş toplumların 
bıraktığı izler üzerinden geçip de buna aldırmayanlar için de söz konusudur. 
(Bkz. 12/Yusuf, 105-106.) Ayeti ikinci anlamda ele alacak olsak inkârcıların 
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işlediği büyük suç, varlığı Allah'a refere etmemek, varlığın Allah'ı tesbih etme- 
sine aldırmayıp inkâr ve isyanda diretmektir. En doğrusunu Allah bilir. 
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45. Kur'ân okuduğun zaman seninle âhirete inanmayanlar arasında 
görünmez bir perde kıldık. 

46. Ve onların kalpleri üzerine, onu kavrayıp anlamalarını engelle- 
yen kabuklar, kulaklarına da bir ağırlık koyduk. Sen Kur'ân'da 
sadece Rabbinin “bir ve tek” (ilâh olarak) andığın zaman, "nefretle 
kaçar vaziyette' gerisin geriye giderler. 

47. Bizonların seni dinlediklerinde ne için dinlediklerini, gizli konu- 
şanlarında da o zalimlerin: “Siz büyülenmiş bir adamdan başka- 
sına uymuyorsunuz” dediklerini çok iyi biliriz. 

48. Sananasıl örnekler vererek saptıklarına bir bak, artık onların bir 
yola güçleri yetmemektedir. 

49. Dediler ki: “Biz kemikler hâline geldikten, toprak olup ufalandık- 
tan sonra mı, gerçekten biz mi yeni bir yaratılışla diriltileceğiz?” 

50. Deki: “İstertaşolun,isterdemir” 

51. “Yada göğüslerinizde büyümekte olan (veya büyüttüğünüz) bir yara- 
tık (olun).” Bizi kim (hayata) geri çevirebilir” diyecekler. De ki: “Sizi 
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ilk defa yaratan.” Bu durumda sana başlarını alaylıca sallayacaklar 
ve diyecekler ki: “Ne zamanmış 0?” De ki: “Umulur ki pek yakında." 

52. Sizi çağıracağı gün, O'na övgüyle icabet edecek ve (dünyada) pek 
az bir süre kaldığınızı sanacaksınız. 


Yukarıda işaret edildiği üzere insan hak ve hakikatten kaçar, çünkü önyar- 
gılarının esiri olmaktan kurtulamamış, yanlış hayat tarzını değiştirmeyi göze 
alamamıştır. Kendini değiştirme, bir hasta gibi kendini iyileştirme iradesini ve 
azmini göstermediği için şanı yüce Allah onunla Kur'an arasında perdeler çeker, 
engeller diker. Bu, elbette yüce Allah'ın kendi iradesiyle insanı hidayetten ko- 
parması, mahrum bırakması demek değildir. Öyle olsaydı ne hidayetin yollarını 
gösterir ne hidayeti reddedenleri cezalandırırdı. Aksine, yanlışta, batılda, zu- 
lüm ve isyanda olan karanlıklar içinde kalma konusunda ahmakça ısrar ve inat 
ettiği için, Allah da ona doğru yolu göstermez. Karanlık ve sapkınlık Allah'ın ya- 
ratmasıdır ama isyankâr ve inkârcının tercihidir. Nitekim kendileri “Kalplerinin 
örtülü” (41/Fussilet, 5), hakikate kapalı olduğunu söylemektedirler. 

Kur'an okunduğu zaman ilahi mesaj üzerinde önyargısız olarak tefekkür 
edeceklerine ret ve inkârda ısrar ettiklerinden kalpleri üzerine perde çekilir, ku- 
laklarında ağırlık olur, Yüce Allah'ın birliğine davet eden mesajları işittiklerinde 
nefretle kaçmaya, uzaklaşmaya başlarlar. Çünkü Allah'ın birliği fikri O'nun ve 
çağrısının dışındaki her varlık ve değerin izafi, sınırlı, sonlu ve mutlaklaştırılma- 
yı hak etmeyen bir şey olduğunu öğretmektedir. Tevhid onları derinden rahatsız 
eder (39/Zümer, 45). Kur'an'dan gereği gibi yararlanmanın yolu, önyargılardan 
arınmış olarak samimiyetle ve derinlemesine düşünüp mesajın özünü anlamaya 
çalışmaktır (tefakkuh). Bu konu En'am süresinde de (6/25) ele alınmıştı. (Ben- 
zer ayetler için bkz. 16/Nahl, 108; 18/Kehf, 57 ve 45 /Casiye, 23.) 

Ön yargılarını, husumet ve kinlerini yenemeyen kimseler -ki Mekke'de 
bunun somut örneği Efendimiz'i sözde dinlemeye gelen putperestler, koda- 
manlardı- dinleyecek olurlarsa da, aleyhte argümanlar toplamak, cedel ve 
polemiklere malzeme tedarik etmek için dinler gibi yaparlardı. Niyetleri ha- 
kikate ve bilgisine erişip kurtuluşun yollarını bulmak değil, aksine inkâr ve 
isyanlarını daha da pekiştirmekti. Mekke müşrikleri sözde peygamberi dinler 
gibi göründüklerinde, onun cin çarpmış, aklı başında olmayan biri olduğu tel- 
kinini dile getiriyorlardı. Cin çarpmış yani deli kimsenin sözlerine itibar edil- 
mez ancak düşük akıllı, kapasitesiz insanlar bu gibi insanlara itibar eder. Bu, 
çağımızda dindarlara yöneltilen temel bir suçlamanın ilk günden beri sürdü- 
günü göstermesi bakımından ibret vericidir. Bugün de sözde yüksek kültürlü 
kimseler, dine ve kutsal kitaba cahil, kapasitesiz, sıradan ve yeterince kültürel 
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ve entelektüel kimselerin itibar ettiği fikrini yaymaktadırlar. Oysa en yüksek 
seviyedeki zihni faaliyet olana tefekkür, teemmül ve tefakkuh olmadıkça Kur'a- 
ni mesajı anlamak ve entelektüel seviyede varlık, hayat, insan davranışları 
üzerinde doğru dürüst bilgi ve perspektiflere sahip olmak mümkün değildir. 
Sadece dinin evreninde entelektüel faaliyet mümkündür. Allah'tan gelmeyen 
bilgi sınırlı bilgidir. Aristo insan “Elbette bilmek ister” ve Platon “Bilgi iyilik, 
cehalet kötülüktür” der. 

Ancak hakikatten kaçmak için temeli olmayan birtakım argümanlara, da- 
yanıksız polemik ve spekülasyonlara başvururlar. Bunları bazen kültürel ba- 
zen bilimsel kılıflara sokarlar. Ateizm, varlığın esasının materyalizm, insanın 
atalarının maymundan geldiği yolundaki konularda binlerce sözde bilimsel 
çalışmanın yapılması da bu türden şeylerdir. Karşıt görüşleri de doğrulayan 
binlerce kitap olduğuna göre, hakikatin ne olduğu konusunu tespit ettiği- 
mizde ilk ve tek alınacak referans çerçevesi bilimsel teori ve çalışmalar değil, 
yakin bilgidir. Maddi dünyanın bilgisine sahip, zekâ yönünden pek gelişmiş 
nice insan var ki, esas kalbi ölü olduğundan Kur'an'ın mesajını idrak etmekten 
yoksun olarak inkâr ve inat içinde yaşar. (27/ Neml, 80; 30/Rum, 52.) 

İnanmayanlarla süren tartışma konularından biri ölümden sonra diriliş- 
tir. Ölümden sonraki hayata inanmayanlar, cesedin toprağa karışıp da unufak 
olduktan sonra nasıl diriltileceğini sorarlar. Yüce Allah değil, toz toprak, taş 
veya demir de olsanız, diriltileceksiniz cevabını verir. Bunun üç anlamı olabi- 
leceğini söyleyebiliriz: 

a) Düz manada taş ve demir olsanız da diriltileceksiniz. 

b) Hammaddesi taş toprak ve demir olan yüce dağlar, yıldızlar ve galaksi- 
ler de olsanız diriltileceksiniz. Mücahid'e göre bununla gökler, yer ve dağlar 
kastedilmiştir, çünkü bunlar insan zihninde büyüklükleriyle yer etmişlerdir. 

o) Sizin hammaddeniz olan taş-toprak ve demire dönüşseniz de ölümden 
sonra diriltileceksiniz. İnsanın maddi/bedeni yapısı toprak olduğuna göre 
yine taş-toprak ve demir olan toprağa döner. En doğrusunu Allah bilir. 

Taş veya demir değil de, içinizde yani zihninizde büyüttüğünüz, hayal gü- 
cünüzle tasavvur ettiğiniz başka bir yaratık olun, farketmez. Mutlaka diriltile- 
ceksiniz. Dirilişten sonra bir daha geri dönüş yok, ölüm de öldürülecektir. Bir 
hadiste ölümün öldürülmesi olayı “Kıyamet günü cennet ile cehennem arasında 
beyaz bir koçun suretinde e mi (Buhari, Tefsir, 19, Bika 51; er 
Cennet, 40) 43) şeklinde anlatılmıştır. Diriltecek olan hayatı ilk veren Allah'tır. 
Ve bu olay n€ zaman vuku aki diye sorduklarında, onlara verilecek makul 
evab “Jmulur ki pek yakında” olmalıdır. (Bkz. 33 /Ahzab, 63 ve 42/Şura, 17.) 
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Hz. Peygamber, dirilişten sonra insanların kendi isimleri ve babalarının is- 
miyle çağrılacaklarını haber verdikten sonra “O halde isimlerinizi güzel koyun” 
(Ebu Davud, Edeb, 61) buyurur. İnsanlar kabirlerinden kaldırılıp da çağrıldıkla- 
rında Yüce Allah'a hamd edip davete icabet edecekler; mü'minler de inkârcılar 
da. İnkârcıların bu itirafının kendilerine bir yararı olmayacak. Dünyada inkârcı- 
lar ilahi çağrıyı reddediyor, elçisine olmadık zorluklar çıkarıyorlardı; kıyamette 
ise reddetmek bir yana, Allah'a ham ederek emre itaat edeceklerdir. Bunun ne 
büyük bir utanç ve hüsran olduğunu tasavvur etmek zor değil. 

İbn-i Abbas, bunun manası “O'nun emriyle demektir” der. Katade'ye göre 
insanlar O'nu tanıyacak, emirlerine itaat edeceklerdir. Bunun O'nun kudretiyle 
çağrılacakları anlamında olduğunu söyleyenler de vardır. İnsanlar çağrılacak 
ancak farklı bir varlık düzleminde dünyada veya Sur'a iki üfürme arasında pek 
az bir süre kaldıklarını zannedecekler. Bu da bize gösteriyor ki, kıyametle bir- 
likte başlayacak olan ahirette zaman kavramı ve algısı dünyadaki zaman kav- 
ramından ve algısından farklıdır. En doğrusunu Allah bilir. 


Öl pr gü öÜaLANI Öl ÖZEİ ça Şİİ İyişâş golün! Jö3 
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53. Kullarıma, sözün en güzel olanını söylemelerini söyle. Çünkü şey- 
tan aralarını açıp bozmaktadır. Şüphesiz şeytan insanın açıkça 
bir düşmanıdır. 

54. Sizi eniyi Rabbiniz bilir; dilerse size merhamet eder, dilerse sizi 
azaplandırır. Biz seni onların üzerine bir vekil olarak gönder- 
medik. 


55. Rabbin, göklerde ve yerde olan herkesi en iyi bilir. Andolsun, biz 


peygamberlerin bir kısmını bir kısmına üstün kıldık ve Davud'a 
da Zebur verdik. 


53. ayetteki hitap kimedir? İki muhataba yapılmış olması muhtemeldir: 
İlki Allah'ın kendilerini yaratıp varlık âlemine çıkarması hasebiyle bütün in- 
sanlara (en Nas); diğeri O'nun ulühiyetini ve rububiyetini yani Allah'a kulluk 
yapmayı kabul edenlere. 
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Şu veya bu, her durumda emir “en güzel söz”ün emredilmiş olmasıdır. Gü- 
zel söz duyguları yumuşatır, insanı düşünmeye, ölçülü olmaya, öfkesini yatış- 
tırmaya vesile olur. Sadece güzel sözün değil, “en güzel söz“"ün Müslümanın 
şiarı olduğunu söylemek mümkün. Zümer süresinde (39/17-18) mü'minlerin 
her sözü dinleyip, “en güzel olanına uydukları belirtilir ki, bu hem herkesin 
söz ve ifade özgürlüğüne atıftır hem de uyulacak sözün nitelik ve içerik olarak 
en güzel (anlamlı, hikmetli, sorun çözücü, tefekküre dayalı ve estetik) olması 
gerektiğine vurgudur. Tartışma ve münazaralarda, sonu gelmeyen polemikler, 
temelsiz spekülasyonlar, nefsi kabartan, egoyu şişiren cedel yöntemi tam da 
insanları birbirine düşürmeye azmetmiş şeytanın işine gelir. Onun insana ma- 
tuf düşmanlığını, komplo ve tuzaklarını boşa çıkarmanın güvenilir yollarından 
biri güzel hitap, anlamlı söz, hikmetli fikir ve anlama çabasından geçer. Efen- 
dimiz (s.a.) “Ey Allah'ın kulları kardeş olunuz” (Buhari, Nikâh, 45, Feraiz, 2; 
Müslim, Birr, 23). 

Yüce Allah Âdem, Havva ve Şeytan'ı cennetten çıkarınca “Birbirinize düş- 
man olarak inin” buyurmuştu. Allah, insanı her fırsatta düşman konusunda 
uyarmış bulunmaktadır. Kesin olan şu ki, şeytan insanın düşmanıdır. (2/Ba- 
kara, 168; 41/Fussilet, 36.) Karı koca arasındaki anlaşmazlıklardan gruplar, 
zümreler, devletlerarası ilişkilere kadar şeytan her türden görüş ayrılığını 
düşmanlığa çevirmek ve bundan çatışma sebepleri çıkartmak ister. Bu ayet 
“güzel söz”"ün kişilerin kendilerini ifade eder ve haklılıklarını savunurlarken 
başvuracakları en etkili yol ve araç olduğuna işaret etmektedir. 

Güzel söz, öğüt ve hikmet zemininde süren bir müzakere ve konuşmanın 
(16/Nahl, 125; 29/Ankebut, 46) iyi neticeler verdiği bir gerçek ise de, insanın 
gerçek iç dünyasını en iyi bilen Allah'tır ve esasında yarattığı kullarını O'ndan 
daha iyi bileni yoktur (67 /Mülk, 14). Bazı insanlar hiçbir şekilde doğru yola 
girmemek, gerçekleri kabullenmemek üzere kendilerini programlamış olabi- 
lirler; siz ne kadar iyi niyetli davranırsanız davranın onlar önyargılarından, 
nefislerine hoş gelen istek ve tutkularından, bencil çıkarlarından vazgeçmek 
istemezler. Öyle de olsa, güzel söz söylemeye devam etmeli. Hatta husumet gös- 
terenlere dahi yerine göre onları “cahil kabul edip aldırmamalı” (7/A'raf, 199); 
yerine göre “Selam” deyip geçmeli (25/Furkan, 63). Ama her halükarda güzel 
söz, edepli tutum, anlamlı ve öğüt verici üslup ve tarzdan vazgeçmemeli; hele 
onların kutsallarına sayıp sövme yoluna sapmamalı (6/En'am, 108). Sonucu 
Allah'a bırakmak en iyisidir. O dilerse kullarına merhamet eder, bağışlar; diler- 
se dünyada veya ahirette azaplandırır. İnsanlara ceza vermek işimiz değildir. 

İlahi hükümler uygulandığında bile, bunlar Allah adına uygulanmaz, toplumun 
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sağlığı, hakları korunmak üzere uygulanır. Nihayetinde kamu otoritesinin uy- 
gulamakla yükümlü olduğu hükümlere bakıldığında bunların ikinci ve üçüncü 
şahıslara zarar verici nitelikte oldukları görülür. Yoksa M. Said Şimşek'in bu 
ayetin tefsirinde altını çizdiği gibi (111, 224) Allah'a karşı işlenmiş suç ve günah 
fiillerinde Allah adına insanlara ceza verme yetkisi yoktur. Suç teşkil eden filler 
topluma karşı işlenen suçlardır; cinayet, hırsızlık, gasp, zina, iftira vb. 

Hz. Peygamber insanlar üzerinde vekil değildir, başkalarını zorla İslam 
hidayetine dâhil edemez (6/En'am, 66). Onun sünnetini ve siretini takip 
edenler de aynı tutum içinde olup sadece tebliğ görevlerini yerine getirmek- 
le yükümlüdürler. Kim hangi düşünce ve duyguyu taşıyorsa, hangi tutum ve 
davranış içindeyse yüce Allah'ın bilgisi dâhilindedir. Bu ve diğer temel haki- 
katleri tebliğ etmek üzere gönderilen peygamberler kendilerine emredileni 
yerine getirirler. Kimi diğerinden farklıdır, kimi diğerinden bazı özellikleri 
dolayısıyla üstündür. Ancak bu meyvelerin birbirine görece üstünlüğü gibi 
olup mutlak değildir. Nuh aleyhisselam 950 sene tebliğ etti tufan gibi olağa- 
nüstü bir olay yaşadı; Musa aleyhisselam Allah'la konuştu, Kızıldeniz'in için- 
den geçti. İbrahim aleyhisselam ateşte yanmadı. Nuh bir özelliğiyle Musa'ya, 
İbrahim başka özelliğiyle Nuh'a üstündür. Ama bu mutlak olmayıp görecedir 
(Bkz. 2/Bakara, 136, 253, 285 ve 6/En'am, 90). Nitekim Efendimiz (s.a.) son 
peygamber (Hatemu'n Nebiyyin) olduğu halde, mutlak üstünlük mukaye- 
sesinin yasak olduğunu belirtmiştir: “Peygamberler hakkında birinin diğe- 
rinden daha hayırlı olduğunu ileri sürmeyin” (Buhari, Husumat, 1; Müslim, 
Fedail, 163) ve “Beni Matta oğlu Yunus'tan daha üstün tutmayın” (Buhari, 
Enbiya, 35; Müslim, Fedail, 166). Peygamberler arasında mutlak üstünlük 
mukayesesi hem aynı kaynaktan beslenen ve birbirlerinin kardeşi olan pey- 
gamberlerin misyonuna ters düşer, hem farklı din müntesipleri arasında hu- 
sumet ve çatışmalara sebebiyet verir. 

Kadın ve erkek arasındaki üstünlük ilişkisi de görece olup cinsiyetin ken- 
dine has özellikleriyle sınırlıdır yani mutlak değildir; cinsiyetçiliğe temel teşkil 
etmez (Bkz. 4 /Nisa, 32). Yüce Allah bazı peygamberlere sahife verdi, bazı pey- 
gamberlere kitap indirdi. Hz. Davud'a ise Zebur verdi. 
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56. Deki: “O'nun dışında (ilâh olarak) öne sürdüklerinizi çağırın, on- 
lar sizden ne zararı uzaklaştırabilirler, ne de (onu yararınıza) dö- 
nüştürebilirler. 

57. Onların taptıkları da, -hangisi daha yakındır diye- Rablerine (yak- 
laşmak için) bir vesile arıyorlar. O'nun rahmetini umuyorlar ve aza- 
bından korkuyorlar. Şüphesiz senin Rabbinin azabı korkunçtur. 


Varlık âleminin yegâne ilahı, maliki ve hükümdarı Yüce Allah'tır. O'ndan 
başka tapılmaya layık güç ve varlık yoktur. Böyle iken insanların birtakım var- 
lıklara, güç ve nesnelere tapınmaları onların ne kadar zayıf ruhsal ve zihni du- 
rum içinde olduklarını gösterir. Kişi bir güce tapıyorsa O'ndan fayda bekler, 
zararından da korunmak ister. Bu en asgari dini bağlanma, tapınma halidir. 
Elbette sadece Zatı, cemali, sevgisi ve hoşnutluğu için kulluk yapılır. Ama diye- 
lim ki fayda beklentisi ve zarar korkusu olsa dahi, diğer varlıklar ne beklentiyi 
karşılayabilirler ne zararı önleyebilirler. Tapındıkları varlığın kendilerine iliş- 
kin niyetini de değiştiremezler, dönüştüremezler. Aksine tapındıkları varlıkla- 
rın kaygısı ve çabası bir ve tek olan Allah'a daha çok yakınlaşmaktır. Bu ayetin 
tapınılan dört ayrı varlığa atıfta bulunduğunu düşünmek mümkün: 

a) Melekler, cinler, gizli ruhlar, esrarengiz varlıklar; 

b) Yahudilerin aşırılaştırarak yücelttiği Üzeyir, Hıristiyanların tanrılaştır- 
dığı İsa; 

c) Müslümanların cehalet ve gaflet sonucu yücelttikleri, kendileri ile Allah 
arasında aracılar olabileceklerine inandıkları veliler, şeyhler, yatırlar; 

d) Üstün güç, servet, iktidar ve otorite oldukları düşünülen insanlar yani 
ulu önderler, kurtarıcılar, ebedi şefler, yolgöstericiler vs. 

Hangisi olursa olsun, bunların tümü hakikatte Allah'a yakın olma ihti- 
yacındadırlar. Toplumlara inkârı, isyanı, ateizmi ve materyalizmi dayatanlar 
dahi öldükten sonra hakikati çıplak gözleriyle müşahede ettiklerinde affedil- 
mek isterler. Melekler, Üzeyir ve İsa aleyhisselam gibileri ise herdem Allah'ın 
rahmetini dilemekten başka çabaları olmaz. Cinler için de bir hadiste şöyle 
buyrulmuştur: “Cinler İslam'a girdiği halde onlara tapınanlar bunun farkında 
olmamışlardır” (Müslim, Tefsir, 28-30). 

Batıl inançlar ve yerleşik hurafeler sonucu türbeleri ziyaret edip nere- 
deyse onları kendileri ile Allah arasında mutlak aracı konumuna düşürenler 
de, aşkın güç atfettikleri ölmüş gitmiş zatların bilseler asıl uhrevi halleri yüce 
Allah'a yakınlaşma arzusundan başka bir şey değildir. İslam inancına göre, ha- 
yatta peygamberlerin yolunu izleyen mürşitler, Allah dostu kimseler hidaye- 
tin, doğruluğun yolunu gösterir, halkı irşat ederler. Ama vefatlarından sonra 
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artık dünyaya geri dönüp de tasarrufta bulunamazlar, dolayısıyla onları Al- 
lah'a yakınlaşmak için vesile/aracı güç olarak kullanmak yanlıştır. (Tevessül, 
tavassut ve tasarruf için bkz. 5/Maide, 35. Ayetin açıklaması.) 
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58. Hiçbir ülke (veya şehir) olmasın ki, kıyâmet gününden önce biz 
onu (ya) bir yıkıma uğratacağız veya onu şiddetli bir azapla azap- 
landıracağız; bu (muhakkak) o kitapta yazılıdır. 

59. Bizi âyet (mucize)ler göndermekten, öncekilerin onu yalanlama- 
sından başka bir şey alıkoymadı. Semud'a dişi deveyi görünür 
(bir mucize) olarak gönderdik, fakat onlar bununla (onu boğazla- 
makla) zulmetmiş oldular. Oysa biz âyetleri ancak korkutmak için 
göndeririz. 

Yüce Allah bireysel ölçekte olduğu gibi kitlesel veya toplumsal düzeyde 
kimseye zulmetmez. Bir toplum yüksek ahlaki hayat yaşar, adaleti tesis eder, 
sapkın tutum ve davranışlardan uzak kaldıkça tarih içindeki varlığını sürdü- 
rür. Kasas süresinde (28/59) buna değinilmiştir. Ancak deneysel olarak bildi- 
gimiz şu ki, insanların ahlaki hayat üzerindeki istikrarları sürekli değildir. Belli 
bir güç, servet ve refaha ulaştıklarında bozulmaya, yozlaşmaya, yoldan çıkma- 
ya kuvvetli eğilim duyarlar. Bozulup yoldan çıkmanın göstergeleri Allah'ın 
koyduğu sınırların çiğnenmesi, hüküm ve normların uygulanmaları bir yana 
reddedilmesidir. Abdullah ibn-i Mes'ud, “Bir ülkede zina ve faiz ortaya çıktı mı, 
Allah o ülkenin helakinin önünü açar” demiştir. Zinanın suç olmaktan çıktığı, 
serbest cinsel ilişkilerin korunup teşvik edildiği, cezaların (hadler) uygulan- 
madığı, bunları savunanların küçümsenip baskı altına alındığı bir toplumsal 
hayat ilanihaye süremez, bu ilahi sünnete aykırıdır. 

Bunun yanında 58. ayet bize beşeriyetin tarihsel tabiatı konusunda da il- 
ginç ipuçları vermektedir: Baki olan sadece Allah'tır. Bütün büyük ve kendi- 
ne sınırsız özgüveni olan medeniyetler, tahakkümcü ve hegemonik devletler, 
refah, teknoloji ve kibrin merkezi mega kentler, devasa metropoller mutlaka 
günün birinde yok olup gideceklerdir. Hiç kimse ebedi değildir, sonsuza kadar 
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Allah'ın mülkü üzerinde kendi mülkünü ikame edemez. Ya kıyamete yakın bir 
musibet vuku bulur ya da yapıp ettiklerinden kibir, zulüm ve ahlaksız-arsız 
hayat tarzlarından dolayı şiddetli bir azaba uğrayacaklardır. Bu genel yıkım 
kıyamete yakın bir zamanda olacağından, eğer sıkça yeryüzünde bu türden 
trajik olaylara rastlanıyorsa, zamanın sonuna doğru iyice yaklaşıldığına dair 
bir fikre varılabilir. Her şey planlandığı, kayıt altına alındığı gibi vuku bulacak- 
tır, çünkü Levh-i Mahfuzda yazılmıştır. 

Tabii ki Yüce Allah murat edecek olsa vaadettiği azabı hemencecik gönde- 
rir. Bu O'na göre pek kolaydır. Öyle yapmıyorsa, geçmişte günahkâr kavimlerin 
başına gelenler şimdikilerin de başına gelsin istemediği içindir. Geçmişte aza- 
bı hemen verir, o toplumları yerle bir ederdi. Mesela Semud kavminin isyan 
etmesiyle başına gelen azap böyle oldu. (Bu konu için bkz. 7/A'raf, 73-79 ve 
11/Hud, 61-68. ayetlerin açıklaması.) 

İnanmayanlar mucize üstüne mucize istiyorlar, fakat mucizenin esprisini, 
anlamını, hikmetini idrak etmiyorlar. Mucizenin sebebi onları korkutmaktır. Yani 
Allah dilerse her an olağanüstü bir hadise gösterir, bu mümkündür, sizin bun- 
dan çıkarmanız gereken ders, korkup sakınmanız, doğru yola girmeniz olmalıdır. 
Meydan okumanız aleyhinizedir, geçmişte meydan okuyanlar helak oldular. 
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60. Hani biz sana: “Muhakkak Rabbin insanları çepeçevre kuşatmış- 
tır” demiştik. Sana gösterdiğimiz o rüyayı insanları denemek için 
yaptık, Kur'ân'da lânetlenmiş ağacı da. Biz onları korkutuyoruz. 
Fakat (bu) onlarda büyük bir azgınlıktan başka bir şey arttırmıyor. 


Yüce Allah varlık âlemi, insanlar ve şehirler üzerinde mutlak güç ve kudrete 
sahiptir. Her şey O'nun ilmi, iradesi ve kudreti altındadır. Onları her şeyleriy- 
le ihata eder, hiçbir şey O'ndan özerk, bağımsız veya kopuk değildir. Bu açıdan 
bakıldığında “din-dışı, profan, laik, seküler alan” yoktur, toplu iğne başı kadar 
dahi olsa her şey O'nun denetimi ve kudreti altındadır. Eğer insan varlıkta bir 
“din-dışı” alan olduğunu iddia ediyorsa, bu onun zihinsel kurgusu, yakıştırma- 
sı, uydurmasıdır. Kendi nefsinin istek ve tutkularına göre hareket etmek istedi- 
ginden aklınca Allah'tan, dinden bağımsız özerk alan icat etme özgürlüğünü bu 
alanda ilan etmektedirler. Böyle bir şey ne meşrudur ne mümkündür. 


416 ALI BULAÇ-KUR'ÂN DERSLERİ/DİRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


Bu ayette sözü edilen rüyanm üç olaya atıf olduğu söylenmiştir: 


a) Bedir savaşı, 

b) Hudeybiye yılında Hz. Peygamber'e rüya ile haber verilen Mekke'nin fethi, 

c) Mi'raç'ta Hz. Peygamber (s.a.)'in yaşadığı olağanüstü haller ve olaylar. 
Hatta mirac olayının ruhen ve bedenen değil, rüyada gerçekleştiğini öne sü- 
renler bu ayeti delil göstermişlerdir. (17/1.) En doğrusunu Allah bilir. 


Rüya gibi lanetlenmiş bulunan ağaç da deneme (fitne) konusu olmuştur. 
İbn-i Abbas bu ağacın zehirleyici ve tiksindirici tadı ve özelliğiyle zakkum 
ağacı olduğunu söylemiştir. Günaha düşkün olanlar bundan cehennemde yi- 
yeceklerdir. Ebu Cehil gibi kimseler, akılları sıra Kur'an'da çelişki buldukları- 
nı öne sürerek şöyle derlerdi: “Muhammed hem cehennemde yakıtın insan- 
lar ve taşlar olduğunu (2/Bakara, 24) söylüyor, hem bir ağaçtan." Bir ağacın 
lanetlenmesi, lezzet, gıda özelliklerini kaybedip insanı zehirlemesi, Allah'ın 
rahmetinden soyutlanması veya sadece lanete müstahak olanlara ceza olarak 
verilmesidir. (Bkz. 37 /Saffat, 62; 44/Duhan, 43 ve 56/Vakıa, 52. ayetler.) Yu- 
karıdaki ayette zikredildiği üzere bununla da insanlar korkutulup kendilerine 
gelmeleri sağlanmak istenir, ne var ki inkârda ve isyanda ileri gidenler ders 
almıyorlar, aksine daha da azgınlaşıyorlar. 
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61. Hani, meleklere: “Âdem'e secde edin” demiştik. İblis'in dışında 
(hepsi) secde etmişlerdi. Demişti ki: “Bir çamur olarak yarattığın 
kimseye ben secde eder miyim?” 
62. Demişti ki: “Şu bana karşı yücelttiğine bir bak; andolsun, eğer 
bana kıyâmet gününe kadar süre tanırsan, onun soyunu -pek az 
dışında- kuşkusuz kendime bağlı kılacağım. 


63. Demişti ki: “Git, onlardan kim sana uyarsa, şüphesiz sizin cezanız 
cehennemdir; eksiksiz bir ceza.” 


Bakara, 30-39, A'raf, 20-28 ve Hicr, 26-43. ayetlerin tefsirinde Âdem'in ya- 
ratılışı, cennete yerleştirilmesi, ona isimlerin öğretilmesi, meleklere gelen sec- 
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de emri ve İblis'in itirazını uzun uzadıya anlattık. Burada aynı olay hatırlatıl- 
makta, fakat başka bir bilgi ve haberlere yer verilmektedir. Hatırlatma yoluyla 
tekrar edilmesinin sebebi, inkârcıların ve tabiat üzerindeki etkinlikleri canlı 
hayatın zararına olanların tutum ve davranışlarının şeytanınkiyle aynı olduğu 
hususunu ortaya koymak içindir. 

İblis'in Âdem'in üstünlüğünü reddeden temel argümanı, kendisinin ateş- 
ten yaratılmış olmasına karşılık, Âdem'in çamurdan-topraktan yaratılmış 
olmasıdır. Batıl bir yöntemle, İblis bağlamı kaydırmakta ve iki maddi cevher 
arasında mukayese yoluna gitmektedir. Belli ki çamuru düşük kalitede bir un- 
sur görüyor, kendi mayası olan ateşi yüceltiyor. Ateş metaforu, aslında İblis'in 
mayasının hafif, serkeş, yakıcı, kararsız/sebatsız olduğunu gösteriyor. Sonuçta 
birçok faydası yanında (ısıtma, aydınlatma, enerji sağlama maddeleri eritme 
vs.) aynı zamanda bir 'cezalandırma' aracıdır da. Buna mukabil toprak; güven- 
liği, sebatı, doğurganlığı, emeği, verimliliği-bereketi, beslenmeyi, gıdayı, sabır, 
tahammül ve alçakgönüllülü ğü temsil eder. Nihayetinde toprağın ateşe ihtiya- 
cı yok ama ateşin toprağa ihtiyacı var. 

Demek ki, İblis'in yaptığı mukayese hem temelsizdir hem de bir başka 
okuma biçimine göre, toprağın ateşe nazaran daha üstün olduğunu söylemek 
de mümkündür. Tabii ki İblis'in amacı konumunu kaybetmesi dolayısıyla in- 
sana husumet beslemesi ve Allah'ın -haşa- adaletsiz davrandığını, hatta eğer 
insanı yeryüzünün halifesi olarak seçmişse bu seçimin yanlış olduğunu iddia 
etmesidir. Bunu da kendisine uyacak insanların varlığını öne sürerek ispatla- 
mak istemektedir. 

Fakat şeytanın iddiası iki ontolojik cevher (toprak ve ateş) arasında mu- 
kayeseden hareketle -haşa- Yüce Allah'ın adaletsiz ve yanlış davrandığını öne 
sürmekten ibaret değil, aynı zamanda Allah bu kararı vermekle kendisini az- 
dırdığını, tahrik ettiğini, bu yüzden suç işlemek zorunda kaldığını da öne sü- 
rüyor (7/ATraf, 16-17). Madem Sen bunu yaptın, ben de kullarını doğru yoldan 
saptıracağım diyor. 

Söz konusu iddiayı hemen, soyut argümanlar veya teorik tez savunmala- 
rıyla ispatlaması mümkün olmadığından, ispatı tarih içinde insanın tutum ve 
davranışları, yapıp etmeleri, ortaya koyacağı somut pratikleri üzerinden gös- 
tereceğini düşünmekte, bunun için “mühlet” istemektedir. Allah da bu mühle- 
ti kendisine veriyor ve ona uyacakları, peşine takacakları kendisiyle beraber 
cehenneme göndereceğini belirtiyor. Anlaşılan insanların bir bölümü zayiata 
uğrayacak, şeytanın yoluna girecektir. 
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64. “Onlardan güç yetirdiklerini sesinle sarsıntıya uğrat, atlıların ve 

yayalarınla onların üstüne yaygarayı kopar, mallarda ve çocuk- 

larda onlara ortak ol ve onlara çeşitli vaadlerde bulun.” Şeytan, 
onlara aldatmadan başka bir şey vadetmez. 

65. “Benim kullarım; senin onlar üzerinde hiçbir zorlayıcı gücün (hâ- 
kimiyetin) yoktur.” Vekil olarak Rabbin yeter. 


64. ayet son derece beliğ bir ifade ile insanı saptırmak üzere şeytanın kulla- 
nabileceği enstrümanları sıralamaktadır: Sayılanlar, insanı saptırma, yanıltma ve 
şaşırtma yöntemlerinden başkası değildir. Kişinin arz üzerinde ayağının sağlam 
basmasını -sabitkadem olmasını- temin eden yegâne faktör, ahlaki olarak yük- 
sek meziyetlere sahip olması, şeytana karşı uyanık bir bilinç taşımasıdır; bu aynı 
zamanda onun yeryüzü halifeliğinin de meşruiyet ve devamlılık gerekçesidir. 

Ayette yapılan tasvir dehşet vericidir. Bir meydan muharebesinin resmi çi- 
zilmektedir adeta. Mevdudi'nin yerinde deyimiyle, burada şeytan, bir bölgeyi 
atlıları ve yayaları ile basan bir yağmacıya benzetilmiştir. Onun huyunu, direk- 
tiflerini, yanıltma ve fısıldaşmalarını referans alanlar, şeytanın askerleri olarak, 
iyi insanların bulundukları yeri talan etmektedirler. Seyyid Kutub'a göre, “ses”, 
kale içine sığınmış insanların sabrını, direnme gücünü kırmak için kullanılıyor. 
Bağırtılar, kopan yaygaralar, göğe çıkan feryatlar ve çığlıklar insanları bulunduk- 
ları yerden dışarı çıkaracaktır. Yerlerini terkedenler anında yayalar veya süvari 
savaşçılar tarafından kuşatılıyor, yakalanıyor, yenilgiye uğratılıyor. 

Bir başka yöntem, servet istifçiliği alanında ortaya çıkmaktadır. Kimi in- 
sanlar haram yani gayr-ı meşru yollardan mal-mülk kazanır ve bunu yine israf, 
gösteriş ve haram yollarda harcar; bu şeytanın onların malına ortak olması 
gibi bir şeydir. Nihayetinde ortakları şeytan olmasa, emek harcayarak ve meş- 
ru yolları gözeterek insanlar geçimlerini temin edecek, helal yoldan kazandık- 
larını kendi geçimleri için kullanacak ve Allah yolunda infak edecektir. Fakat 
şeytanın karıştığı bir iktisadi, sınai veya ticari faaliyette buna imkân yoktur, 
çünkü şeytan bu gibi insanlara ortak olmuştur. Politik ve askeri üstünlük, hak- 
sız sosyal statülerin elde edilmesi, sınıf ve zümre çıkarları ile yetkilerin kötüye 
kullanılması da bu cinsten işlerdir. 
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İnsan bu ahlak ve hukuk dışı işlere bulaştığında şeytanın vaadlerine ka- 
nar. Belki yaptıklarının yanında kâr kalacağını veya günah işlemiş sayılsa bile 
affedileceğini düşünür veya zaten herkesin böyle yaşadığını içinden geçirir 
veya bu yollarla da olsa güç, iktidar, statü ve servet sahibi olduğu için kendi- 
ni diğerlerine göre başarılı ve şanslı görür. Bu duygu ve düşünceler şeytanın 
kulağına fısıldadığı vaadlerdir, kişi kendince bir meşruiyet çerçevesi çıkara- 
rak şeytan gibi yıkıcı bir varlık haline gelir. Şeytan insanı şehvet ve iştah, hız 
ve hazla doğru yoldan saptırmaktadır. Onda güç ve iktidar duygusunu tahrik 
etmekte, böylelikle dizginlemez şahsi hırs ve ihtirasların etkisinde insanı hu- 
kuku çiğnemeye, zulüm ve gadretmeye sevketmektedir. Şeytan insanların mal- 
larına ortak olmakla, onları haram yiyiciliğe ve sömürüye; çocuklarına ortak 
olmakla da zinaya, nesebi gayrisahih nesillerin türemesine teşvik etmektedir. 
Hz. Peygamber, “Yüce Allah'ın, bütün kullarını Müslüman olarak yarattığını ama 
şeytanların onları dinlerinden döndürdüğünü; onlara helal kıldıklarını haram 
diye gösterdiklerini" belirtir. (Müslim, Cennet, 63.) Şu var ki, şeytanların öğüt- 
lediği şeylerin ve yolların tümü zarar verici, yıkıcı vaadlerdir (4/Nisa, 120). 
Sömürü, eşitsizlik, emeksiz kazanç, baskı, zulüm, istismar, suistimal, yalan, 
yağma, talan, hırsızlık, hak yiyicilik, namus satıcılığı vb. Her düşük tutum ve 
davranışın kökeni şeytanın vaadleri arasında yer alır. Böyle yaparak gerçekte 
insan kendini aldatmaktadır. 

Bütün bunlar, zaaflarına yenilen insanların başına gelebilecek belalardır. 
İnsan, dünya hayatında altının ateş potasından geçip saflaşması gibi sınavdan 
geçer. Kimi kaybeder yani ateş onu yakar, kimi kazanır, altın gibi süzülür, som al- 
tın olur. Şeytan'ın yapabileceği şey, tümüyle aldatma, vesvese, yanıltma veya sa- 
nal hamlelerle insanı doğru yoldan çıkarmaktan ibarettir. Ancak tabii ki herkese 
gücü yetmez. “İman edip salih amellerde bulunanlar ve Rablerine tevekkül 
edenler üzerinde şeytan hâkimiyet kuramaz” (16 /Nahl, 99; 34 /Sebe) 21.) 


OS AĞN Alla ya Ayağa ğ GLİĞİN Sİ ağ İl aş 
ELİ özi ii gg lk gp & 
Öl çazialil (1v) 15gâ8 ğLİYİ G3 pikla El İN İİ aa al 
yel ee a e 
li aile yü 53165 dad Sa) çal kal ai gray SİS 


,- 0 


gray ayak ay zle Sİ İyİ pa Lay AİR gl Ge 


420 ALI BULAÇ -KUR'ÂN DERSLERİ/DIRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


66. Sizin Rabbiniz, fazlından aramanız için denizde gemileri sizin 
için yürütür. Gerçekten 0, size karşı merhametli olandır. 

67. Sizedenizdebir sıkıntı (tehlike) dokunduğu zaman, O'nun dışında 
taptıklarınız kaybolur-gider; fakat karaya (çıkarıp) sizi kurtarın- 
ca (yine) sırt çevirirsiniz. İnsan pek nankördür. 

68. Karatarafında sizi yerin dibine geçirmeyeceğinden veya üzerini- 
ze taş yığınları yüklü bir kasırga göndermeyeceğinden emin mi- 
siniz? Sonra kendinize bir vekil bulamazsınız. 

69. Veya sizi bir kere daha ona (denize) gönderip üzerinize kırıp ge- 
çiren bir fırtına salarak nankörlük etmeniz nedeniyle sizi batır- 
masına karşı emin misiniz? Sonra onun öcünü Bize karşı alacak 
(kimseyi de) bulamazsınız. 


Gemilerin Allah tarafından denizde yürütülmesi, O'nun vaz'ettiği tabiat 
yasalarına göre cisimlerin su üzerinde kalıp hareket etme imkânlarına işaret 
eder (14/İbrahim, 32). Suyun kaldırma gücü, özgül ağırlığının üzerindeki ci- 
simlerden daha yüksek kapasitesi olmasaydı hiçbir cisim su üzerinde dura- 
maz, batardı, çünkü yerçekim yasası bunu kaçınılmaz kılardı. Ancak bir yasayı 
bir başka yasa dengelemekte, böylelikle tabiat üzerindeki canlı hayat mümkün 
olmaktadır. 

İşte insan bu sayede eşya dünyasından yararlanmaktadır ki, Kur'an ter- 
minolojisinde buna “Allah'tan bir fazl arama-isteme” (2/Bakara, 198) denir. 
Söz konusu yasalar, tabiatın sunduğu imkânlar olmasaydı yeryüzünde hayat 
da mümkün olmazdı, o halde bütün bunlar merhameti bol olan Allah'ın insana 
ihsanıdır. Bu, insanın sadece Allah'a bağlanıp O'na kulluk yapmasını gerekti- 
rirken, temel eğilimleri arasında nankörlük de bulunan insan, derinlemesine 
düşünmeden Allah'tan başka varlıklara, güçlere, lider ve nesnelere de bağla- 
nabiliyor, onlara ulühiyet, kutsallık veya tabiat-üstü güçler atfedebiliyor. Oysa 
söz gelimi denizde şiddetli bir fırtınaya yakalanacak olsa, ilk yardımına koş- 
tuğu, refleksif olarak sığındığı varlık Allah'tır. O tehlike anında lideri, önünde 
saygıyla durduğu putu veya heykeli gelmez de, müteal, mutlak irade, ilim ve 
kudret sahibi Vacibu'l vücud Allah gelir (10 /Yunus, 23). 

Bu durum bize iki hakikati telkin etmektedir. İlki, tabiat üzerinde yasalar 
geçerlidir, her şey yasalara göre işler ama yasalar mutlak emniyeti (güvenlik) 
sağlamaz; bazı durumlarda altüst olurlar ve insan hangi teknolojik, bilimsel ve 
maddi üstün imkânlara sahip olursa olsun —Titanik olayında yaşandığı üzere- 
ölümcül tehlikeler yaşayabilir. İkincisi böyle durumlarda kurtarıcı olduğu zan- 
nedilen ideolojilerin, sosyo-politik sistemlerin, ulu önder ve beşeri güçlerin her- 
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hangi bir fonksiyonları olmaz, esasında akla bile gelmezler, zihinden-hafızadan 
silinip giderler, “kaybolurlar”; refleksif olarak insan Allah'tan yardım talep eder. 

Nankörlük özelliğini sürdüren insan denizde yaşadığı tehlike sırasın- 
da kısa süreliğine Allah'ı hatırlar ama karaya çıktığında unutur. Oysa deniz- 
de hükümran olan Allah karada da hükümrandır, tek ilahtır. Nitekim karada 
da tehlikeler eksik olmaz. Sel felaketleri, yıkıcı depremler, yangınlar, toprak 
kaymaları, tsunamiler, kasırgalar vb. tabii afetler benzer tehlikelerdir. Böyle 
kritik durumlarda da Allah'tan başka vekil, kurtarıcı yoktur (6/En'am, 65). İn- 
san nankör olduğu kadar unutkandır da. Denizden gözü korksa dahi, bir süre 
sonra yine denize dönmek mecburiyetinde kalabilir. Ya ticaret yapmak veya 
bir seyahate katılmak ya da başka bir sebeple denize açılır. Bu sefer yalvarıp 
yakarmanın da faydası olmayabilir. 


AN 2 liğin Behie “ â Alez anl iliak 3 
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70. Andolsun, biz Âdemoğlunu yücelttik; onları karada ve denizde 
(çeşitli araçlarla) taşıdık, temiz, güzel şeylerden rızıklandırdık ve 
yarattıklarımızın birçoğundan üstün kıldık. 

71. Her insan-grubunu imamlarıyla çağıracağımız gün, artık kimin 
kitabı sağ eline verilirse, onlar kitaplarını okuyacaklar ve onlar, 
bir 'hurma çekirdeğindeki iplikçik kadar bile haksızlığa uğratıl- 
mazlar. 


72. Kim bunda (dünyada) kör ise, O, âhirette de kördür ve yol bakı- 
mından daha 'şaşkın bir sapıktır. 


İnsanın tarih boyunca tabiat veya yeryüzü üzerindeki ana sorunlarından 
biri ben idraki ve Allah karşısındaki konumu olmuştur. Eski Yunanlılarda in- 
san ile tanrılar arasında mücadele vardır; tanrılar insanın yücelmesini, özgür- 
leşmesini istemezler. İnsanın kişilik sahibi olabilmesi için yapabileceği yegâne 
şey tanrılara karşı verdiği mücadeleyi kazanmasıdır ki, Promethe sonunda 
Zeus'un elindeki ateşi -bilgi, güç veya başka şeyi- elde etmeyi başarır. Tanrılar 
karşısında özgürlüğünü kazanır ama sonra kendisi tiranlaşır. 

İslam bakış açısından bizzat Allah insanı mükerrem kılmakta, onu yücelt- 
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mektedir. İnsan yaratılışı itibariyle özeldir (40/Mü'min, 64 ve 95/Tin, 4). “Ke- 
rem” kelimesinde yücelik, şan ve şeref, yüksek makam ve onurlu konum gibi 
anlamlar vardır. Bir kere Allah yaratılışta insanı kendi elleriyle tesviye etmek- 
te, ona ruhundan üflemekte yani bedenine ilahi bir öz katmakta, ona isimleri 
öğretmekte ve yeryüzünün halifesi kılmaktadır. 

Dahası şanı yüce Allah insanı tabiat üzerinde eşyayı kullanabilir, yasala- 
rından istifade edebilir, çevresine uyum sağlayabilir ve çevresini değiştirebi- 
lir güç ve donanıma sahip kılmaktadır. Fiziki çevre insanı etkiler ama belirle- 
mez, çünkü diğer canlılar çevreyi değiştiremez ama insan değiştirir, yeniden 
biçimlendirebilir. İnsana maddi tabiatın musahhar kılınması, alet üretebilme 
özelliğinin verilmesi; varlığın gerçeğini, hakikatini, işleyiş yasalarını keşfedip 
hayatını yeni şekillere göre bürümesi onun yüceltildiğinin kanıtıdır. Bütün 
bunları insana ihsan eden Allah'tır; çünkü varlık âleminin yaratıcısı O'dur, O 
istemeseydi kendi mülkünden kimseyi bu geniş anlamda yararlandırmazdı. 
Bu sayededir ki insan rızıklanmaktadır. Ancak 55. ayetin açıklamasında da be- 
lirttiğimiz üzere insanın bilmesi gereken temel bir hakikat şu ki, bütün varlık- 
lardan değil, “birçoğundan üstün” kılınmıştır. Özetle insan: 

a) İnsanın tesviye edilmesi, ona Nefha-i ruh üfürülmesi; 

b) Ona isimlerin öğretilmesi; 

c) Yeryüzünde halife seçilmesi; 

d) Eşya dünyasının kendisine musahhar kılınması; alet üretebilmesi ve fi- 
ziki çevresini değiştirebilmesi; 

e) Varlığı, yaratılışı ve anlam dünyasını aklı ve manevi melekeleriyle bilip 
marifetünnefs, marifetülhalk ve marifetullaha sahip olabilmesi dolayısıyla Al- 
lah tarafından yüceltilmiştir. Bu, hümanizmin telkin ettiği fikriyatın tam aksine, 
onun kendisini yüceltene isyan etmesini değil, O'na kulluk etmesini gerektirir. 

Allah tarafından kerem sahibi kılınmış insanın dünya hayatı geçicidir. Ken- 
disine emanet olarak verilmiş ömrünü tamamlayıp ebedi âleme göçecektir. Tek 
tek insanların ömrü biteceği gibi beşeriyetin yeryüzündeki ömrü demek olan 
tarihi de sona erecek ve insanlar gruplar halinde Huzur'a çağırılacaklardır. Her 
insan grubu önderleriyle (imam) çağrıldıklarında kiminin kitabı yani dünyada 
iken toplu halde, kolektif bilinç ve tutumlarla yapıp ettiklerinin hesabını, kaydını 
taşıyan kitap ellerinde olacak, yapıp ettiklerinin hesabını verecektir. 

Bu ayet kişisel bilinç ve sorumluluk yanında kolektif bilinç ve topluluk 
sorumluluğunun da varlığına işaret etmektedir. Her insan grubunun kolektif 
bilinci ve ortak tutumu vardır. Bu bilinç ve tutum ümmet merkezli olabileceği 
gibi; ulusal/milliyetçi, kavmiyetçi, şovenist-ırkçı, sınıf ve zümre dayanışması, 
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kabile ve aşiret, cemaat asabiyeti, cinsiyetçilik veya başka mahiyette de olabi- 
lir. Meşru ve ma'ruf olanı sahih inanç yani iman ve salih amel ile ümmet bilin- 
cinin meydana getirdiği topluluk bilinci ve tutumudur. 

Tefsirciler “önder/imam” kelimesine peygamber, mezhep imamı, değişik 
profildeki beşeri liderler veya kitap gibi anlamlar vermişlerdir. Casiye süre- 
sinde (45/28) her ümmetin kendi kitabına çağırılacağını belirtir. Hz. Ali, her 
topluluğun veya toplumun yaşadığı zamanın önderleriyle çağırılacağını söyler. 
Şu veya bu, ayet açıkça ortak-kolektif bir bilinç ve tutuma işaret etmektedir. 
Yapıp ettiklerini içine alan kitap veya başka deyişle amel defterleri sağ eline 
verilenler kurtulanlar yani dünya hayatında sahih iman ve salih amel üzere 
yaşayıp sınavı başarıyla tamamlayanlardır. Sol ellerine tutuşturulanlar ise ka- 
yıp ve ziyanda olanlardır. Amel defteri hangi eline verilmiş olursa olsun, hiç 
kimseye haksızlık yapılmaz; hurma çekirdeğinin üzerindeki ipince ip/lif kadar 
dahi olsa haksızlık olmaz (4/Nisa, 49). 

Ahirette ortaya çıkacak sonuç aslında dünyada yaşananların izdüşümü 
mahiyetinde olacaktır. Çünkü “kim dünyada kör ise, O, âhirette de kördür ve 
yol bakımından daha 'şaşkın' bir sapıktır” İnsan, eğer doğru bir istikamette 
yani Sırat-ı Müstakim üzerinde ise daimi bir olgunlaşma (kemal) ve inkişaf 
içindedir. Manevi, kültürel ve epistemolojik inkişaf bazen sınırlı düzeylerde 
kalır. Bu kuşkusuz büyük talihsizliktir. “Bakıp da görmemek” olarak tanımla- 
yabileceğimiz bu durum için bu ayette “dünyada kör olan ahirette de kör- 
dür” denmektedir. “Kalp gözünün kapalı olma hali” olan “manevi körlük” bazı 
insanlar için -mahiyet ve derecesi farklı olsa da- ölüme kadar devam eder. Fiz- 
yolojik gözü kapalı (a'ma), fakat manevi (kalp gözü) açık olanlar yanında 70- 
80 sene yaşamasına rağmen hiç gözü açılmamış olarak dünyayı terkedenler 
vardır (Bkz. 20/Ta Ha, 124; 17/İsra, 97). Basiret sahiplerinin görme yetileri 
(basar) sadece bakan gözle sınırlı değildir. 
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73. Onlar, sana vahyettiğimizden başkasını bize karşı düzüp uydur- 
man için seni neredeyse fitneye düşüreceklerdi; o zaman seni 
dost edineceklerdi. 

74. Eğer biz seni sağlamlaştırmasaydık, andolsun, onlara az bir şey 
(de olsa) eğilim gösterecektin. 

75. Budurumda, biz sana, hayatında kat kat, ölümün de kat kat (acı- 
sını) tattırırdık; sonra bize karşı bir yardımcı bulamazdın. 

76. Neredeyse seni (bu) yerden (yurdundan) çıkarmak için tedirgin 
edeceklerdi; bu durumda kendileri de senden sonra az bir süre- 
den başka kalamazlar. 

77. (Bu,) Senden önce gönderdiğimiz resüllerimizin bir sünnetidir. 
Sünnetimizde bir değişiklik bulamazsın. 


Hz. Peygamber (s.a.) Mekke'de zor şartlar altında tebliğ yaparken, bir ara 
müşriklerin değişik önerilerine muhatap olur. Her ne kadar onu baskı altında 
tutuyor idilerse de zaman içinde tebliğinin geniş kitlelere ulaşacağını ve bu- 
nun iktidarlarının sonunu getireceğini kestirebiliyorlardı. Zor ve imhaya baş- 
vurmadan belki onu sahte vaad ve uzlaşmalarla yolundan çevirebileceklerini 
ya da en azından din temelinde statü ve iktidarlarını yeni doğacak iktidara 
ortak kılabileceklerini düşündüler. 

Bu çerçevede birgün Hz. Peygamber Kâbe'yi tavafa başlamak üzere Ha- 
cer-i Esved'e selam veriyordu (istilam); Kureyşliler onu engellemek istediler. 
Sonra da şu öneride bulundular “Bizim ilahlarımıza dokun, biz de Hacer-i Es- 
ved'e istilam etmene izin vereceğiz.” Onlar Hz. Peygamber'in hiç değilse ilahla- 
rına bir miktar yakınlık göstermesini istiyorlardı. Bize göre şüpheli olan bir 
iddiaya göre şöyle düşündü: “Yüce Allah benim onların putlarına hiçbir yakınlık 
duymadığımı elbette bilir, zahiren yakınlık gösteriyormuşum gibi davranmam 
bir zarar teşkil etmez". Ancak inen bu ayet, söz konusu düşüncenin yanlış ol- 
duğunu göstermiş oldu, o da bundan vazgeçti. Bu Said bin Cübeyr'in 73. ayetin 
inişine gösterdiği sebeptir. 

İbn-i Abbas ve Katade'ye göre, önemi ve itibarı herkesçe bilinen Beni Sakif 
kabilesi Peygamber Efendimiz (s.a.)'e gelir ve şu beş şart karşılığında İslami- 
yet'e girebileceklerini söyler: 

a) Zekât vermeyeceğiz, 

b) Cihada, savaşa çıkmayacağız, 

c) Namazda eğilip bükülmeyeceğiz, 

d) Alacaklarımızdan faizi alacağız ama faiz borçlarımızı ödemeyeceğiz, 
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e) Bizim içinde yaşadığımız vadimizi Mekke gibi kutsal (haram bölge) ilan 
edeceksin! 

Bunları sıraladıktan sonra şunu eklemeyi de ihmal etmezler: “-Araplar 
sana Beni Sakife'ye niçin bu hakları tanıdın?” diye soracak olurlarsa, onla- 
ra 'Bu Allah'ın emriyle oldu) diyeceksin!” Hz. Peygamber, bu şartları kabul 
etmedi ama muhtemelen düşünmek için biraz mühlet istedi, arkasından bu 
ayetler indi. 

Bir başka rivayete göre ise, Kureyş'in önde gelen aristokrat zümresi, Hz. 
Peygamber'den köle ve yoksulları yanından uzaklaştırması durumunda yanı- 
na gelip oturacaklarını teklif edince o da bunda bir sakınca görmedi, ayetin 
inişiyle bundan vazgeçti. 

Belirtmek gerekir ki her üç rivayet de kesin değildir, özellikle ilk rivayetin 
doğru kabul edilmesi İslam inancına aykırı olarak Hz. Peygamber'in bir şey 
yapmış olabileceği ihtimalini doğurur ki, bunu kabul ettiğimizde Garanik adı 
verilen rivayeti de doğru kabul etmiş oluruz. Oysa her iki rivayet de sağlam bir 
temele dayanmamaktadır. (Garanik olayıyla ilgili bkz. 53/Necm, 19-20. ayet- 
lerin açıklaması). Son iki rivayetin doğru olabileceğini kabul edecek olursak 
iki rivayette söz konusu olan ortak nokta, vahyin çizdiği genel çerçevenin dı- 
şına çıkıldığında, tebliğe muhatap olup da inkâr ve günahkâr hayat tarzında, 
adaletsizlik ve zulümde ısrar edenlere hoşgörü gösterilip tavizler verilmeye 
başlandığında tebliğin, ilahi mesajın özünü değiştirebileceklerine ilişkin dik- 
kat çekilmektedir. İnkârcıların ve hak ihlalcilerini maksadı doğru yola girmek 
değil, aldatma, hile ve yanıltma yoluyla (fitne) hak ve hakikat savunucularını 
yoldan çıkarmaktır. Bazen söylem ve retorikleri, akıl yürütme ve argümanları 
makul gibi görünebilir ancak niyetleri mesajın anlamını, davanın özünü çar- 
pıtmak olduğundan bilinen somut ölçülerin dışına çıkılmamalıdır. Aksi halde 
bir fitneye düşülmüş, yoldan sapılmış olur. 

Modern zamanlardaki durumlar açısından bakıldığında, söz konusu fitne- 
ye düşme ihtimali daha yüksektir. Zira inançların ve dinlerin eşitlenmesi; dü- 
şünceye ifade özgürlüğünün zaman zaman kutsala saygısızlık ve hakaretlere 
varacak boyutlarda kullanılması ve hayat tarzlarının her türlü ahlaki norm ve 
toplumsal örfe karşı hâkim telakki ve hatta yasalar tarafından koruma altı- 
na alınması ve bunların “demokratik rejimin olmazsa olmaz ilkeleri” şeklinde 
empoze edilmesi hak ile batıl, doğru ile yanlış arasındaki mesafeyi ortadan 
kaldırmaktadır. Bu süreçte çoğu zaman Müslümanlar postmodern telakkinin 
etkisinde kendi dinlerini de batıl bir inanç ve dinle eşit görmeye, her hayat tar- 
zını doğru kabul etmeye, böylelikle hak ile batıl, günah ile meşru hayat tarzları 
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birbirine karışmaya başlamaktadır. Daha masum gerekçe ve dürtülerle hara- 
mın kendini kabul ettirdiği durumlar da söz konusudur. Sözgelimi kadın be- 
deninin açılması haram iken, milli kadın atletlerin uluslararası yarışmalarda 
derece alması eğer dindar eğilimli medyada övgü ve coşkuyla yer alıyorsa, bu 
çıplaklık ve bedenin teşhiri ulusal gurur adına tolere ediliyorsa ayette geçen 
fitne kapsamına girilmiş demektir. 

Hz. Peygamber'i ismet sıfatına sahip olması dolayısıyla Yüce Allah koru- 
muştur. Tefsircilere göre bir taktik olarak bazı önerilerine sıcak bakmış ola- 
bilir ama tehlike büyük olduğundan vahiy ile müdahale edilmiş, İslam'ın ev- 
rensel mesajı korunmuştur. Ancak “Eğer biz seni sağlamlaştırmasaydık, 
andolsun az da olsa eğilim gösterecektin” ifadesi, bunun putperestlerin bir 
teklifi olarak kaldığını, Hz. Peygamber'in Allah'ın koruması dolayısıyla onlara 
herhangi bir eğilim duymadığını göstermektedir. Kısaca olay onların teşebbü- 
sünden ibaret kalmıştır. 

Bu bizim için önemli bir uyarıdır: Her ne olursa olsun, asıl ilkelerden, sa- 
hici ideal ve somut ölçülerden sarfı nazar etmemek durumundayız, aksi halde 
fitneye düşmemiz an meselesidir. İnkârcılar, günahkâr ve adaletsiz düzen ku- 
rucuları, kendi asli inançlarını, dünya görüşlerini ve hayat tarzlarını benim- 
setmedikçe veya en azından ilahi tebliğe ortak kılmadıkça, samimi ve ihlaslı 
Müslümanları kendilerine dost edinmezler. Bazen politik işbirliği ve ortak 
hareket tarzları akidevi ittifak ve kargaşalara sebebiyet vermemelidir. Bunu 
akılda tutmak gerekir. 

Gözden kaçırılmaması gereken husus şu ki, din vaz'etme yetkisi Allah'a 
aittir, peygamberler bile din vaz'edemezler ancak Allah'ın onlara öğretmesi ve 
yol göstermesi çerçevesinde dini açıklar, anlatır, öğretir, temel esaslarının na- 
sıl ete kemiğe bürüneceğini gösterirler. Peygamberlerin dini hükümlerin tes- 
pitinde, yerine getirilmesinde taviz verme yetkileri yoktur. Bu iki ayetin nüzul 
sebebi bu konunun ne kadar önemli olduğunu gösteriyor. 

Dini vaz'eden Allah olduğuna göre, onun şartlarını da o koyar. İnsanlar, dinin 
bir kısmını beğenip bir kısmını beğenmeme hak ve yetkisine sahip değildirler. 
Dini beğenmeme veya inkârı seçme bir hak değil, bir özgürlüğün kullanımıdır, 
her özgürlük hakkın gerekçesi değildir. Nitekim “Allah ve Resülü bir şeye hük- 
mettiği zaman mü'min erkeklerin ve mü'min kadınların -aksi yönde- seç- 
me hakları yoktur” (33/Ahzab, 36) denmektedir ki, bunun anlamı tam teslimi- 
yet hiç bir pazarlığa açık değildir. Bazen mü'minler, karşı karşıya kaldıkları zor 
durumlarda güçlü insanların, itibarlı zümrelerin, mesela politik ve ekonomik 
iktidar seçkinlerinin veya onlarla kuvvetli irtibatı olanların yardımını ister. Bu 
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çevrelerin Müslümanlara ilgi göstermesi onlarda minnet duygusu uyandırır, on- 
lar da eski alışkanlıklarında hiç bir değişiklik yapmaz, zamanla bu ibadetlerden 
uzak, günah davranış ve tutumlar tolere edildiği için kanıksanır. Kuran-ı Kerim, 
hiçbir şekilde bu çerçevede duygusal ve ruhi bir yakınlığa izin vermez. Bu insan- 
ları darıltmamak, kaçırtmamak adına taviz üstüne taviz vermek “vahyedilenden 
başkasını Allah'ın dinine dâhil etmek”le aynı şeydir. 

İnsan zor şartlarda değişik düşüncelere kapılabilir. Katade'nin bildirdi- 
gine göre bu ayetin inişinde sonra Hz. Peygamber (s.a.) şu meşhur duasını 
yapmıştır: “Allah'ım beni bir an için dahi olsa beni bana bırakma" (Ebu Davud, 
Edeb, 101; Müsned, V, 42). 

Eğer farz-ı muhal Efendimiz, onların tekliflerine kapılıp da dediklerini ya- 
pacak olsaydı -ki yapmadı- Allah ona ölümden beter, ölümün kat kat üstünde 
bir acıyı tattırırdı. Müşrikler Efendimiz'in kendilerine müdahane yapmasını 
istiyorlardı (bkz. 68/Kalem, 9). Eğer onlara yaransaydı, yardımsız, dayanık- 
sız bırakırdı. Söz konusu tekliflerin yapıldığı dönem tabii ki sıkıntılıydı. Onu 
ve arkadaşlarını yurtlarından sürmeye çalışıyorlardı, onu durmadan tedirgin 
ediyor, hayatı çekilmez hale getiriyorlardı. Nitekim o zorlu şartlarda en zayıf 
sahabelere Habeşistan'a hicret izni verildi. Eğer Hz. Peygamber'i yurdundan 
çıkarabilselerdi kendileri de orada yaşayamacaklardı. Onun Mekke'den çıkıp 
Medine'ye gitmesi yüce Allah'ın izniyle ve hikmetiyle vuku bulmuştur. 

“(Bu,) Senden önce gönderdiğimiz resüllerimizin bir sünnetidir. Sün- 
netimizde bir değişiklik bulamazsın” ayetinde geçen “sünnet” tarihsel ya- 
saya işaret eder (33/Ahzab, 62). Bunu Allah'ın kanunu, hükmü, fiili, muamele 
şekli anlayabiliriz. “Yeryüzünde büyüklük taslayanların sonunda başlarına ge- 
len” bu yasa gereğidir, bu bir yasadır ve bundan kaçış yoktur. (Bkz. 48/Fetih, 
23.) Sünnet'in diğer bir anlamı geçmiş toplumların takip ettiği yol, karşılaştık- 
ları durumlar, onlar hakkında verilen hükümler, müstahak oldukları ceza ve 
kötü akıbet gibi anlamlarda kullanılır. (Bkz. 35 /Fatır, 43.) 

Yurdundan sürülen her peygamberden sonra geride kalanların yerle bir 
olması tarihte hükmünü icra eden ilahi sünnettir; Allah'ın sünnetinde deği- 
şiklik olmaz, bu Mekkeliler için de geçerli olurdu. Hicret'ten sonra cihad baş- 
lamış, putperestler önce Bedir'de ağır yenilgiye uğramış, arkasından gelişen 
olayların eşliğinde Mekke fethedilmiştir. 


öiy8 &1 SAA Gyâğ JİN gz İİ yea ŞİA öşİZLN sl 


Bİ ae SN Ahal 4 eşi Pİ öö (vap Naz GE 


428 ALI BULAÇ-KUR'ÂN DERSLERİ/DIRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


dile UZSA İİİ ö Yöğ çvay Niyzza lalâz Gi) Sini 
5 . . rı 237 çi o|- 9 - ” il . 9 ri pa 
ŞA) ani uk, SLUİ ya Jdazla ğe a gl 
78. Güneşin sarkmasından gecenin kararmasına kadar namazı kıl, 
fecir vakti (namazda okunan) Kur'ân'ı, işte o, şahid olunandır. 
79. Geceninbirkısmındakalk, sana ait nafile olarak onunla (Kur'ân'la) 
namaz kıl. Umulur ki Rabbin seni övülmüş bir makama ulaştırır. 
80. Vedeki: “Rabbim, beni (girilecek yere) doğru bir girdirişle girdir 
ve (çıkarılacak yerden) doğru bir çıkarışla çıkar ve katından bana 
yardımcı bir kuvvet ver.” 


Namaz, namazda okunan Kur'an ve faziletlerinden söz eden bu ayet aynı 
zamanda namazın vakitlerine de işaret etmektedir. Bu konu Bakara (2/238); 
Hud (11/114); Taha (20/130); Rum (30/17-18) sürelerinde de ele alınmıştı. 
78. ayete dayanılarak da kılınması emredilen namazın beş vakit olduğuna iliş- 
kin deliller getirilmeye çalışılmıştır. Şöyle ki: 

Ayette geçen “Düluku'ş şems”, güneşin günün tam ortasından başlamak 
üzere batıya sarkması demektir. İbn-i Aşur, “ila” edatıyla geldiğinde bunun 
birden fazla vakit anlamına geldiğini söyler. Diğer tefsirciler ve bilginler bun- 
dan hareketle Düluku'şşems'in “öğle ve ikindi namazları”na işaret ettiğine 
hükmetmişlerdir. “Gasaku'lleyl” ise ufuktaki aydınlığın/şafağın tamamen 
batması demek olup bu da “akşam ve yatsı namazları”na işaret etmektedir. 
“Kur'anu'l fecr” ise şüphesiz “sabah namazı”nı ifade eder. 

Ca'feri mezhebine göre “Düluku'ş şems” ile öğle ve ikindinin, “Gasa- 
ku'lleyi” ile akşam ve yatsının bir arada zikredilmesi, namazın üç vakit oldu- 
gunun delilidir. Ancak Sünni mezhep imamlarına göre bu mutlak ifade olup 
Hz. Peygamber (s.a.Y'in bilinen tatbikatı namazın gün içinde beş ayrı vakitte 
kılındığını göstermektedir. Sünni mezheplere göre bazı durumlarda -söz geli- 
mi yolculukta veya savaşta öğle ile ikindiyi, akşam ile yatsı- namazı birleştir- 
mek mümkündür. Bu konuda (Cem'i takdim veya Cem'i te'hir) sahih hadisler 
mevcuttur. (Bkz. Buhari, Taksir'us-Salâh 13, 14, 16; Müslim, Salat'ül-müsafirin, 
bab 5, hadis no, 46, 47). Tebük seferinde Allah'ın Resülü, ümmetini sıkıntıya 
sokmak istemediğini belirterek öğle ile ikindiyi, akşam ile yatsıyı birleştirdi 
(Müslim, Salât'ül-Müsafirin, bab 6, hadis no 52). 

Öğle'nin arkasından ikindi; akşam'ın arkasından yatsı birleştirilerek kılın- 
dığında buna Cem'i takdim; ikindiden önce öğle ve yatsıdan önce akşam nama- 
zı kılındığında da buna Cem'i tehir denir. 
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“Fecir vakti (namazda okunan) Kur'ân'ı, işte o, şahid olunandır” sabah 
namazına atıftır. Tirmizi'de yer alan bir hadiste (Tefsir, 17/5), “Sabah nama- 
zında gece ile gündüz melekleri bir arada bulunur”, okunan Kur'an'a şahitlik 
ederler. Tan yeri ağarırken insanın uykusundan uyanıp abdest alması ve namaz 
kılması, sakin ve üzerinde tefekkür ederek Kur'an okuması güne Allah'ı zikrede- 
rek başlaması demektir. Gün boyu çalışıp didinecek, kendinin ve çocuklarının, 
yakınlarının geçimini temin etmeye çalışacak, hayır işlerinde bulunacak, kısaca 
meşru ve ma'ruf çerçevede yeryüzünde faaliyet gösterecek. Bu kendisine sunul- 
muş ilahi bir nimet, bereketli bir sofra, mutluluk ve haz verici bir şölendir. İnsan 
nasıl yemeğe Allah'ın adıyla (besmele) ile başlıyorsa, güne sabah namazıyla baş- 
laması da öyledir. Bu yüzden hem sevabı hem bereketi hayli fazladır. 

Peygamber Efendimiz (s.a.)'e has kılınmış “gece namazı”na “teheccüd na- 
mazı” denir. Ayet bunun “Peygambere mahsus nafile” olduğunu belirtir. Gece 
bir miktar uyuduktan sonra uykudan uyanıp kılınan teheccüd namazı, insanın 
ruh dünyası üzerinde muazzam bir tesir bırakır (73/Müzemmil, 6). Bilginler, 
bunun Hz. Peygamber'e özgü bir farz namazı olduğunu söylemişlerdir ancak 
mü'minler üzerine farz değilse de kılınmasında büyük sevap ve fayda vardır. 
Hz. Peygamber ve bazı sahabiler onunla birlikte “Gecenin üçte ikisinde, yarı- 
sında ve üçte birinde” kalkarak namazı kılarlardı (73/Müzemmil, 20). Bir ha- 
diste Efendimiz, “Farz namazlarından sonra en makbul namazın gece namazı 
olduğunu” belirtmiştir (Müslim, Siyam, 203; Müsned, Il, 329). 

Sehl b.Sa'd(/r.a.)'ın anlattığına göre; Cebrâilaleyhisselam, Peygamber(5.a.)'e 
geldi ve “Ey Muhammed! Dilediğin kadar yaşa, yine de öleceksin. Dilediğin 
kimseyi sev, yine de ayrılacaksın. Dilediğini yap, karşılığını göreceksin” dedi ve 
ardından da şöyle söyledi: “Ey Muhammed! Müminin şerefi gece namazı; 
izzeti ise insanlara muhtaç olup ellerine bakmamasıdır." (Hâkim, el-Müs- 
tedrek, 4/325.) Peygamber Efendimiz'in kendi başına kıldığı teheccüd namazı 
2,4 veya8 rek'at olabilir. 

Namaz insanı Allah'a yaklaştıran bir ibadettir. Hz. Peygamber'e hitaben, kıl- 
ması gereken namazlara işaret edildikten sonra böylelikle “Rabbin seni övül- 
müş bir makama ulaştırır (Makamen mahmuden)” buyrulmaktadır. Müfessir- 
lerin bazılarına göre söz konusu makam “şefaat”tır. Kıyamet günü sıkıntı içinde 
olan insanlar, hesabın başlaması için Hz. Âdem'den itibaren bütün peygamberle- 
re başvuracak, sonunda Yüce Allah'a yalvarması için Hz. Peygamber'e gelecekler, 
onun da Allah'a yalvarması üzerine hesap başlayacak. İşte Efendimiz (s.a.)'in bu 
şefaatine Makam-ı Mahmud adı verilmektedir. (Buhari, Zekât, 52; Müslim, İman, 
320; Tirmizi, Tefsir, 17/7. Bkz. 2/Bakara, 255. ayetin açıklaması.) 


430 ALİ BULAÇ-KUR'ÂN DERSLERİ/DİRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


Bazılarına göre “Livau'l hamd” adı verilen makamdır ki, bu makamda Hz. 
Peygamber övülecektir. Her iki anlam da mümkün olmakla beraber, Hz. Pey- 
gamber'in böyle bir makama dünyada da sahip olduğu doğrudur. O, es-sadiku'I 
emin (doğru sözlü ve güvenilir) bir insandı. Hiç kimse onun ahlaken düşük 
karakterde olduğunu, insanları aldattığını, emanetlere ihanet ettiğini, kendi 
nefsi veya ailesinin çıkarına çalıştığını iddia etmiyordu. Hicret günü dahi ema- 
netleri sahiplerine iade etmek üzere elinden gelen gayreti gösterdi. Dünyadan 
irtihalinden sonra da beşeriyet onu saygıyla andı, halen de saygıyla anmaya 
devam ediyor. Ümmetinden olan mü'minler için her namazda ve duada ona 
salat ve selam getirmek, onu övmek ana görevler arasında yer almaktadır. 

Bu yüksek ve şerefli makam namaz gibi seçkin bir ibadetle teyit edilmek- 
tedir. Demek oluyor ki, buyrulduğu üzere mü'minler de gereği gibi, erkânına 
riayet ederek ve huşu ile namaz kıldıkları takdirde bu şerefli makamdan kendi 
hisselerine düştüğü kadarıyla istifade edeceklerdir. 

Hz. Peygamber'e şu duayı yapması emredilmektedir: “Rabbim, beni (giri- 
lecek yere) doğru bir girdirişle girdir ve (çıkarılacak yerden) doğru bir çıkarış- 
la çıkar ve katından bana yardımcı bir kuvvet ver” Bu duanın Medine'ye hicret 
etmek üzere Mekke'den çıkışla ve Medine'ye girişle ilgili olduğu söylenmiştir. 
Ölümle mezara giriş ve dirilişle mezardan çıkışa da atıf olabilir. Mekke'nin fet- 
hine gönderme olduğunu düşünenler de vardır. Her hayırlı işe başlarken bu 
duayı yapmak gerekir. Bir işe doğru bir yerden başlamak doğru olarak bitir- 
meye yardım eder. Bu da yetmez, Allah'tan yardım da talep edilir. 
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81. Deki:“Hakgeldi, batıl yok oldu. Hiç şüphesiz batıl yok olucudur.” 


82. Kur'ân'danmü'minler için şifa ve rahmet olan şeyleri indiriyoruz. 
Oysa o, zalimlere kayıplardan başkasını arttırmaz. 


Hak, şanı Yüce Allah'ın isimlerinden biri olup doğru, sağlam, sabit ve ke- 
sin olana denir. Hakikat ve eşyanın üzerinde bulunduğu gerçeklilikle ilişkisi 
vardır. Batıl ise zıttı olup, hak neyi ifade diyorsa aksini ifade eder. Bu yüzden 
batıl temelsiz, boş, çürük, herhangi bir gerçeklik ya da hakikat değeri olmaya- 
na atıftır. Hak ontolojik ya da başka bir deyişle varoluşsal, batıl ise eylemseldir. 
Bütün varlık âlemi hak üzeredir, hakikatten neşet etmektedir ve kendi haki- 
katini teyit etmektedir. Batıl ise herhangi bir gerçekliğe karşılık olmadığından 
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hakikatten uzağa düşmüş, varlığın asli gerçekliğinden kopmuş insanın veya 
şeytanın ya da şeytan yolunda ilerleyen cinlerin zihinlerinde ürettikleri şeydir, 
bu eylemlerine yansır ve batıl denen boş, temelsiz, çürük; dolayısıyla yıkıcı, 
zarar verici eylem biçimleri ortaya çıkar. 

Hakkı üç mertebede düşünebiliriz: 

a) Epistemolojik olarak hak hakikati ifade eder ve hakikatin bilgisinden 
neş'et eder. Hak üzere olan zihin hakikatle bağlantı içinde olup hakikatin bilgi- 
sinin sevgisiyle yaşar, onun aydınlığıyla varlığı kavrar, üzerinde tefekkür eder, 
öylelikle marifetin yüksek mertebesine yükselmenin mümkün yollarını bulur. 

b) Hukuk: Bu insan ilişkilerinin düzenlendiği alan olup hedefinde adaletin 
tesisi vardır. Adalet hak ve hukukun pratikteki tecellisi olup, yöneldiği gaye 
“Her hak sahibine hakkının verilmesini” sağlamaktır. Hakikat gibi hukuk da 
insanın üstünde ve ondan bağımsız bir kaynaktan neş'et etmelidir. Herkesin 
kendine özgü, bireysel hakikati olamayacağı gibi herkesin kendine özgü ve bi- 
reysel hukuk çerçevesi veya hak tanımı yoktur. Öyle olduğunda hakkı ve huku- 
ku tayin eden menfaat olduğundan kimin menfaati diğerlerine baskın çıkarsa 
o hükümran olur. Bu vahşi arenada sözü geçen yegâne şey kaba ve yumuşak, 
doğrudan veya dolaylı yollarla işleyen güç olur. Asli hukuka göre içtihatlar ya- 
pılır, yasalar düzenlenir. 

c) Ahlak: Teorik veya pratik olsun, bu alan doğruluğu, dürüstlük, temiz fıtrat, 
iyilik, ihsan, cömertlik, fedakârlık, adanmışlık, başkasını kendine tercih (isar) 
gibi yüksek erdemleri içine alır. Ma'ruf ve ihsan ahlaki davranışların hedefidir. 

İmdi bu çerçeveden baktığımızda hakkın gelmesiyle batılın hükmünü kay- 
bedip yok olması, iyiliğin kötülüğü, güzelliğin çirkinliği, doğruluğun yalanı ve 
yanlışlığı, adaletin zulmü, ma'rufun münkeri yok etme gücüne sahip olması 
demektir. Hakkın temeli sabit, sağlam ve kesin olduğundan temeli kaygan, oy- 
nak, çürük ve değişken olan batıl dayanamaz. Esasında fıtrat, sağduyu, akl-ı se- 
lim ve yaratılışın temel kanunu haktan yanadır, hakkı ister ve ona sahip olmak 
ister. Batıl geçerli ise, insan zihni üzerinde kurduğu geçici blokaj dolayısıyladır. 
Bu blokajı kuran ve sürekli kılan nefsin istek ve tutkuları, temelsiz önyargılar, 
bilgiye /ilme dayanmayan zanlar, geçici arzulardır. 

Varlık âleminde aslolan iyiliktir, kötülük iyinin yanlış kullanımıdır (su- 
isti'mal). Batıl da öyledir. Eğer kişi her şeyi yerli yerine koyacak olsa, aslo- 
lan hak, iyilik ve güzellik üzere yaşar; Allah'ın muradına ve indirdiklerine 
aykırı hareket edecek olsa batıl, kötülük ve çirkinlik üretir, bu da onun yan- 
lış tercih ve eylemlerinin sonucu olur. Bundan dolayı yapıp ettiklerinden 


sorumlu olur. 
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Rivayete göre Efendimiz (s.a.) Mekke'nin fetih günü asasıyla birbir putları 
devirirken bu ayeti okumuştur (Buhari, Tefsir, 17/12). 

Ancak hem epistemolojik, hem hukuk ve hem ahlaki alanda hakkın etki- 
sini gösterebilmesi, onu doğru savunacak temsilcilere ve mücadele azmi olan 
şahıslara bağlıdır. Böyle kişiler veya insan toplulukları olduğunda bütün yer- 
yüzüne Allah'ın hidayetini, İslam'ın adaletini ve barışını hâkim kılarlar. Eğer 
batıl hükümran ise, bu batılın gücünden değil, hakkı savunma iddiasında olan- 
ların ya bilgisizliklerin ya hakka ve hakikate olan uzaklıklarından veya gerek- 
tiği gibi cehd ve mücahede ruhuna sahip olamamalarından kaynaklanmakta- 
dır. (Bkz. 21/Enbiya, 18; 34 /Sebe' 48-49.) 

Hak ve hakikatin asli kaynağı vahiydir. Kur'an son vahiy olarak Hz. Pey- 
gambere indirilmiştir. Mü'minlere bir şifa ve rahmettir. Mü'min iman eden 
kimsedir, ahlaki kemal yolunda sürekli gayret gösterir, gerektiğinde Allah yo- 
lunda malını ve canını feda eder. Bu onun sürekli kendini eksik, noksan gör- 
düğünü göstermektedir. Böyle bir insanın yönelimi daha çok mükemmelleş- 
mek, ahlaki ve manevi olarak olgunlaşmaktır. Kur'an böyle insanlara şifa ve 
rahmet verir. Mü'min noksanlığının farkındadır, bu dünyaya güzel ahlakını ta- 
mamlamak, kemale ermek üzere gönderilmiştir. Kur'an'a başvurur, Kur'an'ın 
anlam haritasını takip eder ve her aşamada biraz daha şifa ve rahmet bulur. 
Mutluluğu, huzuru, hazzı başka yerlerde, başka kaynaklarda arayanlar olması 
gerektiği gibi olmadıklarından zalimdirler. Zulüm, adaletin zıttı olarak şeyle- 
rin yerli yerinde olmaması hali olduğuna göre, kurtuluşu, mutluluk ve huzuru 
Kur'an'dan başka yerde arayanlar asla felah bulamazlar; böylelerine Kur'an 
daha çok kayıp, hasar ve hüsran verir: De ki: “O, iman edenler için bir hidayet 
ve bir şifadır. İman etmeyenlerin ise kulaklarında ağırlık vardır ve o (Kur'an), 
onlara karşı bir körlüktür. İşte onlara (sanki) uzak bir yerden seslenilir” (41/ 
Fussilet, 44. Ayrıca bkz. 2/Bakara, 2.) 
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83. İnsanabirnimetverdiğimizde sırt çevirir ve yan çizer; ona bir şer 
dokunduğu zaman da umutsuzluğa kapılır. 


84, De ki: “Herkes kendi yaratılışına (fıtrat tarzına) göre davranır. Şu 
hâlde kimin daha doğru yolda olduğunu Rabbin daha iyi bilir.” 
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Tefsirciler 83. ayette sözü geçen “insan”dan bütün insanların kastedilme- 
yip önceki ayette geçen zalimler olduğunu söylemektedirler. Zulüm bir sıfat- 
tır, sıfatsız insan soyut bir kavram, salt bir tür olduğuna göre, insan türünün 
zulüm sıfatına sahip kimseleri kastedilmiş demektir. Hümanizm insanı salt ve 
soyut varlığıyla yüceltir, iyi olduğunu varsayar. Oysa insan sıfatlarıyla iyi veya 
kötüdür, çünkü her iki sıfatı almaya elverişli yaratılmıştır. Eğer insanı yücelt- 
mek icap ediyorsa, salt-soyut varlığı dolayısıyla değil, insanı Allah'ın yarat- 
ması, ruhundan üflemesi, isimleri öğretmesi ve yeryüzünün halifesi seçmesi 
dolayısıyla yüceltilmeli yani mükerrem addedilmeli. Nitekim 70. Ayetin açık- 
lamasında insanın kereminin “kendinden menkul bir keramet olmayıp onu 
Allah mükerrem kıldığı için mükerrem olduğunu” görmüştük. Bunun yanında 
insan iyi sıfatlara sahip olmalıdır. İyilik yapan, cömert, adil, merhametli, bilgili, 
hikmet gibi sıfatlara sahip olması beklenir. Biz adil insanı severiz çünkü haki- 
katte adaleti sever ve talep ederiz. 

Ayette zulüm sıfatına sahip insanın bencilliğine vurgu söz konusudur. 
Kendisine iyilik dokunduğu, nimet verildiği zaman sırtını çevirir, yan çizer 
yani iyilik ve nimetin sahibini hatırlamaz, iyilik ve güzelliği, zenginlik ve refahı 
paylaşmaz, dolayısıyla şükretmez. Bir şer, bir zarar -mesela hastalık, tabii afet, 
savaş, korkutucu bir durum vs.- dokunduğu zaman da umutsuzluğa kapılır. Bu 
da onun aslında ne kadar zayıf ve zaaflarla yüklü olduğunu gösterir. Her iki du- 
rumun da sebebi zulüm sıfatını üzerinde taşıyan insanın kendini Allah'a refere 
etmemesidir. Eğer Allah'a kulluğu esas alsaydı iyilik zamanında şükreder, kö- 
tülük zamanında Allah'tan ümidini kesmezdi. İnkârcı hümanizm tam da budur. 

“Herkes kendi şakilesine göre davranır.” Şekl ve şakile, taraf-yön; 
niyet, inanç; dünya görüşü, mezhep; alışkanlık, huy; fıtrat-tabiat, yaratılış, ci- 
billiyet, karakter, mizaç, seciye; geleneksel yol, alışılagelinen tarz, mayasında 
varolan eğilim, misl-denk gibi anlamlara gelir. Bu anlamlar, kişinin en temel- 
de iyi veya kötü ebedi bir öze sahip olduğunu ifade etmez. Öyle olsaydı şu 
veya bu şakilede olan insanlar yaptıklarından sorumlu olmazlardı. Yaptıkları 
kendi huy ve tabiatlarının, yaratılışlarında varolan ebedi özlerinin ürünüdür, 
denirdi. Herkesin kendi şakilesine davranması demek, iyiliği veya kötülüğü, 
doğruluğu veya yanlışlığı, güzelliği veya çirkinliği temel alan insanın kendi iç 
yapısını, karakter özelliklerini ve giderek fıtratını iyiliğe veya kötülüğe göre 
şekillendirmesi demektir. İnsan kişiliğinin teşekkülünde iradi tercihler yanın- 
da eğitim, sosyalleşme faktörleri, aile, şahsi eğilim ve yetenekler, inançlar ve 
diğer çevre faktörleri önemli rol oynar. 

Bu ayet insanın biricikliğini ima etse de -ki her insan biriciktir- toplumsal 
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bir varlık olarak insan sosyal çevreden etkilenir, kişiliğinin teşekkülünde onu 
sosyalleştiren faktörler bu süreçte rol oynar. Belki dünya öncesi hayatta bir ara- 
da olduklarımızla bu dünyada da yakınlıkduyar, onlardan etkileniriz. Bu dost ve 
arkadaş seçimimizde etkileyici olur: “Ruhlar, donatılmış ordular gibidir” (Bu- 
hari, Enbiya, 2). Bu çerçevede “Her kuş kendi akranıyla uçar” denmiştir. 

Ancak belirtmek gerekir ki en önemli faktör insanın iradi tercihleridir. İyi- 
liği seçen iyi olur. Zaman içinde iyilik insanın tabiatı olur, böyle bir insandan 
artık tabiatı gereği iyilik sadır olur. Kötülüğü seçen insan da tabiatını kötülük- 
le yoğurduğundan ondan kötülük sadır olur. Testinin içine tatlı su koyarsanız 
tatlı su sızdırır, zehirli su koyarsanız zehirli su sızdırır. O halde şakile, insanın 
tercihleri doğrultusunda oluşturulan huy, karakter ve alışkanlıklar bütünüdür 
ki, bu onun tabiatı haline gelir. İşte insan da hangi tercihte bulunmuşsa ona 
göre hareket eder. İradi tercihin önemi şundan kaynaklanır: Yukarıda zikre- 
dildiği üzere sosyal çevre faktörleri, eğitim, inançlar, alışkanlıklar, bozulmuş 
gelenekler, insan nefsinin fıtratı bozucu etkisi vb. olumsuz kir ve yıkıcı unsur- 
ları ancak Kur'an hidayetiyle gidermek mümkün. Bu yüzden Kur'an bir şifa ve 
rahmettir; kalplerin hastalığını tedavi eder, insan zihnini vahiy nuruyla aydın- 
latır, ruh böylelikle safileşip dünyevi tabiatın üstüne çıkar; iyilik ve güzellik, 
ma'rifet ve hikmet insanın tabiatı haline gelir. Güzel ahlak insanı saflaştırır, 
olgunlaştırır. Efendimiz (s.a.) şöyle buyurmuştur: “İnsanlar madenler gibidir; 
altın ve gümüş madenleri gibidirler” (Buhari, Enbiya, 19). 
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85. Sana ruh'tan sorarlar; de ki: “Ruh, Rabbimin emrindendir, size 
ilimden yalnızca az bir şey verilmiştir.” 


Kur'an-ı Kerim'de yer alıp da cevaplamak üzere Hz. Peygamber'e sorulan 
13 sorudan biri ruhla ilgili olanıdır. (13 soru için bkz. 2/Bakara, 108. ayetin 
açıklaması.) Hadis kaynaklarında yer alan kayıtlara göre Yahudilerin Hz. Pey- 
gamber'e “ruhun mahiyeti” konusunda soru sormaları üzerine bu ayet inmiş- 
tir. (Buhari, İlim. 47; Müslim, Sıfatu'l Kıyame, 32.) 

Genel kabul gören görüşe göre âyette geçen ruh, bilinen insan veya nev 
olarak ruhtur. Mahiyeti, hakikati hakkında tam bir bilgiye sahibi değiliz; an- 
cak belirtileri, etkileri ve fonksiyonları hakkında bilgi sahibi olabiliriz. Hasan 
Basri ve Katade âyette geçen “ruh”tan Kur'ân'ı Hz. Peygamber (s.a.)'e getiren 
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Ruhu'l-Kudüs yani Cebrail (a.s.)'i anlamak gerektiğini söylerler. Burada nev'i 
şahsına münhasır özel bir meleğin kastedildiğini, Yüce Allah'ın işleri veya 
“Kur'an-ı Kerim"in kendisine atıf olduğunu da söyleyenler vardır. Ayetin ön- 
cesi ve sonrası (siyak ve sibak) göz önüne alındığında ayetlerin merkezinde 
vahiy olduğundan bu kaale alınması gereken bir görüş olarak öne çıkar. 

Buna rağmen tefsircilerin çoğuna göre “ruh”tan kastedilen şey soyut varlık- 
tır. Mahiyeti hakkında somut bilgilere sahip olamazsak bile belirtileri, beden ve 
insan davranışları yoluyla dışa vuran etkileri üzerinde birtakım bilgilere sahip 
olabiliriz. İnsan ikili tabiata sahip varlıktır: İlahi tabiatı ve dünyevi tabiatı içi- 
çe bulunmaktadır. Ruh, ontolojik temeli toprak olan dünyevi tabiatımızda içkin 
(mündemiç) ilahi tabiattır. Bu böyledir, çünkü bize Nefha-i ruh ile geçmiş bulun- 
maktadır. Sırası gelince ezelde yaratılmış bulunan ruhlar teker teker annelerinin 
karnında yaratılan bedenlere girer, ete kemiğe bürünürler. Ruhun bedene, ilahi 
tabiatımızın dünyevi tabiatımıza nispeti kokunun güle, şekerin çaya nispeti gibi- 
dir. Bu, bize eski Yunanlıların veya Batı düşünce tarihinde biri diğerinden kopuk 
iki özerk-ayrı cevher fikri olmadığını ima eder.Ruhve bedeni birbirlerinden ayrı 
düşündüğümüz zaman fizik ve metafizik ayrımını, dolayısıyla iki gerçeklik fik- 
rini de kabul etmiş oluruz. Bu zaman içinde ruhani-cismani iktidar kavgasına, 
arkasından iman-akıl, din-devlet çatışmasına temel teşkil eder. 

Ruh, Allah'ın tesviye ettiği Âdem'in bedenine üflediği ilahi bir öz ise, bu- 
nun çeşitli türevleri var demektir: Can, nefs, nefes, vahiy, akıl ve tefekkür ye- 
teneği ile buna bağlı bütün zihni-entelektüel faaliyetler, heyecanlar, tahayyül, 
tasavvur gücü, korkular, rüyalar vs. Farabi ve İbn-i Sina gibi filozoflar, bunu 
“nefs“ kavramıyla ifade ederler. Ragıp el İsfahani, nefsin ruhun bir bölümü ol- 
duğunu söyler. 

Kur'an-ı Kerim'deki kullanımlarına baktığımızda insani birçok meleke ve 
yetinin ruhun türevi ve daha fazlası olduğu görülür. Ruh'un meleklerin ileri 
gelenleri için kullanımı, Nebe süresinde (78/38) geçmektedir. Bakara (2/153) 
ve Şuara (26/193) sürelerinde Cebrail aleyhisselam veya Ruhu'l Kudüs an- 
lamında kullanılmıştır. Vahiy manasında kullanıldığı ayetler şunlardır: (16/ 
Nahl, 2; 40/Mü'min, 15; 42/Şura, 52). Hz. İsa çamurdan bir kuşa üfleyip can- 
landırmıştır; can kattığı için ona ruh ismi verilmiştir (3/Âl-i İmran, 49); Hz. 
İsa Meryem'e bir ruh olarak üfürülmüştür (21/Enbiya, 91 ve 66/Tahrim, 12). 
Vakıa süresinde (56/89) nefes; Enfal süresindeki kullanımı (8/46) güç, kuv- 
vet, iktidar manasındadır. Uyku halinde ruh bedeni terkeder, can kalır. En'am 
(6/60-62) ve Zümer (39/42) sürelerinde bu olaya atıfla geçici ve kesin olmak 
üzere “iki ölüm”"den bahsedilmektedir. 
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Kısaca bedenimizin hayat kaynağı ve manevi yetenek ve melekelerinin 
tohumu, özü, menşei ruhtur. Buna rağmen varlık yapısı, niteliği hakkında her- 
hangi bir bilgiye sahip değiliz ancak organizma üzerindeki etki ve belirtile- 
rini gözlemleyebiliyoruz. Her ne kadar eski Yunanlılar “psikoloji” kelimesini 
“ruh ve bilgi” kelimelerinden türetip ruh-bilgisi şeklinde formüle etmişlerse 
de, hakikatte kastettikleri nefsin çeşitli halleri, etkileri ve bunun bilgisidir. Bu 
yüzden Yunanlılarda olduğu gibi İslam bilgi geleneğinde de psikolojiye “İlmu'n 
Nefs (Nefsin ve hallerinin bilgisi)” adı verilmiştir. 

Esas itibariyle bize az bir şeyler bilme imkânı verilmiştir; Yüce Allah'ın 
ilmiyle mukayese edildiğinde denizin bir katresi bile değildir (18 /Kehf, 109 ve 
31/Lokman, 27). Ancak ruh hakkında az bilgiye sahip olmamız demek, onun 
enfüsi hayatımız, iç dünyamız ve davranışlarımız üzerindeki etki ve belirtile- 
rinin inceleme ve araştırma dışına çıkarılmasının gerekçesi değildir. Modern 
psikoloji ruhu ve nefsi kapsam dışı tutmak suretiyle bu bilgi dalını organizma- 
nın dışarıdan gelen uyarıcılara karşı verdiği tepkilerin ölçümüyle sınırlandır- 
dığından, zaman içinde insanı da basit bir organizma olarak algılamaya başla- 
mış bulunmaktadır. Modern psikoloji “nefs” kavramını kaale almayıp ruh'u da 
araştırma kapsamı dışında tuttuğundan insan ile aşkın/müteal, batın/içkin ve 
öte/ahiret âlemle ilişkisiz bir organizmaya indirgemiş, böylece insan ile Allah 
arasındaki bağı koparmıştır. 

Ruh Allah'ın emrindendir, ilahi bir özdür, bizi müteal varlığa bağlar. Na- 
sıl Allah'ın Zatı konusunda somut ve kesin bilgilere sahip olmamız mümkün 
değilse, ruh hakkında da somut ve kesin bilgilere sahip olamayız. Nasıl Zat'ın 
isimleri, sıfatları ve fiilleri hakkında birtakım bilgilere sahip olabiliyorsak, ru- 
hun da bedenimiz, iç dünyamız ve zihin evrenimiz üzerindeki belirtileri, etki- 
leri, çeşitli halleriyle ilgili bilgilerimiz olabilir ancak. Bu da ruh'un esas itiba- 
riyle bir “nefha” olduğunu (Nefha-i ruh) olduğunu göstermektedir. 

Varlık âlemi bir ilahi emir yani (Kün-Ol) emriyle yaratıldığı gibi, ruh 
da bir emr-i ilahidir. Dünyevi tabiatımız içinde bulunur ama özgürlüğüne 
kavuşup asıl ait olduğu vatanına, ilahi âleme kanatlanmak ister. Bunu da 
marifetullah, hikmet, ibadetler, taat ve Allah'ın hükümlerine riayet etmek 
suretiyle gerçekleştirebilir ancak. Onun en aşağı mertebedeki türevi olan 
Nefs-i emmare, sürekli onu toprağa çeker, tutsak kalmasını ister. Nefsin 
heva ve hevesine, dünyanın geçici ve aldatıcı arzularına karşı iradi olarak 
verilen mücadele ruhu özgürlüğüne kavuşturur ki, bu da ancak zorlu bir 
cehd ve mücahede ile mümkündür. (Nefs ve halleri için bkz. 12/Yusuf, 53. 
ayetin açıklaması.) 
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86. Andolsun, eğer dilersek, sana vahyettiklerimizi gerçekten gideri- 
veririz, sonra bunun için bize karşı bir vekil bulamazsın. 

87. (Vahyi sende bırakan) Rabbin rahmetinden başkafsı değildir). Şüp- 
hesiz O'nun lütfu senin üzerinde çok büyüktür. 

88. Deki: “Eğer bütünins ve cin (toplulukları), bu Kur'ân'ın bir benze- 
rini getirmek üzere toplansa, -onların bir kısmı bir kısmına des- 
tekçi olsa bile- onun bir benzerini getiremezler.” 

89. Andolsun, bu Kur'ân'da her örnekten insanlar için çeşitli açıklama- 
larda bulunduk. İnsanların çoğu ise ancak inkârda ayak direttiler. 


Yüce Allah tarih boyunca insana peygamberleri aracılığıyla vahiyler indir- 
miştir; ruh hakkında da az bir bilgi vermiştir. Ancak dilerse ne ruh hakkında 
bilgi verir ne de vahiy bilgisini kalıcı kılardı. Nitekim bir hikmete dayalı olarak 
Kur'an'dan önce indirilen kitaplarda değişiklikler, tahrifatlar yapılmıştır. Fakat 
son vahiy ile artık insan vahyin lafzında tahrifatlar yapamayacaktır. Belki hü- 
kümlerini değiştirmeye, iptal edip yürürlükten kaldırmaya teşebbüs edecek; 
maksat ve hikmetlerini çarpıtma yoluna gidecektir ama lafız ebediyete kadar 
varlığını koruyacaktır. Kur'an lafzının korunması önemlidir, çünkü bir nesil hü- 
küm ve maksatlarda zihni ve manevi, yorum ve tefsire dayalı çarpıtmalar yapsa 
bile, bir sonraki neslin insanları veya o neslin içinde vahyin hakikatinin peşine 
düşenler lafızdan hareket edip sahih hüküm ve maksatlara ulaşma cehd ve mü- 
cahedesini göstereceklerdir. Bu yüzden artık Kur'an Allah'ın koruması altında- 
dır. O rahmetinin gereği olarak indirdiği vahyi gidermez, bütünüyle unutturmaz. 

Kur'an ister lafzı ister hüküm ve maksatlarıyla Allah'ın koruması altındadır 
ancak insan yeterince bu vahiy pınarından istifade edemeyebilir, hayatını çöl- 
leştirip susuzluk içinde kıvranır hale gelebilir. Abdullah ibn-i Mes'ud'a atfedi- 
len bir rivayete göre birgün gelecek Kur'an unutulacak. Ona “Kalplerimizde ve 
mushaflarda yazılı olduğu halde bu nasıl olacak?" diye sorulduğunda “Bir gecede 
silinecek” demiştir. Huzeyfe yoluyla gelen rivayete göre bu “kumaşın üzerindeki 
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desen nasıl siliniyorsa, öyle olacak”tır (İbn-i Mace, Fiten, 26). İbn-i Ömer'e göre 
bunun anlamı “Kur'an'ın okunmasına rağmen hükümleriyle amel edilmemesi"dir. 

Ayetin vurguladığı bir başka husus, Kur'an'ın peygamber tarafından yazıl- 
mış bir metin, söylenmiş bir söz olmadığı gerçeğidir. Gerek vahyin ilk muhatap- 
ları gerekse bugünkü deistler, Kur'an'ın Hz. Peygamber tarafından yazıldığını 
iddia etmektedirler, bunun bir hakikat değeri yoktur. Yüce Allah, Hz. Peygam- 
ber'in sahip olduğu bilgilerin menşeinin ilahi olduğunu, dilerse ona ne öğretil- 
mişse ve indirilmişse tümünü kendisine unutturabileceğini belirtmektedir. 

Kur'an vahyine karşı inkârcılar, kendilerinin de benzeri metinler yazabile- 
ceklerini iddia edip peygamberden harikulade olaylar, kısaca tabiatın normal 
akışında değişiklikler yapacak mucizeler göstermesini talep ediyorlardı. Yüce 
Allah, yanıldıklarını işaret ettikten sonra bütün insanlar ve cinler bir araya 
gelse Kur'an'ın bir benzerini getiremeyeceklerini haber verir. (Bu konu için 
bkz. 2/Bakara, 23 10/Yunus, 38) ve 11/Hud, 13. ayetlerin açıklaması.) Kur'an 
hakikate işaret eder, hidayete yönlendirir, kalplere şifa verir, dünya ve ahiretin 
mutluluğunun yol haritasını çizer. İnsanlar mesajını anlasın diye çeşitli biçim- 
lerde açıklamalar yapar, örnekler verir. Yazık ki insanların çoğu bunlara kulak- 
larını tıkayıp inkârda diretir. Bu da büyük bedbahtlıktır. 
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90. Dediler ki: “Bize yerden pınarlar fışkırtmadıkça sana kesinlikle 
inanmayız." 

91. “Ya da sana ait hurmalıklardan ve üzümlerden bir bahçe olup 
aralarından şarıl şarıl akan ırmaklar fışkırtmalısın.” 
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92. "Veya öne sürdüğün gibi, gökyüzünü üstümüze parça parça dü- 
şürmeli ya da Allah'ı ve melekleri karşımıza (şahit olarak) getir- 
melisin.” 

93. “Yahut altından bir evin olmalı veya gökyüzüne yükselmelisin. 
Üzerimize bizim okuyabileceğimiz bir kitap indirinceye kadar 
senin yükselişine de inanmayız.” De ki: “Rabbimi yüceltirim; ben 
elçi olan bir beşerden başkası mıyım?” 

94. Kendilerine hidayet geldiği zaman, insanları inanmaktan alıko- 
yan şey, onların: “Allah, elçi olarak bir beşeri mi gönderdi?” deme- 
lerinden başkası değildir. 

95. De ki: “Eğer yeryüzünde (insan değil de) tatmin bulmuş yürüyen 
melekler olsaydı, biz de onlara gökten elçi olarak elbette melek 
gönderirdik.” 

96. De ki: “Benimle aranızda şahit olarak Allah yeter; kuşkusuz O, 
kullarından gerçeğiyle haberdardır, görendir.” 


Rivayete göre Mekke'nin önde gelen kodamanları -Ebu Cehil, Ebu Süfyan, 
Velid bin Muğire, Nadr bin Haris, Ümeyye bin Halef- Hz. Peygamberle giriştik- 
leri bir tartışma sırasında bu tuhaf taleplerde bulunmuşlardı. Aslında bu zatlar 
zeki kimselerdi, çevre kültürlere tanıktılar, saçma sapan taleplerde bulunmak 
onlara yakışmazdı. Ama bir noktadan sonra akıl almaz isteklerde bulundular, 
olmayacak şartlar koşmaya başladılar: 

Çöl ortamında yerden pınarlar fışkırtılmalı; hurmalıklar ve üzüm bağla- 
rıyla donatılmış bağlar-bahçeler, şarıl şarıl akan ırmaklar var edilmeli; tehdide 
konu olduğu üzere gökten üzerlerine taş yağdırılmalı (34 /Sebe' 9) gibi. Aslın- 
da niyetleri doğru yola girip hayat tarzlarını düzeltmek değil, materyalistçe 
talepler doğrultusunda peygamberin beşeri-şahsi gücünü aşan isteklerde bu- 
lunup onu sözde köşeye sıkıştırmaktır. Peygamber onları daha sade ve müte- 
vazı yaşamaya davet ederken, onlar ondan daha yüksek refah ve konfor talep 
etmektedirler. Dahası hangi düzeylerde olaylara pozitivistçe ve materyalistçe 
baktıklarını ele veren şey “Allah'ı ve melekleri görmek” istemeleridir. Dün 
olduğu gibi bugün de Allah'ın Zatı'nı ve melekleri somut olarak görmedikçe 
-ki kimse göremez- Vacibul Vücud'un varlığına ve meleklere inanmayacağını 
söyleyenler entelektüel açıdan sığ kimselerdir. Zira zaten gözle görülen şeye 
inanmamak delilik belirtisidir. Asıl zihinsel derinlik, basiret, entelektüel yeti 
bir varlığın kendisini değil, onun etkilerini, belirtilerini, eser ve sıfatlarını mü- 


şahede edip varlığına ulaşmaya çalışmaktır. 
Diğer bir husus inkârcılar elçi olarak seçilen Hz. Peygamber'den beşer-üs- 
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tü güç gösterileri talep etmektedirler: Mesela Hz. Peygamber'in oturduğu yer- 
den göğe yükselmesi, kanatsız uçması veya çevre medeniyetlerdeki krallar 
gibi altından evlere malik olması gibi. Hz. Peygamber, onlara konunun özünün 
bu olmadığını söyleyip kendisinin onlar gibi bir beşer olduğunu hatırlatmak- 
tadır. O sadece bir elçidir, aldığı vahyi insanlara iletmekle yükümlüdür. 

Buradan üçüncü bir noktaya geliyoruz ki, o da çoğu insanın zorluk çektiği 
vahiy konusudur. İnsanların çoğu bir türlü Allah'ın insana, içlerinden seçtiği 
bir beşer aracılığıyla vahiy indireceğine bir türlü inanmıyor, bu hakikati kabul- 
lenmek istemiyor. Onların kavrayış seviyelerine göre Allah'la temas kurulacak- 
sa bu ancak melek veya beşer üstü varlıklar aracılığıyla mümkün olabilir. Bir 
beşer bunu nasıl yapabilir? Peygamber olduğunu iddia eden kimse ya hasta 
ise, ya halüsinasyonlar (sanrılar) görüyorsa, ya kendisi uyduruyorsa, ya vehim 
içinde ise, ya son derece güçlü bir şair ise vs. Oysa Allah seçtiği elçilere melek 
aracılığıyla vahiy indirir. Bunun böyle de olması gerekir, çünkü muhataplar 
insanlardır, melekler değildir. Yeryüzünde yaşayan varlıklar melekler olsaydı, 
elçi de melek olarak seçilirdi. (Diğer dinlerde peygamber algısı, peygamberle- 
re karşı takınılan tavır ve 'beşer-peygamber' için bkz. 4/Nisa, 155; 9/Tevbe, 
30; 18/Kehf, 110 ve Fussilet, 6.) 

Bu tartışma ve itirazlar kıyamete kadar sürecektir. Yapılması gereken teb- 
liğden sonra hidayet tarafında yer alanların Allah'ı şahid olarak göstermekle 
yetinmeleridir. Hiç şüphesiz Yüce Allah kullarının iç durumlarını, ne yapıp et- 
tiklerini, neye niçin karşı çıktıklarını bilir. O her şeyden haberdardır, her şeyi 
görendir. “Şahid olarak Allah yeter!” (4 /Nisa, 79.) 
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97. Allah, kimi hidayete erdirirse, işte o, hidayet bulmuştur, kimi sap- 
tırırsa onlar için O'nun dışında asla veliler bulamazsın. Kıyâmet 
günü, biz onları yüzükoyun körler, dilsizler ve sağırlar olarak 
haşrederiz. Onların barınma yerleri cehennemdir; ateşi sükün 
buldukça, çılgın alevini onlara arttırırız. 

98. Bu, şüphesiz, onların âyetlerimizi inkâr etmelerine ve: “Biz ke- 
mikler hâline geldikten, toprak olup ufalandıktan sonra mı, ger- 
çekten biz mi yeni bir yaratılışla diriltileceğiz?” demelerine kar- 
şılık cezalarıdır. 

99. Görmüyoerlar mı; gökleri ve yeri yaratan Allah, onların benzerini 
yaratmaya gücü yeter ve onlar için kendisinde şüphe olmayan bir 
süre (ecel) kılmıştır. Zulmedenler ise ancak inkârda ayak direttiler. 

100. De ki: “Eğer siz Rabbimin rahmet hazinelerine mâlik olsaydınız, 
bu durumda harcama endişesiyle gerçekten (cimrilik edip eliniz- 
de) tutardınız. İnsan pek cimridir. 


Yüce Allah yeryüzü halifesi seçtiği insana akıl vermiş, ona peygamberler 
göndererek doğru yolu göstermiştir. Doğruyu seçme insan iradesi dâhilinde- 
dir. Allah insanı ne hidayete zorlar ne sapıklığa. İsteği ve istidadı olan hidaye- 
te erişir. Hidayet için insanın hidayete, iyiliğe ve doğruluğa ihtiyacı olduğunu 
kabullenip akıl ve düşünce yetilerini kullanması, vahyin çizdiği yol haritasını 
takip etmesi gerekir. Eğer bunları yapmıyorsa Allah'ın hidayetini reddediyor 
demektir, böyle birini hiç kimse doğru yola sokamaz. Başka bir deyişle, eğer 
insan Allah'ın hidayetine dâhil olmamışsa, kim ona doğruluk ve iyilik adına 
neyi önerirse önersin, o doğrulukta ve iyilikte değildir (7 /A'raf, 178). Zira hi- 
dayet sadece Allah'ın hidayetidir ve hidayete dâhil olmayanı kimse hidayete 
erdiremez. 

Aksi yönden düşündüğümüzde kişi Allah'ın hidayetini reddetmişse, ken- 
dince birtakım kurtuluş yolları icat edip oralara yönelmişse, hakikatte sap- 
mıştır, böyle bir kişiyi kimse hidayette gösteremez, çünkü Allah'ın hidayetini 
reddeden sapkınlığı tercih etmiş kimse demektir. Bir topluluğa Allah doğru 
yolu gösterdiği halde -mesela Semud kavmi gibi (41/Fussilet, 17)- o topluluk 
körlüğü seçerse kendi aleyhine bir tercihte bulunmuş olur. Öyleyse şanı Yüce 
Allah tercihini doğru yönde kullanana hidayeti verir, yanlış yönde kullananı 
da saptırır. Sonuç itibariyle hidayet ve sapkınlık O'nun yetkisindedir. Kişi “ben 
ne olursa olsun doğru yolu bulacağım, bu konuda Allah'a ihtiyacım yok veya O 
bana hidayet vermek zorundadır" diyemez. Bir yabancı, bir ülkenin yurttaşlı- 
ğına girmek isteyip de bütün şartlarını yerine getirdiği halde, son tahlilde o 
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ülkenin yetkilileri onun yurttaşlığını onaylar; onun yeterlilik belgelerini temin 
etmesi, bütün şartlarını tamamlaması yurttaşlığının garantisi değildir. Çünkü 
o ülkenin son karar mercileri yetkili makamlarıdır. O halde hidayet dahi olsa 
insan her başarıyı kendine mal etmemelidir, öyle yapacak olsa ulühiyete ortak 
olmaya kalkışmış olur. Mülk Allah'ındır, O evet demedikçe O'na rağmen kimse 
mülkünde bir şey yapamaz. 

Herkes tercihinin ürünü olduğuna göre, sapkınlığı tercih edenlerin kıya- 
met günü karşılaşacakları durum trajiktir. Yüzükoyun, kör, dilsiz ve sağırlar 
olarak haşredileceklerdir. Yüzükoyun getirilecekler çünkü dünyada inanılmaz 
gururları, kibir ve egoları onların gözlerinin üstüne perde çekiyor, hak sözü 
işitmelerine engel oluyor, bu yüzden doğruyu ve hakikati dile getirmiyorlardı. 
(54/Kamer, 48.) Madem Yüce Allah'ın verdiği nimetleri dünyada iken gerektiği 
gibi ve hakkıyla kullanmadılar, ahirette bunlardan yoksun olarak haşroluna- 
caklardır. Ateşi bir türlü sükün bulmayan cehennemdeki bu cezaya müstahak 
olmuşlardır. 

Bu azaba çarptırılmalarına yol açan başka suçları dirilişi ve ahiret günü- 
nü inkâr etmeleridir. Alaycı bir biçimde “Biz kemikler hâline geldikten, toprak 
olup ufalandıktan sonra mı, gerçekten biz mi yeni bir yaratılışla diriltileceğiz?” 
diyorlardı. (Bkz. 36/Yasin, 78.) Oysa gökleri ve yeri yaratan Allah onları dirilt- 
meye tabii ki muktedirdir. İnkârcıların bu düşünce ve inançlarında diretmeleri 
zalimliklerinin sonucudur. 

Yüce Allah varlık âleminin hazinelerine hükmediyor, insan ise cimridir, 
eli sıkıdır; öyle ki Allah'ın hazinelerine dahi malik olsaydı, her şeyi tekeline 
geçirir, varlığı temellük eder, cimrilik gösterirdi. Bu ana hatlarıyla iktisat poli- 
tikalarının tespit işini insana bırakılmaması gerektiğini işaret eder. Çünkü bu 
yetkiyi kim ele geçirirse kendi şahsi, ailevi, sınıfsal veya zümrevi çıkarlarını 
temel alır, yoksul ve yoksun kitlelerin aleyhinde bir sosyo-ekonomik düzen te- 
sis eder. Bu açıdan Kur'an, iktisat politikaları tayin ve tespit edilirken, emeğin 
korunması, mülkiyet hakkına saygı, zekât ve infak, faiz, israf, gereksiz gösteriş, 
kenz ve iktisadi kaynakların bir zümrenin elinde temerküzü türünden yasak- 
lara riayet edilmesini emretmektedir (4/Nisa, 53). Tam serbest piyasa her ne 
kadar cazip gibi görünüyor ve iktisadi teşebbüs özgürlüğünü güvence altına 
aldığını iddia ediyorsa da, pratikte Muhammed İkbal'in dediği gibi “Serbest su- 
larda timsahlarla ördeklerin birlikte yüzmelerini öngörmektedir” ki, bu sularda 
her zaman timsahlar ördekleri avlayıp yemektedirler. Hiç şüphesiz her geçen 
gün biraz daha vahşileşen kapitalizme karşı bazı sınırlamalar getirmek, komür- 
nist ülkelerde görülen müdahaleci veya kolektivist model önermek değildir. 
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101. Andolsun, biz Musa'ya apaçık dokuz âyet (mucize) vermiştik; işte 
İsrailoğullarına sor; onlara geldiği zaman Firavun ona: “Gerçek- 
ten ben seni büyülenmiş sanıyorum” demişti. 

102. O da: "Andolsun, bunları görülecek belgeler olarak göklerin ve 
yerin Rabbinden başkasının indirmediğini sen de bilmişsin; ger- 
çekten ben de seni yıkılmış-harap olmuş sanıyorum” demişti. 

103. Böylelikle, onları o yerden sürüp-sarsıntıya uğratmayı istedi, biz 
de onu ve beraberindekileri hep- birlikte boğuverdik. 

104. Ve onun ardından İsrailoğullarına söyledik: “O toprak (yurt)ta 
oturun, âhiret va'di geldiğinde hepinizi derleyip-toplayacağız.” 


Efendimiz'le tartışmaya girişen inkârcılar, işi yokuşa sürmek üzere ken- 
disinden olağanüstü olaylar, mucizeler isteyince Yüce Allah, bunun onların hi- 
dayetine herhangi bir faydasının olmadığını tarihsel yani yaşanmış somut bir 
olaydan hareketle anlatmaktadır. Musa aleyhisselam Firavuna ve inanmayan 
iktidar seçkinlerine dokuz mucize gösterdi: Yılana dönüşen asa, ışık saçan el 
(yed-i beyza), kıtlık, çekirge (kımıl), taun hastalığı, ürünlerin eksilmesi, kurba- 
ga ve Nil'in kana boyanması. İsrailoğulları için mucizeler dekâr etmedi. Mesela 
denizin içinden geçtiler, onlara gökten azık indirildi, taştan su fışkırtıldı, Tur 
üzerlerine yükseltildi. (Daha geniş bilgi için bkz. 7/A'raf, 108 ve 133; 20/Taha, 
17-23.) Bazı tefsircilere göre, konuyla ilgili rivayet edilen hadisler desteğin- 
de burada sözü geçen dokuz ayet, cumartesi yasağı hariç 10 emirdir. (Tirmizi, 
İsti'zan, 33; Nesai, Tahrim, 18 ve Müsned, IV, 239.) Dokuz mucizenin üç ana 
kategoride: a) Cansız varlıklardan kaynaklanan asa, karanlık ve yangın, b) Mı- 
sır'ı istila eden pire, kurbağa, çekirgeler, c) Kargaşa ve hayvanlarla insanların 
hastalıklarına yol açan salgınlar olduklarını iddia edenler de var. 

Mucizelere rağmen Firavun, Hz. Musa'yı aklı başından gitmiş, büyülenmiş 
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biri olarak gördüğünü söylüyordu. Anlamadığı şey, kendini Mısır'ın tek hâkimi 
(rabbi), bütün kaynaklarının sahibi ve maliki olarak görürken, Musa'nın onu 
Allah'a itaat etmeye, sıradan bir kul olmaya çağırmasıydı. Mülkü paylaşacak, 
kölelere özgürlüklerini verecek, ahlaklı ve adil bir hayata rıza gösterecekti. Fi- 
ravun, Hz. Musa'ya hayret ediyordu ama aslında kendi durumu trajikti, basiret 
gözüyle kendine bakabilecek olsaydı “yıkılmış-harap olmuş” bir kişiliğe sahip 
olduğunu anlardı. Pek “zeki” olan Firavun “aklını kullanıp” hidayet bulmadı, 
yanlış yolda olduğunu bile bile inkâr ve zulmünde inat etti, çünkü egosunu ve 
nefsinin tutkularını birtürlü yenemiyordu. Sonu hüsran oldu. Kim göklerin ve 
yerin Yaratıcısı'naböylesine küstahça ve pervasızca meydan okuyabilirdi ki! 
Bu son derece trajik durumda olan birinin cahilce cür'eti olabilirdi ancak. 

Sonunda Allah'ın dediği oldu, İsrailoğulları Mısır esaretinden kurtuldular, 
Firavun ve adamları suda boğuldu (8/Enfal, 54). Benzer bir durum Hz. Pey- 
gamber (s.a.)'i sözde sıkıştırmaya çalışan Mekke ileri gelenlerinin de başına 
gelecekti. Nitekim geldi de, Mekke sonunda fethedilip İslam hidayetinin mer- 
kezi oldu. Tarihte de inkâr, zulüm ve zorbalıkta inat eden her gayrimeşru güç 
ve iktidarların başına bu gelir. 
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105. Biz onu (Kur'ân'ı) hak olarak indirdik ve o hakile indi; seni de yal- 


nızca bir müjde verici ve uyarıp-korkutucu olarak gönderdik. 


106. Onu bir Kur'ân olarak, insanlara dura dura okuman için (bölüm 
bölüm) ayırdık ve onu safha safha bir indirme ile indirdik. 

107. De ki: “İster ona inanın, ister inanmayın: O, daha önce kendileri- 
ne ilim verilenlere okunduğu zaman, çenelerinin üstüne kapana- 
rak secde ederler.” 

108. Ve derler ki: “Rabbimiz yücedir, Rabbimizin va'di gerçekten ger- 
çekleşmiş bulunuyor." 

109. Çeneleri üstüne kapanıp ağlıyorlar ve (Kur'ân) onların huşu (saygı 
dolu korkuj)larını arttırıyor. 
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Kur'an-ı Kerim'in “Hak” olarak indirilmesini üç ayrı anlamda ele alabiliriz: 

a) Allah tarafından hakikat bilgisi olarak indirilmiştir; 

b) Hak ve hakikati, adalet ve doğruluğu, iyilik ve güzelliği ihtiva etmekte, 
insanları yüksek ahlaki hayata yönlendirmektedir; 

c) Varlık âlemini de -gökleri ve yeri- Yüce Allah hak olarak yaratmıştır, 
dolayısıyla bize varlık hakkında doğru perspektifi ancak Kur'an vermektedir. 
Kur'an-ı Kerim, bizim varlık âlemindeki anlam ve yol haritamızdır. 

Buna göre Kur'an epistemolojik, ahlaki ve ontolojik konularda referans alın- 
ması gereken kitaptır. Böyle olmakla beraber muhataplar onun hak ve hakikat 
vasfını kabullenip hayatlarını buna göre düzenlemeye zorlanamazlar. Özgür- 
lüklerini kullanıp da Kur'an hidayetine girdiklerinde kurtulurlar; yanlış tercih- 
te bulunup sapıklıkta karar kıldıklarında ahirette ebedi olarak ziyana uğrarlar. 
Peygamber sadece müjde veren (beşir) veya uyarıp korkutandır (nezir). 

Kur'an vahyinin gayesi hayatın pratiğini değiştirmek, insan-eşya dünyasını 
ve olayların akış yönünü dönüştürmek olduğundan bir defada inmiş değildir. 23 
sene boyunca olayların akışına paralel hükümler inmiş, her yeni gelen hüküm 
hayatın bir bölümünü, bir alanını ilahi iradeye göre değiştirip dönüştürmüştür. 
Demek ki insan zihnini ve ruhunu Kur'an'a yasladığında olaylar önünde, tarihsel 
ve toplumsal durumlar karşısında edilgen olmaz, rüzgârın önündeki bir sonbahar 
ağacının yaprağı gibi sürüklenmez; aksine kendini, toplumsal hayatı ve dünyayı 
değiştirebilir. Eşya dünyası insanı değiştirmez, insan eşya dünyasını değiştirir, in- 
san sahip olduğu potansiyellerle ve iradeyle yeni bir toplum düzeni, yeni bir hayat 
tarzı geliştirebilir. (Daha geniş bilgi için bkz. 25/Furkan, 32. ayetin açıklaması). 

Kişisel hayatında Kur'an'ın etkisini yaşamak isteyen kimse de Kur'an ayetle- 
riüzerinde yeterince tefekkür etmeli, her hüküm, haber, bilgi ve meseli üzerinde 
durmalı, üstün körü okuyup geçmemelidir. Namazda da okumanın ritmi öyle ol- 
malıdır. Hz. Aişe (r.a.)'den gelen rivayete göre Efendimiz (s.a.), Mekke'de iken na- 
mazı düşük sesle kıldırıyordu. Çünkü sesini duyduklarında azgın müşrikler hem 
Kur'an'a olmadık çirkin şeyler söylüyor hem Müslümanları tehdit ediyorlardı. 

Kalpleri mühürlü, gözleri perdeli, kulaklarında ağırlık olan inkârcıların 
Kur'an mesajına inanıp inanmaları önemli değildir, umursanmaması da gerekir. 
Daha önceki din mensuplarından vicdan, insaf ve adalet duygusunu kaybetme- 
yenler, kendi peygamberlerine indirilmiş kitapların bilgisine ve hikmetine sahip 
olanlar Kur'an'la karşılaştıklarında çenelerinin üstüne kapanıp Allah'a secde 
ederler (bkz. 7/ATraf, 206); hak ve hakikati teslim ederler. Çünkü Kur'an inkârcı- 
ların ve günahkâr isyancıların inkâr ve inatlarını arttırırken, takva sahiplerinin, 
hakikat arayıcılarının zihnini uyandırıyor, huşu ve haşyetlerini arttırıyor. Hik- 
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met ve hakikat arayışını sürdüren insanlar, ister semavi din müntesipleri ister 
kadim hikmet doktrinlerine veya kutsalı merkeze alan medeniyetlere mensup 
olsunlar, eğer bu özelliklerini muhafaza ediyorlarsa, Kur'an mesajıyla karşılaş- 
tıklarında aradıkları şeyin kâmil formunun bu kitapta ifade edildiğini anlarlar, 
Bu Kur'an'ın “Ed Din” olan ilahi öğretinin bütün dinlerin sahih mesaj ve kadim 
öğretilerin bozulmamış hikmetlerini ihtiva ettiğini göstermektedir. 


EN zo TS ME vk A |, Şe , ,. 
| ELİNİ alâ İka Gİ aş İyİ gi AİN İLA 15 
ia Me salak aj ep e İŞ. © ri MO VE a 
J3 40. $ Yanl SİS Ge ala, ül 55 Ya Gla 7 3 Yİ 
Ç-.7- , v lir e ar .Z p a 
âS çal AİN $ SA 40 Si çal İş şk b ça a az 
DE ie 2 
EA Sİ 283 YİN öy Tiğ al 
110. De ki: “Allah, diye çağırın, 'Rahmân' diye çağırın, ne ile çağırırsa- 
nız; sonunda en güzel isimler O'nundur.” Namazında sesini çok 
yükseltme, çok da kısma, bu ikisi arasında (orta) bir yol benimse. 
111. Ve de ki: “Övgü (hamd), çocuk edinmeyen, mülkte ortağı olmayan 
ve düşkünlükten dolayı yardımcıya da (ihtiyacı) bulunmayan Al- 
lah'adır.” Ve O'nu tekbir edebildikçe tekbir et. 


İnsanın varlıktaki istinatgâhı,temel referansı şanı yüce Allah'tır. Varlık O'nun 
isimlerinin tecelli etmesi, varlık alanına çıkmasıdır. “Allah” bütün güzel isimleri 
havidir, çoğulu olmayan tek isimdir. Efendimiz (s.a.)'in gece teheccüd namazını 
kılarken “Ya Allah, ya Rahman!” diye dua ettiğini duyan müşrikler şöyle demiş- 
lerdir: “Muhammed bize tek bir Allah'a dua etmemizi istiyor ama iki tanrıdan 
söz ediyor” Ayet bunun üzerine inmiş bulunuyor. “Allah” veya “Rahman” diye 
dua edilmesi farketmez, bütün güzel isimler O'nundur, hangi isimle çağırırsanız 
çağırın, samimi ve ihlaslı iseniz duanıza icabet eder. (Bkz. 7/A'raf, 180.) 

110. Ayette yukarıda değinildiği üzere namazda okunacak Kur'an'ın ne 
yüksek ne kısık sesle okunması gerektiği belirtilmektedir. İkisi arasında bir 
tonda okunmalı. Bütün duaların neticesi, özü ve gayesi Allah'a hamd edilmesi- 
dir. O çocuk doğurmamıştır, göklerin ve yerin mülkünde ortağı yoktur; bütün 
servetler ve iktidarlar O'nundur (3/Âl-i İmran, 26). O yaşlanıp güçten düşmez, 
bakıma ve yardıma ihtiyacı olmaz. İnsana yaraşan O'nu bu isim ve sıfatlarıyla 
ve daima tekbir etmektir. 

İsra (17) süresinin tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


18- Kehf Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 110 âyettir. Adını 9-26 ayetleri arasında an- 
latılan “mağara arkadaşları (Ashab-ı Kehf)”ten almıştır. Bazı rivayetlere göre 
28, bazırivayetlere göre 28, 83 ve 101. ayetler Medine'de inmiştir. Muhammed 
Derveze, sürenin bütünlüğü, siyak ve sibak açısından bakıldığında söz konusu 
rivayetlerin şüpheli olduğunu söyler. 

İniş sebebiyle ilgili çeşitli rivayetler vardır.Biri şöyledir: Müslümanların sa- 
yısı artınca Mekkeli müşrikler Efendimiz (s.a.)'i test etmek veya zor duruma dü- 
şürmek üzere Nadr bin Haris ve Utbe bin Muayt'ı Medine'ye gönderip Yahudi din 
bilgilerinden Hz. Muhammed (s.a.)'e neyi sormaları gerektiğini öğrenmek için 
Medine'ye gönderdiler, bilginler ona “mağara arkadaşları, doğuyu ve batıyı do- 
laşmış bir zatı (Zülkarneyn) ve ruhun mahiyeti” gibi konuları sormalarını öner- 
diler. Olayın kritiğini yapan Elmalılı'ya göre söz konusu rivayetler pek güvenilir 
değildir, sürenin esas iniş sebebi 4. ayette geçen “Allah'a çocuk isnat edilmesi” 
konusudur. Gaşiye (88) süresinden sonra, Nahl (16) süresinden önce inmiştir. 


gezğil GAZŞIN İN gl 
Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 
Ço) elğğe Aİ Yaz çal GESİ ayl le Öğ g3 «il 222 
Oalani Gaşll öyağil 35 Aİ ie Kl Lü 5 ği 
Salüğ gey İşl aaâ önal giy Üs BEİ AŞİ Ğİ lala 
EE RAN Vi ele dye ay çağ la gey İş AİN JA İİ öz) 
3LELAS Ş SLİRİĞ goy BASİ Gşİşli Öl çal da g3kİ İRK 
le Gi az Ğİ LAZ ga ii İşlaği el öl ayl 
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BE e ZAN NY TE YP Pe Dr RR 

KAY İİ52 lale 

1. © Hamd, Kitab'ı kulu üzerine indiren ve onda hiçbir çarpıklık kıl- 
mayan Allah'a aittir. 

2. Dosdoğru bir Kitap'tır) ki, kendi katından şiddetli bir azapla uya- 

rıp-korkutmak ve salih amellerde bulunan mü'minlere müjde 


vermek için (onu indirdi); şüphesiz onlara güzel bir ecir vardır. 


3. o Onlarorada ebedi olarak kalıcıdırlar. 
(Bu Kur'ân) “Allah çocuk edindi” diyenleri uyarıp-korkutur. 


5. Bu konuda ne kendilerinin, ne atalarının hiçbir bilgisi yoktur. 
Ağızlarından çıkan söz ne (kadar da) büyük! Onlar yalandan baş- 
kasını söylemiyorlar. 

6. Şimdionlarbu söze (Kur'ân'a) inanmayacak olurlarsa sen, onların 
peşi sıra esef ederek kendini kahredeceksin (öyle mi)? 

7. o Şüphesiz biz, yeryüzü üzerindeki şeyleri ona bir süs kıldık; on- 
ların hangisinin daha güzel davranışta bulunduğunu deneyelim 
diye. 


8. Biz gerçekten (yeryüzü) üzerinde olanları kupkuru-çorak bir top- 
rak yapabiliriz. 


1 ve 2. ayetlerde sözü geçen “kul” vahyi alan Hz. Muhammed (s.a.), “Kitap” 
ise son vahiy Kur'an-ı Kerim'dir. Yolunu şaşırmış insana yol gösterip zihnini, 
ruhunu ve dünyasını aydınlatacak kitap indirdiği için hamde layıktır (3/Âl-i 
İmran, 7). İnsan sadece bunun için Allah'a ne kadar şükretse azdır. Dileme- 
seydi kitap göndermez, doğru yolu göstermezdi. Nitekim bazı dinlerde vahiy 
olgusu yoktur, hiçbir şeye karışmayan, bazı eften püften sebeplerle insana ga- 
zaplanan anlayışsız, kaprisli, zalim, zorba, kana ve kurbana doymaz tanrı(lar) 
vardır. Allah ise -haşa- öyle değildir. 

Peygamber göndermiş, kitap indirmiştir. İnsanlar bu kitap üzerinde ye- 
terince ve derinlemesine düşündüklerinde neleri yapıp yapmadıkları zaman 
ebedi hayatın mutluluğuyla müjdelendiklerini, neyi yayıp yapmadıklarında 
ebedi bedbahtlığa ve azaba düçar olacaklarını bu sayede öğrenmekte, hayatla- 
rının yol haritasını bilerek takip edebilmektedirler. Güzel davranışlarda bulu- 
nanları güzel bir karşılık (ecir) beklemektedir. Ebedi olarak cennette kalacak- 
lardır. (39/Zümer, 27-28.) 

Bu Kitap'ta herhangi bir çarpıklık, eğrilik, tutarsızlık ve çelişki yoktur. 
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Kötü sayılabilecek herhangi bir hüküm, telkin veya sahtecilik de bulunamaz. 
Birileri Kur'an'da eğrilik, çelişki, sahtecilik, kötülük tohumları arıyorsa, bu 
onun ya Kur'an'a samimiyetle kalbini açmadığı veya yeterince hakkında bilgi 
sahibi olamadığı içindir (Bkz. 7/A'raf, 45; 39/Zümer, 28). 

İnsanı sapkınlığa sevkeden en önemli amillerden biri her şeyin yaratıcı- 
sı ve hükümdarı Allah'a çocuk isnat etmesidir. Mekkeli müşrikler meleklerin 
Allah'ın kızları olduğunu iddia edip putatapıcılığı bu çerçevede temellendiri- 
yorlardı. YahudilerÜzeyr'i, Hıristiyanlar da İsa'yı Allah'ın oğlu saymaktadırlar 
(9/Tevbe, 30). Sadece vahiy menşe'li dinlerin müntesipleri arasında vahiy-dışı 
din müntesipleri arasında da benzer yakıştırmalara rastlamak mümkün. Me- 
sela Şintoizm'de imparator, tanrı mesabesine çıkarılmış “güneşin oğlu” sıfatı 
buna örnektir. Oysa böyle bir iddiada bulunmak hakikaten büyük bir sözdür 
yani aslında kanıtlanması güç değil, imkânsızdır. Kamil manada Tanrı'nın yani 
noksan sıfatlardan münezzeh Allah'ın hiçbir şeye ihtiyacı yoktur, bir ve tektir, 
benzersiz ve eşsizdir, ne hanımı vardır ne çocuğu ne de bir kadından doğrul- 
muştur (bkz, 112/İhlas süresi). Böyle bir sözü sarfetmek onlara kolay geliyor, 
dilin kemiği yok, istediği gibi yakıştırmalarda bulunabilirler. Ama iş hakikatle 
yüzleşmeye geldiğinde bu inançlara sahip olanlar hiçbir iddianın kolay olma- 
dığını anlamaya başlarlar. İddialarında ısrar etmeleri yalancı karakterde oluş- 
larının önemli göstergelerinden biridir. Bu apaçık bir yalandır, iftiradır; temel- 
siz, hakikat değeri olmayan bir isnat ve yakıştırmadır. (19/Meryem, 88-91.) 

Hz. Peygamber bu inançta olan Mekkeli hemşehrilerinin, yakın akraba ve 
dost çevrelerinin başlarına geleceklerini yakinen bildiği için onlara üzülüyor- 
du. Bazen üzüntüsü onu hırpalayacak, sarsacak boyutlara ulaşıyordu. Hem- 
şehrilerini uyarıp bu türden sapkın inançlardan kurtarmak istiyordu ama on- 
lar onu dinlemedikleri gibi artık şiddet ve zorbalığa döküyorlardı. Yüce Allah 
onu kendini aşırı üzüntüye garketmesinden vazgeçmesini emretti. Tebliğine 
devam edecek ama inanmıyorlar diye kendini harap etmeyecekti. Bu inançta 
olanların asıl derdi hakikat arayışı değil, dünya hayatından azami derecede 
istifade etme arzusu ve hırsıdır. (10/Yunus, 99-101; 16/Nahl, 127.) 

Vakıa dünya çekici kılınmıştır. Hikmet, insanın bu harikulade güzellikler, 
envaı türlü nimetler karşısında nasıl tutum takınacağını ortaya çıkarmaktır. 
Güzel amellerde bulunan insanlar söz konusu nimetlerden meşru çerçevede 
yararlanırlar ama ne nimetlerin kendisini fetiş hale getirirler ne de Allah'ı, 
yoksulları ve manevi hayatın olgunlaşma cehdini unuturlar. Dünya hayatını ve 
sevgisini mutlaklaştıranlar, önemli bir noktayı göz ardı ediyorlar: Yeryüzünde 
hayat vardır, her şey insanın istifadesine sunulmuştur ama bu ne dünyanın 
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kendisinden ne tabiattan kaynaklanır. Nimet ve imkânların yaratıcısı, varedi- 
cisi ve sürdürücüsü vardır ki, O da şanı yüce Allah'tır. O dilerse yemyeşil ça- 
yırları, ormanlık alanları, bağları bahçeleri, ekin tarlalarını kupkuru bir çöle 
çevirir. Mülk O'nundur. Nitekim birgün gelecek gökler başka gök, yer başka 
yer olacak. Kıyamet koptuğunda insan her şeyin fani, Allah'ın ise baki oldu- 
gunu anlayacaktır (55/Rahman, 26-27). Bütün bu yaratışta sonsuz hikmetler 
vardır, insandan ise söz konusu hikmeti keşfedip Allah'a bilinçle, isteyerek ve 
hakkıyla ibadet etmesidir. 


İl gü KÜ Ga İşl ge ğillğ az pil EE > pl 
öy Gİ iŞAğ Az5z GĞĞİ ya si Gİ ŞİLEB a, SİN İl Az Arda G3İ 
#8 giy İlüz öne a gayi Je Gizl gi yla 

grylüzi İİ azl güğsil Ğİ alak salla; 


9. Sen, yoksa Kehf ve Rakim Ehlini bizim şaşılacak âyetlerimizden 
mi sandın? 

10. O gençler, mağaraya sığındıkları zaman, demişlerdi ki: “Rabbi- 
miz, katından bize bir rahmet ver ve işimizden bize doğruyu ko- 
laylaştır (bizi başarılı kıl).” 

11. Böylelikle mağaradayıllar yılı onların kulaklarına vurduk (derin 
bir uyku verdik). 

12. Sonraikigruptan hangisinin kaldıkları süreyi daha iyi hesap etti- 
ğini belirtmek için onları uyandırdık. 


26. ayete kadar anlatılacak olan gençlere izafe edilen “kehf” kaya veya 
mağara anlamlarında kullanılır, “rakim” ise kitabe, yazılı belge demektir, ke- 
limeyi bölge veya vadi ismi olarak ele alanlar da vardır. Ashab-ı Kehf mağara 
arkadaşları, başka bir deyimle hayli uzun bir zaman mağarada uyuyanları 
ifade eder. 

Mekkeli müşrikler, Hz. Peygamber'i zor duruma düşürmek üzere Medi- 
neli Yahudilerin siparişi üzerine kendisine konuyla ilgili soru sorduklarında 
cevap olarak bu ayetler inmişti. Tabiatıyla olay olağanüstüdür, olayın kendisi 
Hz. Peygamber'e hayret verici gelmişti. Hz. Peygamber, her şeye gücü yeten 
Allah'ın böyle bir mucizeyi göstermesine değil, gençlerin başından geçen ola- 
ya şaşırmıştı. Hıristiyanlığın Filistin dışına çıkıp da çeşitli yörelere yayılmaya 
başladığı yıllarda, Tarsus taraflarında Roma baskısından kaçan birkaç genç -ki 
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bunlar yüksek sınıfa mensup kimselerdi- mağaraya sığınmışlardı. Onları kö- 
pekleri takip etmiş, o da mağaranın ağzında uykuya dalmıştır. 

Olayın M.S. hüküm süren Roma imparatoru Dakyanus (Decius) zamanın- 
da ve muhtemelen İzmir-Efes'te 249-251 yıllarında vuku bulduğu sanılmak- 
tadır. Gençlerin uykudan uyanışlarının 11. Teodosios dönemine (408-450) 
rastladığı belirtilir. M. Hüseyin Tabatabai ise Amman yakınlarındaki bir köyde 
yakın zamanlarda keşfedilen bir mağaranın Kur'an'daki tasvire uygun düştü- 
gü kanaatini serdeder. Türkiye başta olmak üzere, aralarında İtalya, İspanya, 
Yunanistan gibi Avrupa ülkelerinin de bulunduğu dünyanın birçok ülkesinde 
33'den fazla mağara Ashab-ı Kehf'in uyuduğu mekân olarak kabul edilmekte- 
dir. Türkiye'de İzmir'in Efes dışında Tarsus ve Kahramanmaraş ilçesi Afşin 
ilçesinde iki mağara daha Ashab-ı Kehf'in uyuduğu mekân olarak gösteriliyor. 
Aziz Kur'an'da Muhammed Hamidullah, Hind anlatımlarında “Yedi Uyuyan” ve 
başka bölgelerde uzun süre tek başına uyuyan kişi olduğunu kaydeder. 

Şu veya bu yerde, sonuç itibariyle Tevhid inancını savunup Roma zulmüne 
ve pagan hayat tarzına karşı çıkan gençler, imparatorun onları yakalayıp öl- 
düreceğine kanaat getirince kaçıp mağaraya sığınmışlardı. Mağarada uykuya 
dalar ve bir daha uyanmazlar. Tefsir kitaplarında gençlerin isimleri Yemliha, 
Mekselina, Meslina, Mernuş, Debernuş, Sazenuş ve Kefeştatayyuş olarak geçer. 
Köpeklerinin ismi de Kıtmir'dir. Uykuda geçen süre 309 senedir. Uykuları hayli 
derindir (kulaklarına vurulmuştur). Anlamı, dış dünyadan gelebilecek seslerin 
onları uyandırmalarına mani olmaktır, öylesine derin bir uykuya dalmışlardır 
ki, dışarıdan gelen sesleri duymamışlardır. Sonra uykudan uyanırlar, uyanma- 
larının sebebi ne kadar zaman (kaç sene) uyuduklarını belirlemek içindir. 

Olayın olağanüstü bir tecrübe olduğunda kuşku yoktur. Bakara süresinde 
(2/259), farklı bağlamda 30 sene uyuyakalıp da sonra uykudan uyanan şahıstan 
söz edilir. Her iki olayda verilmek istenen ana tema, Allah'ın ölümden sonra diri- 
lişi kolayca tahakkuk ettireceğini anlatmayı murat etmesidir. Nitekim uykunun 
bir tür ölüm olduğu bilinmektedir:“Sizi geceleyin öldüren (uyutan) ve gündü- 
zün 'güç yetirip etkilemekte (yapıp kazanmakta) olduklarınızı' bilen, sonra adı 
konulmuş ecel doluncaya kadar onda sizi dirilten (uyandıran) O'dur.” (6/En'am, 
60). “Allah, ölecekleri zaman canlarını alır; ölmeyeni de uykusunda (bir tür ölü- 
me sokar). Böylece, kendisi hakkında ölüm kararı verilmiş olanı(n ruhunu) tu- 
tar, öbürüsünü ise adı konulmuş bir ecele kadar salıverir.” (39/Zümer, 42.) 

Olayın bir mucize olduğunda şüphe yoktur. Öyle olmakla beraber, uzun 
süre uyuyakalan insanlar da yok değildir. Bitkisel hayatta yıllarca kalan sonra 
ölen veya tekrar ayağa kalkan insanlara rastlanmaktadır. 
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Bunca zaman uyuyup veya uyutulup da sonra uyanan gençlerin yaşadıkları 
tecrübenin ilham ettiği başka konu, inancı uğrunda mücadele eden samimi ve ih- 
laslı insanların gerektiğinde yurtlarını, servet ve statülerini, konforlu hayat tarz- 
larını terkedip Allah yolunda hicreti, her türlü fedakârlık ve zorluğu alabilecekleri 
hususunun ibret verici şekilde anlatılmasıdır. Bu özelliğiyle öne çıkan “mağara” 
kavramı bize, 622'de Mekke'den Medine'ye hicret etmek zorunda kalan Hz. Pey- 
gamber (s.a.) ve yakın arkadaşı Hz. Ebu Bekir (ra.)'in yolda müşriklerin takibinden 
kurtulmak isterken bir mağaraya sığınmalarını (9/Tevbe, 40) hatırlatmaktadır. 

Mağarada kaç sene uyuduklarını bilecek olan üç gruptan biridir: Ashab-ı 
Kehf kavminden olan mü'minlerle inkârcılar, mü'min gençler ile hasımları 
veya bizzat kendileri. En doğrusunu Allah bilir. 


yi şe a e 
YİL dişi iğ guy 11 A rk gil 
ge GÂĞİ yda palsi a3 ği ye lll çal Öl Zİ 533 dş 
La,SİN İİ ŞİR AİN Yİ Galin ağ AŞARKEN 315 yoğ GS İNN 
li nn eli habar 
ai çu İs Ri <5 Söz 

eh ul Sa eşi i Gazi &13 ylâiş 38) RA Aİ 

çi al il 


13. Bizsana onların haberlerini bir gerçek (olay) olarak aktarıyoruz. 
Gerçekten onlar Rablerine imân etmiş gençlerdi ve biz de onların 
hidayetlerini arttırmıştık. 

14. Onların kalpleri üzerinde (sabrı ve kararlılığı)rabtetmiştik; (Krala 
karşı) Kıyam ettiklerinde demişlerdi ki: “Bizim Rabbimiz, gökle- 
rin ve yerin Rabbi'dir; ilâh olarak biz O'ndan başkasına kesinlikle 
tapmayız, (eğer tersini) söyleyecek olursak, andolsun, gerçeğin dı- 
şına çıkarız” 
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15. 'Şunlar, bizim kavmimizdir; O'ndan başkasını ilâhlar edindiler, 
onlara apaçık bir delil getirmeleri gerekmez miydi? Öyleyse Al- 
lah'a karşı yalan uydurup iftiradüzenden daha zalim kimdir?” 

16. (İçlerinden biri demişti ki:) “Mademki siz onlardan ve Allah'tan 
başka taptıklarından kopup-ayrıldınız, o hâlde, (dağlara çekilip) 
mağaraya sığının da Rabbiniz size rahmetinden (bolca bir miktarı- 
nı) yaysın ve işinizden size bir yarar kolaylaştırsın.” 

17. (Onlara baktığında) Görürsün ki, güneş doğduğunda mağaralarına sağ 
yandan yönelir, battığında onları sol yandan keser-geçerdi ve onlar 
da onun (mağaranın) geniş boşluğundalardı. Bu, Allah'ın âyetlerin- 
dendir. Allah, kime hidayet verirse, işte hidayet bulan odur, kimi sap- 
tırırsa onun için asla doğru-yolu gösterici bir veli bulamazsın. 

18. Senonlarıuyanıksanırsın, oysa onlar (derin bir uykuda) uyuşmuş- 
lardır. Biz onları sağ yana ve sol yana çeviriyorduk. Köpekleri de 
iki kolunu uzatmış yatıyordu. Onları görmüş olsaydın, geri dönüp 
onlardan kaçardın, onlardan içini korku kaplardı. 


13. ayet Kur'an'ın geçmiş olaylara ilişkin verdiği bilgi ve haberlerin kesin- 
liğine vurgu yapar. Herhangi bir tarihçi gibi değil, vahiy ile peygambere gelen 
bilgi ve haberler kesindir, olup bitmiş, yaşanmış gerçeğin ta kendisidir. Zira ta- 
rihçiler eldeki buluntular, arkeolojik kazılar, elde ettikleri nesneler, yazılı veya 
şifahi bilgi ve belgelerden hareketle geçmişte yaşanmış olaylar hakkında bilgi 
verirler. Yazıma konu olan malzemenin ne kadar doğruyu yansıttığı ne kadar 
aslına uygun yorumlandığı ne kadarının genel çerçeve içine oturduğu daima 
kuşkuludur. Bu yüzden seçilmiş bir dönem veya bir olayın tarihsel anlatımları 
arasında birden fazla yorum farkı çıkar, bu da tabiidir. 

Tarih yazımında dört önemli zaaf olabileceğini söyleyebiliriz: 

a) Eldeki maddi malzemenin yorumunda ortaya çıkan farklılık; 

b) Yazılı belgelerin hakikati ne kadar doğru yansıttıkları sorunu. Genel- 
likle belgeler saray kâtipleri (vakanüvisler) tarafından kaydedilir, kâtipler ise 
egemen zümrelerin bakış açısına sahiptir; 

c) Şifahi bilginin ne kadarının ilk kaynaktaki arı duru olanla uyum halin- 
dedir. Dilden dile aktarılırken çeşitli ilavelerle başkalaşabilir; 

d) Tarihçinin kendi dünya görüş, inancı, eğitimi, konumu, kısaca paradig- 
masının yazımda oynayabileceği rol. 

Ancak vahiy ile gelen bilgiler ezelin ve ebedin kaynağından, her şeyi gö- 
ren, işiten ve her şeyden haberdar olan (âlim, basir, semi' ve habir) Allah'tan 
geldiği için kesindir, hakikati ifade etmektedir. 


454 ALI BULAÇ -KUR'ÂN DERSLERİ/DİRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


“Onların haberlerini bir gerçek (olay) olarak aktarıyoruz” ifadesi, ak- 
tarılan bilgi ve haberlerin bir hayal mahsulü veya farzı muhal kurgulanmış an- 
latımlar olmayıp yaşanmış olay olduğunu vurgulamaktadır. 

Rivayetlere göre bu gençler üst sınıftan kimselerdi. Muhtemelen kendi 
toplumlarının âlem tasavvuru, dünya görüşü, inançları ve hayat tarzı üzerinde 
etraflıca düşünmüş, çeşitli tartışmalara katılmış, sonuçta mesele hükümdara 
kadar ulaşmıştı. Tefsirciler “iman etmiş gençler”in karşılığı olan fetaya'nın 
fütüvvetle ilişkisini kurarlar. Fütüvvet yiğitlik, delikanlılık, mertlik, cömertlik 
demektir. Fütüvvetin başı imandır, bu da gençlerin doğru inanca yani imana 
daha yatkın olduklarını gösterir ki, Kurtubi'ye bakılırsa söz konusu olayın geç- 
tiği şehirde yaşlılar iman etmeye pek yatkın görünmüyorlardı, zira alışkanlık- 
larından, hayat biçimlerinden vazgeçmeyi göze alamıyorlardı. 

Tartışmalara katılıp hakikati aramaları, şüphelere düşüp doğrunun ne 
olduğu konusunun peşine düşmeleri Yüce Allah'ın onlara hidayetin yolunu 
göstermesini, hatta arttırmasını sağladı. Çünkü kim O'nun uğrunda mücahede 
ederse, Allah ona çıkış yollarını gösterir; bu ilahi bir vaaddir. 

Anlaşıldığı kadarıyla pagan inançların, putperest hayat tarzı ve telakkile- 
rin hüküm sürdüğü Roma'da konu kralın makamına kadar uzanınca bizzat hü- 
kümdarın nezdinde tartışma vuku bulmuştur. Gençler çekinmeden doğruları- 
nı savunmuş, başkaldırma sayılabilecek tutumlarından taviz vermemişlerdir 
ki, ayette bu kelime “kıyam” olarak ifade edilmektedir. Gençlerin bu kararlı, 
mert ve cesur tutumları dolayısıyla Allah kalplerini takviye etmişti. Kıyam et- 
mekle kral, yerleşik inanca karşı çıkıyorlardı. 

Bazı sufiler burada geçen “kıyam” kelimesinden hareketle, “sema'ya ve se- 
mah”a şer'i delil bulmaya kalkışmışlarsa da, tefsirciler nazarında bu görüş ka- 
bul görmemiştir. Zira genel bağlamı içinde sözü geçen “kıyam”ın bedenin rak- 
sı, ritüelleriyle ilgisi yoktur; tam aksine isyanı ve başkaldırıyı ima etmektedir. 

İnanmış gençlerin öne sürdükleri ana argüman Yüce Allah'ın göklerin ve 
yerin Rabbi olduğu gerçeğinin altını çizmeleridir. 14. ayet Roma zorbalarıyla 
ilk Hıristiyanlar arasındaki ana tartışmayı ifade etmektedir: “Bizim Rabbi- 
miz, göklerin ve yerin Rabbidir; ilâh olarak biz O'ndan başkasına kesin- 
likle tapmayız” İlk Hıristiyanlar, Sezar'ın ve Roma'nın kanunlarına uymaya 
itiraz etmiyorlar, hatta vergi vermeyi de kabul ediyorlardı. Dedikleri şuydu: 
“Tanrı'ya ibadet, Sezar'a itaat!” Sezar ve Roma ise, itaatin de ibadetin de Se- 
zar'a has kılınmasını istiyorlardı. Gençler, göklere ve yere hükmeden Allah du- 
rurken, Sezar'a veya Roma otoritelerine ibadet etmeyi reddediyorlardı. Aksini 
yapacak olsalardı, bu onları kendi inançlarında, iç dünyalarında tutarsız duru- 
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ma düşürecekti: “(eğer tersini) söyleyecek olursak, andolsun, gerçeğin dı- 
şına çıkarız.” Gençlerin bu ilkesel ve kararlı tavırları, İbrahim aleyhisselâmın 
Nemrut'a ve kavmine karşı tutumunu hatırlatır. (19/Meryem, 49-50.) 

Kendi hemşehrilerinin içine düştüğü durum tabii ki trajikti. Sağlam bir 
delil, inandırıcı bir argüman olmaksızın putlara veya Sezar'a tapınmaktadır- 
lar. İnançları ve söylemleri bütünüyle hakikati ters yüz etmekti, iftira ve düz- 
me argümanlar bütünüydü. Gençler kendi hemşehrileri gibi düşünmedikleri- 
ni söylüyorlardı. Onlardan zorunlu olarak kopacak, ayrı düşeceklerdi. Fakat 
Roma'da din ve vicdan özgürlüğü olmadığından gençlerin orada yaşamaları 
mümkün değildi. Ya içlerinden en yaşlısı veya yakın akrabaları, dostları On- 
lara; kral onları tutuklayıp ölüme mahküm etmeden kaçmalarını salık Verdi. 
Onlar da şehrin dışında bir mağaraya sığındılar. 

Mağarada kaldıkları uzun süre içinde bedenleri bozulmadı. Güneşin ışın- 
larından uzak bir yerde, mağaranın geniş boşluğunda uyuyorlardı, sağa sola 
dönüyorlardı. Bu vaziyette ve uzun zaman uyumak Allah'ın mucizelerinden bi- 
ridir, her insanın yaşayabileceği bir tecrübe değildir. Herne kadar biz 300 sene 
süren olayı “uyku” olarak isimlendiriyorsak da, ayetteki kelime “rukuvd”dur. 
Yasin süresinde (36/52) de geçen aynı kelime, bir tür dondurulma, uyutulma, 
hareketten kesilmeyi ifade eder, bununla hem uyku hem ölüm kastedilir. Nite- 
kim Yasin süresinde berzah âleminden uyandırıldıklarında “Bizi kim uyandır- 
dı” diyecekler. Gençlerin mağaradaki durumları da buna benzemektedir. Uzun 
bir uykudan sonra uyandırılmaları, haşrin aynı zamanda hem ruh hem bede- 
nen olacağını göstermektedir. 

Dışarıdan bakan onları uyanık zannederdi. Köpekleri de mağaranın ağ- 
zında yatıyordu. Görenler onlardan ürkebilirdi, zira gayet tabii olarak saçları, 
tırnakları uzamış, birtür orman-dağ insanı kılığına bürünmüşlerdi. 
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19. Böylece, aralarında bir sorgulama yapsınlar diye onları dirilttik 
(uyandırdık). İçlerinden bir sözcü dedi ki: “Ne kadar kaldınız?” 
Dediler ki: “Bir gün veya günün bir (kaç saatlik) kısmı kadar kal- 
dık.” dediler ki: “Ne kadar kaldığınızı Rabbiniz daha iyi bilir; şim- 
di birinizi bu paranızla şehre gönderin de, hangi yiyecek temizse 
baksın, size ondan bir rızık getirsin; ancak oldukça tedbirli (na- 
zik) davransın ve sakın sizi kimseye sezdirmesin.” 


20. “Çünkü onlar üzerinize çıkıp gelirlerse, sizi taşa tutarlar veya 
dinlerine geri çevirirler; bu durumda ebedi olarak kurtuluş bu- 
lamazsınız." 


21. Böylece, Allah'ın va'dinin hak olduğunu ve gerçekten kıyâmetin, 
kendisinde şüphe bulunmadığını bilmeleri için (şehir halkına ve 
sonraki insan kuşaklarına) onları buldurmuş olduk. (Onları gören- 
ler) Kendi aralarında durumlarını tartışıyorlardı, (bir kısmı) dedi 
ki: “Onların üstüne bir bina inşa edin, Rableri onları daha iyi bi- 
lir” Onların işine galip gelen (sözleri geçen)ler ise: “Üstlerine mut- 
laka bir mescid yapmalıyız” dediler. 


22. (Sonra gelen nesiller) Diyecekler ki: “Üç'tüler, onların dördüncüsü 
köpekleridir.” Ve: “Beştiler, onların altıncısı köpekleridir” diye- 
cekler. (Bu,) Bilinmeyene (gayba) taş atmaktır. “Yedidirler, onların 
sekizincisi köpekleridir” diyecekler. De ki: “Rabbim, onların sa- 
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yısını daha iyi bilir, onları pek az (insan) dışında kimse bilemez.” 
Öyleyse onlar konusunda açıkta olan bir tartışmadan başka tar- 
tışma ve onlar hakkında bunlardan hiç kimseye bir şey sorma. 
23. Hiçbir şey hakkında: “Ben bunu yarın mutlaka yapacağım” deme. 
24 Ancak: "Allah dilerse” (inşallah yapacağım de). Unuttuğun zaman 
Rabbini zikret ve de ki: “Umulur ki, Rabbim beni bundan daha 
yakın bir başarıya yöneltip-iletir.” 
25. Onlar mağaralarında üçyüzyıl kaldılar ve dokuz (yıl) daha kattılar. 
26. De ki: “Ne kadar kaldıklarını Allah daha iyi bilir. Göklerin ve ye- 
rin gaybı O'nundur. O, ne güzel görmekte ve ne güzel işitmektedir. 
O'nun dışında onların bir velisi yoktur. Kendi hükmünde hiç kim- 
seyi ortak kılmaz.” 


Uyandıklarında kendi aralarında ne kadar uykuda kaldıklarını tam ola- 
rak kestiremedikleri anlaşılmaktadır. Onlara upuzun yıllar “birgün ve günün 
birkaç saatlik bölümü” kadar gelmiştir. Bu, hakikatte zamanın izafi olduğunu 
göstermektedir. Yeryüzü gezegeni ve bağlı olduğu güneş sisteminin takip ettiği 
hareket açısından bakıldığında yüzyıllara yayılan bir zaman dilimi sözkonusu 
iken, uykuya dalmış bulunan gençlere “göre” birgün veya daha az bir zamana 
denk gelmektedir. 

Geçen zamanda fizyolojik varlıkları değişmemiştir, belirgin bir değişme 
vuku bulsaydı bunu farkedeceklerdi. O halde insan, duruma ve yerine göre 
canlılık vasfını koruyabildiği halde fizyolojik ve biyolojik varlığında birtür 
donma/dondurma hali yaşayabilir, belki bu olay buna işarettir. Bilincin uyuş- 
ması, donması hali olan uykuda ruh bedenden ayrılır ama can varlığını korur; 
günün belli saatlerinde uyuyan insan ile ilahi bir müdahale sonucu 300 sene 
uyutulan insan arasındaki fark sadece zaman farkıdır, mahiyet farkı değildir. 

Uzun yıllar, birgün veya birkaç saat, sonuç itibariyle ne kadar uykuda kal- 
dıklarını en iyi bilen Allah'tır, gençler en azından bu konuda fikir birliğine var- 
maktadırlar. Nihayetinde uykudan uyanmaları bir “diriliş”tir; ayetin “intibah” 
yerine “ba's”ı kullanmış olması bunu göstermektedir, bu da ölümden sonraki 
dirilişe bir göndermedir. 

İçlerinden birini yiyecek almak üzere şehre gönderirler. Belli ki mağara- 
ya sığındıklarında üzerlerinde kendi zamanlarında tedavül halinde olan para 
bulunuyordu, o parayla bir şeyler satın alabileceklerini düşünmektedirler. Ya- 
şadıkları zamanda helal harama riayet edilmediğinden, arkadaşlarına alacağı 
gıdaların “temiz” olmasına dikkat etmesini tembih etmektedirler. Ayette şehir 
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kelimesi “medine” olarak ifade edilmiştir. Kelimenin Aramice kökü, bir mah- 
kemenin yetki sahasında bulunan yerleşim birimini ifade eder ama anlaşıldığı 
kadarıyla kendi zamanlarındaki şehir/medinede yiyecek-içecekle ilgili kural 
ve normlara pek riayet edilmemekte, şehir hayatı belli bir kirliliğe uğramış 
bulunmaktadır. Sözkonusu kirlilik, haksızlık ve zulümler başka alanlarda da 
yaşanmaktadır. İbn-i Abbas, “gıdanın temizliği”nden (ezka) kastın hayvanın 
bir put adına mı veya usule uygun kesilip kesilmediğine mi dikkat manasında 
olduğunu söyler. Ona göre burada hayvan etinin “helal gıda” olması şartına atıf 
söz konusudur. Ancak ayette “tayyib” (2/Bakara, 168) değil de, “tezkiye”den- 
tafdil ifade eden “ezka”nın kullanılması dikkat çekicidir. 

Dini hayat üzerinde ağır baskının olduğu şehre giderken, arkadaşlarının 
dikkat etmesi gereken başka husus, kendini belli etmemesi olacaktır. Kimsey- 
le çekişmesin, kavga etmesin. Hatta inancı konusunda herhangi bir beyanda 
dahi bulunmasın. Zira kendini teşhis ettirecek olursa, şehir halkı önüne iki 
seçenek koyacaklardır: Ya taşlayarak şehirden sürmek veya kendi dinlerine 
dönmeye mecbur etmek. Tarih boyunca da hep böyle olmuş, inananlar kendi 
dinlerinden vazgeçirilmek istenmiştir. (2/Bakara, 217; 7/A'raf, 88-89.) Kadim 
zamanlarda ağır suç işleyenler taşlanarak cezalandırılırdı. Çoğu kişi de kaç- 
maya fırsat bulamadan üzerine yağan taşlar dolayısıyla hayatını kaybederdi. 
Ayet-i kerime “din”i “millet” kelimesi ile ifade etmiştir ki, bunun manası şehri 
yöneten hükümdarın koyduğu kurallar-yasalar bütünü, şehre hâkim olan ge- 
nel hayat tarzıdır. İmandan sonra inkâra ve isyana dayalı dine ve hayat tarzına 
dönüş ebedi hüsrana sebep olur. 

19. ayette şehre yiyecek almak üzere gidecek şahsa “talattuf”ta bulunma- 
sı tavsiye edilir. Talattuf tedbir çerçevesinde nazik ve kibar davranmak, kendi- 
ni aşikâretmemektir. Çünkü gençlerin zannınca şehirde zorba bir yönetici hü- 
küm sürmektedir ve adamları onları teşhis ettiği anda tutuklayıp öldürecektir. 
Tedbir veya ihtiyat diyebileceğimiz bu tavsiye bir tür “takıyye” midir? Çünkü 
mahiyeti itibariyle takıyye de inancı gizleme esasına dayanır. Can ve malın teh- 
dit altında olduğu durumlarda kişi veya kişiler inançlarını gizleme ruhsatına 
sahiptirler. İster talattuf ister takıyye olsun inkârcı veya zalim (müstebid) bir 
yönetimin olması, mü'minleri inançlarından vazgeçirmeye zorlaması veya on- 
lara baskı uygulaması söz konusu ise inanç gizlenebilir, buna “ruhsat”ları var- 
dır. İnancını gizlemeyip işkenceye tahammül etmeyi veya şehid olmayı göze 
alanlar “azimet”i kullanmış olurlar. Talattuf ve takıyye hükmünden maksat, ca- 
nın ve malın korunması ise, bununla sınırlı tutmak gerekir, yoksa tehlikelere 
karşı korunayım diye inkârcılar ve mücrimler gibi yaşamak, onların ahlak an- 
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layışlarını ve yaşama biçimlerini benimsemek asla tasvip edilemez. Herhangi 
ciddi bir tehdit söz konusu değilse, talattuf veya takıyyede bulunmak da caiz 
değildir. Ayetullah Humeyni, İslam'ın varlığı tehdit altında ise takıyye yapıl- 
mayacağına, Müslümanın da Müslümana karşı takıyyeye başvurmayacağına 
hükmetmiştir. (Takıyye için bkz. 16/Nahi, 106-111. ayetlerin açıklaması.) 

Bu olağanüstü olayın vukuundan çıkarılacak ders veya mucizenin hikmeti 
ölümden sonraki dirilişe canlı bir örnek vermektir. Dünya şartlarında bunca 
sene uykuda kalmış insanların diriliyorsa, öldükten sonra da dirilmeleri/di- 
riltilmeleri elbette mümkündür. Şanı yüce Allah'ın va'di haktır, kıyametin ko- 
pacağını, ölümden sonra diriliş olacağını vaadetmişse bu mutlaka tahakkuk 
edecektir, bunda en ufak bir şüphe yoktur. 

Olayın kendisi hayret ve hayranlık vericidir. Giyim kuşamından, elinde çok- 
tan tedavülden kalkmış paradan veya konuşma tarzı ve lehçesinden içinde ya- 
şadıkları zamana ait bir insan olmadığını farkeden şehir halkı etrafında topla- 
nır, sorar soruşturur, darken mesele şehrin en tepedeki yöneticisine -kral veya 
merkezi devletin valisine- ulaşır. Meselenin iç yüzü anlaşılır. Bu olayın Roma'nın 
hâkimiyet alanı içinde bir yerlerde vuku bulduğunu söylemek mümkün, zira ilk 
mağaraya sığındıklarında Roma'nın Hz. İsa, havariler ve tebliğciler üzerinde bü- 
yük baskı vardı ancak aradan geçen zaman içinde Roma Hıristiyanlığı benimse- 
miştir. Bu da gençlerin 300 sene yaşadıklarının bir işaretidir, zira Doğu Roma 
Kralı Konstantin, Hıristiyanlığı dördüncü yüzyılın ilk çeyreğinde kabul etmiştir. 

Mağaraya sığınan gençlerin uyandıktan sonra ne kadar yaşadıkları bi- 
linmez. Bir süre sonra vefat etmişlerdir. Onları seven şehir halkı arasında iki 
görüş belirmiştir: Bir bölümü mezarlarının tamamen kapatılmasını, diğer bö- 
lümü ise mezarları üzerine bir mescid inşa edilmesini istemişlerdir. Sonunda 
yönetim ikinci görüşü benimsemiştir. Tevazu ve sadelikten yana olanlara mu- 
kabil, yönetici sınıfın mezar üzerine mescit, yatır ve türbe yapımından yana 
tercih koymaları manidardır. 

Olayın esprisi inanç uğruna insanların göze alabileceği fedakârlık, Allah'ın 
inancında sebat gösterenlere sağladığı kolaylık ile ölümden sonra diriliş iken, 
olayın özünü bir kenara bırakanlar sayılar, şekiller, mahiyetten ve asıl mesajdan 
uzak ayrıntılarla uğraşmayı seçerler. Bu çoğu zaman tarihçilerin de içine düştüğü 
hatalardan biridir. Nitekim bu konuda da gençlerin kaç kişi olduğu konusunda 
çeşitli görüşler ortaya atılmış, tartışmalar yapılmıştır. Üç, dört, beş ve yedi diyen- 
ler olmuştur. İbn-i Abbas sayılarının yedi, köpekleriyle sekizi tamamladıklarını 
söyler. Ancak sayılarla uğraşmanın herhangi bir faydası yoktur, bilinmeyene, bize 
göre karanlıkta kalan bir alana taş atmak, hakikat değeri olmayan spekülasyon- 
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larda, polemiklerde bulunmaktır. Kaç kişi olduklarını Allah'tan başka kimse bi- 
lemez. Bu konuda tartışmaya girmek gereksizdir. Olayın açık anlatımından yani 
“açıkta olandan” çıkan mesajı esas almak gerekirken ayrıntılar, içinden çıkılması 
mümkün olmayan şekil ve spekülasyonlarla uğraşmanın faydası yoktur. 
Rivayete göre, Medineli Yahudilerin siparişi üzerine “Ashab-ı Kehf, ruhun 
mahiyeti ve Zülkarneyn” hakkında kendisine soru sorulan Efendimiz (s.a.), 
“İnşallah” demeyip, “Yarın cevap vereceğim” deyince bu ayet indi. Zira sanki 
Hz. Peygamber, bu konuda vahiy geleceğinden kesin eminmiş gibi davranmış 
oldu, oysa “Allah dilemedikçe” bu olmaz. Rivayete göre vahiy 15 gün kesildi. 
“İnşallah” Allah'ın dilemesini ifade eder. Biz insan olarak bir takım işleri 
planlarız ama planladıklarımız şeyleri gerçekleştirip gerçekleştiremeyeceği- 
mizden emin olamayız, çünkü “Hiç kimse yarın ne yapacağını bilemez” (31/ 
Lokman, 34). Varlık âleminde ve toplumsal ilişkilerde ilahi sünnetler, adetler 
geçerlidir ama Allah dilerse her şey değişir. Başka bir deyişle ne varlık alemin- 
de ne toplumsal olayların akışında ve vukuunda mutlak determinizm yoktur. 
Genel olarak insanlar, özellikle bilimsel faaliyet ve teknolojik gelişmenin baş- 
döndürücü hız kazandığı zamanımızda, Allah'ın muradına uygun olarak tabiat 
yasalarının işlemesi, insanı kesinlik duygusuna sürüklemiş, benzer sebeplerin 
bir araya getirilmesiyle benzer sonuçların mutlaka ortaya çıkacağı yanlışlığına 
götürmüştür. Elbette yasalar işlediği sürece bu böyledir ve genellikle yasalar- 
da bir değişme de olmaz. Ancak bu mutlak kesinlik için yeterli değildir, Allah 
dilerse her şey tersine döner. İslam varlık görüşü açısından kesinlik inancı Al- 
lah'a ortakla aynı şeydir, nitekim tam emniyet küfürdür denmiştir. Eğer aynı se- 
bepler aynı sonuçları mutlaka doğurur denecek olursa, sebeplerin kendisinde 
ulühiyet vasfı olan mutlaklık vehmedilmiş olur. Hakikatte ise her şeye Allah'ın 
iradesi hâkimdir, bir mü'min her fırsatta bunun bilincinde olmalı, bir işe baş- 
ladığında “Allah dilerse (inşallah)” demeyi ihmal etmemelidir. Kişi bu önemli 
hususu unutacak olursa, aradan ne kadar zaman geçerse geçsin, hatırladığında 
Allah'ı zikretmelidir, umulur ki Allah bir önceki beklentisinden çok daha iyi bir 
başarıyı kendisine nasip eder. (Ayrıca bkz. 28/Kasas, 27; 37 /Saffat, 102.) 
“Onlar mağaralarında üç yüz yıl kaldılar ve dokuz (yıl) daha kattılar.” 
25.ayet önemli bir hususa işaret eder. Gençlerin mağarada 300 yıl kaldıklarını 
belirttikten sonra, buna 9 yıl daha ekler. 300 ile 9'un ayrı ayrı zikredilmesi 
tefsircilerin dikkatinden kaçmamıştır. Bazıları 9 rakamının hafta, gün veya sa- 
ate atıf olduğunu düşünmüşse de, Kuşeyri'nin yerinde işaret ettiği üzere söz 
diziminin zahirinden anlaşılanın yıl olduğu açıktır. 300'e 9'un ilave edilmesi 
309 eder, buna göre gençler mağarada 309 yıl kalmış demektir. Ancak bu ka- 
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meri takvim kullanan Araplara göredir. Olayın geçtiği yörede güneş takvimi 
kullanıldığını düşünürsek gerçekte süre 300 yıldır. Çinkü güneş takvimi ile 
ay (kameri) takvimi arasında 11 gün farkı vardır ve bu her üç senede bir aya 
tekabül eder. 300 sene güneş takvimi ay takvimi hesabıyla 309 sene eder. O 
halde Kur'an-ı Kerim, mağaradaki gençlerin uyku sürelerini bir anda hem gü- 
neş (300 yıl), hem ay takvimine göre (309 yıl) haber vermiş bulunmaktadır. 

Kur'an'ın indiği Arap muhatapları ay takvimini kullanıyorlardı, güneş tak- 
vimini bilmezlerdi. Kur'an her iki takvime atıfta bulunarak, ne Hz. Peygam- 
ber'in ne Arap muhatapların bilmediği takvime göre zaman tayini yapmaktadır. 
Bu da Kur'an'ın hakikaten mucize olduğunu gösteren burhanlarından biridir. 

Bir başka husus şudur: İslami hükümlerin -mesela Ramazan orucu, Hac 
ibadetinin zamanı vs.- ay takvimine göre tespit edildiğini biliyoruz. Bazı mo- 
dernistler, “Kur'an ay takvimini kullanan Arap yarımadasında indiği için bu 
hükümleri ve ibadet zamanlarını ay takvimine göre belirlediğini, eğer güneş 
takviminin kullanıldığı başka yörede inseydi, hükümlerin zamanını değişece- 
ğini, mesela Ramazan orucu ve Hac ibadetinin belli bir ayda sabitleneceğini” 
iddia etmektedirler ki, bunun anlamı Kur'an'ın indiği tarihsel zamana göre 
kendini şekillendirmiş olması fikridir. Kehf süresinin 25. ayeti bu iddiayı çü- 
rütmektedir. Arapların ve Hz. Peygamber'in bilmediği güneş takvimini şanı 
Yüce Allah elbette bilmekte ama hükümleri ay takviminin geçerli olduğu yö- 
rede indirmeyi murat etmektedir. Bunun çeşitli hikmetleri vardır. Bunlardan 
biri eğer Ramazan bir önceki seneye göre her sene 10 gün farkla geliyorsa, 
Hac mevsimi her 33 senede bütün günlerde eda ediliyorsa, belki de Allah'ın 
rahmet ve bereketinin, kutsalın ve bağışın tecellisinden bütün mevsimlerin, 
ayların, haftaların ve günlerin istifadesini temin etmek içindir. 

Hiç şüphesiz mağarada gençlerin ne kadar kaldıklarını en iyi bilen Allah 
olduğu gibi, vahyin ay takviminin olduğu Arap yarımadasında inmesinin hik- 
metini de en iyi O bilir. O güneş takvimine göre 300, ay takvimine göre 309 yıl 
şeklinde bildirmişse öyledir. Geriye dönük olayın süresi biz sonra gelen nesil- 
ler için gayb bilgisine dâhildir, birtakım tahminlerde, kestirimlerde buluna- 
biliriz ama hiçbir zaman kesin bir bilgiye ulaştığımızı iddia edemeyiz. Varlık 
âleminin yaratılışı, yeryüzü gezegeninin yaşı, canlı hayatın başlaması, insanın 
bu gezegendeki tarihi ve kıyamete kadar sürecek zamanla ilgili bilgiler de ha- 
kikatte ve nihayette gayb âlemine dâhildir. Gaybın bilgisi O'nundur, her şeyi en 
güzel görür ve işitir. İnsanların O'nun dışında koruyucuları, dostları, velileri 
yoktur. Hüküm O'nundur, kimseyi kendi hükmünde ortak etmez. (6/En'am, 


59; 11/Hud, 123.) 
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27. Sana Rabbinin Kitab'ındanvahyedileni oku. O'nun sözlerini değiş- 


tirici yoktur ve O'nun dışında kesin olarak bir sığınacak (makam) 
bulamazsın. 

28. Sende sabah akşam O'nun rızasını isteyerek Rablerine duâ eden- 
lerle birlikte sabret. Dünya hayatının (aldatıcı) süsünü isteyerek 
gözlerini onlardan kaydırma. Kalbini bizi zikretmekten gaflete 
düşürdüğümüz, kendi istek ve tutkularına (hevasına)' uyan ve 
işinde aşırılığa gidene itaat etme. 

29. Ve de ki: “Hak Rabbinizdendir; artık dileyen imân etsin, dileyen 
inkâr etsin. Şüphesiz biz zalimlere bir ateş hazırlamışız, onun du- 
varları kendilerini çepeçevre kuşatmıştır. Eğer onlar yardım is- 
terlerse, katı bir sıvı gibi yüzleri kavurup-yakan bir su ile yardım 
edilirler. Ne kötü bir içkidir o ve ne kötü bir destektir. 

30. Şüphesizimân edip salih amellerde bulunanlar ise; biz gerçekten 
en güzel davranışta bulunanın ecrini kayba uğratmayız. 

31, Onlar; altından ırmaklar akan Adn cennetleri onlarındır, orada 
altın bileziklerle süslenirler, hafif ipekten ve ağır işlenmiş atlas- 
tan yeşil elbiseler giyerler ve tahtlar üzerinde kurulup-dayanır- 
lar. (Bu,) ne güzel sevap ve ne güzel destek! 
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Hz. Peygamber (s.a.)'e emredilen kendisine vahyedileni olduğu gibi oku- 
yup tebliğ etmesidir. Vahiy ile her ne tebliğ edilmiş ve hüküm olarak verilmiş- 
se, bu değişmez, değiştirilemez (5/Maide, 67). Fıkhi manada hükümlerin il- 
letlerine göre değişmesi ayrı bir konu, zira söz konusu olan hükümler değişse 
bile, maksatlarına aykırı değiştirilemezler. Hükümler deniz feneri gibidirler, 
yol gösterir; ana çerçevedir Hududullahtırlar, bunların dışına çıkılamaz (6/ 
En'am, 115). Çıkan sınırları aşmış, Allah'ın iradesine aykırı hareket etmiş olur. 
Allah'a karşı gelenin kurtulur umuduyla sığınabileceği yer veya kimse yoktur. 

Mü'mine yaraşan sabah akşam yani günün her saatinde Allah'a dua etme- 
si, hayırlı şeyler niyaz etmesidir. Dini hayat kurtuluşun yoludur ama dünyevi 
bazı zevk ve hazlardan, haksız çıkar ve statülerden vazgeçmeyi gerektirir. Bu 
durumda ortaya çıkabilecek zorluklara karşı tahammül etmesini bilmeli, sa- 
bır göstermelidir. Bu da ancak aynı kararlılıkta olanlarla yani aynı frekansta 
olan bir grupla, kendi içinde mahiyet iradesi gösteren cemaatle olur. Cemaatin 
birbiriyle ilişkili fertleri birbirlerini korur, hakkı tavsiye eder, masum ve tabii 
ihtiyaçların karşılanmasında birbirlerine yardımcı olur, dayanışma gösterir. 
Böylelikle mü'minler dünyanın çekici, cezbedici kötülüklerine karşı dirençli 
olur, sahte çıkarlar, geçici hazlar ve zevkler onların ayağını kaydırmaz. Kişi bir 
cemaate mensup olmasa bile, dünyanın sahte ve geçici zevklerine, aldatıcı sü- 
süne, çekiciliğine karşı dirençli olmak durumundadır. 

Bunun yolu da sıkça Allah'ı zikretmekten geçer. Allah'ı zikretmenin çeşit- 
leri vardır: biri dil ile devamlı anılması, diğeri kalpten ve zihinden asla çıka- 
rılmaması ve elbette bu ikisinin tabii sonucu olarak bedeninin, organlarının 
da her türlü kötülükten, günah ve isyanlardan korunup uzak tutulmasıdır. 
Gaflet kalbin tuzağıdır. Nasıl deve uçurumun kenarında yol alırken bir tutam 
ot görüp ona yöneldiğinde hayatını tehlikeye atıyorsa, insan da geçici dünya 
arzularına kanıp Allah'ı zikretmekten gafil kaldığı takdirde ebedi mutluluğu- 
nu, hakiki kurtuluşunu tehlikeye atmış olur. İnsanı gaflete düşüren en önemli 
amil nefsin istek ve tutkuları yani heva ve hevestir. Nefis kendisinde uyanan 
arzuların hemen ve şimdi tatmin edilmesini ister, insanı buna sevkeder. İnsan 
nefsinin istek ve tutkularına kapıldığında işlerinde aşırıya kaçar, sınırları aşar, 
başkalarının hak ve hukukunu ihlal eder, yıkıcı bir varlık halini alır. 

Bundan korunan bilinç sahibi bir mü'min, hak ve hakikatin Allah'tan gel- 
diğini bilir, bunu açıklıkla tebliğ eder, başkalarını bu hakikatten haberdar et- 
mek için cehd ve mücahede gösterir, fakat kimseyi hidayete dâhil olması için 
zorlamaz, vicdanlar üzerinde baskı kurmaz. Zira hak ve batıl, doğru ve yanlış 
yollar apaçık olarak ortaya çıkmış bulunmaktadır. Din ve vicdan özgürlüğü 
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teminat altındadır, herkes seçiminde özgürdür. Dileyen batılı seçer ve o yola 
girip hayat tarzını geliştirir. (Bkz. 6/En'am, 39, 107 ve 111; 35/Fatır, 8.) Ama 
bu yanlışı-batılı seçenin yerinde ve doğru bir seçim yaptığı anlamına gelmez. 
Hak ve doğru yolu seçmeyen, her ne kadar özgürlüğünü kullanmış olsa bile, 
gerçekte haksız bir işlem yapmış, kendine zulmetmiştir. Çünkü zulüm seçimin 
yerli yerinde olmaması haline denir. Zulmedenlerin karşılaşacakları akıbet 
ise cehennem azabından başkası değildir. Bu ayet bize şunu açıkça gösteriyor 
ki, iyi insan, mü'min veya övgüye değer bir konum için salt seçim veya birey- 
sel özgürlük hakkının kullanılması hiçbir şeyin teminatı değildir, önemli olan 
serbest iradeyle hak ve doğruluğun seçimidir. Bireysel özgürlük veya kişisel 
seçim her hak ve doğrunun güvencesi olmadığından bireylerin ve toplumla- 
rın üstünde hak ve doğruluğun olması zarureti vardır (2/Bakara, 147). Kendi 
başına özgürlük veya bireysel seçim doğruluğun kriteri olsaydı, hırsızların ve 
katillerin fiilleri de övgüye değer bulunur, cezasız bırakılırdı. Şu halde Allah'ın 
vahiy ile gösterdiği istikamette seçim yapmalıdır. Bunun da karşılığı 31. ayette 
ve başka yerlerde (47/Muhammed, 15) tasvir edildiği üzere altından ırmaklar 
akan cennet hayatıdır, ebedi kurtuluş ve mutluluktur. 
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çet) ük ika işi AZ ga ğa all AŞİ GUJLA ger 
Onlara iki adamın örneğini ver; onlardan birine iki üzüm bağı 
verdik ve ikisini hurmalıklarla donattık, ikisinin arasında da 
ekinler bitirmiştik. 
İki bağ da yemişlerini vermiş, ondan (verim bakımından) hiçbir 
şeyi noksan bırakmamış ve aralarında bir ırmak fışkırtmıştık. 
(İkisinden) Birinin başka ürün (veren yer)leri de vardı. Böylelikle 
onunla konuşurken arkadaşına dedi ki: “Ben, mal bakımından sen- 
den daha zenginim, insan sayısı bakımından da daha güçlüyüm.” 
Kendi nefsinin zalimi olarak (böylece) bağına girdi (ve): “Bunun 
sonsuza kadar kuruyup-yok olacağını sanmıyorum” dedi. 
“Kıyâmet-saati”nin kopacağını da sanmıyorum. Buna rağmen 
Rabbime döndürülecek olursam, şüphesiz bundan daha hayırlı 
bir sonuç bulacağım.” 
Kendisiyle konuşmakta olan arkadaşı ona dedi ki: “Seni toprak- 
tan, sonra da seni düzgün (eli ayağı tutan, gücü kuvveti yerinde) bir 
adam kılan (Allah)ı inkâr mı ettin?” 
“Fakat O Allah benim Rabbimdir ve ben Rabbime hiç kimseyi or- 
tak koşmam.” 
“Bağına girdiğin zaman, 'Maşallah, Allah'tan başka kuvvet yoktur” 
demen gerekmez miydi? Eğer beni mal ve çocuk bakımından sen- 
den daha az (güçte) görüyorsan.” 
“Belki Rabbim senin bağından daha hayırlısını bana verir, (senin- 
kisinin) üstüne gökten 'yakıp-yıkan bir afet' gönderir de kaygan 
bir toprak kesiliverir.” 
“Veya onun suyu dibe göçüverir de böylelikle onu arayıp-bulmaya 
kesinlikle güç yetiremezsin.” 
(Derken) Onun ürünleri (afetlerle) kuşatılıverdi. Artık o, uğrunda 
harcadıklarına karşı avuçlarını (esefle) oğuşturuyordu. O (bağın) 
çardakları yıkılmış durumdaydı, kendisi de şöyle diyordu: “Keşke 
Rabbime hiç kimseyi de ortak koşmasaydım." 
Allah'ın dışında ona yardım edecek bir topluluk yoktu, kendi ken- 
dine de yardım edemedi. 
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44. İşte burada (bu durumda) velâyet (yardımcılık, dostluk) hak olan 
Allah'a aittir. O, sevap bakımından hayırlı, sonuç bakımında ha- 
yırlıdır. 


32-44 ayetleri arasında anlatılan olayın tarihte vuku bulmuş olduğunu 
söyleyenler olduğu gibi, insanoğlunun Yüce Allah'ın kendisine bahşettiği ni- 
met ve imkânları kendinde bilip Allah'ı, ahireti ve sorumluluklarını unutması- 
na atıf temsili bir anlatım olduğunu söyleyenler de var. İzzet Derveze bu ola- 
yın “tipik bir Hicaz portresi” olduğundan hareketle vuku bulduğunu söyler. 
Ayetlerin anlattığı olayla ilgili iki rivayet nakledilmektedir: Birine göre ayetler 
İsrailoğullarından iki kardeş arasında cereyan etmiş, diğerine göre Mekke'den 
Mahzunoğullarından iki kardeş hakkında inmiştir. Kardeşlerden biri mü'min 
diğeri inkârcıdır. Babalarından kendilerine kalan mirası paylaştıktan sonra, 
mü'min olan zat hissesini hayır yolunda kullanır, cömertçe infak eder; diğeri 
ise sürekli yatırımlar yapar, servetini arttırmaya bakar. Olayın tarıma elverişli, 
bağ bahçenin görüldüğü Taif, Medine veya Yemen taraflarında vuku bulduğu- 
nu iddia edenler de vardır. Denemeye tabi tutulan “bahçe sahipleri” Mekkeli 
müşrik profiliyle örtüşmektedir. Benzer bir olay Kalem süresinde de (68/17- 
32) anlatılır. 

Tarıma elverişli arazinin hayli kıt olduğu yerlerde bunca bağ bahçeye sa- 
hip olmak kişiye büyük itibar kazandırır. Hz. Muhammed (s.a.)'in nübüvveti- 
ni test etmek isteyenler, onun neden “bağ-bahçe”ye sahip olmadığını sorarlar 
(bkz. 17/İsra, 91; 25/Furkan, 8). Çünkü bağ bahçe, güç göstergesidir, kişiyi 
azdırır, kibre sevkeder, üstelik her neye sahip ise bunu kendinden bilir. Bunun 
tipik örneği Karun'dur (28/Kasas, 78). Bağ-bahçe metaforuyla atıfta bulunu- 
lan sapma ve bozuklukların tümünün sanayii, finans ve başka ekonomik faali- 
yetlerle elde edilenlerle de ortaya çıkacağını, hatta fazlasıyla çıktığını deneysel 
olarak biliyoruz. Böylelerini yanıltan şey, mal ve servetlerinin kendilerini mut- 
lak anlamda koruyacağına inanmalarıdır (34 /Sebe' 35). 

32. ayet ince bir noktayı hatırlatmaktadır. Her ne kadar servet sahibi ki- 
şinin bağı bahçesi, ekinleri varsa da, ona bunları veren yüce Allah'tır. Kendisi 
bunu kabul etmemektedir ama onun kabulünden bağımsız ve objektif olarak 
durum budur. İki üzüm bağı arasında ekinler, verimli arazileri vardır. Bir çift- 
çinin arzu ettiği her donanıma sahiptir, sulama için arazilerinde ırmaklar fış- 
kırtmaktadır. Bu da yeraltı su kaynaklarından istifade ettikleri fikrini ima eder. 
Anlaşıldığı kadarıyla iki kardeş veya arkadaş zaman zaman bir araya gelip ko- 
nuşmaktadırlar. İnkârcı kişi servetiyle övünmekte, arkadaşından daha zengin 
olduğunu, sahip olduğu kalabalık ailesi, çocukları ve elbette istihdam ettiği iş- 
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çileri dolayısıyla daha güçlü olduğunu söylemektedir. Bağ ve bahçelerine her 
girdiğinde bu gurur onun içini doldurmakta, göğsü kabarmaktadır. Zenginliği 
ve beşeri gücü kendinden bildiği için aslında kendine, özvarlığına zulmetmek- 
tedir, fakat farkında değildir. Güç ve zenginlik onun bilincini köreltmiştir. Zan- 
nına göre söz konusu zenginlik hiç sona ermeyecek, bu dünyadan başka hayat 
da olmadığına göre, uyarı mahiyetinde kendisine hatırlatılan kıyamet denen 
bir olay da vuku bulmayacak. Bu tamı tamına her haz ve lezzeti, mutluluk ve 
zevki bu dünyaya sığdırmaya çalışanların, hayatı sekülerleştirenlerin, sürgit 
ekonomik büyüme, daha çok refah ve konfor peşinde koşanların zihni tutu- 
munu açığa vurur. 

Servetiyle övünen kişi sıkça maruz kaldığı uyarılar karşısında şöyle bir 
savunma geliştirir: “Hadi, diyelim ki dedikleri olsun yani kıyamet kopsun, bu 
dünyada bunca güç ve zenginliğe sahip olan kimse elbette ahirette de üstün 
bir konuma sahip olacaktır. Ben burada iyi bir konumdaysam, var olduğunu 
iddia ettiğiniz ahirette de iyi konumda olacağım” Bu, nimeti Allah'tan bilme- 
yen zenginlerin içine düştükleri feci yanılgıdır, zira dünyada sahip oldukları ik- 
tidar ve zenginliğin ahirette de kendilerine diğerlerinden daha yüksek konum 
kazandıracağını var saymaktadırlar. Dünyada ezdikleri, sömürdükleri, yoksun 
bıraktıkları yoksullarla, ezilenlerle ahirette bile aynı konumda, eşit durumda 
olmak akıllarından bile geçirmezler. Dünyada sahip oldukları ayrıcalıkların bir 
izdüşümünü ahirette de isterler. Dünyada kendilerinin sebep oldukları adalet- 
siz düzenin ahirette de yani ebediyyen süreceğini arzu etmektedirler. 

Oysa bu inkâr ve isyanın ta kendisidir. Servetini Allah yolunda harcayan 
ve şükrünü yapan kişi, gaflet içindeki kardeşine veya arkadaşına, nasıl oluyor 
da böyle düşündüğünü sorar: İnsanı topraktan yaratan, ona bu düzgün formu 
veren Allah değil mi? O'na teslim olmak, serveti O'nun belirlediği çerçevede 
harcamak ve kullanmak icap ederken böylesine sorumsuz davranmak inkâr 
ve isyan değil mi? Bu, Allah'a ortak koşmakla aynı anlama gelir. Kendini bilen 
bir insana yakışan güzelliklerle ve zenginliklerle donatılmış bahçeye girdiği 
zaman, sahibinin “Maşallah, Allah'tan başka kuvvet yoktur” demesidir. Mülk 
Allah'a aittir, yaratan, dağıtan, veren O'dur, dilerse mülkündeki tasarruf düze- 
nini değiştirip kime her neyi vermişse geri alır. Bu yüzden Allah'ı hatırlamak 
ve serveti harcama kurallarını çiğnememek en büyük erdemdir. Meşru serveti 
koruyup arttırmanın yolu budur. Nitekim zekât, serveti hem arındırır, tezkiye 
eder hem de artmasına yol açar. Efendimiz (s.a.) “La havle vela kuvvete illa bil- 

lah (Güç ve kuvvet ancak Allah'ın yardımıyla elde edilir)” sözünün cennet ha- 
zinelerinden biri olduğunu söylemiştir (Buhari, Megazi, 38; Müslim, Zikir, 45). 
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Güç ve iktidar, mal ve servet aldatıcı olmamalı. Yüce Allah dilerse alır, baş- 
kalarına verir veya daha hayırlı şeyleri nasip eder. Allah'ı ve yoksulların hak- 
kını unutan güç ve servet sahipleri bir bakarlar ki, bütün varlıkları ellerinden 
alınmıştır; bahçe ve ekinin üzerine gökten afet gelmiş, ırmakları yerin dibine 
çekilmiştir (Bkz. 98/Kalem, 19-20). Söz konusu tabiat varlıkları ve yasalar on- 
ları yaratanın emrinde ve tasarrufunda değil mi? Verdiği gibi alır, buna elbette 
gücü yeter. Bu durumda servetini kaybeden oturur ağlar, derin bir pişmanlık 
hali içinde “Keşke Rabbime hiç kimseyi ortak koşmasaydım” demeye başlar. 
Servet ve güç sahiplerinin ellerinde tuttukları şeyleri kendilerinden bilme- 
leri, Allah'ı unutmaları ve harcamalarını ilahi hükümlere göre yapmamaları 
Kur'an'a göre şirktir. Böylelerine Allah yardımcı olmaz. İbret gözüyle tarihe 
bakıldığında benzer gaflet içinde yaşayıp da sonra hak ile yeksan olan nice 
güç ve iktidar sahibi toplumların, devlet ve imparatorlukların gelip geçtiğini 


görürler (27/Neml, 52). 
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45. Onlara, dünya hayatının örneğini ver; gökten indirdiğimiz suya 
benzer, onunla yeryüzünün bitkileri birbirine karıştı, böylece 
rüzgârların savurduğu çalı-çırpı oluverdi. Allah, her şeyin üzerin- 
de güç yetirendir. 

46. Malve çocuklar, dünya hayatının çekici-süsüdür; sürekli olan “sa- 
lih davranışlar” ise, Rabbinin katında sevap bakımından daha ha- 
yırlıdır, umut etmek bakımından da daha hayırlıdır. 


18/Kehf Süresi/45-49 449 


47. Dağları yürüteceğimiz gün, yeri çırılçıplak (dümdüz olmuş) görür- 
sün; onları bir arada toplamışız da, içlerinden hiçbirini dışarda 
bırakmamışızdır. 

48, Onlar senin Rabbine sıra sıra sunulmuşlardır. Andolsun, siz ilk 
defa yarattığımız gibi bize gelmiş oldunuz. Hayır, bizim size bir 
kavuşma-zamanı tespit etmediğimizi sanmıştınız değil mi? 

49. (Önlerine) Kitap konulmuştur; artık suçlu-günahkârların, onda 
olanlardan dolayı dehşetle-korkuya kapıldıklarını görürsün. 
Derler ki: “Eyvahlar bize, bu kitaba ne oluyor ki, küçük büyük bı- 
rakmayıp her şeyi sayıp-döküyor?” Yapıp-ettiklerini (önlerinde) 
hazır bulmuşlardır. Rabbin hiç kimseye zulmetmez. 


Objeler dünyasının ötesine geçip hayatın geçiciliği üzerinde yeterince 
düşünemeyen insanlar, dünya hayatının ebedi olduğunu zanneder; deneysel 
olarak ölümün dünya hayatını sonlandırdığını teslim etse bile, his ve duygu 
olarak dünyaya olan bağlılığı onu böyle bir zanna sürükler. İnsanın içindeki 
ebediyet duygusu ahiretin varlığının delilidir ancak insan hissi bir yanılgı için- 
de hiç ölmeyecekmiş gibi dünyaya sarılır, asıl ebedi hayatı unutur. 

Hikmet ehline göre ayette dünya hayatındaki güzellikler ile su arasında 
kurulan ilişki, suyun akıcılığına, kararsızlığına atıftır. Su yerinde durmaz, akar, 
yer değiştirir, bulunduğu yerden çekilir. Toprağa karıştığında bitkiler biter, 
türlü meyve ve sebzeler, çiçek ve ekinler toprağın üzerini süsler. Ama su çekil- 
dikten sonra tümü solar, kurur, sonunda çerçöpe döner. Esen rüzgâr canlılığını, 
güzellik ve fonksiyonlarını kaybetmiş ekinleri etrafa savurur. Burada rüzgâra 
sahip olduğu güçle, itme hasletiyle önüne çıkanı savurması özelliği verildiğine 
işaret edilmektedir. (Daha geniş bilgi için bkz. 51 /Zariyet, 1). Hakikatte bütün 
bu olup bitenler kendiliklerinden değildir; ne su kendi gücüyle akar ne rüzgâr 
kendi gücüyle eser ne bitkiler yeşerir. (Bkz. 10/Yunus, 24.) 

Her şey Yüce Allah'ın ilmi, iradesi ve kudretiyle vuku bulur. Dünya nimet- 
leri, imkânlar ve fırsatlar geçicidir, sonsuza kadar devam etmezler. Su gibi her 
şeyi belli bir ölçüde kullandığımız zaman fayda ve nimet sağlar, haddini aştığı 
zaman zarar verir. Efendimiz (s.a.) şöyle buyurmuştur: “İslam'a giren ihtiyacı 
kadar kendisine rızık olarak verilen ve Allah'ın kendisine verilenlere kanaat 
etme lütfunda bulunduğu kimse felah bulmuş/kurtulmuştur” (Müslim, Zekât, 
125; Tirmizi, Zühd, 35; Müsned, Il, 168). 

İnsanların en çok sahip olmakla övündüğü şeyler maddi zenginlik, servet 
ve yandaşlarının, kabile, aşiret ve çocuklarının sayıca çokluğudur. Servet ve 
çocuklar gurur vesilesidir, gurur ise insanı aldatır; çekici süsler insanı cezbe- 
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der, fakat bunların hiçbiri kalıcı değildir. Servet sona erer, iflaslar, büyük eko. 
nomik çöküntüler, kriz ve savaşlar alıp götürür. Çocuklar ölür, yandaşlar taraf 
değiştirir, toplu felaketler, afetler insanları kitleler halinde yok eder. Eş ve ço- 
cukları, servet ve taraftarları yerli yerine oturtamadığımız zaman bizim çetin 
sınavımız olurlar, fitneye dönüşürler (64 /Teğabun, 14-15). 

Asıl kalıcı olan insanın ahlaki olarak yaptığı iyilikler, sergilediği güzellik- 
lerdir. 46. ayet bunu “salih davranışlar (salihat)” şeklinde niteler. Kelimenin 
özünde “iyilik- güzellik” yanında “barış, doğruluk, sulh ve salah, dirlik-düzenlik 
ve düzgün tutum” gibi anlamlar da bulunmaktadır. Tefsirciler hertürlü ibadet, 
namaz, oruç, zekât, hac, infak, yardımlaşma, dayanışma, emri bi'lma'ruf, nehyi 
ani'lmünker, temiz niyetler, isabetle ve ihlasla verilen kararlar, doğru tercih- 
ler, Allah yolunda cihad, İslami hükümlerin korunup yaşanması, tebliğ, güzel 
söz, zikir, hamd-şükür, hikmet vb. kavram ve tutumları buna dâhil etmişlerdir. 
Ubeyd bin Umeyr, ayette zikri geçen “salihat”ın kız çocukları olduğunu söyle- 
miş, buna da Hz. Aişe'den gelen bir rivayeti delil göstermiştir (Buhari, Zekât, 
10; Müslim, Birr, 147). 

“Salihat” olarak zikrettiğimiz işler ve davranışlar, kişiye daha çok sevap 
ve ecir kazandırır, bunda kuşku yoktur. Dünya hayatı geçici iken, çerçöp gibi 
dağılıp sona ererken, salih davranışlar kalıcıdır ve eğer insan yapıp ettikle- 
rinin bir sonucunu umacaksa, birtür yatırım yapacaksa salih davranışlar en 
güzel, yararlı, hayırlı ve kalıcı yatırımlardır, çünkü sadece dünyada değil, ebedi 
âlemde de bunların güzel sonuçlarıyla karşılaşacaktır. 

Dünya hayatı, çekici objeleri ve nimetler nasıl geçici ise, dünyanın kendisi 
ve yeryüzü gezegeninin ömrü de geçicidir. Kıyametin kopacağı gün, yere çakıl- 
mış dağlar yerinden oynayacak, bir yerden başka yere sürüklenecek, heryer 
dümdüz olacaktır. Kıyamet dehşet verici kozmik hadisedir (bkz. 69/Hakka, 
14;101/Karia, 5; 73/Müzemmil, 14; 56/Vakıa, 5-6; 78/Nebe) 20). 

İnsanlar haşredilecek, hiçbir insan dışarıda kalmamak üzere hepsi bir 
arada toplanacak, saflara ayrılacak. Söz konusu uhrevi durumda dünyevi hiç- 
bir kimlik belirtisi, servet, soy, makam, statü, şöhret, çıkar veya baskı grubu, 
kavim, etnisite, renk veya başka özellikler kişiler üzerinde bulunmayacak. 
Allah'ın huzuruna çıplak ve yapayalnız çıkarılacaklar, ilk gün onları yarattığı, 
dünyaya ilk geldikleri gibi. (Daha geniş bilgi için bkz. 6/En'am, 94. ayetin açık- 
laması ve 19/Meryem, 80.) Hz. Aişe'den gelen bir rivayete göre Hz. Peygam- 
ber (s.a.) şöyle buyurmuştur: “İnsanlar kıyamet gününde çıplak ayak, elbisesiz 
ve sünnetsiz olarak toplanacaktır.” Hz. Aişe “Erkekler ve kadınlar birbirlerine 
bakacaklar mı?” diye sorduğunda şöyle cevap vermiştir: “Durum, birbirlerine 
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bakmalarına imkân vermeyecek kadar dehşet verici ve ağır olacaktır” (Müs- 
lim, Cennet, 56; İbn-i Mace, Zühd, 35). 

Suçlu-günahkârlar dünyada yaşarken eninde sonunda Allah'ın huzuruna 
çıkarılacaklarına inanmıyorlardı, oysa ahirette çıkarılacak ve önlerine bütün 
yapıp ettiklerini içine alan bir kitap (amel defterleri) konulacak. Her ne yap- 
mışlarsa ince ayrıntısına varıncaya kadar kayıt altına alınmıştır; sağlarında ve 
sollarında bu iş için görevlendirilen yazıcı-melekler her şeyi kaydetmişlerdir 
(50/Kaf, 17; ayrıca bkz. 69/Hakka, 19-20). Bugün 32 GB'lık bir USB'ye binler- 
ce sahife, ses, görüntü ve resim sığdırabiliyorsak, bir insan hayatının bir “amel 
defteri”nde kaydedilip önüne konması pekâlâ mümkündür. 

Suçlu günahkârlar yapıp ettiklerini görünce dehşete kapılacaklar. Kızıp 
“Bu nasıl bir şey, her ne yapmışsak her şeyi önümüze çıkarıyor, sayıp dökü- 
yor?" diye söyleneceklerdir. Bu demektir ki, insan yeryüzünde başıboş bırakıl- 
mış değildir, bu mülkün bir sahibi vardır, bunca nimeti bize sunmuşsa, bizden 
bir şey talep etmektedir. Başkasına ait bir mülkü babamızın çiftliği gibi kulla- 
nıp da bize emanet olarak verilmiş hayatı gaflet içinde, sorumsuzca, başkala- 
rına zulmederek geçirdiğimizde kaybolanlardan olacağız ve eninde sonunda 
mutlaka bunun hesabını vereceğiz. Kime her ne ceza verilecekse, müstahak ol- 
duğu için verilecektir, şanı yüce Allah kimseye zerre miktarı haksızlık yapmaz. 


NE ASİ AA şb Bes isi büy yea 


50. Hani meleklere: “Âdem'e secde edin” demiştik; İblis'in dışında 
(diğerleri) secde etmişlerdi. O cinlerdendi, böylelikle Rabbinin 
emrinden dışarı çıkmıştı. Bu durumda Beni bırakıp onu ve onun 
soyunu veliler mi edineceksiniz? Oysa onlar sizin düşmanlarınız- 
dır. (Bu,) Zalimler için ne kadar kötü bir (tercih) değiştirmedir. 


Burada Âdem'in yaratılışı bir daha hatırlatılmaktadır. Bilmek gerekir ki, 
Kur'an-ı Kerim'de tekrar yoktur. Tekrar gibi görünenler, verilmek istenen me- 
sajla ilgili olarak hatırlatma yapmayı hedefler veya bir meseleyi pekiştirmek 
ister. Ayetin indiği ortamda Arap müşrikleri kendilerinden sosyal statü ve ik- 
tisadi gelir farkı bakımından düşük sınıftan insanlarla nasıl olur da yeni dinin 
telkin ettiği üzere bir arada, eşit ve “kardeşçe” yaşayacaklarını sorup duruyor- 
lardı. Mekke aristokratlarını rahatsız eden, hatta yeni dine intisap etmelerini 
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engelleyen önemli faktör, sınıf farklarının ortadan kalktığı bu yeni dinin evre. 
ninde herkesin manevi ve ahlaki üstünlükleri esas alınarak değer bulması ve 
herkesi içine alacak geniş kapsamlı bir kardeşlik hukuku ve ilişkisinin tesis 
edilmesidir. Bu tarihin her döneminde tekrarlanan beşeri bir durumdur, bu- 
nun arkasında insanın kibri yatmaktadır. Kur'an-ı Kerim, kibrin şeytandan bir 
haslet olduğunu hatırlatır. 

Şeytan'ın niçin Âdem'in önünde eğilmeyi reddettiğini daha önce anlattık 
(Bkz. 2/Bakara, 30-39; 7/A'raf, 10-28; 15/Hicr, 26-43 ve 17/İsra, 61-65.) Bu- 
rada, İblis'in bir başka vasfından söz edilmektedir ki, bu da onun soyunun ol- 
masıdır. Yüce Allah, kibir gösterip Allah'ın emrinden dışarı çıktığımız takdirde, 
şeytanın ve soyunun yoluna gireceğimizi; bunun ise çok kötü (berbat ve akıl 
dışı) bir tercih değiştirme olduğunu belirtiyor. Çünkü bütün varlık âleminin 
yaratıcısı, rahmet ve merhamet sahibi tek bir Allah'a bağlanmak, onu veli ve 
dost edinmek varken, insana düşman olan şeytanın ve soyunun yoluna girmek 
akıl alacak tercih değildir. 

Burada merak edilen konu, “şeytanın soyu”nun ne anlama geldiği mese- 
lesidir. Bu konuyu müfessirler uzun uzadıya tartışmış, akla gelebilecek her 
ihtimali zikretmişlerdir. Kimisi onun “cin kökenli melek”, kimisi “ateşten ya- 
ratılmış cin şeytanlar”dan olduğunu, kimisi de başlangıçta meleklerden iken 
sonradan şeytana dönüştüğünü söylemişlerdir. Mahiyeti hakkında kesin bir 
bilgiye varamayacağımız açıktır, bunu sadece onu bir hikmet üzere yaratan 
Allah bilir. Ancak bildiğimiz hakikat şu ki, cin kökenli olan İblis ile insanın on- 
tolojik yapıları aynı değildir. Bu durumda “onun soyundan olmak” demek, “zer 
ve zürriyet” kelimelerinin çağrıştırdığı üzere, insanların onun yolunu takip et- 
mesi, huy ve davranışları, fikir ve yaşama tarzlarıyla onun arkasından gitmesi, 
bir bakıma “nesep” yönünden değil, fakat “sebep” yönünden kendilerini ona 
nispet etmeleri anlamına gelir. 

Ayette, şeytanın “cinlerden” olduğu açıkça belirtilmektedir. Bunda her- 
hangi bir ihtilaf olmaması gerekir. Öyle iken, meleklerin arasında görevli olarak 
yer alması, cennette bulunması akla aykırı değildir. Cinler, rahmani olabildik- 
leri gibi şeytani de olabilirler; başka bir deyişle cinlerin iyileri ve mü'minleri 
olduğu gibi kötüleri ve inkârcıları da vardır. Şu halde iyi olan kötü, kötü olan 
iyi olabilir (dininden irtidat edebilir) ve elbette aksi de mümkündür. Ancak 
dikkat çekici nokta şu ki, İblis meleklerle birlikte anılmasına rağmen, istisna 
edilmektedir. Sebebi melekler yaratılışları icabı sadece Allah'a itaat ederler- 
ken, İblis'in irade sahibi olup itaati reddedecek yetilere sahip olmasıdır. (Suat 
Yıldırım, Kur'an-ı Kerim ve Açıklamalı Meali, İstanbul-1998; s. 298.) 
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Anlaşıldığı kadarıyla cinlerden olan şeytan sonradan yani Âdem'in yara- 
tılışından sonra sapıtmış, Allah'ın rahmetinden ümit keserek kovulmuştur. 
Bu olaydan sonra temel bir başkalaşım geçirip her beşeri durumda varlığını 
-kötülük ve şer düzeyinde- hissettiren bir varlığa dönüşmüş olması mümkün 
olduğu gibi, yukarıda açıklandığı üzere “sebep” yönünden Âdem gibi kendisi- 
nin de zürriyet sahibi olduğu ve zürriyetinden olanların da işlerinin güçlerinin 
Âdemin çocuklarını saptırmak olarak belirlendiği düşünülebilir. Bu da Yüce 
Allah için mümkündür. Fakat şu veya bu, bütün bunlar akla gelen ihtimallerdir, 
hakikati sadece Allah bilir. Kişileştirilmiş bir şeytan, şeytan adı verilen bir ger- 
çeklik olduğunda hiç kuşku yok ancak olmasa bile, şeytan ve şeytanlık (şey- 
taniyet) ile ifade edilmek istenen temel fonksiyonlar, misyonlar ve roller var 
ki, bunların tümü sadece ve sadece kötülük, zarar, şer ve yıkıcılıktır. Şeytanın 
iğvaları ve saptırma çabaları insanın tabiatında varolan bu olumsuz hasletler- 
de karşılık bulabilmektedir. 

Bu durumda şeytanlık fonksiyonlarını tek tek zikredecek olursak -ki bun- 
ları sayıca tespit etmek mümkün değildir- her bir kötülük, zarar, şer ve yıkıcı- 
lık şeytanın zürriyetinden olanlar tarafından insana telkin edilmekte, insan bu 
kötülükleri yapmaya sürüklenmektedir, diyebiliriz. Burada sembollerin diline 
başvurmak açıklayıcı ve maksadı ifade edici olabilir. 

Kurtubi'nin aktardığı bilgilere göre -ki bunların her biri sahih kaynaklar- 
ca doğrulanmamış anlatımlardan, yakıştırma ve isimlendirmelerden ibaret- 
tir- şeytanın çocuklarından bir kısmı şöyle sıralanmaktadır: 

Zelenbur, pazarlardaki iktisadi hile ve eşitsizliklere; 

Aver, zina günahına; 

Mes'ud, aslı astarı olmayan haberlere; 

Tasim, evdeki önemsiz meseleler dolayısıyla huzursuzlukların çıkarılması 
işine; 

Ebyad, peygamberlere vesvese verme işine; 

Velhan, temizlik konusunda bir türlü ikna olmayanlara; 

Akyes, namazda zihnin başka şeylere kaymasına; 

Mürre, müzik ve eğlenceye; 

Huffaf, insanların (çöllerde) yollarını şaşırıp kaybetmelerine; içki meclis- 
lerinin kurulmasına ve içki alışkanlığının yerleşmesine; 

Lekus, insanları birbirine düşürme, savaş kışkırtıcılığı yapma; 

Mütekadiı, kişinin yıllar önce yaptığı bir iyiliği kendisini hatırlatıp sevabın- 


dan yoksun kalması işine bakar. ai 
Müslim'de yer alan bir hadiste “Namazı amacından saptırmakla görevli 
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Hinzib” (Müslim, Selam, 68), Tirmizi'deki bir hadise göre Velehan isimli şeytan 
da abdestle ilgilenmektedir (Tirmizi, Tahare, 43.) 

Belki her biri sembolik anlamı olan bu şeytanın çocukları hakikatte biz- 
deki kötü davranışlara birer göndermedirler. Şeytan, bizim içimizde mevcut 
bulunan Nefs-i emmare'de yuvalanmıştır; bizimle birlikte hareket etmektedir 
ve bize öylesine yakındır ki, damarlarımızda akan kanda dolaşmaktadır. Bu da 
bize gösteriyor ki, kişiselleştirilmiş şeytanın mahiyeti, ne olduğundan çok -ki 
biz kişisel hakikatini inkâr etmiyoruz-, onun insan ruhunda ve beşeri hayat- 
ta gördüğü fonksiyonlarla ilgilenmeli, içimize ve aramıza soktuğu kötülüklere 
karşı mücadele etmeliyiz. 


2S La açil GİS Vip aliş laa GİZ adar al 


alak) Xi ge İdi şâz 2353 dory lila li İla 
Özü zil 153 gory lâ Lâ ga ya çağız İKEA fazl İyiki li alâ AğLld 
gor) Üye İğ yin İş Lüş A BİŞA çağıl İgülkâ SN 


51. Göklerin ve yerin yaratılışında da, kendi nefislerinin yaratılışın- 
da da Ben onları şahit tutmadım. Ben, saptırıcıları yardımcı-güç 
de edinmedim. 

52. (Kâfirlere) “Benim ortaklarım sandığınız şeyleri çağırın” diyeceği 
gün; işte onları çağırmışlardır ama onlar, kendilerine cevap ver- 
memişlerdir. Biz onların aralarında bir uçurum koyduk. 

53. Suçlu-günahkârlar ateşi görmüşlerdir, artık içine kendilerinin gi- 
receklerini de anlamışlardır; ancak ondan bir kaçış yolu bulama- 
mışlardır. 


Göklerin, yerin ve nefislerin yaratılışı sırasında şahid olarak çağırılmayan- 
lar kimlerdir? Tefsircilere göre bunlar: 

a) Şeytan ve onun soyundan gelenler; 

b) Şeytana uyan, Allah'a ortak koşanlar. Biz zamirin müşriklere gittiğini söy- 
leyebiliriz. Zira Kur'an Şeytan ve soyunu değil, insanları muhatap almaktadır. 

51. ayette atlanmaması gereken bir nokta var ki, tanrıtanımaz varoluş- 
çuları her zaman yakından meşgul etmiştir: Yüce Allah insanları yaratırken, 
onlara sormadığı gibi yaratılışlarına da şahid tutmuş değildir. Bu demektir 
ki, insanın mutlak özgürlüğünden söz edilemez, zira varoluşçuların da şikâ- 
yete konu ettikleri gibi, onların deyişleriyle “mutlak özgürlük söz konusu 
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olsaydı, insanı bu dünyaya 'fırlatan' güç her ne ise insana sorardı: Seni dün- 
yaya göndermek istiyorum; şu zaman diliminde, şu mekânda ve şu anne ve 
babadan, şu ırk ve toplumsal durumda! Böyle bir şey söz konusu olmadığına 
göre mutlak özgürlükten de bahsedilemez. Varoluşçular, peşine düştükleri 
özgürlüğü tatmak üzere tek bir çıkış yolu bulurlar, o da kendi hayatlarına 
kendi kararları ve seçimleriyle son vermek yani intihar etmek. Onlara göre 
madem dünyaya fırlatılırken insana sorulmadı, insan bu dünyadan ayrılma 
kararını o kuvvete bırakmamalı, kendi seçimiyle sona erdirebilmelidir ki, 
işte bu özgürlüktür. 

Bunun temelden yanlış bir özgürlük algısı olduğu açıktır. Çünkü dünya- 
ya şu veya bu tarihsel ve toplumsal durumda gönderilen insan, Nefha-i ru- 
hun ürünüdür, maddi-dünyevi tabiatında ilahi bir öz taşımaktadır, ilahi tabiatı 
dünyevi tabiatı üzerine baskın çıkıp da cüz'i iradesi külli-ilahi iradeye iştirak 
ettiğinde -ki bu da ilahi hükümlere teslimiyeti ve tam tatbikiyle mümkün- 
dür- işte o zaman özgürleşir. Bu mahiyetteki özgürlüğün sınırı yoktur. Allah'ın 
hudutları, dünya hayatı ve nefsin denetimi için konan hükümler -helaller ve 
haramlar- ruhun asli evrenine dönüp sonsuzca kanat açması içindir. Varoluş- 
çuların her versiyonuna göre özgürlük mümkün değildir, bu yüzden insan da 
mümkün değildir. Ama Kur'an bakış açısından özgürlük mümkündür, insan da 
mümkündür. 

Allah'a ortak olmaya kalkışan birinin içinde gözünü açtığı maddi tabiatın 
bir parçası olduğu göklerin ve yerin yaratılışına bakmalı, kendi nefsinin, zatı- 
nın yaratılışı üzerinde tefekkür etmeli. Göklerin ve yerin dizaynında herhan- 
gi bir müdahalesi, seçim ve kararı olmadığı gibi, kendi zatının yaratılışında, 
tesviye ve dizaynında da herhangi bir iştiraki, dahli, seçimi ve kararı yoktur. 
Nasıl yaratıldığını dahi bilemiyor, yaratılışının aşamalarına tanıklık edemiyor. 
Gelişmiş bilimsel ve teknolojik araçlar sayesinde bir insanın cenin halinde olu- 
şumunu, anne karnındaki safhalarını, doğumunu, gelişimini takip edebiliriz, 
deney ve gözleme tabi tutabiliriz (şahitlik ederiz) ama kendi yaratılışımızın 
aşamalarını takip edemez, kendimize tanıklık edemeyiz. Şu halde insan, ne 
varlık âleminin ne kendi zatının yaratılışında kendisinin herhangi bir yardımı, 
katkısı söz konusu değilken nasıl olur da Allah'a ortak koşmaya kalkışır? 

Bu önemli bir noktadır. Nitekim ahirette hesap sorulduğunda ortak ko- 
şanlara bu sorulacak! Kimse cevap veremeyecektir. Zaten ortak koşanlar ile 
ortak koşulanlar arasında uçurumlar olacaktır. Bu ağır Suçu ve günahı işleyen 
mücrimler ateşi gördüklerinde iş işten geçtiğini, herhangi bir çıkış yolunun 


kalmadığını anlayacaklardır. 
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Hinzib” (Müslim, Selam, 68), Tirmizi'deki bir hadise göre Velehan isimli şeytan 
da abdestle ilgilenmektedir (Tirmizi, Tahare, 43.) 

Belki her biri sembolik anlamı olan bu şeytanın çocukları hakikatte biz- 
deki kötü davranışlara birer göndermedirler. Şeytan, bizim içimizde mevcut 
bulunan Nefs-i emmare'de yuvalanmıştır; bizimle birlikte hareket etmektedir 
ve bize öylesine yakındır ki, damarlarımızda akan kanda dolaşmaktadır. Bu da 
bize gösteriyor ki, kişiselleştirilmiş şeytanın mahiyeti, ne olduğundan çok -ki 
biz kişisel hakikatini inkâr etmiyoruz-, onun insan ruhunda ve beşeri hayat- 
ta gördüğü fonksiyonlarla ilgilenmeli, içimize ve aramıza soktuğu kötülüklere 
karşı mücadele etmeliyiz. 
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51. Göklerin ve yerin yaratılışında da, kendi nefislerinin yaratılışın- 
da da Ben onları şahit tutmadım. Ben, saptırıcıları yardımcı-güç 
de edinmedim. 

52. (Kâfirlere) “Benim ortaklarım sandığınız şeyleri çağırın” diyeceği 
gün; işte onları çağırmışlardır ama onlar, kendilerine cevap ver- 
memişlerdir. Biz onların aralarında bir uçurum koyduk. 

53. Suçlu-günahkârlar ateşi görmüşlerdir, artık içine kendilerinin gi- 
receklerini de anlamışlardır; ancak ondan bir kaçış yolu bulama- 
mışlardır. 


Göklerin, yerin ve nefislerin yaratılışı sırasında şahid olarak çağırılmayan- 
lar kimlerdir? Tefsircilere göre bunlar: 

a) Şeytan ve onun soyundan gelenler; 

b) Şeytana uyan, Allah'a ortak koşanlar. Biz zamirin müşriklere gittiğini söy- 
leyebiliriz. Zira Kur'an Şeytan ve soyunu değil, insanları muhatap almaktadır. 

51. ayette atlanmaması gereken bir nokta var ki, tanrıtanımaz varoluş- 
çuları her zaman yakından meşgul etmiştir: Yüce Allah insanları yaratırken, 
onlara sormadığı gibi yaratılışlarına da şahid tutmuş değildir. Bu demektir 
ki, insanın mutlak özgürlüğünden söz edilemez, zira varoluşçuların da şikâ- 
yete konu ettikleri gibi, onların deyişleriyle “mutlak özgürlük söz konusu 
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olsaydı, insanı bu dünyaya “fırlatan güç her ne ise insana sorardı: Seni dün- 
yaya göndermek istiyorum; şu zaman diliminde, şu mekânda ve şu anne ve 
babadan, şu ırk ve toplumsal durumda! Böyle bir şey söz konusu olmadığına 
göre mutlak özgürlükten de bahsedilemez. Varoluşçular, peşine düştükleri 
özgürlüğü tatmak üzere tek bir çıkış yolu bulurlar, o da kendi hayatlarına 
kendi kararları ve seçimleriyle son vermek yani intihar etmek. Onlara göre 
madem dünyaya fırlatılırken insana sorulmadı, insan bu dünyadan ayrılma 
kararını o kuvvete bırakmamalı, kendi seçimiyle sona erdirebilmelidir ki, 
işte bu özgürlüktür. 

Bunun temelden yanlış bir özgürlük algısı olduğu açıktır. Çünkü dünya- 
ya şu veya bu tarihsel ve toplumsal durumda gönderilen insan, Nefha-i ru- 
hun ürünüdür, maddi-dünyevi tabiatında ilahi bir öz taşımaktadır, ilahi tabiatı 
dünyevi tabiatı üzerine baskın çıkıp da cüz'i iradesi külli-ilahi iradeye iştirak 
ettiğinde -ki bu da ilahi hükümlere teslimiyeti ve tam tatbikiyle mümkün- 
dür- işte o zaman özgürleşir. Bu mahiyetteki özgürlüğün sınırı yoktur. Allah'ın 
hudutları, dünya hayatı ve nefsin denetimi için konan hükümler -helaller ve 
haramlar— ruhun asli evrenine dönüp sonsuzca kanat açması içindir. Varoluş- 
çuların her versiyonuna göre özgürlük mümkün değildir, bu yüzden insan da 
mümkün değildir. Ama Kur'an bakış açısından özgürlük mümkündür, insan da 
mümkündür. 

Allah'a ortak olmaya kalkışan birinin içinde gözünü açtığı maddi tabiatın 
bir parçası olduğu göklerin ve yerin yaratılışına bakmalı, kendi nefsinin, zatı- 
nın yaratılışı üzerinde tefekkür etmeli. Göklerin ve yerin dizaynında herhan- 
gi bir müdahalesi, seçim ve kararı olmadığı gibi, kendi zatının yaratılışında, 
tesviye ve dizaynında da herhangi bir iştiraki, dahli, seçimi ve kararı yoktur. 
Nasıl yaratıldığını dahi bilemiyor, yaratılışının aşamalarına tanıklık edemiyor. 
Gelişmiş bilimsel ve teknolojik araçlar sayesinde bir insanın cenin halinde olu- 
şumunu, anne karnındaki safhalarını, doğumunu, gelişimini takip edebiliriz, 
deney ve gözleme tabi tutabiliriz (şahitlik ederiz) ama kendi yaratılışımızın 
aşamalarını takip edemez, kendimize tanıklık edemeyiz. Şu halde insan, ne 
varlık âleminin ne kendi zatının yaratılışında kendisinin herhangi bir yardımı, 
katkısı söz konusu değilken nasıl olur da Allah'a ortak koşmaya kalkışır? 

Bu önemli bir noktadır. Nitekim ahirette hesap sorulduğunda ortak ko- 
şanlara bu sorulacak! Kimse cevap veremeyecektir. Zaten ortak koşanlar ile 
ortak koşulanlar arasında uçurumlar olacaktır. Bu ağır suçu ve günahı işleyen 
mücrimler ateşi gördüklerinde iş işten geçtiğini, herhangi bir çıkış yolunun 
kalmadığını anlayacaklardır. 
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54. Andolsun,bu Kur'ân'da insanlar için biz her örnekten çeşitli açık- 
lamalarda bulunduk. İnsan, her şeyden çok tartışmacıdır. 


55. Kendilerine hidayet geldiği zaman insanları inanmaktan ve Rab- 
lerinden bağışlanma dilemelerinden alıkoyan şey ancak evvelki- 
lerin sünnetinin kendilerine de gelmesi veya azabın onları karşı- 
larcasına gelmesi(ni beklemeleri)dir. 


56. Bizelçileri, müjde vericiler ve uyarıcılar olmak dışında (başka bir 
amaçla) göndermeyiz. İnkâr edenler ise, hakkı batıl ile geçersiz 
kılmak için mücadele ediyorlar. Onlar benim âyetlerimi ve uyarıl- 
dıklarını (azabı) alay konusu edindiler. 


57. Kendisine Rabbinin âyetleri öğütleri hatırlatıldığı zaman, sırt 
çeviren ve ellerinin önden gönderdikleri (amelleri)ni unutandan 
daha zalim kimdir? Biz gerçekten, kalpleri üzerine onu kavrayıp 
anlamalarını engelleyen bir perde (gerdik), kulaklarına bir ağır- 
lık koyduk. Sen onları hidayete çağırsan bile, onlar sonsuza kadar 
asla hidayet bulamazlar. 

58, Senin Rabbin rahmet sahibi (ve) bağışlayıcıdır. Eğer, kazandıkla- 
rından dolayı onları (azapla) yakalasaydı, şüphesiz onlara azabı 
(bir an önce) çabuklaştırırdı. Hayır, onlar için bir buluşma zamanı 
vardır, onun dışında asla başka bir sığınak bulamayacaklardır. 

59. İşteülkeler(veonların hakları), zulmettikleri zaman onları yıkıma 
uğrattık ve yıkımları için bir buluşma zamanı tespit ettik. 
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Mesajın doğru kavranması için başvurulan yöntemlerden biri çeşitli örnek- 
lerin verilmesi, örnek olaylar üzerinden açıklamalarda bulunulmasıdır. Çoğu 
zaman insanlar salt mücerret (soyut) anlatımlardan, derin zihni analizlerden 
değil de somut olarak hayatta karşılaştıkları olayların sonuçlarından, sonuçların 
anlamlandırılmasından ibret alır, gerekli ve faydalı sonuçlar çıkarırlar. Kur'an-ı 
Kerim de tabiatta ve beşeri hayatta süren olaylar eşliğinde mesaj verir. Bir sineği 
(2/Bakara, 26) örnek verdiği gibi, bal arısını (16 /Nahl, 68-69) ve örümcek ağını 
(29/Ankebut, 41) örnek verir. Geçmiş toplumların sıkça zikredilmesinin bir hik- 
meti de budur. Tek boyutlu düşünce her şeyi açıklayamaz; varlık, insan ve tarih 
bir arada düşünüldüğünde açıklayıcı bilgi ve kanaatlere sahip olunabilir. 

Öyle olmasına rağmen insan cedelci, tartışmacı, çekişmecidir. Önyargıları, 
bilgisizliği, kibri, çıkar hesabı dolayısıyla gerçek karşısında inat eder, hakikatin 
hilafına tartışır, haklılığını kanıtlamaya çalışır. Bu, insanı gerçeklikten ayıran, 
gerçeklik dünyası ile ilişkisini kesen tehlikeli bir zihni tutumdur. Zira insanın 
şu veya bu sebeple gerçeklikle ilişkisi bir ölçüde kesilirse nevrotik, tamamen 
kesilirse psikoz adı verilen tehlikeli akıl ve ruh hastalıklarına müptela olur. Bu 
yüzden daima en yüksek değer hak ve hakikat olmalıdır. “Hak yücedir, onun 
üstünde başka şey yükselemez” denmiştir (Bkz. 17/İsra, 41). 

Yaşadıkları olaylardan gerekli dersi çıkarıp doğru yola girmeyenler -ki 
bunlar hidayeti reddeden kimselerdir- sonunda ilahi sünnetin işleyen yasa- 
larına maruz kalırlar. Geçmişte nasıl bu tutum ve davranış içinde ısrar eden- 
ler azaba çarptırılmışlarsa, bunların da başına gelen aynısı olur. Hatta bazıları 
öylesine kibre kapılırlar ki, bir an önce azap gelsin diye meydan okurlar (8/ 
Enfal, 32). Ancak isyan ve inat sonunda onları yıkıma götürür, çünkü tarihte 
yasalarını işler kılan ilahi sünnet bunu gerektirir. 

Allah'ın elçiler göndermesinin sebebi, isyan, günah ve zulüm içinde yaşa- 
yan toplumlara müjde ve uyarıda bulunmayı murat etmesi ve hesap soracağı 
zaman onlara geçerli hiçbir mazeret bırakmamasıdır (4/Nisa, 165). Müjde, 
eğer doğru yola girerlerse dünya ve ahirette mutlu olacaklarının, uyarı da yan- 
lış-sapkın bir yola girecek olurlarsa her iki dünyada mutsuz olacakları, ebedi 
hüsrana uğrayacakları haberi ve bilgisinin verilmesidir. Şu var ki inkârcılar 
yani gerçeğin ve hakikatin üstünü önyargılar, cehalet, bencillik ve kibirle ör- 
tenler hakkı geçersiz kılmak için mücadele ederler. Gerçekleri tersyüz etmek 
için çeşitli yollara başvururlar; propaganda yaparlar, telkinlerde bulunurlar, 
hakikat değeri olmayan algılar oluştururlar; insanların ruhlarına kuşku, ves- 
vese katarlar, akı kara-karayı ak gösterirler, insanları sahte, yaldızlı söylem ve 
retoriklerle kandırırlar, boş işler, oyunlarla meşgul ederler, zihinlerini güçten 
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düşürürler, yeteneklerini fonksiyonsuz hale getirirler; yerine göre zor ve baş. 
kıya başvurmaktan çekinmezler. 

56. ayette geçen “yudhızu” kelimesi yerinden kaydırmak, anlamını değiş- 
tirmek demektir. Bu dini mesajın, ayet ve ilahi hükümlerin iç ve hakiki anlam- 
larıyla oynamayı ifade eder. Mesela dinin dünyaya ilişkin hükümlerin önemsiz 
olduğunu, dinin sadece iman, ibadet ve ahlak olduğunu, muamelat ve ukubat 
olmasa da dini hayatın mümkün olabileceğini savunanlar, kelimelerin iç anlam- 
larında oynama yapan kimseler sınıfına girer. Modern zamanlarda lafız olarak 
Kur'an'da yer alan hükümleri Mushaflardan çok anlamlarını kaydırmaya çalışıl- 
makta, bu çerçevede hayatı düzenlemek üzere tebliğ edilmiş din izafileştirilmek, 
marjinalleştirilmek ve özel alana çekilip hapsedilmek istenmektedir. 

Bu gibi bedbahtlar derin bir gaflet hali içindedirler, çünkü her ne kadar 
Yüce Allah onlara belli bir süre mühlet veriyorsa da eninde sonunda müstahak 
oldukları akıbet gelir kendilerini bulur, helak olup ceza görürler. Gaflet hali 
onları öylesine derin bir şekilde etkisi altına almış ki, azapla uyarıldıkların- 
da gülüp geçerler, ilahi sünnetle alay ederler. Oysa bunların tutumları onların 
zulümlerini açığa vurur sadece, üstelik bu zulmü kendi nefislerine karşı iş- 
lemektedirler. Bu dünyada her ne yapmışlarsa ahirette karşılarına çıkacaktır. 
Kendi feci akıbetleri üzerinde yeterince düşünmemelerinin sebebi kalplerinin 
paslanması, basiretlerinin perdelenmesi, kulaklarına ağırlığın konulmuş ol- 
masıdır (bkz. 4/Nisa, 155 ve 17/İsra, 45-46). Böylelerinin doğru yola davet 
edilmesi fayda etmez, sonsuza kadar doğru yola girmeyeceklerdir, çünkü kalp- 
lerini ve kulaklarını temizlemeyi; hakka ve hakikate, yüksek ahlaki hayata aç- 
mayı reddediyorlar. Hasta olduğunu kabul etmeyen birinin tam teşekküllü bir 
hastanenin dibinde yaşıyor olsa bile şifa bulması mümkün mü? 

Bununla beraber Allah'ın hemen azap vermemesi O'nun rahmet sahibi ve 
bağışlayıcı olması dolayısıyladır. Hemen azap vermez, çünkü öyle yapacak olsa 
hesap gününde O'na “Bize düşünme, yanlışımızdan dönme fırsatı vermedin” 
diye serzenişte bulunabilirler. Kim hastalığının farkına varıp şifa yolunu tutacak 
olursa Allah rahmet sahibidir, affeder, bağışlar. Günah ve zulümden sonra yapıp 
ettiklerinin güzel karşılığını verir, onu nimetlerle donatır. Ama öyle yapmayacak 
olursa, eninde sonunda buluşma zamanında ve yerinde hesap sorulacak, herkes 
yaptıklarından dolayı sorguya çekilecektir. Bunda en ufak bir tereddüt yoktur, 
buluşma zamanında da Allah'tan başka sığınılacak kimse veya yer de olmaya- 
caktır. Geçmişte helak olup tarih sahnesinden çekilen nice ülke, şehir ve büyük 
medeniyetin başına gelen budur. Zulümlerinden vazgeçmedikleri için yok oldu- 
lar, kendileri için tespit edilen süre tamamlanınca tarihten silinip gittiler. 
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60. Hani Musa genç yardımcısına demişti: “İki denizin birleştiği yere 
ulaşıncaya kadar gideceğim ya da uzun zamanlar geçireceğim." 

61. Böyleceikisi, iki (deniz)in birleştiği yere ulaşınca balıklarını unu- 
tuverdiler; (balık) denizde bir akıntıya doğru (veya bir menfez bu- 
lup) kendi yolunu tuttu. 

62. (Varmaları gereken yere gelip) Geçtiklerinde (Musa) genç-yardımcı- 
sına dedi ki: “Yemeğimizi getir bize, andolsun, bu yaptığımız-yol- 
culuktan gerçekten yorulduk." 

63. (Genç-yardımcısı) Dedi ki: “Gördün mü, kayaya sığındığımızda, 


ben balığı unuttum. Onu hatırlamamı Şeytan'dan başkası bana 
unutturmadı; o da şaşılacak tarzda denizde kendi yolunu tuttu.” 

64. (Musa) Dedi ki: “Bizim de aradığımız buydu.” Böylelikle ikisi izleri 
üzerinde geriye doğru gittiler. 

65. Derken, katımızdan kendisine bir rahmet verdiğimiz ve tarafı- 
mızdan kendisine bir ilim öğrettiğimiz kullarımızdan bir kulu 
buldular. 

66. Musaonadedi ki: “Doğru yol (rüşt) olarak sana öğretilenden bana 
öğretmen için sana tâbi olabilir miyim?” 

67. Dediki:“Gerçekten sen benimle birlikte olma sabrını göstermeye 
güç yetiremezsin.” 

68. (Böyleyken) “Özünü kavramaya kuşatıcı olamadığın şeye nasıl 
sabredebilirsin?” 

69. (Musa:) “İnşallah, beni sabreden (biri olarak) bulacaksın. Hiçbir 
işte sana karşı gelmeyeceğim” dedi. 

70. Dedi ki: “Eğer bana uyacak olursan, hiçbir şey hakkında bana 
soru sorma, ben sana öğütle-anlatıp söz edinceye kadar.” 

71. Böylece ikisi yola koyuldu. Nitekim bir gemiye binince, o bunu 
(gemiyi) deldi. (Musa) Dedi ki: “İçindekilerini batırmak için mi 
onu deldin? Andolsun, sen şaşırtıcı bir iş yaptın.” 
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Dediki: “Gerçekten benimle birlikte olma sabrını göstermeye ke- 
sinlikle güç yetiremeyeceğini ben sana söylemedim mi?” 


(Musa:) “Beni, unuttuğumdan dolayı sorgulama ve bu işimden do- 
layı bana zorluk çıkarma” dedi. 


Böylece ikisi (yine) yola koyuldular. Nitekim bir çocukla karşılaş- 
tılar, o hemen tutup onu öldürdü. (Musa) Dedi ki: “Bir cana karşı- 
lık olmaksızın, tertemiz bir canı mı öldürdün? Andolsun, sen kötü 
bir iş yaptın.” 

Dedi ki: “Gerçekte benimle birlikte olma sabrını göstermeye ke- 
sinlikle güç yetiremeyeceğini ben sana söylemedim mi?” 
(Musa:) “Bundan sonra sana bir şey soracak olursam, artık benimle 
arkadaşlık etme. Benden yana bir özre ulaşmış olursun” dedi. 
(Yine) Böylece ikisi yola koyuldu. Nihayet bir kasabaya gelip ye- 
mek istediler, fakat (kasaba halkı) onları konuklamaktan kaçındı. 
Onda (kasabada) yıkılmaya yüz tutmuş bir duvar buldular, hemen 
onu inşa etti. (Musa) Dedi ki: “Eğer isteseydin gerçekten buna kar- 
şılık bir ücret alabilirdin.” 

Dedi ki: “İşte bu, benimle senin aranda ayrılma (zamanı)mız. 
Sana, üzerinde sabır göstermeye güç yetiremeyeceğin bir yorumu 
haber vereceğim. 

“Gemi, denizde çalışan yoksullarındı, onu kusurlu yapmak iste- 
dim, (çünkü) ilerlerinde, her gemiyi zorbalıkla ele geçiren bir kral 
vardı." 

“Çocuğa gelince, onun anne ve babası mü'min kimselerdi. Bundan 
dolayı, onun kendilerine azgınlık ve inkâr zorunu kullanmasın- 
dan endişe edip-korktuk.” 

Böylece, onlara Rablerinin ondan temiz olmak bakımından daha 
hayırlısı, merhamet bakımından da daha yakın olanını vermesini 
diledik.” 

“Duvar ise, şehirde iki öksüz çocuğundu, altında onlara ait bir defi- 
ne vardı; babaları salih biriydi. Rabbin diledi ki, onlar erginlik çağı- 
na erişsinler ve kendi definelerini çıkarsınlar; (bu,) Rabbinden bir 
rahmettir. Bunları ben, kendi işim (özel görüşüm) olarak yapmadım. 
İşte, senin sabır göstermeye güç yetiremediğin şeylerin yorumu.” 


sürenin 60-82 arası Musa aleyhisselâm ile Bilen (Âlim) Kul (bunun Hızır 


âm olduğu iddia edilir) arasında geçen ilginç bir olayı anlatır. Her iki 
imliği konusunda İslam'ın ilk dönemlerinden başlamak üzere tar- 
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tışmalar olmuştur. Hatta Yahudi iken Müslüman olan Ka'bu'| Ahbar'ın yeğeni 
Nevf el Bekkali, burada sözü geçen Musa'nın peygamber Musa aleyhisselâm 
olmadığını iddia etmiş ancak bu iddia Kur'an tefsiri konusunda otorite olan 
İbn-i Abbas tarafından kesin bir dille reddedilmiştir. Muhtemelen bazı oryan- 
talistler de, bu iddiadan hareketle bu şahsın Gılgamış olduğunu söylemişlerdir. 
Said bin Cübeyr anlatıyor: İbn-i Abbas'a dedim ki: 

“-Nevfel-Bekkali, İsrailoğullarının peygamberi olan Hz. Musa, Hızır'ın ar- 
kadaşı olan Musa olmadığını zannediyor.” Bana şu cevabı verdi: '-Allah'ın düş- 
manı yalan söylüyor. Ben Übeyybin Ka'b'ı dinledim” deyip konuyla ilgili hayli 
uzun bir hadis naklediyor. Hadis'in giriş bölümü şöyle: “Hz. Musa birgün kav- 
mine bir hutbe irat etti, ona “İnsanların en bilgini kim” diye sorulunca 'Benim' 
dedi ancak “Kimin daha bilgin olduğunu Allah bilir!” demeyi unuttu. Bunun 
üzerine Yüce Allah, onu uyarıp şöyle buyurdu: “İki denizin birleştiği yerde be- 
nim bir kulum var, o senden daha bilgilidir! Musa 'Rabbim! Ona nasıl ulaşabili- 
rim? diye sordu, Yüce Allah da “Sepete bir balık koy ve yola çık, o balığı nerede 
kaybedersen, işte o kulum oradadır” buyurdu. Musa genç yardımcısı Yuşa bin 
Nun ile çıktılar, bir kayanın yanına gelince, orada uyukladılar. Bu arada balık 
sepetten çırpınıp denize kaçmıştı” (Bkz. Buhari, Tefsir, 18/2, 3, 4; İlm 16; Müs- 
lim, Fedail 170; Ebu Davud, Sünnet 17). 

Hakikaten sırlar ve muammalar dolu bu olay planlanmış yol arkadaşlığı 
boyunca cereyan eder. Hızır'la buluşmak üzere yola çıkarken Hz. Musa'ya eşlik 
eden gencin kız kardeşinin oğlu yani yeğeni Yuşa bin Nun (Josue) olduğu söy- 
lenmiştir. Buhari'de bunu teyit eden bir kayıt vardır (İlim, 44). Tevrat'a göre ise 
söz konusu genç Hz. Musa'nın yanında bulunmuş, ondan eğitim almış, vefatın- 
dan sonra da İsrailoğullarına peygamber olarak önderlik etmiştir. (Bkz. Çıkış, 
13:16) Tevrat'ta şu ifade yer alır: “Rab kulu Musa'nın ölümünden sonra onun 
yardımcısı Nun oğlu Yeşu'ya şöyle buyurdu” (Yeşu, 1:1; Tesniye, 31: 7-8). Ne 
var ki, bu kıssa Yahudi kaynaklarından Tevrat'ta değil de, Talmut'ta yer almıştır. 

Her peygamber tebliğ görevini yerine getirmek üzere gönderildiği kav- 
minin içinde olmasını gerektirir (7 /A'raf, 142). İzinsiz kavmini terkettiği için 
Yunus aleyhisselâmın başına gelenler Yunus süresinde anlatılır (10/98). Bu 
olay, muhtemelen Hz. Musa'nın kavminin başından ayrılışının üçüncüsüdür. 
İlki Kenan iline gelmek üzere Mısır'dan ayrılması (28/Kasas, 21-22); ikincisi 
40 günlüğüne Tur Dağı'na çıkmasıdır (7/A'raf, 142). 

Hz. Musa ile yeğeni her nereden hareket etmişlerse -ki en makul görüş 
Tih Çölü olması lazım-güzergâhları“iki denizin birleştiği yer”e kadar ulaş- 
maktır. Bu ifade (Mecmea'l bahreyn) Rahman (55/19-20) ve Neml (27/61) 
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sürelerinde de geçmektedir. Karinelerden hareketle “yer” konusunda çeşitli 
görüşler ortaya atılmış; buranın Karadeniz-Hazar denizi arası bir bölge (Azer- 
baycan); Ermenistan'da Kur-Res nehri arası yani Aras; Dicle ve Fırat'ın Bas- 
ra Körfezi'nde döküldüğü Şattu'l Arap mevkii; Akdeniz-Kızıldeniz arası veya 
Kızıldeniz'in Akabe Körfezi ile Süveyş kanalının buluştuğu Sina çölü ve Med- 
yen'in bulunduğu bölge; Ürdün-Kızıldeniz arası; Antakya; Eyle; Atlas Okyanu- 
su kıyısında Endülüs/İspanaya'da bir yerleşim birimi; Afrika'da Tanca şehri 
olduğu ileri sürülmüştür. İstanbul Boğazı Beykoz bölgesindeki Yuşa peygam- 
ber tepesinin bu olayla ilgili olduğu iddia edilir. Kanuni Sultan Süleyman'ın 
süt kardeşi Yahya Efendi (1494-1570) keşif yoluyla buluşma yerinin bu tepe 
olduğunu, Yuşa aleyhisselâmın da kabrinin burada bulunduğunu söylemiştir. 
O günden bu yana Yuşa tepesi ziyaret edilir. İşari tefsir usulünü kullananlara 
göre “iki denizin birleştiği yer”den kasıt iki ayrı özelliğe sahip Hz. Musa ile Hz. 
Hızır'ın buluşmasıdır. Kıssanın işari tefsirine biraz sonra değineceğiz. 

Akla uygun görünen söz konusu yerin Akdeniz-Kızıldeniz arası kıyı olma- 
sıdır. Anlaşıldığı kadarıyla Hz. Musa buluşma yeri konusunda net bir bilgiye 
sahip değildir, zira buluşma yerinin “iki denizin birleştiği yer” olabileceği gibi, 
hayli uzun bir yolculuktan sonra da bulunacağını söylemektedir. Bu, zihinde 
olayın kendisine vahiy ile ancak imalı bir anlatımla bildirildiği fikrini uyan- 
dırmaktadır. Yolda yemek üzere yanlarına balık almışlardır. İfadeden balığın 
canlı olduğu anlaşılmaktadır, çünkü “iki denizin birleştiği yer”e geldiklerinde 
bir anlık gafletlerinden veya muhtemelen uykuya daldıkları bir anda balık bu- 
lunduğu kaptan fırlayıp denizde kendine bir menfez bulup alındığı yere dön- 
müştür. Demek oluyor ki balık da ilk alındığı yere belli bir güzergâh izleyerek 
gitmektedir. 

Belki bu, balıkların denizde sağlı sollu, ileri geri yüzerlerken bizim kolay- 
ca tespit edemeyeceğimiz belli güzergâhlar, belirli istikametler takip ettikle- 
rini, kendilerince düzenli ve anlamlı hareketler yaptıklarını ima etmektedir. 
Yanlarına aldıkları balık “denizde kendi yolunu (sebiylehufi'l bahri sereben)” 
tutup gitmiştir. Ayette geçen “sereb” delik, yol, birtür tünel demektir. Kelime 
denizde takip edilen incelikli yol, güzergâha atıftır. Eğer arılar ve diğer hay- 
vanlar gibi balıklar da menşei ve mahiyeti vahiy olan belli kodlara göre yani 
güdüsel olarak hareket ediyorlarsa -ki öyledir-, varlıkta hiçbir şey kendinden, 
gelişigüzel ve tesadüfi (rastlantısal) olmaması gerekir. 

Tayin ettikleri yere geldiklerinde Hz. Musa genç yeğenine balığı getirme- 
sini söyler. İkisi de uzun bir yolculuktan sonra yorulmuş, acıkmışlardır. Ancak 
yolculuğun hikmeti gereği kıyıya sığındıklarında genç balığı unutmuş, balık da 
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bunu fırsat bilip alındığı yere dönmek üzere yol takip gitmiştir. Hz. Musa'nın 
yeğeni balığı kendisine “Şeytan'ın unutturduğunu” söyler. Benzer bir ifade 
zindandan kurtulunca kendisini hatırlaması için tembihte bulunduğu Hz. Yu- 
suf'un zindan arkadaşı tarafından da dile getirilir (12 /Yusuf, 42). Bu böyledir, 
zira her hayırlı işi insana ancak Şeytan unutturur. Şu var ki Hz. Musa kızacağı- 
na aksine bunu bir işaret kabul eder ve zaten “Bizim de aradığımız buydu” der. 
Tıpkı balık gibi onlar da geldikleri yolu takip ederek geri dönerler, sonunda 
“kendisine (özel) bir ilim öğretilen zat”la buluşurlar. 

Kur'an-ı Kerim, buluştukları zatın ismini zikretmez. Galip zan ve tefsircile- 
rin kısm-ı azamisinin görüşüne dayanarak biz de bu zatın “Hızır aleyhisselâm” 
olabileceğini söylüyoruz. Bu görüşü destekleyen hadisler de var (bkz. Buhari, 
İlim, 44; Müslim, Fedail, 170, 172). Şifahi kültürde “Hızır” köklü bir imaja sa- 
hiptir. İyi insanların sıkıntılı zamanlarında imdadına yetişir. Farklı yörelerde 
farklı isim ve sıfatlara sahiptir. Mesela Mardin'in şifahi kültüründe Hızır aley- 
hisselâm'a “Hocay-ı Hıdır (Hıdır Hoca)” denir ve şehrin yüksek kalesinde ma- 
kamı bulunduğuna inanılır. Bundan başka Azerbaycan'da Hızır-ı zinde;lrak'da 
Makamul Hadır; Lübnan'da Hz. Hızır Makamı; Mısır'da Hızır kapısı; Seylan'da 
Hızır mağarası; Suriye'de Makam-ı Hızır; Hatay'da Mecme-al Bahreyn. 

Hızır aleyhisselâm kimdir, nasıl bir zattır? Bu konuda çeşitli görüşler 
öne sürülmüştür. Kimine göre bir peygamber, kimine göre bir melek, kimine 
göre hayat iksirini (ab-ı hayat) içip ölümsüzlük vasfını kazanan salih bir kul- 
dur. Ölümsüz olmadığını Enbiya süresinde (21/34-35), Yüce Allah'ın Hz. Pey- 
gamber'den önce hiç kimseye (bir beşere) ölümsüzlük vermediğini belirten 
ayetten anlıyoruz. Hızır aleyhisselâmın misal âlemine ait bir varlık olduğunu 
söyleyenler de olmuştur. Bir insan olma ihtimali zayıftır. Zira bir insan bir pey- 
gambere rehberlik edemez, ona bilemediği şeyleri, gaybı öğretemez. Böyle bir 
şeyin vuku bulmuş olması için bu insanın vahiy almış olması icap eder ki, söz- 
konusu bilgi vahiy ise, neden Hz. Musa'ya değil de bu özel insan (Âlim Kul)'a 
gelmiş olsun; doğrudan Yüce Allah Hz. Musa'ya indirebilirdi. Akla yatkın olanı 
söz konusu zatın “insan kılığına giren bir melek” olmasıdır. Mevdudi de bu 
yönde kanaat belirtmektedir. Kendisine özel bilgiler öğretilmiştir ki, bunların 
bir peygambere, mesela Hz. Musa'ya öğretilmediği açıktır. Hatta Hz. Musa bu 
zatın kendisinin gücünün yetmediği özelliklere sahip olduğunu itiraf etmekte- 
dir (18/73). Hz. Musa, ondan bu özel bilgileri yani “ledün ilmi”ni öğrenmek 
istemektedir. “Hızır” ismi, yeşil (ahdar) kelimesinden türetilmiştir, anlatıma 
göre namaz kıldığında etrafı, seccadesinin altı bir anda yeşillenmektedir. Fakat 
burada birtakım sorular vardır: Bu zat melek ise seccade de namaz kılmasına 
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gerek yoktur; Efendimiz (s.a.)'den önceki dönemlerde mü'minlerin aynen bi- 
zim gibi seccadeler üzerinde namaz kıldıklarına ilişkin elimizde güvenilir bil- 
giler de mevcut değildir. Vehbi Zuhayli, Hızır'ın asıl isminin Melkan oğlu Belya 
olduğunu söyler. 

Bu ayetlerde geçen zat -Hızır aleyhisselâm olsun olmasın- “Allah'ın (özel) 
ilim verdiği bir kul”dur (Bilen/âlim kul). İlminin özel olduğunu Hz. Musa'yı 
şaşırtacak, tepkisine yol açıp sabrını taşıracak nitelikte olmasından anlıyoruz. 
Ancak bu ilim kendinden değildir, Allah'ın öğretmesidir (minledünna); bu za- 
tın kendinden menkul bir kerameti yoktur, eninde sonunda bir “kul”dur; sa- 
hip olduğu bilgi kendi çalışması, cehd ve kesbinin sonucu değildir, bilinmeye/ 
gayba ilişkindir. Süleyman aleyhisselama Saba Melikesi'ni tahtıyla Sana'dan 
Kudüs'e anında getiren kişinin de benzer özel bir bilgiye (kitaptan ilme) sa- 
hip olduğu belirtilmektedir (27 /Neml, 40). Bu nokta önemlidir, zira bu durum, 
özel bilgilerin sıradan bir beşere, peygambere, cinlerden birine verilmediğini 
ima eder. Bu zatın çizilen profili, bazı sufilerin birtakım şahsiyetlere atfettik- 
leri özelliklere referans teşkil edemez, Hz. Musa'ya verilmeyen özellik ve sıfat- 
ların vahiy almayan bir veliye, imama sufi veya kişiye, şeyhe, hocaya verildiği 
düşünülemez. Sufiler veya irfan ehli ayetteki “minledünni”den -ki bu kat, hu- 
zur, makam, nezd manasına gelir- hareketle “ledün” ilminin varolduğunu ve 
bunun başta peygamberler olmak üzere evliya, asfiya, ebrar ve mukarrabunun 
ilimleri olduğunu söylerler. Bu ilim insanın kalbine atılan ilahi bilgi ve hakikat- 
ler cinsindendir. 

Fakat peygambere verilmeyen bir bilgi, tarih boyunca birtakım kimselere 
verilecekse ve niteliği itibariyle peygamberin bilgi mertebesinin üstünde bir 
mertebede tecelli ediyorsa, bu durumda kıyamete kadar bu özel (ledün) ilme 
sahip olduğunu iddia eden kimselerin ortaya çıkıp dinin muhkem esasları 
dışında birtakım bilgi ve haberler verebilmelerinin, hatta olmadık hükümler 
vaz'edebilmelerinin önü açık demektir. Bu ise, bizim sufi veya arif hangi mane- 
vi mertebede olursa olsun, onun bilgi ve amellerini kritik edebileceğimiz kay- 
nak Şeriattır, dinin apaçık hükümleridir şeklinde benimsediğimiz ilkeye aykırı 
düşer. Bu kapının açılması durumunda dinden geriye ne kalacağı şüphelidir. 

Hz. Musa'nın Hızır aleyhisselâmdan öğrenmeyi talep ettiği ilim/bilginin 
iki özelliği var: Biri doğru yolu gösteren, insanı irşat eden; diğeri olayların iç 
yüzüne vakıf olmasını sağlayan, batını gösteren özel bir bilgi türü olmasıdır. 
Anlaşıldığı kadarıyla Ulu'l-azm bir peygamber olmasına rağmen Hz. Misa bu 
bilgiye sahip değildir. Bu bilgilere sahip olmaması onun sahip olduğu bilgile- 
rin Hızır'ın bilgilerinden daha aşağı veya az değerli bilgiler olduğu anlamına 
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gelmez. Nihayetinde varsa eğer bu türden bir bilgi, o bilgiye sahip olan kişiye 
özgüdür, başkalarının bununla amel etmesi caiz değildir. Muhtemelen Hızır 
aleyhisselâm, öğretme sürecine başladığında “beşeri/insani” vasıfları dolayı- 
sıyla Hz. Musa'nın dayanamayıp itiraz edeceğini düşünmekte, dolayısıyla onu 
uyarmaktadır. Hz. Musa, Allah'ın dilemesine sığınarak sabredeceği vaadinde 
bulunmaktadır. Hz. Hızır'ın koştuğu şart olayların iç yüzünü, hakiki sebepleri- 
ni kendisi açıklayıncaya kadar Hz. Musa sabredecektir. 

Bu şekilde anlaştıktan sonra yola koyulurlar. Bu aşamadan sonra Yuşa'nın 
yolculuğa katılmadığı anlaşılmaktadır, çünkü olaylarla ilgili diyaloglar ikisi 
arasında geçmektedir. 71-78. arası ayet kümesinde üç önemli olay zikredilir. 
Biri, bindikleri gemide Hızır aleyhisselâm “zahirde herhangi geçerli bir sebep 
göstermeksizin” delikler açar. Hz. Musa şaşkınlıkla ne yapmaya çalıştığını so- 
rar: “Gemiyi batırmak mı istiyorsun?” Soru, sözünde durmadığının gösterge- 
sidir. Hızır aleyhisselâm ona sözünü hatırlatır. Hz. Musa kendini toparlar, özür 
beyan eder. İkinci olay, karşılaştıkları bir çocuğu Hızır aleyhisselâmın yine “gö- 
rünürde geçerli sebep göstermeksizin” öldürmesidir. Hz. Musa adeta dehşete 
kapılır, çünkü suçsuz bir insanı öldürmek büyük bir iştir. Hızır'a açık bir hukuk 
kuralını hatırlatır: “Masum bir cana nasıl kastedersin?” Tevrat'ın açık hük- 
müdür: “Bir kimse birini öldürecek olursa, mutlaka öldürülecektir” (Levililer, 
24:17). İlginçtir, Hz. Musa'nın öldürmeyle ilgili tek bir gerekçe saymasıdır, o da 
kısası gerektiren cinayettir. Hızır aleyhisselâm yine ona sözünü hatırlatır, Hz. 
Musa yine toparlanır. Üçüncü olay misafir gittikleri bir şehir halkının onlara 
yemek vermemesidir. Buna rağmen Hızır aleyhisselâm yıkık bir duvarı tamir 
eder. Hz. Musa bunda da bir gariplik görüp sormaktan kendini alamaz. Bunun 
üzerine Hızır aleyhisselâm yolculuklarının sona erdiğini belirtir ama neden 
böyle yaptığını da açıklamayı ihmal etmez. 

Gemiyi delmesinin sebebi onu özürlü, değersiz hale getirmek içindir. Çün- 
kü zorba bir kral sağlam gemilere el koyar, oysa gemi geçimini temin eden 
yoksullara aittir, hazinesini korsanlık, yağma ve soygunla dolduran kral özürlü 
bir gemiye tenezzül etmeyecektir. Öldürdüğü çocuk, ileride inkâr ve isyan fi- 
illeri işleyip anne ve babasını zora sokacaktı. Hızır aleyhisselâm onu öldürüp 
böylesine dramatik bir gelişmeye mani olmuştur. Üçüncü olayda, duvar iki ök- 
süz çocuğa aittir, tamamen yıkılması durumunda orada saklı bir hazine ortaya 
çıkacak, bencil ve cimri şehir halkı tarafından yağmalanacaktı. Şehir halkının 
bencil ve cimri olduğunu, iki misafire yemek vermekten imtina etmelerinden 
anlıyoruz. Bu da bize misafirperverliğin beşeriyetin kadim örfünde mevcut 
bulunduğunu ima etmektedir. Hz. Hızır zamanı gelinceye kadar hazine korun- 
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sun diye duvarı onarır. Duvarın bulunduğu yerin şehre bir güzellik kattığını 
düşünebiliriz, zira duvar onarımı şehir halkının hoşuna gitmiş ama buna bir 
mana verememişlerdir. 

Hızır aleyhisselâm üç garip olayın açıklamasını yaptıktan yani olayların iç 
yüzünü haber verdikten sonra sahip olduğu ve kullandığı bilginin irşada, doğ- 
ru yola hizmet ettiğini ve söz konusu işleri Rabbinin emriyle yaptığını belirtir. 
Fakat zahiri verilere öylesine aykırı işler yaptı ki, Hz. Musa hiçbirine sabredip 
olayların sebeb-i hikmetini anlamaya sabredemedi. Olayla ilgili yukarıda ak- 
tardığımız hadiste Efendimiz'in “keşke Musa sabretseydi" dediği rivayet edil- 
mektedir. 

Hz. Musa ve Hızır aleyhisselâm arasında geçen bu ilginç olaylar bize bazı 
hatırlatmalarda bulunmaktadır: 

a) İçyüzü, hakiki mahiyeti bilinmeyen şeyler ve olaylar hakkında bizim 
sıradan insanlar olarak belli kanaatlerimiz, yerleşik yargılarımız vardır. Alış- 
kanlıklarımız, tekrar eden gözlemler ve süren adetler bunları olağan ve sürekli 
bilgiler ve yargılar haline getirirler. Olayların farklı yorum ve versiyonlarıyla 
karşılaştığımızda tepki gösteririz. Bu, bazı durumlarda sadece şeyler ve olay- 
larla ilgili değil, Kur'an'a ilişkin yargılar ve yanlış kabuller için de geçerli olabilir. 

b) Her şey ve her olay göründüğünden ibaret değildir. Her insan eşya ve 
olayların hakikatiyle çıplak olarak karşılaştığında buna dayanmayabilir. Hızır 
aleyhisselâmın yaptıklarını Hz. Musa peygamber olmasına rağmen havsala- 
sına sığdıramamaktadır. Süren olaylar, fenomenler ve fiziki dünyada tekrar 
eden tabiat yasaları hakikatin üstünü örtüyor, batıni boyutunu perdeliyor. Bu 
perdeler hakikati unutturmaya da sebebiyet verebiliyor. İdraki aşan batıni ha- 
kikatler tümüyle inkâr edildiğinde veya varlık âleminde her ne varsa görüntü- 
sünden yani zahirinden ibaret zannedilip öyle kabullenildiğinde bundan katı 
pozitivizm ve materyalizm türer. Görünenin ve bilinenin ötesinde ve batınında 
hakikatler vardır. 

c) İlahi iradenin kontrolünde öyle olaylar vuku bulur ki, biz bunların iç yü- 
zünü kavramakta aciz kaldığımızda bir anlam veremeyiz, belli bir idrak kapa- 
sitesinin üstüne çıkamayan bazı insanlar da ilahi iradeye isyan eder, yeryüzün- 
de mutlak bir adaletsizlik olduğu zehabına kapılarak haddi aşar: Mesela niçin 
zorbalar zayıfları ezer, güçlüler yoksulları sömürür, hegemonik kuvvetler sa- 
vaşlar çıkartır, zalimler haksızlıklarına devam eder vs. Ya da neden yıkıcı bir 
deprem, her şeyi önüne katıp götüren bir sel felaketi, afetler, tsunami, toprak 
kayması, hortum, kasırga, yanardağ masum insanları kitleler halinde öldürür? 

d) Bazen önleyici tedbir almak daha büyük yıkımların önüne geçer. Belirti- 


488 ALI BULAÇ-KUR'ÂN DERSLERİ/DİRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


leri ortaya çıkmış bir hastalığı önlemek için gerektiğinde acı ilaç içirilir. Çocuğun 
öldürülmesi gibi. Ancak bu, hiçbir zaman saltanat ve taht için kundaktaki bebek- 
lerin veya masum çocukların öldürülmesinin cevazı değildir. Zira zahire göre dü- 
şünüp hüküm veren şeriatın tebliğcisi ve uygulayıcısı bir peygamber olarak Hz. 
Musa anlaşılabilir tepkiler verir. Bu da Hızır aleyhisselâmın peygamber olmadı- 
ğının göstergesidir. Aslolan zahirdeki amellere göre gerekli hükümlerin verilme- 
sidir. Misal âlemine ait bir zatın veya beşer kılığına girmiş bir meleğin, eşya ve 
olayların başka boyutlarının varlığına işaret etmek üzere yaptığı işler biz insan- 
lar için referans değildir. Bir peygamberin sabretmeyip tepki gösterdiği karar ve 
uygulamaları sıradan insanların kabullenip itaat etmeleri tabii ki düşünülemez. 

e) Peygamberler dahi, -kendilerine Allah tarafından bildirilmedikçe- gaybı 
bilemezler. Her üç olayın arkasından vuku bulacak gelişmeleri Musa aleyhis- 
selâm görebilmiş, öğrenebilmiş değildir. Hızır aleyhisselâmın sahip olduğu bil- 
giler Allah katındandır, kendi çabasıyla öğrenmiş değildir ancak bu dahi, Allah 
katındaki bilgilerin tamamına veya önemli bir bölümüne sahip olduğu anlamına 
gelmez. Sadece Yüce Allah, ona ne kadarını öğretmişse o kadarını bilmektedir, 
yoksa kendisi de gayba vakıf değildir. Başka bir deyişle, hiç kimse “Ben ledün 
ilmine vakıf oldum” deyip gaybı bildiğini veya şeriatın bilinen esaslarına aykırı 
tebliğ ve telkinlerde bulunamaz. İnsanın ulaşabileceği son sınır bilgiler, “Bir ku- 
şun gagasıyla denizden aldığı birkaç damla su kadar bile değildir.” (Aynı hadis.) 

f) Hakikat şu ki Allah'ın muradı ile insanın iradesi aynı yönde değildir. Al- 
lah her şeyin ve her fiilimizin iyi (ma'ruf) olmasını murat eder, bize hayır ve 
iyilik diler. Ne var ki bizim önyargılarımız, nefsimizin istek ve tutkuları, eksik 
bilgi ve gözlemlerimiz, etkisinde kaldığımız çeşitli faktörler sonucu hakika- 
tin, Allah'ın muradının ne olduğunu bilemiyor, zahire göre hareket ediyoruz. 
Allah'ın muradına uygun isabetli hareketin teminatı beşeri iradenin ilahi hü- 
kümlere göre tecelli etmesidir, biz sadece bundan sorumluyuz. Bu ideal olan 
ile reel olan arasında denge ve uyum sağlamanın de en güvenilir yoludur. 

Her üç olayda dikkat çekici önemli nokta geminin “yoksullar (mesakin)” 
için özürlü hale getirilip zorba kraldan kurtarılması; inkâr ve azgınlığa düşece- 
ği bilinen bir çocuğun “mü'minebeveyn”i için öldürülmesi; hazineleri erginlik 
çağına kadar korunan “iki öksüz çocuk.” Olayların hakikatinde iman, yoksulluk 
ve hakkın korunması mesajı yatmaktadır. Zor bir yolculuk ve kabullenilmesi 
güç bir öğrenme süreci olsa da, bu yolculukta: 

aa) Hz. Musa esaslı bir eğitimden geçmiştir. Bu, Efendimiz (s.a.)'in Hira 
Dağı'nda geçirdiği manevi eğitimi hatırlatmaktadır. Fransız bilim adamı L. 
Massigon'a göre: işaret edilen bu üç olay, üç önemli mesaj veriyor. 
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Birinci olay: Allah iradesine tabi olup, inanmanın üstünlüğünü, 

İkinci olay: Hz. Musa'nın karşısına çıkarılan Hz. Hızır'ın ilahi takdirin sır- 
larının insanlar tarafından çözülemeyeceğini, 

Üçüncü olay: Buna rağmen, insanın kendini buna karşı koymaya çalışmak- 
tan alıkoyamadığı noktaları İslamiyet mükemmelce anlattığını belirtmiştir. 

Mevlana, bu olayı şöyle yorumlar: “İki deniz can ve beden denizleridir. Bu 
iki denizin kavuştuğu yer insanın varlığıdır. Balık hayattır. Denize atlaması, 
bedenin hayat bulması, canın bedenle görünmesidir. İzlerine basıp geri dön- 
meleri, yaratılışta ki temizliğe, fıtrata dönüştür. Bulduğu kul yani Hızır, kutsi 
akıldır. Ona Tanrı tarafından belletilen bilgi, vasıtasız olarak ilham edilen ilahi 
bilgidir. Binilen gemi, beden gemisidir. Geminin delinmesi, riyazetle, ibadetle 
bedenin ve bedenle alakalı işlerin noksanlaşmasıdır. Öldürülen çocuk nefistir. 
Vardıkları köy bedene ait kuvvetlerdir. Hızır'ın düzelttiği duvar, tam inanç du- 
varıdır ki bu makam da can, “Nefs-i Mutmainne” adını alır. Gemi sahibi olanlar, 
bedende ki hayvani kuvvetler ve zahiri duygulardır. Sağlam gemileri zapteden 
padişah “Nefs-i Emmare”dir. Öldürülen çocuğun temiz ve mü'min anası, ba- 
bası can ve bedenin tabiatıdır. Duvarın altında ki define, marifet definesidir. 
Duvar bedendir. Define sahibi iki yetim, kutsi candan ayrılmış nazari ve ameli 
ve anlayış kabiliyetidir.” evi eğitimi hatırlatmaktadır. 

bb) Hz. Musa şeriatı temsil ediyor. Nitekim tarihsel olarak Hz. Musa anıl- 
dığında akla şeriat gelir. Bu olayla Hz. Musa kavmine her şeyi maddi-zahiri bo- 
yutundan algılama hatasına düşmemelerini öğütler. Her olayın maddi-zahiri 
yanında manevi-batıni boyutu da vardır. Şeriatı deruni-enfüsi eğitimle, zahiri 
batınla tamamlamak gerekir. Salt şeriat ve zahir, dini maddileştirir, dünyevi- 
leştirir. Hz. İsa gibi bazı elçiler de ortada görülen lüzum üzerine dinin manevi 
boyutuna daha çok önem verirler. Maddi-manevi, dünyevi-uhrevi tebliğin ke- 
mal noktasında yapıldığı din, Hz. Peygamber'in tebliğ ettiği İslamiyet'tir. 

cc) Hızır aleyhisselâmın her üç fiili de “Şer'i emir” mahiyeti taşımaz; dolayı- 
sıyla fıkhi/hukuki manada ne bir değer taşır ne içtihatlarda delil teşkil eder. Se- 
lef âlimlerinin bu kıssayı -ve diğer kıssaları- “müteşabihat”tan saymaları önem- 
lidir; kıssadan çıkarılacak sonuçlarla fıkhi olarak amel edilmeyeceğini gösterir. 

dd) İnsanların sahip olduğu bilgilerin, ilim ve bilgi birikimlerinin bir limiti 
vardır. İnsan ürünü bilim her şeyi ihata edemez, her derde çare olamaz. “Her 
bilenin üstünde bir bilen vardır.” (12/Yusuf, 76). “El Alim” olan Allah'tır. 
Dini otoriteler, müçtehitler ve saygın bilginler de bu hakikati hatırlarında tu- 
tup kibre ve istiğna duygusuna kapılmamalı; Allah ve Resülü'nün yani Kur'an 


ve sahih Sünnet'in önüne geçme gafletine düşmemelidirler. 
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SA ÜL gar S3 Aa klz İylill Yâ ĞÜYAİ çö öz Güyİkiş 
il ga üz ŞE çat İl çiğ 08 dn BİZ yağ gal 
lağâ Lâlüe Aşğp Klas ik SA laleğ İN Cha gi 
DE garp İD Şaç İRİ İĞ ada ŞİİRİ gö) SİN 13 G Gİ 
kav İSİ GE Ağla a İİ 33) İn Cağ alk a 
yal Ga &İ Üzükliğ İLİN EŞE Alb Ul s5 Öaİ a ig 
4155 anil alla ak 131 0 gay iz Şİ ça Çay İpli 
GİS öğ İLYAS 40.3 İsi Usb ös ARİ YARİ Şİ 33 ve gili 
AR yil Gi ŞİR Nİ $5 çarp iz gl İ gay Eğl, 
Ğİ GAİN 13 İŞİ çar 3 öyzâd5 033185 Vİ lay üs öy 
öl le 555 Gİ Yali ağ $ özel zeklağ gebe 
isil 3 e ded ğa la DE gey laz çağ Gü Yazi 
söle İĞ SE İYİ 53 şü grey İk35 pğtş pll Yaz ZA, 
aile E,âİ sisli lâ İyi Alaş 1S Â5 İş kil Lâ ibi öğ 
OS av) 13 28 iy ak kağ baçlağ Ğİ yk a La gar İzin 
5 ği Aka S5 25 Alaş kğ el ASS Şa aş ld 
ARAZ yla ğ ğâl8 yali Â Geli Ağ ani UZ İŞ Çağ 
238 daş v3 ağ Gap sağı çize lay geay kaz 

gaylar Oyasi İ İŞİSŞ 6,53 E çilnE $ ağlak 
83. Sana (ey Muhammed.) Zülkarneyn hakkında sorarlar. De ki: “Size, 

ondan öğüt ve hatırlatma olarak” (bazı bilgiler) vereceğim. 


84. Gerçekten, biz ona yeryüzünde sapasağlam bir iktidar verdik ve 
ona her şeyden bir yol (sebep) verdik. 


85. Oda,biryoltuttu. 
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86. 


87. 


88. 


89. 
90. 


91. 


92. 
93. 


94. 


95. 


96. 


97. 
98. 


99. 


100. 
101. 


Sonunda güneşin battığı yere kadar ulaştı ve onu kara çamurlu 
bir gözede batmakta buldu, yanında bir kavim gördü. Dedik ki: 
“Ey Zülkarneyn, (istiyorsan onları) ya azaba uğratırsın veya içle- 
rinde güzelliği (geçerli ilke) edinirsin.” 

Dedi ki: “Kim zulmederse biz onu azaplandıracağız, sonra Rabbi- 
ne döndürülür, O da onu görülmemiş bir azapla azaplandırır.” 
Kim imân eder ve salih amellerde bulunursa, onun için güzel bir 
karşılık vardır. Ona buyruğumuzdan kolay olanını söyleyeceğiz. 


Sonra (yine) bir yol tuttu. 

Sonunda güneşin doğduğu yere kadar ulaştı ve onu (güneşi), ken- 
dileri için bir siper kılmadığımız bir kavim üzerine doğmakta 
iken buldu. 

İşte böyle, onun yanında “özü kapsayan bilgi olduğunu” (veya ya- 
nında olup-biten her şeyi) biz (ilmimizle) büsbütün kuşatmıştık. 
Sonra bir yol (daha) tuttu. 

İki seddin arasına kadar ulaştı, onların (setlerini) önünde hemen 
hemen hiçbir sözü kavramayan bir kavim buldu. 

Dediler ki: “Ey Zülkarneyn, gerçekten Ye'cüc ve Me'cüc, yeryüzün- 
de bozgunculuk çıkarıyorlar, bizimle onlar arasında bir set inşa 
etmen için sana vergi verelim mi?” 

Dedi ki: “Rabbimin beni kendisinde sağlam bir iktidarla yerleşik 
kıldığı (güç, nimet ve imkân), daha hayırlıdır. Madem öyle, bana 
(insani) güçle yardım edin de, sizinle onlar arasında sapasağlam 
bir engel kılayım.” 

“Bana demir kütleleri getirin”, iki dağın arası eşit düzeye gelince, 
“Körükleyin” dedi. Onu ateş haline getirinceye kadar (bu işi yaptı, 
sonra:) dedi ki: “Bana getirin, üzerine eritilmiş bakır dökeyim.” 
Böylelikle, ne onu aşabildiler, ne onu delmeye güç yetirebildiler. 
Dedi ki: “Bu benim Rabbimden bir rahmettir. Rabbimin va'di gel- 
diği zaman, O, bunu dümdüz eder; Rabbimin va'di haktır.” 

Biz o gün, bir kısmını bir kısmı içinde dalgalanırcasına bırakıver- 
mişiz. Sur'a da üfürülmüştür, artık onların tümünü bir arada to- 
parlamışız. 

Ve ogün, cehennemi, inkâr edenlere tam bir sunuşla sunmuşuz. 


Ki, onlar, Beni zikretme (konusun)da gözleri bir perde içindeydi. 
(Kur'ân'ı) dinlemeye katlanamazlardı. 
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Yahudilerin taktik amaçlı verdiği fikir üzerine Mekkeli müşriklerin Hz. 
Peygamber (s.a.)'e hakkında bilgi istedikleri üçüncü şahıs Zülkarneyn' dir. Ya- 
hudilere göre Hz. Peygamber Hz. İbrahim, Hz. Musa ve Hz. İsa hakkında bil- 
gi sahibi olabilirdi ama Tevrat'ta bir yerde zikri geçen Zülkarneyn (Daniel, 8: 
2-8) hakkında bilgisi olamazdı. Mekkeliler Zülkarneyn hakkında bilgi isteyin- 
ce bu ayetler indi. 

Zülkarneyn' in kim olduğu konusunda çeşitli görüşler vardır. Kimine göre 
vahiy alan bir peygamber, kimine göre Allah'ın hükümlerini tatbik edip dünyayı 
fethe çıkan salih bir kuldur. Üçüncü bir görüşe göre, burada zikri geçen Zülkar- 
neyn, Milattan önce 300 yıllarında yaşayan (ölümü, M.Ö. 323) Aristo'nun öğ- 
rencisi Makedonyalı İskender'dir. İran Kisrası olduğunu söyleyenler de vardır. 

Makedonyalı veya Büyük İskender Il. Philippos ile Olympias'ın oğludur; 
336 yılında tahta geçmiş, kısa zamanda Anadolu, İran, Suriye, Irak, Mısır ve 
Libya topraklarını hâkimiyeti altına alıp Hindistan'a kadar uzanmıştır. Hiçbir 
devletle barış yapmayı kabul etmeyen Büyük İskender tacının iki tarafında 
boynuz bulunduğundan Araplar ona “iki boynuzlu” manasında “zülkarneyn” 
demişlerdir ki, bu anlamda Zülkarneyn isim değil, lakaptır. Kur'an'da zikri ge- 
çen Zülkarneyn'inMakedonyalı İskender olma ihtimali hayli zayıftır. Zira Bü- 

yük İskender'in Allah'ın birliğine inanan biri olduğu kesin değildir, pagan olma 
ihtimali daha yüksektir. Bir set yaptığı da kesin değildir, tarihler böyle bir ka- 
yıtta veya nakilde bulunmuyorlar. Büyük İskender'in Ye'cüc ve Me'cüc adlı bir 
kavim/toplulukla karşılaştığını tarihler yazmamaktadır. 

Bazı tarihçilere göre ZülkarneynGılgameş olabilir. Hint yarımkıtası âlim- 
lerinden Mevlana Ebu'l Kelam Azad ve Ebu'lA'laMevdudi, Zülkarneyn'in İranlı 
Kuruş olduğunu söylemektedirler. İbn-i Kesir'in aktardığı bilgiye göre Katade, 
burada sözü geçen Zülkarneyn, Makedonyalı İskender değil, Hz. İbrahim za- 
manında yaşamış bulunan İskender-i Rumi'dir; aralarında iki bin yıldan fazla 
zaman vardır. Said Nursi “Ben Zülkarneyn'e İskender demem, zira isim bırak- 
maz” demiştir. Ona göre Zülkarneyn, Allah'ın kendisini teyit ettiği, hususi güç 
ve kuvvet verdiği Yemen padişahlarından bir şahıstır ki, Hz. İbrahim zamanın- 
da yaşamış ve Hızır aleyhisselâmdan ders almıştır. (Muhakemat, 59; Lem'alar, 
112.) Mitolojik anlatımlara bakılırsa Zerdüşt ve Alper Tonga göğe yükselen 
kimselerdir, Gılgameş ise ölüler dünyasına seyahat etmiştir. İdris aleyhisselâ- 
mın da göğe yükseldiğini göz önüne alanlar Zülkarneyn in İdris aleyhisselâm 
olabileceğini düşünmüş ve Kur'an'da zikri geçen üç seferin yeryüzünde değil, 
gökte vuku bulduğunu savunmuşlardır. Buna göre Zülkarneyn, göklerde yaptı- 
ğı seyahatlerde hem bugün, adına “ufolar” denen varlıklara tebliğ yapmış, hem 
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Ye'cüc ve Me'cüc denen uzaylılara karşı olağanüstü düzeyde ve donanımda 
kozmik önlemler almıştır (İskender Türe, Zülkarneyn, 2000-İstanbul.) Başka 
ve daha uc açıklamalara göre Zülkarneyn, sıradan bir insan değil, görevli bir 
uzaylı olarak dünyayı uzaylıların veya bir türlü ehlileşmeyen vahşi topluluk- 
ların istila edip tahrip etmelerinden kurtarmış, böylelikle beşeri medeniyetin 
devamını sağlamıştır. 

Zülkarneyn ile Büyük İskender'in isimleri öylesine özdeşleşmişki, İsla- 
mi edebiyatta bu konuda manzum ve mensur eserler kaleme alınmıştır. Bu 
konuda en eski manzum eser Firdevsi'ye aittir, daha sonra benzer eserler 
İskendername adı altında telif edilmiştir. Bunların içinde İranlı Nizami, Çağa- 
tay Türkçesi'yle Ali ŞirNevai; Osmanlı Türkçesi ile yazılan Ahmedi, Figani ve 
Cemali'nin İskendernameleri meşhurdur. Yine Mustakimzade Süleyman Sa- 
adettin'e (h. 1180 /m. 1764) ait “Risale fi hakkı Zülkarneyn" adlı bir eser de 
bulunmaktadır. Konuyla ilgili başka eserler de kaleme alınmıştır. 

86. ayetin açık/zahiri anlatımı Zülkarneyn'in peygamber olduğunu iddia 
edenlerin görüşlerini takviye etmektedir: “Dedik ki: -Ey Zu'l-Karneyn, (istiyor- 
san onları) ya azaba uğratırsın veya içlerinde güzelliği (geçerli ilke) edinirsin.” 
Bu kalıp, Zülkarneyn'e gelen bir ilhamdan çok, kalbine ilka olunan bir vahye 
daha uygun düşmektedir. Ebussuud Efendi, Hz. Ali'nin “Zülkarneyn ne pey- 
gamber ne hükümdardı ama Allah'ın sevdiği ve onun da Allah'ı sevdiği salih bir 
kuldu” dediğini kaydeder. Benzer görüşte olan “Mizan”ın sahibi Tabatabai'ye 
göre, Zülkraneyn'ın aldığı vahiy “ilham yoluyla amel etme”"dir ki, bunun ör- 
neği “Onu (Musa'yı) emzir” (28/Kasas, 7) cinsinden Hz. Musa'nın annesine 
gelen vahiy gibidir. Kıssanın genel anlatımından peygamber değilse de, Zül- 
karneyn'in bir peygamberin izinde ve belki çağdaşı bir peygamberin talimat- 
ları dâhilinde hareket eden salih ve mü'min bir kul-hükümdardır. Mamafih en 
doğrusunu Allah bilir. 

Zülkarneyn'in görevli bir peygamber olduğunu farzetmemiz durumunda, 
bu demektir ki Hz. Davut ve Hz. Süleyman'dan önce hükümdar-peygamber 
misyonuna sahip olmuştur. Yeryüzünde (fil-arz) güçlü, sağlam bir iktidar sa- 
hibi olmuştur. Üstelik Davud ve Süleyman Filistin ve hinterlandı bölgelerde 
hüküm sürmüşlerken, Zülkarneyn Batı'da ve Doğu'da hüküm sürmüş -tabir 
caizse- küresel/cihanşümul bir peygamber unvanına sahip olmuştur. “Fi'l- 
arz” kelimesini onun hareket noktasını teşkil eden belli bir bölge şeklinde an- 
lamak mümkün olduğu gibi Doğu ve Batı'yı içine alan yeryüzü anlamında da 
anlamak mümkün. Başındaki taçtan bir boynuz Batı, diğeri Doğu hâkimiyetini 
simgelemektedir. Mücahid “Dünyanın iki mü'min hükümdarı vardır, Zülkar- 
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neyn ve Süleyman; iki inkârcıhükümdarı vardır Nemrut ve Buhtunnasr” de- 
miştir. Zülkarneyn'in farkı Hz. Süleyman'ın “rüzgâra, cinlere ve kuşlarada söz 
geçirebilmesi”dir (38/Sad, 35). 

Onun yerküresi ölçeğinde sürdüğü hükümdarlığı konusunda Kur'an-ı Ke- 
rim, belli bir hatırlatmakta bulunmaktadır. Zülkarneyn, vahiy doğrulusunda 
hareket etmekte, ilahi hükümleri uygulamakta ve herkesin sahip olmadığı bir 
takım teknik -belki de teknolojik- imkân ve donanıma sahip bulunmaktadır. 
Ona “yeryüzünde sapasağlam bir iktidar verdik ve ona her şeyden bir 
yol (sebep) verdik” cümlesinden bu anlaşılmaktadır. “Temkin” güç ve ikti- 
dar, sağlam yerleşik hayat, soğukkanlı muhakeme ve düşünme, tedbir ve idare, 
mülk üzerinde tasarrufta bulunma gücü ve yetkisi; “sebep” ise Alusi'nin iza- 
hına göre maksada ulaştıran bilgi/ilim, kudret ve araç-gereçtir. Arapça hurma 
ağacına çıkmaya yarayan ip manasındaki sebep kelimesi yol, yöntem, araç, do- 
nanım anlamında kullanılır. Mücahid'in tasnifinden hareket edecek olursak, 
Hz. Süleyman'a Sana'dan Kudüs'e Saba Melikesi'ni anında getir(t)me imkânı 
verilmişken, anlaşılan şu ki Zülkarneyn'e de herkese verilmeyen büyük imkân- 
lar, güç ve araçlar kullanma yeteneği ve bilgisi verilmiştir. 

O da sahip olduğu imkân ve donanımı kullanarak dünyanın çeşitli bölgele- 
rine seferler düzenlemektedir. Amacının kuru bir hükümdarlık, cihan impara- 
torluğu kurmak değil, kelimenin gerçek manasında Allah'ın kelimesini yücelt- 
mektir (İ'lay-ı kelimetullah). 

Kur'an-ı Kerim Zülkarneyn' in üç önemli seferinden söz eder: Biri Batı'nın 
uç noktası, diğeri güneşin doğuş yeri, üçüncüsü iki dağın arasına sıkışıp kalmış 
bir kavmin bulunduğu bölge. Güneşin battığı yer “kara çamurlu bir göze” 
olarak tasvir edilmektedir. Tefsirciler bunun Atlas Okyanus'unun kıyıları ol- 
duğu kanaatindedirler. Atlas Okyanusu kıyıları bütün bir Batı Avrupa ülkele- 
ri (İspanya, Portekiz ve Fransa) veya Fas ve Moritanya olma ihtimali vardır. 
Anlaşıldığı kadarıyla tevhid inancından yoksun olarak yaşayan bu topluluklar 
pagan kültüre ve cahili yaşama tarzına sahiptirler. Aldığı vahiy, Zülkarneyn'i 
söz konusu topluluklara belli bir tebliğden sonra ceza vermek ile belli hukuki 
kurallar dâhilinde yaşamalarına izin vermek arasında onu muhayyer bırak- 
maktadır. Zülkarneyn, onlara baskı uygulamaz ancak aralarında hak ve hukuk 
ihlaline son veren bir sosyo-politik düzen tesis eder, hukuku ihlal etmeleri du- 
rumunda cezalandırılacaklarını, ahirette ise daha çetin bir azaba uğrayacak- 
ları uyarısında bulunur; tabii ki adil yasalara uyanlar, iyilik yapanlar da ödül- 
lendirilecektir. O zamanın şartlarına göre bunun kontra teminatlarını aldıktan 
sonra onları kendi hallerine bırakır. 
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Zülkarneyn'in bu bölgede hayat boyu kalmadığını göz önüne alacak olur- 
sak, ozaman bu toplumu sağlam ve güvenli bir “hukuk düzeni”ne kavuşturdu- 
gu, yasaları yerleşik, uygulanabilir ve korunur hale getirdiğini düşünebiliriz. 
Hukuk düzeninin tesisinden sonra kim suç işlerse, yasada tarif edildiği üzere 
cezalandırılacaktır. 

Başka tefsire göre Yüce Allah, bu salih kulunu siyasi hâkimiyeti altına aldı- 
ğı halkı zulüm ve adalet karşısında muhayyer bırakır. Bu, Allah'ın Zülkarneyn 
zulmedecek olursa onu hoş karşılayacağı veya zulmünde ona destek çıkacağı 
anlamına gelmez. Aksine bir imtihan aracı olarak eğer kudretli bir hükümdar 
olarak zulmedecek olursa kaybeder, adaletle hükmedecek olursa kazanır. Zül- 
karneyn de elbette adaletle hükmetme yolunu seçer. Muhtemelen başlarına 
onun adil yasalarını uygulayacak bir vali bırakarak Doğu'ya yönelir, yola çıkar. 

İkinci büyük sefer güneşin doğduğu yere doğrudur. Buranın Hazar denizi 
veya Hint Okyanus'u olması ihtimali yüksektir. Burada Zülkarneyn “(güneşi), 
kendileri için bir siper kılmadığımız bir kavim”"le karşılaşmaktadır. Bu topluluk 
ya çıplak veya yarı çıplak yaşamakta ya da şehir ve yerleşim birimlerinin bit- 
tiği kırsal alanda, orman, ova veya dağlarda açıkta yaşamaktadır. İşari tefsirle 
bu insanların aç-çıplak yaşadıkları sonucu da çıkarılabilir. Hint yarımkıtasında 
bugün de orman içlerinde çilecilerin, belli başlı yerleşim birimlerine geçmeyen 
toplulukların aç, çıplak veya yarı çıplak yaşayan topluluklara rastlanmaktadır. 
Muhtemelen Zülkarneyn zamanında bu daha yaygın bir durumdu, çıplaklığın 
vurgulanması kendi içlerinde dış dünyaya kapalı yaşayan insan topluluklarının 
varlığını da ima etmektedir. Afrika, Avustralya ve Latin Amerika'da orman iç- 
lerinde yaşayıp başka topluluklarla temas halinde olmayan toplulukların yarı 
çıplak yaşadıkları bilinmektedir. Orman içlerinde veya deniz kıyılarında düzenli 
barınakları olmayan bu insanlar belli ki tabiatın kucağında yaşamaktadırlar. Bu 
toplulukla Zülkarneyn arasında nelerin geçtiği anlatılmaz. Ancak şanı Yüce Al- 
lah hem dış dünyaya kapalı hallerini hem Zülkarneyn ile neler yaşadıklarını en 
iyi bilendir; olup bitenin hakikatlerini, inceliklerini, iç yüzünü O bilir. 

Zülkarneyn üçüncü sefere çıkar. İki set arasına ulaşır, burada kavrayış (id- 
rak/algı) düzeyi son derece düşük bir toplulukla karşılaşır. Belki konuşma ye- 
tenekleri dahi pek gelişmiş değildir veya Zülkarneyn' in beraberinde olanların 
bilmediği bir dili konuşmaktadırlar. Ancak o kendileriyle sahip olduğu özel bil- 
gi ve yetenek sayesinde kolayca iletişim kurar. Ondan yardım talep ederler. Sı- 
kıntıları Ye'cüc ve Me'cüc adı verilen kalabalık bir kavmin onları tehdit ediyor 
olmasıdır, kendileriyle bu kavim arasına korunma amaçlı bir set inşa etmesini 
talep etmektedirler. Buna karşılık Zülkarneyn'e vergi vermeyi teklif ederler. 
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Zülkarneyn, servet ve iktidara fazlasıyla sahip olduğunu, onların kıt kanaat sa- 
hip olduklarından vergi almayı düşünmediğini belirtip, onlara iki dağ arasına 
koruyucu bir set inşa edebileceğini söyler. 

Lisanü'l Arab sahibi İbn-i Manzur, “sed/südd” kelimesinin deliği tıkamak, 
çatlağı, yarığı kapatmak, ıslah etmek, sapasağlam yapmak, engel koymak ma- 
nalarına gelen “sedede” filinden türeme isim olduğunu söyler. Dağ, engel, ba- 
raj, bulut gibi manalarda da kullanılır. Burada ve Yasin süresinde olmak üzere 
Kur'an'da dört yerde kullanılır. Zülkarneyn, iki dağın arasını demir kütleleriyle 
doldurur, iki dağın arası eşitlenince ateş yakar, demirleri eritir; üzerine eri- 
tilmiş bakır döker, böylelikle Ye'cüc ve Me'cüc'ün akınlarının önüne geçecek 
muazzam bir set inşa eder. Zülkarneyn, sağlam bir engel (sed) inşa etmiştir, 
bunu Allah'ın kendisine bahşettiği bir rahmet olarak nitelendirmekte, hemen 
arkasından “Allah'ın va'di geldiğinde seddin dümdüz olacağını” haber ver- 
mektedir. Bu önemlidir, demek oluyor ki ileriki zamanlarda çıkışları engelle- 
nen kavim seddi aşıp harekete geçecektir. Bunun da ihbari bir ayet olduğunu 
düşünmek mümkün; birgün gelecek seddin arkasında yaşayan ve hayli kala- 
balık olan bir topluluk dünyanın her yanına dalgalar halinde yayılacaklardır. 
Buna biraz daha yakından bakalım: 

Kur'an-ı Kerim, Ye'cüc ve Me'cüc hakkında herhangi bir bilgi vermez, sa- 
dece isimlerini zikreder. Tevrat'ta geçen “Gog-Magog“un (Hezekiel, 38-39. 
baplar) bu iki kavim olduğu söylenmiştir. Yuhanna Kitabında ise şöyle bir ifa- 
de yer alır: “Ve bin yıl tamam olunca, Şeytan zindanından çözülecektir ve yerin 
dört köşesinden olan kavimleri, Ye'cüc ve Me'cüc'ü saptırmak ve onları cenk 
için bir araya toplamak üzere çıkacaktır; onların sayısı denizin kumu gibidir” 
(Yuhanna'nın Vahyi, 20: 7-8.) 

Eski müfessirlerden bazıları bu kavmin Türkler olduğunu sanmışlardır. 
Tatarlar ve Moğollar ya da Kuzeyli Kafkas kavimler için kullananlar da var. Ma- 
mafih bunun bir yakıştırma olduğu açıktır. Muhtemelen Doğu'dan gelen Türk- 
ler, arkasından Moğollar veya Tatarlar -Hülagu'nun acımasız katliamları, kural 
ve hukuk bilmez askerlerinin geçtiği şehirleri yerle bir etmeleri-, Müslüman 
ahaliyeYe'cüc ve Me'cü'ü çağrıştırmıştır. Nitekim binlercesi bir anda uçuşan, 
boyları 2-5 mm olan küçücük sineklere “tatarcık" denmiştir. Kolektif hafızada 
Ye'cücve Me'cüc kısa boylu, çekik gözlü, renkleri sarıya çalan ve nüfusları hayli 
kalabalık topluluklar olarak yer alır. 

İsimlendirme setle bir arada düşünüldüğünde Çinlileri dahi akla getirebi- 
lir. Bugün hala ayakta olan Çin seddinin Zülkarneyn tarafından inşa edildiği ta- 
biiki öne sürülemez ancak mevcut Çin Seddi'nin çok daha önceki dönemlerde, 
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bilinen tarih öncesi kadim zamanlarda inşa edilen bir seddin örnek alınarak 
inşa edildiğini pekâlâ düşünebiliriz. Bu durumda, Zülkarneyn' den yardım ta- 
lep eden kavim Türkler olabilir. Buna göre tarihte bilinenin aksine asıl saldırı- 
ya uğrayan Çinliler değil Türkler olmuştur, ilk defa set Türklerin talebi üzerine 
Çinlilere karşı Zülkarneyn tarafından inşa edilmiştir. Elmalılı, bugünkü seddin 
hicretten dokuz asır önce IV. Çin Sülalesinin Tatar ve Moğol saldırılarına karşı 
yapıldığını, bunun da Kur'an'daki tarife uymadığını söyler. Bu doğru olmakla 
beraber, ikinci dönemde Türklerin saldırılarına karşı Çinlilerin bugünkü seddi 
inşa ettikleri düşünülebilir. Yani iki set söz konusudur, biri Zülkarneyn' in yap- 
tığı ve bugün izleri kalmamış ilk set, diğeri onu ilham kaynağı alıp inşa edilen 
ikinci set. İkisi arasındaki süreklilik seddin -set fikrinin- ayırıcı engel olması- 
dır. Her durumda birileri (Türkler ve Çinliler) kendilerini başka topluluklara 
karşı korumak üzere set inşa etme lüzumunu hissetmiştir. 

Said Nursi, Muhakemat'ta Ye'cüc ve Me'cüc'ün “İki insan topluluğu” olabi- 
leceği gibi, “insan olmayan Allah'ın yarattığı iki topluluk” olabileceğini söyler 
ve bununla ilintili olarak “dünya ve medeniyeti hercümerç eden bir taife" tav- 
sifi yapar. Bu iki taife bozguncu, saldırgan, fesatçı, barbar, yağmacı bir karakter 
arzederler; set bu vahşilere karşı savunmasız ve medeni toplulukları korumak 
üzere inşa edilmiştir. Bu bize, Ye'cüc ve Me'cüc'ün “Allah'ın va'di geldiğinde” 
seddi aşıp yeryüzüne dağılacakları, hayli kalabalık nüfusları ve topladıkları 
güçle yeryüzünde varolan -adil veya adaletsiz- düzeni altüst edecekleri, en 
azından büyük savaşlara ve çalkantılara yol açabilecekleri fikrini ima etmek- 
tedir. Çin'in 20. yüzyılın son çeyreğinden başlamak üzere gösterdiği ekonomik 
performans, dikkat çekici büyümesi ve bir türlü kontrol edilemeyen nüfusu ile 
hareketsizliği ve geleneğe bağlılığı esas alan kanaatkâr Taoist ve Konfüçyanist 
kültürden vazgeçip 1,5 milyarlık devasa gücüyle kendini nefsin doyumsuz is- 
teklerini tahrik etmek demek olan ekonomik büyümeye hasretmesi ve bunun 
eninde sonunda enerji ve gıda kaynakları üzerinde başgösterecek çatışmanın 
bizzarure Çinlileri komşularına ve en çok Ortadoğu'ya -enerji ve gıda kaynak- 
larına, bununla bağlantılı enerji ve gıda nakil hatlarına- yöneltecek olması 
ayetlerin işari özelliklerinden biri kaydedilebilir. 

Nüfusu bir milyarı aşan Hindistan da geleneksel Brahmanist ve Budist 
çileci felsefeden, fakirliği yücelten inançlarından vazgeçip kendini iştahın ve 
şehvetin ideolojisi olan ekonomik büyümeye odaklamış bulunmaktadır. İki 
ülke (iki topluluk) bu satırların yazıldığı tarihte dünya nüfusunun üçte birini 
teşkil etmekte idi ki, Yuhanna Kitabı'nda sözü edilen “denizdeki kum” “meta- 
foru”nu çağrıştırmaktadırlar. Belki de Ye'cüc ve Me'cüc özel bir ırkın, Çinlilerin 
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veya Hintlilerin kavim isimleri değil, birer sıfattır. Buna göre büyük bir güce 
-ekonomik zenginliğe, sürekli yükseliş kaydeden büyümeye paralel- artan bir 
nüfusa sahip olacak ve bir noktadan sonra dalgalar halinde yeryüzüne dağılıp 
çeşitli altüstlere sebebiyet vereceklerdir. 

Her yanı altüst edip çekirge sürüsü gibi saldıracak veya etrafa yayılacak olan 
bu yaratıkların “dünya dışı varlıklar” oldukları söylenebilir mi? Modern zaman- 
larda bazı araştırmacılar birtakım analojiler yapmak suretiyle geçmişte Zülkar- 
neyn'in gezegende yaşayan türümüzü onların saldırılarından koruyup beşeri 
medeniyetin devamını sağladığını, bugün veya yarın da dünya dışı bir takım ya- 
ratıkların benzer saldırı ve istilalarda bulunabileceklerini, dolayısıyla bizlerin de 
Zülkarneyn gibi hazırlıklı ve donanımlı olmamız gerektiğini söylemektedirler. 

Kur'an-ı Kerim'de ve bundan önce indirilen kitaplarda sözü edilen Ye'cüc 
ve Me'cüc'ün belli bir bölgenin veya ırkın /kavmin insanları olmayıp, insanoğ- 
lunun batıl dünya görüşü ve açgözlülüğe, ihtirasa ve fıska batmış amelleri so- 
nucu her kavimden ve bölgeden insanların ahlaki olarak dönüşerek, tefessüh 
ederek deformasyona uğramış kitleleri olabilir mi? Şu hadis-i şerif bize bu fik- 
ri ilham etmektedir: “Birgün Hz. Peygamber (s.a.), korkudan titrer vaziyette eşi 
Zeynep bintilahş'ın yanına girdi ve Allah'tan başka ilah yoktur! Yaklaşan selden 
dolayı vay Arabın haline! Bugün Ye'cüc ve Me'cüc'ün seddinden şu kadar yer açıl- 
dı” buyurdu ve başparmağı ile şehadet parmağını birleştirerek bir halka yaptı. 
Bunun üzerine eşi ona: “Ey Allah'ın Elçisi! İçimizde iyiler varken, yine de helak 
olur muyuz?' diye sorunca, “Kötülük ve günahlar çoğaldığı vakit, evet” buyurdu.” 
(Buhari, Fiten, 4, 28; Müslim, Fiten, 1.) 

Şu soru da önemlidir: Acaba ayette zikri geçen “Allah'ın va'di geldi mi? Her 
kim iseler Ye'cüc ve Me'cüc, engelleri aşıp yeryüzünde herc-ü merce sebep ola- 

cak kitlesel akınlara başlayacaklar mı?” Bunun bugünkü politik, sosyo-ekono- 
mik okuması nedir? Bütün bunların en doğrusunu sadece Allah bilir. Bildiğimiz 
tek şey "Allah'ın va'dinin hak” olduğudur. Enbiya süresinde (21/96), seddin yı- 
kılıp Ye'cüc ve Me'cüc'ün yerlerinden çıkıp yeryüzüne yayılmaları başlamaları 
“her birinin bir tepeden akın etmeleri” kıyametin alametlerinden sayılmıştır. 

O gün geldiğinde insanlar “dalgalar halinde” yerlerinden hareket edecek- 
lerdir. Bazı tefsircilere göre söz konusu dalgalanma seddin gerisinde dünyanın 
her yanına dağılmak isteyen Ye'cüc ve Me'cüc arasında vuku bulacak, kimile- 
rine göre seddi aşıp diğer insan topluluklarıyla karıştıklarında görülecektir. 
Her halükarda zamanın sonuna doğru yaklaştığımızın göstergesidir bu. Zira 
aradaki zamanı bilmesek bile Sur'a üfürüleceği ve kıyametin kopacağı belir- 
tilmektedir (Bkz. 6/En'am, 73 ve 36/Yasin, 51). Kıyamet kopup da hesap gö- 
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rüldükten sonra inkâr edenler müstahak oldukları cehenneme atılacaklardır. 
İfadede ironi olduğu açıktır: Cehennem onlara sunulacaktır (26/Şuara, 91). 
Onların büyük suçu yüce Allah'ı anmıyorlardı, gözlerinin önündeki mucizeleri, 
ayetleri, hüccet ve kanıtları görmezlikten geliyorlardı, Kur'an'ı dinlemeye bile 
tahammül edemiyorlardı (20/Taha, 124-126; 35/Fatır, 19-23). 

Zülkarneyn' in zikrinden çıkacağımız önemli sonuçlar vardır: 

1) Beşeriyetin tarihi kayıt alınanın ötesinde sayısız olaylarla doludur. Bi- 
zim yazıya geçirebildiğimiz tarihi olaylar son derece sınırlıdır. Tarihi kendi 
seçmelerimiz çerçevesinde birtür resmederiz. Oysa olayların gerçeğini, özünü 
bilen sadece Allah'tır. 

2) Büyük savaşlar, katliamlar yapmadan da ülkeler fethedilebilir. Zülkar- 
neyn ister Batı'ya ister Doğu'ya veya iki dağın arasına düzenlediği seferlerde 
olsun, kan dökücü olmadan sözünü geçirmiş, adil bir düzen tesis edebilmiştir. 
Hakiki, etkili ve sürekli fetih sözün gücüyle yapılandır. Şu halde söz ve güzel 
ahlak silah ve maddi kuvvetten önce gelir. Nitekim İslam'ın Arap yarımada- 
sından çıkıp kısa zamanda batıya, doğuya ve kuzeye yayılması öncelikle sözle 
(ilahi mesajın kurtarıcılığı) ahlaki pratikle olmuştur. 

3) Zülkarneyn Batı'ya yaptığı seferde muhtemelen pagan yaşayan toplu- 
lukları baskı altına almadan veya kılıçtan geçirmeye kalkışmadan adaleti tesis 
edecek yasaları yürürlüğe koymuş, kendine bağlı bir yönetimi tesis etmekle 
yetinmiştir. 

4) Doğu'ya yaptığı seferlerde ganimet, yağma ve talan söz konusu olma- 
dan sahip olduğu güç ve kudreti toplumsal yarar ve iyilikte kullanmış, insanla- 
ra karşılıksız-ivazsız yardımda bulunmuştur. 

5) Belki de ilk küresel barışı, adalete dayalı dünya düzenini kuran Zülkar- 
neyndir. Bu salih kul ilahi mesajı, iyiliği ve adaleti yer küresinin her köşesine 
taşımış, bütün yeryüzünü sulh ve salaha kavuşturmak istemiştir. 

6) “Âlemlere rahmet olarak gönderilen” bir peygamberin (21/Enbiya, 
107) müntesipleri ve “insanlar için hayırlı bir ümmet olarak çıkarılan” (3/ 
Âl-i İmran, 110) biz Müslümanlar aynı ruh ve idealler etrafında yani rahmet, 
adalet, ahlak, özgürlük ve barış zemininde bir yeryüzü düzeni kurabiliriz. Bu 
düzenin esası “ma'ruf'un emredilmesi, münkerin yasaklanması”dır. 
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102. İnkâr edenler, Beni bırakıp kullarımı veliler edindiklerini mi san- 
dılar? Gerçekten Biz cehennemi kâfirler için bir durak olarak ha- 
zırlamışız. 

103. De ki: “Davranış (ameller) bakımından en çok hüsrana uğrayacak 
olanları size haber vereyim mi?” 

104. “Onların, dünya hayatındaki bütün çabaları boşa gitmişken, ken- 
dilerini gerçekte güzel iş yapmakta sanıyorlar." 

105. İşte onlar, Rablerinin âyetlerini ve O'na kavuşmayı inkâr edenler- 
dir. Artık onların yapıp-ettikleri boşa çıkmıştır, kıyâmet gününde 
onlar için bir tartı tutmayacağız. 

106. İşte, inkâr etmeleri, âyetlerini ve elçilerimi alay konusu edinme- 
lerinden dolayı onların cezası cehennemdir. 

107. İmân edip salih amellerde bulunanlar... Firdevs cennetleri onlar 
için bir “konaklama yeridir: 


108. Onda ebedi olarak kalıcıdırlar, ondan ayrılmak istemezler. 


İnkârcıların yanılgısı dünyayı “Allah ve ahiret yokmuş” gibi tasarlayıp ya- 
şamalarıdır. Allah'ı hayatından dışarı çıkardığını düşünen kimse yanılır, zira 
insan olması hasebiyle mutlaka bir başkasının yardımına lüzum hisseder, ih- 
las ve samimiyet olmadığı zaman insanlar elbette başkalarına bir fayda sağla- 
dıklarında bunun karşılığını ister ve genellikle Allah rızası ve genel toplumsal 
fayda olmadığı durumlarda insanlar birbirlerinin kulu-kölesi olur (7/A'raf, 3). 
Eşitsiz ve adaletsiz hiyerarşi ve dayatılmış işbölümü insanın özgür tabiatına 
aykırıdır, çünkü söz konusu adaletsiz ilişki ancak bağımlılığın kurumsallaşma- 
sıyla ayakta durur. Hâlbuki insanın insana sağladığı fayda sınırlıdır, aldıkları 
düşünüldüğünde de karşılığı pahalıdır. Bu açıdan akıllı insan Allah'tan başka 
kimseyi veli edinmez, sadece O'na itimat eder, hakiki fayda ve yardımı O'ndan 
umar. Allah'ı veli edinen insan iş ve hizmet takasında, onayladığı işbölümü ve 
hiyerarşide pazarlık gücü yüksek olur, ne zulmeder ne mazlum olmayı kabul- 
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lenir. Allah'ı hayatından çıkardığını düşünüp nefsinin dilediği gibi yaşayan ve 
bunu da tam başaramayıp başkasını dost-veli edinenlerin uğrayacakları son 
durak cehennem olacaktır. 

Bu profilde olanlar maddi ve dünyevi hangi başarı ve güç sahibi olurlarsa 
olsunlar, nihayeti itibariyle yapıp ettikleri boşa çıkmıştır. “Habita” hayvanın 
zehirli bitki yiyip karnının şişmesi ve patlaması haline denir. Gaflet (aymaz- 
lık) içinde olan insan da helal haram dinlemeden, kul hakkı gözetmeden işler 
yapar, bunların “güzel” olduğunu da düşünür, oysa zehirli bitkinin kana karı- 
şıp karnı patlatması gibi, meşru olmayan fiiller insanın iç dünyasına nüfuz et- 
tikten sonra ruhunu kirletir, bütün yapıp ettiklerini boşa çıkarır. Böylelerinin 
sonu tabii ki hüsran ve ziyandır. (7/A'raf, 147; 14/İbrahim, 18.) 

Dünyada nice itibarlı, yüksek makam ve şöhret sahibi kimse var ki, ahi- 
rette herhangi bir değere ve itibara sahip değildir. Efendimiz (s.a.) bu ayete 
atıfta bulunarak şöyle buyurmuştur: “Kıyamet günü nice şişman ve iri cüsseli 
adam gelir ki, Allah katında sivrisineğin kanadı kadar ağırlığı yoktur” (Buhari, 
Tefsir, 18/6; Müslim, Sıfatu'l münafikin, 18). Bu insanlar dünyada her yaptıkla- 
rının son derece güzel, yararlı ve anlamlı olduğunu sanıyorlardı, yanıldıklarını 
anlayacaklardır. Kıyamette ölçüye, tartıya dahi alınmayacak yani kendilerine 
herhangi bir ödül verilmeyecek. (2/Bakara, 217.) 

Sonunda hüsrana uğrayacak olanların temel yanılgısı şuydu: Allah'ın indir- 
diği ayetleri kaale almıyorlar, üzerinde tefekkür etmiyor ve hayatlarını bunlara 
göre tanzim etmiyorlardı; dahası ahirete inanmıyor yani günün birinde Allah'ın 
huzuruna çıkıp hesap verecekleri hakikatini reddediyorlardı. Gerçeği ve doğru 
yolu onlara hatırlatanları da alaya alıyorlardı (21/Enbiya, 36). Söz konusu inkâr- 
cılar Yüce Allah'ın apaçık hüccetlerini, burhan ve delillerini inkâr edip O'nun 
gönderdiği elçileri de alaya aldıklarından cezaları cehennem olarak takdir edil- 
miştir. İman edip salih amellerde bulunanlar elbette Firdevs cennetlerine konu- 
lacaklardır. Yani cennetin ortası, ağaçların en bol, sularının kaynağında fışkırdı- 
ğı en seçkin yere. (35/Fatır, 33-35.) Dünya sınavını başarıyla bitirenler Firdevs 
cennetlerinde ebedi olarak kalacak ve oradan ayrılmak istemeyeceklerdir. 
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109. De ki: “Rabbimin sözleri(ni yazmak) için deniz mürekkep olsa ve 
yardım için bir benzerini (bir o kadarını) dahi getirsek, Rabbimin 
sözleri tükenmeden önce, elbette deniz tükeniverirdi. 

110. Deki: “Şüphesiz ben ancak sizin benzeriniz olan bir beşerim; yal- 
nızca bana sizin ilâhınızın tek bir ilâh olduğu vahyolunuyor. Kim 
Rabbine kavuşmayı umuyorsa, artık salih bir amelde bulunsun ve 
Rabbine ibâdette hiç kimseyi ortak tutmasın.” 


Şanı Yüce Allah “El Alim'dir yani ilmin, bilginin tümü O'ndadır, O'nun ka- 
tındadır. Biz insanlar, O alim olduğu için biliriz, bilmek isteriz, bilginin peşinde 
koşarız. İlmin menşei, tamamı O'nda olduğuna göre, insanın “bilmesi gereken 
ilk bilgi” bilme gücünün ve ihatasının sınırlı olduğu gerçeğidir. İnsanın bilgisi 
ile Allah'ın ilmi mukayeseye dahi konu olamaz. Öyle ki bütün denizler mürek- 
kep olsa ve bir o kadarı dahi getirsek yüce Allah'ın sözleri yani ilmi tükenme- 
den denizler tükenir. Lokman süresinde (31/27) “Yeryüzündeki ağaçların 
tümü kalem ve deniz de ardından yedi deniz daha eklenerek (mürekkep) 
olsa, yine de Allah'ın kelimeleri (yazmakla) tükenmez” buyrulmaktadır. Bu 
ayetlerde geçen “Allah'ın kelimeleri” ezeli ve ebedi ilmi ve hikmetidir, yoksa 
Kur'an-ı Kerim değildir. Kur'an, Allah'ın ilminden vahiyle bize tebliğ edilmiştir, 
varlık âlemi, maddi tabiat, hayatımız ve anlam dünyamız için bize ışık tutmak- 
tadır. Kur'an vahyinin ışığında bilgi sahibi olur, yüce Allah'ın Peygamber'ine 
bahşettiği bilgi ve hikmetten istifade ederiz. 

Kur'an-ı Kerim Allah'ın bütün ilmini ihata etmediği gibi, Hz. Peygamber de 
bu ilmin tamamını ihata edemez. Nihayetinde O bir beşerdir. Her şeyi bilmesi- 
ne gerek yoktur, her şey ona bildirilmiş de değildir. (Diğer dinlerde peygamber 
algısı, peygamberlere karşı takınılan tavır ve 'beşer-peygamber' için bkz. 4/ 
Nisa, 155; 9/Tevbe, 30; 17/İsra, 93 ve 41 /Fussilet, 6). Sözgelimi bu sürede an- 
latılan Ehl-i Kehf, Musa-Hızır ve Zülkarneyn kıssalarını bilmiyordu, Yüce Allah 
ona bildirdi, o da öğrenmiş oldu, elbette biz de! Bütün elçilerin ve Son Elçi'nin 
tebliğlerinin özeti şu cümleye dayanır: “Allah birdir ve O'ndan başka tanrı yok- 
tur” Bu mesajı doğru algılayan ve anlayan kimsenin bundan sonra yapacağı 
şey salih amellerde bulunmak, kendine, ailesine, yakın çevresine ve bütün in- 
sanlara yararlı hizmetlerde bulunmak, eninde sonunda Rabbinin huzuruna çı- 
kacağını aklından çıkarmamak ve ibadetlerinde Allah'tan başka kimseyi ortak 
etmemek, her fiili ve ibadeti sadece Allah için yapmak. 

Kehf (18) süresinin tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


19- Meryem Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 98 âyettir. İsmini 16-34 arası ayetlerde anlatılan 
Meryem'den almaktadır. 58 ve 71. ayetlerin Medine'de indiğine ilişkin görüşler 
vardır. Fatır (35) süresinden sonra, Taha (20) süresinden önce inmiştir. “Rah- 
man” isminin geçmesi ve musikisi dolayısıyla Rahman süresine benzetilmiştir. 


paz3il gaZ$II SİN eş 

Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 
Ella 485 gli Âİ gr İS ANE Gl aş 385 iğ dani 
İ5 GLA SAİM Maklş Şe şalkadl GA Çİ 2 ÜS gep a3 
ia çgel35 öze IŞİ! Lis iş ey ÜR iş Gl, Sİ 
Siyka$ Jİ ya İiiğ şii 0 y iş GĞAİ ğa Jüçö böle şll 
Yal şiş AL göl Aİ SE gaya 5alazIş 
BA iz ap ür çöl e pik üz a 
383 a e şa a e 
AGİ MAĞ Jyazle 5 lâ çay İLA BE çala 8 da GE li 
GESİ! da dağ8 İk gök (0) Üye Şİ ELİ Zel KS Yİ 
gı) LAZ 65) İyi Ğİ çal 3 


1. Kaf,He,Ye, Ayn,Sâd. 
2. — (Bu,) Rabbinin, kulu Zekeriya'ya rahmetinin zikridir. 


3. o Hanio, Rabbine gizlice seslendiği zaman; 


dlğİZ > 
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4. Demişti ki: “Rabbim, şüphesiz benim kemiklerim gevşedi ve 
baş(ımdaki saçlar), yaşlılık aleviyle tutuştu; ben sana duâ etmekle 
mutsuz olmadım.” 


5. “Doğrusu ben, arkamdan gelecek yakınlarım adına korkuya ka- 
pıldım, benim karım da bir kısır (kadın)dır. Artık bana kendi ka- 
tından bir yardımcı armağan et.” 

6. “Bana mirasçı olsun. Yakupoğullarına da mirasçı olsun. Rabbim, 
onu (kendisinden) razı olunanflardan) kıl.” 

7. (Allah buyurdu:) “Ey Zekeriya, şüphesiz biz seni adı Yahya olan bir 
çocukla müjdelemekteyiz; biz bundan önce ona hiçbir adaş kıl- 
mamışız.” 

8. oDediki: “Rabbim, karım kısır (bir kadın) iken, benim nasıl oğlum 
olabilir? Ben de yaşlılığın son basamağındayım.” 

9. (Ona gelen melek:) “İşte böyle” dedi. “Rabbin dedi ki: -Bu benim için 
kolaydır, daha önce sen hiçbir şey değil iken, seni yaratmıştım.” 

10. Dedi ki: “Rabbim, bana bir alâmet (âyet) ver." Dedi ki: “Senin alâ- 
metin, sapasağlam iken, üç tam gece insanlarla konuşmamandır.” 

11. Böylelikle (Zekeriya) mescitten kavminin karşısına çıkıp onlara 
(şu anlamları) işaret etti: “Sabah akşam tesbih edin.” 


Birinci ayette geçen “Kaf, He, Ye, Ayn, Sâd” huruf-u mukattaa olup bununla 
ilgili Bakara süresinin girişinde (2/1) geniş bilgi verilmişti. 

11. ayete kadar anlatılanlar keremi ve bağışı bol olan Allah'ın sadık kulu 
Zekeriya aleyhisselama rahmetini konu edinir. Kur'an-ı Kerim'de bu süreden 
başka Hz. Zekeriya üç yerde daha geçer (3/Âl-i İmran, 37-41; 6/En'am, 85 ve 
21/Enbiya, 89). Mevdudi, burada anlatılan Zekeriya'nın, Tevrat'ta öldürüldüğü 
yazılı olan peygamber Zekeriya olmadığını belirtir. M.Ö. Birinci yüzyılda ya- 
şayan Hz. Zekeriya dört İncil'den sadece Luka'da yer alır. (Luka, 1: 1-80). Lu- 
ka'da Yahudiye kralı Hirodes (Herod) zamanında Abiya bölüğünden, Harun'un 
soyundan geldiği ve karısının isminin Elizabet olduğu yazılır. Karısı tarafın- 
dan Hz. İsa'nın annesi Meryem'le akrabadır, Elizabet'in Meryem'in teyzesi ol- 
duğu söylenir. İncil'deki sıfatı kâhindir (kohen) olup, İslam'ın tarif ettiği bir 
peygamberden çok; dindar, duayı ve törenleri yöneten yüksek sınıftan bir din 
adamıdır (Luka, 1: 6-7). Yahudi doktrinine göre Zekeriya bir peygamber değil- 
dir, zira 39 kitaptan oluşan Tevrat'taki Nevim /Nebiler bölümü kitaplarından 
Malaki'den sonra peygamber geldiği kabul edilmemektedir (Malaki, 4: 5). Bir 
bakıma peygamberlik mührü Malakiden sonra vurulmuştur. Yahudi metinleri 
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Zekeriya aleyhisselama çirkin isnatlarda bulunmaktadır. Kur'an-ı Kerim, onu 
Nuh aleyhisselam ile başlayan peygamberler zincirinin bir halkası yani Al- 
lah'ın bir elçisi olarak takdim eder (bkz. 6/En'am, 83-86). 

Hz. Peygamber'den gelen bir hadise göre “Zekeriya aleyhisselâm geçimini 
marangozluk yaparak sağlardı” (Müslim, Fezail, 169). Kıssa, Allah'ın Hz. Zeke- 
riya'ya bir rahmeti çerçevesinde anlatılır. Esasında yüce Allah'ın Hz. Zekeri- 
ya'yı elçi olarak seçmiş olması rahmetinin bir sonucuydu ancak Hz. Zekeriya, 
kendisinden sonra yakın çevresinde tebliğ, irşat ve davet misyonunu sürdüre- 
cek kimseyi görmediğinden, Yakupoğullarının isyan ve günaha saplanmama- 
ları için bir yardımcı dilemektedir. Zekeriya aleyhisselâm, mal-mülkü koruya- 
cak -ki zaten malı-mülkü yoktu- veya mensup olduğu aile veya boyun siyasi 
ve askeri gücünü devam ettirecek bir “erkek çocuk (gulam)” istiyor değildir, 
istediği Yakupoğullarının dini ve ahlaki selametini sürdürecek ve onun yolun- 
dan gidecek manevi bir liderdir. Anlaşıldığı kadarıyla duasını da sessizce yap- 
makta, kimsenin duymasını istememektedir (3/Âl-i İmran, 38). Zira istediği 
olağanüstü bir olaydır, kemikleri gevşemiş, saçlarına yaşlılık aleviyle ak düş- 
müş, karısı da kısır olan birinin çocuk istemesi olacak şey değildir. Fakat zaten 
makbul dualardan biri de “yalvara yakara ve gizlice yapılan dua” (7/A'raf, 55) 
değil midir? Hz. Peygamber (s.a.) de şöyle buyurmuştur: “Zikrin hayırlısı gizli, 
rızkın hayırlısı da yeterli olandır” (Müsned, |, 172). 

Hz. Zekeriya duanın anlamını en iyi bilen bir peygamber olarak hayatı bo- 
yunca dua etmiştir, dua onu sıkmamış, mutsuz etmemiş, dua edip de eli boş 
kalmamıştır (bkz. 48. ayet). Talep ettiği kendisinden sonra mirasçı olacak bi- 
ridir. Hz. Zekeriya da manevi bir mirastan söz etmektedir “Miras”ın ne oldu- 
ğu konusunda çeşitli görüşler öne sürülmüştür: Kimine göre peygamberlik, 
kimine göre ilim ve hikmet, kimine göre sahip olduğu mal mülktür. Sonuncu 
ihtimal son derece zayıf görünmektedir. Çünkü Şii otoritereler aksini iddia 
etse de, hadis kaynaklarında yer alan bir rivayete göre Hz. Peygamber şöyle 
buyurmuştur: “Biz peygamberler topluluğu miras bırakmayız, bıraktıklarımız 
sadakadır” (Buhari, Hums, 1; Müslim, Cihad, 54.) Bir başka hadis de şöyle- 
dir: “Âlimler peygamberlerin mirasçılarıdır. Peygamberler miras olarak ne 
dirhem ne dinar bırakmışlardır, onların miras olarak bıraktıkları şey ilimdir” 
(Ebu Davud, İlim, 1; Tirmizi, İlim, 19). Hz. Ömer'den gelen bir rivayete göre bu 
hüküm sadece Hz. Peygamber için geçerlidir (Buhari, Farzu'l humus, 1). Hz. 
Zekeriya'nın kendi soyundan ona ve kavmine mirasçı olacak bir veli dilemiş- 
tir, Hz. Süleyman babası Hz. Davud'a mirasçı olmuşsa da (27/Neml, 16), pey- 
gamberlik babadan oğula devredilen bir miras değildir. Allah dilerse bir pey- 
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gamberden sonra çocuğunu peygamber kılar. Bu durumda kendisinden sonra 
Hz. Zekeriya'nın misyonunu, tebliğ, irşat ve davet misyonunu devam ettirecek 
hikmet ve ilim sahibi bir çocuk dilemiş olması daha kuvvetli ihtimal görün- 
mektedir. Belki de beklemediği bir bağışa sahip olmuştur, duası kabul edilip 
de kendisine bağışlanan çocuk Yahya aleyhisselam bir peygamberdir (3/Âl-i 
İmran, 39; 21/Enbiya, 90). En doğrusunu Allah bilir. 

Yüce Allah ona çocuk müjdesini verdiğinde şaşkınlığa düşer. Burada belli 
belirsiz bir paradoks gözükmektedir; zira bir yanda çocuk sahibi olmak için 
dua etmekte, öte yanda çocuk sahibi olacağını anladığında şaşırmaktadır. Her 
iki durum iki farklı insan boyutudur. Bir boyutu Allah'a olan sonsuz itimat, 
güven ve inancın eseri olarak -eğer O dilerse- bize istediklerimizi sağlayabi- 
leceğine olan inanca dayalı dua yani Allah'ın olaylara müdahalesini celpetme 
boyutu; diğeri fizyolojik yasalarla ilgili boyutudur. Varlık âleminde ve maddi 
tabiatta her şey yasalara göre işler, bu böyledir ve maddi-gündelik hayatımızı 
bilinen tabiat yasalarının değişmezliği sayesinde sürdürebiliyoruz, eğer yasa- 
ların değişmezliği olmasaydı bir gün yer çekimi olur ertesi gün olmazdı; bir 
durumda ateş yakar başka durumda yakmaz, bulutlardan yağmur yağmaz, 
ağaçlar meyve vermezdi vs. 

Ancak varlıkta mutlak determinizm olmadığına göre, yüce Allah dilerse bi- 
linen tabiat yasalarının üstünde başka varlık mertebelerinin yasalarını devreye 
sokar veya başka yasalar ihdas eder, bizim varlık alanımıza ilişkin yasaları iptal 
eder, böylelikle olmayacak gibi görünen olaylar vuku bulur, hayli yaşlı bir kadın 
çocuk doğurur. Daha önce buna benzer bir heyecan ve şaşkınlığı Hz. İbrahim 
ve karısı Sara da yaşamışlardı (11/Hud, 72). Sara, çocuk doğuracağını öğrendi- 
ğinde eliyle yüzüne vurup “Kısır-yaşlı bir kadın mı doğuracakmış?” diye çığlık 
atmıştı (51/Zariyat, 29). Sara veya Hz. Zekeriya'nın karısı şaşırıp dilleri tutulsa 
da, bu Allah için pek kolaydır. Dilerse yaşlı bir erkekten ve kısır bir kadından 
yüce Allah çocuk nasip eder. Gökleri ve yeri yoktan var eden Yüce Allah, dilerse 
yaşlı bir kadının çocuk doğurmasını sağlamaz mı? (2/Bakara, 117) Süleyman 
Ateş, Azerbaycan'da 120 yaşındaki bir erkek ile 92 yaşındaki bir kadından her- 
hangi bir tıbbi müdahale olmaksızın çocuk doğduğunu kaydeder. Dünyaya gelen 
insanların tümü, doğumlarından önce yokturlar (76/İnsan, 1), Yüce Allah onları 
kudretiyle yaratır, Hz. Zekeriya da öyle yaratılmıştır, o halde ilahi kudretin tecel- 
lisi açısından bunda şaşılacak bir durum olmaması gerekir. 

Buna rağmen bir alamet isteyince, Allah ona üç gün boyunca konuşmadan 
sadece gerektiği durumlarda işaretleşmesini emreder (3/Âl-i İmran, 41). 10. 
ayette “üç tam gece” işaretleşerek kavmiyle iletişim sağlanması istenir. Âl-i İm- 
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ran, 41'le bir arada düşünüldüğünde sürenin “üç tam gün” olduğu anlaşılmak- 
tadır. Tefsircilere göre bunun üç sebebi olabilir: Bir, heyecan ve sevinçten dili 
tutulmaktadır, diğeri yüce Allah'ı aralıksız tesbih ve zikretmek istemektedir, 
araya tek bir dünya kelamı girmesin diye işaret dilini kullanmaktadır. Luka 
İncil'ine göre ise “üç gün konuşma yasağı” “Bu sözlerime inanmadın, şu anda 
dilin tutulacak ve bunlar oluncaya kadar hiç konuşmayacaksın” (Luka, 1: 20) 
şeklinde ceza olarak takdir edilmiştir. Kur'an-ı Kerim, bu yanlış bilgiyi tashih 
etmektedir. 

Giderek maddileşme yönünde eğilim gösteren bir topluma, iki yaşlı in- 
sanın çocuk sahibi olacağı haberi verilebilir ancak ikna edilmeleri neredeyse 
imkânsızdır, böyle bir durumda susmak en iyisidir. Bu, bir hakikati, bir davayı 
eğer anlatmak mümkün değilse muhataplarla gereksiz tartışma, polemik ve 
cedel içine girmektense susmayı tercih etmenin daha hayırlı olduğunu ima 
eden ilginç bir olaydır. Hz. Zekeriya kavmini sabah akşam tesbih etmeye çağır- 
ma görevini yerine getirirken, söz yerine işaret dilini kullanmıştır ki, bu yerine 
ve önemine göre tebliğ görevinin hiçbir şekilde ihmal edilmeyeceğine dair bir 
delil görülebilir, 

7. ayette bizim adaş olarak çevirdiğimiz “semiyye"ye üç anlam verilmiştir: 
Hz. Yahya'dan önce başka hiç kimseye “Yahya” isminin verilmemiş olması; ben- 
zersiz bir kişi olması; sadece yüce Allah'ın ona doğumundan önce isim vermesi. 
Şu veya bu, Hz. Yahya'nın hayli yaşlı bir karı-kocanın çocuğu olarak dünyaya gel- 
mesi kendi bağlamında bir mucizedir ve bunun bu şekilde gerçekleşmiş olma- 
sının sebeplerinden biri, kısa bir süre sonra bakire Meryem'den babasız olarak 


Hz. İsa'nın doğumuna toplumu zihinsel ve ruhsal olarak hazırlamaktır. 
Bizim “mescid” olarak çevirdiğimiz mihrap aslında bir oda, yüksekçe yer 
demektir. Taberi, mabedin ön kısmı olduğunu söylemiştir. (Bkz. 3/Âl-i İmran, 


37,39 ve 38/Sad, 21.) 
Gİ ğa Gü35 (ir) Üe ASE BİZ ö3â, ESİNİ Gi 4 
sllağ (v0) aa KR öp aküllöş Bö vr ai 5 S5 
goy Ü5 Lai 2ği5 Sşlz ağiğ DUŞ ağı güle 
uğun doğup büyümesinden sonra ona dedik ki:) “Ey Yahya, Kita- 
12. imali tut." Daha çocuk iken ona hikmet verdik. 


Kitabımızdan ona bir sevgi duyarlılığı ve temizlik (de verdik). O, 


re çok takvâ sahibi biriydi. 
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14. Ana ve babasınaitaatkârdı ve isyan eden bir zorba değildi. 


15. Ona selâm olsun; doğduğu gün, öleceği gün ve diri olarak yeni- 
den-kaldırılacağı gün de. 


Doğup da büyüdüğünde veya başka bir deyişle vahye muhatap olduğu 
yaşa geldiğinde Yahya aleyhisselâmdan istenen, “kitaba” yani Tevrat'ta yer 
alan hükümlere, emir ve nehiylere, çerçevesi çizilen yaşama tarzına sıkı sıkıya 
sarılmaktır. Kitaba kuvvetle tutunmak demek, hükümlerin bir bölümünü alıp 
diğerlerini terketmemek, her hükmü tam ve samimiyetle yerine getirmek de- 
mektir. Dini hayat, iman, amel ve ahlaki davranışlar bir bütündür, dinin mün- 
tesipleri işlerine geleni alıp işlerine gelmeyeni kulak arkası atacak olurlarsa 
kitaba kuvvetle yapışmamış olurlar. Hz. Yahya İsrailoğullarına emredildiği gibi 
“Kitaba sıkıca sarılmak”la yükümlü kılındı (2/Bakara, 63); bunu yaptı da. Bel- 
kide kitaba yani Tevrat'ın hükümlerine samimiyetle ve sıkıca sarıldığı için He- 
rodes'e kızkardeşiyle evlenmesine izin vermedi, böylelikle hayatını kaybetti. 

İsmi “Yahya” idi, ona bu ismi yüce Allah vermişti, hep yaşayacaktı, nitekim 
onurlu, şerefli ve Allah'a sadakatle bağlı yaşayan seçkin bir elçi olarak ismiyle 
hep yaşamaktadır. Tertemizdi, hem beden hem ruh temizliğine önem veriyor, 
bunu pratik hayatında da gösteriyordu. Hıristiyanlar ona “Vaftizci John (İngi- 
lizce Saint John the Babtiste; Fransızca'da Saint Jean Baptiste; Sabiiler Yihja- 
Jahane)” adını vermektedirler, biz onun suyla arınmasını abdest (veya gusül) 
olarak anlarız. 

Bir başka özelliği “hannan” olmasıdır. Seven, koruyan, sevecen davranan, 
merhamet ve şefkat gösteren kimseye bu isim verilir ki, Allah'ın Kur'an'da 
zikredilen isimlerinden biridir. Hannan olan şahıs hem insanları inkâr ve is- 
yandan, zulüm ve günah kirlerinden kurtarmaya çalışır hem de sever, şefkat 
gösterir. Kalp inceliği bunu gerektirir. Zeyd bin Amr bin Nüfeyl, ölüm tehdidi 
altında iken Hz. Bilal için şöyle demiştir: “Allah'a andolsun, siz bu köleyi öldü- 
recek olursanız, ben onun kabrini 'hannan' edinirim.” 

Yahya aleyhisselama “hikmet” verildiği belirtilmektedir, Şevkani ve İbn-i 
Atıyye gibi tefsirciler, bunun dini hükümleri derinlemesine kavrama anlama ve 
bildikleriyle amel etme yeteneği olduğunu söylemişlerdir. Burada salt hüküm- 
lerden ibaret olduğu zannedilen Tevrat'ın hakikatte hikmet, manevi derinlik, 
sevgi ve geniş bir çerçevede takvayı da ihtiva ettiğine dair işaretler vardır. Her 
işinde ve fiilinde bereket vardı, ona verilen zekât, temizlik, bereket ve nimet ar- 
tışı olarak yansıyor, başkalarıyla olan ilişkilerinde tezahür ediyordu. Takva sahi- 
biydi, hayatı boyunca ne günah işledi ne günah işlemeyi kalbinden geçirdi. Hz. 
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Yahya gibi seçkin insanlar Tevrat'ın hem kural hem deruni boyutunu bir arada 
yaşayabilecek kimselerdir. Hz. Yahya, babasının duasıydı, her zaman anne ve ba- 
basına itaatkâr oldu, ne Allah'ın emirlerine karşı geldi ne anne babasına herhan- 
gi bir konuda isyan etti. Bu yüzden diğer peygamberler gibi doğduğu, öldüğü ve 
dirileceği güne selam olsun dendi (37 /Saffat, 181). Bu ifadeler sürenin 32-33. 
ayetlerinde Hz. İsa için de tekrar edilecek ancak babasız dünyaya gelmesi dola- 
yısıyla sadece annesi Meryem'e itaatkâr olduğu belirtilecektir. 

Âl-i İmran süresinde (3/39) işaret edildiği üzere Hz. Yahya, doğumuyla eş 
zamanlı olarak tebliğe başlayan teyzesinin oğlu İsa aleyhisselama bir önha- 
zırlık yapmıştı. İki elçi de görevi yerine getirmişlerdir ancak Hz. Yahya, erken 
bir tarihte şehid edilmiştir. (Bkz. 3/Âl-i İmran, 38-41. ayetlerin açıklaması.) 
Sürenin çizdiği bu genel çerçeveden hareketle Hz. Yahya'nın nebevi kişiliğine 
ve başından geçenlere biraz daha yakından bakmaya çalışalım. 

Yahya aleyhisselâm Hz. İsa ile Yahudiler arasında köprü mesabesinde seç- 
kin bir zattır. Hıristiyanlar onu İsa'yı müjdelemesi ve Ürdün nehrinde günah- 
kârları vaftiz ettiğini iddia etmeleri dolayısıyla önemsemektedirler. Hz. Yahya 
İbrahim aleyhisselâm soyundandır (3-Âl-i İmran, 84). 6. Ayette gördüğümüz 
üzere babası Zekeriya, duasında istediği çocuğun Yakupoğullarının mirasçısı 
olmasını dilemektedir. 

Hz. Yahya ile Hz. İsa'yla yakın akrabadır, çünkü annesi Elizabet Hz. Meryem'in 
kızkardeşidir, soyu da Hz. Musa ve Hz. Harun'un sıbtı olan Levililere dayanır. Hz. 
Meryem'in Harun'un kız kardeşi olması hususunu 28. ayette ele alacağız. 

Yahya aleyhisselâm Filistin eyaletinde Galile ve Peerea denen yerlerde 
yaşıyordu. Burası Roma hâkimiyeti altında olan özerk bir bölgeydi. Hz. Yah- 
ya pek şehre inmiyor, daha çok çöl ve kırsal alanlarda tebliğ görevini yerine 
getirmeye çalışıyordu, fakat ünü her yana yayılmıştı. Yahudi özerk bölgesinin 
başına kral Herodes geçmişti. Herodes Antipas, kardeşi Fillippos'un karısı He- 
rodias'ı zorla kocasından boşandırmış veya zor kullanarak onunla evlenmişti. 
Bu Tevrat'ın hükümlerine göre yasaktı (Levililer, Bap; 19, 16; Matta, 14; 4), 
kral gayrimeşru bir hayat yaşıyordu. Hz. Yahya bu hükmü kralın yüzüne açıkça 
beyan etti. Kral ve karısı tabii ki ona kızgındılar ama halk arasındaki itibarın- 
dan çekiniyorlardı. Hz. Yahya Yahudi Ferisiler ve Saduki din adamlarıyla da 
arası iyi değildi, onları Musa Şeriati'ni çiğnemek, halkı aldatmakla suçluyordu 
(bkz. Matta, 3: 7-10). 

Sonunda kral Herodes ve Yahudi din adamları aralarında anlaşarak bir 
vesile ile HZ. Yahya'yı zindana attırdılar. Onu tamamen ortadan kaldırmak için 
fırsat kolluyorlardı. Bu fırsat nihayet kralın doğum günü kutlamasında çıktı. He- 
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rodes'in doğum gününde Hirodya'nın kızı ortaya çıkıp dans etti, bu Herodes'in 
öylesine hoşuna gitti ki ant içerek ne isterse ona vereceğini söyledi, o da anne- 
sinin kışkırtmasıyla Yahya'nın başını istedi. Kral bundan pek hazzetmediyse de 
herkesin önünde and içtiğinden emir verdi, Hz. Yahya zindanda kafası koparılıp 
bir tepsiye konularak genç kıza verildi, o da annesine hediye etti. (Matta, 14: 
6-11.) Matta'daki kayda göre (14: 12) bu olaydan Hz. İsa'nın haberi oldu. 

İddiaya göre Hz. Yahya'nın kemiklerinin bir kısmı Topkapı Sarayı'nda, ka- 
fatası ise Fransa Amines şehrinde bulunuyor. Anlatıma göre Ayasofya'da bu- 
lunan Hz. Yahya'nın kafası IV. Haçlı seferleri sırasında Katolikler tarafından 
Amines'e götürülmüş, altınla kaplatılmış, üzerine bir katedral inşa edilmiş. 
İslam kaynaklarına göre kafası Şam Beni Ümeyye Camii'nde bulunmaktadır. 
Ortodoks Rumlar Hz. Yahya'nın şehid edildiğini kabul ettikleri 29 Ağustos'ta 
hafif oruç tutarlar, diğer bazı Hıristiyan mezheplerinde ise 24 Haziran Aziz 
Yahya Günü olarak kutlanır. 

Babası Zekeriyaaleyhisselâm ve teyzesinin oğlu Hz. İsa ile çağdaş olan Yahya 
aleyhisselâmın Kur'an'daki genel anlatımdan şu özelliklere sahip olduğu anlaşıl- 
maktadır: Daha önce kimsenin taşımadığı bir adı taşır (Yahya). Bunun tartış- 
ması Luka incilinde anlatılır (1: 59-63). Henüz küçük iken ona hikmet öğretilir. 
Efendi/seyyid olarak anılır. Salihlerdendir. İffetlidir. Ona Allah tarafından kalp 
yumuşaklığı ve temizlik verilmiştir. Allah'tan çok sakınan biriydi, anne babasına 
itaatkârdı, 'kelime'yi tasdik edicidir ve bir peygamberdir. Onun Hıristiyanlara 
göre vaftizi aslında insanları maddi ve manevi günahlardan arındıran abdesti 
veya gusül abdestini emretmesiydi. Bu esasında Yahudi şeriatında amir bir fık- 
hi hükümdür, Hıristiyanlar sonraları abdesti ilk günahtan temizlenme (Sakra- 
ment) töreni olarak tanımlayıp dinlerinin esası haline getirdiler. 
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16. Kitap'ta Meryem'i de zikret. Hani o, ailesinden kopup doğu tara- 
fında bir yere çekilmişti. 

Sonra onlardan yana (kendini gizleyen) bir perde çekmişti. Böy- 
lece ona ruhumuz (Cibril'i) göndermiştik, o da, düzgün bir beşer 
kılığında görünmüştü. 

Demişti ki: “Gerçekten ben, senden Rahmân (olan Allah)a sığını- 
rım. Eğer takvâ sahibiysen (bana yaklaşma). 

Demişti ki: “Ben, yalnızca Rabbinden (gelen) bir elçiyim; sana ter- 
temiz bir erkek çocuk armağan etmek için (buradayım).” 


17. 


18. 


19. 
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0:"Benim nasıl bir erkek çocuğum olabilir? Bana hiçbir beşer do- 
kunmamışken ve ben azgın utanmaz (bir kadın) değilken” dedi. 
“İşte böyle” dedi. “Rabbin, dedi ki: -Bu benim için kolaydır. Onu 
insanlara bir âyet ve bizden bir rahmet kılmak için (bu çocuk ola- 
caktır)." Ve iş de olup bitmişti. 

Böylelikle ona gebe kaldı, sonra onunla ıssız bir yere çekildi. 
Derken doğum sancısı onu bir hurma dalına sürükledi. Dedi ki: 
“Keşke bundan önce ölseydim de, hafızalardan silinip unutulu- 
verseydim.” 


Altından (bir ses) ona seslendi: “Hüzne kapılma, Rabbin senin alt 
(yan)ında bir ark kılmıştır." 


Hurma dalını kendine doğru salla, üzerine henüz oluşmuş-taze 
hurma dökülüversin.” 


Artık, ye, iç gözün aydın olsun. Eğer herhangi bir beşer görecek 
olursan, de ki: “Ben Rahmân (olan Allah)'a oruç adadım, bugün hiç 
kimseyle konuşmayacağım.” 

Böylece onu taşıyarak kavmine geldi. Dediler ki: “Ey Meryem, sen 
gerçekten şaşırtıcı bir şey yaptın." 

“Ey Harun'un kız kardeşi, senin baban kötü bir kişi değildi ve an- 
nen de azgın, utanmaz (bir kadın) değildi." 


Bunun üzerine ona (çocuğa) işaret etti. Dediler ki: “Henüz beşikte 
olan bir çocukla biz nasıl konuşabiliriz?” 


(İsa) Dedi ki: “Şüphesiz ben Allah'ın kuluyum. (Allah) Bana Kitabı 
verdi ve beni peygamber kıldı.” 


“Nerede olursam (olayım,) beni kutlu kıldı ve hayat sürdüğüm 
müddetçe, bana namazı ve zekâtı vasiyet (emr) etti.” 


“Anneme itaati de. Ve beni mutsuz bir zorba kılmadı.” 

“Selâm üzerimedir; doğduğum gün, öleceğim gün ve diri olarak 
yeniden-kaldırılacağım gün de." 

İşte Meryem oğlu İsa; hakkında kuşkuya düştükleri “Hak Söz”. 
Allah'ın çocuk edinmesi olacak şey değil. O yücedir. Bir işin olma- 
sına karar verirse ancak ona: “Ol” der, o da hemen oluverir. 
Gerçek şu ki, Allah benim de Rabbim, sizin de Rabbinizdir. Öyley- 
se O'na kulluk edin. Dosdoğru yol budur. 


İçlerinden (birtakım) gruplar ayrılığa düştüler. Artık büyük bir 
günü görmekten dolayı, vay inkâr edenlere! 
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38. Bize gelecekleri gün, neler işitecekler, neler görecekler. Ama bu- 
gün o zalimler apaçık bir sapıklık içindedirler. 

39. İş(in) hükme bağlanıp biteceği, hasret gününe karşı onları uyar; 
onlar bir gaflet içindedirler ve onlar inanmıyorlar. 

40. Elbette, yeryüzüne ve onun üzerindekilere biz varis olacağız ve 
onlar bize döndürülecekler. 


Hz. Meryem, Hz. İsa'nın doğumu ve Hz. İsa ile ilgili Âl-i İmran süresinde 
(3/35-37 ve 42-60 arası ayetler) geniş bilgi verilmişti. Meryem süresinde konu 
bir başka bağlamda ele alınmaktadır. Hz. Yahya'yı da, Hz. İsmail gibi yaşı geçkin 
bir kadın doğurmaktadır. Hz. İsa'nınki ise çok daha ilginç ve elbette mucizevidir, 
çünkü İsa aleyhisselâm babasızdır. Bu açıdan zikredilmesi, üzerinde durulması ve 
bu mucizevi doğum olayından gerekli derslerin, mesajların çıkarılması gerekir. 

Belirtmek gerekir ki, burada anlatılacak olan doğum mucizevi bir olaydır. 
Fakat varlık âleminde ilk defa da vuku bulmuş değildir; çok daha olağanüstü 
örnekleri vardır. Âdem'in yaratılışı öyledir. İnsanların atası olan Âdemaleyhis- 
selâm annesiz ve babasız olarak yaratıldı; eşi Havva babasız dünyaya geldi. Hz. 
İsmail ve Hz. Yahya, yaşları hayli geçkin anne babadan doğmuşken, İsa aley- 
hisselâm babasız olarak dünyaya gelmiştir. Bu zihni arka plandan mucizevi 
doğuma bakmakta yarar var. Zira bu sayede hem bu türden bir mucizenin ilk 
defa tarihte görülmediği zehabına kapılmamak hem Hz. İsa'ya sadece doğumu 
dolayısıyla ulühiyet atfetme hatasına düşmemek için gereklidir. 

Hz. Meryem, kendini ibadete adamıştı, Kudüs'te bulunan Beyt-i Makdis'in 
doğu tarafında ibadet ederken -kimse onu ibadetinde başka şeyle meşgul 
etmesin diye etrafına bir perde-paravan çekmişti- onun bulunduğu odaya 
(mihrap) Cebrail aleyhisselâm gelir. Ayette “ruhumuz” olarak nitelendirilen 
varlığın insan olmayıp bir melek olduğu açıktır, tefsircilerin cumhuru bunun 
Cebrail aleyhisselâm olduğunu söyler ki, doğru olanı budur. 

Neden melek Meryem'e insan kılığında görünmüştür? Meryem'in beşer 
olarak onu algılaması mümkün olmadığından mı? Öyle olsaydı peygamberle- 
rin de birer beşer olarak meleği algılamaları mümkün olmazdı. Ama öyle ol- 
madığını buluyoruz, nitekim Efendimiz (s.a.) Hira dağında doğrudan Cebrail 
aleyhisselamı görmüş, muhatabı olup ondan vahiy almıştır. En doğrusunu Al- 
lah bilir ama bunun vuku bulacak münzevi olayla ilgili olması muhtemel gö- 
rünmektedir. Melek “düzgün bir insan görünüm” dedir. “Tesviye” Hicr (15/29) 
ve İnfitar (82/7) sürelerinde kendisine son derece düzgün, estetik biçim veri- 


len insan için kullanılmaktadır. 
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Hz. Meryem'in ilk tepkisi, kendini ibadete ve Mabed'in hizmetine vakfetti- 
ği bu özel odaya bu erkeğin nasıl girdiğiyle ilgilidir. Ancak kötü niyetli olmaya- 
cağına kanaat getirince, eğer kendisinden yararlanmak istiyorsa, ona Allah'tan 
korkmasını söylemektedir. Nebevi hayat tarzı ve telakkinin korunduğu kül- 
türlerde daima “zina” ile “takva” arasında bir ilişki kurulur. Kim gayrı meşru 
bir ilişkiye yeltenirse, partner olarak düşündüğü kişi (kadın veya erkek) ona 
Allah'tan korkup sakınmayı (takva) hatırlatır: “Allah'tan kork (İttaki'llah)!” 
Bu da gayrı meşru cinsel ilişkide bulunan veya bu ilişkiyi, zinayı, nikâhsız be- 
raberlikleri savunanların Allah'tan korkup sakınmadıklarını ima etmektedir. 
Zira beden, insanın değil, onu yaratan Allah'ındır. İnsan kendi bedeninin ema- 
netçisidir. Bedenini nasıl kullanacağının kurallarını ve diğer bedenlerle ilişki- 
sinin sınırlarını tayin eden Allah'tır. Beden benimdir, dilediğim gibi kullanırım 
demek, yaratıcının mülkü üzerinde tasarrufta bulunmaya kalkışıp sınırları aş- 
mak demektir. Bu son derece önemli bir noktadır. Şöyle ki: 

Çoğunlukla Müslümanlar, bilerek emir ve nehiyleri çiğnerler, bu yüzden 
her hatalı tutum ve davranışlarında “bilgisiz” oldukları söylenemez, bu du- 
rumda yapıp ettiklerinin sonuçlarından çekinmiyorlar, korkmuyorlar, başları- 
na gelecek olanlardan sakınmıyorlar. Bu, Kur'an'ın en yüksek değer kabul edip 
insanlar arasındaki yegâne üstünlük ölçüsü olduğunu belirttiği “takva” ile ya- 
kından ilgisi olan bir durumdur. “Takva”yı “bilinç” olarak tercüme etmemiz 
doğru olmadığına göre, öteden beri bu anahtar terimi “korkup sakınmak” 
şeklinde tercüme etmek daha doğrudur (2/Bakara, 2). 

Denir ki, yalnız başına çölde kalmış bir kadın, kendini menziline götürecek 
birini beklerken, bir atlı gelir, onun yalnız ve çaresiz olduğunu görünce tecavüz 
etmek ister. Kadın ona “İttaki'llah (Allah'tan kork)!” der. Adam bir anda kendine 
gelir, yapmayı düşündüğü çirkin işten utanır ve kadını terekesine alıp menziline 
götürür. Nefsinin tahrik ettiği adamı, zor kullanıp kadınla birlikte olmaktan en- 
gelleyen şey “Allah korkusu”dur. Demek ki Allah'tan korkmak, ceberut bir Roma 
tanrısından korkmaya benzemez. “Allah'ın iradesine teslim olmak” da zorba, 
kıskanç, kaprisli, gazaptan başka fiili olmayan mevhum bir varlığa teslim olmak 
değildir. Allah'ın iradesine teslim olmak demek O'nun emir ve yasaklarına yani 
Kur'an ve Sünnet'te yer alan hükümlere uymak, hayatı bunlara göre düzenlemek 
demektir. “Allah'tan korkmak” da bu hükümleri çiğnemekten çekinip korkmak, 
sakınmak anlamına gelir. Takva'nın ne anlama geldiğini iyi bilen adam, kadının 
“Allah'tan kork!” demesiyle, İlahi bir yasağı çiğnemekle: 

a) Bir kadının kendisine helal olmayan bedeni üzerinde tasarrufta bulu- 

nacağını, belki hamile bırakacağını, evliyse yuvasının dağılabileceğini, bu ola- 


19/Meryem Süresi/16-40 515 


yın kanın dökülmesine yol açabileceğini, hâkime taşındığında kendisini ağır 
bir cezaya maruz bırakabileceğini; 

b) Allah'ın koyduğu bir yasağı çiğnediği için ahirette ağır bir azaba çarptı- 
rılacağını anladı ve bu fiilden vazgeçti. Bu adamı bir kadına tecavüz etmekten 
vazgeçiren şey, Yusuf aleyhisselamın Züleyha ile birlikte olmaktan vazgeçiren 
şeyle aynıdır (12 /Yusuf, 24). Allah'ın koyduğu bir yasağı çiğnemekten korkup 
sakınması. Korkmasaydı yasağı ihlal eder ama a ve b şıkkında saydıklarımızın 
tümü başına gelirdi. Demek ki takva, aynı zamanda dünyevi ve uhrevi ceza ve 
azaptan koruyan bir kalkandır. 

Melek, Hz. Meryem'i teskin eder, kötü niyetinin olmadığını belirtir ve Al- 
lah'ın elçisi olarak ona tertemiz bir erkek çocuk armağan etmek üzere görev- 
lendirildiğini söyler. Tıpkı Hz. İbrahim ve Hz. Zekeriya gibi Meryem de, kalben 
inanmakla beraber akli olarak bunun nasıl mümkün olabileceğini söyler. Du- 
rum ortada. Bakire bir kız, hiçbir erkeğin eli ona değmiş değil, ahlaki sınırlara 
harfiyyen riayet etmektedir. Meryem'in soruda kullandığı ifadeler önemlidir. 
Şöyle ki: Kendisine bir erkeğin eli değmemişken nasıl çocuğu olacak; ahlaki 
sınırlara riayet etmekte iken yani utanmaz-günahkâr/azgın biri değilken nasıl 
“tertemiz bir erkek çocuk” yani nesebi sahih bir çocuk doğuracaktır? 

Cebrail'in cevabı açıktır: Hüküm böyle verilmiştir. Yüce Allah insanlara ço- 
cuğu hem kudretinin bir nişanesi hem yapacağı tebliğle taşlaşmış kalplere bir 
rahmet olarak verecektir. Babasız bir çocuk mucizedir, insanların kabul edip et- 
memesi sınav konusu olacaktır. Roma'nın zorba yönetimi ve Yahudi din adam- 
larının katı kuralcı din anlayışının hâkim olduğu bir dünyada o ruhu, sevgiyi, 
merhameti, şefkat ve hikmeti, manevi ve entelektüel derinliği, aşkın hakikat ve 
dünyanın gerçek anlam haritasını öğretecek, beşeriyete rahmet olacaktır. 

Cebrail aleyhisselâm bunları söyledi ve iş oluverdi. Hz. İsa üflenen bir öz- 
dür. Bunun bir “kelime” veya “ruh” olarak isimlendirilmesinin önemi yoktur. 
İkisi de aynı mahiyeti ifade eder. (Bkz. 4/Nisa, 171.) Cebrail, Hz. Meryem'e 
“düzgün-yakışıklı bir erkek” kılığında görünmüştür ancak Meryem'le arala- 
rında sıradan erkek-kadın ilişkisi vuku bulmamıştır, zira her ne kadar “erkek 
kılığında” ise de, Cebrail nihayetinde bir melektir, Ruhu'l Emin veya Ruhu'l 
Kudüs'tür. O sadece bir çocuğun 'zigot'un teşekkülünde kadın yumurtasıyla 
birlikte rol oynayan spermin yerine geçecek kelimeyi, ruhu üflemekle görevli- 
dir, başkası bir rolü veya fonksiyonu yoktur. Deney ve gözleme dayalı yürüyen 

“bilimsel yöntem”"in esas alındığı “bilim”le açıklanamaz bir olaydır bu ancak 
“bilimsel olmayan” şey, zorunlu olarak “akıl-dışı” değildir. Vuku bulan nice olay 
var ki aklidir ama bilimsel değildir. 
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Hz. Meryem, çocuğa gebe kalınca Issız bir yere çekildi, doğum sancıları 
başladığında acılar içinde, belki de sürüklene sürüklene kendince doğum ya- 
pabileceği bir yere gitti, orada destek almak üzere bir hurma dalına tutundu. 
Asıl büyük acı doğum sonrası gelecekti, çünkü kimseyi bu mucizevi hamileliğe 
inandırması zordu, ölümü temenni etti, zina yapmakla suçlanması ona ağır 
geliyordu. Vahiy meleği, ona ne yapması gerektiğini söyledi, hurma dalını sal- 
layacak, düşen hurmaları yiyip beslenecekti, hemen altında da -kolayca ulaşa- 
bileceği- bir su arkı bulunuyordu. 

Artık, ye, iç gözün aydın olsun. Eğer herhangi bir beşer görecek olur- 
san, de ki: “Ben Rahmân (olan Allah)'a oruç adadım, bugün hiç kimseyle 
konuşmayacağım.” Annesi Hanne tarafından Allah'a adanan ve “Rabbin hiz- 
metçisi” ismini alan Meryem ağır bir sınavdan geçmektedir. Babasız bir çocuğa 
gebe kalmıştır; inanılması güç bir olayın öznesidir. Babasız bir çocuğu doğur- 
manın açıklaması mümkün olmadığından veya Hz. Meryem'in gücünü aştı- 
ğından, susmak ve Allah'ın yardımını beklemek en doğru yoldur. Dolayısıyla 
ona, otoplumda bilinen bir ibadet tarzına göndermede bulunarak Allah'a oruç 
adadığını, konuşmak istemediğini söylemesi istenmektedir. Doğrusu da budur. 

Burada susmanın oruç dolayısıyla mı, yoksa oruçtan ayrı Allah'a adanan 
bir adak mı olduğu hususu açık değildir. Bazı müfessirlere göre, o zamanlar 
oruç tutanlar aynı zamanda susar, konuşmazlardı. Oruç, susmanın kendisiyse, 
susmanın (samt) konuşmaktan uzak durmakla ilgili olması dolayısıyladır. Ba- 
zıları ise oruç gibi susmanın da bir tür ibadet olduğunu söylemişlerdir. İkinci 
görüşün daha akla yatkın olduğunu söyleyebiliriz. Bu da bize gösteriyor ki, 
tarihte bazı geleneklerde adağın bir türü de “susmak'”tır. Bu, hem malayani 
gündelik konuşmalara karşı perhiz hem tefekkür için belli bir zaman ayırmak 
anlamına gelir. 

İslamiyet oruç ibadetini devam ettirdi, ibadet amaçlı ancak susmayı yü- 
rürlükten kaldırdı. “Bir keresinde Hz. Peygamber (s.a.) hutbe okurken, bir 
adam güneşte ayakta dikildi. Durumunu sorunca, adının Ebu İsrail olduğu ve 
konuşmamak, oruç tutmak, güneşte durmak ve ayakta dikilmek üzere adakta 
bulunduğu söylendi. Hz. Peygamber, oruca devam etmesini ancak diğer husus- 
ları bırakmasını emretti.” (Buhari, Eyman, 31; Ebu Davud, Eyman, 19.) 

Oruç sırasında çirkin söz söylenmez, söylenmemelidir. Buna “sözün oru- 
cu” diyebiliriz. Hz, Peygamber (s.a.) şöyle buyurmuştur: “Sizden herhangi bi- 
riniz, oruçlu iken çirkin söz söylemesin, cahillik etmesin. Biri onunla kavga 
etmeye veya ona sövmeye gelirse, o: 'Ben oruçluyum' desin.” (Buhari, Savm, 2; 

Müslim, Siyam, 163.) 
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Hz. Meryem'e susma orucu emredilmesinin iki önemli sebebi var: İlki, 
Meryem'e babasız çocuk doğurmayı izah edemeyeceği için işine bakması em- 
redilmektedir; pozitif yasa ve yollarla açıklayamayacağı bir olayı anlatmaya 
çalışması onu sadece üzer, ruhen yıpratır. İnsanlar ne derse desin, o doğurdu- 
gu bu kutlu çocuğa bakacak, onu besleyecek, insanlık için gönderilen Mesih'le 
ilgili görevlerini eksiksiz yerine getirecektir. Diğeri, konuşmasına gerek yok, 
ortada apaçık, somut bir kanıt var ki, çocuk İsa'nın kendisidir. O zaten, onlar- 
la konuşacak, annesi Meryem'in mucizevi doğumunun hikmetini anlatacaktır. 
Bir bakıma Ziya Paşa'nın dediği gibidir: "Ayinesi iştir, kişinin lafa bakılmaz.” 
Hz. Meryem de doğurduğu çocuğu işaret etmektedir. 

Çocuğu doğurduktan sonra şehre döndü ve beklendiği üzere büyük bir 
tepkiyle karşılandı: “Ey Meryem, sen gerçekten şaşırtıcı bir şey yaptın. Ey Ha- 
run'un kız kardeşi, senin baban kötü bir kişi değildi ve annen de azgın, utan- 
maz (bir kadın) değildi.” Bazı oryantalistler, burada bir karışıklık olduğunu öne 
sürüp Kur'an'ın doğru haber aktarma özelliklerine gölge düşürmeye çalışırlar. 
Harun aleyhisselâm Hz. Musa'nın kardeşi bir peygamberdir. Hz. Meryem'le 
ilişkilendirilmesi “nesep” yönünden değil, “sebep” yönüyledir. Meryem iffet 
timsali bir bakiredir ve tarihte beşeriyetin kolektif hafızasında bu özelliğiyle 
yer edinmiştir. 

Müfessirlerin bir kısmı biraz da bu konuya açıklık getirmek kastıyla İm- 
ran'ın Hz. Musa ile Hz. Harun'un babası olduğunu da söylerler. Bu durumda ta- 
rihte iki İmran olduğu anlaşılıyor. Biri Hz. Musa ve Hz. Harun'un babası, diğeri 
Hz. Meryem'in babası. Her ikisi arasında yaklaşık 1.800 yıl zaman farkı vardır. 
Hz. Meryem'in, “Harun'un kız kardeşi” olarak nispet edilmesinin iki açıklaması 
olabilir: biri, ya sahiden Harun aleyhisselâmın Meryem isminde bir kız kardeşi 
vardı veya Bakire Meryem ona iffeti ve safiyeti dolayısıyla nispet edilmiştir ki, 
akla yakın olan ikincisidir. Bunun anlamı “Harun'un din kız kardeşi, soyundan 
gelen saf ve temiz kadın” demektir. Bu Sami kültüründe garip sayılmaz. Zira 
Hz. Meryem'in çağdaşı olan Hz. Zekeriya'nın hanımı Elizabet için de İncillerde 
“Harun'un kızlarındandı” ifadesi kullanılmaktadır (Bkz. Luka, 1:5). 

Hz. İsa'nın dile gelip konuşması, Hz. Meryem'i devreden çıkarmaya yet- 
miştir. Çünkü yeni doğmuş bir bebeği doğuran kadının mucizevi bir olay ya- 
şadığından şüphe edilemez. Hz. İsa'nın dile gelip de ilk söyledikleri önemlidir: 
Kendini Allah'ın bir kulu ve elçisi olarak tanıtmaktadır. Kendisine kitap verile- 
cektir ki bu da elbette İncil'dir. “Allah'ın kulu ve peygamberi”dir yani Tanrı'nın 
kendisinde bedenlendiği bir varlık veya Tanrı'nın oğlu ya da üçten biri olan 
1/3 tanrı değildir. Ruhları kurumuş, kalpleri katılaşmış, dinin manevi ve ah- 
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laki boyutunu kendilerinin koyduğu kurallara boğmuş bir kavme hayatın baş- 
ka ve ulvi boyutlarını hatırlatmak, onları unuttukları hakikatle çıplak ve şoke 
edici biçimde yüzyüze getirmek üzere mucizevi olarak doğmuş, doğumundan 
hemen sonra dile gelmiş ve Yahudilerin içine düştükleri temel sapmaların al- 
tını net bir biçimde çizmiştir. Onlara bütün peygamberlerin ana misyonu olan 
ilahi tebliği yapmakta, görevlerini hatırlatmaktadır: Namazı kılacak, yoksulla- 
rın hakkı olan zekâtı vereceklerdir. Bu iki vecibeyi tebliğ etmeyen hiçbir pey- 
gamber yoktur. Annesine itaat edecek -ki babasız olduğu için sadece annesini 
zikretmektedir, tebliğin muhatapları açısından itaat hem anneye hem babaya- 
dır- ve asla zorba olmayacak, kimsenin vicdanı üzerinde baskı kurmayacak, 
haksızlık yapmayacaktır. Kutlu bir insandır, elini attığı her şeyin bereketi ar- 
tar, tertemiz olup kutsiyet kazanır. Doğduğu gün, dünya hayatının sona ereceği 
(öleceği) gün ve dirileceği gün esenlik ve selamettedir. 

Diğer sürelerde anlatılanlarla birlikte Hz. İsa'yla ilgili hakikat (Kavlu'l 
Hak) bundan ibarettir (Bkz. 3/Âl-i İmran, 42-60; 21/Enbiya, 91; 66/Tahrim, 
12). İster Yahudilerin Hz. İsa'ya ilişkin telakkilerinin ister Hıristiyan mezhep- 
lerinin farklı teolojik iddia ve tezlerinin, herhangi bir gerçeklik temeli yoktur. 
Açık olan hakikat şu ki, şanı Yüce Allah'ın çocuğu yoktur, böyle bir şey düşü- 
nülemez bile. Her şeyin Yaratıcısı Allah, bir şeyi yaratmaya karar verdiğinde 
sadece “Ol (Kün)!” der, o şey de hemen oluverir. O herkesin Rabbidir. O'nun 
gösterdiği yol doğru yoldur, kurtuluşun teminatıdır. Kur'an-ı Kerim'de verilen 
bilgi ve haberlerin dışında İsa'yı tanrılaştıran anlatım ve yakıştırmaların her- 
hangi bir hakikat değeri yoktur. 

Hz. Peygamber (s.a.)'e karşı çıkıp da bildirdiği haberleri, verdiği bilgileri 
kabul etmeyenler, kıyamet ve hesap gününde karşılaşacakları acıklı durumlar 
dolayısıyla vay hallerine! Neler işitecekler, neler görecekler! Bu dünyada bü- 
yük bir gaflet/aymazlık içinde bulunuyorlar. Hz. Peygamber'in görevi onları 
uyarmaktan ibarettir. Geçici olarak yeryüzü üzerinde hüküm sürseler, iktidar 
kursalar, hakikati inkâr etseler, hak ve hakkaniyete, adalet ve doğruluğa karşı 
çıksalar da nihai iktidar Allah'ındır. Bu dünya hiç kimsenin, hiçbir zorba, inkâr- 
cı veya imparatorluğun mülkü değildir. Sonunda herkes Allah'ın huzuruna çı- 
kacak ve yaptıklarının hesabını verecektir. 
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41. Kitap'ta İbrahim'i de zikret. Gerçekten o, doğruyu-söyleyen bir 
peygamberdi. 

42. Hani babasına demişti: “Babacığım, işitmeyen, görmeyen ve seni 
herhangi bir şeyden bağımsızlaştırmayan şeylere niye tapıyor- 


sun?” 

43. “Babacığım, gerçekşuki, bana, sana gelmeyen bir ilim geldi. Artık 
bana tabi ol, seni düzgün bir yola ulaştırayım.” 

44. “Babacığım, şeytana kulluk etme, kuşkusuz şeytan, Rahmân (olan 
Allah)a başkaldırandır.” 

45. “Babacığım, gerçekten ben, sana Rahmân tarafından bir azabın 


dokunacağından korkuyorum, o zaman şeytanın velisi olursun.” 
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46. (Babası) Demişti ki: “İbrahim, sen benim ilâhlarımdan yüz mü 
çeviriyorsun? Eğer (bu tutumuna) bir son vermeyecek olursan, 
andolsun, seni taşa tutarım; uzun bir süre benden uzaklaş, (bir 
yerlere) git.” 


47. (İbrahim:) “Selâm üzerine olsun, senin için Rabbimden bağışlan- 
ma dileyeceğim, çünkü O, bana pek lütufkârdır” dedi. 

48. “SizdenveAllah'tan başka taptıklarınızdan kopup-ayrılıyorum ve 
Rabbime duâ ediyorum. Umulur ki, Rabbime duâ etmekle mutsuz 
olmayacağım.” 

49. Böylelikle, onlardan ve Allah'tan başka taptıklarından kopup-ay- 
rılınca ona İshak'ı ve (oğlu) Yakup'u armağan ettik ve her birini 
peygamber kıldık. 

50. Onlararahmetimizden armağanyflar) bağışladık ve onlar için yüce 
bir doğruluk dili verdik. 

51. Kitap'ta Musa'yı da zikret. Çünkü o, ihlâsa erdirilmiş ve gönderil- 
miş (Resül) bir peygamberdi. 

52. Ona, Tur'un sağ yanından seslendik ve onu (kendisiyle) gizlice 
söyleşmek için yakınlaştırdık. 

53. Onarahmetimizden kardeşi Harun'u da bir peygamber olarak ar- 
mağan ettik. 

54. Kitap'ta İsmail'i de zikret. Çünkü o, va'dinde doğruydu ve gönde- 
rilmiş (Resül) bir peygamberdi. 

55. Halkına, namazı ve zekâtı emrediyordu ve o, Rabbi katında ken- 
disinden razı olunan (bir insan)dı. 

56. Kitap'ta İdris'ide zikret. Çünkü o, doğru olan bir peygamberdi. 

57. Bizonuyücebir mekân (makam)a yükseltmiştik. 

58. İşte bunlar; kendilerine Allah'ın nimet verdiği peygamberlerden- 
dir; Âdem'in soyundan, Nuh ile birlikte taşıdıklarımız (insan nesil- 
lerin)den, İbrahim ve İsrail (Yakup)'in soyundan, doğru yola eriş- 
tirdiklerimizden ve seçtiklerimizdendirler. Onlara Rahmân (olan 
Allah'ın âyetleri okunduğunda, ağlayarak secdeye kapanırlar. 


Hz. Yahya ve Hz. İsa'nın mucizevi doğumlarından, Hz. Zekeriya ve Hz. 
Meryem'in yaşadıklarından sonra Yüce Allah, Hz. Peygamber (s.a.)'e “Kitap'ta 
İbrahim'i de zikret”mesini emretmektedir. Hz. Peygamber'in bu konuda 
kendinden bir bilgiye sahip olması veya Tevrat'ta varolan bilgileri araştırıp 
anlatması söz konusu olmadığına göre, burada sözü edilen “Kitap” Kur'an-ı 
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Kerim'dir. Bu durumda emrin takdiri şöyle olmaktadır: “Ey Muhammed! Sana 
İbrahim -ve arkasından gelecek İsmail, Musa, İdris ve diğerleriyle ilgili- vahiy 
olarak bildirdiğimiz bilgi ve haberleri anlat” Kitab'ın “Tevrat” olma ihtimali 
hayli zayıf görünmektedir. 

İbrahim doğru sözlü bir elçiydi, kendisine her ne bildirilmişse olduğu gibi 
tebliğ ederdi (bkz. 4/Nisa, 69-70). Kendisine gelen vahiyleri olduğu gibi ba- 
basına -ve elbette en yakın çevresine- anlatmaya başladığında büyük tepkiy- 
le karşılaştı. Kavminin belirgin hastalığı taş yığını olan heykellere ve putla- 
ra tapınmasıydı, onlara olmadık anlamlar yüklüyor, hayatlarını kendilerinin 
geliştirdiği vehim, kuruntu ve batıl inanışlara göre tanzim ediyorlardı. Putlar 
onların hayatları ve zihinleri üzerinde blokajlar kurmuşlardı, onları bağımsız 
düşünmeye, dünyanın aldatıcı zevk ve tutkularına karşı müstağni yaşama- 
ya fırsat vermiyorlardı. İbrahim'in ilk sorusu şuydu: Neden sizi tutsak kılan, 
zihinleriniz ve ruhlarınız üzerinde blokaj kuran bu anlamsız taş yığınlarına 
bağlanıp duruyorsunuz da, Allah'ın size bahşettiği aklınızı kullanma yolunu 
seçmiyorsunuz? (Bkz. 6/En'am, 74;21/Enbiya, 51-56; 26/Şuara, 70-77.) 

Babasına hitabında saygı, edep ve şefkat saklıdır, inkârcı olmasına rağmen 
“Babacığım” diye hitap etmektedir. Daha sonraları bu hitabı Yusuf aleyhis- 
selâm da tekrar edecektir (12 /Yusuf, 4). Bu hitap akide açısından son derece 
önemli, kritik bir konu dahi olsa anne-babaya karşı saygı ve edep sınırlarının 
aşılmaması gerektiğini ima etmektedir. Tabii ki, yerleşik zihni telakkiler ve 
gelenekler açısından bakıldığında İbrahim'in babasından talep ettikleri kolay 
şeyler değildi. Bir kere atalarının dinini, putlara tapınma ritüellerin tümünü 
terketmesini istiyordu, dahası belki de gerçekten onlara gelen bir gariplik ola- 
rak kendisine tabi olmasını istiyordu ki, bir babanın çocuğuna tabi olması güç- 
tü, çünkü babalar çocuklarını sadece daima “çocuk” olarak görmekle kalmaz, 
bilgi ve tecrübe bakımından da onlardan çok daha gelişkin olduklarını düşü- 
nür. Ancak bu böyle olmalıydı, zira bu sayede İbrahim'in yoldan çıkmış babası 
doğru yola girebilir ve kurtulabilirdi. 

Bu yol doğru değildi, taşlarını Şeytan döşemişti. Şeytan'ın belli başlı vasfı 
ise varlık âlemini kudret eli altında tutan Rahman'a kibri dolayısıyla başkal- 
dırmasıydı ki, bu affedilebilir gibi değildi. Bu çerçevede şu veya sebeple ya da 
hangi şekilde olursa olsun, kim Allah'ın hidayetinden yüz çevirecek olursa Şey- 
tan'ın yoluna girmiş, onun gibi Allah'a başkaldırmış sayılacaktı. (Bkz. 4/Nisa, 

117; 7/A'raf, 27; 36/Yasin, 60.) İşte İbrahim aleyhisselâm babasını böylesine 
vahim bir tehlike konusunda uyarıyordu. Bu çıkmaz yolun sonunda dünyada 
bedbahtlık, ahirette korkunç bir azap bulunuyordu. 
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İbrahim'in babası bu davete tepki gösterdi, garipseyerek “Sen beni tanrıla- 
rımdan yüz çevirmeye mi çağırıyorsun?” diye sordu. Arkasından değil daveti ka- 
bul etmek, tehditler savurmaya başladı. İbrahim'i taşlayarak şehrin dışına ata- 
cağını, en iyisi kendisinin çekip gitmesini istedi. Hem de uzun bir zaman şehre 
dönmemek üzere. Çünkü hem Azer dediklerini yapacak hem elbette şehir halkı 
nezdinde kendisinin ve ailesinin itibarının zedelenmesine sebep olacaktı. 

İbrahim'in babasına verdiği cevap “Selam olsun” temennisinden ibaret 
oldu. Ona bir an önce kurtuluş ve esenlik diledi, onun için dua edeceğini söy- 
ledi. Böylesi durumlarda “selam”, cahillere yöneltilmesi gereken bir hitaptır: 
“Cahiller onlara hitap ettiklerinde onlar: Selam, derler” (bkz. 25/Furkan, 63). 
Tefsircilerin çoğu “Senin için Rabbimden bağışlanma dileyeceğim, çünkü O, 
bana pek lütufkârdır” sözünü, İbrahim'in babasının günün birinde hidayete 
erebileceği umudunu taşıması dolayısıyla söylediğini söylerler. Ancak babası- 
nın inkârda inat ve ısrar edeceğini öğrenince bundan vazgeçmiştir (9/Tevbe, 
114, ayrıca bkz. 26/Şuara, 86). 

Babasının ciddi tehditleri ve artık kendi halkı arasında barınmasının müm- 
kün olmadığına kanaat getirince Hz. İbrahim yurdunu terketme kararı aldı. Allah 
yolunda ve Allah'a sığınmayı hedef alan bir yolculuk olacaktı (44/Duhan, 20). 
Allah yolunda uzun bir yolculuğa çıktı, bu tarihin en önemli hicret olaylarından 
biridir, hiç şüphesiz en uzun yürüyüştür. Hicretin güzergâhı Harran-Urfa, Filistin, 
Mısır ve tekrar Filistin'dir. Daha sonraları bu uzun yürüyüşe Mekke'ye gidiş geliş- 
ler de eklenecektir. Diğer sürelerde anlatıldığı üzere Hz. İbrahim'in kutlu bir soyu 
ve ailesi oldu. Mısırlı eşi Hacer'den oğlu Hz. İsmail, eşi Sara'dan Hz. İshak doğdu. 
İshak üzerinden Yakup aleyhisselâm ve çocukları bu zinciri takip etti. 

İbrahim aleyhisselâm, çocukları ve torunları hep lisan-ı sıdk üzere oldu- 
lar; herzaman doğru söz söylediler, hak ve hakikati tebliğ ettiler; ilahi emir ve 
hükümlere sadakat gösterdiler ve böylelikle hem kendilerinden sonraki ne- 
siller tarafından, hem birbirinden farklı dillerde doğru sözlü kimseler olarak 
anıldılar (26/Şuara, 84). Onlar yüce Allah'ın rahmetinden armağanlara sahip- 
ti, doğruluk diline sahip kimselerdi. Biz Müslümanlar da her gün kıldığımız 
namazlarda Hz. İbrahim ve soyunu lisan-ı sıdk ile anmaktayız. 

Bu da gösteriyor ki, Allah'ın rahmetinden istifade etmek isteyenlerin yap- 
ması gereken en önemli şey “doğruluk dili”ne sahip olmalarıdır. Doğruluğun 
dili (Lisan-ı sıdk), kişinin her söylediği şeyin doğru, hak ve hakikati ifade et- 
mesi ve ilahi emir ve hükümlere uygun olması; Kur'an'ın âlem tasavvuru, var- 
lık, insan, bilgi, ahlak, hayatın anlamı ve amacını yansıtır vasıflar taşımasıdır. 

Efendimiz (s.a.) münafığın alametinin üç olduğunu belirtmiştir: “Konuşunca 
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yalan söyler, söz verince sözünü yerine getirmez ve kendisine bir şey emanet 
edildiğinde hıyanet eder” (Buhari, İman, 24; Müslim, İman, 107). 

Yüce Allah, pek yakın bir zamanda Mekke'den çıkmaya yani hicrete zorla- 
nacak olan Hz. Peygamber'e Hz. İbrahim'in yaşadıklarını hatırlattıktan sonra, 
Hz. Musa, Hz. İsmail ve Hz. İdris'i de hatırlatmakta ve bu üç peygamberi halkı- 
na anlatmasını istemektedir. 

Hz. Musa Ulu'lazm peygamberlerden biridir, kendisine Tevrat vahyedil- 
miştir. Bu konuda Bakara süresinde (2/49-59) geniş bilgi verilmiştir. Birçok 
yerde kıssası, Firavun ve kavmiyle olan ilişkisi anlatılmaktadır. Allah, Hz. Mu- 
sa'yı kendisiyle konuşmak üzere seçti, bu yüzden ona “kelim” denmektedir. 
Yüce Allah Hz. Musa'ya Tur'un sağ yanında seslendi. “Sağ yan” Hz. Musa'nın 
durduğu yere göre “sağ taraf” anlamına gelebileceği gibi, “mübarek/kutlu (ey- 
men)” anlamına da gelebileceği söylenmiştir. Musa aleyhisselâm şanı Yüce Al- 
lah'a manen yakınlaştırılmış seçkin kullardan biridir, kekeme olduğu için ona 
yardım etmek üzere kardeşi Harun aleyhisselâm yardımcı olarak verilmişti, 
Hz. Harun da hiç şüphesiz peygamberdi. 

Hz. İsmail Hacer'den doğma Hz. İbrahim'in ilk oğludur. O da hatırlatılmakta- 
dır. Babası ve diğer elçiler gibi halkına namaz kılmayı ve yoksulların hakkı olan 
zekâtı vermeyi emrediyordu. Babasına itaatkârdı, onu kurban edeceğini söyle- 
diğinde hiç itirazsız kabul etmişti (bkz. 37 /Saffat, 32-39; 2/Bakara, 124-129). 

Bu çerçevede İdris aleyhisselâm da hatırlatılmaktadır. Hakkında pek az 
bilgilere sahip olduğumuz Hz. İdris hakkında hayli zengin rivayetler, doğruluk- 
ları test edilememiş anlatımlar vardır. Genel kabule göre Nuh aleyhisselâmdan 
önce gönderilmiştir. Kendisine sahifeler -30 sahife olduğu söyleniyor- indiril- 
miştir. Anlatımlara göre demiri ilk kullanan peygamberdi. Bunun dışında onun 
zamanında hayvan derisi giyen insanlar hayvan yününden elbise yapmayı öğ- 
renip bedenlerini örtmeye başladılar. Astroloji, gökyüzü bilgisi, matematik, 
tıp, bitkiler hakkında geniş bilgisi vardı. Yazıyı ilk kullanan olduğu kaydedilir. 
Kadim geleneklerde, mesela Yunan'da sözü edilen Hermes'in -veya Hermesle- 
rin Hermesi- veya Mısırlıların Osiris isimli ilahlarının -haşa- Hz. İdris olduğu 
söylenir. Hz. İdris dünyayı dört idari bölgeye ayırmış, her bölgeye Tevhid dini- 
ni öğretmek ve insanlığın bilgisinde sıçramalar sağlamak üzere muallim-vali- 
ler göndermişti ki, bunlardan biri Yunanlılara gönderilen Zeus idi. Sonraları 
Yunanlılar tevhidi ve bilgiyi öğretmek üzere kendilerine gönderilen ve hayatta 
iken görevini başarıyla tamamlayan Zeus'u tanrılaştırdılar, onlara varlık dün- 
yasının nasıl yönetildiğini öğretirken haber verdiği melekleri de birer tanrı 
konumuna çıkartıp “Tanrıların tanrısı Zeus” nitelemesini geliştirdiler. 
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Hz. İdris Tevrat'ta Hanok olarak geçer (Tekvin, 5: 23-25). “Lisanu'l Arap” 
sahibi İbn-i Manzur'a göre ise, çokça ders verdiği için ona “İdris” ismi veril- 
miştir. Anlatıma göre öldürülerek şehid olup göğe çekilmiştir. Efendimiz'in 
Mirac'a çıkarken dördüncü semada Hz. İdris'le karşılaştığı bir hadiste rivayet 
edilmektedir (Müslim, İman, 258). 57. ayette vurgulandığı üzere bu seçkin 
peygambere yüksek bir makam verildiğinde kuşku yoktur. Hz. İdris Enbiya sü- 
resinde (21/85) bir daha anılmaktadır. 

Sözü geçen peygamberlere Allah nimet vermiştir. İbn-i Kesir, burada ge- 
çen “soy” zincirini şöyle sıralamaktadır: İdris Âdem'in, Nuh ve onunla gemiye 
bindirilenler İdris'in, İshak'ın -ki İsmail de öyledir- İbrahim'in, Musa, Harun, 
Zekeriya, Yahya ve İsa da Yakupoğularının soyundandır. Allah'ın selamı hep- 
sinin üzerinde olsun. İsmi geçenlerin tümü seçilmiş kimselerdir, çağrılarının 
ana teması bir ve tek olan Allah'a kulluktur ki, bunun özet ifadesi Rahman'ın 
ayetleri okunduğunda ağlayarak, içleri titreyerek, saygı, sevgi ve haşyetle sec- 
deye kapanırlar (17/İsra, 107-109). 
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59. Sonra onların arkasından öyle nesiller türedi ki, namaz (kılma 
duyarlılığın)ı kaybettiler ve şehvetlerine kapılıp-uydular. Böylece 
bunlar azgınlıklarının cezasıyla karşılaşacaklardır. 


60. Ancak tövbe eden, imân eden ve salih amellerde bulunanlar (on- 
ların dışındadır); işte bunlar, cennete girecekler ve hiçbir şeyle 
zulme uğratılmayacaklar. 

61. Adncennetleri (onlarındır) ki, Rahmân (olan Allah, onu) kendi kulla- 
rına gaybtan vadetmiştir. Şüphesiz O'nun va'di yerine gelecektir. 

62. Onda'boşbir söz' işitmezler; sadece selâm (1 işitirler). Sabah ak- 
şam, onların rızıkları orda (bulunmakta)dır. 

63. Ocennet;biz, kullarımızdan takvâ sahibi olanları (ona) varisçi kı- 
lacağız. 


19/Meryem Süresi/59-63 525 


41-58. ayetler arasında ismi zikredilen peygamberlerden sonra yoldan sa- 
pan nesiller geldi. Burada kötü nesil, başka bir deyişle kötü insan profilinin iki 
kriteri namazın kaybı ve şehvetlere düşkünlük olarak gösterilmiştir. “Namazın 
kaybı”ndan namazın kendisine karşı hassasiyetin kaybolması, namazın terki, 
erkânına göre kılınmaması veya cemaatle namazın terki olarak yorumlanmış- 
tır. Hepsi namaz kaybına yol açan sebepler olmakla beraber, kayıptan namazın 
insanların hayatından çıkması olarak anlamak mümkündür. Namazın hayat- 
tan çıkması, bilumum münker ve fahşa adı verilen kötülük ve çirkinliklerin, 
hayâsızlık ve utanmazlıkların, sömürü ve aldatmaların, yalan ve sahtekârlık- 
ların, zulüm ve baskıların hayatı istila etmesi demektir. Hz. Ömer, namazı zayi 
edenlerin başka şeyleri de zayi edeceklerini söylemektedir. Çünkü “Namaz, 
çirkin utanmazlıklar (fahşa)dan ve kötülüklerden alıkoyar.” (29 /Ankebut, 45.) 

Şehvete düşkünlük ise nefsin bedensel istek ve tutkularının insanı esir al- 
ması, hayati faaliyetlerinin merkezi konumunda yer almaya başlamasıdır. Hz. 
Ali bunun belirtilerinin “yüksek bina yapımı, başkalarının dikkatini cezbeden 
bineğe binmek ve kişiyi öne çıkaracak türden -pahalı, dikkat çekici, gösteriş- 
li- elbiseler giymek olduğunu söylemiştir. Şehveti iki anlamda ele almak müm- 
kün: Biri aşırılaştırılmış cinsel arzular ve bunların gayrimeşru yollardan tat- 
mini, diğeri yemek ve içmeye aşırı düşkünlük. Yani “şehvet ve iştiha.” Her ikisi 
de aynı kökten türeme, aynı nefsin istek ve arzularının eseridir. Her iki tutku 
insanı ateşe sürükler: “Cennet hoşa gitmeyen şeylerle, cehennem de hoşa gi- 
den şeylerle çevrelenmiştir” (Müslim, Cennet, 1; Ebu Davud, Sünnet, 22). İbn-i 
Cüreyc, bu ayetle ilgili olarak “Bu kıyametin kopacağına yakın Muhammed 
(s.a.) ümmetinin salih insanlarının kalmayacağı bir zamanda olacaktır; öyle ki 
insanlar sokaklarda birbirleriyle zina edeceklerdir” demiştir. (Kurtubi). Sokak 
ve meydanlarda, metro ve parklarda herkesin gözü önünde birbirlerine sarılıp 
öpüşmekten -ki bir tür önsevişme sayılır- çekinmeyen çiftlerin çizdiği resim 
İbn-i Cüreyc'in aktardığı haberi doğrulamaktadır. 

Ayette geçen “Zay” cehennemde bir vadi olduğu söylenmiştir. Ancak az- 
gınlık, sapkınlık hali ve bununla beraber gelen derin mutsuzluk manaları da 
vardır. Bu manada ele alındığında, “gay” doğru yoldan sapanların dünya ha- 
yatında azgınlık içinde yaşarlarken aynı zamanda cehennem hayatını andı- 
rırcasına mutsuz, bedbaht ve iç derin sıkıntılar, manevi azap ve ıstırap içinde 
yaşayacaklarını ima etmektedir. Türkçede kullandığımız “gayya kuyusu” bunu 
anlatmaktadır. 

Ömürlerini şehvet ve iştahla geçirenler kayıptadır. Ancak tevbe edenler, 
iman edip salih amellerde bulunanlar öyle değildir. “Tevbe edenler” ifadesi ha- 
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yatının bir bölümünü şehvet ve iştahla geçirip de sonra tevbe edip yanlıştan 
dönenlere işaret etmektedir. Çünkü Hz. Peygamber'in buyurduğu üzere “Gü- 
nahtan tevbe eden, günah işlememiş gibidir” (İbn-i Mace, Zühd, 30). Adn cen- 
netleri böyleleri için hazırlanmıştır. Bu cennet onlara görmedikleri halde ken- 
dilerine gayptan vaadedilmiştir. Zaten iman görünmeyene inanmaktır. Somut 
olarak görünen, gözlemlenebilene inanmak söz konusu değildir, zira apaçık 
ortada durmakta, görünmektedir. Aslolan görünmeyene, gayba inanmaktır ki, 
böyle bir imanın tabii ki karineleri, belirti ve işaretleri vardır. (2/Bakara, 25.) 
Yüce Allah bir vaadde bulunmuşsa o yerine gelir, gelecektir, bunda en ufak bir 
tereddüt yoktur. Cennette boş söz, malayani şeyler yoktur. Yani cennet aylakça 
hayat sürülecek yer değildir. Orada selam yani esenlik, huzur, sükün ve ebedi 
mutluluk vardır. (Bkz. 10/Yunus, 10; 13/Ra'd, 23-24.) Cennette dünyada oldu- 
gu gibi rızık-geçim kaygısı da olmayacaktır. Cennet adını verdiğimiz bu ebedi 
mutluluk yurdu Allah'tan sakınıp korkan, O'nu en yüksek ruhi bilinç seviyesin- 
de anıp emirlerini hayatına geçirenlere hazırlanmıştır. 


CEP 
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64. Biz (elçiler) ancak Rabbiniz emriyle ineriz. Önümüzde, ardımızda 
ve bunlar arasında olan her şey O'nundur. Senin Rabbin kesinlik- 
le unutkan değildir. 

65. Göklerin, yerin ve her ikisi arasındakilerin Rabbidir; şu hâlde 
O'na ibâdet et ve O'na ibadette kararlı ol. Hiç O'nun adaşı olan 
birini biliyor musun? 


64. ayette geçen bu ifade vahyin kesilmesinden sonra Cebrail aleyhisselâ- 
mın Hz. Peygamber (s.a.)'e söylediği söz olarak yorumlanır. İbn-i Abbas ise, 
Hz. Peygamber'in Cebrail'in daha sık gelişini istediği için bu ayet indiğini söy- 
ler. Sözü söyleyen Cebrail ancak sözün sahibi yani söyleten şanı Yüce Allah'tır. 
Fakat ayetin devamından anlaşılan şu ki, putatapıcıların “Rabbi Muhammed'i 
unuttu” demeleri üzerine ayetin inmiş olması daha kuvvetle muhtemel görün- 
mektedir. İniş sebebi şu veya bu olsun, vahiy getirmek meleklerin inisiyatifine, 
kişisel karar ve tercihlerine, zamanlamasını kendilerinin tayinine bırakılmış 
değildir. Vahiy kararını veren Allah'tır, Cebrail aleyhisselâm bununla görevli 
olarak aldığı vahyi peygamberin kalbine ilka eder. 
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Vahiy Allah'tandır. Süleyman Ateş, vahyin Cebrail'de başlayıp bittiği yolunda 
bir görüş beyan eder. Ona göre Allah muhtevayı Cebrail'e bildirir, o da kelimelere 
dökerek peygamberin kalbine getirir üfler. Bu doğru değildir. Bu varsayım, kesin 
olarak sorunludur, zira Allah ile peygamber arasında bir dil üzerinden konuşan 
melek sorununu gündeme getirir. Bu durumda Cebrail'in dili nedir, vahiy getir- 
diği dilde kelimeleri hangi kriterlere göre seçip cümleleri kullanmaktadır? Bu 
görüşü temel alacaksak, bu durumda vahyi getiren Cebrail ile Meşşâi filozofların 
El Aklu'l Evvel'i nasıl birbirlerinden ayırabileceğiz? Dahası görevi tamamen ara- 
cılık olan bir meleğe dil üzerinden tasarrufta bulunma yetkisi verilir mi? 

Hakikat şu ki, Allah'ın muhteva gibi lafızları da Cebrail'e vermesi, onun da 
aldıklarını olduğu gibi elçiye aktarmasıdır. Cebrail güvenilir bir melektir (Ruhu'l 
emin), tertemiz ve mutahhardır (Ruhu'l Kudüs). Asla değiştirmez, kendinden 
katmaz, başkasının onun kanalına girip bir değişiklik yapması düşünülemez. 

Varlık âleminde olan her şey, ayetin bağlamında meleklerin önünde ve ar- 
kasında her ne varsa ve bulunuyorsa -ki melekler varlık âleminin bütününe 
yayılıp görev yapan yaratıklardır- Allah'ındır, O'nun bilgisi ve kudreti dâhilin- 
dedir. Böyle olunca Allah'ın kulunu unutması düşünülemez (93/Duha, 1-3). 
Göklerin, yerin ve her ikisi arasındakilerin Rabbi'dir. İşte kulluk edilecekse 
böyle bir Tanrı'ya kulluk edilir (11/Hud, 123), onun adaşı yoktur. “Allah” lafzı 
sadece O'na mahsustur, diğer bütün tanrılar sahte ilahlardır. Arap müşrikleri 
de Allah'tan başka tapındıkları tanrılara, putlara Allah ismini vermiyorlardı. 
Onun adaşı yoksa eşi ve benzeri de yoktur. 
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İnsan demektedir ki: “Ben öldükten sonra mı, gerçekten diri ola- 


rak çıkarılacağım?” 
İnsan önceden, hiçbir şey değilken, gerçekten bizim onu yaratmış 
bulunduğumuzu (hiç) düşünmüyor mu? 


66. 


67. 
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68. Andolsun Rabbine, biz onları da, şeytanları da mutlaka haşrede- 
ceğiz, sonra onları cehennemin çevresinde diz üstü çökmüş ola- 
rak hazır bulunduracağız. 

69. Sonra,her bir gruptan Rahmân (olan Allah)a karşı azgınlık göster- 
mek bakımından en şiddetli olanını ayıracağız. 

70. Sonrabizona(cehenneme) girmeyen kimlerin en çok uygun oldu- 
gunu daha iyi biliriz. 

71. Sizden ona girmeyecek hiç kimse yoktur. Bu, Rabbinin kesin ola- 
rak üzerine aldığı bir karardır. 


72. Sonra, takvâ sahiplerini kurtarırız ve zulmedenleri diz üstü çök- 
müş olarak bırakıveririz. 


İnkârcıların bir türlü kabul edemedikleri hakikatlerden biri öldükten 
sonra dirilebilecekleri konusudur. Onlara göre varolan her şey dünya haya- 
tından ibarettir, ölümden sonrası yoktur. Kemikler toprağa karışıp da unufak 
olduktan sonra insanın tekrar dünyadaki gibi dirilip ayağa kalkması müm- 
kün değildir. Bu konu En'am (6/29), İsra (17/49-52), Yasin (36/77-79) ve 
başka sürelerde anlatılmıştır. Ayet ölümden sonra dirilişi, dolayısıyla ahiret 
hayatını inkâr edenlere tehditkâr bir üslupla Allah'ın hem onları, hem yol- 
dan çıkaran şeytanları da ahirette haşredip cehenneme süreceğini haber 
vermektedir ki, ateş yurduna dizleri üstüne çökertilerek, küçük düşürüle- 
rek, boyun eğdirilerek sürülecek, süründürülerek götürüleceklerdir. İnsan- 
ları yoldan çıkaran şeytanlar, temel inanç konularında, yüksek ahlaki hayat 
ve diğer sınava sebep olan meselelerde rol oynayan yalancı ilahlar, aldatan, 
yanıltan, şaşırtan kimselerdir. 

69. ayette cehenneme sürülenlerin tümünün ve toplu halde aynı azaba uğ- 
ratılmayacağına işaret etmektedir. Herkes kendi günahına, zulüm ve cürmüne 
göre işlem görecektir. Her toplumda Allah'a karşı isyanda ileri giden azgınlar 
(mele' ve mütreflerden müteşekkil müstekbirler zümresi) vardır, özellikle ve 
öncelikle onlar ayrılıp ateşe atılacaktır. Cehenneme girmeyecek kimseleri en 
iyi bilen Allah'tır, belki de kimilerini hafif isyan ve günahları dolayısıyla affeder 
veya daha az bir azaba uğratır; öylece azap, onların dünyada eksik bıraktıkları 
eğitim ve terbiyelerinin tamamlanması fonksiyonunu yerine getirmiş olur. 

71. ayette herkesin mutlaka cehenneme uğrayacağı belirtilir. Bu herkesin 
ateşin içinden geçip azap çekeceği anlamına gelmez. Bu olay ateşin dehşetini 
daha iyi görsün diye bir şahitlik /tanıklık da olabilir. Cehennemi kolayca göz- 
lemleyebilecekleri bir yerden affı ve bağışı bol olan Allah takva sahiplerini 
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yani Allah'tan sakınıp korkanları ayırıp cennetine sokar, zulmedenleri yine di- 
züstü çökertilmişler olarak orada, cehennemde bırakır. Diğer bir görüşe göre, 
“sizden/minküm”den kasıt zulmedenlerdir, zulmedenlerin tümü mutlaka ce- 
hennemi boylayacaktır. En doğrusunu Allah bilir. 
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Onlara apaçık ayetlerimiz okunduğunda, o inkâr edenler, imân 
edenlere derler ki: “İki gruptan hangisi, makam bakımından 
daha iyi, topluluk bakımından daha güzeldir?” 

Onlardan önce nice insan-nesillerini yıkıma uğrattık, onlar mal 
(giyim, kuşam ve tefriş) bakımından da, gösteriş bakımından da 
daha güzeldiler. 

De ki: “Kim sapıklık içindeyse, Rahmân (olan Allah), ona süre tanı- 
dıkça tanır; kendilerine va'dedileni -ya azabı veya kıyamet saati- 
ni- gördükleri zaman artık kimin yeri (makam, mevki) daha kötü, 
kimin -askeri- gücü daha zayıfmış, öğreneceklerdir. 

Allah, hidayet bulanlara hidayeti arttırır. Sürekli olan salih dav- 
ranışlar, Rabbinin katında sevap bakımından daha hayırlı, varıla- 
cak sonuç bakımından da daha hayırlıdır. 


İslami tebliğ özünde sadece Allah'a kulluk, hak ve hakkaniyete riayet, ah- 
laki bir hayatın kurulması, herkesin seçtiği dine göre özgür bir ortama sahip 
olması ve adaletin tesisidir. Ancak bir şekilde avantajlı konuma geçmiş zümre- 
ler tam da bu yüzden inkâr ve isyan yoluna sapar. Çünkü kendi istek ve arzu- 
larının, bencil tutkularının tutsağıdırlar, nefislerinin istediği gibi yaşamak için 
üst kriterler, kural ve norm istemezler, hak onları rahatsız eder ve asla adale- 
tin tesisine yanaşmazlar. Buna hukukun üstünlüğü ilkesinin reddi demek de 
mümkün. Bu durumda yaptıkları haksız yollarla sahip oldukları konumlarının 
nasıl kendilerine ayrıcalık kazandırdığını propaganda etmektirler. 
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Tarih boyunca peygamberlere en çok yoksul ve kölelerin, zayıf ve ezilmiş- 
lerin tabi olması tesadüfi olmadığı gibi boşuna da değildir. Bu kesimler içinde 
yaşadıkları sistemin dışlanmış, sömürüye tabi tutulmuş mağdurlarıdır. İçinde 
bulundukları dramatik durum onların zihinsel ve ruhsal olarak gelişememiş 
olmalarından değil, zulme ve haksızlığa maruz kalmaları dolayısıyladır. Ama 
mütegallibe sınıflar, gayrı meşru yollardan elde ettikleri mal-mülkü, servet ve 
maddi kuvveti, hileli yollarla kontrol ettikleri iktidarı referans gösterip du- 
rumlarının iyiliğine, güzelliğine delil getirirler. Bilseler ki bunun yüksek ahla- 
ki kriterler ve ahlakın ete kemiğe büründüğü hukuk açısından hiçbir kıymeti 
yoktur; gurur duydukları konumları, maddi güç ve servetleri kalıcı da değildir. 

Mukayeseye konu olması gereken maddi servet, ezen iktidar, gösterişli 
konaklar, yalılar, köşk ve saraylar, yatlar, göz kamaştırıcı pahalı süs eşyaları, 
marka elbiseler, lüks araba ve yatlar değildir, eğer bunlarla gurur duyuluyorsa 
bu gerçekten çok yanıltıcıdır (23/Mü'minun, 55-56). Maddi-askeri gücüne gü- 
venip yeryüzünde hegemonya kuranların orduları eninde sonunda dağılır, Fi- 
ravun'un orduları gibi yok olur. Esasında hayatın derin anlamını bilenler böyle 
şeylere değer vermezler, doğru bir tercihte bulundukları için sade, mütevazı 
bir hayat tarzını seçerler (46/Ahkaf, 11). Baskıcı iktidar, servet, maddi güç ve 
gösteriş meraklısı bu aymazlardan önce nice nesiller, güçlü devletler ve impa- 
ratorluklar, hegemonik sınıf ve zorbalar aynı imkâna sahip olmuş ama sonra 
yok olup gitmişlerdir. Onları yanılgıya düşüren husus, hemen azaba uğratılma- 
malarıdır. Onlarda ihmal edilmeleri ihmal edildikleri yanılgısına yol açmıştır. 
Bir hikmete mebni olarak Yüce Allah onlara bir süre (mühlet) tanır. İçinde bu- 
lundukları gerçek-acı durumu ya dünyada ağır bir cezaya, yıkıma uğradıkla- 
rında veya kıyamet günü öğreneceklerdir. 

Hidayet herkese nasip olmaz, hidayetin şartı yüksek ruhi ve ahlaki perfor- 
mans ve samimi taleptir. Yüce Allah insana bahşettiği akıl, vicdan ve fıtri me- 
lekeler sayesinde doğru yolu bulma imkânını vermiştir; peygamberler doğru 
yolu göstermiştir. Kim doğru bir tercihte bulunursa Allah onu daha çok mu- 
vaffak eder, hidayetini arttırır ve elbette hak kazananları hem dünyada hem 
ahirette ödüllendirir. Her iki cihanda asıl Allah katında ayrıcalıklı konuma sa- 
hip olabilmek için yapılması gereken salih tutum ve davranışlar (salih amel) 
içinde olmaktır. Yeryüzünde dirlik ve düzenden yana olmak, barışı ve kurtu- 
luşu, esenlik ve adaleti, iyilik ve güzelliği yaymaya çalışıp ma'rufu emretme 
ve münkeri yasaklamayı temel alan sosyo-politik bir düzen kurmaya çalışmak 

salih amel gereğidir. Bilgi imana dönüşmedikçe, iman salih amellerde tezahür 
etmedikçe kurtuluş, meşru güç ve izzet sahibi olmak mümkün değildir. 
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77. Ayetlerimizi inkâr edip, bana: “Elbette mal ve çocuklar verilecek- 
tir” diyeni gördün mü? 

78. O, gayba mı tanık oldu, yoksa Rahmân (olan Allah)ın katında(n) 
bir ahid mi aldı? 

79. Asla;demekte olduğunu yazacağız ve onun için azapta/n) da süre 
tanıdıkça tanıyacağız. 

80. Onun söylemekte olduğuna biz mirasçı olacağız; o bize, 'yapayal- 
nız tek başına' gelecektir. 

81. Kendilerine güç (izzet) sağlasınlar diye, Allah'tan başka ilâhlar 
edindiler. 

82. Hayır; (o yalancı ilâhlar) onların tapınışlarını inkâr edecekler ve 
onlara karşı çelişkiye düşecekler. 

83. Görmedin mi, biz gerçekten şeytanları, kâfirlerin üzerine gön- 
derdik, onları tahrik edip kışkırtıyorlar. 

84. Onlara karşı acele davranma; biz onlar için ancak saydıkça sayıyoruz. 

85. Takvâ sahiplerini bir heyet hâlinde Rahmân (olan Allah'ın huzu- 
run)a toplayacağımız gün, 

86. Suçlu-günahkârları susamışlar olarak cehenneme süreceğiz. 

87. Rahman'ın katında ahid almışların dışında (onlar) şefaate mâlik 
olmayacaklardır. 

Dünyanın geçiciliğini, ilahi emir ve yüksek ahlaki normlara göre yaşamayı 

reddedip helal haram demeden biriktirdiği servet veya sahip olduğu sayısal 
çoklukla, gayrimeşru iktidarla övünüp öbür dünyada da aynı güç ve imkâna 


532 ALI BULAÇ -KUR'ÂN DERSLERİ/DİRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


sahip olacağını öne sürenler iki büyük hata işlemektedir: İlki sanki gayb âlemi- 
ne yükselip oradaki hakikatlere muttali olmuş, olup bitenlere tanık olmuşlar; 
diğeri Allah tarafından kesin söz almış gibi konuşmaktadırlar. Tefsirciler bu 
ayetin, yoksul bir Mekkeli olan Habbab bin Eret ile alacaklı olduğu As bin Vail 
hakkında indiğini kaydetmektedirler. Kendisine yaptığı bir işten dolayı alacağı 
olan Habbab, bir aristokrat olan As'tan alacağını isteyince “Muhammed'i inkâr 
etmedikçe alacağını vermeyeceğim” der. Habbab “Sen ölüp dirilinceye kadar 
bunu yapmayacağım” deyince As “Dirileceksem, o zaman borcumu öderim” 
der (Buhari, Büyu” 29; Müslim, Münafikun, 35). 

Ayetin iniş sebebi bu olsa da, burada genel bir inkârcı profiline atıf ol- 
duğunda kuşku yok. Öyleleri var ki, dünyada sahip oldukları haksız imtiyaz, 
iktidar, güç ve servetin ahirette de kendilerine sunulacağını, dünyada olduğu 
gibi orada da diğerlerinden üstün tutulacaklarını iddia etmektedirler. (Bkz. 
7/A'raf, 169-171. Ayetlerin açıklaması.) Bu kesin bir yanılgıdır, bu kanaate sa- 
hip olabilmek için ya bilinmeyeni (gayb âlemini) bilmiş veya Allah'tan senet 
almış olmak gerekir. Hatta öylesine güven içinde olanlar, ahirette kendilerine 
azabın bile birkaç gün dokunacağını zannetmektedirler (2 /Bakara, 80-81). 
Hem inanmayacak ve iyilik yapmayacak hem de gayrimeşru yollarla sahip ol- 
dukları her şeye öbür dünyada da sahip olacağını iddia edecekler. Böyle bir şey 
söz konusu değildir. Bu temelsiz iddiada bulunanların her sözü yazılmış, zabıt 
altına alınmıştır (43/Zuhruf, 80), zamanı gelince önlerine çıkacak. Şimdi ise 
onlara sadece bir süre tanınmaktadır. 

Kim bu dramatik durumdaysa bilmeli ki eninde sonunda her şeyini geride 
bırakacaktır. Kıyametin kopup herkesin huzura çıktığı o büyük günde kimse- 
nin malı ve mülkü, toplayıp biriktirdiği serveti, taraftarları, alkışlayanları, ik- 
tidarı, askerleri veya statüsü, çocukları ve akrabaları, aşiret ve kabilesi onun 
yanında olmayacaktır. Yaşatan ve öldüren yüce Allah olduğuna göre, her şey 
yokolup gittikten sonra O'ndan başka kim baki kalabilir ki (15/Hicr, 23). Hep- 
sinden mahrum edilmiş, her şeyini geride bırakmış olarak dünyaya ilk geldiği 
gibi yapayalnız Allah'ın huzuruna çıkacak, yapıp ettiklerinin hesabını verecek- 
tir (bkz. 6/En'am, 94; 18/Kehf, 48). Konulmuş sınırları çiğnediğinde kime veya 
neye tapınıyor, güvenip sırtını dayıyor idiyse, o Büyük Gün'de onlardan hiçbiri 
yanında veya arkasında olmayacaktır, hatta onu reddedeceklerdir, birbirleriy- 
le çelişkiye, ihtilaf ve çatışmaya düşeceklerdir (bkz. 25/Furkan, 17-19). Allah'ı 
bırakıp başkalarına itibar edenler, böyle yapmakla izzet, güç ve kuvvet, itibar 
ve statü sahibi olacaklarını zannetmektedirler. Oysa bunların izzet sağlama 
güçleri yoktur (bkz. 4/Nisa, 139). 
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Yalancı güç ve varlıklara bağlanıp tapınanlara Allah şeytanları musallat 
eder, böylece yanlış üstüne yanlış, hata üstüne hata işlerler. Şeytanlar, zaafları 
üzerinden avladıkları kimseleri zulüm, günah ve isyan yönünde hem teşvik 
edip yönlendirirler, hem daha fazlasını ve sürekli olarak işlemeleri için tahrik 
ederler, günah ve zulüm işledikçe bu kötü fiilleri onların hoşuna gider. Zulüm 
ve günah hoşlarına gittikçe kalpleri katılaşır, zulümleri de katmerleşir. Burada 
pekâlâ şeytanların misyonunu üstlenmiş yanlışa ve isyana yönlendiren, teş- 
vik edip kışkırtan insanları düşünebiliriz. Bunu da doğrudan değil, zira şeytan 
gibi dolaylı yollardan yaparlar. Zihinlerini iğdiş ederler, bilinçlerini çarpıtırlar, 
sistemli bir biçimde kötülük ve haksızlığı telkin ederler, reklam, medya, ör- 
gün veya yaygın eğitim yoluyla propaganda ederler vs. Şeytan da insana birçok 
yönden yanaşır ve onu mutlu edecek en önemli şey, avına düşürdüğü insanın 
şeytanın varlığına ve misyonuna inanmamasıdır, zira bu sayede çok rahat fa- 
aliyet gösterir. 

Acele etmeye gerek yok, suçlu günahkârların sonları gelecektir. Dünyada 
olmasa bile ahirette mutlaka yaptıklarının hesabını vereceklerdir. İyiler topla- 
nıp Allah'ın huzuruna çıkacakken, onlar cehenneme sürüleceklerdir. Böyle bir 
günde yüce Allah'ın katında ahid almışlar dışında kimse şefaate malik olmaya- 
caktır. (Şefaat için bkz. 2/Bakara, 255. ayetin açıklaması.) 
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88. “Rahmân çocuk edinmiştir” dediler. 

89. Andolsun, siz oldukça çirkin bir cesarette bulunup-geldiniz. 

90. Neredeyse bundan dolayı, gökler paramparça olacak, yer çatlaya- 
cak ve dağlar yıkılıp göçüverecekti. 

91. Rahmân adına çocuk öne sürdüklerinden (ötürü bunlar olacaktı.) 

92. Rahmân (olan Allah)'a çocuk edinmek yaraşmaz. 

93. Göklerdeveyerde olan (herkesin ve her şeyin) tümü Rahmân (olan 
Allah)'a, yalnızca kul olarak gelecektir. 
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94. Andolsun, onların tümünü kuşatmış ve onları sayı olarak saymış 
bulunmaktadır. 


95. Ve onların hepsi, Kıyâmet günü O'na, 'yapayalnız, tek başlarına' 
geleceklerdir. 


Yüce Allah'a çocuk isnat etmek büyük bir küstahlık, akıl almaz bir cürettir. 
İradesi, bilgisi ve kudreti, rahmeti ve şefkati evrenin tamamını içine almış bulu- 
nan Allah'a nasıl çocuk isnat edilir ki, çocuk ontolojik olarak anne ve babasının 
cinsindendir. Sonradan dünyaya gelen çocuk ile babası arasında mahiyet birliği 
olduğundan ya çocuk -haşa- Allah'ın ya da Allah çocuğun mahiyetini, ontolojik 
özelliklerini paylaşır, üzerinde taşır. Böyle bir şey düşünülemez. İsa'nın “Allah'ın 
oğlu” olduğunu ve Hıristiyanların iddia ettiği gibi çarmıha gerilip öldürüldüğü- 
nü/öldüğünü düşünelim, bu nasıl bir tanrı veya tanrının oğlu ki, insanlar tara- 
fından tutuklanmakta, eziyet ve işkenceye tabi tutulmakta, çarmıha gerilmekte 
ve öldürülmektedir. Tanrı insanlar karşısında acz içine düşer mi? 

Bu iddia veya söylem sadece insan bilincini değil, gökleri paramparça et- 
meye, yeri çatlatmaya ve dağları göçertmeye yeter. Hz. Ali, göklerin çatlama 
noktasına gelmesine yol açan sebebin yeryüzündeki müşriklerin Allah hak- 
kında öne sürdükleri yakışıksız nitelemeler olduğunu söyler (bkz. 42 /Şura, 5. 
ayetin açıklaması). Varlık âlemindekilere bu iddia arzedilecek olsa, oldukları 
gibi kalamazlar, ayette tasvir edildiği üzere büyük bir altüst oluşa maruz ka- 
lırlar. Varlıklar bu iddia karşısında çatlama noktasına geliyorken, akıl ve selim 
fıtrat sahibi insan nasıl böyle bir yakıştırmayı Kabul eder, inancın asli umdesi 
haline getirir! Bu da gösteriyor ki, teolojik varsayım olarak Yahudi ve Hıristi- 
yanların iddialarının ontolojik bir hakikati, mantıksal bir temeli ve tutarlılığı 
yoktur (bkz. 2/Bakara, 116; 9/Tevbe, 30). 

Efendimiz (s.a.) şöyle buyurmuştur: “Yüce Allah buyurur ki: İnsanoğlu 
beni yalanladı, beni yalanlamak ona yakışmaz. Bana dil uzattı, bu da ona ya- 
kışmaz. İnsanın beni yalanlaması, onu ilk yarattığımız gibi ikinci defa yaratma- 
yacağımızı, ölümden sonra diriltmeyeceğimizi iddia etmesidir ki, mahlükatı 
yaratmam onu tekrar yaratmamdan daha kolaydır. Bana çocuk edindi demesi 
bana dil uzatmasıdır ki, Ben bir ve tekim (Ehad), herkesin ihtiyacını karşıla- 
rım, benim kimseye ve hiçbir şeye ihtiyacım yoktur (Samed). Doğmadım, doğ- 
rulmadım ve hiç kimse benim eşim ve benzerim değildir” (Buhari, Tefsir, 2. 
Süre; Nesai, Cenâiz, 117; Müsned,ll, 317.) 

Göklerde ve yerde her kim varsa Rahman olan Allah'a birer kul olarak ge- 
lecek, huzuruna çıkarılacaktır. Hiç kimse ve hiçbir şey O'nun bilgisi, iradesi 
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ve kudreti haricinde değildir, ne olduklarını, sayılarını bilir (17 /İsra, 44). Kim 
ne yapmışsa kayıt altına alınmıştır, onlar unutsa bile 0, yeri ve zamanı gelin- 
ce unutmaz, hepsini bir bir önlerine koyar (bkz. 58 /Mücadele, 6). Sonunda 
herkes “Kıyâmet günü O'na, 'yapayalnız, tek başlarına' geleceklerdir.” (Bkz. 6/ 


En'am, 94; 18/Kehf, 48). 
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96. İmân edenler ve salih amellerde bulunanlar ise, Rahmân (olan A|- 
lah), onlar için bir sevgi kılacaktır. 

97. Biz bunu (Kur'ân'ı) senin dilinle kolaylaştırdık, takvâ sahiplerine 
müjde vermen ve direnen bir kavmi uyarıp-korkutman için. 

98. Biz, onlardan önce nice insan-nesillerini yıkıma uğrattık; (şimdiy- 
se) onlardan hiç birini hissediyor veya onların fısıltılarını duyu- 
yor musun? 


Durum bu ise, akıllı insan iman eder ve salih amellerde bulunur. Sahih 
iman ve salih amelin karşılığı çok büyük ve çok yönlüdür. Bunlardan biri de 
yüce Allah'ın böyleleri için kâinat çapında sevgi bağı oluşturmasıdır. Bu bağı- 
şın “Rahman” ismiyle zikredilmiş olması, kâinattakilerin de iman eden ve salih 
amellerde bulunanları sevdiği, Allah'ın onu varlıklara sevdirdiğini ima etmek- 
tedir. Bir hadiste şöyle buyrulur: “Yüce Allah bir kulu sevdi mi, Cebrail'e “Onu 
sen de sev) diye buyurur. Cebrail o kulu sever ve gök halkına o kulu sevmele- 
rini söyler. Göklerdekiler de onu sever, yeryüzündekilerin gönlünde o kimseye 
karşı sevgi bağı oluşur” (Buhari, Bed'ul-halk, 6; Müslim, birr, 157). 

Bu ayet ve zikrettiğimiz hadiste ince nükte şudur: İnsan eğer sevilmek isti- 
yorsa -ki sevgi fıtri bir zuhur ve ruhi bir ihtiyaçtır- öncelikle Allah'ı sevmelidir. 
Bütün sevgilerin başı Allah sevgisidir. Samimiyetle ve kalpten Allah'ı seveni 
bütün varlık âlemi, Cebrail başta olmak üzere, melekler, gök ve yer halkı sev- 
meye başlar. Bu, insanın temel ihtiyacı olan sevginin Yüce Allah'tan yani müte- 
alden kopuk ve yatay bir ilişki olmadığını göstermektedir, aksine sevgi dikey- 
dir. “Her şey pazardan, sevgi yukardan” denmiştir. Sevgi önce Allah'a yönelir, 
sonra yukarıdan aşağı doğru varlık âlemine yayılır. Göktekiler ve yerdekiler 
insanı sevince, insan da onları sevmeye başlar ki, böyle bir sevgi ikliminde 
insan ile varlıklar arasında kopmaz bir bağ, hasbi yakınlaşma, barış, esenlik, 
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uyum ve harmoni, dayanışma ve ahenk oluşur. Hepsinin referansı Allah oldu- 
ğundan, söz konusu bağın kopması, parçalanıp dağılması, araya husumet, kin 
ve nefretin girmesi söz konusu olamaz. “Biz yaratılanı Yaratan'dan ötürü seve- 
riz” diyen Yunus Emre, sahici sevginin ilahi boyutunu ve birleştirici referansını 
veciz bir şekilde ifade etmiştir. 

Mekke halkı zorba, inatçı, inkârında ve günahkâr hayat tarzında ısrarcı 
kimselerdi. Hz. Peygamber (s.a.) bu profilde bir kavmi uyarmak üzere elçi ola- 
rak gönderildi. İçlerinden inananlara müjde, inkârcılara korku versin diye va- 
hiy dili Arapça seçildi, mesaj Hz. Peygamber (s.a.)'in diliyle kolaylaştırıldı. (Bu 
konudaki açıklamalar için bkz. 12/Yusuf, 2). Her zaman olduğu gibi bugün de 
durum aynıdır: Kimi inanır, kimi inkâr eder ve inkârında ısrar eder. Tarihte 
hep böyle olmuştur, inkâr edenler yerle bir olmuş, tarihten silinip gitmişlerdir 
(bkz. 6/En'am, 6). 


Meryem (19) süresinin tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bi- 
lir. Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


20- Taha Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 135 âyettir. İsmini sürenin başında yer alan 
“ta-ha” harflerinden almaktadır. Meryem (19) süresinden sonra, Vakıa (56) 
süresinden önce inmiştir. Hz. Ömer'in İslam'a girişinde etkili olmuş bir süredir. 


ge23N GAZIN İİ aliş 


Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 


g3 sü Gİ ESİRİ gr Lai öp dile Gİ goy ae 
ERİ e dASSIİ ey İRİ çılşalliğ ağ 35 e iğ 
da ka ağ AŞ ga ağ lis g0 İ goy sök 
20) 3 AİN vg Aİ 5201 ala AL Rİ, 3 öl g0) İN 
4) pr 2 4 al ŞA YI 


1. oTa-Ha. 
2. Biz sana bu Kur'ân'ı güçlük çekmen için indirmedik, 
3. İçi titreyerek korku duyanlara' ancak öğütle-hatırlatma (olsun 


diye indirdik). 
, o Yeri ve yüksek gökleri yaratan tarafından bir indirmedir. 
5. Rahmân (olan Allah) arşa istiva etmiştir. 
Göklerde, yerde, bu ikisinin arasında ve nemli toprağın altında 
olanların tümü O'nundur. 
Sözü açığa vursan da, (gizlesen de birdir). Çünkü şüphesiz 0, gizliyi 
de, gizlinin gizlisini de bilir. 


g. Allah; O'ndan başka ilâh yoktur. En güzel isimler O'nundur. 


“Ta-Ha” harflerinin huruf-u mukattaa olduğunu söyleyenler olduğu gibi, 


olmadığını söyleyenler de var. İbn-i Abbas'a dayandırılan bu görüşe göre an- 
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lamı “Ey kişi!” demektir. Huruf-u mukattaa olma ihtimali daha yüksek görün- 
mektedir, bu konuda Bakara süresinin girişinde (2/1) geniş bilgi verilmiştir. 
En doğrusunu Allah bilir. 

Hz. Ömer (r.a.) bi'set'in 5. yılında Müslüman olduğuna göre, sürenin indiği 
zamanın Müslüman cemaat için en zor, en sıkıntılı günler olduğunu tahmin 
etmek güç değil. Vahiy geldikçe hem Müslümanların hayat tarzı, alışkanlıkları 
değişime uğruyor, hem üzerlerindeki baskı giderek artıyordu. Hitap peygam- 
berimize olduğuna göre, öncelikle ayetin ona bakan yüzüne bakmak gerekir: 
İnkârcıların katılaşıp sertleşen tutumları onu üzüyordu. Ayet Efendimiz'e 
kendini hırpalamamasını öğütlüyor. Hem onların inkârı Allah'ın kudreti kar- 
şısında bir önem taşımıyor hem şirk ve zulümde ısrar edenleri doğru yola ka- 
vuşturmak Peygamber'in elinde değil. (Bu konuyu Kehf süresi (18/6) ve Fatır 
süresinde (35/8) ele almış bulunuyoruz.) 

Bunun yanında dinin tebliğinde ve ilahi hükümlere göre hayat tanzim 
etme çabasında yaşanan zorluk ve sıkıntıların Kur'an'dan kaynaklandığına 
ilişkin iddialar da dillendiriliyordu. Vahidi'ye göre, Ebu cehil ve Nadir bin Haris 
gibi müşrikler, Hz. Peygamber'in uzun uzun ibadet ettiğini görünce “Dinimizi 
terkettin, şekavete düşütün” demişlerdir, ayet bunun üzerine indi. “Şekavet” 
mutluluğun zıddıdır, hem aşırı yorgunluk hem iç dünyada hâsıl olan sıkıntı, 
gam, mutsuzluk anlamına gelir. Kur'an ne ona bağlananların hayatını sıkıntıya 
sokup mutsuz olmalarına yol açmak ne de onlara güçlerinin üstünde bir yük 
yüklemek üzere indirilmiştir (bkz. 2 /Bakara, 286). Hayır, aksine Kur'an bir ha- 
tırlatma, bir öğüttür (zikir); kalplere bir şifa ve rahmet, topluma yol gösterici 
bir rehberdir. İbn-i Aşur, “tezkire”nin zihinde olup da unutulmuş şeyi hatırlat- 
mayı sağlar; tevhid fıtratta içkin, yerleşik olarak bulunmaktadır. İslam fıtratta 
varolanı veya İbrahim aleyhisselâmın hanif dinini hatırlatır. Bu açıdan bir zikir 
olan Kur'an'ın kim rehberliğini takip ederse mutsuz olmaz, sıkıntıya düşmez 
(20/123). Şu var ki, Kur'an'ın rehberliğinden yani son vahiyden gerekli öğü- 
dü alabilecek olanlar Allah'tan içi titreyerek korkan insanlardır. Haşyet, dinin 
sahih özü ve kişinin varlıktaki akıbetini göz önüne alarak düşünmesi, olayları 
duyumsamasıdır. Böyle bir kişi işlerinin tamamını Allah'a havale eder, İslam 
yolunu takip eder ve her adımında ve işinde Allah'tan korkar. Allah ve ahiret 
yokmuş gibi hareket eden, kalbinde Allah korkusu taşımayan insana ve top- 
lumlara Kur'an'ın herhangi bir faydası olmaz (2/Bakara, 2). Nasıl hasta oldu- 
gunu kabul etmeyenin kendisine önerilen ilacın bir faydası yoksa Kur'an da 
kalbi katılaşmış, suç ve günaha batmış kimseye fayda sağlamaz. Kaygı, stres ve 
başka psikolojik bozuklukların tedavisi haşyettir. 
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Allah'tan korkan, emir ve yasaklarına titizlikle uyan, O'na derin bir saygı ve 
sevgi içinde yaşayan, Allah anıldığı zaman içi titreyen insana Kur'an sonsuz fay- 
dalar sağlar; ona yol gösterir, zihnini ve kalbini hakikate açar, hayatına güzellik- 
ler katar, içini ferahlatır, zihnini, düşünce ufkunu ve yüreğini genişletir, eylemle- 
rine iyiliği, hikmeti ve genel faydayı hâkim kılar, eline kurtuluşun teminatı olan 
güvenilir bir yol haritası verir. Asr süresinde vurgulandığı üzere, insanın genel 
olarak ziyanda olduğu bir zamanda eğer mü'minler birbirlerine “hakkı ve sabrı 
tavsiye edip” doğru yoldan ayrılmayacak olurlarsa, hem dünyada mutlu yaşarlar 
hem ahirette kurtuluşa ererler. Kur'an zorluk, meşakkat ve mutsuzluk sebebi 
değil, aksine mutluluk ve kurtuluş yoludur. (2/Bakara, 185 ve 22/Hac, 78.) 

Başka nasıl olabilirdi ki! Kitabı indiren varlık âlemini yaratandır. Yer ve 
en uç noktalardaki gökler O'nun kudret eli altındadır. Hepsi O'nun azameti- 
ni ve kudretini ifşa eder. O, Rahman'dır, arşa istiva etmiştir, başka bir deyiş- 
le bütün varlık âlemini kendi hükümranlığı, bilgisi, iradesi ve kudreti altına 
almıştır. Arşa istiva, Rahman'ın bütün varlığı ihata eden hükümranlığını ifa- 
de eder. Arş bütün yüce âlemlerden çok daha yüce ve azametli âlemdir. Arş'a 
istiva eden varlık âleminin tümünü kendi kabzası altına almış demektir. Bu 
bağlamda “istiva” “istila” demektir. (“İstiva” için bkz. 7 /A'raf, 54. ayetin açıkla- 
ması.) Zannedilmesin ki yer ve gökler birbirinden kopuk iki ayrı kategoridir, 
hayır bunların aralarında sıkı bir ilişki vardır, bu ilişkiyi bağlayan nesneler, 
objeler, bilinç sahibi veya bilinçsiz ama belli fonksiyonları gören varlıklar var- 
dır ki, bunlar da arşa istiva eden Yüce Yaratıcı'nın kudret eli altındadır, O'nun 
bilgisi ve izni dâhilinde iş ve işlev görmektedirler. Sadece bu da değil, üzerinde 
yaşadığımız yeryüzünün yakın ve uzak alt tabakalarında da benzer durumlar 
vardır, oralarda da çeşitli nesneler, varlıklar bulunmaktadır, bunlar da Allah'ın 
hükümranlığına dâhildirler. Hakikat bu ise -ki öyledir-, pekiyi müşriklerin Al- 
lah'a koştukları ortakların gökler ve yerdekilerin ne önemleri ne gibi tasarruf 
ve egemenlikleri olabilir! 

Başka sürelerde de geçen “Göklerde, yerde, bu ikisinin arasında” ifadesi 
yeryüzü gezegeni ile uzaydaki diğer varlıklar arasında belli bir iletişim, ilişki 
ve karşılıklı etkileşim olduğunu ima etmektedir. “Nemli toprağın altında olan- 
lar” ifadesi yer yüzeyine en yakın bölgedeki varlıklara, onların mesela kışın 
her taraf kar ile kaplı iken onların kendi yuvalarında sürdürdükleri hayata, 
inlerine, barınaklarına, yuvalarına dikkat çekmektedir. Belki bunun da ötesin- 
de ayet, gezegenimizin ana çekirdeği hükmündeki nihai nokta ile bütün varlık 
âlemi arasında belli bir ilişki ve etkileşim olduğu yolunda bize önemli bir fikir 
vermektedir. Nitekim bütün bilimsel araştırmalar dünyamızın içinde yer aldığı 
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varlık âleminin tümü arasında belli bir ilişki ve etkileşim olduğunu ortaya koy- 
maktadır. Nasıl yeryüzü gezegeninin evrenin bütünüyle ilgisi varsa, yeryüzün- 
de en ufak bir canlı veya nesnenin de gezegenin tümüyle ilgisi söz konusudur, 

Hal bu iken, insan neyi açığa vursa veya gizlemeye çalışsa da Allah'a gizli 
kalmaz. O, bittabi kendisinin yarattığı varlığı her şeyi ile bilir. Bize göre gizli olan 
O'na gizli değildir, aşikârdır. Gizlediğimiz bir şeyin belki yerini unuturuz ama 
O unutmaz. İnsanların veya başka canlıların da fısıldaşmalarını işitir (9/Tevbe, 
78). Sadece gizli değil, “gizlinin gizlisi (ehfa)” da O'na sır değildir. Gizlinin gizlisi 
sırrın da derununda olan şeydir. Belki insanın zihninden geçirdiği, ham olarak 
duran veya kendisine dahi ifade etmekten çekindiği niyet ve arzuları, düşünce 
ve yönelimleri gizlinin gizlisi olarak tavsif edilebilir. Bu kategoride olanlar dahi 
el Alim, her şeyi hakkıyla ve eksiksiz bilen Allah'a gizli değildir. Bizim için sa- 
yısız meçhul vardır, O'nun için her şey malumdur. Bunun sebebini bilmek zor 
değildir: Çünkü O'ndan başka hakiki ilah yoktur, bazıları bu türden bir iddiada 
ve yakıştırmada bulunuyor olsa da, onların zanlarında ürettikleri ilahlar birer 
kurgudur, hakikatleri olmayan sanal varlıklar, yapılandırılmış algılardır. Bu yüz- 
den sahte ve batıldırlar. O'nun nasıl bir ilah olduğunu anlamak isteyen O'nun 
isimlerine baksın, tek tek ve birbirleriyle irtibatlandırarak üzerinde düşünsün. 
Sonuç açıktır: “En güzel isimler O'nundur?” (Daha geniş bilgi için bkz. 7/A'af, 
180.) Biz O'nu, akli kapasitemizin ve idrakimizin üstündeki Zat'ıyla bilemeyiz 
ama isimlerinden, sıfat ve fiillerinden tanıyabiliriz ki, bu Marifetullah'tır. 
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gi) ye uza gla 


Sana Musa'nın haberi geldi mi? 


w 


10. Hanibirateşgörmüştü de, ailesine şöyle demişti: “Durun, bir ateş 
gördüm; umulur ki size ondan bir kor getiririm veya ateşin yanın- 
dan bir yol-gösterici bulurum.” 
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11. Nitekim ona gidince, kendisine seslenildi: “Ey Musa.” 

12. “Gerçekten Ben, Ben senin Rabbinim. Ayakkabılarını çıkar; çün- 
kü sen, kutsal vadi olan Tuva'dasın.” 

13. “Ben seni seçmiş bulunuyorum; bundan böyle vahyolunanı dinle.” 
14. "GerçektenBen,BenAllahım! Ben'den başka ilâh yoktur; şu hâlde 
Bana ibâdet et ve beni zikretmek için dosdoğru namaz kıl.” 

15. “Şüphesiz, kıyâmet-saati yaklaşarak gelmektedir. Herkesin har- 
cadığı çabanın karşılığını alması için, onun (kopuş haberini) nere- 
deyse gizleyeceğim.” 

16. “Öyleyse, ona inanmayıp kendi hevasına uyan, sakın seni ondan 
alıkoymasın; sonra yıkıma uğrarsın.” 


“Sana Musa'nın haberi geldi mi?” senin Musa'nın başından geçenlerden 
haberin yok mu demektir. Bakara süresinde (2/40-123) İsrailoğulları, Fira- 
vun'un onlara reva gördüğü zulüm ve baskılar ile Musa aleyhisselâmın hem 
Firavun hem kavmiyle olan mücadelesi uzun uzadıya anlatılmaktadır. Burada 
kıssanın başka bir boyutu ele alınmaktadır. 

Mısır'da kazaen bir Kıpti'nin ölümüne sebep olan Hz. Musa, Medyen'e ka- 
çıp da burada evlendikten ve on sene vakit geçirdikten sonra ailesiyle Mısır'a 
dönmeye karar verir. Gece vakti soğuk ve karanlık bir vadiden geçerken yo- 
lunu şaşırır. Uzakta bir ışık görür, bunu ateş zanneder. Ailesine beklemelerini 
söyler, kendisi ateşin olduğu yere gidecek hem onlara ısınıp aydınlanacakları 
ateş getirecek hem de oradakilerden yolu soracaktır. Ayette kullanılan “kabe- 
se” yani iktibas hem ateş hem ilim için kullanılan bir fiildir. Kisai, ateşten bir 
kor veya alev almak ile ilimden bir şeyler alıp öğrenmenin aynı şey olduğunu 
söyler. Eylemlerimizin niteliğine göre ateş ısıtır, aydınlatır ve enerji kaynağı 
olur veya bir ceza ve azap olarak yakar. Musa aleyhisselâmın gördüğü ateş 
nurdur, nitekim ateşin bulunduğu yer ve çevresinin “mübarek kılındığı” belir- 
tilmektedir. Bu konu Neml (27/7-9) ve Kasas süresinde (28/29-32) bir daha 
ele alınmaktadır. 

Hz. Musa'nın uzaktan gördüğü ateşin ışığı ilahi nurdur, bu küçük ışık onu 
nübüvvetin aydınlık yoluna iletecektir. Dağdaki ateşin bulunduğu yere vardı- 
ğında bir ses işitir. “ey Musa!” diye seslenen şanı yüce Allah'tır. Kendini “Ben, 
Ben senin Rabbinim” diye tanıtır. Bu önemli bir uyarıdır. Böylelikle Yüce Al- 
lah kendini nasıl tanıtıyorsa, Musa da onu öyle tanır. O Rabdır, yegâne İlah- 
tır, bir ve tektir. Biz kafamızda şekillendiği gibi bir tanrı tasavvuruna sahip 
olamayız, O kendini hangi isimler, sıfatlar ve fillerle tanıtıyorsa, biz O'nu bu 
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çerçevede tanırız. İbn-i Sina, kelamcılar gibi sıfatların birden fazla cevhere yol 
açmayacağını kabul eder ama yine de sıfatların Yüce Allah'ı tam olarak bize 
tanıtamayacağını savunur. Zat'la ilgili durum bu ise, tahrif edilmiş kutsal ki- 
tapların, filozofların, tamamıyla spekülatif öğretiler ve argümanlar öne süren 
teologların tanrı tasavvurundan hareketle nasıl alemlerin Rabbi hakkında sa- 
hih ve güvenilir bir bilgiye sahip olabiliriz! 

Ses ona ayakkabılarını çıkartmasını söyler. İnsan tabiat şartlarına karşı 
kendini korumak üzere elbise giyer. Ayakkabı ise toprakla doğrudan temas 
halindedir. Musa “kutsal vadi Tuva”da bulunmaktadır. Mukaddes (kutsal), her 
türlü kir ve pislikten arınmış, tertemiz, bereketli/mübarek demektir. Musa 
yolculuk sırasında kim bilir nelere basmış, ayakkabısı kirlenmiştir. O kirle 
kutsal alana adım atamaz. Bu yüzden mübarek kabul edilen her yere girer- 
ken ayakkabı çıkarılır. Hareme, mescide veya secde edilen yere ayakkabıyla 
girilmez. Müslümanlar evlerine girerken de ayakkabılarını çıkarırlar, çünkü ev 
temiz ve bereketli olmalıdır, içinde Allah'ın ismi anılmakta, sergileri üzerinde 
secdeye varılmaktadır. (Bkz. 5/Maide, 21 ve 79/Naziat, 16.) 

Yüce Allah, Musa'yı kendisine elçi olarak seçtiğini belirtir, diğer sayısız 
insan içinde onu peygamber olarak seçmiştir. Bu da bize gösteriyor ki, pey- 
gamberlik (nübüvvet ve risalet) şahsi istek ve çaba ile elde edilecek bir merte- 
be değildir. Doğrudan Allah seçer, seçtiği kişiyi elçilikle görevlendirir. Musa'yı 
da Firavun gibi azgın, zorba, kibirli, küstah, mağrur, zulümde sınır tanımayan 
birine hak ve hakikati tebliğ etmek, onu yola getirmek ve İsrailoğullarına öz- 
gürlüklerini tanımak üzere gönderecektir. Bundan daha büyük, daha riskli ve 
zor bir görev olamaz. Sürenin başında Kur'an'ın Müslümanlara bir sıkıntı ve 
mutsuzluk sebebi olmayacağı ihtarıyla bir arada düşünüldüğünde, bu ayet- 
ler kümesi Hz. Peygamber (s.a.)'e ve bir avuç mü'mine büyük bir moral güç 
vermekte, onları ahlaki üstün kimseler olarak büyük bir mücadeleye hazırla- 
maktadır. Musa aleyhisselâm Firavun gibi bir tirana hak ve hakikati söyledi, 
Müslümanlar kendi toplumlarının zorbalarına hak sözü söyleyemeyecekler 
mi? 9'dan 98. ayete kadar bu olay ele alınacak, çok yönlü olarak anlatılacaktır. 

Hz. Musa'nın asli görevi Allah'a ibadet etmektir, o hem bu görevini yerine 
getirecek hem de muhataplarını buna yani herkesi sadece bir ve tek olan Al- 
lah'a kulluk yapmaya çağıracaktır. Namazı da bu amaçla kılacaktır, her namaz 
kılışında Allah'ı hatırlayacak, huzurunda olduğunun bilincinde olacak ve mu- 
hataplarına da bunu öğretecektir. Bu ayet, namazın -şekiller ve rükünler fark- 

lılık gösterse de- peygamberlerin tebliğ ettiği bütün dinlerde asli bir ibadet 
olarak emredildiğini göstermektedir. 
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“Kıyâmet-saati yaklaşarak gelmektedir” Bu ifadede her zaman diliminin 
bir öncekine göre temposunu arttırdığı haberi vardır. Zaman giderek daralı- 
yor, sanki yukarıdan atılan cismin yere yaklaştıkça hızını arttırması gibi, kı- 
yamet de hızını arttırarak yaklaşmaktadır. Öyle de olsa kimse tam olarak ne 
zaman kopacağını bilemez. Tam kopuş anını sadece Allah bilir. Sebebi açık: 
Herkes her ne yapıyorsa karşılığını alsın. “Onun (kopuş haberini) neredeyse 
gizleyeceğim.” Kelimenin zıt anlamlı olmasından hareketle bunun “neredey- 
se kendimden gizleyeceğim” anlamına geldiği söylenmiştir. Bu üslup itibariy- 
le mübalağa ifade eder. Tıpkı Fatih Sultan Mehmed'in karısının “Bizans'a son 
hamleyi ne zaman yapacaksın?” diye sorması üzerine “Bunu kimseye söyleye- 
mem. Bilsem ki sakalım bilir, onu kökünden kazırım” demesi gibi. Diğer mü- 
fessirlere göre anlamı tam aksine “Neredeyse açıklayacağım, zamanını bildire- 
ceğim” demektir. Birinci görüş daha akla yatkın görünmektedir, diğer ayetler 
ve konuyla ilgili haberler bunu teyit eder niteliktedir (7/A'raf, 187). Musa'nın 
yapması gereken şey, başkaları gibi kendi hevasına, istek ve tutkularına uymak 
olmamalı, böyle yapacak olursa yıkıma uğrayacaktır (28 / Kasas, 87). 


Öuala Ele 1483 Gelar Ça ÜS Şiv) ey 6 liye Gl La 
(v1) aşk 1 UŞ İĞ rağ ik Sela işi gi li e 


- 


a ye e 
JE öy öğal Rİ öleliz İl Büş az pAzel5 rp İSİ öne 


- 
, 


4m Sİ Gİ ğa SA rvp ğ 0 İ Gİ e ç ge 


17. “Sağelindeki nedir ey Musa?” 


18. Dediki: “O, benim asamdır; ona dayanmakta, onunla davarlarım 
için ağaçlardan yaprak düşürmekteyim, onda benim için daha 


başka yararlar da var.” 


19. Dediki:“Onuat,eyMusa.” 
Böylece, onu attı; (bir de ne görsün) o hemen hızla koşan (koca- 


20. 

man) bir yılan (oluvermiş). 
21. Dedi ki: “Onual ve korkma, biz onu ilk durumuna döndüreceğiz.” 
22. “Elini koltuğuna sok, bir hastalık olmadan, başka bir mucize 


(âyet) olarak bembeyaz bir durumda çıksın.” 


23. “Öyleki,sana büyük mucizelerimizden (birini) göstermiş olalım.” 
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Yüce Allah, ne olduğunu, ne işe yaradığını bildiği halde onu bir mucize ile 
ruhen görevine hazırlamak üzere Musa'ya “asası”nı kastederek elindekinin ne 
olduğunu sorar. Birçok fonksiyonu olmakla beraber Hz. Musa, asa olduğunu, 
yürürken ona dayandığını, otlattığı hayvanlar için ağaçlardan yaprak silkeledi- 
ğini ve başka yararları da olduğunu söyler. Demek ki bu bir ağaç dalından yap- 
ma bir asadır, canlı değildir, böyle işler için kullanılmaktadır. Onu yere atma- 
sını söyler, emredileni yerine getirince asa bir anda kocaman bir yılan olur. Bu 
tabii ki Hz. Musa'yı korkutur. Olay bir mucizedir, Allah'ın irade ve kudretinin 
tecellisidir. Emir üzerine yılanı eline aldığında tekrar eski halini alır, asa ken- 
di hüviyetine bürünür. Yılana dönen asa büyüklüğü ile “su'ban”, çevikliği ile 
“hayye” olarak nitelendirilmektedir, başka ayetlerde “caann” olarak da isim 
almaktadır (28/Kasas, 31). Bu önemli bir eğitim gösterisi olmuştur, çünkü Mı- 
sır sarayında bu olayı Hz. Musa tekrar edecektir. 

Yüce Allah onu ruhen hazırlamak üzere bir mucize daha gösterir. Bu sefer 
ki bizzat kendisi tecrübe edecektir. Sağ elini koynuna sokar, esmer tenli olma- 
sına rağmen bembeyaz olarak çıkar (27/12; 28/32). Sapasağlam olan elinin 
bembeyaza bürünmesi (yed-i beyza) bir başka mucezidir. Ona başka büyük 
mucizeleri gösterme imkânı da verilecektir. (Dokuz mucize için bkz. 7/A'Taf, 
130-137; 17/İsra, 101.) 
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24. “Firavun'agit, çünkü o azmış bulunuyor.” 
25. Dediki: “Rabbim, benim göğsümü aç.” 
26. “Banaişimi kolaylaştır.” 

27. “Dilimden düğümü çöz;” 

28. “Ki söyleyeceklerimi kavrasınlar.” 

29. “Ailemden banabir yardımcı kıl,” 

30. “Kardeşim Harun'u” 


31. “Onunla arkamı kuvvetlendir.” 
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32. “Onuişimdeortakkıl, 
33. “Böylece seni çok tesbih edelim." 
34. “Ve seni çokzikredelim.” 


35. “Şüphesiz sen bizi görüyorsun." 


Kutsal Dağ'da yaşananlardan sonra yüce Allah, Musa aleyhisselama tari- 
hin en zor görevlerinden birini yükler: “Firavun'a git, çünkü azmış bulunmak- 
tadır.” “Tuğyan” azgınlık, taşkınlık, sınırların dışına çıkmak, zorbalık, baskı, 
zulüm ve akla gelebilecek her türden hak ve hukuk ihlalidir. Tuğyana yol açan 
sebepler arasında kibir, kendine aşırı güven/istiğna, güç zehirlenmesi, iktida- 
rı, eşyayı, hatta insanları temellük gibi duygu ve düşüncelere kapılmak gelir. 
Tuğyan içinde olanın egosu şişkindir, kendini merkezde görür, diğer insanlar 
önemsizdir, onun etrafında ve hizmetinde bulunmak üzere bulunur; kendisi 
üzerinde bir güç ve otorite tanımaz, ulühiyet ve rububiyet davasına kalkışır. 
Dağ'da Hz. Musa'ya ilk öğretilen şey, Allah'ın yegâne ilah olduğu hakikatidir 
(20/14). O da bunu Firavun'a, hem de yüzüne karşı söyleyecektir. Musa aley- 
hisselâm Firavun'a iki mesajı iletecektir: Biri, “Sen ilah değilsin, yegâne ilah 
yüce Allah'tır, âlemlerinRabbi'dir, O'na itaat et!” Diğeri, “İsrailoğullarını özgür 
bırak!” Bu hiç de kolay bir görev değildir. Beklemediği bir hitap karşısında Fi- 
Travun'un ne yapacağı bilinmez. 

Musa aleyhisselâm bunun farkındadır. Görevi kabul eder ancak bazı is- 
teklerde bulunur, Göğsüne ferahlık, zihnine derinlik, ruhuna metanet, kalbine 
sebat ver. Hz. Musa düzgün konuşan, meramını dile getiren bir insandı ama 
hitabeti yüksek değildi. Harun kadar güçlü bir hatip olmadığını Firavun da bil- 
diğinden, bunu aleyhinde kullanmaktan çekinmeyecektir (43/Zuhruf, 51-57). 
Her ne kadar tefsirciler onun kekeme olduğunu söylüyorlarsa da, bununla ilgi- 
li elimizde güvenilir bilgi yoktur. Üstlendiği zor işi kolaylaştırma çerçevesinde 
“Dilimden düğümü çöz” duasında bulunurken, güçlü ve etkili bir hitabet dile- 
Binde bulunmaktadır. Konuşma zorluğu başka bir sebepten de kaynaklanıyor 
olabilir. Anlaşıldığı kadarıyla kardeşi Harun hitabeti güçlü bir şahıstır, Firavun 
karşısında onun da yanında olmasını, karşılıklı diyalog ve münazarada onun 
da kendisine katkıda bulunmasını istemektedir. Sözcü kendisidir, çünkü bu ta- 
lepte bulunmasının sebebi muhatapların söyleyeceklerini iyice kavraması, an- 
lamlarına nüfuz etmesi (tafakkuh) arzusudur. “Tafakkuh”, sıradan bir algılama 
veya anlama değil, derinlemesine kavrayış, anlamın özüne vukufiyet, etraflı 
düşünme ve doğru sonuca gitme çabasıdır. Bu bağlamda ailesinden biri yani 
kardeşi Harun kendisine yardımcı olarak verilecek olursa işi daha da kolayla- 
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şacaktır. Arkası kuvvetlenecek, kendini moralmen daha güçlü hissedecektir. 
Yüce Allah'ın Hz. Harun'u ona yardımcı tayin etmesi O'nun rahmetinin eseridir 
(19/Meryem, 53; 28/Kasas, 34-35). 

Bir başka açıdan Hz. Musa'nın söyleyeceklerini kavramaları için yardım 
talep etmesi, kim hangi mesajı vermek istiyorsa muhatabının algılama an- 
lama ve kavrama kapasitesini göz önünde bulundurması gerektiğine işaret 
etmektedir. Hz. Musa, Firavun'un karşısına çıkarken “Ben Allah'ın elçisiyim, 
bana tabi ol!” demekle yetinmiyor, ona niçin Allah'ın emirlerine tabi olması ge- 
rektiğini anlatmaya, onun algı dünyasına girmeye çalışıyor. “İnsanlara akılları 
(kavrayışları) miktarınca hitap ediniz” denmiş olmasının bir hikmeti budur. 
Muhataba kavrayış düzeyinin çok üstünde şeyler anlatmaya çalışmak onu fit- 
neye düşürmeye sebebiyet verebilir. 

Musa aleyhisselâmın Yüce Allah'tan dilediği “Harun'un işinde ortak ol- 
masıdır” ki, bu şu soruyu gündeme getirmektedir: Acaba o ana kadar Harun 
peygamber değil miydi? Ya da Musa aleyhisselâmın dileği ve talebi üzerine mi 
elçi olarak seçildi? Bize göre o da seçilmiş bir elçiydi, belki görevi kavmi hida- 
yete çağırmaktı ancak Hz. Musa, Harun aleyhisselamı da Firavun'la yapacağı 
karşılaşmada kendisine yardım etmesini talep etmektedir. Muhammed Hami- 
dullah, bunu İslam Anayasası için önemli bulmaktadır. Şöyle der: “Müslüman- 
ların geleneğine göre Hz. Harun, Hz. Musa ile birlikte İsrail halkının yöneti- 
minde “bir ortak peygamberdir. Yalnızca bir kralın yanında yer alan 'bir din 
adamı' değildir. Müslüman hukukçular bundan, yönetimde ortaklığın yasallığı 
sonucunu çıkarmışlardır.” Ancak Furkan süresinde Harun aleyhisselâmın Hz. 
Musa'nın “yardımcısı olarak tayin edildiği” belirtilir. Kitap da Harun'a değil, 
Musa'ya verilmiştir (25/35). 

Şu veya bu, ikisinin bir arada bulunması ağır yükü hafifletecektir. Başa- 
rabilirlerse, bunun sonucunda yüce Allah'ı çokça tesbih edecekler, şanıyla ve 
isimleriyle yüceltecekler, gece gündüz, her işte O'nu zikredecekler ve insanları 
buna çağıracaklardır. Nasıl Dağ'da ayakkabısını çıkarıp kutsal alana maddi-fi- 
ziki kirlerden arınarak girdiyse, tesbih ve zikir ile de şanı yüce Allah'ı mane- 
vi her türden eksiklik ve noksanlıklardan tenzih edecektir. Durumları ortada, 
Yüce Allah onları hakkıyla görmektedir. 
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36. (Allah) Dedi ki: “Ey Musa istediğin sana verilmiştir.” 

37. “Andolsun, biz sana bir defa daha lütufta bulunmuştuk.” 

38. “Hani, annene vahyolunan şeyi vahyetmiştik, (şöyle ki:)” 

39. “Onu sandığın içine koy, suya bırak, böylece su onu sahile bıraksın; 
onu benim de düşmanım, onun da düşmanı olan biri alacaktır. Gözü- 
mün önünde yetiştirilmen için kendimden sana bir sevgi yönelttim.” 

40. "Hani kız kardeşin gezinip; “Onu(n bakımını) üstlenecek birini size 
haber vereyim mi?” demekteydi. Böylece, seni annene geri çevir- 
miş olduk ki, gözü aydın olsun ve hüzne kapılmasın. Sen bir insan 
öldürmüştün de biz seni tasadan kurtarmış ve seni 'esaslı bir de- 
nemeden geçirip-denemiştik. Medyen halkı arasında da yıllarca 
kalmıştın, sonra bir kader üzerine (buraya) geldin ey Musa.” 

41. “Seni kendim için seçtim.” 

42. “Sen ve kardeşin âyetlerimle gidin ve beni zikretmede gevşek 
davranmayın.” 

43. “İkiniz Firavun'a gidin, çünkü o, azmış bulunuyor.” 

“Ona yumuşak söz söyleyin, umulur ki öğüt alıp-düşünür veya içi 

titrer-korkar.” 


Dediler ki: “Rabbimiz, gerçekten onun bize karşı 'taşkın bir tu- 


45. 
tum takınmasından' ya da “azgın davranmasından' korkuyoruz.” 
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46. Dediki: “Korkmayın, çünkü ben sizinle birlikteyim; işitiyorum ve 
görüyorum.” 

47. “Haydi ona gidin de deyin ki: Biz senin Rabbinin elçileriyiz, İsra- 
iloğullarını bizimle birlikte gönder ve onlara (artık) eziyet etme. 
Sana Rabbinden bir âyetle geldik. Selâm, hidayete tabi olanların 
üzerine olsun.” 

48. “Gerçekten bize vahyolundu ki: Doğrusu azap, yalanlayan ve yüz 
çevirenlerin üstünedir.” 


Şanı Yüce Allah, Firavun gibi zorba ve azgın bir krala ilahi tebliği yapmak 
üzere görevlendirdiği Musa aleyhisselamı ruhen hazırlayıp takviye etmek üze- 
redaha önce kendisine yaptığı lütufları hatırlatmaktadır. Duasını kabul etmiş, 
göğsünü açmış, Harun'u işinde ortak kılmıştır. Daha önce de benzer lütuflarda 
bulunmuştu: Kâhinlerin, yakın gelecekte Firavun'a onu tahtından edecek bir 
erkek çocuğun doğmak üzere olduğunu haber verdiklerinde Firavun, zaman 
zaman yaptığı gibi köle olarak çalıştırdığı İsrailoğullarının erkek çocuklarının 
öldürülmesi emrini verir. Başka bir görüşe göre, erkek çocukların öldürülme- 
sine verilen kararın referansı kâhinler değil, Firavun iktidar seçkinlerinin İsra- 
iloğullarının erkek nüfusunu mümkün oranda azaltmak maksadıyla iki senede 
bir yani dönüşümlü olarak başvurdukları bir erkek çocuk katliamıydı. 

Şu veya bu, Allah'ın izniyle yeni doğan Musa bundan kurtulur, annesi onu 
korunaklı bir sandığın içine koyup Nil nehrine bırakır. Sandık Firavun sarayı- 
nın önünde cariyeler tarafından farkedilir, Firavun'un karısı bebeği sahiplenir. 
Bebeğin sağlıklı büyümesi annesin onu kucağında büyütmesine ve emzirme- 
sine bağlıdır. Sandığı Nil'de takip eden kızkardeşi, bebeği emzirebilecek birini 
tanıdığını söyler, annesini önerir. Bu gerçekten ilahi bir plandır ve söz konusu 
plana Musa'nın annesi vahiy alarak dâhil olmaktadır. (28/Kasas, 12-13.) 

Musa annesinin aldığı vahyin niteliğini bilmiyoruz. İlham olabileceği gibi 
meleğin kendisine gelip doğrudan yönlendirmesi şeklinde de olabilir. Bu ve 
Hz. Meryem'in yaşadığı olağanüstü tecrübe kadınların da vahiy aldığını göste- 
rir ancak vahiy alrnış olmalarına rağmen kadınlardan peygamber (nebi veya 
resül) seçilmiş değildir. 

Musa'nın Firavun'un sarayında büyümesi bir mucizedir, zirahem Yüce Al- 
lah'ın, hem ilahi tebliği yapacak olan Musa aleyhisselâmın ortak düşmanları 
Firavun tarafından korunacaktır. Her İsrailli erkek çocuğun öldürüldüğü bir 
zaman diliminde Firavun'un karısı tarafından koruma altına alınan yabancı 
bir erkek bebeğin öldürülmemesi ilahi bir korumadır, bebek öyle bir sevgi ha- 
lesi yaymaktadır ki, onu görenlerin canına kıyması mümkün değildir. Büyüyüp 
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ergenlik çağına gelinceye kadar bu sevgi ve yakınlık devam etmektedir. Aksi 
düşünülemezdi, çünkü “Gözümün önünde yetiştirilmen için kendimden 
sana bir sevgi yönelttim” hükmü ancak bu şekilde tecelli edecekti.” (28/Ka- 
sas, 7-13). Bazı bilginlere göre Musa sarayda öylesine benimsenmiş ki, belki 
de Firavun'dan sonra, ona Mısır'ın başına geçecek üç adaydan biri gözüyle ba- 
kılıyordu. 

Burada atlanmaması gereken bir nükte var: Firavun saltanatını korumak 
için hangi zalimane yöntemlere başvurmuştu, onun mülkünü yerle bir edecek 
bebek hangi irade ve kudretin tarihe müdahalesiyle yaşatıldı. Demek ki insan 
iradesi ve gücünün müdahalesi dışında tarih bir kader üzere akar, her şey ola- 
cağına varır. 

Hayatı kurtulup sarayda yetişen genç Musa'nın şimdi peygamberlik gibi 
zor bir göreve hazırlık sürecine girmesi gerekecekti. Bir gün kazaen bir Mısır- 
lıyı öldürünce (28/ Kasas, 14 ve 33) kurtuluşu Medyen'e kaçmakta bulur, ora- 
da kızını alacağı adamın yanında sekiz veya on sene çalışır. Bir zaman sonra 
tekrar Mısır'da bıraktığı ailesinin yanına dönmek için yola çıkar ve yukarıda 
anlatıldığı üzere Kutsal Dağ'da peygamberlikle görevlendirilir. Bütün bunlar 
hiç şüphesiz “bir kader (takdir ve hüküm) üzere” cereyan etmişti, hiçbir şey 
tesadüfi değildi. 

Şimdi Firavun gibi tarihin en azgın ve acımasız despotun huzuruna çıka- 
cak ve ona hem Tevhid inancını tebliğ edecek hem de köle olarak istihdam 
ettiği İsrailoğullarını serbest bırakmasını isteyecekti. Ama kardeşi Harun aley- 
hisselâmla görevlerini yerine getirirlerken hiçbir aşamada “Allah'ı zikretme” 
konusunda gevşeklik göstermeyecek, zaafa kapılmayacaklaradır. 

Sözün gelişinden bu emrin Firavun'un en azgın bir dönemine denk düş- 
tüğü anlaşılmaktadır: “Çünkü o, azmış bulunuyor.” Öyle de olsa karşılaşma sı- 
rasında takınılacak tutum ve kullanılacak üsluba dikkat edilecektir: Firavun'a 
“yumuşak söz (Kavlun leyyin)” söylenecek, hitapta kaba, tahkir ve tahrik edici 
davranılmayacaktır. Tatlı söz yılanı deliğinden çıkarır, belki Firavun, fitri bir 
refleks gösterir, söylenenler üzerinde düşünür, öğüt alıp hatasını anlar, mu- 
hasebe-i nefs yapıp hakikat karşısında alçakgönüllülük gösterir; emrin geldi- 
ği yüce makamdan, Cenab-ı Hak'tan korkar. Her şeyi bilen Allah elbette Fira- 
vun'nun nasıl biri olduğunu hakkıyla bilir ama biz insanlara bakan yönüyle, 
bir üslup, bir yöntem önerir: Davette yumuşak söz, kibar üslup, düşündürücü, 
mantıklı-tutarlı konuşma, Hakk'a ve Hakikate çağrı, akla, vicdana ve insanın 


asli fıtratına hitap. (BKZ. 16/Nahl, 125.) 
Harun aleyhisselama da görevin tevdi edilmesinden sonra, muhtemelen 
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Hz. Musa ve kardeşi aralarında durumu mütalaa ettikten sonra imana gele- 
ceğinden pek ümitli olmadıkları Firavun'dan çekinmişlerdir: “Rabbimiz, ger- 
çekten onun bize karşı 'taşkın bir tutum takınmasından' ya da “azgın davran- 
masından' korkuyoruz.” Firavun bu, ne yapacağı belli olmaz. Kibri kendisini 
kuşatmış, gerçeklik dünyasıyla ilişkisini koparmıştır, içine girdiği psikoz ruh 
hali onun da bir beşer olduğu gerçeğini kendisine unutturmuş, kendinde rab- 
lık-ilahlık vehmetmeye başlamıştır. “Mısır'ın mülk ve saltanatının kendisine 
ait olduğunu” düşünmektedir, Mısır'ı ülke ve halk olarak temellük etmektedir. 
Yüce Allah her iki elçiyi teskin eder. Allah'ın elçileri olarak ona âlemlerin Rab- 
bini hatırlatacaklar, İsrailoğullarını serbest bırakmasını isteyeceklerdir. 

Şu halde korkmalarına gerek yok, Yüce Allah ikisiyle beraberdir, hiçbir şey 
O'ndan habersiz olmaz, cereyan edecek olaylara nazırdır, gerekirse müdahale 
edecektir. Bu, Hz. Musa ve diğer peygamberlerin yolunda olanların dini tebliğ 
görevlerini yerine getirirlerken, daima Allah'ın kendileriyle beraber olduğunu 
düşünmelerini sağlar. İnkârda ve zulümde olanlar hidayet bulursa ne ala! Al- 
lah'ın selamı, silm ve esenliği doğru yola girenlerin üzerinde olacak. İnat edip 
azgınlığa, zorbalık ve zulme devam edecek olursa, muhakkak ki şiddetli azaba 
maruz kalacaklar. Hz. Peygamber (s.a.) komşu ülke krallarına gönderdiği davet 
mektuplarında bu cümleyi bir kalıp olarak kullanmıştır: “Selam hidayete tabi 
olanların üzerine olsun” (Buhari, Bed'ulvahy, 7; Müslim, Cihad, 74). 
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49. (Ona gidip aynı şeyleri tekrarladıklarında, Firavun onlara) Dedi ki: 
“Sizin Rabbiniz kim ey Musa?” 

50. Dediki: “Bizim Rabbimiz, her şeye yaratılışını veren, sonra doğru 
yolunu gösterendir.” 

51. (Firavun) Dedi ki: “İlk çağlardaki nesillerin durumu nedir öyleyse?” 


52. Dedi ki: “Bunun bilgisi Rabbimin katında bir kitaptadır. Benim 
Rabbim şaşırmaz ve unutmaz.” 

53. “Ki (Rabbim), yeryüzünü sizin için bir beşik kıldı, onda sizin için 
yollar döşedi ve gökten su indirdi; böylelikle bununla her tür bit- 
kiden çiftler çıkardık.” 

54. "Yiyin ve hayvanlarınızı otlatın. Şüphesiz, bunda sağduyu sahip- 
leri için elbette âyetler vardır. 

55. Siziondan yarattık, ona geri vereceğiz ve sizi bir kere daha ondan 
çıkaracağız. 

56. Andolsun, biz ona nice âyetlerimizi gösterdik; fakat o, yalanladı 
ve ayak diretti. 

57. Dediki: “Ey Musa, sen bizi sihrinle yurdumuzdan sürüp çıkarma- 
ya mı geldin?” 

58 “Madem böyle, biz de sana buna benzer bir sihirle geleceğiz; şim- 
di sen, bir 'buluşma zamanı ve yeri' tespit et, bizim de, senin de 
karşı olamayacağımız açık, geniş bir yer olsun” dedi. 

59. (Musa) Dedi ki: “Buluşma zamanımız, (ülkenin ulusal) bayram 
günü ve insanların toplanacağı kuşluk vakti (olsun).” 


Hz. Musa ve Harun'un Firavun'la karşılaşması tarihin en büyük olayların- 
dan biridir. Hiç kimsenin göze alamadığı hakikatler, hak sözler bir zorbanın 
yüzüne söylenecektir. Tartışmanın ilk ve anahtar temasının “rablık (rububi- 
yet)”le ilgili olması anlamlıdır. Hz. Musa, Firavun'a sahip olduğu yetki ve ikti- 
darı kullanma biçiminin beşeri herhangi bir yöneticinin sınırlarını fazlasıyla 
aştığını hatırlatır. Firavun şaşkınlıkla -veya istihza ile- “Sizin Rabbiniz kim?” 
diye sorarken, öğrenmek istediği zat değil, sıfatlardır. Kendinden başka güç 
ve iktidar sahibi yani rab tanımayan Firavun, kendisine elçi gönderen Tanrı'yı 
(26/Şuara, 23) soruyor. Bu da Firavun'un bir tanrı fikrine sahip olduğunu gös- 
teriyor ki, nitekim kendine bu vasfı yakıştırmış bulunmaktadır: “Sizin benden 
başka bir tanrınız olduğunu bilmiyordum” (28/Kasas, 38). Merak ettiği konu 
şudur: Sizin Tanrınızın özellikleri nelerdir ki, benim sahip olduğum yetkileri 
elimden almak istiyor? Benim O'ndan neyim eksik? 
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Hz. Musa'nın verdiği cevap uzak mesafeden siyaset felsefesinin özüyle il- 
gili bir konudur: “Bizim Rabbimiz, her şeye yaratılışını veren, sonra doğru yo- 
lunu gösterendir” Hakiki Rab ve İlah şanı Yüce Allah'tır, rububiyet ve ulühiyet 
ancak O'na yakıştırılabilir. Çünkü: 

a) Yaratıcıdır; gökleri, yeri ve ikisi arasındakileri yani varlık âleminin tü- 
münü O yaratmıştır. 

b) Sadece yaratıp bırakmamış, yarattığı her şeyi kendi asli amacına, varo- 
luş hikmetine, yaratılış sebep ve gayesine uygun hareket etmesini, varoluşunu 
gerçekleştirmesini sağlamıştır. Her ne yaratılmışsa, görebildiğimiz veya ileri- 
de görebileceğimiz, varlığından haberdar olabileceğimiz her varlık, nesne ve 
bilinç sahibi canlının kendi varoluş hikmetine göre hareket etmesini sağlayan 
O'dur, her şey kendi hidayetini bulmaktadır. Diğerleri buna tabiatları gereği 
uyar, bilinç sahibi insanlar ve cinler iradi olarak ya hidayetlerini bulur veya 
doğru yoldan çıkarak sapkınlaşırlar. 

c) Bu iki hakikat bizi emir ve hüküm koyma yetkisinin O'na ait olması ge- 
rektiği fikrine götürür. Yaratılmış, doğası gereği sonlu/fani, sınırlı ve varlığı, 
hayatı başkasına muhtaç kimse O'nun gibi insanlar ve varlık üzerinde tahak- 
küme kalkışamaz, kendi keyfince yönetemez, insanları köleleştiremez, temel 
hak ve özgürlüklerinden yoksun bırakamaz. Bu işe kalkışan, yaratıcı vasfı ol- 
madığı halde Rablığa ve İlahlığa kalkışmış demektir. 

Hz. Musa'nın açıklaması ve ikna edici argümanları karşısında Firavun, 
böyle bir Tanrı'nın iradesi dışında hüküm sürmüş öncekilerin durumu hak- 
kında ne yaptığını sorar. Madem her şeyi yaratan ve hükmeden tek ve bir Tan- 
rı'dır, O'nun iradesine aykırı hüküm süren kadim zamanlardaki despotlar, ezi- 
lenler veya bu bilgi ve bilince hiçbir şekilde ulaşamamış, belki tabiatta uzun 
zaman sürü halde yaşamış olanlar hakkında ne yapmıştır? Zorbalar nasıl ce- 
zalandırılmadan ölüp gitmiş, zulme uğrayanlar nasıl oluyor da haklarını elde 
edemeden bu dünyadan ayrılmışlardır? Musa'nın sıfatlarını saydığı Rab bilinci 
olmadan gelip gidenlerin durumu ne olacak? Tabii ki Hz. Musa'nın açıklamala- 
rı karşısında Firavun'un sorusu yabana atılır gibi değildir. 

Musa aleyhisselâm konuşmanın ilk bölümündeki gibi kuvvetli argüman- 
larla cevap verir: “Bunun bilgisi Rabbimin katında bir kitaptadır. Benim Rab- 
bim şaşırmaz ve unutmaz.” Geçmişte olup biten her ne varsa hepsi Yüce Al- 
lah tarafından bilinmektedir, kayıt altına alınmıştır. Bu dünyada adalet tesis 
edilmediyse, mağdurlar, yoksullar ve mazlumlar haklarını alamadıysa mutlak 
adaletin sağlanacağı bir gün (Din Günü)'nde mutlaka alacaklardır. Sahih Tan- 
rı fikrine ve bilincine sahip olmayanlar hakkında da bizim sağlam, güvenilir 
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bilgilerimiz yoktur; tarihler, anlatılar, bulgular, buluntular birer senaryodur. 
Geçmiş kavimler ve yaşadıkları hakkında kesin bilgiler olmadığına göre sade- 
ce spekülasyonlar yapar, tarihi kendi çıkarımıza göre tahrif ve suistimal etme 
yoluna gideriz. Onlar hakkında hüküm verilecekse, bu hükmü hepimizin Rabbi 
Allah verecektir. Biz bu meseleyle ilgili değiliz. Hesabın görüleceği zaman ve 
yer olacaktır. Musa aleyhisselâmın bu cevabı ahiretin varlığına üstü kapalı bir 
göndermedir: Bu dünyada kanundan ve adaletten kaçan, ebediyyen kaçmış ol- 
maz, mutlaka adaletin yakasına yapışacağı bir gün gelecek ve orada her hak 
sahibi hakkını alacaktır. 

Asıl üzerinde durulacak konu, insanın yararına, kullanımına sunulan bu 
harikulade tabiatın donatıldığı nimetler, imkânlar, avantajlardır. Yaratıcı Tan- 
rı penceresinden bakıldığında Allah yeryüzünü insanlar için bir beşik kılmış. 
Üzerinde -veya içinde- yaşamaktadırlar. Dağlar arasında yollar döşemiştir. 
Gökten yağmur indirmekte, yeryüzünde canlı hayat bu sayede sürmektedir 
(36/Yasin, 36). Her bitkiden çift yaratmıştır. Yeryüzü insan için hem amade 
kılınmış hem insanın maişetini sürdürmesi için biçimden biçime, durumdan 
duruma geçmesi sağlanmıştır (musahhar). Bu sayede insanlar besleniyor, hay- 
vanlarını otlatabiliyorlar. Aklını doğru kullanıp düşünen insanlar, bütün bu ni- 
metin bir amaç için yaratıldığını anlar, çevresini saran sayısız obje ve oluşum 
üzerinde tefekkür ettiğinde bir Yaratıcı fikrine ulaşır. Hiçbir şeyin tesadüfi, 
sebepsiz-hikmetsiz yaratılmadığını, anlamdan ve amaçtan yoksun olmadığını 
kavrar ve yüksek bilinç, kavrayış zemininde yaratılışın gayesini gerçekleştir- 
mek üzere hayatını tanzim eder. Dünyevi tabiatı yani fizyolojik-biyolojik yö- 
nüyle insan maddi tabiatın bir parçasıdır, ham maddesi topraktır, kendisine 
verilmiş ömrü yaşar, vadesi dolunca ruh bedenden ayrılır, beden toprağa ka- 
rışır. Ancak bu da her şeyin sonu değildir, tekrar o topraktan çıkıp dirilecek, 
Yüce Allah'ın Huzuruna çıkarılacaktır. (7/A'raf, 25.) 

Hz. Musa, hitabında Firavun'un çok yönlü düşünmesini, kucağında yaşa- 
dığı tabiat, varlık âlemi ve yapıp ettikleri arasında ilişki kurup hakikati bulma- 
sını önermektedir. Konuşmanın kendisi teorik düzeyde Yüce Allah'ın varlığına 
ve yaratılışın hikmetine dikkat çekmekte ise de, bununla yetinilmemekte, ilave 
olarak Firavun'a -elbette daha sonraki zamanlarda ve karşılaşmalarda- başka 
ayetler/mucizeler göstermektedir. Mucizeler gösteriliyor, zira bu sayede insa- 
nın -ki bu Firavun da olsa- ilahi irade ve kudret karşısında ne kadar aciz ol- 
duğu anlatılıyor, durgunlaşmış zihin uyarılıyor, harekete geçmesi amaçlanıyor. 

Ancak vicdanı kurumuş, kalbi katılaşmış Firavun inkâr ve inat duvarını 
aşamadığı için hakikati reddetme yolunu seçer. Hz. Musa'nın konuşmasını et- 
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kili-büyüleyici kabul etti, gösterdiği mucizeleri büyü-sihir kategorisinde beşe- 
ri oyunlar-illüzyonlar cinsinden şeyler kabul eder. Musa'ya kendi saltanatına 
göz koyma niyetini atfetti, etkili konuşuyor, insanların gözünü boyuyor. O da 
kendi büyücülerine güvenmektedir, Musa'nın etkisini ancak büyü ile kırabi- 
leceğini düşünmektedir. Fakat aslında Firavun, Musa'nın büyü yapmadığının 
farkındadır, farkındadır ama kibri ve zulmü hak ve hakikat ile vicdanı arasında 
kalın perde çekmektedir (27/Neml, 14); bu yüzden bağlamı kaydırıp meseleyi 
büyücüler arasında bir yarışmaya çekmek istemektedir. Karşılaşmanın yerini 
ve zamanını seçmeyi Hz. Musa'ya bırakır. Mısır'ı yakından bilen Hz. Musa, “ulu- 
sal bayram” gününü seçer. 

Kur'an-ı Kerim, eski Mısırlıların özel şenlikler düzenlediği bir tür “ulusal 
(2) bayramlarından (ziyne) söz eder. Tabii ki “ulus” ve ulusal bayram” mo- 
dern zamanlara aittir ama kadim zamanlarda da yöneticilerin iktidarlarını 
pekiştirmede araç kullandıkları birtakım önemli günleri, panayır ve şenlik 
zamanları vardı. Esasında modern ulusal bayramların da fonksiyonları bun- 
dan başkası değildir. 

Hz. Musa ile Firavun'un sihirbazları böyle bir günde karşılaşmak üzere 
sözleşirler. Deyim yerindeyse, bu “Mısır'ın ulusal bayramı” günüdür. Ve an- 
laşılan böyle bir günde Mısırlılar, şehrin belli başlı meydanlarını, sokakları- 
nı süslemektedirler. “Ziyne” kelimesi bunu çağrıştırmaktadır, çünkü kelime 
süs-süslemek-tezyin, şenlikli geçit, festival veya faşing-karnaval türü eğlence 
anlamlarını taşır. Bu sayede insanlar ve büyük bir ihtimalle siyasi otoritenin 
empozesi ve hatta zorlamasıyla bir araya gelir, eğlenirlerdi. Bunu reddeden- 
ler rejim karşıtı algılanmayı kabul etmiş kimseler demektir. Ayet, söz konusu 
toplanmanın kuşluk vaktinde başladığını belirtmektedir. Ne ilginç modern za- 
manlarda da ulusal bayramlar kuşluk vaktinde kutlanır, toplanan kalabalıklar, 
zihnin en açık ve mesaj alabileceği zaman diliminde ulusal hâkimiyetin tesisi 
ve öğretilmiş ideolojisi empoze edilmektedir. 

Hz. Musa'nın bu günü seçmesinin sebebi, bayramın anlam çerçevesini 
paylaşmasına işaret etmez. Böyle özel bir günde çok sayıda insanın bir araya 
gelişini fırsat bilmesi ve tebliğini çok daha geniş kitlelere ulaştırmayı istemesi- 
dir. Eğer sistemin üzerine oturduğu temel varsayımlar sarsıntıya uğratılacak- 
sa, buna kitlelerin şahid olması ve onların da şoke uğratılması gerekir. İbrahim 
aleyhisselâmınputkırıcılığı, Musa aleyhisselâmdan sihrin bilinç üzerindeki et- 
kisinin yok edilmesinde tekrar edilecek. Sistem sihir ve sihirbazlar üzerinden 
varlığını sürdürmektedir, bu beyinlerin uyuşturulmasını sağlar, Musa'nın asası 
büyücülerin birer illüzyondan ibaret sopa ve iplerini yuttuğunda zihinler üze- 
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rindeki blokajlar da paramparça olacaktır. Çünkü ancak eğlence, nutuk, şölen, 
algı inşa etme ve propaganda ile insan kitlelerinin beyinlerinin uyuşturulduğu 
böyle özel bir günde -bütün ulusal/milli bayramların amacı budur- genelde 
iktidarın ve özelde Firavun'un saltanatının büyüsünü bozmak, demoralize et- 
mek mümkün olacaktır. Nihayetinde bu günde alınan yenilgi çorap söküğü gibi 
diğerlerini peşinden getirmeye başlamıştır. Bayram günü gibi, “kuşluk vakti”- 
nin de seçilmesi anlamlıdır, zira kuşluk vaktinde gece dinlenmiş beden yanın- 
da zihin de dinlenmiş, dinginlik kazanmıştır. Bu mesajı almayı kolaylaştırır. 
İslam bakış açısından dini tebliğ eden ve öğreten Hz. Peygamber'in belirt- 
mediği günlerin herhangi bir değeri, manevi bir üstünlüğü yoktur; çünkü bu 
bayramlar veya özel günler bereket, müteal/aşkın olan veya kutsallıkla ilişkili 
değildir. Söz konusu ulusal veya mitolojik anlatılara dayandırılan bayramlar (fes- 
tival, faşing, karnaval) ya hâkim güç odaklarının iktidar ve saltanatlarını yücelt- 
me veya pagan adet ve gelenekleri kutlama amacıyla düzenlenirdi. Müslümanlar 
bu tür günlere herhangi bir önem ve anlam atfetmezler. Peygamber Efendimiz 
(s.a.)'in buyruğuyla Müslümanlar sadece iki bayramı kutlar: “Kurban Bayramı ve 
Ramazan (veya Fıtır) Bayramı” (Ebu Davut, Salat, 245; Nesai, İdeyn, 1). 
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60. Böylelikle Firavun arkasını dönüp gitti, hileli düzenini (yürütecek 
büyücüleri) bir araya getirdi, sonra geldi. 

61. Musa onlara dedi ki: “Size yazıklar olsun, Allah'a karşı yalan dü- 
züp uydurmayın, sonra bir azap ile kökünüzü kurutur. Yalan dü- 
züp uyduran gerçekten yok olup gitmiştir.” 

62. Bunun üzerine, kendi aralarında durumlarını tartışmaya başla- 
dılar ve gizli konuşmalara geçtiler. 

63. Dediler ki: “Bunlar herhalde iki sihirbazdır, sizi sihirleriyle yur- 
dunuzdan sürüp-çıkarmak ve örnek olarak tutturduğunuz yolu- 
nuzu (dininizi) yok etmek istemektedirler.” 

64. “Bundan ötürü, tuzaklarınızı bir araya getirin, sonra gruplar ha- 
linde gelin; bugün üstünlük sağlayan, gerçekten kurtuluşu bul- 
muştur.” 

65. “Ey Musa” dediler. Ya sen (asanı) at veya önce biz atalım.” 

66. Dedi ki: “Hayır, siz atın.” Sonra hemen (ne görsün), sihirlerinden 
dolayı, onların ipleri ve asaları kendisine gerçekten koşuyormuş 
gibi göründü. 

67. Musa, bu yüzden kendi içinde bir tür korku duymaya başladı. 

68. “Korkma” dedik. “Muhakkak sen üstün geleceksin.” 

69. “Sağ elindekini atıver, onların yaptıklarını yutacaktır; çünkü on- 
ları yaptıkları yalnızca bir büyücü hilesidir. Büyücü ise nereye 
varsa kurtulamaz.” 

70. Bunun üzerine büyücüler, secdeye kapandılar: “Harun'un ve Mu- 
sa'nın Rabbine imân ettik” dediler. 


71. (Firavun) Dedi ki: “Ben size izin vermeden önce O'na inandınız öyle 
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mi? Şüphesiz o, size büyüyü öğreten büyüğünüzdür. O hâlde ben 
de sizin ellerinizi ve ayaklarınızı çapraz olarak keseceğim ve sizi 
hurma dallarında sallandıracağım. Siz de elbette, hangimizin azabı 
daha şiddetliymiş ve daha sürekliymiş öğrenmiş olacaksınız.” 

72. Dediler ki: “Bize gelen apaçık delillere ve bizi yaratana seni asla 
tercih edip-seçmeyiz.” Neyde hükmünü yürütebileceksen, dur- 
maksızın hükmünü yürüt; sen, yalnızca bu dünya hayatında hük- 
münü yürütebilirsin.” 

73. “Gerçekten biz Rabbimize imân ettik; günahlarımızı ve sihir do- 
layısıyla bizi kendisine karşı zorlayarak-sürüklediğin (suçumuzu) 
bağışlasın. Allah, daha hayırlıdır ve daha süreklidir.” 

74. “Gerçek şu ki, kim Rabbine suçlu-günahkâr olarak gelirse, hiç 
şüphe yok, onun için cehennem vardır. Onun içinde ise, ne ölebi- 
lir, ne dirilebilir.” 

75. “Kim 0'naimân edip salih amellerde bulunarak O'na gelirse, işte 
onlar, onlar için de yüksek dereceler vardır.” 

76. “İçlerinde ebedi kalacakları altından ırmaklar akan Adn cennet- 
leri de (onlarındır). Ve işte bu, arınmış olanın karşılığıdır.” 


Karşılaşma gününde bir peygamber olarak Musa aleyhisselâm büyücüleri 
uyarmaktadır: “Sakın Allah'a karşı yalan uydurmayın yani yaptığınız büyünün 
size müteal bir âlemden, Tanrı'dan verilmiş özel bir bilgi, yetenek-meleke veya 
güç sayesinde olduğunu iddia edip halkı kandırmaya kalkışmayın. Sizin ki, ma- 
hiyeti itibariyle bir hile, bir göz boyama dikkatleri ve idraki etki altına alıp 
insan bilincinin suiistimaliyle ilgili bir oyun (büyü için bkz. 2/Bakara, 102). Fi- 
ravun sizi kendi amaçları uğrunda kullanmak istemektedir, onun tek bir gayesi 
vardır, bu insanlık dışı düzeni ayakta tutup zulmünü sürdürmektir. Siz buna 
alet olmayın. Aksi halde Yüce Allah kökünüzü kurutur.” 

Hz. Musa'nın telkini etkili olmalı ki, büyücüler aralarında konuşma, du- 
rumu tartışma lüzumunu hissetmişlerdir. Kur'an-ı Kerim, bunun “gizli bir ko- 
nuşma” olduğunu söyler. Öyle olmalı, çünkü Hz. Musa'nın doğru söyleyip söy- 
lemediğini aralarında kritik ederlerken bunun Firavun tarafından bilinmesini 
istememişlerdir. Katade'ye göre şöyle bir düşünceye varmış olmaları muhte- 
mel görünmektedir: Eğer Hz. Musa ve kardeşinin söyledikleri doğruysa, kar- 
şılaşmanın sonucunda onlara inanacaklardır. Bu muhtemel olmakla beraber, 
öne sürdükleri argümanlar Hz. Musa ve Hz. Harun'un kendileri gibi iki büyücü 
olduğu yönünde gözükmektedir. Değerlendirmelerine göre, “elçilik” iddiasın- 
da bulunan bu iki zatın amacı Mısır'ın sosyo-politik düzenini değiştirmek, im- 
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tiyaz ve avantaj ele geçirmektir. Mısır'daki düzen belli bir sınıfa yüksek statü 
ve maddi refah getirici avantajlar sağlamaktadır ki, büyücüler de bu sınıfın bir 
parçasıdırlar. Nitekim Firavun da kendisine bağlı iktidar seçkinlerini bununla 
korkutmaktadır: “Ben onun (Musa) dininizi değiştirmesinden ve yeryüzünde 
(Mısır'da) karışıklık çıkarmasından endişe ediyorum” (40/Mü'min, 26). Bu 
ayette Firavun, “din”isosyo-ekonomik ve politik düzen-sistem anlamında kul- 
lanmaktadır ki, bu doğru bir tanımdır. Çünkü Firavun ve seçkinleri için halkın 
hangi tanrıya veya puta tapındığı önemli değil, önemli olan sosyo-politik ve 
ekonomik düzenin değişmemesidir. Anlaşılan şu ki, Hz. Musa'nın sözlü teb- 
liği büyücüler üzerinde etkili olmuş ama sonucu değiştirmeye yetmemiştir. 
Mademki karşılaşma birtür zümre veya sınıf rekabetine dayanmaktadır, bu 
durumda hile ve tuzaklarını dikkatlice ve ustalıkla kullanmaları, dayanışma 
içinde ve görkemli bir kararlılık içinde gözükmeleri gerekmektedir. Bu amaçla 
saf tutacak, zaaf ve zafiyet göstermeyeceklerdir. Bu kritik bir karşılaşmada ka- 
zanan taraf kesin olarak üstünlüğü ele geçirecektir. 

Belli bir özgüven içinde olduklarını hissettirmek için ilk atış tercihini Hz. 
Musa'ya bırakırlar, Hz. Musa ilk atış hakkını onlara tanır. Bu bir tür yarışma 
centilmenliği sayılabileceği gibi, bir taktiktir de. Attıkları değnekler ve ip (veya 
halatlar-hibal) Hz. Musa'ya, sanki gerçekten kendisine doğru koşan yılanlar 
gibi göründü ve bir an için bir korku, tuhaf bir ürperti hissetti. Belki de Hz. Mu- 
sa'nın beklentisi değnek ve halatların oldukları gibi durmalarıydı. Bir görüşe 
göre ise Hz. Musa, halkın mucize ile büyüyü birbirine karıştırmalarından endi- 
şe etmiştir. Ancak ona vahiyle korkmaması gerektiği bildirildi. Asasını attı; çe- 
vik bir ejderha, hareket kabiliyeti hayli yüksek bir yılan oluverdi, büyücülerin 
değnek ve halatlarını birbir yutuverdi. Böylece onların hileleri açığa çıkmış, 
büyücülerin asla iflah olmayacakları bir kere daha ispatlanmış oldu. O anda 
büyücüler meselenin aslını öğrenmiş oldular, Hz. Musa doğruyu söylüyordu, 
hemen secdeye kapanıp “Musa ve Harun'un Rabbine iman ettiklerini” dile 
getirdiler. 

Bu izleyenler için ama elbette en çok Firavun ve adamları için şok etkisi 
yaptı. Zeki bir yönetici olarak Firavun, hemencecik iki etkili argüman öne sür- 
dü: İlkin din ve vicdan özgürlüğünün tanınmadığı otoriter bir rejimde resmi 
dinin, resmi ideolojinin dışına izin alınmadan çıkılmıştı, bu suçtu. İkincisi her 
zorba iktidarın kendisine muhalefet eden, eleştiren veya destek vermekten çe- 
kinenleri anında karşı tarafa geçmiş düşman safına sokması gibi, büyücülerin 

Hz. Musa ve Hz. Harun'la kendisine karşı bir komplo kurduklarını iddia etti, 
böylece izleyici kitlesini olayın hakiki etkisinden kurtarmaya çalıştı. Yaptığı 
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tehdit kadim zamanların siyasi rejime karşı isyan edenlerin ağır cezasına atıf- 
tır: “Sizin ellerinizi ve ayaklarınızı çapraz olarak keseceğim ve sizi hurma dal- 
larında sallandıracağım.” Rejime karşı ayaklananlara verilen ceza budur (bkz. 
5/Maide, 33), Firavun da anında bu cezayı uygulamak suretiyle hem büyücüle- 
ri cezalandırmak hem de halk üzerinde terör estirmek istemektedir. 

Hakikatle karşılaşan büyücüler Firavun'a dilediğini yapabileceğini, hük- 
münün sadece bu dünyada geçerli olabileceğini söyleyerek meydan okudular, 
imanları uğruna hayatlarını gözden çıkardılar. Sahih bir imana sahip olup ölümü 
göze almanın ahiretteki karşılığı, dünyadaki her şeyden çok daha değerlidir. 

Kıssanın bu aktarımı bize büyücülerin aslında yaptıkları büyünün her- 
hangi bir gerçekliğe dayanmadığını kendilerinin de bildiğini göstermektedir, 
aksi olsaydı hemen iddia ve davalarından vazgeçip Hz. Musa'nın tebliğine 
iman ettiklerini açıklamazlardı. Diğer yandan büyücülerin bu civanmert tu- 
tumu, tarihin her döneminde hak ve hakikat arayıcısı olan insanların bulu- 
nabileceğine iç ferahlatıcı örnektir. Eğer endişe ve gayeleri dünyevi nimet ve 
imkân olsaydı, Firavun'un tezini savunmaya devam eder, hayatları refah için- 
de geçerdi ama onlar o an muttali oldukları Hak ve hakikate, ahiretin ebedi 
kurtuluş ve mutluluğuna talip oldular ki, onlara bu kararı verdiren elbette 
selim akılları ve temiz fıtratlarıdır. 

Hiçbir peygamber büyüye tevessül etmiş değildir. Peygamberlere şairlik 
yakışmadığı gibi sihir de yakışmaz. Kitab-ı Mukaddes'te sihir başta olmak 
üzere bazı kötü fiil, sıfat ve davranışlar peygamberlere yakıştırılır (Krallar, 
11: 1-7). Bir hadiste şöyle buyrulur: “Kim bir kâhin veya sihirbaza gider ve 
onu söylediği şeyler dolayısıyla onaylarsa, Muhammed'e indirileni inkâr etmiş 
olur” (İbn-i Mace, Tahare, 112; Müsned, Il, 408, 429). 
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77. Andolsun, biz Musa'ya vahyetmiştik: “Kullarımı geceleyin yürü- 
yüşe geçir, onlara denizde kuru bir yol aç, yetişilmekten korkma- 
dan ve endişeye kapılmadan.” 

78. Firavun ise, ordularıyla peşlerine düştü; sulardan onları kapla- 
yan kapladı. 

79. Firavun, kendi kavmini şaşırtıp saptırdı ve onları doğruya yönelt- 
medi. 

80. Ey İsrailoğulları, andolsun, sizi düşmanlarınızdan kurtardık. 
Tur'un sağ yanında sizinle vaadleştik ve üzerinize kudret helva- 
sıyla bıldırcın indirdik. 

81. Size,rızık olarak verdiklerimizden temiz olanlarından yiyin, bu 
konuda azgınlık yapmayın, yoksa gazabım üzerinize kaçınılmaz 
olarak iner: Benim gazabım, kimin üzerine inerse, muhakkak o, 
tepetaklak düşmüştür. 

82. Gerçekten ben, tövbe eden, inanan, salih amellerde bulunup da 
sonra doğru yola erişen kimseyi şüphesiz çok bağışlayıcıyım. 


Uzun tartışma ve mücadelelerden sonra, nihayet zamanı gelince Yüce Al- 
lah'ın takdir ve tayin ettiği bir zaman geldi. İsrailoğulları Mısır'dan çıkacaklar- 
dı. Hz. Musa kavminin başına geçti, gece vakti yürüyüşe geçirdi. Durumu haber 
alan Firavun ordusunun başına geçip onları takibe koyuldu. Nitekim onlara 
Kızıldeniz kenarında yetişti. İsrailoğulları -çoluk çocuk, yaşlı, genç ihtiyar- de- 
niz ile Firavun orduları arasında sıkışıp kalmışlardı, yüce Allah'ın gelen vahyi 
ile Musa aleyhisselâm asasını denize attı, sular iki yana yarıldı ve kupkuru ola- 
rak ortaya çıkan zemin üzerinde İsrailoğulları karşı kıyıya geçmeyi başardılar. 
Hiç şüphesiz bu büyük bir mucizeydi ve belki de tarihte ilk defa bir kavim mu- 
cizeyi seyretmiyor, olup bitene tanıklık yapmakla yetinmiyor, bizzat kendisi de 
tecrübe ediyordu. Bu dahi İsrailoğullarına verilmiş büyük bir işaretti. 

Firavun ve askerleri bu harikulade olay karşısında düşünüp inat ve isyan- 
larından vazgeçecekleri yerde, sanki deniz kendileri için de yarılmış gibi İsra- 
iloğullarını takibe koyuldular. Ancak İsrailoğullarının son ferdi de karşı kıyıya 
ayak bastıktan sonra sular tekrar kapandı ve denizde kalanların tümü boğul- 
du. Firavun da elbette onlarla beraber saltanatına, zulmüne ve hep içinde ka- 
lacakmış gibi düşündüğü bu dünyaya veda etti. Kendisiyle beraber kavmini de 
doğru yoldan saptırıp büyük bir cezaya maruz bıraktı. 

Hz. Musa Allah'ın yardımıyla zafere kavuştu; zorba, acımasız bir despot 
yenilgiye uğradı. O gün bugün şöyle denmektedir: “Her Firavun'a bir Musa la- 
zım (li külli Fir'avnin Musa)!” Hz. Peygamber (s.a.) Medine'ye hicret ettiğinde 
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Muharrem'in 10.cu gününde bu olayı kutlamak üzere Aşure orucu tuttuklarını 
öğrenince “Biz Musa'ya onlardan daha yakınız, siz de oruç tutunuz” (Buhari, 
Tefsir, 20/2) buyurmuştur. 

77 ve 78. ayetlerde sözü geçen “denizin ikiye yarılması ve Firavun'un or- 
dularıyla boğulması” olayı bazı modern tefsircilere göre tarihen bildiğimiz 
harikulade bir olay yani bir mucize değil, sıradan bir tabiat olayıdır. Nitekim 
onlara göre zaman zaman dünyanın belli bölgelerinde benzer tabiat olayları 
yaşanmaktadır ki, bunlardan biri de Güney Kore'de bulunan Jindo adasında 
med-cezir (gelgit) olayının vuku bulmasıdır. Habere göre Jindo adasında olay 
şöyle vuku bulmuştur. Önce habere bakalım: 

“Güney Kore'de deniz ortadan ikiye ayrıldı! Güney Kore'de bulunan Jindo 
adası dünyanın en şaşırtıcı doğal olaylarından birisine tanıklık ediyor. Haz- 
reti Musa'nın Kızıldeniz'i ortadan ikiye ayırdığı mucizenin bir benzeri Güney 
Kore'de yaşanıyor. Güney Kore'de bulunan Jindo adası dünyanın en şaşırtıcı 
doğal olaylarından birisine tanıklık ediyor. Denizde yaşanan Med-Cezir sıra- 
sında deniz iki taraftan çekiliyor ve kara ortaya çıkıyor. Ortaya çıkan kara 2.8 
kilometre uzunluğunda ve 40 metre eninde. Görüntü aynen Hazreti Musa'nın 
Kızıldeniz'i ortadan ikiye yardığı olayı hatırlatıyor. Med - Cezir tarihlerinde 
adada artık geleneksel olarak bir festival düzenleniyor. Güney Koreliler festi- 
valde adeta adaya akın ediyor. Milyonlarca insan denizin çekilmesiyle birlikte 
ortaya çıkan bu yoldan adaya yürümek için burada toplanıyor. Ancak Güney 
Korelilere göre bu olayın med-cezir olduğuna inanmıyorlar.” 

“Efsaneye göre Jindo Adasında yaşayan köylüler sık sık kaplanların 
saldırılarına uğruyorlardı. Günün birinde kaplanlar bütün köyü kuşatınca 
köyde yaşayanlar can havliyle adanın komşusu olan Modo adasına yüzdü- 
ler. Bu arada köyün en yaşlı kişisi olan bir kadın yüzme bilmediği için Modo 
Adasına gidemedi. Sahile kadar yürüyen bu kadın, adaya geçemeyeceğini 
anlayınca Allah'a dua etti. Duası kabul olan bu kadın için o gün denizden 
bu yol açıldı. Yüzme bilmeyen yaşlı kadın bu yoldan yürüyerek karşı ada- 
ya ulaştı ve kaplanlardan kurtuldu. O günden bu yana bu efsane için ada- 
da toplanan Koreliler, aynı yolu yürüyerek geçerek Allah'a dua ediyorlar. 
Jindo Denizi Gelgit Festivali organizatörleri ise Guiness Rekorlar Kitabı'na 
kaydettirmeyi amaçlıyorlar. Çünkü en uzun denizin çekildiği alan Jindo'da.” 


(denizhaber.net, 18 Aralık 2009). 

Tabii ki bu önemli olay Tevrat'ta da anlatılır: “Ve Rab bütün gece kuvvetli 
şark yeli ile denizi geri çevirdi ve denizi karaya çevirdi ve sular yarıldı” (Çıkış; 
14/1-31.) Modernist) tefsircilere göre bu sıkça rastlanan bir tabiat olayıdır, 
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Hz. Musa, tam suların çekildiği yani med-cezir olayının yaşandığı bir zaman 
diliminde kavmini karşıya geçirebilmiştir. Bu iddiada bazı boşluklar var: 

1) Hz. Musa'nın Kızıldeniz'de med-cezir olacağını biliyor olması lazımdı 
ki tam o zaman diliminde kavmini yürüyüşe geçirdi. Ancak bu konuda ne Tev- 
rat'ta ne Kur'an-ı Kerim'de en ufak bir ima dahi yok. 

2) Eğer Hz. Musa med-cezir olayından yararlanmışsa, Firavun ve ordu- 
ları nasıl oluyor da tam denizin ortasında iken tabiat olayı bitiyor, üzerlerine 
kapanan sular hepsini boğuyor? Neden onlar da İsrailoğulları gibi kurtulamı- 
yor? Ki Mısırlılar hesap kitap işinde zengin bilgi birikimine sahip kimselerdi, 
piramitleri böylesine ustalıkla inşa eden bir kavim Kızıldeniz'de vuku bulan 
med-cezir olayını da bilir, böylesine cahilane hesapsız kitapsız denize dalıp 
boğulmazdı. 

3) Varsayalım ki, med-cezir zamanını kimse bilmiyordu ama tam Yüce Al- 
lah vahiyle elçisine bildirdi ve tam zamanında Hz. Musa ve kavmi denizi geçip 
kurtuldu, Firavun ve ordusu boğuldu. Bu dahi ilahi bir müdahale, bir mucize 
değil mi? 

Benzer bir açıklama tufan olayı için de yapılabilmektedir. Sözgelimi 
2012'de Karadenizde araştırma yapan Robert Ballard -ki bu zat Titanic'i bu- 
lan sualtı araştırmacısı olarak ün yapmış- tufanın M.Ö. 5600 yılları civarında 
vuku bulduğunu ve 300 gün sürdüğünü ileri sürüyordu. Ballard'ın öne sürdü- 
gü kanıtlar şunlar: Dünyamız M.Ö. 5600 yıllarında ısınmaya başlamasıyla bu- 
zullar eriyerek büyük sel baskınlarına yol açmış ve sel suları Karadeniz'i tuzlu 
suyla doldurmuş. Nuh aleyhisselâmın gemisi de tam bu sırada sulara açılmış. 
Bu açıklama da bize, belli bir tabiat olayının Hz. Nuh'un kavmini azapla tehdit 
edip gemiye binmesine denk düştüğü varsayımına dayanmaktadır. 

Bunların hiçbirinin bir hakikat değeri yoktur, mucizeleri pozitivist bakışla 
açıklama çabasından ibarettir. 

Mısır esaretinden kurtulunca yüce Allah İsrailoğullarına bağışladığı ni- 
meti hatırlatmaktadır: Ahdi yapmak üzere Tur Dağı'nın sağ tarafında topla- 
nacaklardı. Çöl ortamında onları besleyecek kudret helvası ve bıldırcın var 
etti, böylelikle sıkıntı çekmeden beslendiler (bk. 2/Bakara, 57/63). Onlar- 
dan istenen temiz rızka murdar, iyiliğe kötülüğü, güzel olana çirkini katma- 
dan Allah'ın hoşnutluğunu kazanacak şekilde yaşamak, azgınlığa kapılma- 
maktı. Aksi halde büyük bir gazaba müstahak olacaklardı. Geçmişte her ne 
yapmışlarsa tevbe ettikleri takdirde bağışlanacaklardı, böylelerinin yapması 
gereken sahih imana ve salih amele sahip olmak üzere sürekli cehd ve gayret 

içinde olmaktır. 
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83. “Seni kavminden 'çarçabuk ayrılmaya iten' nedir ey Musa?” 

g4. Dedi ki: “Onlararkamda izim üzerindedirler, hoşnut kalman için, 
Sana gelmekte acele ettim Rabbim.” 

Dedi ki: “Biz senden sonra kavmini deneme (fitne)den geçirdik, 
Samiri onları şaşırtıp-saptırdı.” 


85. 
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86. 


87. 


88. 


89. 


90. 


91. 


92. 


93. 
94. 


95. 
96. 


97. 


98. 


Bunun üzerine Musa, kavmine oldukça kızgın, üzgün olarak dön- 
dü. Dedi ki: “Ey kavmim, Rabbiniz size güzel bir vaadde bulun- 
madı mı? Size (verilen) söz (ya da süre) pek uzun mu geldi? Yoksa 
Rabbinizden üzerinize kaçınılmaz bir gazabın inmesini mi istedi- 
niz de bana verdiğiniz sözden caydınız?” 


Dediler ki: “Biz sana verdiğimiz sözden kendiliğimizden dönme- 
dik ancak o kavmin (Mısır halkının) süs eşyalarından birtakım 
yükler yüklenmiştik, onları (ateşe) attık, böylece Samiri de attı.” 


Böylece onlara böğüren bir buzağı heykeli döküp çıkardı, “İşte, si- 
zin ilâhınız, Musa'nın ilâhıda budur; fakat (Musa) unuttu” dediler. 


Onun kendilerine bir sözle cevap vermediğini ve onlara bir zarar 
veya fayda sağlamaya gücü olmadığını görmüyorlar mı? 


Andolsun, Harun bundan önce onlara: “Ey kavmim, gerçekten siz 
bununla fitneye düşürüldünüz (denendiniz). Sizin asıl Rabbiniz 
Rahmân (olan Allah)dır; şu hâlde bana uyun ve emrime itaat edin” 
demişti. 

Demişlerdi ki: “Musa bize geri gelinceye kadar ona (buzağıya) kar- 
şı bel büküp önünde eğilmekten kesinlikle ayrılmayacağız” 


(Musa da gelince:) “Ey Harun” demişti. “Onların saptıklarını gör- 
düğün zaman seni (Onlara müdahale etmekten) alıkoyan neydi?” 


“Niye bana uymadın, emrime baş mı kaldırdın?” 


Dedi ki: “Ey annemin oğlu, sakalımı ve başımı tutup-yolma. Ben, 
senin: “İsrailoğulları arasında ayrılık çıkardın, sözümü önemse- 
medin” demenden endişe edip korktum.” 

(Musa) Dedi ki: “Ya senin amacın nedir ey Samiri?” 

Dedi ki: “Ben onların görmediklerini gördüm, böylece elçinin 
izinden bir avuç alıp attım; böylelikle bana bunu nefsim hoşa gi- 
den (bir şey) gösterdi." 

Dedi ki: “Haydi çekip git, artık senin hayatta (hakettiğin ceza: “Bana 
dokunulmasın”) deyip yerinmendir.” Ve şüphesiz senin için ken- 
disinden asla kaçınamayacağın (azap dolu) bir buluşma zamanı 
vardır. Üstüne kapanıp bel bükerek önünde eğildiğin ilâhına bir 
bak; biz onu mutlaka yakacağız, sonra darmadağın edip denizde 
savuracağızZ.” 

“Sizin ilâhınız yalnızca Allah'tır ki, O'nun dışında ilâh yoktur. O, 
ilim bakımından her şeyi kuşatmıştır.” 
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Takip edilecek yol haritası basitti ve belliydi. Ancak kavmini iyi tanıyan 
Hz. Musa bir an önce buluşma yerine gitmek isteyince yani bu konuda acele 
edince, şanı Yüce Allah -tecahül-ü arifte bulunarak- ona “Seni kavminden 'çar- 
çabuk ayrılmaya iten' nedir ey Musa?” diye sordu. Hz. Musa, sanki soranı ve so- 
ruya muhatap olanı bilmiyormuş gibi “Onlar arkamda izim üzerindedirler, 
hoşnut kalman için, Sana gelmekte acele ettim Rabbim” diye cevap verdi. 
Oysa mesele bundan ibaret değildi. Yüce Allah, esaretten kurtarıp nimetler ba- 
ğışladığı İsrailoğullarını denemek istiyordu. 

Buluşma yerine çıkmadan Hz. Musa, yerine kardeşi Hz. Harun'u bırakmış- 
tı, bir peygamber ve lider olarak görevleri o yerine getirecekti. Ancak Samiri 
isminde bir şahıs onları doğru yoldan saptırmak istedi ve bunda başarılı oldu 
da. Geri döndüğünde Hz. Musa durumu öğrenince fazlasıyla kızdı, kavmini 
azarladı, Yüce Allah'ın onlara bağışladığı nimetlere karşı nasıl oluyor da böy- 
lesine nankör davrandıklarını sordu. Bu nimete küfrandı ve hiç şüphesiz ağır 
bir cezayı gerektiriyordu. 

İsrailoğullarının savunması yoldan sapan her insanın veya insan grubu- 
nun suçu kendinde değil de, bir başkasında aramasından farklı olmadı. Sa- 
vunmalarına göre kendileri durup dururken sözlerinden dönmüş değillerdi, 
onları Samiri yanıltıp saptırmıştı. Samiri, Mısır'dan çıkmadan önce İsrailoğul- 
larının konu komşudan, dost arkadaş çevresinden ödünç (ariyeten) aldıkları 
altın, gümüş vb. süs eşyalarını bir araya getirip ateş yaktığı bir çukurun içine 
atıp eritmişti. Önceden hazırladığı bir kalıbı kullanarak buzağı şeklinde altın- 
dan bir put/heykel yapmıştı. Bu olay Tevrat'ta ayrıntılı olarak anlatılır (Çıkış, 
32/1/4 ve 34-36 baplar). 

Tevhid inancı bakımından Tevrat'ta anlatılanlar iki noktadan kabul edile- 
bilir değildir: İlki, anlatıma göre ariyeten Mısırlıların süs eşyalarını alıp onlara 
iade etmemeyi Hz. Musa'nın emretmiş olması; diğeri buzağı heykelini Hz. Ha- 
run'un yaptırması. Her ikisi de günah ve cürüm cinsinden ağır suçlardır, hiç- 
bir peygamber kavmine sahtekârlığı, aldatmayı, dolandırıcılığı ve bir heykele / 
puta tapınmayı emretmiş olamaz, bu nübüvvetin asli misyonuna aykırıdır. 

Samiri, onları putatapıcı bir dine döndürürken yaklaşık 400 sene kaldıkla- 
rı Mısır'da yerleşik olan pagan kültür ve inançlardan aldıkları etkiden istifade 
etmişti. Onlara görünür, somut, elle dokunulur bir tanrı fikrinin soyut, görün- 
mez, varlığı eşya üzerindeki isim ve sıfatlar üzerinden anlaşılabilen bir Tanrı 
fikrinden daha anlamlı olduğunu telkin etti, onlar da buna kani oldular. Oysa 
zihinsel ve ruhsal olarak gelişmiş yetkin insanların inanacakları dinin kökleri 
gayb âleminde, tezahürleri somut evrende olmalıydı. Bu yüzden “mü'minlerin 
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ilk vasfı gaybe inanmalarıdır” (2/Bakara, 3). Diğer yandan yıllar yılı yaşadık- 
ları esaret ve mahrumiyet onlarda servete, zenginliğe, altın ve gümüşe karşı 
şiddetli bir arzu doğurmuştu, bu karşı konulamaz arzularını gayrimeşru yol- 
larla Mısırlılardan aldıkları, aslında aldatma ve hırsızlık yoluyla çaldıkları altın 
ve gümüşü tapınılacak puta çevirdiler. Böylelikle tevhidin dışında şirkin büyük 
bir ahlaksızlık ve dünyaperestlik olduğunu göstermiş oldular. Bir yönüyle köle 
olarak yaşadıkları Mısır'da efendilerinin inancını taklit etmeleri, onlara üstün- 
lük sağlayan galipleri mağluplar olarak taklit etmelerinin bir dışavurumuydu. 
Belli ki henüz kurtuluşa erdiklerini, özgür olduklarını tam olarak içselleştire- 
bilmiş değillerdi, nitekim bunun cezası olarak 40 sene Tih çölünde perperişan 
yaşamaya mahküm olacaklardı. 

Samiri bunu yaparken Musa'nın öğrettiklerinden, anlattığı elçinin izinden 
bir avuç alarak yaptığını yani meşru bir çerçeveye dayanarak yaptığını ileri 
sürmüştü ki, bu da bize sayısız sapkın işlem ve ideolojinin kendini bir şekilde 
meşru bir zemine dayandırma lüzumunu hissettiğini. Bu mülahazalarla mane- 
vi ve dini inançları, metinleri suistimal ve istismar edebileceğini göstermek- 
tedir. Hatta iddiasına bakılırsa asıl doğru inancı kendisi bulmuştu, Hz. Musa, 
doğru inancı unutmuştu: “İşte, sizin ilâhınız, Musa'nın da ilâhı budur; fa- 
kat (Musa) unuttu” 

Burada atlanmaması gereken ince bir nokta vardır: Samiri “basiret yo- 
lu”yla, ilahi öğretinin künhüne vardığını, asıl hikmet ve maksadı Hz. Musa'dan 
daha doğru keşfedip anladığını iddia edip bir tür hermönetik okumaya imada 
bulunmaktadır. Ona bakılırsa, vahiy alan Hz. Musa bile kendisi kadar vukufi- 
yetle ve özüne inerek ilahi mesajı doğru kavrayabilmiş değildir, bu durumda 
bir peygamber olsa bile onun öğrettiklerinin dışına çıkılabilir. Ayette sözü ge- 
çen “elçi”nin Cebrail aleyhissema mı, yoksa Hz. Musa'ya mı atıf olduğu tartışıl- 
mıştır. Bazı tefsircilere Samiri'nin “O unuttu” sözü, “Musa şaşırıp ilahını başka 
yerde aradı” veya “ilahını burada arayacağına başka yerde aramaya gitti” veya 
“Musa size bunun yani buzağının da sizin ilahınız olduğunu söylemeyi unuttu” 
manasında kullanmıştır. 

Samiri iddiasını “elçinin izinden yaptığı iktibas”a dayandırır. Ebu Müs- 
lim, atfın Hz. Musa'ya olduğunu söyler: Samiri böyle yapmakla Hz. Musa'ya 
ve Şeriat'ın bir bölümüne itiraz edip hem öğretiyi hem Şeriat'ı değiştirmeye 
kalkışmıştır. Elçinin yani Hz. Musa'nın öğretisinin bir kısmını değiştirmekte, 
yürürlükten kaldırmak suretiyle daha üst bir bilgi düzeyine ulaştığını iddia 

etmektedir: “Onların görmediklerini gördüm.” Bunu yaparken de söz ko- 
nusu değişikliğin nefsinin istek ve arzularına uygun düştüğünü söylemektedir 
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ki, ilahi hükümlere bütünüyle veya kısmen karşı çıkanları buna sevkeden asıl 
sebep nefsin heva ve hevesi yani istek ve tutkulardır. İlginç nokta şu ki, diğer- 
lerinden daha üst mertebede sahip olduğunu iddia ettiği bilgiyi yani bilginin 
kendisini istek ve tutkuları uğrunda araçsallaştırmasıdır. Bu olayda Samiri'yi 
motive eden faktör nefsidir, meşruiyet çerçevesi elçinin izinden iktibas ettiği 
ve diğerlerinden farklı yani üst bir bilgiye sahip olduğu iddiasıdır. 

Tefsirciler Samiri'nin kimliği konusunda çeşitli görüşler öne sürmüşlerdir. 
Kimine göre Mısırlı bir Kıpti, kimine göre İsrailoğullarından bir İbrani, kimine 
göre Kirmanlı veya Samarrallı biridir. Hamidullah, Samaritain adı verilen esra- 
rengiz bir kişi olup Hint asıllı olabileceğini söyler. O altın buzağı (kutsal inek) 
kültünü yönetmek üzere ortaya çıkmıştır. Nitekim Portekizliler Kalküta hüküm- 
darlarına Samiri adını verirler (Aziz Kur'an). Kim veya nereli olduğu önemli de- 
gildir, önemli olan nefsinin istek ve tutkularına kapılarak ilahi tebliği ve Şeriat'ın 
hükümlerini yürürlükten kaldırmaya kalkışması, insanları doğru yoldan çıkar- 
masıdır, tarih boyunca dünyada ve her toplumda Samiriler olacaktır. 

Hz. Musa'nın Samiri'ye yaptıklarından dolayı verdiği ceza sürgün olmuş- 
tur. Onu topluluktan ayırmış, onunla görüşmeyi, temas kurmayı yasaklamış, 
o da geri kalan ömrünü çölde, yabani hayvanlarla içiçe yaşayarak geçirmiştir. 
Said Şimşek, ilgili ayetin tefsirinde Hz. Musa'nın Samiri'ye “dinden irtidat et- 
tiği” için “ölüm cezası” vermeyişine dikkat çeker. Hz. Musa buzağı heykelini 
yakıp küllerini denize savurmuştur. İslam fakihleri bundan hareketle bid'atçı 
ve isyancıların, sebepsiz yere savaşa katılmayan veya zina edenlerin -yerine 
göre- bu türden sürgün cezasına çarptırılacaklarına hükmetmişlerdir. Efen- 
dimiz (s.a)'in özürsüz olarak Tebük seferine katılmayan Ka'b bin Malik ve iki 
arkadaşıyla yaklaşık 50 gün ilişki kurulmasını yasaklaması bu çerçevededir 
(bkz. 9/Tevbe, 118). 

Hiç şüphesiz İsrailoğulları Samiri'ye kanmakla aptalca bir iş yapmışlardı, 
imal ettikleri putun seslenmesi, kendilerine fayda veya zarar vermesi düşü- 
nülemezdi. Harun aleyhisselam, Samiri'ye uymakla içinden geçtikleri sınavı 
kaybettiklerini söylediyse de dinlemediler. Musa'nın gelişine kadar buzağıya 
tapacaklarını söylediler, hatta kendilerini vazgeçirmek üzere ısrar etmesi du- 
rumunda Hz. Harun'a zarar vereceklerini söyleyip onu tehdit ettiler. 

Dönüşünde durumu öğrendiğinde Hz. Musa, yerine vekil bıraktığı kardeşi 
Hz. Harun'a da kızdı, alnı üzerine dökülen saçlarını çekiştirip “Saptıklarını 
gördüğün zaman seni onlara müdahale etmekten alıkoyan neydi? Niye 
bana uymadın, emrime baş mı kaldırdın?” diye bağırdı (7/A'raf, 150). Hz. 


Mus “Onlar tevhid inancından sapmışken sen niçin aralarında kaldın, emri- 
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me mi karşı geldin”, diye çıkışınca Hz. Harun, kavim içinde ayrılık çıkarma (fit- 
ne ile parçalanma)ya sebebiyet vermekten endişe ettiğini söyleyerek kendini 
savundu. Hz. Musa gibi sert bir tutum izler, şiddet uygulayabilir ya da kendisi 
de onları bırakıp Dağ'a çıkabilirdi. Öyle yapmayı uygun bulmadı. 

Bazıları her ne olursa olsun, toplumda ayrılık çıkarmanın “fitne” olaca- 
ğını öne sürüp Hz. Harun'un bu tutumunu mesnet göstermektedirler. Harun 
aleyhisselâmın iler sürdüğü gerekçenin Hz. Musa tarafından nasıl karşılandığı 
konusunda bir açıklık yok. Ancak bir toplumun tevhidden şirke, tek bir Al- 
lah'a ibadetten putatapıcılığa ve ilahi hükümlerin yürürlükten kaldırıldığı bir 
düzene geçmesi söz konusu iken, birlik ve beraberliği bozulur diye ses çıkar- 
mamak doğru olmaz. Birlik ve beraberlik “mühim” ise, tevhid inancı ve ilahi 
hükümlerin ayakta olması “ehem”dir. Şirk, zulüm ve günah üzerine kurulmuş 
birlik ve beraberliğin kime ne yararı olur! Hiçbir şey Allah'ın birliği inancı olan 
Tevhid'den daha önemli değildir. 98. ayet bunu kuvvetli bir biçimde vurgula- 
maktadır: “Sizin ilâhınız yalnızca Allah'tır ki, O'nun dışında ilâh yoktur. O, 
ilim bakımından her şeyi kuşatmıştır.” Hz. Musa, Firavun ve İsrailoğullarıy- 
la ilgili bkz. Bakara süresinde (2/40-123), A'raf (7/103-171 arası ayetler, bu 
mühim olay Şuara (26/62-65) ve başka sürelerde anlatılmaktadır. 
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99. Sana geçmişlerin haberlerinden bir bölümünü böylece aktarıyo- 
ruz. Gerçekten, sana katımızdan bir zikir verdik. 

100. Kim bundan yüz çevirirse, şüphesiz kıyâmet günü o, bir günah-yü- 
kü yüklenecektir. 

101. O (yükün altı)nda ebedi olarak kalıcıdırlar. Bu, kıyâmet günü on- 
lar için ne kötü bir yüktür. 

102. Sur'a üfürüleceği gün, biz suçlu-günahkârları o gün, (yüzleri kara, 
gözleri) gömgök (kaskatı ve kör) olarak' toplayacağız. 
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103. (Dünyada) Yalnızca on (gün) kaldınız” diye kendi aralarında fısıl- 
daşacaklar. 

104. Onların sözünü ettiklerini biz daha iyi biliyoruz. Tutulan yol ba- 
kımından onların daha üst olanları ise: “Siz yalnızca bir gün kal- 
dınız” derler. 


Yüce Allah Hz. Peygamber'e teselli verecek bu olayı geçmişin haberlerin- 
de bağlamında veriyor. Hz. Musa ne büyük sıkıntılar çekmişti, diğer peygam- 
berler de benzer sıkıntılar yaşadılar ama görevlerini ihmal etmediler. Kur'an-ı 
Kerim bir öğüt, hatırlatma ve yol gösterici bir hidayet kitabıdır. Ondan yüz 
çeviren kıyamet günü sırtına ağır bir yük yüklenmiş olacak, o yükün altında 
ezilecektir (20/124-126). 

Suçlu günahkârlar Sur'a üfürüleceği gün (bkz. 6/En'am, 71-73) yüzleri ka- 
rarmış, gözleri korku ve dehşetten donmuş/gömgök olarak yattıkları yerden 
çıkacaklardır (15 /İbrahim, 42). Bazı tefsircilere göre “zurka” gözleri kör/ama 
manasında kullanılmıştır. Buna göre bu gibi bahtsızlar kıyamet günü kör ola- 
rak haşrolunacaklardır. “Körlük” konusu 124. ayetin tefsirinde ele alınacaktır. 
(Ayrıca bkz. 17/İsra, 97) Mezarlarından çıktıklarında aralarında ilk fısıldaşa- 
cakları konu zaman kavramı olacaktır: Biz burada ne kadar zaman yattık? On 
gün mü? Daha aklı başında gözükenler ise sürenin ancak bir gün olabileceğini 
söyleyeceklerdir (10/Yunus, 45). 
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105. Sana dağlar hakkında soruyorlar. De ki: “Benim Rabbim, onları 
darmadağın edip savuracak." 


106. “Yerlerini bomboş, çırçıplak bırakacaktır.” 
107. “Orada ne bir eğrilik göreceksin, ne de bir tümsek.” 


108. Ogün, kendisinden sapma imkânı olamayan çağırıcıya uyacaklar. 
Rahmân (olan Allah)'a karşı sesler kısılmıştır; artık bir hırıltıdan 
başka bir şey işitemezsin. 

109. O gün, Rahmân (olan Allah)'ın kendisine izin verdiği ve sözünden 
hoşnut olduğu kimseden başkasının şefaati bir yarar sağlamaz. 


110. O, önlerindekini de, arkalarındakini de bilir. Onlar ise, bilgi bakı- 
mından O'nu kavrayıp kuşatamazlar. 

111. (Artık bütün) Yüzler, diri, kaim olanın önünde eğik durmuştur ve 
zulüm yüklenen ise yok olup gitmiştir. 

112. Kimdebirmü'min olarak, salih amellerde bulunursa, artık o, ne 
zulümden korksun, ne hakkının eksik tutulmasından. 

113. Böylece biz onu, Arapça bir Kur'ân olarak indirdik ve onda kor- 
kulacak şeyleri türlü şekillerde açıkladık; umulur ki korkup-sa- 
kınırlar ya da onlar için düşünme (yeteneğini) oluşturur. 

114. Hak olan, biricik hükümdar olan Allah yücedir. Onun vahyi sana 


gelip-tamamlanmadan evvel, Kur'ân'ı (okumada) acele etme ve de 
ki: “Rabbim, ilmimi arttır.” 


Kıyamet dehşetengiz bir olaydır, kozmik düzenin altüst olması, göklerin 
başka göklere, yerin başka yere dönüşmesidir. Böyle bir günde yüce dağlar 
darmadağın olup etrafa savrulacaktır. O koca dağların yerleri bomboş, çırçıp- 
lak olacak. Dünyanın düzleşeceği böyle bir olayda ne kıvrım ve eğrilik ne bir 
tümsek kalacaktır. Kıvrım-eğrilik ve tümsek dağların özelliğidir, dağların yok 
olmasıyla bunların da ortadan kalkması doğaldır (bkz. 7/A'raf, 187; 18/Kehf, 
47). Ancak gezegenimizin küre şeklinde olması onun uzayda varoluşunu sür- 
dürmesini sağlar. Dümdüz olması ya başka bir kozmik düzene bağlı olarak yeni 
bir varoluşa geçeceği veya çevresi düzleşmiş bir küre olarak (futbol topu gibi) 
olacağı anlamına gelir. Fakat akla gelen en kuvvetli ihtimal, her yerin dümdüz 
olması, dağların yerinden sökülüp atılması, hatta pamuk parçaları gibi uçuş- 
malara başlaması ile Yüce Allah'ın kudret ve azameti anlatılmak istenmektedir 
(18-Kehf, 47). En doğrusunu Allah bilir. 

Böyle bir günde kendisinden sapma, kaçma veya kurtulma imkânı olma- 
yan davetçiye uyulacaktır. Kurtubi, bunun İsrafil'e atıf olduğunu söyler. İn- 
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sanlar “yayılmış çekirgeler gibi mezarlarından çıkarlar, onları çağırana doğru 
koşarlar” (54/Kamer, 6-8). Kimsenin itiraz edecek mecali kalmamıştır, sesler 
kısılmıştır. Bir şey söylemek isteyenler bunu gizlice ancak fısıltı, bir hırıltı ha- 
linde sesler çıkarabilirler. Rahman olan Allah, birine şefaat yetkisi verecekse 
bu ancak sözünden hoşnut olduğu birine izin vermesiyle olacaktır. (Şefaat için 
bkz. 2/Bakara, 255; 19/Meryem, 87.) 

Yüce Allah'tan hiçbir şey gizli kalamaz. Bu dünyada da öyledir, ahirette de. 
Ayetin söz gelişinden inkârcıların bunu ancak ahirette kesin olarak kabul ede- 
cekleri anlaşılmaktadır, çünkü her neyi gizlemişlerse, gizli yaptıklarını zannet- 
mişlerse hepsi önlerine bir bir konacaktır. Dünyada ilahi davete, peygamber- 
lerin veya peygamberleri izleyenlerin çağrılarına kulaklarını tıkayanlar, o gün 
hemencecik, çekirgeler gibi koşarak, üşüşerek icabet edeceklerdir (54 /Kamer, 
6-8). Kıyamet günü ve mahşerde kaçış var mı? Bu yüzden Hay ve Kayyum olan 
yüce Allah'ın huzurunda yüzler öne eğik durmuştur. O, işlerini çekip çevirendir, 
her ne yapıp etmişlerse tümünü bilendir, onları gözetleyendir ve her şey zeval 
bulmuşken kendisi zeval bulmayandır. Onların hayatları, hareket ve enerjileri, 
yeryüzünde kaim oluşları O'nun Hay ve Kayyum oluşuna bağlıydı, bu temel ha- 
kikati reddederek yaşadılar, bugün ise mahcup, pişman olmuş olarak bu haki- 
kati teslim etmektedirler. Şirk, haksızlık ve hukuk ihlalleriyle hayatları geçenler 
böyle bir günde yokolup gitmişlerdir, kesin olarak zarar ve ziyandadırlar. Sahih 
imana ve salip amele sahip olarak kendisine emanet olarak verilen ömrü geçi- 
renler ne tümden ne kısmen herhangi bir haksızlığa uğrarlar. 

Şanı yüce Allah Kur'an'ı bir hikmete mebni olarak Arapça kitap olarak 
indirdi. (Geniş bilgi için 12/Yusuf, 2 ve 17/İsra, 41. ayetlerin açıklaması.) Bu 
Kur'an bir hidayet kitabıdır, hakkı batıldan, doğruyu yanlıştan, güzeli çirkin- 
den ayırır. Mesajı açıklar, örnekler verir. İnsanın nelerden çekinip korkması 
gerektiğini öğretir, insanın düşünme kabiliyetini arttırır. Kur'an herhangi bir 
bilgi kitabı değildir, konuları sınırlandırılmamış, varlık âleminin tümü, insan, 
yaratılış hayatın anlam ve amacı, gözlem ve deneyle elde edilmesi mümkün 
olmayan bilgiler verdiğinden aklın ucu açık bir evrende çalışmasını sağlamak- 
tadır. Bu özelliğiyle gerçek entelektüel hayat ancak Kur'an'ın bilgi ve marifet 
evreninde mümkün olur. Bu Kitap'ta kozmoloji, tarih, insan, tabiat, toplumsal 
ilişkiler, mebde ve mead aynı belagat ve yetkinlikte konu edilmekte, zihne bü- 
yük bir derinlik, genişlik ve dinamizm kazandırılmaktadır. 

Kitabın bu evsafta olması tabiidir, zira onu vahyeden “Hak olan ve biricik 
hükümdar olan Allah”tır, O yücedir. Burada öncelikle Hz. Peygamber (s.a.)'e, 


sonra kıyamete kadar gelecek bütün mü'minlere önemli bir uyarı yapılmakta- 
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dır: Kur'an okurken acele etmemeli. Hz. Peygamber, Cebrail aleyhisselam ona 
vahiy getirdiğinde bir an önce bellemek veya unutmamak için acele eder, belki 
de söz bitmeden tekrar ederdi. Yüce Allah, vahyi sindire sindire öğrenmesini 
emreder. Hz. Peygamber'e gelen vahiy ilimdir ancak ona sadece metluv vahiy 
gelmedi, Allah'ın yardımıyla başka bilgiler (ilim) de nasip edildi. 

Bazıtefsircilere göre bu ayet gayrimetluv vahye önemli bir delildir. Açıktır 
ki hiçbir peygamber kendisine gelen vahyin hacmini, miktarını arttırması işi- 
ne karışmaz, peygamberin böyle bir yetkisi yoktur. Ona her ne vahyedilecekse 
bunun takdiri, tayin ve tespiti Allah'a aittir. Cebrail aleyhisselam dahi vahyi 
peygambere getiren bir aracıdır. Peygamberler vahyin niteliğine ve niceliğine 
karışmazlar ama başka ilimler veya ilimde derinlik kazanma arzu ve talepleri 
olabilir. Hz. Peygamber (s.a.) de, vahiy yoluyla ve başka yollardan elde ettiği 
ilmin arttırılması duasında bulunmuştur. Bu bizim için de bir dua sebebi ve 
konusudur. Şöyle dua ettiği rivayet edilmektedir: “Rabbim! Bana öğrettiğin 
bilgilerden yararlanmamı sağla, yararlanacağım bilgileri öğret. İlmimi arttır” 
(Tirmizi, deavet, 129; İbn-i Mace, Mukaddime, 23). 
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Andolsun, biz bundan önce Âdem'e ahid vermiştik, fakat o unut- 
tu. Biz onda bir kararlılık bulmadık. 

Hani biz meleklere: “Âdem'e secde edin” demiştik, İblis'in dışında 
(diğerleri) secde etmişlerdi, o, ayak diremişti. 

Bunun üzerine dedik ki: “Ey Âdem, bu gerçekten sana ve eşine 
düşmandır; sakın sizi cennetten sürüp çıkarmasın, sonra mutsuz 
olursun.” 

Şüphesiz ki, senin acıkmaman ve çıplak kalmaman orada (cennet- 
te kalmana bağlı)dır.” 

Ve gerçekten sen burada susamayacaksın ve güneş altında yan- 
mayacaksın da.” 

Sonunda şeytan ona vesvese verdi; dedi ki: “Sana sonsuzluk ağa- 
cını ve yok olmayacak bir mülkü haber vereyim mi?” 

Böylece ikisi ondan yediler, hemen ardından ayıp yerleri kendile- 
rine açılıverdi, üzerlerini cennet yapraklarından örtmeye başla- 
dılar. Âdem, Rabbine karşı gelmiş oldu da şaşırıp-kaldı. 

Sonra Rabbi onu seçti, tevbesini kabul etti ve doğru yola iletti. 
Dedi ki: “Kiminiz kiminize düşman olarak, hepiniz ordan inin. Ar- 
tık size benden bir yol gösterici gelecektir; kim benim hidayetime 
uyarsa artık o şaşırıp sapmaz ve mutsuz olmaz.” 

“Kim de benim zikrimden yüz çevirirse, artık onun için sıkıntılı bir 
geçim vardır ve biz onu kıyâmet günü kör olarak haşredeceğiz.” 

“O da (şöyle) demiş olur: -Ben görmekte olan biriyken, beni niye 
kör olarak haşrettin Rabbim?” 

(Allah da) Der ki: “İşte böyle, sana âyetlerimiz gelmişti, fakat sen 
onları unuttun, bugün de sen işte böyle unutulmaktasın.” 

İşte biz ölçüsüzce davrananları ve Rabbinin âyetlerine inanma- 
yanları böyle cezalandırırız; âhiretin azabı ise gerçekten daha 
şiddetli ve daha süreklidir. 


En 


Co 


Âdem'in kıssasının birkaç yerde zikredilmiş olmasının önemli hikmetleri 
var, Türümüzün simgesi olması hasebiyle Âdem ve eşi Havva'nın cennet hayatı 
ve İblis'in secde etmeyi reddetmesi öğreticidir. Çünkü hakikatte benzer hikâ- 
ye, türümüzün yeryüzünde yaşadığı tarihte de değişik formlarda sürüp git- 
mektedir. Nitekim kıssanın Hz. Peygamber (s.a.)'e bakan yüzü, ona değil sen- 
den öncekiler, ilk insan Adem ve eşinin de Allah'ın emrine karşı gelip günah 
işlediklerini hatırlatmaktır. Bizlere bakan yüzü ise, şu veya bu sebeple yoldan 
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çıkacak olursanız -ki babanız Âdem de öyle yapmıştı- bir nefs muhasebesi 
yapıp tevbe edin, içine girdiğiniz yanlış yolda ısrar etmekten vazgeçin. Tevbe 
ederseniz Âdem gibi yeniden arınmanız ve ıslah olmanız mümkün olabilir, 1s- 
rar ederseniz şeytan gibi kötülük içinizi istila eder. 

Hikâyenin bu anlatımında Âdem'in özellikle “verdiği ahdi tutmakta ka- 
rarlı davranmadığı, unutkan olduğu” vurgulanmaktadır. (Bkz. 2/Bakara, 34 
ve devamı.) Kendisine isimlerin öğretilmiş yani Muhammed Esed'in deyimiyle 
kavramsal düşünme yeteneğiyle donatılmış olmasına rağmen, ahlaki anlamda 
kendisi için belirlenen “amaca bağlılık” konusunda gösterdiği gevşekliğin bir 
sonucu olarak Allah'ın buyruğunu “unutması” dikkat çekicidir. Bu demektir 
ki, söz konusu durum, insan türüne ait ahlaki bir zayıflığın ürünüdür ve bu 
tarih boyunca insanın peşini bırakmayacaktır. Tefsirciler burada zikri geçen 
“unutma (nisyan)”ın emirleri terketme manasında olduğunu söylemişlerdir. 
Araplar bir emir veya uyarının aksini yapanlara “Unuttun mu?” diye sorarlar. 
Sorudan kasıt sahiden hata yapanın unutması değil, hevesine kapılıp emri ku- 
lağının arkasına attığının kendisine bildirilmesidir. Öyle de olsa bu günahın 
niteliğinde herhangi bir değişiklik meydana getirmez. Âdem'e emirleri unut- 
turan nefsinin istek ve tutkuları olmuştur, nefsi onun aklının ve hafızasının 
üstünü örtmüştür. Bu da gösteriyor ki, nefsi denetim altına almadıkça akli me- 
lekeleri doğru dürüst çalıştırmak mümkün değildir. 

İnsana ilişkin bu temel zaaf söz konusu iken ahdine, verdiği sözlere ve 
yararı için yapılan tembihlere karşı bu seviyede unutkanlık gösterince, sürekli 
hatırlatmada (Nüzul-u zikr) bulunulması Allah'ın insana rahmetinin bir sonu- 
cudur. Ya hiç peygamber gelip uyarmasaydı, kitap veya sahife indirilip insana 
hatırlatma yapılmasaydı, insanın hali ne olurdu! 

Âdem'e sıkı bir şekilde, “ağaca yaklaşmaması, İblis'in onları cennetten çı- 
karmak istediği, çünkü düşmanları olduğu” tembih edilmişti. İkisi de dinle- 
medi ve olan oldu. Tevrat'a bakılırsa “yasak ağaç” hayat ve bilgi ağacıdır, insan 
meyvesinden yemek istemekle sonsuzluğa kavuşmak istemiştir. Hıristiyan te- 
olojisine göre yasak cinsel ilişkidir yani Âdem ve Havva için konulmuş -belli 
bir yerde ve belli bir zamanda- yasağın ihlalidir. 

İlkin insan ilk günahı işledi, bir anda kendini çıplak hissetti, avret-edep 
yerlerinin farkına vardı. Bu, o ana kadar erkek ve kadının farkına varamadık- 
ları şeyin farkına varmaları anlamına geldi. İşledikleri günah dolayısıyla Âdem 
ve Havva'nın ilk çıplaklıklarının farkına varıp refleksif olarak avret yerlerini 
örtmeye başlamaları nefs-beden ve beden-örtü arasındaki ilişki bakımından 
anlamlıdır. İnsan yeryüzüne cinselliğinin farkında ve üstünü örterek inecek, 
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fıtri düzeyde medenileştikçe bedenini örtecek, ilkelleştikçe yani günah anına 
geri döndükçe bedenini açacaktır. (Bkz. 7/A'raf, 20-22.) 

Âdem ve Havva cennette iken masum ve saf bir beşeri durumda idiler, böy- 
lece kötülükle tanışmış oldular. İlk cennet durumları sona erdi. Öyle olmakla 
beraber insan, çok daha yüksek düzeydeki bir hedefe ulaşmak için, birtakım 
riskleri göze alabilecek şekilde yaratılmıştır. Ve bu kendisine haber verilmiş, 
öğretilmişti. Yani Allah'ın kendisine haber verdiklerinin hak ve hakikat değe- 
rinden şüphe içinde olduğu söylenemez. Ne var ki İblis, onun ruhuna “ölüm- 
süzlük fikrini aşılayıp sınırsız mülk-servete sahiplenme” duygusu aşılayınca 
kalbi bulandı, kuşkuya düştü ve aldandı. Demek oluyor ki Âdem, daha cennette 
iken, “ölümlü” olduğunu biliyordu ve fakat içinde sonsuz yaşama duygusu var- 
dı. Şeytan ona ölümsüzlüğü (Şeceretü'lhuld) vadedince ona kandı. 

İnsan “fikir ve karar değiştiren” bir varlık olarak yaratılmıştır, her zaman 
aynı kararlılığı göstermeyebilir. Şeytan tarafından Âdem'e vaad edilen “son- 
suzluk ağacı (ebediyet) ve yok olmayacak mülk”tü. Hiç ölmemek üzere sınırsız 
sermaye biriktirme tutkusu. Buna modern dilde “sonsuz ekonomik büyüme, 
daha çok refah tutkusu” diyebiliriz. Bunlar sadece düşlenir, fakat asla gerçek- 
leşemez. İnsan melek olma, ölümsüzlük (ebediyet) ve sınırsız servet peşinden 
koşar ama asla tam olarak yakalayamaz. Böyle iken, cenneti bile bir hayale, 
gerçeklik değeri olmayan bir tul-u emele feda edebilir. 

İblis Âdemin kulağına fısıldadı, ona vesvese verdi (7/A'raf, 19). Böylelik- 
le Âdem kendi kendine tasarlamaya, vehmedip kuruntuya düşmeye başladı. 
Oysa o bir insandı ne melek olabilir ne ebediyete kavuşabilir ne sınırsız mül- 
ke sahip olabilirdi. Bunları vehmediyordu ama altına sahip olmayıp da sesiy- 
le kışkırtılan, kendini kaybeden gibi oldu. Yasağı çiğnedikten sonra avretleri 
açıldı ve başkalarına değil, kendilerine göründü. Bu şu demektir: Çıplaklık illa 
da üçüncü şahısların varlığının ayıplayıcı bakışlarını gerektirmez, bizatihi in- 
sanın kendi nefsiyle olan ilişkisi bakımından da utanç verici, hayâ duygularını 
harekete geçiricidir. Nitekim nikâhlı eşlerin fıtraten ve beşeriyetin kadim örfü 
olarak örtü altında birleşmeleri veya birbirlerinin avretlerine en azından sıra- 
dan nesneler veya organlarmış gibi bakmaları mümkün değildir. Olan olduk- 
tan sonra Âdem ve Havva derin pişmanlık duydular. İblis onları aldatarak dü- 
şürdü, onlara nasihat ettiğini ve çıkarlarını düşündüğünü söyledi. Efendimiz 
şöyle buyurmuştur: “Mü'min çabuk kanar (çünkü) kerimdir; facir ise hilekâr 
ve bayağıdır.” (Ebu Davud, Edeb, 5) 

Bazı müfessirler, Adem ve eşinin “yeryüzünde sık ağaçlı, güzel bahçe dü- 
zeni olan bir köşe”de olduklarını düşünüyor (Bunun kritiği için Bkz. 2/Bakara, 
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36. ayetin tefsiri). Kesin olan şu ki, cennet “zorluk, sıkıntı (şekavet)” yeri de- 
ğildir. “Acıkma ve susuzluk” veya “çıplak kalma” da söz konusu değildir. Ay- 
rıca “yakıcı sıcaklık” yani “güneşe karşı korumasızlık hali” de düşünülemez. 
Cennette iken ne acıkır ve susuyorlardı ne yakıcı sıcağa maruz kalıyorlardı, 
çıplaklıklarının hem farkında değillerdi hem tabiatın dış şartları fizyolojileri- 
ni rahatsız etmiyordu. Bunlar dünyayla ilgili sıkıntılardır. Bu da gösteriyor ki, 
Âdem ve Havva dünyada herhangi bir yerde (saklı bahçe) değil, hakiki cennet- 
te idiler, çünkü açlık, susuzluk, üşüme vb. beşeri haller dünya şartlarında orta- 
ya çıkan fizyolojik arıza ve hallerdir. Bunlar dünya gezegenine ait özelliklerdir 
ki, Allah, Âdem'e ve eşine, eğer İblis'e kanacak olurlarsa, cennetteki bu halden 
(sorunsuz konfordan), dünyadaki şekavete itileceklerini, geçim sıkıntısı içine 
düşeceklerini söylemektedir. Tevrat, insanın bu dünyada yaratıldığını kayde- 
der: “Böylece Rab Allah, onu Aden bahçesinden, kendisinin içinden alındığı 
toprağı işlemek için çıkardı” (Tekvin, 3: 23.) Bu cennet, Allah'ın şarka doğru 
Aden'de diktiği bir bahçedir (Tekvin, 2: 8.) 

Âdem'e içinde bulunduğu yerde istediği gibi gezip dolaşması ve dilediği 
meyvelerinden yemesi söylenmişti. Aden bölgesindeki bu cennetin Âdem ve 
eşi için kapalı bir mekân mıydı, yoksa Âdem hiç daha uzağa çıkmayı akıl etme- 
di mi? Hakiki cennet ile yeryüzü arasında boyut farkı var. Âdem, o cennette idi. 
Onun topraktan yaratılmış olması buna engel değildir. Bir hadiste bildirildiği- 
ne göre, Yüce Allah onu yaratırken, yeryüzünün dört ayrı yerinden aldığı top- 
rağın mayasından yarattı, onu tesviye etti ve şekil verdiği bedene Ruh'unden 
üfledi ve cennete yerleştirdi. Açlık, susuzluk, yakıcı sıcaklık, sıkıntı-meşakkat 
dünyaya özgüdürler. 

Âdem'i yanıltan nokta, cennette olsa bile bunların bir şekilde elinden alı- 
nıp belki dünyaya gönderilme tehlikesinin önüne çıkarılması veya cennetteki 
sükün, huzur, mutluluk ve rahat yaşama imkânlarının günün birinde “ölümle 
sona ereceği” kaygısının içinde yeşertilmesi sonucu, yasak ağaca yaklaşmayı 
göze alması oldu. Melekler gibi nüfuz edici üstün yetenekler, ebediyet yani 
ölümsüzlük ve ne kadar tüketilirse tüketilsin yok olmayacak mülk (içinde ser- 
vet ve iktidar olan mülk)!.. Şeytan, adını koymasa da insanı tanrılığa özendir- 
mek istedi. İnsan çok büyük nimetlere, imkân ve avantajlara sahip olabilir ama 
insan Allah'tan bağımsızlaşarak hiçbir nimete sahip olamaz. Şeytan, insanı ve 
faaliyetlerini Allah'a karşı özerkleştirerek güç, iktidar, bilgi, servet ve sınırsız 
imkân sahibi kılma fikrini Âdem'in ve eşinin kalbine zerketti; tarih boyunca da 
bu ideolojiyi çeşitli kavramsal modeller ve farklı söylemler kullanarak aktüel 
tutmaya çalıştı. Varlığın, tabiatın, tarihin, bilimin, toplumsal düzenin, iktisa- 
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dın, sanat ve edebiyatın, siyasetin kısaca hayat alanları ve biçimlerinin dinin 
dışına çıkarılması demek olan sekülerleştirilme bunun ürünü ve yansımasıdır. 

Bir başka nokta, insan temel ihtiyaçlarını karşılasa bile (yeme-içme, giyin- 
me, barınma vs.) burada durmaz, “haciyat” safhasını, “tekmiliyat (tamamlayıcı 
unsurlar)” ve “tahsiniyat (güzelleştirme-estetik)” ve daha ilerisi gösteriş, güç 
temerküzü, israf, kontrolsüz tüketim takip eder. Buna “tahrimiyat” yani beşeri 
faaliyetin yasaklar/nehiyler sahasına girmesi denir. İnsanda ebediyet duygusu 
köklüdür, ölmek istemez, hatta biliyor olmasına rağmen hiç ölmeyecekmiş gibi 
duygu taşır. Bu, hem insanın zaten ebediyete iştirak edebileceğini, hem ahire- 
tin varlığını ispatlamaktadır. 

Böyle olmakla beraber, Âdem'in cennetten yeryüzüne inişinin hikmete 
mebni sonuçları var ki, eğer bu sonuçlar tahakkuk etmeseydi yeryüzünde be- 
şeri hayat da mümkün olmazdı. En azından fiilen ve sonuç itibariyle böyle ol- 
duğunu söyleyebiliriz. Şeyh Necmeddin'e göre, ağaç merak uyandırıcı, tahrik 
edici bir nesnedir. İnsanın yasaklara karşı da aşırı düşkünlüğü var. Belki de 
Âdem ve Havva ağaçtan yemeselerdi, hilafetin sırları ortaya çıkmazdı. Belki de 
bu sayede İlahi İsimler'in tecelli etmeleri de sağlanmış oldu: Gaffar (bağışla- 
yan), Settar(ayıpları örten), Tevvab (tevbeleri kabul eden), Kahhar vd. isim ve 
sıfatlar gibi. 

Üstad Said Nursi, (Mektubat, 12. mektup) bu hikmetin, Âdem'in görevli 
olarak gönderilmesiyle ilgili olduğunu söyler. Deneysel olarak gördüğümüz 
gibi, beşeri bütün manevi ilerlemeler, insani yetenek ve meleklerin ortaya 
çıkması ve insanlık mahiyetinin İlahi isimlere ayna teşkil etmesi bunun sonu- 
cudur. Eğer Hz. Âdem (a.s.) cennette kalsaydı, melek gibi -ki bunu Şeytan ku- 
lağına fısıldamıştı (7/A'raf, 20)- makamı sabit kalırdı, beşeriyetin potansiyel- 
leri açığa çıkmazdı. Oysa tekdüze mertebelere sahip meleklerin sayısı çoktur, 
o tarz kulluk (ubudiyet) için insana lüzum yok. Belki İlahi hikmet, nihayetsiz 
makamları kat edecek olan insanın potansiyellerine ve yeteneklerine denk dü- 
şen bir varlık mertebesini gerektirdiği için, Âdem ve eşi meleklerin aksine ve 
fıtratının gereği olarak malum günahla cennetten ihraç edildiler. 

Burada bir noktanın daha altını çizmekte yarar var: Kur'an'a göre Âdem'in 
işlediği günah nefsinin istek ve arzularına kapılması sonucudur, Âdem ve eşi 
durumlarının farkına varınca tevbe ettiler, Şeytan'ın işlediği günah ise “kibir” 
sonucudur. Âdem günahından dönebildi, Şeytan ise kibrini yenemedi ve ebe- 
diyyen suçlu/günahkâr olarak Allah'ın rahmetinden kovuldu. Hıristiyan inancı 
Âdem'in ilk günahını asli ve affedilemez kabul ettiğinden, kefaret fikrini öne 
sürer. Buna göre Âdemasli günahtan kendi çabasıyla kurtulamadığından Tanrı 
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-haşa- biricik oğlunu kefaret olarak feda etmek durumunda kalmıştır. (Daha 
geniş ve tamamlayıcı bilgiler için bkz. 2/Bakara, 30-39; 7/A'raf, 10-28; 15/ 
Hicr, 26-43; 17/İsra, 61-65; 18/Kehf, 50 ve 38/Sad, 71-85. ayetlerin tefsirleri.) 

Tevbe ettikten sonra yüce Allah, önceden murat ettiği üzere Âdem'i seç- 
ti. Bunu “yeryüzünün halifesi” veya “peygamber” olarak anlamamız mümkün, 
esasında her iki anlam da birbiriyle ilgilidir, zira ilk insanın peygamber sıfatı 
ve misyonuyla halifelik görevine başlaması gayet yerindedir. Fakat elbette yer- 
yüzündeki hayat kolay olmayacaktı, birbirlerine hasım-düşman (adüvv) ola- 
rak yeryüzünde bir tarih yaşayacaklardı. 

“Kiminiz kiminize düşman olarak, hepiniz ordan inin” emri (hubut) 
tesniye gelmiştir, tefsirciler bunun Âdem ve Şeytan'a atıf olduğunu söyle- 
mektedirler. Buna göre insan ve şeytan birbirlerine ebedi düşmandırlar, 
şeytan insanı doğruluktan, hak ve hakikatten, adalet ve iyilikten saptırmak 
isteyecektir. Bu doğru olmakla beraber, hemen arkasından gelen “Artık size 
benden bir yol gösterici gelecektir; kim benim hidayetime uyarsa artık o 
şaşırıp sapmaz ve mutsuz olmaz” cümlesi, söz konusu düşmanlığın şey- 
tanın etkisinde insanlar arasında, hatta en başta erkek ile kadın arasında 
vuku bulup sürebileceğini ima etmektedir (bkz. 2/Bakara, 36). Şeytan in- 
sanı yoldan çıkarmak, mutsuz etmek için her yolu deneyeceğine göre, er- 
kek ve kadını da birbirine karşı kışkırtır, aralarına husumet sokar; çağımız- 
da bunun açık belirtisi cinsiyetçi ideolojiler, kadını erkeğe karşı kışkırtan, 
iki cinsi birbirine karşı önce özerkleştirip arkasından çatıştıran akımlardır. 
Oysa kadın ve erkek birbirine bağlı ve bağımlıdırlar, söz konusu bağımlılık 
sürdükçe yeryüzünde nesil de sürecektir. 

İnsan günah işleyecektir, günah işlemeye meyyaldir ama önemli olan tev- 
be edip doğru yola girmesidir. Gönderilen peygamberler tevbe etmenin ve 
doğru olmanın yollarını gösterirler. Bu yola girenler kurtulur (16/Nah1, 97), 
girmeyenler ise sıkıntılı bir geçime mahküm olur. “Dar geçim” haram yollar- 
dan elde edilmiş kazancın ve buna dayalı maişetin, hayat tarzının insana sü- 
rekli sıkıntı, mutsuzluk, gerilim, stres ve ıstırap vermesidir. FrançisFukuyama 
“tarihin sonu”nu ilan ettiği kitabının sonunda, her şeye çözüm bulduklarını 
ancak “can sıkıntısı”na çözüm bulamadıklarını söyler. Can sıkıntısına çare bu- 
lunmaz, çünkü insan buraya ait değildir, daima sürgün olarak gönderildiği bu- 
rada ebedi yurdu cenneti arar. 

Peygamberlerin gösterdiği yola girmeyenler hak ve hakikate gözleri, kalp- 
leri ve insani duyargaları kapalı yaşadıklarından sayısız gerçeğin farkına var- 
madan birer kör olarak yaşarlar, böyleleri ahirette kör olarak haşrolunacak- 
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lardır. İslam inancının temeli olan “şehadet” varlık dünyası üzerinde gözlemde 
bulunarak ve tefekkür ederek Allah'ın birliğini ve hakikati müşahede etmeye, 
her biri Allah'ın varlığına birer gönderme, işaret, belge ve kanıt olan objeler, 
canlı ve cansız varlıklar (ayetler) üzerinden tanıklık yapmaya dayanır. Bunca 
delil ve işareti görmeyen kimse, takip ettiği yol üzerindeki trafik işaretlerini 
görmeyen kör sürücü hükmündedir. Hiç kuşkusuz burada sözü edilen “körlük” 
gözlerin görmemesi değil, kalplerin düşünmemesi, ibret alınmaması, hayatın 
ve yaratılışın anlam ve amacı dışında boş bir ömür tüketilmesidir. İnsan kalp 
gözü itibariyle kör ise apaçık hüccet ve burhanlara bakar ama görmez, çünkü 
nefsinin istek ve tutkuları basiretini bağlamıştır. Nice gözü görmeyen (ama) 
insan var ki, irfan ve hikmet sahibi insanlar olarak Allah'ın rızasına uygun ha- 
yat sürerler, böyleleri kalpleri gibi gözleri de görür vaziyette ahirette haşrolu- 
nacaklardır. Dünyada kör olanın ahirette de körlüğünün devam etmesi, çevre- 
sini saran sayısız ayeti ıskalamış, unutmuş olarak yaşamıştır, ahirette de yüce 
Allah onu unutur, kaale almaz, rahmetinden mahrum bırakır. Yoksa Allah asla 
kimseyi ve hiçbir şeyi unutmaz. Sınırları aşanların ahirette maruz kalacakları 
azap dünyadakinden çok daha şiddetli ve kalıcıdır. 
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128. Kendilerinden önceki nesillerden nicelerini yıkıma uğratmamız, 
onları doğruya yöneltmedi mi? (Oysa bugün kendileri) onların 
kaldıkları yerlerde (tarihi kalıntıları üzerinde) gezinip duruyorlar. 
Şüphesiz bunda sağduyu sahipleri için âyetler vardır. 

129. Eğer Rabbinden geçmiş bir söz ve adı konulmuş (belirlenmiş) bir 
süre (ecel) olmasaydı muhakkak (yıkım azabı) kaçınılmaz olurdu. 

130. Şu halde onların söylediklerine karşı sabırlı ol, güneşin doğuşun- 
dan ve batışından önce Rabbini hamd ile tesbih et (yücelt). Gece- 
nin bir bölümünde ve gündüzün uçlarında da tesbihte bulun ki 
hoşnut olabilesin. 

131. Onlardan bazı gruplara, kendilerini denemek için yararlandırdı- 
ğımız dünya hayatının süsüne gözünü dikme. Senin Rabbinin rız- 
kı daha hayırlı ve daha süreklidir. 

132. Ehline (ümmetine) namazı emret ve onda kararlı davran. Biz sen- 
den rızık istemiyoruz, biz sana rızık veriyoruz. Sonuç da takvâ- 
nındır. 

133. Dediler ki: “Bize kendi Rabbinden bir âyet (mucize) getirmesi 
gerekmez miydi?” Onlara önceki kitaplarda açık belgeler gel- 
medi mi? 

134. Eğer biz onları bundan önceki bir azap ile yıkıma uğratmış olsay- 
dık, şüphesiz diyeceklerdi ki: “Rabbimiz, bize bir elçi göndersey- 
din de, küçülmeden ve aşağılanmadan önce senin âyetlerine tâbi 
olsaydık." 

135. “De ki: “Herkes gözetlemektedir; siz de gözleyip durun. Sonunda, 
dümdüz (dosdoğru) yolun sahipleri kimlermiş ve doğru yola ula- 
şan kimlermiş, pek yakında öğreneceksiniz.” 


Hayatın kendisi, maddi tabiat ve kozmik düzen ibretle dolu olduğu gibi, 
insanoğlunun tarihte yaşadığı tecrübeler de öyledir. İnkâr, isyan ve zulüm üze- 
re yaşayan nice toplumlar, güçlü devletler, büyük imparatorluklar yıkılıp gitti- 
ler. Tarihe bu gözle bakıldığında inkâr ve zulmün eninde sonunda toplumlara 
yıkım getirdiği, en güçlü yapıları dahi çökerttiği anlaşılacaktır (32 /Secde, 26). 

Burada tarih okumaları ve tarihsel olayların yorumu konusunda ilginç bir 
nokta var: İnsanların yaşadığı coğrafi bölgelerde sayısız tarihi kalıntı bulmak 
mümkün. Kazılar veya başka yoldan yapılan araştırmalar sonucunda bilgi ve 
belgeler, buluntu ve eserler bulunmaktadır. Eğer bakış açısı ibret çıkarmaya, 
geçmiş toplumların hangi ahlaki, sosyal ve maddi düşüşler sonucunda yıkı- 
ma uğradıkları yönünde oluşturulursa, geçmişten önemli dersler çıkartılır 
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ama belli bir ideoloji, tez veya kavramsal çerçevenin doğrulanması amacıyla 
okunursa, olaylar bu yönde seçilir, işe yarar unsurlar bir araya getirilir. Ta- 
rih insanın Allah'a doğru yürüyüşünde uğradığı menzillerde karşılaştığı temel 
sorunlar konusunda bize önemli ipuçları verir. Bugün ve yarın için bize ahla- 
ki yönde ışık tutacak bir okuma, yaşanmış hayatiardan ve acılı tecrübelerden 
dersler çıkarma, ibretler alma değil de, bir tezin kanıtlanması, bir öğretinin 
doğrulanması için tarih okunacaksa, bu tarihin araçsallaştırılması anlamına 
gelir. Tarihi araçsallaştıran okuma akıllıca değildir, sağduyu sahipleri böyle bir 
yola tevessül etmezler. 

Geçmişte büyük güçleri yıkıma uğratan onların yapıp ettikleridir. Tabiatta 
geçerli yasalar olduğu gibi tarihte ve toplumsal hayatta da hükmünü icra eden 
yasalar (Sünen-i ilahi) vardır. Bunlar her zaman iş ve işlev görürler. Mesela 
zulüm ebedi değildir, “kim bir zalime yardım ederse Allah onu kendisine mu- 
sallat eder”. Ahlaki düşüş toplumsal çözülmenin sebebidir, cinsel sapkınlıklar, 
derin iktisadi adaletsizlikler, rüşvet ve yolsuzluklar, hukuki eşitsizlik ve ada- 
letsizlikler çatışmalara, şiddet ve savaşlara yol açar. Bütün bunlar işleyen ya- 
salar halinde hükmünü icra eder. Ve elbette tevbe etmemeleri, inkâr, zulüm ve 
günahkâr hayatlarında ısrar etmeleri dolayısıyla doğrudan ilahi azaba maruz 
kalan toplumlar vardır. Ancak şanı yüce Allah mühlet verir. Sebebi açık: İnsan 
teki birey gibi toplumlar da bir nefis muhasebesi yapar, onları iyiliğe, hakka ve 
adalete çağıranlara icabet edebilir, kendilerini düzeltebilir. Bu amaçla inkâr ve 
isyan içinde olsalar bile onlara belli bir süre (ecel) tayin edilmiştir. Ancak Al- 
lah'ın mühlet vermesi ihmal etmesi anlamına gelmez, eninde sonunda yoldan 
çıkan toplumlar çöker (bkz. 10/Yunus, 19). 

Mekke'de inen bu süre Hz. Peygamber (s.a.)'e ve ashabına moral takviyesi 
vermekte, onlara uğradıkları zulüm ve baskılara karşı sabrı ve ibadeti tavsiye 
etmektedir (bkz. 6/En'am, 33). 

130. ayetin beş vakti namaza işaret ettiği söylenmiştir, bunun salt ibadet, 
hamd ve tesbihle ilgili olduğunu söyleyenler de vardır. Namazın vakitleriyle 
ilgili bu konu daha önce ele alınmıştı. (Bkz. Bakara, 2/238; 11/Hud, 114; 17/ 
İsra, 78; 30/Rum, 17-18.) 

Dünya hayatı bir sınav yeri ve aracıdır. Herkesin durumu farklıdır. Yüce Al- 
lah bir hikmete mebni olarak kiminin maddi durumunu geniş tutar, kimininki 
sıkıntılı geçer. Tabii iş bölümü ve emeğin yol açtığı farklılıkları bir yere kadar 
tabii karşılamak mümkün (4/Nisa, 32). Çoğu zaman haksız kazanç peşinde 
gayrimeşru yollarla servet sahibi olanlar, işlerini rüşvet ve yolsuz- 
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etkinliklerini, iş ve enerjilerini dünya hayatı üzerinde toplayan kimselerdir. 
Dünya onlar için yegâne hayat alanıdır, bütün zevkleri, hazları ve mutlulukla- 
rı burada tüketmek istemektedirler. Aşkın /müteal, içkin/batın ve öte/ahiret 
fikrinden mahrum olduklarından dünya hayatını mutlaklaştırmış, böylelikle 
hayatları gibi zihinleri de dünyevileşmiştir. Dünyevileşme dünya hayatı sev- 
gisinin (Hubbu hayat ed dünya) kalbi ve hayatı istila etmesi sonucunda dinin 
hayat alanlarının tümünden dışarı çıkarılması ideolojisi ve doktrinidir. 

Böyleleri Müslümanları imrendirmemeli. Mü'minlere yakışan meşru yollar- 
dan çalışarak elde ettikleri rızıkla yetinmeleri yani harama ve gayrimeşru yolla- 
ra tevessül etmemeleri ve başkalarına imrenmeyip helal haram sınırlara riayet 
etmeleridir (4/Nisa, 32). Hz. Ali'nin dediği gibi “Rızkının hırsızı olma!” Hayatın 
derin anlamı konusunda sahih bilgi ve kanaate sahip olanların rızıkları az olsa 
bile, bu hem dünyada hem ebedi âlemde kendileri için daha hayırlıdır. 

Dikkat çekici bir ifade ile Hz. Peygamber (s.a)'e “namazı emretmesi em- 
redilmekte”dir. Aslında namazla ve diğer konularla ilgili Hz. Peygamber'in 
emirleri Allah'ın emirleridir. Namaz dinin özü ve direğidir. İnsanı diniyle tu- 
tarlı ve sürekli bir ilişki içinde tutan namazdır. Âdem kararlı davranmamıştı 
ama insan kararlı olmalı, Allah'ın yolundan sapmamalı, daima hak ve hakikate, 
doğruluk ve adalete, yüksek ahlaki hayata ve erdemlere yapışmalıdır. İnsanın 
yaratılış gayesi Allah'a kulluktur (51/Zariyat, 56-58); kulluk görevini yerine 
getirebilmesi için kendisine iaşesini temin edecek kadar maddi güç/rızık ve- 
rilir; yeryüzündeki bütün canlıların rızkını veren O'dur (11/Hud, 6). Sabır en 
büyük silahtır. Dünya hayatı, servet, tüketim, konfor, gösteriş ne kadar çeki- 
ci ve kışkırtıcı olursa olsun, helal ve doğru yoldan ayrılmaya sebep değildir; 
inkârcıların iftira ve yalanları, yakıştırma ve bühtanları, baskı ve zulümleri de 
sabırla karşılanmalıdır. Peygambere ve mü'minlere asıl ahiret hayatını, ebedi 
kurtuluşu, Allah'ın hoşnutluğunu bir kenara bırakıp gözlerini dünya hayatına, 
dünya zevklerine dikmeleri yakışmaz. Dünya bir süs yeridir, aldatıcıdır, kandı- 
rır. Yaratılışın gerçek amacını unutanlar bu süse kanarlar, unuturlar, oysa dün- 
ya hayatının süsü onlara bir sınav aracı olarak verilmiştir, asıl yapmaları gere- 
ken makul ve meşru sınırlar içinde kalarak ondan yararlanmaktır. Güzel akıbet 
takva sahiplerinin olacaktır, bunda en ufak bir tereddüt söz konusu değildir. 

Hz. Peygamber (s.a.) şöyle buyurmuştur: “Kimin himmeti (çabalarının 
hedefi) dünyaya çevrili ise Allah onun işini dağıtır, fakirliği gözünün önüne 
kor, dünyada da (kendisi için) yazılandan başka eline birşey geçmez. Kimin 
de hedefi ahiret ise, Allah onun işini toplar, gönlünü zengin eder, istemediği 
kadar yine dünya ona gelir” (Tirmizi, Kıyamet, 30; İbn-i Mace, Zühd, 2). “Ey 
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Âdemoğlu, Sen kendini Bana kulluğa ver ki, Ben gönlünü zenginlirle doldu- 
rayım, fakirliği kapatayım. Böyle yapmayacak olursan gönlünü meşguliyetle 
doldurur, fakirliğini de kapatmam” (Tirmizi, kıyamet, 30; İbn-i Mace, Zühd, 2; 
Müsned, 11,358). 

Her şey apaçık ortadadır. İbret gözüyle bakıldığında hayatın kendisinden, 
geçmişten çıkarılacak binlerce ders söz konusu iken, inkârcılar hala olağanüs- 
tü hadiselerin sahnelendiği olaylar, mucizeler isterler. Mucize gösterilir, Yüce 
Allah'ın elbette buna gücü yeter, lakin geçmişte nice kavimlere nice mucizeler 
gösterildi, yine inanmadılar, ıslah olup doğru yola girmediler (10 /Yunus, 97). 
Kur'an'dan önce indirilen kitap ve sahifelerde açık belgeler vardır. Dikkatlice 
ve yakından baktıklarında Kur'an'ın kendisi en büyük mucizedir. Bu gözle oku- 
salar önemli sonuçlara ulaşacaklardır. Hakikat; maddi tabiat, tarih ve indirilen 
vahiyde içkindir. 

Yükselip çöken toplumlar, azgın yöneticiler, haber verilen peygamberler, 
Allah'a isyan eden insanlar vs. Öncekiler gibi yıkıma uğrayacak olsalardı, haklı 
olarak “bize niçin elçi gönderilmedi, uyarılmadık, bize doğru yol gösterilmedi, 
bize anlatılsaydı böylesine küçük düşmez, alçalmaz, yıkıma uğramazdık” diye 
mazeret öne süreceklerdi (28/Kasas, 47). Mazeret görünürde makul görünse 
de, içleri samimiyetsizdir. Elçi gönderilmiş bulunuyor, yine inkâr ve isyanları- 
na devam ediyorlar. Yazık ki insanın böyle bir huyu var: Eğer inkâr ve isyanda 
inat ediyorsa, ona her türden mucize gösterilse dahi, onlar çetin azaba düçar 
kalmadıkça iman etmezler (10 /Yunus, 97). Bu dünya geçici bir sınav olduğuna 
göre herkes beklemeye koyulsun, gözetmeye devam etsin. Kimin doğru yolda 
olduğu ve kurtulduğu eninde sonunda apaçık ortaya çıkacaktır. 


Taha (20) süresinin tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


21- Enbiya Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 112 âyettir. Büyük bölümü peygamberlerden, 
tebliğlerinden ve kavimleriyle olan ilişkilerinden söz ettiği için bu ismi (pey- 
gamberler: enbiya) ismini almıştır. Mekke döneminin ortalarında Mü'minun 
(23) süresinden önce, İbrahim (14) süresinden sonra inmiştir. Bazı tefsircilere 
göre 44. Ayeti Medeni'dir. 


zil gaz3lI Gİ adaş 


Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 
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7) Oyasi 
1. — İnsanları sorgulama zamanı yaklaştı, kendileri ise gaflet içinde 
yüz çeviriyorlar. 
2. A Rablerinden kendilerine yeni bir hatırlatma gelmeyiversin, bunu 
mutlaka oyun konusu yaparak dinliyorlar. 
3. Onların kalpleri tutkuyla oyalanmadadır. Zulmedenler, gizlice fı- 


sıldaştılar: “Bu sizin benzeriniz olan bir beşer değil mi? Öyleyse, 
göz göre göre büyüye mi geleceksiniz?” 
“İnsanları sorgulama zamanı yaklaştı” ifadesini üç anlamda ele almak 
mümkün: N 
a) Tek tek insanların ölümlerinin yaklaşması. Ölen kişi kabirde hesaba çe- 
kilir, sonra yapıp ettiklerine göre berzah âleminde ya iyi veya kötü bir halde 
beklemeye alınır. “Kabir hesabı”nı salt mezar olarak anlamamak lazım, zira 
denizde boğulan veya yangında kül olan insanların mezarı olmaz. Bu durumda 
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ölümün ilk gecesi şeklinde düşünmek gerekir. İnsan ilk gecede ona sorulan 
sorulara verdiği cevaplara göre berzahta rahat veya sıkıntılı evrenlerde yer 
alıp kıyameti bekler. Herkes Din Günü'nde nihai hesaba çekilecektir. Ancak her 
insanın ölümü kendi bireysel kıyametidir. 

b) Bir toplumun yapıp ettikleri dolayısıyla hesaba çekilmesi. Eğer kötü- 
lüklere batmışsa, zulüm ve ahlaki yozlaşma içinde çürüme geçiriyorsa, günün 
birinde mutlaka çökecektir. Devletlerin veya medeniyetlerin çöküşü de “top- 
lumsal kıyamet”tir. 

c) Ahsen-i takvim olarak yaratılan insan için tanzim edilmiş bulunan bu 
muazzam kâinatın sonunun yaklaşması. Geriye zamanın az bir bölümünün 
kaldığı muhakkak, bunun delili son peygamberin de gelmiş olup vahyin kesil- 
mesidir. (Bkz. 53/Necm, 57; 47/Muhammed, 18.) 

Hz. Peygamber (s.a.)'in tebliğine şiddetle karşı çıkan Ebu Cehil ve ben- 
zerleri ölüp gittiler; Mekkeliler Bedirde ağır bir yenilgiyi tattılar, nihayetinde 
Mekke fethedildi, ellerinden çıktı. Daha kozmik düzeyde ise elbette kıyamet 
hızı artarak yaklaşmaktadır. Eşref-i mahlükat rolünü reddedip Esfel-i safilin 
derekesine talip insanın yapıp ettikleriyle, yeryüzünü fesada vermesi ile evre- 
nin ömrü ve kozmik düzen arasında bin ilgi vardır, bu çerçevede “İnsanın bo- 
zulması kâinatın bozulmasıdır” denmiştir. (Kıyametle ilgili daha geniş bilgiler 
izin bkz. 7/ATraf, 187 ve 54/Kamer, 1. ayetin açıklamaları.) 

Hakikat bu merkezde iken insanlar derin bir gaflet içinde yaşıyor, kendi- 
lerine hakikat tebliğ edildiği her seferinde yüz çeviriyorlar. Hakikati reddet- 
melerinin sebebi kalplerinin tutkuya kapılmış olarak oyalanması, dünyanın 
zevklerine, bedensel hazlara kapılmış olmalarıdır. Çocuğun oyuna dalıp her 
şeyi unutması gibi, kalbini nefsinin tutkularına, sonu gelmez arzulara, heva ve 
hevese kaptıran insan da asıl yapması gereken şeyi unutur, ömrünü oyun ve 
eğlenceyle geçirir. Güç ve iktidar, kibir ve gurur, şehvet ve iştah böylelerinin 
ruhlarını esir almış, akıllarını tutmuş, gerçeği görmelerine engel olmuştur. Bir 
devenin uçurumun kenarındaki bir tutam ota kanıp ona yönelip uçurumdan 
aşağı yuvarlanma tehlikesini yaşaması gibi, kalpleri nefsin istek ve tutkuları- 
nın etkisinde olanlar da gaflet içindedirler, ömürlerinin kısa olduğunu, zama- 
nın su gibi aktığını; tarihte hiçbir toplumun, güç ve iktidarın ebedi olmadığını, 
kâinatın da günün birinde sona ereceğini düşünmüyorlar. Haz ve hızın, şehvet 
ve iştahın, güç ve iktidarın, gösteriş ve konforun ebedi olarak süreceğini zan- 
nediyorlar. Dünyaya aldanıyorlar, son durakta karşılaşacakları durumla ilgili 
herhangi bir hazırlık yapmıyorlar (47 /Muhammed, 36). 

Gelen vahiyler (kitaplar ve sahifeler) ve bunları tebliğ eden peygamber- 
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ler gaflet içinde yaşayanlara hatırlatmalarda bulundukları zaman onları ve 
tebliğlerini alaya almaya başlarlar; yerli yersiz itirazlarda bulunur, gerçeklik 
temeli olmayan eleştirilerde bulunur, hakikatin kendisine muhalefet ederler 
(36/Yasin, 46 ve 37/Saffat, 14). Gafletten sıyrılmak ancak gözün üzerindeki 
perdenin kalkması ve keskin bir nazar melekesinin, basiretin kazanılmasıyla 
mümkündür (50/Kaf, 22). Kendilerine yapılan hatırlatmaları, verilen öğütleri 
ciddiyetle düşünecek olsalar durumlarını düzeltmek mümkün olacaktır ama 
kalplerinin tutkulara kapılmış olması onları bundan alıkoymaktadır. Burada 
geçen “zikr”i hatırlatma ve öğüt olmak üzere iki anlamda ele almak mümkün. 
Zikr'in Kur'an-ı Kerim veya Hz. Peygamber olduğunu söyleyenler de vardır. 
(Destekleyici deliller için bkz. 68/Kalem, 51-52 ve 65/Talak, 10-11.) 

Böyleleri hayat tarzları, tutum ve davranışları olması gerektiği gibi ol- 
madığından zulüm içindedirler. Zulümlerinin farkında olmadıklarından veya 
farkında olup hayat tarzlarını değiştirmeyi göze almadıklarından zikre karşı 
çıkarlar. Öne sürdükleri gerekçe basit: “Bize bu hatırlatmaları yapan, öğüt 
veren kişi bizim gibi bir insandır, onun bizden farkı yoktur. Etkili konuşuyor 
olabilir ama söyledikleri sadece büyüleyicidir.” “Büyü” hakikat-gerçeklik ve 
doğruluk değeri olmayan, varmış gibi gösterilen, insan zihni ve algısı üzerin- 
de sanal olarak etki bırakan şey demektir. Hz. Peygamber'in tebliğine karşı 
çıkanlara göre, apaçık görünen ortada dururken yani tebliği yapan kişi bir 
“insan /beşer” iken, bunları söylüyor olması tebliğinin etkileyici söz dizimi, 
büyü olduğunun kanıtıdır. (Bkz. 14/İbrahim, 10; 17 /İsra, 47.) Oysa böyle dü- 
şünenlerin ve genelde deistlerin göz ardı ettikleri gerçek şu ki, Yüce Allah, 
hikmeti gereği insanlara kendi içlerinden seçtiği birini yani bir beşeri elçi 
olarak göndermektedir. (Tarihingündönümüne benzetilip ikindi vaktine gir- 
diği konusu için bkz. 103/Asr süresi.) 
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4. o Dedi ki: “Benim Rabbim, gökte ve yerde söylenen-sözü bilir; O, 
işitendir, bilendir.” 

5. — “Hayır” dediler. (Bunlar) Karmakarışık düşlerdir; hayır, onu ken- 
disi uydurmuştur; hayır o bir şairdir. Böyle değilse, öncekilere 
gönderildiği gibi bize de bir âyet (mucize) getirsin.” 
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6. o Kendilerinden evvel yıkıma uğrattığımız hiçbir ülke (halkı) imân 
etmemişti; şimdi bunlar mı imân edecek? 


Tebliği ve hakikatini reddetmek üzere ortaya atılan bütün iddiaları, giz- 
li veya açık hazırlanan komyploları, geliştirilen argümanları yüce Allah bilir; 
yerde ve göklerde kim ne söylüyor ise O'nun bilgisi dâhilindedir, işitir ve bilir. 

Vahye karşı çıkanların öne sürdükleri gerekçeleri onun hakikatini ortadan 
kaldırıcı niteliklerdir. Bunlar da: 

a) Deistlerin vahyi reddetme sadedinde elçinin bir peygamber değil, ken- 
dileri gibi bir insan /beşer olduğunu öne sürmeleri. Buna göre vahiy olarak 
tebliğ edilenler peygamberin kendi kafasından uydurduğu şeyler olmaktadır. 
(Bkz. 6/En'am, 8-9.) 

b) Sihir-büyü. Bunun da bir gerçeklik ve doğruluk temeli yoktur, belli hü- 
ner ve sanatlara sahip olanlar başkalarının idraklerini etkileyerek bir şeyi var- 
mış gibi göstermeye çalışırlar. Yukarıda bu iki iddiaya değinilmişti. 

c) Hz. Peygamber'in söylediklerinin “karmakarışık rüya” olduğu hususu. 
Rüyayı gerçeklik değeri olmayan, karmakarışık, sabit tevili-yorumu yapılma- 
yan beşeri bir hadise olarak tanımlamaktadırlar. Bu konu Yusuf süresinde 
(12/44) ele alınmıştı. 

d) Şiir veya şairlik. Vahye karşı çıkanlar Hz. Peygamber'in tebliğ ettikleri- 
nin şiir olduğunu öne sürmektedirler. (Bu konuyu 26/Şuara, 224-227 ve 36/ 
Yasin, 69. ayetlerin açıklamasında ele alınmış bulunmaktadır.) 

Bu iddiaların hiçbirinin hakikat değeri olmadığından sonunda olağanüs- 
tü olay manasında mucizeler talep etmektedirler. Mucizelerin gösterilmesi 
onların hidayet bulmalarına yeter sebep değildir. Nitekim Firavun ve çevre- 
si dokuz mucizeye şahit oldular, yine de inanmadılar, her bir mucizeye po- 
zitif bir açıklama getirmeye çalıştılar. Diğer inkârcı kavimleri de mucizeler 
yola getirmedi (17/İsra, 59). Kaldı ki, kendilerine mucize gösterildiği halde 
inkâr ve isyanda devam edenlerin akıbeti tam bir yıkım ve helaktir, bu ha- 
taya düşen kavimlerin tarihte kökleri kesilir. İnsandan istenen, mucizelere 
bakıp inanmak değil, kendisine büyük bir nimet olarak bağışlanmış olan ak- 
lını kullanıp hakikati, doğruyu bulması ve doğru yola girmeye çalışmasıdır. 
Yazık ki insanların çoğu akıllarını kullanmadıkları için iman etmiyorlar ve 
şükretmiyorlar. 
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7. Biz senden önce de kendilerine vahyettiğimiz erkekler dışında 
elçi göndermedik. Eğer bilmiyorsanız, o hâlde zikir ehline sorun. 

8. Biz onları, yemek yemez cesetler kılmadık ve onlar ölümsüz de- 
ğillerdi. 

9.  Sonraonlara verdiğimiz söze sadık kaldık, böylece onları ve dile- 
diklerimizi kurtardık da ölçüsüz davrananları yıkıma uğrattık. 


10. Andolsun, size (bütün durumlarınızı kapsayan) zikrinizin içinde 
bulunduğu bir Kitap indirdik. Yine de akıllanmayacak mısınız? 


Bir “insan-beşer” olan Hz. Muhammed (s.a.)'in elçi olarak seçilmiş olma- 
sı şaşırtıcı değildir. Kendisinden önce gelen bütün peygamberler de birer in- 
sandı, Tabiatın fiziki şartlarıyla kayıtlıydılar; herkes gibi temel ihtiyaçlarını 
karşılamak için yer-içer, giyinir, sıcak ve soğuktan korunur, hastalıklara karşı 
gerekli tedbirleri alırlardı, hiçbiri melek değildi (6/En'am, 8-9; 25/Furkan, 7 
ve 20). Birer canlı organizma olarak yaratılmışlarsa, mekanik birer ceset de- 
ğildiler, herkes gibi ölümlü idiler, nitekim vadeleri dolduğunda bu dünyadan 
irtihal ettiler. 

Bu ayet uzak mesafeden bizlere, birer insan/beşer olarak gönderilen 
peygamberlere gerekli saygıyı gösterirken onları melekler niteliğine sokma- 
mamız gerektiğini de ima etmektedir. Zaman içinde Müslümanlar, bu konuda 
aşırıya gidip Hz. Peygamber'i hayatın ve dünyanın maddi ve sosyo-politik şart- 
larından soyutlayarak erişilmez melek konumuna çıkartmış, onun sünnet ve 
siretini neredeyse pratik hayattan koparmış, bazıları Hıristiyanlara özenerek 
-haşa- yarı-tanrısal bir makama çıkartmışlardır. Öyle ki bunlara göre “(Hz.) 
Muhammed” diye ismiyle anmak bile saygısızlık olarak görülür. 

Ayetin indiği Mekke'de bu konuda kuşku içinde olanlara konuyla ilgili geniş 
malumatı olan kitap ehlinden bilginlere (Zikr ehli) müracaat etmeleri ve bu bil- 
giyi test etmeleri önerilir. 7. Ayet Nahl süresi 43. ayetinde de geçmektedir. Onlar 
geçmiş dönemlerde gönderilen peygamberle ilgili malumata sahip kimselerdir. 
Muhammed Abduh “Zikr ehli"nin bir konuda uzman, etraflı ve doğru bilgilere 
sahip kimseler olduğundan hareketle, her konunun kendi ehline sorulması ge- 
rektiğini söyler. Anlatıldığına göre günün birinde biri gelip Abduh'a şunu sorar 
“Kur'an'da her şeyin olduğunu iddia ediyorsunuz. Bir çuval undan kaç ekmek 
çıktığı yazılı mı?” Abduh sakince “Evet” der. Adam “Hangi sürede ve hangi ayet- 
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te?” diye sorunca şu cevabı verir: “Herhangi bir süre veya ayette değil. Şu yan 
taraftaki fırıncıda bu bilgi var. O “zikr ehli'dir, git ona sor, sana söyler.” 

7. ayetteki “rical” kadın ve erkeği içine alan bir ifade olduğu gibi -mesela 
bilim adamları dediğimizde tağlib kaidesince bilimle uğraşan erkek ve kadın- 
ları kast ederiz, son zamanlarda “bilim insanları” denmeye başlandı- sadece 
“erkek” cinsini de ifade etmiş olması mümkündür. Buna göre, Yüce Allah tarih 
boyunca hiçbir kavme kadın peygamber (nebi veya resül) göndermiş değildir 
(Bkz. 16/Nahl, 43). 

Yüce Allah elçilerine neyi vaad etmişse yerine getirmiştir. Onları ve dile- 
dikleri kimseleri koruyup azaptan kurtarmış, yapıp ettikleri yani inkâr ve is- 
yanları dolayısıyla da mücrim kavimleri yıkıma uğratmıştır. 

Bu Kitap yani Kur'an-ı Kerim bir zikr'dir. Zikrin üç anlamı bulunmaktadır: 

a) İnsanın yaratılış ve varoluşunun sebep ve hikmetini, varlığın anlamını, 
vaad ve vaidi içine alır. Bu konularla ilgili doğru bilgi ve kanaat ancak Kur'an'da 
bulunur. 

b) İnsani bütün halleri, helal ve haramları, kurtarıcı ve yol gösterici hü- 
kümleri öğretir, sınırları tayin eder. Allah'ın iradesine teslim olmak hayatın ha- 
kiki ve nihai anlamı ise bu ancak ilahi hükümlere riayet etmekle mümkündür. 
Bunlar Kur'an'da yer almaktadırlar. Bu yönüyle Kur'an kalplere şifa, beşeri 
toplumsal ilişkilere hayat vericidir. 

c) Kur'an'ın çizdiği yol haritasını takip edip hayatını düzenleyenler bu- 
nunla şan ve şeref, izzet ve kuvvet sahibi olur, imanları onları üstün kılar. Şan 
ve şerefi, üstünlüğü başka ideoloji ve düşünce sistemlerinde değil, Kur'an'da 
aramak lazım. Kur'an'ı gerektiği gibi hayatlarında kılavuz olarak seçmeyenler 
kaybederler. Bir insanın veya toplumun ne yolda olduğunu anlamanın yolu, 
Kur'an'la kritik etmektir. Hz. Peygamber (s.a.) “Kur'an ya senin lehine veya 
aleyhine bir delildir” (Müslim, Tahare, 1; Tirmizi, Deavet, 85; Müsned, V,342). 

Maalesef insanlar kendileri için kurtarıcı rahmet olarak indirilen Kur'an 
üzerinde akıllarını çalıştırıp düşünmüyor, büyük bir nimeti heba ediyorlar. 
Oysa bir toplum izzet ve onur yani şeref kazanmak istiyorsa, bu şerefi ancak 
Kur'an'a saygı duyarak ve hükümlerine göre hayatını tanzim ederek edinebilir. 
Çünkü Kur'an bir şereftir; hem insanın, hem ona uyanların şerefidir. (Bkz. 23/ 
Mü'minun, 71 ve 56/Vakıa, 77.) 
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11. Biz, zulmeden ülkelerden nicesini kırıp geçirdik ve bunun ardın- 
dan bir başka kavmi meydana getirdik. 

12. Bizim zorlu-azabımızı hissettikleri zaman, oradan büyük bir hız- 
la uzaklaşıp kaçıyorlardı. 

13. “Uzaklaşıp-kaçmayın, içinde şımarıp azdığınız refaha ve yurtları- 
nıza dönün; çünkü sorguya çekileceksiniz.” 

14. "Yazıklar bize” dediler. “Gerçekten biz, zalimmişiz.” 

15. Onların bu yakınmaları, biz onları biçilmiş ekin, sönmüş ocak du- 
rumuna getirinceye kadar son bulmadı. 


Toplumsal bir yasa (İlahi sünnet) olarak inkâr ve zulüm içinde olan toplumlar 
günün birinde yıkılırlar, haksızlığı ve ahlaksızlığı kurumsallaştıran hiçbir iktidar 
veya devlet payidar olamaz. Başlarına gelen kendi yapıp ettiklerinin sonucudur. Yer- 
yüzü Allah'ın muradını tahakkuk ettirmek isteyen insan topluluklarından hali kal- 
maz, tarih ve tarihsel dönemler insanlar arasında el değiştirir, biri yıkılıp silinirken 
bir başkası sahneye giriş yapar. (Bkz. 4/Nisa, 133 ve 11 /Hud, 67, 94; 22 /Hac, 48.) 

Azabın gelişi dehşet vericidir. Gökten, yerin altından veya başka bir biçim- 
de gelip de vuku bulduğu zaman -söz gelimi yıkıcı bir deprem, ardından gelen 
tsunami, büyük sel felaketi, yanardağ patlaması, yerin göçmesi, heyelan, her şeyi 
önüne katıp götüren kasırga-hortum vb.- insanlar çaresizce kaçışıp durur, sığı- 
nacak bir yer ararlar. Boşuna, zira böyle bir durumda kaçacak yer yok! Şımarıp 
azgınlaştıkları, ebediyyen süreceğini sandıkları refahları onların ruhlarını istila 
etmiş, beyinlerini uyuşturmuş, gözlerinin üzerine perdeler çekmişti. Refah ve ra- 
hatı, dünyaya tutkuyu, güç ve iktidarı öylesine yüceltip mutlaklaştırmışlardı ki, 
ondan ayrılmayı göze alamıyorlardı. Günün birinde feci bir sona uğrayacaklarını 
düşünmüyor, böyle bir şeye ihtimal vermiyorlardı (40/Mü'min, 84-85). Oysa her 
ne yapmışlarsa mutlaka bunun hesabını vereceklerdi. Tam o sırada gerçeği görür, 
yazık ettiklerini itiraf ederler (21/46) ama artık iş işten geçmiş bulunmaktadır. 
Yakınmaları bir işe yaramaz, kaçacak yerleri yok, kimse onların imdadına yetiş- 
mez; müstahak oldukları ceza olarak biçilmiş ekin, sönmüş ocak gibi olurlar. 
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16. Biz, bir 'oyun ve oyalanma konusu' olsun diye göğü, yeri ve ikisi 
arasında bulunanları yaratmadık. 

17. Eğerbir'oyun ve oyalanma' edinmek isteseydik, bunu, kendi ka- 
tımızdan edinirdik. Yapacak olsaydık böyle yapardık. 

18. Hayır, biz hakkı batılın üstüne fırlatırız, o da onun beynini dar- 
madağın eder. Bir de bakarsın ki, o, yok olup gitmiştir. (Allah'a 
karşı) Nitelendiregeldiklerinizden dolayı eyvahlar size. 

19. Göklerde ve yerde kim varsa O'nundur. O'nun yanında olanlar, 
O'na ibâdet etmekte büyüklüğe kapılmazlar ve yorgunluk duy- 
mazlar. 


20. Geceve gündüz, hiç durmaksızın tesbih ederler. 


Varlık âleminin yaratılmasının bir sebeb-i hikmeti vardır. Dolayısıyla var- 
lık anlam ve amaçtan yoksun değildir. Einstein'ın düşündüğünün aksine Yüce 
Allah ne zar atmıştır ne bizimle oynamaktadır. Bir oyun oynasın diye yarattı- 
ğını düşünmek, asıl yaratılışın hikmeti üzerinde düşünmemekten kaynaklanır. 
Bunun bir sebebi dünyada yanlış olarak yaptıklarının ortaya çıkmasına yol aç- 
mamak diğeri zihin tembelliğinden kurtulamamak (Bkz. 2/Bakara, 164; 3/Âl-i 
İmran, 190; 30/Rum, 8). 

Oyun ve eğlenceye yüce Allah'ın ihtiyacı yoktur, bunlar insanın aldandı- 
ğı, kalbini ve hayatını kaptırdığı boş meşguliyetlerdir. Allah, varlık âlemini 
bir oyun ve eğlence konusu olsun diye yaratmadığına göre, insanın hayatı bir 
oyun ve eğlenceye indirgemesi nasıl hoş karşılanabilir! Kâinattaki ve yeryüzü 
gezegenindeki bu düzenin ayakta durması için sayısını bilemediğimiz -belki 
milyarlarca belki trilyonlarca- melek istihdam edilirken, insan nasıl olur da 
bunu dikkate almaz, varlık kendi mülküymüş gibi hor kullanır, hayatını nefsi- 
nin istek ve tutkularını tatmin etmek üzere yaşayabileceğini, hatta bedeninin 
kendisine ait olduğunu ileri sürebilir? Bundan büyük cürüm olur mu? 

“Eğer bir 'oyun ve oyalanma' edinmek (lehv) isteseydik, bunu, kendi 
katımızdan edinirdik. Yapacak olsaydık, böyle yapardık” ayetinde geçen 
“lehv” kelimesinin anlamı konusunda Kurtubi ilginç bilgiler verir. Ona göre 
Yemen lehçesinde lehv “kadın veya kinaye yoluyla izdivaç-çiftleşmek” demek- 
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tir. Buna göre eğer yüce Allah kadın ve cinsellik gibi bir şeyi isteseydi, bunu 
insan cinsi bir varlıktan veya İbn-i Cüreyc'in deyimiyle yeryüzü ehlinden değil, 
kendi nezdinden-katından yapardı. İbn-i Abbas “lehv” kelimesine “evlat (kız 
veya erkek çocuk)” anlamını vermiştir. Bu da gösteriyor ki, Allah'a kız çocuğu 
isnat eden Arap putperestleri ile oğul isnat eden teslisçi Hıristiyanlar büyük 
bir yanılgı içindedirler; ontolojik olarak imkânsız (muhal) bir varsayımda bu- 
lunmaktadırlar (39/Zümer, 4). 

Allah'a ilişkin yanlış, temelsiz, içi boş, hakikatten uzak varsayım ve iddia- 
ların tümü batıldır. Bununla ilişkili olarak epistemolojik, hukuki ve ahlaki tez- 
ler de eğer bir gerçeklik temeline dayanmıyorsa batıl tezler hükmündedirler. 
(Bkz. 17/İsra, 81). Söz konusu temelsiz tezlerin Allah'ın varlığı, isim ve sıfatla- 
rı; risalet ve nübüvvet, Hz. Peygamber'e yöneltilen suçlamalar, içi boş isimlen- 
dirmeler; varlık âlemi; insanın yaratılışı, hayatın anlamı ve amacı ile Kur'an'ın 
ihtiva ettiği hükümler konusunda ileri sürüldüğünü göz önüne almak lazım. 
Belirtmek gerekir ki Allah hakkında olur olmaz iddialarda bulunmak, temelsiz 
zan ve fikirler öne sürmek büyük bir hatadır. Bu, insanın Yüce Allah'ı kendi 
zannına göre tasavvur etmesi sonucunu doğurur ki, Allah'ı kendi isimleri, sı- 
fatları ve fiilleri ile tanıttığı gibi tanımayan her yerde ateizmin ortaya çıkması 
ihtimal dâhilindedir. Ateizm, agnostizm ve deizm gibi inanç ve düşünceler sa- 
hih bilginin temellendirdiği marifetullahın yokluğundandır. Yüce Allah “insan- 
ların kendilerince O'nu nitelendirmelerinden münezzehtir”, bilgi temelinden 
yoksun nitelendirmede bulunanlar büyük suç işlemektedirler ve bunun karşı- 
lığını göreceklerdir (6/En'am, 139). “Onların vay haline” (2 /Bakara, 79). 

Hakkın ortaya çıkmasıyla batılın beyninin (damğ) dağılması demek, tezin 
kurucu fikrini-kök bilgisini meydana getiren paradigmanın çökmesi demektir. 
EdDamğ, beyne kadar uzanan yaranın kafada açılmasına denir. İçi boş, temel- 
siz bir tez ve iddia, hakikate dayanan bir bilgi ve düşünce ile çarpıştırıldığı za- 
man, gerçekliğin bilgisi ve doğru-tutarlı düşünce üstüne atılır, onu darmada- 
ğın eder. Bu kesin ve değişmez bir kanundur (17/İsra, 81 ve 34/Sebe, 48-49). 
Hak yani hakikat ve hakikatin bilgisi ortaya çıktığında içi boş iddia ve tezler 
çürür, nasıl insan faaliyetlerinin kumanda merkezi beynin darmadağın olma- 
sıyla zihni ve bedeni faaliyetler de iptal oluyorsa, batılın kumanda merkezinin 
darmadağın olmasıyla batıldan kaynaklanan bütün şerler, yıkıcı fonksiyonlar 
da darmadağın olur. 

Hakk'ın batılı darmadağın etmesi “Söz” iledir (42/Şura, 24); Söz'ü anla- 
yacak, üzerinde derinlemesine tefekkür edip batılın beynini dağıtacak şeklide 
ifade edecek olan vahyin muhatapları olan âlimler ve marifet sahibi kimseler- 
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dir. Eğer hak geldiği halde batıl yok olmamışsa, aksine iktisatta sözü edildiği 
gibi “kötü para iyi parayı piyasadan kovuyor” ise, bu aslında hak ve hakikatin 
tam olarak ortaya çıkmadığı, kendi retoriği ve diliyle, üslup ve formuyla doğru 
dürüst ifade edilmediği içindir. Zira insan fıtratı itibariyle hakikate, doğruluğa 
ve iyiliğe meyyaldir. 

Hak ve hakikati, gerçekliğin bilgisini, doğruluğu ve iyiliği, güzellik ve ya- 
rarlı olanı layık-ı veçhiyle ifade ettiğimiz halde beklenen etkiyi yapmıyor, mu- 
hatabın kalbinde, zihin dünyasında ve hayatında gerekli değişikliği sağlaya- 
mıyorsa, bu durumda muhatabın nefsinin istek ve tutkularının etkisi altında 
olduğuna, akli melekesinin tutulduğuna hükmedebiliriz. Nefsi ve akli melekesi 
tutulmuş olan insanın imdadına fıtrat da yetişemez, çünkü artık fıtratı “selim” 
vasfını kaybetmiş, sürdürmekte olduğu günahkâr hayat onun kalbinin üstüne 
mühürler, gözlerinin üstüne perdeler, kulaklarına ağırlıklar vurmuştur. Kulak 
(sem), göz (basar) ve kalbin (fuad) kapalı olması dış dünya ile yani gerçeklikle 
ilişkinin kesilmesi anlamına gelir, bunun sonucunda şiddetine ve mahiyetine 
göre ya nevrozlar veya psikozlar ortaya çıkar. Böylelerine Firavun ve iktidar 
çevresine mucizeler gösterilse bile inanmazlar, çünkü batıl onların ruhlarını 
istila etmiştir. 

Göklerde ve yerde, bütün varlık âleminde kim ve ne varsa O'nundur, 
O'nun emrine itaat eder, koyduğu kanunlara, kozmik, tabii, biyolojik ve fiz- 
yolojik düzene uyar, boyun eğer (4/Nisa 172 ve 17/İsra, 44). Peki, gökte- 
kiler ve yerdeki canlılar O'na itaat ediyorken, O'nun mülkünde insan nasıl 
oluyor daitaatetmez ya başkalarını ilah katına çıkarır veya kendisini ilah- 
laştırır? Eğer varlık âlemindeiki veya daha çok ilah olsaydı kozmik düzen 
bozulurdu, çünkü ilahların iradeleri çatışırdı. Bu böyle olduğuna göre, yer- 
yüzünde düzenin tesisinde yine Allah'ın vaz'ettiği hükümlerin esas belir- 
leyici olması gerekmez mi? İnsanın kendi heva ve hevesine, öngörmesine 
göre koyduğu yasalar hem tabii düzenle çatışır hem toplumsal hayatta ça- 
tışmalara sebebiyet verir. En yüksek düzeydeki ahlaki hayat, varlığın düze- 
nine uyumdur. Bu düzenle uyumun parametrelerini Münzel Şeriat vaz'der, 
biz kendimize göre bunları belirleyemeyiz. Varlık âleminde O'nun emrinde 
olan varlıklar ona kulluk ederler, büyüklük göstermezler ve ibadetlerin- 
den dolayı yorgun da düşmezler. Ka'b'ın deyişiyle onların ibadetleri veya 
O'nu tesbihleri bizim nefes alıp vermemiz gibidir, nasıl bizler nefes alıp 
vermekten yorulmuyorsak, göklerdeki varlıklar da bundan yorulmazlar. 
Peki, insan neden varlığın bu muhteşem harmonisine, ahengine katılmıyor 

da inkâr ve isyan yoluna sapıyor? 
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21. Yoksa onlar, yerden birtakım ilâhlar edindiler de, onlar mı (ölüle- 
ri) diriltecekler? 

22. Eğer herikisinde (gökte ve yerde) Allah'ın dışında ilâhlar olsaydı, 
elbette, ikisi de bozulup gitmişti. Arşın Rabbi olan Allah onların 
nitelendiregeldikleri şeylerden yücedir. 

23. O, yaptıklarından sorulmaz, oysa onlar sorguya çekilirler. 

24. Yoksa0O'ndanbaşkailâhlar mı edindiler? De ki: “Kesin-kanıt (bur- 
han)ınızı getirin. İşte benimle birlikte olanların zikri (Kitabı) ve 
benden öncekilerin de zikri.” Hayır, onların çoğu hakkı bilmiyor- 
lar, bundan dolayı yüz çeviriyorlar. 


Putperestlerin ilah edindikleri putların hammaddesi toprak, taş, demir, 
bakır, tunç, ağaç cinsinden malzeme veya toprağın altından çıkarılan şeylerdir. 
Toprak aynı zamanda insanın da dünyevi tabiatını oluşturan hammaddesidir. 
İnsan topraktan gelmiş, ölünce toprağa karışmakta, yine aslına toprağa dön- 
mektedir. Mantıksal olarak dünyevi tabiatta içkin bulunan ilahi tabiatın yani 
ruhun ölümden sonra bedene girip insanın ayağa kalkabilmesi için toprak-üs- 
tü bir varlığın iradesine ve kudretine ihtiyaç vardır ki, bu ne putperestlerin 
tapındıkları putlar ve heykellerdir ne hammaddesi toprak olan liderler, kültler 
veya firavun makamında kendini tanrılaştırmış azgın zorbalardır. Yaratan ve 
öldüren yüce Allah olduğu gibi, ölümden sonra diriltecek olan da O'dur (36/ 
Yasin, 78). 

O'nun hüküm ve hükümranlığı bütün varlık âlemini içine alır. Zerre mikta- 
rı bir alan O'nun kudreti ve tanzim sahası dışında değildir. Varlıkta yürürlükte 
olan kozmik düzen, tabiat yasaları O'nundur. Müşriklerin cahilce bir yakıştır- 
madan hareketle Allah'ın yarattıktan sonra kendine ortaklar edinmiş olduğu 
fikrinin herhangi bir gerçeklik değeri yoktur. 

Varsayalım ki şanı Yüce Allah'la beraber başka bir ilah olsun. Bu durumda 
varlık âlemi, kozmik düzen bozulurdu. Çünkü her durumda iradeler, öngörü- 
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ler, kararlar ve icraatlar çatışır, bu da düzeni altüst ederdi. Biri bir şeye karar 
verdiğinde öbürü buna itiraz eder veya başka şeyi öngörürdü. Bir ülkenin eşit 
ağırlıkta ve aynı zaman diliminde yetkili iki lideri olmayacağı gibi evrenin de 
iki ilahı olmaz. Şu halde Allah, O'na bu türden yakıştırmalardan yücedir, mü- 
nezzehtir. İki ilahın varlığı, her ikisinin de eksik bilgi, irade ve kudret sahi- 
bi oldukları anlamına gelir ki, bu İslam imanının esasını teşkil eden tevhidle 
uyuşmaz (17/İsra, 42-43). O evreni nasıl ve hangi yasalarla yönetiyorsa, tek 
başına hükümdardır, niçin böyle yönettiğini kimse O'na soramaz. Hesap sor- 
ma hak ve yetkisi sadece O'nundur (15/Hicr, 92-93). Nasıl yönettiğini anlaya- 
bilir, anlamak için gerekli bilimsel inceleme ve araştırmalar yapabiliriz. Ancak 
“niçin böyle yönetiyor?” ile “nasıl yönetiyor?” soruları arasında fark vardır. 
Bilim adamları kozmik ve tabiat yasalarının işleyişlerini keşfettiklerinde sa- 
dece mekanizmanın çalışma düzenini anlamış olurlar, yaratılışın hikmet ve gai 
sebebi hakkında nihai bilgiye sahip olmazlar veya nasıl sorusuna cevap bul- 
duklarında cevap varlığın yaratıcı olmadan kendi kendine işlediği fikrinin akli 
argümanı veya kanıtı olamaz. 

Durum bu merkezde iken, insanın yapması gereken şey hayatını tanzim 
ederken de tek bir ilahın yani yaratan, düzen koyan, öldüren ve dirilten yüce 
Allah'ın vaz'ettiği hükümleri referans almasıdır (16/Nah1, 51). İki veya daha 
fazla ilahın varlığı nasıl çatışma sebebi ise, insan ve toplumların hayatında da 
birden fazla referans çerçevesinin olması çatışma sebebi olur. 

Varlığın bir yaratıcısı vardır, tek bir ilahtır, bütün bilgi, irade ve kudret 
O'nun elinde toplanmıştır; böyle uygun gördüğü için varlık böyledir. Bu hem 
son peygamberin ilahi tebliğinin esası, hem ona tabi olanların ve hem de ken- 
disinden önce gelmiş bütün elçilerin altını çizdikleri ana mesajdır (zikr). (Bkz. 
10/Yunus, 94 ve 43/Zuhruf, 45). Yazık ki insanların çoğu bu hakikatten haber- 
siz olarak yaşayıp Allah'a gerektiği gibi itaat etmiyorlar. 
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25. Senden önce hiçbir elçi göndermedik ki, ona şunu vahyetmiş ol- 
mayalım: “Benden başka ilâh yoktur, öyleyse bana ibâdetedin.” 

26. "Rahmân (olan Allah) çocuk edindi” dediler. O, (bu yakıştırmadan) 
yücedir. Hayır, onlar (melekler) ikrama lâyık görülmüş kullardır. 

27. Onlar sözle (bile olsa) O'nun önüne geçmezler ve onlar O'nun em- 
riyle yapıp-etmektedirler. 

28. 0, önlerindekini ve arkalarındakini bilir; onlar şefaat etmezler 
(kendisinden) hoşnut olunandan başka. Ve onlar, O'nun haşmetin- 
den içleri titremekte olanlardır. 

29. Onlardan her kim: “Gerçekten ben, O'nun dışında bir ilâhım” di- 
yecek olsa, bu durumda biz onu cehennemle cezalandırırız. Za- 
limleri biz böyle cezalandırırız. 


Âdem aleyhisselâmdan Son Elçiye kadar bütün peygamberlerin tebliği iki 
noktada toplanmaktadır: “Allah birdir, O'ndan başka ilah yoktur; yalnızca O'na 
kulluk edin.” (Bkz. 16/Nahl, 36-37. ayetlerin açıklaması.) Katade ve daha son- 
ra Ebu Hanife ve Şah Veliyullah Dehlevi, tarih boyunca dinin bir ve aynı, şeri- 
atların duruma ve şartlara göre farklı olduklarını söylemişlerdir. Ancak çeşitli 
peygamberlerin tebliğlerinde şeriat hükümlerinin farklı olması, hükümlerinin 
tevhid inancını ayakta tutma maksadına dönüktür, yoksa keyfi yorumlara veya 
toplumsal/tarihsel durumlara göre herkesin dilediği şekilde hüküm vaz'etme 
yetkisine sahip olduğu manasında değildir. 

Allah'ın çocuk edindiği veya meleklerin kızları olarak nitelendirilmesi her- 
hangi bir hakikat değeri olmayan yakıştırmalardan ibarettir (16/Nahl, 57 ve 
17/İsra, 40; 43 /Zuhruf, 15-20). Meleklerin ikrama layık görülen kullar olduğu 
doğrudur. Ama Allah'ın buyruğu dışına çıkmazlar, söz veya fikir beyan etmede 
O'nun önüne geçmezler. O'na muhalefet etmezler, emrinden dışarı çıkmazlar, 
her ne yapıyorlarsa O'nun iradesi, bilgisi ve kudreti dâhilinde yaparlar. Kendi- 
lerinin bilmediklerini; yapmadan önce ve yaptıktan sonra olup biteni kendisi 
bilir, eğer birilerine şefaat edeceklerse bu ancak O'nun izni dâhilinde olur. Bu 
ayet bize merhameti bol olan Allah'ın izin vermesi durumunda meleklerin de 
günahkâr kullara şefaat edebileceklerini göstermektedir (2/Bakara, 255). Şe- 
faati hak edecek mü'minler: 

a) Meleklerin varlığını teyit eder, onların Allah'ın ikrama layık şerefli kul- 
ları olduklarını kabul ederler; 

b) Hak ve hukuklarını korur, onlara dil uzatan veya varlıklarını inkâr eden 
pozitivistlere ve materyalistlere karşı varlıklarını savunurlar; 
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c) Meleklerin -haşa- Allah'ın kızları olmadıklarını söyler, kim bu inancı 
savunuyorsa ona karşı çıkarlar; 

d) Kendilerine tevdi edilmiş bulunan görevlerine saygı gösterir, ölüm me- 
leği Azrail aleyhisselama bile görevinden dolayı dil uzatmazlar. 

Meleklerin insanlardan farkı cahil olmamalarıdır. İnsan bile bile inkâr ve 
isyan eder, bu onun cehaletinin göstergesidir. Melekler itaat eden varlıklar- 
dır, bu açıdan şanı yüce Allah'ın haşmet ve haşyetinden titrerler. Farzı muhal 
meleklerden biri tanrılık iddiasında bulunacak olsa, Yüce Allah onu cehen- 
neme atar. Çünkü böyle bir iddiaya kalkışma, olmaması gereken bir haksızlık 
ve zulüm işlemek anlamına gelir. Burada ince bir nükte söz konusudur: İradi 
varlıklar olan meleklerden hiçbiri böyle bir iddiada bulunmuş değildir, bu 
apaçık bir hakikattir. (Bkz. 16/Nahl, 57; 43/Zuhruf, 19.). Melekler hiçbir şe- 
kilde Allah'ın buyruklarından dışarı çıkmadıkları gibi, O'ndan da tir tir titrer 
ve korkarlar. 

Hal bu iken, yine de söz konusu iddianın zikredilmesinin sebebi, insanla- 
rın mesela Yunanlıların melekleri tanrılaştırmaları, Arap müşriklerinin onları 
“Allah'ın kızları” tavsif edip onlarda ulühiyet unsuru aramalarıdır. Hiç şüphe- 
siz bu temelsiz bir iddiadır. Buna rağmen -farzı muhal- öyle bir şey olsa, şanı 
Yüce Allah'ın kudreti bu iddiada bulunan meleği konumu ne olursa olsun, ce- 
henneme atmaya, cezalandırmaya yeter. İnsanın bundan çıkarması gereken iki 
husus var: Biri meleklere bu türden isnatlarda bulunulmaz, diğeri insanlar- 
dan kim tanrılık iddiasında bulunuyorsa, haksızca bir şey yapmış olacağından 
mutlaka cezalandırılacaktır. 
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30. Oinkâr edenler görmüyorlar mı ki, (başlangıçta) göklerle yer, bir- 
biriyle bitişik iken, biz onları ayırdık ve her canlı şeyi sudan ya- 
rattık. Yine de onlara inanmayacaklar mı? 

31. Yeryüzünde, onları sarsmasın diye, sabit dağlar yarattık ve doğru 
gidebilsinler diye geniş yollar açtık. 
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32. Gökyüzünü korunmuş bir tavan kıldık; onlar ise bütün âyetlerin- 
den yüz çeviriyorlar. 

33. Geceyi, gündüzü, güneşi ve ayı yaratan O'dur; her biri bir yörün- 
gede yüzüp gidiyor. 


Ayet açıkça yer küresinin göklerdeki diğer gezegen, galaksi ve cisimler- 
le bir bütün (ratk) meydana getirmişken, sonraları ayrılıp (fıtk-fıtık) bugün- 
kü şeklini aldığını belirtmektedir. Ayete göre, inkârcıların bu apaçık gerçeği 
müşahede etmemeleri hayret vericidir. Taaccüp ve azar ile “görmüyorlar mı?” 
diye sormaktadır. Olay insanın yaratılışından kim bilir kaç milyon veya kaç 
milyar sene önce vuku bulmuş olmasına rağmen “görmüyorlar mı?" diye soru 
gelmesi, zaman içinde yaratılışın hangi aşamalardan geçtiği konusunun anla- 
şılabileceğine işarettir. Bilimsel inceleme ve araştırmalara teknolojik araç ve 
gereçler de geliştikçe kâinat ve yaratılış hakkında çok daha kapsamlı bilgi ve 
kanaatlere sahip olacağız. 

Bugün sahip olabildiğimiz bilgilere göre, gök cisimleri ve yer küresi ne- 
bula adı verilen bulutumsu bir şekilde bitişik veya yapışık iken belli bir düzen 
ve kurallar /yasalar bütünü içinde birbirlerinden ayrılmışlardır ki, bu apaçık 
bir hakikattir. Eğer gerçek bu ise, yerküresi güneş ay ve yıldızlar gibi birer gök 
cismidir. Söz konusu fevkalade kozmik olay bir anda değil, belli devirleri takip 
ederek meydana gelmiştir ki, bu genellikle Kur'an dilinde “yaratılışın 6 günü” 
veya “6 safhası” denir (bkz. 7 /ATraf, 54). Bütün bunlar gözlemlenebilecek, do- 
layısıyla bilinebilecek olaylardır. “Görme” “bilmeyi-bilgi”yi gerektirdiğinden 
inkârcıların bu gerçeği bilmemeleri onların eksikliklerinin kanıtıdır. Göklerin 
ve yerin (ikisinin: kanetaa) bu fiziksel, kozmik ve astrofiziği ilgilendiren ger- 
çeklikleri göz önündedir, gözleme açık halde bulunmaktadır. 

Bazıları “ratk” ile “fetk” arasındaki ilişkiyi Yunanlıların kaos ve kozmos 
veya Airsto'nun madde ve suret (form) ilişkisine benzetmişlerdir ki, buna göre 
ratk varlık aleminin ortaya çıkmazdan önceki potansiyel hali, retk ise orta- 
ya çıkmış hali olur. Başlangıçta tek bir kütlenin zaman içinde parçalanıp veya 
birbirlerinden ayrılıp uzayda değişik gezegenler, yıldız toplulukları veya ga- 
laksiler, sistemler şeklinde yer alması bugünkü bilimsel açıklamalarla uyuş- 
maktadır. Kâinatın ilk noktası “Kün (01)!” emridir. Buna bugün Big Bang adı 
verilen “ilk patlama” denir. İlk patlamadan sonra bir balon gibi şişen kâinat, 
her bir aşamada ve elbette milyonlarca ve milyarlarca yılla ifade edilecek devir 
ve zamanlarda birbirinden ayrılmış (fıtk) ve her bir parça yörüngesini bulup 
kendine ait kozmik bir mahiyet ve kişilik kazanmıştır. Yeryüzü gezegeni de bu 
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sayede teşekkül etmiştir. Bugünkü bilimsel açıklamalara göre başlangıçta gaz 
ve toz kütlesi halinde bulunan bütün, merkezi çekim sonucu kendi içinde bü- 
züşüp, sonraları parçalara ayrılmış her bir parça yine kendi merkezi çekim 
kuvvetiyle hem kendi etrafında hem bağlı bulunduğu sistemde diğer geze- 
genlerin çevresinde, -mesela dünyanın güneşin etrafında dönmeye başlaması 
gibi- dönmeye başlamışlardır. Dünyamıza özgü olarak zaman içinde ateş küt- 
lesinin soğuyup yer küresinden yükselen gazlar ve buharlar atmosfere yükse- 
lip soğuduktan sonra yeryüzüne yağmur olarak dönmüşlerdir. Bu hem deniz, 
göl ve nehirlerin teşekkülünü sağlamış hem hayatın neşvünema bulması için 
gerekli ortamı hazırlamıştır ki, canlı olarak yaratılan her şeyin sudan yaratıl- 
mış olması bunun ifadesidir. Nitekim gezegenimizin 2/3'ünün su olması gibi 
insanın biyolojik varlığı da bu oranda sudan oluşmaktadır. (Bu konuyla bağ- 
lantılı olarak bkz. 51 /Zariyat, 47. ayetin tefsiri.) 

32. ayette semanın korunmuş bir tavan olarak yaratıldığı belirtilmektedir. 
Korunmuş tavan bir tür gökkubbe demek mümkün. Zira bugün açıkça biliyoruz 
ki, atmosfer adını verdiğimiz tabaka, yeryüzü gezegenini meteor yağmurların- 
dan, ultraviyole ışınlarından, güneş fırtınalarına karşı korumaktadır. Atmosfer 
ve hâsıl ettiği basınçlar olmasaydı birtakım gazların oluşması mümkün olmazdı. 

Varlık âleminin yaratılması, göklerin ve yerin birbirinden ayrılması ve her 
canlı şeyin sudan yaratılmış olması yegâne ilah olan Allah'ın kudret ve aza- 
metine işaret etmektedir. Bunları yapan failler olarak ayet “biz” ifadesini yani 
Nun-u azameyi kullanmaktadır. Demek ki evren kendi kendine varolmuş de- 
ğildir, başka bir ifadeyle önce “yaratılış” vardır, varoluş sonradır ve yaratılışla 
ilgilidir. Diğeri evrenin yaratılışında, mevcut formunu kazanmasında ve tayin 
edilmiş ecele kadar varoluşunu sürdürmesinde rol oynayan milyarlarca me- 
lek vardır ki, bunların hepsi Allah'ın emrine itaat etmekte, kendileri için tayin 
edilmiş görevleri yerine getirmektedirler. Bunların pozitivistlerin zannettiği 
gibi salt tabiat kuvveti veya Yunanlılarla başka inançlarda birer tanrısal güç 
şeklinde tasavvur edilmeleri büyük bir hatadır. 

Yerküresinin varoluşunu sürdürmesinde de konulmuş olup işler halde 
olan tabiat yasaları vardır. Dağların kendi etrafında, güneşin çevresinde ve 
sistem olarak bir hedefe doğru üç hareket takip etmekte olan yeryüzü geze- 
geninde sarsıntıyı, çalkantıyı önleyen dağların yerleştirilmiş olması bu hassas 
düzenin göstergelerinden biridir. Dağlar hem sarsıntıyı önlüyor hem insanla- 

rın birbirlerine ulaşımını sağlayan geniş yolları, vadilerin oluşumuna imkân 
veriyor (16/Nahl, 15). Gökyüzünün korunmuş tavan olarak işler halde tutul- 
ması da bu kozmik, tabii dengenin gereklerindendir (35/Fatır, 41). Bütün bu 
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düzeni ayakta tutan varlık âlemini yaratan Allah'tır, her bir gezegen veya yıldız 
kendi yörüngesinde akıp gitmekte, diğerinin sınır ve alanını ihlal etmeden va- 
roluşunu sürdürmektedir (35/Yasin, 37-40). 
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34. Senden önce hiçbir beşere ölümsüzlüğü vermedik; şimdi sen 

ölürsen onlar ölümsüz mü kalacaklar? 

35. Her nefis ölümü tadıcıdır. Biz sizi, şerle de, hayırla da deneyerek 

imtihan ediyoruz ve siz bize döndürüleceksiniz. 


Varlık âlemi Allah'ın yaratmasıdır, başlangıcı olduğu gibi bir sonu vardır; 
evrenin sonu olduğu gibi kendileri için özenle tanzim edilmiş yeryüzünde ya- 
şayan beşeriyetin de sonu vardır, günün birinde tarih sona erecektir. Tek tek 
hiçbir beşer de ebedi değildir. Bu da, vahyin indiği zamanda Hz. Peygamber 
(s.a.)'in ölümünü temenni eden putperestlerin ne boş beklenti ve temenniler 
içinde olduklarını göstermektedir. Peygamberlerin birer beşer olmaları ha- 
sebiyle ölmeleri onların tebliğ ve davalarının çürük olduğu anlamına gelmez. 
Hz. Yahya ve Hz. Zekeriya şehit edilmişlerdi ama bu davalarını kaybettikleri 
demek değildir. Elbette Hz. Peygamber de diğer insanlar ve peygamberler gibi 
ölecek, bu dünyayı terk edecektir ama onun ölümünü temenni edenler de öle- 
cektir (39 /Zümer, 30); kendilerini ölümsüz zannediyorlarsa büyük yanılgı içe- 
risindedirler. 

Varlıktan ve beşeriyetin tarihinden ibret alması gereken insan, günün bi- 
rinde öleceğini bilmelidir: “Her nefis ölümü tadıcıdır.” Burada sözü edilen nefs 
hangisidir? Dünyevi arzuların peşinde koşan benlik yani insani varlık mı, yok- 
saruh mu? İnsanı dünyaya bağlayan kuvvet istek ve arzular, iştah ve şehvettir. 
Bedenlerin yeme, içmeyi arzu etmesi ve başka bedenlere şiddetli istek duy- 
ması iştah ve şehveti meydana getirir. Bu hassaları ayakta olduğu müddetçe 
insan dünyaya bağlı ve bağımlı olarak yaşar ve yaşamak ister. Ne zaman ki 
ölüm vuku bulur, varlık bunlardan kopar, bunun elem ve ıstırabını hisseder. O 
halde ölümü, ölümün elem ve ıstırabını tadan nefs, ruhun dünyaya bağımlılığı- 
nı sağlayan türevidir, belki de nefs-i emmaresidir. Ölümden en çok korkanların 
dünyaya tutkuyla bağlananların, ahirete inanmayanların veya inançları zayıf 
olanların olması boşuna değildir. (Bkz. 3/Âl-i İmran, 185; 55/Rahman, 26-27.) 

Ölüm korkusu ile dünyaya tutkuyla bağlanma arasında ilişki vardır. Bazı 


602 ALİ BULAÇ-KUR'ÂN DERSLERİ/DİRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


durumlarda insanın ikiyüzlülüğünü veya tutarsızlığını açığa vursa da, haki- 
katte işin esası dünyaya bağlılıktır. Mesela bütün yakınlarını (anne-babasını, 
eşini, çocuklarını, kardeşlerini, dost ve arkadaşlarını) kaybetmiş biri, yine 
de ölmek istemez. Oysa ölüm onu kendisinden önce ahirete göç etmiş olan- 
lara kavuşturacaktır. Bu noktada onların geri gelmesini ister veya ölmeden 
hep beraber dünyada beraber yaşamayı arzu eder de, kimsesi kalmamış olsa 
dahi yine de ölümden kaçar. Çünkü ölümü tadacak olan nefs bu dünyanın 
lezzetve zevklerinden kopmak istemez, dünyaya öylesine alışmış, onunla öz- 
deşleşmiş ki bu kopuş ona elem ve ıstırap verir. Şu var ki -Allah-u a'lem- ruh 
bedenden ayrıldıktan sonra, ne boş bir direnç gösterdiğini, asıl yurdunun 
dünya olmadığını anlar. Ölümü tahammülsüz bir acı veya trajik bir fecaat 
olmaktan çıkarabilecek faktör bilinçtir. Mü'minin sahip olduğu bilinç, onu 
ölüm karşısında tabii tutum takınmayı, her an hazırlık içinde olmayı sağlar. 
Bilincin zıt kutbunda gaflet vardır. Allah'tan ve ahiretten gafil yaşayanlar için 
ölüm bir trajedidir. 

Şanı Yüce Allah insanı şerle ve hayırla sınamakta, kimin manevi ve ahla- 
ki kalite bakımından daha üstün olduğunu böylelikle ortaya çıkartmaktadır. 
Bu çerçeveden bakıldığında mü'min insanın ölümden korkmaması gerektiği 
anlaşılır. Nitekim Mevlana Celaleddin Rumi, ölümü Şeb-i Arus (Düğün-ger- 
dek gecesi) saymıştır. Zühd ve takvayı, Sünnete göre yaşamayı esas alan ta- 
savvuf erbabı dünya hayatında çekilen sıkıntıları, karşılaşılan zorlukları ya 
sevgiliye “kavuşma/vuslat özlemi” veya “ayrılık/firkat acısı” ile ifade etmiş- 
lerdir. Onlara göre dünya hayatının sonu Allah'a kavuşmanın başlangıcıdır. O 
halde Müslüman ölümden korkmaz ancak yapıp ettiklerinden, amellerinden 
korkar. Şer veya hayır, kötülük veya iyilikle sınanması onun eylemlerinin ni- 
teliğini, kalitesini tayin etmeye birer vesiledir. Kendilerine biçilen ömrü şu 
veya bu tarzda yaşayıp bu dünyadan ayrılanlar sonunda Yüce Allah'ın hu- 
zuruna çıkarılıp yapıp ettiklerinin hesabını vereceklerdir. Ömrünü hayırda 
ve iyilikte kullanan ödülü hak edecek, şer ve kötülükte kullanan da cezaya 
müstahak olacaktır. 
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36. İnkâredenler gördüklerinde, seni yalnızca alay-konusu ediyorlar 
(ve:) “Sizin ilâhlarınızı diline dolayan bu mu?” (derler) Oysa Rah- 
mân (olan Allah)ın sözünü (Kitabı'nı) inkâr edenler kendileridir. 

37. İnsan aceleden (aceleci olarak) yaratıldı. Size âyetlerimi yakında 
göstereceğim. Şimdi hemen acele etmeyin. 

38. “Eğer doğruyu söylüyor iseniz, bu vaid (edilen günün sorgu ve aza- 
bı) ne zamandır?” derler. 

39. Oinkâredenler, yüzlerinden ve sırtlarından ateşi püskürtemeye- 
cekleri ve hiç yardım alamayacakları zamanı bir bilselerdi. 

40. Hayır, onlara apansız gelecek de, öylece onları şaşkına çevirecek; 
artık ne onu geri çevirmeye güçleri yetecek ve ne onlara süre ta- 
nınacak. 

41. Andolsun, senden önceki elçilerle de alay edildi, fakat içlerinden 
küçük düşürenleri, o alaya aldıkları (azap) sarıp-kuşatıverdi. 


Allah'a ortak koşanlar, koştukları nesneleri, şahıs veya ideolojileri öylesine 
yüceltirler ki, birisi eleştiriye kalkışacak olsa, küçümseyici bir eda ile “Sen mi 
bizim yücelttiğimiz değerleri, felsefe veya hayat tarzımızı diline doluyorsun?” 
diye sorarlar. Soruda istihfaf var. Efendimiz de Mekke'de putperest ve ahlaki 
bakımdan düşük hayatı eleştirmeye kalkıştığında aynı tutumla karşılaştı, müş- 
rikler onu alaya aldı (bkz. 2/Bakara, 14-15 ve 15/Hicr, 95). Olayda muazzam 
bir mantıksızlık, derin bir çelişki var: Çünkü Hz. Peygamber, taş veya tahtadan 
yapma putların anlamsızlığını, put ve heykellerin birer sembol, yüceltilmiş bir 
değer olarak algılanmalarını eleştirirken, onlar varlık âlemini ilmi, iradesi ve 
kudreti altında tutan Rahman'ı dillerine doluyorlardı. 

Bugün de durum aynıdır. Kimi inançsız, inkârcı ve zorbalara karşı çıkan- 
lara verilen cevap, dinin ve İslamiyet'in niçin toplumsal hayattan çekilmesi 
gerektiği, “dinin ilerlemeye, akla, medeniyete, refaha ve bilime karşı olduğu”, 
insan hayatını sıkıntıya soktuğu itirazıyla karşılaşıyorlar. Oysaki ikisi aynı şey 
değildir. Birinin kaynağı beşeri arzu ve öngörüler, diğerinin ki vahiy yani ilahi 


irade ve hükümlerdir. — 
Bu ağır bir suçtur ve cezası vardır. Ne var ki insan, suçu işlediği anda ceza- 


604 ALI BULAÇ -KUR'ÂN DERSLERİI/DİRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


sıyla karşılaşmadığında hiç ceza almayacakmış gibi düşünmeye başlar, bilinç- 
sizce meydan okur. Bu onun aceleciliğinden kaynaklanır. Aceleyi iki düzeyde 
almak mümkün: İlki azap konusunda acele edilmesi, bu inkârcıların meydan 
okumasıdır. Diğeri insanın yaratılışı itibariyle ceza yanında nimet velezzetlere 
sahip olma konusunda aceleci davranması. Bu onu dünyaya bağlar, ahirette 
ebedi olarak ve en yüksek kalitede sahip olacağı zevk ve lezzetleri ihmal edip 
unutur, dünyevi olanlara bir an önce sahip olmak ister, acele eder. Her iki dü- 
zeyde “insanın aceleden yaratılmış olması” onun “aceleci” olduğu anlamında- 
dır; “insanın zaaftan yaratıldığı” (30/Rum, 54) hususunun “zaaf sahibi varlık 
olduğu” anlamına gelmesi gibi. (Bkz. 17/İsra, 11.) 

Azap konusunda pek aceleci davrananlar cehennemde uğrayacakları feci du- 
rumu bir bilselerdi hiç acele etmezlerdi. Ateş yüzlerine ve sırtlarına püskürtüle- 
cek, kimse onlara yardım edemeyecek. Yeniden ıslah olmaları için onlara süre de 
tanınmayacak, çünkü kendilerine verilen biricik değerli fırsatı dünyada heba et- 
mişlerdir. Durum bu merkezde iken, ister kendi döneminde Hz. Peygamber ve ar- 
kadaşlarının ister bugün ve kıyamete kadar gelecek mü'minlerin alaya alınmaları 
garipsenmez, çünkü öncekiler de aynı şekilde alaya alındılar, alaya almaları onların 
başına büyük iş açtı, azaba dönüşüp onları çepeçevre kuşattı. (43/Zuhruf, 7.) 


5 33 DE ph ÜR GAZIN ğe lll SİL SR a US 
ii Oğlak la V lig ya fazla e ii pi va e 
azal Lark; ba ali sağl gö Gİ ağa Za agiz JE 
LA TİER fall daa a GRİL aS3İSİ 1S YE get) Og Ğİ 
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gEvİ öykü AS İç İSİ JE be 45 Yİ GE bis 
42. Deki: “Gece ve gündüz sizi Rahmân (olan Allah)tan kim koruyabi- 

lir?” Hayır, onlar Rablerini zikirden yüz çevirenlerdir. 
43. Yoksa bize karşı kendilerini, engelleyerek koruyabilecek 

mı var? Onları kendi nefislerine bile yardıma güçleri y 

onlar bizden yakınlık bulamazlar. 
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44, Evet, biz onları ve atalarını yararlandırdık; öyle ki, ömür onlara 
(hiç bitmeyecekmiş gibi) uzun geldi. Fakat şimdi, bizim gerçekten 
yere gelip onu etrafından eksiltmekte olduğumuzu görmüyorlar 
mı? Şu hâlde, üstün gelenler onlar mı? 

45. Deki:“Bensizi yalnızca vahiy ile uyarıp-korkutuyorum. Ancak sa- 
gır olanlar, uyarıldıklarında çağrıyı işitmezler.” 

46. Andolsun, onlara Rabbinin azabından 'bir ufak esinti! dokunacak 
olsa hiç tartışmasız; “Eyvahlar bize, gerçekten bizler zulme sa- 
panlarmışız!” diyecekler. 

47. Bizise, kıyâmet gününe ait hassas teraziler koyarız da artık, hiç- 
bir nefis hiçbir şeyle haksızlığa uğramaz. Bir hardal tanesi bile 
olsa ona (teraziye) getiririz. Hesap görücüler olarak biz yeteriz. 


Kozmik düzen, tabiat ve bizim varlık içindeki hayatımız büyük koruma 
altındadır. Gezegenimiz her an bir tehlike ile karşı karşıya kalabiliyor. Büyük- 
çe bir meteor gelip dünyadaki dengeyi altüst edebilir. Bu düzeni ayakta tutup 
selametle sürdüren Rahman olan Allah'tır. O bir felaketi verecek olsa kimsenin 
insanları korumaya gücü yetmez (7/A'raf, 4; 11/Hud, 63). Gökten taş yağabilir, 
yıkıcı depremler olabilir (61/Mülk, 16-17), bu her zaman mümkündür. İnsan 
nesillerinin ve canlı hayatın devamı ancak ilahi koruma ile mümkün olabil- 
mektedir. Allah'ın rahman isminden ve tecellisinden bütün varlıklar, bu arada 
inkârcılar da istifade eder ama rahim isminin tecellisinden sadece O'na ina- 
nanlar yararlanır. Korumanın kemal derecesinde gerçekleşmesi ancak Yüce 
Allah'ı hakkıyla takdir edip kabul etmek, O'nun hoşnutluğunu gözetmek ve 
gösterdiği yolda yaşamakla mümkündür ki ancak böyle insanlar Yüce Allah'ın 
rahman ve rahim isminden yararlanabilirler. 

Hakikat bu iken, inkârcılar Allah'tan, indirdiği vahiylerden, Kur'an-ı Ke- 
rim'den (zikr) yüz çevirirler. Başka varlıkları tanrı edinirler ama bunların 
onları Rahman gibi korumaya güçleri ve imkânları yetmez. Mesela bir şahsı 
ebedi şef, lider seçmişlerse, o şahıs ömrünü tamamladığında canını sahibine 
yani Allah'a teslim eder, ölür ve dirilişten sonra ayağa kalkıp hesap verecektir. 
Bir şefin, ulu önder veya zorbanın kendini Allah'tan kurtarması mümkün mü? 
Elbette mümkün değildir. Bu da gösteriyor ki, tanrılaştırılmış kimselerin değil 
başkalarına, kendilerine bile faydaları yoktur (7 /Araf, 191-197). Yüce Allah'a 
herhangi bir yakınlıkları, dostlukları olmadığından şefaatçi bile olamazlar. 

Rahman korur, insanlara ömür verir. İnkârcıların ataları da kendileri gibi ya- 
rarlanmıştı, onlara uzun bir ömür verilmişti. Ömürleri bitmeyecekmiş gibi geli- 
yordu (veya refah içinde ve koruma altında ömürleri uzayıp gitti). Ne var ki her 
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şeyin bir sonu var, başlayan bir şey eksilir. İnsana verilmiş ömür, ilk doğduğu an- 
dan başlamak üzere geri sayım başlar, alıp verilen nefesler dahi sayılıdır. Bina- 
enaleyh yeryüzü gezegeninde sürmekte olan beşeriyetin tarihi de giderek sona 
yaklaşmaktadır. Bunun bol miktarda kanıtı, göstergesi, nişanesi vardır. Yıkılan 
medeniyetler, çöken imparatorluklar, yok olan devletler, harabeye dönen şehirler 
bunun kanıtıdır. Sonuç itibariyle üstünlük, yegâne ve nihai galibiyet Allah'a aittir: 
La galiba illallah! (“Yere gelip onu etrafından eksiltmekte olduğumuzu görmüyor- 
lar mı?” ayetini Ra'd süresinde (13/41) ele almıştık. Ayrıca bkz. 46/Ahkaf, 27). 

Hz. Peygamber'in görevi hakikati tebliğ etmek, insanları uyarmaktır. Kalp 
gözü açık, kulakları işiten ve gözleri gören basiret ve feraset sahibi kimseler 
mesajı alır, doğru yola girer. Kulakları sağır olanlar yani kendilerine yapılan 
tebliğ üzerinde yeterince düşünmeyenler, bencil çıkarları peşine takılanlar 
ise çağrıyı duymazlar. Aslında bunların kalbi ölmüş bulunmaktadır. Ölülerden 
hayır yok! (27/Neml, 80-81; 35/Fatır, 19-23). Yüce Allah onlara mühlet ve- 
riyor, onlar mühleti doğru dürüst değerlendirmiyorlar. Oysa onlara ufak bir 
azap hissettirecek olsa, rüzgârın ufak esintisi gibi haksızlık yaptıklarını feryat 
ederek dile getireceklerdir. Hiç bitmeyecekmiş gibi görünen insan hayatı bir- 
gün sona ereceğine ve zulmedenlerin zulümleri yanlarında kâr kalmayacağına 
göre, herkesin yapıp ettiğinin hesabını vereceği bir yer olmalı (4/Nisa, 40). 
Bu Din Günü'de Mahkeme-i Kübra'nın kurulup her hak sahibinin, mağdur ve 
mazlumlarının haklarını alacağı ahirettir. Mahkemede teraziler hassastır, kim- 
senin lehine veya aleyhine tartmaz, hak kiminse zerre miktarı zayi olmadan 
ona verilir. (7/A'raf, 8-9). Hz. Aişe (ra.) anlatıyor: 

“Bir sahâbi Hz. Peygamber'in huzurunda oturdu ve şöyle konuştu: 

- Ya Resülallah! Benim iki kölem vardır. Bunlar bana yalan söylüyor, (emir- 
lerime karşı gelip) isyan ediyor ve bana hıyanette bulunuyorlar. Ben de onları 
dövüyor ve sövüyorum. (Allah katında) benimle bunlar arasındaki durum na- 
sıl bir sonuç verecektir? Hz. Peygamber onu şöyle cevapladı: 

- Onların sana karşı yalan söylemeleri, isyan etmeleri ve de hıyanette bu- 
lunmalarının (günahı) hesaplanacaktır. Senin verdiğin ceza onların suçları ile 
eşit olursa lehine veya aleyhine bir durum gerçekleşmez. Onarı uğrattığın ceza 
suçlarından az olursa bu senin lehine olur. (Hak'kın ölçüsüne göre onların se- 
vaplarından alır veya günahlarından onlara yüklersin.) Yok, onlara uyguladı- 
ğın ceza eğer onların suçlarından daha fazla gelirse kısas olarak sende kalmış 
bulunan hakları alınarak onlara verilir. 

(Bunun üzerine) Sahabi yüksek sesle ağlamaya başlar. (Onun bu halini gö- 
ren) Allah'ın Resülü (s.a.) şöyle buyurur: 
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- Bu adam Allah'ın kitabın(dan şu âyet)i okumuyor(mu idi ki açıklanan 
gerçeği yeni öğrenmiş bir hali var.): “Biz ise, kıyâmet gününe ait hassas te- 
raziler koyarız da artık, hiçbir nefis hiçbir şeyle haksızlığa uğramaz. Bir 
hardal tanesi bile olsa ona (teraziye) getiririz. Hesap görücüler olarak biz 
yeteriz.” (21/47) O zaman sahöâbi şöyle der: 

“— Ya Resülallah! (Nefsim için) bunlardan ayrılmaktan daha hayırlı bir yol 
bulamıyorum, sizi şahit tutuyorum, onlar(ın ikisini de azat ettim,) hürdürler” 
(İbn-i Kesir, Enbiya 47; Tirmizi Tefsiru Süre2; ayrıca bkz. Buhâri Mezâlim10; 
Et-Tac 5/20; Müsned, VI, 280; ayrıca bkz. 31/Lokman, 16.) 


öelİl ÇeA ÖrGiZİN 5835 25 İŞİN ayağa (isi İş 
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40.) 0S aj pet re ahluğ 

48. Andolsun, biz Musa'ya ve Harun'a, takvâ sahipleri için bir aydın- 
lık ve bir öğüt (zikir) olarak, hak ile batılı birbirinden ayıran (fur- 
kan)ı verdik. 

49. Onlar Rablerine karşı gayp ile (O'nu görmedikleri hâlde) bir haşyet 
içindedirler ve onlar, kıyâmet saatinden 'içleri titremekte olan- 
lardır: 

50. Bu, bizim ona indirdiğimiz mübârek bir zikirdir. Şu hâlde onu 
inkâr edecek olanlar siz misiniz? 


Buradan 93. ayete kadar peygamberlerin kavimleriyle olan ilişkileri anla- 
tılacaktır. Anlatıma Hz. Musa ve Hz. Harun'dan başlanıyor. Hz. Musa ile Firavun 
ve kavmiyle olan mücadelesi Kur'an-ı Kerim'de çok yönlü ele alınmış bir konu- 
dur. (Mesela bkz. 7/A'raf, 103-156 arası.) 

Yüce Allah her iki peygambere Tevrat'ı indirmiştir. Tevrat, Allah'tan kor- 
kup sakınan ve doğru hayat tarzı, kurtuluşa götüren yolun ne olduğunu araş- 
tıranlar için aydınlatıcı ışıktır; içinde sayısız hikmet, hatırlatma ve öğüdün yer 
aldığı zikirdir ve hak ile batılı birbirinden ayıran kıstastır. (Bkz. 5/Maide 44; 
3/Âl-i İmran, 4 ve 49. ayetlerin açıklaması.) 

Doğru yolu ve kurtuluşu arayan takva sahipleri Yüce Allah'a O'nu görme- 
dikleri halde inanırlar, içlerinde derin bir haşyet duyarlar, kıyamet günü de 
söz konusu olduğunda içleri titrer. Benzer bir ifade Bakara süresinin girişin- 
de (2/2) kullanılmaktadır. Burada Kur'an ile Tevrat arasında önemli bir ilişki 
kurulmuştur ki, her ikisinin vahiy itibariyle menşe'leri ve mahiyetleri aynıdır. 
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Nasıl Kur'an ancak takva sahiplerini hidayete erdirebiliyorsa, Tevrat da tak- 
va sahipleri için aydınlatan bir ışık, zikr ve furkandır. Allah'tan korkup sakın- 
mayanı kurtuluşa erdirmek mümkün değildir. Allah çıplak gözle görülemez, 
o halde gayba inanmayan kimseye Kur'an veya Tevrat'ın herhangi bir faydası 
yoktur (36/Yasin, 11; 67/Mülk, 12). Kur'an da zikr, insanlığın tamamına bir 
öğüttür (6/En'am, 90). Yüce Allah ilk muhataplara ve kıyamete kadar gelecek 
insanlara seslenir: İnkâr edecek misiniz? Böyle yapacak olursanız, büyük bir 
hataya düşersiniz. 
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51. Andolsun, bundan önce İbrahim'e rüştünü vermiştik ve biz onu 
(doğruyu seçme yeteneğinde olduğunu) bilenlerdik. 


pa 
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55. 


56. 


57. 


58. 


59. 


60. 


61. 


62. 
63. 


64. 


65. 


66. 


67. 


68. 


69. 
70. 


Hani babasına ve kavmine demişti ki: “Sizin, karşılarında bel bü- 
küp eğilmekte olduğunuz bu temsili heykeller nedir?” 

“Biz atalarımızı bunlara tapıyor bulduk” dediler. 

Dedi ki: “Andolsun, siz ve atalarınız apaçık bir sapıklık içindesi- 


niz.” 

“Sen bize gerçeği mi getirdin, yoksa (bizimle) oyun oynayanlardan 
mısın?” 

“Hayır” dedi. “Sizin Rabbiniz göklerin ve yerin Rabbidir, onları 
kendisi yaratmıştır ve ben de buna şehadet edenlerdenim.” 
“Andolsun Allah'a, sizler arkanızı dönüp gittikten sonra, ben sizin 
putlarınıza muhakkak bir tuzak kuracağım.” 

Böylece o, yalnızca büyükleri hariç olmak üzere onları parampar- 
ça etti; belki ona başvururlar diye. 

“Bizim ilâhlarımıza bunu kim yaptı? Şüphesiz o, zalimlerden biri- 
dir” dediler. 

“Kendisine İbrahim denilen bir gencin bunları diline doladığını 
işittik” dediler. 

Dediler ki: “Öyleyse onu insanların gözü önüne getirin ki ona (na- 
sıl bir ceza vereceğimize) şahit olsunlar.” 

Dediler ki: “Ey İbrahim, bunu ilâhlarımıza sen mi yaptın?” 
“Hayır” dedi. “Bu yapmıştır, bu onların büyükleridir; eğer konu- 
şabiliyorsa, siz onlara sorun.” 

Bunun üzerine kendi vicdanlarına başvurdular da; “Gerçek şu ki, 
zalim olanlar sizlersiniz (biziz)” dediler. 

Sonra, yine tepeleri üstüne ters döndüler: “Andolsun, bunların 
konuşamayacaklarını sen de bilmektesin.” 

Dedi ki: “O hâlde, Allah'ı bırakıp da sizlere yararı olmayan ve za- 
rarı dokunmayan şeylere mi tapıyorsunuz?” 

“Yuh size ve Allah'tan başka taptıklarınıza. Siz yine de akıllanma- 
yacak mısınız?” 

Dediler ki: “Eğer (bir şey) yapacaksanız, onu yakın ve ilâhlarınıza 
yardımda bulunun.” 

Biz de dedik ki: “Ey ateş, İbrahim'e karşı soğuk ve esenlik ol. 
Ona bir düzen (tuzak) kurmak istediler, fakat biz onları daha çok 


hüsrana uğrayanlar kıldık. 


607 
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Hz. İbrahim'in hayatı kavmiyle mücadelesi, hicreti ve peygamberler zinci- 
rindeki merkezi yeri bu süreden başka Hud (11/69-76) Meryem (19/41-50), 
Şuara, Saffat (37/83-113) ve başka sürelerde de ele alınmaktadır. Mekke hal- 
kının kolektif hafızasında yer alan Hz. İbrahim sadece bir peygamber değil, 
aynı zamanda Mekkelilerin atasıydı. Bu açıdan onun üzerinden mesaj verilme- 
si çok daha kolay ve etkili olurdu. 

“Andolsun, bundan önce İbrahim'e rüştünü vermiştik” ifadesinde yer alan 
“rüşt” doğru, kurtarıcı, isabetli yol demektir. Ayet çerçevesinde iki anlama gel- 
mesi muhtemeldir: İlki nübüvvet diğeri doğruluğu bulma kabiliyeti. Her iki 
manayı da vermek mümkündür, çünkü esasında biri elçi olarak seçilecekse fıt- 
ri ve zihni bakımdan zayıf biri seçilmez, yanı sıra seçilen kişi kendisine vahiy 
meleği gelinceye kadar hem korunur ve hem kendisi farkında olmadan eğitilir, 
böylelikle rüşt sahibi olur. Hz. İbrahim de belki çocukluğundan başlamak üze- 
re bu sürece tabi tutulmuştu, nitekim kavmi ile kozmolojik olaylar, tabiat ve 
mantık konularında giriştiği tartışma onun zihni bakımdan ne kadar gelişkin 
olduğunu göstermektedir. Burada altı çizilmesi gereken husus, Rüşt'ün İbra- 
him aleyhisselama Yüce Allah tarafından verilmiş olmasıdır, yoksa İbrahim 
kendi kendine bu yüksek formasyona sahip olmuş değildi: “İbrahim'e rüştünü 
vermiştik” ifadesi bunu açıkça göstermektedir. 

“Biz onu bilenlerdik” yani tabi tutulduğu eğitim (ta'lim ve terbiye) sonu- 
cunda artık nübüvveti üstlenebilecek kıvama noktaya gelmişti, bunu kendisin- 
de tespit ettik, bundan sonra o da tebliğine başladı. 

Anlaşılan İbrahim aleyhisselâm, işe yakın çevresinden, babasından başla- 
yıp kritik sorular sormaktadır: Önlerinde saygıyla eğildiğiniz yani tapındığınız 
bu putların değeri nedir? Hz. İbrahim putlara “temasil” demektedir, anlamı 
putun bir canlı varlığa benzetilmesidir. Yani “misalen öyle” anlamında put 
sembolik bir anlam taşır. Bu da gösteriyor ki, put veya heykeli yücelten hiç 
kimse, nesnenin kendisinde herhangi bir güç olduğunu düşünüyor değildir, 
sembolik olarak önünde eğilmektedir. Bir kâğıt parçasının kâğıt, bir bez par- 
çasının bez olarak bir değeri olmayıp para veya bayrak olarak imal edildiğinde 
farklı bir anlama bürünmesi gibi. Başlangıçta temsili olarak saygı duyulan nes- 
ne, zaman içinde kendisinde ulühiyet veya en azından gizli güç vehmedilen bir 
puta dönüşecek, aklen zayıf kitleler ona tapınmaya başlayacaklardır. 

Babası, bu inancı atalarından devraldıklarını söyler. Belli ki inanç teva- 
rüs edilmiştir, görerek, taklit edilerek devam ettirilmektedir. Hz. İbrahim, son 

derece mantıksız bir şey atalardan miras olarak gelmişse, ona itibar edilmez, 
diye babasına itiraz eder. Çünkü bazen insanlar saçma, mantıksız şeyler de ya- 


21/Enbiya Süresi/51-70 611 


par, anlaşıldığı kadarıyla atalar da böylesine saçma bir inanca bağlanmışlar- 
dır. Tapınılacak bir varlık olacaksa, bu konuda atalar, geçmiş, sorgulanmayan 
gelenek-görenekler, töreler, bilinçten yoksun alışkanlıklar, sahih ibadet değeri 
olmayan ritüeller referans alınmaz, gökleri ve yeri yaratan Allah olmalıdır. Ba- 
bası veya muhatapları, putlara tapınmayı öylesine kanıksamışlardır ki, başlan- 
gıçta İbrahim'in şaka yaptığını zannetmektedirler. Durumun ciddiyetini kavra- 
yıp da sert tepki vermeye başlayınca İbrahim başka bir yol dener, ayne'l yakin 
taştan yontma putların bir hiç olduklarını göstermek ister. 

İbrahim aleyhisselâm, Allah'ın gökleri ve yeri yarattığına kendisinin şa- 
hitlik ettiğini söyler. Astronomi ve mantığın hayli geliştiği Babil çevresinde -ki 
Yunanlılar presokratik filozoflar döneminde ilk bilgi ve hikmet intikali sıra- 
sında bu iki temel bilgiyi Babillilerden almışlardı- varlık âleminde olup biten 
şeylerin bir yaratıcı irade ve kudret olmaksızın vuku bulmayacağını müşahede 
yoluyla anlamak mümkün. Nitekim kavmine niçin yıldızların, ay ve güneşin 
tapınılmaya değer olmadıklarını hem kozmolojik hem mantıksal olarak an- 
latmaya çalışır, güçlü argümanlar, geri çevrilmesi mümkün olmayan deliller 
ortaya koyar (bkz. 6/En'am, 74-81). Ancak onlar gök cisimleri ve tabiat olay- 
ları hakkında belli bir bilgi birikimine sahip olmalarına rağmen, Yüce Allah'ın 
varlığının azametini, isimlerinin tecellilerini müşahede etmiyorlardı. Çün- 
kü kalpleri düşünmüyor, gözleri bakıyor ama görmüyordu. Zaten müşahede 
edebilselerdi iman etmiş olacaklardı. İmanın temeli insanın görmediği halde 
varlık üzerinde Allah'ın birliğini müşahede etmesidir, kelime-i şehadet bunun 
özlü ifadesidir. 

Şehir halkının mesireye veya kutsal bir günü kutlamak üzere şehir dışına 
çıktıkları birgünde Hz. İbrahim hastalık mazeretini öne sürerek şehirde kalır ve 
tapınaktaki putları kırıp paramparça eder, baltayı büyük putun boynuna asar. 
Amacı kavminin zihinleri üzerindeki blokajları parçalayıp akıllarını çalıştırma- 
sını, mantıklı düşünmelerini sağlamak, vicdanlarını harekete geçirmektir. 

Dönüşlerinde putlarının kırıldığını görünce dehşete kapılırlar, bunun put- 
çuluğu diline dolayan İbrahim denen bir gencin yapabileceğini tespit etmek- 
te gecikmezler, onu açık alanda, herkesin gözü önünde muhakeme edereler. 
Sorgusuz sualsiz bir ceza infazına gitmeyip sorguya tabi tutmaları, belki de 
yargılamaları, kadim zamanlardan beri muhakeme ve muhakeme usulünün 
beşeriyetin kültüründe var olduğu fikrini ima eder. 

İbrahim'e sorarlar: “Bunu sen mi yaptın?” O, “Balta kimin boyunda ise o 
yapmıştır” cevabını verince, bir anda kendi içlerinde durumu kritik edip İbra- 
him'in doğru söylediğini anladılar. Hem deneysel hem mantıksal olarak ortaya 
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çıkan durum şudur: Bir taş yığını olan put bu fiili gerçekleştiremez. Fıtratla- 
rı, vicdanları hakikati teyit etti ancak bir süre sonra başaşağı-tepeleri üstüne 
ters döndüler, eski inançlarına döndüler. Bu önemli bir olaydır, çünkü bir kere 
zihinleri üzerindeki put blokajı yıkılmış, zihinleri özgürleşmiş, ruhlarında ha- 
kikatin şimşeği çakmıştı. Yüce Allah bu fırsatı her insana hayatında bir veya 
birkaç kez verir. Eğer insan temiz fıtratını, şaşmaz vicdanını, selim aklını ha- 
rekete geçirip ışığı yakalayabilir ve arkasını getirebilirse aydınlanır, kurtulur. 
Ama eski haline dönerse kaybeder. Hz. İbrahim putkırıcı olarak kavminin zih- 
ni ve ruhu üzerinde tahakküm kurmuş bulanan ideolojiyi parçalamış, sistemi 
darmadağın etmişti. Onları akıllarını kullanmaya, vicdanlarında çakan hakikat 
şimşeğini takip etmeye çağırıyordu ama onu dinlemeyip cezalandırmaya ka- 
rar verdiler. 

Nemrut ve adamlarının ona uygun gördükleri ceza ateşte diri diri yak- 
maktı. Allah'tan başka güçleri, şahıs ve ideolojileri tanrılaştıranlar tevhid 
inancı karşısında acımasızlaşır, onları doğru yola davet edenlere en ağır ce- 
zayı vermedikçe tanrılarına arka çıkamayacakları inancına kapılırlar. Onların 
da yapmaya çalıştığı buydu. Günlerce odun, çalı çırpı toplandı ve ateşe verildi. 
Cehennem misali ateşe atacaklarken şanı yüce Allah ateşe “İbrahim'e karşı so- 
guk ve esenlik ol” emrini verdi. 

Ateşin İbrahim aleyhisselamı yakmaması, ateşin yakma özelliğinin ken- 
dinden kaynaklanmadığını gösterir. Ateşin kendisine bırakılsaydı o yasası ge- 
reği yakacaktı. Ama Yüce Allah, yakmama emrini verdi. Ona yakma özelliğini 
ve yakma yasasını onun da yaratıcısı Allah verdiğinden emri üzerine yakmadı. 
İlahi sünnet (adetullah) gereği ateş yakar ancak Allah dilerse yakmayabilir. 
Eğer yakma özelliği ateşin kendisinde bir güç ise ve her ne olursa olsun ateş 
yakıyorsa, bu durumda ateşte bir ulühiyet unsuru olduğunu farzetmek müm- 
kün olur ama ateşe yakma özelliğini Allah vermişse -ki öyledir- bu durumda 
bazen yakmayabilir, bu da ona bu özelliği veren Allah'ın dilemesiyledir. Bunu 
bütün tabiat kuvvetlerine, tabiat olaylarına ve yasalarına uygulayabiliriz. Aynı 
sebeplerin bir araya gelmesi normal durumlarda aynı sonuçları doğurur, bu 
adetullahtır ama sebeplerin kendisinde bir güç ve kuvvet yoktur, Allah dilerse 
fonksiyonlarını yerine getiremezler, ateşin İbrahim aleyhisselamı, suyun Musa 
aleyhisselamı ve kavmini boğmadığı gibi. Bu açıdan bakıldığında tabiatta de- 
terminizmin olduğunu söyleyebiliriz ama mutlak değildir yani tabiatta mutlak 
determinizm olduğunu farzetmek İslam'ın uluhiyet inancıyla bağdaşmaz. 

Ateşin İbrahim'i yakmaması Allah'ın tarihe müdahalesidir. Şayet ateş yak- 

saydı Hz. İbrahim, şehid olurdu, İsmail ve İshak, Yakup ve Yusuf, Musa ve Ha- 
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run, Davud ve Süleyman, Zekeriya ve İsa -hepsinin üzerine selam olsun- ol- 
maz, son dört bin yıllık tarih bu şekilde yaşanmazdı. Yüce Allah Kızıldeniz'de 
sudan boğma özelliğini yok etmekle, Bedir'de bir avuç Müslümana yardım 
etmekle aynı şekilde tarihe müdahale etti. Şu halde tabiatta mutlak determi- 
nizm olmadığı gibi tarihte de mutlak determinizm yoktur, yasalar hükmünü 
genel olarak icra eder ama bazen iptal edilebilir. Tarihe müdahalenin gerçek- 


leştiği zamanlar tuzak kurucuların hüsrana uğratıldığı zamanlardır. 
Tabiatın ve tarihin yasaları işler halde iken, Allah'ın müdahalesini celp et- 


mek isteyen mü'minlerin yapması gereken şey İbrahim gibi davranmak, onun 
hanif milletini ayağa kaldırmak, ilahi iradeye teslim olmak ve sürekli olarak 
dua etmektir. (Hz. İbrahim kıssasıyla ilgili ayrıca bkz. 6/En'am, 75-90; 14/İb- 
rahim, 35-41; 37/Saffat, 83-113; 51/Zariyat, 28-38.) 
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71. Onu ve Lut'u kurtarıp içinde, âlemler (insanlık) için bereketler 
kıldığımız yere (ülkeye) çıkardık. 
72. Onaİshak'ı armağan ettik, üstüne de Yakub'u; her birini salihler 


kıldık. 
Ve onları, kendi emrimizle hidayete yönelten önderler kıldık ve 


pu 


73. 
onlara hayrı kapsayan-fiilleri, namaz kılmayı ve zekât vermeyi 
vahyettik. Onlar bize ibâdet edenlerdi. 

74. Lut'ada bir hüküm ve ilim verdik ve onu çirkin işler yapmakta 
olan şehirden kurtardık. Şüphesiz onlar, bozulmaya uğrayan kötü 
bir kavimdi. 

75. Onu rahmetimize soktuk, çünkü o, salihlerdendi. 


Hz. İbrahim kendi kavminden ümit kesince doğup büyüdüğü diyardan ay- 
rılma kararı aldı. Harran üzerinden Filistin'e gitti, yanına da eşi Sara ve yeğeni 


Lut'u aldı. “İçinde âlemler (insanlık) için bereketler kıldığımız yer”den kasıt 
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Filistin bölgesi, Beyt-i Makdis veya Şam bölgesi olduğu söylenmiştir. Merkezi 
Kudüs olan bölgenin olma ihtimali en kuvvetli görüştür. (17/İsra, 1.) 

Hz. İbrahim, Filistin'e yerleştikten sonra tevhid dinini yaymaya çalıştı, Lut 
aleyhisselâm da Filistin'de Ölü Deniz'in kenarında bulunan Sodom'a elçi ola- 
rak gitti. Sodom'un erkekleri arasında eşcinsellik yaygınlaşmıştı, Hz. Lut onları 
bu çirkin ve sapkın fiillerden kurtarmak istiyordu. Bu konu Hud (11/77-82) 
ve Hicr süresinde (15/58-74) geniş olarak ele alınmıştır (51 /Zariyat, 31-37). 

Hz. İbrahim ilerlemiş yaşında bir çocuğa sahip oldu (bkz. 11/Hud, 69-73 
ve 15/Hicr, 51-57 arası ayetlerin açıklaması), ona İshak aleyhisselâm verildi, 
ilave olarak Yakup aleyhisselâm da ona armağan edildi. Her ikisi de görevle- 
rini tam olarak yerine getiren elçilerdir. Elçilikleri Allah'ın emriyledir. Birer 
elçi olarak insanları doğru yola çağırıyor, hayır işlerini tavsiye ediyor, namaz 
kılmayı ve zekât vermeyi emrediyorlardı. Hz. İbrahim'in soyu iki esaslı kola ay- 
rılır: İsmail ve İshak. Yakup veya diğer ismiyle İsrail, İshak koluna bir ilavedir. 
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76. Nuhda;daha önce çağrıda bulunduğu zaman, biz onun çağrısına 


cevap verdik, onu ve ailesini büyük bir üzüntüden kurtardık. 


77. Ve âyetlerimizi yalanlayan kavimden 'ona yardım edip-öcünü al- 
dık. Şüphesiz onlar, kötü bir kavimdi, biz de onların tümünü suya 
batırıp boğduk. 


Peygamberler zincirinin ilk halkalarından biri olan Nuh aleyhisselâm 950 
sene tebliğ yapmasına rağmen halkı ona icabet etmedi, etmediği gibi ona bü- 
yük sıkıntılar, eziyetler çektirdiler. Öyle ki sonunda onlar için beddua etmek 
durumunda kaldı ve yeryüzünde köklerinin kesilmesini diledi (71/Nuh, 26). 
Çünkü kendini kavmine karşı yenik düşmüş olarak görüyordu (54/Kamer, 10), 
sonunda bedduası kabul edildi, inkârcı ve isyankâr kavmi kopan tufanla boğu- 
lup yeryüzünden silinmiş oldular. (Daha geniş bilgi için bkz.11/Hud, 25-48 ve 
71/Nuh 1-28 arası ayetlerin tefsiri.) 
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78. DavudveSüleyman da; hani kavmin hayvanlarının içine girip ya- 
yıldığı ekin-tarlaları konusunda hüküm yürütüyorlardı. Biz onla- 
rın hükmüne şahit idik. 

79. Biz bunu (hükmü) Süleyman'a kavrattık, her birine hüküm ve ilim 
verdik. Davud ile birlikte tesbih etsinler diye, dağlara ve kuşlara 
boyun eğdirdik. (Bunları) Yapanlar biz idik. 

80. Vesiziniçinona,zorlu-savaşınızda sizi korusun diye, (madeni) gi- 
yim-sanatını' öğrettik. Buna rağmen siz şükredenler misiniz? 

81. Süleyman için de, fırtına biçiminde esen rüzgâra (boyun eğdirdik) 
ki, kendi emriyle, içinde bereketler kıldığımız yere akıp giderdi. 
Biz her şeyi bilenleriz. 

82. Onuniçin denizde dalgıçlık yapan ve bundan başka iş(ler) de gö- 
ren şeytanlardan kimseleri de (emrine verdik).Biz onların koru- 
yucuları idik. 


Nübüvvet zincirinin “peygamber-hükümdar” olarak nitelendirilen iki hal- 
kası Hz. Davud ve Hz. Süleyman'dır. Yüce Allah onlara mülk ve saltanat ver- 
mişti, hak ve adaleti gözeterek yönetiyorlardı. Muazzam bir zenginliğe sahip 
olmalarına rağmen ne şımarıp sefahate düşüyor ne serveti yoksulları veya 
zayıfları sömürerek elde ediyorlardı. Bu, yüksek refah seviyesini yakalayıp 
sürdürürken sömürü ve gösterişe, israf ve tüketim çılgınlığına düşülmeyebi- 
leceğini de gösterir. Ne var ki teslim etmek gerekir ki, sıradan insanların ve 
toplumların başarabileceği bir sınav değildir, böyle toplumların başında Da- 
vud ve Süleyman gibi seçkin elçilerin veya onların yolunu takip eden takva 
sahibi yöneticilerin olması gerekir. Davud ve Süleyman'ın başardıkları sınav, 
sahip oldukları servet ve gücün sevgisini kalplerinde taşımamaları, her neye 
sahip iseler bunun kendilerinden olmadığını bilmeleri ve bol bol asıl mülk ve 


saltanat sahibi Allah'a şükretmeleriydi. 
78 ve 79. ayetlerde dava konusu olmuş bir olaya işaret edilir. Dava hakkın- 
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da ayrıntı verilmez, ne var ki karineler yoluyla tefsirciler olayı şöyle anlatır: 
Birinin hayvanları bir başkasının tarlasına girer ve zarar verir. Hz. Davud (a.s.) 
zarar veren hayvanların tarla sahibine verilmesine hükmeder; Hz. Süleyman 
(a.s.) ise, hayvanların verilmesini ancak bu arada hayvan sahiplerinin tarlayı 
ekip mamur hale getirmeleri durumunda hayvanlarının kendilerine iade edil- 
mesine hükmeder. Bu hükmü Hz. Davud kabul eder, böylelikle karar tashih 
edilmiş olur. Burada dört önemli nokta var: 

a) Yargıda, muhakemede farklı içtihat ve kararlar verilebilir. Her iki pey- 
gamber bilgi ve hikmet sahibi kimseler olmalarına rağmen farklı kararlar ver- 
mişlerdir. 

b) Tashih-i karar mümkündür, çünkü aslolan hakkın yerini bulması, ada- 
letin tesis edilmesidir, 

c) Yargılamayı yapanlar bilmeliler ki, yargı süreçleri ve verdikleri kararlar 
Allah'ın gözetimi altındadır, bu yüzden hâkiminyegâne kaygısı haklıyı haksız- 
dan ayırmak, adaleti tesis etmek olmalıdır. 

d) Hâkim samimi ve ihlaslı olarak hak ve adalet peşinde ise, Yüce Allah 
onun kalbine inşirah verir, davanın özünü kavratır. Allah'ın inşirah vermesi 
vicdani kanaatini adalet yönünde güçlendirmesidir. 

Hz. Davud varlığın dilinden anlayan seçkin bir elçi idi. Sesi olağanüstü de- 
recede güzeldi, ilahi okuduğu zaman herkes ondan etkileniyordu. Kalın ses ona 
nispet edilir: “Davudi ses.” Dağlar ve kuşlar ona eşlik ediyordu. İnsan dışında- 
ki canlıların hatta cansızların dahi kendi aralarında bir iletişim kurduklarını 
bugün rahatlıkla düşünebiliyoruz. Müziğe göre bitkiler gelişir, serpilir. Kur'an, 
taşın ağladığını beyan eder; yerdekiler ve göktekiler, yıldızlar ve ağaçlar Allah'ı 
tesbih eder (bkz. 17 /İsra, 44). Davud aleyhisselâm da mezmurları okuduğun- 
da çevresindeki varlıklar, yaratıklar ona eşlik ederdi. Hz. Davud aynı zamanda 
savaş sanatını da iyi bilirdi, Calut'u (Golyat) küçük yaşta iken öldürmüştü (2/ 
Bakara, 251). Demiri yumuşatmış -ki bu medeni hayatın gelişmesinde bir sıç- 
ramayı ifade eder-, savaşta düşmana karşı koruyucu zırh imalatını icat edip 
geliştirmişti (27/Neml, 15; 34/Sebe) 10-11 ve 38/Sad, 18-19). 

Hz. Süleyman tabiat kuvvetlerine hükmeder, cinlerden istifade ederdi. 
Normal insanların hızlarının üstünde mesafe kat ettiğini öğreniyoruz, bir 
yerden bir yere şiddetli rüzgâr (fırtına) hızıyla gidebiliyor, cinleri dalgıçlıkta, 
heykelcilik, bakırcılık ve inşaat işlerinde istihdam edebiliyordu. Cinleri bina ve 
inşaat işinde istihdam etmesi, bazılarını cinlerin varlığını inkâr etmeye, cinleri 
inşaat işçisi, hizmetçi-amele görmeye götürmüştür ki, bu yanlıştır. (Bkz. 34/ 
Sebe, 12-14 ve 38/Sad, 34-38). 
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83. Eyüpde;hanio Rabbine çağrıda bulunmuştu: “Şüphesiz bu dert (ve 
hastalık) beni sardı. Sen merhametlilerin en merhametli olanısın.” 

84. Derken onun duasına icabet ettik. Kendisinden o derdi giderdik; 
ona katımızdan bir rahmet ve ibâdet edenler için bir zikir olmak 
üzere ailesini ve onlarla birlikte bir katını daha verdik. 


Kur'an-ı Kerim'de ismi geçen peygamberlerden biri de Eyüp aleyhisselâm- 
dır. Vahiy almış (4/Nisa, 163), hidayete erdirilmiştir (6/En'am, 84). 

Hz. Eyüp sabır timsali olarak bilinir, Müslümanların kolektif hafızasında 
sabrıyla yer alır. Ziraat ve hayvancılıkla uğraştığı söylenen Hz. Eyüp zengin bir 
insandı, kalabalık bir ailesi vardı. Kimine göre dış saldırılar, kimine göre tabii 
afetler veya ona musallat olan hastalıklar sonucunda güçsüz duruma düşer, 
mal ve servetinin tamamını kaybeder. Onun sınavı mal ve servetini kaybedip 
ağır hastalıklara düçar olmasıdır, kendisine yakıştığı üzere hiç şikâyet etmez, 
daima derdini Allah'a havale eder. “Benim büyük bir derdim yoktur, derdimi 
bilen ve gören büyük Rabbim vardır” anlayışıyla hareket eder. Sonunda Yüce 
Allah onun duasına icabet eder, sağlığına kavuşturur, eskiden olduğu gibi mal 
ve servet sahibi kılar (38/Sad, 41-44). 

Hz. Eyüp kıssası Allah'a hakkıyla ibadet edip kullukta bulunanlar için bir 
“zikr” yani anlamlı bir hatırlatma ve dikkate alınması gereken bir öğüttür. 
Çünkü hastalıklar birer sınav aracıdır, kişi tedavi yollarını ararken sabretme 
başarısını gösterebilirse, hastalık onun günahlarının kefareti olur, manen te- 
mizlenip arınmasına vesile olur. Bunun tarihte en çarpıcı örneği Eyüp aleyhis- 
selâmın başından geçen zorlu olaylara, bedenini her yönden saran hastalıkla- 
ra karşı gösterdiği sabırdır. 

Denilecek ki peygamberler de bela ve hastalıklarla sınanırlar mı? Elbette! 
Hz. Eyüp kıssası bunun kanıtıdır. Efendimiz (s.a.) de şöyle buyurmuştur: “İn- 
sanlar içinde en ağır belalar peygamberlerin, sonra sırasıyla onlara en yakın 
olanların başına gelir. Kişi dinine (dindarlığına) göre belaya uğrar, dini sağlam 
ise başına gelen bela ağır olur, zayıf ise hafif olur. Kul yeryüzünde günahsız 
olarak yürüyüp gidinceye kadar başına bela gelmeye devam eder” (Tirmizi, 


zühd, 56; İbn-i Mace, Fiten, 23). 
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85. İsmail, İdris ve Zülkifl, hepsi sabredenlerdendi. 

86. Onlarırahmetimize soktuk, şüphesiz onlar salih kimselerdi. 

87. Balıksahibi (Yunus'u da); hani o, kızmış vaziyette gitmişti ki; bundan 
dolayı kendisini sıkıntıya düşürmeyeceğimizi sanmıştı. (Balığın kar- 
nındaki) Karanlıklar içinde: “Senden başka ilâh yoktur, sen yücesin, 
gerçekten ben zulmedenlerden oldum” diye çağrıda bulunmuştu. 

88. Bununüzerine duasına icabet ettik ve onu üzüntüden kurtardık. 
İşte biz, imân edenleri böyle kurtarırız. 

89. Zekeriya da; hani Rabbine çağrıda bulunmuştu: “Rabbim, beni 


yalnız başıma bırakma, sen mirasçıların en hayırlısısın.” 


90. Onun duasına icabet ettik, kendisine Yahya'yı armağan ettik, eşi- 
ni de doğurmaya elverişli kıldık. Gerçekten onlar hayırlarda yarı- 
şırlardı, umarak ve korkarak bize duâ ederlerdi. Bize derin saygı 
gösterirlerdi. 

91. iIrzını koruyan (Meryem); biz ona kendi ruhumuzdan üfledik, onu 
ve çocuğunu insanlığa bir âyet kıldık. 


Bu bölümde isimleri anılan “enbiya” yani peygamberlerden İsmail, İdris, 
Zülkifl, Yunus ve Zekeriya aleyhimüsselâm ile Hz. Meryem'den bahsedilmek- 
tedir. Hz. İsmail, İbrahim aleyhisselâmın ilk oğludur, bize göre kurban edilmek 
istenen de Hz. İsmail'dir; biz Müslümanlar “dini sebep” dolayısıyla kendimizi 
ona nispet ediyoruz, bu nispette “nesep asabiyeti” değil, “sebep asabiyeti” 
rol oynamaktadır. Zira Efendimiz (s.a.) onun soyundan gelmektedir. (Daha ge- 
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niş bilgi Saffat (37/102-108), Meryem (19/54-55) ve Bakara (2/124) süresin- 
de geniş bilgi verilmiştir.) 

İdris aleyhisselâmın ne zaman yaşadığı konusunda sarih bilgilere sahip 
değiliz, peygamberliği konusunda Kur'an-ı Kerim ve kadim şifahi anlatım- 
lar yoluyla bazı bilgilere sahip bulunuyoruz. Bu konuda Meryem süresinde 
(19/56-58) bilgiler verilmiştir. 

Zülkifl hakkında farklı görüşler vardır. Kimine göre peygamber olmayıp 
salih bir kuldur. Kur'an-ı Kerim'de buradan başka Sad süresinde (38/48) de 
anılmaktadır. Ancak peygamber olduğuna ilişkin görüşler daha kuvvetli gö- 
rünmektedir. Çünkü 85. ayetin söz diziminde İsmail ve İdris'ten sonra Zülkifl 
anılmaktadır; her üçü için sabredenler olmaları dolayısıyla “Onları rahmetimi- 
ze soktuk, şüphesiz onlar salih kimselerdi” denilmektedir. Eğer ayetteki lafız- 
dan hareketle “salih” olarak nitelendirilecekse, aynı sıfat Hz. İsmail ve Hz. İdris 
için de söz konusudur. Bu özellikleri dolayısıyla ilahi rahmete dâhil olmuşlar- 
dır. Hemen arkasından gelen 87. ayette bir başka peygamber yani Yunus aley- 
hisselâm zikredilmektedir. Nihayetinde Zülkifl isminin “peygamberler (enbi- 
ya)” isminin verildiği bir sürede ve diğer peygamberlerle birlikte zikredilmiş 
olması, onun da bu zincirin bir halkası olduğunu göstermektedir. 

Muhammed Hamidullah, bazılarının Zülkifl'in Budha'nın doğduğu mem- 
leketi Benares'in 200 mil kuzeyine düşen “Kapilavastou”nunArapçalaşmış 
şekli olduğunu düşündüğünü söyler. “Kifl” kelimesi aynı zamanda yiyecek an- 
lamına gelir. Bu sebeple Budha'nın babası “temiz yiyeceklerle besleyen” anla- 
mına gelen Sudduhudana ile ilgi kurmuş. Ayrıca Budi ağacı olan ve Budha'nın 
altında ilham aldığı incir ağacı (95/Tin, 1) ile ilgi kurulmaya çalışılmıştır. En 
doğrusunu Allah bilir. 

Yunus aleyhisselâm putperest ve inkârcı Ninova halkına elçi olarak gön- 
derilmişti. Uzun ve yorucu uğraşılardan sonra halkı onu dinlemedi, onlardan 
umudunu kesince ümitsizliğe kapılıp görev yerini terketti. Bunun cezası ola- 
rak da çıktığı deniz yolculuğunda gemidekiler tarafından denize atıldı, onu 
yutan balığın karnında bir süre yaşamak zorunda kaldı. Sonra tevbe etti ve 
halkı arasına dönüp görevine devam etti. Hz. Peygamber bu konuda şöyle bu- 
yurmaktadır: “Balığın karnında iken Yunus'un yaptığı dua ne güzeldir. Şöyle 
dua ediyordu: “Senden başka ilah yoktur; Seni noksan sıfatlardan tenzih 
ederim. Şüphesiz ben kendine yazık edenlerden oldum. Bir Müslüman 
bu dua ile Rabbine yalvarırsa Allah onun duasını mutlaka kabul eder” (Tirmi- 
zi, Deavet, 82; Müsned, I, 170). Hz. Yunus'un balığın karnında Allah'ı anması 
ve büyüklüğünü dile getirmesi, hangi ortamda ve zor şartlarda olursa olsun, 
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insanın hiçbir şekilde Allah'ı unutmayacağını ve umudunu kaybetmeyeceği- 
ni göstermesi bakımından önemlidir. Bu konuyla ilgili kendi adını alan Yunus 
süresinde (10/98) ve Saffat süresinde (37/139-148) geniş bilgiler verilmiştir. 
Kitabı Mukaddes'in 1/1 ve 4/11 bölümlerinde bilgiler vardır. 

Zekeriya aleyhisselâm İsrailoğullarına gönderilen son peygamberlerden bi- 
ridir, Yahya aleyhisselâmın babası olup Mesih'in annesi Hz. Meryem'in koruyu- 
culuğunu üstlenmiş, bu arada İsrailoğullarını doğru ve ahlaklı bir hayat yaşama- 
ya davet edip durmuştur. Hayatının ileri safhalarında yüce Allah ona bir çocuk 
(Yahya) armağan etmiştir. Her ikisi de şehid olmuş bu iki peygamber hakkında 
Âli İmran (3/37-41) ve Meryem süresinde (19/2-11) bilgiler verilmiştir. 

Sözü edilen peygamberler hem Allah'ın elçileri ve birer yol gösterici seç- 
kin insanlar, hem tutum ve davranışlarıyla da örnek şahsiyetlerdir. Hayırlarda 
yarışır, ecirlerini sadece Allah'tan umar, içleri titreyerek dua eder, çokça ibadet 
eder, yüce Allah'a ve indirdiği hükümlere derin bir saygı duyardı. İnanışları, 
sadakat ve içten ihlasları ile hayat tarzları itibariyle insanlığın örnek alması 
gereken yüce şahsiyetleridir. 

Peygamber olmamakla beraber Hz. Meryem'in özel bir önemi vardır. Ni- 
tekim peygamberler sayıldıktan sonra ismi anılır. “Ona kendi ruhumuzdan 
üfledik” buyrulur. Bu elbette olağanüstü bir olay, bir mucizedir. Hiçbir erkek 
eli ona değmediği halde Nefha-i ruhla Mesih aleyhisselama hamile kalmış, 
böylelikle kendisi ve çocuğu insanlığa ayet yani mucize ve kanıt olarak göste- 
rilmiştir. Hz. İsa'ya hamile kalmasından önce ve onu doğurduktan sonra da - 
hayatının sonuna kadar- ona hiçbir erkeğin değmediği halde “iffetini koruyan 
evli ve özgür kadın demek olan muhsana"” sıfatını almış olması, ona manevi ve 
uhrevi makamı yanında dünyevi-medeni alanda da yüksek rütbe tanındığını 

ifade eder. (Hz. Meryem ve Hz. İsa hakkında daha geniş bilgi için bkz. 3/Âl-i 
İmran, 33-59; 19/Meryem, 16-36 ve 66/ Tahrim, 12.) 
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92. Gerçekten, sizin bu ümmetiniz tek bir ümmettir. Ben de sizin 
Rabbinizim, öyleyse bana ibâdet ediniz. 
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93. Onlar, işlerini kendi aralarında parça parça dağıttılar (dinlerinde 
bölünmeler yaptılar); hepsi bize döneceklerdir. 

Artık kim, bir mü'min olarak salih amellerde bulunursa, onun ça- 
bası için (karşılık olarak) küfran (nankörlük) yoktur. Şüphesiz biz, 


onun yazıcılarıyız. 
95. Yıkıma uğrattığımız bir ülkeye (tekrar dünya hayatı) imkânsız (ha- 
ram)dır; hiç şüphesiz onlar, (dünyaya) bir daha geri dönmeyecekler. 


Sayılan peygamberlerin tümü elçi olarak gönderildikleri toplumlarını Al- 
lah'ın birliği inancına, ilahi hükümlere riayet etmeye ve yüksek derecede ah- 
laki bir hayat yaşamaya davet etmişlerdir. Mebde ve mead, yaratılışın hikmeti, 
âlem tasavvuru gibi konularda peygamberlerin tebliğleri arasında fark yoktur. 
Hepsinin ortak mesajı tevhid inancı, ilahi hükümlerin tatbiki ve inananların 
birliğidir. Ed Din budur! Burada geçen “ümmet”i iki anlamda ele almak müm- 
kün: Takip edilen din veya şeriat ya da aynı inanca ve hayat tarzına bağlı ev- 
rensel insan topluluğu. Müfessirlere göre ayet her iki anlama da gelebilir, esa- 
sında iki anlam arasında bir çelişki söz konusu değildir. (23/Mü'minun, 52.) 

Dinin temelde bir olmasına karşılık şeriatların zaman içinde bazı şart- 
lar dolayısıyla görece farklılıklar göstermesi ilahi mesajın birliğine veya aynı 
kaynaktan neş'et ettiği fikrine halel getirmez. Neticede insanların Rabbi şanı 
Yüce Allah'tır, O “âlemlerin de Rabbidir” (1/Fatiha, 1). Bütün peygamberler 
tevhid inancını tebliğ ettiklerine göre, insanlığın başlangıcında “tek tanrıcılık” 
var demektir. Çünkü ilk insan aynı zamanda ilk peygamber olan Âdemaleyhis- 
selâmdır. İnsanların din konusunda ihtilafa düşmeleri, farklı inanış şekillerini 
geliştirmeleri; kiminin zaman içinde Allah'a ortak koşması, putperest olması; 
ateşe veya gök cisimlerine; meleklere ve ruhlara; toteme, nesnelere veya ya- 
şayan ulu önderlere tapınması veya Tanrı'nın varlığını inkâr etmesi sonraki 
dönemlere ait bir sapkınlıktır. Başka bir ifade ile çok tanrıcılık tek tanrıcılıktan 
sonra ortaya çıkmış bulunmaktadır. Tarihin bir döneminde veya aynı zaman 
diliminde dünyanın farklı bölgelerinde hem tek tanrıya, hem çok tanrıcılığa 

inananlar olmuştur. “Peygamberler aynı babanın çocuklarıdır, sadece anneleri 
farklıdır. Onların dini birdir." (Buhari, Enbiya, 48; Müslim, Fezail, 145, Ayrıca 
bkz. 23/Mü'minun, 52.) 

Eğer insanlar kendilerini nispet ettikleri peygamberlerin çağrılarının özü- 
ne, saf mesajına dönecek olurlarsa, Allah'ın birliği inancı tevhitte buluşacaklar, 
tek bir dinin esas olduğunu anlayacak ve buna bağlı olarak kendi aralarında 


dayanışma işbirliği ve diyalog (ümmet bilinci) olması gerektiğine kani olacak- 
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lar. İnsanlar bunu yapmıyorsa, Müslümanlar tek bir ümmet anlayışında olma- 
ları gerekir. Çünkü Müslümanlar bir olan Allah'a itaat edip O'na hiçbir şeyi ve 
hiç kimseyi ortak koşmuyor, O'nun hükümlerini hayata geçirmeye çalışıyorlar 
ki, bu onları söz ve eylem birliği içinde olmaya mecbur etmektedir. Müslüman- 
ların maddi cevherin esas alındığı etnik (kavim-ırk, renk, ulus), yorum farkın- 
dan neş'et eden mezhebi veya bölgesel çatışmalara düşmeleri haramdır. Farklı 
etnik, mezhebi, bölgesel özelliklerini koruyabilirler, bu İslam'ın genel çerçeve- 
si içinde tanınmış çoğulculuktur ama bir olan Allah'a inandıkları ve aynı dine 
bağlı oldukları için ümmet bilinciyle bir ve birlik içinde olma zarureti vardır. 
Aksine davranacak olurlarsa hem dinlerini, hem ümmetlerini paramparça 
edeceklerdir (bkz. 6/En'am, 159). 

İster diğer peygamberlere mensup topluluklar ister birlik kurmayan Müslü- 
man gruplar veya topluluklar olsun, eninde sonunda ilahi huzura çıkacaklardır, 
hepsinin dönüşü Allah'adır. Kim bir iyilikte bulunmuşsa -az veya çok- mutlaka 
karşılığını alacak; hak ve hukuku, emek ve gayreti boşa çıkmayacaktır (3/Âl-i 
İmran, 195 ve 99 /Zilzal, 7-8); çünkü her kim ne yapıyorsa kayıt altına alınmak- 
tadır. Suç ve günahları dolayısıyla yıkılmaya, tarihten silinmeye müstahak olan 
toplulukların tekrar ayağa kalkması, tarihe dönmeleri mümkün değildir. Onlar 
kendilerine zamanında verilmiş olan fırsatı kullanmış, heba etmişlerdir veya 
şöyle anlam vermek de mümkündür: Tarihte kendilerine verilmiş fırsatı doğru 
yolda kullanmayanlar eninde sonunda huzurumuza çıkarılacaklardır, çıkarılma- 
maları, yaptıklarının hesabı vermemeleri mümkün değildir. Roma yıkılıp tarihe 
karışmışsa zulmü de tarihe karışmıştır. Bugünün zorbaları ve zalimleri bundan 
ders çıkarıp günün birinde yıkılıp yok olacaklarını ve bir daha geri dönmeyecek- 
lerini akıllarından çıkarmamalıdırlar. Bu dünya hiç kimseye kalmaz, baki olan 
sadece âlemlerin Rabbi Allah'tır. Herkes yaptıklarının hesabını verecektir. 
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96. Yecücve Mecücfün setleri) açıldığında, onlar her bir tepeden akın 
ederler; 
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97, Gerçek olan va'd yaklaşmıştır, işte o zaman, inkâr edenlerin göz- 
leri yuvalarından fırlayacak: “Eyvahlar bize, biz bundan tam bir 
gaflet içindeydik, hayır, bizler zalim kimselerdik” (diyecekler). 

98. Gerçekten siz de, Allah'ın dışında taptıklarınızı da cehennemin 
odunusunuz, siz ona varacaksınız. 

99. Eğer onlar (gerçek) ilâhlar olsalardı, ona girmeyeceklerdi. Oysa 
onların tümü içinde temelli kalıcıdırlar. 

100. Orda kendileri için, 'kemikleri çatırdatan inlemeler' vardır. Onlar 
orda işitmezler de. 


Açık olan şu ki zamanın sonlarındayız. Son ilahi vahiy de geldi, son elçi 
tebliğini yaptı ve nübüvvet mührünü vurdu. Hızla sona doğru yaklaşmakta- 
yız. Kıyametin önemli alametlerinden biri Ye'cüc ve Me'cüc'ün kitleler halinde 
seller gibi akması, bulundukları bölgeden veya kapalı coğrafyadan bütün dün- 
yaya yayılmasıdır. Kitab-ı Mukaddes'te “Gog ve Magog” olarak geçerler. (Bu 
konuyu 18/Kehf, 94. ayetin açıklamasında ele almıştık.) Böyle bir zamanda 
inkârcıların ve isyanda ısrar edenler olupbitenden dehşete kapılacak, gözleri 
yuvalarından fırlayacak ve kendilerine yazık ettiklerini, hayatlarını gaflet için- 
de geçirdiklerini yakınarak dile getireceklerdir. 

İnkâr ve isyan içinde yaşayanlar, her kime tapınıyor idilerse onlarla be- 
raber cehenneme atılacak, cehennemin yakıtı, odunu olacaklardır (2/Bakara, 
24). 98. ayette geçen “hasab” Yemenlilerin dilinde “hatab (odun)” demektir. 
Nitekim Hz. Ali (ra.) “hasab”ı “hatab” şeklinde okumuştur. Ağırlıklı görüşe 
göre kelime güneşin saldığı yüksek hararet altında kızarıp koru gibi parlayan 
küçük taşlara denir. Allah'a ortak koşanların tapınıp bağlandıkları tanrılar 
gerçekten güç ve kudret sahibi varlıklar olsalardı ateşe atılmaz, buna engel 
olurlardı. Hiç değilse kendilerini kurtarırlardı. Öyle derin ahlar çekecekler ki 


kemikleri çatırdayacak (11/Hud, 106). 
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101. Ama bizden kendilerine güzellik geçmiş bulunanlar; işte onlar, 
ondan uzaklaştırılmışlardır. 
102. Onun uğultusunu bile duymazlar. Onlar nefislerinin arzuladığı 


(sayısız nimet) içinde ebedi kalıcıdırlar. 
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103. Onları, o en büyük korku hüzne kaptırmaz ve: “İşte bu sizin günü- 
nüzdür, size va'dedilmişti” diye melekler onları karşılayacaklardır. 


Yüce Allah'ın gösterdiği istikamette yürüyüp güzelliklerinden istifade 
edenler; “hüsn, ihsan ve hasenat"la hayatlarını süsleyenler -ki şanı Yüce Al- 
lah bunların kimde tecelli edeceğini ezelde biliyor- ateşten uzak tutulacaklar- 
dır. Öyle ki uğultusunu, yanan maddelerin hışırtısını bile duymayacaklar. Bu 
mü'minlerin de cehennemi görmeyecekleri veya dehşetinden haberdar olma- 
yacakları anlamına gelmez (bkz. 19/Meryem, 71). Denmiştir ki, inkârcılar ve 
isyancılar azabı çekmek üzere cehenneme sürüldüklerinde mü'minler bundan 
etkilenmeyeceklerdir. En doğrusunu Allah bilir. 

Hayatını ilahi rızaya göre geçirenlerin ahirette görecekleri karşılık cen- 
nettir. Orada dünyada kendilerini sakındırdıkları “iştah ve şehvet”intamamı 
kendilerine bağışlanacak yani dünyada her neyi nefisleri arzu etmişse (iştiha), 
nefislerini her neyden sakındırmışlarsa onu orada bulacaklardır. Cennet ha- 
yatını en iyi tanımlayan ifade budur (41/Fussilet, 31). Cennet beşere bakan 
yönüyle sahih iman ve salih amellerin ödülü onlara sonsuz lezzet, haz ve zevk- 
tir, bunların kalitesi, türü ve nitelikleri dünyadakilerden farklıdır. İnsanoğlu, 
lezzetini tattığı her şeyin dünyada bir benzerini hatırlayacaktır ama kalitesi ve 
sağladığı fayda dünyadakinden kat kat üstündür, üstelik cennetteki nimetler 
tüketildikçe yok olmaz, kalıcıdırlar. Korkuya sebebiyet veren faktörlerin hiçbi- 
ri o gün mü'minleri korkutmayacaktır. Cennette ontolojik güvensizlik, korku, 
endişe, çatışma veya kaygı söz konusu değildir. İnsanın hüzünlenmelerini veya 
strese girmesini gerektirecek sebepler ortadan kalkmış bulunmaktadır. Kısa- 
ca cennet, dünyada insan için söz konusu olan kaygı ve çatışmanın tamamen 
ortadan kalktığı sonsuz nimet yurdudur diyebiliriz. Cennete atılan ilk adım- 
da mü'minleri karşılayacak olan meleklerdir, onlara vaadedilen şeyin bugün 
gerçekleştiğini haber vereceklerdir. İnkârcılar dünyada günlerini gün ettiler, 
bugünse mü'minlerin günüdür. İnkârcıların günü kısa sürdü, dünya hayatıyla 
birlikte sona erdi, mü'minlerin günü ise ebedidir, Allah'ın lütuf ve ihsanı olan 
nimet yurdunda sürekli kalacaklardır. 


bea g3 OŞİ Baş G8 İSİN Yazili İS ZN çöylni ağ3 
ge) öleli GS Gİ zle leş 


104. Bizim, göğü kitabın sahifelerini katlar gibi katlayacağımız gün, ilk 
yaratmaya başladığımız gibi, yine onu (eski durumuna) iade edece- 
giz. Bu, bizim üzerimizde bir vaiddir. Elbette, biz yapıcılarız. 
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“Bizim, göğü kitabın sahifelerini katlar gibi katlayacağımız gün”e iki an- 
lam verilmiştir: Biri açılmış bir kitabı kapatıp katlamak veya rulo halindeki sa- 
hifeleri avuç içine alıp dürüp katlamak; diğeri silip yok etmek, yeniden açmak, 
var etmek. “Sicill” üzerine yazı yazılan tomar kâğıt demektir. Birinin kitap 
sahifelerini, bir tomar kâğıdı eline alıp dürmesi, katlaması gibi varlığı dürer, 
katlar. Bütün varlık âlemi O'nun kudret elindedir (39/Zümer, 67). Göklerin ya- 
ratılması insanın yaratılmasından çok daha büyük bir olaydır. Yaratan Allah'tır, 
yarattığını dilediği şekilde değiştirebilir. 

Ayet kıyameti anlattığına göre, burada kozmik bir olaydan söz edildiği açık- 
tır. Bu kozmik olayda “yer başka yere, gökler başka göklere dönecektir” (14/İb- 
rahim, 48). Açılmış kitabın dürülmesi veya kapatılması ilk duruma dönüşü ima 
eder. Hammaddelerine göre sahifeler veya kitap katlanmak suretiyle tek bir hac- 
me indirgenebilir. Burada “ayet ve sahifeler”in kullanılması aynı zamanda varlık 
âleminin yaratılışı, işleyişi, düzeni, yapısı, süresi (ecel), içinde yer alan varlıklar 
ve diğer sayısız konu hakkında bilgilerin de varlığına işaret vardır. Çünkü eliniz- 
le dürüp katladığınız kitapta bilgiler yerli yerinde durmaktadır. Bilgilerin sahibi 
yani bir bilen (El Alim) vardır, kitabı elinde (yed-i kudret) tutmakta ve dilediği 
şekilde yaratmakta, yaratılışı değiştirmekte, bir başka forma ve düzene sokmak- 
tadır. Çünkü her dilediğini yapandır (faalunlimayurid). 

“Kitap” metaforu, bize aynı zamanda varlık âlemi (kâinat) ile Zat arasında 
bir ayniyet/özdeşlik olmadığını ima etmektedir. Bu açıdan Vahdet-i mevcutçuluk 
(panteizm) boş bir iddiadır. Çünkü kitap ile yazarı mahiyetçe birbirinden farklı- 
dırlar. Bir yazarın bilgisi yazdığı kitaba yansır, zatı yansımaz. Yüce Allah yarattığı 
kâinatı kudret elinde, avucu içinde tutmaktadır. Bu şu demektir: Yaratan (Halık) 
yaratandır, yaratılmışlar (mahlükat) da yaratılmışlardır, aralarında mahiyet bir- 
liği yoktur. Yaratılmışlar, onları Yaratan'ın mutlak anlamda bilgisi, iradesi ve kud- 
reti altında varoluşlarını sürdürürler. Kendilerine tanınmış süre (ecel) dolduğun- 
da yok olurlar veya İlahi İrade'ye bağlı olarak yeni bir varoluşa geçerler. 

Farzımuhal -Big Bang senaryosuna göre- kâinatın yaratılışı bir patlama 
ile başlamışsa ve süregiden kozmik devirlerde kâinat balon gibi sürekli şişip 
genişliyorsa (51/Zariyat, 47), yeni bir ilahi emirle tekrar ilk haline döndürü- 
lecek demektir. Yani sanki balonun içi boşaltılacak, büzülecek ve ilk noktaya 
dönecek, bundan sonra yeni bir yaratılışla ahiret hayatına uygun yeni bir varo- 
luşa geçecektir. (Bkz. 14/İbrahim, 48.) En doğrusunu Allah bilir. 

Bununla ilintili olarak insanoğlu da ilk yaratılışındaki gibi huzura çıkacak- 
tır: Yalnız, çıplak ve tek başına! Bu konuyu En'am süresi (6/94) ve Kehf Sile 
sinde (18/48) ele almıştık. Bu -kıyamet, diriliş ve hesap- yüce Allah'ın üzerine 
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aldığı vaiddir yani kesindir, mutlaka öyle olacaktır. Şanı yüce Allah'ın kudreti 
buna elbette yeter, demişse yapar. 

Bir gün Hz. Peygamber (s.a.) ashabına “-Ey insanlar! Sizler Allah'ın huzu- 
runa yalın ayak, çıplak ve sünnetsiz olarak toplanacaksınız” buyurdu. Ve En- 
biya, 104. ayetini okuduktan sonra şöyle devam etti. “-Kıyamet gününde ilk 
elbise giydirilen kişi İbrahim aleyhisselâm olacaktır. Yine kıyamet gününde as- 
habımdan bazı kişiler yakalanıp sol tarafa alınacak. Ben “-Ya Rabbi! Onlar be- 
nim ashabım” diyeceğim. Bunun üzerine bana “-Bunlar senden sonra ne kötü 
işler yaptı, sen bilmiyorsun” denilecek. Ben de salih kul İsa aleyhisselâmın de- 
diği gibi diyeceğim” dedi ve Maide süresi 117. ayeti okudu: “Ben onlara bana 
emrettiklerinin dışında hiçbir şeyi söylemedim. (0 da şuydu:) 'Benim de Rabbim, 
sizin de Rabbiniz olan Allah'a kulluk edin. Onların içinde kaldığım sürece, ben 
onların üzerinde bir şahidim. Benim (dünya) hayatıma son verdiğinde, üzerin- 
deki gözetleyici Sen'din. Sen her şeyin üzerine şahit olansın.”. Bana denilecek ki: 
“-Sen onların arasından ayrıldıktan sonra onlar dinden dönmeye devam etti- 
ler.” (Buhari, Enbiya, 8, 48; Tefsir 21/2, Rikak, 45; Müslim, Cennet, 58.) 

Hz. Peygamberin bu ayet çerçevesinde böyle buyurmuş olması, irtihaline 
kadar ona tabi olan sahabilerin her birinin yol gösterici birer yıldız oldukla- 
rını göstermektedir. Zira Hz. Peygamber'in eğitimi ve gözetimi altında olması 
gerekeni yapıyorlardı. Bir bakıma nasıl Efendimiz ilahi koruma altında idiyse, 
onlar da bu korumadan yararlanıyorlardı. Ancak onun irtihalinden sonra sa- 
habe kendileriyle, nefisleriyle başbaşa kaldılar. Beşer olarak hata yaptıkların- 
da onları anında düzeltecek peygamber olmadığından kimisi hatasını anlayıp 
düzeltti, kimisi ısrar edip devam etti. Bu da bize Asr-ı Saadet olarak referans 
alınacak asıl çerçeve miladi 610-632 arası nübüvvet dönemidir. Vefatından 
sonra tabii ki sahabenin kavli ve fiilleri referans alınır ama hata yapma ihtima- 
lini göz önüne alarak bunun mutlak bağlayıcı olamayacağını göz önüne almak 
gerekir. (Bkz. 9-Tevbe, 100. ayetin açıklaması.) 


Ola öğle Kİ DAİ Ğİ SİN kğ ya 3g ES Zş 
(13 Özele ez LEİİNİA â öl go) 


105. Andolsun, biz Zikirden sonra Zebur'da: “Şüphesiz Arz'a salih kul- 
larım varisçi olacaktır” diye yazdık. 

106. Gerçek şu ki kulluk eden bir topluluk için bunda 'açık bir mesaj' 
(veya gerçek bir çıkış yolu) vardır. 
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Tefsircilerin bazılarına göre bu ayette geçen “zikr” Tevrat'tır. Bunun Levh-i 
Mahfuz veya genel olarak tarih boyunca indirilen vahiyler (kitap ve sahifeler), 
vahiylerle yapılan uyarılar, Kur'an-ı Kerim olduğunu söyleyenler de olmuştur. 
Zebur, açık anlamıyla Davud aleyhisselama indirilen kitaptır. İster Levh-i Mah- 
fuz veya indirilen kitaplarda ister Tevrat ve Zebur'da yazılan yani haber veri- 
lenler olsun, hakikat şudur: Arz'a yüce Allah'ın salih kulları varis olacaktır. 

“Arz” bütün yeryüzü demektir, belli bir bölge olabileceği de söylenmiştir. 
Hatta insan ayağının basabildiği her toprak parçası “arz”dır. Bu manada in- 
sanoğlunun 1969'da ayak bastığı Ay'ın yüzeyi veya günün birinde Mars veya 
başka bir gezegene gitmek mümkün olsa orası da insanoğlu için “arz” hük- 
münde olacaktır. Birinci anlamında ele aldığımızda ayet, salihlerin tarihin bir 
döneminde bütün yeryüzünde hükümran olacaklarını haber vermektedir. Bel- 
li bir bölge anlamında ele alındığında manası, salihler bulundukları bölgede 
hükümran olacaklardır. Bu ifade Mezmurlar'da da neredeyse aynı kalıplarla 
yer almaktadır (37:29). 

Burada tarihin anlamı ve takip edeceği seyirle ilgili önemli noktalar var: 

1) İlki tarih, kendi içinde helezonik zamanları takip ederek sona doğru 
yaklaşmaktadır. Yön lineer değildir. İnişler ve çıkışlar, çöküşler ve yükselişler 
söz konusudur. Tarih ne tam ve bir bütün olarak iyiye ne tam ve bir bütün ola- 
rak kötüye doğru akmaktadır. 

2) İnsanlar arasında ahlaki mücadele sürecektir. Adaleti, özgürlüğü, hak 
ve hakkaniyeti esas alan salihler günün birinde Arz'a hâkim olacaklardır. Arz'a 
verdiğimiz anlama göre hâkimiyet iki şekilde gerçekleşebilir: 

a) Sahih iman ve salih amelin yeryüzünün tamamına yayılması. Bu yeryü- 
zünün tamamının salih olması, iman edip akletmesi ve şükretmesi anlamına 
gelir ki, Kur'an'ın genel ifadesine aykırıdır. Zira Kur'an-ı Kerim bize bir bilgi 
olarak “insanların çoğunun iman edip akletmeyeceğini ve şükretmeyeceğini” 
haber vermektedir. 

b) Yeryüzünün tamamı salih insanlardan oluşmasa da, salihler yeryüzün- 
de adil, hakkaniyete ve ilahi hükümlere dayalı küresel bir düzen kuracak; in- 
sanları bu ahlaki düzen içinde yaşatacaklardır. Bizim tercihimiz budur. 

3) Yeryüzünde söz konusu düzeni kuracak olan nominal olarak (yani sa- 
dece ismen) Müslüman olanlar değil, salih kimselerdir. Salihler iyi, düzgün, 
güvenilir, dürüst, sağlam, özü-sözü bir mü'minler olup politik ve sosyo-eko- 
nomik tutum ve uygulamaları salah, sulh ve ıslaha dayalıdır. Dirlik ve düzeni 
sağlar, barış getirir; adaleti tesis Gü ihtilafları hakkaniyete göre çözer; zayıf 
ve yoksulları gözetir; zorba ve sömürücüleri zapturapt altında tutar; tabiatı 
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ve canlı hayatı korur, her şeyi yerli yerine koyup yerleştirirler. Yeryüzünün 
baskın nüfusuna göre sayıları az olsalar bile ahlaki kalite olarak güçlüdürler, 
güçlerini sözden, adaletten, hak ve hakikatten, hikmet ve irfandan alırlar. Nasıl 
Efendimiz (s.a.) Medine'ye hicret ettiğinde yüzde 15 azınlık Müslüman nüfusla 
şehrin hakemi ve hâkimi olduysa, aynı şekilde eğer Müslümanlar ilahi mesajı 
doğru kavrayıp hayatlarında somut olarak tezahür ettirebilme başarısını gös- 
terebilirlerse bütün yeryüzüne hâkim olacak ya yeryüzündeki ihtilafların ha- 
kemliğini üstlenecek, küresel bir İslam barışı, sulh ve salahı tesis edeceklerdir 
(bkz. 7/A'raf, 137). 

4) Yeryüzünde sulh ve salaha dayalı küresel düzeni kuracak olan mü'min- 
ler müstaz'afların içinden ve aynı ideali paylaşanların içinden çıkacaktır. Ada- 
letsiz iktidarların seçkinleri (mele' ve mütref) yani müstekbirler bu ahlaki gö- 
revi üstlenemezler, üstlenseler bile hakkıyla yerine getiremezler. 

Şanı Yüce Allah, Mısır'da köle hayatı yaşayıp güçsüz duruma düşürülen 
İsrailoğullarını yeryüzünün varisleri kılmayı diledi (28/Kasas, 5) ancak on- 
lar bu misyonu yerine getirmediler. Ama bu misyonu üstlenecekler her zaman 
yeryüzüne varis olma imkânına sahip olacaklardır. Yeryüzü mirasının yani 
üzerinde hak ve hakkaniyete, özgürlük ve ahlaka dayalı düzen kurma çabası- 
nı gerçekleştirecek olanların müstaz'af olmalarının sebebi, neredeyse tarihin 
her döneminde zorba ve zalimlerin, sömürücü ve günahkârların yönetimleri 
denetimlerinde tutmalarıdır. Ezilenler, dışlananlar, yoksulluk ve yoksunluk 
içinde yaşayanlar eğer “salihler” olmayı başarırlarsa, yeryüzünü de sulh ve sa- 
laha kavuşturacaklardır. Güçlü olmanın ölçütü maddi ve ekonomik ezilmişlik 
değildir, ahlaki üstünlüktür, iktidarı ele geçiren nice mağdur mağrur, mazlum 
zalim olmuştur. 

5) Ayet sadece gelecekle ilgili değil geçmişle ilgili de bize önemli ipuçları 
vermektedir. Tarihte çöken toplumlar, yıkılan devletler belli yasalara göre çö- 
ker ve yıkılırlar. Müslümanların kurduğu devletlerin çökmesi, dünyanın belli 
bölgelerinde hükümranlık sürerken varlıklarının sona ermesi aynı yasalara 
bağlıdır. Sözgelimi Endülüs veya Osmanlı çöktüyse, salih olma vasıflarını kay- 
bettikleri içindir; yoksa durup dururken hiçbir toplum tarihten silinmez. Bir 

Müslüman toplum savaş kaybedebilir, askeri yenilgilere uğrayabilir ama yok 
olmaz. Eğer yok olup gitmişse, ahlaki formasyonunu kaybettiği, adaleti bir ke- 
nara ittiği, sulh ve salah misyonunu terkettiği içindir, bu diğer belirleyici ve 
etkileyici faktörler yanında birinci sırada yer almaktadır. 

Salihlerin güç ve iktidar sahibi olup yeryüzünün varisi olacakları Allah'ın 
vaadidir. Nasıl geçmişte Yüce Allah iman edip salih amellerde bulunanlara 
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yeryüzünde iktidar verdiyse, aynı misyona sahip olanlara da verecek, onları 
güvenliğe kavuşturacaktır. (Bkz. 24/Nur, 55). Allah vaad etmişse bu mutlaka 
yerine gelecektir, tarihe ve topluma hükmeden yasalar ruhlarını Allah'ın sün- 
netlerinden ve vaadinden alırlar. Bu ayet, salihlerin dünyada yeryüzü hâkimi- 
yetine sahip olacaklarını haber verdiği gibi, ahirette de cennet yurduna varis 
olacakları müjdesini de vermektedir. Dünyada inkârcılar ve zorbalar tahak- 
küm ve hegemonya kurarlar ama varlık dünyadan ibaret değildir. Hayatı bu 
dünyadan ibaret sayanların ahirette cennette nasipleri olmayacaktır. Kulluğun 
tam bilincinde olanlara bunda apaçık mesaj vardır. 


AN İİ SİN ai il 8 çiy) öneli dz55 Yİ GüİZŞİ aş 
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107. Biz seni âlemler için yalnızca bir rahmet olarak gönderdik. 

108. De ki: “Gerçekten bana: -Sizin ilâhınız yalnızca bir tek ilâhtır” 

diye vahyolunuyor; artık siz Müslüman olacak mısınız?” 

109. Buna rağmen yüz çevirecek olurlarsa, de ki: “Size eşitlik üzere 

açıklamada bulundum. Tehdit edildiğiniz (sorgu ve azap günü) ya- 
kın mı, uzak mı, bilemem.” 

110. “Şüphesiz O, sözün açıkta söyleneni de bilmekte, saklamakta ol- 

duklarınızı da bilmektedir.” 

111. “Bilemem; belki bu (sürenin açıklanmaması), sizin için bir (fitne) 

denemedir, (belki de) belli bir vakte kadar yararlanma (meta)dır.” 

112. (Resülullah) Dedi ki: “Rabbim, hak ile hükmet. Bizim Rabbimiz, si- 

zin her türlü nitelendirmelerinize karşı yardımına sığınılan Rah- 
mân (olan Allah)dır.” 

İlahi vahiy, gökten kurumuş toprağa yağan yağmur gibidir. Nasıl yağmur 
toprağı şenlendiriyor, dünyaya rahmet getiriyorsa, elçi olarak gönderilen pey- 
gamberler de hayata rahmet getirirler (44/Duhan, 5-6). Hz. Muhammed (s.a.), 
âlemlere rahmet olarak gönderilmiştir. Bunun anlamı beşeri şahsiyeti, fizyolo- 
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jik-biyolojik varlığıyla değil, ona vahyedilen Kur'an, Kur'an'a dayalı takip ettiği 
sünnet ve siyeri ile rahmettir. O da diğer insanlar gibi bir beşerdi, acıkır, hasta- 
lanır, tabiatın maddi şartlarından etkilenirdi. 

Kur'an vahyinin son elçinin dilinde rahmet olarak tecellisi dört alanda 
olur: 

a) İnsan Allah ilişkisi: İnsan kendi başına var olamaz, tabiatın kucağında 
güvenlik sorunu yaşar, muhtaç, aciz ve sınırlıdır. Eğer Allah ile ilişkileri bo- 
zuksa daima sorun yaşar, sıkıntılardan kurtulamaz, derin bir boşluk hali onu 
mutsuz yapar; ne için yaratıldığını, dünyanın niçin kendisine arzedildiğini, ta- 
biattan niçin yararlandırıldığını bilemeden ölür, böylelikle kendisine bir kere- 
liğine verilmiş hayatı heba etmiş olur. Vahiy insana yaratılışın anlamını, varo- 
luşun hikmetini, mebde ve meadı öğretir. 

b) İnsan tabiat ilişkisi: İnsanın aynı zamanda kucağında yaşadığı maddi 
tabiatla ve canlı hayatla ilişkisinin iyi olması gerekir ki, bu konuda vahyin dı- 
şında daha iyi bir perspektif olamaz. Nasıl mesela Hac veya umrede ihramlı 
iken, tabiat varlıklarına ve canlılara karşı derin bir hassasiyet içinde yaşıyor- 
sak, nasıl beslenme ihtiyacımız dolayısıyla avlayarak veya keserek hayvanların 
etini yiyorsak ama bunu yaparken belli kurallara riayet etme mecburiyetimiz 
varsa, bunun gibi diğer maddi ve canlı bütün varlıklarla ilişkimizi tanzim eden 
vahiydir. Vahyin çizdiği çerçeve tabiat ve canlılar için rahmettir. 

c) İnsan insan ilişkisi: Bu bir arada, barış içinde ve adaleti gözeterek yaşa- 
manın olmazsa olmaz şartıdır. Eğer insanlar belli kurallara göre yaşamak du- 
rumunda olmazlarsa, herkes kendi bencil arzularını, çıkar ve tahakküm kurma 
tutkularını takip edecek olursa, Hobbes'ın dediği gibi “insan insanın kurdu” 
olur, orman kanunları hükmünü icra eder, güçlüler güçsüzleri ezer. Oysa insan 
ne |. Jack Ruassaou'nun dediği gibi mutlak iyi, ne Hobbes'ın dediği gibi mutlak 
kötü ve yıkıcıdır. Fıtratında iyilik ve kötülük içkin olarak bulunmaktadır. Vahiy 
iyi olanı öne çıkarır, kötülüğe karşı bilinç sağlar, insanlar arasındaki çatışma- 
ları ve ihtilafları çözecek hukuk perspektifi verir, anlaşmazlıkların nasıl gide- 
rileceğini Kitap ve Sünnet'te gösterir. Bu da bireysel ve toplumsal hayat için 
rahmetin ta kendisidir. 

d) İnsan-nefsi ilişkisi: İnsanın enfüsi-deruni boyutu vardır ki, bunun yö- 
netimi sahih bir bilgi kaynağına ihtiyaç hissettirir. İnsan-tabiat ve insan-insan 
ilişkisini düzenleyen kurallar olduğu gibi -ki fıkıh ilmi bununla iştigal eder- iç 

dünyamızı, ruh ve akıl sağlımızı da koruyan, entelektüel ve ruhi hayatımızın ge- 
lişimini, tekâmülünü sağlayan yol ve anlam haritaları var ki İslam irfanı, zühd 
ve takva, zikir ve hikmet bunu sağlar. Aklın fıkhı kelam, ruhun fıkhı tasavvuftur. 


21/Enbiya Süresi/107-112 611 


Son elçi son vahyin tebliğcisi, tatbikçisi, şahidi ve öğreticisidir. Bu yönüyle 
rahmettir. Efendimiz şöyle buyurmuştur: “Ey insanlar! Ben âlemlere rahmet 
olarak hediye edilmiş peygamberim” (Darimi, Mukaddime, 3; ayrıca bkz. Müs- 
lim, Birr, 87). 

Mesajın özü şudur: Allah birdir, O'ndan başka tanrı yoktur, O hepinizin tek 
ilahıdır. İnsanların bu mesajı doğru anlayıp kabullenmesi gerekir. (Bkz. 2/Ba- 
kara, 163; 6/En'am, 19 ve 11/Hud, 14. ayetlerin açıklaması.) Mesajı almayan- 
lara yapacak bir şey yoktur. Hz. Peygamber, ayırım gözetemeden ulaşabildiği 
herkese mesajını iletmeye çalıştı, görevini yerine getirdi. Tehdit edildikleri 
azap yakın mı, uzak mı onun bileceği iş değildir, hatta bu konuyla ilgilenmez 
de. Nihayetinde Yüce Allah insanların açıkta söylediklerini gizlice yaptıklarını 
da bilir. Kıyamet veya azabın belli bir tarih verilerek bildirilmemesi imtihan 
konusudur. Böylece bazıları varlık âleminin son bulmayacağını düşünüp inkâr 
ve isyanda devam eder, dünya hayatı ve zevklerine dalar, hakikati ve akıbeti 
unutur. Sürenin belirtilmemesi veya azabın geciktirilmesi inkârcılar için bir 
fırsat da teşkil edebilir, çünkü belki hatalarını anlar, tutturdukları yanlış yol- 
dan dönerler. Ancak gerçek şu ki, bir noktadan sonra mesaj iletmenin faydası 
olmaz, iletişim kopar, herkes kendi konumunda yerini alır. Bu durumda Yüce 
Allah'ın hak ile hükmetmesini beklemek gerekir. (Bkz. 7/A'raf, 89). İnanma- 
yanların Yüce Allah hakkında öne sürdükleri nitelendirmelerin sağlam bir 
bilgi temeli, bir hakikat değeri yoktur. Yüce Allah, Kur'an-ı Kerim'de kendini 
nasıl nitelendirilmişse öyledir; O “Sizin her türlü nitelendirmelerinize karşı 
yardımına sığınılan Rahmân (olan Allah)dır.” 


Enbiya (21) süresinin tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 
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; PA EE YEN 
ek sal ball iş hala 
“Ant olsun, biz Kur'an'ı öğüt alıp düşünmek (zikr) için kolaylaştırdık. 
Fakat öğüt alıp düşünen var mı?” 


(54/Kamer, 17) 


22- Hac Süresi 


Altı âyeti Medine'de geri kalanı Mekke'de indirilen bu süre 78 âyettir. İs- 
mini içinde geçen Hac konusundan almaktadır. Nur (24) süresinden sonra, 
Münafikun (63) süresinden önce inmiştir. 


Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 


LE âzi 231 41) adlar Big ARL İŞİ Öp İĞ 2 İG 
535 kaz Jak 513 İS dlaiş Kazaji ĞE Anaya İS YAĞ 
G5 Er) İLA all lir ASİŞ b 5 SASİ 
ÇES 4v) ya yil İS diş iz üz SİN $ İli ğa el 

48) gali yiz İlk, ap aa aldi a Gİ Giz 


1. oEyinsanlar, Rabbinizden kokup-sakının çünkü kıyâmet saatinin 
sarsıntısı büyük bir şeydir. 

2. (o Onu gördüğünüz gün, her emzikli kendi emzirdiğini unutup ge- 
çecek ve her gebe kendi yükünü düşürecektir. İnsanları da sar- 
hoş olmuş görürsün, oysa onlar sarhoş değillerdir. Ancak Allah'ın 
azabı pek şiddetlidir. 

3. İnsanlardan kimi, Allah hakkında bilgisi olmaksızın tartışır du- 
rur ve her azgın-kaypak şeytanının peşine düşer. 

4. Ona (şöyle) yazılmıştır: “Kim onu veli edinirse, şüphesiz o (şeytan) 
onu şaşırtıp-saptırır ve onu çılgın ateşin azabına yöneltir.” 


Süreye bütün insanlar muhatap alınarak son derece kuvvetli ve sarsıcı ifa- 
delerle başlanmaktadır: “Rabbinize karşı gelmekten sakının.” Hitabın bütün 
insanlara yapılmış olması önemlidir (2/Bakara, 21), çünkü kozmik düzeni al- 
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tüst edecek olan kıyamet, türümüzü de içine alan genel bir vakladır ve o gün- 
den korkulur (31/Lokman, 33). 

Bu ayette kıyamete, kopuşu bir anlık olduğu için “saat” ismi verilmiştir, 
bir ismi de budur. Sarsıntı başladığı zaman insanda ne akıl kalır ne bilinç. 
Artık hiçbir şeyin farkında değildir ve bu her canlı için böyledir. İnsan olsun 
hayvan olsun, her emzikli dişi emzirdiği yavrusunu unutacak, her gebe düşük 
yapacaktır. Dişiyi yavrusuna bağlayan kuvvetli duygu o anda uçup gidecektir. 
Sarhoşluk verici içkiler içmedikleri halde insanlar sarhoş, sersem vaziyette 
olacaklardır. Nitekim deprem sırasında insanlar sarhoş gibi ayakta duramaz 
hale gelir. (Not: Bu Sürenin son ayetlerini gözden geçirdiğim 8 Ocak 2013 
günü merkez üssü Ege Denizi'nde Bozcaada açıklarında olan 6.2 büyüklüğün- 
de deprem oldu. İstanbul'da benim de hissettiğim depremi daha yakından his- 
seden Çanakkale'de görev yapan dostum Şinasi telefonda “-Sarsıntı başladı- 
ğında hemen ayağa fırladım, fakat sarhoşlar gibi sağa sola yalpalıyor, bir türlü 
dengemi sağlayamıyordum" dedi.) Bu dehşet verici durumu en iyi ifade eden 
ayetlerden biri şudur: “Çocukların saçlarını ağartacak gün” (73/Müzzemmil, 
17; aynca bkz. 54/Vakıa, 4; ve 99 /Zilzal, 1). 

İnsanlar Allah'a karşı gelmekten yani hükümlerini inkâr edip askıya al- 
maktan, O'nun rızası dışında yaşama tarzı tutturmaktan, birbirlerine ve özel- 
likle zayıflara zulmetmekten, yeryüzünü fesada vermekten vb. isyan ve günah 
olan fiillerden sakınmalıdırlar. İnsanların en büyük hatası herhangi bir bilgi 
temeline dayanmaksızın Allah'ın varlığı, risalet, ahiret ve hesap günü hakkın- 
da tartışmalara girmek, spekülasyonlar yapmaktır. Böyleleri hakikatin bilgi- 
sini referans alıp inanacaklarına, her azgın-kaypak şeytanın peşine düşmeyi 
tercih ederler. 

Burada sözü edilen “Şeytan-ı merid"in iki anlama geldiği söylenmiştir: 
Biri İblis ve askerleri yani ona tabi olanlar; diğeri insanları inkâra ve isyana 
yönelten ileri gelenler, önderler ki bunlara “insan şeytanlar” da denir. Her iki 
durumdaki insan asi, had bilmez zorba, kibirli, azgın ve hakikat karşısında 
inatçı kimse demektir. Aslında yakından bakıldığında her iki anlamın da aynı 
noktada toplandığını söylemek mümkün: Çünkü kitleleri çeşitli araçlar, ens- 
trümanlar ve yollarla inkâra ve günaha sevkedenler, insanın düşmanı şeytana 
tabi olmasalardı bunu yapmazlardı (7/A'raf, 16-17 ve 35/Fatır, 6). Nitekim 4. 
ayet bunu teyit etmektedir: Kim şeytanı dost edinirse yani onun yoluna girer- 
se, şeytan misyonu ve ahdi dolayısıyla onu doğru yoldan saptırır, akli mele- 
kelerini şaşırtır, sonunda bu kişi cehennem azabına müstahak olur. Bu böyle 
yazılmış, ilahi irade tarafından böyle takdir edilmiştir. 


22/Hac Süresi/5 ? 


Aİ abi da ASURİZ GB BAZİ Ga gi İS Öl el İZ 
ASİ Ol) AĞİRA Akg AEİkA Akla ba Rİ AZİR Oya Gİ Zİ ya 
ŞAİRİ İMAL S5 İRİ Az Jİ İL a pl ğ 3 
la YaSI AİN YS İL 858 ia las dö da klas psa 
Lal ed ği GİT İĞ Blşla geğl 5öp LA gir va) ğa 
go) geçi GİS be Skil 33 


5. oEyinsanlar, eğer dirilişten yana kuşku içindeyseniz, gerçek şu ki, 
biz sizitopraktan yarattık, sonra bir damla sudan sonra biralak'tan 
(embriyo), sonra yaratılış biçimi belli belirsiz bir çiğnem et parça- 
sından; size (kudretimizi) açıkça göstermek için. Dilediğimizi, adı 
konulmuş bir süreye kadar rahimlerde tutuyoruz. Sonra sizi bebek 
olarak çıkarıyoruz, sonra da erginlik çağına erişmeniz için (sizi bü- 
yütüyoruz.) Sizden kiminizin hayatına son verilmekte, kiminiz de 
bildikten sonra hiçbir şey bilmeme durumuna gelmesi için ömrün 
en aşağı ucuna (yaşlılığa) geri çevrilmektedir. Yeryüzünü kupkuru 
ölü gibi görürsün, fakat biz onun üzerine suyu indirdiğimiz zaman 
titreşir, kabarır ve her güzel çiftten (ürünler) bitirir. 


İnsanların ölümden sonra dirilişten yana şüphe içinde olmaları şaşırtıcı- 
dır (bkz. 2/Bakara, 28). Durum son derece açık ve berraktır: İnsan topraktan 
yaratılmıştır. Bizi dünyaya getiren annemiz ve babamız, toprakta yetişen ve 
yaşayan bitki ve hayvanlardan (proteinler, vitaminler, karbonhidratlar) besle- 
nir; bunun sonucunda erkekte sperm, kadında yumurta teşekkül eder. Erkek 
ve dişi arasındaki kuvvetli cazibe yani cinsel arzu sonucunda çiftleşme vuku 
bulur, böylelikle sperm rahme dökülür ve bunu Allah'ın takdiriyle yumurta 
kabul eder. Milyonlarca sperm içinden bir tanesinin yumurtaya yerleşmesiyle 
zigot (döllenmiş yumurta) teşekkül eder ki bu başlangıçta bir damla sudur 
(nutfe). Arkasından embriyo dönemi başlar (alaka), derken gebelik sürdükçe 
embriyo bir çiğnem ete dönüşür (mudğa). (İnsanın yaratılış safhaları konu- 
sunda daha geniş bilgi için bkz. 23/Mü'minun, 12-14; 77/Mürselat, 20-23; 86/ 
Tarık, 5-7. ayetlerinin açıklaması.) 

Efendimiz (s.a.) şöyle buyurur: “Sizden birinizin bedeni annesinin karnın- 
daki kırk günde derlenir toparlanır. Sonra ikinci kırk günde pıhtı halini alır. 
Sonra da bir o kadar zaman içinde bir parça et olur. Daha sonra Allah bir melek 
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gönderir ve melek ona ruh üfler” (Buhari, Bed'ü'l halk, 6; Enbiya, 1; Müslim, 
Kader, 1). Bu hadis, 5. ayetteki safhalara uygun olarak insanın yaratılışını anla- 
tar. Ruhun üçüncü aşamada üflendiğini belirtir. Ancak ayet ve hadisin anlattığı 
safhaların toplamında söz konusu olan “cenin”dir yani annenin karnında olan 
“can sahibi (canlı)” bir varlıktır. Dolasıyla annenin kesin olarak hayati teh- 
likesi yoksa şu veya bu haftada ceninin aldırılması (kürtaj) haramdır. Kürtaj 
savunmasız ceninin Allah'ın koruma altına aldığı yuvasında öldürülmesidir. 
(Daha geniş bilgi için bkz. 6/En'am, 60-62; 136-140; 151-153. ayetlerin açık- 
laması ve gösterilen ilgili diğer ayetler.) 

Doğumu, bebeklik ve ergenlik çağı takip eder. Kimi yaşı ilerlemeden ölür 
kimiyse yaşlanır, öyle ki bunama çağına kadar yaşar. Bu çağ (erzeli'lumr) 
insanın hafızasını kaybetmesi, bildiklerini unutması, sanki hiçbir şey öğren- 
memiş, bilmemiş gibi olmasıdır. Öyle ki bazıları her şeyi, en yakınlarını dahi 
unuturlar. Bunun ilerlemiş hali alzheimer hastalığına yakalanmaktır. Gerçek 
hafıza unutmayı da içinde barındırıyor. Bu yüzden hafızanın, “öğrenme (öğre- 
nileni zapt etme) ile unutma arasında bir yerde olduğunu” söylemek mümkün. 
Belli bir yaşa gelenlerde hafıza kaybı ortaya çıkar, kimisi tamamen unutur. “Ki- 
miniz de, bildikten sonra hiçbir şey bilmeme durumuna gelmesi için ömrün en 
aşağı ucuna (yaşlılığa) geri çevrilmektedir” ifadesinde en büyük övünç, statü, 
itibar ve güç kaynağı olan bilginin sonuç itibariyle Allah'ın kudret elinde oldu- 
gunu ima etmektedir. Yüce Allah bilgiyi, canı verdiği gibi alır. İnsan ne yaparsa 
yapsın yaşlılığın önüne geçemez; dünyanın en büyük bilgini olsa dahi ilerlemiş 
yaşında bildiklerini unutur (bkz. 16/Nahl, 70. ayetin açıklaması). 

Burada bilgi stoku dediğimiz hafıza ile ilgili başka bir durum da söz konu- 
sudur. Acaba kişi zaman içinde bildiklerini, yaşadıklarını, tecrübe ve hatırala- 
rını unutsa bile hafızada stok edilen bilgiler tümüyle kaybolur mu? Yani bizler 
yaşlanıp öldüğümüzde yaşadığımız ömür süresince öğrendiklerimizden, bilgi 
ve hayat tecrübelerimizden ebediyyen mi kopmuş olacağız? Hiç kuşkusuz ha- 
yır! Böyle bir şey düşünmek akıl dışıdır. O bilgiler bizim hafızamızda neşvü- 
nema bulmuyorsa bile, ruhumuzun derinliklerinde, bir katmanında vardırlar, 
saklı olarak durmaktadırlar, oradadırlar ve bizimle beraber ölümden sonra or- 
taya çıkacak, tekrar hafıza depomuzdaki yerlerini alacaklardır. Öyle olmasaydı 
Din Günü'nde hesabın, ödül veya cezanın anlamı olmazdı. 

Tıpkı yeryüzünün kupkuruyken ölü görünmesi ve fakat üzerine yağmurun 
yağmasıyla dirilmesi gibi. Yağmurla beraber toprak titreşir, kabarır ve ürün 
vermeye başlar. Kuru toprak ile insan bedeni ve bilginin kuruması arasında 
kurulan bu ilişki ölümden sonra dirilişin ne kadar gerçek, mutlaka vuku bula- 


22/Hac Süresi/6-15 1 


cak bir olay olduğunu göstermektedir. İnsanın varlık yapısında köken toprak- 
tır ilk insan Âdem de topraktan yaratılmıştır. “Nutfe, alaka ve mudğa” toprakta 
yetişen bitkisel ve hayvansal gıdalar sonucu teşekkül eder ve fakat toprak da 
mevsimlere göre kurur, sonra dirilir, canlanır, yeşillenir. İnsanın ölümden son- 
ra dirilişi de öyle olacaktır. (Bkz. 41/Fussilet, 39 ve 50/Kaf, 9-11.) 

Bu da bize gösteriyor ki, ahiretin var olup olmadığını anlamanın en kestir- 
me yollarından biri doğrudan tabiatta hergün ve her mevsimde cereyan eden 
olayları dikkatle gözlemek, inceleme ve olaylar üzerinde çok yönlü tefekkürde 
bulunarak gerekli sonuçları çıkarmaktır. 


43 İnal giği YE de Aöl ÇİŞ e aliş Şİ ŞA AİN. 3 
03 4V3 pyeri | dün iri 5 ai) öl3 İDE ez asl ALL er 
GÜ dağ İk lis Yİ gd İş gir 3 al 3 ali ya yeli 
ARlAİI 235 dd, lip Gez Sl ,$ 4 İXİN anl 5 Gari döle 
aylik, ül ale lk dl SU gay ENES liz 
İZE Lİ ld 35 de AİN ii a ali Ga 40 İni 
> İNŞ GĞİNN 13 App le İİ âğka dişle öl aş Gabe 
yi 29 e ali 093 alaka 4013 Önal OLAR ŞA Gİ 
ali ya öld ln Gİ İş 4 Aa OY ŞA Gi aki ARİŞ 
eza e ali çırp yazli geliş İZİ pah 
408) dayi ba Üş alli Ğİ SESİN öy pi DÜZ lala 
İİ çal Süz 5591 Gla $ SİN öz Sİ Ğİ la 58 ba 
* sağ i Naşa RR. e? Bh (Ez 5 
(vo) buiila BS önü Ja yiainla ala) i İ 
6. İşte böyle; şüphesiz Allah, hakkın kendisidir ve şüphesiz ölüleri 
diriltir ve gerçekten her şeye güç yetirendir. 
7. Gerçek şu ki, kıyâmet-saati yaklaşarak gelmektedir, onda şüphe 
yoktur. Gerçekten Allah kabirlerde olanları diriltecektir. 
8. İnsanlardan kimi, bilgisi, yol göstericisi ve aydınlatıcı kitabı ol- 
maksızın Allah hakkında tartışır-durur. 
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9g, Allah'ın yolundan saptırmak amacıyla 'gururla salınıp-kasılarak' 
(bunu yapar); dünyada onun için aşağılanma vardır, kıyâmet günü 
de yakıcı azabı ona tattıracağız. 

10. (Ey insan) Bu, senin ellerinin önden takdim ettiklerindir. Şüphe- 
siz Allah, kullar için zulmedici değildir. 

11. İnsanlardan kimi de, Allah'a bir ucundan ibâdet eder, eğer kendi- 
sine bir hayır dokunursa, bununla tatmin bulur ve eğer kendisi- 
ne bir fitne isabet edecek olursa yüzü üstü dönüverir. O, dünyayı 
kaybetmiştir, âhireti de. İşte bu, apaçık bir kayıptır. 

12. Allah'tan başka, kendisine ne zararı dokunan, ne yararı olan şey- 
lere yakarır. İşte bu, en uzak bir sapıklıktır. 

13. (Yada) Zararı, yararından daha yakın olana tapar; ne kötü yar- 
dımcı ve ne kötü yoldaştır. 

14. Şüphesiz Allah, imân edip salih amellerde bulunanları, altından 
ırmaklar akan cennetlere sokar. Gerçekten Allah, her istediğini 
yapar. 

15. Kim,Allah'ın ona, dünyada ve âhirette kesin olarak yardım etme- 
yeceğini sanıyorsa, göğe bir araç uzatsın sonra kesiversin de bir 
bakıversin, kurduğu düzen, onun öfkesini giderebilecek mi? 


Yukarıda sıralanan delillerden anlaşılan şudur: Allah hakkın ta kendisidir 
(22/62 ve 31/Lokman, 30). Hak kavramını en geniş manada ele aldığımızda 
varlık âlemini yaratan, terbiye eden, varlığa bir süre (ecel) takdir eden ve her 
şeyin üstünde güç ve kudret sahibi olan; eşyaya anlam ve amaç katan; her şeyi 
yerli yerine yerleştiren; verdiği hükümlerde tam isabet kaydeden; herkesin ve 
her varlığın hak ve hukukunu tayin eden; hiçbir etnik, bölge veya dil grubunu, 
aile, aşiret veya halkı kayırmayan; hakikati temellük eden O'dur. Hiçbir şey 
amaçsız değildir (15/Hicr, 85). Hakikat aranacaksa Allah inancı ve Allah'ın bir- 
liği fikri (tevhid) olmaksızın aranmaz. Hak ve adalet tesis edilecek ve hakkani- 
yete göre yaşanacaksa referans alınacak yegâne şey Allah'ın hidayeti, göster- 
diği Sırat-ı müstakim ve elçileri aracılığıyla bize gönderdiği vahiyler; haberler, 
bilgiler ve hükümlerdir. 

Bu sıfatlara sahip yüce Allah öldürür ve diriltir. Toprağın ölümünden son- 
ra dirilmesi gibi, ölüp toprağa karışan insanlar da zamanı gelince dirilecek, 
ayağa kalkacak ve hesaba çekileceklerdir (82 /İnfitar, 4). Bunda en ufak bir te- 
reddüt yoktur; üstelik kıyamet saati yani kopuş zamanı yaklaşarak gelmekte, 
zaman giderek daralmaktadır. 


Hal bu iken bazı insanlar gerektiği gibi akıllarını çalıştırmadan, çevrele- 
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rinde olup biten olaylara hikmet gözüyle bakmadan, tabiattaki düzene dikkat 
etmeden ve Allah'ın indirdiği aydınlatıcı kitaba başvurmadan yani tamamen 
mesnetsiz, temelsiz spekülasyonlar, kurgular ve indi değerlendirmelerle Allah 
hakkında tartışır durur. Bunlar kimi ateist, kimi deist, kimi dini özel alana çe- 
kip Allah'ın hükümlerini sınırlandırmaya çalışan kimselerdir. Böylelerinin ne 
hakikat değeri olan bilgileri vardır ne de onların işine yarayacak düşünceleri. 
Söz konusu içi boş tartışmaları ve spekülasyonları yapmış olmaktan da gurur 
duyarlar, kendilerini diğerlerinden daha üstün görür ve göstermeye çalışırlar. 
Oysatemelsiz, referanssız, delilsiz ve yolgöstericisiz tartışıp durmak boşunadır! 
Bunların yaptığı şey başkalarını yanıltmak, zihinlerini karıştırmak, doğru yol- 
dan saptırmaktır. Eninde sonunda hem dünyada hem ahirette küçük düşecek, 
yakıcı azabı tadacaklardır. Dünyada veya ahirette karşılaşacakları trajik durum 
onların yapıp ettiklerinin cezasıdır, zira Allah kimseye haksızlık yapmaz. 

11. ayet bir başka insan tipine işaret etmektedir: Böylesinin Allah'la olan 
ilişkisi zayıf, eğretidir, kendince şarta bağlanmıştır. Bu yüzden işi bir ucundan 
tutar; dini hayatı hasbi değil, hesabidir, bir tür pazarlığa dayanır. Müslümanlığı 
kişisel veya dünyevi refah ve çıkar ilişkisine göre kritik eder. Arzuladığı refa- 
ha, güç ve iktidara, servet ve imkânlara, politik ve jeostratejik üstünlüğe sahip 
olduğu sürece sesini çıkarmaz, din içinde kalır, sahip olduklarıyla da tatmin 
bulur. Ancak zorlu bir durumla; sabır, mücadele ve mücahede gerektiren bir 
olaylar dizisiyle (fitne) karşılaştığında dinden yüz çevirir. Hatta dinini bundan 
sorumlu tutar. 

Kurtubi'nin aktardığı bilgilere göre bu ayet Nadir bin Haris veya Şeybe bin 
Rabia hakkında inmiştir. Bir bedevi grup veya bir Yahudi hakkında indiğini 
söyleyenler de vardır. Medine'ye gelen bedeviler bollukla karşılaştıklarında 
Medine'de kalır, sıkıntı ortaya çıktığında terkedip gider, dinden dönerlerdi. 

Yahudi'yle ilgili rivayet ise şöyledir: Said el Hudri'nin verdiği bilgilere bu 
Yahudi İslam'a girdi ama işleri iyi gitmedi, bunu İslam'a girmesine bağladı, 
uğursuzluğa uğradığını zannetti, Hz. Peygamber'e gidip dinden çıkmak iste- 
diğini söyledi. Hz. Peygamber, İslam'a girdikten sonra dinden çıkılmayacağını 
belirtti. Adam şöyle dedi: “Girdiğim yeni dinimden bir hayır görmedim. Malı- 
mı, gözümü ve çoluk çocuğumu kaybettim.” Hz. Peygamber (s.a.) şöyle buyur- 
du: “Ey Yahudi! Demirin, altının ve gümüşün pisliklerini, ateşin potada eritip 
giderdiği gibi İslam da insanların kirlerini (cürufat) temizler” (Bkz. Kurtubi, 
ilgili ayetin tefsiri.) 

Bu ilginç tutumu fertler için düşünmek mümkün olduğu gibi toplumlar 
için de düşünebiliriz. 11, 12 ve 13. ayetleri toplumlar seviyesinde de okumak 
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mümkün: Mesela Osmanlı'nın son dönemlerinde askeri yenilgiler peş peşe ge- 
lince, bir kısım iktidar seçkinleri ve aydınlar bundan İslamiyet'i sorumlu tu- 
tup “din bizim geri kalmamıza sebep oldu” diye söylenmeye başladılar. Devlet 
Batı karşısında askeri ve ekonomik, maddi ve teknolojik olarak zayıf düşmüş- 
tü. Bunun sebepleri üzerinde çok yönlü düşünüp çarelerini aramak gerekirdi. 
İslamiyet'i bundan sorumlu tutup devleti ve toplumu tepeden tırnağa Batılı- 
laştırmak dünya ve ahiret kaybına kapı aralamak demekti. Bunun apaçık bir 
kayıp ve zarar olduğu zaman içinde anlaşıldı. 

İnsanların kurtarıcı sıfatıyla bağlandıkları varlıkların mutlak anlamda ve 
sonsuza kadar fayda ve zararları yoktur. Mutlak faydayı ve zararı verebilecek 
olan sadece Allah'tır. Belki tekrar güç ve izzet kazanır, toparlanır refah ve ikti- 
dar sahibi oluruz mülahazasıyla, bağlandıkları kimselerin, odak, siyasi sistem, 
ülke,lobi veya şahısların sağlayabileceği yarar görecelidir; toplamda ve sonuç 
itibariyle getireceği zarar çok daha büyük ve tahripkâr olacaktır. Bu tam anla- 
mıyla haktan ve hakikatten, hakkaniyet ve doğruluktan en uzağa düşülmüş bir 
haldir; dramatik bir şaşırma ve sapmadır. Ferra'ya göre bu uzaklık ve sapma 
uzayıp gider, bir türlü sonu gelmez. Diyelim ki dinden çıkmakla dünyevi birta- 
kım yararlar elde etmek mümkün olur ama ahirette uğranılacak kayıp bundan 
çok daha büyük ve acı vericidir. Kaldı ki, ister birey ister toplum düzeyinde 
olsun, doğru anlaşılıp samimiyetle tatbik edildiğinde din, dünyevi zararlara 
da sebebiyet vermez, tam aksine ahiretteki ebedi kurtuluş ve mutluluk dinle 
sağlandığı gibi, dünyevi izzet ve kurtuluş da dinle sağlanır. Yüce Allah mü'min 
kullarına dünyada da, ahirette de yardımcı olur. (40/Mü'min, 51.) 

Dininde yani hak ve doğrulukta sebat edenler eninde sonunda kazanacak- 
lardır, bu dünyada olmasa bile ahirette ödülleri cennet olacaktır. Yüce Allah 
sabredenlere, doğru yoldan ayrılmayanlara yardım eder. Yanıp tutuşmaya, kı- 
zıp öfkelenmeye gerek yok. Allah'ın yardımına inanmayanların gücü yetiyorsa 
göğe bir araç uzatsın, sonra kesiversin, bakalım bu giriştiği iş onun öfkesini 
giderecek mi, ona bir fayda sağlayacak mı? Tabii ki hayır. 

“Kim, Allah'ın ona, dünyada ve âhirette kesin olarak yardım etme- 
yeceğini sanıyorsa, göğe bir araç uzatsın sonra kesiversin de bir bakı- 
versin” ayetinde ince bir nükte var. Kim Allah'ın yardımına, din içinde güç ve 
imkân sahibi olmak istiyorsa, yine bunları belli sebeplere başvurarak, gerekli 
araçları kullanarak yapacaktır. Göğe, yukarıya çıkmak isteyen biri —-eğer bir 
araç-bulabiliyorsa bunu denesin, yapmaya kalkışsın. Onun bir araçla yüksel- 
mesinin, çıkmasının yolu yine bir sebeple, araçla mümkün olacaktır. Daha 
basit düzeyde düşünelim: Tavana yükselmek isteyen biri bunu ancak tavana 
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bağladığı bir iple yapabilir. Durup dururken yerin çekim kanunu hiçe sayarak 
yapamaz. Çünkü ilahi sünnet (tabiatın yasası) bunu zorunlu kılmaktadır. İpe 
tutunarak tavana çıkmak Allah'ın yardımıdır, Allah sebepleri, tabiat yasaları- 
nı yaratarak insana yardım etmiştir, insana düşen görev sebeplere, yasalara, 
yapması gerekenlere yapışarak yaşamak, O'nun yardımından istifada etmek- 
tir. Tavana tırmandığında ipini kesenin başına gelecek olan bellidir: Küt diye 
yere düşmek, ötesini berisini kırmaktır. 

Bu bize sebeplerin, araç ve imkânların bulunması halinde göğe yükselme- 
nin mümkün olduğunu Kur'an-ı Kerim'in bildirdiğini göstermektedir. Nitekim 
insanlar uçağı, uzay gemisini keşfetmek suretiyle göğe yükseldiler, bir yerden 
bir yere uçmaya başladılar. Doğru, meşru, mütevazı olduğu yani sınırları aş- 
mayacak çerçevede kullanıldığı sürece her tabiat olayı, yasanın keşfi ve araç 
gerecin geliştirilmesi Allah'ın yardımıdır. Bunları hayır yolunda kullanmalı ve 
daima Süleyman aleyhisselâm gibi şükretmeyi bilmelidir. Kendi dinlerini bir 
kenara bırakıp hayat tarzlarını, politik ve sosyo-ekonomik sistemlerini de- 
ğiştiren Müslüman dünya, zayıf düşme sebeplerini kendinde araştırıp güç ve 
izzet kazanmanın yollarını, sebep ve imkânlarını aramaya kalkışsalardı başka- 
larını taklit etmek suretiyle kişilik ve kimliğini kaybetmez, başkalarının aklına 
göre hareket ettikleri için zaafı, bağımlılığı uzayıp gitmezdi. 

Bu durumda yapılacak şey bellidir: Sabırla Allah'ın yardımını beklemek, 
-sebepler dairesinde- ne yapılması gerekiyorsa onu yapıp sonucunu Allah'ın 
takdirine bırakmak. Tarihte görüldüğü üzere Yüce Allah peygamberlerine ve 
son elçisine yardım etti; kıyamete kadar da gereği gibi hareket etme başa- 
rısını gösterebilirlerse mü'minlere de yardım edecek, onları üstün duruma 
geçirecektir. 


Geli Öl 4v1y dad ga ga AİN Gl Soli sali SERİ Ali 
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16. İştebizonu (Kur'ân'ı) apaçık âyetler olarak indirdik; şüphesiz Al- 
lah dilediğini hidayete yöneltir. 

17. Gerçekten imân edenler, Yahudiler, yıldıza tapanlar (Sabii), Hıris- 
tiyanlar, ateşe tapanlar (Mecusi) ve şirk koşanlar; şüphesiz Allah, 
kıyâmet günü aralarını ayıracaktır. Doğrusu Allah her şeyin üze- 
rinde şahit olandır. 

18. Görmedin mi ki gerçekten, göklerde ve yerde olanlar, güneş, ay, 
yıldızlar, dağlar, ağaçlar, hayvanlar ve insanlardan birçoğu Allah'a 
secde etmektedirler. Birçoğu üzerine azap hak olmuştur. Allah 
kimi aşağılık kılarsa, artık onun için bir yüceltici yoktur. Şüphe- 
siz Allah, dilediğini yapar. 


Kur'an apaçık deliller, kanıtlar göstermektedir. İnsan aklını kullanıp bun- 
lar üzerinde düşünmelidir. Söz konusu delillerin bir kısmı aklidir, bir kısmı 
maddi tabiatta veya kozmik düzende, bir kısmı da insanın enfüsi âleminde 
mevcuttur. Allah hakkın ta kendisidir ve varlık âlemi her bir alametiyle hak 
ve hakikate birer göndermedir. Ancak her inanç grubu veya din mensubu ha- 
kikate sahip olduğunu düşünür. Dinler ve inançlar arasında hayli farklılıklar 
mevcuttur. Daima da inançları, hakikat arayışları ve temsil ettikleri düşünce 
ve yaşama tarzları dolayısıyla da aralarında tartışıp dururlar, çünkü her biri 
diğerini ikna etmek, kendi dinine getirmek ister. Bu da zor ve baskı kurmaya 
dönüştürülemediği sürece aslında tabiidir. 

En başta “imân edenler, Yahudiler, yıldıza tapanlar (Sabii), Hristiyan- 
lar, ateşe tapanlar (Mecusi) ve şirk koşanlar”, bunların tümü aralarında tar- 
tışır, her biri hakikati temsil ettiklerini öne sürerler. Yahudi ve Hıristiyanlar 
kitap ehlidir; kestikleri hayvanın eti yenir, kadınları ve kızlarıyla evlenilir. 

Sabiiler; genellikle yıldızlara, meleklere veya ruhlara tapan kimseler olduk- 
ları kabul edilmiştir (2/Bakara, 62). Ateşe tapan Mecusiler ise sadece bu ayette 
zikredilmiştir. Mecusiliğin kurucusu M.Ö. 6. yüzyılda yaşayan Zerdüşt olup bu 
inanca göre evrende iyilik ve kötülük arasında daimi bir mücadele sürmekte- 
dir, yaratılışın amacı iyiliğin kötülüğe üstün gelmesini sağlamaktır. Evrendeki 
düzenin kurucusu ve yürütücüsü mutlak kudret sahibi Ahura Mazda'dır. Hür- 
müz olarak bilinen Zerdüşt, Ahura Mazda'ya ibadeti emretmiştir. Bundan ha- 
reketle bu inanca Mazdeizm de denmiştir. Kutsal öğretileri Avesta, şerhleriyle 
birlikte Zend Avesta adlı metinlerde toplanmıştır. Bazı İslam kaynaklarına göre 
Zerdüşt, ilahi vahiy alan peygamber olup öğretisi zaman içinde tahrifata uğra- 
mıştır. Zerdüştlüğe “ateşe tapanlar” manasında “Mecusilik” denmesinin sebebi, 
muhtemelen sonraları bu inanca dâhil edilen temizliğin ve aydınlığın sembolü 
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olarak ateşin yüceltilmesi, ona tapınılması dolayısıyladır. Ateşin aydınlatma ya- 
nında kirlerden temizleme, pislikleri yok etme özelliği de vardır. 

Bu sıralamada iman edenlerin yani mü'minlerin -başta da olsa- diğerle- 
riyle birlikte zikredilmiş olmaları önemlidir. Çünkü bağlam, dinler ve inançlar 
arasında hak ve hakikat konusundaki tartışmadır. Böyle olunca mü'minler de 
kanıtlarını, ikna edici delillerini, argümanlarını öne çıkarıp başkalarıyla fikri 
alışverişte bulunma çerçevesinde tartışmalıdırlar. Tevhid inancı dışında kalan 
dinlerin ve inanç şekillerinin batıl olduklarında en ufak bir tereddüt yok, şu 
var ki, bu din ve inançların müntesiplerinin tümü kötülük timsali kimseler 
değildir, içlerinde Allah'a ve ahiret gününe inanıp salih amellerde bulunanlar 
var; Kur'an-ı Kerim, bunların Rableri katında mükğfatları olduğu ve onlar için 
korku ve keder olmayacağı belirtilir (2/Bakara, 62). Böyle olmakla beraber 
hakile batıl din müntesipleri arasında tartışma ve mücadeleler sürüp gidecek- 
tir ancak son hükmü Yüce Allah ahirette verecektir. Bu açıdan bir din müntesi- 
binin diğerlerini zorla inançlarını değiştirmeye veya üzerlerine baskı kurmaya 
hakkı yoktur. 

Kur'an-ı Kerim, çoğu zaman derin ayrışma ve çatışmalara, hatta yıkım ve 
ölümlere sebebiyet veren bu durumu tabiileştirip tartışma ve müzakerenin 
çatışmaya dönüştürülmeden sürdürülmesi yönünde işaretler vermektedir. 
Çünkü kimin haklı veya haksız olduğu tartışma sonucunda anlaşılmayabilir. 
Hak ortaya çıksa bile, bazıları farklı faktörlerin derin etkisinde inançlarından, 
görüş ve yaklaşımlarından vazgeçmeyebilir. Bu durumda tartışmayı çatışma- 
ya dönüştürmeden ahirete bırakmak lazım, çünkü her şey bu dünyada olup 
bitmiyor, dünyadan sonrası da var. Yüce Allah elbette kimin haklı olduğunu 
ortaya çıkaracaktır (32 /Secde, 25 ve 39/Zümer, 46). Süren tartışma ve taraf- 
lar üzerinde Allah şahittir. Yani mü'minler diğer din ve inanç mensuplarıyla 
tartışırlarken Allah'ın her şeye şahit olduğunu, ahirette aralarını ayırıp doğru 
hükmü vereceğini, hakikati ortaya çıkaracağını bilirler; nihayet bilmeleri ge- 
reken başka önemli nokta var: Hidayet O'nun elindedir. Müslümanlar zor ve 
baskı kullanarak başkalarını kendi dinlerine, hidayetlerine dâhil edemezler. 

Hakikatin anlaşılması aslında zor değildir. Dikkatli bir gözlemde bulunul- 
duğu takdirde göklerde ve yerde olanların tümü mesela güneşin, ay ve yıldızla- 
rın, ağaçlar ve hayvanların lisan-ı halleriyle Allah'a secde ettiklerini yani O'na 
boyun eğdiklerini, O'nun yasalarını icra ettiklerini, kendileri için tayin edilmiş 
fonksiyonlarını yerine getirmekle hakikatte O'nun iradesini ve kudretini yan- 
sıttıklarını görmek mümkün. Sadece söz konusu varlıklar değil insanların bir- 
çoğu da öyledir. Birçoğu üzerine de azap hak olmuştur, çünkü inkâr ve isyanda 
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ısrar etmektedirler. Aklı başında insana düşen görev, başkalarıyla tartışırken 
aşırıya gitmemek, varlık âleminde lisan-ı halleriyle ve kendilerine özgü şuurla 
Allah'a secde eden, O'nu yücelten varlıklara bakıp evrensel ahenge katılarak 
bilinçle yüce Allah'a kulluk etmek, O'nu tesbih etmektir. (13 /Ra'd, 15; 17 /İsra, 
44; 55/Rahman, 6.) 


Sildi ği nbs 1388 Gl a $ İyalakbl ylala5 yila 
çağla ğü 5 ila (0 pr aç) 38 da İla ŞU a 
İş23Ağ Öl İşai GİS griğ ei ön Şal pls 41.) Bşİİlş 
Usak all Ğ ger Gel ld İyöyöğ Lp İyiye GE ba le 
OİL ği ba pi GE BN İla gil öp 
İİ lglağ vr 34,5 ğü ça lela İĞİZİZ SAR3 ba öşll da lp 

4TEY haa Rİ bişe İl lsağ ÜZAİN ga zl 


19. İştebunlar çekişen iki gruptur, Rableri konusunda çekiştiler. İşte 
oinkâr edenler, onlar için ateşten elbiseler biçilmiştir; başları üs- 
tünden de kaynar su dökülür. 

20. Bununla karınları içindekileri ve derileri eritilmiş olur. 


21. Onlariçin demirden kamçılar vardır. 


22. Ne zaman ordan sarsıcı-üzüntüden çıkmak isterlerse, oraya geri 
çevrilirler ve (onlara:) “Yakıcı azabı tadın” (denir.) 

23. Hiç şüphesiz Allah, imân edenleri ve salih amellerde bulunanları 
altından ırmaklar akan cennetlere sokar, orada altından bilezik- 
lerle ve incilerle süslenirler; oradaki elbiseleri ipek(ten)tir. 


24. Onlar, sözün en güzeline iletilmişlerdir ve övülen doğru yola ile- 
tilmişlerdir. 


Sürenin başından bu yana anlatılanlara dikkatlice baktığımız zaman şun- 
ları görüyoruz: İnsanlar temelde iki gruba ayrılmaktadır: Biri Allah'tan korkup 
sakınanlar, kıyametin yaklaşmakta olduğunu bilip buna göre hayatlarını dü- 
zenleyenler. Bu gruptakiler yapıp ettiklerinin ahirette hesabını vereceklerini 
düşünmekte, ona göre hareket etmektedirler. Diğerleri ise kıyametin kopaca- 
ğına, ölümden sonra dirileceklerine inanmıyor. Bir kısmı inanır gibi görünü- 
yorsa da işi bir ucundan ve içten hesaplı olarak tutarlar. Refah ve imkân sahibi 
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olduklarında ses çıkarmazlar, zarara uğradıklarında veya zorlu bir sınavla kar- 
şılaştıklarında bundan dini sorumlu tutup yüz çevirmekte, boyunlarını yana 
sallayıp işi inada bindirmektedirler. 

Bu iki grup arasında kıyamete kadar bir çekişme olacaktır. İnkâr edenle- 
rin ahiretteki cezaları ateştir. Onlara ateşten elbiseler giydirilecek, üstlerine 
kaynar sular dökülecek. Hem iç organları hem derileri eriyecek. “Ateşten elbi- 
se” bir ironidir, çünkü ateşin üstünden geçtiği hiçbir nesne yerinde duramaz, 
erir gider. İnkârcıların oradan çıkışları olmayacaktır. İman edip salih ameller- 
de bulunanlar ise altından ırmakların aktığı cennetlere yerleştirileceklerdir. 
Dünyada mahrum kaldıkları veya imkânları olduğu halde giymeyi reddettikle- 
ri güzel elbiseler giyecek, takılar takacaklardır. Onlar “Sözün en güzeline iletil- 
mişlerdir ve övülen doğru yola iletilmişlerdir.” 


Şİİ AGİ aze Lliğ AİN ak &E Ögülarğ 1338 Geli öl 
çk) MİL, 48 334 öya5 SİLİN dağ CASIRİN ZŞL, yeli) öİRŞ 
GLRİN Ğİ nazil Gla ayaz BİZE İŞ 4 Yoğ all liz ya Aİ 

gr) azla 233015 önaslğİlğ önal iğü5 53 A 


25. Gerçek şu ki, inkâr edip Allah yolundan ve yerlilerle dışarıdan 
gelenler için eşit olarak (haram ve kıble) kıldığımız Mescid-i Ha- 
ram'dan alıkoyanlara, orada zulmederek adaletten ayrılanlara 
acı bir azap tattırırız. 

26. Hanibizİbrahim'e Evin yerini belirtip hazırladığımız zaman (şöy- 
le emretmiştik:) “Bana hiçbir şeyi ortak koşma; tavaf edenler, kı- 
yam edenler, rüküa ve sücuda varanlar için Evimi tertemiz tut.” 


25'ten 38. ayete kadar Mescid-i Haram, Kâ'be ve hac konuları ele alınmak- 
tadır. Müslümanlar Mekke'de rahatça Kâbe'ye gidip ibadetlerini yapamıyor- 
lardı, İbn-i Mes'ud'dan gelen rivayete göre bu Hz. Ömer'in Müslüman olduğu 
tarihe kadar sürmüştür. Ayet buna işaret etmekte, böylelikle Mescid-i Haram 
ve hac konusuna giriş yapmaktadır. 

Yüce Allah ister dışarıdan gelmiş olsun ister yerli olsun, inanan herkese 
Mescid-i Haram'ın eşit olarak ibadet yeri kılındığını belirtmektedir. Bu şu açı- 
dan önemlidir: Belli bir siyasi güç ve otoritenin veya Mekke halkının diğerleri- 
ne göre Mescid-i Haram üzerinde fazladan bir hak ve tasarrufları yoktur. Cahi- 
liye döneminde Kureyş, dışarıdan gelenlere göre kendini imtiyazlı saydığı için 
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Arafat'a çıkmaz, Arafat bölgesinde bulunan Nemire'de hazır bulunmakla ye- 
tinirlerdi. İslamiyet bu telakkiyi ortadan kaldırdı; herkesi Mescid-i Haram'da 
ibadette eşit kıldı, Efendimiz (s.a.) “Hac Arafat'tır” hükmünü koydu. Bunun 
yanında kim başkalarına zulmederek oradan engellemeye kalkışırsa göreceği 
karşılığın acıklı bir azap olacağını belirtti. (Daha geniş bilgi için bkz. 2/Bakara, 
125-127/196-199; 3/Ali İmran, 96-97, 183; 5/Maide, 27.) 

Hz. Âdem'den sonra ikinci defa Ev ilk temelleri üzerinde inşa edileceği za- 
man, Ev'in, başlangıçtaki amacına uygun olarak Tevhid inancının merkezi olaca- 
ğı hatırlatılmaktadır. İnsanlar belki hayatlarında bir kere ve sene içinde belli bir 
vakitte Evi (Kâbe) tavaf ederek Allah'ı yücelteceklerdir. Ancak günlük hayatla- 
rında ve bulundukları yerde de günde beş defa aynı şeyi yapabilirler ve yapma- 
lıdırlar. Kâbe'nin tavafı ile birlikte ve aynı cümlede “kıyam, rükü ve sücüd”"tan 
bahsedilmiş olması Hac ibadeti ve tavafla kastedilen şeyin yılın her gününde 
mü'minlerin hayatında namaz olarak yaşadığı ve tekrar edildiği anlamına gel- 
mektedir. Bu açıdan namaz en temel ibadetlerden biridir. (Bkz. 4/Nisa, 103'ün 
tefsiri.) Sürenin sonunda (77. ayet) rükü ve sücüda tekrar atıf yapılacaktır. 

Denebilir ki bütün kadim dinlerde emredilmiş ibadet şekillerinin en son 
ve mütekâmil formu namazda toplan mıştır. Varlıktaki dört temel pozisyon kı- 
yam, rükü, sücud ve kuud namazda toplanmıştır. Bazı dinlerde kişi, kendisine 
ibadet ettiği varlık karşısında dimdik ayakta durur. Kıyam, bir otorite ve gücün 
emrine hazırol duruma geçmektir. Bazen kişi belini büker, saygıyla eğilir, Ba- 
zen yere kapanır. Bel bükme ve yere kapanma kişinin kibir, gurur ve egosunun 
ürünü olan her tür iddia ve tutumdan vazgeçmesi; önünde eğildiği ve yere ka- 
pandığı varlığın iradesine kendini ve benliğini teslim etmesidir. 

Sücud (secde etmek) manevi kişiliğin en üst mertebesi, egonun, nefsin 
yok edilmesi, toprak üzerinde yerle bir edilmesidir. Namaz Miraç'ta farz kılın- 
dı (Bkz. Müslim, Hds. No: 234), secde mü'minin miraca çıkması, ulaşabilece- 
ği en yüksek ve yüce manevi makama yükselmesidir (uruc). Ya da kişi yerde 
oturup (kuud/tahiyyat), başını öne eğer. Bu, başarılmış manevi bir tecrübenin 
son safhası olarak öğrenmeye, söz dinlemeye hazır vaziyete geçmekle aynı 
şeydir. Böylelikle namaz kılan mü'min, sağ ve sol omuzları üzerinde “Kiramen 
Kâtibin” sıfatıyla duran iki meleğe samimiyetini, ibadetini ve sadakatini tescil 
ettirmiş, onlara selam vererek ikisinin şahsında bütün varlıkla silm ve selamet 
içinde yaşamayı kabul ettiğini ve bu yönde bir irade ve azim sahip olduğunu 
beyan etmiş olur. Namazdaki kıyam, rükü, sücud ve kuud (tahiyyat) bütün sa- 
hih ibadet ve tapınma şekillerinin toplamı ve ifadesidir. Bu, İslam'ın da en son 
ve kemale erdirilmiş bir din (ed Din) oluşunun tezahürlerinden biridir. 
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“Evin yerini belirtip hazırladığımız zaman” Allah, İbrahim'e Evi temel- 
lerini bulup inşa etmesi ve bir ibadet yeri kılması için hatırlatmada bulunur. 
Öyle olmakla beraber Ev'in yerini Hz. İbrahim'e bildiren ve onu oraya kondu- 
ran Allah'tır; yoksa Hz. İbrahim'in Ev'in yerini kendi imkânlarıyla bilecek hali 
yoktur. Evi ilk yapan Hz. Âdem'dir. Binlerce yıl içinde Ev kaybolmuş, insanlar 
onu unutmuştur. “Öğle vakti”nin peygamberi olarak Hz. İbrahim, adeta Tevhid 
inancını yeniden formüle etmekte, bu arada zamanı ilk aslına irca etmek üzere 
ilk mabedi yeniden yükseltmektedir. 

Zaman içinde Ev'in Tevhid inancına aykırı pagan inanışlar ve pagan sem- 
bollerle kirletilmiş olması muhtemeldir. Hz. İbrahim, Evi bütün bu tesirlerden 
ve varsa eğer belirtilerinden temizleyerek, niyetinde olduğu gibi fiilini de şirk- 
ten arındırarak Evi inşa edecektir. Burada Hz. İbrahim, insan türünü temsil et- 
mektedir; insan olarak Evi inşa edecek ama bir peygamber titizliği ve hassasi- 
yetiyle niyetini ve fiilini her türlü şirk, putperestlik ve paganizmden uzak tu- 
tacaktır. Hz. İbrahim'in bu yeni yapımı, bundan sonra kıyamete kadar gelecek; 
namaz kılıp Allah'ın yüce kudreti karşısında eğilecek ve secde edecek kullar 
için hazırlayacaktır. Aslında bu, Hz. İbrahim'den sonra putatapıcılık ve pagan 
geleneklerle kirleten, onu hakiki ve asli amacı dışında kullanan Arap müşrikle- 
rine de bir gönderme vardır. Evi ilk yapan Âdem aleyhisselâm, burayı tertemiz 
bir mekân olarak inşa etmişti; sonraki nesiller şirk ve günahla burayı kirletti- 
ler, Hz. İbrahim yine aynı niyet ve gaye ile Evin yapımını gerçekleştirecek ve 
kıyamete kadar da Ev bu Tevhid inancına adanmış formasyonunu muhafaza 
edecektir. Bunu da Hz. Muhammet (s.a.) ve ümmeti sağlayacaktır. Son elçinin 
Arap yarımadasında ve Mekke'de ortaya çıkmasının hikmetlerinden biri budur. 


ik Pı > AE ONDEE RE A 5 vavı. 
Bİ e GE yala 8 geziler, ik ERİL elli â da 
> ği 

Gare 
27. “İnsanlar içinde haccı duyur; gerek yaya, gerekse uzak yollardan 


(derin vadilerden) gelen yorgun düşmüş develer üstünde sana gel- 
sinler.” 


Ev'in yapımını bitirdikten sonra İbrahim'in aldığı diğer emir farz bir ibadet 
olarak Haccı insanlara duyurmasıdır. İbnü'l-Cevzi'nin verdiği bilgilere göre, bu 
emri alınca Hz. İbrahim biraz da şaşkınlık biraz ümitsizlik içinde “Allah'ım, be- 
nim sesimi kim duyar ki?” diye yakarır. Allah ona “Sen çağrını yap, duyurmak 
bize ait” buyurur. Bunun üzerine Hz. İbrahim Ebu Kubays tepesine çıkar (Safa 
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Hac ibadetinin tamamlanması aynı zamanda insanın kendini kirlerden 
arındırmasıdır. Belli bir süre ihramda kalındığından üst baş kirlenmiştir. Kur- 
banlar kesildikten sonra tıraş olmak, temizlenmek gerekir. En Nadr b. Şumeyl, 
bunun insanın üzerindeki kir pas anlamına geldiğini söyler. Bu anlam, aslın- 
da insanın üstüne başına bakmayı bir kenara bıraktığını, zihni melekelerini iç 
dünyasına ve müteal olana çevirdiğini; dikkatini tefekkür, zikir ve ibadete ayır- 
dığını; bu arada kir pas içinde yaşadığı, dolayısıyla perperişan, dağınık vaziyet- 
te Rabbine ibadet edip yalvardığı, kendinden geçmiş vaziyette yollara düştüğü 
ve ancak sonunda başarıp içinde bulunduğu halden çıkıp mutluluğa kavuştu- 
gunu ifade eder. Allah, bu özel zaman zarfında kulun kendi bedenine ve nefsine 
ihtimam göstermeyi bir kenara bırakıp kendisine yöneldiğini görmüştür. 

Gösteriş, tüketim, israf ve başkalarını kıskandıracak düzeydeki bedensel 
bakım Hac sırasında içine girilen ihramla bir kenara itilmekte, üst baş dağınık 
vaziyette bir süre yaşanmaktadır. Bu, aslında normal zamanlarda çokça önem 
verdiğimiz nice maddi, toplumsal ve bedeni şeylerin önemsiz olduğunu gös- 
teren ilginç ruhi bir tecrübedir. Bu, durum kişiyi Allah'ın huzuruna çıkarmaya 
Beyt-i Atik'te tavafa hazırlamış bulunmaktadır. 

Beyt-i Atik “Allah'ın Evi” Kâbe'dir. Beytullah, insanlar için “toplanma ye- 
ri"dir (bkz. 2/Bakara, 125). Kendinden geçmiş, bayılmış, bilincini kaybetmiş, 
dünyevi hayatın gafleti içinde yaratılış sebep ve hikmetini unutmuş kimse Ev'i 
ziyaret ettiğinde kendine gelir. Elbise nasıl insanı koruyorsa, sarıp sarmalıyor- 
sa, nasıl insan nereye giderse gitsin yuvasına dönüyorsa, denize ne kadar açı- 
lırsa açılsın sonuçta sahile dönme arzusu taşıyorsa, Kâbe de sonunda insanın 
sığındığı, dönüp dolaşıp geldiği ve kendini derin bir iç muhasebeden geçirdiği 
yerdir (mesabe). Bu mukaddes mekânda akıl ait olduğu yurduna yani başa 
döner. Akıl sahipleri bu hikmeti bilse takvaya sarılırlar (2/Bakara, 197). Kâbe 
insanlığın ilk mabedidir, kişi Ev'i ziyaret ettiğinde hakikatte beşeriyetin tarih- 
sel yürüyüşünün başlangıç noktasına döner ve makbul ve muteber insanların 
takip ettiği yol üzere yürümeye koyulur. Bu böyledir. Çünkü İbrahim aleyhis- 
selâm, Kâbe'yiÂdemaleyhisselâmın inşa ettiği Ev'in temelleri üzerinde bina 
etti (3/Âl-i İmran, 96). Tarih bu noktadan başladı, Hz. Peygamber de, kendisi- 
ne melekütâleminin gösterildiği, sıradan beşerin ulaşamayacağı bilgilerin öğ- 
retildiği semavi yolculuğa, mi 'raca Beyt-i Haram'dan başladı (bkz. 17 /İsra, 1). 

Beyt-i Atik'i tavaf ibadeti taçlandırır, dini kemale erdirir. Beyt-i Atik'in 
birkaç anlamı vardır: 

a) En eski ev demektir. “Kâbe'nin insanlar için yapılmış olan en eski ev” 
olması bunu teyitetmektedir, 
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b) Zorbaların tahakkümünden kurtarılmış, özgürlüklerine düşkün insan- 
ların yöneldiği ve özgürlüklerini kendisiyle sembolleştirdikleri ev; tarih bo- 
yunca -Ebrehe gibileri- bu Evi yıkmak isteyenler olmuş ama Allah'ın izni ve 
müdahalesiyle bunu başaramamışlardır; 

c) İbn-iUyeyne, Atik'in hiç kimsenin mülküne girmemesi anlamında oldu- 
gunu söylemiştir; 

d) İyi, güzel ve şerefi yüksek ev anlamındadır. 


AGİ ASİ dul İş ke AİYAS gd İN lay ala aş İl 
Yak Üğâ İliş GİS ga gekzil İyi le Yİ 
da 35 MİKA adl, LA öğ şa b ali alda gri 
İİİ giy ğüzel SA Gill 4 yi 3İ Ze ALAZ ZN 

Grey as eğ öy Ul ll lk lk) Sağ 


30. İşte böyle; kim Allah'ın haram kıldıklarını (gözetip hükümlerini) 
yüceltirse, Rabbinin katında kendisi için hayırlıdır. Size (hakların- 
da yasaklar) okunanlar dışındaki hayvanlar helâl kılındı. Öyleyse 
iğrenç bir pislik olan putlardan kaçının, yalan söz söylemekten 
de kaçının. 

31. Allah'ı birleyen (Hanif)ler olarak, O'na (hiçbir) ortak koşmaksızın. 
Kim Allah'a ortak koşarsa, sanki o gökten düşmüş de onu bir kuş 
kapıvermiş veya rüzgâr onu 1ssız bir yere sürükleyip atmış gibidir. 

32. İşte böyle; kim Allah'ın şiarlarını yüceltirse, şüphesiz bu, kalple- 
rin takvâsındandır. 


Ayetteki “hurumat”ı iki şekilde anlamak mümkün: İlki, Zeyd bin Eslem'in 
rivayetiyle Kâbe, Mescid-i Haram, Belde-i Haram (Mekke), Şehr-i Haram ve 
Meş'ar-i Haram veya rükünleri, vacipleri ve sünnetleriyle hac fiilleri. İkincisi, 
Allah'ın Münzel Şeriat çerçevesinde haram kıldıkları yani hükümlerdir. Razi, 
her ikisini aynı anlamda ele alıp Hurumat'ın saygısızlık gösterilmemesi gere- 
ken ve Yüce Allah'ın bu vasıfta Hac ve diğer hükümlerle ilgili bizleri yüküm- 
lü kıldığı şeylerin tamamı olduğunu söyler. Bunlara azami saygıyı göstermek, 
emirleri gerektiği gibi yerine getirmek Allah katında hayırlara sebep olmakta 
yani bu sayede Allah insana hayırlar ihsan etmektedir. 

“Size (haklarında yasaklar) okunanlar dışındaki hayvanlar helâl kılın- 
dı”. Burada ihramlı iken avlanan hayvan veya ölmüş (leş) hayvanların dışın- 
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da olanlar kastedilmektedir. İhramlı iken av haramdır ancak diğer hayvanlar 
yasak değildir. Allah'ın saygı gösterilmesini istediği şeylere saygı gösterilince, 
neredeyse bununla ilintili olarak putlardan, putatapıcılıktan ve paganizme ait 
sembol, davranış, adet ve ritüellerden; paganizmle ilişkili pislik ve günahlar- 
dan kaçınmayı emreder. (Bkz. 5/Maide, 1, 3.) 

Putlar manevi açıdan zati özellikleriyle değil, sebep oldukları şeyler dola- 
yısıyla (ligayrihi) pisliktirler, bir tür ontolojik ve ahlaki kirliliğe sebep olmak- 
tadırlar. Putların üretildiği hammaddelerden hayırlı nesneler de imal etmek 
mümkün. Ancak putların her biri birer semboldür; tahta, demir, altın, gümüş, 
tunç, taş veya başka bir nesneden imal edilmektedirler. Ancak işaret ettikleri 
anlam onların kirliliğe sebebiyet vermesine yol açmaktadır. Bunun yanında 
pislik (ricz) özellikleri, bu nitelikte bir azaba yol açmaları dolayısıyladır. Putlar 
zati özellikleriyle değil de sebep oldukları dolayısıyla pislik olduklarından -ki 
bunlara bu vasfı veren dindir-; bunun gibi, nasıl pislik su ile temizleniyorsa, bu 
kategorideki manevi pislik ve kirlilik de imanla temizlenebilir. 

Putlara, bir yere dikilmesi, yerinde durup hareket edememesi dolayısıyla 
“vesen” adı verilmiştir. Put veya bir heykel yerinden hareket edemediği gibi 
üzerine konan bir sineği kovmaktan dahi acizdir (6/En'am, 71). 

Allah'ı birlemek doğruluğun, hakikat ve gerçeğin peşinde koşmanın temi- 
natıdır. Varlık âleminde Allah'ı birleyen kişi yalan söz söylemez, çünkü en bü- 
yük doğruluğu teslim ve tasdik etmiştir. Allah'a ortak koşan aynı zamanda en 
büyük yalanı söylemiş bulunmaktadır. 

O halde buradaki “yalan söz (kavle'z-zur)”, Tevhid inancı üzerinde olma- 
yan, hayatında ve âlem tasavvurunda başka güçlerin fonksiyon ve rollerine 
alan açan kişinin özelliğidir. Yalan söz, insanı haktan ve doğruluktan koparır. 
Bu, aynı zamanda yalancı tanıklıktan hakikatin ve doğruluğun inkârı, örtbas 
edilmesi demek olan yalan beyanda bulunmak demektir de. Bu, Allah katında 
ağır bir suçtur. Yalan yere şahitlik Allah'a ortak koşmakla bir arada zikredil- 
miştir (Ebu Davud, Akdiye, 15; Tirmizi, Şehadet, 3; İbn-i Mace, Ahkâm, 32.) 
Peygamber Efendimiz şöyle buyurmuştur: “Büyük günahların en büyüğü Al- 
lah'a ortak koşmaktır. Anne-babanın haklarına riayet etmemek, yalan şahitlik- 
te bulunmak ve yalan söz söylemektir” (Buhari, Edeb, 6; Müslim, İman, 143.) 

Allah'ı birleyen, söz ve tutumlarında doğruluk üzere olan, her zaman hakkı 
ve hakikati ifade eden kişi, aynı zamanda dosdoğru bir istikamet takip etmek- 
tedir ki, böyle bir kişinin en bariz vasfı ihlas sahibi olmasıdır. Ortak koşma- 
yanlar Allah'a yönelen ve herhangi süfli bir karşılık beklemeden Allah'a ihlasla 
bağlanan kişilerdir ki, bunlar haniflerdir. Hanif olan hem en yüksek düzeyde 
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entelektüel bir formasyona sahiptir, çünkü Allah'ı birlemektedir hem de yük- 
sek düzeyde ahlak sahibidir. 

Allah'a ortak koşan trajik bir durumdadır. İman, insanı yükseklere çıkartır, 
onu ruhen ve ahlaki olarak yüceltir; ortak koşmak ise alçaltır. Yükseklerden, 
göklerden yere düşüp parçalanmış, darmadağın olmuş; kapıldığı heva ve he- 
vesi (karşı koyamadığı şiddetli rüzgâr yani meşru olmayan nefsinin tutkuları) 
onu vahşi hayvanlara yem kılmış, ölüm vadilerine sürüklemiştir. Kişiliğin par- 
çalanması, şizofreni ve manevi/ruhsal çöküntü şirkin önemli belirtilerinden- 
dir. Ebu Davud'da yer alan bir hadisten hareket edilerek denmiştir ki, bu du- 
rumda olan kişi öldüğünde melekler ruhunu göğe çıkarırken, göğün kapıları 
açılmaz ve tekrar yere atılır. (Ebu Davud, Süne, 23.) 

“İşte böyle; kim Allah'ın şiarlarını yüceltirse, şüphesiz bu, kalple- 
rin takvâsındandır.” “Şeair”, Hac'da kurban edilmek üzere işaretlenmiş de- 
velere denir. Ancak Hac ibadetinin yerine getirildiği yerler de bu kapsama 
girer: Kâbe, Arafat, Müzdelife, Mina, Safa ve Merve; şeytan taşlama kurban. 
Açık semboller ve davranışlar Allah'ın şiarlarındandır, bunlara kesin olarak 
saygı göstermek gerekir; çünkü bunlara karşı saygısızlık Allah'a saygısızlıkla 
denk tutulmuştur. Takva sahibi kalpler bunlara azami saygı gösterir. Kısaca 
Allah'ın şiarları, dinin alametleri ve özellikle hac ibadetiyle ilgili olanlardır. 
Söz konusu şiarları yüceltmek kalbin sıfatlarındandır, çünkü takva kalpte 
vuku bulur. Peygamber Efendimiz (s.a.) de göğsünü işaret ederek “Takva 
buradadır” buyurmuştur (Müslim, Birr, 32; Tirmizi, Birr, 18. Ayrıca bkz. 2/ 
Bakara, 158 ve 5/Maide,2.) 


5 o - Z 5 izi mi ..— 
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ET dizi erer İÜ çal aa İZİ Jİ alla pa Si 
33. Onlardasizin için adı konulmuş bir süreye kadar yararlar vardır. 
Sonra onların yerleri Beyt-i Atik'tir. 


Burada ilk elde “kurbanlık hayvanlar”ın kastedildiği açıktır. Hayvanlar Al- 
lah için kesilir, insanlar bunlardan bir süreliğine yararlanırlar. Sonunda Beyt-i 
Atik'e yani Kâbe'ye götürülürler, Allah'a adanırlar. Kurban, Allah'a yakınlığı 
(takarrub) sağlayan bir ibadettir (bkz. 37 /Saffat, 101-108 ve 108 /Kevser, 1-3). 
Diğer dini vecibeler, buyruklar, hükümler, sınırlar ve ibadetler de öyledir. Ve- 
cibeleri imkânlar ölçüsünde eksiksizce yerine getirmek gerekir. Ve nasıl kur- 
banlık hayvan nihayetinde Beyt'e yani aslında Beyt'in sahibi Allah'a götürülüp 
teslim ediliyorsa, bütün dini vecibeler ve ibadetler de Allah'a arzedilir, çünkü 
sadece O'nun hoşnutluğu için eda edilmişlerdir. Beyt-i Atik, kurbanın kesi- 
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leceği 'yer/mahal' olarak gelmiştir ama sonunda Allah'a adanması anlamını 
da ihtiva eder ki, o yere götürülmesinin gayesi hayvanı Allah'a adamaktır. (5/ 
Maide, 95.) Allah da sahih bir bilinçle görevlerini yerine getiren kulun amelini 
karşılıksız bırakmaz, ondan yararlanmasını mümkün kılar. 


yö li Jİ Ge leg 
grey öneki ğü İşl Ala iş aza a 


34. Biz her ümmet için bir “Mensek"” kıldık, O'nun kendilerine rızık 
olarak verdiği (kurbanlık) hayvanlar üzerine Allah'ın adını ansın- 
lar diye. İşte sizin ilâhınız bir ilâhtır, artık yalnızca O'na teslim 
olun. Sen alçak gönüllü olanlara müjde ver. 


“Mensek” bir ibadet tarzı olabileceği gibi bir dinin ibadetlerinin merkezi 
halinde sembolize edilen mekânı veya kurbanlık yeri olarak da anlaşılabilir. 
Bu ayet, bütün dinlerde ibadet, ilahi buyruklar ve kurbanın emredildiğine işa- 
ret ediyor. Dini yükümlülük ve ibadet tarzlarının farklı olması, Allah'ın tek ilah 
olduğu hakikatine mani değildir, hükümler ve vecibeler zamana ve şartlara 
göre farklılık göstermiş olabilir. İbn-iArafe, bunun Allah'ın her ümmete yani 
her insan topluluğuna O'na itaat etmek üzere izleyecekleri bir yol gösterdiği 
anlamına geldiğini söylemektedir. 

Her insan topluluğu farklı bir biçimde Allah'a ibadet eder, kurban adar 
ve kendisine ilham edildiği kadarıyla Hakikat'in peşinden gitmeye çalışır. Fer- 
ra'nın görüşünü kale alacak olursak -ki Mensek'in 'bayram' anlamına geldiğini 
söyler- her insan topluluğu başardığı manevi bir başarı sonunda 'bayram' da 
yapar. Sürenin 67. ayetinde mensek'e bir daha atıf yapılacaktır. 

İbadet biçimleri ve kurban adama tarzları farklı olsa da, ortak olması iste- 
nen ana tema, kurbanın “Allah'ın adının anılarak” kesilmesidir. Bu da, Allah'ın 
bir olduğunu, farklı ibadet tarzlarını kendisinin murat ettiğini gösteriyor. Bü- 
tün insanların olduğu gibi Hz. Muhammed (s.a.v)'in tebliğiyle İslam'a dâhil 
olan Müslümanların da ilahı tek olan ilahtır, O'ndan başka Tanrı yoktur. Müs- 
lümanlar bu bilinç içinde Allah'a teslim olurlar. 

Allah'a iman ve teslimiyetle bağlananlar kibirlenmezler, dinlerinin emret- 
tiği hükümlere gönülden itaat ederler, kulluklarını ve icaplarını huşu ile yeri- 
ne getirmeye çalışırlar; onlar alçak gönüllü kimselerdir, düzlük bir zeminde 
yürürler, içten iman ettikleri için tatmin bulurlar; dini ibadet ve vecibelerini 
sadece Allah emrettiği ve O'nun rızası bunlarda olduğu için yerine getirirler. 
Belki de bu özellikleri dolayısıyla başka dinden olanların ibadetlerini, yol ve 
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yöntemlerini küçümsemezler; başka dinden olanların din, vicdan ve ibadet öz- 
gürlüklerini tanırlar, korurlar. Haksızlığa uğrasalar bile zulmetmezler. 

Dinde ihlas temeldir. Kişi gösteriş veya siyasi, iktisadi yararlar elde etme 
saikiyle dine sarıldığında bundan riyakârca bir dindarlık çıkar. Dini sadece Al- 
lah için yaşayan kimse, ne ikiyüzlü olur ve başkalarını aldatır ne kibirlenir ne 
de Allah'ın yarattıklarına tepeden bakar. 


, a e 2 iile İL İk ei 
A.s açıkla 2 Şa 
4Toğ Öğüdü BEŞEEKET özü 
35. Onlarki, Allahanıldığı zaman kalpleri ürperir; kendilerine isabet 


eden musibetlere sabredenler, namazı dosdoğru kılanlar ve rızık 
olarak verdiklerimizden infak edenlerdir. 


Bu vasıflara sahip mü'minlerin Allah'ın adı anılınca kalpleri titrer, engin bir 
haşyet ve huşua kapılır. Haşyetleri sadece maddi korku değildir, yüksek dere- 
cede saygı ve ihtiramdır. Başka bir ifadeyle Allah'ın emir ve buyruklarına mu- 
halefet etmezler. Muhalefet etmek bir yana, Hz. Peygambere indirileni işittik- 
lerinde gözleri yaşla dolar (5/Maide, 83.) Daima sanki O'nun huzurundaymış 
gibi yüksek ve uyanık bir bilinç hali içinde davranırlar. Onlara herhangi türden 
bir musibet isabet ettiğinde sabrederler, isyan etmezler, “Niye ben ve biz?” diye 
sorup edepte kusur etmezler. Sıkıntı, hastalık, darlık vb. olgunlaştırıcı, tedavi 
ettiricidir. Bunlar yani namazlarına riayet edenler ve Allah'ın kendilerine verdi- 
ğirızıktan infak eden kimselerdir. (Bkz. 8/Enfal, 2; 39/Zümer, 23.) 
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36. İri cüsseli develeri size Allah'ın işaretlerinden kıldık, sizler için 
onlarda bir hayır vardır. Öyleyse onlar bir dizi hâlinde (veya saf 
tutmuşçasına ayakta durup) boğazlanırken Allah'ın adını anın; 
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yanları üzerine yattıkları zaman da onlardan yiyin, kanaatkâra 
ve isteyene yedirin. İşte böyle, onlara sizin için boyun eğdirdik, 
umulur ki şükredersiniz. 

37. Onların etleri ve kanları kesin olarak Allah'a ulaşmaz ancak O'na 
sizden takvâ ulaşır. İşte böyle, onlara sizin için boyun eğdirmiştir; 
O'nun size hidayet vermesine karşılık Allah'ı tekbir etmeniz için. 
Güzellikte bulunanlara müjde ver. 

38. Şüphesiz Allah, (müşriklerin saldırı ve sinsi tuzaklarını) imân eden- 
lerden uzaklaştırmaktadır. Gerçekten Allah, hain ve nankör olan 
kimseyi sevmez. 


Allah'a kurban edilen develer Allah'ın işaretlerinden yani şeairindendir. 
“Kurbanlık develer” Allah'ın şiarlarının tamamı değil, bir kısmıdır. “Büdün” 
denmesinin sebebi, cüsselerinin iriliği dolayısıyladır. Sığırlar da “iri hayvanlar” 
sınıfındandır, kurban olarak kesilebilirler. Bir hadiste şöyle buyrulmuştur: “Deve 
de yedi kişi için kesilir, sığır da yedi kişi için kesilir” (Müslim, Hac, 138; Tirmizi, 
Hac, 66.) Ancak burada develerin kastedilmiş olduğunu söylemek gerekir. De- 
veler ayakta iken kurban edilir (Buhari, Hac, 18; Müslim, Hac, 358; Ebu Davud, 
Menâsik, 20), sağırlar ise yatırılarak, bu yüzden “onlar biri dizi halinde yani saf 
tutmuşçasına ayakta durup boğazlanırken” buyrulmuştur. “Yanları üzerine yat- 
tıkları” “Vecebet”le ifade edilmiştir ki, bu güneşin batıya doğru yan yatmasını 
veya duvarın yıkılmasını ifade etmek için de kullanılır. İster ayakta iken deve, 
ister yatırılmışken sığır kesildiğinde mutlaka Allah'ın adını anmak gerekir. 

Kurban kesildikten sonra usulüne uygun olarak yoksullara, ihtiyaç sahip- 
lerine dağıtılmalıdır. (Kani') elde olanla kanaat eden ve belki de ihtiyacı oldu- 
gu halde istemeyen veya kendisine verilene itiraz etmeyen; “Mu'terr” isteyen, 
hatta kendisine verilmediği için söylenen, çıkışan kimseye denir. Öyle de olsa 
ona vermek gerekir. İbn-i Kesir'de yer alan bilgiye göre “yanları üzerine yat- 
tıkları zaman da onlardan yiyin, kanaatkâra ve isteyene yedirin” cümle- 
si, kurban etinin üçe ayrılacağının delilidir. Buna göre kurban etinin üçte biri 
kurban sahibi ve ev halkına ayrılır; üçte biri akraba ve dostlara; üçte biri de 
yoksullara dağıtılır. 

Hz. Peygamber bir ara -Medine'de gezgin halde yoksul bedeviler olması 
hasebiyle- kurban etinin üç günden fazla saklanmayıp dağıtılmasını emret- 
miş, daha sonra yenip istenildiği kadar saklanabileceğini buyurmuştur. (Müs- 
lim, Cenâiz, 106.) Yine Müslim'de yer alan bir başka rivayete göre, bir kısmının 
yenebileceğini, bir kıs *w saklanacağı": bir kısmının da sadaka olarak dağı- 
tılabileceğini söyler 28) 
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İri cüsseli hayvanlara insanın yararlanması için boyun eğdirilmiştir. İnsan 
hem etlerinden, deri ve tüylerinden istifade etmekte, hem de Allah'a adayarak 
sevap kazanmaktadır. Söz konusu yararı ve hayrı Allah'ın kendisine sağladığı 
imkân sayesinde elde etmektedir. Çünkü tabiatta küçük cüsseli hayvanlar olsa 
bile, yırtıcı olma özellikleri dolayısıyla insana boyun eğdirilmiş yani ehlileşti- 
rilmiş değildirler. Duruma göre yırtıcı bir kartalı bile kesmek mümkün değil- 
dir. O halde zikri geçen iri cüsseli hayvanlar insanın yararına sunulmuşsa bu 
Allah'ın dilemesi, kudreti sayesindedir ki, insana düşen bunun bilincinde olup 
şükretmesidir. Devenin kendine özgü hususiyeti vardır: Yerine göre öfkeli ve 
kinci bir hayvan olduğu hâlde kurban edileceği zaman akıl almaz biçimde uy- 
sallaşır. Tavuk bile kesildiğinde çırpınırken, Allah'ın kendisinin bir işareti ol- 
mak üzere insana boyun eğdirdiği deve, kurban edilirken diğer hayvanlar gibi 
yatırılıp bağlanmadan, ayakta ve âyetteki ilgili kelimenin diğer bir anlama göre 
bir ayağı bağlanmış hâlde durarak kendisini bıçağa teslim eder. Gerçekten bu 
olay karşısında Allah'ın sonsuz gücünü ve iradesini hissetmemek, bağışladığı 
nimet karşısında şükretmemek mümkün değildir. (Bkz. 88 /Gaşiye, 17.) 

“Allah için kesilen kurbanların ne etleri ne kanları Allah'a ulaşır.” Al- 
lah'ın bunlara ihtiyacı da yoktur. İslam öncesinde Araplar, kestikleri kurbanın 
etini veya kanını putlarına ve Kâbe'nin duvarına sürerlerdi. Bu derin bir cehalet- 
ten başka şey değildi. Peygamber Efendimiz (s.a.) bunu kesin olarak yasakladı. 
Hz. Peygamber (s.a.) şöyle buyurmuştur: “Allah sizin şekillerinize ve mallarınıza 
bakmaz, fakat kalplerinize ve ne yaptıklarınıza bakar” (Müslim, Birr, 33.) 

Modern zamanlarda samimi insanlar da dini hükümleri farkında olmaksı- 
zın sekülerleştiriyorlar. Kurbana ilişkin algıda meydana gelen değişiklik bunun 
örneklerinden biridir. Sekülerlik, “dinin dışarı çıkarılmasıdır.” Dini bir vecibe 
veya hükmü sekülerleştirmek demek, “sebeb"i bir kenara bırakıp hükmü “hik- 
met”e endekslemektir. Oysaki bazı hükümler vaz'edilirken o hükmün vaz'ında 
rol oynayan “illet” ve yöneldiği “maksat” gösterilmiş, açıkça belirtilmiş değil- 
dir. Öncelikle bir vecibeyi veya bir hükmü neden yerine getirmemiz gerektiği 
konusunu vuzuha kavuşturmak gerekir ki, bunun da yolu nassın sabit, delale- 
tinin kat'i olmasının tespitinden geçer. Bir konuda kesin nas varsa ve nassın 
delaletinde ihtilaf yoksa bir dini vecibe tahakkuk eder. Hükümde içkin illet ve 
hükmün sağladığı maksat ve bununla ilgili toplam yarar başka bir meseledir. 

Buna göre “ibadet” bilinciyle şartlarına uygun bir hayvanı kurban kes- 
menin sebebi bu hükmün Kur'an ve Sünnet'le sabit olmasıdır. İbn-i Ömer'den 
gelen rivayete göre Hz. Peygamber (s.a.) Medine'de kaldığı 10 sene boyunca 
her sene kurban kesmiştir. “Maldan bir genişlik bulup da (gücü yetip) kurban 
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kesmeyen bizim namazgâhımıza yaklaşmasın” (İbn-i Mace, Edahi, 2.); “Udhiy- 
ye kurbanınızı kesiniz, çünkü o atanız İbrahim'in sünnetidir” (İbn-i Mace, Eda- 
hi, 3.); “Allah'ın Resülü udhiye kurbanını kesti, Müslümanlar da kesti” (İbn-i 
Mace, Edahi, 2; Tirmizi, Edahi, 11.) Hz. Peygamber (s.a.), bir kurban bayramı 
günü namazdan sonra, iki güzel boynuzlu koçu bizzat kesmiş, birini keserken 
“Bismillah, Allahü ekber. Bu benden ve ümmetimin kesemeyenlerinden” bu- 
yurmuştur (Buhari, Edahi, 9; Müslim, Edahi, 17.) 

Kurban ibadetinde aslolan “kurbiyet ve takva”dır: “Allah için kesilen kur- 
banların ne etleri ne kanları Allah'a ulaşır; O'na sizden takva ulaşır... Güzellikte 
bulunanlara (muhsin) müjde ver.” Allah'ın et ve kana ihtiyacı yoktur. İslam önce- 
sinde Araplar, kestikleri kurbanın etini veya kanını putlarına ve Kâbe'nin duva- 
rına sürerlerdi. Bu cehaletten başka şey değildi. Efendimiz (s.a.) bunu yasakladı. 

Her ne kadar insan hayvanın etinden, derisinden, tüyünden yararlanıyorsa 
da aslolan et, deri ve tüy değil; kurban kesme niyeti, fiili ve yöneldiği hedefidir. 
Kurban kesmekle, insan Allah'ın bir emrini yerine getirmiş olur. Belki kendisin- 
deki “kan dökücülük” (2/Bakara, 30) dürtüsü teskin dilmiş veya başka fıtri tah- 
ripkârlık gibi olumsuz hasletler kan akıtmak suretiyle 'tatmin' edilmiş olur. Bu 
da psikolojik bir tedavi, rehabilitasyon yöntemi; yani et, deri ve tüy gibi maddi 
bir 'yarar' yanında manevi, ruhsal bir 'hayır'dır. Ama asıl yarar ve hayır, insanın 
bu fiille Allah'ın kendisine yüklediği bir vecibeyle “yakınlaşma” sağlamasıdır. 

Kurban bir “infak” değil, bir ibadettir (nüsük). Bedeli ödenen kurban infak 
olur ama kurban ibadeti yerine geçmez. Kurban ibadetini salt “kan akıtma”ya 
veya “yoksullara dağıtılacak et”e indirgemek dinin bu önemli hükmünü sekü- 
lerleştirme tehlikesine kapı aralar. Kan akıtmanın psikolojik faydası ve etin 
yoksullara dağıtılması hükmün “liaynihi (bizzat)” değil, “ligayrihi (dolayısıy- 
la)” bir faydadır. Liayinihi olan “Allah'a kurbiyet ve takva”dır. 

İnsan kurbiyeti, İbrahim aleyhisselam gibi hayatta en çok sevdiği oğlu İs- 
mail'i Allah'a adamayı göze almasıyla gerçekleştirebilir. Hiç kuşkusuz şeytan 
İsmail, Hacer ve İbrahim'i saptırmak üzere çeşitli yollar denedi, kalplerine ol- 
madık şüphe, tereddüt, vesvese ve düşünceler zerketmeye çalıştı; ama her üçü 
de şeytanın kendisinde yuvalandığı nefisleriyle çetin bir muhasebeyi başarıy- 
la tamamlayıp Allah'a yakınlaşma yolunu seçtiler. (Kurban için bkz. 37 /Saffat, 
100-113 ve 108/Kevser, 1-3.) 

Bunu başaranlar “güzellik yapmış olanlardır (muhsin)” Muhsin, ameli 
güzel (salih), doğruluğa sarılan ve aslında kendine iyilik, güzellikte bulunan 
kimsedir. Kişi kendine iyilik yapmak istiyorsa muhsin olmalıdır. Fakat kişinin 
kendine iyilik yapması, bencilce bireysel hareket etmesi, başkalarını umur- 
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samadan sadece kendi heva ve hevesini tatmin etmesi -mesela modernlerin 
yaptığı gibi kendine mükellef bir ziyafet çekmesi- anlamına gelmez, tam ak- 
sine “kurban”la ifade edilen geniş anlam çerçevesinde yakınlarından (kurba) 
başlamak üzere sosyal çevreye, canlı hayata ve maddi tabiata yarar sağlaması, 
iyilikle ve güzellikle muamelede bulunmasıdır (Hüsn-ü muamele). 

Mü'minler görevlerini layıkıyla yerine getirdikleri takdirde Yüce Allah 
onları düşmanlarının sinsi tuzak ve saldırılarından koruyacaktır. Çünkü Allah 
hain ve nankörleri sevmez. 
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39. Kendilerine zulmedilmesi dolayısıyla, onlara karşı savaş açılana 
(mü'minlere, savaşma) izni verildi. Şüphesiz Allah, onlara yardım 
etmeye güç yetirendir. 


40. Onlar, yalnızca; “Rabbimiz Allah'tır” demelerinden dolayı, haksız 
yere yurtlarından sürgün edilip çıkarıldılar. Eğer Allah'ın, insan- 
ların kimini kuniyle defetmesi (yenilgiye uğratması) olmasaydı 
manastırlar, kiliseler, havralar ve içinde Allah'ın isminin çokça 
anıldığı mescitler, muhakkak yıkılır giderdi. Allah kendi (dini)ne 
yardım edenlere kesin olarak yardım eder. Şüphesiz Allah, güçlü 
olandır, aziz olandır. 

41. Onlar ki, yeryüzünde kendilerini yerleştirir, iktidar sahibi kılar- 


sak, dosdoğru namazı kılarlar, zekâtı verirler, ma'rufu emreder- 
ler, münkerden sakındırırlar. Bütün işlerin sonu Allah'a aittir. 


Mekke'de iken Müslüman “escid-i Haram'da ibadet etmekten en- 
gellenmeleri on!  üzüye ınlara karşı yapılmış bir haksızlıktı. Bu 
ayetin savaşa i yk unu göz önüne alırsak, savaşa meşruiyet 
kazandıran il. izlaği i aldırmak olduğu görülür. 


Haklı bir sel Meşin sir haktan engellenmek 
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savaş sebebi olduğu gibi toprağı işgal edilen, yurdundan sürülen veya kendi 
yurdunda mülteci-göçmen durumuna düşürülen kimselerin de savaşma hak- 
ları vardır. Haksızlığa uğrayanlara Allah üç şekilde yardımı eder. Biri onlara 
haklarını savunmak üzere savaş izni vermekle, diğeri onlara Bedir'de olduğu 
gibi fiilen ama görünmez kuvvetlerle yardım etmekle. Diğer bir yardım çeşidi 
de Müslümanların adil bir savaşta sabır ve sebat göstermeleri, onları üstün kı- 
lacak doğru, etkin ve işe yarar sebep ve araçlara başvurmaları, savunmalarını 
ve donanımlarını tam yapmalarıdır. Yeterli donanım ve araç gereçlerin savaşta 
üstünlük getirmesi yüce Allah'ın ortaya koyduğu yasalar sonucudur. Mü'min- 
lerin bu imkân ve yasalardan yararlanması ilahi yardım ve lütuf, inkârcıların 
ve zorbaların yararlanması ise gasp ve ilahi hakka tecavüzdür. 

İlk savaş izninin Mescid-i Haram'da ibadetin engellenmesi dolasıyla ve- 
rilmiş olması, bize din ve vicdan özgürlüğünün, ibadet ve dine göre yaşama 
hakkının engellenmesinin makbul bir savaş sebebi olduğunu göstermektedir. 
Bununla bağlantılı olarak gerektiğinde manastırlar, kiliseler, havralar ve mes- 
citlerde dinlerine göre ibadet edenler için savaşılır. İslamiyet'in bu açıdan din- 
ler arasında fark gözetmemesi önemlidir. Ayet-i kerime manastır, kilise ve hav- 
ralarda insanların neye ve nasıl ibadet ettikleriyle ilgilenmiyor, hatta Allah'ın 
isminin çokça anıldığı mabetlerin Müslümanların mescidi olduğunu belirtiyor, 
sahih ibadet ve zikrin mescitlerde gerçekleştiğini ima ediyor ancak yine de 
mabetlerde ibadet engelleniyorsa bunu savaş sebebi sayar. 

Manastır, yerleşim birimlerinin uzağında tenha yerlerdeki tapınaktır. 
Buna Hıristiyan manastırları dâhil olabileceği gibi diğer din müntesiplerinin, 
özellikle Budist rahiplerin tapınakları da dâhil olabilir. İbn-i Huvayzimendad, 
bu ayetin gayrimüslimlerin kilise, havra ve ateş yaktıkları mabetlerin yıkmayı 
yasakladığını söyler, böylelikle Mecusilerin ateş tapınaklarını da bu kapsama 
sokmuş olmaktadır. Katade Sabiilerin yani gök cisimlerine, meleklere veya 
ruhlara tapınanların da mabetlerini buna dâhil etmektedir. Kilise'de Hıristi- 
yanların, havrada ise Yahudilerin ibadet ettikleri açıktır. Böyle olunca Müslü- 
manların gayrimüslimlerin mabetlerine karşı mütecaviz bir tutum takınacak- 
ları düşünülemez, bu Kur'an'ın açık hükümlerine aykırıdır. 

Müslümanlar yalnızca “Rabbimiz Allah'tır” dedikleri için baskı altına alı- 
nıyor, dini özgürlüklerinden ve dinlerine göre bireysel, ailevi toplumsal hayat- 
larını yaşamaktan engelleniyorlardır. Yalnızca “Rabbimiz Allah'tır” ifadesi, ha- 
yatının her alanında tevhid inancını ikame edip buna göre toplumsal ilişkileri- 
ni düzenleme amacında olan Müslümanların taleplerine atıfta bulunmaktadır. 

“Eğer Allah'ın, insanların kimini kimiyle defetmesi” olmasaydı ayeti, 
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baskıcı güçlerin bertaraf edilmesi gerektiğini zorunlu kılıyor. Buna göre din ve 
vicdan özgürlüğünü tanımayanlar bertaraf edilmeli, her din müntesibine ken- 
di inancına ve geleneklerine göre yaşama özgürlüğü sağlanmalı. Bu yeryüzün- 
de dirlik ve düzenin, istikrar ve barışın korunması için gereklidir. Aslolan barış 
(sulh)un olmasına karşılık baskı altında tutulanlar, haksızlığa uğrayanlar ve za- 
yıflarlehine olmak üzere savaşın meşru ve gerekli görülmüş olması mutlak sevgi, 
hoşgörü ve diyalogun tek çare ve alternatifsiz söylem olmadığını gösterir (bkz. 2/ 
Bakara, 251). İslam yerine göre sevgi, hoşgörü ve diyalogu öngörür yerine göre 
savaşı. Baskıcı rejimler ayakta kaldığı müddetçe insanlar kendi din ve inançları- 
na göre yaşayamayacak, dinlerinden dolayı yurtlarından sürülecek, haksızlıklara 
maruz kalacaklardır. Tarihte bunun sayısız örneğine rastlamak mümkün. 

Din ve vicdan özgürlüğü için Müslümanlar savaşı göze alacak olurlarsa 
yüce Allah onlara yardım etmeyi vaadetmektedir. “Allah kendi (dini)ne yar- 
dım edenlere kesin olarak yardım eder." Manastır, kilise ve havra için de olsa 
savaş aynı zamanda “Allah'ın dinine yardım”dır. Baskıcı rejimlerin ortadan kalk- 
ması, baskıcıların def'edilmesi için verilen savaşlarda da Allah yardım eder. 

Bu İslamiyet'in başka din müntesiplerinin de özgürlüklerinin teminatı 
olduğunun açık kanıtıdır. Bir İslami düzen lütuf olarak değil, misyonunun ve 
fonksiyonun tabii parçası, asli görevi olarak başka dinden olanların din ve vic- 
dan özgürlüklerini, dinlerine ve hukuk anlayışlarına göre yaşama biçimlerini, 
sivil ve medeni haklarını teminat altına alır; herkesi Müslümanlar gibi inan- 
maya, ibadet etmeye veya İslam Şeriatı'nın hükümlerine göre yaşamaya zor- 
lamaz. İslam Şeriatı Müslümanlar arasındaki ilişkileri düzenler. Müslümanlar 
ile gayrimüslimler arasındaki ortak noktaları belirleyen ilkeler referanslarını 
ma'ruf ve münker üzerine varılan mutabakattan alırlar. Ma'ruf bütün dinler, 
bütün akıllar ve bütün fıtratlar için ortak iyi, güzellik, doğru ve yararlı olan 
şeydir, bunun korunması gerekir. Herkesin dini inancı, aklı ve fıtratı icabı kö- 
tülük, çirkinlik, yanlışlık ve zarar olarak gördüğü şey münker olup bundan ka- 
musal hayat uzak tutulmalıdır. Bu sosyo-politik düzenleme hem dinler hem 
aynı din içinde neşvünema bulmuş olan mezhepler ve farklı inançlar bakımın - 
dan mümkün olan çoğulculuğu sağlar. Söz konusu çoğulculuğu İslam'dan baş- 
ka da bir felsefe veya sosyo-politik sistem başarabilmiş değildir. 

Müslümanlara yeryüzünde iktidar imkânı bağışlandığı takdirde önem 
verecekleri şeyler şöyle sıralanmıştır: “Namazı kılmak, zekâtı vermek ve 
ma'rufu emredip münkerden sakındırmak.” Burada ilk sıraya yerleştirilmiş 
olan namaz, tevhid inancının sembolüdür. İnananlar ibadetlerini Allah için, sü- 
rekli ve erkânına göre yaparlar. Eğer siyasi rejimin en önemli şiarı, sembolü 
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namaz ise yani Müslümanın din ve vicdan özgürlüğünün somut tezahürü bu 
ibadet ise, diğer din müntesiplerinin de kendi din ve inançlarına göre ibadet- 
lerine, mabetlerine ve yaşama biçimlerine saygı gösterilmeli ve hukuk temi- 
nat altına alınmalıdır. Zekât hiç kuşkusuz toplumsal hayatın iktisadi bakımdan 
güçlendirilmesi, refahın sağlanması, gelir bölüşümünün adil yapılması anla- 
mına gelir. Müslümanların iktidarında Müslim ve gayrimüslim aç kalmaz, gelir 
bölüşümü adaletsiz yapılmaz, herkese insanca ve onurunu koruyacak kadar 
maddi şartlar temin edilir, iktisat ve maliye politikaları bu esasa göre düzenle- 
nir. Ma'ruf ve münker ise toplumda kaç din, mezhep ve inanç grubu varsa, üze- 
rinde mutabakata vardıkları iyiliklerin, güzelliklerin, doğruluk ve yararların 
kamusal düzenin esasını teşkil etmesi; buna karşılık kötülüklerin, çirkinlikle- 
rin, yanlış ve zararların toplumsal hayattan uzak tutulması demektir. 

Yeryüzünde iktidar sahibi Müslümanlar bu doğrultuda hareket ettiklerinde 
Allah'ın yardımına mazhar olacaklardır. Ancak Müslümanların dine sarılırken 
şahsi, ailevi, zümrevi, sınıfsal veya ulusal çıkar güdüsüyle değil, ihlasla Allah'ın 
dinine yönelmeleri gerekir. Müslümanlar iktidara geldiklerinde toplumda fitne 
çıkarmaz, insanları kutuplaştırıp çatıştırmaz ve akrabalık bağlarını koparmaz 
(47/Muhammed, 22). İhlasla Allah'ın dinine destek veren, Yüce Allah yardım 
va'dinde bulunmuştur (30/Rum, 47). Bütün işlerin sonu Allah'a aittir. 
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42. Eğer seni yalanlıyorlarsa, onlardan önce Nuh, Ad, Semud kavmi 
de yalanlamıştı. 

43. İbrahim'in kavmi ve Lut'un kavmi de: 

44. Medyen halkı da (peygamberlerini yalanlamıştı.) Musa da yalan- 
lanmıştı. Böylelikle Ben, o inkâr edenlere bir süre tanıdım, sonra 
onları yakalayıverdim. Nasılmış benim (her şeyi alt üst edip kökten 
değiştiren) inkılâbım (veya inkârım.) 

45. (Halkı) Zulmediyorken yıkıma uğrattığımız nice ülkeler vardır ki, 
şimdi onların altları üstlerine gelmiş ıpıssız durmakta, kullanıla- 
maz durumdaki kuyuları (terkedilmiş bulunmakta), yüksek saray- 
ları (çın çın ötmektedir.) 

46. Yeryüzünde gezip dolaşmıyorlar mı, böylece onların kendisiyle 
akledebilecek kalpleri ve işitebilecek kulakları oluversin? Çünkü 
doğrusu, gözler kör olmaz ancak sinelerdeki kalpler körelir. 

47. Onlar senden, azabın çarçabuk getirilmesini istiyorlar; Allah, 
va'dine kesin olarak muhalefet etmez. Gerçekten, senin Rabbinin 
katında bir gün, sizin saymakta olduklarınızdan bin yıl gibidir. 

48. Nice ülkeler vardır ki, (halkı) zulmediyorken Ben ona bir süre ta- 
nıdım, sonra yakalayıverdim; dönüş yalnızca banadır. 

49. Deki: “Eyinsanlar, gerçekten ben sizin için yalnıza bir uyarıcıyım.” 

50. Buna göre, imân edip salih amellerde bulunanlar, onlar için bir 
bağışlanma (mağfiret) ve üstün bir rızık vardır. 

51. Âyetlerimiz konusunda acze düşürücü çabalar harcayanlar, alevli 
ateşin halkıdır. 


Yüce Allah uğradığı baskı ve haksızlıklar karşısında elçisine ümitsizliğe 
kapılmaması gerektiği meyanında ondan önce Nuh, Ad, Semud, İbrahim, Lut 
peygamberlerinin de kavimleri tarafından yalanlanıp dirençle karşılaştıkla- 
rını hatırlatmaktadır. Medyen halkı da öyle yapmıştı. Musa aleyhisselâm da 
“yalanlanmış”tı. Müfessirlerin çoğuna göre bu hatırlatmalar sıkıntılar içinde 
bulunan Hz. Peygamber'e teselli vermek içindir. İşin teselli boyutu olmakla be- 
raber, belki asıl anlatılmak istenen tarihsel olarak şirk ve zulüm geleneğinin 
hep böyle olduğu, bu gelenek içinde yer alanların her dönemde doğruluğa, hak 
ve hakkaniyete, adalet ve ahlaki hayata karşı direnç gösterdiklerini anlatmak- 
tadır. Bunda garipsenecek bir durum yoktur: Bu geçmişte de böyle idi, bugün 
ve yarın da öyle olacaktır. (3/Al-i İmran, 184.) 

“Musa da yalanlanmıştı” fiilinin edilgen gelmiş olması tefsircilerin dik- 
katinden kaçmamış. Taberi diğer peygamberleri yalanlayan kendi kavimleri 
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iken, Musa aleyhisselamı yalanlayanların Firavun ve adamları yani Mısır'ın 
iktidar seçkinleri olduğunu söyler. İlk günden itibaren İsrailoğulları Hz. Mu- 
sa'nm gönderilmiş bir elçi olduğunu biliyordu ve bunu inkâr etmiyorlardı. 

Burada ilginç bir nokta ortaya çıkıyor: Diğer peygamberler ve Hz. Muham- 
med (s.a.) elçi olarak gönderildikleri kavimleri tarafından yalanlanmaktadır 
yani tebliğe muhatap olan halkları onların peygamber olduklarını kabul et- 
memekte, peygamberliğe itiraz etmektedir. Ancak İsrailoğulları Hz. Musa'nın 
peygamberliğine yani O'nun Allah'tan kendilerine gönderilen bir elçi olduğu- 
na inanıyor idilerse, o zaman sorun neydi, neye ve kime itiraz ediyorlar, bu 
yüzden ağır cezalara çarptırılıyorlardı ? 

Bu gerçekten önemli bir konudur. Hz. Musa ve kendisi gibi elçi olan kar- 
deşi Hz. Harun ile kavimleri arasındaki ilişkiye bakıldığında, süren mücadele- 
nin kavim ile peygamber (elçi) arasında değil, kavim ile Allah arasında oldu- 
ğu görülür. Zımnen şöyle demiş oluyorlar: “Ey Tanrı, sen bize elçi gönderdin, 
bizden birtakım taleplerde bulunuyorsun, emir ve nehiyler veriyorsun, biz ise 
itiraz ediyoruz, bunlar bizim işimize gelmiyor, senin gösterdiğin gibi yaşamak, 
davranmak istemiyoruz.” İsrailoğullarının tarihi ve onlara gönderilen elçilerle 
aralarındaki ilişki bu fikri doğrulamaktadır. 

Sanki diğer kavimler, onlardan taleplerde bulunan kişinin (peygamber) 
gerçekten Allah tarafından gönderilen elçi olduğuna inanacak olurlarsa ona 
itaat edeceklerdir, fakat 

a) Ya elçi olduğuna inanmıyorlar, bunu akıllarına sığdıramıyorlar, 

b) Veya kabul etmek onların çıkarlarına, istek ve tutkularına, kurdukları 
düzene aykırı düşüyor. (28 /Kasas, 58.) 

Bu da onları deist olmaya veya deist rolünü oynamaya sevkediyor. Hz. Pey- 
gamber'e kavminin itirazı şu noktalarda toplanıyordu: “Sen bunları kendin 
uyduruyorsun, şairsin, söylediklerin diğer şairlerin şiiri gibi şeyler; cinler seni 
çarpmış, onlar senin kulağına birtakım şeyler fısıldıyorlar; senin söylediklerin 
eskilerin uydurduğu masallar, mitolojik şeyler. Allah elçi gönderecek olsa niçin 
senin gibi birini seçsin ki, seçeceği kişi Mekke'nin güç ve kudret, itibar ve prestij 
sahibi eşraftan kimse olur. Hem Allah elçi gönderecekse bir beşeri mi gönderir, 
elçinin insan-üstü varlık, mesela melek türü biri olması gerekir vs.” İsrailoğulla- 
rının peygamberlerine benzer itirazlarda bulunduklarına rastlamıyoruz. Onlar 
Allah'tan gelen emri birtürlü doğru anlamaya yanaşmıyorlar, kesilecek ineğin 
nitelikleri konusunda olmadık sorular soruyorlar, Kudüs'e “Git sen Rabbinle gir, 
biz savaşmak istemiyoruz” diyorlar, Bazen da işi öylesine çıkmaza sokuyorlar ki, 
sonunda olmadık taleplerde bulunup “Bize Allah'ı göster” diyorlar. 
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Burada atlanmaması gereken husus şudur: Eğer elçilerin tebliğine karşı 
çıkanları iki ana gruba ayırmak mümkün ise yani bir grup (Mekke müşrikleri 
gibi) elçinin gerçekten Allah'tan gönderildiğine inanmıyor, diğer gruptakiler 
(İsrailoğulları gibi) elçinin elçi olduğuna itiraz etmediği halde elçinin tebliğine 
karşı çıkıyorsa, bu durumda her iki grubun bulundukları nokta, itirazları ma- 
hiyetçe aynı ve bir demektir. Yani İsrailoğulları da Mekke müşrikleri de niha- 
yetinde Allah'tan gelen emir ve nehiyleri, ilahi hükümlere göre hayatı tanzim 
etme talebini reddediyorlardı. Bu durumda deist olmak ile peygambere inan- 
mak -eğer ilahi hükümlerin reddinde anlaşma varsa- arasında mahiyet farkı 
yok. Biri peygambere inanmadığı için Allah'a karşı çıkıyor, diğeri inandığı hal- 
de aynı pozisyonu takınıyordu. Firavun ve adamlarının Hz. Musa'ya itirazları 
Mekkeli müşriklerininkiyle aynıdır, onun “elçi” olduğunu kabul etmiyorlardı. 
İsrailoğulları ise onun elçiliğine itiraz etmiyor ancak salt bir kavmin kurtarıcı- 
sı, dünyevi lideri olarak görmek istiyor, iş ilahi emirlerin kabulüne ve tatbikine 
geldiğinde sorun çıkarıyorlardı. 

Bu bizi ilginç bir noktaya götürmektedir: Modern zamanlarda Müslümanlar, 
Hz. Muhammed (s.a.)'in Allah'ın peygamberi (elçisi) olduğuna inanıyor, bunu te- 
yit ediyor, hatta veladet gecesi veya Kutlu Doğum haftalarında bunu camilerde 
sabahlara kadar kutluyor. Ancak bir bölümü Kur'an'ın ve Sünnet'in ana çerçeve- 
sini çizdiği ilahi hükümlerin sosyal, politik, ekonomik ve devletlerarası düzenle- 
melerde, aile ve eğitim politikalarında referans alınmalarına itiraz ediyor, dinin 
bunların dışında olup sadece vicdan meselesi olduğunu, dünya işlerine karış- 
tırılmaması gerektiğini söylüyor; aksini savunan Müslümanları baskı altında 
tutuyor, onlara olmadık sıfatlar yakıştırıyorlar. Söz konusu grup insanlara göre, 
laiklik veya sekülerizm bunu gerektiriyor. Bu, İsrailoğullarının peygamberleriy- 
le olan ilişkisini çağrıştıran ilginç bir tutuma işaret etmektedir. 

Şu veya bu, elçileri yalanlayanların sonu kötü bitmiştir. Zulüm ve isyanda 
ısrar eden toplumlar, maddi kuvvetlerine ve donanımlarına güvenen devlet- 
ler yıkılıp gitti (46/Ahkaf, 25). Onlardan geriye kalan harabelere, tarihi eser 
ve buluntulara bakıldığında bu açıkça görülür. Evlerinin, köşk ve saraylarının, 
özenle yaptıkları kâşanelerinin duvarları çatıları üstüne çökmüş, kuyuları (su 
kaynakları) kurumuş bulunuyor. Bir zamanlar ihtişam yerleriydi, şimdi ıpıssız, 
her biri birer virane (30/Rum, 9). 

Yeryüzü üzerinde gezip dolaşan insanların gördükleri yerler üzerinde çok 
yönlü düşünmeleri gerekir. Sayısız arkeolojik malzeme ve buluntuyu müşahe- 
de ederler, gözleri görüyor, bu eserler hakkında çeşitli bilgileri de işitirler, me- 
sela tur rehberleri gezilen yerler hakkında bilgiler verir. Bunun bir yere kadar 
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faydası var. Asıl kalbin akletmesi, iş ve işlev görmesi gerekir. Bu ayet düşünme, 
tefekkür, teemmül, tefakkuh ve akletmenin asıl merkezinin kalp olduğunu be- 
lirtir. Genellikle düşünme merkezi ve aracı olarak beyin kabul edilir. Beynin 
düşünme faaliyetinde önemli rol oynadığında kuşku yok ama beyin daha çok 
nesneler ve olaylar arasındaki maddi, matematiksel koordinasyonların kurul- 
masını, zekânın çalışmasını sağlayan organdır. Asıl muhakeme, ibretli sonuç 
ve insanı yüksek ahlaki hedeflere, manevi yolculuklara yöneltecek olan kalp- 
tir. Beyin zekâ, kalp aklın merkezidir; beyin donanımlı araba, kalp sürücüdür. 
Eğer kalp körelmişse, gözlerin ve kulakların sağlayacağı fayda sınırlıdır. Salt 
gözlem ve öğrenme ile elde edilecek bilgi malumat cinsinden olur, insanın ah- 
laki kemal ve manevi olgunlaşma yolunda ilerlemesine katkı sağlamaz. (Bkz. 
6/En'am, 104. ayetin tefsiri.) 

İnanmayıp inkâr ve isyanda ısrar edenler yapıp ettikleri dolayısıyla azabın 
gelişini çabuklaştırıyorlar, bunun farkında değiller, derin bir gaflet hali içinde 
yaşadıklarından cahilce “varsa eğer bir azap bir an önce gelmesini” istiyorlar. 
Kıyamet veya azap konusu Allah katındadır. Ne zaman geleceğine O karar ve- 
rir. Zamanın bizim algımızdaki değeri ile yüce Allah katındaki durumu aynı 
değildir. Onun katında bir gün bizim hesap etmekte olduğumuz bin veya elli 
bin yıla karşılıktır, iki farklı rakamın verilmiş olması arasında çelişki olduğunu 
göstermez. Bizim 50 bin yılımız meleklerin yüce makamlara yükselirken kul- 
landıkları zaman, bin yıl ise Allah katında olan zamandır (bkz. 70/Mearic, 4). 
Hz. Peygamber (s.a.) şöyle buyurmuştur: “Yoksul Müslümanlar, cennete zen- 
ginlerden beş yüz sene yani yarım gün önce girerler” (Tirmizi, Zühd, 37; İbn-i 
Mace, Zühd, 6; Müsned, Il, 451.) 

Bu gözle tarihe bakıldığında şu görülür: Nice büyük devlet ve toplum iş- 
ledikleri suçlardan, isyan ve ahlaksızlardan vazgeçmedikleri için çöküp yok 
olmuştur. Onlara tanınan sürenin onlara faydası olmamıştır. Dünyada maruz 
kaldıkları azapla da kurtulmayacaklar, bir de bunun ahirette cezası vardır; 
eninde sonunda herkes yüce Allah'ın huzuruna çıkarılacaktır. 

Peygamberler sadece bir uyarıcıdır. İlahi hoşnutluğu gözetmeyecek olur- 
larsa hem dünyada hem ahirette uğrayacakları trajik akıbeti haber verir, doğru 
yolun ne olduğunu gösterirler. Hz. Peygamber (s.a.) de sadece uyarıp korkut- 
makla yükümlüdür. Sahih imana ve salih amellere sahip olanlar için bağışlan- 
ma vardır, temiz ve hoş şeylerle rızıklandırılacaklardır. Allah'ın ayetlerini boşa 
çıkarmaya çalışarak, temelsiz, gerçek dışı olduklarını -mesela varlığı Allah'ın 
yaratmadığı, vahyin olmadığını vb.- iddia edip bu yönde gayret gösterenler 
ateşin halkı olacaklardır. 
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52. Biz senden önce hiçbir Resül ve Nebi göndermiş olmayalım ki, o 
bir dilekte bulunduğu zaman şeytan, onun dilediğine (bir kuşku 
veya sapma unsuru) katıp bırakmış olmasın. Ama Allah, şeytanın 
katıp-bırakmalarını giderir, sonra kendi âyetlerini sağlamlaştı- 
rıp-pekiştirir. Allah, gerçekten bilendir, hüküm ve hikmet sahi- 
bidir. 

53. Şeytanın (bu tür) katıp bırakmaları kalplerinde hastalık olanlara 
ve kalpleri (her türlü) duyarlılıktan yoksun bulunanlara (Allah'ın) 
bir deneme kılması içindir. Şüphesiz zalimler, (gerçeğin kendisin- 
den) uzak bir ayrılık içindedirler. 


54. (Bir de) kendilerine ilim verilenlerin, bunun (Kur'ân'ın) hiç tartış- 
masız Rablerinden olan bir gerçek olduğunu bilmeleri için; böy- 
lelikle ona imân etsinler ve kalpleri ona tatmin bulmuş olarak 
bağlansın. Şüphesiz Allah, imân edenleri dosdoğru yola yöneltir. 


55. İnkâr edenler ise kıyâmet-saati onlara apansız gelinceye veya ke- 
sintiye uğramış akim, (verimsiz) bir günün azabı onlara yetişinceye 
kadar ondan (Kur'ân'dan) yana şüphe içinde sür-git kalacaklardır. 
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56. Mülk,ogün yalnızca Allah'ındır. O, aralarında hükmedecektir. Ar- 
tık imân edip salih amellerde bulunanlar; nimetlerle donatılmış 
cennetler içindedirler. 

57. İnkâr edip âyetlerimizi yalanlayanlar; artık onlar için aşağılatıcı 
bir azap vardır. 

58. Allah yolunda hicret edip öldürülen veya ölenlere gelince muhak- 
kak Allah, onları güzel bir rızıkla rızıklandıracaktır. Şüphesiz Al- 
lah, rızık verenlerin en hayırlısıdır. 

59. Onları, kendisinden gerçekten hoşnut kalacakları bir yere soka- 
caktır. Şüphesiz Allah, bilendir, halimdir. 


İnsan kıyamete kadar şeytanın saldırılarına, iğva ve iğfallerine, vesvese ve 
saptırmalarına maruz kalır. Bundan peygamberler de muaf değildir. Yani sıra- 
dan insan şeytanın hedefinde olduğu gibi elçi olarak gönderilen peygamberler 
de şeytanın hedefidir. 52. ayette bizim Türkçede “peygamber” olarak ifade et- 
tiğimiz elçilerin ikiye ayrıldığını görüyoruz: Resül ve nebi. 

“Resül” Allah tarafından insanlara ilahi bildirimde bulunmak üzeri gönde- 
rilen elçilere denir. Misyonları “risalet”le ifade edilir. “Nebi” ise genel anlamda 
nebe'den haberci, haber getiren kimsedir. İkisi de hakikatte Allah'ın elçileridir. 
Aralarındaki fark şudur: Resül kendisine kitap veya sahife verilir. Bir kısmı 
da Ulu'l azm'dır. Hz. Nuh, Hz. İbrahim, Hz. Musa, Hz. İsa ve Hz. Muhammed 
gibi (Allah'ın selamı hepsinin üzerine olsun). Nebi de Allah'tan vahiy alır, ken- 
disine kitap indirilmese de kendisinden önceki peygamberin tebliğini devam 
ettirir, dine hariçten karışmış unsurları ayıklar, tebliği kendi dönemine göre 
yineler ve kendisinden sonra gelecek elçiyi haber verir. Nebilerin doğrudan 
vahiy almayıp sadece ilhamla yetindikleri doğru değildir, belki kendilerine ge- 
len vahiyleri yazıya geçirmemişlerdir veya vahiyler sahifeler şeklinde kendile- 
rine indirilmemiştir ama vahiy almadan kişinin nebi olması düşünülemez. Her 
Resül nebidir ama her nebi Resül değildir. 

Resül veya nebi olsun, her elçinin şeytanın hedefi olduğunu söyledik. Elçi 
vahiy alır, bunu olduğu gibi, içine başkalarından veya kendinden en ufak bir şey 
katmaya, karıştırmaya kalkışmadan olduğu gibi tebliğ eder. İcma ile sabit olan 
şu ki, peygamberler tebliğ etmekle yükümlü oldukları mesajı tam, eksiksiz ola- 
rak anlarlar, tebliğ ederler; bu hususta kasıtlı olarak, bilerek, yanılarak veya hata 
ederek mesajda eksiltme, arttırma, değiştirme yapamazlar. Peygamberin birinci 
derecedeki ve asli, zati görevleri budur. Bu yüzden peygamberler sıradan insan- 
lar değildir, Allah tarafından seçilmişlerdir, koruma altına alınmışlardır ve yük- 
sek derecede melekelerle (kavrayış, zekâ, kalp safiyeti, akletme, iyi niyet, yüksek 
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ahlaki erdemler, iffet, cömertlik, zorluklara karşı metanet vs.) donatılmışlardır. 
Bu özelliklerde ve donanımda görevlendirilen peygamberlerin şeytanın vesve- 
se ve iğvalarına maruz kalsalar bile korunmuş (ismet) olduklarından şeytanın 
onlara herhangi bir zarar vermesi mümkün değildir. (6/En'am, 112; 72/Cin, 27- 
28.) İnsan iradesi üzerinde bile zorlayıcı gücü olmayan (14/İbrahim, 22) şey- 
tanın peygamberi yanıltacağı, mesajını veya davasını saptıracağı düşünülemez. 

Hal bu iken, şeytanın her peygambere musallat olmasını nasıl anlamalı? 
Belirtmek gerekir ki, bunun bazı tefsircilerin iddia ettiği gibi Garanik olayıyla 
herhangi bir ilgisi yoktur. İbn-i İshak, bir takım spekülasyonlara yol açan Gara- 
nik olayının bir aslı esası olmadığını söyler. Kurtubi de bu ayetin iniş sebebiyle 
ilgili gelen rivayetlerin hiçbirinin sahih olmadığına dikkat çeker. (Garanik hak- 
kında bkz. 53/Necm, 19-20.) 

Bu konuda Ebu Hayyan el Endelüsi, zikri geçen şeytanların şeytana uyan, 
onun yoluna giren kötü niyetli kimseler yani “şeytan insanlar” olduğunu söy- 
ler. Şeytanın rolünü ve misyonunu üstlenmiş bu kişiler vahye birtakım unsurlar 
karıştırmak, yalan yanlış bilgi ve kanaatleri dine karıştırmak, dinin kendisin- 
denmiş gibi göstermek isterler. Bunlar ya lafzi ya da anlam veya yorum yoluyla 
bu işlemi gerçekleştirmeye çalışırlar. Böylelerinin çağımızda bolca örneklerine 
rastlamak mümkün. Vahyin inişi sırasında müşrikler kendilerine Kur'an okun- 
duğunda müşrikler mesajı anlaşılmaz kılmak için anlamsız sesler çıkarırlardı 
(41/Fussilet, 26). İnkârcıların güçleri yeterse Peygamberi de yolundan saptır- 
mak, vahyin özüne aykırı uydurmalarda bulunması için fitneye düşürmeye ça- 
lıştıklarını biliyoruz (bkz. 17 /İsra, 73). Ancak Allah'ın lütfu ve rahmeti sayesinde 
bu teşebbüslerinin hiçbirinde başarılı olamadılar (4/Nisa, 113). 

Bir başka ihtimal peygamberin aldığı vahyi bir yandan olduğu gibi tebliğ 
ederken diğer yandan beşer olarak kendi nefsinde, vicdanı ve aklı nezdinde 
kritik etmesi olabilir. İnsan olması ve kendi başına bırakıldığında hakikatin 
bilgisine, doğruluğa ve iyiliğe, kişisel veya toplumsal yarar fikrine ancak kendi 
beşeri melekeleriyle ulaşabilmesi dolayısıyla belki de “Yüce Allah hükmü böy- 
le buyurdu, acaba şöyle de olamaz mıydı?” şeklinde geçirmesi şeytanın onun 
arzularına, temenni ve öngörülerine, kişisel görüş ve ideal anlayışına sızıp 
vahyi tahrif etme çabası olarak ortaya çıkabilir. Nitekim bazı hadislerde bunun 
işaretlerini görmek mümkün. 

Kurtubi bu ihtimalleri sıraladıktan sonra şöyle der: Şeytan hile kastı ile 
onun içinden geçirdiği düşüncelere bir takım telkinlerde bulunmaya çalışır 
ve (mesela) şöyle derdi: “Yüce Allah Müslümanların sıkıntı ve darlıktan kur- 
tulması için sana ganimetler ihsan etmesini dilesene!” Oysa yüce Allah Müs- 
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lümanlar için hayır ve faydanın (salah) bunların dışındaki yollarda olduğunu 
biliyor. Ebu'l Hasan el Mehdi der ki: Buradaki temenninin (ümniye) Kur'an'la, 
vahiyle ilgisi yoktur. Peygamber mal namına elinde bir şey kalmayıp da asha- 
bının kötü halini görünce, kalbinden ve şeytanın vesvesenin etkisinde dünyayı 
temenni etmiş olabilir. İbn-i Abbas'ın naklettiğine göre, Hz. Peygamber için- 
den bir şeyler geçirdiği zaman şeytan da içinden geçirdiği düşüncelere bir şey- 
ler katmaya çalışırdı. Taberi'nin tercih ettiği görüş budur. Bizim kanaatimize 
göre böyle bir ihtimal dahi zayıftır, nitekim Hz. Peygamber (s.a.)'in hayatında 
vahiy aldığı süreler boyunca bunu teyit edecek somut-kuvvetli bir olay görüle- 
bilmiş değildir. Öyle de olsa, vahyin ve tebliğin ilahi koruma altında olması söz 
konusu iddialarla ortaya çıkabilecek sakıncaları bertaraf etmeye yeter. Mesela 
Hz. Peygamber, bir ara emzikli kadının kocasıyla cinsel ilişki kurmasını yasak- 
lamayı düşünmüş; kanaatine göre bu bebeğe zarar veriyor. Ancak Rumlar ve 
Sasanilere bakıp bunun zarar vermediğini öğrenince bu yasaktan vazgeçmiş. 
Bu olayda Peygamberi yasak koymaya sevkeden sebep kendi içtihadıdır, yine 
kendisi yasağa mesnet teşkil eden sebebin geçersizliğini anlayınca bundan 
vazgeçer. Ama diyelim ki, şahsi kanaati sonucu böyle bir yasak koysaydı, yüce 
Allah vahiy ile bunu düzeltir, geçerli sebebi olmayan yasağı kaldırırdı. 

Bu iddia ve yakıştırmaları kabul ettiğimiz takdirde önemli bir sorunun 
ortaya çıkacağını akılda tutmak gerekir: Eğer peygamberin kişisel arzu ve gö- 
rüşleri doğrultusunda hareket edebileceğini ve bunların da bir bölümünün 
şeytan ürünü şeyler olabileceğini varsayacak olursak, o zaman bize sünnet ve 
siret olarak intikal eden birçok söz, tatbikat ve takririn şeytanın müdahale- 
lerinden masun olmayacağını, Kur'an'dan sonra referans aldığımız Sünnet'in 
ilahi vahyin koruması altında teşekkül etmediğini de kabullenmemiz gereke- 
cek. Böyle bir şey mümkün değildir. Hiç kuşkusuz Hz. Peygamber'in Sünneti 
yol göstericidir, Sünnet Kur'an'ın mesajını ete kemiğe büründürür, hükümlerin 
tatbik yollarını ve yöntemini gösterir, tebliğe muhatap olanların dini nasıl an- 
ladıklarını ve hayata geçirdiklerini müşahede ile test eder. “Zelle” kabilinden 
yanılmalar vuku bulduğunda -ki bu mümkündür- hemen vahiy ile düzeltme- 
ler yapılır, nitekim yapılmıştır da. 

Şeytan veya şeytan insanlar teşebbüste bulunurlar -ki dinin asli mesajı- 
nı bozmak için kıyamete kadar da teşebbüste bulunmaya devam edecekler- 
ancak yüce Allah dinini korumak üzere bu tür girişimleri ve çabaları anında 
akamete uğratır, hükümlerini sağlamlaştırıp pekiştirir, bu sayede teşebbüsleri 
eksik teşebbüs safhasında kalır (bkz. 6/En'am, 112). Allah her şeyi, ne olup 
bittiğini hakkıyla, bütün yönleriyle bilendir, hüküm ve hikmet sahibidir. 
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53.ayet, bu tür teşebbüsler sonucunda oluşacak temenni ve kişisel görüş- 
lere, şahsi fikir ve arzulara (ümniye) ancak kalbinde hastalık olan kimselerin 
itibar edeceğini belirtir. Yani teşebbüsler peygambere matuf olarak eksik ka- 
lırken, insanlar üzerinde etkili olabilir. Kalbinde hastalık olanlar böyle şeyler- 
le sınanırlar, kim bu sınavda başarısız olursa hak ve hakikatten, hakkaniyet 
ve doğruluktan ve elbette Allah'ın rahmet ve mağfiretinden hayli uzağa düşer. 
Böyleleri zulüm işlemektedirler, yapmamaları gereken şeyleri yapmaktadırlar. 

İman edenler ve kendilerine ilimden pay verilenler Kur'an vahyinin şeksiz 
şüphesiz Allah'tan olduğunu bilirler. Söylentiler, iddia ve yakıştırmalar onların 
inançlarını sarsmaz, Garanik gibi uydurma ve yakıştırmalara itibar etmezler. 
Vahiy kanalına şeytanın ve cinlerin karışıp değişiklik yapmaları veya uyku ile 
uyanıklık arasında peygambere vahiy dışında birtakım sözleri söyletmeleri 
düşünülemez. 

55. ayet inkâr edenlerin kıyamete kadar Kur'an vahyi konusunda şüphe 
içinde yaşayacaklarını belirtir. Kıyametin kopmasından sonra yapacak şey 
kalmaz. O gün mülkün tamamı O'nundur yani hem inkarcılar diledikleri gibi 
Allah'ın mülkünde tasarrufta bulunmayacaklar hem bu hakikati ayne'l yakin 
ve Hakka'lYakin anlayacaklardır. Müslümanlarla ve kendi aralarında her ne 
konuda görüş ayrılığına düşüp bunu zulüm ve çatışma sebebi yapmışlarsa, 
Allah aralarında hükmünü verecek, hak ve hakikat ayan beyan ortaya çıkacak- 
tır. İman edenler cennetle ödüllendirilecek, inkâr edenler aşağılatıcı bir azaba 
çarptıracaklardır. Dünyada inancından dolayı yurdundan sürülene, öldürüle- 
ne ve ölene Allah güzel rızıklar hazırlamıştır. Yerlerirızık verenlerin en hayırlı- 
sı olan Allah'ın onlara ödül olarak vaadettiği cennettir (bkz. 2/Bakara, 218; 3/ 
Âl-i İmran, 195; 4 /Nisa, 97). Yüce Allah kimin ne yaptığını, hayatını nasıl geçir- 
diğini bilir, mühlet verir, ceza vermekte acele etmez. İmhal eder, ihmal etmez. 
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60. İşteböyle; herkim kendisine yapılan haksızlığın benzeriyle karşı- 
lık verir, sonra aleyhine “azgınlık ve saldımda' bulunulursa, Allah, 
mutlaka ona yardım eder. Şüphesiz Allah, affedicidir, bağışlayıcıdır. 


Misliyle mukabelede bulunmayı veya uğranılan cezaya ceza ile karşılık 
vermeyi mümkün kılan ayetlerden (2/Bakara, 190-194; 16/Nahl, 126) sonra, 
bu ayet cezaya ceza ile karşılık vermeyi tekit etmekte ancak herzaman düşma- 
na karşı zafer elde edilmeyeceğini de ima etmektedir. Bu durumda üzülmeye, 
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kendini harap etmeye veya inancından şüpheye düşmeye gerek yoktur. Çünkü 
kişi, ikinci defa saldırıya uğrayacak ve artık buna karşılık veremeyecek duru- 
ma düşecek olursa, Allah ona mutlaka yardım eder. 


Bu yardım iki şekilde olur: Ya saldırıya uğramasıyla yurdunu terketmek 
zorunda kalır, hicret eder ve yeni gittiği yerde yeni imkân ve fırsatlara sahip 
olur -ki Müslümanların Mekke'den Medine'ye hicret etmeleri bunun somut 
örneğidir- ya da mazlum ve mağdur olması dolayısıyla Allah katında sevaba 
sahip olur, bunun karşılığını dünyada görmese bile ahirette görür. Haklı se- 
beplerle de olsa düşmanına ceza vermeye kalkışan, zulmeder ve gadrederse 
farkında olmaksızın mazluma karşı yakın veya orta vadedeki yenilgisini hazır- 
lamış olur. Çünkü yenilgiyi hazırlayan gerçek sebep hak ve hukukun ihlali ile 
zulümdür. Mazlum ve mağdur ne kadar haklı olursa olsun, eğer düşmanlığında 
aşırıya gider ve fırsatı eline geçirdiğinde zulmederse, eninde sonunda kendisi 
zalim olur ve zulüm onu iktidarından ve imkânlarından mahrum bırakır. 

Şu halde “Kötülüğün karşılığı kötülük” (42/Şura, 40) ise de, her du- 
rumda haddi aşmamalı, sabretmeli ve nihai karar ve hükmü Allah'ın takdir 
edip vereceğinden en ufak bir şüpheye düşülmemelidir. (Ayrıca bkz. 2/Bakara, 
190-194; 16/Nahl, 126 ve 42/Şura, 40-43. ayetlerin açıklaması.) 
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61. İşte böyle; çünkü Allah, geceyi gündüze bağlayıp katar ve gündü- 
zü geceye bağlayıp-katar. Şüphesiz Allah, işitendir, görendir. 
62. İşte böyle; çünkü Allah hakkın ta kendisidir. O'nun dışında, onla- 


rın taptıkları ise şüphesiz batılın ta kendisidir. Gerçekten Allah, 
yücedir, büyüktür. 


ğe 
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63. Görmedin mi, Allah, gökten su indirdi, böylece yeryüzü yemyeşil 
donatıldı. Şüphesiz Allah, lütfedicidir, her şeyden haberdardır. 

64. Göklerde ve yerde her ne varsa O'nundur. Şüphesiz Allah, hiçbir 
şeye ihtiyacı olmayan (Gani)dır, övülmeye lâyık olandır. 

65. Görmedin mi, Allah, yerdekileri ve denizde onun emriyle akıp gi- 
den gemileri, sizin yararınıza verdi. Ve izni olmadıkça, göğü yerin 
üstüne düşmekten alıkoyar. Şüphesiz Allah, insanlara karşı şef- 
katlidir, çok merhametlidir. 

66. Sizi diri tutan, sonra öldürecek, sonra da diriltecek olan O'dur. 
Gerçekten insan pek nankördür. 


Yüce Allah'ın sayısız kozmik ve tabiat olayından biri olan gece ile gün- 
düz arasındaki ilişkiyi zikretmesi, O'nun kudretini hatırlatmak içindir. Gece 
ile gündüzün birbirini takip etmesi (bkz. 3/Âl-i İmran, 27) bizim dünyadaki 
hayatımızı mümkün kılar ve böyle bir düzen ancak her şeye kadir ve mukte- 
dir bir Yaratıcı'nın eseri olabilir. Durum böyle ise, yeryüzünde birbirine hak- 
sızlık edenler, yapıp ettiklerinin günün birinde hesabını mutlak kudret sahibi 
Biri'ne yani Allah'a vereceklerini akıldan çıkarmamalıdırlar. Çünkü O öyle bir 
Allah ki, her şeyi işitir ve görür, ihatası dışında zerre miktarı bir şey kalamaz. 
O haktır ve hakkın ta kendisidir. O'nun dışında kimden yardım istenirse, kime 
yalvarılırsa boştur. Yeryüzündeki hayat O'nun iradesi ve kudretiyle sürmek- 
tedir. Kupkuruyken, gökten yağdırdığı yağmurla yeryüzü yeşillenir, şenlenir 
insanın besleneceği gıdaları, ürünleri verir ki, buna sürenin 5. ayetinde işaret 
edilmişti. Gökler ve yer, kısaca bütün varlık âlemi O'nun mülküdür, herkesin 
ve her canlının O'na ihtiyacı vardır, çünkü onlara hayatlarını veren Hay olan 
O'dur, O'nun ise kimseye ve hiçbir şeye ihtiyacı yoktur, O ganidir, müstağni- 
dir. Bu yüzden sadece O övülmeye layıktır; insan olsun put veya heykel olsun, 
başkaları övülmeyi hak edemezler. Yeryüzünde hayatın sürmesi, denizlerde 
gemilerin yüzmesi O'nun yasaları sayesindedir, eğer O yeryüzünü ve denizleri 
bu kıvamda, bu özelliklerde yaratmasaydı nasıl kuşlar havada uçar, gemiler 
batmadan sular üzerinde yüzer, insanların ihtiyacını karşılardı. Dilerse yüce 
Allah düzeni değiştirir, her şey altüst olur. 

Kozmik ve tabii düzen insanın yararına göre sürüyorsa bu yüce Allah'ın 
insana olan şefkat ve merhametin sonucudur. (Denizlerde yüzen gemiler için 
bkz. 36 /Yasin, 41-43. ayetler; göklerle ilgili daha geniş bilgi için bkz. 13/Ra'd, 
2. ayetin açıklaması.) Yüce Allah diri tuttuğu gibi ölümden sonra diriltecek 
olan O'dur. Yazık ki insan akıl edip iman etmiyor, bunca nimete gerektiği gibi 
şükretmiyor (34/Sebe, 13). 
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67. Biz her ümmete bir ibâdet tarzı (Mensek) kıldık, onlar bu tarz 
üzere ibâdet etmektedirler. Öyleyse, (din) iş(in)de seninle çekiş- 
mesinler. Sen, Rabbine çağır. Şüphesiz sen dosdoğru bir hidayet 
üzerindesin. 


68. Eğer seninle mücadeleye girişirlerse, de ki: “Allah, yapmakta ol- 
duklarınızı daha iyi bilir.” 

69. “Allah, kıyâmet günü, kendisinde ihtilafa düştüğünüz şey hakkın- 
da aranızda hükmedecektir.” 

70. Allah'ın, gökte ve yerde olanların hepsini bilmekte olduğunu bil- 
miyor musun? Gerçekten bunlar bir kitaptadır. Hiç şüphesiz bun- 
lar(ı bilmek), Allah için pek kolaydır. 


71. Onlar, Allah'ı bırakıp da (Allah'ın) kendisine bir delil indirmediği 
ve haklarında (hiçbir) bilgileri olmayan şeylere tapıyorlar. Zulme- 
denler için hiçbir yardımcı yoktur. 


72. Onlara karşı apaçık olan âyetlerimiz okunduğu zaman, sen o 
inkâr edenlerin yüzlerindeki 'ret ve inkârı” tanıyabilirsin. Nere- 
deyse kendilerine karşı âyetlerimizi okuyanın üzerine çullanı- 
verecekler. De ki: “Size bundan daha kötü olanını haber vereyim 
mi? Ateş... Allah, onu inkâr edenlere va'detmiş bulunmaktadır; ne 
kötü bir duraktır." 


Mensek'in sürenin 34. ayette açıklamasını yapınıştık. Kelime ibâdet tarzı 
ve usulleri, kurban kesme ve kurban kesme yeri manalarında kullanılmakta- 
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dır. Daha geniş çerçevede ele alındığında takip edilen yol, şeriat ve ibadet tar- 
zı olduğunu söyleyebiliriz. Her dini topluluğun kendine göre bir ibadet tarzı 
vardır. Yüce Allah dileseydi bütün insanları tek bir ümmet yani tek bir dini 
topluluk kılardı. Bir hikmete mebni olarak öyle dilemedi, insanların farklı din 
ve şeriatler üzere yaşamalarına izin ve imkân verdi. Bu da bize şu zaruri du- 
rumu ortaya çıkarıyor: Herkes kendi dini inancı ve hayat tarzı üzere yaşasın, 
bir diğerinin vicdanı ve kalbi üzerine baskı kurmaya teşebbüs etmesin. Din ve 
inanç bir vicdan ve gönül işidir. Zor ve baskı altında kabul ettirilen inançlar 
ruhen içselleştirilmez, insanları içi-dışı ayrı ikiyüzlü kılar, toplumda münafık- 
ların sayısını arttırır. 

Müslümanların yapmaları gereken inançlarını güzelce anlatmak ve hayır- 
larda yarışmaktır (bkz. 5/Maide, 48; 2 /Bakara, 148). Çünkü hayrın kendisinde 
iyilik, güzellik ve toplam yarar bulunmaktadır. Bu konuda tartışma ve çekiş- 
melere girişmenin anlamı yoktur. Ayetin indiği ortamda muhataplar, “Kadim 
dinler varken, sizin yeni usuller getirmenizin anlamı nedir” diye sordukların- 
da onlara böyle cevap verilmesi emredilmiştir. Başka rivayetlere göre ise, ayet 
hayvan eti konusunda çıkan tartışma üzerine inmiştir. Müşrikler Müslüman- 
lara “Keserek öldürdüğünüz hayvanın etini yiyorsunuz da Allah'ın öldürdüğü 
hayvanın (meyte) etini yemeyi yasaklıyorsunuz” diye itirazda bulunmuşlardır 
(Bu konu için bkz. 6/En'am, 119). 

Hz. Peygamber (s.a.) kendisine vahyedildiği üzere dosdoğru yol üzeredir. 
Onun ve kıyamete kadar onu takip edecek olan Müslümanların görevi insan- 
ları Allah'ın yoluna çağırmaktır (28/Kasas, 87). İslam doğru yoldur, hidayettir, 
bunda şüphe yoktur. Hakikat böyle olmakla beraber başka din ve inanç grup- 
larıyla tartışma olacak ve sürecektir. Bu durumda sonuç getirmeyen ve belki 
muhatabı kendi yanlışında daha inatçı tutum almaya sevkedecek tartışma ve 
spekülasyonlardan kaçınmak için her şeyi Allah'ın daha iyi bildiğini söyleyip 
son hükmü O'nun vereceğini beyan etmekle yetinilmelidir. Burada söz konusu 
olan gerçeği arayan (hakikat arayıcıları) kişilerle tartışmamak, onlarla diya- 
log kurmamak değil, inatçı kimselerden kaçınmaktır. Farklı din müntesipleri 
arasında tartışmalar, polemikler sürüp gidecektir ama nihayetinde Yüce Allah, 
içine düştükleri görüş ayrılığı konusunda son hükmünü verecektir. (Bkz. 4/ 
Nisa, 141; 39/Zümer, 46.) 

Yüce Allah göklerde ve yerde olanları bilir; olup biten her şey kayıt altın- 
da, bir kitapta toplanmıştır. Onların Allah'ı bırakıp bağlandıkları, sarıldıkları 
başka tanrıların işe yarar bilgileri ve değerleri yoktur (bkz. 3/Âl-i İmran, 151). 
Batıl tanrılara bel bağladıkları için kendilerine ve hakikate karşı büyük hak- 
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sızlıklarda bulunmaktadırlar, bu yüzden onlara asıl yardım edebilecek Allah'ın 
lütfundan ve inayetinden mahrum kalarak yaşarlar. 

72. ayet inkârcıların tevhid inancına karşı hoşgörülü ve tahammülkâr ol- 
madıklarını haber vermektedir. Gerçekten de inkârın ve şirkin doğasında bas- 
kı ve zulüm vardır. Onlara İslam'dan söz edildiği zaman tavırları değişir, dilleri 
ve hatta elleriyle Müslümanın üzerine saldırmaya yeltenirler. İçlerinde bes- 
ledikleri husumet ve öfkeyi yüzlerine bakarak anlamak mümkün. Bu gibilere 
öfkelerini daha da azdıracak hatırlatmada bulunmak gerekir ki, o da ahirette 
karşılaşacakları cehennem azabı yani ateştir. 
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73. Eyinsanlar, (size) bir örnek verildi; şimdi onu dinleyin. Sizin, Al- 
lah'ın dışında tapmakta olduklarınız -hepsi bunun için bir araya 
gelseler dahi- gerçekten bir sinek bile yaratamazlar. Eğer sinek 
onlardan bir şey kapacak olsa, bunu da ondan geri alamazlar. İs- 
teyen de güçsüz, istenen de. 

74. Onlar, Allah'ın kadrini hakkıyla takdir edemediler. Şüphesiz Al- 
lah, güç sahibidir, azizdir. 

75. Allah, meleklerden elçiler seçer ve insanlardan da. Şüphesiz Al- 
lah, işitendir, görendir. 

76. O,önlerindekini ve arkalarındakini bilir. Bütün işler Allah'a dön- 
dürülür. 


Tefsircilere göre 73. ayet 71. ayetle ilgilidir. Herhangi işe yarar, hakikate 
dayalı bir bilgi temeli olmaksızın Allah'tan başka varlıkların tanrı edinilmesi 
iyice düşünüldüğünde boş bir inanç olduğu anlaşılır. 73. ayet en güçlü argüman 
olarak “yaratma” fiilini gündeme getirmektedir. Kur'an'a göre kendisine tapı- 
nılmaya layık varlığın yaratıcı vasfına sahip olması gerekir. Yaratma gücü ol- 
mayan aksine kendisi yaratılmış olan bir varlığa tapınmak aklın alacağı tutum 
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olamaz. İster putlar ister liderler olsun, bir sineği dahi yaratamazlar, yaratma- 
dıkları gibi sineğin onlardan kapacağı bir şeyi de kurtarmaya güçleri yetmez. 
Nitekim anlatıma göre tanrılık iddiasında bulunan Nemrut burnundan içeri 
giren bir sineğin beyninde meydana getirdiği tahribat sonucunda ölmüş. 

“İsteyen de güçsüz, istenen de” ifadesinde isteyen (talib)in putlara tapan- 
lar, kendilerinden istenen (matlub)un put ve heykeller olduğu söylenmiştir. 
Kaba putçuluğun hüküm sürdüğü yerlerde bu böyledir ancak İslam hidayetini 
bir kenara bırakıp ulu önderleri, kutsallaştırdıkları kişileri yol gösterici, kur- 
tarıcı ilan edip dünya görüşlerini ve hayat tarzlarını onların öngörüleri istika- 
metinde tanzim edenler de bu kapsamın dışında değildir. Ne kendileri ne tan- 
rılaştırdıkları liderleri bir sineği yaratmaya güçleri yeter. (7 /A'raf, 191-198.) 
Gayet açık hakikat şu ki, “Yaratan yaratmayan gibi değildir.” (16/Nahl, 17.) 

74. ayette insanların böylesine naif, zihnen düşük bir duruma düşmele- 
rinin sebebi olarak Allah'ı hakkıyla takdir edememeleri gösterilir. Eğer Allah 
hakkında doğru, hakikate dayalı bilgi ve görüşlere sahip olsalardı, yaratılışın 
ve hayatın ne anlam ifade ettiğini takdir edebilselerdi bu dramatik duruma 
düşmezlerdi. (Bkz. 6/En'am, 91-92; 39/Zümer, 67.) 

75. ayette Allah'ın, meleklerden ve insanlardan elçiler seçtiği belirtilir. 
Mekke müşrikleri Allah'ın elçisi olacak şahsın sıradan bir beşer olmayıp melek 
olması gerektiğini iddia ederlerdi. Yüce Allah meleklerden de insanlardan da 
elçiler seçer. Meleklerden seçilen elçiler ilahi vahyi peygambere getirir, Ceb- 
railaleyhisselâm gibi. Diğerleri varlık âlemini Allah'ın emrini uygular, kozmik 
ve tabii yasaları işletir. İnsanlara Allah'ın elçileri olarak gelmez. İnsanlardan 
seçtiği elçiler ise peygamberlerdir. Dünyada ve varlık âleminin tümünde olup 
biteni yüce Allah işitir, görür (35-Fatır, 1). Herkes ve bütün işler Allah'a dön- 
dürülür. 
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77. Eyimân edenler,rükü edin, secdeye varın, Rabbinize ibâdet edin 
ve hayır işleyin umulur ki kurtuluş bulursunuz. 

78. Allahadına gerektiği gibi cihat edin. O, sizleri seçmiş ve din konu- 
sunda size bir güçlük yüklememiştir, atanız İbrahim'in dini(nde 
olduğu gibi.) O (Allah) bundan daha önce de, bunda (Kur'ân'da) da 
sizi “Müslümanlar” olarak isimlendirdi; elçi sizin üzerinize şahit 
olsun, siz de insanlar üzerine şahitler olasınız diye. Artık dosdoğ- 
ru namazı kılın, zekâtı verin ve Allah'a sarılın, sizin Mevlânız ve 
O'dur. İşte, ne güzel mevlâ ve ne güzel yardımcı. 


Süre iman, ibadet ve hayır işlerinin emredilmesiyle sona ermektedir. 
İman; Allah'ın birliği, ahiret ve risalet ile bunlara bağlı ölümden sonra diriliş, 
meleklere ve kitaplara iman ile hayır ve şerrin Allah'tan olduğuna inanmayı 
gerektirir. Bunlar amentüde altı madde halinde özetlenmiştir. Sahih iman tev- 
hid, ahiret ve risaleti temel alır. Risalete inanmak bittabi ve bizzarure melek- 
lere ve kitaplara inanmayı beraberinde getirir. Ahiret ölümden sonra dirilişle 
zorunlu olarak ilişkilidir. Hayır ve şer ise, özellikle Mecusilik veya Mazdeizm 
doktrini söz konusu olduğunda önem arzeder. Çünkü Mazdeizmin iddia etti- 
ginin aksine hayır ve şer yani iyilik ve kötülük iki mutlak cevherden kaynak- 
lanmaz, eğer şer de hayır gibi mutlak bir kategori veya cevher olsaydı, varlık 
âleminde mutlak iki gerçek, iki güç ve dolayısıyla iki tanrı olurdu. Felsefe ve 
itikatta büyük sorunlara yol açan çifte-gerçekliğin bir temeli de budur. İslam 
itikadının temeli tevhittir. İster hayrın ve şerrin mutlaklığı ister metafizik ve 
metafizik ayrımına dayalı çifte gerçeklik tevhid inancına aykırıdır. Yüce Allah 
iyiliği, hayrı yaratmıştır; kötülük yapma imkânını da bir özgürlük, bir yapabil- 
me gücü olarak insana vermiştir yani bu gücü yaratan ve insana veren O'dur. 
Ancak iyilik Allah'tan kötülük insandandır. İnsan zannınca veya nefsine hoş 
geldiği gibi iyi olanı yanlış kullandığında, suistimal ettiğinde kötülük insan ey- 
lemlerinin sonucu olarak ortaya çıkar. 

Rükü, sücud ve genel olarak ibadet somut olarak ve hergün beş defa tek- 
rarlanan kulluğa işaret eder. Bunun çarpıcı ifadesi elbetteki namazdır. Oruç 
ve diğer ibadetler de bundan kopuk değildir. Yine toplumsal bir varlık olarak 
insan her tutum ve davranışında hayır işlemek durumundadır. Hayır kişiye, 
aileye, yakınlara ve genel olarak topluma dönük yararların tümünü içine alır. 
Müslüman sahih iman ve erkâna, peygamberin gösterdiği usule göre ibadet 
ederken aynı zamanda toplumsal yararlar sağlayacak eylemler ve etkinlikler 
içinde olmakla da yükümlüdür. Dağ başına inzivaya çekilmiş bir abid, belki 
kendi nefsi adına faydalar istihsal etmiş olabilir ama topluma herhangi bir 
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faydası yoktur, etkin olabilecek insanların dağlara, mağaralara çekildiklerini 
düşünelim, meydan inkârcılara ve zorbalara kalır. İman, ibadet ve toplumsal 
yarar (hayır) birlikte yürütüldüğü zaman umulur ki Allah kurtuluş nasip eder. 

78. ayet, "Allah adına gerektiği gibi cihat edilmesini” emreder. Burada ci- 
hadın iki önemli ayağı vurgulanmıştır: Biri mutlaka Allah için yapılması gere- 
kir. Nitekim cihad emrinin geçtiği ayetlerde “Allah yolunda (fi sebilillah veya fi 
sebilihi)” ibaresi peşinde yer alır. Ganimet veya jeostratejikhâkimiyet ve nüfuz 
için yapılan savaşlar cihad değildir, talan ve yağmayı hedefleyen çatışmalar bu 
kapsama girmez. Bu mülahazalarla Ömer bin Abdülaziz hilafete gelir gelmez 
ilk yaptığı işlerden biri fetihleri durdurması, esir pazarlarında satılan köle ve 
cariyelerin serbest bırakılmasını emretmesi olmuştur. Çünkü onun kanaatine 
göre artık fetihler Allah rızası ve i'lay-ı kelimetullah (Allah'ın ismini yücelt- 
mek) için değil, ganimet için yapılmaktaydı. 

İkincisi cihad “gerektiği gibi” yapılmalıdır. Cihadın bilinen ve değiştirilme- 
si mümkün olmayan anlamı Allah yolunda savaşmak yani kıtaldir. Ancak tef- 
sirciler buradaki cihad kavramının daha geniş tutulduğunu düşünmektedirler. 
Savaş ve kıtal yanında her türlü zihni cehd, nefisle mücahede ve sorunların 
aşılması yolunda harcanan çok yönlü, dikkatli çaba da genel cihad kavramı 
içinde yer alır. Fıkhi çalışmaların esası olan içtihat, zihni cehdin esas alındığı 
kelam ve nefisle mücahedenin temel alındığı tasavvuf bu geniş kapsamdadır 
ama her üç değerli ve gerekli cehd ve gayret cihadı iptal edici mahiyette ol- 
mamalıdır. Belki Müslümanların içinde bulunduğu atalete, yoksulluk, sefalet, 
tembellik ve aylaklığa son verecek cehd ve mücahedeyi de buna katabiliriz. 
“Cihad”ın savaş ve kıtal anlamını iptal etmedikçe çerçevenin bu kadar geniş 
tutulmasında sakınca yoktur. 

Bir Müslümanın dini için; işgal edilmiş topraklarını, yurdunu kurtarmak 
amacıyla veya canı, malı ve ırzı uğruna savaşması cihattır. Bu farzdır. Bunun 
yanında “zorba yöneticiye karşı hak sözü söylemek” (Müsned, V, 251; Ebu Da- 
vud, Melahim, 17; Nesai, Bey'at, 37; İbn-i Mace, Fiten, 20) yani zorba yöneti- 
cilere, baskı rejimlerine karşı mücadele etmek ve gerektiğinde savaşmak da 
cihattır. 

İslam evrensel bir misyondur. Çünkü tevhid inancını esas alır, hak ve haki- 
katin tebliğini görev sayar ve yeryüzünde adaleti tesis etmek ve yüksek ahlaki 
bir hayatı öngörür Kim bu dine rızasıyla dahil olmuşsa bu misyon için seçilmiş 
demektir. Bu konuda beyazlarla siyahiler, Araplarla Arap olmayanlar arasında 
herhangi bir fark yoktur. Söz konusu misyonla yükümlü tutulurken, Yüce Allah 
kimseye gücünün üstünde yük yüklemez. Tabii ki dinin bazı yükümlülükleri 
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zordur, meşakkatlidir -mesela hac ibadetinin meşakkatli-zor bir ibadet olması 
gibi- ama her hüküm sonuç itibariyle insanın kaldırabileceği kadardır, yüce 
Allah kimseye gücünün üstünde yük yüklemez (bkz. 2/Bakara, 286). 

Bizim “dini nesebimiz” İbrahim aleyhisselâmdır. Yani hangi etnik köken- 
den, ırk, kavim veya bölgeden olursa olsun İslam dinine girenler “soy-sop 
manasında nesep” yoluyla değil, “dini bağ manasında sebep” yoluyla Hz. İb- 
rahim'e bağlanırlar. O bizim atamızdır, çünkü Hz. Peygamber (s.a.) de kendini 
ona nispet etmiştir. Hz. İbrahim tarihingündönümünde öğle vaktinin Ulu'lazm 
sıfatını peygamberidir, güneşin tam tepede olduğu vakitte tevhid dinini tebliğ 
etmek üzere beşeriyete gönderilmiştir. Hz. İbrahim ne Arap'tı ne İbrani'ydi; ne 
Yahudi ne Hristiyan'dı. O tevhid dininin tebliğcisi idi. Müslümandı, bütün var- 
lığıyla Allah'ın iradesine teslim olmuştu (2/Bakara, 128). Şanı yüce Allah bizi 
de “Müslüman” olarak isimlendirdi. Bu isimden daha değerli, daha şerefli bir 
isim ve sıfat olamaz, bir Müslümanın da hangi mezhep, cemaat, tarikat ve grup 
içinde yer alırsa alsın Müslüman isminden başka isim alması ona yakışmaz. 

Hz. Peygamber bizim üzerimizde şahid (veya şehid)dir. Kelimenin hem ta- 
nıklık hem örnek olmak üzere iki anlamı vardır. (Bu konu için bkz. 2/Bakara, 
143. ayetin açıklaması.) İbrahim aleyhisselamın ve onun duası olan son elçi 
Hz. Muhammed (s.a.)'in ümmeti olarak Müslümanlar peygamberlerinin mi- 
rasını devam ettirmek suretiyle hem insanlık üzerine şahitlik edecekler hem 
örnek teşkil edecekler. Bu misyonu tahakkuk ettirmenin yolu namazı kılmak, 
zekâtı vermek ve Allah'ın kitabına, ilahi hükümlere sarılmaktan geçer. O bizim 
mevlamızdır (2/Bakara, 286); O'ndan daha güzel mevla ve yardımcı yoktur. 


Hac (22) süresinin tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


23- Mü'minun Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 118 âyettir. İsmini ilk ayette geçen ve ileriki 
ayetlerde temel nitelikleri anlatılan “mü'minun (inananlar)”dan alır. Enbiya 
(21) süresinden sonra, Secde (32) süresinden önce inmiştir. 


gzl yağ SİN gla 


Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 
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SAP EEE 

Mü'minler gerçekten felah bulmuştur; 

Onlar namazlarında hüşü içinde olanlardır; 

Onlar, tümüyle boş' şeylerden yüz çevirenlerdir; 


Onlar, zekâta ilişkin (söz ve görevlerini mutlaka) yerine getirenlerdir; 


Ve onlar ırzlarını koruyanlardır; 
Ancak eşleri ya da sağ ellerinin sahip olduklarına karşı (tutumla- 
rı) hariç; bu konuda kınanmış değillerdir. 


Fakat kim bundan ötesini ararsa, artık onlar sınırı çiğneyenlerdir. 


OYNA EN A 


na 


(Yine) Onlar, emanetlerine ve ahitlerine riayet edenlerdir. 


Onlar, namazlarını da (titizlikle) koruyanlardır. 
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10. İşte (yeryüzünün hâkimiyetine ve âhiretin nimetlerine) varis olacak 
onlardır. 

11. Ki onlar Firdevs (cennetlerin)e de varis olacaklardır; içinde de 
ebedi olarak kalacaklardır. 


Mü'minler, inançları sahih dini bilgilerle düzenlenmiş kimselerdir. Her 
mü'min bu formasyondaki imana sahiptir. Kurtuluş mü'minlerin bir araya 
gelmesidir. Kur'an-ı Kerim asıl büyük kurtuluşun çoğul olanda olduğunu ima 
eder, tabii ki bu sahih imana sahip bireylerin kurtulmadıkları anlamına gel- 
mez, ideal olanı ve hedeflenmesi gerekeni toplu halde hareket etmektir. Bu da 
zorunlu olarak mü'minlerin cemaat halinde yaşamalarını gerektirir. 

Cemaat halinde yaşamak mü'minlerin tek tek ve kendilerine özgü özellik- 
lerinin tezahür ettiği kişiliklerinin cemaat kazanı içinde eritilmesini gerektir- 
mez, tek tek yağmur tanelerinin bir arada yağıp Allah'ın rahmetine dönüşmesi 
gibi cemaat da tek tek şahsiyet sahibi mü'minlerden teşekkül eder. Bu özelli- 
giyle “cemaatte rahmet vardır; Allah'ın eli cemaat üzerindedir.” 

Razi ayetin başında gelen “kad” edatına dikkat çekip bunun beklenenin 
gerçekleştiği durumlarda kullanıldığını söyler. Yani eğer aşağıda sıralanan sı- 
fatlar bir arada bulunursa kurtuluş sağlanacaktır, sağlanmış demektir; “kad” 
bunun müjdesi, kesinlik ifade eden habercisidir. 

“Kurtuluşa erenler”in ilk vasfı namazlarını huşu ile kılmalarıdır. “Huşu” 
Allah sevgisi ve haşyetinin kalbin derinliklerinde hissedilmesi, kalbin Allah'ı 
zikretmekle mutmain olması ve kalbe bağlı olarak diğer organlarının sükünet 
içinde Allah'ın huzurunda ibadete durması haline denir. Huşu ile kılınan na- 
mazda dikkatin tamamının okunan ayetlerde ve yapılan dualarda toplanması- 
na çalışılır. Zira zaten namazın hedeflerinden biri insanı gündelik hayatın ga- 
ilelerinden bir süreliğine koparıp onu ilahi huzura çıkarmaktır. Kişi namazda 
sağlı sollu eşya dünyası veya insanlarla ilgili olmamalı, okuduğu ayet ve dualar 
üzerinde zihnini toparlayabildiği oranda tefekkür etmelidir. Taha süresinde 
(19/14) namazın “Allah'ı zikretmek, hatırlamak için kılındığı” belirtilmiştir. 
Efendimiz (s.a.) de şöyle buyurur: “Kula namazdan elde ettiği hisse aklettiği 
şeydir” (Müsned,ll, 373). Bu hadis, namazın akli faaliyet yani derin tefekkürle 
ilgili olduğunu gösterir. Çünkü aslında namaz zihnin belli bir konuda, o anda 
eda edilen Allah'a kullukta, okuduğu ayetlerde ve dua da teksif edilir. Başarılı 
namaz zihnin, Allah'tan başka her şeyi zihin dışına çıkabildiği namazdır. Kur- 
tuluşun ilk safhasının namaz olarak zikredilmiş olması namazın dinin direği 
olmasıyla alakalıdır. Erkânına göre ve sürekli kılınan namaz eğer huşu ile eda 
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ediliyorsa insanı kötülüklerden korur, onun dünya ve ahiretteki kurtuluşunu 
sağlar. (Bkz. 2/Bakara, 45.) 

Mü'minlerin ikinci vasfı boş, malayani anlamsız gevezelikten, incir çekir- 
değini doldurmayan söz, konu ve şeylerden uzak durmalarıdır. Mesela saat- 
lerce bir futbol maçını ve dizileri konuşmak tam da budur. Bize emanet olarak 
verilmiş her bir nefesi bu ve benzeri konuları konuşarak tüketmek ayetin yergi 
konusu yapıp mü'minlere yakıştırmadığı “lağv”dır. (Bkz. 25/Furkan, 31/Lok- 
man, 6-7; 56/Vakıa, 25.) Boş ve anlamsız söz ve işlerden uzak durmak gerekir 
(28/Kasas, 55). Kişi mecburen boş şeylerin konuşulduğu bir mecliste bulun- 
mak durumunda ise, oradan ayrılır ayrılmaz “tevbe ve bağışlanma dilemeli- 
dir” (Tirmizi, Deavet, 39). İmam Rabbani'ye göre bir kimsenin boş şeylerle 
vakit geçirmesi yüce Allah'ın onu sevmediğinin belirtisidir. 

Mü'minlerin üçüncü vasfı zekâtlarını vermeleridir. Tefsirciler sürenin Mek- 
ke'de indiğini göz önüne alarak zekâtın Mekke'de bilindiğini, infak ve sadaka 
olarak anlaşıldığını, sabit miktarın ise Medine'de belirlendiğini kaydederler. 
Zekât, mal ve servetin temizliği, tezkiyesidir. “Kurtuluş (felah)”la ilişkilendiri!- 
mesi, nefsin de ancak tezkiye ile kurtulması dolayısıyladır (87/A'la, 14). Mal ve 
servetten zekât alındığında hem mal ve servet, hem bunu elinde bulunduran 
kişi temizlenmiş olur. Yoksulun hakkı olan payı vermeyen kimse temizlenmiş 
olamaz, dolayısıyla felah da bulamaz. Zekâtı verilmeyen servet refah getirir ama 
felah getirmez. Bu açıdan bakıldığında mü'minlerin meydana getirdiği bir İslam 
toplumunun sosyo-ekonomik hedefi refah değil, felahtır (9/Tevbe, 103). 

Burada paradoks gibi görünen bir durum söz konusudur. Zekât, malı eksil- 
tir gibi görünür, çünkü elindekinin 1/40'ını -veya duruma göre daha fazlasını- 
verdiğinde o kadar miktarı elinden çıkmış olur. Ancak hakikatte zekât eksiltme 
değil, mal ve servette artıştır. İkinci manası “nemalanma, artma” olan zekât, hak- 
kıyla verildiğinde eksileni kat kat arttırır. Bu da şunu gösteriyor ki, sosyo-eko- 
nomik politika olarak felahı esas alan bir toplum, refahı da bulur. Burada konu 
tercih ve öncelikle ilgilidir. Yani birinci tercih veya öncelik felah olursa refah ge- 
lir ama öncelik ve tercih refah olursa felah gelmez. Bunun tarihteki en çarpıcı 
örneğini V. Raşid Halife sıfatını almaya hak kazanmış Ömer bin Abdülaziz'dir. 
Yönetimi devraldığında bir kriz ve gelir bölüşümünde adaletsizlik vardı, iki sene 
gibi kısa bir zamanda Müslümanlar kendi çevrelerinde zekât verecek adam bu- 
lamaz hale geldiler. “Bu büyük ekonomik ve mali reform nasıl başardın?” diye 
soranlara Halife “Allah'la münasebetlerimizi düzelttik” demiştir. Allah yani Al- 
lah'ın diniyle münasebetleri düzeltme çabası felah, sonucu refahtır. 

Mü'minlerin diğer vasfı “ırzlarını korumaları”dır (5. ayet). Irz, kadın veya 
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erkeğin başkasına haram olan bedenini, avret yerini veya daha geniş deyimiy- 
le cinselliğini ifade eder (24/Nur, 30-31). Bizim ırz olarak çevirdiğimiz kelime- 
nin aslı “ferc”“tir, bu da iki bacak arasında cinsel organı ifade eder. Bilgi gücünü 
hikmetle, fiziksel gücü adaletle, şehvet gücünü de iffetle dengeleyip korumak 
gerekir. İffetin korunması esastır (70/Meâric, 29-32). İffet, kişiyi hem şehvete, 
hem iştaha karşı manevi bir kale gibi korur. Nitekim Araplar “afif (iffet sahi- 
bi)” kelimesini hem cinsel arzularını meşru çerçevede yaşayan ve başkaları- 
nın ırzına göz dikmeyen, hem yemekte obur olmayan kimse için kullanırlar. 
Mü'minlerin belirgin vasıflarından biri iffetli olmalarıdır: “Onlar iffetlerini ko- 
rurlar” (23/Mü'minun, 5 ve 70/Meâric, 29). 

“Ala ezvacihim” şeklindeki ifade, erkeklerin, kadınların ırzı üzerinde so- 
rumluluk ve gözetleyici olduklarına işaret eder. Öyle olmasaydı “ala” yerine 
“an” gelirdi. Razi, örnek olarak “Kane Ziyaduala'l Basra” dendiğinde, bundan 
anlaşılan “Ziyad'ın Basra valisi” olmasıdır. Bu çerçevede Araplar evli kadın için 
“filan adamın nikâhı altındadır” derler. Tabii ki bu korunması gereken ırzın sa- 
dece kadına özgü olduğu anlamına gelmez, kadın gibi erkek de ırzını korumak 
durumundadır, her ikisi de gözlerini haramdan sakınmalıdırlar. Sakınma emir 
her iki cins için söz konusudur (24/30-31): 

“Ancak eşleri ya da sağ ellerinin sahip olduklarına karşı (tutumları) 
hariç; bu konuda kınanmış değillerdir.” Kur'ân-ı Kerim'de “sağ” ve “sağ el” 
güçve hâkimiyet yanında doğruluk, Allah'a içten itaat ve müstakim olmayı yani 
Sırat-ı Müstakim üzere gitmeyi sembolize eder. Bu ve buna benzer âyetlerde 
“sağ ellerinin mâlik olduğundan” amaç ise savaş esiri kadınların takas veya 
fidye gibi işlemlerden sonra Müslüman erkeklere bırakılan câriyelerdir. Câri- 
yelik, her türlü spekülasyon ve suistimale uğramış tarihi uygulamanın ötesin- 
de doğrudan savaş hukukunun kaçınılmaz kıldığı ve belli tarihsel bir durumda 
görülen bir teamüldür. Kölelik ve cariyelik son tahlilde sistemin içinde neşet 
etmez, arızi olarak savaş sonucu ortaya çıkar. Prensip esirleri ya karşılıksız 
serbest bırakmak veya fidye alıp salmaktır (47 /Muhammed, 4). İslâm hukuku 
bu uygulama ile savaş esirlerini onurlu birer insan olarak topluma kazandır- 
mayı, sonunda özgürlüklerine kavuşturmayı hedef edinir. (Bkz. 4/Nisa, 24.) 
Savaş esirlerinin köle ve cariye olarak pazarlarda satılması veya baskınlarla 
insanların esir alınması İslam dışıdır ve maalesef İslam tarihinde bunun bol- 
ca örneklerine rastlanır. Yine Ömer bin Abdülaziz, yönetime geçer geçmez ilk 
yaptığı işlerden biri erkek ve kadın esirleri serbest bıraktırmasıdır; çünkü ona 
göre bunlar savaş esiri değil, pazarlarda alınıp satılan esirlerdir. 

Yasa Koyucu'nun koyduğu bu sınırlar aşılamaz. Hüküm nikâhlı eşlerin cinsel 
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birleşmelerine izin vermektedir. Nikâhsız beraberlikler (zina) veya Lut kavminin 
müptela olduğu hastalıkolan eşcinsellik haddi /sınırı aşmaktır (7 /A'raf,80ve26/ 
Şuara, 166). Sınırı aşanlara fiilin cinsine göre çeşitli yaptırımlar (had) uygulanır. 

Mü'minlerin diğer iki vasfı emanetlerine ve ahitlerine riayet etmeleridir. 
Emanetler, dünya ve ahirete ilişkin her türlü sorumluluktur. Bunlar söz olduğu 
gibi eylem cinsinden şeyler de olabilir. (Bkz. 4/Nisa, 58.) Hz. Peygamber “Mü- 
nafığın alameti üçtür” buyurmuştur: “Konuşunca yalan söyler, verdiği sözde 
durmaz, emanete hıyanet eder” (Buhari, İman, 24; Müslim, İman, 107-108). 
Toplumsal hayat emanetlere riayet edilmedikçe, ahitlere sadakat gösterilme- 
dikçe barış ve huzur içinde süremez (bkz. 5/Maide, 1). 

Mü'minlerin vasıfları sayıldıktan sonra, açılan parantez yine “Onlar, na- 
mazlarını da (titizlikle) koruyanlardır” diye kapanır. Bu da namaza verilen bü- 
yük öneme işaret eder. Efendimiz (s.a.)'e “Allah'ın en çok beğendiği amel han- 
gisidir?” diye sorulduğunda “Vaktinde kılınan namazdır” buyurmuştur. (Bu- 
hari, Mevakit, 5; Müslim, İman, 137). 2. ayette anlatıldığı üzere namaz “huşu” 
ile kılındığında ruh, zihin ve beden arasında ahengi sağlar, bu aynı zamanda 
tabiatta ve kâinatta var olan ahengin insandaki izdüşümü ve tezahürüdür. 

1-11 ayetleri arasında sıralanan özelliklere sahip mü'minler, dünyada 
yeryüzünün hâkimiyetine ve âhiretin nimetlerine varis olacaklardır (bkz. 19 / 
Meryem, 63). Veraset birinden kalan şeye denir. İnsan yeryüzünde Allah'ın 
halifesidir. Eğer gösterdiği çerçevede hükmeder, hukuku uygularsa ona nasip 
olan siyasi hâkimiyet mirastır. Bu demektir ki siyasi hâkimiyetin asıl ve gerçek 
sahibi Yüce Allah'tır, çünkü mülkün maliki O'dur. Kim O'nun çizdiği Hukuk ve 
maksatlar dışında hâkimiyete kalkışırsa hakkı olmayan şeyi gasp etmiş olur. 
Yeryüzü hakimiyeti Allah'ın olduğu gibi, ahirette cennet de O'nundur, dünyada 
doğru yol üzere yaşayanlar cennete de varis olacaklardır. 

Ahiretteki yerleri Firdevs cennetleridir; Firdevs cennetin en seçkin yeridir; 
içinde ebedi olarak kalacaklardır (18 /Kehf, 107). Nasıl mü'minler yeryüzü hâkimi- 
yetine varis olacaklarsa ahirette de Firdevs cennetlerine de öyle varis olacaklardır. 
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12. Andolsun,bizinsanı,süzme bir çamurdan yarattık. 

13. Sonraonubir su damlası olarak, savunması sağlam bir karar ye- 
rine yerleştirdik. 

14. Sonraosudamlasını bir alak (embriyo) olarak yarattık; ardından 
o alak'ı (hücre topluluğu) bir çiğnem et parçası olarak yarattık; 
daha sonra o çiğnem et parçasını kemik olarak yarattık; böylece 
kemiklere de et giydirdik; sonra bir başka yaratışla onu inşa et- 
tik. Yaratıcıların en güzeli olan Allah, ne yücedir. 

15. Sonrabununardından siz gerçekten ölecek olanlarsınız. 


16. Sonra siz gerçekten kıyâmet günü diriltileceksiniz. 


Ayet açık ve sıralı biçimde insanın yaratılış safhalarını anlatmaktadır. Yara- 
tılış safhalarından biri “çamurdan süzülen bir öz (sülale)”dir. “sell” mastarından 
türetilmiş sülale, bir şeyi bir şeyden sıyırıp çıkarmak, süzmek, özü ortaya çıkar- 
mak demektir. Bu ilk insan olan Hz. Âdem'in yaratıldığı ilk safhaya işaret eder. 

İnsanın ilk maddesi toprakla ilgili Kur'an'da çeşitli tanımlamalar yapılmış 
olup her bir tanımlama yaratılışın bir safhasına tekabül etmektedir. Mesela “Sü- 
lale denen çamurdan süzülmüş öz” dışında, yalın anlamıyla toprak (Türab: 35/ 
Fatır, 11) Çamur (Tin: 23/Mü'minun, 12; 32/Secde, 7); siyah veya kokuşmuş ça- 
mur (Hameinmesnun: 15/Hicr, 26, 28, 33; ses çıkaran, kuru, sertleşmiş veya şe- 
killenmiş balçık (salsal: 15 /Hicr, 26; 55/Rahman, 14). Bunlar Âdemin çocukları 
için de temel teşkil eder, başka bir ifade ile varlık yapısı açısından beşer denen 
yaratığın maya ve cevheri hükmündedir. Netice itibariyle ihtiva ettiği element- 
ler, embriyolojisi ve fizyolojik-biyolojik yapısıyla insan başlangıcından mezara 
girişine kadar toprakla ilişkilidir, dünyevi tabiatı itibariyle toprağa aittir. 

Süzme çamurdan çıkan bir su damlası olan sülale (meni) belli işlemlerden 
geçip döl yatağına yerleşir. Başka bir yerde “nutfe” olarak adlandırılan bu bir 
damla suyun bir “karışım (emşac)” olduğu söylenir (; 16/Nahl, 4; 76/İnsan, 2). 
İbn-i Abbas'a göre, erkeğin menisi ile kadının menisi bir araya gelip birbirine 
karıştığı için bu ismi almıştır ki, buna bugün karışım sonucunda oluşan şeye 
“zigot” denmektedir. 

Döl yatağı yani rahim, 77/Mürselat, 20-23. ayetlerin tefsirinde anlatıldığı 
üzere sağlam, güvenilir, koruyucu ve korunaklı bir yataktır (Karar-ı mekin). 
Allah'ın “rahim (esirgeyen-koruyan)” sıfatının lütfuyla anne “rahmi” de hayat 
bulan cenini harici tehlikelere karşı korur. Bu, türümüzün tarih içindeki sürek- 
liliğiyle ilgili olarak Âdemin zürriyetinin babalarının bellerinden annelerinin 
rahmine akması halidir. 
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Sonra bu su damlası (nutfe) pıhtıya benzer, donuk bir kan haline gelir. Baş- 
ka bir ifade ile artık Nutfe “alaka” olmuş, rahmin duvarına yapışıp tutunacak 
hale gelmiştir. Bunu izleyen safha, “alaka”nın “mudğa” belli belirsiz, kemiksiz 
bir çiğnem et olmasıdır. Ortada bir et parçası vardır ama henüz organlar, or- 
ganların şekilleri ve bunları ortaya çıkaracak kemikler teşekkül etmiş değildir. 

İşte bu safhadan sonra “mudğa” bedeni dik tutsun, organlar teşekkül etsin 
diye kemik (ızam) haline gelir. Bu safhada kıkırdak ve kemikler teşekkül etme- 
ye başlar, süre geçtikçe şekillenir. Bu safhayı kemiklere et yapıştırılması, etin 
kemiklere bir elbise gibi giydirilmesi safhası izlemektedir. 

Burada mucizevi olan hususlardan biri şu ki, elbette bundan 1400 sene 
önce, anne karnındaki ceninin teşekkül safhalarının son derece doğru ve sıra- 
lı bir şekilde anlatılması ve bu çerçevede kemik hücrelerinin yaratılması, ar- 
kasından etin kemiklere bir elbise gibi giydirilmesinin belirtilmesidir. Deney 
ve gözlem aletlerinin bilinmediği bu dönemde okuma yazması bile olmayan 
(ümmi) bir insan, bunları bu şekilde kendi akli yürütme, tahmin ve tasarımları 
sonucu söylemiş olamaz. 

Ayet, bir bakıma insan ile diğer canlılar arasında yaratılışın ilk safhaların- 
da bir benzerlik olduğunu ima etmekte ancak belli bir safhadan sonra insanın 
“bir başka yaratılış (Halk-ı ahar)” insan ile hayvanlar arasındaki makasın açıl- 
dığını söylemektedir. Bu kopuş, insan ile hayvan arasında evrimcilerin iddia 
ettikleri gibi bir akrabalık olmadığını gösteriyor. Hayvanların yaratılışlarında 
belli bir sınır var, onlar kendilerine tayin edilen fıtratın kapasitesi gereği daha 
ötesine geçemezler, kapasitelerinin sınırları dâhilinde hareket eder ve kendi- 
lerine ilham edildiği kadarıyla sadece fıtratlarını yaşarlar. Ancak insanın önü 
açıktır Ona Allah'ın ruh üflemesi ve bu sayede konuşma, düşünme, akletme, 
temyiz etme yetenek ve gücünü kazanmasıyla hem diğer varlıklardan mahi- 
yetçe ayrılmış hem de onlara göre ayrıcalıklı konuma yükselmiştir. 

Yaratılışın sıralanan safhaları dikkatle izlendiğinde Allah'ın yaratışının 
son derece çarpıcı olduğu görülür. Bu yaratışta göz kamaştırıcı bir güzellik, 
hikmet, bilgi ve kudret var, kısaca insanın yaratılışı başlı başına bir mucizedir. 
Bütün bunları üzerinde tefekkür eden insan, varlıkta “Allah'tan daha güzel ya- 
ratıcı olmadığı”nı anlar ve yakin bir şekilde Yaratıcısı'nı yüceltir. (İnsanın ya- 
ratılış safhaları ve özellikleri için bkz. 22/Hac, 5; 32/Secde, 7-9; 77/Mürselat, 
20-23 ve 86/Tarık, 5-7. ayetlerin tefsiri ve referansları.) 

“Yaratıcıların en güzeli olan Allah, ne yücedir.” İnsanın yaratılışıyla il- 
gili bu bilgileri böylece verdikten sonra, sıra “insana 'yaratma' fiili”nin nispet 
edilip edilmeyeceği konusuna gelmiş bulunmaktadır. “Yaratıcıların en güze- 
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li” bize Allah dışında da yaratıcı olabileceği fikrini ima etmektedir (37 /Saffat, 
125-126). Ancak bu yaratıcılar: 

a) Her neyi yaratıyorlarsa, yoktan var etmiyorlar “min” edatının da işaret 
ettiği üzere “bir şeyi başka bir şeyden var ediyorlar”. Mesela ağaçtan mobilya, 
pamuktan elbise meydana getirmek gibi. 

b) Öyle de olsa hiçbir yaratıcı Allah'tan daha güzel şeyler yaratamaz, buna 
ne bilgisi ne iradesi, ne kudreti yeter. 

c) Yüce Allah yegâne yani hakiki ve asli manada tek yaratıcıdır. Onun dı- 
şındaki yaratıcılar ise birden fazladır, nitekim ayette yaratma “halıkiyn (yara- 
tıcılar)” şeklinde çoğul gelmiştir. Bu da gösteriyor ki, insana nispet edildiğinde 
yaratma, sun /sanat veya icat/bulma fiilini ifade eder. Sun' ve san'at bir imaldir, 
icat ise varolanın bulunması, keşfi, ortaya yere çıkarılmasıdır. Yani insanın ya- 
ratma fiili ancak bir imalat ve bulup ortaya çıkarma etkinliğinden öteye geçmez. 

Bu açıdan sanata baktığımız zaman, sanatçının iç dünyasının engin ev- 
reninden veya tabiattaki fenomen ve olaylardan hareket ederek şu veya bi- 
çimde bir sanat eserini -resim, heykel, mimari, edebiyat, şiir vb.— meydana 
getiren sanatçı hakiki yaratıcı değildir. İlhamını iç dünyasından alıyorsa, onu 
ve iç dünyasını yaratan Allah'tır, dış dünyadan alıyorsa o da öyledir. Tabi- 
at yüklü melodilerden ibaret olmasaydı müzisyen beste yapamazdı. Sanatçı 
beşer olması hasebiyle her neyi meydana getiriyorsa Allah'ın yarattıklarının 
basit seviyede bir kopyası, tekrarı veya tahayyülüdür. Bu yüzden Platon res- 
me, kopyanın kopyası demiştir. 

İnsan hayatının özlü bir biçimde anlatıldığı bu ayetler kümesinde, eninde 
sonunda insanın öleceği ve kıyamet günü diriltileceği belirtilmektedir. (2/Ba- 
kara, 28; 3/Âl-i İmran, 185.) 
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17. Andolsun, biz sizin üstünüzde yedi yol yarattık; Biz yaratmada 
gafiller değiliz. 

18. Biz gökten belli bir miktarda su indirdik ve onu yeryüzünde yer- 
leştirdik; şüphesiz biz onu (kurutup) giderme gücüne de sahibiz. 

19. Böylelikle, bununla size hurmalıklardan, üzümlüklerden bahçe- 
ler-bağlar geliştirdik, içlerinde çok sayıda yemişler vardır; sizler 
onlardan yemektesiniz. 

20. Vef(dahaçok) Tur-i Sina'da çıkan bir ağaç (türü de yarattık); o yağlı 
ve yiyenlere bir katık olarak bitmekte (ürün vermekte)dir. 

21. Gerçekten hayvanlarda da sizin için bir ders (ibret) vardır; karın- 
larının içinde olanlardan size içirmekteyiz ve onlarda sizin için 
daha birçok yararlar var. Sizler onlardan yemektesiniz. 


22. Onlarınüzerinde ve gemilerde taşınmaktasınız. 


17. ayette sözü geçen “yedi yol (taraik)”in iki anlama geldiği söylenmiş- 
tir: Yollar veya tabakalar, katmanlar. Tefsirciler vahyin indiği zamanda güneşin 
bilinen yedi gezegenine atıf olduğunu söylüyorsa da (mesela Süleyman Ateş), 
bu yanlıştır. Zira mesajı belletmek üzere vahiy insan görme biçimini göz ardı 
etmese bile, temel bir bilgi hatası, maddi bilgi yanlışlığına düşmez. Ayete, orta- 
ya çıkan astronomik bilgi çerçevesinde makul bir izah bulunamayınca Elmalılı 
Ahmet Hamdi Yazır, birtür işari tefsir yöntemine başvurarak “yedi yol”un insa- 
nın beş duyu organı (görme, işitme, tatma, dokunma, koku alma), akıl ve vahiy 
olduğunu söyler. Bu da ilk anda hoş görünse de, ayetin maksadından uzak gö- 
rünmektedir, lafız bu manaya mütehammil değildir. Yedi yol'dan yedi gezegen 
veya yedi güneş sistemi kastedildiğini düşünecek olursak, bundan yeryüzü 
gezegeninin mevcut kıvamında sürmesinin yedi gezegen veya onunla irtibatlı 
yedi güneş sistemine bağlı olduğunu düşünebiliriz. Bu akla yatkındır. Ancak 
Arap dil özellikleri göz önüne alındığında “yedi”nin 3, 40, 70, 100 ve 1000 gibi 
kesretten kinaye olduğunu söylemenin daha doğru olduğu söylenebilir. Bu 
durumda ifadenin takdiri şöyle olmaktadır: “Biz sizin üstünüzde çok sayıda, 
birden fazla yol veya katman yarattık.” Nitekim İbn-i Aşur ve Muhammed Esed 
bu yönde kanaat izhar etmektedirler. En doğrusunu Allah bilir. 

Yüce Allah yaratmaya muktedirdir, neyi yarattığını bilir, ilmi ve iradesi dâ- 
hilinde yaratır; bilmeden, yanlışlıkla, dalgınlıkla hiçbir şeyi yaratmış değildir. 
Aristo ve Aristocuların farzettiklerinin aksine yarattığı her şey O'nun bilgisi 
dâhilindedir: “Yaratan yarattığını bilmez mi? O'nun bilgisi her şeyin bütün 
inceliklerini kapsar ve O her şeyden haberdardır” (67/Mülk, 14). Bu da bize 
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gösteriyor ki, ortada ne tesadüfen meydana gelmiş bir varlık söz konusudur 
ne de kör bir tabiat. Habbeden kubbeye, zerreden kürreye, her şey planlı ve 
amaçlıdır; bir sebep ve hikmete dayalı yaratılmıştır. 

Yeryüzündeki canlı hayatın sürmesi suya bağlıdır. Suyu yüce Allah gökten 
yağdırmaktadır. Bu ister deniz, göl ve nehirlerdeki suyun buharlaşarak gökten 
yağmur olarak yere düşmesi, ister güneş ışınları yoluyla güneşten veya başka 
gezegenlerden atmosferi geçerek yağmura dönüşmesi şeklinde olsun, suyun fi- 
ili yukarıdan aşağıya doğru iniştir (nüzul-inzal). (39/Zümer, 21.) Ancak bu belli 
ölçülerde vuku bulur, ölçü aşılacak olsa her şeyi önüne katıp götüren sel fela- 
ketleri veya tsunamiler olur, bir rahmet olarak indirilen su fayda yerine zarar 
verir. Yine suyun toprağa karışıp belli kaynaklarda tutulması onun faydasını 
sağlayan önemli etmendir, tümüyle dibe aksaydı yine canlılara faydası olmazdı 
(15/Hicr, 21). Suyu bir rahmet olarak bağışlayan Allah dilerse bizi bundan yok- 
sun bırakır. Bu harikulade yaratma sayesinde “hurmalıklar, üzümlükler bahçe- 
ler-bağlar gelişir, içlerinde çok sayıda yemişler var.” (Bkz. 16/Nahl, 11.) 

20. ayette geçen “Tur-i Sina” Filistin'de veya Eyle ile Mısır arasında Hz. Mu- 
sa'nın Yüce Allah'la konuştuğu kutsal dağdır. Zeytini bol bir bölgedir, insanlar 
hem zeytinden hem yağından istifade etmektedirler (bkz. 24 /Nur, 35). Bunda 
ve gerekse sütlerinden gerekse etlerinden ve diğer yerlerinden çeşitli fayda- 
lar elde edilen hayvanlarda nice ibretler vardır (bkz. 16/Nahl, 5-8; 66). Keza 
deniz taşımacılığında kullanılan gemiler yani ağır cisimlerin suyun kaldırma 
gücü sayesinde batmaması Allah'ın koyduğu yasalarla insana sunduğu büyük 
nimet ve imkânlardır. Eğer kör bir tabiat söz konusu olsaydı bu tabii düzen 
olmaz, her şey karmakarışık halde ve kaos içinde olurdu. Bir kitabın yazarı, 
bir evin mimarı olur da, bu harikuladekâinatın Yaratıcısı ve Rabbi olmaz mı? 
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23. Andolsun, biz Nuh'u kendi kavmine (elçi olarak) gönderdik. Böyle- 

ce kavmine dedi ki: “Ey kavmim, Allah'a kulluk edin. Sizin O'ndan 
başka ilâhınız yoktur, yine de sakınmayacak mısınız?” 

24. Bunun üzerine, kavminden inkâra sapmış önde gelenler dediler 

ki: “Bu, sizin benzeriniz olan bir beşerden başkası değildir. Size 
karşı üstünlük elde etmek istiyor. Eğer Allah (öne sürdüklerini) di- 
lemiş olsaydı, muhakkak melekler indirirdi. Hem biz geçmiş ata- 
larımızdan da bunu işitmiş değiliz.” 

25. “0, kendisinde delilik bulunan bir adamdan başkası değildir, onu 

belli bir süre gözetleyin." 

26. “Rabbim” dedi (Nuh). “Beni yalanlamalarına karşılık, bana yar- 

dım et.” 

27. Böylelikle biz ona: “Gözetimimiz altında ve vahyimizle gemi yap. 

Nitekim bizim emrimiz gelip de tandır kızışınca, onun içine her 
(tür hayvandan) ikişer çift ile içlerinden aleyhlerine söz geçmiş 
(azap gerekmiş) onlar dışında olan aileni de alıp koy; zulmedenler 
konusunda bana muhatap olma, çünkü onlar boğulacaklardır” 
diye vahyettik. 

28. “Böylece sen, beraberinde olanlarla gemiye bindiğinde o zaman 

de ki: “Bizi o zulmeden kavimden kurtaran Allah'a hamdolsun.” 

29. Vedeki: “Rabbim, beni kutlu bir konakta indir, sen konuklayanla- 

rınen hayırlısısın.” 

30. Hiç şüphesiz bunda âyetler vardır ve biz gerçekten denemeden 

geçiririz. 

23 ila 50 arası ayetler tarih içinde Allah'ın muradını, ilahi mesajı tebliğ 
etmek üzere birer elçi olarak gönderilen peygamberleri (Hz. Nuh, Hz. Hud, Hz. 
Salih, Hz. Şuayb vd.) ve onların kavimleri ile olan zorlu ilişkileri anlatmakta- 
dır. Söz konusu kıssalar, başka sürelerde geçmiş olmasına rağmen, Kur'an'ın 
takip ettiği yöntem gereği, kıssaların bir kere daha ele alınmasının sebebi bir 
yandan hatırlatmada bulunmakta -çünkü kendi bağlamında ele alınan bir ko- 
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nunun tarihsel olaylarla desteklenmesine önem veriliyor- diğer yandan başka 
sürelerde kıssanın değinilmeyen bir yönünü, farklı boyutunu öne çıkarmaktır. 

Nuh aleyhisselâm kavmine Allah'ın elçisi olarak gönderilmiştir. Onları Al- 
lah'ın birliği inancına davet etmekle yükümlüydü, tabii ki tevhid inancı aynı 
zamanda ve bizzarure sosyal hayatın ilahi hükümlere, ma'ruf olana göre dü- 
zenlenmesini gerektirir. Kavmi ise isyan ve günahta azmıştı, hayat tarzını de- 
giştirmeyi düşünmüyordu. Ona yönelttikleri itiraz, Nuh'un kendileri gibi bir 
beşer olmasıdır. Bir insan olduğuna göre, Allah'tan vahiy almış olamaz amacı 
toplum üzerinde üstünlük kurmaktır. Öne sürdükleri bir diğer argümana göre, 
atalarından böyle görmüşlerdir, üzerinde bulundukları yol doğrudur. Kavmin 
ileri gelenlerinin hayat inançları ve hayat tarzlarının doğruluğu konusunda 
geçmişe atıfta bulunmaları, Hz. Nuh zamanında da uzun bir tarihi geçmişin 
geride bırakıldığını göstermektedir. Öylesine uzun bir geçmiş ki, insanlar kök- 
lü gelenekler, yerleşik inançlar ve yaşama tarzları geliştirebilmişlerdir. 

Uzun süren tartışmalar, diyalog ve mücadeleler fayda vermeyince Nuh 
aleyhisselâm kavmi karşısında yenik düştüğünü kabul eder, yüce Allah'tan on- 
lara bir ceza vermesini ister ki, bu Nuh aleyhisselâmın kavmine bedduasıdır. 

Kavminin diğer bir argümanı, bu tür taleplerde bulunan kişinin akıl sağlı- 
ğının yerinde olmayacağı konusudur. Böyle bir adamı gözetim altında tutmak 
gerekir. Hakikati ve doğruyu, adaleti ve ahlaki erdemleri savunan ya da yer- 
leşik rejime meydan okuyanların delilikle suçlanıp gözetim altında tutulması 
20. yüzyılda faşist ve komünist rejimlerde de görülen bir uygulamaydı. Mesela 
Sovyet Rusya'da Stalin döneminde materyalizme aykırı fikirler beyan eden bi- 
lim adamları tımarhanelere gönderilirdi. 

Hz. Nuh, ilahi emir ve gözetim altında gemi yapar, tufan kopar, böylece 
kavmi tarihten silinir. “Bizim emrimiz gelip de tandır kızışınca” cümlesinde 
geçen “tandır”ın ateşi hatırlattığı açıktır. Bu da gösteriyor ki, gemi o müthiş tu- 
fanda su üzerinde sadece rüzgârla değil, gemi içinde oluşturulan bir enerjiyle 
hareket edip yol alabilmiştir. 

Gemiye binip kapılarını kapattıktan sonra Nuh aleyhisselâmdan “Bizi o zul- 
meden kavimden kurtaran Allah'a hamdolsun.” Ve de ki: “Rabbim, beni kutlu bir 
konakta indir, sen konuklayanların en hayırlısısın” şeklinde dua etmesi istenir. Tu- 
fan kopar, dua kabul olunur, Hz. Nuh ve gemidekiler güvenli ve bereketli bir yere 
(Zemahşeri), Cudi Dağı'na konar, sonra Mezopotamya ovasına inerler. Tarihte me- 
deniyetlerin ve ilk şehirlerin ikinci ana yurdu olmuş Mezopotamya -Kur'an'a göre 
beşeriyetin ilk ana yurdu ve şehri Mekke'dir- bu tarihi perspektiften bakıldığında 
güvenli ve bereketli yer olması gerekir. Kıyamete kadar bu bölgeyi güvenli ve bere- 
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ketli kılmak üzerinde yaşayan Müslüman halkların görevi ve sorumluluğudur. Nuh 
aleyhisselâmın kıssasında büyük ibretler vardır. (Daha geniş bilgi için bkz. 7 /A'raf, 
59-64; 11/Hud, 25-49; 26/Şuara, 105-122; 54/Kamer, 9-17 ve Nuh süresi.) 
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31. Sonraonlarınardından bir başka insan-nesli yaratıp-inşa ettik. 


32. Onlaradakendi içlerinden: “Allah'a ibâdet edin. Sizin O'ndan baş- 
kailâhınız yoktur, yine de sakınmayacak mısınız?” (desin) diye iç- 
lerinden bir elçi gönderdik. 
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33. 


34. 


35. 


36. 
37. 


38. 


39. 


40. 


41. 


42. 


43. 


44, 


45. 


46. 


47. 


48. 
49. 


Kendi kavminden, inkâr edip âhirete kavuşmayı yalanlayan ve 
kendilerine, dünya hayatında refah verdiğimiz önde gelenler dedi 
ki: “Bu, sizin benzeriniz olan bir beşerden başkası değildir, kendisi 
de sizin yediklerinizden yemekte ve içtiklerinizden içmektedir.” 
“Eğer sizin benzeriniz olan bir beşere boyun eğecek olursanız, 
andolsun, siz gerçekten hüsrana uğrayanlar olursunuz.” 

“O, öldüğünüz, toprak ve kemik hâline geldiğiniz zaman, sizin 
mutlaka (yeniden diriltilip) çıkarılacağınızı mı va'dediyor?” 
“Heyhat, size va'dedilen şeye heyhat...” 

“O (bütün gerçek), yalnızca bizim (yaşamakta olduğumuz bu) dünya 
hayatımızdan ibarettir; ölürüz ve yaşarız, biz diriltilecekler değiliz.” 
“O ise, yalnızca bir adam (insan)dır, Allah adına yalan uydurmak- 
tadır, bizlerde ona inanacak değiliz.” 


(Peygamber) dedi ki: “Rabbim, beni yalanlamalarına karşı bana 
yardım et.” 


(Allah) Dedi ki: “Az bir süre (bekle), onlar gerçekten pişman ola- 
caklar." 


Derken, hak (ettikleri cezaya karşılık) olmak üzere, o korkunç çığ- 
lık onları yakaladı. Böylece onları bir süprüntü kıldık. Zulmeden 
kavim için yıkım olsun. 

Sonra onların ardından başka nesiller yaratıp-inşa ettik. 
Ümmetlerden hiçbiri, kendisine tespit edilmiş eceli ne öne alabi- 
lir ne erteleyebilir. 

Sonra birbiri peşi sıra elçilerimizi gönderdik; her ümmete kendi 
elçisi geldiğinde, onu yalanladılar. Böylece biz de onları (yıkıma 
uğratıp yok etmede) kimini kiminin izinde yürüttük ve onları (ta- 
rihin anlatıp aktardığı) bir olay kıldık. İmân etmeyen kavim için yı- 
kım olsun. 


Sonra Musa ve kardeşi Harun'u âyetlerimizle ve apaçık bir delille 
gönderdik. 


Firavun'a ve ileri gelen çevresine; fakat onlar büyüklendiler. On- 
lar, 'büyüklenen-zorba' bir topluluktu. 


Dediler ki: “Bizim benzerimiz olan iki beşere mi inanacakmışız? Kal- 
dı ki, onların kavimleri bize kullukta (kölelikte) bulunmaktadırlar." 


Böylece onları yalanladılar ve yıkıma uğrayanlardan oldular. 


Andolsun, biz Musa'ya kitabı verdik, belki onlar hidayete erer diye. 
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50. Biz, Meryem'in oğlunu ve annesini bir âyet kıldık ve ikisini barın- 
maya elverişli ve akarsuyu olan bir tepede yerleştirdik. 


Nuh aleyhisselâmdan sonra başka kavimler geldi. Nesillerin birbiri peşi 
sıra gelişleri Kur'an-ı Kerim'de “Nun-u azame (Biz)” kullanılarak ilahi bir isışa 
olarak anlatılmaktadır. Bu demek oluyor ki, insanlar |. J. Ruasseau'nun iddia 
ettiğinin aksine ne kadar sürdüğü bilinmeyen bir doğa durumu yaşamış değil- 
dirler. “İnşa etme” Yüce Allah'ın doğrudan veya melekler aracılığıyla insanları 
bir araya getirip bir topluluk hayatı meydana getirdiği anlamına gelmez, in- 
sanların fıtratları, tabiatları gereği bir araya gelip bilinçli varlıklar olarak top- 
luluk hayatı yaşamaları, medeni yapılar kurmaları anlamına gelir. “İnşa” Batı 
antropolojisi veya sosyal bilimlerinin beşeriyetin başlangıcı için kurguladığı 
hord-sürü halde yaşama faraziyesini çürütmektedir. Ancak tekrar edildiği üze- 
re bu kavimler aynı hataya düşmekten kurtulamamışlardır. Sonunda onlara da 
elçiler gönderilmiştir. 

Elçilerin onları davet ettiği şey tevhid inancı ve ilahi hükümlere, hukuka 
dayalı ahlaki hayat tarzıdır. Elçilere beklendiği üzere önde gelen zümreler, hâ- 
kim sınıflar karşı çıkmış, bir beşerin tebliğ ve önerilerini kabul etmeyecekle- 
rini söylemişlerdir. Öne çıkardıkları diğer itiraz noktası, hayatın bu dünyada 
yaşananlardan ibaret olduğu fikridir: Onlara göre ölümden sonra diriliş ve 
dünya hayatını takip eden ahiret yoktur. Böyle olunca kimseye hesap verme- 
yecek, yaptıkları yanlarında kâr kalacaktır. Hz. Salih, Hz. Hud veya Hz. Şuayb'a 
karşı çıkan toplulukların onları “Allah'a karşı yalan uydurmaktadır” demele- 
ri onların aslında Allah'ın varlığına inandıklarını göstermektedir. Dedikleri 
şuydu: “Allah vardır, biz O'nun varlığına inanıyoruz ama O bir elçi göndermiş 
değildir, elçinin bizden istediği gibi ilahi hükümleri dünya hayatımızda tatbik 
etmeyeceğiz; kendi hayat tarzımızı kendimiz belirleyeceğiz, kendi kanunları- 
mızı kendimiz yapacağız.” 

Sonunda peygamberler Allah'tan yardım talep etmek zorunda kaldılar, 
çünkü artık onlardan ümitlerini kesmişlerdi. Yine de şanı Yüce Allah belki dö- 
nerler, pişman olur da kendilerini düzeltirler diye onlara yeteri kadar mühlet 
verdi. Islah olmayınca onlara yıkıcı azap geldi. Yerle bir oldular, malikâneleri, 
köşk ve sarayları, övündükleri kurum ve yapıları yerin dibine geçti; onlar da 
saltanatlarıyla birlikte tarih sahnesinden silinip gitti. Bu zulmeden bütün top- 
lumların, despot devlet ve yoldan çıkmış medeniyetlerin başına gelen azaptır. 
Tefsircilere göre, 31-41 arası ayetlerde anlatılanlar Hud aleyhisselâmın elçi 
olarak gönderildiği Ad kavmidir. (Bkz. 7/A'raf, 65-69.) 

Bunları başka kavimler (Salih, Lut ve Şuayb aleyhimüsselâmın kavimleri) 
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takip etti. Onlar da aynı hatayı tekrar ettiler, inkâr ve isyan içinde yaşadılar, 
elçileri yalanladılar. Onlara da sonunda şiddetli azap geldi, onları yerle bir etti. 
Daha sonra diğer sürelerde hayli geniş ele alınan Hz. Musa ve Hz. Harun hem 
Mısırlıları hem İsrailoğullarını uyarmak için elçiler olarak gönderildiler. Onlar 
da elçilere karşı büyüklendiler, söz dinlemediler, zorbalıklarına ve günahkâr 
hayatlarına devam ettiler. Son Peygamber'den önce İsa aleyhisselâm geldi ve 
ilahi tebliği yaptı. Annesi ve kendisi birer ayet idi ama insanlar yine gerekli 
ibreti almadı. (Bkz. 3/Âl-i İmran, 47; 19/Meryem, 21 ve 21/Enbiya, 91.) 
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51. Ey elçiler, güzel ve temiz olan şeylerden yiyin ve salih amellerde 
bulunun; çünkü gerçekten ben yapmakta olduklarınızı biliyorum. 

52. İşte sizin ümmetiniz birtek ümmettir ve Ben de sizin Rabbinizim; 
öyleyse benden korkup-sakının. 

53. Ancak onlar, işlerini kendi aralarında (farklı) kitaplar hâlinde 
böldüler; her bir grup ellerinde olanla yetinip sevinmektedir. 

54. Artıksenonları belli bir süreye kadar kendi gafletleri içinde bırak. 

55 Onlarsanıyorlar mı ki, kendilerine verdiğimiz mal ve çocuklarla. 

56. Biz onların hayırlarına koşuyoruz (veya yardım ediyoruz)? Hayır, 

onlar şuurunda değiller. 


Elçilere “tayyib” ve “salih amel” emredilmiştir. “Tayyib” helal ve meşru ol- 
ması yanında hoş, lezzetli ve besleyici anlamında olan hertür gıda, besin ve 
meşrubattır. Hayvansal ve bitkisel gıda, tahıl, baklagiller buna dâhildir. “Salih 
amel” de yapılması durumunda barış (sulh) ve esenliği, huzur ve dayanışmayı 
tesis eder, iyilik ve fayda sağlar. Tayyib kişisel ve bedene, salih amel toplumsal 
hayatla ilişkilidir (bkz. 2/Bakara, 168 ve 172. ayetlerin açıklaması). 

Yukarıda anlatılan peygamberlerin tümüne tayyib ve salih amel emredil- 
miştir, onların da kavimlerine yaptıkları tebliğ ve emrettikleri hayat tarzı bu 
ikisini esas almaktadır. Eğer tarihte peygamberlere bu ikisi emredilmişse, Son 
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Peygamber Hz. Muhammed (s.a.)'e de aynısının emredilmiş olması tabiidir. 
Bu böyle ise, o zaman tayyib ve salih amel bizlere yani kıyamete kadar onun 
tebliğini takip edecek Müslümanlara da aynısı emredilmiş demektir. Tek tek 
insanların veya toplumların bu emri yerine getirip getirmediklerini Yüce Allah 
bilmektedir. 

Hz. Peygamber (s.a.) şöyle buyurmuştur: “Yüce Allah temizdir, sadece te- 
miz olanları kabul eder. Allah peygamberlerine neyi emrettiyse mü'minlere de 
onu emretmiştir. Yüce Allah Peygamberlere: 'Ey peygamberler! Temiz ve helâl 
olan şeylerden yiyin, salih ameller işleyin!” buyurmuştur. Mü'minlere de:'Ey 
iman edenler! Size verdiğimiz rızıkların temiz olanlarından yiyin” buyurmuş- 
tur.” (2/Bakara, 172) Hz. Peygamber (s.a.) daha sonra şunları söylemiştir: “Bir 
kimse Allah yolunda uzun seferler yapar. Saçı başı dağınık, toza toprağa bu- 
lanmış vaziyette ellerini gökyüzüne açarak: Yâ Rabbi! Yâ Rabbi! Diye dua eder. 
Hâlbuki onun yediği haram, içtiği haram, gıdası haramdır. Böyle birinin duası 
nasıl kabul edilir!” (Müslim, Zekât, 65; Tirmizi, Tefsir, 2/37.) 

Hz. Ali, Allah'ın Elçisi'nin kendisine şu duayı öğrettiğini söyler: “Allahım! 
Bana helâl rızık nasip ederek haramlardan koru! Lütfunla beni senden başka- 
sına muhtaç etme!” Sömürü ve yağmaya, rüşvet ve yolsuzluklara batmış bir 
insanın kazanıp biriktirdiği, yiyip içtiği “tayyib” değildir. 

Bu iki emrin bütün peygamberlere, onların aracılığıyla kavimlerine ve 
bizim peygamberimiz ile onun dilinden bize de emredilmiş olmasını “Sizin 
ümmetiniz bir tek ümmettir ve Ben de sizin Rabbinizim” ifadesinden anlıyo- 
ruz. Emrin kaynağı birdir, ona tabi olanlar da birdir. Başka bir ifadeyle hangi 
kavimden, ırk veya bölgeden, dil grubu veya renkten olursa olsun, kim helal, 
meşru, temiz ve hoş gıdaları seçip alıyorsa, hayatını, toplumsal düzenini salih 
amel zemininde belirliyorsa bu tarihsel ve evrensel topluluğun yani ümmetin 
üyesidir. Bu ümmetin tabi olduğu ilah bir ve tek olan Yüce Allah'tır. Sadece 
O'ndan sakınıp korkmak, O'nun iradesine teslim olmak gerekir. İnsanlığı bir- 
leştirecek olan ortak payda bir olan Allah inancının ifadesi tevhid, helal ve hoş 
rızık, salih ameller ve ümmet bilincidir. Din de tektir parçalara ayrılamaz, üm- 
met de tektir herbir kavmi, zümresi veya mezhebi diğerine yabancılaşamaz, 
onunla çatışamaz (21/Enbiya, 92). 

İnsanlık, bu temelde bir ve birlik içinde olması gerekirken kendi araların- 
da fırkalara bölündü. Çeşitli anlayışlar, ekoller, mektepler meydana getirdi, bu 
farklılıkları teorik bir çerçeveye oturttu (kitap) ve her bir fırka elindekiyle ye- 
tinip mutlu oldu. Çünkü bu sayede hak ve hakikati bulduğunu, doğru yaşama 
tarzının kendi yorumu olduğunu zannetti (6/En'am, 159). 
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Bu bağlamdaki bölünme dinin asıllarından hareketle ortaya çıkan yorum 
yani tefsir ve içtihat farkına değil, heva ve hevese, çıkar ilişkilerine, etnik veya 
mezhep taassubuna dayalı dinin suistimaline işaret etmektedir. Müslümanlar 
bu türden bölünmeler karşısında uyanık olmalı; belli ve meşru usul dâhilin- 
deki farklı yorumları, tefsir ve içtihatları, mezhep farklılıklarını mutlaklaştır- 
maktan; dinin hak ve hakikatlerini kendi tekellerine geçirmekten, temellük 
etmekten kaçınmalıdırlar. Mezhepler tabii ve gerekli, mezhepçilik ise gayri- 
meşru ve tehlikelidir, çünkü fitnenin alevlenmesine ırkçılık ve milliyetçilik gibi 
kolayca sebebiyet verebilir. 

Meşru olmayan çerçevede dini suistimal edenler ve kendi görüşlerini, din 
ve mezhep anlayışlarını mutlaklaştırıp başkaları üzerinde tahakküm aracı 
kılma hatasına düşenler, madem zihinleri rahattır, asıl hakikati algılamıyor- 
lar, duyargalarını gerçeğe kapatmışlardır, bu durumda onları kendi hallerine 
bırakmak lazım (15/Hicr, 39). Çünkü üzerlerine baskı kurmanın yararı yoktur, 
baskı altında inanır gibi görünseler de asıl kalplerinde başka fikir ve yorum- 
lar hükmünü icra etmektedir. Bu pek uzak olmayan gelecekte zihniyetleriyle 
birlikte çöküş hali yaşayacaklarının habercisidir. Öyle bir gaflet, dalgınlık, sar- 
hoşluk hali içindedirler ki hakikati idrak etmeleri zordur. Zannediyorlar ki sa- 
hip oldukları mal ve servet; sayısal ve siyasal üstünlük; aile, aşiret, kabile veya 
taraftar kitlesinin kalabalıklığı onları davalarında, görüş ve tezlerinde haklı 
çıkarmakta ya da üstünlüklerini daimi kılmaya yeter sebep olmaktadır. 

Hayır! Bu düşüncede olanlar büyük yanılgı içindedirler, mal ve servet, sa- 
yısal üstünlük ve bir şekilde ele geçirilmiş siyasi iktidar doğru yolda olanları 
kandırmasın (9/Tevbe, 55). Eninde sonunda bunlar biter, sona erer. Yüce Al- 
lah'ın mal ve servet, güç ve iktidar gafleti içinde olanlara uyarıcı mahiyette 
bildirimlerde bulunması onların yararınadır. Onlara süre tanınması dönmeleri 
için önemli bir fırsattır (bkz. 3 /Âl-i İmran, 178). Yazık ki bunun bilincinde de- 
giller, olmadıkları gibi O'nun elçisine ve elçisini takip edip onlara hatalı olduk- 
larını söyleyenlere husumet besliyorlar. 
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57. Gerçekten, Rablerine olan haşyetlerinden dolayı saygıyla korkanlar, 

58. Rablerinin âyetlerine imân edenler, 

59. Rablerine ortak koşmayanlar, 

60. Ve gerçekten Rablerine dönecekler diye, vermekte olduklarını 
kalpleri ürpererek verenler; 

61. İşte onlar; hayırlarda yarışmaktadırlar ve onlar bundan dolayı 
öne geçmektedirler. 

62. Hiç kimseye güç yetireceğinden fazlasını yüklemeyiz; elimizde 
hakkı söylemekte olan bir kitap vardır ve onlar hiçbir haksızlığa 
uğratılmazlar. 


57-62 arası ayet kümesinde gaflet içinde olanların aksine bilinçli mü'min- 
lerin nitelikleri sayılır: Bunlar Rablerine karşı derin bir haşyet içinde yaşarlar. 
Hem O'ndan korkup sakınırlar hem derin bir saygı ve sevgi beslerler. Korku, 
saygı ve sevgileri onları sorumlu davranmaya sevkeder. Görüş sahası içine gi- 
ren her maddi ve tabiifenomene derin ve çok yönlü bir tefekkür konusu olarak 
bakarlar; yaratılışın hikmet ve amacı, yasası ve düzeni konusunda inceleme- 
lerde bulunup her şeyi Yüce Allah'ın sonsuz ilmine, irade ve kudretine refere 
ederler. Varlık âlemindekifenomenleri kendi başlarına varolmuş veya tesadü- 
fen ortaya çıkmış diyerek Rablerine ortak koşmazlar, çünkü bu durumda te- 
sadüf veya mahiyetini bilemediğimiz kör bir kuvvet yaratılışta Allah'a iştirak 
etmiş olur ki, bu da bilim yoluyla şirktir. 

İnanmış insanlar kesin olarak bilirler ki, eninde sonunda dünya hayatı 
sona erecek, ölümden sonra diriliş olacak ve herkes Allah'ın huzuruna çıkıp 
yapıp ettiklerinin hesabını verecek. Bu duygu onları yoksullara, muhtaçlara 
vermeye sevketmektedir. Verirken kalpleri ürpermektedir. Hz. Peygamber, bu 
ayette sözü geçen “kalpleri ürperenler”in “Allah'tan hakkıyla korkarak namaz 
kılan, oruç tutan ve zekât verenler” olduklarını belirtmiştir." (Tirmizi, Tefsir, 
23/3; İbn-i Mace, Zühd, 20; Müsned, V, 159 ve 205.) 

Vermenin ahlaki ve manevi kuralları vardır: Daima kendimize şunu sor- 
malıyız: Verirken tam veriyor muyuz? Kibir ve gösterişe kaçıyor muyuz? Ver- 
diğimiz kişiye tepeden bakıp bize muhtaçmışız gibi bir duyguya kapılıyor mu- 
yuz? Bu sorulara içleri rahat olarak “hayır” cevabını verenler ahlaki görevleri- 
ni yerine getirmiş sayılırlar. 

İşte bu kişilik profiline sahip olanlar sürekli yarış içindedirler. Söz konusu 
yarış bencil çıkarlara matuf olarak yapılmıyor. Bu bir hayır ve hizmet yarışı- 
dır. Dinin özünü bir kenara bırakıp çeşitli fırkalara ayrılanlar, kendilerine özgü 
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inançlar, yaşama biçimi seçenler kendi yollarında devam edip gitsinler, Müs- 
lümanlara yaraşan doğru istikamette hayırlarda yarışmak, insanlığa faydalı 
olacak işler yapmaktır (Daha geniş bilgi için bkz. 2/Bakara, 148; 3-Âl-i İmran, 
114; 5/Maide, 48. ayetlerin açıklaması). Yüce Allah kimseye gücünün üstünde 
yük yüklemez, herkes güç ve takati, imkânları ve kapasitesi oranında sorum- 
luluklarını yerine getirmesini ister (2/Bakara, 286). Kim ne yaparsa karşılığını 
eksiksiz görecektir. 


Gla (Ş  B13 öd öa ÜLAEİ İşl Ön BAE isli 
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63. Hayır, onların kalpleri bundan dolayı bir gaflet içindedirler. Üs- 
telik onların, bunun dışında yapmakta oldukları (birtakım şeyler) 
vardır; onlar bunun için çalışmaktadırlar. 

64. Nihayet, onların refahtan şımaran önde gelenlerini azap ile yaka- 
ladığımız zaman, onlar hemen feryadı basacaklar. 

65. Bugünferyat etmeyin, çünkü bizden yardım göremezsiniz. 

66. Gerçekten benim âyetlerim size okunuyordu, fakat siz topukları- 
nız üzerinde geri dönüyordunuz; 

67. Buna (âyetlerime) karşı büyüklük taslayarak; gece vakti de heze- 
yanlar sergiliyordunuz. 


1 


Bizim “gaflet” diye çevirdiğimiz kelimenin aslı “ğamre”dir. İçine girenin 
üstünü örten ırmak veya gelinin yüzüne yapılan makyaj için kullanılır. Bir şe- 
yin üstünü örttüğünüz zaman hem başka şekilde görünür, asıl hüviyeti gizlen- 
miş olur, hem o şeyin dış dünya ile ilişkisi kesilir. Kelimenin semantiğini kalbe 
uyguladığımız zaman, kendilerini dünyaya kaptırmış olanların kalplerini dün- 
ya sevgisi, mal ve servet tutkusu, şehvet ve iştiha, doyumsuz arzular, güç ve 
iktidar, statü ve şöhret gibi aldatıcı şeylerin kapladığını, bu yüzden hakikate 
karşı cahil ve gafil kaldıklarını söyleyebiliriz. Bu, böylelerinin kendileriyle olan 
ilişki biçimi açısından böyledir. Kendileri dışındakilere, söz gelimi doğru yolda 
olup hayır ve hizmet işinde olanlara karşı tutumlarında da benzer bir gaflet 
ve cehalet hali içindedirler. İyilerin ne yaptığını tam olarak bilmiyorlar, niçin 
hayır ve hizmet işinde koşturduklarını idrak edemiyorlar. İnsanın niçin bir 


23/Mü'minun Süresi/63-67 75 


başkasına yardımda bulunup iyilikte bulunduğunu, başkasının ihtiyaçları veya 
mutluluğu için kendinden fedakârlıklarda bulunduğunu anlamıyorlar. Kendi- 
lerinin yaptıkları işler dünyevi arzu ve çıkarlarıyla sınırlıdır, sürgit hayatlarını 
bunları elde etmeye matuf yaşamaktadırlar. 

Bir yoruma göre bu bahtsızlar, 55. ayette sözü edilen mal ve çocukların 
kendilerine niçin verilmediğini, hikmet ve sebebinin ne olduğunu bilmiyorlar; 
bu imkânları harcıyorlar ama kalpleri bilgisizliğin derin tabakaları altında, ka- 
ranlıklarda olduğu için gaflet içinde her imkân ve nimeti kendi asli gayesine ve 
veriliş hikmetine aykırı olarak heba ediyorlar. Hayatta referans alınması gere- 
ken 57-61 arası ayetlerde sayılan mü'minlerin özellikleridir. Ancak inkârcılar 
ve kalpleri gaflet içinde yaşayanlar bunları bilmedikleri gibi, bu özelliklerin 
dışında daha nice kötü tutum ve davranışları vardır. Maverdi'ye göre bunlar 
sadece Yaratıcı'yıinkâr etmekle kalmıyorlar, yaratılmışlara yani canlı ve cansız 
varlıklara da zulmediyorlar. Üstelik bu yolda var güçleriyle çaba harcamakta, 
durmadan çalışmaktadırlar. 

Bu kötü fiillerin elbette kötü karşılığı yani cezası olacaktır. Toplumu ifsat 
edenler genellikle önde gelen zümreler, başka bir deyişle iktidar seçkinleridir 
(mele' ve mütref) (Bkz. 56/Vakıa, 45). Yapıp ettikleri dolayısıyla onlara azap 
geldiğinde feryadı basarlar, fakat yakınmanın, şikâyetetmenin faydası yoktur. 
(38/Sad, 3 ve 73/Müzzemmil, 11-13.) Çünkü cezanın tahakkukuyla ortaya çı- 
kacak durumda Allah'tan başka hiçbir varlık suçlu-günahkârlara yardım ede- 
mez; O da yapıp ettiklerinden dolayı yardım etmez. Yüce Allah onlara elçiler 
gönderdi, kitaplar indirdi. Her vesile ile uyarıldılar, onlara zulüm ve yanlışları- 
nın onları kötü bir akıbete düçar edeceği söylendi, fakat dinlemediler, hak ve 
hakikate sırtlarını döndüler (20/Taha, 124-127). Kibirleniyorlardı (37 /Saffat, 
35), geceleri de olmadık hezeyanlarda bulunup mü'minleri küçük düşürmek, 
onlara tuzak kurmak için çeşitli plan ve komplolar düzenliyorlardı. Bu olay 
Mekkeli müşriklerin genel karakteristiğini çizer ancak kıyamete kadar bu kişi- 
lik profili her dönemde ve her toplumda görülecektir. 
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68. Onlar,yinedeosözü (Kur'ân'ı) gereği gibidüşünmediler mi, yoksa 
onlara, geçmişteki atalarına gelmeyen bir şey mi geldi? 


REY 


69. Yadakendielçilerini tanımadılar mı ki, şimdi onu inkâr ediyorlar? 

70. Yahut: “Onda bir delilik var” mı diyorlar? Hayır, o, onlara hak ile 
gelmiş bulunmaktadır ve onların çoğu hakkı çirkin karşılıyorlar. 

71. Eğer hak, onların heva (istek ve tutku)larına uyacak olsaydı hiç 
tartışmasız, gökler, yer ve bunların içinde olan herkes (ve her şey) 
bozulmaya uğrardı. Hayır, biz onlara kendi şan ve şeref (zikir)leri- 
ni getirmiş bulunuyoruz, fakat onlar kendi zikirlerinden yüz çe- 
viriyorlar. 


72. Yoksa sen onlardan haraç mı istiyorsun? İşte Rabbinin haracı 
(dünya ve âhiret armağanı) daha hayırlıdır. O, rızık verenlerin en 
hayırlısıdır. 


73. Gerçekten sen onları dosdoğru olan bir yola çağırıyorsun. 

74. Ancakâhireteinanmayanlar, şüphesiz yoldan sapanlardır. 

75. Eğer onlara merhamet eder ve onlara dokunan zararı giderirsek, 
taşkınlıkları içinde şaşkınca dolaşmalarını sürdürecekler. 


76. Andolsun,biz onları azapla yakaladık, fakat yine de Rablerine bo- 
yun eğmediler ve yakarıp-yalvarmadılar. 

77. Sonunda, üzerlerine azabı şiddetli olan bir kapı açtığımızda, on- 
lar bunun içinde şaşkına dönüp umutlarını kaybettiler. 


68. ayet önemli bir konuya ışık tutuyor: İster vahyin ilk muhatabı Mek- 
ke müşrikleri ister bugün vahiy hakikatini reddedenler olsun, inkâr ve reddin 
önemli sebeplerinden biri Kur'an üzerinde yeterli düşünmemektir. Genellikle 
insanların din ve kutsal kitaplar konusunda yanlış kanaat ve bilgileri var, bunu 
da tashih etme lüzumunu hissetmezler. Oysa hakikati arama gerçeği öğrenme 
arzusuyla Kur'an üzerinde düşünecek olurlarsa ve elbette nefislerinin istek ve 
tutkularının dışına çıkma başarısını gösterebilirlerse hakikatle buluşacakladır 


23/Mü'minun Süresi/68-77 77 


(4/Nisa, 82; 47/Muhammed, 24). Mekke putperestleri genellikle Kur'an üze- 
rinde düşünmeden peygamberin tebliğini reddediyorlardı. 

İnkârcılar Hz. Muhammed (s.a.)'i yakından tanıyorlardı. Kendi hemşehri- 
leri idi, dışarıdan gelen bir yabancı değildi. Güvenilir, doğru, kişiliği oturmuş 
bir olduğunu biliyorlardı, çocuklarını tanır gibi onu tanıyorlardı; onun yalancı 
olmadığını, krallık-reislik peşinde koşmadığını biliyorlardı. (Bkz. 2/Bakara, 
146; 6/En'am, 20.) Akıl ve ruh sağlığı da yerindeydi (53/Necm, 2); üstelik gü- 
venilir biriydi. Onu reddedenlerin sorunu hakikatle idi, hem kendi genel ha- 
kikat hem kendi gerçekleriyle yüzleşmek istemiyorlardı, çünkü tutturdukları 
sefihçe hayat tarzı onların hoşuna gidiyordu. 

Kur'an ile onlara tebliğ edilen şeyler daha önce atalarına tebliğ edilmişti. 
Buradaki “atalar”dan kasıt, “yakın geçmiş ataları” değil, İbrahim, İsmail, Hud 
ve Salih gibi peygamberlerin uyardığı “uzak geçmiş ataları”dır. Zaman içinde 
bu peygamberlerin tebliğleri beşeri düşünce ve arzularla iç içe geçmiş, hak ve 
batıl birbirine karışmış, kısaca ilahi tebliğ özünü ve safiyetini kaybetmişti. Ya- 
kın geçmiş ataları bu yanlış ve çarpık bilgi ve inançlar yığını üzerinde yaşıyor- 
lardı. Bu meyanda Yasin süresinde (36/6) Mekkelilerden “Ataları uyarılmamış, 
kendileri de gafil kalmış” diye bahsedilmektedir. Hayır, kadim ataları uyarıl- 
mıştı, onlara vahiyler gelmişti. Kendilerinden beklenen kadim atalarının hanif 
dinine dönmeleri, sonraları yoldan çıkmış atalarının yolunu terketmeleridir. 

Bu bize, bugün de Müslümanların yakın geçmiş atalarının dini anlayışları- 
na hapsolmamaları gerektiğini hatırlatmaktadır. Toplumlar kendi dönemleri- 
nin şartlarında dini anlar, tecrübe eder, sonra bilinen sebeplerle yoldan çıkar, 
Allah da onlara ilahi sünnet gereği zeval verir. Günün Müslümanı, yakın geçmiş 
atasının dini anlayışından bir milim sapmayıp onu yüceltecek, tarihini şanlı 
ilan edip onu referans alacak olursa yakın geçmiş ataları gibi çöker gider. Oysa 
Kur'an, hangi etnik gruptan, ırk ve bölgeden olursa olsun, sebep asabiyeti çer- 
çevesinde bütün Müslümanların asıl ve asli atalarının İbrahim aleyhisselâm ve 
önderlerinin son peygamber Hz. Muhammed (s.a.) olduğunu belirtir. Gerçeği 
bilmek, doğru yol üzerinde olmak için bu sahih atalara ve geçmişe dönüp bak- 
mak gerekir, yoksa suç ve günahları dolayısıyla çöküşü hak etmiş etnik köken 
ataların geleneklerine, yalan yanlış yaptıklarına değil. 

Atalar dinine bağlılık sadece basitçe geçmişten tevarüs edilen inançların 
devam ettirilmesi, bir dönem çürük temelleri üzerinde inşa edilmiş bir inan- 
ca inatla bağlılık gösterilmesi demek değildir; inançla beraber hata ve yanlış- 
lıkların, zulüm ve hak ihlallerinin de devam ettirilmesi anlamına gelir. Ecdadı 
zulmetmiş bir topluluk atalarına bağlılığı dolayısıyla yapıp ettiklerini eleştir- 
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miyorsa; amellerinin yanlışlarını doğrularından ayırt etmiyorsa kendisi de 
yanlışa düşmekten kurtulamaz; böylelikle yanlışlık kurumsallaşarak, tarihte 
süreklilik kazanarak ilanihaye devam eder gider. Çürük temel üzerinde inşa 
edilmiş bina eninde sonunda çöker, dün atalarını yıkıma götürdüğü gibi bugün 
de aynı temeller üzerinde inşa ettikleri çökecek, hata ve yanlışlıkta ısrar eden- 
leri yıkıma götürecektir. 

İnsanları helake götüren etkileyici faktörlerden biri “nesepasabiyeti”nin 
“sebep asabiyeti” nin önüne geçmesidir. Nesep soysop, ırk, kabile, aşiret, et- 
nisite, kavim, bölge vb. maddi cevherleri temel almaktır. Sebep ise bir fikir, 
ilke, ruh, mana, ahlaki gaye, yüce maksattır. Benim atalarım her ne yapmışlar- 
sa doğru yapmışlardır demek, onlar benim soyumdandır diye onları yücelt- 
mektir. Bu hata ve yanlışı yüceltmekle aynı şeydir, değer yargılarını kana ve 
soya refere etme gibi vahim sonuçlara götürür. Hâlbuki ahlaki değerler, ilkeler 
bizden bağımsızdır, Yüce Allah tarafından vaz'edilmişlerdir. Kim bu değerlere 
bağlılık gösterirse bağlılığı oranında yücelir, kendisi de değer kazanmış olur. 
Bu temel bir ölçüdür ve bu ölçü ile herkesi ve her şeyi, her beşeri olguyu (geç- 
mişi, soyumuzu sopumuzu, ırkımızı, partimizi, cemaatimizi, liderimizi, devle- 
timizi, mensubiyetimizi, mesleğimizi vs.) kritik etmek mümkündür. 

Mekkeli müşrikler, dini hükümlere göre yaşamak işlerine gelmediği veya 
vahiy hakikatini bir türlü havsalalarına sığdıramadıkları için Hz. Peygamberin 
cinlerle ilişkisi olan veya cinler tarafından akli melekeleri bozulmuş olduğunu 
öne sürüyorlardı (15 /Hicr, 6). Bu son derece haksız bir yakıştırmadır. Elçi on- 
lara hakkı getirmiş bulunuyor. Varlık âleminin yaratılış gayesi, hayatın anlam 
veamacı, sözün en yüksek değeri, ahlaki normlar, insan ve toplum ilişkilerinin 
referansını teşkil edecek hükümler bu hak kavramında toplanmıştır. Onlar ise 
çirkin bir biçimde karşılık veriyorlar. Mesele şu ki inkârcılar hakkı sevmiyor ve 
hakikatten hoşlanmıyorlar (43 /Zuhruf, 78). 

İnkârcıların hak ve hakikatten hoşlanmamalarının sebebini anlamak zor 
değil: Onlar hakkın kendi arzularına göre şekillenmesini istiyorlar. Çünkü ha- 
yat tarzları, dünyaya olan tutkuları, zulüm ve günahları bunu böyle gerekti- 
riyor. Bu mümkün değildir. Hak onların arzularına göre şekillenecek olursa 
sadece yeryüzünde değil, varlık âleminde de düzen bozulur. Bu da bize gös- 
teriyor ki insan eylemleri ile varlığın düzeni arasında bir ilişki söz konusudur. 
İnsanın bozulması önce tabii ve ekolojik düzeni, sonra kozmik düzeni bozar. 
Yeryüzündeki haksızlıklar, adaletsizlikler, kaynakların hor kullanımı; tüketim, 
magazin ve eğlence kültürü ve bununla bağlantılı olarak medya ve yaygın eği- 
tim tarafından estetize edilen günahkâr hayatlar, bir süre sonra tabiata karşı 
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saldırılara dönüşür, ekolojik dengeyi sarsar, derken kozmik düzende bir karşı- 
lık bulur. Fesadın karşılığı helaktir. 

Oysa Yüce Allah indirdiği vahiy ile insana hem hatırlatma bulunmakta, 
öğütler vermekte, yol göstermekte hem insana buna uyduğu takdirde şan ve 
şeref sahibi olacağını, izzet ve üstünlük makamına erişeceğini bildirmektedir. 
İnsan Eşref-i mahlükat olmaya aday olarak yaratılmıştır, bu makama ancak 
Kur'an vahyini rehber edindiği zaman erişebilir. Oysa insan kendine şan ve 
şeref, izzet ve üstünlük sağlayacak imkân ve fırsatlardan akılsızca kaçıyor (21/ 
Enbiya, 10). 

Bütün peygamberler gibi Hz. Muhammed (s.a.) de yaptığı tebliğin karşı- 
lığında bir ücret talep etmiyordu. Makam ve mevki, statü ve servet peşinde 
değildi. Karşılığı Allah'tan bekliyor, ona verilecek karşılığın en hayırlı olacağını 
biliyordu. Allah'ın bağışladığı rızıktan daha hayırlısını kim verebilir ki! 

Öyle de olsa, Hz. Peygamber'e üzülmemesi tembih edilir. Dosdoğru yol 
üzeredir, çağrısı haktır. Yoldan çıkanlar hesap gününe, dolayısıyla ahirete 
inanmayanlardır. Böylelerine acımak da gerekmez, acısanız dahi onlar bildik- 
lerini okumaya devam edeceklerdir. Başlarına musibetler gelse de düşünüp 
ibret almazlar. Firavun ve adamlarına kaç mucize gösterildi, başlarından ne 
musibetler geçti yine de inanmadılar, doğru yola girmediler. Mekkeliler de ya- 
şadıkları kuraklıktan veya Bedir savaşında tattıkları yenilgiden gerekli dersi 
çıkarmadılar. Hz. Peygamber'e yapılan bu uyarı aynı zamanda bizlere de yapıl- 


mış olmaktadır. 
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78. O,siziniçin kulakları, gözleri ve gönülleri inşa edendir; ne az şük- 
rediyorsunuz. 

79. 0, sizi yeryüzünde yaratıp-türetendir ve hepiniz yalnızca O'na 
(döndürülüp) toplanacaksınız. 

80. O, yaşatan ve öldürendir; gece ile gündüzün aykırılığı (veya art 
arda gelişi) da O'nun (kanunu)dur. Yine de aklınızı kullanmayacak 
mısınız? 

81. Hayır; onlar, geçmiştekilerin söylediklerinin benzerini söylediler. 

82. Dediler ki: “Öldüğümüz, bir toprak ve bir kemik olduğumuz za- 
man, gerçekten biz mi diriltilecekmişiz?” 

83. "Andolsun, bu tehdit, bize ve bizden önceki atalarımıza yapılmıştı; 
bu, geçmişlerin uydurma masallarından başka bir şey değildir.” 

84. Deki:"Eğerbiliyorsanız (söyleyin:) Yeryüzü ve onun içinde olanlar 
kimindir?” 

85. “Allah'ındır” diyecekler. De ki: “Yine de öğüt alıp-düşünmeyecek 
misiniz?” 

86. Deki: “Yedi göğün Rabbi ve büyük Arş'ın Rabbi kimdir?” 

87. “Allah'ındır” diyecekler. De ki: “Yine de sakınmayacakmısınız?” 

88. De ki: “Eğer biliyorsanız (söyleyin:) Her şeyin melekütu(mülk ve 
yönetimi) kimin elindedir? Ki O, koruyup kolluyorken kendisi ko- 
runmuyor.” 

89. “Allah'ındır” diyecekler. De ki: “Öyleyse nasıl oluyor da böyle bü- 
yüleniyorsunuz?” 

90. Hayır,biz onlara hakkı getirdik ancak onlar gerçekten yalancıdırlar. 

91. Allah, hiçbir çocuk edinmemiştir ve O'nunla birlikte hiçbir ilâh 
yoktur; eğer olsaydı her bir ilâh elbette kendi yarattığını götürür- 
dü ve (ilâhların) bir kısmına karşı üstünlük sağlardı. Allah, onla- 
rın nitelendire geldiklerinden yücedir. 

92. 


Gaybı ve müşahede edileni bilendir; onların ortak koştukların- 
dan yücedir. 
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78-80 arası ayetlerde insanın Allah'ın birliğini, peygamberlerin ve indi- 
rilen kitapların işaret ettiği doğru yolu bulabilmesi için öncelikle kendi yara- 
tılışına, harikulade fizyolojik ve biyolojik özelliklerine bakması lazım. Sesleri 
işitmesini, nesneleri görmesini sağlayan kulakları ve gözleri vardır. Kalbi olup 
biteni kendi içinde yoğurup, tutarlı bir sistem içine sokup anlamlandırmakta- 
dır. Kulak, göz ve gönül (kalp) Allah'ın bağışıdır. Şanı yüce Allah lütuf ve inaye- 
tinin sonucu olarak bunları ve diğer organları bize vermişse bunlar sayesinde 
varlıkta diğer canlılara ve cansızlara göre daha avantajlı mertebede yaşarız. 
Bu imkânları bize bağışlamasının yegâne sebebi biyolojik hayatımızı idame 
ettirmek değil, bunun yanında ve daha üstünde marifete ulaşmak yani Allah'ı 
bilmek, O'nun mesajlarını kavramak ve gösterdiği istikamette hayatımızı dü- 
zene koymak içindir. Bu da şükrün sebebi olmalıdır. İnsan ise derin bir gaflet 
içinde hem organları kendi asli fonksiyonlarını yerine getirecek şekilde kul- 
lanmıyor hem tam aksine suç ve günahta birer alet olarak istimal ediyor ki, 
buna suistimal yani kötü ve yanlış kullanım denir. 

Kendi başımıza var olamıyoruz, yerden mantar gibi, bitki gibi bitmiyoruz. 
Bizi doğuran bir anne ve baba var, onları da doğuran anne ve baba var. Biz 
de türümüzün süren varlık zinciri içinde bir halka olarak kendimizden sonra- 
ki halkayı zincire ekleriz. Bu şekilde yeryüzüne yayılmaktayız (67/Mülk, 24). 
Ancak üreme, üremenin belli yasalar dâhilinde vuku bulması yaratıcı olan Al- 
lah'ın ilmi, iradesi ve kudreti dâhilinde gerçekleşmektedir. Şu var ki bu yurdun 
ebedi sakinleri değiliz, bizi yaratan öldürecek ve tekrar diriltecek, sonra da 
huzurunda toplayacaktır (10/Yunus, 56). Bizim böylesine bir süreçten geçe- 
ceğimizi anlamak için gece ile gündüzün akışına bakmamız yeterli. Fizyolojik 
hayatımız ile tabii-kozmik olaylar arasında ilginç analojiler söz konusudur. 
Aydınlık ve karanlık, hayat ve ölüm birbirini takip etmektedir, her bir olay te- 
melinde çok yönlü hikmet bulunan birer tabiat ve kozmolojik olaydır (3/Âl-i 
İmran, 190). Her şey O'nun belirlediği yasalar dâhilinde sürüp gitmektedir. 
Hiçbir tabii veya kozmik varlık kendi başına özerk değildir, varlığı kendinden 
değildir, kendi yasasını kendisi koymuş değildir. Hakikat bu iken, insan nasıl 
yaratıcının iradesine, koyduğu hükümlere karşı gelir? İnsan hiç düşünmez mi? 

İnkârcıların akli herhangi bir delilleri, ikna edici argümanları olmadığın- 
dan geçmiştekilerin öne çıkardığı bir itiraza sığınmaktadırlar: “Kemiklerimiz 
toprağa karıştıktan sonra nasıl olur da dirileceğiz? Bu mümkün değil, bu olsa 
olsa eskilerin gerçeklikten yoksun bir masalı, mitolojik söylemidir.” (27/Neml, 
67-68.) Hakikat şu ki, varlık âleminin yaratılması insanın yaratılmasından 
daha zordur ama yaratılmıştır. İnsanı yoktan yaratan Allah, onu öldükten son- 
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ra diriltir de! Bu son derece mantıklıdır, hatta aksini düşünmek mantık dışıdır. 
Bir Tanrı düşünün bir şeyi yaratıp öldürüyor ama bir daha var etmeye, dirilt- 
meye gücü yetmiyor. Öyle bir varlık tanrı olabilir mi? 

Allah'ın varlığına inanan Mekke müşriklerine sorulur: Yeryüzünde olan 
her şey kimindir? Yedi göğün Rabbi ve Arş'ın sahibi kimdir? Bütün varlık âle- 
mini göz önüne alarak söyleyin, her şeyin melekütu, mülk ve yönetimi, saltanat 
ve hükümranlığı kimin elindedir? Bu üç temel soruya da Arap müşriklerinin 
verdiği cevap tek kelime ile “Allah'tır!” Burada ilginç bir nokta söz konusudur: 

Hz. İbrahim ve Hz. İsmail'e uzanan dini gelenekten haberdar olan Arap- 
lar Allah'ın varlığına inanıyorlardı. Yeri ve gökleri tapındıkları putlarının yani 
taştan, demirden veya tahtadan yontma nesnelerin yaratıcı vasfa sahip olma- 
dıklarını, üzerlerine konan sineği bile kovmaktan aciz olduklarını biliyorlardı. 
Tabii ki varlık âlemini Allah yaratmıştır. Ama onları inkâra veya şirke sevkeden 
iki şey vardı: 

a) Tapındıkları putların birer sembol olduklarını, aslında Allah katında 
saygınlıkları olan ruhları, yüksek şahsiyetlerini temsil ettiklerini, bunların da 
işledikleri suçlar ve günahlar dolayısıyla Allah katında kendilerine aracı, şefa- 
atçi olacaklarını iddia ediyorlardı. 

b) Bununla bağlantılı olarak kendileri Allah'la temas kuramazlardı, konu- 
şamazlardı. Aracı putlar ise kendilerinden herhangi bir talepte bulunmuyor- 
du. Dolayısıyla gündelik hayatı tanzim etmeye kalkıştıklarında kendi öngörü- 
lerini, akıllarını, çıkar ve arzularını referans almak istiyorlardı. Onlara göre 
Tanrı'yı bu işlere, mesela iktisat ve sosyal politikalara, hukuk işlerine, idareye, 
aile ve toplum ilişkilerinin tanzimine karıştırmamak lazım. Dini hayat onla- 
rın putlarına olan saygı gösterilerinden ibaretti. Allah'la konuşmak mümkün 
olmadığına göre O'nun insandan ne istediğini de bilemeyiz, belki hiçbir şey 
istemiyor, belki insanla ilgilenmiyor da. 

Kendini elçi olarak tanıtan Hz. Muhammed (s.a.) doğru söylemiyordu. Bel- 
ki iyi bir şairdi, belki cinler onu çarpmıştı, belki büyülenmişti, belki kendinden 
uyduruyordu. Allah niçin kendileri gibi bir insanı elçi göndersin ki! İstese me- 
lek gönderir veya illa gönderecekse kendileri gibi aristokrat birini seçerdi vs. 
Din gerekliydi ama toplumsal ve kamusal hayata karışmamalıydı. 

Bu telakki çağımızda dini özel alanla sınırlandıran, izafileştiren ve marji- 
nalleştiren laiklik veya daha geniş deyimle sekülerizmi hatırlatmaktadır. De- 
mek oluyor ki söz konusu telakki ve buna bağlı din tanımı Mekkelilere özgü 
tarihsel bir kategori değil, evrensel bir durumdur ve tarihin her döneminde 
karşımıza çıkabilmektedir. (Bkz. 13 /Ra'd, 16.) 
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İnkârcılar kendilerine yöneltilen sorulara “Allah” cevabını verdikten sonra 
yine de O'nun dünyevi hayatı düzenleyici emir ve nehiylerine karşı geliyorlar- 
sa, burada akılları dumura uğramış, büyülenmişler demektir. Akıl şöyle demez 
mi? Gökleri ve yeri yaratan Allah elbette insanın yeryüzünde yani kendi mül- 
künde rızasına göre yaşamasını diler. Peygamberler bu hakikati getirip tebliğ 
ediyor, inkârcılar ise buna karşı çıkıyor. Sizi sarayına almış bir hükümdarın 
ikram ve iyiliğini reddedip mülkünde dilediğiniz gibi tasarrufta bulunmaya 
kalkışırsanız o hükümdar size neler yapmaz! 

Burada bir noktanın altını çizmek gerekir: Arap müşrikleri varlık âlemi- 
nin yaratıcısının Allah olduğunu biliyor ve bunu itiraf ediyorlardı. Varlıkla iliş- 
ki çerçevesinde Allah'ın varlığa müdahil olduğu fikrine de sahiplerdi. O yeryü- 
zü ve gökyüzünün yaratıcısıdır, Rabbidir vs. Ancak modern zamanlarda varlık 
âlemi otonomlaştırılmış durumda. Bu ya Aristo ve Newton'ın Allah'ı harekete 
geçiren ve sonra hiçbir şeye karışmayan varlık olarak görmeleri veya Allah'ın 
müdahalesinden uzak kendi yasalarıyla varoluşunu sürdüren ateistik veya 
materyalistik bir evren görüşün kabul görmesi gibi. Arap müşrikleri Allah'ın 
hayata müdahil olmasına karşıydılar, bu temelden beslenen modern bakış açı- 
sına sahip olanlar Allah'ı hayata müdahil kabul etmedikleri gibi, evrene de mü- 
dahil kabul etmezler, hatta onların iddialarına göre tabiat ve evren hertürlü 
metafizik etki ve Tanrı müdahalesine karşı özerkleştirilmedikçe bilim yapmak 
bile mümkün değildir. (Bkz. 10/Yunus, 31. ayetin açıklaması.) 

Müşriklerin içine düştüğü hatanın bir benzerine teslis inancına sahip 
Hıristiyanlar dadüşmektedir. Onlar da Allah'ın çocuk sahibi olabileceğini id- 
dia etmektedirler ki böyle bir tasavvur tepeden tırnağa hatalıdır, gerçeklik 
temelinden yoksundur (bkz.2/Bakara, 116 ve 37 /Saffat, 150-153. ayetlerin 
açıklaması). 

O tek ilahtır, iki veya birden fazla ilah olsaydı, ilahlar arasında yetki çatış- 
ması çıkar, tasarruflar farklılaşır, tabii ve kozmik düzen bozulurdu. (Bkz. 21/ 
Enbiya, 22. ayetin açıklaması.) Bütün bunlar aslı astarı olmayan, temelsiz ni- 
telendirmelerdir. 
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93. Deki: "Rabbim, eğer onlara va'dolunan (azap)ı mutlaka bana gös- 
tereceksen," 


94. “Rabbim, bu durumda beni zulmeden kavmin içinde bırakma." 

95. Gerçekşukibiz, onları tehdit ettiğimiz şeyi şüphesiz sana göster- 
me gücüne sahibiz. 

96. Kötülüğü en güzel olanla uzaklaştır; biz, onların nitelendire gel- 
diklerini en iyi bileniz. 

97. Vedeki: “Rabbim, şeytanın kışkırtmalarından da sana sığınırım.” 


98. “Ve onların benim yanımda bulunmalarından da sana sığınırım 
Rabbim.” 


Tefsircilerin ittifakla belirttiği gibi Hz. Peygamber, geçmişte toplu azaba 
müstahak olmuş kavimlere ceza verildiğinde peygamberlerinin içlerinde ol- 
madığını biliyordu. Mesela Lut aleyhisselâmın uyarılıp şehrin dışına çıkması 
sağlanmıştı, sapkın Sodom halkından yana tutum takınan karısı azaba dâhil 
edilmişti. Buna rağmen yüce Allah elçisine bu şekilde dua etmesini istiyor. Bu 
aslında bize bir mesajdır. Eğer yapıp ettiklerinden dolayı içinde yaşadığımız 
topluma veya ülkeye bir ceza verilecekse yüce Allah bizi bundan kurtarsın; 
diyelim ki büyük bir sel felaketi, tsunami, yıkıcı deprem, hortum vs. gibi “tabii 
afet” görüntüsü altında gelebilecek bir azap bize de isabet etmesin. 

Zannedersem bu ayette biz kendimizi peygamberin yerine koyabiliriz. Hz. 
Peygamber (s.a.) “nezir” idi yani kavmini inkârları, zulüm ve günahları dolayı- 
sıyla uyarıyor, geçmişte olduğu gibi başlarına musibetlerin gelebileceğini söy- 
lüyordu. Eğer yüce Allah, ona söz konusu azabı gösterecekse kendisi bunun 
dışında kalmalıydı, bunun için özel olarak Allah'a dua etmeliydi. Belki kendi- 
sinden sonra toplumlarını doğru yola çağıran insanlar, cemaatler de benzer 
bir uyarıda bulunurlar, yaşadıkları toplumlara kötü gidişin musibet ve fela- 
ketleri celp edeceğini söylerler. Bu durumdaki davetçilerin emirle bildirilen 
duaları yapmaları gerekir ki, Allah'tan gelecek azap onlara da isabet etmesin. 

Bunun yanında ayetin bize şöyle bir imada bulunduğunu da söylemek 
mümkün: Bir devlet, toplum veya topluluk -bu ülke olabileceği gibi bir grup 
veya cemaat de olabilir- zulmediyorsa, ona mensup olanların ilk görevi toplu- 
luğu zulümden vazgeçirmeye çalışmak; mümkünse elleriyle yani fiilen, değilse 
dilleriyle uyarmak, bu da mümkün değilse hiç değilse kalpleriyle yapıp ettik- 
lerini onaylamamak, hatta buğz etmektir. Zulmü önlemeye güçleri yetmiyorsa, 
tebliğ görevlerini yapma imkânları da ortadan kalkmışsa bu durumda zulme- 
den topluluktan ayrılmak gerekir. Zulmeden topluluk içinde kalınmaz. 
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“Azap” kavramını biraz daha geniş tutacak olursak, bunun illa da tabii 
afetler şeklinde gelmesi gerekmez. Yoksulluklar, açlıklar; cinsel sapkınlık- 
lar; uyuşturucu ve alkol alışkanlıklarının yaygınlaşması; ailelerin dağılması, 
çocukların ebeveynlerine isyan etmesi, boşanmaların artması; yakın ve uzak 
akrabalar arasındaki ilişkinin (sıla-i rahim) kesilmesi; iç savaşlar; istibdat re- 
jimleri; hayat hakkına tecavüze kadar varan taassup; merhamet, yardımlaşma 
ve sevginin ortadan kalkması; rüşvet ve yolsuzlukların teamül halini alması; 
artan suç oranları vb. toplumsal suç ve günahlar da -ibret ve hikmet gözüyle 
bakıldığında- hakikatte birer azaptırlar. Kötü gidişin farkında olan Müslüman- 
lar, sırat-ı müstakimden ayrılmadan bu türden azaplardan uzakta bırakılmala- 
rıiçin daima Allah'a dua etmelidirler. 

96. ayet yüksek seviyede önemli bir ahlaki tutuma işaret etmektedir: 
Efendimiz, Mekke'de iken müşriklerle bir arada yaşıyor ve neredeyse hergün 
onların saldırılarına, hakaret ve baskılarına maruz kalıyordu. Şirkin tabiatında 
kötülük vardır. Ona, kötülüğe karşı iyilikle cevap vermesi emrediliyor. Bu, Hz. 
İsa'ya atfedilen “Sağ yanağına tokat atana sen sol yanağını çevir” cinsinden bir 
karşılık değildir. Zulüm ve baskı belli bir nitelikte ise, belli bir dereceye gelmiş- 
se ona misliyle karşılık vermek bir haktır. Gözetilmesi gereken ilke mukabel-i 
bilmisilde bulunurken haddi aşmamaktır. (Daha geniş bilgi için bkz. 16/Nahi, 
125-128.) 

Ama elbette Müslümanlarla gayrimüslimler arasındaki ilişki herzaman bu 
şiddette ve tahrip edici biçimde olmaz, kimi zaman kötülük sözle, küçük fiiller 
ve tutumlarla olur. Böyle durumlarda şiddete başvurmadan, beşeri ilişkileri 
kesmeden sabırlı olmak, hatta iyilikle mukabelede bulunmak daha etkili so- 
nuçlar verir. Mesela biri aleyhinizde konuşup gıybetinizi yapmışsa, sizin ondan 
iyilikle, övgüyle bahsetmeniz onu mahcup eder. Fussilet süresinde (41/34) bu 
tutumun düşmanlığı dostluğa dahi çevirebileceğini belirtir. İnsanlar arasında 
düşmanlığı, çatışmalara zemin hazırlayacak husumeti şeytan tesis etmektedir, 
insanı en ufak bir olayda öfkeye sevkeder, intikam alma duygularını harekete 
geçirir. Öfke kontrolünü kaybeden kişi sonradan pişman olacağı zararlar ve- 
rebilir. Şeytanın bu iğva ve kışkırtmalarından Allah'a sığınmalıdır (bkz.114/ 
Nas, 1-5). Şeytan, son nefesimize kadar peşimizi bırakmaz. Bu meyanda Hz. 
Peygamber (s.a.) şöyle dua etmiştir: “Rabbim, ölüm anında şeytanın iğvasıyla 
beni aldatmasından ve tevbe etmeme engel olmasından Sana sığınırım” (Ebu 
Davud, Vitr, 32; Nesai, İstiaze, 61). 98. ayette Hz. Peygamber'in şeytanların ya- 
nında bulunmasından da Allah'a sığınmaktadır. Bu da bize gösteriyor ki şeytan 
insana ara sıra uğramaz, her zaman ve her beşeri durumda yanında, çevresin- 
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de, içinde faaliyet gösterir, öyle ki şeytan insanın damarlarında akan kanda 
olduğu belirtilmiştir. (Müslim, Eşribe, 134.) Bu demektir ki insan son nefesine 
kadar çeşitli olaylarla sınanmaktadır. Su uyur şeytan uyumaz. 


v 
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99. Sonunda, onlardan birine ölüm geldiği zaman, der ki: “Rabbim! 
Beni geri çevirin.” 

100. “Ki, geride bıraktığım (dünya)da salih amellerde bulunayım.” 
Asla! Gerçekten bu, yalnızca bir sözdür, bunu da kendisi söyle- 
mektedir. Onların önlerinde, diriltilip kaldırılacakları güne ka- 
dar bir engel (berzah) vardır. 


99. “Sonunda, onlardan birine ölüm geldiği zaman” ayetinde işaret edi- 
len kişi vahiy hakikatini, ölümden sonra dirilişi ve ahiret hayatını reddeden kim- 
sedir. Öldükten sonra gerçeğin kendisiyle karşılaşır, çünkü artık hakikat ile kendi 
arasındaki perdeler ortadan kalkmış, inkâr ettiği hakikat bütün ihtişamıyla orta- 
ya çıkmış bulunmaktadır. O anda başına gelen ve gelecek şeylerin farkına varır, 
kendisine bir fırsat daha verilmesini talep eder: “Rabbim! Beni geri çevirin.” 

Geri çevirme kipi çoğuldur ve bu üstelik Allah'ın ayetlerini inkâr edenler 
tarafından kullanılmaktadır. Gerçekle karşılaşınca Allah'ın emri, bilgisi ve irade- 
siyle birçok olayın melekler istihdam edilerek gerçekleştiğini de anlamış bulun- 
maktadır. Bu çerçevede ifadenin takdiri şöyle olmaktadır: “Rabbim meleklerine 
emir ver, beni dünyaya geri göndersinler, Senin rızana göre salih işler yapacağım.” 

Tabii ki böyle bir talebin karşılanması düşünülemez. Çünkü insana bir ke- 
reliğine fırsat verilmişti. Nefsinin istek ve arzularına olan tutkuları sonucunda 
aklını tatil etmiş, çalışamaz hale getirmiştir. Şimdi arzu, şehvet ve iştah kalma- 
mıştır. Derin bir düş kırıklığı, pişmanlık ve ıstırap belirmiştir. Asla ona dünya- 
ya geri dönme fırsatı verilmeyecektir (bkz. 4 /Nisa, 18; 6/En'am, 27). 

Bu ayetler, tefsircilerin haklı olarak işaret ettikleri üzere Hint felsefesin- 
de temel bir inanç olan tenasüh (ruh göçü-reenkarnasyon) inancının temelsiz 
olduğunu göstermektedir. Ruhgöçü inancına göre yeryüzünün günahkârları, 
Tanrı'nın huzuruna çıkabilmek için ruhlarını temizlemek zorundadırlar. Bunu 
dünya hayatında başaramadıklarından, ölümden sonra ruhları başka bedene 
girer ve ruh temizleninceye kadar bedenler arası gidişler-gelişler devam eder. 
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100. ayet ruhgöçü inancının salt bir söz, söylem ve iddiadan ibaret olduğu- 
nu sarahatle belirtir: “Bu, yalnızca bir sözdür.” Bu söz dünyaya geri dönmek 
isteyen tarafından söylenmektedir, bu demektir ki eğer talebi kabul edilseydi 
ruhgöçü de mümkün olacaktı, ayet-i kerime “Bunu da kendisi söylemektedir” 
yani zihninin kurgusu, iddia ve yakıştırmasıdır der. Ölenlerin dünyaya bir daha 
geri dönmeleri mümkün değildir. Ölenlerin önünde diriliş gününe kadar sürecek 
bir zaman vardır. Bizim “zaman" olarak ifade ettiğimiz engele veya aralığa ayet-i 
kerime “berzah” demektedir. Berzah aralık, engel demektir. Kelime manasıyla 
aynı denizde iki suyu birbirinden ayıran perde için de kullanılır. Istılahi manası 
ölüm ile ölümden sonraki diriliş arasındaki zaman aralığı veya süresi demektir. 
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101. Böylece Sur'a üfürüldüğü zaman artık o gün aralarında soylar 
(veya soy bağları) yoktur ve (üstünlük unsuru olarak soyluluğu veya 
birbirlerine durumlarını) soruşturmazlar da. 
102. Artık kimin tartısı ağır basarsa, işte onlar kurtuluşa erenlerin ta 


kendileridir. 
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103. Kimin tartısı hafif gelirse, işte onlar da kendi nefislerini hüsrana 
uğratanlar, cehennemde de ebedi olarak kalacak olanlardır. 

104. Ateş, onların yüzlerini yalayarak yakar da onun içinde onlar, (et- 
leri sıyrılmış olarak sırıtan) dişleriyle kalıverirler. 

105. Âyetlerim size okunuyorken, yalanlayanlar sizler değil miydiniz? 

106. Dediler ki: “Rabbimiz, mutsuzluğumuz bize üstün geldi, biz sapan 
bir topluluk imişiz.” 

107. “Rabbimiz, bizi (ateşin) içinden çıkar, eğer yine (inkâra) dönersek, 
artık gerçekten zalim kimseler oluruz.” 

108. Der ki: “Onun içine sinin ve benimle söyleşmeyin.” 

109. “Çünkü gerçekten benim kullarımdan bir grup: “Rabbimiz, imân 
ettik, sen artık bizi bağışla ve bize merhamet et, sen merhamet 
edenlerin en hayırlısısın, derlerdi de” 

110. “Siz onları alay konusu edinmiştiniz; öyle ki, size benim zikrimi 
unutturdular ve siz onlara gülüp duruyordunuz." 

111. “Bugün ben, gerçekten onların sabretmelerinin karşılığını ver- 
dim. Şüphesiz onlar “kurtuluşa ve mutluluğa' erenlerdir.” 

112. “Dedi ki: “Yıl sayısı olarak yeryüzünde ne kadar kaldınız?” 

113. Dediler ki: “Bir gün ya da bir günün birazı kadar kaldık, sayan- 
lara sor.” 

114. Dediki: “Yalnızca az (bir zaman) kaldınız, gerçekten bir bilseydiniz.” 

115. “Bizim sizi boş bir amaç uğruna yarattığımızı ve gerçekten bize 
döndürülüp getirilmeyeceğinizi mi sanmıştınız?” 


Sura üfürülmesiyle dünya hayatı sona erer, “yerin başka yer” olacağı haki- 
katini göz önünde bulundurduğumuzda gezegenimizdeki hayat da sona erecek 
demektir. Sur'un ilk üfürülmesi kıyametin kopması, ikinci üfürülmesi diriliş 
içindir. Sura üfürüldü mü, dünyada insanlar arasındaki maddi cevhere dayalı 
bütün bağlar kopar. İnkâr vezulüm düzenlerinin kurulmasında aralarında soy 
bağından yararlananlar bugün o bağın bir işe yaramadığını ayan beyan anla- 
mış olacaklar. (36/Yasin, 51; 80/Abese, 84-87.) Kelimenin 'neseb'ten ensab 
şeklinde gelmiş olması, söz konusu dayanışma ve asabiyetin sadece soy, kan 
veya akrabalık bağına indirgenemeyeceğini ima etmektedir. Belki her türlü 
“mensubiyet” de buna dâhildir. Hesap terazisinin kurulacağı Hesap Gün'ünde, 
Mahkeme-i Kübra'da inkâr, zulüm ve günah üzerine kurulu her türlü mensu- 
biyet ve aidiyetin, dayanışma ve asabiyetin, zorba düzen ve rejimlerin işe ya- 
ramadığı açıkça görülecektir. Bu durumda olanların değil aralarında herhangi 
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bir bağın hatırlanması veya dayanışmanın olması, birbirlerinin durumlarını 
sorma mecalini bile kendilerinde bulamayacaklardır. Hatta birbirlerini suç- 
layıp yapıp ettiklerini üzerlerinden atmaya çalışacaklardır (37 /Saffat, 50). 
Herkesin işine yarayacak yegâne şey dünyada yaptığı iyiliklerdir. İyilikler ve 
kötülükler tartıya girecek, kimin iyiliği ağır basarsa o kurtulacak (7 /A'raf, 8). 
Hüsrana uğrayanlar ise hiç şüphesiz tartıları hafif gelenlerdir. 

104. ayet hüsrana uğrayanların içinde ebedi olarak kalacakları cehen- 
nemin dehşet verici tasvirini yapmaktadır. Dünyada onlara Allah'ın ayetleri 
okunduğunda, çevrelerinde olup biten üzerinde düşünmeleri istendiğinde, 
ahirette karşılaşacakları azap hatırlatıldığında yalanlıyorlardı; hem peygam- 
beri hem onun yolundan gidenleri alaya alıyorlardı. 

106. ayet böylelerinin durumunun fazlasıyla trajik olduğunu belirtir. 
Kötü fiillerine yenilmişlerdir. Yüce Allah onlara elçiler göndermişti, onlar ise 
mutsuzluklarına veya zorbalıklarına yenilip hak ve hakikati reddetmişlerdi. 
“Şıkve” şekavetle aynı anlamda olup mutluluğun zıddıdır. Bu yolu seçenler, 
kötülüklerine, nefislerinin isteklerine veya tahakküm kurma eğilimlerine tabi 
olup sınavı kaybetmiş kimselerdir. Allah'ın ayetlerini inkâr ederlerken iyilik 
ve erdemi reddedip nefislerinin istek ve tutkularına tabi oluyorlardı. Kurtu- 
bi buna misal olarak “yetimlerin mallarının haksızca yenmesi"ni (4/Nisa, 10) 
gösteriyor. Yetimin malını yiyen aslında ateş yemiş gibidir. Zulüm ve haksız- 
lık, sömürü ve aldatma, tahakküm ve baskı, zorbalık, günah ve isyan da insa- 
nı ateşe götürür; mutluluk getirmez, aksine mutsuzluk ve bedbahtlık getirir. 
Emeksiz, kolay kazanç, sorumsuz hayat, gösteriş, sınırları aşmaya matuf ya- 
şama tarzı sonunda büyük mutsuzluğu getirmiştir. Dünyada kendilerini kö- 
tülük işlemekten kurtaramayanlar, nefislerinin istek ve tutkularına yenilenler 
bugün mutsuzdurlar. Haram, gayrimeşru ilişkiler doğaları gereği mutsuzluk 
getirir Dünyada onlara baskın çıkan şey bugün karşılarına bir mutsuzluk ve 
hüsran sebebi olarak çıkmış bulunmaktadır. Yapacak şey yok. Yoldan çıkmış 
olduklarını kendileri de itiraf etmektedirler (40/Mü'min, 11). Bu demektir ki, 
nitelikte aradığımız zaman dünyada da mutlu olması gereken mü'minlerdir. 
Onlar imanları ve takip ettikleri salih amelleri dolayısıyla yaşama sevincine 
sahiptirler, çevrelerine iyilik ve güzellik telkin ederler ve ebedi hayatları ko- 
nusunda bitmeyen bir umut beslemektedirler. 

Oradan kurtulmak isteyecekler, fakat şanı yüce Allah kendisiyle söyleş- 
mesine bile izin vermeyecektir. Bu şekilde aşağılanarak reddedilmelerine gös- 
terilen sebep önemli: Dünyada onları doğruluğa, hak ve hakikate, adalet ve 
ahlaki erdemleri esas alan hayat tarzı seçip Allah'ı Rab tanıyanları, merhamet 


90 ALI BULAÇ -KUR'ÂN DERSLERİ/DIRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


edenlerin en hayırlısı bilip merhameti O'ndan dileyenleri alaya almalarıdır. 
Çünkü Allah'ı Rab tanıyanlar başkalarının rububiyetlerini, tiranlıklarını zor- 
balıklarını da reddedenlerdir, Allah'a kulluğu seçenler tiranlardan merhamet 
dilemez, onlara boyun eğmezler. İnkârcılar ve zorbalar, mü'minlerle uğraşıp 
durduklarından asıl görevleri olan Allah'ı zikretmeyi bir kenara bırakmışlardı 
(Razi). Ahirette bunun cezasını çekiyorlar. Mü'minler ise sabretmelerinin gü- 
zel karşılığına sahip olup kurtulmuşlardır. 

İnkârcılara ve zorbalara dünyada kaç yıl kaldıkları sorulacak. Verdikleri 
cevap ilginçtir: Bir gün veya bir günden de az. Demek ki hiç ölmeyecekmiş gibi 
kötülüklere sarılmak akıllıca değildi. Dünya, zaman, hayat, varlık ve yaratılışın 
hakikatiyle ilgili köklü, doğru bilgilere sahip değillerdi. Dünyada ebedi olacak- 
larını zannediyorlardı. Ahirette bunun büyük bir yanılgı olduğu ortaya çıkmış 
bulunmaktadır. 112-114 arası ayetler dünyadaki zaman kavramının ahirette- 
kinden tamamen farklı olduğunu göstermektedir. Dünyada hayli uzun ömür 
sürdüklerini düşünmüşlerken ahirette bunun aslında pek kısa bir zaman ol- 
duğu ortaya çıkmış bulunmaktadır. 

Gerçekten az bir zaman kaldılar ama bunu bir türlü bilemediler, kabullen- 
mek istemediler. Dünyaya gönderilmiş olmalarının bir sebebi vardı. Üzerinde 
düşünmediler. Yeryüzü mülkünün sahipsiz olduğunu varsaydılar, diledikleri 
gibi at koşturdular. Oysa başıboş bırakılmış değillerdi (75/Kıyame, 36). Yara- 
tılış gayeleri Allah'a kulluk, iyilik ve adaleti yeryüzünde tesis etmekti. Dünya- 
da Allah'a kul olmayı seçip ona göre yaşamayı başarabilselerdi, şimdi ahirette 
büyük ikram ve şerefe nail olacaklardı. Kendilerini dünyanın efendileri ilan 
ettiler, bugün ise zillet içinde bulunuyorlar. 


ve 
3 a 
> 


ĞA3 AZ pay Sİİ GAYRİ Saz ŞA Yİ ALİ İN SAKİ ZİN İlaz3 
lâ) YAĞI A5 ile A İRİ Aİ Gla ASİ gil dk gz $ş 

ÇAP Gaz İŞİN İZ Eş paz)la Sal ip Yöş güv a alSİİ 
116. Hak melik olan Allah pek yücedir, O'ndan başka ilâh yoktur; 


Kerim olan Arş'ın Rabbidir. 


117. Kim Allah ile beraber ona ilişkin geçerli kesin bir kanıt (burhan) 
ı olmaksızın başka bir ilâha taparsa, artık onun hesabı Rabbinin 
katındadır. Şüphesiz inkâr edenler kurtuluşa eremezler. 


118. Vede ki: “Rabbim, bağışla ve merhamet et, sen merhamet edenle- 
rinen hayırlısısın.” 
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Varlık aleminin mülkü O'nundur, hakiki melik O'dur, inkarcıların O'nun 
hakkındaki zan, bilgi ve kanaatleri ne olursa olsun, Allah yücedir. “O'ndan baş- 
ka ilâh yoktur; Kerim olan Arş'ın Rabbidir” (bkz. 20/Taha, 114). Mutlak ikti- 
darın, mutlak servet ve mutlak bilginin kendisinde olan Allah'a hiçbir varlık 
denk ya da benzer, eş veya ortak değildir. Kim bu temel hakikati görmezlikten 
gelip başka tanrılara yönelirse bunun hesabını verecektir ve böylelerinin kur- 
tulma imkânı yoktur. Süre, yine Hz. Peygamber'den (s.a.) yakın lafızlarla 109. 
ayetteki duayı tekrar etmesini emrederek sona ermektedir: “Rabbim, bağışla 
ve merhamet et, sen merhamet edenlerin en hayırlısısın.” Bu emir bizler 
için de geçerlidir. 


Mü'minun (23) süresinin tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah 
bilir. Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


24- Nur Süresi 


Medine'de indirilen bu süre 64 âyettir. İsmini 35. ayette geçen “nur” kelime- 
sinden alır. Enbiya (21) süresinden sonra, Secde (32) süresinden önce inmiştir. 


gazi ga3l İN gas 


Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 
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1. o (Bu,) İndirdiğimiz ve (hükümlerini) farz kıldığımız bir süredir. İçin- 
de, umulur ki öğüt alıp düşünürsünüz diye apaçık âyetler indirdik. 


Çeşitli zamanlarda inmiş olmasına rağmen blok halde indirilen bir süre- 
den söz edilir. Sürenin özelliği farz kılınmış hükümleri ihtiva etmesidir. İbn-i- 
Aşur ve onu takip eden tefsirciler (Kur'an Yolu ve M. Said Şimşek gibi) sözü 
geçen hükümlerin tümü emredilen farzlar olmadığını öne sürerek, “farz” ke- 
limesini “belirleme” olarak tercüme etmektedirler. Belirleme farzın karşılığı 
olmaz, zira belirlemede ağırlık anlam teşhis etme, altını çizme, öne çıkarma 
gibi anlamlar vardır. Farz ise kelimedeki “ra” harfinin şeddesiz (faraznaha) 
okunması durumunda yapılması, yerine getirilmesi gereken hükümleri ifade 
eder. İbn-i Kesir ve Ebu Amr'ın okuduğu gibi “ra” şeddeli okunacak olursa (far- 
raznaha) anlamı kısım kısım indirdik, ölçüp biçtik, tafsilatlı açıkladık olur. Razi 
ikinci anlamın mümkün olmadığını söyler. Çünkü süre varlık âlemine girmiş 
bulunmaktadır. Var olanı var iken yeniden var etmek imkânsızdır. 

Sürede yer alan şeylerin çoğu hükümler ve hadler /cezalardır. Bunların han- 
gilerinin mutlaka yerine getirilmesi gereken farzlar olduğu, yerine getirilme- 
diklerinde hangi cezaların terettüp ettiği konusu ayrı bir fasıldır. Bunları tespit 
etmek için Kur'an'ın diğer hükümlerine, Sünnet'e bakmak gerekir. Bu işi de asla 
ve usulüne göre nasslardan hüküm çıkarma ehliyetine sahip müçtehitler yapar. 

“İçinde, umulur ki öğüt alıp düşünürsünüz diye apaçık âyetler indir- 
dik.” Sürenin ana karakteristiği itibariyle ikiye ayrıldığını söylemek mümkün. 
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Başı hüküm ve cezaları, sonu ise tevhid inancını pekiştirici kanıtlar, deliller. 
Bunların apaçık olduğu belirtilmektedir. Ebu Müslim ise, ele alınan hüküm ve 
hadlerin açık ayetler şeklinde nitelendirildiklerini söyler. 


3 e. 
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2. Zinaedenkadınvezina eden erkeğin her birine yüzer değnek (cel- 
de) vurun. Eğer Allah'a ve âhiret gününe imân ediyorsanız, onlara 
Allah'ın dini(ni uygulama) konusunda sizi bir acıma tutmasın; onla- 
ra uygulanan cezaya mü'minlerden bir grup da şahit bulunsun. 

3. Zina eden erkek, zina eden ya da müşrik olan bir kadından baş- 
kasını nikâhlayamaz; zina eden kadını da zina eden ya da müşrik 
olan bir erkekten başkası nikâhlayamaz. Bu, mü'minlere haram 
kılınmıştır. 


“Zina”"nın ağır bir suç (büyük günah) olduğunu, bu fiilden kaçınılması ge- 
rektiğini İsrasüresi 32. ayetin açıklamasında görmüştük. Nur süresinin 2 ve 3. 
ayetleri zina eden kadın ve erkeğe verilecek cezaları düzenlemektedir. Nisa, 
25 ayet, zina suçunu işleyecek cariyelere verilecek cezayı, özgür kadınlara ve- 
rilen cezasının yarısı yani 50 sopa olarak takdir ediyor. Nisa 15. ayeti zina su- 
çunun sabit olabilmesi için dört şahit şartını koşuyordu. Nur süresi, 4, 5, 13 ve 
23. ayetler iffetli kadına atılacak zina iftirasına verilecek suçu düzenlemekte, 
karşılıklı suçlamalarda takip edilecek yolu bildirmektedir. 

İslam öncesi dönemde gayrimeşru cinsel ilişkinin iki türü vardı: Biri 
başkalarıyla para veya başka menfaat karşılığında birlikte olan kadınların 
zinası; buna “biğa” denirdi. Diğeri herhangi bir maddi menfaat beklentisi ol- 
maksızın sevgi veya cinsel arzuyla yapılanı; buna da “zina” denirdi (Kur'an 
Yolu). Mekke'de gerekse özgür kadınlar gerekse cariyeler zina yapar, yapan- 
lar bunu belli etmek üzere evlerinin kapısına bazı işaretler, flamalar asardı. 
Ayet-i Kerime zinanın her türünü yasaklamakta, bu fiili işleyenlere yaptırım 
(ceza) getirmektedir. 

Fiilin zina niteliğini kazanabilmesi için kadın ve erkeğin arasında bilinen 
nikâh bağının olmaması, ikisinin özgür iradesiyle yapılmış olması -özellikle 
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kadın açısından zorlanmaması şartı önemlidir-, ikisinin akıllı ve ergenlik çağı- 
na girmiş olmaları gerekir. 

Cahiliye döneminde bu fiili işleyene uygulanan herhangi bir yaptırım yok- 
tu. İslamiyet'le beraber Hz. Peygamber (s.a.) Tevrat'ta yer alan Musa aleyhis- 
selâmın şeriatında öngörülen cezaları uyguladı. Tevrat'taki ceza da recm idi. 
(Bkz. Tesniye, 22: 22-29; 23:17; Levililer, 20: 10-21). Fakat Yahudiler bu hük- 
mü uygulamıyor, özellikle zenginleri ve itibarlıları bu cezadan muaf tutuluyor- 
du. Ancak recm cezasının Tevrat'ın kesin bir hükmü olduğunu pekâlâ biliyor- 
lardı. Birgün yeni bir din tebliğ eden Hz. Muhammed (s.a.) belki daha hafif bir 
ceza verir umuduyla ona bir zina vakası getirilir, o da bu suçla ilgili Tevrat'ın 
hükmünü sorar. Gerçeği gizleyen Yahudiler, zina edenlere meydan dayağı atıl- 
dığı, teşhir edildiği veya yüzlerine kara çalınıp gezdirildiklerini söyler. Fakat 
Müslüman olup da Tevrat'ı iyi bilen Abdullah bin Selam, Tevrat'ta recm ayeti 
bulunduğunu söyleyince, Hz. Peygamber Tevrat'ı getirtir, ayetin yerini gös- 
termelerini ister. Onlar ayetin üstünü parmaklarıyla örterek recm hükmünün 
olmadığını söyleyince yine Abdullah bin Selam, araya girer, ayeti gösterir. Hz. 
Peygamber (s.a.) de Tevrat hükmünün uygulanmasına karar verir. (Bkz. Buha- 
ri, Menakib, 26; Hudud, 24, 37 Müslim, Hudud, 26, 28.) Bu uygulamanın İslami 
dönemde ilk recm cezası olduğu söylenir. (Hüseyin Esen, DİA, Zina Maddesi.) 

Nur süresinin 2 ve 3. ayetleri yeni bir ceza hükmünü getirmektedir: Zina 
eden kadın ve erkeğe yüz sopa vurulması hükmü. Bu tabii ki hayli önemlidir. 
Zira bu sayede Musa aleyhisselâmın şeriatındaki hükmün değiştirilmesi gibi 
bir anlama gelebilir. Ancak gerek sahabelerden gelen rivayetler, gerekse son- 
raki bazı âlimler buna rağmen her iki hükmün geçerli olduğunu iddia etmiş- 
lerdir. Buna göre: 

a) Nur süresinde öngörülen sopa hükmü zina suçunu işleyen bekâr kızlar 
ve erkekler içindir. Evli kadın ve erkeğe recm cezası uygulanır. Bu en çok kabul 
gören görüştür. 

b) Bazıları ise daha ağırlaştırılmış olarak her iki cezanın yani sopa ve recm 
haddinin uygulanması gerektiğini düşünmüşlerdir. Sünnet'te ceza olarak bir 
yıllık sürgün cezası da öngörülmüştür (Buhari, Hudud, 3; Müslim, Hudud, 25). 
Ebu Hanife'ye göre sürgün cezası sopa cezasına ilavedir, bu ayetin inmesiyle 
yürürlükten kaldırılmıştır. 

Ayette önce “zina eden kadın”, sonra “zina eden erkek”in zikredilmiş ol- 
ması dikkat çekicidir. Oysa hırsızlık (sirkat) ayetinde (5 /Maide, 38) önce “hır- 
sızlık yapan erkek” sonra “hırsızlık yapan kadın” zikredilmiştir. Bu muhteme- 
len söz konusu fiillerin ontolojik ve sosyo-ekonomik konum ve durumları do- 
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layısıyla kadının zinaya daha açık -iradesi dâhilinde olsun olmasın-, hırsızlıkta 
ise erkeğin suça daha açık olması dolayısıyladır. Fakihler deneysel örnek ve 
olaylardan hareketle zina fiilinde erkek fail (özne), kadın mef'ul konumunda- 
dır, deyip, kadının başa alınmasının sebebi mef'ul olması hasebiyle hadden/ 
cezadan muaf tutulmaması gerektiği hususunun altını çizmek içindir demiş- 
lerdir. Buna rağmen fakihler zinaya zorlandığı sabit olan kadına cezanın uygu- 
lanmayacağını da belirtmişlerdir. Sadece bu değil, şüphe durumu söz konusu 
varsa bile ceza uygulanmaz. Bu konuda hükme mesnet teşkil eden bir hadis 
nakledilmiştir: Bir kişi Ramazan ayında gelir ve Hz. Peygamber (s.a.)'e “Ben 
eşimle oruçlu iken birleştim” der. Efendimiz “Git, kefarette bulun” hükmünü 
verir, cezayı erkekle sınırlı tutar (Buhari, Siyam, 30; Nafakat, 13, Keffarat, 2-4; 
Müslim, Siyam, 81; Ebu Davud, Savm, 38.) 

Tefsirciler başka sebepler de öne sürmüşlerdir. Mesela kadının erkeğe 
göre iffet yönünden daha kuvvetli duygulara sahip olduğunu, isminin zina gibi 
çirkin ve kötü bir fiille anılmasının onda sosyal ve psikolojik daha büyük yı- 
kımlara sebebiyet verdiğini; hayâsını-utanma duygusunu kaybeden (ar dama- 
rı çatlayan) kadının ise tam aksine daha yıkıcı olabileceğini söylemişlerdir. 

Ayette geçen “celde” cild'ten cilde/deriye vurulan sopadır. Bunun kırbaç 
olması gerektiği söylenmiştir. Sopa da olabileceğini söyleyenlere göre sopanın 
çok sert ve çok yumuşak olmayıp orta sertlikte olması gerektiğini belirmişler- 
dir. Celdeyiuygulayacak kişi devlet başkanı yani kamu otoritesi adına uygular. 
Prensipte cezayı devlet başkanının uygulaması gerekir ama o ümmete vekâle- 
ten yönettiği için birini bu işle görevlendirebilir. Sopanın öldürücü olmaması, 
sırta vurulması, vurulduğu yerde çürüklere yolaçmaması, yüz ve cinsel organ- 
ları hedeflememesi gerekir. 

Hukuki cezalar uygulandığında cezaya müstahak olanlara acıma veya 
merhamet dolayısıyla cezanın uygulanmaması veya sınırından az olması cihe- 
tine gidilmez. “Re'fet” kalp inceliği, şefkat ve merhamet demektir, cezayı iptal 
eder veya eksiltir. Hadler toplumsal düzen, huzur ve güvenlik için şarttır, hiç- 
bir insan Allah'tan daha merhametli değildir. Ayetin “Allah'ın dini”nden kast 
ettiği konuyla ilgili hükümleridir. Yani ceza hükmünü uygulamak Allah'ın dini- 
ni uygulamakla aynı şeydir. (Dinin hüküm anlamına geldiğine ilişkin bkz. 12/ 
Yusuf, 76.) Allah'a ve ahiret gününe iman eden acıma dolayısıyla böyle yollara 
başvurmaz. Bir keresinde Efendimiz şöyle buyurmuştur: “Allah'a andolsun ki, 
Muhammed'in kızı Fatıma da hırsızlık etmiş olsaydı, onun da elini keserdim” 
(Buhari, Fedailu'lashab, 18; Müslim, Hudud, 8-9). Bu demektir ki, kim suç iş- 
lemiş olursa olsun -zina, cinayet, yaralama alkollü içki almak, rüşvet ve yol- 
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suzluğa bulaşmak, hırsızlık yapmak, zimmete para geçirmek, ihaleye fesat ka- 
rıştırmak vs.- makamına, görevine, siyasi görüşüne, grubuna, sosyal itibarına 
bakılmaksızın cezalandırılır. Cezaya bir grup mü'minin şahitlik etmesi gerekir. 
Bu dahem muhakemenin hem infazın aleni (açıkta) yapılmasına işaret eder. 

Buradaki “acıma'yı ceza hukuku kapsamına giren bütün suç fiilleri için 
de düşünmeliyiz; adam öldürme, yaralama gasp, yol kesme, hırsızlık vs. Had 
uygulandığında acıma tutmamalı zira suçlu suç fiilini işleyip de başkasını mağ- 
dur ettiğinde acımamış, Allah'tan korkmamıştı. 

3. ayette sözü geçen “Zina eden erkek, zina eden ya da müşrik olan bir 
kadından başkasını nikâhlayamaz; zina eden kadını da zina eden ya da 
müşrik olan bir erkekten başkası nikâhlayamaz” hükmünün nüzul sebe- 
binin işaret ettiği üzere bazı sahâbelerin zina eden müşrik kadınlarla evlen- 
mek istemeleri üzerine inmiştir. Mekke'de Müslümanları Medine'ye kaçırmak 
üzere giden MersedibnMerbed, Mekke'deki metresi Anak isminde kadınla 
evlenip evlenemeyeceğini Hz. Peygambere sorması üzerine bu ayetin indi- 
gi bildirilmektedir. Başka rivayete göre, ayet Medine'de evlenemeyen yoksul 
Müslümanlar Medine'de fuhuş yapan kadınlarla evlenmek istediklerini beyan 
etmeleri üzerine inmiştir. Kur'an, bu talebi mü'minlere haram kılmaktadır. 
Mü'min erkeklerin evleneceği kadının özgür ve namuslu/iffetli (5/Maide, 5); 
kitap ehlinden Yahudi ve Hıristiyan ise yine namuslu, zina eden olmaması ve 
gizli dostunun olmaması (5/Maide, 5); cariye ise yine namuslu, zina kadını ol- 
maması ve gizli dostunun bulunmaması (4/Nisa, 25) gerekir. Bu konuda Kaffal 
makul bir açıklama getirmiştir: Bu ifade her ne kadar genel ise de çoğunluk 
kastedilmektedir. Açıktır ki işi gücü zina olan biriyle temiz salih kimse evlen- 
mek istemez; kendisi gibi biriyle evlenir. Mesleği zina olan birine arzu duymak 
haramdır. Zina eden zina edenle evlenir demek, zina eden zina edene arzu du- 
yar demektir, yoksa bundan zamanında zina edip de sonra tevbe etmiş biriyle 
evlenilmez sonucu çıkmaz. Tevbe bütün günahları siler. 

Zina suçuyla ilgili bilinen en eski ceza bu fiili işleyen erkek ve kadının rec- 
medilmesi yani taşlanarak öldürülmesidir. Kur'an'da geçmemesine rağmen 
Hz. Peygamber (s.a.) bu cezayı uygulamış, hatta şöyle buyurduğu rivayet edil- 
miştir: “Müslüman bir kişinin kanı ancak üç şey dolayısıyla mübah olur: “Ci- 
nayet, dinden dönme (irtidat) ve zina suçunu işlediğinde” (Buhari, Diyat, 6). 
Buna rağmen bu konuda çeşitli görüşler öne sürülmektedir. 

Hiç kuşkusuz zina suçu ceza hukukunun konusudur ve ceza hukuku kamu 
otoritesinin yetki sahası içindedir. Bu da bazı soruları gündeme getirir. Mesela 
kamu otoritesi geçerli içtihatla recmi askıya alabilir mi? Hz. Ömer (s.a.) hır- 


98 ALI SULAÇ-KUR'ÂN DERSLERİ/DIRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


sızlıkla ilgili cezayı kıtlığı gerekçe göstererek bir sene askıya aldı. Efendimiz 
(s.a.)'in uyguladığı recm cezalarınm siyasi nitelikleri var mıdır? Ve en önem- 
lisi, Nur süresinin 2-3. ayetleri sünnetle sabit olan recm cezasını yürürlükten 
kaldırmış sayılır mı? İzzet Derveze'ye göre zina ilgili bu ayetler ininceye kadar 
Hz. Peygamber, Yahudi şeriatına göre recm cezası uygulamış, ayetlerin inişin- 
den sonra bu hükmü uygulamamıştır. Ayetlerde evli-bekâr ayrımı yapılmadı- 
ğından Sünnet'le sabit olan recm cezası yürürlükten kalkmış bulunmaktadır. 
Bu makul görünmekle beraber, elimizde hükmün kesin olarak neshedildiğine 
dair somut bir bilgi veya delil bulunmamaktadır. 

Konuyla ilgili fıkıh kitaplarında çeşitli görüşler serdedilmiştir: Genel ka- 
bul gören görüş recm cezasının Sünnet'le sabit olduğu ve devam etmekte ol- 
duğu yönündeki görüştür. Buna bir yıllık sürgün cezasını ekleyenler de vardır. 
Hz. Peygamber'in irtihalinden sonra raşid halifeler döneminde recm cezası uy- 
gulanmış, bazıları evlilere yüz sopa yanında recm cezası da uygulanır demiştir. 
Dikkat çekici nokta şu ki, İslam tarihinde ve 600 yıllık Osmanlı devletinde bu 
ceza çok nadir uygulanmıştır. Recm cezasıyla ilgili mütereddit davrananların 
iki sorusu önemlidir: Biri, recm cezası “had” midir, “tazir” midir? Diğeri, gide- 
rek sayıları artan modern tefsirci ve hukukçuların işaret ettiği gibi başlangıçta 
Hz. Peygamber'in uyguladığı recm cezası yüz sopayı öngören hükümle yürür- 
lükten kaldırılmamış mıdır? 

Kur'an-ı Kerim'de recm cezasının yer almamasından hareketle, evli-bekâr 
zina eden kadın ve erkeğe sadece sopa cezası uygulanmalı diyenlerin görüşü- 
nü destekleyici başka deliller söz konusudur. Şöyle ki: 

Nisa süresi 25. ayette fuhuş yapan cariye kadınlara, özgür kadınlara ve- 
rilen cezanın yarısı uygulanacağı belirtilmiştir. Bu da bu ayette (24/2) açık- 
ça belirlendiği şekilde 100 sopanın yarısı olan 50 sopa demektir. Yani recm 
olması mümkün değildir, çünkü Haricilerin ve bazı Şii fakihlerin altını çizdi- 
gi gibi taşlamanın veya öldürmenin yarısı olmaz. Efendimiz şöyle buyurur: 
“Sizden herhangi birinizin cariyesi zina edecek olsa ona had uygulasın ama 
hiçbir şekilde (ondan sonra) artık bunu yüzüne vurmak suretiyle azarlama- 
sın” (Buhari, Büyü, 66, 100, Hudud, 35-36; Müslim, Hudud, 30-32). Cariyeye 
özgür kadınlara verilen cezanın yarısının takdir edilmesinin bir sebebi, sosyal 
konumu dolayısıyla istismara, rızası dışında cinsel birleşmeye zorlanabilece- 
ği ihtimalidir. Bu, söz konusu zina, taciz veya tecavüz olaylarında erkeğe ceza 
indirimi uygulanmasının ne kadar haksızca olduğunu göstermektedir. Zina fi- 
ilinde cariye için geçerli hüküm yani 50 sopa hükmü âlimlerin çoğuna göre 
erkek köle için de geçerlidir. 
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Ahzapsüresi 30. ayetinde “hipotetik (farazi)” olarak -yani olduğundan de- 
gil, olabileceği varsayılarak- mü'minlerin anneleri olan Hz. Peygamber (s.a.) 
hanımları için aynı suçtan dolayı öngörülen ceza özgür kadınlara uygulanan ce- 
zanın iki katıdır ki, bu da 200 sopa eder. Hür kadına öngörülen cezanın -recm 
yoluyla- ölüm olduğunu düşünecek olursak, ölümün de iki katı olamaz yani ne 
yarım ne iki kat öldürme mümkündür! Bu üç ayet temel alındığında Kur'an'da 
zina suçuna tayin edilen cezanın “recm” değil, sopa olduğu açıkça görülür. 

Bizim şahsi kanaatimize göre Müslüman yöneticilerin eşleri, Efendi- 
miz'in eşleri gibi olmak durumundadırlar. Hz. Peygamber'in eşleriyle ilgili fa- 
razi bir hüküm konulmasının sebebi, kıyamete kadar Müslümanların devlet 
başkanlarının eşleriyle ilgili uygulanacak hükme mesnet teşkil etmek içindir. 
Başka bir deyişle Peygamber eşleri, her dönemdeki Müslüman yöneticile- 
rin eşleri için referanstırlar. Bununla bağlantılı olarak devlet başkanlarının 
eşleri, yüzkızartıcı suç veya başka büyük günah işleyecek olurlarsa, onlara 
diğer insanlara verilen cezanın iki misli verilmelidir. Buna göre bahusus zina 
fiilini işledikleri sabit olsa, onlara 200 sopa vurulacaktır (bkz. 33/Ahzab, 30. 
ayetin açıklaması). 

Recm cezasına ilişkin en dikkate değer eleştiri Harici fakihlerden gelmiş- 
tir. Hariciler, Nisa süresi 25. ayetini zikrettikten sonra 10 noktada recm cezası- 
nı uygulayanlara eleştiri getirmişlerdir: 

a) Yüce Allah inkâr, cinayet ve hırsızlık gibi suçları sıralamış, fakat bunlar- 
la ilgili suçları zina suçu kadar ayrıntılı bildirmemiştir, eğer ceza ölüm olsaydı 
bunu da belirtirdi. İnsan hayatından daha önemli ne olabilir? 

b) İsrasüresinde (17/32) “Zina'ya yaklaşmayın” buyurarak bu fiili yasak- 
lamış, sonra bütün günahlarda olduğu gibi arkasından cezasının “cehennem 
azabı" olduğunu bildirmiştir. 

c) Zikrettiği ceza 100 sopa vurmaktan ibarettir. 

d) Ceza uygulanırken bir grup mü'minin infaz sırasında hazır bulunmasını 
emretmiştir. 

e) Ceza infaz edilirken suçlulara acımayı yasaklamıştır. 

f) Zina iftirasında bulunana 80 sopa vurulmasını emretmiş, zinadan daha 
büyük olmasına rağmen inkâr ve cinayet iftirasında bulunanlara böyle bir ce- 
zayı vermemiştir. 

g) Zina iftirasında bulunanların şahitliklerinin ebediyyen kabul edilmeye- 
ceğini (24/4) belirtmiştir. 

h) Eşine zina isnadında bulunanlar için lanetleşmeyi (mülâane) hükmünü 
getirmiş ve yalancı olanın Allah'ın gazabına müstahak olduğunu belirtmiştir. 
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) Zina eden bir kadın veya erkeğin ancak kendileri gibi zina eden biriyle 
veya müşrikle evlenebileceğini belirtmiştir. 

j) Zina fiilinin tespiti için dört şahit bulunması hükmünü getirmiştir. 

Bu kadar ayrıntılardan bahsederken Yasa Koyucu'nun (Şari') “recm”den 
söz etmemiş olması düşünülebilir mi? Eğer recm cezası öngörülseydi, Kur'an 
bunu mutlaka zikrederdi. Açıkça zikredilmediğine göre söz konusu ceza amir 
hüküm (farz) değildir. Amir hüküm “erkek ve kadın zanilere 100 sopanın vu- 
rulması”dır. Haber-i vahid'e yani hadisrivayetine dayanarak recmi gerekli gör- 
mek Kur'an'ın genel nassını hadisle tahsis etmek demektir ki, bu caiz değildir. 
Çünkü Kur'an hükmü kesindir, haber-i vahid ise kesin değildir. 

Bunları sıralayan Razi haber-i vahid olarak Haricilerin isimlendirdiği ri- 
vayetlerin “tevatür” derecesinde olduğunu söyleyip eleştirilere cevap verir. 
Sünnet'te öngörülen ceza hayli ağırdır, suçlunun taşlanarak öldürülmesidir. 
Kur'an'daki sopa cezası ise vücuda kalıcı veya görünür zarar vermeyecek de- 
recedeki sopadır. İki ceza arasında önemli farklar bulunmaktadır. Gelen hadis 
rivayetlerinden (mesela Buhari, Hudud, 22-24), Hz. Peygamber (s.a.) elinden 
geldiği kadar itiraf yoluyla kendisine had uygulanmasını talep edenlere haddi 
uygulamak istememiştir. Şunları sorup araştırılmasını istemiştir: Zina yaptığı- 
nı itiraf eden kişi sarhoş mu, akıl sağlığı yerinde mi? Zina yaptığını zannediyor 
olmasın? Vs. Başkaları tarafından suç fiili tespit edilemiyorsa, geriye suçlunun 
fiilini itiraf etmesinde kalır. Efendimiz'in uyguladığı cezaların tümü itiraf üze- 
rinedir. Hatta Maiz olayında Hz. Ebu Bekir, Maiz'in üç kere itiraf ve ikrarından 
sonra onu uyarmış "Bak, dördüncü kez itirafta bulunacak olursan, Resülullah 
seni mutlaka recmeder” diye de uyarmıştır. Büreyde el Eslemi'ye göre Maiz 
dört kere itiraf etmeseydi ona bu ceza uygulanmayacaktı. Ancak itiraf ve ik- 
rarlar şahitlik yerine geçer. Böylelikle şahıs, Nisa, 13. ayette geçen “Kadınları- 
nızdan fuhşu irtikâp edenlere karşı içinizden dört şahit getirin” hükmü itiraf 
yerine getirilmiş olur, üstelik şahit olan kendi aleyhine şahitlik etmektedir. İti- 
raf ve ikrarda bulunan kişi bundan vazgeçer yani itirafını geri alırsa veya infaz 
sırasında kaçabilirse ceza uygulanmaz. İtirafta ısrara rağmen cezanın uygulan- 
maması, hukukun uygulanmaması anlamına gelir. 

Cezanın infazında Hz. Peygamber, suçlunun durumunu göz önünde 
bulundurmuştur. Mesela zina suçuyla huzuruna çıkarılan birine 100 sopa 
vurulmasını emretmiş, “Buna dayanamaz” denilince “Üzerinde 100 salkım 
bulunan bir hurma dalını alın, onunla bir kere vurun ve bırakın” buyurmuş- 
tur (İbn-iMace, Hudud, 18). Bu olayda Hz. Peygamber'in adama -haşa ayetin 
hilafına- acıdığı söylenemez ancak müstahak olduğu cezayı uygularken, pek 
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sağlıklı olmadığı anlaşılan suçlunun sağlığının tehlikeye girmemesi hususu- 
nu gözetmiştir. 

İbn-i Teymiyye ve İbn-i Kayyım el Cevziyye hadislere dayanarak tevbe edip 
kendiliğinden itirafta bulunan suçlulara cezayı uygulayıp uygulamama kararı- 
nın kamu otoritesine ait olduğunu söylemişlerdir (Said Şimşek). “Kur'an Yolu” 
tefsircilerine göre “Recm cezası kamu düzeni ve suçların önlenmesi ilkeleri 
gereğince uygulanıp uygulanmaması, usulüne göre ümmetin alacağı karara 
bırakılmış, ta'zir nevinden bir cezadır. Cezaların çoğu gibi bu cezalar da ispat 
ve infazdan önce tevbe etmekle (pişmanlık göstermek ve ıslah-ı hal etmekle) 
ulu'l-emr tarafından düşürülebilir” (11, 33). Esasında aşağıda ele alacağımız 4. 
ayette görüleceği üzere bu fiili bütün unsurlarıyla tam olarak tespit etmek ne- 
redeyse imkânsızdır, bu da konuyu daha ilgi çekici kılmaktadır. Buna aşağıda 
kazf ayetinin açıklamasında değineceğiz. 

3. ayette belirtilen “Zina eden erkek, zina eden ya da müşrik olan bir 
kadından başkasını nikâhlayamaz; zina eden kadını da zina eden ya da 
müşrik olan bir erkekten başkası nikâhlayamaz. Bu, mü'minlere haram 
kılınmıştır” ne anlama gelir? Tefsirciler genellikle bu ayetin bir “emir” olma- 
yıp “haber” olduğunu söylemişlerdir. Başka bir deyişle bu ayet “inşai” değil, 
“ihbari”dir yani yeni bir hüküm vaz'etmiyor, bir durum tespiti yapıyor. Bu kuş- 
kusuz doğrudur. Haber durum tespitidir. Ancak yine de üzerinde düşünülmesi 
gereken bazı sorular ortaya çıkar: 

Söz konusu fiili durum karşısında Yasa Koyucu'nun hükmü nedir? İsla- 
mi hükümlerin yürürlükte olduğu bir toplumun bütün bireyleri iman ve salih 
amel üzere yaşamaz. Bu bir realitedir, “olması gereken” değil, “olan”dır. Müs- 
lümanların yaşadığı toplumda inkârcılar -en azından inkârını açığa vurmayan 
münafıklar- ve gizli-açık günahkârlar olduğuna göre, ayet bir inkârcı (müşrik) 
ile bir günahkâr (suç fiili dört şahitle ispatlanamayan) bir zani ve zaniyenin 
evlenmelerine düzenleme mi getiriyor? Biliyoruz ki Asr-ı Saadet'te de durum 
böyleydi; Allah'ın Rasulü (s.a.) münafıkları -gizli müşrikleri, inkârcıları- bili- 
yordu, lakin açıklamadı, deşifre olmalarına izin vermedi. Bunun yanı sıra, zina 
suçunun ispatı için neredeyse imkânsız şartlar getirdi, bu çerçevede zina eden 
erkek ve kadınların ancak kendileri gibi zina eden erkek ve kadınlarla ya da 
müşrik erkek ve kadınlarla “nikâhlanabilecekleri”ni belirtti. Peki, bu arala- 
rındaki medeni ilişkinin yine “nikâh bağı olabileceğini mi ima etmektedir? 
Bu, müşriklerin kendi aralarında, zanilerin kendi aralarında “nikâh” kıyabile- 
ceklerini göstermez mi? Tefsirciler burada sözü geçen “nikâh”ın “cinsel ilişki” 
veya “akit/evlilik sözleşmesi” olduğunu söylemişlerdir. Nikahı hakiki mana- 
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sında değil de mecazi manasında ele alırsak, bu demektir ki zina fiilini bir tür- 
lü terketmeyen -ve anlaşıldığı kadarıyla hukuken de ve maddi tanıklıkla zina 
yaptığı ispatlanamayan- erkek ve kadınlar ya kendileri gibi zinakârlarla veya 
toplumda yaşayıp da İslam'a karşı saldırgan olmayan müşriklerle bir arada 
olabilirler, bu onlara yakışır manası çıkar. Mesele kamu otoritesinin bunların 
birlikteliğine müdahale edip etmeyeceği meselesidir. Açık anlatımından anla- 
şılıyor ki, ayet kamu otoritesine bunlara müdahale etme, özel hayatlarını araş- 
tırma veya onlara suçlarını baskı ve işkence ile itiraf ettirme yetkisi verme- 
miştir. Zanilerin veya zanilerle müşriklerin bir aradalığıformel olarak nikahtır 
ancak Allah katında makbul, muteber bir nikah değildir. Ama sonuç itibariyle 
“nikâh” olması hasebiyle hukuken geçerli bir akittir. 

Kimine göre de bu ayet sürenin “İçinizde evli olmayanları... evlendirin” 
(24/32) ayetiyle neshedilmiştir. Fakat ayetin neshini gerektiren makul bir se- 
bep görünmemektedir. Bu durumda “nikâhı” bir “akit yani evlilik sözleşmesi” 
olarak ele almak gerekir. Sonuç itibariyle: 

a) Zinafiilini işlemiş kişiler recmle öldürülmeyip kendileri gibi birileriyle 
evlenmeye veya birlikte yaşamaya devam ederler; 

b) İnsanlar, Müslüman değiller diye -kitap ehli, deist, agnostik, ateist, 
Budist, Mecusi, Animist, müşrik vs.— öldürülmezler. Zina eden erkek ve zina 
eden kadından kasıt, bu fiilden tevbe etmeyip zina fiiline devam edenler ve 
yaptıklarından hiçbir şekilde pişmanlık duymayanlar ise, bu, onların Allah'ın 
koyduğu hudutlara birtür meydan okumalarıdır ki, müşrik de Allah'a meydan 
okuyan kişidir. Bazı bilginlere göre, zanilerin müşriklerle evlenebileceklerine 
ilişkin ifade bu durum tespitine dayanmaktadır. 

c) Ölüm cezası yoksa da zina ağır bir suçtur, bu suçu işleyen manen ve sosyal 
olarak değer kaybeder ancak kendisi gibi zina eden biriyle veya müşrikle evle- 
nebilir. Bu demektir ki, evlenmeye kalkışan bir mü'minin evleneceği erkek veya 
kadının zina suçunu işleyip işlemediğini veya müşrik olup olmadığını iyi araş- 
tırması gerekir. Bu böyledir, çünkü “Kötü kadınlar kötü erkeklere, kötü erkekler 
kötü kadınlara; iyi ve temiz erkekler iyi ve temiz kadınlara (yaraşır) .” (24/26.) 

d) Ayetin tamamen ihbari olduğunu düşünenlere göre filvakıa, takva, adet 
ve teamül gereği zaten mü'min bir erkek ve kadın, zani biriyle evlenemez. 
Ayette zikri geçen zani erkek ve zaniye kadın -ismi fail geldiğini düşünecek 
olursak- tevbe etmeyip zina fiilini terketmeyenlerdir, aklı başında ve temiz 
hiç kimse böyle zanilerle bir yuva kurmak istemez. Bundan elbette zina edip 
de kesin olarak tevbe eden erkek veya kadınları istisna etmek lazım; tevbe 
edenlerle evlenilir. 
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e) Bu ayet, aynı zamanda İslam hukukuna göre yaşayan bir toplumda ki- 
tap ehli yanında “muharip” olmayıp muahid oldukları sürece “müşrikler”in 
de varolabileceklerini göstermektedir. (Bu konu için bkz. 6/Mümtehine, 8-9. 
ayetlerin açıklaması.) 

Anlaşılıyor ki ayetin “ihbari” yönü ile “inşai” yönü arasında uçurumlar 
mevcut değildir. Zina ve inanca belirleyici kıymet atfetmeyenler kendi arala- 
rında evlilik akdetmişlerse, bu onların bileceği iştir; mü'min erkek ve kadınlar 
böylelerinden uzak dururlar, durmaları gerekir. Elbette mü'minler müşrikler- 
le evlenemez (2/Bakara, 221) ama fiili durumda öylesine vahim gerçekler var 
ki, kanun marifetiyle üzerlerine gitmek daha vahim sonuçlara yol açar; belki 
daha etkili ve uzun vadeye yayılan sosyal politikalar uygulayarak bunun önüne 
geçilebilir Bu durumda olanları teşhir etmek veya ceza takdir etmek amacıy- 
la araştırma yapılamaz. Bunun bir noktada toplumsal bir zaruret olduğunu 
söylemek mümkün. İnkâr ve şirkini açıkça beyan etmeyenleri, zina fiilini aleni 
işlemeyenleri araştırıp ortaya çıkarıp teşhir etmek makbul yol değildir, çünkü 
gerçeğin kesin olarak ortaya konması mümkün olmadığından “zan ve şüphe” 
yolu takip edilerek gidilecek bir işlemdir ve bazen tahmin edilmeyecek boyut- 
larda suçların yaygınlık kazanmasına yol açabilir. Zan ve şüphe ilim adına bir 
hakikat ifade etmez. Zan, şüphe veya teşhir ile sayısız insanı “şirk ve zina suçu” 
ile yok etme gibi toplumsal bir tehlikenin önüne geçmek için, fiili durumun 
hukuki düzenlemeye tabi tutulması makul yoldur. Bu zararın asgari seviyeye 
indirilmesini sağlar. Nitekim tarihte de öyle olmuş, zina suçuna ceza nadiren 
uygulanmıştır. 

İnsanların özel-mahrem hayatlarını sıkı gözetim ve denetim altında tut- 
maya kalkışmanın iki olumsuz sonucu olur: 

aa) Zaman içinde siyasi iktidarlar ceza hukuku üzerinden otoriter ve to- 
taliter rejimler kurmaya kalkışabilir. Nitekim tarihte nadiren uygulanmasına 
rağmen, modern zamanlarda Şeriat hukukunu uyguladığını ilan eden devletle- 
rin sıklıkla recm, hırsızlık ve ölüm cezalarını uygulamaya kalkışmalarının geri 
plandaki bir motivasyonu budur. Bu açıdan, 3. Ayette zikri geçen evlilikler /be- 
raberlikler manen makbul değilse de, devletin müdahalesi dışında tutulması 
icap eder. Müdahale toplumun ahlaki yönden çökme, fuhşun yaygınlık kazan- 
ma tehdidiyle yüzyüze gelmesi durumunda olmalıdır (24/26). 

bb) Özel-mahrem alan devletlerin bu boyutlarda baskısı ve denetimi al- 
tına girmeye başlayınca cinsel suçlar, günah ve sapkınlıklar önce siyasi reji- 
me karşı bir muhalefete, arkasından İslami değerlerin kendisine bir redde ve 
inkâra dönüşür. Mao'nun kışla komünizmini uyguladığı Çin'de yönetim kızlar- 
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la erkeklerin parklarda elele tutuşmasını yasaklamıştı. Rejim muhalifi gençler 
de baskı rejimine karşı muhalefetlerini açığa vurmak üzere kasten kamusal 
alanlarda elele tutuşup dolaşıyorlardı. Zina suçuyla ilgili hükümlerin illetini 
tersyüz ederek hükmün maksadına aykırı cezalara başvurulduğunda, cinsellik 
ve cinsel semboller İslamiyet'e karşı birer muhalefet ve protesto aracına dö- 
nüşebilir. Feraset sahibi fakihler ve yöneticiler bunun farkında ve bilincinde 
olup Kur'an'ın kendilerine sunduğu bu sosyal genişlikten yararlanmalıdırlar. 
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4. (Korunan (iffetli) kadınlara (zina suçu) atan, sonra da dört şahit 
getirmeyenlere de seksen değnek vurun ve onların şahitliklerini 
ebedi olarak kabul etmeyin. Onlar fasık olanlardır. 

5. Ancak bundan sonra tevbe eden ve salihçe davrananlar hariç. 
Çünkü gerçekten Allah, bağışlayandır, esirgeyendir. 

6. Kendi eşlerine (zina suçu) atan ve kendileri dışında şahitleri bu- 
lunmayanlar ise, onların da her birinin şahitliği, Allah adına dört 
(kere yemin) ile kendisinin hiç şüphesiz doğru söyleyenlerden ol- 
duğuna şahitlik etmektir. 

7. o Beşinci (yemini) ise, eğer yalan söyleyenlerdense, Allah'ın lâneti- 
nin muhakkak kendi üzerinde olması(nı kabul etmesi)dir. 

8. o Onun (kadının) da dört kere Allah adına (yeminle) onun (kocası- 
nın) hiç şüphesiz yalan söyleyenlerden olduğuna şahitlik etmesi 
kendisinden cezayı uzaklaştırır. 
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9. Beşinci (yemini) ise, eğer o (kocası) doğru söylüyor ise, Allah'ın ga- 
zabının muhakkak kendi üzerinde olması(nı kabul etmesi)dir. 

10. Eğer Allah'ın sizin üzerinizde fazlı ve rahmeti olmasaydı ve Allah 
gerçekten tövbeleri kabul eden hüküm ve hikmet sahibi olmasay- 
dı (ne yapardınız?) 


Zina suçunu tespit etmek son derece zor, neredeyse imkânsızdır. Kişinin 
kendi aleyhinde ikrarı yani dört kere itiraf etmesi ve itirafında ısrar etmesi; dört 
şahidin olayın vukuuna şahit olması veya hamilelik gibi kuvvetli, aksi düşünül- 
meyecek karinelerin mevcudiyeti ki bu durumda da taraflar biz kendi aramızda 
nikâh kıymıştık dediklerinde ceza düşer. Bunların tamamı karar vermeyi hay- 
li zorlaştıran hususlardır. Bu açıdan 4. ayetin üzerinde durduğu husus büyük 
önem kazanır. Tespiti neredeyse imkânsız olan bir suçu iffetli bir kadına iftira 
ile isnat etmekten kaçınmak gerekir, böyle bir iftira haddi gerektirir. Mesnetsiz 
iftira ve söylentiler eşlerin arasının açılmasına, yuvaların dağılmasına veya evli 
değilse iftiraya uğrayanın hayat boyu mağdur olmasına sebep olmaktadır. Bu 
yüzden zina iftirası ağır bir suç olarak hukuktaki yerini almıştır. 

Önce zinan suçunun sabit olması için dört şahit şartının ne anlama geldi- 
gine bakalım: “Kazf” ayetinden (24/4) zina suçunun sabit olabilmesi için dört 
şahidin getirilmesi şarttır. Fakat yukarıda değindiğimiz üzere bunun tespiti 
hayli müşküldür. Ayetin nüzulüne sebep teşkil eden olaylardan ve Hz. Peygam- 
ber'in hayretamiz sorulara -hatta bir tür itirazlara- verdiği cevaplardan anlı- 
yoruz ki, dört kişinin bir kadınla bir erkeği tam cinsel birleşme esnasında ve 
erkeğin cinsel organını kadının cinsel organı içinde iken -kılıcın kınına girmesi 
gibi- görmeleri fiilen mümkün değildir. Ensardan Sa'd bin Ubade “Ey Allah'ın 
elçisi, karımla bir erkeği birlikte yakaladığımda dört şahit bulacağım diye (o 
pozisyonda) bırakır mıyım? Vallahi o anda kafasını koparırım” deyince Efendi- 
miz (s.a.)'den şu cevabı almıştır: “Sa'd'ın kıskançlığı ve namus düşkünlüğü sizi 
şaşırtmasın, ben ondan daha kıskancım. Allah da benden kıskanç!” (Buhari, 
Nikâh, 107; Hudud, 40). Kıskançlık duyguları ayaklandırır ama “hüküm böy- 
le!” böyle, çünkü masum bir kadının zarar görmesinin önlenmesi ve ailenin 
korunması mücerret kıskançlık duygularından çok daha önemlidir. Yüce Allah, 
masum kadının ve ailenin haklarını korumada daha “kıskanç”tır. 

Bir başka olay şöyle: Hilal bin Ümeyye, karısı ile Şerik isminde birinin zina 
ettikleri iddiasıyla Hz. Peygamber (s.a.)'e şikâyete gelmiş. İddiası Şerik'i karı- 
sının tam üzerinde iken görmesidir. Hz. Peygamber (s.a.), dört şahit getirme- 
sini gerektiğini, getirmeyecek olursa kendisine karısına iftira suçundan dolayı 
ceza vereceğini söyleyince, Hilal “Ey Allah'ın elçisi, bir kimse karısının üzerin- 
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de bir erkek görürse şahit arar mı?” diye hayretle sorunca, Efendimiz “Ya dört 
şahit (getirirsin) ya sırtına sopa (yersin)” deyince Hilal (madem hüküm böyle) 
işi Allah'a bırakmış, durumunun vahiy ile vuzuha kavuşturulması dileğinde 
bulunmuştur. Rivayetlere göre bu ayet bunun üzerine inmiştir (Ebu Davud, 
Talak, 27). Pekiyi hal bu iken, neden dört şahit şartı aranmıştır? 

a) İlkin zina ağır bir suçtur, birine isnat edilmesi yetmez, sabit olması gerekir. 

b) Bu, söz konusu günahın hiç işlenmediği veya işlenmeyeceği anlamına 
gelmez ancak bu günahı işleyenler hiç değilse aleniyetten (açıkça işlemekten) 
kaçınmalı, ağır suçun cezasını ahirete bırakmalıdırlar. Aleniyete dökülmesi de- 
mek toplumun tepeden tırnağa hayâ perdesini yırtması, kadın ve erkeğin iffe- 
tini kaybetmesi, günahkârların Allah'a açıkça isyan etmekten çekinmemesidir 
ki, bunun sonucu toplumun kesin çöküşe doğru gitmesi anlamına gelir. Top- 
lumsal yasa gereği her münkerin aleniyet kazanması toplumsal çöküşü biraz 
daha hızlandırır, bunun elden geldiğince önlenmesinde zaruret var. 

c) Zina gibi ağır bir suça “yaklaştırıcı fiil ve durumlar”ın da önlenmesi gere- 
kir. Herkesin gözü önünde (açık ve toplu yerlerde) önsevişme sayılabilecek pozis- 
yonlar, cinselliğin medya ve başka mecralarda tahrik ve teşviki, beden kullanımı, 
çıplaklık, kontrolsüz ilişkiler bu meyanda düşünülebilen zinaya götüren yollardır. 

d) İnsan davranışları ile insanlık durumu arasında sıkı ilişki vardır. Temel 
beşeri yani fizyolojik ve biyolojik ihtiyaçların karşılanmasında insan ile hay- 
vanlar arasında ortak noktalar vardır. Yeme-içme, üreme, barınma vs. ancak 
insanlar ve hayvanlar bunları farklı biçimlerde karşılarlar. Hayvanlar için söz 
konusu olan sadece “haciyat”tır, insanlar ise “haciyat”ı “tekmiliyat” ve “tahsi- 
niyat” ile birlikte karşılamaktadırlar. Hayvan sırası geldiğinde dışkısını atar, 
insan ise kapalı yerde tuvalet ihtiyacını görür. Üremek için cinsel birleşme de 
öyledir. Aleni cinselliğe yeltendiğinde hayvanlar derekesine iner ancak “insan” 
olduğu için hayvana özgü davranışlarda bulunduğunda “hayvan altı (belhu- 
medal)” derekeye inmiş olur. 

Kapalı mekânda ve herkesin gözünden uzak gayrı meşru cinsel ilişki ku- 
ranların zina suçunu tespit etmek zor, hatta imkânsızdır. Ancak çağımızda adı- 
na “pornografi” denen bir fenomen söz konusudur. Pornografi açık-aleni ve en 
kaba şekliyle cinsel birleşmelerin sinema tekniği kullanılarak kayda alınıp kit- 
lesel gösterime sunulmasıdır. Her ne kadar fiili durumda zina eden bir kadın 
ile bir erkeğin dört şahidin gözü önünde bu fiili işlemeleri mümkün değilse de, 
porno filmlerde rol oynayanlar aslında değil dört kişiyi, onbinlerce kişiyi zina 
fiiline şahit tutmaktadırlar. Porno çekimi yapan teknik ekip dört veya daha 
fazla kişiden müteşekkil olabilir. Kim oldukları belli olan oyuncular (failler), 
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ticari amaçla cinsel birleşmelerde bulunur ve bunu “kılıcın kında olma hali” 
gibi kayda alıp piyasaya sürmektedirler. Porno film, söz konusu suçun, zina fii- 
linin tam olarak sabit olduğunu göstermektedir. Nitekim her aksesuarı kışkır- 
tıcı objelerle düzenlenmiş ve sahne olarak kullanılan yatağın etrafında oturan 
seyircilerin gözü önünde sergilenen sevişme ve birleşme sahnelerine “perfor- 
mans” denilip artık İstanbul'da bu türden performanslar sanat adı altında dü- 
zenlenmektedir. Bu seansların amacı alışıla gelmiş bütün kalıpların kırılarak 
“performansı izleyen seyircileri rahatsız edecek düzeyde tabuları yıkmak” ola- 
rak tanımlanmaktadır. Bu seansları izleyenler ilk 10 dakika içinde allak bulak 
olmakta, bazıları yandakinin yüzüne bakamadan salonu terketmektedir. (Ra- 
dikal Sanat, 4 Aralık 2010.) 

Dört şahit konusunu böylece gördükten sonra gelelim “kazf” suçuna. Kazf, 
iffetli bir insana zina iftirasında bulunmaktır. Hz. Peygamber (s.a.) “İffetli kadı- 
na zina suçu atmanın yedi büyük günahtan biri olduğunu” söylemiştir (Buha- 
ri, Vesaya, 23). Karısının zina ettiğine ilişkin dört şahit getirmeyen kocaya şu 
yaptırımlar uygulanır: 

a) 80 sopa vurulur. 

b) Şahitliği iptal edilir. 

c) Fasık olarak anılır ki, bu sabıkalı olarak kayda geçmesinin ifadesidir. 

5. “Ancak bundan sonra tövbe eden ve salihce davrananlar hariç.” Ebu 
Hanife, kazf suçunu irtikâp edenlerin tevbe etmeleri yani artık kesin olarak 
bu suçu işlemeyeceklerine samimiyetle karar vermeleri durumunda “fasıklık” 
vasfının ortadan kalkacağını söyler ama şahitlik hakkı iptal olmaya devam 
eder. Diğer üç mezhebin imamına göre bütün hakları iade edilir. 

Zina fiilini ispat mümkün olmadığına göre, bu durumda kocanın karısını 
şikâyet etmekten başka seçeneği kalmaz. İddiasını kanıtlamak için “Allah adı- 
na dört (kere yemin)” eder. Yemininde doğru söylediğini dile getirir. Beşinci 
yeminde de, yalan söylüyorsa Allah'ın lanetine müstahak olacağını kabul eder. 
Tabii ki suçu kabul etmeyen kadın da kendini savunacaktır. Onun da kendini 
yemin yoluyla savunması şöyledir: “Onun (kadının) da dört kere Allah adına 
(yemin ederek)” kocasının yalan söylediğini belirtir; “beşinci yemini, eğer ko- 
cası doğru söylüyor ise, Allah'ın gazabının muhakkak kendi üzerinde olmasını 
kabul eder” Yemin cezayı kaldırır. 

Karşılıklı suçlamaların yemin yoluyla ispatına lanetleşme (lian veya 
mülâane) denir. Lanetleşmehâkim huzurunda yani mahkemede ve dinleyici- 
lerin huzurunda olur. Hâkim bu durumda karı kocanın ayrılmasına yani evlilik 
birliğinin sona erdirilmesine karar verir. 
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Bu ayetler bize şunları göstermektedir: Erkeğin karısını zina ile suçlaması 
kadının herhangi bir yaptırıma maruz kalmasının yeterli sebebi değildir. Suç- 
lama ile yerleşik töre ve adetlerde gözlendiği üzere kadın öldürülmez. Bu şe- 
kilde evlilik birliğinin sona ermesi, aslında aralarında şüphe girmiş çiftlerin 
artık beraber olamayacakları ve daha büyük yıkımların önüne geçilmesi için 
başvurulan son çaredir. 

Bir başka husus daha üzerinde durulmalıdır. Tefsirciler zina iftirasının 
(kazf) iki şekilde olabileceğini söylemektedirler: Biri açıkça suçlama veya şikâ- 
yet yoluyla suç isnat etme; diğeri dolaylı söz ve kapalı ifadeler kullanma yolu. 
Mesela iffetli, namuslu bir kadına “fahişe, orospu, kendini satmış, kahpe vb.” 
sözlerle hitap etmek gibi. Bu hitaplar veya suçlamalar, o kadına zina suçu isnat 
etmenin başka yoludur. Suçlayan gösterilen yollarla davasını ispatlamadığı sü- 
rece kazf cezasına çarptırılır. Bu da İslami hükümleri ciddiye alan insanların 
birbirlerine gelişigüzel, ahlak ve edep sınırlarını aşan kelime ve sıfatlarla hitap 
edemeyeceklerini, bunun yasak olup yaptırımı gerektirdiğini göstermektedir. 
Bunun yanında zan ve şüphe üzerine iffetli kadın ve kızlara iftaralar atmak, 
onlarla ilgili aslı astarı olmayan şayialar yaymak da aynı şekilde suçtur. 

Namus ve iftira dolayısıyla kadın cinayetlerinin arttığı zamanımızda 
Müslümanlar Kur'an'ın gösterdiği bu çözüm yolunu (mülâane) takip edecek 
olurlarsa, kimsenin burnu kanamadan sorunlar çözülür. Mülâane ile ya eşler 
birbirlerine yönelttikleri şüpheleri giderildiği için evliliklerine devam ederler 
veya şüphe ve tereddütler devam ediyorlarsa güzelce birbirlerinden ayrılırlar. 

Mülâane ayetine benzer bir başka ayet Âl-i İmran süresinde (3/61) yer 
almaktadır. Adına “mübahale” denen ayette de sözü edilen olayda Müslüman- 
larla Hıristiyanların İsa'nın tabiatı konusunda ortaya çıkan ihtilafın giderilme- 
mesi dolayısıyla lanetleşmeye başvurulmuştur. Her iki ayet de, giderilemeyen 
ihtilaflarda işi çatışmaya, cinayet veya savaşa götürmektense “karşılıklı lanet- 
leşme (mülâane ve mübahele)” ile son hükmü Allah'a havale etmeyi bir çözüm 
yolu olarak gösterirler. Allah kimin haklı olduğunu elbette bilir. 

Hükümlerin bu şekilde vaz'edilmiş olması Allah'ın fazl ve rahmetidir. Yüce 
Allah kullarının günahlarından sonra tevbe etmelerini diler, tevbelerini kabul 
eder; hüküm ve hikmet sahibidir. Öyle olmasaydı kulların hali ne olurdu! 
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11. Doğrusu, uydurulmuş bir yalanla gelenler, sizin içinizden birlik- 
te davranan bir topluluktur; siz onu kendiniz için şer saymayın, 
aksine o sizin için hayırdır. Onlardan her bir kişiye kazandığı gü- 


nahtan (bir ceza) vardır. Onlardan (iftiranın) büyüğünü yüklenene 
ise büyük bir azap vardır. 


12. Onu işittiğiniz zaman, erkek mü'minler ile kadın mü'minlerin 
kendi nefisleri adına hayırlı bir zanda bulunup: “Bu, açıkça uydu- 
rulmuş iftira bir sözdür” demeleri gerekmez miydi? 

13. Onakarşıdörtşahitle gelmeleri gerekmez miydi? Şahitleri getir- 
mediklerine göre, artık onlar Allah katında yalancıların ta kendi- 
leridir. 

14. Eğer Allah'ın dünyada ve âhirette sizin üzerinizde fazlı ve rahme- 
ti olmasaydı, içine daldığınız dedikodudan dolayı size büyük bir 
azap dokunurdu. 

15. O durumda siz onu (iftirayı) dillerinizle aktardınız ve hakkında 
bilginiz olmayan şeyi ağızlarınızla söylediniz ve bunu kolay san- 
dınız; oysa o Allah katında çok büyük (bir suç)tür. 

16. Onu işittiğiniz zaman: “Bu konuda söz söylemek bize yakışmaz. 
(Allahım!) Sen yücesin; bu, büyük bir iftiradır” demeniz gerekmez 
miydi? 

17. Eğerimân edenlerden iseniz, bunun gibisine bir daha dönmeme- 
niz için Allah size öğüt vermektedir. 

18. Allah size âyetleri açıklıyor; Allah bilendir, hüküm ve hikmet sa- 
hibidir. 
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11. ayet literatüre “ifk” olarak geçen olayı ve bununla ilgili hükümleri 
bildirmektedir. İfk yalan ve iftira demektir; sürenin 4-10. ayetlerinden sonra 
zikredilmesi ayrıca hikmetlidir, çünkü ayetler iffetli kadınlara iftira atanların 
davalarını ispat şeklini ve ispatlayamadıkları takdirde karşılaşacakları cezayı 
düzenlemektedirler. “İfk” yalanın en büyüğü, bühtanın en kötüsüdür ki böy- 
le bir iftira yani zina isnadı Peygamber (s.a.)'in tertemiz eşi Hz. Âişe (ra.)'ye 
atılmıştı. Kur'ân-ı Kerim bu olayı zikrederek hem Hz. Âişe'nin masumiyetini 
ortaya koymakta hem de bütün Müslümanları bu konuda uyarmaktadır. Olay 
ayrıntılı bir biçimde hadis kitaplarında anlatılmaktadır (Bkz. Buhari, Tefsir, 
24/6, 12, 13; Şehade, 15; Müslim, Tevbe, 56; Müsned, VI, 194-195). Özeti şu: 

Hz. Peygamber (s.a.) Hicretin 5. yılında Mustalikoğulları diye anılan Mü- 
reysi seferine çıkmıştı. Sefere çıkmadan âdeti üzere eşlerinden birini kur'a ile 
belirleyip yanına alıyordu. Bu sefer kur'adan Hz. Aişe çıkmıştı. Sefer bitip de 
Medine'ye dönüldüğünde gece mola verilmişti. Hz. Aişe de tabii ihtiyacını kar- 
şılamak üzere kervandan bir miktar uzağa gitmiş, dönüşte kervan onu unu- 
tup yoluna devam etmişti. Sebebi, peygamber eşleriyle ilgili perde gerisinden 
(minvarai'lhicab 33/Ahzab, 53) görüşülmesi gerektiği emri indiğinden Hz. 
Aişe'nin deve üzerindeki hevdeci (veya mahfede) perdeli idi. Kiloda hafif ol- 
duğundan -Hz. Aişe kendi ifadesiyle yeterince beslenemediklerinden o zaman 
kadınlar zayıftı- deveyi kaldırınca hevdecin içinde olup olmadığını farkede- 
memişlerdi. Neticede kervan yola çıkmış, Hz. Aişe geride kalmıştı. İhtiyacını 
karşılayıp da geri döndüğünde gerdanlığını düşürdüğünü farketmiş, aramak 
üzere ihtiyacını karşıladığı yere gitmişti. Gerdanlığını bulup da kervan yerine 
geldiğinde kimsecikleri göremeyince kendisini unuttuklarını anlamış ve şöyle 
düşünmüştü: Ya benim yokluğumu farkeder geri dönerler veya orduyu geri- 
den takip edenler yetişir beni Medine'ye götürürler. Nitekim öyle de oldu. Ge- 
riden görevli olarak gelen Safvan isimli sahabe onu farketmiş, hiç konuşmadan 
“İnnalillahi ve innaileyhiraciun” diyerek devesine bindirip kendisi yürüyerek 
kervana yetişmek üzere yola devam etmişti. Ertesi gün öğle vakti dinlenmek 
üzere duran kervana yetişmişlerdi. 

Olayın aslı bundan ibaret iken münafıkların reisi Abdullah b. Übey b. Se- 
lül ve ona kapılan bir grup Hz. Aişe ile Safvan arasında ahlak dışı bir ilişkinin 
olduğunu etrafa yaymaya başladılar. Söz konusu iftira ile ortalık çalkalanmaya 
başladı. Maalesef “Müslümanlardan bir topluluk” da bu söylentilere inanmış ve 
katılmıştı. Bu sırada ise Hz. Aişe hastaydı ve hiçbir şeyden haberi olmaksızın 
bir ay evde yatmıştı. Kendini toparlayıp da dedikodulardan haberdar olunca 
çok sarsıldı, bir daha bitkin duruma düştü. Hz. Peygamber bu süre zarfında eve 
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uğrar “Bu nasıl oldu?” demekle yetinirdi. Hz. Aişe bunun böyle yürümeyece- 
ğine karar verip Efendimizden izin istedi ve babasının evine gitti. Annesi, or- 
taklarının -Efendimiz'in diğer eşlerinin- bunda rol oynayabileceklerine ilişkin 
fikir yürüttü. Aslında pek öyle de değildi. Zira Hz. Aişe ile rekabet içinde gibi 
görünen Zeynep bintCahş, kendisine sorulduğunda Hz. Aişe için “Hakkında ha- 
yırdan başka bir şey bilmiyorum” demişti. Efendimiz'in fikir aldığı şahıslardan 
biri de Hz. Ali idi. Hz. Ali, Hz. Aişe hakkında zanna yol açacak herhangi bir şey 
söylememekle beraber Efendimiz'e “Allah senin için yolu daraltmadı. Ondan 
başka kadınlar da var” dedi yani isterse evlenebileceği fikrini ortaya attı. 

Hz. Peygamber (s.a.) bir ay tamamlanınca Hz. Ebu Bekir'in evine gitti. Hz. 
Aişe'ye “Eğer masum isen Allah seni temize çıkaracak, eğer bu günahı işlediy- 
sen tevbe et ve bağışlanma dile” dedi. Babası Hz. Ebu Bekir ve annesi de, kız- 
larıyla ilgili Hz. Peygamber'in söyledikleri dışında bir fikir beyan edemeyecek- 
lerini açıklayınca Hz. Aişe “Anlaşılan siz bunlara inanıyorsunuz. Allah benim 
suçsuz-günahsız olduğumu biliyor, yapmadım desem de bana inanmayacaksı- 
nız. Bu durumda benim yapabileceğim şey Hz. Yusuf'un babasının (Hz. Yakub) 
dediğini tekrar etmek olacaktır. “Artık bundan sonra bana düşen güzelce bir 
sabırdır” (Bkz. 12/Yusuf, 18) dedi. Sonra yatağına uzanıp işini Allah'a havale 
etti.” Bu sırada vahiy geldi, Yüce Allah bu ayetleri (24/11-24) indirmek sure- 
tiyle onu temize çıkardı. 

İfk olayı ibret vericiydi. Her ne kadar şiddetli üzüntülere sebebiyet verdiy- 
se de sonuç itibariyle “hayırlı” sonuçlara yol açtı. Bir kere münafıkların veya 
kalbinde hastalık olanların iffetli ve namuslu kadınlarla ilgili çıkardığı dediko- 
dulara hiçbir şekilde itibar edilmemesi gerekirken, maalesef Müslümanlardan 
bir grup bu tuzağa düştüler, dedikodunun tahrik edici hazzına kapıldılar. Bu 
olmamalıydı. Bedir savaşına katılmış Safvan'ın Hz. Aişe hakkında böyle bir şeyi 
içinden geçirmesi düşünülemezdi, zira onun görevi zaten orduyu arkadan top- 
lamak, güvenliği korumaktı, bu göreve ihanet etmiş olurdu. Hz. Aişe sıradan 
bir insan değildi, Efendimiz'in hanımıydı yani bütün mü'minlerin, dolayısıyla 
Safvan'ın da annesi hükmündeydi. Vefatından sonra nikâhla dahi olsa mü'min- 
lerinEfendimiz'in eşleriyle evlenmeleri yasaktı. Safvan bunları bilen bir zattı. 

İftiraya kanıp dedikodu ve şayiaların yayılmasında rol oynayan iki erkek 
ve bir kadına had uygulandı. Bu işi başlatan ve gizlice başını çekenlere ise asıl 
büyük azabın cehennemde verileceği belirtildi. Münafıklar, inkârcılar ve düş- 
manlar her zaman Müslümanların içine fitne ve fesat çıkarmak, mü'minlere 
iftira atmak isteyeceklerdir, yapılması gereken hüsn-ü zanda bulunmaktır. 
Bu türden bir iftiranın ispatı ancak dört şahidin getirilmesiyle mümkün olur 
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ki, ifk olayında dört şahit bulmak mümkün değildi. Sahâbelerin çoğu hüsn-ü 
zan besledi. Eba Eyyüp el Ensari (ra.) bunların çarpıcı örneklerinden biridir: 
“Söylentileri duydun mu?” diye soran karısına “Sen olsan böyle bir şey yapar 
mısın?” diye sordu. Karısı “Hayır” cevabını verince “Aişe senden hayırlıdır, o da 
yapmaz” dedi. 

Bu olay Hz. Peygamber'in gaybı bilmediğinin açık örneklerinden biridir. 
Gaybı biliyor olsaydı, eşinin suçsuz olduğunu söylerdi. Gaybı bilen Allah'ın eşini 
temize çıkarmasını diledi. Kendisi de eşine kefil olup “Benim eşim böyle yap- 
maz, kim ona bu iftirayı atıyorsa cezalandırırım veya bu iftira olayı bana, yöneti- 
me karşı kurulmuş bir kumpas, beni devirmeye matuf bir komplodur” demedi, 
kendisinin üstünden bir makamın yani Yüce Allah'tan eşini temize çıkarmasını 
istedi yani Hukuk'un üstünlüğü ilkesini işletti. Hz. Peygamber'in tek taraflı ola- 
rak eşini aklaması da doğru olmazdı, öyle yapacak olsaydı bu muhakeme usu- 
lünde bir sünnet gibi telakki edilir ve bazı yetki ve güç sahipleri re'sen şahısları 
veya yakınları hakkında objektif muhakeme olmaksızın sanıkları aklardı. Hâl- 
buki Hz. Peygamber -yinetamamen farazi (hipotetik) olarak- hırsızlık yapacak 
olursa kızı Fatıma'ya da ceza vermekten çekinmeyeceğini söylemişti. Gerek Hz. 
Aişe'nin uğradığı iftira karşısındaki tutumu, gerekse Hz. Fatıma da olsa hiçbir 
suçluyu korumayacağına ilişkin söyledikleri hem muhakeme usulü; hem evlat, 
eş ve akraba yakınlığının hak ve hakikatin ortaya çıkarılması söz konusu oldu- 
ğunda işe yaramayacağını göstermesi bakımından önemlidir. 

Hz. Aişe'nin vahiy ile temize çıkması mü'minler için ilahi bir rahmetti. Aksi 
halde iftira ve dedikodulara inanır, bu yüzden büyük azaba müstahak olurlar- 
dı. Çünkü bu sayede hem masum iki kişi (Hz. Aişe ve Safvan) iftiranın kurba- 
nı gider hem Müslümanların birlik ve beraberlikleri bir darbe yerdi. İftira ve 
yalanlar dil aracılığıyla olur, bu da gayet kolaydır. Aslı astarı olmayan şeyler 
konuşulduğunda söylentiler çığ gibi büyür, her tarafa yayılır, ağızdan ağıza ol- 
madık niteliklere bürünürler. Bu ise büyük olayların vuku bulmasına sebebi- 
yet verir. (Bkz. 53/Necm, 32, ayetin açıklaması.) 

15 ve 16. ayetler, iftira atmanın ne kadar kolay olduğunu, aslında ağır bir 
suç teşkil ettiğine işaret ediyor. İnsanlar oturdukları yerden kolayca başkası- 
nın dedikodusunu yapar, namus ve iffetini diline dolar, işin iç yüzünü bilme- 
diği halde fikir ve kanaatlerde bulunur, isnatlarda bulunur, senaryolar yazar. 
Oysa dille yapılan şey Allah katında büyük bir suçtur. 

Yapılması gereken şey bu türden iftira ve dedikodulardan şiddetle kaçın- 
mak, Yüce Allah'tan bağışlanma dilemek ve asla bir daha öyle şeylere iltifat 
etmemek, sözü iyice tartıp biçmeden söylememektir. İspatı mümkün olmayan 
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suçlama ve iftiralardan Allah'a sığınmalıdır. Efendimiz uyarmıştır: “Kul iyice 
düşünüp taşınmadan bir şey söyler de bu yüzden cehennemin doğu ile ba- 
tısı arasından daha uzak bir yerine düşer” (Buhari, Rikak, 23; Müslim, Zühd, 
49-50). İftira ve zanlardan kaçınmak, konuşurken dikkat ve itina göstermek 
iman etmenin gereğidir. İmanı tamamlayan salih amelin önemli parçası budur. 
Gözetilmesi gereken ilke, asılsız söylenti ve dedikoduları yaymak değil, aksine 
setretmek, ayıpları örtmek ve kimsenin kusur ve günahlarını araştırmamaktır. 
Efendimiz şöyle buyurmuştur: “Allah'ın kullarını incitmeyiniz, onları ayıpla- 
mayınız. Ayıplarını araştırmayınız. Kim Müslüman kardeşinin ayıbını araş- 
tırırsa, Allah da onun ayıbını araştırır, evinin içinde bile olsa onu rezil eder” 
(Müsned, V, 229). Allah kimin ne olduğunu, neyi hangi niyetlerle yaydığını bi- 
lir, insanlara öğüt verir, O hüküm ve hikmet sahibidir. 


— 
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19. Çirkin utanmazlıkların (fuhşun)imân edenler içinde yaygınlaş- 
masından hoşlananlara, dünyada ve âhirette acıklı bir azap var- 
dır. Allah bilir, siz ise bilmiyorsunuz. 
20. Eğer Allah'ın sizin üzerinizde fazlı ve rahmeti olmasaydı ve Allah 
gerçekten Rauf (şefkat eden ve) Rahim olmasaydı (ne yapardınız?) 


19. âyet bir yönüyle masum ve iffetli insanlara yapılan iftiraların birer 
“çirkin-utanmazlık” olduğunu belirtirken, diğer yandan açıkça İslâm toplu- 
mu içinde fuhşu ve cinsel sapıklıkları yaygın alışkanlıklar ve davranış kalıpları 
hâline getirmek için özel çaba harcayanların olabileceğine dikkat çeker. Fuhuş 
ve ahlâki çöküntüde, maddi ve toplumsal sebepler ne olursa olsun, özel gayret 
ve planlı faaliyetlerin fazlasıyla etkin olduğu bir gerçektir. “Çirkin utanmaz- 
lıklar” hayânın ortadan kalkması; iffetin, iffetli insanların, namus anlayışının 
değersizleştirilmesi ve utanmanın itibardan düşürülmesi; çıplaklığın özendi- 
rilmesi; insan bedeninin moda merkezlerinin denetimine girmesi; eğlence ve 
magazin dünyasının kadını ve bedeni sömürü nesnesi haline getirmesi; fuh- 
Şun estetize edilerek medya, sinema, televizyon ve hatta eğitim yoluyla yaygın- 
laştırılması; zaman içinde muhafazakâr insanların da günahı, münkeri kanık- 
saması, tabii karşılaması ve hatta münkerlerin “temel bir insan hakkı” olarak 
savunur hale gelmesi şeklinde olur. İş öyle bir noktaya gelir ki, iffet, ahlak ve 
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namusun korunmasından yana olanlar bunlara karşı çıkanların münker tutum 
ve davranışlarını eleştiremez hale gelirler, çünkü münkerler yaygınlaştıkça 
güvence altına alınmaları maksadıyla yasalar tarafından korunmaya başlarlar. 
Böyle bir durumda fuhuş rasyonalize ve estetize edilmiş söylem ve argüman- 
lar eşliğinde denetleyici bir sektöre dönüşür. 

Müslümanlar arasında fuhşu yaymak isteyenlerin birkaç maksadı olabi- 
lir: Biri toplumun ahlak yapısını zaafa uğratmak, aileyi çökertmek, kadın er- 
kek ilişkisini dejenere etmektir. Bu ucu siyasi plan ve komplolara varan gizli 
bir maksattır. Nitekim mesela bazı Müslüman ülkelerin direncini kırmak için 
gençlerinin özellikle uyuşturucu ve sapkın cinselliklere müptela kılınmak is- 
tedikleri bir vakıadır. Diğeri kendileri günahkâr bir hayat yaşayanlar hem ken- 
di hayat biçimlerinin hertürlü eleştiri ve tehlikeden korunup sürdürülmesini 
istemektedirler -bu korunma dürtüsüyle ilgili psikolojik bir reflekstir- hem 
başkalarının da kendileri gibi yaşamasını istemektedirler. İyi olsun kötü olsun, 
her insan başkalarının da kendisi gibi inanıp düşünmesini ve yaşamasını iste- 
mektedir. Böylelikle sanki kendini daha rahat ve güvencede hissetmektedir. 

Fuhşun yayılmasını kolaylaştıran sebeplerden biri günahkârların fiillerini 
itiraf edip dile getirmeleridir. Bir hadiste şöyle buyrulmaktadır: “İşlediği gü- 
nahları açığa vuranlar dışında ümmetimin tamamı affedilmiştir. Bir adamın 
gece kötü bir iş yapması, Allah onu örttüğü halde sabahleyin kalkıp “-Ey fa- 
lan, ben dün gece şöyle şöyle yaptım' demesi açık günahlardandır. Oysa o kişi 
Rabbi kendisinden kötülüğü örttüğü halde geceyi geçirmişti. Fakat o, Allah'ın 
örttüğünü açarak sabahlıyor” (Buhari, Edeb, 60; Müslim, Zühd, 52). Günahın 
deşifre edilmesi, anlatılması başkalarını günah üzerinde şahit kılar, iffetsiz 
fiillerin aleniyet kazanmasının önünü açar. Üstad Said Nursi'nin dediği gibi 
“Batılın tasviri zihni idlal eder”. Günah estetize edilerek anlatıldıkça yaygınlık 
kazanır. Bunu da ancak mü'minlere husumeti olanlar yapar. 
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21. Ey imân edenler, şeytanın adımlarına uymayın. Kim şeytanın 
adımlarına uyarsa, (bilsin ki) gerçekten o (şeytan) çirkin utan- 
mazlıkları ve kötülüğü emreder. Eğer Allah'ın üzerinizde fazlı ve 
rahmeti olmasaydı, sizden hiçbiri ebedi olarak temize çıkamazdı. 
Ancak Allah, dilediğini temize çıkarır. Allah, işitendir, bilendir. 


22. Sizden, faziletli ve varlıklı olanlar, yakınlara, yoksullara ve Allah 
yolunda hicret edenlere vermekte eksiltme yapmasınlar, affet- 
sinler ve hoşgörsünler. Allah'ın sizi bağışlamasını sevmez misi- 
niz? Allah, bağışlayandır, esirgeyendir. 

23. Namus sahibi, bir şeyden habersiz, mü'min kadınlara (zina suçu) 
atanlar, dünyada ve âhirette lânetlenmişlerdir. Ve onlar için bü- 
yük bir azap vardır. 

24. O gün, kendi dilleri elleri ve ayakları aleyhlerinde yaptıklarına 
dair şahitlikte bulunacaklardır. 

25. O gün, Allah hak ettikleri cezayı eksiksiz verecektir ve onlar da 
Allah'ın hiç şüphesiz hak olduğunu bileceklerdir. 


“Çirkince utanmazlıklar” olarak çevirdiğimiz “fahşa” kelimesi insanın 
bozulmamış tabiatına aykırı olan her türlü tutum ve davranış anlamına gelir. 
“Münker”“le bir arada düşünüldüğünde çirkince utanmazlıkların hem temiz fıt- 
rat ve selim akıl, hem din-şeriat tarafından belirlenebileceğini göstermektedir. 
“Ma'ruf” iyi, güzel, doğru ve faydalı olandır, “münker” tam aksine kötü, çirkin, 
yanlış ve zararlı fiil ve tutumdur. Bunlar bir hayat tarzı olarak benimsendiğin- 
de insanı çirkinleştirir, hayâyı, iffet ve edebi ortadan kaldırır, bu da fahşa ve 
fuhşa kapı aralar. Fahşa ve münker, insanın gaflete düşerek şeytanın adımları- 
na uymasının sonucudur (2/Bakara, 168-169). 

Yüce Allah, üzerimizdeki fazlı ve rahmeti dolayısıyla biz temizlenir, söz ko- 
nusu çirkinliklerden, münker fiillerden korunuruz. Temiz fıtrat, sağduyu yani 
doğru usul ve yolla çalışan akıl neyin kötü ve zararlı, çirkin ve utanmazca ol- 
duğunu bilir ama bunun teminatı yoktur, ayrıca Allah'ın lütuf, fazlı ve rahmeti 
gereklidir. Allah'ın fazl ve rahmeti, gönderdiği peygamberler, indirdiği kitaplar 
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ve bu yolla öğrendiğimiz şeriatın hükümleridir. Allah yol gösterir, hükümle- 
ri indirir. İnsan bunlara uyarsa kurtulur. Yoksa tek başına kurtulması zordur, 
çünkü çoğu zaman nefsinin derin etkisinde davranır; önyargılarını aşamaz; 
aile, kabile, milliyet, sınıf ve ulusunun çıkarları doğrultusunda karar ve icraat- 
larda bulunur, üstelik bunları da süslü söylem ve retoriklerle rasyonalize eder. 
Kim ki dinin maddi ve dünyevi hükümlerini reddediyor veya ihmal ediyorsa, 
aslında kendini Allah'ın fazl ve rahmetinden mahrum bırakıyor demektir. Te- 
mizlenmek ve kurtulmak için Allah'ın rahmetine ihtiyacımız var. 

22. ayetin Hz. Ebu Bekir (ra.) hakkında indiği söylenmiştir. Yukarıda an- 
lattığımız ifk olayından sonra Hz. Aişe'nin suçsuz olduğu anlaşılınca, bu iftira 
ve yalan kampanyasına kendini kaptıranlardan biri de Mistah isminde biriydi. 
Bu şahıs Hz. Ebu Bekir'in halasının oğlu olup maddi sıkıntı içinde olduğundan 
Hz. Ebu Bekir'in mali yardımlarıyla geçiniyordu. İftira kampanyası içinde yer 
alınca, Hz. Ebu Bekir, kızına yaptıklarından dolayı ona bir daha yardım etme- 
yeceğine yemin etti. İnen bu ayet, suçlu olsa bile, “yakınlar, yoksullar ve Allah 
yolunda hicret edenler” şeklinde tarif ettiği kimselere olan yardımın sürmesini 
emretti. Buna göre Mistah hatalıydı, kendisine had uygulandı, bu yüzden artık 
affedilmeli ve hoşgörülmeliydi. Hz. Ebu Bekir, bu ayet üzerine yeminini bozup 
tekrar Mistah'a yardım etmeye devam etti. Hz. Peygamber (s.a.) da, cezasını 
verdikten sonra hiçbir suçluya kin gütmemiş, onlara fenalık yapılmasına izin 
vermemiştir. Bu da gösteriyor ki, bazı hata ve yanlışlar tolere edilebilir. Suç ve 
hatalar faillerinin hayatları boyunca kınanmalarına veya cezalandırılmaları- 
na gerekçe teşkil etmemelidir. Önemli olan kişinin hata ve yanlışını anlaması, 
hukukun öngördüğü şekilde bedelini ödemesi ve bir daha aynı hatayı tekrar 
etmemek üzere tevbe etmesidir. 

“Sizden, faziletli ve varlıklı olanlar”, Hz. Ebu Bekir'in Kur'an tarafından 
zikredilen sıfatıdır. Olumlanmış sıfatın üç unsuru dikkat çeker: Müslüman ol- 
mak (sizden), ahlaki erdem ve varlık (zenginlik). Bu bize, İslami hükümlere ri- 
ayet ve ahlaki erdemle bir arada olduğunda zenginlik veya servet kötü bir şey 
değildir. İslam'a göre kazanılmayan ve harcanmayan servet tehlikelidir, yıkıcı 
etkilere sahiptir, insanı ve toplumu hem maddi ve sosyal hem ahlaki ve manevi 
yönden yozlaştırıp çökertir. 

23. ayet son derece önemli bir hususa işaret etmektedir: İfk olayında Hz. 
Aişe vahiy ile temize çıkmıştı. Ancak söz konusu iftira ve suçlamalar her za- 
man ve her iffetli kadına yapılabilir. Hiçbir şeyden habersiz bu türden iftiralara 
maruz kalan her kadın için vahiy gelmez. İftiraya maruz kalan bir kadın kendi- 
ni temize çıkaramadığı zaman yuvası yıkılır, perperişan olur. Bu durumda ifk 
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olayı ile ilgili hükmü Hz. Aişe'ye tahsis etmeyip bütün iffetli kadınları içine ala- 
cak şekilde genişletmek lazım. Ayet-i kerime de bunun yapmaktadır: “Namus 
sahibi, bir şeyden habersiz, mü'min kadınlara (zina suçu) atanlar, dün- 
yada ve âhirette lânetlenmişlerdir. Ve onlar için büyük bir azap vardır.” 
Bu da gösteriyor ki, Efendimiz'e hitap eden birtakım hükümler sadece onlarla 
sınırlı değil, mü'min kadınların tümünü içine almaktadır, 31. ayette göreceği- 
miz başörtüsü hükmünde olduğu gibi. 

İffetli kadınlara zina iftirası atanlar suçlarını inkâr etmeye kalkışsalar bile, 
ahirette kendi organları, elleri, dilleri ve ayakları aleyhlerinde şahitlik edecek- 
lerdir. Bir insanın kendi organının dile gelip aleyhinde şahitlik etmesi ne bü- 
yük bir dramdır (bkz. 41/Fussilet, 20 ve 36/Yasin, 65). Böyle kimseler hak 
ettikleri cezaya çarptırılacaklardır. 
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26. Kötü kadınlar, kötü erkeklere; kötü erkekler, kötü kadınlara; iyi 

ve temiz erkekler, iyi ve temiz kadınlara (yaraşır) Bunlar, onların 


demekte olduklarından uzaktırlar. Bunlar için bir bağışlanma ve 
kerim (üstün) bir rızık vardır. 


İnsanlar arası ilişkilerin en önemli boyutlarından biri neslin devamını 
sağlayan yani üremeyi mümkün kılan evliliktir. Evlilik, erkek ve kadının nikâh 
akdiyle bir araya gelmesi, izdivaçta bulunmasıyla gerçekleşir. Allah, iki cins 
arasında muazzam bir cazibe kuvveti kılmıştır. Devamlı bir biçimde birbirle- 
rini çeker, birbirlerine ilgi duyarlar. Bu cazibe olmasaydı, belki de bir araya 
gelmeleri mümkün olmaz, nesillerimiz de devam etmezdi. “Üreme” amacı ol- 
masa da, erkek ve dişi bir araya gelir. Bu hayvanlarda güdüsel, insanlarda hem 
güdüsel hem bilinçle ilgili bir fiildir. Güdüsel oluşu, salt veya mücerret anlam- 
da erkek ve dişinin birbirine duyduğu fıtri ilgi ve eğilim; bilinçle ilgili yönü bu 
olayda rol oynayan seçimlerdir. 

Bir araya gelişin en kadim ve tek meşru biçimi evliliktir. Evlilik, belli çerçeve- 
de bir araya gelen erkek ve kadının izdivacı yani cinsel birleşmesi, böylelikle ha- 
yatlarını bir arada devam ettirme kararları sonucunda gerçekleşir. Bu, meşru bir 
biçimde ve akitle olur. Hristiyanlıkta nikâh “yemin”, İslam'da “akit/ sözleşme”dir. 

Cevabı aranması gereken soru şudur: İslam nokta-i nazarından kimler 
birbirleriyle evlenebilir ve elbette buna bağlı olarak kimler birbirleriyle cinsel 


118 ALI BULAÇ-KUR'ÂN DERSLERİ/DIRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


ilişkiye girebilir? Bu sorunun cevabını veren birkaç ayet vardır. Ancak genel il- 
kenin bu sürede ve şu ayetle tayin edildiğini söylemek mümkün:”Kötü kadın- 
lar, kötü erkeklere; kötü erkekler, kötü kadınlara; iyi ve temiz erkekler, 
iyi ve temiz kadınlara (yaraşır).” 

Ayet, çirkin bir iftiraya uğrayan Hz. Aişe'yi temize çıkarmak üzere inmiştir. 
Ancak mutlak ifadeler ihtiva etmekte olup 3. ayette sözü edilen “Zina eden er- 
kek, zina eden ya da müşrik olan bir kadından başkasını nikâhlayamaz; 
zina eden kadını da zina eden ya da müşrik olan bir erkekten başkası 
nikâhlayamaz. Bu, mü'minlere haram kılınmıştır” (24/Nur, 3) ayetiyle bir 
arada düşünülmesi gerekmektedir. 

Gerek 4. ayetin “iffetli kadınlara zina iftirası”nın atılması, gerekse bu ayet- 
te “Bunlar (yani iftiraya uğrayanlar), onların demekte olduklarından uzak- 
tırlar” (24/Nur, 26)denmesi, ayetin Hz. Aişe ve haksız yere onunla ilişkilendi- 
rilen Hz. Safvan hakkında inmiş olup onları temize çıkardığını göstermektedir. 
Bunda kuşku yoktur. 

Ancak nüzulünün sebebi bir iftiranın tashihi ise de, hem genel bir durum 
tespiti yapmakta, hem de genel bir ilkeyi vaz'etmektedir. Bu, Kur'an'ın evren- 
sel bir hükmü vaz'ederken kullandığı bir usuldür yani tarihsel /yerel bir olay 
üzerinden genel ilke vaz'etmek. Hüküm böylelikle salt nazari/teorik veya ha- 
yattan kopuk olmaktan çıkar, beşeri hayat içinde ve her tarihsel durumda tek- 
rarı mümkün olan bir olay üzerinden ete kemiğe bürünmüş olur. 

Yaptığı durum tespiti şudur: Lisan-ı halleri ve fıtri eğilimleri ile “kötü ka- 
dınlar ve kötü erkekler” ile “iyi ve temiz kadınlar” ile “iyi ve temiz erkekler” 
bir arada bulunurlar. Kuşların kendi cinsi kuşlarla uçması gibi tabiatta bunun 
örnekleri vardır. Fıtrat bunu gerektirir. İnsan bazen istese de kötü biriyle bir ara- 
da olamaz. Eğer iyilikten, temizlik, doğruluk ve güzellikten yana bir kişilik kaza- 
nıp karakteri, mizacı bu şekilde teşekkül etmişse, aksi yönde kişilik kazanmış 
biriyle bir arada olamaz. Olsa veya olmak durumunda kalsa bile mutlu olamaz, 
dostluğunu, beraberliğini veya evliliğini uzun zaman devam ettiremez. 

Ruhu'l-Beyan'ın sahibi İsmail Hakkı Bursevi'nin “Es'iletü'-Hikem”den aktar- 
dığına göre huy ve ahlaki tutumların farklı olması, “ruhların ruhlar âleminde 
birbirleriyle tanışmaları”ndan dolayıdır. Kim iyi bir ruhla tanışmışsa, bu dünya- 
da da iyi olur ve hep iyileri arar, iyilerle birlikte olmak ister. Peygamber Efendi- 
miz (s.a.) şöyle buyurmuştur: “Ruhlar düzenli ordular gibidir. Ruhlar âleminde 
birbirleriyle tanışanlar dünyada (da birbirleriyle) tanışır-kaynaşır, birbirlerini 
yadırgayanlar da ihtilafa düşer” (Buhari, Enbiya, 2; Müslim, Birr, 159). 

Bu yasa evlilikte çok daha açık bir biçimde hükmünü icra eder. O halde,en 
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başta bir durum tespiti olarak iyilerle kötüler bir arada olmak istemez. Arala- 
rında ahlaki açıdan doku uyuşmazlığı olduğundan birbirlerini iterler. 

Hz. Aişe, temiz bir kadındı, mü'minlerin annesiydi, onunla haksız olarak 
ilişkilendirilen Safvan (ra.) masumdu; Hz. Aişe'nineşi de Allah'ın Elçisi idi, o 
da temizdi, mutahhardı, Allah'ın koruması altındaydı. İkisinin birlikteliğinin 
ana çerçevesi tertemiz olmaları idi. Durum bu iken, nasıl olur da onun, çirkin 
bir fiil işleyebileceği düşünülebilir veya bu yönde kasten geliştirilmiş bir iftira, 
yalan ve suçlamaya kulak verilebilir? Her yalana kulak kabartmak, her iftiraya 
onay vermek kendini bilen insana yakışır mı? Tahkik etmek, araştırmak, çok 
yönlü düşünmek, bir dizi faktörü bir araya getirip bir sonuca gitmek gerekmez 
mi? Her iftira herkese uygun düşer mi? Elbette düşmez. O halde münafıklar, 
ikiyüzlüler ve ahlaki bakımdan düşük karakterde olan insanların attığı iftira- 
lar, başka bir ifadeyle kötü/habis sözler “temiz kadınlara ve erkekler”e değil, 
“kötü kadın ve erkekler”e yakışır. “Temiz/tayyib erkek ve kadınlar”a yakışan 
güzel sözler, sıfatlar ve yüksek ahlaki davranışlardır. 

Bu durum tespiti ve bunun üzerinden Hz. Aişe'yi temize çıkaran ayet, aynı 
zamanda genel ve evrensel bir ilkeyi vaz'eder: “Kötü kadınlar, kötü erkek- 
lere; kötü erkekler, kötü kadınlara; iyi ve temiz erkekler, iyi ve temiz ka- 
dınlara (yaraşır)”. Ama aynı zamanda 3. Ayetin tefsirinde anlatmaya çalıştığı- 
mız üzere, fiili durumu, toplumu yaygın hayâsızlığa, fuhuş bataklığına sürük- 
leme potansiyeli kazanmasına izin vermeden devlet müdahalesi dışında tutar. 

Pekiyi, “habis” ve “tayyib” tanımına giren erkek ve kadınlar kimlerdir 
ve bu çerçevede Müslüman erkekler ve kadınlar kimlerle evlenebilirler? Bu 
sorunun cevabı 2/Bakara, 221; 5/Maide, 5 ve 60/Mümtehine, 10 ayetlerinde 
genişçe ele alınmaktadır. 
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27. Ey imân edenler, evlerinizden başka evlere, yakınlık kurup (izin 


almadan) ve (ev halkına) selâm vermeden girmeyin. Bu sizin için 
daha hayırlıdır; umulur ki öğüt alıp düşünürsünüz. 
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28. Eğer orada kimseyi bulamazsanız, size izin verilinceye kadar ar- 
tık oraya girmeyin ve eğer “Dönün” denirse, sizde dönün, bu sizin 
için daha temizdir. Allah yaptıklarınızı bilendir. 

29. İçinde oturulmayan ve sizin için bir meta (yarar) bulunan evle- 
re girmenizde bir sakınca yoktur. Allah, açığa vurduklarınızı da, 
sakladıklarınızı da bilir. 


27-29. ayetler mesken mahremiyeti ve toplumsal hayat için gerekli olan 
adap ve muaşeretle ilgili kural ve normları vaz'etmektedirler. İslam bakış 
açısından kamusal alan-özel alan ayırımının pek önemli bir anlamı olup ol- 
madığı tartışılabilir ancak mahrem alanın değeri ve önemi tartışılmaz. Şu var 
ki, “mahrem alan” “özel alan”dan farklıdır. Batı'dan alınan “özel alan” ayırıma 
bakılırsa din ve dini hükümlerin neredeyse tamamı “özel alan”la sınırlı olması 
gerekir, oysa din sadece birey ve ailenin değil, toplumsal hayatın genelini, bu 
arada bireyler, aileler, cemaatler arası ortak alanları ve devlet idaresiyle ilgili 
konuları da düzenleyici hükümler ihtiva eder. 

Mahrem meskeniyeti meskende yaşayanları içine alır ki, bu da kolayca an- 
laşılacağı üzere “aile”dir. Aile hayatiyetini bir evde (mesken) sürdürür. Bu açı- 
dan aile bireyleri korunduğu gibi ev de korunmuştur. Ev sakinleri kendilerini 
evlerinde rahat hisseder, güvenlik ve huzur içinde davranmak isterler. Herke- 
se açık, her an herkesin kolayca girebildiği bir ev korunmuş olmaz. Eski Arap 
toplumunda ve bugün de bazı kırsal kesimlerde çoğu insan, bir eve giderken 
ne önceden haber verir ne kapıda kimseden izin ister, aniden içeri dalar. Aynı 
şeyi Efendimiz'in evine giderlerken de yaparlardı, bununla ilgili düzenleyici 
ayet indi (bkz. 33 /Ahzab, 53). Kur'an-ı Kerim'in yeni düzenlemesine göre baş- 
ka evlere gidildiğinde izin istenecek, içeri girince de “selam” verilecek. İzin 
istenmesi meskenin mahremiyetinin korunması, ev sakinlerinin evleri üzerin- 
deki tasarruf haklarının teyidi anlamına gelir. Mesken mahremiyetini geçerli 
bir sebep olmadıkça ve mahkeme kararı bulunmadıkça devlet kuvvetleri veya 
görevlileri de ihlal edemez. 

Bununla bağlantılı olarak başkasının evinin içini araştırmak, ayıp ve ku- 
surlarını bulup çıkarmaya çalışmak (49 /Hucurat, 12); veya başkasını evinde, 
ev ortamında gözetlemek, röntgencilik yapmak yasaktır (Buhari, İsti'zan, 11). 

Diğer yönden ev hali belli olmaz. Özellikle kadınlar, genç kızlar evlerin- 
de rahat giyinip yaşamak isterler. Aniden içeri dalan bir erkek kadını rahatsız 
eder, hatta çeşitli dedikodu ve söylentilere sebebiyet verir. Bu yüzden bir eve 
gitmeden önce izin istemeli, kapıya gelince üç kere seslenmeli. Üç kere sesle- 
nildiği halde cevap alınamazsa, ev halkı ya evde yokturlar veya misafir kabul 
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edecek durumda değiller. Hemen geri dönmelidir. “Sizden biri üç defa isteyip 
de kendisine izin verilmezse geri dönsün” (Buhari, İsti'zan, 13; Müslim, Adab, 
33.) İzin istenip de kapı açıldığında, kapının tam karşısında değil, kenarda 
durmalıdır ki, bu sayede evin içi görünmesin. Kapının kenarında durup içeri 
buyur edilinceye kadar beklemek sünnettir (Ebu Davud, Edeb, 128). İzin al- 
mak sadece yabancılara mahsus değildir, kişi annesinin evine giderken veya 
beraber yaşadığı annesi ve kızkardeşinin odasına girmek isterken de buna ria- 
yet etmelidir. Çünkü kimse annesini çıplak görmek istemez (İbn-i Kesir). 

29. ayet içinde oturulmayan, başka bir deyimle aile hayatının olmadığı, 
dolayısıyla mesken mahremiyetinin söz konusu olmadığı yapılara girip çıkma- 
nın sakıncalı olmadığını belirtmektedir. Çünkü bu ayetler inince bazıları lafzi 
okumayla harabe veya mamur, içinde insan yaşasın yaşamasın hiçbir eve, ka- 
palı mekâna girmemeye başladılar. Tefsirciler herkesin işinin görüldüğü yapı- 
ların bu hükme tabi olduğunu belirtir. Mesela oteller, hanlar, umumi mekân- 
lar, alışveriş merkezleri vs. Yüce Allah, insanın bir fiili hangi niyet ve maksatla 


yaptığını bilir. 
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30. Mü'minlere söyle: “Gözlerini kaçındırsınlar ve ırzlarını korusun- 
lar. Bu, onlar için daha temizdir. Gerçekten Allah, yaptıklarından 
haberdardır. 


Ayet, kadın ve erkeğin bedenleri dolayımında önemli bir düzenleme getir- 
mektedir. Bu da, aralarında nikâh bağı olmayan kadın ve erkeğin bedenlerinin 
birbirlerine “avret” sayılması ve avrete bakışın yasaklanması hükmüdür. Fıkhi 
bir tabir olarak “avret”, kadın veya erkekte ön (kubul) ve arka (dubur) cinsel 
organlardır. “Ferc-furuc” erkek ve kadında ön ve arka açıklık olup, apışarası 
(cinsel organlar) demektir. Bilginlerin çoğuna göre erkeğin avreti “göbek ile 
dizkapağı” arasındaki bölgedir. Maliki ve Ca'feriler sadece ön ve arkayı avret 
sayarlar. Yine icma ile kadının yüz ve elleri dışındaki organları avret kabul 
edilmiştir; bu konuyu aşağıda ele alma fırsatını bulacağız. 

Gözün zina ile ilişkisi, büyük günah kabul edilen fiile başlangıç teşkil etme- 
sidir. Arap şairi, “Göz kalbin kılavuzudur” der. Erkek gözünü, kendisine bedeni 
haram olan yabancı bir kadından sakındıracaktır; aksine şehvet amaçlı ısrarlı 
bir biçimde bakacak olursa bu uygunsuz bir ilişkiye davetiye çıkarmak, hatta 
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kendini tahrik etmek anlamına gelir. Yüce Allah gözlerin hain bakışını ve sine- 
lerin gizlediğini bilir. (40/Mü'min, 19.) İslami tesettüre uygun olmayan yani 
bakılması yasak olan yerleri açık bir kadının göze çarpmasıyla meydana gelen 
“bakış” ile “ısrarlı bakış” arasında fark var. Biri kendiliğindendir, diğeri tekrar 
ile beden üzerinde odaklanmadır. Buhari'nin bir kaydına göre Ebi'l Hasan, El 
Hasen'e “-Acem kadınları göğüslerini ve başlarını açıp geziyorlar” deyince El Ha- 
sen, “-Sen de gözünü onlardan sakın” diye uyarmıştır. (Buhari, İsti'zan, 2.) 

Bu konuda erkek ile kadın arasında fark olmamakla beraber, Kur'an-ı Ke- 
rim, ilk sakınma yasağını erkekler için koymaktadır. Bu, sanıldığının aksine 
Kur'an dilinin “erkek-egemen” olmasından değil, erkeğin bakışla dahi cinsel ba- 
kımdan uyarılır bir fıtrata sahip olması dolayısıyladır. Hz. Peygamber (s.a.), Hz. 
Ali (ra.)'ye şöyle buyurmuştur: “Bir bakışın arkasına diğerini salma, ilki senin 
lehine ise de ikincisi aleyhinedir” (Buhari, Mezalim, 22; Müslim, Libas, 114.) 

İnsanlar bir arada yaşamaktadırlar. Toplumsal hayatın temeli iffet, namu- 
sun dokunulmazlığı, karşılıklı saygı ve edep gibi ahlaki değerlerin korunmasına 
dayanır: “Onlar iffetlerini korurlar” (23/Mü'minun, 5; 70/Meâric, 29). Kadın 
ve erkek şu veya bu çerçevede, aile ziyaretlerinde, sokakta, alış verişte, iş orta- 
mında veya gündelik hayatın herhangi bir durumunda bir arada olduklarından, 
birbirlerinin bedenlerine karşı iffet ve edep içerisinde olmaları, aralarında nikâh 
bağı olmadığı sürece bedenlerini birbirlerine haram saymaları Müslüman top- 
lumun şiarlarındandır. Müslüman Müslümana, canı ve malı haram olduğu gibi, 
ırzı/namusu da yani bedeni haramdır. “Kim bana iki çenesinin ve iki bacağının 
arasını garanti ederse, ben de ona cenneti garanti ederim.” (Buhari, Rikak, 23.) 

Kadın tabii ki, bedenini hertürlü -sözlü ve fiili— saldırıya karşı koruyacak 
ama öncelikle erkek bakışlarını birer saldırı aracı kullanmaktan sakınacaktır. 
Erkek gibi kadın da toplumsal hayatın bir aktörü ise, o da benzer uyarılara mu- 
hataptır. Yani cinsel amaçlı bakışlardan sakınıp bedenini korumakla yükümlü- 
dür. Nitekim bundan sonraki ayet bu uyarıyı yapmaktadır. 
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31. Mü'min kadınlara da söyle: “Gözlerini kaçındırsınlar ve ırzlarını 
korusunlar; süslerini açığa vurmasınlar ancak kendiliğinden gö- 
rüneni hariç. Başörtülerini yakalarının üstünü (kapatacak şekilde) 
koysunlar. Süslerini, kendi kocalarından ya da babalarından ya 
da kayın babalarından ya da oğullarından ya da kocalarının oğul- 
larından ya da kendi kardeşlerinden ya da kardeşlerinin oğulla- 
rından ya da kız kardeşlerinin oğullarından ya da kendi kadın- 
larından ya da sağ ellerinin altında bulunanlardan ya da kadına 
ihtiyacı olmayan (arzusuz veya iktidarsız) hizmetçilerden ya da ka- 
dınların henüz mahrem yerlerini tanımayan çocuklardan başka- 
sına göstermesinler. Gizledikleri süsleri bilinsin diye ayaklarını 
yere vurmasınlar. Hep birlikte Allah'a tevbe edin ey mü'minler, 
umulur ki felah bulursunuz. 


Kadın da erkek gibi gözünü haramdan sakındıracaktır. Cinsel amaçlı ola- 
rak kadın ve erkeğin birbirlerine bakışları arasında fark yoktur. Erkek kadına 
hangi maksatla bakıyorsa, kadın da aynı maksatla bakar. Bu ilişkilerde Kurtu- 
bi'nin güzel deyimiyle “göz kalbin önünden gider". Hz. Peygamber (s.a.) şöy- 
le buyurmuştur: “Gözler (de) zina eder, gözün zinası bakmaktır” (Buhari, İs- 
ti'zan, 12; Müslim, Kader, 20.) 

Erkeğin kadının avret sayılan çıplak bedenine veya açıkta olan bazı or- 
ganlarına bakması haram olduğu gibi, kadının da erkeğin avret sayılan bede- 
nine bakması haramdır. Kadın gözünü erkekten sakındırdığı zaman, gerçekte 
kendi namusunu/ırzını korumuş, başka bir ifadeyle bedeninin masumiyetini 
güvence altına almış olur. Çünkü söz konusu amaçlı bakışın erkek tarafından 
göreceği bir karşılık olacak ve bu elbette meşru olmayan cinsel ilişkiye daveti- 
ye çıkaracaktır. Erkek yabancı bir kadının ırzı üzerinde tasarrufta bulunmaya- 
cağı gibi, kadın da kendi ırzı üzerinde kuralsız tasarrufta bulunamaz. Kadının 
bakışını erkekten sakındırması ile kendi ırzını koruması hükmünde böyle bir 
incelik söz konusudur. 

“Süslerini açığa vurmasınlar” “Ziynet” olarak ifade ettiğimiz “süs“ün iki 
anlamı var: Biri, el, kol, boyun, ayak veya bedenin başka organlarına takılan 
ziynet eşyası, nesneler bütünü; diğeri söz konusu ziynet nesnelerinin takıldığı 
organlar; kulak, baş, boyun, gerdan, göğüs, kollar, eller ve ayaklar. Buradaki 
ziynet, hem nesne hem organı ifade eder. Açık ki süs eşyası gizlenecekse, süs- 
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kendini tahrik etmek anlamına gelir. Yüce Allah gözlerin hain bakışını ve sine- 
lerin gizlediğini bilir. (40/Mü'min, 19.) İslami tesettüre uygun olmayan yani 
bakılması yasak olan yerleri açık bir kadının göze çarpmasıyla meydana gelen 
“bakış” ile “ısrarlı bakış” arasında fark var. Biri kendiliğindendir, diğeri tekrar 
ile beden üzerinde odaklanmadır. Buhari'nin bir kaydına göre Ebi'l Hasan, El 
Hasen'e “-Acem kadınları göğüslerini ve başlarını açıp geziyorlar” deyince El Ha- 
sen, “-Sen de gözünü onlardan sakın” diye uyarmıştır. (Buhari, İsti'zan, 2.) 

Bu konuda erkek ile kadın arasında fark olmamakla beraber, Kur'an-ı Ke- 
rim, ilk sakınma vasağını erkekler için koymaktadır. Bu, sanıldığının aksine 
Kur'an dilinin “erkek-egemen” olmasından değil, erkeğin bakışla dahi cinsel ba- 
kımdan uyarılır bir fıtrata sahip olması dolayısıyladır. Hz. Peygamber (s.a.), Hz. 
Ali (ka)'ve şövle buyurmuştur: “Bir bakışın arkasına diğerini salma, ilki senin 
lehine ise de ikincisi aleyhinedir” (Buhari, Mezalim, 22; Müslim, Libas, 114.) 

İnsanlar bir arada yaşamaktadırlar. Toplumsal hayatın temeli iffet, namu- 
sun Gorunu'maz:ı5ı, karşılıklı saygı ve edep gibi ahlaki değerlerin korunmasına 
dayanır: “Onlar iffetlerini korurlar” (23/Mü'minun, 5; 70/Meâric, 29). Kadın 
ve &rzez şu veya bu çerçevede, aile ziyaretlerinde, sokakta, alış verişte, iş orta- 
mındz veya gündelik hayatın herhangi bir durumunda bir arada olduklarından, 
birdirierinin bedenlerine karşı iffet ve edep içerisinde olmaları, aralarında nikâh 
bağı olmadığı sürece bedenlerini birbirlerine haram saymaları Müslüman top- 
iumun şiarlarındandır. Müslüman Müslümana, canı ve malı haram olduğu gibi, 
:rzı/namusu da yani bedeni haramdır. “Kim bana iki çenesinin ve iki bacağının 
arasını garanti ederse, ben de ona cenneti garanti ederim.” (Buhari, Rikak, 23.) 

Kadın tabii ki, bedenini hertürlü -sözlü ve fiili- saldırıya karşı koruyacak 
ama öncelikle erkek bakışlarını birer saldırı aracı kullanmaktan sakınacaktır. 
Erkek gibi kadın da toplumsal hayatın bir aktörü ise, oda benzer uyarılara mu- 
hataptır. Yani cinsel amaçlı bakışlardan sakınıp bedenini korumakla yükümlü- 
dür. Nitekim bundan sonraki ayet bu uyarıyı yapmaktadır. 
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31. Mü'min kadınlara da söyle: “Gözlerini kaçındırsınlar ve ırzlarını 

korusunlar; süslerini açığa vurmasınlar ancak kendiliğinden gö- 

rüneni hariç. Başörtülerini yakalarının üstünü (kapatacak şekilde) 

koysunlar. Süslerini, kendi kocalarından ya da babalarından ya 

da kayın babalarından ya da oğullarından ya da kocalarının oğul- 

larından ya da kendi kardeşlerinden ya da kardeşlerinin oğulla- 

rından ya da kız kardeşlerinin oğullarından ya da kendi kadın- 

larından ya da sağ ellerinin altında bulunanlardan ya da kadına 

ihtiyacı olmayan (arzusuz veya iktidarsız) hizmetçilerden ya da ka- 

dınların henüz mahrem yerlerini tanımayan çocuklardan başka- 

sına göstermesinler. Gizledikleri süsleri bilinsin diye ayaklarını 

yere vurmasınlar. Hep birlikte Allah'a tevbe edin ey mü'minler, 
umulur ki felah bulursunuz. 
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Kadın da erkek gibi gözünü haramdan sakındıracaktır. Cinsel amaçlı ola- 
rak kadın ve erkeğin birbirlerine bakışları arasında fark yoktur. Erkek kadına 
hangi maksatla bakıyorsa, kadın da aynı maksatla bakar. Bu ilişkilerde Kurtu- 
bi'nin güzel deyimiyle “göz kalbin önünden gider" Hz. Peygamber (s.a.) şöy- 
le buyurmuştur: “Gözler (de) zina eder, gözün zinası bakmaktır” (Buhari, İs- 
ti'zan, 12; Müslim, Kader, 20.) 

Erkeğin kadının avret sayılan çıplak bedenine veya açıkta olan bazı or- 
ganlarına bakması haram olduğu gibi, kadının da erkeğin avret sayılan bede- 
nine bakması haramdır. Kadın gözünü erkekten sakındırdığı zaman, gerçekte 
kendi namusunu/ırzını korumuş, başka bir ifadeyle bedeninin masumiyetini 
güvence altına almış olur. Çünkü söz konusu amaçlı bakışın erkek tarafından 
göreceği bir karşılık olacak ve bu elbette meşru olmayan cinsel ilişkiye daveti- 
ye çıkaracaktır. Erkek yabancı bir kadının ırzı üzerinde tasarrufta bulunmaya- 
cağı gibi, kadın da kendi ırzı üzerinde kuralsız tasarrufta bulunamaz. Kadının 
bakışını erkekten sakındırması ile kendi ırzını koruması hükmünde böyle bir 
incelik söz konusudur. 

“Süslerini açığa vurmasınlar” “Ziynet” olarak ifade ettiğimiz “süs”ün iki 
anlamı var: Biri, el, kol, boyun, ayak veya bedenin başka organlarına takılan 
ziynet eşyası, nesneler bütünü; diğeri söz konusu ziynet nesnelerinin takıldığı 
organlar; kulak, baş, boyun, gerdan, göğüs, kollar, eller ve ayaklar. Buradaki 
ziynet, hem nesne hem organı ifade eder. Açık ki süs eşyası gizlenecekse, süs- 
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lediği organ da gizlenmelidir. Bu böyle olmakla beraber, söz konusu olan 'ka- 
dın' olunca burada ziynetin, herhangi bir nesne veya nesnenin takıldığı organ 
olmaksızın, doğrudan “beden'le ilişkili olduğunu söylemek mümkündür. Çün- 
kü süs nesnesi ve eşyası olsun olmasın, kadın bedeni bizatihi ziynettir, cinsel 
cazibe yüklüdür, cinsel duyguyu harekete geçirici niteliklere sahiptir. Bu açı- 
dan, süs nesnesi olsun olmasın, bedenin kendisinin örtülmesi gerekmektedir. 

“Kendiliğinden görüneni hariç”. Bunun “el, yüz ve ayaklar” olduğu ko- 
nusunda genel kabul gören görüş vardır ki, doğru olanı budur. Gündelik hayat- 
ta el ve yüzün açık olması bir bakıma kaçınılmazdır ve esasında beşeriyetin 
genel geçer örfünde bu böyledir. Nitekim namaz ve hac ibadetinde de el ve yüz 
örtülmez. Şahitlikte bulunurken, mahkemede ifade verirken, alış verişte bulu- 
nur ve başka beşeri ilişkilerde bulunurken, yüzün açıkta olması zorunludur. 

“Ayaklar”ın da bu kapsamda olduğunu, yine beşeriyetin genel giyim ör- 
fünden anlamak mümkündür. Ayette geçen “illa mazahera minha” acaba 
sadece Arap örfüne mi atıf olup, diğer kavimlerin örfünde “kendiliğinden 
görünen”in kapsamı genişletilebilir mi, sorusu önemlidir. Bazı çağdaş müfes- 
sirler (Bkz. Muhammed Esed), bu yönde bir anlam vermeye yatkın görünmek- 
tedirler. Onlara bakılırsa, Arap örfünde “eller ve yüz” kendiliğinden görünen 
organlar ise de, başka toplumların örfünde buna başka organlar dâhil edilebi- 
lir. Mesela bir toplumda bacaklar, göbek, sırt, göğüs veya kollar bu kapsamda 
düşünülebilir. Bu, zorlama bir tefsirdir. Zira zaten, yukarıda aktardığımız riva- 
yetlerde de görüldüğü üzere mesela Acemler'de baş/saç ve göğüsler açık iken 
ve belki bu onların örfi giyimlerinin bir parçası sayılıyorken, İslamiyet başın ve 
göğsün örtünmesi hükmünü getirmiş, Acem kadınlarını bu hükümden istisna 
etmemiştir. 

Antropolojik olarak giyim ile medeniyet arasında doğru bir orantı söz ko- 
nusudur. Medeniyet bir bakıma giyim-kuşam ve örtü demektir. Kadim medeni- 
yet ve semavi dinlerde örtü hem bir emir hem örf olarak mevcut bulunduğuna 
göre, belki pagan kültür ve alışkanlıkların yaygınlaştığı beşeri havzalarda be- 
den açılmıştır. Bugün de Afrika, Latin Amerika veya Avusturalya gibi yerlerde 
“ilkel” olarak tanımlanan bazı kabilelerin belli başlı özelliklerinin “çıplaklık” 
olduğu görülür. Sanki nasıl tesettür/örtü ile medeniyetin gelişmesi arasında 
doğrudan bir ilişki varsa, ters yönden çıplaklık ile ilkellik arasında bir ilişki 
gözlenmektedir. 

Âdem ve Havva'nın işledikleri günah dolayısıyla ilk farkına vardıkları şe- 
yin avretleri olması ve refleksif olarak ağaçtan kopardıkları yapraklarla cinsel 
organlarını örtmeye kalkışması, beden ile insan arasında varoluşsal bir ilişki 
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ve anlam olduğunu göstermektedir. (Daha geniş bilgi için bkz. 7/A'raf, 19-22. 
ayetlerin açıklaması.) 

Ayetin indiği dönemde ve çok daha kadim zamanlarda neredeyse dün- 
yanın her yerinde kadınlar uzun elbise giyerdi. Ayaklar uzun etekle örtülür. 
Ayağın özel olarak cinsel bir obje olarak kullanılması istisnai bir durumdur 
ve bu ancak ayak bileğine halhal takıldığı zaman vuku bulmaktadır. Halhal vb. 
ziynetler takıp, ayağı yere ses çıkaracak biçimde vurmak ve bu suretle dikkati 
üzerine çekmeye çalışmak bu istisnai duruma işaret eder. 

Ebu Davud'un yer verdiği bir hadis yüz ve ellerin “Kendiliğinden görü- 
nenler” sınıfından olduğunu açıkça göstermektedir. Birgün Esma, üzerinde 
ince -muhtemelen içini gösteren şeffaf- bir elbise ile çıkagelir. Hz. Peygamber 
(s.a.), baldızını bu vaziyette görünce yüzünü çevirir ve “Esma, kadın erginlik 
çağına erişip ay hali olmaya başladı mı, onun şu kısmı hariç görülmesi uygun 
olmaz” buyurur ve “yüz ve elleri”ni işaret eder. (Ebu Davud, Libas, 31.) Bir 
başka rivayette Hz. Aişe şöyle demektedir: “Allah'ın Elçisi (s.a.), bileklerinin 
dört parmak yukarısını işaret ederek '-Allah'a ve ahiret gününe inanan bir 
kadına ergenlik çağına girince, yüzü ve şuraya kadar elleri dışında herhangi 
bir yerini açması helal değildir? buyurdu”. (Buhari, Kader, 8; Müslim, Kader, 5; 
Ebu Davud, Nikâh, 4; Ümmü Seleme yoluyla gelen başka bir rivayet için bkz. 
Ebu Davud, Libas, 34; Tirmizi, Edeb, 29). Yine Hz. Aişe'den gelen bir başka 
rivayet -ki Ensar kadınlarının erdemlerini anlatırken- bu hükmü açık bir bi- 
çimde teyid etmektedir: “Nur süresi'ndeki kadınlar başlarını örtsünler' ayeti 
inince erkekler bu ayeti eşlerine, kız çocuklarına ve yakınlarına okudular. En- 
sar kadınları Allah'ın Kitabı'nı doğrulamak ve ona iman etmek üzere her biri 
geniş eteklerinden kumaşlar (kesip) başörtüsü hazırladılar. Ertesi sabah Hz. 
Peygamber (s.a.)'in arkasında başörtüleriyle namaza durdular. Sanki başları 
üstünde kargalar vardı.” (Buhari, Nur süresi Tefsiri, 12; Ebu Davud, Libas, 29; 
Ahmet bin Hanbel, VI, 188.) 

Bu, hem “kendiliğinden görünen” ibaresine bir açıklık getirir hem de 
saçların da avret hükmünde olduğu hususunun altını çizer. Taberi, ilgili ayetin 
tefsirini yaparken bir rivayete yer vererek, bu kapsamı biraz daha genişletir; 
kadının dirseğe kadar kolunu avret saymaz: “Hz. Peygamber (s.a.), kadının zi- 
ra'ın yarısına kadar kısmını göstermesini mübah kıldı.” 

“Başörtülerini, yakalarının üstünü (kapatacak şekilde) koysunlar.” 
Yukarıda da kaydettiğimiz gibi Acem yani Arap olmayan kadınlar başları ve 
göğüsleri(nin bir kısmı) açık gezerlerdi. Benzer bir durum Arap kadınlar için 
de söz konusuydu. Buhari'nin kaydına göre, Arap kadınları aslında başlarını 
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örterlerdi ancak başörtülerini arkadan sırtları üzerine salar, böylelikle kulak- 
ları, boyunları ve göğüsleri açıkta kalırdı. Nakkaş'a göre, bu Nabati kadınları- 
nın yaptıklarının bir benzeriydi, muhtemelen bu giyim tarzını Nabatiler'den 
almışlardı. 

Ayet kadınların başörtülerini kulakları, boyunları ve göğüsleri üzerine 
salmalarını emretmektedir. Başörtüsünün ayetteki karşılığı “himar (çoğulu 
humur)”dır. Aklı örten ve şuurun kaybolmasına yol açan alkollü içki (hamr) ile 
aynı kökten gelen kelime, doğrudan örtü anlamında olup, Arap kadınları bunu 
başlarına takarlardı. Ragıp el İsfahâni, kelimenin çeşitli etimolojik anlamla- 
rını verdikten sonra, “Himar'ın literatürde kadının kendisiyle başını örttüğü 
şey için kullanıldığını” söyler. Ancak yeni düzenleme ile öngörülen, kadının 
başörtüsünü göğsünü örtecek şekilde yakasının üzerine salmasıdır. Hz. Aişe 
(ra.) şöyle demiştir: “Allah ilk muhacir hanımlara rahmet buyursun, bu ayet 
inince, çarşaflarını (uzun elbiselerinin eteklerinden) yırtıp başlarını örttüler.” 
(Buhari, Tefsir, 24; Ebu Davud, Libas, 30) Hz. Aişe'nin özellikle “başı /saçı” zik- 
retmesi, himar'ın doğrudan başörtüsü olduğunu açıkça göstermektedir. 

Belirtmek gerekir ki kadınlar ilk defa İslamiyet'in gelişiyle başörtüsüyle 
tanışıyor değillerdi, başörtüsü biliniyordu. Bera, “Cahiliye döneminde kadınlar 
başörtülerini sırtlarına salarlardı. Boyunlarını ise açıkta bırakırlardı, bu yüz- 
den örtünmeleri emredildi. “Kadınların başörtüsü erkeklerin sarığına benzer.” 
(Askalani, Fethu'l-Bari IX, 439.) Bu bilgileri bize aktaran Askalani, ayette geçen 
“Yadribne” fiilinde tazmin sanatı olduğunu, başına “ala” harf-i ceri geldiği için 
“salsınlar, sarkıtsınlar” anlamına geldiğini söyler. 

Bu ayetin doğrudan “başörtüsü” hükmünü, Hicri 5 veya 7. yılda inen 33/ 
Ahzap, 59. ayetin ise “dış elbise” hükmünü getirdiğini söylemek mümkün. Ba- 
şörtüsü “hımar”, dış elbise “cilbab” ile ifade edilmiştir. Sahabeden Said bin 
Cübeyr, başörtüsünün kadının, boyun ve göğsünü örtecek ve bunlardan hiçbir 
şeyi açıkta bırakmayacak nitelikte olması gerektiğini söyler; bu bazılarının id- 
dia ettiği gibi saçların açıkta olacağı anlamına gelmez. Tam aksine saçlar da 
avret hükmündedir. 

Hz. Aişe'nin yanına, saçlarını gösteren ince başörtülü bir gelin getirildi- 
ğinde “Nur süresine inanan bir kadın bununla örtünmez” demiştir. Bir hadiste 
de “Allah ergin bir kadının namazını başörtüsüz kabul etmez” buyrulmuştur" 
(İbn-iMace, Tahare, 132.) Bu durumda İslam bilginlerinin üzerinde açıkça itti- 
fak ettikleri üzere baş /saç, kulak, boyun, göğüs, omuzlar, sırt, göbek, kol ve ba- 
cakların örtülmesi gerekmektedir. Etimolojik anlam, hadisler, sahabeden ge- 
len rivayetler ve makbul uygulamadan anlaşılan şu ki, “hımar” salt saçı değil, 
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saç ve başla beraber boyun, gerdanlık ve göğsü de örten kumaş parçasıdır. Sa- 
dece saçla ilgili başörtüsünden ibaret olsaydı, bundan, boyun ve göğsün açıkta 
bırakılması anlamı çıkarılabilirdi. Bu konuda sadece Ehl-i Sünnet mezhepleri 
ve bilginleri değil; Şia, Zeydiye, İbadiye ve Zahiri mezhebi ve bilginleri de aynı 
görüştedirler. Bu belki de hiç bozulmamış ve İslam'ın ilk döneminden zama- 
nımıza kadar devam eden icma ile desteklenen kesin ve amir bir hükümdür. 

Tesettürün cinsel cazibeyi gizlemeye matuf olduğunda kuşku yok. Bedeni 
bir bütün olarak algıladığımızda saçlar bedenin bir parçasıdır. Başka bir ifa- 
deyle saç da bir cinsel cazibedir. Modern bakış açısı, saçın herhangi bir cazibe 
teşkil etmediği yolunda ısrarlı bir iddianın sahibi olsa da, bu bakış açısı cin- 
selliğin etkileyici cazibesini “sakınılması gereken bir unsur” görmediğini, be- 
denin bütününe ilişkin bakışından ve tutumundan anlamak mümkün. Kaldı ki 
pratikte saçın kullanımı, sunumu ve fonksiyonel değeri cinsellikten kopuk de- 
ğildir. Sözgelimi büyük bir şampuan firması bir kadının bakımlı saçlarını öne 
çıkardığı bir reklamında şu iki sloganı kullanmaktadır: “Baş döndüren dolgun 
saçlar”, “Erkekleri değiştiren dolgun saçlar!” 

“Süslerini, kendi kocalarından ya da babalarından ya da kayın baba- 
larından ya da oğullarından ya da kocalarının oğullarından ya da kendi 
kardeşlerinden ya da kardeşlerinin oğullarından ya da kız kardeşleri- 
nin oğullarından ya da kendi kadınlarından ya da sağ ellerinin altında 
bulunanlardan ya da kadına ihtiyacı olmayan (arzusuz veya iktidarsız) 
hizmetçilerden ya da kadınların henüz mahrem yerlerini tanımayan ço- 
cuklardan başkasına göstermesinler. Gizledikleri süsleri bilinsin diye 
ayaklarını yere vurmasınlar. Hep birlikte Allah'a tevbe edin ey mü'min- 
ler, umulur ki felah bulursunuz.” Ayette teker teker sayılan kişilerle bir ara- 
da olduğunda -evin içi, aile ortamı, akraba toplantıları, ziyaretleri vs.— kadın 
mahremi olmayan bir erkeğin karşısında bulunması gereken durumda bulun- 
ması gerekmez. Başka bir ifadeyle bu şahıslar karşısında süslerini ve bede- 
ninin belli bölgeleri açıkta gezebilir. Mesela başını örtmek zorunda değildir, 
kolları açıkta olabilir. Kocasına ise her yanını gösterir. Ancak insanların süren 
örfünde, bu gibi durumlarda kadınlar saçlarını, kollarını ve belki dizlerine ka- 
dar olan vücut bölgelerini açıkta bulundursa da, diğer bölgelerini örtme ihti- 
yacını hissederler, doğru olanı ve edebe yakışanı da budur. Cumhurun beyan 
ettiği kanaate göre, sayılmamış olsalar bile amca ve dayı da -nikâh düşmemesi 
dolayısıyla- aynı kategoridedirler. 

Yukarıda belirtildiği üzere, buna dayı ve amcalar dâhildir. Hatta Hz. Aişe'den 
gelen bir rivayette, Hz. Peygamber (s.a.), süt amcası karşısında bile tam olarak 
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örtünmesine gerek duymamıştır (Bkz. Mevdudi, Tefhimü'l-Kur'an, ilgili ayetin 
tefsiri.) Bu, benzer bir ruhsatın süt akrabalar ve en genel anlamda aralarında 
nikâh düşmeyen bütün erkekler için söz konusu olduğunu göstermektedir. 

“Kadınlarından” kimlerin anlaşılması gerektiği konusunda üç görüş var- 
sa da -ilki “yalnızca Müslüman kadınlar”ın, ikincisi “istisnasız tüm kadınlar”ın 
kastedildiğini iddia ediyorsa da- doğru ve akla yatkın olanı, gündelik hayat- 
ta kadının karşılıklı ilişki halinde olduğu, görüştüğü, tanıştığı, ahlaki iffet ve 
karakterinden emin olduğu bütün kadınlardır. Komşu, arkadaş, dost, akraba 
veya sıkça görüştüğü kadınlar buna dâhildir. Ahlaki iffet ve sağlam karakter 
demek, kadının görüştüğü kadını cinselliğe tahrik etmemesi, bedenini cinsel 
obje olma yönünden öne çıkarmaması, cinsellik yüklü dil ve sohbetlere iltifat 
etmemesi, elbette lezbiyenliğe eğilimli olmaması ve kadınların birbirlerinin 
cinsel organlarına (galiz avret) bakmamasıdır. Bu kadınların Müslüman veya 
gayrimüslim olması arasında herhangi bir fark yoktur. 

“Sağ ellerinin altında bulunanlar”dan kasıt, ayetin indiği ortamda cari- 
ye olması gerekir. Bazı rivayetler buna “erkek köle”yi ilave eder. Bunun cariye 
ile sınırlı olması daha makul görünmektedir, zira hükümden maksat, bedenin 
bir erkeği cinsel yönden tahrik etmesine ve bunun yol açacağı istenmeyen fiil 
ve davranışlara mani olmak ise, köle de olsa erkek erkektir ve kimin hizme- 
tinde olursa olsun, cinsel çağrışıma ve tahrike müsait olan kadın organlarını 
açıkta gördüğünde tahrik olur. Nihayet, İslam hukukuna göre, özgürlüğünü 
kazanan bir köle önceki sahibi kadınla evlenebilir. Zamanımızda hukuki bir 
statü olarak "kölelik ve cariyelik' kalmadığından, hükmün illetinden hareketle, 
bunun hali vakti yerinde olan kadınların onlara ev işlerinde veya başka işlerde 
yardım eden kadın hizmetçiler için söz konusu olduğunu söylemek mümkün. 

Dikkat çekici bir husus da şudur: Ayette mahremler arasına koca, kocanın 
oğulları (erkek yetişkin çocuklar) ve cinsel yönden kadınlara ihtiyacı kalma- 
mış erkekler de katılmıştır. Bunlar mahremdir, kadın bu gibi erkeklerin olduğu 
ortamlarda rahat olarak hareket eder. 

“Kadınların henüz mahrem yerlerini tanımayan çocuklar”dan kastın, 
henüz cinsel duygu ve istekleri ortaya çıkmamış, başka bir ifadeyle erginlik 
çağına girmemiş çocuklar olduğu açıktır. Kadının bu çocukların yanında da ör- 
tünmesine gerek yoktur. 

“Gizledikleri süsleri bilinsin diye ayaklarını yere vurmasınlar.” Arap 
kadınları dikkati çekmek için halhal taktıkları ayaklarını sertçe yere vururlar- 
dı. Süs eşyasının sesini işittirmek, onu açığa vurmakla aynı şeydir. Bundan da 
maksat süs nesnesi ve süslenen organ üzerine yani bedene dikkati çekmek, 
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bu sayede cinsel isteğin uyanmasına sebep olmaktır. Elbisenin giyim biçimi, 
makyaj, tahrik edici koku, yürüyüş tarzı veya ses tonu ve konuşma biçimi buna 
dâhildir. Kadının niyeti bu olsun olmasın, eğer cinsel isteği uyandırıcı bir po- 
zisyon içinde ise bu hükme dâhildir. 

Kur'an-ı Kerim bunu açık bir dille yasaklamaktadır. Bu yasak sadece cin- 
sel temalı süslerin açığa vurulmasını değil, bunun yanında süs nesnesini bir 
“gösteriş aracı” olarak ortaya çıkarmayı da tazammun eder. Bu şu demektir: 
Kadının başkalarını imrendiren, kıskandıran, gösterişi öne çıkaran, tahrik 
eden, cinsel cazibesini sergileyen tutum ve davranışlardan kaçınması gere- 
kir. Mü'min kadınlar herhangi bir ihtiyaçlarını karşılamak üzere toplumsal 
hayata katılır, sokağa çıkar, insanlar arasına karışır ama daima iffet, edep 
ve vakarını üstünde taşımaya özen gösterir; tesettürü ve örtüsüyle dişili- 
ğini geri plana çeker, kişiliğini öne çıkarıp etrafa saygı telkin eder. Süs ve 
gösterişin yol açtığı şımarıklık, kibir duygusu mü'min bir kadına yakışmaz. 
Alış veriş, tüketim, estetik çılgınlığı insanı kibre, gösterişe ve başkalarında 
kıskançlık duygularının uyanmasına yol açar, bu ise toplumsal çatışmaların 
önemli sebeplerinden biridir. 

Kadının süslenmesi caizdir, fıtri eğilimini ifade eder. Kadının süslenmesi, 
bakım yapması, kendine yakışanı giymesi, kendi bedeniyle ve ruh dünyasıyla 
barışık olduğu ve önce kendine, sonra eşine duyduğu saygının ve sevginin bir 
belirtisi olduğu sürece fıtratına uygun olanı yapmış olur. Ancak tüketimi tahrik 
etmek, moda ve kozmetik merkezlerinin oyuncağı olmak, kılıktan kılığa gir- 
mek ve yabancı erkeklerin cinsel amaçlı bakışlarını ve dikkatini çekmek üzere 
süslenmesi, kendini sentetik bir varlığa dönüştürmesi bu fıtri ve tabii eğilimini 
amacından saptırmasına, bu arada bedenini ve estetiği suistimal ve tahrif et- 
mesine sebep olur. 

“Hep birlikte Allah'a tevbe edin ey mü'minler, umulur ki felah bu- 
lursunuz.” Konulan yasakların her biri bir zaafa işaret eder. Her ne kadar ya- 
saklansalar da, insanlar bu yasakları çiğneyebilir. Bu durumda tevbe edip her 
fırsatta meşru çerçeveye dönmek lazım. (2/Bakara, 160.) Ama bu toplumsal 
yani kolektif sorumluluğu da gerektirir. Bu durumda mü'minler birbirlerini 
uyarmalıdırlar ancak bu şekilde kurtulmaları mümkün olur. 


İsli Gl ASAŞ Sale ğa örmlllaliğ Sia AI İSİ 
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32. İçinizde evli olmayanları, kölelerinizden ve cariyelerinizden sa- 
lih olanları evlendirin. Eğer fakir iseler Allah, kendi fazlından on- 
ları zengin eder. Allah geniş (nimet sahibi)dir, bilendir. 

33. Nikâh (imkânı) bulamayanlar, Allah onları kendi fazlından zengin- 
leştirinceye kadar iffetli davransınlar. Sağ ellerinizin mâlik olduğu 
(köle ve câriyelerden)mükâtebe isteyenlere -eğer onlarda bir hayır 
görüyorsanız- mükâtebe yapın. Ve Allah'ın size verdiği malından 
onlara verin. Dünya hayatının geçici metaını elde etmek için -ırz- 
larını korumak istiyorlarsa- câriyelerinizi fuhşa zorlamayın. Kim 
onları (fuhşa) zorlarsa, şüphesiz, onların (fuhşa) zorlanmalarından 
sonra Allah (onları) bağışlayandır, esirgeyendir. 

34. Andolsun, size açıklayıcı âyetler, sizden önce gelip geçenlerden 
bir örnek ve takvâ sahipleri için bir öğüt indirdik. 


Ayetlerin indiği toplumda düzenli ahlaki bir hayatın tesisi için çeşitli ted- 
birler babında evlilikle ve evlenme durumunda olan köle ve cariyelerle ilgi- 
li hükümler açıklanmaktadır. Aile tarihte alternatifi olmayan bir kurumdur, 
dağıldığında veya yok olduğunda yerine başka bir şeyi ikame edemeyiz. Dış 
dünyada bozulmalar ne kadar etkili olursa olsun, sağlam bir aile direnme ve 
dirilme karargâhı olur. 

Bu çerçevede öncelikle bekârların evlendirilip aile kurmalarının sağlan- 
ması gerekir. Evlilikte önemli şartlardan biri “nafaka”nın yani geçimin temin 
edilmesi olduğundan ilk hamleye gücü yetmeyenlerin toplum tarafından des- 
teklenmeleri beklenir. Nikâhta keramet vardır, evlilikte de bereket. Evlenen 
çiftler zaman içinde omuz omuza vererek çalışır mal mülk sahibi olurlar. 
Bekâr hayatı bekârlarınkine göre daha iktisadi yani tasarruf yapıp mali ba- 
kımdan toparlanmaya daha müsaittir. Yüce Allah temiz niyetle yuva kurmak 
isteyenlere yardım eder, zaman içinde yoksul iken zengin olurlar. Bu demek- 
tir ki ortada yoksulluk var diye evliliğe mani olunmamalı. Mesela bugün bazı 
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İslam ülkelerinde sırf başlık yüzünden milyonlarca bekâr evlenememektedir. 
Hâlbuki İslam açısından ne başlık ne drahoma vardır, kadına verilecek mihr de 
imkânlarnispetinde takdir ve tayin edilir. Bekâr veya dul sayısındaki artış sos- 
yal problemlerin doğmasına sebep olmaktadır. Sadece başlık değil, A'dan Z'ye 
bir evin bütün donanımı, üstelik pahalı eşyaları sağlanmadıkça evlilik yapıl- 
mamakta, nişan ve düğün törenleri için astronomik harcamalar yapılmaktadır. 
Bu da evliliği engelleyen önemli faktörlerden biridir. 

Bu ayet, İslami hükümleri referans alan kamu otoritesinin bekârların veya 
dul kalmış kimselerin yuva sahibi olmaları için özel politikalar takip etmesi 
gerektiğini ima etmektedir. Devlet bu konuya yeterince duyarlılık göstermi- 
yorsa, sivil hayır kuruluşları, vakıf ve dernekler bu konuyu kendilerine hizmet 
alanı ve meşgalesi seçmelidirler. 

Evlenme imkânı bulamayanların yapmaları gereken şey arzu ve istekle- 
rini kontrol altına almalarıdır. İffet ve namuslarına sahip çıkmaları en büyük 
erdemlerden biridir. Bunun hayli zor olduğu açıktır, bu yönde sabretmeli, ge- 
rekirse şehvetin kırılması için nafile oruç tutulmalıdır. Çünkü oruç şehveti kı- 
rar (bkz. Buhari, Savm, 10; Müslim, Nikâh, 3). 

Köle ve cariyelerin de -özellikle salih olanların- evlendirilmesi gerekir. 
Ayetin indiği toplumda köle ve cariyelik bir müessese idi. Köle ve cariye sto- 
kunun kaynağı savaşta alınan esirler olması gerekirken maalesef yağma ve 
baskınlar sırasında ele geçirilen kadın ve erkekler de esir pazarlarında köle 
olarak satılıyordu. Bu çağdaşlarına göre daha ehven olmuşsa bile İslam dev- 
letlerinin neredeyse hepsinde sürmüş kötü bir uygulamadır. Ömer bin Abdü- 
laziz, hayli erken sayılabilecek bir dönemde (hicri-99) hilafete gelir gelmez ilk 
yaptığı işlerden biri eldeki köle ve cariyelerin serbest bırakılmasını emretmesi 
olmuştur. Çünkü ona göre, bir noktadan sonra köle ve cariyeler savaş esirleri 
değil, esir pazarlarında alınıp satılan masum kimselerdir. 

İslam bakış açısından köle ve cariyelik savaş esirlerinden oluşması gere- 
kir, büyük ölçüde mukabele-i bilmisilden kaynaklanır. Çünkü cari uygulama- 
lara göre düşman da Müslümanlardan ele geçirdiklerini esir alırdı. Müslüman 
esirlerle takas edilmeleri öncelikli işlemdir. Fakat konunun özüne bakıldığın- 
da bunlar İslam yurduna, Müslümanların hayat haklarına ve İslam'ın varlığına 
kastetmiş kimseler yani düşmanlardır. Düşmanların ele geçirilmesiyle birlikte 
hemen serbest bırakılmaları güvenlik açısından düşünülemez, toplum içinde 
akla hayale gelmedik komplo ve tuzaklar kurar, Müslümanlara büyük zarar- 
lar verirler. Köle ve cariyelerin devletin uhdesinde tutulması da binlerce insa- 
nın devletleştirilmesi anlamına gelir ki bu da makul bir yol değildir. En uygun 
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olanı aile ortamında yani özel şahısların uhdesinde tutulup denetim altında 
topluma katılmalarını ve belki zaman içinde İslam'a kazandırılmalarını sağ- 
lamaktır. Aile ortamında uygun şartlarda istihdam edilmeleri onları toplum 
üzerinde yük olmaktan çıkarır, emekleriyle geçimlerini sağlamış olurlar. İsla- 
miyet temel bir politika olarak esirler konusunda bu yolu tutmuştur. (Bkz. 47 / 
Muhammed, 4.) 

Köle ve cariyelerin tedrici yollarla özgürlüklerine kazandırılması için çok 
sayıda tedbir ve teşvike başvurulduğunu biliyoruz. Kefaretlerde en çok tav- 
siye edilen kölelerin özgürlüklerine kavuşturulmasıdır. En hayırlı ve erdemli 
yollardan biri de, evlenmeye ehliyetli ve istekli olan köle ve cariyeleri evlen- 
dirmesidir. Kendileri evlenmek için efendileriyle mükâtebe yoluna gitmek is- 
tiyorlarsa buna imkân tanınması gerekir (bkz. 2/Bakara, 177; 9/Tevbe, 60). 
“Mükâtebe”, kölenin belli bir para karşılığında efendisinden özgürlüğünü sa- 
tın almak üzere sözleşme yapmasıdır. İlk nesil müfessir ve fakihler, özgürlü- 
günün bedelini çalışarak efendisine ödemek isteyenlere bu imkânın verilmesi 
gerektiğine hükmetmişlerdir, sonrakiler ise bunun emir değil mendub olduğu- 
na kail olmuşlardır ki, doğru olanı ilk görüştür. 

“Eğer onlarda bir hayır görüyorsanız”dan maksat kendi ayakları üzerinde 
durabilecekler mi, çalışıp geçimlerini -ve özgürlük bedelini- ödeyebilecekler 
mi, topluma uyum sağlayabilecekler mi gibi beşeri durumlarının test edilmesi- 
dir. Köle ve cariyelere Allah'ın bağışladığı mal ve servetten verip onlara destek 
çıkmak gerekir, bu övgüye değer bir davranıştır. 

Cahiliye döneminde cariye sahipleri ellerinde tuttukları cariyeleri fuhşa 
zorlayıp onlar üzerinden para kazanıyorlardı. Cariyenin fuhşa zorlanmasına 
“biğa” denir. Bazıları da onları itibarlı misafirlerine ikram edip yataklarına so- 
kuyorlardı. Onların doğurduğu çocukları kendileri alıp istihdam ediyor, böy- 
lelikle sayıca rakiplerine göre üstünlük sağlıyorlardı. İslamiyet bu kötü âdeti 
yasakladı, bazı rivayetlere göre söz konusu yasağı getiren ayet, fuhşa zorlanan 
cariyelerin Hz. Peygamber'e yaptıkları şikâyet üzerine inmiştir. 

“Irzlarını korumak istiyorlarsa, câriyelerinizi fuhşa zorlamayın” hük- 
münden, fuhuş yapmak isteyen cariyelere fuhuş yapma izin verilebilir sonucu 
çıkmaz. Tam aksine zina yasaklanmıştır; bu köle ve cariyeler için de geçerlidir. 
Burada özellikle namus ve ırzını korumak isteyen cariyelerin fuhşa zorlanma- 
masına matuf bir vurgu söz konusudur. Özel olarak vurgu yapılmasını anlamak 
zor değildir, çünkü bir toplumda köle ve cariye konumunda olan erkek ve kadın- 
lar herkesten çok istismara açıktırlar. Kim onları para veya başka menfaat kar- 
şılığında fuhşa ve suça zorlayacak olursa günahkâr olur, onlar ise buna zorlan- 
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dıkları için ceza almaz. Zor ve baskı altında işlenen suç ve günahlardan sorumlu 
olunmayacağı hadiste açıkça belirtilmiştir. (Bkz. İbn-i Mace, Talak, 16.) 

İnsanın onurunun korunması ve toplumun selameti için bu hükümlere 
uymak gerekir. Yüce Allah ayetlerini böyle açıklar, doğru yolu gösterir. Geçmiş 
toplumların başından geçen ibret verici meseller, çarpıcı örnekler verir, böyie- 
likle Allah'tan korkup sakınanlar bundan öğüt alır. 


2 Ula Gülaç EKİ eyi Ül GAİN lal yi 
38li5 ASLA Şi da iğ 8S az SESE İE 
GE İyi 3 Alla Şİ iş bağa iğ BS Şi a AY 
YS AİNŞ yal) AŞİ AİN dalin ELİ &A 6 3 AİN gz öi 
goy hali çişi 


35. Allah, göklerin ve yerin nurudur. O'nun nurunun misali, içinde 
çerağ bulunan bir kandil gibidir; çerağ bir sırça içerisindedir; sır- 
ça, sanki incimsi bir yıldızdır ki, doğuya da, batıya da ait olmayan 
kutlu bir zeytin ağacından yakılır; (bu böyle bir ağaç ki) neredeyse 
ateş ona dokunmasa da yağı ışık verir. (Bu,) Nur üstüne nurdur. 
Allah, kimi dilerse onu kendi nuruna yöneltip-iletir. Allah insan- 
lar için örnekler verir. Allah, her şeyi bilendir. 


Sürenin 35. ayeti Kur'an-ı Kerim'in en müşkül ayetlerinden biridir. Müte- 
şabih olan bu ayet konusunda tefsirciler, sufiler, kelamcı ve bilginler çok farklı 
görüşler serdetmişlerdir. Bizim kısaca “Allah, göklerin ve yerin nurudur” 
hüküm cümlesine vereceğimiz üç anlam vardır: “Allah'ın nuru” hayatın kayna- 
gıdır; varlıkları ortaya çıkarandır; aydınlatan ve yol gösterendir. Şöyle ki: 

a) Allah göklerin ve yerin, daha geniş anlamıyla varlık âleminin hayat kay- 
nağıdır. Burada “hayat”ı en geniş anlamda ele alıyoruz. Varlığı ortaya çıkaran, 
varlıklara hayat veren şey. Şanı Yüce Allah “El Hay”dır, O “hayat sahibi” olduğu 
için, varlık âleminde her ne varsa var olabilmiştir. Varlık üzerinde hükümran 
olan Allah mülk ve meleküt âlemini kudret elinde tutmaktadır. Kevn ve tek- 
vin, kozmik düzen, işleyen tabiat yasaları, kusursuzluk, bozulmayan ahenk ve 
harmoni ile şeylerin yerli yerinde olması, her şeyin hayat kaynağının eninde 
sonunda Allah'a raci olmasıyla mümkün olmaktadır. Nur, varlıkların varlığa çı- 
kışı, varolmaklığıdır. Bu en geniş anlamdaki hayat tanımı bizi “nur”un ikinci 
anlamına götürmektedir: 
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b) Varlığa, varlıkta yer alan, hayat sahibi, hareket eden her şeye can, güç ve 
kuvvet veren O'dur. “Nar” ile “nur”un aynı kökten geldiğini düşünürsek, onto- 
lojik bakımdan da aralarında bir münasebet olduğunu söyleyebiliriz. Kur'an-ı 
Kerim'de “nar” 145, “nur” 43 yerde geçer. Nar ve nur bizatihi (zatları itibariy- 
le) kendileriyle kaim, bağımsız ve mutlak değildirler, yaratılmışlardır. Yüce Al- 
lah'ın sonsuz sınırsız kudretinin eseridirler ve O'nun ilmi, iradesi ve kendileri 
için koyduğu kozmik-tabii yasalar dâhilinde faaliyettedirler. 

Yüce Allah yaratılışın başlangıç anında “Kün (0l1!)” emrini verirken varlığa 
güç ve kuvvet, hareketi sağlayacak enerji de verdi. Nar (ateş) ile nur (ışık-aydın- 
lık) birbirinden kopuk değildirler. Güneş ateş kütlesidir; yakıcı, kavurucu özel- 
liğe sahiptir. Ama ışığını Aya gönderdiği zaman nar nura dönüşür. Nur, ışığını 
başka kaynaktan alır, ay gibi; güneşin ziyası ise kendindendir. Ancak vacibu"lvü- 
cud ve kendisiyle kaim değildir; güneşin belli bir zamana kadar bir ateş kütlesi 
olarak etrafa ışık, ısı ve enerji yaymasını sağlayan Yüce Allah'tır ve bu “kün” em- 
rinin bir tecellisi olarak mümkün olmaktadır. Musa aleyhisselâm dağda tecelliye 
şahit olurken yığılıp kaldı, bayıldı, dağ unufak oldu (7/A'raf, 143). Dağı yerle bir 
eden kuvvetin harikulade bir kuvvet ve enerji olduğunda kuşku yok. Demek kay- 
nağından açığa çıkması itibariyle nar enerji, nur aydınlatıcı ışıktır. Buna “gözle 
idrak ettiğimiz aydınlık” diyebiliriz. “Günün aydınlığı” nurdur (6/En'am, 1). Bu 
meyanda sabah vakti birbirimize “Sabah en nur (nurlu sabahlar/günaydın)” der, 
böylelikle gün boyu zamanın nur içinde geçmesini, Allah'ın hidayet, rahmet ve 
inayetiyle yaşama dilek ve temennisinde bulunuruz. 

Aydınlık yani nur varsa varlık var demektir. Nur/aydınlık yoksa yokluk 
yani karanlık (zulümat) söz konusudur ki, karanlık aydınlığın zıttı (35 /Fatır, 
20), aslında aydınlığın yokluğudur. Kur'an-ı Kerim'de zulümat 23 yerde geçer. 
Ay tutulmasında güneş ile arasına dünya girdiğinde ışık aya ulaşmaz, ay karan- 
lıkta kalır. Ayın ışığı nur ile ifade edilmiştir (71/Nuh, 16) Hakikatte karanlık 
yokluktur, varlık ve madde nurun olabildiğince kesafet/yoğunluk kazanmış 
halidir ki, modern araştırmalar, atomun parçalanmasıyla geride kalanın dal- 
ga mı enerji mi olduğu sorusuna henüz cevap bulabilmiş değildir. Nur hakkı, 
zulümat batılı simgeler, Hak ve Hakikat bir ve tektir; batıl ise birden fazladır. 

c) Üçüncü manasıyla nur yol gösterici, aydınlatıcı ışık, rehber demektir 
ki, bu Kur'an ve peygambere nispet edilir. “Allah'tan kesin bir kanıt gelmesi 
ve Kur'an'ın indirilmesi” (4/Nisa, 174; 64 /Teğabun, 8) “nur” ile ifade edilmiş- 
tir. Kur'an-ı Kerim “Kitab-ı münir” (3/Âl-i İmran, 184; 35/Fatır, 25) ve “Sirac-ı 
münir”dir (33/Ahzab, 45-46). Yani vahiy ve Kur'an aydınlatan nurdur. Dikkat 
çekici nokta “sirac” güneş için de kullanılmaktadır (25/Furkan, 61 ve 71/ 
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Nuh, 16). Bu şu demektir: Nasıl güneş ışığını kendinden saçıp sistem içindeki 
varlıklara yayıyorsa, Kur'an da bilgi aydınlığını kendinden, kendi kaynağından 
saçıp ona tabii olanları aydınlatmaktadır. Beşeri ve akli her tür bilgi başka- 
sındandır, Kur'an'ın bilgisi ise kendinden yani vahiydendir. Bununla bağlantılı 
olarak nur kelimesi “İman” “hak” (2/Bakara, 257); “İslam” (9/tevbe, 32): “pey- 
gamber” (5/Maide, 15. -Hz. Peygamber'e aydınlatıcı ışık manasında 'sirac' da 
denmiştir- 33/Ahzab, 46); “adalet” (39/Zumer, 69); “beyan” (5/Maide, 44) 
anlamlarında kullanılmıştır. Vahiy yoluyla konulan her norm, kural ve hüküm 
nurdur. Nihayetinde Allah ve elçisi mü'minleri hayata çağırır. Hayatın kaynağı 
da hem can, güç ve kuvvet hem aydınlatıcı, zihni ve kalbi besleyici kaynak ola- 
rak nurdur. Kendi ifadesiyle Kur'an “İnsanları karalıklardan nura çıkarır” (14 / 
İbrahim, 1; 33 /Ahzab, 43 ve 65/Talak, 11). 

Yüce Allah'ın nur'u kendine sıfat olarak zikretmesi Zatı'nın nur (ışık, nar) 
olduğu anlamına gelmez. Varlık O'nun nurunun tecellisidir. Nur bir zuhur ve 
tecellidir; zuhurun şiddetinden Zat görünmez, bize gizlidir. Nuru ve zuhuruyla 
Zahir, Zatı ile Batın'dır (57/Hadid, 3). 

Ayette üç unsurdan bahsedilmektedir: “Mişkat, misbah ve zücace.” Sırça 
veya kandilin içine yerleştirildiği cam-yuva, şeffaf nesnedir. Bu durum onun ay- 
dınlığını arttırır. Onun içinde kandil (misbah) alev ve alevin saçıldığı fitil. Parıltı- 
sı inciyi andıran yıldız gibidir. Bu, kandil ile birlikte böyle olabileceği gibi, saf özü 
dolayısıyla da böyle olabilir. Her üçü de etrafa ışık saçar, aydınlatır. Hammadde- 
si doğuya ve batıya ait olmayan bir zeytin ağacından yakılır, kutludur, üzerine 
aktığı şeyi bereketlendirir, hayat ve mutluluk sahibi kılar. Bazıları söz konusu 
zeytin ağacının günün belli saatlerinde değil, günün her saatinde güneşten ışık 
ve ısı alan bir yerdedir. Fakat burada geçen “ağaç” metaforunun aşkınlığı simge- 
lediğini düşünmek daha isabetli görünmektedir. Allah'ın nuru müteal/aşkın bir 
kaynaktan gelmektedir, ayın ışığını güneşten alması gibi varlıktan alınmış değil- 
dir. Hiçbir varlık, dağ/tepe, duvar, perde veya nesne O'nun nuruna mani olamaz. 
Çünkü dünyaya ait bir ağaç veya nesneden kaynağını almamaktadır (El Hasen). 
Nur içinde nurdur. Misalden hareketle kandilin ışığı, camın ışığı ve zeytinyağının 
ışığı bir aradadır, etrafa ışık saçmakta, varlığı aydınlanmaktadır. Yüce Allah kimi 
dilerse nuruna yönlendirir. Nurlar birbirlerinin alternatifi veya engeli değildir. 
Mesela Şeriat mar'ifete, marifet hakikate mani değildir; tam aksine Şeriat, ma'ri- 
fet ve hakikat birer nurdur, nur içinde nurdur. Akıl ve iman, bilgi ve hikmet ilahi 
nurun zihin ve ruh dünyamızdaki yansımalarıdır. 

Hz. Peygamber (s.a.) teheccüd namazına kalktığında şöyle dua ederdi: 
“Rabbim! Yalnız sana hamdolsun ki, göklerin ve yerin nuru sensin. Yalnız sana 
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hamdolsun ki, gökleri ve yeri ayakta tutan sensin. Yalnız sana hamdolsun ki, 
göklerin, yerin ve içlerinde olanların Rabbi sensin” (Buhari, Teheccüd, 1; Müs- 
lim, Müsafirin, 199). Yine kendisine “Rabbini gördün mü?” diye sorulduğunda 
“Ben bir nur gördüm” buyurmuştur (Müslim, İman, 292; Müsned, V, 147). 

Nur varlığa akar, aktığı varlığa hayat verir, beşeri-sosyal ilişkileri düzen- 
lediği zaman insanı hakiki hayat sahibi kılar. Hak ve hakikat, adalet ve hakka- 
niyet, yüksek ahlaki erdemler ve özgürlük bu nurun varlıkta, toplumda ve in- 
sanın iç dünyasındaki yansıması ve zuhurudur. Mesela eve ve aliye ulaştığı za- 
man yuvayı cennetten bir köşe gibi hayat sahibi kılar, şenlendirir, evliliği kutlu 
bir şölene çevirir, çünkü 36. ayette göreceğimiz üzere isminin zikredilmesine 
izin verdiği bu evlerin sakinleri Allah'ı tesbih eder. Bu nur mü'minin kalbine de 
akar, içini aydınlatır. Hayat faaliyetlerinin merkezi olan kalpte nurun tecellisi 
doğru düşünen ve akleden akıldır. Bu özelliğiyle akıl kalbin nurudur. Allah'ın 
nuru, varlık âleminin varoluş kuvveti ve enerjisi, bilinç ve akıl sahipleri varlık- 
ların yol göstericisi ve yollarının aydınlatıcısı, kalbin de aklı, bilinci ve hidaye- 
tidir. Hakiki ve asli “aydınlanma” bu nurun eseridir. 

Hz. Peygamber (s.a.) şöyle buyurmuştur: “Rabbim! Sana hamdolsun ki, 
göklerin ve yerin nuru Sensin. Yalnız Sana hamdolsun ki, yeri ve gökleri ayakta 
tutan Sensin. Yalnız Sana hamdolsun ki, yerin, göklerin ve içlerinde olanların 
Rabbi Sensin.” (Buhari, Teheccüd, 1; Müslim, Müsafirin, 199.) 

Kısaca şanı yüce Allah, nuruyla varlık âlemine hayat verir, varlıkları aydın- 
latır ve akıl-bilinç sahibi varlıklara doğru yolu gösterir. 
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Çap çllz dişiğ da 
36. (Bunur,) Allah'ın, onların yüceltilmesine ve isminin zikredilmesi- 


ne izin verdiği evlerdedir; onların içinde sabah akşam O'nu tes- 
bih ederler. 


37. (Öyle) Adamlar ki ne ticaret ne alış-veriş onları Allah'ı zikretmek- 
ten, dosdoğru namazı kılmaktan ve zekâtı vermekten 'tutkuya 
kaptırıp alıkoymaz;' onlar, kalplerin ve gözlerin inkılaba uğraya- 
cağı (dehşetten allak bullak olacağı) günden korkarlar. 
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38. Çünkü Allah, yaptıklarının en güzeliyle karşılık verecek ve onlara 
kendi fazlından arttıracaktır. Allah, dilediğini hesapsız rızıklandırır. 


36. ayette geçen “büyut (evler)”den maksadın mescitler olduğu söylen- 
mişse de, her türlü yapıyı kast etmiş olması da mümkündür. 37. ayetle bir ara- 
da düşünüldüğünde “her türlü yapı” anlamı daha kuvvetli görünmektedir. 

Yukarıdaki ayette “Allah'ın nuru”nun ne olduğunu anlamaya çalıştık. 
Üçüncü anlamıyla bize bakan tarafı, O'nun indirdiği vahiy, Kur'an ve Peygam- 
ber'in sünnetini ihya etmek üzere kurulan ve faaliyete geçirilen her türlü yapı 
bu nurun içinde tecelli edip aydınlatacağı, bereketlendirip besleyeceği mekân 
olur. Bu manada en başta mescitler başta olmak üzere ev, ticari, idari, ekono- 
mik ve sosyal faaliyetin yürütüldüğü mekân ve işletmeler, kurum ve kuruluşlar 
da bu çerçeveye dâhil edilebilir. Söz konusu yapılar: 

a) Allah için yani Allah'ın rızasını elde etmek ve O'nun muradına uygun 
olmak üzere tasarlanmalı, faaliyetleri bu maksada yönelik olmalı. 

b) İçlerinde yürütülecek her türlü maddi ve manevi faaliyet Allah'a, O'nun 
indirdiklerine, koyduğu norm, kural ve hükümlere refere edilmeli; meşruiyeti- 
ni Kur'an ve Sünnet'ten almalıdır. 

Bu iki parametre sadece mimaride değil, mekân kullanımında ve genel 
olarak medeniyet tasavvurunda esas alınmalıdır. Bu evsafta teşekkül edecek 
mescid, ev, ticarethane, işletme, üretim yeri, işyeri, firma, vakıf, dernek, birim, 
kurum ve kuruluş (yapılar) Allah'ın izin ve inayetiyle yücelir, bereketli olur, 
refahı sağlar, çünkü bu mekânlarda Allah'ın ismi anılıp yüceltilmektedir. Al- 
lah'ın isminin zikredilmesi, her faaliyetin O'nun adına yapılması, O'na refere 
edilmesi ve O'nun hoşnutluğunu hedeflemesi demektir. Yuva kurulacaksa he- 
lalin, iffetin, sevgi, şefkat, merhamet ve dayanışmanın; salih çocuk doğurup 
yetiştirmenin; Allah'a bolca ibadetin yapıldığı mesken olmalı. Bu temeller üze- 
rinde kurulan aile bireylerine sükün ve sekinesini sağlar. Mesela böyle evlerde 
toplanıp Kur'an okumak, okunan ayetler üzerinde karşılıklı düşünüp müzake- 
rede bulunmak, hayırlı hizmet ve faaliyetleri mütalaa etmek ilahi rahmet ve 
yardımı celp eder (Müslim, Zikir, 36-37). 

Elbette tesbihat çekmek, namazlardan sonra ve gecenin belli bir vaktin- 
de zikir yapmak bu anlatılanlara mani değildir. Allah'ı sürekli zikredenler 
yani O'nu kalplerinden ve zihinlerinden çıkarmayanlar ticari faaliyetlerde 
bulunur, üretime katılır, kazanır, satar-satın alır, hizmet verir vs. Ancak söz 
konusu faaliyetlerin hiçbiri bilinç ve takva sahibi insana Allah'ı unuttur- 
maz. Kişinin Allah'ı unutması O'nun dinini referans olmaktan çıkarması, 
“din başka, dünya iyileri başka” demesi ve elbette her ne yapıyorsa kendi 
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şahsi çıkarı, bedensel hazları, ailesi ve yakınları için yapmasıdır ki, bu bü- 
yük bir imtihan kaybıdır. 

Şu veya bu iktisadi, sosyal faaliyette bulunanlar namazlarını dosdoğru 
kılarlar, yoksulun hakkı olan zekâtlarını eksiksiz verirler. Dünyanın ayartıcı, 
kışkırtıcı tutku ve cazibesine karşı emredildikleri gibi yaşama başarısını gös- 
terenler “rical”dır. Rical yiğit kişi, adam gibi adam demektir. Bu kişilikte yük- 
sek kaliteye işaret eder. Tağlib kaidesince hem erkeği hem kadını içine alır. 
Yani dünyanın aldatıcı zevklerine, benci çıkarlarına kapılmayıp Allah'ın murat 
ettiği üzere hayat kurabilen mü'min erkekler ve mü'min kadınlar yiğit kimse- 
lerdir, kişilik sahibidirler, adam gibi adamdırlar. 

Eğer bencil çıkarlarının etkisine girip Allah'ı zikretmeyi unutur, namazı 
terkeder ve yoksulun hakkını vermez ve zulmedip gadrederlerse, gözlerin ve 
kalplerin dehşet içinde allak bullak olacağı günden korksunlar. Tam bir so- 
rumluluk içinde hareket edenler böyle bir günden korkarlar; bu yüzden hiçbir 
ticaret veya eğlence onları Allah'tan alıkoymaz (62/Cuma, 10-11). Yüce Allah 
onlara yaptıklarının karşılığını verecektir; dünyada olduğu gibi ahirette de - 
üstelik ebedi olarak- kazançlı çıkacaklardır. Fazlasıyla kazançlı çıkacaklardır, 
çünkü Allah kendi fazlından onlara hakettiklerinden fazlasını da katacaktır. 
Allah dilediğine rızkını hesapsızca arttırır. 


.. 
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39. İnkâr edenler ise; onların amelleri dümdüz bir arazideki seraba 
benzer; susayan onu bir su sanır. Nihayet ona ulaştığında bir şey 


bulamaz ve yanında Allah'ı bulur. (Allah da) Onun hesabını tam 
olarak verir. Allah, hesabı çok seri görendir. 


va 


40. Ya da (inkâr edenlerin amelleri) engin bir denizdeki karanlıklara 
benzer; onun üstünü bir dalga kaplar, onun üstünde bir dalga, 
onun da üstünde bir bulut vardır. Bir kısmı bir kısmı üzerinde 
olan karanlıklar; elini çıkardığında onu bile neredeyse göreme- 
yecek. Allah kime nur vermemişse, artık onun için nur yoktur. 
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39-40. ayetlerin 35. ayette anlatılan “nur”la ilişkili olduğu söylenmiştir. 
Allah'ın nuruyla aydınlanan insanlar doğru yoldadırlar, yapıp ettiklerinde 
bereket ve hayır vardır, sonunda da ahirette kurtuluşa erecek, üstelik yaptık- 
larından fazlasını elde edeceklerdir. İnkâr ve isyan içinde yaşayıp ömürlerini 
tüketenlerin halleri ise dümdüz bir arazide, mesela çöl ortamında günlerce su- 
suz kalmış bir insanın bir noktadan sonra gözünün belli bir uzaklıkta gördüğü 
şeyi su zannetmesi gibidir. Koşarak suya gider ama serap gördüğünü anlar. Bu 
tam bir çaresizliktir. 

Dünyadaki böyle bir adamın ahiretteki durumu çok daha trajiktir. Zira 
dünyada belki ileride su bulma umudunu taşımaktadır ama ölümden sonra 
dünyada yaptıklarının doğru, faydalı şeyler olduğunu düşünüyorken, ölümden 
sonra gözlerini açmasıyla yapıp ettiklerinin tümünün boş şeyler olduğunu an- 
lar (14/İbrahim, 18). Bir kurtuluş çaresi ararken yanında “Allah'ı bulur.” Yani 
ona hesap soran, yaptıklarını (amel defterini, sicilini) önüne koyan ve ona azap 
tayin eden yüce Allah'ı. Böyle bir insan artık yıkılmıştır, kendisi için herhangi 
bir çıkış yolu kalmamıştır. 

Bu trajik olayı başka şekilde de anlatmak mümkün: Engin bir denizi dü- 
şünelim, üstünü dalgalar kaplamış, dalga üstüne dalga, tabaka üstüne tabaka. 
“Fi bahrin” dalgaların denizin dibine doğru indikçe karanlıkların artıp koyu- 
laştığını ima eder ki, bugün denizin dibine doğru indikçe karanlıkların kat- 
merleştiğini biliyoruz. Bu yetmiyormuş gibi denizin üstünü kapkaranlık bir 
bulut kaplamış bulunmaktadır. Kısaca karanlık üstüne karanlık, en ufak bir 
ışık huzmesi yoktur, öyle ki söz konusu karanlıklar içinde debelenen kişi elini 
çıkaracak olsa onu bile göremeyecektir. Böyle bir insanın içinde bulunduğu 
durum ne kadar trajik! İşte Allah'ın nurundan, hidayet ve inayetinden uzak 
yaşayanların durumu budur. O Allah'ın nuruyla aydınlanmayı, indirdiği vahiy- 
lerle doğru yolu bulmayı reddettiği için Allah ondan nurunu almıştır ne haya- 
tında aydınlık vardır ne suratında. Zaten Allah'ın nur vermediği kimseye kim 
nur verebilir, kim onu ve yolunu aydınlatabilir ki! 
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41. Görmedin mi ki, göklerde ve yerde olanlar ve dizi dizi uçan kuş- 
lar, gerçekten Allah'ı tesbih etmektedir. Her biri kendi duâsını ve 
tesbihini şüphesiz bilmiştir. Allah, onların işlediklerini bilendir. 

42. Göklerinveyerin mülkü Allah'ındır ve dönüş yalnızca O'nadır. 


43. Görmedin miki, Allah bulutları sürmekte, sonra aralarını birleş- 
tirmekte, sonra da onları üstü üste yığmaktadır; böylece, yağmu- 
run bunların arasından akıp-çıktığını görürsün. Gökten içinde 
dolu bulunan dağlar (gibi bulutlar) indiriverir, onu dilediğine isa- 
bet ettirir de, dilediğinden onu çevirir, şimşeğinin parıltısı nere- 
deyse gözleri kamaştırıp götürüverecektir. 

44. Allah, geceile gündüzü evirip çevirir. Gerçekten bunda basiret sa- 
hipleri için birer ibret vardır. 

45. Allah,hercanlıyı sudan yarattı. İşte bunlardan kimi karnı üzerin- 
de yürümekte, kimi iki ayağı üzerinde yürümekte, kimi de dört 
(ayağı) üzerinde yürümektedir. Allah, dilediğini yaratır. Hiç şüp- 
hesiz Allah, her şeye güç yetirendir. 

46. Andolsun biz, açıklayıcı âyetler indirdik. Allah, dilediğini doğru 
yola yöneltip-iletir. 


Varlık âleminde her ne varsa Yüce Allah'a boyun eğmiş bulunmaktadır. 
Her şey ve her varlık insanın hayretini ve hayranlığını celp eder. İnsanın belki 
de hayretle ve hayranlıkla temaşa edebileceği varlıklardan biri kuşlardır. Ha- 
vada dizi dizi uçarlar, hareketlerinde belli bir estetik var, öyle bir uçuş düzeni 
tuttururlar ki, şaşmamak mümkün değildir. Hikmet gözüyle onlara baktığı- 
mızda bize bir hakikati ilham ederler: Havada uçarlarken hem yaratılışlarına 
uygun hareket ederler hem onlara bu hasleti bağışlayan Allah'ı tesbih ederler. 
Yaratılışlarına uygun uçuşları ve tesbihleri kendilerine özgü bir bilinçle onla- 
rın ibadetlerini, dualarını ifade eder. Peki, kuş yüce Allah'a boyun eğer ve O'nu 
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tesbih ederken bilinç sahibi insanın bundan kaçınması hayret verici değil mi? 
(Konuyla ilgili daha geniş bilgi için bkz. 7/A'raf, 206; 17/İsra, 44.) 

Bu böyledir. Çünkü “Göklerin ve yerin mülkü Allah'ındır ve dönüş yalnızca 
O'nadır” (Bkz. 3/Âl-i İmran, 28, 189; 2/Bakara, 207.) O Vacibu'l Vücuttur; var- 
lığı kudret elinde tutmaktadır, ilmi ve iradesi dâhilinde olaylar vuku bulmakta, 
her şey O'nun koyduğu yasalar dâhilinde cereyan etmektedir. Allah'ın kozmik 
ve tabii yasaları dışına çıkıp da kendi başına hareket eden herhangi bir varlık 
yoktur. Durum böyle ise, insana da yakışan O'nun koyduğu sınırlar (Hududul- 
lah) dâhilinde yaşayıp O'nun hoşnutluğunu kazanmak değil mi? Gökyüzüne 
baktığımızda yağmurların tesadüfi yağdığını, bulutların gelişigüzel, serseri 
mayınlar halinde bir sağa bir sola gittiklerini düşünebilir miyiz? Böyle düşü- 
necek olsak büyük yanılgıya düşmüş oluruz. Varlıkların hareketlerinde bir dü- 
zen, maksat ve hikmet söz konusudur. Dağ gibi bulutlar O'nun takdiri dışında 
keyfi olarak şu veya bu bölgeye sularını bırakmazlar (Bkz. 7/A'raf, 57). 

Burada bir noktanın altını çizmekte yarar var: Kur'an'da sıkça yağmur- 
dan söz edildiği halde “kar ve kar yağışı”ndan söz edilmemektedir. Bu ayette 
ise “dolu”dan söz edilir:”Gökten içinde dolu bulunan dağlar.” Kurtubi (bkz. 
16/Nahl, 80. ayetin tefsiri), bunun sebebini şöyle açıklar: Kur'an'ın ilk muha- 
tapları Araplar karı pek bilmezlerdi, çünkü yaşadıkları çölde kar yağmazdı. 
İnsanların evlerini veya çadırlarını kendisinden yaptıkları malzemeleri sayar- 
ken kaya, taş ağaç, yün, kıl, yapağı gibi maddeleri sayar ama pamuk ve keteni 
saymazlar. Oysa pamuk ve ketenden de çadır yapılır. Ne var ki çadır yapımında 
bu iki madde kullanılmazdı. Bu elbette pamuk veya ketenin ya da karın bilin- 
mediği anlamına gelmez, vahyin iniş maksadına uygun ilk muhataba verilmek 
istenen mesajın yerine ulaşmasını sağlamak olduğundan bildiği, aşina olduğu 
nesnelere-varlıklara atıflarda bulunulmuştur. Doludan söz edilmesi de öyle- 
dir; dolu da kar gibi faydalıdır, toprağı besler -ki kar toprağın mayasıdır- su 
kaynaklarını zenginleştirir, havadaki mikropları öldürür vs. Kur'an'da kar zik- 
redilmemiş olsa da Efendimiz bir duasında şöyle zikretmiştir: “Allah'ım, beni 
(günahlarımı) su ile karla ve dolu ile yıka (temizle)” (Müslim, Mesâcid, 147; 
Ebu Davud, Salat, 12; Nesai, Tahare, 48). Neredeyse gözü alacak şimşek için 
(bkz. 2/Bakara, 20.) 

Yağmurun içinden yağdığı bulutların hareketi gelişigüzel olmadığı gibi 
gece ile gündüzün hareketi, değişimi de öyledir. (Bkz. 3/Âl-i İmran, 190 ve akıl 
sahiplerinin alması gereken ibret için 3/13). 

Bütün canlıların yaratılıştaki hammaddeleri sudur. (Bu konu için bkz. 21/ 
Enbiya, 30.) Hayvanlar çeşit çeşittir. Kimi sürüngendir, kimi iki ayağı üzerinde, 
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kimi de dört ayağı üzerinde yürümektedir. Canlıların farklı biçimlerde yaratılmış 
olması da tesadüfi değildir, Allah'ın takdiri ve belli bir hikmet üzere öylece yarat- 
masıdır. O'nun gücü her şeye yeter. İnsanlar yaratılış üzerinde etraflıca ve derin- 
lemesine düşünmelidirler. İnceleme ve araştırma yaparken Allah'ın yaratmasını, 
kudret ve azametini akıllarından çıkarmayacak olurlarsa doğru yolu bulurlar. 

Yaratıcı fikrini inkâr ederek tabiat üzerinde (bilimsel) araştırma yapanla- 
rın kurtuluşları mümkün değildir. Bir eseri alıp inceleyenin eserin sahibini yok 
sayması inceleme ve araştırmada aklını değil, zekâsını ve sahip olduğu maddi 
donanımı kullandığını gösterir. Harikulade bir saraya girdiğinizi düşünün. On- 
larca oda, salon, mahzen, bölme ve farklı maksatlarla kullanılmak üzere mekân- 
lar düzenlenmiş. İçini gezip inceledikçe sarayı tasarlayan mimarın nasıl bir yapı 
ortaya çıkardığını anlamaya çalışır, ona göre bir fikir ve kanaat sahibi olursunuz. 
Mimarından, yapıcısından kopuk bir yapı hakkında verilecek her yargı eksik ve 
yanlış olacaktır. Varlık âlemiyle ilgili insanın durumu da budur. Bu harikulade 
varlığın bir yaratıcısı olmadan kendi kendine var olduğunu düşünen biri, aslın- 
da aklıyla düşünüyor değildir, zekâ ve donanımı aracılığıyla birtakım maddi ve 
yapısal koordinatlara ilişkin bilgi sahibi olan kişidir ki, bu bilgiler onu ne hakika- 
te ve bilgisine götürür ne doğru yola iletip kurtuluşuna vesile olur. 
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47. Onlarderler ki: “Allah'ave elçisine imân ettik ve itaat ettik” sonra 
bunun ardından onlardan bir grup sırt çevirir. Bunlar imân etmiş 
değildirler. 

48. Aralarında hükmetmesi için Allah'a ve Resülü'ne çağrıldıkları za- 
man, onlardan bir grup yüz çevirir. 
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49. Eğer haklehlerinde ise, ona boyun eğerek gelirler. 

50. Bunların kalplerinde hastalık mı var? Yoksa kuşkuya mı kapıldı- 
lar? Yoksa Allah'ın ve elçisinin kendilerine karşı haksızlık yapa- 
cağından mı korkuyorlar? Hayır, onlar zalim kimselerdir. 

51. Aralarında hükmetmesi için, Allah'a ve elçisine çağrıldıkları za- 
man mü'min olanların sözü: “İşittik ve itaat ettik” demeleridir. 
İşte felaha kavuşanlar bunlardır. 

52. Kim Allah'a ve Resülü'ne itaat ederse ve Allah'tan korkup O'ndan 
sakınırsa, işte 'kurtuluşa ve mutluluğa' erenler bunlardır. 


47. ayetin inişine üç ayrı sebep gösterilmiştir. 47-52 arası ayetler her dö- 
nemde rastlayabileceğimiz bir insan profilini çizmektedir: En kestirme ifade- 
siyle İslami terminolojide “münafık” olarak isimlendirilen içi dış bir olmayan, 
ikiyüzlü hareket eden ve kalbindeki hastalığı tedavi edemeyen kimse. 

Efendimiz (s.a.) Medine'ye geldiğinde ona karşı koyma gücünü kendilerin- 
de bulamayan bir kesim zahirde İslamiyet'i kabul eder gibi göründüler. Bu ha- 
kikatte yeni dine ve öngördüğü toplumsal düzene karşı mücadele etmenin bir 
taktiğiydi. Planları güç toplayıncaya kadar tehlikeyi savmaktı. Bu arada çıkarla- 
rıyla örtüştüğünde destek, çıkarlarıyla çatıştığında köstek olmaya çalışıyorlardı. 
Oysa dinin temeli ihlas ve samimiyettir, Allah'a ve elçisine pazarlıksız teslimiyet 
ve itaattir. Bir emir geldiğinde yani hüküm indiğinde mü'minlere yaraşan şey 
“iman ettik ve itaat ettik” demekten ibarettir. İlahi hükmün pazarlığı, çıkar 
esaslı kritiği yapılmaz, çünkü hüküm zaten her hâlükârdamahza adaletin kayna- 
ğı, rahmet ve bağışın sahibi Yüce Allah'tan gelmiş, şu veya çarpıklığa uğratılma- 
dan elçisi tarafından tebliğ edilmiştir. İlahi hükümleri pazarlık konusu yapanlar, 
kendi şahsi çıkarları, arzu ve istekleri, sınıfsal, ailevi, ırk, ulus veya bölgeleri lehi- 
ne kritik yapanlartam olarak iman etmiş olmazlar. Medine'de ve kıyamete kadar 
bu kişilik profilindeki insanların tutumu ve durumu budur. 

Kişinin salt çıkar ve isteklerini, herhangi bir bağla yakınlık duyduğu kim- 
seleri gözeterek ilahi hükümleri kritik etmesi, Allah ve elçisinin hükümlerin- 
den kuşkuya düşmesi kalbin hastalığıdır. Kalp kendini bütünüyle Allah'ın ira- 
desine teslim etmediği için iman, hakkaniyet, adalet ve ma'rifet nuruyla aydın- 
lanmış değildir, çeşitli hastalıklarla maluldür. (Söz konusu kişilik profili için 
bkz. 2/Bakara, 8, ayetin açıklaması.) 

Allah'a iman ve itaat etmek gerektiği gibi Allah'ın elçisine de iman ve itaat 
etmek gerekir. Bu iki iman ve itaat birbirinden ayrılamaz. Hiç şüphesiz pey- 
gamber bir beşerdir ancak resül veya nebi olmaktan önce bir kuldur. Şu var ki 
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o sıradan bir kul değil, seçilmiş ve gönderilmiş elçidir. Allah'ın mesajını bize 
bildirmektedir, vahiy ona inmiştir. Ona bir postacı veya bir haber spikeri gö- 
züyle bakılamaz. Vahyi ruhen tecrübe etmiştir, ona aldığı vahyi açıklama pra- 
tik hayata geçirme, yol gösterme, öğretme, hükümleri ete kemiğe geçirme ve 
doğru anlaşılıp anlaşılmadıklarını, doğru uygulanıp uygulanmadıklarını test 
etme görevi ve misyonu verilmiştir. Peygamberin şahitliğinin bir anlamı da 
budur. (Daha geniş bilgi için bkz. 3/Âl-i İmran, 32; 4/Nisa, 60-61 ve 105.) 

Münafıkların profili anlatıldığında kalbi zaman zaman İslam'a ısınan, za- 
man zaman da kayan insanlara da atıfta bulunulur. Böyleleri tamamen kon- 
jonktüre, gelişmelerin seyrine bakarlar. Olayların akışı lehlerine olduğunda 
İslam kimliğini öne çıkarır, belki herkesten çok buna sarılırlar; şartlar zorladı- 
ğında yani mesela Müslümanlar üzerinde baskı artmaya başladığında hemen 
kimlik değiştirirler. Yola “Müslüman” kimliğiyle çıkıp da, zaman içinde ve bü- 
yük mücadele ve emeklerden sonra belli konumlara geldiklerinde, bir bakarsı- 
nız ki geçmişlerini, kimliklerini rafa kaldırır, İslam'ın ruhuna, açık hükümlere 
aykırı her tür karar ve uygulamanın altını imza atmaktan çekinmez, elde ettik- 
leri iktidarı temellük ederler. Böyleleri dünyevi istek ve tutkuların, basit çıkar 
hesaplarının kalplerini hastalıklara müptela kıldığı kimselerdir. 

Allah ve elçisi soyut bir iman konusu değildirler. Onlara iman, verdikleri 
hükme razı olmayı, gösterdikleri istikamette ilerlemeyi ve hayatı öylece kurma- 
yı zorunlu kılar. “Kim Allah'a ve Resülü'ne itaat ederse ve Allah'tan korkup O'n- 
dan sakınırsa, işte “kurtuluşa ve mutluluğa' erenler bunlardır.” (Bkz. 4 /Nisa, 13.) 
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53. Yeminlerinin olanca gücüyle Allah'a and içtiler; eğer sen onlara 
emredersen (savaşa) çıkacaklar diye. De ki: “And içmeyin, bu bili- 
nen (örf üzere) bir itaattir. Allah, yaptıklarınızdan haberdardır.” 

54. Deki: "Allah'a itaat edin, Resül'e itaat edin. Eğer yine yüz çevirir- 
seniz, artık onun (peygamberin) sorumluluğu kendisine yüklenen, 
sizin sorumluluğunuz da size yüklenendir. Eğer ona itaat ederse- 


niz, hidayet bulmuş olursunuz. Elçiye düşen, apaçık bir tebliğden 
başkası değildir.” 


ide, 
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Yukarıdaki ayetlerle bağlantılı olarak içten pazarlıklı münafıkların görü- 
nürde bazen ne kadar herkesten çok İslam davasına sahip çıkacaklarını, fakat 
aslında samimi olmadıklarını göstermesi bakımından önemlidir. Efendimiz 
(s.a.) Medine'ye geldiğinde Müslümanlar onu canları pahasına koruyacakla- 
rına dair söz vermişti. Biatin anlamı buydu. Bu elbette onu ortadan kaldırmak 
üzere Medine'ye yönelecek bir saldırının püskürtülmesi yani Medine'nin as- 
keri savunması için gerekli olan maddi ve manevi hertürlü fedakârlığın yapıl- 
masını da gerekli kılıyordu. Söz konusu fedakârlıklardan biri de icab-ı halde 
savaşı göze almaktı. Münafıklar açık bir dille ve belki de abartılı tonlarda ken- 
dilerine emir verildiğinde savaşa çıkacaklarını söylüyorlardı. Yüce Allah on- 
ların ikiyüzlülüğünü deşifre edip bu tarz abartılı söylem ve retoriklere lüzum 
olmadığını, onlardan istenen itaatin ne olduğunun herkesçe bilindiğini, bunun 
da savaş zamanı imkânlarını kuşanarak orduya katılmasından ibaret olduğu- 
nu belirtiyor. “Ayinesi iştir kişinin lafa bakılmaz.” (Bkz. 5/Maide, 53). 

Medine'de cereyan eden bu durum her zaman tekrarlanabilir. Müslüman- 
lar arasında bulunup da rahat zamanlarda -tabir caizse- mangalda kül bırak- 
mayanlar, iş retorikte ve söylemde kaldığı sürece herkesten çok öne çıkanlar 
sırası geldiğinde görevlerini yerine getirmezler. Oysa mü'minin kalitesi zor 
zamanda dininin ideallerine ve hükümlerine bağlılığıyla ve pratikte somut tu- 
tum ve davranışlarıyla anlaşılır. 

Sorumluluktan kaçan kendi aleyhine iş yapmış, üstlendiği işi yerine ge- 
tirmemiş olur. Allah'ın elçisinin görevi tebliğde bulunmak, hükümleri bildir- 
mekten ibarettir. Doğru olan Allah'ın elçisine tabi olmaktır (3 /Âl-i İmran, 32); 
çünkü ancak bu sayede hidayet ve kurtuluş mümkündür. 
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55. Allah, içinizden imân edenlere ve salih amellerde bulunanlara 
va'detmiştir: Hiç şüphesiz onlardan öncekileri nasıl “güç ve ikti- 
dar sahibi' kıldıysa, onları da yeryüzünde 'güç ve iktidar sahibi' 
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kılacak, kendileri için seçip beğendiği dinlerini kendilerine yer- 
leşik kılıp sağlamlaştıracak ve onları korkularından sonra gü- 
venliğe çevirecektir. Onlar, yalnızca bana ibâdet ederler ve bana 
hiçbir şeyi ortak koşmazlar. Kim bundan sonra inkâr ederse, işte 
onlar fasıktır. 

56. Dosdoğru namazı kılın, zekâtı verin ve elçiye itaat edin. Umulur 
ki, rahmete kavuşturulmuş olursunuz. 

57. İnkâra sapanların, yeryüzünde (Allah'ı) aciz bırakacaklarını san- 
ma. Onların son barınma yerleri ateştir. Ne kötü bir dönüştür o. 


Yeryüzünde sayısız iktidar, devlet ve imparatorluk gelip geçmiştir. Tarihin 
mezarlığı buna tanıklık eder. Kimileri zulüm ve baskı ile kimileri hak ve ada- 
letle kurulup hükümran olmuşlardır. Meşru devlet ve iktidarların kurulması, 
kurucularının iman ve salih ameli referans almalarıyla mümkün olur ancak. 
İman, devletin meşruiyet çerçevesini ilahi hükümlere refere etmesi; salih amel 
devletin her uygulama ve etkinliğinin barış esenlik, sosyal dayanışma ve iyiliği 
hâkim kılması demektir. 

Hiç şüphesiz burada sözünü ettiğimiz soyut, gayr-i şahsi, elle tutul- 
maz-gözle görülmez bir aygıt (devlet) değil; gerçek şahısların söylem ve pra- 
tiklerinde iman ve salih amellerinin siyaset olarak yansıması ve bu iki yüksek 
değerin idare ve organizasyon olarak toplumsal hayatta tecessüm etmesidir. 
“Güç ve iktidar” olarak çevirdiğimiz kelime “istihlaf”tır. Bu da başkalarından 
sonra gelmeyi, onların yerini almayı ifade eder. Bu ayette “halife” ile aynı kök- 
ten gelen kelime, insanın yeryüzündeki halifeliğini kastetmiyor, onunla bağ- 
lantılı olmakla beraber, belli bir iktidar ve hükümranlıktan sonra, iman eden 
ve salih amellerde bulunanlara yeryüzünde güç ve iktidarını vaadedildiğine 
işaret ediyor. 

Ayetin indiği tarihsel dönemde Efendimiz ve ashabı güçsüz iken Mek- 
ke'den Medine'ye hicret ettiler, orada güç ve iktidar sahibi oldular. İman ve 
salih ameli sosyal ve iktisat politikalarının temeli haline getirip kısa zaman- 
da güç topladılar, çıkmak zorunda oldukları Mekke'yi fethettiler. Derken daha 
Dört Halife zamanında başdöndürücü bir hızla Arap yarımadasından çıkıp 
Fas'tan Çin sınırına, Yemen'den Azerbaycan'a kadar yayıldılar. Böylelikle yüce 
Allah'ın vaadi yerine gelmiş oldu, verdiği haber tarihin somut pratiğinde ta- 
hakkuk etti (8/Enfal, 26). İman ve salih amele sarıldıkları takdirde yüce Allah, 
kıyamete kadar zayıflara bu türden zafer, nusret ve başarılar vaadetmektedir 
(bkz. 28/Kasas, 5-6). 

Güç ve iktidar kurucu çerçevesi iman ve salih amel olarak teşekkül ederse, 
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dini hayat alanlarının tümünde takip edilecek politikaların da esası olacak- 
r: “Kendileri için seçip beğendiği dinlerini kendilerine yerleşik kılıp 
sağlamlaştıracak”. Mü'minler bunu başarmaları halinde korkuları güvenli- 
ge dönüşecektir. Devletin kendisine lüzum hissedilen en önemli fonksiyonu 
“güvenliği sağlaması”dır. Genellikle baskı, şiddet ve hukuka dayalı olmayan 
kanunlarla devletler güvenliği sağlar, bu tür devletler despotik, otokrat rejim- 
lerle ayakta durur. Ancak kimsenin çıkarına hizmet etmemek üzere ilahi irade 
tarafından vaz'edilmiş hukuka dayalı siyasi rejimler her hak sahibine hakkını 
verir, herkesin güvenliğini sağlar. Bu da yöneten ve yönetilenlerin bilinçleri- 
nin merkezinde Allah'a kulluk, sadece O'na ibadet endişesinin bulunmasıy- 
la mümkün olabilir. Namaz, zekât ve peygamberin hayat tarzına (Sünnet ve 
Siret) bağlılık ve imtisal bunun tezahürleri ve kontra teminatı hükmündedir. 
Başka güçleri işin içine karıştırdıklarında siyasi rejim sapar, yozlaşır, despo- 
tizme ve adaletsizliğe hizmet etmeye başlar ki, bunun Kur'an'daki ifadesi 55. 
ayette belirtildiği üzere “yoldan çıkma (fısk)dır.” (Bkz. 2/Bakara, 26.) Siyaset 
ve devlet bağlamında fısk, meşruiyet temeli olmayan her türlü yönetim ve re- 
jime sıfat olarak verilebilir. 

Siyaset ve iktidarın doğasıyla ilgili bu genel çerçevenin dışına çıkanlar 
büyük devletler kursalar bile eninde sonunda çökerler. İlahi yasa budur. Yer- 
yüzünde iktidar kurmuş hiçbir zorba, diktatör; hiçbir devlet ve imparatorluk 
Allah'ı aciz bırakamaz. İnkâr edip yoldan çıkanların varacakları yer cehen- 
nemden başkası değildir. 
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58. Ey imân edenler, sağ ellerinizin mâlik olduğu ile sizden olup da 
henüz erginlik çağına ermemiş olan (çocuk)lar, (odalarınıza girmek 
için şu) üç vakitte izin istesinler: Sabah namazından önce, öğleyin 
üstünüzü çıkardığınız vakit ve yatsı namazından sonra, (Bu) Üçü 
sizin için mahrem (vakitleri)dir. Bunların dışında size de, onlara 
da bir sakınca yoktur; onlar yanınızda dolaşabilirler, birbirinizin 
yanında olabilirsiniz. İşte Allah, size âyetleri böyle açıklamakta- 
dır. Allah bilendir, hüküm ve hikmet sahibidir. 

59. Sizden olan çocuklar, erginlik çağına erdikleri zaman, kendile- 
rinden öncekilerin izin istediği gibi, bundan böyle izin istesinler. 
İşte Allah, âyetlerini size böyle açıklar. Allah bilendir, hüküm ve 
hikmet sahibidir. 

60. Kadınlardan evliliği ummayıp da oturmakta olanlar, süslerini 
açığa vurmaksızın (dış) elbiselerini çıkarmalarında kendileri 
için bir sakınca yoktur. Yine de iffetli davranmaları kendileri için 
daha hayırlıdır. Allah, işitendir, bilendir. 


58. ayetle yeni bir konu ele alınmaktadır: Ev, aile ve yakınlar arası ilişkile- 
rin tanzimi konuları. 

Ev ortamında insan dinlenir, dilediği gibi hareket eder. Öyle de olsa aile 
fertleri arasında belli kurallara riayet edilmesi mecburiyeti vardır. Söz gelimi 
ev ortamı diye başkalarının göreceği şekilde kadın erkek birlikte yatamaz, gö- 
rülmemesi gereken yerlerini açıp aile fertlerine gösteremez. 

Ayetten anlaşıldığı kadarıyla ev ortamı iki ana kategoriye ayrılmıştır: İlki bü- 
tünaile fertlerinin ortaklaşa kullandığı, girip çıktığı yerler; mesela salon, oturma 
odası, mutfak vs. Diğeri anne babaya ait mahrem alan yani yatak odası. Herkesin 
kullanımına açık yerlerde izin istemeden girip çıkmak serbesttir, zaten orada 
insanlar belli tarzda giyinmektedirler. Ama yatak odasında kadın veya erkek ge- 
rektiğinde üstlerini çıkarabilir, öylece yatıp dinlenebilir veya birlikte olabilirler. 
İşte böyle özel durumlar için evdeki ergenlik çağına gelmemiş çocuklar ile köle 
ve cariyeler için özel hükümler getirilmiştir. Buna göre sabah namazından önce, 
öğle vakti -kaylule adı verilen uyku saatinde- ve yatsı namazından sonra ço- 
cuklar, köleler ve cariyeler yatak odasına gireceklerse izin istemelidirler, çünkü 
olabilir ki kadın ve erkeği ya çıplak veya uygunsuz halde görebilirler. 

Coğrafi bölgelerin iklim yapısına göre değişiklikler gösterse de, kural ola- 
rak çocukların ergenlik çağına girişi belli bir yaşa basmaktan çok, erkeklerde 
ihtilam olmak, kızlarda adet görmektir (aybaşı hali). Birtakım fizyolojik veya 
biyolojik sebeplerle ergenlikte gecikmeler veya aksamalar vuku bulursa Ebu 
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Hanife'ye göre 18 yaşına geldiğinde erkekler, 17 yaşında kızlar ergen kabul 
edilirler. Diğer müçtehitlere göre ergenliğin yaş sınırı 15”tir. 

“Ellerinizin malik olduğu”ndan kasıt köle ve cariyelerdir. Yukarıda işa- 
retettiğimiz gibi çağdaşımız bazı fakihler ve tefsirciler zamanımızda savaş esi- 
ri veya esir pazarlarında alınıp satılan köle ve cariye kalmadığı hususunu göz 
önüne alarak, bugün için hükmün evde sürekli bulunan erkek veya kadın hiz- 
metçiler için söz konusu olabileceğini söylemektedirler. Üç vaktin ve izin iste- 
meyi gerektiren yatak odası veya dinlenme mekânı Kur'an-ı Kerim tarafından 
“avraat” olarak nitelendirilmiştir. Avret açıklık, kusur demektir ki, başkaları- 
na gösterilmemesi gereken bedeni ifade eder. Ev ortamında başın örtülmesine 
gerek yok, örtü bu sürenin 30-31. ayetlerinde gördüğümüz üzere zaten kadı- 
nın dışarı çıkarken avret kabul edilen bedenini -”“kendiliğinden görünen el, 
yüz ve ayaklar hariç”- örtmesidir. 

Ev insanın mahrem alanıdır, orada bile aile fertleri için bir takım kurallar 
ve istisnalar getirilmiştir. Sağlıklı bir aile hayatı için bunlar önemli sınırlama- 
lardır, önemini kavrayabilmemiz için Yüce Allah ayetlerini bize açıklamaktadır. 
Belki bazıları bunları önemsemez veya bu şekilde davranmayı akıl etmez de 
büyük zarara uğrarlar. Bütün bunların sebebi Allah'ın kullarını çok iyi biliyor 
olması, hikmet ve hüküm sahibi olması dolayısıyladır. Kul öncelikle kendine 
göre değil, Allah'ın ilmine, hüküm ve hikmetine itibar etmelidir. 

60. ayet kadınlık vasfını kaybetmiş hanımların bazı kurallara bağlı kalma- 
dan da hareket edebileceklerini belirtmektedir. Buna göre aybaşı halinden yani 
adetten kesilmiş, cinsel cazibesi kaybolmuş ve artık evlenme ümidi kalmamış 
kadınlar başlarını örtmeden veya üstlerine dış elbiselerini (cilbab) almadan 
başkalarına görünebilirler. 60. Ayet bir kere daha başörtüsünün amir bir hüküm 
olduğunu göstermektedir. (“Cilbab” için bkz. 33/Ahzab, 59.) İbn-i Atıyye bu aye- 
tin söz konusu kadınlar için başörtüsü takma muafiyeti getirdiğini söyler. 

Belirtmek gerekir ki, bu bir emir değil, ruhsattır. Nitekim ayetin devamında 
şöyle buyrulmaktadır: “Yine de iffetli davranmaları kendileri için daha ha- 
yırlıdır. Allah, işitendir, bilendir.” Genelde Müslüman toplumlarda bu yaştaki 
kadınlar örtünür, çok hoş bir yaşlı anne profili çizerler. Hatta gençken örtünme- 
yen hanımlar da, hayızdan nifastan kesilince başlarını örtmeye başlarlar. 


v5 5 elle kğ pil e EİN ge Gel 
SELİ Say Bİ ASİ Say Sİ Süyül ya İŞİSİ Gİ pil 


gli İ aSelakl iyii Gİ aSUlŞEİ cati Sİ ASAlŞEİ yi 3İ 
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ği azsldn az$la la Şİ SOYLE ag Şİ Ula Eİ gk Bİ SİZE 
kl. 3 NİL LA Şİ yağ İİİ Gİ ZUZ p$ile all kane 
3138 Azşl âylza a ke ba ği Kİİ e İyİ yi 
ov) üslü SİRİ ağı ASİ AİN Öğe 


61. Kör olana güçlük yoktur, topal olana güçlük yoktur, hasta olana 
da güçlük yoktur; sizin de, gerek kendi evlerinizden, gerekse ba- 
balarınızın evlerinden annelerinizin evlerinden, erkek kardeşle- 
rinizin evlerinden, kız kardeşlerinizin evlerinden, amcalarınızın 
evlerinden, halalarınızın evlerinden, dayılarınızın evlerinden, 
teyzelerinizin evlerinden, anahtarına mâlik olduğunuz (yerler- 
den) ya da dostlarınızın (evlerin)den yemenizde bir güçlük yok- 
tur. Hep bir arada veya ayrı ayrı yemenizde de bir günah yoktur. 
Evlere girdiğiniz vakit, Allah tarafından kutlu, güzel bir yaşama 
dileği olarak birbirinize selâm verin. İşte Allah, size âyetleri böyle 
açıklar, umulur ki aklınızı kullanırsınız. 


Rivayetlere göre 61. ayet “Birbirilerinizin mallarını haksız yere yemeyin” (4/ 
Nisa, 39) ayetinin inişiyle, artık meşru çerçevede dahi birbirlerinde yemek ye- 
mekten çekinmeye başlayan ashabın bu ikircikli tutumu üzerine inmiş bulunmak- 
tadır. Öyle de olsa, ayette üç önemli hususun üzerinde durulduğu gözükmektedir: 

Belli fiziki engeli olanların durumu; aileyle ilişkili konumları dolayısıyla ai- 
le-dışındaki bazı şahısların durumu ve yemek /sofra adabı ve bununla bağlantılı 
yemekte haremlik-selamlığın sınırları. Bunlara yakından bakmaya çalışalım: 

a) “Kör, topal veya hasta insanlarla ilgili iki önemli uyarı var: İlki bun- 
lar bazı sorumluluklardan, vecibe ve görevlerden muaftırlar. Sözgelimi fiziksel 
engelleri dolayısıyla savaşa çıkmazlar. Diğeri bunlar korunmalı, dışlanmamalı, 
elden geldiğince aile içine alınıp massedilmeli. Ayetin indiği ortamda fiziksel 
engeli olanlar veya hastalar ya kendileri evlere gidip yemek yemekten çeki- 
nirlerdi veya ev sahipleri onları aralarına almak istemezlerdi. Evin reisi onları 
evine veya müsaitse ayette sayılan evlere götürürken tepki alır veya istiskale 
uğrar diye çekinirdi. Ayet bunun önünü açmış bulunmaktadır. Bu konu bugün 
de hayli önemlidir. Çünkü dünya nüfusunun yaklaşık yüzde 12'si engelli olarak 
hayatını idame ettirmeye çalışmakta, bu arada çok sayıda sorun yaşamaktadır. 

b) Ayet-i kerime lüzumuna binaen “yakın akraba” kategorilerini tek tek 
sayıp “arkadaş-dost” çevresini de bunlara ekliyor: “Sizin, babalarınızın, an- 
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nelerinizin, erkek kardeşlerinizin, kız kardeşlerinizin, amcalarınızın, 
halalarınızın, dayılarınızın, teyzelerinizin, anahtarına mâlik olduğunuz 
(yerler /evler) ya da dostlarınızın (evleri).” Bu sayılan evlerintümünde yemek 
yiyebilir, onlara misafirliğe, oturmaya gidebilir, aile sohbetine katılabilirsiniz. 

Bir insan genel örfte nadiren sadece yemek yemek için bir yere gidebilir, 
genellikle aile ziyaretine gider, aile ve yakın akraba sohbetlerine iştirak eder. 
Bu arada gittiği evde kendisine yemek verilir veya ikramlarda bulunulur. Ye- 
mekli aile, akraba ve dost ziyaretlerinde bulunmanın herhangi bir sakıncası 
yoktur. Dikkat edilecek husus İslami edebe riayet edilmesi, evin mahremiye- 
tine saygı gösterilmesi, kuralların ihlal edilmemesidir. Mesela birbirine nikahı 
düşen bir erkek ile bir kadının tek başlarına kapalı mekanda olmamaları (hal- 
vet); sohbetin edep sınırlarını aşmaması gibi vs.. 

c) “Hep bir arada veya ayrı ayrı yemenizde de bir günah yoktur.” Tef- 
sirciler genellikle bunun ayrı ayrı veya tek tek kaplardan yemek yemeğin ceva- 
zıyla ilgili olduğunu söylemişlerdir. Ancak bu çok mantıklı görünmemektedir. 
Eğer öyle olsaydı tek tek kategoriler sayılmaz, genel bir ifade ile “Ey mü'min- 
ler, aynı veya ayrı ayrı kaplardan yemenizde sakınca yoktur” derdi. Tefsircile- 
rin dediği doğru kabul edilecek olursa, sayılan kategoriler dışında kalan in- 
sanlarla, mü'minlerle ne aynı ne ayrı tabaklardan yenebilir. Yabancı bir yere 
gittiğimiz zaman ilk tanıştığımız biriyle aynı masaya oturup yemek yiyemeyiz, 
çünkü bu ayette öyle bir kategori sayılmış değildir. 

Bu pek makul görünmediğine göre, ayeti iki şekilde anlayabileceğimizi 
zannediyoruz: 

aa) Siz, aile fertleriniz ve sayılanlar bir araya gelir birlikte veya ayrı ayrı 
da yiyebilirsiniz. Aile fertlerinin bir arada bir sofranın etrafında toplanıp ye- 
mek yemeleri Efendimiz (s.a.) tarafından da teşvik edilmiştir: “Yiyoruz ama bir 
türlü doymuyoruz" diyen birine Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: “Herhalde 
siz ayrı ayrı yiyorsunuz. Hep birlikte sofrada toplanın, Allah'ın adını anınız (Bis- 
millah'la yemeğe başlayınız), yemeğiniz bereketlenir” (Ebu Davud, Et'ıme, 14; 
Müsned, Ill, 306-307). 

Bunun yanında ayet-i kerime sayılan kategorilerdeki erkek ve kadınların 
da ister birlikte ister ayrı ayrı yemek yiyebileceklerine cevaz vermektedir. Ba- 
ba-anne, erkek ve kızkardeşler, amcalar ve halalar, dayılar ve teyzeler... Bun- 
lara ilaveten evin bakımını üstlenen hizmetçiler, yardımcılar, bekçiler, uşaklar. 
Başka bir deyişle bir yere gidildiğinde evin anahtarı kendilerine bırakılacak 
kadar güvenli insanlar ile yakın dost ve arkadaşlar da buna dâhil edilmişler- 
dir. Buna göre bu sayılanlar bir araya geldiklerinde, istiyorlarsa bir sofranın 


152 ALI BULAÇ-KUR'ÂN DERSLERİ/DİRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


etrafında edep ve usul dâhilinde yemek yer, isterlerse -mesela daha çok rahat 
edeceklerse- kadınlar ve erkekler ayrı ayrı sofralarda yemek yiyebilirler. Bu 
konuda muhayyerdirler. En doğrusunu Allah bilir. 

bb) Ayetin işaret ettiği diğer husus güzel bir biçimde selamlaşmak; gü- 
zellikler, sağlık, esenlik ve afiyet dileklerinde bulunmaktır. Namazlarda ka'de- 
lerde ve adına teşehhüt denen tahiyyatta okunan duanın bu ayette geçen üç 
anahtar terime ("tahiyye” “mübâreke” ve “tayyibe”) dayandığı söylenmiştir: 
“Tahiyyat namazın ilk oturuş (ka'de-i ülâ) ve son oturuş (ka'de-i ahire) de- 
nen kısımlarında okunur: Dua şöyledir: “et-Tahiyyâtü li'llâhi ve's-salavâtü 
ve't-tayyibât es-selâmü aleyke eyyühe'n-nebiyyü ve rahmetu'llâhi ve be- 
rekâtüh es-selâmü aleynâ ve alâ ibâdi'llâhi's-sâlihin eşhedü en lâ ilâhe 
illallah ve eşhedü enne Muhammeden abdühü ve resülüh' (Buhâri, “Ezân”, 
148, 150; Müslim, Salât, 55). Tirmizi teşehhüt konusunda nakledilen en sahih 
hadisin İbn-i Mes'üd rivayeti olduğunu, sahâbe ve tâbinin büyük çoğunluğu- 
nun bununla amel ettiğini belirtir (Salât, 214). İmam Şâfii, o sırada diğerlerine 
göre daha küçük yaşta olan İbn-i Abbas'ın rivayetini Hz. Peygamber (s.a.)'in 
en son okuduğu teşehhüde daha uygun bulur ve 61. âyette geçen “tahiyye” 
“mübâreke” ve "tayyibe” kelimelerini içermesini bu tercihi destekleyen bir 
delil şeklinde zikreder. Bununla birlikte Şâfii mezhebine mensup bazı fakih 
ve muhaddisler, İbn-i Mes'üd rivayetini daha sahih kabul etmişlerdir. İmam 
Mâlik, Hz. Ömer'in teşehhüdü tercih gerekçesini onu Resül-i Ekrem'in minbe- 
rinde okuması ve dinleyen sahâbelerin itiraz etmeyip hakkında icmâ oluşması 
şeklinde açıklamıştır. Fıkıh mezhepleri, teşehhütlerin fazileti hususunda farklı 
görüşler ileri sürmekle birlikte bunlardan herhangi biriyle namaz kılmanın 
câiz olduğu hususunda ittifak etmişlerdir.” 

(DİA, Teşehhüt, Fahrettin Attar, XL, 564. Ayrıca bkz. 33 /Ahzab, 56. ayetin 
açıklaması.) 
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28 eğil işa ga şeri yeyin aşi 
iş YE Aliş İşler lay pağğilğ Alİ) Ozi azıp zle akil 
ditğielz 


62. Mü'minler o kimselerdir ki, Allah'a ve Resülü'neimân edenler, 
onunla birlikte toplu(mu ilgilendiren) bir iş üzerinde iken, ondan 
izin alıncaya kadar bırakıp-gitmeyenlerdir. Gerçekten, senden 
izin alanlar, işte onlar Allah'a ve elçisine imân edenlerdir. Böyle- 
likle, senden kendi bazı işleri için izin istedikleri zaman, diledik- 
lerine izin ver ve onlar için Allah'tan bağışlanma dile. Şüphesiz 
Allah, bağışlayandır, esirgeyendir. 

63. Elçinin çağırmasını, kendi aranızda kiminizin kimini çağırması 
gibi saymayın. Allah, sizden bir diğerini siper ederek kaçanları 
gerçekten bilir. Böylece onun emrine aykırı davrananlar, kendi- 
lerine bir fitnenin isabet etmesinden veya onlara acı bir azabın 
çarpmasından sakınsınlar. 

64. Dikkatliolun; göklerde ve yerde olanları hepsi Allah'ındır. O, üzerin- 
de bulunduğunuz şeyi elbette bilir. Ve O'na döndürülecekleri gün, 
yaptıklarını kendilerine haber verecektir. Allah, her şeyi bilendir. 


62. ayet mü'minlerin övülen sıfatları arasında toplu veya toplumu ilgilen- 
diren iş (Emrin cami') konusunda takınılan tavrı ele almaktadır. Gerçek bir 
mü'min toplumu ilgilendiren bir iş çıktığında kaçmaz; alınacak kararlar ko- 
nusunda katılımda bulunur, gerektiğinde sorumluluk üstlenir. Bunun Efendi- 
miz (s.a.) zamanındaki uygulaması, ikiyüzlü hayat süren münafıklarla gerçek 
mü'minler arasındaki ayırımda belirgin olarak ortaya çıkmıştır. 

Münafıklar, İslam'a ve Müslümanlara bir faydanın sağlanmasını isteme- 
diklerinden ne zaman müzakere veya sorumluluk üstlenmeye çağrıldıkların- 
da, birbirlerini siper ederek usulce meclisten kaçarlardı. Bunlar tabii ki bili- 
nirdi. Mü'minlerin bazılarının ise gerçekten mazeretleri olabilirdi. Böyle olsa 
bile, eğer müzakere konusu çok önemliyse onları toplantıya çağıran başkan 
ayrılmalarına izin vermeyebilir. Nitekim Hz. Peygamber'e öyle davranması 
emredilmiştir. İzin verdikleri için de bağışlanma dilemesi tavsiye edilmiştir, 
çünkü aslında hayati-kritik bir konunun müzakeresinden ayrılan biri, belki 
hayli yararlı bir fikirden cemaati mahrum bırakmış olur. 

63. ayet, Hz. Peygamber (s.a.)'in sıradan biri olmadığına vurgu yapmak- 
tadır: “Resülün çağırmasını, kendi aranızda kiminizin kimini çağırması 
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gibi saymayın.” Bazı tefsircilere göre bunun anlamı, hitabın edep ve usulünü 
öğretmektir. Yani “Hey Abdullah!” der gibi peygambere seslenilmez. Bir edep 
ve belli bir ses tonuyla hitap etmek lazım (bkz. 49/Hucurat, 2-3). Bazılarına 
göre ise onun sahabeleri bir işe çağırması başkalarının çağırmasına benze- 
mez, her durumda onun emrine uymak gerekir. Çünkü o Allah'ın elçisidir, bi- 
rine bir görev tevdi ediyorsa o mutlaka yerine getirilmelidir. Diğerlerine göre 
bu ayette söz konusu olan “çağrı” dua ve mefhum-u muhalifinden bedduadır. O 
dua edince kabul olunur, davetine ve emrine icabet etmeyenlere beddua ede- 
cekse, buna muhatap olanın başına çeşitli musibetler gelir. 

Yüce Allah, kimin samimi ve ihlaslı olduğunu gayet iyi bilir Kim emre 
muhalefet edecek olursa kendisine bir fitnenin isabet etmesinden korkmalı, 
ahirette de azaba uğrayacağını hesaba katmalıdır. Gökler ve yer yani varlık âle- 
minin tümü Allah'ındır, O'nun ilim, irade ve kudreti altındadır. Kim ne yapıyor- 
sa O'nun bilgisi dışında değildir. Herkes O'na dönecektir ve ne yapıp etmişse 
önüne çıkacaktır. 


Nur (24) süresinin tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


25- Furkan Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 77 âyettir. İsmini ilk ayette geçen “El Furkan”- 
dan alır. Mekke döneminin sonlarında Yasin (36) süresinden sonra, Fatır (35) 
süresinden önce inmiştir. 


Çizi GAZI İN gl 


Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 


Gİ 403 528 Önklİl Öşkİ paz LİE ÖL Dİ gl Gk 
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grisi Ma öşaz vg 


1. Âlemlere uyarıcı olsun diye, kuluna Furkan'ı indiren (Allah) ne 
yücedir. 
2. Göklerin ve yerin mülkü O'nundur; çocuk edinmemiştir. O'na 


mülkünde ortak yoktur, her şeyi yaratmış, ona bir düzen vermiş, 
belli bir ölçüyle takdir etmiştir. 

3. O'nun dışında, hiçbir şeyi yaratmayan, üstelik kendileri yaratıl- 
mış olan, kendi nefislerine bile ne zarar, ne yarar sağlayamayan, 
öldürmeye, yaşatmaya ve yeniden diriltip-yaymaya güçleri yet- 
meyen birtakım ilâhlar edindiler. 


Tefsircilerin haklı olarak dikkat çektiği üzere “tebareke”nin Türkçede 
karşılığı yoktur. Yücelik, bereket, hayır, aşkınlık, beka ve kutluluğu ifade eder. 
Bereket ve mübarek başka şeyler -mesela yağmur, mekân ve zaman/gece, 
mescit, insan (Hz. Meryem), Kur'an-ı Kerim- için kullanılabilir ama “tebare- 
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ke” sadece Allah için kullanılır; yaratıklardan münezzeh, bereket, hayır, iyilik 
ve güzelliklerin mahza kaynağı O'dur, bunlar sadece O'nun lütuf ve ihsanıdır. 
İşte bu sıfatlarla muttasıf şanı Yüce Allah âlemlere uyarıcı nitelikte ve mis- 
yonda Furkan'ı indirmiştir. Burada “furkan”dan kast edilen Kur'an-ı Kerim'dir. 
Doğruyu yanlıştan, hakkı batıldan ayıran ana kıstaslar mecmuası, temel kriter 
olan furkan Tevrat için de kullanılmıştır (2/Bakara, 53 ve 21/Enbiya, 48). 

“Haşiya ala tefsirü'l Beydavi” adlı eserinde Şeyh İdris-i Bitlisi, Kur'an'ın 
birleştirmeye; furkanın ayırma, ayrıştırma haline işaret ettiğini söyler. Bu 
ayette sözü geçen furkan, Kur'an'dır; hak ile batılı birbirinden ayıran her şey 
furkandır. (Bu manadaki kullanımı için bkz. 8/Enfal, 41 ve 21/Enbiya, 48.) 
Kur'an ise cem'etmek, bir araya getirmek demektir. Ebu Ubeyde'ye göre son 
vahye Kur'an denilmesi, süreleri bir araya getirmesinden ve bazısını bazısına 
eklemesinden ileri gelir (75/Kıyame, 16). Bitlisi, ilk ayette geçen “âlem” keli- 
mesini şöyle açıklar: Âlemsanatkârın bilinmesini sağlayan nesnedir. Ancak bu 
ayette anlamın bütün ilim erbabını kapsaması için “âlem” kelimesi vav ve nun 
ile çoğul yapılmıştır ki, bu sayede sadece akıl sahiplerini değil, başka cinsleri 
de buna dâhil etmek mümkündür. 

Bu çerçevede furkan'ı iki anlam düzeyinde alabiliriz: Biri insana doğru 
ile yanlışı, hak ile batılı ayırt etmesini sağlamak için indirilen vahiyler yani 
geçmişte indirilen kitap ve sahifeler. Diğeri bunların bütün öğreti ve mesajla- 
rını içine alan son vahiy olan Kur'an-ı Kerim. “el Furkan” olan bu Kitap yani 
Kur'an-ı Kerim âlemlere hak ile batılı, doğru ile yanlışı birbirlerinden ayırt et- 
meleri için indirilmiştir. Bitlisi'nin de işaret ettiği gibi âlemlerden kasıt akıl ve 
bilinç sahibi olup peygamberin tebliğine muhatap olan herkestir ki, cinler de 
buna dâhildirler (72 /Cin, 13-14). Hz. Peygamber'in âlemlere, insanların tü- 
müne elçi olarak gönderildiği birkaç yerde zikredilmektedir. (Bkz. 21/Enbiya, 
107; 34/Sebe' 48.) 

Bu ve benzeri ayetler Kur'an'ın mesajı ve Hz. Peygamber tebliğinin evren- 
sel ve ebedi olduğunu göstermektedir. Kur'an 'el Furkan'dır yani kesin olarak 
ve tartışmasız bir biçimde hakkı batıldan, doğruyu yanlıştan ayırır, burada 
izafilik/görecelik yoktur. Furkan Kur'an'ın sıfatıdır; “Eymen geldi, bereket ve 
hayır getirdi” der gibi. 

Furkan'ın kesin hükümleri kendisindedir, insanın bundan hareketle —apa- 
çık nasslar hariç- elde ettiği bilgiler, yaptığı yorum, tefsir ve içtihatlar ise zan- 
nidir yani mutlak değildir. Maharet o ki, izafi çabamızla mutlak olana ne kadar 
yaklaşabildiğimiz, Hakikat'e ve bilgisine hangi düzeylerde iştirak edebildiğimiz- 
dir. Mutlak olan el Furkan'a aittir; her topluma, her bölgeye ve her zamana hitap 
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eder, bu manada evrensel ve ebedidir. Ancak bu, insanların baskı altına alınarak 
hidayete zorla dâhil edilmeyi öngören Katolik hidayeti manasında bir evrensel- 
lik değildir; hidayet kapısının herkese açık tutulmasıdır. Bu kapıdan içeri giren 
kendisini kurtuluşa ve ebedi mutluluğa götürecek doğru yolu bulmuş olur. 

Şeyh İdris-i Bitlisi, birinci ayette geçen “inzar'ın yani korkutup uyarmanın, 
teşrie değil, tenzile illet olduğunu söyler. Kendisine Kur'an indirilen Peygamber, 
insanları korkutup uyarır (48/Fetih, 8). Onun şanına ve asli misyonuna âlem- 
lere rahmet gönderilmiş olması hasebiyle müjdeleme (tebşir) daha çok yakış- 
tığı halde Nübüvvet ve davası ahkâmın tebliği için inzar da gerekir. Zira insan 
ancak “korku ile ümit arasında” doğru yola sevkedilebilir. Davetten ve gayble 
ilgili haberlerin verilmesinde gözetilen maksadın tahakkuku buna bağlıdır, bu 
yüzden peygamberlik davasının doğruluğunun söz konusu olduğu yerlerde “in- 
zar”"dan bahsedilir (11/Hud, 25 ve 35/Fatır, 37 gibi.) Uyarılıp korkutulan kişi 
ceza korkusuyla yasaklanan şeylerden kaçınır, ödül vadiyle de emirleri yerine 
getirir. Şeyh İdrisi Bitlisi, Hz. Peygamber'in “Ben size gönderilmiş çıplak bir 
uyarıcıyım (Ene ennezirü'luryan)” demek suretiyle, insanları bekleyen kesin ve 
apaçık tehlike konusunda uyarmıştır. Arapların âdetine göre, düşman saldırısı 
vuku bulduğunda, biri yüksekçe bir yere çıkar, elbiselerini üzerinden çıkarır ve 
kavmini gelmekte olan düşman konusunda uyarırdı. Biz “çıplak uyarıcı"yı açık, 
sağı solu, önü arkası belli, önden beklentisi, arkadan angajmanı, hesabı olmayan 
yalın uyarıp korkutucu (nezir) olarak çevirebiliriz. 

Şanı Yüce Allah hiçbir insana, varlığa ve nesneye benzemez. O'nun dışın- 
da olan her şey O'nun yaratmasıdır, mutlak mülk, hüküm ve iktidar O'nun- 
dur. Çocuk edinmesi, bir başkasının mülkünde ona ortak olması düşünülemez. 
(Bkz. 112/İhlas süresi tefsiri). Varlık âleminde veya kucağında gözümüzü açıp 
bir ömür sürdüğümüz tabiatta her şey, bize lisan-ı haliyle O'nun tarafından 
kendisine bir düzen-biçim verildiğini, her şeyin hesap ile takdir edildiğini, bir 
orana-ölçüye sahip bulunduğunu anlatmaktadır. Mesela bir tavus kuşunun 
sırtındaki renk cümbüşü, yemyeşil yamaçların farklı tonları, suya, ısıya ve top- 
rağa göre neşvünema bulan bitkiler, insandaki endam, erkeklerdeki yakışık- 
lılık, kadınlardaki güzellik, saç rengi ile ten rengi arasındaki uyum, duygu ve 
düşüncelerin, kalpteki niyetlerin göz ve mimiklere aksetmesi vb. milyonlarca 
fenomen O'nun kudretinin eseridir. O gökleri ve yeri yoktan ve benzersiz ola- 
rak yaratmıştır (6/En'am, 101). 

Müteal-aşkın, yüce ve her şeyi belli bir hesap-ölçü ve hikmet üzere yara- 
tan Allah dururken, bu özelliklerin hiçbirine sahip olmayan, aksine kendileri 
yaratılmış bulunan varlıkların tanrı edinilmesi şaşırtıcıdır. Birer sembol ola- 
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rak kullanılan putları ve heykelleri ele alalım: Önlerinde saygı ile eğilenler, on- 
lardan istimdatlarda bulunanlar, rakip veya hasımlarını onlara şikâyet edenler 
bunların kendilerine herhangi bir fayda sağlamaya muktedir olamadıklarını 
görmüyorlar mı? Varsayalım ki, ulu liderleri, kral, zorba veya karizma sahibi 
kimseleri tanrı ediniyorlar, bunlar da Allah tarafından yaratılan aciz kullar de- 
gil mi? Dünyanın kralları, tiran ve tağutları tabiat yasalarına boyun eğmiyorlar 
mı ve günün birinde ecelleri dolduğunda canlarını emanetin Gerçek Sahibi'ne 
teslim etmeyecekler mi? (Bkz. 16/Nahl, 16, 20 ve 36/Yasin, 74-75.) 


Öz Bİ üğâ aile Alle ARI ÂLĞL YİN ğa 3) 1ağâ8 Galli Dö 
AE eb İSİ GAİN alel Ig İlöğ gey İğ Gel AZ 123 
alğk il ğ Şi Alaş Gİ AİŞİİ U5 goy Yola 8584 ale 
GSS Jai İla a İİlö5 gay lke ld DE AI değiş 
g3 İzel Ana Gaşz Sila 43 İsti İŞİ ĞİŞLİN $ gi 1.205 alak 
Oşkşl gl öşklar Dü İğ öö üz 2 Döş i Sa AŞİ 
Si ll a El 1 is ayla a SESİ 
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43 gla Sİ Yaikğğ SL ği a gi liz 


4. o İnkâr edenler dediler ki: “Bu (Kur'ân) olsa olsa ancak onun uy- 
durduğu bir yalandır, kendisi düzüp uydurmuş ve ona bir başka 
topluluk da yardımda bulunmuştur.” Böylelikle onlar, hiç şüphe- 
siz haksızlık ve iftira ile geldiler. 


5. o Vededilerki: “Bu, geçmişlerin uydurduğu masallardır, bir başka- 
sına yazdırmış olup kendisine sabah akşam okunmaktadır.” 

6. oDeki:“Onu, göklerde ve yerde gizli olanı bilen (Allah) indirmiştir. 
Doğrusu 0, çok bağışlayandır, çok esirgeyendir.” 

7. Dediler ki: “Bu elçiye ne oluyor ki, yemek yemekte ve pazarlarda 
dolaşmaktadır? Ona kendisiyle birlikte uyarıcı olacak bir melek 
indirilmesi gerekmez miydi?” 

8. “Ya da kendisine bir hazinenin bırakılması veya (ürünlerinden) ye- 
mekte olduğu bir bahçesi olması (gerekmez miydi)?” Zulmedenler 
dedi ki: “Siz olsa olsa ancak büyülenmiş bir adama uyuyorsunuz." 
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9. Bir bak; senin için nasıl örnekler verdiler de böylece saptılar. Ar- 
tık onlar hiçbir yol bulamazlar. 

10. Dilediği takdirde, sana bundan daha hayırlısı olarak altından ır- 
maklar akan cennetler veren ve senin için köşkler kılan (Allah) ne 
yücedir. 


Mekke müşriklerinin en büyük sorunu Allah'ın varlığına inanmamala- 
rı değil, vahiy ve Hz. Peygamber'in Allah'ın elçisi olup olmaması konusuydu, 
birtürlü aşamadıkları handikap deizm idi. Deist olmaları onların çıkarlarına, 
adaletsiz düzenlerine uygun düşüyordu, çünkü Hz. Peygamber'in tebliğ ettik- 
leri hükümleri kabul edecek olsalardı, siyasi, iktisadi ve sosyal düzenleri te- 
peden tırnağa değişecekti. Bu yüzden birbirinden hayli farklı argümanlar, akıl 
yürütme ve itirazlar öne sürerek nübüvveti inkâr ediyorlardı. Bunlar arasında 
Kur'an'ın Hz. Muhammed (s.a.) tarafından uydurulduğunu, Allah'ın sözü olma- 
dığını, geçmişteki “esatir” türünden birilerinin ona “satır satır yazdırdığını”, 
bu konuda başkalarından yardım aldığını iddia ediyorlardı. 

Çağımızda deistlerin ve oryantalistlerin de temel iddialarının benzer ar- 
gümanlara dayanması şaşırtıcı değildir: “Ona bir başka topluluk yardımda 
bulunmuştur.” İddiaya göre Hz. Peygamber, Mekke'de iken bazı Hıristiyanlar- 
la görüşüyordu, onların etkisinde kalarak Kur'an'ı yazdı. Dışarıdan köle olarak 
Mekke'ye getirilen Amir el Hadrami'nin kölesi Yesar ile aynı şahsın mevlası 
Cebr müfessirlerin zikrettiği isimlerdir. Bunlar Hıristiyan idi ve zaman zaman 
Efendimiz onlarla dinleri konusunda konuşurdu. Hz. Peygamber'in 12 yaşla- 
rında ticaret kervanına katılıp da Şam'a gittiğinde Hıristiyan rahip Bahira ile 
görüştüğü kaynaklarda zikredilmektedir. Bir diğer temas Taif dönüşünde Beni 
Rebia'nın bağında Addas isminde Ninova'lı bir Hıristiyan'la görüşmesidir. Razi, 
Hz. Peygamber'in Mekke'de Habeşistanlı bir kâhin olan Ubeyd el Hadremi adlı 
bir şahısla da görüştüğünü kaydeder. 

Söz konusu kişilerin Hz. peygamberin tebliğini şekillendirdikleri söyle- 
nemez. Bahira ile 12 yaşında görüşen bir çocuk bunca şeyi aklında tutup 40 
yaşına geldikten sonra da 23 seneye yaydığı bir kitap yazamaz. Mevla ve kö- 
lelerin bilgi dağarcıklarının sınırlı olduğunda kuşku yok. Kâhin veya başkaları 
birtakım hikâye ve kıssalardan söz etmiş olabilirler. Ancak: 

a) Kur'an-ı Kerim, aktardığı kıssaların tümünü asıllarına irca ederek tas- 
hih etmiş, sağlam bir bilgi temelinde olaylara karışmış söylenti, efsane ve ila- 
veleri ayıklamıştır. Metin kritiğinin bir benzeri tarihsel olayların kritiğinde 
vuku bulmuştur. Hz. Peygamber'in binlerce yıllık bir tarihi kendi beşeri gücü 
ve imkânlarıyla kritik edebilmesi mümkün değildir. 
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b) Kur'an-ı Kerim, kıssalardan ibaret değildir; kıssalar ve tarihi bilgiler ya- 
nında varlık dünyasından, kozmolojik ve tabii olaylardan da söz eder ki, bugün 
bile birçok konu henüz bilimsel araştırmalarca tam olarak vuzuha kavuşmuş 
değildir. Hikmet ve basiretle evren ve tabiatı okuyan bilim adamları, Kur'an'ın 
anlattıklarının tümünün doğrulanıp teyit edildiğini teslim etmektedirler ki, bu 
hakikaten okuma yazması olmayan (ümmi) bir beşerin gücünü fazlasıyla aşar. 

c) Kur'an-ı Kerim ahlâki ve hukuki öğretiler, vaz'edilen norm ve kurallar, 
emir ve nehiyler ile insanın kendini bilip tanıması, doğru yola girmesi, mebde 
ve mead konularında şaşmaz bir yol haritası vermektedir. Kur'an'la mukayese 
edildiğinde hiçbir filozofun, bilge, şair veya mütefekkirin bu seviyeye ulaşabil- 
diği söylenemez. 

e) Dahası -Süleyman Ateş'in yerinde işaret ettiği üzere- kendilerinden 
yararlandığı iddia edilen zatların hiçbiri “Muhammed bizden öğrendi, sonra 
geliştirdi” iddiasında bulunmadılar, tam aksine onlar da onun tebliğ ettikleri- 
nin semavi kitapların naklettikleriyle benzeştiğini söylediler; bir kısmı da ona 
inandı. (6/En'am, 114; 17/İsra, 107-109; Kasas, 52-53; Ra'd, 36; Ankebut, 47.) 

Bu açıdan bakıldığında Mekkeli müşrikleri ve onlarla aynı çizgide olan za- 
manımızın deist ve oryantalistleri Kur'an vahyini reddetmekle büyük haksız- 
lıkta bulunmakta, altından kalkılması zor iftirada bulunmaktadırlar. Bu hayli 
ağır bir iftiradır, zira ispatı mümkün değildir. Bu vahyi bunca bilgi alanını, ev- 
reninin tümünü, tabiat olaylarını, insanların yaşadığı tarihi tecrübeyi, insanın 
gerçeğini, kısaca bizce varlık âleminde gizli olan yani bize gayp olan her şeyi 
bilen Allah indirmiştir. (Kur'an vahyini inkâr eden deistler için bkz. 4 /Nisa, 

150-152; 6/En'am, 91 ve 7/ATraf, 203; 16/Nahl, 130. ayetlerin açıklaması.) 

7-10. ayetleri nübüvvet misyonunun Arap cahiliye zihnindeki algısı üze- 
rinde durmaktadır. Araplara göre Allah, sosyal hayatla ilişkisi olmayan, olma- 
ması gereken salt aşkın bir varlıktır. Gökleri ve yeri yaratmıştır ancak sosyal 
hayatla, beşerin yapıp ettikleriyle doğrudan ilgilenmez, ölümden sonra diriliş, 
hesap ve ahiret hayatı kuru bir iddiadan ibarettir. İnsanlar günahkârdır, haksız- 
lık yapabilir, günah işleyebilir. Kâbe'ye gidip elbiselerini soyunarak tavaf yap- 
tıklarında günahlarından arınırlar. Fakat asıl insan ile Allah arasındaki ilişkiyi 
aracı olarak kabul ettikleri putlar sağlamaktadır. İnançlarına göre putların her 
biri bir sembol olarak yüce-kutsal varlığa atıftırlar, kendileri doğrudan Allah 
katına çıkmaya, kendilerini temizlemeye güçleri yetmez ama bu yüce varlıklar 
melekler veya gök cisimleri aracı olabilirdi. Başka kültür havzalarında putlar 
cinlerin, kutsal zatların, azizlerin, aşkın güçler tarafından onaylanmış ataların 
vs.nin sembolleri olabilir. Mekkelilere göre putlar aracılık yapar, tavassutlarda 
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bulunur, günahlarının affedilmesinde veya dileklerinin kabul edilmesinde et- 
kin rol (şefaat) oynarlardı. 

Hz. Muhammed (s.a.)'e gelince. Melek değildi, yanında melek de dolaşmı- 
yordu, karizma sayılmazdı, ruhani özelliği yoktu. Kendileri gibi biriydi. Yiyor, 
içiyor, tabiatın şartlarından etkileniyordu. Bu meyanda alaycı bir ifade ile “Bu 
mu Allah katından bize haber getirip eylemlerimizin kritiğini yapacak kişi?” 
diye soruyorlardı. İfadenin tonunda alay/istihza, istiskal olduğu doğru olmak- 
la beraber, gerçek düşünceleri de dile getirdiklerinden farklı değildi. Kanaat- 
lerine göre Allah bir elçi, bir temsilci, bir sözcü gönderecekse bu Muhammed 
(s.a.) olamazdı. Melek olmalıydı veya melek yanında görünür olarak bulunma- 
lıydı. Hem Muhammed kim oluyordu ki! O sıradan biriydi, elçi seçilecekse top- 
lumun önde gelenlerinden, en zengin veya muktedir biri seçilmeliydi; mesela 
Mekke'nin iki ulu lideri elçiliğe layık kimselerdi (43 /Zuhruf, 31). Durum böyle 
ise, elçilik iddiasında bulunan kişi yalan söylüyor, sizi büyülüyor veya kendisi 
büyüleniyor. (Bkz. 14 /İbrahim, 10; 17/İsra, 90-93; 23/Mü'minun, 33-34). 

Mekke müşriklerinin Allah, vahiy ve nübüvvet konularındaki itirazları- 
nın tarihsel olmadığını modern zamanlardaki benzer algı üzerinden anlaya- 
biliyoruz. İnsanların ezici çoğunluğu bir tanrının varlığına inanırlar, inanmak 
isterler; evrenin yaratıldığını düşünürler, fakat iş yapıp ettiklerinin tanzimine 
geldiğinde Tanrı'yı işlerine karıştırmak istemezler. Vahiy ve peygamberlik on- 
lara akıl-dışı görünüyor. Eğer Allah elçi gönderiyorsa politik, iktisadi ve sosyal 
hayatlarının gelen vahiy tarafından bir çerçeve (Hududullah) içine alınacağını 
düşünüp buna yanaşmıyorlar. Ahirette hesap vermek ise hem canlarını sıkıyor 
hem korkutuyor. Bu yüzden herkesin kendi algısına, akli kapasitesi ve bireysel 
görüşüne göre bir tanrı ve din anlayışına sahip olması fikrini öne çıkarıyorlar. 
Tanrı'nın hayata, tabiata ve tarihe karışmadığı bir din, insanı bireysel tercih 
ve kişisel görüşlerine, nefsinin arzularına ve çıkar hesaplarına göre hareket 
etmekte serbest bırakır. Din insanın bireysel aklınca kritik edilmeli, akli olan 
alınıp, gerisi bir kenara bırakılmalı. Modern bakış açısından insanın aklını kul- 
lanması, vahyin ışığında varlık âlemini, hayatın anlamını, tabiatta sürüp giden 
olayları, başlangıç ve sonu (mebde ve mead) ile anlam ve amacı anlamak değil; 
dinden kaynaklanan her bilgi, haber ve uyarıya karşı özgürleşmek, bağımsız- 
laşmak, kısaca dini tamamen dışarı çıkarmaya çalışmaktır. 

Mekkeli müşrikler vahyi ve nübüvveti reddetmekle gerçeği örtbas ettiler, hak- 
sızlıkta bulundular, hakka ve hakikate karşı ağır suç işlediler. Bu onların doğru yol- 
dan sapmalarına sebep oldu. Sorun eğer zenginlik ise Yüce Allah elçisine ve ona 
tabi olanlara altından ırmaklar akan cennetler vaatetmiştir, onlara bunu verecektir. 
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11. Hayır, onlar kıyâmet-saatini yalanladılar; biz kıyâmet saatini ya- 


lan sayanlara çılgınca yanan bir ateş hazırladık. 


12. (Ateş) Onları uzak bir yerden gördüğünde, onlar bunun gazaplı 
öfkesini ve uğultusunu işitirler. 


13. Elleri boyunlarına bağlı olarak, sıkışık bir yerine atıldıkları za- 
man, orada yok oluşu isteyip-çağırırlar. 


14. Bugün bir yok oluşu çağırmayın, birçok (kere) yok oluşu iste- 
yip-çağırın. 

15. De ki: “Bu mu daha hayırlı, yoksa takvâ sahiplerine va'dedilen 
ebedi cennet mi? Ki onlar için bir mükğfat ve son duraktır.” 


16. “İçinde ebedi kalıcılar olarak, orada her istedikleri onlarındır; 
bu, Rabbinin üzerine aldığı, istenen bir vaaddir.” 


17. Onları ve Allah'tan başka taptıklarını bir araya getirip toplayaca- 
ğı ve: “Şu kullarımı siz mi saptırdınız, yoksa kendileri mi yoldan 
saptılar?” diyeceği gün; 

18. Derler ki: “Sen yücesin; senin dışında başka veliler edinmemiz 
bize yakışmaz ancak onları ve atalarını sen meta verip yararlan- 
dırdın, öyle ki (senin)zikri'ni unuttular ve böylece yıkıma uğrayan 
bir kavim oldular.” 


19. "İşte (ilâhlarınız) sizin söylediklerinizi yalanladılar; bundan böy- 
le (azabı) ne geri çevirmeye gücünüz yetebilir, ne de bir yardıma. 
Sizden kim zulmederse, ona büyük bir azap tattırırız.” 


Yukarıda belirttiğimiz üzere Mekkeli müşriklerin kabul etmediği veya et- 
mekte zorlandığı asıl konulardan biri ahiretin varlığı ve yapıp ettiklerinden do- 
layı hesaba çekilecekleri konusudur. Bu açıdan İslam imanının tevhid, ahiret 
verisalet-nübüvvet olmadıkça asla olmayacağı hususu son derece önemlidir. 
Anlaşıldığı kadarıyla da, ahireti reddettiklerinde öne çıkardıkları argümanları 
aslında araçsallaştırıyorlardı. Yani elbette nefislerinin denetimine girmiş bu- 
lunan akılları ve düşünme melekeleri ölümden sonra diriliş ve dünyadan son- 
ra ahireti kabul etmekte zorlanabilirdi. Fakat bu soyut bir akli zorluk meselesi 
değildi. Onları, diriliş ve ahiretin varlığını reddetmeye sevkeden asıl sebep ya- 
pıp ettiklerinin birgün sorgu konusu olmasıdır. Bunu kabul etmiyorlardı, çün- 
kü o zaman her yaptıklarını elçinin gösterdiği istikamette yapmak zorunda 
kalacaklardı. Bunun anlamı da şuydu, diledikleri gibi zulmetmeyecek, zayıfla- 
ra haksızlık yapmayacak, çalıp çırpmayacak, herkese ait kaynakları yağmala- 
mayacak, zina etmeyecek, sarhoş olmayacak ve kimseye hesap sorma kaygısı 
taşımadan diledikleri gibi yaşayamayacaklardı. Temelde çatışma nefsin istek 
ve tutkuları ile hukukun ana çerçevesini belirleyen ilahi hükümler arasında 
sürüp gitmektedir; insan ya Allah'ın mülkünde O'nun iradesine teslim olacak 
veya Allah'a ait olanı temellük edip isyan edecektir. 

İsyan içinde yaşayanlar kıyameti ve ahireti inkâr ediyorlar, çünkü ahiret 
hesap kitap yeridir. Fakat ahireti inkâr etmeleri ahiretin yok olduğu anlamına 
gelmez. İnkâr ettikleri ahirette böylelerine hem inatçı inkârları hem isyanla- 
rı ve buna bağlı yaptıkları dolayısıyla ateş cezası hazırlanmıştır. Bu çılgınca 
yanan bir ateştir. Onları uzaktan gördüğünde lisan-ı haliyle gazaplanır, öfkesi 
artar, kabarır, uğultusu bile insanı bitirmeye yeter. Ateşin gazabı kişinin inkâr, 
isyan, zulüm ve günahıyla eşdeğerdir. İnsan cehenneme suç ve günahları ora- 
nında yakıt taşır. Sıradan bir günahkârın cezası ile mesela katliamlar altına 
imza atanların günahı aynı değildir. 

O kibir ve gururlarından geçilmeyen zorbalar ateşte elleri boyunlarına 
bağlanmış olarak, en sıkışık yerde yok olmayı, ölümü isteyeceklerdir. Burada 
ölüm var mı ki! Bir kere değil, sayısız kere isteseler de nafile! Ölüm dünya için 
söz konusuydu. Ölümün öldüğü/öldürüldüğü ebedilik diyarıdır cehennem! 
Kaçış yok, buradan çıkış yok! (14/İbrahim, 21; 35 /Fatır, 36). 

Bu bir tablo! Diğer tablo ise bambaşka: 

Hz. Peygamber'in dilinden tasvir edilen diğer tabloda cennetin harikula- 
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de manzaraları var: Nimetlerle, güzelliklerle ve lezzetlerle donatılmış cennet 
onlara vaadedilmişti, dünyada cefalar çektiler, çetin smavlardan geçtiler ama 
geldikleri son durak işte böylesine muhteşem bir yer! Gerçekten böylesi bir 
yurt için dünyada ne acılar, sıkıntılar çekilmişse değmiştir. Dünyada iken bü- 
yük mahrumiyetler, mağduriyetler içinde yaşadılar ancak bu güzellik yurdun- 
da her istediklerini bulabilmektedirler; içlerinden neyi geçiriyorlarsa kendile- 
rine verilmektedir. Burada korkuya mahal yok, üzüntüyü gerektirecek sebep- 
ler de artık mevcut değil. Bu böyledir! Çünkü onlara bunu Vaadeden vaadinde 
durmuş, sözünü tutmuştur. 

17-19. ayetlerde ilginç bir yüzleşme, dramatik bir diyalogdan söz edilir: 
Allah'tan başka tapınılan, aracı kılınan, yüceltilen, önlerinde saygı ile eğilinilen 
putlara, sembolleri olarak kullanılan gerçek şahıslara sorulacak: “Sahi, siz mi 
bu insanları doğru yoldan saptırdınız? Bunlar birer kuldu, Allah'a kulluk yap- 
maları gerekirdi, siz mi kendinize bağımlı kıldınız, onlara ilahlık tasladığınız?” 
Bu soruya muhatap olanların iki grup olduğunu düşünebiliriz: Bir grup sahi- 
den tanrılık iddiasında bulunup ulu önderler, zorbalar ve zalimler olarak kitle- 
leri kendilerine tapındıran, iradelerine ve arzularına mecbur eden gerçek şa- 
hıslar ve bunlar adına sembolleri olarak yapılan putlar-heykeller. Bu seçeneğe 
göre söz konusu kimseler dile gelip mazeret beyan edecekler, Allah'ın birliğini, 
yüceliğini itiraf edip suçu onlara tapınanlara atmaya çalışacaklar. Diğer seçe- 
neğe göre bazı zayıf zihinli kimselerin melekleri, velileri, salih insanları, hatta 
peygamberleri tanrılaştırmaları, onlara tapınmaları; rızaları ve bilgileri dışın- 
da onlar adına put ve heykeller yapıp önlerinde eğilmeleri. Bunlar ise apaçık 
ve samimiyetle kendilerine tapınanlardan teberri edecek, Allah'ı yüceltip asla 
böyle bir şeyi istemediklerini belirteceklerdir. 18. ayet ikinci seçeneğin daha 
akla yatkın olduğunu göstermektedir: “Derler ki: “Sen yücesin; senin dışında 
başka veliler edinmemiz bize yakışmaz.” (Bkz. 34/Sebe” 40-41.) Söz konusu 
teberrinin çarpıcı örneklerinden biri, Hz. İsa'nın onu tanrılaştıranlardan ken- 
dini uzak tutmasıdır. (Bkz. 5/Maide, 116-117.) 

Fakat samimiyetle ve ihlasla Allah'ı yüceltenlerin dikkat çektiği bir husus 
önemlidir: Kendilerini tanrılaştıranlar Yüce Allah'ın onları ve atalarını imkân- 
larla, nimetlerle, güç ve iktidarla, maddi ve dünyevi refahla donatması onların 
gaflete düşmelerine sebep olmuştur. Burada sanki salih insanlar kusuru Al- 
lah'a izafe ediyorlarmış gibi görünüyorsa da, hakikatte durum öyle değildir. 
Allah'ın onlara şükretmeleri ve O'na daha çok ibadet etmeleri için bağışladığı 
nimetleri yanlış yolda kullandılar. Öncelikle bu nimeti haram yollardan, yağma 
ve zulümle, sömürü ve hile ile elde edip topladılar, sonra nefislerinin arzu etti- 
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gi şekilde harcadılar, yoksulları ve yoksunları akıllarına bile getirmediler, mal- 
da Allah'ın hakkına saygı gösterip sahiplerine iade etmediler; merhametsizce 
zulmettiler, gadrettiler. Ve zannettiler ki bu dünyadaki güç ve iktidar, tahak- 
küm ve sömürü, servet ve refah ebedi sürecektir. Oysa Hz. Süleyman gibi tak- 
vayı kuşansalardı bu nimeti helal yoldan elde eder, her nefeslerinde şükreder 
ve başkalarını da bundan yararlandırırlardı. O halde Allah'ı zikretmekten insa- 
nı alıkoyan, Allah'ı unutturan nimetin kendisi değil, haram yoldan elde edilme- 
si ve Allah'ın rızasına aykırı olarak harcanmasıdır. Aksini düşünecek olursak, 
bu bizi servet ve mülkiyet düşmanlığı üzerinden nimet düşmanlığına götürür. 
Onlardan teberri edip niçin gaflete düştüklerinin sebebini gösterenler ifa- 
delerini verdikten sonra artık putatapıcıların elinde herhangi bir mazeret kal- 
maz. Müstahak oldukları azabı çekeceklerdir, kimse onların yardımına koşamaz. 
Bugün ilahi adalet tecelli etmiş, dünyada hak ve hukuku ihlal edilenler, zulme 
uğrayanlar haklarını almış bulunmaktadır: Kim zulmederse cezasını çekecektir. 


j Oglkiğ pll Oy e ELİN GaLZŞİN ga S3 a U 
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20. Senden önce gönderdiklerimizden, gerçekten yemek yiyen ve pa- 
zarlarda gezen (elçi)lerden başkasını göndermiş değiliz. Biz, sizin 


kiminizi kiminiz için deneme (fitne konusu) yaptık. Sabredecek 
misiniz? Senin Rabbin görendir. 
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21. Bize kavuşmayı ummayanlar, dediler ki: “Bize meleklerin indi- 
rilmesi ya da Rabbimizi görmemiz gerekmez miydi?” Andolsun, 
onlar kendi nefislerinde büyüklüğe kapıldılar ve büyük bir azgın- 
lıkla başkaldırdılar. 

22. Melekleri görecekleri gün, suçlu-günahkârlara bir müjde yokturve o 
gün (melekler onlara) derler ki: “(Size sevinçli haber) Yasaktır, yasak.” 

23. Onların yaptıkları herişin önüne geçtik, böylece onu savurulmuş 
toz zerreleri kılıverdik. 

24. Ogün,cennethalkının kalacaklarıyerdaha hayırlı, dinlenecekle- 
ri yer çok daha güzeldir. 

25. Göğün bulutlarla parçalanacağı ve meleklerin bir indirilme ile in- 
dirileceği gün; 

26. İşte ogün, gerçek mülk, Rahmân (olan Allah)'ındır. İnkâr edenler 
için oldukça zorlu bir gündür. 

27. Ogün, zulmeden, ellerini (hınçla) ısırarak (şöyle) der: “Ah keşke, 
elçiyle birlikte bir yol edinmiş olsaydım,” 

28. “Vah yazıklar bana, ne olurdu da filanıdostedinmeseydim.” 

29. "Çünkü o, gerçekten bana geldikten sonra beni zikirden (Kur'ân'dan) 
saptırmış oldu. Şeytan da insanı 'yapayalnız ve yardımsız' bırakandır.” 


Yukarıda (7-10. ayetin açıklaması) peygamberlerin diğer insanlar içinden 
seçildiğine değinilmişti. Evet, elçiler birer insandır, yer-içer, pazarlarda gezer, 
herkes gibi tabiatın şartlarından etkilenir, temel ihtiyaçlarını karşılamak, bir 
işte güçte bulunmak zorunda kalırlar. Zaman ve mekân limitleri onlar için de 
söz konusudur. Bunun tabii ki hikmeti var. Kendilerine elçi gönderilen toplum- 
lar çetin bir sınavdan geçirilmektedirler. Peygamberi kabul edip etmemeleri 
bir sınavdır. O, kendilerinden birtakım taleplerde bulunmaktadır. Hayat tarz- 
larını değiştirmelerini, kötü alışkanlıklarını terk etmelerini, aralarında adaleti 
ve hakkaniyeti tesis etmelerini ve en başta sadece Allah'a kullukta bulunma- 
larını istemektedir (1/Fatiha, 5). "Allah'a kulluk” bütün değerlerin kendinde 
toplandığı temel yönelim ve tutumdur. Bu da tabii ki bazı fedakârlıklarda bu- 
lunmayı gerektirir. Buna katlanmayı göze alabilecekler mi? Dünyanın kolay 
elde edilen zevklerine karşı sabır gösterebilecekler mi? 

20. ayetteki “fitne” kavramını daha geniş anlamda da ele alabiliriz: İnsan- 
ların birbirlerine karşı tutum ve davranışlarının genelinde uyulması gereken 
çerçevenin esası. Kadın ve erkek, siyah ve beyaz, doğulu ve batılı, zengin ve 
yoksul, alıcı ve satıcı, işçi ve işveren, yöneten ve yönetilen, alıcı ve satıcı vb. 
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her beşeri durumda insanlar birbirleriyle sınanmaktadırlar. Sınavın başarılıp 
başarılmadığı birkaç noktada ortaya çıkar. Mesela en başta anlaşmazlık vuku- 
unda ilahi hükümlere müracaat ediliyor mu, yoksa herkes kendi çıkarını ve 
gücünü referans alarak mı çözüm yolu buluyor? İnsanlar arası ilişkileri hukuk 
mu, güç mü tayin ediyor? İnsanlar birbirlerine haksızlık yaptıklarında sabredi- 
yorlar mı, yoksa hemen karşılık verip, hatta orantısız güç kullanıp sınırları aşı- 
yorlar mı? Suçluya ceza vermeye kalkıştıklarında suçluyu gadrediyorlar mı? 
Dünyevi çıkar ve lezzetler, makam ve statüler önlerine çıktığında meşruiyet 
çerçevesi arıyorlar mı, yoksa ellerinin tersiyle itip ahirette kendilerine vaa- 
tedilenlerin daha kalıcı ve hayırlı olduğunu düşünüp sabrediyorlar mı? Dini 
hükümleri ve genel olarak hukukun temel ilkelerini kendi çıkarları ve arzuları 
istikametinde yorumlayıp suistimal ediyorlar mı, yoksa hukuk neyi emredi- 
yorsa “Şeriat'ın kestiği parmak acımaz” deyip hak ve hukuka teslim oluyorlar 
mı? Bütün bu ve benzeri durumlarda -ki sıraladığımız beşeri durumların ta- 
mamı birer fitne/sınav konusudur-Yüce Allah her şeyi görmekte, insana ger- 
çek niyetine, tutumuna ve ameline göre not vermektedir. 

Sınavı kazanmanın destekleyici unsurlarından biri ahiret inancıdır. Yüce 
Allah'a kavuşmayı yani huzuruna çıkmayı düşünmeyenler ahiretin varlığı- 
nı inkâr edip kendi diledikleri tarzda yaşamayı tercih ediyorlar. İnkârcıların 
böylesine aptalca talepte bulunmalarının sebebi akli melekelerinin nefislerine 
kapılmış olmaları ve bunun sonucunda kibre kapılmalarıdır. Kibir ve şişkin 
egoları onları her tutum ve davranışlarında azgınlaştırır, azgınlaştıkça haki- 
katle ve Allah'ın rahmetiyle aralarında kalın duvarlar örülür. Din ve hukuk on- 
ların canlarını sıkmaya başlar; onlara doğruyu hatırlatmaya veya tutumlarını 
eleştirmeye kalkışanlara sertlikle muamele eder, bu da onları daha müstebit, 
zorba ve gaddar yapar. 

İnanmayanların peygamberden göstermesini istedikleri kanıt ilginçtir: 
Melekleri görmek! Bu vahyin kendisini değil, meleği referans almaktır. Re- 
ferans yanlıştır; gelen bilgi ve haberler meleğin şahsi bilgisi değildir, Levh-i 
Mahfuzu o bildiği gibi yazmamıştır; Allah'ın ilminden kendisine ne verilmişse 
o kadarını peygamberin kalbine ilka etmiştir; melek bir aracıdır sadece! İnan- 
mayanların bu talebi peygamberin sahip olduğu misyonun bizatihi kendisine 
yöneliktir. Hatta Nübüvvet misyonunu da aşıp, vahyi gönderenin Zatı'nı gör- 
mek istemeye kadar uzanabilmektedir. 

22.ayette onlara ironik bir cevap verilir. Vahiy meleklerini görmek istiyorlar 
ama onlara melek gösterilecek veya gönderilecek olsa, bunlar “azap melekle- 
ri” olacaktır ki, böyle bir şey vuku bulacak olsa zaten her şey biter, dünya ve 
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kendileri yerle bir olurlar. (Bkz. 7/A'raf, 143; 6/En'am, 9; 17/İsra, 90-92.) Onlar 
için kurtuluş, çıkış yolu yoktur, yasaklanmıştır. Kuşeyri'ye göre ise inkârcılar ate- 
şe atılacakları zaman meleklere “Sizden Allah'a sığınırız” diyecek, melekler de 
“Böyle bir günde size kurtuluş yasaklanmıştır” cevabını vereceklerdir. 

Yanlış yolda yaşadıkları için dünyada her ne yapmışlarsa boşa gitmiş ola- 
caktır, amelleri tıpkı havada uçuşan toz zerrecikleri gibi, fayda sağlamayan ey- 
lemler hükmünde olacaktır. Doğru yolu tercih edip Allah'ın hoşnutluğuna göre 
yaşayanlar ise hayırlı bir yere yerleştirilecek, orada gönüllerince ve güzelce 
dinleneceklerdir. 

Bu evren ebedi değildir, yaratılmıştır ve kendine biçilmiş bir süresi vardır. 
Eceli geldiğinde “gökler başka gökler, yer başka yer” olacaktır. Kozmik düzen 
bozulacak, her şey yeniden şekillenecektir. Bu aşamada görevli sayısız melek 
işe başlayacaktır (bkz. 2/Bakara, 210). Böyle bir günde mülk yani güç ve ikti- 
dar, servet ve hükümranlık sadece Allah'ındır. Bundan önce de O'nun idi ama 
bazıları ya varlığına inanmıyor veya O'na ortak koşuyor, mülkünde diledikleri 
gibi tasarrufta bulunabileceklerini zannediyorlardı. Bugün böyle iddiada bu- 
lunacak kimse olmayacaktır. İnsanlar ve melekler, cinler ve bütün varlıklar bu 
ezeli ve ebedi hakikati hep birlikte dile getireceklerdir. 

İnkâr edip de hayatını gaflet içinde geçirenler için hayli zor bir gün ola- 
cak! Hınçlarından ellerini, parmaklarını ısırıp yaptıklarına pişmanlık getire- 
cek; onları dünyada hata ve günahlara sürükleyen, teşvik eden kimseleri niçin 
dost edindiklerini sorup duracaklardır. Dünyada öyle kötü dostları, arkadaş 
çevreleri oldu ki, onları Kur'an üzerinde düşünmekten engellediler, şeytan da 
onları buna teşvik etti ama böyle bir günde onları yapayalnız bıraktılar. Ancak 
takva üzerine dost olanlar birbirlerini terketmeyeceklerdir (43 /Zuhruf, 36-37 
ve 67). Zor günde dünyevi zevk ve çıkar ilişkisine dayalı dostların birbirine 
düşman kesilmesine karşılık, takvaya dayalı dostlukların sürecek olması, bize 
dünyada seçeceğimiz dostlarımız konusunda duyarlı olmamız gerektiğini ha- 
tırlatmaktadır. (Ayrıca bkz. 25/Furkan, 27-29; 37 /Saffat, 52-53 ve 56-59). 


ELİSA rk lialeza GİYİN Nİ İyisi 38 öl e İğ EŞ 
43 niz Gala EE, S3 önal Ga ŞAR ei ağ ulaş 


30. Ve elçi dedi ki: “Rabbim gerçekten benim kavmim, bu Kur'ân'ı 
terkedilmiş (bir kitap) olarak bıraktılar.” 


31. İşte böyle; biz, her peygambere suçlu-günahkârlardan bir düş- 
man kıldık. Yol gösterici ve yardımcı olarak Rabbin yeter. 
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30. ayet, bir yandan bir dil ve anlatım mucizesini dile getirmekte, diğer 
yandan gaypten haber vermektedir. Bazı tefsircilere göre Hz. Peygamber bu 
yakınmayı sadece kavmi için yapmıştır, diğerlerine göre ise ahirette ümmetin 
trajik durumunu ifade etme sadedinde sarfedecektir. Bizce her iki anlam bir 
arada düşünülmelidir. 

İlki sürenin Mekke'de indirildiğini düşünecek olursak, Efendimiz'in kavmi 
sahiden Kur'an hakikatini inkâr etti, “mehcur” kelimesinin iştikakının ima et- 
tiği üzere de mesajını alaya aldı. Bu doğrudur. Nihayetinde “kavmim” kelime- 
sinin kullanılması bunu gösterir ama kavmin hepsi değil, çünkü ona inanan az 
sayıda insanın hayatı inen Kur'an ayetleriyle içli dışlıydı, üstelik Kur'an daha 
tamamlanmamıştı. İkinci anlama göre yakınma ahirette Efendimiz'in kendisin- 
den sonra Müslümanların içine düştüğü durumu ifade etmektedir. Burada söz 
konusu olan ümmeti yani kendilerini belki de sadece ismen (nominal) olarak 
İslam'a nispet edenlerdir. Bunlar da tıpkı Hz. Peygamber (s.a.)'in Mekke'deki 
kavmi gibi Kur'an hakikatini inkâr edecekler, hükümlerini alaya alacaklar, bel- 
ki onu “kutsal kitap” olarak algılamaya devam edecekler ama hayatlarını onun 
çizdiği çerçevede tanzim etmeyecekler. 

Maalesef, çağımızda Müslümanların önemli bir bölümünün Kur'an karşı- 
sındaki tutumları buna uymaktadır. Müslümanlar Kur'an okuyor ama okuduk- 
ları boğazlarından aşağı inmiyor. Okunan şeyin aşağı inmemesi kalbe intikal 
etmemesi demektir. Bu demektir ki, Müslümanlar “kutsal geceler”de ve mezar 
başlarında okudukları Kur'an ayetleri üzerinde düşünmüyorlar ve düşünme- 
den okudukları hükümlere göre hayatlarını tanzim etmiyorlar. 

“Mehcur” terkedilmiş, tehcire uğratılmış, kendisinden ayrılmış, araya 
mesafe konulmuş; referans olmaktan çıkarılmış, içeriği, mesajı alay konusu 
olmuş, itibarsızlaştırılmış, önemsizleştirilmiş demektir. Kur'an'ın tehcir edil- 
mesi hayattan, beşeri faaliyetlerin sürdüğü hayat alanlarından tecrit edilip 
uzaklaştırılması, özel alana sürülüp marjinalleştirilmesi, hükümlerinin izafi- 
leştirilmesi bireysel ve toplumsal hayatta takip edilmesi gereken yol haritası 
olmaktan çıkarılması anlamına gelir. Kur'an'ın hayattan tehciri bizim sekü- 
lerizasyona yaptığımız tanıma tamı tamına uyar: Sekülerleşme “dinin dışarı 
çıkarılması”dır. İslam dininin temeli Kur'an olduğundan, Kur'an'ı hayattan, 
düşünceden, anlam ve amaç arayışından, sosyo-politik ve ekonomik düzenin 
tanziminden, hukuki düzenlemelerden tehcir etmek dinin bütün bu alanlar- 
dan dışarı çıkarılmasıdır. 

Ragıp el İsfahani, tehcirin insanın kalbi ve diliyle Kur'an'dan kopması, 
ayrılması anlamına geldiğini söyler. Hz. Peygamber, ümmetinin bir bölümü, 
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belki de bazı tarihi devirler söz konusu olduğunda çoğunluğu Kur'an dışında 
yaşamış topluluklar olarak Huzur'a çıkarıldıklarında derin bir üzüntü içinde 
bu ifadeyi kullanacaktır: Rabbim, benim kavmim Kur'an'a göre yaşamadı, hü- 
kümlerine aldırış etmedi, bu hale geldiler. Din ile dünyayı ayırmak Kur'an'dan 
ayrılmanın önemli göstergelerinden biridir. 

Kur'an'ın mahcur kılınması inkârcıların arzu ettiği şeydir. Mekke'de put- 
perestler, ulaşabildikleri herkese Kur'an'ı dinlememelerini öğütlüyorlardı 
(41 /Fussilet, 26). Her peygamberin düşmanı olduğu gibi, Hz. Peygamber'in de 
düşmanları vardı ve onlar düşmanlıklarını Kur'an'a yöneltiyorlardı. 

Peygamberlerin övünç vesileleri görevlerini hakkıyla yerine getirmeleri 
ve elbette onlara kavimlerinin samimiyet ve ihlasla inanmalarıdır. Bunu her 
peygamber ister. Fakat her elçiye, mesajını kitlelere ulaştırmaya engel teşkil 
etmek isteyen suçlu-günahkârlar çıkar. Hz. Nuh, kavmi ile süren uzun mücade- 
lesinin sonunda “yenik” düştüğünü yakınarak dile getirmişti. İnkârcıların ve 
günahkârların peygambere engel olmaya kalkışmalarının sebebi peygamber 
mesajının onların hayat tarzına aykırı olmasıdır. Durum böyle olmakla bera- 
ber tebliğe muhatap olanlardan kim sadece Allah'a itimat edip O'na dayanırsa 
hidayeti bulur, ilahi yardıma mazhar olur. (Bkz. 6/En'am, 112) 
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32. İnkâr edenler dediler ki: “Kur'ân ona tek bir defada, toplu olarak 
indirilmeli değil miydi?” Biz onunla kalbini sağlamlaştırıp-pekiş- 
tirmek için böylece (âyet âyet indirdik) ve onu “belli bir okuma dü- 
zeniyle (tertil üzere) düzene koyup' okuduk. 

33. Onların sana getirdikleri hiçbir örnek yoktur ki, biz (ona karşı) 
sana hakkı ve en güzel açıklama tarzını getirmiş olmayalım. 

34. O yüzükoyun cehenneme doğru sürülüp-toplanacak olanlar; işte 
onlar, yer bakımından çok kötü, yol bakımından sapmış olanlardır. 


Mekke müşriklerinin Kur'an'a yönelttikleri diğer itiraz noktası, neden par- 
ça parça iniyor da tek bir defada inmiyor, konusudur. 32. ayet nüzulün tedrici 
olmasına iki sebep göstermektedir: İlki Efendimiz'in kalbini Kur'an'la sağlam- 
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laştırıp pekiştirmek için. Bu, sadece peygamberi teselli etmekle ilgili değildir, 
bunun yanında hayati faaliyetlerin merkezi olan kalbin vahiy ile donatılması- 
dır. Hz. Peygamber vahyi alan şahıstır, kendilerine tebliğ yapılan sahabiler gibi 
değildir. Onun vahiy alması aynı zamanda vahyi ruhen tecrübe etmesi demek- 
tir. Böyle bir kişinin kalbinde vahiy dışında en ufak yabancı unsurun olmaması 
gerekir ki, hem aldığı vahyi olduğu gibi tebliğ etsin, hem onu hayata geçirirken 
özünden, muhtevasından, başka deyişle Allah'ın muradından ve Şer'i hüküm- 
lerin asli maksatlarından başka şeyler söylemesin, böylelikle vahye yabancı 
unsurlar karışmasın. 

Kur'an'ın “tertil” üzere olması belli bir yöntem, sıra ve insicamın göze- 
tildiğine işaret eder (bkz. 17/İsra, 106). İç ahenk, harmoni ve anlam bütünü 
ile hükümler arası tutarlılık ilişkisi ancak tertil sayesinde mümkün olabilmek- 
tedir. Bir defada inmesi toplumsal hayatı olduğu kadar muhatapların ruhi ve 
pratik hayatlarını da altüst eder, belki altından kalkmaları mümkün olmayan 
yüklerin altına girmelerine sebebiyet verebilirdi. Ancak muhataplar mesajı ve 
hükümleri parça parça aldılar, içlerine sindirdiler, üzerinde derinlemesine te- 
fekkür edip hayatlarına geçirmeye çalıştılar. Tek bir defada ne yeni bir insan 
ne yeni bir toplum inşa edilir; böyle bir şeye kalkışmak siyaset ve toplum mü- 
hendisliği yapmak anlamına gelir. Yeni bir inşa hareketi peygamberin hayatın- 
da 23 senede gerçekleşmiştir ki, Kur'an'ın inişine paralel yeni bir insan ve yeni 
bir toplumun nasıl inşa edildiğini Kur'an'ın pratiği olan Sünnet ve Siyer'den 
anlıyor, neredeyse yeni oluşumu adım adım izleyebiliyoruz. Kur'an'ın dikkate 
şayan özelliği olayların eşliğinde, somut bir pratik üzerine hükümler indirme- 
si, olayı analiz etmesi ve çözüm yolunu göstermesidir. Bu da ancak yıllara ya- 
yılan bir sosyal ve zihinsel süreci gerektirir. 

Yüce Allah dileseydi kudretiyle muradını başka şekilde de gerçekleştirebi- 
lirdi ancak o her şeyin ilahi sünnetler, insanların tabi olduğu yasalar dâhilinde 
olmasını diledi ki, kıyamete kadar uygun ve uygulanabilir bir model teşekkül 
etsin. Bu demektir ki, bugün ve yarın da Müslümanlar, kategorik manada teori 
ile pratiği birbirinden ayırmadan ama teorinin pratikle desteklenmesi gerek- 
tiği fikrini esas tutarak tebliğ yapacak; küçük veya orta ölçekli toplumsal alan- 
larda ve en önemlisi bir toplumun genelinin sosyo-politik ve ekonomik dü- 
zenini İslamileştirmeye kalkışırlarken tedrici hedef alan tertil kuralına riayet 
edeceklerdir. Aksi takdirde pratikten yoksun bir teoriden otoriter ve totaliter 
bir rejim çıkar ki, hayatı ahlak, sahici özgürlük, adalet ve birlik üzere tanzim 
etmek üzere indirilmiş bulunan İslami hükümlerin maksadı bu değildir. 

Bu açıdan bakıldığında putatapıcıların veya vahiy hakikatini inkâr eden 
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deistlerin iddiaları boştur. Vahyin inişi sırasında nasıl onlara tek tek cevaplar 
verildiyse -Ki bunun da tedrici nüzul ile ilgisi var- kıyamete kadar gelecek za- 
manlarda öne sürülecek iddialara da Kur'an'da cevaplar vardır. Vahiy hakikatini 
kabul etmeye yanaşmadıklarından Hz. Peygamber'in deli (cinlenmiş), şair veya 
eskilerin masallarını anlatan biri olduğunu öne sürmüşlerdi; bu suçlama ve ka- 
ralamaların her birine uygun delil ve argümanlarla cevap verilmiş; Kur'an'ın ne- 
den bir defada inmediği sorusuna da böylelikle cevap verilmiş oluyor. 

Konunun vahyin iniş şekliyle de ilgisi var. Sürenin iniş yerinden ve açık 
söz diziminden anlaşıldığı üzere “Kur'an'ın neden diğer kitaplar gibi tek bir 
defada indirilmediğini” soran Mekkeli müşriklerdir. Soruyu doğrudan Yahudi 
veya Hıristiyan din bilginleri sorsaydı, konunun başka bir anlamı olurdu. Fakat 
Mekke'de sözü edilmeye değer Yahudi ve Hıristiyan yoktu, ticaret veya başka 
bir münasebetle gelen olmuşsa da, tebliğinin ilk döneminde Hz. Peygamber'le 
polemiğe girecek önemde değildiler. 

Mekkelilerin Tevrat ve İncil'le ilgileri derin ilahiyata dayanmıyordu, genel 
kültür seviyesinde bilgilere sahiptiler. Muhtemelen Tevrat ve İncil'in “kitap” va- 
sıflarından hareketle veya öyle duydukları için tek bir defada indirildiğini düşü- 
nüyorlardı. Kur'an da, Hz. Peygamber'in iddia ettiği gibi vahiy menşe'li ise, onun 
da bir defada inmesi beklenirdi. Oysa Hz. Muhammed (s.a.) neredeyse olayların 
eşliğinde ayetler indiğini söylüyor, ayet iniş zamanları arasında da fasılalar gi- 
riyordu. Diğerleri gibi tek bir defada inmediğine göre, olsa olsa bu sözleri Hz. 
Muhammed kendisi söylüyor ama aşkın bir kaynağa refere ediyordu. 

Konuyla ilgili iki görüş ortaya çıkmaktadır: Kimine göre Tevrat ve İncil tek 
bir defada, kimine göre Kur'an gibi parça parça indirilmişlerdir. İlk görüşle il- 
gili ikna edici deliller, karineler bulmak güç. Tevrat ve İncil'in de tedrici olarak 
indiklerini düşünmek daha doğru görünmektedir. Nisa süresinin 163 ve 164. 
ayetlerinde, Hz. Peygamber'e indirilen Kur'an'ın kendisinden önce gelen pey- 
gamberlere vahyedildiği gibi vahyedildiği belirtilmektedir: “-Nuh'a ve ondan 
sonraki peygamberlere vahyettiğimiz gibi, sana da vahyettik. İbrahim'e, 
İsmail'e, İshak'a, Yakub'a, torunlarına, İsa'ya, Eyyub'a, Yunus'a, Harun'a 
ve Süleyman'a da vahyettik. Davud'a da Zebur verdik. Ve gerçekten sana 
daha önceden hikâyelerini anlattığımız elçilere, anlatmadığımız elçile- 
re (vahyettik). Allah, Musa ile de konuştu.” Buradaki vahyi soyut manada 
Levh-i Mahfuz'dan peygamberlerin kalbine inen bilgi, haber ve hükümler mec- 
muası olarak anlamak mümkün ama her peygambere peyderpey indirilen va- 
hiy olarak da anlamak mümkün. 

Tevrat açısından baktığımızda ilk beş bölüm eğer Hz. Musa'ya indirilmişse, 
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bölümler Musa aleyhisselâmın siretine paralel olarak indirilmiştir. Tekvin'den 
sonra Çıkış anlatılır; belli ki Hz. Musa bu bölümü ilk peygamber olarak gönde- 
rildiği anda almış değildir. Çölde yaşananlar da Çıkış bölümünde anlatılmaz. Bu 
demektir ki, Tevrat da tek bir defada değil, parça parça indirilmiş, olayların eş- 
liğinde İsrailoğullarına yol göstermiştir. Levhaların verilişi ayrı bir olaydır. Tev- 
rat'ta yer alan bilgilere göre iki levha konusunda iki ayrı bilgi verilmektedir: Bi- 
rine göre levhalar Hz. Musa'nın Allah'tan duyduğu vahiylerdir, diğerine göre ona 
yazdırılmışlardır. (Çıkış, 24/4; 25/15, 16, 19. Bkz. Süleyman Ateş, VI, 256-259.) 

İncil'le ilgili de benzer görüşleri öne sürmek mümkün. İsa aleyhisselâm 
gezip dolaştığı yerlerde karşılaştığı insan profillerine, gelişen olaylara ve al- 
dığı tepkilere göre vahiyler almış, bu da tebliğe başladığı günden göğe ref'ine 
kadar sürmüştür. Aynı şeyi kendilerine sahife indirilen veya sahife almaksızın 
vahiy alan diğer bütün peygamberler için de söylemek mümkün. Çünkü açık 
ki, Yüce Allah, görevlendirdiği peygamberine bir kereliğine vahiy indirip sonra 
onunla ilişkisini kesmez, aksine her kritik durumda ve gerektiğinde ona vahiy 
indirir ve bu peygamberin görevinin sona erdiği irtihaline kadar sürer. 

Bu durumda Mekkelilerin ya Tevrat ve İncil'le ilgili bilgileri yanlıştı veya 
bile bile Hz. Peygamber'in Kur'an'ı kendisinin uydurduğunu etrafa yaymak 
için “Neden sana tek bir defada indirilmedi” diye sormuşlardır. En doğrusu- 
nu Allah bilir! 

İnkâr ve isyanları dolayısıyla hakka ve hakikate yüz çevirenler cehenne- 
me yüzükoyun vaziyette sürüleceklerdir. Hadis'te buyrulduğu üzere, dünyada 
iki ayağı üzerinde gezmesini sağlayan Yüce Allah inkârcıların ve suçlu günah- 
kârların cehennemde yüzükoyun yürümelerini (sürünmelerini) sağlayacaktır 
(Buhari, Tefsir, 25/1; Müslim, Kıyamet, 5.) Onlar dünyada iki ayak üzerinde dik 
yürümenin nimet ve kıymetini bilemediler; kibre kapıldılar, Allah'ın mülkün- 
de zulmettiler, ahirette yüzükoyun sürüneceklerdir. 
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35. Andolsun, biz Musa'ya kitabı verdik ve onunla birlikte kardeşi 
Harun'u yardımcı kıldık. 

36. Böylece onlara: “Âyetlerimizi yalanlayan kavme gidin” dedik; so- 
nunda onları (Firavun ve çevresini) kökünden darmadağın ettik. 

37. Nuh'un kavmi de, elçileri yalanlandıklarında onları suda boğduk 
ve insanlar için bir âyet kıldık. Biz zulmedenlere acıklı bir azap 
hazırladık. 

38. Ad'ı, Semud'u, Ress halkını ve bunlar arasında birçok nesilleri 
(yok ettik). 

39. Biz (onlardan) her birine örnekler verdik ve her birini darmada- 
gın edip mahvettik. 

40. Andolsun, onlar, üstüne felâket yağmuru yağdırılmış bulunan o 
ülkeye uğramışlardır; yine de onu görmüyorlar mıydı? Hayır, on- 
lar dirilmeyi ummuyorlardı. 

41. Seni gördükleri zaman, seni yalnızca alay konusu edinmektedir- 
ler: “Allah'ın, elçi olarak gönderdiği bu mu?” 

42. “Eğeronlara karşı kararlılık göstermeseydik, neredeyse bizi ilâh- 
larımızdan saptıracaktı.” Azabı görecekleri zaman, kim yol bakı- 
mından daha sapıkmış, öğreneceklerdir. 


Allah'ın birliği, yaratıcı vasfı, varlık âlemi üzerindeki mutlak tasarrufu, 
nübüvvet, vahiy ve Kur'an'a ilişkin konular ele alındıktan sonra, tarihten des- 
tekleyici örnekler zikredilir. Amaç, inkâr ve tasdik, iman ve küfür arasındaki 
mücadelenin belli bir tarihe ve topluma özgü olmayıp beşeriyetin tarihinde 
hep var olduğunu hatırlatmaktır. 

Musa aleyhisselâm ve ona yardımcı (vezir) olarak verilen Harun aleyhis- 
selâmın Firavun ve iktidarına karşı verdikleri mücadele bu türdendir. Gösterilen 
bunca mucizeye rağmen Firavun ve adamları inanmayıp inkâr ve zulümlerine 
devam edince darmadağın olup tarihten silindiler. Daha önceleri Nuh aleyhis- 
selâmın kavmi benzer bir akıbete uğramıştı. Kavmi Hz. Nuh'un sözünü dinle- 
medikleri için azabı hak ettiler, tufanla yok olup gittiler. Tufanda boğulanlar 
başlı başına ibretliktirler ama inkârcılar ve günahkârlar tarihten ibret almıyor. 
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Ad, Semud ve Ress halkının başına gelenler de bunlardan farklı değildir. Kısaca 
Mehmet Akif'in dediği gibi “ibret alınmadığı için tarih tekerrür edip duruyor!” 

Ad, Hud aleyhisselâmın kavmi, Semud Salih aleyhisselâmın onları ıslah 
etmek üzere elçi olarak gönderildiği kavimdir. Ress halkı konusunda görüş ay- 
rılıkları var. Kaf süresinde (50/12) Ress halkının Nuh ve Semud halkı gibi el- 
çileri yalanladıkları belirtilir. Orta Arabistan'daki Yemame'de yaşayan bir halk 
olduklarını söyleyenler olduğu gibi, Antakya, Yemen veya Azerbaycan'da yaşa- 
yan bir topluluk olduğunu da söyleyenler var. Ress kuyu veya çukur demektir. 

40. ayette zikri geçen “üstüne felâket yağmuru yağdırılmış bulunan 
ülke” Lut aleyhisselâmın kendilerini bir türlü eşcinsellikten vazgeçiremedi- 
ği ve bu yüzden ağır bir azaba maruz kalan Sodom halkıdır. Azaba uğrayan 
bu toplulukların ortak vasfı inkâr, isyan ve günah bataklığı içinde yaşarken, 
ölümden sonra dirilmeye yani yaptıklarının hesabını verecekleri ahiret günü- 
ne inanmamalarıdır. 

Tarihte yaşanmış acı tecrübeler ile Hz. Peygamberin kavmiyle yaşadığı 
tecrübe mahiyetçe ayrı değildir. Onu gördükleri zaman, tıpkı kavminin Nuh 
aleyhisselamı, Firavun ve iktidar çevresinin Musa aleyhisselamı küçümseme- 
si gibi onu da küçümsüyorlardı. Onların değer yargılarına göre Mekke uluları 
arasında yer almayan birinin Allah'ın elçisi seçilmesi düşünülemezdi. Tefsir 
kaynaklarının verdiği bilgilere bakılırsa söz konusu küçümseyici tavrı takı- 
nanların başında Ebu Cehil geliyordu, o hiçbir zaman kabile taassubu ve züm- 
revi konumunu bir türlü aşıp ilahi tebliği kabul edemedi. (Bkz. 38/Sad, 5-7. 
ayetlerin açıklaması.) 

42. ayetten anlaşıldığı kadarıyla bir ara Hz. Peygamber'in söylediklerinden 
etkilenmiş, akılları Hz. Muhammed (s.a.)'in doğruluk üzere olduğunu teslim 
eder hale gelmişti. Ancak vicdan ve akıllarının sesini dinleyeceklerine hata ve 
yanlışlıkları üzerinde kararlık gösterme yolunu tercih etmişler. Yine anlaşıldığı 
kadarıyla karşılıklı tartışma ve diyaloglarda Hz. Peygamber etkileyici argüman- 
lar öne sürmüş, kuvvetli delil ve kanıtlarla onları susturmuştur. Fakat bu akli 
bir mesele olmaktan çok nefsin tutkuları ve dünyevi ihtiraslarla ilgili olduğun- 
dan putlara tapınmanın kendileri için daha fonksiyonel olduğuna karar vermiş- 
lerdir. Bu da bize gösteriyor ki, doğruluğun bulunmasında çoğu zaman akıldan 
çok nefsin istek ve tutkuları rol oynamaktadır. Aklın nefse galip çıkması ancak 
kuvvetli iradeyle mümkün olabilmektedir. Nitekim bundan sonraki iki ayette bu 
açıkça ortaya çıkacaktır. Onların bencil çıkarlara, nefislerinin isteklerine çakılıp 
kalmaları kendilerinden önceki toplumların başına geldiği gibi bir sonla karşı- 
laşacaklarını göstermektedir. Geçmişte olduğu gibi dünyada görünür yıkıcı bir 


176 ALI BULAÇ-KUR'ÂN DERSLERİ/DİRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


azap olmayacak ama ahirette sapıklığın ve sapkınlığın ne büyük bir azabı mucip 
olduğunu anlayacaklardır. O zaman da iş işten geçmiş olacak. 


43. Kendiistekvetutkularını (hevasını) ilâh edineni gördün mü? Şim- 
di ona karşı sen mi vekil olacaksın? 

44. Yoksa sen, onların çoğunu (söz) işitir ya da aklını kullanır mı sa- 
yıyorsun? Onlar ancak hayvanlar gibidirler; hayır, onlar yol bakı- 
mından daha şaşkın (ve aşağı)dırlar. 


Ragıp el İsfahani, “heva”nın gönlün istek ve arzulara, şehvete meyledip 
dalması anlamına geldiği gibi insanın gönülden istek ve arzulara, şehvete mey- 
letmesi anlamına da geldiğini söyler. Bir kere gönül hevaya meyledince bu eği- 
limi destekleyen her şey doğruluğun delili gibi görünür. İstek ve arzu geçicidir, 
hava /rüzgâr gibi eser geçer ama insanı şiddetli bir biçimde -şehvet ve iştah, 
haz ve hız, servet ve iktidar, hırs ve ihtiras- etkisini altına alır. İnsan heva ve 
hevesini yani nefsinin isteklerini, dünyevi lezzet ve hazları esas aldığında he- 
vasının peşinden gider ki, işte kişi neyin peşinden gidiyorsa onu tanrı edinmiş 
demektir. 43. ayet buna dikkat çeker; benzer bir ayet Casiye süresinde (45/23) 
de yer alır. Her sahte tanrı insanı Allah'tan uzaklaştırdığından, nefsin istek ve 
tutkuları, ayetin deyişiyle heva da insanı Allah'tan koparmakta, kendi ilahlığı- 
nı ikame etmek istemektedir. (38/Sad, 26.) Böylesini “gördün mü?” hem soru 
hem ilam yani bildirimdir. 

Heva ve heveste geçicilik söz konusu olduğundan hevasına kapılanın ka- 
rarı ve istikrarı yoktur. Referansını hakikatten almadığından güzellik, doğru- 
luk ve fayda telakkisi değişkendir. Bugün doğru ve iyi dediği şeye yarın sırtını 
döner, başka doğru ve iyiye meyleder. Bu yüzden cahiliye Arapları da bir puta 
tapınırlarken daha güzelini bulduklarında onu bırakır yenisini ilah edinirlerdi. 
İbn-i Abbas'a göre heva kişinin Allah'tan başka ibadet ettiği, kulluk ettiği her 
şeydir. Heva sadece kişisel çıkar değil, ailevi, zümrevi, sınıfsal, bölgesel, etnik, 
cemaat, mezhep, maddi-bedeni zevk, bencillik, ego vb. insanı yüksek ahlaki 
erdemlerden, hak ve adaletten, hakkaniyet ve insaftan, vicdan ve selim akıldan 
koparıp ayıran her şeydir. Kendi heva ve hevesine kapılmış olanlara peygam- 
ber dahi olsa kimsenin sağlayabileceği fayda yoktur, onlar tercihlerini bundan 
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yana yapmışlardır. (Ayrıca bkz. 7/A'Taf, 176; 18/Kehf, 28; 30/Rum, 29; 28/ 
Kasas, 50 ve 38/Sad, 26.) 

44. ayet ilginç bir biçimde böylelerini hayvanlarla mukayese etmektedir. 
Hayvan güdüleriyle hareket eder. Bu ona kodlanmış olarak verilmiştir, bir bakı- 
ma kendisine tayin edilmiş olan haritayı takip eder. Akli melekeleri yoktur, ilkel 
seviyede zekâ sahibidir ancak vicdandan habersizdir, doğası neyi gerektiriyorsa 
onu yerine getirir. İnsanın hayvandan farkı şeylerin arasını ayırabilmesi, bağ ve 
bağlantılar kurması, muhatap olması, düşünebilmesi, muhakeme kurabilmesi 
ve doğruluğun, iyiliğin ve güzelliğin ne olduğunu bilebilmesidir. İnsana verilmiş 
bulunan vicdan ve akıl onun kullandığı temel ölçülerdir. Hayvanda bunlar olma- 
dığından salt fizyolojik-güdüsel davranışlar gösterir, tabii tepkiler verir. İnsan ile 
hayvan arasında ortak nokta hayvansal güdülerdir. Yeme, içme, barınma, üreme, 
hareket etme gibi. Kişi sadece kendi bedensel hazları esas alıp nefsi kendisin- 
den neyi istiyorsa onları temin etmek üzere yaşamaya başlarsa aklını iptal etmiş 
olur, hayvanlar derekesine iner. Aklın iptali ahlaki normların iş ve işlev göremez 
hale gelmesine yol açar. Nasıl dini olmayanın aklı yoksa aklı olmayanın da ahlakı 
yoktur. Hayvanın davranış ve tepkileri iradi olmadığından insanın bu duruma 
düşmesi “hayvan-altı dereke”ye düşmesi anlamına gelir (bkz. 7/A'raf, 179). Ak- 
lın kullanımını engelleyen en önemli faktör nefsin onu tutuklaması, fonksiyonu- 
nu yerine getiremez hale gelmesidir. Böylelerinin hayvanlara benzer davranışlar 
göstermesi tamamen fizyolojik-biyolojik ihtiyaç ve önceliklere önem vermeleri 
dolayısıyladır: “İnkâr edenler ise, metalanırlar ve hayvanların yemesi gibi 
yerler.” (47/Muhammed, 12.) 

Modern zamanlarda dini hayattan ayırmak isteyenler, gönüllerince ve çı- 
karlarına uygun düştüğü biçimde sosyo-politik düzenler kurmak istediklerin- 
den, üst bir referansın -dini emir ve nehiyler, ahlâki normlar- onları engel- 
lemelerine, heva ve heveslerine ket vurmalarına izin vermeye yanaşmıyorlar. 
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azap olmayacak ama ahirette sapıklığın ve sapkınlığın ne büyük bir azabı mucip 
olduğunu anlayacaklardır. O zaman da iş işten geçmiş olacak. 


— 8717 - 
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43. Kendiistekvetutkularını (hevasını) ilâh edineni gördün mü? Şim- 
diona karşı sen mi vekil olacaksın? 

44. Yoksa sen, onların çoğunu (söz) işitir ya da aklını kullanır mı sa- 
yıyorsun? Onlar ancak hayvanlar gibidirler; hayır, onlar yol bakı- 
mından daha şaşkın (ve aşağı)dırlar. 


Ragıp el İsfahani, “heva”nın gönlün istek ve arzulara, şehvete meyledip 
dalması anlamına geldiği gibi insanın gönülden istek ve arzulara, şehvete mey- 
letmesi anlamına da geldiğini söyler. Bir kere gönül hevaya meyledince bu eği- 
limi destekleyen her şey doğruluğun delili gibi görünür. İstek ve arzu geçicidir, 
hava/rüzgâr gibi eser geçer ama insanı şiddetli bir biçimde -şehvet ve iştah, 
haz ve hız, servet ve iktidar, hırs ve ihtiras- etkisini altına alır. İnsan heva ve 
hevesini yani nefsinin isteklerini, dünyevi lezzet ve hazları esas aldığında he- 
vasının peşinden gider ki, işte kişi neyin peşinden gidiyorsa onu tanrı edinmiş 
demektir. 43. ayet buna dikkat çeker; benzer bir ayet Casiye süresinde (45/23) 
de yer alır. Her sahte tanrı insanı Allah'tan uzaklaştırdığından, nefsin istek ve 
tutkuları, ayetin deyişiyle heva da insanı Allah'tan koparmakta, kendi ilahlığı- 
nı ikame etmek istemektedir. (38/Sad, 26.) Böylesini “gördün mü?” hem soru 
hem ilam yani bildirimdir. 

Heva ve heveste geçicilik söz konusu olduğundan hevasına kapılanın ka- 
rarı ve istikrarı yoktur. Referansını hakikatten almadığından güzellik, doğru- 
luk ve fayda telakkisi değişkendir. Bugün doğru ve iyi dediği şeye yarın sırtını 
döner, başka doğru ve iyiye meyleder. Bu yüzden cahiliye Arapları da bir puta 
tapınırlarken daha güzelini bulduklarında onu bırakır yenisini ilah edinirlerdi. 
İbn-i Abbas'a göre heva kişinin Allah'tan başka ibadet ettiği, kulluk ettiği her 
şeydir. Heva sadece kişisel çıkar değil, ailevi, zümrevi, sınıfsal, bölgesel, etnik, 
cemaat, mezhep, maddi-bedeni zevk, bencillik, ego vb. insanı yüksek ahlaki 
erdemlerden, hak ve adaletten, hakkaniyet ve insaftan, vicdan ve selim akıldan 
koparıp ayıran her şeydir. Kendi heva ve hevesine kapılmış olanlara peygam- 
ber dahi olsa kimsenin sağlayabileceği fayda yoktur, onlar tercihlerini bundan 
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yana yapmışlardır. (Ayrıca bkz. 7/A'raf, 176; 18/Kehf, 28; 30/Rum, 29; 28/ 
Kasas, 50 ve 38/Sad, 26.) 

44. ayet ilginç bir biçimde böylelerini hayvanlarla mukayese etmektedir. 
Hayvan güdüleriyle hareket eder. Bu ona kodlanmış olarak verilmiştir, bir bakı- 
ma kendisine tayin edilmiş olan haritayı takip eder. Akli melekeleri yoktur, ilkel 
seviyede zekâ sahibidir ancak vicdandan habersizdir, doğası neyi gerektiriyorsa 
onu yerine getirir. İnsanın hayvandan farkı şeylerin arasını ayırabilmesi, bağ ve 
bağlantılar kurması, muhatap olması, düşünebilmesi, muhakeme kurabilmesi 
ve doğruluğun, iyiliğin ve güzelliğin ne olduğunu bilebilmesidir. İnsana verilmiş 
bulunan vicdan ve akıl onun kullandığı temel ölçülerdir. Hayvanda bunlar olma- 
dığından salt fizyolojik-güdüsel davranışlar gösterir, tabii tepkiler verir. İnsan ile 
hayvan arasında ortak nokta hayvansal güdülerdir. Yeme, içme, barınma, üreme, 
hareket etme gibi. Kişi sadece kendi bedensel hazları esas alıp nefsi kendisin- 
den neyi istiyorsa onları temin etmek üzere yaşamaya başlarsa aklını iptal etmiş 
olur, hayvanlar derekesine iner. Aklın iptali ahlaki normların iş ve işlev göremez 
hale gelmesine yol açar. Nasıl dini olmayanın aklı yoksa aklı olmayanın da ahlakı 
yoktur. Hayvanın davranış ve tepkileri iradi olmadığından insanın bu duruma 
düşmesi “hayvan-altı dereke”ye düşmesi anlamına gelir (bkz. 7/A'raf, 179). Ak- 
lın kullanımını engelleyen en önemli faktör nefsin onu tutuklaması, fonksiyonu- 
nu yerine getiremez hale gelmesidir. Böylelerinin hayvanlara benzer davranışlar 
göstermesi tamamen fizyolojik-biyolojik ihtiyaç ve önceliklere önem vermeleri 
dolayısıyladır: “İnkâr edenler ise, metalanırlar ve hayvanların yemesi gibi 
yerler.” (47/Muhammed, 12.) 

Modern zamanlarda dini hayattan ayırmak isteyenler, gönüllerince ve çı- 
karlarına uygun düştüğü biçimde sosyo-politik düzenler kurmak istediklerin- 
den, üst bir referansın -dini emir ve nehiyler, ahlâki normlar- onları engel- 
lemelerine, heva ve heveslerine ket vurmalarına izin vermeye yanaşmıyorlar. 
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45. Görmedin mi Rabbin gölgeyi nasıl uzatmıştır? Eğer dilemiş olsay- 
dı onu durgun kılardı. Sonra biz güneşi ona bir delil kılmışızdır. 


46. Sonrada onu tutup kendimize ağır ağır çekmişizdir. 

47. O, geceyisizin için bir elbise, uykuyu bir dinlenme ve gündüzü de 
yayılıp-çalışma (zamanı) kılandır. 

48. Vekendirahmetinin önünde rüzgârları müjdeciler olarak gönde- 
ren O'dur. Biz, gökten tertemiz su indirdik; 

49. Onunla ölü bir beldeyi (toprağı) canlandırmak ve yarattığımız 
hayvanlardan ve insanlardan birçoğunu onunla sulamak için. 

50. Andolsun bunu, onların arasında öğüt alıp-düşünsünler diye çe- 
şitli biçimlerde açıkladık. Ama insanların çoğu nankörlük edip 
ayak direttiler. 

51. Eğerdilemiş olsaydık, her kasabaya bir uyarıcı gönderirdik. 


52. Öyleyse kâfirlere itaat etme ve onlara (Kur'ân'la) büyük bir müca- 
dele ver. 

53. İkidenizi (birbirine) salıp katan O'dur; bu, tatlı, susuzluğu gideri- 
ci, bu da tuzlu ve acıdır. İkisinin arasında (birbirlerine karışmaları- 
nı önleyen) bir engel (berzah) ve aşılmayan bir sınır koymuştur. 

54. Ve insanı bir sudan yaratıp onu, nesep ve sıhriyet(sahibi) kılan 
O'dur. Senin Rabbin güç yetirendir. 

55. Allah'ıbırakıp kendilerine yarar ve zarar sağlayamayacak şeylere 


ibâdet ediyorlar. Kâfir, (asıl) kendi Rabbine karşı (şeytana) arka 
çıkandır. 


Vahiy ve nübüvvetle ilgili olarak insanlara doğru yolu gösteren Yüce Allah 
muazzam bir kudrete sahiptir. O'nun azamet ve kudretini bize sıradan gibiymiş 
görünen sayısız tabiat olayında müşahede etmek mümkün. En basitinden nes- 


25/Furkan Süresi/45-55 179 


nelerin gölgeleri buna örnektir. Hayatın güneşten aldığımız ışık ve ısıya bağlı 
olduğunu hepimiz biliriz. Nesnelerin söz gelimi ağaçların, yüksek yapıların, 
dağların gölgeleri ısı ve ışığı ayarlamaktadır. Güneşin hareketine ve eşyanın 
güneşe olan konumlarına göre gölgenin teşekkül etmesi tabii düzenin olmazsa 
olmaz parçasıdır. Işığın cisimlere vurması iki boyutu meydana getirir, gölge sa- 
yesinde üç boyut perspektifine sahip oluruz, bu aynı zamanda eşya dünyasını 
bizim kullanımımıza elverişli hale getirir. Gölgenin teşekkülünde tek bir cisim 
yani güneş belirleyici rol oynamaktadır. Güneşin hareketi ve nesnelere yansı- 
ması gölgelerin oluşmasını sağlar, bu da tabiidüzeni mümkün kılar. Yüce Allah 
dileseydi yeryüzünü ya kıyamete kadar gölgesiz veya hepten gölgede bırakır- 
dı. Düzenin bu şekilde kurulmuş olması O'nun hikmetinin sonucudur. 

Gece sökün ettiğinde insan dinlenir, karanlık üstümüzü bir örtü gibi örter, 
gündüz vakti ise aydınlıkta ve belli bir ısıda hareket eder, çalışır, geçimimizi 
temin ederiz (28/Kasas, 73 ve 78/Nebe) 9-11). Kozmik düzen çerçevesinde 
gecenin dinlenme, gündüzün geçim için faaliyet zamanı olarak zikredilmiş ol- 
ması, insan tabiatının da buna göre bir hayat tarzına uygun olduğunu ima eder. 
Yani insan kozmik ve tabii düzene uygun yaşamak istiyorsa geceyi gündüze, 
gündüzü geceye çevirmemeli, her ikisini kendi yaratılış amaç ve fonksiyonla- 
rına göre kullanmalıdır, aksi halde hikmetinden hakkıyla ve gereği gibi yarar- 
lanmış olmaz. 

Neredeyse hiç önemsemediğimiz rüzgârların fonksiyonlarına yakından 
bakalım: İçinde yaşadığımız gezegenin kirlenen atmosferini, havasını rüz- 
gârlar temizler, bu sayada oksijen alırız. Dahası bulutları harekete geçirir, biri 
diğerinin içine sıkıştırıp basınç oluşmasını sağlar, böylelikle gökyüzünden 
yağmur, kar veya dolu yağar veya yağmur vermese bile bulutlar belli bir süre 
yeryüzünü güneşin yakıcı sıcağına karşı korur. Rüzgâr sayesinde bitkiler ara- 
sında aşılama olur, bu da bizim besin kaynaklarımızı zenginleştirir, sürekli 
kılar. Rüzgârı kendi asli fonksiyonu içinde düşündüğümüzde hayatın sürdüğü- 
nü müjdelemektedir. Demek ki ister insan ister hayvan olsun canlılar rüzgâra 
epey şey borçludurlar ama rüzgârları belli bir düzen ve yasalar dâhilinde ha- 
rekete geçiren Yüce Allah'tır. Yüce Allah söz konusu tabiat olaylarını zikrede- 
rek dikkatimizi kendi kudreti ve azameti üzerine çeker, buna rağmen inkâr ve 
günahlarında inat edenler bunların hiçbirini önemsemez. 

Elçiler ve onlara indirilen kitaplar bu hatırlatmaları yapar. Allah dileseydi 
her topluluğa bir elçi gönderirdi. Ve esasında geçmişte çeşitli insan topluluk- 
larına elçiler gönderip onları uyarmıştır. Başlangıçta insanlar tek bir ümmetti, 
ihtilafa düştüler, dünyanın çeşitli bölgelerine yayılıp farklılaştılar (bkz. 10 /Yu- 
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nus, 19). Bunda Allah'ın bir hikmeti vardır. Son peygamberin gelişinden son- 
ra artık yeni bir elçinin gönderilmesine lüzum kalmamıştır, o bütün âlemlere 
rahmet, insanların tümüne peygamber olarak gönderilmiştir. Ona tabi olanlar 
mesajını, tebliğini yeryüzünün her bölgesine kaşıyıp insanları doğru yola, ada- 
lete, hak ve hakkaniyete, yüksek ve erdemli bir hayata davet edeceklerdir. 

Hz. Peygamber'in asli görevi inkârcılara karşı var gücünü kullanarak cihat 
etmesidir. Cihadı Kur'an'la yapacaktır. Öyle de yaptı ve görevini tamamlayıp bu 
dünyadan irtihal etti. Şimdi görev onun ümmetinin omuzlarına yüklenmiş bu- 
lunmaktadır. Kıtal manasında olmayan söz konusu cihadın yegâne ve en etkili 
aracı Kur'an-ı Kerim'dir. Cihad, İslam ile insan arasındaki engellerin ortadan 
kaldırılması yolunda harcanan cehd ve mücahede ise, her türlü fikri cehd ve 
mücahede bu kavrama girer. Kelam, fıkıh ve irfan alanında yürütülecek çabala- 
rın ortak amacı insanı Kur'an'ın işaret ettiği hakikatle buluşturmak olmalıdır. 
Bu sayede insanlık Kur'an'a çağırılacak, beşeriyete Kur'an perspektifi kazandı- 
rılacak, hayatın Kur'an'ın gösterdiği kurtarıcı ilkeler çerçevesinde şekillenme- 
si için cehd ve mücahede edilecektir. 

53. ayette zikredilen “iki deniz” ve bunların “tatlı ve tuzlu su” olarak ay- 
rıldıkları halde birbirine karışmaması Allah'ın kudretinin nişaneleridir (35/ 
Fatır, 12 ve 55/Rahman, 19-20). Modern zamanlarda bunun Akdeniz, Cebel-i 
Tarık, Aden veya başka yerlerde aynı denizde birbirine karışmadan akan iki 
suyun olduğundan bahsedilerek önceden haber verilen bir mucize olduğu 
söylenmiş, bu konuda Kaptan Jacgue Cousteau ve Dr. Marice Bucaille'ın araş- 
tırma ve çalışmaları örnek gösterilmiştir. Said Şimşek ise, tefsirinde (Hayat 
Kaynağı Kur'an Tefsiri; Il, 523-524) Arapçada büyük nehir ve göller için de 
“bahr” kelimesinin kullanıldığından hareketle nehir, göl ve denizleri birbirin- 
den ayıran şeyin kara parçaları olduğunu söylemektedir. Ayette birbirine ka- 
rışmayan “tatlı ve tuzlu-acı su”yun içinde yer aldığı “tek bir deniz”den değil, 
“iki ayrı denizden (bahreyn)” söz edilmektedir. O halde burada işaret edilen 
kara parçalarıdır. Kara parçalarıyla birbirlerinden ayrılmış olsalar bile, yeryü- 
zü gezegeninin 2/3'ü su iken, tatlı ve tuzlu suların birbirine karışmaması, her 
birinin farklı canlı türlerine hayat sağlaması Allah'ın kudretinin işaretidir. En 
doğrusunu Allah bilir. 

Yüce Allah insanı sudan yaratıp nesep ve sıhriyet sahibi kılmış, böylelikle 
onun neslini devam ettirmiştir (bkz. 21/Enbiya, 30). Ortak koşanların varlık 
âlemini yaratan, her şeyi kudret elinde tutan Allah'ı bırakıp başkalarına ta- 
pınmaları, onları hayat düsturlarında referans almaları şeytana kanmalarının, 
ona arka çıkmalarının bir sonucu olabilir ancak. 
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56. Biz seni yalnızca bir müjde verici ve uyarıp-korkutucu olarak 
gönderdik. 

57. Deki: “Ben buna karşılık, Rabbine doğru bir yol tutmayı dileyen 
(insanlar olmanız) dışında sizden bir ücret istemiyorum.” 

58. Sen, asla ölmeyen ve daima diri olan (Allah)a tevekkül et ve O'nu 
hamd ile tesbih et. Kullarının günahlarından O'nun haberdar ol- 
ması yeter. 


Peygamber Allah'ın elçisidir, elçiye zeval yoktur. Aldığı emir ve nehiyleri 
muhataplarına iletmekle yükümlüdür. Onlar üzerine baskı kuramaz, kalple- 
rine korku salıp zorla hidayetin kapısından içeri sokamaz. Müjde verir yani 
doğru yola girdiklerinde dünyada hak ve hakkaniyete, adalete ve ahlaki er- 
demlere saygı duyarak yaşarlar, mutlu olurlar. Ahirette de ebedi kurtuluş ve 
cennet onlara vaat edilmiştir. Uyarıp korkutur, aksini yapacak olurlarsa dünya 
hayatında huzursuzluklardan, çatışma ve musibetlerden kurtulamazlar; ahi- 
rette de karşılaşacakları sonuç cehennem azabıdır. 

Dünyada peygamberlerin dışında olan liderler belli bir çıkarı gözetirler. 
Hükmetmek, servet kazanmak, lider olmak, şöhrete kavuşmak veya statü sahi- 
bi olmak isterler. Peygamberlerin dünyevi bir talebi ve beklentisi yoktur, onlar 
karşılıksız olarak görevlerini yerine getirirler; kimseden ücret talep etmezler 
(bkz. 2/Bakara, 119; 6/En'am, 90). Onlar hak ve hakkaniyeti, adalet ve salahı 
tesis etmek üzere elçi olarak gönderilmişlerdir. Kendi yakınlarının aleyhinde 
olsa bile hakkı ve hakikati değiştirmez, kendi nefis ve yakınlarının çıkarları- 
na uygun siyasi, sosyal, hukuki düzenlemeler yapmazlar. Durum böyle olunca 
tebliğe muhatapların inanıp inanmaması onların bileceği iştir. Peygamberden 
istenen asla ölmeyen, daima diri-hayat sahibi Allah'a tevekkül etmesidir (3/ 
Âl-i İmran, 122). O kullarının hangi inkâr ve isyan içinde olduklarını, ne türden 
günah ve suçlar irtikâp ettiklerini gayet iyi bilir. 
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59. O,gökleri ve yeri ve ikisinin arasındakileri altı günde yaratan ve 
sonra arşa istiva edendir. Rahmân (olan Allah)dır. Bunu (bundan) 
haberi olana sor. 

60. Onlara: “Rahmân (olan Allah)a secde edin” denildiği zaman, “Rah- 
mân da neymiş. Biz senin bize emrettiğine mi secde edecekmi- 
şiz?” derler ve (bu,) onların nefretini arttırır. 

61. Gökteburçlarkılan, onların içinde bir aydınlık ve nurlu bir ay va- 
reden (Allah) ne yücedir. 

62. O, geceile gündüzü birbiri ardınca kılandır; öğüt alıp-düşünmek 
isteyenler ya da şükretmek isteyenler için. 


“İstiva” kelimesi ve ima ettiği anlam düzeyleriyle ilgiliA'raf süresinde 
(7/54) geniş açıklamalar yaptık. (Ayrıca bkz. 10/Yunus, 3; 11/Hud, 17; 32/ 
Secde, 4; 57 /Hadid, 4) “Allah'ın gökleri ve yeri altı günde yarattığı belirtilir. Bu 
ayette ve Kaf süresi 38. ayette altı günde “gökler, yer ve ikisi arasındakiler”in 
yaratıldığına işaret edilir. “Altıgün”ün tam olarak neyi ifade ettiğini kesin, so- 
mut ve hesaplanabilir sayılarla ifade etmek mümkün değildir. Bazı tahmin, 
akıl yürütmeleri ve teviller yapılsa da bu son tahlilde “gayp”la ilgili bir bilgidir. 
Şu halde bu konuda söylenebilecek her şey, bilimsel araştırmalar bize bir ta- 
kım ipuçları verse de, sonuç itibariyle beşeri akıl yürütmelerden, dolayısıyla 
bir tahmin ve yakıştırmadan öteye geçemez. 

Konuyla ilgili ayetlerden anlaşıldığı kadarıyla burada geçen “gün”den ka- 
sıt “uzun devir, dönem veya aşama”lardır. Varlık âlemi uzun devirler içinde ve 
belki aşama aşama yaratılmıştır. Hemen hatırlatmak gerekir ki Allah, yaratı- 
lışı uzun devirlere, “yorulduğu” için yaymadı yani bir şeyi yarattı, yoruldu ve 
dinlendi. Arkasından diğerinin yaratışına geçmedi. Tevrat'ta “altı gün süren 
yaratış”tan sonra Allah'ın “yedinci günde istirahat ettiği” yazılır (Çıkış, 20:11). 
Allah için asla böyle bir şey düşünülemez. Allah yorulmaz, dinlenmeye ihtiyacı 
olmaz. Bu, tam ve kâmil bir Tanrı tasavvurunu temelden zedeler. 

Her ne kadar Allah'ın, bir şeyin olmasını dilediğinde ona sadece “Kün 
(01)!” demesi yeterliyse de -ki hemen oluverir- (36 /Yasin, 82), bunun da illa 
bir seferde ve an-ı vahitte vuku bulmasını gerektiren bir sebep yoktur. Ancak 
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“Kün” ile başlayan yaratmanın (tekvin) belli bir zaman silsilesi içine yayılma- 
sını gerektiren sayısız hikmetler vardır. 

Öncelikle sözü edilen “gün” kavramının bizim dünya gezegenimiz ve buna 
bağlı beşeri zihnimizle ilgili olmadığını söylemek gerekir. Zira kâinatın yara- 
tılışı sırasında bizim bildiğimiz gün yoktu. Bu farklı anlamdaki “gün”ün veya 
devirin süresini biz bilebilecek durumda veya tespit edebilecek imkânlara sa- 
hip değiliz. Eğer burada sözü edilen gün, bizim güneşin doğuşu ve batışı ile 
batışı ve doğuşu arasındaki 24 saatlik sürenin (gündüz ve gece) dışında bir an- 
lam düzeyine sahipse, bu durumda her bir varlık mertebesinin kendine özgü 
bir zaman kavramının ve bu varlık mertebesinde vuku bulan olayların sürüp 
tamamlandığı belirli sürelerinin olması gerekir. Bu, yine de Allah'ın yaratışı 
yaydığı altı zaman diliminin şu veya bu varlık mertebesindeki zamanın aynısı 
olduğu anlamına gelmiyor. Belki bunlar, sadece yaratışın safhalarıyla, devir- 
lerle ilgili olup diğer bütün varlık mertebeleriyle ilgili zamanlar bunlardan ta- 
mamen farklıdır. 

Bizim basit manada zaman kavramımızışekillendiren hareketin ölçüsüdür. 
Dünyamızın kendi etrafında bir defa dönmesi 24 saatlik bir günde gerçekleşir. 
Dünya da, güneşin etrafındaki dönüşünü 365 gün veya 12 ayda tamamlar. Ancak 
çok daha büyük bir sistemde, merkezin etrafında dönen bir uydu veya gezege- 
nin yörüngesinde başladığı bir noktaya tekrar gelişi için belki 10 yıl, 100 yıl veya 
bin yıl zamanın geçmesi gerekebilir. Bu açıdan varlık mertebelerinin farklı za- 
man birimlerine sahip olmaları en azından teorik olarak mümkündür. 

Hac, 47. ayette “Gerçekten, senin Rabbinin katında bir gün, sizin saymakta 
olduklarınızdan bin yıl gibidir.” Ve Meâric, 4. ayette: “Melekler ve Ruh (Ceb- 
rail), ona, süresi elli bin yıl olan bir günde çıkabilmektedir” denmektedir. İlk 
ayetteki hareketi yatay, ikincisini dikey düşünecek olursak -ki bu fizik varlığın 
ötesindeki varlık mertebeleri veya ahiretle ilgili olabilir- dikey zamanın daha 
yoğun ve uzun olduğu anlaşılmaktadır. Bu konuda söylenebilecek şey, biz in- 
sanlara nazaran zaman kavramının “mutlak” olmayıp “izafi” olduğuhususudur. 
Aynı izafiyet, farklı varlık mertebeleri, gök cisimleri ve sistemler açısından da 
geçerlidir ki, bunun sadece “Şehadet âlemi (Alemu'ş-şehade)” ilgili olduğunu 
unutmamak lazım. Meleküt ve Ruhlar âlemi ile mutlak gaypâleminde benzer 
bir izafiyet olmayabilir. 

Sonuç itibariyle Allah, altı ayrı zaman aralığında veya altı uzun devirde 
gökleri, yeri ve bunların arasındakileri yarattı. Sonra Arşa istiva etti, mülkü 
üzerinde hükmünü icra etmeye başladı. Her şey O'nun kudreti, iradesi, bilgisi 
ve hükmü altındadır. İnsanın da bu temel hakikatin farkında olarak O'nun hü- 
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kümlerine göre yeryüzünde düzenlemeler yapması gerekir. Nasıl bir vali dev- 
let başkanının kendisine verdiği yetkilere ve belli hukuki mevzuat içinde şehri 
yönetiyorsa, insan da yeryüzünde asıl Hükümdar'ın kendisine verdiği yetkiyle 
ve İlahi Hukuk dışına çıkmadan tasarrufta bulunabilir, aksi halde Allah'a mül- 
künde ortak olmaya kalkışmaktır ki, bu suçların en büyüğüdür. 

Kâinat bize göre sırlarla doludur. “Bunu (bundan) haberi olana sor.” Bu- 
nun vahyin indiği dönemdeki kitap ehli bilginlere gönderme olduğu söylen- 
miştir. Fakat emrin Rahman'a atıf olması çok daha uygun görünmektedir. Sor- 
mak öğrenmenin başıdır. İmam Gazali utanan ve gurur yapan öğrenemez der, 
çünkü sual soramaz. Sormak ve merakla öğrenmek suretiyle; yaratılış, devirler 
ve başka konular hakkında zaman içinde bilgi sahibi olabiliriz. Varlık âlemiyle 
ilgili sırların belki kök bilgileri, bizi sırların araştırılmasına yöneltecek imalar 
Rahman'ın indirdiği vahiyde yani Kur'an'da bulunmaktadır. Kur'an'ı bir fizik, 
kimya, biyoloji veya astronomi kitabına çevirmeden kozmik ve tabii olaylar 
üzerinde inceleme ve araştırma yaparken; müşahede alanımız içine giren var- 
lık bilgisinin Kur'an'dan kazandığımız perspektife göre şekillenmesi gerekir 
ki ancak böyle bir bakış açısı ve âlem tasavvuru bizi pozitivizmden uzakta tu- 
tabilir. Pozitivizmin derin etkisinde evren ve tabiat üzerinde araştırma yapan 
binlerce bilim adamı yine de Allah'ın varlığını hesaba katmıyorlarsa, bu vahiy 
perspektifinden yoksun olarak tabiattan bilgi elde etmeye kalkışmalarının so- 
nucudur. “Kevni ayetler”in doğru anlaşılması “Kitabi ayetler”inin doğru anla- 
şılmasıyla mümkündür. “Haberi olanları"n “Zikir ehli” olduğu da söylenmiştir. 
(Bkz. 16/Nahl, 43. ayetin açıklaması.) 

60. ayette “Rahmân (olan Allah)a secde edin” emrine putperestlerin “Rah- 
mân da neymiş? Biz senin bize emrettiğine mi secde edecekmişiz?” diye iti- 
raz ettikleri belirtilmektedir. Bazı tefsirciler Arapların “rahman”ı bilmediklerini 
söylüyorsa da, bu doğru değildir. Rahmanı biliyorlardı, en azından kültürlü ke- 
simleri Arap şairlerinin kadim zamanlardan beri şiirlerinde rahmandan bahset- 
tiğini bilmekte idiler. Burada kanaatimizce mesele başkadır. “Onların nefretini 
arttırır” ibaresinden anlıyoruz ki, onlar rahman sıfatıyla muttasıf Allah inancını 
reddediyorlardı. Çünkü rahman onlara ikiyüzlülüklerini, tutarsızlıkların hatır- 
latmaktadır. Rahman bütün varlık âlemini kudret eli altında tutan, canlı cansız 
her yaratığı yöneten ve O'na inansın inanmasın her insana ve cinne hayat veren, 
nimetlerinden yararlandıran Allah'tır. Şanı Yüce Allah Rahman sıfatıyla onlara 
bunca nimetleri bağışlamışken, onlar isyan ediyorlar, mülkünde diledikleri gibi 
sorumsuzca ve zalimane olarak tasarrufta bulunmak istiyorlardı. İkiyüzlülük- 
lerinin, vefasızlıklarının, küstahlıklarının açığa vurulması onların Hz. Peygam- 
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ber'den ve Rahman'dan kendisine indirilen vahiyden daha çok nefret etmele- 
rine yol açıyordu. Demek istedikleri şuydu: Biz Rahmanı tanımıyoruz, O'nun 
buyruklarına da boyun eğmiyoruz! (17/İsra, 110.) 

61-62. ayetler “Rahman”ınkâinat üzerindeki hükümranlığını, kudret ve 
azametini hatırlatmaktadır. Allah'a ibadet etmeyecekler de kime ibadet ede- 
cekler, kimin buyruğuna boyun eğecekler? O Allah ki gökte burçlar kılmıştır, 
nur saçan ayı var etmiştir. “Burçlar”a yıldız kümeleri veya galaksiler demek 
mümkün. Nitekim eski tefsirlerde burçlara “büyük yıldızlar” dendiğini tespit 
edebiliyoruz (Kur'an Yolu tefsiri). (Bkz. 15/Hicr, 16. ayetin açıklaması.) Gök- 
yüzünü aydınlatan güneş ay ve bunların saçtığı ışık (sirac ve nur) konusu Nur 
süresinin 35. ayetinde ele alınmıştır. (Ayrıca bkz. 3/Âl-i İmran, 190 ve 36/Ya- 
sin, 37-40. ayetlerin açıklaması.) 
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63. O Rahmân (olan Allah)ın kulları, yeryüzü üzerinde alçakgönüllü 
olarak yürürler ve cahiller kendileriyle muhatap oldukları za- 
man “Selâm” derler. 

64. Onlar, Rablerine secde ederek ve kıyama durarak gecelerler. 


65. Onlar: “Rabbimiz, cehennem azabını bizden geri çevir; gerçekten, 
onun azabı ödenmesi kaçınılmaz bir borç (veya sürekli bir acıdır) 
derler. 

66 “Şüphesizo,ne kötü bir karargâh ve ne kötü bir konaklama yeridir." 


67. Onlar, harcadıklarızaman, ne israf ederler, ne kısarlar; (harcama- 
ları,) ikisi arasında orta bir yoldur. 


63-74 ayetlerinde ideal insan profili çizilmektedir. Bu profili şekillendiren 
imandır, iman insanı ideal kişilik profiline sahip mü'min kılar. 

“Rahmân'ın kulları (İbadurrahman)” seçkin insanlar demektir. İnsanın 
seçkin, kişilik itibariyle kalitesi yüksek gruba girmesinin ilk şartı, Allah'ın kulu 
olduğu bilincinde olmasıdır. Bu bilince sahip olan insan kibir, gurura kapılma, 
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küstahlık, ahlaksızlık ve zorbalık gibi davranışlardan uzaktır. Yürüyüşünde bir 
alçakgönüllülük, vakar, sadelik ve itina vardır (bkz. 17 /İsra, 37). Düşmanları- 
nın sözlü saldırısına uğradığında onlarla aynı seviyeye düşmez, ayarını bozmaz, 
çirkefleşmez; konuşulması, müzakere edilmesi gereken faydalı bir mesele varsa 
konuşur ancak muhatabın niyeti maraza çıkarmak, çatışmak, tabir caizse “bel- 
den aşağı vurmak” ise kendini bilen mü'min bundan kaçınır; herkese iyilik ve 
esenlikten başka bir temenni ve talepte bulunmadığını belirtir. Bunun sembolik 
ifadesi “Selam”dır. Çünkü selam kelimesi barışa, esenliğe, güvenlik ve iyi niyete 
göndermede bulunur. (Daha geniş bilgi için bkz. 4/Nisa, 86. ayetin açıklaması.) 

Arz üzerinde alçakgönüllü yürüyen insanın toprağa, maddi tabiata ve can- 
lı hayata zararı olmaz, tabiat ve insanlar üzerinde haksız tahakküm ve tasallut- 
larda bulunmaz: tabiattaki kaynakların ve varlıkların birer emanet olduğunu, 
yerine ve usulüne göre kullanmak gerektiğini bilir. “Selam” kavramının geniş 
semantiğinin vurguladığı gibi heryeri güvenliğe, esenlik ve huzura çevirmeye 
çalışır. Yeryüzünde fesat çıkaranlar cahillerdir veya cahiller yeryüzünde fesat 
çıkarırlar. Dengeleri altüst eder, kendi bencil çıkarlarının, önyargılarının, istek 
ve tutkularını, hırs ve ihtiraslarının esiri olarak tahripkâr davranır, herkese ve 
her şeye yıkıcı zararlar verirler. Mü'minler ise iman dolayısıyla sahip oldukları 
bu misyonun nişanesi ve ifadesi olarak Rablerine secde ederler, sadece O'nun 
huzurunda boyun eğerler, başka da hiçkimseye kullukta bulunmazlar. Bu yer- 
yüzünün emanet bilinciyle usulüne uygun kullanılmasının ahlaki teminatıdır. 
Secdelerinde ve kıyamlarında alçakgönüllülük, vakar ve itaat bir arada bulu- 
nur. Secde mü'minin miracı, tevazu mü'minin süsüdür. Bu mertebeye ulaşabi- 
len seçkin insan aynı zaman kerem sahibidir, vakurdur, kendi değerinin far- 
kındadır, Ahsen-i takvim üzere yaratıldığını bilir, yaratılışını Eşref-i mahlükat 
mertebesine yükselmek suretiyle taçlandırır. 

Mü'min olmak korku ve kaygılardan emin olmak, güvenlik duygusunu 
içinde hissetmek, hak ve hakikat üzere yaşadığını bilmektir. Ancak mü'min 
yine de cehennem azabını hesaba katar, kesin emniyetin tehlikeli olduğunu 
bilir. Yüce Allah azap verecek olsa kimse ona yardımda bulunamaz. Devamlı 
olarak yüce Allah'a kendini cehennem azabından koruması için dua eder (3/ 
Âl-i İmran, 191-192). Bu mü'minin tevazuunu, ahlaki erdemlerini sürekli kı- 
lar. Çünkü azaptan yüzde yüz emin olsa korkacak mesele kalmaz, nefsi tekrar 
ayağa kalkar, onu şeytanın yoluna sokmaya çalışır. Mü'minin tutumu “korku ile 
ümit arasında” olmaktır (32 /Secde, 16). 

İman ve mü'min olma hale sadece lafta değildir, iman salih amelle tamam- 
lanmak ve takviye edilmek ister. Bu da dinin pratiklerinin yerine getirilmesini 
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zorunlu kılar. Söz konusu pratiklerden biri dengeye dikkat etmektir. Bu ayette 
geçen “infak”ı yani harcamayı iki anlamda da ele almak mümkün: Biri insan- 
ların hayatlarını idame ettirmek için kazandıklarından yaptıkları harcama di- 
geri Allah yolunda ve özellikle yoksullara, muhtaç olanlara yapılan harcama. 
Her iki harcama durumunda orta yol tutturmak gerekir. İdeal infakın “ihtiyaç- 
tan arta kalanı” olduğu belirtilmiştir, bu doğru olmakla beraber harcamayı ya- 
pacak şahsın -Efendimiz'in uyarısını göz önüne alarak- çoluk çocuğu, geride 
bakmakla yükümlü olduğu kimseler varsa, onları başkalarına muhtaç bırak- 
mayacak miktarı ayırması da gerekir. Çoluk çocuğunu, başkalarına el uzatacak 
halde bırakan meşru ölçüyü aşmış olur. Bunun gibi şahsına veya ailesine har- 
cama yaptığı zaman da israf ve gösterişten kaçınmalı, servetin emanet olduğu- 
nu bilmeli, başkalarının yani yoksulların malda haklarının olduğunu akıldan 
çıkarmamalıdır. (Bkz. 3/Âl-i İmran, 180; 7/A'raf, 31 ve 17/İsra, 29.) İslam orta 
yoldur, İslam ümmeti de vasat ümmettir. 
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68. Veonlar, Allahile beraber başka bir ilâha tapmazlar. Allah'ın ha- 
ram kıldığı canı haksız yere öldürmezler ve zina etmezler. Kim 
bunları yaparsa 'ağır bir ceza ile' karşılaşır. 

69. Kıyâmet günü, azap ona kat kat arttırılır ve içinde aşağılanmış 
olarak temelli kalır. 

70. Ancak tevbe eden, imân eden ve salih amellerde bulunup davra- 
nan başka; işte onların günahlarını Allah iyiliklere çevirir. Allah, 
çok bağışlayandır, çok esirgeyendir. 

71. Kim tevbe eder ve salih amellerde bulunursa, gerçekten o, tevbe- 
si (ve kendisi) kabul edilmiş olarak Allah'a döner. 


Seçkin insan profiline sahip olanlar kesin olarak şu üç suçu işlemezler: 
Allah'a ortak koşmak (şirk), haksız yere insan öldürmek ve zina fiilini işlemek. 
68. ayette bizim “başka bir ilaha tapmazlar” olarak çevirdiğimiz kelime “dua”- 
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dır. Dua güç ve iktidar sahibi birinden yardım istemek, ona dayanmak, sığın- 
mak, hükmünü ve otoritesini kabullenmek gibi anlamlara gelir. Bu ancak Al- 
lah'a mahsus şeylerdir. Başkasından bu türden yardımlar talep eden o şahsın 
mutlak güç ve iktidarını, otoritesini kabul etmiş, ona boyun eğmiş demektir. 
Mü'min sadece Allah'tan yardım talep eder ve sadece O'na kullukta bulunur. 
(Bkz. 1/Fatiha, 5.) 

Mü'min kimsenin asla yapmayacağı, yapmaması gereken ikinci şey adam 
öldürmektir. Kimsenin bir başkasının kanını akıtmaya, canını alıp hayatını son 
vermeye hakkı yoktur. Çünkü canı veren, hayatı bağışlayan Allah'tır. Cinayet 
Allah'ın tasarrufuna saldırmaktır ve büyük bir suçtur. Nefsi müdafaa ve haklı 
savaş hali müstesna. Meşru sebeplerle çıkan bir savaşta insan düşmanını öl- 
dürebilir. Esasında savaşın esprisi, saldırganı, zorbayı etkisiz hale getirmek- 
tir. Eğer öldürmeden saldırganı etkisiz hale getirmek mümkünse öldürülmez, 
başka yolu yoksa öldürülür. Zina da ağır suçlardan yani büyük günahlardan 
biridir. Bu konu Nur süresinde (24/2-3) ele alınmıştır. Zina öylesine çirkin ve 
ağır bir suçtur ki, değil işlemek ona yaklaşılması bile yasaktır (17/İsra, 32-33). 

70. ayette suç ve günah işleyenler ile aynı zamanda iyilik ve sevap işle- 
yenlerin durumuna işaret edilmektedir. Kişi hayatında hem iyilik hem kötü- 
lük işleyebilir. Eğer günahları Allah'a karşı işlenmişse yüce Allah dilerse kendi 
hakkından vazgeçer, kulunu affeder. Ancak kötülükler kullara ait ise -çünkü 
zararlar kullara verilmiştir- onların kendi rızalarıyla haklarından vazgeçme- 
leri gerekir. Diyelim ki, kulun günahları ile sevapları bir arada olsun. Böyle bir 
durumda iyilikler (hasenat) cezaları azaltır, hafifletir. Bu mümkündür ama 
yüce Allah dilerse cezayı azaltıp hafifletmeyebilir. Sevap ve iyilikleri ne kadar 
çok ve büyük olursa olsun, işlenen suç ve günahların da hesaba katılması gere- 
kir, aksi halde kötülüklerin herhangi bir anlamı olmazdı. Böyle olsaydı insan- 
lar iyilik yaparak, duruma göre de kötülük yapmaktan çekinmezlerdi. İyilikler 
ve kötülükler arasında bir değerlendirme, muhasebe olması ilahi adalet gere- 
gidir. (Bkz. 4 /Nisa, 48 ve 93. ayetlerin açıklaması.) 

“Cezanın kat kat verilmesi” tefsirciler tarafından şirk, cinayet, zina ve baş- 
ka suç ve günahlar dolayısıyla terettüp eden cezaların birbiri üstüne eklenme- 
si demek olduğunu söylemişlerdir. İnkâr ve isyanı yaygınlaştırıp başkalarını 
yoldan saptıranlar sebep oldukları başka suç ve günahların da cezasını üstle- 
nirler. (Bkz. 5/Maide, 29 ve 7 /ATraf, 38). 

70. ayeti 68. Ayete refere etmek icap ederse, tevbe ile kurtulacak olan 
insanın, öncelikle bırakması gereken Allah'a şirk koşmak, cinayet işlemek 
ve zina etmek gibi fiillerdir. Genel prensip olarak Kur'an-ı Kerim'de tevbeye 
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çağrılan insandan istenen, zikredile suç ev günahları bırakmasıdır. Bu tahsisi 
olarak tevbe etmeyi gerektirir. Bu ayet kümesinde şirk, cinayet ve zina suçları 
zikredilmiştir; başka ayet kümesinde başka suç ve günahlar. Tabiatıyla tevbe 
etmek demek, sadece dille “tevbeestağfurullah!”ı bir tür replik olarak tekrar- 
lamak değil, kalpte verilen bilinçli bir kararla bir daha suç fiilini işlememeye 
azmetmek ve işlememektir. Tevbe kararını taçlandıracak olan da “salih amel”- 
dir. Daha önce işlenen suçla kişi hem kendine hem sosyal çevreye zarar ver- 
mişti, şimdi o suçlardan pişmanlık duymuş, bir daha yapmamaya karar ver- 
miştir. Bunu bir bakıma önceki zamanda verdiği zararları telafi etmek üzere 
salih amelde bulunacak hem kendi kişiliğine hem topluma fayda sağlayacaktır. 
Bunu başarabilirse, Yüce Allah onu affedecek ve kul “tevbesi kabul edilmiş ola- 


rak Allah'a döneceği”nden sanki suç ve günah işlememiş gibi olacaktır. 
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72. Ki onlar, yalan şahitlikte bulunmayanlar, boş ve yararsız sözle 
karşılaştıkları zaman onurlu olarak geçenlerdir. 


73. Onlar, kendilerine Rablerinin ayetleri hatırlatıldığı zaman, onun 
üstünde sağır ve körler olarak kapanıp kalmayanlardır. 


Toplumsal hayatın barış ve huzur içinde sürmesinin en önemli şartı hak 
ve hukukun, adalet ve güvenliğin temin ve tesis edilmesidir. Adaletin olmadı- 
gı yerde huzur olmaz, çatışmalar vuku bulur. Adaletin tesisinde rol oynayan 
önemli faktörlerden biri üçüncü şahısların tanık oldukları olaylar konusunda 
yaptıkları şahitlik veya şehadettir. 72. ayette mü'minlerin zikredilen iki vasfın- 
dan birilüzum hâsıl olduğunda şahitliklerini dosdoğru yapmaları, asla gerçeği 
saptırmamaları, şu veya bu şahsın haksız yere lehine veya aleyhine tanıklık 
yapmamalarıdır. Yalancı şahitlik iftira olduğu gibi, hak ve hukukun ihlali, zu- 
lüm ve adaletsizliğin karşılıksız kalmasına sebep olur. Hz. Peygamber (s.a.), 
büyük günahlardan söz ederken “büyüğün de büyüğü üç günah” olarak “Al- 
lah'a ortak koşmak, anne-babaya asi olmak ve yalancı şahitlikte bulunmaktır” 
demiştir (Buhari, Şehadet, 10; Müslim, İman, 143). 

Mü'minlerin diğer vasfı boş ve yararsız sözlerle, malayani şeylerle vakit tü- 
ketmemeleridir. Bu türden lafların bolca konuşulduğu meclisleri usulüne uygun 
terketmek gerekir. Bize verilen ömür sınırlı, nefesler sayılıdır. Bunca değerli ha- 
zineleri boş işler ve şeylerle tüketmek büyük gaflettir (bkz. 23/Mü'minun, 3). 
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73. ayette "kendilerine Rablerinin âyetleri hatırlatıldığı zaman, onun 
üstünde sağır ve körler olarak kapanıp kalmayanlardır”da geçen “yahir- 
ru"dan “harra” bir meseleyi görmede dikkatsiz, özensiz veya isteksiz anlamına 
gelir “Umyanen” kelimesi de “amiye” fiil kökünden türetilmiştir. Bu anlaşılmaz 
olma anlamına gelir. Kur'an gibi bir vahiy kitabını anlama konusunda isteksiz 
davranan sayısız insan vardır. Bunlar hakikatte ya Kur'an'ın gerçekten vahiy 
olduğuna tam olarak inanmıyorlar veya yeterince önemsemiyorlar. Bu insan- 
lardaki dikkat eksikliği büyük ölçüde Kur'an'ı kendisiyle ilgili genel kültür 
düzeyinde bilgi veya malumatı algılamakla ilgilidir. İnsanları Kur'an üzerinde 
yeterince dikkat sarfetmekten alıkoyan faktörlerden biri de, salih amelin onla- 
raağır gelmesidir. Kur'an'ı ıskalamadan, okunduğunda ayetler üzerinde derin- 
lemesine tefekkür etmenin egzersizi namazdır. Kişi namazda zihnini okuduğu 
ayetler ve dualar üzerine teksif etme başarısını gösterebilse, Kur'an okudu- 
gunda da okudukları üzerinde tefekkür etmeyi öğrenir. 

Bu ayetlerde yalancı şahitlik, seçilmiş bir sui ameldir. Diğer bütün kötü, 
çirkin ve yanlış tutumları (münkerleri) simgeler. Boş ve yararsız söz de oya- 
layıcıdır. “Hoşça vakit” geçirmeye yarar ama aslında değerli zamanı boş yere 
tüketir. Kur'an üzerinde tefekkür, salih ameli gerektirir. (Bkz. 8/Enfal, 2; 19/ 
Meryem, 58.) 
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74. Ve onlar: “Rabbimiz, bize eşlerimizden ve soyumuzdan, gözün 
aydınlığı olacak (çocuklar) armağan et ve bizi takvâ sahiplerine 
önder kıl,” diyenlerdir. 

75. İşte onlar, sabretmelerine karşılık (cennetin en gözde yerinde) 
odalarla ödüllendirilirler ve orda esenlik dileği ve selâmla karşı- 
lanırlar. 


76. Orda ebedi olarak kalıcıdırlar; o, ne güzel bir karargâh ve ne gü- 
zel bir konaklama yeridir. 


74. ayet mü'minlerin soyları için Yüce Allah'tan bulunacakları talebi dua 
formunda ifade eder. Zürriyet soy, neslin devamını sağlayan çocuklar ve to- 
runlardır. Müslümanlar soylarıyla salt soy olması hasebiyle övünmez, bu ırk- 
çılık veya şovenizm olur. Geçmişteki atalarla da soyumuz onlardan geldiği için 
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övünmeyiz. Kan ve akrabalık bağı bir gerçek olmakla beraber sınırı vardır. 
Sınır takva ölçüsü yani Allah'a sadakat, emirlerine ve nehiylerine tam riayet 
ve gösterdiği istikamette yaşama azmini ve hassasiyetini göstermektir. Hiçbir 
akraba, yakın ve soydaş için Allah'ın koyduğu hudutlar çiğnenemez. Eğer ata- 
larımız vaz'edilen sınırlar içinde yaşamışlarsa onlarla övünür, sınırların dışına 
çıkmışlarsa onlara kendimizi övünçle refere etmeyiz. Soyumuzdan gelecekte 
olacak nesiller için de tutumumuz aynıdır. Çocuklarımız ve torunlarımız bizim 
göz aydınlığımızdır, bizi tarihte devam ettirirler ancak sadece soylarımızdan 
olmaları yetmez, takva üzere yaşamaları şartı aranır. Yoksa bir peygamber ola- 
rak babasının sözünü dinlemediği için Nuh aleyhisselâmın oğlu “onun ailesin- 
den sayılmamış”tır (11/Hud, 46). Demek ki ırk ve kan bağı birinci derecede 
önemli değildir, din kardeşliği ve takva her türlü biyolojik (etnik, ırki, kavmi) 
bağ ve aidiyetin üstündedir. Çocuk ve torunlarımızın fiziksel bakımdan güçlü, 
erkeklerinin yakışıklı, kızlarının güzel veya statü ve iktisadi gelir düzeylerinin 
yüksek olması asli kriter değildir. Asıl kriter takvadır, soylarımızdan gelenleri- 
nin takva sahibi olmaları; riyasız, hasbi dini hayat yaşamaları için dua etmeli, 
bunun için de gayret göstermeliyiz. 

İnsanın soyundan takva sahibi salih çocuklar istemesi meşrudur, bu Hz. İb- 
rahim'in duasıdır. Sos-sop davası gütmesi, bundan ırkçılık, üstünlük ve tahak- 
küm payesi çıkarması yasaktır. Efendimiz'in Veda Hutbesi'nde bildirdiği üzere 
“Bütün insanlar Âdem ve Havva'nın çocuklarıdır, Âdem de topraktan yaratıl- 
mıştır” Önderlik istemek de meşrudur. Ancak bunun da meşruiyet çerçevesi 
takva yani Allah'ın emir ve nehiylerinden sakınıp korkma esasına göredir. Hırs 
ve ihtirasla insanları yönetmek isteyenler, bunu kendi şahsi, zümrevi ve sınıf- 
sal çıkarları adına bu talepte bulunurlar. Ayette zikri geçen “önderlik (imamet)” 
peygamber yolunu takip etmektir ki, bunun somut tezahürlerinden biri ulema 
içinde yer almaktır. Çünkü “âlimler peygamberlerin varisleridir”, onların takva 
sahiplerine yol göstermesi, topluma önderlik etmesi asli görevleri arasında yer 
alır. Bu bilinçte olup hayatını Sırat-ı müstakim üzere sürdürenlerin ahirette ken- 
dilerini bekleyen ödül cennet olacaktır. Oraya girişlerinde selamla karşılanacak- 
lardır. Güzel yerlerde ağırlanacak, ebedi olarak orada kalacaklardır. 
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77. Deki:“Sizin duânız olmasaydı Rabbim size değer verir miydi? Fa- 


kat siz gerçekten yalanladınız; artık (bunun azabı da) kaçınılmaz 
olacaktır.” 
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77.ayet insanın Allah karşısındaki hakiki ve asli konumunu çarpıcı bir ifa- 
de ile dile getirmektedir: “Sizin duânız olmasaydı Rabbim size değer verir 
miydi?” İnsanlar niçin dua eder? Sıkıntıya düşünce mi Tanrı'ya dua etmeyi ak- 
lılarına getirirler?” Bu, sahih Allah inancından yoksun kimseler için doğrudur, 
insanlar söz gelimi denizde fırtınaya yakalandıklarında “Allah!” derler, kara- 
ya çıktıklarında ise unuturlar. Varlık dünyasına ilahi müdahalenin olmadığını 
düşünenlere göre ise -ki bunların inanç temelleri ateizme, felsefi düşünceleri 
pozitivizme dayanır- insanın tabiat kuvvetleri karşısında aciz kalması, olayla- 
rın sebeplerini izah edememesi durumunda bir üst güce, bilinemez bir varlığa 
sığınmak ister. Yine bunlara göre eğer insanlar, tabiatta geçerli yasaların işle- 
yiş biçimlerini, sebep-sonuç ilişkilerini bilecek olurlarsa dua etme lüzumunu 
hissetmezlerdi. 

İnsan ile Allah arasındaki iletişim kanallarından biri olan dua olayını mo- 
dern bir paradigmadan “rasyonel ve bilimsel” bir çerçeveye oturtarak anla- 
mak mümkün değil. Müslümanlar arasında da duayı rasyonel açıklama getir- 
mek isteyenler, bu çabalarını sürdürürlerken farkında olmaksızın çöken 19. 
yüzyıl pozitivizmini tekrar ediyorlar. İslam imanını ve İslam'ın düşünce mira- 
sını Batıdakine benzer şekilde “rasyonel bir kritiğe” tabi tutmayı önerenlerin 
varacağı nokta, her akli olanın mutlaka bilimsel olarak açıklanmak zorunda 
bırakılmasıdır. Buna göre akli olan bilimsel, bilimsel olan aklidir. Ama biliyo- 
ruz ki, bazı hakikatler “akli”dir ama “bilimsel” olarak açıklanamazlar. Mesela 
Hz. İsa'nın bakire Meryem'den babasız olarak doğmasının bilimsel açıklaması 
yoktur ama babasız doğması aklidir, tıpkı Âdem'in hem babasız hem annesiz 
vücuda gelmesi gibi. Ve kâinatın yaratılması Âdem'in de yaratılmasından çok 
daha büyük bir fiildir. 

Bir başka pozitivist bakış açısından -ki bunun yine pozitivizmin etkisin- 
de kalmış Müslümanlar arasında tuhaf bir şekilde savunucularına rastlamak 
mümkün- dua, insanın karşılaştığı sorunların çözümü için gerekli dünyevi ve 
maddi tedbirleri almasından ibarettir. Mesela hasta bir insanın doktora git- 
mesi, muayene olması ve kendisine verilen ilaçları alması duadır. Ayrıca Allah 
hastalığın iyileşmesi için herhangi bir müdahalede bulunmaz. 

Peki, gerçekten dua bu mu? Kuşkusuz hayır. Eğer öyle olsaydı, ilacın ken- 
disinde şifa edici kuvvet düşünmemiz gerekecekti, oysa ilaca şifa verici özelliği 
veren ilacın terkibinde kullanılan malzemelerdir. Terkibi meydana getiren her 
unsur Allah tarafından yaratılmıştır, son derece hassas bir terkibe göre ilacın 
üretilmesi Allah'ın vaz'ettiği yasaların bilinmesi ve işletilmesiyle mümkün ol- 
maktadır. Tedaviyi salt ilaca nispet etmek, ilaca ilahlık atfetmekle aynı şeydir. 
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İnsan sınırlı, sonlu, bağlı ve bağımlı bir varlık dünyasında yaşıyor. Allah ise 
her an hayata ve tabiata müdahildir. Hepimiz “O'nun kudret eli” altında yaşadı- 
ğımıza göre, O'nun her an yardım, lütuf ve ihsanına muhtacız. 

Dua, Allah'ın yardımının ve müdahalesinin kul tarafından celp edilmesi- 
dir. Çoğu zaman ve eksik bir şekilde dua salt yalvarma, yakarma ve isteme dü- 
zeyinde pasif bir fiil gibi algılanıyorsa da, duada bir “celp ve icabet” talep de 
söz konusudur. Öyle bir iletişim ve celp kanalıdır ki, bu kanala başkaca hiçbir 
şahsın, varlığın veya nesnenin girmesine mahal yoktur. “Allah, kişi ile kalbi ara- 
sına girdiğine” ve “insana şah damarından daha yakın olduğuna göre” kulun 
lüzum-u halde Allah'ın yardımının tecelli etmesi için bu kadar yakınında olan 
bir yardım imkânına başvurmasından daha anlaşılır ve tabii bir şey olamaz. 
İnsan bu izafi ve bağımlı dünyada her an ve her durumda Allah'a muhtaç bir 
halde yaşamaktadır. Bundan dolayı bu ayette Allah, “-Sizin dualarınız olmasay- 
dı ne işe yarardınız?” buyurmaktadır. Kişisel hayatımızda kabul edilen bir dua 
hayatımızın akış yönünü değiştirir, bu da ilahi müdahale anlamına gelir. Daha 
geniş kapsamda ve küresel ölçeklerde ilahi müdahale tarihin akış yönünü de- 
giştirir. Mesela ateş İbrahim aleyhisselamı yaksaydı, su Musa aleyhisselamı ve 
kavmini boğsaydı, Bedir'de bir avuç Müslüman Mekke müşrikleri tarafından 
yenilseydi bugünkü tarih bambaşka bir mecrada akmış olacaktı. Demek ki ta- 
rihin akış yönü de ilahi kudret eli altındadır, belki külli irade ile bize verilmiş 
cüz'i iradenin kesiştiği alanlar Allah'ın muradı ile iyi insanların iradesinin ör- 
tüştüğü zamanlar ve alanlardır ki, bize göre tarihin amacı budur; kör kuvvet- 
ler, ne olduğu bilinmeyen ilerleme mitosu değildir. 

“Letaifu'l İşarat”ın sahibi Kuşeyri duayı “İnsanın Allah huzuruna utana- 
rak çıkması” şeklinde tarif eder. Dua sadece pasif bir durum değil, aktif bir 
tutum alıştır da. Geniş anlamında namaz dahi bir duadır ve “secdenin mü'mi- 
nin mi'racı olması” hasebiyle kul namazda Allah'ın huzuruna çıkmaktadır. Hz. 
Peygamber (s.a.) şöyle buyurur: “Allah katında dua kadar makbul bir ikram 
yoktur.” (Ahmet bin Hanbel, Müsned, 11,362; ayrıca bkz. 2/Bakara, 186; 7/A'raf, 
55 ve 205). Yazık ki insanlar bu hakikatlerin farkında değildir, Allah'tan gelen 
bilgi ve haberleri yalanlıyorlar, bunun elbette ahirette cezası olacaktır. 

Furkan (25) süresinin tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


Son üç âyeti Medine'de, geri kalanı Mekke'de indirilen bu süre 227 âyettir. 
İsmini 224. ayette şairler anlamına gelen “şuara”dan almaktadır. Vakıa (56) 
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süresinden sonra Neml (27) süresinden önce inmiştir. 
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Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 
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Ta, Sin, Mim. 

Bunlar, apaçık olan Kitab'ınâyetleridir. 

Onlar mü'min olmayacaklar diye neredeyse kendini kahredecek- 
sin (öyle mi?) 

Dilersek, onların üzerine gökten bir âyet (mucize) indiririz de, 
ona boyunları eğilmiş kalıverir. 

Onlara Rahmân (olan Allah)dan yeni bir uyarı gelmesin, muhak- 
kak ondan yüz çevirirler. 

Gerçekten yalanladılar; fakat alay konusu yaptıkları şeyin haberi 
kendilerine pek yakında gelecektir. 

Yeryüzüne bir bakmadılar mı ki, biz onda her güzel (kerim) çift- 
ten nice ürünler bitirdik. 
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8. Şüphesiz, bunda bir âyet vardı; ancak onların çoğu mü'min değil- 
dirler. 


9. Şüphesiz, senin Rabbin, gerçekten O, üstün ve güçlüdür, merha- 
met sahibidir. 


Bazı sürelerin başında gelen Huruf-u mukattaa ile ilgili Bakara süresinin 
başında (2/1) gerekli bilgi verilmiştir. Şuara süresinin de başında “Ta, Sin, 
Mim” harfleri gelmiş bulunmaktadır. Sürenin ilk iki ayeti Kasas süresinin (28) 
başında da aynı ifade kalıplarıyla geçmektedir. Bundan sonra gelecek olan 
Neml süresinin başında ise “mübin” sıfatıyla aynı ayette “Kur'an ve kitap” bir 
arada zikredilmektedir. 

2. ayette geçen “Kitap” Kur'an-ı Kerim'dir. Kur'an-ı Kerim hem açık-apa- 
çık hem açıklayan-açıklayıcı bir kitaptır. Bazı tefsirciler bunun Tevrat'a atıf ol- 
duğunu söylüyorsa da, Musa aleyhisselama indirildiği şekliyle Tevrat apaçık 
bilgi, haber ve hükümler ihtiva ediyordu ama Hz. Musa'nın dünyadan irtihalin- 
den yüzyıllar sonra yazıya geçirildiğinidüşündüğümüzde ilk indirildiği haliyle 
“mübin” özelliğini koruduğunu düşünmek zor görünmektedir. Son vahiy ola- 
rakindirilen Kur'an-ı Kerim ise hem korunmuştur hem açıktır ve açıklayıcıdır. 
Mekke'de indirilen bu süre bize Kur'an'ın tümünün veya bir kısım ayetlerinin 
“mübin” olduğunu ima etmektedir, zira sürenin iniş tarihinde henüz vahiy ta- 
mamlanmış değildi. Bu elbette Kur'an'da müteşabih ayetlerin olmadığı anla- 
mına gelmez. Hangi bilgi ve kavrayış düzeyinde olursa olsun, zihni çaba har- 
cayarak Kur'an okuyan insan ondan kapasitesi, cehdi ve talebi kadar faydalar, 
mana ve hikmetler elde edebilir. (Bkz. 13/Ra'd, 1; 15/Hicr, 1; 28/Kasas, 2.) 

Kur'an'ın apaçık (mübin) olma niteliği onu hurafelerden, batıl inançlar- 
dan, medyumların uydurmalarından, kehanetlerden ve aslı esası olmayan şif- 
re ve çetrefilli hesaplamalardan, ilahi murada ve hükümlerin maksadına aykırı 
yorumlardan, belli ve muteber usule dayanmayan tefsir ve tevillerden uzak 
tutmamızı gerektiren önemli bir uyarıdır. Özellikle şifreler ve hesaplamalar 
hakikatte Kur'an'ın Allah'tan başka kimsenin bilemeyeceğini belirttiği gayp 
bilgisinin insan tarafından bilineceğine ilişkin iddianın dolambaçlı yollarla 
savunulması demektir. Kur'an, hakikat değeri olmayan şeyleri içinde barındır- 
maz, zira “Hakkı açıklamaktadır” (44 /Duhan, 2). 

Bilgi, haber ve hükümleri itibariyle apaçık mesajlar ihtiva eden Kur'an'a 
ilk muhatapların önemli bir bölümü inanmıyordu. Bu yüzden Hz. Peygamber 
(s.a.) derin bir üzüntü duyuyor, bazen neredeyse kahrolacak kadar kendini 
hırpalıyordu. 3. ayet onu uyarır, kendini kahretmesine gerek olmadığını belir- 


26/Şuara Süresi/1-9 197 


tir. Muhataplar inanmıyorsa bu onların çaresizliklerinden değil; nefislerinin 
istek ve tutkularına, kibir ve gururlarına, hırs ve ihtiraslarına, şişkin egolarına, 
zaaflarına kapılıp duyargalarını hakka ve hakikate, adalet ve ahlaki yüksek ha- 
yat formlarına kapatmalarından kaynaklanır. Yani onların inkâr ve isyanları ic- 
bari değil, ihtiyari ve iradidir, seçimlerini bu yönde kullanmaktadırlar. Ancak, 
onların yanlış tercihleri vahiy hakikatine gölge düşürmez; Kur'an'ın batıl, boş, 
yararsız şeyler söylediği anlamına gelmez. Kaldı ki hak ve hakikatin ölçüsü 
sayıca insanların ona inanması, çoğunluk tarafından teyit edip yüceltmesi de- 
ğildir. Dikkatle takip edildiğinde görülecektir ki esasında insanların çoğu iman 
etmeyecek, gerektiği gibi akıl etmeyecek, bilmeyecek ve kendilerine bahşedi- 
len sayısız nimete şükretmeyecek. Onlar öyle yapadursunlar, hak ve hakikat 
insanlardan bağımsızdır, onların üstündedir, arzularına göre değişmez. Dile- 
yen inanır, dilemeyen inanmaz. (Bkz. 18/Kehf, 6 ve 35 /Fatır, 8.) Seçme özgür- 
lüklerini kullansınlar, birilerinin veya çoğunluğun batılı, yanlışı seçmesi, onun 
hak ve doğru olduğunun kanıtı değildir. 

Hem yüce Allah dileseydi hepsi inanır, doğru yola girerdi (6/En'am, 149). 
Üstlerine öyle musibetler ve afetler indirirdi ki hareket etmeye mecalleri kal- 
mazdı. O, herkesin aklını kullanmasını, varlık üzerinde doğru gözlemlerde 
bulunup muhakeme kurmasını ve bu sayede kendi özgür seçimi, serbest ira- 
desiyle hakkı tercih etmesini murat etmiştir. Buradaki “ayet"in akıllara dur- 
gunluk veren mucizeden çok “azap” olması gerekir. Zira Musa aleyhisselâm 
Firavun ve adamlarına bu türden dokuz büyük mucize gösterdi, buna rağmen 
her birine rasyonel bir açıklama yaparak inanmadılar. Mekke müşrikleri de 
aynı durumdaydı. Kıyamete kadar gelecek inkârcıların ve isyancıların ortak 
özellikleri hak ve hakikatten yüz çevirmeleri, ilahi vahyi yalanlamaları ve ala- 
ya almalarıdır. Bencillikleri, tutkuları, hırs ve ihtirasları onların gerçeği gör- 
melerine mani olmaktadır. 

Tarih göstermiştir ki, inkârcıların alaya aldıkları hak ve hakikat sonra tecelli 
etmiştir. Mesela Firavun ve adamları Kızıldeniz'de boğulmuşlardır. Mekke müş- 
rikleri de uzun zaman geçmeden İslam'ın nasıl Arap yarımadasından çıkıp dün- 
yaya yayılacağını, insanların kitleler halinde bu dine gireceklerini göreceklerdir. 
Nitekim çok geçmeden Bedir'de ağır bir yenilgiye uğradılar, Arap yarımadası 
ölçeğinde küçük düştüler. Onların yanlışlarını tekrar edenler, bir hikmete mebni 
olarak bu dünyada olmasa da, ahirette hak ve hakikatin ne olduğunu görecek ve 
elbette yalanladıkları için çetin bir azaba düçar olacaklardır. O halde üzülüp kah- 
rolmanın manası yoktur, sabırla tebliğ yapılmalı (16/Nahl, 82), işin sonucunu 
Allah'a havale etmelidir. Mü'min zaferle değil, seferle yükümlüdür. 
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Samimiyetsizce istedikleri üzere gökten mucize indirmeye gerek yok. 
Kur'an ayetlerinin her biri bir mucizedir. Her bir süre Allah'ın birliğine, ahiret 
gününe ve Hz. Peygamber'in nübüvvetine birer işaret ve delildir. Yeryüzünde 
yetişen ürünlere, bitkilere hikmet gözüyle bakmak bile bunun için yeterlidir 
(13/Ra'd, 3). Yüce Allah her şeyi çift yaratmış, onları “kerim” kılmıştır. 

“Kerim” kendi türü, konumu, fonksiyonu ve sağladığı fayda itibariyle be- 
ğenilen, aranılan şeye denir. İnsanın içini ferahlatan güzel yüze “Vech-i kerim”; 
zengin anlamı, derinliği ve hikmet değeri bakımından beğenilen esere “Kitab-ı 
kerim” denir. Nitekim başkalarını aciz bırakan özellikleri dolasıyla Kur'an'a 
“Kur'an-ı Kerim” deriz. Bir türün çifti kerim olunca güzel, iffetli, sadık ve sali- 
ha kadına da “kerime” denmesi bu sıfatları kendinde topladığını ifade etmek 
içindir. Bitkilerin bir kısmı zararlı olmasına rağmen “kerim” sıfatını almışlarsa, 
kendi başına zararlı olan bir bitki başka bitkiyle veya yaratılmış nesne ile reak- 
siyona girdiğinde faydalı hale gelir ki, tedavide kullanılan bitkilerin bir kısmı 
bu fonksiyonu görürler. Yeryüzü bunca ayetle donatılmışken onlar tabiata göz- 
lerini kapatarak inkârlarında devam ediyorlar. Oysa basiretle ve hikmetle ba- 
kıp düşünecek olsalar Kur'an-ı Kerim'in “kitabi ayetleri” ile tabiatta ve varlık 
âleminde olan “kevniayetler"in birbirlerini tefsir ettiklerini, birinin diğerine 
tercüman olup hepsinin de Allah'ın varlığına, ahirete ve nübüvvete birer gön- 
derme olduklarını anlayacaklardı. “Ben şehadet ederim ki!” dediğimiz zaman, 
varlık dünyasında, tabiatta cereyan eden sayısız olay ve fenomende Allah'ın 
azametinin, ilim, irade ve kudretinin delillerine, tezahürlerine tanık oluyoruz 
demek isteriz. Yüce Allah “üstün ve güçlüdür, merhamet sahibidir.” 
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10. Hani senin Rabbin, Musa'ya seslenmişti: “Zulmetmekte olan kav- 
me git;” 
11. Firavun'un kavmine, hâlâ sakınmıyorlar mı?” 


12. De ki: “Rabbim, gerçekten ben, onların beni yalanlamalarından 
korkuyorum.” 
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13. “Göğsüm sıkışıyor, dilim dönmüyor; bundan dolayı Harun'a da 
(elçilik görevini bildirmesi için Cibril'i) gönder.” 

14. “Üstelik onların bana karşı (davasını savunacakları bir cinayet) su- 
çu(m) var; bundan dolayı beni öldürmelerinden korkuyorum.” 

15. (Allah:) “Hayır” dedi. “İkiniz de âyetlerimle gidin, şüphesiz sizinle 
birlikteyiz (ve) işitmekteyiz.” 

16. “Gecikmeksizin Firavun'a giderek deyin ki: Gerçekten biz, âlem- 
lerin Rabbinin elçisiyiz,” 


17. “İsrailoğullarını bizimle birlikte göndermen için (sana geldik). 


10. ayetten 191. ayete kadar tarihin birer kilometre taşı sayılan yedi kıssa; 
Hz. Musa, Hz. İbrahim, Hz. Nuh, Hz. Salih, Hz. Hud, Hz. Lut ve Hz. Şuayb'ın -Al- 
lah'ın selamı hepsinin üzerinde olsun- kavimleriyle mücadeleleri anlatılacaktır. 

Hz. Musa Tur dağında vahiy aldı. Kendisine Mısır'a gitmesi emredildi: Fira- 
vun'a gidip köleleştirdiği İsrailoğullarını serbest bırakmasını isteyecekti. Bu üç 
sebepten çok zor bir görevdi: İlki Musa aleyhisselâm, kazaen bir Kıpti'nin ölü- 
müne sebep olduğu için Medyen'e kaçmak zorunda kalmıştı. Aradan 10 sene 
gibi uzun bir zaman geçmiş olsa dahi yerleşik teamüllerin olduğu Mısır gibi bir 
ülkede bu unutulmuş olamazdı. Firavun bunun hesabını sorardı. İkincisi İsrai- 
loğulları yaklaşık 400 sene Mısır'da yaşıyor, köle olarak Mısır ekonomisine bü- 
yük katkılar sağlıyorlardı. Firavun ve iktidar seçkini sınıfların (mele' ve mütref) 
bu hayli verimli köle emeğinden vazgeçmeleri beklenemezdi. Üçüncüsü ve bel- 
ki en önemlisi kendinde tanrılık vehmeden Firavun'a Hz. Musa, Allah'ın birliği 
fikrini tebliğ edecek, diğer insanlardan farklı olmadığını yüzüne karşı söyleyip 
bir olan Allah'a kulluk etmesini isteyecekti. En zor olanı üçüncüsüydü, çünkü 
eğer Firavun, tevazu ile Allah'a kul olmayı kabul edip varlık âleminin Rabbine 
itaat etseydi zaten İsrailoğullarını köleleştirmez, zorba bir yönetim kurup Mı- 
sır'ın ve mülk ve saltanatını temellük etmeye kalkışmazdı. 

“Zulmetmekte olan kavme git” emrindeki kavim tefsircilere göre Firavun 
ve onunla beraber hareket eden, bizim “iktidar seçkini” diye nitelendirebi- 
leceğini düşündüğümüz oligarşik zümre, sınıf veya güruhtur. Böyle olmakla 
beraber pagan inançlara, Firavun ve adamlarının baskıcı ve adaletsiz düze- 
nine karşı çıkmayan bütün Mısır halkının da kastedilmiş olması ihtimal dışı 
değildir. Bir kavmin köleleştirilip ezilmesine hâkim konumdaki kavim itiraz 
etmiyorsa, suç sadece yöneticilere, iktidar seçkinlerine yüklenemez, onları ta- 
kip eden kavim (halk, ulus) kendi ölçeğinde sorumludur. Bu açıdan ayette “ka- 
vim” kelimesinin kullanılmış olması manidardır. Köle emeğinin sömürüldüğü 
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bir toplumda ırk veya renk esasına dayalı ayırımlar söz konusu olur. Mesela 
Avrupa sömürgeciliğiyle birlikte beyazlar kategorik olarak Afrika'dan transfer 
ettikleri siyahların emeklerini sömürdüler, uzun yüzyıllar bunun doğal ve nor- 
mal olduğunu düşündüler. Muhtemelen Mısır'da Kıptiler de İsrailoğullarının 
köleleştirilmesini böyle doğal karşılayıp sömürüden kendilerine düşen payı 
alırlardı, bu yüzden kavim olarak zalimlik sıfatını almışlardı. En doğrusunu 
Allah bilir. 

Nida ile emri alan Hz. Musa bir kaygısını dile getirmekten kendini ala- 
maz. Firavun ve adamları onu yalanlayacaklar, kendisi de onlarla uzun tartış- 
ma ve polemiklere girecek. Göğsü sıkışabilir, bazen onlara laf yetiştirmekte, 
argüman bulmakta zorluk çekebilirdi. Musa aleyhisselam zaaf beyan eder- 
ken görevden kaçmak için mazeret arzetmiyor, kardeşi Harun'u da yardım- 
cı olarak istiyordu. Firavun'u aslında firavunluğu- ondan daha iyi tanıyan 
yoktu, çünkü sarayda büyümüştü. Genellikle tefsirciler Musa aleyhisselâmın 
kekeme olduğunu söyler, bu doğru olabilir, olmayabilir de. Ama Firavun gibi 
bir zorba yöneticiye karşı sözle mücadele ederken yardım talep etmesi belki 
de sadece kekemeliği dolayısıyla değildir. Takviye talebidir. Zira uzun süre- 
cek tartışmalarda Hz. Musa sarfedeceği her cümleyi vahiy formunda alma- 
yacaktır, ona gelen vahiy ana çerçeveyi çizmiştir, Allah ona genişlik, zihni 
derinlik verecektir. Kardeşinin yardımını alması sözü ve davayı daha da tak- 
viye edecektir. Bu mülahazalarla Hz. Musa, yüce Allah'ın Cebrail aleyhissela- 
mı Harun'a da gönderip ona nübüwvet görevini vermesini murat etmektedir. 
(Bkz. 20/Taha, 25-30) 

Mısır'da iken bir Kıpti ile bir İbrani'nin kavgasına tanık olmuştu. Kıpti'ye 
mani olmak isterken kendisine karşı koyduğu için ona yumruk atmış, adam 
da yere düşüp kafasını taşa çarpmış, ölmüştü. Bu kazaen vuku bulmuş bir öl- 
dürme olayı idi. Hz. Musa korkup gizlenmiş, ertesi gün aynı İbrani'nin bir baş- 
ka Kıpti ile kavga ettiğine şahit olmuştu. Kazaen de olsa öldürmeye sebebiyet 
vermiş olmasından sonra yargılanacaktı, kaçıp Medyen'e gitmişti. Mısır'daki 
mer'i hukuka göre adam öldürmenin cezası ölümdü, bundan dolayı tutukla- 
nıp ölüm cezasına çarptırılmaktan çekiniyordu (bkz. 20/Taha, 40. Olayın Tev- 
rat'taki anlatımı için bkz. Çıkış, 2: 11-15). Nitekim aldığı istihbarata göre, bir 
Kıpti'yi öldürdüğü için gıyabında onu yargılayıp ölümüne karar vermişlerdi. 

Yüce Allah, Musa aleyhisselâmın dilediğini kabul edip ikisinin Firavun'un 
huzuruna çıkmalarını emretti; elbette elçilerini koruyacaktı. Her ne cereyan 
edecekse Allah ondan haberdardı, görüyor, işitiyordu. (Daha geniş bilgi için 
bkz. 20/Taha, 25-40). 
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18. (Gittiler ve Firavun:) Dedi ki: “Biz seni içimizde daha çocukken ye- 
tiştirip büyütmedik mi? Sen ömrünün nice yıllarını aramızda ge- 
çirmedin mi?” 


19. “Ve sen, yapacağın işi (cinayeti) de işledin; sen nankörlerdensin.” 

20. (Musa) dediki: “Ben onu hataen yaptım.” 

21. “Sizdenkorkuncada hemen aranızdan kaçtım; sonra Rabbim bana 
hüküm (ve hikmet) verdi ve beni gönderilen (elçilerden) kıldı.” 

22. “Bana karşılütuf-dediğin nimet de, İsrailoğullarını köle kılman- 
dan dolayıdır." 

23. Firavun dedi ki: “Âlemlerin Rabbin nedir?” 

24. Dediki: “Göklerin, yerin ve bu ikisi arasında olan her şeyin Rab- 
bidir. Eğer "kesin bilgiyle inanıyorsanız" (böyledir).” 

25. Çevresindekilere dedi ki: “İşitiyor musunuz?” 

26. (Musa:) Dedi ki: “O sizin de Rabbiniz, geçmişteki atalarınızın da 
Rabbidir.” 

27. (Firavun) Dedi ki: “Şüphesiz size gönderilmiş bulunan elçiniz, ger- 
çekten bir delidir.” 

28. “Eğer aklınızı kullanabiliyorsanız, O, doğunun da, batının da ve 
bunlar arasında olan her şeyin de Rabbidir” dedi (Musa). 

29. (Firavun) Dedi ki: “Andolsun, benim dışımda bir ilâh edinecek 
olursan, seni kesin hapse atacağım.” 
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Hz. Musa ve kardeşi Hz. Harun Firavun'a gidip tebliğlerini cesaretle yaptı- 
lar. Beklendiği üzere Firavun tepki gösterdi. İlk tepkisi Hz. Musa'ya yaptıkları 
iyiliği yüzüne vurmak oldu: “Seni içimize aldık, yetiştirip büyüttük. Aramızda 
nice seneler yaşadın, sonra da bizden birini öldürüp kaçtın. Sana yaptığımız 
iyiliklerin karşılığı bu mu olmalıydı?” Firavun onu açık bir dille nankörlük yap- 
makla suçluyordu. 

Hz. Musa, bir Kıpti'nin ölümüne sebep olduğunu ancak bunu hataen yaptı- 
ğını söyleyerek kendini savundu. “Ben onu hataen yaptım”cümlesinde geçen 
“dalal” Kur'an-ı Kerim'de yerine göre birkaç anlamı var:Şaşırmak, tereddüt et- 
mek, unutmak, karıştırmak ve doğruluktan ve doğru yoldan sapmak. (Daha 
geniş bilgi için bkz. 2/Bakara, 282. ayetin açıklaması). Buradaki (20. ayet) “da- 
lal”ı şaşırmak, hata yapmak şeklinde anlamak gerekir ki, cinayet davalarında 
bunun karşılığı “kazaen/hataen”dir. Bu tür cinayetlerde “kusur” var, “kasıt” 
yoktur. Bizim başka şekilde düşünmemiz mümkün değildir, çünkü Hz. Mu- 
sa'nın kasten bir Kıpti'yi öldürdüğünü düşünecek olursak, bunun peygamber- 
lerin “ismet” sıfatıyla bağdaşmayan iki durumu ortaya çıkardı: Biri Hz. Musa, 
kendi kavminden olan birini haksızca korumuştur, diğeri taammüden cinayet 
işlemiş, katil sıfatını kazanmış olurdu. 

Mahkemeler kasıt ve kusur arasında arasındaki ayırımı göz önüne ala- 
rak suçlu hakkında karar verirler. Muhtemelen Mısırlılar cinayet davalarında 
kasıt ile kusur arasındaki farkı bilirlerdi ama söz konusu olan köle ile efendi 
arasında bir dava ise, efendiden yana tutum alıp her hâlükârda katil köle ise 
onu ölümle cezalandırırlardı. Hz. Musa kaçtı, çünkü bir İbrani'nin bir Mısırlıyı 
öldürmesinin cezası ölüm olduğunu biliyordu, bunun da haberini almıştı (28/ 
Kasas, 20). 

Ancak daha sonra Yüce Allah kendisine peygamberlik görevi verdi, şim- 
di de o görevi ifa etmek üzere Firavun'un huzuruna çıkmıştı. Peygamberlikle 
görevlendirildiğinin en açık delili, cinayetle suçlandığı halde yine de göze alıp 
görevini yapmak üzere Mısır'a gelmiş olmasıydı. Peygamber olmasaydı, belki 
de hayatta bir daha buralara gelmeyi aklından geçirmezdi. 

Firavun'un Hz. Musa'ya “iyilik (nimet)”te bulunduğu doğrudur, bunu da 
yüzüne vurmaktan çekinmemiştir. Ama Hz. Musa'yı bu iyiliğe mecbur eden de 
Firavun'dan başkası değildi. İsrailoğullarını köleleştirmeseydi, nüfusları belli 
bir artış gösterdiğinde erkek çocuklarını öldürtme emri vermeseydi bu iyiliğe 
hacet kalmazdı. Hz. Musa, hayli kuvvetli bir ifade ile Firavun'a cevap vermek- 
tedir: “Abbedte” yani İsrailoğullarını kul köle ettin, güçlerini ellerinden aldın, 
kendine ve kavmine hizmet ettirdin, emeklerini sömürdün; onları hakları olan 
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insanlar olarak görmedin. Anlaşıldığı kadarıyla Firavun bu iki güçlü argüman 
karşısında susmak zorunda kalıp başka bir konuya, meselenin esasına geçmiş- 
tir: Peki “Senin sözünü ettiğin Âlemlerin Rabbi nedir?” diye sormaktadır. 

Hz. Musa kozmolojik deliller getirip Yüce Allah'ın bütün varlık âleminin 
yaratıcısı ve yöneticisi olduğunu söyler. Burada ilginç bir soru var: Acaba Fi- 
ravun, kâinatın bir yaratıcısı olduğunu biliyor muydu? İsra, 102. ayetten, Fira- 
vun'un Tanrı'nın varlığından haberdar olduğunu anlıyoruz:”Andolsun, bunları 
görülecek belgeler olarak göklerin ve yerin Rabbinden başkasının indirmedi- 
ğini sen de bilmişsin.” Ancak Firavun, kendini hem Mısır'ın kralı hem tanrısı 
olarak görüyordu, bu yüzden “Tanrı'nın varlığı”nı bilmiyormuş gibi davranı- 
yordu. Ya da şöyle de anlamak mümkün: Firavun, “tanrı” kavramından ha- 
berdardı ancak kendisi Mısır'ın mülk ve saltanatını elinde bulunduran tanrı 
iken, Musa aleyhisselâmın sözünü ettiği Tanrı'nın özellikleri, nitelikleri neydi, 
ne olabilirdi? “Ben sizin en yüce rabbinizim” (79/Naziat, 24; ayrıca bkz. 28/ 
Kasas, 38). Buna cevaben Hz. Musa'nın “(Allah) Göklerin, yerin ve bu ikisi ara- 
sında olan her şeyin Rabbidir” demesi, ona “Sen ey Firavun, kendini tanrı ilan 
etmişsin ama senin göklerde ve yerde ve ikisi arasındaki varlıklar üzerinde 
herhangi bir tasarrufun yoktur. Sen de Allah'ın kudret eli altındasın, diğerle- 
rinden farksızsın” demiş oluyordu. 

Firavun, çevresindekilere “İşitiyor musunuz dediklerini. Bize nelerden 
söz ediyor, bizi nasıl küçümsüyor?” diye sorar, Hz. Musa, sadece kendilerinin 
değil, atalarının da Rabbinin Yüce Allah olduğunu belirtip tarihin de yüce kud- 
retin bilgisi ve iradesi dâhilinde cereyan ettiğine vurgu yapar. Hz. Musa tevhid 
inancını sadece kozmos üzerinden değil, tarihsel bir derinlikten hareketle de 
muhataplarına anlatmaktadır. Yani eğer varlıktaki düzen ve harikulade olaylar 
Allah'ın varlığına delil ise, tarihsel olaylar da birer delildir; O hem âlemlerin 
hem geçmişte yaşamış kavimlerin Rabbidir. 

Firavun, bu iddiaların birer “deli saçması” olduğunu söylemekten başka söz 
bulamaz. Hz. Musa hiç korkmadan üsteler: O Allah bütün varlık âlemini, doğu- 
nun, batının ve aradaki her şeyin Rabbidir, hiçbir şey ve hiçbir varlık O'nun kud- 
retinin ve bilgisinin dışında değildir. Benzer bir argümanı İbrahim aleyhisselâm 
da Nemrud'a karşı öne çıkarmıştı (bkz. 2/Bakara, 258). Hz. İbrahim ve Hz. Mu- 
sa'nın benzer deliller öne sürmeleri tebliğlerinin aynı vahiy pınarından fışkır- 
dığını göstermektedir. Hz. Musa, üstü kapalı Firavun'a hakaret de eder: “Eğer 
aklınızı kullanabiliyorsanız benim dediklerimin doğruluğunu kabul edersiniz. 
Ancak görülüyor ki aklınızı kullanmıyor, aptalca davranıyor; kibir ve önyargıla- 
rınızı aşıp bir türlü hak ve hakikate teslim olma erdemini gösteremiyorsunuz!” 
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Bunun üzerine mesele bütün çıplaklığıyla ortaya çıkar. Firavun, kesin de- 
lillerle ortaya konulmuş Allah'ın varlığını inkâr edip kendi tanrılığında, tiranlı- 
ğında ısrar etme yolunu seçer ve tehdidini yapar: “Andolsun, benim dışımda 
bir ilâh edinecek olursan, seni mutlaka hapse atacağım.” Bu ayet Fira- 
vun'un din ve vicdan özgürlüğünü tanımadığını, vicdanlar üzerinde baskı ku- 
rarak halkı kendine tapındırdığını göstermektedir. Bu demektir ki, ister Musa 
ile münazaraya girmezden önce, ister münazara ve tartışma sırasında bir ve 
tek Allah fikrine varmış olsun, Firavun artık bilerek inkâr yoluna sapmaktadır 
ki, buna inadi küfür demek mümkün. İnadi küfrün özelliği, aklın kabul ettiği 
hakikati egonun /nefsin reddetmesi; hak ve hakikatin üzerine kalın örtü ört- 
mesidir ki, “küfür” de zaten kelime manasıyla örtü demektir. 
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(Musa) Dedi ki: “Sana apaçık bir şey getirmiş olsam da mı?” 
(Firavun) Dedi ki: “Eğer doğru sözlü isen, onu getir.” 

Bunun üzerine asasını bırakıverdi, bir de (ne görsünler) o, açıkça 
bir ejderha oluverdi. 

Elini de çekip çıkardı, bir de (ne görsün) o, bakanlar için 'parlayıp 
aydınlanıvermiş.” 

(Firavun), Çevresindeki önde gelenlere: “Bu” dedi, “Doğrusu (işi) 
bilen bir büyücüdür." 

“Büyüsüyle sizi yurdunuzdan sürüp çıkarmak istiyor; ne buyu- 
rursunuz?” 

Dediler ki: “Bunu ve kardeşini oyala, şehirlere de toplayıcılar 
gönder," 

“Bütün mahir-bilgin büyücüleri sana getirsinler.” 

Böylelikle büyücüler, bilinen bir günün belli vaktinde bir araya 
getirildi. 

Ve insanlara da: “Sizde toplanıyor musunuz?” dendi.” 

“Umarız ki, eğer galip gelirse biz de büyücülere uyarız.” 
Büyücüler geldiklerinde, Firavun'a: “Şayet biz galip gelirsek, bize 
bir ücret var gerçekten, değil mi?” dediler. 

“Evet” dedi. “Üstelik şüphesiz siz en yakın(larım) kılınanlardan 
olacaksınız.” 

Musa onlara dedi ki: “Atacağınızı atın.” 

Onlar da, iplerini ve asalarını atıverdiler ve: “Firavun'un üstünlüğü 
adına, hiç tartışmasız, üstün olanlar gerçekten bizleriz” dediler. 
Böylelikle Musa da asasını bıraktı, bir de (ne görsünler) o, uydur- 
makta olduklarını yutuveriyor. 

Anında büyücüler secdeye kapandılar. 

(Ve:) “Âlemlerin Rabbine imân ettik” dediler. 

“Musa'nın ve Harun'un Rabbine.” 

Firavun) Dedi ki: “Ona, ben size izin vermeden önce mi inandınız? 
Şüphesiz, o, size büyüyü öğreten büyüğünüzdür; öyleyse yakında 
bileceksiniz. Şüphesiz ellerinizi ve ayaklarınızı çaprazlama kesti- 
receğim ve sizin hepinizi gerçekten asıp-sallandıracağım." 

“Hiç zararı yok” dediler. “Çünkü biz gerçekten Rabbimize dönücüleriz.” 
“Doğrusu biz, imân edenlerin ilki olduğumuzdan dolayı Rabbimi- 
zin bizim hatalarımızı bağışlayacağını umuyoruz.” 
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Akli delillerle ikna olmadığı intibaını veren Firavun'a Hz. Musa başka bir 
öneride bulunur: Ona olağanüstü bir olay gösterecek. Yani insan gücünü aşan 
bir mucize! Asasını yere atar, asa küçük bir ejderhaya, saldırgan bir yılana dö- 
nüşür. Elini göğsüne sokup çıkarır, kendi rengindeki eli bembeyaz kesilir, par- 
layıp aydınlanır. İnanmaya niyeti olmayan Firavun, bunun bir büyü gösterisi 
olduğunu söyler. İddiasına göre Musa bu bilgiyi bir yerlerden öğrenmiş, şimdi 
herkesin gözünü bu tür gösterilerle boyamaktadır. Gerçek maksadı ise iktidar 
seçkinlerini yerlerinden etmek, onları Mısır'ın dışına çıkarmaktır. Danışman- 
ları Firavun'a Musa'nın etkisini kırmak için onu ülkenin en hünerli sihirbazla- 
rıyla bir karşılaşmaya katılmasını sağlamasını önerir. Mısırın usta büyücüleri 
onu alt edecek, böylelikle kimse ondan etkilenmeyecektir. 

Dendiği gibi yapılır ve Mısır için önemli bir günde, muhtemelen bayram 
veya şenlik zamanında (Zine) karşılaşma düzenlenir, mümkün ölçüde kalaba- 
lık da toplanır. Karşılaşmadan önce büyücüler Firavun'dan Musa'yı altetmeleri 
durumunda -ki kazanacaklarından emindirler- ödül beklediklerini bildirirler. 
Firavun, büyücülere hem ödül hem yakın çevresine, muhtemel sarayına dâhil 
edeceği vaadinde bulunur. Karşılaşma başlar. Büyücüler, kalın iplerini ve sopa- 
larını yere atarlar, her biri küçük yılana dönüşür, daha doğrusu bildikleri tek- 
nik hilelerle insanlara yılan şeklinde göstermeyi başarırlar. Musa aleyhisselâm 
asasını atınca öyle çevik ve sahici bir ejderhaya döner ki, büyücülerin ip ve 
asalarını birbir toplayıp yutar. Bu hiç beklemedikleri bir şeydir. Büyücülerin 
anında gösterdikleri tepki teslim olmaktır, hemen secdeye kapanıp “Âlemlerin 
Rabbine imân ettik; Musa'nın ve Harun'un Rabbine” derler. 48. ayetteki bu ifa- 
de -ki A'raf süresi 122. ayetinde de aynen geçer- büyücülerin bu olayda sahih 
bir Rab anlayışı ve bilgisine ulaştıklarını göstermektedir. Yani şöyle demekte- 
dirler: Bizler yanlış, temelsiz bir rab ve ilah tasavvuruna sahip idik, hakikatte 
manevi ve aşkın değeri olmayan Firavun'u veya zihnimizde yücelttiğimiz put- 
ları, heykel ve objeleri rab zannediyorduk. Karşılaştığımız bu hakikat ile artık 
biz Musa ve Harun'un bize hakkında bilgi verdiği âlemlerin Rabbi olan Allah'a 
inanıyoruz. 

Bu da bize gösteriyor ki, kişiler ne kadar bilgi sahibi olursa olsunlar, hangi 
maharet ve yetenekleriyle öne çıkmış olursa olsunlar, sonuç itibariyle ancak 
peygamberlerin hakkında bilgi verdiği Rab ve İlah'a yani Allah'a iman etme- 
dikçe gerçek bir bilgi ve marifete ulaşmış olamazlar. Filozof ve aydınların, bi- 
lim adamı ve uzmanların, vahiy temeline dayanmayan teolog ve din adamları- 
nın tanrı tasavvurlarının herhangi bir hakikat değeri yoktur. Mısır bilginlerine 
sahih Allah inancını öğreten Musa ve Harun yani iki peygamberdir. 
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Bir nükte daha var. O da büyücüler “Âlemlerin Rabbine” inandıklarını 
söylüyorlar yani Allah âlemlerin Rabbi'dir (1/Fatiha, 1), sadece ve münhası- 
ran İsrailoğullarının Rabbi değildir. Hiçbir kavim Allah inancını kendi tekeline 
alıp diğerlerini kendinden daha aşağı varlık seviyesinde göremez, hiçbir kavim 
inancı temellük etme yoluyla diğer kavimlerin efendisi olduğunu öne süremez. 

Bu, aynı zamanda Hz. Musa ve Hz. Harun'un sadece İsrailoğullarına hitap 
etmek üzere gönderilmediklerini, mesajlarının Mısır halkına da dönük oldu- 
gunu gösterir. Çünkü eğer bugünkü Yahudilikte olduğu gibi dine giriş anneden 
doğma şartına bağlı olsaydı, Hz. Musa, onların hidayetini reddeder, büyücüle- 
rin İbrani bir anneden doğup doğmadıklarını sorardı. Büyücüler Mısırlı Kıp- 
ti'ydi, tevhid hakikatini öğrenince hemen âlemlerin Rabbi'ne teslim oldular. 

Ülkenin bilginleri, büyücülükte ustaları olan büyücüler, aslında yaptıkları 
şeyin bir hile olduğunu, insanların gözünü illüzyonla bürüdüklerini yakinen 
biliyorlar. Musa aleyhisselâmın ki ise öyle değildir, çünkü onların ip ve asaları- 
nı yutup yok etmektedir. İllüzyonda nesne yok olmaz, görüntü değiştirir, başka 
bir forma bürünür, illüzyona maruz kalmış insana öyle görünür. Bu olsa olsa 
ilahi bir müdahale, apaçık bir mucizedir. Büyücüler bilgili, işinin ehli kimseler- 
dir, bunun yanında yüksek bir ahlaki formasyonu, hakikati arama sevgisine, 
mesajı hemen ve doğru kavrayabilme erdemine de sahiptirler. Belki de çağla- 
rının “Hanifleri” idi. 

Firavun durumun nezaketini kavramakta gecikmez, zekice konuyu bağla- 
mından kaydırarak büyücüler ile Hz. Musa arasında gizli bir işbirliği olduğunu 
iddia eder. Geliştirdiği söyleme göre Musa büyücüdür, büyücülerle de işbirliği 
halindedir. Firavuna ve iktidarına karşı komplo kurmuş bulunmaktadırlar. Bu, 
izni olmadan ona inanmış olmalarından belli olmaktadır. Burada dikkat çekici 
bir nükte var. Şöyle ki: 

Bütün baskıcı rejimler, hukuktan kaçan yöneticiler muhaliflerini ötekileş- 
tirip şeytanlaştırır, halkın gözünde günah keçisi yaparlar. Böylece muhalifler 
kendi çıkarları ve varlıklarıyla özdeşleştirdikleri “vatana veya halka karşı ha- 
inler çetesi” olarak kodlanır. Zulüm ve baskı arttıkça, başlangıçta kendileriyle 
birlikte yola çıkan yol arkadaşları da muhaliflere hak verir beyanlarda bulu- 
nacak olsalar onları da “vatan hainleriyle işbirliği içinde olan kumpasçılar” 
kategorisine sokarlar. Bir anda eski yol arkadaşları da hain ilan edilir. Bunu 
yapmalarının sebebi, “vatanın veya rejimin ne büyük bir tehlikeyle karşı karşı- 
ya olduğu” algısını yaymaktır. Bu Firavun'un yöntemidir. Büyücüler daha önce 
Hz. Musaile karşılaşmamışlardı, ondan habersizdiler. Hakikate muttali olunca, 
vicdan ve akıllarının hükmüne uyup Firavun'a meydan okudular. Firavun ise 
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onları kurnazlıkla Musa'nın adamları, kumpasın bir parçası ilan edip etkilerini 
yok etmek istedi. Oysa onlar Musa'nın değil, Firavun'un adamlarıydı, ondan 
ödül ve itibar bekliyorlardı. 

Firavun'a göre biri bir başka inancı seçecekse kendisinden izin alması ge- 
rekir. Zira Firavun'a rağmen din ve inanç değiştirmeye yeltenmek demek, Fi- 
ravun'un siyasi rejimine, resmi ideolojisine ve iktidarına meydan okumak de- 
mektir ki bunun hukuktaki karşılığı ölüm cezasına çarptırılmasıdır. Geçerli ceza 
hukukuna göre bu suçu işleyenler elleri ve ayakları çapraz kesilir ve idam edilir. 
Bu olayda din-inanç ile siyasi ve hukuki düzen arasında ayniyet olduğu görül- 
mektedir. Firavun ancak kendisinin başkalarına inanç seçme özgürlüğü verebi- 
leceğini vurgularken aynı zamanda seçilmiş inancın hukuk ve politik düzenin 
meşruiyet çerçevesi olduğunu da ortaya koymuş olmaktadır. Bu açıdan inanç/ 
din değiştirenlerin aynı zamanda siyasi düzene savaş açmış isyancılar kategori- 
sine konulması ve onlara ölüm cezası verilmesi kadim bir uygulamadır. 

Büyücülerin Firavun'a verdiği tepki de son derece anlamlı: Hakikatle çıp- 
lak halde karşılaşmaları onların vicdanlarını ve akıllarını harekete geçirmiştir. 
Hakikate ve doğruluğa teslim olmuşlardır. Bilen insanlardır, Allah'ın birliğini, 
azametini, kudret ve işaretlerini yakinen müşahede etmişlerdir. Öyle ise Fira- 
vun'un vereceği ceza onların Rablerine dönüş yolunu açmaktan başka olma- 
yacak, bu da bir korku vesilesi değildir. Zaten iman hakikatiyle karşılaştıkları 
güne kadar hata içinde yaşamış, insanları aslı astarı olmayan büyülerle aldat- 
mışlardır, Allah'a teslimiyetleri dolayısıyla alacakları ceza onların günahları- 
nın kefareti olacaktır. Allah'ın kendilerini bağışlayacağını umuyorlar. 

Büyücüleri bugünün bilim adamlarına benzetmek icap ederse, bilgisini 
kendi hatırına koruyan insan ile dünyevi tutkularda, para ve şöhret, statü ve 
yöneticiler nezdinde itibar elde etmede aracı olarak kullananlar arasında bü- 
yük fark olduğu anlaşılmaktadır. Bilgiyi hakikati aramak ve hakkın ikamesini 
sağlamak üzere elde eden kişi sahip olduğu duyarlılık, yüksek ahlaki sorumlu- 
luk sayesinde hakikatle karşılaştığında ona teslim olur, Firavunvari yönetici- 
lere hizmet etmez; Mısır büyücüleri gibi ölümü göze alıp başkaldırmasa da en 
azından mezhep imamları gibi araya mesafe koyar. Çünkü bu evsaftaki insan- 
ların ruhlarını besleyen gıda hakka ve hakikate olan sevgi ve iştiyaktır. 
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52. 


53. 
54. 
55. 
56. 
57. 


58. 
59. 
60. 


61. 


62. 


63. 


64. 
65. 
66. 
67. 


68. 


Çağ pre Sağa 34) G5 Gl 413 önlağ ASİ 


Musa'ya: “Kullarımı gece yürüyüşe geçir, çünkü izleneceksiniz” 
diye vahyettik. 

Bunun üzerine Firavun şehirlere (asker) toplayıcılar gönderdi. 
“Gerçek şu ki bunlar azınlık olan bir topluluktur,” 

“Ve elbette bize karşı da büyük bir öfke beslemektedirler.” 

“Biz ise uyanık, hazırlıklı-donanımlı bir toplumuz” (dedi.) 


Böylelikle biz onları (Firavun ve kavmini) bahçelerden ve pınarlar- 


dan sürüp çıkardık; 

Hazinelerden ve soylu makamf(lar)dan da. 

İşte böyle; bunlara İsrailoğullarını mirasçı kıldık. 

Böylece (Firavun ve ordusu) güneşin doğuş vakti onları izlemeye 
koyuldular. 

İki topluluk birbirini gördükleri zaman Musa'nın adamları: “Ger- 
çekten yakalandık” dediler. 

(Musa:) “Hayır” dedi. “Şüphesiz Rabbim, benimle beraberdir; 
bana yol gösterecektir.” 

Bunun üzerine Musa'ya: “Asanla denize vur” diye vahyettik. (Vurdu 
ve) deniz hemen yarıldı da her parçası kocaman bir dağ gibi oldu. 
Ötekileri de buraya yaklaştırdık. 

Musa'yı ve onunla birlikte olanların hepsini kurtarmış olduk. 
Sonra ötekileri suda boğduk. 

Şüphesiz, bunda bir âyet vardır. Ama onların çoğu imân etmiş de- 
gildirler. 

Ve hiç şüphesiz, senin Rabbin, güçlü ve üstün olandır, esirgeyendir. 
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Bu olay Firavun iktidarının yediği ağır bir darbe oldu. Arkasından tartış- 
malar ve defalarca tekrarlanan karşılaşmalar, diyaloglar sürdü. Ancak Firavun 
ve hanedanına, onu gerçeklik dünyasından koparak iktidar seçkinlerine -ki 
her adaletsiz yönetimi bu türden kadrolar etkilemeye çalışır- herhangi bir 
faydası olmadı. Sonunda Yüce Allah -demek ki zamanı gelince— Hz. Musa'ya 
İsrailoğullarını gece vakti şehirden çıkarma emrini verdi. Tabii ki Firavun'un 
haberi olacak ve onları takip edecekti. Nitekim öyle oldu. 

Olayın Mısır kamuoyunda derin sarsıntılara yol açtığı anlaşılıyor. Öyle ol- 
ması da tabii. Zira hem Allah'ın elçisi olduğunu iddia eden biri yepyeni şeyler 
söylüyor, insanların zihnini altüst ediyor hem Mısırlıların dörtyüz sene alış- 
tıkları İsrailoğulları Mısır'dan ayrılıyorlardı. Firavun, bir yandan kamuoyunu 
teskin etmek, öte yandan büyük bir sefer için adam toplamak üzere harekete 
geçti. Geliştirdiği kamuoyu propagandasına, bu sayede oluşturmaya çalıştığı 
algıya göre korkacak bir şey yoktu. İsrailoğulları azınlıkta olan güçsüz kimse- 
lerdi, Mısırlılara öfke besliyorlardı. “Az ve güçsüz topluluk” olarak çevirdiğimiz 
“şirzime” eskimiş, çürümüş, lime lime olmuş elbise demektir. Kölelik İsrailo- 
ğullarını bu hale getirmişti. 

Bu argümanda İsrailoğullarının Mısırlılara büyük öfke duydukları itira- 
fı yatmaktadır. Öyle olmalıydı, çünkü ezilen, köle olarak istihdam edilen bir 
halk tabii ki onu ezen efendilere öfke duyacaktı. Öfke duyanların İsrailoğulla- 
rının tamamı olduğunu söylemek güç, bir bölümü köleliği ruhen içselleştirmiş 
değillerdi ve bunların bilinç uyandırıcı öncüler olarak Musa aleyhisselâmın 
yanında yer almış kimselerdi. Bunu Mısır'dan kurtulup da çöle geçtiklerinde 
içlerinde önemli bir bölümünün kölelik dönemini özlemesinden, gökten ken- 
dilerine indirilen özel gıdaları reddedip mercimek, soğan, samsak türü köle 
yemeğini istemelerinden anlıyoruz. 

Ancak Firavun'un derdi başka. O, İsrailoğullarının Mısırlıları zaten sev- 
mediklerini propaganda edip konuyu iki halk arasındaki bir ırk çatışmasına 
çevirmek istemektedir. Firavunun algı operasyonu yoluyla yürüttüğü “halkla 
ilişkiler veya kamu diplomasisi”ne göre, İsrailoğulları Mısırlıların köleleri ola- 
rak yaşamak istemiyorlar -oysa Mısırlılar efendiliği hak etmektedirler- dinle- 
ri ve ırkları farklı, üstelik Firavun'un tanrılığını da reddediyorlar. Demek ki bu 
iki topluluk arasında bir tür doku uyuşmazlığı var, düşmanlık da bundan kay- 
naklanmaktadır. Korkacak durum yok. Mısırlılar uyanık bir halktır, tehlikelere 
karşı hazırlıklı ve donanımlıdırlar. 

Firavun epey asker topladı, ona katılanlar bağ bahçelerini, refah içinde 
sürdükleri hayatı bırakıp orduya katıldı, ordu da Kızıldeniz'de helak oldu. Mü- 
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cahid'e göre Mısırlıların mal mülküne ayetin “kenz"in çoğulu olarak “künuz' 
demesi infakı yapılmayan mal ve servete atıftır. Mısırlılar servetlerini gayri- 
meşru yollardan ve köle emeğini sömürerek topluyorlardı. Yüce Allah zaferi 
İsrailoğullarına nasip etti, Mısırlılar her şeylerini kaybettiler. 

“Sabaha doğru” veya “doğuya doğru” Mısır ordusu ile Kızıldeniz kenarına 
gelmiş bulunan İsrailoğulları karşılaştıklarında doğal olarak İsrailoğulları kork- 
tu. Hz. Musa, azim ve kararlılıkla Allah'ın onlarla beraber olduğunu ve elbette 
kendilerine çıkış yolu göstereceğini söyledi. Burada iman kendini göstermekte- 
dir. Çünkü görünürde herhangi bir çıkış yolu yoktur. Önlerinde deniz, arkaların- 
da Mısır ordusu var. Fakat Hz. Musa, henüz kendisinin de teşhis edemediği ama 
varlığından emin olduğu bir çıkış yolunun varlığını haber vermektedir. Hz. Musa, 
Firavun gibi kamu diplomasisi yapmıyor, gayba ait bir hakikati haber veriyor. 

Nitekim gelen emirle asasını suya vurur, deniz ikiye yarılır. Her iki yan- 
da sular dağ gibi yükselir, denizin ortasında yol açılır. Mısır ordusu da artık 
yaklaşmıştır. Hz. Musa ve kavmi açılan yoldan yürür, son ferdi de karşı kıyıya 
geçince sular kapanır, ortada kalan Mısır ordusu boğulur. 

Hiç şüphesiz bu bir mucizedir. Allah'ın tarihe doğrudan ve apaçık müda- 
halesidir. Eğer Musa aleyhisselâm ve kavmi boğulsaydı tarih bugüne kadar iş- 
lediği şekilde olmayacaktı. Bu olayda “bir ayet” vardır: İbrahim aleyhisselamı 
ateş yakmadığı gibi, su da Hz. Musa'yı ve İsrailoğullarını boğmadı, tabiatın ya- 
saları işlemedi. Hz. İbrahim ve Hz. Musa'nın yaşadığı mucizeler fizik evrende 
mutlak determinizmin olmadığını göstermektedir. Buna rağmen insanların 
çoğu inanmıyor. (Hz. Musa, Firavun'la karşılaşmalar ve İsrailoğullarıyla iliş- 
kileri konusunda daha geniş bilgi için bkz. 2/Bakara, 49-59; 7 /A'raf, 103-156; 
20/Taha, 9-80 ve 28/Kasas, 3-46. ayetlerin açıklaması.) 
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69. Onlara İbrahim'in haberini de aktar-oku: 
70. Hani, babasına ve kavmine: “Siz neye kulluk ediyorsunuz?" demişti. 
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71. Demişlerdi ki: “Putlara tapıyoruz, bunun için sürekli onların 
önünde bel büküp eğiliyoruz.” 


72. Dediki: “Peki, duâ ettiğiniz zaman onlar sizi işitiyorlar mı?” 

73. “Yadasizebir yararları veya zararları dokunuyor mu?” 

74. “Hayır” dediler. “Biz atalarımızı böyle yaparlarken bulduk.” 

75. (İbrahim) dedi ki: “Şimdi, neye tapmakta olduğunuzu gördünüz mü?” 
76. “Hemsiz,hem de eski atalarınız?” 


77. “İşte bunlar, gerçekten benim düşmanımdır; yalnızca âlemlerin 
Rabbi hariç.” 


Kronolojik olarak Hz. İbrahim, Hz. Musa'dan çok önce yaşamış olmasına 
rağmen kıssası ondan sonra anlatılmaktadır. Buradaki espri, Mekke putpe- 
restleri karşısında zor günler yaşayan Hz. Peygamber ve bir avuç cemaatine 
“Bu zorlukları ilk defa siz yaşıyor değilsiniz, geriye doğru Musa ve ondan çok 
daha önce İbrahim de yaşadı. Bu ilk insan toplumuna kadar böyle gider” me- 
sajını vermektir. 

İbrahim aleyhisselâmın babası ve kavmiyle olan mücadelesi Kur'an'ın 
merkezi konularından biridir, çeşitli sürelerde farklı versiyonlarıyla ele alın- 
mıştır (mesela bkz. 19/Meryem, 41-42; 9/Tevbe, 114; 37 /Saffat, 83-113 ve 
bu ayetlerin açıklamasında yapılan atıflar). Hz. İbrahim'in doğup büyüdüğü 
toplum puta tapıcıydı, gök cisimlerine tapıyordu, cisimlerin en muhteşemi gü- 
neşin de yeryüzündeki sembolü Baal putuydu. İbrahim, hayretle onlara “Siz 
neye tapıyorsunuz (farkında mısınız)?” diye sorduğunda (21/Enbiya, 52-53), 
muhatapları putların önüne saygıyla eğildiklerini söylüyorlar. İbrahim, tapın- 
dığınız bu putlar sizi duyuyor mu, sizin bir ihtiyacınızı karşılayabiliyor mu, za- 
rar veya fayda sağlayabiliyor mu diye sorduğunda, “hayır” cevabını veriyorlar. 
Demekki onlar da bunun farkında ancak atalarından böyle görmüşler, alışkan- 
lıkla, sorgulanmamış dini gelenek üzerinde putlara tapınıyorlar. “Akdamun"”, 
kavminin hayli eski, kadim sayılacak zamanlardan beri (an ceddi kadim) ve 
neye taptıklarını, niçin taptıklarını sorgulamadan, akıllarını kullanmadan put- 
çuluk üzere yaşadıklarına işaret etmektedir. 

Bu bir itiraftı, böylelikle İbrahim put ve heykellerin önünde eğilmenin ne 
kadar saçma, akıldan yoksun bir ritüel olduğunu onlara göstermiş oldu. Sade- 
ce kendileri değil, ataları da aynı durumdaydı, zaten bu saçma tapınmayı akıl- 
larını kullanmayan atalarından tevarüs etmişlerdi. Belki de ilk defa İbrahim 
isminde bir genç ortaya çıkıp bu saçmalığa dikkat çekmektedir. Bir adım daha 
atarak İbrahim aleyhisselâm putları kendine düşman ilan etmektedir. 
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Hz. İbrahim'in putları “düşman” ilan etmesine çeşitli anlamlar verilmiştir: 
Kavmi, Allah'ı bırakıp bunlara taptıkları için İbrahim onları düşman bellemekte- 
dir. Yada onları düşman ilan etmektedir, bu durumda “Eğer güçleri bir şeye yeti- 
yorsa hadi bana zarar versinler” diye meydan okumaktadır. Veya putlar üzerin- 
den onlara tapanları kendine düşman ilan etmektedir. En doğrusunu Allah bilir! 
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78. “Kibeniyaratan ve bana hidayet veren O'dur;” 
79. “Banayediren ve içiren O'dur;” 
80. “Hastalandığım zaman bana şifa veren O'dur;” 
81. “Beni öldürecek, sonra diriltecek olan da O'dur,” 


82. “Din (ceza) günü hatalarımı bağışlayacağını umduğum da O'dur;” 


78-82. ayetlerde Hanif dininin sembol ismi İbrahim aleyhisselâm tevhid 
inancının manifestosunu ortaya koyar: Putların değersizliğine, onlara tapan- 
ların akılsızlığına işaret ettikten sonra, asıl kendisine ibadet edilecek olanın 
Allah olduğunu belirtir ve dua formunda Yüce Allah'ı şöyle anlatır: 

O yaratandır, her şeyi yarattığı gibi beni de O yaratmış, bana hayat vermiş, 
terbiye etmiş ve bana doğru yolun ne olduğunu göstermiştir. Bu, İbrahim aley- 
hisselâmın söz konusu diyalogu yaptığı sırada nübüvvetle görevlendirildiğini 
ve vahiy aldığını göstermektedir. Hayatımı idame ettirebiliyorsam, yeryüzünde 
beslenecek gıdalar bulabiliyorsam Allah sayesindedir, çünkü bitkileri ve hayvan- 
ları, suyu ve havayı yaratan O'dur. Sahip olduğum güç ve kuvvet O'nun bahşettiği 
imkândır yani hakikatte benim kendime ait bir kuvvet ve kudretim yoktur. Ne- 
sillerin idamesini, üremeyi sağlayan şehvet ve arzu yiyecek ve içeceğe bağlıdır. 

Bedenimde herhangi bir hastalık vuku bulacak olsa tedavi olabiliyorum 
ama tedavi imkânını ve kullandığım ilaçları var eden, onlara tedavi ettirici 
özellikler kazandıran O'dur. “Her hastalığın bir tedavisi vardır (li külli dain 
deva)” denmiştir. Bitkiler veya onlardan elde edilen ilaçlar kendi kendilik- 
lerinden hastalıkları tedavi edemezler. Hastalık, vücuda alınan fazla yiyecek 
ve içeceklerden oluşur. Vücuda alınan gıdalar belli bir miktarda ve dengede 
tutulmadığında veya tek yönlü beslenildiğinde hastalık ortaya çıkar. Hastalık 
genellikle insanın kendi yanlış beslenmesi, aşırı yemesi, aldığı gıdalara özen 
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göstermemesi sonucunda vuku bulur ki, hastalığın sebebi insanın kendisidir 
ancak tedavi yoluyla şifa Allah'tandır. Bu yüzden İbrahim aleyhisselâm hasta- 
lığı kendine, şifayı Allah'a nispet etmektedir. 

Razi 78. ayette ilginç bir noktaya dikkat çeker. Hz. İbrahim “Beni yarattı 
(halekani)” fiilini dili geçmiş kipiyle ifade ederken, “hidayet verir (yehdini)” 
demiştir. İnsan bir kere yaratılır, insan ve eşya zatında yenilenmez fakat hida- 
yette önemli rol oynayan akletme fiili kesintiye uğramaz, insan her zaman ak- 
lını kullanabilse kendisi için neyin faydalı veya zararlı olduğunu bilir, hidayet 
bulur. O halde akletme hayat boyu süren bir faaliyettir. Ve geçmişten, atalardan 
ne tevarüs edilirse edilsin, mirasın akli bir süzgeçten geçirilmesi gerekir. Bu 
sadece inanç konularıyla ilgili değil, ataların yapıp ettiklerinin tümüyle de il- 
gilidir. Mesela atalarımız ne kadar adildi ne kadar erdemli ve ahlaki bir hayat 
yaşadılar. Onları bu açılardan da vahyin ölçülerini ve selim aklımızı esas alıp 
kritik etmek zorundayız. 

İbrahim aleyhisselâm şöyle demektedir: Yüce Allah beni öldürecek ve 
sonra diriltecektir. Din gününde hatalarımı bağışlayacağını umduğum O'dur. 
Hz. İbrahim, kesin bir ifadeyle “hatalarımı bağışlayacak” demiyor, “bağışla- 
yacağını umduğunu” söylüyor. Bu elbette dünya hayatında da Yüce Allah'ın 
mü'minlerin hata ve günahlarını bağışlamayacağı anlamına gelmez. Kişi dün- 
yada da bağışlansa asıl meyvesini ahirette tadar, Hz. İbrahim işin sonuna atıfta 
bulunmuştur. Bu beş ayette Hz. İbrahim, mü'minlere nasıl dua edileceğini de 
göstermiş olmaktadır. 
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83. “Rabbim,bana hüküm (ve hikmet) bağışla ve beni salih olanlara kat;” 
84, “Sonra gelecekler arasında bana bir doğruluk dili (lisan-ı sıdk) ver." 
85. “Beninimetlerle-donatılmış cennetin mirasçılarından kıl.” 
86. “Babamı da bağışla, çünkü o şaşırıp sapanlardandır.” 


87. “Ve beni(insanların) diriltilecekleri gün küçük düşürme,” 
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88. “Malında, çocukların da bir yarar sağlayamadığı günde.” 
89. “AncakAllah'aselim bir kalp ile gelenler başka." 
90. (Ogün) Cennet takvâ sahiplerine yaklaştırılır. 


83-89. ayetlerde Hz. İbrahim duasına kendi lisanıyla devam eder. Yüce Al- 
lah'tan hüküm ve hikmet istemektedir. “Hüküm” söz ve kararlarda, yargı ve 
tutumlarda isabet etmek, hak ve hakikate göre hareket edip yaşamak ve baş- 
kalarına doğru yol gösterip hayır ve fayda sağlamak gibi zengin bir anlama sa- 
hiptir; biz Türkçede bunu ancak “hüküm ve hikmet” olarak ifade edebiliyoruz. 
Hükümde isabet ve adalet, hikmette de zihni derinlik, araştırma melekesi, bol 
hayır ve eşyanın hakikatini idrake ilişkin ruhsal çaba söz konusudur. 

Hz. İbrahim salihler arasına katılmayı dua etmektedir. Bu son derece 
önemlidir. İnsanın kurtuluşu dünyada iken iyi bir çevre içinde yaşaması, ahi- 
rette de dünyadaki iyi, salih insanlarla bir arada haşrolmasıyla mümkündür. 
Salih insanlar yeryüzünde sulh ve salahı, barış ve esenliği, huzur ve sükünu 
isteyen, ellerine imkân-iktidar geçtiğinde, bunu temin eden veya herkese bu 
idealleri öğütleyip savunan kimselerdir. 

Hz. İbrahim'in duası arasında yer alan “lisan-ı sıdk”a iki anlam verilmiş- 
tir: İlki doğruluk dili. Yani her ne konuşacaksam, neyden bahsedeceksem Rab- 
bim bana doğru söylemeyi, hak ve hakikati ifade etmeyi nasip et. Yalan, nifak, 
riya, gösteriş, aldatma, iftira, temeli olmayan yaldızlı sözler, içi boş retorikler, 
yanıltıcı söylemler, demagoji ve polemikler, nefsi kabartan cedel benden uzak 
dursun. Diğer anlamı ölümümden sonra kıyamete kadar iyilikle anılmaktır. 
Aslında lisan-ı sıdk'ın her iki anlamı da Hz. İbrahim için tahakkuk etmiştir 
(37/Saffat, 108). Ondan bize intikal eden sözleri doğruluktur, hak ve hakikate 
işarettir. Ve biz onu hergün her namazda hayırla ve iyilikle anmaktayız. Son 
Peygamber (s.a.) onun hanifdinine bizi yöneltmiş, onu atamız olarak tanıtmış- 
tır. (Bkz. 3/Âl-i İmran, 95; 4/Nisa, 125; 16/Nahl, 123; 19/Meryem, 50.) Lisan-ı 
sıdk'ın kendisinden sonra gelecek son elçiye yani Hz. Peygamber'e gönderme 
olduğunu da düşünebiliriz. Zira Efendimiz de kendisinin “İbrahim'in duası” ol- 
duğunu söylemiştir. 

Hz. İbrahim duasını nimetlerle donatılmış cennet talebiyle taçlandırmak- 
tadır. Dünyadaki bunca nimetin nihai ve ebedi menzili cennettir. Hz. İbrahim, 
seçkin bir peygamberdir, buna rağmen cenneti talep etmektedir. Bu da bize 
gösteriyor ki, hiçbir kula cennetten müstağni olmak yakışmaz, yaraşmaz; “Allah 
aşkı”nı öne sürüp cennet nimetleri geri çevrilmez. Tam aksine her duada ata- 
mız İbrahim aleyhisselâm gibi bağışı bol olan Allah'tan cenneti talep etmeliyiz. 
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Hz. İbrahim kendisi için bağış istediği gibi babası için de istemektedir. Çün- 
kü bağışlanması için dua edeceğine dair babasına söz vermişti, sözünü yerine 
getirmek istemişti. Ne var ki Yüce Allah tarafından babasının “Allah'a düşman” 
olduğu bilgisi verilince bundan vazgeçti (Bkz. Nesai, Cenaiz, 102). Sadece vaz- 
geçmekle kalmadı, böyle bir şeye teşebbüs etmekten hızla kaçtı, kaçındı. Oysa 
İbrahim aleyhisselâm hayli duygulu, yumuşak huylu bir insandı (bkz. 9/Tev- 
be, 114 ve 19/Meryem, 41-42). Baba veya anne dâhi olsa, Allah'a inanmayan 
kimseler için bağışlanma istenmez, onlara rahmet okunmaz. Allah'ın rahmet 
etmediği kimselere kullar Allah adına rahmet dağıtamazlar. 

Bağışlanmayı hak etmeyenler diriliş günü gerek şirk, batıl inanç ve te- 
melsiz düşüncelerinden gerekse yapıp ettiklerinden dolayı aşağılık ve hakir 
duruma düşeceklerdir. Hz. İbrahim, bu hakir duruma atıfta bulunarak hem 
kendisini ve hem soyundan gelecek mü'minleri bundan koruması için Rabbine 
dua etmektedir. O gün rüsvaylık inkârcılar üzerine çökecektir (16/Nahi, 27). 
İbrahim aleyhisselâm bu sözlerle bize dua etmemizi öğütlemektedir. 

“Ancak Allah'a selim bir kalp ile gelenler başka.” 89. ayette geçen 
“Kalb-i selim” her türlü manevi hastalıktan uzak kalp demektir. Nasıl bedenin 
hastalanmasına yol açan yanlış ve zararlı beslenme ise kalbi de batıl inançlar, 
temelsiz fikirler, şehvet ve iştiha, hırs ve ihtiras, nefsin dizginlenmez tutkuları, 
kibir ve gurur gibi duygu ve hasletler kalbi bozup hastalığa düçar etmektedir. 
Kalp manevi faaliyetlerimizin merkezidir, bu yüzden bedenimizden çok onun 
sağlığıyla ilgilenmek zorundayız. İnkâr, isyan, cehalet, sapkınlık, günahlara 
düşkünlük kalbi bozar, bu bedenin de hastalıklarına sebep teşkil eder. Organ- 
ların hareketi kalpte beslenen niyet ve düşünceler sonucudur. Hz. İbrahim'in 
sıfatı olarak zikredilen Selim kalp (37 /Saffat, 83-84) aynı zamanda İslam dini- 
ne girmeyi, silm ve selameti, sükün ve barışı, huzur ve emniyeti ifade eder. Bu 
takvanın eseridir. İşte o gün cennet takvâ sahiplerine yaklaştırılır. 
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Be) Bi) Ölü vr) önlağ GAYİSİ 08 la AŞİ 23 â lg. 
(ve) pull ge a 

91. Cehennem de azgınlar için sergilenir. 

92. Veonlara: “Tapmakta olduklarınız nerede?” denilir; 

93. “Allah'ın dışında olan (ilâh)lar; size yardımları dokunuyor mu 

veya kendilerine yardımları oluyor mu? 

94. Artık onlar ve azgınlar onun içine dökülmüştür. 

95. Velİblis'in bütün orduları da. 

96. Orada birbirleriyle çekişip tartışarak derler ki: 

97. “Andolsun Allah'a, biz gerçekten apaçık bir sapıklık içindeymişiz,” 

98. “Çünküsizi (yalancı olanları) âlemlerin Rabbiyle eşit tutuyorduk. 

99. “Bizi suçlu-günahkârlardan başka saptıran olmadı." 

100. “Artık bizim için ne bir şefaatçi var,” 


101. “Ne de candan-yakın bir dost.” 

102. “Bizim bir kere daha (dünyaya dönüşümüz mümkün) olsaydı da 
imân edenlerden olabilseydik.” 

103. Gerçekten, bunda bir âyet vardır ama onların çoğu imân etmiş de- 
gildirler. 

104. Ve şüphesiz senin Rabbin, güçlü ve üstün olandır, esirgeyendir. 


Cennet mü'minler için yaklaştırılırken, cehennem azgınlar için sergilen- 
miş, hazırlanmıştır. Cehennem azabına müstahak olanlara dünyada pek gü- 
vendikleri yalancı tanrıların, kurtarıcı önderlerin şimdi nerede oldukları soru- 
lacak. Gün bugündür, sahiden güçleri yetiyorsa gelip onları kurtarsınlar (37 / 
Saffat, 25). Değil dünyada peşlerinden sürükledikleri bahtsızlara, kendilerine 
bile en ufak bir yardımları dokunamaz. Yığınlar halinde ateşin içine dökülecek, 
adeta boca edileceklerdir. Onlarla beraber insanları doğruluktan, hak ve haki- 
katten saptıran İblis'in orduları da aynı akıbete uğrayacaktır. 

Böylesine trajik bir günde birbirlerini suçlayacak, pişmanlıklarını açığa vu- 
racaklardır: Dünyada sapıklık ve sapkınlık içinde yaşamışlardır, yalancı tanrıları 
Allah'la eşit tutmuşlar, yanlış yollarını takip etmişler, zulümlerine ortak olmuş- 
lar, lider ve rehberleriyle hak ve hukuk ihlal etmişler. Bugün bu suçlu-günah- 
kârları kurtaracak, Allah katında onlara şefaatçi olacak kimse yoktur. Böyle bir 
günde dostları, arkadaşları ve dünyada arkalarında duran destekçileri de yok 
olup gitmişlerdir, yapayalnız kalmışlardır. Keşke kendilerine bir fırsat daha ve- 
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rilse de dünyaya dönüp iyi şeyler yapabilselerdi. Ama heyhat onlara böyle bir 
fırsat verilmeyecektir. Uyarıldılar ama dinlemediler. Çoğu iman etmeden ölüp 
gittiler. Bunda da nice ibretler var, üzerinde tefekkür edip dersler çıkarmak ge- 
rekir. “Şüphesiz senin Rabbin, güçlü ve üstün olandır, esirgeyendir.” 
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105. Nuh kavmi de gönderilen (peygamber)leri yalanladı. 

106. Hani onlara kardeşleri Nuh: “Sakınmaz mısınız?” demişti. 

107. “Gerçek şu ki, ben size gönderilmiş güvenilir bir elçiyim.” 


108. “Artık Allah'tan korkup-sakının ve bana itaat edin.” 


109. “Buna karşılık ben sizden bir ücret istemiyorum; ücretim yalnız- 
ca âlemlerin Rabbine aittir.” 


110. "Artık Allah'tan korkup-sakının ve bana itaat edin.” 
111. Dediler ki: “Sana, sıradan aşağılık insanlar uymuşken inanır mıyız?” 
112. Dedi ki: “Onların yaptıkları hakkında benim bilgim yoktur." 


113. “Onların hesabı yalnızca Rabbime aittir, eğer şuurundaysanız 
(anlarsınız.)” 


114. “Ve ben mü'min olanları kovacak değilim.” 


115. “Ben, yalnızca apaçık bir uyarıcıyım.” 
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116. Dediler ki: “Eğer (bu söylediklerine) bir son vermeyecek olursan, 
gerçekten taşa tutulup kovulacaksın.” 


117. Dedi ki: “Rabbim, şüphesiz kavmim beni yalanladı.” 

118. “Bundan böyle, benimle onların arasını açık bir hükümle ayır ve 
beni ve benimle birlikte olan mü'minleri kurtar.” 

119. Bunun üzerine, onu ve onunla birlikte olanları (insan ve hayvan- 
larla) yüklü gemi içinde kurtardık. 


120. Sonra bunun ardından geride kalanları da suda-boğduk. 
121. Gerçekten, bunda bir âyet vardır ama onların çoğu imân etmiş de- 
ğildirler. 


122. Ve şüphesiz senin Rabbin, güçlü ve üstün olandır, esirgeyendir. 


Hz. İbrahim'den de geriye gittiğimizde Nuh aleyhisselâmın da benzer se- 
beplerle büyük zorluklarla karşılaştığını tespit edebiliyoruz. Hz. Nuh, kavmini 
doğru yola sokmak, isyan ve günah esasına dayalı hayat tarzlarını değiştir- 
mek üzere Allah tarafından elçi olarak seçilmişti, kendisine sahife ve şeriat 
indirilmişti. İçlerinden biriydi, “kardeşleri Nuh” ibaresinden muhataplarının 
belki çoğuyla da yakın veya uzak akraba idi. Onları güzel bir üslupla eleştirdi, 
korkup sakınmalarını, onlara doğruyu ve hakkı tebliğ eden güvenilir bir elçi 
sıfatıyla kendisine, tebliğ ettiği ilahi hükümlere itaat etmelerini istedi. Suç ve 
günah bataklığına öylesine sapmışlardır ki, Nuh aleyhisselamişleyegeldikleri 
cürümlerin tamamını kastederek, kavmine “Sakınmaz mısınız, korkmaz mısı- 
nız?” diye sormaktadır. 

Hz. Nuh onlardan herhangi bir ücret istemiyordu. Yani ne geçimini tebli- 
ginden, vaaz ve irşatlarından temin eden bir rahip ne bir büyücü veya kâhin 
ne de makam, statü, zenginlik peşinde koşan biriydi. İktidar mücadeleleri üst 
sınıfların, avantajlı sosyal katmanların ele geçirilmesi için olur, peygamberle- 
rin böyle hedefleri yoktu, tam aksine mümkün mertebe sade ve basit hayat 
yaşamayı tercih ediyorlardı. Onlardan maddi-dünyevi bir ücret istemiyordu 
ama Yüce Allah'tan sevap ve ecir diliyordu, çünkü onun ecrini ancak âlemlerin 
Rabbi verebilirdi. Benzer bir durum Hz. Peygamber (s.a.) için de söz konu- 
su olmuştur. O da doğru yola çağırdığı kavminden herhangi bir ücret, makam 
veya statü istemediğini (38/Sad, 86-87) belirtmiştir. 

Ancak burada ince bir nükte bulunmaktadır. Şöyle ki: Hz. Nuh ve diğer 
peygamberlerin, ücret talep etmemeleri, kavimlerinden kendilerine itaat et- 
melerini istemedikleri anlamına gelmez. 108. ayette Hz. Nuh, kavminden “Sa- 
kınıp korkmalarını ve kendine itaat etmelerini” talep etmektedir. “Takva” 
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ile “itaat” bir arada zikredilmesi önemlidir. Takva itaat'ten önce gelmiştir. Bu- 
radaki takva Allah'tan korkmak yanında elçisi aracılığıyla dikte edilen huku- 
ka, adil yasalara ve ahlaki normlara da bir göndermedir. Buna göre suçlu gü- 
nahkârlar, kendi kafalarına göre değil, Allah'tan gelen yasalara ve normlara 
göre hareket edecekler, suç ve günah işlemekten vazgeçecekler. Söz konusu 
yasaların ve normların ne olduğunu, nasıl hayata tatbik edilmeleri gerektiğini 
peygamber gösterip öğretecek, dolayısıyla peygambere itaat gereklidir. Pey- 
gambere itaat onun şahsına değil, İlahi Hukuk'a, Şeriat'e itaat etmeyi ifade 
eder. Demek oluyor ki Hz. Nuh, ücret istemiyor ama ilahi yasalara ve normlara 
göre kavminin kendisine itaat etmesini istiyor. Doğrudan kendisi mi hüküm- 
dar olacak, yasaları bir meclis veya kurum aracılığıyla mı uygulayacak, bu ayrı 
bir konudur, asıl mesele kavmin üstünde olan bir hukuka riayet ve hukukun 
nasıl tatbik edileceğini gösterecek ve denetleyecek olan elçiye itaattir. 

Söylem ve diyaloglardan Nuh kavminin derin bir sınıflaşma içinde yaşa- 
dığı anlaşılmaktadır. Zira ona ilk tabi olanlar zayıflar, yoksullar, dışlanmışlar 
olmasına karşılık ona ilk ve en şiddetli tepkiyi gösterenler de iktisadi ve si- 
yasi olarak üst sınıfta yer alanlar olmuştur. Bunlara göre Nuh aleyhisselama 
tabi olanlar aşağı sınıftan insanlardı. Burada da üzerinde durulması gereken 
önemli bir nokta var: 

Nuh onları yüksek sınıftan olanlarla bir tutmaya, eşitlemeye çalışıyor. 
Nuh aleyhisselâmın kendisine ilk tabi olanlar hakkında söylediği “Onların 
yapmakta oldukları hakkında benim bilgim yoktur. Onların hesabı yalnızca 
Rabbime aittir, eğer şuurundaysanız (anlarsınız.)” şeklinde cevap vermesi 
akla şunu getiriyor: Acaba ilk tebliğinde onun etrafında toplananlar henüz 
tam olarak kendilerini ıslah etmeyip suç işlemeye devam eden kimseler 
miydi? Hz. Nuh ne yaptıklarını yani belki üst sınıflara karşı ve kendi ara- 
larında işledikleri suç ve günahları bilmediğini, ondan habersiz işliyorlar- 
sa veya daha önceden işlemişlerse de bunun hesabının Allah'a ait olduğunu 
söylemektedir. Ancak bu, kendisine tabi olanların suç ve günah işleme öz- 
gürlüklerini savunduğu, onları hukuk karşısında kayırdığı anlamına gelmez. 
Muhtemelen ona ilk olumlu cevap verenler ilk anda kendilerini ıslah edeme- 
miş kimselerdi, onlara yaptığı tebliği hâkim sınıflara karşı salt bir sınıfsal 
mücadele şeklinde algılamışlardı. Nitekim uzun yüzyıllar sürecek tebliğ ve 
mücadele sonucunda tahakkuk edecek azaptan korunacak kişilerin hayli az 
olması -anlatımlara göre topu topu 80 kişi- aslında aşağı sınıftan olanların 
da hayat tarzlarını bütünüyle değiştirip Nuh aleyhisselama tabi olmadıkları- 
nı göstermektedir. En doğrusunu Allah bilir. 
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Öyle de olsa Nuh aleyhisselâm zayıf ve yoksulları kovamayacağını belirtir. 
Umudu onların da hayat tarzlarını ıslah etmek, sınıflar arasında adaleti tesis 
etmektir. Onun görevi uyarmaktır, çünkü bu sistem değişmeyecek olursa bü- 
tün toplumu bekleyen bir musibet gelecek, hepsini yok edecektir. 

Ancak bütün uyarılara kulaklarını tıkadılar, bununla yetinmeyip onu 
yurdundan taşla kovup sürmekle tehdit ettiler. Sonunda Nuh aleyhisselâmın 
kavmini kendisiyle tehdit ettiği büyük azap geldi, kopan tufanla Allah'a isyan 
edenler yeryüzünden silinip gitti. İçlerinden ancak küçük bir mü'min grup 
kurtulabildi. (Daha geniş bilgi için bkz. 11/Hud, 25-49. ayetlerin açıklaması.) 
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123. Ad (kavmi) de gönderilen (elçi)leri yalanladı. 

124. Hani onlara kardeşleri Hud: “Sakınmaz mısınız?" demişti. 

125. “Gerçek şuki, ben size gönderilmiş güvenilir bir elçiyim." 

126. “Artık Allah'tan korkup-sakının ve bana itaat edin.” 

127. “Buna karşılık ben sizden bir ücret istemiyorum; ücretim yalnız- 
ca âlemlerin Rabbine aittir.” 

128. “Siz, her yüksekçe yere bir anıt inşa edip (yararsız bir şeyle) oyala- 
nıp eğleniyor musunuz?” 

129. “Ölümsüz kılınmak umuduyla sanat yapıları mı ediniyorsunuz?” 


130. “Tutup yakaladığınız zaman da zorbalar gibi mi yakalıyorsunuz?” 
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131. “Artık Allah'tan korkup-sakının ve bana itaat edin.” 

132. “Bildiğiniz şeylerle size yardım edenden korkup-sakının.” 

133. “Size hayvanlar, çocuklar (vererek) yardım etti.” 

134. “Bahçeler ve pınarlar da.” 

135. “Doğrusu, ben sizin için büyük bir günün azabından korkuyorum." 

136. Dediler ki: “Bizim için farketmez; öğüt versen de, öğüt verenler- 
den olmasan da." 

137. “Bu, geçmiştekilerin “geleneksel tutumundan' başkası değildir.” 

138. "Ve biz azap görecek de değiliz.” 


139. Böylelikle onu yalanladılar, biz de onları yıkıma uğrattık. Gerçek- 
ten, bunda bir âyet vardır ama onların çoğu imân etmiş değildirler. 


140. Ve şüphesiz, senin Rabbin, güçlü ve üstün olandır, esirgeyendir. 


Şimdi tarihin derinliklerinden daha yakın zamanlara gelecek olursak, 
benzer olayların bu dönemlerde de yaşandığını görüyoruz. Yemen taraflarında 
yaşayan Ad kavmi dikkate değer bir medeniyet kurmuşlardı. Mamur şehirleri, 
güvenli ticaret yolları, barajları, yüksek yerlere diktikleri süslü anıtları vardı. 
Ancak zaman içinde maddi güç ve refah onları şımartıp doğruluktan ayırdı. 
Onlara Hud aleyhisselâm elçi olarak gönderildi. Ve onlara yapıp ettiklerinin 
inkâr ve isyan olduğunu, Allah'tan korkup sakınmaları gerektiğini hatırlattı, 
tebliğine karşılık olmak üzere dünyevi bir talebi olmadığı hususunun özellikle 
altını çizdi. Ne var ki diğer inkârcı ve sapkın kavimler elçilere hangi tepkiyi 
gösterdilerse Ad kavmi de aynı tepkiyi gösterdi. Kendilerine gönderilen güve- 
nilir elçiyi yalanladılar, dünya hayatına olan tutkularından, zorbalıklarından 
ve güç yetirdiklerine karşı işledikleri zulüm ve haksızlıklardan vazgeçmeye- 
ceklerini söylediler. Öğüt onlar için herhangi bir anlam ifade etmiyordu. 

Aldırışsızca davranan Ad kavminin Nuh aleyhisselama dedikleri şu oldu: 
“Bu, geçmiştekilerin geleneksel tutumundan” başkası değildir.” Âyette geçen 
“huluk” yalan, boş inanç, hurafe, eskilerin uydurmaları anlamlarına gelir. 
Geleneksel tutum, olumsuz bir şeyi ifade etmek üzere kullanıldığında bu an- 
lamları da kısmen ihtiva eder. Ad kavmi Hud aleyhisselâmın tebliğine aldırış 
etmedikleri gibi yaptıklarına karşılık herhangi bir azaba maruz kalacaklarına 
dainanmadıklarını belirttiler. Sonunda diğer inkârcı, isyankâr ve günahkâr ka- 
vimlerin maruz kaldığı azap onların da başına geldi, yüce Allah onları ve me- 
deniyetlerini yerle bir etti. Âlemlerin yaratıcısı Allah ona isyan edenlere karşı 
üstün gelir, inananlara karşı da merhametlidir. (Daha geniş bilgi için 7/A'raf, 
65-72 ve 11/Hud, 50-60. ayetlerin açıklaması.) 
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141. Semud (kavmi) de, gönderilen (elçi)leri yalanladı. 

142. Hani onlara kardeşleri Salih: “Sakınmaz mısınız?” demişti. 

143. “Gerçek şu ki, ben size gönderilmiş güvenilir bir elçiyim.” 

144. “Artık Allah'tan korkup-sakının ve bana itaat edin." 

145. “Buna karşılık ben sizden bir ücret istemiyorum);” 

146. “Siz burada güvenlik içinde mi bırakılacaksınız?” 

147. “Bahçelerin, pınarların içinde,” 

148. “Ekinler ve yumuşak tomurcuklu göz alıcı hurmalıklar arasında?” 

149. “Dağlardan ustalıkla zevkli evler yontuyorsunuz.” 

150. “Artık Allah'tan sakının ve bana itaat edin.” 

151. “Ve ölçüsüzce davrananların emrine itaat etmeyin.” 

152. “Ki onlar, yeryüzünde bozgunculuk çıkarıyor ve dirlik-düzenlik 
kurmuyorlar (ıslah etmiyorlar).” 

153. Dediler ki: “Sen ancak büyülenmişlerdensin." 


154. “Sen yalnızca bizim benzerimiz olan bir beşerden başkası değilsin; 
eğer doğru sözlü isen, bu durumda bir âyet (mucize) getir-görelim.” 
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155. Dedi ki: “İşte, bu bir dişi devedir; su içme hakkı (bir gün) onun, 
belli bir günün su içme hakkı da sizindir.” 


156. Ona bir kötülükle dokunmayın, sonra büyük bir günün azabı sizi 
yakalar. 


157. “Sonunda onu (yine de) kestiler ancak pişman oldular." 


158. Böylece azap onları yakaladı. Gerçekten, bunda bir âyet vardır 
ama onların çoğu imân etmiş değildirler. 


159. Ve şüphesiz, senin Rabbin, güçlü ve üstün olandır, esirgeyendir. 


Semud kavminin elçilere karşı tutumu Ad ve diğerlerinin tutumundan 
farksızdır. Tarih adeta tekerrür etmektedir. Kur'an'ın başka yerlerinde de ele 
alınan bu kıssa burada bir kere daha hatırlatılmaktadır. Bu pasajda da Salih 
aleyhisselâm kendini elçi olarak tanıtmaktadır. Kavmi onu yakından tanır, 
güvenilir bir insandır. Hz. Nuh gibi kendilerinden herhangi bir ücret, ma- 
kam-mevkii talep etmemektedir. Kavmi doğruluktan sapmış, maddi güç ve 
zenginlik onları yoldan çıkarmış bulunmaktadır. Bağ, bahçe ve pınarların süs- 
lediği şehirlerde Allah'ı unutmuşlardır. Dağlarda, yüksek yerlerde mimari ha- 
rikası evler yontmakta, çölde su kanalları inşa etmektedirler. Toplum üzerinde 
derin etkisi olan bir çete vardır, bu inisiyatifi elinde bulunduran sert çekir- 
dektir (27 /Neml, 45-53). Eğer sınırları aşan zalimlere ve zorbalara uymaktan 
vazgeçmeyecek, kısaca tevbe edip hayat tarzlarını değiştirmeyecek olurlarsa 
başlarına büyük bir musibet gelecektir. Ölçüyü aşanlar yeryüzünde bozguncu- 
luk çıkarıyor, dirlik düzeni bozuyorlar. 

Kavminin Salih aleyhisselama verdikleri cevap şu olmuştur: “Sen bü- 
yülenmiş birisin, bizim gibi bir insansın, olmadık şeylerden söz ediyorsun. 
İddianda doğruysan bize bir mucize göster” Talepleri yerine getirilir. Onla- 
ra Allah'tan bir işaret olarak dişi bir deve verilir. Kaynakların kısıtlı olması 
hasebiyle suyun hayli önemli olduğu Semud kavminden istenen dönüşümlü 
olarak suyun kullanılmasıdır. Bir gün kendileri diğer gün develer ve kendi- 
lerine işaret olarak gönderilen deve su içecektir. Fakat Semud halkı uyarıya 
kulak asmadı, hayvanlara ayrılan hakkı ihlal edip dişi deveyi kestiler. Keser 
kesmez de pişman oldular ama bir kere suçu işlemişlerdi, böylece yaptıkla- 
rının karşılığı olarak onlara büyük bir azap geldi. İman etmediler, cezalarını 
buldular. Yüce Allah herkese güç yetirir, inananlara da merhamet eder. (Hz. 
Salih ve kavmi olan mücadelesi için bkz. 7/A'raf, 73-79; 11/Hud, 61-68. ayet- 
lerin açıklaması.) 

Semud kavmi üzerinde düşündüğümüzde, iktisadi büyüme, sınırsız servet 
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biriktirme ve bununla bağlantılı yenileri yapıldıkça bir türlü ihtiyaçları kar- 
şılamaya yetmeyen köprüleri, havaalanlarını, metroları, futbol stadyumlarını, 
otobanları, dev alışveriş merkezlerini, ihtişamlı sarayları hatırlarız. Böyle bir 
medeniyette her şey cesametle, güç ve servetle ölçülmektedir. Nicelik niteliğin 
önüne geçmiş, toplumu fiili bir materyalizm etkisi altına almıştır. Zihni ve ma- 
nevi melekeleri dünyevileşmiş blokajlar altında işlemez hale gelmiş bir toplu- 
ma uyarıcı peygamber gönderilmektedir. 

Salih aleyhisselâmın kavmine sınav konusu olarak dişi deveyi işaret etme- 
si anlamlıdır. Tefsirciler, bunun bildiğimiz bir dişi deve olduğunu düşünmüş- 
tür. Tasavvuf ehli ise, dişi devede manevi boyutlar, mesela kalp gözünü, feraset 
ve basireti aramışlardır. Kavim bunları kaybetmişti. Belki dişi deve ruh ufku- 
nu, derinliği, ahlaki sorumluluk ve hukuki sınırları, doğurgan ve üretken tabia- 
tın hassas ekolojik dengesini simgelemektedir. Yoldan çıkmış toplum bunların 
tümünü umursamaz hale gelmişti, hayatında, toplumsal düzeninde bunların 
tümünü kolayca öldürmüştü. En doğrusunu Allah bilir! 
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160. Lut (kavmi) de, gönderilen (elçi)leri yalanladı. 
161. Hani onlara kardeşleri Lut: “Sakınıp korkmaz mısınız?” demişti. 
162. “Gerçekşu ki, ben size gönderilmiş güvenilir bir elçiyim.” 


163. “Artık Allah'tan korkup-sakının ve bana itaat edin." 
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164. “Buna karşılık ben sizden bir ücret istemiyorum; ücretim yalnız- 
ca âlemlerin Rabbine âittir.” 


165. “Siz insanlardan (cinsel arzuyla) erkeklere mi gidiyorsunuz? 

166. “Rabbinizin sizler için yaratmış bulunduğu eşlerinizi bırakıyor- 
sunuz. Hayır, siz sınırı çiğneyen bir kavimsiniz.” 

167. Dediler ki: “Ey Lut, eğer (bu söylediklerine) bir son vermeyecek 
olursan, gerçekten (burdan) sürülüp çıkarılanlardan olacaksın." 

168. Dedi ki: “Gerçekten ben, sizin bu yaptığınıza öfke ile karşı olan- 
lardan-buğzedenlerdenim.” 

169. “Rabbim, beni ve ailemi bunların yaptıklarından kurtar.” 

170. Bunun üzerine onu ve bütün ailesini kurtardık. 

171. Yalnızca geri kalanlar içinde bir kocakarı hariç. 

172. Sonra geride kalanları yerle bir ettik. 

173. Ve üzerlerine bir yağmur yağdırdık; uyarılıp-korkutulanların 
yağmuru ne kötü. 

174. Gerçekten, bunda bir âyet vardır ama onların çoğu imân etmiş de- 
gildirler. 

175. Ve şüphesiz, senin Rabbin, güçlü ve üstün olandır esirgeyendir. 


Bu bölümde Lut aleyhisselâmıngünahkâr kavmiyle olan mücadelesi anla- 
tılır. Lut kavmini yok eden sebepler ile zikri geçen diğer kavimlerin yokoluşu- 
na yol açan sebepler özde aynıdır: Allah'ın koyduğu sınırların aşılması. Kimi 
yoksulları ezerek bunu yapar kimi azgın ihtiraslarına kapılır, Allah'ı unutur 
kimi yenemediği gurur ve kibrinin esiri olur kimi de ahlaki sınırları aşar. Lut 
aleyhisselâmın peygamber olarak gönderildiği kavmin sorunu eşcinselliktir 
(oğlancılık-homoseksüellik-lutilik veya livata). 

Hz. Lut, İbrahim aleyhisselâmın yeğenidir. İbn-i Kesir babasının Harun ol- 
duğunu söyler. Hz. İbrahim'le Irak'tan Harran üzerinden Filistin'e gelmişlerdir. 
Elçi olarak gönderildiği kavim yani Sodom ve Gomore halkı Ürdün mıntıkasın- 
da yaşamaktadır. Aralarında eşcinsellik salgın bir hastalık gibi yayılmış bulun- 
maktadır. Neredeyse kimsenin kadınların yüzüne baktığı yok. Kur'an'ın ilgili 
ayetlerinin zahirinden (7 /A'raf, 80 ve 29/Ankebut, 28) beşeriyetin tarihinde 
eşcinselliğin ilk defa bu kavim arasında ortaya çıktığı intibaı doğmaktadır. An- 
cak bu sapkınlığın kitlesel manada mı ilk defa bir halkın hayatında görüldüğü 
sorulmaya değer. Eğer bu manada anlamak icap ederse, bu demektir ki Sodom 
ve Gomore'den önce de eşcinsellik yaşanmış ancak bu düzeyde kitlesel bir gü- 
nah boyutuna ulaşmamıştır. Lut kavminde görülen eşcinselliğin aleniyet ka- 
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zanması, utanmazca savunulur olması; belki de bu manada yüce Allah “Sizden 
önce hiç kimsenin (âlemlerin) yapmaya cesaret edemediği şeyi” yapıyor yani 
eşcinselliği aleni savunuyorsunuz buyurmaktadır. En doğrusunu Allah bilir. 

Lut aleyhisselâm diğer elçiler gibi Allah tarafından kendilerine güvenilir 
bir elçi olduğunu belirtir. İçine düştükleri bu günah fiilin sapkınca olup sınır- 
ları aşmak anlamına geldiğini, bundan dolayı korkup sakınmaları gerektiğini 
belirtir. Bunu yaparken kendilerinden bir ücret, makam-mevki talep etmiyor. 
Onun ecrini Allah verecektir. 

165-166. ayetlerin söz diziminden kadınların bir kenara itildiği bu hayat 
tarzında ailenin çökmekte olduğu anlaşılıyor. İfade dikkat çekicidir: “Siz in- 
sanlardan (cinsel arzuyla) erkeklere mi gidiyorsunuz? Rabbinizin sizler 
için yaratmış bulunduğu eşlerinizi bırakıyorsunuz”. Bu bize açıkça konan 
ahlaki sınırların çiğnenmesi durumunda normal hayatın, toplumun temel yapı 
taşı olan ailenin devam edemeyeceğini göstermektedir. Tefsirciler, 166. ayette 
geçen “mahalakeleküm (Allah'ın sizin için yarattığı)” cümlesinin kadınların 
önlerinden yani cinsel organlarından kinaye olduğunu söylemektedirler. Mü- 
cahid der ki: “Kadınların önlerini bıraktınız, erkeklerin ve kadınların arka- 
larına dolandınız” demektir. Buna göre söz konusu beliğ ifade Lut kavminin 
büyük hastalığı olan eşcinselliğe zarif bir gönderme olmaktadır. Hz.Lutda, bu 
çirkin fiili terketmelerini, aksi halde başlarına büyük bir azabın geleceğini söy- 
lemektedir. Eşcinselliğin insanı azgın hale getirdiğini bu ayetlerden anlıyoruz, 
eşcinseller kendi ahlaksızlıklarını sürdürmek için eleştirenleri cezalandırma 
yolunu seçerler. 

Ancak Hz. Lut'un verdiği cevap son derece ilginçtir: “Gerçekten ben, sizin 
bu yaptığınıza öfke ile karşı olanlardan-buğzedenlerdenim. (26/168)” 
Razi ayette geçen ve bizim “öfke ile karşı olmak-buğzetmek” şeklinde ter- 
cüme ettiğimiz “El Kıla"nın şiddetli düşmanlık ve buğz anlamında kullanıldı- 
gın söyler ki, bu düşmanlık kalbe ve ciğerlere işleyen cinstendir. Bundan Hz. 
Lut'un eşcinsellere ve eşcinselliğe hiçbir şekilde hoşgörü ve anlayışla bakma- 
dığını, tam aksine elinden geldiğince düşmanlık besleyip kendini ve ailesini 
uzakta tutmaya çalıştığını anlıyoruz. Eşcinsel saldırganlık karşısında Allah'a 
kendisini ve ailesini koruyup kurtarması için dua eder. 

Sonunda bu günahkârlara beklenen azap gelir, bir gece sabaha doğru şe- 
hirleri üzerlerine yağan kükürt ve ateş meteorlarıyla yerle bir olur, hepsi ölür. 
Hz. Lut ve ailesi kurtulur ancak ona inanmadığı ve kendisi gibi düşünmediği 
anlaşılan karısı hariç. O da uyarılara rağmen şehri terkederken geriye dönüp 
baktığı için kurtulmaz. Bazılarına göre kükürt, ateş topları veya kireçle şehrin 
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yok edilmesi eşcinsel bünyelerinde yuvalanmış olan mikropların atmosfere 


karışması durumunda başka yerlerde yaşayanlara bulaşması ihtimaline karşı 
tedbirli azaptır. 


Lut kavminin başına gelenler ibretle üzerinde durulmalıdır. Azmışlardı, 
sapkın hayat tarzına saplanıp Allah'a ve koyduğu ahlaki sınırlara isyan etmiş- 
lerdi ama sonunda yüce Allah onlara üstün geldi, kendisine iman edenleri esir- 
geyip azabın dışında tuttu. Bu olay Tevrat'ta da (Tekvin, 13:8-12 ve 19: 24-26) 
anlatılmaktadır. (Ayrıca bkz. 11/Hud, 81-83; 15/Hicr, 53-74; 26/Şuara, 160- 
175; 27/Neml, 54-59; 29 /Ankebut, 28-35; 66/Tahrim, 10.) 


Ogâ5 Yİ Sin pl İE 3 ev öl a ys 
3 diva ni al İga3la gıvağ İnal İs si gl) 
YASİN İgâğl gvA. 3 önlü DEÜ EE Ğİ ŞE da aziz ASİL 
İŞ gar Lİ yalla aş İyi 53 VAN Gay İİ öy a İyi 
İylğlŞ gAAT zkdk yal İşl Yİ ERİ Geli Ayk 
baz ğa İİ Zİ İŞİ gaty ÖİŞYİ All ASEİZ gil 
hala 4) ÖayDİSİN Gk dikka iğ Gİ KAŞ, EĞİ 183 4 ao) 
alel 5 pü garp öğle Ga Sİ ZİN Ga İS İE 
le se AİN 053 Sacide paz bg iSĞ gvakğ Gşlanilaş 

gis) önde Aİ DE LAŞ ARİ SB 3 Öl vat sl 33 


176. Eyke halkı da, gönderilen (peygamber)leri yalanladı. 

177. Hani onlara Şuayb: “Sakınmaz mısınız?” demişti. 

178. “Gerçek şu ki, ben size gönderilmiş güvenilir bir elçiyim.” 
179. "Artık Allah'tan korkup-sakının ve bana itaat edin.” 


180. “Buna karşılık ben sizden bir ücret istemiyorum; ücretim yalnız- 
ca âlemlerin Rabbine aittir.” 


181. “Ölçüyü tam tutun ve eksiltenlerden olmayın.” 
182. "Dosdoğru olan terazi ile tartın.” 


183. “İnsanların eşyasını değerden düşürüp-eksiltmeyin ve yeryüzün- 
de bozguncular olarak karışıklık çıkarmayın.” 
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184. “Sizi ve önceki yaratılmışları yaratandan sakının.” 
185. Dediler ki: “Sen ancak büyülenmişlerdensin.” 


186. “Sen, yalnızca benzerimiz olan bir beşerden başkası değilsin ve 
biz senin gerçekte yalancılardan olduğunu sanıyoruz.” 

187. "Eğer doğru sözlü isen, bu durumda gökten üstümüze bir parça 
düşür." 

188. Dedi ki: “Rabbim, yaptıklarınızı daha iyi bilir.” 

189. Sonunda onu yalanladılar, böylece onları o gölgelik-gününün aza- 
bı yakaladı. Gerçekten o, büyük bir günün azabıydı. 

190. Gerçekten, bunda bir âyet vardır ama onların çoğu imân etmiş de- 
ğildirler. 

191. Ve şüphesiz, senin Rabbin, güçlü ve üstün olandır, esirgeyendir. 


Bu sürede beşeriyetin inkâr, isyan ve günah tarihinden verilen yedinci ör- 
nek Eyke halkının durumudur. Bu halka elçi olarak Şuayb aleyhisselâm gön- 
derilmişti. A'raf süresinde Hz. Şuayb'ın Medyen halkına da elçi gönderildiği 
belirtilir (7/85-86). Tefsircilere göre Eyke ve Medyen iki ayrı topluluktur. İlki 
şehrin merkezinde, diğeri banliyösünde yaşamaktaydı. Dolayısıyla Hz. Şuayb 
her iki topluluğun da peygamberidir. 

176. ayette “Eyke halkı da, gönderilen (peygamber)leri yalanladı” buy- 
rulur. İslam bilginlerine göre, bir kavmin bir peygamberi yalanlaması, diğer bü- 
tün peygamberleri yalanlamasıyla aynı şeydir. Çünkü peygamberlerin tamamı: 

a) Allah'tan vahiy almışlardır; 

b) Birbirlerinin kardeşleridir, birbirlerini tasdik ve teyit ederler; 

c) Şeriatları arasında bazı farklılıklar olsa bile, hepsi aynı mesajı, tevhid 
inancını tebliğ etmektedirler. 

Diğer kavimlere elçileri her neyi söylüyor idiyse Şuayb aleyhisselâmın da 
söylediği aynıdır. Bu halk iktisadi bakımdan hayli gelişmişti, zengindi. Ancak 
ticari ahlakını kaybetmiş. Gayrimeşru yollardan servet biriktirmek veya ka- 
zanç elde etmek ekonomik faaliyetlerinin esası haline gelmişti. Kendileri al- 
dıkları zaman başka, sattıkları zaman başka yol takip ediyorlardı. Verirken 
kısıyor, alırken arttırıyorlardı. İnsanların mallarını, meta ve emeklerini değer- 
den düşürüp sömürü konusu yapıyorlardı. Ekonomik ilişkileri hile, aldatma ve 
sömürüye dayanıyordu. Şuayb peygamber onlara “Sizi ve önceki yaratılmışları 
yaratan Allah'tan sakının” deyip uyarmaktadır. Öyle bir Tanrı'dan bahsetmek- 
tedir ki, bütün yaratıkları veya onlardan önceki insan nesillerini O yaratmıştır. 

Kendilerinden önceki inkârcı ve günahkâr kavimlerin benzeri tepki göste- 
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rip peygamberi büyülenmekle suçluyorlar. Şuayb da kendileri gibi bir insandır, 
onlardan herhangi bir üstünlüğü yoktur. Üstelik yalan söylemektedir. İddiasını 
kanıtlamak istiyorsa gökten üzerlerine azap yağdırsın. Sonunda meydan oku- 
dukları azap geldi, tefsircilerin anlatımına göre yıkıcı bir depremle yok oldular. 
Öylesine ki gökyüzünü toz dumandan kalın gölgeler kapladı. Hz. Şuayb'ı yalanla- 
yan halkının başına gelen olaylarda ibret alınacak hususlar var, yazık ki insanla- 
rın çoğu bundan gerekli dersleri çıkarmıyorlar : “Şüphesiz, senin Rabbin, güçlü 
ve üstün olandır, esirgeyendir.” (Hz. Şuayb ve kavmiyle olan mücadelesi için bkz. 
7/A'raf,85-93; 11/Hud, 84-95 ve 15/Hicr, 78/79 ayetlerin açıklaması) 
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192. Gerçekten o (Kur'ân), âlemlerin Rabbinin (bir) indirmesidir. 
193. Onu Ruhu'l-emin indirdi. 
194. Uyarıcılardan olman için, senin kalbinin üzerine (indirmiştir). 
195. Apaçık Arapça bir dille. 


196. Ve hiç şüphesiz, o (Kur'ân), geçmişlerin kitaplarında da vardır. 


197. İsrailoğulları bilginlerinin onu bilmesi onlar için bir delil (âyet) 
değil mi? 
198. Onu Arapça bilmeyen birine indirmiş olsaydık. 
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199. Böylece onlara okusaydı, yine ona imân edecek değillerdi. 
200. Biz onu, suçlu-günahkârların kalbine işte böyle işledik. 
201. Onlar, o pek acı azabı görünceye kadar ona inanmazlar. 


202. Artık o (azap), kendileri şuurunda olmadan onlara apansız gele- 
cektir. 


203. Derler ki: “Bize bir süre tanınır mı?” 

204. Onlar yine de azabımızı çabuklaştırmak mı istiyorlar? 
205. Gördün mü; biz onları yıllarca yararlandırsak, 

206. Sonra kendilerine va'dolunan (azap günü) gelirse, 


207. Onların 'meta ile yararlandıkları! şey, kendilerini (görecekleri 
azaptan) bağımsız kılamaz. 

208. Kendisi için bir uyarıcı olmaksızın, biz hiçbir ülkeyi yıkıma uğrat- 
mış değiliz. 


209. (Onlara) Hatırlatma (yapılmıştır); biz zulmedici değiliz. 


Yukarıda anlatılan kıssaların içinde yer aldığı Kur'an, Allah'tan indirilmiş 
bir kitaptır (36/Yasin, 5). Bunda en ufak bir şüphe yoktur. Zira bu kitabı pey- 
gamberin kalbine indiren güvenilir-emin ruh yani Cebrail aleyhisselâmdır. 
Kur'an-ı Kerim'de “Cebrail'e Ruhu'l Emin”, “Ruhu'l Kudüs” “Şedidü'l Kuva” gibi 
isimler verilmiştir. Cebrail güvenilir ruh olması hasebiyle Levh-i Mahfuz'dan 
almasma izin verilen bilgileri peygamberin kalbine olduğu gibi indirir (2/Ba- 
kara, 87, 97); getirdiği bilgi ve haberlerde, hüküm ve mesellerde en ufak bir 
değişiklik yapmaz, bu açıdan güvenilirdir. Ruhu'l Kudüs'tür (16/Nahl, 102) 
yani kutsal ruhtur, harici hiçbir kuvvet ona kir sıçratamaz, onun kullandığı ka- 
nalları, mecraları ihlal edemez; getirdiği vahiy ile bizim nefislerimizdeki kiri 
temizler, ruhumuzu arındırır. Mutahhardır. Ve Şedidü'l Kuva'dır; güçlü, kuvvet- 
li, kudret sahibidir. Güç ve kudretini yüce Allah'tan almaktadır. 

Kur'an'ı peygamberin kalbine uyarıcı olması için indirmiştir. Yani hem 
dünyada insanların yapıp ettiklerinin hangilerinin doğru hangilerinin yanlış 
oldukları konusunda bilgilendirip uyaracak hem dünyadaki fiillerinin ahirette 
önlerine nasıl çıkacağı konusunda onlara haber verecektir. Bu kitap Arapça 
olarak indirildi ama geçmiş kavimlere indirilen kitaplarda da mesajının özü 
ve içerdiği ana hükümler bulunuyordu. Bunu Kitap ehli bilginleri teyit eder. 
Rivayete göre Kur'an'ın bazı ayetlerini Medineli Yahudi bilginlerine gösteren 
Mekkeliler, bunun dini değerini sormuşlardır. Onlar da benzer ifadelerin ki- 
taplarında yer aldığını teyit etmişlerdir. 
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Kur'an-ı Kerim, Allah'ın birliği, ahiret, nübüvvet gibi inanç esasları; pey- 
gamber kıssaları, ana şer'i hükümler (helal ve haramlar) bakımından ken- 
disinden önceki kitapların ihtiva ettikleriyle aynıdır, nihayet peygamberlere 
indirilen kitap ve sahifelerin tümü aynı kaynaktan fışkırmışlardır. Mekkeliler, 
Yahudi bilginlerinden söz konusu teyidi almalarına rağmen inkârda inat etme- 
ye devam ettiler. Oysa Kur'an vahyiyle karşılaşan bazı Yahudi bilginleri iman 
bile etmişti (29/Ankebut, 47) 

Kur'an'ın Arapça indirilmiş olması Araplara mahsus bir kitap olduğu an- 
lamına gelmez (7/A'Traf, 158). Hz. Peygamber (s.a.) Arapların içinde yaşadığı 
ve Arapça konuştuğu için bu dille indirilmiştir. Diyelim ki Türkçe, Farsça ve 
Kürtçe indirilseydi, yine inanmayacaklardı, bu sefer ki bahaneleri şu olacak- 
tı: Biz bu dili bilmiyoruz. 198. ayette geçen “a'cemi” Arap olmayanlara denir. 
Araplar Arapça konuşmayanlara sözü güzel anlamayan veya meramını tam 
olarak ifade edemeyenlere a'cemi der, Türkçede kullandığımız “acemi (toy, de- 
neyimsiz)” de buradan gelir. (Kur'an'ın Arapça indirilmesiyle ilgili hikmet için 
bkz. 12/Yusuf, 2; 13/Ra'd, 37 ve 39/Zümer, 28). İnanmayanlar Kur'an'ın Arap- 
ça indirilmiş olmasını bile inkârları için bir bahane olarak kullandılar, çünkü 
onlara göre Hz. Muhammed (s.a.) zaten Arapça konuşuyordu, dolayısıyla bu 
kitabı kendisi uydurmuş olmalıydı (11/Hud, 13; 16/Nahl, 103). 

Aslında onlar Kur'an'ı anlıyorlar, kendilerinden neyi talep ettiklerini bili- 
yorlardı. Mesaj kalplerine işlemiş bulunmaktadır yani onu idrak etmektedir- 
ler. Ancak suçlu-günahkâr (mücrim) oldukları, başka deyişle nefislerinin istek 
ve tutkularından, kibir ve gururlarından, zararlı alışkanlıklarından, yanlış ha- 
yat tarzlarından, zulüm ve isyanlarından vazgeçemedikleri için ona sırtlarını 
dönüyorlar. (46/Ahkaf, 10.) Bu dün için öyle olduğu gibi bugün için de öyle- 
dir. Tabii ki böylelerini bekleyen acıklı bir azap vardır. Azap ansızın gelecek 
ve kendilerine ikinci bir fırsat tanınmayacaktır. Onlara yıllar yılı mühlet ta- 
nınsa, dünya hayatından yararlanacak olsalar da, sonunda azap geldiğinde bu 
onların kurtuluşunu sağlamayacak; dünyevi güç ve iktidarları, servet ve ihti- 
şamları onları korumaya yetmeyecektir. Yüce Allah, kendisine elçi gönderip 
uyarmadıkça hiçbir ülkeyi veya şehri yıkıma uğratmamıştır, mutlaka onlara 
hatırlatmalar, uyarılar yapılmıştır. Allah kimseye haksızlık etmez. 
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210. Onu (Kur'ân'ı) şeytanlar indirmemiştir. 
211. Bu, onlara yaraşmaz ve güç de yetiremezler. 


212. Çünkü onlar, (vahyedileni) işitmekten kesin olarak uzak tutulmuş- 
lardır. 


213. Allah ile beraber başka bir ilâha yalvarıp-yakarma, sonra azaba 
uğratılanlardan olursun. 


214. (Öncelikle) En yakın hısımlarını (aşiretini) uyar. 

215. Ve mü'minlerden, sana tâbi olanlara (koruyucu) kanatlarını ger. 

216. Eğer sana isyan edecek olurlarsa, artık de ki: “Gerçekten ben, si- 
zin yaptıklarınızdan uzağım." 

217. Sen, O güçlü ve üstün, esirgeyici olan (Allah)'a tevekkül et. 

218. O, kıyam ettiğin zaman seni görüyor. 

219. Secde edenler arasında dönüp dolaşmanı da. 

220. Hiç şüphesiz, O, işitendir, bilendir. 


Arap müşriklerinin en büyük sorunu vahiy hakikatini inkâr etmeleridir. 
Vahiy gerçeğini bir türlü akıllarına sığdıramıyorlardı. Allah, nasıl olur da bir 
melek aracılığıyla Muhammed (s.a.) gibi kendileri gibi insan olan birine vahiy 
indirir? Bu bugün de deistlerin bir türlü aşamadıkları zihni handikaplardan 
biridir. Bu yüzden peygamberi ya yalancılıkla veya kitabı kendinden uydur- 
muş olmakla veya başkaları, özellikle cin ve şeytan gibi görünmez varlıkla- 
rın etkisinde kalmakla suçluyorlardı. Bugünün deistleri şeytan ve cinlere pek 
inanmadıkları için, Hz. Peygamber'in Kur'an'ı kendisinin dikte ettirdiğini iddia 
etmektedirler. (81 /Tekvir, 25-27. 

210. ayet bu iddiayı reddeder, Kur'an'ı şeytanların veya başka varlıkların, 
mesela cinlerin asla bu güç ve imkâna sahip olamayacaklarını belirtir. Sözünü 
ettikleri varlıklar vahyin hem kaynağından hem kanalından uzakta tutulmuş- 
lardır. Böyle bir işe yeltenecek olsalar yanarlar (15 /Hicr, 16-18). Üstelik Kur'an 
sadece insanlara değil, cinlere de gönderilmiştir. İnsanlarla cinlerin tümü bir 
araya gelse, bütün bilgi birikimlerini ve zihinsel melekelerini seferber edecek 
olsa Kur'an'ın bir benzerini meydana getiremezler (bkz. 17 /İsra, 88). 


234 ALI BULAC-KUR'ÂN DERSLERİ/DIRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


Bir yere kadar vahye inanmayanları ikna etmeye çalışmalı. Ancak bilin- 
meli ki bunların iddia ve suçlamaları bir türlü bitmez. Gelen vahiy, Hz. Pey- 
gamber'e iddialara cevap verirken öte yandan tebliğine devam etmesini emre- 
der. Davetin esası Allah'tan başka varlıkların ulühiyete ilişkin vasıflarının iptal 
edilmesidir. Razi bu emrin Hz. Peygamber'e değil, onun üzerinden başkalarına 
yani muhataplara olduğunu söylemektedir. Kim Allah'tan başkasına yalvarıp 
yakarırsa, onu mutlak güç ve kudret sahibi görüp onun iradesine teslim olursa 
azaba uğratılanlardan olur. 

214. ayet tebliğde kullanışlı bir yöntemi tavsiye eder: Kişi öncelikle en ya- 
kınlarından başlamalı. Ayette geçen “aşiret” 10 ve daha fazla kişiden meydana 
gelen insan topluluğudur (aşere). Aşiretin üyeleri arasında kan ve akrabalık 
bağı bulunur, birbirlerine karşı sorumluluk ve yükümlülükleri söz konusudur. 
Birden fazla aşiretin bir araya gelmesinden “kabile”, birden fazla kabilenin 
meydana gelmesinden “kavim”, birden fazla kavmin bir araya gelmesinden 
“şa'b (halk)” ve birden fazla şa'bın, halkların aynı inanç ve ideal etrafında 
bir araya gelmesinden “ümmet” meydana gelir. Aşiret, kabile ve kavim aynı 
coğrafi mekân üzerinde ve aralarında kan ve akrabalık bağı bulunan insanlar 
topluluğudur; şa'b ise farklı aşiret, kabile ve kavimlerin bir bölgede bir ara- 
ya gelmesi olup bunların arasında kan ve akrabalık bağı yoktur, coğrafi bölge 
(toprak-ülke) birliği vardır. Ümmet ise evrenseldir, dünyanın neresinde olursa 
olsun, İslam dinine mensup olan kimseler ümmetin tabii üyeleridirler. 

Hz. Peygamber de Mekke'de önce en yakınlarını İslam'a davet etmekle 
başlamıştır. Çünkü en yakınlarla iletişim kurmak daha kolaydır. Müslim'de yer 
alan bir rivayete göre, Hz. Peygamber, ilk tebliğe başladığında sadece bir aşi- 
ret veya kabileyi değil, Mekke'dekilerin hepsini toplayıp peygamberliğini ilan 
etmiştir: Hitabında zikrettiği kabile ve şahıslar şunlardır: Abdüşşems oğulları, 
Ka'b bin Luhey oğulları, Abdülmenaf oğulları, Haşim oğulları, Abdülmuttalib 
oğulları ve kızı Fatıma (Müslim, İman, 348). 

Arada bulunan kan ve akrabalık bağı tebliğin kabulünü kolaylaştırır. An- 
cak başta amcası Ebu Leheb olmak üzere diğerlerinden beklediği olumlu tep- 
kiyi alamamıştır. Efendimiz'e hemen inanan küçük yaşında amcasının oğlu Hz. 
Ali olmuştur. 

Yakın akraba olsa bile iman kardeşliği her şeyin üstündedir: “Ve mü'min- 
lerden, sana tâbi olanlara (koruyucu) kanatlarını ger.” Bu aşiret bağına önce- 
lik verilmesinin tebliği kolaylaştırıcı faktör olarak görüldüğünü gösterir. Hz. 

Peygamber'den istenen hangi aşiret, kabile, kavim, halk veya bölgeden olursa 
olsun bütün mü'minlere kol kanat germesidir. Amcası olduğu halde Ebu Leheb 
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Efendimiz'in en büyük hasmı kesildi, Efendimiz asla ona herhangi bir ailevi 
yakınlık dolayısıyla iltimas geçmedi, aksine inen Leheb süresi (111) onu ve ka- 
rısını ateşin odunu olarak tasvir etti. Hz. Nuh'un, kendisine uymadığı için oğlu 
ailesinden sayılmadı. (İslam kardeşliği için bkz. 9/Tevbe, 23-24; 49/Hucurat, 
10; 60/Mümtehine, 1-3; 58/Mücadele, 22.) Peygambere, sahabelere veya tak- 
va sahibi bir mü'mine kan bağına dayalı yakınlığın kimseye faydası yoktur. Ki- 
şiyi sadece sahih imanı ve salih ameli kurtarır (Buhari, Tefsir, 26). 

Akraba veya başkası peygamberin tebliğine karşı çıkanlarla ilişkiyi kes- 
mesi emredilir. Onlar neyi tercih edip yapıyorlarsa bu onların fiili olur, ne pey- 
gamber ne Müslümanlar bundan sorumlu tutulur (109 /Kâfirun, 6). Yapılması 
gereken Allah'a tevekkül etmektir, zira O üstün ve güçlüdür, merhamet sahibi- 
dir. Yüce Allah her nerede olursa olsun, elçisini yalnız başına ve mü'minlerle 
birlikte secdeye gittiğinde görüyor. “Hiç şüphesiz, O, işitendir, bilendir.” 
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221. Şeytanların kimlere inmekte olduklarını size haber vereyim mi? 


222. Onlar, "gerçeği ters yüz eden, günaha düşkün olan her yalancıya 
inerler. 


223. Bunlar (şeytanlara) kulak verirler ve çoğu yalan söylemektedirler. 


Yukarıda işaret ettiğimiz üzere Arap müşrikleri Kur'an'ın etkisini azalt- 
mak, değerini düşürmek için “onu şeytanlar getiriyor” diye söylentiler yayı- 
yorlardı. Bunun o günün “şair ve şiir telakkisi”yle yakın bir ilgisi vardı. Yaygın 
kanaate göre şairlerin cinlerden dostları bulunuyordu. Bu, onların Kur'an'ın da 
şeytanlar tarafından bu şekilde Hz. Peygamber'e indirildiğini iddia etmelerine 
fırsat veriyordu. Kur'an, “şeytanların kötülük ve aldatma peşinde oldukları”nı 
defalarca zikretmiştir ancak burada ilişki kurabilecekleri insanların da kendi- 
leri gibi günaha ve yalana yatkın biri olduğuna vurgu yapmaktadır. Başka bir 
deyişle, şeytanların doğruluk ve emniyet timsali olan Hz. Peygamber (s.a.)'e 
gelmiş olmaları düşünülemez, çünkü aralarında tabir caizse doku uyuşmazlığı 
söz konusudur. (16/Nahl, 99-100.) 

Kur'an, ilginç bir biçimde “günahkâr-yalancılar” ile şeytanlar arasında bir 
ilişki olduğuna işaret etmektedir. Bu, ahlaki açıdan bir illiyet bağını ima eder. 
“Effak” sıradan değil, çokça yalan söyleyen, yalanı sözün tabiatı haline geti- 
ren kimseye denir. Kısaca katmerli ve sürekli yalan söyleyen kimse “Effak”tır. 
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“İsm” de genel anlamda meşru olmayan, başkasına zarar veren tahrip edici, 
yozlaştırıcı tutum ve davranıştır. “Çokça yalan söyleyen günahkâr” birbirleriy- 
le ilişkili iki ahlaki düşkünlüğün ifadesidir. 

Şeytanlar işte böyle kimselere inerler, şeytanların ürettiği bilgi türüne yat- 
kın insanlar da onlara kulak verirler. Oysa hem şeytanların hem onlara kulak 
kabartanların bilgisi yalan ve günaha sevkeden zayıf bir nitelikten başkası de- 
gildir. Burada yalan ve günaha yatkın iki tür (şeytanlar ve günahkâr insanlar) 
arasındaki karşılıklı alışveriş (illiyet bağı) vurgusu önemlidir. Bu ikisi birbirini 
besler; günah ve günaha yatkınlık insanı şeytana yaklaştırır, şeytan da insandaki 
günah ve yalanın artarak kişiliğinin bir parçası, mizacı haline gelmesini sağlar. 

Hiç kuşkusuz bazı insanların beşer-üstü -veya daha doğru deyişle “be- 
şer-ötesi”-varlıklarla ilişki kurması mümkündür Bu anlamda cin taifesinin 
kendilerine yakın buldukları kişilere bazı bilgi ve haberler getirdikleri de doğ- 
rudur. Bundan sonraki Neml süresinde bunun somut örneklerini göreceğiz. 
Hz. Peygamber de, bunun mümkün olduğunu ancak Mele-i A'la'dan duyabil- 
dikleri şeyleri -eksik fazla- dostlarına ulaştırırken, bunlara çokça ilavelerde 
bulunduklarını belirtir. (Buhari, Tevhid, 57.) Bundan uzay boşluğunda sayısız 
varlığın seyr-ü sefer halinde olduğu, gökler ile yer arasında sürekli geliş gi- 
dişlerin devam ettiği, melekler yanında cin ve şeytanların da bu dolaşımda 
faaliyet halinde oldukları sonucunu çıkarabilir miyiz? Bu sorulmaya değer bir 
sualdir. Uzay, hiç de zannettiğimiz gibi boş veya bizim dışımızdaki yaratıklar- 
dan hali değildir. Evrende başkaları da var. 

Kâhinler, medyumlar, ruh çağıranlar, gurular, büyücüler, falcılar, yalancı 
peygamberler, kerametleri kendilerinden menkul kurtarıcılar, astrologlar ve 
bu kategoride meslek icra edenler, söylediklerinde bir miktar doğruyu ifade 
edebilirler ama bu onların doğru kaynaktan bilgi aldıkları ve söylediklerinin 
her zaman ve tamamen doğru olduğu anlamına gelmez. Söz konusu kimseler 
ile peygamber arasında üç önemli noktada fark var: 

1) Peygamber gaybten haber vermez, ona Allah tarafından haber verilmiş- 
se bu doğrudur; nitekim zaman içinde ona verilen haber ve bilgiler doğrulan- 
mıştır. Kâhinler vd. gaybten haber verirler ve yalan söylerler; 

2) Şeytanlar, Mele-i Alla'da kendi aralarında konuşurlarken meleklerden 
bazı şeyleri duyabilirler. Bunların bir kısmını alabiliyor, bir kısmını alamıyorlar 
ancak bilgi kırıntılarını bir araya getirip bir bilgi yığını oluşturuyorlar ki, bunun 
konuşulanların hakikatiyle bir ilgisi yoktur. Peygamber ise dinlemez, herhangi 
bir kanala girip bilgi çalmaz, Vahiy meleği ona doğru bilgi ve haber getirir. 

3) Kâhinler vd. konumları ve işleri gereği çokça yalan söyleyen kimseler- 
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dir. Çünkü şeytanlardan veya rahmani olmayan cinlerden duydukları şeylerin 
zaten hakikat değeri yoktur, üstelik kendileri de bunlara birtakım ilavelerde 
bulunuyorlar ki, bu da onları “çokça yalan söyleyenler (Effak)” kategorisine 
sokar. Yani hem şeytanların ve cinlerin uydurmaları hem kâhinlerin bu uydur- 
malara yeni uydurmalar katmaları dolayısıyla yalan katmerli olmaktadır. 

Doğru, işe yarar ve kurtarıcı bilgi ve haber sadece Allah katından ve Ceb- 
rail aleyhisselâm aracılığıyla peygambere vahyedilen bilgidir. Bu kanalın dışın- 
da ki her kanaldan gelen bilgi şeytanların günahı ve yalanı daha çok pekiştiren 
telkinlerinden ibarettir. (Buhari, Tıp, 46; Müslim, Selam, 123.) Hz. Peygam- 
ber'e gelen bilgi ve haberleri cinlerin veya şeytanların zayıf karakter sahibi 
dostlarına getirdiği yalan yanlış şeylerden ayırmak lazım. Çünkü en başta Al- 
lah'tan vahiy alan Hz. Peygamber “şair” değildir. 


> Ba —. -— 
4vvo) üğümel S ğ eği Dö grreğ ÖĞ ağa Za eye; 
z 7 ee 4 e bei . ia .. Dd . -—— > bi Dd 
SAZIN İla Eğ İsis Gill Yi çeri ri U vi adla 
2 5 - » 5 3 NE pp? pe 
işalk iyii lak Rig İgallk lâ 125 ya İ gi ailş Pis all 19)S53 
gevv öşülük lâla gi 
224. Şairler ise; gerçekten onlara azgın-sapıklar uyar. 
225. Görmedin mi; onlar her bir vadide vehmedip duruyorlar, 
226. Ve gerçekten onlar, yapmayacakları şeyleri söylüyorlar. 
227. Ancak imân edenler, salih amellerde bulunanlar ve Allah'ı çokça 
zikredenler ile zulme uğratıldıktan sonra zafer kazananlar (veya 


öçlerini alanlar) başka. Zulmetmekte olanlar, nasıl bir inkılaba uğ- 
rayıp devrileceklerini pek yakında bileceklerdir. 


Arap müşrikleri, aşina oldukları şairler ile Hz. Peygamber arasında ben- 
zerlik kuruyordu. Şair özel bir kişilik profilidir. Arap kültüründe şiir önemliydi. 
Taberi, şiirin Arapların arşivi (Divanu'l Arab) olduğunu söyler. Ama sonuç iti- 
bariyle şiir “karmakarışık düşler, uydurulmuş sözler” sınıfındandı (21/Enbiya, 
5). Eğer Hz. Peygamber'in getirdikleri şiir sınıfına sokulacak olsaydı, Kureyş 
aristokratlarının, bir şair için ilahlarını, inançlarını ve yaşama biçimlerini terk 
etmeleri gerekmezdi (37 /Saffat, 36.) “Gerekmezdi”, çünkü şair yalan söyleyen 
ve onların bağışlarına bakan biriydi; ona birkaç altın atıldı mı söylemeyeceği 
şiir yoktu. Bunun yanında bazen şairlere “zamanın felaketleri zarar geti- 
rir”di (52/Tur, 30). 
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Kur'an, aşağıda sayacağımız sebeplerle Hz. Peygamber'in şair olmadığı 
hususunun özellikle altını çizer: “Biz ona şiir öğretmedik; (bu) ona yakış- 
maz da. (36 /Yasin, 69.) Kur'an “Bir şairin sözü değildir” (69/Hakka, 41.) Hz. 
Peygamber (s.a.) “Şiirle gönderilmediğini” belirtmiştir. Hucurat (49) süresinin 
4. ayetinin inişine sebep olduğu rivayet edilen Temimoğullarının Medine'ye 
gelip Efendimiz'i bir tür “söz düellosu”na davet etmesi bunun kanıtıdır. Temi- 
moğulları, aralarında şöyle bir karar verirler: Gidip Muhammed'le konuşalım. 
Onu mescitte bulmayınca evine gittiler ve hayli yüksek bir sesle, kabaca “Ey 
Muhammed! Dışarı çık, yanımıza gel. Bizim övgümüz güzel (zeyn), yergimiz 
kötü (şeyn)” dediler. Efendimiz dışarı çıktı ve “Övgüsü zeyn, yergisi şeyn olan 
yalnızca Allah'tır” dedi. Onlar: “Biz Temimoğullarından bir cemaatiz, şairimi- 
zi ve hatibimizi getirdik. Seninle şiir ve övgüde yarışmak istiyoruz” deyince, 
Efendimiz şöyle buyurdu: “Ben şiirle gönderilmedim, övünme ile de emrolun- 
madım. Ama haydi buyurun!” Söz düellosuna Sabit bin Kays ile şair Hassan 
katıldı, Temimoğullarının şair ve hatiplerini feci şekilde yenilgiye uğrattılar. 
(Bkz. Süleyman Ateş, Yüce Kur'an'ın Çağdaş Tefsiri, VII, 512.) 

Kur'an'a göre şairlere “azgınlar uyar” Bu, yukarıdaki ayette, “şeytanlar 
ile katmerli yalan söyleyenler (effak)” arasında kurulan ilişkiyi çağrıştırır. San- 
ki “azgınlar” ile “şairler” arasında da bir tür illiyet bağı bulunmaktadır. Pey- 
gamber doğruluk timsali bir insandır, şeytanlar ona inmez, aynı zamanda yük- 
sek ahlak sahibidir, bu yüzden şairlerle bir arada düşünülemez. 

“Azgınlar (el ğavun)” hak ve hakikatten uzak düşen, yeterince basiret ve 
doğruluk sahibi olmayan kimselere denir. Beyinsiz, ahmak ve saldırgan kim- 
seler için de kullanılır. Şiir, yıkıcı amaçla söylendiğinde bu tür insanları azgın- 
laştırır, kişilik yapılarına uygun tahripkâr işler yapmalarına sebep olur. Başka 
bir deyişle azgın karakterdeki kişiler bu tür şair ve şiirlere iltifat eder ama bir 
süre sonra bu tür şairler ve şiirler azgınlığı doğurur veya daha da azdırır. 

Burada yergi konusu olan şairler, kategorik olarak şiir yazan veya şiirle 
uğraşan kimseler değil, bu sınıfa giren kimselerdir. İfade takyit edilebilir mut- 
laktır. Güvenilir kaynaklar bize Peygamber Efendimiz (s.a.Y'in şiir dinlediğini, 
Hz. Ebu Bekir'in şiir okuduğunu aktarmaktadır. Hz. Ömer de, “Şayet şiirde ah- 
laksızca ifadeler, kötü sözler ve Müslümanlara eziyet veren temalar varsa, şiir 
ile nesir arasında fark yoktur. Bu tür şiirin de söylenmesi ve dinlenmesi helal 
değildir” demiştir. Ebu Hureyre'den gelen bir rivayete göre, bir defasında Hz. 
Peygamber, hutbe sırasında şöyle buyurmuştur: “Arapların söylemiş olduğu en 
doğru -ya da en şairane- söz Lebid'in'Şunu bil ki, Allah'ın dışında (kalan) her 
şey batıldır demesidir” (Müsned, Il, 444, 480.) 
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225. ayette “Şiir” ile “vehim” arasında ilişkinin kurulmuş olması ilginçtir. 
Şairlerin önemli kişilik özelliklerinden biri istikrarlarının olmamasıdır. Kolay- 
ca fikir veya çizgi değiştirebilirler. Vahiy alan Hz. Peygamber ise istikrarlı idi, 
hayatı boyunca inanılmaz sıkıntılaradüşme pahasına hep aynı çizgide yol aldı. 
Yüksek ahlaki ilkelerden hiç ödün vermedi; insanları Allah'ın birliğine, ahire- 
te, adalete ve zayıfların yanında yer almaya çağırdı. Çağdaşı şairlerin kaygısı 
başkaydı, onlar övgü almak, egolarını tatmin etmek ve statülerini yükseltmek 
için uğraşırlardı. 

Yukarıda belirttiğimiz gibi, cahiliye Arapları her şairin cinlerden bir dostu 
(halil) olduğunu, bu dostun şairin kulağına birşeyler /ilhamlar, herkesin kolay- 
ca ulaşamayacağı bilgiler fısıldadığını düşünürlerdi. Bu, şairlerin beşer-üstü 
ilişki ve iletişim biçimlerine sahip oldukları yolunda bir inancın yayılmasına 
yol açıyordu. Fakat elbette sıradan insanların böyle bir imkânı yoktu. Bunun 
farkında olan şairler vehim ve kuruntularını ilham, olağanüstü bilgi şeklinde 
sunar, bununla kendilerine özel statüler tayin ederlerdi. 

“Vehim” aslı astarı olmayan, hakikatin herhangi bir veçhesine tekabül et- 
meyen birtakım duygu, düşünüş ve iddialardan oluşur. Bazı durumlarda heze- 
yanlar da vehmin bir türevi olur. Önemli bir bölümü halüsinasyon olarak da 
görülebilir. Olmayan şeyler olmuş gibi görülür veya gösterilir; hiçbir gerçeklik 
temeli olamayan varsayımlar kurulur; birbiriyle ilgisiz şeyler ilgiliymiş gibi 
anlatılır; nesnelere hiç sahip olmadıkları fonksiyonlar yüklenir. Edebi bakım- 
dan güzel ve etkileyici olsa da, bunlar bir inanca veya düşünceye dönüşme- 
meli, aksi halde insan vehimlerden ibaret vadilerde şaşkınca, yolunu şaşırmış 
vaziyette gezer durur. Bu ise, tevhid merkezli bir âlem tasavvuruna sahip bir 
mü'mine yakışmaz. 

Şairi bekleyen en büyük tehlike özünde vehim olan bir takım duygu ve dü- 
şünceleri söz ustalığıyla ifade ederken, kendini peygamber gibi vahiy kayna- 
gıyla ilişki kurmuş mertebede görmesi; daha ileri safhada peygamberin aldığı 
vahyin önüne ve üstüne çıkabileceğini vehmederek yoldan çıkmasıdır. Bazı 
şairleri şişkin egoları onları böylesine sapkınlıklara sevkedebilir, bu tamamen 
şeytanın iğvası ve aldatmasıdır. 

226. Şairlerin “yapmayacakları şeyleri söylemeleri”nin birkaç çeşidin- 
den söz edilebilir: 

a) İçi boş kahramanlık, cömertlik, sevgi gösterisi vb. ahlaki iddiaları şair- 
ler kolayca öne sürer, bunlara sahip çıkar ama bu ahlaki erdemlerin hayatla- 
rında bir etkisi ve belirtisi yoktur. Bu kategorideki şairler sadece yapmadıkları 
şeyleri söylemekle kalmazlar, “yapmayacakları veya yapamayacakları” şeyleri 
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de inandırıcı bir dille söylemektedirler. Çünkü iyi bir şair söz ustası kabul edi- 
lir. Şu var ki sözün ustalıkla söylenmesi ile hak ve hakikati, doğruluk ve iyiliği 
ihtiva etmesi ayrı şeylerdir. 

b) Şairler, söz ustalığını kullanarak gerçeği ters yüz ederler; mesela Kur- 
tubi'nin verdiği örneklerle ifade etmek gerekirse, korkak bir insanı Ante- 
re'den daha cesur, cimri birini Hatim'den daha cömert gösterebilirler. Bunu 
böyle yapmalarının sebebi adalet duygularından yoksunlukları, tarafgirlikleri; 
düşmanlıkta aşırılıkları; kabile veya kavim asabiyetleri; birinin adına hareket 
etmeleri; can sıkıntısı, şöhret düşkünlüğü, eğlenceye düşkünlük, kendilerini 
beğenmişlik, kibir, dikkat çekme, öne çıkma veya bazen güzel söz söyleme tut- 
kusu olabilir. Ünlü şair Ferazdak bir keresinde şiirinde şunları söyledi: 

“O kadınlar sağımda ve solumda sarhoş olarak yıkılıp gecelediler 

Ve ben gece boyunca yüzüklerin tılsımlarını çözüp durdum” 

Süleyman b. Abdülmelik bunun hesabını sorunca Ferazdak, bu ayeti yani 
“Onlar yapmayacakları şeyleri söylerler” bölümünü okudu. Böylelikle ya 
azarlanmaktan veya ceza almaktan kurtuldu. 

Bu çerçevede şiirin tehlikeli bir yönü var. O da şairin, söz gücünü kulla- 
narak özünde çirkin olan bir şeyi süslü hale getirmesi, çekici bir forma sokup 
insanları ahlaki yozlaşma ve tereddiye sürüklemesidir. Şair gücünü kullanarak 
zulmü adalet, çirkini güzel, yanlışı doğru, kötüyü iyi olarak empoze edebilir. 

Şairlerin önemli vasıflarından biri, ister etkilemeye çalıştığı insanların 
duygularını harekete geçirmek ister bir meramı ifade etmek amacıyla olsun, 
“yalan söylemeleri”dir. FuzuliA/ldanma ki şair sözü elbette yalandır! der. Bu 
mısrada şair yalan mı, doğru mu söylüyor, belli değil. Açık ki mısrada bir pa- 
radoks söz konusu. Nietzsche'ye göre de, bilinçli ve arzulu kişiler yalan söy- 
lediğinde doğruyu ifade ederler. Şairle yalan arasında kopmaz bağlar vardır. 
Araplar şairlerin sözleri için “en iyisi, etkili olanı en çok yalan olanıdır” der- 
ler. Şairler açısından yalan neredeyse erdem sayılır. Bu fikri başkaları da teyit 
eder, mesela Portekiz'in büyük şairi Fernando Pessoa gibi: “Şair, üçkâğıtçının 
biridir. Öylesine ustalıkla becerir ki üçkâğıtçılığını, gerçekten acı çekerken 
bile, acı çekiyormuş gibi yapar”. Aragon'un 'Le mentirvrai” deyişiyle anlatmak 
istediği de budur. M. Adereth'inCommitment in Modern French Literature' da 
Aragon'un, le mentirvrai' ile neyi kastettiği şöyle anlatılır: 'Roman (dilerseniz 
şiir de diyebilirsiniz| yalan söylemenin en yüce biçimidir. Yalan, burada Doğ- 
ruluk'a ulaşmaya yardım eder: 

Yalan'la kendini aldatma arasında nasıl bir ilişki var? Jean-Paul Sartre, 
“Varlık ve Hiçlik”teYalan'ın ('mensonge'J Gerçeğin ötekinden gizlenmesi; 'ken- 
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dini aldatma'nın |'mauvaisefoi'J ise, Gerçeğin kendinden gizlenmesi olduğunu 
söyler. Kendini aldatma, insanın kendine yalan söylemesiyse eğer, insan Gerçe- 
ği nasıl bile bile kendinden gizler? Şair-yalan ilişkisini ele alan yazısında Hilmi 
Yavuz, sözünü şöyle bitirir: “Elbet şairle yalancı, bir paranın iki yüzü gibidirler 
hem birbirlerinden ayrılırlar hem de ayrılmazlar” 

İşte bu sayılan özellikleri dolayısıyla şiire iyi gözle bakılmamıştır. Bunu 
kastederek Allah'ın Resülü şöyle buyurmuştur: “Sizden herhangi birinizin 
içinin tıka basa irinle dolması, şiirle dolmasından daha hayırlıdır” (Buhari, V, 
2279; Müslim, IV, 1769; Müsned, Il, 39) 

227. Kur'an, insana ilişkin olumsuz her fiile uyarıcı mahiyette dikkat çek- 
tikten sonra “iman ederler ve salih amellerde bulunanları” istisna eder. Bu ge- 
nel bir ilkedir. Şiir konusunda da öyle yapmaktadır. Şairlere azgınlar uyar, du- 
ruma göre şairler azgınlaştırır; vehmederler, yapmayacakları şeyleri söylerler 
ama bu şiirin kategorik olarak kötü olduğu anlamına gelmez. Hz. Peygamber 
(s.a.) şöyle buyurmuştur: “Şiirde söz hükmündedir; güzeli güzel söz, çirkini de 
çirkin söz gibidir” (Buhari, el Edebü'l-müfred, 1,299.) Yine “Beyanın sihirle, şi- 
irin de hikmetli olanı vardır” buyurmuştur. (Buhari, Tıb, 53; İbn-i Mace, Edeb, 
41.) İmam Şafii ve diğer bilginler, şiirin muhtevası dolayısıyla değerlendirile- 
bileceğine hükmetmişlerdir. Şiirin hiçbir şeklide insanı, kişiliğini zayıflatıcı ve- 
himlere kapı açmasına; iç çatışma veya savaş kışkırtıcılığına, bir kavmin veya 
bir toprak parçasının yüceltilmesinde kullanılmasına; insanı Allah'ı zikretme- 
sinden alıkoymasına; şairi peygamber seviyesine çıkartmasına, şiirin Kur'an 
ve Sünnet naslarının önüne veya üstüne geçmesine izin vermemek lazım. İn- 
sanın kendini zehirleyecek şeylerle midesini doldurmasının, ruhunu çürüte- 
cek şeylerle hafızasını doldurmasından daha evla olduğunu belirtmiştir. (Bkz. 
Buhari, 92; Müslim, Şiir, 7-9.) Şair layüs'el değildir. 

Şiir fikri ve siyasi mücadelelerde meşru bir söz aracı olarak kullanıla- 
bilir. Haksızlığa uğrayanlar veya haddi aşmamak kaydıyla öçlerini almak is- 
teyenler şiirin gücüne başvurabilirler. Bu, belli bir mesafeden “zulme uğra- 
yanların kötü sözü açıktan söylemeleri”nitolere eden Nisa, 148. ayeti hatır- 
latmaktadır. Hz. Peygamber, müşriklere cevap veren Hassan'ın şiiri için “bir 
oktan daha etkili” demiştir: “Gerçekten mü'min canıyla, kılıcıyla ve diliyle 
cihad eder. Nefsim kudret elinde olan (Allah)a yemin ederim ki, sizlerin on- 
lara attıklarınız tıpkı oklar gibidir” (Müsned, VI, 387.) Meşru çerçevede hicve 
hicivle karşılık verilir. 

Özetle şiir iman, salih amel, Allah'ı zikretmek ve O'nun zikrine çağırmak 
ile açık bir haksızlığa karşı cevap vermek gibi değerler ve yükümlülüklerle sı- 
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nırlıdır. Zulme uğrayanlar karşılıklı dayanışırlarken (42/Şura, 39), şiirin im- 
kânlarından yararlanabilirler. 

Hassan b. Sabit, Abdullah b. Revaha, Ka'b b. Malik, Ka'b b. Zübeyir ve bu 
seçkin sahâbelerin izinden gidenler ayetin istisna ettiği şairlerdir. (Bkz. 36/ 
Yasin, 69 ve 69/Hakka, 41.) 

“Zulmetmekte olanlar, nasıl bir inkılaba uğrayıp devrileceklerini 
pek yakında bileceklerdir.” Zulüm, hayatın ahlaki ve hukuki düzenine karşı 
suç işlemektir. Varlığın ahlaki düzeni, her şeyi yerli yerine ve bir hikmet üzere 
adaleti öngörür, hukuk yoluyla adalet tesis edilir. Zulüm, bunu tersine çevirir. 

Başkalarına haksızlık yapanlar bunu ya statülerine ya güçlerine dayana- 
rak yaparlar. Oysa zulüm ilelebet sürmez, çünkü zulmü irtikâp edenlerin ko- 
numları olduğu gibi kalmaz, güçlerini koruyamaz. Bir süre sonra “temel bir de- 
gişikliğe uğrarlar”. Yunus Emre'ye atfedilen bu dört mısra söz konusu gerçeği 
çarpıcı biçimde dile getirmektedir: 

“Olsun be aldırma, Yaradan vardır 

Sanma ki zalimin ettiği kârdır... 

Mazlumun ahı indirir şâhı 

Her şeyin bir vakti vardır. © 

“Küfür devam eder, zulüm devam etmez” denmiştir. Baskı, haksızlık, hu- 
kuk ihlali, ayrımcılık, eşitsizlik, sömürü, adaletsizlik, zorbalık (zulüm) ve ta- 
hakküm dünyada isyanlara, sosyal çalkantı ve ayaklanmalara yol açar. Bu şe- 
kilde nice sapasağlam gibi görünen saltanat ve iktidarlar yıkılmış, zulmün tim- 
salleri tiranlar zavallı duruma düşmüşlerdir. İşte mazlumun ahının şahı indir- 
mesi bir “ınkılab”tır. Bu inkılab hem eski durumdan hiç bir eser bırakmayan 
bir değişiklik hem bir düşüş halidir. “Munkaleb” içinde bulunulan insanlık 
durumunun zıttı olan bir başka durumdur. O halde zulmedenler yaptıklarına 
sevinmesinler, eylemlerinden emin olmasınlar. Yakında, üstelik “pek yakında” 
uğrayacakları düşüşü görüp anlayacak, bulundukları konumdan, makamdan 
devrilip müstahak oldukları akıbete uğrayacaklardır. Zulmedenlerin ahiret- 
teki karşılaşacakları durum ise çok daha fecidir. Hz. Peygamber (s.a.) şöyle 
buyurmuştur: “Zulümden sakınınız, çünkü zulüm kıyamet günü karanlıklar 
(zulümat) haline döner” (Buhari, Edeb, 117; Tevhid, 57; Müslim, Selam, 123.) 


Şuara (26) süresinin tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


27- Neml Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 93 âyettir. İsmini 18. ayette geçen “karıncalar” 
anlamındaki “nemi”den almaktadır. Şuara (26) süresinden sonra, Kasas (28) 


süresinden önce inmiştir. 


Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 
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1. oTa,sin.Bunlar Kur'ân'ın ve apaçık olan kitabın âyetleridir. 
2. Mü'minler için bir hidayet ve bir müjdedir. 
3. Ki onlar, namazı dosdoğru kılarlar, zekâtı verirler ve onlar, âhire- 
te kesin bilgiyle imân ederler. 
4. o Âhireteinanmayanlara gelince; biz onlara kendi yaptıklarını süs- 
lemişiz, böylece onlar, 'körlük içinde şaşkınca dolaşırlar. 
5. İşte onlar; en kötü azap onlarındır ve âhirette de en büyük kayba 
uğrayanlardır. 


6. Hiç şüphesiz, bu Kur'ân, Sana, hüküm ve hikmet sahibi olan(ve 
her şeyi gerçeğiyle) bilen (Allah'ın) katından ilka edilmektedir. 


Sürenin 1. ayeti Huruf-u mukattaadır, bu konuyu Bakara süresinin girişin- 
di (2/1) ele almış bulunmaktayız. 
2. ayette hem “Kur'an”"dan hem “kitap”tan bahsedilir. Kimilerine göre 
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Kur'an Hz. Peygamber (s.a.)'e, “apaçık kitap” ise ondan önceki vahiylere, Tev- 
rat ve İncil'e atıftır (Süleyman Ateş). Bundan önceki Şuara süresinin 2. ayetin- 
de de belirttiğimiz üzere Kur'an'dan önceki kitaplara “mübin” vasfını uygun 
görmek zorlamadır, çünkü orijinal nüshaları elimizde olmayıp inişlerinden 
çok sonraları yazıya geçirilmiş, dolayısıyla açık ve açıklayıcı özelliklerini kay- 
betmişlerdir. Kur'an'ın vahyin “okunan kitap”, “açık kitap” yazıya geçirilen ver- 
siyonuna atıf olması daha kuvvetlidir. (Ayrıca bkz. 15/Hicr, 2). 

2. ayet de, Kur'an ve kitabın son vahye atıf olduğu fikrini takviye ve teyit 
etmektedir: “Mü'minler için bir hidayet ve müjdedir.” Geçmişte indirilmiş 
bulunan Tevrat ve İncil, elbette ilk indirildikleri şekilleriyle muhataplarını hi- 
dayete, doğru yola yöneltmekte, ayrıca yapıp ettikleri iyi şeylerin karşılığı ola- 
rak alacakları ödüller konusunda müjdeler vermektedir. Fakat burada söz ko- 
nusu olan 3-6 ayetlerde sözü edilen Müslümanlar ve Hz. Peygamber'dir; onlar 
için de bağlayıcı referans Kur'an'dır. Bakara süresinin ilk beş ayetindeki sırala- 
maya uygun bir tablo arzeden bu ayetlerde mü'minlerin öncelikle Hz. Peygam- 
ber'e inen Kur'an'a inanmaları emredilmekte, arkasından namaz ve zekâttan 
bahsedilmekte, 4. ayette mü'minlerin “Senden önce indirilenlere inandıkları" 
belirtilmektedir (bkz. 2/Bakara, 2-5). 

Bu sürede de mü'minlerin sayılan özelliklerinin başında namazı dosdoğru 
(zamanında, erkânına göre ve huşu ile) kılmaları, yoksulların hakkı olan zekâtı 
vermeleri ve kesin olarak ahiret gününe inanmalarıdır. 

Vahiy ve nübüvvetin inkârı, namaz kılmamak ve zekâtı vermemek ile ahiret 
inancı arasında bir ilişki kurulmuştur. Ahirete inanmayanlar, yaptıkları şeyler- 
den hoşnutturlar, doğru tercihlerde bulunduklarını zannetmektedirler, yapıp 
ettikleri kendilerine çekici-cazip gelmektedir. (Bkz. 6/En'am, 34 ve 108; 16/ 
Nahl, 63. ayetlerin açıklaması.) Fakat böyleleri manevi bir körlük içinde bulu- 
nuyorlar, farkında değiller. Ahiretin inkârı ile kalbin inkâra saplanıp nefsi kibre 
sürüklemesi birbiriyle ilgilidir (16/Nahl, 22). Yoldan çıkıp sapıtmanın, başka- 
larına zulüm ve haksızlık yapmanın önemli sebeplerinden biri yine ölümden 
sonra dirilişe inanmamaktadır (23/Mü'minun, 74). Böyleleri için azap vardır, 
inanmadıkları ahirette de en büyük kayba uğrayanlar kendileri olacaktır. 

Bu bedbahtların durumuna düşmemenin yolu Kur'an'ın aydınlığında ya- 
şamak, hayata ilişkin temel tercihleri bu ışık altında yapmaktır. Çünkü Kur'an 
her şeyi hakkıyla bilen, hüküm ve hikmet sahibi Yüce Allah katından elçisinin 
kalbine ilka edilmiştir. Bir şeyin insana ilka edilmesi, onun bilgisinin kalbinde 

yakin olarak doğması, hâsıl olması demektir. Kelime, Kur'ân'ın Hz. Peygamber 
(s.a.)'e gelen vahyi ifade ettiği gibi yalın manada “verme”yi de ifade eder. 
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7. Hani Musa ailesine: “Şüphesiz ben bir ateş gördüm” demişti. “Size 
ondan ya bir haber veya ısınmanız için bir kor ateş getireceğim.” 
8. o Oraya gittiğinde, kendisine seslenildi: “Ateş (yerin)de olanlar da, 


çevresinde bulunanlar da kutlu kılınmıştır. Âlemlerin Rabbi olan 
Allah yücedir. 


9. “Ey Musa, gerçekten Ben, güçlü ve üstün, hüküm ve hikmet sahibi 
olan Allah'ım.” 

10. “Asanıbırak,' (bıraktı) onun çevik bir yılan gibi hareket ettiğini gö- 
rünce, geriye doğru kaçtı ve arkasına bakmadı. “Ey Musa, korkma; 
şüphesiz Ben(im); Benim yanımda gönderilen (elçiler) korkmaz.” 

11. “Ancak zulmeden başka; sonra kötülüğün ardından iyiliğe çevi- 
rirse, artık şüphesiz Ben, bağışlayanım, esirgeyenim.” 

12. “Veelini koynuna sok, kusursuz olarak bembeyaz çıkıversin, (bu,) 
Firavun ve kavmine olan dokuz âyet (mucize) içindef/n biri)dir. 
Gerçekten onlar fasık olan bir kavimdir.” 


13. Âyetlerimiz onlara, gözler önünde sergilenmiş olarak gelince de- 
diler ki: “Bu, açıkça bir büyüdür." 


14. Vicdanları kabul ettiği halde, zulüm ve büyüklenme dolayısıyla 
bunları inkâr ettiler. Artık sen, bozguncuların nasıl bir sona uğ- 
ratıldıklarına bir bak. 
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Kur'an'ın çeşitli sürelerinde üzerinde önemle durulan Musa aleyhisselâ- 
mın Firavun ve kavmiyle olan mücadelesinin bir versiyonu da bu sürede ve- 
rilmektedir. Burada anlatılan Hz. Musa'nın Mısır'a giderken ilk vahyi alması 
olayıdır. Medyen'de 10 sene kaldıktan sonra ailesiyle birlikte Mısır'a gitmek 
üzere yola çıkarken, Tur Dağı'na yakın bir yerde konaklar. Soğuk bir gecede 
şaşırdığı yolu sormak üzere sağa sola bakınırken, uzakta gözüne bir ateş ilişir. 
Ailesini konakladığı yerde bırakıp ateşin olduğu yere gider. Maksadı yol sor- 
mak ve ısınmak üzere biraz ateş almaktır. (Bu fiil “iktibas” kelimesi ile ifade 
edilmiştir. Ateşin ve nurun iktibası için bkz. 57/Hadid, 13. ayetin açıklaması.) 

Ancak ateşin olduğu yere yaklaştığında etrafa müthiş ışık saçan bir ağaç 
görür. Kendisine seslenilir: “Ateş (yerin)de olanlar da, çevresinde bulunan- 
lar da kutlu kılınmıştır.” Musa büyük bir şaşkınlık ve elbette korku içinde ka- 
lır. Ama kutlu olup korunduğu belirtilmekte, teskin edilmektedir. Kimin ateşin 
içinde, kimin çevresinde olduğu konusunda üç ana görüş vardır: 

a) Ateşte olan Musa, çevresinde olanlar ise yerin kendisidir. 

b) Çevrede kutlu kılınanlar Cebrail aleyhisselâm ve orada bulunan melek- 
lerdir. 

c) Çevrede kutlu kılınanlar ona iman edenler veya ileride ona inanacak ve 
arkasında hep duracak olanlardır. 

Fakat dördüncü bir ihtimal da yok değildir. Şöyle ki: Cümlenin formu İsra 
süresinin birinci ayetinin formunu çağrıştırmaktadır:”Bir kısım âyetlerimizi 
kendisine göstermek için, kulunu bir gece Mescid-i Haram'dan, çevresini bere- 
ketlendirdiğimiz Mescid-i Aksa'ya götüren O (Allah) yücedir.” Bu, acaba daha 
vahyin başlangıcında Beyt-i Makdis'e-Mescid-i Aksa'ya ve Kudüs'e gaybi bir 
işaret olabilir mi? En doğrusunu Allah bilir. 

Musa'ya ilki bildirilen bilgi Yüce Allah'ın bütün âlemlerin Rabbi olduğu 
hakikatidir. Bundan sonra ve bu talimat üzerine Musa, başka hiçbir varlığa 
itibar etmeyecek, O'na kulluk edecek ve sadece O'nun yardımına ve bağışına 
itimat edecektir. Bu ilk cümlede, yine ileride kendilerini “insan türünün üs- 
tünde efendi-seçkin kavim” ilan edecek Musa'nın kavmine ve onun devamı İs- 
railoğullarına bir ihtar bulunduğu da düşünülebilir. Yüce Allah azizdir, izzet, 
üstün ve güçlüdür; O'nun gücünü kıracak kimse yoktur. Musa Firavun'a gidip 
tebliğ yapmakla görevlendirilecektir. Firavun zorba, azgın bir hükümdar olsa 
da ondan korkmamalı, yılmamalı, onu destekleyecek olan aziz olan Allah'tır. 
İleride İsrailoğulları da Allah'la çekişecek, O'nunla mücadeleye girişeceklerse 
bilsinler ki O'nu yenemezler, O'nu aciz bırakamazlar, va'd ve vaidinden vazge- 
çiremezler. Her ne yapıyorsa belli bir hüküm ve hikmete dayalıdır. 
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Yüce Allah, Musa'ya asasını yere bırakmasını emreder, o da bırakır. Asa 
bir anda çevik bir yılana dönüşür. Haliyle Musa korkup kaçmaya yeltenir. Ona 
korkmaması gerektiği bildirilir. Allah'ın yanında, huzurunda olan insan kim- 
den korkmalı ki! Zulmedenler, hak ve hukuk ihlalinde bulunanlar, başka! Onlar 
korkmalı. Her hain korkaktır. İhanetinin yol açtığı tahribatlardan ve eninde 
sonunda ortaya çıkacağından dolayı korkar. Hz. Musa'nın daha ilk vahiyle mu- 
hatap olduğunda zulmedenlerin, hak ve hukuk çiğneyenlerin tehdit edilmesi, 
ilahi vahyin hak ve hakkaniyete, yüksek ahlaki değerlere, adalete büyük önem 
verdiğini göstermesi bakımından dikkate değerdir. Çünkü varlık âlemi tevhid 
inancı ve adalet üzere kaim bulunmaktadır. Bu ikisi sarsıntı geçirecek olursa 
yeryüzünde sulh ve salah, dirlik ve düzenlik kalmaz; yeryüzünü bozguncular 
ve zorbalar ele geçirir ki zamanın bozguncusu ve zorbası Firavun'dur. 

Tefsirciler, bu hitapta Hz. Musa'nın Mısır'da iken hataen bir Kıpti'yi öldür- 
mesine ima olduğunu düşünmektedirler. Bu mümkündür, Hz. Musa da zaten 
onu kasten öldürmüş değildi, kazaen idi ve bundan dolayı hep vicdan azabı 
çekiyordu. Yüce Allah kazaen olan suç ve günahların tekrarlanmaması duru- 
munda bağışlanacağını belirtir. Bunu da bağışlayacak olan sadece Allah'tır, 
başkaları değil. 

Asanın yılana dönüşmesi ilk işaret idi, ikincisi elini koynuna sokup çıka- 
rınca bembeyaz kesilmesidir. Eli nur içinde parlıyor. Hem harikulade bir oran 
ve pürüzsüz olarak her türlü kusurdan arınmış oluyor yani mükemmelliğe 
ulaşıyor. Bu olay Allah'ın sonsuz kudret ve azametinin işareti olarak Musa 
aleyhisselama gösteriliyor (bkz. 26/Şuara, 33). Böylece Musa, Firavun gibi bir 
zorbanın karşı çıkmak ve bir kavmin özgürlük mücadelesini vermek üzere ye- 
terince donatılmış olmaktadır. 

Bu iki işareti alan Musa'ya Firavun'a gitmesi emredilir, ona inanması için 
daha yedi -toplam dokuz/-mucize gösterilecektir (17/İsra, 101). Nübüvvetle 
görevlendirilen Musa aleyhisselâm Firavun ve adamlarına gidecek, mucizeler 
gösterecek, onlar kalben ikna olmalarına rağmen, kibir ve zulümleri onları 
hakka ve hakikate teslim olmaktan alıkoyacaktır. Tabii ki bu yüzden sonları 
hayli feci olacaktır. (Daha geniş bilgi için bkz. 7/A'raf, 103-155; 20/Taha, 9-98. 
ayetlerin açıklaması ve konuyla ilgili diğer atıflar.) Bundan sonraki Kasas sü- 
resinde (28/3-50) olayın başka versiyonu anlatılacaktır. 
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15. Andolsun, Davud'a ve Süleyman'a birilim verdik: “Bizi inanmış kul- 
larından birçoğuna göre üstün kılan Allah'a hamdolsun” dediler. 


16. Süleyman, Davud'a mirasçı oldu ve dedi ki: “Ey insanlar, bize kuş- 
ların konuşma-dili öğretildi ve bize her şeyden (bol bir nimet) ve- 
rildi. Gerçekten bu, apaçık bir üstünlüktür.” 

17. Süleyman'a cinlerden, insanlardan ve kuşlardan orduları toplan- 
dı ve bunlar bölükler hâlinde dağıtıldı. 

18. Nihayet karınca vadisine geldiklerinde, bir dişi karınca dedi ki: 
“Ey karınca topluluğu, kendi yuvalarınıza girin, Süleyman ve or- 
duları, farkında olmaksızın sizi kırıp-geçmesin.” 

19. (Süleyman) Bu sözü üzerine tebessüm edip güldü ve dedi ki: “Rab- 
bim, bana, anne ve babama verdiğin nimete şükretmemi ve hoş- 
nut olacağın salih bir amelde bulunmamı ilham et ve beni rahme- 
tinle salih kulların arasına kat.” 


Davud ve Süleyman'a -Allah'ın selamı her ikisinin üzerine olsun— yüce Al- 
lah özel bir ilim vermişti. Diğer peygamberlerden farkları her ikisi de birer 
“hükümdar peygamber”di. (21-Enbiya, 78-82.) İnanmış olsalar da başka in- 
sanlara verilmemiş bilgilerin onlara verilmiş olması bu iki peygambere özgü 
bir nimet ve bağıştır. Belki kendilerine verilen ilim ve hükümdarlıkla diğer bir- 
çok peygambere üstündüler. Bu durumda 15. ayette geçen “inanmış kulları” 

a) Sıradan inanmış insanlar; 

b) Kendilerine özel ilim ve hükümdarlık verilmeyen peygamberler olarak 
iki anlamda ele alabiliriz. En doğrusunu Allah bilir! 

Süleyman aleyhisselâm Davud aleyhisselâmın oğludur, onun dünyadan ir- 
tihalinden sonra tahta geçmiştir. Babasından devraldığı miras, tefsircilerin de 
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yerinde hatırlattığı üzere mal-mülk değil, hükümdarlık ve özel ilimdir. Çünkü 
Efendimiz açıkça “Peygamberler miras bırakmaz, bıraktıkları sadakadır” (Bu- 
hari, Humus, 1; Megazi, 14; Müslim, Cihad, 52) buyurmuştur. 

Hz. Süleyman (a.s.) sahip olduğu özel nitelikleri şöyle ifade etmektedir: 
“Ey insanlar, bize kuşların konuşma-dili öğretildi ve bize her şeyden (bol 
bir nimet) verildi. Gerçekten bu, apaçık bir üstünlüktür.” 17. ayetten de 
anlıyoruz ki Hz. Süleyman cinleri, insanları ve kuşları istihdam edebiliyordu. 
İnsanın kuşların konuşma dilini bilmesi mümkün değildir. Kuşlarla fazlasıyla 
haşir neşir olanlar onlarla belli düzeylerde iletişim kurabilir, tepki ve refleks- 
lerini kestirebilirler. Bu bağlamda tarihin eski çağlarından beri insanlar, özel 
olarak eğittikleri kuşları haberleşmede kullanmışlardır. Süleyman aleyhisselâ- 
mın bildiği ise kuşlarla doğrudan iletişim kurabilme yeteneğidir. Bunun nasıl 
gerçekleştiğini bilebilecek değiliz ancak onları çizdiği istikamette istihdam et- 
tiğini anlayabiliyoruz. 

Yine insanların cinlerle, cinlerin de insanlarla iletişim veya ilişki kurduk- 
larını biliyoruz. Bu hiç de imkânsız değildir, beşeri güç ve yetenek dâhilindedir. 
Hz. Süleyman'ın ki fazladan onları hâkimiyeti altına almış olması ve yine di- 
lediği istikamette istihdam edebilmesidir. Bazı modern yorumcuların cinleri, 
güçlü kuvvetli ameleler-işçiler, kuşları hızlı süvariler olarak nitelendirmeleri 
pek yerinde görünmüyor, bu yönde ikna edici karineler yoktur. Burada sözü 
edilen mucizedir, Musa aleyhisselâmın asasının yılana dönüşmesi gibi. 

Mucizeler insanlık için çizilen mümkün ufuklar olarak düşünülebilir mi? 
Gelişen bilim ve teknolojik icatlar, bundan 200 sene öncesinde yaşayan insan- 
lar için “mucize” sayılabilecek gelişmeler kaydetmiş bulunmaktadır. Mesela 
haberleşme alanındaki gelişmeler, ses ve görüntü aktarımı bunun somut ör- 
neklerinden biridir. Ekranına parmağımızla dokunduğumuz telefonla dünya- 
nın herhangi bir bölgesindeki insanla iletişim kurabilir; resim, görüntü ve ya- 
zıya anında ulaşabilir; dünyanın hayli uzak bir köşesinde vuku bulmakta olan 
bir olayı canlı olarak seyredebiliriz. Bir devlet başkanı veya komutan emrin- 
deki memurlara veya askerlere anında emir verebilir, onları bir hedefe sevke- 
debilir. Benzer bir imkâna ve daha fazlasına Hz. Süleyman'ın bundan binlerce 
sene önce sahip olduğunu anlıyoruz. Keza Saba melikesinin tahtını Sana'dan 
Kudüs'e anında getirtebilmesi, bugün görüntü yoluyla ışınlama (teleportas- 
yon) ile basit manadaki taklidinin yapıldığını göstermektedir. 

Belki birgün gelir insanoğlu insan-ötesi varlıklarla iletişim kurar, onları is- 
tihdam edecek bilgi ve imkânlara sahip olabilir. Aynı zamanda tabiattaki can- 
lılarla da uyum içinde yaşayabilme becerisini gösterebilir ki, bugünkü bilim ve 
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teknoloji maalesef tam aksini yapmakta, canlı tabiata ve hayvanlara karşı yı- 
kıcı, tahripkâr yönde gelişmektedir. Bu durumda Süleyman aleyhisselâm bize 
şunu telkin etmektedir: Yüce Allah'ın bahşedeceği bilgi nimeti ile insan-ötesi 
varlıklarla iletişim kurabilir, hayvanları istihdam edebilirsiniz. Nihayetinde 
Yüce Allah varlığı insanın yararına kılmış, onu insan için “teshir” etmiştir. Ama 
bu sizi tabiatla uyum halinde olmaktan çıkarmasın, tabiatla ilişkileriniz canlı 
hayata karşı olmasın. Yeryüzünü imar edin, fizik çevrenizi güzelleştirin ancak 
her ne yapacaksanız bunu sadece Allah'ın rızasına ve canlı hayatın yararına 
uygun yapın, Allah'ın koyduğu hudutları aşmaya kalkışmayın. Eğer hudutla- 
rı aşmaya kalkışırsanız denge (mizan) bozulur (55/Rahman, 7-8), tabiat size 
sert ve öldürücü karşılık verir, bu size Allah'tan verilen dünyevi ağır ceza olur. 
Hz. Süleyman emrindekileri üç ana gruba ayırmıştı: Cinler, insanlar ve kuşlar. 

18-19. ayetlerde önemli bir nükte saklıdır: İktidar Süleyman gibi bir pey- 
gamberde olsa dahi bazen “ezip geçebilir” Bunu da farkında olmaksızın ya- 
par, zira iktidar kendini koruma içgüdüsüyle yaşla kuruyu yakabilir. Ancak 
Süleyman aleyhisselâmın iktidarı kasıtlı olarak yani bile bile, göz göre göre 
karıncaya bile zarar vermez. Kendi aralarındaki konuşmalarını işitir, anlar 
ve tebessüm eder. İki şeye şükreder: İlki karıncalar dahi bilir ki bunca mülke 
hükmeden Süleyman karıncaları bile isteyerek-bilerek ezmez; ikincisi bunları 
bilme kabiliyetine ve imkânına sahip bulunmaktadır. 

Tabiattaki canlı hayatın önemli sembollerinden biri olarak zikredilen ka- 
rıncaların peygamber de olsa insanoğlunun muhtemel zararlarına karşı ken- 
dilerini koruma reflekslerini vermesi, sorumlu bir yönetimin tabiata ve canlı 
hayata karşı olabildiğince hassas ve sorumlu olması gerektiğini vurgulamak- 
tadır. Daha fazla refah, denetimsiz iktisadi büyüme, güç ve iktidar uğruna tabi- 
atın kaynaklarını yağmalayıp yurtları olan tabiatı canlılara cehenneme çevir- 
mek İslami bir yönetimin fiili olamayacağı gibi, toplu ceza ve azabı celbeden 
tehlikeli bir fiildir de. 

Hz. Ali şöyle demiştir: “Dünya'nın servet ve iktidarını sağ elime verip de- 
vamı için şu yerdeki karıncağızın ağzında taşıdığı daneyi çekmemi isteseler, 
ant olsun Allah'a, bunu yapmam!” Hz. Ali karıncanın rızkını korumanın bir so- 
rumluluk olduğuna işaret etmektedir, kendi çıkarına olmak üzere karıncayı 
rızkından yoksun bırakan insan, başka kimlerin ve hangi canlıların rızkına el 
koymaz! Hz. Peygamber'e de davasından vazgeçmesi veya dönüşümlü yöne- 
tim modeli teklif edildiğinde “sağ elime güneşi, sol elime ayı koysanız da da- 
vadan vazgeçmem” cevabını vermişti. Bu temel yaklaşım Süleyman sevgisini 
karıncanın kalbine kurma başarısı gösterir. Muhtemelen Kur'an'da anlatılan 
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bu Süleyman kıssasından mülhem, halk arasında son derece merhametli, yu- 
muşak ve ruhen hassas insanlar için “Karıncaezmez adam” denmektedir. Sâdi 
Şirazi Firdevsi'den alarak bu duyarlılığı şöyle anlatır: 


Çi huş goftFirdevsi-i pâk-zâd 

Kirahmet ber-ân türbet-i pâkbâd! 
Meöyâzârmüri ki dâne- keş'est 

Ki cândâred ö cân-i şirin hoş est! 

Temiz yaradılışlı Firdevsi ne güzel söylemiştir, 
Onun temiz toprağına rahmet insin: 

Dane çekip götüren karıncayı incitme, 
Canlıdır ve can her canlıya tatlıdır. 


Son olarak 'Kanüni Sultan Süleyman'la Şeyhülislam Zembilli Ali Efendi 
arasında karınca konusunda geçen bir muhavereye yer verelim: Kanuni, Top- 
kapı Sarayı'nın bahçesindeki ağaçlarda bol miktarda karınca görülmesi üze- 
rine, kurtulmak için çare araştırır ve ağaçların gövdelerine ve diplerine kireç 
tatbik edilirse meselenin çözüleceğini öğrenir. Meseleyi Zembilli Ali Efendi'ye 
şiirle sorar: 


Dırahtı ger sarmış olsa karınca (Dıraht: Ağaç, Ger: Eğer) 
Zarar var mı karıncayı kırınca 

Zembilli'den soruya şiirle cevap verir: 

Yarın Hakkın divanına varınca 

Süleyman'dan hakkın alır karınca 


&veğ GiĞİN ga GS 2 SALİ eği a DLB ila Aldi 
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a e 
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&83 Öğle Vİ ağ ala ye hlk İLE GLA pl 
la çalaiğ yağiiğ Kğ ELİN Şİ İl a İyİ 
Ça alaz azal Eğ ŞAYİIĞİ İN İZİNİ gvoy Galli la Üy dl 
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Kuşları denetledikten sonra dedi ki: “Hüdhüd'ü neden göremiyo- 
rum, yoksa kaybolanlardan mı oldu?” 

“Onu gerçekten şiddetli bir azapla azaplandıracağım ya da onu 
boğazlayacağım veya o, bana açık bir delil getirmelidir.” 

Derken uzun zaman geçmeden geldi ve dedi ki: “Senin kuşatama- 
dığın (öğrenemediğin) şeyi, ben kuşattım ve sana Saba'dan kesin 
bir haber getirdim.” 

“Gerçekten ben, onlara hükmetmekte olan bir kadın buldum ki, 
ona her şeyden (bolca) verilmiştir ve büyük bir tahtı var." 

“Onu ve kavmini, Allah'ı bırakıp da güneşe secde etmektelerken 
buldum, şeytan onlara yaptıklarını süslemiştir, böylece onları 
(doğru) yoldan alıkoymuştur; bundan dolayı onlar hidayet bul- 
muyorlar." 

“Ki onlar, göklerde ve yerde saklı olanı ortaya çıkaran ve sizin giz- 
lediklerinizi ve açığa vurduklarınızı bilen Allah'a secde etmesin- 
ler diye (yapmaktadırlar).” 

“O Allah, O'ndan başka ilâh yoktur, büyük Arş'ın Rabbidir." 


(Süleyman:) “Durup bekleyeceğiz, doğruyu mu söyledin, yoksa ya- 
lancılardan mı oldun?” dedi. 

“Bu mektubumla git, onu kendilerine bırak sonra onlardan (bi- 
raz) uzaklaş, böylelikle bir bakıver, neye başvuracaklar?” 
(Hüdhüd'ün mektubu götürüp bırakmasından sonra Saba melikesi 
Belkıs:) Dedi ki: “Ey önde gelenler gerçekten bana oldukça önemli 
bir mektup bırakıldı." 


“Gerçek şu ki, bu, Süleyman'dandır ve 'Şüphesiz Rahmân ve 
Rahim olan Allah'ın adıyla' (başlamakta)dır.” 


(İçinde de:) “Bana karşı büyüklük göstermeyin ve bana Müslüman 
olarak gelin” diye (yazılmaktadır). 

Dedi ki: “Ey önde gelenler, bu işimde bana görüş belirtin, siz (her 
şeye) şahitlik etmedikçe ben hiçbir işte kesin (karar veren biri) de- 
gilim.” 

Dediler ki: “Biz kuvvet sahibiyiz ve zorlu savaşçılarız. İş konusun- 
da karar senindir, artık sen bak, neyi emredersen (biz uygularız). 
Dedi ki: “Gerçekten hükümdarlar bir ülkeye girdikleri zaman, 
orasını bozguna uğratırlar ve halkından onur sahibi olanları hor 
ve aşağılık kılarlar; işte onlar, böyle yaparlar.” 
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35. “Ben onlara bir hediye göndereyim de, bir bakayım elçiler neyle 
dönerler." 


36. (Elçi hediyelerle) Süleyman'a geldiği zaman: “Sizler bana mal ile 
yardımda mı bulunmak istiyorsunuz? Allah'ın bana verdiği, size 
verdiğinden daha hayırlıdır; hayır, siz, hediyenizle sevinip öğüne- 
bilirsiniz” dedi. 

37. “Senonlaradön,biz onlara öyle ordularla geliriz ki, onların karşı 
koymaları mümkün değil ve biz onları oradan horlanmış-aşağı- 
lanmış ve küçük düşürülmüşler olarak sürüp çıkarırız.” 


38. (Elçinin gitmesinden sonra Süleyman:) “Ey önde gelenler, onlar 
bana teslim olmuş (Müslüman)lar olarak gelmeden önce, sizden 
kim onun tahtını bana getirebilir?” dedi. 


39. Cinlerdenifrit: “Sendaha makamından kalkmadan, ben onu sana 
getirebilirim, ben gerçekten buna karşı kesin olarak güvenilir bir 
güce sahibim.” dedi. 


40. Kendi yanında kitaptan ilmi olan biri dedi ki: “Ben, (gözünü açıp 
kapamadan) onu sana getirebilirim.” Derken (Süleyman) onu ken- 
di yanında durur vaziyette görünce dedi ki: “Bu Rabbimin fazlın- 
dandır. O'na şükredecek miyim, yoksa nankörlük edecek miyim 
diye beni denemekte olduğu için (bu olağanüstü olay gerçekleşti). 
Kim şükrederse, artık o kendisi için şükretmiştir, kim nankörlük 
ederse, gerçekten benim Rabbim Gani (hiçbir şeye ve kimseye ihti- 
yacı olmayan)dır, Kerim olandır. 


41. Dediki: “Onun tahtını değişikliğe uğratın, bir bakalım doğru ola- 
nı bulabilecek mi, yoksa bulmayanlardan mı olacak? 


42. Böylece (Belkıs) geldiği zaman ona: “Senin tahtın böyle mi?” de- 
nildi. Dedi ki: “Tıpkı kendisi! Bize ondan önce ilim verilmişti ve 
biz Müslüman olmuştuk.” 

43. Allah'tan başkatapmakta olduğu şeyler onu (Müslüman olmaktan) 
alıkoymuştu. Gerçekte o, inkâr eden bir kavimdendi. 

44. Ona:“Köşkegir” denildi. Onu görünce derin bir su sandı ve (eteği- 
ni çekerek) ayaklarını açtı. (Süleyman:) Dedi ki: “Gerçekte bu, say- 
dam camdan olma düzeltilmiş bir köşk-zemindir.” Dedi ki: “Rab- 
bim, gerçekten ben kendime zulmettim; (artık) ben Süleyman'la 
birlikte âlemlerin Rabbi olan Allah'a teslim oldum.” 


Mucizeleri pozitif bilimlerin verilerini temel alarak kritik etmeye çalışan- 
lara göre, burada zikri geçen “hüdhüd” bir kuş değil, çevre hükümdarlık Hi- 
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titler'e mensup bir subaydır. Buna göre Süleyman aleyhisselam, merkezi Ku- 
düs olan büyük bir devlet kurmuştu. Doğuda cin ve perilerle sembolize edilen 
Babil, kuzeyde kuş ve kartallarla sembolize edilen Hitit, Akdeniz'de rüzgârlı 
gemilerle sembolize edilen Fenikeliler ve güneyde karıncalarla sembolize edi- 
len Sebe krallığı vardı, bunların tümü onun hâkimiyeti altına girmişti. Hüdhüd, 
Hitit'den gelip Süleyman'ın ordusuna katılan bir subayın unvanıydı. Hititler 
ordu birliklerine sembolleri olduğu için kuş lakapları takıyorlardı. Hüdhüd de 
onlardan biriydi, bu Hititli subay taht yapımında ustaydı. Göz açıp kapayın- 
caya kadar Belkıs'ın tahtını yapabileceğini söylemiş ve çok kısa bir sürede de 
yapmıştı. 

Ne var ki bu tezde boşluklar var: İlki, ayete göre taht yapılmıyor, anında 
Hz. Süleyman'ın huzuruna getiriliyor. Diğeri, tahtı getiren Hüdhüd değil, ken- 
disine “kitaptan özel ilim verilmiş” bir başkasıdır. Biz bu iddiaları bir kenara 
bırakıp Kur'an'daki açık anlatımla olaya bakmaya çalışalım: 

Süleyman aleyhisselâm, bir denetim sırasında bulunması gereken yerde 
veya görevde görülmeyen Hüdhüd'ü -ki bu çavuş kuşudur- sorar. Hüdhüd 
kimseye haber vermeden ortadan kaybolmuştur. Eğer görevi terkedip gitmiş- 
se onu cezalandıracağını söyler. Normal şartlarda bir kuşun veya herhangi 
bir hayvanın cezalandırılması normal değildir. Ancak Hüdhüd, cinlerden, in- 
sanlardan ve kuşlardan müteşekkil büyük bir hükümdarlığın görevlilerinden 
biridir. Dolayısıyla kendisine tevdi edilmiş olan görev ve sorumluluğun bilin- 
cindedir, bu çerçevede Hüdhüd'ü görevli bir bürokrat, bir memur gibi düşüne- 
biliriz. Bu bize, Süleyman aleyhisselâmın insanlardan oluşan memurları gibi 
istihdam ettiği hayvanları ve cinleri de belli bir görev disiplini altına aldığını 
ima etmektedir. Buna göre Hüdhüd ya nerede olduğuna ilişkin tatminkâr bir 
açıklama yapacak veya ağır bir cezaya çarptırılacak. 

Sonunda Hüdhüd çıkagelir ve Süleyman aleyhisselama varlığından ha- 
berdar olup geniş bilgilere sahip olmadığı Saba'dan önemli bilgi ve haberler 
getirdiğini söyler. Anlaşılıyor ki, cinleri ve hayvanları emrinde istihdam eden 
Süleyman aleyhisselâmın da bilgileri sınırlıdır, her şeyi ve özellikle gaybı bi- 
lemiyor, “Her bilenin üstünde bir bilen vardır” (12/Yusuf, 76) fetvasınca 
onun bilmediklerini bilenler vardır. Hüdhüd onun adına Yemen'e kadar uzan- 
mış, bilgi toplayıp getirmiştir: Keşif amaçlı gezisi sırasında ilginç bir ülkeyle 
karşılaşmıştır, yöneticileri bir kadındır, görkemli bir tahta oturmaktadır yani 
siyasi ve idari nüfuzu ülkenin her tarafına ulaşabilmektedir (arşun azim), re- 
fah ve bolluk içinde yaşamaktadırlar. Fakat ciddi sorunları vardır, şeytana ka- 
nıp Allah'tan başka varlıklara, gök cisimlerinin en büyüğü olan güneşe tapın- 
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maktadırlar. Bu onların doğru yoldan sapmalarının sebebidir. İnanç şekilleri 
ve hayat tarzları kendilerine doğru ve çekici görünüyor ama hakikatte hidayet 
üzere değildirler ve bundan dolayı da çeşitli sorunlar yaşıyorlar. Çoğu zaman 
hidayet üzere olmayıp da tutturduğu hayat tarzından, sahip oldukları refah ve 
zenginlikten, yüksek maddi imkân ve avantajlardan ve hatta batıl inançlardan 
hoşnut olanlar, yaşadıkları sorunların gerçek sebeplerini teşhis edemezler. Se- 
be'lilerin de durumu budur. 

Oysa onların varoluş gayesi varlık âleminde saklı olanı ortaya çıkaran, in- 
sanların gizlediklerini açığa vuran Allah'a ibadet etmeleridir. Bunca zenginlik, 
refah ve bolluk, maksadın hâsıl olduğu anlamına gelmez, salt kendi hatırına ik- 
tisadi büyüme ve yüksek refah seviyesi merkezinde Allah'ın birliği (tevhid) ve 
ilahi hükümlerin hayatı belirleme rolü yoksa hiçbir şeydir. Şeytan Sebe halkını 
yüksek refah ve maddi imkân ve ihtişamlı bir medeniyetle oyalamakta, asıl 
varoluş amaçları dışında ömür tüketmelerini sağlamaktadır. Zenginlikleri ve 
muhteşem medeniyetleri asli ve hakiki varoluşsal sorunları üzerinde düşün- 
melerine mani olmaktadır. Burada Hüdhüd, emrinde olduğu Süleyman aley- 
hisselâmın hem nübüvvet hem siyasi olarak misyonunu tam kavramış olarak 
Sebe' krallığının çarpıcı resmini çizmektedir. 

Hz. Sülyeman, Hüdhüd'ün söylediklerini test etmek üzere ona Saba meli- 
kesine (kraliçe) iletmek üzere bir mektup verir. Mektup tabii ki bir iki satırdan 
ibaret değildir, kendisi ve hükümdarlığı hakkında bilgiler vermekte, melike 
Belkıs'tan birtakım taleplerde bulunmaktadır. Mektup melikeye ulaştırılır. 

Burada dikkat çekici nokta Süleyman aleyhisselâmın Hüdhüd'ün verdiği 
habere güvenip Saba Melikesi veya krallığıyla ilgili hemen harekete geçme- 
mesi, kuşun getirdiği haberi doğrulamak, araştırmak lüzumunu hissetmesidir. 
Bu da bize “Hüdhüd fasık bir varlık” olmamasına rağmen, Hucurat süresinde 
(49/6) sözü geçen “fasıkın haberi”nin araştırılması gerektiğini hatırlatmakta- 
dır. Yeterince araştırılmamış bir haber veya bilgiye dayanılarak alınacak yanlış 
karar ve yapılacak uygulamalar büyük fecaatleri, haksızlıklara sebebiyet vere- 
bilir. Nice iç çatışma, kavga ve savaş eksik veya tamamen yanlış bilgiler sonucu 
çıkmaktadır. (Bkz. Hucurat, 6. Ayetin açıklaması.) 

Belkıs yüksek düzeydeki devlet erkânını toplar, durumu müzakere eder. 
Mektubun kimden geldiğini bilmektedir: “Bu, Süleyman'dandır ve “Şüphe- 
siz Rahmân ve Rahim olan Allah'ın adıyla' (başlamakta)dır.” Hz. Süleyman 
önce mektubu kendisinin gönderdiğini beyan eder, böyle yazmakla kendi şah- 
sını-ismini -haşa- Allah'ın isminin önüne geçirmiş değildir. Hiç kimsenin, hele 
bir peygamberin ismini Allah'ın yüce ismi önüne geçirmesi düşünülemez. Bize 
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bir mektup geldiğinde zarfı açıp okumadan önce kimden geldiğine bakanz. 
Mektup Süleyman'dandır. Süleyman hem hükümdar hem peygamberdir; söze 
“Allah'ın ismiyle” başlamaktadır. 

Hz. Süleyman, kendisine büyüklenerek karşı konulmaması ve Müslüman 
olmalarını istemektedir. Burada cevabı aranan bir soru vardır: Acaba Süleyman 
aleyhisselâm “Bana Müslüman olarak gelin” dediğinde siyasi hâkimiyetimi 
kabul mü edin demek istemiş yoksa İslamiyet'e girin mi? Her ikisini kastetmiş 
olması en doğru ihtimaldir. Ancak bu davet, hükümdar kimliğinden önce gelen 
peygamber kimliğinin kendisine yüklediği görevdir. Her peygamber insanları 
Allah'ın iradesine teslim olmaya yani Müslüman olmaya davet eder. 

Anlaşıldığı kadarıyla Belkıs kendi başına karar vermek istemiyor, birtakım 
tereddütleri var. Kendileriyle durumu müzakere ettiği devlet erkânı ülkelerini 
savunabilecek askeri güç ve donanımda olduklarını rapor ettikten sonra kara- 
rı kraliçeye bırakırlar. Bu da o zamanın yönetiminde de belli bir siyasi edep ve 
yönetim terbiyesi olduğunu göstermektedir. M.Ö. X. yüzyılda yaşadığı tahmin 
edilen Sebe Melikesinin ülkesinde bir yönetim hiyerarşisinin varlığı gözler- 
den kaçmıyor. Herkes görev sorumluluklarını bilmektedir. Devlet yönetiminde 
danışma ve müzakereye önem verilmektedir. Üstelik bir kadının yönettiği ül- 
kede belirgin bir siyasi huzursuzluk yoktur, varsa eğer batıl inançları ve hayat 
tarzları dolayısıyla yaşanan sosyal ve psikolojik sorunlardır. Demek ki Batılı 
siyaset bilimcilerinin geriye dönük tarihi kurguladıkları üzere beşeriyet dün- 
yanın her tarafında “doğa halinde”, sürü şeklinde yaşamış değildir. Yer yer bu 
tarz yaşantılar sürmüş olsa bile genel örf ve hayat tarzları bu yönde değildir. 

Müzakere sırasında Saba melikesi ilginç bir cümle kullanmaktadır: “Ger- 
çekten hükümdarlar bir ülkeye girdikleri zaman, orasını bozguna uğ- 
ratırlar ve halkından onur sahibi olanları hor ve aşağılık kılarlar; işte 
onlar, böyle yaparlar.” Bu da tarihin bir başka realitesine işaret etmektedir. 
Zorbalar, ganimet ve talan peşinde olanlar başka ülkelere saldırıp da hâkimi- 
yetleri altına geçirdikleri zaman halkın onur sahibi zümrelerini zelil kılarlar, 
boyunduruk altına alır, onları aşağılık işlerde istihdam eder, böylelikle o toplu- 
mun tabii dokusunu bozarlar. Yağma ve sömürü peşinde olan bütün sömürücü 
güçlerin, işgalcilerin yaptıkları budur. Bu çerçevede haklı ve mücbir bir sebep 
olmadıkça başkalarının toprakları işgal edilemez; toprağı, yurdu işgal edilenin 
savunma hakkı temel haklar arasında yer almaktadır. 

Melikenin “İşte onlar, böyle yaparlar” demesinden topluluklar arası yay- 
gın adet ve teamüllerin bu yönde sürdüğünü anlıyoruz. Ancak Saba melike- 
si Hz. Süleyman hakkında sağlıklı bilgilere sahip değildir, onun da ordularını 
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toplayıp üstüne geleceğinden, diğerleri gibi ülkesini harabeye çevirip onurla- 
rıyla oynayacağından kaygı duymaktadır. Güneşe tapan bir insan toplumunun 
Allah'ın birliği inancını merkeze almış adil bir yönetimin bu yollara tevessül 
etmeyeceğini bilmiyor. 

Belkıs belli ki zeki bir kadındır, mektup sahibi Süleyman aleyhisselamı 
denemek ister, ona hayli yüklü hediyeler gönderir. İbn-i Abbas'a göre melike- 
nin öğrenmek istediği şudur: Eğer Hz. Süleyman hediyeleri kabul ederse gözü 
krallığının maddi ve ekonomik kaynaklarındadır, kabul etmezse başka bir 
dava peşindedir. Çünkü mesajına “Allah'ın adıyla” başlamıştır. Hz. Süleyman 
mesajı hemen anlar ve gelen elçilere gözünün mal ve daha fazla servette olma- 
dığını belirtir. Fazlasıyla malı ve mülkü vardır, Allah'ın kendisine ihsan ettikle- 
ridaha çok ve daha hayırlıdır. Hz. Süleyman'ın davası başkadır, hediyeleri geri 
çevirip şunları söyler: “Biz onlara öyle ordularla geliriz ki, onların karşı 
koymaları mümkün değil ve biz onları oradan horlanmış-aşağılanmış ve 
küçük düşürülmüşler olarak sürüp çıkarırız.” 

Esasında onların kendi rızalarıyla gelip teslim olmalarına da mahal bırak- 
mak istemez, kendileriyle danıştığı heyete, onlar gelmeden kim onları buraya 
getirebilir, diye sorar. “İfrit“ ortaya atılır ve Hz. Süleyman makamından kalkma- 
dan onları getirebileceğini söyler İfrit isim sıfattır, çabuk hareket eden, çevik, 
son derece zeki, kurnaz, kendine özgü hile ve teknikleri olan birine denir; El- 
malı, bu sıfatın cinler için kullanıldığı gibi, insanlar için de kullanıldığını söyler. 

40. “Kendi yanında kitaptan ilmi olan biri dedi ki: “Ben, (gözünü açıp 
kapamadan) onu sana getirebilirim.” Derken (Süleyman) onu kendi yanın- 
da durur vaziyette görünce dedi ki: “Bu Rabbimin fazlındandır. O'na şük- 
redecek miyim, yoksa nankörlük edecek miyim diye beni denemekte ol- 
duğu için (bu olağanüstü olay gerçekleşti). Kim şükrederse, artık o kendisi 
için şükretmiştir, kim nankörlük ederse, gerçekten benim Rabbim Gani 

(hiçbir şeye ve kimseye ihtiyacı olmayan)dır, Kerim olandır.” 

“Kitap'tan ilmi olan biri” kimdir? Bu zatın kimliği Hz. Musa'nın buluştu- 
ğu Bilen/Âlim Kul'un kimliği gibi tartışma konusu olmuştur. Bu zatlar insan 
mıydı, melek miydi, cin miydi? İbn-i Mes'ud'a göre bu ayette sözü geçen zat 
Hızır aleyhisselâmdır. (Âlim kul ve Hızır aleyhisselâm için bkz. 18/Kehf, 60-82. 
ayetlerin açıklaması.) İbn-i Abbas'a göre Hz. Süleyman'ın veziridir, ismi Asaf- 
bin Berhiya'dır. Bu zata özel olarak Allah'ın ism-i azamı öğretilmişti. Bununla 
dua ettiğinde duası kabul edilirdi. Katade de bu zatın İsm-i azamı bilen biri 
olduğunu söyler, ismini belirtmez. Bazılarına göre de bu zat Hz. Süleyman'ın 
kendisidir. En doğrusunu Allah bilir. 
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İsra süresinde (17/1) değinildiği üzere bilim ve teknolojik donanım ge- 
liştikçe, bir dönem imkânsız kabul edilen olayların “mümkün” olduğu gözlen- 
mektedir. Allah için “imkânsız” yoktur, bize göre imkânsız olan şey O'na göre 
kolaydır. Mucizeler, bizim gücümüzü aşan olayların dilerse Allah için ne ka- 
dar kolay olduğunu gösterir. Ama yukarıda değinildiği üzere bir bölümü in- 
sanın ilahi sünnetlere ve murada uygun olarak çaba göstermesi durumunda 
ufuk çizgisi olabileceği fikrini de ima eder. Mesela Kudüs'te ikamet eden Hz. 
Süleyman'ın talebi üzerine, Allah'ın kendisine özel ilim öğrettiği bir zatın Ye- 
men'deki Belkıs"ı göz açıp kapayıncaya kadar tahtıyla beraber getirmesi buna 
örnektir. Oysa İfrit, Hz. Süleyman'a daha kısa sürede, makamından kalkmadan 
getirebileceğini söylemişti. Bu olay, bir mucize midir, yoksa cinlerden İfrit ve 
kendisine kitaptan özel bilgi öğretilmiş birinin yüksek düzeydeki bilgi maha- 
reti midir? Her ikisi peygamber olmadığına göre, bu yaratıkların bilgisinin ula- 
şabileceği ufka işaret eder ki, bu olay bize “bir tür ışınlama”yı çağrıştırmak- 
tadır. Bilim adamları bugün nasıl ses ve görüntüyü anında binlerce km.den 
aktarabiliyorsa, gelecekte nesnelerin, yapıların da transfer edilebileceğini söy- 
lemektedirler. 

Söz konusu mucizevi olayda Saba Melikesi iradesi dışında kullanılan ola- 
ganüstü bilgiyle Kudüs'e anında getirilmektedir. Pekiyi, gelecekte ışınlama yo- 
luyla nesneler, yapılar, canlı varlıklar ve insanlar bir yerden bir yere transfer 
edilecekse, bu onların iradeleri dışında mı olacak? İradesi dışında bir yerden 
başka yere taşınan kimse veya kimseler nasıl tepkiler verecek, bu ne türden 
sorunların ortaya çıkmasına sebebiyet verecek? 

Ayetin bize ilham ettiği fikir şu ki, insan cinlerden daha yüksek ve zengin 
bir donanıma sahip bulunmaktadır. Donanımı “bilgi”dir. Gerekli bilgiye ula- 
şırsa cinlerden de daha hızlı hareket eder, daha büyük hünerler gösterebilir. 
Arzuya şayan olan, bilginin ve beşeri yüksek donanımın hayır işlerinde, insan- 
ların mutluluğu yolunda kullanılmasıdır. 

41.ayet, bunun üzerine Süleyman aleyhisselâm Saba melikesinin tahtını de- 
gişikliğe uğratması direktifini verir. Amacı kraliçeyi etkilemektir. Kudüs'e getir- 
tilip de muhteşem manzara ile karşılaşınca adeta büyülenir ve teslim olur. Köşke 
girince ayak basacağı zemini su zanneder, eteğini çeker. Hz. Süleyman zeminin 
saydam camdan inşa edildiğini söyler. Gördükleri karşısında Saba melikesi, bun- 
dan önce haksızlık yapıp güneşe tapındığını itiraf ederek hidayete girer; güneşe 
değil, Süleyman'la birlikte âlemlerin Rabbine teslim olur. (Ayrıca bkz. 34/Sebe!, 
10-14 ve 38/Sad, 30-40. ayetlerin açıklaması. Bu olay değişik versiyonlarla Ki- 
tab-ı Mukaddes'te de anlatılır: 1. Krallar, 10: 1-10; Il. Tarihler, 9: -1-9.) 
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Kur'an-ı Kerim'de Hz. Davud ve Hz. Süleyman'ın ihtişamlı hükümdarlık- 
ları, servet ve refahları bir vakıa olarak zikredilmektedir. Bu, kendi başına 
servete ve zenginliğe, daha rahat bir hayat tarzına husumetin beslenmeye- 
ceğine de işaret eder. Süleyman aleyhisselâm sırça köşklerde, görkemli sa- 
raylarda yaşamış, cinleri ve hayvanları emri altına almıştır. Bu iki çarpıcı 
örneğin zikredilmesinin bir sebebi de, güç ve iktidar (askeri ve teknolojik 
donanım) ile servet ve refah (mali güç, hazinenin ağzına kadar dolu olması, 
gelirin yüksek olması vs.) nihayetinde maddi şeylerdir. Madde tabiatı gereği 
ruhu esir alamaz, ruhun kuvvetleri daha baskındır. İmanın neşvünema bul- 
duğu kalp eğer Allah'ın zikriyle mutmain ise, ahireti ve yaratılışın sebeb-i 
hikmetini hatırından çıkarmıyorsa hiçbir maddi güç ve zenginlik o kalbi 
istila edemez, bu formasyondaki insan maddeyi denetimi altına alır. Nefis 
ister ama dizginlerini elinde bulunduran güçlü insan ona meşru çerçevede 
ve ihtiyacı kadarını verir. Eğer madde kalbe ve ruha mutlak manada hâkim 
olabilseydi materyalizm davasında haklı çıkardı. “İnsan-servet ilişkisi”ni su 
gemi ilişkisine benzetecek olursak, gemi yani insanın kalbi su almadıkça bat- 
maz, su üzerinde yüzer ama kalp dünyaya meylederse (sekülerleşirse) gemi 
su alır ve batar. Kalp zenginliğin sevgisini içine almadıkça onu yetkinlikle 
denetler. Tıpkı Hz. Süleyman'ın kalbini zenginliğe kaptırmaması gibi. Bu kıs- 
salar insanın madde üzerinde nasıl hâkim olabileceğini, zenginlik ve refahın 
takva ve hudutların korunmasıyla onu asıl yolundan saptırmayacağının bi- 
rer örneğidir. 

Söz konusu kıssalardan hareketle sıradan insanların da ne olursa olsun 
iktidar ve servet isteyebileceği, hatta siyasetlerinin ve devlet yönetimlerinin 
ana politik hedefi haline getirebilecekleri düşünülebilir. Hz. Davud ve Hz. Sü- 
leyman böylesine güç ve iktidar, refah ve servet içinde yaşamışlarsa, sıradan 
insanlar niçin aynı şeyi istemesinler? Nihayetinde önceki şeriatlar ve peygam- 
berlerin tatbikatları bizim için de referans değil mi? Bu sualler sorulabilir. An- 
cak burada üzerinde durulması gereken önemli bazı noktalar var: 

1) Hz. Davud ve Hz. Süleyman bu servet ve refahı başkalarını, komşularını 
sömürerek, haksız yere tahakkümleri altına alarak elde etmiş değiller. Hz. Sü- 
leyman, Saba melikesini İslam'a davet etmiş. Ama gönderdiği hediyeleri geri 
çevirmek suretiyle gözünün ülkesinin ekonomik kaynaklarında olmadığını an- 
latmaya çalışmıştır. Hakikatleri tebliğ etmek vecibe ama kimse zorla hidayete 
dâhil edilemez. Hidayete girmiyor diye kimsenin malı mülkü müsadere edile- 
mez, toprakları işgale edilemez. 

2) Bir ülkede meşru zenginliğin ve refahın ölçütü, o ülkede gelir bölüşü- 
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münün ne kadar adil olup olmadığı konusuyla ölçülür. Eğer toplumun bir kesi- 
mi -az veya çok- açlık ve yoksulluk içinde yaşıyorsa, sınıflar arasında uçurum- 
lardan bahsediliyorsa, zenginler mü'minlerden olsa bile o ülke İslam'ın ada- 
letinden uzaktır, mü'minler mütegallibe zümresine dâhil olmuşlar demektir. 
Hz. Davud ve Hz. Süleyman'ın ülkelerinde yoksulluk ve açlık sınırında yaşayan 
kimseler yoktu, sistem emek sömürüsüne dayanmıyordu. 

3) Hz. Davud ve Hz. Süleyman sahip oldukları her nimet ve imkân için Al- 
lah'a hamd edip şükrediyorlar, bunun kendilerinden değil Allah'tan olduğunu 
söylüyorlardı. Bu peygamber hassasiyetinin olmadığı zenginlik ve refah insanı 
Karun gibi “Bu benim bilgim ve çabamın ürünüdür” demeye götürür (28/Ka- 
sas, 76), ruhunda uyanan kibir ve istiğna onu inkâr ve günaha sevkeder. 

4) Her ne kadar Hz. Davud ve Hz. Süleyman örnek peygamberler iseler 
de, bizim için birinci derecede ve bağlayıcı manada örnek son peygamber Hz. 
Muhammed (s.a.)'dir. O, güç ve iktidarın temerküzünden, servetin kenzinden 
kaçınmamızı emretmiş, sünnet ve siretinde açıkça gösterdiği üzere sade, mü- 
tevazı bir hayat yaşamış, bize bu hayat tarzını emretmiş ve ahlaklı, sade ve 
erdemli insan merkezli bir medine (medeniyet modeli) oluştur muştur. 


a zi aki 
ALLİ 48 AKILI, Öylzaili glri li fal 038 Lâ $toğ ee 
dağ S1, Gel İŞİ e yas) SİRİ AİN özak e) 
d 05 gev$ Oyllki iğ İş adi 2 hiz pi YG öl 
İŞİLĞ çeağ Olar Y5 İl 3 yemli baş dr Aid 
ala Siya Güç la azişl İyİ as kl A «İl, yz 22lö3 
do.) Gaya İl Sa Sağ Sa la a3 tay Öyölaİ iğ 
(or) önal azağ55 salya Ğİ pa Sa âli GE Lâ13 sald 
(ork Ozalai gil Gİ S5 $ğl İşiik U, AE e e g0 Giİzğ 

gor) Özlük İsilâğ İyisİ öpiİl zeliş 


45. Andolsun,biz Semud (kavmine de) kardeşleri Salih'i: “Yalnızca Al- 
lah'a kulluk edin” diye (demek üzere) gönderdik. Bir de ne görsün, 
onlar birbirlerine düşman kesilmiş iki gruptur. 
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46. Dedi ki: “Ey kavmim, neden iyilikten önce kötülük konusunda 
acele davranıyorsunuz? Allah'tan bağışlanma dilemeniz gerek- 
mez mi? Umulur ki esirgenirsiniz.” 

47. Dediler ki: “Senin ve seninle birlikte olanlar yüzünden uğursuz- 
luğa uğradık." Dedi ki: “Sizin uğursuzluğunuz (başına gelenler) Al- 
lah katında (yazılı)dır. Hayır, siz denenmekte olan bir kavimsiniz.” 

48. Şehirde dokuzlu bir çete vardı, yeryüzünde bozgun çıkarıyorlar 
ve dirlik-düzenlik bırakmıyorlardı. 

49. Kendi aralarında Allah adına ant içerek, dediler ki: “Gece mutla- 
ka ona ve ailesine bir baskın düzenleyelim, sonra velisine: Aile- 
sinin yok oluşuna biz şahid olmadık ve gerçekten bizler doğruyu 
söyleyenleriz, diyelim.” 

50. Onlarhileli bir düzen kurdu. Biz de (onların hilesine karşı) onların 
farkında olmadığı bir düzen kurduk. 

51. Artık sen, onların kurdukları hileli-düzenin uğradığı sona bir 
bak; biz, onları ve kavimlerini topluca yerle bir ettik. 

52. İşte, zulmetmeleri dolayısıyla enkaza dönüşmüş ıpıssız evleri. 
Şüphesiz bilen bir kavim için bunda bir âyet vardır. 


53. İmân edenleri ve sakınanları da kurtardık. 


Salih aleyhisselâm kavmiyle (Semud) olan mücadelesi Araf (7/73-79); 
Hud (11/61-68) ve Şuara (26/141-159) sürelerinde anlatılmıştı. Daha geniş 
bilgi için zikredilen ayetlerin açıklamalarına bakılabilir. 

Neml süresinde Semudluların iki ana kampa bölündükleri anlatılır. Kamp- 
laşma acaba Salih aleyhisselâmdan bağımsız olarak öteden beri mi vardı, yok- 
sa onun tebliğinden sonra mı ortaya çıkmıştı? Tefsirciler, adil olmayan bir yö- 
netim kuran Semudluların zayıf ve yoksulları ile zengin ve mütegallibe sınıfları 
arasında öteden beri bir ayrışma ve gerilimin varolduğunu söylemektedirler. 
Salih aleyhisselâm hak ve hakkaniyete dayalı bir tebliğde bulununca, bunun 
ilk yankısı ezilen sınıflar arasında oldu, kısa zamanda etrafında toplanıp içle- 
rinde bir blok oluşturmaya başladılar. Her iki kamp da asıl kendilerinin doğru 
yolda olduğunu iddia ediyordu. 

Hz. Salih, inkârcı kavmini yalnızca Allah'a kulluk etmeye çağırırken, mu- 
hataplarının bilinçsizce kötülüğü iyiliğe tercih ettiklerini görüyordu. Bu ise 
başlarına musibetler getirecekti, bunu bir türlü akıl edemiyor veya hırsları 
gözlerini perdelediği için göremiyorlardı. Kendilerini ciddi bir özeleştiriye 
(Muhasebe-i nefs) tabi tutacaklarına Hz. Salih'ten dolayı da uğursuzluğa uğ- 
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radıklarını iddia ediyorlardı. Batıl inançları olduğu anlaşılan bu kavim, içinde 
bulunduğu inkârcı ve adaletsiz düzeni teşrih masasına yatırıp tedavisi yoluna 
gitmeyi göze alamıyor, suçu dış bir faktöre, Hz. Salih'e atıyordu. Bir dışdüşman 
her zaman yanlış yolda olanlar arasında bir dayanışma meydana getirir ama 
sorunun özünün gözden kaçmasına yol açar. Nitekim kendi aralarında yaptık- 
ları istişareden sonra dokuz kişilik bir suikast çetesi kurup Hz. Salih'i ortadan 
kaldırmaya karar vermeleri, Hz. Salih (a.s) ve onun etrafında toplananlara kar- 
şı bir iç dayanışma içine girdiklerini göstermektedir. 

Hz. Salih uğursuzluk suçlamasını reddetti, bunun esasının, bir hakikati- 
nin olmadığını söyleyip başlarına her ne geliyorsa kendi yaptıklarının sonucu 
olduğunu anlatmaya çalıştı. İnsanların içinde bulundukları durumları uğur- 
suzluğa bağlamaları boş ve batıl bir inanca kapılmaları dışında kendi kendile- 
rini aldatmaktı. (Uğur ve uğursuzluk için bkz. 7/A'raf, 131 ve 36/Yasin, 18-19. 
ayetlerin açıklaması.) 

48-50 arası pasajda kavim içinde etkin olan bir çeteden söz edilir. “Raht” 
10 kişiden az küçük topluluktur. Bazıları bu sayının 40'a kadar çıkabileceği- 
ni söylemektedirler. Ebu Müsellem el Hüzeli, kelimeyi şiirinde hayızlı kadının 
önüne bağladığı deriden bez için de kullanmıştır. Birini kötülemek amacıyla 
şöyle denir “O hayız bezinden (raht'tan) daha aşağılıktır” (Müfredat). Kök an- 
lamıyla birlikte düşünüldüğünde olumsuz bir anlam verir. Nitekim söz konusu 
çetenin yeryüzünde yani kavmin fiziki ve sosyal hayatında bozgunculuk çıkar- 
dığı, huzur ve barışı, süküneti bozduğu belirtilir. Salih aleyhisselâmın tebliğ- 
leri ve mücadelesi yankı bulmaya başladığında raht, harekete geçer, niyetleri 
ona ve ailesine suikast düzenleyip suçu bir başkasının üstüne atmaktır. Oyun- 
ları boşa çıkar. 

Buradaki raht'ın toplumsal düzeni elinde bulunduran “derin devlet birim- 
leri” veya idari, askeri, politik ve iktisadi mekanizmaları kontrol eden bürok- 
ratik derin merkez, herkesi canından bezdiren organize suç örgütü veya sert 
çekirdek (askeri ve sivil bürokrasi, taraflı yüksek yargı, büyük sermaye, üni- 
versiteler, medya, kontrgerilla vs.) olduğunu söyleyebiliriz. 

Çete (raht) komplo planladı ancak Allah'ın yardımıyla komploları, suikast 
planları suya düştü. Başarabilselerdi bir gece baskınıyla öldürmeyi planladık- 
ları Hz. Salih'in bir fail-i meçhule gittiğini söyleyip işin içinden sıyrılacaklar- 
dı. Fakat Yüce Allah onların komplo ve hilelerini boşa çıkardı, kulunu korudu. 
İnkârcı kavim de yok olup gitti, şimdi onlardan geriye kalan tarihi kalıntılar 
başlarına gelenlerin birer delili olarak ortada durmaktadır. 
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54. Lut da; hani kavmine demişti ki: “Siz, açıkça gördüğünüz hâlde, 
yine de oçirkin utanmazlığı yapacak mısınız?” 


55. “Siz gerçekten, kadınları bırakıp şehvetle erkeklere mi yaklaşı- 
yorsunuz? Hayır, siz cahil bir kavimsiniz.” 

56. Kavminin cevabı: “Lut ailesini şehrinden sürüp çıkarın. Temiz 
kalmak isteyen insanlarmış” demekten başka olmadı. 

57. Bizde,onuve ailesini kurtardık, yalnızca karısı hariç; onu geride 
(azap içinde kalanlar arasında) takdir ettik. 


58. Ve üzerlerine bir yağmur yağdırdık. Uyarılanların yağmuru ne 

kötüdür. 

Eşcinsellik hastalığına müptela olmuş Lut kavminin başına gelenler başka 
sürelerde de ele alınmaktadır. (Bkz. 4/Nisa, 15-16; 7/A'raf, 80-84; 11/Hud, 
77-83; 15/Hicr, 53-74; 26/Şuara, 160-174; 29 /Ankebut, 28-35; 66/Tahrim, 
10.) Burada söz konusu sapkınlık bir kere daha hatırlatılmakta, insanoğlunun 
ibret nazarına sunulmaktadır. Eşcinseller belki de tarihte ilk defa bir kenti ve 
yönetimini ele geçirmişlerdir. Sodom onların merkeziydi. Kendileri gibi olma- 
yanları “Bunlar temiz kalmak isteyen insanlar” olarak küçük görüp aşağı- 
lamaktadırlar, bu da gösteriyor ki, eşcinseller tam inisiyatifi ele geçirdikleri 
yerde hayat tarzlarını hegemonik yaşama biçimi haline getirmek ister, bunun 
için de saldırganlaşırlar. “Bunlar temiz kalmak isteyen kimselerdir” ibaresi, eş- 
cinsellerin yaptıkları işin hakikatte “temiz” olmadığının itirafıdır, onları temiz 
bir hayata yaşamaya çağıran Lut aleyhisselâm ve yakın çevresini hem eşcin- 
sellik konusundaki düşüncelerinden hem temiz hayat tarzlarından dolayı kü- 
çümsemekte, zımnen “Aman temiz hayat sizin olsun!” demektedirler. Sonunda 
kendilerini bu çirkin sapkınlık konusunda uyarmaya gelen Allah'ın elçisi Lut 
aleyhisselamı şehri terketmek zorunda bırakırlar. 

Eşcinsellik temiz fıtratla çatışma halinde olduğundan 55. ayet eşcinselleri 
“cahillikle, cehalet”le nitelendirmektedir. Literatürde “cehalet” salt bilmemez- 
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lik, bilgisizlik değil, kötü arzu ve isteklerine, şehvet ve iştaha kendini kaptırmış 
insanın yaptıklarının yanlış ve sapkınca olduğunu bile bile yapması ve yapma- 
ya devam etmesidir. Başka bir deyişle burada sözü geçen cehalet “ne yaptığını 
bilmezler” için değil, aksine “ne yaptığını bile bile yapanlar” için kullanılmak- 
tadır. Basit bir örnek üzerinden, kişinin sağlığına zararlı olduğunu bildiği, hat- 
ta paket üzerinde yazılı olduğu halde kendini kontrol edemeyip sigara içmesi 
cahilliktir. 

“Yaptıklarını bilen kavmi” onları esir almış şehvetleri sapkınlığa sürük- 
lemektedir. Ancak ibareyi “kendilerini denetleyemiyorlar ancak başlarına ne- 
lerin geleceğini bilmiyorlar” şeklinde de anlamak mümkün. Sonuç itibariyle 
bozulmamış hiçbir fıtrat eşcinselliğin ahlaki “norm”lara uygun yani “normal 
olduğunu iddia edemez. Allah'tan bir azap olarak üzerlerine ateşten yağmu- 
run yağması cezalarını ne kadar şiddetli ve ibretli olduğunu göstermektedir. 
Bazılarına göre bu ateş yağmuru yanardağların püskürttüğü kükürtlü lavlar, 
büyük ateş parçaları, kimine göre gökyüzünden düşen devasa meteorlardır. 
Böyle bir azap şekli mümkün mü? Hiç kuşkusuz evet! 

15 Şubat 2013 günü Rusya'nın güneyindeki Çelyabinsk kentinde sabah 
vakti (09.20) ses hızını aşarak saatte 54 bin kilometre hızla atmosfere giren 
bir meteor, sürtünmenin etkisiyle yanmaya başladı. 10 tonluk meteor aşırı 
ısınma nedeniyle yerden 50 kilometre yüksekte patladı, 6 kilotonluk enerjinin 
açığa çıktığı patlamanın etkisiyle kuvvetli ışık yayıldı. (Japonya'nın başken- 
ti Hiroşima'ya 1945'te Amerikalıların attığı atom bombası 15 kilotonluktu.) 
Meteor patlamasının yarattığı şok dalgasıyla camlar kırıldı. Çoğu kişi kırılan 
pencere camlarıyla yaralandı. Yaralıların 200'ü çocuk olmak üzere 3 binden 
fazla bina hasar gördüğü olayda 2 bin civarında kişi yaralandı. Aynı saatlerde 
olimpik yüzme havuzu büyüklüğündeki 2012 DA14 adlı astorit dünyayı sıyı- 
rıp geçti. Atmosferin 27 bin 500 kilometre yakınından geçen asteroit bugüne 
kadar kaydedilen “en yakın mesafeden geçen gök cismi” olarak kayda geçti. 

Bu azap şeklinin atmosfere yayılması durumunda sâri hastalıklara sebebi- 


yet veren mikropların tümden temizlenmesiyle ilgisi olduğu söylenmiştir. 


OS AGİZ ANİ gâkazel öl sale le İZaş al Aaa YS 
GİŞİĞ İLA ZN ga ASİ Ül geliş ilgaz gİZ &Zİ gen) 
2 ga Aliş azar İyi İ ASİ GS Ayi Bl liz e 
GİYE Jazs bb3 gas Yaz Ö3İ 41.) Gğlüki &ğâ KA 


266 ALI BULAÇ-KUR'AN DERSLERİ/DIRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


ğa de Ke gil Gü Jaza eli) Gİ Jaz3 Bigi 
e BES İİİ ŞİA Saki bal a) Oyalaş' İİ AASİ 
me) a ek yi 
13 Ge a) EŞİN Hi a5 gönle Şİ solalis $ aaa ba 
iğ il gırj Oh zâlim aliş as le a5 
İLA İĞ SİN da ale aliş RİN de Sİ AB bni Aİ 
YERİ ala â a «Alaş (0) diye a öl pk 
El ele Gil ki 4103 2) di EYE Se U3 2 3) cal 
13348 Sİ İE3 414 Öyle GL $ ah ük 653 
GİÜİŞ 3 ld Güreş ağ divx öge İ Gğğİş G3 İS (3g 
(Ağ GLİEİİ alaz SİNİR Öl HB ba 


59. Dediki: “Hamd Allah'ındır ve selâm O'nun seçtiği kullarının üze- 
rinedir. Allah mı daha hayırlı, yoksa onların ortak koştukları mı?” 


A 


© 


60. (Onlar mı)Yoksa gökleri ve yeri yaratan ve size gökten su indi- 
ren mi? Ki onunla (o suyla) gönül alıcı bahçeler bitirdik, sizin 
içinse bir ağacını bitirmek (bile) mümkün değildir. Allah ile be- 
raber başka bir ilâh mı? Hayır, onlar sapıklıkta devam eden bir 
kavimdir. 

61. Yadayeryüzünübir karar yeri kılan, onun arasında ırmaklar var 
eden ve ona (yeryüzü için) sarsılmaz dağlar yaratan ve iki deniz 
arasında bir ara-engel (haciz) koyan mı? Allah ile beraber başka 
bir ilâh mı? Hayır, onların çoğu bilmiyorlar. 

62. Ya da sıkıntı ve ihtiyaç içinde olana, kendisine duâ ettiği zaman 
icabet eden, kötülüğü açıp gideren ve sizi yeryüzünün halifeleri 
kılan mı? Allah ile beraber başka bir ilâh mı? Ne az öğüt-alıp dü- 
şünüyorsunuz. 

63. Yada karanın ve denizin karanlıkları içinde size yol gösteren ve 
rahmetinin önünde rüzgârları müjde vericiler olarak gönderen 
mi? Allah ile beraber başka bir ilâh mı? Allah, onların şirk koş- 
tuklarından yücedir. 
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64. Yadahalkı sürekli yaratmakta olan, sonra onu iade edecek olan 
ve sizi gökten ve yerdenrızıklandıran mı? Allah ile beraber başka 
bir ilâh mı? De ki: “Eğer doğru söylüyor iseniz, kesin-kanıt (bur- 
han)ınızı getiriniz.” 

65. Deki: Göklerde ve yerde gaybı Allah'tan başka kimse bilmez. On- 
lar ne zaman dirileceklerinin şuuruna varmıyorlar.” 

66. Hayır, onların âhiret konusundaki bilgileri “art arda toplanıp pe- 
kiştirildi, hayır, onlar bundan bir kuşku içindedirler; hayır, onlar 
bundan yana kördürler. 

67. İnkâr edenler dedi ki: “Biz ve atalarımız toprak olduktan sonra 
mı, gerçekten biz mi dirilip-çıkartılacakmışız?” 

68. “Andolsun, bu (azap ve dirilme tehdidi), bize ve daha önce ataları- 
mıza va'dolunmuştur. Bu, olsa olsa geçmişlerin uydurma masalla- 
rından başkası değildir.” 


Bu sürede -ve aslında diğer sürelerde- kendilerine Allah'ın elçileri olarak 
gönderilen peygamberlere karşı çıkan inkârcı ve günahkâr kavimlerin başına 
gelenler, maruz kaldıkları toplu ve imha edici azaplar anlatıldı. Ancak artık 
Yüce Allah bu türden dünyevi azaplar vermeyecektir. Razi, bunun Hz. Peygam- 
ber (s.a)'e hamd etmesi gereken bir konu olarak hatırlatıldığını söyler. 

Bununla ilgili olsun veya olmasın, hamd sadece Allah'a yapılır (1/Fatiha, 
1). Selam da onun seçtiği kullaradır. “Allah'ın seçtiği kullar” herhangi bir halk 
veya kavim değil, gerçek anlamıyla peygamberlerdir fakat peygamber tebli- 
giyle Allah'ın izni ve dilemesiyle arınmış, kendini temizlemiş kulların da buna 
dâhil edilmiş olması imkânsız değildir. Ancak bu kullar da şu veya bu halk ve 
kavimden olur diye bir tahsise gidilmez, Müslüman bütün halk ve kavimler- 
den olabilir. Söz konusu emrin inişinden sonra başlamak üzere Hz. Peygamber 
(s.a.) her konuşmaya “Allah'a hamd” ile başlamıştır, bu hal, bugün de süren ve 
kıyamete kadar da sürecek olan güzel bir gelenektir. 

Hamd'a layık olan Allah'tır, O'nun dışında insan hayatı üzerinde denetim 
kurmak isteyen ve insanların derin bir cehalet ve bilinçsizlik sonucu bağlan- 
dıkları varlıklar -put-heykel, şahıs, lider-önder, ideoloji, kurtarıcı doktrin, sis- 
tem, batıl inanç, mezar-türbe, yatır, şeyh, hoca, üstat, ölü, ruh, cin vs- Allah'ın 
sağladığı faydayı sağlayamazlar. Gökleri ve yeri yaratan O'dur. Yeryüzünde 
canlı hayat O'nun gökten indirdiği yağmur suları olmasa devam edemezdi. 
Hakikat-i halde kimin yağmur yağdırmaya gücü yetebilir ki! Yağmur bomba- 
sı atanlar da O'nun yarattığı maddeyi ve yasaları kullanmaktadırlar, yoktan 
su yaratma imkânları olabilir mi? Elbette hayır! Bu durumda Allah'tan başka 
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hiçbir varlığa bağlanılmaz. Böyle yapanlar sapkın kimseler, yoldan çıkmış top- 
lumlardır. Daha geniş bir perspektiften bakıldığında kıtalar, okyanuslar, arada 
akan ırmaklar, dengeyi ayakta tutan irili ufaklı dağlar, kara parçalarıyla deniz- 
leri, tatlı ve tuzlu suları birbirinden ayıran O'dur. Tatlı su ile tuzlu-acı suların 
aynı yerde ve birbirine karışmadan akıp akmadıkları konusuna Furkan süre- 
sinde (25/53) ele almıştık. (55/Rahman, 19-20.) 

Bütün bu nimetler ve imkânlar bahşedilmişse insan yeryüzünün halifesi kı- 
lındığı içindir. Başka canlılar aynı güç, kudret ve imkâna sahip değildirler. Sıkıntı 
ve ihtiyaç zamanında kim Allah'a dua ederse, samimiyetle kalbini O'na açarsa 
sıkıntısını görür, ihtiyacını karşılar. Dua insanın Allah'a içini dökmesi, kendini 
ifade etmesidir. Bu açıdan başka varlıklara ulühiyet atfedilemez. Çünkü varlık 
âlemine, tabiata ve tabiat kuvvetlerine hükmeden; kara ve denizlerde yol gös- 
teren, rüzgârları yağmur bulutlarının müjdeci habercisi olarak gönderen O'dur. 
Nasıl tabiatta birtakım canlılar ölüyor, bir sonraki mevsimde yenileri toprağı 
yarıp çıkıyorsa, bunun gibi insanlar da ölür ama kıyametin kopmasından sonra 
yeniden dirilecek, ayağa kalkacak. Varlıklar sürekli yaratılmakta, yaratılış ke- 
sintisiz devam etmektedir. Kalemin kâğıt üzerinde yazmaya devam etmesi gibi 
yaratılış sürüyor. Varlık bir kereliğine yaratılıp kendi haline bırakılmış değildir. 
Her an yaratan, büyüten, besleyen, öldüren, dirilten O'dur. Peki, nasıl olur da 
bir başkası O'na ortak olabilirsin! Aklı olan insan böyle bir şeyi düşünebilir mi? 
Aksini iddiadurumunda olan ispatlayıcı delillerini getirsin bakalım. 

Varlık âlemi O'nun bilgisi, iradesi ve kudreti altındadır. Bitkileri bitiren 
O'dur. İnsan ben toprağa tohum attım, ısıyı ve suyu dengede tuttum, toprağı 
gübre ile besledim, bitkiyi bitirdim diyorsa yanılıyordur. Bunları kendisi ya- 
pıyor değildir, o sadece vesileleri bir araya getiriyor, tabiatın yasalarını işler 
hale getiriyor. Bitkiyi, tohumunu, tohumu tomurcuklandıran, toprağı yarması- 
nı sağlayan, besleyen, büyüten, geliştiren ve semerelendiren Allah'tır. Vesile ve 
sebepler bir araya gelince bitki toprakta biter. Ama hammaddesini yaratan ve 
yasasını koyan kim, çiftçi mi? Sakın insan aldanıp da kendini yaratıcı konumu- 
na çıkartmaya kalkışmasın! 

Bize göre varlık âlemi namütenahidir, hiçbir beşer kendi bilgisi, gözlem 
gücü ve kudretiyle bütününü ihata edemez. İnsanın fiziksel gücü gibi sınırlı 
bilgisi ve sınırlı bilme yetisi vardır. Öylesine âlemler, varlıklar, alanlar var ki 
bunlar bizim için gaybtır. Görünmez, bilinmezdir. Bizim beş duyumuzun alanı 
içine giremezler ne gözlerimizle görebiliriz ne kulaklarımızla işitebiliriz. İdra- 
kimiz o alanları ve varlıkları algılamaya yetmez. Kıyamet ne zaman kopar, diri- 
lişne zaman olur, onlar bunu bilmezler, bu gaypâlemine ait bir bilgi olup bize 
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ne kadar bildirilmişse, o kadarını bilebiliriz sadece. Ölen insanlar ne zaman 
dirileceklerini bilmezler, sadece dirileceklerini bilirler. 

Bu örnekler derin kuşkular içinde olan inkârcıların ahirete ilişkin bilgileri- 
ni pekiştirmek, takviye etmek içindir, bu yapıldı da. Yine de onlar kuşku içinde 
olmaya devam ediyorlar, manevi bakımdan feci bir körlük içinde bulunuyor- 
lar. 66. ayette geçen “iddareke”ye farklı okumalara göre “ahiret konusundaki 
bilgileri yetersizdir”, “ahiret konusunda bilgileri yoktur” veya “ahirete ilişkin 
toplanan, bir araya getirilip pekiştirilen kanıtlar varlığını kesin olarak orta- 
ya koymaktadır” şeklinde anlamlar da verilmiştir. Bu aslında ahiretin tümüy- 
le inkârının mümkün olmadığını ima eder. Açıktan ve söz düzeyinde ahiretin 
varlığını kesin bir dille inkâr edenlerde belli belirsiz bir kuşku, bir “acaba?” 
sorusu her zaman olur. Bu kuşku veya istifham onların beyinlerini, kalplerini 
içten içe kemirir, bir türlü tam olarak rahat edemezler. “Ya gerçekten varsa, o 
zaman durumumuz ne olacak?” diye hep içlerinden geçirirler; en azından belli 
kritik zamanlarda bu soru gelir beyinlerinin ortasında belirir. Hakikat-i hal- 
de dünyada iken bizimle ahiret arasında ipince bir perde vardır; ölüm anında 
bu perde kalkar ve biz öbür tarafı net bir şekilde görmeye başlarız ki, bu son 
derece keskin, berrak ve somut bir görme, bir görüştür. Perdenin kalkmasıyla 
göz keskinleşir. (50-Kaf, 22.) 

Denildiğine göre bir inkârcıyla tartışan Hz. Ali, sonunda şöyle der: “Var- 
sayalım ki ahiret yok, benim hiçbir kaybım olmaz. Ya benim inandığım gibi 
var idiyse, senin durumun ne olacak?” Ahiretin varlığına inanıp da yaşayan bir 
insan hayatını tevhid inancının bir gereği olarak hak ve hakkaniyete, adalete, 
doğruluğa, yüksek ahlaki faziletlere göre düzenler. Ahiretin varlığına inanma- 
yan kimse, nasıl olsa kimseye hesap vermeyeceğim, o zaman dilediğimi yapa- 
yım diye düşünür ve sadece kendi bencil çıkarlarını merkeze alıp herkese ve 
her şeye zarar verir. Ama ruhumuzun derinliklerinde var olan temel duygular- 
dan biliyoruz ki, her haksızlığın ve zararın günün birinde verilecek bir hesabı 
vardır. Demek mi mutlak adalet ruhumuzun en temel hakikatidir ve adalet bu 
dünyada tahakkuk etmese de, ahirette tahakkuk edecektir. İşte o gün, sorum- 
suzca yaşayanlar için kara bir gündür” 

Akıllarını doğru dürüst çalıştıracak olsalar, bunca kanıt karşısında ahi- 
retin, ölümden sonraki bir hayatın varlığını kabul edeceklerdir ama nefisleri, 
tutkuları, kibir ve zalimlikleri buna engel oluyor; gözlerini perdeliyor, kalple- 
rinin üzerini örtüyor. 

Basitçe sorular soruyorlar: Biz ve atalarımız toprak olduktan sonra nasıl 
mezarlardan çıkartılıp diriltilecekmişiz? Bunu soruyorlar, çünkü benzer bir 
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soruyu kendilerinden önce inkarcı ataları da sormuş, akılları sıra bunu ahire- 
tin yokluğuna sözde bir argüman olarak kullanmışlardı (36 /Yasin, 78-83). On- 
lara göre ölenler ölüp gidiyor, oradan kimse geri dönmüyor. Ahiret, ölümden 
sonraki diriliş eskilerin uydurdukları mitolojik söylemler, masal türü şeylerdir. 
Oysa gökleri, yeri ve insanı yaratan ölümden sonra da diriltir. Bu kadar basit! 
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69. De ki: “Yeryüzünde gezip dolaşın da, suçlu-günahkârların nasıl 


bir sona uğradıklarını görün.” 


70. Sen, onlar için hüzne kapılma ve kurdukları tuzaklardan dolayı 
sıkıntı içinde olma. 


71. Derler ki: “Eğer doğruyu söylüyor iseniz, bu va'dolunan (azap) ne 
zaman?” 

72. De ki: “Belki de acele etmekte olduğunuzun (azabın) bir kısmı 
size yetişmiştir bile.” 

73. Şüphesiz, senin Rabbin, insanlara karşı büyük lütuf (fazl) sahibi- 
dir ancak insanların çoğu şükretmiyorlar. 

74. Ve şüphesiz, senin Rabbin, sinelerinin gizli tuttuklarını ve açığa 
vurduklarını kesin olarak bilmektedir. 


75. Gökte ve yerde gizli olan hiçbir şey yoktur ki, apaçık olan bir ki- 
tapta (Levh-i Mahfuz'da) olmasın. 


69. ayet yeryüzünde gezip dolaşmanın belli amacı olan bir gözlem, ince- 
leme ve araştırma için yapıldığında, Allah'ın birliğini, ahireti ve yüksek ahlaki 
hayatın gerekliliğini inkâr edip hiçe sayanların uğradığı akıbetin ne kadar feci 
olduğunu göstereceğini belirtmektedir. “Siru fi'l arz-yeryüzünde gezip dola- 
şın” diye başlayan ayetler emir değilse de kuvvetli tavsiyedirler. Yeryüzünde 
gezip dolaşmanın, dikkatli gözlem yapmanın birtakım amaçları olmalı: 
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a) Yaratılış nasıl başladı? (29/Ankebut, 20.) 

b) Tarihte, geçmişte yaşayanların başlarına neler geldi? (30/Rum, 9.) 

c) Allah'ın birliğini, ahireti ve nübüvvetin hakikatini yalanlayanların sonu 
nasıl oldu? (6/En'am, 11.) 

d) Suçlu-günahkârların (mücrim) trajik akıbeti nasıl oldu? (27/Neml, 69.) 

Bu ve benzeri ayetler, astronomi, kozmoloji, antropoloji, arkeoloji, jeolo- 
ji, zooloji, botanik, medeniyet tarihi ve genel olarak tarihle ilgili araştırmaları 
amaçlı kılar. Buna göre varlık âlemi ve yeryüzü gezegeni ile beşeriyetin tarihte 
yaşadığı tecrübe iyice araştırıldığında Yüce Allah'ın kudret ve azameti anlaşı- 
lacak, ahiret hayatının ne kadar gerekli olduğu bilinecek ve geçmişte yaşanmış 
hayatlardan gerekli dersler çıkarılacaktır. (Bkz. 6/En'am, 11.) 

Etrafını kuşatan ayetlerden, yaşadıklarından, elçilerin tebliğlerinden yete- 
rince ders alıp doğru yola girmeyenler için yapacak şey yok. Bu onların akılsızca 
tercihlerinin kendilerini içine sürüklediği trajik durumdur. Yüce Allah Hz. Pey- 
gamber (s.a)'e böylelerine karşı üzülmemesini, kurdukları komplo ve tuzakları 
dolayısıyla da kaygı duymaması gerektiğini belirtir. Bu onların tercihi olduğu 
için başlarına her ne musibet ve mihnet gelecekse ona müstahaktırlar, hangi 
komplo ve tuzağı kurarlarsa kursunlar, yüce Allah onu boşa çıkaracaktır. Düz 
mantıkla ve aptalca, tehdit edildikleri azabın hemen gelmesini isterler (10 /Yu- 
nus, 48). Uzak değil, geleceğini ummadıkları azap (musibet, mihnet, afet ve bela- 
lar) belki enselerindedir. Ya bu dünyada onlara yetişip yakalayacak veya ahirette 
karşılarına çıkacaktır. Kaldı ki ne Allah'ın elçisi ne başkaları azabın ne zaman 
geleceğini bilemez, zaten bilecek olsalardı iş çoktan bitirilmiş olurdu (6/En'am, 
58). Yüce Allah'ın azabı geciktirmesi veya suçlu günahkârlara mühlet vermesi 
O'nun insanlara karşı büyük lütuf sahibi olmasının sonucudur. Belki tevbe eder- 
ler, gözlerinin kapalı olduğu nimet ve ihsanların farkına varırlar da şükrederler. 

74. ayette dikkatten kaçmaması gereken bir incelik söz konusu: “Rabbin, 
sinelerinin gizli tuttuklarını ve açığa vurduklarını kesin olarak bilmek- 
tedir.” Sinelerin gizledikleri açığa vurulmayan yani sözle ifade edilmeyen ni- 
yetler, istek ve arzular, ham haldeki düşünce ve emellerdir. Açığa vurulanlar ise 
sözlü veya yazılı beyanlardır. Yüce Allah'ın her ikisinden de haberdar, insanla- 
rın hangi eylemleri hangi niyet ve düşünceler sonucunda yaptıklarını kesin 
olarak bilmektedir. Kişi eylemini hangi makul /rasyonel forma sokarsa soksun, 
aslolan niyetidir. Bu yüzden Efendimiz (s.a) “Ameller niyetlere göredir” (Buha- 
ri, Bed'ül vahiy, 1: Müslim, İmare, 155) buyurmuştur. İnsan niyetini gizleyecek 
olsa daha, unutmamalı ki onu da bilen vardır, O da şanı Yüce Allah'tır. O her 
şeyi bir kitapta toplamıştır (Levh-i Mahfuz'da). (Bkz. 6/En'am, 59.) 
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76. Gerçek şu ki, bu Kur'ân, İsrailoğullarına hakkında ayrılığa düş- 
tükleri şeylerin birçoğunu aktarıp anlatıyor. 


YE! üa 


77. Vegerçekteno,mü'minler için bir hidayet ve bir rahmettir. 


78. Şüphesiz senin Rabbin, onların arasında kendi hükmünü vere- 
cektir. O, güçlü ve üstün olandır, bilendir. 

79. Sen,artık Allah'a tevekkül et; çünkü sen apaçık olan hak üzerin- 
desin. 

80. Çünkü gerçekten sen, ölülere (söz) dinletemezsin ve arkasını dö- 
nüp kaçan sağırlara da çağrıyı işittiremezsin. 

81. Ve sen körleri düştükleri sapıklıktan çekip hidayete erdirici de- 
gilsin; sen ancak âyetlerimize imân edenlere (söz) dinletebilirsin, 
işte Müslüman olanlar bunlardır. 

82. Osöz,başlarına geldiği zaman, onlara yerden bir Dabbe çıkarırız; 


oda, insanların bizim âyetlerimize kesin bir bilgiyle inanmadık- 
larını onlara söyler. 


Tefsirciler bu ayetin İsrailoğullarının Yahudi ve Hıristiyanları içine aldığı- 
nı söyler. Bu durumda hem her iki din müntesipleri arasında hem aynı dinin 
farklı mezhepleri arasındaki ortaya çıkan ihtilafın mahiyetini ve çözümünü 
araştırmak için Kur'an'a müracaat edilebilir. Bazılarına göre İsrailoğulları de- 
yiminin Hıristiyanların bütününü ihtiva ettiğini söylemek zor. Çünkü her ne 
kadar İsa aleyhisselâm İsrail kavminden bir İbrani idiyse ve tebliğinin ağırlık- 
lı bölümünü İsrailoğullarına yöneltmişse de, asıl doktriner Hıristiyanlık Hz. 
İsa'nın tebliğinde değil, Tarsuslu Aziz Pavlus tarafından geliştirilmiştir. Pavlus 
da bir Yahudi idi ama İsa'nın mesajını İsrailoğulları dışm daki milletlere (go- 
yim) götürmek için temel akidede değişiklik yaptı, Musa aleyhisselâmın şeri- 
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atını dinden çıkardı ve mesajı götürdüğü yerlerde mahalli pagan inançlar ve 
kültürel ögelerle uzlaşma yolunu seçti. 

Ancak Hz. İsa ve 12 havariyi ana referans alacak olursak, o zaman Hıris- 
tiyanları da en genel manada “İsrailoğulları şemsiyesi” altında ele alabiliriz. 
Kur'an-ı Kerim'in Hıristiyan inanıcı ve ilahiyatıyla ilgili çok sayıda görüşü tas- 
hih etmesi, ikinci görüşü takviye etmektedir. (Mesela bkz. 43/Zuhruf, 61-64; 
19/Meryem, 34.) 

76. ayet Kitap ehlinin hakkında ihtilafa düştükleri konularda Kur'an'a 
başvurmaları durumunda çözüm yolunu bulacaklarını belirtir. Bu son derece 
önemlidir. Bilindiği üzere Yahudi din bilginlerinin Hz. İsa, onun kendilerine 
yönelttiği eleştiriler ve yaptığı tebliğ konusundaki itirazları iki din arasındaki 
ihtilafın esasını teşkil eder. Öyle konular var ki ne Yahudiler kendi araların- 
da ortak bir görüşe sahip olabiliyorlar ne Hıristiyanlar! Hıristiyan mezhepleri 
arasında da Hz. İsa'nın tabiatından başlayıp bir dizi teolojik konuya uzanan 
önemli ihtilaflı konular vardır, bazen teolojik yorum farklılığı bir tür “din far- 
kı”na dönüşmüştür; sanki Hıristiyanlık üç ayrı mezhebe değil, üç ayrı dine bö- 
lünmüş görüntüsü vermektedir. Kur'an'da esaslı bir biçimde vurgulanan Al- 
lah'ın birliği yani tevhid inancı, ahiretin varlığı, peygamberlere ilişkin kıssalar, 
peygamberlerin nitelikleri, şeriatın ana hükümleri ve umdeleri diğer dinlerle 
esasa ilişkin ihtilaflı konulara işaret etmektedirler. Fakat birinin diğerlerinin 
karşısındaki objektif durumunu tespit etmeye çalışırken, Kur'an bize bir pers- 
pektif arama yöntemi ve çözüm modeli verebilir. Âdem'den son peygambere 
kadar süren bir nübüvvet geleneği varsa, her sonra gelen kendisinden önceki- 
leri daha iyi anlamamızı sağlayan bir perspektif verir. Bu manada İslam diğer 
dinler ve mezhepleri açısından hakikatin anlaşılması ve aralarındaki ihtilafın 
uygun çözüm yöntemleriyle giderilmesi yolunda bir üst referans teşkil eder. 
Dahası birçok ihtilafa mesnet teşkileden tarihi olaylar ve genel olarak tarih 
hakkında sağlam bir perspektif verir. 

Belirtmek gerekir ki bu sadece soyut bir iddia değil, tarihsel olarak pra- 
tikte de sınanmıştır. Hz. Peygamber (s.a.)'in Medine'ye hicretinden sonra fark- 
lı din ve etnik grupları arasında imzaladığı Medine Sözleşmesi, onu “hakem” 
konumuna çıkartmıştı. Diğer din ve mezheplerin ihtilaflı konuları söz konusu 
olduğunda Hz. Peygamber, dolayısıyla Kur'an vahyi “tahakküm kuran” değil, 
“hakem rolünü oynayan” adil bir konumda mütalaa edilir. Çünkü bazen diğer 
din müntesipleri kendi mercilerine başvurdukları halde çatışmaya sebebiyet 
veren ihtilafları adilane çözemeyebilirler, bu durumda İslam'ın hakemliğine 
müracaat edilir (5/Maide, 43). Özellikle din, mezhep, etnik ve sınıf çatışma- 
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larının arttığı ve bir arada yaşama formülünün bulunamadığı zamanımızda 
Kur'an bu konuda eşsiz bir referans çerçevesidir. 

Dinler tarihine nübüvvet geleneği içinden baktığımızda, son gelen vahiy 
olan Kur'an'ın kendisinden öncekileri tashih etmesi mantıki bir tutarlılık, hatta 
gerekliliktir: “Sana da (Ey Muhammed.) önündeki kitap(lar)ı doğrulayıcı ve ona 
bir şahit-gözetleyici' olarak Kitab'ı (Kur'ân'ı) indirdik. Öyleyse aralarında Allah'ın 
indirdiğiyle hükmet ve sana gelen haktan sapıp onların heva (istek ve tutku)larına 
uyma. Sizden her biriniz için bir şeriat ve bir yol-yöntem kıldık. Eğer Allah dilesey- 
di, sizi bir tek ümmet kılardı; ancak (bu) verdikleriyle sizi denemesi içindir. Artık 
hayırlarda yarışınız. Tümünüzün dönüşü Allah'adır. Hakkında anlaşmazlığa düş- 
tüğünüz şeyleri size haber verecektir” (5 /Maide, 48). Bu son derece açık bir ifa- 
dedir, Kur'an-ı Kerim diğer din ve mezhepler arasındaki ihtilafların anlaşılması 
ve çözümlerin bulunması meselesinde bir üst referanstır. Kur'an vahyini alan 
Hz. Peygamber de, kitap ehline birçok konuyu açıklıyor ki, onların din adamları 
bunların bir kısmını ketmediyorlar. Mü'minlere olduğu kadar Kitap ehline uya- 
rılarda bulunuyor, müjdeler veriyor (bkz. 5/Maide, 15 ve 19). 

Geleneksel müfessirler Kur'an'ın açıklık getireceği ve kendisine müracaat 
edildiği takdirde çözüm yolunu göstereceği ihtilaf konularının sanki neredey- 
se tamamının “teolojik /ilahiyata ait” olduğunu düşünmüşlerdir. Allah'ın birli- 
gi, vahiy ve nübüvvet gibi konular yanında gündelik hayatın tanzimi, farklı din, 
mezhep ve etnik grupların hukuk zemininde hak ve hakkaniyete uygun olarak 
yaşaması, gelir bölüşümünde adalet, yüksek ahlaki hayatın tesisi, savaş gerek- 
çeleri, çatışma sebepleri vb. konularda da Kur'an (27/76) ve Hz. Peygamber'in 
sünneti ve sireti (5/Maide, 48) bize yol gösterir. Yani gayrimüslimler salt çö- 
züm modelleri ve çözüm yöntemleri niyetiyle İslam dinine müracaat edebilirler, 
çünkü Kur'an-ı Kerim şu veya bu nitelikli asabiyetle kimsenin tarafını tutmayan 
yüce Allah'ın son vahyidir. Bütün insanlar “Allah'ın ailesi (en nasuiyalu'llah)” o 
bütün kullarının iyiliğini ve adalet içinde yaşamasını, doğru yolu bulup kurtu- 
luşa ermelerini diler. Sonuç itibariyle ister Müslümanlar ister gayrimüslimler, 
samimiyetle ve hak ve hakkaniyeti arama adaleti tesis etme ve barış içinde bir 
arada yaşama niyetiyle Kur'an'a başvurduklarında şu konularda sağlam, sahih 
ve güvenilir bilgi, haber ve hükümler mecmuasına sahip olacaklardır: 

a) Allah, varlık, hayatın anlamı, mebde' ve mead konuları; 

b) Düşünmenin ve akletmenin güvenilir yöntemi; 

c) Geçmiş hayat biçimleri ve genel olarak tarih; 

d) Sosyo-politik ve ekonomik alanlar, çok yönlü beşeri ilişkiler. 

Kur'an, hususen Müslümanlara hitap eden bir kitap değildir; bütün in- 
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sanlar için bir hatırlatma ve öğüttür (10/Yunus, 57). İnanıp inanmamak, so- 
runların çözümü için bir üst referans olarak Kur'an'a müracaat edip etmemek 
onlara kalmıştır. Hz. Peygamber'e ve elbette ona tabi olan mü'minlere önerilen 
Allah'a tevekkül etmeleridir. Hz. Peygamber hak yol üzeredir, hakikati tebliğ 
etmektedir. Kim inanır ve salih amelde bulunursa yani onun çağrısına kulak 
verirse kurtulur. Dileyen Kur'an'a müracaat etmek suretiyle kendi dininin hü- 
kümlerinin ilk vaz' edildiği haliyle nasıl olduğuna bakıp öğrensin. Ancak zorla- 
ma ve baskı yoktur. Çünkü nihayetinde “(Kur'an) gerçekten mü'minler için bir 
hidayet ve bir rahmettir.” 

Zorla hidayet olmaz, kişinin kalbi ölmüşse o artık bir ölüdür. Ölülere söz 
dinletmek mümkün olmadığı gibi, tebliği bağrışma çağrışma zannedip kaçan 
sağırlara da anlamlı bir mesaj işittirmek mümkün değildir. Sadece mü'minler 
dinler, tıpkı takva sahibi olanların Kur'an hidayetinden istifade eden kimseler 
olması gibi. Hasta olmadığını düşünen kimse tedavi olmak üzere doktora git- 
me lüzumunu hissetmez, belki birgün ölür ama yine de inadında ısrar eder. 
Böylelerine doktorun faydası olmadığı gibi Kur'an'ın da kalbi hasta olanlara 
faydası yoktur. Gerçek Müslüman kalbi diri, gözü gören, kulağı işiten kimsedir. 
(Sürenin 80. ayeti Rum süresi 52. ayette de aynı kalıpta geçmektedir. Bkz. 6/ 
En'am, 36; 10/Yunus, 42-43; 7/A'raf, 198; 8 /Enfal, 22.) 

Yahudiler ve Hıristiyanlar yanında diğer din müntesipleri de hem kendi 
aralarında hem diğer din müntesipleriyle çeşitli görüş ve inanç ayrılığına dü- 
şer, tartışırlar. Diğer din müntesiplerinin tamamı ister kendi aralarında ister 
Müslümanlarla olan ihtilaflarında olsun, her ne konuda tartışıyorlarsa son 
hükmü Yüce Allah, ahirette verecektir. (22 /Hac, 69.) 

82. ayette “dabbe”den söz edilir. “Yerden bir Dabbe yani Dabbetu'larz"ın 
ne olduğu konusunda çeşitli görüşler, tahminler, yakıştırmalar ortaya atılmıştır. 
Kelimenin iştikakına bakıldığında “hayvan” yerine “dabbe” denmiştir. Hayvan, 
“hayat” sahibi yaratıktır, “dabbe” ise “debelenmekte olan yaratık”a atıftır. Hay- 
vana da dabbe denir, çoğulu “davab” davar, “debibe” dendiğinde ise debelenerek 
hareket eden küçük hayvan cinsinden yaratık akla gelir. Hz. Süleyman'ın vefat 
ettiği halde üzerine dayandığı asasnı kemirip yere düşmesini sağlayan ağaç 
kurdu için de kullanılır (34 /Sebe, 14). Mahiyetini, ne olduğunu Allah'ın bildiği 
bu yaratığın ortaya çıkışı “zamanm sonu”na işarettir, kıyametin alametlerinden- 
dir (Müslim, Fiten, 118). Yahudiler arasında da benzer bir inanca rastlanmakta- 
dır. Genel kabul gören görüşe göre “dabbe” bozulmayı, Allah'ın emirlerinin ter- 
kini, hak dinin değişikliğe uğratılması, marufun yerine münkerin geçmesi, suç 
ve günahın estetize edilmesi gibi olayların getireceği feci sonuçlara işaret eden 
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olağanüstü bir olaydır. Bunun insan veya somut bir yaratık olduğu yolunda açık 
bir bilgi veya delil yoktur. Konuşacak olması mutlaka bizim gibi şu veya bu dilde 
konuşması anlamına gelmeyebilir, belki lisan-ı hal ile veya yol açacağı olağanüs- 
tü, öğretici olaylarla mesaj vereceği anlamına da gelebilir. Yüce Allah dilediğinde 
dağlar ve kuşlar da konuşur, her birinin kendine özgü lisanları vardır. 
Bir hadiste “Dabbe” için “Mü'minin yüzünü parlatıp, inkârcının yüzünü 
damgalayacağı” buyrulmuştur. (Tirmizi, Tefsir, 27/1; İbn-i Mace, Fiten, 31; 
Müsned,ll, 491.) En doğrusunu Allah bilir. 
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83. Ve her ümmetten âyetlerimiz yalanlayan bir grubu toplayacağı- 
mız gün, artık onlar 'tutuklanıp (azap yerine) dağıtılırlar: 


84. Nihayet geldikleri zaman, (Allah) der ki: “Siz benim âyetlerimi, 
bilgi bakımından kavramadığınız hâlde yalanladınız mı? Yoksa 
ne yapıyordunuz?” 
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85. Zulmetmelerine karşılık, söz, kendi aleyhlerine gelmiş bulun- 
maktadır, artık konuşmazlar. 

86. Görmediler mi, biz geceyi onda sükün bulmaları için, gündüzü de 
aydınlık(la görsünler) diye yarattık. Şüphesiz, imân eden bir ka- 

vim için bunda âyetler vardır. 

87. Sur'a üfürüleceği gün, Allah'ın dilediği kimseler dışında, gökler- 
de ve yerde olan herkes artık korkuya kapılmıştır ve her biri “bo- 
yun bükmüş' olarak O'na gelmişlerdir. 

88. Dağları görürsün de, donmuş sanırsın; oysa onlar bulutların sü- 
rüklenmesi gibi sürüklenirler. Her şeyi “sapasağlam ve yerli ye- 
rinde yapan' Allah'ın sanatı (yapısı)dır(bu). Şüphesiz 0, işledikle- 
rinizden haberdardır. 

89. Kim bir iyilikle gelirse, artık kendisine daha hayırlısı vardır ve 
onlar, o günün korkusuna karşı güvenlik içindedirler. 

90. Kim bir kötülükle gelirse, artık onlarda ateşe yüzükoyun atılır (ve 
onlara:) “Yaptıklarınızdan başkasıyla mı cezalandırılıyorsunuz?” 
(denir). 

91. (De ki) “Ben ancak bu şehrin Rabbine ibâdet etmekle emrolun- 
dum ki, O, burasını kutlu ve saygıdeğer kıldı. Her şey O'nundur. Ve 
Müslümanlardan olmakla emrolundum.” 

92. “Ve Kur'ân'ı okumakla da (emrolundum). Artık kim hidayete gelir- 
se, kendi nefsi için hidayete gelmiştir; kim sapacak olursa, de ki: 
“Ben yalnızca uyarıcılardanım.” 

93. Vedeki: "Allah'a hamdolsun, O size âyetlerini gösterecektir, siz de 
onları bilip tanıyacaksınız.” Senin Rabbin, yaptıklarınızdan gafil 
değildir. 

83. ayet hesap yerine düzenli bir biçimde gidileceğine işaret etmekte- 

dir. Bütün topluluklar Allah'ın huzurunda toplanacaklardır (6/En'am, 38). 
Her inanç, din veya görüşten olanlardan önce belirgin gruplar seçilip öne 
geçirilir. Muhtemelen bunlar dünyada başı çekenler, Allah'ın dinine buğz ve 
husumette önsafta yer alıp mücadele ederlerdir (19/Meryem, 69-70). Di- 
gerlerinin de gelip arkalarında toplanması sağlanır. Her bir ümmet kendine 
ayrılmış yere sevk edildikten sonra Yüce Allah “Siz benim âyetlerimi, bilgi 
bakımından kavramadığınız hâlde yalanladınız mı? Yoksa ne yapıyordu- 
nuz?” diye sorar. Bu dehşetli bir gündür. Dünyada inkârcılar temel konularda 
sağlıklı, güvenilir bilgileri olmadığı halde kibir gösterip Allah'ın gönderdiği 
mesajları yalanladılar. Yapıp ettikleri bugün aleyhlerinde olarak orta yere 
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gelmiş bulunmaktadır. Artık konuşacak yani kendilerini savunacak, mazeret 
beyan edecek mecalleri kalmamıştır. 

Nimetlerinden keyiflerince yararlandılar, gece dinlendiler, enerji topladı- 
lar. Gündüz yüce Allah'ın sağladığı aydınlıkta geçimlerini temin etmek üzere 
faaliyet gösterdiler, yeryüzünün her nimetinden yararlandılar fakat bir şeyi 
yapmadılar, bütün bunların Yaratıcı'ya birer işaret ve belge olduğunu akıl et- 
mediler, böyle bir fikri reddedip sanki babalarının çiftliklerindeymişler gibi 
tasarruflarda bulundular. Ancak dünya kimseye kalmaz, ona takdir ve tayin 
edilmiş bir süre (ecel) vardı, eceli geldiğinde son da gelmiş oldu. 

Her şeyin sonuna gelindiğini bildiren ilk büyük işaret bu iş görevli olan 
İsrafil aleyhisselâmın sura üfürmesidir (36/Yasin, 51-52). Sura üfürüldüğün- 
de herkesi bir dehşet kaplar, kendinden geçip bayılır. Yapacak bir şey olmadı- 
ğı anlaşılır, herkes -inkârcılar, zorbalar, inatçılar, firavunlar- boyunlarını bü- 
kerek huzura giderler. Devasa dağlar bulutlar gibi sürüklenir durur, kozmik 
düzen, ekolojik /tabii denge altüst olur (18 /Kehf, 47). Kendi bağlamı içinde 
dağların bulutlar gibi hareketi, kıyamet anının bir olayıdır. Ancak sürmekte 
olan mevcut ekolojik düzen içinde de dağların hareket içinde oldukları gerçek- 
tir. Bazıları bunun dağların zamanla eriyip toprak oldukları anlamına geldiği- 
ni söylemişlerse de, üst bir bakıştan dağların birer kazık olarak iş gördükleri 
dünya gezegeniyle birlikte rüzgârın önüne kapılmış pamuk gibi hızla hareket 
ettiklerini gözlemek mümkün. Dünyanın kendi çevresinde ve güneşin çevre- 
sindeki hareketi olağanüstü bir hızla olmakta, bu arada dağlar da gezgenle 
birlikte bulutlar gibi sürüklenmektedir. Dağlar hareket halinde ise yer küresi 
de bittabi düz ve sabit (camid) değil, hareket halindedir. (Bkz. 73/Müzzemmil, 
14 ve 84/İnşikak, 3-4.) Bütün bunlar her şeyi yerli yerinde, harikulade sanat 
eseri olarak yapan Allah'ın sanatıdır. O her kim ne yapmışsa yaptıklarından 
tam zamanında ve eksiksiz olarak haberdar olmuştur. 

Dünyada iyilik yapan huzura iyilikle gidecek, karşılığını ve daha fazlasını; 
kötülük yapan da kötülüğün karşılığını alacaktır. Cehennemdeki azabı yüzü- 
koyun atılması ve ona bunun yaptıklarının karşılığı olduğunun bildirilmesidir. 

Herkes kendinden, yaptıklarından sorumludur. Kural böyle konulmuştur. 
Yüce Allah Hz. Peygamber'e şunu emreder: Sen Mekke'de göreve başladığın 
şehrin Rabbine ibadet et, o burayı kutlu ve ihtirama layık kılmıştır. Burası te- 
miz, güvenli, bereket ve rahmetin üzerine aktığı bir şehirdir ve hep öyle kal- 
malı. Bu Müslümanların yaşadığı şehirlerini Mekke'yi örnek alarak geliştirme- 
lerini öngören bir emirdir ki, Müslümanların “şehir modeli” Mekke'nin varo- 
luş hikmetinden ve ruhundan alır. Hz. Peygamber (s.a.) Müslüman olmak yani 
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Allah'ın iradesine teslim olmakla emrolunmuştur (6/En'am, 14). Yine yüce 
Allah, elçisine Kur'an okumasını emretmektedir. Hidayete eren, doğru yola gi- 
ren, hak ve hakkaniyetten yana tercih koyan kendi lehine hareket etmiş olur, 
kim de aksi yola girerse kendi aleyhine davranmış olur. Hz. Peygamber (s.a.) 
sadece uyarır, tebliğ yapar (13/Ra'd, 40). 

93. ayet bir kere daha Hz. Peygamber'in Allah'a hamdetmesini emreder. 
Bu bütün mü'minler için de geçerli bir emirdir, Müslümanların asla ihmal 
etmedikleri şey her durumda ve her şey için Allah'a hamd etmeleridir. Şöyle 
denmiştir: 

“Elhamdu lillahi ala külli hal sive'lküfrive'd-dalal (İnkâr ve sapıklık/sap- 
kınlık dışında her hal ve durum için Allah'a hamdolsun)” 

Eninde sonunda yüce Allah ayetlerini gösterecektir. Kulların yaptıkların- 
dan haberi vardır, hiçbir fiil O'nun bilgisi haricinde gerçekleşmez. Ayetlerini 
göstermesi iki şekilde olabilir: Hayatta iken insanlar kendi enfüsi dünyala- 
rında yani iç âlemlerinde ve afakta yani fizik evrende ayetleri görürler veya 
ölümden sonra ahiret gününde. İnsanın iç dünyasında, kendi deruni âleminde 
Allah'ın ayetlerini görmesi ancak Marifetünnefs ile mümkündür; dış dünyada 
yani fizik evrende bu ayetleri görmesi ve hikmetlerine ermesi de Marifetulhalk 
ile elde edilen bilgidir. Her iki bilgi türü bir araya getirildiğinde insanda Mari- 
fetullahhâsıl olur. En doğrusunu Allah bilir! 


Neml (27) süresinin tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


28- Kasas Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 88 âyettir. Kaynakların verdiği bilgiye göre Ha- 
beşistan'a hicret ile İsra (17) olayı arasında ve Neml (27) süresinden sonra 
inmiştir. İsmini 25. ayette geçen “kasas” yani kıssa, hikâye, olay kelimesinden 
almıştır. 

Kur'an-ı Kerim'in seçtiği anlatım türlerinden biri de kıssalardır. Ağırlıklı 
olarak peygamberlerin kavimleri ile olan mücadeleleri, tebliğleri, karşılaştık- 
ları zorluklar ve suçlu-günahkâr toplumların uğradıkları azaplar kıssa formu 
içinde anlatılır. Peygamberler, kıssaları anlatılanlardan ibaret değildir, haberi 
verilmeyen peygamberler de vardır. (Bkz. 4/Nisa, 163-164; 40/Mü'min, 78.) 

Genel tanımıyla kıssa tarihte vuku bulan olaya denir. Haberleri verilen pey- 
gamberlerin tümü anlatılan olayları yaşamışlardır. “Hikâye” vuku bulmuş olay 
olabileceği gibi, olması muhtemel olay da olabilir. “Mesel” ise ya vuku bulmuş 
bir olaydan çıkarılmış dersin özet cümlesidir veya farz-ı muhal (hipotetik-var- 
sayım) anlatımdır. (Örnek mesel için bkz. 18/Kehf, 30-43. Bahçe sahipleri olayı 
vuku bulmuş da olabilir, kurgusal bir mesel olarak da anlatılmış olabilir. Her iki 
versiyonu meselin öneminden ve maksadından bir şey kaybettirmez.) 

Kıssaların hikâye (tahkiye) ve mesellerle ilişkisi olsa bile masalla, mitoloji 
(efsane) veya romanla ilişkisi yoktur. Kıssa olarak anlatılanlar vuku bulmuş 
olaylardır, birer tarihi hakikattirler. Bir kıssanın özel olarak seçilmiş olmasının 
çeşitli sebepleri vardır. Bunları şöyle sıralamak mümkün: 

a) Seçilen kıssa muhataplar, daha genel ifadesiyle insanların ders çıkar- 
maları için yeterli örnekler içermektedir. Bunun için bazen olayın sadece bir 
bölümü verilmekle yetinilir. Bir başka bağlamda aynı kıssanın başka bölümleri 
veya yönleri anlatılır. Bu en çok Hz. Musa, Firavun ve İsrailoğulları kıssaların- 
da görülür. Dolayısıyla birden fazla sürede anlatılanlar aynı kıssanın basit bir 
tekrarı değildir, başka bir yönü, boyutudur. 

b) Kıssalarda ismi geçen şahısların veya olayların vahyin ilk muhatapları 
Arapların kolektif hafızasında yeri vardı. Bu yüzden inkârcılar veya münafık- 
lar ismi geçen şahıslara veya olayların tarihi gerçekliklerine itiraz etmediler. 
Şu var ki bu Kur'an'ın bildiği geçmişin veya tarihi olayların Arap yarımadasın- 
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da cereyan etmiş olanlardan ibaret olduğu anlamına gelmez. Arap yarımada- 
sı, Filistin bölgesi ve Mezopotamya tarihte peygamberlerin yanı sıra, yerleşik 
hayatın kalıcı bir biçimde başladığı, şehirlerin kurulduğu, tarım ve ziraatın ge- 
liştiği dünyanın merkezi coğrafyasıdır; beşeri yayılma bu bölgeden başlayarak 
dünyanın diğer bölgelerine ve kıtalarına doğru sürmüştür. 

c) 124 bin peygamberin tümü sayılmadı, böyle bir yol takip edilecek ol- 
saydı binlerce sahifelik kitap indirmek gerekecekti. Peygamberlerin “Bir bölü- 
mü anlatıldı” (6/En'am, 34). 

d) Kıssa bir tür “örnek olay” yani “tipoloji”dir. Beşeriyetin tarihinde ben- 
zeri sayısız olay vuku bulmuştur. Bunun manası şudur: Söz konusu tipolojiden 
hareketle tarihte aynı hataların işlediği sonucunu çıkarmak mümkün. Nitekim 
bu sürenin 48-50. ayetlerinde Hz. Peygamber'e karşı çıkan müşrikler ile geç- 
mişte Hz. Musa'ya karşı çıkanların çıkış ve itiraz noktalarının aynı olduğu be- 
lirtilmektedir. 

f) Kıssanın kendisi yerel-yöresel ve tarihseldir. Ancak ondan çıkarılacak 
ders ebedi ve evrenseldir. Kıssaların toplamı soyutlama veya genelleme yapıl- 
dığında, her insan toplumunda yaşanabilecek beşeri tecrübe olarak karşımıza 
çıkar. Bu özelliğiyle kıssa süzme anlatımdır, beşeri tecrübenin iyi veya kötü 
mahsulüdür. 

g) Kıssa tarih değildir; tarihe ışık tutar. Bu yüzden ana karakteristiği iti- 
bariyle yer/mekân, tarih/zaman -bazen şahıs ismi de- verilmez, verme lüzu- 
mu hissedilmez. Bazı durumlarda lüzumuna binaen yer ve şahıs ismi verilir 
ama “zaman/tarih” verilmez. Yer, zaman ve şahısların sayıları ikincil derecede 
önemdedir, aslolan olaydan gerekli sonucu çıkarmaktır. 

ö) Kıssaları aktarmanın hikmeti ve maksadı geçmişten, tarihsel olaylar- 
dan hareketle bugüne ve geleceğe ışık tutmak, ders-ibret çıkarmak; aynı hata- 
lara düşülmemesi için öğüt vermek, muhatapları uyarmak olduğu kadar hem 
vahyin ilk muhataplarına -Hz. Peygamber (s.a.)'in ve ashabının- hem bugün 
ve kıyamete kadar gelecek nesillerin “kalplerini sağlamlaştırmak” tır. (11/ 
Hud, 120). 

g) Kıssalar dolayımında verilen bilgiler, aktarılan haberler peygamberin 
kendi şahsi bilgisi değildir. Tamamen gayp haberi olarak ona vahyedilmekte- 
dir. Gayb'ı üç anlamda ele almak mümkün: 

aa) Geleceğe ilişkin olaylar, 

bb) İnsanın gözlem, deney ve akli kapasitesini, beşeri limitlerini aşan var- 
lık âlemi, 

cc) Geçmişe ait olayların ve haberlerin dosdoğru bilgisi. 
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Üçüncü gayp bilgisi aktarılan kıssalarda ortaya çıkar (bkz. 11/Hud, 49). 
Hz. Peygamberin kendi şahsi tarih bilgisi, araştırmaları veya beşeri melekele- 
riyle kıssalarda anlatılan olaylara bu derinlikte ve kapsamda doğru vukufiyet 
kazanması mümkün değildir. Nitekim sürenin 44-46. ayetlerinde Hz. Musa'nın 
yaşadıklarına Hz. Peygamber'in şahit olmadığını, çünkü Hz. Musa vahiy alır- 
ken, Medyen halkı arasında dolaşırken veya Tur Dağı'na çıkarken kendisinin 
yanında olmadığını belirtmektedir. (Tarih ve bilgi kaynakları için bkz. 18/ 
Kehf, 13. ayetin açıklaması.) 


Şii GAZI SİN glaş 


Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 


PU g o 5 pi Zar a ». , 
EY all SI EĞİ 413 çak 
1. Ta, Sin, Mim. 
2. Bunlar, apaçık Kitab'ın âyetleridir. 


Sürenin ilk iki ayeti Şuara süresinin (26) başında da aynı kalıplarla geç- 
mektedir. 1. ayette geçen “Ta, Sin, Mim" huruf-u mukattaadır, Bakara süresinin 
girişinde (2/1) bu harflerle ilgili bilgiler verilmiştir. 

2. ayette geçen “kitap” hâkim görüşe göre Kur'an-ı Kerim'dir. Levh-i Mah- 
fuz'un kast edildiğini söyleyenler de vardır. Ancak “El Kitab”ın Tevrat olmaya- 
cağı açıktır, bu konuyu Neml süresinin girişinde (27/2) ele almış bulunmak- 
tayız. “Mübin” de hem “açık-apaçık” hem “açıklayıcı” manasına gelir. Diğer bir 
anlamı kendisi ile diğerleri arasında sınır koyan, kendini diğerlerine göre apa- 
çık belli eden demektir. Buna göre haberleri itibariyle doğruları ve yanlışları; 
hükümleri itibariyle farzları ve haramları; yüksek ahlaki normları itibariyle iyi 
ve kötüyü apaçık bir biçimde anlatan ve açıklayan, bize mebde' ve mead hak- 
kında güvenilir bilgiler sunun kitap Cebrail aleyhisselam aracılığıyla Allah'tan 
vahyedilen Kur'an-ı Kerim olabilir ancak. 

İlk yani orijinal nüshaları itibariyle elbette Tevrat ve İncil de “mübin”dirler 
ancak zaman içinde maruz kaldıkları harici müdahaleler onları bu ilk özellik- 
lerinden uzağa düşürmüş bulunmaktadır. Asılları vahiy olsa bile hariçten ki- 
taplara giren unsurlar onların mübin vasfını bir ölçüde gölgelemiş, din adam- 
larının vaz'ettiği birtakım helaller-haramlar içlerine karışmış bulunmaktadır. 
Kur'an-ı Kerim ise ilk indirildiği gibi elimizdedir, hiçbir beşer onun safiyetini 
bozmuş değildir. 
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Nübüvvet geleneğinin icabı olarak her sonra gelen vahiy kendisinden 
önceki vahiyleri doğruladığına, tashih edip tamamladığına göre, “mübin” 
özelliğiyle Kur'an vahyi de kendisinden önceki semavi kitapları doğrula- 
makta, dışarıdan yapılan müdahaleleri tashih etmekte ve tamamlamaktadır. 
Şu halde diğer kitaplardaki eksiltilmiş veya ilave edilmiş “beşeri unsurları” 
tespit ve tashih etmenin yolu Kur'an-ı Kerim'den geçer. Neml süresinin 76. 
ayetinde kendisine müracaat etmeleri durumunda Kur'an'ın İsrailoğulları- 
nın düştükleri görüş ayrılığını gidereceği belirtilmektedir. Kur'an bu yönüyle 
de mübindir. En kısa ifadesiyle Kur'an-ı Kerim, “Hakkı açıklayan apaçık ki- 
taptır” (44/Duhan, 2). 
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Mü'min olan bir kavim için hak olmak üzere, Musa ve Firavun'un 
haberinden (bir bölümünü) sana okuyacağız. 


Gerçek şu ki, Firavun yeryüzünde (Mısır'da) büyüklenmiş ve ora- 
nın halkını birtakım fırkalara ayırıp bölmüştü; onlardan bir bö- 
lümünü güçten düşürüyor, erkek çocuklarını boğazlayıp kadınla- 
rını diri bırakıyordu. Çünkü o, bozgunculardandı. 


Biz ise, yeryüzünde güçten düşürülenlere lütufta bulunmak, on- 
ları önderler yapmak ve mirasçılar kılmak istiyoruz. 


Ve (istiyoruz ki) onları yeryüzünde 'iktidar sahipleri olarak yerle- 
şik kılalım” Firavun'a Haman'a ve askerlerine, onlardan sakındık- 
ları şeyi gösterelim. 


Musa'nın annesine: “Onu emzir, şayet onun için korkacak olur- 
san, onu suya bırak, korkma ve üzülme; çünkü onu biz sana tek- 
rar geri vereceğiz ve onu gönderilen (elçilerden) kılacağız” diye 
vahyettik (bildirdik). 

Nihayet Firavun'un ailesi, onu (ileride bilmeksizin) kendileri için 
bir düşman ve üzüntü konusu olsun diye sahipsiz görüp aldılar. 
Gerçekte Firavun, Haman ve askerleri yanılgı içindeydi. 


Firavun'un karısı dedi ki: “Benim için de, senin için de bir göz bebe- 
ği; onu öldürmeyin; umulur ki bize yararı dokunur veya onu evlât 
ediniriz." Oysa onlar (başlarına geleceklerin) şuurunda değillerdi. 


Musa'nın annesi ise, yüreği boşluk içinde sabahladı. Eğer mü'min- 
lerden olması için kalbi üzerinde (sabrı ve dayanıklılığı) pekiştir- 
memiş olsaydık, neredeyse onu(n durumunu) açığa vuracaktı. 


Ve onun kız kardeşine: “Onu izle” dedi. Böylece o da, kendileri 
farkında değilken onu uzaktan gözetledi. 


Biz, daha önce ona sütanalarını haram etmiştik. (Kız kardeşi:) 
“Ben, sizin adınıza onun bakımını üstlenecek ve ona öğüt verecek 
(veya eğitecek) bir aileyi size bildireyim mi?” dedi. 

Böylelikle, gözünün aydın olması, üzülmemesi ve gerçekten Al- 
lah'ın va'dinin hak olduğunu bilmesi için, onu annesine geri ver- 
miş olduk. Ancak onların çoğu bilmezler. 


3.“Mü'min olan bir kavim” yüce Allah'ın vahiy meleği aracılığıyla elçisi- 
ne bildirdiği kıssaların doğruluğuna ve dikkat çekilen ibretli sonuçlarına ina- 
nanlardır. Bunlar vahyin ilk muhatapları olduğu gibi kıyamete kadar gelecek 
insanlardır da. Bu sürede Musa aleyhisselâmın Firavun'la olan çetin mücade- 
lesinin bir bölümü, değişik bir versiyonu anlatılmaktadır. Kur'an-ı Kerim'de 


vi 
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136 yerde ismi geçen Hz. Musa (a.s.), tarihin önder şahsiyetlerinden biridir; 
onun mecrasm da olan diğer Ulu'l azm peygamberlerle (Hz. Nuh, Hz. İbrahim, 
Hz. İsa ve Hz. Peygamber) mukayese edildiğinde iki yönlü zorlu mücadelesiyle 
öne çıkar: Biri tarihin en büyük despotu olan Firavun'la, diğeri binbir zorluk 
ve çile ile özgürlüklerine kavuşturduğu kavmiyle olan mücadele etmiştir. 

Firavun'un öne çıkan üç özelliği var: Kendini tanrılaştırmış bulunmakta- 
dır; kalbi ve gözleri iş göremeyecek derecede kibirlidir; Mısır'ı bir tiran, bir 
despot, bir zorba olarak yönetmektedir. Ayette bu üç özelliğini bir arada ifade 
etmek üzere “ala” kelimesi kullanılmaktadır ki, manası “kibirlendi, tiranlaştı, 
azdı-azgınlaştı” demektir. Kibri ve tiranlığı genel olarak Mısır halkına, azgınlığı 
ise özel olarak İsrailoğullarına yönelik idi. “Yerde” diye geçen “filarz” özel an- 
lamda Mısır'a, daha geniş anlamda yeryüzüne atıf olarak düşünülebilir. Çünkü 
gücü ve imkânlarıyla uzanabildiği, ulaşabileceği her yeri tiranlıkla yönetmek 
istiyordu. 

Firavun istibdada dayalı rejimini halkı kutuplaştırarak, kutupları birbi- 
riyle çatıştırma eşiğinde tutarak sürdürmektedir. “Yerin ahalisi/ehli”nden 
anlaşılması gereken Mısır halkıdır. Ve dikkatten kaçmaması gereken nokta şu 
ki, Kur'an-ı Kerim, yerli ahali Kıptileri ile dışarıdan gelen İsrailoğullarını bir 
arada “Mısır halkı” olarak zikretmektedir. Yani hakikatte Mısır Kıptilerden ve 
İsrailoğullarından oluşmaktadır, Mısır halkını meydana getirmektedirler. İs- 
railoğullarının 400 sene önce Kenan ilinden gelip Mısır'a yerleşmiş olmasının 
diğerlerine göre daha az imkânlarla yetinmelerinin gerekçesi olamaz. Bunun 
bir önemi yoktur. Tarihten biliyoruz ki yeryüzünde kesintiye uğramayan de- 
mografik hareketlilik söz konusudur, yüzde yüz katıksız, otokton halk bulmak 
neredeyse imkânsızdır, bir topluluk diğerine göre az veya çok önce ya da sonra 
gelip yerleşmiş olması ayrımcılığın sebebi olamaz. Zaman içinde etnik ve dini 
gruplar birbirine karışmış, bir halk meydana getirmişler. İşte bunların bir ara- 
da oluşlarına ortaklaşa “ahali (ehliha)” denilmektedir. 

Ne var ki Firavun böyle düşünmemektedir. O, ırkçı bir yaklaşımla Kıptile- 
ri İsrailoğullarına göre üstün görmektedir. Çünkü ona göre İsrailoğulları hem 
başka kavimdendirler hem de Mısır'a sonradan gelmişlerdir. Irk ayrımcılığı, 
şovenizm ve etnik milliyetçiliğin teşekkülünde rol oynayan birden fazla faktör 
var. Mısır ve Firavun bağlamında Mısır yönetimi olağanüstü derecede ihtişam 
içindedir. Bu ihtişamın büyük maliyeti var ve bu ancak köle emeğiyle sağlana- 
bilir. Mısır piramitlerine baktığımız zaman köle emeğinin ne muhteşem ya- 
pıların harcında kullanıldığını çok daha iyi anlayabiliyoruz. 100 bin kölenin 
üç vardiya çalıştırıldığı 20 yıl içinde bir piramit inşa edilmektedir ki, her biri 
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tonlarca ağırlığında olan taşlar Afrika'nın içlerinden Mısır'a yüzlerce, binlerce 
kilometrelik mesafeden getirilmektedir. Bütün bir halkı köleleştirmek zor olsa 
da, bir bölümünü köleleştirmek mümkündür. Bunun için köleleştirilecek olan 
grubun diğerlerine göre niçin buna müstahak olduğunu rasyonalize etmek ge- 
rekir ki, Firavun bu “akli işlemi” iki ana argümanla sağlamaktadır: İsrailoğul- 
ları başka kavimdendirler ve dışarıdan gelmiş (göçmen)lerdir. O halde Kıpti- 
lerin gözünde şeytanlaştırılmaya müsait ötekilerdir. Ötekinin ötekileştirildiği 
her rejim bu politikaya maruz kalanları asimile etme, etnik arındırmaya tabi 
tutma, sömürme veya jenoside maruz bırakma hakkını kendine bulabilir. 

Halkı kamplaştırıp kutuplaştırmanın başka pratik faydası rejime karşı 
oluşabilecek muhtemel muhalefet blokunu parçalamaktır. Burada “böl ve yö- 
net” kuralı geçerlidir. Birbiriyle kavgalı olanlar ortak bir muhalefet oluşturup 
baskıcı bir yönetimi deviremezler. 

Bu çerçevede Firavun'un İsrailoğullarına karşı özel bir politika uyguladığı 
anlaşılıyor. Onu endişelendiren konu, Mısır'ın refah ve konfor içinde yaşayan 
iktidar seçkinlerine (mütref ve mele'den müteşekkil al-i Firavun) göre İsrailo- 
gullarının sürekli nüfuslarının artmasıdır. Bu faktör Tevrat'ta sarih bir şeklide 
yer alır. Dolayısıyla Firavun'un gördüğü bir rüya üzerine kâhinleringaypten 
haber verip İsrailoğullarından doğacak bir erkek çocuğun onu tahtından ede- 
ceğine ilişkin rivayetlerin tamamı asılsızdır. Bu rivayetleri -söylenti ve kurgu- 
ları- ne Tevrat ne Kur'an-ı Kerim destekler. Sorunun temelinde İsrailoğulları- 
nın artan nüfuslarının pek de uzak olmayan bir gelecekte Kıpti nüfusun önüne 
geçeceği ve bu sayede Mısır'ın elden çıkacağı korkusudur. Konu Tevrat'ta şöyle 
anlatılmaktadır: 

“Yakup'la birlikte aileleriyle Mısır'a giden İsrailoğullarının adları şun- 
lardır: Ruben, Şimon, Levi, Yahuda, İssakar, Zevulun, Benyamin, Dan, Nafta- 
li, Gad, Aşer. Yakup'un soyundan gelenler toplam yetmiş kişiydi. Yusuf zaten 
Mısır'daydı. Zamanla Yusuf, kardeşleri ve o kuşağın hepsi öldü. Ama soyları 
arttı; üreyip çoğaldılar, gittikçe büyüdüler, ülke onlarla dolup taştı. Sonra Yu- 
suf hakkında bilgisi olmayan yeni bir kral Mısır'da tahta çıktı. Halkına, “Bakın, 
İsrailliler sayıca bizden daha çok” dedi, “Gelin, onlara karşı aklımızı kullana- 
lım, yoksa daha da çoğalırlar; bir savaş çıkarsa, düşmanlarımıza katılıp bize 
karşı savaşır, ülkeyi terk ederler” Böylece Mısırlılar İsraillilerin başına onları 
ağır işlere koşacak angaryacılar atadılar. İsrailliler firavun için Pitom ve Ram- 
ses adında ambarlı kentler yaptılar. Ama Mısırlılar baskı yaptıkça İsrailliler 
daha da çoğalarak bölgeye yayıldılar. Mısırlılar korkuya kapılarak İsraillileri 
amansızca çalıştırdılar. Her türlü tarla işi, harç ve kerpiç yapımı gibi ağıriş- 
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lerle yaşamı onlara zehir ettiler. Bütün işlerinde onları amansızca kullandılar. 
Mısır Kralı, Şifra ve Pua adındaki İbrani ebelere şöylededi: “İbrani kadınlarını 
doğum sandalyesinde doğurturken iyibakın; çocuk erkekse öldürün, kızsa do- 
kunmayın.” Ama ebeler Tanrı'dan korkan kimselerdi, Mısır Kralı'nın buyruğu- 
na uymayarak erkek çocukları sağ bıraktılar. 

Bunun üzerine Mısır Kralı ebeleri çağırtıp, “Niçin yaptınız bunu?” diye 
sordu, “Neden erkek çocukları sağ bıraktınız?” Ebeler, “İbrani kadınlar Mısır- 
lı kadınlara benzemiyor” diye yanıtladılar, “Çok güçlüler. Daha ebe gelmeden 
doğuruyorlar.” Tanrı ebelere iyilik etti. Halk çoğaldıkça çoğaldı. Ebeler kendi- 
sinden korktukları için Tanrı onları ev bark sahibi yaptı. Bunun üzerine fira- 
vun bütün halkına buyruk verdi: “Doğan her İbrani erkek çocuk Nil'e atılacak, 
kızlar sağ bırakılacak.” (Çıkış, 1: 1-22). 

Tevrat'ın anlatımında Mısırlı Kıpti ebelere yapılan atıf dikkat çekicidir. 
Neredeyse sahih olan her toplumsal örfte ebelerde Allah'ın rahmet sıfatı te- 
celli eder, onlardaki merhamet ve şefkat duygusu kuvvetli olur. Avrupa'nın 
Ortaçağ'ında halk ebeleri Kilise'nin yerleşik kurallarına muhalefet ederek 
doğum sırasında ortaya çıkabilecek ölümcül tehlikeler karşısında anne ile ço- 
cuk arasında bir tercih yapmak zorunda kaldıklarında annenin hayatını tercih 
ederlerdi. Kilise ise annenin hayatının feda edilmesini istiyordu. Ebeler kili- 
seye karşı direnince onları yargılayıp cezalandırmak üzere özel mahkemeler 
kuruldu ki, bunlar tarihe “engizisyon mahkemeleri” olarak geçecek, sonraları 
kiliseye karşı işlendiği kabul edilen başka suçlara da bakacaklardı. İslam hu- 
kukuna göre, doğum sırasında anne ile bebeğin hayatı arasında zorunlu bir 
tercih yapmak icap ederse, annenin hayatı tercih edilir. Çünkü annenin hem 
yeni bir bebek doğurma ihtimali vardır hem de belki de bakmak durumunda 
olduğu başka çocukları ve elbette ayakta durması gereken yuvası-ailesi söz 
konusudur. 

Nüfuslarını kontrol altında tutabilmek için Firavun neredeyse periyodik 
zamanlarda İsrailoğullarının erkek çocuklarını öldürtüyor, kadınlarını sağ 
bırakıyordu. Bu sayede onları güçten düşürüyor, Kur'an'ın çarpıcı tabiriyle 
“müstaz'af” kılıyordu. (Bkz. 4 /Nisa, 75, 97-99 ve atıflar.) Bu da bize gösteriyor 
ki, hangi egemen yönetim veya insan grubu, küçümseyip kendinden saymadığı 
bir kavmi, bir etnik veya dini grubu nüfuslarını kontrol altına almaya kalkı- 
şırsa o grubu müstaz'af kılmak istemektedir. Bu bozgunculuktur ve Firavun 
da bozgunculardan olan bir müstekbir yani kendini tanrılaştırmış bir tirandı. 
(Bkz. 2/Bakara, 49; 7/A'raf, 103.) 

5-6. ayetlerde “Biz ise, yeryüzünde güçten düşürülenlere lütufta bu- 
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lunmak, onları önderler yapmak ve mirasçılar kılmak istiyoruz. Ve (isti- 
yoruz ki) onları yeryüzünde 'iktidar sahipleri olarak yerleşik kılalım) Fi- 
ravun'a Haman'a ve askerlerine, onlardan sakındıkları şeyi gösterelim” 
buyrulmaktadır. Ayet iki önemli noktaya vurgu yapmaktadır: 

a)Yüce Allah yeryüzünde ezilenleri önderler kılıp iktidar sahibi yapmak 
istiyor. Bu demektir ki, ezilenlerin ezilmişlikleri onların ebedi kaderleri değil- 
dir. Her şeyin kaderini, mülk ve saltanatını elinde bulunduran Yüce Allah, ezi- 
lenleri, zayıfları, yoksulları ve müstaz'afları önder kılmayı diliyor. Yapmaları 
gereken şey Allah'ın muradına uygun hatt-ı hareket takip etmeleri, kendilerini 
değiştirebilme başarısını gösterebilmeleridir. İsrailoğullarının Mısır esaretin- 
den kurtuluşları bunun tarihsel olarak somut örneğini teşkil eder. İsrailoğulla- 
rı çektikleri acıların bir ödülü olarak yüce Allah dünyada onları ezenlere varis 
kılma vaadinde bulundu, onları “âlemlere üstün kıldı” Onlardan istediği pey- 
gamberlerin sözünü dinlemeleri, şeriattan sapmamaları idi. 

Ve bu tarihte İsrailoğulları için gerçekleşti. Allah onlara Hz. Musa'yı kur- 
tarıcı olarak gönderdi, onları Mısır'dan çıkarttı. Onlara yeryüzünde nasıl ön- 
der olacaklarının yollarını gösterdi. İlk nesiller kölelik ruhunu üzerlerinden 
atamadıkları için kırk sene Tih çölünde süründüler, özgürlük ve onur stajın- 
dan geçtiler, yeni gelen nesiller Kudüs'e girebildi. Gelen peygamberlere tabi 
oldular, Allah'ın buyruklarını dinlediler yüce Allah da onları Hz. Davud ve Hz. 
Süleyman'la dünyanın önderleri kıldı. Hz. Süleyman zamanında Mısır'ı da hâ- 
kimiyetleri altına aldılar. 

b) Yeryüzündeki zorbalar bilmeli ki, günün birinde iktidarları, zulüm aygı- 
tına dönüşmüş devletleri, mülk ve saltanatları, göz kamaştıran ama zayıfların, 
kölelerin ve işçilerin kanıyla yükselen görkemli uygarlıkları ve imparatorluk- 
ları sona erecek, belki başlarına çökecektir. “Firavun, Haman ve güçlü ordusu”- 
nun bunu yakinen müşahede ettikleri gibi. Bütün zorba yönetimler, totaliter 
ve otoriter rejimler sonlu ve sınırlıdır. İş ki, çöken bir tiran rejimin yerini ezi- 
lenlerin adil yönetimi alsın, iktidara gelen mağdur eskisini tekrar eden veya 
aratan yeni gaddar mağrur olmasın. 

İnsan gibi tarih de Allah'ın kudret eli altındadır. Kritik zamanlarda ilahi mü- 
dahalelere sahne olur. Hz. Musa ve Firavun mücadelesinin anlatıldığı şekilde 
başlayıp sonuçlanması Allah'ın tarihe açık müdahalesinin çarpıcı örneklerinden 
biridir. Firavun, doğan bütün erkeklerin öldürülmesi emrini vermiş ve bunu ya- 
kın takibe almışken, yüce Allah vahyi ile Musa'yı yeni doğurmuş annesini yön- 
lendirir: Annesi ona ilk sütü verecek, böylelikle bebek annesinin sütünü tadacak 
ve o sütü arayacak. Bu bebeğin salt annesinin sütüne şartlanması anlamına gelir, 
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aç kalan bebeklerin başka kadınların sütünü de emdiklerini biliyoruz. Burada 
ise özel bir durum söz konusudur. Sonra baskın tehlikesini sezdiği anda suya 
bırakıp Allah'a tevekkül edecek. Yüce Allah'ın vadi, onu tekrar annesine kavuş- 
turmasıdır. Annesi böyle yapacaktır, çünkü sadece bir anne olarak bunu yapma- 
yacak, aynı zamanda ileride elçi olarak seçilecek bir peygamberin güvenliğini 
üstlenmiş olacaktır: “Ve onu gönderilen (elçilerden) kılacağız." 

Bu direktifler Musa'nın annesine vahiy ile gelmiştir. Bu vahyin keyfiyeti- 
ni bilmiyoruz, ilhamla içine doğmuş olabilir, rüyasında görmüş olabilir veya 
melek de gelip onun kulağına fısıldamış olabilir. En doğrusunu Allah bilir; esa- 
sında şeklinin de bizce bir önemi yoktur (bkz. 20/Taha, 38-40). İslami inanışa 
göre tarihte, kritik zamanlarda kadınlar da vahiy almışlardır. Hz. Havva, Hz. 
İbrahim'in iki eşi Sara ve Hacer, Hz. Musa'nın annesi, Firavun'un karısı Asiye ve 
Hz. Meryem. Ancak hiçbiri peygamberlikle görevlendirilmiş değildirler. 

Musa'nın annesi denileni yapar, bebeğini suya bırakır. Bu arada çalılıklar 
arasından takip etmeyi de ihmal etmez. Sepet Nil'de yüzüp Firavun'un sarayı- 
nın önünden geçerken yüzmekte olan cariyeler veya suyun kenarında olanlar 
tarafından fark edilir. Sahipsiz bir bebek! Çok hoş, sevimli, insana mutluluk 
veren bir yüzü var. Firavun'un karısına (Asiye) -Tevrat'a göre kızına (Çıkış, 2: 
5)- haber verilir. Firavun'un karısı bebeği evlatlık kabul etmesi için Firavun'u 
ikna eder. Göz aydınlığı, neşe ve mutluluk kaynağı bir bebek bu. Firavun kabul 
eder. Bu aslında en yüksek düzeyde verilmiş bir kararın ihlal edilmesidir. Bu 
çerçevede ayet “Gerçekte Firavun, Haman ve askerleri bir yanılgı içindey- 
di” der, çünkü ileride onları fazlasıyla üzecek, onlara ve iktidarlarına hasım 
olacaktı ama kendileri bunun farkında değillerdi. 

Burada sözü edilen Haman'ın Tevrat'a göre Mısır'la ilgisi yoktur. M.Ö. 5 
yüzyılda İran'da yaşamış bulunan Ahşaveroş'un -veya Herheş- veziridir. Mev- 
dudi ilgili ayetin tefsirinde söz konusu iddiayı teyit edecek herhangi somut bir 
belge veya güvenilir bilgi bulunmadığını belirtir. Anlaşıldığı kadarıyla Haman, 
özel şahıs isimden çok Firavun veya Aziz gibi Mısır bürokrasinde bir “unvan” 
olarak kullanılmaktadır. Muhammed Esed, eski Mısır dininde tanrı Amon'a 
nispet edilen yüksek sınıftan rahiplere verilen unvan olduğunu söyler. Kelime- 
nin aslı Ha-Amen olup Arapçalaşmış şekli Haman'dır (bkz. 40/Mü'min, 36-37. 
ayetlerin açıklaması). 

Hz. Musa'nın annesinin içi, bebeğinin özlemi ve iştiyakıyla sabahlar, bu 
ruh haliyle bir gün geçirir. Annelik içgüdüsü onu her şeyi ifşa edecek nokta- 
ya kadar sürükleyebilirdi, Yüce Allah onun kalbine sekinet verir, yatıştırır. Kız 
kardeşi annesinin talimatıyla bebeği izler, kimlerin onu sepetten aldığını öğ- 
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renir. Musa saraya kabul edilmiş ama hiçbir kadından süt emmeyi kabul etme- 
mektedir. Kimi çağırırlarsa reddeder. 12. ayette, başkasının sütünün bebeğe 


.” 


“haram kılındığı”nı belirtir ki, bunun manası annesinden başka kimseden 
süt emmeyi reddetmesidir. Bebeğin Kıpti kadınlardan emmeyi reddetmesinin 
başka bir hikmetini düşünmek mümkün. Belki de ileride peygamber olacak 
bir bebeğe sadece Yüce Allah'ın kendisini doğurttuğu annesinden süt emzirt- 
mesi nübüvvete hazırlığın ilk günden başlayan safhalarından biridir. Belki de 
pagan olmayan bir sütanne bulunmamaktadır. Sonunda talimat üzere ve gayet 
ihtiyatlı olarak kız kardeşi, onu emzirip yatıştıracak bir kadın tanıdığını söy- 
ler. Annesinin sütünü kabul edince, saraydakiler Musa'nın annesini saraya alır, 
böylelikle Allah'ın vaadettiği gibi annesi bebeğine kavuşur. Ancak saraydakiler 
ne türden ilahi bir senaryonun sahneye konulduğundan habersizdirler. 
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14. O,erginlik çağına ulaşıp olgunlaşınca, ona bir 'hüküm ve hikmet 
ve ilim verdik. Biz iyilikte bulunanları işte böyle ödüllendiririz. 

15. (Musa) Halkının haberi olmadığı bir zamanda şehre girdi, orda 
kavga etmekte olan iki adam buldu; bu kendi taraftarlarından, şu 
da düşmanlarından. Derken taraftarlarından olan, düşmanların- 
dan olana karşı ondan yardım istedi. Bunun üzerine ona bir yum- 
ruk attı ve işini bitiriverdi. (Sonra da:) “Bu şeytanın işindendir; o, 
gerçekten açıkça saptırıcı bir düşmandır” dedi. 

16. Dedi ki: “Rabbim, gerçekten, ben kendi nefsime zulmettim, artık 
beni bağışla.” Böylece (Allah) onu bağışladı. Şüphesiz, O, bağışla- 
yandır, esirgeyendir. 

17. Dedi ki: “Rabbim, bana verdiğin nimetler adına, artık suçlu gü- 
nahkârlara destekçi olmayacağım.” 

18. Böylece şehirde korku içinde (çevreyi) gözetleyerek sabahladı. 
Derken, bir de baktı ki, dün kendisinden yardım isteyen (kişi, bu- 
gün de) kendisine yardım için bağırıyor. Musa, ona dedi ki: “Sen 
açıkça bir azgınsın.” 

19. Sonunda ikisinin de düşmanı olan (adam)ı yakalamak isterken 
(adam ona) dedi ki: “Ey Musa dün birini öldürdüğün gibi, bugün 
de beni mi öldürmek istiyorsun? Sen yeryüzünde yalnızca bir 
zorba olmak istiyorsun, ıslah edicilerden olmak istemiyorsun.” 

20. Şehrinöbüryakasından bir adam koşarak gelip dedi ki: “Ey Musa, 
önde gelenler, seni öldürmek konusunda aralarında görüşmekte- 
dirler, artık sen çık git; gerçekten ben sana öğüt verenlerdenim.” 

21. Böylece oradan korku içinde (çevreyi) gözetleyerek çıkıp gitti: 
“Rabbim, zalimler topluluğundan beni kurtar” dedi. 

22. Medyen'e doğru yöneldiğinde de: “Umarım Rabbim, beni doğru 
bir yola yöneltip iletir” dedi. 


14. ayette Hz. Musa'ya, belli bir yaşa geldiğinde, başka bir deyişle ergen- 
lik çağını da bir miktar geçip olgunlaşmaya başladığında Yüce Allah'ın “ona 
bir 'hüküm-hikmet' ve ilim verdiğini” belirtilir. Verilen “hüküm-hikmet ve 
ilim” peygamberlik değildir fakat peygamberlerin vahyin kaynağından insan- 
lara öğrettikleri kavrama yeteneği, sahih ve doğru bilgileri edinme melekesi, 
ahlaki erdemlerin ve güzel huyların toplamıdır. Benzer şekilde olgunluk çağı- 
na Yusuf aleyhisselama da olayların esasını kavrama ve adaletle hükmetme 
yeteneği verilmişti ki, bu kendisine elçilik görevinin verilmesinden önce idi 
(bkz. 12/Yusuf, 22). Hz. Musa peygamberlik görevini yaklaşık 10 sene son- 
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ra Medyen'den Mısır'a dönüşünde Tur Dağı'nda alacaktır. “İyilikte-güzellikte 
bulunanlar” olarak çevirdiğimiz “muhsinlik” iyilik, güzellik üzere yaşayan, hu- 
yunu peygamber ahlakıyla terbiye eden her mü'mine nasip olabilir, o sırada 
Musa da muhsin sıfatını hak etmiş biridir. 

Hz. Musa'nın sarayda iyi bir eğitim aldığında hiç kuşku yok, ülkede ne clup 
bittiğini bilmekte, gerekli analizleri yapabilmektedir. Bunun yanında kendi kö- 
keni olan İsrailoğullarının geçmişinden, mesela Yusuf ve onun ataları Yakup, 
İshak ve İbrahim aleyhimusselamdan da haberdardır. Sadece saray eğitimi al- 
mış olmak kimseyi “muhsin” yapmaya yetmez, söz konusu terbiye ve öğretim 
süreçlerinin nübüvvetin kaynağıyla beslenmesi icap eder. 

Birgün herkesin evine çekildiği tenha bir saatte şehirde dolaşırken iki 
kişinin kavga ettiğine şahit olur. Biri kendi kavminden bir İbrani diğeri Kıp- 
ti'dir. Araya girer, kimin haklı olup olmadığına bakmaksızın yardım talep et- 
mesi üzerine İbrani'ye yardım eder ve o sırada Kıpti'ye bir yumruk atar, adam 
yere düşüp kafası taşa çarpar, ölür. Hz. Musa olaya üzülür, bunun şeytanın işini 
olduğunu söyler, Hz. Âdem'in günahtan sonra kullandığı kalıptakine benzer 
bir tevbe cümlesi kullanır “Rabbim, gerçekten, ben kendi nefsime zulmettim, 
artık beni bağışla.” (Bkz. 7/A'Taf, 23). Bu onun derin pişmanlığını gösterir. Hiç 
istemediği halde yani bilmeden (kazaen) birinin ölümüne sebebiyet vermiştir 
(26/Şuara, 20). Yüce Allah'tan bağışlanma diler ve bir daha asla böyle bir işe 
kalkışmayacağına ilişkin söz verir, bu aynı zamanda tevbe etmek demektir. Al- 
tını çizerek “Suçlu günahkârlara destekçi olmayacağı"nı vurgular. 

Bir adamın ölümüne sebebiyet vermesi dolayısıyla tedirgin olur, pek orta- 
lıkta gözükmez, şehirde o geceyi gizlenerek geçirir. Ertesi gün gezinirken bir 
bakar ki, dün kendisine yardım ettiği İbrani bir başka Kıpti ile yine kavgaya 
tutuşmuştur. Kavga sebebi hakkında az çok bilgi sahibi olunca İbrani'yi azar- 
layıp onun azgın olduğunu söyler. Ve muhtemelen haksız olduğuna şahit oldu- 
gu İbrani'yi yakalamak ister. Bu şunu gösteriyor: Hz. Musa, kendi kavminden 
olmasına rağmen haksız olması dolayısıyla İbrani'ye arka çıkmaz, aksine onu 
şiddetle azarlar. Demek ki, sonraları İsrailoğulları arasında -haklı haksız- ka- 
vimden kaynaklanan blok dayanışma ve asabiyetin onların peygamberlerinin 
katında meşru bir karşılığı yoktur. Bunun üzerine adam Hz. Musa'ya “Ey Musa 
dün birini öldürdüğün gibi, bugün de beni mi öldürmek istiyorsun? Sen 
yeryüzünde yalnızca bir zorba olmak istiyorsun, ıslah edicilerden olmak 
istemiyorsun” diye suçlar. 

Bazı tefsircilere göre, Hz. Musa'nın cinayet işlediğini söyleyen İbrani de- 
gil Kıpti'dir. Şu veya bu, sonuçta söz konusu olay bir gün önce bir Kıpti'nin 
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Musa tarafından öldürüldüğünün anlaşılmasına sebep olur. Oradan uzaklaşır, 
gizlenmeye devanı eder. Bir süre sonra şehirde olaydan haberdar olan biri ona 
bilgi getirir. Mısırlılar, bir Kıpti'yi öldürdüğü için ölümüne karar vermişlerdir. 
Adam ona şehri terk etmesi öğüdünü verir (bkz. 40/Mü'min, 28). O da şehri 
terk eder. Hayatında yepyeni bir dönem başlamış bulunmaktadır. Medyen'e 
dogru yönelirken Yüce Allah'tan kendisine doğru yola iletmesini diler. 
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23. 


24. 


25. 


26. 


27. 


28. 


29. 


30. 


gvoy OYUM SARI yağ Eİ ÜzUL 


Medyen suyuna vardığı zaman, su almakta olan bir insan toplu- 
luğu buldu. Onların gerisinde de (hayvanları subaşına götürmekten 
çekinen) iki kadın buldu. Dedi ki: “Bu durumunuzne?” “Çobanlar 
sürülerini sulamadıkça, biz sürülerimizi sulayamayız; babamız, 
yaşı ilerlemiş bir ihtiyardır.” dediler. 


Hemencecik onların sürülerini suladı, sonra yine gölgeye çekilerek 
dedi ki: “Rabbim, doğrusu bana indirdiğin her hayra muhtacım.” 


Çok geçmeden, o iki (kadın)dan biri, (utana utana) yürüyerek ona 
geldi. “Babam, bizim için sürüleri sulamana karşılık sana mükâ- 
fat vermek üzere seni davet etmektedir." dedi. Bunun üzerine ona 
gelip de olup bitenleri anlatınca o: “Korkma” dedi. “Zalimler top- 
luluğundan kurtulmuş oldun.” 


O (kadın)lardan biri dedi ki: “Ey babacığım, onu ücretli olarak tut; 
çünkü ücretle tuttuklarının en hayırlısı gerçekten o kuvvetli, gü- 
venilir (biri)dir.” 

(Babaları) Dedi ki: “Doğrusu ben, sekiz yıl bana hizmet etmene 
karşılık olmak üzere, şu iki kızımdan birini sana nikâhlamak is- 
tiyorum); şayet on (yıl)a tamamlayacak olursan, artık o da senden. 
Ben sana zorluk çıkarmak istemem; beni de inşallah salih olan- 
lardan bulacaksın.” 


(Musa) Dedi ki: “Bu, benimle senin aranda olan (bir antlaşma)dır. 
Bu durumda iki süreden hangisini yerine getirirsem, artık bana 
karşı bir haksızlık söz konusu olamaz. Allah, söylediklerimize ve- 
kildir.” 

Böylelikle Musa, süreyi tamamlayıp ailesiyle birlikte yola koyu- 
lunca, Tur tarafında bir ateş gördü. Ailesine: “Siz durun, gerçek- 
ten bir ateş gördüm; umarım ondan ya bir haber ya da ısınmanız 
için bir kor parçası getiririm.” dedi. 

Derken oraya geldiğinde, o kutlu yerdeki vadinin sağ yanında 


olan bir ağaçtan: “Ey Musa, Âlemlerin Rabbi olan Allah benim;” 
diye seslenildi. 


A 
EM 
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31. "Asanı bırak.” (Attıktan hemen sonra) onun şimdi bir yılan gibi 
hareket ettiğini görünce, arkasına dönüp bakmaksızın kaçmaya 
başladı. “Ey Musa, dön ve korkuya kapılma. Şüphesiz güvendesin.” 

32. “Elini koynuna sok, kusursuz olarak bembeyaz çıksın. Ve (her tür- 
lü) dehşetten yana kanatlarını kendine doğru çek. İşte bunlar, se- 
nin Rabbinden Firavun ve önde gelen adamlarına iki kesin-kanıt 
(mucize)dır. Gerçekten onlar, fasık bir topluluktur.” 

33. Dediki: “Rabbim, gerçekten onlardan bir kişi öldürdüm, beni öl- 
dürmelerinden korkuyorum." 

34. “Ve kardeşim Harun; dil bakımından o benden daha düzgün ko- 
nuşmaktadır, onu da benimle birlikte bir yardımcı olarak gönder, 
beni doğrulasın. Çünkü onların beni yalanlamalarından korkuyo- 


rum. 

35. (Allah) dedi ki: “Pazunu kardeşinle pekiştirip güçlendireceğiz; si- 
zin ikinize de öyle bir 'güç ve yetki' vereceğiz ki, âyetlerimiz saye- 
sinde size erişemeyecekler. Siz ve size uyanlar galip olanlarınız.” 


Hz. Musa, Mısır'dan çıkıp Medyen denen bölgeye vardığında orada suyun 
başında bir topluluk görür. Bir kısmı kolaylıkla su alıp hayvanlarını sulamak- 
ta, iki kadın ise kenarda beklemektedirler. Güçsüzlüklerinden dolayı kızların 
beklediklerini anlar. Onlara durumu sorar, onlar da -belki de sıraları geldiği 
halde- çobanları beklediklerini söylerler. Haklarını arayabilecekleri durumda 
değildirler, hem kadın olarak güçleri yetmez hem babaları hayli yaşlıdır. 

Hz. Musa hemen onların sürülerini sulayıp evlerine gönderir. Sonra bir 
gölgeliğe çekilip Allah'a şöyle dua eder: “Rabbim, doğrusu bana indirdiğin 
her hayra -veya en ufak bir yardıma- muhtacım.” Hz. Musa ne yapacağını, 
nerede ikamet edeceğini bilemez halde, Yüce Allah'tan kendisine iyi bir çıkış 
yolu gösterip yardım etmesini dilemektedir. Çok geçmeden yardım ettiği kız- 
lar çıkagelir, onlara yaptığı yardımın karşılığını babalarının kendisine ödemek 
istediğini belirtirler. İkisi utana utana ona yaklaşmışlardır, belli ki yüksek se- 
viyede terbiye almışlardır, iffetlidirler, başkalarıyla konuşurken arada belli bir 
mesafeyi korumaktadırlar. 

Hz. Musa, yaşlı adamın evine gidip başından geçenleri anlatınca, adam 
bundan böyle güvende olduğunu söyleyip onu teskin eder. Üstelik ona hayli 
cazip bir teklifte bulunur. Kızlardan biri babalarına bu güçlü kuvvetli ve hayli 
becerikli, güven verici olduğu anlaşılan adamı istihdam etmesini tavsiye eder- 
ler. Yaşlı zat bunu kabul eder ve eğer kendisine sekiz yıl hizmet edecek olursa 
kızlarından birini ona nikâhlayabileceğini söyler. Süreyi on yıla tamamlarsa bu 
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da Hz. Musa'nın erdeminden sayılacak ama anlaşmanın şartı olmayacaktır. Bu 
zat kendini salih olanlardan biri olarak takdim eder. 

Tefsirciler bu zatın Medyen halkına elçi olarak gönderilen Şuayb aleyhis- 
selâm olduğunu söylüyorlarsa da, bu pek akla yatkın görünmemektedir, muh- 
temelen Şuayb aleyhisselâmın dini üzere yaşayan salih bir zattır, isminin de 
Şuayb olması imkânsız değildir. Bu bizim çocuklarımıza bir peygamber ismini 
vermemiz gibidir. 

28. ayette şu ifade geçmektedir: “(Musa) Dedi ki: “Bu, benimle senin aranda 
olan (bir antlaşma)dır. Bu durumda iki süreden hangisini yerine getirirsem, ar- 
tık bana karşı bir haksızlık söz konusu olamaz. Allah, söylediklerimize vekildir.” 
Musa aleyhisselâmın Medyen'de 10 sene kalmasının hikmetlerinden birini 
peygamberliğe elverişli hale gelmesi için özel bir eğitimden geçirilmesidir. Ço- 
cukluğu ve gençliği Mısır sarayında geçiren Hz. Musa şu veya bu düzeyde Mısır 
inançlarından, alışkanlıkları ve yaşama tarzından beşer olarak etkilenmişti. 
Onun kazaen bir Mısırlıyı öldürüp Medyen'e gitmesi ve 10 sene gibi hatırı sa- 
yılır bir zaman kaldıktan sonra Tur Dağı'na çıkması ilahi bir yönlendirmedir 
ancak bu zaman zarfında Mısır'ın üzerindeki etkilerinden temizlenmiş, vahyi 
alabilecek hale gelmiştir. 

Musa aleyhisselâm süreyi tamamlayınca -ki bize göre bu 10 senedir- 
Medyen'den çıkıp ailesiyle Mısır'a doğru yönelir. Tur Dağı tarafına geldiğinde 
hayli soğuk bir gecede bir ateş görür. Hz. Musa burada peygamberlikle görev- 
lendirilir, iki işaret olarak da asası yılana döner, koynuna sokup çıkardığı eli 
bembeyaz kesilir. Yüce Allah ona vasıtasız seslenir. Bu olay bundan önce iki 
sürede anlatılmıştır. (Bkz. 20-Taha, 10-21 ve 27/Neml, 8-12. ayetlerin açıkla- 
ması). Gördükleri karşısında korkmuş, adeta dehşete kapılmıştır. Musa aley- 
hisselam diğer peygamberlerden farklı olarak sadece vahiy meleğiyle karşı- 
laşmamış, tecellilere şahit olmuş mucize kendi bedeni üzerinde tahakkuk et- 
miş, Yüce Allah onunla konuşmuştur ki bu özelliği itibariyle “kelim” ismini 
kazanmıştır. Hz. Musa “kelim”dir, Hz. İsa “kelime”dir, Hz. Muhammed (s.a.)'e 
indirilen Kur'an-ı Kerim ise “kelam'”dır. 

Yüce Allah onu teskin eder, korkudan yüzü üzerine kavuşturduğu ellerini 
indirmesini söyler. Hz. Musa'nın görevi yoldan çıkmış, azgınlaşmış Firavun'a 
gidip ona tebliğde bulunması ve İsrailoğullarını kölelikten kurtarmasıdır. 

Hz. Musa bazı kaygılarını dile getirir. İlki Mısır'da iken onlardan birini ka- 
zaen de olsa öldürmüştür, hakkında ölüm cezası vermişlerdir; kolayca ölüm 
cezasını verebilmelerinin sebebi, öldürülenin Kıpti olmasıdır. Bu da Mısır'da 
cari olan hukuk telakkisine göre kanunların herkese eşit uygulanmadığını 
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göstermektedir. Musa'yı yakalayacak olurlarsa öldürebilirler, o da elçilik gö- 
revini yerine getiremeyecektir. Diğeri yanına kardeşi Harun'u da yardımcı 
istemektedir. Çünkü o çok daha rahat konuşmaktadır, yardımcı olursa ona 
büyük destek olacaktır. Çünkü besbelli Firavun ve çevresi onu dinlemeyecek, 
yalanlayacaklardır. (Daha geniş bilgi için bkz. 20/Taha, 25-36; 26/Şuara, 12. 


ayetlerin açıklaması.) 
Yüce Allah Hz. Musa'nın dileğini kabul eder, kardeşi Harun'u vezir (yar- 


dımcı) olarak verir. Bunun üzerine Musa aleyhisselam ailesiyle zorlu bir gö- 
revi yerine getirmek üzere Mısır'a yönelir. Bu olaydan sonra Hz. Musa'nın ha- 
yatında yine yeni bir dönem -hem de hayli zor bir dönem- başlamış olacaktır. 
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a ola |İ salik 413 sayağ ARLaİ ps3 pi 

ger) am aiğli a a ph ALDİ ps3 


36. Musa, onları apaçık olan âyetlerimizle geldiği zaman: “Bu, düzüp 
uydurulmuş bir büyüden başkası değildir. Biz geçmiş atalarımız- 
dan bunu işitmedik” dediler. 

37. Musadediki: “Rabbim, kimin kendisinden bir hidayetle geldiğini 
ve bu (dünya) yurdun(un) sonucunun kime ait olacağını daha iyi 
bilir. Gerçekten, zulmedenler, felah bulmazlar.” 

38. Firavun dedi ki: “Ey önde gelenler, sizin için benden başka ilâh 
olduğunu bilmiyorum. Ey Haman, çamurun üstünde bir ateş yak 
da, bana yüksekçe bir kule inşa et, belki Musa'nın ilâhına çıkarım 
çünkü gerçekten ben onu yalancılardan (biri) sanıyorum.” 


LYA 
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39. O ve askerleri, yeryüzünde haksız yere büyüklendiler ve gerçek- 
ten bize döndürülmeyeceklerini sandılar. 

40. Bununüzerine, onu ve askerlerini tutup suya attık. Böylelikle zul- 
medenlerin nasıl bir sona uğradıklarına bir bak. 

41. Biz, onları ateşe çağıran önderler kıldık; kıyâmet günü yardım 
görmezler. 

42. Bu dünya hayatında onların arkasına lânet düşürdük; kıyâmet 
gününde ise, onlar çirkinleştirilmiş olanlardır. 


Elçilik görevini aldıktan sonra Musa aleyhisselam, kardeşi Harun aleyhis- 
selamı da yanına alarak Firavun'a gider; Allah'ın yardımıyla çeşitli mucizeler 
gösterir. Fakat Firavun ve çevresi beklendiği üzere ilahi tebliği kabullenmeyi 
reddeder, mucizelerin birer büyü olduğunu söyler. Onlara göre tarihte, atala- 
rından böyle şeyler görmemişlerdi. Bu mücadeleyi göze aldıklarının ifadesiydi. 
Bunun üzerine Hz. Musa, kimin doğru yolda olduğunu ve mücadelenin sonun- 
da kimin galip çıkacağını, dünya üzerinde kurdukları hâkimiyetin nihayetinde 
kime geçeceğini Allah'ın daha iyi bildiğini söylemekle yetinir. Değişmez kural 
şudur: Haksızlık yapanlar iflah olmazlar, kurtulamazlar. 

38. ayetten anlaşıldığı kadarıyla “Tanrı kavramı” üzerinde tartışmalar sür- 
müştür. Tartışmaların bir yerinde kendini tanrılaştıran Firavun, kontrol elin- 
den gitmesin diye yakın çevresine ve muhtemelen üzerlerinde nüfuz ve inisi- 
yatif sahibi olduğu halka sorar: “Benden başka sizin tanrınız var mı?” Ona göre 
kendisi Mısırlıların en yüce tanrısıydı (79/Naziat, 24). Zaten din ve vicdan 
özgürlüğünü tanımayan Firavun'a birileri çıkıp da “Ben başka Tanrı'ya inanı- 
yorum” diyecek olsaydı onu ölüm cezasına çarptırırdı. Nitekim Hz. Musa'ya 
inandığını ve bir olan Allah'a kulluk edeceklerini söyleyen büyücülere söyle- 
yeceği şu olacaktır: “Ben size izin vermeden mi Musa'nın Tanrısına inandınız?” 
Firavun'a göre inanç konularında da yetki onun tekelindedir. (26/Şuara, 29). 

Tartışma sırasında ilginç argümanlar öne çıkar. Bunlardan biri şudur: Eğer 
mesele gökteki bir Tanrı'nın birliği inancı ise, Firavun bunu görmek istiyordu. 
Bu Tanrı kimmiş, nasıl yeryüzünün de denetimine ve iktidarına talip olabiliyor 
muş? Veziri Haman'a kendisine olabildiğince yüksek bir kule yapmasını ister, 
tepesine çıkacak ve Musa'nın -haşa- yalan söylediğini ortaya koyacak. Fira- 
vun'un burada ilk bakışta ahmakça bir tutum içinde olduğu görülüyor. Böyle 
düşünecek olursak, bu demektir ki Firavun tevhid inancını, sahih Allah fikrini 
tam olarak kavrayabilmiş değildir. O göklerde taht üzerinde oturup yeryüzünü 
yukarıdan seyreden bir tanrı tasavvuruna sahiptir, çünkü kendisi de taht üze- 
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rinde oturmakta, insanlara tepeden/üstten bakmakta ve hâkimiyeti altında- 
kileri keyfince yönetmektedir. Yukarıda varsa böyle tanrı onu tanımak istiyor, 
mücadele ederek onu tahtından indirecektir (40/Mü'min, 36-37). 

Bu Firavun'un ahmak olduğunu varsaymamız durumunda kabul edebile- 
ceğimiz bir yorumdur. Ama acaba gerçek öyle mi? Firavun ahmak değildir, ak- 
sine hayli zekidir. Haman'a böylesine abuk sabuk bir direktif vermesinin doğ- 
rudan “halkla ilişkilerle, kamu diplomasisi”yle bir ilgisi olduğu anlaşılıyor. Tam 
bir algı operasyonu planlamaktadır. Onun etrafa yaydığı propagandaya göre, 
Musa kendisi gibi birini, hayali bir tanrıyı karşısına rakip olarak çıkarmakta, 
üstelik bunun yukarıda, üstlerde bir yerlerde olduğunu iddia etmektedir. Kim- 
se merak edip kuşkuya kapılmasın, Haman güç ve hünerini kullanıp yüksekçe 
bir kule inşa edecek, o da tepesine çıkıp kontrol edecektir. Varsa böyle bir şa- 
hıs onu tahtından devirmeye gücü yeter, çünkü halka sorduğu gibi Mısır için 
kendisinden başka tanrı tanımıyor. Yoksa böyle bir tanrı mesele olmaz, bu sa- 
yede Musa'nın yalan söylediğini ortaya çıkarmış olacaktır. Halkı aptallaştıran 
Firavun, yüksek bir kulenin tepesine çıkması durumunda ya “Musa'nın iddia 
ettiği gibi göklerde bir varlığa rastlamadım” diyecek veya “Musa'nın tanrısını 
öldürüp tahtından indirdim” diye propaganda edecektir. Firavun'un böyle bir 
kule inşa ettirip ettirmediğini bilmiyoruz ancak bir süreliğine halkı “Firavun 
kule yaptırıyor, Musa'nın tanrısını gökte arayıp hesap soracaktır” söylentile- 
riyle oyaladığını, sonra kamuoyunu manipüle eden her lider gibi konuyu gün- 
demden çıkardığını söyleyebiliriz. 

Firavun ve askerlerinin temel sorunu kibirdi. Kibir onları sadece zorba 
güç haline getirmekle kalmamış, paranoid de yapmıştı. Gerçeklik dünyasıy- 
la ilişkileri kopmuştu, her şeye güçlerinin yettiğini, bütün dünyaya meydan 
okuyabileceklerini, gerektiğinde Musa'nın Tanrısıyla dahi mücadeleyi göze 
alabileceklerini iddia edecek hale gelmişlerdi. Paranoidce yönetiyorlardı, çün- 
kü ölümden sonra dirilişe ve hesap verecekleri ahiret gününe inanmıyorlardı. 
Oysa öldüklerinde Allah'a döndürüleceklerdi. Bu temel bilginin cahili idiler. 

Sonunda Musa aleyhisselam Allah'ın yardımıyla kavmini Mısır'dan alıp dı- 
şarı çıkardı. Kızıldeniz kenarında kendisini takip eden Firavun ve ordusu tara- 
fından kıstırıldığında deniz ikiye yarıldı. Musa aleyhisselam ve kavmi selamet- 
le denizin içinden geçtiler, Firavun ve ordusu boğuldu. (Bkz. 7/A'raf, 103-138. 

ayetlerin açıklaması.) İsrailoğulları Kızıldeniz'in içinden geçip kurtuldular, ta- 
rihte sadece kendilerine mahsus olmak üzere bir mucizeye fiilen iştirak ettiler, 
ruhen ve bedenen tecrübe ettiler. Esaretten kurtuldular ama özgürlüklerine 
kavuşamadılar. Onlar için de Yusuf aleyhisselâmla başlayıp Kızıldeniz'den çı- 
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kışla biten yaklaşık 400 yıllık bir dönem böylece kapanmış, yeni bir dönem 


başlamıştı. 


Firavun ve çevresi insanları ateşe çağıran önderler, iktidar seçkinleridir. 


Burada onlar için “imam”ın çoğulu “eimme/imamlar” sıfatının kullanılmasın- 


da dramatik bir ironi söz konusudur. Yeryüzünde iktidar seçkini kimselerdi, 


her zaman önlerdeydi, ahirette de ateşe çağıran kimseler oldular. Dünya dur- 


dukça lanetle anılacaklardı, kıyamet gününde ise kabahatleri, suç ve günahları 


suratlarında kimseler olarak haşrolunacaklardır. Bu dünyanın bütün zorba, 


sömürücü, samimiyetsiz, aldatıcı ve münafık ruhlu önderlerine ibret vericidir. 


Bu dünyada yanlışkonumda önderlik yapan ahirette de cehenneme giden yol- 


da ön safta yer alacaktır. 


Bil : yal ili, ES 0 GA 
âa)â Gal ÜSİŞ 4tt) Öemal li Ga is la Sİ gey İİ 
işvi çlE İşlik öğle Bi ğ Vali İS aş adil açlz Üslleiö 
ARİ) 4Sİ5 EEE bi el ulas 2S laa gtoğ ola ES ÜSİş 
$en) G0) 3185 çağ İRİ ELİ ya el ya çal ağ ZAN a 


43. 


44. 


45. 


46. 


Andolsun, ilk nesilleri yıkıma uğrattıktan sonra, Musa'ya insan- 
lar için (gözleri hikmetle açıp aydınlatacak) basiretler, hidayet ve 
rahmet olmak üzere Kitap verdik. Umulur ki, öğüt alıp-düşünür- 
ler diye. 

Musa'ya o işi (ilâhi vahyi verip) gerçekleştirdiğimiz zaman, sen 
(Tur'un) batı yanında değildin ve (buna) şahit olanlardan da değil- 
din. 

Ancak biz birçok nesiller inşa ettik de onların üzerinde (nice) 
ömür(ler) uzayıp geçti. Ve sen Medyen halkı içinde yaşayıp da 
âyetlerimizi onlardan okuyarak öğrenmiş değilsin. Ancak (bu bil- 
gileri sana) gönderen biziz. 


(Musa'ya) Seslendiğimiz zaman da, sen Tur'un yanında değildin. 
Ancak Rabbinden bir rahmet olmak üzere senden önce kendile- 
rine bir uyarıcı gelmemiş olan bir kavmi uyarman için (gönderil- 
din). Umulur ki, öğüt alıp düşünürler diye. 
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43. ayette ilginç bir kavram geçmektedir: Bizim “ilk nesiller” olarak çevir- 
diğimiz “El Kurunu'l ula”. Tefsirciler bunun Hz. Musa öncesi nesillere atıf ol- 
duğunu söylemektedirler. Doğrudur. Burada ilk nesiller ile sonraki nesiller ara- 
sındaki ayırım ilklerin helak olması, yıkıma uğratılması olarak belirlenmiştir. Hz. 
Musa'dan sonra tarihte suç ve günahlarından dolayı kavimler topluca ve bir anda 
helak edilmiş değildirler (20/Taha, 51-52). Bu demektir ki topluca azaba düçar 
olan Firavun ve ordusu olmuştur, bundan sonrası için yüce Allah kavimleri bir 
defada ve topluca helak etmeyeceğine dair “söz vermiş” bulunmaktadır. (Bkz. 
10/Yunus, 19; 11/Hud, 110; 20/Taha, 129; 41/Fussilet, 45 ve 42 /Şura, 14.) 

Bu bize tarihi bölümlerken veya çağlara ayırırken müracaat edeceğimiz 
bir kriter vermektedir. Bu da topluca azaptır. Çünkü artık vahiyler kitap olarak 
yazıya geçirilecektir. Hz. Musa'ya içinde 10 emirin yer aldığı levhalar verildi 
ama Musa aleyhisselâmın aldığı vahiy bundan ibaret değildi, arkasından ve 
peyderpey kitap da indirildi ki, söz konusu kitabın yani Tevrat'ın burada zikre- 
dilen sıfatı “insanlar için gözleri hikmetle açacak basiretler, yol gösterici 
hidayet ve rahmet” olmasıdır (7/A'raf, 203). Başka bir deyişle bundan son- 
ra insanlar eğer basiret, hidayet ve rahmet olarak indirilen vahiylere uyacak 
olurlarsa kurtulacaklar hem dünya hem ahiret mutluluğunu elde edecekler 
ama yüz çevirip inkâr, isyan ve günahkâr hayatlarında ısrar edecek olurlarsa 
topluca imha edilmeyecekler ancak daha değişik şekillerde ve boyutlarda aza- 
ba düçar olacaklardır ki, bunun şekillerinden biri zulüm, baskı, yaygın ahlak- 
sızlık, açlık, yoksulluk, iç savaşlar, korku, kaygı, manevi boşluk, anlam ve amaç 
yokluğu, eksik olmayan savaşlar, çatışmalar, ahlaki yozlaşma, sapkınlıklar vs. 
türden hayat tarzları olacaktır. Bunlar insanı dünya hayatında mutsuz kılacağı 
gibi ebedi hayatında da kaybına ve cehennem azabına sebep olacaktır. Tabe- 
ri'nin kaydına göre Said el Hudri, Tevrat'ın inişinden sonra cumartesi yasağı- 
nı ihlal etmeleri dolayısıyla “maymuna çevrilenler (2/Bakara, 65 ve 7/A'raf, 
166)” hariç Yüce Allah hiçbir kavme toplu helak cezası vermemiştir. 

Muhammed Esed'e göre, Hz. Musa'nın öne çıkan özelliği aldığı yasaları ted- 
vin etmesi, adına Tevrat dediğimiz bir kitabın ortaya çıkmış olmasıdır. Yasaların 
kayda geçtiği veya yazılı hale getirildiği doğrudur. Fakat Musa aleyhisselâmın 
aldığı bütün vahiyleri yazıya geçirdiği kuşkuludur. Çünkü kaynaklar, Tevrat'ın 
vahiy olarak alınıp tebliğ edildiğini, yazıya geçiriliş tarihinin Musa aleyhisselâ- 
mın dünyadan irtihalinden 500 yıl sonraya denk düştüğünü söylemektedirler. 

Elmalılı, “Kurun-u ula”nın Hz. Musa ile sona erip bundan sonra başla- 
yan zamana “Kurun-u vusta” yani “orta nesiller-orta zamanlar (orta çağ)” 
denilebileceğini söyler. Bu da Efendimiz (s.a.)'e kadar sürer. Hz. Muhammed 
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(s.a.)'in nübüvvetiyle beraber “Kurun-u uhra” zamanları başlar ki, bu da kı- 
yamete kadar sürecektir. Elmalılı ilginç bir noktaya daha dikkat çeker. Ona 
göre Tevrat ihtiva ettiği hükümlerle insanların hukuki ve manevi ihtiyaçlarını 
karşılayabilecek formasyonda bir kitaptır. Zamanın değişmesi ile hükümlerin 
de değişebilirliği kaidesini göz önünde bulundurduğumuzda son ilahi vahiy 
olan Kur'an-ı Kerim dünya toplumlarının hukuki, sosyal ve manevi ihtiyaçla- 
rını karşılama misyonunu üstlenmiş bulunmaktadır. Bu iki vahiy (Tevrat ve 
Kur'an) arasında özde-asli mahiyette farklılıklar veya çelişkiler olduğu anla- 
mına gelmez, zamanın değişmesiyle şartların gerektirdiği değişikliklere işaret 
eder. Eğer insanlar öğüt alıp düşünecek olurlarsa kurtuluş ve mutluluklarının 
burada olduğunu anlayacaklardır. Bunun yanı sıra geçen uzun zaman içinde 
Tevrat'ta birtakım değişikliklerin olduğunu, kelimelerin yerlerinin değiştiril- 
diğini de akıldan çıkarmamak lazım. (Daha geniş bilgi için bkz. 2 /Bakara, 75 
ve 4/Nisa, 46. ayetlerin açıklaması.) 

Sürenin girişinde değindiğimiz üzere kıssalar ve Hz. Musa'nın Kur'an-ı 
Kerim'de uzun uzadıya anlatılan kıssası gayp haberlerindendir. Hiç kimse bin- 
lerce sene öncesine dönüp o zamanlar vuku bulmuş olaylar hakkında tam, net 
ve kesin bilgilere sahip olamaz. Tarihçilerin referansları olan sözlü anlatımlar, 
arkeolojik kazı ve antropolojik buluntular, tarihi eserler, yazılı belgeler ve not- 
lar bize kısmi bilgiler verebilir ancak. Esasında aynı çağda yaşayan insanlar 
dahi kendi ülkelerinin tamamında olup bitenler hakkında kesin bilgilere sahip 
olamazlar. Her şeyi ve herkesin yaptığını, hatta sinelerin sakladığını hakkıyla 
bilen bilebilir ancak ki, bu da yüce Allah'tan başkası değildir. Bu yönüyle ta- 
rih ve geçmişte yaşanan olaylar kısm-ı azamisiyle “gayb alanı”na girer. Tam 
bilgiye sahip olmak için şahit olmak, çokyönlü tanıklık yapmak lazım. Hz. 
Musa vahiy alırken, Medyen halkı arasında yaşarken ve Tur Dağı'na çıkarken 
Hz. Peygamber (a.s.) onun yanında değildi, dolayısıyla ne olup bittiğini bilme- 
si düşünülemezdi. Bütün bunları aktarıyorsa ona vahiy geldiği içindir. Musa 
aleyhisselâmdan sonra nice nesiller gelip geçti, bu dünyada yaşadılar, kendi 
sınavlarını verip gittiler. Hz. Peygamber de diğer elçiler gibi ilahi tebliği yap- 
mak üzere gönderilmiştir, muhatabı olan kavim daha önce yani ataları uyarılıp 
korkutulmamış kimselerdir (36/Yasin, 5-6). 


ELLİ İŞİ Gü) İgİyiz ayal E4â18 Lay mi alçi Gİ Yşİğ 
Gİ sari Gİ 48v3 öntağİl Sa Gs Gİ ld İşl Gİ 
Gİsİ Kaş lapâS3 İZİ öğeyi Gis lâ Ül yösİ Yİ İyİ inle öy 
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2 TE e x Lİ e ii NE İLE » : 
UĞ SAğ aid Ğİ İL İzli ke İyİ ÖĞ öya ey 
Önde çaliS l Aa ağa gal ZA AİN ie a li, İğ 
Ola Ğa5 pkrlğal Oğasiş G3 çlklâ Gİ İyiyi çal Gl gta 
onlari ağâNI geç Vali Öl Aİ ya JA aş duyk RAİİ yda 
govk GS diz çekle ÜZEN fall Ul 4513 40.) 
47. Kendi ellerinin öne sürdükleri dolayısıyla, onlara bir musibet 
isabet ettiğinde: “Rabbimiz, bize de bir elçi gönderseydin de böy- 
lece senin âyetlerine uysaydık ve mü'minlerden olaydık” diyecek 
olmasalardı (Seni göndermezdik). 


48. Fakat onlara kendi katımızdan hak geldiği zaman: “Musa'ya ve- 
rilenlerin bir benzeri buna verilmeli değil miydi?” dediler. Onlar, 
daha önce Musa'ya verilenleri inkâr etmemişler miydi? “İki büyü 
birbirine arka çıktı”dediler. Ve: “Gerçekten biz hepsini inkâr 
edenleriz” dediler. 


49. De ki: “Eğer doğruysanız, bu durumda Allah katından bu ikisin- 

den (Musa'ya indirilen Tevrat ve bana indirilen Kur'ân'dan) daha doğ- 
ru olan bir kitap getirin de, ona uymuş olayım." 

50. Bunarağmen sana icabet etmeyecek olurlarsa, artık bil ki, onlar, 

gerçekten kendi heva (istek ve tutku)larına uymaktadırlar. Oysa 
Allah'tan bir kılavuz (doğru yol gösterici) olmaksızın, kendi istek 
ve tutkularına (hevasına) uyandan daha sapık kimdir? Şüphesiz 
Allah, zulmeden bir kavme hidayet vermez. 

51. Andolsun, biz öğütalıp-düşünsünler diye, sözü birbiri ardınca di- 

zip-indirdik. 

47. ayet tek tek insanların veya toplumların başına gelen musibet ve fe- 
laketlerin aslında kendi yapıp ettiklerinin sonucu, karşılığı olduğu hakikati- 
ne işaret etmektedir. Bu demektir ki adaleti, merhameti ve ihsanı ile bütün 
varlığı kudret eli altında tutan Yüce Allah insana müstahak olmadığı bir ceza 
vermez. Allah'tan koparılmış bir tasavvurla kör bir kuvvet olarak tasvir edilen 
“tabiat”ın da gelişigüzel cezalar vermesi inanılması güç hurafelerden biridir. 
Ekolojik dengenin bozulmasına “tabiat cevap verdi” demek sadece şiirsel bir 
ifadedir, hakikat-i halde insan tabiatta cari bir yasayla oynamaya kalkıştı, ilahi 
yasa gereği karşılığını gördü. Bu açıdan bakıldığında tabii afet ve felaketlere 
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dahi ibret gözüyle bakmalı, bu olayların vukuunda rol oynayan beşeri hata ve 
noksanlıklarımızı gözden geçirmeliyiz. 

Ayet aynı zamanda elçi gönderilmesinin sebeb-i hikmetini açıklar. Her ne 
kadar insanların başlarına gelen musibet ve felaketler kendi yapıp ettikleri- 
nin sonucu ise, yine de uyarılmayı beklerler. Suçlu günahkârlar ahirette Yüce 
Allah'tan “Madem böyle bir sünnet, ilahi yasa vaz'ettin, neden bize bu konuda 
bilgi verecek, eylemlerimiz konusunda bizi uyaracak birini göndermedin” diye 
sorabilirlerdi. “Allah'ın aleyhinde bir delil” olmasın diye ve elbette kendi rah- 
met ve ihsanının bir sonucu olarak yol gösteren, uyarıp korkutan, haber veren 
elçiler göndermiştir. 

Bu aslında “makul” gibi görünen bir bahane! Çünkü diğer peygamberlerin 
kavimleriyle olan mücadelelerinden anladığımız gibi, son peygamber de kav- 
mini uyarmaya başladığında 48. ayetteki soruyla karşılaşmıştır: “Fakat onlara 
kendi katımızdan hak geldiği zaman: “Musa'ya verilenlerin bir benzeri buna 
verilmeli değil miydi?” dediler.” Soru makul gibi görünüyor ama onlar, daha 
önce Musa'ya verilenleri inkâr etmişlerdi. Son vahye muhatap olan Mekkeliler 
de “iki büyü birbirine arka çıktı” diyor, şunu eklemeyi de ihmal etmiyorlardı: 
“Gerçekten biz hepsini inkâr edenleriz.” Bu ayet tarih boyunca inkârcıların tü- 
münün aynı tutum ve davranış içinde olduğunu gösterir. Mucizelerle geldiği 
halde muhatapları Musa aleyhisselamı yalanlamışlardı, şimdi Hz. Muhammed 
(s.a.)'den de kavmi benzer mucizeler veya kitap istemektedirler. Yine diğer 
inkârcı kavimlerin yaptığı gibi peygamberleri veya getirdikleri vahiyleri sihir- 
baz veya sihir gördüler ve sanki tarih içinde sihirbazlar birbirini desteklediği 
gibi iki vahiy veya iki peygamber (Hz. Musa ve Hz. Peygamber) birbirlerini des- 
teklemektedirler iddiasında bulundular. Aslında onlar inanmayan kimselerdir. 
Hakikat şu ki, Kur'an'ın kendisi bir mucizedir, Hz. Musa'ya vahiy indirildiği gibi 
son elçiye de vahiy indirilmiş bulunmaktadır. Her iki kitap arasında mahiyet 
farkı yoktur. Tevrat da, Kur'an da Allah'ın vahiyleridir. Bunların doğruluklarını 
reddedenler daha doğru, daha sağlam hidayete götüren, yol gösteren, kurtarı- 
cı bilgiler ve hükümler ihtiva eden bir kitap getirip ortaya koymalıdırlar. An- 
cak onlar geçmişte gelen peygamberleri -ve elbette nübüvveti- yalanladıkları 
gibi, son peygamberi de yalanlamaktadırlar (34 /Sebe? 31). 

Benzer bir kitap koyamazlar, buna imkânları yoktur. Kur'an daima nıeydan 
okur, hem anlatım ve üslubu hem muhtevası ve insanoğluna taşıdığı mesajı iti- 
bariyle mucizedir. Zaten onların gerçek niyeti doğru yola girmek değil, nefisle- 
rinin istek ve tutkularıyla hareket etmek, bencilliklerinin, hırs ve ihtiraslarının 
tutsağı olarak yanlışta, isyan ve günahta ısrar etmektir. Bu durumda olan, doğru 
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yolda olmadığından tanım gereği sapıklık ve sapkınlık (dalalet) içinde olup her 
ne yapıyorsa zulüm ve haksızlık olacaktır. Hayat tarzı zulüm üzere kurulmuş 
olan toplumlar doğru yolu bulamazlar, hidayete eremezler. Son vahyi alan Allah 
elçisinin elindeki en büyük mucizenin kitap olması anlaşılır bir durumdur. Zira 
zamanın sonu diyebileceğimiz Kurunu-u uhra'da yaşayanların olağanüstü tabiat 
olaylarını müşahede etmekten çok sözün gücüne ve hikmetine ihtiyaçları vardır. 

51.ayette geçen “kavl” Kur'an ayetleri olarak anlaşılabileceği gibi kıssalar, 
meseller çerçevesinde peş peşe anlatılan haberler ve olaylar şeklinde de anla- 
şılabilir. Yüce Allah insanlar üzerinde düşünüp öğüt alsınlar, ibret alıp aynı ha- 
tayı tekrar etmesinler diye hem tarihte peş peşe peygamberler göndermiştir 
hem gönderdiği vahiyleri birbir sıralayıp açıklamıştır. 


le 1 darp öle gk ed da ALİ Gel 
Gila Şork öneli 428 ha İS Ğİ Bb bağli iL aş Zİ Iİ 
a3 ASIN AZİL MEYE lale b Da pal Oğiği 
Ğİ ETER dik İşeyil Pei İgka Ze lölğ dn Ogââii aalisi; 

4003 önlal all âli Y aile A3 ASİLREİ aSİz Gğlazİ 
52. BufKur'ân)dan önce, kitap verdiklerimiz buna inanmaktadırlar. 


53. Onlara okunduğu zaman: “Biz ona inandık, gerçekten o, Rabbi- 
mizden olan bir haktır, şüphesiz biz bundan önce de Müslüman- 
lar idik” derler. 

54. İşte onlar; sabretmeleri dolayısıyla ecirleri iki defa verilir ve on- 
lar kötülüğü iyilikle uzaklaştırıp kendilerine rızık olarak verdik- 
lerimizden infak ederler. 

55. “Boş ve yararsız olan sözü' işittikleri zaman ondan yüz çevirirler 
ve: “Bizim yapıp-ettiklerimiz bizim, sizin yapıp-ettikleriniz sizin- 
dir; size selâm olsun, biz cahilleri benimsemeyiz” derler. 


Nübüvvet zinciri birbirini takip eden halkalar gibidir, bir peygamberin 
tebliğ ettikleri kendisinden öncekilerin tebliğ ettikleriyle çelişmez. Eğer sonra 
gelen peygamber önceden gelenden farklı şeyler söylüyorsa bu ya din olarak 
ortada duran şeyde bir tahrifat söz konusudur sonra gelen peygamber bunu 
düzeltmekte, hariçten ilave edilen unsurları ayıklamakta veya tamamlamakta- 
dır. Şu halde asıl olan peygamberlerin birbirini doğrulamasıdır (tasdik). 
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Bu da şu demektir: Önceden Yahudi veya Hıristiyan dini üzere olan bazı 
zatlar, eğer Kur'an vahyi ile karşılaşmışsa -ve elbette taassup sahibi olmayıp 
hakikat arayıcıları ise- Kur'an-ı Kerim'i tasdik eder; inanıp hak olduğunu söy- 
lerler. “Biz bundan önce de Müslümanlar idik” ifadesi bütün peygamberle- 
rin ve onların davetine icabet edip Allah'ın rızasına göre hayat tarzı kuranların 
temelde “Müslüman” olduklarını göstermektedir. Çok daha kadim zamanla- 
rın peygamberleri de, mesela Hz. Nuh ve Hz. İbrahim de bunu dile getirmişler- 
dir (bkz. 3/Âl-i İmran, 67; 10/Yunus, 72). 

Ayetin sözünü ettiği zatların Hz. Peygamber'in tebliğiyle karşılaşıp Müs- 
lüman olan Yahudi asıllı Abdullah bin Selam, Rifaa bin Rifaa veya Hıristiyan- 
lardan Varaka bin Nevfel ve Süheyl er Rumi olduğu söylenmiştir. Habeşistan 
Necaşisi adına İslamiyet'i tetkik etmek üzere Medine'ye gelen 12 kişilik bir 
Hıristiyan heyet veya Şam asıllı kimseler olduğunu iddia edenler de var. Ancak 
sürenin indiği dönemi göz önüne alacak olursak bu olayın Mekke'de cereyan 
ettiğini söylemek gerekir. 

Bu ayet tabii ki nüzul zamanında her kimi kastederek inmişse o zatlarla 
sınırlı değildir. Kıyamete kadar gelecek zamanlarda vicdan ve akıl sahibi olup 
hak ve hakikati arayan Yahudi ve Hıristiyanlardan Kur'an vahyini dikkatlice 
ve önyargısız araştırıp Müslümanlığı seçecek olanlara da işaret etmektedir. 
Çağımızda bunun bolca örneklerine rastlayabiliyoruz. Bunların belki aileden 
Müslüman olanlara göre ecirleri daha fazladır, zira sonradan ve tahkik etmek 
suretiyle Müslüman olmaları hasebiyle de yakın çevrelerinde sıkıntı çekmeleri 
mümkündür (bkz. 6/En'am, 26, 114 ve 29/Ankebut, 47). 

Peygamberimizin tebliğini hemen doğrulayanların dinlerine samimiyetle 
bağlı kimseler olduğu anlaşılıyor. Çünkü hem dine olan bağlılıkları onları sa- 
bırlı olmaya sevk ediyor hem kendilerine yönelen kötülüklere iyilikle cevap 
verip ellerinden geldiğince de yoksullara infakta bulunuyorlar. 

Diğer özellikleri “Tağv” olarak nitelendirilen boş, yararsız, malayani heva 
ve hevesi körükleyen, anlamdan ve amaçtan yoksun laf ve konuşmalara, te- 
melsiz konu ve muhabbetlere iltifat etmemeleri, incir çekirdeğini doldurma- 
yan şeylerin konuşulduğu meclisleri terk etmeleridir. (Bkz. 31/Lokman, 6-7.) 
Bütün bu tutum ve davranışlar vahiy ahlakıyla edinilmiş güzel huy ve fazilet- 
lerdir. Birileri onları sıkıştırmaya çalışacak olursa herkesin kendi halinde ka- 
labileceğini söyleyerek araya belli bir mesafe koyarlar. Tartışıp cedel yolunu 
seçmezler, çatışmalara sebebiyet verecek polemiklere girmezler; iyi ve güzel 
temennilerde bulunup cahilliklerden uzakta dururlar. 
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gorümakiil ali Şap ELA ya gz İNN Sİ iri İs sağ fal 


56. Gerçek şu ki, sen, sevdiğini hidayete erdiremezsin ancak Allah, 
dilediğini hidayete erdirir; O, hidayete erecek olanları daha iyi 
bilendir. 


Bazı tefsir kaynaklarında En'am süresinin 26. ayetinin Hz. Peygamber 
(s.a.)'in amcası Ebu Talip hakkında indiği belirtilir:”Onlar, hem ondan alıko- 
yarlar, hem kendileri kaçarlar. Onlar, yalnızca kendi nefislerinden başkasını 
yıkıma uğratmazlar ama şuurunda değildirler” Bu konuda bazı istifhamlar 
vardır, zira En'am süresinin tek bir defada indiği yolunda kuvvetli görüşler 
bulunmaktadır. Bu ayetin Ebu Talib'le ilgili indiği düşünülecek olursa, burada 
ilginç bir beşeri paradoks söz konusudur. Zaten inançsızlık veya inkâr bir yö- 
nüyle insan ruhunun içinden çıkamadığı paradoksla ilgilidir. 

Bilindiği üzere Ebu Talib, Hz. Peygamber (s.a)'i Mekke müşriklerinin eziyet 
ve saldırılarına karşı korumakla birlikte ona iman etmekten uzak dururdu. Siyer 
bilginlerinin rivayet ettiklerine göre Hz. Peygamber (s.a) bir gün Kâbe'ye çıkıp 
namaz kılmak istemişti. Namaza başladığında Ebu Cehil, şöyle dedi: “-Kim kal- 
kar da buadamın namazına engel olur?” İbnü"l-Zi'bâri kalkıp pislik ve kan alarak 
Hz. Peygamber (s.a.v)'in mübarek yüzünü kirletti, Hz. Peygamber (s.a.v) nama- 
zını bırakıp amcası Ebu Talib'in yanına gitti ve “-Amcacığım bana ne yapıldığını 
görmüyor musun?” şeklinde şikâyette bulundu. Ebu Talib: “-Bunu kim yaptı?” 
diye sorunca, oda Abdullah bin ez-Zibâri'yi söyledi. Ebu Talib ayağa kalktı, kılıcı- 
nı omuzuna alarak Hz. Peygamberle birlikte yola koyuldu. Ebu Cehil ve avenesi- 
nin yanına vardı. Ebu Talib'in geldiğini görünce kalkıp gitmek istediler. Ebu Talib 
tehditkâr bir sesle: “-Allah'a yemin ederim eğer aranızdan birisi kalkıp gidecek 
olursa, şu kılıcımla ona bir darbe indiririm” Bunun üzerine oturdular. Yanlarına 
varıp şöyle dedi. “-Evladım sana bu işi kim yaptı” Hz. Peygamber, Abdullah b. 
ez-Zi'bari'yi işaret edince Ebu Talib aynı şekilde bir pislik ve kan alıp hepsinin 
yüzlerini, sakallarını, elbiselerini kirletti, ağır sözler söyledi. Hz. Peygamber, am- 
casına “Beni koruduğun halde niçin iman etmiyorsun?” diye serzenişte bulun- 
duğu zaman ona şu şiirle cevap verdi: 

“Allah'a andolsun ki, birlik olsalar bile sana asla ulaşamazlar 

Ben toprağa gömülüp yatırılmadığım sürece. 

Sen kendi işini açıkça tebliğ et. 

Bundan dolayı hiçbir şekilde zelil olmayacaksın. 

Müjde olsun bu sana ve gözün aydın olsun. 

Beni de (dinine) davet ettin. 
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Bana öğüt verdiğin kanaatiyle. 

Andolsun ki, doğru söylüyorsun, önceden de emin idin sen. 

Öyle bir din sundun, ben de biliyorum ki o, 

İnsanların kabul ettikleri dinlerin en hayırlısıdır. 

Şayet kınanmaktan yahut da bana kötü söz söylenmesinden çekinmemiş ol- 
saydım. 

Hiç şüphesiz bu işe gönül hoşluğuyla ve sağlam bir kanaat ile bağlandığımı 
görecektin.” 

Hz. Peygamber (s.a) bu olayı nakledince sahabeler sordu: “-Peki ey Allah'ın 
Rasulü! Ebu Talib'in sana bu şekilde destek vermesinin kendisine bir faydası 
olacak mı?” Hz. Peygamber (s.a.), “cehennem azabının ona daha hafif uygula- 
nacağını buyurmuştur” (Bkz. Müslim, İman 362; Müsned, I, 290, 295.) Tabii ki 
Hz. Peygamber, kendisini koruyan amcasının bu durumuna üzülüyordu. Şanı 
Yüce Allah ona: “Peygamberlerden azim sahibi olanlar gibi sen de sabret” (46/ 
Ahkâf, 35) buyruğunu indirdi. 

Müslim'in Sahih'inde de Ebu Hüreyre'den şöyle dediği kaydedilmektedir: 
“Rasulullah (s.a) amcasına: “Lailahe İllallah” de, kıyamet gününde bununla 
senin lehine şahitlik edeyim” demiş, kendisi şu cevabı vermiş: “Şayet Kureyş 
beni ayıplayarak: Ebu Talib'i bunu söylemeye sevk eden ölüm korkusudur 
demeyecek olsalardı, elbette bu sözü söyler, gözünün aydın olmasını sağlar- 
dım.” Bunun üzerine Yüce Allah: “Şüphesiz ki sen sevdiklerini hidayete er- 
diremezsin. Fakat Allah dilediğine hidayet eder” (28/56.) buyruğunu in- 
dirdi. (Müslim, İman 41, 42; Tirmizi, Tefsir 28; Müsned, Il, 434, 441.) 

Acaba Ebu Talib neden inanmadı ya da Hz. Peygamber çok arzu etmesine, 
hatta ısrar etmesine rağmen bir türlü “Kelime-i şehadeti” ikrar etmedi? Akla 
birkaç sebep gelmektedir: 

a) Hidayet Allah'tandır. Bir peygamber dahi olsa, insanlar ne kadar arzu 
ederse etsinler insanları hidayete erdiremezler. Hz. Peygamber, hidayet üzere 
yola girmesi için amcası için bunu çok istedi, üzüldü, neredeyse kendini ha- 
rap edecekti. Ama olmadı. Bundan bizim de çıkarmamız gereken bir ders var: 
Kimseyi zorla hidayete erdiremeyiz yani vicdanlar, kalpler üzerinde baskı ku- 
ramayız. Dinde, din seçiminde zor ve baskı kullanmak yoktur (2/Bakara, 256.) 
En yakınlarımız, çoluk çocuğumuz olsa dahi bazen gözümüz önünde sapkın 
yola girebilirler. Hz. Nuh, oğlunu ikna edememişti. 

b) Ebu Talip, yeğeni Hz. Peygamber'in tebliğ ve davasının hak olduğunu 
biliyordu. Fakat bu bilgi onda, kalbinde imana dönüşmüyordu. İmana dönüş- 
meyen bilginin insanın tutum ve davranışları, bireysel ve toplumsal haya- 
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tı üzerinde değiştirici bir etkisi olamaz. Aslolan kalbin reform geçirmesidir. 
Kalpte reform yaşanırsa davranışlar da değişir. 

c) Ebu Talib, yeğenini kabile veya aile asabiyetiyle koruyor, düşmanlarına 
karşı kalkan görevini yerine getiriyordu. Çünkü içlerinden peygamber çıkmış 
biri başarısız olacak veya öldürülecek olsaydı, bu kabilenin şan ve şerefinin 
ayaklar altına alınmasına yol açabilirdi. Nitekim Ebu Cehil'in “Allah adına” ye- 
min ederek niçin Hz. Peygamber'in Risaletini tasdik etmediğini belirttiği ko- 
nuşmasında, “iki aile arasındaki ezeli rekabet”e işaret etmişti. 

d) Ebu Talib, hayli gururlu bir insandı. Yukarıda geçtiği üzere “ölüm ve 
ahiret korkusu” dolayısıyla inandığını açığa vurması onun gururunu kıracaktı. 
Arap kadınları onu kınayacak, ayıplayacaktı: “Ebu Talib'in ölümü yaklaşınca 
Resülullah (s.a.) yanına gitti. O sırada yanında Ebu Cehil ile Abdullah b. Umey- 
ye b. Muğire'yi buldu. Resülullah: 

-Ey amca, Allah'tan başka ilâh yoktur, de. De ki bununla ilâhi huzurda se- 
nin lehine şehadet edeyim, dedi. Ebu Cehil ile Abdullah b. Umeyye (hemen 
atıldılar): 

- Ey Ebu Talib, Abdulmuttalib'in Millet (din)'inden yüz mü çeviriyorsun (e 
terğabu an millete Abdulmuttalib?) deyip onu vazgeçirdiler. 

Resülullah o sözü tekrar amcasına arzetti, durdu. Nihayet Ebu Talib onlara 
son söz olarak “Abdu'l-Muttalib'inmillet'i” üzere olduğunu söyledi. Resülullah 
da “-İyi bil, vallahi senin hakkında niyaz etmekten nehyolunmadığım süre- 
ce senin için mutlaka istiğfar edeceğim” dedi. (Buhari, Menakibu'l Ensar, 40; 
Cenâiz, 81; Müslim, İman, 19; Ayrıca bkz. 9/Tevbe, 113). Maalesef bazen gurur 
ve kibir, insanı hakikatten ve hidayetten alıkoyabilir (bkz. 12/Yusuf, 103). 

Bütün bunların dışında altını çizmemiz gereken husus şudur: Birinin 
Müslümanlara kişisel yararı, desteği; insanlara, kamuya hizmeti ve katkısı ne 
kadar dokunmuş olursa olsun, ölümünden sonra “rahmet”le anılamaz. Allah'ı 
ve dinini hakkıyla takdir etmeyenin Allah'ın rahmetinden yararlandırılması 
aklen bir tutarsızlık var. Allah dilerse, yararlandırır. (Bkz. 6/En'am, 26; 9/Tev- 
be, 113.) Şii tefsirciler ise, bu rivayetleri sıhhatli bulmaz ve Ebu Talib'in iman 
üzere vefat ettiğini öne sürmektedirler. 

“O, hidayete erecek olanları daha iyi bilendir” demek kimin hidayete 
samimiyetle istekli ve niyetli olduğunu herkesten daha iyi bilir, demektir. Bazı- 
ları sözle hidayete pek istekli olduklarını söyleyip bazı mazeretleri öne sürer, 
içinde bulundukları şartları bahane gösterirler. Hidayete samimiyetle istekli 
olan hayat tarzını değiştirmeyi de göze alır, çünkü bir kere iman kalbe girmiş- 
se eski yanlış hayat tarzının devam etmesi mümkün değildir. Bu durumda ta- 
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kip edilecek yol şu olabilir: “Dileyen iman etsin dileyen inkâr etsin” (18/Kehf, 
29; 109/Kâfirun, 1-5). Bu yüzden öyleleri insanlara karşı samimiyetsizlikleri- 
ni gözleyebilseler de, Allah'tan gizleyemezler. O sinelerde saklı olanı bilendir 
(6/En'am, 117). 
Rep kn ei ai Öl 1ŞİlĞ 
SASİ &SİŞ GAİ ğe Bİ) çiş Ohal azil ei üİ U > 
de Sa İzâ İyaz la EB Öp ESİM  govp Öyülaş 
Sa > 2 MAR 3. e D. 17 
05 3 404X öyüyiğli mi S3 Yal Yİ adi ya ei çal 
SA Eş Gİ çaçile İliş İyleğ çal $ Sanli 5 İN GLA 
401) öz gala YI Sİ 


57. Dediler ki: “Eğer seninle birlikte hidayete uyacak olursak, yeri- 
mizden (yurdumuzdan ve konumumuzdan) çekilip-kopartılırız." 


Oysa biz onları, kendi katımızdan bir rızık olarak her şeyin ürü- 
nünün aktarılıp toplandığı, güvenli bir haremde yerleşik kılma- 
dık mı? Fakat onların çoğu bilmiyorlar. 

58. Biz, yaşama biçimleriyle 'refah içinde şımarıp azmış' nice şehri 
yıkıma uğrattık. İşte meskenleri; çok az (bir zaman) dışında (on- 
larda) kendilerinden sonra oturulabilmiş değildir. (Onlara) Varis 
olanlar biziz. 

59. Senin Rabbin, 'ana yerleşim merkezlerine' onlara âyetlerimizi 
okuyan bir elçi göndermedikçe şehirleri yıkıma uğratıcı değildir. 

Ve biz, halkı zulmeden şehirlerden başkasını da yıkıma uğratıcı 
değiliz. 

Kur'an'ın inmeye başladığı Mekke'de ilahi tebliğin hakikatine içten içe 
inananlar vardı, vicdanlarını ve akıllarını harekete geçirdiklerinde hemşehri- 
leri Hz. Muhammed (s.a.)'in doğru söylediğini kendi içlerinde itiraf ediyorlar- 
dı. Zaman zaman da karşılıklı olan konuşma ve sohbetlerden bu anlaşılıyordu. 
Ancak bunları içine alan sınıfları, kabile asabiyetleri, iktisadi gelirleri, statü ve 
Arap yarımadası ölçeğinde varolan prestij ve itibarları söz konusuydu. Zengin- 
liklerini, itibar ve statülerini büyük ölçüde Mekke'den ve Mekke'nin içinde yer 
aldığı Kâbe'den alıyorlardı. 

Düşüncelerine göre bu haram bölgede köklü bir değişiklik meydana ge- 
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lecek olursa yarımadanın Arapları, sanki artık Mekke'yi ve Kâbe'yi yönetme 
ehliyetlerini kaybettikleri bahanesiyle üzerlerine gelecek, onları Mekke'den 
yani yurtlarından sürüp çıkaracaklardı. Bu aynı zamanda iktisadi gelir, refah 
ve statülerini de kaybetmeleri anlamına gelecekti. Bu ilginç psikolojik bir ruh 
halidir. Bir yandan hakikatin ne olduğunu, doğruluğun nerede yeşerdiğini bi- 
leceksiniz, öte yandan kan ve akrabalık bağına dayalı ilişkileriniz, ekonomik 
çıkarlarınız, dünyaya olan tutkunuz size kendine bağımlı hale getirecektir. İki- 
si arasında zorunlu bir tercih yapmak durumunda kaldığınızda da hakikate ve 
doğruluğa sırtı çevireceksiniz. İnsanın ruh dünyasını altüst eden bu durum en 
trajik çatışmaya örnek teşkil eder. 

Söz konusu ruh hali içinde olan Mekkeliler birkaç sebepten dolayı yanı- 
lıyorlardı: İlkin onlara bol ekonomik geliri ihsan eden Yüce Allah'tır. Rızkın 
bol olduğu Kâbe ve Mekke, hakikat-i halde çölde, bitkinin yetişmediği, ziraatın 
olmadığı bir yerdedir. İbrahim aleyhisselam bereketlenmesi için dua etmişti 
(2/Bakara, 126; 14/İbrahim, 37; 29/Ankebut, 67). Hz. İbrahim'in duası kabul 
olunmuş, Kâbe'nin temellerinin bulunup yeniden inşa edilmesi bölgeyi ma- 
nevi ve iktisadi merkez haline getirmişti. Sadece insanlar değil, bitki ve hay- 
vanlar dahi bu Belde-i emin'di, güvenlik içindeydi. İhramlı olarak bu beldeye 
gelen hiçbir canlıya zarar veremezdi. Ebrehe fillerle donatılmış ordusunu alıp 
da Kâbe'yi yıkmak üzere bu şehre geldiğinde Yüce Allah evini korumuş, eba- 
bil kuşlarının üzerlerine yağdırdığı balçıktan yapma taşlarla onları çiğnenmiş 
ekine çevirmişti (105/Fil, 1-5). Tarih boyunca da Mekke güvenli olmuştu (bkz. 
106/Kureyş, 1-4). Şu halde kalpleri imana yatkın olanların korkusu yersizdi, 
geçmişte Yüce Allah kendi evini nasıl korumuşsa bundan sonra da koruyacak- 
tı. Burada basit bir yanılgı var, Mekkeliler bu şehrin kendileri ve ataları tarafın- 
dan korunduğunu zannediyorlardı, öyle değil. Onu koruyan Yüce Allah'tır, bu 
gerçeği bilmiyorlardı (2/Bakara, 126). 

Tarihe bakıp ibret almak lazım gelir. Refah içinde olup da şımaran, mül- 
kün asıl sahibinin Allah olduğunu unutup aldırışsız, umursamaz hayat süren, 
büyük imparatorluklar, güçlü devletler, göz kamaştırıcı medeniyetler kuranlar 
günün birinde yıkıma uğramışlardır (bkz. 16/Nahl, 112). Şehirlerini büyük bir 
debdebe ve gösteriş içinde terk eder, zayıf ve güçlülere tepeden bakarlardı. 
Bu onların ne kadar şımarıp azdıklarının göstergesiydi (8/Enfal, 47 ve 40/ 
Mü'min, 4). Tul-i emel yapıp meskenler, köşkler, saraylar, katlar-yalılar inşa 
ettiler, umduklarından çok daha az kısa zaman içinde kalıp terk etmek zorun- 
da kaldılar. Yerle bir oldukları için zaman içinde harabeye döndüler, bugün iç- 
lerinde oturulabilir durumda değildirler. Sonuç itibariyle bu muhteşem yapı- 
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lar mülkün asıl sahibi Allah'a kaldı. Bu da gösteriyor ki toplumların ve büyük 
medeniyetlerin çöküş sebepleri debdebe, israf ve kibir sonucu olmaktadır (6/ 
En'am, 6; 19/Meryem, 40). 

Hiç kimse haksız yere azap görmez. Yüce Allah büyük şehir merkezleri- 
ne elçiler göndermiş, onları uyarmıştır. 59. ayette yerleşim birimlerinin ana 
merkezine “üm (ana)” denmiştir. Bu merkezi şehrin -belki başkent olması ha- 
sebiyle— hem çekici ve etkileyici hem dönüştürücü güce sahip olduğunu ima 
etmektedir (4/Nisa, 165). Dolayısıyla bir elçinin bir başkente veya merkezi 
bir şehre gönderilmesi mesajının diğer irili ufaklı yerleşim birimlerine —-kura- 
ulaşmasına yeterli olmaktadır. Eğer tarihte sayısız şehir ve medeniyet çöküp 
gitmişse mutlaka uyarılmışlardır, hiç kimse uyarılmadan azaba maruz kalmaz, 
haksızlığa da uğramaz (17-İsra, 15). 


S3 all he La İğ ğö İN ögkzeİl ŞİRAB piş dye çaki la 
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YL ri vi gesi bil Üyüzâ çayır 2353 
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60. Size verilen her şey, yalnızca dünya hayatının metal ve süsüdür. 


Allah katında olan ise daha hayırlı ve daha süreklidir. Yine de 
akıllanmayacak mısınız? 


ve 
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61. Şimdi, kendisine güzel bir vaadde bulunduğumuz, dolayısıyla ona 
kavuşan kişi, dünya hayatının metaı ile metalandırdığımız sonra 
kıyâmet günü (azaba uğramak için) hazır bulundurulan kişi gibi 
midir? 

62. Ogün(Allah) onlara seslenerek: “Bana ortak olarak öne sürdük- 
leriniz nerede?” der. 

63. Üzerlerine (azap) sözü hak olanlar derler ki: “Rabbimiz, işte bi- 
zim azdırıp-saptırdıklarımız bunlar; kendimiz azıp saptığımız 
gibi, onları da azdırıp saptırdık. (Şimdiyse) Sana (gelip onlardan) 
uzaklaşmış bulunmaktayız. Onlar bize tapıyor da değillerdi. 

64. Denir ki: “Ortaklarınızı çağırın.” böylelikle çağırırlar ama kendi- 
lerine cevap vermezler ve azabı görürler. Hidayet bulmuş olsalar- 
dı ne olurdu. 

65. O gün (Allah) onlara seslenerek: “Gönderilen (elçilere) ne cevap 
verdiniz?” der. 

66. Artık o gün haberler onlar için körelmiştir; birbirlerine de sora- 
mazlar. 

67. Ancakkim tövbe edip imân eder ve salih amellerde bulunursa ar- 
tık kurtuluşa erenlerden olmayı umabilir. 

68. Rabbin, dilediğini yaratır ve seçer; seçim onlara ait değildir. Al- 
lah, onların ortak koştuklarından münezzehtir, yücedir. 

69. Rabbin onların göğüslerinin sakladıklarını ve açığa vurduklarını 
bilir. 

70. 0, Allah'tır, kendisinden başka ilâh yoktur. İlkte de, sonda da 
hamd O'nundur. Hüküm O'nundur ve O'na döndürüleceksiniz. 


İnsanlar sahip oldukları imkân ve avantajları ellerinden bırakmak iste- 
mezler. Oysa maddi, sosyal veya başka nitelikte olsun, kişinin eline her ne geç- 
mişse -ister meşru ve helal yollardan isterse gayrimeşru ve haram yollardan- 
sonuç itibariyle dünya hayatının metal, süsü ve cazibesidir. Bu da geçicidir, çok 
daha iyisi, kalitelisi ve kalıcı olanı ebedi âlemde yani ahiret yurdundadır (3/ 
Ali İmran, 196; 4/Nisa, 77). Şu var ki dünya hayatı konusunda hayli muhteris 
davranan insan bunu bir türlü düşünemiyor, çünkü nefsinin istek ve tutkula- 
rıaklının doğru istikamette çalışmasına engel oluyor. Yaşadığı realiteleri, onu 
kuşatan fiziki ve sosyal gerçekleri hakikat penceresinden göremediği için doğ- 
ruya yanlış, yanlışı doğru yerine ikame edebiliyor. Bu konuda Hz. Peygamber 
şöyle buyurmuştur: “Allah'a ant olsun, ahiretle mukayese edildiğinde dünya, 
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sizden birinin parmağını daldırması gibidir. Parmağını denize daldıran par- 
mağında ne kadar su kaldığına baksın!” (Buhari, Cennet, 55). 

Anlatılmak istenenin ne manaya geldiğini kavramak için şu misal verile- 
bilir: Bir insan düşünelim, dünya hayatını kendi tabii sınırları içinde tutmuş, 
meşru ve helal yollardan kazanmış, kazandığını doğru yolda harcamış, yoksul- 
ların hakkını gözetmiş veya işleri rast gitmemiş, büyük sıkıntılar içinde yaşa- 
mış ama yine de doğruluktan, dürüstlük ve ahlaki erdemlerden ayrılmamıştır. 
Bir başkası ise çalıp çırpmış, helal haram dinlememiş, sömürmüş, aldatmış, 
yoksulun emeğini istismar etmiş. Bu iki insan aynı olabilir mi? Hayatını kö- 
tülükler yaparak tamamlayan kişi tabii ki huzura çıkarılıp sorguya çekilecek. 

İkinci profilde olan kişiler farkında olsunlar olmasınlar, hayatlarında Al- 
lah'tan başka varlıkları, değer ve idealleri merkezi konuma çıkarmış kimseler- 
dir. İnanç, düşünce ve hayatlarını sadece Allah'ın indirdiği hükümler belirleme- 
si gerekirken ya nefislerinin isteklerini veya başka varlıkları takip etmişlerdir. 
İşte böyle bir günde onlardan Allah'a ortak koştuklarını yardıma çağırmaları 
istenecek. Yüzleşme başladığında suçu birbirlerinin üzerine atacaklar. (Daha 
geniş bilgi için bkz. 2/Bakara, 166 ve 37 /Saffat, 27-33. ayetlerin açıklaması.) 

Söz konusu bedbahtlara bir soru sorulacak: “Gönderilen (elçilere) ne ce- 
vap verdiniz?” Herhangi bir cevap veremeyecekler, utanç içinde susacaklar, 
birbirlerinin yüzüne bile bakabilecek durumda değildirler. Burada çok hoş bir 
edebi anlatım var: Kör insanın yolunu şaşırması gibi akıllarından geçen bir 
söz yolunu bulup da ağızlarına ulaşamayacaktır, çünkü kalpleri ve idrakleri 
itibariyle körelmişlerdir. Tabii ki tevbe edip iman edenler ve salih amellerde 
bulunanlar bu trajik durumda olmayacaklardır. Onlar kurtuluşu umabilirler. 

68. “Rabbin, dilediğini yaratır ve seçer; seçim onlara ait değildir." Bu 
ayetin Velid bin Muğire'nin “Bu Kur'an iki şehrin birindeki büyük bir adama 
indirilmesi gerekmez miydi?” (43/Zuhruf, 31) sorusuna cevap olmak üzere 
indirildiği söylenmiştir. Velid bin Muğire bununla kendisini ve Taif eşrafından 
Ürve b. Mes'ud es Sakafi'yi kastediyordu. Her ikisi yarımadanın önde gelen 
isimleriydi, eğer Allah bir elçi gönderecekse kendileri gibi eşraftan olan birini 
seçerdi. Nübüvvetin seçimine itiraz eden eşrafın göz ardı ettiği bir nokta var: 
Seçimin Allah'ın elinde olması, Yüce Allah'ın kulları arasında ayırım ve imtiyaz 
gözetmemesi dolayısıyladır. Başkalarını yönetme konusunda muhteris dav- 
ranan, rakipleri aleyhinde propaganda yapıp kendini öne çıkaran hakikatte 
kendini, yakınlarını, bağlı olduğu çıkar veya baskı grubunu, sınıfını, kavmini 
veya bölgesini koruma güdüsüyle hareket eder. Yasama yetkisini de tümüy- 
le ele geçirdiğinde her şey zayıfların aleyhine işler. Yöneticiler kendilerini bir 
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şekilde başa geçirme imkânını ele geçirebilseler de, peygamberlik makamını 
ele geçiremezler, o makama yüce Allah kimi dilerse onu seçer getirir ve hiçbir 
peygamber adaletten bir milim sapmaz. 

Yaratma işi O'na ait olduğu gibi seçme işi de O'nundur, başkası O'na bu ko- 
nuda ortak olamaz. Kur'an'ın genel üslubu şudur: Sosyal veya politik bir konu 
ele alınırken hüküm kozmik veya tabii bir olaya atıfta bulunularak pekiştirilir. 
Peygamberlik gibi önemli bir görevin çıkar gruplarının inisiyatifine bırakıl- 
madığını anlatma babında aynı üslup burada da kullanılmaktadır. Bu iş eşraf 
ve ayana, iktidar seçkinlerine, mütref ve mele'e bırakılsaydı peygamberlikten 
yoksulların, ezilenlerin, mahrumların ve dışlanmışların fayda görmesi müm- 
kün olmazdı, eski baskıcı ve sömürücü düzen devam ederdi. Eşraf ve ayanın bu 
itirazdan neyi kastettiklerini Allah tabii ki çok iyi bilmektedir, çünkü onların 
içlerini okumaktadır. O'ndan başka ilah yoktur. Her şeyin başında ve sonunda 
hamd O'nundur, hüküm O'nundur ve herkes O'na döndürülecektir. 

Modern bazı müfessirler 68. ayetten hareketle Kur'an-ı Kerim'in “evrim 
teorisi”ni kabul ettiğini söylerler. Ayette “yaratma (halk)” geçtiği doğrudur. 
Fakat bundan tabiattaki canlıların çatışmacı yolla varoluşlarını sürdürdükleri 
sonucunu çıkarmak fazlasıyla zorlamadır. Bir kere böyle bir varsayım kabul 
edilecek olsa bile, bu düzeni kuran yüce Allah'tır. “O dilediğini yaratır.” Ev- 
rimde yaratıcı fikri yoktur, her şey kendi kendine çatışarak ve zayıflar elenerek 
yürümektedir, zayıf türlerin ayakta kalma şansı yoktur, belirleyici olan türe 
bağlı güçtür. 

Allah, onların ortak koştuklarından münezzehtir, yücedir. 69. ayet, “Rab- 
bin onların göğüslerinin sakladıklarını ve açığa vurduklarını bilir” (67/Mülk, 
13-14). 70. Ayet; “O, Allah'tır, kendisinden başka ilâh yoktur. İlkte de, sonda da 
hamd O'nundur” (1/Fatiha, 1). Hüküm O'nundur ve 0'na döndürüleceksiniz. 
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vay Öallz işik 


71. Deki: “Gördünüz mü söyleyin; Allah, kıyâmet gününe kadar geceyi 
sizin üzerinizde kesintisizce sürdürecek olsa, Allah'ın dışında size 
aydınlık verecek ilâh kimdir? Yine de dinlemeyecek misiniz?” 

72. Deki: “Gördünüz mü söyleyin, Allah kıyâmet gününe kadar gün- 
düzü sizin üzerinizde kesintisizce sürdürecek olsa Allah'ın dışın- 
da size içinde dinleneceğiniz geceyi getirecek ilâh kimdir? Yine 
de görmeyecek misiniz? 

73. Kendi rahmetinden olmak üzere 0, sizin için, dinlenmeniz ve 
O'nun fazlından (geçiminizi) aramanız için geceyi ve gündüzü var 
etti. Umulur ki şükredersiniz. 

74. Ogün(Allah) onlara seslenerek: “Bana ortak olarak öne sürdük- 
leriniz nerede?" der. 

75. Herümmetten bir şahit ayırıp çıkardık da: “Kesin-kanıt (burhan) 
ınızı getirin” dedik. Artık öğrenmiş oldular ki, hak, gerçekten Al- 
lah'ındır ve düzüp uydurdukları kendilerinden uzaklaşıp-kaybol- 
muşlardır. 


68. ayette işaret etmeye çalıştığımız gibi, süre boyunca anlatılanları pekiş- 
tirmek üzere 71-73. ayetlerde kozmik düzenden ve tabiattan somut örnekler 
verilmektedir. Bunlardan biri de kıyamet gününe kadar gece ile gündüz sabit 
kalacak olsaydı hayat nasıl olurdu acaba sorusuna dikkat çekilmesidir. Gece 
ile gündüz arasında kurulan düzen ilahi irade sonucudur, ne kozmik ve tabii 
düzen kendi kendine var olmuş ne kendi kendine öyle işlemektedir. Bu muhte- 
şem olay üzerinde düşünmek ve gerekli sonuçları çıkarmak lazımdır. 

Bilimsel araştırmalar açısından dikkat çekici bir nokta var ki, atlanmama- 
sı gerekir: Bilim adamları kozmik düzen ve tabiat olayları üzerinde gözlem, 
inceleme ve araştırmalar yaparlarken, hikmetleri üzerinde durmazlar. Sadece 
“olayların nasıl vuku buldukları” sorusuna cevaplar ararlar. Kur'an-ı Kerinı ise, 
hikmeti ve maksadı öne çıkarır, olayların vukuu şeklini araç olarak kullanır. 
Bakın düzen nasıl kurulmuş, nasıl işlemektedir? Bu harikulade düzenin bir se- 
beb-i hikmeti ve maksadı var, bunun üzerine düşünün ve maksada ulaşmaya 
çalışın. “Nasıl” sorusuna cevap aramakla yetinen bilim adamları, kendi alanla- 
rında dünya çapında uzman olsalar dahi maksada bir türlü ulaşamazlar, yara- 
tılışın harikulade hallerine tanık oldukları halde inkâr ve şüphelerinde ısrar 
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etmeye devam ederler. Mesela bu ayet kümesinde Allah'ın kudret ve dilemesi 
dikkate alınmayacak olursa, gece ile gündüzün hep bu düzen ve determinist 
şekilde sonsuza kadar süreceği zannedilebilir. Oysa yüce Allah bu düzenin 
kendi dilemesi olduğunu belirtir. Demek ki varlık âleminde ve müşahede etti- 
gimiz tabiatta mutlak bir determinizm söz konusu değildir. 

Bu da bize gösteriyor ki vahiy ışığında yapılmamış bilimsel araştırmalar 
bizi asıl maksada ve maksuda götürmeye yetmiyor. Tek başına “kevni ayetleri 
okumak yetmez, söz konusu kozmik ve tabiat olaylarının “kitabi ayetler”in 
yani vahyin ışığında okunması gerekir. Kevni ayetlerin kitabi ayetlerin ışığında 
okunması basirettir, bu ışık altında okumayanlar hangi düzeyde uzman olur- 
larsa olsunlar basiret sahibi kimseler değildirler. Vahyin ışığında elde edilmiş 
bilgi kuru bilgi olmaktan çıkar, bilgelik ve bilinçle bir araya gelir ki hikmet ve 
irfan bu şekilde ortaya çıkar. Basiretin yokluğu varlıktaki olayların hikmetini 
gözden kaçırmaya sebeptir de. Gündüz Allah'ın fazlından rızık aramak, geçimi 
temin etmek; gece ise dinlenmek içindir. Bu düzen ilahi rahmettir, tersine çev- 
rildiğinde amacı dışına kullanıldığında düzene karşı fıtrat bozulmaya uğrar. 
Kozmik düzen, tabii denge ve fıtrat arasında kaçınılmaz bağlar söz konusudur. 
Eğer varlık âlemine basiretle bakılır, her şeyi kendi yaratılış amacına uygun 
kullanır da bütün bunların yaratıcısına şükredilecek olursa insan kurtulur. 

74. ayet 62-64. ayetlerdeki konuyla aynıdır. Kıyamet günü “Her ümmet- 
ten bir şahit ayırıp çıkardık da: “Kesin-kanıt (burhan)ınızı getirin”dedik.” 
Fiil dili geçmiş (mazi) gelmiştir, çünkü bu olay kesin olarak vuku bulacaktır. 
Müfessirler her ümmetin kendi şahidinin gönderilen peygamberi olacağını 
söylemişlerdir, peygamberler ümmetlerine ve yapıp ettiklerine şahitlik edebi- 
lecekleri gibi, onların mirasını ve sünnetlerini takip eden âlimler, tebliğciler ve 
davetçiler de şahitlik yapabilirler. İslam ümmetinin şahidi de Efendimiz (s.a) 
olacaktır. (Bkz. 4/Nisa, 41. ayetin açıklaması.) 
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gark G3 31SİI 183 Vİ Ağl6üş Üy LALA zle AİN ös 


Gerçek şu ki, Karun, Musa'nın kavmindendi ancak onlara karşı 
azgınlaştı. Biz ona öyle hazineler vermiştik ki anahtarları, birlik- 
te (taşımaya) davranan güçlü bir topluluğa ağır geliyordu. Hani 
kavmi ona demişti ki: “Şımararak sevinme, çünkü Allah, şımara- 
rak sevince kapılanları sevmez.” 


“Allah'ın sana verdiğiyle âhiret yurdunu ara, dünyadan da kendi 
payını (nasibini) unutma. Allah'ın sana ihsan ettiği gibi, sen de 
ihsanda bulun ve yeryüzünde bozgunculuk arama. Çünkü Allah 
bozgunculuk yapanları sevmez.” 

Dedi ki: “Bu,bende olan bir bilgi dolayısıyla bana verilmiştir." Bil- 
mez mi ki gerçekten Allah, kendisinden önceki nesillerden kuvvet 
bakımından kendisinden daha güçlü ve insan-sayısı bakımından 


daha çok olan kimseleri yıkıma uğratmıştır. Suçlu-günahkârlar- 
dan kendi günahları sorulmaz. 


Böylelikle kendi ihtişamlı-süsü içinde kavminin karşısına çıktı. 
Dünya hayatını istemekte olanlar: “Ah keşke, Karun'a verilenin 
bir benzeri bizim de olsaydı. Gerçekten o, büyük bir pay sahibi- 
dir” dediler. 


Kendilerine ilim verilenler ise: “Yazıklar olsun size, Allah'ın seva- 
bı, imân eden ve salih amellerde bulunan kimse için daha hayırlı- 
dır; buna da sabredenlerden başkası kavuşturulmaz” dediler. 


Sonunda onu da, konağını da yerin dibine geçirdik. Böylece Al- 
lah'a karşı ona yardım edecek bir topluluğu olmadı. Ve o, kendi 
kendine yardım edebileceklerden de değildi. 
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82. Dün,onunyerinde olmayı dileyenler, sabahladıklarında: “Vay, de- 
mek ki Allah, kullarından dilediğinin rızkını genişletip-yaymakta 
ve kısıp-daraltmaktadır. Eğer Allah, bize lütfetmiş olmasaydı, bizi 
de şüphesiz batırırdı. Vay, demek gerçekten inkâr edenler felah 
bulamaz” demeye başladılar. 


76. ayette Karun'un Musa aleyhisselâmın kavminden olduğu anlatılır. Bu- 
nun yanında olağanüstü seviyede zengin biri olduğu zikredilir (40/Mü'min, 
24). Burada zihni karıştıran bazı istifhamlar var: İlki uzun zaman köle olarak 
Mısır'da yaşamış bulunan İsrailoğullarından nasıl birine bu derecede zengin 
olma imkânı ve fırsatı verilmiştir? Diğeri eğer Karun, Hz. Musa'nın kavminden 
idiyse -ki bazı müfessirlere göre amcasının oğludur- neden Hz. Musa'nın ya- 
nında yer almamaktadır? 

Bazı tefsirciler, öyle olmakla beraber kendi kavminin aleyhinde Firavun'la 
işbirliği yaptığını yani kurulu sistemin işbirlikçisi olduğunu söyler. Böyle olun- 
ca sistem daima işbirlikçileri ödüllendirir, çünkü pastanın tümünü adilane 
dağıtmaktansa birilerine veya küçük bir zümreye önemli bir parçayı verip 
geri kalanını eline geçirmek her zaman kullanışlı yol olarak düşünülmüştür. 
“Onlara karşı azgınlaştı” cümlesi bu görüşü desteklemektedir, Karun kendi 
kavminin aleyhinde olmak üzere Firavun'la işbirliği yapıp yüzbinlerce insanın 
emek sömürüsünden önemli bir pay almıştır. 

Serveti büyüktü, anahtarlarını güçlü bir topluluk taşımaya muktedir de- 
ğildi. Bunun iki anlamı düşünülebilir: Biri sahiden her bir menkul veya gay- 
rimenkulün bulunduğu yerlerin sayıları ve hacmi o kadar çoktu ki güçlü kuv- 
vetli bir topluluk anahtarlarını bir anda taşıyamazdı. Diğeri malları ve mülk- 
lerinin hesabını kitabını tutup doğru dürüst bir biçimde kayıt altına almak ve 
korumak neredeyse imkânsızdı. Şu veya bu ifadede edebi sanat çerçevesinde 
kinaye veya mübalağa olduğu söylenebilir. En doğrusunu Allah bilir. 

Belli ki ya Hz. Musa'nın tebliğinin etkisinde veya Yusuf aleyhisselâmdan 
kalma tevhid inancı ve irfanın etkisinde neyin doğru neyin yanlış olduğunu 
bilen İsrailoğulları vardı. Kendi kavimlerinden olan Karun'a gerekli uyarılarda 
bulunuyorlardı: Şımarma, azıtma, kibirlenme; Yüce Allah böylelerini sevmez. 
Yüce Allah birine nimetler vermişse bununla ahiret yurdunun ebedi mutlu- 
luğu ve kurtuluşu aranmalıdır. Nasıl sen birtakım imkânlara sahip olmuşsan, 
bunlardan ihtiyacı olanları yararlandır, servetini sadece kendi zevklerin ve 
bencil tutkuların yolunda kullanma, aksini yapacak olursan bu yeryüzünde fe- 
sadın doğmasına, bozulmanın ortaya çıkıp yayılmasına sebebiyet verir. Allah 
bozgunculuk çıkaranları sevmez Bozgun çıkarmak toplumsal grupları birbi- 
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rine düşürüp çatıştırmak, ekinleri ve insan nesillerini bozup yozlaştırmaktır. 
(Bkz. 2/Bakara, 205.) 

77. ayette “Dünyadan da kendi payını (nasibini) unutma” cümlesinde 
geçen “nasip” kelimesini iki şekilde anlamak mümkün: Biri, dünya nimetle- 
rinden gerektiği kadar istifade etmek; büsbütün ahirete endekslenip dünya- 
yı unutmamak. Bu anlamıyla nefislerinin meşru isteklerine eziyetle karşılık 
veren çilecilere, dünyayı bütünüyle mahküm ve zemmeden aşırı zahitlere bir 
uyarı söz konusudur. İnsan tabii ki dünyaperest olmayacak, hayatı seküler- 
leştirmeyecek ama temiz ve helal yoldan, meşru ve makbul çerçevede dünya 
nimetlerinden de yararlanacak. İkinci anlam “ömür” manasında olup, insa- 
nın dünya hayatına atıftır. Buna göre sorumluluk ve bilinç sahibi insanın asıl 
hedefi, ahiret yurdunu araması, nihai kurtuluş ve mutluluğu ahiret yurdunda 
bulmaya çalışmasıdır. Allah ona çeşitli nimetler, imkânlar ve avantajlar bah- 
şetmiştir. Bunları doğru, meşru çerçevede kullanmak suretiyle ahiretteki ebe- 
di kurtuluşu arayacaktır. Dünyada kendisine verilmiş ömür bir nasiptir, belli 
bir hayat süresidir. Bunu nisyana mahküm edip gaflete düşmemek, kötülükle, 
başkalarına ve kendine zarar vererek geçirmemek yani heba etmemek lazım 
gelir. (Bkz. 2/Bakara, 201-202 ve 7/ATraf, 31-32.) 

Bu uyarılara Karun'un kulakları tıkadığı anlaşılmaktadır. İddiasına göre 
sahip olduğu servet kendi bilgi, beceri ve zekâsının ürünüdür. Diğerlerinin 
bu ölçeklerde serveti yoksa onlar kendisi kadar zeki, bilgili ve maharet sahibi 
kimseler olmadıkları içindir. Karun'un öne çıkardığı bu argüman evrenseldir, 
neredeyse gayrı meşru yollardan servet biriktirip (kenz) başkaları üzerinde 
tahakküm kuran her sınırsız sermaye biriktirme heveslisinin yaslanmaya ça- 
lıştığı akli gerekçedir, onlara sorarsanız yaptıkları piyasa araştırmaları, firma- 
larını verimli ve etkin çalıştırmaları, bilimsel araştırma ve geliştirmelere ayır- 
dıkları kaynak, rasyonel işletme kurallarına tam riayet vb. faktörleri bir araya 
getirme becerisine sahip oldukları için bunca servete sahip olmuşlardır. (Kenz 
için bkz. 9/Tevbe, 34.) Hakikatte ise böyleleri kendilerini aldatmaktadırlar. 

Karun'un öne çıkardığı bilgi bir araçtır. Bunu kullanıp zengin olmak müm- 
kün ama tarihte nice servet sahibi, nice güçlü kuvvetli, taraftarları-çalışanla- 
rı hayli kalabalık kimseleri yıkıma uğratmıştır. Çünkü servet kimseyi kurta- 
ramaz, servetin azdırdığı kimseler suç ve günah bataklığına batar, böylelikle 
yıkıma müstahak olurlar. Servet temerküzü kibre yol açar. Bir hadiste kibrin 
ve büyüklenmenin yıkıcı sonuçları şöyle izah edilmiştir. “Allah bana o kadar al- 
çakgönüllü olun ki, kimse kimseye karşı böbürlenmesin; kimse kimseye zulmet- 
mesin, diye bildirdi” (Müslim, Cennet, 64). Bundan kibir ve böbürlenmenin hak 
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ve hukuk ihlallerine yol açtığını anlıyoruz, demek ki kibir sadece psikolojik bir 
olay değil, aynı zamanda sosyal ve maddi sonuçları da olan büyük günahlar- 
dandır, şeytanın hasletleri arasında sayılmıştır. 

Servetin ve kibrin gözlerini bürüdüğü kimselerin suç ve günahları öylesine 
apaçık ki, en ufak bir şüpheye mahal yoktur. Nitekim ahirette suçları önlerine ko- 
nacak ve onlara sorulmayacak da. Bu tabii ki savunmaları alınmayacak anlamına 
gelmiyor, sadece yapıp ettiklerinin apaçık ortada olduğunu gösteriyor. Kendileri- 
ni savunacak olsalar dahi bunu başaramayacaklardır. Dünya için o kadar uğraştı- 
larama sonsuz hayatta uğraşıları bir işe yaramayacak (18/Keh1, 105). 

79. ayette ilginç bir tablo çizilmektedir: Karun azgın biri olmakla beraber 
kavminden bazıları ona özenmekten kendilerini alamıyorlardı. Tarihin her döne- 
minde şu veya bu yoldan servet toplamış kimselere kitleler veya servete güçlü 
eğilimi olanlar özenir, öykünür. Onlar da içlerinden derin ahlar çekerek Karun gibi 
olmayı temenni ediyorlardı. Onu hayli şanslı görüyorlardı. Bugün de yoksul ül- 
keler sözde “gelişmiş ülkeler”e özenirler, onlar gibi zengin ve refah sahibi olmak 
isterler, onların yollarını ve iktisat politikalarını adım adım takip etmeye çalışırlar. 

Fakat yüksek bilinç sahibi yani işlerin iç yüzünü iyi bilen kimseler kendi 
kavminden özenti içinde olanları kınıyorlardı. Karun zengindir, bu bir gerçek 
ama acaba doğru yolda mıdır? Servetini nasıl ve hangi yollardan kazanmıştır? 
Hakkını ödemekte midir? Kimlerle işbirliği yapıyor, bu serveti nasıl birikti- 
riyor? Allah'tan sevap beklemek, gerektiğinde sabretmek, iffetli davranmak, 
haram ve gayrı meşru yollardan kaçınmak daha hayırlı değil mi? İman ve sa- 
lih amel hangi servetle değiştirilebilir ki! Köle emeğini sömürmenin sonucu 
oluşan zenginlik ne kadar iflah eder? Anlaşıldığı kadarıyla o zamanlar İsrailo- 
gulları kendi aralarında Karun'un zenginliği ve adaletsiz iktidara karşı tutum 
konusunda görüş ayrılığı içinde bulunuyorlardı. 

Sonunda Karun yerin dibine battı. Servetinden geriye hiçbir şey kalmadı. 
Belirtmek gerekir ki Karun tarihte kalmış bir kişi değil, evrensel bir profildir. 
Bu tipolojiye her dönemde rastlanır. Karun, bugünkü kapitalizmin sınırsız ser- 
maye biriktirme ideolojisi, büyüme hırsı ve gösteriş-denetimsiz tüketim çıl- 
gınlığına kapılmış herkesin tipolojisidir. Karun'un başına gelenler serveti bu 
yönde algılayıp kullanan herkesin ve her sistemin başına gelir. Gelince de kim- 
se çöküşü durduramaz. Çünkü bu servet Allah'a karşı olarak ortaya çıkmıştır. 
Allah'a karşı Karun'a yardım edecek kimse olmadı. Karun'un trajik sonu ortaya 
çıktığında ona özenenler rızkın son tahlilde Yüce Allah'ın elinde olduğunu an- 
ladılar. Servetin sınav aracı verildiğini kavradılar. Kendileri de karunlaşacak 
olsalardı başlarına aynı akıbetin geleceğini itiraf ettiler, inkâr edenlerin asla 
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felah bulamayacaklarını yakinen görüp dile getirmeye başladılar. Karun kıssa- 
sından çıkan hisse şudur ki, aslolan “refah” değil, “felah”tır. 
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83. 


84. 


85. 


86. 
87. 
88. 
İnsan kaç sene yaşarsa yaşasın eninde sonunda ölecek, dünyayı terk ede- 


cektir. Bu kaçınılmazdır ve çaresi yoktur. İnsan ot değildir, bedeni toprağa karı- 
şır ama ruhu ebediyete göç eder. Yeryüzünde kibirlenip başkalarına üstünlük 


gap Özay Sİlğ ASAN 21 4ç25 


İşte âhiret yurdu; biz onu, yeryüzünde büyüklenmeyenlere ve 
bozgunculuk yapmak istemeyenlere (armağan) kılarız. (Güzel) So- 
nuç takvâ sahiplerinindir. 

Kim bir iyilikle gelirse, artık onun için daha hayırlısı vardır; kim 


bir kötülükle gelirse, artık kötülükleri yapanlar, yalnızca yaptık- 
larıyla karşılık görürler. 


Şüphesiz sana Kur'ân'ı farz kılan, seni dönülecek yere elbette 
döndürecektir. De ki: “Rabbim, hidayete geleni de, açıkça bir sa- 
pıklık içinde olanı da daha iyi bilmektedir." 

Kitabın sana (kalbine vahiy ile) bırakılacağını umut etmezdin; (bu,) 
Rabbinden ancak bir rahmettir. Öyleyse sakın kâfirlere arka olma. 
Sana indirildikten sonra, sakın seni Allah'ın âyetlerinden alıkoy- 
masınlar. Sen Rabbine çağır ve sakın müşriklerden olma. 

Ve Allah ile beraber başka bir ilâha tapma. O'ndan başka ilâh yok- 
tur. O'nun yüzünden (zâtından) başka her şey helâk olucudur. Hü- 
küm O'nundur ve siz 0'na döndürüleceksiniz. 
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taslayanlar, zayıflar üzerinde baskı kurup onlara tepeden bakanlar ve ellerine 
geçirdikleri imkân ve fırsatları bozgunculukta kullananlar ahirette kayba uğ- 
rayacaklardır. Aslolan, ebedi mutluluk ve kurtuluş yeri ahirettir, kibirlenenlere 
ve bozgunculuk çıkaranlara ahiretin mutluluğu verilmeyecektir. Güzel sonuç 
Allah'tan sakınıp korunan takva sahiplerinin olacaktır, bunda en ufak bir te- 
reddüt yoktur. Genel kural şudur: kim iyilik yaparsa daha fazlasıyla iyilik, kim 
kötülük yaparsa -ne fazla ne eksik- kötülük olarak karşılığını görür. Yüce Al- 
lah iyilere ödül verirken rahmetini, kötülere ceza verirken adaletini kullanır. 

85. ayet Hz. Peygamber (s.a.)'e hitaben bu Kur'an'ı kendisine farz kılanın 
onu mutlaka dönülecek yere döndüreceği vaadinde bulunur. Tefsirciler bunu 
iki anlamda ele almışlardır: Biri “Yurdundan çıkarıldığın için hüzünlenme, gü- 
nün birinde muzaffer olarak Mekke'ye döneceksin”; (bunu destekleyen hadis 
için bkz. Buhari, Tefsir, 28/85. Ayrıca bkz. 110 /Nasr, 1-2); diğeri “Bu dünyada 
nübüvvet görevini yerine getirirken büyük zorluklar çekiyorsun ancak ahiret- 
te bunun güzel karşılığını göreceksin. Herkes oraya döndürülecek ve herkes 
ne yapmışsa karşılığını görecektir.” Yine Hz. Peygamber'e kendisiyle tartışma- 
ya girişen inkârcılara, Yüce Allah'ın kimin doğru yolda, kimin sapkınlık içinde 
olduğunu bildiğini söylemesini emretmektedir. Yani aslında tartışıp çekişme- 
nin faydası ve manası yok. Allah her şeyi biliyor, görüyor. 

86. ayet deistlere cevaptır. Hz. Peygamber 40 yaşına kadar peygamber ola- 
cağını bilmezdi, aklından geçirmiş değildi (29/Ankebut, 48 ve 42/Şura, 52). 
Onu elçi olarak seçen Yüce Allah'tır. Nitekim peygamberlik istek üzerine ve- 
rilmez, elçisini Allah seçer. Said Şimşek'e göre bu açıdan bakıldığında doğumu 
sırasında Hz. Amine'nin kendisine doğuracağı çocuğun peygamber olacağı bil- 
dirilmesinin veya küçük yaşta iken Şam'a yaptığı yolculuk sırasında Bahira is- 
minde bir rahibin iki omuzu arasında peygamberlik nişanesini (mühür) görüp 
bu çocuğun ileride peygamber olacağını söylemesinin herhangi bir dayanağı 
yoktur (bkz. IV, 81). 

Peygamberlik ona bir rahmet olarak verilmiştir. Peygamberin görevi ilahi 
tebliği yapmak, doğru yolu göstermektir. Hiçbir şekilde inkârcılara arka çık- 
ması düşünülemez, bundan katiyetle menedilmiştir. Bu uyarı veya kesin yasak 
kıyamete kadar gelecek bütün Müslümanlar için de söz konusudur. Neden bu 
uyarıya lüzum hissedildiği konusuna tefsircilerin getirdiği açıklama şudur: Hz. 
Peygamber, kendisine uyulduğu takdirde Mekke ve Kâbe'nin güvenliğinin teh- 
likeye gireceğini öne sürenlere karşı belli bir yumuşaklık gösterince bu uyarı 
yapıldı. En doğrusunu Allah bilir. 

Apaçık hak ve hakikat ortaya çıktıktan yani Kur'an vahyi indikten sonra 
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kim inkârcılara uyacak olursa doğru yoldan sapar; inkârcılar ise Allah yolun- 
dan alıkoyar (bkz. 17/İsra, 22). Yapılması gereken şey Allah'ın yoluna çağır- 
mak ve şirkten olabildiğince uzakta durmaya çalışmak. Zihni, hayatın pratik- 
lerini düzenlerken yegâne referans olarak Allah'ı seçmek, O'na kulluk etmenin 
anlamı tevhid inancının hayatın her anında ve alanında kendini tezahür ettir- 
mesini sağlamaktır. Çünkü Allah'tan başka hakiki ilah yoktur, O tektir ve birdir. 

88. ayette “O'nun yüzünden başka her şey helâk olucudur” cümlesin- 
de geçen “vech”" lafzi anlamıyla yüz demek olmakla beraber, hakikat-i halde 
“zat” demektir. Buna göre her şey yok olacaktır, yok olmaya mahkümdur, kendi 
kendine varolma kudretine sahip değildir (55/Rahman, 26-27). Her şey vok 
olsa bile -ki bu O'nun dilemesi, bilgisi ve kudretiyle olur- geriye sadece ve 
sadece O'nun zatı kalır. (Bkz 11/Hud, 107-108. ayetlerin açıklaması). “Hüküm 
O'nundur ve siz O'na döndürüleceksiniz.” 

Sana ne emredilmişse, sana hangi yol haritası çizilmişse sen onu takip et, 
işini yap, üstlendiğin görevini yerine getir, sonucu Allah'a bırak. Onların yola 
girmeleri, hidayet bulup nefislerini ve toplumsal düzenlerini ıslah etmeleri 
sana ve seni takip edecek olanlara bırakılmış değildir; senin işin tebliğ etmek, 
hak ile batılı, doğru ile yanlışı göstermektir. (42 /Şura, 15.) 


Kasas (28) süresinin tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


29- Ankebut Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 69 âyettir. Kimine göre Medine'de; kimine 
göre bir kısmı Mekke, bir kısmı Medine'de inmiştir. Hicret'e yakın indiği şüp- 
hesizdir. Mutaffifin (83) süresinden önce, Rum (30) süresinden sonra inmiştir. 
İsmini 61. ayette geçen “örümcek” anlamındaki “ankebut”tan almaktadır. 


ga GAZI SİN gi 
Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 
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in 


1. Elif, Lam, Mim. 


N 


İnsanlar, (sadece) “İmân ettik” diyerek, sınanmadan bırakılacak- 
larını mı sandılar? 


3. Andolsun, onlardan öncekileri sınadık; Allah, gerçekten doğrula- 
rıda bilmekte ve gerçekten yalancıları da bilmektedir. 

4. Yoksa kötülükleri yapanlar, bizi (aşıp) geçeceklerini mi sandılar? 
Ne kötü hükmediyorlar? 

5. Kim Allah'a kavuşmayı umuyorsa hiç şüphesiz Allah'ın (tespit etti- 
ği) süresi yaklaşarak-gelmektedir. O, işitendir, bilendir. 
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6. Kim cihat ederse, yalnızca kendi nefsi için cihat etmiş olur. Şüp- 
hesiz Allah, âlemlerden müstağnidir. 

7. İmân edip salih amellerde bulunanlar ise; biz şüphesiz onların 
kötülüklerini örteceğiz ve şüphesiz yaptıklarının en güzeliyle 
karşılık vereceğiz. 


1. ayet Elif, Lam, Mim. Sürenin ilk ayeti Huruf-u mukattaadır, bu konuda 
Bakara süresinin ilk ayetinde (2/1) geniş bilgi verilmiştir. Huruf-u mukattaa- 
nın geçtiği bütün sürelerde 2. ayette Kur'an'dan söz edildiği halde bu sürede 
45. ayetten itibaren bahsedilmektedir. 

2. ayette üç anahtar terim dikkati çeker: “İman, fitne ve zan. İnsanların bir 
kısmı iman etmektedirler, sahip oldukları soyut imanlarıyla kendi hallerine bı- 
rakılacaklarını zannetmektedirler. Ayet bunun bir yanılgı olduğunu belirtmek- 
tedir. İman etmiş kişiyi yanılgıya düşüren iki nokta var: İlki inanmakla hayatı- 
nın sonuna kadar pürüzsüz, sorunsuz geçeceğini; sosyal, ekonomik hayatında 
zorluklarla karşılaşmayacağını; şu veya bu acıya, musibete, felaket veya afete 
düçar olmayacağını düşünür. İkincisi “soyut iman” herkesin kolayca üzerinde 
taşıyabileceği bir kimliktir, nominal Müslümanlığa meşruiyet kazandırır. Oysa 
aslolan kalbin reformu olan imanın amellerde tezahür etmesi, pratik ve sosyal 
hayatın da imanın gereklerine yani kendisine iman edilen ilahi iradeye, indiri- 
len ilahi hükümlere göre düzenlenmesidir. Diğerleri gibi iman eden de kendi 
haline bırakılmış değildir. Sürekli fitnelerle, musibet ve zorluklarla yüz yüze 
gelir. Fitnelerin yani çok yönlü sıkıntıların, afet ve musibetlerin vuku bulması 
insanın kişiliğini olgunlaştırır, ruhunu kirlerden arındırır, yabancı madenlere, 
cürufta karışmış altın gibi onu saflaştırıp ortaya çıkarır. Saf altın ateşte pişme- 
dikçe yabancı madenlerden arınmaz, mü'min de musibet ve zorluklarla karşı- 
laşıp sabretmedikçe, yapması gerekenleri hakkıyla yapmadıkça tam mü'min 
olmaz. Hatta bir hadiste buyrulduğu üzere kişinin dinine bağlılığı oranında 
başına gelen belalar ağırlaşmaktadır (Bkz. Buhari, Kitabül-merda (hastalıklar 
kitabı), 3; İbn-i Mace, Fiten, 23; Müsned, I, 172). Geçmişte mü'minler öylesine 
ağır musibet ve zorluklara düçar oldular ki, sonunda “Allah'ın yardımı ne za- 
man?” deme noktasına geldiler. (2/Bakara, 214.) 

Bu durum bireysel düzeyde öyle olduğu gibi toplumsal düzeyde de öyle- 
dir. Bizden önceki toplumlar da fitneden geçmiş, sabredip gereği gibi hareket 
edenler saflaşıp kazanmış, zorluklar karşısında gevşeyenler, hakka ve hakika- 
te sırtlarını dönenler kaybetmişlerdir. 

Ayete inişine sebep olarak gösterilen olaylar Ammar, babası Yasir, annesi 
Sümeyye, Ayyaş bin Rebia, Velid bin Velid ve Seleme bin Hişam gibi sahâbele- 


29/Ankebut Süresi/1-7 329 


rin maruz kaldıkları işkenceler ve şehadetler bunu doğrulamaktadır. Bu şeref- 
li ve azimet sahibi seçkin zatlar inançlarını korumuş, ölümü göze almışlardır. 
Sadece iman ettik demekle işin içinden sıyrılamamış, aksine büyük sınavlar- 
dan geçmişlerdir. Hiç kuşkusuz sınavın sayısız türü ve türevi vardır. 

Cenneti hak etmenin yolu dünyada zorluklara katlanmaktır. Kimi zaman 
yoksulluk, kimi zaman katlanılması zor acılar yaşanır. Bazen bıçak kemiğe ge- 
lir dayanır ve Allah'ın elçisi dahi “Yardım ne zaman?" diye yalvarır (2/Bakara, 
214). Kimi işin kolayına kaçar kimi cihad eder yani malını ve canını ortaya 
koyar. Bu konuda ihlaslı ve samimi olanlar yani gerekiyorsa gerçekten malı- 
nı veya canını feda etmekten çekinmeyenler cenneti hak eder (3/Âl-i İmran, 
142). Cenneti elde etmenin başka yolu da kendi haline bırakılmamış olan in- 
sanın Allah'tan ve elçisinden başkalarını gerçek manada dost, veli, koruyucu 
seçmemesidir (9/Tevbe, 16). 

Yukarıda sınavın birden fazla şekli ve türevi olduğuna işaret ettik. Çetin 
bir sınavla karşılaşan mü'minlerin alması gereken doğru tutum Bakara süre- 
si 155-157. ayetlerde şöyle anlatılmıştır: “Andolsun, biz sizi biraz korku, açlık 
ve bir parça mallardan, canlardan ve ürünlerden eksiltmekle imtihan edeceğiz. 
Sabır gösterenleri müjdele. Onlara bir musibet isabet ettiğinde, derler ki: “Biz 
Allah'a ait (kullar)ız ve şüphesiz O'na dönücüleriz.” Rablerinden bağışlanma 
(salat) ve rahmeti bunların üzerinedir ve hidayete erenler de bunlardır.” 

Yüce Allah kimin ne yaptığını tabii ki bilir, hem de eksiksiz olarak. Buna 
rağmen insanları sınavdan geçirmesinin hikmetleri vardır. O'nun bilgisi dışın- 
da hiçbir şey mevcut değildir ve hiçbir olay vuku bulmaz. Fahruddin Razi, her 
şeye şamil olan bir ayna düşünelim der. Aynaya cisimler, şahıslar önüne geç- 
medikçe görüntüleri vermez. “Allah'ın ilmi her şeyin olduğu gibi göründüğü 
bir sıfattır.” O bütün varlığa aynadır, her şeyi ihata eder, ortaya çıkan o aynada 
görünür ki, bunun manası olup bitenin bilgisinde-ilminde belirmesidir. Aynayı 
elinde tutan sürüp giden her şeyi görür ve bilir, kayda geçmesi görüntülerin 
aynada belirmesinden yani vukuundan sonradır. Sınavın hikmeti doğru olan- 
ların ve doğrulayanların, yalancılardan ve yalanlayanlardan ayırt edilmesini 
apaçık ortaya çıkarmak, Razi'nin metaforuyla Allah'ın ilim aynasında belirme- 
sini sağlamaktır. Hesap Günü'nde sorguya çekilecek olanlar her ne yapmışlar- 
sa herkesçe görülecek, kimse kötülüğünü gizlemeyecek, iyilik yapan da neyi 
hak ettiğini açıkça görecektir. 

Fakat Razi'nin ayna metaforu, Yüce Allah'ın olacakları bilemeyeceği anla- 
mına gelmez. Bilir ama fiilen müdahale etmez; şu veya bu fiili yapacak insana 
hangi yolun iyi, hangisinin kötü; hangi tutumun doğru, hangisinin yanlış oldu- 
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gu bilgisini verir. Öğrencilerini pekiyi tanıyan bir öğretmenin hangi öğrencile- 
rinin sınavda ne yapacaklarını bilmesi gibi. Öğretmen bir öğrencisinin dersini 
tam olarak çalıştığını, diğerinin ise kitap yüzü açmadığını bildiği halde, yine de 
ikisini de sınava sokar ve kâğıtta yazdıklarına göre notunu verip kayda geçer. 
İnsan kendi haline bırakılmış değildir; çünkü boşuna yaratılmış değildir 
(23/Müminun, 115); yaratılmış olmasının bir sebebi, anlamı ve hikmeti vardır. 
Bu yüzden kendi başına, başıboş bırakıldığını sanmasın (75/Kıyame, 36). Yer- 
yüzü gezegeni insanın hizmetine, istifadesine sunulmuştur. Birlokantaya girer 
yemek yersiniz, bedelini ödersiniz. Bir elbise parçasının üretiminde çalışan 
onlarca eleman olur. Bu evren ve içinde yaşadığımız tabiat da bizim yararımı- 
za sunulmuşsa, mevcut kıvamında tutmak üzere milyonlarca melek iş ve işlev 
görmektedir. Bunun bir anlamının ve bedelinin olması gayet tabiidir. Nimetin 
bedeli hamd ve şükür, ilahi rızaya uygun hayat tarzını benimseyip sürdürmek- 
tir. Şükretmeyip nankörlük gösterenler bunun ağır hesabını vereceklerdir. Da- 
hası kötülük yapanlar, zulmedenler, sömürenler, hak ve hukuk ihlal edenler, 
cinayet işleyenler, katliam ve savaş kararı verenler, çalanlar, aldatanlar, yağ- 
malayanlar sakın Allah'ı tabir caizse baypas edeceklerini sanmasınlar. Hesap 
vermekten kaçamazlar, kaçamayacaklardır. İşledikleri kötülüklerin karşılıksız 
kalacağını düşünüyorlarsa —-ki bu dünyada mümkündür- ahirette asla müm- 
kün olmayacaktır, böyle düşünmekle kendilerini yanıltmasınlar. Kaçış yoktur! 
Kim eninde sonunda Allah'a kavuşacağını yani ruhunu Allah'a teslim edip hu- 
zura çıkacağını umuyorsa ve bunun beklentisi içinde ise, bilsin ki eninde sonunda 
umduğu gerçekleşecek, beklentisi yerine gelecektir. Yüce Allah hakkıyla işitir, bi- 
lir. Rabbine kavuşacağından emin olanlar, salih ameller yapmalı ve hayatlarında 
sadece O'nun hükümlerini esas almalıdırlar (18/Kehf, 110 ve 39 /Zümer, 9). 
Allah yolunda cihad etmek yani elinden geldiğince gerek malı gerekse ca- 
nıyla mücahedede bulunmanın faydası yine kendinedir. Yüce Allah âlemlerden 
müstağnidir ne mala ihtiyacı var ne güvenliğe (3/Âl-i İmran, 97). O âlemlerin 
yaratıcısı ve hükümdarıdır. Kim cihad ediyorsa kendi nefsini arındırır. Kişinin 
kendi yararına olmak üzere cihad etmesi, dünya malı; şöhret, şahsi kahraman- 
lık, şan ve şeref, milli çıkar, nüfuz sahasının genişletilmesi; ailevi veya zümrevi 
asabiyet, ganimet ve kaynak yağması için savaşmasının gerekçesi değildir. Al- 
lah için cihad, sayılan çıkar ilişkilerinin tamamının dışında İslam ile insan ara- 
sındaki engellerin kaldırılması, zayıflara yardım edilmesi ve meşru savunma 
hakkının kullanılması gibi sebeplerle olur. 
Hayatın bir sınav olduğu bilincinde olup sadece Allah rızası için cihad ve 
mücahede içinde olanlar kul hakkına taalluk etmeyen birtakım kötülüklerde 
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bulunmuşlarsa yüce Allah onları örter, iyi olarak yaptıklarının karşılığını daha 
güzeliyle verir. 
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8. Biz insana, anne ve babasına (karşı) güzelliği (ilke edinmesini) tav- 
siye ettik. Eğer onlar, hakkında bilgin olmayan şeyle bana ortak 
koşman için sana karşı çaba harcayacak olurlarsa, bu durumda, 
onlara itaat etme. Dönüşünüz banadır. Artık yaptıklarınızı size 
haber vereceğim. 


9. İmân edip salih amellerde bulunanlar ise; elbette onları salihle- 
rin arasına katacağız. 

10. İnsanlardan öylesi vardır ki, “Allah'a imân ettik” der; fakat Allah 
uğruna eziyet gördüğü zaman, insanların (kendisine yönelttikleri 
işkence ve) fitnesini Allah'ın azabıymış gibi sayar ama Rabbinden 
'bir yardım ve zafer' gelirse, andolsun: “Biz gerçekten sizlerle bir- 
likteydik” demektedirler. Oysa Allah, âlemlerin sinelerinde olanı 
daha iyi bilen değil midir? 

11. Allah muhakkak imân edenleri de bilmekte ve muhakkak müna- 
fıkları da bilmektedir. 


12. İnkâredenler,imân edenlere dedi ki: “Siz bizim yolumuzu izleyin, ha- 
talarınızı biz yüklenelim.” Oysa kendileri, onların hatalarından hiçbir 
şeyi yüklenecek değildir. Gerçekten onlar, elbette yalancıdırlar. 
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13. Şüphesiz onlar, hem kendi yüklerini, hem kendi yükleriyle birlik- 
te başka yükleri de yüklenecekler ve kıyâmet günü, düzüp uydur- 
duklarına karşı sorguya çekileceklerdir. 


Allah'a ortak koşmaktan sonra gelen en büyük suç, taammüden adam 
öldürmek ve anne-babaya karşı gelmektir. Kur'an-ı Kerim ve Hz. Peygamber 
(s.a.) anne-baba hakkı konusunda önemli tavsiyelerde bulunmuşlardır. Onlarla 
ilişkinin temelini güzellik (hüsn-ü muamele) teşkil eder. Bu konu İsra (17/23- 
24) süresinde geniş olarak ele alınmıştır. (Ayrıca bkz. 31/Lokman, 14-15 ve 
46/Ahkaf, 15.) Ancak anne babayla güzel geçinmenin istisnaları vardır. Bun- 
ların en başta geleni bilgisizce çocuklarından Allah'a ortak koşmalarını talep 
etmeleridir. Bir anne ve babanın hakkı ne kadar büyük olursa olsun, Allah'ın 
hakkından daha önde olamaz. Allah'ın hakkı ebeveynin haklarının önünde ve 
üstündedir. Onlar çocuğu dünyaya getirmesine vesile olmuşlardır, Yüce Allah 
ise onu yaratmıştır. Hayatı boyunca ona Rablik yapmakta, ölümünden sonra 
da hesaba çekecektir. Çocuğu yaratmasının sebebi, bilinç ve sorumluluk kaza- 
nınca Allah'a ibadet edecek, O'nun yeryüzündeki halifesi olacaktır. İkinci istis- 
na anne babanın çocuğunu Allah'a isyan sayılabilecek tutum ve davranışlara 
özendirmeleriveya açıkça günah ve suç işlemesini istemeleridir. Söz gelimi 
ebeveyn, çocuğundan alkollü içki içmesini, haram yollarla para kazanmasını, 
cinayet işlemesini talep edemez, “Hatırım için alkol al veya kız çocuğa başını 
aç” demek, çocuğu Allah'a isyana sevkeder, böyle bir emre veya isteğe icabet 
edilemez. Aynı şekilde eşlerin, kardeşlerin veya yakın akraba ve dostların da 
birbirlerinden bu türden talepte bulunma hak ve yetkileri yoktur. Nihayet Hz. 
Peygamber (s.a.) “İsyana davet eden emirlere itaat, isteklere icabet yoktur” 
buyurmuştur (Buhari, Ahkâm, 4; Müslim, İmare, 39). Hadisin başka versiyonu 
şöyledir: “Yaratan'a isyan edilen yerde yaratılana itaat edilmez.” (Ahmed ibn 
Hanbel, Müsned,I, 131, 400.) 

Yakından bakıldığında söz konusu istisnalar yani Allah'a ortak koşma 
(şirk) ve isyana teşvik edici taleplerin reddi insanın ferd-i vahid olarak Al- 
lah'tan başka hiç kimseye mutlak anlamda bağlı ve bağımlı olmadığının açık 
göstergeleridir. İnsan, kendisinin dünyaya gelmesine ve büyütülmesine vesile 
olan anne babasına karşı bazı durumlarda karşı çıkma hak ve yetkisi varsa, 
bağlı olduğu cemaat hocasına, tarikat şeyhine, grup veya örgüt liderine, parti 
veya devlet başkanına, şehrin valisi veya askeri komutanına da bu iki istisna 
çerçevesinde karşı çıkma hak ve sorumluluğu vardır. Çünkü kişilik sahibi bir 
mü'min izzetini dininden alır, Allah'tan başka kimseye kulluk etmez, boyun 
eğmez (1/Fatiha, 4). 
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Mekke döneminde Müslümanlığı seçen bazı gençler ailelerinin ağır baskı- 
sı altında bulunuyorlardı. Bu ayet onlara hangi konularda anne-babaya itaatin 
edilebileceğini öğretmekte, sınırları belirlemektedir. Kıyamete kadar gelecek 
tarihte de anne ve babalar çocukları üzerinde psikolojik veya sosyal baskılar 
kurarak onları dinlerinden, dinlerine göre yaşamaktan engellemek isteyebi- 
lirler. Anne baba hakkı diye zaaf gösterip dinin açık hükümlerini çiğneyenler 
bilmeliler ki, eninde sonunda dönüş Allah'adır ve o Büyük Gün'de hiçbir ebe- 
veyn suçlu-günahkâr çocuklarına şefaatçi olamaz, müstahak oldukları ceza- 
dan kurtaramaz. 

Bunun dışında anne baba inanmamış olsa dahi, çocuğu üzerinde baskı 
kurmuyorsa onlara karşı iyilikte bulunmak, ihtilaçlarını karşılamak çocuğun 
görevidir. Ne anne baba çocuğu üzerinde baskı kurmalı ne çocuk anne babası 
üzerine. Herkesin inancı ve ameli kendinedir. 

Kim ne yapmışsa Yüce Allah ahirette ona bilgisini ve haberini verecek, her 
şeyi ona açıkça gösterecektir. İman edenler ve salih amellerde bulunanlar yani 
“salih” kelimesinin çağrıştırıp içine aldığı sulh ve salah, dirlik ve düzenlik, gü- 
zellik ve ıslah yolunda hayatını geçirenler bu formasyondaki seçkin mü'min- 
lerle (salihler) birlikte olacaklardır. Bu kesindir, zira Yüce Allah'ın vaadidir. 

İnsanlar madenler gibidirler. Kimisi saf altındır, kimisi basit bir madendir. 
Kalitesi düşük insan İslam'a girmiş olsa da, bir zorlukla karşılaştığında, eziyet 
gördüğünde bunu ya Allah'tan yani benimsediği dinden bilir veya Allah'ın vere- 
ceği azapla eşdeğer görür. Bunun bir sınav aracı (fitne) olduğunu unutur, inan- 
cından vazgeçmenin yollarını arar. 10. ayet sadece ağır işkence veya sıkıntı veri- 
ci büyük sınavlara değil, belli çıkar beklentilerine de imada bulunur. Söz gelimi 
ekonomik ve ticari fayda, statü, makam veya başka dünyevi beklentilerle İslam'a 
girmiş olanlar umduklarını bulamayacaklarına kanaat getirdiklerinde hemen 
kendilerini dinden ve dini hayatlarında, ideallerinde kararlılık gösterenlerden 
uzakta tutmaya başlarlar; “Ama Rabbinden 'bir yardım ve zafer' gelirse, andol- 
sun: “Biz gerçekten sizlerle birlikteydik” demektedirler” cümlesinden bunu ko- 
layca anlamak mümkündür (bkz. 4 /Nisa, 41. ayetin açıklaması). 

Bu kişinin kendini aldatmasına bir başka örnektir. Zira kişi hangi niyetle 
İslam'a girip Müslümanların arasına karışmışsa âlemlerin Rabbi Allah onu bi- 
lir. Görüntünün herhangi bir kurtarıcılığı yoktur, aslolan ihlas, samimiyet ve 
dinde kararlılıktır. Müslümanlar arasına karışmış bir ajan hayatı boyunca na- 
maz kılıp “Müslüman kimliği”ni üzerinde taşısa bile yüce Allah onun ne yaptı- 
ğını bilmez mi? Bunun gibi salt dünyevi çıkarlar gözeterek İslam'a girip imanı 
içselleştirmeyenleri de elbette bilir. Böyleleri ikiyüzlü, içi dışı bir olmayan mü- 
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nafıklar sınıfından kimselerdir, bunların en başta kişilik ve tutarlılık sorunları 
söz konusudur. 

Şu var ki, imanı kalpte sabit tutup hayati tehlike veya tehdit altında olanlar 
“ruhsat” kullanıp inançlarını dilleriyle inkâr edebilir yani inkâra ilişkin söz ve 
lafızları beyanda bulunabilirler. Bu ruhsattır, ruhsatın iki cevaz noktasından 
biri kalben inanmaya devam etmek, diğeri kesin olarak bir tehlike veya tehdit- 
le karşı karşıya bulunmaktır. (Daha geniş bilgi için bkz. 16/Nahi, 106-111 ve 
18/Kehf, 19-20. ayetlerin açıklaması.) 

İnkârcıların inanan kimselere baskı ve işkence uygulama yöntemleri dı- 
şında onları zihnen yanıltmaya çalıştıkları yollar ve yöntemler de vardır. Bu 
yöntemi daha çok zihni gelişmeleri tam gerçekleşememiş kimseler için kul- 
lanırlar. Onları yanıltmak üzere derler ki “Merak etmeyin siz bizim dedikleri- 
mizi yapın, varsa bu işin vebali günahı bize ait olsun.” Bu retorikte hem zihni 
yanıltma hem (istihza) alay söz konusudur. Neyin ne olduğunu bilen kimseler 
bu retoriklere kanmaz. Çünkü suçların ve günahların bireysel oldukları gibi 
ceza ve azabın da bireysel olduğunu bilirler. Kimse bir başkasının suçunun ce- 
zasını üstlenmez, herkes kendi cezasını çeker. O halde vebali bize ait diyenler 
yalan söylemektedirler. Bu yalan ve aldatmaları, yanıltmaları dolayısıyla hem 
kendi suçlarının cezasını çekecekler hem başka cezaları da. Başka ceza (yük) 
çekmelerinin sebebi yine kendi suç ve günahlarının ürünü olan yanıltma ve 
yalanlarıdır, çünkü onlara kananlar suç ve günah işlemektedirler, bunun da 
kesin hesabını vereceklerdir. Tabii bu, yalancılara kananların işledikleri suç- 
lardan dolayı cezadan kurtulacakları anlamına gelmez. (Daha geniş bilgi için 
bkz. 6/En'am, 164 ve 35/Fatır, 18.) 


Ül öğesi Yİ Akl Gİ Şaç Eyl 4035 Gi Ula daş 
NN ei ME aye ml al a a 

(ey önle özi âlilazş 
14. Andolsun, biz Nuh'u kendi kavmine (elçi olarak) gönderdik, içle- 


rinde elli yılı eksik olmak üzere bin sene yaşadı. Sonunda onlar 
zulme devam ederlerken tufan kendilerini yakaladı. 


15. Böylece biz onu ve gemi halkını kurtardık ve bunu âlemlere bir 
âyet (kendisinden ders çıkarılacak bir olay) kılmış olduk. 


Mekke döneminin zorlukları göz önüne alındığında bu iki ayetin Nuh aley- 
hisselâmın verdiği zorlu mücadeleyi hatırlatması önemlidir. Ayetler Efendimi- 
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ze ve ashabına teselli ve manevi güç vermektedir. Nuh aleyhisselam birkaç 
sene değil, yaklaşık 10 asır kavmine anlattı, onlarla mücadele verdi, fakat bir 
türlü onları ikna edemedi. Halk arasındaki yaygın deyişiyle kavmi “Nuh dedi, 
peygamber demedi." Sonunda Allah'tan bir azap olarak tufan cezasına çarp- 
tırıldılar. (Daha geniş bilgi için bkz. 3/Âl-i İmran, 33-34; 4/Nisa, 63; 7/A'raf, 
59-64; 10/Yunus, 71-74 ve 11/Hud, 25/49. ayetlerin açıklaması.) 

Belki burada Nuh aleyhisselâmın yaşadığı ömrün uzunluğu üzerinde bir 
parça durmakta yarar var: Kitab-ı Mukaddes'in verdiği bilgilere bakılırsa, o de- 
virde insanların hayli uzun ömürlü oldukları anlaşılır: Hz. Âdem (a.s.) 930 yaşın- 
da (Tekvin, Bab 5/5), Hz. Şit (a.s.) 912 yaşında vefat etmiştir. (Tekvin. Bab.5/8). 
Hz. İdris (a.s.) (Hanuk) 365 yaşında gözlerden kaybolmuş / Allah onu katına 
almıştır. (Tekvin, Bab.5/24). Hz. Nuh (a.s.) 950 yaşında öldü. (Tekvin 9/29). Yine 
Kitab-ı Mukaddes'e göre, daha sonraki insanların öncekilere göre daha az ömür- 
lü oldukları anlaşılmaktadır. Mesela, Hz. İbrahim (a.s.) 175 yaşında, Hz. İsmail 
(a.s.) 137 yaşında (Bab, 25/7, 17) dünyadan irtihal etmişlerdir. 

Razi uzun veya kısa yaşamayı mutlak manada fizyolojik-biyolojik sebep- 
lere bağlamamak gerektiğini söyler. Zira sebepleri yaratan Allah'tır; muradına 
göre süreyi uzatır veya kısaltır. Ancak sebepler dünyasında yaşayan insanın 
ilahi sünnete yani fizyolojik ve biyolojik yasalara uyması da kaçınılmazdır. Sağ- 
lıklı beslenmek, sağlıklı yaşamak önemlidir, bedeni ve organları tahrip edici 
kötü alışkanlıklar (alkol, sigara, uyuşturucu kullanımı, hormonlu gıda, genle- 
riyle oynanmış organizmalar, kimyasal katkı maddeleri), dikkatsizlik, umur- 
samazlık hastalıklara, kazalara sebebiyet verir. İntihar ömrünün iradi olarak 
sona erdirilmesidir. Bize ilahi katta ne kadar ömrün takdir edildiğini bilmi- 
yoruz, üzerimize düşen görev kurallara uygun yaşamaktır. “Sadaka musibet 
ve belaları def' eder, belki bu sayede ömrü uzatır. Yüce Allah dilerse 70 sene 
ömür biçtiği kuluna yaptığı hayırlar karşılığında berzah âlemindeki ömrün- 
den birkaç seneyi buna ilave eder, 70 sene değil, 90 sene yaşar. Bu şüphesiz 
O'nun takdiridir (bkz. 71/Nuh, 1-4. ayetlerin açıklaması). 

Nuh aleyhisselâmın 950 sene yaşamış olması garip değildir. Li Ching Yuen 
isminde bir Çinli 256 sene yaşadı. 2009 yılında Kırgızistan'da Sakhan Dosova 
isimli bir kadın 130. doğum yılını kutladı (Star Gazetesi, 25 Mart 2009). 2014 
yılında medyada yer alan bir habere göre Zionnhaka Chana isminde bir Hintli 
170 yaşında olup 39 karısı ve 127 çocuğu var. Torunlarının sayısını kendisi de 
bilmiyor. Zionnhaka Chana'nın Mizorom eyaleti Aizowl'ın dışında Baktawang 
bölgesi tepesinde 100 odalı bir malikânesi bulunuyor (İnternethaber, 12 Ni- 
san 2014). 
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16. İbrahim de; hani kavmine demişti ki: “Allah'a kulluk edin ve O'n- 


dan sakının, eğer bilirseniz bu sizin için daha hayırlıdır.” 


17. “Siz yalnızca Allah'tan başka birtakım putlara tapıyor ve birtakım 
yalanlar uyduruyorsunuz. Gerçek şu ki, sizin Allah'tan başka tap- 
tıklarınız, size rızık vermeye güç yetiremezler; öyleyse rızkı Al- 
lah'ın katında arayın, O'na kulluk edin ve O'na şükredin. Siz O'na 
döndürüleceksiniz.” 


18. 


19. 


20. 


21. 


22. 


23. 


24. 


25. 


26. 


27. 
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“Eğer yalanlarsanız, sizden önceki ümmetler de (elçilerin çağrısı- 
nı) yalanlamışlardır. Elçiye düşen yalnızca açık bir tebliğdir.” 


Onlar görmediler mi ki, Allah yaratmaya nasıl başlıyor, sonra onu 
iade ediyor? Şüphesiz, bu Allah'a göre kolaydır. 


De ki: “Yeryüzünde gezip dolaşın da böylelikle yaratmaya nasıl 
başladığına bir bakın, sonra Allah âhiret yaratmasını (veya son 


yaratmayı) da inşa edip yaratacaktır. Şüphesiz Allah, her şeye güç 
yetirendir. 


Dilediğini azaplandırır, dilediğine merhamet eder. O'na çevri- 
lip-götürüleceksiniz. 

Siz yerde ve gökte (Allah'ı) aciz bırakamazsınız. Sizin Allah'ın dı- 
şında veliniz yoktur, yardım edeniniz de yoktur. 


Allah'ın âyetlerini ve O'na kavuşmayı 'yok sayıp inkâr edenler”; 
işte onlar, benim rahmetimden umut kesmişlerdir ve işte onlar, 
acı azap onlarındır. 


Bunun üzerine kavminin (İbrahim'e) cevabı yalnızca: “Onu öldü- 
rün ya da yakın” demek oldu. Böylece Allah onu ateşten kurtardı. 
Şüphesiz bunda, imân eden bir kavim için âyetler vardır. 


(İbrahim) Dedi ki: “Siz gerçekten, Allah'ı bırakıp dünya hayatında 
aranızda bir sevgi-bağı olarak putları (ilâhlar) edindiniz. Sonra 
kıyâmet günü, kiminiz kiminizi inkâr edip-tanımayacak ve kimi- 
niz kiminize lânet edeceksiniz. Sizin barınma yeriniz ateştir ve 
(orada) hiçbir yardımcınız yoktur.” 


Bunun üzerine Lut ona imân etti ve dedi ki: “Gerçekten ben, Rab- 
bime hicret edeceğim. Çünkü şüphesiz O, güçlü ve üstün olandır, 
hüküm ve hikmet sahibidir." 

Biz ona İshak'ı ve Yakub'u armağan ettik ve onun soyunda (seç- 
tiklerimize) peygamberliği ve kitabı (vahiy ihsanı) kıldık, ecrini de 
dünyada verdik. Şüphesiz o, âhirette salih olanlardandır. 


İbrahim aleyhisselâmın peygamberliği, kavmiyle olan ilişkileri çeşitli sü- 
relerde ele alınmıştır. (Mesela bkz 21/Enbiya, 51-71. ayetlerin açıklaması ve 
atıflar.) Burada konuyla ilgili hatırlatmalar yapılmakta, bu arada Hz. İbrahim 
üzerinden Kur'an'ın asıl mesajı tevhid inancı ve insan hayatına ilişkin yeni bo- 
yutlar getirilmektedir. Şöyle ki: 

İbrahim aleyhisselam kavmine putçuluğu bırakıp Allah'ın birliği inancı- 
na gelmeleri çağrısını yaparken, bunun kendi hayırlarına olacağını söylemek- 
tedir. Ayrıca belirtmeye gerek yok, yüce Allah'ın kimsenin kulluğuna ihtiyacı 
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yoktur, O varlık âleminin yaratıcısıdır, hiçbir güç kudreti karşısında duramaz. 
İnsanı tevhid inancına çağırıyorsa, bunun sonucunda elde edilecek maddi ve 
manevi fayda insan içindir. Maddi-sosyal fayda olarak dünya hayatını adaletle, 
güzellikle ve bereketlenmiş olarak geçirir, dünyanın nimetlerinden meşru ve 
helal çerçevede istifade eder, yedikleri-içtikleri hoş ve lezzetli, temiz (tayyib) 
olur. Bu dünyevi hayırdır. Manevi olarak hikmete, derin bir feraset ve basirete 
sahip olur. Zira Efendimiz'in belirttiği üzere “her kime hikmet verilmişse ona 
hayır da verilmiştir.” Hikmetsiz yaşayan zihinsel olarak yoksuldur, olaylara ba- 
kar ama hakikatin işaretlerini görmez. Ne için yaratılıp bu harikulade geze- 
gene gönderildiğini, bunca imkân ve nimetin neden kendisine sunulduğunu 
bilemez; behimi duygu ve güdülerle yaşar, ömrünü tamamlayıp ahirete gider. 
İşte böyleleri büyük kayıp içinde huzura çıkarlar. 

Allah'tan başka şeylere, nesnelere, put ve heykellere, sistem ve ideallere 
bağlananlar bunlara her neyi isnat ediyorlarsa da, isnat ve yakıştırmalarının 
gerçeklik temeli yoktur. Mesela “put bize aracı olacak” deniyorsa bu batıl bir 
iddiadır, dinden başka kurtuluş ideolojisi şu “izm”dir denirse bunun da bir ha- 
kikat değeri yoktur. İnsan kendisi kurgular, istek ve tutkularının kabul edeceği 
formlara sokar, sonra kendisinin uydurduklarına tapınmaya başlar. Kurtarıcı 
varlığın ilk önde gelen vasfı “yaratıcı” olmasıdır. Kendisi yaratılmış olan na- 
sıl olur da diğer yaratıkların kurtarıcısı olabilir? Kim kime rızık verebilir? Bir 
baba ailesinin geçimini üstlenmişse, eşi ve çocuklarının rızkını veren Allah'tır. 
Yüce Allah babayı vesile kılmıştır. Beşeriyetin tabii örfüne uygun olarak baba 
dışarıda çalışır, ekmek parası kazanır, anne evin ve çocukların bakımını üst- 
lenir. Yüce Allah onların rızkını bu güzel işbölümü üzerinden gönderir. Belki 
baba, eşi ve çocukları olmasa bu kazanca sahip olmayacak, eline çok daha az 
para geçecektir. O halde rızkı veren Allah'tır, bunu hiç kimse aklından çıkar- 
mamalı. Devlet başkanı veya iktidardakiler toplam geliri bölüştürürlerken, Al- 
lah'ın herkes için yarattığı rızkı insanlar arasında adaleti sağlamakla yükümlü 
olduklarını akıllarından çıkarmamalıdırlar. Allah'ın verdiği rızkı adaletsiz da- 
gıttıklarında bu onların suçu ve kusuru olur. Madem ki yaratan ve rızkı ve- 
ren O'dur, o zaman her beşeri durumda rızkı (maddi-tabii kaynakları, fırsat 
ve imkanları, statü ve avantajları) adil bölüştürmek ve sadece O'na şükretmek 
lazım. (16/Nahl, 73.) Yaşatan ve öldüren O'dur. Nihayet herkesin dönüş yeri 
O'nun huzurudur. (10 /Yunus, 56.) 

İbrahim aleyhisselam, kavmine onlara tebliğ ettiği mesajı yalanlama- 
ları durumunda bunun kendilerine özgü olmadığını hatırlatmakta, geç- 
mişteki nesillerin de aynı inkârcı tutumu takındıklarını söylemektedir. Ya- 
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lanlayanlar kendileri zarara uğrar, Allah'ın elçisinin görevi sadece tebliğ 
etmekten ibarettir. 

Ama yalanlamadan önce şöyle bir düşünmelidirler: “Görmediler mi Allah 
yaratmaya nasıl başlıyor, sonra onu iade ediyor?” Tabiattaki olaylar üzerin- 
de dikkatli bir gözlem yaptıkları takdirde yaratılışı müşahede edebilecekler. 
Ayetin “rü'yet/görme”"yi kullanması önemlidir. Bu sayede gözleme dayalı in- 
celeme, araştırma ve tefekküre dikkat çekilmektedir. Her an tabiatta sayısız 
yaratma olayı vuku buluyor. Fakat ayetin dikkat çektiği daha geniş boyutlar- 
daki yaratmadır. Yeryüzü üzerinde yapılacak dikkatli bir gözlem ve araştırma 
varlığın nasıl yaratıldığına ilişkin bize bazı bilgiler, en azından sağlam ipuçları 
verecektir. Yani aslında ilk yaratılış için uzayın derinliklerine gitmeye de gerek 
yok, kucağında yaşamakta olduğumuz tabiattaki yaratma olaylan da bize bir 
fikir verebilir. Yaratılış sürüyor, durmuş değildir. Bu böyle ise, kıyametten son- 
ra da yeni bir yaratma olacak, ahiret hayatı başlayacaktır. “Ahiret var mı yok 
mu, olacak mı olmayacak mı” sorusu saçmadır, el'an yaratış devam ediyorsa 
ikincisi veya bundan sonrası da mümkündür ve bu Allah'a göre kolaydır, çünkü 
O her şeye güç yetirendir. 

Ahiret gereklidir. Yüce Allah bazılarını azaplandıracak, bazılarına mer- 
hamet edecektir. Burada herhangi bir adaletsizlik söz konusu olacağı düşü- 
nülmemeli. Bazı insanları cezalandıracaktır, çünkü yeryüzünde başkalarının 
hak ve hukukunu ihlal etmişlerdi, zulmetmişlerdi; kitleleri açlığa ve sefalete 
mahküm etmiş, baskı altında tutmuş, işkenceye maruz bırakmış, iktidarları 
için cinayetler işlemiş, savaş çıkartmış, ilahlıklarını ilan edip herkesi kendile- 
rine bağlanmaya mecbur etmişlerdi. Tabii ki bunların azaplandırılması gere- 
kir. Diğerlerinin ise affedilebilir kusur ve günahları varsa, Yüce Allah dilerse 
merhamet eder, onları affeder. Bu tamamıyla O'nun tasarrufundadır. Zalimler 
ve mazlumlar bilmeli ki herkesin dönüşü O'nadır. 

Yeryüzünde ve göklerde kimse Yüce Allah'ı aciz bırakamaz. Geçici olarak 
tiranlık yapmaya imkân veriliyorsa birine, bu onun sınavıdır, kendisine ta- 
nınmış tedricidir. Hesap günü geldiğinde Allah'tan başka kimsenin koruyucu 
olamayacağı apaçık ortaya çıkacaktır. İnkârcılar böyle bir günde ümitlerini 
kesmişlerdir, esasında böyleleri dünyada Allah'a kavuşmayı unmuyorlardı, bu 
yüzden keyfince hareket edip her ne yapmışlarsa yanlarında kar kalacağını 
zannediyorlardı. 

İbrahim aleyhisselâmın davetine kavminin verdiği cevap onu ateşe atıp 
yakmak oldu. Ama yüce Allah elçisini ateşten kurtardı, daha doğrusu Allah'ın 
emriyle yakma fonksiyonunu yerine getirmedi, böylece Hz. İbrahim kurtulmuş 


340 ALI BULAÇ-KUR'AÂN DERSLERİ/DIRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


oldu. Bu tabii ki olağanüstü bir olaydı ve etraflıca düşünüp olaylardan ibret 
çıkarabilenler için bu olağanüstü olayda ayetler vardı. 

25. ayet önemli bir konuya dikkat çeker: “Siz gerçekten, Allah'ı bırakıp 
dünya hayatında aranızda bir sevgi-bağı olarak putları (ilâhlar) edindiniz.” 
Ayette geçen “sevgi bağı (mevedde)” birleştirici unsur, sevgi sebebi, asabiyet, 
dayanışma, birlik ruhu gibi anlamlara gelir. Rum süresinde (30/21) kadın ile 
erkek arasındaki “şefkat”le beraber iki temel bağ arasında sayılmıştır. Bu çer- 
çevede “sevgi bağı”nın iki anlama gelebileceğini söyleyebiliriz: 

a) Asabiyet ve dayanışmanın simgesi. Bu put, sembolik nesne, ikon veya 
başka şey olabileceği gibi bir ülkü, merkezileştirilmiş değer ve ideoloji de 
olabilir; 

b) Sevilenin putlaştırılması, herkesin sevmesi ve etrafında toplanması için 
yüceltilmesi. Bu da sevgili, lider, çıkar birliği, gayrişahsi varlık vs. olabilir. 

Hz. İbrahim'in kavmi putperest idi, putları aralarında sevgi bağı unsuru 
olarak kullanıyorlardı. Bu demektir ki, putların atıfta bulunduğu sembol birlik 
ve beraberlik, aralarında sosyal ortak bağı oluşturuyordu. Tabii ki bir arada 
yaşamak durumunda olan insanlar toplumsal hayatlarını devam ettirebilmek 
için ortak paydalara, üzerinde anlaştıkları bazı değerlere lüzum hissederler. 
Peki, bu ortak paydalar veya değerler ne olmalıdır? Mü'minler için ortak pay- 
daların referans çerçevesi tevhid inancı, risalet, ahirete ilişkin ahlaki sorum- 
luluklar, ilahi hükümlerin birlikte yaşanması, ümmetin birliği ve insanlığın 
hayra ve maruf olana çağırılıp kötülüklerden ve münkerden sakındırılması- 
dır. Doğru değerlerin kaynağı Allah'ın vahiyleridir. Bozulmamış fıtrat (vicdan) 
bunu teyit eder. Bozulmuş fıtratın ve nefsin kontrolüne girmiş bulunan aklın 
doğruyu bulmayıp gerçeklere teslim olmaması için insan vahyin yol gösteri- 
ciliğine ihtiyaç hisseder ki, verili gerçeği hak ve hakikate göre değiştirebilsin. 
Müslümanların dünyadaki misyonu budur. 

Şu var ki aynı toplumda inanmayanlar, inkârcılar da olabilir. Mü'minler 
inanmayanlarla -eğer saldırgan değillerse- hukuk temelinde sözleşme imza- 
larlar ki bu türden topluluklara “muahid” denir. Herkes bir başkasının hak ve 
hukukuna saygı göstererek dinine, dininden kaynaklanan değerlere ve hayat 
tarzına göre yaşar. Görüş ve değer ayrılığına dayalı ihtilaflar konusunda son 
hükmü ahirette Allah verecektir. Dolayısıyla kimse bir başkasını kendi değer- 
lerine ve hayat tarzına mecbur edemez, etmeye kalkışmamalıdır. 

Putatapıcılığın esas alındığı bir toplumda ise putlar sevgi bağı oluşturuyor- 
sa, adaletten ve hakkaniyetten yoksun bir sosyal dayanışma, siyasi birliği ve bir 
arada yaşamayı mümkün kılmaz. Bu ancak baskı rejimlerinde mümkün hale 
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getirilebilir, bu da uzun ömürlü olmaz. Hz. İbrahim'in kavminde putlar ortak 
paydayı ve dayanışma ruhunu sembolize ediyorlardı. Sahte değerlerden gücünü 
alan bir dayanışma ve üzerine inşa edilmiş birlik ideolojisi tabiatında çatışmayı 
barındırır; çünkü adalet ve hakkaniyet bu değerlerle tesis edilemez. Zaten inkâ- 
rı, sapkınlığı, adaletsizliği ve haksızlığı kurumsallaştırdıkları için iktidar seçkin- 
leri (mele? mütref ve müstekbirler) ilahi hükümleri değil, putları veya putların 
simgelediği değerleri ortak payda haline getirip topluma empoze ederler. 

Burada bir olan Allah'a inanan ve ilahi hükümlere göre hayatlarını tanzim 
etme azminde olanların inkârcılar ve suçlu günahkârla ortak değerler oluştu- 
rup bir arada yaşayabilirler mi sorusu önem kazanır. Çağımızda sıkça dile geti- 
rildiği üzere “Din, mezhep, dil, ırk farkı olmaksızın evrensel değerler etrafında 
toplanıp kardeşçe ve eşit haklara sahip olarak yaşayabiliriz” söylemi ne kadar 
geçerli? Hiç kuşkusuz dil, ırk veya bölge farkının bir önemi yoktur. Mezhep far- 
kı ise eğer mezhep kaynağını Kur'an ve Sünnet'e dayandırıyor, farkını asla ve 
usule göre ortaya koyabiliyorsa mezhep farkı meşru ve hatta gereklidir. Ancak 
din farkı temeldir; aynı dinden olmayanlar arasındaki ilişkiler farklılaşır. Müs- 
lümanlar inkârcılar ve günahkârla ideolojiye, toprağa, geçmişe-tarihe veya or- 
tak bir geleceğe atıfta bulunarak ortak değerler etrafında birleşemezler. Her 
dinden ve her inançtan topluluklarla barış içinde yaşayabilirler, bunun ön şartı 
gayrimüslimlerin Müslümanlara karşı saldırgan davranmaması ve aralarında 
bir arada yaşamanın çerçevesini çizen bir sözleşmenin bulunmasıdır. Bunun 
tarihteki somut örneği Efendimiz (s.a.)'in Medine'de ortaya çıkardığı Medine 
Vesikasıdır. (Bkz. 60/Mümtehine, 8-9.) 

Sahici değer dindir, evrensel insani değerler, uluslararası hukuk sözleşme- 
leri dinle uyuştuğu ölçüde kabul görürler. Din, inansın inanmasın herkesi aynı 
potada tutmaz, herkesi eşdeğer saymaz. Eğer din belirleyici değilse, herkesi 
eşdeğer sayıyorsa, bu artık sahici din olmaktan çıkmış, hümanist bir kültür 
formuna dönüşmüş demektir. 

Sahte değerleri sevgi bağı kılıp toplumsal hayatı bu çerçevedeki kültürel 
değerler üzerine oturtanlar kıyamet günü birbirine düşecekler ya dünyada 
çıkar çatışması içinde hâkim zümreler kendi aralarında birbirlerini lanetle- 
yecekler veya onları baskı ve sömürü altında tutanların lanetine maruz ka- 
lacaklardır. Allah'ın birliği inancı, ilahi mesaj ve hükümleri ortak değer kabul 
etmeyip sahte değerleri birleştirici unsur görenlerin ahirette barınma yerleri 
ateş olacaktır. 

26. ayette şöyle buyrulmaktadır: “Bunun üzerine Lut ona imân etti 
ve dedi ki: “Gerçekten ben, Rabbime hicret edeceğim. Çünkü şüphesiz 
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O, güçlü ve üstün olandır, hüküm ve hikmet sahibidir.” Saffat süresinde 
(37/83-113), kavmiyle olan çatışması sonucunda yurdunda kalamayacağını 
anlayan İbrahim aleyhisselâmın hicret etmeye karar verdiği anlatılmaktadır. 
Sadece iki yoldaşı vardır; eşi Sara (Sâriye) ve Haran'ın oğlu yeğeni Lut. İbrahim 
aleyhisselam, Filistin bölgesine doğru Allah'a hicret etmek üzere yola koyulur. 
Rabbinden umutludur, O, ona yeni imkânlar açacak, yeni yollar gösterecektir. 
Burada “Ben Rabbime hicret edeceğim” diyen Lut aleyhisselam görünmekte- 
dir. Tefsirciler, bunun İbrahim'e atıf olduğunu düşünmektedirler. Bu mümkün 
olduğu gibi, “Allah'a hicret etmeye” karar verenin Lut olması da muhtemeldir, 
zira İbrahim aleyhisselâmla birlikte o da fesat toprağı olan yurdundan ayrılma 
kararını vermektedir. 

Burada bir soru var: Lut sonradan mı peygamber seçildi? Yoksa Lut'un 
Hz. İbrahim'e iman etmesi, tek tük de olsa amcasına (veya dayısına) inanan- 
ların kendilerini gizlemek zorunda olduğu azgın bir toplumda Hz. İbrahim'in 
yanında yer aldığını cesaretle açıklamayı göze alması mı? İkinci ihtimal daha 
kuvvetlidir, zira ilkini kabul edecek olursak, bu bizi Lut'un, ateşin Hz. İbrahim'i 
yakmadığını görünceye kadar -haşa- “imansız” olduğu fikrine götürebilir. 

Hz. İbrahim'in Rabbine hicret etmeye karar vermesi, artık kendi kavmi 
içinde yaşamayacağını anlayıp ilahi tebliği başka yerlere götürmeye, tevhid 
inancını daha merkezi ve müsait bir yerden yayma kararını vermesi demek- 
tir (60/Mümtehine, 4). Nitekim tevhid mayasının tuttuğu sonra görülecektir, 
Yüce Allah İshak ve Yakub'u ona bağışlayacak, tevhid inancını onlar yayma 
görevini üstleneceklerdir. Tabii ki ilk oğlu İsmail aleyhisselam da aynı görevi 
üstlenmiştir. Ayet indiği ortam ve zaman itibariyle Hz. Peygamber'e uzak me- 
safeden yakın bir hicreti ima etmektedir. Efendimiz de Mekke'nin son dönem- 
lerine doğru artık doğup büyüdüğü şehirde yaşayamayacağını anlıyordu (bkz. 
8/Enfal, 30). 
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28. Lutda; hani kavmine demişti: “Siz gerçekten, sizden önce âlemler- 


den hiç kimsenin yapmadığı 'çirkin bir utanmazlığı' yapıyorsunuz.” 


29. “Siz,(yinede) erkeklere yaklaşacak, yol kesecek ve bir araya geliş- 


lerinizde çirkinlikler yapacak mısınız?” Bunun üzerine kavminin 


cevabı yalnızca: “Eğer doğru söylüyor isen, bize Allah'ın azabını 
getir” demek oldu. 


30. 
31. 


Dedi ki: “Rabbim, fesat çıkaran (bu) kavme karşı bana yardım et.” 
Bizim elçilerimiz İbrahim'e bir müjde ile geldikleri zaman, dedi- 
ler ki: “Gerçek şu ki, biz bu ülkenin halkını yıkıma uğratacağız. 
Çünkü onun halkı zalim oldular.” 


32. Dediki: “Onun içinde Lut da vardır.” Dediler ki: “Onun içinde ki- 


min olduğunu biz dahaiyi biliriz. Kendi karısı dışında, onu ve ai- 
lesini muhakkak kurtaracağız. O (karısı) arkada kalacak olanlar- 
dandır.” 


33. Elçilerimiz Lut'a geldikleri zaman o, bunlar dolayısıyla kötüleşti 


ve içi daraldı. Dediler ki: “Korkuya düşme ve hüzne kapılma. Ka- 


rın dışında, seni ve aileni muhakkak kurtaracağız. O ise, arkada 
kalacaktır.” 


34. “Şüphesizbiz, fasıklık yapmalarından dolayı, bu ülke halkının üs- 


tüne gökten iğrenç bir azap indireceğiz.” 
35. Andolsun, biz akledebilecek bir kavim için orada apaçık bir âyet 
bırakmışızdır. 


27-35 arası ayetler kümesinden Lut aleyhisselâmın elçi olarak gönderildi- 
gi toplumda neredeyse kimsenin kadınların yüzüne bakmadığı, başka bir de- 
yişle cinsel istek duymadığı anlaşılmaktadır. Lut aleyhisselâmın ilahi tebliğle 
görevli kılındığı toplumun başat günahı eşcinselliktir. Kur'an'ın ilgili ayetleri- 
nin zahirinden (bu süreden ve 7/A'raf, 80. ayetinden) beşeriyetin tarihinde 
eşcinselliğin ilk defa bu kavim arasında ortaya çıktığı anlaşılmaktadır. Ancak 
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bu sapkınlığın kitlesel manada mı ilk defa bir halkın hayatında görüldüğü so- 
rulmaya değer. Eğer bu manada anlamak icap ederse, bu demektir ki Sodom 
ve Gomorre'den önce de eşcinsellik yaşanmış ancak bu düzeyde kitlesel ve ale- 
ni günah boyutuna ulaşmış değildir. 

29. ayette dikkat çekilen iki nokta var: Biri “Yol kesmek”, diğeri “topluluk 
halinde eşcinsellik yapmak” yani eşcinselliğin toplumsallaşması. Yol kesme- 
yi eşkıyalık şeklinde anlayanlar olduğu gibi nesillerin kesilmesi şeklinde anla- 
yanlar da var ki, konunun özüne bu daha uygun düşmektedir. Çünkü türümü- 
zün bu gezegende devam edebilmesi için erkek ve kadının bir araya gelip aile 
kurması gerekir. Erkek-erkek (eşcinsellik) veya kadın-kadın (lezbiyen) ilişki 
nesli kesintiye uğratır. “Her bir araya gelişte çirkinlikler yapacak mısınız?" 
ifadesinden de eşcinsellerin her bir araya gelişlerinde artık utanmaksızın bu 
çirkin günahı işledikleri, alenileştirdikleri anlaşılmaktadır. (Ayrıca bkz. 4/ 
Nisa, 15-16; 7/A'raf, 80-84; 11/Hud, 77-83; 15/Hicr, 53-74; 26/Şuara, 160- 
174; 27/Neml, 54-59; 66/Tahrim, 10.) 
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36. Medyen'e de kardeşleri Şuayb'ı (gönderdik). Böylece dedi ki: “Ey 


kavmim, Allah'a kulluk edin ve âhiret gününü umut edin ve yer- 
yüzünde bozguncular olarak karışıklık çıkarmayın." 


37. Ancakonuyalanladılar; bunun üzerine onları amansız bir sarsın- 
tı yakaladı, böylelikle kendi yurtlarında diz üstü çökmüş olarak 
sabahladılar. 
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38. Ad'ı ve Semud'u da (yıkımauğrattık). Gerçek şu ki, kendi oturduk- 
ları yerlerden size (durumları) belli olmaktadır. Kendi yaptıkla- 
rını şeytan süsleyip-çekici kıldı, böylece onları yoldan alıkoydu. 
Oysa onlar görebilen kimselerdi. 

39. Karun'u, Firavun'u ve Haman'ı da (yıkıma uğrattık). Andolsun, 
Musa onlara apaçık delillerle gelmişti ancak yeryüzünde büyük- 
lendiler. Oysa onlar (azaptan kurtulup) geçecek değillerdi. 

40. İştebiz, onlarınherbirini kendi günahıyla yakaladık. Böylece on- 
lardan kiminin üstüne taş fırtınası gönderdik, kimini şiddetli bir 
çığlık sardı, kimini yerin dibine geçirdik, kimini de suda boğduk. 
Allah onlara zulmedici değildi ancak onlar kendi nefislerine zul- 
mediyorlardı. 


Şuayb aleyhisselam Medyen halkına elçi olarak gönderilmiş, onları Allah'ın 
birliğine ve düzgün bir hayata davet etmişti. Bu konu çeşitli sürelerde değişik 
yönleriyle anlatılmaktadır. (Bkz. 7/ATraf, 85-93. ayetlerin açıklaması ve ilgili atıf- 
lar). Medyen halkı onu dinlemeyince büyük bir sarsıntı ile yerle bir oldular. A'raf 
süresinde sarsıntıyı ifade etmek üzere kullanılan “recfe” ile 37. ayette kullanı- 
lan “sayha” hakikatte aynı olayı anlatmaktadır. Recfe sarsıntı, sayha çığlık, ku- 
lakları sağır eden patlama veya kuvvetli gürültüdür. Medyen halkının yıkıcı bir 
depremle yok oldukları anlaşılmaktadır. Büyük veya yıkıcı depremler öncesinde 
muazzam bir gürültü meydana gelir. Yurtlarında dizüstü sabahlamış olmaları 
muhtemelen depremin gece vakti vuku bulduğunu göstermektedir. 

“Ad ve Semud” kavminin de başına gelen aynıdır. Onlar da yapıp ettiklerinin 
cezası olarak helak edildiler. (Daha geniş bilgi için bkz. 7/A'raf, 65-79. ayetlerin 
açıklaması ve ilgili atıflar.) 38. ayet Ad ve Semud kavmiyle ilgili ilginç bir nokta- 
ya dikkat çekmektedir: “Kendi yaptıklarını şeytan süsleyip-çekici kıldı, böylece 
onları yoldan alıkoydu. Oysa onlar görebilen kimselerdi.” Bu kavim “mustabsır” 
idi, tutturdukları yolun nereye varacağını görüp kestirebiliyorlardı. Yani yaptık- 
larının yanlış ve hatalı olduklarını biliyorlardı. Fakat şeytan onlara yaptıklarını 
çekici kılıyor, bir türlü kendilerini söz konusu hata ve yanlışlardan, günahkâr, yı- 
kıcı, yozlaştırıcı alışkanlıklardan ve hayat tarzından alıkoyamıyorlardı. Kültürlü 
kimselerdi ama cahil idiler, cahiliye hayatı yaşıyorlardı. Bile bile kendilerini yı- 
kıma uğrattılar. Tıpkı sigaranın kesin sağlığa zararlı olduğunu bilen birinin yine 
de içmeye devam edip sonunda kansere yakalanması gibi. 

Karun, Firavun ve Haman'ın başına gelenler de aynı cinstendi. Musa aley- 
hisselam onları kibirleri konusunda uyardı, dinlemediler. Gaflet içinde kalarak 
yeryüzünün mülk ve hâkimiyetini temellük edeceklerini zannettiler, sonunda 
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büyük bir azaba uğratıldılar. (Daha geniş bilgi için bkz. 28/Kasas, 3-83. ayetle- 
rin açıklaması ve ilgili atıflar.) 

40. ayet inkârcı ve suçlu günahkâr (mücrim) kavimlere verilen azabın şe- 
killerini anlatmaktadır: Kiminin üzerine gökten taş yağdı (meteor yağmurları), 
Lut aleyhisselâmıngünahkâr kavminde görüldüğü gibi. Kimi yıkıcı depremlerle 
yok oldu. Kimi yerin dibine göçtü, ani toprak kayması. Kimi suda boğuldu, Nuh 
aleyhisselâmın tufanı veya Firavun ve ordusunun Kızıldeniz'de boğulması veya 
Seylü'l arim felaketi gibi. Kime hangi ceza verilmişse müstahak olduğu içindir. 
Toplu azap, suçlu günahkâr (asi ve mücrim) toplumların yapıp ettiklerinin kar- 
şılığıdır, Allah kimseye haksız yere azap vermez, hakikat-i halde onlar inkâr ve 
günah bataklığına saplanmak suretiyle kendi nefislerine zulmediyorlardı. 
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41. Allah'ın dışında başka veliler edinenlerin örneği, kendine ev edi- 
nen örümcek örneğine benzer. Gerçek şu ki, evlerin en dayanıksız 
olanı örümcek evidir; bir bilselerdi. 


42. Allah, kendi dışında hangi şeye taptıklarını şüphesiz bilir. O, güç- 
lü ve üstün olandır, hüküm ve hikmet sahibidir. 

43. İşte bu örnekler; biz bunları insanlara vermekteyiz. Ancak âlim- 
lerden başkası bunlara akıl erdirmez. 


44. Allah gökleri ve yeri hak olarak yarattı. Şüphesiz, bunda imân 
edenler için bir âyet vardır. 


Kişi, nesne, ideoloji veya çıkar olsun, Allah'tan başka koruyucu-dost (veli) 
edinenler kendilerine “örümcek evi” gibi bir sığınak yapmışlardır. Örümce- 
ğin evi dayanıksızdır, ufak bir darbe ile yıkılır. Ankebut dişi örümceğe denir, 
erkeğine verilen isim “ankeb”tir. Dişi örümcek çiftleşmeden sonra erkeğini 
öldürür, kendi evine çekilir ama evi yakın dostlarına da ölüm tuzağı olur, ora- 
ya giren sinekler ve böcekler ölür. Örümceğin aile hayatı dramatiktir. Ayet-i 
kerime mucizevi olarak örümcek ağına “beyt (ev)” demiştir. Burada kinaye 
yoluyla aile hayatına göndermeler bulunmaktadır. Hayvanlar içinde örümce- 
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gin aile bağlarının zayıf olması aile kuramamasının sebebidir. Kendisi özerk 
yaşayıp uzun ömür sürmek ister, ne var ki yavruladıkları yumurtadan çıkma- 
dan kendisi de ölür. İlk yavru, diğerleri yumurtadan çıkmadan yer, böylelikle 
aile bağları kurulamaz. “Örümceklerin çiftleşmesinde erkek örümcek, daima 
ölümle karşı karşıya kalır. Dişinin sırtında bir madde erkeği kuvvetli bir cazibe 
ile kendine çeker. Çiftleşme zamanında erkek örümcek çeşitli hareketlerle di- 
şiye açlığını unutturmaya çalışır. Amacı güvenliğini tehlikeye atmadan neslini 
devam ettirecek çiftleşmeyi gerçekleştirmektir. 

Sıçramalarla yaptığı bu hareketlere örümceğin sevgi dansı denir. Bu yüz- 
den dişi örümceğe açlığını unutturmak için dans yaparken ondan uzak durma- 
ya da dikkat eder. Zira bir anda yakalanmak tehlikesi vardır. Bazıları, çiftleşme 
öncesi dişi örümceğe bir böcek ikram ederek açlığını giderir. Bir tehlike kal- 
madığını anlayınca dişiye yaklaşır. Açlığını hatırlayan dişi, erkeği yemeyi dü- 
şündüğü için, erkekler çiftleşmeden sonra hemen kaçarlar. Genelde erkek, dişi 
aramaktan, sevgi dansından ve çiftleşmekten yorulduğu için dişi için çiftleşme 
sonrası en yakın protein kaynağı olarak görülür ve birçok örümcek kaçmaya 
fırsat bulamadan dişi örümceğe yem olur (Vikipedi). 

Bu şu demektir: İnsanın varlık dünyasındaki esaslı sorunu güvenliktir, 
Allah'tan başka kime dayanırsa dayansın sonunda uğrayacağı akıbet örümce- 
gin ördüğü evin ölüm tuzağına düşmektir. Ayetin erkek “ankeb”i değil de dişi 
“ankebut”u örnek vermesi, aile hayatının insan için ne kadar önemli/haya- 
ti olduğunu hatırlatır. Ancak asıl bize anlatılmak istenen şudur: Sahte ilahlar, 
kandıran liderler, kitleleri peşlerinden sürükleyen gurular, starlar takipçileri- 
ni tuzağa düşürürler. Allah'a iman, “emn ve emniyet”"in esasıdır. Mü'minler 
sadece Allah'a itimat edip tevekkül eder, O'nu hakiki dost, yardımcı, koruyu- 
cu, kefil edinirler. Sorun şu ki, yaldızlı laflara, etkin propagandalara, bilimsel 
yollarla geliştirilmiş telkinlere, medyatik retoriklere kananlar bunun farkına 
varamıyor, her defasında sinek ve böcekler gibi örümceğin evine girmek ister- 
lerken ölüm tuzağına düşüyorlar. 

Tabii ki Yüce Allah kimin kime tapındığını hakkıyla bilir. Güç ve kudret, 
izzet ve şeref O'nundur; hüküm ve hikmet sahibi O'dur. Kim izzet ve şeref sa- 
hibi olmak, varlığın anlam ve amacını doğru kavramak istiyorsa sadece Allah'ı 
kendine dost edinecektir. 

Kur'an-ı Kerim'in bunca kıssayı ve meseli vermesinin sebebi insanların 
düşünmesini, doğru yolu bulmasını sağlamak içindir. “Ancak âlimlerden baş- 
kası bunlara akıl erdirmez.” Akıl ile ilim arasında kurulan ilişki dikkate de- 
gerdir. Tek başına aklın insanı hakikatin bilgisine ve doğruluğa götürmeyeceği 
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açıktır. Zira akıl kapasitesi itibariyle sınırlıdır, çoğu zaman da nefsin istek ve 

tutkularının, insani zaafların derin etkisindedir. Aklın gereği gibi çalışmasını 

sağlayan ilimdir. Ancak takva sahibi âlimler yani vahiy bilgisini dikkate alanlar 

akıl erdiriyorsa, bu aklın vahyin ışığında iş gördüğü takdirde varlık üzerindeki 
tefekkürden, inceleme ve araştırmalardan gerektiği gibi sonuçlar çıkarabile- 
ceğini göstermektedir. Bu perspektiften bakıldığında akıl sahibi insan, Yüce 
Allah'ın gökleri ve yeri hak olarak yarattığını anlar. Varlık âleminde yaratılmış 
hiçbir mertebe, obje veya canlı sebepsiz, anlamdan ve amaçtan yoksun değil- 
dir. Varlık bir hayalden ibaret de değildir. Fizik evren haktır, gerçekliktir, her 
şeyin bir sebeb-i hikmeti vardır ki, insanın görevlerinden biri bu hikmeti anla- 
mak ve hayatını bu doğrultuda kurmaktır (bkz. 6/En'am, 73). 
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45. Sana Kitap'tan vahyedileni oku ve namazı dosdoğru kıl. Gerçek- 
ten namaz, çirkin utanmazlıklar (fahşa)dan ve kötülüklerden alı- 
koyar. Allah'ı zikretmek ise muhakkak en büyük (ibâdet)tür. Al- 
lah, yaptıklarınızı bilir. 
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46. İçlerinde zulmedenleri hariç olmak üzere, kitap ehliyle en güzel 


olan bir tarzın dışında mücadele etmeyin. Ve deyin ki: “Bize ve 
size indirilene imân ettik; bizim ilâhımız da, sizin ilâhınız da bir- 
dir ve biz O'na teslim olmuşuz." 


47. İşte biz sana böyle bir Kitap indirdik. Bundan dolayı kendilerine 


Kitap verdiklerimiz ona imân etmektedirler. Bunlar (putatapıcı- 
lar)dan da ona imân edecek olanlar vardır. İnkârcılardan başkası 
bizim âyetlerimizi inkâr etmez. 


48. Bundan önce sen hiç kitap okuyan değildin ve onu sağ elinle de 


yazmıyordun. Böyle olsaydı, batılda olanlar kuşkuya kapılırlardı. 


49. Hayır, o, kendilerine ilim verilenlerin göğüslerinde apaçık olan 


âyetlerdir. Zulmedenlerden başkası, bizim âyetlerimizi inkâr et- 
mez. 


50. Dediler ki: “Ona Rabbinden âyetler (birtakım mucizeler) indiril- 


meli değil miydi?” De ki: "Âyetler yalnızca Allah'ın katındadır. Ben 
ise ancak apaçık bir uyarıcıyım.” 


51. Kendilerine okunmakta olan Kitab'ı sana indirmemiz onlara yet- 


miyor mu? Şüphesiz, bunda imân eden bir kavim için gerçekten 
bir rahmet ve bir öğüt (zikir) vardır. 


52. Deki: “Benimle sizin aranızda şahit olarak Allah yeter. O, gökler- 


de ve yerde olanı bilir. Batıla inanan ve Allah'ı inkâr edenler ise, 
işte onlar hüsrana uğrayanlardır.” 


45. Vahyedilenden okunması gereken Kitap Kur'an-ı Kerim'dir. Bir süresi- 
ne veya bir ayet kümesine kitap dendiği gibi Levh-i Mahfuz'dan vahyedilenle- 
re de kitap denir. Bunun Tevrat ve eklerinin olması uzak ihtimaldir (bkz. 18/ 
Kehf, 27). Hz. Peygamber (s.a.)'e vahyedileni okuyup namazı dosdoğru kılması 
emredilmektedir. Basit bir mantık yürütme ile namazın dosdoğru kılınması- 
nın eldeki Tevrat metninden öğrenilmeyeceği açıktır. Son vahyi dinin merkezi 
bir ibadeti olan namazın nasıl kılınacağını öğretmektedir ki bu da vahyin son 
formu Kur'an'dan başkası olamaz. 

Namazın dosdoğru kılınması (ikame edilmesi) erkânına uygun, haşyetle, 
takva duygusuyla ve okunan ayet ve dualar üzerinde tefekkür edilerek kılınma- 
sı demektir. Bu şekilde kılınan namaz insanları hayâsızlıklardan, adi-aşağılık 
işlerden, suç ve günahlardan, zulüm ve hak ihlallerinden korur, alıkoyar. Zira 
kendi içinde tutarlı olması gereken insan bir yandan günde beş vakit Allah'ın 
huzuruna çıkıp namaz kılacak, dua edip O'nu zikredecek diğer yandan kötülük- 

lere, hayâsızlıklara, haksızlıklara, kısaca günahkâr bir hayata devam edecek, bu 
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mümkün olmaz. Birinden birinin hayatını şekillendirmesi gerekir. Bu çerçevede 
“ikizit bir arada barınmaz" denmiştir. 45. ayet namazla birlikte Allah'ı zikretme- 
nin en büyük ibadet olduğunu belirtir Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: “Ne 
dersiniz! Birinizin kapısının önünde bir dere aksa da, hergün bu derede beş defa 
yıkansa, vücudunda hiç kir kalır mı? İşte beş vakit namaz da böyledir. Allah beş va- 
kitnamazla günahları silip yok eder” (Buhari, Mevakit, 6; Müslim, Mesâcid, 283). 

“Zikrullah”ın namaz olduğunu, Kur'an okumak ve üzerinde tefekkür etmek 
anlamına geldiğini söyleyenler olmuştur ki, her ikisi de netice itibariyle Allah'ın 
zikrini hedeflemektedir. Namazda insan bittabi Allah'ı zikretmektedir (bkz. 20/ 
Taha, 14 ve 62/Cuma, 9). Efendimiz (s.a.) “Allah'ı zikreden ile zikretmeyen ara- 
sındaki fark diri ile ölü arasındaki fark gibi olduğunu" belirtmiştir (Buhari, Daa- 
vat, 65). Yüce Allah kullar her ne yapıyorsa hepsini hakkıyla bilir. Kim samimi- 
yetle dua edip Allah'ı zikrediyor veya riya ve gösteriş yapıyor O'na gizli değildir. 

Mekke döneminin sonlarına doğru indiği rivayet edilen sürede 46. ayet Ki- 
tap ehliyle karşılıklı münasebetin genel çerçevesini çizmektedir. Bu hem Mek- 
ke'de az da olsa bulunan Hıristiyanlar ve Mekkelilerin temas halinde olduğu 
Yahudilerle hem Habeşistan'a hicret eden Müslümanlara oradaki Hıristiyan- 
larla olan ilişkilerine ışık tutmaktadır. Fakat uzak mesafeden hicretin vuku- 
undan sonra doğrudan temasın sağlanacağı Yahudilerle ve ileride Hıristiyan 
topluluklarla olan ilişkinin de esasını çizen önemli parametreleri ihtiva eder. 

Buna göre ilke olarak itap ehli Yahudi ve Hıristiyanlarla gereksiz yere pole- 
miklere, cedel ve tartışmalara girilmeyecektir. Bir hakikatin ortaya çıkmasına 
matuf olmak üzere tartışmaya girilecekse bu en güzel tarzda olmalı (bkz. 16/ 
Nahl, 125. ayetin açıklaması). İki dini geleneğin kaynağı aynı olduğundan kay- 
nağı itibariyle Müslümanlar Tevrat ve İnicil'e ilk indirildikleri halleriyle ina- 
nırlar, hükümlerine saygı gösterirler (bkz. 2/Bakara, 136). Kitap ehlinden asla 
kendilerine hoşgörü gösterilmeyecek, onlarla iyi ve dostane ilişkiler kurulma- 
yacak kesimler “zulmedenler”i yani hak ve hukuk ihlal edenleri, Müslüman- 
lara hayat hakkı tanımayanları, topraklarına ve zenginliklerine göz dikenleri, 
işgalcileri, inançlarına saygı göstermeyenleridir. Bunun dışmda Müslümanlar 
ile kitap ehli arasında ortak sorunlar karşısında ortak sorumluluklar üstle- 
nilebilir, ortak noktalar bulunabilir ki bunun da esası “müşterek kelime”dir 
(bkz. 3/Âl-i İmran, 64). 

47. ayette vahyin indiği sırada az da olsa bazı Yahudi ve Hıristiyanların iman 
edeceklerine atıf vardır. Ancak daha geniş perspektiften ele alındığında, kıyame- 
te kadar gelecek nesillerde kitap ehlinden hakkı ve hakikati arayan insanların 
Kur'an mesajıyla karşılaşıp doğru anladıklarında iman edecekleri belirtilmek- 
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tedir (bkz. 28/Kasas, 52-53). Benzer şekilde Allah'a ortak koşanlar içinden de 
iman edenler çıkacaktır. Allah'ın apaçık ayetlerini inkârcılardan başka inkâr 
etmez, onlar hertürlü nimetten yararlanıyorlar fakat nimetlerin yaratıcısını 
saymıyorlar, O'na şükretmeyi kibirlerine yedirmiyorlar. Allah'ı tanımamak yani 
inkâr zihni derin zaafa işaret olduğu gibi, ahlaki düşüklüğü de ifade etmektedir. 

Bu Kur'an Allah'tan gelen vahiydir, onu peygamber uydurmuş, kaleme al- 
mış değildir. Daha önce kitap okumazdı, yazı yazmasını bilmezdi, ümmi bir 
insandı. Bunca bilgi, haber ve hükümleri kendi aklıyla bulup ortaya çıkarması 
mümkün değildir, bu beşerin gücünü aşar. 40 yaşına kadar Mekke'de yaşayan 
ve herkesçe tanınan Hz. Peygamber (s.a.) eğer okuma yazma bilseydi, bu tür 
konularla uğraşan, bilgi toplayıp başkalarıyla fikir alış verişinde bulunan biri 
olsaydı Mekkeliler bunu hemen dile getirir, itirazlarını bu temel üzerinde ya- 
parlardı. Onlar da biliyor ki Hz. Peygamber ümmi bir insandır. (Vahiy, ümmilik 
ve deistlerin iddialarıyla ilgili daha geniş bilgi için bkz. 10/Yunus, 38-39; 16/ 
Nahl, 103 ve 25/Furkan, 4-5. ayetlerin açıklaması.) 

48. ayet bize Kur'an-ı Kerim'in peygamber tarafından “yazılmış bir me- 
tin” olmadığını göstermektedir. Hermönetikçiler ve tarihselciler, Kur'an'ı ta- 
rihsel ve toplumsal durumların ürünü kabul ettiklerinden kimisi açık, kimisi 
ima ile Kur'an'ın peygamber tarafından kaleme alınmış veya kâtiplere dikte 
ettirilmiş bir “metin” olduğu fikrini telkin etmektedirler. Kur'an eğer bir me- 
tin ise onu yazan vardır, yazarı da içinde yaşadığı toplumun kültürel ve sosyo 
ekonomik şartlarından etkilenmiş biri olur. Kur'an peygamberlerin vahiy ile 
kalplerine ilka edilen ilimdir. Peygamberler kendi akli imkânları ve güçleriy- 
le kaynağa ulaşıp bilgi alamazlar, kalplerine vahiy meleği Cebrail aleyhisse- 
lam tarafından ilka edilir. Ancak peygamberlere samimiyetle inanıp vahiyler 
üzerinde tefekkür eden ve gösterildiği üzere amel edenlerin kalbine de ondan 
bir şeyler akar. Onların vahiy ile teması doğrudan değil Kur'an ve peygamber 
üzerindendir. Vahiy ile irtibatı olmayan düşünür ve filozoflar varlık âleminin 
müteal, batın ve öte boyutlarından yoksun oldukları için gerçek manada kalp- 
leriyle akledip düşünen arifler, hikmet ehli bilgeler sayılamazlar. Bu hakikati 
inkâr edenler ve hayatlarından zulmü, haksızlığı, sömürü ve ahlaksızlığı söküp 
atmayanlar Kur'an'dan gerektiği gibi istifade edemezler, tebliğ ettiği hakikati 
inkâr ederler. (7/A'raf, 157-158.) 

Böyleleri işin aslı veya özüyle ilgilenmedikleri için bağlamı değiştirip ola- 
ganüstü olaylar isterler. Asıl büyük olay, mucize Kur'an'ın vahyedilmiş olması, 
muhtevası, mesajı ve belagatidir. Dilerse yüce Allah mucizeler gösterir, bu onun 
tasarrufunda olan bir iştir; ama buna gerek yok. Kim hak ve hakikatin peşinde 
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ise Kur'an okusun, üzerinde tefekkür etsin ve onunla amel etsin. Bu kitaba ina- 
nacak kimseler için rahmet ve öğüt vardır. (Vahiy yerine mucize talebiyle ilgili 
bkz. 6/En'am, 37 ve 17/İsra, 59. ayetlerin açıklaması.) Uzun uzadıya tartışmaya 
hacet yok! Şahit olarak Allah yeter. O her şeyi çok iyi bilir. Hakikat şu ki inkâr 
edenler eninde sonunda hüsrana uğrayacaklardır (6 /En'am, 19; 13/Ra'd, 43). 
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53. Azap konusunda senden acele (davranmanı) istiyorlar. Eğer adı 
konulmuş bir ecel (tayin edilmiş bir vakit) olmasaydı, herhâlde on- 
lara azap gelmiş olurdu. Fakat kendileri şuurunda olmadan, onla- 
ra kuşkusuz apansız geliverecektir. 

54. Azap konusunda senden acele (davranmanı) istiyorlar. Oysa ce- 
hennem, o inkâr edenleri gerçekten kuşatıp-durmaktadır. 

55. Azabın onları üstlerinden ve ayaklarının altından kaplayacağı 
gün (Allah): “Yaptıklarınızı tadın” der. 

56. Eyimân eden kullarım, şüphesiz benim arzım geniştir; artık yal- 
nızca bana ibâdet edin. 


Mekkeli müşrikler de kendilerinden önceki inkârcı ve bilinçten yoksun 
kavimler gibi, elçilerin sözünü ettiği bir azap varsa eğer, bir an önce başlarına 
gelmesini isteyip bu sayede meydan okumaktadırlar. Azap gelecektir, bunda 
en ufak bir şüphe yoktur ancak her şeyin bir süresi-zamanı vardır; süre do- 
lup da zamanı geldiğinde azap vuku bulur. O zamana kadar yeryüzünü kendi 
asli mülkleriymiş gibi kullanan suçlu günahkârlara mühlet veriliyorsa, bu Yüce 
Allah'ın merhamet ve şefkatinin sonucudur. Belki kendilerini kritik eder de 
inkâr ve günahlarından vazgeçerler diye onlara mühlet tanınmaktadır. Bilme- 
liler ki imhal var, ihmal yok! Yüce Allah dilediği anda azabı indirir. Azap aniden 
geliverir (bkz. 6/En'am, 58-59; 13/Ra'd, 6; 18/Kehf, 58 ve 35/Fatır, 45). 

54. ayet azabın geliş tarzı konusunda dikkate değer bir perspektif ver- 
mektedir: “Oysa cehennem, o inkâr edenleri gerçekten kuşatıp-durmakta- 
dır.” (bkz. 9/Tevbe, 49.) Cehennem kıyametin kopmasından sonra devreye 
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girecek azap yeridir. Bu böyledir, çünkü hangi suç ve günahı işlemiş olursa 
olsun, hiç kimse Büyük Mahkeme'de yargılanmadan cezasının infazına ge- 
çilmeyecektir. Herkes hesabını verip cezası kesildikten sonra oraya gide- 
cektir. Ayet ise sanki şimdi, dünya hayatını yaşıyorlarken cehennem onları 
kuşattığını ifade etmektedir. 55. ayette üstlerinden ve ayaklarının altından 
onlara “yaptıklarınızı tadın” dendiğinde aslında günahları dünyada onların 
azabı olmuş demektir. İnkârcıların yaşadıkları çok yönlü sıkıntılar, başlarına 
gelen musibetler, düçar oldukları çatışmalar, kaygılar, kriz ve depresyonlar, pa- 
nikataklar ve ıstıraplar onların cehennemleridir. Bu da yapıp ettiklerinin so- 
nucudur, eğer akıllarını kullanıp Allah'a itaat etselerdi huzurlu bir hayat yaşar, 
ahirette de onları bekleyen yakıcı cehennem ateşi değil, cennet olacaktı. 

Tabii ki inananların da başlarına bazı sıkıntılar gelir, çeşitli sınavlara tabi 
tutulurlar. Ancak mü'minlerin yaşadığı sıkıntılar ile inkârcıların yaşadıkları ara- 
sında temel fark var. Mü'minler sıkıntı yaşayıp sabrettikçe olgunlaşır ve cenneti 
kazanırlar, inkârcılar ise dünya sıkıntısı yanında çok daha acıklı olanı cehen- 
nemde kendilerine yer açılmasına sebep olurlar. Bu durumda inananların me- 
sela yaşadıkları ülkelerde sıkıntı içinde yaşaması, baskılar altında bulundurul- 
ması eğer tahammül sınırlarını aşar boyutlar kazanıyorsa, yurtları ile inançları 
arasında bir tercih yapacaklardır. Allah'ın arzı geniştir, bütün yeryüzü O'nundur. 
Burada yaşayamıyorlarsa başka yerde yaşayabilirler (4/Nisa, 97-99; 39/Zümer, 
10). Önemli olan inancın korunması, açığa vurulması, yaşanması ve başkalarına 
sorumluluk bilinciyle aktarılabilme özgürlüğünün sağlanmasıdır. Sürenin indiği 
Mekke'nin son dönemlerinde durum tam da öyleydi. 


İşlek gizi alİiŞ gov) Ozaz'i kel ai şii döl yeli :K 
LA İYANLE SLEİİN ği ya yl EKİZ ga; işl olaial 
ÖSS 4004 Oyllğiş A3 LİE3 İyide önül İlel )3İ aki 

değ alla ŞA 3 şaklülğ gbi AİNİÇEİ, aki  AŞİ5 a 


57. Hernefis ölümütadıcıdır; sonra bize döndürüleceksiniz. 

58. İmân edip salih amellerde bulunanlar; onları, içinde ebedi kalı- 
cılar olarak, altından ırmaklar akan cennetin yüksek köşklerine 
muhakkak yerleştireceğiz. (Salih) amellerde bulunanların ecrine 
güzeldir. 


59. Kionlar, sabredenler ve Rablerine tevekkül edenlerdir. 
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60. Kendirızkını taşıyamayan nice canlı vardır ki onu ve sizi Allah 
rızıklandırır. 0, işitendir, bilendir. 


57. ayette “Her nefis ölümü tadıcıdır; sonra bize döndürüleceksiniz” 
buyrulmaktadır. Yeryüzünde hiçbir canlı ebedi değildir. Bitkiler tomurcukla- 
nır, toprağı yarar, filiz verir; hayvanlar doğar büyür ve ölür. İnsanlar için de ge- 
nel geçer olan kanun (adetullah) budur. Her insan ölecektir. İnananlar da inan- 
mayanlar da, iyiler de kötüler de, adil olanlar da zorbalar da, sadece Rabbinin 
hoşnutluğunu arayanlar da, dünyaya sımsıkı yapışanlar da ölürler, öleceklerini 
bilirler. Diğer canlılar öleceklerini bilmezler, sadece insan öleceğini bilir ve bu 
onun ontolojik kaygı, endişe, çatışma ve panikatakların temel sebebini teşkil 
eder. Ölüm herkesi eşitler. Her hastalığın çaresi bulunabilir, ölüme çare bulun- 
maz. Tıp, bilim ve teknolojideki gelişmeler hangi seviyeye çıkarsa çıksın, ölüm 
gerçeğini insan hayatından çıkarıp atamazlar. 

Bu kesin hakikate rağmen, kimileri ölümü yenebileceklerini düşlerler. 
Yahudi asıllı yönetmen StanleyKubrick, insan olarak sorunlarımızın öleceği- 
mizi bilmemizden kaynaklandığını söyler. Günün birinde son nefesi verecek 
olmamız sorunlarımızın sebebidir. Çünkü ölüm çaresizliğimizi ifade ediyor. 
Ona göre bütün sorunlar ölümsüzlüğe kavuştuğumuzda ortadan kalkmış ola- 
cak. Kubrick'e göre, ölüme bir hastalık gözüyle bakabiliriz. Ölümle ilgili pers- 
pektifimizi değiştirebilirsek, hastalıklara çare bulduğumuz gibi ölüme de çare 
bulacağız. Kubrick, en geç 150 sene içinde hücreleri gençleştirmek suretiyle 
yaşlanmanın durdurulacağı, ölüme de çare bulunacağı ümidindeydi. Ancak 
Kubrick veya aynı iddia peşinde olan Ray Kurzweil'ın ihmal ettikleri gerçek 
şu ki, ölüme çare bulunsa da, gezegenimizdeki tabii ve ekolojik hayat baş- 
ka gezegenlere, mesela birinci derecede güneşe bağlıdır. Fizik kuralı olarak, 
enerji yüklü olan her cisim günün birinde enerjisini tüketir; güneşin sönme- 
siyle birlikte gezegenimizin de bir kömür parçasına döndüğünü düşünelim, 
ölümsüzlüğü yakalayan insan nasıl hayatını sürdürecek? Diğeri sürekli üreyen 
insanoğlu, günün birinde yüzmilyarlara baliğ olur, gezegene sığmaz olur, ka- 
çınılmaz biçimde bir kısmını, tabii ki zayıfları gezegenin dışına atma lüzumu 
ortaya çıkacaktır. Mars veya başka gezegende hayat olabileceğini düşünenler, 
dünya gezegeninden uzayın derinliklerindeki diğer gezegenlere ebediyyen 
göç edip hayatlarını sürdüremezler. Hiç kimse ölüme çare bulamaz, çünkü “Ya- 
şatan da, öldüren de O'dur.” (10/Yunus, 56.) 

Eğer dünyaya olan bağlılık ve tutku, dünyevi zevkler, lezzetler ve hazlardan 
kaynaklanıyorsa, asıl ebedi âlemdeki hayatta sunulacak çok daha yüksek kali- 
tedeki zevklere, lezzet ve hazlara yatırım yapmak gerekir. Bu da ancak dünya 
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hayatının fani olduğu bilgisine sahip olup hikmet ve marifet üzere ebedi hayata 
hazırlanmakla kazanılır. Ölüm ebedi yok oluş değil, geçici yerden, gurbetten asıl 
yurda zorunlu hicrettir. Kuşkusuz ki, aramızdan ayrılanlarla bir daha karşılaşa- 
cağız. Efendimiz (s.a.), hem yüce Allah katında belki işe yarar diye, hem de gü- 
nün birinde onlarla karşılaşacağımız hakikatini göz önünde tutarak “Ölülerinizi 
hayırla (iyiliklerle) anınız” buyurmuştur. (Tirmizi, Cenâiz, 34.) 

Hakikat bu ise o zaman insanın kaygılanması, korkması, özellikle dünyaya 
yapışıp kalması gerekmez. Akıllı insan, asıl ölümden sonra, mezarın ötesinde 
kendisini nelerin beklediğini düşünüp ona göre hayatını tanzim eden kimsedir. 
Her nimetin ve her fiilin hesabı sorulacak. Ne bize sunulan nimetler bedelsizdir 
ne yapıp ettiklerimiz karşılıksızdır. (Bkz. 3 /Âl-i İmran, 185. ayetin açıklaması.) 

İnancını koruyup ölenleri bekleyen büyük bir ödül vardır, o da altından 
ırmaklar akan cennetlerde kendileri için hazırlanan köşklerdir. Bu güzel bir 
ecirdir. Bunu hak etmişlerdir, çünkü zorluklar, çileler çekmiş olsalar da sabret- 
mişlerdir, imanlarından taviz vermemişlerdir ve âlemlerin Rabbi'ne tevekkül 
edip O'na itimat etmişlerdir. Kucağında yaşamakta olduğumuz tabiata dikkat- 
lice baktığımızda görürüz ki nice hayvan rızkını, yiyeceğini sırtında taşımıyor, 
herhangi bir yerde stok yapmıyor. Ama yine de yüce Allah onu rızıklandırıyor. 
Rızkını sırtında taşımayan bir kuşu, kaya içindeki bir kurdu rızıklandıran yüce 
Allah, kendi yurdunda yaşadığı sıkıntılar, baskılar karşısında başka yere hicret 
etmeyi göze alan bir mü'mini de unutmaz, onu çaresiz bırakmaz, rızkını gön- 
derir. Nitekim Mekke'yi terkettikleri takdirde büyük geçim sıkıntısı çekecek- 
leri kaygısı yaşayan bazı sahabiler Medine'ye hicretten sonra ayakta kalmaya 
devam ettiler, sabretmelerinin karşılığını bir süre sonra gördüler, muhacir 
olarak geldikleri şehirde iktidar ve imkân sahibi oldular (bkz. 4/Nisa, 97-99). 
Yüce Allah, en ufak bir iniltiyi işitir, kimin ne durumda olduğunu bilir. 


DABİ gah leş Gağdiş çılga lll GİS da çağ Gil 
da âLaş SA Gğpül İaliş AİN goy âsi GİS ZİN İyİ 
ği da çağ öğle gur) fl çiğ GE, SİN Ğİ Aİ 3adöş sale 
DİN JE AİN S.İyâzİ ağa Ahi ba GE ap GİZA ÇALAN öy 
Skala ŞE) Yİ SİN Byz pal ağ gr) Oylar Y AŞİSİ yi Kİ) 
yas) VALA gur üyklağ İŞİ Şİ ÖŞaRİl çi ips SAN ği 
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61. Andolsun, onlara: “Gökleri ve yeri kim yarattı, güneşi ve ayı kim 
emre amade kıldı?” diye soracak olursan, şüphesiz: “Allah” diye- 
cekler. Şu hâlde nasıl oluyor da çevriliyorlar? 


62. Allah, kullarından dilediğine rızkı yayıp-genişletir(ve) kısar da. 
Şüphesiz Allah, her şeyi bilendir. 

63. Andolsun onlara: “Gökten su indirip de ölümünden sonra yer- 
yüzünü dirilten kimdir?” diye soracak olursan, şüphesiz: “Allah” 
diyecekler. De ki: “Hamd Allah'ındır.” Hayır, onların çoğu akletmi- 
yorlar. 


64. Bu dünya hayatı, yalnızca bir oyun ve '(eğlence türünden) tutkulu 
bir oyalanmadır. Gerçekten âhiret yurdu ise, asıl hayat odur. Bir 
bilselerdi. 


65. Onlar gemiye bindikleri zaman, dini yalnızca O'na 'halis kılan gö- 
nülden bağlılar” olarak, Allah'a yalvarıp yakarırlar. Ama onları 
karaya çıkarıp kurtarınca, hemen şirk koşarlar. 

66. Kendilerine verdiğimiz (nimetler)e nankörlük etsinler ve yararla- 
nıp-metalansınlar diye. Ancak onlar yakında bileceklerdir. 

67. Görmediler mi ki, çevrelerinde insanlar kapılıp-yağma edilirken, 
biz Harem'i güvenilir (ve dokunulmaz) kıldık? Yine de onlar, batıla 
inanıp Allah'ın nimetlerine nankörlük mü ediyorlar? 

68. Allah hakkında yalan uydurup iftira edenlerden veya kendisine 
hak geldiği zaman onu yalan sayandan daha zalim kimdir. İnkâr 
edenlere cehennem içinde bir konaklama yeri mi yok? 


69. Bizim uğrumuzda cihat edenlere, şüphesiz yollarımızı gösteririz. 
Gerçekten Allah, ihsan edenlerle beraberdir. 


Mekke müşrikleri Allah'ın varlığına inanıyorlardı, ateist veya agnostik de- 
ğillerdi. Dahası Allah'ın gökleri ve yeri yarattığını da itiraf ediyorlardı. İtiraz et- 
tikleri ana konu bir elçiye vahyin gelmiş olması, elçinin tebliğ ettiği dinin dünya 
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hayatını düzenlemeye kalkışmasıdır. Onlar bunu kabullenmek istemiyorlardı. 
Ancak Kur'an-ı Kerim Allah inancı ile dünya hayatının Allah'tan özerkleştiril- 
mek istenmesi konusu arasında temel bir çelişki, bir tutarsızlık olduğunu be- 
lirtmektedir (31/Lokman, 25). Varlık âlemini Allah yaratmışsa, bütün varlık 
O'nun mülküdür ve kendi mülkünde O'nun hükümleri geçerli olmalıdır. Nasıl 
bizler bir başkasının evinde, arazisinde dilediğimiz gibi tasarrufta bulunma 
hak ve yetkisine sahip değil isek, yüce Allah'ın mülkünde de keyfimizce tasar- 
rufta bulunamayız, bu mülkün hakiki ve asıl sahibine meydan okumaktır. 

Mülk O'nun ise rızkı veren de O'dur. Dilerse yayıp genişletir, bollaştırır 
veya kısar da. Bunda gözettiği bir hikmet vardır. Yağmur yağdırmayacak olur- 
sa toprak kurur, ürün vermez, kıtlık başlar (2/Bakara, 164). Bu tasarrufunda 
O'na engel olabilecek kimse düşünülebilir mi? Elbette ki hayır! (Bkz. 13/Ra'd, 
26.) Müşrikler de bu temel gerçeği itiraf eder. Böyle ise o zaman sadece O'na 
hamd etmek gerekir. Hamd ve şükrün belirtisi, sadece dille ifade edilir olması 
değil, ilahi iradeye teslimiyet, İslami emir ve yasaklara gönülden ve samimi- 
yetle itaat etmektir. Düşünebilen insanlar böyle yapar ama insanların çoğu 
akıl etmiyor, doğru tarzda düşünemiyor. 

Düşünebilseler ölümün her can için mukadder olduğunu gördükleri gibi, 
dünya hayatının geçici olduğunu da görüp anlayacaklar. İnsan gaflete düşüp 
tutkularının esiri olur, dünya hayatının oyalayıcı olduğunu, oyun ve eğlence- 
den öteye geçemediğini unutur. Bütün zevkler tüketilir, bütün lezzetler belli 
düzeyde kalır. Çünkü asıl hayat, baki âlem ahiret yurdudur. Dünyanın kendi- 
si gibi zevk ve lezzetleri de sınırlı ve geçicidir. Yüce Allah mutlak hâkimdir, 
her şeyi tasarrufu altında tutmaktadır, kudretinin yetmeyeceği bir şey yoktur. 
Denizde fırtınaya yakalanıp da ölüm tehlikesi geçirenler refleksif olarak Al- 
lah'tan, üstün bir Güç'ten, kendilerini aşan bir Kudret'ten yardım talep ederler, 
ruhları insiyaki olarak kendini bir koruyucunun himayesi altına almasını diler; 
yalvarır yakarır. Kurtulunca da tuhaf bir biçimde kimin kendisini tehlikelerden 
kurtardığını unutur. Denizde kurtarıcı olan karada ve havada da kurtarır, yar- 
dım eder (bkz. 10/Yunus, 22-23). Burada dikkat çekici bir nokta var: Normal 
ortamda Allah'ı unutmaya yatkın olan nefs, tehlike anında O'nu hatırlar. De- 
mek ki O vardır ama nefs O'nu yok sayar, çünkü koyduğu hükümler, nefsi istek 
ve tutkularını dilediği gibi kullanmaktan alıkoyar. 

67.“Görmediler mi ki, çevrelerinde insanlar kapılıp-yağma edilirken, 
biz Harem'i güvenilir (ve dokunulmaz) kıldık? Yine de onlar, batıla inanıp 
Allah'ın nimetlerine nankörlük mü ediyorlar?” Kâbe'nin Mekke'de olması, 
Mekke'nin kalbi Harem'in dokunulmaz kılınması tarih boyunca orada yaşayan- 
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lar açısından büyük bir onur ve imtiyaz sayılmıştır. Mekke'de yaşayanlar tarih 
boyunca bunun imtiyazına sahip olmuşlardır. Neredeyse dünyanın her yerinde, 
özellikle yakından bildikleri Arap yarım adasında güvenlik yokken, güçsüzler 
ezilir, insanlar kaçırılır, malları-mülkleri yağmalanır ve esir alınırlarken, Kureyş- 
liler güvenlik içinde yaşadılar. Kâbe'nin kutsallığı onları korudu. 

İslamiyet'ten önceki dönemde de Mekke'yi saldırılardan koruyan, bu şehri 
güvenli kılan Allah'tır. Hz. İbrahim'in bu kutsal mekânla ilgili duası, “Burasının 
güvenli bir yer kılınması” idi (14/İbrahim, 35). “Hatf” kavramında, kişilerin 
içinde bulundukları durumlarını; sahip oldukları sosyal, siyasi ve iktisadi ko- 
numlarını kaybetmeleri anlamı da vardır (28/Kasas, 57.) 

Mekkeliler, bu büyük bağış ve imtiyazın karşılığında Allah'a gerektiği gibi 
kulluk edip (106/Kureyş, 1-4) Mekke'nin ve Kâbe'nin onurunu yükseltecekle- 
rine, Ev'ini putlarla kirlettiler, O'na ortaklar koştular ve Elçisi'ne olmadık zor- 
luklar çıkardılar. Söz konusu ilahi bağışın karşılığı bu olmamalıydı (9 /Enfal, 26). 

Bunun tek bir tanımlaması olabilir, o da “nankörlük” yani “nimete küf- 
ran”dır. Türkçede kullandığımız “Nimete küfran” deyimi bu ayetten alınma- 
dır. İşte Mekkeli müşrikler bu türden zihni ve ruhsal bir düşüşe uğramış, Al- 
lah'ın kendilerine verdiği eşsiz nimete nankörlük yaparak karşılık vermişlerdi. 

Durum bu merkezde iken hak ve hakikati inkâr edip Allah'a yalan yere 
bir takım sıfatlar isnat edenler, yanlış kanaat ve imajlar oluşturanlar büyük 
zulüm işlemektedirler. Bunlara cehennemde kötü bir yer hazırlanmıştır. Yüce 
Allah'a kavuşacağını umup bu yolda cehd ve mücahede içinde olanlar Allah 
onları kendisine, hak ve hakikate ulaştıracak yollar gösterir. İşin başı ve sonu 
sahih iman ve salih amel, doğru düşünce ve hayat tarzında, adalet ve dürüst- 
lükte kararlılıktır. Kendi başına teori veya söylem bir şey ifade etmez, söz ve 
düşüncelerin eylemle, pratik ve somut hayat tarzlarıyla desteklenip beslen- 
mesi lazım. Güzel ameller kalbin üzerindeki pasları siler, ayna gibi parlatır. Her 
bir pasın silinmesi varlığı daha iyi, net ve berrak biçimde aynada yansıtır. Bu 
yüzden cehd ve mücahede hak ve hakikate ulaşmanın en etkili ve güvenilir 
yoludur. Sürenin 6. ayetinde belirtildiği üzere kim cihad ederse kendi lehine 
ve faydasına cihad etmiş olur. 


Ankebut (29) süresinin tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bi- 
li. Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


30- Rum Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 60 âyettir. İnşikak (84) süresinden sonra, An- 
kebut (29) süresinden önce indirilmiştir. İsmini 2. ayette geçen “Rum” kelime- 
sinden almaktadır. 


gazi! gazı SİN gü 
Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 
Mİ EN İpağilçalk op çil 
Oylağiı öd ia 305 A5 bağ 13 be İİİ Öke gla $$ 
Yİ AİN kğ goğ peel Soyal 5 İS ğa Ma İN ak, gö) 
giy Ozala yali İSİ öSİş büEğ AİN Cali 
Elif, Lam, Mim. 


Rum (orduları) yenilgiye uğradı. 


Yakın bir yerde. Ama onlar, yenilgilerinden sonra yeneceklerdir. 


Bo 


Birkaç yıl içinde. Bundan önce de, sonra da emir Allah'ındır. Ve o 

gün mü'minler sevineceklerdir. 

5. Allah'ın yardımıyla. O, dilediğine yardım eder. O, güçlü ve üstün 
olandır, esirgeyendir. 

6. (Bu,) Allah'ın va'didir; Allah, vadinden geri dönmez. Ancak insan- 

ların çoğu bilmezler. 


1 Elif Lam, Mim. Bazı sürelerin başında yer alan Huruf-u mukattaa ile ilgi- 
li Bakara süresinin başında (2/1) geniş bilgi verilmiştir. 

2-4 ayetler Sasaniler karşısında ağır yenilgiye uğramış bulunan Rumların 
kısa süre içinde yani birkaç sene içinde galip geleceklerini haber vermekte- 
dir. “Rum”dan kastedilen Doğu Romalılar yani Bizanslılardır. Konstantin'in IV. 
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Yüzyılda Hıristiyanlığı kabul etmesiyle Hıristiyanlık Balkanlar'dan İran'a ve 
Kafkasya'ya kadar yayılmış, bu arada Sasani hâkimiyeti altındaki Hıristiyanlar 
da Bizans'a sempati ve yakınlık duymaya başlamışlardı. İki büyük devlet he- 
men hemen her yerde rekabet edip savaşıyorlardı. Heraklius'un başında oldu- 
gu Bizanslıları, başlarında Hüsrev Perviz'in bulunduğu Sasani ordusu miladi 
613'te büyük bir yenilgiye uğratmış, bunun sonucunda Sasani orduları Şam 
ve Kudüs'ü ele geçirdikten sonra Mısır'a kadar ulaşmışlardı (619); Anadolu 
ise 615'te neredeyse hâkimiyetleri altına geçmiş bulunuyordu. Öylesine güç- 
lenmişlerdi ki Bizans'ın kapılarına dayanmış, Kadıköy'e kadar gelebilmişlerdi. 

Her büyük savaş veya jeostratejik ve politik kırılma gibi bu olay da çev- 
re bölgelerde derin etkilere yol açmıştı. Sasanilerin üstüste gelen zaferleri 
Mekke'de müşrikleri sevindiriyor, Bizanslıların yenilgisi de ehlikitap olmaları 
hasebiyle Müslümanları da üzüyordu. İşte bu sırada inen ayetler —-ortada so- 
mut belirtiler olmamasına rağmen- mucizevi bir dille kısa zamanda “birkaç 
yıl içinde” hem de “yakın bir yer”de Rumların Sasanileri yeneceklerini kat'i 
bir dille haber veriyordu. Kur'an dilinde geleceğe ilişkin bir olay di'li geçmişle 
(mazi) ifade ediliyorsa vukuu bulması kesin demektir. “Rum (orduları) yenil- 
giye uğradı” ama yakın bir yerde ve yakın zamanda galip geleceklerdir. “Yakın 
bir yer” olarak tercüme ettiğimiz “edna'l arz” Araplara en yakın Rum bölgesi 
veya Rumlara en yakın Arap bölgesi demektir. “Birkaç yıl içinde” diye çevirdi- 
gimiz “bid'" 3 ila 9 yılı ifade eder. Nitekim rivayetlere göre Bedir savaşı sırasın- 
da (miladi 624) ayetlerin haber verdiği gibi Rumlar Sasanilere karşı büyük bir 
sefer başlatıp imparatorluğun merkezine girdiler. Bizanslılar kesin zaferlerini 
627'de Ninova'da ilan edeceklerdi, bir sene sonra da İranlıların merkezi şehri 
Destgird'i ele geçirip Kral 11. Hüsrev'i tahtından indirip öldürdüler. Ninova da 
Araplara pek yakın bir bölgedir. 

Haberin Medine'ye ulaşması Müslümanları üç yönden sevindirdi: İlki 
Kur'an'ın gaybten verdiği bir haber doğrulanmıştı, zira bu ayetler indiğinde 
Mekkeli müşrikler Müslümanlara böyle 'kehanetler'le avunarak teselli bula- 
bileceklerini söylüyorlardı. İkincisi kitapları semavi olan Bizans Hıristiyanla- 
rı Mecusi olan Sasanilere karşı galip gelmişlerdi. Bunun bir altyapısı vardır, 
zira samimi Hıristiyanların Müslümanlara karşı daha içtenlikli ve yakın bir 
tutum içinde oldukları Kur'an-ı Kerim'de belirtilmektedir (bkz. 5/Maide, 82; 
6/En'am, 114). Her ne kadar Maide ve En'am süreleri Medine'de inmişse de 
Müslümanlar Kur'an'ın fışkırdığı vahiy pınarının İncil'le aynı pınar olduğunu 
biliyorlardı. Üçüncüsü ve belki en önemlisi Müslümanlar Bedir'de düşmanları 
Kureyşli müşriklere karşı galibiyet kazanmışlardı. 
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Varlık âleminde ve maddi tabiatta cereyan eden her olay nasıl yüce Allah'ın 
bilgisi ve iradesi dışında değilse, tarihte sürüp giden olaylar da O'nun emri ve 
tedbiri altındadır. Bizanslıların yenilgisinde ve galibiyetlerinde bir hikmet ve 
amaç vardır. Bir sebebe mebni olarak birileri galip gelir diğerleri kaybeder. 
Allah da bir sebebe ve hikmete mebni olarak dilediklerine yardım eder. Ancak 
yüce Allah'ın zorbalara, inkârcı ve haksızlık yapanlara yardım etmediği açıktır. 
Güç, kudret, üstünlük, şeref ve izzet O'nundur, esirgeyen ve koruyan o'dur. Bu 
Allah'ın va'didir, Allah vadinden geri dönmez. (Bkz. 13/Ra'd, 31.) 

Şu var ki insanların çoğu bu hakikati bilmiyor, tarihin kendi avuçları için- 
de diledikleri gibi yoğurabilecekleri hamur olduğunu zannediyorlar. İnsanları 
bu yanılgılara sürükleyen en önemli sebep dünya hayatından yalnızca zahir 
olanı bilmekle yetinmeleridir. Oysa eşyanın ve sürüp giden olayların “burada 
olan”ı aşan müteal/aşkın; “görünen /zahir olan”da içkin-mündemiç ve “şimdi 
olan”ın öte'ye uzanan boyutları vardır. Hiçbir şey zahiri görüntünün işaret et- 
tiği yüzeysel tabakadan ibaret değildir. Müteal, batın ve öte boyutlar bir araya 
geldiğinde hakikat ortaya çıkar. Söz konusu üç boyutu veya birini görmezlik- 
ten gelip eşya ve olaylar hakkında bilgi sahibi olmaya çalışmak basit düzeyde 
malumat toplamaktan başka işe yaramaz. 


e ee ip öz EİN E s 1. < o - 

€V3 OzlülE faa özDİİ E ağ İİİ Ey Ga balla Öğülaş 

7. Onlar, dünya hayatından (yalnızca) dışta olanı bilirler. Âhiretten 
ise gafil olanlardır. 


Ragıb el İsfahani, “gaflet” kelimesinin ezberde az tutulan veya yetersiz 
dikkatten dolayı meydana gelen unutma (sehv) hali olduğunu söyler. Kaf süre- 
sinde (50/22) bu manada kullanılmıştır. Fakat kelimenin devenin uçurumun 
kenarında gözüne ilişen bir ot tutamına kanıp ona yönelmesiyle de ilgisi var. 
Deve güvenli yoldan sapacak olsa kendini uçurumdan atma gibi bir riskle kar- 
şı karşıya kalacaktır. İnsanın dünya hayatında daimi olarak zihninde tutması 
gereken hakikat ile dünyanın zevk ve nimetlerine kendini kaptırması, asıl yur- 
dunu ve yapması gereken şeyleri unutması bunun gibidir. 

Deve metaforuyla anlatılmak istenene en iyi örnek maymuna kurulan 
tuzaktır. “Asya'da maymun yakalamak için Hindistan cevizi oyulur ve iple bir 
ağaca veya yerdeki bir kazığa bağlanır. Hindistan cevizinin altına ince bir yarı- 
kaçılır ve oradan içine tatlı bir yiyecek konur. Bu yarık sadece maymunun eli- 
ni açıkken sokacağı büyüklüktedir. Yumruk yaptığında elini dışarı çıkaramaz. 
Maymun tatlının kokusunu alır almaz, yiyeceği yakalamak için elini içeri sokar 
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ama yiyecek elindeyken elini dışarı çıkarması artık imkânsızdır. Yumruk yapıl- 
mış el, bu yarıktan dışarı çıkmaz. Avcılar gelir ve çılgınadönmüş maymunu ko- 
layca yakalar. Aslında maymunu tuzağa mecbur eden bir şey yoktur. O sadece 
Hindistan cevizine kendini kaptırmış, ona tutsak olmuştur. Akıl etse elini açıp 
cevizi bırakacak, elini de kolayca yarıktan dışarı çıkaracaktır. Maymun, yiye- 
ceğe öylesine bağımlıdır ki, bir türlü elini açıp kendini kurtaramaz. Bu örnek- 
ten hareketle, bizleri de dünyevi lezzet ve çıkar duygularının esir aldığını, bizi 
tuzağa düşürdüklerini, hayatımızı farkında olmaksızın gaflet içinde geçirdiği- 
mizi düşünebiliriz. Gaflet halinde devenin uçuruma yuvarlanması, maymunun 
avcıların eline düşmesi gibi, bizler de açgözlülüğümüz, hırs ve ihtiraslarımızın 
tutsağı olur, çok daha değerli hazineleri kaybetmiş oluruz. 

7. ayette gaflet içinde olanların iki özelliğine işaret eder: Biri “dünya ha- 
yatının zahiri"ni bilmeleri. Aslında bunu dünya hayatının kabuğu, dış yüzü 
üzerinde yoğunlaşmaları, odaklanmaları şeklinde de anlayabiliriz. Böyleleri 
varlığın, dünyanın ve hayatın batınını-iç ve deruni boyutundan tamamen ha- 
bersizdirler. Yerler, içerler, güzel güzel giyinir, pahalı yerlerde barınır ve be- 
densel zevklerini tatmin etmekle meşgul olurlar. Servet ve iktidar toplarlar. 
Lezzet ve zevklerin en yüksek kalitede olanının zahirde, kabukta olanda değil, 
ahirette olduğunu; tükenmez servet ve iktidarın sadece Allah'a ait olduğunu 
unuturlar. Bu gafil olmalarının ikinci özelliğini ortaya çıkarır ki, gözlerini dün- 
yaya dikip “şimdi ve burada olan”a odaklananların ahiretten habersiz olmala- 
rıdır. Varlık âleminin ve içindeki şeylerin üç boyutu vardır: Müteal/aşkın, ba- 
tın/içkin ve öte/ahiret. Birinden habersiz/gafil olan diğer ikisinden de gafildir. 
Her üç boyutta da yolların tamamı Allah'a çıkar. Tevhid, üç yolun hem başlan- 
giç noktası, hem varış menzilidir. 

Gafletten kurtulmak sahih, doğru ve kurtarıcı bilgiyle mümkündür. Fakat 
bu kuru bir bilginin ötesinde bilinç ve bilgelikle desteklenmiş bilgidir ki, belki 
buna “marifet ve hikmet” demek doğru olur. Öyle bilgiler var ki gördüklerimi- 
zin ötesine geçmiyor, öyle bilgiler var ki bizi gördüklerimizden göremedikle- 
rimize yönlendirip götürüyor, öyle bilgiler var ki hiçbir şekilde bizim onlara 
ulaşmamız, hatta dünya şartlarında beş duyumuzla, aklımız ve sezgilerimizle 
dahi ihata etmemiz mümkün değildir. Biz dünya şartlarında müteal, batın ve 
öte boyutlarını bir araya getirme mücahedesi olmakla görevliyiz. Anlam ve 
amaç, sebep ve hikmet bu üç boyutun birlikte kavranmaya çalışılması ile elde 
edilir. Hangi bilgi ve malumat düzeyinde olursa olsun ahiretin varlığına inan- 
mayan bir gaflet içindedir. Ahiret hesaba katılmayıp her şeyin zahiriyle yetini- 
liyorsa, din dünyanın dışına çıkarıldığı sekülarizsayon idrak üzerinde blokaj 
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kurması anlamına gelir. Bu çerçevede sekülarizasyonun ruhu, aklı, bilinci ve 
hayatı köreltici etkilerine Allah (tevhid), risalet (vahiy) ve ahiret inancıyla son 
verilebilir. Bizi ma'rifetünnefs, ma'rifetülhalk ve ma'rifetullah'a götürmeyen 
bilgi sahih, doğru ve kurtarıcı bilgi olmaz. 


Lal ağ Gağdlğ calga Za AİN SİZ a aşil ğ | a3; pi 
O3ASİ a5 öl eli da b Gl ALA Jİ GRİL Yİ 
de Geli âzöle ÖS LA:S latlaizd yağl $ lame İİ Çağ 
lagyaz lâ Sİ Lasyaz5 Gağll iğ iş 
Aİ Ng İğ ağallazı AİN 6 La SELİ Aziz eyle) 
Sl 19hİ8 Öİ saza İŞLİĞİ Gali Azöle SE Gİ gay öykllki 
400) GğŞlğ Lg İşl al 


8. Kendi nefisleri konusunda düşünmüyorlar mı? Allah, gökleri, 
yeri ve bu ikisi arasında olanları ancak hak ile ve belirlenmiş bir 
süre (ecel) olarak yaratmıştır. Gerçekten, insanlardan çoğu Rable- 
rine kavuşmayı inkâr ediyorlar. 

9. Yeryüzünde gezip dolaşmıyorlar mı? Böylece kendilerinden ön- 
cekilerin nasıl bir sona uğradıklarını görsünler. Onlar, güç bakı- 
mından kendilerinden daha üstün idiler, toprağı alt-üst etmişler 
(ekmişler, madenler, sular arayıp çıkarmışlar) ve onu, kendilerinin 
imar ettiğinden daha çok imar etmişlerdi. Elçileri de, onlara açık 
delillerle gelmişti. Demek ki Allah onlara zulmetmiyordu ancak 
onlar kendi nefislerine zulmediyorlardı. 

10. Sonra kötülük yapanların uğradıkları son, Allah'ın âyetlerini ya- 
lanlamaları ve alay konusu edinmeleri dolayısıyla çok kötü oldu. 


8. ayeti iki şekilde anlamak mümkündür: 

a) kendi nefisleri, özleri, varoluşları ve varlık âlemi (gökler, yer ve ikisi 
arasında olanlar) hakkında düşünmüyorlar mı? 

b) Kendi nefislerinde yani vicdanlarına ve akıllarına müracaat ederek dü- 
şünmüyorlar mı? Varlık âlemi hak olarak yaratılmıştır, belli bir süresi vardır 
yani sonludur. Bu apaçık gerçek konusunda tefekkür edip bir sonuç çıkaramı- 
yorlar mı? 

Her iki anlam da mümkün ve hakikatte her iki anlamı bir arada düşün- 
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mek de mesajın ruhuna aykırı değil. İnsan kendi nefsi üzerinde, yaratılışı, ruh 
dünyası, iç alemi, duyguları, düşünme tarzı, olaylar karşısında aldığı tutum, 
dışarıdan aldığı uyarıcılara verdiği tepkiler vb. sayısız konuda sakin ve etraflı- 
ca düşündüğünde kendi yaratılışının harikulade bir olay olduğunu, böylesine 
entegre ve kendi içinde tutarlı bir bütün teşkil eden organizma ve ruh halinin 
asla kendi kendine oluşmayacağını anlar, böylelikle yaratıcı fikrine ulaşır. Ayet, 
aynı zamanda insan nefsi ile varlık alemi arasında belli bir korelasyon olduğu- 
nu ima eder; birinin mahiyetini anlamak için diğerine bakmak gerekir. Gözünü 
kendi iç dünyasından dış dünyaya, maddi tabiata, yeryüzü gezegeninin işleyen 
düzenine, tabiatta varolan hassas dengeye; oradan da göklere, yıldızlara, ga- 
laksilere ve belki de tam olarak ihatasına muvaffak olamadığımız büyük sis- 
temlere çevirdiğinde varlık âleminde muazzam bir düzen, hikmet ve anlam 
olduğunu anlar. Kendi yaratılışı, organizması, iç dünyası yani ruhi hakikatleri 
üzerinde düşünmesi “ma'rifetünnefstir”; ikincisi üzerinde düşünmesi “ma'ri- 
fetülhalk”tır. Bu iki bilgi türü eğer başarılı bir usul ve çaba ile yürütülebilirse 
arif olan insanı “ma'rifetullah”a götürür. 

“İnsanlardan çoğu Rablerine kavuşmayı inkâr ediyorlar.” Deist iseler 
zaten vahye inanmadıkları gibi ahiretin varlığına da inanmıyorlar. İnandığını dil 
ile ikrar edenlerin çoğu da inançlarının gereğini yerine getirmiyorlar. Rablerine 
kavuşmayı inkâr edenler ahiretin varlığına inanmayanlardır, çünkü eğer inanacak 
olsalardı dünya hayatlarını buna göre tanzim ederlerdi. Oysa ahiret yokmuş ve 
sanki -haşa- Allah yokmuş gibi yaşıyorlar. Allah ve ahiret yoksa her şeyi yapabi- 
lirler, inkârcılar ve yoldan çıkanlar da böyle bir dünyada yaşamayı tercih ediyorlar. 

Sasaniler Rumları yendiğinde kim bilir ne kadar böbürlenmiş, kibirlen- 
mişlerdi. Ancak uzun sürmeden Rumlar onları yenilgiye uğrattı. Allah “zafer ve 
Nusret günleri”ni onların elinden alıp düşmanlarına verdi. Gökler, yer ve ara- 
dakilerin tümü Yüce Allah'ın bilgisi, iradesi ve kudret eli altındadır. O her şey 
üzerinde Kahhar'dır, yegâne Galib'tir. Hiçbir şey O'nun bilgisi dışında değildir. 
Bir toplu iğne ucu kadar nokta Allah'ın kudreti dışında değilse “din-dışı alan” 
tasavvur edenlerin bu alanda diledikleri gibi yaşayabileceklerini iddia edenler 
mantıksızca hareket etmiyor mu? Mutlak kudret ve iktidar O'nundur, bunu ta- 
rihsel olaylara bakarak da anlamak mümkün. Yeryüzü üzerinde yapılacak bir 
araştırma bunu göstermeye yetecektir (6/En'am, 6). Bizden önce nesiller ge- 
lip geçti, nice büyük imparatorluklar, güçlü devletler, zorba iktidarlar kuruldu; 
azıp şımardılar, zulmettiler, elçilere karşı çıktılar (12 /Yusuf, 109). Yeryüzünü 
imar ettiler, büyük medeniyetler, göz alıcı yapılar, güç ve iktidarın, zevk ve re- 
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fahın sergilendiği “teşhir” edildiği “şehirler” kurdular. Bugün hiçbiri mevcut 
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değil. Kazılar, araştırmalar bunların izlerini, geride kalan eserlerini orta yere 

seriyor. Bu demektir ki, kendi başına bir umran veya medeniyet peşinde koş- 

manın manası yok. Sahih dini hayat yaşarken, dini hüküm ve normlar mekân- 
da, maddi evrende tezahür ediyorsa ve fakat her zaman dinin ruhu şehre yön 
veriyorsa medeniyet caiz ve makbuldür ama kendi başına gaye ve mutlaklaştı- 
rılmış faaliyet konumuna çıkartılırsa gurur ve günahın teşhir edildiği cesame- 
te döner (Umran için bkz. 11/Hud, 61. Ayetin açıklaması.) 

Ayet, Mekkeliler elçiye olmadık zorluklar çıkardıklarına güç ve iktidarla- 
rına, servet ve sayılarına güveniyorlarsa, tarihe baksınlar onlardan nice güçlü 
olanlar yok olup gitmişlerdir, hatırlatmasında bulunmaktadır ki, bu bizler ve 
kıyamete kadar gelecek bütün nesiller için geçerli bir hatırlatma ve uyarıdır. 
(Bkz. 22/Hac, 46; 27/Neml 69 ve ilgili atıflar.) 
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11. Allah, yaratmayı başlatır, sonra onu iade eder, sonra da siz O'na 
döndürülürsünüz. 

12. Kıyâmet-saatinin kopacağı gün, suçlu-günahkârlar umutsuzca yı- 
kılırlar. 

13. (Allah'a eş koştukları) Ortaklarından kendilerine şefaatçi olan 
yoktur; onlar, ortaklarını inkâr ediyorlar. 

14. Kıyâmet-saatinin kopacağı gün, (mü'minlerle kâfirler birbirlerin- 
den) ayrılırlar. 

15. Böylece imân edip salih amellerde bulunanlar; artık onlar 'bir 
cennet bahçesinde' "sevinç içinde ağırlanırlar: 


16. Ancak inkâr edip âyetlerimizi ve âhirete kavuşmayı yalanlayan- 
lar ise; artık onlar da azap için hazır bulundurulurlar. 
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17. Öyleyse akşama girdiğiniz vakit de, sabaha erdiğiniz vakit de Al- 
lah'ı tesbih edip (yüceltin) 


18. Hamd O'nundur; göklerde ve yerde, günün sonunda ve öğleye er- 
diğiniz vakit de. 


Yüce Allah varlık âlemini yoktan, örneksiz ve başkalarından hammadde 
tedarik etmeksizin yaratmıştır. Yoktan yarattığını yok eder, eski yokluk hali- 
ne iade edebilir. Bu O'nun tasarrufu dâhilindedir. Tabiat olaylarına dikkatle 
bakıldığında hayat ve ölümün birbirini takip ettiğini görürüz (2/Bakara, 28 
ve 10/Yunus, 4, 34). Yüce Allah yaratır, öldürür, sonra diriltir. Her mevsimde 
tabiattaki varlıkların durumu değişir. İnsan da belli bir süreliğine bu dünyada 
bulunuyor, ebedi değildir, dünyayı kalıcı yurdu şeklinde görürse kendini al- 
datmış olur. Vadesi dolduğunda son nefesini verir, ruhu bu dünyadan ayrılır, 
kıyametin kopmasıyla diriltilir ve Rabbinin huzuruna çıkartılır. 

O gün bazıları için dramatiktir, ümitlerin tükendiği, kişilerin ne yapmaları 
gerektiğine bir türlü karar veremedikleri bir gün! Bunlar suçlu-günahkâr kim- 
seler yani dünya hayatlarında cürüm işleyen kimselerdir. Mücrimler böyle bir 
günde perperişan olacak, yıkılacaklardır. 

Gökleri, yeri ve kendilerini yaratana güvenip itimat etmiyorlardı, sırtla- 
rını başkalarına dayamayı daha güvenli ve kazançlı görüyorlardı. Bugün ise 
güvendikleri dağlara karların yağdığını, hiçbirinin işlerine yaramadığını, Allah 
katında herhangi bir itibar ve değerlerinin olmadığını apaçık görmektedirler. 

14. ayette kıyamet günü insanların birbirilerinden ayrılıp dağılacakları 
belirtilir. Bunun anlamı mü'minler ve inkârcılar birbirlerinden ayrılacaklar 
demektir. Her biri kendisine hazırlanan yere gidecektir. Mü'minler ve inkâr- 
cılar dünyada bir arada yaşıyorlardı ancak şimdi inanca ve eylemlerin nite- 
liğine göre ayrılma vakti gelmiş bulunmaktadır. İman edip salih amellerde 
bulunanlar kendilerine va'dedildiği gibi 'bir cennet bahçesinde' “sevinç içinde 
ağırlanırlar? İnkâr edip ahirete inanmayanları ise -uyarılıp korkutuldukları 
gibi- azap beklemektedir. 

17 ve 18. ayetlerde “Öyleyse akşama girdiğiniz vakit de, sabaha er- 
diğiniz vakit de Allah'ı tesbih edip (yüceltin). Hamd O'nundur; göklerde 
ve yerde, günün sonunda ve öğleye erdiğiniz vakit de!” buyrulur. Bilginler 
arasında bu iki ayetin namaz vakitlerine işaret ettikleri yolunda yaygın görüş 
vardır. Buna göre “akşama girdiğinizde” akşam ve yatsı; “sabaha erdiğinizde” 
sabah namazı vakti; “günün sonunda” ile ikindi ve “öğleye erdiğinizde” ile de 
öğle vakti kastedilmiştir. (Namazın vakitleriyle ilgili bu konu için bkz. 2/Baka- 
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ra,238;11/Hud,114; 17/İsra, 78-79; 20/Taha, 130; 30/Rum, 17-18. ayetlerin 
açıklaması.) 

Bu vakitlerde Allah tesbih edilecek; kemal sıfatlarıyla anılacak, noksan sı- 
fatlardan tenzih edilecektir. Kalp bunu samimiyetle ve ruhen içselleştirerek 
yapacağı gibi dil ile de ifade edecek ve ameli hayat da kalbin hissedip dilin ifade 
ettiklerine uygun olarak şekillenecektir. Kalp, dil ve fiillerin birliği tevhidin in- 
sanda tecellisidir. Tek başına kalpte iman yetmez, imanın dilde ve eylemlerde 
tezahür etmesi gerekir ki hayatı bütünüyle arındırmak mümkün olsun. Kalpte 
olmayanın dille ifade edilmesi nifaktır, riya ve ikiyüzlülüktür. Kalpte olup de 
dille ifade edilse bile pratik-somut hayat imana ve ilahi hükümlere göre kurul- 
madıkça, organlar kalp ve dille eşgüdüm halde hareket etmedikçe kâmil iman 
tahakkuk etmiş olmaz; kişilikte dramatik bölünmeler meydana gelir. Birlik ve 
uyum tutarlılığın temel şartlarındandır. Özü ve sözü birbiriyle uyumlu olma- 
yan kimse kişilik parçalanmasına uğramış demektir. İslam tevhid inancıyla in- 
sanı kendi içinde tutarlı, varlıkla ve yaratılış gayesiyle uyumlu kılar. 
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19. Oölüdendiriyi çıkarır ve diriden ölüyü çıkarır, ölümünden sonra 
da yeri diriltir İşte siz de böyle çıkarılacaksınız. 

20. Sizi topraktan yaratmış bulunması, O'nun âyetlerindendir; son- 
ra siz, (yeryüzünün her yanına) yayılmakta olan bir beşer (türü) 
oldunuz. 


Tabiatta harikulade olaylar yaşanmaktadır. Bakabilen göz bunları müşa- 
hede edebilir. Ölü topraktan diri insan, hayvan veya bitki çıkar. Aksi de öyledir. 
Ölümden sonra insanın dirilip ayağa kalkması böyle bir olaydır. Bu, tabiatta 
gözlemlenebilir ortamda vuku bulabiliyorsa, pekâlâ kıyametin kopmasından 
sonra da dirilişin vuku bulması mümkündür. (Bkz. 3/Al-i Imran, 27; 6/En'am, 
95. ayetin açıklaması.) Toprak ölü maddedir ancak onun oluşumunu sağlayan 
Hay olan Allah'tır. Her şeye yaratışını veren ve kendi türüne özgü şekillendiren 
yüce Allah türümüzün maddesini, fizyolojik-biyolojik varlığımızı topraktan 
yarattı, ona ruh üfürdü. Böylece hayat sahibi olduk ve yeryüzünün her tarafına 

ayılmaya başladık. Bütün bu olaylar O'nun varlığının, kudret ve azametinin 
işaretleridir. Demek ki biz insanlar Darwinistlerin kurgulayıp iddia ettikleri 


368 ALI BULAÇ-KUR'ÂN DERSLERİ/DIRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


gibi zamanın bir kesitinde topraktan mantar gibi dünyanın şu veya bu bölge- 
sinde türemiş değiliz. Şeref ve kıymet sahibi bir baba ve anneden yani Âdem 
ve Havva'dan doğup dünyanın her tarafına yayılıp dağılmışız. 
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21. Onda 'sükün bulup durulmanız' için, size kendi nefislerinizden 
eşler yaratması ve aranızda bir sevgi ve merhamet kılması da, 
O'nun âyetlerindendir. Şüphesiz bunda, düşünebilen bir kavim 
için gerçekten âyetler vardır. 


Eşler arasındaki ontolojik birlik ve yakınlığı Nisa (4/1) ve A'raf süresinde 
(7/189) ele almıştık. Eşler arasındaki birliği iki şekilde anlamak mümkün: İlki 
her ikisinin aynı özden, “bir nefs”ten yaratılmış olması; diğeri kadının erkeğin 
nefsinden yaratılması. Nisa süresinde biz ilk görüşün daha isabetli olduğunu 
anlatmaya çalışmıştık. Bu ayette afakta yani varlık âleminde ve enfüste yani 
insanın iç dünyasında olduğu gibi, insanlar arasındaki doğru ilişki biçimlerin- 
de de Allah'ın ayetlerinin, varlığının şefkat ve merhametinin tecellilerini göz- 
lemenin, hatta hissederek ve yaşayarak da tespit etmenin mümkün olduğuna 
atıf vardır. 21. ayet ilginç bir biçimde Allah'ın gözlemlenebilir ayetleri erkek ve 
kadın ilişkileri üzerinde anlatılır. 

Kadın ve erkek birbirinin eşidir (49/Hucurat, 13), biri diğerinin rakibi 
ve hasmı değil, “öteki beni”dir. Bu ilişki Yüce Allah'ın bize bir rahmet olarak 
indirdiği Münzel Şeriat'ın tayin ve tespit ettiği kurallar dâhilinde tesis edildi- 
ğinde fiilen yaşanarak anlaşılır, sadece ilme'I-yakin veya aynel'i-yakin değil, 
hakka'l-yakin olarak da tezahür eder. Eşler birbirlerinde “sükün” bulur, din- 
lenirler. Erkeğin cinsel olarak daha baskın olduğuna ilişkin klasik tefsirciler 
arasında yaygın görüş vardır. Ancak kadının da baskın bir cinsel arzuya sa- 
hip olmadığını söylemek mümkün değil. Belki erkek isteğini daha açık ifade 
eder ve cinselliği çağrıştıran görsel her şeyden, söz gelimi kadın bedeninden 
uyarılabilir. Kadın ise kendisine dokunulmadıkça hemen uyarılmaz. Aynı po- 
tansiyelin dışa vurumu konusundaki farklılık, erkeğin kadında sükün bulması 
şeklinde bir ifadeye mesnet teşkil etmiş olabilir; bu açıdan rivayet edilen bazı 
hadislerde eşi arzu beyanında bulunduğunda kadının onu reddetmemesi yö- 
nünde önemli uyarılarda bulunulmuştur. Zira eğer erkek kadına göre kendini 
kontrol etmede daha zaaf içinde bir yaratılışa sahip ise, sükün bulmadığı tak- 
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dirde gözü harama kayar, bu da hem ailenin hem toplumun huzur ve barışının 
bozulmasına sebebiyet verebilir. Yoksa mahiyet itibariyle cinsel arzuların tat- 
mininde erkek ve kadın arasında fark yoktur. Nasıl galeyana gelmiş bir neh- 
rin ulaşmak istediği nihai hedef denize ulaşmak ise, fıtratı itibariyle deniz de 
ancak kendisine ulaştığında sükün bulan nehri kendi yatağında kabul eder, bu 
onun varoluşsal amacını gerçekleştirir. 

Sükünun olmadığı durumlarda huzursuzluk, kaygı, çatışma ve mutsuzluğun 
olduğu açıktır. Eşler birbirlerine sükün sağlıyorlarsa bunun karşılıklı olduğunu 
ve birbirlerine daimi olarak bağlı ve bağımlı yaşamaları gerektiğini göstermek- 
tedir. Türümüzün bu gezegendeki devamı neslimizi devam ettirmemize bağlıdır. 
Neslin devamı da ancak iki cinsin çiftleşmesi ve bu yolla üremesini gerektirir. 
Kadının erkeğe, erkeğin kadına karşı özerkleştiği ve kopma manasında özgür- 
leştiği beşeri durumda sükün olmayacağı gibi, neslin devamı damümkün olmaz. 

İbn-i Abbas ve Mücahid, ayette geçen sevginin cinsel birleşmeye, şefkatin 
çocuk sevgisine atıf olduğunu söylemektedirler. Bu ilginç bir tefsir olmakla be- 
raber, sevgi ve şefkatin her iki cins arasındaki kuvvetli bağı ifade etmesine en- 
gel değildir. Şefkat ve merhamet eşleri birbirine bağlar, sevgiyi pekiştirir, hatta 
ahiret hayatında da sürekli kılar. Efendimizden gelen bazı rivayetler bu konuda 
bize ışık tutmaktadır. Allah'ın Resülü (s.a.)'ne gelen kadınlar şunu sormuşlar- 
dır: “Eşini kaybettikten sonra bir daha evlenen kadınlar, öldükten sonra son- 
suz hayatı hangi eşiyle yaşayacaktır?” Efendimiz şu cevabı vermiştir: “Hangi 
eşi daha güzel ahlaklı ise, onunla yaşayacaktır.” Bu güzel ahlakın aynı zamanda 
eşler arasındaki sükün, şefkat ve mutluluğun sebebi olduğunu göstermekte- 
dir. Bunun yanında sahabe kadıniarı sadece dünyada değil, kendilerini idrak 
noktasında sonsuz hayatın yaşanacağı ahirette bile eşsiz düşünmemişlerdir. 
Demek ki, eşler arasındaki sükün iki cins arasındaki ilişkinin doğru temelidir, 
bu temel ahirette de sürecek kadar insana ait fıtri ve ebedi bir haslettir. 

21. ayet eşler (erkek ve kadın) arasındaki bu ontolojik ilişkinin üzerinde 
derin ve etraflıca tefekkür edilecek önemli bir konu olduğunu belirtmekte- 
dir. Eğer yaratılışın sırları, erkek ile kadın arasında fıtraten varolan ve sosyal 
olarak da olması gereken formunun ne olması gerektiği konusunda sağlıklı 
bir görüşe sahip olmak istiyorsak, ayetin işaret ettiği bu çerçeve üzerinde çok 
yönlü “tefekkür”de bulunulması gerekir. 
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22. Göklerin veyerin yaratılması ile dillerinizin ve renklerinizin ayrı 
olması, O'nun âyetlerindendir. Şüphesiz bunda, âlimler için ger- 
çekten âyetler vardır. 


22. ayet insan ırkları, kavim ve etnik grupları arasındaki farklılıkların gök- 
ler ve yer gibi Allah'ın varlığına birer işaret ve delil (ayet) olduğuna atıfta bu- 
lunmaktadır: “Göklerin ve yerin yaratılması ile dillerinizin ve renklerinizin ayrı 
olması, O'nun âyetlerindendir. Şüphesiz bunda, âlimler için gerçekten âyetler 
vardır” Türümüzün her tarafına yayıldığı yeryüzü rengârenk bir bahçe gibidir, 
içinde envai türlü renk, dil ve başka beşeri farklar bulunmaktadır. Nasıl göklerde 
ve yeryüzünde envai türlü canlı yaratılmışsa ve bunlardan insanlar, hayvanlar 
ve bitkiler toprak üzerinde yaşıyorsa (42/Şura, 29), farklı renk ve dillere sahip 
insan türü de maddi cevheri itibariyle topraktan yaratılmış ve toprak üzerinde 
yaşamaktadır. Diller ve renkler Allah'ın birer ayeti, O'na tanıklık eden belgeleri, 
işaretleridir. Dolayısıyla aralarında ayrımcılığa mesnet teşkil edecek herhan- 
gi bir fark söz konusu değildir. Her bir dil veya renk grubunun kendine özgü 
özellikleri, isimleri ve eğilimleri vardır. Ancak bunların tümü maddi cevherler 
olup birinin diğerinin üzerinde üstünlük, tahakküm veya hegemonya kurmasına 
meşru gerekçe teşkil edemez. Tıpkı Veda Hutbesi'nde Efendimizin buyurduğu 
gibi “Ne beyazın siyaha, ne siyahın beyaza; ne Arap'ın Arap olmayana, ne Arap 
olmayanın Arap'a üstünlüğü yoktur. Hepiniz Âdem'in çocuklarısınız, Âdem de 
topraktandır.” Her bir renk ve dil grubunun, dolayısıyla tabii hallerde oluşmuş 
kavim ve toplulukların hakları birbirine eşittir, birine az diğerine daha çok hak 
dağıtılmaz. Tabatabai, bir dilin alt kolları yani lehçelerinin de “Allah'ın birer aye- 
ti” olduğunu söyler. Binaenaleyh herkesin, her kavim mensubunun kendi dilini 
özgürce konuşma, her alanda kullanma hakkı vardır. Bu ayette dil ve renk farkı- 
nın vurgulanmasından şu üç önemli sonucu çıkarıyoruz: 

a) Birbirinden farklı olan dil ve renk grupları Allah'ın yaratmasıdır; 

b) Hepsinin ontolojik kökeni topraktır; 

c) Hepsi Yüce Allah'ın irade ve kudretine, azamet ve hikmetine birer delil 
ve işarettirler; O'nun hikmetine, kudret ve azametine kanıt teşkil etmektedir- 
ler. Göklerin ve yerin yaratılması ne ise insanların aralarındaki farklılıklarla 
yaratılması da öyledir. (Ayrıca bkz. 35/Fatır, 27-28. ayetlerin açıklaması.) 

İnsanlar arasında gözlemlenebilen fark renk ve dillerde hemen anlaşılabi- 
lir. Daha yakından aynı dil veya renk grubunun içinde, hatta aynı ailenin kar- 
deş bireyleri arasında dahi önemli farklılıklar vardır. Göz renginden saça, yüz 
çizgilerinden boylarına ve ses tonuna kadar. Bunlar da yüce Allah'ın kudret ve 
azametine birer işarettirler, yaratılışta derin hikmet vardır. 
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Bu hikmeti anlayabilecek, renk ve dil farkına dayanıp ırkçılık, şovenizm ve 
milliyetçiliklere kapılıp çatışmalara sebebiyet verecek insanlara bütün bu farklı- 
lıların Allah'ın dilemesi olduğunu izah edecek olan âlimlerdir. Âlimler, varlık âle- 
mi ve insan üzerinde vahyin ışığında ve hikmetle araştırma yapıp bilen kimselere 
denir. “Âlem” üzerinde araştırma ve tefekkür sonucunda elde edilen “ilim” insanı 
ayetin işaret ettiği “âlim” mevkiine çıkartır. Bu özellikleriyle “Âlimler peygamber- 
lerin varisleridir.” (Buhari, İlim, 11; İbn-i Mace, Mukaddime, 17 ; Tirmizi, İlim, 19.) 

Tek kimlik üzerine inşa edilen modern ulus (milli) devletlerde, bir takım ka- 
vimlerin farklı etnik özelliklerinden dolayı ayrıma tabi tutulması ve bununla ilgili 
ana dillerini kullanmaktan engellenmeleri Kur'an'ın Müslümanların zihin dünyala- 
rından ne kadar uzağa düştüğünü göstermektedir. Hâlbuki her toplumsal grubun 
kendini -başkalarına üstünlük ve imtiyaz sebebi saymadığı müddetçe-kendi kav- 
miyle bilinmesi ve hangi kelime ve kavram zenginliğinde olursa olsun, ana dilini 
serbestçe ve her alanda kullanması temel İslami haklar arasında yer almaktadır. 
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23. Geceleyin ve gündüzün uyumanız ile O'nun fazlından (geçiminizi 
temin için rızkınızı) aramanız, O'nun âyetlerindendir. Şüphesiz işi- 
tebilen bir kavim için gerçekten âyetler vardır. 

24. Size bir korku ve umut (unsuru) olarak şimşeği göstermesi ile 
gökten su indirmek suretiyle ölümünden sonra yeri onunla dirilt- 
mesi de, O'nun âyetlerindendir. Şüphesiz bunda, aklını kullanabi- 
lecek bir kavim için gerçekten âyetler vardır. 

25. Göğünveyerin O'nun emriyle (hareketten kesilip olduğu yerde veya 
bu düzen içinde) durması da, O'nun âyetlerindendir. Sonra sizi 


yerden (toprağın altından) bir (kere) çağırması ile çağırdığı zaman, 
hemencecik siz (bir de bakarsınız ki) çıkarılmışsınız. 
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26. Göklerde ve yerde bulunanlar O'nundur; hepsi O'na 'gönülden 
boyun eğmiş' bulunuyorlar. 

27. Yaratmayı başlatan, sonra onu iade edecek olan O'dur; bu O'na 
göre pek kolaydır. Göklerde ve yerde en yüce misal O'nundur. O, 
güçlü ve üstün olandır, hüküm ve hikmet sahibidir. 


Varolan kozmik düzende hakikate ve gerçeğe kulak kabartanlar için nice 
ayetler, işaretler vardır. Bizim dünya hayatımızda kurulu bulunan denge gece ile 
gündüzün birbirlerini takip etmesine bağlıdır. Birinde dinlenir, diğerinde çalışır 
çabalar, geçimimizi temin etmeye gayret ederiz. Söz konusu dengeyi biz oluştur- 
muş değiliz; Yüce Allah'ın fazlı, ihsanı ve bağışının sonucu olarak bize sunulmuş- 
tur. Kozmik düzen, tabiattaki denge ve fıtratımız uyumlu olduğu zaman hak ve 
hakikat üzere olur, Yüce Allah'ın hoşnutluğuna uygun görevlerimizi yerine ge- 
tirebiliriz. Söz dinleyen, vahiy tebliğlerine kulak kabartan kimseler bunu anlar. 

“Geceleyin ve gündüzün uyumanız ile O'nun fazlından (geçiminizi temin 
için rızkınızı) aramanız, O'nun âyetlerindendir. Şüphesiz işitebilen bir kavim 
için gerçekten âyetler vardır” (bkz. 10/Yunus, 67). Bir başka tabii olay şim- 
şeklerin çakması, gökten yere yağmur yağmasıdır. Şimşek kimisini korkutur 
kimi için arkasından yağmur gelir diye ümitlendirir (bkz. 13/Ra'd, 12). Bu olay 
üzerinde akıllı insanlar kastedilen hikmet ve faydayı bulabilirler. Gökler ve yer 
gözlemlenebilen düzen içinde sürüp gitmesi Allah'ın emriyle yani O'nun böyle 
öngörmesi ve tesis ettiği düzenle mümkün olabilmektedir. Söz konusu kozmik 
düzen işlerin yürümesini sağlar. Güneş hergün doğar, kademeli bir biçimde 
yeryüzünü aydınlatır, ısıtır, enerji verir. Gece karanlığı üstümüzü örter ve bu- 
nun gibi binlerce kozmik ve tabii olay cereyan eder durur. Eğer bütün bunlar 
belli bir düzen ve istikrar içinde cereyan ediyor olmasaydı hayat mümkün ol- 
mazdı. Açık olan şu ki, bu düzeni biz kendi bilgimiz, irademiz ve kudretimizle 
tesis etmiş değiliz, devam ettiren de biz değiliz. Biz sadece yaralanıyoruz, bu- 
nun da bir sebebi ve hikmeti olmalı. 

Bu düzen bir gün sona erecektir, bizler öleceğiz, kıyamet kopacak ve ge- 
len bir çağrı ile bulunduğumuz yerden çıkıvereceğiz (2/Bakara, 28); âlemlerin 
Rabbinin huzurunda toplanacağız (83/Mutaffifin, 6). Anlaşılıyor ki göklerde 
ve yerde her ne varsa O'nun mülküdür ve tabi oldukları yasalarla O'na, ya- 
ratıcılarına boyun eğmişlerdir. Yaratmayı başlatan sona erdirir, bu 0'na pek 
kolaydır (veya daha kolaydır). 

27.ayette zikri geçen “Göklerde ve yerde en yüce misal O'nundur” kısmın- 
daki “misal” Türkçede kullandığımız örnek değil, sıfattır. Ra'd süresinin (13) 
35. ayetinde "cennetin sıfatı” bu kelime ile karşılanmıştı. Buna göre ifadenin 
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takdiri şöyle olur: Varlık âleminde eşsiz sıfatlar Allah'a aittir. O, güçlü ve üs- 
tün olandır, hüküm ve hikmet sahibidir. Biz Yüce Allah'ı bazı isim ve sıfatlarla 
kavramaya çalışırız ama zihnimizde beliren hangi isim ve sıfat olursa olsun, O 
zihnimizdeki isim ve sıfatlardan yücedir. Bunun gibi O'nun isim ve sıfatlarını 
bazı örnekler/misaller üzerinden anlamak isteriz, fakat O bütün örneklerden 
yücedir, münezzehtir. 
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28. Size kendi nefislerinizden bir örnek verdi: “Size rızık olarak ver- 
diğimiz şeylerde, sağ ellerinizin mâlik olduklarınızdan, sizinle 
eşit olup kendi kendinizden korktuğunuz gibi kendilerinden de 
korktuğunuz (veya çekinip saygı duyduğunuz) ortaklar var mıdır? 
“İşte biz, aklını kullanabilen bir kavim için âyetleri böyle birer bi- 
rer açıklarız." 

29. Hayır, zulmedenler, hiçbir bilgiye dayanmaksızın kendi heva (is- 
tek ve tutku)larına uymuşlardır. Allah'ın saptırdığını kim hidayete 
erdirebilir? Onların hiçbir yardımcıları yoktur. 


28 ve 29. ayetlerde Allah ile insan arasında kurulmuş olan çarpık, haksız 
ve tutarsız bir ilişkinin düzeltilmesi için verili/reeldurumdan bir örnek veril- 
mektedir. Örnek, vahyin ilk muhataplarının yaşadıkları bir pratiğe atıf olup bu 
da “efendi-köle ilişkisi”dir. Savaş esiri olan kölelerin herbirinin bir sahibi-efen- 
disi bulunmaktadır. Zamanın icaplarına ve hariçten empoze edilen faktörlere 
göre kölelik verili bir pratiktir. Ancak belirtmek gerekir ki, İslam kölelik ve 
cariyeliği asli değil, arızi hüküm ve uygulama kabul etmiştir. Asli olan, savaş 
sonucunda kölelerin ya güzellikle salıverilmeleri veya takas ya da fidye karşı- 
lığında ailelerine, ülkelerine iade edilmeleridir. (Bkz. 47/Muhammed, 4.) 

Mücbir şartlara göre elde tutulması halinde, henüz ortada kurumsal, de- 
vasa bir devlet, tüzel kişiliği olan bir aygıt bulunmadığından esirlerin devlet 
himayesinde tutulması mümkün değildir. Bu durumda savaşa katılanlara da- 
ğıtılması, toplumsal olarak rehabilite edilip sosyalleştirilmesi ve belli süreçler 
takip edilerek özgürleştirilmeleri cihetine gidilmesi en akıllıca yoldur. İslam 


374 ALİ BULAÇ-KUR'ÂN DERSLERİ/DİRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


da bu yolu seçmiştir. Başka bir faktör, esirler şahıslara verilmeyip de sahipsiz 
bırakılacak olsa hem siyasi olarak güvenliği tehdit ederler, çünkü nihayetinde 
düşman askerleri olarak elde edilmişlerdir. Hem de geçimlerini temin etmek 
üzere birer suç aleti haline gelebilirler. Şahıslara dağıtılıp toplumsal koruma 
altına alınmaları demektir. 

Köle-efendi ilişkisi tabii ki doğası gereği eşitsizliğe dayanır. Yine de İslam 
bunu olabildiğince hafifletmeye çalışmış, bu konuda hayranlık verici hüküm- 
ler getirmiştir. Söz gelimi kölelerin de efendileri gibi ontolojik olarak eşdeğer 
olmaları; efendilerinin onları istihdam ederken hak ve hukuklarına riayet edip 
yediklerinden yedirmeleri, giydiklerinden giydirmeleri, onlara eziyetten ka- 
çınmaları; çalışıp da para karşılığında özgürlüklerine kavuşmak istiyorlarsa 
onlara bu imkânların tanınması; efendinin işleyebileceği muhtemel suç ve ku- 
surlar karşılığında fidye olarak kölelerin özgürlüklerine kavuşturulmaları vs. 

Efendiye de, köleye de rızkı veren Allah'tır. Bir hikmet üzere dağıtım yap- 
maktadır. (Bkz. 16/Nahi, 71.) Efendi bunu bilir, ne var ki yine de kölesini ken- 
dine, malına mülküne, ticaretine veya servetine ortak kılmak istemez. Kölesi ile 
ticaret ortağı aynı değildir. Biri ortağı, diğeri kölesidir. Böyle iken yaratılmış ol- 
ması, kendisine rızık verilmesi, hayatı ve ölümü Allah'ın elinde olması hasebiyle 
nasıl olur da insan ile Allah eşit olabilir, kendisi bir kul-köle iken birileri Allah'a 
ortak koşulabilir, denk, benzer veya eş tutulabilir? Burada apaçık bir mantıksız- 
lık yok mu? Yüce Allah insanların düşünmesi için bu meyanda misaller-mesel- 
ler vermektedir. Yakından baktıklarında Allah'a ortak koşanlar yaptıkları şeyin 
akılsızca, mantıksızca olduğunu anlar, fakat istek ve tutkuları, önyargıları, nefis- 
lerinin ruhları ve akılları üzerindeki kontrolü onları hakkı ve hakikati görüp ona 
teslim olmaktan alıkoymaktadır. Bu yaptıkları -içine düştükleri şirk (31/Lok- 
man, 13)- zulümdür, olması gereken değildir. Zulümde ısrar ettikleri için yüce 
Allah onları doğru yola erdirmez ve onlara kimse yardımcı da olmaz. 
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30. Öyleyse sen yüzünü Allah'ı birleyen (bir hanif) olarak dine, Al- 
lah'ın o fıtratına çevir ki insanları bunun üzerine yaratmıştır. 
Allah'ın yaratışı için hiçbir değiştirme yoktur. İşte dimdik ayakta 
duran din (budur). Ancak insanların çoğu bilmezler. 
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31. 'Gönülden katıksız bağlılar” olarak, O'na yönelin ve O'ndan kor- 
kup-sakının, dosdoğru namazı kılın ve müşriklerden olmayın. 


30. ayette üç anahtar terim dikkati çeker: Hanif, din ve fıtrat. Bu üç terim 
İslam inancından neş'et eden varlık ve ahlak görüşünü temellendirir. 

“Hanif” meyletmek, eğilim göstermek manasında h.n.f kökünden türeyen 
bir kelime olup sapkınlık ve sapıklıktan doğruya yönelmeyi ifade eder. Arap 
dil geleneğinde Hz. İbrahim'in dinine bağlı olup Allah'ın birliğine inanan, put- 
lardan ve ahlaki düşük işlerden uzak kalmaya çalışan kimselere denirdi. İsla- 
miyet'ten önce herhangi bir semavi dine mensup olmasa da putlardan uzak 
duran hanifler bulunuyordu. Kelime Kur'an-ı Kerim'de 12 yerde geçer. (Bkz. 2/ 
Bakara, 135; 6/En'am 161 ve ilgili atıflar). Hz. İbrahim'in hanif dinini devam 
ettirenler aynı zamanda fıtratlarını bozmadan yaşama azmini gösterenlerdir. 
Bu açıdan haniflik aynı zamanda fıtrat dini yani fıtratın kendisinde mündemiç 
(içkin) bulunan doğruların, hak ve hakikat unsurlarının insanın ahlaki haya- 
tını, tutum ve davranışlarını yönlendirmesidir. Bu çerçevede 31. ayetin dini 
fıtrat olarak tanımlaması gayet önemlidir. Kurtubi'nin yerinde ifadesiyle ha- 
niflikte tahrifata uğramış, neshedilip yürürlükten kaldırılmış bütün dinlerden 
uzak olarak tam bir itidal ve denge üzere doğruya yönelme anlamı vardır. Bu 
yüzden dosdoğru, dimdik ayakta duran dine yönelmek (30/43) fıtrata yönel- 
mektir, bu da İslam üzere inanmak ve yaşamaktır. 

“Fıtrat” kelime manası bir şeyi uzunlamasına yarmak, bir şeyi başlatmak, 
bir işi ilk defa icat etmektir. Başlangıçtaki yaratılış /yaratış, ilk durum/hal, 
üzerinde yaratılan form fıtrattır. Yüce Allah'ın insanı üzerinde yarattığı form, 
beşeri durum onun fıtratı, yaratışıdır. Buna “Allah'ın boyası” demek de müm- 
kündür (2/Bakara, 138). İnsan annesinden Allah'ın kendisini yarattığı durum 
üzere doğar ki, bu asli, sahih din olan İslamiyet'tir. Bu manada Hz. Peygamber 
(s.a.) “Her yeni doğan çocuk İslam fıtratı üzere doğar” (Müslim, kader, 22 ve 
Ebu Davud, Sünne, 17) buyurmuştur. Bebeğin İslam fıtratı üzere doğması ilk 
yaratışınm temiz, saf, bozulmamış, Allah'ın kendisini kodladığı, programladığı 
şekilde dünyaya gelmesidir. Sonraları anne ve babası yani sosyal çevre ve baş- 
ka tarihsel ve toplumsal durumlar çocuğu asli fıtratından saptırır, başka mec- 
ralara sürükler. Bu çerçevede İbn-i Abbas'ın fıtrata “İslam” anlamını vermiş 
olması boşuna değildir. Çünkü insanın bir olan Allah'a inanması, ahlaki hayat 
yaşama istemesi ve kötülüklerden uzak durması fıtrat üzerinden kendisine 
verilmiş bir haslet, meleke ve yetidir. İnkâr, isyan, günah, ahlaksızlık ve zulüm 
fıtratı bozar veya bozulmuş fıtratın ürünü insan davranışlarında ortaya çıkar. 

Bu tanımlardan hareket ettiğimizde kişinin yüzünü (vech) yani zatını, 
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özünü Allah'ı birleyen bir hanif olarak dine yöneltmesi aynı zamanda asli ve 
selim fıtratına dönmesi demektir. Öze dönüş fıtrata, sahih dine dönüşü ifade 
etmektedir. Bu aynı zamanda ahlakı temellendirir. Çünkü Yüce Allah insanı na- 
sıl yaratmışsa (halk), onun ahlakı o yaratış üzeredir ve yaratışın asli ve tabii 
düzeniyle yani fıtratla oynanmadıkça kendisi de bozulmaz. Öze dönüş vicdan 
ve selim aklın ahlaki normlarla birlikte uyum halinde olmasını sağlar. Çünkü 
insanın ruhunun derinliklerinde hak ve hakkaniyet, adalet, doğruluk, iyilik fit- 
ridir, köklü olarak bulunmaktadır. 

Doğru hayat fıtrata ve dine uygun olan hayat tarzıdır. Bu ilahi bir yasa ola- 
rak öyle vaz'edilmiştir. Ancak burada dikkatten kaçırılmaması gereken önemli 
bir nokta vardır: İslam dininin fıtrata uygun bir din olması demek, “fitri din” 
olduğu anlamına gelmez. Kimileri, dinin fıtrata uygunluğundan hareketle, ki- 
şinin kendi fıtratından neşet eden fikir ve duygulara göre de hareket edebile- 
ceğini, fıtratı ona şu veya bu yolu çiziyorsa onu takip ettiğinde İslam'ın manevi 
mesaj ve maddi maksatlarına uygun yaşayabileceğini iddia etmektedirler, bu 
doğru değildir. Bizim “ma'ruf ve münker” kavramlarında açıklamaya çalıştığı- 
mız gibi (3/Âl-i İmran, 110) fıtri ve akli doğrulukları test edebileceğimiz alan 
dini somut hükümlerdir. Yani dini hükümler atlanarak temiz fıtrata ulaşıla- 
maz; nasıl nefs aklı kendi amaçları doğrultusunda kullanabiliyorsa (rasyonali- 
zasyon), fıtratı da suistimal ve istismar edebilir. Hatta deneysel olarak biliyo- 
ruz ki, dinin hükümlerinin dışına çıkıldığında fıtrat bozulur veya inkâr, isyan 
ve günahlar, şehvet, tutku, bencillik, haram yiyicilik, zulüm, sömürü ve yalan 
insanı dini hükümlere karşı duyarsız kılar, bunlar fıtratı bozdukça dinden de 
uzaklaşılır. Kaldı ki, şeytanın insana düzenleyeceği saldırı biçimlerinden biri 
onun fıtratını bozmaya çalışmasıdır. O halde Allah'ın vaz'ettikleriyegâne ve 
doğru seçenektir, başka türlü olamaz; O'nun yaratışında değiştirme yoktur. Al- 
lah'ın dini ve insanı üzerinde yarattığı fıtratın dışına çıkıldığında yerlerine ne 
ikame edilirse edilsin doğruluk olmaz. Fıtratın bozulması zulmün genel geçer 
olmasına yol açar, her şey tabii dengesini, itidal ve düzenini kaybeder. 

Dünyada mutluluk, huzur ve selamet; ahirette kurtuluş ve ebedi mutluluk 
için samimi ve ihlaslı olarak Allah'a yönelmek, O'ndan korkup sakınmak, O'na 
en yüksek bilinç seviyesinde kullukta bulunmak, namazı erkânına göre ve haş- 
yetle kılmak ve dikkatli bir biçimde şirkten ve müşriklerden kaçınmak gerekir 
(bkz. 4/Nisa, 36; 18/Kehf, 110). 
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32. (O müşrikler ki,) Kendi dinlerini fırkalara ayırmış ve kendileri de 
parça parça olmuşlardır ki her grup kendi elindekiyle övünüp se- 
vinç duymaktadır. 

33. İnsanlara bir zarar dokunduğu zaman, “gönülden katıksız bağlı- 
lar” olarak, Rablerine duâ ederler; sonra kendinden onlara bir 
rahmet tattırınca hemencecik bir grup Rablerine şirk koşarlar. 

34. Kendilerine (nimet olarak) verdiklerimize nankörlük etsinler 
diye. Öyleyse metalanıp-yararlanınca, artık yakında bileceksiniz. 

35. Yoksabiz,onlaraispatlı bir delil indirdik de, o mu O'na ortak koş- 
malarını söylüyor? 

36. Biz insanlara bir rahmet tattırdığımız zaman, onunla sevinirler; 
kendi ellerinin takdim ettiği dolayısıyla onlara bir kötülük isabet 
ettiğinde, hemen umutsuzluğa kapılırlar. 


32. ayet müşriklerin dinlerini fırkalara ayırdıklarından ve kendilerinin de 
paramparça olduklarından söz eder. Her bir parça-grup kendi elindekiyle se- 
vinir durur. (Daha geniş bilgi için bkz. 6/En'am, 159). Şu halde insanlar şirkten 
ve müşriklerden kaçınırken, onların durumuna düşmemeye de dikkat etmeli- 
dir. Ancak bu, elbette dini hükümler üzerinde tefekkür edilmeyecek, farklı yo- 
rumlar yapılmayacak anlamına gelmez. Bir dinin içinde birden fazla yorum ve 
içtihat sonucu mezheplerin ortaya çıkması meşru, hatta gerekli ve yararlıdır. 
Ama bir dinin içinden birden fazla din türetmek ve bununla sevinip diğerleri- 
ne üstünlük taslamak gayrı meşrudur. Zira bu hem dine karşı ağır bir suç hem 
birliği parçalayan bir teşebbüstür (Bkz. 23/Mü'minun, 53.) 

33. ayet fıtri olanın bir tür somut bir pratik örneğini vermektedir. İnsan- 
lar birtakım zorluklarla veya tehlikelerle karşılaştıklarında refleksif yani fıtri 
olarak Allah'a yönelir, O'ndan yardım talep ederler. Fakat üzerlerinden zarar 
giderildiğinde veya tehlikeyi atlattıklarında Allah'ı unutur, gerektiğinde şirk 
bataklığına düşerler (bkz. 10/Yunus, 21). Yüce Allah'ın verdiği rahmet, nimet 
ve ihsanlar insanlarda şükrü arttırmalı, şımarıklığa, azgınlığa ve sorumsuz- 
luğa sebebiyet vermemeli. Nimet ve zenginlik gelir ancak insan bunları yö- 
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netmesini, elde tutup doğru yolda kullanma becerisini göstermez, bu yüzden 
günahkâr, isyankâr bir hayat yaşamaya başlar. Nimet zamanında sevinir, sı- 
kıntı zamanında ümitsizliğe kapılır (bkz.4 /Nisa, 79; 11/Hud, 10). Oysa ona 
nimet ve zenginliğin verilmesinin sebebi imtihandan geçirilmesi idi. İmtihanı 
kazandığında Süleyman aleyhisselam gibi servet ve bolluk içinde yaşar ama 
asla Allah'ı unutmaz, şükreder durur. Karun gibi olursa her şeyi kendinden 
bilir, kibirlenir ve isyan eder. 

Onları söz konusu yanlış yollara sevkeden Allah'a koştukları ortaklardır. 
Bir başka deyişle onlara düşünce ve hayat tarzı önerenler, bir yola mecbur 
eden ulu önderler, dini referans almayan sosyo-ekonomik ve politik sistemler, 
çoluk çocukları, ailevi veya şahsi çıkar hesapları, ırk ve kavimleri, aşiret ve 
kabileleri, kısaca Allah'tan başka en yüksek değer mevkiine çıkardıkları her 
şey. Bunların hakikat değeri yoktur, Allah bu konuda ortak koştukları şeyleri, 
nesne ve şahısları sağlam, güvenilir bir bilgi ile desteklemiş değildir. 

Yine de ortak koşanlar tuhaf bir psikolojiye sahiptirler. İşleri yoluna gidip 
de nimet ve refaha kavuştuklarında sevinirler ama birtakım aksamalar vuku 
bulduğunda hemen ümitsizliğe kapılırlar. Oysa iyiliklerin tamamı Allah'tan, 
kötülükler ise onların yapıp ettiklerindendir (4 /Nisa, 79). Bu böyledir kişi bir 
takım imkân ve avantajlara sahip olduğunda gurura kapılır, Karun gibi her şeyi 
kendi bilgisi ve zekâsı sonucu elde ettiğini vehmetmeye başlar. Oysa kâinattaki 
nimetlerin tamamının yaratıcısı, sahibi ve maliki Allah'tır. Zarara uğradığında 
da ye'se kapılır, suç ve kusuru kendinde aramaz. 
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37. Görmüyorlar mı ki, Allah, dilediğine rızkı yayıp-genişletir ve kı- 


sar da.Şüphesiz bunda, imân eden bir kavim için gerçekten âyet- 
ler vardır. 
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38. Öyleyse yakınlara hakkını ver, yoksula da, yolcuya da. Allah'ın yü- 
zünü (rızasını) isteyenler için bu daha hayırlıdır ve felaha erenler 
onlardır. 

39. İnsanların mallarından artsın diye, verdiğiniz faiz Allah katında 
artmaz. Ama Allah'ın yüzünü (rızasını) isteyerek verdiğiniz zekât 
ise, işte (sevaplarını ve gelirlerini) kat kat arttıranlar onlardır. 

40. Allah;sizi yarattı, sonra sizerızık verdi, sonra sizi öldürmekte, daha 
sonra sizi diriltmektedir. Ortaklarınızdan bunlardan herhangi biri- 
ni yapacak var mı? O, şirk koştuklarından münezzeh ve yücedir. 


Yüce Allah'ın rızkı dağıtması bir hikmete mebnidir, bu O'nun takdirinde 
ve elindedir (bkz. 13/Ra'd, 26). Hiçbir canlıyı rızıksız bırakmaz. Yerde debe- 
lenmekte olan küçücük bir canlının dahi rızkını halkeder. Ancak kiminin rızkı 
geniş kiminin ki kısıtlıdır. Her iki durumda da insan sınavla karşı karşıya bu- 
lunmaktadır. Rızkı geniş olanlar yakınlara, yoksullara, yolda kalmışlara, kısa- 
ca muhtaçlara haklarını verecekler. (Akrabaların hakkı için bkz. 17/İsra, 26. 
ayetin tefsiri.) Hakkı vermenin çeşitli yolları vardır. Sadece doğrudan kaynak 
transferi olmayabilir, adil bir gelir bölüşümü de hakkı vermenin yolu, belki 
en etkili yöntemidir. Biri açlık ve yoksulluk içinde yaşıyor da diğeri bolluktan 
çatlayacak seviyede ise, bu Allah'ın aç olanı rızıksız bıraktığı anlamına gelmez, 
adaletsiz bir bölüşüm sisteminin, hakkaniyete dayanmayan iktisat politikala- 
rının bazı kesimleri kayırıp kitleleri mağdur etmesi demektir. 

39. ayet faizle ilgili yasağı teşkil eder. İnfak ve zekât İslami sosyal ve eko- 
nomik hayatının esasını teşkil eder. Faiz yasağı da öyle. Biri maddi-ekonomik 
kaynakları zenginlerden yoksullara doğru adil bir biçimde aktarmayı hedef- 
ler, diğeri (faiz) kaynakları yoksullardan zenginlere aktarmayı esas alır. Açlık, 
yoksulluk, sınıflaşma, iç çatışmalar, sosyal ve siyasi barışın bozulmasının en 
önemli sebebi bir toplumda infak ve zekâtın olmamasına karşılık faiz sistemi- 
nin ekonomik politikaların temelini teşkil etmesidir. (Faiz yasağıyla ilgili bkz. 
2/Bakara, 275-279; 3/Âl-i İmran, 130. ayetlerin açıklaması.) Zekât malı ek- 
siltmez, aksine hem arttırır hem temizler (bkz. 9/Tevbe, 60). Artar diye faizle 
verilen para belki rakamsal olarak artar ama Allah katında en ufak bir değere 
sahip olmadığından bu hakiki artış olmaz. 

40. ayet kâmil bir Allah inancının yaratma, rızıklandırma, öldürme ve di- 
riltme kudretinin gerektiğini vurgulamaktadır. Allah'tan başka hiçbir varlık bu 
dört sıfata sahip değildir. Hangi lider veya ilah olursa olsun yaratıcı güce sahip 
değildir; kimseye rızık veremez, rızık kaynaklarını yaratan Allah'tır; öldüren 
ve dirilten de O'dur. (Bkz. 10/Yunus, 34-35.) 
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41. İnsanların kendi ellerinin kazandığı dolayısıyla, karada ve deniz- 


de fesat ortaya çıktı. Umulur ki, dönerler diye (Allah) onlara yap- 
tıklarının bir kısmını kendilerine tattırmaktadır. 


42. De ki: “Yeryüzünde gezip dolaşın, böylece daha öncekilerin nasıl 
bir sona uğradıklarını görün. Onların çoğu müşrik kimselerdi.” 
43. Öyleyse sen, Allah'tan (bir takdir olarak) geri çevrilmesi mümkün 


olmayan gün gelmeden önce, yüzünü dimdik ayakta duran dine 
çevir. O gün parça parça bölünecekler. 
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44. Kiminkâr ederse, artık onun inkârı kendi aleyhinedir; kim salih 
bir amelde bulunursa, artık onlar kendi lehlerine olarak (cennet- 
teki yerlerini) döşeyip hazırlamaktadırlar. 


45. (Bu, Allah'ın) Kendi fazlından imân edip salih amellerde bulunan- 
ları ödüllendirmesi içindir. Şüphesiz O, kâfirleri sevmez. 

46. Size kendi rahmetinden tattırması, emriyle gemileri yürütmesi 
ve O'nun fazlından (rızkınızı) aramanız ile umulur ki şükretmeniz 
için, rüzgârları müjde vericiler olarak göndermesi, O'nun âyetle- 
rindendir. 

47. Andolsun, biz senden önce kendi kavimlerine elçiler gönderdik 
de onlara apaçık belgeler getirdiler; böylece biz de suçlu günah- 
kârlardan intikam aldık. İmân edenlere yardım etmek ise, bizim 
üzerimizde bir haktır. 

48. Allah, rüzgârları gönderir, böylece bir bulut kaldırır da onu nasıl 
dilerse gökte yayıp-dağıtır ve onu parça parça kılar; nihayet onun 
arasından yağmurun akıp çıktığını görürsün. Sonunda kendi kul- 
larından dilediğine verince, hemen sevince kapılıverirler. 

49. Oysa onlar, bundan önce (yağmurun) üzerine inmesinden evvel 
umutlarını kesmişlerdi. 

50. Şimdi Allah'ın rahmetinin eserlerine bak; ölümünden sonra yer- 
yüzün nasıl diriltmektedir? Şüphesiz O, ölüleri de gerçekten di- 
riltecektir. O, her şeye güç yetirendir. 

51. Andolsun, biz bir rüzgâr göndersek de onuf(n ekinin) sararmış 
görseler, mutlaka ardından nankörlük ederler. 

52. Şimdi sen, ölülere (söz) duyuramazsın ve arkalarını dönüp giden 
sağırlara da çağrıyı duyuramazsın. 

53. Vesen kendi sapıklıkları içinde kör olanları da doğruya iletici de- 
gilsin. Sen yalnızca bizim âyetlerimize imân edenlere duyurabi- 
lirsin ki onlar Müslümanlardır. 


41. ayetin anahtar terimi olan “fesat” Kur'an-ı Kerim'de isim ve fiil olarak 
14, aynı kökten gelen “ifsat ve müfsit” olarak da 36 yerde geçer. Anlamı düz- 
gün, doğru ve sahih olanın bozulması, eğrilmesi, çürüme geçirmesi, yozlaşıp 
zarar ve tahribat vermeye başlamasıdır. Kur'an'a göre fesada yol açan etmen- 
ler bozulmanın başlama istidadı gösterdiği yer ve durumda güç kullanılarak 
müdahale edilmemesidir. İnsanların bir kısmının savaşla olaya müdahale et- 
mesi fesadı önler (2/Bakara; 251), insanların heva ve hevesine, istek ve tutku- 
larına göre düzenlemelerin yapılması (23/Mü'minun, 71) ve varlık âleminde 
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hükmü geçecek olan iki tanrının bulunması (21/Enbiya. 22). Sonuncusu her 
ne kadar farazi (hipotetik) olarak ifade edilmişse -yani varsayalım ki iki tanrı 
var, bunların irade ve öngörüleri çatışacağından fesat çıkar- hakikatte dünya 
işlerine ve insanın tabiatla olan ilişkilerine de uzak mesafeden gönderme var- 
dır. Çünkü eğer dünya hayatı ve tabiatla olan ilişkileri bir ve tek olan Allah'ın 
hükümlerine göre düzenlenecek olursa ne toplumsal hayatta ne kozmik ve ta- 
bii düzende karışıklık, bozulma ve yozlaşma ortaya çıkmaz. 

İşte tam bu çerçevede 41. ayette “İnsanların kendi ellerinin kazandığı 
dolayısıyla, karada ve denizde fesat ortaya çıktı” buyrulmaktadır ki, in- 
sanların etkin biçimde temas halinde bulundukları kara ve deniz hayatında 
yaptıkları yanlış işler, tabiatın kaynaklarını sorumsuz kullanması, kaynaklar 
üzerine ihtiraslı tutum ve talepkârlığı hassas olan dengenin bozulmasına se- 
bep olmaktadır. Burada sadece ekolojik dengenin bozulması, bitki örtüsünün 
zarar görmesi, su, hava, toprak ve çevre kirliliği gibi tehlikeleri değil insan iliş- 
kileri alanındaki bozulma, yozlaşma, tahribat ve çürümeleri de aynı kapsamda 
düşünebiliriz. İç çatışma ve savaşların önemli bölümü kaynakların kontrolün- 
den çıkmaktadır. İnsanın fesadı ekinin ve neslin tahribata uğramasına yol açar 
(2/Bakara, 205); azgınlık, düşmanlık ve çatışmaları körükler (5/Maide, 64), 
en kestirme ifadesi ile hem tabiatta hem insan hayatında dirlik ve düzeni, hu- 
zur ve istikrarı (sulh ve salahı) bozup dengeyi derin bir sarsıntıya uğratır. 

Fesat insani faaliyetin sonucudur, özü itibarıyla kötü ve kötülük olduğun- 
dan insana aittir, Allah'tan değildir. Karada, denizde ve elbette havada mey- 
dana gelen bozulmadan Yüce Allah'ı sorumlu tutamayız, her ne fesat varsa, 
bunun müsebbipleri biziz. Fesada sebebiyet veren faktör, insanın ister hayat 
alanlarını ister tabiatın birer nimet olan kaynaklarını yanlış kullanımı, tabii / 
ilahi sınırları çiğnemesidir. Ortaya çıkan zarar ve tahribatlar söz konusu yanlış 
kullanımın cevabı, başka bir ifade ile günahın karşılığıdır. Zehir saçan fabrika 
bitkileri ve canlıları zehirler. Fabrikayı bir üretim ünitesi olarak bu tarzda di- 
zayn edip faaliyete geçiren insandır, yol açtığı zarar ve yıkımlara düçar olan da 
insandır. Meyve ve sebzeleri, tahılları tabii yollardan ekip birer nimet olarak 
onlardan yararlanmak mümkün, genleriyle oynayarak üretip insan vücudunu 
tahrip edip dokusuyla oynamak da mümkündür. Hormonlu ve dokuyla oyna- 
ma işlemi fesat, sebebiyet verdikleri hastalıklar bu yanlış kullanıma cevap yani 
cezai karşılıktır. 

Belirtmek gerekir ki fesat sadece tabiat olaylarında ortaya çıkmaz, insan- 
lar arası ilişkilerin bozulması, sulh ve salahın, uyum ve birlikte yaşama irade- 
sinin ortadan kalkmasıyla çatışma ve savaşların ortaya çıkması, idarede rüşvet 
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ve yolsuzlukların yaygınlaşması, sorgulanmayan hırsızlıkların teamül halini 
alması da fesattır. Modern Arapçada ekonomileri yozlaştıran yolsuzluk “fe- 
sat” kavramıyla karşılanır. Türkçede de “ihaleye fesat karıştırma” deyimi ka- 
nun metinlerinde yer almaktadır. Temel yasalardan sapma olduğunda düzen 
bozulur, sonuçlar “kitapta yazıldığı gibi” ortaya çıkar (57 /Hadid, 22). Yasalar 
hükmünü icra eder, bu konuda herhangi bir değişim olmaz (3/Âl-i İmran, 9). 

“Fesat ortaya çıktı” dili geçmiştir. Bu geçmişte ve şimdi yanlış kullanımın 
benzer yıkıcı sorunlara yol açtığı ve el'an açmakta olduğuna işaret olduğu gibi 
gelecekte de kim yanlış kullanırsa benzer bir sonuçla karşılaşacağına işaret 
edilmesi, kesin bir kuralın hatırlatılmasıdır da. Di'li geçmiş fiil —ahiretle ilgili 
haber ve bilgilerde olduğu gibi- kesinlik de ifade eder. Kim canlı hayat ve ta- 
biatın hassas düzeniyle oynarsa fesada sebebiyet verecek ve bunun kötü kar- 
şılığını görecektir. 

İlahi yasa gereği her yanlış kullanımda ve sınırların aşılması durumunda 
bir zarar ve yıkım ortaya çıkar. Yüce Allah bir yasa üzerinden insanlara yap- 
tıkları yanlıştan dönmelerini murat etmektedir. Ders çıkarıp vazgeçerlerse 
tattıkları zehirle yetinirler, inkâr, isyan ve yanlışlarında ısrar edip devam ettik- 
lerinde yok olup giderler. İnkâr ve günahta ısrar etmek insanın tarih boyunca 
yaptığı işlerdendir. Daha önceki kavimler de bu yüzden feci, dramatik akıbete 
uğramışlardı. Tarihi kalıntıları, geri kalan iz ve harabeleri bunun kanıtıdır. 

Fesat ve karşılığından kurtulmanın güvenilir yolu herkesin -her insanın, 
yöneticinin, bilim adamı ve uzmanın, bürokrat ve teknokratın, parti ve toplu- 
mun- kesin olarak yaptıklarının hesabını vereceği Hesap Günü gelmeden -ki 
bunun geri çevrilmesi yoktur- dosdoğru dine yönelmek, hükümlerine göre 
hayatı tanzim etmek, tabiatla ve canlı hayatla barışa dayalı ilişki içinde olmak- 
tır. 43. ayet Hz. Peygamber'e hitaben mü'minlere dosdoğru din üzerinde olma- 
larını emretmektedir (30/30). Dini hükümlerin dikkate alınmasından başka 
hayatın ve tabiatın güvenliğini sağlamak mümkün değildir. Din ve ondan neşet 
eden şeriat, açık hükümleriyle canı, dini, malı, aklı ve nesli korur. Bu beş şeyin 
koruma altına alınması fesadı önleyen en güvenilir tedbirdir. 

Hesap günü geldiğinde herkes inancı, âlem tasavvuru ve dünya görüşü- 
ne, yaşama tarzı ve tercihlerine göre gruplara ayrılacak (bkz. 56/Vakıa, 7-10). 
İnkâr, isyan ve günah içinde hayatını geçirenler azap yerine, söz dinleyip salih 
işler yapanlar da müjdelendikleri yere yani cennete gideceklerdir. Yüce Al- 
lah'ın iman eden ve salih amellerde bulunanları ödüllendirmesi O'nun fazlın- 
dandır. O inkârcıları ve fesat çıkaranları sevmez. 

Hakikat-i halde dünya hayatında da Yüce Allah insana kendi rahmetin- 
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den nice nimetleri tattırmaktadır. İçinde hayatımızı idame ettirdiğimiz maddi 
tabiat sayısız nimet ve imkânla donatılmıştır. Deniz, göl ve nehirler üzerinde 
gemilerle yapmakta olduğumuz taşımacılık O'nun vaz'ettiği yasalar sayesin- 
dedir. Suyun kaldırma gücü üzerindeki nesnelerden daha yüksek olmasaydı 
su üzerinde hiçbir cisim veya nesne duramazdı; bu yasa sayesinde taşımacılık, 
yolculuk yapıyor, böylelikle geçimimizi sağlıyoruz. Bunlar birer ayettir. Yani 
su vecisim ilişkisi kendinden ortaya çıkmış değildir, Allah tarafından vaz'edil- 
miştir, o halde kurallara uygun olarak kullanmalı, Allah'ın koyduğu sınırların 
dışına çıkılmamalıdır. 

Kuşkusuz insan tabiat ilişkisinin kozmik düzen ve ekolojik denge ile de 
pek yakın bir ilgisi var. Yeryüzünde fesadın yayılması ekolojik dengeyi bozu- 
yorsa bunun kozmik düzen üzerinde de bir etkisi olur. Efendimiz şöyle bu- 
yurmuştur: “Mü'min ölünce Allah'ın rahmetine kavuşarak dünyanın eziyet ve 
sıkıntılarından kurtulur. Günahkâr biri ölünce de insanlar, şehirler, ağaçlar 
ve hayvanlar onun elinden kurtulur, rahata erer” (Buhari, Rikak, 42; Müslim, 
Cenâiz, 61. İnsan-kıyamet ilişkisi için bkz. 16/Nahl, 1 ve 54/Kamer, 1. ayetle- 
rin açıklaması.) 

Bu temel hakikat tarihin her döneminde gönderilen elçiler tarafından yol- 
dan çıkanlara, hudutları aşanlara hatırlatıldı. Söz dinlemediler, bir ceza ola- 
rak helake uğradılar. Onlara verilen ceza yapıp ettikleri dolayısıyla onlardan 
alınan intikamdı. Buna karşılık iman edenlere yardım edildi. Bu Yüce Allah'ın 
üzerine aldığı bir haktır. İnananlar inkârcılar ve günahkârlar, zalimler ve zor- 
balar karşısında ne kadar zorlanırsa zorlansın günün birinde yüce Allah'ın 
yardımına (nusret) mazhar olacaklardır. Yapmaları gereken imanlarını koru- 
maları, emredildikleri gibi yaşamaları, sabredip kararlılık göstermeleridir. Bu 
mü'minlerin her ne durumda olurlarsa olsunlar ümitsizliğe kapılmamalarını 
hatırlatan önemli bir uyarıdır (bkz. 10-Yunus, 103; 37 /Saffat, 171-173). 

İnsanın en umutsuz olduğu bir zamanda Allah'ın rahmeti ortaya çıkar. 
Rüzgâr-yağmur ilişkisi bunun canlı örneğidir. Bir rüzgâr kalkar denizler, göller 
ve nehirler üzerindeki buharları toplayıp bir yere sürer. Bulutlar oluşur, sonra 
sıkışır yağmura döner. Rüzgârlar bulutları bir hikmete mebni olarak bir takım 
bölgelere götürür, oraya yağmur yağar. İşte o anda umudunu kaybetmiş insan- 
lar sevince boğulur (bkz. 12. ayet), çünkü ölmekte iken yeryüzü şenlenir. (Bkz. 
7/A'raf, 57; 14/İbrahim, 32-34; 15 /Hicr, 22-23 ve ilgili atıflar). Bazen da rüz- 
gâr kuru toprak tarafına esmez, yağmurlar yağmaz. Ekinler solup sararmaya 
başlar. Allah'a hulus-u kalp ile inanmayanlar nankörlüğe başlar. 

Yeryüzünde rahmete muhtaç yerlere ilahi rahmetin gitmesi gibi, ölümden 
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sonra da diriliş öyle olacaktır. Bunun gibi yüce Allah'ın ölüleri diriltmeye de 


gücü yeter. 
Bu böyledir! Ne var ki bu kesin hakikati inkârcılar anlayamıyor. Bunun se- 


bebi bazı temel beşeri fonksiyonlarının iş göremez hale gelmesidir. Nasıl ölülere 

söz duyurmak mümkün değilse, sağırlara da söz duyurmak mümkün değildir. 

Söz dinlemeyen inkârcı ile ölü yani ceset arasındabenzerlik kurulması, inkârcı- 
nın kalbinin akletme yetisini kaybetmesine atıftır. Kalbin fonksiyonu Allah'ın nu- 
ruyla akletmesi, tefekkür edip eşya ve olaylardan gerekli sonuçlar çıkarmasıdır. 
Bu temel yeti kaybolmuşsa bedenin içindeki kalp ölmüş demektir, bu bedenin 
de ölü hükmüne girmesidir. Tıpkı işitme hasletini kaybeden kulağın fiziki olarak 
yerini korumasına karşılık fonksiyon görmemesi gibi. (Bkz. 27 /Neml, 81.) 
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54. Allah, sizi bir zaaftan yarattı, sonra (bu)zaafın ardından bir kuv- 
vet kıldı, sonra bu kuvvetin ardından da bir zaaf ve yaşlılık verdi. 
Dilediğini yaratır. O, bilendir, güç yetirendir. 

55. Kıyâmet-saatinin kopacağı gün, suçlu-günahkârlar, tek bir saatin 
dışında (dünya hayatı) yaşamadıklarına ant içerler. İşte onlar böy- 
le çevriliyorlardı. 

56. Kendilerine ilim ve imân verilenler ise dediler ki: “Andolsun, siz 
Allah'ın Kitabı'nda (yazılı süre boyunca) diriliş gününe kadar yaşa- 
dınız; işte bu dirilme günüdür. Ancak siz bilmiyordunuz." 
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57. Artık o gün, zulmedenlerin ne mazeretleri bir yarar sağlayacak, 
ne (Allah'tan) hoşnutluk dilekleri kabul edilecektir. 

58. Andolsun, biz bu Kur'ân'da insanlar için her örneği gösterdik. 
Şüphesiz, sen onlara bir âyetle geldiğin zaman, o inkâr edenler, 
mutlaka: “Siz ancak muptil olanlardan başkası değilsiniz” derler. 

59. İşte Allah, bilmeyenlerin kalplerini böyle mühürler. 

60. Öyleyse sen sabret; şüphesiz Allah'ın vaadi haktır; kesin bilgiyle 
inanmayanlar sakın seni telaşa kaptırıp-hafifliğe (veya gevşekliğe) 
sürüklemesin. 


İnsan annesinin rahmine düşüp de son nefesini verinceye kadar geçirdi- 
ği üç aşama vardır: Biri cenin, bebeklik ve çocukluk hali. Bu zayıf, korunma- 
ya muhtaç olduğu safhadır. İkincisi yetişkin çağa girip olgunlaşması ve erken 
yaşlılığa kadar süren safha. Bu güçlülük halidir. Üçüncüsü de yaşlılık dönemi. 
Bu da ilki gibi zayıflık halidir. Bazı tefsirciler ilk zayıflık halinin “nutfe”ye atıf 
olduğunu söylüyorlarsa da, nutfe başlangıç olmak üzere cenin, bebeklik ve ço- 
cukluğu içine alması daha doğru görünmektedir. (İnsanın yaratılış safhalarıyla 
ilgili bkz. 22/Hac 5; 23/Mü'minun, 12-15. ayetlerin açıklaması ve ilgili atıflar.) 

“Dilediğini yaratır.” Zayıflıktan sonra kuvvet ve kuvvetten sonra yine za- 
yıflık hallerinin birbirini takip etmesi, insanın kendinden herhangi bir kudrete 
sahip olmadığını göstermektedir: “Kime uzun ömür verirsek, yaratılışını tersi- 
ne çeviririz (36/ Yasin, 68. Ayrıca bkz. 28 /Kasas, 68). Kibrinden geçilmeyen in- 
san kendi yaratılışı üzerinde düşünecek olsa, kudret ve kuvvetin asıl sahibinin 
Allah olduğunu anlar. Yeryüzündeki hayatın da yaratıcısı O'dur ve 48. ayette 
gördüğümüz üzere tabiat kuvvetlerini yöneten ve bir hikmet üzere hareket 
ettiren de O'ndan başkası değildir. O bilir ve güç yetirir. 

55. ayet genel anlamıyla bizim yaşadığımız fizik evrendeki zamanın izafi- 
liğine işaret etmektedir. Kıyametin kopmasından ve insanların dirilmesinden 
sonra -özellikle- suçlu günahkârlar (mücrimler) tek bir saatin dışında yaşa- 
madıklarını söyleyeceklerdir. Razi, söz konusu algının dünyanın yok olduğu 
zamandan dirilişe kadar ki süre için söz konusu olduğunu söyler. Bu mümkün 
olmakla beraber, hiç ölmeyecekmiş gibi dünya hayatına dört elle sarılan suçlu 
günahkârların dünya algısıyla ilgili olduğu anlaşılmaktadır. Eğer berzah âle- 
miyle ilgili zaman olsaydı, bunun mü'minler için de söz konusu olması bek- 
lenirdi, çünkü onlar da suçlu günahkârlar gibi aynı berzah âlemi zamanını 
geçirmişlerdir. Naziat süresi, 46. ayeti de bu görüşü teyit etmektedir. Mü'min- 
ler dünyada hayatın geçici olduğunu biliyorlar ve ona göre ebedi hayata ha- 
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zırlanarak yaşıyorlardı; inkârcılar ve suçlu günahkârlar ise bütün zevklerini 
dünyada tüketerek yaşıyor, ölümü ve ahireti akıllarına getirmek istemiyorlardı 
(10/Yunus, 45). Şimdi bugün hayretler içinde kalmanın ve derin pişmanlıklar 
yaşamanın günüdür. 

56. “Kendilerine ilim ve imân verilenler ise, dediler ki: “Andolsun, siz Al- 
lah'ın Kitabı'nda (yazılı süre boyunca) diriliş gününe kadar yaşadınız; işte bu 
dirilme günüdür. Ancak siz bilmiyordunuz. Kendilerine ilim verilenlerin me- 
lekler, peygamberler veya tebliğ görevini yerine getirmeye çalışan mü'minler 
olduğu söylenmiştir. Her üç durumda da kendilerine ilim verilen zatlar, dünya- 
da bir saatten fazla kalmadıklarını iddia edecek suçlu günahkârlara dünyada 
hayatları boyunca eğlenip durduklarını, sorumsuzca yaşayıp gaflet içinde asıl 
sonsuz geleceği düşünmediklerini hatırlatacaklardır. “Allah'ın kitabı”ndan ka- 
sıt Kur'an'daki hükümler, verilen bilgiler, haberlerdir (Mukatil). 

Her şeyin apaçık ortaya çıkacağı ve inkârcıların büyük düş kırıklığına uğ- 
rayacakları günde, hayatlarını zulüm ve zorbalıkla geçirenler bir özür veya 
mazeret öne sürecek olsalar bu onlardan kabul edilmeyecektir. Belki dünya- 
da uydurdukları birtakım mazeretlerle başkalarını işledikleri kötü fiiller ko- 
nusunda ikna edebilirler ama her şeyden haberdar olan Allah'ı yanıltmaları, 
aldatmaları mümkün değildir (66/Tahrim, 7). İş işten geçtiği için onlardan Al- 
lah'ı hoşnut edecekleri bir şey yapmaları da talep edilmez; yapabilselerdi ken- 
dilerine büyük bir fırsat ve imkân olarak verilen dünya hayatında yaparlardı; 
hayatların boş yere ve akılsızca heba ettiler (16/Nahl, 84). 

Yüce Allah, bir nur olarak indirdiği Kur'an'da insanlara her türden örnek- 
ler, meseller vermiştir (17 /İsra, 41). Kitap felsefi spekülasyonlar, karmaşık 
anlatım ve polemikler, çözülmesi güç şifreler ihtiva etmez. İnsanlar mesajı 
doğru anlasınlar diye çeşitli şekillerde açıklanmış, hemen hemen her şeyden 
açıklayıcı örnekler verilmiştir. Mesele geçici dünya hayatında insanları uyan- 
dırmaktır. 

Hz. Peygamber (s.a.), inkarcılara ve gaflet içinde hayatını geçirenlere bir 
ayet okuduğu, bir kanıt, güçlü bir argüman söylediği zaman ona söyledikleri 
şey: “Sen bir muptilsin” demekten ibarettir. “Muptil” yerleşik düzeni, statü- 
koyu, sahih özünü kaybetmiş gelenekleri iptal edip yürürlükten kaldıran ya 
da tümüyle batılla uğraşana yakıştırılan sıfattır. Bu yakıştırmayı yapmalarının 
sebebi açık: Çünkü peygamber onların düzenlerini kökten sorguluyor, onlara 
yeni, adalete dayalı, yüksek ahlaki erdemlere göre tanzim edilmiş bir sosyo-e- 
konomik ve politik düzen öneriyordu. Bu ise onların alışageldikleri düzenleri- 
nin, kötü alışkanlıklarının değişmesi anlamına geliyor. 
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Onlar farkında değiller, kalpleri mühürlenmiş bulunmaktadır. Hak ve ha- 
kikate kapalıdır; nefislerinin istek ve tutkuları kalplerinin üzerinde kalın bir 
pas tabakası oluşturmuş, gözlerini perdelemiş, kulaklarını gerçeğe karşı sağır 
etmiştir (2/Bakara, 7). Bu yüzden hakikat değeri olmayan tepki veriyorlar. 

Hiç kuşkusuz bu tepki vahyin ilk muhatapları yani sadece Mekkeliler tara- 
fından verilmiş değil. Daha önceki inkârcı ve günahkâr kavimler de aynı tepki- 
yi vermişlerdi, kıyamete kadar gelecek zorba ve günahkâr kimseler de benzer 
tepkiyi verecektir. Bu durumda yapılması gereken şey sabredip usulünü uygun 
tebliğ etmeye ve güzel örnek hayatlar kurup yaşamaya çalışmak olmalıdır. Al- 
lah neyi vaadetmişse şeksiz şüphesiz gerçekleşecektir. Allah'ın birliğine, nübü- 
vvete ve ahiret gününe kesin olarak inanmayanlar seni telaşa sürüklemesin, 
sakın kaygılanma, onların tepkileri karşısında paniğe kapılma! (Bkz. 17/İsra, 
76.) Bunların bedbahtlığı “yakin”e sahip olmamalarından kaynaklanmaktadır. 
İlme'lyakin olan Kur'an'ın haberleri ve bilgileri üzerinde hakkıyla tefekkür et- 
mediler; varlık âlemi ve tabiat üzerinde düşünmedikleri için ayne'lyakin'iıs- 
kaladılar. Bu iki bilgi kapısını kendilerine kapatmaları onları hakka'lyakin'den 
mahrum bıraktı. Elbette zaman içinde -bu dünyada olmasa ahirette— senin 
haklılığın ortaya çıkacak (40/Mü'min, 55 ve 77); asıl onlar hüsrana uğradıkla- 
rını anlayacaklardır. 


Rum (30) süresinin tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


31- Lokman Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 34 ayettir. 27-29 ayetlerinin Medine'de indiril- 
diğine dair rivayetler vardır. Saffat (37) süresinden sonra, Sebe (34) süresin- 
den önce indirilmiştir. Süre ismini 12. ayette geçen Lokman'dan almaktadır. 


gazi gazli ali gay 


Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 


ET) Ön AİN ARE 35 (5 4 ASİ ÇAESİ Eli İz ivy 3 
48) Özküyi şah ö5EİL ağ BİZİN Öiğiğ Eyl Oyasi öz 

goy Öyalİi (ah Glkİsİğ çi da gü LİE Eli 
Elif, Lam, Mim. 


Bunlar hikmetli Kitab'ın ayetleridir; 


Muhsin olanlara bir hidayet ve bir rahmettir. 


e ee bk 


Onlar, namazı dosdoğru kılarlar, zekâtı verirler. Ve onlar kesin 
bir bilgiyle âhirete inanırlar. 


5. İşte onlar, Rablerinden bir hidayet üzerindedirler ve felah bulan- 
lar da onlardır. 


Sürenin ilk ayetinde geçen “Elif Lam, Mim"Huruf-u mukattaa hakkında 
Bakara süresinin girişinde (2/1) bilgi verilmiştir. 2. ayette geçen “hakim” hü- 
küm ve hikmeti ihtiva etmektedir. “Kitap” tan Kur'an-ı Kerim kastedilmekte- 
dir. Sürenin inişine kadar inen ayetler Kitab'ın bir parçasıdır, dolayısıyla indiği 
kadarıyla olan ayetler tamamı gibi Kur'an sayılmaktadır. Hâkim karar ve yar- 
gılarında tam isabet edene denir. Hikmet ise bilginin en yüksek düzeyde far- 
kındalık, üst referanstır. Allah bilgi ve hikmet indirir. Beşeri planda hikmetin 
kendisinde tecelli ettiği örnek Hz. Peygamber (s.a.)dir. Bu yüzden İmam Şafii, 
“peygamber sünneti”nin hikmet olduğunu söylemiştir. Hiçbir veli, arif, şeyh, 
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bilge, hoca, üstat, pir veya filozof hikmet konusunda Hz. Peygamber'in önüne 
geçemez. Onun hikmeti Hikmet-i Nebeviyye'dir. Yüce Allah, Hz. Peygamber'e 
vahiy indirdiği gibi “bilgi ve hikmet” öğretmiştir. 

Hikmet ve hüküm dolu bir kitapta çelişki, tutarsızlık, yalan yanlış, haki- 
kate aykırı masallar, mitolojik anlatılar olmaz. Bilgileri Allah'tandır, haberleri 
doğrudur; hükümleri yol gösterici, ihtilafları giderici, hayatı düzenleyici; dün- 
ya ve ahirette kurtuluş için güvenilir yol haritasıdır. (Bkz. 2/Bakara, 129; 10/ 
Yunus, 1.) 

Hüküm ve hikmetli olmakla beraber ondan “muhsin olanlar” yararlanır. 
Söz ve davranışı ihsan olanlar için Kur'an'ın hikmet ve hükümleri, başka bir 
ifadeyle bu kitap bir hidayet ve rahmettir. Bir hazineden ancak kıymetini bilen 
yararlanır. Kömürcü eğer değerini bilmiyorsa bulduğu bir yakut parçasını ya 
atar veya kömürler arasına katar. Hz. Peygamber “ihsan”a iman ve İslam'ın 
üstünde manevi bir bilinç mertebesi biçmiştir: “Allah'a O'nu görüyormuşsun 
gibi ibadet etmendir, sen O'nu görmüyorsan da O seni görür” (Buhari, İman, 37; 
Müslim, 57). İman kalpte yerleşir, İslam hükümlerde somutlaşır. Her ikisinin 
bir araya gelmesi ihsan meyvesini doğurur. İslami hükümlere teslim olup bun- 
ları kalbinde içselleştirmiş insan, sanki Yüce Allah'ın huzuruna çıkmış gibi iba- 
det eder, kendini ifade eder; diğer insanlarla, tabiatla ve kendi iç dünyasında 
kurduğu ilişkilerde bu bilinci bir an için kaybetmez; son nefesine kadar Allah'ı 
hatırından çıkarmaz (4 /Nisa, 125). 

İhsan'da güzel fiiller yanında estetik de söz konusudur. Söz ve davranışla- 
rın edebi, estetiğidir. İhsan sahibi insanlar Efendimiz'in sünnetini, hayat tarzı- 
nı takip ederek edep sahibi olurlar, onu edeplendiren Allah'tır. 

“Hakim” olarak nitelendirilen Kitap'ta toplanmış bulunan hükümlerin hik- 
metle desteklenmesi aynı zamanda her şeyin belli bir isabet, hakikate uygun, 
estetik, güzellik, sanat ve hassasiyetle ele alınıp ifade edilmesini gerektirir. 
Namaz kılmak, zekât vermek ve kesin bir bilgiyle ahirete inanmak ihsanın en 
yüksek derecede estetik ve güzellikle sürmesini sağlar. (Bu ifade Bakara süresi 
5. ayette de aynen geçmektedir. Bkz. 2/Bakara, 3-5. ayetlerin açıklaması.) Bu 
niteliklere sahip seçkin insanlar doğru yoldadırlar, doğru yolun ne olduğunu 
kendilerine öğreten ve gösteren Yüce Allah'tır. Söz konusu nitelikleri onların 
kurtuluşlarını sağlamış bulunmaktadır. 


pie sy alli Jake E Rl Sİ Sİ GAS a eli yağ 
İs Gİ ale Eİ 131 gay İnç Sale azl Gİ İSA Lala 


a 
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6. İnsanlardan öyleleri vardır ki, bilgisizce Allah'ın yolundan saptır- 
mak ve onu bir eğlence konusu edinmek için sözün 'boş ve amaç- 
sız olanını' satın alırlar. İşte onlar için aşağılatıcı bir azap ardır. 

7. Ona ayetlerimiz okunduğunda, sanki işitmiyormuş ve kulakların- 
da bir ağırlık varmış gibi, büyüklük taslayarak (müstekbirce) sır- 
tını çevirir. Artık sen ona acı bir azap ile müjde ver. 

8. (Ancak) Gerçekten imân edip salih amellerde bulunanlar ise; on- 
lar için nimetlerle-donatılmış cennetler vardır. 

9. Orada ebedi olarak kalıcıdırlar. Allah'ın va'di haktır. O, üstün ve 
güçlü olandır, hüküm ve hikmet sahibidir. 


Ayette geçen “Lehve'l-Hadis” Abdullah İbn-iMes'ud'a göre “şarkı”, Hasan 
Basri'ye göre “şarkı-çalgı”dır. Bazı fakihler, bundan hareketle şarkı ve türkü 
söylemenin haram olduğu fikrine kail olmuşlardır. 

Lehve'l-Hadis, doğrudan şarkı, türkü veya enstrüman anlamına gelir mi? 
“Lehv” ve “hadis” kelimelerinden meydana gelen terkip, istek ve tutkuları kış- 
kırtan, oyalayan, asıl işinden alıkoyan, Allah'a itaatten uzaklaştıran; boş, gereksiz, 
yararsız, anlamdan ve amaçtan yoksun, batıl söz demektir. Bu anlam çerçevesi 
ile ayetlerin inişine sebep teşkil eden olaylar (Sebeb-i Nüzul) göz önüne alındı- 
ğında, bu türden sonuçlara yol açıyorsa şarkı ve türkünün Lehve'l-Hadis olduğu- 
nu söylemek mümkün. Ancak Allah yolundan alıkoyan, insanı oyalayıp değerli 
vaktini tüketen sadece şarkı-türkü değil; boş-malayani konuşmalar; hikâyeler, 
masallar, efsaneler; televizyonlarda saatlerce insanları ekran başında tutan şov- 
menler; hiçbir mesajı, eğitici-öğretici değeri olmayan eğlence programları; sar- 
hoşluk verici derecede insanı içine çeken gıybet ve dedikodular, çekiştirmeler; 
spor ve magazin programları; vakit tüketici film ve diziler; öğretici-bilgilendirici 
amacı olmayan kitap okumaları da bu kapsama girer. 

Ayetlerin iniş sebebi Lehve'l-Hadis'in amaçlı olduğunu ima ediyor: Mek- 
ke'de İran'la ticaret yapan ve bu münasebetle sık sık İran'a gidip gelen Nadir 
bin Haris isimli bir şahıs vardı. Peygamber Efendimiz (s.a.)'in tebliği yayılıp 
Kur'an insanların ilgisini çekmeye başlayınca, Kur'an'ın etkisini azaltmak, in- 
sanların dikkatini başka yöne çevirmek amacıyla İran'dan çeşitli kitaplar ge- 
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tirmeye başladı. Bu kitaplarda eski İran efsaneleri, Kisra, Rüstem, İsfendiyar 
vb. tarihi şahsiyet veya mitolojik kahramanların hayatları, maceraları, masal- 
lar anlatılırdı. Nadir “-Muhammed size Ad ve Semud kavimlerinin hikâyelerini 
anlatıyor, ben de Acem ve Rum masallarını okuyorum” diyerek Kureyşlileri et- 
rafında toplamaya başladı. 

Nadir, bununla yetinmeyerek İslam'a girecek şahıslara cariyelerini de gön- 
deriyordu. Bu cariyeler gittikleri adamlara şarkı söyler, eğlendirir ve: “Benim 
sana sunduklarım mı daha güzel, yoksa Muhammed'in mi?” diye sorardı. Yeni 
Müslüman olacaklara cariye gönderme işinin epey kullanılan bir yöntem oldu- 
gu anlaşılıyor. Çünkü İbn-iHatal'ın da, şarkı sözlerinde kullandığı sayıp sövme ve 
küfürleriyle ün salan cariyesini bu amaçla bazı şahıslara gönderdiği kaydediliyor. 

Bu ayetlerden hareketle müziğin İslam dininde haram kılındığını veya hiç- 
bir şekilde tolere edilmediğini söylemek mümkün değildir. İlk ortaya çıkışı ve 
hakiki geleneksel anlamıyla müzik dinidir. “Bir olan Allah” ile “çokluktan iba- 
ret olan âlem” arasındaki ilişkiyi araştıran matematik, varlıkların Allah'ı tes- 
bih ederken takip ettikleri hareketleri (ibadet şekilleri) konu alan geometri, 
bütün bu ilişkinin içinde sürdüğü astronomi, uzay bilgisi ve her bir varlığın Al- 
lah'ı tesbih, takdis ve zikrederken çıkardığı harikulade sesleri araştıran müzik 
(musiki) aslında varlığın dini kavrayışının esasları arasında yer alır. En yüksek 
sanatlardan biri olan müzik, meşru çerçevede insan ruhunun ifade biçimle- 
rinden biridir. Ancak müzik, salt eğlence meclislerine indirgendiğinde içki, 
kadın ve vaktin boş tüketiminde kullanıldığında Lehve'l-Hadis olabilmektedir. 
İnsanda ulvi duygular uyandıran, Allah'ı, hayatın sahih ve hakiki anlamını ha- 
tırlatan müzik tabii ki yasak değildir. 

Dikkatten kaçmaması gereken husus, bir emanet olarak bize tevdi edilmiş 
bulunan zamanı, ömrümüzün her anını boş, anlam ve amaçtan yoksun, mala- 
yani şeylerle heba etmekten kaçınmaktır. Aylaklık, tembellik, ekran başında 
veya internette/sosyal medyada saatlerce vakit geçirmek her bir anı altından 
değerli zamanı israf etmektir. İnşirah süresinde (94/7-8), Hz. Peygamber'e 
biri işi bitirip de boş kaldığında yeni bir işe başlaması emredilirken, her ne 
yaparsa yapsın rağbetinin sadece Allah olması gerektiği hatırlatılmaktadır. 

Hz. Aişe'den gelen bir rivayete göre Efendimiz (s.a.) Medine'de bir bay- 
ram günü şarkı söyleyen cariyeleri dinlemiştir. Rivayet şöyle: “Ebubekir içeri 
girdi, yanımda Ensarlıların iki cariyesi Buas günü (Evs ile Hazreç arasında sü- 
ren 120 yıllık savaş) söylediği şarkıları söylüyorlardı. Aslında şarkıcı değiller- 
di (söylemeyi beceremiyorlardı). Ebubekir “-Allah'ın Elçisinin evinde şeytan 
sesleri mi var?” dedi. O gün bayram idi. Hz. Peygamber (s.a.) '-Ey Ebubekir, 
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her topluluğun bir bayramı var, bu da bizim bayramımızdır' buyurdu” (Buhari, 
Ideyn, 3; Müslim, Ideyn, 16). 

Ayetlerin iniş sebebi ve işaret edilen husus, “bilgisizce Allah'ın yolun- 
dan saptırma” amaçlı sözlerin, eğlence meclislerinin insanın manevi ve ahla- 
ki olgunlaşmasına engel olduğuna, kısa ömrünü boşve anlamsız şekilde tüket- 
tiğine işaret etmektedir. Bazıları bunu bilinçsizce, bazıları ise hakikate karşı 
kibirleri dolayısıyla yapar. İçlerinde şeytandan bir haslet taşıyan bu insanlar, 
karşı konulamaz gerçeklerle, tartışmasız doğrularla karşılaştıklarında bile, 
gerçekleri görmezlikten, doğruları duymazlıktan gelir, yüz çevirirler. Bilinçli 
veya bilinçsizce olsun, sonuç itibariyle böyleleri için aşağılayıcı bir azap söz 
konusudur. (Bkz. 23/Mü'minun, 3; 25/Furkan; 72; 56/Vâkıa, 25.) 

Allah'ın yolundan saptırmak isteyen ve bu yüzden hak ve hakikatten hoşlan- 
mayan kimseler kendilerine Kur'an'dan veya İslam'dan söz edildiğinde umursa- 
maz tavır takınırlar, işitmiyorlarmış gibi ilgisiz görünürler. Böyle yapmalarının 
sebebi hakikate teslim olmayı kabullenmemeleridir. Bu tarz tepki vermeleri 
anlaşılabilir. Çünkü Kur'an onların taşlaşmış önyargılarını sarsar, hayat tarzları- 
nın yanlışlığını, süregelen alışkanlıklarının temelsizliğini onlara hatırlatır, bu ise 
onların hoşlarına gitmez. (Bkz. 6/En'am, 25 ve 45/Casiye, 8.) Ancak inatlarında 
ısrar etmelerinin sonucu ileride karşılaşacakları acıklı azaptan başkası değildir. 
Yüce Allah'ın iradesine, hak ve hakikate teslim olanlara ise -ki bunlar sahih bir 
imana ve salih amele sahip kimselerdir-— sayısız nimetlerle donatılmış cennetler 
vardır. Cennet onların kalıcı yurtlarıdır. Bunu Allah vaat etmiştir ve bu haktır 
(10/Yunus, 4). Dünyada büyüklenenler o büyük günde kimin üstün ve güçlü ol- 
duğunu, kimin hükmünde tam isabet ettiğini anlayacaklardır. 

İnkârcılar ve günahkârlar nasıl bir varlık dünyasında yaşadıklarını, ileride 
nelerle karşılaşacaklarını anlamak istiyorlarsa -ki aklı başında her insanın bu 
sorulara tatminkâr cevaplar bulması beklenir- göklere; yeryüzünü sarsıntıya 
uğratmayan dağlara ve canlıların nasıl türeyip çeşitli bölgelere yayıldıklarına 
bakması gerekir. O gökleri herhangi bir dayanak olmaksızın yaratmıştır. (Bu 
konu için bkz. 13/Ra'd, 2. ayetin açıklaması.) Yüce Allah gökten yağmur yağdı- 
rır, insanların hayatlarını sürdürmeleri için bitkiler bitirir. 
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10. O, gökleri dayanak olmaksızın yaratmıştır, bunu görmektesiniz. 
Arzda da, sizi sarsıntıya uğratır diye sarsılmaz dağlar bıraktı ve 
orada her canlıdan türetip yayıverdi. Biz gökten su indirdik, böy- 
lelikle orada her güzel olan çiftten bir bitki bitirdik. 

11. Bu, Allah'ın yaratmasıdır. Şu halde, O'nun dışında olanların ya- 
rattıklarını bana gösterin. Hayır, zulmedenler, açıkça bir sapıklık 
içindedirler. 


10. ayet göklerle yer arasındaki uyuma ve bununla ilgili süren kozmik dü- 
zenin sağlamlığına dikkat çekmektedir. Ancak bu sayede yeryüzündeki canlı 
hayat sürebilmektedir. Bu konuyu ilgili başka ayetlerde ele almış bulunmak- 
tayız. Burada üzerinde durmamız gereken yeryüzündeki hayatın kaynağı olan 
“suyun gökten indirilmesi” konusudur. 

Dünyada hayatın devam etmesi için içilebilir ve kullanılabilir suyun olma- 
sı şarttır. Gezegenin ortalama 2/3'ü sudur. Kur'an-ı Kerim, “Size gökten su 
indirdik” buyurur. Kullandığı terim 'nüzul-inzal'dır: “Enzelna”. Pekiyi bu, sa- 
dece üstümüzdeki bulutlardan yağan yağmuru mu kast ediyor, yoksa gezegeni 
aşan başka gezegen ve cisimlerden de bize su transfer edildiğini mi ima edi- 
yor? Belki bu soru, konuyla ilgili bilimsel araştırmaların yapılmasından önce 
anlamsızdı. Ancak bugün öyle değil. Şöyle ki: 

Carnegie Enstitüsü'nde araştırma yapan bilim adamları “Güneş sistemin- 
deki suyun önemli bir kısmının yıldızlar arası uzaydan gelen buzlardan oluş- 
tuğunu keşfettiklerini” iddia ediyorlar. Güneş sisteminin büyük kısmında su 
bulunduğu daha önce biliniyordu. Araştırma Science dergisinde yayınlandı. 
Daha önce Güneş sisteminin büyük kısmında buzlu kuyruklu yıldızlarda, ay- 
larda, Merkür havzalarında, göktaşlarında, Ayda ve Marsta su olduğu su bu- 
lunduğu biliniyordu. Bilim adamlarına göre kuyruklu yıldızlar -birtür zaman 
makinesi gibi- güneş sisteminin ilk dönemini gösteriyorlar. Oluştuktan sonra 
güneşe suyun, buzların nereden geldiği ise bilinmiyordu. 

Güneş henüz gençken öncü bir gezegen protoplaneter halkasıyla sarılıydı. 
Solar nebulada denilen bu diskten gezegenler doğdu. Bununla beraber araştır- 
macıları bu diskteki buzun güneşin kendi yıldız içi moleküler bulutundan mı, 
yoksa bu yıldız için suyun yok olarak yeniden kimyasal reaksiyonlar yoluyla 
mı olduğunu bilmiyorlardı. Carnegie Enstütüsü'ndenConel Alexander şunları 
söylüyor: “Bulgularımız güneş sistemindeki organik moleküllerin zengin su- 
yun önemli bir kısmının yıldızlar arası ortamdaki buzdan geldiğini ve muh- 
temelen başka genç gezegen sistemlerinde de olabileceğini gösteriyor.” Bu 
demektir ki, suyun gökten yere inmesi, sadece bulutlardan boşalan suyun yağ- 
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mur olarak yeryüzüne inmesinden ibaret değil, bunun yanında gezegen ötesi 
yıldız ve galaksilerden su gelmektedir ki, bu olayın “inzal-nüzul” kelimeleriy- 
le ifade edilmiş olması tam bir mucizedir. 

Bu düzen Allah'ın yaratmasıdır. O'nun dışında hiçbir varlık benzer kozmik 
ve tabii düzen tesis edemez. İnkârcıların “tanrı veya tapınılmaya layık mabud” 
diye takındıkları ve hayatlarında yücelttikleri kişiler ve varlıkların böyle ya- 
ratıcı özellikleri yoktur. (Bkz. 34 /Sebe 27; 35/Fatır, 47.) Her şeyi yerli yerine 
koymayanlar, hakikati ters yüz edenler zalim kimselerdir. 
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12. Andolsun,Lokman'a"Allah'a şükret” diye hikmet verdik. Kim şük- 
rederse, artık o, kendi lehine şükreder. Kim inkâr ederse, artık 
şüphesiz, (Allah,) Gani (hiç kimseye ve hiçbir şeye muhtaç olmayan) 
dır, Hamiddir (hamd yalnızca O'na aittir). 


12. ayette ismi geçen Lokman'ın kim olduğu konusunda net bilgiler yoktur. 
Zayıf bir görüş olarak tabiilerden İkrime peygamber olduğunu söylemiştir. Tareh 
oğlu (Azer) Nahor oğlu Ba'ura oğlu Lokman olduğunu söyleyenler vardır. Bir gö- 
rüşe göre Eyup aleyhisselâmın yeğeni veya teyzesinin oğludur. Terzi veya çoban 
olduğunu söyleyenler de vardır. Bir kavle göre Güney Mısır'da yaşayan marangoz 
siyahi bir köledir. Tantavi ve Pıckthall'a göre Aisopos veya Yunanlı Esop'tur. Lok- 
man Hekim'in Davud aleyhisselam zamânında, Arabistan'ın Umman tarafında 
yaşadığı Hz. Davud'la görüşüp ondan ilim öğrendiğini iddia edenler de vardır. 

Salih bir kul olarak Yüce Allah Lokman'a hikmet vermesi, ona vahiy gön- 
dermesi anlamına gelmez. Eğer vahiy almış olsaydı peygamber olurdu. Ancak 
bir peygamberin tebliğini takip edip kendi cehd ve mücahedesiyle hikmet sa- 
hibi olması ve elbette bu övgüye değer çabasında Allah'ın yardım ve lütfuna 
mazhar olması mümkündür. Bu tarihte sayıları az da olsa seçkin bir takım te- 
fekkür ve irfan ehli zatlarda vuku bulan bir olaydır. Bu tür insanlar peygamber 
değildir, peygamber-altı şahsiyetler de değildir ama sıradan insanlardan daha 
önde ve üstte bir bilgilenmeye ve tefekküre sahip kimselerdir. Bu çerçevede 
Lokman'a nasıl bir “hikmet” verildiği konusu önemlidir. 

İnsan bilgisinin üç çeşidinden söz etmek mümkün: Vahiy, hikmet ve fel- 
sefe. Mahiyetleri birbirinden farklı olan bu üç bilgi türü birbiriyle ilgilidir. Ara- 
daki ilişkiyi belirginleştirmek için farkın altını çizmek gerekir. 
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Vahiy Allah tarafından bir peygamberin kalbine ilka edilen bilgidir. Çeşitli 
yollarla gerçekleşir; rüya, çan sesi, doğrudan hitap ve meleğin doğrudan gelip 
öğretmesi vb... En yaygın şekli, vahiy meleği Cebrail (a.s.)'in peygambere ge- 
lip ona ayetler okuması, bildirmesiyle tecelli eder. Vahiy olayında peygamber 
dâhil hiçbir beşerin herhangi bir katkı, müdahale ve etkisi söz konusu değildir. 
Vahiy, ilahi saf bilgiyi temsil eder. Vahiy meleği de, onu alan peygamber de yal- 
nızca birer aracıdırlar. Vahiy, duyumlanabilir dünya hakkında olduğu kadar, 
tarih, insanın enfüsi gerçekleri, varlık, yaratılış, başlangıç ve sonuç (mebde' ve 
mead), kozmik düzen ve müteal/aşkın âlem (âlemu"l-gayb) hakkında da bilgi 
ve haber verir. Buna inanan için vahiy, Hakikat'in Bilgisi'ni içerir. En karakte- 
ristik özelliği, vahyin salt beşeri algı ve tecrübe ürünü söz, tasavvur, düşünce, 
öngörü ve bilgi türü olmaması, aksine tamamen ilahi oluşudur. 

Kur'an'da hikmet, yerine göre vahiy, ilim, kitap, vahyedilen veya öğretilen 
bilgi anlamlarında kullanılır. Resülün sünneti, dinde fıkhetme, derin bir kav- 
rayışa sahip olma, nübüvvet, fıkıh, sözde ve davranışta doğru ve tam isabet, 
adalet, veciz/özlü söz, akıl, ilim ve akılla saklı gerçeği bulma, keşfetme, var 
olan her şeyin iç yüzünü tanıma, marifet, irfan. Kur'an'ın doğru tefsiri, ilahi 
ahlâkla ahlâklanma bilgisi, nur. (Daha geniş bilgi için bkz. 2/Bakara, 269. aye- 
tin açıklaması; Ali Bulaç, İslam Düşüncesinde Din-Felsefe /Vahy Akıl İlişkisi, 6. 
bsm. İstanbul-2016, s. 13-89.) 

Lokman'a “hikmet verilmesi”nin onun şükrüne vesile olması hikmetin 
iman ve akılla ilişkisini ima eder. Çünkü Kur'an-ı Kerim, insanların çoğunun iman 
etmeyeceğini, akıllarını kullanmayacaklarını ve şükretmeyeceklerini bildirmek- 
tedir. Akleden iman eder, iman edip akleden de şükreder. Nihayetinde “hikmetin 
başı Allah korkusudur.” Şükretmeyen nankörlük etmiş olur ve hikmet sayesinde 
elde edebileceği bütün hayırlardan mahrum olur. “Hamd, şükrün başıdır. Allah'a 
şükretmeyen kul O'na hamd etmiş sayılmaz” (Münavi, 111, 418.) Geceleri ayakları 
şişinceye kadar namaz kılan Efendimiz'e Hz. Aişe “Niçin böyle yapıyorsun, senin 
geçmiş ve gelecek günahların bağışlanmış değil midir?” diye sorunca, ona şöyle 
buyurmuştur: “Çok şükreden bir kul olmayı istemeyeyim mi?” (Buhari, Tefsir, 
48/2; Müslim, Münafıkin, 81.) Said Nursi şükrün ölçüsünün kanaat, iktisat, rıza 
ve memnuniyet olduğunu söyler. Şükürsüzlüğün ölçüsü ise hırs, israf, hürmet- 
sizlik ve haram helal demeden rastgeleni yemektir. Bu özelliğiyle hırs şükürsüz- 
lük olduğu gibi mahrumiyet içinde yaşamanın sebebi ve zilletin vasıtasıdır. Şük- 
rün birden fazla çeşitleri var, en camii olanı namazdır. 

Hükümlerin hikmete dayanması adaletin tesisine, hakkın yerini bulması- 
na, hakikatin tecellisine yol açar. Bunlar insan hayatının olmazsa olmaz icap- 
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larıdır. Bir toplum hikmetten yoksun yaşarsa kendi aleyhine iş yapmış olur, 
Allah'a zarar veremez. O'nun hiçbir varlığa ihtiyacı, bağımlılığı yoktur, bütün 
mülk ve meleküt O'nundur, hamd da sadece O'nundur. 
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13. Hani Lokman oğluna -öğüt vererek- demişti ki; “Ey oğlum, Al- 
lah'a şirk koşma. Şüphesiz şirk, gerçekten büyük bir zulümdür.” 

14. Biz insana anne ve babasını onlara (iyilikle davranmayı) tavsiye 
ettik. Annesi onu, zorluk üstüne zorlukla (karnında) taşımıştır. 
Onun (sütten) ayrılması, iki yıl içindedir. “Hem bana, hem anne ve 
babana şükret, dönüş yalnız banadır.” 

15. Bununla birlikte, onların ikisi (annen ve baban) hakkında bir bilgin 
olmayan şeyi bana şirk koşman için, sana karşı çaba harcayacak 
olurlarsa, bu durumda onlara itaat etme ve dünya (hayatın) da on- 
lara iyilikle (ma'ruf üzere) sahiplen (onlarla geçin) ve bana 'gönül- 
den-katıksız olarak yönelenin' yoluna tâbi ol. Sonra dönüşünüz yal- 
nızca banadır, böylece ben de size yaptıklarınızı haber vereceğim. 

16. “Ey oğlum, (yaptığın iş) gerçekten bir hardal tanesi ağırlığında 
olsa da, (bu.) ister bir kaya parçasından ya da göklerde veya yerf(in 
derinliklerinde) de bulunsa bile, Allah onu getirir (açığa çıkarır). 
Şüphesiz Allah, latif olandır, (her şeyden) haberdardır.” 
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17. “Ey oğlum, namazı dosdoğru kıl, ma'rufu emret, münkerden sa- 
kındır ve sana isabet eden (musibetler)e karşı sabret. Çünkü bun- 
lar, azmedilmesi gereken işlerdendir. 

18. “İnsanlara yanağını çevirip (büyüklenme) ve böbürlenmiş olarak 
yeryüzünde yürüme. Çünkü Allah, büyüklük taslayıp böbürleneni 
sevmez." 

19. “Yürüyüşünde orta bir yol tut, sesinden de (yüksek perdeleri) ek- 
silt. Çünkü seslerin en çirkin olanı gerçekten eşeklerin sesidir." 


13.ayet Lokman'ın diliyle şirki tanımlıyor: Allah'a ortak koşmak büyük bir 
zulümdür. Zulüm bir şeyi olmaması gereken yere koymak olduğuna göre, şirki 
zulüm kılan üç önemli faktör söz konusu demektir: 

a) Varlık âleminin yaratıcısı, mülk ve meleküt âleminin maliki Allah iken, 
Allah'a ortak koşan bir insan sonuç itibariyle O'nun yaratmasının ürünü olan 
bir varlığı, nesneyi, taşı, ağacı, bir ideolojiyi, doktrini veya insanı Allah'la eşleş- 
tirmekte; ona ulühiyet izafe etmektedir. 

b) İnsanın yeryüzü gezegeninde hayatını idame ettirirken kullandığı her 
şey; beslenme kaynakları, gıdası, teneffüs ettiği hava, içtiği su, fizyolojik-biyo- 
lojik varlığının tamamı, organizması ve organları Allah'ın nimeti ve eseri iken, 
mülkünde hayat sürdüğü Allah'a nankörlük etmekte, şükretmesi gerekirken 
küstahça meydan okumaktadır. 

c) İnsanların ve cinlerin yaratılış sebebi Allah'a kulluktur; insan aklını kul- 
lanıp yaratılışının sebeb-i hikmeti üzerinde tefekkür etmesi gerekirken kendi 
varoluş amacını unutup nefsinin geçici heveslerinin, doymaz hırs ve ihtirasla- 
rının esiri olmakta, bu arada gerek kendi öz varlığına, gerekse başka insanlara 
ve canlı hayata zulmetmektedir. (Ayrıca bkz. 4/Nisa, 48; 6/En'am, 82. ayetlerin 
açıklaması.) 

Bu temel bilgiyi öğrettikten sonra Lokman oğluna öğüt verme çerçevesin- 
de anne babasına iyilikle davranmayı tavsiye etmektedir. Lokman, eğer pey- 
gamber değilse yaşadığı dönemin veya önceki dönemin peygamber tebliğleri- 
ni birer ayet formu halinde oğluna aktaran seçkin bir zattır. Öğrettikleri içinde 
anne hakkı öncelikli yere sahiptir. Sebebi açık, çocuğu karnında dokuz ayanne 
taşır, zor şartlarda doğurur; bakıma muhtaç olduğu yıllar boyu korur, büyütür. 
(Annenin önceliğiyle ilgili hadisler için bkz. Buhari, Edeb, 2; Müslim, Birr, 1.) 

Çocuğun süt emzirme süresi azami iki senedir. Bu gerektiğinde daha önce 
kesilmeyeceği anlamına gelmez, emzirmenin üst sınırını tayin eder; çocuk süt- 
ten kesilecekse, buna anne ve baba birlikte karar verir. (Bkz. 2/Bakara, 233. 
ayetin açıklaması.) 
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Sorumluluklarının bilincinde olan insan öncelikle Yüce Allah'a şükrede- 
cektir. Sonra anne ve babaya, önceliğin Allah'a ait olması yaratıcı sıfatı dola- 
yısıyladır. O yaratmasaydı insan var olamazdı. Anne ve babanın çocuğun dün- 
yaya gelmesinde rol oynamakta, vesile olmaktadırlar. Bundan dolayı sorum- 
luluk üstlenmektedirler. (Bkz. 2/Bakara, 83; 17/İsra, 23.) Onu Allah'a isyana 
ve O'nun vaz'ettiği Hukuk dairesinin dışına çıkmaya davet etmedikçe insan, 
hayatı boyunca anne babasına şükran borcunu eda edecektir ama bir gerçeği 
unutmayacak: Dönüş Allah'adır. 

Bu böyledir! Anne babaya saygı ve haklarının korunması insanın esaslı 
görevleri arasında yer alır. Ama anne baba cahilce Allah'a ortak koşmayı ta- 
lep edecek olurlarsa çocuk buna icabet etmeyecek, emirlerini yerine getirme- 
yecektir. Bu konuda anne babanın ısrarlı olabilecekleri haber verilmektedir. 
Buna rağmen çocuk anne babasına itaat etmekle yükümlü değildir. Çünkü te- 
mel bir ilke olarak “Ma'siyette itaat yoktur.” Böyle olmakla beraber onlarla iyi 
geçinmeye bakmalı, haklarını ihlal etmekten kaçınılmalıdır. Takip edilecek yol 
“ma'ruf üzere” hareket etmektir. (Bkz. 29 /Ankebut, 8. ayetin açıklaması.) 

Kişinin aradaki derin inanç farkı dolayısıyla gerektiğinde anne babasın- 
dan kopması veya arasının soğuması kolay değildir. Bu durumda tercih yapma 
zorunluluğu ortaya çıkarsa, imanı seçmiş mü'min, kendisi gibi imanı seçip gö- 
nülden Allah'a bağlanmış mü'minlere yönelmesi, onlarla ilişkisini sıklaştırma- 
sı gerekir. Onların yoluna girmek onlarla birlikte hareket etmek, cemaat olmak 
demektir. Bu muhtemelen anne babayla yaşanan ruhsal boşluğun ikamesini 
sağlayacak, derin ruhi rahatsızlıkların ortaya çıkmasına engel olacaktır. Son 
dönüş Allah'a olduğuna göre, anne babayla yaşanan sorunların iç mahiyetini, 
gerçeğini, kimin haklı veya haksız olduğunu O haber verecektir. Dönüş eninde 
sonunda Allah'a olacaksa, kaygılanmaya, kendini harap etmeye mahal yoktur. 

Yapılan hayır karşılıksız kalmaz. Hardal tanesi miktarınca olsa dahi mut- 
laka karşılığı bulunur ve zamanı gelince ecir olarak verilir. Yapılan iş kaya par- 
çasından veya göklerde ya da yerin derin tabakalarında olsun, Allah'ın bilgisi 
dışında değildir. Olması düşünülemez de, çünkü Yüce Allah latif olandır, bilgisi, 
iradesi ve kudreti maddi engel veya sınır tanımaz, her şeyden haberi olur. 

İlahi vahyi takip eden Lokman'ın oğluna yaptığı tavsiyelerden biri de dini 
tebliğin esası olan namazı dosdoğru kılması; ma'rufu emredip münkerden sa- 
kındırmasıdır. Namaz dinin direğidir, Allah'ın ulühiyet ve Rububiyetini ikrar, 
teyit ve teslim etmektir. “Ma'ruf” dinlerin, akılların ve temiz fıtratların ortak 
iyi, doğru, güzel ve yararlı; “münker” de yine dinlerin, selim akılların ve temiz 
fıtratların kötü, yanlış, güzel ve zararlı bulduğu şeylerdir. Mü'minler bunları 
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emretmek ve nehyetmek le yükümlüdürler. Mü'min erkek ve kadınlar birbir- 
lerinin dostu ve koruyucusudur, öncelikli görevleri kendi aralarında ma'rufu 
emretmeleri, münkeri yasaklamalarıdır (9/Tevbe, 71). Müslümanlar insanlar 
için çıkarılmış hayırlı bir ümmettirler, bu evrensel ve ahlaki misyonlarını ye- 
rine getirmelerinin önemli göstergelerinden biri ma'rufu emretmeleri, mün- 
kerden sakındırmalarıdır (3/Âl-i İmran, 104 ve 110). Müslümanların yeryüzü 
iktidarlarının nişanesi namazı merkeze almış bir hayat düzeni, bütün alanlarda 
ma'rufu hâkim kılan, münkerlerile mücadele eden politikaların iktidarın teme- 
li ve hedefi halinde iş ve işlev görmeleridir (22 /Hac, 41). Müslümanlar kötü- 
lükler (münkerler) karşısında tarafsız, sessiz veya umursamaz tutum içinde 
olamazlar. Hz. Peygamber (s.a.) şöyle buyurmuştur: “Sizden biriniz bir kötülük 
görünce onu eliyle değiştirsin, gücü yetmiyorsa diliyle kötülesin, buna da gücü 
yetmiyorsa kalbiyle ona buğzetsin. Bu imanın en zayıfıdır” (Müslim, İman, 78; 
Tirmizi, Fiten, 12). Bu zorunludur, çünkü bu görev yerine getirilmeyecek olursa 
hiçbir şey fayda etmeyecektir. El, dil ve kalp birlikte hareket ederse yani yerine, 
duruma ve usulüne göre bireysel, resmi veya sivil fiili müdahale; yine yerine ve 
üslubuna göre uyarı ve tebliğler yapılırsa ve bunları kalp desteklerse iyilikler 
öne çıkar, kötülükler itibar görmez. El ve dille hiçbir şey yapılamıyorsa, en basit 
manada ve kuvvetli duygularla kalben kötülüklerin mahküm edilmesi beklenir, 
bu dâhil günün birinde kötülüklerin ortadan kaldırılmasının ümit ve azmini 
yaşatır. “Nefsimi elinde bulunduran Allah'a andolsun! Ya ma'rufu emreder ve 
münkerden sakındırırsınız ya da çok geçmeden başınıza öyle azap gönderir ki 
dua edersiniz ama duanız kabul edilmez” (Tirmizi, Fiten, 9; Müsned, V, 388). 

Namaz, ma'rufun emredilmesi-münkerden sakındırılması ve isabet eden 
musibetlere karşı sabır azmedilmesi gereken işlerdendir. Musibetler insanın 
geçtiği sınavlardır. Musibetler kötülükleri ortadan kaldırmak; adaletsizlikle, 
sömürü ve ahlaksızlıkla mücadele etmek isterken başa gelebilir. Mü'mine ya- 
kışan olgunlukla karşılaması ve sabretmesidir (3/Âl-i İmran, 186). Musibet, 
insanı doğru ve hak yoldan ayırmamalı. Bunlar azimle yerine getirilmesi gere- 
ken işlerdendir. 

İyi bir mü'mine yaraşan alçakgönüllü olmaktır. “Tefahür” böbürlenmek, 
altı boş şeylerle övünüp başkalarından farklı, üstün olduğunu ima etmek, el- 
dekiyle sevinip mutlu olmak, kendinin reklam ve propagandasını yapmak gibi 
anlamlara gelir. Yanağını çevirip, Türkçe deyişiyle omuz silkeleyip/takmayıp 
yürüyen kibrini göstermiş olur. Yürüyüş insanın kişilik yapısı hakkında fikir 
verir. Konuşurken seçilen ses tonu da öyledir. Doğru olanı yürüyüşün de sesin 
de orta seviyenin tutturulmasıdır. Kibrin çeşitli gelenek ve adetlerde farklı te- 
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zahürleri vardır. Yanak çevirmek, omuz silkmek, sırt çevirmek, dönüp bakma- 
mak, tepeden bakmak vs. Arap örfünde fistanın eteğini yukarı doğru çekmek 
kibrin işaretlerinden biridir. (Bkz. Müsned, Il, 67.) Allah böbürlenip kibir gös- 
terenleri sevmez. (Bkz. 4/Nisa, 36; 17/İsra, 37.) 

Ölçü ve itidal kişiliğin doğru yönde teşekkülünde önemli rol oynadığı gibi 
başkalarının rahatsız edilmemesinde de önemli rol oynar. 19. ayette “seslerin 
en çirkin olanı gerçekten eşeklerin sesidir” buyrulur. Hiç kuşkusuz Yüce 
Allah özel olarak kendi yarattığı bir hayvanı değersizleştirmek istemiş değil- 
dir. Her canlının varlık âleminde bir önemi ve fonksiyonu vardır. Eşek de bir 
sebebe ve hikmete mebni olarak yaratılmış, insanın hizmetine sunulmuştur. 

Hayvanlar içinde gözlerinin güzelliğiyle öne çıkan dört hayvandan birinin 
eşek olduğunu söylemek mümkün: Ceylan, inek, eşek ve domuzun gözlerinde 
ayrı bir güzellik var. Her birinin bakınca insan ruhunda uyandırdığı farklı duy- 
gular, imajlar söz konusu. Ceylan salt ve saf güzelliktir, o gözler bir ceylandan 
alınıp bir kadının yüzüne nakledilse, varsa bedeninde başka noksanlıklar üs- 
tünü örter. Zira sadece o gözlere endekslenebilirsiniz. Diğer güzellikler veya 
özellikler güzel gözlerin peşine takılmıştır. İneğin gözünde herhangi bir anlam 
yok. Boş bakar sanki ama müthiş bir uyum söz konusu. Arı duru, öylece bakar, 
ineğin tepkisini gözlerinden okumak zor, sanki algıdaki gecikme gözlerinin 
güzelliğinde erimiş olarak durmaktadır. Eşeğin gözleri de öyledir, diğerlerin- 
den farklı olarak gözlerinde daimi bir hüzün okunur. Bir eşeğe yüklenecek yü- 
kün miktarını ve hacmini hayvandan anlayan biri ise sahibi gözlerine bakarak 
ayarlayabilir. Buna riayet etmeyenler için Osmanlılar eşeğin yapacağı mesai- 
nin nizamnamesini “Tulu-u'ş şemsten guruba kadar (güneşin doğuşundan ba- 
tışına kadar)” bir dizi kural vaz'etmişlerdir. Domuzun gözlerinde ihanet vardır, 
insan hem bir miktar irkilir hem bakmaktan kendini alamaz. İhaneti, hesabili- 
gi, hınzırlığı bir güzelliğin örttüğü yegâne manzara domuzun gözleridir. 

Eşeğin bir özelliği durup dururken, herhangi bir uyarıcıya tepki verme 
veya bir talepte bulunma lüzumunu hissetmeden anırması, sesiyle yakın çev- 
resinde bulunan insanları rahatsız etmesidir. Tavus gibi harikulade dış güzel- 
liği yanında sesi çirkindir; eşek de gözlerinin güzelliğine, tahammülkâr bede- 
nine karşılık sesi çirkin, rahatsızlık vericidir. Varlıktaki her şey insan için bir 
ibret ve tefekkür konusudur. Belki de eşeğin anırırken çıkardığı ses olmasaydı, 
sesin nasıl çirkin olabileceğini bilemezdik. Binaenaleyh, ölçü ve itidali esas 
alan, alması gereken insan durup dururken, uygunsuz hareketlerle, kibir ve 
böbürlenme ile çevresini rahatsız etmez, etmemeli, konuşur veya herhangi bir 
şeye tepki verirken sesini belli bir ayarda tutmayı bilmelidir. 


402 AL! BULAÇ -KUR'ÂN DERSLERİ/DIRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


ALİ yağ ğ ağ salğali $ la Sİ 3k AİN Ğİ İğg el 
e GE 
IŞİ ANN İİİ LA gi > 
ldE İl âşk; ALAN OS gizi Geli ale Küzşla ii 
Gl a akal JI asp elli a 8 4) all 
Gi lâ 548 Sağ Goy şa âzöle ai Ji İŞİ Biz 
yalla lik le AİN Ğİ İla Daş Ağ plaza bil 1 3LA$ 

gre ey Salk lİE İlç sakla mi DİE çalalai Çin) 


20. Görmüyor musunuz ki, şüphesiz Allah, göklerde ve yerde olanları 
emrinize amade kılmış, açık ve gizli sizin üzerinizdeki nimetle- 
rini genişletip-tamamlamıştır. (Buna rağmen)İnsanlardan öyleleri 


ve 


vardır ki, hiçbir ilme dayanmadan, bir yol gösterici ve aydınlatıcı 
bir kitap olmadan Allah hakkında mücadele edip durur. 

21. Onlara; “Allah'ın indirdiklerine uyun” denildiğinde, derler ki; 
“Hayır, biz atalarımızı üzerinde bulduğumuz şeye uyarız.” Şayet 
şeytan, onları çılgınca yanan ateşin azabına çağırmışsa da mı 
(buna uyacaklar)? 

22. Kimihsanda bulunan (biri) olarak yüzünü (kendini) Allah'a teslim 
ederse, artık gerçekten o kopmayan bir kulpa yapışmıştır. Bütün 
işlerin sonu Allah'a varır. 

23. Kim deinkâr ederse, artık onun inkârı seni hüzne kaptırmasın. 
Onların dönüşü bizedir, artık biz de onlara yaptıklarını haber ve- 
receğiz. Şüphesiz Allah, sinelerin özünde saklı olanı bilendir. 

24. Bizonlarıaz (bir şey ve zaman) olarak metalandırıp yararlandırı- 
rız, sonra onları ağır bir azaba katlandırırız. 


Sürenin başından bu yana verilmek istenen mesajın bir teyidi olarak in- 
sanın varlık âlemine, içinde yaşadığı tabiata gözünü çevirmesi istenmektedir. 
Göklerde ve yerde olanlar insanın istifadesine sunulmuştur (teshir). Bundan 
anlaşılması gereken ilk mesaj, insan sahipsiz bir çiftlikte yaşamıyor, bu evre- 
nin, kucağında gözünü açtığı gezegenin bir sahibi var. İşte O Sahip nimetlerle 
donatılmış varlığı insanın istifadesine hazır hale getirmiş, teshir etmiştir. İnsan 
varlık ağacınm meyvesidir, Ahsen-i takvim üzere yaratılmıştır ama bu dünya- 
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nın mutlak efendisi değildir. Varlığı kendi kulu kölesi, sömürü alanı şeklinde 
görecek olursa, mülkün Maliki'nin hak ve hukukunu ihlal etmiş olur. Yüce Allah 
insana bir sebebe mebni olarak görünür ve görünmez nimetler vermiştir. Bun- 
lar genişlemekte, eksildikçe tamamlanmaktadır. Gözlem, inceleme ve araştırma 
alanımız dâhilindeki nimetlerden başka nice görünmez potansiyeller vardır. İn- 
san söz konusu potansiyelleri kavrama idrak etme yeteneğine sahip değildir. 
Genel-toplu anlamda bile saymaya, sınıflandırmaya, envanterini çıkarmaya ça- 
lışacak olsa bunu tam olarak başaramaz (14 /İbrahim, 34). Bunu nasıl başarabi- 
lir ki, yaratılış olmuş bitmiş değildir. Yaratılış (halk) devam etmekte ise, yaratıcı 
kalem kâğıt üzerinde yazmaya devam ediyorsa insanın rızık kaynakları da ya- 
ratılmaktadır. (Teshir için bkz. 14/İbrahim, 32-33. ayetlerin tefsiri.) 

Yüce Allah'ın nimetleri sadece maddi ve tabii kaynaklardan ibaret değil- 
dir. Bunların yanında manevi ve başka nitelikte nimetler de söz konusudur. 
Mesela insanın ruhsal durumu, entelektüel formasyonu; peygamberler aracılı- 
gıyla indirilen vahiyler, Kur'an-ı Kerim, açıklanmış İslam'ın hükümleri; Allah'ın 
lütuf ve ihsanı ve daha binlerce şey birer nimettirler. 

Hakikat bu merkezde iken insanların bir bölümü herhangi bir temele da- 
yanmadan, aydınlatıcı, yol gösterici bir kitabı referans göstermeden Allah hak- 
kında tartışır dururlar(bkz. 22 /Hac, 8). 

İnsanları doğru yola girmekten alıkoyan faktörlerden biri atalarını yücelt- 
meleri, geçmişlerine olan bağlılık, onları etkisi altında tutan alışkanlıklarıdır. 
İnsanın bir yönüyle sosyal bir varlık olması onun bazı hakikatleri görmesine 
engel olabilir. Tarih ve gelenekler alışkanlıkları, önyargıları, hazır kabulleri 
takviye ederek sürdürür. Bunlara karşı zihnin özgürleşmesi lazımdır. Atalar 
(ecdad) yanlış yolda olabilir, onların yapıp ettiklerini tekrar etmek insanı ate- 
şe sevk edebilir. Böyle iken atalara bağlılık dolayısıyla yanlışlıkları, hata ve gü- 
nahları, zulüm ve haksızlıkları devam ettirmek insanı onlarla beraber ateşe 
sürükler (bkz.2/Bakara, 170). 

İnsanın yegâne sadakati hak ve hakikate, doğruluk ve adalete olmalıdır. 
ihsanda bulunarak, ihlasla ve samimiyetle yüzünü yani zatını ve özünü Allah'a 
teslim eden (2/Bakara, 112; 3/Âl-i İmran, 20) sapasağlam bir kulpa yapışmış 
olur. Bu sapasağlam kulp son ilahi vahiy olan Kur'an-ı Kerim'dir. Kelime-i tev- 
hid olduğunu söyleyenler de vardır. Netice itibariyle her ikisi aynı kapıya çıkar. 
(Sapasağlam kulp (Urvetu'l Vuska)” için bkz. 2/Bakara, 256. ayetin açıklama- 
sı.) Bu böyledir, zira bütün işlerin sonu Allah'a varır. O ise kim ne yapmışsa, 
neyi gizlemişse hepsini bilir, hiçbir şey O'nun bilgisi dışında kalmaz. Herkes 
her ne yapmışsa önüne konacaktır. Gaflet uykusunda olanlar dünyanın ebedi 
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olduğunu zannetmektedirler. Oysa kısa zaman için yararlanıyorlar, göklerde 
ve yerde istifade edilen sayısız nimeti yerinde, hakkıyla ve indirilen Kitap'ta 
gösterildiği üzere kullanmadıkları için ağır bir azaba katlanmak zorunda kala- 
caklardır. Dünyada nimetin karşılığı iman, itaat ve şükürdür; inkâr üzere yaşa- 
yıp nimetten yararlanmanın karşılığı ahirette ağır azaptır. 
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25. Andolsun onlara; “Gökleri ve yeri kim yarattı?” diye soracak ol- 
san, tartışmasız; “Allah” diyecekler. De ki; “Hamd Allah'ındır.” Ha- 
yır, onların çoğu bilmezler. 

26. Göklerde ve yerde olanlar Allah'ındır. Şüphesiz Allah, Gani (hiç 
kimseye ve hiçbir şeye muhtaç olmayan)dır, Hamid (hamd da yalnızca 
O'na ait)tir. 

27. Eğer yeryüzündeki ağaçların tümü kalem ve deniz de -onun ar- 
dından yedi deniz daha eklenerek- (mürekkep) olsa, yine de Al- 
lah'ın kelimeleri (yazmakla) tükenmez. Şüphesiz Allah, üstün ve 
güçlüdür, hüküm ve hikmet sahibidir. 

28. Sizin yaratılmanız ve diriltilmeniz yalnızca tek bir kişi(yi yaratıp 
sonra diriltmek) gibidir. Şüphesiz Allah, işitendir, görendir. 
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29. Görmüyor musun ki, gerçekten Allah, geceyi gündüze bağla- 
yıp-katar, gündüzü de geceye bağlayıp-katar. Güneş ile ayı emre 
amade kılmıştır. Her biri, adı konulmuş bir süreye kadar akıp gi- 
der. Allah yaptıklarınızdan haberdardır. 

30  İşte-böyle; şüphesiz Allah, O, Hak olandır ve şüphesiz O'nun dışında 
taptıkları (tanrılar) ise, batıldır. Şüphesiz Allah, yücedir, büyüktür. 

31. Görmüyor musun ki, size ayetlerinden (bazılarını) göstermesi için, 
gemiler Allah'ın nimetiyle denizde akıp gitmektedir! Hiç şüphesiz 
bunda, çok sabreden, çok şükreden için gerçekten âyetler ardır. 

32. Onları kara gölgeler gibi dağlar sarıverdiği zaman, dini yalnızca 
O'na "halis kılan gönülden bağlılar” olarak Allah'a yalvarıp yaka- 
rırlar (dua ederler). Böylece onları karaya çıkarıp-kurtarınca, ar- 
tık onlardan bir kısmı orta yolu tutuyor. Bizim ayetlerimizi gad- 
dar, nankör olandan başkası inkâr etmez. 


Sürenin 25. ayetinde işaret edilen çelişki, mantıki tutarsızlık Ankebut sü- 
resinde (29-61) ele alınmıştı. Zümer (39/38) ve Zuhruf (41/9, 87) sürelerinde 
de farklı bağlamlarda ele alınmaktadır. Söz konusu tutarsızlık Mekke müşrik- 
lerine özgü değildir. Tarih boyunca görüldüğü üzere bugün de görülmekte, 
yarın da görülecektir. Özellikle zamanımızda hâkim ideolojiler ve iktisat po- 
litikalarının etkisinde dini marjinalleştiren, özel alana çeken ve izafileştiren; 
din ile dünya işlerini birbirinden ayıranlar bu temel çelişki üzerinde etraflıca 
düşünmek, zihni bir muhasebe yapmak durumundadırlar. 

Bazı dini telakki ve felsefeler açısından söz konusu Tanrı anlayışı bunu 
mümkün kılabilir, mesela bir dini inanca göre Tanrı yukarıdan dünyada olup 
biteni seyrediyorsa, küçük işleri bilmiyorsa, insanların yapıp ettikleriyle ilgi- 
lenmiyorsa, böyle bir dini telakkide Tanrı'yı dünyevi işlere karıştırmadan ya- 
şamak, başkalarını işin içine karıştırıp onların yol göstericiliğine, çözüm ve 
önerilerine şükran duygusu içinde olmak mümkündür. Ama Kur'an, göklerin 
ve yerin yaratıcısı Allah ise, hamd O'na yapılmalıdır demektedir. Çünkü O ya- 
ratıcı olduğu gibi göklerde ve yerde olanların da sahibi, maliki ve hâkimidir. O 
halde kimse O'na ortak olamaz, sadece O'nun hükmü geçerli olur. “Hamd” ile 
beraber kulluk ve teslimiyet de söz konusudur. Varlık âlemini yaratan Allah'tır, 
kulluk O'na yapılır ve sadece O'nun iradesine, iradesinin ifadesi olan hüküm- 
lere, işaret ettiği değerlere teslim olunur. 

Yüce Allah'ın ilmi sonsuzdur, biz ilmini ihata edebilecek durumda değiliz. 
Anlama kavrama ihata etme, zapt altına alma kapasitemizin çok çok üstünde- 
dir. 27. ayet beliğ bir benzetme ile bunu ifade eder: Yeryüzündeki ağaçların 
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tümü kalem ve deniz de mürekkep olsa -ki bunlara yedi katını da ekleyin- 
yine de Allah'ın kelimeleri tükenmez. “Kelimeler”: 

a) İndirdiği kelamın anlamları, anlam düzeyleri; 

b) Varlık âlemindeki mertebeler, nesneler, varlık zinciri, yaratılmışlar 
(mahlükat); 

c) Nimetler, ihsanlar, bağışlar gibi anlamlara gelebileceği söylenmiştir. 

Kuşeyri, kelimelerin “kelam-ı kadim” olduğunu iddia eder. Bu da ezeli ve 
ebedi ilmine işarettir ki, en isabetli tefsir bu görünmektedir (bkz. 18/Kehf, 
109). Eşyanın hakikati, hüküm ve hikmet de bu ezeli ilme dâhildir. İlmiyle 
böylesine kuşatıcı olan Yüce Allah aynı zamanda varlığı kudret elinde tut- 
maktadır, hiç kimse O'nun üstünde bir güç ve kudrete sahip değildir, hüküm 
ve hikmet sahibidir. 

Bir şahsın yaratılıp ölümünden sonra diriltilmesi, tür olarak insanların ya- 
ratılıp kıyametten sonra diriltilmeleriyle aynıdır. 28. ayet insanın teşekkülü ve 
dirilişinin aynı bilgi temeline, tek bir iradeye, üstün bir kudrete tabi olduğuna 
işaret etmektedir. Yüce Allah bir emirle yani tek bir kelime ile birini yaratmasıy- 
la diğerlerinin tümünü de tek bir kelime ile “Kün (00) !” emriyle yaratır ve diriltir. 
Kimileri dirilmeyi akıllarına sığdıramıyor, kimileri yapıp ettikleri yanlarında kar 
kalsın diye dirilmeyi ve ahireti inkâr ediyor. Ama Yüce Allah her şeyi işitiyor, gö- 
rüyor, hiçbir şey O'na gizli kalmıyor. Herkes ve her şey, varlık ve içinde yer aldığı 
kozmik ve ekolojik düzen gözetim ve denetim altındadır. İnsan zannetmesin ki 
başıboş bırakılmıştır; yapıp ettiklerinin hesabını vermeyecek. 

Gece ile gündüz düzenli bir biçimde ve O'nun koyduğu yasalara göre bir- 
birlerini takip etmektedirler; biri diğerine katılır. Güneş, ay ve elbette uzayda- 
ki diğer cisimler, yıldızlar, galaksiler ve sistemler de O'nun emrine bağlı ve mu- 
radına uygun olarak istifadeye hazır hali getirilmişlerdir. (Bkz. 3/Âl-i İmran, 
27 ve 22/Hac, 61; 35/Fatır, 13. ayetler.) Her birinin ömürleri belirlenmiştir. 
Hareketleri sonsuza kadar değildir. Eğer sonsuza kadar yörüngelerinde akıp 
gidiyor olsalardı, üstlerinde bir irade ve kudret olduğu düşünülemezdi; bu 
kendi kendilerine var oldukları, kendi yasalarını kendi koydukları ve dolayı- 
sıyla onların üstünde bir varlığın onlar üzerinde herhangi bir tasarruflarının 
bulunmadığı anlamına da gelebilirdi. 

Verilen bu örnekler üzerinde etraflıca düşünüldüğünde şu hakikat ortaya 
çıkar: Allah Haktır, hak ve hakkaniyet, hakikat ve bilgi, irade ve kudret O'nun- 
dur. O'na benzer kılınanlar ise hiçbir hakikat temeline dayanmazlar, onlara her 
ne izafe edilmişse arkası boştur, onlarla ilgili iddialar çürüktür, sanal ve kur- 
gusaldır, selim akıl ve sağlam mantıktan yoksundur. Hak, zevali, sonu, sınırı 
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olmayandır. Bu şu demektir: O'nun dışında kalan bütün varlıkların bir sonu, 
sınırı vardır, mutlak değildirler, fani ve izafidirler. 

O'nun hak ve hakikatin kaynağı olması tabiattaki düzenin esasını teşkil 
eder. Onun koyduğu yasalarla tabii düzen sürmektedir. Suyun kaldırma gücü 
olmasaydı üzerindeki cisimler batardı. Ama koyduğu yasayla deniz üzerinde 
tonlarca ağırlıktaki cisimleri taşımaktadır. Devasa gemiler bunun gösterge- 
sidir. O'nun yasalarının sağladığı nimetin sonucunda insan ve mal taşımakta, 
seyrüsefer halinde olabilmektedirler. İnanmış insanlar deniz yolculuğunda 
ciddi bir tehlike ile karşılaştıklarında gayet tabii Allah'a yalvarıp O'na sığı- 
nırlar, O'ndan yardım talep ederler (10/Yunus, 22-23; 29/Ankebut, 65). Bu 
karada veya havada kaza geçirme tehlikesiyle karşı karşıya gelenler için de 
söz konusudur. 

32. ayette geçen “orta yolu tutanlar” (muktesid) bir tefsire göre “inkâr 
edenler”, bir tefsire göre “inananlar veya iman ile inkâr arasında kalanlardır.” 
En doğrusunu Allah bilir! 

Şu veya bu, Allah'ın insana apaçık olarak gösterdiği ayetleri, işaretleri, so- 
mut kanıt ve delilleri gaddar, zorba, hamakat derecesinde inatçı (hattar) ve 
hiçbir nimete şükrü olmayan, nimetin sahibini aklına bile getirmek istemeyen 
aşırı derecede nankörlerden başka inkâr etmez. 


Ya Bala öç ANIZ gz Vİ lağş İŞ ASlŞ AS, İyİ NN Aİ 
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33. Ey insanlar, Rabbinizden korkup-sakının ve öyle bir günün aza- 
bından çekinip-korkun ki, (o gün hiç) bir çocuk da babası için bir 
Şeyi verebilecek (durumda) değildir. Şüphesiz Allah'ın va'di hak- 
tır. Artık dünya hayatı sizi aldatmaya sürüklemesin ve aldatıcı(- 
lar) da sizi Allah ile aldatmasın. 


Başından beri önümüze konuna gerçekler bize şunu anlatmaktadır: Gök- 
lerin ve yerin Rabbi, yaratıcısı, sahibi ve maliki vardır. O da Yüce Allah'tan baş- 
kası değildir. Allah'tan sakınıp korkmak, O'na karşı inkâr ve isyan içinde olma- 
mak lazım. Bizi, hepimizi öyle zorlu bir gün beklemektedir ki, çocuk ve baba 
birbirlerine en ufak bir faydayı sağlayabilecek, içinde bulundukları durumdan, 
sıkıntıdan kurtulmalarına yarayacak bir fidye takdim edebilecek durumda de- 
iller. Herkes kendi derdine düşer, dünyada yapıp ettikleriyle baş başa kalır ve 
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fiillerinin hesabını nasıl vereceğini düşünür. Böyle bir günde ne anne yavrusur- 
nu düşünebilir, ne baba çocuğunu veya evlat ebeveynini. 

Hakikat budur ve sürenin başlangıcında ele alınan “hikmet”in bu haki- 
katle ilgisi vardır. Çünkü “hikmetin başı Allah korkusu”dur. “Korku”yu sadece 
maddi-fiziki korku (havf ve mehafe) olarak ele almamalı, bunun yanında takva 
olarak da anlamalı. Zira takva kalbe ait fiildir, Allah'ı zikreden, zikrettiği zaman 
kalbi titreyen, haşyetle dolup ürperenler hikmet ehli kimselerdir. Bu hayli zor 
mücahede ve mücadeleleri gerektirir. Kişi iç düşmanlarını yenmedikçe hikme- 
te ulaşamaz. Mücahede kalbi ayna gibi üzerindeki kir ve paslardan temizler, 
varlıkta içkin bulunan hakikatleri üzerinde yansıtmasını mümkün kılar. Bu da 
bize gösteriyor ki, gerçek entelektüeller ancak dinin evreninde ve kalbinde Al- 
lah korkusu, takva iksiri olanlardır. 

Şu var ki bu zannedildiği kadar kolay değildir. İnsan çoğu zaman nefsinin 
istek ve tutkularına, gelenek ve eğitim yoluyla edindiği önyargılara, bilinçten 
yoksun alışkanlıklara, şahsi, zümrevi ve sınıfsal ya da milli çıkarlara yenilir. 
Bu konuda insanı şeytan dürter, inkârı ve günahı süslü gösterir, çekici-cazibeli 
hale getirir. Şeytan insana her yönden sokulur. Kötülüğü iyilik, iyiliği kötülük 
gösterir, Geriden yaklaşmak istediğinde ona zalim ve günahkâr atalarını sev- 
dirir; geçmişini, atalarını, tarihini, geçmişte kendisinin yaptıkları hata ve yan- 
lışları yücelterek bir başkasına saldırgan davranmasını temin eder. İntikam 
duygularını ayaklandırarak sol taraftan yaklaşmayı dener; önden yaklaşmak 
istediğinde temeli hayal olan süslü bir gelecek vaadinde bulunur; insanı ha- 
rama hukuk ihlallerine sürükler. (Bkz. 35 /Fatır, 5.) Onu ümitsizliğe sevkeder, 
böylece kişi Allah'ın rahmetinden ümidini keser yani artık Allah'ın kendisini 
unuttuğunu veya derdine çare bulamayacağını düşünmeye başlar vs. (Bkz. 
7/ATraf, 16-17. ayetlerin açıklaması) 

Şeytan gerçek yüzünü göstermez, gizlenir, tuzağa düşen insan şeytanın 
var olmadığını veya şeytana kanmayıp fiillerini kendi akli melekelerini kulla- 
narak yaptığını zanneder; böylelikle zaaf sahibi insana yanlış ve hatalı fiille- 
ri makul hale getirir, aklı suistimal eder, bir rasyonalite geliştirir, selim fıtratı 
tahrifata uğratır. Hatta bazen “Allah'ın adını” kullanır, dini referanslara baş- 
vurur, imanı, kutsal değer ve sembolleri öne çıkarır: “Size karşı Allah'ın adını 
kullanarak sizi Allah adına şirke ve zulme çağırtarak aldatmasın.” Alda- 
tıcı kılığına girmiş şeytan veya şeytan kılığına girmiş aldatıcı “Müslümanların 
milletinden gözükür ve onların dilini konuşur” Şu halde özetleyecek şeytanın 
Allah'la aldatması birkaç şekilde olur: 

a) İnsana sağından, solundan, önünden, arkasından yaklaşıp yanlışa sü- 
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rükler. Bu durumlarda şeytan insana Allah'ın emrettiği iyiliği kullanarak soku- 
lur ve kişi iyilik yapayım derken kötülük yapar, Şeytanın tuzağına düşer. 

b) Şeytan Allah'ı taklit eder. Dini olanı dünyevileştirir, mesela cennetin 
yeryüzünde kurulabileceği vaadini ulaşılması gereken bir hedef olarak insa- 
nın önüne koyar. Dinin içini boşaltır; ibadetleri, dine ait güzel hatıraları göste- 
riye, ibadet ve menasikleri kuru seremonilere dönüştürür. 

c) Dini ve dinin değerleri suiistimal ve istismar eder. Siyasi, iktisadi veya 
sosyal çıkar elde etmek üzere, mesela kendini dindar gösterir, dini kisveye bü- 
rünür, din davası peşinde koştuğunu, bütün çabalarının dine hizmet olduğunu 
etrafa yayar. İnsanlar, ahlak ve dürüstlüğün, doğruluk ve adaletin temeli dindir 
diye, dindar görünümlü siyasilere, tüccara, şahıslara itibar eder. 

d) Kendini inkâr ettirir. Özellikle pozitivist ve materyalist felsefeye ina- 
nanlar Şeytan denen bir varlığın olmadığını iddia ederler. Şeytanı mutlu ede- 
cek ve rahatlatacak şey, onun varlığının inkâr edilmesidir, çünkü ev sahibinin 
kendisini fark edemeyeceğinden emin olan hırsız gibi, her istediğini rahatlıkla 
yapar (35/Fatır, 5). 
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34. Kıyâmet saatinin bilgisi, şüphesiz Allah'ın katındadır. Yağmuru 
yağdırır; rahimlerde olanı bilir. Hiç kimse, yarın ne kazanacağını 
bilmez. Hiç kimse de, hangi yerde öleceğini bilmez. Hiç şüphesiz 
Allah bilendir, haberdardır. 


Allah mutlak güç ve kudret sahibidir. İradesi ve kudreti gibi ilmi de son- 
suzdur. Kur'an vahyinin ruhu bu temel bilgiye dayanır. Yüce Allah'ın ilmi gaybı 
ve müşahede âlemini içine alır. Bizim için gayp olan O'nun bilgisi dâhilindedir. 

34. ayet beş alanda vuku bulan veya bulacak olan olaylara işaret edip bun- 
ların sadece Allah tarafından bilinebileceklerine işaret etmektedir. Bunlara 
“gaybın anahtarları (mefatihu'l gayb)” denir. Bunlar da şöyle sıralanmıştır: 

a) Kıyamet ne zaman kopacak? 

b) Allah yağmuru ne zaman yağdıracak? 

c) Rahimlerde olan çocuk. 

d) İnsanın yarın ki kazancı. 

e) Kişi nerede ölecek? 
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Geleneksel müfessirler bu beş şeyin insan tarafından bilinemeyeceğini belirt- 
mektedirler. Buhari'de yer alan bir hadise göre Efendimiz Aleyhissalâtü vesselam 
da “Gaybın anahtarları beştir” buyurup bunları saymıştır (Buhari, Tefsir, 31/2). 

Modern tefsirciler ise (mesela Süleyman Ateş ve Kur'an Yolu tefsirinin ya- 
zarları) ayette “Yağmurun ne zaman yağacağını ve rahimlerde olanı Al- 
lah'tan başkası bilmez” kaydı yoktur. Ayet, teknolojik alet kullanılmaksızın 
vuku bulan bazı olayların çıplak göze kapalı olmasına karşılık Allah'a kapalı 
olmadığını ancak insanların zaman içinde bunları bilemeyeceklerini kastet- 
mediğini söylemektedirler. Bu durumda insanların bilemeyeceği şeyler beş 
değil, üçtür. Çünkü gelişen teknoloji sayesinde yağmurun ne zaman yağacağını 
veanarahmindeki ceninin erkek mi kız mı olduğunu artık bilebiliyoruz. 

Klasik tefsircilerin çıplak gözle hakkında bilgi sahibi olamadıkları cenin ve 
yağmur konusunda böyle düşünmeleri gayet normal. Ancak gelişen teknolojiye 
rağmen ana rahmindeki çocuk ile yağmur hakkında kesin bilgilere sahip oldu- 
gumuz ve bunların gayp olmaktan çıktığını söylemek de pek kolay görünmüyor. 

İlkin çocuğun cinsiyeti ağırlıklı olarak biliniyorsa da yanılma payını büs- 
bütün ortadan kaldırmak mümkün değildir. Ceninin cinsiyetiyle ilgili bilgi — 
belli bir devreye kadar- kesin değildir. Ancak ayetin asıl vurgusunun cinsiyet 
olduğunu söylemek zordur. Çocuğun ana rahminden başlamak üzere değişen 
fizyolojik yapısı, organizması; ruhsal durumu, ahlaki yapısı, zekâsı, akli mele- 
keleri, kişiliği, karakteristik özellikleri (şakilesi) hiçbir şekilde ve kesin olarak 
bilinemez. Materyalist açıdan genlerin ruhsal, zihinsel ve ahlaki davranışları 
belirlediği iddia edilse de, kişinin iradi olarak farklı tercihlerde bulunduğu va- 
kıadır. Cinsiyet açısından erkek doğan nice çocuklar belli bir yaşa geldiklerin- 
de cinsel tercihlerini değiştirebiliyorlar. Kişinin hangi yaşta ve hangi faktörler 
etkisinde aksine tercihte bulunup cinsiyetini değiştirebileceğini bilemeyiz. Su- 
filer burada kastedilenin insanın “said” mi “şaki” mi olduğu konusudur, derler. 
İnsan rahminde olan bir cenin ileride mü'min mi olacak, inkâr ve isyan içinde 
mi yaşayacak ve bununla bağlantılı ebedi hayatı cennette mutluluk (saadet) 
içinde mi geçecek yoksa cehennemde şekavet içinde mi olacak, bu bilinemez. 
(Bkz. 13/Ra'd, 8. ayetin açıklaması.) 

“Yağmuru yağdırır” ifadesi bir bilgi, bir haber olarak görenler açısından 
gayble ilgili değildir. Sadece ayet Allah'ın yağmuru yağdırdığını haber verdi- 
ğini belirtmektedirler. Çünkü artık meteoroloji yağmur hakkında bize bilgiler 
vermektedir. Bu doğru olmakla beraber, meteorolojinin verdiği bilgilerin kesin 
değil “hava tahmin raporları” olduğunu unutmamak lazım. Bazen tahminler 
tutmuyor, denilenin aksine yağış oluyor veya yağmur/kar yağmıyor, rüzgâr 
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farklı yönler takip edebiliyor. Bir bölgenin üzerindeki gökyüzünde birtakım 
belirtiler, bulutlar, rüzgâr akımları yoksa tahmin de yapılamaz. İkincisi tah- 
min raporları kısa sürelidir. Kesine yakın raporlar yayınlansa da, uzun vadede 
kesin raporlar yayınlanamaz. Süre uzadıkça tahmin oranı düşer, bu da nor- 
maldir. O halde insan geliştirdiği bilgi teknolojisi sayesinde kısa ve orta vadeli 
tahminler yapabilse de uzak ve hele daha uzun vadelere yayılan kesin bilgiler 
veremez. Yüce Allah değil 30 gün sonra 30 veya 300 yıl sonra nereye, ne kadar 
yağmur yapacağını bilir, çünkü O “yağmuru yağdırır.” 

İnsanların kazancı bilinir mi? Modern toplum ücretleri, firma ve işletme- 
lerde büyüme hedefini belirlemiştir. Maaşlar, ücretler bellidir ve arttırılmaları 
veya büyüme hedefinin tutturulması için büyük mücadeleler verilmektedir. 
İşinde gücünde olan biri ertesi gün işini kaybedebilir, yeni ve daha cazip bir iş 
bulabilir. Zengin iken malı bir depremde, bir yangında veya ciddi bir ekonomik 
krizin yol açacağı sarsıntı sonucu yok olabilir. Hele küreselleşme ile bir ülke- 
de vuku bulacak olağanüstü bir olay dünya piyasalarının tamamını olumsuz 
yönde etkiler, plan ve hedefleri altüst eder. Bu ve benzeri nice olay Allah'ın 
bilgisi dâhilindedir. Kişinin ne zaman ve nerede, hangi toprak parçası üzerinde 
öleceğini bilmesi de mümkün değildir. Evinden çıkar, yürür veya arabasıyla 
yolda seyrederken trafik kazası geçirir, hayatını kaybeder. Tam kazanın vuku 
bulduğu noktada öleceği aklının ucundan geçmezdi. 

Bütün bunlardan çıkarmamız gereken sonuç şudur: Yüce Allah varlık âle- 
minin tamamını kudret eli altında tutmaktadır. Hiçbir şey O'na gizli değildir. 
İnsanlar ne kadar bilgi sahibi olurlarsa olsunlar, bilgi denizinin bir katresine 
bile malik olamazlar. Bizim içinde yaşadığımız dünya gezegeni uzay düşünül- 
düğünde kendisi bir nokta hükmünde iken, bizim bilgilerimizin toplamı ne 
kadardır acaba? 


Lokman (31) süresinin tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


32- Secde Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 30 âyettir. Tur süresinden (52) önce, Mü'minun 
(23) süresinden sonra indirilmiştir. 16-20 veya 18-20. ayetlerinin Medine'de 
indiğine dair rivayetler vardır. Süre ismini 15. ayette geçen “secde (sücceden)” 
kelimesinden almaktadır. Güvenilir hadis kaynaklarında Efendimiz (s.a.)'in 
Cuma günleri sabah namazında Secde süresi ile İnsan süresini okuduğu riva- 
yet edilmektedir (Buhari, Cuma, 10; Müslim, Sücudu'l Kur'an, 2). 
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Elif, Lam Mim. 
Kendisinde şüphe olmayan bu Kitab'ın indirilişi âlemlerin Rabbi 


tarafındandır. 
Yoksa onlar: “Bunu uydurdu” mu diyorlar? Hayır; o, Rabbinden 


olan bir haktır; senden önce kendilerine bir uyarıcı gelmemiş bir 
kavmi uyarman için (onu sana indirdik). Umulur ki hidayet bulurlar. 
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4. Allah; gökleri, yeri ve ikisi arasında olanları altı günde yarattı, 
sonra arşa istiva etti. Sizin O'nun dışında bir yardımcınız ve şefa- 
atçiniz yoktur. Yine de öğüt alıp-düşünmeyecek misiniz? 

5. o Göktenyereherişi O evirip düzene koyar. Sonra (işler,) sizin say- 
makta olduğunuz bin yıl süreli bir günde yine O'na yükselir. 

6. İşte gaybıda,müşahede edilebileni de bilen, üstün ve güçlü olan, 
esirgeyen O'dur. 


Sürenin birinci ayetinde geçen Huruf-u mukattaayla ilgili bilgiler Bakara 
süresinin girişinde (2/1) verilmiştir. Mutat olduğu üzere bu sürede de Huruf-u 
mukattaayı takip eden ayet Yüce Allah tarafından indirilen Kur'an-ı Kerim'den 
söz etmektedir. Bu kitabın Allah tarafından indirildiğine veya ihtiva ettiği bil- 
gi ve haberlerin hakikati ifade ettiğine, gösterdiği yolun dosdoğru yol (Sırat-ı 
müstakim), emrettiği inanç esasları, düşünme ve yaşama tarzının kurtarıcı ol- 
duğuna ilişkin en ufak bir tereddüt veya şüphe yoktur (2/Bakara, 2). Âlemle- 
rin Rabbinin sözünden nasıl şüphe edilebilir ki! 

Vahyin ilk muhatapları Mekkeli putperestler, müşrikler -bugünün deistle- 
ri gibi- Kur'an'ı Hz. Peygamber (s.a.)'in uydurduğunu, kendi bilgi birikimi, fikri 
çabası sonucu kaleme aldığını düşünüyorlardı. Kesin olarak yanılıyorlardı. Bu 
kitap Yüce Allah tarafından hak ve hakikat olarak indirilmiştir, indirilişinde 
insan veya başka bir varlığın dahli veya rolü söz konusu değildir. (Bkz. 10/ 
Yunus, 38.) Kitabın indirilmiş olmasının amacı insanları yapıp ettikleri konu- 
sunda uyarıp korkutmak, fiillerinin sonucu olarak gelecekte neyle karşılaşa- 
caklarına ilişkin onları bilgilendirmektir. Hangi fiilin hangi akıbetin sebebi ol- 
duğunu bilsinler ki, ona göre tercihlerde bulunsun, tutum takınsınlar. 

Kur'an-ı Kerim'in yakın mesafedeki uyarısı Mekke halkıdır. Bunlar uzun 
zamanlar boyunca uyarılıp korkutulmuş değillerdi. İbrahim aleyhisselâmdan 
kalma geleneksel bilgiler etrafında bir inanç dünyasına sahiptiler ama İbra- 
him aleyhisselâmın tebliğini bozmuş, değiştirmiş, tanınmaz hale getirmişler- 
di. İlk elde Kur'an onları uyarmaktadır (bkz. 36/Yasin, 5-6). Tebliğ yöntemi 
açısından yakınlardan başlanması etkilidir. Bu yüzden Hz. Peygamber'e tebliğ 
ve uyarıya önce yakınlarından başlaması emredilmişti (bkz. 26/Şuara, 214. 
ayetin açıklaması). 

Kur'an'ın uyarmayı hedeflediği diğer muhataplar ise beşeriyetin tamamı- 
dır. Asli misyonu itibariyle Kur'an hem insanların tümüne doğru yolu gösterir 
hem Hz. Muhammed (s.a.) bütün âlemler için rahmet olarak gönderilmiştir. 
Uyarıyı dikkate alır, inen ayetler üzerinde etraflıca düşünür ve gerekli sonuç- 
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ları çıkarabilme başarısını gösterirlerse, bu hakikati anlar ve umulur ki kur- 
tulurlar. Rahmet ilahi nimet, kolaylık, bereket, adalet, yüksek ahlak, bolluk ve 
mutluluk ve kurtuluştur. 

Kitabı indiren Yüce Allah herhangi biri değildir. Gökleri, yeri ve ikisi ara- 
smda olanları, özet ifadesiyle varlık âlemini yaratmıştır. Yaratması altı gün 
sürmüş, yedinci gün istiva etmiştir. 4. ayette sözü edilen “gün”ü bizim hesap 
ettiğimiz 24 saat olarak değil, “devir-dönem, evre” şeklinde düşünmek lazım. 
Zaman bizim açımızdan mutlak değil izafidir. Bu çerçevede bizim hesap etti- 
gimiz bin yıl Yüce Allah'ın katında bir gün hükmündedir. 50 bin yıl veya daha 
fazla zaman evresi de olabilir. Bu tür ayetlerde geçen rakamlar kesretten ki- 
nayedir. Kâinat altı ayrı evrede yaratıldı. Yaratma fiili bittikten sonra Allah hü- 
küm ve hâkimiyetini yürüttüğü arşa kuruldu. Arşa kurulması Tevrat'ta anlatıl- 
dığı gibi dinlenmeye çekildiği anlamına gelmez. Haşa, Yüce Allah, insanlar gibi 
yaptığı bir iş dolayısıyla yorulmaz ki dinlenmeye ve istirahate ihtiyaç hissetsin. 
Arşa üzerinde istiva bambaşka bir olaydır. “İstiva”nın neyi tam olarak ifade 
ettiğini bilmemiz mümkün değildir. İnam Malik'in işaret ettiği gibi keyfiyeti 
bizce meçhuldür. Malum olan hakikat şu ki, varlık âlemini yaratan O'dur, varlı- 
ğın tamamı O'nun ilmi, iradesi ve kudret eli altındadır. (İstiva için bkz. 7/A'raf, 
54. ayetin açıklaması.) 

Hakikat bu ise, insanın O'ndan başka sığınağı, gerçek dostu ve koruyucu- 
su, şefaatçisi yoktur. Başı derde girdiği zaman sadece O'nun yardımına başvu- 
rulur, talepler O'na yöneltilir. Yazık ki insan bunu gereği gibi düşünmüyor, Al- 
lah'tan başka güçlerden, liderlerden, hatta bazen zihni yanılgılara düşüp türbe 
ve yatırlardan, put ve heykellerden medet umar hale gelebiliyor. Ya da Yüce 
Allah'ın varlığını kabul ettiği halde kendisi ile Rabbi arasına birtakım varlıkları 
aracı-şefaatçi olarak koyuyor (2/Bakara, 255). 

Varlıkta hiçbir şey ve alan O'nun bilgisi, iradesi ve kudreti dışında değildir. 
Kozmik ve tabii düzenin yasalarını vaz'eden ve sürdüren O'dur. Varlıkta O'nun 
müdahalesi ve tedbiri dışında iğne ucu kadar özerk (otonom) alan yoksa insan 
hayatında nasıl “din-dışı”, Allah'ın karışmadığı bir alan veya alanlar tasavvur 
edilebilir? 

5. ayette bizce izafi olan zaman kavramına atıfta bulunulmaktadır. Gökten 
yere her işi O düzenler, evirir çevirir yani tedbir O'nundur. Sistemin “gökten 
yere” olması yasaların işler oldukları yerden kendi kendilerine var olmadık- 
larını, gökten yani yücelerden ve Allah tarafından vaz'edildiklerini; ayrıca yer 
küresinde işler halde olan her tabii ve fiziki yasanın aynı zamanda kozmik dü- 
zenle, göklerle bağlantılı ve ilişkili olduğunu ima etmektedir. Ne yeryüzü ken- 
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di kendine özerk olarak varlığını sürdürmekte, ne gökler! Hepsi birbirleriyle 
bağlantılı, interaktif ilişkiler içinde ve O'nun tedbiriyle var olmaktadırlar. 

Göklerden gelen emirlerin yeryüzünde yani bizim kucağında olduğumuz 
maddi tabiattaki etkileri bir süre sonra bir tür çevrimsel bir hareket izleyerek 
yukarı çıkar. Ve bu da bizim hesaplamalarımıza göre 50 bin senelik zamanı 
içine alır. (Bin ve 50 bin yıl zaman kavramlarıyla ilgili bkz. 22 /Hac, 47 ve 70/ 
Meâric, 4. ayetler.) Bu öylesine harikulade, bizim idrak ve gücümüzü aşan bir 
düzen, tekvin ve tertiptir ki, bizim asla muttali olamayacağımız gaybı ve göz- 
lem sahamız içindeki müşahede âlemini, kısaca her şeyi hakkıyla bilen, üstün 
güç ve kudret sahibi olan ve esirgeyen Allah'ın ilim, irade ve kudretinin tecel- 
lisini ifade etmektedir. 

Tefsirciler 5. ayette geçen “emr”in Cebrail aleyhisselama atıf olduğunu - 
buna diğer üç büyük meleği katanlar da var- söylemişlerdir. Buna göre Cebrail 
aleyhisselam emri yere indirir, tahakkuk etmesini sağlar, gözetimde bulunur, 
gerekli emir ve direktifleri verir, arkasından tekrar getirdiği yere, yüce maka- 
ma çıkarır. Teşbihte hata olmasın, en yüksek derecedeki bir devlet görevlisi- 
nin devlet başkanından emir alıp yerine getirmesi ve iş bittikten sonra huzura 
çıkıp rapor vermesi gibidir. Bu tabii ki mümkündür ama “emri “iş-buyruk” 
olarak düşündüğümüzde, işleyen tabiat yasasının da bununla ifade edilebi- 
leceğini varsaymamız anlamsız değildir. Çünkü melekler konulmuş yasaları, 
belirlenmiş düzeni işletirler. Tabiat yasası başka -ki yasa adetullahtır- onu iş- 
leten görevliler (melekler) ise başkadır. Pozitivizmin derin etkisinde modern 
zihin tabiat yasası ile meleği aynileştirme eğilimindedir. Oysa bir devleti veya 
bir fabrikayı yöneten görevliler (bürokratlar, teknokratlar, uzmanlar, memur- 
lar) ile yönetimin kuralları birbirinden farklıdır. 
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7. oKiO,yarattığı her şeyi en güzel yapan ve insanı yaratmaya bir ça- 
murdan başlayandır. 
8. o Sonra onun soyunu bir özden (sülale'den), basbayağı bir sudan 
yapmıştır. 


9.  Sonraonu'düzeltip bir biçime soktu've ona ruhundan üfledi. Sizin 
için de kulak, gözler ve gönüller var etti. Ne az şükrediyorsunuz? 
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Mürselat, Tarık ve Mü'minun sürelerinde insanın yaratılış aşamaları hak- 
kında geniş bilgiler verdik. Bu ayette benzer bir konuda “insanın soyunun ba- 
yağı/değersiz bir sudan olduğu" zikredilmektedir. 

Allah yarattığı her şeyi en güzel biçimde yaratandır. Ne varlık âleminde, ne 
insanın yaratılışında kusur vardır. İnsan, kendi yüz ve çeşitli organlarında veya 
başkalarında kendince bir takım kusurlar bulsa bile, bu kusurlar görecelidir. 
Birine göre kusur olan bir başkasına güzelliktir. Tek bir erkek temel alındı- 
ğında onun güzellik algısı sınırlıdır. Başka bir ifadeyle tek bir erkeğin algısın- 
dan her kadın güzel değildir veya tek bir kadın algısından her erkek yakışıklı 
değildir. Ama her kadını güzel bulan bir erkek ve her erkeği yakışıklı bulan 
bir kadın vardır. Güzellikteki bu görecelik olmasaydı yani güzellik ölçülebilir, 
standartlaştırılabilir, ambalajlanabilir olsaydı, erkekler sadece belli çerçeve- 
de tanımlanmış güzel kadınlarla evlenir, diğerleri evde kalır veya aksi olarak 
belli çerçevede tanımlanmış yakışıklı erkekler evlenecek kadın bulur, diğerle- 
ri bekâr kalırdı. Bu da neslin devamını mümkün kılmaz, türümüzde var olan 
çeşitliliği ve zenginliği sona erdirirdi ki, bunun sonucunda ne zengin sanatlar 
husule gelir ne farklı irfan havzaları ve medeniyetler hâsıl olurdu. 

Toprak ile insanın deri rengi ve mizacı arasında bir ilişki söz konusudur. 
Peygamber Efendimiz (s.a.) şöyle buyurur: “Allah Âdemi yeryüzünün bütünün- 
den aldığı bir avuç topraktan yarattı; Âdemoğulları yerin ölçüsüne göre geldi. 
Onlar arasında beyaz, kırmızı ve bunlar arasındaki (renkte insanlar meydana) 
geldi. Ovalısı, dağlısı ve bunlar arasında (tabiattaki insan)lar; kirlisi (habis), 
temizi (tayyib) ve bu ikisi arasında bulunan kimseler (meydana) geldi.” (Ebu 
Davud, Sünnet, 16; Ahmed bin Hanbel, Müsned, IV, 400.) 

İnsan, sonuçta topraktan, çamurdan yaratılmıştır. Varlık mayası çamur- 
dur. Bu çamurun süzme özü, neticesi olan su (meni) bayağı, değersiz ve zayıf- 
tır. İnsan bir çamurdan ve bayağı, değersiz bir sudan yaratıldığını unutup Al- 
lah'a karşı nankör olabilmektedir. Belki en çok şaşılması gereken nokta budur. 
Bir Kutsi hadiste şöyle buyrulmaktadır: 

“Bir gün Hz. Peygamber (s.a.), avucunun içine tükürdü. Üzerine parmağını 
koyarak şöyle dedi: “Yüce Allah buyuruyor ki:' “-Ey Âdemoğlu, Beni nasıl bıraka- 
caksın! Ben seni böyle bir şeyden yarattım. Sana şekil verip düzgün yapılı kılınca 
elbiseni giyip yürüdün. Senin yürüyüşünden yer ses çıkarıyordu. Mal topladın, 
kimseye vermedin. Nihayet can boğaza gelince '-Sadaka vereceğim' dedin. Ne- 
rede sadaka verme vakti?” (İbn-i Mace, Vesaye, 4; Ahmed bin Hanbel, IV, 210). 

Allah, insanı, varlık âleminde ondan söz edilmez, esamesi okunmaz iken 
(76/İnsan, 1), yarattı; ona güzel bir biçim verdi ve ona ruhundan üfledi (15/ 
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Hicr, 26/28). Değersiz iken değerli kıldı, yüceltti. Ama insan, bütün bunları 
unutup gerektiği gibi şükretmiyor, aklını kullanıp hayatının anlam ve amacı 
üzerinde düşünmüyor, ahiretin varlığını inkâr edip akılsızca isyan ediyor. 

Yaratılış safhaları anlatılırken, insan yaratılışının topraktan (tıyn), soy ve 
sülalesinin, tarihte süren beşeriyet zincirinin bir öz (sülale)den, basbayağı/ 
hakir yani elbise üzerine döküldüğünde hemen temizlenme ihtiyacı hissedi- 
len, yıkamakla atılan bir sudan yarattığını beyan eder. Arkasından insanı bir 
biçime sokar ve ona ruhundan üfler. 

Hem beşeriyetin tür olarak yaratılışı hem anne karnındaki insan teki bireyin 
oluşumuyla ilgili bu ayette sözü geçen “ruh” nedir ve “ne zaman cenine üfürülmek- 
tedir?” Ruhun mahiyeti hakkında kesin, vazıh ve somut bilgilere sahip olmadığı- 
mız, olamayacağımız açıktır. Şu var ki ruh denen bir şey vardır ve insanın bariz 
vasfı ruh sahibi varlık olmasıdır. Önemli soru şudur: Ruh üfürülmesinden önce ve 
sonrasında ceninin durumu nasıl mütalaa edilir? Başka bir deyişle ruh üfürülme- 
sinden önce cenin canlı bir varlık mı, yoksa cansız bir nesne midir? Bu aynı zaman- 
da kürtaj tartışmasının da temelini teşkil eder. Bir hadiste şöyle buyrulmuştur: 

“Her birinizin yaratılması anasının karnında kırk günde toparlanır, sonra 
orada, aynı süre kadar alaka (katılaşmış kan veya asılan/tutunan nesne) olur, 
sonra aynı süre kadar mudğa (bir çiğnemlik et) olur. Sonra melek gönderilir, 
ona rühu üfler ve kendisine dört sözlük emir verilir: Rızkı, eceli, ameli (yapıp 
edecekleri) ve ebedi hayattaki durumu; cennetlik mi, cehennemlik mi olacağı 
yazdırılır...” (Buhâri, Bed'u'l-halk, 6; Müslim, Kader, 1-5). 

Hadislerde 40, 42, 45 ve 120 günde ruhun üfürüldüğü belirtilir. Bu de- 
mektir ki rivayet farkı bize kesin bilgi vermemektedir. Şu veya bu günü esas 
alacak olsak dahi, hadiste sözü geçen “ruh”tur, “can” değildir. Canın içinde 
bulunduğu cenin hayat sahibidir, ruhun şu veya bu günden sonra üfürülmüş 
olması, ceninin canlı olma vasfını ortadan kaldırmaz. Dolayısıyla ruh üfürül- 
müş cenin öldürülemez, ruh üfürülmemiş cenin öldürülür şeklinde bir hük- 
me varmak mümkün değildir. Kürtaj yoluyla yapılan işlem, canlı varlığın yani 
hayat sahibi ceninin öldürülmesidir. 1964'te 120 güne yani ruhun üfürülmesi 
tarihine kadar ceninin aldırılabileceğine fetva veren Ürdün Müftülüğü, ruh ile 
canı birbirine karıştırmış bulunmaktadır. Araştırmalar cenin haldeyken bile 
ortada bir canlı söz konusu olduğunu gösteriyor. Bir bebeğin döllenmeden 12. 
haftaya kadar gelişimi şu şekilde gerçekleşiyor: 

22. günde: Kalp atmaya başlar. (Hamileliğin kesinleşmesi için en az 1 ay 
geçmesi gerekir. Dolayısıyla bir kadının hamileliği anlaşıldığında artık bebeğin 
kalbi atmaya başlamıştır.) 
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24-25. gün: Göz ve kulakla ilgili ilk oluşumlar, kol ve bacak tomurcukları 
oluşur. 

30. günde: Gözdeki lens gelişir. 

36-42. gün: El ve ayak parmaklarını ayıran dokular ve dış kulak taslağı 
oluşur. 

43-49. gün: Meme uçları, göz kapakları, üst dudak oluşur. Anne hissetme- 
se de bebek kıpırdamaya başlar. EEG ile beyin dalgaları tespit edilir. 

50-60. gün: Sinir sistemi oluşur. Bebek ağrıyı ve acıyı hisseder. Bu aşama- 
da kol ve bacakları uzamış, yüzü artık belirginleşmiştir. Kalp elektrosu kayde- 
dilebilir. 

9. haftada: Dış genital organlar oluşur. 

10. haftada: Tırnaklar, parmak izleri oluşur. 

11. haftada: Ultrasonda bebek parmağını emerken izlenebilir. Tat alma 
duyusu gelişir. İçinde bulunduğu amniyo sıvısı tatlandırıldığında daha çok sıvı 
içerken, sıvının tadı ekşi yapıldığında içmekten vazgeçer. 

12. hafta: Dış genital organlar tamamen belirginleşir. Bebeğe iğne batırıl- 
dığında ağrıyla irkildiği, sinyal sesinden sonra iğne batırıldığında ve bu birkaç 
kez tekrarlandığında artık sinyal sesinden sonra iğne olmaksızın irkildiği, do- 
layısıyla bebeğin öğrenme duygusunun geliştiği ispatlanmıştır. 

“Ultrason görüntüleri, daha önce en erken 22 haftalıkken gülümsedikleri 
gözlemlenen anne karnındaki bebeklerin düşünülenden daha erken gelişiyor 
olabileceği yönünde görüşler öne sürülüyor. 2010 yılında King'sCollege ve 
St. George Hastanesi'nden Prof. Stuart Campbell, daha önce de 18 ya da 19 
haftalık bir bebeğin ağladığını gördüğünü belirterek bebeklerin kabul edilen- 
den daha önce insan davranışları gösterdiğini açıklamışlardı. Bazı uzmanlar 
ise duyguların 24 ile 28 hafta arasında geliştiğini belirterek bunun sadece bir 
kas hareketi olabileceğini kaydediyor. Kesin olan şu ki “Zigot ve sonrası dev- 
rede henüz ruh ortada yoktur. Ancak insanın küçük bir numunesi olan cenin- 
de hayat devam etmektedir. Bilim, ruhun bedene gelişiyle ilgili bir görüş ileri 
sürmediği gibi bu konuyla da ilgilenmemektedir. Bu hadisin kritiğini yapan 
Hayrettin Karaman şu sonuca ulaşıyor: 

“a) Rühun üflenmesine kadar geçen süre için verilen rakamlar 40, 42, 45 
ve 120 gün şeklinde değişiktir. Rühun üflenmesi olayı belli bir süre sonunda 
olduğuna göre bu rivâyetlerin tamamının doğru (sahih) kabül edilmesi müm- 
kün değildir. 

b) Çocuğun cinsiyetinin Yaratıcı tarafından belirlenmesinin kırkıncı gün- 
den sonra olduğu açıklaması bilimin ortaya koyduğu gerçeğe aykırıdır; çünkü 
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çocuğun cinsiyeti, hattâ bazı kişisel özellikleri hâmileliğin ilk gününden (aşı- 
lanmanın/döllenmenin gerçekleştiği andan) itibaren bellidir, sabittir. 

c) Tıbbın ilgili dalında uzmanlaşmış ilim adamlarının verdikleri bilgiye 
göre hâmileliğin üçüncü haftasının sonunda kalp atmaya başlar, 24-25. günde 
göz ve kulakla ilgili ilk oluşumlar, kol ve bacak tomurcukları, 30. günde gözde- 
kilens, 36-42. günlerde el ve ayaklarda parmakları ayıran oluklar ve dış kulak 
taslağı oluşmuştur. “ 

“Daha önemli husus, bu hadisin “cenini öldürme, cenin üzerinde tasarruf- 
ta bulunma” konusu ile hiçbir ilgisinin bulunmaması, insanın yaratılmasına 
ve kaderinin belirlenmesine ait açıklamalar yapmak maksadıyla buyurulmuş 
olmasıdır. Bu sebepledir ki hadisçiler bu hadisi kendi vurud bağlamına uygun 
olarak “Yaratılış” ve “Kader” bahislerinde rivâyet etmişlerdir. Fıkıhta -mez- 
heplere göre- kürtajın hükmünü şöylece özetlemek mümkündür: 

“Hanefi mezhebi fıkıhçılarının bir kısmının 120 günden önce çocuk dü- 
şürmeyi câiz görmeleri, rahimdeki varlığın insan mı yoksa bir kan kümesi 
veya et parçası mı olduğu konusundaki yanlış bilgilerine dayanmaktadır. “Ra- 
himdeki kitle hareket etmedikçe ve hareketin gaz vb. den değil de çocuktan 
geldiği bilinmedikçe çocuk olduğuna hükmedilemez” denilerek bu bilgi eksik- 
liğine açıklık getirilmiştir. Günümüzde ise rahimde oluşan şeyin çocuk olup 
olmadığı yaklaşık on beş gün sonra muayene ve test ile tespit edilmektedir 
ve birçok organın ilk kırk gün içinde belirmeye başladığı da bilinmektedir. Bu 
bilgiler karşısında günümüzde, Hanefi mezhebi adına, 120 günden önce çocuk 
aldırmanın câiz olduğunu söylemek mümkün değildir, böyle bir fetvâ cinayete 
iştirak sayılır. 

Maliki mezhebi fıkıhçıları kırk günden önce de olsa cenini öldürme ve dü- 
şürmenin câiz olmadığını açıkça ifade etmişlerdir. “ 

“Şâfii mezhebine bağlı bazı fıkıhçılar kırk günü tamamlanmamış bulunan 
ceninin düşürülmesinin -Hanefilerinkine benzer gerekçelerle- câiz olduğunu 
söylerken Gazzâli gibi bilginler bunun haram olduğunu ifade etmişlerdir ve bu 
görüşün müteber olduğu kaydedilmiştir. Hanbeli mezhebi fıkıhçılarına göre 
hâmilelik üzerinden kırk gün geçtikten sonra çocuk düşürmek câiz değildir. 
Kırk günden önce câiz olduğunu söyleyen fıkıhçılar ise -yukarıda açıklan- 
mış bulunan- eksik bilgilere dayanmışlardır. (Güzel bir özet için bak. Zeydân, 
el-Mufassal, IlI, 119-127). Fıkha göre çocuğun vücüb (medeni haklardan isti- 
fade) ehliyeti ana rahmine düştüğü andan itibaren başlar.” 

Ruh ile canın farklı mahiyetler olduğunu En'am ve Zümer sürelerinde 
uyku ve ölüm ilişkisini anlatan ayetlerden anlayabiliriz: 
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“Sizi geceleyin öldüren (uyutan) ve gündüzün güç yetirip etkilemekte 
(yapıp kazanmakta) olduklarınızı bilen, sonra adı konulmuş ecel doluncaya 
kadar onda sizi dirilten (uyandıran) O'dur. Sonra 'en son dönüşünüz" O'nadır. 
Sonra yapmakta olduklarınızı size O haber verecektir. O, kulları üzerinde kah- 
redici (kahhar) olandır. Size koruyucular gönderiyor. Sonunda sizden birinize 
ölüm gelip çattığı zaman, elçilerimiz onun “hayatına son verirler. Onlar (bu 
işte, ne eksik ne fazla) kusur etmezler. Sonra gerçek mevlâları olan Allah'a 
döndürülürler. Haberiniz olsun; hüküm yalnızca O'nundur. Ve O, hesap gören- 
lerin en süratli olanıdır." (6/En'am, 60-62). “Allah, ölecekleri zaman canlarını 
alır; ölmeyeni de uykusunda (bir tür ölüme sokar). Böylece, kendisi hakkında 
ölüm kararı verilmiş olanı(n ruhunu) tutar, öbürüsünü ise adı konulmuş bir 
ecele kadar salıverir. Şüphesiz bunda, düşünebilen bir kavim için gerçekten 
âyetler vardır.” (39/Zümer, 42), 

Ayetlerde iki ölümden söz eder: Biri uyku halindeki geçici ölüm, diğeri 
dünyadan kesin ayrılma hali olan ölüm. İlkinde ruh alınır ama uyku halindeki 
beden canlı olma vasfını, canlılığını korumaya devam eder. Kesin ayrılma ha- 
linde ise canla beraber ruh da bedenden ayrılır. İnsan bedenindeki hayatın 'tek 
hücre ile başladığını” söyleyen Prof. Dr. Âdem Tatlı şöyle demektedir: “İnsanın 
ölümüyle ruh bedenden ayrıldığı gibi, insanın canlılık özelliği de sona ermek- 
tedir. Yani hayatı sağlayan özellikler, ruhtan önce insan bedenine gelmekte, 
fakat ruhla beraber insan vücudunu terk etmektedirler.” 120 günden önce 
ceninin kürtajla alınabileceğini öne sürenler, bir tür uyku halindeki insanın 
da öldürülebileceğini -zımnen- kabul etmiş olurlar ki, bu tamamıyla batıl bir 
hükümdür. (İnsanın yaratılış safhaları ve özellikleri için bkz. 23/Mü'minun, 
12-14; 77 /Mürselat, 20-23 ve 86/Tarık, 5-7. ayetlerin açıklaması.) 
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10. Dediler ki: “Biz yer (toprağın için) de yok olup gittikten sonra, ger- 
çekten biz mi yeniden yaratılmış olacağız?” Hayır, onlar Rableri- 
ne kavuşmayı inkâr edenlerdir. 

11. De ki: “Size vekil kılınan ölüm meleği, hayatınıza son verecek, 
sonra Rabbinize döndürülmüş olacaksınız.” 

12. Suçlu-günahkârları, Rableri huzurunda başları öne eğilmiş ola- 
rak: “Rabbimiz, gördük ve işittik; şimdi bizi (bir kere daha dün- 
yaya) geri çevir, salih bir amelde bulunalım, artık biz gerçekten 
kesin bilgiyle inananlarız” (diye yalvaracakları zamanı) bir görsen. 

13. Eğer biz dilemiş olsaydık, her bir nefse kendi hidayetini verirdik. 
Fakat benden çıkan şu söz gerçekleşecektir: “Ant olsun, cehennemi 
cinlerden ve insanlardan (inkâr edenlerle) tamamıyla dolduracağım." 

14. Öyleyse bu (azap) gününüzle karşılaşmayı unutmanıza karşılık 
azabı tadın. Biz de sizi gerçekten unuttuk; yaptıklarınıza karşılık 
ebedi azabı tadın. 


Mekkeli müşriklerin ve zihni algı itibariyle onları takip edenlerin -ki za- 
manımızda bu zihni algıya sahip olanlar hayli fazladır- akıllarına sığdırama- 
dıkları konulardan biri Allah'ın melek göndererek vahiy indirmesi ise, diğeri 
ölümden sonra diriliş ve ahiret hayatıdır. Kaba gözlemlerinden hareketle şunu 
iddia ederler: İnsan dünyaya gelir, bir süre yaşar; bir şekilde veya bir sebeple 
ölür, cesedi toprağa gömülür, zaman içinde çürür, toprağa karışır. Her şey bun- 
dan ibarettir yani mezarın ötesi yoktur. Böyleleri vahiy meleğinin gelişine şa- 
şırdıkları gibi, ölümden sonraki dirilişe de şaşırıyorlar. Oysa hakikatte yaratıcı 
vasfına sahip Allah'ın onları diriltmesine şaşırmalarına şaşırmak gerekir. (Bkz. 
6/En'am, 29; 13/Ra'd, 5.) Yaratan diriltir de! 

Fakat tabii ki mesele zihni havsalanın dirilişi ve ahireti içine alıp almama- 
sıyla ilgili olmaktan ibaret değildir. Ayetin açıkça işaret ettiği üzere böyleleri 
Rablerine kavuşmayı, dolayısıyla günün birinde huzuruna çıkmayı ummayan- 
lar, başka bir deyişle bunu bir türlü kabul etmek istemeyenlerdir. Bunun sebe- 
bini anlamak zor değil. Çünkü eğer bu hakikati kabul edecek olurlarsa, dünya- 
da yapıp ettiklerinin hesabını verecekler, bu da onları bir dizi haksız tutum ve 
davranışlardan vazgeçmeye mecbur edecektir. 

11. ayette “ölüm meleği”nden söz edilir. İslami literatürde bu Azrail aley- 
hisselâmdır ki, dört büyük melekten biridir. Diğerleri Cebrail, Mikail ve İsrafil 
aleyhimüsselâmdır. Azrail ölüm meleğidir ancak başka yerde “meleklerin ge- 
lip canı aldıkları”ndan (8/Enfal, 50 ve 16/Nahl, 32) söz edildiğine göre Azra- 
il, ölüm işlerini düzenleyen, denetleyen ve yürüten baş melek hükmündedir. 
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Enfal süresinde meleklerin inkârcıların canlarını onlara eziyet vererek, Nahl 
süresinde ise mü'minlerinkini güzellikle aldıkları anlatılmaktadır. Bir baka- 
nın emri altında çalışan görevlilerin icra ettiği görevler bakana nispet edilir, 
burada da canları alma işi Azrail'in uhdesinde olduğundan yardımcı-görevli 
melekler can alsa bile sonuçta Azrail almış gibidir. 

Kabul etsinler etmesinler, gerçek şu ki günün birinde ölüm meleği gelecek 
ve hayatlarına son verecektir. Arkasından da dirilip Yüce Allah'ın huzuruna çı- 
karılacaklar. Bundan hiçbir şekilde kurtuluş yoktur. İşte böyle bir günde utanç 
içinde suçlu günahkârlar, hangi büyük ziyana uğradıklarını anlayacak ve bir 
kere daha dünyaya dönme fırsatının kendilerine verilmesini talep edecekler 
(6/En'am, 27). Bunu talep etmeleri gayet anlaşılır bir şey. Çünkü artık hakikati 
bütün çıplaklığıyla görür hale gelmiş bulunmaktadırlar. Zaten artık hakikati 
reddetmeleri söz konusu olamaz. Ancak asıl zihni ve ruhi başarı şu idi ki, dün- 
yada iken gaybe inanıp günün birinde dirilip ahirete intikal edeceklerini kabul 
etmeleri ve ona göre hayatlarını tanzim etmeleriydi. Bir nesneyi bütün çıplak- 
lığıyla gören kişi nesnenin varlığını yok sayacak olursa, onun akıl sağlığından 
kuşku duyulur. Asıl yüksek entelektüel güce sahip olanlar gayba inanlardır. 
Gayba inanmak halüsinasyon görmek değildir, aksine görünenden görünme- 
yene ulaşma başarısını gösterebilmektir. İşte suçlu günahkârlar bunca sene 
dünyada ömür sürdüler ancak bunu başaramadılar. 

Yüce Allah dileseydi onları hidayete erdirirdi. Hakikati çıplak gözle gör- 
melerini sağlayabilir, bir sinema filmi gibi onlara gelecekte olup bitecekleri 
seyrettirebilirdi. Allah böyle dilemedi, onları dünyaya gönderdi, ruhlarının 
bedenleri içinde dünyanın etkisinden kurtulup Rabbini idrak etmesini, ken- 
dilerine büyük bir nimet olarak bağışladığı akıllarını kullanmalarını, çevrele- 
rindeki sayısız harikulade mucizeye, ayet ve işaretlere bakıp hakikatin peşine 
takılmalarını diledi. Onlar öyle yapmadılar, akıllarını kullanmadılar, nimete 
şükretmediler, üstüne üstlük inkâr edip suç ve günah işlediler; güç yetirdikle- 
rine zulmettiler, gadrettiler, zayıfları inim inim inlettiler; çalıp çırptılar, haram 
yediler, sömürdüler, ahlaki hayatı yozlaştırdılar, dünyayı babalarının çiftliği 
gibi sorumsuzca kullandılar. İşte Yüce Allah cinlerden ve insanlardan olan böy- 
lelerini cehenneme göndereceğim vaadinde bulundu. Bu söz gerçekleşecektir. 

Cehennem bu profildeki cinler ve insanlarla doldurulacaktır. Bu demektir 
ki, bizim evrenimizdeki olayların bir benzeri cinler âleminde de vuku bulmakta, 
onlar arasında iman ve inkâr, doğru ve yanlış, güzel ve çirkin, iyilik ve kötülük, 
faydalı ve zararlı, hak ve batıl cereyan etmektedir. Bu ayetler sanki bize cinler- 
den müteşekkil paralel dünyaları ima etmektedir. Cinler içinde rahmaniler ol- 
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duğu gibi şeytaniler de olduğunu biliyoruz. Orada da suç ve günah işleyenler 
vardır ve onlar da cehennemi boylayacaklardır. Bu onların azap gününü yok sa- 
yıp nefislerinin istek ve tutkularına göre yaşamayı tercih etmeleri dolayısıyla 
müstahak oldukları cezadır. Madem onlar dünya hayatında Allah'ı, O'nun irade- 
sini, hükümlerini unuttular, bugün şanı Yüce Allah da onları unutacak yani ebedi 
azabı tadarlarken onlara herhangi bir yardımda bulunmayacaktır. 
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15. Bizim âyetlerimize ancak kendilerine hatırlatıldığı zaman, he- 
men secdeye kapananlar, Rablerini hamd ile tesbih edenler ve 
büyüklük taslamayan (müstekbir olmayan)lar imân eder. 

16. Onların yanları (gece namazına kalkmak için) yataklarından uzak- 
laşır. Rablerine korku ve umutla duâ ederler ve kendilerine rızık 
olarak verdiklerimizden infak ederler. 

17. Artık hiçbir nefis, yaptıklarına karşılık olmak üzere kendileri 
için gözler aydınlığı olarak nelerin (sayısız nimetlerin) saklandığı- 
nı bilmez. 

18. Öyleyse,imâneden kimse, fasık olan gibi olur mu? Bunlar eşit ol- 
mazlar. 

19. İmânedenve salih amellerde bulunanlar ise artık onlar için, yap- 
tıklarınıza karşılık olmak üzere, bir ağırlanma konağı olarak ba- 
rınma cennetleri vardır. 
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20. Fasıkolanlar içinse, artık onların da barınma yeri ateştir. Oradan 
her çıkmak istediklerinde, geri çevrilirler ve onlara: “Kendisini 
yalanladığınız ateş azabını tadın” denir. 

21. Andolsun, biz onlara belki (inkârcılıktan) dönerler diye o büyük 
(uhrevi) azaptan önce, yakın (dünyevi) azaptan da tattıracağız. 

22. Kendisine Rabbinin âyetleri hatırlatıldıktan sonra yüz çeviren- 
den daha zalim kimdir? Gerçekten biz, suçlu-günahkârlardan in- 
tikam alıcılarız. 


“Secde” kelime anlamıyla boyun eğmektir, İslami literatürde sadece Allah 
secde edilir (Ragıp el İsfahani). Allah'ın ulühiyet, rububiyet ve azametini be- 
den diliyle ifade etme yoludur (7/A'raf, 206). Mü'min Yüce Allah'a olan derin 
ve samimi bağlılığını secdeye kapanarak ifade eder. 

Secdenin isteyerek/iradi ve istemeyerek/zorunlu olmak üzere iki çeşidin- 
den söz etmek mümkündür. İnsanlar ulühiyetin ve rububiyetin tam bilincinde 
iseler Allah'a secde ederler (53/Necm 62); bitkiler ve hayvanlar ise zorunlu 
olarak Yüce Allah'ın iradesine, koyduğu yasalara boyun eğer yani secde ederler 
(13/Ra'd, 15). Secde sadece Allah'a yapılan bir ibadet türü ise de, Yüce Allah, 
başlangıçta meleklerin Âdem'e secde etmelerini emretmiştir. (Bkz. 2/Bakara, 
34. ayetin açıklaması.) Kur'an-ı Kerim'de secde doğrudan namaz manasında 
da kullanılmıştır (bkz. 50/Kaf, 40). 

Secde hem benlikten tümüyle vazgeçmek hem miraca çıkmaktır. Benli- 
gini, egosunu, kibrini yere seren kişi Allah için secdeye kapandığında, bütün 
varlıkların üstüne çıkıp manevi mertebe olarak miraca çıkmış gibi olur. Sahip 
olduğu -aslında yaratıcısı olmadığı halde tasarrufuna verilen her şey -hava, 
su, gıda kaynakları, organları, ben idraki, aklı vs.- için hamd eder, Allah'ı tes- 
bih eder, O'nu eksik sıfatlardan tenzih eder, kemal sıfatlarıyla yüceltir, nefsinin 
iğvası ve dürtüsü olan kibri ayağının altına alır ki, bu iman edenlerin belirgin 
vasfıdır. (bkz. 25/Furkan, 73) 

Secde ayetleri Kur'an-ı Kerim'de 14 yerde geçmektedir: 7 /A'raf, 206; 13/ 
Ra'd, 15; 16/Nahl 49; 17/İsra, 107; 19/Meryem, 58; 22 /Hac, 18; 25/Furkan, 
60;27/Neml,25;32/Secde, 15; 38/Sad, 24; 41 /Fussilat, 37; 53/Necm, 62;84/ 
İnşikak, 21 ve 96/Alak, 19. 

Secde ayetlerinin okunması veya dinlenmesi durumunda secde edilir; 
buna “tilavet secdesi” denir. Tilavet secdesi tek başına yapılabileceği gibi, 
imamla ve cemaatle de yapılabilir. 

Mü'minlerin “yanlarının yataklarından uzaklaşması” demek namaz kıl- 
mak, Allah'a ibadet etmek üzere gece vakti yataklarından kalkmaları, abdest 
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alıp huşu ile namaz kılmalarını ifade eder. Kimine göre bu yatsı namazına, ki- 
mine göre bir süre yattıktan sonra kalkılıp kılman teheccüd namazına atıftır 
(17/İsra, 79). Efendimiz (s.a.) gece vakti kılınan namazın günahı söndürdü- 
günü söylemiş, arkasından bu ayeti okumuştur (Tirmizi, İman, 16; Müsned, 
V,231). Samimi ve ihlaslı mü'minler, gece vakti kalkıp Allah'a içleri titreyerek, 
korku ve umutla dua ederler, kendilerine Allah'ın bağışladığı rızıktan yoksul- 
lara, ihtiyacı olanlara infak ederler. 

Bu özelliklerde olan mü'minlere ahirette öyle özel, seçkin (mümtaz), göz 
aydınlığı yerler hazırlanmış ki, bunların neler olduklarını, niteliklerini kendi- 
leri dahi bilemez, tahmin bile edemez. Bu iman etmenin ve doğru istikamette 
yaşamanın hak edilmiş ödülüdür. 

Şimdi bu perspektiften bakıldığında şu sorulabilir: Söz konusu ödülleri 
kazanan “mü'min” ile yoldan çıkmış “fasık” aynı olabilir mi, eşit tutulabilir 
mi? Kuşkusuz hayır! 18. ayette geçen fasıkın günahkâr mü'minin ötesinde 
imanın genel çerçevesinin dışına çıkmış “inkârcı” olduğu anlaşılıyor. Çünkü 
mukayese iman eden ile yoldan çıkan fasık arasında yapılıyor. İmanın zıttı kü- 
für mü'minin zıttı da inkârcı-kâfirdir. Genel manada fasık, günahkâr kimsedir. 
Günah ise bilinen sınırların dışına çıkmaktır. Ancak yine de günahkâr kâfir 
sayılmaz. Eğer günahta diretmek, yapılan yasak fiilin günah olmadığını iddia 
etmek ve yasak fiilde ısrar edip tevbe etmemek gibi bir durum söz konusuysa, 
bu durum kişiyi yerine göre dinin genel dairesi dışına çıkarabilir. Esasında be- 
şeri hayatta cari olan yasa gereği, kişi inandığı gibi yaşamayacak olursa, zaman 
içinde günah ve yasak fiilleri kanıksadığından yaşadığı gibi inanmaya başlar. 
(Bkz. 2/Bakara, 26. ayetin açıklaması.) 

İman edenler ve salih amellerde bulunanlar cennette ağırlanacaklardır. 
Burada kendilerine çeşitli ikramlar yapılacaktır. Ağırlanıp ödüllenecekleri yer 
cennetü'lme'va'dır. Cennet onlar için yukarıdan yani Yüce Allah'tan bir ikram- 
dır, bu yüzden “nüzul” kelimesiyle ifade edilmiştir. Kurumuş toprağa yağan 
yağmurla beraber inen rahmet, vahyin insanlara yukarıdan indirilmesi gibi 
cennet de mü'minlere yaptıkları güzel şeyler karşılığında bir ikramıdır. 

Sıraladığımız nitelikteki fasık olanların barınma yeri ateştir. Kötü, berbat, 
can yakıcı bir yer olduğundan her seferinde oradan çıkıp kurtulmak isteyecek- 
lerdir ama onlara dünyada kendisiyle uyarılıp korkutulduklarında “böyle bir 
azap ve azap yeri yoktur” diye varlığını inkâr ettikleri için ateşe geri çevrile- 
ceklerdir. 

İnkârcılar ve fasıklar akıllarını kullanmadılar, zekâlarını kullanıp her türlü 
isyan ve günahı irtikâp ettiler ama başlarına gelen musibetlerden, yaşadıkları 
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acılı tecrübelerden gerekli dersleri çıkarmadılar. Oysa Yüce Allah onları uyar- 
mak, uyandırmak üzere dünya hayatında “yakın azap”tan tattırdı, başlarına 
nice felaket ve musibet geldi. Hiçbirini yapıp ettiklerinin cezası olarak algıla- 
madı, bir şekilde açıklama yoluna gittiler, kendilerine göre maddi, sosyal, po- 
zitiv(ist) gerekçeler bulup olayların gerçek sebebi Allah'a irca etmekten kaçın- 
dılar. Oysa eğer “yakın azap”tan gerekli dersi çıkarıp tevbe etselerdi, ahirette 
bu büyük azaptan kurtulmuş olacaklardı. 

Tefsirciler 21. ayetin Mekke müşriklerine yakın zamana ilişkin bir uyarı 
olduğunu, Bedir savaşında uğrayacakları ağır yenilgiyi haber verdiğini söy- 
lemektedirler. Doğrudur, nitekim de kısa süre sonra Bedir savaşında ağır bir 
yenilgiyi tattılar. Ancak bu hükmün tarih içinde genel bir nitelik kazanmasına 
engel değildir. Kıyamete kadar Yüce Allah günahkârları, isyankârları uyarmak 
üzere onları bazı musibetlerle sınayabilir, ssnamaktadır da. Yaşadıkları üze- 
rinde etraflıca düşünüp gerekli dersi çıkaranlar tevbe eder, yanlıştan döner, 
böylelikle ahirette karşılaşacakları büyük ve ebedi azaptan kurtulmuş olur- 
lar. Nihayetinde hadiste buyrulduğu üzere “Günahtan tevbe eden, günah iş- 
lememiş gibidir” (İbn-i Mace, Zühd, 30.) Durum bu merkezde iken, kendisine 
Allah'ın ayetleri hatırlatıldığında yüz çevirenden, kibirlenip aldırmayandan, 
günün birinde ve eninde sonunda hesap vereceği Din Günü'nü reddedenden 
daha zalim kim olabilir! 

“Gerçekten biz, suçlu-günahkârlardan intikam alıcılarız” buyrulmak- 
tadır. Burada Yüce Allah kendini isyankâr ve günahkâr kullarla bir tutup inti- 
kam alıyor değildir. Şanı Yüce Allah, dünya hayatında mağdur olmuş, haksızlığa 
maruz kalmış, işkence ve baskı altında yaşamış, mal ve mülküne el konulmuş, 
emeği sömürülmüş, istismara uğramış zayıf, çaresizi, güçsüz ve korumasız in- 
sanlar adına, onların hak ve hukuklarını onlara teslim etmek üzere zorbalar- 
dan intikam alıyor. Bu da adaletin tesisi, hakkın yerini bulmasıdır. Eğer yüce 
Allah zayıfların öcünü almayacak olursa, hak yerini bulmaz, zulmedenlerin 
yaptıkları yanlarında kar kalırdı. Boşuna halk arasında şu söz büyük bir kabul 
görmüş değildir: “Zalimin zulmü varsa, mazlumun da Allah'ı vardır” 
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23. Andolsun, biz Musa'ya kitabı vermiştik; böylece sen ona kavuş- 
maktan kuşku içinde olma. Biz onu İsrailoğullarına bir yol göste- 
rici kılmıştık. 

24. Veonların içinden, sabrettikleri zaman emrimizle doğru yola ile- 
tip-yönelten önderler kıldık; onlar bizim âyetlerimize kesin bil- 
giyle inanıyorlardı. 

25. Şüphesiz, senin Rabbin, ihtilafa düştükleri şeyler konusunda 
kıyâmet günü aralarında “hükmünü verip ayıracaktır. 

26. Yurtlarında gezip dolaştıkları nice nesilleri kendilerinden evvel 
yıkıma uğratmış olmamız, hâlâ onları doğru yola iletip yöneltme- 
di mi? Elbette, bunda âyetler vardır; yine de işitmiyorlar mı? 

27. Görmüyorlar mı; biz, suyu çorak toprağa sürüyoruz da onunla 
ekin bitiriyoruz; ondan hayvanları, kendileri yemektedir? Yine 
de görmüyorlar mı? 

28. Derler ki: “Eğer doğru söylüyor iseniz, şu fetih ne zamanmış?” 


29. De ki: “Fetih günü, inkâr edenlere (0 gün) inanmaları bir yarar 
sağlamaz ve onlara bir süre tanınmaz.” 


30. Öyleyse, sen onlardan yüz çevir ve bekleyedur; gerçekten onlar 
da beklemektedirler. 


Hz. Peygamber (Aleyhissalâtü vesselam) tebliğine başlayıp yıllar geçtiği 
halde akrabalarını, hemşehrilerini bir türlü ikna edemiyordu. Zaman içinde 
inanıp da etrafında toplananlar vardı, giderek de sayıları artıyordu. Kendi 
aralarında yekvücut gibi hareket ediyorlardı. Ama o -bütün âlemlere 'rahmet 
peygamberi” gönderildiğinden- daha fazlasını bekliyor, bunun için elinden 
geldiğince çabalayıp duruyordu. 23. ayet geçmişten, Hz. Musa'dan haber verip 
onu teselli etmekte, azmini yitirmemesini tavsiye etmektedir. Kasem ederek 
Yüce Allah, Hz. Musa'ya kitabı yani Tevrat'ı verdiğini belirtmektedir. Ona ki- 
tap indirilmesinin sebebi İsrailoğullarına yol göstermek, imana ve salih amele 
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dayalı düzgün bir hayat sürmelerini sağlamaktı. Bundan hareketle Efendimiz 
(s.a.)'e sen de şüphe içinde olma, Musa aleyhisselam gibi sen de kitaba kavuşa- 
caksın, yol göstereceksin, o hangi durumlarla karşılaştıysa veya hangi hakikat- 
lere sahip olduysa sen de aynı durumlarla karşılaşacak veya aynı hakikatlerle 
buluşacaksın. Veya sana kitap indirdiğimiz gibi Musa'ya da kitap verdiğimiz- 
den şüphe içinde olma. 

İsrailoğulları sabredip doğru yola girdiklerinde, içlerinden yol gösteren 
önderler çıktı. Söz konusu önderler Allah'tan gelenlere kesin olarak inanıyor, 
hayatlarını ilahi hükümlere göre tanzim ediyorlar; hayır işleri yapıyor, namaz 
kılıyor, yoksullara gerekli infakı yapıyorlardı (bkz. 21/Enbiya, 73). Bu ayetler 
kitap ehlinin elindeki kitaplar ile Kur'an'ın aynı vahiy pınarından fışkıran rah- 
met olduğunu ima etmekte, ayrıca peygamberlerin başlarına gelenin bir ben- 
zerinin Hz. Peygamber ve ümmetinin de başına geleceğini haber vermektedir. 
Bu ayet konusunda tefsirciler arasında bazı görüş ayrılıkları vardır. En doğru- 
sunu Allah bilir. 

Din, hak, hakikat ve uyulması gereken kurallar konusunda mü'minler ile 
inkârcılar arasında tartışmalar sürüp gider, her iki taraf karşılıklı deliller orta- 
ya koyar, çeşitli argümanlar öne çıkarır. Belli ki arada bir ihtilaf, ciddi bir görüş 
ayrılığı söz konusudur. İhtilafları fiili çatışmalara götürmek gerekmez. Herkes 
kendi dini hayatını yaşamalı. Kimin haklı veya haksız, kimin isabetli düşünüp 
düşünmediğini eninde sonunda Yüce Allah ahirette haber verecek, son hükmü 
o bildirecektir. (Bkz. 2/Bakara, 113 ve 22/Hac, 17. ayetlerin açıklaması.) 

Aklını hakkıyla kullananların sağlıklı bir kanaate varmak için ahireti bek- 
lemelerine gerek yok. Yeryüzünü gezdiklerinde karşılaştıkları eserler üzerin- 
de etraflıca düşündüklerinde, Allah'ın inkârcı ve günahkâr, zorba ve adaletsiz 
kavimleri nasıl yıkıma uğrattığını kolayca anlayacaklardır. İnsan geçmişte top- 
lumların yaşadıklarından gerekli dersleri çıkarmaz mı? (bkz. 20/Taha, 128) 

Herkes yapıp ettiklerinin hesabını verecektir. Özellikle zulmedenler bunu 
akıllarından çıkarmamalıdırlar. Bu dünyada kurtulsalar bile ahirette kurtuluş 
yoktur. Tabiatta her an cereyan etmekte olan olaylara ibret gözüyle baktıkla- 
rında hayat ve ölümün sürüp gittiğini, her an tekrar edildiğini göreceklerdir. 
Çorak toprağa su sürülür, bitki biter, insanlar ve hayvanlar bununla beslenir 
(bkz. 6/En'am, 99). 

İnkârcılar, tabiattaki olayları, hayat ve ölümü, insanların ve hayvanların 
hangi kudretin bağışıyla beslendiklerini görmeyip, “fetih ne zaman?" diye so- 
ruyorlar. Akılları sıra mü'minlere -“madem bizi büyük bir ceza ile korkutuyor- 
sunuz ve haklı çıkacağınızı iddia ediyorsunuz, bir an önce vaad ettiğiniz olsun 
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bakalım”, demek suretiyle- meydan okumaktadırlar. Fetih gelecektir. O gün 
mü'minlerle inkârcıların arası ayrılacak. Bu da tabii ki kıyamet günüdür. Ama 
o gün geldiğinde bunun onlara herhangi bir faydası olmayacak, çünkü iş işten 
geçmiş olacak, haklarında hüküm verilmiş olacak, tekrar dünyaya dönüşlerine 
fırsat tanınmayacak (bkz. 6/En'am, 158). 

28. ayette sözü edilen “fetih”in Bedir savaşında Müslümanların kazandığı 
zafer veya Mekke fethi olabileceğini söyleyenler vardır. Ancak ayetlerin siba- 
kından, genel akışından kıyamet gününün kastedildiği anlaşılmaktadır. İnan- 
mayıp ahmakça meydan okuyanlarla tartışmanın manası yoktur. Yüce Allah 
Hz. Peygamber (s.a.)'e ve elbette mü'minlere onlardan yüz çevirip beklemele- 
rini emretmektedir. Onlar da beklemektedirler, eninde sonunda yüce Allah'ın 
vaadi gerçekleşecektir. 


Secde (32) süresinin tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


33- Ahzab Süresi 


Medine'de indirilen bu süre 73 âyettir. Hendek savaşında Mekkeli müş- 
rikler, Medineli münafıklar ve çevreden onlara iltihak edenler Müslümanlara 
karşı ittifak oluşturmuşlardı. Söz konusu ittifakı anlatmak üzere kullanılan 
“ahzab” kelimesi taraftar, yandaş, grup, kendi içinde amaçlı ve kararlı topluluk, 
parti demektir. Âl-i İmran (3) süresinden sonra, Mümtehine (60) süresinden 
önce indirilmiştir. 


Dal “Di 
Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 
Lâle GS AİN Ğİ önağlliş Ga SİN ald 5 AİN öl iç İG 
öylemi La, GE AİN Ğİ İliş de Gİ öy la di Çığ SS 
4ra MSŞ all, aa alli de Öşö5 gr 


Ey Peygamber, Allah'tan sakın, kâfirlere ve münafıklara itaat 
etme. Şüphesiz Allah, bilendir, hüküm ve hikmet sahibidir. 


pa 


2. Sana Rabbinden vahyedilene uy! Şüphesiz Allah, yaptıklarınız- 
dan haberdardır. 


3. Allah'a tevekkül et; vekil olarak Allah yeter. 


Ayetin nüzul sebebiyle ilgili iki rivayet belirtilmiştir: Biri, Ebu Süfyan bin 
Harb, Ebu Cehil'in oğlu İkrime ve Ebu A'ver Amr b. Süfyan Uhud savaşından 
sonra Medine'ye gelmişlerdi. Münafıkların başı Abdullah b Übeyy b. Selul ile 
birlikte Hz. Peygamber (s.a.)'e “Tanrılarımızı diline dolamaktan vazgeç, onlara 
tapınanlara şefaat edeceğini, onları koruyacağını söyle, biz de seni Rabbinle 
baş başa bırakırız!” şeklinde bir anlaşma önerdiler. Hz. Peygamber bu öneriye 
çok üzüldü, yanında bulunan Hz. Ömer (ra.), boyunlarını vurmak için izin is- 
tedi ancak Hz. Peygamber “Ben onlara Medine'ye gelmeleri için eman verdim” 
dedi, Hz. Ömer de bunun üzerine onları Medine'den kovdu, ayet bu olay üze- 
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rine indi. İkinci rivayete göre, Mekkeliler, Hz. Peygamber'e dininden dönmesi 
durumunda mallarının yarısını vermeyi vadettiler; Şeybe b. Rabia ise kızını 
vereceğini söyledi. Medineli münafıklar da onu ölümle tehdit ettiler, ayet bu- 
nun üzerine indi. 

Her iki durumda Yüce Allah Hz. Peygamber (s.a.)'e, “Allah'tan sakınıp” 
inkârcıların ve münafıkların önerilerini reddetmesini emretmektedir. (18/ 
Kehf, 28.) Teklifler dünyevi planda avantajlı görünse de, mücadele ve çatış- 
mayı göze almanın bir hikmeti vardır, çünkü ilahi hüküm bu yönde tecelli 
edecektir. İnkârcıların teklif ettiği şartları kabul etmek, davadan vazgeçmek 
anlamına gelir; ozaman da verdiği mücadele, açtığı bayrak onun şahsi çıkar ve 
rahatlığını sağlayan araca döner. Oysa onun referans alacağı hükümler, kendi 
nefsinin tutkuları, kişisel çıkarları değil vahiy ile kendisine bildirilenlerdir. Hiç 
kuşkusuz dünyevi maddi çıkar, rahatlık, konfor ve istikrar avantajına karşılık 
ortaya çıkacak çeşitli zorluklar, eziyet ve riskler olacaktır. Bunlar bir bakıma 
kaçınılmazdır. Bu konuda Hz. Peygamber (s.a.), herkese yol gösteren bir rol 
model olarak sadece Allah'a tevekkül edecek, O'na dayanacaktır. 

Bu üç ayette belirtilen hükümler, sadece ve ayetin indiği tarihsel ortam- 
daki gelişmelere yön vermekle sınırlı olmayıp bütün mü'minlere hitap etmek- 
tedir. Esasında vahiy alan her elçinin temel alacağı parametreler bunlardır: 
İnkârcılardan, ikiyüzlülerden, sahtekâr ve gösteriş düşkünlerinden yüz çevi- 
rip Allah'a itaat etmek; ilahi hükümlere ve emirlere boyun eğmek; nefsin zevk- 
lerine meyletmeyip mücadele yolunu seçmek ve ortaya çıkacak her zorluğa 
karşı Allah'a itimat edip tevekkül etmek (8/Enfal, 49). 
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4. Allah, bir adamın kendi (göğüs) boşluğu içinde iki kalp kılmadı 
ve kendilerini annelerinize benzeterek yemin konusu yaptığınız 
(zıharda bulunduğunuz) eşlerinizi sizin anneleriniz yapmadı, ev- 
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lâtlıklarınızı da sizin (öz) çocuklarınız saymadı. Bu, sizin (yalnız- 
ca) ağzınızla söylemenizdir. Allah ise hakkı söyler ve (doğru olan) 
yola yöneltip-iletir. 

5. Onları (evlât edindiklerinizi) babalarına nispet ederek çağırın; 
bu, Allah katında daha adildir. Eğer babalarını bilmiyorsanız ar- 
tık onlar, sizin dinde kardeşleriniz ve dostlarınızdır. Hata olarak 
yaptıklarınızda ise sizin için bir sakınca (bir vebal) yoktur. Ancak 
kalplerinizin kasıt gözeterek (taammüden) yaptıklarınızda vardır. 
Allah, bağışlayandır, esirgeyendir. 


“Kalb”in ilginç bir metafor olarak kullanıldığı 4. ayetin inişiyle ilgili birkaç 
rivayet vardır. İlkine göre ezberi kuvvetli olan Fihrli Cemil b. Ma'mer hakkında 
inmiştir. Bu adam hem hafızasıyla övünür, hem iki kalbi olduğunu öne süre- 
rek Hz. Peygamber'den daha akıllı olduğunu iddia ederdi. Ayet böyle bir şeyin 
varit olmadığını belirtmektedir. Bir başka görüşe göre sözleri özleri, düşünce- 
leriyle davranışları birbirine uymayan münafıklara bu tutarsızlıkları hatırla- 
tıldığında iki kalpleri olduğunu, biriyle öyle, diğeriyle böyle hareket ettiklerini 
söylerlerdi. Bir anda iki ayrı işle uğraşıp her birini başarıyla sonuçlandıran Hz. 
Peygamber'i münafıkların onu iki kalpli adam şeklinde tanımlamaları üzere 
indiğini öne sürenler de vardır. 

İkiyüzlü ve tutarsız bir hayat yaşayan münafıklar hakkında indiğini söyle- 
yenler daha ikna edici görünmektedirler. Zira “kalp” inanç, düşünce /tefekkür/ 
taakkul, idrak, vicdan, takva, basiret vb. temel insani faaliyetlerin merkezidir. 
“İman” da, bilgi ve kanaat olarak kendisinden emin olduğumuz, emniyette bu- 
lunduğumuz hakikat olduğuna göre, hakikatin tek olması gibi kalbin ontolojik 
mahiyeti olan fıtrat da öyledir. İnsan fıtraten hakikatin tekliğine inanır. Hem 
tevhid hem şirk hem iman hem inkâr, hem gerçek hem sahtelik, hem doğruluk 
hem yanlışlık hem iyilik hem kötülük hem güzellik hem çirkinlik, kısaca hem 
hak hem batıl bir arada bulunamaz. Genel kural olarak iki zıt (karşıtlık) bir 
arada olamaz. 

Bu şu demektir: Eğer kişi iman, hidayet, hak ve doğruluk üzere karar kıl- 
mışsa şirk, sapkınlık, batıl ve hata olan her tür inanç, düşünce ve davranışı 
kalbinden kovmak, ruhunu kirlerden temizlemek (tezkiye) zorundadır. “Kalbi 
iman üzere iken kişi büyük günah işlemez, bir bulut gibi iman kalbinin üzerine 
çıkar, günah işledikten sonra kalbe iner." Bu yüzden her büyük günahtan sonra 
kalpte derin bir pişmanlık, rahatsızlık verici suçluluk duygusu hâsıl olur. Bu, 
fıtratın temel kanunudur, Allah bir insanın göğsünde “iki kalp” yaratmamıştır. 

Bu, psikolojide veya psikiyatride bir insanda “çift kişilik” olabileceği id- 
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diasının sadece bir varsayım, isimlendirme yoluyla dile getirilen bir tez oldu- 
ğu hususunu da ima etmektedir. Bir insanın iyi ve kötü tutum ve davranışları, 
birbiriyle tutarsız, çelişkili halleri olabilir ancak bu iki kişilik sahibi olduğu 
anlamına gelmez. Kişilik ruhla ilgilidir, çift kişilikli insanın ya bedenine iki 
ruh üfürülmüştür veya ruhu iki parçaya bölünmüştür. Ruh yalın olduğundan 
bölünmesi söz konusu değildir. Tutum ve davranışlarda çelişki, tutarsızlık ve 
çatışma olması mümkündür. Yapılması gereken doğru istikamette kişinin ken- 
dini eğitmesi, tek olan kalbini kötülüklerden, manevi hastalık ve iğvalardan 
sakındırıp tezkiye etmesidir. 

Bunun gibi kalbimizde yeşeren sevgi niteliğine göre bir kişiye kanalize 
olur. Anne sevgisi ile eş sevgisi aynı değildir. Annemizle olan bağımız ontolo- 
jiktir biz ondan doğmayız, onun kanını emmiş, onun karnında dokuz ay barın- 
mış, onun sütünü emmiş, onun kucağında dünyaya gözümüzü açmışız. Eşimiz 
ise bir başka annenin parçasıdır, izdivaçla bir araya gelmemiz yani birleşme- 
miz aramızda ruhsal derin bir bağ meydana getirir ama bu sürekli olmayabi- 
lir Ciddi sebeplerin ortaya çıkması durumunda bu sevgi yeşerdiği gibi sönüp 
sona erer, hatta nefret ve düşmanlığa dönüşebilir. O halde anne ile eş arasında 
özdeşlik kurmak yanlıştır. 

İslam öncesinde Arap erkekleri, eşlerinden hoşlanmayıp boşanmak veya 
cinsel yönden terk edip fiili dul statüsüne düşürmek ya da mihrlerinden mah- 
rum bırakmak istediklerinde, onlara “Sen bana annemin sırtı gibisin” derlerdi. 
Bu artık onlarla cinsel ilişkiye girmeyecekleri anlamına gelen yemindi. Ancak 
zıhar yapan koca, karısından yatağını ayırdığı halde boşamaz, onu muallakta bı- 
rakırdı. Bu ayet söz konusu haksız uygulamaya son vermekte, kadınları büyük 
bir sıkıntıdan kurtarmaktadır. (Bkz. 2/Bakara, 225-226; 58/Mücadele, 2-4.) 

Yine aynı ayette son verilen bir başka uygulama evlatlığın öz evlat yerine 
konulmasıdır. Ayetin bu bölümü Efendimiz (s.a.)'in evlatlığı azatlı köle Zeyd 
bin Harise hakkında inmiş bulunmaktadır. Zeyd, cahiliye döneminde Şam ta- 
raflarında yaşayan ailesinden zorla kaçırılarak köle pazarlarında satılmıştı. 
Birkaç satıştan sonra Hz. Hatice onu satın almış, sonra Efendimiz'e hibe et- 
miştir. Efendimiz de, onu özgürlüğüne kavuşturarak evlatlık edinmiştir. Bu 
yüzden uzun zaman “Zeyd bin Muhammed (Muhammed'in oğlu Zeyd)” olarak 
çağrılırdı. Ailesi yerini tespit edip de Efendimiz'den istediğinde, Zeydi kendisi 
ile ailesi arasında tercihinde serbest bırakmıştır. Zeyd, gönül rızasıyla Efendi- 
miz'in evlatlığı yanında kalmayı seçmiştir. 

Evlatlık Araplarda kadim bir teamüldür. Güçlü ve zengin biri kimsesiz bir 
çocuğu evlat edinmek istediğinde bunu herkesin önünde belli eder, bir tür 
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toplumu buna şahit tutardı. Evlatlık alan ile evlatlık olan arasındaki medeni 
ve hukuki ilişkiler baba-oğul ilişkisi hükmündeydi, evlilik ve miras buna göre 
düzenlenirdi. İnen bu ayet, evlatlık müessesini devam ettirmekle beraber, öz 
ebeveyn-çocuk ilişkisinin ebeveyn-evlatlık ilişkisinden farklı olduğunu, do- 
layısıyla medeni ve hukuki ilişkilerin de farklı olması gerektiğini belirtmek 
suretiyle yeni düzenlemeleri öngörmektedir. Buna göre bir insan evlatlığının 
annesi, kız kardeşi, kızıyla evlenebilir vs. Yani baba-çocuk ilişkisinde geçerli 
olan nikâh yasakları bunlar arasında cari olmaz. 

Bir başka düzenleme, evlatlığın öz babasına nisbet edilerek çağrılması hük- 
münün getirilmesidir. Kur'an-ı Kerim'e göre bu çok daha adildir, her şeyi yerli 
yerine oturtan bir uygulamadır. Çocuk bir başkasına ait iken, onu kendi aile ve 
ebeveyninden koparıp, ona soyunu, geçmişini unutturmak doğru değildir. Her 
ne kadar soy-sopla övünmek yasaklanmışsa, soyun, ailenin inkârı da yasaklan- 
mıştır. Bu konuda Efendimiz (s.a.) şöyle buyurmuştur: “Her kim babasından 
başkasına kendini nispet ederse, Allah'ın laneti kıyamete kadar onunla olsun, 
peşini takip etsin.” (Tirmizi, Vesaya, 5), “Bile bile başkasının oğlu olduğunu iddia 
eden hiçbir kimse yoktur ki küfretmemiş olsun.” (Müslim, İman, 27); 

Bu ayetin inişinden sonra Zeyd, artık öz babası Harise'ye nispet edilerek 
(Zeyd bin Muhammed değil, Zeyd bin Harise şeklinde) çağrılmaya başlandı. 
Bir çocuğa babası veya dedesinin adını vermek onun süren soyunun işaret- 
lerinden biridir. Bu, tarihte Müslümanların çocukların Bu ayetin inişinden 
sonar Zeyd, artık öz babası Harise'ye nisbet edilerek (Zeyd bin Muhammed 
değil, Zeyd bin Harise şeklinde) çağrılmaya başlandı. Bir çocuğa babası veya 
dedesinin adını vermek onun süren soyunun işaretlerinden biridir. Bu, tarih- 
te Müslümanların çocuklarına babalarının veya dedelerinin -kız çocuklarına 
da annelerinin, babaanne veya da anneannelerinin- isimlerini vermelerini bir 
kültür olarak yerleştirmiştir. 

Bir evlatlığın öz babası bilinmiyorsa, ayetin hükmüne göre o kişi bütün 
mü'minlerin koruması (mevlası) altındadır, sanki onun babası bir manevi kişi- 
lik olarak cemaatin kendisi olmaktadır. Ancak bu babası bilinmeyen kimsesiz 
çocuğun evlatlıktan reddedilmesi, açıkta ve himayesiz bırakılması anlamına 
gelmez, evlilik ve miras hükümleri dışında yine korunur, ona gerekli harca- 
malar yapılır, kendisine vasiyet yoluyla mal ve para bırakılabilir. Kimsesiz bir 
çocuk bütün mü'minlerin, dostu ve kardeşidir. Nitekim Hz. Peygamber şöyle 
buyurmuştur: “Kimsesiz çocukları koruması altına alan kimse ile ben cennet- 
te yan yana iki parmak gibi beraber olacağım” (Müslim, Zühd, 42. Ayrıca bkz. 
İbn-i Mace, Edeb, 6). 
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Efendimiz (s.a.) Zeyd'i çocuğu gibi sevmeye devam etmiştir. Öyle ki onu 
bazı seriyyelerde kumandan olarak görevlendirmiştir. Yine Mute savaşında 
kumandan olarak tayin etmiştir ki, savaşta ilk şehit düşen kumandan Hz. Zeyd 
olmuştur, ondan sonar Ca'fer Tayyar ve Abdullah bin Revaha'nın şehadeti onu 
takip etmiştir. Savaşın rövanşına karar verildiğinde yine onun oğlu Üsame'yi 
kumandan tayin etmiştir. Hz. Ömer de, Ata Divanı'nı teşkil ettiğinde, Üsame 
bin Zeyd'e oğlu Abdullah'tan bin dirhem fazla maaş bağlamıştır ki, oğlu sebe- 
bini sorduğunda “Çünkü Allah'ın Resülü onu senden, babasını senin babandan 
daha çok severdi” cevabını vermiştir. Zeyd'le ilgili konu Hz. Zeynep'le boşan- 
ması dolayısıyla sürenin 37. ayetinde tekrar ele alınacaktır. 

Genel olarak bu ayetle evlatlığın yasaklandığına hükmedilir. Bugünse evlat- 
lık yaygın bir uygulamadır. Tabii ki çocuğu olmayan ailelerin çocuk sevgisini his- 
setmeleri, kimsesiz çocuğun bir aile ortamında korunup iyi eğitim alması evlat- 
lığın lehine öne sürülecek şeylerdir. Fakat zaman zaman evlatlık çocukların ucuz 
işgücü olarak kullanılması veya cinsel istismara maruz kalması da söz konusu- 
dur. İslam bakış açısından evlatlık şu sakıncalar dolayısıyla itibar görmemiştir: 

a) Nesebin karışması. Nesep karışıklığı sivil-medeni hayatın sağlıklı ze- 
minde sürmesi bakımından önemlidir; 

b) Kanuni mirasçıların mağduriyeti. Evlat edinen aile, nesebi belli bir an- 
ne-babaya ait olmayan çocuğu mirasta pay sahibi kılar, bu da diğer mirasçıları 
mağduriyete uğratır; 

c) Mahremiyetin ihlali. Ayetin buyurduğu üzere evlatlık her hâlükârda 
bir başka anne babaya aittir; kız veya erkek çocuğu ergenlik çağına geldikten 
sonra onu evlatlık edinen kadın ve erkekle aynı evde gelişi güzel yaşayamaz. 
Mesela onlarla halvette bulunamaz, tesettüre aykırı giyinemez vs. 

Buna rağmen evlatlık edinmek büsbütün imkânsız değildir. Söz konusu 
sakıncaları bertaraf ederek evlat edinmek veya kimsesiz çocukları himaye et- 
menin yolları vardır: 

aa) Koruyucu aile sistemi. Bu, yoksul bir aileyi koruma altına alarak ço- 
cuğunun iyi şartlarda yetişmesini sağlamak şeklinde olur. Anne babası yoksa 
teyzesi, halası veya başka yakını koruyucu aile olarak seçilebilir; 

bb) İki yaşına kadar ki çocuğa süt emzirme imkânı varsa, ona süt emzire- 
rek evlat edinmek mümkün. Zira süt akrabalığı kan akrabalığı gibidir. Sütkar- 
deşler birbiriyle evlenmez, süt emziren kadın anne hükmündedir; 

cc) Belli bir yaşın üstündeki aileler küçük yaştaki çocukları evlat edinebi- 
lir. Diyelim ki 40 yaşında biri 1-5 arası çocuğu evlat edinecek olsa çocuk bülu- 
ga erdiğinde onu büyüten kadın hayızdan kesilecek; 
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dd) Evlatlık alan aile, başka varisler varsa, evlatlığa vasiyet yoluyla serve- 
tinin 1/3'ünü veya daha az miktarını bırakabilir, bu kanuni varislerin mağdu- 
riyetini önler. 

İster bir insanda iki kalbin bulunabileceği, ister anne ile eş arasında öz- 
deşlik kurulması ister evlatlığın öz çocuk gibi telakki edilmesi olsun, herhangi 
bir gerçeklik değeri, tabir caizse ontolojik bir karşılığı yoktur. Sadece insanlar 
isimlendirerek böyle varsayar. Bu böyledir, bunu söyleyen, yarattığı kullarını 
herkesten, kendilerinden bile daha iyi bilen ve her tür hallerinden haberdar 
olan şanı Yüce Allah'tır Hükmün inişinden önce veya bilmeden hata olarak 
yapılanlar konusunda sorumluluk yoktur, zira kasıt bulunmamaktadır. Bu gibi 
hatalar konusunda Allah bağışlayıcı ve esirgeyicidir. Sorumluluk ve yaptırım 
bilerek, kasıtlı olarak yapılan şeyler için söz konusudur. 


El İşieiş ağız Azlağla paçalil ba OağiL İs isil 
öİ 31 öpeeliğ öşlağil ia All İS yak İSİ aki 
dağ löylalaz SİL $ Sİ GE İlana A SAİĞİŞİ İl 1g inâ5 


6. Peygamber, mü'minler için kendi nefislerinden daha evlâdır ve 
onun zevceleri de onların anneleridir. Rahim sahipleri (akraba- 
lar) de, Allah'ın Kitabı'nda birbirlerine öteki mü'minlerden ve 
muhacirlerden daha yakındır. Ancak dostlarınıza maruf üzere 
yapacaklarınız başka; bunlar Kitap'ta yazılmış bulunmaktadır. 


Hz. Peygamber'in kendisine inanıp tebliğ ettiği yolu takip edenlerin ha- 
yatındaki konumunu ele alan bu ayet bize geniş bir perspektif sunar. Tabii ki 
nüzul ortamında vahyin ilk muhatapları bu ayetin hükümleriyle yükümlü tu- 
tulmuşlardır. Ayet ilk bakışta indiği dönemle sınırlı gibi görünmektedir. Mek- 
ke ve Medine'de mü'minler Hz. Peygamber (s.a.)'i her türlü tehlikeye karşı 
canlarını ve mallarını ortaya koyarak korumuş yani ayetin işaret ettiği sına- 
vi başarıyla vermişlerdir. Fakat bu sadece güvenlikle sınırlı bir koruma değil, 
tebliğin esaslarını, İslami hükümlerin ana çerçevesini, kısaca akideyi ve dini 
pratikleri de koruma azmini göstermişlerdir ki ancak bu sayede din (Kur'an, 
Sünnet ve dini tatbikat formları olan örfler, sahih gelenek) günümüze kadar 
gelebilmiştir. Şayet Hz. Peygamber'in can güvenliğine bir zarar gelecek olsaydı, 
İslam bize bu sağlam yapıda intikal etmezdi. O halde vahyin ilk muhatapları 
Hz. Peygamber'in can güvenliğini kendi güvenliklerine tercih edip gerektiğin- 
de canlarını feda ettiklerinde, sadece Hz. Peygamber'i ve kendi dönemlerini 
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korumakla kalmamış, ilahi tebliğin, kısaca İslam'ın kıyamete kadar korunup 
nesilden nesle intikal etmesini de güvence altına almışlardır. 

Hz. Peygamber, mü'minlere göre önceliklidir, tabir caizse bir tehlike vu- 
kuunda “yangında ilk kurtarılacak değerdir” Bu bizim için de geçerlidir. Kur- 
tubi'nin yer verdiği bir hadiste şöyle buyurulmuştur: “Benim ve ümmetimin 
durumu ateş yakmış adamın durumuna benzer. Ateş böcekleri ateşe düşmek 
isterler; ben ise sizi ateşe düşmemeniz için kemerlerinizden tutmaya çalışır- 
ken siz ateş böcekleri gibi oraya atılmaya çalışırsınız” 

Hz. Peygamber, çıkabilecek her ihtilafı hükme bağlama makamıdır. 
Mü'minler “İçlerinde en ufak bir kuşku veya sıkıntı duymaksızın onun ver- 
diği hükme razı olurlar” (4/Nisa, 65). Bu demektir ki hem kendi aralarında 
hem kendi nefisleri itibariyle Hz. Peygamber'i öncelikli bir konumda tutarlar. 
Ne kadar yakınları varsa ve yakınlık derecesi her ne ise, peygamber onlardan 
daha yakındır; babadan, çocuktan, eşten, yakından, ticaret ve kazançtan da (9/ 
Tevbe, 24). Kendi aralarında öncelikli tutmak demek, ihtilaf vukuunda konuy- 
la ilgili açık sünnet varsa sünnetin hükmüne uymak; kendi değer yargılarıyla 
Hz. Peygamber'in bize sahih yollardan intikal etmiş değer yargıları, hükümle- 
ri arasında bir çatışma vukuu durumunda sünnetteki hükümleri esas almak 
demektir. Çünkü onun gösterdiği yol kurtarıcıdır, kişinin kendi heva ve heve- 
sinden kaynaklanan yargılar ise insanı farkında olmaksızın yıkıma götürebilir. 

Bir başka sebep, eğer insan hayatını İslam'ın ana dairesi dışına çıkmadan 
geçirip tamamlamışsa, Allah'ın izin vermesi ve dilemesi durumunda kıya- 
met gününde bazı kusur ve günahları dolayısıyla Hz. Peygamber'in şefaatine 
mazhar olabilir. Bu da Hz. Peygamber'i öncelikli konumda tutmanın ne kadar 
önemli olduğunu göstermektedir. 

Bu ayet Yahudilerin peygamberlerine karşı tutumları ile İslam'ın emretti- 
ği tutum arasında açık bir farka işaret etmektedir. İsrailoğulları zaman zaman 
peygamberlerini öldürmüş, bu yüzden “peygamber katili” sıfatını almışlardır. 
Hıristiyanların aslında peygamber olan Hz. İsa'yı tanrılaştırmaları onu yücelt- 
meleri değil, aksine onun tebliğine, kişiliğine ve hatırasına karşı büyük saygı- 
sızlık, hak ve hukukuna tecavüzdür. İslam inancı Hz. Muhammed (s.a.)'i önce- 
likle bir kul, sonra Allah'ın elçisi olarak kabul eder, onun beşer üstü vasıfları 
yoktur, mesela gaybı bilemez: “Ben şehadet ederim ki, Muhammed, O'nun kulu 
ve elçisidir!” 

Ayetin genel bağlamına, iniş vasatına ve konuyla ilgili hadislere bakıldığın- 
da fizyolojik varlığı ötesinde ayetin Hz. Peygamber'e bir şahs-ı manevi anlam 
yüklediğini söylemek mümkün görünmektedir. Bir Müslümanın zihin ve ruh 
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dünyasında Hz. Peygamber'in sahip olduğu yer ve makam, sıradan insanların 
yer ve makamına benzemez. Müslümanlar, ona hakaret edildiği zaman bittabi 
infial gösterirler, çünkü onu kendi nefislerinden, canlarından ve çocukların- 
dan, en sevdikleri kimselerden, en çok değer verdikleri şeylerden daha üstün 
tutarlar. Bu, makam Abdullah'tan ve Amine'den doğma "Mekkeli Muhamme- 
d"in değil; son vahyi alan, peygamberlerin mührü (Hatemü'nnebiyyin) olan ve 
âlemlere rahmet olarak gönderilen Resül ve Nebi Muhammed Aleyhissalâtü 
vesselamın makamıdır. Mekkeli Muhammed de, öncelikle Resül ve Nebi Mu- 
hammed'e yani “kendisine indirilenlere iman etmekle” yükümlüdür (2/Baka- 
ra, 285.) 0, önce kendine, peygamber olma vasfına inanmalıdır. 

Şu hadis bu fikri ilham etmektedir: “Ben mü'minlere canlarından daha ön- 
deyim. Borçlu ölenin kimsenin borcunu benim ödemem gerekir. Ancak geriye 
mal bırakanın malı varislerinindir” (Buhari, Nafaka, 10; Kefalet, 5; Müslim, 
Cum'a 43; Ferâiz, 15-16). Hadis ödeme gücü olmayan borçlunun borcunu Hz. 
Peygamber'in üstlendiğine işaret eder. Efendimiz'in vefatından sonra devlet 
başkanının da aynı sorumluluk altında olması pekâlâ muhtemeldir. Bu elbette 
her borçlunun değil, zaruri hallerde ve gerçekten ödeme gücü olmayanların 
borçlarını ödememeleri durumunda onlara karz-ı hasen verenlerin açık mağ- 
duriyetlerini gidermeye matuf, sınırları, miktarı belli ödeme olması gerekir. 
İslam'da devlet böylelikle yoksul ve çaresiz kesimleri koruma altına almış olur, 
bu kapitalizmde olmayan bir uygulamadır. Varisleri ölenin terekesinde hak sa- 
hibi kılmakla da, kişinin malını mülkünü devletleştirmez, bu da sosyalizmde 
olmayan bir şeydir. 

Efendimiz (s.a.)'in eşleri kadın veya erkek bütün mü'minlerin anneleridir. 
Bu amir bir hükümdür ve bazı hukuki-medeni boyutları vardır. Mesela hiçbir 
erkek onlardan biriyle evlenemez, bu kişinin annesiyle evlenmeye kalkışması 
gibidir. Ancak miras taksiminde Efendimiz'in eşleri kimsenin malında pay sa- 
hibi olmamışlardır. Hüküm tertemiz eşleriyle sınırlı olduğundan, onların kız- 
ları kapsam dışıdır yani erkekler onların kızlarıyla evlenebilir. 

Aynı rahimden gelen akrabaların mü'minlerden daha yakın olması hu- 
kuki bir niteliktir. Hicretin ilk yıllarında Hz. Peygamber (s.a.) zarurete bina- 
en Mekkeli muhacirlerle Medineli Ensarı kardeşleştirdi (muahat). Mesela Hz. 
Ebu Bekir Harice bin Zeyd, Ez Zübeyr Ka'b bin Malik'le kardeşleştirildi. Eşleri 
hariç her şeylerini paylaştılar, birbirlerine mirasçı oldular. İslam güçlenip de 
muhacirler yerleşik hale gelince, illet ortadan kalkmış olduğundan tekrar sa- 
dece kan bağına dayalı akrabaların birbirlerine mirasçı olabileceği hükmü geri 
getirildi. “Hükümler illete mebnidir” fehvasınca illet ortadan kalkınca hüküm 
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ortadan kalkar, illet geri gelince hüküm de geri gelir. (Yakınlarla ilgili bkz. 8/ 
Enfal, 72-75. ayetlerin açıklaması.) 

Mirasla ilgili hükümler böylece düzenlendikten sonra, isteğe bağlı olarak 
dileyen kişi, dost ve arkadaşlarına belli sınırları aşmamak, mesela mirasta 
hak sahibi olanları mağdur etmemek üzere bağışlarda bulunabilir veya mi- 
rasının bir bölümünü onlara verilmek üzere vasiyet edebilir. Burada zikri ge- 
çen “ma'ruf”, miras miktarının 1/3'ü aşmayacak miktarına göndermedir. Bu 
hüküm böyle konulmuştur. Ayetin sonunda geçen “Kitap” Kur'an-ı Kerim ola- 
bileceği gibi, Levh-i Mahfuz veya Yüce Allah katındaki hüküm de olabilir. En 
doğrusunu Allah bilir! 
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7. Hani biz peygamberlerden kesin sözlerini almıştık; senden, 

Nuh'tan, İbrahim'den, Musa'dan ve Meryem oğlu İsa'dan, Biz on- 
lardan sapasağlam bir söz almıştık. 


8. Doğru olanlara doğruluk (ve bağlılık)larını (Allah'ın) sorması için. 
Kâfirlere ise acı bir azap hazırlamıştır. 


Kurtubi, peygamberlerden kesin söz (misak) alınmasının üç anlama gel- 
diğini söyler: 

a) Allah'ın elçileri olarak görevlerini tam olarak yerine getireceklerdir. Bu- 
nun hayli zor bir görev olduğu açıktır, zira peygamberlerin inatçı kavimlerle 
olan mücadeleleri genellikle şiddetli geçer. Görevlerini yerine getirirlerken 
zaaf göstermeyecekler, yılmayacaklar, kendilerine emredilen tebliği yapacak 
ve öğretildiği üzere hatt-ı hareket takip edecekler. Peygamberlerin tebliğleri- 
nin muhtevası gibi takip ettikleri sünnetler ve siretler de öğretilmiştir. 

b) Birbirlerine aykırı tebliğ ve beyanlarda bulunmayacaklar. Peygamber- 
leri sıradan aydın ve filozoflardan ayıran önemli özellikleri, tarih boyunca 
birbirlerini doğrulamalarıdır. Aydınlar ve filozoflar ise birbirlerini çürütme- 
ye çalışmaktadırlar. Düşünce hayatını eleştiri ve yanlışlayarak geliştirmenin 
mümkün olduğu söyleniyorsa da, bu Nübüvvetin kadim geleneği için söz ko- 
nusu değildir; Peygamberler aynı hakikati hatırlatarak ve doğrulayarak hem 
zihinsel hayatı geliştirirler hem ruhi ve manevi olgunlaşmayı (ahlak) güvence 
altına alırlar. 
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c) Bir peygamber kendisinden sonra gelecek peygamberi haber vere- 
cek, sonraki nesillere müjdeleyecektir. Bu, bir kavmin kendisine gönderi- 
len peygamber üzerinden şovenizm, ırkçılık veya milliyetçilik yapmasının 
önüne geçtiği gibi, ilahi tebliğin tarihin belli bir anında kesintiye uğrayıp bir 
kavmin dili, örfü ve anlayışına hapsolmasını önlemekte, beşeriyetin aile ve 
manevi birliğini sağlamaktadır. Eğer her kavim kendisine ilahi tebliği yapan 
peygamberin kendisinden sonraki peygamberin müjdesini referans alsaydı, 
kavimler arasında kin, düşmanlık ve husumet belki tümüyle ortadan kalk- 
mayacaktı ama en azından dini meşruiyet bulmayacak, daha az ölçeklerde 
ortaya çıkacaktı. 

Kronolojik olarak Efendimiz (s.a.) son peygamber olduğu halde en başta 
zikredilmiştir. Bu, onun peygamberlik misyonunun yüceliğine işaret etmek- 
tedir. 124 bin peygamber içinde sadece Hz. Peygamber, Nuh, İbrahim, Musa 
ve İsa'nın (hepsinin üzerine selam olsun) zikredilmesinin sebebi her birinin 
beşeriyetin tarihinde birer kilometre taşı olmaları, bu yüzden Ulu'lazm pey- 
gamberler olarak nitelendirilmeleridir (42/Şura, 13). Büyük zorluklarla gö- 
revlerini başarıyla yerine getiren peygamberlerden Yüce Allah misak almış 
bulunmaktadır. (Misak için bkz. 3/Âl-i İmran, 81. ayetin açıklaması.) 

“Doğru olanlara doğruluk (ve bağlılık)larını(Allah'ın)sorması”nın bir- 
kaç anlamı olabilir: 

İlki elçiler üstlendikleri görevi eksiksiz olarak yerine getirdiler mi? İn- 
sanlar içinde peygamberlerden daha doğru kimse yoktur, eğer onlara görev- 
leriyle ilgili soru sorulacaksa, sıradan insanlara nelerin sorulacağını hesap 
etmeklazım. 

İkincisi peygamberlere kavimleri kendilerine nasıl bir tutum takındılar, 
onları dinleyip doğru yola mı girdiler, yoksa sapkınlıklarına devam mı ettiler? 

Üçüncü ihtimal hem peygamberlere hem onların muhataplarına sorul- 
masıdır. Bu daha kuvvetli ihtimal görünmektedir, A'raf süresinin 6 ve Maide 
süresinin 116. ayetleri bu görüşü desteklemektedir. A'raf süresinde “Hem ken- 
dilerine peygamber gönderilenlere, hem gönderilen peygamberlere de sora- 
cağız” buyurulmaktadır. Maide süresinde ise Hz. İsa'ya geride bıraktığı kavmi 
ve edindikleri teslis inancı hakkında sorulacaktır. Doğrular sorgu sualden ba- 
şarıyla geçerlerken, tebliği dinlemeyip de inkâra sapanlara azaba çarptırıla- 
caklardır. 

7 ve 8. ayetler, 27. ayete kadar Hendek savaşında mü'minler, münafıklar 
ve Beni Kurayza'ya mensup Yahudilerle ilgili anlatılacaklara bir hazırlık, bir 
mukaddime mahiyetindedir. 
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9. Eyimân edenler, Allah'ın üzerinizdeki nimetini hatırlayın. Hani 
size ordular gelmişti; böylece biz de onların üzerine, bir rüzgâr 
ve sizin görmediğiniz ordular göndermiştik. Allah yaptıklarınızı 
görendir. 

10. Hani onlar, size hem üstünüzden, hem alt tarafınızdan gelmişler- 
di; gözler kaymış, yürekler hançereye gelip dayanmıştı ve siz Al- 
lah hakkında (birtakım) zanlarda bulunuyordunuz. 

11. İşte orada,imân edenler, sınanmış ve şiddetli bir sarsıntıyla sar- 
sıntıya uğratılmışlardı. 


27. ayete kadar Hendek savaşında süren olaylar, mü'minlerin ve münafık- 
ların hayli zor savaş şartlarında içinden geçtikleri sınav anlatılmaktadır. Adını 
kazılan hendekten alan Hendek savaşı fiili bir çatışma olmasa da süren bir ay- 
lık kuşatma dolayısıyla savaş kabul edilmiştir. Nadiroğullarının lideri Huhay 
bin Ahtab'ın girişimleriyle Hayber Yahudileri, Kureyş ve Gatafanlılar arasında 
ittifaklar kuruldu, arkasından Medine üzerine saldırı kararı alındı. 

Karşılaşma Mekkeli müşrikler, Hayber Yahudileri ve çevre düşman kabile- 
lerin içinde yer aldığı 12 bin askerden müteşekkil koalisyon (ahzab) ile sayıla- 
rı3 bin civarında olan Müslümanlar arasında vuku bulmuştur. Savaş hicretin 
5. yılında 7 Şevval'de başlayıp Zilkade'nin ilk gününde sona ermiştir (m. 627). 
Toplam süresi bir aydır. 

Savaştan önce Hz. Peygamber (s.a.), önde gelen sahabeyle danıştıktan 
sonra düşmanı Medine dışında karşılamaya kararını verince, İranlı Selman-ı 
Farisi, İran'ın geleneksel savaş yöntemlerinden biri olarak şehrin önünde hen- 
dek kazılmasını teklif etti. Bu fikir kabul görünce 5,5 km. uzunluğunda, 9 met- 
re eninde ve 4,5 metre derinliğinde bir hendek kazıldı. Kazı işi çok zahmetli 
geçti, bizzat Hz. Peygamber elinde kazma taş ve kaya kırdı, toprak taşıdı. Erzak 
azaldığı için zaman zaman sahabeler aç kaldılar, öyle ki Hz. Peygamber de, kar- 
nına taş bağlamak zorunda kaldı. 
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Koalisyon güçleri Medine önlerine geldiklerinde hendek görüp şaşkınlığa 
düştüler ama geri dönmeyip şehri kuşatmaya karar verdiler. Kuşatma bir ay 
sürdü, bu arada Medine'de erzak tükenmek üzereydi, kadın ve çocuklar muh- 
temel bir saldırı karşısında yüksek tepelere yerleştirilmişti. Kuşatmanın son 
gününde şiddetli bir fırtına koptu, düşman çadırlarını, araç ve donanımlarını 
darmadağın etti. Bu arada Haram aylara giriliyordu, Hac mevsiminde Mekke- 
liler, şehirden ayrı olmayı ticaretlerine zarar addediyorlardı. Sonunda kuşat- 
mayı kaldırıp geri dönmeye karar verdiler. Kuşatmanın kaldırılmasında Ahzab 
ordusu içinde yer alan Eşca kabilesinin lideri Nuaym bin Mes'ud'un Müslüman 
olması belirleyici rol oynadı. Nuaym, ustalıkla Yahudilerle Kureyşlilerin arası- 
nı açıp ittifakın bozulmasına sağladı. 

Tabii ki bu olay Müslümanları moralmen üstün duruma geçirdi, artık du- 
rumlarını tahkim edebilirlerdi, ilk iş olarak da Medine Vesikasında altına imza 
attıkları sözleşmeye Hayber Yahudilerine kanıp kuşatma sırasında ihanet 
eden Kurayzaoğulları üzerine gidip onları etkisiz hale getirme kararını aldılar. 

9-11. ayetler, kendilerine karşı kurulan düşman koalisyonu karşısında 
Müslümanların içine düştüğü kaygıyı anlatmakta, Allah'ın yardım ve inayeti 
hatırlatılmaktadır. Benzer kaygı ve korkular daha önce de, örneğin Bedir ve 
Uhud savaşı sırasında yaşanmıştı. (Bkz. 3/Âl-i İmran, 124-126.) Mekkelileri 
kışkırtan Hayber'e giden Nadiroğullarıydı, Medine'deki Kurayzaoğullarıyla 
Mekkelilere yardım sözü verdiler, bunun için Mekke'ye kadar gittiler. İmam 
Malik'e göre şehrin üst tarafından Kurayzaoğulları, alt tarafından Mekkeliler 
gelmişti; Huzayfe ise aksini söylemektedir. Gerçekten İslam'ı ve Müslümanları 
adeta tarih sahnesinden silmeyi hedeflemiş büyük bir koalisyon söz konusuy- 
du. Gatafanlılar, Fezareliler, Esedoğulları, Süleymanoğulları vb. kabileler bu 
koalisyonda yer almışlardı. 

Hendeğin öbür tarafına geçen bir iki kişinin ferdi karşılaşması dışında 
savaş olmadı. Bu karşılaşmalarda Hz. Ali kahramanca çarpıştı, rakibini yenip 
öldürdü. Yüce Allah bir kere daha Müslümanlara yardım etti. Şiddetli fırtına 
ile onları darmadağın etti, çadırları söküldü, ateşleri söndü, kopan toz toprak 
fırtınası ortalığı göz gözü göremez hale getirdi. (Daha geniş bilgi için bkz. Mu- 
hammed Hamidullah, İslam Peygamberi, Paragraf: 398 vd.) 

Bu büyük bir sınavdı, gözlerin korkudan kaydığı, yüreklerin ağza geldiği 
kuşatma altında bazıları -ki içlerinde iman edenler de vardı- Allah'ın yardımı- 
nın geleceğinden kuşkuya düşüp birtakım zanlarda bulunmaya başladı. Ancak 
imanları sağlam olanlar tereddüt geçirmediler, ne yapılması gerekiyorsa onu 
yaptılar, Hz. Peygamber'in etrafında kenetlendiler. Zor zamanlarda Müslüman- 
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ların da korkuya kapılıp sarsıntı geçirmesi, -eğer kısa zamanda kendilerini to- 
parlamayacak olurlarsa- inançlarına zarar verip nifaka düşmelerine sebebiyet 
verebilir. Hendek savaşında yaşananların anlatımından, bazı Müslümanların 
savaş ortamında içine düştükleri korku sonucunda münafıklar safına düştük- 
leri anlaşılmaktadır. Nitekim 24 ve 25. ayetlerde buna atıfta bulunulmaktadır. 

Burada “bilmenin zanni ve yakıni” olması arasındaki fark açıkça ortaya 
çıkmaktadır. Savaş korkusu içine girenler, bilgilerini imana dönüştürmeyen 
kimselerdir, bu yüzden Allah'ın gereği gibi davranan, sabreden ve imanında 
sebat edenlere yardım etmeyeceği “zannı”na kapılmışlardır. Bilgi “yakıni” ol- 
duğu zaman imana dönüşür, imana dönüşen bilgi amellerde, hayatın somut 
pratiklerinde tezahür eder. Bilgi eğer “zanni” ise imana dönüşmez, amellerde 
de herhangi bir yansıması olmaz. Bu, sadece Allah'ın yardımıyla sınırlı olma- 
yıp, vahiy ile bildirilen her konu için geçerlidir. İslam âleminin bugünkü dra- 
matik durumuna baktığımızda manzaranın tam da bu olduğunu görebiliyoruz. 
İslam her neyi emrediyorsa -hak ve hakkaniyeti, hukuka riayeti; yüksek ah- 
laki değerlere göre yaşamayı; iyilik ve doğruluğu; bedenin zevklerine indir- 
genmemiş özgürlüğü; güzellik/ihsanı; adalet üzere olmayı ve adil bölüşümü; 
yardımlaşmayı ve paylaşmayı; cehalet ve yoksulluğun giderilmesi; birliği (vah- 
det ve ittihat) ve kardeşliği; başkalarına karşı sorumluluğu; dirlik ve düzeni; 
temizliği, kibarlığı, edep ve adabı, nezaketi vs. sanki aksi yapılsın diye özel bir 
gayret gösterilir. Ama bunların Müslümanın hayatındaki etkileri hayli zayıftır 
veya hiç yoktur. Demek ki, bu emir ve değerleri bilgi olarak biliyoruz ama bu 
bilgiler imanımızın mayasını teşkil etmiyor yani aslında bizim zihnimizde ve 
ruhumuzda “yakini” olmayıp “zanni” oldukları için imana dönüşmüyor, sahip 
olduğumuz iman da amellerimize, idaremize, iktisadi ve sosyal politikalarımı- 
za, aramızdaki ilişkilere, ev ve şehir düzenimize yansımıyor. Böylece farkında 
olmadan sözümüz-özümüz bir olmuyor. 
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12. Hani,münafık olanlar ve kalplerinde hastalık bulunanlar: “Allah ve 
Resülü, bize boş bir aldanıştan başka bir şey vadetmedi” diyorlardı. 

13. Onlardan bir grup da hani şöyle demişti: “Ey Yesrib (Medine) 
halkı, artık sizin için (burada) kalacak yer yok, şu hâlde dönün.” 
Onlardan bir topluluk da: “Gerçekten evlerimiz açıktır” diye Pey- 
gamberden izin istiyordu; oysa onlarf(ın evleri) açık değildi. Onlar 
yalnızca kaçmak istiyorlardı. 

14. Eğer onlara (şehrin her) yanından girilseydi sonra da kendilerin- 
den fitne (karışıklık çıkarmaları) istenmiş olsaydı, hiç şüphesiz buna 
yanaşır ve bunda pek az (zaman) dışında (kararsız) kalmazlardı. 

15. Oysa andolsun, daha önce 'arkalarını dönüp kaçmayacaklarına' 
dair Allah'a söz vermişlerdi; Allah'a verilen söz (ahit) ise, (ağır bir) 
sorumluluktur. 

16. Deki: “Eğer ölümden veya öldürülmekten kaçıyorsanız, kaçış size 


kesin olarak bir yarar sağlamaz; böyle olsa bile, pek az (bir za- 
man) dışında metalanıp-yararlandırılmazsınız.” 


17. Deki: “Size bir kötülük isteyecek olsa sizi Allah'tan koruyacak veya 
size bir rahmet isteyecek olsa (buna engel olacak) kimdir?” Onlar, ken- 
dileri için Allah'ın dışında ne bir veli, ne bir yardımcı bulamazlar. 

18. Gerçekten Allah, içinizden alıkoyanları ve kardeşlerine: “Bize gelin" 
diyenleri bilir. Bunlar, pek azı dışında zorlu-savaşlara gelmezler. 
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19. (Geldiklerinde de) Size karşı 'cimri ve bencildirler. Şayet korku 
gelecek olsa, ölümden dolayı üstüne baygınlık çökmüş kimseler 
gibi gözleri dönerek sana bakmakta olduklarını görürsün. Kor- 
ku gidince, hayra karşı oldukça düşkünlük göstererek sizi keskin 
dilleriyle (eleştirip inciterek) karşılarlar. İşte onlar imân etmemiş- 
lerdir; böylece Allah onların yaptıklarını boşa çıkarmıştır. Bu Al- 
lah'a göre pek kolaydır. 

20. Onlar (münafıklar, düşman) birliklerinin gitmediklerini sanıyor- 
lardı. Eğer (asker) birlikler gelecek olsa, çölde bedevi-Araplar 
arasında olup sizin haberleriniz (ordan) sormayı cidden arzu edi- 
yorlardı. Fakat içinizde olsalardı ancak pek az savaşırlardı. 


İnsan kalitesinin kendini açığa çıkardığı özel beşeri durumlar vardır. Bun- 
lardan biri savaştır. Aslında kimse savaşa girip hayatını risk altına sokmak is- 
temez ancak gerekiyorsa, savaştan kaçmak da yakışmaz. Hele haklı ve adil bir 
savaş söz konusu ise, insan çekinmeden canını verir, verebilmelidir; çünkü bu 
sayede hem yeryüzünde haklı bir davaya hizmet etmiş olur hem ahirette şeha- 
det mertebesini elde eder. Ancak bunun yüksek ve doğru bir bilinç, marifetul- 
lahın beslediği takva ile yakın ilgisi vardır. 

Ayetlerin genel akışından ve Hendek savaşında vuku bulan olaylardan 
anlıyoruz ki, İslam bayrağı/adı altında toplanmış olanlar aynı bilinç ve takva 
seviyesinde kimseler değildirler. Esasında herkesin aynı bilinç seviyesinde ol- 
ması da beklenemez. Bir bölümü her zaman gizli (kripto) varlıklarını koruyup 
devam ettiren münafıklar, bir bölümü ise savaşın şiddetli ortamında imanla- 
rında sarsıntı geçirenlerdi. İşte bunlar kendilerini açığa vurmuşlardır. 

Söyledikleri şudur: “Allah ve Resülü, bizi büyük vaadlerle savaş ortamına 
sürüklediler ama her şey boş bir vaadden ibaretmiş.” Yaklaşık 70 kişilik bir 
grup şöyle demişlerdir: “Biz tuvalete bile gidemiyoruz, nasıl olur da bize İran 
Kisrasının, Bizans Kayzeri'nin hazineleri, mülk ve saltanatları vaad ediliyor?” 
Bu türden psikolojik savaş teknikleri etkisini gösterince, bütün Medine hal- 
kına savaş meydanını terk etmeleri çağrısında bulunmaya başladılar. Durum 
tabii ki nazikti. Huzeyfe'nin anlatımına göre Medine'nin üst tarafından Mek- 
keliler, alt tarafından Yahudi Kurayzaoğulları geliyordu. İmam Malik'e göre alt 
taraftan gelenler Kurayzaoğulları, Kureyş ve Gatafanlılardı. 

Bu arada bir noktayı vuzuha kavuşturmakta zaruret vardır. Hiçbir zaman, 
en kritik anda bile Hz. Peygamber (s.a.), ona tabi olanlara ve olacaklara Bizans, 
İran veya başka yerlerin hazinelerini vaad etmedi; Akabe biatında bile “Bize 
ne vaad ediyorsun?” diye soranlara “Allah'ın rızasını ve cenneti!” demişti. Eğer 
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bir gün Bizans ve Kayzer'in hazinelerine sahip olacaklarını söylemişse, bu bir 
vaad değil, bir haber vermedir. Kısaca Müslümanlar asla ganimet için savaşa 
girmez ve yüksek, güçlü, ihtişamlı medeniyet kurmak için yola çıkmazlar. Ama 
savaşın sonucunda ganimet olur, doğru ve sahih dini hayatın ete kemiğe bü- 
rünmesinin sonucunda medeniyet de teşekkül eder. 

Üzerinde durmaya çalıştığımız ayetlerin işaret ettiği savaş ortamında 
sıkı olmayanlar kaçmanın yollarını aramaya başladılar. Bir bölümü her şeye 
rağmen hiç değilse zahiri bir gerekçe öne sürme lüzumunu hissedip, geride 
bıraktıkları evlerinin, çoluk çocuklarının korumasız olduğunu beyan edip pey- 
gamberden izin istediler. Bu beyanın samimi olmadığı açıktı, niyetleri savaş- 
tan kaçmaktı. Nakkaş'ın verdiği bilgilere göre bu yönde mazeret belirtenler 
Hariseoğulları ile Selimoğulları adlı iki kabile idi, buna Ali İmran süresinde 
de (3/122) değinilmektedir. Başka bir görüşe göre bunlar iki kabile değil, En- 
sar'dan iki şahıstı. 

14. ayette zikri geçen “fitne”nin iki anlamı olduğu söylenmiştir: İlki sa- 
vaştan kaçanlar eğer kavmiyet asabiyeti dolayısıyla savaşa çağrılsalardı, dur- 
maksızın buna koşarlardı. Bu anlamıyla kavmiyetçilik, milliyetçilik, şovenizm 
ve ırkçılık “fitne” olarak tanımlanmaktadır. Diğeri onlardan Allah'a ortak koş- 
maları istenseydi, kısa bir tereddüt geçirdikten sonra olumlu cevap verirlerdi. 

Bu trajik duruma düşenler kendi içlerinde büyük tutarsızlığa düşmüşler- 
di. Çünkü her ne olursa olsun, arkalarını dönüp kaçmayacaklarına ilişkin Al- 
lah'a söz (ahid) vermişlerdi. Allah'a söz vermek ağır sorumluluktur (8/Enfal, 
15). Verilen sözün dört anlama gelebileceğini düşünebiliriz: 

a) Bedir'e katılmayıp bir daha benzer bir savaş durumu ortaya çıkarsa sa- 
vaşacaklarına dair söz verenler; 

b) Benzer şekilde Uhud'a katılmayanların verdiği söz; 

c) Müslüman olmakla kişilerin Allah'a verdikleri söz; 

d) Hz. Peygamber'e biat etmekle dolaylı olarak Allah'a verilen söz. 

Akabe biatında Medineliler “Bizden nasıl bir söz istiyorsun?” diye sordukla- 
rında Efendimiz (s.a.) şöyle buyurmuştu: “Rabbim için vermenizi istediğim söz, 
O'na hiçbir şeyi ortak koşmamanız ve O'ndan başka hiçbir şeye ibadet etmeme- 
nizdir. Benim için vermenizi istediğim söz, hanımlarınızı, mallarınızı ve çocukla- 
rınızı koruduğunuz gibi beni korumanızdır.” Şimdi savaştan kaçmakla verdikleri 
sözü/ahdi çiğnemiş oluyorlardı ki, bunun ağır bir sorumluluğu vardı. 

İnsan etraflı düşünecek olursa, savaştan kaçmanın kendisine büyük ve 
kalıcı bir fayda sağlamayacağını anlar. Belik o an için ölümden kaçabilir ama 
eninde sonunda canını Sahibi'ne teslim edecek yani dünya hayatı bir şekilde 
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sona erecektir (4/Nisa, 78 ve 62/Cuma, 8). Az bir yarar ve lezzet için savaştan 
kaçmaya değmez. Savaş ağırdır ama savaşın dışında insan bir kötülükle, büyük 
bir musibet veya felaketle karşılaşacak olsa onu Allah'tan başka kim koruya- 
bilir? Veya aksine ona bir fayda, iyilik (rahmet) gelecek olsa buna kim engel 
olabilir! (6/En'am, 17.) Mademki hakikat budur, o zaman Allah için savaşıp 
O'nun rızasına ve vaad ettiği ecre talip olmak her akıllı insanın tercihidir. Kaldı 
ki iyi niyetli insanları haklı bir savaştan alıkoymak isteyenleri Yüce Allah bilir. 
Tefsircilere göre bunlar münafıklar olabileceği gibi Beni Kurayza Yahudileri de 
olabilir. Çünkü her iki düşman fırka Müslümanları moralmen çökertmek ama- 
cıyla psikolojik savaş tekniklerini kullanıyorlardı. Başka görüşe göre, burada 
sözü geçenler, samimiyetle savaşan birini anne-baba bir kardeşlerinin mızrak 
ve kılıçların şakırtısı altından savaşı bırakması için çağıran kardeşidir. 

19 ve 20. ayetlerde farklı insan tipolojilerine atıfta bulunulmaktadır. Bir 
savaşın veya bir hizmetin finansmanına sıra geldiğinde bazılarının bencilli- 
gi, cimriliği açıkça ortaya çıkar. Böyleleri savaş ortamında müthiş bir korku- 
ya kapılır, bayılacak gibi olurlar. Tehlike geçip de nimetlerin paylaşımına sıra 
geldiğinde herkesten daha çok hak sahipleriymiş gibi seslerini yükseltir, en 
ufak bir olayda eleştirir, suret-i haktan yana görünüp bağırıp çağırırlar ama 
aslında mala düşkünlüklerini orta yere koyarlar. Böylelerinin içi dışı bir değil- 
dir, zahiren mü'min görünseler de zamirde inanmış değildirler. Her ne yaparsa 
yapsınlar kendilerine herhangi bir faydası yoktur, zira şanı Yüce Allah yapıp 
ettiklerini boşa çıkarmış, bereketsiz kılmış, ecir kategorisine dâhil etmemiş- 
tir. Bunların iflah olmaları mümkün değildir. Düşman koalisyonu dağıldıktan 
sonra bile, bu korkaklar tam emin olamadıklarından değişik bir psikoloji içine 
girmişlerdi. Düşmanla karşılaşmaktansa, çölde daimi olarak yaşayan bede- 
viler arasında olmayı ve savaş hakkında üçüncü şahıslar gibi bilgi toplamayı 
yeğliyorlardı. Bir başka açıklamaya göre, korkaklar bedeviler gibi ebediyyen 
çölde yaşamayı temenni etmişlerdi. 
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21. Andolsun,sizin için, Allah'ı ve âhiret gününü umanlar ve Allah'ı 
çokça zikredenler için Allah'ın Resülü'nde güzel bir örnek vardır. 


Süredeki genel bağlamı içinde ele alındığında Hz. Peygamber'in örnek 
alınması, Hendek savaşı sırasında gösterdiği dirayete atıftır. Bu açıklama aye- 
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tin nüzulü çerçevesinde ele alındığında doğrudur. Bir kabileler ittifakı şeklin- 
de Müslümanlar üzerine gelen Mekkeliler ve Medine Yahudilerinin püskür- 
tülmesi için yüksek düzeyde direnç gerekiyordu. Fakat mesele bundan ibaret 
de değildi. Düşman varlığı yanında şiddetli açlık da söz konusuydu. Herkes 
açlığını bastırmak için karnına bir taş bağlarken Hz. Peygamber (s.a.) iki taş 
bağlamıştı. Uhud savaşında yüzü yaralanmış, bir dişi kırılmış, amcası Hz. Ham- 
za (ra.) şehit düşmüştü, buna rağmen herhangi bir şikâyet izhar etmemişti. 
Savaşla ilgili alması gerekli tüm tedbirleri almayı ihmal etmeden sabırlı, olgun, 
metanetli davranıyor, zaferi ve ecrini sadece Allah'tan umup şükrünü eksik et- 
miyordu. O, salt dünyevi çıkar, ganimet elde etmek için değil, Allah'ın dinine 
yardım etmek gayesiyle savaşı göze alıyor, canını ortaya koyabiliyordu. Savaş 
gibi olağanüstü sıkıntılı, zorlu bir beşeri ortamda Allah'ın Elçisi'nin gösterdiği 
bu tutum tabii ki örnek alınmalıdır. 

Fakat “nüzulün hususiliği hükmün umumiliğine engel değildir” kuralına 
göre hareket ettiğimizde, Hz. Peygamber'in örnek alınması, diğer konularda ve 
hayat alanlarında da söz konusudur. Zaten kayıtsız şartsız ve içlerinde en ufak 
bir sıkıntı veya tereddüt olmaksızın mü'minlerin ona itaat etmeleri Allah'ın 
emridir (4/Nisa, 65); bu açıdan bakıldığında Hz. Peygamber' itaat aslında Al- 
lah'a itaat etmektir (4/Nisa, 80). Tabii ki Hz. Peygamber'e tabi olmanın veya 
itaat etmenin anlaşılır ve bütün zamanları içine alacak kapsamda bir anlamı 
olması gerekirdi. Biz buna topluca “Peygamber Sünnetinin ve Siretinin refe- 
rans alınması” diyebiliriz. Sünnet, Kur'an'ı hayata geçirirken, mesajı ete kemi- 
ge bürürken, hükümleri açıklar ve yaşarken Hz. Peygamber'in takip ettiği yol 
ve yöntem; Siret İslam davasını Bi'set'in başlangıç noktası olan Mekke 610'dan 
Medine 632'ye kadar ki hayatını içine alan olaylar mecmuası, olaylar arasında- 
ki illiyet bağı yani Nübüvvet çizgisidir. 

Sünnet, Kur'an'dan sonra ikinci kaynaktır. Hükümleri açıklar, vuzuha kavuş- 
turur, öğretir, tefsir eder, hayata geçişlerini somutlaştırır, bu konularda izlenme- 
si gereken yol yöntemi belirler, olup bitene tanıklık eder. Beşere nasip olabilecek 
en yüksek seviyedeki hikmettir. İslam'ın düşünme ve hüküm çıkarma usulü sün- 
nette mündemiç bulunmaktadır. Sünnetin geneline baktığımızda Efendimiz'in 
vahyi nasıl tebliğ ettiğini, açıkladığını, hayata geçirdiğini, kendisine tabi sahabi- 
leri tarafından doğru yaşanıp yaşanmadığını kontrol ettiğini yani onlara şehadet 
ettiğini ancak Sünnet yoluyla anlayabiliyoruz. Elbette Hz. Peygamber'in tama- 
men kendisine özgü halleri ve davranışları vardır -mesela teheccüd namazını 
kendi tarzında kılması gibi-, bunlar bizim için bağlayıcı olmayan taat ve ibadet- 
lerdir. Nitekim vücüb ifade etmeyen Peygamber hallerini ilim erbabı konularına 
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göre ayırırlar ama genel manada Sünnet İslam dininin iki kaynağından biridir, 
daha başka bir deyişle Hz. Peygamber'in Allah'tan aldığı vahyi tam yetkili bir be- 
şeri şahsiyet olarak bize aktarma biçimlerinin toplamıdır. Bir açıdan ilahi vahiy/ 
Kur'an dinin ruhu, Sünnet onun ete kemiğe bürünmüş bedenidir. Şahsi hayatta, 
ailede, cemaat ilişkilerinde, sosyo-politik ve iktisadi ilişkilerin tanziminde, dev- 
letlerarası münasebetlerde, savaşlarda, gayrimüslimlerle bir arada yaşamada, 
farklılıkların ve çeşitliliklerin algılanıp korunmasında, bir arada yaşatılmasında 
ve genel manada mebde' ve mead konularının anlaşılmasında bağlayıcı ilk kay- 
nak Sünnet yani Hz. Peygamber'in örnekliğidir. 

Bu aynı zamanda Allah'a ve ahiret gününe, ölümden sonra dirilişe iman 
edip mutlaka Rabbine kavuşacağına kesin gözüyle bakan ve her tutum ve dav- 
ranışında Allah'ı çokça zikreden yani kalbinden ve zihninden çıkarmayıp ye- 
rine göre dilinden de düşürmeyen, şu veya bu müzakere süreçlerini Allah'ı, 
O'nun hükümlerini ve hoşnutluğunu referans seçen mü'minlerin asli tutum ve 
halleridir. Eğer mü'minler her işlerinde Allah'ın Elçisini örnek alacak olurlarsa 
-ki 'hasene' olması hasebiyle güzel örnek budur ve burada aranmalıdır- kur- 
tulurlar, işlerinde başarılı olurlar, şaşırmazlar, sapmazlar. 

Elbette Sünnet olarak bize intikal etmiş rivayetlerin hem senet ve hem 
metin kritiğinin dikkatlice yapılması, mevzu (uydurma) olanlarının sahih 
olanlarından ayrılması mecburiyeti vardır ve bu işaslaihmal edilemez. Sünnet 
veya hadis olarak Hz. Peygambere yakıştırılan veya isnat edilen nice davranış 
verivayet var ki, Hadis Usulü açısından ciddi bir kritiğe tabi tutulduğunda, Hz. 
Peygamber'in Sünnetiyle ilişkili olmadıkları anlaşılır. Ancak bu Hadis ilmini 
ilgilendiren teknik bir konudur. (Daha geniş bilgi için bkz. Ali Bulaç, Kur'an ve 
Sünnet Üzerine, 4. Bsm. İstanbul-2012.) 
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22. Mü'minler (düşman) birliklerini gördükleri zaman ise (korkuya 
kapılmadan) dediler ki: “Bu, Allah'ın ve Resülü'nün bize vadettiği 
şeydir; Allah ve Resülü doğru söylemiştir." Ve (bu,) yalnızca onla- 
rın imânlarını ve teslimiyetlerini arttırdı. 

23. Mü'minlerden öyle erkek-adamlar vardır ki- Allah ile yaptıkları 
ahide sadakat gösterdiler; böylece onlardan kimi adağını gerçek- 
leştirdi, kimi beklemektedir. Onlar hiçbir değiştirme ile (sözleri- 
ni) değiştirmediler. 

24. ÇünküAllah, (sözüne bağlı kalıp doğru olan)sâdıkları sadakatlerin- 
den dolayı mükğfatlandıracak, münafıkları da dilerse azaplandı- 
racak veya tövbe (nasip edip tövbe)lerini kabul edecektir. Şüphe- 
siz Allah çok bağışlayandır, çok esirgeyendir. 

25. Allah, inkâr edenleri kin ve öfkeleriyle geri çevirdi, onlar hiçbir 
hayra varamadılar. Savaşta Allah (yardımcı ve zafer nasip edici ola- 
rak) mü'minlere yetti. Allah çok güçlüdür, üstün ve galip olandır. 


Hz. Peygamberi örnek alan mü'minler savaşta düşman birlikleriyle kar- 
şılaştıklarında korkmadan kendilerine vaad edilen durumun gerçekleştiğini 
söylemişlerdir. Bunun iki duruma atıf olduğunu söylemek mümkün: 

a) Katade'nin açıklamasına göre, Bakara süresinde (2/214) sözü edilen 
vaad. “Yoksa sizden önce gelip-geçenlerin hâli başınıza gelmeden cennete gire- 
ceğinizi mi sandınız? Onlara öyle bir yoksulluk, öyle dayanılmaz bir zorluk çattı 
ve öylesine sarsıldılar ki, sonunda elçi, beraberindeki mü'minlerle; “Allah'ın yar- 
dımı ne zaman?” diyordu. Dikkat edin. Şüphesiz Allah'ın yardımı pek yakındır.” 
Katade'nin açıklaması ayetin bağlamına uygun düşmektedir. Çünkü anlatıldığı 
üzere zorlu bir durum söz konusudur. 

b) Efendimiz'in kabileler koalisyonu olan bu savaşın da kazanılması du- 
rumunda Kisra ve çevre büyük imparatorluklarının çökeceğini onlara müjde- 
lemesi. 

Her iki durumda mü'minler -az bir kısmı hariç- birleşmiş düşman kuv- 
vetleri karşısında korkuya kapılmadılar, imanlarında artış oldu. Allah'a ve E|- 
çisi'ne olan itimatları dolayısıyla ilahi iradeye teslim oldular. En doğrusunu 
Allah bilir. 

Her savaşın çetin bir sınav süreci olduğunu biliyoruz. Kahramanlar savaş 
meydanlarında belli olur. Kahramanlık söylemlerinin doğrulandığı, retorik- 
lerin test edildiği savaş alanları kimin sahiden kahraman, kimin sahte savaşçı 
olduğunu ortaya çıkarır. Allah ile yaptıkları ahde sadakat gösteren mü'minler 
kahramanlıklarını o gün ortaya koymuşlardır. Kimileri şehit düşmüş, kimisi bek- 
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lemektedir. Şehit düşenler canlarını, hayatlarını Allah'a adamışlardı, şehit düş- 
mek suretiyle adaklarını yerine getirmişlerdir. Kimileri de ya süren savaşta şehit 
düşecek veya bir başka savaşta bu mertebeye kavuşacaktır. Mesela Enes bin en 
Nadr, Bedir savaşına katılmadığı için üzülüyordu. Uhud'a büyük bir istekle katıl- 
dı ve soranlara “Cennetin kokusunu Uhud tarafından alıyorum” deyip düşman 
arasına daldı, şehit düşünceye kadar çarpıştı. Seksen küsur yara almıştı, öyle 
ki kız kardeşi Er Rubayyi, cesedini ancak parmak uçlarından teşhis edebilmişti. 

Söz konusu “erkek adamlar” -buna sadakatinde sebat eden mü'min ka- 
dınları da dâhildir, zira burada sözü geçen 'rical' sadakat ve kahramanlık sı- 
fatıdır ve tağlib kaidesince sözünde ve davasında sebat gösteren kadınları da 
içine almaktadır- dünya hazinelerinin tümü ayaklarının önüne serilecek olsa, 
Allah'a verdikleri sözden dönmezler. Çünkü bilirler ki, dünya hazinelerinden 
çok daha değerli olanı Allah katında mevcuttur. O'nun hoşnutluğu her şeyin 
üstünde ve hepsinden daha değerli ve kalıcıdır. (48/Fetih, 10.) 

Yüce Allah sözünde duranları, ahde vefa gösterenleri ödüllendirecek, di- 
lerse münafıkların da tevbelerini kabul edip onları bağışlayacaktır. Bağışlayan 
ve esirgeyendir. Ayetin bu bölümü, münafıkların tevbe edip ikiyüzlü tutumla- 
rından vazgeçmeleri durumunda affedilebileceklerine işaret etmektedir ama 
tevbe etmeyip çifte-standart hayat tarzlarını sonuna kadar devam ettirenlerin 
eninde sonunda affedileceklerine delil değildir 

İnkârcılar ise kin ve öfkelerini boşaltmadan, suratları ve mızrakları düş- 
müş olarak savaş meydanını terk edip geri çekilmek zorunda kaldılar. Bunla- 
rın koalisyonun iki lideri Ebu Süfyan ile Uyeyne olduğu söylenmiştir. Biri Tiha- 
me'ye, diğeri Necd'e dönmüştür. Onlara Medine Vesikasındaki amir hükümleri 
çiğneyerek yardım eden Yahudi kabilesi Kurayzaoğulları da kalelerine çekil- 
mek zorunda kalmışlardır ki, bu ihanetleri onların sonunu getirmiştir. 

Hz. Peygamber Hendek olayında şöyle dua etmişti: “Ey Kur'an'ı indiren ve 
düşmanla hesabı tez olan Allah'ım! Şu Medine önünde toplananları bozguna 
uğrat; onları perişan ve tarumar et!” (Buhari, Cihad, 98; Müslim, Cihad, 21.) 

Bunun böyle olacağı belliydi. Çünkü ister müşrikler ister Yahudiler, asıl kuv- 
vet ve üstünlüğün Allah'a ait olduğu hakikatini unuttular. Allah kuvvet ve üstünlü- 
gü hakkıyla O'nun yolunda olan kullarına nasip eder. Hendek'te de öyle olmuştur. 
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26. Kitap ehlinden onlara arka çıkanları da kalelerinden indirdi ve 
onların kalplerine korku düşürdü. Siz (onlardan) bir kısmını öl- 
dürüyordunuz, bir kısmını ise esir alıyordunuz. 

27. Ve sizi onların topraklarına, yurtlarına, mallarına ve daha ayak 
basmadığınız bir yere mirasçı kıldı. Allah, her şeye güç yetirendir. 


Burada sözü edilen kitap ehli “Kurayzaoğulları”dır. Efendimiz (s.a.) Me- 
dine'ye geldiğinde üç Yahudi kabilesi vardı: Nadiroğulları, Kaynukaoğulları 
ve Kurayzaoğulları. Her üç kabileyle de geleneksel kabileler arası anlaşma ve 
mevali anlaşmalarına uygun sözleşme imzaladı. Medine Vesikası'nın ikinci 
bölümü Yahudi kabileleri ile Evs ve Hazreç'le mevali/ittifak ilişkisi içinde olup 
henüz Müslüman olmayan müşrik gruplar arasında imzalanmış tarihin belki 
de ilk hukuki sözleşme metni, tabir caizse bir anayasa nüvesidir. Vesikaya göre 
herkes kendi alanında özerk olacak; din ve vicdan özgürlüğü korunacak; han- 
gi kabileden olursa olsun suçlular korunmayacak; suçlar ve cezalar ferdileşe- 
cek; Medine'nin savunması ortaklaşa -hem mali hem askeri- yapılacaktı. “Din 
uğruna yapılan savaşlar” bundan müstesna idi yani eğer Müslümanlar dinleri 
dolayısıyla savaşa katılacak olurlarsa buna Yahudilerin katılması gerekmezdi. 
Medine şehrinin kendisine bir saldırı söz konusu olduğunda herkes üstüne 
düşen yükümlülüğü yerine getirecekti. 

Fakat Nadiroğulları sözlerinde durmadılar, Hz. Peygamber'e suikast dü- 
zenlediler, ceza olarak Hayber taraflarına sürgün edildiler. Nadiroğullarının 
sözlerinde durmamasının iki sebebinden biri, esasında sözleşmeye içten sa- 
dakat göstermemeleri, diğeri Hz. Peygamber'in Medine Sözleşmesi ile onla- 
rı soydaşları ve dindaşları olan diğer iki Yahudi kabilesiyle eşitleştirmesidir. 
İbn-i Hişam'ın verdiği bilgilere göre, Nadiroğulları kendilerini diğer Yahudi 
kabilelerden üstün görüyor, hatta onlardan birini öldürdüklerinde yarım diyet 
ödüyor, kendilerinden biri öldürüldüğünde tam diyet alıyorlardı. 

Diğer Yahudi kabilesi Kaynukaoğullarının Müslümanlara ve Sözleşmeye 
karşı gerçek niyet ve düşünceleri de aynıydı. Pazar yerinde bir Müslüman ka- 
dına sarkıntılık yapan bir Yahudi ile Müslümanlar arasında çıkan tartışma bü- 
yüyüp de Kaynukaoğulları, anlaşmayı bozunca onlar da aynı akıbete uğradı. 
Geriye Kurayzaoğulları kalmıştı. Erken bir tarihte 624 ve 625'te bu iki kabile 
anlaşmaya sadık kalmadıklarından sürgün cezasına çarptırılıp Medine'yi terk 
etmek zorunda kaldılar. 

İki Yahudi kabilesinin başından geçenlerden yeterli dersi çıkarmayan Ku- 
rayzaoğulları, Hayber'de toplanan dindaşlarının kışkırtmasına kapılıp Hendek 
kuşatmasında Mekkeli müşrikler ve Müslümanları toptan imha etmek üzere 
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bir araya gelen düşman koalisyonuna katılıp antlaşmalarını bozdular. Mek- 
ke'ye gidip Kureyş'i Müslümanlar aleyhinde savaşa kışkırtan Hayber Yahudi- 
lerinden Sellam ibn Ebi'l Hukayk, Huyay ibn Ahtap ve Ebu Ammar, Medine'ye 
toplu saldırı yapacak olurlarsa Kaynukaoğullarının da onlara katılacağını, 
böylelikle Müslümanların arada sıkışıp kolayca yenilecekleri vaadinde bulun- 
dular. Öyle ki Tevrat'taki açık bilgilere ve hükümlere rağmen Yahudiler, Mek- 
kelilerin şirke dayalı inançlarının “Muhammed'in dininden daha iyi olduğu” 
telkininde bulundular (bkz. 4/Nisa, 51). Sonra da sahiden Kurayzaoğullarının 
liderlerini Medine Vesikasını bozmaya ikna ettiler. Başlangıçta Kurayzaoğulla- 
rının lideri Ka'b bin Esed buna yanaşmadı ama sonra ikna edildi. 

Efendimiz bir kararı söylentiler üzerine vermezdi. Durumun iç yüzünü 
öğrenmek için Evs'ten Sa'd bin Muaz ve Hazreç'ten Sa'd bin Ubade'yi Kaynuka- 
oğullarına gönderdi. Özellikle bu zatları seçmesinin sebebi, her ikisinin kabile- 
lerinin lideri olmaları ve öteden beri Yahudilerle antlaşmalı olmalarıydı. Yap- 
tıkları kısa araştırma ve görüşmelerden sonra Kurayzaoğullarının niyetlerinin 
kötü olduğunu, anlaşmayı bozduklarını tespit ettiler. Bu tabii kk Müslümanları 
çok üzdü, hatta bir miktar korkuya da kapıldılar. Meselenin esası şuydu ki, Ku- 
rayzaoğulları Yahudileri, Medine'ye yapılan saldırıda anlaşma gereği Müslü- 
manların yanında yer almak durumundaydı, tam aksine düşman koalisyonuna 
katılıp ihanet etmişlerdi; bu fiilen ve tek taraflı olarak sözleşmenin iptal edil- 
mesi anlamına geliyordu. 

Koalisyon güçlerinin kuşatması kalkınca Müslümanlar Medine'ye dön- 
dü, fakat gelen vahiyle Efendimiz (s.a.) Ümmü Mektum'u Medine'de yerine 
bıraktı, bayrağı Hz. Ali'nin eline verip ikindi namazını orada kılmak üzere 
yönünü Kurayzaoğullarına çevirdi. Onları 25 gün sürecek kuşatma altına 
aldılar. Tabii önce onları Müslüman olmaya davet etti, reddedince teslim 
olmalarını istedi; bunu da reddedince mevzii, kısa süreli çatışmalar başla- 
dı. Sonunda kayıtsız şartsız teslim olmak zorunda kaldılar. Anlaşma yapma 
istekleri reddedildi, zira zaten anlaşmayı ikinci defa bozmuşlardı, yeni bir 
anlaşma yapmanın manası yoktu. Daha önce Nadiroğulları, anlaşmayı bozup 
Hz. Peygamber'e suikast düzenleyince Kurayzaoğulları onlara katılmış, böy- 
lelikle anlaşmayı bozmuşlardı. Ne var ki Efendimiz onları affetti, anlaşmayı 
yeniledi. Anlaşmayı ikinci defa bozmalarından sonra artık onlara kesin mü- 
eyyide uygulanacaktı. Cezayı tayin edecek bir hakem arandı. Kendi istekleri 
üzerine Sa'd bin Muaz hakem oldu, o da Tevrat'ın hükmüne göre (Tesniye, 
10: 10-14) erkeklerin öldürülmesine, kadın ve çocuklarının köle ve cariye 
olarak satılmasına karar verdi. Malları da beşti biri (humus) Beytülmalde 
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28. Ey peygamber, eşlerine söyle: “Eğer siz dünya hayatını ve onun 
süslü-çekiciliğini istiyorsanız, gelin sizi yararlandırayım ve güzel 
bir salma tarzıyla sizi salıvereyim."” 

29. “Eğer siz Allah'ı, Resülü'nü ve âhiret yurdunu istiyorsanız artık 
hiç şüphesiz Allah, içinizden güzellikte bulunanlar için büyük bir 
ecir hazırlamıştır.” 

30. Ey peygamberin kadınları, sizden kim açık bir çirkin-utanmaz- 
lıkta bulunursa, onun azabı iki kat olarak arttırılır. Bu da Allah'a 
göre pek kolaydır. 

31. Amasizdenkim Allah'a ve Resülü'ne gönülden -itaat eder ve salih 
bir amelde bulunursa, ona ecrini iki kat veririz. Ve biz ona üstün 
bir rızık da hazırlamışızdır. 

32. Ey peygamberin kadınları, siz kadınlardan herhangi biri (gibi) 
değilsiniz; eğer sakınıyorsanız, artık sözü çekicilikle söylemeyin 
ki, sonra kalbinde hastalık bulunan kimse tamah eder. Sözü ma- 
rufbir tarzda söyleyin. 

33. Evlerinizde vakarla-oturun (evlerinizi karargâh edinin),ilk cahiliye 
(kadınları)nın süslerini açığa vurması gibi, siz de süslerinizi açığa 
vurmayın; namazı dosdoğru kılın, zekâtı verin, Allah'a ve elçisine 
itaatedin. Ey Ehi-i Beyt, gerçekten Allah, sizden kiri (günah ve çir- 
kinliği) gidermek ve sizi tertemiz kılmak ister. 

34. Evlerinizde okunmakta olan Allah'ın âyetlerini ve hikmeti hatır- 
layın. Şüphesiz Allah, latiftir, haberdar olandır. 


Hendek olayından sonra Hz. Peygamber'in eşlerine dönük bu ayetlerin 
inmesinin özel bir anlamı var. Kurayzaoğullarının tasfiyesinden sonra ele geçi- 
rilen ganimet mallarının beşte biri Beytülmale, Müslümanların siyasi organi- 
zasyonlarının, yönetimlerinin başı olması hasebiyle Hz. Peygamber'in kontro- 
lüne geçmişti. Eşlerinden bazıları -İbnü'l Arabi'ye göre bunlar o sırada nikâhı 
altında bulunan 9 eşinden Aişe, Hafsa, Ümmü Seleme ve Sevde idi- ondan ken- 
dilerine daha çok harcama yapmasını istediler. Hanımlarından biri ondan altın 
bilezik istemişti, o da altın kaplama gümüş bilezik yaptırınca eşi kabul etme- 
yip altın bilezikte diretti. Diğerleri de Enfal süresinde (8/41) hükme bağlanan 
“Allah'ın ve Resülü'nün payı”ndan daha bol harcamak isteyince Efendimizle 
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eşleri arasında anlaşmazlık çıktı, anlaşmazlık büyüdü, onları ikna edemeyince 
sonunda Efendimiz onları boykot edip mescide çekildi, bir ay boyunca onlarla 
görüşmedi. 

Hz. Peygamber (s.a.) dileseydi “kral-peygamber” olabilirdi. O sade, hatta 
bir ölçüde yoksul bir hayat tarzını seçti, çinkü hem ümmetine hem ezilen, 
yoksul ve yoksun bırakılan insanlığa örnek olacaktı. Eşlerine dargın yaşadığı 
günlerde Hz. Ebu Bekir ve Hz. Ömer onu ziyaret etmişlerdi. Tanıklıklarına göre 
mescitte hasır üzerinde yattığından böğürlerinde hasırın izleri vardı, yanında 
arpa ekmeği ve deri kurna içinde su bulunuyordu, başka bir şeyi de yoktu. 
Eşlerinin belli limitleri aşan talepleri onu fazlasıyla üzüyor, gerekirse onları 
boşamayı göze alıyordu. 

Nihayet bu ayetler inince eşlerine dünya hayatı ile dinin temeli ve nihai 
gayesi olan Allah ve Resülü'nün sevgisi, hoşnutluğu ve ebedi ahiret hayatı ara- 
sında seçim yapmakla karşı karşıya bıraktı. Buna göre eğer eşleri konforlu, 
zengin, dünya nimetlerine kolayca erişebilecekleri bir hayatı seçiyorlarsa, on- 
lara imkânları oranında maddi bir yarar sağlayıp (boşama bedeli verip) onları 
salıverecek yani boşayacaktı. Eğer sade ve mütevazı bir hayat tarzını seçiyor- 
larsa, Efendimizle evlilikleri devam edecekti. Bu olaya “tahyir” yani iki seçe- 
nek arasında özgür bırakma denir. (Bkz. Buhari, Tefsir, 33/4-5 Müslim, Talak, 
22 ve 30-35.) 

Bu öneriyi Hz. Aişe'ye yaptığında, karar vermeden önce anne ve babası- 
na danışmasını istemişti. Tefsircilere göre, Hz. Aişe'ye kuvvetli bir eğilimi ol- 
duğundan belki de kendi başına yanlış bir karar vermesinden endişe etmişti. 
Fakat validemiz önüne iki seçenek konunca “Bu konuda anneme ve babama 
soracak bir şey yok, Allah'ı ve Resülü'nü seçiyorum" demişti, diğerleri de aynı 
şeyi söylemişlerdi. Bu ayetin inişine sebep teşkil eden olayda iki önemli husus 
söz konusudur: Biri Hz. Peygamber'in eşleriyle geçimsizlik yaşaması dolayı- 
sıyla onlara yaklaşmama yemini edip yatağını onlardan ayırması ki buna “ila”; 
diğeri boşama yetkisini eşlerine vermesi, buna da “tefviz-i talak” denir. Bu aynı 
zamanda vekâlet yoluyla boşamanın mümkün olduğunu hükme bağlamakta- 
dır. Konuyla ilgili fıkıh kitaplarında geniş bilgiler bulmak mümkün. 

Sade, mütevazı ve belli sınırları aşmayan bir hayat tarzı bütün mü'minler 
için geçerlidir. Özellikle süse ve ziynete, refah ve zenginliğe, konfor ve göste- 
rişe daha çok meyli olan kadınlara bu önemli bir uyarıdır. Ama peygamber eş- 
leri için bu bir kat daha gereklidir, hatta zorunludur. Onlar sıradan bir erkeğin 
eşleri değildi. Kocaları bir peygamberdi, yol göstericiydi, kısaca rol modeldi. 
Bütün mü'minler için “en güzel örnek” seçilmişti. Ona bakıp insanlar hayat- 
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bir araya gelen düşman koalisyonuna katılıp antlaşmalarını bozdular. Mek- 
ke'ye gidip Kureyş'i Müslümanlar aleyhinde savaşa kışkırtan Hayber Yahudi- 
lerinden Sellam ibn Ebi'l Hukayk, Huyay ibn Ahtap ve Ebu Ammar, Medine'ye 
toplu saldırı yapacak olurlarsa Kaynukaoğullarının da onlara katılacağını, 
böylelikle Müslümanların arada sıkışıp kolayca yenilecekleri vaadinde bulun- 
dular. Öyle ki Tevrat'taki açık bilgilere ve hükümlere rağmen Yahudiler, Mek- 
kelilerin şirke dayalı inançlarının “Muhammed'in dininden daha iyi olduğu" 
telkininde bulundular (bkz. 4/Nisa, 51). Sonra da sahiden Kurayzaoğullarının 
liderlerini Medine Vesikasını bozmaya ikna ettiler. Başlangıçta Kurayzaoğulla- 
rının lideri Ka'b bin Esed buna yanaşmadı ama sonra ikna edildi. 

Efendimiz bir kararı söylentiler üzerine vermezdi. Durumun iç yüzünü 
öğrenmek için Evs'ten Sa'd bin Muaz ve Hazreç'ten Sa'd bin Ubade'yi Kaynuka- 
oğullarına gönderdi. Özellikle bu zatları seçmesinin sebebi, her ikisinin kabile- 
lerinin lideri olmaları ve öteden beri Yahudilerle antlaşmalı olmalarıydı. Yap- 
tıkları kısa araştırma ve görüşmelerden sonra Kurayzaoğullarının niyetlerinin 
kötü olduğunu, anlaşmayı bozduklarını tespit ettiler. Bu tabii ki Müslümanları 
çok üzdü, hatta bir miktar korkuya da kapıldılar. Meselenin esası şuydu ki, Ku- 
rayzaoğulları Yahudileri, Medine'ye yapılan saldırıda anlaşma gereği Müslü- 
manların yanında yer almak durumundaydı, tam aksine düşman koalisyonuna 
katılıp ihanet etmişlerdi; bu fiilen ve tek taraflı olarak sözleşmenin iptal edil- 
mesi anlamına geliyordu. 

Koalisyon güçlerinin kuşatması kalkınca Müslümanlar Medine'ye dön- 
dü, fakat gelen vahiyle Efendimiz (s.a.) Ümmü Mektum'u Medine'de yerine 
bıraktı, bayrağı Hz. Ali'nin eline verip ikindi namazını orada kılmak üzere 
yönünü Kurayzaoğullarına çevirdi. Onları 25 gün sürecek kuşatma altına 
aldılar. Tabii önce onları Müslüman olmaya davet etti, reddedince teslim 
olmalarını istedi; bunu da reddedince mevzii, kısa süreli çatışmalar başla- 
dı. Sonunda kayıtsız şartsız teslim olmak zorunda kaldılar. Anlaşma yapma 
istekleri reddedildi, zira zaten anlaşmayı ikinci defa bozmuşlardı, yeni bir 
anlaşma yapmanın manası yoktu. Daha önce Nadiroğulları, anlaşmayı bozup 
Hz. Peygamber'e suikast düzenleyince Kurayzaoğulları onlara katılmış, böy- 

le anlaşmayı bozmuşlardı. Ne var ki Efendimiz onları affetti, anlaşmayı 
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karar verdi. Malları da beşti biri (humus) Beytülmalde 
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kalmak üzere ganimet olarak dağıtıldı. Bu olay, Medine Sözleşmesi'nin Yahu- 
dilerle olan bölümünün sona ermesiydi. 

Kurayzaoğullarına uygulanan cezanın hayli ağır olduğunda hiç kuşku yok. 
Nitekim söz konusu ağır cezanın uygulanmadığını, konuyla ilgili rivayetlerin 
sıhhatli olmadığını iddia edenler de vardır. Ancak rivayetlerin doğru olduğunu 
kabul etsek bile, bu onların tercihi oldu. Zira Sa'd bin Muaz'ın kendileri hak- 
kında hükmü Kur'an'a veya Hz. Muhammed (s.a.)'in takdirine göre değil, Tev- 
rat'a göre vermesini onlar istediler. Tevrat hükmüne göre bu kapsamdaki suç 
fiillerinin cezası da buydu. Belki aynı ihanet suçunu işleyip sözleşmenin hü- 
kümlerini ihlal eden Nadiroğulları ve Kaynukaoğulları gibi hükmü verme işini 
Hz. Peygamber'e bıraksalardı sadece sürgün cezasıyla cezalandırılacaklardı. 

27. ayette sözü edilen “onların topraklarına, yurtlarına, mallarına ve 
daha ayak basmadığınız bir yere mirasçı kıldı” cümlesinin gelecekten haber 
verdiği söylenmiştir. Ancak Kurayzaoğullarının yenilgisine atıf olması muhte- 
meldir, nitekim bu görüşü savunan tefsirciler vardır. Bunun dışında kimine göre 
ayet bir müddet sonra fethedilecek Hayber'i, kimine göre Mekke fethini, kimi- 
ne göre ise Sasani ve Bizans topraklarının İslam'ın hâkimiyeti altına gireceğini 
daha o gün haber vermekteydi. Bunun kıyamete kadar Müslümanların dinin hü- 
kümlerini ikame edecekleri ülkelere ve topraklara atıf olduğunu söyleyenler de 
var. Bizim de şahsi görüşümüz bu yöndedir. En doğrusunu Allah bilir. 
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28. Ey peygamber, eşlerine söyle: “Eğer siz dünya hayatını ve onun 
süslü-çekiciliğini istiyorsanız, gelin sizi yararlandırayım ve güzel 
bir salma tarzıyla sizi salıvereyim.” 

29. “Eğer siz Allah'ı, Resülü'nü ve âhiret yurdunu istiyorsanız artık 
hiç şüphesiz Allah, içinizden güzellikte bulunanlar için büyük bir 
ecir hazırlamıştır.” 

30. Ey peygamberin kadınları, sizden kim açık bir çirkin-utanmaz- 
lıkta bulunursa, onun azabı iki kat olarak arttırılır. Bu da Allah'a 
göre pek kolaydır. 

31. Amasizdenkim Allah'a ve Resülü'ne gönülden -itaatederve salih 
bir amelde bulunursa, ona ecrini iki kat veririz. Ve biz ona üstün 
bir rızık da hazırlamışızdır. 

32. Ey peygamberin kadınları, siz kadınlardan herhangi biri (gibi) 
değilsiniz; eğer sakınıyorsanız, artık sözü çekicilikle söylemeyin 
ki, sonra kalbinde hastalık bulunan kimse tamah eder. Sözü ma- 
ruf bir tarzda söyleyin. 

33. Evlerinizde vakarla-oturun (evlerinizi karargâh edinin), ilk cahiliye 
(kadınları)nın süslerini açığa vurması gibi, siz de süslerinizi açığa 
vurmayın; namazı dosdoğru kılın, zekâtı verin, Allah'a ve elçisine 
itaat edin. Ey Ehl-i Beyt, gerçekten Allah, sizden kiri (günah ve çir- 
kinliği) gidermek ve sizi tertemiz kılmak ister. 

34. Evlerinizde okunmakta olan Allah'ın âyetlerini ve hikmeti hatır- 
layın. Şüphesiz Allah, latiftir, haberdar olandır. 


Hendek olayından sonra Hz. Peygamber'in eşlerine dönük bu ayetlerin 
inmesinin özel bir anlamı var. Kurayzaoğullarının tasfiyesinden sonra ele geçi- 
rilen ganimet mallarının beşte biri Beytülmale, Müslümanların siyasi organi- 
zasyonlarının, yönetimlerinin başı olması hasebiyle Hz. Peygamber'in kontro- 
lüne geçmişti. Eşlerinden bazıları -İbnü'l Arabi'ye göre bunlar o sırada nikâhı 
altında bulunan 9 eşinden Aişe, Hafsa, Ümmü Seleme ve Sevde idi- ondan ken- 
dilerine daha çok harcama yapmasını istediler. Hanımlarından biri ondan altın 
bilezik istemişti, o da altın kaplama gümüş bilezik yaptırınca eşi kabul etme- 
yip altın bilezikte diretti. Diğerleri de Enfal süresinde (8/41) hükme bağlanan 
“Allah'ın ve Resülü'nün payı”ndan daha bol harcamak isteyince Efendimizle 
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eşleri arasında anlaşmazlık çıktı, anlaşmazlık büyüdü, onları ikna edemeyince 
sonunda Efendimiz onları boykot edip mescide çekildi, bir ay boyunca onlarla 
görüşmedi. 

Hz. Peygamber (s.a.) dileseydi “kral-peygamber” olabilirdi. O sade, hatta 
bir ölçüde yoksul bir hayat tarzını seçti, çünkü hem ümmetine hem ezilen, 
yoksul ve yoksun bırakılan insanlığa örnek olacaktı. Eşlerine dargın yaşadığı 
günlerde Hz. Ebu Bekir ve Hz. Ömer onu ziyaret etmişlerdi. Tanıklıklarına göre 
mescitte hasır üzerinde yattığından böğürlerinde hasırın izleri vardı, yanında 
arpa ekmeği ve deri kurna içinde su bulunuyordu, başka bir şeyi de yoktu. 
Eşlerinin belli limitleri aşan talepleri onu fazlasıyla üzüyor, gerekirse onları 
boşamayı göze alıyordu. 

Nihayet bu ayetler inince eşlerine dünya hayatı ile dinin temeli ve nihai 
gayesi olan Allah ve Resülü'nün sevgisi, hoşnutluğu ve ebedi ahiret hayatı ara- 
sında seçim yapmakla karşı karşıya bıraktı. Buna göre eğer eşleri konforlu, 
zengin, dünya nimetlerine kolayca erişebilecekleri bir hayatı seçiyorlarsa, on- 
lara imkânları oranında maddi bir yarar sağlayıp (boşama bedeli verip) onları 
salıverecek yani boşayacaktı. Eğer sade ve mütevazı bir hayat tarzını seçiyor- 
larsa, Efendimiz'le evlilikleri devam edecekti. Bu olaya “tahyir” yani iki seçe- 
nek arasında özgür bırakma denir. (Bkz. Buhari, Tefsir, 33/4-5 Müslim, Talak, 
22 ve 30-35.) 

Bu öneriyi Hz. Aişe'ye yaptığında, karar vermeden önce anne ve babası- 
na danışmasını istemişti. Tefsircilere göre, Hz. Aişe'ye kuvvetli bir eğilimi ol- 
duğundan belki de kendi başına yanlış bir karar vermesinden endişe etmişti. 
Fakat validemiz önüne iki seçenek konunca “Bu konuda anneme ve babama 
soracak bir şey yok, Allah'ı ve Resülü'nü seçiyorum” demişti, diğerleri de aynı 
şeyi söylemişlerdi. Bu ayetin inişine sebep teşkil eden olayda iki önemli husus 
söz konusudur: Biri Hz. Peygamber'in eşleriyle geçimsizlik yaşaması dolayı- 
sıyla onlara yaklaşmama yemini edip yatağını onlardan ayırması ki buna “ila”; 
diğeri boşama yetkisini eşlerine vermesi, buna da “tefviz-i talak” denir. Bu aynı 
zamanda vekâlet yoluyla boşamanın mümkün olduğunu hükme bağlamakta- 
dır. Konuyla ilgili fıkıh kitaplarında geniş bilgiler bulmak mümkün. 

Sade, mütevazı ve belli sınırları aşmayan bir hayat tarzı bütün mü'minler 
için geçerlidir. Özellikle süse ve ziynete, refah ve zenginliğe, konfor ve göste- 
rişe daha çok meyli olan kadınlara bu önemli bir uyarıdır. Ama peygamber eş- 
leri için bu bir kat daha gereklidir, hatta zorunludur. Onlar sıradan bir erkeğin 
eşleri değildi. Kocaları bir peygamberdi, yol göstericiydi, kısaca rol modeldi. 
Bütün mü'minler için “en güzel örnek" seçilmişti. Ona bakıp insanlar hayat- 


larını tanzim edecek; onun yaşayışını, aile düzenini, oturma biçimini, harca- 
masını, mekân kullanımını, tüketmesini, giyim kuşamını referans alacaklardı. 
Üstelik bu kendi döneminin insanlarıyla sınırlı değildi, kıyamete kadar böyle 
sürecekti. 

Gel gör ki, peygamber eşi de olsa, kadın yine fıtratındaki eğilim doğrultu- 
sunda bazı taleplerde bulunabilir ve Nübüvvet zincirinin son halkası, âlemlere 
rahmet olarak gönderilen bir peygamberi dahi mahrumiyet içinde yaşatmayı 
göze alabilir. Bu olayın bir boyutu, diğer boyutu eşleri de olsa, Hz. Peygam- 
ber'in onların makul ve meşru harcama sınırlarını aşan taleplerine karşı gös- 
terdiği direnç ve hatta gerekirse onun da boşamayı göze almış olmasıdır. Bu 
demektir ki, kadın fıtraten limitleri aşan harcama talebinde bulunduğunda 
kocası onu meşru sınırlar içinde tutma sorumluluğu vardır. 

Peygamber eşlerinin harcama tüketme, giyim kuşam, mekân kullanımı 
gibi hususlar yanında suç ve günah teşkil eden fiiller karşısındaki tutum ve 
durumları da diğer kadınlardan farklı olacaktı. Farz-ı muhal yani hipotetik 
olarak “çirkin bir utanmazlık”, mesela -haşa- zina fiilini irtikâp edecek olur- 
larsa onlara hür kadınlara verilen cezanın iki misli verilecekti. Nur süresinde 
(24/2) bu ceza 100 celde olarak belirlendiğine göre onlara 200 celde cezası 
verilecekti. Buna mukabil gönülden itaatleri ve yaptıkları güzel işlerin sevabı 
da iki kattır. Genel kuraldır, yasak fiiller ağırlaştıkça cezaları da ağırlaşır. 

Hz. Peygamber (s.a.)'in eşleri sıradan insanlar olmadıklarından söz ve 
davranışlarına, başkalarıyla olan ilişki biçimlerine azami dikkat etmek duru- 
mundadırlar. Ayette geçen “teberrüc” hem bedenin teşhiri, süsün açığa vu- 
rulması hem işveli, cilveli, imalı, vaadkâr konuşma biçimi anlamlarına gelir. 
Bu durumda konuştuklarında tahrik edici, vaadkâr, çeşitli imalarda bulunan 
cümlelerden sakınmalıdırlar. Meramlarını vakarla, açık ve somut olarak dile 
getirmelidirler. Zira kalbinde hastalık olan kimseler manalı, imalı, işveli ko- 


nuşmalardan yanlış anlamlar çıkarabilirdi. Bu i o“sygamberi o», eşlerinin 
vakarına gölge düşürürdü. 

Peygamber eşlerinden istenen “evlerin ot e Bazı- 
ları bunun “peygamber eşleri"ne mahsı i ada, 
benzer hitaplarla başka hükümlerin 5 


ayette ele alacağımız başörtüsü ko 
eşleri üzerinde ve ana hatlarıyla mü 
lemek mümkün. 

“Vakarna” kelimesi iki anlama 
rar bulmak/yerleşmek. Her iki anla 
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Hz. Peygamber'in eşlerinden istenen evlerini karargâh kılmaları, asıl sağ ayak- 
larının sabitkadem evlerinde olması, evlerinde vakarla oturmalarıdır. Evleri 
onların vakar ve karar mekânlarıdır. Bu aynı zamanda kadına evin vakar ka- 
zandırdığı, vakarını koruyup arttırdığı ancak evinde istikrar bulduğu anlamını 
ima etmektedir. Prensip olarak Müslüman hanımlar evlerini karargâh olarak 
seçerler; dışarı çıkmalarını gerektiren zorunlu, meşru ve gerekli bir sebep ol- 
madıkça hayat alanlarının merkezi, ekseni evleridir. Çocuklarını büyütür, evin 
işlerini deruhte eder, evin mutluluğunu tesis ederler. Zaruri durumlarda tabii 
ki kadın dışarı çıkar, işlerini görür. Mesela akraba, komşu, dost ziyareti; alış 
veriş; hava almak; hayırlı çalışmalarda bulunmak, faydalı, güzel etkinliklere 
katılmak; çevresini tanımak, gerekiyorsa geçimini temin etmek üzere kendi- 
ne yakışan bir işte çalışmak vs. Buna izin verilmiştir. (Buhari, Tefsir, süre 33.) 
Ama kadının asıl yurdu, karargâhı; karar ve istikrar bulduğu, vakarını korudu- 
gu mekânı evi, yuvası, ailesidir. Cemel vak'asında Ammar, Hz. Aişe'ye bu ayeti 
hatırlattığında “Sen daima hakkı olduğu gibi söyleyen biri oldun” deyip onu 
teyit etmiştir. Rivayetlere göre ne zaman bu ayet okunacak olsa Hz. Aişe Cemel 
vak'asını hatırlar, hüngür hüngür ağlardı. 

Diğer bir okuyuşa göre “vekirne”dir, bu da evlerinizde vakarlı olun, ağır- 
başlı yaşayın demektir. İster “vakarna”, ister “vekırna” okunsun, sonuç itiba- 
riyle beşeri-toplumsal hayatta kadın için ev merkezi ve asli bir öneme sahip- 
tir ayetin devamında süsün, beden güzelliğinin öne çıkarılması demek olan 
“teberrüc” yasağı, kadının evle doğrudan ilişkisini vurgu yapar. Çünkü kadın 
evinde güzelliğini sergileyebilir ama dışarıya çıktığı zaman bunu setreder, ör- 
ter. Şu halde teberrüc yasağı evin dışındaki alanlar için söz konusudur 

Peygamber eşleri cahiliyede olduğu gibi süslerini açığa vurmayacaklar. 
Namazı ikame edecekler, güçleri yeterse zekât verecekler ve Allah'a ve Elçi- 
si'ne itaat edecekler. Peygamber eşleri peygamber evinin ehli, halkıdır. Allah 
onlardan kiri gidermeyi dilemiş, korumuştur. 

“İlk cahiliye”den birkaç anlamın kastedildiği söylenmiştir: 

a) Âdem ile Nuh aleyhisselam arası dönem; 

b) Nuh ile İdris aleyhisselam arası dönem; 

c) Nuh ile İbrahim aleyhisselam arası dönem; 

d) Musa ile İsa aleyhisselam arası dönem; 

e) İsa ile Efendimiz (s.a.) arası dönem. 

f) İbn-i Atıyye, Hz. Peygamber'in eşlerinin yetişip müşahede ettikleri dö- 

remin kast edildiğini söylemektedir. 

Ancak “cahiliye” kısaca ve özetle İslam öncesi döneme ad olarak verilmiş- 
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larını tanzim edecek; onun yaşayışını, aile düzenini, oturma biçimini, harca- 
masını, mekân kullanımını, tüketmesini, giyim kuşamını referans alacaklardı. 
Üstelik bu kendi döneminin insanlarıyla sınırlı değildi, kıyamete kadar böyle 
sürecekti. 

Gel gör ki, peygamber eşi de olsa, kadın yine fıtratındaki eğilim doğrultu- 
sunda bazı taleplerde bulunabilir ve Nübüvvet zincirinin son halkası, âlemlere 
rahmet olarak gönderilen bir peygamberi dahi mahrumiyet içinde yaşatmayı 
göze alabilir. Bu olayın bir boyutu, diğer boyutu eşleri de olsa, Hz. Peygam- 
ber'in onların makul ve meşru harcama sınırlarını aşan taleplerine karşı gös- 
terdiği direnç ve hatta gerekirse onun da boşamayı göze almış olmasıdır. Bu 
demektir ki, kadın fıtraten limitleri aşan harcama talebinde bulunduğunda 
kocası onu meşru sınırlar içinde tutma sorumluluğu vardır. 

Peygamber eşlerinin harcama tüketme, giyim kuşam, mekân kullanımı 
gibi hususlar yanında suç ve günah teşkil eden fiiller karşısındaki tutum ve 
durumları da diğer kadınlardan farklı olacaktı. Farz-ı muhal yani hipotetik 
olarak “çirkin bir utanmazlık”, mesela -haşa- zina fiilini irtikâp edecek olur- 
larsa onlara hür kadınlara verilen cezanın iki misli verilecekti. Nur süresinde 
(24/2) bu ceza 100 celde olarak belirlendiğine göre onlara 200 celde cezası 
verilecekti. Buna mukabil gönülden itaatleri ve yaptıkları güzel işlerin sevabı 
da iki kattır. Genel kuraldır, yasak fiiller ağırlaştıkça cezaları da ağırlaşır. 

Hz. Peygamber (s.a.)'in eşleri sıradan insanlar olmadıklarından söz ve 
davranışlarına, başkalarıyla olan ilişki biçimlerine azami dikkat etmek duru- 
mundadırlar. Ayette geçen “teberrüc” hem bedenin teşhiri, süsün açığa vu- 
rulması hem işveli, cilveli, imalı, vaadkâr konuşma biçimi anlamlarına gelir. 
Bu durumda konuştuklarında tahrik edici, vaadkâr, çeşitli imalarda bulunan 
cümlelerden sakınmalıdırlar. Meramlarını vakarla, açık ve somut olarak dile 
getirmelidirler. Zira kalbinde hastalık olan kimseler manalı, imalı, işveli ko- 
nuşmalardan yanlış anlamlar çıkarabilirdi. Bu ise Peygamberi üzer, eşlerinin 
vakarına gölge düşürürdü. 

Peygamber eşlerinden istenen “evlerinde vakarla oturmaları"dır. Bazı- 
ları bunun “peygamber eşleri"ne mahsus bir hüküm olduğunu söylüyorsa da, 
benzer hitaplarla başka hükümlerin vaz'edildiğine baktığımızda -mesela 59. 
ayette ele alacağımız başörtüsü konusu gibi-, buradaki hükmün peygamber 
eşleri üzerinde ve ana hatlarıyla mü'min kadınlar için de geçerli olduğunu söy- 
lemek mümkün. 

“Vakarna” kelimesi iki anlama gelir: biri vakar, diğeri karar kılmak, istik- 
rar bulmak/yerleşmek. Her iki anlamın yolu “ev”e yani “aile"ye çıkmaktadır. 
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Hz. Peygamber'in eşlerinden istenen evlerini karargâh kılmaları, asıl sağ ayak- 
larının sabitkadem evlerinde olması, evlerinde vakarla oturmalarıdır. Evleri 
onların vakar ve karar mekânlarıdır. Bu aynı zamanda kadına evin vakar ka- 
zandırdığı, vakarını koruyup arttırdığı ancak evinde istikrar bulduğu anlamını 
ima etmektedir. Prensip olarak Müslüman hanımlar evlerini karargâh olarak 
seçerler; dışarı çıkmalarını gerektiren zorunlu, meşru ve gerekli bir sebep ol- 
madıkça hayat alanlarının merkezi, ekseni evleridir. Çocuklarını büyütür, evin 
işlerini deruhte eder, evin mutluluğunu tesis ederler. Zaruri durumlarda tabii 
ki kadın dışarı çıkar, işlerini görür. Mesela akraba, komşu, dost ziyareti; alış 
veriş; hava almak; hayırlı çalışmalarda bulunmak, faydalı, güzel etkinliklere 
katılmak; çevresini tanımak, gerekiyorsa geçimini temin etmek üzere kendi- 
ne yakışan bir işte çalışmak vs. Buna izin verilmiştir. (Buhari, Tefsir, süre 33.) 
Ama kadının asıl yurdu, karargâhı; karar ve istikrar bulduğu, vakarını korudu- 
gu mekânı evi, yuvası, ailesidir. Cemel vak'asında Ammar, Hz. Aişe'ye bu ayeti 
hatırlattığında “Sen daima hakkı olduğu gibi söyleyen biri oldun” deyip onu 
teyit etmiştir. Rivayetlere göre ne zaman bu ayet okunacak olsa Hz. Aişe Cemel 
vak'asını hatırlar, hüngür hüngür ağlardı. 

Diğer bir okuyuşa göre “vekirne”dir, bu da evlerinizde vakarlı olun, ağır- 
başlı yaşayın demektir. İster “vakarna” ister “vekırna” okunsun, sonuç itiba- 
riyle beşeri-toplumsal hayatta kadın için ev merkezi ve asli bir öneme sahip- 
tir ayetin devamında süsün, beden güzelliğinin öne çıkarılması demek olan 
“teberrüc” yasağı, kadının evle doğrudan ilişkisini vurgu yapar. Çünkü kadın 
evinde güzelliğini sergileyebilir ama dışarıya çıktığı zaman bunu setreder, ör- 
ter. Şu halde teberrüc yasağı evin dışındaki alanlar için söz konusudur 

Peygamber eşleri cahiliyede olduğu gibi süslerini açığa vurmayacaklar. 
Namazı ikame edecekler, güçleri yeterse zekât verecekler ve Allah'a ve Elçi- 
si'ne itaat edecekler. Peygamber eşleri peygamber evinin ehli, halkıdır. Allah 
onlardan kiri gidermeyi dilemiş, korumuştur. 

“İlk cahiliye”den birkaç anlamın kastedildiği söylenmiştir: 

a) Âdem ile Nuh aleyhisselam arası dönem; 

b) Nuh ile İdris aleyhisselam arası dönem; 

c) Nuh ile İbrahim aleyhisselam arası dönem; 

d) Musa ile İsa aleyhisselam arası dönem; 

e) İsa ile Efendimiz (s.a.) arası dönem. 

f) İbn-i Atıyye, Hz. Peygamber'in eşlerinin yetişip müşahede ettikleri dö- 
nemin kast edildiğini söylemektedir. 

Ancak “cahiliye” kısaca ve özetle İslam öncesi döneme ad olarak verilmiş- 
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tir ki, bu dönemi sadece tarihsel olarak değil, evrensel bir kategori olarak dü- 
şünmek gerekir. Buna göre İslami hükümlere ve ahlaki değerlere göre tanzim 
edilmemiş hayat biçimlerinin toplamına “cahiliye” denir. (48/Fetih, 26.) “Ca- 
hiliye” kavramını modern zamanlara göre yeniden tanımlayıp içini dolduran 
“Fizilali'l Kur'an” tefsirinin sahibi şehid Seyyid Kutup'tur. 

33. ayette geçen “Ehl-i Beyt” konusunda Sünnilerle Şiiler arasında görüş 
ayrılığı vardır. Ehi-i Beyt, İslam'dan önce de biliniyordu. Ehl-i Beyt veya Âl-i Beyt 
“Beytü'l Alihe” tabir edilen içinde putların bulunduğu mabetlerden sorumlu 
olan aileye verilen isimdi. Putlardan sorumlu ailenin 'kutsal' görev üstlendiği 
düşünülürdü, dolayısıyla görev veraset yoluyla nesilden nesle intikal ederdi. 
“Ev” veya “mabet” koruyuculuğu anlamına gelen Sedenetü'l Beyt, koruyucu ai- 
leye kabileler arasında büyük itibar ve prestij kazandırırdı. Savunma ağırlıklı bu 
görev M. V. yüzyıla kadar bu görevi Huzaa kabilesi üstlenmiş bulunuyordu. 

Kur'an-ı Kerim'in inişiyle terkip anlam değişimine uğradı. Ehl-i Beyt bu 
ayetten başka iki yerde daha geçer. Hud (11/73) ve Kasas (28/12) süresinde. 
Hud süresinde İbrahim aleyhisselâmın eşi; Kasas süresinde ise Musa aleyhis- 
selâmın annesi kastedilmektedir. Ahzab süresinde ise kimlerin kastedildiği 
konusunda üç görüş bulunmaktadır: 

a) Hz. Peygamber'in hanımları: İbn-i Abbas ve İkrime'ye göre ayet sadece 
Efendimiz'in hanımlarını kastetmektedir. Ata, Kelbi, Mukatil ve Said bin Cübeyr 
de bu kanaattedirler (Maturidi, Şevkani). Hazin “yutahhirukum'”"un eril (mü- 
zekker) gelmesine işaret edip erkek-kadın hepsini içine aldığını söylemektedir. 

b) Hz. Ali, Hz. Fatıma. Hz. Hasan ve Hz. Hüseyin: Ebu Said el Hudri, Mü- 
cahid ve Katade, Ehl-i Beyt'ten kasıt Hz. Ali, Hz. Fatıma ve çocukları Hasan ve 
Hüseyin'dir. Buna göre fiilin müzekker (küm) gelmesi, içine Hz. Ali, Hüseyin ve 
Hasan'ı katar. Efendimiz'in hanımları olsaydı, fiil dişil (müennes) yani (künne) 
gelmeliydi. 

c) Ehl-i Beyt'ten maksat Hz. Peygamber, eşleri, çocukları, Hz. Ali ve torun- 
larıdır. Razi'ye göre, bu görüş “evla”dır. 

Hz. Peygamber (s.a.), ashabına (kendisinden sonra) Kur'an'a sımsıkı sa- 
rılmalarını tembih ettikten sonra “Size bir de Ehl-i Beytimi bırakıyorum. Al- 
lah'tan korkup sakının ve Ehl-i Beytime saygılı olun” buyurmuştur. Bu hadisi 
rivayet eden Zeyd bin Erkam'a Ehl-i Beyt'in kim olduğu sorulunca cevaben 
Peygamber Efendimiz'in hanımları ve onun “Sadaka almaları haram olan ya- 
kınları demiş, bunlara Peygamberimizin amcaoğulları Hz. Ali, Akil ve Ca'fer'in 
aileleriyle amcası Hz. Abbas'ın ailesini de ilave etmiştir. (Bkz. Müslim, Fedai- 
lu's Sahabe, 36; Müsned, IV, 366-367.) 
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Şia'ya göre Ehl-i Beyt, Hz. Fatıma, Hz. Ali, Hz. Hasan ve Hz. Hüseyin'den 
ibarettir. “Aba hadisi” bunun delilidir. Ümmü Seleme “Bu ayet benim odamda 
indi” dedikten sonra şöyle devam eder: "Allah'ın Elçisi'ne '-Ben Ehl-i Beyt'ten 
değil miyim” diye sordum. Bana “Sen hayra yönelmişsin, peygamberin eşle- 
rindensin' buyurdu. Bu sırada Ali, Fatıma, Hasan ve Hüseyin orada idiler. Al- 
lah'ın Elçisi onları hırkası (abası)yla örttü ve -Ey Rabbim! Bunlar benim Ehi-i 
Beytimdir. Onlardan kiri gider ve onları tertemiz yap” diye dua etti” (Tirmizi, 
Menakıp, 60). Benzer bir rivayet Hz. Aişe kanalıyla da bize gelmektedir (Bkz. 
Müslim, Fedailu's Sahabe, 61). 

Sünni tefsircilere göre -mesela İbn-i Kesir- bu sayılan zatların Ehl-i Beytten 
olduklarında en ufak bir tereddüt yoktur ancak Efendimiz'in eşleri de Hz. Pey- 
gamber'in ev halkındandırlar yani Ehl-i Beyt'e dâhil edilebilirler. Bizler Efendi- 
miz'in eşlerine, çocuklarına ve torunlarına, Hz. Ali'ye hürmet ve muhabbet gös- 
terir, hak ve hukuklarını her şeyin üstünde tutarız. En doğrusunu Allah bilir! 

Efendimiz'in eşleri evde okunan Kur'an'ı dinleyecek, anlamlarını bilecek, 
hikmetiyle meşgul olacak, İslami hayatı hatırlarından çıkarmayacaklardır. Ni- 
tekim başta Hz. Aişe olmak üzere Efendimiz'in eşlerinden bize intikal eden çok 
değerli rivayetler söz konusudur. Hz. Aişe fıkıhta otorite kabul edilmiştir ki, 
her ne öğrenmişse evde Efendimiz'den öğrenmiştir. 

Bu ayetler her ne kadar Efendimize ve eşlerine hitap ediyorsa da, hakikat- 
te kıyamete kadar gelecek olan Müslüman yöneticiler, devlet başkanları için de 
geçerli hükümler ihtiva etmektedirler: 

1) Efendimiz yaşadığı toplumun genel refah seviyesinin biraz altında bir 
hayat tarzını seçti. Kendisini takip eden raşid halifeler de öyle yaptı. Bu de- 
mektir ki Müslüman devlet başkanları da kendi ülkelerinin ve toplumlarının 
refah seviyesi ne kadar yüksek olursa olsun, onlar bir miktar altında yaşaya- 
caklardır. Müslümanların yöneticisi, lideri şahsı ve ailesiyle toplumsal ortala- 
manın üstünde refah içinde yaşayamaz, saray yaptıramaz, saraylarda ikame 
edemez. İslam yönetiminin vakarı ve itibarı saraylarda değil, adalette, sadelik- 
te ve tevazudadır. 

2) Bu hüküm tarihsel değildir; bugün de Müslümanların meşru devlet baş- 
kanlarının eşleriyle ilgili takınılacak tutumda delil olarak kullanılmalıdır. Müs- 
lüman yöneticilerin de eşleri, Efendimiz'in eşleri gibi olmak durumundadırlar. 
Peygamber eşleri, her dönemdeki Müslüman yöneticilerin eşleri için referans 
olduklarından, debdebe, israf ve gösteriş içinde yaşayamazlar. Bu yönde ta- 
lepleri olduğunda kocaları tarafından engellenecek, gerektiğinde ya sade ve 
mütevazı bir hayata razı olacaklar veya yönetici eşleri onları boşayacaklardır. 
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Bununla bağlantılı olarak devlet başkanlarının eşleri, yüz kızartıcı suç veya 
başka büyük günah işleyecek olurlarsa, şahsi kanaatimize göre, onlara diğer 
insanlara verilen cezanın iki misli verilmelidir. 

3) Kadının asıl karar yeri, yurdu evidir. Zorunlu ihtiyaçları olmadıkça evini 
terk etmemelidir. Bütün kadim gelenekler, kutsal öğretiler, beşeriyetin örfü, 
semavi dinler ve İslam dininin genel eğilimi, kadının evinde olmasını öngör- 
mektedir. Zaruret söz konusu ise tabii ki çalışmasına izin verilir ama sağ ayağı 
evde olmak üzere sol ayağıyla toplumsal hizmetlere katılır. 

4) Kadının evde olması demek, kendini ilim ve irfandan soyutlaması, gece- 
sini gündüzünü ev işlerine, temizliğe harcaması demek değildir. Gerekli işleri 
yaptıktan sonra, “ev-içi veya ev-merkezli” bir öğretim faaliyeti içinde olmalı, 
kendini ve çocuklarını yetiştirip eğitmeli ve bu mezara kadar sürmelidir. Za- 
ten eğitimsiz, yetişmemiş veya kendini yetiştirmemiş bir kadının yetiştireceği 
çocukların her halükarda bir eksiği, hasarı olur; onun sebep olacağı sorunlar, 
kaprisler evin huzur ve mutluluğunu bozar. 


SAN Glğlş Sağl önlağllğ Solak lllğ ös öl 
BAİK ölyllaliğ Giyllaliğ AiAllaliŞ öröolaliğ 
Dali öreleliş SlöllarİlŞ öağilalİlğ Sıla ARİŞ 
ZASİĞNIŞ Baa$ AİN 3 SlĞlNŞ lağlaİlğ aşka) önlasleİlş 

roy alaz Bl özaka azl din zl 


35. Şüphesiz, Müslüman erkekler ve Müslüman kadınlar, mü'min er- 
kekler ve mü'min kadınlar, gönülden (Allah'a) itaat eden erkek- 
ler ve gönülden (Allah'a) itaat eden kadınlar, sadık olan erkekler 
ve sadık olan kadınlar, sabreden erkekler ve sabreden kadınlar, 
saygıyla (Allah'tan) korkan erkekler ve saygıyla (Allah'tan) korkan 
kadınlar, sadaka veren erkekler ve sadaka veren kadınlar, oruç 
tutan erkekler ve oruç tutan kadınlar, ırzlarını koruyan erkekler 
ve (ırzlarını)koruyan kadınlar, Allah'ı çokça zikreden erkekler ve 
(Allah'ı çokça) zikreden kadınlar; (işte) bunlar için Allah bir bağış- 
lanma ve büyük bir ecir hazırlamıştır. 


Kurtubi, ayetin iniş sebebinin Ümmü Umare'nin Hz. Peygamber'e “Neden 
her şey erkeklere ait?” diye sorması üzerine indiğini söyler. Kurtubi'nin görü- 
şünü dayandırdığı Tirmizi hadisinin Ali İmran süresi 195. ayetin de iniş sebebi 
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gösterilmiştir. İbn-i Kesir ise ayetin, Ümmü Seleme'nin Hz. Peygamber'e “Neden 
Kur'an'da hep erkekler zikredilir?” diye sorması üzerine indiğini söylemektedir. 

Her iki rivayette ortak nokta vahyin ilk muhatapları olan kadınların ayet- 
lerin lafzi anlamlarını ve Arapçayla ilgili bir kuralı göz önüne almadan içlerin- 
de doğan bir şüpheyi giderme lüzumunu hissettikleri konusudur. Tirmizi'nin 
rivayetinde Ümmü Seleme (ra.) şöyle sormaktadır: “Ey Allah'ın elçisi! Yüce 
Allah Kur'an'da erkeklerin hicretini övüyor, kadınların hicretiyle ilgili bir şey 
söylemiyor” deyince bu ayet inmiştir (Tirmizi, Tefsir, 5). Hakikatte erkeklerin 
hicreti övüldüğü kadar kadınların da hicreti övülmektedir. Soruyu soranlar 
belli ki tağlib kuralını ya kaale almamışlar ya da kaale aldıkları halde konu- 
nun açıklığa kavuşmasını istemişlerdir. Tağlib kuralına göre türümüzden bah- 
sedilecekse eril fiiller kullanılır. Mesela “Ey iman edenler!” diye hitap edildi- 
ğinde hitaba erkekler ve kadınlar girmektedir. “Adam gibi adam" dendiğinde 
erkek yanında ahlaki kalitesi yüksek kadın da bu övücü sıfata dâhil olur. Erkek 
için öngörülen hükümler kadınlar için de geçerlidir. Soru üzerine inen 35. ayet 
konuya tam açıklık getirmektedir: 

İman ve salih ameli içine alan İslam'ı din olarak seçen erkekler ve kadın- 
lar; imanı kalplerinde içselleştirmiş erkekler ve kadınların vasıfları şöyle sıra- 
lanmıştır: 

a) “Kanıttırlar” yani Allah'a derin bir ihlas ve samimiyetle itaat etmekte- 
dirler. 

b) “Sadıktırlar” yani önce Allah'a, sonra insanlara verdikleri sözü yerine 
getirirler. 

c) “Sabirdirler”: Sabredicidirler. Hem dünyanın haz ve lezzetlerine karşı 
nefislerini denetleyebilen, iffetlerini korurlar hem inançları, hem hak ve hak- 
kaniyet yolunda karşılaştıkları zorluklar ve musibetlere tahammül gösterip 
sınavı kazanırlar. 

d) “Haşi'dirler”: Saygıyla (Allah'tan) korkarlar: Bilinen sınırları aşmazlar, 
bir gün hesap vereceklerini düşünüp ona göre hareket ederler, her iş ve davra- 
nışlarında bu korkuyu (haşi') içlerinden atmazlar. 

e) “Sadaka verirler”: Hem farz olan zekâtlarını verirler hem fazlasını har- 
camaktan geri durmazlar. Buradaki “sadaka” farz zekâtı ve fazladan infakı içi- 
ne alır. 

f) “Saimdirler”: Oruçlarını tutarlar. Hem farz olan Ramazan oruçlarını tu- 
tarlar hem güçleri oranında nafile orucu. 

g) “Hafizdirler”: Irzlarını, namuslarını korurlar, zinanın açık olanından 
gizli olanından da kaçınırlar. Kurtubi, buna avret yerlerini, namahreme yasak 
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olan bedenlerini örterler manasının da dâhil olduğunu söylemektedir. Zinaya 
yaklaştırıcı pozisyonlardan kaçınmak da bu çerçevede ele alınabilir. 

h) “Zakirdirler”: Allah'ı çokça zikrederler; bunu kalpleri, dilleri ve fiilleriy- 
le gerçekleştirirler, bir an olsun dahi Allah'ı hatırlarından çıkarmamaya gayret 
gösterirler. İşte bunlar için Allah bir bağışlanma ve büyük bir ecir hazırlamıştır. 

Sayılan bu sekiz sıfat imanı içselleştirmiş birisinde toplandığı zaman o 
kişi manevi ve ahlaki kemal yolunda hızla mesafe alır. Hiçbir “kişisel gelişim” 
bu sıfatların kendisinde toplandığı Müslümanın ruhsal olgunluğuyla mukayese 
edilemez. Ahlaki bakımdan olgunlaşma yolunu takip edebilen bir insan kendi 
nefsi-öz varlığı yani benliğiyle, diğer insanlarla, maddi tabiat ve canlı hayatla ba- 
rış içinde yaşar; etrafına yaşama sevinci dağıtır, hadiste buyrulduğu üzere biri 
yanına vardığında rahatlar, temas halinde olduğu insanlara, sosyal çevresine ha- 
yır, bereket, iyilik ve güzellik aşılar. Çünkü iman ve salih amel sayesinde Müslü- 
manın vücudu rahmettir; etrafa barış, emniyet, rahatlık, huzur ve itminan yayar. 
Böyle bir insan “İslam” temelinde Allah'a teslim olmuştur. Söz konusu yüksek 
ahlaki çabada erkek ve kadın arasında ayrım söz konusu değildir. Nihayetinde 
erkek veya kadın kim iyi bir iş yaparsa yüce Allah onun ecrini cinsiyetine bak- 
maksızın verir (bkz. 16/Nahl, 97; 40/Mü'min, 40. ayetlerin açıklaması). 


Aİ Oki Gİ bat Aly AİN ğa 181 kaka Ya yağ 08 Uş 
gru Kaya İl İla 138 Alİ yaa 23 paya ya BASİ 


36. Allah ve Resülü, bir işe hükmettiği zaman, mü'min bir erkek ve 
mü'min bir kadın için o işte kendi isteklerine göre seçme hakkı 
yoktur. Kim Allah'a ve Resülü'ne isyan ederse, artık gerçekten o, 
apaçık bir sapıklıkla sapmıştır. 


İslam Allah'a teslimiyettir. Allah'ın iradesine teslim olmuş mü'min aynı za- 
manda ve zaruri olarak Allah'ın hükümlerine de teslim olur. Hem Allah'a inan- 
dığını ikrar ve beyan edecek hem ilahi hükümlere itiraz edecek, böyle bir Müs- 
lüman profili tutarlı ve makbul olmaz. Biz, idrak ve bilme kapasiteleri hayli 
sınırlı kullar olarak “Allah'ın iradesi”nin ne olduğunu bilemeyiz, bilmemize de 
imkân yoktur. Allah'ın iradesine teslim olmanın somut kriteri ilahi hükümleri 
bilip öğrenmek, içten benimsemek ve hayatı ona göre düzenlemeye, onlarla 
amel etmeye çalışmaktır. 

36. ayet ilahi hükümlere teslimiyetin bireysel özgürlük veya kişisel tercih 
konusu olmadığını apaçık göstermektedir. “Her ne kadar hüküm böyle ise de, 
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ben farklı düşünüyorum veya bu hükmü kişisel tercihim olarak seçerim veya 
reddederim” denemez. Denebilecek şey, hükmü ifade eden nassın sübutu ve 
delaletinin katiyetidir. Hükmü ifade eden nass sabit ise (ayet ve sahih hadis), 
ondan çıkan anlam da kesin ise, artık ona uymak gerekir. İlk noktada İslami- 
yet'i tercih edip bu dine giren, bütün hükümlerini de kabul ettiğini beyan et- 
miş olur. Hak ve hakikat bizden bağımsızdır, tarihin ve toplumun ya da kültür 
tarafından oluşturulmuş dilin ürünü değildir. Hak ve hakikatin bizim dünya- 
mızdaki formları olan ilahi hükümler de bizi dünyada ve ahirette mutluluğa ve 
kurtuluşa götürürler. Bizim somut, pratik hayatımızla ilgilidirler ama özleri, 
mahiyetleri itibariyle ilahi menşe'lidirler, bizden bağımsızdırlar. 

Diğer bir husus Kur'an'da yer alan hükümleri benimseyip sahih sünnetle 
bize intikal etmiş hükümleri reddetmek de mümkün değildir. Allah ve Resülü, 
başka bir ifadeyle Kur'an ve Sünnet Müslümanların hayat rehberidirler. Hz. 
Peygamber, kendi şahsi tercihlerine göre hüküm koymaz, Kur'an'ı beyan eder, 
açıklar, anlamları bize anlatır, hükümlerin nasıl tatbik edildiğini gösterir, üm- 
meti üzerinde şahitlik eder (bkz. 4 /Nisa, 65; 5/Maide, 92. ayetin açıklaması). 

Tefsirciler 36. ayetin biraz sonra ele alınacak Efendimiz'in Zeyd'in boşa- 
dığı Hz. Zeynep'le evliliği konusunda indiğini söylüyor. Bu doğru olmakla be- 
raber “sebebin hususi olması hükmün genel olmasına engel değildir” kuralın- 
ca, ayet iniş sebebine indirgenemez. 35 ve 36. ayetler bize hayatımız boyunca 
takip ettiğimiz takdirde bize sahici mutluluk ve kurtuluşu temin edecek yol 
haritası vermektedirler. 


Gis 3) Gide Sai azl Sakağlş ale AİN gas gili İsâ 
e lalıği aiil Şİİ dll 2İN La GLA ğ aki İN » 
JE ös ŞI GRİ eğ ğe 5 gal a LAR İİ 
e Sİ glâğİ â 255 öneği 
di al, Aİ AİN gaz las g5 ön Tl e DE a giriş Yada 
Dali grağ İğgadz ÇAĞ ai #aİğ S5 ÜS a IŞİS Sİ $ ii 
İL A5 AİN Yİ Lİ öğ Ya Göz Alia şal 
AİN İşl Sİ SIZ, ğa göl Gİ hüzk GS a gray laz 
çe) İkale çişi JA, AİN 65 ÖLİN asli 
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37. Hani sen, Allah'ın kendisine nimet verdiği ve senin de kendisine 
nimet verdiğin kişiye: “Eşini yanında tut ve Allah'tan sakın” di- 
yordun; insanlardan çekinerek Allah'ın açığa vuracağı şeyi kendi 
nefsinde saklı tutuyordun; oysa Allah, kendisinden çekinmene 
çok daha lâyıktı. Artık Zeyd, ondan ilişkisini kesince, biz onu se- 
ninle evlendirdik ki; öylelikle evlâtlıklarının kendilerinden iliş- 
kilerini kestikleri (kadınları boşadıkları) zaman, onlarla evlenme 
konusunda mü'minler üzerine bir güçlük olmasın. Allah'ın emri 
yerine getirilmiştir. 

38. Allah'ın kendisine farz kıldığı bir şey(i yerine getirme)de peygam- 
ber üzerine hiçbir güçlük yoktur. (Bu,) Daha önce gelip geçen (üm- 
met)lerde Allah'ın bir sünnetidir. Allah'ın emri, takdir edilmiş bir 
kaderdir. 

39. Kionlar (o peygamberler) Allah'ın risaletini tebliğ edenler, O'ndan 
içleri titreyerek-korkanlar ve Allah'ın dışında hiç kimseden kork- 
mayanlardır. Hesap görücü olarak Allah yeter. 

40. Muhammed, sizin adamlarınızdan hiçbirinin babası değildir; an- 
cak o, Allah'ın Resülü ve peygamberlerin sonuncusudur. Allah, 
her şeyi bilendir. 


Bu ayetler kümesi Zeyd ile Zeyneb'in boşanma ile sonuçlanan evlilikleri 
ve takip eden olaylarla ilgili olarak inmişlerdir. Kur'an-ı Kerim'de ismi geçen 
sahabe olan Hz. Zeyd (r.a.), Efendimiz'in azatlı kölesi idi. Hz. Zeynep (ra.) de 
Efendimiz'in halasının kızıydı. Zeyd kökeni köle, Zeynep ise soylu ve zengin bir 
ailenin kızıydı. Araplar soyluluğa fazlasıyla önem veriyor, köleyi ise aşağılıyor- 
lardı. İslam'a girmekle efendi veya soylu ile köle arasında herhangi bir farkın, 
üstünlük mukayesesinin olamayacağını somut olarak göstermek bakımından 
Efendimiz, halasının kızını azatlı kölesiyle evlendirmeyi düşündü ve bu düşün- 
cesini gerçekleştirdi de. 

Ne var ki işler beklendiği üzere yürümedi. Yaklaşık bir yıl süren evlilik 
boşanma ile sonuçlandı. Tefsirciler boşamayı “eşler arasında varolması gere- 
ken denklik (küfüv)” olmamasına bağlamaktadırlar. Buna göre soylu bir kadın 
ve bir köle azatlısı arasında derin uçurumlar vardı, aile birliğinin sürmemesi 
beklenen bir sonuçtu. 

Burada kritik edilmesi gereken bazı hususlar var: İlki eğer iddia edildiği 
gibi Zeynep, köle kökeni dolayısıyla kocası Zeyd'i küçük görüyor, aşağılıyor ve 
evlilik sırasında onu üzecek, incitecek tutum ve davranışlarda bulunuyorsa, 
bu Zeynep'in İslamiyet'in en esaslı bir mesajını tam olarak içselleştirmediği 
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anlamına gelir. Bu muhtemel değildir. Bilinçli bir Müslümandı, öyle ki sonra- 
ları Efendimiz'in eşi olacak kadar yüksek bir seviyeye sahipti. Ancak evliliğin 
yürümediği, eşiyle bir türlü mutlu olamadıkları da açıktır. Bunun sebebi sınıf 
ve köken farkı değil, sevgiye dayalı olmayan, tabir caizse -sipariş üzerine- ya- 
pılmış bir evliliğin vuku bulmuş olmasıdır. Sevginin olmadığı evliliklerin yü- 
rümediği izahtan varestedir. Bu ilahi sünnet iki sahabe olan Zeyd ve Zeynep 
için de hükmünü icra etmiştir. Bazan iyi niyetle başlanan bir iş yürümez, bu 
durumda yapılması gereken ısrardan vazgeçip doğru olanı yapmaktır. Denk 
olmayan sosyal statülerden bazı sorunlar ortaya çıkmış olsa bile -ki çıkmış ol- 
ması kuvvetle muhtemeldir- bunlar ikinci derecede rol oynamış faktörlerdir. 
Sevgiye dayalı olmayan evliliklerde eşlerin ufak tefek kusurları bile batar. Ara- 
larında birtürlü sevgi bağı oluşmayan, tabir caizse doku uyuşmazlığı bulunan 
bir erkek ve kadının, yürüyemeyeceğini anladıkları evliliklerini sonlandırması 
onların imanlarına halel getirmez, sosyal hayatta onları ikinci sınıf insan du- 
rumuna düşürmez. 

Hz. Zeynep hakikatte Efendimiz'le evlenmeyi içinden geçiriyordu, bazı 
kaynaklara göre bunu hiçbir zaman açıkça ifade etmemişti, bazılarına göre ise 
niyetini belli etmişti. Tabii ki Hz. Peygamber'le evlenmek istemesinin bazı an- 
laşılır sebepleri vardı. Öncelikle bir peygamberle evlenmek son derece önem- 
lidir; 6. ayette vurgulandığı üzere Hz. Peygamber, “mü'minlere göre canların- 
dan da ileridir” ve onunla evlenme şerefine kavuşan kadınlar “mü'minlerin 
anneleri” (33/53) payesini kazanmaktadırlar. 

Ancak Zeynep Efendimiz'in isteği üzerine azatlı kölesi ile evlen(diril)di 
ama bir türlü mutlu olamadı. Zeyd de mutlu değildi, evliliğin yürümediğini ba- 
zen acı çekerek yaşıyor, ev cehennem çukurlarından br çukur olur. Zeyd eşini 
boşamayı arzu ediyordu. Bunu Hz. Peygamber'e ihsas edince Efendimiz sab- 
retmesini tavsiye ediyor ama muhtemelen kendisi de bir noktadan sonra bu 
evliliğin yürümeyeceğini tahmin edebiliyordu. Belli ki Zeyd eşini boşayacaktı. 
Eğer bir şekilde 37. ayetin ima ettiği üzere Efendimiz, boşanmanın gerçek- 
leşmesi halinde kendisinin evlatlığının boşanmış eşiyle evlenmesi kendisine 
ihsas edilmişse, buna psikolojik olarak katlanmak kolay olmayacaktı. Hz. Pey- 
gamber, Zeyneb'inikâhına alacaktı ama pek kolay olmayacaktı. Çünkü hm fır- 
sat kollayan münafıklar Zeyneb'i küçük düşürmek maksadıyla dillerine dola- 
yacaklardı, hem esasında yerleşik Arap geleneklerine göre evlatlık, biradamın 
özoğlu mesabesindeydi. Kısaca Efendimiz Zeynep'le evlenecek olsa, sanki öz 
oğlunun karısıyla evlenmiş addedilecekti. 

Ayetin “Seni onunla evlendirdik” demesi, boşanmadan sonra Efendimiz'le 
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Zeynep'in nikâhlarının göklerde kıyıldığı anlamına gelmez. Ayet, Kur'an dili- 
nin bir özelliği olarak herşeyin Yüce Allah'ın mutlak iradesi ve bilgisi dâhilinde 
olduğunu, bu evliliğe herşeyi evirip çeviren Allah'ın bir hikmete mebni olarak 
izin verdiğini ifade etmektedir. Şu halde, söz konusu ayetlerin boşamanın vu- 
kuundan sonra indirilmiş olması gerekir, aksi halde Hz. Peygamber (s.a.) sanki 
evli bir kadınla evlenmeyi aklından geçirmiş gibi olur ki, bunun Efendimiz'e 
isnad edilmesi yakışık almaz. 

Evlatlık öz çocuk gibi değildir, olamazdı da; Hz. Peygamber de onların er- 
keklerinin babası değildi (33/40). Aynı olmadıklarına göre öz çocuğun boşa- 
dığı eş ile evlatlığın boşadığı eş de aynı olamazdı ancak Araplar aksini düşünü- 
yordu. Bu geleneksel telakki ve buna bağlı teamüllerin değişmesi gerekirdi, bu 
değişiklik de fiili olarak bu sayede hayata geçirilmiş oldu. Hz. Peygamber (s.a.) 
durumu anlamıştı, Zeynep mutlu değildi, mutsuz bir evliliğe bir bakıma ken- 
disi sebep olmuştu, eninde sonunda boşanacaktı. Ancak başarısızlıkla sonuç- 
lanmış olsa dahi, bir nebevi sünnet olarak soylu bir kadın bir köle ile evlendiri- 
lebilir, bu gösterilmiş oldu. Gelecek zamanlarda birbirini sevebilecek soylular 
ve köleler, zenginler ve yoksullar, ırk ve soy ya da servet ve sosyal statü farkını 
hesaba katmadan evlenebileceklerdi, bu İslam dininin ruhuna uygundu. 

Muhtemelen, Efendimiz, Zeyneb'in kesin olarak boşanacağını anladıktan 
sonra hem onun şerefini münafıkların diline düşürmemek, hem de evlatlık 
olanın öz çocuk gibi olmadığını, dolayısıyla boşadığı eşiyle evlenilebileceğini 
göstermek üzere onunla evlenmeyi içinden geçirmiştir ki, ayet “Allah'ın açığa 
vuracağı şeyi kendi nefsinde saklı tutuyordun" ifadesini kullanmaktadır. Bu 
Hz. Peygamber'in Zeyneb'e duyduğu arzuyu değil, ortaya çıkan sorunu çözme 
ve olay sebebiyle vaz'delicek hukuki bir kuralın yerleştirilmesi için düşünülen 
seçeneği ifade etmektedir. Sonunda Zeyd, Zeynebi boşadıktan sonra Efendimiz 
(s.a.) onu nikâhladı. Böylece Zeyneb'i mutsuz bir evliliğe sevkettiği için onu 
ödüllendirmiş oldu. Zaten Zeyneb'in eskiden beri gönlünde yatan aslan Efen- 
dimiz'di, bir yıllık mutsuz evlilik pahasına da olsa arzu ettiği bir evlilik yaptı. 

Tefsircilerin akıllara ziyan aktardıkları rivayetler, kurgulanmış hikâyelerin 
hiçbirinin aslı esası yoktur. Eğer Efendimiz -iddia edildiği üzere- Zeyneb'eâşık 
olsaydı tereddütsüz onu nikâhlardı, Zeyd'i de bir başka soylu kadınla evlendi- 
rirdi. Zeyneb'in boşanmasın dan sonra Efendimiz'in ona kalbi bir yakınlık-il- 
gi duymuş olması ihtimal dışı değildir ama nikâh altında olan bir kadına ilgi 
duymak değil bir peygambere, takva sahibi herhangi bir erkeğe bile yakışmaz. 
Boşamadan sonra kendisine vahy ile Zeynep'le evleneceğinin haber verilmesi, 
Efendimiz'i psikolojik yönden sıkıntıya sokmuş olabilir, çünkü bunun çeşitli 
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dedikodulara sebebiyet vereceğini düşünüyordu. Buna rağmen emredildiği 
gibi yaptı, gelen vahyi açıkladı. Nitekim bu zor olayı teyiden Hz. Aişe “Eğer 
Allah'ın elçisi Kur'an'dan bir şey gizleyecek olsaydı, bunu gizlerdi, öyle yapma- 
dı” (Buhari, Tevhid, 22; Tirmizi, Tefsir, 33/9-16) demek suretiyle Efendimiz'in 
ne kadar zor durumda olduğunu belirtmiştir. Bu da gösteriyor ki, Kur'an bir 
vahiydir, Hz. Peygamber'in vahyin teşekkülünde en ufak bir müdahalesi söz 
konusu değildir. 

Zeyd'in eşini boşamasından Efendimiz'in Zeynep'le evlenmesi, evlatlık ço- 
cuklarla -erkek olsun kadın olsun- evlenmelerinde herhangi bir engel olma- 
dığı hükmünü koymuş oluyordu. Hz. Peygamber, Müslümanların babası değil- 
dir. Bu konuda güçlük (engel) kalmamıştı. Üstelik bu hükmü Efendimiz değil, 
doğrudan Yüce Allah vaz'etmişti. İnsanlar kendi akıllarınca birtakım engeller 
koymakta, hayatlarını zorlaştırmaktadırlar. Yüce Allah ise öteden beri insan- 
lara genişlik bağışlamıştır. Onun koyduğu sünnetlere, kurallara riayet etmek 
gerekir. Peygamberler bu uygulamada bulunuyorlarsa, bunu kendi heva ve he- 
veslerine göre yapmazlar, ilahi hükümleri tebliğ ederler. Onlar sadece içleri 
titreyerek korkar, O'ndan başka hiç kimseden ve hiçbir varlıktan çekinmezler. 

40. ayet nübüvvetin sona erdiğini açık bir dille belirtmektedir. Hz. Mu- 
hammet (s.a.), kendisinden önce 315'i resül sıfatına sahip 124 bin peygam- 
berin teşkil ettiği Nübüvvet zincirinin son halkasıdır. Mühür, onunla basılmış, 
bir daha peygamber gelmeyeceği bildirilmiştir. Hz. Peygamber'in tebliğ ettiği 
Kur'an, Allah'ın insana son seslenmesidir. Bu açıdan İslam, kemale ermiş, ta- 
mamlanmış dindir, ed-Din'dir. Diğer bütün ilahi dinlerin özünü ihtiva eder ve 
kemal noktasında temsil eder. 

İnsanın tarihini gündönümüne benzetecek olursak, şafak vaktinin pey- 
gamberi Âdem aleyhisselam, kuşluk vaktinin peygamberi Nuh aleyhisselam, 
öğle vaktinin peygamberi İbrahim aleyhisselâmdır. Hz. Muhammed Aleyhis- 
salâtü ve'sselam ikindi vaktinin peygamberidir (Nebiyyü'l-asr). Kendisi ile 
kıyamet arasında “iki parmak arası mesafe” kalmıştır. Onun tebliğiyle din ke- 
male erdiği gibi, sünneti ve siretiyle ahlak da doruk noktada tecelli etmiştir 
(68/Kalem, 4). O sadece bir peygamberdir, kendisinden sonra ne rasul ne nebi 
gelecektir. Onunla zincirin son halkası tamamlanmış bulunmaktadır. 

40. ayet, Hz. Peygamber'in kimsenin babası değildir, buyurmaktadır. Bizim 
burada “kimse”, mealde “adam” diye tercüme ettiğimiz kelimenin orijinali “re- 
cul”dür. Recul yetişkin erkeklere denir ama yukarıda açıklamaya çalıştığımız 
üzere aynı zamanda yüksek ahlaki kalite ve oturmuş kişilik manasında adamlı- 
gı da ifade eder. Bu durumda adamlık, hem bu evsaftaki erkekler, hem kadınlar 
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için kullanılır. Bizim şahsi kanaatimize göre, bu ayetteki kullanımında iki anlam 
söz konusudur: Biri Hz. Peygamber, sizden ne erkeklerinizden, ne kadınları- 
nızdan kimsenin babası değildir. Dolasıyla, evlatlıklarınızdan birinin kızı veya 
boşanmış eşiyle evlenmesinde Şer'i herhangi bir sakınca yoktur, 4. ayette buna 
işaret edilmişti. Diğeri, “racul”ü salt erkek manasında anlamak icap ederse, 
şöyle bir sonuç çıkarmamız mümkündür: Hz. Muhammed (s.a.), kendisinden 
sonra bir erkek çocuk bırakmayacaktır; ayet bu yönüyle de ihbaridir. 

Evet, Hz. Muhammed (s.a.), kimsenin babası değildir, eşlerinden doğan 
çocuklarının babasıdır. Hz. Hatice'den iki erkek (Kasım ve Tahir), Kıpti Mari- 
ya'dan bir erkek çocuğu (İbrahim) olmuş, üçü de küçükken vefat etmişlerdir. 
Yine Hz. Hatice anamızdan Rukiyye, Zeynep, Ümmü Külsum ve Fatıma adların- 
da dört kızı olmuştur. İlk üç kızı kendisi hayatta iken vefat etmişler, Hz. Fatıma 
da irtihalinden altı ay sonra hayata gözlerini yummuştur (Rahimahumullah). 
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41. Eyimân edenler, Allah'ı çokça zikredin. 
42. Ve O'nu sabah ve akşam tesbih edin. 
43. O'dur ki, sizi karanlıklardan nura çıkarmak için size rahmet et- 
mekte; melekleri de (size duâ etmektedir). O, mü'minleri çok esir- 
geyicidir. 


44. O'na kavuşacakları gün, onların dirlik temennileri: “Selâm”dır. Ve 
O, onlara üstün bir ecir hazırlamıştır. 


41 ve 42. ayetler Allah'ın çokça zikredilmesini emreder. Sürenin 35. aye- 
tinde zikrin üç halinden söz etmiştir. Kalp, dil ve organların fiiliyle yapılması 
gereken zikir insanı Allah ile sürekli irtibat halinde tutar. Namazların vaktinde 
kılınır, oruç ve Hac ibadetinin de bir zamanı vardır. Allah'ı zikretmenin belli 
bir zamanı yoktur. Sürekli insan zikir halinde olmalıdır. Eğer zikir kalp, dil ve 
organlarla yapılıyorsa, insanın her tutum ve davranışında Allah'ın huzurunda 
imiş gibi hareket etmesi, O'nu asla aklından ve hatırından çıkarmaması ge- 
rekir (2/Bakara, 152). Zikrin bu mertebesi “ihsan”dır. Sabah-akşam Allah'ın 
tesbihi O'nun her türlü eksik sıfatlardan tenzih edilmesi, yüceltilmesidir. Bu 
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ayette geçen tesbihin namaz olduğunu söyleyenler olmuştur (7/A'raf, 205). 
Kurtubi, Allah'ın kuluna salat etmesinin “ona rahmet etmesi, her işini bereket- 
lendirmesi”; meleklerin salatı ise “ona dua edip bağışlanma dilemesi” olduğu- 
nu söyler. Bu konuyu 56. ayetin açıklamasında daha geniş almaya çalışacağız. 

Bizim Allah'a sonsuz minnet borcumuz var. Hayatımızı idame ettirmemize 
yarayan sayısız nimet bahşetmesinden başka bizi karanlıklardan nura çıkar- 
makta, rahmet etmektedir (bkz. 2/Bakara, 257. ayetin açıklaması). Melekler 
de bize dua eder (40/Mü'min, 7). Yüce Allah mü'minlere karşı çok esirgeyici- 
dir, rahmeti gazabını geçmiştir. 

Yüce Allah'a kavuşacakları gün azaba düçar olmayacaklarını anlayacak, 
emniyet içinde olacaklardır. Söyleyecekleri şey “selam” olacaktır. (Bkz. 10 /Yu- 
nus, 10. ayetin açıklaması). 
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45. Ey Peygamber, gerçekten biz seni bir şahit, bir müjde verici ve bir 
uyarıcı olarak gönderdik. 

46. Ve kendi izniyle Allah'a çağıran ve nur saçan bir çerağ olarak 
(gönderdik). 

47. Mü'minlere müjde ver; gerçekten onlar için Allah'tan büyük bir 
fazl vardır. 

48. Kâfirlere ve münafıklara itaat etme, eziyetlerine aldırma ve Al- 
lah'a tevekkül et. Vekil olarak Allah yeter. 


45. Hz. Peygamberin üstlendiği görevle ilgili olarak birçok sıfatı var. Ahkâ- 
mü'l Kur'an'ın sahibi Kadı Ebu Bekr b. el Arabi, Efendimiz (s.a.)'in isimlerinden 
67 tanesini sayar. İbn-i Abbas'a göre 180 ismi vardır. Her bir isim bir sıfattır, 
dolayısıyla onun Nübüvvet misyonlarından birine işaret etmektedir. (Daha ge- 
niş bilgi için bkz. 47/Muhammed, 2. ayetin açıklaması.) 

Burada üçünden söz edilmektedir: 

İlki Hz. Peygamber ümmete şahitlik etmektedir (Şahiden). Şahitlik göz- 
le, gözlem ile tanıklık olduğuna göre, tebliğ ettiği dinin pratik hayatta nasıl 
uygulandığına bakar, inananları denetler, noksanlıkları tamamlayıp fazlalık- 
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ları atar. Tefsirciler, bu sıfatı sadece tebliğ görevini yapmakla sınırlı tutar- 
lar. Oysa tebliğ göreviyle ilgili şahitlik misyonunun bir bölümüdür. Bu açı- 
dan bakıldığında hayatta iken Efendimizin kontrolünde geçen zaman bizim 
için Asr-ı Saadet'tir, çünkü mü'minler insan olmaları hasebiyle hata yapmış 
olsalar dahi sonuçta Efendimiz'in müdahaleleriyle tekrar doğruyu bulmuş, 
olması gerektiği hareket etmişlerdir. Onun eli altında yetişen sahâbelerin 
kavillerinin Kur'an ve Sünnet'ten sonra kaynak olması bu açıdan tutarlı bir 
görüştür. (Daha geniş bilgi için bkz. 2/Bakara, 143; 4/Nisa, 41 ve 48/Fetih, 
8. ayetin açıklaması.) 

İkinci özelliği müjde vermesidir (Mübeşşiran). Müjde güzel, sevindirici, 
mutluluk verici haberdir. Efendimiz, bize neleri yaptığımız takdirde düzgün 
bir hayat yaşayacağımızı ve dünyada mutlu olup ahirette kurtuluşa ereceği- 
mizin müjdesini vermektedir. Sırat-ı müstakim üzere olanlar cenneti hak eder, 
cehennem azabına müstahak olurlar. Bu da misyonunun üçüncüsüne yani uya- 
rıp korkutmasına (Neziran) işaret etmektedir. 47. ayet, Efendimiz'e bir kere 
daha müjde vermesini emreder, mü'minlere eğer Kur'an'ın emrettiği çerçe- 
vede hareket edecek olurlarsa mutluluğa ve kurtuluşa erecekleri müjdesini 
vermektedir. İkinci müjde ilkinin tekrarından çok teyidi, altının kalın çizgilerle 
çizilmedir. En doğrusunu Allah bilir. 

Hz. Peygamber'in diğer bir özelliği “Allah'a çağıran ve nur saçan bir çerağ” 
olmasıdır (Siracen müniran). Bu çerağ Allah'tandır, vahiy ile kendisine indiril- 
miştir. Dolayısıyla nur saçan bu çerağın Kur'an olması gerekir. Kur'an insanları 
karanlıklardan aydınlığa çıkarıyor, onlara ışık saçıyor, neyin ne olduğunu doğ- 
ru ve hakikatine uygun bir şekilde görmelerini sağlıyor. (Bkz. Buhari, Büyu! 6; 
Tefsir, 48/3.) 

48. ayette "nur saçan çerağ'"ın arkasından “kâfirlerden ve küfürden” söz 
edilmesi karanlıklara göndermedir. Zira kelime manası itibariyle küfür ör- 
tüdür. Örtünün nesnelerin üstünü örtmesi gibi küfür de hakikatlerin üstü- 
nü örtmekte, gerçeklikleri, doğruları örtbas etmektedir. İkiyüzlü münafıklar 
da küfürlerini gözleyen kimselerdir. Hz. Peygamber'e ve elbette mü'minlere 
kâfirlere ve münafıklara itaat etmemelerini, eziyetlerine aldırmamalarını ve 
sadece Allah'a dayanıp tevekkül etmelerini emretmektedir. Burada sözü edi- 
len “eziyet”in fiili olmaktan çok “sözle olanı” olduğu anlaşılmaktadır. Diliyle 
başkalarına eziyet verene aynı eziyetle karşılık verilmez, çünkü o zaman söz 
ve tebliğ bağlamından çıkar, polemik ve cedele dönüşür. Onlar ne derse desin 
vekil olarak Allah yeter. Bir insana Allah'ın vekil olması, hayatta her tür kaygıyı 
içinden atıp huzur ve sükün bulmasını sağlar. 
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49. Eyimânedenler,mü'min kadınları nikâhlayıp sonra onlara dokun- 
madan boşarsanız, bu durumda sizin için üzerlerine sayacağınız 
bir iddet yoktur. Artık (hemen) onları yararlandırın (onlara yetecek 
bir miktar verin) ve güzel bir salma tarzıyla onları salıverin. 


50. Ey Peygamber, gerçekten biz sana ücretlerini (mihrlerini) ver- 
diğin eşlerini ve Allah'ın sana ganimet olarak verdikleri (savaş 
esirleri)nden sağ elinin mâlik olduğu (cariyeler) ile seninle bir- 
likte hicret eden amcanın kızlarını, halanın kızlarını dayının 
kızlarını ve teyzenin kızlarını helâl kıldık; bir de, kendisini 
peygambere hibe eden ve peygamberin kendisini almak iste- 
diği mü'min bir kadını da, -mü'minler için olmaksızın yalnızca 
sana has olmak üzere- (senin için helâl kıldık). Biz, kendi eşle- 
ri ve sağ ellerinin mâlik olduğu (cariyeleri) konusunda onlar 
(mü'minler) üzerine neyi farz kıldığımızı bildik (size bildirdik). 
Böylelikle senin için hiçbir güçlük olmasın. Allah çok bağışla- 
yandır, çok esirgeyendir. 
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51. Onlardan dilediğini geri bırakır, dilediğini de yanına alıp-barın- 
dırabilirsin; ayrıldıklarından, istek duyduklarına (dönmende) 
senin için bir sakınca yoktur. Onların gözlerinin aydınlanıp hüz- 
ne kapılmamalarına ve kendilerine verdiğinle hepsinin hoşnut 
olmalarına en yakın (en uygun) olan budur. Allah, kalplerinizde 
olanı bilir. Allah bilendir, halimdir. 

52. Bundan sonra (başka) kadınlar ve bunları başka eşlerle değiştir- 
mek -güzellikleri senin hoşuna gitse bile- sana helâl olmaz ancak 
sağ elinin mâlik olduğu başka. Allah her şeyi gözetleyip denetle- 
yendir. 


49. ayet, nikâh kıyıldığı halde herhangi bir sebeple aralarında cinsel ilişki- 
nin gerçekleşmediği boşanma durumlarında kadınların iddet beklemeden ev- 
lenebileceklerini hükme bağlar. Böyle durumlarda kadına zorluk çıkarmamak, 
onu güzellikle salmak ve onu belli ölçülerde yararlandırmak gerekir. Kadına 
ödenecek miktar her yörenin geleneklerine, kişilerin sosyal konumlarına ve 
maddi imkânlarına göre belirlenir ki buna “ma'ruf üzere” denir. Gücü yetenin 
daha fazlasını vermesi teşvik ve tavsiye edilmiştir. (İddetle ilgili olarak bkz. 2/ 
Bakara, 228,234-241; 65/Talak, 1-6). 

50. ayet Hz. Peygamber'e özgü evlilik türlerini sıralamaktadır. Buna göre 
Efendimiz'in nikâhı altında tuttuğu eşleri şu kategorilerde belirlenmektedir: 

a) Mehirlerini vererek nikâhı altına alıp kendileriyle evlendiği yani halvet- 
te bulunduğu hanımlar; 

b) Savaş esiri olarak kendi payına düşen cariyeler, 

c) Hz. Peygamber'le birlikte Mekke'den Medine'ye hicret eden yakın akra- 
bası hanımlar: Amcası, halası, dayısı ve teyzesinin kızları. 

d) Herhangi bir mihr istemeyip kendilerini Efendimiz'e bağışlamak iste- 
yen, başka bir tabirle nikâhı altında olmak, bu şereften nasip almak ve bu va- 
ziyette ölmek isteyen mü'min hanımlar. Hem bu kategoridekiler hem mihirsiz 
olarak Efendimiz'in nikâhı altına girmek isteyenler sadece ona özgü bir uygu- 
lamadır. Diğer mü'minlerin böyle hakları yoktur. 

Belirtmek gerekir ki, Hz. Peygamber (s.a.)'in bu tür evlilikleri 53 yaşından 
sonraki ömrüne rastlar. İlk evliliğini kendisinden 15 yaş büyük Hz. Hatice ile 

yapmış, onunla 25 sene mutlu bir evlilik yaşamıştır. Hz. Zeynep ile evlendi- 
ğinde de dört hanımı vardı. Bundan sonraki evliliklerinin her biri birer sosyal 
sebebe ve hikmete mebni olarak olmuştur. 

51. ve 52. ayetlerde ağırlıklı ve kabule şayan görünen görüşe göre Efendi- 
miz'in eşleri arasında yaptığı taksimde Yüce Allah onu muhayyer bırakmak- 


33/Ahzab Süresi/53-55 475 


tadır. O her geceyi bir eşinin yanında geçirirdi, ayet onu muhayyer bıraktığı 
halde o yine eskisi gibi eşit taksime devam etti. Sadece Hz. Sevde ilerlemiş yaşı 
dolayısıyla sırasını kendisinden hayli genç olan Hz. Aişe'ye devretti. Efendimiz 
onlarla halvet içinde olmasa bile hak ve hukuklarının gözetmiş, gönüllerini 
hoş tutmuş, objektif adaleti korumuştur. (Bkz. 4/Nisa, 3. ayetin açıklaması.) 
Yüce Allah herkesin -peygamberin de- içinden geçeni bilir. Bu sayılanlar dı- 
şında artık diğer kadınlarla evlenmesi yasaktır. Sadece savaş durumu ortaya 
çıkıp da sağ elinin malik olduğu cariyeler olursa bu müstesnadır. 


pak ÇİL ASİ 537 Mİ ül E Pe şia eee 
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geo) laç çiğ 8 

53. Eyimânedenler (rastgele) Peygamberin evlerine girmeyin, (Bir baş- 

ka iş için girmişseniz ille de) yemek vaktini beklemeyin. (Ama yeme- 

ge) Çağrıldığınız zaman girin, yemeği yiyince dağılın ve (uzun) söze 

dalmayın. Gerçekten bu, peygambere eziyet vermekte ve o da siz- 

den utanmaktadır; oysa Allah, hak(kı açıklamak)tan utanmaz. On- 

lardan (peygamberin eşlerinden) bir Şey isteyeceğiniz zaman, perde 

arkasından isteyin. Bu, sizin kalpleriniz için de, onların kalpleri 

için de daha temizdir. Allah'ın Resülü'ne eziyet vermeniz ve ondan 

sonra eşlerini nikâhlamanız size ebedi olarak (helâl) olmaz. Çünkü 
böyle yapmanız, Allah katında çok büyük (bir günah)tır. 


54. Bir şeyi açığa vursanız da, saklı tutsanız da; şüphesiz Allah, her 
şeyi bilici olandır. 
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55. Onlar için babaları, oğulları, kardeşleri, erkek kardeşlerinin 
oğulları, kız kardeşlerinin oğulları, kadınları ve sağ ellerinin mâ- 
lik olduğu (cariyeleri) hakkında bir sakınca yoktur. (Ey Müslüman 
kadınlar) Allah'tan sakının. Şüphesiz Allah, her şeye şahit olandır. 


Efendimizle ilgili özel hükümlerin belirtilmesinden sonra genel muaşeret 
ve adap kuralları vaz'edilmektedir. Çöle bitişik şehir hayatı yaşayan Arapların 
birçok davranışı bedevice idi. Nihayetinde Arap yarımadasında o zamanlar çöl 
ile yerleşik hayat arasında ince bir çizgi vardı. Kur'an'ın inişi ve peyderpey İs- 
lami hükümlerin hayata geçmeye başlaması “din” temelinde bir “medine” ve 
elbette bunun somut tezahürü “medeni” hayatın tesisini de sağladı. Tabii ki 
bu bir anda olmadı, tedrici yöntem takip edildi, yeri ve zamanı geldiğinde inen 
hükümler düzenleyici roller oynadı. 

İşte bunlardan biri de 53-55. ayetlerin altını dikkatle çizdiği yeni hükümler- 
dir. Araplar alışageldikleri üzere evlere haber vermeden, izin istemeden dalar, 
yemeğe davet edildiklerinden epey öncesinden gider, yemekten sonra da bir 
türlü kalkıp evlerine gitmeyi bilmezlerdi. Efendimiz'in evine gidip oturmaları 
da bu adet üzereydi. Yine Efendimiz, Hz. Zeynep'le gerdeğe gireceği gece yemek 
vermiş, gelen misafirler uzun uzadıya oturmuş, özellikle üç kişi bir türlü kalkıp 
gitmeyi akıl edememişlerdi. Bu sıkça ve her evde tekrarlanan bir adet olduğun- 
dan inen ayetlerle yeni bir düzenleme getirildi. Buna göre misafirliğe gidenler 
haber verecekler, kapıda izin isteyecekler, içeri girdiklerinde selam verecekler, 
yemekten önce gidip ev halkını sıkıntıya sokmayacaklar, yemekten sonra da sa- 
bahlara kadar oturup ev halkını rahatsız etmeyecekler. Çünkü ayette açıkça be- 
lirtildiği gibi bu kurallara uyulmayacak olursa ev halkı eziyet çekecektir, nitekim 
Hz. Peygamber dahi bundan eziyet çekiyordu. (Bkz. 24 /Nur, 27-31. ayetler.) 

Bedevi alışkanlıkları sürdüren insanları yeni bir hayat tarzına alıştırmak 
kolay değildi. Olay evinde cereyan ettiğinden Hz. Peygamber misafirleri uyar- 
maya utandı. Bu çerçevede ayet indi, yeni hüküm medeni davranışların yerleş- 
mesinde düzenleyici rol oynadı. 

Efendimiz'in hanımları kastedilerek, eğer kendisi evde yoksa ve eşlerin- 
den bir şey istenecek veya bir şey sorulacaksa hanımları perde arkasından ce- 
vap vereceklerdir. Tabii ki ayette sözü geçen “perde (hicap)”tan kasıt salt veya 
mutlaka kumaştan perde değil, her türlü engeldir. Kapı, paravan vs. Yine Arap- 
lar izin istemeden eve dalar, içeride bir kadının hangi durumda olabileceğini 
düşünmezlerdi. Bu düzenlemeden sonra artık kapıdan izin isteyerek bir şey 
sormaya veya istemeye başladılar. İzin istemeden erkeğin olmadığı bir eve dal- 
mak çeşitli suizanlara, fitnelere sebebiyet verebilir. Elbette herkes kötü niyetli 
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değil, nihayetinde Allah kimin hangi niyeti içinde barındırdığını herkesten çok 
daha iyi bilir ama herkesin kalbi için daha temiz ve uygun olan davranış budur. 
Böyle olmakla beraber işi abartmamak da lazım. Mahremler için söz konusu 
olan namahremler için söz konusu değil. Yeni gelen hükümlerden söz gelimi 
babalar, oğullar, kardeşler, yeğenler, kadınlar ve evde sürekli hizmet halinde 
olan kadın-erkek hizmetliler istisnadır. Bunların her iş için perde arkasından 
sormaları gerekmez, bu fıtri olmadığı gibi, ev hayatı bakımından da mümkün 
değildir. Önemli olan Müslümanların Allah'ın koyduğu yasaklardan sakınma- 
larıdır. Yüce Allah her şeye şahittir. 


sale İylze İyi öl KEİ 6 ÖN GE öylknğ AöSulaş al Ğİ 
gor alli ; Slgalzğ 


56. Şüphesiz, Allah ve melekleri Peygambere salat ederler. Ey imân 
edenler, siz de ona salat edin ve tam bir teslimiyetle ona selâm verin. 


Hadis kaynaklarına göre bu ayet indiğinde Hz. Peygambere sormuşlar: 
“Sana nasıl selam vereceğimizi biliyoruz ama sana salat nasıl olacak?” Şöyle 
buyurmuş: “Namazların son oturuşunda (son tahiyyat) okuduğunuz “salli ve 
barik” dualarını okuyun, bana salat getirmiş olursunuz.” (Buhari, Tefsir, 33/10; 
Tahiyyat duası için bkz. 24/Nur, 61. ayetin açıklaması.) 

“Salat” kelimesi dua, namaz, rahmet, destek, yönelmek, Yahudilerin 
havrası gibi anlamlara gelir. Namazın “salat” olarak isimlendirilmesi, bu en 
önemli ibadetin hakikat-i halde “dua” olması dolayısıyladır. Ancak kelime nis- 
pet edildiği kimselere göre farklı anlamlar kazanır. Allah'a nispet edildiğinde 
“İlahi rahmet ve yardım”, meleklere nispet edildiğinde “bağışlanma (istiğfar)”, 
mü'minlere nispet edildiğinde “dua” manalarına gelir. Fiilin farklı makam ve 
yönlerdeki anlam ve kuvvet farkı göz önüne alınırsa bu, salatın Kur'ân'daki 
temsili dil sisteminde yerini bulan; “yardım istemek” terimsel anlamıyla da 
örtüştüğü görülür. 

İbn-i Aşur'a göre sahabe döneminde bizim yaptığımız gibi salat getirilmez- 
di. Kitapların başına salat ve selam duasının yazılmasına muhtemelen hadisçile- 
rin etkisinde Harun Reşit zamanına başlanmıştır. Sahabiler de Hz. Peygamber'in 
ismi her anıldığında salat ve selam getirmezlerdi. Ancak hiç değilse hayatta bir 
kere Hz. Peygambere salat getirmek vaciptir, bu konuda icma vardır. Efendimiz'e 
kendisinden söz edildiğinde veya yazı yazıldığında başta bir kere salat ve selam 
getirmek farz-ı kifayedir yani bir kere zikredilmesi yeterlidir. 
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Dua her zaman faydalı ve güzeldir. Ancak salatın işaret ettiği anlam, Hz. 
Peygamber'in davasına sahip çıkmak, bunu kalp ve dil ile ikrar edip teyit et- 
mek gibi anlamlara da sahiptir. Bu sayede ona bağlılığımızı ifade etmiş olu- 
yoruz (bkz. 4/Nisâ 65). O da ümmeti üzerinde titrer, her dertleriyle ilgilenir, 
onlara merhamet eder (9-Tevbe, 99); şefkat kanatlarını onların üzerine gerer 
(15/Hicr, 88; 26/Şuara, 215). Hz. Peygambere salat ve selam getirmek onun 
davasına sahip çıkmayı ifade eder; Yüce Allah'ın da salavat ve rahmetinin kul- 
ların üzerine olması da, her türlü yardım ve rahmetinin onların üzerine ol- 
masıdır (bkz. 2/Bakara, 157; 33/Ahzâb 33/41-43). Efendimiz (s.a.)'in şöyle 
buyurduğu rivayet edilmektedir: “Kim bana bir defa salât ve selâm ederse 
bu sebeple Allah da ona on misli merhamet eder.” (Müslim, Salât 11; Ebu 
Davud, Salat 36; Müsned, IlI, 83.) 


Bu anlatılanlardan şu sonucu çıkarmak mümkün: 


a) Allah ve meleklerin peygambere salatı, ona yardım etmeleri, destek 
vermeleridir. En büyük destek hiç kuşkusuz vahiydir, zira her zor anında va- 
hiy inip Efendimiz'e muazzam destek vermiştir. Bedirde meleklerin rolü de bu 
çerçevede ele alınabilir. 


b) Mü'minlerin peygambere salat ve salavat getirmeleri onun hatırası- 
nı büyük ve içten ihtiramla anıp dile getirmeleri ancak bundan da çok daha 
önemlisi tebliğ ettiği dini güçlerinin yettiği her alanda ve konuda yaşanır hale 
getirmeleri, onun davasına sahip çıkmalarıdır. 


c) Her gerekli yerde Efendimiz'e salavat getirmek onun tebliğ ettiği dine 
mensubiyeti ve sürekliliği ifade eder. Aynı zamanda varlıkta güvenlik telkin 
eden sapasağlam bir aidiyet duygusunu kazandırır ki, bu mensubiyet ve ai- 
diyet bir yandan dünyevi manada evrensel/cihanşümuldür -çünkü dünyanın 
her bölgesindeki Müslümanlar salavatla Efendimiz'e ve davasına aidiyetlerini 
ve mensubiyetlerini dile getirirler- diğer yandan uhrevi bakımdan ebediyete 
bakar. Selam ve salavat hem her seferinde bize Efendimiz'i ve davasını hatır- 
latır hem bizi bu dünya arenasında Efendimiz'in elimizden tutmasının, bizim 
onunla bağ kurmamızın duası, temennisi ve teyidi anlamına gelir. 


Bu manada “salat” ile “salavat” arasında herhangi bir zıtlık veya çelişki 
yoktur. Sorun şu ki, Müslümanlar “salat”ı bir kenara bırakıp bir ritüele çevir- 
dikleri “salavatlar”la yetinmekte, dinlerine pratik hayatlarında sahip çıkma- 
dan sözlü ritüellerle görevlerini yerine getirdiklerini düşünmektedirler. (Bkz. 
2/Bakara, 157; 19/Meryem, 84, 103.) 
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57. Gerçekşuki, Allah'a ve elçisine eziyet edenler; Allah, onlara dün- 
yada ve âhirette lânet etmiş ve onlar için aşağılatıcı bir azap ha- 
zırlanmıştır. 

58. Mü'min erkeklere ve mü'min kadınlara irtikâp etmedikleri (bir 
suç) sebebiyle eziyet edenler ise, gerçekten bir iftira ve açık bir 
günah yüklenmişledir. 


57. ayetin Efendimizin Hz. Zeynep'le evlenmesi dolayısıyla münafıkların 
sebebiyet verdikleri dedikodu ve karalama kampanyasıyla ilgili olduğu söy- 
lenmiştir. İniş sebebi bu olmakla beraber kıyamete kadar onu küçük düşür- 
mek isteyenler, ona hakaret edenler, aziz hatırasına saygı göstermeyenlerle de 
ilgili olduğu açıktır. 

Ancak peygamberden önce “Allah'a eziyet”ten söz edilmektedir. Tabiin 
müfessirleri, kişi taştan veya tahtadan put-heykel yonttuğu zaman Allah'a ezi- 
yet etmiş olur demişlerdir. Sahihayn ve diğer hadis kitaplarında yer alan ku- 
dsi bir hadise göre, Allah'a eziyet “dehre/feleğe sövmek”tir: “Âdemoğlu dehre 
(feleğe) sövmekle beni incitmiş olur. Felek benim. Gece ve gündüzü ben kendi 
kudret elimle döndürürüm.” (Buhari, Tefsir, Süre, 33; Tevhid, 35; Müslim, Eİ- 
faz, 2,3; Ebu Davud, Edeb, 169; Müsned, Il, 238.) 

Şüphesiz hiçbir insan veya yaratılmış varlık Allah'a eziyet edemez, kimse- 
nin buna gücü yetmez. Allah varlıklardan müstağnidir, kudret ve izzet O'nun- 
dur. Buradaki ifade mecazidir; gündelik dilde “Bu yoksula veya zayıf şahsa ezi- 
yet edersen Allah'ın gücüne gider” dememiz gibidir. Bir kudsi hadiste hastayı 
ziyaretetmenin Allah'ı ziyaret etmek, ihtiyacı olana karz-ı hasen de yani faizsiz 
borç vermenin Allah'a borç vermek olarak nitelendirilmesi bunun gibidir. En 
doğrusunu Allah bilir! 

Peygambere eziyete gelince; Hz. Peygamber (s.a.) Müslümanlar için aziz- 
dir, en yüksek ihtiram ve muhabbet makamındadır. Allah'ın son elçisidir, bu 
yüzden kim onun hatırasına saygısız davranacak olursa dünyada ve ahirette 
lanete uğrar, Allah'ın rahmetinden kovulmaya müstahak olur, ahirette de ken- 
disi için aşağılatıcı bir azap hazırlanır. (Bkz. 9/Tevbe, 61.) Hz. Peygambere ha- 
karet söz, düşünce ve ifade özgürlüğüne dâhil olmaz; ona söz, yazı, karikatür, 
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roman, sinema filmi veya başka bir yolla hakaret etmek Müslümanların haklı 
tepkisine yol açar. (Bkz. 5/Maide, 57-58. ayetlerin açıklaması.) 

Erkek olsun kadın olsun, mü'minlere irtikâp etmedikleri bir suçu isnat et- 
mek, haklarında olmadık yakıştırmalarda bulunmak, dedikodular, söylentiler 
üretmek de onları incitmektir. Çünkü birinin ismini kirletmek onun şeref ve 
izzetiyle oynamakla aynı anlama gelir. Bu ayet mü'minlerin saygın kimseler 
olduklarını, şeref ve isimlerinin ihtirama layık olduğunu, hak ve hukuklarının 
korunduğunu ve bunun herkesin görevleri arasında yer aldığını göstermekte- 
dir. İnsan Allah tarafından kerem sahibi kılınmıştır; mü'minler de konulmuş 
bulunan İlahi Hukuk'un koruması altındadırlar. Basit bir dedikodu diye onlara 
iftira atmak veya suç isnat etmek onları incitir, bu ise yüce Allah katında bir 
iftira ve açık bir günahtır. 


Öyle öli öneğil ellüğ Gla Sila YE EİN İğ 
liz AİN G5 öldği YA özal Ğİ İSİ 23 İçel âa 
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59. Ey Peygamber, eşlerine, kızlarına ve mü'minlerin kadınlarına dış 
elbiselerinden (cilbablarından) üstlerine giymelerini söyle; onla- 
rın (özgür ve iffetli) tanınması ve eziyet görmemeleri için en uygun 
olan budur. Allah, çok bağışlayandır, çok esirgeyendir. 


Nur, 31. ayet “himar” terimiyle başörtüsü hükmünü getiriyor, bu hükümle 
zaten başını örten kadınların boyunlarını, omuz ve göğüslerini de başörtüle- 
rini salarak örtmelerini emrediyordu. Bu, evin içinde veya dışında, aralarında 
nikâh bağı olmayan kişilerle ilgili olarak her durum için söz konusudur. Bu 
ayette ise “cilbab” ile “dış elbise” ve kadının evin dışına çıkması durumunda 
uyması gereken hükmü dile getirmektedir. 

Hitap doğrudan Peygamberedir. Hz. Peygamber (s.a.)' önce eşlerine ve kız- 
larına, sonra da mü'min kadınlarını tümüne, evin dışına çıktıklarında üzerlerine 
“dış elbiseleri'ni almalarını bildirecektir. Hükmün yerel veya dönemsel olduğu 
söylenemez, zira bütün mü'min kadınlar söz konusudur. Bu düzenlemeye göre 
kadınlar dışarı çıktıklarında üzerlerine dış elbiselerini alacaklardır. Fakat önce- 
likle hükmü yerine getirecek olan Hz. Peygamber'in eşleridir, önce onlar örtüne- 
cek, sonra diğer mü'min kadınlar ve kızlar emri yerine getireceklerdir. 

Kaynaklar bu ayetin, Medine'de Hicri 5 veya 7. yılda indiğini kaydeder. İs- 
lamiyet'ten önce Arap kadınları erkeklerden sakınmaz, cariyeler gibi örtün- 
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mezlerdi. Bu, bazen cariyelere karşı sergilenen uygunsuz davranışların özgür 
kadınlara karşı da sergilenmesine yol açıyordu. Kadınlar herhangi bir sebep- 
le evin dışına çıktıklarında, bu tür cinsel tacizlere uğruyorlardı. Belirgin bir 
dış elbise giydiklerinde ise bu onların cariyelerden ayırt edilmelerini sağlıyor, 
böylelikle kendini bilmez erkeklerin saldırılarından korunmuş oluyorlardı. 
Ayetin inişine takaddüm eden günlerde benzer taciz ve sarkıntılık olaylarında 
belirgin bir artış olmuş, bu da çeşitli şikâyetlere konu olmuştu. Ayet bu şikâ- 
yetler üzerine indi. Bu da gösteriyor ki, dış örtü manasında cilbab, Arapların 
bildiği ve kullandığı bir giysidir. Bu ayetin inmesiyle, özgür kadınlar cariyeler- 
den kesin bir biçimde ayrılmış oldular. 

Ayette “dış elbise” olarak çevirdiğimiz kelime “cilbab (çoğulu celabib)” 
tepeden tırnağa, baştan ayağa veya elbisesi üzerine kadının giydiği her giysiye 
denir. Müfredat'ın sahibi, cilbabın “kadının hem başını hem göğsünü kendisiy- 
le örttüğü geniş-bol giysi olduğunu” söyler. Abdullah ibn Abbas (6.68/687) ve 
Abdullah ibn-i Mes'ud (6. 32/652) gibi önemli iki sahabeye göre cilbab, bede- 
nin üst kısmını örten giysi veya örtüdür (rida). Kurtubi, cilbabın başörtüsün- 
den daha geniş-bol olan giysi olduğunu söyler. 

Cilbab, sadece sosyal statü farkını belli eden bir giysi değil, aynı zaman- 
da “cinsellikle ilgili illet”e de işaret eder. Zira yaşlılığı dolayısıyla ay hali kesil- 
miş veya evlenme isteği ve durumu kalmamış kadınlara dışarı çıkarken cilbab 
giyme mecburiyeti yoktur (Bkz. 24 /Nur, 60.) Demek ki söz konusu dış elbise 
bedenin cinsel mesaj verme özelliklerini gizlemeye matuf olarak emredilmiş 
bulunmaktadır. Bu sayede kadın iç elbisesini yani evde rahatça giydiklerini, 
dolayısıyla bedenini ve vücut hatlarını gizlemiş olur. Bugün Araplar cilbaba 
“abaye” derler. Ferace, çarşaf, pardösü, manto vb. giysiler de cilbab hükmün- 
dedir. Cilbabtan kasıt ev kıyafetini ve bedenin hatlarını örtmek ise ferace, aba- 
ye, pardösü veya manto da aynı işlevi görür. Herkes kendi ülkesinin, ikliminin 
özelliklerine göre bir cilbab giyebilir. 

Cilbabın bir gözü veya yüzü örten 'peçe' anlamına geldiğini söyleyenler 
varsa bile, Nur, 31. ayetin tefsirinde açıkça gösterildiği üzere, “hımar” ile kas- 
tedilen, başörtüsünün boyun ve göğüslerin üzerine sarkıtılması olup, “yüz ve 
eller” bundan istisna tutulmuştur. (Bkz. Ebu Davud, Libas, 31.) Ev veya akraba 
ortamında yüzünü yabancı erkekten saklamayan kadının, evin dışına çıkınca 
yüzünü örtmesi pek makul görünmüyor. 

Cilbab, kadının bedenini göz veya sözle olabilecek muhtemel saldırıla- 
ra karşı koruyan bir kalkan gibidir. Hükmün iki illete dayandığını söylemek 


mümkün: 
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a) Mü'min kadınların toplumsal hayatta bu özellikleri yani giyim-kuşam- 
ları ile “tanınma”ları; 

b) Cinsel amaçlı göz veya fiili taciz ve saldırılara karşı korunmaları. 

Ayetin indiği Arap toplumunda, örtünmeyen cariyeler ve kadınlar, çeşitli 
tacizlere maruz kalırlardı. Bunlar çoğu zaman göz veya sözle ya da fiili saldı- 
rılar şeklinde idi. Bu hükümle mü'min kadınlar açık bir biçimde diğerlerinden 
ayrılmış oldu. Böylece örtüsüyle yani tesettürlü olarak dışarı çıkan bir kadının 
özgür olduğu, cinsel saldırı ve tacizlere açık olmadığı mesajı verilmiş oldu. Bu, 
tabii ki bir yönüyle saldırılara karşı koruyucu bir önlemdi ama aynı zamanda 
sebebin hususiliği üzerinden genel bir hüküm vazedilerek, bundan böyle yani 
kıyamete kadar ve dünyanın hangi bölgesinde olursa olsun mü'min kadınların 
“öylece tanınmaları”nın (en yu'rafne) sembolü oldu, kimlik beyanlarının ifa- 
desi yerine geçti, toplumsal hayatta görünürlüklerinin tarzı olarak belirlendi. 

İlletlerin değişmesiyle hükümlerin de değiştiğini öne sürenlerden bazıla- 
rına göre, ayetin indirildiği dönemde kadınlar, geleneksel kıyafetleriyle yani 
bedenlerinin bazı bölgelerini açıkta gezdiklerinde kem gözlü erkekler tarafın- 
dan kendilerine yöneltilen şehvet dolu bakışlar, sözlü tacizler veya fiili sarkın- 
tılıklar sonucu eziyet görüyorlardı. Bugünse çeşitli faktörlerin araya girmesi, 
cinsellik ve beden algısının değişmesi veya konuyla ilgili çıkan yasalar dolayı- 
sıyla artık kadın etek-bluz, pantolonlu ve başı açık gezdiği için rahatsız edilmi- 
yor. Şu halde artık başörtüsü takması veya bir dış elbise ile sokağa çıkması ge- 
rekmez; bu durumda hüküm değişmiştir. Hatta bazı uç gruplara göre, kadının 
cinsel organlarını örtmesi bile kâfidir, eğer ta'cize uğrayıp “eziyet” görmüyor- 
sa, bedenin çıplaklığı haram olmaktan çıkmıştır. Başörtüsünün veya bedenin 
örtülmesinin amir hüküm olmadığını öne sürenlere göre, hükmün illeti “kadı- 
nın eziyet” görmesidir; bugün eziyet görmediğine illet değişmiş olduğundan 
hüküm de değişmiştir. 

Bu mantıklı bir gerekçe olmaktan uzaktır. Çünkü algısı değiştiği öne sürü- 
len beden ve beden-cinsellik ilişkisinin kendisi görecelidir. Sözgelimi, dizleri- 
ne kadar bacakları, omuzlarına kadar kolları ve boynu ile saçları açıkta gezen 
bir kadının, çevresindeki erkeklere iştah uyandırıcı cinsel mesajlar vermediği 
söylenemez. Ancak tabii ki mesajın şiddetine göre erkeğin ilgi derecesi değişe- 
bilir ve nitekim bu türden giyimin genel adet halini aldığı toplumlarda kadının 
vücudundan zevk alma olayı gözle sınırlı kalabilir. Biz kadına birilerinin laf 
atmasını bir rahatsızlık yani “eziyet” sebebi düşünebiliriz. Ama öyle olmasa 
bile, mü'min ve iffetli bir kadın ısrarlı kötü bir bakıştan da rahatsızlık (eziyet) 
duyabilir. Bu, kadının bedenini ve cinselliği hangi düzeyde ve yoğunlukta algı- 
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ladığına bağlı öznel bir durumdur. Şâri) bu türden gözle bakışı bile Müslüman 
kadına rahatsızlık verici sebep görmüştür. Ancak mesele bundan ibaret de de- 
ğildir; ayetin lafzında yer alan hükümde “bir diğer illet” daha var ki ikincisin- 
den önemlidir. O da “tanınma (yu'rafne)” illetidir. 

“Tanınma”nın mümkün olan tek biçiminin bu tarz yani başörtüsü veya te- 
peden tırnağa dış elbise olduğunu söylemek tabii ki mümkün değildir. Şu veya 
bu sebepten başını örtmeyip/örtemeyip iffetli olan nice mü'min kadın vardır. 
İffetli bir kadın, başı açık olsa da hal ve tavırlarından, sergilediği kişilik pro- 
filinden, konuşmasından, mesafeli davranış biçiminden anlaşılabilir. Mü'min- 
ler hem iffetli duruş ve davranışları hem “alınlarındaki secde izleri”nden (48/ 
Fetih, 29) tanınırlar. Ancak ayet, “tanınma”"nın “en uygun, en ideal ve kabule 
şayan (edna en yu'rafne) olanın başörtüsü ve cilbab olduğunu belirtmektedir. 

Ayette geçen “tanınma” a.r.f. kökünden örf, ta'rif, arif, ma'ruf, marifet, mu- 
arefe, tearuf ve irfan'la aynı aileden olan meçhul fiildir. Dolayısıyla kültür ve 
sosyal davranışla yakından ilgili olup tam anlamıyla “kimlik”le yakından ilgi- 
lidir. Toplumların sosyal davranış kalıplarında çoğunlukla kimlikler sembol- 
lerle ifade edilir ve yaşatılır. Bir toplumda başkalarıyla (Hıristiyan, Yahudi, Bu- 
dist, Deist, Ateist vs.) bir arada yaşama durumunda olan Müslüman kadınların 
görünür kimliklerinden en önemli ve en başta geleni başörtüleridir. Bu her- 
hangi bir siyasi veya başka atıfları olan bir simge değil, doğrudan dini vecibeyi 
açığa çıkaran bir şiardır. Bu özelliğiyle başörtüsü, Müslüman kadını Müslüman 
olmayandan ayıran bir alamet-i farika, ayırt edici bir semboldür. Dolayısıyla 
Kur'an'a göre kimlik ile sembol arasında böyle sıkı ve vazgeçilemez bir bağ ku- 
rulduğundan, illet ebedi olarak devam eder ve hükme zorunlu olarak bağlı ve 
bağımlıdır. Başörtüsü hem dini bir vecibe hem bir şiarın açığa taşınması yani 
ifade özgürlüğüdür. Kadın, dişiliğinden dolayı ister eziyet görsün görmesin, 
Müslüman olması hasebiyle başını örter, tepeden tırnağa vücudunun hatlarını 
göstermeyen bir dış elbise ile kamusal alanlara çıkar. 

Bazıları Müslüman kadınların zamanın değişmesiyle kendilerine yeni bir 
kimlik aracı bulabileceklerini öne sürebilir. Bu elbette saçma bir varsayımdır. 
Öyle de olsa, buna hukuki bir dayanak bulunamaz, çünkü bizzat Allah, mü'min 
kadınlara tesettürle tanınmalarını murat etmiştir. Sonuç olarak, bu ayette yer 
alan illetin hükme sonsuza kadar bağlı olduğunu söyleyebiliriz. 

Fakat illeti dolayısıyla kendisi de baki olan başörtüsü hükmünün ancak 
ayetin indiği toplumda kadınların dışarı çıkarken üzerlerine attıkları yerel/ 
yöresel “cilbab” ile yerine getirilebileceği öne sürülemez. Çünkü Hüküm Va- 
satı açısından bakıldığında, “cilbab”ın odönem Arap kadınlarına özgü vücudu 
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tepeden tırnağa örten geleneksel /yöresel bir giyim olduğu görülür. Giyimde 
ise etkileyici faktör, toplumların yerel gelenekleri, folklorları, iklim şartları ve 
kendilerine özgü tarih içinde geliştirdikleri estetik anlayışlarıdır. Bir Müslü- 
man toplumdaki kadınlar, kendi yörelerinin veya ülkelerinin zevk ve estetik 
beğenilerine göre cilbab giyer, başka toplumların giyim-kuşamlarına zorlana- 
mazlar. Bu bizatihi İslam içinde giyim-kuşamda çeşitlilik ve aynı zamanda zen- 
ginliktir. Bütün kavimlerin Müslüman kadınları Araplar, Türkler veya başka 
toplumların kadınları gibi giymeye zorlanamazlar. Bu, tamamen toplumların 
beğenilerine bırakılmış bir tercihtir. Bir Kürt kadını bedenini birkaç parça dış 
elbise ile örterken, Hindu kadın hayli bol/şalvarsı pantolon üzerine uzun tunik 
giymek suretiyle örter. Her iki dış elbise de cilbabla aynı işlevi görür. Asıl olan 
örtülmesi gereken yerlerin (avret) örtülmesidir. 

Örtüyü öngören Nur, 31 ve Ahzap, 59. ayetlerin tefsirinde anlatılanlar, İslam 
bakış açısından bedenin merkezi bir öneme sahip olduğunu gösteriyor. Ayetle- 
rin bizi miladi 7. yüzyıl Arap toplumuna götürdüğünü, bu hükümlerin o dönem 
insanların davranışlarıyla ilgili sınırlı olduğunu sanmak yanlıştır. Söz konusu 
olan insanın, erkek ve kadının bedenidir. 7. yüzyılda Araplar, yasak dinlemeden 
gayrimeşru cinsel ilişkilerde bulunur, bedenlerini diledikleri gibi bir haz ve zevk 
aracı olarak kullanırlardı. Ancak yine de içlerinde bir ses, bu yaptıklarının 'doğ- 
ru' olmadığını söylüyordu. Bu yüzden gündüz vakti erkekler, gece vakti kadınlar 
Kâbe'yi çıplak olarak tavaf ederlerdi. Düşüncelerine göre, “içinde günah işledik- 
leri elbiselerle tavaf yapmaları” Ev'in kutsallığına aykırıydı. 

Giyim kuşamın kişilik yanında insanın dini ve inançları, dolayısıyla yaşa- 
ma biçimiyle yakından ilgili olmadığını söylemek mümkün değildir. Elbiseyi 
gerçek ve fonksiyonel amacına göre giymek gerekir: “Kim dünyada şöhret için 
elbise giyerse, Allah ona kıyamet gününde zillet elbisesini giydirir.” (Ebu Da- 
vud, Libas, 5.) Şevkani, başkalarına çekici görünmek içilen giyinen elbisenin 
bu kapsamda olduğunu söyler. Bu da başörtüsü veya tesettürün modaya, piya- 
sa kapitalizminin tüketim çarkına alet edilmeyeceğini göstermektedir. 

Elbise, tabii ki en başta ve öngörüldüğü tarzda bedeni örtmeli, bedeni 
her türlü dış saldırıya karşı korumalıdır. Peygamber Efendimiz (s.a.), “Giyinik 
çıplaklar”ın, “insanları kırbaçlayanlar”la aynı kefede suçlu olduklarını söyler. 
“Başkalarını da kendileri gibi “giyinik çıplak” olmaya zorlayanlar da aynı du- 
rumdadır ve bunlar cennetin kokusunu almayacaklardır.” (Müslim, Cennet, 52; 
Libas, 125.) Başını örtüp de daracık pantolon giyip dışarı çıkanlar tesettür ve- 
cibesini yerine getirmiş olmazlar, Efendimiz'in buyurduğu üzere “giyinik çıp- 
laklar” hükmüne dâhil olurlar. 
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Kur'an her iki cinsin bedenini söz konusu gayrimeşru ilişkilere kapata- 
rak koruma altına almış oluyor. Modern bakış açısından beden bireye aittir ve 
kişi bedeni üzerinde dilediği gibi tasarrufta bulunma hakkına sahiptir. Oysa 
İslam'a göre bedeni yaratıp tesviye eden, ona ruh katan Allah'tır, o halde beden 
gerçek Yaratıcısı ve Sahibinin emrettiği çerçevede kullanılmalıdır. Hayat da be- 
den de Allah'a aittir. Bu yüzden bedenin kullanımı çerçevesinde “zina” yasak 
olduğu gibi “intihar” da yasak (haram)tır. Zina, bedenin, Yaratıcısının rızası 
dışında yani gayr-ı meşru biçimde kullanılması; intihar, canı gerçek Sahibe'nin 
izni olmadan alma teşebbüsüdür. Bedeni temiz tutmak (taharet ve tathir), sağ- 
lığıyla ilgilenmek, zararlı tesirlerden uzak tutmak ve Allah'a kullukta kullan- 
mak gerekir. Tesettür bunun gereklerinden biri olup, insanın iffet ve temiz bir 
kişilik sahibi olmasını sağlar. 

Bedenin örtünmesi (setr) cennetteki ilk halimize kadar gider. Cennette 
Âdem ve Havva, yaşıyorken, Şeytan onları cennetten kovdurmanın bir aracı 
olarak kendilerine avretlerini göstermiş oldu. Kur'an onların çocuklarına yani 
bizlere aynı hataya düşmeme uyarısını yapmaktadır (7/A'raf, 22.) “Ey Âdemo- 
gulları, biz sizin çirkin yerlerinizi örtecek bir elbise ve size ,;süs kazandıracak 
bir giyim' indirdik. Takva elbisesi daha hayırlıdır" (7 /A'raf, 26.) Takvayı ku- 
şanıp onunla donanmak nihai gayedir. Ancak beden korunmadıkça, bedenin 
örtülmesi gereken yerleri örtülmedikçe “takva elbisesi”ne sahip olmak mümr- 
kün değildir. Bu yüksek bir bilinç halidir: “Her mescid yanında ziynetlerinizi 
takının” (7/A'raf, 31.) 

Üzerinde önemle durulan örtü (tesettür) vecibesinin birçok hikmeti ve 
faydası vardır. En önemli hikmetlerinden biri kadını toplumsal ve kamusal ha- 
yatta kişilik sahibi kılıp, dişiliğini özel-mahrem alana çekmektir. Tesettürle ka- 
dın dişiliğini geri çeker, kişiliğini öne çıkarır. (Bkz. Ali Bulaç, Kadını Kim Örttü? 
İstanbul-2014.) 

“Allah, çok bağışlayandır, çok esirgeyendir.” Ayetin sonuna gelen bu ifa- 
de son derece dikkat çekicidir. Elmalılı ayetin üç ayrı anlamına dikkat çeker: İlki, 
eğer hayatının bir döneminde kadın başını örtmüş yani İslami tesettüre girmiş- 
se, geçmişteki hayatı için derin bir rahatsızlık içine girmesine gerek yoktur; Al- 
lah bağışlayıcıdır, esirgeyicidir. İkincisi, Allah, “himar” (24/Nur, 31) ve “cilbab” 
(33/Ahzab, 59) ayetleriyle örtü/tesettür hükmünü vermekle kadınları bağış- 
lamış, esirgemiş; böylelikle onları ve bedenlerini salt bir cinsel obje olmaktan 
korumuş, namus ve masumiyetlerini güvence altına almıştır. Üçüncüsü, örtü ve 
tesettür belli sınırlarda tutulmalıdır, hiçbir şekilde aşırıya gitmemek, kadına ha- 
yatı zehir etmemek gerekir. Kadın, örtü ile adeta dış dünyaya çıkmanın vizesini 
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almış oluyor. Onu sarmalayıp sıkıntı içine sokmak, her fiil ve davranışında onu 
şüphe altına sokmak doğru değildir, Allah çok bağışlayandır, çok esirgeyendir. 
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60. And olsun, eğer münafıklar, kalplerinde hastalık bulunanlar ve 
şehirde kışkırtıcılık yapan (yalan haber yayan)lar(bu tutumlarına) 
bir son vermeyecek olurlarsa, gerçekten seni onlara saldırtırız, 
sonra orada seninle pek az (bir süre) komşu kalabilirler. 

61. Lânete uğratılmışlar olarak; nerede ele geçirilseler yakalanırlar 
ve öldürüldükçe (sürekli) öldürülürler. 

62. (Bu) Daha önceden gelip-geçenler hakkında (uygulanan) Allah'ın 
sünnetidir. Allah'ın sünnetinde kesin olarak bir değişiklik bula- 
mazsın. 


İslam Medine'de yerleştikçe münafıklar bundan rahatsız oluyordu. Be- 
dir savaşı ve arkasından Uhud'dan sonar ümitlerini yavaş yavaş kaybetmeye 
başlamışlardı ama tabii ki huzursuzluk çıkarmaya, fitne üretip kışkırtıcılık 
yapmaya devam ediyorlardı. Kadınları taciz edici olayların ardı arkası kesil- 
miyordu, özellikle akşamüstü karanlığın çökmesiyle hacetlerini karşılamak 
üzere evlerinden dışarı çıkan kadınlara hem münafıklar hem yeterince inen 
hükümleri içselleştirmeyenler yani ayetin tanımlamasıyla “kalbinde hastalık 
olanlar” onlara laf atıyor, çirkin hareketlerde bulunuyorlardı (İbn-i Kesir). Bir 
de bunlara şehir dışında görev yapan seriyyelerle ilgili moral bozucu haber- 
ler yayıyor, düşman birliklerinin saldırıya geçtiklerini etrafa yayıyor, böylelik- 
le toplumda moral çöküntüsüne sebep oluyorlardı. Muhammed Hamidullah, 
Medine'de bazı gayrimüslimlerin hayali aşk şiirleri yazarak Hz. Peygamber'in 
yakınlarına sinsice göndermelerde bulunduklarını söyler ki, bu açıkça bir ah- 
laksızlıktı. Bunların yaptığını ayet “ircaf” ile ifade etmiştir ki, “recefe”den an- 
lamı toplumda sarsıntı yapacak şekilde tahrik ve kışkırtmalarda bulunmaktır. 
Elmalılı, bunların Medine ve çevresindeki Yahudiler olduğunu söylüyor. 

Muhammed Esed ise “59. ayetteki bilinçli müphemliğin bu ayetlerle açık- 
lığa kavuştuğunu, dolayısıyla “üstlerine dış kıyafetlerini alsınlar (cilbab)” 
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hükmünün zaman ve mekân üstü olmayıp zamanın ve sosyal çevrenin sürekli 
değişmesi karşısında uyulması gerekli bir rehber anlamı taşıdığını” öne sür- 
mektedir. Bunun usul açısından tutar tarafı yoktur, zira ayetlerin inişine sebep 
teşkil eden özel/dönemsel olaylar “illet” değildirler, illetin anlaşılmasında yar- 
dımcı unsurlar olarak rol oynarlar. 

Bu ayetler kümesi üç zararlı unsura işaret etmektedir: Münafıklar, imanı 
ve İslami hükümleri henüz kalplerinde içselleştirememiş kimseler ve günaha 
eğilimli olanlar. Her üçü sosyal huzur ve barışı bozmakta, siyasi birliği çözme- 
ye sebep olmaktadırlar. Bunlara karşı Hz. Peygamber'e saldırıya geçme izni 
verilmekte, onlara ciddi ikazlarda bulunulmaktadır: Sinsi ve yıkıcı faaliyetle- 
rinden vazgeçmeyecek olurlarsa sürgüne gönderileceklerdir. “Sonra orada 
seninle pek az (bir süre) komşu kalabilirler” demek, durumları ayan beyan 
ortaya çıkıncaya kadar Medine'de kalabileceklerine işaret etmektedir. Diğer 
bir ceza -takdire göre- ölüm cezası da olabilir. Ebussuud Efendi, 62. ayetin 
“yani (Bu,) Daha önceden gelip-geçenler hakkında (uygulanan) Allah'ın 
sünnetidir. Allah'ın sünnetinde kesin olarak bir değişiklik bulamazsın” 
ifadesinin geçmişte peygamberlerin de hep bu teamülü takip edip sosyal ba- 
rışı ve meşru siyasi birliği bozmaya çalışanların ölümle cezalandırıldıklarına 
işaret ettiğini söylemektedir. 

Burada ilginç bir soru ortaya çıkmaktadır: Kamuoyunun haber alma hak- 
kı, magazin medyasının işinin bu olması denerek, toplumda kamusal kimlik- 
leriyle tanınan insanların özel hayatı ve aileleriyle ilgili olur olmaz bilgi ve ha- 
berlerin yayılması ifade özgürlüğü olarak görülebilir mi? 


veremi era 
Sli ps 410) İyi Ja Ül Oyüzi Y Lil za ul gıt 
41 Ye zi âabİş ai Gabi Gl Ae pisi) J apa> 9 
çi işi gıv3 pre üşizelâ Ge ASa GSU, Gabi ĞI G5 İLâŞ 

Çağ İS Liİ açil ılizİi O yün 


63. İnsanlar, sana kıyâmet-saatini sorarlar; de ki: “Onun bilgisi yal- 
nızca Allah'ın katındadır." Ne bilirsin; belki kıyâmet-saati pek ya- 
kın da olabilir. 
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64. Gerçekten Allah, kâfirleri lânetlemiş ve onlar için 'çılgın bir ateş” 
hazırlamıştır. 

65. Oradaebedi olarak kalıcıdırlar. Onlar ne bir veli, ne bir yardımcı 
bulamayacaklardır. 

66. Yüzlerinin ateşte evrilip çevrileceği gün, derler ki: “Eyvahlar bize, 
keşke Allah'a itaat etseydik ve Resül'e itaat etseydik.” 

67. Vedediler ki: “Rabbimiz, gerçekten biz, efendilerimize ve büyük- 
lerimize itaat ettik, böylece onlar bizi yoldan saptırmış oldular.” 


68. “Rabbimiz, onlara azaptan iki katını ver ve büyük bir lânet ile lâ- 
net et.” 


63. ayet insanın kozmik düzenin altüst olması demek olan kıyametin kopuş 
zamanıyla ilgili merakına işaret etmektedir. Hayatta iken bu soru Efendimiz'e 
sorulmuştur. Ayet, bu konuda kendisinin de herhangi bir bilgiye sahip olma- 
dığını, ne zaman kopacağını Allah'tan başka kimsenin bilmediğini söylemesini 
emretmektedir. (7/A'raf, 187.) Kim bilir belki de pek yakındır, biraz sonradır. 
Önemli olan ne zaman kopacağı değil, kopuşundan sonra ortaya çıkacak olan 
trajik durumdur. Kendilerine bir sınav ve ahlaki olgunlaşma fırsatı olarak ve- 
rilen dünya hayatını heba edip bu yüzden Allah'ın lanetine uğramış inkârcılara 
çılgıncasına tutuşup yanan ateş hazırlanmıştır. Orada ebedi kalacaklardır. Yar- 
dımlarına yetişecek kimseyi bulmayacaklardır. Ateşte yandıkça derin pişman- 
lıklar duyacak, keşke dünya hayatını sorumsuzca, umursamazca yaşamayıp da 
Yüce Allah'ın emirlerine itaat etseydik, elçileri aracılığıyla bildirdiği hükümlere 
göre hayatımızı düzenleyebilseydik diyeceklerdir (4 /Nisa, 173). 

Bu gibi bahtsızları yanılgıya düşüren amil ulularına, efendilerine, büyük- 
lerine uyup doğru yoldan çıkmış olmalarıydı. Bunlar toplumsal duruma göre 
farklı profillerde kişiler veya zümreler olabilirler. Toplumda ileri gelenler, eş- 
raf ve ayan, iktidar seçkinleri, aydınlar, ulu önderler, aşiret ve kabile reisleri, 
ağalar, paşalar, aile büyükleri, sosyal bilimciler, kanaat önderleri, topçu-pop- 
çu sanatçılar, yazarlar, aydınlar, parti veya örgüt başkanları vs. Bu demektir 
ki, hesap günü insanların şu veya sebeple başkalarına uyup inkâra ve günaha 
sürüklenmiş olmaları onları kurtarmaya yetmeyecektir. (2/Bakara, 166-167; 
28/ Kasas, 63.) Çünkü insana yüce Allah temiz fıtrat, selim akıl, muhasebe ve 
muhakeme gücü, seçme özgürlüğü ve irade vermiş, üstelik bu insani melekele- 
ri nasıl ve nerede kullanacağına ilişkin de elçiler göndermiş, aydınlatıcı kitap- 
lar indirmiştir. Böylesi trajik durumda önde gelenlerin arkasından gidip ebedi 
hayatlarını tehlikeye atanların söyleyebilecekleri şey, Yüce Allah'ın söz konusu 
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saptırıcı liderlere iki kat ceza vermesini ve ağır bir biçimde lanet etmesini is- 
temeleri olacaktır. 


İYİLE La AİN SİA ça 13İ GİS İyi İ İgiaİ öl Çİ 
İZE İyİ öğ AİN İİ İyizİ özrill Eğl gray çe «ll Ge G6ş 
İNN lal G3 pa$iyld ASİ 3akiğ e SİLAEİ (ASİ öliaj 4V-y İğzale 

gviy lal 1533 318 488 1,2133 


69. Eyimân edenler, Musa'ya eziyet edenler gibi olmayın ki sonunda 
Allah onu, demekte olduklarından temize çıkardı. O, Allah katın- 
da vecihti. 

70. Eyimânedenler, Allah'tan sakının ve sözü doğru söyleyin. 

71. Ki O (Allah), amellerinizi ıslah etsin ve günahlarınızı bağışlasın. 
Kim Allah'a ve elçisine itaat ederse, artık o en büyük kurtuluşla 
kurtulmuştur. 


69. ayet 60. ayette zikri geçen “kalplerinde hastalık olanlar”a ve "şe- 
hirde yalan haber yayıp (dezenformasyon) kışkırtıcılık yapanlar”a açıklık 
getirmektedir. Bunların münafıklarla ve şehrin çevresinde toplanmış Yahudi- 
lerden başka, onların misyonlarına yakın faaliyet gösteren Müslümanlar ol- 
dukları anlaşılıyor. Zira Musa aleyhisselâma eziyet edenler onun kavminden 
kimselerdi yani Firavun ve adamları değildi. Yüce Allah Müslümanları, iman- 
larına ciddiyetle sahip çıkıp onları Hz. Musa'ya çektiren İsrailoğullarına ben- 
zemekten kaçınmalarını emretmektedir. Kavmi Hz. Musa'ya çeşitli iftira ve is- 
natlarda bulunuyor, üzüyordu. Tefsirlerin yer verdiği bilgilere göre Hz. Musa 
ile çekişen bazıları onun vücudunda kusurlar, bulaşıcı hastalıklar olduğunu 
etrafa yayıyorlardı. Başka bir görüşe göre Karun, Hz. Musa'yı tuzağa düşürmek 
amacıyla bir hayat kadını ile anlaşmış, bu konuda çeşitli çirkin söylentiler üre- 
tilip yaymış ancak daha sonra meselenin iç yüzü anlaşılmıştı. Diğer bir görüşe 
göre, onu Tur dağında vefat eden Harun aleyhisselâmı öldürmekle suçlamış- 
lardı. Bu vb. komplo ve iftiralar Hz. Musa'yı itibarsızlaştırmayı hedefliyordu. 
Hâlbuki Yüce Allah katında o itibarlı, değeri ve mevkii yüksek, şahsiyet sahibi, 
seçkin biriydi. Zaten Hz. Musa'nın “Ulu'l-azm” peygamberlerden biri olması 
onun itibarlı olmasına yeter. 

Efendimize eziyet vermek isteyenler de, Zeyd'in boşamasından sonra 
halasının kızı Zeynep'le evliliğini dillerine dolayıp etrafa “Muhammed evlat- 
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lığının karısıyla evlendi" türünden incitici dedikodular yaymaya çalışıyorlardı. 
Daha önce Hz. Aişe ile ilgili “ifk olayı” da benzer rahatsızlıklara yol açmıştı; 
hatta bu ayetin İfk olayıyla ilgili olduğunu söyleyenler de vardır. Ancak Allah 
nasıl Musa aleyhisselâmı temize çıkardıysa Hz. Peygamber'i de temize çıkardı. 

Yalanın mesafesi bir karıştır; yalancının mumu yatsıya kadar yanar. Haki- 
kat eninde sonunda ortaya çıkar. Mü'minlere yakışan Allah'tan sakınıp sözün 
doğrusunu söylemek; insanların onur ve kişilik haklarını ihlal eden yalan, if- 
tira ve aslı esası olmayan söylenti ve dedikodulardan uzak durmaktır. Ahlaki 
bakımdan bu türden düşük sözler ve tutumlar toplumsal huzuru bozar, fitne 
ve kargaşalıklara sebebiyet verir, yuvaların dağılmasına, çatışmaların vuku 
bulmasına yol açar. 

Sakınmak ve sözün doğrusunu söylemekle Yüce Allah insanların hayatını 
düzeltir, onları sulh ve salah üzere yaşatır, işlerinin düzgün gitmesini sağlar, 
dünyada huzur ve sükün bulmalarına yardımcı olur; günahlarını da bağışlar. 
Sözün doğrusu şeklinde çevirdiğimiz “kavl-i sedid”e “kavl-i sıdk” denilmiş- 
tir. Kaşifi'ye göre kavl-i sedid “yalan değil doğru, hatalı değil isabetli, şaka 
değil ciddi sözdür." Hayat kavl-i sedid üzere kurulduğunda her türlü zararlı, 
yozlaştırıcı ve yıkıcı tehlikelere karşı korunur, çünkü “sedid” bir seddir, ko- 
ruyucu özelliği vardır. Bunun da yolu Allah ve elçisine itaat etmekten geçer, 
kim Allah'a yani Kur'an'a, indirdiği hükümlere göre yaşar ve Hz. Peygamber'in 
sünnetini ve siretini samimiyetle takip ederse büyük kurtuluşa nail olur. Efen- 
dimiz şöyle buyurmuştur: “Bundan sonra (yani biliniz ki) sözün en hayırlısı Al- 
lah'ın kitabıdır. Yolun en hayırlısıda Muhammed'in yoludur” (Buhari, Cuma, 43; 
Nesai, İdeyn, 22). 


İK: &İ gülâ Jüzilş İŞ olsa lll e GUN e Gİ 
gey İyi laşllk GE 28 Şİİ ulaş ğa GALA 


72. Gerçekşuki, biz emanetleri göklere, yere ve dağlara sunduk da 
onlar bunu yüklenmekten kaçındılar ve ondan korkuya kapıldı- 
lar; onu insan yüklendi. Çünkü o, çok zalim, çok cahildir. 


72. ayet Kur'an'ın en müşkül ayetlerinden biridir, bu yüzden tefsirciler 
arasında anlamı konusunda söz birliği sağlanmış değildir. Ayetin anahtar te- 
rimi olan “emanet(ler)”in tevhid kelimesi (Lailahe ilallah), Kur'an ve Sünnet 
tarafından vaz'edilmiş farzlar, ilahi iradeye ve hükümlere itaat, yeryüzü hilafe- 
ti, Allah'ı tanıma/bilme (marifetullah), erkânına göre kılınan namaz, hakkıyla 
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verilmiş zekât, ramazan orucu, haccetme, avretin-namus ve iffetin korunması, 
insan haysiyeti ve şeref, doğru söz, borcun ödenmesi, ölçü ve tartının düzgün 
tutulması, adalet, koruması için insana tevdi edilmiş emanet şeyler (söz, eşya, 
para, insan vs.), akıl, irade, konuşma yeteneği, bilinç vb. anlamında kullanıldığı 
söylenmiştir. Kimine göre bunların tümü emanet içinde mütalaa edilebilir ki, 
bu da yabana atılır bir görüş değil. 

Çağdaş tefsirciler ağırlıklı olarak “akıl ve irade” üzerinde durmuşlardır. Bu 
görüşte olanlara göre insanda diğerlerine göre farklı imkân ve avantaj olarak 
“akıl ve irade" söz konusu olduğundan bu iki hasletin insana verilmiş olma- 
sı emanettir. Fakat burada zihnimizde berraklık kazanması gereken bir konu 
var: Akıl sadece insana özgü bir haslet değildir, cinler ve melekler de buna 
sahiptirler. İrade de her iki türün özelliği arasında yer alır. Her iki tür de ko- 
nuşma (nutk) özelliğine sahip bulunmaktadırlar. 

Cinler de insanlar gibi “Allah'a kullukta bulunmak üzere yaratılmışlardır” 
(51/Zariyat, 56). Cinlerin akıl ve irade sahibi varlıklar olmadıklarını, kendi 
aralarında konuşmadıklarını söylemek mümkün değildir. Öyle iken cin adı ve- 
rilen varlık türüne 72. ayette sözü edilen “emanet” tevdi edilmemiş, yaratılı- 
şın başlangıcında insana verilen “hilafet” (bkz. 2/Bakara, 30) onlara verilme- 
miştir. Cinlerin rahmani ve şeytani olduklarını da biliyoruz. Rahmani olanlar 
kulluk görevlerini yerine getiriyorlarken şeytani olanlar inkâr ve isyan içinde 
bulunuyorlar. Şu var ki cinlerin itaat ve isyanlarının “ne ve nasıl” olduğunu, 
hangi fiilleri işlediklerinde itaatkâr veya isyankâr kategorisine girdiklerini bil- 
miyoruz. Sözgelimi cinler insanlar gibi hırsızlık mı yapıyorlar, cinayet mi işli- 
yorlar, zina fiilini mi irtikâp ediyorlar, birbirlerinin rızıklarına el koyup sömü- 
rü ve baskı düzeni mi kuruyorlar vs. Cinlerin hayat tarzları, işleri ve sınavları 
bizim için gayb alanına girer; nihayetinde cinler bize görünmez varlıklardır. 

Benzer şekilde melekler de akıllı varlıklardır. Akla ve zekâya sahip olma- 
salardı varlık âleminde sürüp gitmekte olan kozmik düzen, maddi tabiatın 
yasaları bu şekilde rahat ve öngörüldüğü üzere işlemezdi. Melekler ne moder- 
nist tefsircilerin zannettiği gibi tabiat yasalarının kendisidir ne de robot yara- 
tıklardır. Akıllı oldukları gibi yaratılış özelliklerine ve iş gördükleri alanlara ve 
fonksiyonlarına göre bizden daha zeki ve akıllıdırlar, konuşma hasletine de sa- 
hiptirler. Öyle ki mesela bazı Meşşâi filozoflar ve sufiler Cebrail aleyhisselamı 
“el Aklu'l Evvel" olarak nitelendirmişlerdir ki bu ilk ve en üstün akıldır. Hatta 
bazı haberlerde “Allah nezdinde mü'min insanların lehine temennilerde" bulun- 
dukları, mesela gün boyu işlenen günahı sol omuzdaki meleğin son ana kadar 
yazmayıp kulun tevbesini beklediği anlatılmaktadır ki, bu haberlerin güvenilir 
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senedi yoksa bile halkın tarihsel irfanında meleklere olumlu yönde kullanılan 
bir iradenin atfedildiğini göstermesi bakımından önemlidir. 

“Konuşma (nutk)” hasleti de olamaz. Melekler ve cinler konuşur. Aristo, 
insan “Konuşan hayvandır” diyerek bizi diğerlerinden konuşma hasletimizle 
ayırmıştı. Şu var ki nutk ve bununla bağlantılı mantıklı olmaklık meleklerin ve 
cinlerin de hasletidir. Üstelik hayvanların, hatta bitkilerin dahi kendi araların- 
da özel yollarla “iletişim” kurdukları bilinmektedir. Hayvanların ve bitkilerin 
kendi aralarında sağladıkları iletişim onların “konuşmaları”dır. 

Şu halde akıl, irade, konuşma ve bu hasletler dolayımında billurlaşan “bi- 
linç (şuur)” hasletinin cinlerde ve meleklerde de mevcut olduğunu, hatta Al- 
lah korkusuyla gözyaşı döken taş, Yüce Allah'ı tesbih eden ağaçlar, yıldızlar ve 
diğer varlıkların “basit seviyede bir bilince” sahip olduklarını söyleyebiliriz. 
Ancak melekler, cinlerden ve insanlardan farklı olarak akıllarını ve iradelerini 
“Allah'a isyan” yönünde kullanmazlar, öyle yaratılmışlardır. Bu özellikleri dola- 
yısıyla ne cinler ne melekler yeryüzünün “halifeleri” seçilmişlerdir. Akıl ve ira- 
de halife olmanın gerekli şartıdır ama yeterli şartı değildir. Tefsircilerin ema- 
net olarak saydıkları diğer özellikler ise birer tezahürdürler. İbadetler, taatler, 
iffetin (avret yerlerinin) korunması, doğru söz, ahde vefa, borcun ödenmesi, 
ehliyet ve liyakate riayet vs. hasletler toprağın altındaki kökün ağacın gövdesi, 
irili ufaklı dalları, yaprakları ve meyvesi olarak ortaya çıkması gibidir. 

Akıl, irade, konuşma ve bilinç, insanı diğer yaratıklarından ayıran en te- 
mel haslet olmadığına göre, insan başka ne türden bir haslete sahiptir? Ema- 
netin mahiyetini araştırmadan evvel bir noktaya daha dikkat etmemizde fayda 
var: Emanet edilen şey hayli değerlidir ve kendisine tevdi edilen kimsenin onu 
iyi, gereği gibi yani hakkıyla koruması istenir. Güvenilir olmayana bir şey ema- 
net edilmez, ya onu sorumsuzca heba eder veya ihanet eder. Emanete ihanet 
en büyük ahlaki suçlar arasında yer alır. Eğer böyle ise, şanı Yüce Allah neyi 
insana emanet olarak tevdi etmeyi murat etti? 

Bize göre burada söz konusu olan emanet “isimler”dir. Bakara süresin- 
de Yüce Allah'ın Âdemi yaratıp tesviye ettikten ve ona ruhundan üfledikten 
sonra “isimleri öğretti”ği (2 /Bakara, 31) anlatılır. İlgili ayetin tefsirinde de 
açıklamaya çalıştığımız üzere isimlerin üç anlamı var: İlki Allah'ın isim, sıfat ve 
fiillerinin öğretilmesi; ikincisi varlık bilgisi; üçüncüsü insanın eşya ve olaylara 
isim koyma yeteneği. “Varlık âlemi”nde yer alan her şey Allah'ın yaratması ise 
ve her şey O'nun varlığına ve birliğine işaret eden bir “alamet” ise, her varlık 
ve nesne O'nun bir isminin tecellisi ve tezahürüdür. Zira varlık âleminin ken- 
disi isimlerin tecellisi ve tezahürü yani varlık alanına çıkmış olması ve el'an 
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çıkmakta olan halidir. O “Hay” olmasaydı hiçbir varlık hayat sahibi olmazdı, O 
Alim olmasaydı hiçbir canlı (melekler, cinler ve insanlar) bilemezler /öğrene- 
mez, bilgi sahibi olamazlardı. Denizlerde kopan fırtınalar sanki O'nun Celal, 
yüce dağlar O'nun Azamet ismini tecelli ettirirler. Rengârenk çiçekler, tabiat- 
taki harikulade manzara, güzellikler O'nun Cemal isminin tecellileridir. Kısaca 
varlıkta olan her yaratık varlık varoluşunu, var olmaklığını O'nun bir veya bir- 
kaç isminden alır. 

Yüce Allah'ın nun-u azameyi kullanarak “emanetleri göklere, yere ve 
dağlara sunması” her varlığın kendini idraki seviyesinde vuku bulmuş bir 
olay olabileceği gibi, tefsircilerin varsaydığı gibi “temsili” de olabilir. Her iki 
durum asıl temanın özünü değiştirmez. Asıl tema şu ki insan bir veya iki-üç 
ismi kendinde tezahür ettirmekle yetinmeyip, neredeyse tümünü tezahür et- 
tirmeye talip olmuştur. “Ulühiyet (ilahlık/tanrılık) ve rububiyet (rab olma)” 
sıfatları hariç, sayılan isimlerin tümü insanın tutum ve davranışlarında, karar 
ve eylemlerinde tezahür eder. Hem münferit olarak hem toplu halde. Kopan 
fırtınada, yıkıcı depremde, her şeyi önüne katıp götüren tsunami de merhamet 
ve şefkat; insanın içini ferahlatan bir bahar manzarasında kahredici- korku- 
tucu sıfatlar yoktur. Ama insan yerine göre merhametli ve şefkatli, yerine göre 
kahredici ve korkutucu olabilir. 

Diğer bütün varlıklar ilahi isimleri birer ayna hükmünde yansıtırlar, teza- 
hürü perdeleme güçleri yoktur. İnsan ise basit bir ayna değildir, akıl ve iradesi, 
seçme özgürlüğü ve tercihleriyle ilahi isimleri yansıtır. Bir yoksulu doyurmak, 
bir yetimin şefkatle başını okşamak veya zayıfların haklarını ellerinden almak, 
birinin emeğini sömürmek, yasak bir fiili işlemek irade iledir. Çiçek fıtratı ica- 
bı açar ve cemal sıfatını tezahür ettirir, çiçeğin elinden başkası gelmez. İnsan 
isterse ihsanda bulunur, kendinde ve fiillerinde güzellikleri, estetik olanı teza- 
hür ettirir, isterse kendini ve fiillerini çirkinleştirir, kabih ve habis varlık olur. 

Akıl ve irade yardımcı faktörlerdir. Akılla insan seçer, muhasebe ve muha- 
kemede bulunur. Analiz eder, hükme varır. İrade, özgürlüğü bir yönde kullanma 
melekesidir. İnsan aklını vahyin ışığında kullanıp nefsinin istek ve tutkularına 
karşı mukavemetli olursa ilahi isimleri yansıtır, güzel insan olur, çünkü iyilik, 
güzellik, doğruluk, hak ve hakikatin kaynağı Allah'tır. Aklını nefsinin kontrolüne 
verir, önyargılarının esiri olur da iradesini kötü yönde kullanırsa zulmeder, hak 
ve hukuk ihlal eder, yıkıcı ve tahripkâr olur. Kötülük aklın ve iradenin yanlış kul- 
lanımından doğar ki batılın, yanlışın, kötülük ve çirkinliğin kaynağı nefs-i em- 
marenin dizginlenemeyen istek ve tutkuları, doymaz hırs ve ihtiraslarıdır. 

İlahi isimler birer emanettir. Ayette emanetin çoğul “(emanat: emanet- 
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ler)” şeklinde gelmiş olması tesadüfi değildir, bu insanın üstlendiği şeylerin 
birden fazla olduğuna işaret etmektedir. Bu çerçevede Kur'an-ı Kerim, insana 
tebliğ edilmek üzere insanların içinden seçilen bir beşere indirilmiştir. Diğer 
varlıklar Kur'an vahyine mazhar değildirler. 

Haşr süresinde (59/21), bu Kur'an eğer bir dağa indirilmiş olsaydı, da- 
gın Allah korkusuyla un ufak olacağı belirtilmektedir. Kur'an, insanın mazharı 
olacağı ilahi isimlerin anlam ve yol haritasıdır ve bu harita sadece insan için 
çizilmiştir ki, anlamına ve sebeb-i hikmetine uygun olarak yolu takip ettiğinde 
yeryüzünün halifesi olacaktır. 

Zalim ve cahil olduğu halde insan neden emanetleri üstlenmeyi kabul etti. 
Kendine olan özgüveninden mi, yoksa diğer bütün varlıklara nazaran Yüce Al- 
lah'a olan sevgi ve iştiyakından mı? Onun ontolojik mayası toprak olan dünye- 
vi tabiatına bir ilahi öz, müteal/aşkın bir tabiat olarak üfürülen Nefha-i ruh, 
daimi bir biçimde onu kendi asli özüne, aslına yani Rabbine sevk eder, insanda 
fıtratı itibariyle Rabbine karşı büyük bir sevgi ve iştiyak bulunmaktadır. Başka 
varlıklar kendi yaratılış kapasiteleri itibariyle birkaç hasletle, tezahür ettirdik- 
leri isimle yetinebilirler ama insan öyle değildir, kâinatları içine alacak bir ka- 
pasiteye, vüs'at ve istidada sahiptir. Potansiyellerini harekete geçirdiği oranda 
ilahi özüne, Rabbine yaklaşır-yakınlaşır yani varoluşunun sebeb-i hikmetini 
gerçekleştirmiş olur. Başka şekilde nefsi mutmain olmaz, yatışmaz, durulmaz. 
Ancak Rabbine kavuşmak üzere yola koyulan insan çeşitli zorluklar, engellerle 
karşılaşır, yol dümdüz değildir, engebelidir, zikzaklı ve çetindir. 

Ayetteki “cehul/hayli cahil” bilgisiz, bilmez, beyni sıfır noktada olan varlık 
değil, bildiği halde nefsinin istek ve tutkularına kapılıp olması gerekeni yapma- 
maktır. Ebu Cehil bunun tipik örneğidir. Ebu Cehil Kureyş'in en kültürlü, bilgi- 
li insanlarından biriydi, peygamberlik niçin kendi ailelerinden birine değil de 
Haşimoğullarından birine verildi diye inkâr ve isyan etti. O Allah'a inanıyordu, 
putlara ulühiyet atfedecek kadar aptal değildi ama peygamberliğin tarih boyun- 
ca kendileriyle rekabet içinde oldukları bir aileden olan Hz. Muhammed (s.a.)'e 
inmesini bir türlü içine sindiremedi, tıpkı Yahudilerin, beklenen peygamberli- 
ği Hz. Muhammed'e getirmesi dolayısıyla Cebrail aleyhisselâma husumet bes- 
lemeleri gibi. Zina eden, hırsızlık yapan kimse bunların yasak fiiller olduğunu 
“bilir” ama kendini bunlardan yapmaktan alıkoyamaz, işte bu cehalettir. 

Cehaletin insanı sürükleyebileceği en aşağı dereke “şirk”tir ki, bu yüzden 
“şirk en büyük zulüm” (31/Lokman, 13) olarak nitelendirilmiştir. Adalet 
şeyleri yerli yerine koymak, olması gerekeni yapmaktır; zulüm ise tam aksine 
şeyleri yerli yerine koymamak, olmaması gerekeni yapmaktır. İnsan hep bu 
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hataya düşer, bu yüzden çokça zalimlik yapar. İnsanı yanıltan önemli bir nokta 
var. İsimleri hayatında tahakkuk ettirmek üzere kendisine diğer varlıklardan 
farklı yetenekler ve melekeler bağışlanmış olan insan üç büyük hataya düşer: 

a) Sahip olduğu her yetenek ve melekeyi kendinden bilir, ilahi isimleri te- 
mellük eder; bu Allah'ın hakkına tecavüzdür. 

b) İsimleri Allah'ın birliğini, ilim, irade ve kudretinin tezahürleri olarak 
kullanması icap ederken amaçlarına aykırı kullanır; yanlış ve haksız kullanım 
sonucunda etrafına, başka insanlara ve canlı hayata zarar verir, zulüm, âdeti ve 
tabiatı haline getirir. 

c) En tehlikeli olanı ise ulühiyet ve rububiyete iştirak etmeye, ortak olma- 
ya kalkışır ki bu insanın nemrutlaşması, firavunlaşması, tiranlaşmasıdır. İlahi 
isimleri tezahür ettirme görevine talip olan insanın yapması gereken şey, sa- 
hip olduğu her türlü meleke, yetenek, güç ve imkânı asıl sahibine yani Vacibu'l 
Vücud olan Allah'a irca etmesi, gösterdiği yönde kullanmasıdır. 

Bu bağlamda cehaletin bir başka boyutu, belki insan bu görevi tam olarak 
başarabileceğini zannetmesidir. İnsan bütün isimleri kendinde, düşüncelerin- 
de, duygularında ve fiillerinde tezahür ettirebileceği iddiasıyla emanetlere ta- 
lip olmuştur. Bundan anlaşılıyor ki insan olmaklık büyük bir iddiadır. Ancak bu 
“tolere edilebilir bir cehalettir. Nihayetinde Ahsen-i takvim olarak yaratılan 
insanın hedefi Eşref-i mahlükat veya irfan ehlinin diliyle İnsan-ı kâmil olmak 
ise bunu eksiksiz olarak başaran yoktur. Eşref-i mahlükat veya İnsan-ı kâmil 
mertebesine sadece peygamberler layık olmuşlardır, en yüksek derecesinde de 
son peygamber Hz. Muhammed (s.a.) bulunmaktadır. Peygamberlerin dışında 
hiçbir lider, hoca, şeyh, veli, üstat, mürşit, başkan, pir veya imam bu makama 
ulaşabilmiş değildir. Efendimiz'in sünnet ve siretine yakından bakıldığında Hz. 
Aişe'nin güzel tanımlamasıyla “o yürüyen Kur'an"dır. Demek ki sadece o ema- 
netleri hakkıyla üstlendi, insanlığın misyonunu, talip olduğu görevi eksiksiz 
olarak yerine getirebildi. Peygamberlerin dışındaki insanların cahillikleri ve 
zalimlikleri ancak Allah'ın mağfiret ve merhametine girmesi oranında tolere 
edilebilir. Nihayetinde buna karar verecek olan da O'dur. Ama şirk ve kul hakkı 
bu bağışlama ve toleransın dışındadır. 

İnsan yeryüzünde ilahi isimleri hayatında tezahür ettirebilme başarısını 
gösterebilirse “yeryüzünün halifesi” olur. Bütün isimleri derece farkıyla ken- 
dinde ve fiillerinde tezahür ettirebilir ancak ulühiyete ve rububiyete ilişkin 
isim ve sıfatları tecelli ettiremez; buna kalkıştığı anda ulühiyet ve rububiyet 
iddiasına kalkışmış olur ki, bu şirktir. Kul (abd) olma bilincini kaybetmedik- 
çe, isimlerin mazharı, aynası olma cehdi içinde olan insan, sadece kişisel ve 
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ruhsal hayatı değil, ailevi ve sosyal hayatı, yeryüzü üzerinde etkili olduğu her 
alan Allah'ın rahmet ve bağışlamasının, adaleti ve bağışlamasının, ihsan ve 
fazlının tecelligâhı olur. İnsana bu misyonla hilafet verilmiştir. Halife asla onu 
tayin edenin kendisi değildir, yerine ikame edilemez. İlahi isimleri kendinde 
tezahür ettiren insan, isimlerin asıl sahibinin şanı Yüce Allah olduğunu bir an 
olsun aklından çıkarmamalı yani tanrılığa, ilahlığa kalkışmamalı. O bir kuldur, 
kulluk görevini eksiksiz yerine getirmeye çalıştıkça diğer varlıklara ve yara- 
tıklara karşı yücelir ama Allah karşısında ne kadar aciz, fani, sonlu ve sınırlı 
olduğunu anlar. İnsanın tanrılığa kalkışması, Allah'ın asıl sahibi olduğu isim- 
leri temellük etmeye kalkışması, Allah'a ait olan şeyleri kendi nefsinin istek 
ve tutkularını tatmin etmek üzere kullanmaya yeltenmesidir. Özetle emaneti: 

1) Varlık âleminde bulunan her şeyi, varlığı, ayet ve nesneyi Allah'a refere 
etmek (tevhid); 

2) İnsanın sahip olduğu her yetenek ve melekeyi, güç ve imkânı yerli 
yerinde kullanmak (adalet) şeklinde ifade etmek mümkün. İnsan üstlendiği 
emaneti: 

a) Öncelikle şahsında yani kendi nefsinde, kişisel hayatında, 

b) Toplumsal ilişkilerinde, 

c) Varlıkla; tabiattaki cansızlarla ve canlılarla 

d) Rabbiyle ilişkilerinde tesis etmelidir. 

İslam bu teslimiyet halidir. İslam, bize Hakkı ve hakikati teslim etmek ve 
hayatı Allah'a teslimiyet içinde yaşamanın anlam ve yol haritasını verir. 

İnsanın tutum ve davranışları ile varlık âleminin düzeni arasında bir iliş- 
ki vardır. Efendimiz (s.a.) buna işaret etmek üzere “Emanetler zayi olmadıkça 
kıyametin kopmayacağını" buyurmuş, “Emanetler nasıl zayi olur?” sorusu üze- 
rine de “İşler ehli olmayana verilirse” cevabını vermiştir (Tirmizi, Büyu, 38; 
Müsned, IlI, 414). İşlerin ehline verilmemesi, adaletin yerine zulme bırakması, 
hiçbir şeyine yerli yerinde olmaması demektir ki, bu insanın bozulduğunun 
göstergelerinden biridir. İnsan bozulursa kâinat da bozulur. 
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73. “Şundanki: Allah, münafık erkekleri ve münafık kadınlar, müşrik 
erkekleri ve müşrik kadınları azaplandıracak; mü'min erkekle- 
rin ve mü'min kadınların tevbesini kabul edecektir. Allah çok ba- 
gışlayandır, çok esirgeyendir.” 
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Önceki ayette gördüğümüz üzere insan diğer varlıkların yüklenmekten 
kaçındığı emaneti üstlendi. Ancak kimi emanete ihanet etti; gereklerini yeri- 
ne getirmedi. Bunlar münafıklar ve Allah'a açıkça ortak koşanlardır. Emane- 
tin onlara yüklenmiş olması yapmayacakları, yerine getirmeyecekleri bir işi 
üstlenip gereklerinden kaçınmaları dolayısıyla azaba müstahak olduklarını 
ortaya çıkarmak içindir. Emanetin gereklerini yerine getiren mü'minler ise iki 
kısımdır. Bir kısmı gereklerini yerine getirmeye çalışanlar, diğerleri emanetin 
bilincinde olup görevlerinin, yapmaları gerekenlerin hakikatini reddetmedik- 
leri halde zaman zaman zaaf gösterip itaatte kusur gösterenlerdir ki, Yüce Al- 
lah bu kategorideki mü'min erkeklerin ve mü'min kadınların tevbesini kabul 
eder. Çünkü O çok bağışlayan, çok esirgeyendir. 


Ahzab (33) süresinin tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


34- Sebe' Süresi 


Mekke'de inen bu süre 54 âyettir. İsmini 15. ayette geçen Sebe adlı bir 
bölgeden veya topluluktan almaktadır. Mekke'de inen ilk sürelerdendir, bir 
görüşe göre 6. ayeti Medenidir. Lokman (31) süresinden sonra, Zümer (39) 


süresinden önce inmiştir. 


Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 
EİN $ ARİN AŞ İİ ağ lal İçi ali hazel 
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1. Hamd, göklerde ve yerde olanların tümü kendisine ait olan Al- 
lah'ındır; âhirette de hamd O'nundur. O, hüküm ve hikmet sahibi- 
dir, haber alandır. 
2. Yerin içine gireni, ondan çıkanı; gökten ineni ve oraya çıkanı bilir. 
0, esirgeyendir, bağışlayandır. 
3. İnkâr edenler, dediler ki: “Kıyâmet-saati bize gelmez.” De ki: “Ha- 
yır, gaybı bilen Rabbime andolsun, o muhakkak size gelecektir. 
Göklerde ve yerde zerre ağırlığınca hiçbir şey O'ndan uzak (saklı) 


kalmaz. Bundan daha küçük olanı da, daha büyük olanı da, istis- 
nasız, mutlaka apaçık bir kitapta (yazılı)dır.” 
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Kur'an'da “hamd” ile başlayan beş süre vardır: Fatiha, En'am, Kehf, Sebe' 
ve Fatır. Göklerde ve yerde olanların tümü, Allah'a aittir, bu özelliğiyle hamd 
sadece O'na aittir ve başka hiçbir varlık O'nun gibi veya O'nunla eş değer yü- 
celtilemez. (1/Fatiha, 1.) Varlık âleminde ve bu âlemin dünyaya bakan yüzün- 
de her şey O'na ait olduğu gibi, ahirette de her şey O'na aittir, O'na ait olanlar 
başka hiçbir varlığın meydana getirebileceği şeyler değildir. Bu yüzden de hem 
bu dünyada hem öbür dünyada hamd O'na aittir. Bu bilinçte olan insanlar dün- 
yada olduğu gibi ahirette de O'na hamd ettikleri zaman mutlu olacak, kurtu- 
luşa ereceklerdir. “Yüreklerindeki kini giderdiği, O'na kulak verenlere hidayet 
yolunu gösterdiği ve cennetlere yerleştirdiği” (7 /A'raf, 43); “Onlardan hüznü 
giderdiği” (35/Fatır, 34); “Va'dini yerine getirdiği” (39 /Zümer, 74) için O'na 
hamd edeceklerdir. Zaten her iki cihanda da dualarının sonu hamd etmekten 
başkası değildir (10/Yunus, 10.) Rahman ve rahim sıfatlarıyla her iki varlık 
dünyasında gücünü, kudretini ve nimetini devam ettirmektedir. Hüküm ve 
hikmet sahibi O'dur ve O her şeyden en ince ayrıntısına varıncaya kadar ha- 
berdardır. Ayet, sadece Allah'la ilişkili olarak mutlaklığın bizce sınırları tayin 
edilemez anlamına işaret etmektedir. 

Varlık âleminde sayısız çeşitlilikte ve zenginlikte olaylar vuku bulmaktadır. 
Her şey sürekli bir biçimde oluş ve bozuluş halindedir (Kevn-u fesad). Hareket 
ve değişim varlığın gerçekliğe bakan boyutlarının temel vasıflarından biridir. 
Gökler ile yer arasında daimi bir ilişki vardır. Varlık âleminin tümü birbiriyle 
karşılıklı interaktif ilişki halindedir. Ne Yaratıcılarına karşı mutlak özerk ve müs- 
takildirler ne birbirlerinden tümüyle kopukturlar. Yeryüzünde kelebek etkisinin 
farklı mahiyette olanı kozmik düzen içindeki diğer varlıklar için de söz konusu- 
dur. Gökten yere akan, yerden göğe doğru yükselen mecralarda öylesine olaylar 
vuku bulmaktadır ki, bunları biz her zaman gözlerimizle müşahede edemeyiz. 
Hatta yeterince üzerinde düşünmediğimiz, çok yönlü gözlemlerde bulunama- 
dığımız için onlardan habersiz ve dolayısıyla bilincinde olmadan yaşamaktayız. 

Gökten yağmur yağar, suları yerin içine girer, bitkiler onu emer; canlılar 
bununla hayat bulur. Allah'ın rahmeti, bereketi, nimeti her an yer üzerinde 
seyreder. Melekler görevli varlıklar olarak daimi bir şekilde yeryüzü üzerinde 
faaliyet halindedirler. İnerler ve çıkarlar, hayatın devamını sağlarlar. Sadece 
melekler değil, ödüller ve azaplar, feryatlar ve çığlıklar göklere yükselir, bir 
karşılık bularak yere iner. Yerin içine giren rahmet, bir müddet sonra başka 
bir biçime, forma ve varlığa bürünmüş olarak toprağın üstüne çıkar. İnsan ve 
hayvanlar ölür, toprağın altına girer. Ölen insanın cesedi mezara gömülürken 
onun ruhu ve amelleri asıl ait olduğu yere gider. 
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Salih ameller gibi güzel dualar göğe yükselir. Allah hepsini bilir, hepsini 
görür ve hepsinden anında haberdar olur. Rahmet tecelli eder ancak insan- 
lar bu geniş ve kucaklayıcı rahmetin altında çoğu zaman yeterince şükretmez, 
günahkâr tutumlarına devam ederler. Ama Allah, bağışlayandır. Hemen ceza 
vermez; bir kısmını erteler, bir kısmını bağışlar. 


b Gö özle ağ) Sikişi SAlalzal İylazğ Iyisi öl öö) 
> 55 de eliz ei EŞİ Gazla KEİ $ 35 önlŞ 48) 
5105 Rİ ŞA Ali; ğa Gİ dsl gli gizil gös öl 5553 op 

Çi) ZİN Şaşal bie Jİ 


4. (Çünkü 0) İmân edip salih amellerde bulunanları ödüllendirecek. 
İşte mağfiret ve üstün rızık onlarındır. 

5. (Sözde) Aciz bırakmak için âyetlerimiz hakkında çaba harcayanlar, 
işte onlar; onlar için de (en) iğrenç olanından acı bir azap vardır. 

6. Kendilerine ilim verilenler ise, Rabbinden sana indirilenin hak- 
kın ta kendisi olduğunu ve üstün, güçlü, övülmeye lâyık olan (Al- 
lah)ın yoluna yöneltip-ilettiğini görüyorlar. 


Varlık âleminde bu düzen devam edip duruyor. Ancak bunun ebedi olarak 
böyle devam edeceğini düşünmek büyük bir yanılgıdır. Mutlaka bir gün sona 
erecek, kıyamet gelip çatacak, düzen bozulacak, her şey başka bir şekle bürü- 
necektir. 

İnsanlardan bazıları bu kozmik düzenin, dünyadaki refah ve saltanatları- 
nın hiç bozulmayacağını zanneder veya sona ermeyecekmiş gibi hareket eder. 
Zerre miktarı iyilik veya kötülük karşılıksız kalmayacağına göre, günün birin- 
de kıyametin kopması aklen vaciptir; aksi olsaydı yeryüzünde hayat anlamsız, 
abes ve zalimane olurdu. 

Yeryüzünde ebedi olacağını düşünenler veya günün birinde hesap ver- 
meyeceğini zannedenler, hakikatten gafil olanlardan başkası değildir. Bunlara 
tek kelime ile hakikati örten veya kendileri için bütün gerçekliklerin örtülü 
olduğu “kâfirler” denir. Küfür sadece nankörlük, kadir bilmezlik, ahde vefasız- 
lık değil, bunun yanı sıra akılsızlık, bilinçsizlik, doğru bilgiyle amel etmemek, 
süfli arzuların esiri olmak ve belki toplamı olan hamakattır. Varlığın en temel 
hakikatlerinden biri olan kıyameti küçümsemek, “bize isabet etmez” demek 
bu sınıfta yer alan insanların nitelikleridir. Yüksek refah, sorumsuzluk, hazcı 
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kültür, insanların basiretini bağlar; onları duyarsız kılar. Oysa vaat edilen mut- 
laka tahakkuk edecektir. (16 /Nahl, 33.) 

Bu o kadar kesindir ki, Allah, peygambere kendi adına yani “Rabbine and 
içmesini” ister. Kur'an'da üç yerde Peygamber'in “Rabbi adına andiçmesi"ni 
istemektedir ki, diğerleri 10/Yunus, 53 ve 64/Teğabun, 7'dir. 

Zerre miktarı da olsa hiçbir şey Allah'ın denetimi dışına çıkamaz. Bun- 
dan daha küçüğü veya daha büyüğü, her şey kayıt altındadır, bilgi dâhilindedir 
ve bir kitapta yazılıdır. Burada sözü edilen “Kitabü'n-mubin” Levh-i Mahfuz 
olabileceği gibi, insanların her yaptıklarının kayıt ve zapt altına alındığı bilgi 
stoku, tabir caizse evrenin yazılım programı da olabilir (Bkz. 6/En'am, 59). Bu 
da gösteriyor ki, insan yeryüzü gezegeninde kendi başına bırakılmış değildir; 
yaratılmış ve ona bunca imkân ve nimetlerle donatılmış bir hayat verilmiş ol- 
manın bir anlamı ve amacı vardır. 

Zerre miktarı şeyleri bilen Allah, elbette insanların yapıp ettiklerini —suç- 
lu günahkârların yaptığı kötülükleri, iyi insanların iyiliklerini- bilir. Allah, hiç 
kimsenin amelini, emeğini zayi etmeden ödüllendirecek, onları bağışlayacak 
ve kendi katından güzel şeyler, envai türlü nimetlerle rızıklandıracaktır. 

Allah'ın varlık âleminde ve indirdiği vahiylerde bizim tefekkürümüze 
konu ettiği ayetleri vardır. Bu ayetler, varlığın O'na tanıklık eden mertebeler, 
nesneler, şifreler olduğu gibi Kur'an'da dile getirilen temel hakikatlerdir de. 
İnsanların bir kısmı, hatta maalesef büyük bir çoğunluğu bu kozmik/kevni, 
vahyi ayetleri ve bu ayetlerin dile getirdiği hakikatleri inkâr ederler, görmez- 
likten gelirler, üstlerini örtmeye çalışırlar; onlarla yarışa girerler, çeşitli tezler, 
teoriler, kavramsal modeller geliştirip gerçeklerin üstünü örtmeye çalışırlar 
ve bu yolda ellerinden geldiğince emek harcarlar. Bunlar sürekli bir biçimde 
Allah'ın vahiylerle bildirdiği ayetleri çürütmek, insanların dikkatine ve naza- 
rına verdiği kanıtları geçersiz kılmak, böylelikle akılları sıra tebliği ve tebliğ 
yapanları acze düşürmek isterler. 

Böyleleri için en kötüsünden ve şiddetlisinden azap (ricz) vardır. Aslında 
bunların insanların zihnini meşgul etmek üzere öne çıkardıkları bilgi yığını 
“ilim değeri olan bilgi” değildir. Ama hiçbir gerçeklik değeri olmadığı halde, 
bunları İslam'la tebliğ edilen hakikatlerin geçersiz kılınması, bunu savunanla- 
rın güçsüzleştirilmesi için bir araç, bir argüman olarak kullanıyorlar, bu yolda 
çaba harcıyorlar. 

Gerçek ilim sahipleri, gelen vahyin Allah'tan insanlara öğretilen hak ve 
hakikat olduğunu ve bu bilginin doğru yola yönelten, kurtuluşun yollarını gös- 
teren bilgiyi ihtiva ettiğini bilirler. Bu sadece salt zihni bir bilgi değil, bir tür iç 
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görüdür de (yera); çünkü bildiklerini gözleriyle gördükleri şeyler teyit etmek- 
tedir. O halde bu insanlar eşya dünyasına farklı gözle bakarlar, bakıp gördük- 
leri şeyler üzerinde derinlemesine tefekkür ederler hem bilgileri gördüklerini 
hem gördükleri bildiklerini teyit etmekte, geriden beslemektedir. 

Bu bilgiye ilk dönem seçkin Müslümanlar, sahabeler veya hakikatle kar- 
şılaşınca hemen İslam'a giren Yahudi bilginleri sahip olabileceği gibi, her dö- 
nemde iman ve hidayetin aydınlığında varlığı, hayatın anlam ve amacını tefek- 
kür edenler de olabilir. 
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7. İnkâr edenler dediler ki:”Siz darmadağın olup dağıldığınızda, 
gerçekten sizin yeni bir yaratılışta bulunacağınızı size haber ve- 
ren bir adamı gösterelim mi size?” 


8. “Allah'a karşı yalan mı düzüp uyduruyor, yoksa kendisinde bir 
delilik mi var?” Hayır, âhirete inanmayanlar, azapta ve uzak bir 
sapıklık içindedirler. 

9. o Onlar, gökten ve yerden önlerinde ve arkalarında olanı görmü- 


yorlar mı? Eğer biz dilersek, onları yerin-dibine geçirir ya da gök- 
ten üzerlerine parçalar düşürürüz. Hiç şüphesiz, bunda 'gönül- 
den (Allah'a) yönelen' her kul için bir âyet vardır. 


Peygamber ile ilk muhatabı putatapıcı insanlar arasında başlayan büyük 
tartışmalardan biri “ahiret”in varlığı, bu dünyadan başka bir hayatın olup ol- 
madığı konusuydu. Bu fikir onlara garip geliyordu. Çünkü hem daha önce çok 
aşina oldukları bir fikir değildi hem de esasında bu dünyada yapıp ettiklerinin 
hesabını verecekleri bir başka hayat onların hoşuna gitmiyordu. Yaptıklarının 
hesabını vermek istemeyenleri, adaletin tecelli edeceği başka bir dünyanın 
varlığı korkutur. Fakat tamamen zihni zaafları, kavrayış gücü eksiklikleri do- 
layısıyla da her şeyin “şu yaşadığımız dünya hayatından ibaret” olduğunu öne 
sürenler vardır (mutlak sekülarizasyon). (Bkz. 45/Casiye, 24). 

Böylelerinin mantıksal açıdan öne sürdükleri belirgin gerekçe, insanın 
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öldükten, bedeni ve organlarıyla darmadağın olduktan, kemikleriyle topra- 
ga karıştıktan sonra tekrar dirileceği, ayağa kalkacağı, şimdiki gibi bir bilinç, 
duyuş ve düşünce sahibi olacağı fikrinin imkânsızlığıdır. Varlık dünyasındaki 
gözlemlerimiz, çürüyen bir şeyin bir daha eski halini almadığını gösteriyor. 
Bunun aksini kendinden emin bir şekilde öne süren kişinin aklında bir “sorun” 
olması gerekirdi. Müşrikler buna işaret ediyorlar, insanları görünürdeki man- 
tığa tamamen aykırı bir iddiaya inanmamaya çağırıyorlardı. Mekkeliler, bunu 
yaparken de aynı zamanda bir taşla iki kuş vurmak istercesine, böylesine bir 
iddiada bulunan kişinin “görülmeye değer bir adam” olduğu ironisine başvur- 
mayı ihmal etmiyorlardı. 

Ahiretin varlığı konusunda bu kadar ısrarcı davranan biri ya Allah'a yalan 
isnat ediyor; çünkü onların varsayımlarına göre “Allah var” ama “ahiret yok” ve 
Allah böyle bir bilgi de indirmiş değildir ya da deli olması lazım. Burada inanma- 
yanların Peygamber'i suçlamak üzere kullandıkları “Cinne” kelimesinin birbi- 
riyle bağlantılı iki anlamı var: Biri cinlenmek, diğeri delirmek. Her iki durumda 
da Peygamberin söyledikleri ciddiye alınmaz, çünkü eğer Peygamber cinlenmiş 
ise, cinlerle ilişkisi var, demektir. Bu türden çok sayıda şair vardır ve bu şair- 
ler olağanüstü, gerçek hayatla ilişkisi olmayan edebi şeyler söyleyip dururlar. 
Cinlerin çarpması ile delirmiş ise (mecnun), bu durumda da kaale alınmaması 
gerekir. Bunun üzerine Allah, bu ikidurumdan daha tehlikeli ve daha feci olmak 
üzere kâfirlerin başına gelecek olanı onlara haber vererek şöyle buyurdu: 

“Hayır, âhirete inanmayanlar azapta ve uzak bir sapıklık içindedir- 
ler.” Ahiret inancı ahirette insanın karşılaşacağı durumlar yanında, dünya 
açısından da önemlidir. Ahiret inancı olmayanlar, orda büyük bir azaba uğra- 
yacaklardır ama bu dünyada da Hak ve hakikatten, temel ahlaki değerlerden 
yoksun bir şekilde yaşıyor, hayatın temel normlarını teşkil eden doğrulardan 
uzak veya habersiz olarak çevrelerini derinden etkiliyorlar. 

Peygamber cinlenmiş değildir. Bu onların temelsiz yakıştırmalarıdır. İnan- 
mayanlar eğer içinde yaşadıkları maddi tabiattaki olaylar üzerinde yeterli bir 
müşahede ve tefekkürde bulunacak olsalar, Allah'ın, ölümünden sonra insanı 
diriltmeye muktedir olduğunu anlayacaklardı. Kozmik düzen onun kudret elin- 
dedir. Dilediğini yapar. Bir depremle bir yerleşim birimini yerin dibine geçirir, 
orayı tamamen haritadan siler; O'nun iradesi ve bilgisi dâhilinde gökten herhan- 
gi bir yıldızdan kopacak büyükçe bir parça, bir meteor dünyanın herhangi bir 
yerine düşer, büyük felaketlere yol açabilir, geçmiş zamanlarda bunun örnekleri 
de yaşanmıştır. Hatta üzerinde yaşadığımız gezegende bazı oluşumların gökten 
büyük parçaların düşmesi veya vuku bulan şiddetli yer sarsıntıları (depremler) 
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sonucunda oluştuğunu tespit edebiliyoruz. Araplar, kendilerinden önce Eyke 
halkının bu türden büyük bir felakete uğradığını biliyorlardı. 

Bilimsel araştırmalar zaman zaman dünyamıza düşen meteorlarla ilgi- 
li önemli bilgi ve bulgulara ulaşmış bulunmaktadırlar, ayetin indiği 7. asrın 
ilk çeyreğinde bu yönde en ufak bir bilgi kırıntısı mevcut değildi. Öyle iken 9. 
ayette “gökten üzerlerine parçalar düşürürüz” buyrulmaktadır. Halen de 
belki hergün haberimiz olmadan yüzlerce meteor atmosferimize giriyor. Çoğu 
atmosferde yok oluyor, atmosfer engelini aşanlar ise küçük ebatlarda yeryü- 
züne düşüyor. Bazıları küçük bazıları hayli büyük ve elbette tahrip edici gücü 
yüksek. Bugüne kadar yeryüzüne düşen devasa meteorların açtığı 10 büyük 
kraterden söz edilmektedir: 

1. Chicxulub, Meksika: Meksika'nın Yucatan yarımadasının altında bulunur. 
“Chicxulub” (maya dilinde “şeytanın kuyruğu” demek) köyünün hemen yakının- 
da bulunan bu devasa antik krater 170 km çapa sahip. Çarpışma bundan 65 mil- 
yon yıl önce, küçük bir şehir büyüklüğünde göktaşı ya da kuyruklu yıldızın çarp- 
masıyla (enerjisi 100 teratonTNT'ye eşit) oluşmuş. Çarpma etkisiyle dünya yüze- 
yinde yıkıcı megatsunamiler, depremler ve volkanik patlamalar meydana gelmiş. 

2. Manicouagan, Kanada: “Manicouagan Gölü” aynı zamanda diğer adı 
olan “Oubec'in Gözü”, Kanada Ouebec'in merkezinde bulunan halka şeklinde 
bir göldür. 212 milyon yıl önce 5 km genişliğinde bir göktaşının çarpmasıyla 
oluştuğu sanılmaktadır. Bu çarpma sonucu 100 km genişliğinde muazzam bir 
delik oluşur. Zamanla buzul ve aşınma etkisiyle bugünkü halini almıştır. 

3. Kara-Kul, Tacikistan: Deniz seviyesinden 3.900 metre yükseklikte bulu- 
nan “Kara-Kul” aynı zamanda “Oarokul” olarak da bilinir. 25 km genişliğindeki 
göl Tacikistan'ın Pamir Dağları'nda Çin sınırına yakın yerde bulunur. Göl, 45 
km genişliğindeki çöküntünün tam ortasında yer alır. Çöküntü bundan 5 mil- 
yon yıl önce bir göktaşının çarpmasıyla oluşmuş. 

4. Clearwater Gölleri, Kanada: Kanada'nın Ouebec bölgesinde bundan 290 
milyon yıl önce iki asteroidin aynı anda çarpması sonucu oluşmuş iki dairesel 
krater gölü bulunuyor. Bunlardan daha geniş olanı “West Clearwater Gölü” 32 
km çapa, daha küçük olanı “East Clearwater Gölü” 22 km çapa sahip. 

5. Mistastin Gölü, Kanada: Kanada Labrador'da bulunan “Mistastin Kra- 
teri” bundan 38 milyon yıl önce oluşmuş. Çapı 28 km. Gölün tam ortasında 
çarpışmadan sonra oluştuğu varsayılan kavisli bir ada bulunmakta. 

6. GossesBluff, Avustralya: Yaklaşık bundan 142 milyon yıl önce, 22 km 
çapındaki büyük bir asteroid ya da kuyruklu yıldız, 40 km/saat hızla Avust- 
ralya'nın merkezine çarpıyor ve 22.000 mega tonluk TNT'ye eşit muazzam bir 
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enerji ortaya çıkarıyor. Dünyanın en önemli krater oluşumlarından biri olan 
“GossesBluff” bu şekilde oluşuyor. 24 km çapında ve 5.000 metre derinliğinde. 

7. Aorounga Krateri, Çad, Afrika: “Aorounga Krateri”, Çad'ın kuzeyinde Sa- 
hara Çölü bölgesinde bundan 300 milyon yıl önce, yaklaşık 1,6 km çapında 
bir göktaşının dünyaya çarpmasıyla oluşmuş. Tahminlere göre bu çaptaki bir 
çarpma 1 milyon yılda bir oluyor. Krater 17 km genişliğinde, etrafındaki iki 
halkayla birlikte bu 36 km'ye çıkıyor. 

8. Deep Bay, Kanada: Kanada'da bulunan Reindeer Gölü'nün güney batı- 
sında yer alır. “Deep Bay” (derin koy) dikkat çekici şekilde yuvarlak, çok derin 
ve nadiren sığlık alana sahip. 8 km çapında olan göl bundan 100 milyon yıl 
öncesinde oluşmuş. 

9. Bosumtwi, Gana: Gana'nın Kumasi bölgesinden 30 km güneydoğusun- 
da bulunan “BosumtwiKrater Gölü”, ülkenin tek doğal gölü. Krater bundan 1,3 
milyon yıl önce oluşmuş. Kraterin çapı tam 10,5 km. Zamanla krater suyla dol- 
muş ve bugünkü gölü oluşturmuş. Etrafı sık yağmur ormanlarıyla kaplı. As- 
hanti (Gana'nın güneyinde yaşayan etnik bir grup) insanları bu gölün kutsal 
olduğunu düşünüyor. Onlara göre ölü ruhlar krater gölüne gelip tanrı Twi'ye 
burada veda ediyorlar. 

10. Barringer Krateri, Arizona, ABD: Bundan tam 49.000 yıl önce yaklaşık 
300.000 ton ağırlığında, 45 metre genişliğinde büyük bir nikel-demir gökta- 
şı 65.000 km/saat hızla dünyaya çarpıyor ve şu an Arizona-Amerika sınırları 
içerisinde bulunan “Barringer Kraterini” oluşturuyor. Patlamanın şiddeti tam 
20 milyon TNT'ye eşit. Dünya üzerinde bulunan bozulmadan korunmuş en iyi 
krater. Kraterin çapı 1,2 km, derinliği tam 175 metre. 

Yaygın bir teoriye göre, Chicxulubçarpışması global bir ateş fırtınasına 
veya uzun süreli yeryüzü sıcaklığının (greenhouse effect) artmasına neden 
olmuş, bu da dinazor neslinin yok olmasına sebep olmuştur. (Cihan Özdemir, 
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Hiç şüphesiz Yüce Allah, sebepsiz yere bunları yapmaz, fiillerinin tümün- 
de bir hikmet vardır. Katıksız bir imanla Allah'a bağlı olan insanlar bu olayları 
geniş boyutlu ve derinlemesine tefekkür etmek durumundadırlar. 
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10. Andolsun, biz Davud'a tarafımızdan bir fazl (üstünlük) verdik. “Ey 
dağlar, onunla birlikte (Beni tesbih edip) yankıyla ses verin” (de- 
dik) ve kuşlara da (aynısını emrettik). Ve ona demiri yumuşattık. 

11. “Genişzırhlar yap, (onları) düzenli bir biçime sok ve hepiniz salih 
ameller yapın. Gerçekten ben, sizin yaptıklarınızı görenim” (diye 
vahyettik). 


Peygamberlerin birbirine olan üstünlüğünün mutlak değil, göreceli (izafi) 
olduğuna daha önce değinmiştik (Bkz. 2/Bakara, 253. ayetin tefsiri). Peygam- 
berler, tarih boyunca hem aldıkları vahiyleri insanlara tebliğ edip yol göster- 
mişler hem de insan bilgisinde bir takım sıçramalar gerçekleştirmişlerdir. Ta- 
rım, marangozluk, terzilik, gemicilik vb. birçok konuda ilk büyük sıçramaları 
peygamberlerin yaptığını, onların izinden giden zanaatkârların bu meslekleri 
geliştirdiğini söylememiz mümkün. Şu halde peygamberler hem “indirilmiş 
bilgi”ye (vahiy ve hikmet) sahiptirler hem de “öğrenilen bilgi”nin, başka bir 
ifade ile irfanın gelişmesinde önemli roller oynamaktadırlar. 

Burada Hz. Davut'a “verilmiş özellik ve üstünlükten (fazl)” söz edilmek- 
tedir. Gözönünde bulundurulması gereken nokta, bu üstünlüğün Hz. Davut'a 
Allah tarafından verilmiş olmasıdır (fazlunminellah). Bu üstünlük yüksek bir 
bilgi ve bu bilgi ile güç kullanımıdır. Bunun özellikle zikredilmesinin sebebi 
iktidar, servet ve güç biriktirip buna sahip olanların, bunları salt kendi çaba- 
ları, kişisel performansları ve bilgi güçleriyle elde ettiklerini; dolayısıyla bilgi, 
servet ve iktidarı diledikleri gibi kullanma hak ve yetkisine sahip olmadıkla- 
rını, üst ahlaki norm ve kurallara uyma zorunluluklarının bulunmadığını öne 
sürmeleridir. Hazinelerinin anahtarlarını bir grup insanın ancak taşıyabildiği 
Karun, bu güç ve servete kendi bilgisi sayesinde sahip olduğunu öne sürüyor- 
du (28/Kasas, 78). 

İnsan demiri yumuşatıp çeşitli biçimlere sokuyor ve aletler üretiyorsa, 
eğer bakırı eritip bundan yararlanıyorsa, bu şanı Yüce Allah'ın vaz'ettiği fizik 
yasalar sayesinde olmaktadır. Araştıran, düşünen ve bilgileri bir araya geti- 
ren insan bu yasaları keşfeder -keşfetmesi yasaların ondan bağımsız ve ondan 
önce var olduklarının göstergesidir- ve bu sayede tabiatın güç ve imkânların- 
dan yararlanır. Burada ihmal edilmemesi gereken iki nokta var: Biri hiç kim- 
se Allah'ın fazlına, insana sunduğu imkân ve avantajların dışına çıkıp kendi 
kudretiyle yasa vaz'edemez, imkân ve avantaj halk edemez; diğeri ahlaki ola- 
rak tabiattan nasıl yararlanacaksa, bunu Allah'ın çizdiği sınırları çiğnemeden 
yapmalıdır. Bilimin, teknoloji ve bilimsel gelişmelerin üstünde yüksek ahlaki 
normlar vardır. 
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Hz. Davut, Allah'ı çokça zikreden seçkin bir insan, seçilmiş bir peygam- 
berdi. Orucu ve el emeğine verdiği değerle ün salmıştı. Allah ona, Zebur'u in- 
dirmiş, dağları ve kuşları emrine vermiş, demirin kullanımını, zırh üretimini 
öğretmişti. Sesi son derece güzeldi, kalındı. Bugün de hafifçe kalın ve etkileyici 
sese “Davudi ses” demekteyiz. Allah'ı zikrettiği zaman öylesine etkili söylü- 
yordu ki, dağlar, taşlar ve kuşlar ona eşlik ediyordu. Kurtubi, Hz. Davud'un 9 
üstünlüğünü sayar: Nübüvvet; kendisine Zebur'un verilmesi; ona yüce bir bilgi 
(ilmin) verilmesi (27/Neml, 15); kuvvet (38/Sad, 17): dağların ve insanların 
ona musahhar kılınması; tevbeye verdiği önem (38/Sad, 25); adaletle hükmet- 
me hassasiyeti (38/Sad, 56); demiri yumuşatması; güzel-etkileyici ses. 

Dağların ona eşlik etmesi, kâinatın “donmuş melodiler”den ibaret olduğu 
hakikatine uygundur. Tabiatta sonsuz sayıda ve çeşitlilikte sesler vardır, bun- 
lar sanki donmuş halde bulunurlar. İnsanın bulduğu her ses, harekete geçen 
bir melodidir. Tabiat kendi içinde Allah'ı zikreder ve tesbih eder. Hz. Davut, 
ilahi söyleyince donmuş melodiler harekete geçer, ona eşlik ederdi. Temiz ve 
yüce duyguların ifadesi, Allah'ın zikri ve tesbihi amacıyla yapılmış müziğin 
Lehve'I-hadis (Allah'ı anmaktan alıkoyan boş söz ve eğlence) sayılmayacağını, 
dolayısıyla yasak olmadığını bu ayetlerden de anlamak mümkün. 

Hz. Davut'un demirin kullanılmasında önemli adımlar attığı anlaşılıyor. 
Bazı müfessirler, ateşte eritmeden demirin Davut'un elinde hamur gibi oldu- 
gunu söylüyorsa da, bu pek inandırıcı görünmüyor. “Ona demiri yumuşat- 
tık” ona demirin nasıl yumuşayacağı bilgisinin öğretilmesidir. Demiri ilk defa 
ateşte eriten, yumuşatan ve ondan bazı alet-edevatı yapan Hz. Davut değilse 
de, demircilik ve demirden alet üretiminde onun bir sıçrama gerçekleştirmiş 
olduğu söylenebilir. Hz. Davut'un bu sayede iyi zırhlar yaptığı, o zamana ka- 
dar düz levhalardan zırhlar kullanılırken onun, bütün vücudu kaplayan ve biri 
diğeriyle uyum halinde olan halkalı zırhlar imal ettiği anlaşılıyor. Büyük bir 
devletin en tepedeki yöneticisi olmasına rağmen, kendi el emeğiyle geçimini 
temin eden bir insan olduğu hadisle sabittir: “İnsanın yediğinin en güzeli ken- 
di (el emeğiyle) kazandığıdır. Allah'ın peygamberi Davud da kendi el emeğini 
yerdi” (Buhari, Büyu/ 15). 

Demirin kullanımı gücün artması ve gücün temerküzüdür. Gücün kullanı- 
mı büyük sorumluluk gerektirir. Bugünkü teknolojik uygarlığın insanın tarih 
boyunca teknik kullanımından farklı olarak bilgisini pratiğe dökerek “tekno- 
loji” adı verilen büyük bir güç olduğunu söylemek mümkün. Bu gücü elinde 
bulunduranlar insan ve tabiat üzerinde denetim kurabilmektedirler. İnsana 
ilişkin kullanımı adaletsizliği ve tahakkümü, tabiata ilişkin kullanımı ekolo- 
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jik dengenin sarsılmasını ve çevrenin tahribini beraberinde getirmektedir. Şu 
halde bu güce sahip olmak kadar bunun sorumluluğunda olmak da önemlidir. 
Allah, Hz. Davut'a demir kullanımını öğretiyor ama hemen ardından “Salih 
ameller” yapmalarını da emrediyor ki, bunun anlamı, demir ve onun simge- 
lediği gücün kötü kullanımı büyük zararlara, tahripkârlığa sebep olmaktadır. 
Bunu bugünkü teknolojik uygarlığın fiili sonuçlarından ağır bedeller ödeyerek 
anlıyoruz. Salih amele yani genel barışa ve insanların yararına yönelmeyen 
teknoloji veya maddi gelişme makbul ve meşru değildir. (Demir ve demirin 
göklerle ilişkisi için bkz. 57 /Hadid, 25. ayetin açıklaması.) 
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12. Süleymaniçin de, sabah gidişi bir ay, akşam dönüşü bir ay (mesa- 
fe) olan rüzgâra (boyun eğdirdik); erimiş bakır madenini ona sel 
gibi akıttık. Onun eli altında Rabbinin izniyle iş gören bir kısım 
cinler vardı. Onlardan kim bizim emrimizden çıkıp-sapacak olsa, 
ona çılgın ateşin azabından tattırırdık. 

13. Ona dilediği şekilde kaleler, heykeller, havuz büyüklüğünde ça- 
naklar ve yerinden sökülmeyen kazanlar yaparlardı. “Ey Davud 
ailesi, şükrederek çalışın.” Kullarımdan şükredenler azdır. 


14. Böylece onun (Süleyman'ın) ölümüne karar verdiğimiz zaman, 
ölümünü, onlara, asasını yemekte olan bir ağaç kurdundan baş- 
kası haber vermedi. Artık o, yere yıkılıp-düşünce, açıkça ortaya 
çıktı ki, şayet cinler gaybı bilmiş olsalardı böylesine aşağılanıcı 
bir azap içinde kalıp-yaşamazlardı. 


Hz. Süleyman, Hz. Davut'tan sonra tahta geçti. Her ikisi de “melik (kral) 
peygamber”di. Hz. Süleyman, babasından çok daha büyük ve ihtişamlı bir 
devlet kurdu, kendisinden sonra hiçbir hükümdara nasip olmayan bir güce sa- 
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hip oldu (38/Sad, 35). Allah, ona kuşların dilini öğretmişti. Karıncaların sesini 
duyuyor, aralarında ne konuştuklarını biliyordu. Hayvanlar ve bitkiler konu- 
şur, kendi aralarında iletişim kurar mı? Kuşkusuz evet! Varlıkta muazzam bir 
harmoni var. Her tür kendi türünden varlıklarla iletişim kurar. Bu iletişim özel 
bir dille gerçekleşmektedir. Hz. Süleyman bu dili biliyordu. 

Bundan başka Hz. Süleyman, tabiat kuvvetlerini o güne kadar hiç kimse- 
nin bilmediği ve kullanmadığı şekilde kullanabiliyordu. “Rüzgâr”la anlatılan, 
Hz. Süleyman'ın iki aylık bir mesafeyi bir günde katedecek imkân ve (belki) 
araçlara sahip olmasıdır. Başka bir ifadeyle sadece Hz. Süleyman'ın sahip ol- 
duğu bilgi ve imkânlarla mesafeler kısalmıştı. Ve anlaşıldığı kadarıyla ondan 
sonra bu bilgi başkaları tarafından ne öğrenildi ne kullanıldı. Ama bilgi edin- 
me faaliyetinin bir ufku olarak düşünülürse, insanın birgün böyle bir güç ve 
imkâna kavuşabileceğini söyleyebiliriz ki bugün teknolojide ve dijital alanda 
kaydedilmekte olan baş döndürücü gelişmeler bunu doğrulamaktadır. Hz. Da- 
vut, demirden çeşitli araç-gereç üretimini biliyordu, Hz. Süleyman bakırın kul- 
lanımı bilgisine sahipti. Bazı çağdaş müfessirler, ayette sözü edilen “sel gibi 
akan bakır”dan (akıtma fiiliyle birlikte kullanılan katran) kastedilenin “pet- 
rol” olduğunu söylemektedirler (İzzet Derveze). 

Hz. Süleyman, bir kısım cinleri de istihdam edebiliyordu. Kimilerine göre 
burada sözü edilen cinler, bildiğimiz görünmez varlıklar değil, yabancı diyar- 
lardan getirtilen yoksullar, köleler, ağır işlerde çalıştırılan yabancı işçiler/ 
amelelerdir. Hz. Süleyman, onların bilgisinden ve emeklerinden yararlanıyor- 
du. Sarayını ve şehri süsleyen mihraplar (görkemli-yüksek köşk ve saraylar) 
veya son derece güzel evler, manzara resimleri, çiçekli düzenlemeler, havuz 
büyüklüğünde çanaklar, yerinden sökülmeyen kazanlar bu şekilde yapılmıştı. 

13. ayette “Ona dilediği şekilde kaleler, heykeller, havuz büyüklüğünde 
çanaklar ve yerinden sökülmeyen kazanlar yaparlardı” ifadesi yer alır. Bazı 
tefsircilere göre “kalelerden kasıt mihraplar veya kutlu temiz evlerdir. Ayrı- 
ca “heykeller”den bahsedilir. Mevdudi'ye göre heykellerden kasıt Süleyman 
aleyhisselâmın binalarını süslediği manzara resimleri, çiçekli düzenlemeler, 
çeşitli dekorasyonlar veya süslemelerdir, bunları cinler yapıyorlardı. Bazıla- 
rına göre bu, bize her türlü resim, heykel ve tasvirin dinde yasak olmadığı- 
na göstermektedir. Tapınma, aşırı israf ve süblimasyon amaçlı olmayıp sanat 
eseri olduğu sürece temsil yasak değildir. Kesin yasak olan put ve önlerinde 
saygı ile durulan heykellerdir ki,bu Maide süresinde (5/90) zikri geçen “dikili 
taşlar” olarak ifade edilmiştir. Kur'an'ın en çok üzerinde durduğu ve açık şirk 
olarak tanımladığı affedilmez büyük günah budur. Hakikatte Yahudilikte de 
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benzer yasaklar söz konusudur. Tevrat'ta (Çıkış: 20) sarahatle şöyle denmek- 
tedir: “Kendine yukarıda gökyüzünde, aşağıda yeryüzünde ya da yer altındaki 
sularda yaşayan herhangi bir canlıya benzer suret yapmayacaksın.” Tesniye, 
4. babta da “Öyle ki kendiniz için erkek ya da kadın, yerde yaşayan hayvan 
ya da gökte uçan kuş, küçük kara hayvanı ya da aşağıda suda yaşayan balık 
şeklinde, heykel biçiminde suret yaparak yoldan sapmayacaksınız." Burada da 
put amaçlı tasvir kesin olarak yasaklanmıştır. Buna rağmen Eski Ahid'i kutsal 
kabul eden Hıristiyanlar suret yapmış, kiliselerini ikonalarla doldurmuşlardır. 

Tabii ki Hz. Süleyman söz konusu tasvir ve temsilleri yüceltme amacıyla 
yaptırmış değildi, bu hiçbir peygamberin misyonuyla bağdaşmaz. Tam aksine 
peygamberlerin gönderilmelerinin asli sebebi putperestliği tümüyle ortadan 
kaldırmaktır. Ayrıca Süleyman aleyhisselâmın -hangi sebebe mebni olursa 
olsun- heykeller yaptırması, biz Müslümanların da heykel yaptırmalarının 
gerekçesi olamaz. Her ne kadar yerine göre ve lüzumuna binaen bizden ön- 
ceki şeriatleri tatbik etme imkânımız varsa da, İslam dini eğer bir konuda ke- 
sin olarak önceki şeriatlerin hükmünü neshedip ortadan kaldırmışsa, artık o 
hükümlerle amel edilemez. (Daha geniş bilgi için bkz. 2/Bakara, 106. ayetin 
açıklaması.) Put ve heykel konusunda Efendimiz'in açık yasaklayıcı hükümler 
getirdiği kimsenin meçhulü değildir. Dolayısıyla Müslüman yöneticilerin Hz. 
Süleyman'ı delil gösterip saraylar yaptırmasının, debdebe ve gösteriş içinde 
yaşamasının herhangi bir meşruiyeti yoktur, örnek alınacak olan Hz. Muham- 
med aleyhissalatüvesselamdır. 

Tarihin tanık olduğu en ihtişamlı ve muktedir ortamda olmasına rağmen 
Hz. Süleyman, Allah'ı zikretmeyi unutan, şımaran, gücü ve iktidarı adaletsiz 
kullanan biri değildi. Allah, “Davut ailesi”ne, şükrü unutmamalarını ve bu bi- 
linçle çalışmalarını buyurmuştu. Fakat hiç şüphesiz, bu Süleyman'ınki de olsa, 
her saltanatın ve gücün bir sonu vardı. Her fani gibi Hz. Süleyman da birgün bu 
dünyayı terk edip gidecekti. Dünya ne Peygamber Süleyman'a kalır ne Sultan 
Süleyman'a! 

Hz. Süleyman'ın ölümü ilginç bir hadise olarak anlatılır. Kuşların dilini bi- 
len, rüzgâra hükmeden, cinleri istihdam eden ve kendi zamanının en seçkin 
insanların düşüncelerinden yararlanan bu büyük melik/kral-peygamber, Al- 
lah'ın karar vermesiyle ölür. Bazı müfessirlere göre mihrapta namaz kılmak 
üzere bastonuna dayanmıştı, öylece kalakaldı. Mecliste toplantı halinde veya 
dinlenmek üzere kendi özel odasında iken vefat etmiş olabilir. Bu şüphesiz 
önemli değildir. Önemli olan Hz. Süleyman'ın bastonu üzerinde dayanmış va- 
ziyette iken ölmesidir. Ancak çevresindekilerin hiçbiri, cinler dahi öldüğünün 
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farkına varamamıştır. Bir kurtçuk (güve) bastonu yemiş, içten içe kemirmiş ve 
içi boşalınca Hz. Süleyman'ın cesedi yere yığılmıştır. Anlatımlara göre cinler, 
istemedikleri halde ve zor işlerde istihdam ediliyorlardı. Hz. Süleyman'ın öl- 
düğünden haberdar olamadılar. Belki o güne kadar bazı insanlar cinlerin gaybı 
bildiklerini düşünüyordu. Ancak bu olay onların gaybı bilmediklerini göster- 
miş oldu. Çünkü bastonun içini kemiren kurtçuk, onlara göre gayp idi. 

Bir başka nokta, seçkin insanlar, danışmanlar, uzmanlar, kendi meslekle- 
rinde zirvede olanlar, cinler ve belki “cin zekâlılar” içi çürümekte olan bastonu 
fark edemediler. Her şey yolundaymış gibi davrandılar. Bütün o mülk ve salta- 
nat Hz. Süleyman'a verilmişti, Hz. Süleyman bastona dayanmıştı. Baston eşsiz 
bir gücü, mülk ve saltanatı, iktidar ve serveti, bir ağırlığı taşıyordu. Bazen bas- 
ton bir şahsın (mesela Hz. Musa'nın), bir iktidar, bir ideoloji, moda bir akım, 
güçlü bir politik sistem, hegemonik bir gücün sembolü vs. olabilir. Bir mülk ve 
saltanatın, bir hegemonya ve ihtişamlı dönemin sonu geldi mi, hiçbir güç onun 
çöküşünü durduramaz. Burada ilginç olan, seçkin zihin ve iyi niyetli insanlar 
da görevde olsa, eğer hayatın asıl dokusunda olup bitenlerden habersiz dav- 
ranıyorlarsa veya göz yumuyorlarsa çöküşün bazen apaçık öngörülmemesidir. 
Bazen çürüme öyle iç tabakalarda seyreder ki, çıplak gözle görülmesi hayli 
güç kurtçuklar (ahlaksızlıklar, yolsuzluklar, zulümler, baskılar, usulsüzlükler, 
sömürü, rüşvet, haram yiyiciliği, namus satıcılığı vs.) yönetimi, toplumsal ha- 
yatı öylesine içeriden kemirip çürütürler ki çöküş aniden vuku bulur. 

Çok şükreden ve adaletle hükmeden Hz. Süleyman'ın ölümüne ve hane- 
danlığının sonuna karar veren Allah, yenilmez gibi görünen adaletsiz güçlerin 
çöküşüne de karar verir. Onların bastonunu bir kurt kemirir de, haberleri bile 
olmaz. (Ayrıca için bkz. 27/Neml, 15/44 ve 38/Sad, 34-35. ayetlerin tefsiri.) 

Baba-oğul peş peşe gelen bu iki melik peygamberin zikredilen kıssaların- 
dan çıkarılması gereken dersler var: 

a) Büyük ve ihtişamlı devletlere hükmetmelerine rağmen her iki devlet 
başkanı da halk üzerinde baskı kurmuyorlardı; şımarmıyorlardı, kendi beşeri 
sınırlarını aşmıyorlardı. Hiçbir yönetici onlar gibi iktidar ve servet sınavından 
başarıyla geçmiş değildir, bu yüzden iktidar ve servetin en geniş anlamdaki 
kullanımına iki peygamber örnek verilmiştir. 

b) Sahip oldukları güç ve iktidarın, ihtişam ve servetin asıl sahibinin Yüce 
Allah olduğunu biliyor, şükretmek için azami gayret gösteriyorlardı. Şükürleri 
sadece dillerinde değil, amellerinde de tezahür ediyordu. 

c) Tercihe şayan sade, mütevazı ve fakr içinde yaşamaksa da, güç ve iktidar, 
servet ve zenginlik bizatihi kötü değildir, iktidar ve servetin meşru, helal kulla- 
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nımı temel alınmalıdır. İktidar ve servet sevgisini kalbine alan kişi altı delik olan 
bir geminin su alıp batmasına benzer, iktidar ve servete hükmeden kişi ise deniz 
üzerinde güvenle seyreder. İktidar ve servet ağır bir sınavdır, herkes bundan ba- 
şarıyla çıkamaz. Keyfi iktidar bozar, meşru sınırlar içinde kullanılmayan servet 
dünyevileştirir; ahreti unutturur, dünyanın geçici haz ve zevklerini mutlaklaştırır. 
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15. Andolsun, Sebe' (halkı)nın oturduğu yerlerde de bir âyet vardır. 
(Evleri) Sağdan ve soldan iki bahçeliydi. (Onlara demiştik ki:) “Rab- 
binizin rızkından yiyin ve O'na şükredin. Güzel bir şehir ve bağış- 
layan bir Rabbfiniz var).” 
16. Ancakonlar yüz çevirdiler, böylece biz de onlara Arim selini gön- 


derdik. Ve onların iki bahçesini, buruk yemişli, acı ılgınlı ve için- 
deaz bir şey de sedir ağacı olan iki bahçeye dönüştürdük. 

17. Böylelikle nankörlük etmeleri dolayısıyla onları cezalandırdık. 
Biz çokça nankörlük edenden başkasını cezalandırır mıyız? 

18. Kendileriyle, içlerinde bereketler kıldığımız memleketler ara- 
sında (biri diğerinden) görünebilen köyler-kasabalar var ettik ve 
orada yürüme (imkânlarını) takdir ettik: “Oralarda geceleri ve 
gündüzleri güvenlik içinde gezip dolaşın” (dedik). 
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19. Onlar ise: “Rabbimiz, seferlerimizin arasını aç (şehirlerimiz bir- 
birine çok yakındır) dediler, kendi nefislerine zulmetmiş oldular. 
Böylece biz de onları efsaneler(e konu olan bir halk) kıldık ve on- 
ları darmadağın edip dağıttık. Şüphesiz bunda, çok sabreden ve 
çok şükreden herkes için gerçekten âyetler vardır. 

20. Andolsun, İblis, kendileri hakkında zannını doğrulamış oldu, 
böylelikle imân eden bir grup dışında, ona uymuş oldular. 

21. Oysa onun, kendilerine karşı hiç bir zorlayıcı-gücü yoktu; ancak 
biz âhireteimân edeni, ondan kuşku içinde olandan ayırt etmek 
için (ona bu imkânı verdik). Senin Rabbin, her şeyin üzerinde göze- 
tici-koruyucudur. 


Kendilerine verilen büyük eşsiz nimetlere şükreden Davut ve Süleyman'ın 
kıssalarından sonra Sebe' halkının durumu anlatılır. Bunun sürenin ana tema- 
sıyla yakın ilgisi var. 

Sebe' halkı, tam aksi tarihsel bir örnek teşkil etmektedir. Sebe” Güney 
Arabistan'da dört büyük yerleşim merkezlerinden biriydi. Önceleri güneşe 
tapıyorlarken, Belkıs'ın yönetiminde Hz. Süleyman'ın nüfuz sahası içine gir- 
dikten sonra (M.Ö. 965-926) büyük ilerlemeler kaydettiler ve muhtemelen 
Hz. Süleyman'ın mülk ve saltanatını örnek alıp güzel bir şehir, biri diğerine 
yakın yerleşim merkezleri kurdular. M.Ö. 1.100'de yükselişlerinin doruğu- 
na ulaştılar. Bugünkü tarihi buluntulardan istihraç edilen bilgilere bakılır- 
sa, kendi dönemlerine göre hayli büyük imkân ve araç donanımına, “bir tür 
teknoloji”ye sahiptiler. En önemli yapıları büyük bir baraj inşa etmiş olma- 
larıdır. Kontrol altında tutup biriktirdikleri su ile tarım ve bahçe kültüründe 
ileri gitmişlerdi. 

Sebe' halkı refah içinde yaşıyordu. Güzel şehirleri vardı, evler her iki yan- 
dan bahçeliydi. Şehirlerinin “Belde-i tayyibe” olarak nitelendirilmesi, bir 
şehrin yeryüzünde ulaşabileceği en yüksek standartlarda yaşanabilir modele 
işaret eder. Toprağı verimli, havası güzel, fiziki çevresi yemyeşil, her şey uyum 
içinde, evler tabiatla uyum halinde inşa edilmiş; mimaride belli bir estetik ve 
güzellik gözetilmişti. Ve belli ki -en azından bir dönem- manevi güzellikler de 
şehrin fiziki mekânıyla eş değerde düşünülmüş, insanı aşkın (müteal) olana 
davet eden sanat eserleri ve her biri incelmiş zevklere atıfta bulunan yapı- 
lar inşa edilmiş. Belde-i tayyibe, manevi-müteal boyutların maddi ve sosyal 
mekânda tezahür ettiği, fiziki yapısı, mimari özelliği, çevre düzenlemesi ve 
manevi-sosyal hayatı temiz-güzel şehirdir. 

Refah seviyeleri yüksek olduğu anlaşılan bu halktan istenen sadece onlara 
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bu eşsiz güzellik ve nimetleri bağışlayan Allah'a şükretmeleri, ahlaki bakım- 
dan kemal yolunda ilerlemeleriydi. 

Ancak öyle anlaşılıyor ki, yüksek refah onlara bu temel görev ve sorumlu- 
luklarını unutturdu. Zevk ve eğlenceye daldılar, tekrar güneşe tapınma adet- 
leri ve putçuluk dirildi. Onlara hakiki görevlerini hatırlatanlara sırtlarını çe- 
virdiler, böylece büyük bir sel felaketine uğradılar. Bu ünlü sel felaketi tarihte 
Seylü'l-arim olarak geçer. “Arim” su vadisi veya baraja denir. Müslüman tarih- 
çiler, bu büyük felaketin Peygamberimiz'in gönderilişinden yaklaşık 400 sene 
önce vuku bulduğunu kaydeder. 20. yüzyılda yapılan arkeolojik araştırmalar 
ise sel felaketinin Miladi 450-451'de vuku bulduğunu gösteriyor. Belki de söz 
konusu büyük sel veya su baskını felaketi çeşitli tarihlerde birkaç defa vuku 
bulmuştur. Araştırmacılar, bu bölgede aynen Kur'an'da zikredildiği gibi büyük 
bir sel felaketinin vuku bulduğunu, bunun da büyük bir barajın bentlerinin 
yıkılmasıyla gerçekleştiğini söyler. 

Tabii olarak sel her şeyi yakıp yıktı, bağ ve bahçeler, güzelim evler ve yapı- 
lar sular altında kaldı, tarlaları ve yurtları darmadağın oldu. O zengin, verim- 
li, bereketli bahçeler, yemişleri buruk, tiksinti verici, kuru, sidr ve ılgın ağaçlı 
bahçelere döndü. Razi'ye göre, selden sonra, dikenli ve meyvesi acı veya ba- 
zen tadı ve özellikleri bakımından meşe palamuduna benzeyen bir ağaç türü 
kaldı. Geriye kalana “bahçe” denmektedir ama gerçekte artık bahçe türünden 
bir şey kalmış değildir. Kur'an, müşakelet yoluyla harap olmuş yerlere “bahçe” 
demektedir. 

Sebe” halkının böylesine yıkıcı bir cezaya uğramaları, onların büyük bir 
cürüm işlediklerinin göstergesidir. Mücahid'e göre, Allah, büyük bir suç ve 
günah (cürm-ü kebir) işlemedikçe kimseye böyle bir ceza vermez. Nitekim 
Kur'an-ı Kerim, bu halkın küfürde aşırı gittiklerini (kâfur) söylemektedir. 

Sebe” halkının ne türden büyük bir nimete karşı nankörlük ettikleri ibret 
verici bir olaydır. Sebe? daha sonraları Kuzey Arabistan'a göç etmiş bulunan 
birçok kabile ve kavmin (mesela Medine'de Evs ve Hazreç, Şam'da Gassani- 
ler, Irak'ta Lahmiyyun, Amman'da BenuAbdulkays) ana yurdudur. Önemli bir 
merkez olması hasebiyle Şam ile sıkı ilişkileri vardı. Ticaret kervanları gelir 
giderdi. Zemahşeri'ye göre, iki yerleşim merkezi arasındaki konaklar birbirine 
uzak değildi, göz görüşüyle görülebilirdi. Sabah Sebe'den yola çıkan bir kişi 
öğle vakti bir köye veya bir kasabaya ulaşabilir, öğle vakti yola çıkan biri ak- 
şama kalmadan bir başka yere varabilirdi. Yol güvenliydi, ayrıca azık veya su 
almak gerekmezdi. Yol üzerinde birbirine yakın kurulmuş şehirler, kasaba ve 
köyler ticareti ve başka amaçlı yolculukları kolaylaştırıyordu. 
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Ancak Sebe'liler, bilinçsiz bir tutuma kapılıp aralarında hâkimiyet müca- 
delesine giriştiler, muhtemelen bu şehir, kasaba ve köyleri savaşlarla tahrip 
ettiler. Savaş ve baskınlar sonucunda artık yolculuklarına çöllerde ve zor şart- 
lar altında devam etmek zorunda kaldılar. Yol güvenlikleri ortadan kalktı ki ti- 
caret ve beşeri alışverişler için yol güvenliği önemlidir (Bkz. 106/Kureyş, 1-4). 
Onların birbirlerine düşmeleri, birlik ve beraberliklerini dağıtmaları, Allah'a 
karşı nankörlük edip büyük bir felakete uğramaları ve elbette bu felaketten 
sonra çeşitli yerlere dağılmaları bir darb-ı mesel oldu. Herkes onların başın- 
dan geçen olayları biraz da kendinden bir şeyler katarak mitolojik anlatımla- 
ra dönüştürdü. Aptalca sebeplerle siyasi birliğini dağıtanlara, sosyal barışını 
bozanlara Sebe" halkı darb-ı mesel oldu. Kur'an'ın indiği dönemde Arap yarı- 
madasında yaşayan topluluklar, özellikle Mekke ve Medine halkı bu kavmin 
başından geçen olaylardan haberdardı. Bu açıdan Sebe' olayı, onlara ibret al- 
maları gereken somut bir örnek olarak anlatılmaktadır. 

İblis'in insanoğlu hakkında bir zannı vardır. Buradaki “zan” kelimesi bil- 
diğimiz “sanma”nın ötesinde bir tür bilgi olduğunu söyleyebiliriz. İblis şunu 
bilmektedir ki, asıl yaratılış amacını unutup dünyanın geçici nimetlerine ka- 
pılan, ahireti aklına getirmeyen ve nefsinin istek ve tutkularına göre yaşamak 
isteyen insanlar onun çağrılarına cevap verirler. Âdeme secde etmeyi redde- 
dip isyana kalkıştığında da, bu mesele söz konusu olmuştu. İnsana birkaç yön- 
den ve çeşitli kılık ve vaatlerle yanaşan (7 /A'raf, 17) Şeytan'ın inanan insanlar 
üzerinde hiçbir zorlayıcı gücünün olamayacağı açıkça ifade edilmişti (14/İb- 
rahim, 22; 17/İsra, 65). 

İblis'in yaptığı şey aldatmak; insanları azdırmaktır (15/Hicr, 39). İblis, 
küfre sapanlara çağrıda bulunur, onlara günah ve suçu süslü gösterir, aklı ne- 
fislerinin emrinde çalışan bir araca dönüştürür, onlar da ona uyar. Savi, “İblis 
aldatmanın sebebidir, yaratıcısı değildir” der ki, bu doğrudur. İblis, Mücahid'in 
deyimiyle “bir fikir tasarladı”, tabiri caizse bir senaryo yazdı, onlar da fikrini 
doğruladı yani yazdığı oyunu oynadı (2/Bakara, 34). İblis'e bu imkânın ve- 
rilmiş olması, bütün yaptıklarını da kendi gücü ve imkânlarıyla yapmadığı 
anlamına gelir. Hayatın temel amaçlarından biri imtihan ise, İblis bu imtihan 
güzergâhı üzerinde durmakta, sıkça insanın karşısına çıkmaktadır. Ancak ya- 
ratılışının bilincinde olan mü'minler İblis'e zerre miktar prim vermezler. İb- 
lis'in salih kullar üzerinde herhangi bir etkisi yoktur (15/Hicr, 42). Nitekim 
eğer söz konusu olan Sebe' halkı ise, onlardan iman edenler kurtulmuş, İblis'in 
aldatmalarına karşı kendilerini korumuşlardır. 

Burada sözü edilenler (aleyhim) kimlerdir? Sebe' halkı mıdır, ayetlerin mu- 
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hatap aldığı Mekke müşrikleri midir, yoksa genel olarak bütün insanlar mıdır? 
Müfessirler, her üç görüşü de savunmuşlardır. Her üçünün de muhatap seçilmiş 
olması, temel bir hakikati değiştirmez: Nankörlük cezayı gerektirir ve bu insanın 
düşmanı olan İblis'i kendi zannında doğrulamaya yol açar (Bkz. 27/Neml, 22-44). 
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22. De ki: “Allah'ın dışında (tanrı diye) öne sürdüklerinizi çağırın. 
Onların göklerde ve yerde bir zerre ağırlığınca bile (hiçbir şeye) 
güçleri yetmez; onların bu ikisinde hiçbir ortaklığı olmadığı gibi, 
O'nun bunlardan hiçbir destekçi olanı da yoktur. 

23. O'nun katındaizin verdiğinin dışında (hiç kimsenin) şefaati yarar 
sağlamaz. En sonunda kalplerinden korku giderilince (birbirleri- 
ne:) “Rabbiniz ne buyurdu?” derler, “Hak olanı” derler. O, çok yü- 
cedir, çok büyüktür. 

24. Deki: “Sizi göklerden ve yerden rızıklandıran kim?" De ki: “Allah, 


gerçekten ya biz, ya da siz herhâlde bir hidayet üzerindeyiz veya 
apaçık bir sapıklıkta." 


25. De ki: “Rabbimiz (kıyâmet günü) bizi bir arada toplayacak, sonra 


da hak ile aramızı ayıracaktır. O, (gerçek hükmünü vererek hak ile 
batılın arasını) açandır, (her şeyi hakkıyla) bilendir." 
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26. Deki: “Rabbimiz (kıyâmet günü) bizi bir arada toplayacak, sonra 
da hak ile aramızı ayıracaktır. O, (gerçek hükmünü vererek hak ile 
batılın arasını) açandır, (her şeyi hakkıyla) bilendir.” 

27. Deki: “O'na (kulluk etmede) eklemekte olduğunuz ortakları bana 
gösterin. Asla (onlar ona gerçek ortak olamazlar); hayır, O, güçlü ve 
üstün olan, hüküm ve hikmet sahibi olan Allah'tır.” 

28. Biz seni ancak bütün insanlara bir müjde verici ve uyarıcı olarak 
gönderdik. Ancak insanların çoğu bilmiyorlar. 

29. Onlar: “Eğer doğru sözlü iseniz, bu va'd(ettiğiniz azap) ne zaman- 
mış?” derler. 

30. De ki: “Sizin için belirlenmiş bir gün vardır ki, ondan ne biran 
ertelenebilirsiniz, ne de (biran) öne alınabilirsiniz. 


Genel bağlam (siyak ve sibak) açısından bakıldığında iki önemli nokta 22- 
30 arası ayetleri anlamlandırır. İlki, eğer yukarıda Belde-i Tayyibe olarak nite- 
lendirilen Sebe' şehri ve belli zaman uygun ve doğru bir hayat yaşadıktan sonra 
azıtıp yoldan çıkmışlarsa ve yoldan çıkmaları dolayısıyla büyük bir çöküntüye 
uğramışlarsa, bunun sebebi Allah'ın iradesini reddedip başka güçlerin dene- 
timine girmeyi kabul ettikleri içindir. Bu tarihsel trajik örneğin zikredilmesi 
Kur'an'ın ilk muhataplarını uyarmak içindir ki bu da ikinci noktadır. Şöyle ki: 

Mekkeliler putları aracı-şefaatçiler kılıp doğrudan Allah'ın iradesine 
teslim olacaklarına kendi elleriyle yaptıkları putları yüceltiyorlardı. Bir puta 
herhangi bir fayda veya kurtarıcı misyon atfetmek ile bir şahıs, bir zümre 
veya bir ideolojiden kurtuluş beklemek arasında mahiyet farkı yok. Her 
durumda insan inayeti, hidayeti, hakikati ve kurtarıcı anlam çerçevesini 
Allah'tan değil, başkasından beklemektedir. Oysa kurtuluş sadece Allah'ın 
bir ihsanı ve lütfudur. Allah'tan başka kendilerine kurtarıcı misyon yükle- 
nen varlıkların göklerde ve yerde zerre miktarı ağırlıkları, güçleri yoktur. 
Varlık âleminin yönetimi tamamıyla şanı Yüce Allah'ın kudret eli altındadır. 
Kurtuluş bahşedecek olan Tanrı ancak Allah olabilir, putlar veya şu ya dabu 
vasıftaki liderler, önderler değil. Herkesin büyük bir çaresizlik içinde bulun- 
duğu bir zamanda -ki bu elbette hesap ve kitabın yapıldığı o Büyük Gün'de 
olacak- eğer Allah'tan başka birilerinin şefaati işe yarayacaksa, bu da an- 
cak O'nun izin vermesiyle olacaktır (Bkz. 2/Bakara, 255). O, izin vermedik- 
çe başkasına şefaat etmeye kalkışanın şefaati işe yaramaz, zaten kimsenin 
aklına da izinsiz şefaatte bulunmak gelmez. Şefaat izni çıkması büyük bir 
sevince yol açacak, buna nail olacaklar sanki kulaklarına inanamayıp bir bir- 
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lerine veya meleklere -emin olmak, içlerindeki kaygıyı tamamen gidermek 
için- “Rabbiniz ne buyurdu?" diye soracaklardır. 

Bu böyledir, çünkü O rızıklandırandır. Göklerdeki ve yeryüzündeki nimet- 
ler ve süren düzen olmasaydı hayat mümkün olabilir miydi? Şu halde tek doğ- 
ru yol vardır: İnsan ya Allah'ın iradesine teslim olup O'nun indirdiği hüküm- 
lere göre yaşayacak veya inkâr ve sapkınlık içinde olacaktır. Bu hayli kadim 
bir tartışmadır, anlaşıldığı kadarıyla kıyamete kadar da sürecektir. Son hükmü 
Allah, o Büyük Gün'de verecek, hakile batıl, doğru ile yanlış apaçık ortaya çıka- 
caktır. O gün gelinceye kadar herkes kendi dini üzere yaşar (109/Kâfirunsüre- 
si), kimse bir başkasının inancından veya yapıp ettiklerinden sorumlu olmaz. 

Yüce Allah bu hakikati öğretmek üzere peygamberler gönderir. Son pey- 
gamber Hz. Muhammed (s.a.) de gönderilen bir peygamberdir, diğerlerinden 
farkı belli bir kavme değil, insanların tümüne gönderilmiştir. İnsanların çoğu- 
nun bilmediği bir husus da budur. “Ancak insanların çoğu bilmiyorlar” aye- 
ti iki anlama gelebilir: biri Hz. Muhammed (s.a.)'in son peygamber olduğunu 
bilmiyorlar; diğeri insanların çoğu taşıdıkları inançlar, üzerinde bulundukları 
dini ve takip ettikleri yaşama tarzı dolayısıyla Allah'a şirk içinde bulundukla- 
rını bilmiyorlar; bundan habersiz (gafiller) olarak Rablerinin huzuruna çıka- 
caklardır. En doğrusunu Allah bilir. 

Bu gerçeği hatırlattığında Mekkeliler, bir miktar alay ve istihza, bir mik- 
tar meydan okuma edasıyla, “Bizi kendisiyle tehdit ettiğin azabı bir göster 
bakalım” derlerdi. Burada sözü geçen “va'd” kıyamet günü olabileceği gibi, 
dünyada yapıp ettiklerinin karşılığı olarak karşılaşacakları azap da olabilir. Ni- 
tekim Sebe'liler dünyada azabı tatmışlardı. Ancak onları azapla korkutan pey- 
gamberin bundan bilgisi yoktur. Bu vaad edilmiştir, bunun bir miadı, bir vakti 
vardır. Belirlendiği için vakti geldiğinde tam zamanında vuku bulur. Bundan 
hiç kimsenin en ufak bir kuşkusu olmasın. 
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31. İnkâr edenler dedi ki: “Biz kesin olarak ne bu Kur'ân'a inanırız 
ne ondan önceki (indirile)ne.” Sen o zulmedenleri, Rableri huzu- 
runda tutuklanmış olarak görsen; sözü (suçlamaları) birbirlerine 
karşı evirip-çevirir (birbirlerine yöneltirler). Za'fa uğratılan (müs- 
taz'af)lar, büyüklük taslayanlara derler ki: “Eğer sizler olmasaydı- 
nız, gerçekten bizler mü'min(kimse)ler olurduk.” 

32. Büyüklük taslayanlar, za'fa uğratılan (müstaz'af)lara dediler ki: 
“Size hidayet geldikten sonra, sizi biz mi ondan alıkoyduk? Hayır, 
siz (zaten) suçlu-günahkârlardınız.” 

33. Za'fa uğratılanlar da büyüklük taslayanlara: “Hayır, siz gece ve 
gündüz hileli düzenler (kurup) bizim Allah'ı inkâr etmemizi ve 
O'na eşler koşmamızı bize emrediyordunuz” dediler. Azabı gör- 
düklerinde pişmanlıklarını saklarlar; biz de inkâr edenlerin bo- 
yunlarına halkalar geçirdik. Onlar, yaptıklarından başkasıyla mı 
cezalandırılacaklardı? 


Bu üç ayette dramatik bir tasvire yer verilmektedir. Tasviri yapılan olay 
ahirette, cehennemde geçiyor. Ateşe atılma cezasına müstahak olanlar iki gru- 
ba ayrılmıştır, gruplaşma dünyadakinin aynısıdır. Bir grup “iktidar seçkini” di- 
yebileceğimiz (mele' ve mütref zümrelerden müteşekkil) müstekbirler, diğeri 
onların askeri, politik, ekonomik ve kültürel tahakkümleri altında yaşayan za- 
yıf kitleler yani müstaz'aflar. 

Müstekbir ve müstaz'af, Kur'an'ın esaslı iki terimidir, her ikisinde de ima 
edilen şey, büyüklenenlerin hakikatte büyük olmadığı, zayıflatanların da haki- 
katte zayıf olmadığı hususudur. Müstekbirler, Allah ve hakikat karşısında büyük- 
lenmekte, Allah'ın indirdiği vahiylere ve onları davet ettiği adaletli toplum düze- 
nine karşı kibir taslamaktadırlar. Bunlar askeri, ekonomik ve politik hegemon 
zümreler, mütegallibe sınıflar ve onlara dini, fikri, ideolojik meşruiyet sağlayan 
din adamları, aydınlar ve ideologlardır. Bunlar, iletişim mecraları, medya, eğitim 
sistemi (okullar-üniversiteler) ve başka araçlar onların iktidarlarının devamını 
sağlamaktadır. Etki sahası içinde olan geniş kitleler onlara tabi olmakta, göster- 
dikleri istikamette yaşamakta ve böylece onlar da hak ve doğruluktan, adalet ve 
yüksek ahlaki hayattan uzaklaşmaktadırlar. Bunlara “müstaz'af” denir. 

Belirtmek gerekir ki, müstaz'af kitleler sadece yoksullar ve yoksunlar de- 
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gil, ekonomik gelir seviyeleri yüksek veya orta da olsa, zihnen güçsüz olan, ru- 
hen naif yaşayanlar da müstaz'af kategorisi içinde ele alınabilirler. Bu anlamda 
dünyanın en zengin ülkelerinin yurttaşlarının belki de büyük bir bölümü, ik- 
tidar seçkinlerinin, medya ve başka etkili güçlerin, lobi ve küresel zümrelerin 
derin etkisinde ruhen ve zihnen müstaz'af bir hayat yaşamaktadırlar. Özellikle 
modern toplumun ana karakteristiği 'kitle” olması, onun yönlendirilmesini, 
manipüle edilip bir tür determine edilmesini kolaylaştırır. 

İşte bu iki grup azap yerinde birbirlerini suçlayacaklardır. Hakikat ayan 
beyan ortaya çıktığından, kibirlenenlerin zayıflatılmış kitleleri aldatmasına 
mahal kalmamıştır. Kibirlenenlerin dünya hayatında itiraz ettikleri şey vah- 
yin kendisiydi. Kur'an ve kendisinden önce indirilen kitaplara -Tevrat, İncil ve 
daha eski zamanlarda indirilmiş sahifelere- hiçbir şekilde inanmayacaklarını 
söyleyip adeta Allah'a meydan okuyorlar, böylelikle zulmediyorlardı. Ancak 
azap yerinde durum trajiktir. Elleri kolları bağlı, tutuklanmış vaziyettedirler, 
hiçbir yere kaçacak halleri yoktur. Dahası devamlı etki altında tuttukları zayıf 
kitleler, şimdi onları ağır bir biçimde suçlamaktadır: “Bizleri siz saptırdınız! 
Siz olmasaydınız biz doğru yolda olacaktık!” Bu bir savunma, cezadan kur- 
tulma yoludur. Ancak büyüklenenlerin kendilerini savunma sadedinde ver- 
dikleri cevap son derece ilginçtir: “Peygamberler gelmiş, kendilerine indirilen 
kitapları tebliğ etmişlerdir. Siz onları okuyabilecek, söylenenleri anlayabilecek 
kapasitede idiniz. Ama bunu istemediniz, evet biz sizi yanıltmak istedik ama siz 
de suç ve günah işlemeye pek yatkındınız, hevesli ve istekliydiniz.” 

Zayıf düşürülenler, müstekbirlerin gece gündüz yani sürgit ve her fırsatta 
geniş kitleleri tahakkümleri altında tutmak için hileli düzenler kurduklarını, 
akla gelmedik yollar denediklerini, zihinleri ve ruhları yozlaştırdıklarını, so- 
fistike propaganda ve telkinde bulunduklarını, zihni yönlendirdiklerini söy- 
leyip kendilerine mazeret aramaya çalışacaklardır. Şu var ki bunun bir yararı 
olmayacak, azabı gördüklerinde derin bir pişmanlık içine girip yaptıklarına 
hayıflanacaklar ama bu onları müstahak oldukları azaptan kurtulmalarına 
yetmeyecektir. 

Söz konusu savunma, kendi başına yoksulluk ve güçsüzlüğün geçerli ma- 
zeret olmadığını göstermesi bakımından önemlidir. Allah, insana öylesine po- 
tansiyel güç ve melekeler bahşetmiş ki, kendi heva ve hevesine karşı ahlaki 
direnç gösterebilirse, maddi olarak iktidar seçkinlerine karşı koyamasa bile, 
en azından ahlaki olarak kendini uzlete çeker, imkân bulursa hicret eder veya 
mütegalibe zümrelerin iktidarını devirmek üzere çareler arar. (Bkz. 14/İbra- 
him, 21; 33/Ahzab, 66-68 ve 40/Mü'min, 47-48). 
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34. Biz hangi ülkeye bir uyarıcı gönderdikse, mutlaka oranın 'refah 
içinde şımaran önde gelenleri": “Gerçekten biz, sizin kendisiyle 
gönderildiğiniz şeyi tanımıyoruz” demişlerdir. 

35. Ve:"“Biz mallar ve evlâtlar bakımından daha çoğunluktayız ve bir 
azaba uğratılacak da değiliz” demişlerdir. 

36. De ki: “Şüphesiz benim Rabbim rızkı dilediğine genişletir-yayar 
ve kısar da. Ancak insanların çoğu bilmiyorlar.” 

37. Bizim katımızda sizi (bize) yaklaştıracak olan ne mallarınız, ne de 
evlâtlarınızdır ancak imân edip salih amellerde bulunanlar baş- 
ka. İşte onlar; onlar için yaptıklarına karşılık olmak üzere kat kat 
mükğfaat vardır ve onlar yüksek köşklerinde güven içindedirler. 

38. Âyetlerimizi etkisiz bırakmak için çaba harcayanlar; işte onlar da 
azabın içine getirilmişlerdir. 

39. De ki: “Şüphesiz benim Rabbim, kullarından rızkı dilediğine ge- 
nişletip-yayar ve ona kısar da. Her neyi infak ederseniz, O (Allah), 
yerine bir başkasını verir; O,rızık verenlerin en hayırlısıdır.” 


Ne zaman herhangi bir yerleşim birimine (karye) bir uyarıcı gönderil- 
diyse -ki bu uyarıcı genellikle peygamberdir ancak toplumun genel gidişinin 
çöküntüye doğru gittiğini söyleyen ahlak ve erdem sahibi seçkin insanlar da 
olabilir- bu uyarıya iktisadi bakımdan güç ve imtiyaz sahibi zümreler karşı 
çıkmışlardır. Adına “mütref” denen bu zümreler hem servetlerini gayrı meşru 
yollardan kazanırlar, hem kibirlenip azgınca yaşarlar, savururlar, servetlerini 
gösteriş aracı yaparlar ve genel kitleye göre şımarıkça, sonradan görme dav- 
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ranışlarda bulunurlar. Katade, bunların zorba ve şer yayan önde gelenler ol- 
duğunu söyler. 

Bu konu İsra süresinde (17/16) ele alınmıştı. Bu ayet de, denetimsiz bir 
refahın insanları şımartıp azdıracağını belirtir. Bu yetmezmiş gibi, kendile- 
rinden, yaptıklarından sınırsız bir güven içinde, sahip oldukları servet ve be- 
şeri güç (evlat) dolayısıyla azaba uğramayacaklarını düşünürler. Onlan buna 
sevkeden bir sebep kendi bilgi ve becerilerinin güç ve servetin temininde rol 
oynadığını düşünmeleri ise, diğer sebep bu yüzden Allah'ın da sevgili kullan 
oldukları zannına kapılmalarıdır. Onların zannına veya etrafa yaydıkları pro- 
pagandaya göre, Allah onları diğerlerine göre koruyup imtiyazlı tutmuş ki, bu 
güç ve servete sahip olmuşlardır, bu yüzden azap görmeleri söz konusu olma- 
yacaktır. Hayır! Bu bir yanılgıdır. Çünkü sahip oldukları bu güç ve serveti ve- 
ren Allah'tır, rızkı kendisi taksim etmektedir, taksimde eşitlik olmaması fazla 
olanına sahip olanı çetin bir sınava tabi tutmak istemesiyle ilgilidir. Şanı Yüce 
Allah dilediğine rızkı bollaştırır, dilediğine kısar, ihtiyaç içinde bırakır. Yazık ki 
insanların çoğu bunun farkında değildirler. 

Dünyada güç ve servetin birilerinin elinde olması ne yüksek ahlaki haya- 
tın göstergesi ne ahiretteki kurtuluşun teminatıdır. Kişinin servet ve güç sahi- 
bi olması onu Allah katında önemli kılmaz, onu Allah'a yaklaştırmaz-yakınlaş- 
tırmaz, diğerlerine göre üstün veya imtiyazlı kılmaz. 

Servet ve beşeri güç (evlat, taraftar) bir sınav aracıdır. Denetimsiz refah bo- 
zar, ahlaki yozlaşmalara sebebiyet verir, duyarsızlaştırır. Ancak yozlaşma biza- 
tihi mal ve servetin ya da evlat ve taraftarın kendisinden kaynaklanmaz; gayrı 
meşru, yanlış kullanımından kaynaklanır. Said bin Cübeyr'e göre iman edip salih 
amellerde bulunanlar bunu doğru yolda kullandıklarından onlara zarar ver- 
mez. (Bkz. 3/Âl-i İmran, 37-38; 19/Meryem, 5; 25/Furkan, 74-77.) Bu ayetler 
İslam'da servetin, mülk ve mülkiyetin bizatihi kendisinin haram ve gayrı meşru 
olmadığını; kazanma ve harcama yolları meşru olduğu sürece “veren eli alan 
elden üstün tutma”ya aracı kılındığını göstermektedir. İslam'ın yasakladığı gay- 
rimeşru kazanç, emek sömürüsü, sınırsız sermaye biriktirme (kenz), infakı ön- 
görmeyen tutku ve tüketime-gösterişe, israf ve savurganlığa dönük harcamadır. 

Servet ve gücü iman ve salih amel çerçevesinde kazanıp kullananlara, 
ödüller vaat edilmiştir. Hem dünyada huzur ve şeref hem ahirette kurtuluş. 
Cennette güven içinde yani açlık, zarar ve azap gibi kaygılardan uzak Allah'ın 
rahmetinden, lütuf ve ihsanından yararlanacaklardır. Bu değişmez kuraldır, 
buna inanmayıp söz konusu kantları çürütme iddiasında bulunanlar bunu ba- 
şaramayacaklardır. 
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Meşru kazancın ve kurtuluşun sırrı gösterildiği çerçevede infakıdır. Kişi 
infak ettikçe malı ve serveti azalmaz, aksine artar: “Allah için harca, sana daha 
bol verilsin” (Buhari, Birr, 53). “Sen infak et, ben de sana infak edeyim” (Müs- 
ned,ll,314. Ayrıca bkz. 7/A'raf, 74). 
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40. Ogün, onların hepsini bir arada toplayacak (haşredecek), sonra 
meleklere diyecek ki: “Size tapanlar bunlar mıydı?” 

41. (Melekler) Derler ki: “Sen yücesin, bizim velimiz sensin, onlar değil. 
Hayır, onlar cinlere tapıyordu ve çoğu onlara imân etmişlerdi." 

42. Artık bugün,bir kısmınızın bir kısmınıza yarar ve zarar sağlama- 
ya gücü yetmez. Biz de o zulmedenlere deriz ki: “Yalanlamakta 
olduğunuz ateşin azabını tadın” 


Allah'tan başka hiçbir varlığa kulluk yapılmaz, ibadet edilmez. Cahiliye 
döneminde meleklere ibadet edileceğini veya meleklerin kendilerine aracı 
(şefaatçi) olabileceğini düşünenler olduğu anlaşılıyor. Bir kısım Araplar da 
“meleklerin Allah'ın kızları olduğu"na inanıyorlardı (16/Nahl, 57). Haki- 
katte bunlar meleklere değil, 'melek' zannettikleri cinlere tapıyorlardı, inanç- 
larına göre “melekler cinlerin seçkin dişileri” idi. 

Kaynakların bildirdiğine göre (Kurtubi) Huzaalılara mensup Müleyhoğul- 
ları cinlere tapınıp kendilerine göründüklerini iddia ediyorlardı. Muhtemelen 
Müleyhoğulları da, cinlerin seçkin dişilerinin tapınılmaya değer melekler ol- 
duğu inancındaydılar. 

İnsan ile cin arasındaki ilişki tarihte her zaman söz konusu olmuştur. Ça- 
ğımızda da medyumlar, ruh çağıranlar, metafizik varlıklarla ilişki kurduğunu 
ileri sürenler benzer iddialarda bulunurlar. Cinler Allah'ın yarattığı varlıklar- 
dır, bize görünmezler, herhangi bir ulühiyet vasıfları yoktur. Bazı insanlar ya 
cehalet sonucu veya başka insanları etkileri altına alıp istismar etmek ama- 
cıyla cinlerle ilişki kurduklarını, cinlerin olağanüstü varlıklar olduklarını id- 
dia ederler, bunun herhangi bir gerçeklik değeri yoktur. Ahirette meleklere 
sorulduğunda, onlar Allah'ı tenzih edip kendilerine ulühiyet atfedenlerden te- 
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beri edeceklerdir. Melekler sadece Allah'ın emrini yerine getiren varlıklardır, 
insanı yanıltan İblis'in soyundan olan veya onun yolunu takip eden cinlerdir. 
(Daha geniş bilgi için bkz. 72/Cin, 1-15. ayetlerin açıklaması.) 
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43. Onlara, apaçık olan âyetlerimiz okunduğunda: “Bu, sizi babala- 
rınızın taptıkların (ilâhlar)dan alıkoymak isteyen bir adamdan 
başkası değildir” dediler. Ve dediler ki: “Bu, uydurulmuş bir yalan 
(iftira)dan başka bir şey de değildir” İnkâr edenler de, kendileri- 
ne geldiği zaman hak için: “Bu, apaçık bir büyüden başka bir şey 
değildir” dediler. 

44. Oysa biz onlara ders alacakları kitaplar vermemiştik ve kendile- 
rine senden önce bir uyarıcı da göndermemiştik. 

45. Kendilerinden öncekiler de yalanladı. Oysa bunlar, öbürlerine 
verdiklerimizin onda birine bile ulaşamamışlardı. Buna rağmen 
(şımararak) elçilerimi yalanladılar; ancak benim de (onları) inkâ- 
rım (yıkıma uğratmam) nasıl oldu? 


Hz. Peygamber (s.a.), Mekkelileri uyarmaya başladığında, önde gelen mü- 
tegallibe zümre, onun alışageldikleri düzeni değiştirmeye kalkıştığını iddia 
ediyorlardı. Zulüm, haksızlık, baskı ve sömürü üzerine kurdukları bir düzen- 
leri vardı, bunu da babalarından, atalarından devralmışlardı. Meşruiyetini te- 
sis etmek amacıyla dikili taşlara, Kâbe'nin içini doldurdukları putlara tapıyor, 
herhangi dış bir uyarıcıya en ufak tepki veremeyen bu taş ve tahta yığınına 
kutsallık atfediyorlardı. Hz. Peygamber'in tebliği onları şoke etmişti, çün- 
kü düzenlerinin temelden değişmesini öngörüyordu. Bu yüzden tebliğ ettiği 
şeylerin uydurma, vahiy eseri olmadığını söylemeye başladılar. Onlara göre 
Hz. Muhammed (s.a.), belki etkileyici şeyler söylüyordu ama bunlar olsa olsa 
“büyü” olabilirdi ancak. 

Müşriklerin bu iddialarda bulunmalarını makul kılan sebep yoktu. Çün- 
kü bundan önce kendilerine ne peygamber gönderilmişti ne kitap indirilmiş- 
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ti. İbrahim ve İsmail aleyhisselâmdan sonra Arap yarımadasına peygamber 
gelmemişti, Yasin süresindeki açık deyimle “Bundan önce ataları uyarılmış 
değildi” (36/Yasin, 6; ayrıca bkz. 32/Secde, 3.) Böyle olmakla beraber Arap 
müşriklerinin tutumu garip değildi, inkârcıların tarihsel bir refleksi olarak 
kendilerinden öncekiler de aynı şeyi yapmışlardı. Önceki toplumların öylesi- 
ne güçlü toplumları, servet ve imkânları vardı ki, Mekkelilerinkiyle mukayese 
edildiğinde 10 kat fazlaydı. 

Ayette geçen “mi'şar” yani 1/10'un ne olduğu konusunda çeşitli görüş- 
ler öne sürülmüştür. Oran olarak bunun “10'da 1” olmayıp azlıktan mübalağa 
“binde 1”dir, diyenler vardır, Maverdi bu görüştedir. Nitel olarak genel kabul 
görüşe bu maddi nimet, zenginlik, güç ve iktidardır. Bu dünyevi ve maddi im- 
kânların gerektirdiği şükrün 10'da 1'ini yapmamışlardı. 1/10'un bilgi, beyan, 
kanıt-burhan, delil, inandırıcı argüman olduğunu söyleyenler var. Razi ve İbn-i 
Atıyye buna işaret etmektedirler. Suç ve günah bataklığına saplanmış mücrim 
kavimler, sahip oldukları bunca nimete ve imkâna rağmen yine kendilerine 
gelen peygamberleri yalanladılar. İnkârlarından ve yapıp ettiklerinden dolayı 
onlara ibret verici, acıklı bir azap verildi. Bundan ibret almayacak olurlarsa, 
Hz. Peygamber (s.a.)'i yalanlayan Mekkelilerin de başına gelecek olan bundan 
başkası değildir. Bunca imkâna sahip olan geçmişteki kavimleri güç ve ikti- 
darları onları kurtarmadığı gibi, Mekkelileri de güç ve iktidarları kurtaramaz. 
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46. Deki: “Size birtek öğüt veriyorum: “Allah için ikişer ikişer ve te- 
ker teker kıyam etmeniz, sonra düşünmeniz. Sizin sahibiniz (veya 
arkadaşınız olan Peygamber)de hiçbir delilik yoktur. O, yalnızca 
sizi, şiddetli bir azabın öncesinde uyarandır." 
47. Deki:"“Ben sizden birücretistemişsem, artık o sizin olsun. Benim 
ecrim (ücretim), yalnızca Allah'a aittir. O, her şeye şahit olandır.” 
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48. De ki: “Şüphesiz Rabbim hakkı (batılın yerine veya dilediği kimse- 
nin kalbine) koyar. O, gaybleri bilendir. 

49. Deki:“Hakgeldi; batılise ne (bir şey) ortaya çıkarabilir, ne getire- 
bilir.” 

50. Deki: “Eğer ben sapacak olsam, artık kendi nefsim aleyhine sap- 
mış olurum; eğer hidayeti bulacak olsam, bu da Rabbimin bana 
vahyetmekte olduğu (Kur'ân) sayesindedir. Şüphesiz O, işitendir, 
yakın olandır.” 


Ayet, Hz. Peygamber (s.a.)'in muhataplarına sonuç verici ve etkileyici tek 
bir öğüt vermesini emreder: İçinizde bulunduğunuz durum iyi değildir. Ve siz 
bunun farkında değilsiniz. Gerçeği bulmanız için etraflıca düşünmeniz, aklını- 
zı kullanmanız lazım. Benim size öğüdüm şudur: İkişer ikişer veya kendi başı- 
nıza düşünün, bunu Allah için yapın yani hakikatin ve Hakk'ın hatırına yapın. 
“Kıyam etmek, kalkmak, kalkışmak” silkinmek demektir. Sizi bir rehavet sar- 
mış, dünyanın zevk ve lezzetlerine saplanıp kalmışsınız, bilinciniz uyuşmuş, 
zihniniz dumura uğramıştır. Ayağa kalkın, silkinin, bir araya gelin, kendi ara- 
nızda tartışın, konuyu çok yönlü olarak müzakere edin. Ya da durumunuzu 
kendi vicdanınız ve aklınızla kritik edin, etraflı ve derinlemesine bir özeleşti- 
riye, nefis muhasebesine ihtiyacınız var. İnanmak ve kabullenmek istemiyor- 
sunuz ama Peygamber'in tebliğ ettiği şeylerin tümü gerçektir, sizi doğru yola 
yöneltmektedir. Gündüz vakti bir araya gelip tartışın, gece kendi iç dünyanızda 
bunun muhasebesini yapın. Birkaç zihin bir araya gelip tartıştığında hakikati 
kavraması daha kolay olur, yapılması gereken yegâne şey önyargılardan arın- 
mak, sadece hakikati aramak üzere yola çıkmayı göze almaktır. 

Size bu tebliği yapan Hz. Muhammed (s.a.) sağlam düşünen, ruh ve akıl 
sağlığı yerinde olan biridir. Ne cinlerle ilişkisi vardır ne cinlerin tasallutuna 
uğramıştır. Sizin arkadaşınızdır, onu tanırsınız. Bir ömür aranızda sürdü. Aile- 
sini, geçmişini, çocukluğunu, gençliğini bilirsiniz. Ne günah işlemiştir ne aşı- 
rılıkta bulunmuştur. Ne başka din adamlarıyla ilişkisi olmuştur ne eskilerin 
kıssalarını dinleyip de onlardan etkilenmiştir. O sizi büyük, şiddetli bir azaba 
karşı uyarıp korkutmaktadır. Uyarıp korkutmak (inzar) her peygamberin ve 
elbette Hz. Peygamber'in esaslı görevlerinden biridir. 

Hiçbir peygamber, tebliğ görevi karşılığında ücret istemez yani para pul, 
mal mülk, şöhret, statü veya şahsi iktidarı peşinde değildir. Kendi aşiret ve ya- 
kınlarını da kayırmaz. Bu ayette Hz. Peygamber'den “Eğer sizden talep ettiğim 
bir ücret varsa, gelin alın, sizin olsun” demesi istenmektedir. “Yani aslında para 
da pul da, mal mülk de sizin olsun. Ben sizden Allah'a itaat etmenizi, adaletle 
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hükmetmenizi, ahlaklı bir hayat sürmenizi istiyorum. Benim ücretim Allah'a 
aittir. O, her şeye şahit olandır.” 

Allah hakkı dilediğinin kalbine koyar. Yani eğer insan samimiyetle, iyi ve 
ihlaslı bir niyetle hakikati aramaya kalkışırsa, onun kalbini hakikate açar. Ki- 
min ne düşündüğü, neyi sakladığı bilinmez, sadece Allah bilir. Ayet samimi 
arayışların netice vereceğini ima eder. Hak ve hakikat ortaya çıktıktan sonra 
temeli boş olan batılın bir değeri kalmaz, çürük bir bina gibi göçer (17/İsra, 
81;21/Enbiya, 18). Hz. Peygamber'in tebliğ ettiği vahiy ile Allah'tan gelen ha- 
kikatlerdir yani Kur'an ve Kur'an'ın işaret ettiği apaçık deliller, sağlam kanıtlar, 
insan hayatını düzene koyan hükümlerdir. 

Arap müşrikleri onun ataların dininden saptığını iddia ediyorlardı. Pey- 
gamber yoldan çıkacak olsa -ki öyle bir ihtimal söz konusu değildir, varsaya- 
lım ki öyle oldu- kendi aleyhine yoldan çıkmış olur, kendine zarar verir. Doğru 
yola girecek olsa, bu da Allah'tan aldığı vahiy yani Kur'an sayesindedir. Hayır 
ve iyilik (hasene) Allah'tan, zarar ve kötülük (seyyie) ise insandandır (Bkz. 4/ 
Nisa, 79). Yüce Allah her şeyi işitir, herkesin söyledikleri, duaları O'na ulaşır, 
kabul edip icabet etmesi de yakındır. 


Bl 1, İlâŞ ov Dyd Sa da İş İş dağ Yl iyki İş 
8 Ön aş la) 2 şov dağ SS a DAN pl İş 
Öztül Lâ öl çafr Jam dor) Meni gla Ga çak öşüiliğ 
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51. Sen onları korkuya kapıldıklarında bir görsen. Artık hiçbir kaçış 


yoktur ve yakın bir yerden yakalanmışlardır. 


52. “BizO'naimân ettik” derler; ancak onlara uzak bir yerden (âhiret- 
tenimâna) el uzatmak nerede? 

53. Oysa daha önce onu inkâr etmişlerdi; onlar uzak bir yerden gay- 
be atıp tutuyorlardı (dil uzatıyorlardı). 

54. (Şimdi) Kendileriyle istek duydukları şeyler arasında perde çekil- 
miştir; daha önce benzerlerine yapıldığı gibi. Çünkü onlar, kuşku 
verici bir tereddüt içinde idiler. 


İnkârcılar, gerçeği kabullenmekte ne kadar inat ederse etsinler, onu teslim 
edecekleri bir gün gelecektir. İşte o gün geldiğinde onların nasıl bir korkuya ka- 
pıldıklarını görülmeye değer. Gerçeğin bütün çıplaklığıyla ortaya çıkacağı gün, 
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hiçbir yere kaçış yoktur. Burada sözü edilen 'korku'nun kıyametin kopması, ceza 
kesilmesi, meleklerin azaba başlaması şeklinde tefsir edilmiştir. Bütün bunlar 
mümkün olmakla beraber, hak ve hakikatin inkârcılar tarafından üzerine örtü- 
len örtünün kaldırılıp apaçık ortaya çıkmasının dehşet olması daha akla yatkın 
görünmektedir. Hayatı boyunca bir gerçeği inkâr eden birinin, günün birinde 
onunla karşılaması onda sadece düş kırıklığı meydana getirmekle kalmaz, so- 
nuçları itibariyle dehşet verici korkuya da yol açar. Kıyamet, diriliş, haşir, hesap 
ve hükmün verilmesiyle ortaya çıkacak hakikat böylesine korkuya yol açar. 

Yakın bir yerden yakalanmışlardır. Dünya hayatlarını tamamlamış, ölmüş- 
lerdir. Kıyamet kopmuş, diriliş gerçekleşmiş, her şey apaçık ortaya çıkmıştır. 
Kendi ruhları da artık geçmişte sığındıkları yalana, sahteliğe, riya ve ikiyüz- 
lülüğe isyan etmektedir. Hakikatin apaçık ortaya çıkmasından sonra imanın 
onlara artık herhangi bir faydası yoktur. Daha önce yani kendi vicdanları ve 
akıllarıyla haki kati bulup teslim edecekleri dünyada bunu inkâr ettiler, üstünü 
kalın perdelere örttüler ve derin bir gaflet içinde kalarak ömür sermayelerini 
sorumsuzca tükettiler. Şimdi geri dönmeleri, bir fırsatı daha değerlendirmele- 
ri mümkün değildir. O gün geldiğinde artık iş işten geçmiş olacaktır; kimsenin 
kimseye yardım edip el uzatması mümkün değildir, dünya çok gerilerde, hayli 
uzaklarda kalmış bulunmaktadır. 

Suçları ağırdır hem hak ve hakikati inkâr ediyorlardı hem hiç mahiyetini 
bilemedikleri gayp hakkında saçma sapan zanlarda bulunuyorlardı. Kıyamet, 
ölümden sonra diriliş, ahiret hayatı, hesap, cennet ve cehennem gibi gaybe ait 
hakikatlerle ilgili reddiyeler yazıyor veya cahilce dil uzatıyorlardı. Kurtubi'ye 
göre 53. ayette geçen “Onlar uzak bir yerden gaybe atıp tutuyorlardı” ifa- 
desi, kalpten uzak bir dil ve söylem demektir, vicdanlarına ve akıllarına ön- 
yargısızca yaklaşabilselerdi hakikati iç/enfüsi dünyalarında bulabileceklerdi. 

Onlar dünyada hakikat ile aralarına perde çektiklerinden hep kuşku için- 
de oldular, tereddüt edip durdular. Bugün kurtuluş arzuları ile aralarında da 
perde çekilmiştir; bu onların dünyada takındıkları tutumun ahiretteki uzantı- 
sı, trajik sonucudur. 


Sebe' (34) süresinin tefsir'i bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


35- Fatır Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 45 âyettir. İlk ayetinde “fatır (yaratan-yaratı- 
cı)” kelimesi geçtiği bu ismi almıştır. Aynı ayette “melekler” geçtiği için süreye 
“melaike” ismi de verilmiştir. Meryem (19) süresinden önce, Furkan (25) süre- 
sinden sonra indirilmiş olup ilk Mekki süreler arasında yer almaktadır. 


Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 
Aazİ İsi Müş aSsili Jel yağ algı gö sl haz 
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1. Hamd, gökleri ve yeri yaratan, ikişer, üçer ve dörder kanatlı me- 
lekleri elçiler kılan Allah'ındır; O, yaratmada dilediğini artırır. 
Şüphesiz Allah, her şeye güç yetirendir. 

2. Allah, insanlar için rahmetinden her neyi açacak olsa, artık onu 
kısıp-tutacak yoktur; her neyi kısar-tutarsa, artık onu da ondan 
sonra salıverecek yoktur. O, üstün ve güçlü olandır, hüküm ve hik- 
met sahibidir. 

3. Ey insanlar, Allah'ın üzerinizdeki nimetini anın. Gökten ve yerden 


sizi rızıklandıran Allah'ın dışında bir başka yaratıcı var mı? 0'n- 
dan başka ilâh yoktur. Öyleyse nasıl olur da çevriliyorsunuz? 
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4, o Eğerseni yalanlıyorlarsa, senden önceki elçiler de yalanlandı. (En 
sonunda bütün) İşler Allah'a döndürülür. 


“Fatır” yaratan, yoktan meydana getiren, ilk başlatan, icat eden demektir. 
Bu manasıyla Allah'ın sıfatlarından biridir. Yüce Allah varlığı, filizi çekirdeği 
yarıp içinden çıktığı gibi yokluktan yaratmıştır (Bkz. 12 /Yusuf, 101. En'am, 
14). İbn-i Abbas, bu kelimenin manasını bir kuyu başında tartışan iki bede- 
vinin konuşmalarına kulak misafiri oluncaya kadar bilmediğini söyler. Biri 
tartıştığı arkadaşına “Bu kuyuyu ilk açan benim (Ene fatartuha)” demiştir. Fıt- 
ratla aynı köktendir. Ayetteki anlamı, gökleri ve yeri yaratan, başlatan Allah'tır. 
Varlık yok iken yaratılmıştır, yoksa yokluk bir hammaddeydi de ondan vücu- 
da getirilmiş değildir. Varlık âlemi ne kendi kendine varolmuştur ne başka 
varlık tarafından vücuda getirilmiştir. Varlık alemini ilk yaratan Allah olduğu 
gibi kozmik ve ahlaki düzenini de tesis eden O'dur. Varlığın ahlaki mahiyeti, 
üzerinde yaratıldığı kozmik ve tabii yasaların toplamıdır. Yaratılış sürüyor, bir 
sebep bir sonucu, bu sonuç başka yaratılışın sebebi oluyor. Ancak ilk yaratılışı 
başlatan ve yaratılışın bu tarz üzere düzenini koyan O'dur. 

Bu sıfatlara sahip olan Vacibu'l vücud olan Allah'a hamd edilir, sadece 
O'na hamd edilir, çünkü bu sıfatlara sahip başka bir varlık tasavvur edilemez, 
yoktur. Fatır süresi “hamd” ile başlayan beş süreden biridir. Diğerleri Fatiha, 
En'am, Kehf ve Sebe'dir. 

Melekler Allah'ın emri altında ve O'nun belirlediği çerçevede ve iradeye 
göre yaratılışa katılan varlıklardır. İnsan tasavvurunda melekler genel olarak 
kanatlı olarak yer alır. Neredeyse bütün kadim gelenek ve dinlerde benzer me- 
lek tasavvuru vardır, bu da melekler hakkındaki ilk bilgilerin vahiy tarafından 
insana verildiği fikrini ilham etmektedir. Melekleri ikişer, üçer, dörder kanatlı 
elçiler kılan O'dur. “Kanat” kuşların kanadından farklı bir mahiyet olup güç, 
yüksek hareket kabiliyeti, yön-cihet, gelişmiş meleke ve yetiyi ima eder. Me- 
lekler, varlık yapılarına göre farklı özelliklere ve yetilere sahiptirler. Onlara 
şu veya bu sayıda kanatın nispet edilmesi kesretten kinaye olup birden fazla 
fonksiyon, güç kullanımı ve melekeye sahip oldukları anlamına gelir. Kimisi 
Levh-i Mahfuz'dan peygamberlere vahiy getirir, kimisi gökten rahmet yağdırır, 
kimileri duaları iletir, insanın yapıp ettiklerini takip eder, kaydeder, kimileri 
varlıktaki düzenin sürmesini sağlar vs. 

Bu ayette belirtilen “kanatlı elçiler” özellikleri dışında, melekler günahsız 
(66/Tahrim, 6); itaatkâr (66/6 ve 21/Enbiya, 19-20) varlıklardır. Meleklere 
cinsiyet atfetmek tamamen bir insan spekülasyonudur (37 /Saffat, 150; 43/ 
Zuhruf, 19 ve 53/Necm, 27). Bu açıdan meleklerle ilgili gereksiz spekülasyon- 
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lar yapmaktan kaçınmak lazım; meleklerin yapısı, özellikleri ve hakikatleri 
tamamen “gaypâlemi”yle ilgilidir. Kur'an-ı Kerim ve sahih hadislerde her ne 
bildirilmişse, usulü zorlayan te'villere sapmadan bu kadarıyla yetinmelidir. 
(Bakara süresinde (2/30) meleklerle ilgili geniş bilgiler verilmiştir.) 

Aslında melekler varlık âlemindeki düzenin sürmesini, işlemesini sağla- 
yan emir kulu varlıklardır. Eski Yunanlılar, melekleri üstün güç sahibi tanrısal 
varlıklar şeklinde düşünürlerdi. İnançlarına göre Zeus “tanrıların tanrısı”y- 
dı, onların üstündeydi. Gerçekte ise Bir ve tek olan Allah ile O'nun emrinde 
çalışan melekler söz konusudur. Yunanlılar melekleri tanrısal güç ve varlığa 
dönüştürerek, bir tür tabiat kuvvetiyle de özdeşleştirmişlerdi. Yunan mitoloji- 
sinde “tanrı(lar), melekler ve tabiat kuvvetleri” birbiri içine girmiş bulunmak- 
tadır. Eski Arapların da meleklere tapınmaları veya Tanrı'nın kızları şeklinde 
algılamaları bu zihinsel sapmanın sonucuydu (Bkz. 6/En'am, 8; 17/İsra, 92; 
25/Furkan, 7). 

İlk yaratan, başlatan ve yaratışı devam ettiren Allah olduğuna göre, di- 
lerse yaratışı arttırır. Bu kâinatın genelindeki yaratılış olayını niteliksel veya 
niceliksel olarak arttırma şeklinde anlaşılabileceği gibispesifik olarak yaratıl- 
mış her varlık mertebesi, nesne veya insandaki yaratılış için de anlaşılabilir. 
Bu çerçevede tefsirciler bunun ses, beden güzelliği/estetik olabileceğini veya 
meleklerin görev ve fonksiyonlarının, kapasite ve güçlerinin artışı anlamına 
gelebileceğini düşünmüşlerdir. Ayetin mutlak olduğunu söyleyen Zemahşeri, 
“Yaratılıştaki her artış buna dâhildir” der. Endamlı boy, orantılı yüz, vücut bü- 
tünlüğü, güç, iyi çalışan akıl, sağlam görüş-sağduyu, cesaret, müsamaha /hoş- 
görü, geniş yürek, ufku açık zihin, etkili üslup, akıcı dil, pratik zekâ vs.. Kısaca 
şanı Yüce Allah dilediğinde yarattığı bütün nimetleri, lütuf ve ihsanları, mad- 
di ve tabii zenginlikleri, refah ve mutluluğu, güvenlik ve özgürlüğü, adalet ve 
ahlaki erdemleri arttırır, bunları birer rahmet olarak varlıkların ve insanların 
üstüne yayar. (6/En'am, 17.) 

Bir başka açıdan “Yaratmada dilediğini artırır” ayeti; bize hem yaratılı- 
şın olmuş bitmiş, sona erdirilmiş olmayıp sürdüğünü, kalemin kâğıt üzerinde 
yazmaya devam etmesi gibi yaratılışa devam edildiğini gösterir hem bir varlık 
mertebesinde veya bir yaratılış aşamasında belli bir temposu, ritmi, hızı ve 
fonksiyonu olan varlıkların kapasite ve fonksiyonlarının Allah'ın dilemesine 
bağlı olarak arttırıldığını/arttırılabileceğini haber verir. Allah'ın buna güce ye- 
ter, varlık âlemi O'nun kudret eli altındadır. 

Sürekli artışa açık olan rahmeti Yüce Allah açacak, kulları üzerine yağdıracak 
olsa kimse onu kısıp tutamaz, engelleyemez. Kısacak olsa da kimse açamaz, rah- 
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met yağdıramaz. Güç ve kudret, hüküm ve hikmet sahibi O'dur. O halde nimet, gü- 
zellik, fayda, iyilik ve zenginlik olarak her neye sahip isek bunu Allah'tan bileceğiz. 
Hakikat bu iken, insanlara düşen, Allah'ın kendilerine bahşettiği nimetini 
anıp şükretmeleridir. (2/Bakara, 231; 5/Maide, 7.) Gökten ve yerden onları 
rızıklandırır. Yağmur, bitkiler, hayvanlar, hava ve sayısız nimetler bizim yer- 
yüzü gezegeninde hayatımızı sürdürmemize yardım eder, hepsi bizim için ya- 
ratılmış, istifademize sunulmuştur. Hem maddi ve tabii nimetler hem sayısız 
melek varlık dünyasında ve gezegenimizdeki hayatın yaşanabilir kıvamda sür- 
mesi için seferber olmuşlardır. Bir kilo portakalın parasını öderiz, portakalı 
ve her nimeti yaratıp istifademize sunan (musahhar kılan) şanı Yüce Allah'a 
kulluk, ibadet ve şükrü eda etmek istemeyiz. Oysa hepsinin yaratıcısı O'dur, 
başka yaratıcı yoktur, bunun için sadece O'na kulluk edilir. (10 /Yunus, 31.) 
Buna rağmen insanların bir bölümü yüz çeviriyorlarsa, bunda gerçekten 
şaşılacak durum var demektir. Nitekim Hz. Peygamber (s.a.), bu gerçekleri 
kendilerine hatırlattığında onu yalanladılar. Ayet, bundan sıkıntı duymaması 
gerektiğini hatırlatır, çünkü tarihte inkârcılar her zaman aynı tutum ve dav- 
ranışı sergilemişlerdir (3/Âl-i İmran, 184). Onlar inkâr ve nankörlüklerinde 
devam etsinler, eninde sonunda herkes ve her iş Allah'a döndürülecektir. 
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5. oEyinsanlar! Hiç şüphesiz Allah'ın va'di haktır; öyleyse dünya ha- 
yatı size aldatmasın ve aldatıcı(lar) da, sizi Allah ile (Allah'ın adını 
kullanarak) aldatmasın. 

6. o Gerçekşu ki, şeytan sizin düşmanınızdır, öyleyse siz de onu düş- 
man edinin. O, kendi grubunu ancak çılgınca yanan ateşin halkın- 
dan olmaya çağırır. 

7. 


O inkâr edenler; onlar için şiddetli bir azap vardır. İmân edip sa- 


lih amellerde bulunanlar ise; onlar için de bir bağışlanma ve bü- 
yük bir ecir vardır. 
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8. Kötü olarak işledikleri kendisine çekici-süslü kılınıp da onu gü- 
zel gören mi (Allah katında kabul görecek)? Artık şüphesiz Allah, 
dilediğini saptırır, dilediğini hidayete erdirir. Öyleyse, onlara kar- 
şı nefsin hasretlere kapılıp gitmesin. Gerçekten Allah, yaptıkları- 
nı bilendir. 


“Allah'ın va'di haktır” ayeti aynı kalıpla Nisa (4/122), Yunus (10/4, 55), 
Kehf (18/21), Kasas (28/13), Rum (30/60), Lokman (31/9), Mü'min (40/55) 
Casiye, 45/32) ve Ahkaf (46/17) sürelerinde de geçmektedir. “Allah'ın va'di”n- 
den kasıt kıyamet, diriliş, haşir, muhasebe, ödül ve ceza, kısaca ahiret hayatı 
olduğu söylenmiştir. Kur'an ve bundan önce vahyedilen kitaplarda zikri geçen 
bütün bu olaylar vuku bulacaktır. Varlık âlemi ebedi değildir, dünya hayatı ge- 
çicidir. Mebdei olanın meadı vardır. İnsanların ve toplumların ömrü olduğu 
gibi, kâinatın ve dünyanın da bir ömrü (eceli) vardır, birgün son bulacaktır. 

Gerçek bu iken, insanın dünya hayatına kendini kaptırması, büyük hakika- 
ti, ölümü ve ahireti unutup hiç ölmeyecekmiş veya öldükten sonra bedeni gibi 
bilinci, hafızası, manevi meleke ve yetileri, kısaca ruhunun da ebedi sessizli- 
ge gömüleceğini düşünmesi büyük gaflet halidir. İnsanların çoğu gaflet içinde 
ömürlerini tüketmektedirler. Bunun sebebi, geçici ancak hayli çekici dünya ha- 
yatının onları aldatması, yanıltması, kendi manyetik etkisi altına almasıdır. Bir 
yola çıktığımız zaman, gideceğimiz son durağı düşünürüz. Dünya hayatımızı, 
sonunu ve sonrasını düşünmeden yaşadığımız zaman anlık, burada ve şimdiyi 
diğer bütün boyutlarından tecrit ederek yaşıyoruz demektir ki, buna hayatın 
sekülarizasyonu denir. Sekülerizm, dünya hayatının insanı aldatması (garar ve 
gurur) demektir. 

Dünya ile beraber başka aldatıcılar da var. Bunların başında Şeytan gelir. 
Şeytan ile dünya hayatı arasında doğrudan ilişki vardır. Çünkü onun amacı, 
insanı müteal/aşkın, batın/içkin ve ahiret/öte boyutlarından tecrit ederek 
dünya hayatını ve sevgisini, çekicilik ve zevklerini mutlaklaştırmaktır. Ayartıcı 
ve aldatıcı öznenin Şeytan olduğunu 6. ayet açıkça bildirmektedir. O insanın 
düşmanıdır, insanın yeryüzünde Allah'ın seçtiği ve kerem sahibi kıldığı bir ha- 
life olmasının önüne geçmek üzere ahdetmiştir, kendini bu kin ve husumetle 
bilemiştir ve son güne yani kıyamete kadar düşmanlığını sürdürecektir. (Bkz. 
4/Nisa, 119; 7/A'raf, 16-17). Akıllı insan, Şeytanı düşman edinir, bu sayede 
dünya hayatı hakkında sahici bir perspektif, doğru bir fikir ve anlayış kazanır. 
Dünyayı, hak ettiği kadarıyla yaşar, yaşama sevincini kaybetmez, çalışır, emek 
harcar, infak eder, çoluk çocuğunu besler, yoksullara yardım eder, çevresini gü- 
zelleştirir-imar eder, hayır ve hasenatta bulunup önden ahirete güzel şeyler 
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gönderir. Ama bütün bunları yaparken varlık âleminde sadece kendisi Baki 
olan Allah'ı unutmaz, ilahi hükümlere aldırışsız davranmaz, hudutlara riayet 
eder. Kısaca dünyayı gerektiği gibi yaşar ama dünya hayatı sevgisiyle (Hubbur'l 
hayat ed dünya) sarhoş olup bilincini kaybetmez. (Şeytan'ın insanı “Allah'la 
aldatması” için bkz. 31/Lokman, 33. ayetin açıklaması.) 

Şeytan'ın yandaşları (hizbi) vardır. Onları çekici şeylerle kendine celpe- 
der, aslında onları ateşe sürükler. Şeytana bakıp iş yapanların kalpleri katılaşır, 
Şeytan onlara yapıp ettiklerini iyi şeymiş gibi gösterir. Onlar da ona kanarlar, 
fakat sonu büyük hüsran olur (6/En'am, 43). Bundan kurtulmanın yolu kalbi 
nurun kaynağına açıp aydınlanmaktır.Yüksek düzeyde ve sahih bir Allah bilin- 
ci (marifetullah) ile Şeytan ve dünya hayatının gerçek mahiyetiyle ilgili aydın- 
lanmak ve doğru bilgilere sahip olmak mümkün olabilir. 

İbn-iSimak, ilginç bir atıfta bulunur: Yukarıda yaratılıştan ve Allah'ın insa- 
na bahşettiği nimet ve lütuflardan söz ettik; varlık âlemi ve dünyada olan her 
şey insanın yararına sunulmuştur. Bu durumda insanın, kendisini yaratan ve 
üstün konuma (Eşref-i mahlükat) çıkartan Allah'a kulluk edip şükredeceğine, 
onu kerem ve şeref tahtından indirmeye azmetmiş Şeytan'ın yoluna girmeyi 
tercih etmektedir. Bu hem nankörlük ve isyan hem akılsızlık ve tutarsızlık- 
tır. (Bkz. 2/Bakara, 167.) Şeytana tabi olanlar ateş halkı olur, iman edip salih 
amellerde bulunanlar ise bağışlanmaya ve büyük bir ecre sahip olurlar. 

Bu doğaldır ve adil bir hükümdür. Çünkü işlediği kötülüklerin farkında 
olmadan, üstelik yapıp ettikleri kendisine çekici-süslü görünen, başka bir de- 
yişle Allah'a ve insana düşman olan Şeytan'ın yoluna giren kimsenin Allah ka- 
tında kabul görmesi beklenemez. O seçimini kötülükten ve Şeytan'dan yana 
yapmıştır; aklını ve iradesini doğru yönde kullanmamıştır, zulmetmiş ve gad- 
retmiştir; nimetlerden sonuna kadar yararlanmış ama nimetlerin Yaratıcısına 
isyan etmiştir. Böylesini Allah doğru yola iletir mi? Yüce Allah iletmeyecekse 
başka kim doğru yola iletebilir, kimin buna gücü yeter ki! Seçimini doğru yolda 
kullananı Allah doğru yola koyar, hidayete erdirir, buna da kimse engel olamaz. 

“Allah, dilediğini saptırır dilediğini hidayete eriştirir.” Bu ayeti “Allah 
dileyeni saptırır, dileyeni hidayete erdirir” şeklinde de anlamak mümkün. Her 
iki meal mümkündür ve aralarında herhangi bir çelişki de yoktur: Şöyle ki: 

“Meşiet”i hem Allah hem insan için kullanabiliriz. İnsan için kullandı- 
gımızda hidayet veya sapıklığı insan dileyerek seçer yani elindeki imkânları 
-mesela akli yetilerini, muhakeme gücünü, temyiz ve terkip melekelerini— 
işleterek bir seçimde bulunur. İnsan seçiminde bir irade söz konusu olduğu 
açıktır. Şu var ki insanın iradesi mutlak değil, izafi ve mukayyettir. Çünkü asıl 
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ve mutlak irade sahibi olan âlemlerin yaratıcısı Allah'tır. Biz bir irade sahi- 
biysek O irade sahibi olduğu içindir. Tıpkı O'nun Hay olması dolayısıyla bizim 
hayat sahibi olmamız gibi, O'nun mutlak iradesi (Murid olması) dolayısıyla biz 
de irade sahibiyiz ki, kelamcılar buna parça irade (irade-i cüz'iyye) demişler- 
dir. Yüce Allah “Ölümü ve hayatı hangimiz amel bakımından daha güzel dav- 
ranacak, ortaya çıksın diye yaratmıştır” (67/Mülk, 2) ve kesin olarak bizim 
iyi, doğru ve güzel olanı seçmemizi murat etmektedir. Anca biz O'nun mutlak 
iradesinin bir parçası olan cüz'i irademizi kullanıp batıl, yanlış ve çirkin yolu 
seçebilmekteyiz. Diğer yandan çok sayıda ayet, “Allah dilemedikçe siz dileye- 
mezsiniz, hidayete erdiren de, saptıran da O'dur” buyurur. Bu nasıl olur? 

Aslında sorun gayet basittir: İnsan iradesiyle seçimde bulunur, doğruyu 
ve hakkı seçtiğinde Allah'ın muradına uygun seçimde bulunmuş olur; batılı 
seçtiğinde Allah'ın kendisine bahşettiği iradeyi yanlış yolda kullanarak yine 
Allah'ın muradına aykırı seçimde bulunmuş olur. İyi veya kötü yönde kullanıl- 
mış olsun, her hâlükârda iradenin sahibi ve kula bağışlayanı Allah'tır. Düşünün 
ki, size bir bıçak verildi, ekmek doğrar veya usulüne uygun hayvan keserseniz 
hayır yolda; masum bir insanı öldürürseniz yanlış yolda kullanmış olursunuz 
ki her durumda bıçağı size veren bir başkasıdır. Bir devlet başkanı, kanun- 
ları uygulasın diye memuruna yetki veriyorsa, memura düşen kanunlara uy- 
gun amel etmesidir; kanun dışına çıkıp da hak-hukuk ihlal ettiğinde kendisine 
verilmiş bulunan yetkiyi ve imkânı kötüye kullanmış, görevi suistimal etmiş 
olur. Yüce Allah insana irade gücü, seçme özgürlüğü ve biri diğerini besleyen, 
destekleyen meleke ve yetiler vermiş, sonra “Dileyen inkâr eder, dileyen iman 
eder” (18/Kehf, 29) diye buyurmuştur. (Bkz. 7/A'Traf, 177-178.) 

İşler insanın seçimiyle başlayıp bitiyorsa, son tahlilde sapkınlık ve hidayet 
Allah'ın elindeyse, Hz. Peygamber'in doğru yoldan sapıp da hidayete erişme 
ihtimalleri kalmamış kimseler hakkında derin bir üzüntüye kapılması gerek- 
mez. Ne üzülmeli (3/Âl-i İmran, 176) ne kendini hırpalamalı! (Bkz. 18/Kehf, 
6; 26/Şuara, 3.) Onların doğru yola girmelerini ister, görevi onları uyarıp kor- 
kutmak, aldığı vahiyleri tebliğ etmektir ama onların hidayeti onun üzerinde 
yükümlülük değildir, peygamberin başkalarına karşı bu türden bir borcu yok- 
tur (2/Bakara, 272). Hidayet ve insanların doğru yola sokulmaları konusunda 
Hz. Peygamber'e yapılan uyarılar bizler için de söz konusudur, İslam dininde 
zorla, vicdanlar üzerinde baskı kurarak insanları hidayete dâhil etme yetkimiz 
yoktur. Herkes kendi seçimini özgürce yapar; doğru seçim yapmışsa ödülünü 
alır, yanlış seçim yapmışsa kötü sonuçlarına katlanır. Hükmü bu şekilde veren 
Allah'tır ve O yaptıklarını bilendir. 
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9. Allah, rüzgârları gönderir, onlar da bulutu kaldırır, böylece biz 
onu ölü bir beldeye sürükleriz, onunla, yeri ölümünden sonra di- 
riltiriz. İşte (ölümden sonra) dirilip-yayılma da böyledir. 

10. Kim izzeti istiyorsa, artık bütün izzet Allah'ındır. Güzel söz O'na 
yükselir, salih amel de onu yükseltir. Kötülükleri tasarlayıp dü- 
zenleyenler ise; onlar için şiddetli bir azap vardır. Onların tasar- 
ladıkları “boşa çıkıp bozulur. 

11. Allah sizi topraktan yarattı, sonra bir damla sudan. Sonra da sizi 
çift çift kıldı. O'nun bilgisi olmaksızın hiçbir dişi gebe kalmaz ve 
doğurmaz da. Ömür sürene, ömür verilmesi ve onun ömründen 
kısaltılması da mutlaka bir kitapta (yazılı)dır. Gerçekten bu, Al- 
lah'a göre kolaydır. 


İnsanın önünde saygıyla eğileceği, buyruklarına tam bir iç huzuruyla 
boyun eğeceği yegâne varlık vardır, o da Vacibul'l Vücud Allah'tır. Mutlaktır, 
bütün varlık âleminin yaratıcısıdır, varlık O'nun kudret eli altındadır, O'nun 
buyruklarını yerine getirmektedir. Rüzgâr, bulut, yağmur ilişkisini tesis eden 
Allah'tır. O'nun vaz'ettiği yasaların işlediği kozmik ve tabii düzen içinde iş ve 
işlev görürler. Rüzgârlar bulutları harekete geçirir, susuzluktan çoraklaşmış, 
bir tür ölüme maruz kalmış toprakların üzerine gönderir. Bulutlar içlerindeki 
yağmuru boşaltırlar. Toprak dirilir, yeşerir, canlılar sulanır. Ölümden sonraki 
diriliş de böyle gerçekleşecektir (30/Rum, 19). 

Ebu Rezin el Ukayli, Allah'ın Elçisi (s.a.)'ne sorar “Allah ölüleri nasıl diril- 
tir?” Ona şöyle der: “Sen yakınlarına giderken, önce kuru bir vadiden geçip 
sonra onun yeşilliklerle donatıldığını müşahede etmedin mi?” Ukayli “Gör- 
düm” deyince, şöyle buyurur: “İşte Allah ölüleri böyle diriltir. Bu O'nun yarat- 
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tıklarının belgesidir” (Müsned, IV, 11.) Ölümden sonraki dirilme ve yayılma 
da tabiatta hayranlıkla ve sevinçle müşahede ettiğimiz bu muhteşem olay gibi 
vuku bulacaktır. (Ayrıca bkz. 7/A'raf, 57).) 

Varlık âlemi ve tabiat Allah'ın buyruklarına boyun eğdiğine göre, insana ya- 
kışan bu harmoniye, bu ahenge, harikulade ahenge katılmaktır. Eşref-i mahlükat 
yaratıldığı için en çok bu ona yaraşır. Eşref-i mahlükat, yaratıkların en onurlu 
makamında, şerefe en yüksek mertebesinde oturabilen, oraya yükselebilen kim- 
se demektir. Bu büyük bir izzettir. Üstünlük, güç, hakiki iktidar, şeref, haysiyet, 
kişilik ve manevi yüksek mertebedir. Şu halde kim bütün bu özellikleri kendisin- 
de barındıran izzete sahip olmak istiyorsa, bilmesi gereken ilk temel bilgi, bütün 
izzetin sadece Allah'a ait olması hakikatidir. İzzetin tamamı Allah'a ait olduğuna 
göre, insan Allah'a rağmen izzet sahibi olamaz. Onur, şeref, güç, iktidar, haysi- 
yet, kişilik ve mertebe elde edemez. Nasıl Allah âlim olduğu için insan biliyorsa, 
nasıl Allah Hay olduğu için insan hayat sahibi ise, insanın izzeti de Allah'ın izze- 
tinin onda tecellisi, insanın ondan bir pay alması, sebeplenmesi, yararlanmasıy- 
la mümkün olmaktadır. Bu çerçeveden bakıldığında izzet, Allah'tan neş'et eder, 
O'nun Resülü'ne ve mü'minlere doğru seyir takip ederek yayılır. (Bkz. 4/Nisa, 
139; 10/Yunus, 65; 63/Münafikun, 8). Bu şu demektir: İzzet önce Allah'ın, son- 
ra Peygamber'inindir, hiçbir mü'min Hz. Peygamber (s.a.)'den daha izzet sahibi, 
daha üstün ve yüksek şahsiyet sahibi olamaz. 

“Güzel söz O'na yükselir, salih amel de onu yükseltir.” 10. Ayette geçen 
“güzel söz”ün ne ve öznenin kim olduğu konusunda çeşitli görüşler öne sürül- 
müştür. Bir görüşe göre özne şanı Yüce Allah'tır. Diğer bir görüşe göre özne “Gü- 
zel söz”dür. Üçüncü bir görüşe göre ise “salih amel”dir. Biz, öznenin salih amel 
destekli güzel söz olduğu kanaatindeyiz. Güzel söz, güzel olan her sözdür. Ve 
elbette sözlerin en güzeli Kelime-i tevhid ve tevhidin zikre konu olan her türlü 
isim ve sıfattır. Takdis, temcit, ta'zim, tesbih, tehlil vs. Fakat sadece bundan iba- 
ret de değildir. İnsanları hayra, iyiliğe, güzelliğe, doğruya, hakka, adalete, Sırat-ı 
müstakime, yüksek ahlaki erdemlere yönelten her söz de bu kapsamda ele alı- 
nabilir. Bu vasıflara sahip güzel söz(ler) Allah'a yükselir, kabul makamına çıkar, 
kaydeden ve taşıyan melekler tarafından Huzur'a arzedilir. Şu var ki, soyut ma- 
nada bir güzel sözün kendi ölçeğinde değeri varsa da, asıl onun değerini, etkisini 
arttıran salih amel yani pratikle, somut hayatla, beşeri tutum ve davranışlarla 
desteklenmesidir. Nasıl ibadetsiz ve amelsiz iman, rüzgârın önünde korumasız 
bir kandil ışığı gibi ise, pratikten yoksun güzel söz de öylece etkisizdir. 

Bilginin temeli sözdür. Bilgilerimiz imana dönüşmemişse, imanımız amele 
de dönüşmez, dolayısıyla güzel söz, bilgi ve imanın hayatımızı güzelleştirme- 
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si, iyileştirmesi, hayır ve fayda yönünde iyileştirmesi mümkün olmaz. Mese- 
la “temizlik imandandır” veya “hayâ imandandır” hadisleri “güzel sözdürler” 
Bunda hiç kuşku yok. Ama bu güzel sözlerin güzelliğine inanan Müslümanlar 
eğer üstlerini başlarını, evlerini, işyerlerini, sokaklarını ve şehirlerini temiz 
tutmuyorlarsa; günah ve suç işlerken Allah'tan hayâ etmiyorlarsa bu iki gü- 
zel sözün hayatlarında herhangi bir etkisi, tezahürü yok demektir. Sanki bu 
sözler söylenmemiş gibi, keenlemyekün (yok) hükmündedirler. İbn-i Mukaffa, 
amelsiz sözü yağsız tirit, yağmursuz bulut, kirişsiz yaya benzetmiştir. Modern 
çağda Müslümanların en büyük sorunu, bilginin imana dönüşmemesi, imanın 
amelde tezahür etmemesidir. Güzel söz kökü sabit, dalları göğe yükselen bir 
ağaç gibidir, her zaman meyvesini verir (14/İbrahim, 24-26). 

Kötülükleri tasarlayıp yürürlüğe koyanlar her zaman olacaktır. Bunlar ya 
izzeti yani güç ve iktidarı elde tutmak veya insanların güzel sözlerin tezahürü 
olan güzel, yararlı bir hayat düzenine sahip olmalarını engellemek için. Böyle- 
leri için acıklı bir azap vardır, eninde sonunda tasarlayıp düzenledikleri boşa 
çıkacaktır (Bkz. 34 /Sebe, 33). Dünyada iyi insanlar güzel söze salih amele sa- 
mimiyetle ve azimle sarılırsa, komplo kuranların etkisini kırarlar, bunu dünya- 
da başaramayacak olurlarsa, ahirette cezalarını göreceklerdir. 

Kur'an-ı Kerim, sıklıkla insanın topraktan yaratıldığını hatırlatır. Toprağın 
iki özelliği var: İlki yeryüzünü hatırlatır, bu manada topraktan yaratılan bi- 
zim bedenimiz, fizyolojik/biyolojik varlığımızdır. Bu bizim dünyevi tabiatımızı 
meydana getirir ve onda içkin olarak bulunan ilahi tabiatımızı yani ruhumu- 
zu hapseder. Ruhun özgürlüğü kendisindeki iyilikler ve güzelliklerle bedeni 
kontrol etmesiyle sağlanır. Diğeri topraktır ki, değersizdir, toprakla beraber 
yaratılışımızda rol oynayan diğer unsurlar bir damla sudur. (Bkz. 22/Hac, 5; 
23/Mü'minun, 13-14; 30/Rum, 20.) 

10. ayetle bağlantılı düşündüğümüz zaman, izzet sahibi olmak isteyen in- 
san söz konusu dünyevi tabiata hapsolmamalı, geçici, fani özellikleriyle yani 
topraktan neşet eden ırkıyla, rengiyle, bedensel güzelliğiyle, maddi gücüyle, 
soyu-sopuyla değil, Allah'ın O'na bağışladığı Nefha-i ruhla, güzel söze ve salih 
amele sahip çıkarak izzet sahibi olmalı. İzzet sahibi kimse kendini ilahlaştır- 
mış birey değil, şahsiyet sahibi mü'mindir, izzetini ve şahsiyetini Yüce Allah'a 
kulluktan, hak ve hukuka riayetten ve daima yüksek ahlak, özgürlük, adalet ve 
birlik peşinde koşup mücahede etmekten alır. 

İnsanlar çift yaratıldı, çiftler bir araya gelir, birleşir ve çoğalırlar. Bu dü- 
zeni kendileri tesis etmiş değildirler, böyle uygun gören O'dur. O'nun bilgisi 
olmadan hiçbir dişi gebe kalmaz, gebe kalsa bile, O dilemedikçe doğuramaz. 
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Canlılara ve elbette insana ömür biçen O'dur; hepimizin hayatı O'nun kudret 
elindedir. (Bkz. 13/Ra'd, 8 ve 31/Lokman, 34. ayetlerin açıklaması.) 

“Ömür sürene, ömür verilmesi ve onun ömründen kısaltılması da 
mutlaka bir kitapta (yazılı)dır.” Kitap Levh-i Mahfuzdur. Kimin ne kadar 
ömür süreceği orada kayıtlıdır, önceden tayin ve tespit edilmiştir” Ömürden 
kısaltılması”nı iki şekilde anlamak mümkün: İlki, trafik ışıklarında bekleyen 
arabaların kırmızının bitmesini gözlemeleri gibi. Bekleme süresi 1 dakika 
tanınmışsa, 60'tan geriye doğru sayım başlar. 59, 58, 57 ve ila ahir Her bir 
eksilme yine yazılır. Sonunda biter yani ömür tamamlanır. Diğeri insana biri 
mutlak, diğeri mukayyet/şartlı ömür verilip yazılmıştır. Mesela mutlak ömür 
için x şahıs için 70 sene ömür biçilmiş ve bu kayda öyle geçmiştir. Ancak şartlı 
olarak da denmiştir ki, şayet sadaka verirse, yakın akrabalarıyla iyi ilişkilerini 
canlı tutarsa (Sıla-i rahim), hep iyilikler ve güzellikler peşinde koşarsa mut- 
lak ömrüne 10 sene eklenecektir. Bu hayli ilginç bir konudur: Hz. Peygamber 
(s.a.) bu konuda şöyle buyurmuştur: “Kim rızkının genişletilmesini, ecelinin 
ertelenmesini istiyorsa, akrabalık bağını gözetsin” (Buhari, Il, 728; Müslim, 
V, 1982.) Bu durumda mutlak ömür süresi silinir, şartlı ömür süresi devam 
eder. “Allah dilediğini siler ve bırakır, ana kitap O'nun katındadır” (Bkz. 13/ 
Ra'd, 39.) Bütün bu karar ve icraatlar, hüküm ve işlemler her şeye güç yetiren 
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12. İki deniz bir değildir. Şu, tatlı, susuzluğu keser ve içimi kolay; şu 
da, tuzlu ve acıdır. Ancak her birinden taze et yersiniz ve takın- 
makta olduğunuz süs eşyalarını çıkarırsınız. Onun fazlından ara- 


manız ve umulur ki şükretmeniz için gemilerin onda (denizde) 
suları yara yara akıp gittiğini görürsün. 
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13. (Allah) Geceyi gündüze bağlayıp-katar, gündüzü de geceye bağla- 
yıp-katar; güneşi ve ayı emre amade kılmıştır, her biri adı konul- 
muş bir süreye kadar akıp gitmektedir. İşte bunları (yaratıp düzene 
koyan) Allah sizin Rabbinizdir; mülk O'nundur. O'ndan başka tap- 
tıklarınız ise “bir çekirdeğin incecik zarına' bile mâlik olamazlar. 

14. Eğer onlara duâ ederseniz, duânızı işitmezler, işitseler bile size 
cevap veremezler. Kıyâmet gününde ise, sizin şirk koşmanızı ta- 
nımayacaklardır. (Bunu her şeyden) Haberi olan Allah gibi sana 
(hiç kimse) haber vermez. 


Deniz ve ırmaklarda gözlenmeye, üzerinde tefekkür edilmeye değer muh- 
teşem bir düzen vardır. İki su yanyana, biri tatlı diğeri tuzlu-acı. Her ikisin- 
de balık ve çeşitli deniz ürünleri yetişir, envai türlü süs eşyaları ve malzemesi 
çıkarılır. Suyun tatlı veya tuzlu olması, deniz ürünlerinden beslenmeye engel 
teşkil etmiyor (13 /Ra'd, 4). Tatlı sudan çıkan balığın eti tatlı da, tuzlu-acı su- 
dan çıkan balığın eti acı değildir, her ikisinin farklı tat ve lezzetleri olsa bile, 
yenebilir hayvanlardır. Yaratılışta muazzam bir sanat, hikmet ve anlam vardır. 
Bütün bunlar, yeryüzünü insanın istifadesine yaratan Allah'ın lütuf ve ihsanı- 
dır, insandan istenen şey ise şükretmesidir. Benzer şekilde gemiler denizlerde, 
büyük nehirlerde yüzer. Suyun kaldırma gücü, özgül ağırlığının üzerinde yü- 
zenlerden fazla olması bize bu imkânı sağlar. Gemilerin suları yara yara yüz- 
mesinin görsel bir ihtişamı da var (16/Nahl, 14). Gece ile gündüzü mümkün 
kılan kozmik düzen, güneş ve ay ile diğer gezegenler ve dünyamızla olan ilişki- 
leri yine bu çerçevede ele alınıp üzerine düşünülmelidir. (Bkz. 2 /Bakara, 164; 
3/Âl-i İmran, 27; 17/İsra, 12; 13/Ra'd, 2 ve 36/Yasin, 38-40.) 

13. ayet güneş ve ayın bize teshir edildiğini, yararımıza amade kılındığını 
belirtmektedir. Gece ve gündüz, ay ve güneş birbirleriyle irtibatlı olarak düzen 
içinde fonksiyon görmektedirler. Burada atlanmaması gereken bir nokta var. 
Şöyle ki: Biz güneş ve aydan üzerinde yaşadığımız gezegen dolayımında yarar- 
lanmaktayız. Yani bu iki cisim gezegen üzerinden bize yarar sağlamaktadırlar. 
Bu demektir ki iki gezegenin yaratılış fonksiyonu bizim gezegenimizin kozmik 
düzen içindeki hayatiyetiyle ilgilidir. Bundan hareketle diyebiliriz ki, eğer uzayda 
bizden başka canlıların yaşadığı gezegen yoksa, bize namütenahi gibi görünen 
varlıktaki cisimler bizim gezegenimizin bu kıvamda, bu ekolojik denge ve koz- 
mik düzende olmasına hizmet etmektedirler. Bu da tekvin-i ilahidir. Denilecek ki, 
uzaydaki hacmi itibariyle küçük bir nokta olan dünya gezegeni için bunca cisim, 
yıldız, galaksi seferber edilir mi? Eğer Yüce Allah böyle dilemişse seferber edilir 
ve dünyamız için ne büyük zahmetlere katlanıldığı anlaşılır. Bize nispetle sonsuz 
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sayıda melek bu düzeni ayakta tutmak ve sürdürmek üzere seferber edilmiş du- 
rumdadırlar. Bu durumda bizim küçücük gezegenimiz, devasa varlıkta saklanmış 
çok değerli bir inci tanesi gibi korunmaktadır. Gökten üzerimize yağan rahmet 
bu gezegeni şenlendirir. Bize bu hakikati hatırlatan 27-28. ayetler, aynı zamanda 
gezegenimizin “biricik” olduğunu da ima etmektedir. Allahu a'lem! 

Bunların her birinin bir süresi vardır, tayin edilmiş ömürleri bulunmakta- 
dır. Belli bir süreye kadar fonksiyon göreceklerdir (13/Ra'd, 2). Günün birinde 
süre dolar, kıyamet kopar, gökler başka göklere, yer başka yere döner. Bunu 
tayin ve tensip eden Allah'tır, bütün varlık âleminin mülkü O'nundur. Hakikat 
bu merkezde iken, Allah'ı bırakıp başka varlıklara boyun eğmek, onlara bağ- 
lanmak, onların batıl yollarını izlemek akıl karı değildir (7/A'raf, 197). Onlar 
bir hurma çekirdeğinin zarına, üzerindeki ipince bir life bile malik değildirler, 
yaratıcı güçleri yoktur ki, mülk ve sahiplik iddiasında bulunsunlar, insanlar-. 
dan mutlak itaat, bağlılık talep etsinler. 

Put veya heykel iseler ya da hayatta herkese boyun eğdirmişlerken de öl- 
müşlerse onları takip edenlerin seslerini işitemezler, işitseler bile cevap ve- 
remezler. Bu ölülerin sesleri duyabilecekleri anlamını ima etse de, belki şanı 
yüce Allah, hayatta iken milyonlarca insana zulüm ve tahakküm kuran, ken- 
dilerinden sonra da yollarından ayrılmamaları için. otoriter düzenler kuran 
liderlere kendi kudreti ve meşietiyle “Bakın geride:bıraktıklarınız sizin kabir- 
lerinize gelmiş, size bağlılıklarını bildiriyorlar, “Başını kaldır, geride bıraktığın 
ülke ne hale gelmiş!” diye sesleniyor, yalvarıyorlar, hadi bakalım onlara. cevap 
verin” şeklinde bir nidada bulunuyor olabilir. Her şeyin en doğrusunu bilen 
Allah'tır. Hele kıyamet kopup da herkes hesaba; çekileceği gün, liderler, putlar 
kimseyi tanımayacaklar. (16/Nahl, 86.) Bütün bu anlatılanlar Allah'tan vahiy 
ile gelen bilgilerdir, gerçeklerdir. Bu bilgi ve haberleri de her şeyi bilen, her 
şeyden haberdar olan Allah'tan başka kimse vermez. 
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15. Eyinsanlar, siz Allah'a (karşı fakir olan) muhtaçlarsınız; Allah ise, 
Ganiy(hiçbir şeye ihtiyacı olmayan)dır, Hamid (övülmeye lâyık)tır. 

16. Dileyecek olsa, sizi giderir (yok eder) ve yepyeni bir halk getirir. 

17. Bu,Allah'a göre güç değildir. 

18. Hiçbir günahkâr bir başka günahkârın günahını yüklenemez. 
Eğer yükü ağır olan kimse (bir başkasını) onu taşımaya çağırsa 
-bu, yakın-akrabası da olsa- kendisine ondan hiçbir şey yükle- 
tilmez. Sen, yalnızca gayp ile Rablerinden 'içleri titreyerek-kork- 
makta' olanları ve dosdoğru namazı kılanları uyarırsın. Kim te- 
mizlenip-arınırsa, artık o, kendi nefsi için temizlenip-arınmıştır. 
Sonunda dönüş Allah'adır. 

19. Körolanla (basiretle) gören bir değildir; 

20. Karanlıklarla aydınlık, 

21. Gölgeilesıcaklıkda. 

22. Diri olanlarla ölüler de bir değildir. Gerçekten Allah, dilediğine 
işittirir; sen ise kabirlerde olanlara işittirecek değilsin. 

23. Sen,yalnızcabiruyarıcısın. 

24. Şüphesiz biz seni, hak ile bir müjde verici ve bir uyarıcı olarak 
gönderdik. Hiçbir ümmet yoktur ki, içinde bir uyarıcı gelip-geç- 
miş olmasın. 

25. Eğer seni yalanlıyorlarsa, senden öncekiler de yalanlandı; elçile- 
ri ise; kendilerine apaçık âyetler, sahifeler ve aydınlatıcı kitaplar 
getirmişlerdi. 


26. Sonra Ben de o inkâr edenleri yakaladım. Beni inkârları nasıl 
oldu (onlar gördüler)? 


Bundan önceki ayetlerde Allah'ın varlık âlemi ve insan hayatı üzerindeki 
mutlak güç ve kudreti anlatılmıştı. Şimdi sıra kesin hüküm cümlesine gelmiş 
bulunmaktadır: İnsanların tümü Allah'a muhtaçtır. Hiçbir bir insan (sıradan 
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biri, kral, şah-padişah, tiran), sosyal grup, örgüt, devlet, halk, ulus veya ırk 
Allah karşısında özerkliğini ilan edemez. Bu evrensel hüküm cümlesinde yer 
alan iki anahtar terimin “fakirlik ve gina”nın “ma'rife yani 'el' takısı” gelmiş 
olmaları hükmün mutlaklığını gösterir. Buna dikkat çeken Zemahşeri, insan- 
ların Allah'a karşı ileri derecede “fakir”, O'nun da insanlara karşı ileri derece- 
de/mutlak “zengin/gani" olduğunu gösterdiğini söylemektedir. Bu böyledir! 
Eğer fakirlik ve zenginlik, insanlar arasındaki ilişkiye göre belirlenecek olsay- 
dı, insan az bir miktarda dahi olsa Allah'a karşı zengin sayılacak, bu da onda 
özerkliğini ilan etme duygusunu ve ihtimalini uyandıracaktı. Ama öyle değil! 
İnsan ile Allah arasında söz konusu olduğunda insan mutlak manada fakirdir 
yani her açıdan 0'na muhtaç, bağlı ve bağımlıdır. Allah ise hiçbir şeyle insana 
muhtaç değildir. 

Bir nokta daha var: Şanı Yüce Allah sadece mutlak manada gani değildir, 
aynı zamanda cömerttir, sonsuz rahmete, ihsan ve bağışa sahiptir. Ve bunu hak 
eden kullarının üzerine yayar, onları yararlandırır, nimet ve ihsanlarıyla dona- 
tır. Bu yüzden hamd sadece O'nundur. Başka kimin böyle vasıfları var ki, ona 
hamd edilsin! 

Mutlak kudrete sahip Allah'ı hakkıyla takdir etmek lazım. Eğer bu emre 
muhatap olanlar görevlerini yerine getirmeyecek olurlarsa -meşietine bağlı 
olarak- yerlerine başka bir halkı, bir insan topluluğunu getirir (4/Nisa, 133), 
görevi onlar üstlenir. Tefsirciler bunun üç şekilde olabileceğini düşünmüşlerdir: 

a) Yerlerine başka bir halkı getirir. 

b) Onlardan itaatkâr bir nesil getirir. 

c) Başka bir evreni/âlemi var eder. 

Birinci anlamın daha isabetli olduğunu düşünebiliriz, Allah-u a'lem! Bu, 
hiç kuşkusuz Allah'a göre zor bir şey değildir (Bkz. 14/İbrahim, 19-20). 

Suçlar ve günahlar bireyseldir, kolektif suç olmadığı gibi kolektif ceza da 
yoktur. Hiç kimse bir başkasının suç ve günahını üstlenmez, bu en yakını dahi 
olsa. Herkes kendi ameline bakmalı, kendi akıbetini düşünmelidir. (Bkz. 6/ 
En'am, 164.) 

Ankebut süresinde (29/13) sözü edilen “Onlar kendi günahlarını ve baş- 
kalarının günahlarını yüklenecekler” ayeti, lider ve belirleyici konumda olanla- 
rın başkalarını suç ve günaha sürüklemeleri dolayısıyla altına girecekleri ağır 
sorumluluk ve günaha işaret etmektedir. Tefsircilere göre, bu ayetteki vurgu, 
müşriklere ve Hıristiyanlara uyarıdır. Çünkü Mekke müşrikleri şefaat (aracılık, 
tevessül, tavassut) konusunu o kadar ileri götürmüşlerdi ki, “Velev ki ahiret 
olsa, biz sizin günahlarınızı üstleniriz, merak etmeyin” deyip Hz. Peygamber'e 
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inanmaya yatkın kimseleri bundan alıkoymaya çalışırlardı. Oysa anne ve ba- 
banın çocuğuna faydasının olamayacağı kıyamet gününde bu inancın herhangi 
bir değeri yoktur (31/Lokman, 33). Hıristiyan teolojisinde inancın temeli in- 
sanın ezeli günah teşkil ettiğinden, bütün insanlık Âdem'in işlediği günahtan 
sorumlu tutulmuş, Hz. İsa'nın kefaret olarak çarmıha gerildiği yolundaki iddia 
dolayısıyla da günahın sona erdiği düşünülmüştür. İslamiyet, hem bu doktrini 
yıkmakta hem evrensel bir hukuk kuralının altını çizmektedir: Suçlar birey- 
seldir, cezalar da bireyseldir. Bu önemlidir, çünkü eski Atina sitesinde kolektif 
suç ve ceza söz konusuydu, mesela siteye ihanet edenlerin bütün yakınları da 
sorumlu tutulur, öyle ki tavuklarına varıncaya kadar hepsi öldürülürdü. Kabi- 
le hayatının olduğu Araplarda da suçlar ve cezalar kabileye kesilirdi. Kur'an-ı 
Kerim bu zalimane teamülü ortadan kaldırmaktadır. Birinin işlediği suçtan 
dolayı onun eşi, çocukları, yakınları, grup veya cemaat üyeleri, kabilesi, aşireti, 
dost ve arkadaşları sorumlu tutulamaz; ona hak ettiği ceza verilecek olsa dahi, 
ceza tasfiyeci, intikamcı ve kolektif olamaz. Aksi halde ceza adaleti tesis etmez, 
gadretmiş olur. Oysa ceza vardır, gadretmek yoktur! 

Hakikat bu iken, bundan ders çıkarıp doğru yola girecek olan gayp ile Rab- 
binden içleri titreyerek korkan ve namazı emredildiği gibi kılanlardır (36 /Ya- 
sin, 11). Bunlar Peygamber'in uyarılarını dikkate alır, gereğini yerine getirir, 
dünya hayatını Allah'ın çizdiği sınırlar içinde yaşar ve büyük bir ciddiyet ve 
vakarla ahirete hazırlanırlar. Kim bu yola girip de nefsini günah ve suç kir- 
lerinden temizlerse, iç dünyasını arındırırsa bunu kendisi için yapar, nihayet 
dönüş Allah'adır, bunun güzel karşılığını orada bulur. 

İnsanların hakikat ve doğruluk karşısındaki tutumları, dünya hayatında 
farklı bedensel ve ruhsal özelliklere sahip insanların beşeri durumlarına ben- 
zer. Gören ile görmeyen bir değildir, karanlık ile aydınlık da öyledir. Gölge ile 
sıcaklık birbirine benzemez. Aynı tabiat ortamında bulunmalarına rağmen 
birinde insan serinler, diğerinde sıcaktan kavrulur. Daha bariz olanı hayat sa- 
hibi olanla ölüp de geriye cesedi kalmış olan gibi. Maide süresinde (5/100) 
“murdar ile tayyip” arasında mukayese yapılmıştı. Söz konusu zıtlıkların mu- 
kayesesi, başka yerlerde de yapılmaktadır (Bkz. 6/En'am, 122; 11/Hud, 24.) 
Ölmüş olan artık cansız bir ceset yığınıdır, kabre atılmıştır, sen ne kadar sesle- 
nip bağırsan bile seni duymaz. Gözleri perdeli, kulakları sağır, kalbi mühürlü 
olan hiçbir şeyin ayırdında değildir, basireti bağlanmıştır, hakikatle arasında 
kalın perdeler çekilmiştir, böylelerine şanı Yüce Allah doğru sözleri işittirmez. 
Peygamber'in ve onu takip eden mü'minlerin buna üzülmeleri de gerekmez. 
Hz. Peygamber'in görevi sadece olup bitenler konusunda uyarıp korkutmaktır. 
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Hak ve doğruluk yolunu tutanlara da hem dünya hayatında elde edecekleri 
huzur ve mutluluk, hem ahirette elde edecekleri ebedi kurtuluş konusunda 
müjde verir. 

Ve bu tarihte hep tekrarlana gelmiştir. Her insan topluluğuna uyarıp kor- 
kutan, müjde veren bir elçi gönderilmiş; elçilere sahifeler, aydınlatan kitaplar 
indirilmiştir. Son Peygamber yalanlandığı gibi, geçmişteki peygamberler de 
yalanlanmıştı. Oysa peygamberler onlara aydınlatan sahife ve kitaplar getir- 
mişlerdi. Kitaplar aydınlatıcıdır, ışık saçıcıdır, karanlıkları nura çevirir. Bu bize 
hakiki, sahici aydınlanmanın ancak vahiyde olduğunu göstermektedir, başka 
bütün “aydınlanmalar” bu ismi haksız yere almış karanlıklardır. İnkâr eden- 
ler sonunda büyük bir azaba müstahak oldular, inkârlarının cezası nasıl oldu, 
acıklı bir şekilde anladılar. 
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27. Allah'ın gökyüzünden su indirdiğini görmedin mi? Böylece biz 
onunla, renkleri değişik olan meyveler çıkardık. Dağlardan da 
beyaz, kırmızı renkleri değişik ve siyah yollar (kıldık). 

28. İnsanlardan, hayvanlardan ve davarlardan da renkleri böyle de- 
işik olanlar vardır. Kulları içinde ise Allah'tan ancak âlim olan- 
lar 'içleri titreyerek-korkar' Şüphesiz Allah, üstün ve güçlü olan- 
dır, bağışlayandır. 


Varlık hakkında doğru ve güvenilir bilgi ve kanaatin oluşması için dikkati- 
miz gökten yağan suya çekilirken kullanılan “rüyet/görme” bildiğimiz çıplak 
gözle gözlemde bulunup olayı gözün görüş alanı içine çekmek değildir. Burada 
sözü edilen, “kalp gözü” ile çıplak gözün müşahede ettiği şeylerin “içgörü” ile 
zihinsel ve ruhsal işlemden geçirilip hikmetli bir fikir ve kanaate ulaşılmasıdır. 
Somut gözlem ve kalbin içgörüsünün bir arada yürütülmesi, bilim ile hikme- 
tin de istendiğinde beraber yürütülebileceğini gösterir. Bunun için bilgi edin- 
menin alanı olan varlık/tabiata ilişkin perspektifin ve zihni pozitivizme veya 
materyalizme sevkeden yöntemin gözden geçirilmesi gerekir. Yağmur olayına 
basiretle baktığında içgörü sağlamış oluruz. Bu su kendi kendine iniyor değil- 
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dir, indiren Allah'tır ve bu son derece önemlidir. Yani yağmurun oluşması her 
ne kadar bildiğimiz yasalar dâhilinde vuku bulan bir tabiat olayı ise de yasayı 
vaz'edip yağmuru var eden ve indiren Allah'tır. Su sayesinde yeryüzünde renk- 
leri değişik meyveler yetişir. Meyveleri farklı renk, tat ve vitaminlerle “çıka- 
ran” yine Allah'tır. Kuş bakışı dağlara, yüksek tepelere bakıldığında -ki bunu 
inişe geçen bir uçaktan gözlemlemek daha kolaydır- renkleri beyaz, kırmızı ve 
siyah yollar görülür. Meyvelerin ve yolların renkleri, yapıları, özellik ve fonksi- 
yonları farklı olmaları gibi insanlar, hayvanlar ve davarlar arasında da benzer 
farklılıkları müşahede etmek mümkün. “Hayvanlar”dan genel hayvan türünü, 
“davarlar”dan bildiğimiz ve genel olarak kolayca kullanımımıza açık ehil irili 
ufaklı hayvanları anlayabiliriz. 

Hepsinin ortak paydası “gökten indirilen su”dur. Çünkü canlı olan her şey 
sudan yaratılmıştır (21/Enbiya, 30); su maddi/tabii varlıkların yaratılışında 
kullanılan bir tür hammaddedir. Su gökten yağar, su hayatın kaynağını, suyu 
oluşturan rahmet gökten yağar, yukarıda gördüğümüz üzere “ölü toprağı di- 
riltir”. Yağma fiili “enzele” ile gelmiştir (35/27; 6/En'am, 99), fiil yukarıdan 
aşağıya akışı ifade eder. Yukarı dediğimiz atmosferin sınırlarının da ötesinde 
güneş ışınlarıyla bize başka gezegen ve galaksilerden gelen nimeti ve bu ni- 
metin su olarak Allah'ın bir ikramı olarak bize sunulmasıdır. Şu halde hayatın 
esası ilahi rahmettir. Hiçbir şey kendi kendine varolmuş değildir; hiçbir varlık 
veya objeler kümesi kendi kozmik ve tabii yasalarını kendileri vaz'edemezler. 
Onların hammaddelerini, yasalarını, işleyiş düzenlerini tesis eden bir Vacibu'| 
Vücud vardır. O'nun ilmi, iradesi, kudreti, sanatı, hikmeti ve rahmeti varlıkta, 
varlığın çeşitli kademe ve mertebelerinde, nesnelerde ve hayat biçimlerinde 
tecelli etmektedir. 

Diğer açıdan hayatın esası su (gökten yağan rahmet) olduğu gibi, bütün 
varlık âlemindeki çeşitlilik ve farklılık tek bir hakikate göndermede bulunur. 
Varlıklar kendi başlarına mutlak gerçek, otonom-özerk nesneler değildirler. 
Tek ve bir olan Hakikat'in farklı özelliklerde ve formlardaki tezahürleridir. 
Varlıkta tabii, ilahi iradeye ve tercihe bağlı çoğulculuk vardır. Çokluk içinde 
Bir'lik mevcuttur, hepsi ve her biri Allah'ın birliğine, vahdaniyetine, ehadiye- 
tine, mutlaklığına işaret etmektedirler: “Göklerin ve yerin yaratılması ile dil- 
lerinizin ve renklerinizin ayrı olması, O'nun âyetlerindendir. Şüphesiz bunda, 
âlimler için gerçekten âyetler vardır.” (30/Rum, 22.) 

Bu temel Hakikat'i görmezlikten gelmeye çalışmak inkârın ta kendisidir. 
Ama varlıktaki yani hem tabiatta hem canlı hayat ve insanlar arasındaki farklılığı, 
çeşitliliği, zenginliği, farklı etnik grupları, adet ve gelenekleri, yemekleri, renk- 
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leri, dilleri görmezlikten gelmek; birini öne geçirip diğerlerini etkisizleştirmek, 
önemsizleştirmek, bastırmak veya tek bir renge, ırka, forma irca etmeye kalkış- 
mak da öylesine inkâr, Hakikat'e karşı işlenmiş suç ve günahtır. Çünkü şanı Yüce 
Allah, Hakikat'i bu envai türdeki sayısız renklerde, çizgilerde, özellik ve tezahür- 
lerde açığa vurmak istemiş; bizim de kalp gözü ile basiret ve ferasetle kendi var- 
lığına, isim ve sıfatlarının, fiillerinin tecellisine dikkat etmemizi murat etmiştir. 

Varlık âlemine bu perspektiften bakmak, bakmakla yetinmeyip bakıp gör- 
mek en yüksek düzeyde bilinç ve bilgelik sahibi olmayı gerektirir. Basiret doğ- 
ru bilincin kapısıdır. Bu bilince ancak âlimler sahip olur (35/28). Âlimler, varlık 
âlemine hayranlık ve hayretle bakar, bakıp müşahede ettikleri şeyler üzerinde 
tefekkür ederler, tefekkür edip vardıkları sonuçlar dolayısıyla büyük heyecan 
duyar, ürperti ile Allah'ın varlığını, isim, sıfat ve fiillerinin tecellilerini düşünür- 
ler, bu onların imanlarını, takvalarını ve sorumluluklarını daha da arttırır. 

Ta sahabe döneminden bu yana İslam bilginleri bu temel hakikati vurgu- 
lamışlardır. Abdullah ibn-i Mes'ud şöyle demiştir: “İlim malumat çokluğu de- 
gil, haşyetin çokluğudur. İlim insanı haşyete, cehalet kibre sevkeder” Er Rabi' 
b. Enes, bu vasıflarda olmayan kimseyi âlim saymamıştır. Tabiat bilimleri üze- 
rinde çalışanlar kadar fıkıh ve diğer beşeri/sosyal bilimler üzerinde çalışanla- 
rın da, elde ettikleri bilgilerin onları takva sahibi kılmaları, ruhlarında haşyeti 
uyandırmaları beklenir. Hz. Ali'ye göre “Gerçek fakih; Allah'ın rahmetinden 
ümit kesmeye sebebiyet vermez; ilahi emirlerin dışına çıkmayı mümkün kılan 
ruhsatlar vermez; kimseye “Allah'ın azabından güvende olun' demez; başkala- 
rı istiyor diye Kur'an'la ilişkisini kesmez. Bir bilgi/ilim temeline dayanmayan 
ibadetin faydası olmadığı gibi, fıkıh temeline dayanmayan ilimde, üzerinde et- 
raflıca düşünülmeden yapılan Kur'an kıraatinde de hayır yoktur.” Kısaca bilgi/ 
ilim, fıkıh ve kıraat bizi Ma'rifetullaha götürmelidir. 

Efendimiz (s.a.) şöyle buyurur: "Allah, ilmi kullarından çekip çıkarmak yani 
silmek suretiyle değil, âlimleri kabz etmek suretiyle alır. Nihayet hiçbir âlim kal- 
mayınca, halk birtakım cahil kimseleri kendine başkan (rehber) edinir. Bunlara 
birtakım sualler sorulur, onlar da ilimleri olmadığı halde fetva verirler. Hem ken- 
dileri dalalete düşerler hem halkı dalalete düşürürler” (Buhari, İlim, 41) 

Haşyet içinde olan bilginler insanlığa fayda ve hayır sağlar. Başka bir de- 
yişle, elde edip hayatı kendisiyle yönlendirdikleri bilgiler salt soyut, teorik 
şeyler değildir; maddi ve dünyevi fayda ve imkânlar sağlarlar. Kurtubi'nin nak- 
lettiği 'mürsel' bir hadise göre “Melekler, göktekiler, yerdekiler ve denizdeki 
balıklar(ın hepsi) insanlara hayrı öğreten kimselere dua ederler”. (Nakleden 
Kurtubi, Darimi, I, 100.) Darimi'nin yer verdiği bir başka hadiste, amelsiz ilim 
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öğrenenler, ibadet amacı olamayan fıkıh tahsil edenler “Kalpleri Ebu Cehil kar- 
puzundan daha acıdır ancak bunlar koyun postuna bürünürler” Allah'ın rah- 
met ve merhametinin yeşermediği bir bilim adamı, kalbindeki acıyı yol açtığı 
icat ve aletlerle beşeriyete, canlı hayata ve tabiata sirayet ettirir. Tabiatın tah- 
ribi, daha çok tüketim, kitlesel imha silahları, insanların yaratılışlarını değiş- 
tirmeyi hedeflemiş işlemler vb. “kalbi Ebu Cehil karpuzundan daha acı” olan 
bilim adamlarının etkinliklerinin ürünüdür. “Şüphesiz Allah, üstün ve güçlü 
olandır, bağışlayandır.” Daima ve her durumda Allah'tan korkmak gerekir; 
hiç kuşkusuz inkârcılar ve isyankârlar cezalandırılacak, Allah'a karşı haşyetle 
ruhu donatılanlar da ödüllerini alacaklardır. 


3. e7 
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29. Gerçekten Allah'ın Kitabı'nı okuyanlar, namazı dosdoğru kılanlar 
ve kendilerine rızık olarak verdiklerimizden gizli ve açık infak 
edenler; kesin olarak zarara uğramayacak bir ticareti umabilirler. 

30. Çünküf(Allah,) ecirlerini noksansız olarak öder ve kendi fazlından 
onlara artırır. Şüphesiz O, bağışlayandır, şükrü kabul edendir. 


“Allah'ın Kitabı'nı okuyanlar”ı iki şekilde anlamak mümkün. Biri Kitap'la 
hayat boyu irtibatını koruyanlar. Bunun belirgin şeklinin sürekli Kitabı oku- 
maktan geçtiği açıktır. Kitabı okumak hem manevi sevap kazandırır hem üze- 
rinde tefekkür edilmesini sağlar. Kur'an'ı sürekli okuyan, Kitabı hayatının re- 
ferans çerçevesi konumuna yükseltir. Ama bu da yetmez, okuduklarıyla amel 
eder yani gündelik hayatını, toplumsal ilişkilerini, politik ve ekonomik düze- 
nini okuduğu Kitab'ın çizdiği yol haritasını temel alarak belirlemeye çalışır. Bu 
da Kitabı hakkıyla okumanın ikinci şekli veya tabii sonucudur ki ayetin deva- 
mında somut iki örnek veya Kur'an'la irtibatlı olmanın iki tezahürü “namazı 
dosdoğru kılanlar ve kendilerine rızık olarak verdiklerimizden gizli ve açık 
infak edenler" olarak belirtilmiştir. 

Böyleleri zarara uğramayacak bir ticareti umabilirler. Yüce Allah adaleti- 
nin gereği olarak herkese kendi yaptığının karşılığını verir ama dilerse “kendi 
fazlından onlara artırır.” Bu insanların diğerlerinden farklı özellikleri, üstün 
meziyetleri vardır. Mesela ticaretle, alışverişle uğraştıkları halde, hiçbir şekil- 
de kalpleri Allah'ı zikretmekten, O'nun sevgisinden alıkoymaz. Bunlar namaz- 
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larını ihmal etmezler, yoksulların hakkı olan zekâttan kaçınmazlar, bunu ya- 
parken riya ve gösterişten kaçınırlar, infaklarını gizli ve açık yaparlar (Bkz. 24 / 
Nur, 37-38). Özetle övgüye değer mü'min profili iman ile amel, teori ile pratik 
arasında tutarlı ilişki kuran, kişiliği parçalanmamış, kalbi ile bedeni arasında 
çatışma yaşamayan kişidir. 

“Ziyade”yle ilgili çeşitli görüşler ileri sürülmüştür. Kimine göre haketti- 
ginden fazlalıktır bu, kimine göre ahirette izin verilecek şefaattir (Bkz. 4 /Nisa, 
173. ayetin açıklaması). En doğrusunu Allah bilir. Şüphesiz O, bağışlayandır, 
şükrü kabul edendir. 
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31. Kendinden öncekini doğrulayıcı olarak sana Kitap'tan vahyettiği- 
miz gerçeğin ta kendisidir. Şüphesiz Allah, elbette haber alandır, 
görendir. 

32. SonrakKitab'ı kullarımızdan seçtiklerimize miras kıldık. Artık on- 
lardan kimi kendi nefsine zulmeder, kimi orta bir yoldadır, kimi 
de Allah'ın izniyle hayırlarda yarışır öne geçer. İşte bu, büyük faz- 
lın kendisidir. 


33. Adncennetleri (onlarındır); oraya girerler, orada altından bilezikler- 
le ve incilerle süslenirler. Ve orada onların elbiseleri ipek(ten)dir. 
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34. Derlerki: “Bizden hüznü giderip yok eden Allah'a hamdolsun; şüp- 
hesiz Rabbimiz, gerçekten bağışlayandır şükrü kabul edendir.” 

35. “Ki O,bizi kendi fazlından (ebedi olarak) kalınacak bir yurda yer- 
leştirdi; burada bize bir yorgunluk dokunmaz ve burada bize bir 
bıkkınlık da dokunmaz.” 

36. İnkâredenlere gelince, onlar için de cehennem ateşi vardır. Onlar 
için ne karar verilir ki böylece ölsünler, ne de kendilerine onun 
azabından (bir şey) hafifletilir. İşte biz, her nankör olanı böyle ce- 
zalandırırız. 

37. İçinde onlar (şöyle) çığlık atarlar: “Rabbimiz, bizi çıkar, yaptığı- 
mızdan başka salih bir amelde bulunalım.” Size orada (dünyada), 
öğüt alabilecek olanın öğüt alabileceği kadar ömür vermedik mi? 
Size uyaran da gelmişti. Öyleyse (azabı) tadın; artık zalimler için 
bir yardımcı yoktur. 


31. ayette sözü edilen “Kitap” Kur'an-ı Kerim'dir. Vahiy eseri olan Kur'an, 
kendisinden önceki vahiyleri çeşitli peygamberlere vahyedilen sahife ve kitap- 
ları (vahiy olarak o kitaplarda kalan ve bize kadar intikal edenleri), doğrula- 
maktadır (Bkz. 3/Âl-i İmran, 3-4). Verdiği her haber ve bilgi gerçektir, hakika- 
tin ta kendisidir. Çünkü verilen bilgiler beşeri akılla, deney ve gözlemlerle elde 
edilmiş değildirler, kulaktan dolma kanaat ve izlenimleri ihtiva etmezler, bir 
takım mantıksal istinbat veya kestirimlere dayanmazlar, her şeyi hakkıyla bi- 
len, haberi olan, gören (âlim-habir-basir) Yüce Allah tarafından indirilenlerdir. 

32. ayette sözü edilen “Sonra Kitab'ı kullarımızdan seçtiklerimize miras 
kıldık” ayetinde sözü edilen “Kitap"tan kastın Kur'an-ı Kerim; “kullarımızdan 
seçtiklerimiz”in de İslam ümmeti olduğunu söyleyenler olduğu gibi, Kur'an'ın 
doğruladığı önceki kitaplar (Tevrat ve İncil) ve kitap ehli topluluklar olduğunu 
söyleyenler de vardır (örneğin Süleyman Ateş. Ateş'in dayanakları için bkz. 3/ 
Âl-i İmran, 112-113; 5/Maide, 66; 37 /Saffat, 83-113). Vakıa süresindeki (56/7- 
11) tasniften de hareket edecek olursak, birinci grubun “Ashab-ı meş'eme” yani 
amel defterleri “sol yandan verilecek olanlar”; ikinci gruptakilerin de amel def- 
teri “Ashab-ı meymene” yani amel defterleri “sağ yandan verilecek olanlar” ol- 
duğu söylenmiştir. Ancak Kurtubi'nin dediği gibi bu “müşkül bir ayet”tir. 

Eğer birinci görüşü esas alacak olursak Müslümanların, ikinci görüşü ka- 
bul edecek olursak kitap ehli Yahudi ve Hıristiyanların üç ana gruba ayrıldığını 
söyleyeceğiz. Bunlar da: 

a) Kendi nefsine zulmedenler (Zalimun li-nefsihi), 

b) Orta yolu takip edenler (Muktesidun), 
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c) Hayırlarda yarışanlar (Sabikun bi'l-hayrat). 

Elbette kendi muradını en iyi bilen şanı Yüce Allah'tır ancak söz dizimi ve 
Kur'an'ın genel yaklaşımından kastedilenlerin Müslümanlar olduğu anlaşılı- 
yor. (Bkz. 31/Lokman, 32.) 

Müslümanlar, Allah tarafından seçilmişlerdir. Söz konusu seçilmişlik, Yahu- 
dilikte olduğu gibi herhangi bir ırka/etnik gruba mensubiyeti ifade etmez; kuru 
kuruya veya nominal olarak “Müslüman olduk” demekle de hakedilmez. Müslü- 
manlar, her etnik grup, ırk ve kavimden müteşekkildirler. Beyazı içine aldığı gibi, 
siyahı, kızılı ve sarıyı da; Arap'tan müteşekkil olduğu gibi, Türk'ten, Kürt'ten, Boş- 
nak'tan, Çerkez'den, Malay'dan, Fars'tan ve Kazak'tan da müteşekkildir. Bütün 
bu ırk, etnik grup, dil ve bölge farkından gelme Müslümanlar, İslam ümmetini, 
evrensel /küresel inanç, düşünce, yaşama tarzı ve ideal birliğini meydana geti- 
rirler. Diğer bir husus kişinin Müslüman bir ailede doğması onun seçilmişliğinin 
garantisi ve belgesi değildir. Doğruluğun, ahlaki erdemlerin, adaletin ve takvanın 
esaslarına bağlı kalıp ilahi iradeye uygun yaşadığı sürece veya yaşayabildiği ka- 
darıyla bu seçilmiş ümmetin ahlaki hiyerarşisinde yüksek mertebeye sahip olur. 

Buna göre ilk gruba giren Müslümanlar, kuşkusuz “kâfir veya müşrik” de- 
gil, çünkü inkâr eden veya Allah'a şirk koşan Müslüman olmaktan çıkar. Bu 
durumda ilk gruptakilerin hakikatini, vahiy değerini kabul ettiği ve doğrulu- 
guna inandığı halde Allah'ın ayetleriyle hükmetmeyen, hayatını bu hükümler 
çerçevesinde düzenlemeyenlerdir ki, bunlara “zalim veya fasık” denir. (Bkz. 5/ 
Maide, 44,45 ve 47. ayetlerin açıklaması.) Bunları zulüm ve istibdatlarından, 
sebebiyet verdikleri sömürü ve ahlaki yozlaşmalardan vazgeçirilmeleri için 
onlara karşı mücadele etmek gerekir. Bu gruptakilerin yol açtıkları zulüm, her 
ne kadar kendi nefislerine dönük bir sıfat olarak zikredilmişse de, sonuçları 
itibariyle topluma ve genel olarak İslam'a zarar vermektedir. 

İkinci gruptakiler, “orta Müslümanlar”dır. Bunlara “ılımlı Müslüman” den- 
mez; bunlar gevşek yaşar, ibadetleri, dini vecibeleri ihmal ederler; nasılsa bizi 
Allah affeder veya “kalbimiz temizdir” diyenler, sınavı tam olarak başaramayan- 
lardır. Bunların sahih bir bilinç kazanıp kendilerini kritik etmeleri, dinlerini cid- 
diye almaları, başkalarının hayat tarzını taklit etmekten vazgeçmeleri gerekir. 

Üçüncü grup seçkinlerdir. Ancak ayetin genel anlatımından her üç grubun 
Allah'ın rahmeti ve bağışlaması altında oldukları anlaşılıyor. Şu var ki, hem 
ahirette olacak sorgu ve fiillere karşılık takdir edilecek ceza, hem cennette 
verilecek ödüller üç grup arasında eşit olmayacaktır. Her bir grup dünyadaki 
tutum ve gayretine göre ahirette hak ettiğiyle karşılaşacaktır. Bu grupta yer 
alanların bir özelliği “hayırlarda yarışanlar”; dini vecibe ve hükümleri titizlikle 
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yerine getirmeye gayret edenler, hak ve hukuka riayet edenler, insanların ha- 
yır ve faydasına çalışan seçkin mü'minler olmalarıdır. 

Büyük kurtuluş üçüncü grupta yer alanların hakkı ve ödülüdür. Cennette 
arzu ettikleri ziynet ve belki dünyada eksikliğini hissedip tatminini ahirete bı- 
raktıkları maddi her türlü lezzet ve hazzı tadarlar (süs, elbise, bedensel haz, 
makam, statü, güç ve iktidar vs.). Fakat cennette sahip olacakları en büyük 
mutluluk hüznün içlerinden giderilmesidir. Dünyada insana özgü yaşanan 
çatışma biçimlerinin, içlerini çürüten kaygı ve endişelerin hiçbirini orada ya- 
şamayacaklar. Ayette geçen “hüznün giderilmesi” mü'mine yaraşanın “stres, 
gerilim, depresyon, panikatak, çatışma, umutsuzluk, ruhsal sarsıntılara sebe- 
biyet veren psikolojik bozukluk ve rahatsızlıklar” değil, olsa olsa “hüzün” ola- 
bileceğine dair zarif bir göndermede bulunmaktadır. Bu demektir ki, saydığı- 
mız rahatsızlıklar yanında hüzün de dünyaya ait psikolojik bir haldir; cennet 
hayatında söz konusu olmaz. Onlardan hüzün bile giderilmiştir, çünkü Allah 
bağışlayandır, şükrü kabul edendir. Onlara ödül olarak verilen yurtta ne yoru- 
lacaklardır ne yaşadıkları güzel hayattan bıkıp usanacaklardır. 

İnkâr edip Allah'a ve ilahi hükümlere isyan içinde yaşayanlar umutsuz 
ve süresiz bir azap içinde olacaklardır. Bu azabın en trajik tarafı, ölümün ol- 
mamasıdır. Dünyada bazen ölüm kurtuluştur. Ve gerçekten ölüm olmasaydı, 
hayat çekilmezdi. Acıları, sıkıntıları, hastalıkları, korku ve kaygıları olan, hiç 
değilse bütün bu mihnetlerin ölümle son bulacağını düşünür ve rahatlar, ahi- 
rette Yüce Allah bağışlar, onu sıkıntılarından kurtarır. Ahirette ölüm yoktur, 
ölümle ölüm ölmüştür. Allah'tan başka hiç kimsenin bir başkasının azabını in- 
dirme, hafifletme, af çıkarma yetkisi ve gücü yoktur. Azabın içinde çığlık atar- 
lar, feryat ederler de kimse onları işitip yardımlarına koşamaz. Bir fırsat daha 
talep ederler ama iş işten geçmiştir. Onları uyarıp korkutan elçiler gelmişti ki 
ahirette başlarına gelebilecek her konuda “Allah'ın aleyhinde bir delilleri, öne 
sürebilecekleri mazeretleri kalmasın” (4/Nisa, 165). Onlara hem uyaran, yol 
gösteren elçi gönderilmişti hem onlara düşünecek, hayatlarına çeki düzen ver- 
meye yetecek kadar ömür verilmişti. Artık işişten geçmiş, haklarında hüküm 
verilmiş bulunmaktadır. Ebedi/sonsuz cehennem azabı ve kahredici umutsuz- 
luk konusunu Bakara süresinde (2/39) ele almıştık. (Ayrıca bkz. 20/Taha, 74; 
23/Mü'minun, 107-110.) 
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38. Şüphesiz Allah, göklerin ve yerin gaybını bilendir. Elbette O, sine- 
lerin özünde (saklı) olanı bilir. 

39. Yeryüzünde sizi halifeler kılan O'dur. Öyleyse kim inkâr ederse, 
artık inkârı kendi aleyhinedir. Rableri katında kâfir olanlara ken- 
di inkârları gazaptan başkasını arttırmaz ve kâfir olanlara kendi 
inkârları kayıptan başkasını arttırmaz. 

40. Deki:"“Siz, Allah'ın dışında taptığınız ortaklarınızı gördünüz mü? 
Bana haber verin; yerden neyi yaratmışlardır? Ya da onların gök- 
lerde bir ortaklığı mı var? Yoksa biz onlara bir kitap vermişiz de 
onlar bundan (dolayı) apaçık bir belge üzerinde midirler? Hayır, 
zulmedenler, birbirlerine aldatmadan başkasını vadetmiyorlar. 

41. Şüphesiz Allah, gökleri ve yeri zeval bulurlar diye (her an kudreti 
altında) tutuyor. Andolsun, eğer zeval bulacak olurlarsa, kendi- 
sinden sonra artık kimse onları tutamaz. Doğrusu O, Halim'dir, 
bağışlayandır. 


Tanrı inancı insanın varlıktaki referansıdır; dayanağı ve sığınağıdır. İnanç- 
sız yaşamak mümkün olmadığından insan bir şekilde bir şeye, bir şeyin kut- 
sallığına, yüceliğine inanır, inanma ihtiyacını hisseder; en azından Tanrı inancı 
ve bir dine mensup olmadan da yaşayabileceğine “inanır.” Ve kişi neye, kime 
inan yorsa aslında ona tapınıyor demektir. Kur'an-ı Kerim, kendisine tapı- 
nılmaya, kullukta bulunulmaya layık yegâne ilahın şanı Yüce Allah olduğunu 
belirtir (1 /Fatiha, 4), Kur'an'ın asla tartışmadığı hakikat budur. Çünkü bilgisi, 
iradesi ve kudretiyle bütün varlık âlemine tam hâkimdir, varlığı kuşatmakta- 
dır. Bilmediği şey, bilgisi dışında zerre miktarı kadar yer yoktur. Biz insanlar 
çıplak gözümüz veya geliştirebildiğimiz hassas aletlerle (mikroskop-teleskop) 
görüş/gözlem alanımıza girebilen şeyleri görebiliyoruz ancak. Bunların dışın- 
da kalan şeyler bizim için görünmez/bilinmezdir (gayp). Varlık âlemi O'nun 
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bilgisi dâhilinde olduğu kadar, insanların iç dünyalarında sakladıkları, zihinle- 
rinden geçirdiklerini de bilir. (49/Hucurat, 18.) 

Varlık ağacını yaratan Allah, bu ağacın en olgun meyvesi olarak insanı ya- 
ratmıştır. İnsan Allah'ın muradıdır. Yeryüzünün halifesi kılmış, kendi isim ve 
sıfatlarının tecelligâhı olma görevini vermiştir. Bu konu Bakara süresinde ge- 
niş olarak ele alınmıştı. (Bkz. 2/30.) 

Bu temel hakikate rağmen insanların çoğu yegâne ilah olan, bir ve tek Al- 
lah'a inanmıyorlar, O'na birtakım varlıkları ortak koşuyorlar, dolayısıyla inkâ- 
ra (küfr) saplanıyorlar. Şu var ki inkâr eden, asi olan kendi aleyhine inkâr eder, 
asi olur. İnkârcının Yüce Allah'a en ufak bir zararı dokunamaz, aksine yapıp 
ettikleri onları ziyana uğratmaktan başka bir sonuç vermez. 

İnkâr edenler, akıllarını doğru dürüst kullanacak olsalar, kendilerine bağ- 
landıkları liderlerin, yücelttikleri varlıkların yaratıcı güçleri olmadığını düşü- 
nürler. Göklerin düzeninde, galaksileri, gök cisimlerini, yıldızları ahenk içinde 
işleten kozmik hayatta bu yalancı ilahların -putların veya kendilerini ilah- 
laştıran tiran ve tağutların- zerre miktarı bir müdahale veya etkileri yoktur. 
Her şeyin bilgisini kendi uhdesinde bulunduran Yüce Allah, bu sahte ilahların 
doğruluğu hakkında kimseye herhangi bir bilgi-belge indirmiş değildir. Kendi 
kendilerine kuruyorlar, kurguluyorlar. Öyle iken, Allah'tan başka varlıkları yü- 
celtmek, onları Allah'a eş koşmak büyük bir suçtur; yer ve gök bu suç dolayı- 
sıyla adeta sarsılır (Bkz. 19/Meryem, 89-91). 

Tanrısallık /ulühiyet vasfı olmayanlara bu vasfı vermek büyük bir zulüm- 
dür, bu zulmü işleyenler aslında birbirlerini hem aldatıyorlar hem içi boş bir 
gururla birbirlerini kibre sevkediyorlar. Allah'ın anbean müdahalesi, kudreti 
ve tekvini olmasaydı göklerin ve yerin yani varlık âleminin düzeni bozulur, 
yok olurdu. Ve eğer varlık zeval bulacak olsa, hiçbir varlığı kimse ayakta yani 
şimdiki düzeninde tutamaz. (Bkz. 13/Ra'd, 2.) Bu demektir ki: 

a) Varlık âlemi kendi kendine var olmuş değildir, yaratılmıştır. Başka bir 
ifadeyle “varoluş”tan çok İslam inancı “yaratılış”ı öne çıkarır. Önce yaratıldı, 
elan devam etmekte olan yaratılış sürecinde varolmakta, varoluşunu sürdür- 
mektedir. 

b) Varlık âlemi yaratıcı Allah'ın kudret eli altındadır, özerk/otonom değil- 
dir, yasalarla işler ama yasaları vaz'eden ve sürmelerini sağlayan O'dur. Yasala- 
rın işletilmesinde ve düzenin sürmesinde sayısını bilemediğimiz melek görev 
almaktadırlar. 

c) Varlık âlemi zeval bulabilir, “baki/ebedi” olan sadece O'dur. Nihayetin- 
de dünyamız, güneş ve diğer yıldızların birer enerji kümesi olduklarını bili- 
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yoruz. Enerji tükendikçe son noktasına yaklaşır, günün birinde de tamamen 


tükenip biter. 

d) Yaratılışın sayısız hikmeti, anlam ve amacı vardır. Allah, bizim varlık 
âlemi üzerinden kendi varlığı, azameti, vahdaniyeti konusunda bilgi (“ilim”) 
sahibi olmamızı murat etmiş, “alem”i “alametler” mecmuası kılmıştır. 

e) Bunun yanında hem kucağında yaşadığımız tabiat hem onun bir parçası 
olduğu âlem bizim yararımıza sunulmuştur (teshir). Bunun karşılığında Yüce 
Allah bizden marifetullah sahibi olmamızı ve sadece O'na kullukta bulunma- 


mızı emretmektedir. 

Allah, O'na eş koşanlara işledikleri bu ağır suç dolayısıyla anında -hemen ve 
şimdi— ceza verebilir ama Halim'dir, bir hikmete mebni olarak mühlet vermek- 
tedir. Bu türden temel zihni sapmaların farkına varıp tevbe edenleri bağışlar. 
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42. Yeminlerinin olanca güçleriyle, kendilerine bir uyarıcı-korkutucu 
gelecek olsa,ümmetlerinin herhangi birinden mutlaka daha doğru 
olacaklarına dair, Allah'a and içtiler. Ancak onlara bir uyarıcı-kor- 
kutucu geldiğinde (bu,) nefretlerinden başkasını artırmadı. 

43. (Hem de) Yeryüzünde büyüklük taslayarak ve kötülüğü tasarlayıp 
düzenleyerek. Oysa hileli düzen, kendi sahibinden başkasını sa- 
rıp-kuşatmaz. Artık onlar öncekilerin sünnetinden başkasını mı 
gözlemektedirler? Sen, Allah'ın sünnetinde kesinlikle bir deği- 

şiklik bulamazsın ve sen, Allah'ın sünnetinde kesinlikle bir dönü- 
şüm de bulamazsın. 
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44. Yeryüzünde gezip dolaşmıyorlar mı ki kendilerinden öncekile- 
rin nasıl bir sona uğradıklarını görsünler; üstelik onlar kuvvet 
bakımından kendilerinden daha güçlüydüler. Göklerde ve yerde 
Allah'ı aciz bırakacak hiçbir şey yoktur. Şüphesiz O, bilendir, güç 
yetirendir. 

45. Eğer Allah, kazandıkları dolayısıyla insanları (azap ile) yakalayıve- 
recek olsaydı, (yerin) sırtı üzerinde hiçbir canlıyı bırakmazdı ancak 
onları, adı konulmuş bir süreye kadar ertelemektedir. Sonunda 
ecelleri geldiği zaman, artık şüphesiz Allah kendi kullarını görendir. 


Kur'an'ın şehadetiyle de sabit olduğu üzere, cahili Araplar, bir peygambe- 
rin gelmesini arzu ediyorlardı (Bkz. 6/En'am, 155-157). Bunun çeşitli sebep- 
leri vardı, en başta gelen sebebi, Arapların kendilerini Yahudiler karşısında 
aşağılanmış hissetmeleriydi. Yahudiler, ellerinde olan kitapla yani Tevrat'la 
övünür, Arapları kültürel bakımdan düşük seviyede “ümmiler” görürlerdi. 
“Ümmi” hem kitabı olmayan hem okuma yazma bilmeyen ve bu yüzden ya- 
zılı kültürü olmayan anlamında kullanılırdı. Kitap ehlinin inançlarından, ki- 
taplarından ve tarihten haberi olan Araplar da, günün birinde içlerinden bir 
peygamber çıkacak olsa, onur ve durumlarının düzeleceğini düşünüyor, bu 
gaye ile ona kesin olarak ve içtenlikle bağlanacaklarını söylüyorlardı. Bir “pey- 
gamber” olan İbrahim aleyhisselâmın soyundan geldiklerinin bilincindeydiler. 
Kendi kendilerine verdikleri ahde göre, içlerinden bir peygamber çıkacak olsa, 
Medyen, Ad veya Semud kavmi gibi isyankâr olmayacaklardı. (6/En'am, 109.) 
Ellerinde yol gösterici bir kitap olsa, temiz insanlar, düzgün bir toplum olacak- 
lardı (37 /Saffat, 167-170). Bazıları da hem toplumsal hayatı esir alan zulüm 
ve haksızlıktan hem derin ahlaki yozlaşmalardan çıkmanın tek yolunun bir 
peygamberin gelip onları uyarıp korkutmasından geçtiğine inanıyorlardı ki bu 
grupta yer alanların dünyevi hesabı olmayan Haniflerdi. 

Arapları peygamber fikrine sevkeden sebeplerden biri de, kitap ehli bil- 
ginlerinin artık bir peygamber beklentisini dile getirmeleriydi. Son peygam- 
berin gelip Hz. Musa'yı ve diğer peygamberleri teyit edeceğini, bozulan düzeni 
doğru mecrasına koyacağını söylüyorlardı. 

Sonunda bir peygamber geldi, hem de nübüvvet zincirinin son halkası, 
mührü sıfatıyla içlerinden çıktı. Ancak kuvvetli bir biçimde “Bizden bir pey- 
gamber gelse, ona tabi olacağız, geçmiş toplumların hatalarını tekrar etme- 
yeceğiz” diyen Arapların önemli bir bölümü ona inanmadılar, inanmadıkları 
gibi nefretle karşıladılar. Bu tutumlarında muazzam bir çelişki söz konusuydu. 
Bunun sebepleri vardı: 
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a) Geleneksel Arap toplumu kendi içinde yüzyıllardan beri rekabet edip 
çatışmakta olan kabilelerden oluşuyordu. Her bir kabile son peygamberin 
kendi aşiret veya kabilesinden çıkmasını istiyordu. Haşimoğullarından pey- 
gamber seçilince diğerleri karşı çıktı, Haşimoğullarının süren kadim rekabet- 
te üstünlüğü ele geçireceklerini düşündü ki, Ebu Cehil gibi azılı bir muhalifi 
peygamber karşıtlığına sevkeden en önemli sebep buydu. 

b) Hz. Peygamber, mütevazı bir ailenin çocuğuydu; daha doğmadan baba- 
sı Abdullah vefat etmiş, annesini de küçük yaşta kaybetmişti. Mekke'nin oli- 
garşik düzenini kontrol eden aristokrat zümreleri onu küçümsediler. Eğer bir 
peygamber gelecekse, bunun daha yüksek zümre veya seçkin kabileler içinden 
çıkması gerektiğini ileri sürdüler. Oysa seçimi yapan, rahmeti dağıtan Yüce Al- 
lah'tır (Bkz. 43 /Zuhruf, 31). 

c) Hz. Peygamber, öyle bir dini tebliğde bulundu ki kabile, renk ve ırk üs- 
tünlüğüne son veriyor, herkesi takvada eşitliyor, toplumsal gruplar arasında 
adaletin tesisini öngörüyordu. Bu ise sosyo-politik sistemin altüst olması an- 
lamına geliyordu. Yeni bir peygamber beklentisi içinde olan hâkim çevreler 
değil, güçlerini arttırmak, mevcut durumlarını, ayrıcalıklı konumlarını dahi 
koruyamazlardı. 

d) Ve son olarak Hz. Peygamber onların bedensel lezzetlere, dünyevi zevk 
ve süfli tutkulara, adaletsiz iktidar ve politik tutumlarına dayalı hayat tarz- 
larını tümüyle değiştirmelerini talep ediyordu. Alkollü içkiyi, zinayı, kumarı, 
fuhşiyatı, yalanı, aldatmayı, hırsızlığı, yağmayı, kabile asabiyeti ve taassubunu 
vb. ahlâksızlıkları yasaklıyordu. 

Yeryüzünde kibirleniyorlardı. Yüce bir gücün emirleri nefislerine ağır 
geliyordu, zayıf ve yoksullarla eşit haklara sahip olmayı gururlarına, alışagel- 
dikleri politik teamüllere sığdıramıyorlardı. Bir aristokrat nasıl kölesiyle aynı 
safta, yanyana namaza duracak, her ikisinin de üstünde olan bir Varlık'a sec- 
de edecekti! Bunu havsalaları almıyordu. İslami tebliğ beklentilerine cevap 
vermeyince Hz. Peygamber (s.a.)'e karşı komplolar kurmaya, onu yok etmeye 
koyuldular. Ancak şanı Yüce Allah elçisini başarıya kavuşturdu, onların düzen- 
lerini boşa çıkardı. 

Demek oluyordu ki, Arapların peygamber beklentileri ve istekleri, mev- 
cut ahlaki, sosyal ve politik düzenlerini değiştirecek köklü devrim, ıslah edici 
bir reform olarak görmüyorlardı. Onlar bir peygamberi Yahudilere karşı re- 
kabette öne geçmek, adaletsiz güçlerine güç, haram servetlerine yeni haram 
servetler katmak için istiyorlardı. Bir peygamberden ve dinden beklentileri 
ahlaktan ve adaletten yoksun düzenlerini manevi olarak meşrulaştırmaktı. Bu 
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ahlaksız ve adaletsiz düzene öylesine alışmışlardı ki, içlerinden onları doğru 
yola çağıran bir peygamber geldiğinde, değil onun sözünü dinlemek, tebliğ et- 
tiği Kur'an'dan nefret etmeye başladılar. (17/İsra, 41.) 

Bu zihni tutumla trajik bir biçimde geçmiş kavimlerin kötü tecrübesini 
tekrar etmeyeceklerini söyleyenler, geçmiş kavimlerin hata ve günahlarını tek- 
rarladılar. Büyüklendiler, ilahi tebliğe kulak vermediler, azdılar, ilahi iradeye 
karşı savaşarak galip gelebilecekleri zehabına kapıldılar. Sonunda toplumsal 
temel bir yasa hükmünü icra etti: “Allah'ın sünneti” işledi, diğer asi-günahkâr 
toplumlar gibi tarihten silindiler. (Söz konusu toplumsal yasa/Sünnetullah'la 
ilgili bkz. 3/Âl-i İmran, 137; 16/Nahl, 61; 17/İsra, 77; 29/Ankebut, 5. ayetlerin 
açıklaması.) 

Akıllı insanlar olsaydı, kendilerinden önceki toplumların yaşadığı tarihi 
tecrübelerden gerekli dersleri çıkarırlardı. Yeryüzünde bununla ilgili sayısız 
örnek olay var. Bu ayet bize aynı zamanda temel bir tarih perspektifi kazan- 
dırmaktadır. Tarih beşeri tecrübeler mecmuasıdır. Ve tarihte işleyen temel 
yasalar söz konusudur. İyilik ve doğruluk üzere düzen kuranlar uzun zaman 
yaşarlar, zulüm ve ahlaki yozlaşma içine düşenler belli bir süre sonra çökerler. 
Toplumlar, devletler ve medeniyetler bu çöküş ve yükselişlerin tarihidir, hele- 
zonik zaman bu türden sayısız beşeri örnekle doludur. (Daha geniş bilgi için 
bkz.13/Ra'd, 11 ve 8/Enfal, 53. ayetin açıklaması.) 

Çöküp gidenler kendi sonlarını değiştiremediler, bir sürü kötülüğe güçle- 
ri yetti ama buna güçleri yetmedi. Çünkü onların çöküşlerine karar veren şanı 
Yüce Allah'tı. O'nu kim durdurabilir ki! Göklerin ve yerin denetimi tümüyle elin- 
de iken hangi suçlu-günahkâr toplum, devlet, imparatorluk veya güç O'nu aciz 
bırakabilir! Her gücün üstünde bir güç vardır. O günkü Araplar güçlerine güve- 
niyorlardı, oysa kendilerinden önce çökenler onlardan daha güçlüydü. Bugün 
de askeri, teknolojik ve ekonomik güçlerinin sınırsızlığına güvenen mütehakkim 
ve hegemonik güçler aynı yanılgı içinde hata üstüne hata yapar, kendilerini yer 
küresininyegânehâkimleri olarak algılayabilir, zayıf halklara zulmederek varlık- 
larını sonsuza kadar sürdürebileceklerini düşünebilirler. Bu bir yanılgıdır. Geç- 
mişte suçlu-günahkâr toplumlar nasıl çöktüyse, benzer suç ve günahı işleyen 
toplumlar, mücrim devletler ve güçler de çöker, helak olup gider. Bu Allah'ın ta- 
rihte vaz'ettiği değişmez, değiştirilemez sünnettir, temel yasadır. 

Hegemonik güçleri yanılgıya götüren bir faktör, hemen çökmemeleridir. 
Zannediyorlar ki onları denetleyen, gözleyen bir güç yoktur. Hayır, Allah onları 
her ne yapıyorlarsa görüyor, biliyor, onlara mühlet veriyor. Hemen ceza vere- 
cek olsaydı, yer küresinin üzerinde hiçbir canlıyı bırakmazdı ancak cezayı bir 
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hikmete mebni olmak üzere belli bir tarihe ertelemektedir (16/Nahl, 61). Süre 
dolduğunda yani ecelleri geldiğinde olan olur. 

Yüce Allah'ın “Yerin sırtında hiçbir canlı bırakmazdı”, buyurmasından El 
Kelbi cinleri ve insanları anlamak gerektiğini söylemiştir. Çünkü akıl ve sorum- 
luluk sahibi bu iki türdür. El Ahfeş'e göre ise kastedilenler insanlardır. Kurtu- 
bi'nin aktardığı bir haberde Ebu Hureyre (r.a.) şöyle demiştir: “Allah'a andol- 
sun ki, toy bir kuş dahi yuvasında açlıktan ölüyorsa, bunun müsebbibi zalimin 
zulmüdür” İbn-i Mes'ud da aynı görüştedir: “İnsanoğlunun günahı dolayısıyla 
pislik böceği bile yuvasında azaba düçar olur.” Kurtubi, “Kötü âlimlerin güna- 
hı dolayısıyla yeryüzünde bir kuraklık olduğunda bu musibetten zarar gören 
haşarat bile onlara lanet okur” der. Bu bize, toplumsal çöküşleri /ecelleri gelin- 
ceye kadar ilahi hükümlere ve tabiata saygı temelinde hayat sürmeyen hege- 
monik güçlerin, sorumsuz insanların yeryüzünde canlı hayata, hayvanlara bile 
zarar verdiklerini göstermektedir. Bunların ne büyük zarar verdiklerini bugün 
çevre kirliliği ve ekolojik dengenin geçirdiği sarsıntıyla daha iyi anlamakta- 
yız. İnsan ile tabiat, insanın fiilleriyle ile canlı hayat ve hayatta kozmik düzen 
arasında anlamlı bir ilişki vardır, insan sadece kendinden ve hemcinslerinden 
değil, tabiattan, canlı hayattan ve kâinattan da sorumludur. İnsan her neyi ya- 
pıyorsa, Allah onu görür. Bu bilinci hiçbir zaman kaybetmemelidir. 

Fatır (35) süresinin tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


36- Yasin Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 83 âyettir. Halk arasında yaygın olarak okunan 
önemli sürelerden biridir. Tirmizi'nin rivayet ettiği, fakat “garip” olarak nitelen- 
dirdiği bir hadise göre “Her şeyin bir kalbi vardır, Kur'an'ın kalbi de Yasin'dir” 
(Tirmizi, Fezailu'l Kur'an, 7. Ayrıca bkz. Ahmed bin Hanbel, Müsned, V, 26.) İbn-i 
Abbas, Yasin süresinin niçin bu kadar önemli olduğunu son ayeti dolayısıyla ol- 
duğunu söyler. Hadis kaynaklarında yer alan rivayetlere göre Yasin sürenin ölü- 
lere okunması tavsiye edilmiştir. (Bkz. Ebu Davud, Cenâiz, 20; İbn-i Mace, Cenâiz, 
4 ve Müsned, V, 26.) Her ne kadar ölüler için okunuyorsa da, aslında “ölmekte 
olanlara okunması gerektiği” söylenmiş, bu yönde rivayetler nakledilmiştir. Cin 
(72) süresinden sonra, Furkan (25) süresinden önce inmiştir. 


gezi yağ İN gi 


Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 


doğ ez şa e çep ği 


Yâsin. 
Andolsun hikmetli Kur'ân'a, 
Gerçekten sen, gönderilen (elçi)lerdensin. 


Dosdoğru bir yol üzerindefsin). 


ga ği çe 


(Kur'ân) Güçlü ve üstün olan, esirgeyen (Allah')ın indirmesidir. 


İbn-i Mes'ud ve İbn-i Abbas'a göre süreye isim olarak verilen “Yasin” Tay 
kabilesinin dilinde “Ey kişi/adam, ey insan!” demektir. Kelimenin, anlamı bi- 
linmeyen Huruf-u mukattaa olduğunu söyleyenler de vardır (Bkz. 2/Bakara, 
1. ayetin açıklaması). Allah'ın isimlerinden olduğunu söyleyenler olduğu gibi 
-mesela İmam Malik gibi-, Hz. Peygamber (s.a.)'in isimlerinden biri olduğunu 
düşünenler de vardır; Said bin Cübeyr gibi. Kur'an'ın Hz. Peygamber'e yaptı- 
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ğı “örneklik” vurgusu ve sürenin 12. ayetine kadar ki anlam bütününe bakıl- 
dığında, Yasin'in Efendimiz'in ismi olduğu fikrini kuvvetlendirmektedir. Eğer 
öyleyse Yasin'de üç önemli vurgu söz konusu olmaktadır: 

a) Ey insan/Âdemoğlu, ey türünün tekil bireyi, ferdi! Bu manada hitap so- 
yut insanadır. 

b) Ey Peygamber, ey son elçi! Hz. Muhammed (s.a.)in peygamberliğini 
reddeden Mekke müşriklerine sanki bu hitapla, peygamberliği kuvvetli bir re- 
torikle duyurulmuş ve teyit edilmiş, bulunulmaktadır. 

c) Ey insan olmaklığın en kâmil örneği, efendisi-önderi, ideal tip olan Mu- 
hammed Aleyhissalâtü vesselam! Teşbihte hata olmasın, bu hitap Hıristiyan 
retoriğindeki “İşte insan!”a karşılık olmaktadır. Türkçede “adam gibi adam” 
da buna yakın bir anlamı çağrıştırır. Bu anlamda ele alırsak, Yasin, soyut insan 
olarak zihnimizde varolan Âdemoğlu veya “insan” imgesi, Hz. Peygamber'de 
ete kemiğe bürünmüş, somut insanın gözlemlenebilir formuna girmiş bulun- 
maktadır. 

Âdemoğlunun tipik bireyi, son peygamber ve ideal tip olan sen, hikmetli 
Kur'an'a andolsun ki, sen dosdoğru yol (Sırat-ı müstakim) üzeresin. İfadeye, 
iddiaya kuvvet kazandırmak amacıyla, söze yeminle başlanmıştır. Sad, Zuhruf, 
Duhan ve Kaf sürelerinde de Huruf-u mukattaa ile birlikte yeminle başlanmak- 
tadır. Araplara göre yalan yemin dünyanın harap olmasına sebeptir. Kişinin 
inandığı şey üzerine yemin etmesi senet hükmündedir, tam bir teminattır. Şanı 
Yüce Allah dile getirilecek hususların tamamen hakikati ifade ettiğini anlat- 
mak üzere “Hikmetli Kitab'a yemin etmektedir.” Kitabın sıfatı olarak zikredilen 
hikmetin iki anlamı vardır: Biri, bu Kitabın muhteva ve hitabı hikmetlidir, onu 
hakkıyla okuyan, üzerinde tefekkür eden insanları hikmet sahibi kılmaktadır, 
bu hikmete sahip olan ondan yararlanmakta, hayra nail olmaktadır; diğeri 
hüküm ve kurallarının her biri muhkemdir, yerli yerinde, sarsılmaz kurallar, 
ikame edilemez normlar vaz'etmektedir ki (11/Hud, 1) Hikmetin olduğu her 
işte hayır da vardır. Hikmet ve hükümlere uyulduğu takdirde her biri hayatın 
sağlam bir parametresi olarak iş ve işlev görürler. 

Bu Kitabı ümmi bir insanın yazması düşünülemez. Çünkü gerek lafzı, ge- 
rek nazmı ve manasıyla insan zekâsının üstündedir. Bu Kur'an'ı tebliğ eden 
Hz. Muhammed (s.a.), gerçekten Allah tarafından gönderilmiş bir elçidir; ona 
gelen bilgiler, haber ve hükümlerin tamamı vahiy ürünüdür. Şu var ki, Hz. Mu- 
hammed (s.a.)'den önce de elçiler gönderilmişti. Hz. Peygamber, dosdoğru yol 
üzeredir, aynı zamanda insanları da doğru yola girmeye çağırmaktadır. Bu İs- 
lam'ın yani “Allah'ın yolu”dur (42/Şura, 52-53). Kitap, Allah'ın kullarına bir 
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rahmeti olarak indirilmiştir. Yani Allah insana merhamet ettiği için onu dün- 
yanın labirentlerinde pusulasız, kıblesiz bırakmamış, ona yol gösterici kitap 
indirmiştir ki, bu Kitabın çizdiği anlam haritasına göre hayatı tanzim edenler 
Allah'ın rahmetinden kapasiteleri, ihlasları, niyet ve cehdleri oranında yarar- 
lanabilmektedirler. 


clk ÜğAN G5. Aİ goy öylülk çağ AŞİ all Uğ8 3 
İN öö NİZİ liz $ las Ğİ $v) aylak V çeş pas 


- 
ri 


eh Öğ lüle faşaşil ği da GİRE (ay Oyal çağ İYİ 
Rİ Al allel 215245 40) Geni Yağ alk laz, 
GEZİN iş SİN gal a 3lü la 4. Öğleği 9 ayl 


bd 


Güsiğ İŞİN çi ÖR LOŞ gi la Bzükaş öld Sal 


01) ğaşâ gal LELE gi Öğ Al kl 


6. Sen, babaları uyarılmamış, böylece kendileri de gafil kalmış bir 
kavmi uyarman için (gönderildin). 

7. Andolsun, onların çoğu üzerine o söz hak olmuştur; artık inan- 
mazlar. 

8. Gerçekten biz onların boyunlarına, çenelere kadar (dayanan) hal- 
kalar geçirdik; bu yüzden başları yukarı kalkıktır. 

9. Biz önlerinde bir set, arkalarında bir set çektik. Böylelikle onları 
örtüverdik, artık görmezler. 

10. Kendilerini uyarsan da, uyarmasan da onlar için birdir; inanmaz- 
lar. 

11. Senancakzikre (Kur'ân'a) uyan ve gayp ile Rahmân (olan Allah')a 
(karşı) içi titreyerek korku duyan kimseyi uyarırsın. İşte böylesi- 
ni, bir bağışlanma ve üstün bir ecirle müjdele. 

12. Şüphesizbiz, ölüleri biz diriltiriz; onların önden takdim ettikleri- 
ni ve eserlerini biz yazarız. Biz her şeyi, apaçık bir kitapta tespit 
edip korumuşuz. 


Genel kanaate göre bu ayetten kastedilen, Kur'an'ın indiği Arap toplumu- 


nun, özellikle Mekkelilerin uzun yüzyıllar ilahi tebliğden uzak tutulmuş olma- 
larıdır. Bu görüşü esas aldığımızda Mekkeliler, Hz. İbrahim ve Hz. İsmail'den 
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sonra peygamber gönderilmediği için gafil kalmışlardır. İşte Hz. Muhammed 
(s.a.) uzun yüzyıllar -yaklaşık 2.700 sene- peygamber tebliğinden uzak (gafil) 
kalmış bir kavme ilahi mesajı iletmek ve öğretmek üzere elçi ve öğretici (mu- 
allim) olarak gönderilmiştir. 

Fakat burada iki önemli sorun gözükmektedir: İlki, Hz. Peygamber'e en 
yakın peygamber İsa aleyhisselâmdır ve Mekkeliler din, kutsal kitap, ilahi emir, 
şeriat vb. kavramlardan büsbütün habersiz değildi. Yahudi ve Hıristiyanlarla 
belli belirsiz ilişkileri, tanışıklıkları vardı. Ancak şeriat veya din adına bildik- 
leri şeyleri salt Yahudi ve Hıristiyanlara özgü inanç ve dini teamüller şeklinde 
algılayıp kendilerini bunlardan sorumlu tutmuyorlardı. Diğeri, Hz. İbrahim'in 
“hanif geleneği” kültürlerinin esaslı bir parçasıydı. Kâbe merkezli olarak bu 
gelenek güçlü bir biçimde sürüyordu. Problem, Hz. İbrahim'in hanif geleneği- 
nin bozulmuş olmasıydı. 

Zemahşeri, “uyarılmamış (Ma ünzira)”da geçen “ma” kelimesine olumsuz 
mana vermediğimiz takdirde, o zaman ayete “atalarının uyarıldığı şeyle” veya 
“ataları uyarılmış ama kendileri gaflet içinde kalmış kimseler” şeklinde anla- 
yabileceğimizi söyler. Şu var ki Secde (32/3) ve Sebe (34/44) sürelerinde yer 
alan bilgiler, ilk görüşü destekler görünmektedir. 

Bu durumda Mekkeliler, Hz. İsmail'den beri bir peygamber tebliğinden 
uzakta kalmışlar ancak Hz. İbrahim'in hanif dinini değiştirip bozarak, tashihe 
muhtaç bir gelenek şeklinde sürdürerek miladi 7. yüzyılın ilk 10 yılına kadar 
bu hal üzere gelmişlerdi. Şimdi onları uyarmak üzere gönderilen peygamber 
aslında yeni veya orijinal bir dini tebliğ yapmayacak, zaten kolektif bilinç ve 
hafızalarında varolan İbrahim'in hanif dinini aslına irca edecek, karışmış ya- 
bancı unsurları ayıklayacak ve son şeklini verecekti. Çünkü Araplar, tebliğ kar- 
şısında tutum alışta uzak geçmişteki ataları yani İbrahim, İsmail, Hud ve Salih 
aleyhimüsselâm ile yakın geçmişteki ataları arasında kalacaklardı, onlar yakın 
geçmişteki atalarını referans gösterip “Biz atalarımızdan böyle bir şey görme- 
dik” diyeceklerdi. (Bkz. 23/Mü'minun, 68. ayetin açıklaması.) 

Ancak bu hiç de kolay olmayacaktı. Çünkü bunca zaman peygamber tebli- 
ginden uzak kalmış insanlar atalarından tevarüs ettikleri inançlara, kemikleş- 
miş alışkanlık ve geleneklere yapışıp kalmışlardı. Hak ve batıl, doğru ve yanlış, 
iyi ve kötü, adalet ve zulüm içiçe geçmiştir, bunları ayırtedecek kriterler, ölçü- 
ler yok olmuş, insanlar kendileri hakkın, doğrunun, iyi ve güzelin ölçüsü ol- 
muşlardır. Bu da uzun yüzyıllar vahyin sahih kaynağından uzağa düşmüş, her 
şeyin birbirine karıştığı bir toplumu uyarıp korkutmanın ne kadar zor olduğu- 
nu göstermektedir. Tashih edilmeyen geleneksel her davranışta bilinç olma- 
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dığından, yeni tebliğe sert direnç göstermeleri beklenen bir tepkiydi. Nitekim 
öyle oldu. Ve fakat en sert tepkiyi -her zamanki gibi- Mekke'nin iktidar seç- 
kinleri, önde gelen şahısları ve ayrıcalıklı zümreleri (müstekbirler) gösterdi. 

Mekkelilerin durumu dünyanın başka bölgelerinde yaşayan topluluklar 
için de örnek teşkil eder. Her kavme kendi içlerinden bir peygamber gelmiştir, 
beşeriyetin örfünde Tevhid inancının derin izleri vardır; selim akıl ve temiz fıt- 
rat daima hak ve doğruluğa meyyaldir. Tevrat, İncil ve Kur'an'da yer alan temel 
yasaklar, kendilerine peygamber gelmediği düşünülen topluluklar arasında da 
şu veya bu seviyede yasak kabul edilmiştir. Mesela Orta Afrika'da Müslüman 
olan bir kabile üzerinde yapılan araştırmalar, animist olduğu dönemlerde de 
adam öldürme, hırsızlık ve zina gibi fiillerin -belki Yahudi ve İslam şeriatında- 
ki gibi müeyyideleri yoktu ama- kabilenin yerleşik örfünde tasvip edilmediği- 
ni ortaya çıkarmıştır. 

Şu halde Mekke'nin mütegallibe zümreleri Hz. Peygamber'in tebliğine 
karşı çıkarlarken, büsbütün Mekke'nin kültürüne yabancı şeylere karşı çık- 
mıyor, aslında kendi çıkarlarının zedelenmesine, heva ve heveslerinin yerini 
ilahi hükümlerin yer almasına karşı çıkıyorlardı. Bu yüzden Ebu Cehil, Ebu 
Leheb, Velid bin Muğire gibi iman etmeyecekleri ve düşmanlıklarından asla 
vazgeçmeyecekleri açıkça anlaşılanlar üzerine Allah'ın azabı hak olmuştur. 
Sadece bunlar da değil, en genel manada insanlardan ve cinlerden inanma- 
yanların tümü -ki inananlara göre çoğunluğu teşkil ederler- azabı hak ederler 
(Bkz. 11/Hud, 119; 32 /Secde, 13). Dünyadaki umursamaz, kibirli, reddedici 
tutumlarına karşılık -kafaları yukarı kalkık olarak ilahi tebliğle alay ettikleri 
gibi—- cehennemde de boyunlarına halkalar geçirilecek, bu sefer çaresizlikten 
başlarını öne eğemeyeceklerdir. Başları kalkık, dik ama aşağılanmış, küçük dü- 
şürülmüşler olarak bir tür psikolojik bir azaba uğrayacaklardır. 

Böylelerinin önlerine ve arkalarına setler çekilmiştir. Bu setler dünyada 
onlarla hakikat arasında perdeler, duvarlar, inat ve kibrin diktiği engellerdi; 
ahirette ise Allah'ın rahmeti ve cennet nimeti ile aralarına dikilen engeller ola- 
caktır. Dünyada bu setler dolayısıyla basiretle bakmıyor, hakikatin tecellileri- 
ni, eşyadaki tezahürlerini, ilahi hükümlerin fayda ve hikmetini görmüyorlardı. 
(Bkz. 2/Bakara, 7; 17/İsra, 45; 18/Kehf, 94.) Kişi kendini kalın örtüler altına 
atınca, aşılmaz duvarların arkasına hapsedince uyarının, tebliğ ve anlatımın 
ona bir faydası olmaz (2/Bakara, 6). İnatla hakikate, doğruluğa ve iyiliğe kar- 
şı koymaya devam eder, günah ve isyan bataklığında gerçeklik dünyasından 
kopar. Uyarının fayda sağladığı kimseler; Kur'an'a (Zikr) uyan, Zatını apaçık 
müşahede etmediği halde Allah'ın varlığına, henüz vuku bulmamış olsa bile 


568 ALI BULAÇ -KUR'ÂN DERSLERİ/DIRÂSAÂTU'L-KUR'ÂN 


ahirete inanan ve bütün varlık âlemini kudret eli altında tutan Rahman'a karşı 
içi titreyerek haşyet duyanlardır. Böyleleri için Allah'tan bir bağışlanma var- 
dır; yapıp ettiklerine karşılık olarak ecir hazırlanmıştır, bu bir müjde olarak 
kendilerine verilebilir. 

Bu dünya hayatı sonsuza kadar sürmeyecektir. İnsan ömrünün bir sonu 
olduğu gibi dünya hayatının da bir sonu vardır. Ölüm en büyük gerçektir, belki 
herşey mümkündür ama Said Nursi'nin dediği gibi “ölümü öldürmek”, kafile- 
ler halinde gidilen kabirlerin kapısını kapatmak mümkün değildir. Muhakkak 
ki ölümden sonra diriliş olacaktır (Ba'su ba'del mevt). Kim dünyada ahiret- 
te karşısına çıkmak üzere ne göndermişse onunla karşılaşacaktır. Ne ekmiş- 
se onu biçecektir, azık olarak heybesine ne koymuşsa onu bulacaktır. Buğday 
ekmişse buğday, zakkum ekmişse zakkum biçecektir (Bkz. 59/Haşr, 18; 82/ 
İnfitar, 5; 75/Kıyame, 13.) Her fiil ve eylem kaydedilmektedir; ibadetler, gü- 
zellikler, iyilikler, hayır işleri, faydalı eserler vs. Hiçbir şey kayıt dışı değildir. 
Her şey “apaçık bir kitap”ta korunmaktadır. “İmamünmübin” açık, öncü, yol 
gösterici kitap demektir. Katade ve Mücahid'e göre bu Levh-i Mahfuz'dur. En 
doğrusunu Allah bilir. 
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13. Sen onlara, oşehir halkının örneğini ver; hani oraya elçiler gelmişti. 


14. Hani onlara iki (elçi) göndermiştik, fakat ikisini yalanlamışlardı. 
Biz de (iki elçiyi) bir üçüncüyle güçlendirdik; böylece dediler ki: 
“Şüphesiz biz size gönderilmiş elçileriz.” 

15. Dediler ki: “Siz, bizim benzerimiz olan beşerden başkası değilsi- 
niz, Rahmân (olan Allah) da herhangi bir şey indirmiş değildir. Siz, 
yalnızca yalan söylüyorsunuz." 

16. Dediler ki: “Rabbimiz, gerçekten size gönderilmiş elçiler olduğu- 
muzu bilir.” 


17. “Bizim üzerimizde de (sorumluluk ve görev olarak) apaçık bir teb- 
liğden başkası yoktur.” 
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Geçmiş zamanlarda, hemen her tarihi dönemde rastladığımız bir olay bu. 
Allah, bir insan topluluğuna iki elçi gönderir. Ayet “Ashabu'l karye” tamlama- 
sını kullanır. Karye küçük yerleşim birimleri, köy ve kasaba için kullanılıyorsa 
da, burada sözü edilenin bir “şehir” olduğu anlaşılıyor. Çünkü 20. ayette söz 
konusu yerleşim birimin (karye)den “medine” olarak bahsedilmektedir. Diya- 
log ve çatışmalardan şehir halkının gelişmiş bir sosyal hayata sahip olduğu 
sonucu çıkıyor. 

Bu elçilerin iki peygamber mi, yoksa bir peygamberin tebliğini iletmek 
üzere görevlendirilen iki salih insan mı olduğu önemli. Kur'an'ın genel anlatı- 
mından ve ayetlerin söz diziminden bunların “peygamber” olduğu anlaşılıyor. 
Muhtemelen yola getirmeye çalıştıkları şehir halkıyla giriştikleri çetin müca- 
delede iki elçi zorlanınca üçüncü bir elçiyle güçlendiriliyorlar. Elçiler ile hayat 
tarzlarında en ufak bir değişiklik yapmaya niyeti olmayan şehir halkı arasın- 
da mücadele sürüp gidiyor. Şehre uğursuzluk getirmekle suçlanıyorlar, tehdit 
ediliyorlar ancak ne elçiler görevlerini yapmaktan vazgeçiyor ne şehir halkı 
mesajı almaya yanaşıyor. 

Bu olayda da tarihin iki dinamiği işliyor. Şu veya bu şekilde sonuçlanınca- 
ya kadar taraflar arasında mücadele sürecektir: Elçiler görevlerini yerine ge- 
tirirlerken işkenceye tabi tutulacak, yurtlarından sürülecek veya öldürülecek; 
bu arada ahlaki yozlaşma, maddi çürüme içindeki toplum büyük bir yıkıma 
uğrayıp ilahi bir azaba maruz kalacaktır. 

Olayın cereyan ettiği şehrin neresi olduğu belirtilmiyor. Bu genelde 
Kur'an'ın yöntemidir, zikri geçen bir olay veya meselden kastedilen olup biten- 
lerin anlamı ve çıkarılması gereken dersler, ibretli sonuçlardır. Ancak güvenilir 
olmayan Hıristiyan kaynaklarına dayanarak bilgi veren ilk müfessirlere göre, 
bu şehir Antakya idi, olay Kral Antiochus zamanında vuku bulmuştur. Antakya 
o zaman nüfusu 500 bin civarında Roma'nın önemli birkaç şehrinden biriydi. 
Şehir halkını uyarmak ve ilahi mesajı onlara iletmek üzere gelen elçilerin de 
Hz. İsa'nın üç havarisi olup, bunlar da Yuhanna, Pasla (Pavlus) ve Şem'unü's-Sa- 
fa (Simun Petrus)dır. Bugün Antakyalılar onlara Yahya, Yunus ve Şem'un Safa 
diyorlar. İsmail Hakkı Bursevi “Ruhu'l Beyan”, Semerkandi “Bahru'l Ulum fi't 
Tefsir” ve Abdulkadir Geylani tefsirinde (Geylani Tefsiri, s. 498) bu görüşü sa- 
vunurlar. Burada zikredilen şehrin Antakya olduğunu öne sürenlere göre Mi- 
ladi 35 yılında Antakya'da şiddetli bir depremin vuku bulmuş olması bu tezi 
teyit etmektedir. Söz konusu depremin ilgisi varsa eğer, elçileri yalanlayan bu 
halkın en azından Hz. İsa'nın ref'inden sonra azaba uğradığı söylenebilir. 

Fakat bu kurguda önemli boşluklar gözükmektedir: İlki, Mevdudi'nin de 
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belirttiği gibi, Antakya'da Antiochus unvanıyla 13 kral M.Ö. 65 yılına kadar hü- 

küm sürmüştür. İkincisi Hz. İsa'nın dünyada iken buraya elçiler gönderdiğine 

ilişkin elimizde bilgi bulunmamaktadır. Hz. İsa'nın ref'inden sonra ilk tebliğ- 

ciler bu şehre gelmiş olup bunlar da büyük bir tepki veya dirençle karşılaşmış 

değildir (Bkz. Resüllerin İşleri, 11: 19-26). Üçüncüsü, gelenlerin bir peygam- 
berin salih adamları değil, “peygamber” olduğu anlaşılıyor. Kur'an, onlar için 
“gönderilmiş (mürsel)” sıfatı kullanıyor, “biz gönderdik” diyor. Şehir halkı on- 
lara: “Siz, bizim benzerimiz olan beşerden başkası değilsiniz, Rahmân (olan 
Allah) da herhangi bir şey indirmiş değildir. Siz, yalnızca yalan söylüyorsunuz.” 
diye karşı çıkarken, onlar: “Rabbimiz, gerçekten size gönderilmiş elçiler oldu- 
gumuzu bilir.” “Bizim üzerimizde de (sorumluluk ve görev olarak) apaçık bir 
tebliğden başkası yoktur” diyorlar ki, bunlar peygamber ifadeleridir. (Bkz. 14/ 
İbrahim, 10.) Kaldı ki, Kur'an da Mekke müşriklerine, bu yaptıkları akılsızlığın 
geçmişte başka kavimler tarafından da yapıldığını anlatmak üzere bu kıssadan 
bahsetmektedir. Bütün bunlardan hareketle, söz konusu olan coğrafi yeri be- 
lirtilmemiş bir yerleşim biriminin olması daha kuvvetli bir ihtimaldir. 

Bazı çağdaş müfessirler (mesela Muhammet Esed), bu şehrin belli bir yer- 
leşim merkezinden çok, verilmek istenen mesaj dolayısıyla “temsili bir yer” ol- 
duğunu söyler ve önce gönderilen iki elçinin Hz. Musa (a.s.) ve Hz. İsa (a.s.), on- 
lardan sonra üçüncü ve son elçi olan Hz. Muhammet (s.a.) olduğuna işaret eder. 

Bu açıklama da ikna edici görünmüyor: İlki, Mekke halkının da bir parça 
aşina olduğu anlaşılan söz konusu olayın Hz. Muhammed (s.a.)'in nübüvve- 
tinden çok önce vuku bulduğu ima ediliyor. İkincisi, Allah'ın yaşanmış tarihi 
olaylar dururken, temsili, farazi, kurgusal senaryolar üretmesine ihtiyaç yok- 
tur. Söz konusu iddia Taha Hüseyin ve Muhammed Halefullah'ın genel olarak 
Kur'an kıssalarıyla ilgili geliştirdikleri temelsiz görüşe dayanır ki, iddialarına 
göre kıssaların çoğu ve Kur'an'da zikri geçen bazı olaylar hakikatte birer kur- 
gu, hayali, mitolojik (usturi), sembolik, temsili anlatımlardan ibarettirler. Oysa 
geçmişte bu türden yüzlerce olay vuku bulmuştur. Bu halk da kendilerine gön- 
derilen peygamberleri yalanlamış, sonra da büyük bir azaba maruz kalmıştır. 
Bu şehir halkından önemli bir iz kalmadığı düşünülebilir, çünkü “tek bir çığlık 
(sayha)" bütün varlıklarının bir anda sönüvermesine ve tarihten silinmelerine 
yetmiştir. 

Önce iki iken sonra gönderilen destekçiyle sayıları üçe çıkan elçilere karşı 
çıkanların “deist” bir itirazı öne sürdükleri görülmektedir: “Rahman olan Al- 
lah size vahiy indirmiş değildir.” Anlaşıldığı üzere şehir halkı Allah'ın varlığına 
inanmakta, O'nun “rahman ismini de bilip teslim etmektedirler” ancak Allah'ın 
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vahiy indirdiği hakikatini reddetmektedirler. (Deizm için bkz.4/Nisa, 150-152 
ve 6/En'am, 91. ayetlerin açıklaması.) Bu yüzden elçileri yalancılıkla suçla- 
makta, muhtemelen şehir halkı arasında sebebiyet verdikleri tartışma ve çal- 
kantı dolayısıyla şehir hayatına uğursuzluk getirdiklerini iddia etmektedirler. 


all Sal Ga AKLA SİRA yi İğ Bİ İS 
(03 yüzlek o al Up ES Gal Aa çakal İS gray 


18. Dediler ki: “Herhalde biz, sizlerden dolayı uğursuzluğa uğradık. 
Eğer (bu söylediklerinize) bir son vermeyecek olursanız, andolsun, 
sizi taşa tutacağız ve mutlaka bizden yana size acı bir azap doku- 
nacaktır.” 

19. Dediler ki: “Uğursuzluğunuz, sizinledir. Size öğüt verildi diye mi 
(uğursuzluğa uğradınız)? Hayır, siz ölçüyü taşıran bir kaviminiz.” 


Kıssada sözü geçen şehir halkının ya kuvvetli bir biçimde batıl inançlara sa- 
hip olduğu veya halk arasında yaygın olan batıl inançlardan yararlanarak elçileri 
etkisiz hale getirmek istedikleri anlaşılıyor. Muhtemelen elçilerin tebliğe baş- 
lamasıyla bir anda gündem değişmiş, çalkantılar meydana gelmiş ve bu arada 
bazı işler yolunda gitmemeye başlamış. İşlerin iyi gitmemesini halk ya tanrıları- 
nın kızgınlığına veya mahiyetlerini doğru dürüst bilemedikleri kör kuvvetlerin 
aleyhlerine dönmesine bağlamıştır. “Uğur-uğursuzluk” zemininde ortaya çıkan 
buzihni algının teşekkülünde imtiyazlı konumlarını bırakmak istemeyen iktidar 
seçkinlerinin (mele' ve mütref) etkili rol oynadıkları, bunu da toplumun zihnini 
yönlendirme, manipüle etme yoluyla başardıkları söylenebilir. 

“Uğursuzluk” her zaman görülen bir suçlama veya salt açıklama tarzına 
matuf savunma mekanizmalarından biridir, cahil kitleler nezdinde prim de ya- 
par. Daha önceleri, nelerin olup bittiğini çok iyi bilen Firavun da benzer bir sa- 
vunma mekanizması geliştirmişti. Mısır'a bir iyilik, mesela bolluk-refah isabet 
ettiğinde bunu kendinden sayıyor, sıkıntı veya musibet ortaya çıktığında, bun- 
dan Hz. Musa ve onunla beraber olanları Sorumlu tutuyor, üstelik bunu onların 
rak gösteriyordu (7/A'raf, 131). Temeli bomboş hurafelere 
çlama Hz. Miami (5-a.)'e de yapıldı. Müşrikler, Hz. Pey- 
üzünden uğursuzluğa uğradıklarını öne sürüp, inanma 


“uğursuzluğu” ola 


dayalı benzer bir su 


rkadaşları YU 
gleleri İslam dan uzak tutmaya çalıştılar (27/Neml, 47). 


veline sahip Kİ i yi 
Pokanelyek im, bu, temeli hurafe olan uğur veya uğursuzluğu reddedip 
ettiklerinden, salih veya kötü amellerinden başka her- 
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hangi bir durumla karşılaşmayacağını belirtiyor, ahirette herkesin önüne ken- 
di yaptıklarını açıkça gösteren bir kitabın konacağını (16/İsra, 13) haber ve- 
riyor. Bu, hayli yerleşik, kökleşmiş inançları batıl unsurlardan ayıklayıp tashih 
etme yöntemi, İslami tebliğin asli fonksiyonlarından biridir. İslam, bir yandan 
inancı batıl unsurlardan ayıklarken, diğer yandan sahih-doğru bilgiyle inancı 
iman seviyesine çıkarır. 

Suç ve günaha batmış halk, başlarına gelenleri, bela ve sıkıntıları elçilerin 
uğursuzluğuna bağlayınca, bundan kurtulmanın çaresi olarak onları şehirden 
sürmek istemişler. Böylelikle başlarına gelen musibetlerden kurtulabilecekle- 
rine inanmışlar; şehrin iktidar seçkinleri (müstekbirler) de bu yönde kuvvetli 
bir algı operasyonu yürütmüşler. 

Önlerine iki seçenek koyuyorlar: Ya tebliğ davasından vazgeçecekler ya 
da taşlanarak (recm) şehirden sürüleceklerdir. Elçilerin söyledikleri açıktır: 
Varsa bir uğursuzluk bu sizden kaynaklanmaktadır yani ortaya çıkan kargaşa 
ve çalkantının sebebi şehirde kurduğunuz ahlaki ve hukuki temelden yoksun 
düzendir. Bu düzen sizin başınıza iş açmaktadır, çünkü adaletsiz, eşitsiz, ezen 
ve sömüren, ahlaki hayatı yozlaştıran, zevk, sefahat ve tutkudan başka şeye 
önem vermeyen bu düzenin sürmesi mümkün değildir, eninde sonunda büyük 
sorunlara ve çöküntülere yol açacaktır. “Ölçünün taşırıldığı” yani sınırların 
aşıldığı bir hayat ve toplumsal düzenin sürmesi mümkün değildir. 
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20. Şehrinenuzak yerinden bir adam koşarak geldi: “Ey kavmim, el- 
çilere uyun” dedi. 


21. “Sizden ücret istemeyenlere uyun, onlar hidayet bulmuş kimse- 
lerdir." 


Müfessirlere göre kıssada, şehir halkından sadece birinin, elçilerin teb- 
liğine olumlu cevap verdiği anlatılıyor, o da şehrin uzak bir semtinde ve bel- 
ki muhtemelen dış mahallelerinde veya şehrin hayli dışında yaşayan bu ki- 
şidir. Kaynaklarımız bunun Habip Neccar isminde bir şahıs olduğunu söyler. 
Bu mü'min zat Habip b. Musa, Habip b. İsrail ve Habip b. Mer'i isimleriyle de 
anılmaktadır. Bazılarına göre dülger, kassar (bez ağartan), ipekçi, ayakkabıcı 
veya çoban idi. Anlatıma göre, tebliğ etmek üzere gelen iki zatla şehrin giri- 
şinde karşılaşmış, sahiden ilahi görevle görevlendirilip görevlendirilmedikle- 
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rini test etmiş, onlar da hasta çocuğunu iyileştirince onlara inanmıştır. İki elçi 
kral tarafından dövdürülüp hapse atılınca, üçüncü elçi gönderilmiştir. Habib 
Neccar imanını açıkladığı, elçilere destek verdiği için öldürüldüğü, ölümünün 
olağanüstülüklerin tezahürüne sebep olduğu anlatılır ki, bunun hikâyesinin 
Kur'an'ın indirildiği zamanlarda ve Araplar arasında bilindiği anlaşılıyor. 

Habip Neccar'ın, Antakya'da Peygamber Efendimizin vefatından 600 yıl 
önce (M.S. 32) yaşadığı tahmin ediliyor. Antakya miladi 636 yılında Hz. Ömer 
zamanında Ebu Ubeyde b. Cerrah komutasında İslam orduları tarafından fet- 
hedilince, Anadolu sınırları içindeki bu ilk camiye bu zatın adı verildi. İnanışa 
göre, bugün camide Habip Neccar ve Hz. İsa'nın üç havarisi birlikte yatıyorlar. 
Yöre halkı mezarının olduğu dağa (Silpius) onun ismini vermişlerdir. Fakat 
yukarıda belirtildiği gibi, söz konusu olayın sahiden Antakya'da vuku bulup 
bulmadığını kesin delillerle ortaya koyabilecek durumda değiliz. 

Burada anlamlı olan husus, Müslümanların bir mescide kendilerinden 
önce ve kadim zamanlarda yaşamış bir mü'minin ismini vermek suretiyle hatı- 
rasını ve misyonunu canlı tutmalarıdır. Habib Neccar Son Peygamber'in tebliği 
ettiği İslamiyet'ten çok önceleri yaşamıştır ama filhakika bütün peygamber- 
lerin tebliğ ittiği tevhid dinine (İslamiyet) teslim olmuş bir muvahhid idi. Bu 
yüzden isminin bir mescide -makam nispet edilmiş olması hasebiyle- veril- 
miş olması yerinde olmuştur. 

Kıssa temsili değildir, vuku bulmuştur ve kıssada sözü geçen şahıslar ger- 
çek olmakla beraber bazı temel tipolojileri temsil etmektedirler. “Şehrin uzak 
yeri”nden gelen kişinin, her dönemde azınlıkta olan, dışlanan ama inancında, 
düşüncelerinde ve yaşama tarzında kararlı olan hanif kimselerin veya mü'min 
şahıs veya cemaatlerin simgesi olduğunu söyleyebiliriz. Her dönemde pey- 
gamberlerin çağrısını tekrar eden, doğru yolu, Hakikat'i ve kurtuluşu gösteren 
insan toplulukları veya kişiler olacak, bu topluluk içinde yer alanlar tebliğleri- 
ni sakınmadan yerine getirmeye çalışacak; süren adaletsizliğe, zorbalığa, tut- 
kulara, ahlaki yozlaşma ve çürümelere karşı çıkacaklardır. 

Anlaşıldığı kadarıyla söz konusu mü'min ve salih kişi peygamberlerin 
sünnet ve siretlerinden haberdardır. Onlar ilahi tebliği yaparken kendi şahsi 
çıkarları için bunu yapmadıklarını, büyük zorluk ve sıkıntılar içinde ifa ettik- 
leri görevleri karşılığında kimseden herhangi bir ücret veya başka bir karşılık 
talep etmediklerini bilmekte, bunu kendi halkının düşünüp doğruyu bulması 
için etkili bir argüman olarak hatırlatmaktadır. Yani elçilerin hedefi adaletsiz 
bir iktidarı ele geçirmek değildir, aksine iktidarın kendisini sorgulayıp onu ah- 
laki temeller üzerinde yükselen adaletli hüviyete dönüştürmektir. Bu yüzden 


574 ALI BULAÇ -KUR'ÂN DERSLERİ/DIRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


hiçbir peygamber, düzenine karşı çıktığı toplumdan ücret istemiş değildir (6/ 
En'am, 90). Peygamberin ücret istemesi, değiştirmeyi hedeflediği sistemle uz- 
laşmaya, sistem içinde iktidardan pay almaya hazır olduğu mesajını vermek 
anlamına gelir. Bu ve benzeri “ücret” aslında sistem içinde statü, iktidar, ser- 
vet, makam, kısaca şu vay bu “karşılık” demektir. 

Fakat elbette yoldan çıkmış şehir halkı onun yaşamasına izin vermeye- 
cek, o da Musa aleyhisselama inanan sihirbazlar gibi cesurca davranıp hayatı 
pahasına meydan okuyacaktır. Meydan okuması tarihi manada muhteşem bir 
savunmadır. Şöyle ki: 


Azis öy il (rey aya iliş pla gi EY 
£vr Galli YU üü ÜA çağelk lk Şe Çİ aş ali Ğİ Öl 
gre) öyazllğ AS lal lereğ ük Jİ Alİ Ğİ 


22. “Bana ne oluyor ki, beni yaratan (Allah)a kulluk etmeyecekmi- 
şim? Siz 0'na döndürüleceksiniz.” 

23. "Ben, O'ndan başka ilâhlar edinir miyim ki, Rahmân (olan Allah), 
bana bir zarar dileyecek olsa, ne onların şefaati bana bir şeyle 
yarar sağlar, ne de onlar beni kurtarabilirler.” 

24. “O durumda ise, gerçekten ben apaçık bir sapıklık içinde olmuş 
olurum.” 


25. “Şüphesiz ben, sizin Rabbinize imân ettim; işte beni işitin.” 


Burada söz konusu edilen şehrin uzak yerinde yaşayan, belki de genel şe- 
hir yaşayışına göre “marjinal”, başka bir deyişle zamanının hanifi ve garibi sa- 
yılan bu zattır. Bir hadiste buyrulduğu gibi “İslam garip geldi garip gidecektir, 
ne mutlu gariplere! Bir soru üzerine Efendimiz (s.a.) “garib"in dini dolayısıyla 
kabilesinden (sosyal grubundan) ayrılan kişi olduğunu belirtmiştir” (Müslim, 
İman, 232). Bu zat tam bu niteliklerde olup insanın temiz fıtratına, selim akli 
düşünme yeteneğine atıflarda bulunup uyarılar yapmaktadır. Halkını mantıklı 
düşünmeye, akıllarını kullanıp doğru muhakeme yapmaya davet etmektedir: 
Kişilerin edindikleri tanrılar eğer onların istek ve tutkularının, çıkar ve avan- 
tajlı konumlarının birer zırhı değillerse, insan nasıl onlara saygı duyar, onları 
merkez alan düşünce ve ideolojilere bağlanır? Hiçbir güçleri, herhangi bir ko- 
nuda inisiyatif koyma özellikleri olmayan tanrılar Rahman olan Allah'a tercih 
edilir mi? Böyle bir tercih apaçık bir şaşkınlık, sapkınlık değil mi? Bu mü'min 
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zat, elçileri teyit edici konuşmasını yaptıktan sonra kendini ifşa ediyor, belki 
daha önce gizleniyorken, bu olaydan sonra artık buna lüzum görmüyor. 

Hakikaten şu soru önemlidir: İnsan yaratılmış bir varlık olarak acizdir, na- 
sıl olur da Yaratıcısına meydan okuyabilir? Bu cesareti nereden alabilir? Bu 
dünyada varsayalım ki ona uzun bir mühlet verildi, peki eninde sonunda Al- 
lah'a götürülmeyecek mi? Temel vasıflarından biri “rahman” olan Allah, kula 
bir zarar dileyecek olsa hangi güç buna mani olabilir! (6/En'am, 17.) Günah 
bataklığına saplanmış kişi başkalarından, kendisi gibi insan liderlerden, tiran- 
lardan veya sembolik anlamlar yüklediği putlardan yardım dileyecek olsa, bu 
zihni olarak büyük bir saplantı ve sapkınlıktır. 

İki elçiyi takviye etmek üzere şehrin uzak bölgesinden koşarak gelen kişi, 
inkârcı şehir halkının reddetmekle beraber aslında ve hakikatte “onların da 
Rabbi olan Allah"a imanını büyük bir cesaret ve gururla ikrar ve ifşa etmek- 
tedir. Bunu büyük bir hakikat olarak ilan edip şehir halkının kendisine kulak 
vermesini istemektedir. Heyhat ki, kavmi, hemşehrileri onu dinlemeyecektir. 


5 Şİ 3âE aş gri özalağ eği Sİ b Yü İN ŞİA 
&vv3 örez$İİl a gla 


26. Ona:“Cennete gir” denildi. O da: “Keşke benim kavmim de bir bil- 
seydi” dedi. 


27. “Rabbimin beni bağışladığını ve ağırlananlardan kıldığını.” 


Anlaşılan şu ki, şehrin önde gelenleri bu mü'min zatı hemen şehid ediyor- 
lar. Melekler onu güzel karşılamakta, cennete yerleştirmektedirler. Başka bir 
ifadeyle, cennetteki asıl yerini gösterip “berzah alemi”nde neşe, huzur ve mut- 
luluk içinde kıyameti beklemeye koyulmaktadır. Onu şehid etmiş olmalarına 
rağmen, hemşehrilerine karşı bir kin ve husumet duymaması, tam aksine bil- 
gisizliklerinden dolayı üzülmesi manidardır. Bu da nebevi bir tutumdur, çün- 
kü genellikle büyük zorluk ve işkencelere tabi tutulduklarında peygamberler 
“Rabbimiz bu insanlar bilmiyorlar!” demektedirler. 

Bu, aynı zamanda görünenin arkasındaki görünmeyen ve ilk bakışta farke- 
dilmeyen hakikatlerden haberdar olan mü'minlerin tutumu ve ruh halidir. Onlar, 
büyük haksızlıklara maruz kalsalar bile, bilgisizliğin (cehalet ve cahiliye) insana 
neler yaptırabileceğini unutmazlar, Taif'in çıkışında Peygamber Efendimiz Aley- 
hissalâtüvesselam gibi “bilgisiz halkı” için merhamet ve kurtuluş temenni etmek- 
ten geri durmazlar. Allah, bu mü'min kişiyi bağışlamış, cennetinde ağırlamıştır; 
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aynı şeyi hemşehrileri için de temenni etmektedir ama kavmi derin bir bilgisizlik 
ve gaflet içinde yüzüyor, başlarına gelecek büyük felaketten habersiz olarak eski 
alışkanlıklarına ve ahlaken tefessüh etmiş yaşama tarzlarına devam ediyorlar. 


Gla ÜS ağ çlAZİI a ib ya BAŞ a da38 le İş İSİ Lâ3 
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28. Kendisinden sonra ise, kavminin üzerine gökten bir ordu indir- 
medik; indirecek de değildik. 


29. (Ancakonlara) Yalnızca bir tek çığlık (yetti); anında sönüverdiler. 


Yerleri ve yaşadıkları tarih hakkında bilgi verilmeyen şehir halkı elçilere 
zorluk çıkarmaları ve hayat tarzlarını sürdürmekte inat etmeleri dolayısıyla 
azaba uğratıldı. Onlara verilen azap sadece bir çığlık (sayha) oldu. Çığlığın na- 
sıl bir azap olduğu açıklanmıyor. Ancak onlar için gökten ordular indirilmediği 
söyleniyor; bu demektir ki, bu isyankâr ülke büyük, kuvvetli, donanımlı orduya 
sahipti. Bunun özellikle zikredilmesinin bize bakan yüzünde bir hisse değeri 
var. Kıssa bize güçlü ordularıyla övünen, her yeri kolayca hegemonyası altında 
tutabileceğini, canının çektiği ülkeyi işgal edebileceğini düşünen ve sahiden 
de bunu gerçekleştirenlerin çok da övünüp gurura kapılmamaları gerektiği 
uyarısında bulunuyor. Böyleleri için yeri göğü birbirine katan bir kasırga, şid- 
detli bir çarpma, yıkıcı bir deprem, güneşin yüzünde vuku bulan dehşet verici 
bir patlama veya hiç umulmadık bir musibet yeter. 

Kıssası anlatılan şehir halkının başına gelen de budur. Şu veya bu, sonuçta 
sadece bir sayha, onların yok olmalarına; güç, servet ve gururlarıyla yeryüzün- 
den silinmelerine, bir alev gibi sönüvermelerine yetmiştir. “Hâmidin”, sıtmaya 
yakalanmış bedenin sakinleşmesi, hararetinin, canlılık ve hareketinin durul- 
ması için kullanılan “h-m-d”den türetilmiştir, bu ayette ve Enbiya süresinde 
(21/15) ölümden kinaye olarak kullanılmıştır. 

Benzer bir inkâr içinde olan diğer kavimlere de bu türden bir azap ve- 
rilmiştir. Mesela Medyen halkı: 11/Hud, 94; Semud kavmi: 11/Hud, 67; Lut 
kavmi: 15/Hicr, 73; Ashabü'l-Hicr: 15/Hicr, 83. 


KT) Gözle gg İSİ Jeli da çeçil a ali Je 852 -W 
Eğ Öz İçli ei Gani Ga fazlı UST 4 1375 İİ 
«3 ösmakl Gila ÜS bla 


36/Yâsin Süresi/28-32 577 


30. Yazıklar olsun kullara ki onlara bir elçi gelmeye görsün, mutlaka 
onunla alay ederlerdi. 

31. Görmüyerlar mı, kendilerinden önce nice nesilleri helâk ettik? 
Onar, bir daha kendilerine dönmemektedirler. 

32. Ancak onların hepsi, toplanmış olarak huzurumuza getirilmiş- 
lerdir. 


Burada sahip oldukları bunca nimet ve avantaja rağmen elçileri yalanla- 
yanlara hem bir acıma hem kınama söz konusudur. “Yazıklar olsun, şu kullara” 
veya “şu kulların vay haline!” Bazı yörelerde “Ya haseratealeyk!” dendiğinde, 
mesela babanın veya annenin harcadıkları bunca emeği hiçe sayan çocuğuna 
karşı kınamasını, boğazında bir ukde kalışını ifade eder. “Sana yazıklar olsun, 
bunca emek verdim, bana şunu layık görmedin veya şu muameleyi reva gör- 
dün” demek gibi. Şanı Yüce Allah da, gökleri ve yeri insana musahhar kılmış, 
ona akıl, muhakeme, konuşma, seçme özgürlüğü, güç kuvvet ve kudret vermiş; 
dahası şaşırmışsa ona doğru yolu gösterecek, onu hak ve hakikate yöneltecek 
elçiler göndermiş buna rağmen insan (kullar) bunun değerini bilmiyor, elçileri 
yalanlayıp onları alaya alıyorlar. 

Ayetin “yazıklar olsun” deyip bir tür hayıflandığı ve kınadığı nankör in- 
sanları “kullar (köleler /ibad)” olarak nitelendirmektedir. Allah'a kulluğu red- 
dediyorlar ama hakikatte Yüce Allah'ın kudreti karşısında basit birer köleden 
farkları yok. Trajik olan şu ki, köle konumunda olan bu insanlar Allah'ın elçi- 
lerine karşı çıkıyorlar. Neye güveniyorlarsa, böylesine ağır bir suçu işlemeye 
cür'et ediyorlar. 

Bu tutum tarih boyunca tekrar edilegelmiştir. Benzer tutum takınanlar 
yerle bir oldular, azaba uğrayıp tarihten silindiler (6 /En'am, 6). Yeryüzü- 
nün her tarafında bunların izleri, kalıntıları, buluntuları vardır, araştırıldı- 
gında bulunabilir. Hikmet ve ibret gözüyle geçmiş zamanlara, yeryüzünün 
bir miktar altındaki tarihi eser ve izlere bakacak olsalar bu suçtan dolayı 
suç işleyip de çöken toplumların trajik akıbetleri hakkında fikir sahibi ola- 
caklardır. Bu toplumlar isyan ettiler, inkâra saptılar, suç ve günah içinde 
yaşadılar ama sonunda Yüce Allah'ın huzuruna götürüleceklerdir. “Hazır” 
bulundurulacaklardır (28/Kasas, 61). Kaçış imkânı yoktur. Nasıl güçlü bir 
devletin adli teşkilatı eninde sonunda kanundan kaçan suçluları bulup 
adaletin önüne çıkarıyorsa, bunlar da öyle, kıyamet günü kendisine isyan 
ettikleri Yüce Allah'ın huzuruna çıkarılacak, yapıp ettiklerinin hesabını 
vermek üzere hazır bulundurulacaklardır. 
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33. Ölü toprak kendileri için bir âyettir; bizonu dirilttik, ondan tane- 
ler çıkarttık, böylelikle ondan yemektedirler. 

34. Biz, orada hurmalıklardan ve üzüm-bağlarından bahçeler kıldık 
ve içlerinde pınarlar fışkırttık: 

35. Onun ürünlerinden ve kendi ellerinin yaptıklarından yemeleri 
için. Yine de şükretmiyorlar mı? 

36. Yerin bitirdiklerinden, kendi nefislerinden ve daha bilmedikleri 
nice şeylerden bütün çiftleri yaratan (Allah çok) yücedir. 


Kur'an-ı Kerim, sıklıkla “ölüden diri”nin çıkışını hatırlatır. Toprak ölüdür, 
üstüne yağmur yağarsa dirilir (30/Rum, 19). Çünkü su bitkilerin hayat kayna- 
ğıdır. Toprak ve içindeki tohumlar sulandığında kendi türlerinin yapılarının 
gerekli kıldığı süre içinde yeşerir, ortalık rengârenk olur, şenlenir. Ölü toprağı 
canlandırmak yüce bir kudrete işaret eder. Ne yağmur kendi kendine yağar ne 
toprak kendi kendine yeşerir. 

Bize verilmek istenen mesaj şudur: Tabiat otonom değildir, belli bir irade, 
düzen ve yasalar çerçevesinde varoluşunu sürdürmektedir. Bilebildiğimiz ka- 
darıyla su, hava, bitki ve hayvanların, kısaca hayatın olduğu yegâne gezegen 
bizim içinde yaşadığımız yeryüzü gezegenimizdir. Başka gezegenlerde, sözge- 
limi Mars'ta su ve hava varsa da, canlı hayat (bitki-hayvan) mevcut değildir. 
Demek oluyor ki gezegenimizi diğerlerinden ayıran ana özelliği “hayat”ın bu- 
rada sürdürülebilir olmasıdır. Bu ve benzeri ayetler bize hayatın kaynağının 
“Hay olan Allah” olduğu hakikatini hatırlatmaktadır. Bu açıdan hikmetle ve 
ibretle bakılacak olursa, hayatın bizatihi kendisinin mucize olduğu görülür. 

Ölü topraktan taneler çıkar, bilumum tahıl ürünleri. İnsanlar ve hayvanlar 
bunlarla beslenirler. Yine dirilen toprakta çeşitli bitkiler, meyveler, sebzeler 
yetişir. Hurmalıklar, üzümler bunlardan verilen iki örnektir sadece. Portakal, 
karpuz, domates, kısaca her türlü meyve, sebze, narenciye, tahıl ve hububat 
da öyledir. Daha niceleri var! (6/En'am, 99.) Yağmur yağar bahçeler yeşillenir, 
dalları ve yaprakları birbiri içine girer, pınarlar fışkırır. Lafın gelişi “fışkırır” 
diyoruz, hakikatte ise fışkırtan O'dur: “Fışkırttık!” Nun-u azame ile mazi ge- 
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len fiil, her daim yeryüzünde hayat devam ettikçe bütün canlı hayatı mümkün 
kılan temel yasaların Allah tarafından tesis edilip işler halde kılındığını ima 
etmektedir. Hayatın sürmesinde Allah'ın ilmi, iradesi ve kudreti dâhilinde faa- 
liyet halinde olup da sayısını bilemediğimiz görevli melekler vardır. 

O'nun ihsanı, bağışı, vaz'ettiği yasalar dâhilinde bunlar mümkün olmak- 
tadır. Potansiyel olarak varolan, varolup da açığa çıkan bu nimetler zengin- 
leştirilir, insan kendisi de toprağı işler, ürünler yetiştirir, hatta yeni meyve ve 
sebzeler yetiştirir. Daha önce bilinmeyen sebze, meyve ve yemişler elde eder. 
“Bıtım”ı fıstık ağacına ilkah eder, yeni bir fıstık türü elde eder. Bezelye, patlıcan 
vs. sebzeler elde eder. Bütün bunlar Allah'ın bahşettiği nimetlerdir. Hepsi, her 
şey insanın bu gezegendeki hayatını idame ettirmesi, yararlanıp yaratılışın 
anlam ve amacına uygun yaşaması içindir. Böylesine zengin, eşsiz-biricik bir 
gezgende yaşarken, insanın Allah'a şükretmesi gerekmez mi? 

36. ayet, söz dizimini takip ederek dikkatimizi önemli bir noktaya çek- 
mektedir: 

Yeryüzü gezegeninde şeyler çift yaratılmıştır. Yerin bitirdiklerinden olan 
her şey. Bitkiler, meyveler, sebzeler; cansız bildiğimiz madde, maddenin iç ya- 
pısı çifttir Toz zerreciğinden galaksilere kadar her şey karşıtıyla yaratılmıştır. 
Zahir bakış açısından zıtlar dünyasında yaşıyor gibiyiz. Zıtlar arasında çatışma 
olması beklenirken -çünkü kural şudur: zıtlar bir arada olmaz (Zıttani la yec- 
temiani), aksine varlıkta harikulade bir uyum, ahenk ve harmoni söz konusu- 
dur. Buna zıtların harmonisi diyebiliriz. 

İnsanın kendisi de tür olarak öyledir. İnsan (Âdemoğulları) erkek ve dişi 
olarak yaratılmıştır. Zıtların birlikteliği hayatın devamını sağlar. Çiftler, arasın- 
daki temel ilişki farklılıktır; hasmane karşıtlık değildir. Türler ve cinsler bir- 
birleriyle rekabet etmek zorunda değiller, aksine tabiatta ve günlük hayatta 
tezahür eden farklılıklarını koruyarak bir arada yaşamak zorundadırlar. İnsan 
türünü ele alacak olsak, erkek ve kadın, ontolojik olarak iki karşıt cevherden 
yaratılmış değildirler, aksine “tek bir nefisten (Nefs-i vahide)” yaratılmışlar- 
dır, çift olma hali bu tek cevherden türemiş, yeryüzüne erkek ve kadın olarak 
yayılmışlardır (Bkz. 4/Nisa, 1). Erkekte ve kadında tecelli eden ilahi isimler 
döner dolaşır Vahdaniyette ifadesini bulur. Kadının fıtratmda mündemiç ce- 
mal ile erkeğin fıtratında mündemiç celal isimlerinin aslı ve esası ve kemal 
halleri Yüce Allah'a mahsustur. Nasıl bitkiler, hayvanlar ve daha bilemediğimiz 
şeylerin zıtlığı/ diyalektiği varlık âleminin hayatiyetini devam ettirmesinin se- 
bebi ise, bunun gibi yeryüzü gezegeninde neslinin devam etmesi için kadın 
ve erkek de farklılıklarını yani kadın kadınlığını, erkek erkekliğini koruyarak 
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ve fakat bir arada bulunarak yaşayacaklardır. Nasıl tabiatta şeylerin zıtlıkmış 
gibi görünen farklılıkları ortadan kalkacak olsa, şeylerin varoluşu sona ere- 
cekse, bunun gibi kadın ve erkek birbirlerine karşı zıtlık temelinde özerkle- 
şecek, bağımsızlaşacak, mutlak manada özgürleşecek olurlarsa hayatları sona 
erer. Önce aile dağılır, arkasından toplumsal hayat çözülür, sonra türümüzün 
geleceği tehlikeye girer. Bu neslin emniyetinin ortadan kalkması demektir. 
Kadın ve erkeğin gezegendeki hayatiyetleri, farklılıklarını karşıtlık temelinde 
tanımlamaları ve konumlandırmalarına değil, birinin diğerini “öteki ben”i ka- 
bul edip, eşi görmesi, eşler arasında sevgiye ve merhamete dayalı birlikteliğin 
sürmesine bağlıdır. O halde kadın ve erkek, aralarındaki ilişkiyi dişi ve erkek 
olarak konumlandırılmış bulunan farklılığı koruyarak düzenleyecek ve sürdü- 
receklerdir. Birbirleriyle “eşit”lenirlerse, aralarındaki cinsiyet farkı önce reka- 
bet ve çatışmaya dönüşür, arkasından temel fizyolojik/biyolojik farklılık orta- 
dan kalkar, belki de “üçüncü cins” dediğimiz “yeni bir yaratık (hilkat ucubesi)” 
türer ki, bunun uzun bir tarih içinde bu gezegende neslini devam ettirerek 
yaşaması mümkün olmaz. 

Çiftleri yaratan ve gezegendeki hayatın çiftlerin farklılığına göre sürme- 
sini murat eden Allah'tır, O'nun muradına, öngörmesine ve çiftler arasındaki 
ilişkileri düzenleyen hükümlerine saygılı olmak, tam bir ihlasla teslim olmak 
gerekir. Kadın ve erkeğin huzur ve mutluluğu ile gezegenimizdeki neslimizin 
selameti buna bağlıdır. 
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hemen artık karanlıkta kalıvermişlerdir. 

38. Güneş de, kendisi için (tespit edilmiş) olan bir müstakarra doğru 
akıp gitmektedir. Bu, üstün ve güçlü olan, bilen (Allah)ın takdiridir. 

39. Ay'a gelince, biz onun için de birtakım uğrak yerleri takdir ettik; 
sonunda o, eski bir hurma dalı gibi döndü (döner). 

40. Ne güneşin aya erişip-yetişmesi gerekir ne de gecenin gündüzün 
önüne geçmesi. Her biri bir yörüngede yüzüp gitmektedirler. 
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Başka yerlerde de gece ile gündüzün, genel anlamda kozmik düzenin Al- 
lah'ın varlığına, yaratma kudretine, ilim, tedbir ve yaratılış hikmetine birer 
kanıt olduğu belirtilir. (Mesela, 13/Ra'd, 2.) Gece ve gündüz birbiriyle ilgili, 
peşpeşedirler. Işığın karanlıktan sıyrılıp ayrılması “selh'ten türeyen fiille ifade 
edilmiştir. Bir şeyi çekip sıyırmak, hayvanın derisini yüzmek için de aynı fiil 
kullanılır. Işık çekildiğinde karanlık basar, gündüzün ardından gece başlar. 

Ayet, bizim içinde yer aldığımız kozmik düzen ve çevrenin en önemli geze- 
geni olan güneş hakkında son derece ilginç bir terim kullanmaktadır: Müstakar! 
38. ayete iki anlam verilmiştir: Biri “Güneş de onlar için bir delildir”; diğeri “Gü- 
neş kendisi için belirlenmiş bir hedefe doğru akıp gitmektedir." Her ikidurumda 
da güneş, gece ve gündüz gibi hakikatte Allah'ın varlığına, yaratma kudretine, 
sanat ve düzenine delil teşkil etmektedir. Hiç kuşkusuz ayetin amacı, güneşin 
sistem içindeki kozmik konumu hakkında bilgi vermek değil, yaratılmışlığına 
ve fonksiyon görmekte en önemli kanıt olduğuna ilişkin dikkatimizi çekmek- 
tir. Ancak güneş ve benzeri varlıklar, nesneler birer kanıt olarak gösterildiğinde 
onların kozmik/tabii konumları hakkında da bilgiler verilmekte, belki bilimsel 
araştırmalara yol haritası sayılabilecek telmih ve atıflarda bulunulmaktadır. Bu 
böyledir, zira Kur'an-ı Kerim bir fizik, kimya, coğrafya, tarih veya astronomi kita- 
bı değil, insanları hidayete yönelten bir anlam ve yol haritasıdır. 

Müstakar, karar kılınan yer, ulaşılacak hedef, karar ve istikrar noktasıdır. 
“Zaman ismi” olarak düşünüldüğünde, güneş kendi sistemi içinde bir düzen 
oluşturarak akıp gider. Hareketi, içinden dışa doğru taşan, fışkıran enerjisi bi- 
tinceye kadar sürecektir. “Mekân ismi” olarak kullanıldığında, güneş kendisi için 
belirlenmiş yörüngede akıp gider, demektir. Bu durumda güneş kendisi için be- 
lirlenmiş bir hedefe doğru hareketini sürdürüp durur. Ancak müstakar, güneşin 
kendi iç derinliğindeki yapısında bir hareket olduğu, çekirdeğindeki enerji fış- 
kırtması fikrini de ima etmektedir. Ra'd süresinin 2. ayeti müstakarrın zaman 
ismi olduğu fikrini kuvvetlendirmektedir. Bu açıdan bakıldığında “li mustakar- 
rin” kelimesinin başındaki “li” harf-i cerri a) “li”; b) fi; c) ila manasın gelir. 

Güneşin hareketinde her üç durum da söz konusu olup Kur'an-ı Kerim, 
Arapçanın dil imkânlarını kullanıp her üç durumu veciz bir şekilde ifade et- 
miştir. Zaman içinde güneş ve uzaydaki yeri, konumu, hareketi ve etkileşimiyle 
ilgili çalışmalar ilerlediğinde söz konusu “veciz” ifadenin hakikatte bir “mu'ci- 
ze"yi içinde barındırdığını göstermiş bulunmaktadır. 

Bilimsel gözlem ve araştırmalar, 4,6 milyar yıllık ömrü olduğu hesaplanan 
güneşin hem dünya gibi hem kendi ekseni çevresinde hem içinde yer aldığı sis- 
temde ona bağlı /tabi yıldızlarla birlikte saniyede 268 km. hızla başka bir galaksi 
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etrafında döndüğünü ve Vega adı verilen bir yıldıza doğru saniyede 20 km. (da- 
kikada 1.200, saatte 72.000 km.) hızla aktığını göstermektedir. Güneşin yörün- 
gesi hayli geniştir, bir turunu ancak 230 milyon yılda tamlamaktadır. Güneşin 
hareketi lineer veya düz değil dairevidir, “felek” kelimesi bunu yeterince ver- 
mektedir. Güneş ve Ay her biri ayrı yörüngede yüzdüklerine göre, diğer geze- 
gen ve yıldızlar gibi hareketlerinde bir diğerinin içine girmez, her biri ayrı ayrı 
yörüngelerde yüzmektedirler. “Ve küllün fi felekin”de “küllün” umum ifade eder. 
Oysa ayette güneş ve ay zikredilmektedir, bu demektir ki sadece ikisi değil, uzay- 
da bulunan bütün yıldızlar, galaksiler kendi yörüngelerinde yüzmektedirler. İs- 
ter zaman ister mekân ismi olarak ele alalım, güneşin hareketi kendiliğinden de- 
ğildir; üstün ve güçlü olan, her şeyi bilen Allah'ın takdiri, böyle düzenlemesidir. 

Güneşin hareketinin bir sonu olduğunda kuşku yoktur. Güneşi soran Ebu 
Zer'e Hz. Peygamber şöyle demiştir: “Güneş arşın altında kendisi için belirlenmiş 
karar yerine ulaşıncaya kadar akıp gider. Oraya vardı mı secdeye kapanır. Ken- 
disine kalk ve geldiğin yere geri dön denilinceye kadar devam eder.” Efendimiz, 
söz konusu hareketin tekrarlandığını anlattıktan sonra, sözünü şöyle tamamlar: 
“Bu işin ne zaman olacağını biliyor musunuz? Bu “O gün daha önce inanmamış 
veya imanında bir hayır kazanmamış olan kimseye imanı yarar sağlamaz' (6/ 
En'am, 158) buyruğunun işaret ettiği zamandır “ (Müslim, I, 138; Müsned, |, 62.) 

Bu hayli sembolik/metaforik anlam yüklü hadis, bize güneşin, dünyanın 
sonu olan kıyamete kadar hareketine devam edeceğini ancak güneşin de ener- 
jisinin birgün tükenip söneceğini ima etmektedir. Bu doğrudur, zira yeryü- 
zündeki hayatın güneşe bağlı olduğu bir gerçektir. Bu muazzam gezegen bize 
ışık, enerji ve ısı vermekte, canlıların hayatı bu sayede sürebilmektedir. Fosil 
yataklarının oluşması, meteorolojik olaylar, iklimdeki değişmeler, birbirini ta- 
kip eden mevsimler, bitkilerin fotosentezi, suyun, demirin ve başka nesnelerin 
gök cisimlerinden yeryüzüne transferi (nüzul), Ay'ın konumu ve aydınlatıcı 
özelliği ile namütenahi tabiat olayları güneşe bağlıdır. 

Güneş gibi ay da Allah'ın üzerinde gözlem ve inceleme yapılması gereken 
ayetlerinden biridir. Ay dünyanın uydusudur, küçük bir gezegendir hem kendi 
etrafında hem dünyanın etrafında ve dünya ile beraber güneş etrafında dön- 
mekte, dünya ve güneşle beraber başka bir galaksiye doğru akıp gitmektedir 
(91/Şems, 1-2). Ay'ın menzilleri/durakları, kuruyup da incelen hurma dalına 
benzetilmiştir. “Urcun”, hurma kesildikten sonra salkımının ağaçta kalan sapı 
için kullanılır. Eğilip bükülmek demek olan “in'irac”den “fu'lun vezninde gelmiş- 
tir Ay, günler geçtikçe incelir, hurma salkımı da zaman geçtikçe kurur, incelir, 
eğrilir ve sararır. “Kadim” sıfatının gelmesi, salkımın uğradığı değişimi sağlayan 
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zamanın geçmesini ifade eder. Güneş ve ay, her birinin ayrı menzilleri/durakları, 
kendileri için belirlenmiş yasaları, görmekte oldukları fonksiyonları vardır. 

Birinin diğerinin yerini alması, önüne geçmesi gerekmez. Kendi varoluşla- 
rını lineer olmayan yörüngelerini takip ederek gerçekleştirirler; birbirlerinin 
sınırlarını tecavüz etmezler, birbirleriyle çatışmazlar, ilahi iradeye ve yasalara 
tabi olarak fonksiyonlarını yerine getirirler. Aralarında bir uyum, harmoni, in- 
teraktif ilişki ve işbirliği söz konusudur. Güneşle ayın bir araya geleceği vakit, 
kozmik düzenin temel bir değişikliğe uğrayacağı kıyamet günüdür (Bkz. 75/ 
Kıyame, 9). Kozmik düzenin bu şekilde kurulmuş olması, yeryüzünde bizim 
yılların hesabını bilmemiz, hayatımızı bir düzen içine sokmamız içindir (10/ 
Yunus, 5; 28/Kasas, 73). 

Gece ile gündüz arasındaki düzen de öyledir. Her biri kendi yörüngesinde 
(felek) kendine özgü hareketini takip eder (21/Enbiya, 33), bu hareket gemi- 
lerin denizde veya insanların sularda yüzmesi gibidir; daimi surette akıp gi- 
derler (Hilal için bkz. 2 /Bakara, 189). 

Yüzme fiili için kullanılan “tesbih” acaba bir mekânı, bir zemini ima edi- 
yor mu? Gemiler, balıklar denizlerde, suda yüzerler. Deniz onların hareket ala- 
nı, zemini veya mekânıdır. Bu, acaba uzayın zannedildiğinin aksine korkunç 
bir boşluk değil de katrilyonlarca görünür ve görünmez cisimlerden müteşek- 
kil ve elbette kendine özgü bir mekân olduğunu mu gösteriyor? 

Tesbih aynı zamanda hareketin öznesi olan varlığın onu yaratan ve ken- 
disi için yasa koyan Allah'ı anması, yüceltmesi, O'na boyun eğmesi anlamına 
da gelir. Şu halde güneş ve ay ile diğer yıldızlar ve galaksiler, ilahi iradenin 
bilincinde olan mü'min insanlar gibi Allah'ı tesbih ederler, kendilerine özgü 
bir bilinç ve dille O'nu yüceltirler, varoluşlarının kendilerinden değil Allah'tan 
neşet ettiğini, her şeylerini O'na borçlu olduğunu bilerek O'na secde ederler. 

Bu hakikatin ve olağanüstü düzenin bilincinde olan insan, gök cisimlerine 
tapan kadim zamanlardaki insanlar, İslam öncesi cahiliye Arapları ve astro- 
loglar/müneccimler, modern medyum ve falcılar gibi yapmayacak, aksine her 
şeyi Allah'tan bilecek, göklerdeki düzeni Yaratıcı'ya irca edecek ve hiçbir şekil- 
de gök cisimlerine ulühiyet atfetmeyecek. (Bkz. 6/En'am, 75-78; 27/Neml, 24; 
41/Fussilet, 37; 55/Rahman, 5) 
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41. Onların soylarını dolu gemilerde taşımamız da kendileri için bir 
âyettir. 

42. Veonlariçin binmekte oldukları bunun benzeri (nice) şeyleri ya- 
ratmamız da. 

43. Eğer dilersek onları batırır-boğarız; bu durumda ne onların im- 
dadına yetişen olur, ne de kurtulabilirler. 


44. Ancakbizden bir rahmet olması ve (onları) belirli bir zamana ka- 
dar yararlandırmamız başka. 


Güneş ve ay, gece ile gündüzün Allah'ın varlığına, yüce kudretine birer 
ayet gösterildikten sonra, bu ayette insan yapımı gemiler ve hayvanlar da bi- 
rer kanıt olarak gösterilmektedir. Gemi insan ürünü bir taşıma aracıdır. Gök- 
teki güneş ay ve yıldızlar nasıl belli yasalar dâhilinde ve kendilerine tayin edi- 
len yörüngeler içinde yüzüyorlarsa, gemiler de denizlerde, büyük göllerde ve 
nehirler üzerinde öyle yüzmektedirler. Aradaki fark, gök cisimlerini yaratan 
Allah'tır, gemileri de insanlar imal etmektedir. Ancak insan iki imkâna sahip 
olmadıkça gemi veya başka taşıma-ulaştırma aracı imal edemez. İlki, Allah 
insanın kucağında yaşadığı tabiattaki yasaları insanın bilip keşfetmesine ve 
yasaları işletmesine açık hale getirmiştir. Suyun kaldırma gücü olmasa kimse 
deniz üzerinde bir nesneyi yüzdüremez. İnsan bu olayı gözlemler, inceleme 
ve araştırmalar, deney ve gözlemler sonucu bilgilerini geliştirir, böylelikle irili 
ufaklı, ağır tonajlı tankerler, gemiler imal eder. Diğeri insan tabiatın yasalarını 
bilebilecek bir akıl ve muhakemeye, bilgiyi biriktirecek hafıza ve zihne sahip 
olarak yaratılmıştır. Hayvanlar alet üretemezler. 

Burada dikkatten kaçmaması gereken bir nükte söz konusu: 43. ayette, su- 
yun kaldırma gücünün üstünde yüzen cisimleri tuttuğuna işaret ediliyor ama bu 
suyun kendisinden kaynaklanmıyor, ona bu gücü, bu özelliği veren Allah'tır, di- 
lerse yasayı değiştirir, suyun üstündeki nesneler batar. O halde tabiatta mutlak 
bir determinizm söz konusu değildir, bazen ateş yakmaz, İbrahim aleyhisselamı 
yakmadığı gibi; su boğmaz, Musa aleyhisselamı ve kavmini boğmadığı gibi. 

Bu çerçeveden bakıldığında insanların kendilerini, zürriyetlerini -çoluk 
çocuklarını, aile ve yakınlarını- gemilere bindirip bir yerden bir yere taşıma- 
ları, su üzerinde yüzdürmeleri Allah'ın ayetlerinden, nimetlerindendir. (Zürri- 
yet için bkz. 2/Bakara, 124.) Bunun gibi taşımacılıkta kullandıkları hayvanlar 
da öyledir. Gerçi hayvanları insanlar yaratmış değildir, Allah'ın kendileri için 
teshir ettiği yaratıklardır ama insanlar Allah'ın bağışı sonucunda hayvanların 
çeşitli özelliklerinden yararlanmaktadırlar. 
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“Dolu gemilerin (el fülkü'lmeşhun)” Nuh aleyhisselâmın gemisi olduğu- 
nu söyleyenler olduğu gibi, “işari tefsir”le kadınların rahimlerinde taşıdıkları 
ceninler olduğunu söyleyenler de vardır. Tufan yeryüzünü kaplayan ve hiçbir 
canlı bırakmayan küresel bir azap olduğuna göre, Hz. Nuh'un gemisine her 
canlıdan çift doldurması bu ihtimali akla getirir. Gerek bu ayette gerekse Zuh- 
ruf süresinde (43/12) “gemi ile hayvanlar”ın bir arada zikredilmesi, biri canlı 
(hayvanlar), diğeri cansız (gemi) iki taşıma aracının insanlar için ilahi bir ba- 
ğış olduğunu ima etmektedir. 

Nitekim 44. ayet son iki tefsir ihtimalini zayıflatır, zira “Eğer dilersek on- 
ları batırır-boğarız; bu durumda ne onların imdadına yetişen olur ne de kur- 
tulabilirler” buyrulmaktadır. Bu ifade açık ki, mecazi değil, hakiki anlamdır 
yani Yüce Allah dilerse sudan kaldırma gücünü alır, bu durumda üzerindeki 
gemiler batar. Böyle bir irade tecelli edecek olsa gemidekilerin ne kimse imda- 
dına yetişebilir ne kendilerini kurtarabilirler. Bu ayetin mesajını anlamamızı 
kolaylaştıran belirgin olay Titanik faciasıdır: “Titanik Olympic sınıfı bir yolcu 
gemisidir. 15 Nisan 1912 gecesi daha ilk seferinde bir buz dağına çarpmış ve 
yaklaşık iki saat kırk dakika içinde Kuzey Atlantik'in buzlu sularına gömül- 
müştür. 1912'de yapımı tamamlandığında dünyadaki en büyük buharlı yolcu 
gemisiydi. Batışı 1514 kişinin ölümüyle sonuçlandı ve dünya savaşları dışın- 
daki en büyük deniz felaketlerinden biri olarak tarihe geçti.” 

Şanı Yüce Allah, katından bir rahmet sonucu tabiat yasaları işler tutuyor, 
insanlar denizde yüzebiliyor. Bu da bir zamana kadardır. Bu iki anlama gelebi- 
lir: Biri insanların tek tek ölümlerinin vakti gelmesi yani insanın eceli gelmişse 
gemisi batar, boğulur. Diğeri dünyaya ve kâinata biçilmiş ömürle sınırlıdır. Kı- 
yamet koptuğunda koruyucu yasaların hiçbirinin etkisi ve fonksiyonu kalma- 
yacaktır. Bu da Allah'ın kudret elindedir. 
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45. Onlara: “Önünüzde ve arkanızda olandan sakının, belki esirge- 
nirsiniz” denildiğinde, (dinlemeyip inkâra devam edenler). 

46. Onlara Rablerinin âyetlerinden bir âyet gelmeyiversin, mutlaka 
ondan yüz çevirirler. 

47. Ve onlara: “Size Allah'ın rızık olarak verdiklerinden infak edin” 
denildiği zaman, o inkâr edenler imân edenlere dediler ki: “Al- 
lah'ın, eğer dilemiş olsaydı yedireceği kimseyi biz mi yedirecek- 
mişiz? Gerçekten siz, apaçık bir şaşkınlık içindesiniz." 

48. Vederler ki: “Eğer doğru söylüyorsanız bu tehdit (etmekte olduğu- 
nuz yıkım ve azap) ne zamanmış?” 

49. Onlar, yalnızca tek bir çığlıktan başkasını gözetmezler, onlar bir- 
birleriyle çekişip-dururken o kendilerini yakalar. 

50. Artıknebir tavsiyede bulunmaya güç yetirebilirler ne ailelerine 
dönebilirler. 


“Önden ve arkadan olandan sakınmak” ağırlıklı görüşe göre önceleri, geç- 
miş zamanlarda vuku bulmuş ve bunun bir benzerinin sonradan geleceği teh- 
likeye işarettir. Tehlikeyi gerektiren şey, toplum derin bir gaflet uykusu için- 
deyken çöküntüye uğramasıdır. 46. ayet, En'am süresi 4. ayetinde aynen geç- 
mektedir. Bu da hem geçmişte hem günümüzde inkâr ile aklın düşünce konusu 
olan ayetler arasındaki ters ilişkiye işaret eder. Geçmiş toplumlar, kendilerine 
yapılan hiçbir uyarıya uymadıkları, bildikleri yanlış yolda inatla yürüdükleri 
için günün birinde ve hiç beklemedikleri bir anda yok olup gittiler. Ad, Semud, 
Medyen ve ismi zikredilmeyen ancak bu gözle araştırıldığında tarihte bolca 
örneklerine rastlanabilecek toplumların çöküş hikâyesinde olduğu gibi. Çöken 
toplumlara uyarılar fayda etmedi, başlarına büyük bir felaket geleceği açıkça 
onlara anlatıldığı halde onlar yüz çevirdiler, kendilerinden emin bir biçimde 
inkâr, isyan ve zulümlerinde devam ettiler. 

Çöküntüye yol açan sebeplerden biri 47. ayette şöyle zikredilir: “Allah'ın 
rızık olarak verdiklerinden infak edin” denildiği zaman, onlar “Allah'ın, 
eğer dilemiş olsaydı yedireceği kimseyi biz mi yedirecekmişiz?” derler. 
Ayet, bize sosyal adaletin olmadığı sınıflı bir toplumda sürmesi mümkün ol- 
mayan düzene göndermede bulunur. Gelir düzeyi yüksek sınıf ve zümreler, 
yoksullara karşı duyarsızdırlar, bencil yaşamakta, durmaksızın servet birik- 
tirmektedirler, temel uğraşıları kenz ideolojisine uygun sürekli artan zengin- 
liktir. Öte yandan şu veya bu sebeple gelir düzeyi düşük, yoksul ve aç kitleler 
vardır. Uçurumlarla ifade edilebilen iktisadi gelir farkını yani zenginliklerini 
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bir imtiyaz aracı olarak kullanmakta, sınıflar arasında yüksek ve kalın duvar- 
lar örmekte, böylelikle zengin-yoksul farkını kurumsallaştırıp gelenekselleş- 
tirmektedirler. İşte aradaki sınıf farkını azaltmak üzere, zengin zümrelere, 
sosyal adalet yönünde politikalar önerildiğinde, bunun kendiişleri olmadığını 
söyleyerek bu öneriyi reddederler. 

Dikkatten kaçmaması gereken nokta şu ki, yoksulları gözetmeyi ve sosyal 
adaletin tesisini reddedenlerin Allah'ın varlığına inanan kimseler olmasıdır. 
Hatta öylesine inanıyorlar ki, gelir adaletsizliğini Allah'ın -haşa- taraflı taksimi- 
ne bağlamaktadırlar. Bu da gösteriyor ki, soyut seviyede kalmış bir Allah inancı 
-iman ve Müslümanlık- eğer insan hayatında somut tezahürlere yol açmıyorsa, 
adaletin tesisini sağlamıyorsa, bu ilahi azarın ve i'tabın konusu olur. Bir işletme- 
nin, yerel veya merkezi hükümetin yöneticilerinin Müslüman-dindar görünme- 
leri o yönetimin İslami olduğunun garantisi değildir. Bir yönetim ne kadar meş- 
ru ve sahih özgürlükleri genişletmiş, ahlaki hayatı terviç etmiş, adaleti sağlamış 
ve vahdetin önündeki engelleri ortadan kaldırmış, ona bakılır. Adalete ve yoksul 
haklarına karşı çıkanların itirazları çeşitli argümanlara dayanır: 

a) Allah'ın kendilerine zenginlik vermediği, kendilerini doyurmadığı kim- 
selere kaynak aktarmak, onları doyurmak bizim görevimiz değildir. Belki biz 
onlardan farklıyız, daha şanslıyız, zenginlik ve refah içinde yaşamak bize özgü 
bir ayrıcalıktır. 

b) Madem rızıkları Allah'ın dağıttığını iddia ediyorsunuz, şu halde bizim 
payımıza düşen ilahi takdir iledir. Tanrı onlara vermemişse bir bildiği vardır. 

Her iki argümanın temeli adaletsiz bölüşümün tanrısal bir sebebe refe- 
re edilmesidir ki, 19. yüzyılın iktisatçılarından Malthus da, rızık/iktisat sof- 
rasının Tanrı tarafından kurulduğunu, yoksulların bu sofrada yeri olmadığını 
söylüyordu. Sosyal Darwinizm tam da budur, güçlülerin kaynakları ellerinde- 
ki güç ve avantajlara dayanarak temellük edebileceklerini iddia eder ve bunu 
Darwinizm'in tabiatta geçerli olduğunu farzettiği sürekli çatışma ve seleksi- 
yon teorisine bağlar. Bu teori ve açıklama biçiminin küresel düzenin kuralları 
haline geldiğini düşündüğümüzde, yeryüzündeki adaletsizliklerin ne büyük 
çatışmalara, savaşlara, şiddet-terör ve yıkımlara, kitlesel açlık ve göçlere sebe- 
biyet verebileceğini kolayca tahmin edebiliriz. 

İbn-i Abbas, sürenin indiği Mekke'de tam da bu argümanlara sığınarak 
yoksul haklarına karşı çıkanların “zındıklar” olduğunu söyler. Müşrikler, rızık 
kaynaklarını “Allah ile putları arasında bölüştürüp” de her bölüşüm aşamasın- 
da aslan payını kendilerine ayırırlarken, benzer argümanları öne sürüyorlardı 
(Bkz. 6/En'am, 136). Hz. Peygamber (s.a.), yoksulların haklarını savunup da 
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servet sahiplerini sorumlu davranmaya davet ettiğinde, onu şaşkınlıkla karşı- 
lıyor, şaşırmakla, sapkınlığa düşmekle suçluyorlardı. 

Adalet talebinin, yoksul kesimleri koruma fikrinin “şaşkınlık'la karşılan- 
dığı bir toplumun iflah olması, varlığını ve birliğini devam ettirmesi mümkün 
değildir. Er veya geç yıkılır, büyük bir azaba düçar olur. Ancak zenginliğin ver- 
diği sarhoşluk içinde yaşayanlar buna inanmaz ve “Bu sözünü ettiğiniz yıkım 
ne zaman vuku bulacakmış!” diye küstahça meydan okurlar. 

Yıkım bireysel, toplumsal, küresel ve kozmik düzeyde gelebilir. Sorumsuz 
ve bencil yaşayan bir insan bütün varlığını bir anda kaybedip yoksullaşabi- 
lir ya da aniden ölür. Bir toplum iç kargaşa ve çatışmalarla bitkin düşer, ta- 
rihten silinir Küresel düzeyde savaşlar çıkar, iki dünya savaşında olduğu gibi 
milyonlarca insan hayatını kaybedebilir veya kıyamet saati gelir, her şey sona 
erer. Azap geldiği zaman insanlar gaflet içinde olmaya devam ederler. Çıkar 
hesaplarıyla çekişirlerken, iktidar hırsıyla birbirleriyle çatışırlarken, akılları- 
na Allah'ı ve ahireti hiç getirmezlerken her şey bir anda sona erer. Azap geldiği 
zaman ne herhangi bir öğütte bulunabilirler veya vasiyetlerini bildirebilirler 
ne ailelerine sığınıp hiç değilse yuvalarında ölmeye fırsatları kalır. Her şeye 
son noktayı koyan sadece bir çığlıktır. 


ŞİLE gor) Özlekiz fay (İİ SAZI Sa ek İBB yala dal 
ölü! öüz0ğ GAZIN hş alda. Balya e ila a 
ahlak ÜŞGİ Huaz peh İ3L8 Bilğ Aze Yİ EE  gorğ 
goty Gğlani aliS AYI ö özi iş LA Seki alla ağzİl8 gor) 
51. Sur'aüfürülmüştür; böylece onlar kabirlerinden (diriltilip) Rable- 


rine doğru (dalgalar halinde) süzülüp-giderler. 


52. Demişlerdir ki: “Eyvahlar bize, uykuya-bırakıldığımız yerden bizi 
kim diriltip-kaldırdı? Bu, Rahmân (olan Allah)ın va'dettiğidir, (de- 
mek ki) gönderilen (elçi)ler doğru söylemiş.” 

53. O, yalnızca bir tek çığlıktan başkası değildir; artık onların hepsi 
toplanmış olarak huzurumuza getirilmişlerdir. 

54. İşte bugün hiç kimseye (hiç) bir şeyle zulmedilmez ve siz de yap- 
tıklarınızdan başkasıyla karşılık görmezsiniz. 


Sura iki defa üfürülecektir: Biri kıyametin kopması ve canların alınması, 
diğeri dirilişin başlaması yani ölülerin dirilmesi için (6/En'am, 73; 27/Neml, 
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87). 51.ayet ikinci üfürülüşten söz etmektedir. İsrafil aleyhisselâmın Sura üfür- 
mesiyle kabirlerinden veya yattıkları, gömülü oldukları yerden insanlar çıka- 
cak, dalgalar halinde ve hızla Rablerine yani mahşerdeki toplanma ve hesap 
verme yerine doğru akıp gideceklerdir. (50/Kaf, 44.) Bu, dünyada alışagelen 
bir olay değildir, bu yüzden büyük bir şaşkınlık içinde olacaklardır. Birbirle- 
rine veya kendi kendilerine soracakları sorudur: “Eyvahlar olsun, bizi kim 
uykuya yatırıldığımız, bırakıldığımız yerden kaldırdı?” 

“Merkad” aslında durulan, hareketin kesildiği, uykuya yatılan yere denir 
(18/Kehf, 18). Mezar veya kabir, dünya hayatını tamamlayıp da ölenin yattığı, 
yatıştığı, hareketten kesilip donduğu, dondurulduğu yerdir. “Ra-kad” tabii ki 
birtür uykudur, fakat uyku yanında durulma, yatışma, donma gibi anlamları 
da var. Mardin Arapçasında kelime donma, durulma, yatışma anlamlarında da 
kullanılır. Yaramaz bir çocuk bir sebeple durulduğunda veya ateşli hastalık ge- 
çiren uykuya daldığında acıyla kıvranmaktan kurtulup yatışması hallerinde bu 
kelime kullanılır. 

Uykuda olan, dalan, kendini kaybedeni şiddetli bir ses, çığlık, büyük bir 
gürültü uyandırır. Bu da bize aslında “merkad” ile ifade edilmek istenen şeyin, 
salt bedenin hareketten kesilmesi değil, zihinsel ve ruhsal olarak hertürlü be- 
şeri etkinliğin durması, donması anlamı olduğu fikrini ima eder. Böyle olunca 
Sur'a üfürülme ile sadece beden değil, zihin/beyin ve ruh da hareketlenecek, 
donma durumundan etki alma, etkinlikte bulunma sürecine girecektir. Çünkü 
eğer merkad kelimesini salt ölenin bedenen yattığı yerden veya kabirlerden 
kalkış olarak ele alacak olursak yanarak veya yakılarak cesedi tamamen yok 
edilenlerin ya da denizde balıklara yem olanların dirilişine açıklama getirmek 
zorlaşacaktır. Aslolan ruhun ve beynin dondurulmuş olmaktan kurtulup insa- 
nın bedeniyle dirilmesi, dünyada iken sahip olduğu psişik, zihni ve fizyolojik 
özelliklerini kazanıp mahşere doğru koşmasıdır. 

Beyin ölümü gerçekleşip kalbi durmayan, komaya girenler de bir tür 
merkad moduna girerler. Bu bazen uzun yıllar sürebilir. Mesela Polonya'da 
1988'de yüzüne vagon çarpan Jan Grzebski adlı işçi beyninde tümör oluşunca 
komaya girdi. Doktorların umut kestiği işçi tam 19 yıl sonra 2007'de komadan 
çıkabildi. (Yeni Şafak, 3 Haziran 2007. Ayrıca bkz. 2/Bakara, 260.) 

Sur'a üfürülmesi sadece bir “sayha”dan ibarettir. Mahiyeti itibariyle bu- 
nun nasıl bir ses, gürültü veya çığlık olduğunu elbette bilemeyiz. Ayette ha- 
ber verilen, belki de milyonlarca sene önce ölüp de cesetleri toprağa karışmış 
olanların bir anda fırlayıp tek bir merkeze ve hızla koşacakları, dalgalar ha- 
linde mahşer (toplanma) yerine doğru akacakları hususudur. “Gözleri zillet 
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ve dehşetten düşmüş olarak, sanki yayılan, darmadağın olan çekirgeler gibi 
kabirlerinden çıkacaklar” (54/Kamer, 7). 

“Bizi kim uyandırdı, ayağa kaldırdı?” soranlara verilecek cevap bellidir: 
Rahman olan Allah, kıyamet saatini, ölümden sonra dirilişi kesin olarak haber 
vermiş, tahakkuk edeceğini vaat etmiş, bunu elçileri de söylemişti. Şanı Yüce 
Allah vaadini yerine getirmiş, elçilerin de doğru söyledikleri apaçık ortaya 
çıkmış bulunmaktadır. Söz konusu cevabı kimlerin vereceği önemli değildir, 
mü'minler inkârcılara verebilir, mü'min inkârcı soran her beşere melekler de 
verebilir. Önemli olan dünyada verilen habere, yapılan uyarıp korkutmaya (in- 
zar) göre her şeyin vuku bulmuş olmasıdır. Bu olağanüstü olay, kâinatı yaratan 
Allah'a hiç de zor değildir. Bütün bu harikulade olaylar, aslında bir canı yaratıp 
diriltmek gibidir (31/Lokman, 28). 

Hak olan sayhayı işitmişlerdir ve hemen yerlerinden çıkmışlardır (50/ 
Kaf, 42). Hepsi toplanmış, Huzur'a getirilmişlerdir. Bu özel bir gündür, ön- 
ceden vaat edilmişti. Herkesin yapıp ettiklerinin hesabını vereceği, önden 
ne göndermişse karşılığını bulacağı, dünyada ne ekmişse ektiğini biçeceği 
DinGünü'dür (Yevmu'd Din)! Hiçbir şey gizli kalmayacak, hak yerini bulacak, 
kimseye torpil ve iltimas geçilmeyecek, hukuk ve mahkemeler yanıltılmaya- 
cak, dünyada şu veya bu sebeple yerini bulmayan adalet burada tahakkuk 
edecektir. Kimseye haksızlık yapılmayacak, zerre miktarı dahi olsa (2/Baka- 
ra, 281). Dolayısıyla iyi insanların gönüllerinin rahat olması gerekir, kaygı- 
lanmalarına mahal yoktur. Kıyamet, diriliş, kabirlerden çıkış, mahşer, bütün 
varlık âleminin Yaratıcısının huzuruna çıkmak, bütün bunlar insanı sarsar, 
gözlerin yuvalarından fırlamasına sebebiyet verir. Bu doğrudur ama kimse- 
ye en ufak bir haksızlığın yapılmayacak olması iyi insanlar için de büyük bir 
teminat ve mutluluk sebebidir. Korkması gereken dünya hayatını inkâr, is- 
yan, günah, zulüm ve ahlaksızla geçirip buraya kelimenin gerçek manasında 
müflis olarak gelenlerdir. 


â ete pah 400) Oy ŞA ğ pll RİN le öl 
doğ Oşkğğ la çağla ASL pd ati dor 0ğSda İİİ İz gl 
4043 Özüzzli bel ağall Valla goağ paz) Si ya YY 


55. Gerçek şu ki, bugün cennet halkı, 'sevinç ve mutluluk dolu' bir 
meşguliyet içindedirler. 


56. Kendileriveeşleri, gölgeliklerde, tahtlar üzerinde yaslanmışlardır. 
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57. Oradataptaze-meyveler onların ve istek duydukları her şey onla- 
rındır. 


58. Çokesirgeyen Rabb'dan onlara bir de sözlü “Selâm” (yardır). 


59. “Ey suçlu-günahkârlar, bugün siz bir yana çekilin.” 


Cennet halkının durumu tasvir edilirken, sürekli bir meşguliyet (uğraşı) 
içinde olacakları belirtilir. Meşguliyet sevinç ve mutluluk vericidir, ayrıca sü- 
reklilik arzetmektedir. Bundan cennet hayatının tekdüze, yeknesak ve usandı- 
rıcı, bıktırıcı olmadığı sonucu ortaya çıkar (52 /Tur, 17-18). Belki de kişi dün- 
yada en çok neyden hoşlanıyor idiyse cennette onun kopyası ile değil, sahici 
özüyle uğraşmaya devam edecek ve bundan sonsuz sevinç, haz ve mutluluk 
alacaktır. Burada korku, kaygı, endişe yoktur (43/Zuhruf, 68-70). Yaratılış tek- 
rar edip duruyorsa, bir nesne veya ilişkide ilk anda duyulan haz ve zevk neyse, 
cennette her defasında yenilenecek, yeni bir yaratılışla ilk ilişkideki hazzı ve 
zevki, sevinç ve mutluluğu verecektir. Bundan hareketle İbn-i Abbas demiş- 
tir ki, kişi eşiyle veya bir huriyle bir arada olduğunda sanki onunla ilk defa 
bir arada oluyormuş gibi zevkini tadacak ve bu her defasında öyle olacaktır. O 
halde cennet hayatı dünyadaki gibi “kalın ense-şiş göbekli tembeller”in, aylak- 
ların yeknesak hayatları değil, sürekliliği olan sevinç ve mutluluk verici meş- 
guliyetlerin, uğraşıların sonsuza kadar sürmesidir. 

Eşler, akrabalar, yakınlar, can dostlar, eğer dünyada yorulmuşlarsa, eziyet 
çekmişlerse, birbirlerinden şu veya bu sebeple bir süre, uzun süre veya ha- 
yat boyu ayrı düşmüşlerse, kendilerine ayrılan gölgeliklerde ve yüksek tahtlar 
üzerinde oturup özlemlerini gidereceklerdir (13/Ra'd, 23 ve 40/Mü'min, 8). 
Orada her neyi arzu ediyorlarsa, içleri neyi çekiyorsa onu bulacaklardır; tap- 
taze meyveler veya mutluluk verici nimetler. Kısaca istek duydukları; dünya 
hayatında bulup bulmayıp arzu ettikleri, duasını yaptıkları, davasını güttükle- 
ri, insanları iyiliklerin karşılığı olarak kendisine davet ettikleri (mayeddaun) 
herşey... Burada kaygı yok, çatışma yok. Hiç kimse bir başkasının güvenliğini 
tehdit edemez. Zira esirgeyen (rahim olan) Allah'tan onlara “Selam” vardır. 
Silm, selamet, esenlik, barış ve güvenlik söz konusudur. Onlara kim zarar vere- 
bilir, onları kim tedirgin edebilir! 

Cenneti hak edenlere bakıp da onlara yaklaşmak isteyen suçlu günahkârlara 
denecek şey basit ve açıktır: “Bugün siz bir yana çekilin !” Onlardan ayrılın, 
sizin yeriniz burası değildir. Sorumsuzca, arsızca, gaddarca işlediğiniz suç ve gü- 
nahların karşılığını bulacağınız yer burası değil, ateştir. Onların ateşteki durum- 
ları ise fecidir; cennettekilerin tam aksine yorgundurlar, suratları düşmüştür, 
umutsuzdurlar, kaynar sudan içirilirler, açlıktan kurtulamazlar (88/Gaşiye, 2/7). 
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Çorj özi 18 Şİİ İşi 


60. “Ey Âdemoğulları, ben size and vermedim mi ki: Şeytana kulluk 
etmeyin, çünkü o, sizin için apaçık bir düşmandır;” 


we 


61. “Bana kulluk edin, doğru yol budur.” 


62. Andolsuno, sizden birçok insan-neslini saptırmıştı. Yine de aklı- 
nızı kullanmıyor muydunuz? 


Kurtubi, bizim 'and' olarak mealini verdiğimiz “ahd”in vasiyet olduğunu 
söyler. Buna göre Yüce Allah, ben size Şeytan'a uymayın diye uyaran peygam- 
berler gönderdim, onlar da size bunu tavsiye ettiler. Bu uyarının sebebi, Şey- 
tan'ın insanın düşmanı olmasıdır. (2 /Bakara, 168.) Ona uyan, çizdiği yola gi- 
ren kimse aslında ona tapınmış olur. Tabii ki insan, “Ben Şeytan'a tapınıyorum 
veya ona uyuyorum” demez, hatta bazıları Şeytan'ın varlığını bile kabul etmez 
ki, Şeytan'ı en çok memnun eden bu fikrin dile getirilmesidir. Kişi Şeytan'a 
uyarken her ne yapıyorsa kendi özgür iradesi ve aklını kullanarak yaptığını 
öne sürer. Bu böyle olmakla beraber, Şeytan'a uymanın veya ona tapınmanın 
ölçütü, Allah'ın emir ve yasaklarına karşı çıkmaktır. Allah'ın yap dediğini yap- 
mayan, yapma dediğini yapan, her yaptığını kendi aklı ve iradesiyle yapıyorsa 
da, yaptığı şeyin mahiyeti Şeytan'ın arzu ve planına hizmet etmektir. O, kıya- 
mete kadar insanı saptırmaya çalışacaktır, çünkü insanın apaçık düşmanı, ba- 
rışması, onunla uzlaşması mümkün olmayan hasmıdır. Bugün bu işini yerine 
getirdiği gibi, geçmişte de birçok insan neslini saptırmıştır. Bu perspektiften 
tarihe ve bugün yaşadığınız olaylara baktığınızda bu gerçeği görürsünüz ama 
bunun için aklı kullanmak gerekir. 

İnsanın kolektif hafızasında, bir miktar korkutucu, ürkütücü, caydırıcı 
imajı varsa da, hakikatte Şeytan'ın insan üzerinde zorlayıcı bir gücü yoktur 
(14/İbrahim, 22). Dolayısıyla Şeytan'dan korkmak değil, sakınmak gerekir. İn- 
sana çeşitli yönlerden yanaşır, yanıltmaya çalışır, iğva eder. En çok başvurduğu 
yol “hileli düzen” kurmaktır fakat bu düzen de aslında zayıftır (4/Nisa, 76). 
Zihni karıştırır, ruhu tereddütlere sokar ve birtakım illüzyonlar yoluyla düze- 
ninin işlemesini sağlamaya çalışır. 

Şeytan'dan bir kışkırtma geldiğinde ilk yapılması gereken Allah'a sığın- 
mak olmalıdır (41 /Fussilet, 36.) Bunun soyut, ahlaki ve pratik değeri olmayan 
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bir sığınma olmadığı muhakkak. Şeytan'a karşı koymanın en güvenilir yolu 
yüksek ahlaki donanıma sahip olmaktır. Allah'ın zikrini unutanların üzerini 
Şeytan kabuk bağlar (43/Zuhruf, 36; 58/Mücadele, 19. Ayrıca bkz. Giriş bölü- 


münde İstiaze). 
Sahih sosyal kontrol mekanizmalarının işler halde olduğu bir ortamda 


şeytanın işi zorlaşır. Bu açıdan kişi, temas halinde içinde olacağı kişilikle- 
ri seçerken azami özeni göstermek durumundadır. İnsanın arkadaş çevresi 
ahlaki kişiliğin teşekkülünde önemli rol oynar. “Cennetin ortasında ikamet 
etmek kimi sevindiriyorsa, cemaatten ayrılmasın. Çünkü Şeytan tek kişiyle 
beraberdir, iki kişiden uzaktır” (Kenzü'l-Ummal, |, Hn. 103.) Cemaatin üyele- 
ri “Allah'tan korkan doğrular” (9/Tevbe, 119) olduğunda Şeytan'a karşı ko- 
runaklı alanlar sağlanmış olur. Şeytanlar günaha, iftiraya düşkün insanlara 
musallat olur. Böyleleri şeytanlara kulak verir, her söyledikleri yalan olur 
(26/Şuara, 221-223). Şeytanla dostluk ilişkisi kurmanın insana pozitif bir 
etkisi yoktur, aksine Şeytan kendisini dost edinmiş olanları korkutur (3/Âl-i 
İmran, 175; 22/Hac, 4). 

Bütün bunların bize ilham ettiği hakikat şudur: Şeytanın yüksek ahlaki 
donanıma, Allah'la dostluğu ve yakınlığı olanlara herhangi bir zararı yoktur. 
İnsan iman edip Allah'a tevekkül ettiği sürece Şeytan'a ve onun vesveseler yo- 
luyla telkin ettiği kötülüklere karşı korunaklı olur (16/Nah1, 99; 17 /İsra, 65). 


D9)AS3 Şali$ Lay Ağz Lağllal (ır Özlksi AlİS Şİİ ze ola 
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63. İşte bu, size vadedilmiş cehennemdir. 


64. İnkâr etmenize karşılık olmak üzere bugün oraya girin. 


65. Bugün biz onların ağızlarını mühürleriz; (günahtan ve sevaptan 
yana) kazandıklarını, elleri bize söylemekte, ayakları (aleyhlerin- 
de) şahitlik etmektedir. 

66. Eğer dilemiş olsaydık, gözlerinin üstüne bastırır-kör ederdik, 
böylece yola dökülüp-koşuşurlardı. Fakat nasıl göreceklerdi ki? 
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67. Eğerdilemiş olsaydık, oldukları yerde (en görkemli çağlarında) on- 
ları bir başka kalıba sokardık; böylece ne ileri gitmeye ne geri 
dönmeye güç yetirebilirlerdi. 

68. Kime uzun ömür verirsek, yaratılışta onu tersine çeviririz. Yine 
de akıllarını kullanmayacaklar mı? 


Can yakıcı azabın verileceği yer cehennemdir, bu söz dinlemeyip yoldan 
çıkanlara vaadedilmişti, peygamberler kötü fiillere karşılık bir ceza olarak 
inkârcıların, isyancıların ve zulmedenlerin karşısına çıkacağını söylemişlerdi. 
Her ne vaadedilmişse, ne söylenmişse bugün gerçekleşmektedir. 

Kendilerini dilleriyle savunabilirler ama yalan söyleyecek olsalar dilleri 
dahi kendi aleyhlerinde şahitlik edecek yani beyinleriyle dillerine diledikleri 
komutu verip konuşturamayacaklardır. Diyelim ki, dilleri döndü, yalanın asla 
geçerli olmadığı, iş görmediği böyle bir günde ağızları mühürlenir, tek bir cümle 
kuramazlar. Bu, savunma haklarının ellerinden alınması demek değil, dünyada 
yaptıkları gibi yalan şahitlik, hilafı hakikat beyanında bulunma güç ve yetenek- 
lerinin artık kalmadığını göstermek içindir, dilleri veya başka organları (elleri, 
ayakları vs.) faaliyete geçtiği andan itibaren sadece doğruyu söyleyeceklerdir. 
(Bkz. 24/Nur, 24 ve 41/Fussilet, 20. ayetin açıklaması.) Onlar zannediyorlardı 
ki, Allah'ın gücü onlara yetmiyordu, O dileseydi gözlerinin üstünü basar, silme 
kör ederdi, birbiriyle didişir dururlardı. Gördükleri halde inanmadılar, gözleri 
silme kör olsaydı, göremedikleri şeyler üzerinde tefekkür edip hakikate varma 
konusunda nasıl sorumlu tutulacaklardı. Yüce Allah, dileseydi en güçlü, görkem- 
li oldukları çağda onları başka bir hüviyete, başka bir kalıba sokardı, yerlerinden 
kımıldayamazlardı. Ama her şey yolunda yürüsün, sınav düzgün yapılsın diye 
öyle yapmadı, onlara göz, kulak, el, ayak, akıl, zekâ verdi; doğru ve yanlış yolu 
gösterdi ve onları kendi özgür iradeleri, serbest tercihleriyle başbaşa bıraktı. 

İnsana uzun ömür verilmesi dünyaya kazık çakacağının teminatı değildir, 
eninde sonunda ölecektir. İnsan ömrü çevrimseldir, yaş ilerledikçe başlangıç 
noktasına döner yani çocuklaşır. Gençliğinde ve yetişkinliğinde sahip olduğu 
akli ve ruhi yetenekleri zayıflar, güçten kuvvetten düşer. Geçen zaman kişinin 
lehine değil, aleyhinedir. İnsanın ekin ve hasat mevsimi sınırlıdır, gençliğinde 
ve yetişkinliğinde güzel şeyler ekerse onları biçer, yaşlılıkta istese de bazı şey- 
leri yapamaz. (Bkz. 16/Nahl, 70 ve 22/Hac, 5.) 
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69. Biz ona (Peygambere) şiir öğretmedik; (bu,) ona yakışmaz da. 0 
(kendisine indirilen Kitap), yalnızca bir öğüt ve apaçık bir Kur'ân'dır. 

70. (Kur'ân,) Diri olanları uyarıp korkutmak ve kâfirlerin üzerine sö- 
zün hak olması için (indirilmiştir). 


69. ayet çarpıcı biçimde vahyin mahiyetiyle ilgili bir perspektif vermek- 
tedir: Hz. Muhammed (s.a.) vahiy alan bir peygamberdir; o ne bir şair ne bir 
kâhin ne bir büyücüdür. Hiçbir şeyi kendinden söyleyip uydurmuş değildir. 

Kur'an tebliğiyle karşılaşıp da inanmayan ilk muhataplar ısrarla Hz. Pey- 
gamber'in yetenekli bir şair olduğunu, söylediklerinin de şiir olduğunu söyle- 
yip duruyorlardı (21/Enbiya, 5; 37 /Saffat, 36; 52/Tur, 30; 69/Hakka, 41). 

“Şiir (şı'r)” kıl'dan gelir. Müstear olarak incelik itibariyle kıla dokunmaya 
benzer bir bilgiye ulaşmayı çağrıştırır. Fetaneti ve ulaştığı ince bilgiler dola- 
yısıyla şaire bu isim verilmiştir. “Şuur”la bağlantılı olarak bir şeyin farkında/ 
ayırdında olmak, sıradan insanların ulaşamayacağı bilgilere sahip olmayı ima 
eder. Genellikle beş duyuya açık olmayan bilgiler için kullanılır. Zira beş duyu 
tarafından algılanan bilgi açık bilgidir; gözlerimizle nesneleri görmemiz, bur- 
numuzla kokuları almamız, elimizle dokunmamız, kulağımızla işitmemiz gibi. 
Kadim telakkiye göre şair, sıradan insanların beş duyu ile bilemediği, ulaşa- 
madığı bilgilere ulaşır (49/Hucurat, 2). Bu yüzden onun tabiatüstü varlıklarla 
ilişkili olduğu düşünülür. 

Ragıp'ın da işaret ettiği üzere, yaygın manada şiir vezinli ve kafiyeli etki- 
li sözdür. Sonraları kafiye, vezin ve hece uyumuna riayet edilmeyen “serbest 
şiir” türü ortaya çıkmışsa ve bugün de bu türden şiirler yazılıyorsa da, şiirin 
meşru hakikatine sadakat gösterenler nezdinde serbest şiir, “şiir” olmaktan 
çok “şiirsel ifadeler”dir. Şiirde aslolan muhteva ve mananın bizi hikmete, enfü- 
si tefekküre götüren boyutu yanında tabiatta varolan vezinle /mizanla, ahenk 
ve harmoniyle yani maddi ve kozmik (kevni/tabii) takdir ve ölçüyle uyum için- 
de ifadenin kurgulanmasıdır. 

Kur'an-ı Kerim'de de yer yer vezinli ve kafiyeli sözü çağrıştıracak ayetler 
ve süreler (Şems, Necm, Karia vb.) vardır, bu da Arapları vahyin şiir olabileceği 
fikrine sevkediyordu. Vahye inanmayan ilk muhatapların (şiirden iyi anlayan 
Arapların), “Kur'an'ın bir şiir ve Hz. Peygamber'in bir şair” olduğu fikrinde 1s- 
rar etmelerinin birkaç sebebi vardı: 

a) Eğer Hz. Peygamber'in şair olduğu kabul edilecek olursa, o sadece şair 
olurdu ve esasında onu büyük bir şair kabul etmeye de hazırdılar. Ancak Hz. 
Muhammed (s.a.), yüzlerce şairden biri olurdu, oysa o bir 'Peygamber'di. 
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b) Şiirin sahih geleneğine göre deformasyona uğramış o günün şiir ve şair te- 
lakkisi açısından bakıldığında, şairler ilhamlarını tabiatüstü varlıklardan, söz geli- 
mi meleklerden, mahiyetleri bilinmez ruhlardan ve özellikle cinlerden aldıklarına 
inanılırdı. Her şairin bir cin-dostu (halilu'ş şair) vardı. Ara sıra gelir onun kulağına 
ilham fısıldar, şair de şiir söylerdi; gelen cin herkesle konuşmaz özel yeteneği olan 
birini seçer, onu yere yatırıp göğsüne çıkar, kendisine dost /sözcü seçerdi. Cinnin 
veya şair adayının erkek veya dişi olması farketmezdi. Cin insan ismiyle çağrılırdı, 
mesela ünlü şair El A'şa'nın cin dostunun ismi “Mishel” idi ki, anlamı keskin bıçak 
demekti. Bu, Mishel'in el A'şa'nın kulağına fısıldadığı sözler keskin bıçak gibidir. 
Demek ki Hz. Peygamber de cinlerle veya başka tabiatüstü varlıklarla ilişkisi olan 
biri görülecekti. Bu durumda Kur'an-ı Kerim Allah'tan bir vahiy değil, cinlerden 
alınan ilham sayılacaktı (Bkz. 15/Hicr, 6-8. ayetlerin açıklaması). 

c) Şair ilhamını cinlerden almakla beraber, söylediği şiirin ilhamının bir 
bölümü ve lafzı kendisine aitti. O bir şairse, Hz. Peygamber de bazen cinler- 
den ilham alıp, bazen kendinden üretip ama lafzı tamamen kendisine ait şiir 
söylediği kabul edilmiş olacaktı. Şiirin ilhamının tamamıcinne, lafzının tümü 
veya bir bölümü şaire ait kabul edilmesi, kıyasla Kur'an'a uygulandığında 
Kur'an lafzını Hz. Muhammed (s.a.)'in bildiği dile indirger, böylelikle vahyin 
muhtevası, hükümlerin esası, bilgi ve haberlerin menşei dil üzerinden tarihsel 
ve toplumsal özel duruma indirgenmiş olurdu ki, bugün hermönetikçilerin ve 
tarihselcilerin bir bölümü buna yakın bir tezi savunmaktadırlar. 

d) Şairler güçlü bir dil kullanır ama uydurur, yalan söyler, vehmeder, tu- 
tarsızlıklar gösterir, güçlülerin siparişi üzerine şiir söylerlerdi (Bkz. 26/Şuara, 
224-227). Araplar arasında şu söz yaygındı: “En iyi (güzel: ahsanü'ş-şı'ra) şiir 
en yalan olanıdır.” 

e) Şair, şiirini savaş kışkırtıcılığı, kabile çatışmaları, kan davaları, nefret 
objeleri inşa etme işinde kullanır, insanların zihinlerini ve ruhlarını manipüle 
etmede araçsallaştırırdı. Bu yüzden bazı hikmet ehli kimseler, dindar bir insa- 
nın doğru sözlü olmak zorunda olması hasebiyle iyi şiir yazamayacağını söy- 
lerler. Şair savaş kışkırtıcılığı yapar, Kur'an ise insanı silm ve selamete davet 
eder. Allah'tan indirilen Kitap'ta en ufak bir şüphe yoktu, haktandı ve her sözü 
dosdoğruydu. 

f) Şairler güzel şiirler okurlar, kendilerini dinletirler ama söyledikleri bağ- 
layıcı değildir. Hz. Peygamber'in de şiir söylediği kabul edilecek olsaydı emir 
ve nehiy dedikleri hükümlere riayet etmek gerekmeyecekti. Kur'an-ı Kerim 
son vahiy olarak kıyamete kadar hem yol göstermekte hem dünya ve ahiret 
mutluluğu ve kurtuluşun bağlayıcı yol haritasını çizmektedir. 


36/Yâsin Süresı/71-83 597 


Bu sebepler dolayısıyla Kur'an-ı Kerim, gelen vahyin şiir, Hz. Peygamber'in 
de şair olmadığını belirtmekte, hatta vurgu amacıyla şiir söylemesinin veya 
ona şiir öğretilmesinin kendisine yakışmadığı söylemektedir (Şiir hakkında 
daha geniş bilgi için bkz. 26/Şuara, 221-227). 

Hz. Peygamber'e indirilen vahiy yalnızca bir öğüttür, apaçık Kur'an'dır. 
Bu Kitap, kalbi diri olanları uyarıp korkutur; kendini kötülüklerden, zulüm 
ve ahlaksızlıklardan korumayı düşünmeyenler, nefislerini ıslah etmek iste- 
meyenler Kur'an nimetinden istifade edemezler. “Diri (hayyan)” kelimesine, 
hayatta olan insan anlamı da verilmiştir. Buna göre ifadenin takdiri şöyle olur: 

Kur'an'ın ölülere değil, hayatta olanlara yararı vardır. 
Kur'an, aynı zamanda inkârcıların hak ettiği ceza ve azabı da haber ver- 
mektedir (Bkz. 32/Secde, 13 ve 39/Zümer, 71). 
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71. Ellerimizin yaptıklarından kendileri için nice hayvanları yarattı- 
gımızı görmüyorlar mı? Böylece bunlara mâlik oluyorlar. 


72. Biz onlara kendileri için boyun eğdirdik; işte bir kısmı binekleri- 
dir, bir kısmını(n da etini) yiyorlar. 
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73. Onlarda kendileri için daha nice yararlar ve içecekler vardır. Yine 
de şükretmeyecekler mi? 


74. Yardım görürler umuduyla, Allah'tan başka ilâhlar edindiler. 


75. Onların (o ilâhların) kendilerine yardım etmeye güçleri yetmez; 
oysa kendileri onlar için hazır bulundurulmuş askerlerdir. 

76. Öyleyse onların sözleri seni hüzne kaptırmasın. Gerçekten biz, 
sakladıklarını da, açığa vurduklarını da biliyoruz. 

77. İnsan, bizim kendisini bir damla sudan yarattığımızı görmüyor 
mu? Şimdi o, apaçık bir düşman kesilmiştir. 

78. Kendi yaratılışını unutarak bize bir örnek verdi; dedi ki: “Çürü- 
müş-bozulmuşken, bu kemikleri kim diriltecekmiş?” 

79. Deki: “Onları, ilk defa yaratıp-inşa eden diriltecek. O, her yarat- 
mayı bilir.” 

80. KiO,size yeşil ağaçtan bir ateş kılandır; siz de ondan yakıyorsunuz. 

81. Gökleriveyeriyaratan, onların bir benzerini yaratmaya kadir de- 
gil mi? Elbette (öyledir); O, yaratandır, bilendir. 

82. Bir şeyi dilediği zaman, O'nun emri yalnızca: “Ol” demesidir; o da 
hemen oluverir. 


83. Herşeyin melekütu(hükümranlık ve mülkü) elinde bulunan (Allah) 
ne yücedir. Siz O'na döndürüleceksiniz. 


Varlık âlemi ve kucağında yaşadığımız tabiat istifademize sunulmuştur. 
Canlı hayatın bir parçası olarak hayvanları da yaratan şanı Yüce Allah'tır. “El- 
lerimizin yaptıkları” Nun-u azameyi de çağrıştırdığından, yaratılışın Allah ve 
emri altındaki melekler eliyle, bilgi, irade ve kudretiyle gerçekleştiğini gös- 
terir. Çevremizi saran sayısız bitki, hayvan ve türlerini biz insanlar yaratmış 
değiliz, onlardan istifade ediyoruz; yaratılışı dileyen, belli bir bilgi ve kudretle 
yaratan Yüce Allah ve O'nun emrindeki meleklerdir. 

Diğer varlıklar gibi hayvanlar da insan içindir. Kur'an- Kerim, bu hari- 
kulade olayı “tashir” kavramıyla ifade eder. 71. ayet, insanın yünlerinden, 
derilerinden, etlerinden, kemiklerinden, sütlerinden, güç ve enerjilerinden 
yararlandığı hayvanlara insanın malik kılındığını hatırlatır. Tefsirciler bunun 
hayvanın “zapturapt altına alınması” manasında olduğunu söyler. Başka bir 
ifadeyle hayvanlar, insanın gezegendeki hayatını idame ettirmesi için evcilleş- 
tirilmeye yatkın, elverişli yaratılmışlardır. (16/Nahl, 5.) Eğer Yüce Allah, in- 
sanları bu evsaf ve yapıda yaratmasaydı yırtıcı, parçalayıcı hayvanları insanın 

*hlileştirilmesi; deve, fil, at gibi hayvanlardan yararlanması mümkün olmazdı. 
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Bu şu demektir: Antropolojinin iddia ettiğinin aksine, insanın hayvanları eh- 
lileştirilmesi (onlara boyun eğdirmesi) tesadüfi ve insiyaki değil, ilahi yardım, 
yönlendirme ve lütuf sonucu olmuştur. İnsan binek veya gıda sağlayıcı özellik- 
leri yanında, başka nice özellikleriyle hayvanlardan yararlanmaktadır. 

Bizim “boyun eğdirme” olarak mealini verdiğimiz kelime “zelil düşürme” 
fiiliyle gelmiştir. Yani hayvanlar insan karşısında zelil durumdadırlar, insan bir 
kere onlara ehlileştirip boyun eğdirdi mi, denetimi altına alır. Bu da insana, 
hayvanlara karşı belli bir sorumluluk içinde olduğunu ima etmektedir. Çünkü 
zelil düşürdüğümüz yaratık, bizim denetimizde, gücümüz ve emrimiz altın- 
dadır. Ona gücünün üstünde iş ve yük yüklemek, eziyet etmek, hor kullanmak 
yüce Allah'ın nimetine küfran, hayvana karşı zulüm, dolayısıyla hak ihlalidir. 

Bu meyanda belirtmek gerekir ki “zillet hali” hayvanlara yakışır, Eşref-i 
mahlükat olmaya aday yaratılmış insana zillet yakışmaz, o izzet sahibi olur. 
Zillete düşmeyip izzet sahibi olmanın yegâne yolu da Allah'a kul olmaktan ve 
Sırat-ı müstakim üzere olmaktan geçer. 

Varlıkta sayısız gök cismi, galaksiler, güneş sistemi, içinde yaşadığımız 
dünya gezegeni, canlı hayat ve özel vurguyla hatırlatılan hayvanların insanın 
istifadesine sunulması Allah'ın takdiri ve lütfudur. Ne var ki inkârcılar, bun- 
ca nimete karşılık Allah'a kulluk edip daimi şükür hali içinde olacaklarına 
Allah'tan başka varlıklardan yardım ve zafer beklentisiyle bağlanırlar. Dilek, 
talep ve ihtiyaçlarını karşılayacaklarını zannederler. Bu büyük bir yanılgı- 
dır; söz konusu tanrılar ister cansız put ve heykeller ister ulu önder veya 
karizmatik şahıslar olsun, onlara yardım yapmaya güçleri yetmez. Yalancı 
ilahlar, kendilerine bağlananları kıta güçler, kullanılan askerler olarak hazır 
bulundururlar. Şahsiyetine, insan olmaklık onuruna değer veren kişi, kendi- 
ni asker olarak kullandırmaz, zalim güçlerin çizdiği ideolojiler, hayat sistem- 
lerine bağlanmaz. Akıllarını gerektiği gibi kullanıp düşünseler, bunca nimeti 
yaratan ve insanın istifadesine veren Allah'tan başka hakiki ilah ve mabud 
olmaya layık ve hak sahibi kimsenin olmadığını anlar. Sahte ilahların kendi- 
lerine hazır asker hizmeti verenlere yararları dokunur, ne ahirette azaptan 
kurtarmaya güçleri yeter. 

Hakikat bu iken yani varlık âlemini yaratan, hayvanları insanın ehlileş- 
tirmesine elverişli kılan Allah iken, inkâr ve isyan içinde hayatını sürdürüp, 
kendilerini sahte ilahların askeri, hizmetkarı durumuna düşürenler seni sakın 
üzmesin (6/En'am, 33). Onlar bir yanılgı ve gaflet içindedirler; neyi saklıyor- 
larsa neyi açığa vuruyorlarsa yüce Allah bilmektedir. Bu, hem Hz. Peygamber 
(s.a.)'e, hem bize bir teselli ve uyarıdır. 
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77. ayet utanılası bir çelişkiye ancak insanın içine düşebileceği bir tutar- 
sızlığa dikkat çeker, dikkat çekilen argüman insanın enfüsi yapısı, fizyolojik 
yaratılışıdır: İnsan, yaratılış hammaddesi itibariyle bir damla sudan yaratıl- 
mıştır. “Nutfe” pek az su, bir damla su demektir. Erkeğin spermi ve kadının 
yumurtasından müteşekkil zigottan oluşan insan bu fizyolojik hammaddesini 
unutup onu yaratan Allah'a hasım kesiliyor. “Hasım” hem düşman hem çokça 
tartışan, peşpeşe argüman, karşı delil getiren, çekişip mücadele eden, cedel- 
leşen kimseye denir. Bu utanılacak bir durumdur, zira bir damla sudan cenin 
olup korunaklı bir yerde (mekin) -annesinin karnında- vücut bulan (Bkz. 23/ 
Mü'minun, 14; İbn-i Mace, Vesaya, 4); sonra doğup gelişen, konuşma yeteneği- 
ni kazanıp güç kuvvet sahibi olan insan bütün bu harikulade süreçleri bir ke- 
nara itip Yaratıcısı'na karşı peşpeşe argümanlar (misaller) getiriyor, ahiretin 
varlığını, ölümden sonra dirilişi inkâra kalkışıyor. 

Rivayetlere göre ayetin işaret ettiği kişi Übey bin Halef'tir. Diriliş konusu- 
nu tartışmak üzere Hz. Peygamber (s.a.)'e gelir ve elindeki kemiği göstererek 
-Kurtubi'ye göre unufak ettikten sonra rüzgâra karşı savurarak- “Ey Muhamr- 
med, Allah bu çürümüş kemiği mi diriltecektir?” diye kendinden emin bir bi- 
çimde sorar. Efendimiz'in ona verdiği cevap gayet kesin ve sertçedir: “Evet bu 
kemiği diriltecek, seni de cehenneme yollayacaktır.” 

Aslında cevap sorunun içinde mündemiçtir. Zira çürümüş kemik başlan- 
gıçta canlıydı, bir insanın organıydı, iş ve işlev görüyordu. Can tenden çekil- 
dikten sonra hareketten kesildi, hayati özelliklerini kaybetti. Bu demektir ki, 
ilk defa kim yaratıp can ve hareket sahibi kıldıysa, çürümüş insanı yine o diril- 
tecektir. Hem gökleri ve yeri yaratanın insanı yeniden yaratmaya, diriltmeye 
gücü yetmez mi? O her yaratmayı gerçekleştirendir. Dirilişi inkâr edenler bu 
argümanı daha önce de öne sürmüşlerdir. (Bkz. 37 /Saffat, 16 ve 53.) 

Übey bin Halef, kendince rasyonel olmayan bir noktaya işaret edip, ölüm- 
den sonar dirilişin akli olmadığını iddia edip Hz. Peygamber'i zor duruma bı- 
raktığını düşünüyor, bir tür 'şaşkınlık' ifadesini kullanıyordu. Oysa eğer akli 
olmayan ve şaşılacak olan diriliş değil, insanın yaratılmasıdır. Bu soruyu so- 
ranlar kendi yaratılışlarının sırrını unutuyor (6/En'am, 29). Bugün varolan 
bizler, doğmadan önce yoktuk, dünyada kimsenin hafızasında, arşivinde ka- 
yıtlı değildik, isim olarak şu anne ve babadan, şu tarihte ve şu mekânda gele- 
ceğimizi kimse bilmiyordu. Yok hükmünde idik ama bugün varız, yaratıldık, 
bir anne ve babadan doğduk ve buradayız. Pekiyi nasıl tümüyle yok alabiliriz 
ki! Yok olacak olan bedenimizdir ama hafızamız, bilincimiz, yapıp ettiklerimiz 

ok olamaz. Onlar bedeni/maddi olmayan cevherimizle birlikte vardırlar ve 
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günün birinde yani zamanı geldiğinde yine ruhumuz ete kemiğe bürünüp aya- 
ğa kalkacaktır. Bizi ilk defa yaratan, diriltecektir (17/İsra, 51). 

Tabiattaki canlı hayata, varlıklara, eşya dünyasına hikmet gözüyle bakıl- 
dığında yaratılışın nasıl sürüp gittiğini, her canlı şeyde mucizelerin tezahür 
ettiğini görmek mümkün. Yemyeşil, ıslak bir ağaçtan aydınlatıcı-yakıcı ateş çı- 
kıyor. Zıtların bir aradalığından yeni tabii durumlar, olaylar türüyor. Araplar 
ağaçtan ateş çıktığını biliyordu, çölde seyahat ettiklerinde misvak gibi iki ıslak 
ağacı birbirlerine sürttükleri zaman ateş elde ederlerdi. Bu ağaç dallarından 
biri “merh”, diğeri “afar”dır. Afar üstte, merh altta olacak şekilde tutulup sür- 
tündüklerinde ateş çakar. Hatta bu bir Arap sözü olmuştu: “Her ağaçta ateş 
vardır ama özellikle afar ve merhte daha fazlası vardır.” Islak yeşil ağaçtan ateş 
çıkar; ateş insanları aydınlatır, ısıtır, enerji olarak ondan yararlanılır. Gökleri 
ve yeri yaratan Allah tabii ki benzerlerini yaratmaya muktedirdir; bunda en 
ufak bir şüphe yoktur; O yaratandır, bilendir. 

Esasında O bir şeyi yaratmayı dilediği zaman emri sadece “Kün (0L)!" 
demesidir. “Ol” dedi mi, o şey hemen oluverir. Burada dikkatten kaçmaması 
gereken ince bir nükte söz konusudur: “Kün”, emir kipiyle gelmiştir, “yekün 
(oluverir, oluyor)” muzaridir. Yani “yaratma” emri yerine gelip sona ermiş 
değildir. Emir verilir verilmez -“yekün” fiilinin başına gelen “fa-i ta'kibi- 
ye'den de açıkça anlaşıldığı üzere- emir derhal yerine getirilir, “kün” oluve- 
rir (yekün). Yaratılış emri bitmez, sürer, devam eder. Tıpkı kalemin beyaz kâ- 
gıt üzerinde yazmaya devam etmesi ve bunun hep sürüp gitmesi gibi. (Bkz. 
2/Bakara, 117.) 

Bu da bize gösteriyor ki, varlık âlemi “kün” emriyle yaratılmıştır; kozmik 
düzen demek olan “tekvin”, “mekân, imkân, mümkün ve kâinat” bu ilk emirle 
yani “kün”le ilgilidir. Bu yüzden kâinata “Nefesürrahman (Rahman'ın nefesi)” 
denmiştir. Çünkü dilediğinde şanı Yüce Allah yani Rahman “Kün (01)!” dedi, 
böylelikle yaratılış başladı. İncillerdeki “Ve başlangıçta söz vardı” cümlesi de 
muhtemelen bununla yani ilk emir olan “Kün” sözüyle ilgilidir. Allah-u a'lem! 

Eğer kainatta yaratılış olmuş bitmiş bir hadise değilse, Aristo'nun “kaina- 
tın kıdemi” teorisi, Newton'un “mekanik evren görüşü” ve tabiatta var olduğu 
iddia edilen “mutlak determinizm” ve bunun sonucunda varlık aleminin, “eşya 
dünyasının Allah karşısında özerkleştirilmesi fikri” havada kalır. Kalem kâğıt 
üzerinde yazmaya, Kün emrinin tecellisi yani yaratılış devam ediyorsa Allah'ın 
ilim, irade ve kudreti varlıkta her an ve her durumda tecelli etmekte, şanı yüce 
Allah'ın varlıktaki müdahalesi vuku bulmaktadır (3/Âl-i İmran, 47). İnsan, 
toplum, canlı hayat, tabiat, gök cisimleri ve bütün varlıkta yaratılış sürmekte, 
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bir şey ve durum başka şey ve durumlar halini almaktadır. Bu Yüce Allah'ın 
takdiri, tekvini ve meşietidir. 

Hakikat bu iken, hiçbir şey, toplu iğne ucu kadar bir nokta dahi O'nun mü- 
dahalesinden, ilim, irade ve kudretinden bağımsız değildir. Yani “din-dışı alan” 
yoktur, her şey 'dinidir, din içindedir. Hem kâinat Nefesürrahmandır hem ya- 
ratılış devam etmektedir. Dolayısıyla ve elbette bizzarure her şeyin mülk ve 
tasarrufu (meleküt) O'nun elindedir. “Meleküt”, mülkiyette mübalağayı ifade 
eder yani O mülkünde mutlak hükümran ve egemendir. Kim O'nun mülkünde 
ve hükümranlığında özerkliğini, bağımsızlığını ilan edebilir. Varlık âlemi, insa- 
nın bedeni, canlı tabiat her şey O'nundur, O'nun yaratmasıdır (23/Mü'minun, 
88). İnsan bu hakikati kabul etsin etmesin, başka bir gerçek var ki, eninde so- 
nunda O'na döndürülecektir. 


Yasin (36) süresinin tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


37- Saffat Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 182 âyettir. İsmini birinci ayette geçen “saflar 
halinde dizilenler” anlamındaki “saffat” kelimesinden alır. En'am (6) süresin- 
den sonra, Lokman (31) süresinden önce inmiştir. 


gazi GAZŞIN İN gü 
Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 
Bl gr 3 Sl gr İğ sahil çiy İğze iğ 
doğ GALA Ziüğ ağ lağ yaş şa Sö çeş İzgi ği 
Saflar hâlinde dizilenlere andolsun, 
Haykırıp sürükleyenlere, 


Zikir okuyanlara, 


Şüphesiz sizin ilâhınız gerçekten birdir. 


gap sep 


Göklerin, yerin ve ikisi arasında bulunanların Rabbidir, doğula- 
rın da Rabbidir. 


Sürenin ilk üç ayeti denebilir ki, Kur'an'ın en müşkül ayetleri arasında 
yer alır. Müteşabihtirler, birden fazla anlama gelme ihtimaline açıktırlar. Bu 
yüzden üç ayrı tefsiri mümkün olduğunu söyleyen tefsirciler, üçünden birine 
eğilim duymuşlarsa bile, diğer iki tefsire de göndermede bulunmayı ihmal et- 
memişlerdir. Efendimiz (s.a.)'den bu ayetlerin tefsiriyle ilgili güvenilir /sahih 
bilgiler gelmediği için “Allah'ın muradı”nın ne olduğunu “tefsir usulü”nü kulla- 
narak ortaya koymak mümkün değildir. İmam Maturidi'nin “tefsir” ile “te'vil” 
arasında yaptığı temel ayrımdan hareket edecek olursak, tefsir yoluyla bu üç 
ayette saklı Allah'ın muradının şu veya bu olduğunu iddia edemeyiz ancak tevil 
yoluyla bizim bu üç ayetten “anladığımız budur” deme makamında olabiliriz. 

İkinci ve üçüncü ayetin anlamı, ilk ayete yani “saflar”ın ne olduğu soru- 
suna verilecek cevaba bağlıdır. Tefsirciler birinci ayetteki “saflar”ın melek- 
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ler, mü'minler veya kuşlara atıf olduğunu düşünmüşlerdir. Her üç anlam için 
Kur'an'dan referans bulmak mümkün, zaten tefsiri zorlaştıran da budur: 

a) Fecr, 22. ayeti safların “melek” olduğunu söyleyenlerin görüşünü kuv- 
vetlendirir: “Rabbin(in buyruğu) geldiği ve melekler dizi dizi durduğu zaman.” 
Sürenin 164-166. ayetleri de bu görüşü kuvvetlendirir: “(Melekler der ki:) 'Biz- 
den her birimiz için belli bir makam vardır. Biziz, o saflar hâlinde dizilmiş olan- 
lar, gerçekten biziz. Biziz, o tesbih edenler de, gerçekten biziz.” Eğer kendilerine 
kasem edilenler, göklerde dizi dizi, sıra sıra saf tutan melekler ise, melekler ya 
Allah'ı tesbih etmek ve ismini yüceltmek için bunu yaparlar veya kendilerine 
verilecek emri beklerler. Bu durumda bunlardan bir bölümünün, mesela Mi- 
kail ve maiyetinde iş ve işlev görenlerin yağmur, kar veya dolu yüklü bulutları 
haykırarak, ürkütücü sesler çıkararak bir yerden başka yere sürüklediklerini, 
Allah'ın rahmetini belli bir ilim, irade ve takdir üzere dağıtıp yeryüzüne yağ- 
dırdıklarını düşünebiliriz. 

Bu aynı zamanda tabiat kuvvetleri ve bu kuvvetlerin etkisinde cereyan 
etmekte olan tabiat olaylarının da zorlayıcı, ürkütücü durumlarına işaret et- 
mektedir. Bir yanardağ patlaması, fırtına kopması, bir hortumun önüne çıkan 
her şeyi altüst etmesi, bir depremin üzerindeki binaları yıkması, denizlerin 
tsunamilerle taşması, güneş yüzündeki patlamalar, gezegenimize düşen me- 
teorlar, heyelanlar vs. Bunların tümü ürkütücüdür, tahrip edicidir. Yani zecri, 
korkutucu ve mecbur edicidir. 

Ancak saf saf tutan melekler sadece bunu yapmakla kalmazlar, Allah'ın is- 
mini yüceltir, zikreder ve Kur'an'ın ana temasını, mesajını tilavet ederler. Hem 
Cebrail aleyhisselam ve maiyetindekilerin vahiy getirmesi hem meleklerin Al- 
lah'ın zikrini tilavet etmeleri bu çerçevede düşünülebilir. 

b) Safların “mü'minleri” kastettiğini ileri sürenler, Saf, 4. ayetini delil gös- 
termektedirler: “Şüphesiz Allah, kendi yolunda, sanki birbirlerine kenetlen- 
miş bir bina gibi saf bağlayarak çarpışanları sever.” Bu tefsire göre saf tutan 
ve üzerlerinde and içilmeye layık görülenler mü'minlerdir. Bunlar da Allah'ın 
emirlerini yerine getirmek, O'nun iradesine teslim olmak, ismini yüceltmek 
üzere emre amade olarak hazır bulunurlar. Bunun pratiği ve her gün tekrar- 
lanan provası günde kılınan beş vakit namazdır, özellikle cemaatle kılınan na- 
maz, omuz omuza dizilen mü'minlerin kararlılığını; iman, ihlas ve taatlarını 
sembolize eder. Kendi aralarında duvarın taşları gibidirler, sımsıkıdırlar, dim- 
diktirler, ayakları yere sabitkadem basar. 

Allah'ın helal ve haramlarını yaşatmak, ma'rufu emretmek ve münkeri ya- 

saklamak üzere celadet gösterirler, gerektiğinde seslerini çıkarırlar; kötülükleri 
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elleriyle giderebilirlerse ellerini, dilleriyle defetmek mümkünse dillerini hare- 
kete geçirirler. Asla korkaklıklarından veya dünyaya olan tutkularından dolayı 
haksızlık, zulüm ve ahlaksızlık karşısında susmazlar. Susmak zorunda bırakıldık- 
larında bile kalpleriyle inkâra, zulme ve ahlâksızlığa isyan ederler, buğzederler. 

Ve elbette onların en temel misyonlarından biri Kur'an'ı okumaları, hakkıy- 
la tilavet etmeleri yani Allah'ı zikredip kalplerinde canlı bir şekilde tutmaları ve 
her iş ve eylemlerinde İ'lay-ı kelimetullah için gayret ve cehd içinde olmalarıdır. 

c) “Saflar”la “havada dizili kuşları"n kastedildiğini söyleyenler de Mülk, 
19. ayetine dayanmaktadırlar: “Onlar, üstlerinde dizi dizi kanat açıp kapayarak 
uçan kuşları görmüyorlar mı?” Kuşlar, Allah'ın iradesi ve tekvini kanunlarına 
göre havada dururlar, uçarlar, saf tutarlar, bazen belli şekiller çizerek bir yer- 
den bir yere giderler. Onlar da diğer varlıklar gibi Allah'ın ismini zikreder, O'nu 
kendi dillerince tesbih ederler. 

Ayetlerin muhatabı melekler veya kuşlar olmayıp insanlar olduğuna göre, 
her üç anlamı tek bir noktada toplamak mümkün. O da, meleklerin, mü'min- 
lerin ve kuşların, hatta diğer varlıkların Yüce Allah'ı tesbih etmeleri, zikredip 
O'na boyun eğmeleri hususudur. Mü'minlerden de istenen varlıktaki ahlaki 
düzenle, diğer varlıkların kulluğu ve taatiyle uyum içinde olmak, zikir ve iba- 
det harmonisine katılmaktır. 

Şu veya bu anlamda olsun, “Hiç şüphesiz sizin ilâhınız gerçekten bir- 
dir.” Bu yeminin cevabıdır. Bunca şeye yemin ediliyorsa, meramı ve ifadeyi 
kuvvetlendirerek şu mesaj verilmektedir: Şanı Yüce Allah birdir ve tektir, O'n- 
dan başka ilah yoktur. (19/Meryem, 65.) Saf tutanlar, haykırarak sürükleyen- 
ler ve zikri tilavet edenler buna şehadet etmektedirler. Yasin süresinin son 
ayetinde (36/83) vurgulandığı üzere, göklerin ve yerin melekütu O'nundur, 
bütün varlık âleminde hüküm, hükümranlık ve tasarruf O'nundur. Göklerin, 
yerin ve ikisi arasında bulunan her şeyin Rabbidir. O takdir eder, terbiye eder, 
yönetir, ecel biçer, yaratır, değiştirir ve devam ettirir. 

“Doğuların da Rabbidir." Güneş, insanların bulunduğu coğrafi bölgelere 
ve o bölgelerdeki noktasal mekâna göre her nereden doğuyorsa yani o insan- 
lara göre doğu neredeyse, bütün doğuların Rabbi O'dur. İnsanın konumuna 
göre her bölgenin doğusu varsa, batısı da vardır. Yüce Allah doğuların da batı- 
ların da Rabbidir. (Bkz. 55/Rahman, 17) 


olak 0S da klz Çiğ SSIZSİN düz, İN GRANİ Ğİ 
çağ dale GE ğa üzöliş EİN YİN İİ ökk Şİ gp yla 
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azil AZLAİI Lâl3 ga Yİ çay Öelğ ÖldE azla 13323 
LEKE gereği ve 


6. o Şüphesiz biz dünya göğünü 'çekici bir süsle” yıldızlarla süsle- 
yip-donattık. 


Ve itaatten çıkmış her azgın şeytandan koruduk; 


8. Kionlar,Mele-iAlla'ya kulak verip dinleyemezler, her yandan ko- 
vulup atılırlar; 


9. oUzaklaştırılırlar. Onlara kesintisiz bir azap vardır. 


10. Ancak (sözü hırsızlama) çalıp-kapan olursa, artık onu da delip ge- 
çen 'yakıcı bir alev' izler (ve yok eder). 


Bugün sahip olduğumuz uzay bilgileri dâhilinde ayete baktığımızda, “dün- 
ya göğü"nün insanın içinde yaşadığı gezegenin insan bakış açısından çıplak 
gözle müşahede edilebilen uzay alanı olduğunu söylemek mümkün. Ayet, in- 
sanın bulunduğu dünya noktasındaki görme biçimi ve gözlemlenebilir alanı 
temel alarak, göğün süslendiğini belirtmektedir. Ayışığının da olmadığı karan- 
lık bir gecede, hele dümdüz arazinin uzanıp gittiği çölde sema sayısız ampul 
ve spotla süslenmiş bir tavan gibi görünür. Hiç kuşkusuz, bu göğün fiziki ve 
astronomik hakikatini değil, insanın görme biçimidir. Esasında ayetin gayesi 
de, insan görme biçiminden bu harikulade düzene ve sanata dikkat çekmektir. 
Mülk süresinde (67/5) yıldızların saçtığı ışıklar esas alınarak, “dünya göğü- 
nün kandillerle süslendiği” anlatılmıştır. 

Şeytanlar, cinler ve melekler gibi fiziki/biyolojik olmayan varlıklardır, ha- 
reket alanları yatay ve dikey olarak hayli geniştir. Sözün gelişinden şeytanların 
bu özelliklerini koruyarak kolayca bir yerden bir yere veya yerden yüksek bir 
alana uzanıp ulaşabileceklerini ima etmektedir. Yönelimleri insanın kendi akli, 
deney ve gözlem yapma çabasıyla elde edemediği bilgileri elde etmektir. İnsa- 
nüstü varlıklarla ilişkili olduklarını iddia eden şairler, gelecekten haber ver- 
mek üzere insanları aldatan kâhinler, medyumlar, falcılar, astrologlar bu kana- 
lı kullandıklarını öne sürerler. Cahiliye Arapları da bunan inanırlardı. Onların 
iddiasına göre, cinler veya şeytanlar kendilerine özel, geleceğe (gayp) ilişkin 
bilgi ve haberler getirirler. Ancak ayet-i kerime, bunun hiçbir zaman tahakkuk 
etmediğini, buna teşebbüs ettiklerinde kovulduklarını, bazen birtakım fısıl- 
tıları, eksik doğru bilgi kırıntılarına ulaştıklarını zannetseler bile, üzerlerine 
yakıcı, delip yok edici bir ateşin, alevin atıldığını belirtmektedir (15/Hicr, 17). 
Bununla da kalmaz, onlara kesintisiz bir azap takdir edilmiştir. 
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Şeytanların ulaşmak istediği varlık mertebesi Mele-i a'ladır. Bu mertebe 
yüce varlıkların bulunduğu makam, varlık mertebesidir. Uzayda 'yalnız' olma- 
dığımız bir hakikattir, bizim dışımızda kimlerin bulunduğunu, varlık yapıları- 
nı bilmiyoruz. Ancak biz Mele-i esfelde yani bu dünya gezegeninde yaşıyoruz, 
Mele-i a'lada olanlar ise elbette Allah'ın ismini yücelten, O'nu tesbih eden ve 
varlık aleminin belli yasalar çerçevesinde devamını sağlayan yüce varlıklardır. 
Şu bir gerçek ki: 

a) Vahiy kanalına herhangi bir varlık (şeytanlar, cinler) girip bilgiye mut- 
tali olamazlar, herhangi bir değişiklik yapamazlar. 

b) Mele-i a'laya -farzımuhal- şeytanlar yeltense bile buna muvaffak ola- 
mazlar, kovulurlar; kırıntı kabilinden birtakım şeyler elde edecek olsalar bile, 
üzerlerine ateşten bombalar yağdırılır. 

c) Cin veya tabiatüstü varlıklarla temas halinde birtakım bilgilere, gaybe 
ait haberlere sahip olduğunu iddia eden şairler, medyumlar, falcılar, astronot- 
lar, kâhinler yalan söylemektedirler. (Bkz. 15/Hicr, 16-18 ve 72 /Cin, 8-9. ayet- 
lerin açıklaması.) 


-.7- 


5) gale Ga hliğİZ Ğİ ALS ğa Gİ GİS AA ÇA gli WE 
l3lş Şar OS 1g $3 13l3 ŞAN Öykliğ YE ia 4g 
I3l£ go Üy Yİ LİR öl İlâğ ge) Di in gi ir 
2 çivy ös GĞĞİZİ 4vay ayd azİ le Lak eş Li? Bğş Gla 
öa)lkiz ah İSLĞ Beliğ 5553 Lp GİB bağ ül İŞ azl 
lis gal Şal ağıla 4Yağ all a5 1 iliş lâ (va) 
Öglai g8 La aş klöğİğ yali ön 1g DARİ £Ş âli aş 
fl hyd8ğ 4) Rİ be İl KAyaAll all g3 ğe e 
zkllklld ELİ eh Up vey Bağ eli İ Sİ Şt) eri 
ali SI il g3 ÖsleLLi; yasi ir alı; Ulş 4 
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İyİ ağ grey öne zil, Hadi GİS Ğİ gery ÖŞSARA li 
GAZİ ISMİ Sİ Gyyİykiğ gvoy ö9ya$ileğ AİN Yi Mİ ği 
Sil vw Galli Gzağ 335İL el 6 griğ Üşür şi 

gray gla pliS La YİL Göğe ağ gray Rİ al RİN 1 âslĞİ 


11. 


12. 


13. 
14. 
15. 
16. 


17. 


18. 


19. 


20. 
21. 


22. 
23. 


24. 
25. 


26. 
27. 
28. 


29. 


Şimdi onlara sor: Yaratılış bakımından onlar mı daha zorlu, yoksa 
bizim yarattıklarımız mı? Doğrusu biz onları, cıvık-yapışkan bir 
çamurdan yarattık. 


Hayır, sen (bu muhteşem yaratışa ve onların inkârına) şaşırdın kal- 
dın; onlar ise alay edip duruyorlar. 


Kendilerine öğüt verildiğinde, öğüt almıyorlar. 
Bir âyet (mucize) gördüklerinde de, alay konusu edip eğleniyorlar. 
“Bu, açıkça bir büyüden başkası değildir” dediler. 


“Biz öldüğümüz, toprak ve kemik olduğumuzda mı, gerçekten biz 
mi diriltilecekmişiz?” 


“Veya önceki atalarımız da mı?” 
De ki: “Evet, üstelik boyun bükmüş kimseler olarak (diriltileceksiniz).” 


İşte o, yalnızca bir tek çığlıktan ibarettir; artık kendileri (diriltil- 
miş olarak) bakıp duruyorlar. 


Derler ki: “Eyvahlar bize! Bu, din günüdür." 


“Bu, sizin yalanladığınız (mü'mini kâfirden, haklıyı haksızdan) ayır- 
ma günüdür." 


“Zulmedenleri, eşlerini ve taptıklarını bir araya getirip toplayın.” 


“Allah'tan başka (taptıklarını); artık onları cehennemin yoluna yö- 
neltip götürün." 


“Ve onları durdurup-tutuklayın, çünkü sorguya çekileceklerdir." 


(Onlara seslenilir:) “Ne oluyor size, birbirinizle (dünyada olduğu 
gibi) yardımlaşmıyorsunuz?” 


Hayır, bugün onlar teslim olmuşlardır. 
Kimi kimine yönelmiş olarak birbirlerine soruyorlar: 


“Gerçekten sizler bize sağdan (sağduyudan ve haktan) yana gelip 
yanaşıyordunuz.' derler. 


(Diğerleri de:) “Hayır” derler. “Zaten sizler mü'min kimseler değil- 
diniz.” 
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30. “Bizim üzerinizde zorlayıcı hiçbir gücümüz yoktu; hayır siz (ken- 
diniz) azgın bir kavimdiniz.” 

31. "Böylece Rabbimizin sözü (yıkım ve azap va'di) üzerimize hak 
oldu. Şüphesiz, (azabı) tadıcılarız.” 

32. “Evet, sizi azdırdık, çünkü biz de azgın kimselerdik.” 

33. Artıkogün onlar azapta ortaktırlar. 

34. Doğrusubiz, suçlu-günahkârlara böyle yaparız. 

35. Çünkü onlara: “Allah'tan başka ilâh yoktur” denildiği zaman, bü- 
yüklük taslarlardı. 

36. Ve derlerdi ki: “Biz, ünlenmiş bir şair için ilâhlarımızı terk mi 
edeceğiz?” 

37. oHayır,o, hakkı getirmiş ve gönderilen (elçi)leri de doğrulamıştı. 

38. Şüphesiz, siz, acı azabı tadıcılarsınız. 


39. Yaptıklarınızdan başkasıyla cezalandırılmayacaksınız. 


“Yaratılış (halk) bakımından kim daha zorlu? Onlar mı daha zorlu, yoksa 
bizim yarattıklarımız mı?” Yüce Allah'ın Hz. Peygamber'e kendilerine sorması- 
nı istediği kimseler inkârcılardır. Onlardan istenen soruyu kendilerine sorma- 
larıdır. “Fetva” ile aynı kökten gelen “istifta”, “Kalbine sor” (Müsned, IV, 228) 
hadisinde vurgulandığı üzere, kişinin kendi içinde bir şeyin kritiğini yapması, 
vicdanına sorması anlamına gelir. İnkârcı olsa bile, insanın içinde hassas bir 
terazi var, ihtilafa açık konular o hassas teraziye vurulabilirse haklı ve haksız, 
doğru ve yanlış birbirinden ayrılabilir. Zira Yüce Allah eşya dünyasını 'hak' 
üzere yarattığı gibi, insanın fıtratını da hak üzere yaratmıştır ve esasında ed- 
Din olan İslamiyet'in vaz'ettiği hükümler selim fıtratın teyit ettiği yargılardır. 
Bozulmadıkça fıtrat, dini reddetmez; tıpkı nefsin derin etkisinde olmadığı sü- 
rece selim aklın da dinin hakikatlerini reddetmeyip aksine büyük bir itminan- 
la teyit ettiği gibi. Bu anlamda vicdan, yaratılışın asli kanunlarında ve dinin 
sahih hükümlerinde içkin olan hak ve hakikatlerin kişinin kendisinde mevcut 
bulunduğu fıtri yataktır. Selim kalp ile bu yatağa yani vicdanına döndüğünde, 
insan hak ve hakikati orada bulur. (Vicdan, mevcud ve yecid/bulur kelimeleri 
aynı köktendir.) 

Hangi yaratılışın daha zorlu (eşeddü halk) olduğu konusunu iki şekilde an- 
lamak mümkün: Biri evrenin içindekilerle birlikte yaratılmış olması son derece 
öğretici bir olaydır. Sonsuz uzaydaki gök cesimleri, galaksiler, tabiatüstü varlık- 
lar, melekler, cinler ve daha belki de haberdar olamadığımız varlıkları yaratan 
Allah, elbette insanı kolaylıkla yaratır. Bu konu Mü'min (40/57) ve Naziat süre- 


610 ALI BULAÇ-KUR'ÂN DERSLERİ/DİRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


sinde (79/27) belirtilmiştir: Bu bağlamda göklerin ve yerin yaratılması, insanın 
yaratılmasından daha büyük bir olaydır. İkinci anlamı, inkârcılar kendilerinde 
bir güç ve kudret vehmeder; her şeye sonsuz olarak hükmedebileceklerini zan- 
nederler. Güç yetirebildikleri kimselere ve alanlarda kendi sözlerini geçirirler 
ama hakikatte zayıftırlar. Varlık âlemine, kendilerinden önce gelmiş geçmiş top- 
lumlara ve kadim büyük medeniyetlere bakacak olurlarsa güçlerinin sınırlı, izafi 
olduğunu anlarlar. Hele bir kendi yaratılışlarında kullanılan hammaddeye bak- 
sınlar, yapışkan-cıvık bir çamurdan yaratıldıklarını görüp utanırlar. Zira bu, hor 
ve hakir bir hammaddeden yapışkan çamurdan ibarettir. 

Hz. Peygamber -ve elbette onu izleyenler- ile bunca apaçık hakikati inkâr 
edenler arasındaki fark, Hz. Peygamber'in bu harikulade, muhteşem varlık 
tablosu karşısında hayrete etmesi, hayranlık duygularını ifade etmesi iken, 
onların hakikatin kendisini alaya almalarıdır. Arada öylesine derin bir kalite 
farkı var ki, mukayese kabul etmez. Yaratılışın ihtişamı karşısında hayrete dü- 
şen kimse hikmet ehli olur; bilinenden bilinmeyene, görünenden görünmeye 
ulaşabilir; çünkü varlığın tesadüfi, anlamdan ve amaçtan yoksun olmadığını 
düşünür; hikmet ve irfan üzere tefekkür eder, yeni bilgiler elde eder; zihnini ve 
ruhunu geliştirir, ahlaki gelişimini sağlar. Hayret etmeyen, şaşırmayan, takdir 
edip tefekkür etmeyen ve bu yüzden kör bir inkâra saplanan kişi zihni ola- 
rak daimi bir gerileme içinde olur. Böyle bir kişiden entelektüel faaliyet sadır 
olmaz, çünkü eşya dünyasına kalp gözüyle bakmıyor. Bu yüzden hakiki ente- 
lektüel faaliyet ve gelişme ancak dinin evreninde mümkündür. Ateist, agnos- 
tik, deist, nihilist veya materyalist bir zihin kapalı sistem içinde olduğundan 
ucu açık düşüncelere sahip olamaz. Yeryüzünün çorak arazisini gökten gelen 
rahmet (yağmur) besleyip yeşerttiği gibi, insan ruhunu ve zihnini de besleyip 
yeşerten Allah'tan gelen vahiydir. Nübüvveti ve vahiy hakikatini inkâr edenler, 
kapalı sistem içinde zihinlerini ve hayatlarını hapsettiklerinden, ne kadar öğüt 
verirsen ver, hangi derinlikte ve aşkınlıkta hatırlatmalarda bulunursan bulun, 
fayda etmez. Apaçık belgeler, kanıtlar, işaretler, simgeler, şifreler, burhan ve 
hüccetler gözlerinin önünde akar gider. Nihayetinde yaratılış ve hayatın ken- 
disi mucize iken, yine de düşünmezler, görüp işittiklerinden gerekli dersleri 
çıkarmazlar, zihin dünyalarına yeni pencereler açmazlar. 

Bu olay aynı zamanda nice bilim adamı, tabiat ve insan vücudu üzerinde 
çok yönlü araştırmalar yaptıkları halde neden inanmadıklarını da açıklar. Allah 
inancı ve kalp gözüyle eşya dünyasına bakanlar, sadece bakarlar ama görmezler. 

Dünyadan sonra başka dünyaların, ikinci bir hayatın (ahiret) varlığından 
söz edildiğinde, zihinsel performansları inkâr dolayısıyla düşük olduğundan, 


37/Saffat Süresi/11-39 611 


ölülerin dirilmesinin ancak sihir/büyü işi olabileceğini iddia ederler. Akılları 
sıra, “Ölümle birlikte toprağa karışan ve zaman içinde çürüyen kemiklere et 
giydirilip diriliş mi olacakmış?” diye sorarlar, kendilerince bunun etkileyici bir 
argüman olduğunu zannederler. Onların zannına göre ne kendileri ne ataları 
bir kere toprağa karıştı mı, artık bir daha ayağa kalkamazlar (Bkz. 36/Yasin, 
77-79). Oysa diriliş haktır, mutlaka vuku bulacaktır; hem de küçük düşürül- 
müş, boyun büktürülmüş olarak ayağa kaldırılacaklardır. Dirilişin vuku bul- 
ması İsrafil'in sura ikinci kez üfürmesi, her şeyi önüne katıp sürükleyen bir 
çığlığın atılmasından ibarettir. Ayağa kalktıklarında şaşkınca, gözleri yuvala- 
rından fırlamış olarak bakıp duracaklardır (21/Enbiya, 97). 

Bir süre sonra vuku bulan şeyin Din Günü (Yevmu'd Din) olduğunu anla- 
yıp derin bir korkuya kapılacaklardır. Haklının haksızdan, doğrunun yanlıştan, 
güzelin çirkinden, iyinin kötüden ayrılacağı gün (Yevmu"'I-fasl). Korkmalarının 
sebebi, dünyada iken bu günü yalanlamış, inkâr etmiş olmalarıdır (78/Mürse- 
lat, 11-15, 38-39). 

Dünyada iken zamanın ve yurdun mutlak hâkimleri olduklarını zannedip 
zulmedenler, hak ve hukuk ihlal edenler eşleri ve yardımcıları, destekçileri ve 
yandaşlarıyla bir yerde toplanacak, sorguya ve azaba hazır hale getirilecekler- 
dir. Liderleri, önderleri, yol gösterenleri, onları manipüle edenleri, doktrine ve 
determine edenleri onlarla birlikte cehenneme, cehennemin yoluna yönlendi- 
rileceklerdir (21/Enbiya, 98-99). Tutuklanacaklar, çünkü dünyadaki suçlular 
gibi sorguya çekilecekler; yapıp ettiklerinin, işledikleri zulümlerin hesabını 
vereceklerdir. Alaylı bir şekilde, onlara dünyada olduğu gibi bugün de neden 
birbirlerine yardım etmedikleri, dayanışma içine girmedikleri sorulacak? 
Buna güçleri yetiyor mu? Dünyada örgütler, lobiler, çıkar ve baskı grupları, or- 
ganize suç örgütleri, terör organizasyonları kurmuşlardı; devletlerin derin ta- 
bakalarında faaliyet yürütüyorlardı; gizli ve açık cinayetler işliyor, komplolar 
kuruyor, hileli düzenler tesis ediyor, insanların emeklerini, kamu bütçelerini 
sömürüyorlardı. Belki zayıfların onlara gücü yetmezdi, bu yüzden arkasından 
gittikleri liderleri ve kurdukları gayrı meşru iktidarları sayesinde sonsuza ka- 
dar bu haksız saltanatın, zulüm ve sömürünün, ahlaksızlığın ve yozlaşmanın 
sürüp gideceğini zannedip keyif çatıyorlardı. 

Bugün bu saltanatın bittiği gündür. Günü özetleyecek anahtar kelime, “tes- 
lim olmaları”dır. Dünyada bu zorba güçler ilahi iradeye, ilahi hükümlere teslim 
olmuyorlardı; adalete, hak ve hakkaniyete başkaldırıyorlardı, hukuku suistimal 
edebiliyorlar, mahkemeleri ve hâkimleri satın alabiliyorlardı; bu yüzden silm, 
selamet, esenlik ve adalet olan İslamiyet'e karşı mücadele veriyorlardı. Bugün 
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ilahi irade önünde teslim olmuşlardır. Dünyada Müslüman olsalardı bugün sela- 
mete, kurtuluşa ermiş olacaklardı, reddettiler, başkaldırdılar ama bugün teslim 
alındılar, kendilerine boyun eğdirildi, küçük düşürülmüşler olarak yapıp ettikle- 
rinin hesabını verecek, sonra cezalarını çekeceklerdir (15 /Hicr, 92). 

Suçlu günahkârlar (mücrimin) bir kere çözüldüler mi, aradaki bağlar ko- 
par, dayanışma sona erer. Birbirlerini suçlamaya başlarlar (Bkz. 34/Sebe, 31- 
33). Zorbaların, suçlu günahkârların arkasından gidenler şöyle bir suçlamada 
bulunurlar: Bize hep sağdan yaklaştınız. Süre içindeki bağlamı içinde 28. ayet- 
te geçen “yemin” kelimesinin üç anlamından söz etmek mümkün: 

a) Bizi değer verdiğimiz şeyler üzerine yemin ederek kandırdınız; düze- 
ninize, yolunuza girmeye ikna ettiniz. Yemin, bir iddia veya davaya, kutsala 
and içerek kuvvet kazandırmaktır. Bu anlamda ele aldığımızda, inkârcılar ve 
zulmedenler, fiillerini sureti haktan, sağduyudan yana görünüp kabul ettirir- 
lerken yemini destekleyici bir kuvvet, etkili bir yöntem olarak kullanırlar. 

b) Bize kötülüğü iyilik, çirkinliği güzellik, batılı hak boyasıyla boyayarak 
kabul ettirdiniz, bizi utanç verici algı operasyonlarına maruz bıraktınız. Yapıp 
ettiklerinizin iyi olduğunu propaganda ettiniz, bizi iyi şeyler yapıyormuşuz diye 
kandırdınız. Biz de size uyarak kötülüğü iyilik adına yaptık ama bizim içine düş- 
tüğümüz gafletin sebebi sizin bizi yanıltmanızdır. Nitekim Şeytan da insana, ba- 
zen “sağından” yaklaşır yani kötülüğü iyilik formuna sokarak insanı kandırır. 

c) Bizi güç ve kuvwvet kullanarak, üzerimize baskı kurarak, tehdit ederek 
peşinizden sürüklediniz. Aslında sizin baskı rejiminiz, haksız güç kullanımı ve 
otoriter tutumunuz olmasaydı biz size tabi olmaz, suç ve günahlarınıza ortak 
olmazdık. Sürenin 93. ayetinde “yemin” güç, kuvvet ve kudret anlamında kul- 
lanılmıştır. 

Suçlananların bu çözülme sırasında kendilerini savunurken söyledikleri 
önemlidir: “Hayır!” derler. “Siz zaten inkâr, zulüm, haksızlık, sahtecilik, yalan 
ve sömürü gibi suç ve günah işlemeye yatkındınız, bunlara teşne idiniz. Belki 
biz sizi böyle davranmaya davet ettik ama siz de itirazsız kabul ettiniz, bize 
uydunuz, çünkü bu sizin de işinize geliyor, nefsinizin hoşuna gidiyordu. Sizi 
azdırdık, sizde buna hazırdınız, içinizde azgınlık potansiyel olarak duruyordu, 
biz açığa çıkardık, bunun mümkün yollarını gösterdik. Yoksa biz sizin üzeri- 
nize baskı kurmuş değiliz." (Bkz. 2/Bakara, 165-167; 28/Kasas, 63.) Bu bir 
yönüyle “Her nasıl iseniz, öyle yönetilirsiniz” hükmünü teyit eder. Sonuç iti- 
bariyle hâkim güçler de onlara tabi olanlar da her ne suç ve günah işlemişler- 
se, ortaktırlar; bittabi azapta da ortak olacaklardır. Suçlu günahkârların yani 
inkârcıların akıbeti budur. 
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Suçlu günahkârları bu trajik duruma sürükleyen amil kibirleri, çıkar ve 
dünyaya olan aşırı tutkularıydı. Onlara Allah'ın birliği yani tevhid inancı hatır- 
latıldığında büyüklenir, Allah'tan gelen hak ve hakikate tabi olmayı gururları- 
na yedirmez, süfli çıkarlarına ters görürlerdi (6/En'am, 93; 7/A'raf, 40 ve 48). 
Kimisi geçmişe, tarihe, atalara bağlılığından; kimisi çıkarlarına, ailesine, kabi- 
lesine, bölgesine, halkına, etnik grubuna, cemaatine, partisine, devletine aşırı 
tutkusundan; kimisi dünyevi hayata, nefisinin heva ve hevesine kapıldığından 
Allah'ın birliği fikrinin hayatını değiştirmesine yanaşmazdı. 

Ayetin ilk muhatapları bu uyarıyla karşılaştıklarında, Hz. Peygamber'in 
cinlerle ilişkisi olan (cinlenmiş/mecnun) biri olduğunu öne sürüp karşı çıkı- 
yorlardı (36/Yasin, 69). Bir cinlenmiş/aklı başından çıkmış biri için tapındık- 
ları ilahlarından vaz mı geçeceklerdi? Bunu garipsiyorlardı. Oysa hakikat şu ki, 
Hz. Peygamber hakkı getirip onlara tebliğ etmiş, kendisinden önceki elçileri de 
doğrulamıştı. Yani esasında tarihin şafağından ikindi vaktine kadar gelen bü- 
tün peygamberler özünde her neyi tebliğ etmişler idiyse, son elçinin de tebliğ 
ettiği, insanları çağırdığı şey farklı değildir. Ancak onu yalanlamaları, ona ezi- 
yet etmeleri, insanları Allah'ın yolundan alıkoymaları ve başkalarına haksızlık 
yapmaları dolayısıyla inkârcılar acıklı bir azabı tadacaklardır; başlarına gelen 
de yapıp ettiklerinin karşılığı olmaktan başka veya daha fazlası değildir. 
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40. Ancak muhlis olan kullar başka. 

41. İşteonlar; onlar için bilinen bir rızık vardır. 

42. Çeşitli-meyveler. Onlar ikram görenlerdir. 

43. Nimetlerle donatılmış (naim) cennetlerde. 

44. Birbirlerine karşı, tahtlar üzerinde (otururlar). 

45. Kaynaktan (doldurulmuş) kadehlerle çevrelerinde dolaşılır. 

46. Bembeyaz; içenlere lezzet (veren bir içki). 

47. Ondanebir gaile vardır, ne de kendilerinden geçip, akılları çelinir. 


48. Ve yanlarında bakışlarını yalnızca eşlerine çevirmiş iri gözlü ka- 
dınlar vardır. 


49. Sankionlar, saklı bir yumurta gibi (çarpıcı ve pürüzsüz). 

50. Böyleyken, kimi kimine yönelmiş olarak, birbirlerine soruyorlar: 

51. Bir sözcüderki: “Benim bir yakınım vardı.” 

52. “Derdiki:Sen de gerçekten (dirilişi) doğrulayanlardan mısın?” 

53. “Bizler öldüğümüz, toprak ve kemikler olduğumuzda mı, gerçek- 
ten biz mi (yeniden diriltilip sonra da) sorguya çekilecekmişiz?” 

54. (Konuşan yanındakilere) Der ki: “Sizler (onun şimdi ne durumda ol- 
duğunu) biliyor musunuz?” 

55. Derken,bakıverdi, onu çılgınca yanan ateşin' tam ortasında gördü. 

56. Dediki:"“Andolsun Allah'a, neredeyse beni de (şu bulunduğun yere) 
düşürecektin.” 

57. “Eğer Rabbimin nimeti olmasaydı, muhakkak ben de (azap yerine 
getirilip) hazır bulundurulanlardan olacaktım. 

58. “Nasıl, biz ölecek olanlar değil miymişiz?” 


59. “Yalnızca birinci ölümümüzden başka (öyle mi)? Ve biz azaba uğ- 
ratılacak olanlar değil miymişiz?” 


60. Şüphesiz bu, asıl büyük 'kurtuluş ve mutluluğun ta kendisidir. 


61. Böylece çalışanlar da bunun bir benzeri için çalışmalıdır. 


İkinci hayat ahirette hayat tarzlarını sahih dine göre düzenleyip her tu- 
tum ve davranışlarını ihlasla yani riyasız, gösterişsiz Allah'ın hoşnutluğunu 
kazanmak üzere sürdürüp tamamlayanlar hem inkârcılar için hazırlanan 
azaba uğratılmayacaklar hem cennetle ödüllendirileceklerdir. Onlar için bi- 
linen bir rızık hazırlanmıştır. Kimine göre bu kesintisiz rızık yani zevk ve 
lezzetle sahip olacakları yiyecek ve içecekler, kimine göre cennet hayatının 
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kendisidir. Ancak her ikisi birbirinin alternatifi değildir, zira cennet varsa 
içinde nimetler de bulunmaktadır. Bunların burada zikredilen bir bölümü 
envai türlü meyvelerdir, onlara ikram edilmektedir (Bkz. 19/Meryem, 62 ve 
52/Tur, 22). Dünyadaki gibi söz konusu nimetleri emek harcayarak, yoru- 
larak, bedel ödeyerek değil, hazır bulacaklardır. Bu böyledir, çünkü dünya 
hayatında yaşadıkları ihlaslı hayat ödedikleri bedeldir, bugün bunun kar- 
şılığını nimetlerle donatılmış cennetler olarak almaktadırlar. “Cennetler”in 
çoğul gelmesi, cennet hayatının tekdüze, tek boyutlu, tek biçimli olmadığını 
ima etmektedir. 

Bu eşsiz ve mutlu hayatın enstantanelerinden biri, bunu hak etmiş olan- 
ların tahtlar üzerinde karşılıklı oturup sohbet etmeleridir. Onlara son derece 
lezzetli şaraplar/içecekler sunulur. Kaynaktan doldurulmuş, içlerinde sahte 
unsurlar yoktur. Kadehleri beyazdır. Araplar boş bardağa “kadeh” içinde şa- 
rap olana “ke's” derler. Bu demektir ki, sadece beyaz içecek değil, beyaz bar- 
dak içinde her türden şarap içeceklerdir. Ancak bu şarabın veya cennete özgü 
içeceğin dünya şarabından farkı var ne baş ağrısı yapar ne karın ağrısı. Kus- 
turmaz, aklı baştan almaz, insanı rezil pozisyonlara düşürmez, abuk subuk 
konuşmasına, küfretmesine, kavga çıkarmasına, başkalarının namusuna dil 
uzatmasına veya zarar vermesine sebebiyet vermez (52/Tur, 23). 

Sadece bu da değil. Yanlarında bütün dikkatlerini, etkili bakışlarını ken- 
dileri üzerinde toplamış kadınlar bulunmaktadır. Öylesine erkekleriyle ilgi- 
lidirler ki, bir an için dahi —göz kırpıp açıncaya kadar da olsa- iri gözlerini, 
sevgi, huzur ve iç aydınlatıcı bakışlarını onlardan ayırmazlar. Sadece onlara 
hasredilmişlerdir, deve yumurtasının tüy içinde özenle saklanması gibi, on- 
lar da tenleri beyaz-sarımtırak renkte ve pürüzsüz; olağanüstü güzel, temiz 
ve ilgilidirler. 

Söz sırasında birbirlerine anlatırlar. Biri şöyle der: “-Biri benim yakınım- 
dı, ölümden sonra dirilişe inanmaz, bana da inanıp inanmadığımı sorardı.” 
51. ayette geçen “karin”in ahiretin varlığına inanmayan, kardeş, yakın dost 
veya arkadaş olabileceğini söyleyenler olduğu gibi, hep insanın yakınında 
durup içine kuşku tohumları ekmeye çalışan Şeytan olduğunu söyleyenler 
de olmuştur. Birinci mananın daha kuvvetli olduğu söylenebilir, zira diya- 
logun devamında söz konusu kişi, cehennemin ortasında azap çekerken 
gösterilmektedir. Durumu hayli trajiktir, ateştedir. Dünya sınavını kazanıp 
da cenneti hak etmiş kişi, Yüce Allah'a hamdeder. Allah'ın vahiyle bildirdiği 
hidayet yani Kur'an ve İslam olmasaydı kendisi de onun gibi olabilirdi. Allah 
ona nimetini ihsan etti, İslam'a yapıştı, Allah'ın hoşnutluğuna uygun bir ha- 


616 ALİ BULAÇ-KUR'ÂN DERSLERİ/DİRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


yat yaşadı ve cehennem azabından kurtulmuş oldu. Bazı tefsirciler, burada 
sözü edilenlerin Kehf süresinde (18/32-44) anlatılan “bahçe sahibi” inkârcı 


şahsa ve diyalog halinde olduğu mü'min kişiye atıf olduğunu söylemektedir- 
ler. (Ayrıca bkz. 41/Fussilet, 50) 


Peygamberler her ne söylediyse hepsi gerçekleşmiştir. Ölümden sonra di- 
riliş oldu, ebedi ahiret hayatı başladı. Birinci ölümden sonra artık ölüm kalma- 
dı. İyiler ödüllerini cennet olarak hak ettiler, kötüler cehennem azabına müs- 
tahak oldular. (İki ölüm ve iki diriliş için bkz. 2/Bakara, 28 ve 40/Mü'min, 11. 
ayetin açıklaması.) İşte asıl büyük ve hakiki kurtuluş budur. Ve şu hakikat bü- 
tün açıklığıyla ortaya çıktı ki, dünyada uğruna çalışılacak, emek harcanacak bir 
gaye varsa, budur. Bu tasvir, bir kurgu değildir, mutlaka tahakkuk edecek bir 
gelecektir, olmuş bitmiş, yaşanmaktaymış gibi anlatılmaktadır. Öyle ise, bugün 
dünyada yaşayanlar, canları tende olanlar, güçleri kuvvetleri yerinde olanlar, 
henüz fırsatı ellerinden kaçırmayanlar bu gaye için çalışmalı, çaba gösterme- 
lidirler. (Yanlış arkadaş seçimi ve kötü çevre için bkz. 25/Furkan, 27-29; 37/ 
Saffat, 52-59; 41 /Fussilet, 25. ayetin açıklaması.) 
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62. Nasıl,böyle bir konaklanma mı daha hayırlı yoksa zakkum ağacı mı? 
63. Doğrusubiz, onu kâfirler için bir fitne (bir imtihan konusu) kıldık. 
64. Şüphesiz o, 'çılgınca yanan ateşin' dibinde bitip çıkar. 


65. Onuntomurcukları, şeytanların başları gibidir. 


66. Artık gerçekten, ondan yiyecekler böylelikle karınlarını ondan 
dolduracaklar. 


67. Sonra kendileri için onun üzerinde kaynar su karıştırılmış bir iç- 
kileri de vardır. 


68. Sonraonların dönecekleri yer, elbette (yine) çılgınca yanan ateştir. 
69. Çünkü onlar, atalarını sapık kimseler olarak bulmuşlardı. 


70. Kendileride onları izleri üzerinde koşturup-duruyorlardı. 
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“Cennet” ve “cehennem”!.. İki ayrı tablo, iki ayrı dünya, iki ayrı hak edilmiş 
akıbet. Birinde sükün, huzur, itminan, güzellik, mutluluk, kurtuluş ve sonsuz 
ihsan; diğerinde azap, işkence, sıkıntı, mutsuzluk ve eziyet. Hangisi daha iyi? 
Hangisi tercihe şayan konaklama veya ikram? Hiç kuşkusuz cennet! Kim ce- 
hennemi ister ki! Birkaç enstantanesi bile insanın içini burkmaya yeter. 

Söz gelimi “zakkum ağacı”. Acı, tiksindirici, kötü kokulu ve zehirleyici. Ye- 
men taraflarında Tihame'de çöle yakın yerlerde yetişen bu ağaçtan herkes ka- 
çar ve nefret eder. Bazı tefsirciler, dünyada bilinen zakkumdan kinaye, cehen- 
nemde sözü edilen zakkumun başka ağaç olduğunu söylemişlerdir. Öyle veya 
böyle, cehennem halkına bir beslenme nesnesi olarak sunulan zakkum ateşin 
içinde bitip çıkar, tüketildikçe yeniden biter. Tomurcukları şeytanların başına 
benzetilmiştir, bazıları bunun şeytan başlı yılan olduğunu söylemişlerdir. Şey- 
tanlar çirkin yaratıklar olduklarından benzetme isabetlidir. 

İnkârcılar bunun bir fitne aracı olduğunun farkında değildir. 63. ayet zak- 
kum ağacının bir fitne olduğunu belirtir. Kimi tefsircilere göre burada ateş çu- 
kuru olan cehennemde niteliği ne olursa olsun, ağacın ne işi var diye alaylıca 
soran Ebu Cehil'in kastedildiğini söyler; kimi tefsircilere göre ise, inkârcıların 
dünyada yapıp ettikleri kötülüklerin cehennemde karşılaşacakları kötü sonuç 
(akıbet) olduğunu düşünür. Bu görüşte olanları Zariyat süresindeki 14. ayet des- 
teklemektedir: “Fitnenizi (azabı) tadın. İşte bu çabucak gelmesini istediğinizdir” 

Zakkum ağacından beslendikten yani onu yemek zorunda bırakıldıktan 
sonra, üstüne içine kaynar su karıştırılmış içkiler içeceklerdir. Cennetteki ile 
buradaki içki tamamen zıttır, biri mutluluk, lezzet ve neşe verir, cehennem içe- 
ceği ise ıstırap ve eziyet. Her içtiklerinde bağırsaklarını paramparça edecektir 
(47/Muhammed, 15). Mukatil'e göre, kendilerine içirilecek özel içki, azap çek- 
tikleri yerin dışında bir yerdedir, onlara içirildikten sonra tekrar azap yerine 
döndürüleceklerdir. En doğrusunu Allah bilir. 

Uğradıkları bu azabın sebebi, zulüm ve ahlaksızlıklarını, yanlışlıklarını, 
hatalı yollarını, kötü adet ve geleneklerini sorgulamadan atalarını körü körü- 
ne takip etmeleridir. Ataları yoldan çıkmış sapık ve sapkın kimselerdi ancak 
onlar ne onları sorguluyor, atalarının yapıp ettiklerine eleştirel bakıyor ne de 
toz konduruyorlardı. Atalarının yanlış yolda olduklarını bildikleri halde, onları 
takip ediyorlardı (43/Zuhruf, 22-23). 
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Sİ! ga Alaş âliiş yoğ öylemi anıl Za bU azl 
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71. Andolsun, onlardan önce, evvelkilerin çoğu da sapmıştı. 

72. Andolsun,biz onlara uyarıcılar göndermiştik. 

73. Uyarılanların nasıl bir sona uğradıklarına bir bak. 

74. Ancak muhlis olan kullar başka. 

75. Andolsun, Nuh bize (dua edip) seslenmişti de, ne güzel icabet et- 

miştik. 

76. Onuveailesini, o büyük üzüntüden kurtarmıştık. 

77. Veonunsoyunu, (dünyada) onları da baki kıldık. 

78. Sonragelenler arasında ona (hayırlı ve şerefli bir isim) bıraktık. 

79. Âlemler içinde selâm olsun Nuh'a. 

80. Gerçekten biz, ihsanda bulunanları böyle ödüllendiririz. 


81. Şüphesizo,bizim mü'min olan kullarımızdandı. 


82. Sonradiğerlerini suda boğduk. 


Vahyin ilk muhataplarından az bir bölümü inanmıştı, doğal olarak bu ba- 
zen moral bozukluğuna yol açıyordu. 71. ayet, başka yerlerde de vurgulandığı 
üzere, esasında “iman edenlerin az olduğu” gerçeğini hatırlatmaktadır. Bu 
sadece onların hemşehrilerine özgü değil, kendilerinden öncekiler için de söz 
konusudur. Mekkelilere bir uyarıcının gelmiş olması gibi, önceki nesillere, irili 
ufaklı toplumlara uyarıp korkutan elçiler gönderilmişti ama büyük bir bölümü 
inanmadı, inkâr ve isyankâr fiillerinin cezası olarak kötü bir akıbete uğratıldı- 
lar. Yeryüzünde bu yönde bir araştırma yapılacak olsa (şifahi anlatılar, tarihi 
olaylar, arkeolojik ve antropolojik buluntu ve bulgular, belge ve eserler) bunu 
teyit edecektir. 

Belki tarihi araştırma ve bulgulardan anlamak güç ama başlarına büyük 
azapların geldiği toplumlardan ihlasla Allah'a bağlı olanlar bundan istisna 
edilmiş yani inananlar ve düzgün hayat yaşayanlar azaptan kurtulmuşlardır. 
Bunun somut örneği tebliği, hayatı, kavmiyle mücadelesi ve yaşadığı tufanla 
Nuh aleyhisselâmdır. Yüzyıllarca tebliğ yaptıktan sonra kavminden ümidini 
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kesince, bir ihtimal baskılarını daha çok hissetmeye başlayınca yüce Allah'a 
seslenip yardım talep etmişti. 75. ayette geçen “nida” seslenme anlamına ge- 
lebileceği gibi, Nuh, 26. ayetin açık ifadesine göre kavmi cezalandırmaya ma- 
tuf beddua da olabilir: “Rabbim, yeryüzünde inkârcılardan yeryüzünde dönüp 
dolaşan kimse bırakma!” Yüce Allah, Nuh'un bu nidasına tam talep ettiği üzere 
icabet etmiş yani talebini yerine getirmişti. 

Tufan büyük bir azaptı ama Nuh aleyhisselâm ve ailesi suda boğulma ga- 
mından, kaygı ve üzüntüsünden koruyup kurtarmıştı (Daha geniş bilgi için 
bkz. 7/A'raf, 59-64; 10/Yunus 71-74; 11/Hud, 25-49. ayetlerinin açıklaması). 

Nuh aleyhisselâmın soyu konusunda en yaygın görüş, “ikinci Âdem” sı- 
fatıyla anılan bu Ulu'l azm peygamberin üç oğlundan Sam, Ham ve Yasef'ten 
insanlığın ikinci defa türemiş olmasıdır. Bu görüşte olanlar tufanın yeryü- 
zünün tamamını kapladığını düşünmektedirler. Sadece Nuh aleyhisselâmın 

yaşadığı bölgeyi içine alan bir azap olduğunu düşünenler ise, Nuh'la beraber 
başka toplumların da soyunun devam ettiğini öne sürmektedirler. En doğru- 
sunu Allah bilir! 

Şu veya bu, Nuh'un soyu tarihteki sürekliliğini korudu (baki kaldı) ve kıya- 
mete kadar da hayır ve iyilikle anılacak. Ona “Selam olsun” bağışında bulunan 
yüce Allah'tır. İhsanda bulunanlar böyle ödüllendirilir. İhsan, kişinin Allah'ı 
görmese bile, O'nun kendisini gördüğünün bilincinde olarak yaşamasıdır; bu 
yüksek bilinç insanı güzellikler, iyilikler yapmaya sevkeder. Nuh mü'min kul- 
lardandı, isyan edenler ise suda boğulup tarihten silindiler. 
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83. Doğrusu İbrahim de onun (soyunun) bir kolundandır/onun tara- 
fında yer almıştır. 

84. Hani o, Rabbine arınmış (selim) bir kalp ile gelmişti. 

85. Hani babasına ve kavmine demişti ki: “Sizler neye tapıyorsunuz?” 

86. “Birtakım uydurma yalanlar için mi Allah'tan başka ilâhlar isti- 
yorsunuz?” 

87. “Âlemlerin Rabbi hakkındaki zannınız nedir?” 

88. Sonrayıldızlara bir göz attı. 

89. “Ben, doğrusu hastayım” dedi. 

90. Böylelikle arkalarını çevirip ondan kaçmaya başladılar. 


91. Bunun üzerine onların ilâhlarına sokulup: “Yemek yemiyor mu- 
sunuz?” dedi. 


92. “Sizene oluyor ki konuşmuyorsunuz?” 
93. Derken onların üstüne yürüyüp sağ eliyle bir darbe indirdi. 


94. Çok geçmeden (halkı) birbirine girmiş durumda kendisine yöne- 
lip geldiler. 


95. Dediki: “Yontmakta olduğunuz şeylere mi tapıyorsunuz?” 

96. “Oysasizide, yapmakta olduklarınızı da Allah yaratmıştır.” 

97. Dedilerki: “Onun için (yüksekçe) bir bina inşa edin de onu çılgın- 
ca yanan ateşin içine atın.” 

98. Böylelikle ona bir tuzak hazırlamak istediler. Oysa biz onları al- 
çaltılmışlar bulduk. 

99. (İbrahim) Dedi ki: “Şüphesiz ben, Rabbime gidiciyim; O, beni hida- 
yete erdirecektir.” 


Nuh aleyhisselamı takip edenlerden biri de İbrahim aleyhisselâmdır. Her 
iki Ulu'l azm peygamber arasındaki zamanın ne kadar olduğu konusunda eli- 
mizde kesin bilgiler yok. Beyzavi, Hz. Nuh ile Hz. İbrahim arasında 2.640 sene 
olduğunu söylüyorsa da bunu destekleyici somut bilgi ve belgeler mevcut 
değildir. Hz. Hud ve Hz. Salih söz konusu iki peygamber arasındaki zamanda 
tebliğlerini yapmışlardır. Hz. İbrahim'in Hz. Nuh'a nispet edilmesi, peygamber- 
lerin hiçbirinin “türedi (bid'at)” olmadıklarına, Nübüvvet zincirinde birbirini 
takip eden halkalar olarak görevlerini yaptıklarına işaret etmektedir. 

“Şiy'atihi” lafzındaki zamir Hz. Nuh'a işaret eder. Yani Hz. İbrahim hem 
Hz. Nuh'un soyundan hem onun tarihte temsil ettiği davanın tarafında oldu- 
gunu ifade eder. Eğer tarih, Âdem aleyhisselâmdan bu yana Kabil ve Habil'in 
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iki mecrası içinde akmışsa, peygamberler hep tevhid, yüksek ahlak, adalet ve 
Allah'a itaati temsil edip şirk, inkâr, zulüm, ahlaksızlık ve sömürüye karşı mü- 
cadele etmişlerse, İbrahim aleyhisselâm bu tarihsel akışta Nuh aleyhisselâmın 
tarafında ve onun taraftarı (şiası) olarak yerini almış bulunmaktadır. 

İbrahim, kalbinde Allah'a bağlılık ve inancın temizliğinden başka hiçbir şey 
olmayan seçkin bir insandı; bu temiz kalple Allah'a yönelmişti. “Selim kalp(- 
Kalb-i selim)” selim fıtrat ve selim akıl gibi, insanı tevhid inancına, hak ve ha- 
kikate, adalet ve ahlaki hayat yaşamaya sevkeden rehberlerdir. Tek başına kalp, 
fitrat ve akıl yetmez; bunların “selim /temiz” yani sağlam, sıhhatli ve bozulma- 
mış, şirk, inkâr, nihilizm, materyalizm gibi manevi kirlerin ve nefsin tutkularının, 
bencil duyguların etkisi altına girmemiş; yanlış, temelsiz ideoloji, önyargılar, fel- 
sefi sistemler ve hayat biçimlerince bulandırılmamış olması gerekir. 

“Hani babasına ve kavmine demişti ki: “Sizler neye tapıyorsunuz? 
Birtakım uydurma yalanlar için mi Allah'tan başka ilâhlar istiyorsu- 
nuz?” Anlaşılan başından beri İbrahim ile ailesi ve yakın akrabası arasında bir 
tartışma söz konusudur. O, hem kavmini hem yakınlarını yanlış yolda görü- 
yor, yaptıklarını saçma ve haksızca buluyordur. Bazı tefsircilere göre burada 
“babası” olarak geçen şahsın yani Azer'in öz babası değil, “amcası” olması 
büsbütün ihtimal dışı değildir. O zamanlarda amcaya “Eb” diye de hitap edili- 
yordu. İbrahim, onların zihinlerini harekete geçirici mahiyette “Neye tapıyor- 
sunuz?” diye soruyor. Belli ki bu sorunun arkasından bir tartışma gelecektir. 

İbrahim, kavminin tapındığı tanrılara bir tanımlama getiriyor: Uydur- 
ma, yalan, tasarlanmış, kurgulanmış, hakikat değeri olmayan varlıklar: “İfk” 
Kurtubi, bu kelimenin sabitesi olmayan, oynak, değişebilir, çalkalanıp duran 
şey olduğunu söyler. İbrahim'in kavmi ve yakın akrabaları sabitesi olmayan, 
her durumda yeni yönelimlere giren, hangi ahlaki güzergâhta yol alacakları 
belli olmayan; bugün doğru dediklerini yarın kolayca yanlışlayabilen; kısaca 
kendi heva ve heveslerine, işlerine geldiğine göre tutum ve davranış belirle- 
yen; bu arada tiran bir yönetimi yüceltip ezilenlerin feryatlarına kulaklarını 
tıkayan insanlardır. Bu, onların ahlaki, toplumsal, politik ve iktisadi sistem- 
lerini “yalan” hem de “en kötü yalan” üzerine kurduklarını ima etmektedir. 
Tanrı tasavvurları ile toplumsal ve ahlaki düzenleri arasında yakın bir ilişki 
var. “Allah'tan başka tanrılar”a tapınmanın amacı, söz konusu yalanı kurum- 
sallaştırıp sürdürmektir. Söylem (ideoloji) puta bağlılığı öngörüyor, kitlelerin 
bağlılığı sağlandıkça sistem yaşama şansını kazanıyor. Put(lar) çerçevesinde 
geliştirilen ideoloji yalana dayanmaktadır. Yalan kurumsallaşmış, bireysel ve 
toplumsal tabiatın parçası haline gelmiştir. 
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İnançlarını sarsıntıya uğratmak amacıyla İbrahim aleyhisselâm soruyor: 
"Âlemlerin Rabbi hakkındaki zannınız nedir?” Soru önemlidir: “Siz bütün 
varlık âleminin yaratıcısı, maliki ve yöneticisi olan Allah'ı ne sanıyorsunuz? 
Allah'ı bu taştan, tahtadan yapma putlarınıza mı indirgediniz? Böyle bir şey 
olâbilir mi? Bu düşünce zihinsel ve ruhsal bakımdan bir zaaf içinde olunduğu- 
nuzu gösterir sadece. Hem bu yaptıklarınızın -dünyada ve ahirette- size feci 
bır karşılığı olmayacağını mı düşünüyorsunuz? 

“Sonra yıldızlara bir göz attı. “Ben, doğrusu hastayım” dedi. Başından 
beri olduğu gibi, bu aşamada da tartışmanın sürüp gittiği anlaşılıyor. Ancak 
gerçek şu ki, İbrahim sözlü olarak ne derse desin, ona inanmıyorlar. Kavmiyle 
diyalog ve iletişim kanallarının tıkandığını, konuşma veya tartışmanın artık 
fayda sağlamadığına kanaat getiren İbrahim, farklı bir yol izlemeye karar verir. 
Bütün mesele zihinler ve ruhlar üzerinde kurulu bulunan blokajların kaldırıl- 
masıdır, söz konusu blokajlar putlarla temsil edilmektedir. Put, hiçbir gerçek- 
lik temeli olmayan kutsallığını, dokunulmazlığını korudukça zihinler ve ruhlar 
özgürleşmeyecektir. 

Planını uygulamaya karar verir. Şehir halkının muhtemelen hem tapınmak 
hem eğlenmek amacıyla mesireye (veya yılın belli günlerinde şehir dışında bir 
yerde düzenlenen festivale, Nevruz türü mevsimsel etkinliklere ancak en ma- 
kul olanı resmi bayram törenlerine) katıldığı bir günü kollar. 

O gün gelince, şehirde kalmak üzere bir mazeret-çare geliştirir (Şevkani). 
Yıldızlara bakar -ki bu kavmi açısından güvenilir bir bilgi edinme yöntemidir- 
ve “keyifsiz olduğunu, onlarla birlikte şehirden /evden ayrılacak olursa daha 
da ağırlaşacağını” söyler. İbrahim'in “yıldızlara bakması”, mazeretini iletir- 
ken, belki de başını göğe kaldırıp bakması cinsinden herkesin konuştuğunda 
veya küçük bir tereddüt geçirdiğinde yaptığı davranışın cinsinden bir şeydir. 

İbrahim'in söyledikleri karşısında kavmi onu festivale veya mesireye gö- 
türmekten vazgeçiyor. Gidişlerinin “İdbar (neredeyse arkalarına bakmadan 
sıvışmak)” ile ifade edilmesi, muhataplarının, hastalığının bulaşıcı olmasından 
korktukları fikrini ima etmektedir. Anlaşılan bir miktar ısrar etmişlerdir, çünkü 
törenlere -modern manasıyla resmi /ulusal bayram kutlamalarına- katılmamak 
sistemin dışına çıkmayı göze almakla, pasif-sivil protesto etmekle aynı şeydir, 
buysa kişiyi muhalif konumuna iter, bunun da politik yönden bir cezası vardır. 
İbrahim'in herhangi bir korkusu yoktur, fakat niyeti başkadır. Bu yüzden anla- 
şılır, geçerli bir mazeret (hastalık) öne sürünce ısrarlarından vazgeçmişlerdir. 

Başka bir ihtimal, festivalin veya kutlamaların başlama saatine geç kal- 
mışlarsa, bir an önce gitmek için böyle davranmış olabilirler. 
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Tapınak boş kalınca İbrahim'e planını uygulama fırsatı doğmuş oldu. Fakat 
önce sanki ilme'I-yakin olan bir bilgiyi, hakka'l-yakin seviyesine çıkartmak is- 
tercesine, İbrahim putlara yanaşıp “-Yemek yemiyor musunuz?” diye soruyor. 
Müfessirler, bu soruda alay/istihza olduğunu söylüyorlar. Bu doğru olmakla be- 
raber, putların istintaka tabi tutulması da ihtimal dışı değildir; burada müthiş 
bir ironi söz konusudur. Halkın duygu ve düşünce dünyasının merkezinde otu- 
ran, kendilerine kutsallıklar, olağanüstü güçler atfedilen taş yığınları, önlerine 
konan yemeğe dokunmaktan, kokusunu almaktan bile acizdirler. 

Anlatıma göre, halk daha bereketli olsun diye bazı yiyecekleri veya yemek- 
leri birer takdime olsun diye putlara sunarlardı, demek ki o sırada da yemek 
vardı. Tabii ki, cansız birer taş ve tahta olan putların /heykellerin konuşması 
mümkün değildir. İbrahim, bir bakıma kendi kavminin akılsızlığını hatırlatır- 
casına “Niye konuşmuyorsunuz?" Zihnen ve ruhen zayıf insanlar (manevi ki- 
şilikleri müstaz'af olanlar) size neler atfediyorlar, sizde ne güçler ve melekeler 
vehmediyorlar. Cevap versenize!..” der. 

Ve sağ elini kaldırıp asasıyla darbeleri indirmeye başlar. “Sağ el” iki se- 
beple kullanılmış olabilir: İlki, gücü ve kuvveti temsil eder. Buna göre, İbrahim 
kuvvetli darbeler indirerek putları devirmiştir. İkincisi, her hayırlı işe sağ elle 
başlamak Nebevi sünnettir. 

Halk mesireden veya festivalden dönüp de tapınaktaki manzarayla karşı- 
laşınca büyük bir telaş, panik ve heyecanla İbrahim'e koşar. Bağrış çağrış için- 
de ve adeta üzerine yürüyerek: “Tanrılarımızı neden kırıp darmadağın ettin?” 
diye sorarlar. 

“Dedi ki: -Yontmakta olduğunuz şeylere mi tapıyorsunuz? Oysa sizi 
de, yapmakta olduklarınızı da Allah yaratmıştır.” Aralarında eski her iki 
tarafın da aşina olduğu bir tartışma başlar. İbrahim onlara kendi elleriyle yont- 
tukları putların hiçbir şey olmadığını anlatmaya çalışır, onlar ise diretir. Bu 
sahiden eski bir tartışmadır ama argümanlar son derece önemlidir, bugüne de 
ışık tutmaktadır. Öyle ki: 

İnsan hayatında putun bir anlamı var. Kişi eğer üst değerlere, aşkın ve mut- 
lak bir irade ile arasına mesafe koyup kendine özerk bir alan açmak istiyorsa 
putu bir araç olarak kullanır. Put tamamıyla bir algı inşaıdır. Kendisinde aşkın 
bir kudret veya kutsal bir anlam olduğuna ilişkin zihin ikna edilir. İnşa edilen 
kült üzerinden putperestler sosyo-ekonomik ve politik konumlarını tahkim 
ederler. Putun sahici bir anlamı veya gücü varmış gibi algılatılması ve onunla 
bu düzeyde bağ kurmaları, oluşturulan algı sayesinde, üst değerleri devre dışı 
bırakırlar. Toplum buna ikna edildiğinde, puta yakın olanlar hâkim bir zümre 
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olarak iktidar sahibi olurlar. Peygamberlerin ilk görevi, oluşturulan söz konu- 
su algının herhangi bir hakikate dayanmadığını ortaya koymaktır. Bu yüzden 
İbrahim aleyhisselâm putları kırmak suretiyle kavminin zihni üzerindeki blo- 
kajı yıkmış oluyor, akli faaliyeti, muhasebe ve muhakeme yetisini çalışır, iş gö- 
rür hale getiriyordu. Put kırıcılık, blokaj altına alınmış aklın özgürleşmesidir. 

Bu tartışmada Hz. İbrahim'in “yaratma (halk)” kavramına yüklediği iki an- 
lam önemlidir. İlkinde kavmine, Allah'ın kendilerini yarattığını, dolayısıyla tapıl- 
maya layık tek Varlık Allah olduğunu söyler. İkincisinde putların taş, tahta veya 
maden cinsinden malzemesini yaratanın yine Allah olduğunu hatırlatır. Şanı 
Yüce Allah insana bilgi, yeti, kudret vermiş, put ve heykel yapacak malzeme/ 
hammadde halk etmiştir; o da put imal etmektedir. Allah'ın yarattığı maddeden 
putlar yapıp Allah'a ortak koşmak büyük bir akılsızlıktır. Bir başka açıdan şöyle 
de denebilir: “Allah sizi yarattığı gibi, sizin eylemde bulunma güç ve kudretinizi 
de yaratan O'dur”. Böyle yapmakla size bağışlanan bir yetenek ve melekeyi -fiil, 
eylem, iş yapma kudreti, yapabilirlik fonksiyonu-— Allah'a karşı bir istikamette 
kullanıyorsunuz. Şirk'in en büyük suç ve günah oluşunun mantığı da bu değil 
mi? Allah'ın yaratmasını Allah'a karşı amaçlarda kullanma teşebbüsü. 

Bu son derece makul argümanlar karşısında onların yapabildiği tek şey, 
kaba kuvvete başvurmak, İbrahim'i ebediyen susturmak üzere ateşe atmakla 
cezalandırmak oldu. “Çılgınca ateş”, fazlasıyla tutuşturulmuş ateş demektir. 
Muhtemelen günlerce odun, çalı çırpı toplandı ve İbrahim böyle bir ateşin içi- 
ne atıldı. Ama Allah, İbrahim'i kurtardı, ateş yakma fonksiyonunu yerine getir- 
medi, İbrahim için esenlik oldu (Bkz. 21 /Enbiya, 69; 29/Ankebut, 24). 

99. ayette İbrahim'in şöyle dediği aktarılır: “Şüphesiz ben, Rabbime gi- 
diciyim; O, beni hidayete erdirecektir.” Buradan anlaşılıyor ki, İbrahim ile 
kavmi birbirlerinden ümitlerini kesmiş bulunmaktadırlar. Ne İbrahim onları 
ikna edebilmekte ne onlar İbrahim'i kendi putları önünde eğilmeye ve dola- 
yısıyla putların temsil ettiği sosyo-politik düzene muhalefetine son vermeye 
zorlayabilmektedirler. Bu durumda İbrahim, Rabbinin ona göstereceği yola 
çıkacak, müşrik ve müfsit kavmini terk edecektir. 

Ateşin onu yakmadığı olay büyük bir mucizedir ancak mucizelerin de ikna 
edici fonksiyonları mutlak değil, bir yere kadardır. Bazen apaçık ayetlere, hari- 
kulade (doğaüstü) olaylara rağmen insanlar inanmaz veya o an için şaşkınlığa, 
tereddüde düşer, sonra yine eski haline döner. Hz. Musa, her biri diğerinden 
çok daha büyük ve etkileyici mucizeler gösterdi ama yine de Firavun ve adam- 
larının inanıp yaptıklarından vazgeçmesi mümkün olmadı. 

Bu, nefse ait gücün, aklın ve mantığın gereklerinden, hatta gözlemlenebi- 


37/Saffat Süresi/100-113 625 


len ve tecrübe edilen gerçeklerden çok daha etkili ve belirleyici olduğunu gös- 
teren istisnai bir durumdur. Bir insanın ateşe düşmesine rağmen yanmaması 
ilzam edici olmalı, hele olayı müşahede edenlerin artık söyleyecek sözleri kal- 
mamalı ama anlaşılan yine İbrahim'in kavmi eski inançlarını ve eski yaşama 


biçimlerini devam ettirmişlerdir. 
Bu durumda İbrahim, hicret etmeye karar verir. Sadece iki yoldaşı vardır; 


eşi Sara (Sariye) ve yeğeni Lut. İbrahim, Filistin bölgesine doğru Allah'a hic- 
ret etmek üzere yola koyulur; güzergâhı üzerinde Harran vardır. Rabbinden 
umutludur, ona yeni imkânlar açacak, yeni yollar gösterecektir. Ankebut süre- 
sinde (29/26) “Ben Rabbime gidiciyim” ayetinde hicret edecek olacak olan Lut 
görünmektedir. Tefsirciler, bunun İbrahim'e atıf olduğunu düşünmektedirler. 
Bu mümkün olduğu gibi, “Allah'a hicret etmeye” karar verenin Lut olması da 
muhtemeldir, zira İbrahim aleyhisselâmla birlikte o da fesat toprağı olan yur- 


dundan ayrılma kararını vermektedir. 
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100. “Rabbim, bana salihlerden(olan bir çocuk) armağan et. 


101. Biz de onu halim bir çocukla müjdeledik. 


102. Böylece (çocuk) yanında koşabilecek çağa erişince (İbrahim ona:) 
“Oğlum” dedi. “Gerçekten ben seni rüyamda boğazlıyorken gör- 
düm. Bir bak, sen ne düşünüyorsun.” (Oğlu İsmail) Dedi ki: “Ba- 
bacığım, emrolunduğun şeyi yap. İnşallah, beni sabredenlerden 


bulacaksın.” 
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103. Sonunda ikisi de (Allah'ın emrine ve takdirine) teslim olup (babası, 
İsmail'i kurban etmek için) onu alnı üzerine yatırdı. 


104. Biz ona: “Ey İbrahim” diye seslendik. 

105. “Gerçekten sen, rüyayı doğruladın. Şüphesiz biz, ihsanda bulu- 
nanları böyle ödüllendiririz.” 

106. Doğrusu bu, apaçık bir sınavdı. 

107. Ve ona büyük bir kurbanı fidye olarak verdik. 

108. Sonra gelenler arasında ona (hayırlı ve şerefli bir isim) bıraktık. 

109. İbrahim'e selâm olsun. 

110. Biz, ihsanda bulunanları böyle ödüllendiririz. 

111. Şüphesiz o, bizim mü'min olan kullarımızdandır. 

112. Biz ona, salihlerden bir peygamber olarak İshak'ı da müjdeledik. 


113. Ona ve İshak'a bereketler verdik. İkisinin soyundan, ihsanda bu- 
lunan (muhsin olan) da var, açıkça kendi nefsine zulmeden de. 


“Rabbim, bana salihlerden(olan bir çocuk) armağan et.” Hz. İbrahim'in 
çocuğu olmuyor. Üç kişi kendi başlarına yolculuk yaparlar ve nihayet Kenan 
ilinde yerleşirler. İbrahim, soyunun ve soyu üzerinden davasının, tebliğinin 
devam etmesini istiyor, bunun için Allah'a kendisine, Tevhid dinini layıkıyla ve 
hakkıyla üstlenip devam ettirecek bir çocuk armağan etmesini diliyor. 

Allah, duasını kabul eder ve ona “halim bir çocuk” armağan eder. Adı- 
nı “İsmail” koyar. Çünkü Allah onun duasını işitmiş (İsmail'in kelime anlamı: 
“Allah duasını işitti/esma'a el ilah” demektir) ve ona “salih-halim” bir evlat 
nasip etmiştir. “Salih” olmasını kendisi dilemişti, “hilm” vasfını Allah veriyor. 
“Halim”dir yani yumuşak huylu, munis, anlayışlı, anında öfkelenip kızmayan, 
maruz kaldığı olumsuz bir davranış karşısında hemen ceza vermeye kalkışma- 
yan, sabır ve kararlılık timsali bir kişilik profili. 

Ahd-i Atik'e göre, Hz. İsmail doğduğunda Hz. İbrahim 86 yaşında idi (Tek- 
vin, 16:16.) İkinci oğlu İshak doğduğunda ise 100 yaşına varmıştı (Tekvin, 
21:5.) Demek ki, baba bir anne ayrı iki kardeş (İsmail ve İshak) arasında 14 
yaş var. İsmail 14'ne girdiğinde Hz. İbrahim, hikmetli rüyasını görür ve bunu 
oğluna açar. Bu demektir ki, kurban edilmek istenen çocuğun İshak olması 
mümkün değildir. Bu önemli konuya 112. ayetin tefsirine gelince inşallah dön- 
me fırsatımız olacak. 

“Böylece (çocuk) onun yanında koşabilecek çağa erişince (İbrahim 
ona): “Oğlum” dedi. “Gerçekten ben seni rüyamda kesiyorken gördüm. 
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Bir bak, sen ne düşünüyorsun." (Oğlu) Dedi ki: “Babacığım, emrolundu- 
gun şeyi yap. İnşallah, beni sabredenlerden bulacaksın.” 14 yaş çocuğun 
gençliğe adım attığı çağdır. 0-1 yaş “bebeklik”, 1-14 “çocukluk”, 14-24 “genç- 
lik” çağıdır. Demek ki İsmail, çocukluktan gençliğe adım atmıştır. İşte tam bu 
sırada Hz. İbrahim, gördüğü rüyayı oğluna açar. İbrahim, rüyasında “İsmail'i 
“kestiğini” değil, “kesiyorken” görmektedir. 

Oğluna durumu bildirir. Oğlu ona “emrolunduğun şeyi yap” der. Müfes- 
sirler, bunun işle ilgili bir “danışma (istişare)” olmadığına değinirler. Amaç, 
duasında istediği evladın “Salih vasfı”nın ayan beyan ortaya çıkması, çocuğun 
İlahi emre gönüllü olarak katılmasının sağlanmasıdır. İbrahim'in duası kabul 
olunmuştur, İsmail, “salih bir evlat” olarak babasına Allah'ın emrine itaat et- 
mesini söyler. İsmail'in babasına görevi yerine getirmesini söylemesi onun 
“salih” vasfını ortaya koymaktadır. Demek ki, İbrahim'in duası kabul olunmuş, 
Yüce Allah ona Salih bir evlat armağan etmiştir. İsmail sadece onun nesep/ 
soy yönünden değil, sebep /ahlaki bakımdan da soyundan yani sünnetini takip 
eden evladıdır. 

Burada üzerinde durulması gereken bazı noktalar var: İbrahim, Ulu'l-azm 
peygamberlerdendir. Diğer peygamberler gibi onun rüyaları kendisine Al- 
lah'tan ulaşan bilgi ve haber kanallarıdır yani vahiydir. Peygamberlerin rüya- 
ları sıradan insanların rüyalarından farklıdır. Bu rüyalar vahiy kanallarından 
biri olduğu için Hz. İbrahim'e bir sorumluluk yüklemiştir. 

Hz. İbrahim, bazılarının iddia ettiği gibi, rüyayı tabir etmesi gerekirken za- 
hiri şekliyle kabul etmiş değildir. Mesajı net ve doğru almıştır; çünkü bu olayda 
tabiri gerektirecek bir husus yoktur. İbn-i Abbas, “Peygamberlerin rüyası vahiy- 
dir” der ki, doğrudur. Peygamberler uyanıkken de uyurken de vahiy alırlar; çün- 
kü onların kalpleri uyumaz. Hatta muttaki insanların gördüğü rüyalar (Rü'yay-ı 
sadıka) dahi peygamberliğin kırk altıda biri sayılmıştır. Elmalılı'nın kaydına göre 
Hz. İbrahim, bu rüyayı Zilhicce ayının sekiz, dokuz ve onuncu günlerinde (Tevri- 
ye, Arefe ve Nahr günleri) üç gece üst üste gördü. Hz. İbrahim, yerine getirilmesi 
gereken vacip bir emir aldığını anladı. Nitekim tabire açık bir rüyadan hareketle 
Hz. İbrahim “yanlış” bir şey yapacak olsaydı, Allah onu yeni bir vahiyle uyarır, 
yanlışından vazgeçirirdi. Hz. İbrahim'in kalkıştı iş sıradan, tolere edilebilir bir 
yanılgı (Zelle) değildi, oğlunu öldürmeye kalkışıyordu. Dolayısıyla Hz. Yusuf'un 
tabirini yaptığı rüyalarla aynı kategoride ele alınamaz. 

Baba ve oğul, Allah'ın emrine ve takdirine boyun eğdiler. Ne İbrahim “Oğ- 
lumu nasıl keserim” diye emri uygulamaktan vazgeçti ne oğlu “Baba ne yapı- 
yorsun?” diye herhangi bir tepki gösterdi. İnsan olmaları hasebiyle derin bir iç 
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çatışma yaşadıklarını düşünebiliriz; bu onların takvasına ve Allah'a olan sarsıl- 
maz bağlılıklarına halel düşürmez. Belki de bu ağır sınavın amacı da bu derin 
iç çatışmanın yaşanması ve fakat aşılmasıydı. İkisi de “başar”dı; bundan sonra 
iş emri uygulamaya kalmıştı. Hz. İbrahim, oğlunu “yüzükoyun/ alnı üzeri”ne 
yatırdı, bıçağı çekti. Bıçağı boynuna vurup vurmadığını bilmiyoruz ama her 
hâlükârda bıçak elindeydi. Boynuna çekti veya çekmedi, buraya kadar işleyen 
süreç yeterliydi: Sınav başarılmıştı. İkisi İlahi emre boyun eğmişti, baba biri- 
cik oğlunu yere yatırmış, her ihtimale karşı iç dünyasında herhangi bir tepki 
doğmaması için yüzünü görmemek istemiş, onu alnı üzerine yatırmıştı. İşte 
tam o sırada: “Biz ona: “Ey İbrahim” diye seslendik. “Gerçekten sen, rüyayı 
doğruladın. Şüphesiz biz, ihsanda bulunanları böyle ödüllendiririz.” 

Allah ona sınavı başardığını söylüyor. İbrahim'in ve İsmail'in, baba-oğul 
iki seçkin insanın sevincini kimse tahmin ve tarif edemez. Hem ilahi hem dün- 
yevi iki sevinci bir arada yaşadılar. İşte bayram şöleni bu olay üzerine başlar. 
Bir yandan her ikisi Allah'a karşı sözlerini yerine getirdiler, emrine kayıtsız 
şartsız itaat ettiklerini ortaya koydular; diğer yandan birbirlerine kavuştular. 

Böylelikle Allah, İbrahim'e “rüyasını doğruladığı”nı yani gördüğü şeyin 
Rü'yay-ı sadıka olduğunu haber verdi. Bu da, tabire açık olmayan bir rüya ol- 
duğunu göstermektedir. Bunun yanında Allah, İbrahim ve oğlunu “İhsan'da 
bulunanlar (Muhsinin)” olarak isimlendirdi. Yani her ikisi de “Allah'ı görme- 
dikleri halde, O'nu görüyormuş gibi hareket etmişler”, çünkü O'nun kendilerini 
gördüğünü yakinen bilmektedirler. Öyleyse ödüle hak kazanmışlardır. (Kur- 
ban için bkz. 22/Hac, 36-38 ve 108/Kevser, 1-3 ayetlerin açıklaması) 

“Doğrusu bu, apaçık bir sınavdı.” Evet, bu bir sınavdı. Hiçbir baba oğ- 
lunu kesmeyi göze alamaz. İnsan kimsenin kendisinden iyi olmasını istemez 
ama çocuğunun kendisinden iyi olmasına çalışır. Ve hiçbir çocuk babası tara- 
fından, babası eliyle kurban edilmek istemez. Ama bu seçkin iki insan bu çetin 
sınavı başardılar. 

Pekiyi, sınav neydi? Niçin böyle bir şeye gerek görülmüştü? Allah, neden 
İbrahim'i böylesine ağır bir sınava tabi tuttu? Allah neden İbrahim'i sınadı? Bu 
olay Tevfik Fikret'in “kurban isteyen göklerin” anlaşılmaz kaprisi” dediği şey mi? 

“Din şehid ister, asman kurban 

Her zaman, her tarafta kan kan kan.” 

Ya da Andrew Fınkel'in “Tanrı'nın insana blöfü” müydü? “(Kurban olayın- 
dan) çıkaracağımız ders, topyekün itaat isteyen, hikmetinden sual olunmaz bir 
yaradan değildi. Daha ziyade blöfünü görüp görmemeye kendilerinin karar ve- 
rebilmesi için yaratılanlara meydan okuyan bir Tanrı'ydı” Kuşkusuz bu da değil. 
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İbrahim, Allah'ın dostuydu (Halilullah sıfatını almıştı). Onun kalbinde Al- 
lah'tan başka hiç kimsenin veya hiçbir şeyin sevgisi yoktu. Allah'a olan güveni, 
tevekkülü /itimadı sonsuzdu. Ateşe atılırken bir an olsun dahi pişman olma- 
mış, korku belirtisi göstermemişti. Rabbi onu kurtaracak veya hakkında ha- 
yırlı olan neyse onu nasip edecekti. Sonraları Kenan iline hicret ederken Rab- 
binden bir çocuk istedi. O da ona İsmail'i armağan etti. İsmail, içten yaptığının 
duasının karşılığıydı. 13 sene boyunca belki onu çok az gördü, bu da ona olan 
sevgisinin şiddetini arttırıyordu, annesi Hacer'le onu çölün ortasında bırak- 
mıştı; bu onun ilk sınavıydı, içinde fırtınalar kopmuştu. Genç bir kadını küçük 
bir çocukla ıssız bir çöle terk etmek nasıl bir şeydi acaba? Kim bunu göze ala- 
bilir veya kendine yedirebilirdi? Genç eşi arkasından umutsuzca “Nereye bizi 
bırakıp gidiyorsun İbrahim?” diye yalvardığında ayağının altından yer çekili- 
yordu sanki. “Bunu Rabbin mi emretti?” İbrahim büyük bir güven, sarsılmaz 
bir imanla “Evet” demişti, genç kadın “O halde git, O dilemişse bizi zayi etmez” 
demişti ki, bu tepki Hacer'in de sınavı kazandığının kanıtıydı. Ama bırakıp git- 
mek kolay mıydı? Ta bu olay dolayısıyla biraz da belki oğluna karşı mahcu- 
biyet içindeydi. Onu görmeye geldiği sınırlı zamanlarda onunla neşeleniyor, 
mutlu oluyordu. Belki her hareketi, her gülüşü, her koşup kucağına gelişi, ilk 
konuşması, çağıldayarak sesler çıkarması içine tarifsiz sevinçler doğuruyor- 
du. İsmail hayattı, dünyanın neşesi, zevki, mutluluğuydu. Belki de İbrahim'in 
ruhunda İsmail dünya sevgisine, dünya hayatının sevgisine (Hubbu hayat ed 
Dünya) dönüştü. 

Hz. İbrahim hiçbir zaman Allah'ı unutmadı, oğlu İsmail'i sever veya onun- 
la eğlenirken herhangi bir ibadetini ihmal etmedi. Şanına yakışır tanımlamayla 
“İbrahim tek başına bir ümmetti” Ulu'l-azm peygamberlerden biriydi, Öğle Vak- 
ti'nin tebliğcisiydi. Tarih fecirle başlamıştı, Sabah Vakti'nin peygamberi Âdem'di, 
insanlar bin sene beşeriyetin masumiyetini bozmadan yani Tevhid inancı üzeri- 
ne yaşadılar. Sonra büyük bir günah işlediler ve yeryüzünü kirlettiler. O ilk küre- 
sel günahın karşılığı küresel ceza oldu. Ancak tufanla yeryüzü temizlendi. İkinci 
Âdem olan Nuh aleyhisselâm ile başka bir deyişle Kuşluk Vakti'yle tarih yeniden 
başladı. İbrahim, Hz. Nuh'u takip ederek, kendini ona nispet ederek yola çıktı. O 
da Öğle Vakti'nin peygamberiydi ve bütün yapacakları insan soyunu İkindi Vak- 
ti'ne (Asr'a) ve onun peygamberine, Hatemü'n-Nebiyyin'e (Nebiyyü'l-asr) hazır- 
lamaktı. Böylelikle Gurub'a doğru yol alınacak ve Tarihin Gündönüm'ü tamam- 
lanmış, beşeriyetin tarihi “Allah'a dönüşle (Rucü' ilallah)” tamamlanmış olacaktı. 
Kısaca Âdem ve Nuh gibi o da insanlığın temsilcilerinden biriydi. 

Âdem şeytana kanıp yasak meyveden yemişti, yasak bir zamanda ve yasak 
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bir yerde Havva ile birlikte olmuş veya melekler gibi günahsız olmak, ebediye- 
te ve sınırsız mülk ve saltanata sahip olup hükmetmek istemişti. Yeryüzüne in- 
dirildi. Âdem “yeryüzünün halifesi”ydi (fil-arzi halife) (2/Bakara, 30), insan 
Allah'a meleküt âleminde değil, yeryüzünde halifelik yapacaktı ama yeryüzü- 
nün cazibesi onu asli amacından koparmaya devam ediyordu. İlahi tabiatı ile 
dünyevi tabiatı çekişiyordu. Bu iki tabiat bazen iki olumlu, bazen iki olumsuz, 
bazen bir olumlu-bir olumsuz kuvvetlere ayrılıp onu çatışmaya itiyordu. Mal- 
mülk, servet; şehvet, güç ve iktidar, makam, hükmetme/emretme mertebesi 
ve statü, çocuk ve taraftarlar. Bunların hepsi insanın asıl amacı olan Allah'a 
bağlılığını gölgeleyen, insanı Allah'ı zikretmekten, kalbini tümüyle O'na ver- 
mekten alıkoyan faktörler olabiliyordu. 

Bu olayda İbrahim ikinci defa “El İnsan”, İsmail “Ed-Dünya” rolünü oynu- 
yordu. İbrahim âdemdi, İsmail dünyaydı. İbrahim tertemiz bir peygamberdi 
ama insanlığı temsil ediyorsa, onun da dünyaya ilişkin bir zaafı olmalıydı. Bu 
onun oğluna olan düşkünlüğüydü. Oğlu, en sevdiği varlık, bakınca gözleri ay- 
dınlanır, içi sevinçle dolardı. 

Ama yeryüzünün halifesinden beklenen her şeyini Allah'a adaması değil 
miydi? Her şeyini, bütün sevdiklerini yani gerekirse evladını bile!.. En sevdiği- 
ni feda edemeyen dünyaya yenilirdi. Haksızlıkları, eşitsizlikleri, yozlaşma, sö- 
mürü ve hukuk ihlallerini hangi gerekçeyle yapar ki insan? Kendisi, ailesi, ço- 
luk çocuğu için değil mi? Acaba Karl Marx ve Engels, aileyi bencilliğin sembolü 
olarak gördüklerinde haksız mıydı? Kur'an da yakınların, eşlerin, çocukların 
birer “fitne” olduğunu söylemiyor muydu? Haksız kazanç ve suistimale sebep 
olduklarında “Mal ve çocuk insanın fitnesi” olur (8/Enfal, 28.) Kişi kendini kol- 
lamak durumundadır, öyle bir Gün (Yevmu'd-Din) gelir ki “Ne yakın akraba ne 
çocuklar ona herhangi bir fayda sağlar” (60/Mümtehine, 3). “Mal ve çocukları 
kendisini Allah'ı zikretmekten alıkoyan, kalbi tutkuya kapılan (kişi) ziyana uğ- 
rar” (63/Münafikun, 9). 

Mü'min, yalnızca Allah'a tevekkül edecek, O'nu kalbinde taşıyacaktır. Böyle 
olmadığı takdirde, başkalarının değil, bizzat mü'minlerin “eşleri ve çocuklarının 
bir bölümü ona düşman kesilir, onlardan sakınmak lazım.” (64 /Teğabun, 14.) 

Bu bir insanlık durumudur. İbrahim, bu insanlık durumunu insanlık adına 
yaşamış, içinden geçmiştir. Salih olduğu halde, Allah ona oğlu İsmail'i bir sınav 
aracı (fitne) kıldı. Fitne, altının içinden süzüldüğü ateş potası. İsmail'i bıçağın 
altına yatırmak ateşin içinden geçmekten beterdir. İbrahim, daha önce Nem- 
rud'un yaktığı ateşin içinden geçmişti, cürufattan kurtulmuş, arınmış altın 
olarak saflaşmıştı. Ama kabul etmek lazım ki, oğlunu kendi eliyle kesmesi çok 
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daha dehşet verici bir olay, tarifsiz bir sınavdır. Biricik oğlunu nasıl kesecek, 
kanını akıtacaktı? Buna dayanabilecek bir baba yüreği var mı dünyada? Kenan 
ilinde insanlar kurban edilmişti ama kendi oğlunu eliyle kesen baba görülmüş 
mü? Rabbi bunu İbrahim'den istiyordu. 

İbrahim, beşeriyeti temsilen bir kere daha sınava tabi tutuldu ve örnek 
rol model olarak sınavı başardı (60/Mümtehine, 4). Yani en sevdiği oğlunu Al- 
lah'a kurban etme emrine karşı çıkmadı. Amaç, İsmail'in canını almak değildi, 
Allah'tan başka hiçbir şeyin daha sevgili, daha değerli, daha kabule şayan ol- 
madığını ortaya çıkarmak, bunu fiilen kanıtlamaktı. Üstelik kurban edilecek 
oğul, kötü biri değil, bir peygamber veya peygamber adayıydı. Böylelikle “İb- 
rahim'in Hanif dini (Millete İbrahimehanifen)” Peygamber Efendimiz (s.a.)'in 
dilinden kıyamete kadar şöyle formüle edildi: “De ki: benim namazım, ibadet- 
lerim (kurban dâhil nüsuklarım), dirimim ve ölümüm âlemlerin Rabbi olan 
Allah'ındır” (6/En'am, 162.) 

“Ve ona büyük bir kurbanı fidye olarak verdik.” Hz. İbrahim'e “fidye” 
olarak “büyük bir kurban” verildi. Bu, Hz. İbrahim'in önceden “Eğer oğlum 
olursa onu Allah'a kurban edeceğim” diye bir adakta bulunması dolayısıyla 
mıydı, yoksa zaten o zamanlarda “İlk doğan erkek çocuğun kurban edilmesi”ni 
öngören adet dolayısıyla mıydı? 

Molok kültünün hâkim olduğu Kenan ilinde bu gelenek vardı. Hindistan, 
Yunanistan, İtalya, Kelt, Töton, Slavlarda, Mısırlılarda, kadim Afrika ve bazı 
Amerikan kabilelerinde, Maya, Aztek ve Sami kavimlerinde de insanın tanrıla- 
rakurban edilmesine rastlamak mümkün. Samiler ve komşularıyla ilgili olarak 
Eski Ahid'te bilgiler verilir (ll. Krallar, 3: 27.) Öyle de olsa, Hz. İbrahim, böyle- 
sine saçma bir şeyi uygulayacak biri değildi, onun misyonu bu tür caniyane 
gelenekleri değiştirmek, her şeyi aslına uygun olarak yerli yerine koymaktı. 
Hz. İsmail yerine bir hayvanın “fidye” olarak verilmesi, bu caniyane geleneğin 
kökten kaldırılmasına dolaylı yoldan etki etmiştir ama asıl maksat bir geleneği 
yürürlükten kaldırmak değil, başka bir şeydir. 

Hz. İbrahim'in oğlunu Allah'a adadığına dair elimizde bilgiler ikna edici 
görünmüyor. Bu durumda ona verilen koçun “fidye” olarak nitelendirilmesi, 
bir kere İsmail'i Allah için kesmek üzere yatırması dolayısıyladır. Başka bir 
ifade ile iş teşebbüs safhasında kalmadı, İbrahim yine de Allah'a bir kurban 
kesti ama bu oğlu İsmail değil, bir koç oldu. “Fidye”nin ikinci anlamı, Hz. İbra- 
him'in sünnetinin kıyamete kadar sürmesi ve onu takip eden mü'minlerin her 
sene onun sünnetini ihya etmek ve sürdürmek amacıyla şartlarına ve usulüne 
uygun bir hayvanı Allah için kurban etmesidir. 
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“Sonra gelenler arasında ona (hayırlı ve şerefli bir isim) bıraktık. İbra- 
him'e selâm olsun.” İbrahim'in yaptıkları ve başardıkları onu kıyamete kadar 
hayırla ve şanını yücelterek anmamıza vesile teşkil etmektedir. Peygamber 
Efendimiz (s.a.) kurbanı “Hz. İbrahim'in sünneti” olarak tarif etmiştir, biz de 
bu sünneti yerine getirmek üzere her sene kurban keser, Hz. İbrahim'i hayırla 
yâdederiz. 

Kurban Ali Şeriati'nin gayet lirik anlattığı gibi en sevdiğimiz şeyle sınan- 
mamızdır, dünyaya ait her şeyden ne kadar uzaklaşırsak, o kadar Allah'a yakla- 
şır, yakınlaşırız. Bu kalple ilgilidir, yoksa eşyadan ve dünyadan kopmak demek 
değildir. Yani eşyanın ve dünyanın sevgisi kalbimizde olmamalı, onu kurban 
etmesini bilmeliyiz. Kurban ne doğaüstü güçleri yatıştırmak ne onlara rüşvet 
takdim etmek ne de insanın şiddete yatkın saldırganlığını kontrol etmekle il- 
gilidir. Kadim zamanlarda insanlar tapındıkları ilahları hoşnut etmek, gazap- 
larını teskin etmek, kan akıtma tutkularını karşılamak; aziz ve kutsal kişilik- 
lerle manevi bağ kurmak, ölenlerin ruhlarını sevindirmek veya öfkelerini din- 
dirmek veya meleklerle ilişki kurmak düşüncesiyle hayvan, insan veya başka 
nesneleri kurban olarak sunarlardı. Rene Girard, Hz. İbrahim olayı ile bilhassa 
insanın kurban edilmesi döneminin kapandığını söyler. 

Tanrı-tanır varoluşçu olan Kıerkegaard, Hz. İbrahim'in oğlunu niçin kur- 
ban ettiğini sorar: Bu olayda rol oynayan ana faktör iman mı, teslimiyet mi, 
şükür mü, taatin sınanması mı? Bob Dylan'a göre, emri aldığında İbrahim'in 
verdiği tepki şu olmuştur: “Aman Tanrım, bana büyük bir yük yüklüyorsun!” 
Erken dönem Hıristiyan inancında kurban iman ve taatin sınanması; Yahudi 
kültüründe Tanrı'nın merhametini isteme yoludur. Kıerkkegaard, İbrahim'in 
imanının sınanmasının temelinde ıstırap olduğunu söyler, İbrahim'i yücelten 
de bu ıstıraptır. Ama Allah'tan aldığı emri yerine getirmek üzere görevlendiri- 
len bir elçi, işini yaparken ıstırap çeker mi, velev ki oğlunu feda etmek duru- 
munda kalsa bile. Kıerkegaard, Hıristiyan teolojisinin tesis ettiği dini kültüre 
göre, imanın düşünce sistemi içinde yeri olmadığını söyler, iman tam olarak 
düşünmenin bittiği yerde başlar. İmanın ne olduğunu bilimsel veya sistema- 
tik bakış açısı söyleyemez. Bu durumda iman ile absürt (saçma) tutum aynı 
çizgide buluşur. Yine de Kıerkegaard, İbrahim ne yaparsa yapsın oğlunun geri 
geleceğine inandığını ima eder, oğlunu öldürse de Tanrı onu diriltip kendisi- 
ne verecekti. Beklentisi çıkmayabilirdi, imanının yanlış olduğu ortaya çıkma- 
sı halinde kaybının ne büyük olacağını bildiği halde yine de imanını korudu, 
işte İbrahim'i yüce kılan buydu. Burada teslimiyetin payını unutmamak lazım, 
zira ön teslimiyet olmadan iman olmaz. İbrahim açısından teslimiyet, oğlunu 
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Tanrı'ya teslim etmekti. Teslim olmuş İbrahim, oğlunu geri getirmeyi bekleye- 
mezdi. İbrahim Tanrı'nın varlığına iman ediyordu, burada sorun yoktu. Sorun, 
oğlunu öldürse bile, Tanrı'nın onu kendisine geri vereceğine inanmasıydı. Bu 
aslında absürt bir şeydir ama Kırekegaard'a göre İbrahim, oğluna “absürdün 
gücü"yle sahip olacağına, geri geleceğine inanıyordu: “İbrahim, oğlunu geri 
alacağına inanmakta ve geri almaktadır. Geri dönmemesi ihtimali İbrahim'in 
görmezden gelmeyi seçtiği bir ihtimaldir ve sonuç bu sanının doğru olduğu 
ortaya çıkmıştır.” 

Bizim bakış açımızdan bu kurgu İbrahim'in kucağında tecrübe ettiği büyük 
hakikati ifade etmiyor. Oğlu yerine koçun fidye olarak verileceğini bilmiyordu, 
beklemiyordu. En sevdiği oğlunu imanının bir parçası olarak ve pazarlıksız 
teslimiyetle Allah'a sundu, onu boğazlayabilir, öldürebilirdi. Eğer ruhunun 
derinliklerinde oğlunu öldürse bile yine ona geri geleceğine ilişkin bir ümit, 
zayıf bir beklenti olsaydı ne görevini yerine getirmiş olurdu ne sahici/sahih 
bir sınavdan geçmiş olurdu. İbrahim'in sınavı büyüktü, Yakup aleyhisselâm da 
oğlu (Yusuf) ile sınandı ama onun Yusuf'tan başka dokuz oğlu daha vardı, tek- 
rar Yusuf'a kavuşuncaya kadar hasreti ve acısı dinmedi. İbrahim'in İsmail'i ise 
“biricik”ti, tam bir teslimiyetle onu kurban etmekte tereddüt etmedi. Ayetin 
devamında anlatılacağı gibi, İsmail sınavını başarıyla geçtiği için şanı Yüce Al- 
lah “Salihlerden bir elçi olarak İbrahim'e İshak müjdesini verdi” yani ikinci bir 
erkek çocukla ödüllendirdi. 

İbrahim, yakin bilgiye sahipti, tam bir imanla kalbini Allah'a tahsis etmiş- 
ti, içinde Allah'tan başka hiçbir şeyin sevgisi yoktu. İbrahim yaptıkları ve ba- 
Şardıkları dolayısıyla selamı hak ediyor. Kıyamete kadar ona selam olsun! Biz 
de namazda tahiyyatta okuduğumuz duada bu selamı tekrar ederiz. Sonraki 
nesiller Hz. İbrahim'in başardığı sınav dolayısıyla, onun güzel hatırasını yâd 
ederek ve sanki kendileri de ruhen buna iştirak ederek “bayram” yaparlar. 

“Biz, ihsanda bulunanları böyle ödüllendiririz. Şüphesiz o, bizim 
mü'min olan kullarımızdandır” Hz. İbrahim kelimenin gerçek anlamında 
bir rol modeldir. Yaptıklarıyla örnek oldu. Başka hiçbir peygamberin tabi tu- 
tulmadığı bir sınava tabi tutuldu ve sınavı başardı. Oğlu İsmail ile ihsanda bu- 
lundu, Allah'ı görür gibi hareket etti, O'nun emrine itaat vu Mü'min bir kuldu, 
mü'min kulların da yol göstericisidir. Mü'minler onun gibi en sevdiklerini AlJ- 
lah'a kurban edecekler, zor olsa da sınavdan başarıyla geçmeye çalışacaklardır. 
Kurban olayında, Allah'ı görür gibi hareket yu Şi akip Simleri de her tu- 
tum ve davranışında sanki “Allah'ı görüyormuş olacaklar, bu Cibril hadisinde 


anlatıldığı üzere “İhsan derecesi”ne yükselme anlamına gelecektir. 
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“Sonra gelenler arasında ona (hayırlı ve şerefli bir isim) bıraktık. İbra- 
him'e selâm olsun.” İbrahim'in yaptıkları ve başardıkları onu kıyamete kadar 
hayırla ve şanını yücelterek anmamıza vesile teşkil etmektedir. Peygamber 
Efendimiz (s.a.) kurbanı “Hz. İbrahim'in sünneti” olarak tarif etmiştir, biz de 
bu sünneti yerine getirmek üzere her sene kurban keser, Hz. İbrahim'i hayırla 
yâdederiz. 

Kurban Ali Şeriati'nin gayet lirik anlattığı gibi en sevdiğimiz şeyle sınan- 
mamızdır, dünyaya ait her şeyden ne kadar uzaklaşırsak, o kadar Allah'a yakla- 
şır, yakınlaşırız. Bu kalple ilgilidir, yoksa eşyadan ve dünyadan kopmak demek 
değildir. Yani eşyanın ve dünyanın sevgisi kalbimizde olmamalı, onu kurban 
etmesini bilmeliyiz. Kurban ne doğaüstü güçleri yatıştırmak ne onlara rüşvet 
takdim etmek ne de insanın şiddete yatkın saldırganlığını kontrol etmekle il- 
gilidir. Kadim zamanlarda insanlar tapındıkları ilahları hoşnut etmek, gazap- 
larını teskin etmek, kan akıtma tutkularını karşılamak; aziz ve kutsal kişilik- 
lerle manevi bağ kurmak, ölenlerin ruhlarını sevindirmek veya öfkelerini din- 
dirmek veya meleklerle ilişki kurmak düşüncesiyle hayvan, insan veya başka 
nesneleri kurban olarak sunarlardı. Rene Girard, Hz. İbrahim olayı ile bilhassa 
insanın kurban edilmesi döneminin kapandığını söyler. 

Tanrı-tanır varoluşçu olan Kıerkegaard, Hz. İbrahim'in oğlunu niçin kur- 
ban ettiğini sorar: Bu olayda rol oynayan ana faktör iman mı, teslimiyet mi, 
şükür mü, taatin sınanması mı? Bob Dylan'a göre, emri aldığında İbrahim'in 
verdiği tepki şu olmuştur: “Aman Tanrım, bana büyük bir yük yüklüyorsun!” 
Erken dönem Hıristiyan inancında kurban iman ve taatin sınanması; Yahudi 
kültüründe Tanrı'nın merhametini isteme yoludur. Kıerkkegaard, İbrahim'in 
imanının sınanmasının temelinde ıstırap olduğunu söyler, İbrahim'i yücelten 
de bu ıstıraptır. Ama Allah'tan aldığı emri yerine getirmek üzere görevlendiri- 
len bir elçi, işini yaparken ıstırap çeker mi, velev ki oğlunu feda etmek duru- 
munda kalsa bile. Kıerkegaard, Hıristiyan teolojisinin tesis ettiği dini kültüre 
göre, imanın düşünce sistemi içinde yeri olmadığını söyler, iman tam olarak 
düşünmenin bittiği yerde başlar. İmanın ne olduğunu bilimsel veya sistema- 
tik bakış açısı söyleyemez. Bu durumda iman ile absürt (saçma) tutum aynı 
çizgide buluşur. Yine de Kıerkegaard, İbrahim ne yaparsa yapsın oğlunun geri 
geleceğine inandığını ima eder, oğlunu öldürse de Tanrı onu diriltip kendisi- 
ne verecekti. Beklentisi çıkmayabilirdi, imanının yanlış olduğu ortaya çıkma- 
sı halinde kaybının ne büyük olacağını bildiği halde yine de imanını korudu, 
işte İbrahim'i yüce kılan buydu. Burada teslimiyetin payını unutmamak lazım, 
zira ön teslimiyet olmadan iman olmaz. İbrahim açısından teslimiyet, oğlunu 
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Tanrı'ya teslim etmekti. Teslim olmuş İbrahim, oğlunu geri getirmeyi bekleye- 
mezdi. İbrahim Tanrı'nın varlığına iman ediyordu, burada sorun yoktu. Sorun, 
oğlunu öldürse bile, Tanrı'nın onu kendisine geri vereceğine inanmasıydı. Bu 
aslında absürt bir şeydir ama Kırekegaard'a göre İbrahim, oğluna “absürdün 
gücü”yle sahip olacağına, geri geleceğine inanıyordu: “İbrahim, oğlunu geri 
alacağına inanmakta ve geri almaktadır. Geri dönmemesi ihtimali İbrahim'in 
görmezden gelmeyi seçtiği bir ihtimaldir ve sonuç bu sanının doğru olduğu 
ortaya çıkmıştır.” 

Bizim bakış açımızdan bu kurgu İbrahim'in kucağında tecrübe ettiği büyük 
hakikati ifade etmiyor. Oğlu yerine koçun fidye olarak verileceğini bilmiyordu, 
beklemiyordu. En sevdiği oğlunu imanının bir parçası olarak ve pazarlıksız 
teslimiyetle Allah'a sundu, onu boğazlayabilir, öldürebilirdi. Eğer ruhunun 
derinliklerinde oğlunu öldürse bile yine ona geri geleceğine ilişkin bir ümit, 
zayıf bir beklenti olsaydı ne görevini yerine getirmiş olurdu ne sahici/sahih 
bir sınavdan geçmiş olurdu. İbrahim'in sınavı büyüktü, Yakup aleyhisselâm da 
oğlu (Yusuf) ile sınandı ama onun Yusuf'tan başka dokuz oğlu daha vardı, tek- 
rar Yusuf'a kavuşuncaya kadar hasreti ve acısı dinmedi. İbrahim'in İsmail'i ise 
“biricik”ti, tam bir teslimiyetle onu kurban etmekte tereddüt etmedi. Ayetin 
devamında anlatılacağı gibi, İsmail sınavını başarıyla geçtiği için şanı Yüce Al- 
lah “Salihlerden bir elçi olarak İbrahim'e İshak müjdesini verdi” yani ikinci bir 
erkek çocukla ödüllendirdi. 

İbrahim, yakin bilgiye sahipti, tam bir imanla kalbini Allah'a tahsis etmiş- 
ti, içinde Allah'tan başka hiçbir şeyin sevgisi yoktu. İbrahim yaptıkları ve ba- 
şardıkları dolayısıyla selamı hak ediyor. Kıyamete kadar ona selam olsun! Biz 
de namazda tahiyyatta okuduğumuz duada bu selamı tekrar ederiz. Sonraki 
nesiller Hz. İbrahim'in başardığı sınav dolayısıyla, onun güzel hatırasını yâd 
ederek ve sanki kendileri de ruhen buna iştirak ederek “bayram” yaparlar. 

“Biz, ihsanda bulunanları böyle ödüllendiririz. Şüphesiz o, bizim 
mü'min olan kullarımızdandır.” Hz. İbrahim kelimenin gerçek anlamında 
bir rol modeldir. Yaptıklarıyla örnek oldu. Başka hiçbir peygamberin tabi tu- 
tulmadığı bir sınava tabi tutuldu ve sınavı başardı. Oğlu İsmail ile ihsanda bu- 
lundu, Allah'ı görür gibi hareket etti, O'nun emrine itaat etti. Mü'min bir kuldu, 
mü'min kulların da yol göstericisidir. Mü'minler onun gibi en sevdiklerini Al- 
lah'a kurban edecekler, zor olsa da sınavdan başarıyla geçmeye çalışacaklardır. 
Kurban olayında, Allah'ı görür gibi hareket etti, onu takip edenler de her tu- 
tum ve davranışında sanki “Allah'ı görüyormuş” olacaklar, bu Cibril hadisinde 
anlatıldığı üzere “İhsan derecesi”ne yükselme anlamına gelecektir. 
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“Biz ona, salihlerden bir peygamber olarak İshak'ı da müjdeledik.” 
Allah, bu çetin sınavı başarması dolayısıyla İbrahim'e bir erkek çocuk daha 
verdi. Neredeyse biricik oğlu İsmail'i kaybedecekken, bıçak sırtı bir sınavdan 
geçip Allah'ın emrine boyun eğmişken, öyle ki çocuğunu kesmek üzere yüzünü 
yere doğru yatırmışken, Allah ona çocuğunu bağışladı, “fidye” olarak bir hay- 
vanı gönderdi. Ve keremi, bağışı bol olan Allah arkasından ona bir çocuk daha 
müjdesini verdi (21/Enbiya, 72-73). 

Yukarıda İshak'ın İsmail'den, 13 (veya)14 sene sonra doğduğunu söyle- 
miştik. Dolayısıyla kurban edilmek istenen çocuğun İshak olması mümkün 
değildir. Tevrat'a göre Hz. İsmail doğduğunda İbrahim 86 yaşında idi. 99 ya- 
şına geldiğinde “Rab ziyadesiyle çoğaltacağı, birçok milletlerin babası olacağı 
müjdesini vererek onunla ahit yapar. Ahit yapıldığında İsmail 13 yaşındaydı 
“(Tekvin, 17/1-26). Daha açık bilgi Tevrat'ın şu kaydıdır: Hz. İbrahim 100, eşi 
Sara 90, İsmail 14 yaşında iken İshak, İbrahim'in ikinci oğlu olarak dünyaya 
gelir (Tekvin, 21/1-5.) 

İkinci husus, ilk doğan çocuğun İsmail olması Tevrat'ta da yer alır. İbra- 
him'in oğlu doğduğunda ona “Allah duasını işitti” anlamında “İsmail” ismini 
koydu (Tekvin, 16/11, 15.) 

Sara Hacer'i ve İsmail'i kıskanır: “Bu cariyeyi ve oğlunu dışarı at. Çünkü 
bu cariyenin oğlu benim oğlumla, İshak'la beraber mirasçı olmayacaktır” der. 
Hz. İbrahim, Sara'nın kıskançlığı ve istememesi ile Tanrı'nın da emrine uyarak 
Hacer ile oğlu İsmail'i gönderir (Tekvin, 21/8-14). Onlar da Beer-Şeba çölüne 
giderler ve orada yaşarlar (Tekvin, 21/14-20.) 

Bu olayla ilgili Tevrat'ta şöyle denir: “Allah, çocukla beraberdi, o büyüdü 
ve okçu oldu” (Tekvin, 21/10-20.) Hz. İbrahim, Beer-Şeba'da kuyu açmış, ılgın 
ağacı dikmiş ve buraya Beer-Şeba ismini koymuştur yani yedi kuyu veya yemin 
kuyusu (Tekvin, 21/22-33.) Özetlemek icap ederse: 

a) 100. ayette Hz. İbrahim, keremi ve bağışı bol olan Allah'tan bir evlat 
dilemektedir; 

b) Ona evlat verilir, bu sırada 86 yaşındadır; 

c) 100-105. ayetlerde kurban edilmek istenen evladın ilk erkek çocuk ol- 
duğu belirtilmektedir; 

d) 113. ayette Hz. İbrahim'e İshak'ın verildiği belirtilmektedir. Bütün bun- 
lar kurban adayının İsmail aleyhisselâm olduğunu göstermektedir. 

Mamafih, en doğrusunu Allah bilir, İsmail ve İshak, her ikisi de biz derin 
saygı duyduğumuz peygamberlerdir. 

Bütün bunlar, kurban edilen çocuğun İsmail olduğunu, kurban yerinin 
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Kenan ilinden uzakta bulunduğunu ve bu olayın Mina'da cereyan ettiğini gös- 
teriyor. Allah, duası üzerine İbrahim'e oğlu İsmail'i verdi, İshak ona fazladan 
verilendir (21/Enbiya, 72.) (Hz. İbrahim kıssasıyla ilgili ayrıca bkz. 6/En'am, 
75-79; 14/İbrahim, 35-41; 21/Enbiya, 51-70; 51 /Zariyat, 28-29.) 

Bütün bunlara karşılık olarak Allah İbrahim'e İshak'ı armağan eder, iki- 
sine bereketler verir. Her ikisinin soyundan güzellik yapan olduğu gibi zul- 
meden de vardır. Yani atalarının İbrahim, İsmail veya İshak olması, insanların 
kurtuluşunun garantisi değildir. 
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114. Andolsun, biz Musa'ya ve Harun'a lütufta bulunduk. 

115. Onları ve kavimlerini o büyük üzüntüden kurtardık. 

116. Onlara yardım ettik, böylece üstün gelenler oldular. 

117. Ve ikisine anlatımı-açık kitabı verdik. 

118. Onları dosdoğru yola yöneltip-ilettik. 

119. Sonra gelenler arasında da ikisine (hayırlı ve şerefli bir isim) bıraktık. 
120. Musa'ya ve Harun'a selâm olsun. 

121. Şüphesiz biz, ihsanda bulunanları böyle ödüllendiririz. 


122. Şüphesiz ikisi, bizim mü'min olan kullarımızdandılar. 


Hz. Musa, Hz. Harun, İsrailoğulları, Mısır esareti ve Firavun'un zulmünden 
kurtuluşları Bakara (2/49-93), A'raf, (7/103-156) ve diğer sürelerde anlatıl- 
mıştı. Burada genel bir hatırlatma, sürenin bütünlüğüne ilişkin atıflarda bu- 
lunulmaktadır. Hem her iki zata peygamberliğin verilmesi, hem kavimlerinin 
o büyük üzüntüden, sıkıntılı, kahredici esaretten kurtuluşlarının Allah'ın bir 
lütuf ve keremi olduğu belirtilmektedir. Hem peygamberler hem İsrailoğulları 
Allah'a minnet borçludurlar, bu yüzden daima şanı Yüce Allah'a hamt etmeli, 
O'nu hiçbir zaman hatırlarından çıkarmamalıdırlar. Eğer Allah onlara yardım, 
destek ve zafer (nusret) vermeseydi bu zor işi başarmaları mümkün olmaz, 
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kölelikten kurtulamazlardı. Sadece kurtulmakla kalmadılar, anlatımı “açık - 
veya bütün hükümleri besbelli, anlaşılır- bir kitap” verildi ki, bu Tevrat'tır. 
Tevrat sayesinde dosdoğru yolda ilerlediler, kavimlerini de bu yola yöneltme 
mücadelesini verdiler. 

Sonra gelen nesiller Musa ve Harun aleyhisselamı hayırla ve şereflerini 
yükselterek anarlar. Onlar özgürlük mücadelesi veren, kâinatı ve hayatı tevhid 
esasına göre kavrayan bütün iyi, dürüst ve güzel insanların referanslarıdır. Se- 
lam olsun her ikisine! Şanı Yüce Allah, sadece bu seçkin iki peygamberi değil, 
bu çerçevede ihsanda, güzellikte bulunan bütün kullarını bu şekilde ödüllen- 
dirir. 121. ayette zikri geçen ihsan, Hz. Musa ve Hz. Harun'un yaptığı gibi tev- 
hid, adalet, özgürlük ve ilahi hükümlere itaatte kararlı olmak, bu uğurda mü- 
cadele etmektir. Çünkü bu iki peygamber tarihte bu misyonlarıyla öne çıktılar, 
kendilerinden sonraki nesillere hayırla yâd edilen örnek şahsiyetler oldular. 
Esasında mü'min vasfını almış kullardan başka şey beklenemez. 
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123. Gerçekten İlyas da, gönderilmiş (peygamber)lerdendi. 


124. Hani kendi kavmine demişti ki: “Siz korkup sakınmaz mısınız?” 


125. “Siz Ba'l'e tapıp da yaratıcıların en güzeli (olan Allah'ı) mı bırakı- 
yorsunuz?” 


126. “Allah ki, sizin de Rabbiniz, önceki atalarınızın da Rabbidir.” 


127. Fakat onu yalanladılar; bundan dolayı gerçekten onlar, (azap için 
getirilip) hazır bulundurulacak olanlardır. 


128. Ancak, muhlis olan kullar başka. 

129. Sonra gelenler arasında ona (hayırlı ve şerefli bir isim) bıraktık. 
130. İlyas'a selâm olsun. 

131. Şüphesiz biz, ihsanda bulunanları böyle ödüllendiririz. 


132. Şüphesiz o, bizim mü'min olan kullarımızdandı. 
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Tevhid, adalet, özgürlük ve yüksek ahlaki hayat yolunun diğer önderlerin- 
den biri İlyas aleyhisselâmdır. Ahd-i Atik'te ismi “İlya” olarak geçer. (Bkz. Kral- 
lar Kitabı, 17-19. bapları.) M.Ö. 9. yüzyılda Filistin'de yaşayıp peygamberlik 
görevini yerine getirdiği tahmin edilir. En'am süresinde ismi geçmişti (6/85). 
Bazıları isminin Yasin olduğunu söyleyenler varsa da “İlyasin”den İlyas kaste- 
dildiği görüşü daha isabetlidir. 

Hz. İlyas'ın peygamber olarak gönderildiği toplum Babil'den Mısır'a kadar 
uzanan geniş hat üzerinde tapınılan Ba'l isminde bir tanrıya taparlardı. “Ba'1” 
isminin lider, efendi manasına geldiği söylenmiştir. Belki de başlangıçta tevhid 
inancına mensup salih bir insandı. Sonraları tanrılaştırılmış, önünde eğilinilen 
dökme put şeklinde temsil edilmeye başlanmıştı. Bazı dinler tarihi araştırma- 
cıları “bereket tanrısı” olduğunu düşünmektedirler. Kenan ili veya Bilad-ı Şam 
dediğimiz Suriye, Filistin, Doğu Ürdün ve Lübnan bölgesinde Ba'l'ın yağmur 
yağdırdığına, toprağı verimli kıldığına, ürünlerde bereketi ve bolluğu arttır- 
dığına inanılırdı. İsrailoğulları Yeşu peygamberin vefatından sonra bu tanrıya 
tapınmaya başlamışlardır. Gök ve ay tanrısı olarak da bilinen Ba'l gücü, kuvveti 
ve otoriteyi temsil eder. Sonraları boğa şeklinde temsili olarak putlaştırılmıştı. 
“Ba'l” Arapçada koca anlamında da kullanılır (Bkz. 11/Hud, 72). 

İster gök veya ay tanrısı, ister bereket ve bolluk veren manevi güç veya 
yüksek metafizik otorite manasında olsun, Ba'l adı verilen düzme tanrıya at- 
fedilen bütün özelliklerin herhangi bir gerçeklik değeri yoktur. Hz. İlyas (a.s.), 
kavmini zihinsel yönden uyandırmak istemiştir. Böyle bir inanca sahip olmak- 
tan korkup sakınmak lazım. Çünkü bütün bu sıfatlar sadece Allah'a mahsus 
olabilir ancak. Göklerin ve yerin hakimi O'dur, yağmur yağdıran, bereketi arttı- 
ran, hakiki güç ve kuvveti elinde bulunduran O'ndan başkası değildir. İnsanlar 
birtakım hammaddelerden, araç ve gereçlerden yeni bir takım nesneler ürete- 
bilirler, buna “yaratma (halk)” da denebilir ama hiç kimse yoktan yaratamaz, 
olmayan bir şeyi var edemez. Bu manada yaratma sadece Allah'a mahsustur, 
bu yüzden insanlar her neyi vücuda getirmek isteseler getirsinler, “Yaratıcıla- 
rın en güzeli” Allah'tır (23/Mü'minun, 14). İlk insandan başlamak üzere Allah 
bütün insanların Rabbidir. 

Diğerlerinin yaptığı gibi kavmi Hz. İlyas'ı yalanladılar, karşı çıkıp onu baskı 
altına almaya çalıştılar. Bu yüzden azaba müstahak oldular. Ancak ona inanıp 
yolundan gidenler bundan istisnadır ki bunlara “muhlisler” yani inançlarına 
ve amellerine başka yabancı unsurları, riya ve sahtekârlığı, gösteriş ve dünyevi 
çıkar hesaplarını karıştırmayan halis-muhlis kimselerdir. Ondan sonra gelen 
nesiller nezdinde İlyas aleyhisselama güzel bir isim bırakıldı, o da kendisinden 
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önceki seçkin peygamberler gibi hayırla ve şerefle anılmaktadır. Selam onun- 
dur! İhsan ve imanın güzel örneklerinden biri olarak kıyamete kadar beşeriyet 
tarihindeki yerini almış bulunmaktadır. 
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133. Gerçekten Lüt da gönderilmiş (elçi)lerdendi. 

134. Hanibiz onu ve ailesini topluca kurtarmıştık. 

135. Geride bırakılanlar arasında bir yaşlı kadın dışında. 

136. Sonra geride kalanları yerle bir ettik. 


137. Siz onların üstünden muhakkak geçip gidiyorsunuz; sabah vakti. 


138. Ve geceleyin. Yine de akıllanmayacak mısınız? 


Daha önce Lut aleyhisselâm ve ahlaki çöküntü yaşayan kavmiyle olan mü- 
cadelesi A'raf, (7/80-84), Hud (11/77-83) ve Hicr (15/53-74) sürelerinde anla- 
tılmıştı. (Ayrıca bkz. 26/Şuarâ, 160-174; 27/Neml, 54-59; 29/Ankebut, 28-35; 
66/Tahrim, 10.) Burada konuya yeniden atıfta bulunulmaktadır. Erkeklerin ken- 
di aralarında cinsel ilişki yaşadıkları ahlaki çöküntü toplu azabı getirdiğinde, ka- 
dın olduğu halde muhtemelen onların “cinsel tercihleri”ni onaylayan, böylelikle 
Allah'ın elçisi olmasına rağmen kocası Lut aleyhisselama karşı çıkan yaşlı karısı 
da (66/Tahrim, 10) o günahkâr şehir halkıyla birlikte yokolup gitmiştir. Hz. Lut 
(a.s.), Ölüdeniz kıyısındaki Sodom ve Gomore'ye elçi olarak gönderilmiş bir pey- 
gamberdi. Kur'an'ın ilk muhatapları ticaret kervanlarıyla bu metruk şehirlerin 
üzerinde bulunduğu güzergâhı takip ederlerdi. Eğer geçmişte buralarda kimler 
yaşamış, bu yerleşim yerleri neden harabeye dönmüş diye merak edecek olsa- 
lardı kendi hayatlarını düzeltmek için önemli ipuçları bulmuş olurlardı. 

İşte bu çerçevede Cenab-ı Hak, Mekkelilere, elbette bugün bizlere ve biz- 
den sonrakilere günahkâr insanların o şehirlerde nasıl azgın bir hayat ya- 
şarlarken, yerle bir olduklarını haber vermektedir. Kıssada bize de bir uyarı 
vardır: Ahlaki sınırları çiğneyen bu sapkınlara karşı nesillerimizi korumamız 
gerekir. Aksi halde bu günahın cezası böylesi ilahi gazap olduğundan, aynı gü- 
nahı işleyecek olursak, aynı gazapla karşılaşmamız mukadderdir. Akletmenin 
yani aklı kullanmanın en önemli özelliklerinden biri tarihten gerekli ibretli 
derslerin çıkarılmasıdır. 
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139. Şüphesiz Yunus da gönderilmiş (elçi)lerdendi. 

140. Hani o, dolu bir gemiye kaçmıştı. 

141. Böylece kur'aya katılmıştı da, kaybedenlerden olmuştu. 

142. Derken onu balık yutmuştu, oysa o kınanmışştı. 

143. Eğer (Allah'ı çokça) tesbih edenlerden olmasaydı, 

144. Onun karnında (insanların) dirilip-kaldırılacakları güne kadar 
kalakalmıştı. 

145. Sonunda o hasta bir durumdayken çıplak bir yere (sahile) attık. 

146. Ve üzerine, sık-geniş yaprakla (kabağa benzer) türden bir ağaç bi- 
tirdik. 

147. Onu yüzbin veya (sayısı) daha da artan (bir toplulukla (peygamber 
olarak) gönderdik. 

148. Sonunda ona imân ettiler, biz de onları bir süreye kadar yararlan- 
dırdık. 


Yunus aleyhisselâmla ilgili konu ismini alan Yunus süresinde (10/98)'de 
anlatılmıştı. Başka yerlerde de zikri geçer (bkz. 4/Nisa, 163; 21/Enbiya, 87- 
88; 68/Kalem, 48). Burada diğerlerine göre daha somut bilgiler verilmektedir. 

Hz. Yunus (a.s.) diğerleri gibi Allah tarafından kavmini uyarmak üzere gön- 
derilmiş bir elçidir. Yunus, 98. ayette anlatıldığı üzere, kavminin yola gelmeyece- 
gine kanaat getirip öfkelenmiş ve görev alanı Ninova'yı terketmişti. Diğer bir gö- 
rüşe göre isyan ve küstahlıklarında direndikleri halde onlara ceza gelmeyeceği- 
ni veya geciktiğini düşünmüştür. Ancak ilk açıklama daha makul görünmektedir. 
Bu görev hatası sayıldığından belki bir cezadan çok, peygamberlik gibi zor bir 
göreve yeni bir eğitim işleminden geçirilmesini gerektirmişti. Zira hiçbir pey- 
gambere yakıştıramadığımız bir sıfatı Hz. Yunus'a da yakıştıramayız. Allah'tan 
aldığı emirleri tebliğ etmiş, halkını uyarmaya çalışmıştır. Ama karşılaştığı inatçı, 
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ahmakça ve küstahça tutum ve direnişler karşısında bunalıp artık bunlar ıslah 
olmaz fikrine kapıldığından veya tefsircilerin en çok vurguladığı üzere öfkelen- 
diğinden başka yerlere gitmek üzere şehri terketmiştir. Bu acaba görev alanını 
terkedip başka yere gitmek mi, yoksa görevin kendisini terketmek mi? Elbet- 
te ilki olmalı. Ancak bu da emre karşı gelmektir, nitekim 140. ayette kullanılan 
“ebaka” fili onun emrin dışına çıktığı anlamına gelir. 

Ancak ilahi takdir böyle değildi. Kendisine izin verilmediği halde Ninova'yı 
(Musul) terkettiği için ilahi itab'a muhatap oldu. Bunun Efendimiz (s.a.)'in ha- 
yatında iki örneği var ki, her ikisinde de Allah'ın Elçisi sınavı başarıyla vermiş 
bulunmaktadır: Biri, hicret emrini almadıkça Mekke'den ayrılmaması, diğeri 
çok arzu ettiği halde ilahi izin gelmedikçe Mescd-i Aksa'ya dönüp namaz kıl- 
maya devam etmesidir. Her iki olayda da Hz. Peygamber (s.a.) kendi başına 
hareket etmemiştir. Bu da görece de olsa niçin “Peygamberlerin birbirlerinden 
üstün olduğu” konusunda bize bir fikir verir. 

Hz. Yunus, görev alanı şehri terkeder. Tevrat'ta geniş olarak verilen bilgi- 
lere göre (bkz. Yunus, 1-4 bapları) Tarşiş'e (Tarsus) gitmek üzere bir gemiye 
biner. Anlaşıldığı kadarıyla gemi ağzına kadar yüklüdür. Gemi denizde fırtı- 
naya yakalanır, batmamak için ağırlıklarını ve bir kişinin denize atılması icap 
eder. Ağırlıklar atılır, atılacak kişiye sıra gelince kur'aya başvurulur. Kur'a'da 
Hz. Yunus çıkar. Gemidekiler onu denize atar, denizde onu bir balina kapar. 
“Hut” yutan, iri balık demektir. 

Balık onu ağzına alır. “Eltekamahu” onu ağzına “lokma” olarak alması de- 
mektir. İnsan veya hayvan tabii ki ağzına aldığı lokmayı çiğner ve yutar. Ancak 
mutlaka yutması da gerekmez, bir süre ağzında tutar, sonra ya çiğneyerek veya 
çiğnemeden yutar ya da yutmadan ağzından çıkarıp atar. Bütün bunlar ihtimal 
dâhilindedir. Tefsirciler genellikle Yunus aleyhisselâmın balina tarafından yu- 
tulduğunu söylerler. Eğer öyle ise, balık onu çiğneyip mi yutmuş, yoksa çiğne- 
meden midesine mi indirmiştir? İkinci ihtimal olması gerekir, zira çiğnemişse 
onu öldürmüş olması gerekir. Oysa asgari karnında üç gün kaldığı söylenir. Bu 
durumda çiğnemeden karnına gönderip onu koruduğunu düşünebiliriz. 

Bir başka ihtimal fiilin köküyle bağlantılı olarak ağzının içinde çiğneme- 
den bir “lokma” halinde tuttuğu hususudur. Bu da mümkündür. “Kur'an Yolu” 
yazarları bu görüştedirler. Enbiya süresinde (21/87), Yunus'un “Karanlıklar 
içinde kalıp Allah'ı yücelttiği” zikredilir. Söz konusu karanlık balığın karnı 
olabileceği gibi, sulara karşı boğulmaktan koruyan ağzının içi de olabilir. En 
doğrusunu Allah bilir. 

Hz. Yunus isyankâr değildi, haşa, Allah'ı çokça tesbih eden bir elçiydi. Görev 
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alanını terkettiği için kınananmış, ayıplanmıştı. Zaten isyan etseydi “kıyamete 
kadar balığın karnında” kalırdı. Burada doğrudan “balığın karnın (batn Y'dan 
söz edilir. Öyledir, çünkü affedilmeyecek olsaydı, balık onu yer midesine indi- 
rirdi. Ama öyle olmadı, merhameti bol olan Allah onu bağışladı. Elbette kıya- 
mete kadar balığın karnında kalmak, mezarının balığın karnı olması demektir. 
Bu, ölen insanın toprağa gömülmesi ve gömüldüğü mezarının zaman içinde 
yok olması gibidir. Yoksa bundan balığın kıyamete kadar Yunus'u karnında ta- 
şıyacağı anlamı çıkmaz, balık illa ki bir süre sonra ölecekti. 

İlahi takdirle kalacağı süre dolunca balık onu bir sahile attı. Zayıf düşen 
bedenine zarar gelmesin diye üstünü örten kabağa benzer sık ve geniş yap- 
raklı bir ağaç bitirildi. Kendini toparladıktan sonra nüfusu yüzbini aşkın bir 
şehre yine elçi olarak gönderildi. Şehir halkı ona iman etti, ahlaki tutumlarını 
değiştirdi, ilahi emirlere boyun eğip Allah'ın rızasına uygun yaşadı. 

Efendimiz şöyle buyurur: “Ben, bir kimse Yunus bin Metta'dan daha üs- 
tündür, demiyorum. Bir kulun “Ben Yunus bin Metta'dan daha hayırlıyım' de- 
mesi uygun değildir.” (Buhari, Enbiya, 35; Müslim, Fezail, 166.) Bu hadis, Yu- 
nus aleyhisselâmın görevini yerine getirdiğini göstermektedir. 
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149. Şimdi sen onlara sor: -Kızlar senin Rabbinin, erkek çocuklar on- 


ele 
ze 


ların mı? 

150. Yoksa onlar, şahitlik etmekteyken biz melekleri dişiler olarak mı 
yarattık? 

151. Dikkat edin; gerçekten onlar, uydurdukları yalanlardan dolayı 
derler ki: 
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152. "Allah doğurdu.” Onlar, hiç şüphesiz, muhakkak yalan söyleyen- 
lerdir. 


153. (Allah,) Kızları, erkek çocuklara tercih mi etmiş? 

154. Size ne oluyor, nasıl hüküm veriyorsunuz? 

155. Hiç mi öğüt alıp-düşünmüyorsunuz? 

156. Yoksa sizin apaçık olan bir deliliniz mi var? 

157. Eğer doğru söylüyorsanız, öyleyse getirin kitabınızı. 

158. Onlar, kendisiyle (Allah ile) cinler arasında bir soy-bağı kurdular. 
Oysa andolsun, cinler de onların gerçekten (azap için getirilmiş) 
hazır bulundurulacaklarını bilmişlerdir. 

159. Onların nitelendirdiklerinden Allah yücedir. 

160. Ancak muhlis olan kullar başka. 

161. Artıksizde, tapmakta olduklarınız da. 

162. O'na karşı kimseyi fitneye sürükleyecek değilsiniz. 


163. Ancakkendisi çılgınca yanan ateşe girecek olan başka (onu sürük- 
lersiniz.) 


Tarihe ilişkin trajik örnekler sayıldıktan sonra, vahyin ilk muhataplarına 
kendi zihin dünyalarında köklü bir biçimde yer etmiş bulunan ve elbette top- 
lumsal hayatta, özellikle kadın-erkek algısına etkisi olan temel bir çelişkiye 
dikkat çekilmektedir. 

Allah'a ortak koşanlara sorması istenen konu şudur: İnsan türünün iki cin- 
si olan dişi ve erkek ayrımına dayanarak onlar neye, hangi kritere göre kızları 
Allah'a, erkekleri kendilerine nispet etmektedirler? Belli ki burada cinsiyet ay- 
rımcılığı vardır. Cinslerin birbirinden ayrılması doğaldır, insan erkek ve dişiden 
müteşekkildir. Ayrımı ortadan kaldırmak, iki cinsi eşitlemeye kalkışmak doğru 
değildir, bu zaten ancak ontolojik olarak temel farklılıkları ortadan kaldırmak, 
bir açıdan kadını bir parça erkekleştirmek, erkeği bir parça kadınlaştırmakla 
mümkün olabilir ki, bu hiç de arzulanan bir işlem değildir. O halde eleştiriye 
konu olan cinsler ayrımı değil, ayrımcılıktır. Mekkeli müşrikler -özellikle Huzâa 
ve Kinane gibi önde gelen kabileler- neredeyse mutlak manada erkeği kadına 
üstün tuttuklarından kızları Allah'a, erkekleri kendilerine nispet etmek suretiy- 
le,zımnen kendilerini Allah'a göre -haşa- üstün tutarlardı. (16/Nahl, 57-58.) Bu 
hakikaten haksız, temelsiz ve mantıki temeli olmayan bir hükümdür. 

Esasında Allah'a dişi veya erkek çocuk isnat etmek saçmaydı, ilahi olanı 
tecsim etmekti. Bu açıdan Allah'a çocukisnat eden veya onun bir insan, hayvan 
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veya nesnede tecessüm ettiğini düşünenler kesin bir yanılgı içindedirler. Allah 
ne doğurmuştur ne doğurulmuştur (23/Mü'minun, 91 ve 112/İhlas süresi). 

Hiç hakları ve yetkileri olmadığı halde bir başka ontolojik alana müdahale 
ederlerdi ki, buna göre melekler dişi varlıklar olup Allah'ın kızları şeklinde 
tavsif edilirlerdi. Bu tamamen gerçeklik temeli olmayan bir yakıştırmadan 
ibaretti, zira melekler yaratıldıklarında kendileri yaratılış sürecine tanıklık 
etmiş değillerdi (43 /Zuhruf, 19). Bundan başka Allah ile görünmez varlıklar 
-melekler, cinler- arasında ontolojik bağlar kurmak, akrabalık, soy-sop iliş- 
kisi olduğunu düşünmek de bir o kadar saçma ve batıldır. Cinler de, günün 
birinde yani kıyamet günün yapıp ettiklerinden dolayı hesaba çekileceklerini 
bilmektedirler. Hakikat bu iken, cinleri nasıl Allah'a nispet etmek veya onla- 
ra ulühiyetten bir pay vermek mümkün olsun ki! Bütün bu inançlar, mitolojik 
anlatımlar, hikâye ve yakıştırmalar uydurulmuş yalanlardır. İnsan aklını doğ- 
ru dürüst kullanabilse böylesi temelsiz hükümler vermezdi. Çünkü bu hükmü 
destekleyici mahiyette herhangi bir kanıt yok. Şanı yüce Allah bu türden nite- 
lendirmelerden yücedir. 

İster Allah ile soy ve akrabalık bağı kurdukları varlıklar ister kendileri ol- 
sun, eninde sonunda huzura çıkarılacaklardır ve hak ettikleri azaba çarptırı- 
lacaklardır ancak inançlarında, düşünce ve pratiklerinde samimi, ihlaslı kim- 
seler bundan müstesna tutulacaklardır. İhlas sahibi kullar ile Allah'ın arasını 
bozmaya kimsenin gücü yetmez. 
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164. (Melekler der ki:) “Bizden her birimiz için belli bir makam vardır.” 


165. “Biziz, o saflar hâlinde dizilmiş olanlar, gerçekten biziz.” 


166. “Biziz, o tesbih edenler de, gerçekten biziz.” 


Varlıkta bir düzen olduğu gibi, görünmez varlıkların evreninde de bir dü- 
zen, bir anlam ve amaç vardır. Allah'ın buyruklarını yerine getirmek üzere ya- 
ratılmış bulunan melekler içinde her birinin türüne, görev ve fonksiyonuna 
göre çeşitli varlık mertebeleri, makamlar söz konusudur. Dağınık, gelişi güzel 
ve tesadüfi değildirler. Efendimiz (s.a.) Sidretü'lmünteha'ya vardığında Cebrail 
aleyhisselâm, “Ben bundan ötesine geçemem” demişti. Onun dahi bir merte- 
besi ve makamı bulunmaktadır. Makamlar da bellidir, belirlenmiştir (ma'lum). 

Melekler saf saf yani saflar halinde dizilirler, Allah'ı tesbih ederler. Hadis- 


644 ALI BULAÇ-KUR'ÂN DERSLERİ/DİRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


lerde buyrulduğu üzere en yakın gökte, bir adımlık yer yoktur ki, orada tesbih 
yapan veya ayakta namaz kılan melek bulunmasın (Bkz. Kurtubi'nin ilgili ayeti 
tefsiri). Müslim'in yer verdiği bir hadiste Müslümanların diğer ümmetlerden 
üstünlüğüne işaret eden özelliklerinden biri “Namazdaki saflarının melekle- 
rin safları gibi olmasıdır” (Mesâcid, 4). Hz. Ömer (ra.) de namaza durduğunda 
“Müslümanlar, saflarınızı düzeltin, sıklaştırın, Allah meleklere benzemenizi 
istiyor” der ve bu ayeti okurdu. 

Melekler gibi saf tutmak ve özellikle sevabına binaen ilk safta namaz kıl- 
maya çalışmak camii mimarisini etkilemiş, mesela Emevi camii modeli ilk sa- 
fın uzun tutulması esasına göre dikdörtgen şeklinde tasarlanmıştır. 

İşte 165. ayette, sanki Allah'a dişi varlıklar olarak melekleri nispet eden 
müşriklere cevap olsun diye melekler “Biziz Allah huzurunda saf tutanlar” 
demekte, böylelikle kendilerinin de Allah'a kulluk yapan itaatkâr varlıklar ol- 
duklarını belirtmektedirler. Bu, başka kadim kültür ve mitolojilerde, özellikle 
Yunan mitolojisinde ve sonraki dini inanışlarda meleklere atfedilen kutsal- 
lıkların, mitolojik misyon ve fonksiyonların temelsizliğine de önemli bir gön- 
dermedir. Abbasi döneminde Yunancadan kitaplar tercüme edildiğinde çok 
tanrıcılığa, pagan ve mitolojik söylemlere ilişkin parçalar tevhid inancına göre 
belli bir redaksiyona tabi tutulmuştu. Mesela “Tanrıların tanrısı Zeus” cümlesi, 
“Tanrı ve emrindeki melekler” şeklinde düzeltilmiştir. Bu, aslında Yunanlıla- 
rın, her biri Allah'ın buyruğunu yerine getirmek üzere yaratılmış ve görevlen- 
dirilmiş meleklerin zaman içinde tanrılaştırıldığını ve çoktanrıcılığa mesnet 
kılındığını gösteren ilginç bir örnektir. 
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167. Onlar (puta tapıcılar), her ne kadar şöyle diyor idiyseler de: 
168. “Eğer yanımızda öncekilerden bir zikir (kitap) bulunmuş olsaydı.” 
169. “Gerçekten bizler de, Allah'ın muhlis olan kullarından olurduk.” 
170. Fakat (kitap gelince) onu tanımayıp- küfrettiler; yakında bilecek- 
lerdir. 
Muhtemelen Nübüvvetten önce Mekkeliler, ya karşılaştıkları Yahudilere 
bakıp onlara imrenmiş veya nadiren de olsa onlarla giriştikleri tartışmalar- 


da “Bize de bir kitap indirilseydi inanır, Allah'a temiz duygularla bağlanırdık” 
demişlerdir (6/En'am, 157). İnsan samimiyetini, kendine ve Allah'a karşı dü- 


37/Saffat Süresi/167-182 645 


rüstlüğünü ölçen bu temenni gerçekleştiğinde bir anda samimiyetsizliğe dö- 
nüşmüştür. 

Bir başka açıklama şu olabilir: Melekler ve görünmez varlıklar konusun- 
da sahip oldukları inancın temelsizliği, tutarsızlığı ortaya çıkınca, inançlarını 
kültürel olarak besleyen kadim geçmişe atıfta bulunarak, zamanında kendi- 
lerine kitap indirilmediğini, bu yüzden doğru dürüst, tutarlı bir inanca sahip 
olamadıklarını bir mazeret olarak beyan etmişlerdir. Her iki durumda olsun, 
kendilerine kitap yani Kur'an geldiğinde ve onu tebliğ eden bir peygamber 
gönderildiğinde inanmadılar, aksine inkâr edip ona karşı direttiler. Bu onla- 
rın samimiyetsizliğinin göstergesi oldu. (Daha geniş bilgi için bkz. 6/En'am, 
155-157; 35/Fatır, 42-43.) Elbette inkâr ve dirençlerinin kendilerine neye mal 


olduğunu kısa zamanda öğreneceklerdir. 


Ba Mİ eği wi a Golgal Gia ağıl aSİş 
(vE > EE çağ UT Jgü3 (vr) YA TENİ NE Güz l3 gwvr) 
ISLĞ gıvağ öşlnilş UllR,İİ 4 1vo) Gaal Câğlad maatlş 
ÇAYAN ğer 5 çağ ÜR gey ayl çile ld açlar İşi 


a UÜ özajl € ez 5 çk Give Oğyal MEYE) asli 
gar Galli iz PTİES LYEYEN Önlzzİ) gir Pl ga.) 


171. Andolsun, (peygamber olarak) gönderilen kullarımıza (şu) sözü- 
müz geçmiştir: 

172. Gerçekten onlar, muhakkak nusret (yardım ve zafer) bulacaklardır. 

173. Ve hiç şüphesiz; bizim ordularımız, üstün gelecek olanlar onlardır. 

174. Öyleyse sen, bir süreye kadar onlardan yüz çevir. 

175. Ve onları seyret; (azabı) yakında göreceklerdir. 

176. Şimdi onlar, bizim azabımızı mı acele istiyorlar? 

177. Fakat (azap) onların sahasına indiği zaman uyarılıp-korkutulan- 
ların sabahı ne kötü olur. 

178. Sen bir süreye kadar onlardan yüz çevir. 

179. Ve seyret; (azabı) yakında göreceklerdir. 

180. Üstünlük ve güç (izzet) sahibi olan senin Rabbin, onların nitelen- 
dirdiklerinden yücedir. 
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181. Gönderilmiş (peygamber)lere selâm olsun. 


182. Ve âlemlerin Rabbi olan Allah'a hamd olsun. 


Tarih çetin bir mücadele alanıdır. Mücadelenin esası ekonomi, iktidar, 
uluslararası, etnik, sınıfsal, bölgesel, cinsler arası çatışma değildir. Esasta hak 
ve batıl, adalet ve zulüm, iyilik ve kötülük çatışmaktadır. Söz konusu çatışma 
eski İran inançlarında görüldüğü gibi varlık âleminin tümünde, evrende sür- 
mez, insanlar arasında sürer, bilinçli ve iradi varlıklar olarak cinler evreninde 
de sürer ancak biz onların dünyaları hakkında yeterli bilgilere sahip değiliz. 

İlk insan toplumundan, Âdem'in iki oğlu Habil ve Kabil'den bu yana sü- 
ren mücadele eninde sonunda hak ve adaletin yanında yer alanların zaferiyle 
sonuçlanır. Zaman zaman inkârcılar ve zorbalar üstünlük sağlasa bile bu ge- 
çici bir haldir. Söz konusu geçici hal uzun zamanlar alabilir ama ister maddi 
imkânsızlık ve donanımsızlıktan ister Allah'ın mü'minleri sabır ve metanetle 
sınaması gibi sebeplerden kaynaklanmış olsun, yenilgi hali uzun sürse de, so- 
nunda zafer mü'minlerindir, çünkü zafer asla vaadinden dönmeyen Allah'ın 
sözüdür. Bu dünyada olmasa bile, ahirette kesin yenilgiye uğrayacaklardır 
(19/Meryem, 75). 

Bu mücadelede önemli ve galip gelecek olan “Allah'ın orduları (Cündul- 
lah)” içinde yer almaktır. Tarihsel perspektiften bakıldığında Allah'ın ordu- 
larının dirayetli komutanları peygamberler, askerleri de onları takip eden 
mü'minlerdir. Ancak yine de Allah'tan başka hiç kimse bu orduları bilemez 
(74/Müddessir, 31). 

Geçici yenilgilere aldanmamalı. Vahyin indiği zamanın şartlarında bu ilahi 
va'din nasıl gerçekleştiğine bakalım: Yüce Allah elçisine, o günün zulüm orta- 
mında şımaran müşrikleri ve zorbaları bir süre kendi hallerine bırakmasını 
emreder. Peygamber ve ashabının yapması gereken şey seyretmektir, çünkü 
yakında yenilgiyi tadacaklardır. “Seyret” demek “hiçbir şey yapma, otur” de- 
mek değil, “yapman gerekenleri yap ve olup bitenleri gözle” demektir. Alay 
yollu inkârcılar azabı bir an önce istiyorlarsa da, bilemedikleri şey azap ta- 
hakkuk ettiğinde yani yapıp ettiklerinin cezası olarak musibetler ve yenilgiler 
geldiğinde pek kötü bir biçimde uyanırlar, gözlerini açtıkları sabah onlar için 
pek kötü bir günün başlangıcı olur. Bu, sahiden sabah vakti yenilgiyi tadacak- 
lar anlamına geldiği gibi, kalp gözleri bağlandığından başlarına geleceklerden 
gaflet halinden ancak yenilgiyle uyanacakları anlamına da gelebilir. Her iki du- 
rumda da iş işten geçmiş olacaktır. 

Aslında bu durum Hz. Peygamber (s.a.)'in siretinde iki defa gerçekleşmiş- 


37/Saffat Süresi/167-182 447 


tir. Biri Hayber'in fethi sırasındaydı. Hayber'i kuşatmaya gittiğinde Hayberli- 
ler sabah vakti işlerine güçlerine, ellerinde baltaları, sepetleriyle tarlalarına, 
bahçelerine gidiyorlardı. İslam ordusunu gördüklerinde “Eyvah, işte Muham- 
med'in ordusu” deyince Efendimiz (s.a.) şöyle buyurdu: “Allahü ekber! Hayber 
düştü. Çünkü biz bu topluluğun çevresine konarsak uyarılmış olanların sabahı 
kötü olur” (Buhari, Salat, 12; Müslim, Cihad, 120-121). Diğeri Mekke'nin fet- 
hiydi, bu ayet yıllar öncesinden fethi müjdeliyordu. 

“Azabın onların sahasına inmesi” haklarında hükmün verilip artık ilahi ce- 
zanın menziline girmeleri demektir. Şu var ki, eğer azap bu dünyada tahakkuk 
edecekse ya mü'minlerin eliyle olur veya geçmiş kavimlerde gözlendiği üzere 
toplu helak şeklinde gerçekleşir. 

İzzet (üstünlük, güç ve iktidar, hâkimiyet ve hükümranlık, onur ve kudret) 
Allah'ındır. O, şu veya bu inancı batıl, Allah hakkında düşüncesi temelsiz -ister 
müşrik, ister ateist, agnostik, materyalist veya başka düşüncede olsun- kim- 
selerin O'na yaptığı yakıştırmalardan, O'na atfettiği özelliklerden, niteleme ve 
fonksiyonlardan tamamen uzaktır, münezzehtir, yücedir. 

O'nun dinini tebliğ eden, davasını güdüp davetini yenileyen bütün elçilere 
selam olsun. Onlar şerefli makam ve mertebelere sahip seçkin kullardır, insan- 
ların yol göstericileridir, kıyamete kadar hayırla yâd edileceklerdir. Ve elbette 
hamd âlemlerin Rabbi Allah'a aittir. Biz Müslümanlar namazlardan ve dualar- 
dan sonra bu üç ayeti tekrar ederiz. 


Saffat (37) süresinin tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


Kur'ân 
Dersleri 


Dirâsâtu'LKur'ân 


ağ 


Meâl & Tefsir 
Ali Bulaç 


Kur'an-ı Kerim, peygamberlerin sonuncusu Hz. Muhammed (s.a. )'e 
indirilen son vahiydir. Kendi tanımlamasıyla Allah'tan aydınlatıcı bir 
nur; hak ile batılı, doğru ile eğriyi ayıran furkan; hak ve hakikati 
hatırlatan zikr; hasta kalplere şifa ve bir hidayet rehberidir. Varlık, 
insan, bilgi, eylemlerimizin değeri, yaratılış, iman ve inkar, nübüvvet 
tarih, hayatın anlamı ve amacı, nereden gelip nereye gittiğimiz; adalet 
ve zulüm; iyilik ve kötülük ile bizim müteal/aşkın, bâtın/iç ve ahiret/ö- 
te'yle olan ilişkimiz ele aldığı ana konular arasında yer alır. 
İslam bilgi, düşünce, irfan ve sanat mirasını meydana getiren onbin- 
lerce kitap Kur'an-ı Kerim'in tefsiri hükmünde kaleme alınmışlardır. 
Özel olarak Kur'an-ı Kerim'i ilk süreden (Fatiha) son süresine (Nas) 
sıra ile ve belli bir yöntem (usül) takip edilerek yazılan eserlere 
tefsir" denir. Tefsir adı altında da binlerce kitap yazılmıştır. 
Adını "Kur'an Dersleri (Dirâsâtü'l Kur'an)" verdiği bu eseri Ali Bulaç, 
geleneksel usülü takib ederek yazdı. Bir ayet veya ayet kümesiyle ilgili 
açıklama yaparken, önce konuyla ilgili ayetlere, rivayet edilen sahih ve 
güvenilir hadislere, vahyin ilk muhatabı sahabe görüşlerine; sonra 
onları izleyen tabiin, büyük âlim ve müçtehitler ile tefsir alanında 
otorite kabul edilen klasik ve çağdaş tef'sirlere müracaat etti. Ali 
Bulaç, söz konusu kaynaklara ve tefsirlere baktıktan sonra kendi 
görüşünü Kur'an'ı anlayarak ve hükümleriyle amel ederek okuma 
azminde olan okurlarla paylaşmıştır. 
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23 Pa YO AL Ar 
gama va kö Sl bali aş dal 
“Ant olsun, biz Kur'an'ı öğüt alıp düşünmek (zikr) için kolaylaştırdık. 
Fakat öğüt alıp düşünen var mı?” 


(54/Kamer, 17) 


38- Sad Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 88 âyettir. Adını ilk ayetteki Huruf-u mukattaa 
olan “sad”dan almıştır. A'raf (7) süresinden önce ve Kamer (54) süresinden 
sonra inmiştir. 


gazi gaZ3IN İN gş 


Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 


&r) öl a3 öğe 1388 öl e iy SİN g3 İİ ya 
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Lai a5 yeğ olak ZAN GNİZ Az öl gay SalAğİ azal diş 
0) EE ğa Bağa ENA a İZ gay Lİ Şili 


YA a? 


1. Sad, Zikir dolu Kur'ân'a andolsun; 
Hayır; o inkâr edenler (boş) bir gurur ve muhalefet içindedirler. 
Biz kendilerinden önce, nice nesilleri yıkıma uğrattık da onlar 
feryat ettiler ancak (artık) kurtulma zamanı değildi. 

4. o İçlerinden kendilerine bir uyarıcının gelmesine şaştılar. Kâfirler 
dedi ki: “Bu, yalan söyleyen bir büyücüdür." 

5,  “İlâhlarıbirtekilâh mı yaptı? Doğrusu bu, şaşırtıcı bir şey!” 
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6. — Onlardan öndegelenbir grup: “Yürüyün, ilâhlarınıza karşı (bağlı- 
lıkta) kararlı olun; çünkü asıl istenen budur” diye çekip gitti. 

7. o “Biz bunu, diğer dinde işitmedik, bu, içi boş bir uydurmadan baş- 
kası değildir.” 

8. “Zikir (Kur'an), içimizden ona mı indirildi?” Hayır, onlar Benim 
zikrimden bir kuşku içindedirler. Hayır, onlar henüz Benim aza- 
bımı tatmamışlardır. 


9. Yoksa güçlü ve üstün olan, karşılıksız bağışlayan Rabbinin hazi- 
neleri onların yanında mıdır? 

10. Yoksagöklerin, yerin ve buikisi arasında bulunanların mülkü on- 
ların mı? Öyleyse, sebepler içinde (bir imkân ve güç bularak göğe) 
yükselsinler. 


11. Onlar, burada (çeşitli) fırkalardan olma bozguna uğratılmış bir 
ordu(durlar). 


1.ayette geçen “Sad” Huruf-u mukattaadandır, Bakara süresinin girişinde 
(2/1) bu konuda geniş bilgi verilmiştir. “Zikir dolu Kur'an” öğüdü bol, yol 
göstermesi doğru, hükümleri isabetli, hikmetli, şanı ve şerefi yüksek Kur'an 
demektir (bkz. 21/Enbiya, 10). Bu, Kur'an'ın tümüne olduğu gibi bir bölümü- 
ne de atıf olabilir. 

Tuhaf olan şu ki, Yüce Allah rahmetinin sonucu olarak insanlara böyle bir 
kitap indirmişken, vahiy gerçeğine inanmayanlar boş gururlara kapılıp kibir 
göstermekte, hakka ve hakikate muhalefet içindedirler; bu da onları hakikat- 
ten, iyilik ve doğruluktan uzağa düşürmektedir (bkz. 2/Bakara, 206). Tepeden 
bakmaları, kendilerini üstte görmeleri içi boş bir gurura kapıldıklarını göste- 
rir. Esası itibariyle gurur -garardan- aldanmadır. Gurura kapılan kişi aslında 
kendini aldatmakta, kandırmaktadır. İnsan yaratılmışken, Allah'a muhtaç iken 
Yüce Allah'ın yol göstermesine, hidayetine karşı üstünlük taslaması, gururu 
dolayısıyla teslim olmaması boş bir tutumdur. Bu da onu hakikatten ve doğru 
yoldan uzağa düşürmektedir. 

“Şikak”ın parçalanma olma ihtimali de vardır. Bu durumda inkârcılar yani 
vahyin ilk muhatabı olan putperestler her bir kabile ayrı tanrıya tapınmak su- 
retiyle kendi içlerinde parçalara ayrılmış bulunmaktadırlar. Oysa tevhid inancı 
onları bir olan Allah'ın iradesi altında toplamakta, birlik ve beraberliğe davet 
etmektedir. En doğrusunu Allah bilir! 

Yüce Allah'ın gösterdiği doğru yoldan sapan, elçilerine karşı çıkanlar ta- 
rihte iflah olmamışlardır. Geçmişte benzer tutum içine giren nice toplumlar, 
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büyük imparatorluklar, güçlü devletler yok olup gitti. Tarih inkârcıların, is- 
yankâr ve zorbaların mezarlığıdır. Onlara azap geldiği zaman başlarına gelen 
musibetin farkına vardılar ama iş işten geçmişti, artık kurtulmaları, azaptan 
kaçmaları mümkün değildi. 

İnkârcılar içlerinden birinin -hem beşer nev'inden bir insan hem tanıdık- 
ları hemşehrilerinin- elçi olarak seçilip yol gösterici ve uyarıcı sıfatıyla gönde- 
rilmesine şaşırıyorlar. Onların iddialarına göre Tanrı bir elçi gönderecekse bu 
ya “insanüstü bir varlık” -mesela melek gibi (bk. 6/En'am, 8-9; 7/A'raf, 63)- 
veya hiç değilse Mekke ve Taif gibi iki şehrin ulularından biri olmalıydı (43/ 
Zuhruf, 31). Madem elçi bu iki vasfa değil ve buna rağmen bir takım insanlar 
ona inanıp etrafında kenetleniyor, olsa olsa büyücü olabilir ancak; büyücüler 
her ne söylüyorsa yalandır, bir gerçeklik değeri yoktur. 

İnkârcıların şaştıkları başka bir nokta daha ilginç: Hz. Muhammed (s.a.) 
çok tanrıcılığı, birden fazla ilaha tapınma âdetini ortadan kaldırıp tek Tanrı 
inancına yani bir olan Allah'a davet ediyordu. Oysa Kâbe'de her kabilenin bir 
putu vardı, bunların sayıları 365'e kadar çıkmıştı. Her kabile kendi özerkliğini, 
hâkimiyet alanını kendine özgü putu ile ifade ediyordu. Her kabilenin putu ol- 
duğundan başka kabilenin nüfuzu veya hâkimiyeti altına girmezdi. Bir kabile 
diğerinin putunu kabul ettiğinde artık zımnen veya açıktan siyasi hâkimiyetini, 
kabile prestijini ve üstünlüğünü de kabul etmiş, böylelikle başkasının nüfuzu 
altına girmiş olurdu. Hz. Muhammed (s.a.) onları tek bir Tanrı'ya davet ettiğin- 
de, onların kabil kültürlerine göre bunun anlamı onun ve dolayısıyla kabilesi 
veya ailesinin nüfuzu altına girmek demekti. Nitekim Hz. Peygamber'i koruyu- 
cusu olan amcası Ebu Talib'e şikâyet ettiklerinde bunu dile getirmişlerdi. Am- 
casının sorusu üzerine de Hz. Peygamber, bu düşüncelerinde yanıldıklarını, 
eğer çağrısına olumlu cevap vereceklerse Araplar üstünde hâkimiyet kurup 
komşu imparatorlukları vergiye bağlayacaklarını söyleyince Ebu Cehil'in de 

hazır olduğu meclistekiler hemen atılarak “Söyle fazlasını da verelim!” deyin- 
ce Kelim-e i tevhidi söylemelerini buyurdu. Bunun üzerine şiddetle tepki gös- 
terip inkârcı tutumlarına, sövgü ve küfürlerine devam edeceklerini söylediler. 

Müşriklerin önde gelenleri onu ikna edemeyeceklerine kesin olarak ka- 
naat getirince kendi aralarında put merkezli dayanışmayı pekiştirmeye karar 
verdiler. 6. ayet bu çağrıya işaret eder: “Yürüyün, ilâhlarınıza karşı (bağlılık- 
ta) kararlı olun; çünkü asıl istenen budur.” Mademki peygamber kimliğiyle 
ortaya çıkmış bulunan Hz. Muhammed (s.a.) ilahları ortadan kaldırıp tek bir 
Allah inancına bağlanmalarını istiyor ve bunun üzerinden parçalara, özerk bi- 
rimlere ayrılmış kabileleri kendi bayrağı altında birlik olmaya davet ediyor, 
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buna karşı alınacak en etkili tedbir herkesin kendi ilahına, tapındığı puta, as- 
lında kendi kabilesinin üstünlüğüne, çıkar asabiyetine sımsıkı sarılması olma- 
lıdır. Böyle bir durumda yapılması gereken budur (25 /Furkan, 41-42). 

Müşrikler bir de iddialarına tarihsel bir referans gösterme, iddialarını 
tarihsel argümanlarla pekiştirme lüzumunu hissediyorlar. Buna göre bundan 
önceki dinde böyle bir şeye rastlamış değildirler. Tefsirciler “diğer din (fi'l 
milleti'l ahire)”den kastedilenin Hıristiyanlık olduğunu iddia edip delil olarak 
da teslis inancını öne sürüyorlar. Bu pek ikna edici görünmüyor. Mekkeliler 
Hıristiyanlıktan haberdar idiler ama mukabil referans gösterecek kadar Hıris- 
tiyanlığın ilahiyatına vakıf değillerdi, kaldı ki Yahudilikten de haberdar idiler. 
Müşriklerin kastettiği Hz. İbrahim'in bozulmuş hanif dini geleneği, tahrifata 
uğramış dinidir. Nitekim bizim “diğer din” şeklinde çevirdiğimiz ifade ayette 
“millet-i ahire” geçer. Millet de Kur'an-ı Kerim'de özel vurguyla İbrahim aley- 
hisselâmın “hanif milleti” yani vaz'ettiği şeriat ve yaşama tarzıdır. Kureyş'in 
“din” diye “millet” kelimesini seçmeleri boşuna değildi. (Daha geniş bilgi için 
bkz. 4/Nisa, 125, ayetin açıklaması.) Bu sayede müşrikler demek istiyorlar ki 
bundan önceki dinde, bizim tarihimizde, geçmişimizde bu türden bir teamül 
görmedik, bilmiyoruz, Hz. Muhammed bunu nereden çıkarıyor! Geçmişe iliş- 
kin bir referansı yoksa bu içi boş bir iddiadan ibarettir (46/Ahkaf, 11). 

8.ayet sanki zikrin içeriğini kabul ediyorlarmış da neden Hz. Muhammed'e 
gönderildiğine itiraz ediyorlar gibi bir anlam taşır. Buradaki zikrin Kur'an'dan 
çok nübüvvet olması gerekir, zira onlar Kur'an'dan önce Hz. Peygamber'in nü- 
büvvetine, risâletine itiraz ediyorlar. Zikre itirazları veya zikri reddetmeleri 
nübüvveti reddetmelerinin zorunlu sonucudur. Nitekim zamanımızın deistle- 
ride vahye ve Risâlete inanmadıkları için Kur'an-ı Kerim'in hakikatine, ilahi 
vahiy olma değerine inanmıyorlar. Dünün müşrikleri ile günümüzün deistleri 
arasında mahiyetçe fark yoktur. 

Zikre inanmıyorlar, kuşku içindedirler çünkü vahiy hakikatini kabul etmi- 
yorlar. Belli ki azabı tatmış değiller, başlarına büyük bir musibetin geleceğini 
beklemiyorlar, engin bir rahatlık içinde inkâr ve isyanlarına devam ediyorlar. 

Nasıl böyle bir itirazda bulundukları hayret vericidir: Yüce Allah karşı- 
lıksız bağışlar, kullara karşı müstağnidir, hiç kimseye ve hiçbir şeye ihtiyacı 
yoktur. Hazineler inkârcıların elinde değil ki diledikleri gibi paylaştırsınlar, di- 
lediklerine çok dilediklerine az versinler veya tamamen yoksun bıraksınlar! 
Öyle bir şey yok. Göklerin, yerin ve ikisi arasındaki her şeyin mülkü O'nundur. 
Bunu somut olarak, çıplak gözle müşahede etmek istiyorlarsa bir imkân, bir 
güç, bir araç bulup göğe yükselsinler, uzaya baksınlar. Orada O'nun vaz'ettiği 
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düzenden başka bir şey bulamazlar, bütün evren ve içindekiler O'na, O'nun 
yasalarına boyun eğmiş bulunmaktadır. 

“Bir sebep” demek ip ve halat demektir. Anlamı yol ve yöntem, imkân ve 
araçtır. Bu ayette insan imkân ve araç bulabildiğinde dünyanın atmosferini ge- 
çip uzaya çıkabileceğine uzak mesafeden bir ima olabilir mi? Kuşkusuz olur 
ama bu zamanı gelince insanın Ay'a veya Mars gezegenine gideceği haberinin 
önceden Kur'an'da yer aldığı anlamına gelmez. En doğrusunu Allah bilir. 

Sabretsinler, pek uzak olmayan bir gelecekte ağır yenilgilere uğrayacak- 
lardır. Tefsircilere göre bu Bedir savaşını, Hendek olayını ve Mekke fethini ön- 
ceden işaret etmektedir. Ancak sabrın ahirette karşılaşacakları çetin azaba atıf 
olması da ihtimal dışı değildir. 


e 
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12. Onlardan önce Nuh kavmi, Ad ve kazıklar sahibi Firavun da yalan- 
lamıştı. 

13. Semud,Lutkavmi ile Eyke halkı da. İşte onlar (Allah'a karşı isyanda 
birleşen ve güç toplayan) fırkalar(dı). 

14. Hepsi de elçileri yalanladılar, böylece azapla-sonuçlandırmam 
(onlara) hak oldu. 

15. Bunlar da, (geldiğinde)bir anlık gecikmesi bile olmayan bir tek 
çığlıktan başkasını gözetlemiyorlar. 

16. (Alaylı alaylı) Dediler ki: “Rabbimiz, hesap gününden önce (azap- 
tan bize vadettiğin) payımızı çabuklaştırıver.” 

17. Sen onların söylediklerine karşı sabret ve bizim güç sahibi kulu- 
muz Davud'u hatırla; çünkü o, (her tutum ve davranışında Allah'a) 
yönelen biriydi. 
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18. Doğrusu biz dağlara boyun eğdirdik, akşam ve sabah kendisiyle 
birlikte (Allah'ı) tesbih ederlerdi. 


19. Ve toplanıp gelen kuşları da. Hepsi onunla (Allah'ı tesbih etmede 
uyum içinde) yönelip-dönmekte olanlar idi. 


20. Onun mülkünü güçlendirmiştik. Ona hikmet ve anlatım çarpıcılı- 
ğını vermiştik. 


İçinde yaşadıkları inkâr ve isyandan vazgeçmeyip gelen elçileri yalanla- 
yanların trajik sonunu Nuh kavmi, Ad ve Firavun'un başına gelenlere bakarak 
tahmin etmek güç değil. Nuh kavmi tufanla tarihten silindi, Hud aleyhisselamı 
yalanlayan Ad kavmi yerle bir oldu, kendini yeryüzünün yegâne ve yenilmez 
hâkimi zanneden Firavun da suda boğuldu. Firavun'a uygun görülen “zu'lev- 
tad” sıfatı, dünyaya kazık çakmışçasına ölmeyeceğini sanıp ehram diken veya 
düşmanlarını kazığa vurarak öldüren azgın kişi, zorba tiran demektir. “Evta- 
d"ın sayıca kalabalık ve hayli güçlü olan ordusunun simgesi olarak “kazıkları 
sağlam çadırlar” manasına geldiği de söylenmiştir. Şu veya bu, sonuç itiba- 
riyle Firavun azgın ve zorba bir hükümdardır. Kendini yenilmez zannediyordu 
ancak diğerleri gibi Allah'ın mutlak kudreti ve azameti karşısında dizüstü çök- 
tü, Kızıldeniz'de boğuldu. Salih aleyhisselâmın tebliğine muhatap olan Semud 
kavmi, eşcinsellik günahına batmış Lut kavmi ve Şuayb aleyhisselamı yalanla- 
yan Eyke halkı da aynı akıbete uğradılar. 

Bu kavimler görünürde peygamberleri yalanlıyorlardı ancak peygamber- 
ler birer elçi olduklarından hakikatte yalanladıkları Allah'ın mesajı idi. Ortak 
noktaları Allah'a karşı isyandı. Sonunda ilahi yasa (sünnetullah) hükmünü icra 
etti, inkâr ve isyanlarının cezası olarak şiddetli azaplara maruz kalarak tarih- 
ten silinip gittiler. (Bkz. 8 /Enfal, 32; 13/Ra'd, 6; 22/Hac, 47 ve ilgili atıflar.) 

Yüce Allah geçmişte büyük hata işleyip azaba çarptırılan toplumlara atıf- 
ta bulunup Hz. Peygamber'e aynı muameleyi gösteren yani onu yalanlayan 
Mekkelileri işaret edip, eğer bunlar da bir azap bekliyorlarsa, azap geldiğin- 
de geldiği zaman bunun geri çevrilmesi, ertelenmesi, onlara mühlet verilmesi 
mümkün olmayacaktır. Tek bir çığlık halinde gelir ve olan olur. Küstahça “Var- 
sa böyle bir azap bir an önce gelsin de görelim” demesinler. O azap elbette 
gelecektir. Gelinceye kadar peygambere ve onun yolundan gidenlere yaraşan 
tutum vakarla sabretmektir. “Allah sabredenlerle beraberdir (2/Bakara, 153). 
Sabrın bir elçiyi ve onu takip eden insanları nasıl eninde sonunda kazançlı 
çıkardığını Davud aleyhisselama bakarak anlamak mümkün. 

Hz. Davud güç ve kuvvet sahibi biriydi. Hem Allah'ın elçisi hem peygam- 
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berdi (bkz. 4/Nisa, 163 ve 17/İsra, 55). Kur'an-ı Kerim, ayrıca ona “hikmet 
verildiğini” belirtir (bkz.2/Bakara, 251). Vehbe Zühayli, Davud aleyhisselâmın 
on sıfatla nitelendirildiğini yazar: Sabır, Allah'a kulluk, dinde kuvvet, Allah'a 
çokça rükü etmesi ve okuduğu Zebur ayetlerini tekrar etmesi, kuşların ona it- 
tiba ederek toplanması, din ve dünya mülkünün güçlendirilmesi, hikmet veril- 
mesi ve anlaşmazlıkları güzelce sonuçlandırması (Tefsiru'l Münir). Kısaca ona 
ve kendisinden sonra yönetimin başına geçecek olan oğlu Süleyman aleyhisse- 
lama “hükümdar peygamber” denir. Her ikisi erkleri adalet üzere kullanıyor, 
toplumu erdem yolunda eğitip ilahi hoşnutluğa göre bir sosyo-politik düzen 
içinde yaşatmaya çalışıyorlardı. 

Dört büyük kitaptan Zebur'un kendisine indirilen Davut aleyhisselam hik- 
met sahibi biriydi. Bugünü de yakından ilgilendiren şu hikmetli sözün Hz. Da- 
vud'a ait olduğu söylenir: “Birgün gelir, yedikleri insanın tuzağı olur.” 

Kitab-ı Mukaddes'e göre Hz. Davud 30 yaşında tahta geçti ve 40 yıl hüküm 
sürdü. Hevron'da 7 yıl 6 ay Yahuda'ya, 30 yıl Yeruşalim'de bütün İsrail'e ve 
Yahuda'ya krallık yaptı (11. Samuel, 5/1-5). Kitab-ı Mukaddes de açık ifadelerle 
hükümdarlığı sırasında doğruluk ve adaletten sapmadığını belirtir (Aynı yer). 

Söz konusu “hükümdar peygamber” profili büyük bir ihtimalle uzun yıllar 
Mısır'da hikmet ve ilimler tahsil etmiş bulunan Platon'un da ilham kaynağı 
olmuştur. Greklerin temel siyaset arayışlarının “erdem ve erdemli yönetim” 
olması ile Platon'un bu çerçevede erdemli yönetimin ancak “kral-filozoflar”ın 
eliyle sağlanabileceğini düşünmesi önemlidir. Mısır'da ve başkalarıyla temas- 
ları sırada Platon, doğunun peygamber tebliğlerinden haberdar olmuştur ki, 
bu özelliğiyle ona “Grekçe konuşan Musa” denmesi boşuna değildir. 17. ayetin 
atfına bakıldığında en yüksek erdem insanın Davud aleyhisselam gibi her tu- 
tum ve davranışında, karar ve icraatlarında, takip ettiği politikalarda, söz ve 
hitabelerinde samimi ve ihlaslı olarak Allah'a yönelmesidir. Hz. Davud bunun 
somut örneğini teşkil eder. 

Hükümdar olmak manevi hayattan ve ahlaki olgunluk yolundan vazgeç- 
meyi veya dini bir kenara bırakmayı gerektirmez. Meşru olan reel politikalar 
ideal politikalara ve ilahi hukuk tarafından çizilmiş bulunan çerçeveye göre 
düzenlenip yürütüldüğünde iyi ve faydalı sonuçlar verir. Söz konusu yüksek 
ahlaki erdemlere göre ayarlanmış yönetim insanları mutlu eder, ortak iyi ve 
yararı (ma'ruf) hâkim kılar, sadece bu değil, tabiat ile insan arasında barış ve 
uyumu da sağlar. 

Davud aleyhisselam canlı ve cansız tabiatla uyum ve ahenk içinde Allah'ı 
tesbih eden seçkin bir peygamberdi. Bizim bilemediğimiz dili biliyor, varlık- 


14 ALI BULAÇ KUR ÂN DERSLERİ/DIRÂSÂTU L KUR ÂN 


ların Allah'a olan şevk ve iştiyaklarını anlıyordu. Sabah akşam Allah'ı o ber- 
rak, etkileyici sesiyle tesbih ettiğinde dağlar ona katılıyor, sesini duyan kuşlar 
gökyüzündeki seyrüseferlerini değiştirip toplu halde onun bulunduğu nokta- 
ya yöneliyorlardı (bkz. 34/Sebe 10). Bu olayın mucizevi olduğu şüphesizdir, 
pozitif olarak “güzel sesiyle tesbihte bulunurken sesi dağda yankılanıyordu, 
mesele bundan ibarettir demek” eksiktir. Ayetler seçkin bir peygamber üze- 
rinden insanın canlı ve cansız tabiatla barış ve harmoni içinde yaşamayı bil- 
mesi durumunda eşya dünyasıyla sürekli bir iletişim ve ahenk içinde olabile- 
ceğini ima etmektedir. Bunun da yolu Allah'ın namütenahi ayetlerinin mazharı 
ve tecelli alanı olan tabiatla hüsn-ü muamele içinde olmaktan, varlıkların da 
insanlar gibi hak ve hukuklarının olduğu bilincini taşımaktan ve ilahi hüküm- 
ler hangi çerçeveyi çizmişse Hududullahı çiğnemeden tabiattan yararlanması- 
nı bilmekten geçer. Her söz, ses ve görüntü kayda alınmaktadır. Âdem'den bu 
yana ve kıyamete kadar hiçbir ses ve görüntü tümüyle silinmez. Bu meyanda 
Şeyh Galip şöyle demiştir: 

“Avazeni bu cihanda Davud gibi sal” 

“Baki kalan bu kubbede hoş bir sada imiş!” 

20. ayet Davud aleyhisselâmın güçlü bir iktidara sahip olduğunu belirt- 
mektedir. Ancak o hükmünü insanların kalbine korku salarak değil kalplerini 
fethederek, gönüllerini kazanarak icra ediyordu. Ona karşı kimse gelemezdi; 
demiri yani maddi gücü kullanmasını biliyordu ve gerektiğinde zayıfların hak- 
kını zalimlerden elde etmek veya ona meydan okuyanları yola getirmek için 
güç kullanmaktan çekinmiyordu. Sadece silah gücünü değil, sözün gücünü de 
kullanmasını biliyordu. Ona uygun görülen “Fasl-ı hitap” ihtilafları adil hü- 
kümlerle çözme, maksadını etkileyici, kalplere şifa verici sözlerle açıklama ye- 
teneği; hikmet ve anlatım çarpıcılığı gibi anlamlara gelir. 
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Sana o davacıların haberi geldi mi? Hani mihraba (Davud'un bu- 
lunduğu yere girmek için) yüksek duvardan tırmanmışlardı. 


Davud'a girdiklerinde, o, onlardan ürkmüştü; dediler ki: “Kork- 
ma, iki davacıyız, birimiz diğerimize haksızlıkta bulundu. Şimdi 
sen aramızda hak ile hükmet, kararında zulme sapma ve bizi doğ- 
ru yolun ortasına yöneltip-ilet.” 


“Bu benim kardeşimdir, doksan dokuz koyunu vardır, benimse 
tek koyunum var. Buna rağmen 'Onu da benim payıma (koyunları- 
ma) kat' dedi. Ve bana konuşmada üstün geldi. 

(Davud) dedi ki: “Andolsun senin koyununu, kendi koyunlarına 
(katmak) istemekle sana zulmetmiştir. Doğrusu, (emek ve mali 
güçlerini) birleştirip katan (ortak)lardan çoğu, birbirlerine karşı 
tecavüz ederler ancak imân edip salih amellerde bulunanlar baş- 
ka. Onlar da ne kadar azdır." Davud, gerçekten bizim onu imtihan 
ettiğimizi sandı, böylece Rabbinden bağışlanma diledi ve rükü 
ederek yere kapandı ve (bize gönülden) yönelip-döndü. 

Böylece onu bağışladık. Şüphesiz onun bizim katımızda gerçek- 
ten bir yakınlığı ve varılacak güzel bir yeri vardır. 

“Ey Davud, gerçek şu ki, Biz seni yeryüzünde bir halife kıldık. Öy- 
leyse insanlar arasında hak ile hükmet, istek ve tutkulara (heva- 
ya) uyma; sonra seni Allah'ın yolundan saptırır. Şüphesiz Allah'ın 
yolundan sapanlara, hesap gününü unutmalarından dolayı şid- 
detli bir azap vardır.” 


Hz. Davud Yaruşalim yani Kudüs'ü ele geçirdikten sonra buranın en hâkim 
tepesine bir saray inşa ettirdi. Saray'ın yapımında servi /selvi ağaçları kullanıl- 
mıştı, İsrailoğullarını buradan yönetiyordu. Anlatıma göre halkın davalarına 
Saray'da değil, içinde Ahit Sandığı'nın bulunduğu OhelMoed/Buluşma Çadırı 
önünde bakıyordu. (Çıkış, 33/7-11; 1l Samuel, 6/17.) Ayette geçen mihrap Ra- 
zi'ye göre kaldığı yerde Hz. Davud'un Rabbine dua, zikir ve ibadet için çekildiği 
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yerdir. (Mihrab için bkz. 3/Âl-i İmran, 37.) Davacılar duvarı tırmanıp da Hz. 
Davud'a ulaştıkları yer işte aslında davaların görülmeyip Hz. Davud'un ibadet 
için çekildiği yerdir, oraya da usulüne uygun olmayan yollarla girmişlerdir. Hz. 
Davud'un hiç beklemediği bir mekân ve zamanda iki kişiyle karşılaşınca kork- 
muştur. Bu ziyaretlerine insan kılığında meleklerden Hz. İbrahim ve Hz. Lut'un 
korkmasına benzer (bkz. 11/Hud, 69-77). Hz. İbrahim ve Hz. Lut'a gelenler, 
“melek” olduklarını beyan etmişlerdir, Davud aleyhisselama gelenlerin “me- 
lek” olma ihtimalleri yoktur, zira hemen kendilerini aralarında ihtilaf olan “iki 
davacı” (38/22) tanıtmaktadırlar. Kaldı ki Davud'un huzuruna çıkmak isteyen 
meleklerin duvarı ttrmanmalarına ihtiyaçları yoktur. 

Davud aleyhisselâmla ilgili ön bilgiler, başka bir deyişle onun siyasi ve 
ahlaki profili bizde kanaat oluşturacak bir perspektif verildikten sonra 21-25 
ayetlerde ilginç bir olayın anlatımına geçilir. Tefsirciler Kitab-ı Mukaddes'in, 
daha doğrusu İsrailiyyat'ın derin etkisinde bir peygambere uygun düşmeye- 
cek yakıştırmalarda bulunurlar. Önce İsrail'i kaynaklarda yer alan ve hakikatte 
aslı esası olmayan rivayet ve bilgileri sanki vahyin nassı imiş gibi ela alırlar, 
sonra da bunları tevil etmek üzere bin dereden su getirmeye çalışırlar. 

Konuyla ilgili 11. Samuel, bab. 11'de yer alan bilgiler şöyle: 

(2. Samuel 11) İlkbaharda kralların savaşa gittiği dönemde Davut kendi 
subayları ile birlikte Yoav'ı ve bütün İsrail ordusunu savaşa gönderdi. Onlar 
Ammonluları yenilgiye uğratıp Rabba Kentini kuşatırken Davut Yeruşalim'de 
kalıyordu. Bir akşamüstü Davut yatağından kalktı, sarayın damına çıkıp ge- 
zinmeye başladı. Damdan, yıkanan bir kadın gördü. Kadın çok güzeldi. Davut 
onun kim olduğunu öğrenmek için birini gönderdi. Adam, 'Kadın, Eliam'ın kızı 
Hititli Uriya'nın karısı Bat-Şeva'dır'dedi. Davut kadını getirmeleri için ulaklar 
gönderdi. Kadın Davut'un yanına geldi. Davut aybaşı kirliliğinden yeni arınmış 
olan kadın ile yattı. Sonra kadın evine döndü. Gebe kalan kadın Davut'a, 'Gebe 
kaldım' diye haber gönderdi. 

Davut, Bat-Şeva'nın hamile kaldığını öğrenince, ordusunun komutanı Yo- 
av'a haber yolladı ve ona, Bat-Şeva'nın kocası Uriya'yı kendisine göndermesini 
buyurdu. Uriya İsrail ordusunda önemli bir rütbeye sahipti. Ve böylece Yoav, 
Üriya'yı Davut'a gönderdi. 

Uriya yanına varınca, Davut Yoav'ın, ordunun ve savaşın durumunu sor- 
du. Sonra Uriya'ya, “Evine git, rahatına bak' dedi. Uriya saraydan çıkınca kral 
ardından bir armağan gönderdi. Ne var ki, Uriya evine gitmedi, efendisinin bü- 
tün adamları ile birlikte sarayın kapısında uyudu. Davut, Uriya'nın, evine git- 
mediğini öğrenince, ona, 'Yolculuktan yeni geldin, neden evine gitmedin?” diye 
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sordu. Uriya, “Sandık da, İsrailliler ile Yahudalılar da çardaklarda kalıyor diye 
karşılık verdi, 'Komutanım Yoav ile efendimin adamları kırlarda konaklıyor. Bu 
durumda ben nasıl olur da yiyip içmek, karım ile yatmak için evime giderim? 
Yaşamın hakkı için, böyle bir şeyi kesinlikle yapmayacağım! 

Bunun üzerine Davut, 'Bugün de burada kal, yarın seni göndereceğim 
dedi. Uriya o gün de, ertesi gün de Yeruşalim'de kaldı. Davut, Uriya'yı çağırdı. 
Onu sarhoş edene dek yedirip içirdi. Akşam olunca Uriya efendisinin adamları 
ile birlikte uyumak üzere yattığı yere gitti. Yine evine gitmedi. Sabah olunca 
Davut Yoav'a bir mektup yazıp Uriya aracılığı ile gönderdi. Mektupta şöyle yaz- 
dı: 'Uriya'yı savaşın en şiddetli olduğu cepheye yerleştir ve yanından çekil ki, 
vurulup ölsün. Böylece Yoav, kenti kuşatırken, Uriya'yı, yiğit adamların bulun- 
duğunu bildiği yere yerleştirdi. Kent halkı çıkıp Yoav'ın askerleri ile savaştı. 
Davut'un askerlerinden ölenler oldu. Hititli Uriya da ölenler arasındaydı. Yoav 
savaş ile ilgili haberleri Davut'a iletmek üzere bir ulak gönderdi: “Kulun Hititli 
Uriya da öldü' dersin. 

Uriya'nın karısı, kocasının öldüğünü duyunca, onun için yas tuttu. Yas sü- 
resi geçince, Davut onu saraya getirtti. Kadın Davut'un karısı oldu ve ona bir 
oğul doğurdu. Ancak, Davut'un bu yaptığı Rabbin hoşuna gitmedi. 

(2. Samuel 12) Rab Natan'ı Davut'a gönderdi. Natan Davut'un yanına ge- 
lince ona, 'bir kentte biri zengin öbürü yoksul iki adam vardı' dedi, 'Zengin 
adamın birçok koyunu, sığırı vardı. Ama yoksul adamın satın alıp beslediği kü- 
çük bir dişi kuzudan başka bir hayvanı yoktu. Kuzu adamın yanında, çocukları 
ile birlikte büyüdü. Adamın yemeğinden yer, tasından içer, koynunda uyurdu. 
Yoksulun kızı gibiydi. Derken, zengin adama bir yolcu uğradı. Adam gelen ko- 
nuğa yemek hazırlamak için kendi koyunlarından, sığırlarından birini almaya 
kıyamadığından yoksulun kuzusunu alıp yolcuya yemek hazırladı: 

Zengin adama çok öfkelenen Davut, Natan'a, “Yaşayan Rabbin adı ile de- 
rim ki, Bunu yapan ölümü hak etmiştir!'dedi. “Bunu yaptığı ve acımadığı için 
kuzuya karşılık dört katını ödemeli! Bunun üzerine Natan Davut'a, 'O adam 
sensin!” dedi, “İsrail'in Tanrısı Rab diyor ki, “Ben seni İsrail'e kral olarak mes- 
hettim ve Saul'un elinden kurtardım.Sana efendinin evini verdim, karılarını da 
koynuna verdim. İsrail ve Yahuda halkını da sana verdim. Bu az gelseydi, sana 
daha neler neler verirdim. Öyleyse neden Rabbin gözünde kötü olanı yaparak, 
onun sözünü küçümsedin? Hititli Uriya'yı kılıç ile öldürdün? Ammonluların 
kılıcı ile canına kıydın? Karısını da kendine eş olarak aldın? Bundan böyle, kı- 
lıç senin soyundan sonsuza dek eksik olmayacak. Çünkü beni küçümsedin ve 
Hititli Uriya'nın karısını kendine eş olarak aldın. Rab şöyle diyor, 'Sana ken- 


, 
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di soyundan kötülük getireceğim. Senin gözünün önünde karılarını alıp bir 
yakınına vereceğim; güpegündüz karılarının koynuna girecek. Evet, sen o işi 
gizlice yaptın ama ben bunu bütün İsrail halkının gözü önünde güpegündüz 
yapacağım!' Davut, “Rabbe karşı günah işledim' dedi. Natan, 'Rab günahını 
bağışladı, ölmeyeceksin' diye karşılık verdi, 'Ama sen bunu yapmakla Rabbin 
düşmanlarının O'nu küçümsemesine neden oldun. Bu yüzden doğan çocuğun 
kesinlikle ölecek' dedi. Bundan sonra Natan evine döndü.” Anlatımın devamın- 
da çocuğun yedinci günde öldüğü, daha sonra Davud'tan hamile kalan Bat-Şe- 
va'nın Süleyman'ı doğurduğu kaydedilmektedir. 

Yahudi kaynaklarında bu olayın açıklaması da şöyle yapılmaktadır: “Da- 
vut, Tanrı'nın gözünde iğrenç olan bir şey yaptı. Komşusunun karısına göz dik- 
ti, onun ile zina yaptı ve sonra bu günahını üstünü başka bir günah ile örtmeye 
çalıştı. Bazılarınızın aklına şöyle bir soru gelebilir: “Böyle kötü ve korkunç bir 
öyküye Kutsal Yazılarda neden yer veriliyor?” Kutsal Yazılar, bu soruyu kendi 
sözleri ile şöyle yanıtlarlar: “Önceden ne yazıldıysa, bize öğretmek için yazıl- 
dı.” (Romalılar 15:4) “Bu olaylar başkalarına ders olsun diye onların başına 
geldi; çağların sonuna ulaşmış olan bizleri uyarmak için yazıya geçirildi. Onun 
için ayakta sağlam durduğunu sanan, dikkat etsin, düşmesin!” (1. Korintliler 
10:11,12) Tanrı, Kutsal Yazılarda, peygamberlerin işledikleri günahları gizle- 
mez, çünkü bize değerli dersler öğretmek ister” (Doğruluk Yolu/The Way of 
Righteousness); Davut ve Bat-Şeva, David and Bathsheba; Ders: 49.) 

Son dini tebliğin peygamber telakkisine göre bu hikâyenin tamamıyla uy- 
durma olduğu açıktır. Diyelim ki Yahudi kaynaklarında Davud bir peygamber 
değil, kraldır. Ancak Kur'an-ı Kerim kendisine dört büyük kitaptan biri olan 
Zebur'un gönderildiği peygamber olduğunu belirtir, İsraili kaynakları Davud 
aleyhisselâmın ya peygamberlik misyonunu yok saymakta veya bir peygambe- 
re yakışmayacak şen'i fiilleri ona isnat etmektedirler, bu yönüyle söz konusu 
rivayet ve bilgiler üzerinde fikir yürütmeye değer nitelikte değildirler. Nübüv- 
vetin asli misyonu itibariyle ve değişmez ilke olarak, bir peygamberin asla bu 
türden iki büyük suç işleyebileceğini düşünemeyiz. Bu anlatıma göre Hz. Da- 
vud, On Emir'in en belirgin iki emrini çiğnemiş bulunmaktadır. Değil bir pey- 
gambere sıradan şerefli bir insana bu fiiller yakışmaz. Peygamberler günah iş- 
lemez, onların ismet sıfatı buna manidir. Durum bu ise, bu uydurma rivayetler 
üzerine bir tefsir veya tevil kurmanın tamamı hükümsüzdür. Bu yüzden haklı 
olarak Hz. Ali (r.a.), kıssayı bu şekilde anlatanlara bir peygambere iftira atma- 
nın cezası olarak 160 sopa vurma tehdidinde bulunmuştur. Sıradan insanların 
iftira cezası 80 sopadır (bkz. 24/Nur, 4). 
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24. ayette Davud aleyhisselâmın yüce Allah tarafından “imtihan edildi- 
ği”ni sanmış -bazı tefsircilere göre ayette geçen “zan” anlamaktır, dolayısıyla 
imtihandan geçtiğini anlamıştır- bunun üzerine yüce Allah'tan bağışlanma di- 
leyerek secdeye kapanmıştır. Bunun bir anlamı olması gerekir. 

Tefhimu'| Kur'an adlı değerli eserinde arkeolojik malzeme ve mukayeseli 
dinler tarihini başarıyla kullanan Ebu'l A'la Mevdudi'nin konuya getirdiği açık- 
lık şöyledir: 

“Hz. Davud'un hata yaptığı meselenin koyun meselesine benzer olması ge- 
rekir. Çünkü karar verdiği esnada aniden imtihan olunduğunu hatırlamıştır. 
Ancak bu hatası affedilemeyecek kadar önemli değildir. Bu yüzden Allah onu af- 
fettiği gibi ayrıca mertebesini de yükseltmiştir. Allah, onu, kendi kendine pişman 
olması, secde ve tevbe etmesi dolayısıyla affetmiş ve onun ne bu dünyadaki ne de 
öbür dünyadaki makamına bir halel gelmemiştir. 

Bu uyarı nedeniyle Hz. Davud tevbe etmiş ve Allah da onun bu tevbesini ka- 
bul ederek mertebesini yükseltmiştir. Bundan anlaşıldığına göre, Hz. Davud'un 
davranışında nefsani bir zaafın payı vardı ve ayrıca -muhtemelen- hükümdar 
oluşu sebebiyle gücünü adil olmayan bir biçimde kullanmıştı. Oysa bu şekilde 
davranmak bir hükümdara yakışmazdı. Bu bağlamda aklımıza üç soru geliyor. 

1) Hz. Davud ne yapmıştı? 

2) Allah Teâlâ, onun bu davranışını niçin açıkça değil de imalı bir şekilde 
zikretmiştir? 

3) Bu olaydan ne gibi bir ders çıkarabiliriz? 

Yahudi ve Hıristiyanların mukaddes kitaplarını okumuş olanlar şu hikâyeyi 
bilirler; (eğer o kitaplara inanırsak) “Hz. Davud Hititli Urya'nın karısıyla zina 
etmiş ve daha sonra Urya'yı kasten savaşa göndererek öldürmüştür. Sonra da 
karısını nikâhı altına almıştır.” Ayrıca bu kitaplara göre zina yaptığı bu kadın- 
dan Hz. Davud'un oğlu Hz. Süleyman olmuştur. Bu hikâye Kitab-ı Mukaddes'in 
II. Samuel 11. ve 12. bölümlerinde ayrıntılı bir şekilde kayıtlıdır. Kur'an'ın nüzu- 
lünden asırlar önce Kitab-ı Mukaddes'te kayıtlı olan bu olayı bütün dünyadaki 

Yahudi ve Hıristiyanlar okuyorlar, işitiyorlar ve ayrıca inanıyorlar da. Bu yüzden 
tüm dünyada, batı ülkelerinde, İsrailoğullarının dini eserlerinde bu ithamın geç- 
mediği hiçbir kitap adeta yoktur. 

Bu kıssa herkes tarafından bilindiği için Kur'an bu olayı ayrıntılarıyla ele 
almamıştır. Zaten Sünnetullah'da bu tür olaylar ayrıntılarıyla beyan edilmez. 
İşte bu yüzden ima yoluyla anlatılmıştır. Ayrıca bu olayın hiç de ehli kitabın an- 
lattığı gibi olmadığı da zikredilmiştir. Asıl olay, Kur'an'da açıkça anlaşılacağı 
üzere Hz. Davud'un Urya'dan (ya da ismi ne olursa) karısıyla evlenme isteğinde 
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bulunmuş olmasıdır. Bu istek, sıradan bir insan tarafından değil, güçlü bir hü- 
kümdar ve önemli bir şahsiyet tarafından yapılmıştır. Kadının kocası ise sıradan 
bir vatandaştı. Hz. Davud böyle bir teklifte bulunmuş olmasına rağmen, teklifi- 
nin ardında bir cebr unsuru bulunmuyordu ama yine de sıradan bir vatandaşın 
böyle bir teklifin altında ezilmemiş olması mümkün değildir. Urya Hz. Davud'a 
belki de olumlu bir cevap verecek iken, halktan iki salih insan aniden Davud'un 
huzuruna girmiş ve güya ondan aralarındaki hadise ile ilgili karar vermesini 
istemiş olabilirler. Hz. Davud önce aralarındaki davayı, gerçek bir hadise san- 
mış ve davacıyı dinledikten sonra hükmünü vermiştir. Ancak bu hükmü verirken 
vicdanında muhasebe yaparak, “İşte senin Urya'ya yaptığın teklif ile, bu güçlü 
adamın yaptığı teklif arasında bir fark yoktur. Ben onun bu teklifini zulüm diye 
niteleyip, karar verdikten sonra, aynı zulmü neredeyse irtikâp edeceğim” şeklin- 
de düşünmüş olacak ki, bu gerçeği hemen anladığında secdeye gitmiş ve Allah'a 
tevbe ederek bu teklifinden vazgeçmiştir. 

Kitab-ı Mukaddes'de bu olay en çirkin şekle büründürülerek anlatılmıştır. 
Biraz düşünecek olursak olayın şöyle cereyan ettiğini anlayabiliriz. Hz. Davud, o 
kadının sıradan birinin yerine, bir hükümdarın karısı olmasının daha münasip 
düşeceğini düşünmüş olabilir. Ve böyle bir düşünceden hareketle kadının (Ur- 
ya'nın karısının) üstün özelliklerini duymuş ve -muhtemelen- böyle bir kadının 
kocasına sözkonusu teklifi iletmiştir. Odönemde bu tür şeyler, toplum içinde nor- 
mal karşılanıyordu. Çünkü başka birinin karısını beğenen şahıs hiç çekinmeden 
kadının kocasına “karını boşa onunla ben evleneyim” diyebiliyordu. Böyle bir 
teklifle karşılaşan kimse, hiçbir şekilde gocunmaz hatta dost hatırı için sırf arka- 
daşı evlenebilsin diye karısını boşardı. Ancak Hz. Davud böyle bir teklifte buluna- 
cağı zaman karşısındaki kimsenin sıradan bir insan olduğunu hesap etmemiştir. 
Zira Hz. Davud sıradan bir insan olmadığı gibi, ayrıca bir hükümdardır... 

Yaptığı teklifte bir cebr sözkonusu olmasa dahi, sırf sahip oldukları nitelik- 
ler bakımından, karşısındaki kişi onun bu teklifini emir olarak telakki edebilir- 
di. Temsili bir davaysa, Hz. Davud'un bu olayı vicdanen muhasebe etmesine ve 
hatasını farkeder etmez teklifinden vazgeçmesine neden oldu. Böylece bu iş de 
kapanıvermiş oldu. Fakat bir süre sonra kadının kocası bir savaş esnasında şehit 
düşmüştür. Adamın şehit düşmesi üzerine karısı dul kaldığı için, Hz. Davud onu 
kendisine nikâhlamıştır. Ayrıca böylesine çirkin bir olayın ortaya atılma neden- 
lerinden biri de bir grup Yahudi'nin Hz. Süleyman'a cephe alıp düşman kesilmiş 
olmalarıdır. Dolayısıyla bu kimseler olayı abartarak Hz. Süleyman'ı karalamaya 
çalışmışlardı. (Bkz. Mevdudi, Neml süresi, açıklama notu:56) 

Müfessirlerden bir grup, bu efsaneyi hemen hemen benimseyerek İsrailoğul- 
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larının rivayetlerini kabul etmişlerdir. Ancak Hz. Davud'un zina etmesi ve kadının 
hamile kalması ile ilgili bölümlerini çıkararak diğer kısımları aynen nakletmiş- 
lerdir. Başka bir grup müfessir ise, bu olayla o iki kişinin (koyun) davası arasın- 
daki ilgiyi reddederek bu kıssayı anlamsız bir şekilde tevile yeltenmişlerdir. Ama 
bu tevilin de aslı yoktur. Ve bir kaynağa dayanmamaktadır. Ayrıca ayetlerin si- 
yak ve sibakına da uygun düşmemektedir. Buna rağmen müfessirlerden bir grup 
bu olayı doğru bir şekilde değerlendirmişler ve bu gerçeğe ulaşmışlardır. 

Mesruk ve Said Cubeyr'in İbn Abbas'dan rivayet ettiklerine göre “Hz. Davud 
bir adama karısını boşaması için “karını boşa da onunla ben evleneyim” şek- 
linde bir teklifte bulunmuştur, o kadar.” (İbn Cerir)... Zemahşeri, “Keşşaf” isimli 
tefsirinde 'Allah'ın Hz. Davud kıssasını anlatımından, Hz. Davud'un bir kimse- 
den karısın boşaması için ricada bulunması anlaşılmaktadır.” diyor. Cessas, “Hz. 
Davud'un evlenmek istediği kadın o adamın karısı değil nişanlısı idi. Hz. Davud 
kadına kendisiyle evlenmesi teklifinde bulunmuştur. Bunun üzerine de Allah, 
kendisini “Bir mü'min kardeşinin nişanlısına evlenme teklifinde bulunuyorsun. 
Oysa senin birçok hanımın var” diye uyardı.” demiştir. (Ahkamu'l-Kur'an) , Bazı 
müfessirler bu görüşün Kur'an ile uyuşmadığını söylemişlerdir. Çünkü Kur'an'da 
olay “Benim bir tek koyunum var, onu da bana ver dedi” şeklinde ifade edilmek- 
tedir. Ve Hz. Davud “0, senin koyununu kendi koyunlarına katmayı istemekle 
sana zulmetmiştir” şeklinde bir hüküm vermiştir. Dolayısıyla bu örnek, bu ka- 
dının Urya'nın karısı olduğu takdirde bir anlam ifade eder. Eğer onun nişanlısı 
olsaydı, ayetteki ifadenin şöyle olması gerekirdi: “Ben bir koyun almak istiyorum 
ama o “bırak o koyunu da ben alayım' diyor...” 

“Olayın aslı Hz. Davud'un bir şahsa “hanımını boşa da onu ben alayım” şek- 
linde ciddi bir teklifinden ibarettir.. Kur'an'da o şahsın Hz. Davud'un teklifini 
kabul edip etmediği belirtilmemiştir. Ayrıca, Hz. Davud'un o kadınla evlendiği ve 
ondan Hz. Süleyman'ın doğduğu da açıklanmamıştır....Hz. Davud'un uyarıldığı 
mesele, o kadının kocasına, boşanması için yaptığı tekliften başka bir şey değil- 
di... Çünkü böyle bir davranış her ne kadar caiz ise de, bir peygambere bu şekil- 
de davranması yakışmazdı. Bu yüzden Allah onu uyardı ve nasihatte bulundu.” 
(Tefhimu'l Kur'an, V, 63-68.) 

Bizim kanaatimize göre Hz. Davud'un bağışlanma dilemesini gerektiren 
husus, evli bir kadınla zina etmesi, kocasını öldürtmesi veya Mevdudi'nin iddia 
ettiği gibi bir askerden çok saraya yani kendisine daha layık görmesi değildir. 
Haşa ilk iki suçu hiçbir peygamber irtikâp etmez, güzel bir kadın görse bile 
nefsine hâkim olur, olamıyorsa bu onu sıradan insanlar konumuna düşürür. 

Açık olan şu ki bağışlanma dileğine sebep olan olay anlatılmış değildir. Ne 
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olduğunu bilemiyoruz. Tefsirciler aradaki boşluğu Kitab-ı Mukaddes'in kadın 
meselesinden hareket ederek kafalarında kurgulamaktadırlar. Bizim de illa da 
bir sebep aramamız gerekirse, bir tahminde bulunmamız gerekir, fakat bu bir 
tahminden öteye geçmez. Her ne kadar Mevdudi “Burada Hz. Davud'un, sade- 
ce bir tarafı dinleyerek karar verdiği zehabına kapılmak yanlıştır. Çünkü dava- 
cının konuşup davalının susmuş olmasından, onun suçunu kabullenmiş oldu- 
gu anlamı çıkar” diyorsa da, ayetlerin bağlamı (siyak ve sibakı) bu tahminden 
başka bir ihtimale izin vermez. Mesele, muhakeme usulünde içine düşülen bir 
hata, bir unutma olayına atıftır. Şöyle ki: 

Davud aleyhisselâmın ibadete ve tefekküre çekildiği odasına kadar çıkan 
iki kişi kardeştirler. Muhtemelen ya işleri acildir veya kestirmeden Hz. Da- 
vud'a duvarı atlayarak ulaşmanın daha pratik olduğunu düşünüp randevusuz, 
destursuz odasına dalmışlardır. Bu da acaba bir suikasta mı uğradım diye Hz. 
Davud'da bir endişe ve kaygının uyanmasına yol açmıştır. Ancak şahıslar Hz. 
Davud'un endişesini gidermek üzere niçin huzuruna çıktıklarını anlatınca o 
da rahatlamıştır. 

Gelenler kardeştirler, aralarında ortaklık kurmuşlardır. Ortada 100 ko- 
yunluk bir dava söz konusudur. Anlaşıldığı kadarıyla kardeşlerden birinin 99, 
diğerinin 1 koyunu olduğunu, fakat bir kardeşin tabir caizse laf cambazlığı, 
gerçeklik değeri olmayan argümanlar, etkileyici hitabet gücünü kullanarak, 
belki ağabey ise yaş faktöründen yararlanarak, olayları sağından solundan bü- 
küp kendi lehine çevirerek -her ne olursa olsun müvekkilini haklı çıkarmaya 
kendini ayarlamış avukatların yapmaya çalıştığı gibi- kardeşinin tek koyunu- 
nu da elinden alıp sürüsüne katmıştır. Olan olmuş ancak sonra koyununu kap- 
tıran kardeş pişman olmuş, zayi olan hakkını geri almak istemiş, aralarında 
ciddi bir ihtilaf çıkınca ve belki mesele sevimsiz, tatsız boyutlara ulaşma isti- 
dadı gösterince en adil kararı vereceğinden şüphe etmedikleri Davud aleyhis- 
selâmın huzuruna çıkmaya karar vermişlerdir. Dedikleri tam olarak şudur:”İ- 
ki davacıyız, birimiz diğerimize haksızlıkta bulundu. Şimdi sen aramızda hak 
ile hükmet, kararında zulme sapma ve bizi doğru yolun ortasına yöneltip-ilet. 
Bu benim kardeşimdir, doksan dokuz koyunu vardır, benimse tek koyunum var. 
Buna rağmen 'Onu da benim payıma (koyunlarıma) kat' dedi. Ve bana konuş- 
mada üstün geldi.“ Bu beyanda kadın meselesini çağrıştıran en ufak bir unsur 
veya ima yoktur. 

Davaya objektif bakıldığında 99 koyunu olanın diğerinin tek koyununa 
göz dikip elinden alması haksızlıktır. Hz. Davud da bunun haksızlık olduğu- 
nu söyleyip davayı bitirmek istemektedir ve muhtemelen de öyle yapmıştır. 
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Zaten uygunsuz bir zamanda ve gayri tabii yollardan huzuruna çıkmışlardır, 
belki canı da sıkılmış, açık beyanlarına rağmen suikast korkusunu içinden ata- 
mamıştır. “Zelle” kabilinden -tıpkı Efendimiz'in kör bir sahabinin kendince 
zamansız gelip soru sorması üzerine yüzünü ekşitmesi olayında olduğu gibi 
(bkz. 80/Abese, 1-10)- Hz. Davud muhakeme gücünü tümüyle kullanmadan, 
daha doğrusu davanın tam özüne vukufiyet sağlamadan karar vermiştir. Bu- 
rada Hz. Davud'a isnat edilecek zelle kabilinden hata muhakeme usulündeki 
eksik tutumudur. Eğer öyle ise yapması gereken şey -görünürde/zahirde böy- 
lesine objektif bir haksızlık olsa bile- karşı tarafı da dinlemek olmalıydı. Çün- 
kü Kızılderililerin dediği gibi “Her hikâyenin bir başka anlatımı vardır.” Hâkim 
tarafları dinlemek zorundadır. Adil yargılama, usulüne uygun olan yargılama- 
dır. Belki de karşı tarafı dinleseydi, aslında ortaklık dağılırken, o tek koyunun 
da 99 koyunun sahibinin hakkı olduğu ortaya çıkmış olacaktı. Belki mağdur 
konumunda görünen kardeş koyun değil de ortaklıktan başka mal mülk almış 
ama bununla yetinmeyip kardeşinden davacı olduğunda daha fazlasını elde 
edeceğini düşünmüştür. Davanın tam vuzuha kavuşması iki tarafın da dinlen- 
mesine bağlıdır. Muhtemelen Davud aleyhisselam tek tarafı dinleyerek karar 
verdiği için hata yapmış, hatasını hemen anlayıp yüce Allah'tan af ve bağışlan- 
ma dilemiş, Allah'ın kendisini bununla sınadığını düşünüp yine büyük bir ihlas 
ve safiyetle secdeye kapanmıştır. En-Nahhas, hatanın muhakeme usulünden 
kaynaklandığına işaret ettikten sonra şöyle der: “Denildiğine göre bu Davud 
aleyhisselâmın işlediği günah idi. Çünkü burada herhangi bir belge ve sağlam 
kanaat bildirmeye dayanak olacak birşey istemeden ve hasmın ikrarı da orta- 
da bulunmaksızın durum gerçekten böyle mi olmuştur başka şekilde mi tespit 
etmeksizin “Sana zulmetmiştir” deyivermiştir. Kurtubi de, Hz. Davud, davalı- 
ya sormuş olsaydı belki şöyle bir cevap alabilirdi: “Benim 100 koyunum vardı, 
o tek koyunu da benden çaldı. Ona koyunumu bana geri ver dedim, yoksa sana 
ait koyunu benimkilere kat, benim olsun demedim." Kusur, haksız olduğu sabit 
olmamış birinin zulümle suçlanmasıdır. 

Kısaca Davud aleyhisselam karar vermede aceleci davranmıştır, olayın ka- 
dınla bir ilişkisi yoktur. 25. ayet, Davud aleyhisselâmın hatasının bağışlandığı- 
nı belirttikten sonra"Bizim katımızda gerçekten bir yakınlığı ve varılacak güzel 
bir yeri vardır” buyrulmaktadır ki, bu vurgu seçkin bir peygambere iftira atan 
İsrailiyat'a ve kıssacıların etkisinde kalanlara güzel bir cevap teşkil etmekte- 
dir. Davud aleyhisselâmın hataya düşmesine yol açan bu veya bilemediğimiz 
başka sebep de olabilir. En doğrusunu Allah bilir. 

Olay anlattığımız gibi cereyan etmişse bize bir hakikati telkin eder: Yer- 
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yüzünde en yüksek düzeyde adaleti peygamberler tesis eder, bunda en ufak 
bir tereddüt yoktur ancak dünya şartlarında mahza adalet yani her şeyin tam 
ve eksiksiz olarak yerli yerine oturması, her hak sahibinin hakkınıntümünü 
alması mümkün değildir, illa az veya çok haklar birbirine geçer. İşte bu bize, 
ahiretin, Hesap Günü'nün niçin gerekli olduğunu göstermektedir. Tam ve ek- 
siksiz adalet ahirette tahakkuk edecektir, çünkü HâkimlerinHâkimi (Ahkamu'I 
hâkimin) olan yüce Allah taraf tutmaz, unutmaz, yanılmaz, iltimas kabul et- 
mez, muhakeme usulünde hata yapmaz. 

Bu arada Hz. Davud, insanın bencilliğini, her şeyi keser gibi kendine 
yonttuğundan ortaklıkların yürümediğini de belirtmekte (24. ayet); sağlıklı, 
verimli ortaklıkları ancak iman edip salih amellerde bulunanların kurup de- 
vam ettirdiklerini belirtmektedir. Maalesef bunların da sayısı pek azdır. Ayette 
ortaklığın “halt ve ihtilat” olarak gelmiş olması düzgün ve dürüst ortaklığı 
yanında hile ve zimmetin karıştığı ortaklığa da imada bulunmaktadır. Birden 
fazla parçanın birbirine karışması ihtilattır. Ortaklar mallarını veya paralarını 
birbirine katarak iş yapmaya çalışırlar. Ancak ayetin vurguladığı çerçevede yü- 
rüdüğünde bir diğerinin payından bir bölümünü kendi hesabına geçirir, belki 
ortağından mal ve kazanç kaçırır, böylelikle günah ve suç teşkil eden bir fiil iş- 
lemiş olur. Hz. Davud, iman eden ve salih amellerde bulunanların dışındaki or- 
taklıkların bu gayrı meşru işlemler ve fiillerle malul olduğunu söylemektedir. 

Hukuk adaleti ve muhakemede takip edilecek usulle ilgili hususlar yanın- 
da sıradan insanların da bu kıssadan almaları gereken dersler vardır. Dediko- 
duve gıybetlere, çekişme ve suçlamalara sebebiyet veren nice bilgi ve haberler 
var ki araştırmadan, suçlanan veya karalanan şahısları dinlemeden hüküm ve- 
rir, böylelikle günaha girmiş oluruz. Kıssa bize, şahıslar veya gruplar hakkında 
kesin bir yargıya varmadan önce çok yönlü araştırma yapılması, hikâyenin bir- 
kaç anlatımına da başvurulması gerektiğini önemle vurgulamaktadır. 

Yüce Allah Davud aleyhisselamı bağışladı. Çünkü bu olayda “kasıt” yoktu, 
“kusur” söz konusuydu. Niyeti taraf tutmak değil, adaleti tesis etmekti ama mur- 
hakeme usulünden kaynaklanan bir hata işlemiş oldu. Bu aynı zamanda bütün 
hâkimler, mahkemeler ve hakemler için uyarıcı, öğretici bir özelliğe sahiptir. 

Davud aleyhisselam yeryüzünde halife idi. (Hilafet için bkz. 2/Bakara, 30). 
İlahi iradenin hangi yönde tecelli ettiğini, Allah'ın emir ve yasaklarına uyup 
ona göre iktidar kurmanın nasıl mümkün olduğunu, insanların, toplumların 
nasıl adalet üzere, hak ve hakkaniyete göre yönetilebileceklerini somut olarak 
gösteriyor, bu arada derin bir ihlas ve samimiyetle yüce Allah'a ibadet ediyor, 
canlı ve cansız varlıklarla iletişim kurabiliyordu. “Yeryüzünde halife” olmak 
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demek insanlar arasında hak ve hakkaniyetin tesis edilmesi, insanların kendi 
istek ve tutkularına göre hareket etmemesi ve doğru yol üzere bir hayat tarzını 
takip etmesi demektir. Bu yol haritasını takip etmeyenler hilafet haklarını kay- 
bettikleri gibi büyük bir azaba da çarptırılacaklardır. Halife olan, yeryüzünün 
nihai ve hakiki sahibi olmadığını bilir, bu hakikati unutmaz. Kim yeryüzünü 
sahipsiz, kendi babasının çiftliği zannedip keyfince kullanmaya kalkışırsa o 
hesap gününü unutmuş kimsedir, akıbeti feci olacaktır. 


- 
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27. Biz gökyüzünü, yeryüzünü ve ikisi arasında bulunan şeyleri batıl 
olarak yaratmadık. Bu, inkâr edenlerin zannıdır. Ateşten (göre- 
cekleri azaptan) dolayı vay o inkâr edenlere. 

28. Yoksa Biz, imân edip salih amellerde bulunanları yeryüzünde 
bozgunculuk çıkaranlar gibi (bir) mi tutacağız? Ya da muttakileri 
facirler gibi (bir) mi tutacağız? 

29. (Bu Kur'ân,) Âyetlerini, iyiden iyiye düşünsünler ve temiz akıl sa- 
hipleri öğüt alsınlar diye sana indirdiğimiz mübârek bir kitaptır. 


Varlık âleminin yaratılmış olmasının bir sebeb-i hikmeti vardır. Üç fikir 
insanı büyük bir yanılgıya ve ebedi ziyana uğratır: 

a) Varlık kendi kendine var olmuştur yani evrenin bir yaratıcısının fikri- 
nin reddi; 

b) Varlık âleminin varoluşunun herhangi bir anlamı ve amacı yoktur; 

c) Bizler varlık âleminde dilediğimiz gibi tasarrufta bulunabiliriz. 

Böyle düşünmek büyük bir hatadır. Dikkatli bir gözle bakılacak olursak 
varlık âleminde her şeyin bir anlam ve amaç ihtiva ettiğini anlarız. (Bkz. 3/Âl-i 
İmran, 191; 21/Enbiya, 16-18. ayetlerin açıklaması.) Varlığı bir yaratan vardır, 
sahibi de O'dur (10. ayet). İnsan da bu âlemde kendi başına bırakılmış değil- 
dir (23/Mü'minun, 112-115). Fakat hakikatin üzerini kalın örtü ile kapatanlar 
bunu görmezler. Varlığın anlamdan ve amaçtan yoksun olduğunu, herhangi bir 
sebeple varolmadığını iddia edenlerin bütün söyledikleri hakikat temeli olma- 
yan “zan”dan ibarettir. Zan ise onların tahminleri, temelsiz fikir yürütmeleri, 
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gerçeklerden uzak yakıştırma ve zihinsel kurgularıdır. Varlığın yaratılış hik- 
metini anlamanın yolu vahyin ışığında eşya ve olaylar üzerinde derinlemesine 
inceleme ve araştırmalar yapmak, çok yönlü tefekkürde bulunmaktır. Doğru 
bilgi ve işe yarar fikir “kevni ayetler"in “kitabi ayetler”in ışığında okunup 
anlaşılmasıyla mümkündür. İnkârcılar kitabi ayetleri inkâr ederler, bu da on- 
ları kevni ayetlerin bir anlam ve sebep ihtiva etmediği fikrine götürür. Birçok 
tabiat bilimcisinin ateist veya materyalist olmasının sebebi budur. Bu ise doğ- 
ru yönde kullanılan aklın kabul edeceği fikir değildir. 

Apaçık hakikati inkâr ettikleri, her şeyi altüst ettikleri, kargaşa ve hak- 
sızlıklara sebebiyet verdikleri için inkârcılar ateş azabına çarptırılacaklardır. 
Varlıkta her şey ilahi emre ve iradeye uygun olarak yerli yerindedir, düzeni 
ayakta tutan adalettir. İnkârcılar Yaratıcı fikrini ve eşya dünyasının anlamını 
ve hikmetini yok saydıklarından toplumsal hayatlarında da adaletsizliği hâ- 
kim kılmakta, zayıflara zulmetmekte, yapmamaları gereken şeyleri yapmak- 
tan çekinmemektedirler. 

Tabii ki insanların tümünü aynı kategoriye koymak doğru değil. Temel ah- 
laki tutum ve böylesine muhteşem bir varlığın namütenahi imkân ve nimet- 
lerinden istifade dolayısıyla Yaratıcı'ya karşı duyulan sorumluluk açısından 
insanlar, salih olanlar ve fesat çıkaranlar; takva sahibi olanlar ile facir olanlar 
olmak üzere iki gruba ayrılırlar. Salih olanların çabası iç dünyalarından başla- 
mak üzere toplumsal hayatta, sözlerinin ve hükümlerinin geçtiği her toplum- 
sal alanda sulh ve salahı hâkim kılmak, insanlar arasında barışı ve adaleti tesis 
etmektir. Fesat çıkaranlar ise bozgunculuk yaparlar, haksızlıklara ve ahlaki çü- 
rümeye, yeryüzünün hassas düzenini ve dengesini değiştirmeye kalkışırlar. Bu 
iki insan grubunu motive eden etkenler farklıdır, bu yüzden bir tutulamazlar 
(45/Casiye, 21). 

Salih insanları sulh ve salaha sevkeden ana amil takvadır, Allah'a karşı 
duydukları derin saygı, korku ve haşyet onların amellerini salih kılar, takvala- 
rını arttırır. Fesat çıkaranlar ise facir kimselerdir, sınırları açıkça ve küstahça 
ihlal ederler, hudut tanımazlar; iffet, namus, ahlak ve adalet gibi temel değer- 
lere karşı arsızca ve pervasızca savaş açarlar. Gel gör ki, yeryüzünü fesada ve- 
renler, insanları kutuplaştırıp birbirine düşürenler, dirlik ve düzeni bozanlar, 
iyi ve yararlı iş yaptıklarını propaganda ederler (2 /Bakara, 11). 

Elbette adaletinin gereği olarak şanı Yüce Allah bu iki insan grubunu bir 
tutmaz. Her grubun hem dünyadaki kadir ve kıymetleri hem ahirette karşılaşa- 
cakları durumlar ve hak edecekleri yerler farklı olacaktır. Hiç kimse “insan ol- 
ması hasebiyle” eşit olma hakkına sahip değildir, iyi olanla kötü olan, adil olanla 
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zalim olan, mü'min olanla inkârcı ve günahkâr olan eşit değildirler. Allah katında 
mü'minlerleinkârcılar eşit değilse, dünyada hiçbir siyasi görüş veya hukuk felse- 
fesi onları eşit sayamaz; saysa da bu ayet hükmünce değeri yoktur. 

Yüce Allah'ın bu Kitabı indirmiş olmasının da varlık âlemininki gibi bir se- 
beb-i hikmeti vardır. Hikmetlerinden biri muhataplarının her bir ayeti üzerinde 
etraflıca düşünmesi, akıllarını kullanması, olup bitenlerden, zikirden, verilen 
derslerden gerekli öğütleri almasıdır. Bu özelliğiyle mübarektir (6/En'am, 92). 
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30. Biz Davud'a Süleyman'ı armağan ettik. O, ne güzel kuldu. Çünkü o, 
(daima Allah'a) yönelip-dönen biriydi. 

31. Hani ona akşama yakın, bir ayağını tırnağı üstüne diken, öbür 
üçayağıyla toprağı kazıyan, yağız atlar sunulmuştu. 

32. Odademişti ki: “Gerçekten ben, mal (veya at) sevgisini Rabbimi 
zikretmekten dolayı tercih ettim” Sonunda bu atlar (koştular ve 
toz) perdesinin arkasına saklandılar. 

33. “Onları bana geri getirin” (dedi). Sonra (onların) bacaklarını ve 
boyunlarını okşamaya başladı. 

34. Andolsun,bizSüleyman'ı imtihan ettik, tahtının üstünde bir ceset 
bıraktık. Sonra (eski durumuna) döndü. 

35. “Rabbim, beni bağışla ve benden sonra hiç kimseye nasip olma- 
yan bir mülkü bana armağan et. Şüphesiz sen, karşılıksız arma- 


gan edensin.” 
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36. Böylece rüzgârı onun buyruğu altına verdik. Onun emriyle diledi- 
gi yöne yumuşakça eserdi. 

37. Şeytanları da; her bina ustasını ve dalgıç olanı. 

38. Ve (kötülük yapmamaları için) sağlam kementlerle birbirine bağ- 
lanmış diğerlerini. 


39. “İşte bu, bizim vergimizdir. (Ey Süleyman) Artık sen de hesaba 
vurmaksızın, ver ya da tut.” 


40. Şüphesiz, onun Bizim katımızda gerçekten bir yakınlığı ve varıla- 
cak güzel bir yeri vardır. 


Tefsirciler, nüzul sırasına göre Süleyman aleyhisselâmdan ilk bahseden 
ayetlerin bu sürede yer aldığını kaydetmektedirler. Bunun anlaşılabilir sebebi 
açıktır, kendisine “peygamber-hükümdar” sıfatı verilen Davud aleyhisselâm- 
dan sonra oğlu Süleyman aleyhisselam zikredilmektedir. Hz. Süleyman Hz. 
Davud'a Allah'ın bir bağışı ve armağanıdır. Her baba gurur duyacağı, göz ay- 
dınlığı, salih bir evlada sahip olmak ister, Hz. Davud'a kendisi gibi —-ve belki 
biraz daha fazlasıyla- peygamber-hükümdar olacak bir çocuk armağan edildi. 
Bu Hz. Davud'un Allah katında ne değerli bir zat olduğunun da göstergesidir. 

Hz. Süleyman peygamber ve hükümdar olmaktan önce güzel bir kuldur. 
Daima, her işinde ve pozisyonda Allah'a yönelir, O'ndan bağışlanma diler, sa- 
hip olduğu nimetler için şükrederdi. Tefsircilerimizin İsrailiyat'ın etkisinde 
ona ikindi namazını kılmayı unutturduğu için binlerce atı öldürtmesi veya 
700 karısı olduğu yolundaki rivayet ve anlatımların aslı esası yoktur. Kur'an-ı 
Kerim'de bu iddiaları çağrıştıracak bir bilgi veya ima mevcut değildir. Kitab-ı 
Mukaddes'te Hz. Süleyman'a atılan başka bühtan ve iftiralar da yer almakta- 
dır. Mesela onun ömrünün sonlarına doğru yabancı asıllı eşlerinin kendisini 
tevhid inancından -haşa- putperestliğe saptırdığı iddia edilmektedir. Kur'an-ı 
Kerim bu ağır iftira ve bühtanları “Şeytanların uydurması” olarak nitelendir- 
mektedir (bkz. 2/Bakara, 102.) 

Açıklamaya çalıştığımız ayetlerden anlaşılan şudur: 

Birgün Süleyman aleyhisselama kendi cinslerinin en soylusu, en yağızı 
olan atlar sunulmuştu. Atın en kalitelisi ve makbulü “bir ayağını tırnağı üstü- 
ne diken, öbür üçayağıyla toprağı kazıyan, yağız at (safinatu'l ciyad)”tır. İşte 
Süleyman aleyhisselama bu cinsten atlar sunulmuştu. Bir hükümdar olarak 
savaşta kullanılacak atlarla ilgilenmesi, zaman zaman ordunun gücünü, dona- 
nım ve hazırlığını teftiş etmesi gayet tabiidir. Atların güzelliğini görünce sahip 
olduğu mülkün, mal ve atların kendisinde sadece Allah'ı zikri ve sevgiyi arttır- 
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dığını dile getirdi. Büyük bir mülke hükmediyordu ama hiçbir zaman Allah'ı 
hatırından çıkarmaz, mülk ve iktidarın kendisinden kaynaklandığını aklının 
ucundan geçirmez, iktidarının Allah'ın mutlak hâkimiyetiyle sınırlı olduğunu, 
kendisine indirilen ilahi hükümlere yani Münzel Şeriat'a göre halkı yönetmek- 
le yükümlü olduğunu bilirdi. 

Bu ayet, Süleyman da olsa İslam nokta-i nazarında mutlak iktidarın caiz 
olmadığını bize hatırlatmaktadır. İnsanı şirke en çok yaklaştıran kibir hükmet- 
me duygusunun, yönetme hırs ve ihtirasın kalbini istila ettiği kimsedir. Hük- 
metme isteği İlahi Hukuk'la sınırlanmadığı takdirde, ulühiyet ve rububiyete 
iştirak etmeye götürebilir, zira varlık âlemindeAhkâmü'| Hâkimin olan sade- 
ce Yüce Allah'tır. Süleyman aleyhisselam kıssası, insanı kibirle baskı kurma 
günahına sürükleyen asıl amilin siyasetin, iktidarın veya yönetimin bizatihi 
kendisinin değil, kibir duygusunun kendisi olduğunu göstermektedir. Kibrini 
yenip Hukuk'a riayet eden bir yönetici veya siyasetçi Süleyman aleyhisselam 
mülküne sahip olsa bile Rabbini unutmaz, keyfince yönetmez, sahip olduğu 
iktidar ve yetkiyi suistimal edip hudutların dışına çıkmaz. 

Hz. Süleyman atların koşuşunu seyretmek istemiş olmalı ki, koştuklarında 
onları toz bulutlarının ardında gözden uzaklaşıncaya kadar takip etmiş, sonra 
kendisine tekrar getirilmesini emretmiştir. Safkan, göz dolduran, iyi performans 
gösterenleri Hz. Süleyman sevip boyunlarını ve bacaklarını şefkatle okşuyor. 

Büyük mülk ve saltanata sahip olmasına rağmen Yüce Allah Hz. Süleyman'ı 
bir başka konuda sınava tabi tuttu. Anlatıma göre bir ara hastalandı, öylesine 
zayıfladı ki adeta bir deri bir kemik cesede döndü. Zenginliğe ve iktidara sahip 
olan birinin bir anda bir cesede dönüşmesi, çaresizlik karşısında alacağı tutu- 
mu ortaya çıkarması bakımından önemlidir. Ancak Hz. Süleyman isyan etme- 
di, yakınmadı, kendini ilahi takdirin şefkatli kollarına terketti. Sınavı başarıyla 
geçince Yüce Allah ona sağlığını geri verdi. Hz. Süleyman bağışlanmayla yüce 
Allah, kendisinden sonra kimseye nasip olmayacak bir iktidar ve hükümdarlık 
dileğinde bulundu. Allah ona tabiat kuvvetlerini kullanma melekesini ve bil- 
gisini verdi, rüzgâr onun buyruğu altına girmişti, bu başka tabiat kuvvetlerini 
de diğer insanlardan çok daha seri, etkili ve özel yollarla istihdam ettiği fikrini 
ima etmektedir. Hz. Süleyman'ın mülkü bununla sınırlı da değildi; şeytanları, 
inşaat ustalarını, seçkin mimarları ve hayli derin sularda yüzebilecek dalgıç- 
ları içine alıyordu. 

Hz. Süleyman'ın bazı yaratıkları veya başka ülkelerinden esir alınmış 
kimseleri kendi rızaları hilafına istihdam ettiği anlaşılıyor, çünkü 38. ayette 
bunların birbirleriyle kementlerle bağlı olduğunu belirtmektedir. İnşaat işin- 
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de çalıştırılan söz konusu insanların savaş esiri olmaları muhtemeldir. Bütün 
bunlar yüce Allah'ın vergisi, cömertçe bağışı idi. Yüce Allah ona nasıl bağışta 
bulunmuşsa o da dilediklerine bağışta bulunacak veya müstahak olmadıkları- 
nı düşündüğü kimselere bağışta bulunmayacaktır. Hz. Süleyman, yeryüzünde 
adaleti tesis etmek, haksızdan haklının hakkını almak, hükümdarlık sürdüğü 
ülkede huzur ve sükünu sağlamak üzere yüce Allah'tan kimseye nasip olma- 
yan iktidar ve güç talep etti, yoksa güç ve iktidarı kendi şahsi arzuları, hükmet- 
me duygularını tatmin etmek üzere talep etmiş değildir. 

Bütün bu olağanüstü güç ve imkânlara sahip olması sadece onun tevazu 
ve şükrünü arttırıyordu. “Tuhfetu'l Emsal” adlı ahlaki mesnevisinde Nali -şüp- 
hesiz farazi olarak- Süleyman aleyhisselam gururlanacak olsa “rüzgârın ters 
esmeye başladığı”nı anlatır. Bu ayetlerin bize verdiği mesaj şu ki, insan her 
şeyi yerli yerine kullanacak, her şeyin Yaratıcısı ve Rabbi olan Allah'a layık-ı 
vechiyle kulluk edip gösterdiği kurallar çerçevesinde hareket edecek olursa 
tabiat kuvvetleri, canlılar ve cansızlar onun hizmetine girer; aksini yapıp -fe- 
sat çıkaran facir olarak- kibirlenecek, tabiatı suistimal ve ilahi hükümlerin dı- 
şına çıkacak olsa tabiat ona ters cevap verecektir. 

40. ayet Süleyman aleyhisselâmın ne kadar seçkin bir zat olduğunu şöyle 
ifade etmektedir: “Şüphesiz, onun Bizim katımızda gerçekten bir yakınlığı ve 
varılacak güzel bir yeri vardır.” Her şeyin en doğrusunu sadece Allah bilir! (Hz. 


Süleyman konusunda ayrıca bkz. 27/Neml, 15-44 ve 34 /Sebe' 12-14. ayetle- 
rin açıklaması.) 


Elik çala Gla ANI oğlak il 45 G0 İİ Sayi Güne iş 
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g sa ZUSİİ öze İ85 YASİN (55 iğ Üanalal 5SĞlş çev) EYİ 


41. Kulumuz Eyyub'u da hatırla. Hani o: “Herhalde Şeytan, bana kah- 


redici bir acı ve azap dokundurdu” diye Rabbine seslenmişti. 
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42. “Ayağını depret. İşte yıkanacak ve içecek soğuk (su, diye vahyettik.) 


43. Katımızdan ona bir rahmet ve temiz akıl sahiplerine bir öğüt ol- 
mak üzere ailesini ve onlarla birlikte bir benzerini de bağışladık. 


44. “Ve eline bir deste (sap) al, böylece onunla vur ve andını bozma. 
Gerçekten, Biz onu sabredici bulduk. O, ne güzel kuldu. Çünkü o, 
(daima Allah'a) yönelip-dönen biriydi. 

45. Güçvebasiret sahibi olan kullarımız İbrahim'i, İshak'ı ve Yakub'u 
da hatırla. 

46. Gerçekten biz onları, katıksızca(âhiretteki asıl) yurdu düşünüp-a- 
nan ihlâs sahipleri kıldık. 

47. Ve gerçekten onlar, Bizim katımızda seçkinlerden ve hayırlı olan- 
lardandır. 

48. İsmail'i, Elyesa'ı ve Zülkifl'i de hatırla. Hepsi de hayırlı olanlar- 
dandır. 


41-48 arası ayet kümesinde sıra ile Eyyub, İbrahim, İshak, Yakub, İsma- 
il, Elyasa' ve Zülkifl peygamberler zikredilmektedir (Allah'ın selamı hepsinin 
üzerinde olsun). 

41-44. ayetlerde zikri geçen Eyupaleyhisselâmla ilgili bilgiler Enbiya sü- 
resinde (21/83-84) verilmiştir. Kitab-ı Mukaddes'te Hz. Eyüp'le ilgili özel bir 
bölüm vardır, uzun uzadıya hikâyesi anlatılır. Tefsirciler de konuyla ilgili ayet- 
leri tefsir ederlerken Kitab-ı Mukaddes'ten geniş ölçüde istifade etmişlerdir. 

Vahyediliş gayesi “hikâye” anlatmak olmayıp “öğüt ve ibret"i esas alan 
Kur'an-ı Kerim, “kıssa”dan çok “hisse”ye önem vermektedir. Hz. Eyup'la ilgili 
kıssanın da iki ana teması vardır: Biri örnek bir şahsiyet olarak Hz. Eyup'un 
başına gelen bunca musibetlere rağmen isyan etmeyip her büyük musibeti 
dayanılmaz acılarla yaşarken yine Allah'a tevekkül etmeye ve şükretmeye de- 
vam etmesi; diğeri gerek vahyin ilk muhatapları olan Müslümanlara -elbette 
en başta Hz. Peygamber'e- gerekse kıyamete kadar gelecek olan Müslümanla- 
ra zorluk ve sıkıntılar karşısında nasıl bir tutum takınılması gerektiği öğreti- 
lirken somut tarihsel bir olayın örnek olarak sunulması. Sabrın timsali Eyup 
aleyhisselam bu konuda eşsiz örnektir. 

Anlatımlardan anlaşıldığı kadarıyla Hz. Eyüp iki büyük sınavdan geçmekte- 
dir: İlki hayli zengin biri iken maruz kaldığı saldırılar ve yağmalardan sonra bü- 
tün mal varlığını kaybetmektedir; diğeri sağlıklı bir insan iken hayli sıkıntılı has- 
talıklara yakalanmaktadır. İnan için iki önemli değer servet ve sağlıktır, Hz. Eyüp 
her ikisinden de olmaktadır. Kitab-ı Mukaddes'in anlatımına bakılırsa -ki bunun 
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bir vahiy bilgisine dayandığı son derece kuşkuludur-, söz konusu iki musibetin 
de Hz. Eyub'un başına gelmesini isteyen şeytan olmuştur. Çünkü Yüce Allah'a 
demiş ki, “Sabır timsali gösterilen Eyup aslında nimet ve sağlık içinde olduğu 
için sana şükretmektedir. Bir de servetini ve sağlığını elinden al da görelim, böy- 
le davranmaya devam mı edecektir?” Bunun üzerine Yüce Allah kulu Eyub'u iki 
servet ve sağlık kaybıyla çetin bir sınava tabi tutmuş ama Eyüp aleyhisselam iki 
sınavdan da başarıyla geçmiştir. Sınavı başarıyla geçtikten sonra Hz. Eyüp ayağı- 
ni vurduğu yerden fışkıran suyla yıkanıp içtikten sonra şifa bulmuştur. Sağlığını 
kazandıktan sonra bir önceki durumunda her neyi kaybetmişse tekrar kazan- 
mış, eskisinden çok daha zengin olmuş, sağlıklı bir hayat yaşamıştır. 

44. ayette bir cezanın infazından söz edilmektedir: Buna göre Hz. Eyüp 
eline bir deste/sap alıp onunla suçluya vuracaktır. Bir deste sapın kimseyi 
acıtmadığı ortadadır. Ayet, kimin ve ne türden suç işlediğini belirtmemekte- 
dir. Tefsircilere göre ceza verilen şahıs onun karısıdır. Hastalığı boyunca ona 
hizmette kusur etmeyen karısı, günün birinde canı fazlasıyla sıkılmış ve ken- 
dini tutamayıp kocasına onu isyana sevk edecek sözler sarf etmesini söyle- 
miştir. Bunun üzerine Hz. Eyup, sağlığına kavuşması durumunda ona yüz sopa 
vuracağına dair yemin etmiştir. Fakat merhameti bol olan Allah hastalığı bo- 
yunca hizmette kusur etmeyen karısına acımış ve cezanın sembolik yüz sapla 
ve bir defalığına vurmak suretiyle verilmesini emretmiştir. Hz. Eyüp da böyle 
yapmıştır. Bir peygamberin karısını döveceği düşünülemez. Lut peygamberin 
eşiyle ilgili durum tamamen farklı olup, bu kadın dini dairenin tamamen dışı- 
na çıkmış, inkârcılar arasına katılmıştır. Tefsircilerin bu hikâyeleri neye daya- 
narak geliştirdikleri belli değildir. (Yeminler ve kefaretler için bkz. 2/Bakara, 
224 ve 5/Maide, 89. ayetlerin açıklaması.) 

45 ve devamı ayetlerde diğer peygamberler zikredilmektedir. Zikri geçen 
ilk üç peygamber için kullanılan sıfatlar “güç ve basiret”tir. Güç eylemi, fiili; 
basiret soyut bilgi ve tefekkürü ima eder. Bu peygamberler her ikisine de sahip 
seçkin kimselerdi. Ancak asıl zihni meşgalelerini ahiret teşkil ediyordu, ahirete 
hazırlık yaparak dünya hayatlarını yaşıyorlardı. Söz ve davranışlarında ihlas, 
samimiyet ve dürüstlük söz konusuydu. Bu özellikleriyle seçkin kimseler gru- 
bunda yer almışlardı. Hz. İbrahim'in oğlu İsmail, Elyasa' ve Zülkifl de Allah'ın 
seçtiği elçilerdi. Hz. İsmail Arapların ve Efendimiz (s.a.)'in atasıdır. Kitab-ı Mu- 
kaddes'in 11. Krallar bölümünde yer alan bilgilere göre Elişa'dır. Zülkifl'in ismi 
Tevrat'ta geçmez, Kur'an-ı Kerim nübüvvet zincirinde bir peygamber halkası 
olarak zikreder. Hepsine Yüce Allah hayırlar ihsan etmişti, onlar da hayatların- 
da hayrı yaşatıp yaygınlaştırmaya çalışıyorlardı (bkz. 6/En'am, 86). 


38/Sad Süresi/49-64 
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49. Bu, bir zikirdir. Şüphesiz muttakiler için, elbette varılacak güzel 
bir yer vardır. 


50. Adncennetleri; kapılar onlara açılmıştır. 

51. İçinde yaslanıp-dayanmışlardır; orda birçok meyve ve şarap iste- 
mektedirler. 

52. Veyanlarında bakışlarını yalnızca eşlerine çevirmiş kadınlar vardır. 

53. İşte hesap günü size va'dedilen budur. 

54, Şüphesiz bu, Bizim rızkımızdır, bitip tükenmesi de yok. 

55. Bu (böyle işte); gerçekten azgınlar için de muhakkak varılacak 
kötü bir yer vardır. 

56, Cehennem; onlar oraya girerler; ne kötü bir yataktır o. 

57. İşte bu;tatsınlar onu: Kaynar su verin. 

58, Veonunşeklinden başka, çift çift(olan daha beter azaplar) vardır. 

59, (Müşrik olan hâkim güçlere:) “İşte bufnlar) da sizinle birlikte (kü- 
für ve zulümde) göğüs gerenlerdir. Onlara bir merhaba (bile) yok. 
Çünkü onlar ateşe gireceklerdir.” (denilir.) 


60. (Onlarauyanlar) Derler ki: “Hayır, sizler; asıl size bir merhaba yok. 
Bunu (azabı) siz bizim önümüze sürdünüz. Ne kötü bir duraktır”. 
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61. Derler ki: “Rabbimiz, kim bunu bizim önümüze sürdüyse, ateşte- 
kiazabını kat kat arttır.” 


62. Vederlerki: “Bize ne oluyor ki, kendilerini şerir (kötü)lerden say- 
dığımız adamları göremiyoruz.” 


63. Biz onları bir alay konusu edinmiştik; yoksa gözler mi onlardan 
kaydı?” 


64. Bu,cehennem halkının birbiriyle çekişmesi kesin bir gerçektir. 


49. ayette geçen “Zikr”i Kur'an, hatırlatma ve öğüt manasında ele almak 
mümkün. Sonuç itibariyle her üç anlam da aynı kapıya çıkar. Yüce Allah'ın 
vahyettiği Kitap Kur'an-ı Kerim'dir; yaratılışımız, hayatımız, bizi kucağında 
barındıran hakikat ve varoluşun anlamı ve hikmeti, mebde ve mead konula- 
rında bize hatırlatmalarda bulunmaktadır. Yaktığı ışık yolumuzu aydınlat- 
makta, hükümleriyle tutum ve davranışlarımıza sınırlar çizmekte, ayetleri, 
tavsiyeleri, kıssa ve meselleriyle bize öğüt vermektedir. Kur'an'a kulak verip 
hayatını buna göre düzenleyenlerin varacağı yer güzeldir; yani Adn cennet- 
leri (13/Ra'd, 23). 

Söz konusu cennetlerde kapılar mü'minlere açılır; içinde tahtlar üzerinde 
yaslanıp dayanırlar; dünyada gerek yoksulluk veya yoksunluktan, gerek ko- 
nulmuş yasaklar (haramlar) dolayısıyla tatmadıkları içkileri içerler, envaı tür- 
lü, lezzetli meyveler yerler. Yanlarında “kasiratu'ttarf” olarak nitelendirilen 
eşleri var ki, gözlerini bir an olsun (göz açıp kapatma süresince dahi) dahi eş- 
lerinden ayırmazlar; onlara sevgiyle, samimiyet ve arzuyla bakarlar (55/Rah- 
man, 56). Kimine göre eşleri kendilerine yaşıttır ancak ilk anlam daha kuvvetli 
görünmektedir. Bu onlara hesap günü mü'minlere, takva sahiplerine vaadedil- 
mişti, vaadinde duran Allah sözünü yerine getirmiştir. Yüce Allah'ın ihsan etti- 
gi rızkın bitip tükenmesi yoktur, belki burada anlatılanlardan çok daha fazlası 
ve farklı olanı vardır (11/Hud, 108; 16/Nahi, 96). 

Bu böyledir. Ne buyrulmuşsa yerine gelmiş bulunmaktadır. Benzer durum 
aksine olmak üzere azgınlar için de söz konusudur. Varacakları son durak pek 
kötüdür; onlar da cehenneme gireceklerdir. Artık yapıp ettiklerinin cezası ola- 
rak kaynar su ve irin tatsınlar. Bu türden başka ve farklı azap şekilleri onları 
beklemektedir. Allah'a ortak koşan, zayıfları ezen, sömüren ve ahlaki hayatı 
yozlaştıranlara, onlarla birlikte olanlar gösterilerek dünyadaki beraberlikle- 
rinin, işbirliklerinin sonucunun bu olduğu söylenecektir. Kimse onlara acıyıp 
da “merhaba” bile demeyecektir. Yaldızlı söylem ve retoriklerine, vaatlerine 
kanıp bu duruma düşünler liderleri suçlayacak (2/Bakara, 165-167), azabın 
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iki kat verilmesini dileyeceklerdir. Dünyada küçük gördükleri, kötü diye nite- 
lendirdikleri kimseleri görmeyeceklerdir, göremezler çünkü onlar cennette 
olacaklardır. İnkârcılar dünyada onları küstahça alaya alıyorlardı, şimdi kendi- 
leri trajik durumdadırlar. 64. ayet cehennem halkının birbiriyle çekişmesinin 
kesin olduğunu haber vermektedir. (Benzer çekişme ve cehennem tasvirleri 
için bkz. 7/ATraf, 38-39; 34 /Sebe) 32-33.) 

Hiç kuşkusuz bu ve başka yerlerde yapılan cennet tasvirleri insanın içini 
ferahlatır, mutluluk ve umut verir; cehennem tasvirleri ise ruhta derin sar- 
sıntılara yol açar. Cennet ve cehennem hakikattirler. Tasvirlerin salt eğitici 
nitelikte olduklarını söylemek, bir noktadan sonra bizi cennet ve cehennemi 
sembolik anlatıma indirmeye kapı aralamaya kadar götürebilir. Bazı çağdaş 
tefsirciler bunu çağrıştıracak görüşler beyan ederler. Mesela “Kur'an Yolu” tef- 
sirinin yazarları söz konusu tasvirler için şu ifadeyi kullanmaktadırlar: 

“Gerek burada gerekse Kur'an'ın daha başka yerlerinde âhiret mutluluğu- 
nun maddi ve somut unsurlarla tasvir edilmesine, dünyevi zevkleri çağrıştıran 
ifadeler kullanılmasına bakarak bundan oradaki nimetlerinin mutlaka dün- 
yadakilerin aynısı olacağı gibi bir sonuç çıkarmamak gerekir. Amaç insanın 
uhrevi mutluluğu tahayyül etmesini sağlamaktır. Orada dünyadakilere ben- 
zer veya onlardan farklı maddi nimetler olsa bile her şeyin onlardan ibaret 
olmadığı, asıl ve yüce mutluluk unsurlarının mânevi nimet ve lütuflarda oldu- 
gu çeşitli âyet ve hadislerden anlaşılmaktadır. (meselâ bk. Tevbe 9/72; Yünus 
10/10, 25; Hicr 15/45-48; Buhâri, “Tevhid”, 35; Adn cennetleri hakkında bk. 
R'ad, 13/23)...Cennetle ilgili maddi tasvirler için söylediklerimiz cehennemin 
maddi unsurlarla tasviri konusunda da geçerlidir; bu maddi tasvirin asıl amacı 
da muhataba uhrevi cezaların dehşetini tahayyül ettirmektir. Âhirette inkârcı 
ve günahkârlara maddi ve bedensel cezaların yanında mânevi ve ruhi cezala- 
rın da uygulanacağına dair âyet ve hadisler vardır.” 

Cennet de, cehennem de haktır. Üstat Said Nursi'nin dediği gibi “Cennet 
ucuz değil, cehennem de lüzumsuz değildir." 
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65. Deki: “Ben, yalnızca bir uyarıcıyım. Bir olan, kahreden Allah'tan 
başka bir ilâh yoktur.” 

66. “Göklerin, yerin ve ikisi arasında bulunanların Rabbidir, üstün ve 
güçlü olan, bağışlayandır.” 

67. Deki:"“Bu (Kur'ân), büyük bir haberdir.” 

68. Sizlerise, ondan yüz çeviriyorsunuz. 


69. “Mele-i Ala (yüce topluluk) tartışıp dururken, benim hiçbir bilgim 
yoktur.” 


70. “Banaancakyalnızca apaçık bir uyarıcı olduğum vahyolunmaktadır.” 


Bütün elçiler gibi Hz. Muhammed (s.a.) de bir elçidir, ilahi iradeye uyul- 
madığı takdirde insanların dünyada ve ahirette karşılaşacakları durum ko- 
nusunda uyarılarda bulunmakta, korkutmaktadır. Uyarıp korkutma, yanlış 
yolda giden bir araba sürücüsünü uyarmaya benzer. Gittiği yol yanlıştır, yolun 
sonunda uçurum vardır, yanlış yoldan dönmediği takdirde uçurumdan aşağı 
yuvarlanacaktır. 

Yanlış yola sapmış olanın bilmesi gereken temel bir hakikat var: Varlık 
âleminde bir olan Allah'tan başka tanrı yoktur, O kahhardır. İnkârcıları, zalim- 
leri, azgın ve zorbaları kahreder, dize getirir; zayıfların ve mazlumların intika- 
mını alır; Firavunlara, Nemrutlara boyun eğdirir. Kâinatta her ne varsa O'na 
boyun eğmişken birkaç öğün aç kalsa bitkin düşecek insan mı yüce Allah'a 
meydan okuyacaktır? (12/Yusuf, 39; 13/Ra'd, 16; 14/İbrahim, 48). O göklerin, 
yerin ve ikisi arasındakilerin Rabbidir (37 /Saffat, 5); O'nun kudretine karşı 
konulamaz, izzet ve üstünlük, şan ve şeref O'na mahsustur; hiç kimse kendi 
makamını, statü ve itibarını O'nunkiyle eşit tutamaz; üstünlüğü kendi tekeline 
alamaz ama aynı zamanda yolunda olanlara karşı bağışlayıcıdır. 

67. ayet Kur'an-ı Kerim'in “büyük haber” olduğunu belirtmektedir. Ben- 
zer bir niteleme Nebe' süresinde (78/2) geçmektedir. “Büyük haber”e çeşitli 
anlamlar verilmiştir. Atıfta bulunduğumuz Nebe' süresinde kıyametin haberi 
verilmektedir. Burada ise Allah'ın birliği tevhid, peygamberlerin elçilik görevi 
olan risalet ve varlığı konusunda en ufak şüphe bulunmayan ahiretin haberi 
olduğunu söyleyenler vardır. Nitekim sürenin 49-64. ayetler kümesinde insan- 
ların inançlarına ve fiillerine göre ahirette karşılaşacakları durumlar hakkında 
bilgiler verilmiş bulunmaktadır. Bazılarına göre büyük haber 65. ayetin anlam 
dünyasına uygun olarak Hz. Peygamber'in bir uyarıcı-korkutucu (nezir-mün- 
zir) misyonu çerçevesinde verdiği haberlerdir. Ancak en isabetli görüş bun- 
ların tümünü kapsayan anlamdır. Kur'an-ı Kerim tevhid, risalet ve ahiretten 
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haber verdiği gibi, kıyametten, ölümden sonraki dirilişten, hesap gününden ve 
kâinatla ilgili bilgilerden de haberler vermektedir. Bu derinlikte ve genişlikte 
olan, ele aldığı her konuda hakikat değeri taşıyan bilgi ve haber veren başka 
kitap mevcut değildir. En büyük ve doğru haber ve bilgi kaynağı Allah'ın vah- 
yettiği Kur'an'dır. Bu da bize Kur'an'ı büyük bir ciddiyetle ele almamız, oku- 
mamız, üzerinde derinlemesine tefekkür etmemiz gerektiğini göstermektedir. 
Böylesine rahmet saçan, bize ışık tutan bir Kitap varken, insanların ondan yüz 
çevirmesi büyük bir bahtsızlıktır. 

Kur'an'ın dosdoğru haber verdiği konulardan biri Mele-i A'la'da vuku bu- 
lan bir tartışmayı bize haber vermesidir. Söz konusu tartışma melekler arasın- 
da olmuş, yüce Allah ile bir diyaloga konu teşkil etmiştir ki tümüyle gayp âle- 
minde cereyan ettiğinden Hz. Peygamber'in buna muttali olup bize aktarması 
mümkün değildir. Tartışma insanın yaratılışı ve yeryüzünde oynaması istenen 
rolle ilgili olup 71-85 ayetler kümesinde ele alınmaktadır. 
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71. Hani Rabbin meleklere: “Gerçekten ben, çamurdan bir beşer ya- 
ratacağım” demişti. 

72. “Onubir biçime sokup, ona ruhumdan üflediğim zaman siz onun 
için hemen secdeye kapanın." 


73. Meleklerin hepsi topluca secde etti; 
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(0 0) 


74. Yalnız İblis hariç. O büyüklük tasladı ve kâfirlerden oldu. 


75. (Allah) Dedi ki: “Ey İblis, iki elimle yarattığıma seni secde etmek- 
ten alıkoyan neydi? Büyüklendin mi, yoksa yüksekte olanlardan 
mı oldun?” 

76. Dedi ki: “Ben ondan daha hayırlıyım; sen beni ateşten yarattın, 
onu ise çamurdan yarattın.” 

77. (Allah)Dediki: “Öyleyse ordan(cennetten) çık, artık sen kovulmuş 
bulunmaktasın.” 

78. “Ve şüphesiz, din (kıyâmetteki hesap) gününe kadar benim lâne- 
tim senin üzerinedir.” 


79. Dedi ki: “Rabbim, öyleyse onların dirilecekleri güne kadar bana 
süretanı.” 


80. Dediki:“O halde, süre tanınanlardansın.” 
81. “Bilinen vaktin gününe kadar.” 


82. Dediki:"“Senin izzetin adına andolsun, ben, onların tümünü mut- 
laka azdırıp-kışkırtacağım.” 


83. “Ancakonlardan, muhlis olan kulların hariç.” 
84. (Allah) “İşte bu haktır ve ben hakkı söylerim” dedi. 


85. "Andolsun, senden ve içlerinde sana tabi olacak olanlardan tü- 
müyle cehennemi dolduracağım.”" 


Bu konu daha önce geçmişti. Burada dikkat çekilecek bir nokta var: Al- 
lah, her şeyi bilen, her şeyden haberdar olandır. Elbette İblis'in hangi niyet ve 
düşüncelerle Âdem'in önünde eğilmediğini biliyor. Bilgisine dayanıp hemen 
cezalandırması mümkündü. Fakat derin bir hikmete binaen böyle yapmıyor. 
Hepimiz için son derece önemli bir usul gösteriyor: 

1) İblis'in içinden geçenleri kesin olarak bildiği halde, “Niçin öyle yaptın?” 
diye soruyor, İblis de haklı bir sebebe dayanmayan gerekçesini sıralıyor. Bu 
demektir ki, bizce kendisinden emin olduğumuzu düşündüğümüz, yakin bilgi 
edindiğimiz bir mesele hakkında bile, mutlaka zan altında olana önce sormalı, 
ifadesini almalı, açıklama yapmasını beklemeliyiz. Yüce Allah, İblis'e cürmü- 
nün sebebini soruyorsa, hâkim azılı katillerin veya asilerin de savunmasını 
almalıdır. Bu esaslı bir muhakeme usulü kuralıdır. 

2) Allah, İblis'e sormak suretiyle, hakikati ortaya çıkarmış oluyor, kendisi 
apaçık bildiği halde İblis'in işlediği bu şenaatin yine onun diliyle açığa çıkma- 
sını ve buna meleklerin şahid olmasını sağlamış oluyor. 

3) Bu yolla, biz insanların önüne bir ibret tablosu konulmuş oluyor. Buna 
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bakacağız ve Şeytan'ın bizim gerçek, uzlaşmaz ve pes etmez düşmanımız oldu- 
gunu bilip onun adımlarını takip etmeyeceğiz. 

İblis'in Allah'a karşı büyüklenmesi, O'nun “secde emrine” itaat etme- 
mesidir. Bunu kendince “sebepsiz” de yapmamakta, bir takım gerekçeler öne 
sürmektedir. Buna göre “kendisinin ateşten, Âdem'in topraktan” yaratılmış 
olması, onun secde etmemesini gerektirir. Çünkü iddiasına göre, eğer varlığın 
bağlı olduğu hiyerarşiye riayet etmek gerekirse, “ateş” “toprak”tan üstündür. 

Burada İblis'in yaptığı kıyasla ana bağlamı kaydırdığı görülmektedir. Çün- 
kü melekleri Âdem'in önünde eğilmeye götüren ana husus Âdem'in varlık ya- 
pısı, maddi (ontolojik) cevheri değil, Allah'ın ona kendi ruhundan üflemesi, 
ona kendinden bir öz (Nefha-ı ruh) katması ve ona isimleri öğretmesidir. 
Hatta meleklerin ontolojik cevherleri yani nurdan yaratılmış olmaları onları 
topraktan yaratılmış bulunan Âdem'e üstün bile kılar. Âdem'i diğer varlıklara 
nazaran üstün (kerem sahibi) kılan özelliği ontolojik cevheri değildir. Üstün- 
lüğü İlahi nefhadan ve isimleri öğrenip bilmesinden kaynaklanır. Bu üstünlük 
meleklere veya başka varlıklara verilmemiştir. 

İblis bunun farkındadır ve Âdem'e böyle bir üstünlük verilmesini çekeme- 
mektedir. Bu yüzden Allah'ın emrine itaat etmiyor, büyükleniyor ve fakat isyan 
ederken ateş ile toprak arasında bir mukayese yapıp belki de ilk ayrımcılığın 
kapılarını açmış oluyor. Buna göre varlık yapısını yani maddi cevheri temel 
alan bütün ayrımlar ve ayrımcılıklar İblis'in hasletini taşır. Beyaz ile siyah, A 
ırkı ile B ırkı, erkek ile kadın, batılı ile doğulu, kuzeyli ile güneyli, zengin ile 
fakir, yerli ile yabancı, efendi ile köle, soylu (aristokrat) ile sıradan insan ara- 
sındaki ayrımların temeli ontolojiktir. Irkçılık ve ayrımcılığı temel alan ideo- 
lojiler de ilhamlarını burdan alırlar. İnsanlar arasında farklılıklar olabilir ama 
farklılıkların veya ayrımların görece olmaktan çıkarılıp mutlaklaştırılması ve 
bunların imtiyaz ve üstünlüklere mesnet teşkil edilmesi, bir tür istikbardır. 
Üstünlük sadece takvadadır. Bütün insanlar Âdem ve Havva'nın çocuklarıdır, 
insanın bu ilk baba ve annesi de topraktan yaratılmışlardır. (Müstekbir ve is- 
tikbar için bkz. 2/Bakara, 34.) 

Bu olaydan sonra İblis Şeytan kimliğine bürünmekte, dünyada faaliyete 
geçmekte ve insan ile şeytan arasında tarih boyunca devam edecek bir müca- 
dele başlamaktadır. “Allah'ın izzeti” adına, insanları yoldan çıkarıp saptıraca- 
ğına dair ant içmesi ve fakat bundan “salih kulları” istisna etmesi önemlidir. 
Bu demektir ki, şeytanın salih kullar üzerinde herhangi bir etkisi olmayacaktır. 
Razi'ye göre, herkesi yoldan çıkaramayacağını bildiğinden bu istisnayı yaptı, 
aksi halde salih kulların varlığı onu yalancı çıkaracaktı. Bu çerçevede Razi 
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şunu sorar: “Şeytan dahi Allah karşısında yalan söylemezken, yalan söylemek- 
ten çekinirken bir Müslüman nasıl söyler?” Şeytanın insanı baştan çıkarma 
ve yoldan saptırma yöntemi nefsin istek ve tutkularını harekete geçirip onu 
meşru olmayan yollara sevk etmesidir. Şehvet ve iştaha düşkünlükten hak ve 
hukuk ihlallerine kadar bu gayrı meşru tutum ve davranışlar sıralanırlar. 

Şeytan'ın içimizdeki izdüşümü bize kötülüğü emreden nefsimiz, nefsimi- 
zin en aşağı seviyedeki türevi Nefs-i emmare'dir. Nefsimiz bizimle beraberdir, 
varlığımızın bir parçasıdır. Onu öldürmemiz mümkün değildir ve esasında biz- 
den istenen nefsimizi öldürüp sorunsuz bir hayat yaşamak değil, dizginleyip 
onunla beraber Allah'ın hoşnutluğuna uygun bir hayat sürdürmektir. Nefsini 
öldüren sınavdan geçmiş olmaz. Kendini ilahlaştırma ve özerkleştirme eğili- 
mine sahip nefsin insan tarihindeki aktif sembolü Şeytan'dır. Nasıl nefsimiz 
son nefesimize kadar bizimle beraber olacaksa, Şeytan da son insana kadar 
tarih içinde faaliyetine devam edecektir. (Konuyla ilgili bkz. 2/Bakara, 30-39; 
7/A'raf, 10-28; 15/Hicr, 26-43; 17/İsra, 61-65; 18/Kehf, 50 ve 20/Taha, 115- 
125. ayetlerin tefsirleri.) 


ISİL 34 öl gar Ga Kİ a Bİ A5 g2 ön ale SİL Yİ 
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86. (Ey Peygamber) De ki: “Ben, buna karşı sizden bir ücret istemiyo- 
rum ve (kendiliğinden) bir yükümlülük getirenlerden de değilim.” 
87. “O (Kur'ân), âlemler için yalnızca bir zikir (öğüt ve hatırlatma)dir.” 


88. “Gerçekten onun haberini bir zaman sonra öğreneceksiniz.” 


Sad süresinin merkezi konusu nübüvvet idi. Sürenin sonunda peygamber- 
liğin esaslı misyonu hatırlatılmaktadır. Tarihte olduğu gibi son peygamber Hz. 
Muhammed (s.a.) de yaptığı tebliğ, görevi icabı yaptığı çalışmaları karşılığında 
kimseden herhangi bir ücret talep etmiyor (6/En'am, 90). Allah'ın seçtiği bir 
elçidir, ücretini de Allah verecektir. Mekke putperestleri ona para, kadın, dö- 
nüşümlü başkanlık teklif ettiler, o “Bir elime güneşi diğer elime ayı koysanız 
davamdan vazgeçmem” dedi. Dünyevi çıkar ve ödüllere iltifat etmediği gibi 
korkutmalara kulak asmadı, hiçbir aşamada geri adım atmadı, tebliğinden 
ve inançlarından zerre miktarı ödün vermedi. Herhangi bir filozof veya bilim 
adamı gibi kendi geliştirdiği bir teoriyi ispatlama derdinde de değildi. 

Onun işi insanlara zorluklar çıkarmak, kendi aklınca ve keyfince yüküm- 
lülükler yüklemek değildi. Allah'ın izni ve vahyi olmadan peygamberlik iddia- 
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sında bulunamazdı, kendi öngörülerine göre de helal ve haram koymuyordu. 
Neyi vahiy olarak aldıysa onu olduğu gibi tebliğ etti. Ona indirilen Kur'an bü- 
tün âlemlere bir zikir, hatırlatma ve öğüttür. 

Bundan şu sonuç çıkar: Hz. Peygamber de bütün insanlığa gönderilmiştir, 
peygamberliği evrenseldir, bütün ırklara, farklı dil konuşan ve çeşitli coğrafi 
bölgelerde yaşayan insan toplumlarına hidayet kapısını açık tutmakta, beşe- 
riyetin kendisini muhatap almaktadır. (Bkz. 7/A'raf, 158 ve 21/Enbiya, 107. 
ayetlerin açıklaması.) 

İlk muhataplar inkâr yoluna saptıysa da Kur'an'ın veya Hz. Peygamber'in 
verdiği haberlerin tümünün yakın bir zamanda doğrulanacağını belirtmekte- 
dir ki, hakikaten kısa zaman sonra Müslümanlar Mekke'den Medine'ye hicret 
etti, orada devlet kurdu, Mekkelileri Bedir'de feci bir yenilgiye uğrattı ve bir- 
kaç sene içinde İslam doğuda Çin sınırına, Batı Fas'a ve İspanya'ya kadar ulaştı. 
88. ayette geçen “Gerçekten onun haberini bir zaman sonra öğreneceksiniz” 
ifadesini, kıyametten sonra ahirette vuku bulacak olayları görüp yaşayarak an- 
layacaksınız şeklinde de anlamak mümkün. En doğrusunu Allah bilir! 


Sad (38) süresinin tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


39- Zümer Süresi 


Üç âyet Medine'de, geri kalanı Mekke'de indirilen bu süre 75 âyettir. İsmi- 
ni 71 ve 73. ayetlerde geçen gruplar, bölükler anlamına gelen “zümer” kelime- 
sinden almaktadır. Sebe' (34) süresinden sonra, Mü'min /Gafir (40) süresinden 
önce indirilmiştir. Hz. Aişe'den gelen bir rivayete göre Efendimiz (s.a.) her gece 
yatmadan önce Zümer veya İsra süresini okurdu (Tirmizi, Sevabu'l Kur'an, 21). 
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Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 
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1. — (Bu) Kitab'ın indirilmesi, üstün ve güçlü olan, hüküm ve hikmet 
sahibi Allah (katın)dandır. 


2. Şüphesiz,sana bu Kitab'ıhakile indirdik; öyleyse sen de dini yal- 
nızca O'na halis kılarak Allah'a ibâdet et. 


3. o Haberin olsun; halis (katıksız) olan din yalnızca Allah'ındır. O'n- 
dan başka veliler edinenler (şöyle derler:) “Biz, bunlara bizi Al- 
lah'a daha fazla yaklaştırsınlar diye ibâdet ediyoruz.” Elbette Al- 
lah, kendi aralarında hakkında ihtilaf ettikleri şeylerden hüküm 
verecektir. Gerçekten Allah, yalancı, kâfir olan kimseyi hidayete 
erdirmez. 


4. o Eğer Allah, çocuk edinmek isteseydi, yarattıklarından dilediğini 
elbette seçerdi. O, yücedir; O, bir olan, kahredici olan Allah'tır. 


5. o Gökleri ve yeri hak olarak yarattı. Geceyi gündüzün üstüne sa- 
rıp-örtüyor, gündüzü de gecenin üstüne sarıp-örtüyor. Güneşe ve 
aya boyun eğdirdi. Her biri adı konulmuş bir ecele (süreye) kadar 
akıp gitmektedir. Haberin olsun; üstün ve güçlü olan, bağışlayan 
O'dur. 


6. Sizi tek bir nefisten yarattı, sonra ondan kendi eşini var etti ve 
sizin için davarlardan sekiz çift indirdi. Sizi annelerinizin karın- 
larında, üç karanlık içinde, bir yaratılıştan sonra (bir başka) yara- 
tılışa (dönüştürüp) yaratmaktadır. İşte Rabbiniz olan Allah budur, 
mülk O'nundur. O'ndan başka ilâh yoktur. Buna rağmen nasıl çev- 
riliyorsunuz? 

7. o Eğer inkâr edecek olursanız, artık şüphesiz Allah size karşı hiç- 
bir ihtiyacı olmayandır ve O, kulları için inkâra rıza göstermez. Ve 
eğer şükrederseniz, sizin (yararınız) için ondan razı olur. Hiçbir 
günahkâr, bir başkasının günah yükünü yüklenmez. Sonra Rab- 
binize döndürüleceksiniz, böylece yaptıklarınızı size haber vere- 
cektir. Şüphesiz O, sinelerin özünde saklı olanı bilendir. 


Müşriklerin ve zamanımızdaki deistlerin İslam'la en büyük sorunları vahiy 
konusunda toplanmaktadır. Onların iddiasına göre Allah kimseyle konuşmaz, 
yaratıcı ise de yukarıdan bakar, evreni yaratıp bırakmıştır. Bu tanrı tasavvuru 
üzerinde oturduğu tahttan dünyayı seyretmekle yetinen kadim toplumların 
tanrı anlayışına benzer. 

Hakikat ise öyle değildir, kâinatı Yaratan, insanı başıboş bırakmış değildir, 
tekrar ait olduğu yurda dönmesi için onu sınava tabi tutmaktadır. Bu arada 
ona sayısız imkân ve nimetler bahşetmektedir ki, bunların başında düşünme- 
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sini, muhakeme yapmasını sağlayan akıl nimetidir. Bunun yanında tarih bo- 
yunca ona yol gösterecek peygamberler göndermiş, kitaplar indirmiştir. 

İşte “Bu Kitap” yani Kur'an-ı Kerim de Allah'ın vahyidir. Üstün ve güçlü 
(Aziz), hüküm ve hikmet sahibi (Hâkim) Allah katından indirilmiştir. Kitabın 
indirilmesi gibi ihtiva ettiği her haber ve bilgi haktır, hakikatin ifadesidir. (Bkz. 
45/Casiye, 2 ve 46/Ahkaf, 2; 17/İsra, 105.) İçinde tutarsızlık, gerçeklere ay- 
kırılık, yalan, uydurma, yakıştırma veya zan ve tahmine dayalı şeyler yoktur. 
Bu Kitap bize bir düşünme, inanma ve yaşama tarzı önermektedir. Buna genel 
manasıyla “din” diyoruz. Din insanın hayatını sürdürürken takip ettiği yol, üs- 
tün bir otoriteye boyun eğmesi, borcunu ödemesi ve belli bir yaşama tarzını, 
dünyada yaşadığı sürece menşei ilahi olsun olmasın, bir anlam ve yol harita- 
sını takip etmesidir. Ancak sahih bir dinin esası Allah'a kulluktur. Kişi sadece 
Allah'a ibadet ettiği, O'nun hükümlerine boyun eğip hayatında gerçekleştirdiği 
zaman kulluk görevini yerine getirmiş olur. Allah'a kul olan başkaları karşısın- 
da özgürleşir. Bu açıdan insan din için değil, din insan içindir. 

Allah'a kulluk yüksek düzeyde ahlaki niteliklerin edinilmesini gerektirir. 
Sahih iman ve salih amele sahip mü'min her tutum ve davranışında dürüst, 
samimi ve tutarlı olur. Hesabi davranmaz, şahsi, ailevi, zümrevi, sınıfsal, ulu- 
sal çıkarları esas alarak dini istismar etmez, dini hüküm ve vecibeleri araç- 
sallaştırmaz. Dini sadece Allah'ın rızasını kazanmak için yaşar, sadece O'nun 
hoşnutluğunu gözetir, her şeyi O'na hasreder. İçine sahte unsurların, bencil 
hesapların, çıkar ve pazarlıkların karıştığı din “halis din” değildir. Özü ihlas 
olmayan bir din süte kirli suyun, altına değersiz madenlerin karışması gibi su- 
iistimale uğramış, bozulmuş dindir. 

Allah ile aralarına başkalarını koyanlar dinin halis vasfını kaybederler. 
İnsanın Allah'a ulaşması, dileklerini O'na iletmesi zor değildir, aracılara ke- 
sinlikle ihtiyaç yoktur. Şanı Yüce Allah insana şah damarından daha yakındır 
(50/Kaf, 16); kim O'ndan bir şey talep ederse anında haberi olur, herkesi işitir, 
herkesi görür, en ufak şeyleri, önemsiz gibi görünen ayrıntıları da bilir. Durum 
böyle olunca, araya Allah'tan başka dostlar, koruyucu ve kurtarıcılar, aracılar 
ve şefaatçiler (veliler) koymak gerekmez. 

Putlara çeşitli anlamlar, sembolik değerler yükleyen Arap müşrikleri, taş- 
tan, demirden, tahtadan elleriyle yaptıkları putları kendilerini Allah'a daha çok 
yaklaştırırlar düşüncesiyle yüceltiyorlardı. Zanlarına göre kendileri günahkâr 
varlıklar olduklarından doğrudan Allah'a seslerini duyuramazlardı. Bu yüzden 
yüce ve itibarlı varlıklar olarak kabul ettikleri gök cisimlerini, atalarının ruh- 
larını veya başka varlıkları put ve heykellerde sembolleştirerek onlara tapını- 
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yorlardı. Bu düşüncenin gerçeklik temeli yoktur, onlar yalan söylüyorlardı ve 
yalanları onları inkâra sürüklüyordu. Ancak put sembolü bundan ibaret değil- 
di, aynı zamanda politik mücadele ve toplumsal statü sahibi olmanın önemli 
göstergelerinden biriydi. 

Kimilerine göre melekler -haşa- “Allah'ın kızları”ydı. Akıllarını doğru 
kullanabilselerdi, şunu kendilerine sorabilirlerdi: Varlık âlemini ve melekleri 
yaratan şanı Yüce Allah'ın nasıl çocuğu olabilirdi ki? Hem eğer iddia ettikleri 
gibi Allah'ın çocuğa ihtiyacı olsaydı neden kendilerinin istemediği kızları evlat 
edinsindi? O çocuk isteseydi yarattıklarından dilediğini seçerdi; bu kız evladı 
olabileceği gibi erkek evladı da olabilirdi. Ama onlar kendilerine kızları yakış- 
tırmıyorken, doğumları sırasında surat asıyorken kızları Allah'a isnat etmekle 
tam bir ikiyüzlülük içine düşüyorlardı. (Bkz. 37 /Saffat, 153-154.) 

Varlık âlemine göz atacak olsalar kahhar olan Allah'ın hiçbir şeye ihtiyacı 
olmadığını görür ve anlarlardı. O gökleri ve yeri hak olarak yaratmıştır. Yaratı- 
lışta bir hikmet ve sebep vardır, hiçbir şey boşuna ve anlamsız değildir. Allah'ın 
abesle iştigal ettiği, edeceği düşünülemez. Evrende muazzam, harikulade bir 
düzen söz konusudur. Gece ile gündüzün birbirini sarıp örtmesi bunun göster- 
gelerinden biridir. Güneş ve ay belli yasalara tabi olarak varoluşlarını sürdür- 
mekte, varlıkta fonksiyon görmektedirler. Her birinin bir süresi vardır, varlık 
âleminde hiçbir şey kendi başına değildir, sonsuz ve sınırsız değildir, hepsi 
Allah'ın vaz'ettiği yasalara bağlı olarak belli bir görevi yerine getirmektedir. 
(Bkz. 13/Ra'd, 4. ayetin açıklaması) 

Böylesine bir evrende Yüce Allah insanı “tek bir nefis”ten yarattı, sonra 
da ondan eşini var etti. (Tek bir nefis, Âdem ve Havva'nın yaratılışı için bkz. 
4/Nisa, 1, ayetin açıklaması.) Yeryüzünde insanın hayatını idame ettirebilme- 
si için “davarlardan da sekiz çift” yarattı. (Bkz. 6/En'am, 143-144. ayetlerin 
açıklaması.) İnsanın yaratılışında araştırılmaya değer safhalar söz konusudur. 
Cenin annesinin karnında “üç karanlık” safhadan geçmektedir ki, genellik- 
le bunlar “annenin karın duvarı, rahim duvarı ve cenini kuşatıp koruyan 
zar” kabul edilmiştir. (Çocuğun yaratılış safhaları için bkz. 22/Hac, 5 ve 23/ 
Mü'minun, 12-14. ayetlerin açıklaması.) Ceninin anne rahminde teşekkül et- 
mesi ve belli süre sonra doğması ile yaratış bitmiyor, insan durumdan duruma 
geçiyor. Gök cisimlerinin bazı yasalara tabi olması gibi insan da belli yasalara 
tabi olarak durumdan duruma geçişler yapıyor. Bu yasaları vaz'eden Allah'tır, 
insan da diğer varlıklar gibi O'nun mülküdür, iktidar, hüküm, emir O'nundur. 

Hakikat böyle iken inkârcılar nasıl oluyor da yüz çeviriyorlar; küfür ve is- 
yanda ısrar ediyorlar? Onların inkâr ve isyanlarının Yüce Allah'a zerre miktarı 
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zarar vermez, bir zarar ve yıkım vuku bulacaksa bu onlara dönük olur, kendile- 
ri hem dünyada hem ahirette hüsrana uğrarlar. Bunca nimete şükredenler de 
kendi yararlarına olmak üzere şükrederler. 

7. ayet genel ve evrensel bir hukuk ilkesini vaz'eder: “Hiçbir günahkâr, 
başkasının günah yükünü yüklenmez.” Bu suç ve günahların bireysel oldu- 
gu anlamına gelir. Eski zamanlarda bir kişinin işlediği suç bağlı olduğu toplu- 
luğa çıkar, cezasını topluluk çekerdi. Mesela eski Atina'da suç ve ceza kolektif 
olduğundan siteye ihanet edenin akrabaları dahi öldürülürdü, tavuklarının 
bile telef edildiği olurdu. Yine İslamiyet'ten önce Arap kabile geleneğine göre 
biri suç işlediğinde bağlı olduğu kabile sorumlu tutulurdu ki, bu yüzden ortaya 
çıkan kan davaları yıllarca sürer, onlarca insanın hayatına mal olurdu. Yüce 
Allah suçları bireyselleştirdiği gibi cezaları da bireyselleştirdi. Hz. Peygamber 
bu kuralı Medine Vesikasına amir bir hüküm olarak koydu. İster dünyevi ister 
uhrevi olsun, kim her ne suç ve günah (cürüm) işlemişse sadece kendisi so- 
rumlu olur, cezasını de kendisi çeker. Yakınları, akrabaları veya bağlı topluluk 
bundan sorumlu tutulamaz (6/En'am, 164; 17/İsra, 15; 31/Lokman, 33). 

Bu ayet aynı zamanda Hıristiyan teolojisinin esasını teşkil eden “ilk gü- 
nah” fikrini de reddeder. İslam inancına göre “yasaklanmış ağaç”a yaklaşan 
Âdem ve Havva'nın günahı kendilerine aitti, ikisi tevbe ettiler, merhameti sı- 
nırsız Yüce Allah tevbelerini kabul etti. Bu yüzden dünyaya indirildiler ama kı- 
yamete kadar gelecek insan nesilleri birbirlerinin suç ve günahından sorumlu 
tutulmayacaklardır. Ne geçmişteki atalarımızın suç ve günahından sorumlu- 
yuz ne bizden türeme gelecek nesillerin yapıp ettiklerinden. Netice itibariyle 
bütün insanlar Allah'a döndürüleceklerdir, kim ne yapmışsa kendisine haber 
verilecek. “O sinelerin özünde saklı olanı bilendir.” 

7. ayet beşeriyetin tamamına önemli bir uyarıda bulunmaktadır: “O, kul- 
ları için inkâra rıza göstermez. Ve eğer şükrederseniz, sizin (yararınız) 
için ondan razı olur.” İnkâr (küfür) Allah'a karşı büyük suç, insanlara karşı 
büyük zulüm ve hak ihlalidir. Ayetin başı ile sonunu bir arada düşündüğümüz- 
de suçu ve cezayı ferdi olmaktan çıkarıp kolektif ve intikamcı mahiyete sokan 
tutumun da Allah'ın asla razı olmadığı, hatta inkâra dönüşün bir belirtisi şek- 
linde kabul ettiğini düşünebiliriz. 

Bu muazzam kâinat içinde bizi ayrıcalıklı konuma sahip kılan Yüce Al- 
lah'ın üzerimizde hakları vardır. Kâinatı istifademize sunmuştur; bizi yarat- 
mış, akıl nimetini vermiş, yeryüzü gezegenini bizim için donatmış ve en kâmil 
dini bizim için beğenip seçmiştir. (Bkz. 5/Maide, 3.) Bunun karşılığında bizden 
kendisine kulluk etmemizi istemektedir. Üzerimizde şu veya bu kıstasla tes- 
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piti mümkün olmayan hakları olan Allah'ın inkâra rızası yoktur, inkâr (küfür) 
büyük günah, ağır suçtur. Hak ve hakikati örtbas etmek, Yüce Allah'a başkal- 
dırmak aklı başında, kendini bilen ve bir yerde kendine saygısı olan tutarlı in- 
sana yakışmaz. Bu insanın kendisine yakışmayan inkâr ve isyanı Allah da bize 
yakıştırmaz. Kulluk şükrü gerektirir. Şükretmenin dünyada ve ahrette büyük 
ödülü vardır. 
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8. İnsana bir zarar dokunduğu zaman, gönülden katıksızca yönel- 
miş olarak Rabbine duâ eder. Sonra ona kendinden bir nimet 
verdiği zaman, daha önce O'na duâ ettiğini unutur ve O'nun yo- 
lundan saptırmak amacıyla Allah'a eşler koşmaya başlar. De ki: 
“İnkârınla biraz (dünya zevklerinden) yararlan; çünkü sen, ateşin 
halkındansın.” 


Dini hayatın esası samimiyet, dürüstlük yani ihlastır. İhlas, din çerçevesinde 
hayatın sadece Allah'ın hoşnutluğunu kazanmak üzere yaşanmasıdır. İhlas insa- 
nı manevi bakımdan olgunlaştırır. Makbul ihlas insanın iyi ve kötü zamanların- 
da önce Yaratıcısı'na, sonra başkalarına her tutum ve davranışında takınacağı 
temiz manevi tutumdur. Fakat insan genellikle öyle yapmaz, bolluk ve rahatlıkta 
Allah'ı hatırlamaz, çünkü nefsinin istek ve tutkularına göre yaşamak ister. Allah'ı 
hatırlaması davranışlarına sınırlar koymasını gerektirir. Ne var ki sıkıntı ve zor- 
luk zamanlarında, hele hayati bir tehlike ile karşılaştığında refleksif olarak ilk 
aklına gelen Allah olur. Çünkü böylesi durumlarda hiç kimse onun imdadına ye- 
tişemez, adeta istem dışı üstün bir güçten, yüce bir varlıktan yardım talep eder. 
Bu, kişi ne kadar inkâr ederse etsin ruhunun derinliklerinde yerleşik olan bir 
duygunun daima bir olan Allah fikrini muhafaza ettiğini göstermekte, bu duygu 
kritik bir anda açığa çıkmaktadır. Bağlanılacak, yardım dilenecek yegâne varlık 
Allah'tır. Denizin ortasında şiddetli fırtınaya yakalanıp boğulma tehlikesi geçi- 
ren insan yakinen bilir ki yolunu takip ettiği lideri, tapındığı putu, önünde saygı 
ile eğildiği heykel, yücelttiği atalarının kendisine herhangi bir faydaları doku- 
namaz. Gemiyi ve içindekileri yutmaya hazırlanan dev dalgaları dilerse sadece 
Allah durdurabilir, bu bilgi inkârcı da olsa insanın ruhunda meknuz vaziyette 
bulunan inancı açığa çıkarır. (Bkz. 2/Bakara, 177; 10/Yunus, 22-23.) 
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Fakat tehlike öncesi hayatını inkâr ve günah çizgisinde sürdüren böyle bir 
kişi sahile çıkıp da kurtulduğunda maalesef Allah'ı unutur, eskisi gibi yaşama- 
ya devam eder. Burada anlatılan insanlık durumunun inkârcı kişilik profiline 
atıf olduğunu söylemek mümkün. Söz konusu ikili tutum sadece tehlike vu- 
kuunda değil, bolluk ve darlık zamanlarında veya başka şekillerde de (geçim, 
sağlık gibi) ortaya çıkabileceğini hatırlamak gerekir. (10/Yunus, 22.) 

Bu ayetlerde sözü edilen inkârın -ve dolayısıyla şirk- açık olmaktan çok 
gizli türüdür. İnsanın hayatında Allah'tan başka referanslar seçmesi O'na “eş- 
ler koşması”dır. Şu var ki bu eşler (endad) zor zamanlarda onun imdadına 
yetişemez, içine düştüğü tehlikeyi veya sıkıntıyı bertaraf edemezler. Hakikat 
bu ise temel bir zihni çelişkiyi gidermek lazım: Mademki yegâne kurtarıcı Al- 
lah'tır, başka hiçbir varlık O'nunla eş tutulamaz. Bu temel hakikati inkâr edip 
küfre düşenler büyük bir yanılgı içinde ömür sürerler. Unutmamaları gereken 
hakikat şu ki, ömürleri kısadır ebedi hayatta ateşin halkı arasında olacaklardır. 
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9. Yoksao, gece saatinde kalkıp da secde ederek ve kıyama durarak 
gönülden itaat (ibâdet) eden, âhiretten sakınan ve Rabbinin rah- 
metini umut eden (gibi) midir? De ki: “Hiç bilenlerle bilmeyenler 
bir olur mu? Şüphesiz, temiz akıl sahipleri öğüt alıp-düşünürler.” 


Yukarıda anlatılan inkârcı insanlardı. 9. ayette inananların genel profili 
anlatılıp bunların üç ana özelliklerinin altı çizilir: Biri, iman edenler gece saa- 
tinde kalkıp yüce Allah'a ibadet ederler, bunu gönülden yaparlar, ibadetlerinde 
riyasızdırlar, çünkü kimsenin onları görüp takdir etmesi düşünülemez. Diğe- 
ri, ahiretten sakınırlar, bu dünyanın ebedi olmadığını, geçici olup sınav yurdu 
olduğunu yakinen bilirler ve ona göre hayatlarını tanzim ederler. Üçüncüsü, 
hangi durumda olurlarsa olsunlar Allah'ın rahmetinden ümit kesmezler. Sıkın- 
tıdaiseler Yüce Allah'ın onlardan yardımını esirgemeyeceğini bilirler. Darlıkta 
ise rızıklarını arttırır, hasta iseler onlara şifa verir, ahirette de rahmetini üzer- 
lerine hesapsızca yağdırır. İman edenlerle inkâr edenler aynı değildir. Arala- 
rında muazzam kalite farkı vardır. Birinin ahlaki kalitesini iman yükseltmiş, 
diğerininkini ise en düşük seviyeye indirmiştir. Eşit olmaları düşünülemez. 

Ahlaki kalite bakımdan eşit olmayan bu iki insan tipi gibi, bilenleri. 
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meyenler de bir ve aynı değildir, eşit seviyede ele alınamazlar. Hiç kuşkusuz en 
yüksek derecedeki bilgi insanın Allah'ı bilip tanımasıdır ki, buna marifetullah 
denir. Bizi marifetullaha götüren iki bilgi türü yaratılmışların (varlık) bilgisi 
olan marifetulhalk ve insanın kendini bilme çabası olan marifetünnefstir. 
Her üç bilgi için vahyin aydınlığına ihtiyacımız var. Vahiy dünyamızı güneş ışığı 
gibi aydınlatır, ziyadır, başka bilgi kaynaklarından devşirilmiş değildir, Levh-i 
Mahfuz'dan bize indirilmiştir; Allah'tan gelmiş bilgi ve haberdir (2/Bakara, 
120). Vahyin ışığında kendi iç hakikatimizi, iç dünyamızı, varlık âlemini, gök- 
leri, maddi tabiatı, canlı hayatı inceleyip araştırdığımız zaman şeyleri gerçek 
hüviyetleriyle ve her nasıl iseler öyle kavrama, anlama ve tanıma çabasına gi- 
rişmiş oluruz. Herkes kapasitesine, cehdine ve nasibine göre bilgi sahibi olur. 
Söz konusu üç katmandan oluşan marifet, bilen ve öğrenen kişide Allah'tan sa- 
kınma, O'na takva ile yakınlaşma çabasını arttırır, kişiyi “peygamberin varisi 
âlim” makamına yükseltir (Buhari, İlim, 10). Kur'an'ın birçok yerinde bilgiye 
büyük önem verilmiştir ancak ilmin amele zemin olması gerektiği hususu da 
özellikle vurgulanmıştır. Bilgi imana dönüşmüyorsa, iman amellerde yansımı- 
yorsa böyle bir bilginin faydası yoktur. 

Şu var ki bu temel hakikati ancak akıl sahipleri (Ululu'l elbab) bilir. Başka 
bir deyişle kişinin aklı yoksa veya aklını doğru bir biçimde kullanmıyorsa hak 
ve hakikati bilemez, bu aynı zamanda bilgiyi ve ilmi üç ana katmanda (mari- 
fetünnefs, marifetülhalk ve marifetullah) ele almayanların hem akıl sahipleri 
olmadıklarını hem elde ettikleri bilginin asli ve hakiki bir değeri olmadığını 
ima etmektedir (13/Ra'd, 19). 
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10. Deki: “Eyimân eden kullarım, Rabbinizden sakının. Bu dünyada 
iyilik edenler için bir iyilik vardır. Allah'ın arz'ı geniştir. Ancak 
sabredenlere ecirleri hesapsızca ödenir.” 

11. Deki:"Ben,dini yalnızca O'na halis kılarak Allah'a ibâdet etmekle 
emrolundum.” 

12. "Veben, Müslümanların ilki olmakla da emrolundum.” 

13. De ki: “Ben, Rabbime isyan ettiğim takdirde, büyük bir günün 
azabından korkarım.” 

14. Deki: “Ben dinimi yalnızca O'na halis kılarak Allah'a ibâdet ederim.” 

15. “Siz, O'nun dışında dilediklerinize ibâdet edin.” De ki: “Gerçekten 
hüsrana uğrayanlar, kıyâmet günü hem kendilerini, hem yakınla- 
rını hüsran uğratanlardır. Haberiniz olsun; bu apaçık olan hüsra- 
nın kendisidir.” 

16. Onlarınüstlerinde ateşten tabakalar, altlarında da tabakalar var- 
dır. İşte Allah, kendi kullarını bununla tehdit edip-korkutuyor. Ey 
kullarım öyleyse Benden sakının. 

17. Tağuta kulluk etmekten kaçınan ve Allah'a içten yönelenler ise; 
onlar için bir müjde vardır, öyleyse kullarıma müjde ver. 

18. Ki onlar, sözü işitirler ve en güzeline uyarlar. İşte onlar, Allah'ın 
kendilerini hidayete erdirdiği kimselerdir ve onlar, temiz akıl sa- 
hipleridir. 

19. Azap sözü kendisi üzerinde hak olmuş kimse mi (onlarla bir tutu- 
lur)? Ateşte olanı artık sen mi kurtaracaksın? 


20. Ancak Rablerinden korkup-sakınanlar ise; onlara yüksek köşk- 
ler vardır, onların üstünde de yüksek köşkler bina edilmiştir. 
Onların altında ırmaklar akmaktadır. (Bu,) Allah'ın va'didir. Allah 
va'dinden dönmez. 
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Bütün insanlar Allah'ın kullarıdır, çünkü onları yaratan, yaşatan, rızıklan- 
dıran ve sonunda canlarını alıp kıyametten sonra diriltip onlardan hesap so- 
racak ve amellerine göre karşılık verecek olan O'dur. Bu böyledir. Ancak 10. 
ayet “Ey imân eden kullarım!” hitabıyla latif bir imada bulunmaktadır. Buna 
göre, her ne kadar bütün insanlar Allah'ın kulları ise, iman edenler O'nun has 
kullarıdır, diğerleri inkârları, isyanları ve günahkâr hayatları dolayısıyla iste- 
meseler de O'nun boyunduruğu altında olan bahtsız kimselerdir. 

Hitap Hz. Peygamber'e yapılmıştır yani insanlara Allah'ın kulu olduklarını 
bildirecek olan Hz. Peygamber'dir, yoksa insanlar peygamberin kulları değildir 
(bkz. 3/Âl-i İmran, 79); aksine peygamberin kendisi Allah'ın kuludur, hatta önce 
O'nun kulu, sonra elçisidir (Abduhu ve Resüluhü)! Benzer bir ifade sürenin 53. 
ayetinde de kullanılmaktadır. Bunu bu şekilde anlamayınca bazı sorunlar ortaya 
çıkar ve sanki insanlar peygamberin kullarıymış gibi algılanır. Nitekim Süley- 
man Çelebi ve Mevlana Celaleddin'de benzer anlamalar söz konusudur: 


“Gel Habibim sana âşıkolmuşam 
Cümle halkı sana bende kılmışam 
(Süleyman çelebi; Mevlüt) 


“İnsan mertebesinin de Tanrı velilerinin elinde 

Hayvan gibi mağlüp olduğunu anla ey yoksul! 

Ahmed, irşad ederken halka “Kullarım” dedi. 

Tanrı bütün âlemi “Kul yâ ibâdi” diye çağır” buyurdu. 
(Mesnevi, 2495. Beyit.) 


Hitabın Hz. Peygamber dolayımında mü'minlere olması önemlidir. İnkâr 
edenler ve isyan içinde yaşayanlar zaten yanlış istikamette tercihlerini yap- 
mışlardır. Onların durumu fasl-ı diğerdir. Ancak imandan yana tercihlerini 
yapanların bilmeleri gereken bir hakikat var: Tek başına iman insanı küfür 
dairesinden çıkarır, ebediyyen cehennem azabından da kurtarır ama yetmez, 
imanın “takva” ile tamamlanması lazım. Belki takva sadece tamamlamakla 
kalmaz, imanı korur da. Bizim kelam görüşümüze göre suç ve günah takva 
eksikliğinden neşet eder, kişi iman kalbinde olduğu halde suç ve günah iş- 
leyebilir. Nefs imana baskın çıktığında kalbi günah arzusu istila eder, şiddet 
derecesine göre arzu veya arzunun aşırılaştırmış formu olan tutku ve hırsla 
iman bastırılır, geri itilir. İman sahibi insanı suç ve günah işlemeye sevkeden 
en önemli amil takva eksikliğidir. Takva imanı tamamlar ve korur, bunun sonu- 
cunda da güzellik (hasene-ihsan) ortaya çıkar. 

Takvadan yoksun soyut iman amellerde tezahür etmez, böyle bir iman ko- 
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runamadığı için zaman içinde nominal bir değer olarak kalır. Takva ise Yüce 
Allah'ın çizdiği hudutlara titizlikle riayet etmek, O'nun emir ve nehiylerine 
samimiyetle uymak, kulluk şuuruyla ibadet etmek, salih amellerde bulun- 
mak, kısaca her beşeri durumda ma'rufu emredip münkerden sakındırmaktır. 
Takva olmadıkça iman kurtarıcı olamaz (bkz. 5/Maide, 93; 7/A'raf, 156; 10/ 
Yunus, 62-63). Bir Müslümanın sürekli olarak “iman ve İslam kelimeleri”yle 
övündüğünü, gece gündüz dua edip yakardığını düşünelim ama ne kişisel ne 
toplumsal hayatında gücü ve imkânları dâhilinde olduğu halde emir ve nehiy- 
lere aldırmıyorsa; söz gelimi insanları ticaretinde aldatıyorsa, faizli işlemler 
yapıyorsa, kadın-erkek ilişkilerinde helal ve haramlara dikkat etmiyorsa; kalp 
kırıyorsa, kul hakkını ihlal ediyorsa, bu kişi takva sahibi değildir; onun iman 
ve İslam'la övünmesinin, durmadan dua etmesinin kendisine bir faydası yok- 
tur. Benzer durum toplumlar için de geçerlidir. Müslüman olmakla övünen 
bir ülke, toplum veya iktidar ilahi hükümleri tatbik etmiyorsa, adaleti tesis 
etmiyorsa, zinayı ve kumarı serbest bırakıyorsa, içki üretimini bizzat devlet 
yapıyorsa, ekonomisi faiz esasına göre işliyorsa, ulusal çıkarını herkesin ve her 
şeyin üstünde tutup gerektiğinde Müslüman komşuları üzerinde sömürgeci 
veya tahakkümcü politikalar izliyorsa, komşusunda iç savaşlar çıkartıyorsa, 
devletlerarası sistem içinde küresel tahakkümcü ve hegemonlarla iş tutup itti- 
faklar kuruyorsa bu ülke veya toplumun takvası yok demektir. 

Her inanmış insanın birinci görevi dini hayatını özgürce yaşayabileceği 
toplumsal ve politik şartlara sahip olmak ve dinini serbestçe tebliğ edebileceği 
ortamı oluşturmaktır. Bu iki görev aslidir, vazgeçilmezdir. Kişi bunları yerine 
getiremiyorsa gücü ve imkânı yettiği takdirde yurdunu terk edip başka yerlere 
hicretetmelidir. “Allah'ın arzı geniştir”, her toprak parçası Allah'ın mülküdür, 
Müslümanın asli vatanı dini özgürce yaşayabildiği ve dinini tebliğ edebildiği 
yerdir. Nitekim Allah'ın elçisi ve arkadaşları bir noktadan sonra bu imkânlar- 
dan mahrum yaşadıkları Mekke'yi bırakıp Medine'ye hicret etmişlerdir. Hicre- 
tin asli gayesi özgürlüktür; özgürlüğün asli gayesi dinin serbestçe yaşanması 
ve serbestçe tebliğ edilmesidir. Eğer hicret imkânı yoksa bu durumda sabret- 
mek gerekir. Acılara, sıkıntılara tahammül etmek; dünyanın kışkırtıcı, ayartıcı 
nimetlerine karşı direnip sınırları çiğnememek en büyük erdemlerden biridir. 

Bir davanın ve davetin etkisi onu yapanın kendi şahsındaki tutumuyla öl- 
çülür. Başkasına doğruluğu ve güzelliği önerenler eğer bunları kendi hayatla- 
rında yaşatmıyorlarsa, inandırıcı olamazlar. Dinin esası ihlas ile Allah'a kulluk 
ise, bunu en başta tebliğ eden zatın hayatında tahakkuk ettirmesi beklenir. Bu 
çerçevede Efendimiz (s.a.)'e “De ki: -Ben, dini yalnızca O'na halis kılarak 


54 ALI BULAÇ KUR ÂN DERSLERİ/DİRÂSÂTU L-KUR ÂN 


Allah'a ibâdet etmekle emrolundum -Ve ben, Müslümanların ilki olmak- 
lada emrolundum” demesi emredilmektedir. Bu emir, tarihte ilk Müslüma- 
nın Hz. Peygamber olduğu anlamına gelmez. İlk Müslüman Âdem aleyhisselâm 
ve eşi Havva idi. Efendimiz' den önceki bütün peygamberler de Müslümandı ki 
Hz. İbrahim'in bariz vasfı Allah'a teslimiyeti manasında Müslüman olmasıydı. 
12. ayette işaret edilen husus, Hz. Peygamber her neyi emrediyorsa önce ken- 
disi şahsında tatbik edip somut örnek olacak demektir. Nitekim öyle yapmış, 
hayatı boyunca yaşayan Kur'an olmuştur (6/En'am, 163). 

Bu konuda hiç kimseye iltimas ve ayrıcalık yoktur; Yüce Allah'ın emir ve 
nehiylerine karşı çıkacak olsa peygamber dahi azap görür, nitekim 13. ayet 
buna vurgu yapmaktadır (ayrıca bkz. 6/En'am, 15). Bu da bize gösteriyor ki, 
ilahi hukuk ve hükümler herkesin üstündedir, kimse kendini hukuktan bağım- 
sız düşünemez, keyfince hareket edip yönetemez. 

Dinde, din seçiminde zor ve baskı yoktur (2/Bakara, 256). Yüce Allah insa- 
na akıl fikir vermiş, seçme özgürlüğü tanımıştır. Hak ve hakikati seçmeyenler 
özgürlüklerini kullanmış olurlar sadece, bu bize verilmiş bir parayı meşru ve 
gerekli şeyleri satın alıp temel ihtiyaçlarımızı karşılama yerine, fısk ve fücur- 
da, isyan ve günahta kullanmak üzere harcamamıza benzer. Seçme iradelerini, 
özgürlüklerini inkâr ve isyanda kullananlar serbesttirler, öyle yapsınlar ama 
bilmeliler ki özgürlüklerini yanlış yönde kullanıyorlar. Bir özgürlüğün kulla- 
nılması ile bir hakkın talep edilmesi ayrı şeylerdir. Özgürlüklerini yanlış yerde 
kullananlar için, hem dünyada hem ahirette acıklı karşılık vardır. (10 /Yunus, 
104; 13/Ra'd, 36 ve 109 /Kâfirun, 1-6.) 

Böyleleri sadece kendi şahıslarını değil, etkileyebildikleri aile fertlerini, 
yakın akrabalarını da hüsrana uğratıp onların da zarara uğramalarına sebebi- 
yet verirler. Asıl büyük hüsran da budur. Hem kendilerini hem yakınlarını hüs- 
rana uğratanlar için tabaka üstüne tabakalardan müteşekkil cehennem azabı 
söz konusudur, inkârcıların isyan ve günahlarının büyüklüğüne göre cehen- 
nemde kendilerine yerler hazırlanmıştır. Yüce Allah kullarını uyarıyor, isyan 
ve günahtan sakındırıyor. 

En büyük isyan tağuta kulluktur. “Tağut” azan, ölçüyü taşıran, sınırları aşan, 
zor ve baskı yoluyla insanları kendine boyun eğdiren kimse; fikir, put, kült, ide- 
oloji, doktrin, lider, tüzel kişilik (devlet/siyasal rejim) veya hegemonik güçtür. 
Tağut'un iki özelliğinden biri Allah'a isyan edip koyduğu sınırları tanımaması, 
diğeri insanları kendi iradesine zor kullanarak boyun eğdirmesidir. (Bkz. 2/ 
Bakara, 256; 4/Nisa, 60.) Bilginler kelimenin dört anlam düzeyinin olduğunu 
söylemişlerdir: Şeytan, kâhin, sihirbaz/büyücü ve azıp haddi aşan her şey. Bir 
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dönemden sonra Roma, Mısır firavunları, Babil hükümdarları, mutlakıyetçi ida- 
reler, faşist ve komünist rejimler, tek parti yönetimleri, insanların lidere doğru- 
dan veya dolaylı yollarla itaate zorlanması bu türdendirler. Tağut, din ve vicdan 
özgürlüğünü tanımaz. İnsanın hem tağuta ve yönetimine karşı mücadele etme 
hem imkân eline geçtiğinde tağutlaşma eğilimlerinden kaçınma sorumluluğu 
vardır. Tağuttan kaçınıp samimiyetle Allah'a yönelenlere müjdeler vardır. 

18. ayette kendilerine dünyada huzur ve mutluluk, ahirette ebedi kurtuluş 
müjdesi verilen seçkin kulların takip ettikleri yolun şu olduğu belirtilir : “On- 
lar, sözü işitirler ve en güzeline uyarlar. İşte onlar, Allah'ın kendilerini 
hidayete erdirdiği kimselerdir ve onlar, temiz akıl sahipleridir.” Tağutun 
düzeninde özgürlük olmaz, düşünce, inanç ve ifade özgürlükleri kısıtlanmış, 
insanların vicdanları baskı altına alınmıştır. Oysa gerçek mü'minler her sö- 
zün söylenmesini arzu ederler. Çünkü amaçları “en güzel söz'ü bulup tespit 
etmektir. “En güzel söz”ün ortaya çıkabilmesi için bizzarure “güzel olmayan 
sözler”in de söylenmesi gerekir ki, “güzel olan söz” “güzel olmayan söz”den 
ayırt edilebilsin. Bu bize, İslami bir toplumda düşünce ve ifade özgürlüğünün 
dinin bir emri olarak korunduğunu göstermektedir. Özgürlük olmadan sözler 
orta yere dökülemez, sözler orta yere dökülmedikçe aralarında seçim yapı- 
lamaz. Binaenaleyh Müslüman olsun olmasın, herkes inancını, düşüncesini, 
siyasi görüş ve fikirlerini, felsefi kanaatlerini dile getirir, kamusal müzakereye 
katılır ve ortak kanaatin oluşmasına katkıda bulunur. Güzel söz ifade özgürlü- 
günün esasıdır. İfade özgürlüğü olmadıkça da kamusal otoritenin politik karar 
ve icraatları eleştirilemez, yönetim şeffaf olmaya, hesap vermeye çağrılamaz. 
Yasaklanması gereken şey hakaret, tahkir, savaş kışkırtıcılığı, şiddet ve teröre 
davet; ahlaki hayatın yozlaşmasına çağıran şeylerdir. Çarpık ilişkiler, suç ve gü- 
nahın estetize edilmesi suretiyle münkerin özendirilmesi, tasviri yoluyla kitle- 
lerin zihnine enjekte edilmesi ahlaki yozlaşmaya sebebiyet verir. Bu çerçevede 
Said Nursi “Batılın tasviri zihinleri idlal eder” demiştir. 

Yüce Allah'ın herkesin yararına ve mutluluğuna olan bu sınırlara riayet 
etmeyenler kimsenin faydası dokunamaz. Yanlış tutumlarındaki inat ve ısrar- 
ları dolayısıyla onların üzerine azap hak olmuştur, onları Allah'ın elçisi dahi 
kurtaramaz. Nitekim Allah'ın Resülü, bir keresinde farz-ı muhal olarak, günah 
işleyip günahında ısrarcı olması durumunda “Kızı Fatıma'yı dahi kurtarmaya 
gücü yetmediğini” söylemiştir. (Bkz. Buhari, Hudud, 11; Müslim, Hudud, 9.) 

Yüce Allah'tan sakınıp düzgün hayat yaşayanlar için cennette güzel yerler 
hazırlanmıştır. Bu Allah'ın va'didir. Allah va'detmişse mutlaka tahakkuk eder, 
yerine getirilir. Bunda en ufak bir tereddüt yoktur. 
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21. Görmüyor musun; gerçekten Allah, gökyüzünden su indirdi de 
onu yerin içindeki kaynaklara yürütüp-geçirdi. Sonra onunla çe- 
şitli renklerde ekinler çıkarıyor. Sonra kurumaya başlar, böylece 
onu sararmış görürsün. Sonra da onu kurumuş kırıntılar kılıyor. 
Şüphesiz bunda, temiz akıl sahipleri için gerçekten öğüt alınacak 
bir ders (zikr) vardır. 


22. Allah, kimin göğsünü İslâm'a açmışsa, artık o, Rabbinden bir nur 
üzerinedir, (öyle) değil mi? Fakat Allah'ın zikrinden (yana) kalple- 


ri katılaşmış olanların vay haline! İşte onlar, apaçık bir sapıklık 
içindedirler. 


23. Allah, müteşâbih (benzeşmeli), ikişerli bir kitap olarak sözün en 
güzelini indirdi. Rablerine karşı içleri titreyerek-korkanların 
O'ndan derileri ürperir. Sonra onların derileri ve kalpleri Allah'ın 
zikrine (karşı) yumuşar-yatışır. İşte bu, Allah'ın yol göstermesidir, 
onunla dilediğini hidayete erdirir. Allah, kimi saptırırsa, artık 
onun için de bir yol gösterici yoktur. 
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24. Kıyâmet günü o kötü azaptan kendini yüzü ile kim koruyabile- 
cek? Ve zalimlere “Kazandığınızı tadın” denmiştir. 

25. Onlardan öncekiler de yalanladı; böylece azap onlara hiç şuurun- 
da olmadıkları bir yerden gelip-çattı. 

26. Artık Allah, onlara dünya hayatında 'horluğu ve aşağılanmayı' tat- 
tırdı. Eğer bilmiş olsalardı, âhiretin azabı gerçekten daha büyüktür. 

27. Andolsun, biz bu Kur'ân'da, belki öğüt alıp-düşünürler diye, in- 
sanlar için her bir örnekten verdik. 


28. Çarpıklığı olmayan Arapça bir Kur'ân'dır (bu). Umulur ki sakınırlar. 


Yüce Allah'ın gökten su indirip toprağın derinliklerine salması ve bu sa- 
yede toprağın üzerine çeşitli renklerde bitki ve ekinlerin ortaya çıkması gö- 
zümüzün alışageldiği “tabiat olayı”dır, hakikatte gözümüzün önünde cereyan 
eden mucizedir. Dikkatlice ve üzerinde çok yönlü düşünerek gözlem yapacak 
olsak hayatın kaynağı, deveranı, seyri ve nihayete ermesi de bu minval üzere 
olduğunu görürüz. Gökten aldığı su ile beslenen ekinler toprağın üstüne çıkar, 
ürün verir, ardından sararıp solar, kırıntılara dönüşür (bkz. 18/Kehf, 45). Bu 
hayatın kendisinde sürüp giden bir deverandır, deveranın her aşamasında iş 
ve işlev gören ilahi sünnetler (tabiat yasaları) hükmünü icra etmektedirler. 
Yasaların kendinde bir güç ve irade yoktur, yasalar kim tarafından vaz'edilmiş- 
lerse onun iradesini tecelli ettirirler. Bir ülkenin sosyal, idari ve ekonomik işle- 
rinin çıkarılan yasalar düzenler ama yasaların kendi kendilerine vücut verme- 
diklerini biliyoruz, yasalar onları çıkaranların iradesi, öngörmesi ve takdiridir. 
Akıl sahibi kimseler varlık âlemindeki kozmik ve tabii oluşum ve düzenin bize 
neyi anlatmaya çalıştığı konusu üzerinde düşünür, kendi varlıkları, yaşadıkları 
hayat ile münasebetini kurmaya çalışırlar. 

Dünya hayatı bir yönüyle ekin gibidir, kurur, sararır, sonra ufalanıp çerçö- 
pe döner. Akıl sahibi insan dünya hayatının ebedi olmadığını, birgün öleceğini 
veölümden sonra da hesap vereceğini bilir ve ona göre tutum ve davranışları- 
nı belirler. (13 /Rad, 26.) 

Yeryüzünü hayat verici bitki ve ekinlerle donatan Yüce Allah, kim göğsü- 
nü yani kalbini İslam hidayetine açarsa, onu da öylesine hayat sahibi kılar, iç 
dünyasını nur ile aydınlatır. Hiç kimse ilahi menşei olmayan akılla entelektüel 
çaba gösteremez; entelektüelin müteal/aşkın, batın-içkin ve öte/ahiretle ilişki 
içinde olması gerekir. Söz konusu ilişkiyi mümkün kılan kalbin nuru olan akıl- 
dır ki, bu akıl vahyin ışığında teşekkül eder. Akıl fizyolojik veya biyolojik gelişi- 
mimizin sonucunda ortaya çıkmış bir yeti-meleke değildir; aksine bize Nefha-i 
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ruhla kazandırılmış bir bağış ve ihsandır yani menşei itibariyle ilahidir. Kimi- 
ne göre akıl kalbin gözüdür. Doğrusu akıl kalbin akletmesidir. Bir kere insanın 
kalbine Allah'ın nurundan bir şeyler girdi mi, kurumuş toprağın altına inen 
suyun ekin ve bitki olarak toprağın üstüne çıkması gibi insanın bedeninde, 
toplumsal tutum ve davranışlarında kendini tezahür ettirir. Söz konusu teza- 
hürler hikmet, bilgi ve irfan olabileceği gibi salih amel, hayır, yardımlaşma, ce- 
saret, cömertlik, infak, zühd ve alçakgönüllülük gibi ahlaki erdemler şeklinde 
de olur. İnsanın kalbini İslam hidayetine açmış olması en büyük mutluluk ve 
avantajdır. Allah kimi doğru yola iletmeyi murat ederse onun kalbini İslam'a 
açar (bkz. 6/En'am, 125). Bu elbette kulun pasif vaziyette Allah'ın eşsiz lütfu- 
na mazhar olduğu, diğerlerinin bundan yoksun bırakıldığı anlamına gelmez. 
Kulun aktif çabası, talebi ve samimiyeti kalbinin İslam'a açılmasında önemli 
rol oynar. Kalp taşlaşmışsa, etrafı duvarlarla örülmüşse, nurdan nasibi olmaz. 
Nura kapalı olan kasvetli kalp hak ve hakikate, hikmet ve irfana, yüksek ahlaki 
erdemlere, alicenaplığa ve şerefe, vakar ve iffete, kurtarıcı bilgi ve marifete de 
kapalı olur. Taşlaşmış kalbi göğüs kafeslerinde taşıyanlar (kulubuhüm kasiye) 
apaçık sapıklık içindedirler. (Tarihsel bir örnek olarak İsrailoğullarının kalple- 
rinin nasıl taşlaştığı konusu için bkz. 2/Bakara, 74). 

Bazı tabiin müfessirleri, kalbi İslam'a açık şahsiyetlere örnek olarak Al- 
lah'ın elçisini, bazıları ise Hz. Ali ve Hz. Hamza'yı, bazıları Hz. Ebu Bekir ve Hz. 
Ömer'i göstermişlerdir. Genel kanaate göre iman kalbinde yeşermiş olan her- 
kes buna dâhil olur. Tirmizi'de yer alan bir rivayete göre, biri Efendimiz (s.a.)'e 
“İnsanların en akıllısı kimdir?” diye sorar. Efendimiz “Ölümü en çok hatırlayan 
ve ölüme en güzel hazırlanandır” der. “Bunun belirtileri nedir?” diye sorması 
üzerine şu cevabı verir: “Ebedi yurduna dönüş, aldanış yurdundan uzak dur- 
mak ve gelişinden önce ölüme hazırlıktır.” (Kurtubi'den naklen Tirmizi, Neva- 
diru'l Usul, 1, 415.) 

23. ayet Kur'an-ı Kerim'i “Sözün en güzeli (Ahsenu'l hadis)” diye nite- 
lendirip iki sıfatını zikretmektedir. Söz konusu sıfatlardan biri “müteşâbih 
(benzeşmeliY”, diğeri “mesani (ikişerli)” olmasıdır. Kur'an'da yer alan hüküm 
ve hikmetler, bilgi ve haberler, beyan ve hitaplar birbirine benzer; biri diğerini 
teyit eder, örtüşme halinde olur. Lafızda olduğu gibi anlamda da tam bir uyum, 
insicam ve ahenk söz konusudur. “Mesani” olması yönüyle de örnekler, bilgi, 
haber ve hükümler ikilenir. Amaç pekiştirmek, mesajın muhatabın zihninde 
iyice yerleşmesini sağlamaktır. 

Ayette “mesani” olarak geçen kelimenin birkaç anlamı var: Bir şeyin kuv- 
veleri. İkili, ikişer, ikişerli, karşılıklı, Kur'an. İçinde çeşitli kıssalar, meseller, mi- 


39/Zümer Süresi/21 28 59 


saller, öğütler ve hükümler tekrar edilerek anlatılan kitap (bkz. 15/Hicr, 87) 
veya zıt anlamlı kelimeleri arka arkaya kullanarak aradaki çelişkiyi göz önü- 
ne seren ve vurgulayan anlatım tarzı kullanılarak yazılmış kitap. Buna göre 
Kur'an-ı Kerim hem kendi içinde uyumlu, gerekli tekrarlara sahiptir, hem me- 
sajını tabir caizse diyalektik yöntemi kullanarak verme yolunu seçmektedir. 
Tekrarlar basit hatırlatmalardan ibaret değildirler, her bir tekrar sözü edilen 
bir olayın, merkezi bir kıssanın bir başka anlatımı, değişik bir boyutunu dile 
getirir. Hz. Musa, Firavun ve İsrailoğullarını konu alan kıssanın birden fazla 
tekrarı vardır. Ama iyice bakıldığında gündeme getirildiği her seferinde olayın 
bir başka boyutuna atıfta bulunduğu anlaşılır. Dolayısıyla kıssa ile ilgili yak- 
laşık 500 civarındaki ayet bir araya getirilmedikçe kıssanın kendisi hakkında 
tam bir fikir ve kanaate sahip olunamaz. Diğer kıssalar için de aynı durum söz 
konusudur. 

Anlamın zıtlar üzerinden verilmeye çalışılması da mukayese ve karşılaş- 
tırmanın hem düşünceye derinlik kazandırması hem öğretmeyi kolaylaştır- 
ması içindir. Nihayetinde çıplak gözle inceleyebileceğimiz maddi tabiatta ve 
hayatın kendisinde muazzam bir diyalektik olduğunu kolayca tespit edebiliyo- 
ruz. İman ve küfür, hidayet ve sapıklık, iyilik ve kötülük, güzellik ve çirkinlik, 
adalet ve zulüm, aydınlık ve karanlık, beyaz ve siyah, barış ve savaş, hayat ve 
ölüm vs. Yaratılışın hikmetini, hayatın anlamını, eylemlerimizin amaç ve mak- 
sadını ancak bu diyalektik üzerinden okur ve anlamaya çalışırız. Kur'an canlı, 
dinamik bir kitaptır, hayatın kendisi gibi akıp gitmektedir, tarih gibi devinim 
içindedir, yeryüzü şekilleri gibi inişli çıkışlıdır. Tekrarlar ve zıtlar onun ana te- 
malarını teşkil ederler. 

“Hadis” söz demektir. Efendimiz aldığı vahyi söz dizimi içinde muhatap- 
lara aktardığı için bu ismi almıştır, yoksa bazı Mutezile kelamcılarının veya 
modern zaman tarihselcilerinin iddia ettiği gibi Kur'an tarihsel ve toplumsal 
durumda ortaya çıkmış değildir. (Kur'an vahyinin “söz” olarak geçtiği çeşitli 
ayetler için bkz. 68/Kalem, 44; 53/Necm, 59). 

Sürenin 18. ayetinde mü'minlerin “Sözü dinleyip en güzeline uydukları” be- 
lirtilmişti. Burada “en güzel söz”ün Kur'an olduğu belirtilmektedir. Kur'an en 
güzel söz olduğu gibi “En doğru söz”dür de (bkz. 4 /Nisa, 87). Hakikat bu iken, 
aklı başında olan insanlar “Başka hangi söze uyacaklar ki!” (77 /Mürselat, 50). 

Hayatın harikulade mucizelerini gözleyebilen kişi Kur'an'ın da benzer 
mucizeler ihtiva ettiğini anlamaya başladığında kozmik-tabii (kevni) ayetlerin 
nasıl kitabi ayetlerle dile getirildiğini anlar. Kitabı indiren Rabbine karşı içi 
titrer, haşyetle dolar, öyle ki ruhunun ve kalbinin titremesi bedeninde teza- 
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hür eder, derisi ürperir (8/Enfal, 2; 22/Hac, 35). Hakikatin çarpıcı anlatımı 
karşısında insan etkilenmiyorsa kalbi inkâr, isyan, zulüm ve günahkâr hayat 
sonucu ölmesi yüzündendir. Yoksa değil insan, bir dağa indirilseydi dağ Allah 
korkusuyla paramparça olur dağılırdı (59 /Haşr, 22). Kur'an Allah'ın hidaye- 
ti, takip edildiğinde kurtuluşa götüren doğru yol haritasıdır. Bu haritayı takip 
eden kurtulur, doğru yoldan sapan ise kaybeder. Talep edeni hidayete erdiren 
O'dur, yoldan sapana da başka hiç kimse doğru yolu gösteremez. 

Dünyadaki tutum alışların birer izdüşümü ahirette karşılaşacağımız du- 
rumdur. Kıyamet günü azaba maruz kalacak olanlar ellerini yüzlerine götürüp 
kendilerini koruyabilecek imkânlara bile sahip olmayacaklar. Böyleleri, iman- 
ları, direnişleri, sabırları ve güzel amelleri dolayısıyla cenneti ödül olarak hak 
edecek olanlarla eşit tutulabilir mi? İnkârcılara, hak-hukuk tanımayan zorba- 
lara yaptıklarının karşılığı olarak “azabı tadın” denecek (2/Bakara, 114). Yani 
kimse onlara herhangi bir haksızlıkta bulunmayacak, her ne yapmışlarsa kar- 
şılığını göreceklerdir. 

Dramatik biçimde tarih adeta tekerrür eder. Efendimiz (s.a.)'i yalanla- 
yanlar gibi geçmişteki kavimler de Allah'ın elçilerini yalanlayıp onlara olma- 
dık zorluklar çıkarmışlardı. Yüce Allah onları başlarına gelen bela ve musi- 
betlerle küçük düşürdü, aşağıladı. Onlar için ahirette hazırlanan azap ise çok 
daha ağırdır. 

Bu Kitap'ta hiçbir eksiklik yoktur (6/En'am, 38). Anlam dünyasında ve an- 
latımında eğrilik, yamukluk, çarpıklık, tutarsızlık, çelişki tespit etmek müm- 
kün değildir. Kitap, geçmiş toplumlardan, tarihte yaşanmış acılı tecrübeler- 
den bol miktarda örnekler vermekte, bunlardan gerekli derslerin çıkarılması, 
öğütlerin alınmasını tavsiye etmektedir. Kur'an fasih, beliğ, meramın en kolay 
ve etkili üslupla ifade edilebildiği Arapça dille indirilmiştir. Tabii ki Efendimiz 
(s.a.) başka bir kavimden seçilseydi, onların diliyle ilahi tebliği yapacaktı ama 
mevcut diller içinde Kur'an vahyini bu genişlikte, kapsam ve derinlikte ifade 
edecek Arapçadan başka bir dil de bulunmamaktadır. Sanki yüce Allah, İsma- 
il aleyhisselâmdan başlamak üzere bu dili tarih içinde son vahyi ifade etmek 
üzere hazırladı, zenginleştirdi ve tam kıvamını bulmuşken son vahyi indirdi. 
(Daha geniş bilgi için bkz. 12/Yusuf, 2; 20/Taha, 13 ve 41 /Fussilet, 3.) 
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29. Allah(ortakkoşanlar için) bir örnek verdi: Kendisi hakkında uyum- 
suz ve geçimsiz bulunan sahipleri de çok ortaklı olan bir adamile 
yalnızca bir kişiye teslim olmuş bir adam. Bu ikisinin durumu bir 
olur mu? Hamd, Allah'ındır. Hayır, onların çoğu bilmiyorlar. 


30. Gerçekşuki, sen de öleceksin, onlar da öleceklerdir. 


31. Sonra şüphesiz sizler, kıyâmet günü Rabbinizin huzurunda dava- 
laşacaksınız. 

32. Allah'a karşı yalan söyleyenden ve kendisine geldiğinde doğruyu 
(Kur'ân'ı) yalanlayandan daha zalim kimdir? Kâfirler için cehen- 
nemde bir konaklama yeri mi yok? 

33. Doğruyu getiren ve doğrulayanlara gelince; işte onlar muttaki 
(takvâ sahibi) olanlardır. 

34. Rableri katında dileyecekleri her şey onlarındır. İşte bu, ihsanda 
bulunanların ödülüdür. 

35. Çünkü Allah, onların (dünyada) yaptıklarının en kötüsünü temizle- 
yip-giderecek ve yaptıklarının en güzeliyle ecirlerini verecektir. 

36. Allah, kuluna yeterli değil mi? Seni O'ndan başkalarıyla korkutu- 
yorlar. Allah, kimi saptırırsa, artık onun için bir yol gösterici yoktur. 

37. Allah, kimi hidayete erdirirse, onun için bir saptırıcı yoktur. Al- 
lah, intikam sahibi, güçlü ve üstün olan değil midir? 


29. ayette örnek verilen insan profilinin “köle” olduğu konusunda tefsirci- 
ler arasında söz birliği vardır. Ayetin indiği tarihsel vasat göz önüne alındığın- 
da bunun böyle düşünülmesi tabiidir. Tefsircilerin “köle” sıfatını verdikleri kişi 
ayette "adam (racul)” olarak geçer. Bu durumda “racul”ü birden fazla amiri, 
emir verip işine karışanı olan bir şahıs şeklinde düşünmemizde herhangi bir 
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sakınca yoktur. Şu var ki her iki varsayım da, asıl verilmek istenen mesaja göl- 
ge düşürmez. Ana tema şudur: 

Bir adam düşünün: Birden fazla efendisi (köle) veya amiri, işine karışanı, 
patronu olsun. Efendiler veya amirler de huysuz, geçimsiz, zorluk ve sıkıntı çı- 
karan karakterde ve yapıda kimseler olsunlar. Böyle çalışan veya iş gören tabir 
caizse "yedi kocalı hürmüz” durumundadır ki, ne yapacağını bilemez. Birinin 
iradesine tabi olsa diğeri aksi yönde irade beyan edecek; birinin emrini veya 
isteğini yerine getirmek istese, diğeri veya diğerleri başka emir verecek, ondan 
başka isteklerde bulunacak. Böyle bir kişi ister köle ister ücretli -memur, işçi, 
çalışan- olsun kişiliği parçalanmış olacak. Tabii ki tek bir kişiye, tek bir amir 
veya patrona bağlı çalışan kişi için aynı durumu düşünemeyiz. Her çalışan veya 
memur için tek bir kişinin çizdiği çalışma düzenine uymak daha kolaydır. 

Bu örnek bize şu mesajı vermektedir: Sizler Allah'tan başka varlıklara 
bağlandığınız zaman parçalanmış bir kişiliğe sahip olursunuz. Bağlandığınız 
kişiler insan olmaları hasebiyle geçimsiz, kaprisli, kötü huylu olurlar; her biri 
sizden başka şey bekler, hiçbirinin arzu ve isteğini tam olarak yerine getire- 
mezsiniz. Hem zulme uğrar aşağılanırsınız hem kişiliğiniz parçalanır. 

Anlam çerçevesini biraz daha genişletip modern dünyanın temel bir so- 
runu olan “kurumların çoğulculuğu”na da ayetin göndermede bulunduğunu 
düşünebiliriz. Ekonomiden ticarete, eğitimden idareye, kültürden modaya çok 
sayıda alanda ortaya çıkan kurumların her biri gün boyu insandan farklı rol- 
ler oynamasını beklerler. Her birinin istediği insan davranışı farklıdır. Böyle bir 
durumda kişi ne yapacağını bilemez, akşama zar zor kendini evine atar. Kaçış 
yolu mümkün olmadığından ya kendini eğlenceye ve içkiye verir veya çeşitli 
mistifikasyonlara uğrar, ruhunu sapkın tarikat ve inanışlara kaptırır. Kimileri de 
nevrozlara ve psikozlara yakalanır ki, bütün bunların sebebi birden fazla güç 
ve kurumun aynı kişiden farklı taleplerde bulunmasıdır. Bu doğal olarak kişi- 
lik parçalanmasına yol açan önemli bir sebeptir. Bu durumda hayatı mümkün 
mertebe sadeleştirmek, ihtiyaçları asgariye indirmek ve sadece bir ve tek olan 
Allah'a kullukta bulunmak ruh ve akıl sağlığını korumak bakımından zorunlu- 
dur. Kendini yalnızca Allah'a bağlayan kişi sadece O'na minnet borcu duyar. O'na 
hamd eder, başkalarına karşı kendini borçlu hissetmez. Yazık ki insanların çoğu 
bunun farkında değiller, sıkıntılı, sorunlu hayat yaşamaya devam ediyorlar. 

İnsanın asla aklından çıkarmaması gereken temel bir hakikat var: Dünya 
hayatının en büyük gerçeği ölümdür. Bu dünya hiç kimseye baki kalmaz, ebedi 
yurt burası değildir. Ayetin harfi harfine çevirisi şöyledir: “Sen de, onlar da 
(birer) ölüsünüz!” Yani sen de, onlar da eninde sonunda öleceksiniz. “Muham- 
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öldürülürse eski dininize geri mi döneceksiniz?” (3/Âl-i İmran, 144.) 

Hepiniz ölecek ve Yüce Allah'ın huzuruna çıkarılacaksınız. Bu durumda 
her ne yapıyorsanız günün birinde hesaba çekileceğinizi aklınızdan çıkarma- 
dan yapmalısınız. O gün çetin bir gündür. Kendisine Kur'an tebliğ edildiği hal- 
de yalanlayanların durumu trajiktir. Onlar için cehennemde konaklama yeri 
hazırlanmıştır.Hesap günü herkes birbiriyle hesaplaşacak, davalar yeniden 
görülecek. Din Günü'ndeki muhakeme yüce Allah'ın huzurunda olacaktır, kim- 
senin iltimas yapması, araya adam koyması, ağzı laf yapan mahir avukatlar 
tutup davadan sıyrılması, yasaları olmadık yorum ve kelime oyunlarıyla eğip 
bükmesi mümkün değildir. Davalar “Her hak sahibi hakkını alıncaya kadar sü- 
recektir” (Müsned, |, 67). 

Doğruyu yani Kur'an vahyini getiren kişinin Hz. Peygamber, doğrulayan- 
ların sahabeler olduğu söylenmiştir. Kıyamete kadar Kur'an'i bilgi ve haberle- 
ri tebliğ edenler ve bu tebliğe tabi olanların da bu kapsamda düşünülmesine 
herhangi bir mani yoktur. İşte bunlar takva sahibi kimselerdir. Hem Kur'an'ı 
tebliğ ve tasdik ederler hem hayatları boyunca söz ve davranışlarında doğ- 
ruluktan ayrılmazlar, Allah'a Kur'an'ın işaret ettiği hakikate sadakat gösterir- 
ler. Demek ki Kur'an ve hakikati tebliğ etmek, doğrulamak ve hak ile hakikate 
sadakat göstermek takvanın özelliklerindendir. Böylelerinin Rableri katında 
diledikleri her şey kendilerine verilecektir. Bu ihsanda bulunanların ödülüdür. 
Dünyada kendilerinden kötülükler sadır olmuşsa da, sonunda yüce Allah üs- 
tünü örtecek, onları bağışlayacaktır. Kurtubi, “üstü örtülecek günah ve kusur- 
lar”ın İslam'dan öncesine ait olduğunu söyler. En doğrusunu Allah bilir! 

İnsana sadece Allah yeter. Temel duygu olan kaygıyı gidermenin yolu Al- 
lah'a tevekkül etmek, O'na itimat etmektir. Böyle olunca inkârcıların mü'min- 
leri birtakım güçlerle, liderlerle korkutup tehdit etmeleri boşunadır. Mü'min 
Allah'tan başka hiçbir şeyden ve hiç kimseden korkmaz. İbn-i Teymiye “Benim 
için zindan medrese, sürgün hicret, ölüm şehadettir” demiştir. 

Putperestler tapındıkları taş ve tahta parçalarında üstün güç vehmettikle- 
ri için, eleştirilerine devam etmesi durumunda Hz. Peygamber'i bazı musibet- 
lere, şifasız hastalıklara maruz bırakmakla tehdit ediyorlardı. Efendimiz bun- 
ların hiçbirine aldırmadı, bu tehditlerin boş inanç eseri olduğunu söyledi. Ona 
kim zarar verebilirdi ki, o âlemlerin Rabbinin koruması, güvencesi altındaydı. 
Belirtmek gerekir ki inkârcıların tapındıkları kişilerle, takip ettikleri liderlerle 
mü'minleri tehdit edip yollarından vazgeçirmeye çalışmaları ayetin indiği za- 
manla ve muhatap aldığı kişilerle sınırlı değildir. Her dönemde baskı rejimle- 
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rinin savunucuları, hak ve özgürlük mücadelesi verenleri kendi liderlerine ve 
düzenlerine saygılı olmaya mecbur ederler, siyasi ve sosyal değerlerin Allah'ın 
indirdiklerine göre düzenlemesini savunanları da işkence, sürgün, hapis, yok- 
sunluk ve hatta ölümle tehdit ederler. 

Hakikat budur. Hal bu iken seçimini doğru yolda kullanan kişi hidayet bulup 
kurtulur, yanlış yönde kullanan sapmış olur. Yanlış yola giren doğruyu bulamaz, 
kimse de ona yardımcı olamaz, doğru yola gireni kimse yolundan saptıramaz. 
Allah zalim ve zorbalardan intikam alır; kuvvet ve üstünlük (izzet) O'nundur. 
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38. Andolsun, onlara: “Gökleri ve yeri kim yarattı?” diye soracak ol- 
san, elbette “Allah” diyecekler. De ki: “Gördünüz mü-haber verin; 

Allah'tan başka taptıklarınız, eğer Allah bana bir zarar dileyecek 

olsa, O'nun zararını kaldırabilirler mi? Ya da bana bir rahmet ver- 


meyi istese, O'nun rahmetini tutup-önleyebilecekler mi” De ki: “Al- 
lah, bana yeter! Tevekkül edecek olanlar, O'na tevekkül etsinler.” 

39. Deki: “Eykavmim, üzerinde bulunduğunuz duruma göre yapın-e- 
din; elbette ben de yapıp-ederim. Artık yakında öğreneceksiniz.” 

40. Kendisini aşağılık kılan azap kime geliyor ve kesintisiz azap ki- 
min üzerine çöküp-kaçınılmaz oluyor? 

41. Şüphesiz, sana biz Kitab'ı insanlar için hak olmak üzere indirdik. 
Artık kim hidayete ererse, bu kendi lehinedir; kim saparsa, o da 
kendi aleyhine sapmış olur. Sen onların üzerinde vekil değilsin. 


Tevhid inancı varlığın birliğini gerektirdiği gibi hayatın ve eylemlerin de 
birliğini gerekli kılar. Burada kastedilen “birlik” Allah'ın her düşünce ve dav- 
ranışta yegâne referans alınmasıdır. Varlık âlemini O yarattığına göre —-ki Mek- 
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keli putperestler bu hakikati teslim ediyorlardı- O'ndan başka yaratıkların, 
varlık ve nesnelerin aracı konulması, onlarda birtakım güç ve kuvvetler veh- 
medilip yüceltilmesi tam bir tutarsızlıktır. Putlar birer taş veya tahta yığınıdır, 
kendilerine herhangi bir faydaları veya zararları yok ki -mesela üzerlerine 
konan sineği kovamazlar- onları yüceltenlere şu veya bu fayda veya zararları 
olsun. Mantıksal bir tutarlılık içinde bu konu Kur'an'ı Kerim'de ele alınmakta, 
put ve heykellere saygı gösterenlere, onlarda birtakım güçler vehmedenlere 
üzerinde yeniden düşünmelerini sağlayacak sorular sorulmaktadır. (Bkz. 31/ 
Lokman, 25.) 

Fayda veya zarar Allah'ın kudret elindedir. Yüce Allah birinin zararını di- 
leyecek olsa -ki durup dururken veya ona haksızca zarar dilemez, bir zarar 
diliyorsa yanlış tercihleri ve yaptıkları kötü fiillerin karşılığıdır- söz konusu 
zararı başka varlıklar üzerinden def'edemezler (6/En'am, 17). 

Bir fayda (rahmet) dileyecek olsa da durum aynıdır, kimse bu rahmetten 
kulu mahrum bırakamaz. Efendimiz (s.a.), Abdullah ibn-i Abbas'a şöyle tem- 
bihte bulunmuştur: “Bil ki bütün bir ümmet toplanıp da sana fayda vermeye 
çalışsa ancak Allah'ın sana takdir ettiği faydayı sağlar. Bütün ümmet sana zarar 
vermeye kalkışsa ancak Allah'ın senin hakkında takdir ettiği zararı verebilir 
(Tirmizi, Kıyamet, 59; Müsned, I, 293). Bu hadis-i şeriften anlaşılan, bütün bir 
toplumun verebileceği fayda veya zarar ancak Allah'ın takdir ettiği kadar olur 
ne fazlası ne eksiği olamaz. 

Varlık O'nun kudret eli altında ise, fayda veya zarar O'nun takdir ettiğinden 
fazla veya az değilse, kendisine tevekkül edilecek, her şeye ve herkese yetecek 
olan O'dur. Yüce Allah bunu elçisinden söylemesini emreder. Bu mü'minlerin 
de her fırsatta dile getirmeleri gereken bir duadır, bu dua aynı zamanda büyük 
bir hakikati ihtiva etmektedir. 

Bu apaçık hakikate rağmen inkârcılar doğru yola girmiyorlarsa, yapacak 
bir şey yok. Bu durumda herkes kendi yolunu takip edebilir. (Bkz. 6/En'am, 
135; 109/Kâfirun, 1-6.) Şu var ki, kim ne yapıyorsa yaptığının esasını ve kar- 
şılığını -ya bu dünyada veya ebedi âlemde- görecektir. İnsanın dünyadaki “za- 
man algısı” temel alındığında bu pek de uzak değildir. Ayette 'bilme fiilinin 
başına sevfe' gelmişse de bu hayli uzak değildir. 

Yüce Allah Kur'an'ı hak olarak indirmiştir. Hem Hak'tandır hem hakkı ve 
hakikati içinde barındırmaktadır. İçeriğinde, anlam dünyasında yalan yanlış, 
çelişki tutarsızlık, batıl şeyler, hurafeler, temelsiz fikir, kurgusal tezler, teori- 
ler yoktur. Kur'an ne bilimsel bir kitaptır ne teoriler-kuramlar mecmuasıdır. 
O'nun verdiği haberler ve bilgiler Allah'ın katındandır; bilimsel veriler ve ku- 
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ramlar onun üzerinde hakem olamazlar; doğruluğu bilimle veya teorilerle kri- 
tik edilemez. Her neye çağırıyorsa insanın kurtuluşu ve ebedi mutluluğu işaret 
ettiği yöndedir. Bu açıdan bakıldığında kim bu Kitab'a yani Kur'an hidayetine 
girecek olsa kendi lehine bir iş yapmış olur, kim de saparsa bunu kendi zararı- 
na yapar. Allah'ın elçisi muhataplarının üzerinde vekil değildir, o sadece tebliğ 
etmek ve doğru yolu göstermekle yükümlüdür (10/Yunus, 108). 
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42. Allah, ölecekleri zaman canlarını alır; ölmeyeni de uykusunda 
(bir tür ölüme sokar). Böylece, kendisi hakkında ölüm kararı ve- 
rilmiş olanı(n ruhunu) tutar, öbürünü ise adı konulmuş bir ecele 
kadar salıverir. Şüphesiz bunda, düşünebilen bir kavim için ger- 
çekten âyetler vardır. 


“Uyku-ölüm” ilişkisini En'am süresinde (6/60-63); “ruh” konusunu da 
İsra süresinde (17/85) ele almıştık. 42. ayette tekrar nazara verilen bu konu, 
insanın en temel gerçeklerinden birisini ele almaktadır. En'am süresinde be- 
lirtmeye çalıştığımız üzere bütün hayati faaliyetlerin merkezi ruhtur. Bir emr-i 
ilahi olan ruh nefha olarak bedene üfürülmüş olup ontolojik mayası toprak 
olan bedende içkin (mündemiç) bulunmaktadır. Razi'nin benzetmesiyle gü- 
neş ışığı gibi bedene 1sı, parlaklık ve hareket sağlar. Ruhun bedendeki durumu 
kokunun güldeki durumu gibidir. Birden fazla -hayli çok- türevi vardır ki en 
yüksek düzeydeki türevi idrak, akıl ve iradedir. Bazı İslam bilginleri ve sufiler 
ruhun bu türevine “nefs” adını vermişlerdir. Nefs aynı zamanda zat veya özvar- 
lık yani benliktir. Zat kendini idraktir. Nefs kendi zatını idrak ettiğinde bilinç 
sahibi olur. Başka bir deyişle “bilinç”, nefsin kendi zatını idrak etmesi, kendi 
farkını fark etmesi, zatının farkına varmasıdır. Kendi zatını idrak bilinç ise, in- 
sanı diğer varlıklardan, mesela meleklerden, hayvanlardan ve bitkilerden ayı- 
ran temel fark bilinç değildir. Zira sözünü ettiğimiz üç varlıkta da bilinç vardır. 
İnsanı diğerlerinden ayırt eden fark akıl ve iradedir. Meleklerden farkımız 
irademiz; hayvanlardan ve bitkilerden olan farkımız ise akıl ve irademizdir. 
Bizi Eşref-i mahlükat mertebesine yükselten hasletimiz budur. Can ise bedene 
ilişkin hayat sağlayıcı türevdir. Bitki ve hayvanlarda da mevcut bulunmaktadır. 

Uyku sırasında ruh tamamen bedenden ayrılmaz, onun can türevi kalır. 
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Bu yüzden uyuyan kişi nefes alır verir, iç organları hareketlerine devam eder, 
yatağında sağa sola döner ancak iradi hareketlerde bulunamaz. Bedenden ay- 
rılan ruhun kendini idrak eden bilincidir. 

Bu yönüyle ruh gezer dolaşır, İbn-i Abbas'ın ve Said ibn-i Cübeyr'in dediği 
gibi ister ölmüş olanların ister hala yaşayanların ruhlarıyla buluşur, konuşur, 
diyaloglar kurar. Ölenlerin ruhları yüce Allah'ın kudret elinde tutulmaya de- 
vam ederler, henüz eceli gelmemiş yani ömrü tamamlanmamış olanın ise ruhu 
geri gelir, böylece uykudan uyanır. Bu açıdan uyku bir tür ölüm provası ve dün- 
yadan başka dünyaların, ahiretin en kesin kanıtıdır. 

Razi'nin tasnifini esas aldığımızda ruhun bedenle üç ilişkisi olduğunu söy- 
lemek mümkün görünmektedir: 

a) Uyanıklık hali olan “yakaza”: Yakaza durumunda ruhun diğer türevle- 
riyle birlikte bilinç, idrak, akıl ve can bedende bulunmaktadırlar. 

b) “Uyku” hali. Bu durumda bilinç, idrak, akıl ve irade bedenden ayrılmış, 
can bedende kalmıştır. 

o) “Ölüm” halidir. Bu durumda ruh bütün türevleriyle bedenden ayrılmış, 
geriye bir süre sonra toprağa karışacak olan ceset kalmıştır. 

Ayetten anlaşılan şu ki hayatımız, ölümümüz ve dirimimiz Allah'ın elinde- 
dir. Hiçbir zaman biz kendimizi mutlak manada kontrol edebilecek durumda 
değiliz. Yaşatan ve öldüren O'dur. Meleklerin Azrail aleyhisselâmın emri altın- 
da gelip ruhumuzu bedenimizden alması Allah'ın emri, bilgisi ve takdiriyle- 
dir. İster ölüm meleği Azrail aleyhisselâm ister onun emrinde çalışan başka 
melekler bizim ölümüz hakkında kendileri karar veremezler. Hakikat bu ise, 
Allah'tan başka tapılacak, emir ve yasaklarına uyulacak mâbud düşünülebilir 
mi? Hayatın, ölümün ve dirilişin bilincinde olan mü'min ölümden korkmaz, 
amellerinin tam olarak ilahi hoşnutluğa uygun olup olmadığından korkar. 

Hz. Peygamber (s.a.), yatağa girip uyuyacağı zaman şu duayı okurdu: 
“Rabbim, Senin isminle yatağıma girdim, yine Senin isminle yatağımdan kal- 
karım. Canımı uykuda alacaksan, bana merhamet edip bağışla! Yok, eğer bıra- 
kacaksan, iyi kullarını muhafaza ettiğin gibi, beni fenalıklardan koru.” (Buhari, 
Deavat, 13; Müslim, Zikir, 64.) 
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43. Yoksa Allah'tan başka şefaat ediciler mi edindiler? De ki: “Ya on- 

lar, hiçbir şeye mâlik değillerse ve akıl da erdiremiyorlarsa?” 

44. Deki: “Şefaatintümü Allah'ındır. Göklerin ve yerin mülkü O'nun- 


dur. Sonra O'na döndürüleceksiniz.” 


45. SadeceAllahanıldığı zaman, âhirete inanmayanların kalbi öfkey- 
le kabarır. Oysa O'ndan başkaları anıldığında hemen sevince ka- 
pılırlar. 

46. Deki: “Ey gökleri ve yeri yaratan, gaybı ve müşahede edilebileni 
bilen Allah'ım. Anlaşmazlığa düştükleri şeylerde, kullarının ara- 
sında sen hüküm vereceksin.” 

47. Eğer yeryüzünde olanların tümü ve bununla birlikte bir katı 
daha zalimlerin olmuş olsaydı, kıyâmet günü o kötü azaptan 
(kurtulmak amacıyla) gerçekten bunları fidye olarak verirlerdi. 
Oysa onların hiç hesaba katmadıkları şeyler, Allah'tan kendileri 
için açığa çıkmıştır. 

48. Kazandıkları kötülükler, kendileri için açığa çıkmıştır ve alay ko- 
nusu edindikleri şey de kendilerini çepeçevre kuşatmıştır. 


Bakara süresinde (2/255) açıklamaya çalıştığımız üzere “Şefaat” insan ile 
Allah arasına birilerinin girip tavassutta ve tevessülde bulunmasıdır. (Ayrıca 
bkz. 2/Bakara, 48 ve 17/İsra, 79.) Müşrik Araplar tabii ki Allah'ın varlığına 
inanıyorlardı. Ancak putları da Allah nezdinde hatırlı, sözü geçer varlıklar ola- 
rak kabul ediyorlardı. Maide süresinde (5/90) putlara “dikili taşlar” adı verilir. 
Kastedilen şu veya bu anlamı, şahıs, cin, insanüstü varlığı, gök cisimleri, atala- 
rın ruhunu veya hatırasını temsil eden putlardır. Putlar ya taştan veya tahta- 
dan veya demir ve benzeri madenlerden yapılırdı. Araplar Allah'ın varlığına ve 
O'nun gökleri ve yeri yarattığına inandıkları halde putları, taşıdıkları sembo- 
lik anlam ve değer dolayısıyla kendilerini Allah'a yaklaştıracak, onlara aracılık 
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yapacak kutsal nesneler olarak kabul eder ve onlara derin saygı gösterirlerdi. 
Zihinlerinin gerisindeki kabule göre, kendilerinin suç, günah ve zulüm olan fi- 
illerini belki Allah'ın affetmeyeceğini biliyorlardı, bu yüzden kandırmaya, ikna 
etmeye daha yatkın buldukları aracıları ve bunların birer sembolü olan putları 
araya koyup suç ve günah dolayısıyla kendilerine terettüp edecek cezalardan 
kurtulmayı umuyorlardı. 

Ahirete inanmadıkları halde putlar üzerinden Allah'tan umdukları fayda 
tamamen dünyevi idi. Put sosyo-politik sistemin asli simgesi hükmünde ol- 
duğundan herkes ya bir puta sahip olmak ister veya genel kabul gören puta 
mümkün ölçülerde yakın olmaya çalışırdı. Belirtmek gerekir ki, söz konusu 
düşünüş biçimi veya heykellere anlam yükleme sadece Mekkelilere özgü veya 
onların telakkileriyle sınırlı değildir; bu aslında evrenseldir. Mesela Doğu Pe- 
rinçek, heykelin “toplumsal hareketleri hedeflediğini, bu özelliğiyle de sanal 
değil hakiki olduğunu söyler: “Heykellerin cansız olduğunu sananlar vardır. 
Farkında olmadan önlerinden geçerler. Hatta heykellerin tepesine çıkanlar 
bile olur. Heykellerin onlara itiraz etmediğine bakarak yanlış yargılara ulaşır- 
lar. Oysa heykeller, toplumsal hareketleri yönetirler. Duruşlarıyla, el hareketle- 
rive parmak işaretleriyle gösterdikleri hedefler, sanal değil, hakikidir.” (Aydın- 
lık, 17 Nisan 2013.) Kur'an-ı Kerim'in de insanı kurtarmayı hedeflediği zihni 
blokaj ve bağımlılık putların ve heykellerin insanı yönlendirmesidir. Heykel 
hareket etmez ancak bir öğreti ve ideolojiyi sembolize eder ki, heykelle bü- 
tünleşmiş her öğreti insan zihni üzerinde blokaj kurar. İbrahim aleyhisselama 
“putkırıcı” denmesinin sebebi “büyük put” üzerinden zihni özgürleştirmeye 
girişmesidir. 

İslam nokta-i nazarından bu inanç ve düşünme şekli şirktir ve en büyük 
günahtır. Allah'tan başka kimse şefaatte bulunamaz. Putlar veya putlaştırılan 
şahıslar ve varlıkların hakikat-i halde bir şeye güçleri yetmez. Hele birer taş, 
demir ve tahta yığını ise akletme yetenekleri de yoktur; bu inançta olanlar, 
bunu atalarından devralmışlarsa ataları da böyle yapmakla akılsızca iş yap- 
mışlar demektir. Şefaatte bulunacak biri varsa, varlık âleminin mülkünü elinde 
bulunduran Allah olur ancak. Nihayetinde herkes O'na döndürülecek. 

Câbir b. Abdullah'tan rivayet edildiğine göre, Resülullah (s.a.) şöyle buyur- 
du: “Benden önce hiçbir peygambere verilmeyen beş şey bana verildi:” 

a) Daha önce her peygamber kendi kavmine gönderiliyordu. Ben ise kızıl 
ve siyah bütün insanlara gönderildim. 

b) Bana ganimetler helal kılındı. Hâlbuki benden önce hiçbir (peygambe- 
re) helal kılınmamıştı. 
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c) “Yeryüzü, bana temiz ve mescit kılmdı. Her kime namaz vakti gelirse 
bulunduğu yerde namazını kılar.” 

d) Bir aylık yol kadar mesafeden düşmanın kalbine korkutmakla bana 
yardım edildi. 

e) “Kıyamet günü ümmetime şefaat etme izni verildi.” (Buhari, Teyem- 
müm, 1, Salat, 56; Müslim, Mesâcid, 3; Müsned, IlI, 304.) 

45. “Sadece Allah anıldığı zaman” ayetinin anlamı, “Allah'tan başka ilah 
yoktur” demektir. Bu ifadeden ahirete inanmayanların kalbi öfkeyle kabarır 
(17/İsra, 46), kendi değer verip yücelttikleri şahıslar, varlıklar da Allah'la be- 
raber anıldığında sevinirler. Söz konusu şahıs ve varlıklar sembolik değeri 
olan putlar olabileceği gibi atalar, ruhlar, azizler, veliler, pirler, üstatlar, ağabey- 
ler, krallar, monarklar, hakanlar, padişahlar, kültler, parti liderleri, ideologlar, 
beşer üstü güç ve kudrete sahip oldukları düşünülen şeyhler, kutuplar, liderler, 
hocalar da olabilir. Hakikatte bu sayılanların hiçbirinin yüce Allah nezdinde 
birer kul olmaktan başka değerleri yoktur. Bir peygamber olarak gönderilmiş 
bulunan Hz. İsa ve ilkinden sonuncusuna kadar bütün peygamberler de önce- 
likle birer kuldurlar. Mesela teslise inanan bir Hıristiyan'a sadece Allah yeter, O 
tek Tanrı'dır, başka hiç kimsede tanrılık vasfı yoktur veya bağlandığı şeyhinde 
veya velide beşer üstü kuvvetler olduğuna inanan birine “Sadece Allah'tan iste, 
başkasını araya koyma” dendiğinde, hemen bozulur, öfkelenir. Bu söz konusu 
şahısların bağlandıkları kimselere ulühiyet atfetmeleri anlamına gelir. Kim 
birtakım insanlara, cin veya başka varlıklara ulühiyet atfedip bu zatların kendi 
inisiyatiflerini kullanarak şefaatçi olabileceğini düşünüyorsa büyük bir yanılgı 
içindedir. Ancak Allah'ın kendilerine izin verdiği kimseler şefaatte bulunabilir. 

Bu açık hakikatlere ve tembihlere rağmen insanlar kendi aralarında derin 
tartışmalara girişir, görüş ayrılıklarını sürdürürler. Buna mani olmak mümkün 
değildir. İhtilaf, tartışma insanın tabiatında vardır. Böyle olunca Müslümanlara 
yaraşan tutum, kendi sahih inançlarını güzel bir dille açıklayıp gerekli tebliği 
yaptıktan sonra işin sonucunu Allah'a havale etmek olmalıdır. Varlık âlemini 
yaratan, görüneni ve görünmeyeni hakkıyla bilen yüce Allah eninde sonunda 
hükmünü verecek yani kimin hak ve hakikati savunduğunu veya hak ve haki- 
katin ne olduğunu hepimize bildirecektir. 

Hakikatin apaçık ortaya çıkacağı, Yüce Allah'ın hükmünü vereceği o günde 
Allah'a ortak koşanlar, insanların hayatlarını karartan suçlu-günahkârlar yer- 
yüzünün tüm hazinelerini ve bir katını dahi fidye verecek olsalar kurtulmaları 
mümkün olmayacak. Nasıl kurtulabilirler ki! Dünyada ele geçirdikleri güç ve 
iktidarı, yetki ve imkânları, statü ve makamları suiistimal ederek insanlara 


39/Zümer Süresiı/49-52 71 


zulmetmişler, hak ve hukuku ihlal etmişler, insanlara büyük acılar yaşatmış- 
lardır. Din Günü, mazlumların, mağdurların, mahrum ve dışlanmışların hak- 
larını alacakları gündür. O günde iltimas, aracılık, torpil, rüşvet, hatır geçmez. 
Unuttukları, gündeme gelmeyeceğini sandıkları şeyler önlerine serilecek, bu- 
nun karşısında şaşırıp kalacaklardır. Bkz. (45/Casiye, 33 ve 6/En'am, 28.) Her 
ne kötülük yapmışlarsa, kimi sahih inancından dolayı alaya alıp küçük gör- 
müşlerse mutlaka bunun hesabını vereceklerdir. 


aksi idle) ei dani bİŞ3 137 çi le 5 OLAYI Saz 1313 
ec) en ASİ Sİ GE ilave Gi ğle 
Lü e ali 40.3 OğküSi İyi la ğe GE GENİ alli ya 
şa lj e alama İŞİ da İşle Geliş İş 
rl Ki Er 
gor) Oylaği adl Al 113 $ 


49, İnsana bir zarar dokunduğu zaman, bize duâ eder; sonra tarafı- 
mızdan ona bir nimet ihsan ettiğimizde, der ki: “Bu, bana ancak 
bir bilgi(m) dolayısıyla verildi.” Hayır; bu bir fitne (kendisini bir 
deneme)dir. Ancak çoğu bilmiyorlar. 


vg b 


50. Bunu kendilerinden öncekiler de söylemişti; ama kazandıkları 
şeyler onlara hiçbir yarar sağlamadı. 

51. Böylece, kazandıkları kötülükler(in acı sonucu) onlara isabet etti. 
Bunlardan zulmetmiş olanlara da, kazandıkları kötülükler isabet 
edecektir. Ve onlar (bunu kendilerine uygulamaktan Allah'ı) aciz bı- 
rakabilecekler değildirler. 

52. Onlarbilmiyorlar mı ki, gerçekten Allah, dilediğine rızkı genişle- 
tip-yayar ve (dilediğine) kısar da. Şüphesiz bunda, imân eden bir 
kavim için gerçekten âyetler vardır. 


Kur'an'da sıkça insana bir zarar dokunduğunda veya ciddi bir tehlike ile 
karşılaştığında hemen Allah'a yönelip O'ndan yardım istediği belirtilir (16/ 
Nahl, 53). Bu bir bakıma refleksiftir, kopan toz fırtınasına karşı gözlerin irade 
dışı kapanması gibi. Zira bedene üfürülen ruh, menşeinin tabiatı itibariyle ken- 
dini asli ve hakiki sahibine dönmek, güvenlik ve selameti orada aramak ister. 
Bu da hem Allah inancının fıtri, hem insanın hayat tohumu olan ruhun başıboş 
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olmadığını göstermektedir. Ruh eğer bedendeki hayatında Allah'ı unutmuşsa 
nefs-iemmarenin tesirinde bilincinin uyuşması, kendini kaybetmesi, başka bir 
deyişle insanın gaflete düşmesinin sonucudur. Zikir olan Kur'an vahyi insana 
asli özünü, geldiği yeri ve hakikati hatırlatır. 

49. ayet insanın içine düşebileceği ilginç bir çelişkiye dikkat çeker. İnsan 
bir zarara uğradığında Allah'a sığınır. Bu tamam. Fakat ona bir nimet ihsan 
edildiğinde (tahvil) nimet dolayısıyla elde ettiği faydayı, güç ve iktidarı, servet 
ve avantajı kendinden bilir, nimet ve avantajları Allah'a refere etmez, kendine 
mal eder. Oysa “tahvil” kelimesinin etimolojisinin de işaret ettiği üzere insana 
verilen nimet ilahi bir ihsan velütuftur, bunları kendi gücüyle elde etmiş değil- 
dir. En azından yaratılmış bir nimete sahip olmuştur. Diyelim ki bir çiftçi, tabii 
ki tohumluk alır, eker, tarlayı sürer, ekinin bakımını üstlenir. Bunda hiç kuşku 
yok. Ama eğer Allah yağmur yağdırmayacak olursa tarlası ürün vermez, bol 
ürün veren tarlası onu zengin kılmaz. Gaflet halindeki çiftçi bunu kendisinden 
bilirse bu ayetin kınadığı kişi durumuna düşer. 

Bazıları sahip oldukları imkân ve avantajları Karun gibi kendilerinden bi- 
lirler, iddialarına göre servet elde etme bilgisine sahip oldukları için servete 
sahip olmuşlardır (28 /Kasas, 78). Bazıları ise söz konusu imkân ve avantajlara, 
Allah katında kendileri makbul, ayrıcalıklı kişiler oldukları için sahip oldukla- 
rını düşünürler. Bazıları ise eğer güç ve avantajlara sahip iseler, bu Allah'ın da 
kendilerini makbul kimseler olarak kabul ettikleri içindir. Bu düşüncede olan- 
ların tümü yanılgı içindedirler. Yüce Allah birine nimet ihsan etmişse, nimetin 
sahibi O'dur, O ihsan etmiştir ve nimeti ihsan etmesinin sebebi insanı sınavdan 
geçirmesidir. Bu öylesine zor bir sınavdır ki, altının ateşte eriyip saflaşması 
gibidir, bu yüzden Kur'an-ı Kerim bu işlemi “fitne” kelimesi ile karşılamıştır. 
Yazık ki güç ve iktidar sahipleri, zenginler ve avantajları kullananların çoğu bu 
hakikatin farkında değildirler. 

Arap müşrikleri bu yanılgı içinde idiler. Fakat elbette bu onlara özgü değil- 
dir. Geçmişte de bu yanılgıya düşülüyordu, kıyamete kadar gelecek nesillerde 
bu yanılgıya düşenler olacaktır. Böyleleri sahip oldukları geçici imkân ve avan- 
tajların nihayetinde ve kalıcı manada işlerine yarayamayacağını bilmeliler. 
Sınavı kaybettikleri için kötülük yolunda, zulüm ve haksızlıkta kullandıkları 
imkânlar aleyhlerinde sonuç verecektir. İktidar sahipleri adaleti tesis etmez- 
lerse, keyfi yönetirlerse; serveti savurup israf ederlerse, yoksulları, çalışan- 
ların emeklerini sömürürlerse onlara birer nimet ve sınav aracı olarak veri- 
len imkânlarla zulmetmiş olurlar. Güç ve iktidarı, servet ve imkânları Allah'ın 
gösterdiği çerçevede kullanmayanlar bunun hesabını vereceklerdir, bundan 
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kurtulmaları veya birilerinin onları kurtarması mümkün değildir. Göklerde ve 
yerde kimse Allah'ı aciz bırakamaz. 

Yüce Allah kiminin rızkını geniş tutup kimininkini kısıtlı tutuyorsa bunun 
bir sebeb-i hikmeti vardır (13/Ra'd, 26). Ne zengin salt servetinden dolayı Al- 
lah katında yüksek bir mevkie sahiptir ne yoksul yoksulluğu dolayısıyla değer- 
sizdir. Ölçü ve kriterler başkadır. Herkesin değeri takva ile ölçülür. İnsanlar bu- 
nun üzerinde etraflıca düşünecek olursa büyük ibretler alır, hayat tarzlarını, 
dünyevi nimetler karşısındaki tutumlarını buna göre düzenlemeye çalışırlar. 
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53. (Benden onlara) De ki: “Ey kendi aleyhlerinde olmak üzere ölçüyü 
taşıran kullarım. Allah'ın rahmetinden umut kesmeyin. Şüphesiz Al- 
lah, bütün günahları bağışlar. Çünkü O, bağışlayandır, esirgeyendir." 

54. Azapsizegelip çatmadan evvel, Rabbinize yönelip-dönün ve O'na 
teslim olun. Sonra size yardım edilmez. 


55. Rabbinizden, size indirilenin en güzeline uyun; siz hiç şuurunda 
değilken, azap apansız size gelip çatmadan evvel. 
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56. Kişinin (yana yakıla) şöyle diyeceği (gün): “Allah yanında (kullukta) 
yaptığım kusurlardan dolayı yazıklar olsun (bana) doğrusu ben, 
(Allah'ın diniyle) alay edenlerdenim.” 

57. Veya:“Gerçekten Allah bana hidayet verseydi, elbette muttakiler- 
den olurdum” diyeceği, 


58. Ya da azabı gördüğü zaman: “Benim için bir kere daha (dünyaya 
dönme fırsatı) olsaydı da, ihsan edenlerden olsaydım” (diyeceği 
günden sakının). 

59. “Hayır, Benim âyetlerim sana gelmişti, fakat sen onları yalanla- 
dın, büyüklüğe kapıldın ve kâfirlerden oldun." 

60. Kıyâmet günü, Allah'a karşı yalan söyleyenlerin yüzlerinin kap- 
kara olduğunu görürsün. Büyüklenenler için cehennemde bir ko- 
naklama yeri mi yok? 

61. Allah,takvâ sahiplerini (inanarak ve inançlarını uygulayarak) zafere 
ulaşmaları dolayısıyla kurtarır. Onlara kötülük dokunmaz ve on- 
lar hüzne kapılmayacaklardır. 

62. Allah,herşeyin yaratıcısıdır. O, her şey üzerinde vekildir. 


63. Göklerinveyerin anahtarları O'nundur. Allah'ın âyetlerine (karşı) 
inkâr edenler ise; işte onlar, hüsrana uğrayanlardır. 


Sürenin 10. ayetinde “Deki Ey Kullarım!” hitabının Hz. Peygamber dola- 
yımında insanlara yapıldığını, her iki ayetteki lafızdan hareketle Hz. Peygam- 
ber'e “kullar” izafe edilmeyeceğini göstermeye çalışmıştık. Bu ayette de, kendi 
aleyhlerinde olmak üzere sınırları aşan kullara, suç ve günah işlemiş olsalar 
da, tevbe kapısının açık olması hasebiyle ümitsizliğe kapılmamaları gerektiği 
hatırlatılmaktadır. Varlık yüce Allah'ın kudret eli altındadır. İyi veya kötü ol- 
sun, kulların tutum ve davranışlarının O'na herhangi bir zararı olamaz. İnsan- 
lar her ne yapıyorsa kendi lehlerine veya aleyhlerine yaparlar. Kendi zarar ve 
hüsranlarına olmak üzere kötülük yapanlar konmuş sınırları aşanlardır. Sınır- 
ların aşılması ölçünün taşması anlamına gelir. Ama öyle de olsa yaptıklarından 
dolayı pişmanlık duyanlar ümitsizliğe kapılmamalı. Eğer gerçekten ve samimi 
olarak suç ve günahları onların vicdanlarını rahatsız ediyorsa dönüş yolu her 
zaman açıktır. Yüce Allah affeder. Allah'tan kesin olarak ümit kesmek küfürdür. 
(Bkz. 12 /Yusuf, 87. ayetin açıklaması.) 

“Allah, bütün günahları bağışlar” mutlak bir ifadedir. Başka yerlerde ko- 
nuyla ilgili ayetlerden biliyoruz ki, yüce Allah şirk günahını affetmez. Nisa 
süresinde (4/48) şöyle buyrulmaktadır: ”Gerçekten, Allah, kendisine şirk koşul- 
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masını bağışlamaz. Bunun dışında kalanı ise, dilediğini bağışlar. Kim Allah'a şirk 
koşarsa, doğrusu büyük bir günahla iftira etmiş olur."Şirk affedilmez çünkü”En 
büyük zulümdür” (31/Lokman, 13) Taberi, şirkin dışındaki suç ve günahların 
affedilebileceği, bunun şanı yüce ve merhameti büyük Allah'ın iradesine (me- 
şiet) kaldığını söylemektedir. Dilerse diğer bütün günahları affeder, “çünkü ba- 
ğışlayandır, esirgeyendir.” O halde sürekli olarak O'ndan bağışlanma dilemek 
lazım (4/Nisa, 106). Samimiyetle bağışlanma dileyeni geri çevirmez. 

Hiçbir suç ve günah (cürüm) cezasız kalmaz. Bu İlahi Adalet'in gereğidir. 
Cezadan kurtulmanın yolu Allah'a yönelip-dönmek, O'nun emir ve yasaklarına 
ciddiyetle teslim olmaktır ki, bu ihlasla ve samimiyetle yapıldığında zaten tev- 
be anlamına gelir. Zulüm kullara karşı yapılmışsa yani ihlal edilen kul hakkı ise, 
ölümden önce o kuldan helallik almak, gasp edilmiş hakkını ona iade etmek ge- 
rekir. Bu iş ahiretteki “muhasebe”ye bırakılacak olursa, kul hakkından vazgeç- 
medikçe, Yüce Allah suçlu-günahkârları mağdur ve mazlumun aleyhine olmak 
üzere affetmez. Dünyada tevbe hem bir suçu bir daha işlememek üzere karar 
verip azmetmeyi hem gasp edilmiş hakkı sahibine iade etmeyi de ihtiva eder. 

O halde şirkin dışındaki suç ve günahların tevbe şartına bağlı olduğunu 
söyleyenler büsbütün haksız sayılmazlar. Suç ve günahta ısrar edip hayatını 
geçiren eğer dünyada cezaya veya ahirette azaba çarptırılacaksa iş işten geç- 
miş olacağından son anda duyacağı pişmanlığın, yakarıp yalvarmanın ona 
herhangi bir faydası olmayacaktır. Yeis halinde tövbenin faydası olmadığını 
söyleyenler görüşlerini buna dayandırmışlardır. Firavun da son anda hakikate 
teslim oldu ama yeis halindeki iman onu kurtarmaya yetmedi. Bir suçlu-gü- 
nahkâr hakkında ceza veya azap kararı verildi mi, artık hiç kimse ona yardım 
edemez, onu başına gelecek olanlardan kurtaramaz. 

55. ayetteki “Rabbinizden, size indirilenin en güzeline uyun” emri, 
Kur'an'da güzel, daha az veya daha güzel emir ve yasaklar olduğu anlamına gel- 
mez. İbn-i Aşur, bunun Kur'an'ın asli ve genel mesajını göz önüne alarak “ku- 
sursuz güzel” anlamında olduğunu söylemiştir. Bize göre, önceki peygamberlere 
indirilenler göz önünde alındığında, ayetteki vurgunun “en son, kemale erdiril- 
miş mesaj”a yani Kur'an vahyine yapıldığı anlaşılır: “Bugün size dininizi kemâle 
erdirdim, üzerinizdeki nimetimi tamamladım ve size din olarak İslâm'ı seçip-be- 
gendim” (5/Maide, 3). Kur'an'ın emir ve yasaklarına uyan kurtulur. 

Azap gelince insanlar dünyadaki eylemlerine, hayat tarzlarına, algı biçim- 
lerine göre farklı tepkiler verirler: Kimi dünyada yaptığı kusurlardan dolayı 
kendini kınayacak, çünkü bu kişiler Kur'an'ı, Hz. Peygamber'in tebliğini, İsla- 
mi hükümleri alay konusu yapmışlardı. Kimi suç ve kusuru kendinde değil de, 
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Allah'ın kendisine hidayet vermemesinde, onu doğru yola sevk etmemesinde 
bulup kurtulmaya çalışacaktır. Oysa yüce Allah kitaplar indirmiş, elçiler gön- 
dermişti. Doğru ve yanlışın ne olduğu apaçık ortadaydı. İnkârcı tercihini inkâr, 
isyan ve zulümden yana kullandı, şimdi “Öyle de olsa beni Allah doğru yola 
soksaydı” diyecek. Bu hastalığında kendisine verilen ilacı almayıp yatağa dü- 
şenin “Yine de bana ilacı zorla verseydiniz” demesi gibidir. Kimileri de kendi- 
lerine bir fırsat daha verilmesini dileyeceklerdir. Yüzyüze geldikleri hakikati 
idrak ettikten sonra bir daha dünyaya dönecek olurlarsa doğru yoldan ayrıl- 
mayacaklarına dair taahhütte bulunurlar. Ancak bunlar için de iş işten geçmiş 
bulunmaktadır. Çünkü onlara gerekli uyarılar yapılmıştı, onlar ise yalanladılar, 
kibir gösterdiler, böylelikle inkârcılar arasında yer aldılar. 

Allah'a karşı yalan söyleyenlerin durum trajiktir. Yüzleri “simsiyah” kesile- 
cektir. Bu onların önlerine konacak suç ve günahları karşısında içine girecekleri 
utanç verici durum dolayısıyla böyle olacaktır. Kişinin yüzünün simsiyah kesil- 
mesi salt düş kırıklığı ve korku değil, utanç verici duruma düşmesi dolayısıyla da 
olur. Hem utanç içinde kalacaklar hem kederlenecekler (3/Âl-i İmran, 106). Ki- 
bir gösterenlere cehennem azabı hazırlanmıştır, konaklayacakları yer orasıdır. 
Peygamberin uyarılarını ciddiye alıp da Allah'tan, emir ve yasaklarından sakınıp 
korkanlar, hayatlarını takva üzerine kuranlar böyle bir günde zafer kazanıp kur- 
tulmuşlardır. Onlara ne kötülük dokunur ne hüzünlenirler. Geçmiş hayatlarında 
yaptıklarından dolayı memnundurlar, gelecek kaygıları da yoktur. 

Yüce Allah varlık âleminde her ne varsa onun yaratıcısıdır. Mülk ve meleküt 
âlemi O'nun eseridir. Aristocuların veya materyalistlerin iddia ettiklerinin aksi- 
ne evren kadim/ezeli değildir (13 /Ra'd, 16) ve Yüce Allah da âlemi yaratıp da 
elini ondan çekmiş değildir. Yaratılış (halk) devam ediyorsa, Yüce Allah ilmi, ira- 
desi ve kudretiyle her an varlık âlemi üzerinde müdahildir; her şey O'nun kudret 
kabzası, tekvini ve takdiri dâhilinde varoluşunu sürdürmektedir. 

İyilik ve kötülük O'na rağmen yapılamaz yani vahiyle bildirilenlere aykırı 
ahlaki normlar vaz' edilemez. İnsana iyi ile kötünün arasını ayırma melekesi- 
ni, öğrenme, bilgi edinme hasletini, yapabilme kudretini, seçme özgürlüğünü 
vermeseydi insan iyilik de yapamazdı, kötülük de. İnsana kötülük yapacağı 
malzemeyi halkedip veren O'dur ama malzemeyi kötü maksatlarda kullanmak 
O'nun muradı değildir, kulun zaafı ve kötülüğü iktisap etmesidir. Yüce Allah 
insana sınırlı ve izafi de olsa hem kudret, bilgi ve irade vermiş hem iyiliğin ve 
kötülüğün ne olduğunu indirdiği kitaplarla göstermiş, ayrıca akıl gibi büyük 
bir nimet bağışlamıştır. O her şey üzerine vekildir, kim O'na güvenirse, O'na 
itimat ederse kulunu yarı yolda bırakmaz. 
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Göklerin ve yerin anahtarları yani hükümranlığı veya hazineleri (mekalid) 
O'nundur, kimse O'na bu konuda ortak olamaz (42/Şura, 12). Kim O'nun ayet- 
lerini inkâr ediyorsa büyük hüsrana uğrayanlardan olur. 


İl SALİ zl Aş gey ayal Ul AZE pal «İN sia3l yö 
Ne aç e aş. ELLE NT 161 Sip - Biri 
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64. Deki: “Ey cahiller, bana Allah'ın dışında bir başkasına mı kulluk 
etmemi emrediyorsunuz?” 

65. Andolsun, sana ve senden öncekilere vahyolundu (ki): “Eğer şirk 
koşacak olursan, şüphesiz amellerin boşa çıkacak ve elbette sen, 
hüsrana uğrayanlardan olacaksın. 


66. "Hayır artık (yalnızca) Allah'a kulluk et ve şükredenlerden ol.” 


Varlık âlemini yaratan, herkese hayat ve rızık verip besleyen ama kendisi 
hiç kimseye muhtaç olmayan (6/En'am, 14), terbiye eden ve kıyamette hesap 
soracak olan yüce Allah iken, akıl sahibi insan nasıl O'ndan başka varlıklara 
kullukta bulunabilir, başkasının çizdiği yol haritasına göre hayatını düzenle- 
meye kalkışabilir veya başkalarını O'na denk ve eş tutabilir! Bu düşünce ve 
tutumda olanlar kesin olarak cehalet içindedirler. Hem Allah var diyeceksiniz 
hem O'nun emir ve yasaklarına uymayacaksanız veya indirdiklerinin zamanı- 
nın geçtiğini iddia edip kendiniz kural ve norm ihdas etmeye kalkışacaksınız. 
Bu da cehaletten başkası değildir. Kamil ilah düşüncesi, varlığın birliğini ge- 
rekli kıldığı gibi hayatın da birliğini gerekli kılar. 

Bu çerçevede Yüce Allah, elçisine hitaben “Eğer bana Allah'ın dışında bir 
başkasına mı kulluk etmemi emrediyorsanız, siz kesin olarak cehalet içinde- 
siniz” demesini emretmektedir. Zaten cehalet veya cahillik bilmezlik değil, bi- 
linenin aksini yapmaktır. Allah'tan başkasına kul olunmaz. Kim böyle bir şeye 
kalkışırsa kâinatın yaratıcısına ve hakiki malikine ortak koşmuş olur. Efendi- 
mizden öncekilere de şirk koştukları takdirde bütün yapıp ettiklerinin boşa 
çıkacağı ve hüsrana uğrayacakları vahyedilmiştir. Tarihte gelip geçmiş bütün 
peygamberlerin temel görevi putperestliği her çeşidiyle ortadan kaldırmak, 
insanı sadece Allah'a kulluk eden onur sahibi insan mertebesine çıkartmaktır 
(bkz.5/Maide, 50; 25/Furkan, 63-65). 

Farz-ı muhal elçi de aynı şeyi yapacak olsa, onun hakkında verilecek hü- 
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küm bundan başkası olmayacaktır. O halde peygamber de sadece Allah'a kul- 
luk etmeli ve O'na ihsan ettiği nimetler dolayısıyla şükretmelidir. Benzer bir 
ifade Musa aleyhisselâm için de kullanılmaktadır (bkz. 7/A'raf, 144). Ancak 
Allah'a kulluk ve şükür herkes için geçerli bir emirdir. 
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67. Onlar, Allah'ın kadrini hakkıyla takdir edemediler. Oysa kıyâmet 
günü yer, bütünüyle O'nun avucu (kabzası)ndadır; gökler de sağ eliyle 
dürülüp-bükülmüştür. O, şirk koştuklarından münezzeh ve yücedir. 

68. Sur'a üfürüldü; böylece Allah'ın diledikleri dışında, göklerde ve 
yerde olanlar çarpılıp-yıkılıverdi. Sonra bir daha ona üfürüldü, 
artık onlar ayağa kalkmış durumda gözetliyorlar. 
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69. Yer, Rabbinin nuruyla parıldadı; (orta yere) kitap kondu; peygam- 


berler ve şahitler getirildi ve aralarında hak ile hüküm verildi, 
onlar haksızlığa uğratılmazlar. 


70. Herbirnefse yaptığının tam karşılığı verildi. O, onların işledikle- 


rini daha iyi bilendir. 


71. İnkâr edenler, cehenneme bölük bölük sevkedildiler. Sonunda 


oraya geldikleri zaman, kapıları açıldı ve onlara (cehennemin) 
bekçileri dedi ki: “Size Rabbinizin âyetlerini okuyan ve bugünle 
karşılaşacağınızı (söyleyip) sizi uyaran elçiler gelmedi mi?” Onlar: 
“Evet.” dediler. Ancak azap kelimesi kâfilerin üzerine hak oldu. 

Dediler ki: “İçinde ebedi kalıcılar olarak cehennemin kapılarından 
(içeri) girin. Büyüklüğe kapılanların konaklama yeri ne kötüdür.” 

Rablerinden korkup-sakınanlar da, cennete bölük bölük sevke- 
dildiler. Sonunda oraya geldikleri zaman, kapıları açıldı ve onlara 


(cennetin) bekçileri dedi ki: “Selâm üzerinizde olsun, hoş ve temiz 
geldiniz. Ebedi kalıcılar olarak ona girin.” 


72. 


73. 


74. (Onlarda) Dedilerki: “Bize olan va'dinde sadık kalan ve bizi bu yere 


mirasçı kılan Allah'a hamd olsun ki, cennetten dilediğimiz yerde 
konaklayabiliriz. (Salih) Amellerde bulunanların ecri ne güzeldir. 
Melekleri de arşın etrafını çevirmişler olarak Rablerini hamd ile 


tesbih ettiklerini görürsün. Aralarında hak ile hüküm verilmiştir 
ve: “Âlemlerin Rabbine hamdolsun” denilmiştir. 


75. 


67. ayetin sözünü ettiği “Allah'ın gereği gibi takdir edilmemesi” önemli 
bir konudur. Maalesef insanların çoğu yüce Allah hakkında yanlış bilgi, kanaat 
ve fikirlere sahiptirler. Bu da onların hatalı bir Allah tasavvuruna düşmelerine 
sebep olmaktadır. Genel anlamda ama özellikle inkârcıların üç alanda Allah'ı 
hakkıyla takdir etmediklerini söylemek mümkün: 

a) Kâinatın yaratıcısı Allah iken, O'nu sıradan varlıklarla eşit tutmaları; 
insanlardan cinlere, gök cisimlerinden ruhlara, atalardan putlara varıncaya 
kadar türlü çeşitli varlıkları O'na eş ve denk tutmaları. 

b) Hayatlarını O'nun çizdiği çerçevede tanzim etmediler; kendi istek ve 
tutkularına göre yaşadılar, nefislerine uydular, iştah ve şehvete kapıldılar. 

c) Yaratılışın başlaması gibi sonunun da ne kadar dehşetli olduğunu doğru 
dürüst kavrayamadılar. 

Sadece putperestler, cahiller ve Allah'a ortak koşanlar değil, İsrailoğulları 


da geçmişte Allah'ı gereği gibi takdir etmeme hatasına düşmüşlerdir. (Bkz. 6/ 
Enam, 91-92; 22/Hac, 74.) 
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Zikrettiğimiz (c) şıkkıyla ilgili olarak, kıyametin koptuğu gün yer küresi 
bütünüyle Yüce Allah'ın kudret eli altında olacaktır. Tefsircilerin tasviriyle bir 
ceviz veya kuru bir ağaç yaprağı gibi. Gökler de sağ eliyle dürülüp katlanacak- 
tır. Bunun manası göklerin ve yerin yaratılışlarından son güne kadar süren 
kozmik ve tabii düzenlerinin artık sona ermesidir. Artık gökler başka gökler, 
yer başka yerdir; hiçbiri eski durumunda ve konumunda değildirler. Kıyamet 
olayı böylesine dehşet verici iken, O'na ortak koşanlar yüce Allah konusunda 
ne derlerse desinler, O'nu nasıl tasvir ederlerse etsinler O onların dediklerin- 
den, tanımlamalarından yücedir, münezzehtir. 

“Sur'a üfürülmesi” her şeyin sona erdiğinin işaretidir. Bu öylesine deh- 
şet verici bir an ki göklerde ve yerde kimler varsa bilincini kaybeder, bayılıp 
yerinde yığılır. Ancak Allah'ın diledikleri hariç ki, bunların “dört büyük me- 
lek” olduğu söylenmiştir. İkinci üfürülüşte ölenler ve bayılanlar ayağa kal- 
kacaktır. Ölenler daha önce dünyadan ayrılıp berzah âleminde bekleyenler, 
bayılanlar sura ilk üfürülüşte bayılanlardır. (Sur hakkında bkz. 6/En'am, 73 
ve 36/Yasin, 51.) Bundan sonra herkes ayağa kalkacak yani ölümden sonra 
diriliş olacaktır ki, artık bu aşamadan sonra ebedi olan ahreti başlamış de- 
mektir. Herkes bakınmakta, ne olacağını, olayların nasıl seyredeceğini me- 
rakla beklemektedir. 

69. ayette “Yerin Rabbinin nuruyla parıldayacağı” belirtilmektedir. Tef- 
sirciler bunun “her hak sahibinin hakkını alacağı ve adaletin eksiksiz olarak 
tahakkuk edeceği durum"la ilgili olduğunu söylemişlerdir. Adalet güneş gibi 
parıldar, insanların ruhlarını aydınlatır, vicdanlarını rahatlatır. Mutlak adalet 
yeryüzünde tahakkuk etmez, fakat hesap gününde mutlak adalet gerçekleşe- 
cektir. Ayetin devamında yer alan “(orta yere) kitap kondu; peygamberler 
ve şahitler getirildi ve aralarında hak ile hüküm verildi, onlar haksızlığa 
uğratılmazlar” ifadesi bu açıklamayı desteklemektedir. O gün herkesin amel 
defteri önüne konacak (18/Kehf, 49), şahitler getirilecek, onlara sorulacak, 
tanıklıklarına başvurulacak (16/Nahl, 84). Böylesine mükemmel işleyen bir 
mahkemede suçlar gizli kalır veya suçlular kurtulabilir mi? 

Bu aşamadan sonra hiç kimse haksızlığa uğratılmayacak, kim ne yapmışsa 
iyi ve ya kötü karşılığını bulacaktır. Saklamaya, eğip bükmeye gerek yok, zira 
yüce Allah, kim ne yapmışsa herkesten çok daha iyi bilir. 

71 ve 72. ayetler insanın içini ürperten cehennem tasviri yapmaktadır. 
İnkârcılar ve günahkârlar bölük bölük cezalarını çekmek üzere ateşe sevke- 
dileceklerdir. Kapıda onları karşılayan azap melekleri, kendilerine dünyada 
Allah'ın ayetlerini okuyup gerekli uyarıyı yapan elçilerin gelip gelmediğini so- 
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racak, onlar da elçilerin geldiğini ama kendilerini yalanladıklarını söyleyecek- 
lerdir. İşte bu yüzden azap onlara hak olmuştur. (67/Mülk, 7-10). 

“Cehennem” insana korkutucu gelir. Bazıları cehennem azabını salt ve so- 
yut sevgi ve merhametten ibaret addettikleri tanrı imajıyla bağdaştıramaz. Bu 
çerçevede Milton “Cehenneme gidebilirim ama böyle bir tanrı hiçbir zaman 
benim saygımı kazanmaz” der. Milton'u cehennemlik kılan sebep, anlamsız öf- 
kesinden dolayı insanı cehenneme gönderme tehdidinde bulunan tanrıya say- 
gı duymaması mı, yoksa her ne yaparsa yapsın, cehennemden yani cezadan 
muaf tutulmayı istemesi mi? Öyleleri var ki, zulümlerine ses çıkarmayan tan- 
rıya saygı duyar, hatta bu saikle ya kendilerine tanrılar icat ederler veya tanrı 
nezdinde onlara aracılık varlıklar bulurlar. Pekiyi yeryüzünde hayatı boyunca 
zulüm gören zayıflar ve yoksullar eğer ölümlerine kadar onların haklarını sa- 
vunan birileri çıkmasa ve öylece bu dünyayı bırakıp gideceklerse, zulüm ya- 
panın yanında kar mı kalsın? Ama Milton'un saygısını hak eden bir tanrı, maz- 
lumların ve mağdurların saygısını kazanmaz, çünkü gücü yettiği halde onların 
hak ve hukuklarının hesabını soracağını vaad etmiyorsa, zalimlerin yandaşı 
bir tanrı olur. Oysa Tanrı'yı saygıya layık kılan tek ilah ve rab olması, varlığı 
yaratması ve yarattıklarına olan merhameti ve sevgisi yanında adaleti ve kib- 
riyasıdır. Yüce Allah kimseyi haşa sadistçe veya haksız yere azaplandırmaz. 
Herkes cehenneme kendi odun ve yakıtını bu dünyadan beraberinde götürür. 
Yani suç ve günahı nispetinde cezasını çekmektedir. 

Dünya hayatını yüce Allah'ın hoşnutluğunu kazanarak geçirenler için ise 
mutlu bir gündür. Onlar da bölük bölük cennete sevkedileceklerdir. Kapılar 
açılacak ve onları güler yüzle bekleyen melekler: “Selâm üzerinizde olsun, 
hoş ve temiz geldiniz. Ebedi kalıcılar olarak girin” diye karşılayacaklar- 
dır. Cennete girerken, yüce Allah'ın va'dinde sadık kaldığını dile getirip hamd 
edeceklerdir. Diledikleri yerde konaklayacaklardır (bkz. 7/A'raf, 43; 13/Ra'd, 
23-24; 16/Nahi, 32). 

Süre 75. ayetle son derece etkileyici bir olayın tasviriyle sona ermektedir: 
Melekler arşın etrafını çevirmişlerdir, Rablerini hamd ile tesbih etmektedir- 
ler. Herkes hakkında hak ile hüküm verilmiş, adalet tesis edilmiş, herkes hak 
ettiğini ve müstahak olduğunu bulmuştur. Bundan sonra denebilecek tek şey 
kalmıştır: “Âlemlerin Rabbine hamdolsun!” 


Zümer (39) süresinin tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


40- Mü'min Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 85 âyettir. Zümer (39) süresinden sonra, Fus- 
silet (41) süresinden önce indirilmiştir. Süre iki isimle anılmaktadır: Biri, 28. 
ayette geçen “Firavun ailesinden imânını gizlemekte olan mü'min bir adam”- 
dan, diğeri bağışlayan anlamına gelen “Gafir” den ki, bu Yüce Allah'ın isimle- 
rinden biridir (40/3). 
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1. Ha, Mim! 
2. Bu Kitab'ın indirilmesi, Aziz, Âlim olan Allah'tandır; 


3. o Günahıbağışlayan, tövbeyi kabul eden, cezası pek şiddetli olan ve 
lütuf sahibi (Allah'tan). O'ndan başka ilâh yoktur. Dönüş O'nadır. 

4. — Allah'ın âyetleri konusunda inkâr edenlerden başkası mücadele et- 
mez. Öyleyse onların şehirlerde dönüp dolaşması seni aldatmasın. 


5. o Kendilerinden önce Nuh kavmi de yalanladı ve kendilerinden 
sonra (sayısı çok) fırkalar da. Her ümmet, kendi elçilerini (sustur- 
mak için) yakalamaya yeltendi. Hakkı, onunla yürürlükten kaldır- 
mak için, “batıla-dayanarak' mücadeleye giriştiler. Ben de onları 
yakaladım. Artık Benim cezalandırmam nasılmış? 

6. o Senin Rabbinin kâfirler üzerindeki: “Gerçekten onlar ateşin hal- 
kıdır” sözü böylece hak oldu. 

7. — Arş'ı yüklenmekte olanlar ve çevresinde bulunanlar, Rablerini 
hamd ile tesbih etmekte, O'na imân etmekte ve imân edenlere 
mağfiret dilemektedirler: “Rabbimiz, rahmet ve ilim bakımından 
her şeyi kuşatıp-sardın, tevbe edenler ve senin yoluna tâbi olan- 
lara mağfiret et ve onları cehennem azabından koru.” 

8. “Rabbimiz, onları Adn cennetlerine sok ki onlara (bunu)va'dettin; 
babalarından, eşlerinden ve soylarından salih olanları da. Ger- 
çekten Sen, üstün ve güçlü olansın, hüküm ve hikmet sahibisin.” 

9. “Ve onları kötülüklerden koru. O gün Sen, kimi kötülüklerden ko- 


rumuşsan, gerçekten ona rahmet etmişsin. İşte büyük 'kurtuluş 
ve mutluluk' budur. 


Birinci ayette yer alan heceli iki harf (Ha, Mim) veya başka deyişle Hu- 
ruf-u mukattaa hakkında Bakara süresinde (2/1) gerekli bilgi verilmiştir. 2. ve 
3. ayetlerde yalnızca Allah'a mahsus ulühiyetin ana özellikleri zikredilir: Aziz, 
âlim, gafur olan Allah tevbeleri kabul eder, suçlu-günahkârları şiddetle ceza- 
landırır; buna mukabil mü'minlere lütufta bulunur. İşte bu Kitap yani Kur'an-ı 
Kerim bu sıfatlara sahip Yüce Allah tarafından indirilmiştir (39/Zümer, 1). O 
“el âlimdir”, ilmin kaynağı O'dur, bildiklerini herhangi bir araç, yöntem veya 
yolla elde etmez, söz konusu yollarla bilgi sahibi olmak insanlara özgüdür. O 
bilir! Allah'tan bilgi ve haber getiren Kur'an bir başka kaynaktan gelmemiş, be- 
şer veya beşer üstü herhangi bir varlık tarafından kaleme alınmamıştır. Beşer 
üstü varlık olarak Cebrail, Efendimiz (s.a.)'in kalbine ilka etmiştir ama vahiy 
meleği sadece bir aracı, taşıyıcıdır. Kitabın bu özellikleri dolayısıyla yalanlana- 
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maz, hakikatinin reddedilmesi söz konusu olamaz. Kitabı reddetmek demek 
Allah'ı reddetmek; O'nun Hak ve hakikatin sahibi olduğunu inkâr etmektir. 

Yüce Allah rahmet ve merhamet sahibidir. Kim O'nun tek ve bir olduğunu 
kabul edip kelime-i tevhidi ikrar ederse onun günahlarını, kusur ve suçlarını 
affeder. Tabii ki başkalarının mağduriyeti söz konusu ise bu kul hakkına girdi- 
ginden, hak ve hukuku ihlal edilen affetmedikçe Yüce Allah da suçlu-günahkârı 
affetmez. Yüce Allah tevbe edenlerin suç ve kusurlarını bağışlar, günah ve ya- 
saklarda ısrar edenlerinkini değil. Kelime-i tevhidi ikrar etmeyen, suç ve hak- 
sızlıkta ısrar ve inat edenlere de pek çetin azap hazırlamıştır (15 /Hicr, 49-50). 
O kimseye sebepsiz yere azap vermediğine göre, birine azap veriyorsa belli ki 
bu kimseler başkalarına zulmetmişlerdir, yeryüzünü fesada vermişlerdir, hak 
ve hukuk ihlal etmişlerdir. Lütfu, ihsanı ve nimeti pek boldur. 

Mücahid, ayette geçen “tavl”ın zenginlik ve bolluk olduğunu söylemiştir. 
Buna göre eğer biri zenginlik ve bolluk içinde ise bu, O'nun lütfunun sonucu- 
dur. Bu durumda azıp şımarmamalı, israf ve gösterişe sapmamalı, yoksulların 
hakkını tam vermeli ve mümkün oranda mecburi zekât ve infaklar dışında da 
Allah yolunda harcamalar yapmalıdır. “Tavl” kelime itibariyle “uzunluk”la ilgili 
olduğundan, yerine göre harcayan, israf etmeyen, tepeden bakmayan ve bol 
miktarda Allah yolunda harcayanın üzerinde nimet yani zenginlik ve bolluk 
uzar gider, nimet elinden alınmaz. Bu manada “tavl” nimet ve bolluğun deva- 
mını ima eder. 

O'ndan başka hakiki ilâh olmadığından, eninde sonunda dönüş de O'na, 
O'nun huzuruna olacaktır. Kişi nimet veya sıkıntı içinde yüzlerce sene yaşasa 
da günün birinde ölüm gelip onu bulur, ölümden sonra da dirilip ayağa kalkar 
ve Rabbinin huzuruna çıkarılır. 

Bu anlatılanlar birer hakikattir. Söz konusu hakikatleri inkârcılardan baş- 
ka kimse tartışmaz. Tartışmaya girişenler herhangi bir bilgi temeline dayan- 
mıyorlar (22/Hac, 3 ve 8). Her bir ayet bir veya birkaç hakikate işaret eder. 
İlahi hakikatleri tartışmaya açanların argümanlarına karşı argümanlar gelişti- 
rilir. Bunun en tipik örneği Nemrut'tur. O sürekli İbrahim aleyhisselam ile bu 
konularda tartışıp durdu, Hz. İbrahim de yılmadan ona tezlerini ve iddialarını 
çürütecek delil ve burhanlar getirdi (2/Bakara, 258). Kişi eğer duyargaları- 
nı açık tutsa, mesela gözlerinin önünde akan şeyleri görebilse, kulağına gelen 
sözler üzerinde tefekkür etse, kalbiyle akledecek olsa hakikati bulur. Aklını 
hakkıyla ve yerli yerinde kullanabilme başarısını gösterenler, Yüce Allah'ın 
ister kevni (kozmik-ekolojik) ayetlerinin anlam ve sembollerini, ister vahiyle 
indirilen bilgi ve haberleri tartışma konusu yapmaz. İnkârcının gözleri ve ku- 
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lakları gibi kalbi de iş ve işlev göremez hale geldiğinden ayetleri tartışma ko- 
nusu yapar, hak ve hakikatin üzerine perde üstüne perde örter, sonunda ruhu 
gecenin karanlığı gibi zindana hapsolur. İnsan için en büyük felaket aklı ile beş 
duyu organı arasında kopukluğun meydana gelmesidir. Böylelerinin ruhu ve 
aklı bedenlerinin yani bedensel his, zevk ve hazların gerisinde kalmıştır. Bu 
yüzden hak ve hakikati idrak edemezler. 

İnkârcılar içinde bulundukları durumun yeterince farkında da değiller. Bi- 
linçleri köreldiğinden kendilerini idraklerinde temel sorun ortaya çıkar. Kendi- 
lerini yeterli yani hakka ve hakikate karşı müstağni, bilgili, kültürlü ve başkala- 
rına karşı üstün görürler. Sahip oldukları maddi-mali imkânları kullanıp şehir 
şehir gezerler. Ticaretleri, ithalat ve ihracatları, turistik gezileri aksamaz, hava 
alanlarında, sınır kapılarında pek gösterişli davranırlar, başkalarına tafra atar- 
lar. Kur'an'ın ilk muhatapları olan Mekkeliler böyle idi. Şam-Yemen arasında ti- 
caret yapar, servetlerine servet katarlardı (bkz. 8/Enfal, 47 ve 28/Kasas, 58). 
Yüce Allah 4. ayette “sakın bunlar sizi aldatıp yanıltmasın, onlara özenmeyin” 
uyarısında bulunur. Bunların kontrol ettikleri güç ve kuvvet, servet ve iktidar ge- 
çicidir, aldatıcıdır. Eninde sonunda zillet içine düşeceklerdir (3/Âl-i İmran, 196). 

5. ayet buna kanıt olarak tarihten örnekler verir: Nuh kavmi de bu hataya 
düşmüş, Nuh aleyhisselâmın mesajını yalanlamışlardı. Diğer insan topluluk- 
larının içine düştükleri yanılgı Nuh kavminden farklı değildi. Ancak sonunda 
çöktüler, tarihten silinip gittiler. Zaten ayakta kalmaları mümkün değildi, çün- 
kü seçtikleri referans çerçevesi çürüktü. Olmayacak bir teşebbüste bulunuyor, 
Hakkı batılla çürütmeye, yürürlükten kaldırmaya çalışıyorlardı. Zemini çürük, 
içi boş, temel varsayımları herhangi bir hakikate dayanmayan iddia ve tezler 
hakikat değeri olan bilgi ve tebliğler karşısında durabilir mi? “Liyudhizu” fi- 
iliyle aynı kökten gelen “dahz” mekânla kullanıldığında “kaygan zemin” anla- 
mına gelir. Buna göre batılın kendisi kaygan zeminde bulunur, kökü toprakta 
derinlerde değildir, her an kayar, sallanır ve yıkılır. Hak ise öyle değildir, bu 
yüzden hiçbir zaman batıl Hakkın karşısında duramaz. Nitekim duramadı, ta- 
rihte bolca örneklerine rastlandığı üzere sahiplerini büyük bir azaptan kur- 
tarmaya yetmedi. Yüce Allah'ın ne çetin bir azap verdiğini bilfiil yaşayarak 
anladılar ama artık iş işten geçmişti, yapacak şey kalmamıştı (22 /Hac, 44). 
Batıl uğruna mücadele edenler eninde sonunda kaybetmek durumundadırlar; 
tarih boyunca peygamberlerin geliş gayesi uyarıp korkutmak içindir, inkârcı- 
lar ise batılı ayakta tutma mücadelesi veriyorlar (18/Kehf, 56). Daha öncede 
böylelerinin “ateşin halkı” oldukları bildirilmiş, bir tehdit olarak onlara haber 
verilmişti. Her ne söylenmişse yerine gelmiştir. 
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7. ayette geçen “Arş'ı yüklenmekte olanlar ve çevresinde bulunanlar”dan 
kasıt meleklerdir. Bu da gösteriyor ki varlık âleminde sayısını bilemediğimiz 
milyarlarca melek istihdam edilmektedir. Kıyamet gününde arşı sekiz melek 
yüklenecektir (69/Hakka, 17). “Meleklerin Allah'a inanmaları”ndan söz edil- 
mesinde bir tuhaflık sezilebilir Çünkü insandan da Allah'a iman etmesi isten- 
mektedir. Zemahşeri, meleklerin de Allah'ı görmeden O'na iman ettiklerini 
söylemektedir. O'nu görmeden hamd ve tesbih etmek suretiyle O'nun ulühiyet 
ve azametini sürekli bir biçimde dile getirmektedirler. 

Arş'ı yüklenmekte olan meleklerin ikili görev yürütmektedirler: biri yüce 
Allah'ı hamd ile tesbih etmekte, O'na iman etmekte; diğeri mü'minlere bağış- 
lama dilemektedirler. Kurtubi, söz konusu meleklerin inkârcıların Yüce Allah 
hakkında sarfettikleri yakışıksız sözlerden, öne sürdükleri batıl iddia ve tez- 
lerden yüce Allah'ı tenzih ettiklerini söylemektedir. (Arş için bkz. 2/Bakara, 
255. ayetin açıklaması.) 

Meleklerin söyleyip durdukları şudur: “Rabbimiz, rahmet ve ilim bakımın- 
dan her şeyi kuşatıp-sardın, tevbe edenler ve senin yoluna tâbi olanlara mağfi- 
ret et ve onları cehennem azabından koru. Rabbimiz, onları Adn cennetlerine 
sok ki onlara (bunu) va'dettin; babalarından, eşlerinden ve soylarından salih 
olanları da. Gerçekten Sen, üstün ve güçlü olansın, hüküm ve hikmet sahibisin. 
Ve onları kötülüklerden koru. O gün Sen, kimi kötülüklerden korumuşsan, ger- 
çekten ona rahmet etmişsin. İşte büyük “kurtuluş ve mutluluk” budur.” 

8. ayette cenneti hak etmiş bulunan mü'minlerin kendi amelleri seviyesinde 
olmayan yakınlarını da yanlarında görmek isteyeceklerine işaret edilmektedir. 
Bu çok tabii-insani bir talep olduğu kadar ahiret hayatıyla ilgili umut verici bir 
müjdedir. Dünyada kişi nasıl bir güzelliği, bolluk, sevinç veya mutluluğu aile bi- 
reyleri, yakınlarıyla paylaşmak istiyorsa, hak ettiği cennet de eşsiz ve ebedi bir 
mutluluğu aile bireyleri ve sevdiği yakınlarıyla paylaşıp yaşamak isteyecektir. 
Yüce Allah sonsuz rahmet ve lütfunun sonucu olarak mü'min kullarının bu talebi- 
ni yerine getireceğinin müjdesini vermektedir. (Bkz. 13/Ra'd, 23 ve 52/Tur,21.) 
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10. Şüphesiz küfredenlere de (şöyle) seslenilir: “Allah'ın gazaplanma- 
sı, elbette sizin kendi nefislerinize gazaplanmanızdan daha bü- 
yüktür. Çünkü siz imâna çağrıldığınız zaman inkâr ediyordunuz. 

11. Dediler ki: “Rabbimiz, bizi iki kere öldürdün ve iki kere dirilttin; 
biz de günahlarımızı itiraf ettik. Şimdi çıkış için bir yol var mı?” 

12. “Sizin (durumunuz) böyledir. Çünkü bir olan Allah'a çağırıldığımız 
zaman inkâr ettiniz. O'na ortak koşulduğunda inanıp-onayladı- 
nız. Artık hüküm yüce, büyük olan Allah'ındır.” 


10-12. ayet kümesinde cehennemle ilgili dramatik bir sahne tasvir edil- 
mektedir: İnkârcılar, içinde bulundukları durum dolayısıyla kendi kendilerine 
fena halde kızacak, öfkeleneceklerdir. Bu onların uğradıkları hüsranın acı so- 
nucudur, pişmanlıkları adeta kontrolsüz bir biçimde açığa çıkmış bulunmakta- 
dır. Kızgınlıkları kendilerinedir. Sürenin 35. ayetinde belirtileceği üzere, bunca 
açık kanıt ve delilleri yalanlamaları hem Allah hem mü'minler katında öfke 
sebebidir. Bu durumlarını müşahede eden azap melekleri, Allah'ın onlara ga- 
zaplanmasının kendi kendilerine gazaplanmalarından daha büyük, sonuçları 
itibariyle daha dehşet ve acı verici olduğunu söyleyeceklerdir. Bunun sebebi 
açıktır: Dünyada iman etmeye çağrıldıkları zaman kibirlenip sırt çeviriyorlar- 
dı; Allah'ı hayatlarında, tutum ve davranışlarında birleme fikrini şiddetle red- 
dediyorlardı. Şimdi müstahak oldukları azaba çarptırılmış bulunuyorlar. 

Bu durum karşısında şöyle sesleneceklerdir: “Rabbimiz, bizi iki kere öl- 
dürdün ve iki kere dirilttin; biz de günahlarımızı itiraf ettik. Şimdi çıkış için bir 
yol var mı?” 11. ayette sözü edilen iki ölüm ve iki diriliş tefsirciler tarafından 
“insanın doğum öncesi durumu ile doğumu” ve “dünyadaki ömrünü tamamla- 
yıp ölmesi ile kıyamet günü dirilmesi” şeklinde anlaşılmıştır. Süleyman Ateş, 
tesniye olarak gelen ifadenin kesretten kinaye olabileceğini söylemektedir. Bu 
durumda ifadenin takdiri şöyle olmaktadır: “Rabbimiz, biz cehennemde öldük 
öldük dirildik, suçumuzu da itiraf ettik, bir çıkış yolu yok mu?” Ateş'in tefsiri 
mümkün olmakla beraber Bakara süresi (2/28) ve Saffatsüresindeki (37/58- 
59) ilgili ayetlerle bir arada düşünüldüğünde insanın varoluşsal hayatında “iki 
ölüm ve iki diriliş” olduğu fikri daha kuvvet kazanmaktadır. Ancak bu tefsir- 
cilerin iddia ettiklerinden farklıdır: Ezelde ruhların yaratılıp Yüce Allah'ı Rab 
olarak tasdik ve teyit ettikten sonra bireysel dünyaya gelişlerine kadar geçen 
süre ilk ölüm, ilk dirilişi de anne rahminden dünyaya gelişleri şeklinde anla- 
mak mümkün. İkinci ölüm, dünya hayatının sona ermesi ikinci diriliş de kıya- 
metin kopmasıyla vuku bulacak olan diriliş ve ahiret hayatının başlamasıdır. 

Atıfta bulunduğumuz söz konusu ayetlerden ruhgöçü (reankarnasyon-te- 
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nasuh) teorisi lehinde deliller çıkarmak mümkün değildir. Tam aksine yara- 
tılmış ruhun, zamanı gelince dünya hayatında bedene girmesi -birinci ölüm-; 
bedende belli bir ömür sürdükten sonra bedenden ayması -ikinci ölüm, kıya- 
metin kopmasından sonra dirilmesi, geri dönüşü olmayan bir güzergâh takip 
ettiğini göstermektedir. Eğer bir çevrimden veya döngüden söz etmek gere- 
kirse, bu “Allah'a ait ruhun gelip O'na rücu etmesi”nden ibarettir ve bir tek 
defaya mahsustur. (2/Bakara, 156.) Sonuç itibariyle hiçbir şekilde geri dönü- 
şün olmayacağı, inkârcıların ve mücrimlerin, cehennem azabı karşısında Yüce 
Allah'tan “Rabbimiz! Gördük ve işittik, şimdi bizi bir kere daha dünyaya geri 
çevir, salih bir amelde bulunalım” talebinde bulunup taleplerinin geri çevril- 
mesinden anlıyoruz. (Bkz. 32/Secde, 6/En'am, 27; 12; 20/Taha, 55. Ayrıca bkz. 
2/Bakara, 28. ayetin açıklaması.) 

Ayet-i kerime dünya hayatlarını inkâr, isyan ve günah içinde geçirenler 
için cehennemden bir çıkış yolu olmadığını belirtmektedir. Artık haklarında 
nihai hüküm verilmiştir. Çünkü söz konusu bedbahtlar kendilerine dünyada 
verilen fırsatı iyi kullanmadılar; güçleri kuvvetleri yerinde iken akıllarını ve 
seçme özgürlüklerini doğru yönde kullanıp Allah'a itaat etmediler; hak ve ha- 
kikati inkâr ettiler, başkalarını Allah'a ortak koştular (6/En'am, 27). Bundan 
sonra hüküm yüce Allah'ındır, O neyi takdir etmişse o olacaktır. 
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çap ee 
13. O, sizeâyetlerini gösteriyor ve sizin için gökten rızık indiriyor. İç- 

ten (Allah'a) yönelenden başkası öğüt alıp-düşünmez. 


14. Öyleyse siz dini yalnızca O'na halis kılanlar olarak Allah'a duâ(- 
kulluk) edin; kâfirler hoş görmese de. 
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15. Dereceleri yükselten Arş'ın sahibi (Allah), 'toplanma ve buluşma' 
günü ile uyarıp-korkutmak için, kendi emrinden olan ruhu kulla- 
rından dilediğine indirir. 

16. Ogün, orta yere çıkarlar. Onlardan hiçbir şey Allah'a karşı giz- 
li kalmaz. (Allah sorar:) “Bugün mülk kimindir? Bir olan, Kahhar 
olan Allah'ındır.” 

17. Bugünherbir nefis, kendi kazandığıyla karşılık görür. Bugün zu- 
lüm yoktur. Şüphesiz Allah, hesabı seri görendir. 

18. Onları, yaklaşmakta olan güne karşı uyar; o zaman yürekler gırt- 
laklara dayanır, yutkunur dururlar. Zalimler için ne koruyucu bir 
dost, ne sözü yerine getirebilir bir şefaatçi vardır. 


Yüce Allah kendi varlığının delil ve nişaneleri olarak insana çeşitli ayetler 
göstermektedir (27/Neml, 93). Bunları hem enfüsi yani iç dünyamızda hem 
afakta yani maddi tabiat üzerinde ve evrende müşahede edip üzerinde tefek- 
kür etmek mümkündür (41 /Fussilet, 53). Her biri birer sembol, yol gösterici 
delil olan ayetler ile insan arasında kesin mesafe yoktur, bazen kendi iç dün- 
yamızda ruhen tecrübe eder, bazen hariçte gözlemleriz. Ruhen tecrübe ettik- 
lerimiz bizi nefsin, hariçte gözlemlediklerimiz varlığın bilgisine götürür. Mari- 
fetünnefs ve marifetulhalk, esas itibariyle marifetullaha götüren bilgi yolları, 
konuları ve alanlarıdır. 

Ruhen tecrübe ile harici gözlem bazen ortak noktada buluşur. Gökyüzün- 
den yağmurun yağması söz konusu buluşmanın gerçekleştiği ayetlerden biri- 
dir. Yağmurun toprağı bereketlendirmesi, ürünün yetişmesine vesile etmesi 
dolayısıyla biz hayatımızı idame ettirebiliyoruz. Belli bir kuraklık veya bek- 
lentiden sonra yağmur yağdığında içimizi ferahlık kaplar böylelikle yağmurun 
bir ayet olarak ruhumuzdaki neşvünemasını hissederiz. Aynı zamanda yağ- 
mur toprağı yeşertip canlandırır, ölümünden sonra diriltir. Her iki durum da 
Allah'ın ayetlerindendir. 

Her iki durumdan çıkarmamız gereken önemli sonuç vardır. Bu muhte- 
şem olay üzerinde hakkıyla düşündüğümüzde bir bardak su için dahi olsa 
Yaratıcı'ya sonsuz şükranlarda bulunmak zorunda olduğumuzu anlarız (10/ 
Yunus, 31). Şu var ki, samimi ve içten ihlaslı olanlar dışında kimse bunu dü- 
şünmez. 4. ayette inkârcıların Allah'ın ayetleri konusunda aptalca tartışma ve 
çekişmelere giriştiklerine değinilmişti, 13. ayette mü'minlerin tam aksi istika- 
mette akıllarını doğru yönde kullanarak içtenlikle Allah'a yönelip ayetlerden, 
tabiattaki harikulade olaylardan gerekli dersleri ve öğütleri çıkardıklarına işa- 
ret edilmektedir. Demek oluyor ki inkârcının vasfı ahmakça tartışıp durmak, 
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mü'minin vasfı içtenlikle Allah'a yönelmek ve kendisine eşsiz bir hazine olarak 
bağışlanan aklını kullanıp öğüt çıkarmaktır. 

Bu sahih bilinçte olan mü'minlere düşen asli görev yabancı, harici hiçbir 
unsur katmaksızın dini Allah'a tahsis edip sadece O'na kullukta bulunmaları- 
dır. İhlasta riya, gösteriş, ikiyüzlülük, hesabilik, önyargı, içten pazarlık söz ko- 
nusu değildir. Bir şey kendi hatırına her ne ise onun için yapılır. Allah'a kulluk 
kendi hatırınadır. O alemlerin Rabbidir, Rahman ve rahimdir, yaşatan, hayat 
veren, öldüren ve diriltendir. Hiç kimsenin hakkını diğerinde bırakmaz. Bu sı- 
fatlara sahip yüce Allah'a elbette ibadet edilir, kulluk sadece O'na yapılır. Hakkı 
ve hakikati inkâr edenler bundan kesin olarak hoşlanmazlar ama öyle de olsa 
onlara hiçbir şekilde aldırmamak lazım. 

Abdullah İbni'z-Zübeyr (r.a.) her namazdan sonra selâm verince Allah'ın 
elçisinin şöyle Duâ ettiğini nakleder: “Allah'tan başka ilâh yoktur; yalnız Al- 
lah vardır. O tektir, ortağı yoktur. Mülk O'nundur, hamd O'na mahsustur. O'nun 
gücü her şeye yeter. Günahtan kaçacak güç, ibadet edecek kuvvet ancak Al- 
lah'ın yardımıyla kazanılabilir. Allah'tan başka ibadete lâyık bir ilâh yoktur. Biz 
yalnız O'na ibadet ederiz. Sahip olduğumuz nimet ve lütuf O'nundur. En güzel 
medh ü senâ O'na yakışır. Kâfirler hoşlanmasa bile, bütün samimiyeti mizle, 
Allah'tan başka ilâh yoktur, deriz”. (Müslim, Mesâcid 139, 140. Ayrıca bk. Ebü- 
Dâvüd, Vitir 25; Nesâi, Sehv 34.) 

Yüce Allah kendi yolunu samimiyetle ve kararlılıkla takip eden mü'min 
kullarının derecelerini yükseltir. Bu anlamı güçlendiren ayetler vardır. (Mesela 
bkz. 3/Âl-i İmran, 163; 4/Nisa, 96; 6/En'am, 83.) Bir başka görüşe göre O'nun 
derecesi en yüksektedir. Ancak ilk anlama göre düşünecek olursak varlık âle- 
minde bulunana varlıkların, meleklerin, cinlerin, insan ve diğer canlıların ya 
da cansızların varlık mertebelerini O tayin ve takdir etmiştir. Peygamberlerin 
dereceleri ve elbette kendisine son vahiy gelen Hz. Peygamber (s.a.)'in dere- 
cesini de tayin eden O'ndan başkası değildir. O arşın sahibi olduğundan tayin 
ve takdir ettiği derecelere kimseye itiraz etmek yaraşmaz. İnsan niçin melek 
yaratılmadığını soramaz, sormamalıdır. Ama isterse, aklını ve iradesini doğ- 
ru yönde kullanacak olursa kulluk, marifet, ceht ve takva ile kendi derecesini 
yükseltir. 

Allah'ın emrinde olan Ruh'u, insanları kıyametin kopmasından sonra or- 
taya çıkacak olan toplanma ve buluşma günü konusunda uyarıp korkutmak 
üzere onaindiren O'dur. Bu ayette vahiy “ruh” kelimesi ile ifade edilmiştir. Ruh 
ilahi öz manasında ana tohumdur. Bedeni olmayan her türlü beşeri ve manevi 
etkinlik ruhun bir türevi olarak bizde tezahür eder. Can da ruhun da bir türe- 
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vidir. Nasıl ruh bedene canlılık yani hayatiyet veriyorsa vahiy de hayata hayat 
verir (52/Zuhruf, 42). Nitekim Allah ve Resülü, insanları hayata çağırır, çağrı 
vahiy ile yapılmaktadır. 

15. ayette geçen “toplanma ve buluşma (yevme'ttelak)”la ilgili Razi şu an- 
lamları vermektedir: Ruhların bedenlerle; yaratılmışların birbirleriyle; sema- 
dakilerin yerdekilerle; insanların dünyada yapıp ettikleriyle; “Rabbine mülaki 
olmayı ümit edenler (18/Kehf, 110; 16/Ahzab, 44); Allah'tan başka varlıklara 
tapanların mabutlarıyla; mazlumun zalimle; Âdem aleyhisselam son insanla 
karşılaşacağı, toplanıp buluşacağı gün. Sayılanlar tek tek veya hepsi muhte- 
meldir. En doğrusunu Allah bilir! 

Hz. Peygamber Allah'ın elçisi olma beklentisi içinde değildi, Yüce Allah 
onu Nübüvvet zincirinin son halkası olarak onu seçti, o da insanları kıyamet- 
ten sonraki toplanma ve buluşma günü ile o gün vuku bulacak dehşet verici 
olaylar konusunda uyarmakta, bugünden tedbirlerini almalarını, ne yapma- 
ları gerektiğini söylemektedir. Kimse yalan söylemesin, haksızlık yapmasın, 
sömürmesin, zulmetmesin, isyan ve inkâr içinde hayatını geçirmesin, ikiyüzlü 
davranmasın, hak ve hakikati ketmetmeye kalkışmasın. Çünkü o gün her şey 
apaçık ortaya çıkacaktır. Hiçbir şey gizli kalmayacak, gözden kaçmayacak, kim 
ne yapmışsa gözünün önüne serilecektir. 

İşte böyle bir günde yüce Allah bütün varlıklara sorar: Bugün mülk, hü- 
kümranlık ve saltanat kimindir? Bütün varlıklar hep bir ağızdan dile gelir, 
şu müthiş ve ebedi hakikati koro halinde haykırırlar: Mülk kahhar olan Al- 
lah'ındır. Bazıları soruyu soracak ve cevabını verecek olanın da Allah olduğu- 
nu düşünüyorsa da, bizim tercih ettiğimiz görüş daha isabetli görünmektedir. 
Yaratılışın amacı Allah'ın hakkıyla takdir edilip sadece O'na kulluk edilmesi- 
dir. Mü'minler bu görevi hakkıyla yerine getirdiler ancak inkârcılar bu temel 
hakikati reddettiler. Bugün ise hakikat bütün çıplaklığıyla ortaya çıkmış bu- 
lunmaktadır. Bunu itiraf edip açıkça dile getirmekten başka yol ve çare kalma- 

mıştır. Onlar da dünyada iken yapmadıklarını şimdi yapmakta; Allah'ın büyük- 
lüğünü, azametini ve kudretini dile getirmektedirler. Kahhar olan Allah o gün 
yeryüzünün zorbalarını, despot ve zalimlerini kahredecek, onlara boyun eğdi- 
recek, mazlumların ve mağdurların haklarını alacaktır. Ona kim isyan ettiyse, 
kibirlendiyse, önünde secde etmediyse o gün dizüstü çökecek, boyun eğecek 
ve yalvaracaktır. Kahredicilik bunu gerektirir. O gün mazlumların ve mahrumr- 
ların yüzü gülecek, içleri serinleyecektir. 

O gün hiç kimseye haksızlık yapılmaz, kim ne yapmışsa onun hesabını ve- 
recek, son derece adil bir yargılama sonunda müstahak olduğu cezaya çarptı- 
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rılacaktır. Üstelik yüce Allah hesabı seri, hızlı bir şekilde görecektir. Yeryüzü- 
nün hâkimleri ve mahkemeleri yıllarca bir türlü davayı sonuçlandıramazlar, 
geciken adalet adalet olmaktan çıkar. O gün böyle bir zulüm olmayacaktır. 

18. ayette Hz. Peygambere tasviri yapılan o günün dehşeti konusunda in- 
sanları uyarıp korkutması emredilmektedir (14/İbrahim, 44). Bu öyle bir gün 
ki korku ve dehşetten yürekler ağza gelmiş, gırtlağa dayanmıştır. “Kazımiyn” 
iki anlamlı bir kelimedir: Şiddetli korku ve büyük keder veya derin gamla 
yutkunmak (bkz. 16/Ahzab, 10). Hayatlarını inkâr, isyan ve günahla geçiren 
bedbahtlar kahır ve pişmanlıkları dolayısıyla yutkunup dururlar. Ancak bu za- 
limlere kimse yardımda bulunamaz, dostluk gösterisinde bulunamaz, şefaatçi 
olmaya da kalkışamaz. 


G3İL gali iş All gap İllaki ül lağ EYİ ALE ali 
asi daa SAİM Ğİ; iğ OylaâŞİ g3 ya ögle 
| öl azöle GE 438 Vala yağ 8 lek İŞİ 4v.) 
GN gAiZlğ al 5 lis 638 çağla JAİ ça İyi Al ba 
pi 2S ağ Cb iy li di AİN da İY Lü5 çişli 
grip li Ayd ey AĞI İN EEE LE YE ŞA bre İP İDAŞ 


19. (Allah,) Gözlerin hainliklerini ve göğüslerin sakladıklarını bilir. 


20. Allah, hakile hükmeder. Oysa O'nu bırakıp taptıkları hiçbir şeye 
hükmedemezler. Şüphesiz Allah işitendir, görendir. 

21. Onlar, yeryüzünde gezip-dolaşmıyorlar mı ki, böylece kendilerin- 
den öncekilerin nasıl bir sona uğradıklarını bir görsünler. Onlar, 
kuvvet ve yeryüzündeki eserleri bakımından kendilerinden daha 
üstün idiler. Fakat Allah, onları günahları dolayısıyla (azapla) ya- 
kalayıverdi. Onları Allah'tan koruyacak kimse olmadı. 

22. Çünkü gerçekten onlar, Resülleri kendilerine apaçık belgeler ge- 
tirirdi; fakat onlar inkâr ederlerdi. Bu yüzden Allah, onları (azap- 
la) yakalayıverdi. Şüphesiz O, kuvvetli olandır, cezalandırması 
şiddetlidir. 


“Gözlerin hain bakışı”ndan kişinin kendisine ait olmayan şeye mesela mal 
ve servete, eşya veya nesneye göz dikmesi; kendisi için yasak, haram, gayr-ı meş- 
ru bir şeye bakması fakat bunu sadece içinde tutmasıdır. Büyük ölçüde hain ba- 
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kış kalpte beslenen kötü niyetle ilgilidir. Ancak dikkatlice bakıldığında kişinin 
kötü niyetini bakışlarından, yüz ifadesinden anlamak mümkün. Hain bakış bir 
fiili kendisiyle yaptığımı organa değil, kalbin fiilini ifade eder. Kalbin fiili niyettir. 

Bu yüzden Hz. Peygamber (s.a.), fiillerin gerçek değerini kalpteki “niyet”e 
bağlamıştır (Buhari, İman, 41; Müslim, İmârat, 155). Bir başka hadiste şöyle 
buyrulmuştur: “Yüce Allah iyilik ve kötülükleri takdir edip yazdıktan sonra bun- 
ların iyi ve kötü oluşunu şöyle açıkladı: “Kim bir iyilik yapmak ister de yapamaz- 
sa, Cenab-ı Hak bunu yapılmış mükemmel bir iyilik olarak kaydeder.Şayet bir 
kimse iyilik yapmak ister sonra da onu yaparsa, Cenab-ı Hak o iyiliği on mis- 
linden başlayıp yedi yüz misliyle, hatta kat kat fazlasıyla yazar.Kim bir kötülük 
yapmak ister de vazgeçerse, Cenab-ı Hak bunu mükemmel bir iyilik olarak kay- 
deder.Şayet insan bir kötülük yapmak ister sonra da onu yaparsa, Cenab-ı Hak o 
fenalığı sadece bir günah olarak yazar” (Buhari, Rikak, 31; Müslim, İman, 207.) 

Tefsircilerin önemli bir bölümü “hain bakış”ın büyük ölçüde erkeğin hoş 
bulduğu bir kadının bedenine bakıp içinden onunla yatmayı geçirmesi şeklin- 
de anlamışlardır. Bunun yanında hak edilmemiş bir şeye göz dikmenin de bu- 
nunla ilgili olduğunu söylemek mümkün. Esasında nikâhlısı olmayan kadına 
bu niyet ve duygularla bakmak, kendisine helal kılınmamış bedenden yarar- 
lanmaya kalkışmaktır. Bakış eğer hain ise tabii ki kötü bir niyeti, bir komplo 
veya tuzağı, ahlaki olmayan bir fırsatı kollama fikrini de gizlemektedir. 19. ayet 
Yüce Allah'ın hem gözlerin hainliklerini, hem sinelerin-kalplerin sakladıkları 
kötü niyet ve düşünceleri ayrıntılarına varıncaya kadar bildiğini, esasında var- 
lık âleminin tamamında Yüce Allah'tan hiçbir şeyi gizlemenin mümkün olma- 
dığını belirtmektedir (3/Âl-i İmran, 29). 

Sağlam bir kişilikte esas olan şeffaflık, sözün ve özün, iç ve dışın bir olma- 
sıdır. Kurtubi'nin naklettiğine göre Efendimiz, önceden Müslüman olup vahiy 
kâtipliği dahi yaparken irtidat eden Abdullah bin Serheman isteyince uzun 
süre susmuş, sonra eman vermiştir. Meclisten ayrıldıktan sonra etrafındaki- 
lere susmasının sebebini şöyle açıklamıştır: “Sizden birinin kalkıp onun boy- 
nunu vurmasını bekliyordum.” Ensar'dan biri “Neden bir işaret vermedin?” 
diye sorduğunda şöyle buyurmuştur: “Peygamberin hain bakışı olmaz”. (Bkz. 
Kurtubi, ilgili ayetin tefsiri.) 

Yüce Allah hâkimlerin hâkimidir. Bir konuda hüküm verdiğinde hak ile 
hükmeder. Kimseye iltimasta bulunmaz, zengini, güçlüyü, muktediri, hatırlı ve 
itibarlı kimseyi kayırmaz. Ona ortak koşulanların ise böyle bir özellikleri yok- 
tur, uydurma tanrılar, haksız ve anlamsız olarak yüceltilen varlıklardır. O her 
şeyi işitir, görür. 
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Tarihte ne olup bittiğini anlamak isteyenlerin yapmaları gereken şey 
yeryüzünde gezip dolaşmak, geçmişte gelip geçen toplumların akıbetlerini 
ibretle izlemektir (30/Rum, 9; 6/En'am, 6). Öylesine güçlü devletler, mukte- 
dir imparatorluklar, despot rejimler ve zorba yöneticiler gelip geçti ki, bun- 
ların bugün hiçbiri mevcut değiller. Gezip dolaşılan yerlerde onların izlerine, 
inşa ettikleri şehirlerin, geliştirdikleri medeniyetin kalıntılarına rastlamak 
mümkün. Tarihten silinmelerine yol açan sebep azıp şımarmaları, hayatları- 
nı suç ve günah içinde geçirmeleri oldu. Azap vakti geldiğinde kurtuluş yolu 
bulamadılar, kimsenin de onlara herhangi bir yardımı dokunmadı (13/Ra'd, 
34). Kurtulmaları mümkün değildi, elçileri yalanlıyorlardı, böylelikle farkın- 
da olmaksızın kendi kuyularını kendi elleriyle kazıyorlardı. Zulüm, haksızlık, 
sömürü, günah ve ahlaki yozlaşma toplumları çürütür; inkâr ve isyan baki 
kalmaz. Eninde sonunda azap gelir, mücrimlerin iktidarlarına, güç ve kuvvet- 
lerine son verir. Yeryüzünde ve bütün varlık âleminde yegâne kuvvet sahibi 
Allah'tır, cezalandırınca da şiddetli bir biçimde cezalandırır (8/Enfal, 52). 
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Andolsun, biz Musa'yı âyetlerimizle ve apaçık bir delille gönderdik; 
Firavun'a, Haman'a ve Karun'a. Ama onlar: (Bu,) Yalan söyleyen 
bir büyücüdür” dediler. 

Böylece, o, katımızdan kendilerine bir hak ile geldiği zaman, de- 
diler ki: “Onunla birlikte imân edenlerin erkek çocuklarını öldü- 
rün; kadınlarını ise sağ bırakın.” Ancak kâfirlerin hileli-düzeni 
boşa çıkmakta olandan başkası değildir. 

Firavun dedi ki: “Bırakın beni, Musa'yı öldüreyim de o (gitsin) 
Rabbine yalvarıp-yakarsın. Çünkü ben, sizin dininizi değiştirme- 
sinden ya da yeryüzünde fesat çıkarmasından korkuyorum.” 

Musa dedi ki: “Gerçekten ben, hesap gününe imân etmeyen her 
mütekebbirden, benim de Rabbim, sizin de Rabbinize sığınırım.” 
Firavun ailesinden imânını gizlemekte olan mü'min bir adam 
dedi ki: “Siz, benim Rabbim Allah'tır diyen bir adamı öldürüyor 
musunuz? Oysa o, size Rabbinizden apaçık belgelerle gelmiş bu- 
lunuyor. Buna rağmen o eğer bir yalancı ise yalanı kendi aleyhi- 
nedir ve eğer doğru sözlü ise, (0 zaman da) size va'dettiklerinin 
bir kısmı size isabet eder. Şüphesiz Allah, ölçüyü taşıran, çok ya- 
lan söyleyen kimseyi hidayete erdirmez.” 

“Ey kavmim, bugün mülk sizindir, yeryüzünde hüküm sahibi 
kimselersiniz. Fakat bize Allah'tan dayanılmaz bir azap gelecek 
olursa bize kim yardımcı olabilecek?” Firavun dedi ki: “Ben, size 
yalnızca gördüğümü (kendi görüşümü) gösteriyorum ve ben sizi 
doğru yoldan da başkasına yöneltmiyorum.” 


İmân eden (adam) dedi ki: “Ey kavmim, ben o fırkaların gününe 
benzer (bir günün felaketine uğrarsınız) diye korkuyorum.” 

“Nuh kavmi, Ad, Semud ve onlardan sonra gelenlerin durumuna 
benzer (bir gün), Allah, kullar için zulüm istemez.” 

“Ve ey kavmim, doğrusu ben sizin için o feryat (edeceğiniz kıyâ- 
met) gününden korkuyorum.” 

“Arkanızı dönüp kaçacağınız gün; sizi Allah'tan koruyacak yoktur. 
Allah, kimi saptırırsa artık onu doğruya yöneltecek bulunmaz.” 


“Andolsun, daha önce Yusuf da size apaçık belgeler getirmişti. O 
zaman size getirdikleri hakkında kuşkuya kapılıp durmuştunuz. 
Sonunda o, vefat edince, demiştiniz ki; “Allah, ondan sonra kesin 
olarak bir elçi göndermez.” İşte Allah, ölçüyü taşıran, şüpheci 
kimseyi böyle saptırır.” 
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35. "Ki onlar, Allah'ın âyetleri konusunda kendilerine gelmiş bir de- 
lil bulunmaksızın mücadele edip dururlar. (Bu,) Allah katında da, 
imân edenler katında da büyük bir öfke (sebebi)dir. İşte Allah, her 
mütekebbir zorbanın kalbini böyle mühürler.” 


36. Firavun (alayla) dedi ki: “Ey Haman, bana yüksek bir kule bina et; 
belki o yollara ulaşabilirim,” 


37. “Göklerin yollarına. Böylelikle Musa'nın ilâhına çıkabilirim. Çün- 
kü ben, onun yalancı olduğunu sanıyorum.” İşte Firavun'a, kötü 
ameli böyle çekici kılındı ve yoldan alıkonuldu. Firavun'un hile- 
li-düzeni, 'yıkım ve kayıpta' olmaktan başka (bir şey) olmadı. 

38. İmâneden (adam) dedi ki: “Ey kavmim, siz bana tâbi olun, ben sizi 
doğru yola iletip-yönelteyim.” 

39. “Eykavmim, gerçekten bu dünya hayatı, yalnızca bir meta (kısa süre- 
li bir yararlanma)dır. Şüphesiz âhiret, (asıl) karar kılınan yurt odur.” 

40. “Kim bir kötülük işlerse, kendi misinden başkasıyla ceza görmez; 
kim de -erkek olsun, dişi olsun- bir mü'min olarak salih bir amel- 


de bulunursa, işte onlar, içinde hesapsız olarak rızıklandırılmak 
üzere cennete girerler.” 


41. “Ey kavmim,ne oluyor ki ben sizi kurtuluşa çağırıyorken, siz beni 
ateşe çağırıyorsunuz.” 

42. “Siz beni Allah'a (karşı) inkâr etmeye ve hakkında bilgim olmayan 
Şeyleri O'na şirk koşmaya çağırıyorsunuz. Ben ise sizi, üstün ve 
güçlü olan, bağışlayan (Allah')a çağırıyorum.” 

43. “İmkânı yok; gerçekten sizin beni kendisine çağırmakta olduğu- 
nuz şeyin, dünyada da, âhirette de çağrıda bulunma (yetkisi, gücü, 
değeri ve bağışlama)sı yoktur. Şüphesiz, bizim dönüşümüz Allah'a- 
dır. Ölçüyü taşıranlar, onlar ateşin halkıdırlar.” 

44. “İşte size söylediklerimi yakında hatırlayacaksınız. Ben de işimi 
Allah'a bırakıyorum. Şüphesiz Allah, kulları pekiyi görendir.” 

45. Sonunda Allah, onların kurdukları hileli-düzenlerinin kötülükle- 


rinden onu korudu ve Firavun'un çevresini de azabın en kötüsü 
kuşattı. 


46. Ateş; sabah akşam, ona sunulurlar. Kıyâmet-saatinin kopacağı gün: 


“Firavun çevresini, azabın en şiddetli olanına sokun” (denecek). 


Hz. Musa, Firavun ve İsrailoğullarının merkezinde yer aldığı kıssa çeşit- 
li sürelerde anlatılmaktadır. (Mesela 2/Bakara, 40-93; 7/A'raf, 103-171 gibi.) 
Diğer peygamberlerin kavimleriyle olan ilişkileri daha az olmak üzere bir- 
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kaç yerde anlatılır. Belirtmek gerekir aynı olaylardan defalarca bahsedilmesi 
tekrar değildir, yöntem olarak her anlatımda kıssanın değişik bir boyutu ele 
alınır. Bu sürede Hz. Musa kıssasında pek az bilinen bir olay, Firavun hane- 
danına mensup veya bürokratik zümreden olan “inanmış bir adam”dan söz 
edilir: “Raculünmü'min” Kıssanın bir versiyonunda “inanmış adam”ın oyna- 
dığı rol Musa aleyhisselâmın davetini daha ilginç kılmaktadır. Bu demektir ki, 
Hz. Musa sadece İsrailoğullarını özgürlüklerine kavuşturmak ve onlara hida- 
yet yolunu göstermek üzere değil, başta Mısır halkı olmak üzere ulaşabildiği 
herkese Tevhid inancını ve doğru yolu öğretmek üzere gönderilmiş Ulu'lazm 
bir peygamberdir. 

Kıssanın bu sürede tekrar gündeme getirilmesi 21. ayette işaret edildiği 
üzere geçmiş kavimlerin yani tarihsel olayların akış biçiminden gerekli ders- 
lerin çıkarılması istenmesi dolayısıyladır. Musa aleyhisselâmınFiravun'la olan 
mücadelesi tarihte üzerinde durulacak önemli olaylardan biridir, anlatımın 
her versiyonu bizi söz konusu tarihsel olayın değişik yüzüyle tanıştırmaktadır. 

23. ayette “Andolsun, biz Musa'yı âyetlerimizle ve apaçık bir delille 
gönderdik” cümlede geçen “ayetler”le ilgili A'raf (7/103) ve Hud süresinde 
(11/96) gerekli bilgiler verilmiştir. Orada da anlatıldığı üzere açık mucize ve 
kanıt ortaya koyduğu halde Firavun ve adamları Hz. Musa'ya inanmadılar, ta- 
leplerini yerine getirmediler. 

24. ayette üç önemli ismin öne çıkarıldığın görüyoruz: Firavun, Haman 
ve Karun. Söz konusu üç isim üç ayrı kişilik profilidir. Firavun despot rejimin 
sembolü; Haman din iktidar, rahip veya bürokratik sembol, Karun ise mali 
gücü temsil eder (bkz. 28/Kasas, 6 ve 76). Hz. Musa, İsrailoğullarını özgür- 
lüklerine kavuşturmak üzere tebliğ ve görev yaparken, bunun yanında Mısır 
yönetiminin ıslahı ve yöneticilerin tutum değiştirmesini sağlamak üzere de 
gerekli uyarılarda bulunuyor. Nitekim onlara tebliğini yaptığında, onu pek ya- 
kından tanıdıkları halde her üçü de “büyücü” olmakla suçladılar. Mekke putpe- 
restleri de Hz. Peygamberi çocukluğundan beri iyi tanıdıkları, hatta ona doğru 
ve güvenilir (el emin) sıfatını verdikleri halde, nübüvvet göreviyle karşılarına 
çıktığında onu yalancılık, şairlik veya büyücülükle suçlamaya başladılar. 

Hz. Musa'nın tebliği etkili olunca, Mısır'ın iktidar seçkinleri kendi arala- 
rında görüşerek onu öldürmeyi karar veriyorlar. Değerlendirmelerine bakı- 
lırsa, onu öldürüp öteden beri yapageldikleri gibi İsrailoğullarının erkeklerini 
kıyımdan geçirdikleri takdirde sorunu kökten çözeceklerdir. Firavun'un bul- 
duğu çözüme göre Musa öldürülmelidir. Kurtulmak istiyorsa var olduğunu id- 
dia ettiği Rabbine yalvarıp yakarsın, varsa böyle bir ilah onu zaten kurtarır. Bu 
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tabii ki Firavun'un bir olan Allah'a inanmadığını göstermektedir. Ne var ki Hz. 
Musa'yı ortadan kaldırma planı yüce Allah'ın karşı tedbiriyle boşa çıkar. 

Firavun'un arkasına sığındığı temel söylem şudur: Sözde Mısır halkı adı- 
na korkuya kaygılanmaktadır. Kamu diplomasisi çerçevesinde yürüttüğü pro- 
pagandaya göre Musa'nın gerçek niyeti Mısırlıların dinini değiştirmek, böy- 
lelikle büyük toplumsal kargaşa ve çalkantılara yol açmaktır. Yani Firavun'un 
yürüttüğü algı operasyonuna göre, tehlikede olan kendisi değil Mısır halkıdır, 
o kendisi için kaygılanmıyor Mısır adına kaygılanıyor. Modern zamanlarda da 
diktatörler, kendilerine yönelen muhalefetin ülkenin birlik ve bütünlüğüne 
yöneldiğini, kendilerinin değil vatanın ve halkın huzur ve güvenliğini tehdit 
ettiğini propaganda etmektedirler. 

Firavun'un söyleminde “din” merkezi önem taşır. Ancak din sadece soyut 
bir inanç veya birtakım ritüeller mecmuası değil, toplumsal düzen, sosyo poli- 
tik sistemdir de. Firavun kurnazca yürürlükteki düzenin aslında Mısırlılara ait 
olduğunu telkin ve propaganda etmektedir. Sanki kendisi Mısırlıların arzu ve 
taleplerini yerine getirmekle yetinen meşru bir yöneticidir. Amacı Hz. Musa'ya 
karşı toplumsal bir direniş hattı oluşturmak veya en azından ilahi tebliğin kit- 
leler düzeyinde kabul ve destek görmesini engellemektir. Hz. Musa bu sahte 
söyleme karşı Firavun'un kibirli bir zorba olduğunu dile getirip sadece Allah'a 
sığındığını söylemekle yetinmektedir. Bundan daha iyisi olamaz. Çünkü Hz. 
Musa'nın kendisine çağırdığı Allah hem kendisinin hem onların -ve elbette 
bütün beşeriyetin ve âlemlerin- Rabbidir. O, neyi takdir etmişse o olacaktır. 
Nitekim takdirinin ne olduğu kıssanın finalinde açıkça ortaya çıkacaktır. 

28. ayette şimdiye kadar değinilmeyen bir boyuta dikkat çekilir ve nere- 
deyse 46. ayete kadar ki kıssa anlatımı bunun üzerine oturtulur. Bu da Firavun 
hanedanından inanmış bir adamın ortaya çıkıp Hz. Musa'nın ortadan kaldırıl- 
masıyla ilgili alınan kararların tümünü boşa çıkartması olayıdır. 

Kıssanın bu anlatımında merkezi role sahip bulunan “inanmış adam” 
kimdir? 

Doğrusu şu ki hakkında sarih bilgilere sahip değiliz. Keşşaf'ın sahibi Ze- 
mahşeri, Firavun'un amcasının oğlu olduğunu söyler ancak bunu kanıtlayacak 
somut bir delil sunmaz. İbn-i Aşur, Çıkış kitabında yer alan bir kayda (10/7) 
dayanarak Tevrat'ta hakkında atıflar olduğunu düşünür. Şu veya bu, gerçek 
olan hanedanlık içinde Hz. Musa'nın tebliğini teyit edip inanmış bir kişinin 
mevcut olması ve kritik bir zamanda devreye girip Hz. Musa'yı menfur bir su- 
ikasttan kurtarmış olmasıdır. Böyle bir kişinin Tevrat'ta yer alıp almamasının 
herhangi bir önemi yoktur. Bu açıdan Süleyman Ateş'in “Hz. Peygamber zama- 
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nındaki Tevrat nüshalarında böyle bir kişi hakkında bilgi vardı, muhtemelen 
sonraları yok oldu” tezi pek ikna edici değildir. Kur'an vahyinin verdiği bilgi ve 
haberler temel alındığında Kitab-ı Mukaddes'te fazlalıklar olduğu gibi eksik- 
likler de bulunur, esasında Kur'an'ın kendisinden önceki ilahi tebliğlerle ilgili 
gördüğü işlev, esas itibariyle onları doğrulaması (tasdik), fazlalıkları atıp yan- 
lışları gidermesi (tashih) ve tamamlamasıdır (ikmal). 

Söz konusu inanmış adamın ikna babında Firavun ve adamlarına söyle- 
dikleri şudur. Siz Musa'yı öldürmek istiyorsunuz. Bu pek doğru olmaz. Nihaye- 
tinde onun söylediği şey “Benim Rabbim Allah'tır” demekten ibarettir. Sadece 
bu sözden dolayı birinin ölümüne karar vermek tepkilere yol açar. Kaldı ki 
şu veya bu açıklamasını yapıyor olsanız bile apaçık kanıtlar gösteriyor, me- 
sela Nil'i kana buluyor, çekirge sürüsü şehri istila ediyor vs. Diyelim ki yalan 
söylüyor, bu eninde sonunda anlaşılacağından söyleyip durdukları aleyhine 
olacak. Ama eğer doğru söylüyor ise -ki bu konuda temkinli davranmakta ya- 
rar var- yaptığı tehditler gerçekleşecek olursa size büyük musibetler isabet 
edecek. (Musa'nın varlığı ve sıfatları hakkında bizi bilgilendirdiği) Allah adalet 
ölçülerini çiğneyen, aşırı giden, çokça yalan söyleyen kimseyi sevmez ve doğru 
yola iletmez. 

Zaman içinde inanmış adamın kendi fikri olarak da Firavun ve adamları- 
nın zihninde istifhamlar oluşturmaya başladığını söyleyebiliriz. Açık olan şu 
ki bu ayet kümesinde inanmış adamın dilinden aktarılan ifadeler tek bir celse- 
de söylenmiş değildir, belli bir zamana yayılmış, konunun görüşüldüğü çeşitli 
toplantı ve platformlarda dile getirilmiştir. İnanmış adamın hedefi Musa aley- 
hisselama yönelecek muhtemel bir zararı bertaraf etmek ve eğer mümkünse 
muhataplarını ilahi tebliğ konusunda ikna etmeye çalışmaktır. 

Bu meyanda “inanmış adam”, mensup olduğu kavme yani Mısırlılara aidi- 
yetini vurgulayarak bugün için güç ve iktidara sahip olduklarını ama Allah'tan 
yapıp ettiklerinin cezası olarak bir azap gelmesi durumunda kimin kendileri- 
ne, Mısır'a yardımcı olacağını sorar ve bunun üzerinde etraflıca düşünmeleri- 
ni ister Bu söylemler etkili olmuş olacak ki, Firavun bir istişare toplantısında 
kendi fikrini dile getirdiğini söylemekle yetinir. Firavun'un iddiasına göre o 
sadece “Mısır ve Mısır halkının çıkarı”nı düşünmektedir. Tarihte olduğu gibi 
bugün de bütün zorba yöneticiler ve hak gasp edenler genel çıkarı düşünüp 
halk adına hareket ettiklerini iddia etmektedirler. Tarihin en zorba yöneticisi 
olarak Firavun'un da yaptığı bundan farklı değildir. 

Yöneticilerin halkı aldatmasının büyük suç olması sadece Firavun tipi 
inkârcılar için değil, Müslüman yöneticiler için de geçerlidir. Efendimiz (s.a.), 
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yönettiği insanları aldatan yöneticinin yüzünün cenneti göremeyeceğini söy- 
lemiştir (Buhari, Ahkâm, 8; Müslim, İmârat, 21). 

Tarih bilgisi hayli iyi olduğu da anlaşılan “inanmış adam” geçmişten örnek- 
ler verir. Karar mevkiindeki olanlara Nuh aleyhisselâm, Ad ve Semud kavim- 
lerinin başlarına gelen felaketleri hatırlatır. İnanmış adamın Nuh tufanından 
söz etmesi anlaşılır bir şey. Ad ve Semud kavimlerinin başlarına gelenlerden 
söz etmesi ise, bu iki kavmin sadece Arap yarımadasında yaşayanlarca bilinip 
başka havzalarda bilinmediği tezini çürütmektedir. Tam aksine Mısırlılar da 
bu kavimlerden haberdar kimseler idiler ki, “inanmış adam” bunları hatırlat- 
ma lüzumunu hisseder. Bu kavimler tarihten silinip gitmişlerse, yapıp ettikleri 
kötü şeyler dolayısıyladır, yoksa Allah kimseye haksızlık yapmaz. Benzer bir 
tutum içine girecek olurlarsa Mısırlıların da başına gelecek budur. 

Diyelim ki dünyada herhangi bir cezaya çarptırılmadılar. Arkadan gelecek 
olan ahiret hayatı vardır. Günün birinde insanların tek tek ölmesi gibi dünya 
hayatı da sona erecek, kıyamet kopacak, insanlar dirilip ayağa kalkacak, yüce 
Allah insanlardan yaptıklarının hesabını soracaktır. İşte böyle müthiş bir gün- 
de kimse zulmedenlere, isyan edip söz dinlemeyenlere herhangi bir yardımda 
bulunamayacaktır. Kimsenin kimseye faydası da olamaz, herkes arkasına bak- 
madan kaçıp gitmek isteyecektir. Ama kaçış nereye? 

34. ayetten başlamak üzere “inanmış adam” Mısır tarihinin bilinen bir 
olayından söz eder ki bu da Yusuf aleyhisselâmın yaşadıklarıdır. Yusuf Mısır'a 
gelmişti, peygamberlikle görevlendirildi, tebliğini güçlendirmek üzere çeşit- 
li deliller gösterdi. Fakat söylemine peygamberlik unsuru katmaya başladığı 
anda Mısırlılar ona karşı kuşkulu bir tavır takınmaya başladılar. Bu da “Yusuf 
aleyhisselâmın ülkenin salt ekonomik ve mali sorunlarıyla uğraştığı, kıtlık dö- 
nemini atlatmak üzere politik tedbirler aldığı ve uyguladığı” sürece kimsenin 
ona itiraz etmediğini gösteriyor. Ne zamanki muhataplarını Allah'ın iradesine 
teslim olmaya, hayat tarzlarını ilahi hükümler doğrultusunda değiştirmeye 
davet ediyor, işte ozaman ona karşı tepki göstermeye başlamışlardır. 

Bu önemli bilgiyi “inanmış adam”"ın Mısırlılara hatırlatmasından anlıyo- 
ruz. Bugün de salt ekonomi, dünyevi düzenlemelerle ilgili konuşulduğunda 
inanmayanlar dinler, diyaloglara katılır. İş ilahi tebliğ boyutuna kaydığında, 
başka bir deyişle “sekülerdil”den “dinin dili”ne geçildiğinde işin rengi değiş- 
mekte, bundan rahatsız duyulmaya başlanmaktadır. “Müslüman kimliği”yle 
yönetime talip olanlar İslam'ın asli hükümlerini referans almayıp halkın eko- 
nomik refah seviyesini yükseltme vaadiyle iktidar olup seçim üstüne seçim 
kazanabilirler ancak bu ilahi rızaya uygun iş ve siyaset yaptıkları anlamına 
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gelmez. Aslolan Yusuf aleyhisselâm gibi maddi ve ekonomik başarı yanında 
ilahi iradenin hükümran olması için de mücadele vermek, bu temel görevden 
feragat etme hatasına düşmemektir. İslam bakış açısından salt ekonomiyi dü- 
zeltmek, verimi, üretimi ve refahı arttırmak kendi başına amaç olamaz, hakiki 
ve asli hedefilahi hükümlerin uygulanmasıyla ilahi iradenin toplumsal hayatta 
geçerli olmasını sağlamaya çalışmaktır. 

Yusuf aleyhisselâmın takip ettiği ekonomik ve mali politikalar kadar, yap- 
tığı tebliğin de derin izler bıraktığı anlaşılmaktadır. Vefatından sonra Mısırlılar, 
ondan sonra elçi gelmeyeceği kanaatine sahip oldular. Bu biraz da Yusuf'tan 
geriye ne kalmışsa onunla yetinmenin bir bahanesi gibi görünmektedir. Bunu 
öne sürenlerin elinde herhangi sağlam bir bilgi yok, kendi kafalarından bunu 
uydurmaktadırlar. Bu tür asılsız bilgi ve fikirleri yayanlar ölçüyü taşıranlar, 
kitlelerin içine şüphe kurdunu salanlardır. Allah'ın ayetleri konusunda tartışıp 
dururlar, hakikat üzerine şüphe perdeleri çekmeye çalışırlar. Yusuf aleyhis- 
selâmın irtihalinden sonra Mısırlıların eski batıl inançlarına dönmelerinde rol 
oynayan önemli faktörlerden biri söz konusu şüphecilerin, kitleleri Allah yo- 
lundan saptırmak üzere büyük çaba gösterenlerin etkin olmasıdır. Onların bu 
çabası hem Allah hem mü'minler katında büyük bir öfkeye sebep teşkil eder. 
Doğru yoldan ayrılanlar kibirli zorbalardır. Zorbalar hak ve adalete kapalı ol- 
dukları için kalpleri mühürlü olur. Ne aklederler ne vicdanlarını hareket etti- 
rip insafa ve merhamete gelirler. Öylesine kibirli (mütekebbir) olurlar ki, bu 
onları paranoid kılar, paranoid kıldıkça zorbalıkları artar, katmerleşir. 

“İnanmış adam”ın kavmini uyarmak üzere dile getirdikleri, yaptığı tasvir- 
ler aslında Mısır düzeninin sembol isimlerine birebir uygun düşmektedir. Bir 
bakıma Firavun, Haman ve Karun'un kişilik profillerinin resmini çizmektedir. 
Zaman içinde mücadele keskinleşince Firavun Haman'a kendisine yüksek bir 
kule inşa etmesini ister. Görünürde göklere çıkacak, Musa'nın sözünü ettiği ila- 
hın katına çıkacaktır. Aslında Firavun böyle bir varlığa inanmamaktadır, çünkü 
başından beri Musa aleyhisselâmın -haşa- yalan söylediğini iddia etmektedir 
(bkz. 28/Kasas, 38-39). 

Burada Firavun'unHaman'dan yüksek kule yapmasını isterken kullandığı 
“göklerin yolları (Esbab es semavat)" Firavun'un ahmak biri olmadığını ima 
eder. O dönemde de Mısırlılar matematik, geometri, astronomi konularında 
belli bilgilere sahip kimselerdi. Muhtemelen yüksek kule ve göklerin sebeple- 
rinden kastettiği gözetleme kulesi, rasathanedir. Yine Firavun yüksek kulede 
kurulu bir rasathane ile Musa aleyhisselâmın hakkında bilgi verdiği Tanrı'nın 
zat olarak görülmeyeceğinin farkındadır. Burada Firavun'un yapmaya çalıştığı 
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şey halkı, kitleleri ahmakça bir söylem geliştirerek kandırmayı hedeflemek- 
te, böylelikle algılarını denetlemek istemektedir. Musa aleyhisselâm aşkın bir 
varlıktan bahsediyordu, Firavun ise “tanrının oğlu” ve “tanrı” iddiasıyla kendi- 
sisomutidi, diğer tanrıları sembolize eden putlar ve heykeller de öyle idi. Kule 
ve rasathane ile Mısır halkına böylesine aşkın, soyut ve münezzeh bir tanrı ta- 
savvurunun asılsız olduğunu, Musa'nın iddia ettiği gibi bir tanrı olsaydı bunu 
gözetleme kulesi ve araçlarla görmesi gerektiğini söyleyecekti. Hatta kulenin 
tepesine çıkıp ok attığını ve kendi iktidarını tehdit eden tanrıyı öldürdüğünü, 
kendisinden başka kalmadığını dahi algı yoluyla iddia edebilecekti (28/Kasas, 
38). En doğrusunu Allah bilir! 

Kendilerini tanrılaştıran herkes hakikat-i halde, iç dünyasında tanrı olma- 
dığını bilir, çünkü gündelik hayatında türlü çeşitli acizliklerle karşılaşır, acıkın- 
ca yemek yemek ister, susayınca su ister, uykusuz kalınca uyur, kendini harici 
sadmelerden, suikast ve tehlikelerden korur. Kamil ilahın bunların hiçbirine 
ihtiyacı yoktur. Buna rağmen kişiler kendilerini tanrılaştırıyorlarsa, kibirleri 
onların egolarını şişirmesi, ruhlarını vehimlerin istila etmesi ve tiranlaşmayı 
ancak tanrılık sıfatlarıyla sürdürmeleri dolayısıyladır. 

Firavun da hakikati bile bile yanlış yola saptı. Çünkü bu yol kendisine çekici 
geldi, nefsine hoş geldi. Onun amacı iktidarını korumak, Allah'ın iradesine tes- 
lim olmamaktı. Ne var ki bu karşı tedbiri işe yaramadı, sonunda boğulup gitti. 

Anlaşıldığı kadarıyla bir süre sonra “inanmış adam” Hz. Musa'nın yolun- 
dan giderek Mısır halkını açıktan hidayete çağırmaya başlamıştır. Onlara dün- 
yanın faniliğini, asıl olanın ahiret hayatı olduğunu etkili bir dille hatırlatmak 
üzere elinden geleni yapmıştır. 

Değişmeyen hakikat şudur: Bu dünya kimseye kalmaz. Despot rejimleri, 
orduları ve ehramlarıyla dünyaya kazık çaktığını zanneden Firavunlar da gü- 
nün birinde ölür. Kaldı ki “Li külli Fir'avn Musa: Her Firavun'a bir Musa var- 
dır!” Tarihte işleyen yasaya göre, kim bir kötülük işlerse misliyle ceza görür. 
Erkek veya kadın kim salih bir amelde bulunur, faydalı ve meşru işler yaparsa, 
karşılığını alır (4 /Nisa, 124); cenneti hak eder. (“Misliyle kötülük” için bkz. 2/ 
Bakara, 194; 16/Nahl, 126 ve 42 /Şura, 40, ayetlerin açıklaması.) 

Devam eden ayetlerden, “inanmış adam”ın bir noktadan sonra tepkiyle 
karşılandığı anlaşılıyor. O kavmini kurtuluşa çağırıyorken onlar tepki vermek 
suretiyle ateşin yolunu tutuyorlar. “İnanmış adam”, bunu anlamakta zorluk 
çektiğini dile getiriyor? Kavminin tutumu hiç de akıllıca değildir. Aksine, doğ- 
ru dürüst, güvenilir, sağlam bir bilgi olmaksızın Allah'a ortak koşmak akılsız- 
lığın ta kendisidir ki, ortak koşmayı makul gösterecek hiçbir sağlam, güvenilir 
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bilgi olamaz. Kendisine tapınılmaya layık yegâne varlık aziz olan ve bağışlayan 
Allah'tır. Allah'tan başka varlıkların insanları şu veya bu yola çağırma yetkileri, 
hakları yoktur. Çünkü dönüş Allah'adır. Dönüş sadece O'na olduğuna göre ya- 
lancı varlıkların egemenliği altına girilir mi, onların sözü dinlenir mi, onların 
otoritelerine, hüküm ve iradelerine boyun eğilir mi? Kim böyle yapıyorsa ölçü- 
yü taşırıyor, hudutları çiğniyor, bu yüzden de ateşin halkı arasında yer alıyor. 
“İnanmış adam”, halkını kötü bir akıbetle tehdit edip işini Allah'a havale 
ettiğini söylemekle yetiniyor. Kullar her ne yapıyorsa, Allah onları görmekte- 
dir (3/Âl-i İmran, 15 ve 20). Tefsirlerin verdiği bilgilere göre Musa aleyhis- 
selâmın tebliğini çok iyi özümsemiş “inanmış adam” İsrailoğullarıyla beraber 
Mısır'ı terk etti, Musa aleyhisselama katıldı. Sonunda dediği gibi oldu, Firavun 
ve ordusu denizde boğuldu. Bu suçlu günahkârlar sabah akşam kıyamete ka- 
dar ateşe sunulurlar, tefsircilere göre bunun manası ebedi olarak görecekleri 
azaptır, azap yerleri ve şekilleri onlara gösterilir. Sabah akşam azabın sürekli 
olduğuna işaret etmektedir. Tefsircilerin önemli bir bölümüne göre 46. ayet 
kabir azabının delilidir.(Kabir azabı için bkz. 9/Tevbe, 101 ve 52/Tur, 47. ayet- 


lerin açıklaması.) 
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47. Ateşin içinde, iddialar öne sürüp karşılıklı tartışırlarken zayıf 
olanlar, büyüklenen (müstekbir)lere derler ki: “Gerçekten biz, 
size uymuş (teb'anız) olan kimselerdik. Şimdi siz ateşten bir par- 
çasını olsun, bizden uzaklaştırabilir misiniz? 

48. Büyüklenen (müstekbir)ler derler ki: “Biz hepimiz (ateşin) içinde- 
yiz; gerçekten Allah, kullar arasında hüküm verdi (artık).” 


49. Ateşin içinde olanlar, cehennem bekçilerine dediler ki: “Rabbini- 
ze duâ edin; azaptan bir günü (olsun) bize hafifletsin.” 

50. (Bekçiler): “Size kendi Resülleriniz açık belgelerle gelmez miydi?” 
dediler. Onlar: “Evet” dediler. (Bekçiler:) “Şu hâlde siz duâ edin” de- 
diler. Oysa kâfirlerin duâsı, çıkmazda olmaktan başkası değildir. 

51. Şüphesiz biz elçilerimize ve imân edenlere, dünya hayatında ve 
şahitlerin (şahitlik için) duracakları gün elbette yardım edeceğiz. 

52. Zalimlere kendi mazeretlerinin hiçbir yarar sağlamayacağı gün; 
lânet de onlarındır, yurdun en kötüsü de. 


Kur'an'ın başka sürelerinde de tasvir edildiği üzere (mesela bkz. 2 /Baka- 
ra, 165-167. ayetler) cehennemde kitleleri peşinden sürükleyenler ile onların 
arkasından sürüklenenler birbirleriyle çetin bir tartışmaya girişeceklerdir. 
Tartışma, kimi zaman sitem ve sorgulama, kimi zaman karşılıklı suçlama şek- 
linde olacaktır. Tartışmanın esası şudur: İktidar seçkinlerinin peşine takılan- 
lar, “Madem siz dünyada bize liderlik yapıyordunuz, bizleri size tabi olmaya 
çağırıyordunuz -ki biz de size uyduk- o halde şimdi de bize sahip çıkın. Hiç 
değilse çekmekte olduğumuz azabın bir bölümünden bizi kurtarın. Bunu ya- 
pabilir misiniz?” diyeceklerdir. 

Bu gerçekten iki taraf için de trajik bir durumdur. Karşılıklı suçlama ve atış- 
malardan ister müstekbir yani hâkim güç, ister müstaz'af yani zayıf kitleler ol- 
sun, hayatlarını ilahi rıza, hak, hakkaniyet ve adaletin dışında geçirenler arasında 
fark yoktur. Kişinin zayıf ve yoksul olması, onu içinde yer aldığı cürümden kur- 
tarmaya yetmez. Karl Marx, emeğe sahip olan işçi sınıfının sadece bundan dolayı 
üstün değeri temsil ettiğini düşünüyordu ama salt emek her işte kullanılabilir. 

Ahzabsüresinde (33/67-68), yoksul ve yoksun oldukları halde, suç işleyip 
duranlara tabi olanların, cehennem azabıyla karşı karşıya geldiklerinde Yüce 
Allah'a şöyle yalvaracakları anlatılır: “Rabbimiz, biz gerçekten efendilerimize 
ve büyüklerimize tabi olduk, böylece onlar bizi yoldan çıkarmış oldu; Rabbi- 
miz, onlara azaptan iki katını ver ve büyük bir lanet ile lanet et!” Zulmedenler- 
le birlikte hareket eden güçsüz kitlelerin bu retoriğinin iki sebebi olabilir: Biri 
onları yanıltan liderlerine olan kızgınlıkları, diğeri Yüce Allah'a iştirak ettikleri 
veya ses çıkarıp itiraz etmedikleri zulüm dolayısıyla geçerli olur düşüncesiyle 
mazeret beyan etmeleri. Fakat her ikisi de fayda sağlamaz. 

Tartışma sırasında güçsüz kitleler, onları etkisi altına alan hâkim güçlere 
“Sizler olmasaydınız, biz doğru yolda olurduk” dediklerinde, onlardan aldık- 
ları cevap şu olur: “Hayır, siz zaten mücrimdiniz” (34 /Sebe' 31-31). Başka bir 
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deyişle siz zaten suç ve günah işlemeye, hak ve hukuk ihlal etmeye, haram 
yemeye, hırsızlık ve yolsuzluk yapmaya meyilli idiniz, istekliydiniz. Siz bu cü- 
rümleri işlemiyor idiyseniz, gücünüz yetmediği, fırsat ve imkânı elinize geçi- 
remediğiniz içindir. Bizi lider kabul etmenizin sebebi de buydu, çünkü biz suç 
ve günahlarımızla sizlere örnek teşkil ediyorduk, daima içinizden bizim gibi 
olmak geçiyor, bize özeniyordunuz. Biz sizin başarmış kişilikleriniz idik. 

Saffat süresinde bir resim, dünyada nice mazlum ve mağdurun aslında 
birer zalim olmaya aday olduğunu ortaya koymaktadır: “Derler ki: “Eyvahlar 
bize! Bu, din günüdür.Bu, sizin yalanladığınız (mü'mini kâfirden, haklıyı hak- 
sızdan) ayırma günüdür. Zulmedenleri, eşlerini ve taptıklarını bir araya getirip 
toplayın. Allah'tan başka (taptıklarını); artık onları cehennemin yoluna yö- 
neltip götürün. Ve onları durdurup-tutuklayın, çünkü sorguya çekileceklerdir. 
(Onlara seslenilir:) “Ne oluyor size, birbirinizle (dünyada olduğu gibi) yar- 
dımlaşmıyorsunuz? Hayır, bugün onlar teslim olmuşlardır. Kimi kimine yönel- 
miş olarak birbirlerine soruyorlar: “Gerçekten sizler bize sağdan (sağduyudan 
ve haktan) yana gelip yanaşıyordunuz.” derler. (Diğerleri de:) “Hayır” derler. 
“Zaten siz mü'min kimseler değildiniz. “Bizim üzerinizde zorlayıcı hiç bir gücü- 
müz yoktu; hayır siz (kendiniz) azgın bir kavimdiniz. Böylece Rabbimizin sözü 
(yıkım ve azabva'di) üzerimize hak oldu. Şüphesiz, (azabı) tadıcılarız. Evet, 
sizi azdırdık, çünkü biz de azgın kimselerdik.” Artık o gün azapta ortaktırlar. 
Doğrusu biz, suçlu-günahkârlara böyle yaparız” (37 /Saffat, 20-34.) 

Tabii ki hakikatin ayan beyan ortaya çıktığı ahirette cehennem azabına çarp- 
tırılanlar durumun tamamıyla farkındadırlar, kimsenin onları müstahak olduk- 
ları azaptan kurtaramayacağını yakinen bilmektedirler. Ancak bu tarz konuşma- 
ları, dünyada onları yanıltıp suçlu günahkâr durumuna düşürenleri suçlamanın 
bir aracıdır. Kibirlenip de kitleleri de peşlerinden sürükleyenlerin diyebildiği 
tek şey: “Bu aşamadan sonra yapacak bir şey yok! Yüce Allah hükmünü verdi, 
hepimiz müstahak olduğumuz cezayı çekiyoruz” demekten ibaret olacaktır. 

Söz konusu trajik sahneden çıkarılması gereken dersler var: Yeryüzünde 
Allah'a, O'nun elçilerine ve hakikate karşı kibirlenenler (müstekbirler), dava- 
larının kanıtı olarak peşlerine kitleleri takmakta, onlardan güç ve meşruiyet 
elde etmekte, kitlelerin veya onlara tabi olmayı kabullenmiş zayıfların emeği- 
ni, zaaflarını ve desteğini sömürmektedirler. Kitlelerin liderlerin peşinde ol- 
ması onların haklı ve meşru işler yaptıkları anlamına gelmez. Zayıf kimseler 
de Allah'ın kendilerine büyük nimet olarak verdiği vicdanlarını ve akıllarını 
yeterince kullanmayıp zorbaların ve haktan sapmış kimselerin peşine takıl- 
dıkları, birtakım dünyevi menfaatler umdukları için onlar da sınavı kaybeder- 
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ler. Bu demektir ki, maddi yönden zayıf veya yoksul olan herkes “iyi” değildir. 
İyilik doğruluktan şaşmamak, gayrimeşru kazanca tevessül etmemek, zorba 
ve zalimlerin safında yer almamaktır. Nice yoksul ve muhtaç var ki, zorbalar 
ve zalimler gibi olmaya can atar. Ve nice mazlum var ki, kendi ölçeğinde güç 
ve imkân elde ettiğinde, işlediği zulüm diğerlerinin zulümlerinden beter olur. 
Bu açıdan bakıldığında tabi olanlar ve kendilerine tabi olunanların birbirleri- 
nin suç ortağı olarak karşımıza çıktıkları görülmektedir. Din Günü'nde her iki 
grup haksız tercih ve fiillerinin karşılığı olarak cezalarını çekeceklerdir. 

Bu çerçevede yapılması gereken, mazlum ve mağdurlara, hak ve hukukla- 
rını aramaya çağrısında bulunurken, belki bundan önce yüksek bir ahlaki eği- 
timden geçirmek, hak, hakkaniyet ve adaletin ne olduğunu anlatmak, kuvvetli 
hukuk bilinci vermek olmalıdır. Aksi halde zulüm el değiştirir, ellerine imkân 
ve iktidar geçtiğinde mazlumlar zalim olur, mağdurlar gadreder. Böylece zul- 
mün saltanatı sürüp gider. 

Azap onları öylesine bunaltacak ki, bir noktadan sonra cehennem bekçile- 
rinden Allah katında kendileri için yardım talep edeceklerdir. Melekler onlara, 
“Dünyada iken size elçiler geldi, doğru yolu gösterdiler, çeşitli kanıtlar getirdi- 
ler ama siz dinlemediniz”, diyeceklerdir. “Biz sizin için bir şey yapamayız. Duâ 
etmek, yardım talebinde bulunmak istiyorsanız, kendiniz yapın.” Duâ etseler 
de işe yaramayacak, kesin hüküm verildiği için aynı çıkmaz içinde debelenme- 
ye devam edeceklerdir. 

İnsanları doğru yola sevk etmek üzere görevlendirilen elçiler ve onların 
yolunu takip edenler görevlerini yerine getirmeye çalışırlarken büyük sıkıntı- 
lar çeker. Bu daima böyle olmuştur. Kibirlenenlerin (müstekbir) gerçek yöne- 
limleri başkalarına göre bir takım imtiyazlar ve avantajlar elde etmektir. Böy- 
leleri kendilerini başkalarından ayırmak, farklı olduklarını göstermek isterler. 
Müfessirler kibre, yerine göre çeşitli anlamlar vermişlerdir. Mesela liderlik 
tutkusu; hükmetme, başkaları üzerinde tahakküm kurma arzusu; üstünlük id- 
diasında bulunmak; kendini beğenme, sahip olduğu özelliklerle böbürlenmek; 
kendini yeterli görmek ve bununla ilgili olarak istiğna duygusuna kapılmak 
sayılan anlamlar arasında yer alır. 

Benzer eğilim ve duygular bireyler ölçeğinde ortaya çıkabileceği gibi 
gruplar, zümreler, cemaatler, mezhepler, toplumlar, ırklar, bölgeler, kavimler, 
uluslar, devletler veya ülkeler ölçeğinde de ortaya çıkabilir. Yakından bakıldı- 
ğında beşeriyet tarihinde gözlenen çatışmaların önemli sebeplerinden birinin 
bu olduğu görülür. Birileri bir unsuru öne çıkarıp diğerlerinden üstün olduğu- 
nu iddia eder. 
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Kibirli kimseleri veya zümreleri makul beşeri sınırlara geri çekmek kolay 
bir görev değildir. Her seferinde söz konusu göreve talip olanların karşısına 
yeryüzünün zorbaları, hak tanımaz güçleri dikilir. Bunlar iktidarlarının, im- 
tiyazlarla sürdürdükleri çıkarlarının zarar görmesini istemezler. Kendilerini 
tehdit altında hissettikleri anda her türlü zarar ve ziyanı vermekten çekinmez- 
ler. Öyle ki onları doğruya çağıran peygamber dahi olsa onu bile ortadan kaldı- 
rırlar. Nitekim büyük sıkıntı çeken elçiler yanında şehit olan elçiler de olmuş- 
tur; Hz. Yahya ve Hz. Zekeriya gibileri. Öyle de olsa, Allah onlara yardımı vaat 
etmektedir. Yardım dünyada olduğu gibi, ahirette de olur. Onların görevlerini 
hakkıyla yerine getirdiklerine dair şahitlik yapma konumunda olanlar buna 
şahitlik edecektir. Bunların da melekler, peygamberler ve mü'minler olduğu 
söylenmiştir. (Bkz. 28/Kasas, 75; 2/Bakara, 143.) Fakat yardımın başka şekli 
de söz konusudur. Şöyle ki: 

Ebu Derda'dan gelen bir rivayete göre Hz. Peygamber (s.a.) “Kim Müslü- 
man kardeşinin ırzını (namus ve şerefine, hak ve haysiyetine verilmek istenen 
bir zarara karşı) savunacak olursa, o kimse üzerinden cehennem ateşini sav- 
mak izzet ve celal sahibi Allah üzerinde bir hak olur” (Müsned, VI, 449) buyur- 
duktan sonra bu ayeti okumuştur. Bu hadise göre mü'minlerin birbirlerinin 
hak ve hukuklarını, namus ve haysiyetlerini savunmaları Allah'ın mü'minlere 
yardımının tecellisi olur ki, bunda rol oynayanların ödülü cehennem azabın- 
dan kurtulmalarıdır. Demek ki bazı durumlarda yüce Allah dinine, elçisine ve 
mü'minleremü'minler üzerinden yardım eder. 

Mü'minlere gelen en büyük ilahi yardım vahiy ile ortaya konan kanıtlar, 
delillerdir, daha genel bir ifade ile vahyin kendisidir. Zulmedenlerin haklı hiç- 
bir gerekçeleri yoktur. Hakkı ve hakikati referans alanlar tarih boyunca iyilikle 
yâd edilirler, yaşadıkları zamanlardaki nesillerin ma'şeri vicdanında saygı de- 
ger bir konuma sahip olurlar, inkârcılar ve zorbalar ise ebediyete kadar nef- 
retle anılırlar. 

Böyle bir günde haklarında kesin hüküm verilmiş bulunan zorbaların, hak 
yiyicilerin öne sürecekleri mazeretin hiçbir değeri olmayacaktır (30/Rum, 
57). Allah'ın rahmetinden kovulmuş yani lanete uğramışlardır. Bu yüzden yur- 
dun en kötüsü onlara tahsis edilmiştir. 
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İnk Sail ah Va İSİ ça ale ül il lik ydi 
kon) Saati özal ŞA AĞI Zİ 
53. Andolsun biz Musa'ya hidayeti verdik ve İsrailoğullarına kitabı 
miras bıraktık. 
54. (Kio,) Temizakıl sahipleri için bir hidayet rehberi ve bir zikirdir. 
55. Şuhâldesen sabret. Gerçekten Allah'ın va'di haktır. Günahın için 
mağfiret dile; akşam ve sabah Rabbini hamd ile tesbih et. 
56. Şüphesiz, kendilerine gelmiş bulunan hiçbir delil olmaksızın, Al- 
lah'ın âyetleri konusunda mücadele edenlere gelince; onların gö- 
güslerinde kendisine ulaşamayacakları bir büyüklük (isteğin)den 


başkası yoktur. Artık sen Allah'a sığın. Şüphesiz O hakkıyla işiten, 
hakkıyla görendir. 


Yüce Allah'ın elçilerine yardım ettiğinin somut örneklerinden biri Musa 
aleyhisselama doğruluğun rehberi olan Tevrat'ı indirmiş olmasıdır. 53. ayet 
yukarıda işaret ettiğimiz üzere en önemli ilahi yardımın vahiy olduğu fikrini 
teyit etmektedir. İsrailoğulları bu kitabı miras olarak aldı. Tevrat sağlıklı düşü- 
nebilenler için yol gösterici ve öğüt vericidir. (Bkz. 5/Maide, 44.) Tarihte diğer 
peygamberlere de sahifeler veya kitap indirilmek suretiyle gerekli yardımlar 
yapılmış, onları samimiyet ve ihlasla takip edenler bu ilahi yardımdan istifade 
etmişlerdir. Demek ki yardımı her seferinde Bedir savaşında olduğu gibi gök- 
ten meleklerin gelmesini beklemek şeklinde anlamamak lazım. Eğer bugün 
Müslümanlar ilahi yardıma mazhar olmuyorlarsa bunun sebebi -haşa- Al- 
lah'ın onları unutması değil, onların hidayet Kitabı olan Kur'an-ı Kerim'i unut- 
muş, hayatlarından uzaklaştırmış bulunmalarıdır. 

Söz konusu hatırlatmalar yapıldıktan sonra yüce Allah Hz. Peygamber'e 
sabrı tavsiye etmektedir. Sabır metanetle, itimat ve güvenle ortaya çıkan zor- 
luklara mukavemet etmek, zamanın mihnetlerine tahammül edebilmektir. 
Sabrın sonu selamettir. (Bkz. 103/Asr, 1-3.) Bunda en ufak bir tereddüt yoktur. 
Çünkü Allah her neyi vaat etmişse mutlaka yerine gelecektir. Peygambere ve 
bizlere düşen günahlarımız için bağışlanma dilemektir. Peygambere mağfiret 
dilemesinin emredilmesi, onun günahkâr olduğu anlamına gelmez. O “ismet” 
sıfatına sahip bir elçi olduğu halde, -kendi ifadesiyle- günde 70 veya 100 kere 
tevbe-istiğfar ederdi (Buhari, Deavat, 3). Onun derdi yeterince şükretmekti. 
Sabahlara kadar ibadet ettiği halde kendini yine de yeterli görmüyordu. Sü- 
rekli tevbe ve istiğfar güzel ahlak ve huy edinmenin yollarından biridir. 
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“Tevbe ve istiğfar” yanında elçiye “akşam ve sabah Rabbini hamd ile tes- 
bih etmesi” de emredilmektedir. Hiç şüphesiz bu düzenlemede önemli ruhsal 
incelikler söz konusudur. Kişi gün boyu sadece ve sadece tevbe ve istiğfar ede- 
cek olsa, zaman içinde günahkârlık psikolojisine kapılır, kişilik bozukluklarına 
uğrar. Zira giderek zihninde iflah olmaz günahkâr olduğu fikri yerleşir. İflah 
olmaz günahkârlık psikolojisi çeşitli akıl ve ruh bozukluklarına yol açar, hatta 
Hıristiyan tarihinde gözlendiği üzere destekleyici toplumsal, maddi ve kültü- 
rel şartların oluşmasıyla kolaylıkla dinin kendisini reddetmesine sebep olur. 
Çünkü böylesi çaresi olmayan günahkârlıktan kurtulmanın bir yolu günahın 
ve kendisine karşı günah işlenenin varlığını yani dini ve Tanrı'yı reddetmek 
olur. Nasıl hiç tevbe ve istiğfar etmeyen kişide kibrin sebebiyet verdiği para- 
noid eğilimler baş gösterir, şişkin egosu onu büsbütün günahkâr, inkârcı ve 
isyankâr olmaya sevk edebiliyorsa, salt günahkârlık duygusu da aksi yönde 
bozukluklara yol açabilir. Bunu Yüce Allah'ı “hamd ile tesbih etmek” suretiyle 
dengelemek lazım. Bu sayede kişi bir yandan yeterince tevbe ve istiğfar edip 
etmediğini düşünecek, diğer yandan kendisine bağışlanan sayısız nimet için 
şükredecek, nimetleri Yüce Allah'a refere edecektir. Hz. Peygamber'in tevbe 
ve istiğfarı sayısız nimet karşısında yeterince şükredip etmediği konusuyla 
ilgilidir. Yeterince şükretmeyen nimeti kullandığında günahkâr olur, bağışlan- 
ma dilemelidir. Şükredip nimeti kullanan ise nimetin hazzını ve mutluluğunu 
tadar. Ne mutlu o insana ki meşru çerçevede Allah'ın nimetlerinden istifade 
ediyor hem de şükredip tevbe ve istiğfarda bulunuyor. 

Allah'ın ayetleri mucizeler, kanıtlar; maddi tabiatta, varlık âleminde olup 
biten kozmik, fiziki olayların tümü belli bir bilgi temeline dayanır. Bu bilgi ila- 
hidir, El Âlim olan Allah'tan gelmektedir. Zaten Allah'ın El Âlim ismi olmasay- 
dı biz bilemezdik. Bunca hakikate karşı herhangi sağlam, güvenilir ve doğru 
bilgiye dayanmaksızın karşı çıkanların, Allah'ın ayetleri konusunda ahmakça 
tartışanların temel sorunu kibirleridir. Allah'ın âlim sıfatını inkâr edip bildi- 
gini öne sürenler kibir hastalığına yakalanmış demektir. Kibir bunların içleri- 
ni daraltmakta, ruhsal kabz haline sokmakta, böylelikle gerçeklik dünyasıyla 
kimi zaman bir ölçüde (nevrotik), kimi zaman büsbütün ilişkilerinin ve te- 
maslarının kesilmesine (psikoz) sebep olmaktadır. Bu son derece sıkıntılı bir 
ruh halidir. Zira arzu ettikleri kibir, büyüklenme hali yani zirvelerin zirvesine 
yükselme istekleri hiçbir zaman gerçekleşmeyecektir. Bütün güçlerin üstünde 
gücün tamamını elinde bulunduran yüce Allah vardır. Yüce olan, Kibriya olan 
O'dur! Dolayısıyla kibir peşinde koşanlar imkânsızın peşindedirler, kendileri- 
ni önemli, büyük, üstlerde zannetmektedirler ama hakikatte öyle değildirler 
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ve asla da olmayacaklardır. Kibir şeytanın hasletindendir. Bir hastalık en zorba 
müstekbiri yatağa düşürür, açlık veya susuzluk takatini keser. 

Peygambere tavsiye edilen böylelerinden uzak durması, şer ve kötülükle- 
rinden kendini korumasıdır. Allah'a sığındığı takdirde yüce Allah onu koruya- 
caktır. O hakkıyla işiten, hakkıyla görendir. 


İl Sİ âSİŞ Çİ GİS a Sİ yağ sılşalıl GİRİ 
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57. Hiç şüphesiz göklerin ve yerin yaratılması, insanların yaratılma- 
sından daha büyüktür. Ancak insanların çoğu bilmezler. 

58. Kör olanla (basiretle) gören bir olmaz; imân edip salih amellerde 
bulunanlarla kötülük yapan da. Ne az öğüt alıp-düşünüyorsunuz! 

59. Muhakkak ki kıyâmet-saati, yaklaşarak gelmektedir; bunda hiç- 
bir kuşku yok. Ancak insanların çoğu imân etmiyorlar. 

60. Rabbiniz dedi ki: “Bana duâ edin, size icabet edeyim. Doğrusu 
Bana ibâdet etmekten büyüklenen (müstekbir)ler; cehenneme 
boyun bükmüş kimseler olarak gireceklerdir. 


Dünün müşriklerinin zihnini meşgul eden iki ana konu Allah'ın beşerin 
içinden seçtiği birine vahiy göndermesi ve dünyadan sonra ebedi bir hayatın 
başlaması yani ahiretin varlığıdır. Bugünün insanı bu iki konuyu kabul etmek- 
te zorlanıyor. Müşrikler Allah'ın hem varlığını kabul ediyor hem evreni yarat- 
tığını doğruluyorlardı. 57. ayet gökleri ve yeri yaratanın insanı yeniden yarat- 
mayacağını ileri sürmenin tutarsız olduğuna dikkat çeker. İnsan tabii ki üstün 
vasıflara sahiptir ve elbette varlık ağacının nihayeti, meyvesidir. Ama ağacın 
meyve vermesi için kendisinin varolması gerekir. Ağaçsız meyve olmaz. Ağacı 
yaratmak meyveyi var etmekten çok daha zordur. İşte varlık âleminin bu ha- 
rikulade yaratılışı, sürdürmekte olduğu düzen, her şeyin yerli yerinde olması, 
belli yasalar (sünen) dâhilinde varlığını sürdürmesi insanın yaratılmasından 
çok daha büyük bir olaydır (79/Naziat, 27). Bu böyle ise dünya hayatından 
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sonra yeni bir hayatı başlatmak da yüce Yaratıcı'nın kudreti dâhilindedir. Yazık 
ki insanların çoğu olaya bu açıdan bakıp gerçeği bilmiyor. 

Vahiy ve ahiret bilgisi insanın gözünü açar, kalp gözünün basiretle gör- 
mesini, eşya dünyasını doğru ve hikmetle algılamasını sağlar. Gözün bir şeye 
bakması “görmesi” anlamına gelmiyor, nice bakar-körler vardır. Görmek de- 
mek ahiretin kaçınılmaz olduğunu bilmek, teslim etmek demektir. Bu yüzden 
kör olanla gören aynı değildir. Burada sözü edilen “kör/ama” kişi kafa gözü 
görmeyen değil, kalp gözü kör olan bedbaht kişidir. Gözü görmeyen nice ama 
var ki, derin bir irfana sahiptir, marifetullah ile kalbi varlığın namütenahi bilgi- 
sini kendisinde yansıtabilmektedir. Ne mutlu kalp gözü açık körlere! (Bkz. 11/ 
Hud, 24.) Benzer şekilde iman edip buna göre salih amellerde bulunanlar ile 
işi gücü kötülük yapmak olanlar eşit değildir, aynı kefede tutulamazlar. İman 
sahibi kimse içinde tertemiz su barındıran testi gibidir, bu testiden güzel sular 
sızar ki bunlar salih yani sahibine ve herkese faydası, hayrı dokunan işlerdir. 
İçinde zehirli su barındıran testiden su içenler tabii ki zehirlenir, içtikleri su- 
dan büyük zararlar görürler. Hakikat böyle iken, yazık ki insanlar yeterince 
akıllarını kullanmıyor, düşünmüyorlar. 

Varlık âlemine dikkatlice bakıldığında kâinatın milyarlarca yıllık ömrü 
olsa bile her şey sonludur. Hiçbir varlık kendi ebediliğini içinde barındıramaz. 
Günün birinde enerjisini tüketir, hayatiyeti sona erer. Bunun anlamı kıyametin 
kopması, göklerin ve yerin altüst olmasıdır. Ve kıyamet giderek yaklaşmakta- 
dır, vakti hızla gelmektedir. Bunda en ufak bir tereddüt yoktur. Buna rağmen 
insanlar bu kesin gerçeğe inanmıyor, iman etmiyorlar. 

Yüce Allah insanlardan kendisine Duâ etmelerini ister. Duâ insanın Allah'a 
yönelmesi, tertemiz bir kalp ile O'ndan talepte bulunmasıdır. Araya birilerini 
koymaya gerek yok. O, kulunu işitir, halini görür ve durumun bilir. Efendimiz 
“Duâ ibadettir” buyurmuş, arkasından bu ayeti okumuştur (Ebu Davud, Vit, 
23; Tirmizi, Tefsir, 1/16. Ayrıca bkz. 2/Bakara, 186; 7/A'raf, 55, 25/Furkan, 
77). Yukarıda ana vasıfları sayılan müstekbirlerden başkaları Allah'a Duâ et- 
mekten sarf-ı nazar etmezler, onların akıbeti boyunları bükülmüş olarak ve 
utanç, zilletiçinde cehenneme girmeleridir. 


b) 
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61. Allah, kendisinde sükün bulmanız için geceyi, aydınlık olarak da 
gündüzü sizin için var etti. Şüphesiz Allah, insanlara karşı (sınır- 
sız) bir fazl sahibidir. Ancak insanların çoğu şükretmiyorlar. 

62. İşte bu, sizin Rabbiniz Allah'tır; her şeyin yaratıcısıdır; O'ndan 
başka ilâh yoktur. Öyleyse nasıl olur da çevriliyorsunuz? 

63. İşte, Allah'ın âyetlerini inkâr edenler böyle çevriliyorlar. 

64. Allah, yeryüzünü sizin için bir karar, gökyüzünü bir bina kıldı; 
sizi süratlendirdi, suretinizi de en güzel (bir biçim ve incelikte) 
kıldı ve size güzel-temiz şeylerden rızık verdi. İşte sizin Rabbiniz 
Allah budur. Âlemlerin Rabbi Allah ne yücedir. 

65. O, Hay (diri) olandır. O'ndan başka ilâh yoktur; öyleyse dini yal- 
nızca kendisine halis kılanlar olarak O'na duâ edin. Âlemlerin 
Rabbine hamdolsun. 


Yeryüzünde tabii-beşeri düzenin sürmesi ilahi lütuf ve kudret sayesinde- 
dir. Yüce Allah, kudretinden varlığa enerji bağışlamayacak olursa ne bir canlı 
ne bir nesne var olamaz, varoluşunu sürdüremez. Vacibu'lVücud'un dışında 
nasıl bir şey kendi kudretini, enerjisini kendisi var edebilir! 

Gece ve gündüz arasındaki ilişki düzenin esasını teşkil eder; her birinin 
kendine göre icra ettiği fonksiyonlar var. İnsan hayatı ile kozmik-tabii düzen 
arasında uyum sağlanması insanın yaratılış hikmetini gerçekleştirmesini ko- 
laylaştırır. Buna göre insana bakan yüzüyle gece insanın sükünunu; gündüz ise 
maişetini temin eder. Ayette iki önemli terim dikkati çeker, gece için “sükün”, 
gündüz için “mubsir” kullanılması. Sanki gece kişi “sükün ve sekinet” bulması 
için “iskân mahalli”ne yani “meskeni”ne çekilip çoluk çocuğuyla dinlenmeli, 
günün gailesini, gürültü ve sıkıntılarını dışarıda bırakmalı; Rum süresinde 
işaret edildiği üzere kadın ile erkek arasında birbirlerini dinlendirdiği sükü- 
na işaret edilmiş, eşin eşinde süküna kavuştuğu ifade edilmiştir. Terimi biraz 
daha genişletmek icap ederse, kadın ile erkeğin aralarındaki cinsel ilişki so- 
nucu elde ettikleri sükünun dışında, sıcak aile ortamında çocuklarıyla ve evin 
varsa yaşlılarıyla yaptıkları sohbet ve muhabbet de meskenin sükünu olur, aile 
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fertlerine sekinet, huzur ve mutluluk sağlar. İnsan gündüz vakti de işini gücü- 
nü görmelidir. Gündüz insan eşya ve nesneleri çok daha sağlıklı bir biçimde 
çıplak gözle seçip görür. Tabii düzen budur. Elektrikle gece vakti mekânların 
aydınlatılması geceyi asli tabiatı itibariyle gündüz kılmaz, sadece sun'i olarak 
aydınlatmış olur. Fizyolojik-biyolojik organlar ve duyargalar, yaratılışları ica- 
bı gece başka, gündüz başka fonksiyonlar görmektedirler. Bu yüzden gecenin 
fonksiyonunu gündüze, gündüzün fonksiyonunu geceye taşımak doğru değil- 
dir. Bu elbette zaruri durumların hiçbir şekilde kaale alınmayacağı ve işaret 
edilen gerçeklerin salt lafız-literal olarak ele alınıp mutlak manada hayatın 
buna göre tanzim edilmesi gerektiği anlamına gelmez. Bazı durumlarda gün- 
düzün işini gece de yapmak icap eder. Kozmik düzenin ve tabii olanın icapla- 
rına uygun olması bakımından ilke olarak olması gereken, mümkün merte- 
be gece ile gündüzün yapılarını korumak, fonksiyonlarını ters yüz etmemek, 
hayat sistemlerini kurarken yaratılışın bu hakikatine dikkat etmek olmalıdır. 
(Bkz. 6/En'am, 1 ve 10/Yunus, 67.) 

Gece ve gündüzün insan hayatı için sağladıkları fayda yüce Allah'ın fazl ve 
ihsanıdır. Bu eşsiz bir ikram ve bağıştır. İnsanlar bu sınırsız ikram ve bağıştan 
yararlandıkları halde yeterince şükretmiyorlar, her şeyin kendiliğinden öyle 
olduğunu zannediyorlar. Elektriği şirketlerden, suyu marketlerden satın alıyor- 
lar, enerjinin ve suyun kaynağının kime ait olduğunu düşünmüyorlar. Güneş ve 
yeryüzündeki tabii kaynaklar olmasaydı ışık ve enerji; denizler, büyük nehirler, 
göller olmasaydı, Yüce Allah yağmur yağdırmasaydı su olur muydu? Rahat bir 
uyku için pahalı yataklar satın alıyorlar, onlara uyku nimetini ihsan edeni hatır- 
lamıyorlar. Oysa bütün nimetleri veren Allah'tır. Ve O'ndan başka da bu nimetleri 
yaratıp bize sunacak kimse yoktur. Hakikat bu iken insan nasıl düşünmez, nasıl 
inanmaz, nasıl şükretmez! İşte bu gerçekten hayret edilecek bir konudur. 

Gece ile gündüzün fonksiyon görmesi gibi, yeryüzü de kendine özgü fonk- 
siyonlar görmektedir. En önemli fonksiyonun insan için “bir karar” yeri olma- 
sıdır. İnsan yeryüzünde karar bulur. Arz üzerinde hareket eder, sağa sola, ile- 
riye geriye gider gelir. Ama sonuç itibariyle bu gezegenin yüzeyinde hayatını 
sürdürür. Yeryüzü sahip olduğu bir özelliği dolayısıyla insanlar, hayvanlar ve 
serbest kalan nesneler uzaya savrulmaz, gezegende var olan ve tam merkezin- 
de bulunan muazzam bir cazibe/çekim gücü insanı, nesneleri sürekli yüzeyde 
tutar. Öyle olmasaydı hiçbir şeyin kararı olmaz, her şey etrafa, uzaya savru- 
lur saçılırdı. Gökyüzü üstümüzde bir bina -veya tavan- gibi koruyucudur. Bu 
ayette geçen “sema'"nın atmosfere atıf olduğunu söylemek mümkün, çünkü 
güneşten ve diğer gezegenlerinden gelebilecek muhtemel her zarara karşı 


16 ALI BULAÇ KUR ÂN DERSLERİ/DIRÂSÂTU L-KUR'ÂN 


dünyayı atmosfer korumakta, muazzam bir filtre ve savunma hattı fonksiyonu 
görmektedir. Gündüz vakti geçimimiz için hareket edip gece vakti evde (mes- 
ken) sükün bulduğumuz bu dünyanın bize en yakın göğü (sema) yani atmosfer 
koruyucu bir tavan hükmündedir. 

İnsan tür olarak biriciktir, nev'i şahsına münhasırdır. Yüce Allah ona bu 
formu, sureti kendisi vermiştir, başka bir deyişle Allah'ın yaratmasıdır. İnsanın 
sureti harikulade olduğu gibi organları arasında bir uyum ve işbirliği söz konu- 
sudur. İnsan kendisi bir suret, bir biçim veya form tasarlayacak olsa, ona yüce 
Allah tarafından verilen suretten daha güzelini yapamaz. Uzay filmlerinin hiçbi- 
rinde insandan daha biçimli, erkeğinden daha yakışıklı, kadınından daha güzel 
yaratık tasvir edilebilmiş değildir. İnsani form orijinaldir, en güzel olandır (ah- 
sene sure). Ve insana yeryüzü gezegeninde kendi yaratılış hikmetini gerçekleş- 
tirmesi, sadece Rabbine ibadet edip şükretmesi için güzel temiz rızıklar verildi. 
İşte kâmil ilah budur. İnsanların Allah'tan başka bağlandıkları varlıklar, putlar, 
liderler bu özelliklere sahip değildirler. İnsanın Rab olarak seçmesi gereken Al- 
lah budur, başkası olamaz, çünkü O âlemlerin rabbi ve yüceler yücesidir. 

Yüce Allah Hay'dır. Hayat sahibidir, diridir; varlıkların hayat kaynağıdır. 
Eğer Allah Hay olmasaydı hiçbir canlı hayat sahibi olamazdı, hareket edip var 
olamazdı. Aklı başında olan insanın yapması gereken şey dini sadece O'na tah- 
sis etmesi, sadece O'ndan yardım talebinde bulunmasıdır. Zaten başka varlık- 
ların hiçbir meziyetleri kendilerinden kaynaklanmadığı için, kendileri yardı- 
ma muhtaçtırlar, kimselere yardım edemezler. Sadece Allah'a Duâ etmeli, O'na 
hamd etmelidir (bkz. 1 /Fatiha, 1). 
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66. 


67. 


68. 


69. 


70. 


71. 


72. 


73. 


74. 


75. 


76. 


ww GS Gila geld İs 


De ki: “Bana apaçık belgeler gelince, sizin Allah'tan başka taptık- 
larınıza kulluk etmekten kesin olarak menedildim ve âlemlerin 
Rabbine teslim olmakla emrolundum.” 


O'dur ki, sizi topraktan, sonra bir damla sudan, sonra bir 
alak'tan(embriyo) yarattı; sonra sizi bir bebek olarak çıkarmakta, 
sonra güçlü (erginlik) çağınıza erişmeniz, sonra da yaşlanmanız 
için (size belli bir ömür vermektedir). Sizden kiminin daha önce 
hayatına son verilmektedir; adı konulmuş bir ecele erişmeniz ve 
belki aklınızı kullanmanız için (Allah sizi böyle yaşatır). 

Dirilten ve öldüren O'dur. Bir işin olmasına hükmetti mi, ona yal- 
nızca: “Ol” der, o da hemen oluverir. 


Allah'ın âyetleri hakkında mücadele edenleri görmüyor musun; 
nasıl da döndürülüyorlar? 


Ki onlar, Kitab'ı ve elçilerimizle gönderdiğimiz şeyleri yalanladı- 
lar. Artık yakında bileceklerdir. 


Boyunlarında demir-halkalar ve (ayaklarında) zincirler olduğu 
hâlde sürüklenecekler; 


Kaynar suyun içinde; sonra ateşte tutuşturulacaklar. 
Sonra onlara denilecek: “Sizin şirk koştuklarınız nerede?” 


“Allah'ın dışında (taptıklarınız).” Dediler ki: “Bizi bırakıp-kaybolu- 
verdiler. Hayır, biz önceleri (meğer) hiçbir şeye tapar değilmişiz.” 
İşte Allah, kâfirleri böyle şaşırtıp-saptırır. 

İşte bu, sizin yeryüzünde haksız yere şımarıp-azmanız ve azgınca 
ölçüyü taşırmanız dolayısıyladır. 

İçinde ebedi kalıcılar olarak cehennemin kapılarından girin. Ar- 
tık mütekebbirlerin konaklama yeri ne kötüdür. 
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66. ayet hak ve hakikati tebliğ etmek üzere görevlendirilen Hz. Peygam- 
ber ile ona muhalefet edenler arasındaki tartışmaya son noktayı koymaktadır: 
İnkârcılar ve suçlu günahkârlar her ne derse desinler, hangi argümanı ortaya 
sürerlerse sürsünler, Hz. Peygamber, Allah'tan başka bir varlığa tapmaz, tap- 
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yacaktır (6/En'am, 56). Zira ona apaçık belgeler, sarsılmaz burhan ve kanıt- 
r gelmiş bulunmaktadır. 

Hiç şüphesiz tefsircilerin gayet yerinde dikkat çektikleri üzere bu, pey- 
gamberin nübüvvetten önce putlara veya başka şeylere taptığı anlamına gel- 
mez. Seçilen hiçbir peygamber bunu yapmış değildir, öyle olsaydı elçi olamaz- 
dı. Peygamberlikten önce de onlar Allah'tan başka varlıklara tapınılmayacağını 
akli ve fıtri olarak biliyorlardı, bu bilgi üzere sapkın toplumlarının inancından 
ve ahlaken düşük yaşama tarzından uzak yaşarlar. Vahyin gelişi akli ve fitri 
olarak bilinen bir hakikatin nakil ile desteklenmesini, daha güçlü argümanlar 
ve kanıtlarla doğrulanıp savunulmasını sağlar. 

Peygamberin aldığı emir, aslında ona inanıp safına geçen, ümmetine dâ- 
hil olan herkesin yol haritasıdır: Allah'tan başka hiçbir varlığa tapınılmayacak, 
onun iradesine, buyruklarına, karar ve arzularına göre hareket edilmeyecek. 
İnanca ve hayata yön verecek olan değerlerin kaynağı Allah'tır, yüce Allah da 
değerlerin ne olduğunu ne olması gerektiğini peygamberlerine gönderdiği 
vahiylerle açıkça belirtmektedir. Bundan sonra yapılması gereken şey, fer- 
di ve toplumsal hayatın, sosyal ve iktisadi düzenlemelerin bu değerlere göre 
belirlenmesidir. Söz konusu değerlere göre inancını, iç dünyasını ve hayatını 
düzenleyenler âlemlerin Rabbine teslim olmuş olurlar. Ve esasında bu emir 
bütün insanları içine almaktadır ama ne yazık ki aklını kullanıp inanan ilahi 
hükümlere teslim olanlar hayli azdır. 

Dikkatlice düşünüldüğünde Allah'tan başka kendisine kulluk edilmeye 
layık ve değer başka varlık olamaz. O bizi yaratandır. Bizi topraktan yaratmış- 
tır. Âdem aleyhisselâmın fizyolojik-biyolojik varlığını topraktan yaratıp içine 
ruh üfürmüştür. Onun çocukları ve devam eden nesilleri olarak bizler de bi- 
rer alak'tan, embriyodan yaratılmış bulunmaktayız ki, bunun da maddi teme- 
li toprak yani toprakta yetişen bitki ve hayvanlardan alınan gıdalar sonucu 
oluşmaktadır. (İnsanın yaratılışı için bkz. 22/Hac, 5 ve 23/Mü'minun, 12-14. 
ayetlerin açıklaması ve ilgili atıflar.) 

Kâinatın, maddi tabiatın ve insanın Allah tarafından yaratılmadığını iddia 
etmek hakikatte Allah'ın ayetlerini, varlığına apaçık kanıtları tartışmak de- 
mektir. Hiçbir makine kendi kendine çalışmaz iken, bir sperm ve yumurtadan 
yaratılan; doğan, bebek iken çocukluk ve gençlik çağına erişen, yetişkin olup 
arkasından olgunlaşan, sonra da yaşlanıp güç ve kuvvet kaybeden insanın na- 
sıl kendi kendine bu süreçlerden geçtiğini düşünebiliriz! Her insana belli bir 
ömür biçilmiştir. Kimi çocukken veya genç iken, kimi yaşlanır, öyle ölür. Her: 

kesin bir eceli vardır, ölüm herkes için geçerlidir, vakidir. Ecelini dolduran bı 
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dünyayı terk eder. Ölüm anına kadar belli bir ömür verilmiş olması insanın 
aklını kullanıp düşünmesi, yaratılışın hikmeti üzerinde tefekkür etmesi ve ila- 
hi iradeye göre hayatını düzenleyip iman ve salih amelle yaşamasıdır. Sonuç 
itibariyle hayat ve ölüm Allah'ın elindedir, O diriltir, O öldürür. Hiçbir tasarruf 
ve fiil O'nun için zor değildir, bir şeyin olmasını murat ettiğinde sadece “Ol 
(Kün)!” der, o da hemen oluverir. (Bkz. 2/Bakara, 117 ve 36/Yasin, 82.) 
Bunlar apaçık gerçeklerdir, fakat aklını doğru yönde kullanmayanlar bun- 
lar üzerinde düşünmedikleri gibi ister tabiattaki ayetleri ister elçilere gelen 
vahiyleri tartışıp dururlar. Mesela evrenin bir yaratıcı olmadan kendi kendine 
varolduğunu iddia etmek ayetleri tartışmak, hakikate karşı mücadele etmek; 
elçilerin tebliğlerini yalanlamakla aynı şeydir. Tartışıp duranlar hak ve haki- 
katten uzaklaşırlar. Bu da onların ebedi bedbahtlıklarının sebebi olur. Pek uzak 
olmayan bir gelecekte ne büyük bir hata işlediklerini öğreneceklerdir. Suçlu 
günahkârların cehennemde boyunlarına demir halkalar geçirilecek, ayakları- 
na zincirler vurulacak; susadıklarında önlerine kaynar sular konulacak. Son- 
ra da “Dünyada tapındığınız kimseler veya varlıklar nerede, neden gelip sizi 
kurtarmıyorlar?” diye sorulacak. Derin bir düş kırıklığına uğramış kimseler 
olarak onları bırakıp gittiklerini, kendi başlarına yalnız ve çaresiz kaldıklarını 
söyleyeceklerdir. Meğerki peşlerine düştükleri liderler hiçbir şey imişler. Değil 
onlara tabi olanları, kendilerini kurtaracak güçleri ve imkânları yokmuş. 
İnkârcılar doğruluktan, hak ve hakkaniyetten sapar. Boş bir gurura kapı- 
lırlar, sahip oldukları geçici imkânlara aldanıp şımarırlar, azıp kibirlenirler, her 
türlü suç ve günahı işler, zayıfları ezerler. Öylesine azarlar ki onları tutan ölçü, 
sınır kalmaz. Her şeyi yapabilecekleri vehmine kapılırlar. İnkâr ve isyanları ve 
irtikâp ettikleri suçlar sonunda onları cehennem azabına müstahak kimseler 
kategorisine sokmuştur. İçine girdiklerinde orada ebedi kalacakları kendileri- 
ne bildirilir, ilk yıkım daha kapıda başlar. Dünyada büyüklenen zorbalar, bu- 
runlarından kıl aldırmayan katiller, fakir fukaranın, zayıf ve çaresizlerin, yok- 
sul ve yoksunların emeğine, malına, namusuna göz dikenler şimdi iki büklüm 
olarak ebedi azabın kapısından içeri adım atmaktadırlar. Ne kötü bir yerdir 
burası! (Bu ayet 16/Nahl, 29 ve 39/Zümer, 72'de aynen tekrarlanmaktadır.) 
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77. Şu hâlde sen sabret, hiç şüphesiz Allah'ın va'di haktır. Sonunda ya 
onlara va'dettiğimiz (azab)in bir kısmını sana göstereceğiz ya da 
senin hayatına son vereceğiz. Nihayet onlar bize döndürülecekler. 

78. Andolsun, biz senden önce elçiler gönderdik; onlardan kimini 
sana aktarıp-anlattık ve kimini anlatmadık. Herhangi bir elçiye, 
Allah'ın izni olmaksızın bir âyeti getirmek olacak şey değildir. 
Allah'ın emri geldiği zaman hak ile hüküm verilir ve işte burada 
(hakkı) iptal etmekte (istekli) olanlar hüsrana uğramışlardır. 

79. Allah O'dur ki, kimine binmeniz, kiminden yemeniz için size (bir 
yarar olmak üzere) davarları var etti. 

80. Onlarda sizin için nice faydalar vardır. Onları üstünde göğüsle- 
rinizde olan bir hacete (ihtiyaca ve arzuya) ulaşırsınız; onların ve 
gemilerin üstünde taşınırsınız. 

81. Size kendi âyetlerini gösteriyor; artık Allah'ın âyetlerinden han- 
gisini inkâr ediyorsunuz? 

82. Yeryüzünde gezip dolaşmıyorlar mı ki, kendilerinden öncekilerin 
nasıl bir sona uğradıklarını bir görsünler. Onlar, kendilerinden 
(sayıca) daha çoktu ve yeryüzünde kuvvet ve eserler bakımından 
daha üstündüler. Fakat kazandıkları şeyler (azaba karşı) onlara 
hiçbir şey sağlayamadı. 

83. Resülleri kendilerine apaçık belgeler getirdiği zaman, onlar, yan- 
larında olan ilimden dolayı sevinip-böbürlendiler de, kendisini 
alay konusu edindikleri şey, onları sarıp-kuşattı. 
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84. Bizim dayanılmaz-azabımızı gördükleri zaman, dediler ki: “Bir olan 
Allah'a imân ettik ve O'na şirk koştuğumuz şeyleri de inkâr ettik.” 

85. AmaBizim dayanılmaz-azabımız gördükleri zaman, imânları ken- 
dilerine hiçbir yarar sağlamadı. (Bu,) Allah'ın kulları arasında sü- 
rüp-giden sünnetidir. İşte kâfirler burada hüsrana uğramışlardır. 


Mekke'nin ağır şartlarında Hz. Peygamber (s.a.)'e yapılan sabır tavsiyesi 
bütün zamanlar ve onun yolunu takip edenler için geçerlidir. Sabır tahammül 
ve dayanma gücünü ifade eder. Sabretmesini bilenler, yürüttükleri davanın so- 
nucunun hemen tahakkuk etmesini beklemezler (11/Hud, 115). Onlar “zaferle 
değil, seferle” yükümlüdürler. Sabretmeleri maruz kaldıkları haksızlıkları içsel- 
leştirmeleri değil, haksızlığa ve zorluklara karşı yüksek düzeyde manevi muka- 
vemete sahip olmaları anlamına gelir. Doğru yolda olan sabrederse, Allah inkâr- 
cılar ve isyankârlar için her ne buyurmuşsa gerçekleşecek, büyük nimetlere nail 
olacaklardır (4 /Nisa, 122). Niyetleri ihlaslı, amelleri salih ve yöntemleri doğru 
olduğu takdirde sonucun iyi olacağından emindirler. Çünkü Allah'ın va'di haktır. 

Hitabın yapıldığı Hz. Peygamber'e hak-hukuk tanımaz muarızlarına verilecek 
ceza konusunda önemli bildirimlerde bulunulur: Sana ve arkadaşlarına bunca 
zorluk ve acıyı çektiren inkârcılar ve zorbalar mutlaka yapıp ettiklerinin karşılığı 
olarak cezaya çarptırılacaktır. Belki sen hayatta iken başlarına gelecek felaketin, 
görecekleri cezanın bir kısmına şahid olacaksın, belki de görmek nasip olmayacak 
sen bu dünyadan irtihal etmiş olacaksın. Sen hayatta olsan da olmasan da Allah, 
onlara ceza tayin ve takdir etmişse bundan asla kaçamazlar. Sana düşen sabret- 
mek, yöneldiğin istikametten sapmadan kararlılıkla ilerlemektir (10 /Yunus, 46). 

Bu uyarı Hz. Peygamber için olduğu kadar bizler ve kıyamete kadar gele- 
cek mü'min kimseler ve nesiller için de geçerlidir. Yeryüzünde zulüm ve hak- 
sızlık eksik olmaz ama karşılıksız da kalmaz, mazlumların ahı tutar, zorbalar 
yaptıklarının karşılığını görür. Mazlumlar ve mağdurlar ya bu dünyada onlara 
çektirenlerin başlarına gelenleri görüp rahat ederler veya ahirette olup bite- 
cekleri müşahede edecekler. Allah'ın zalimlerden intikam aldığından asla şüp- 
he etmemelidirler, çünkü O'nun va'di haktır. Hiçbir suçlu günahkâr (mücrim) 
O'ndan kaçamaz, herkes eninde sonunda O'na döndürülecektir. 

Hz. Peygamber (s.a.)'in veya kendisinden sonra hak ve hakkaniyet müca- 
delesi verenlerin çektiği sıkıntılar onlara özgü değildir. Tarih boyunca bu böyle 
olmuştur. Gelmiş geçmiş peygamberler hep aynı zorluklarla karşılaşmışlardır. 
Ki yüce Allah'ın gönderdiği elçilerin sayısını tam olarak O'ndan başkası kimse 
bilemez. Nihayetinde elçilerin bir bölümü -belki de çok az bir bölümü, belki 
belli başlı birkaçı- hakkında bilgi verilmiştir, önemli bir bölümü hakkında bil- 
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gi verilmemiştir (bkz. 4 /Nisa, 164). Bu böyledir, zira her topluluğa içinden ve 
onun dilini konuşan bir elçi gönderilmişse (30 /Rum, 47) yeryüzünde gelmiş 
geçmiş topluluklar, kavimler sayısınca peygamber gönderilmiş demektir. 

78. ayette geçen “Herhangi bir elçiye, Allah'ın izni olmaksızın bir âyeti 
getirmek olacak şey değildir” cümlesindeki “ayet”in mucize olduğu söylen- 
miştir. Ağırlıklı görüş bu olmakla beraber, doğrudan vahiy veya ilahi tebliğ, 
ayet-cümle olma ihtimali de büsbütün imkânsız değildir. Zira elçiyi seçen ve 
ona vahiy indiren yüce Allah'tır. Allah'tan gelen vahiy, insanların neyi yapma- 
ları veya yapmamaları durumunda kurtulacaklarını, neyi yaptıklarında veya 
yapmadıklarında helak olacaklarını haber verir. Tebliği dinlemeyip kulaklarını 
ilahi emirlere tıkayanlar eninde sonunda ağır hükme maruz kalırlar, hakların- 
da ceza tahakkuk eder. Bunlar “hakkı iptal etmek” yani geçersiz kılmak, yü- 
rürlüğe girmesine mani olmak, İslami hükümlerin uygulanmaması için türlü 
bahane ve zorluk çıkarmak gibi ağır bir suçu irtikâp ettiklerinden feci bir aza- 
ba maruz kalmışlardır. Hakkı geçersiz kılıp yerine batılı ikame etmekten daha 
büyük cürüm olabilir mi? Böyleleri eninde sonunda hüsrana uğrayacaklardır. 

İnsanlar ibret ve hikmet gözüyle kucağında yaşadıkları tabiat üzerinde te- 
fekkür ettiklerinde Yüce Allah'ın nasıl kendilerine sayısız nimeti bahşettiğini 
anlayacaklardır. Hayvanların onların yararına sunulmuş olması söz konusu ni- 
metlerin başında gelir. İnsanoğlu hayvanların sütünden, etinden, derisinden, 
yününden istifade eder, onları binek olarak kullanır. (Bkz. 6/En'am, 142; 16/ 
Nahl, 5-7; 22/Hac, 28-30 ve 24/Müminun, 21. ayetlerin açıklaması.) Hayvan- 
ların gördüğü fonksiyonlar Allah'ın birer ayeti olduğu gibi insanın gemileri ta- 
şımacılıkta kullanabilmesi de O'nun ayetlerindendir. Zira suyun kaldırma gücü 
olmasaydı üzerindeki nesneler batar, taşımacılık mümkün olmazdı. Suya bu 
özelliğini veren kâinatın Yaratıcısı Allah'tır. Su bu özelliği kendisi kazanmış de- 
ğildir. Bu ayetler üzerinde usulüne uygun düşünebilen hiçbirini inkâr etmez. 

Sadece bunlar da değil! Yeryüzünde gezip seyahat edenler -ki inkârcılar da 
gezip dolaşıyor- önceki insan toplumlarının nasıl feci akıbetlere uğradıklarını 
anlayabilirler. Tarih sahnesinden çekilenler bir zamanlar büyük güçlere sahipti. 
Muazzam imparatorluklar kurmuşlardı, düzenli orduları vardı, hazineleri do- 
lup taşıyordu; gururluydular, çalımlarından geçilmiyordu; kendilerine öylesine 
güvenleri vardı ki hiçbir gücün kendilerini yıkamayacağını zannediyorlardı. Bu 
yüzden hakikatle aralarını kapatan gurura kapılmış, büyük bir yanılgıya düş- 
müşlerdi. Ama yok olup gittiler. Güç ve iktidarları, servet ve imkânları onları 
kurtarmaya yetmedi (bkz. 6/En'am, 6). Onlara gönderilen elçiler nice uyarılar- 
da bulundular, mucizeler gösterdiler, öğüt verdiler, doğru yolu işaret ettiler. Fa- 
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kat onlar sahip oldukları bilgi birikimine, güç ve iktidara, donanım ve zihinsel 
kapasiteye güvenip elçilerin tebliğlerini hafife aldılar, alay ettiler. 

Razi 83. ayette geçen “yanlarında olan ilim”in üç anlama gelebileceğini 
söyler: 

a) Zihniyet ve felsefe. Mesela inkârcıların hayata materyalistçe bakıp “var- 
sa yoksa bu dünya hayatıdır, her neyi yaşayacaksak bu dünyada yaşayalım, 
ölümden sonra başka hayat yoktur” demeleri ki, modern zamanlarda bunun 
tamı tamına karşılığı “dinin dışarı çıkarılması”nı öngören sekülarizasyondur. 

b) Vahiye ihtiyaçları olmayıp sahip oldukları bilgilerin kendilerini kurtar- 
maya yettiğini öne sürmeleri. Razi'nin aktardığına göre Sokrat'a “Bir peygam- 
ber gelmiştir, keşke yanına gitsen” dendiğinde “Biz yolumuzu bulmuşuz, bize 
doğru yolu gösterecek kimseye ihtiyacımız yoktur” dediğini kaydedip buna 
örnek gösterir. Bu tabii ki makbul bir cevap değildir. 

cd) Birtakım maddi, teknik bilgilere sahip olmaları ve buna güvenmeleri. 
Razi bu şıkkı “Onlar dünya hayatının yalnızca zahirini bilirler” (30/Rum, 7) 
ayetine atıfta bulunarak temellendirir. Çağımızda insanın bilime, teknolojiye 
neredeyse sınırsızca güvenip Allah'tan kopması bu ihtimali kuvvetlendirir. 

Şu veya bu, inkârcıların kendi bilgi birikimlerine, maddi ve dünyevi do- 
nanımlarına güvenip sırtlarını Hakk'a ve hakikate çevirmeleri onların sonunu 
getiren önemli sebeptir. Sahip oldukları bilgi ve maddi imkânlarla böbürlenir, 
yeterlilik duygusuna kapılırlar. En büyük cürümlerden biri insanın kendini Al- 
lah karşısında yeterli, özerk veya bağımsız görmesidir. Bu insan profiline sa- 
hip olanlar vahiy hakikatini de kabul etmezler. Vahyi alaya almaları onları sa- 
rıp kuşatır. Ve sonunda dayanılmaz azap geldiği zaman yıkım başlar. İşte tam o 
sırada, oanda iman ederler. Ama bu imanın onlara faydası yoktur, çünkü iman 
somut şeylerin ortaya çıkması durumunda tasdik değildir yani somut olanın 
itirafı değildir. Masa üzerinde duran bardağın bardak olduğunu söylemek sıra- 
dan bir iştir, esasında bardağın varlığını inkâr etmek sorundur. Aslolan masa 
üzerindeki bardağın birileri tarafından bu şekilde dizayn edip üretildiğini ve 
belli bir amaca hizmet edip fonksiyon gördüğünü bilip söylemektir. Bu yüzden 
iman görünmeyenin teyidi ve tasdikidir, bu da gaybe imandır. 

İnkârcıların ahmaklıkları ve yapıp etmeleri dolayısıyla feci bir akıbete uğ- 
ramaları tarih boyunca Yüce Allah'ın tekrar eden sünneti yani ilah yasadır. Bu 
yasaya maruz kalan inkârcılar hüsrana uğrarlar. 


Mü'min (40) süresinin tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamdâlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


41- Fussilet Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 54 âyettir. İniş sırası Mü'min/Gafir (40) süre- 
sinden sonra, Şura (42) süresinden öncedir. İsmini 3 ve 44. ayetlerde geçen 
ve 'çeşitli biçimlerde, birer birer, fasıllar hâlinde açıklanmış” anlamına gelen 
“Fussilet” kelimesinden almaktadır. 
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Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 
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Ha, Mim! 


2. o (Bu Kur'ân,) Rahmân ve Rahim'den indirilmiştir. 

3. Bilenbirkavimiçin, âyetleri (çeşitli biçimlerde, birer birer) “fasıllar 
hâlinde açıklanmış” Arapça Kur'ân (veya okunan) kitaptır; 

4, (Bir müjde verici ve bir uyarıcı olarak. Ama çoğu yüz çevirdiler. 
Artık onlar dinlemezler. 

5. Dediler ki: “Bizi kendisine çağırdığın şeye karşı kalplerimiz bir 
örtü içindedir, kulaklarımızda bir ağırlık, bizimle senin aranda 
bir perde vardır. Artık sen, (yapabileceğini) yap, biz de gerçekten 
yapıyoruz.” 
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6. Deki:“Benancaksizin benzeriniz olan bir beşerim. Bana yalnız- 
ca, sizin ilâhınızın bir tek ilâh olduğu vahyolunur. Öyleyse O'na 
yönelin ve O'ndan mağfiret dileyin. Vay haline o müşriklerin.” 

Ki onlar, zekâtı vermeyenler ve âhireti inkâr edenlerdir. 


8. o Şüphesiz,imân edip salih amellerde bulunanlar; onlar için kesin- 
tisiz bir ecir vardır. 


Sürenin ilk ayetinde yer alan iki hece (Ha, Mim) Huruf-u mukattaadır, bu 
konuda Bakara süresinin ilk ayetinde geniş bilgi verilmiş bulunmaktadır. 2. 
ayette Kur'an-ı Kerim'in “Rahmân ve Rahim olan Allah” katından indirildi- 
ği belirtilmektedir. Bazı tefsirciler burada sözü edilen indirmenin bu süreye 
ait olduğu söylemişse de, sürenin isminin (Fussilet) semantiğinden zorunlu 
olarak anlaşılması gerektiği gibi her şey bu sürede açıklanmış değildir, isim 
Kur'an'ın tamamı için kullanıldığında uygun düşmektedir. 

Kur'an'ın “Arapça” bir kitap olarak indirilmesinin son peygamberin Arap- 
ların içinden çıkması ve Arapça konuşmasıyla ilgisi olduğu açıktır. Ancak se- 
bep sadece bu değildir. Dünya dilleri içinde son vahyi Arapçadan başka daha 
iyi ifade edecek dil mevcut değildir. Bu özelliğiyle Kur'an-ı Kerim'i mealen 
başka dillere çevirmek mümkün ve caiz olmakla beraber, meal ve tercümeler 
Kur'an değildir. Bu Arapça bir kitaptır, başka bir ifadeyle Türkçe, Farsça, Kürt- 
çe, İngilizce Kur'an olmaz. (12 /Yusuf, 2. Ayrıca bkz. Ali Bulaç, Kur'an-ı Kerim 
ve Türkçe Anlamı, Giriş: Meal ve Sözlük Hakkında.) 

Rahman ve rahim Allah'ın iki sıfatıdır. Kur'an bu iki sıfatın tecellisidir; var- 
lık âlemi, maddi tabiat ve insan hayatı üzerinde bir ihsan, lütuf ve bağış olarak 
tezahür etmektedir. “Rahman” sıfatıyla bakıldığında Kur'an üzerinde doğru 
düşünen kimse, Yüce Allah'ın varlık üzerindeki mutlak kudret ve hükümranlı- 
ğını doğru anlar, kâinatta cereyan eden olayların birtakım sırlarına vakıf olur, 
düzenin işleyişini kavrar, böylelikle hakikatin bilgisiyle arasındaki perdelerin 
bir kısmını açmaya muvaffak olur. “Rahim” sıfatıyla baktığında önce kendi şah- 
sına olmak üzere sosyal çevresine, ilişki halinde olduğu insanlara, canlı tabiata 
ve varlığın tamamına karşı hangi ahlaki çerçeve içinden bakılacağını ve nasıl 
bir tutum ve tavır alacağını öğrenir. Kur'an rahman olanın tecellisi olarak bir 
anlam, rahim olanın tecellisi olarak yol haritası fonksiyonunu görür. 

Kur'an-ı Kerim'in bir anlam ve yol haritası olarak fonksiyon görebilmesi 
“bilgi”ye, insanın “bilen bir zihne” sahip olmasına bağlıdır. Belli bir bilgi teme- 
line dayanmayan, gözünün önünde cereyan eden olaylar hakkında çok yönlü 
inceleme ve araştırma yapmayıp düşünmeyen insanlar Kur'an'dan gerektiği ka- 
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dar yararlanamazlar. Varlık, tabiat, hayat ve yaratılış konusunda belli bir bilgiye 
sahip olanlar bir de söz konusu bilgi ve kanaatlerini Kur'an perspektifine tabi 
tuttuklarında yepyeni bir derinlik, genişlik kazanırlar. Çünkü Kur'an “varlık âle- 
mi”nin tamamı hakkında bilgiler vermektedir. Kâinatın yaratılışı, tabiatın süren 
yasaları, varlık mertebeleri, yaratılış, insan, hayatın anlamı, tarih, toplumların 
değişme ve manevi gelişme dinamikleri, ahlaki tutumlar, insan ruhunun derin- 
liklerinde vuku bulan çatışmalar, kaygılar, davranışların kökeni, motivasyonlar, 
hak ve hakkaniyet, adalet, hakikatin bilgisi, fiillerimizin sonuçları ve nihayet 
ölümden sonra ahirette karşılaşacağımız durumlar hakkında yeterli bilgi ve ka- 
naatleri ancak Kur'an okuyarak ve gerekli çıkarsamaları yaparak anlayabiliriz. 
Âlem Yüce Allah'ın ayetlerinin (alametlerin) mecmuasıdır, Kur'an bu ayetleri 
kimi zaman birer birer, kimi zaman fasıllar halinde anlatır, açıklar, neye işaret 
ettiklerini bize bildirir, bize hak ve doğruluğun perspektifini kazandırır. 

Kur'an'ın verdiği bilgiler, yaptığı açıklamalar soyut bilgilerden ibaret de- 
gildir. Eylemlerimizin, ahlaki tercihlerimizin önümüze koyacağı sonuçları iti- 
bariyle karşılaşacağımız durumlarla da yakından ilgilidir. Söz gelimi hangi ey- 
lemler bizim için iyidir, kurtuluşun yollarını gösterir ve bize mutluluk sağlar 
-ki “beşir/müjde verici” vasfı bunu ifade eder; hangi eylemlerimiz bizim için 
kötüdür, bize bedbahtlık ve azap getirir -ki “nezir/uyarıp-korkutucu” vasfı da 
bunu ifade eder. Çoğu zaman insan tercih ve kararlarının sonuçlarından emin 
olamazlar. Kur'an iyi veya kötü, yararlı ve zararlı sonuç verecek eylemlerimiz 
hakkında doğru ve kesin bilgiler vermek suretiyle bize tercihlerimizde takip 
edeceğimiz bir yol haritası verir. 

Böyle iken muhataplarının çoğu Kur'an-ı Kerim'den yüz çeviriyorlar. Yüz 
çevirme iniş zamanındaki ilk muhatapları için söz konusu olduğu gibi bugün 
ve yarınki muhatapların çoğu için de söz konusudur. Yüz çevirenler kalpleri- 
nin ve kulaklarının mesaja kapalı olduğunu söylemektedirler ki bunun birkaç 
sebebi vardır: 

a) İlkin çoğu vahiy ve nübüvvet gerçeğini kabul etmiyorlar, edemiyorlar. 
Onların yanlış kanaatlerine göre Allah hiçbir beşere vahiy indirmez, insanların 
içinden kendine birilerini elçi seçmez. (Bkz. 4/Nisa, 150-152 ve 6/En'am 91. 
ayetlerin açıklaması.) 

b) Seçecek olsa bile bu beşer olmaz. Bir beşeri elçi seçecek olsa da, bu 
aristokrat, zengin, sosyal itibarı ve statüsü yüksek, hâkim sınıflardan veya mü- 
tegalibe zümrelerin içinden birini seçer. 

c) Zaman içinde, hatta uzun tarihi dönemler sonucunda teşekkül etmiş 
bulunan önyargıları aşamıyorlar. 


d) Aile, aşiret, kabile, sınıf, zümre veya ulus gibi asabiyetleri aşıp hakka ve | 
hakikate teslim olamıyorlar. 


e) Kibir, şehvet, çıkar, haz, güç ve servet tutkusuyla beslenen nefislerinin 
tutkularını yenemiyorlar. 
Bu yüzden hakkı ve hakikati algılama merkezi olan kalplerinin mesaja | 
kapalı olduğunu, elçinin yaptığı tebliğe kulaklarının tıkalı olduğunu söylüyor- | 

lar. Sözü dinlemiyorlar bile. Burada “sözü dinlemiyorlar” ya söz olarak dinle- 
miyorlar veya üzerinde düşünmeye değer bulmuyorlar anlamlarına gelebilir. 
(Bkz. 6/En'am, 25.) | 

Böyleleri sözü dinlemeyip kalplerini ve kulaklarını hakikate kapattıkları 
gibi meydan da okuyorlar; hiç kimseden ve hiçbir şeyden korkuları yok. On- 
lara tebliği yapan Hz. Peygamber'e ve kıyamete kadar onun tebliğini yapacak 
olanlara, “Biz seninle aynı fikirde değiliz, aynı safta yer almıyoruz. Sen ne ya- 
pabileceksen yap, biz de yapacağımızı yapacağız” diyorlar. Bu meydan okuma, 
Kur'an'ın esaslı bir ilke olarak Kâfirun süresinde (109/6) “Herkesin dini ken- 
dine” ilkesinden farklıdır. Orada kim inanmıyorsa kendi batıl inancı ve hayat 
tarzı üzere devam etsin, iman edenler de kendi inançları ve hayat tarzları üzere 
yaşayacaklardır vurgusu temel alınmaktadır; burada ise söz konusu olan küs- 
tahça bir meydan okumadır. Yani senin bize gücün yetmez, yapabileceklerin- 
den korkmuyoruz, elimizden geleni yapacağız, eninde sonunda sen yenilecek, 
seninle birlikte olanlar da bize boyun eğeceklerdir, denmek istenmektedir. 

Bu meydan okumaya karşı Hz. Peygamber (s.a.)'e şöyle cevap vermesi 
emredilmektedir: “Ben ancak sizin benzeriniz olan bir beşerim.” Hz. Peygam- 
ber onlara karşı olağanüstü güç kullanmaz, Allah dilerse mucize gösterir ama 
mucize de onun yetkisi dâhilinde değildir. Onun görevi sözü muhataplarına 
iletmek, tebliğini hakkıyla yapmaktır (bkz. 18/Kehf, 110). Yaptığı tebliğin esa- 
sı tek bir cümleye dayanır: Allah'tan başka ilah yoktur, bütün insanların ilahı 
tek bir ilahtır, O da Kur'an'ın isim ve sıfatlarını, fiil ve özelliklerini anlattığı 
yüce Allah'tır. Akıllı insana düşen görev bu özelliklere sahip tek bir ilaha yani 
Allah'a yönelmesi, O'nun iradesine ve indirdiği hükümlere boyun eğmesi, O'n- 
dan bağışlanma dilemesidir. Böyle yapmıyorsa Allah'a ortak koşuyor demektir, 
ortak koşanların da vay haline! (Diğer dinlerde peygamber algısı, peygamber- 
lere karşı takınılan tavır ve 'beşer-peygamber' için bkz. 4/Nisa, 155; 9 /Tevbe, 
30; 17/İsra, 93 ve 18/Kehf, 110.) 

7.ayette bile bile inkâr eden müşriklerin iki niteliğine işaret edilir. Biri zekât 
vermemeleri, diğeri ahirete inanmamaları. Sürenin Mekke'de indiğini göz önüne 
alan bazı tefsirciler burada geçen “zekâtın bildiğimiz mali yükümlülükten çok 


41/Fussilet Süresi/1-8 129 


iç arınma, ruh tezkiyesi manasında olduğunu söylemişlerdir. Oysa ayette “ken- 
dilerini veya nefislerini tezkiye etmiyorlar” değil “zekâtı vermiyorlar” denmek- 
tedir. Bu durumda kastedilen zenginlerin yoksullara, ihtiyaç sahiplerine mali 
yardımda bulunmaktan kaçınmalarıdır. Yoksullara yardım Arapların bilmediği 
bir şey değildi, Mekkeliler de bunu biliyor, bazıları mecburi olmayan tasadduk 
mahiyetinde yardımda bulunuyorlardı. Kur'an tebliğine meydan okuyarak karşı 
koyanlar bunu dahi yapmıyorlardı ki Kur'an bunu kınamakta, bunu onların ah- 
laki kusurları olarak zikretmektedir. Daha sonra zekât hem mecburi kılındı, hem 
mal ve gelir kategorilerine göre miktarı belirlendi. 

Allah'a ortak koşanlardan ayrılıp da Kur'an ve Peygamber'in öğrettiği gibi 
iman edip salih amellerde bulunanlar, ilahi irade ve hükümlere göre hayatını 
tanzim edenlere kesintisiz ecir vardır. Yani onlara tayin edilen ecir, sevap ve 
güzel karşılık, nimet ve bağışlar minnetsiz olacaktır, sınırsız olarak önlerine 
konacaktır. Bu onların dünyada doğru bir yol takip edip çeşitli zorluklara kat- 
lanmalarının ödülüdür. 

İbn-i Kesir'in İbn-i İshak'a dayanarak anlattığına göre şöyle bir olay nakle- 
dilir: Kureyş'in ileri gelenlerinden Utbe b. Rebia birgün Kureyş'in kabile mec- 
lisinde otururken, Peygamberimiz de -salât ve selâm üzerine olsun- yalnız 
başına mescitte (Kâbe'de) oturuyordu. Utbe kalktı ve şöyle dedi: 

“-Ey Kureyşliler, gidip Muhammed'le konuşayım mı? Ona bazı şeyler öne- 
reyim, bunlardan dilediğini seç sana verelim ama sen de bizden vazgeç” diye- 
yim mi? Ne dersiniz?” Kureyşliler: 

“-İyi olur, git ve onunla konuş” dediler. Utbe gidip Peygamber efendimizin 
yanına oturdu ve ona şöyle dedi: 

“Yeğenim sen bizdensin, aşiret içinde geniş bir çevren, saygın bir yerin 
ve soyun var. Fakat sen soydaşlarının başına büyük iş açtın. Onların birliğini 
bozdun, onları ahmak yerine koydun, tanrılarını ve dinlerini ayıpladın, onların 
geçmiş atalarını tekfir ettin. Bak, beni dinle sana bazı önerilerde bulunacağım, 
iyice düşün, belki bir kısmını kabul edebilirsin.” Bunun üzerine Peygamber 
efendimiz (s.a.): 

“-Söyle, seni dinliyorum, ey Ebu Velid” dedi. Utbe: 

“Yeğenim, eğer bu getirdiğin inançla mal elde etmek istiyorsan, aramızda 
mal toplar ve seni en zenginimiz yaparız. Eğer bununla şeref kazanmak isti- 
yorsan, seni başımıza geçirir, sözünü dinleriz. Eğer bununla hükümranlık elde 
etmek istiyorsan, seni başımıza hükümdar tayin ederiz. Yok eğer bunlar karşı 
koyamadığın bir hastalıktan kaynaklanıyorlarsa, seni tedavi ettiririz, seni bu 
dertten kurtarmak için mallarımızı feda ederiz. Çünkü bir insana cin musallat 
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olabilir ve bundan ancak tedavi ile kurtulabilir” dedi. Hz. Peygamber (s.a.), so- 
nuna kadar dinledi. Utbe sözlerini bitirince ona şöyle dedi: 

“-Bitti mi ey Ebu Velid?” 

“-Evet” dedi, Utbe. Peygamber efendimiz: 

“-O zaman beni dinle” dedi. Utbe “Tamam” dedi. Bunun üzerine Pey- 
gamber efendimiz Fussilet süresinin ilk ayetlerini okumaya başladı. Utbe bu 
ayetleri işitince sessizce bekledi ve ellerini arkasına koydu, onlara dayanarak 
dinlemeye koyuldu. Peygamberimiz secde ayetini okuyana kadar sesini çıkar- 
madı. Peygamberimiz secde yaptıktan sonra şöyle dedi: 

“-İşte benim sözlerimi dinledin. Bundan sonra karar senin.” 

Ütbe kalkıp arkadaşlarının yanına gitti. Birbirlerine “Allah'a yemin ediyo- 
ruz ki, Ütbe gittiğinden farklı bir çehre ile dönüyor” dediler. Utbe yanlarına 
oturunca 

“-Ne oldu ey Ebu Velid?” dediler. Utbe: 

“-Orada öyle bir söz dinledim ki, vallahi bundan önce kesinlikle böyle bir- 
şey dinlemiş değilim. Allah'a ant olsun ki dinlediklerim ne sihir, ne şiir, ne de 
kehanettir. Ey Kureyşliler! Beni dinleyin ve dediklerimi yapın. Adamı kendi ha- 
line bırakın, işine karışmayın. Ant olsun, ondan duyduğum sözlerde kesinlikle 
bazı haberler olmalı. Eğer Araplar onun hakkından gelirlerse, sizin eliniz bu- 
laşmadan ondan kurtulmuş olursunuz. Eğer Araplara üstünlük sağlarsa, onun 
egemenliği sizin egemenliğiniz, onun üstünlüğü sizin üstünlüğünüz demektir. 
Onun sayesinde insanların en mutlusu siz olursunuz” dedi. Bunun üzerine 

“-Ey Ebu Velid, vallahi o, diliyle seni büyülemiş” dediler. Utbe: 

“-Bu benim düşüncem, siz istediğinizi yapın” dedi. 
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9, De ki: “Gerçekten siz mi yeri iki günde yaratanı inkâr ediyor ve 
O'na birtakım eşler kılıyorsunuz? O, âlemlerin Rabbidir.” 
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10. Oradafyerde) onun üstünde sarsılmaz dağlar var etti, onda bere- 
ketler yarattı ve isteyip-arayanlar için eşit olmak üzere oradaki 
rızıkları dört günde takdir etti. 

11. Sonra,dumanhalinde olan göğe yöneldi; böylece ona ve yere dedi 
ki: “İsteyerek veya istemeyerek gelin.” İkisi de: “İsteyerek (itaat 
ederek) geldik” dediler. 

12. Böylece onları iki gün içinde yedi gök olarak tamamladı ve her 
bir göğe emrini vahyetti. Biz dünya göğünü de kandillerle süsle- 
yip-donattık ve bir koruma (altına aldık). İşte bu, üstün ve güçlü 
olan, bilen (Allah)'ın takdiridir. 


Zaman'ın önemli dilimlerinden biri olan “gün (yevm)”, yeryüzü gezegeni- 
nin 24 saatte güneşin etrafında dönmesini ifade eder. Ancak bu bize göre öyle- 
dir. Allah katında bizim bin veya 50 bin yılımız bir gün hükmündedir (bkz. 22/ 
Hac, 47). Buradan hareketle 9. ayette “yerin iki günde yaratılmış olması”nı 
iki devir, dönem, aşama, merhale şeklinde anlamak mümkün. Nitekim yeryü- 
zü ve gökyüzü oluşmadan önce, gezegenimiz ve etrafında dönmekte olduğu 
güneş olmadığından bizim 24 saatlik gün kavramımız bu ayetteki “gün”e denk 
düşmemektedir. 

“İki gün”ü iki devir şeklinde anlamak mümkünse, bu durumda birinci 
devir “göklerle yerin birbirinden ayrılması” (21 /Enbiya, 30), ikinci devri de 
“yeryüzünün düzene konulması” (13/Ra'd, 3) şeklinde anlamak da mümkün 
olur. İkinci devirde olup bitenlerin anlatımına yer verildiği 10. ayet Ra'd süre- 
sindeki 3. ayetle örtüşme halindedir. İkinci devirde gezegenin ekolojik denge- 
sini ayakta tutan dağların sabitleştirilmesi, bereketlerin yaratılması ve ihtiyacı 
olan her canlıya hayatiyetini sağlamaya yarayacak şeyleri var etmesi bu ikin- 
ci günde gerçekleşmiştir. Tabiatta her bir şey bir başka şeye muhtaçtır ve bir 
başka şeyle irtibatlıdır. Yüce Allah canlı cansız, tabii ve beşeri hayatı ayakta 
tutacak ilişkiler zincirini bu ikinci devirde yarattı. Ancak bunun da kendi için- 
de dört ayrı aşamada takdir ettiğini, düzene koyup tekvin kanunlarına tabi 
tuttuğunu anlıyoruz. 

Kur'an-ı Kerim'de bizim gök/gökyüzü olarak çevirdiğimiz “sema” kavramı- 
nın farklı anlam düzeyleri var. Eğer sema belirlilik olan “el takısı””yla geliyorsa, 
bilinen gök demektir ki, bununla gezegenimizi çevreleyen ve hariçten gelen teh- 
likelere karşı koruyan atmosferi anlamalı. “Seb'a semavat (yedi gök)” yedi ayrı 
varlık alanı, güneş Samanyolu ve başka galaksileri anlamak mümkün olduğu 
gibi, kesretten kinaye “birden fazla gök” şeklinde de anlayabiliriz. Belirsiz gelen 
semaun (gök) ise, bütün uzayı içine alır. En doğrusunu Allah bilir! 
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“Bereketler” gıda ve besin kaynaklarından destekleyici, ayakta tutucu 
maddi ve ekolojik unsurların belli yasalar, düzen ve ahenk içinde var olmaları- 
na kadar en geniş anlamda ele alınabilecek bir kelimedir ki, kelime kökü itiba- 
riyle “kutlu olma”yı da ifade eder. Bu manada kozmik, ekolojik ve tabii hayatın 
her varlık mertebesinde ve ilişkili olduğu zincirde yer alan canlı ve cansız şey- 
ler Allah'ın yaratması, bağışı, lütuf ve ihsanı olmaları itibariyle bereketin bir 
türünü temsil ederler. Her bir varlık ve varlık alanının diğerleriyle şu veya bu 
düzeyde ilişkisi vardır. Başka bir anlatımla varlık ve tabiat profan değildirler; 
aksine bereketi, manevi anlam düzeylerini, mütealden varlık mertebelerinden 
kendilerine akan ilahi rahmet ve yardımı içlerinde barındırmaktadır. Varlık 
âlemi Allah'ın yaratması ise nasıl profan olabilir ki! 

Yaratılışın belli bir aşamasından sonra Yüce Allah göğü bir düzene koydu. 
Bu aşamada gök olarak gözlemlemekte olduğumuz şey bir “duhan(duman)” 
hükmündeydi. Bugün bilim adamları buna gazlar demektedir ki, varlıklar sı- 
kıştırılmış gazlardan ibarettir. Yaratılışın bu aşaması da tamamlandıktan son- 
ra Yüce Allah her iki varlık mertebesine yönelip emre itaat edip etmeyecekle- 
rini sordu ve “Gelin!” dedi. İsteyerek-itaat ederek geldiler. Yani bütün varlıklar 
O'nun iradesine, kudretine ve kendileri için vaz'ettiği yasalara harfi harfine 
uyacaklarını, uyduklarını dile getirdiler. Burada hoş temsili bir anlatım söz ko- 
nusudur. Hakikaten de varlıkta her ne varsa Allah'ın kudretine ve ilahi yasala- 
ra itaat etmekte, O'nun takdirine ve düzenine göre hayatiyetini sürdürmekte, 
iş ve işlev görmektedir. Bu aşama da tamamlandıktan sonra “iki gün” içinde 
yedi göğün tekvini de bitince her biri aldığı emre göre varoluşa katılmış oldu. 
Hiçbir varlık alanı veya nesne, cisim ve canlı kendi yaratış ve varoluş yasasını 
kendisi koyamaz, mutlaka onu yaratanın vaz'ettiği yasa ve düzene tabi olarak 
hareket etmektedir. Burada anlatılan aşamalar genel anlamdaki “yaratılışın 
altı günü”ne dâhildir, farklı devirler söz konusu değildir. (Bkz. 7/A'raf, 54 ve 
ilgili atıflar.) İşte hakiki güç sahibi olan, bilen Allah'ın takdiri budur. 

Buradan 9. ayetin ortaya koyduğu soruya dönecek olursak, yeryüzünü iki 
aşamada yaratan ve ikinci aşamayı dört ayrı devirde -hayli uzun zamanlar- 
da- düzene koyan Yüce Allah bütün varlıkların yaratıcısı, maliki ve Rabbi iken, 
bu apaçık ve kesin bir hakikat iken nasıl sıradan varlıklar, birtakım cisimlerin 
sembolü taştan ve tahtadan yontma putlar ya da ulu önderler, tiranlar, gurular 
O'nun dengi olabilir? Nasıl olur da varlık âleminin tamamı o'nun yasalarına ve 
düzenine -hem de isteyerek- uyarken, insan sanki kendi kendini yaratmış gibi 
hareket edebilmekte, onu yaratan, ona hayat veren, öldürecek olan ve hesap 
soracak olan Allah'a isyan edebilmektedir? Kişi uydurma tanrılarını veya ken- 
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di şahsını Vacibu'! Vücud'la aynı kulvarda düşünebilir mi? Böyle bir eşitleme- 
yi-eşleştirmeyi doğru dürüst çalışan bir zihin yapar mı? 

İnkârcılar yaratılışın bu harikulade safhaları üzerinde düşünmeden Al- 
lah'tan başka varlıklara boyun eğiyorlar, böyle yapmakla varlığın tabi olduğu 
düzene aykırı hareket ediyorlar. Çünkü varlığın tamamı Yüce Allah'ın iradesi- 
ne ve kudretine boyun eğmiş, O'nun yasalarına uymuşken, onlar isyan ediyor- 
lar, koyduğu hükümlere başkaldırıyorlar. Allah'ın dininden başka bir dine veya 
hükümler mecmuasına uymak demek O'nun düzenine ve iradesine başkaldır- 
mak demektir. (Bkz. 3/Âl-i İmran, 83; 13/Ra'd, 15.) Böyleleri büyük bir yanılgı 
içindedirler, çünkü O herhangi bir ilah-tanrı değil, mülk ve meleküt âleminin, 

akla gelebilecek her şeyin Rabbidir! 
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13. Bu durumda eğer onlar yüz çevirirlerse artık de ki: “Ben sizi Ad ve 
Semud (kavimlerinin) yıldırımına benzer bir yıldırımla uyardım." 

14. Onlara “Yalnızca Allah'a kulluk edin” diye önlerinden ve arkala- 
rından elçiler gelince, dediler ki: “Eğer dileseydi Rabbimiz me- 
lekler indirirdi. Bundan dolayı biz sizin kendisiyle gönderildiği- 
niz şeyi inkâr edicileriz.” 

15. Ad (kavmin)e gelince; onlar yeryüzünde haksız yere büyüklendi- 
ler ve dediler ki: “Kuvvet bakımından bizden daha üstünü kim- 
miş?” Onlar, gerçekten kendilerini yaratan Allah'ı görmediler mi? 
O, kuvvet bakımından kendilerinden daha üstündür. Oysa onlar, 
bizim âyetlerimizi (bilerek) inkâr ediyorlardı. 
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16. Böylecebiz de onlara dünya hayatında aşağılanma azabını tattır- 
mak için, o uğursuz (felâketler yüklü) günlerde üzerlerine “kulak- 
ları patlatan bir kasırga' gönderdik. Âhiret azabı ise daha (büyük) 
bir aşağılanmadır. Ve onlara yardım edilmeyecektir. 

17. Semud'agelince; Biz onlara doğru yolu gösterdik, fakat onlar kör- 
lüğü hidayete tercih ettiler. Böylece kazandıkları şeyler yüzünden 
onları alçaltıcı azabın yıldırımı yakalayıverdi. 


18. İmân edenlerive sakınanları ise kurtardık. 


Mekkelilerin Efendimiz (s.a.)'e karşı koyuş biçimleri kendilerine özgü de- 
ğildi. Tarihte ilk defa Arap putperestleri tamamen kendilerine özgü gerekçe- 
lerle elçilere karşı koymuyorlardı. Tarih boyunca benzer isyan ve itaatsizlikler 
olmuş, hak ve hakikate karşı çıkanlar sonunda büyük musibet ve felaketlere 
maruz kalmışlardır. 

Kur'an-ı Kerim, Hz. Peygamber'in diliyle, bunca kanıta ve anlatıma rağmen 
doğru yola girmeyecek olurlarsa, Mekkeli müşriklere Ad ve Semud kavimleri- 
nin başlarına geleni hatırlatmasını emretmektedir. Sarsıcı bir ses, iliklere işle- 
yen soğuk veya yıldırım yağmuruyla gelen bir azaba maruz kaldılar. Azap yedi 
gece sekiz gündüz sürdü (69/Hakka, 7). Sebebi bu suçlu günahkâr kavmin Al- 
lah'a kulluk etmeyi, O'nun emirlerine boyun eğmeyi reddetmeleriydi. 

Tarihe kötü sıfatlarıyla geçen bu kavim defalarca ve çeşitli biçimlerde uya- 
rıldılar, içinde bulundukları durum onlara çeşitli biçimlerde anlatıldı, başlarına 
gelecekler bir bir sayıldı ama onlar elçilere inanmadılar ve “Eğer Allah elçi gön- 
derecekse bu beşer olmaz, melek olabilir ancak” deyip inkâr ve isyanlarında di- 
rettiler (6/En'am, 8-9). Kibirleri, arzularınca tutturdukları hayat tarzı, başkaları 
üzerinde kurdukları tahakküm onları gerçeği görmekten alıkoyuyordu. 

Ad ve Semud kavimleri güç ve iktidarlarına, servet ve maddi donanımla- 
rına fazlasıyla güveniyorlardı. Muhtemelen çevre bölgelerde onlara karşı ko- 
yabilecek güç ve donanımda topluluklar olmadığından kurdukları iktidar ve 
tahakkümün ebediyen süreceğini düşünüyorlardı. Anlaşıldığı kadarıyla ruh- 
larına “Roma kibri” musallat olmuştu, yenilmez olduklarını düşünüyorlardı. 
Bu da onları küstahlaştırıyor, kibirlerini arttırdıkça arttırıyordu. Allah'ın var- 
lığına inandıkları halde elçileri ve dolayısıyla vahiy hakikatini inkâr etmeleri- 
nin sebebi kurdukları tahakkümün yok olmasını istememeleriydi, çünkü eğer 
müteal/aşkın bir iradeye yani Allah'tan gelen hükümlere tabi olmayı kabulle- 
necek olsalardı ne sefihçe bir hayat yaşamaları mümkündü ne başkaları üze- 
rine zalimane tahakkümler kurmaları. Bu yüzden yüce Allah, onların elçiler 
aracılığıyla gösterilen ayetleri bile bile inkâr ettiklerini hatırlatmaktadır. Bu 
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da gösteriyor ki, iç ve dış politik tutumlarda hak, hakkaniyet ve adalet esas 
alınmayacak olursa, kişilerin veya toplumların Allah'ın varlığına inanmaları- 
nın herhangi bir önemi yoktur. 

Küstah tutumları ve trajik akıbetleri anlatılan zorba kavimler elbette ki 
feci bir yanılgı içinde idiler, zira onların güç ve iktidarları, mülk ve donanım- 
ları Allah'ın kudretinden daha önde olamazdı. Kendi mantıklarından hareket 
edilecek olsa bile varılacak doğru hüküm şu olabilirdi ancak: Eğer bir toplum 
veya dünyevi güç, kendinden daha zayıf topluluk veya güçler üzerinde tahak- 
küm kurma hakkını kendinde görüyorsa, Allah'tan daha üstün güç ve kudret 
yoktur; bu durumda söz konusu hakikati teslim edip haksız tahakkümden, üs- 
tünlük iddialarından, hegemonya ve kibirden vazgeçmesi gerekmez mi? Tabii 
ki gerekir ama zorbalar bilerek Allah'ın ayetlerini yani hak ve hakikati, onlara 
delalet eden işaretleri, kanıt ve anlatımları inkâr etmektedirler. Çünkü Allah'ın 
sadece göklerde değil, yeryüzünde de hüküm sahibini kabul edecek olurlarsa, 
haksız tahakküm ve hegemonyalarına devam etmeleri mümkün olmazdı. Açık 
ki tevhid bütün iktidarları, bütün servetleri ve bütün bilgi ve maddi donanım- 
ları izafileştirir; hangi güç seviyesinde olursa olsun insana ve iktidarlara kendi 
sınırlarını hatırlatır. 

Dikkatlerden kaçmaması gereken husus şu ki, bu ve benzeri ayet küme- 
lerinde göklerden, göklerdeki düzen ve intizamdan söz edilmesinin sebebi 
insanlara astronomi veya kozmoloji hakkında bilgiler vermek değil, fakat bu 
bilgiler üzerinden esasında yaşadıkları yeryüzünde nasıl davranmaları, hangi 
anlam ve yol haritasını takip ederek hareket etmeleri gerektiğini anlatmaktır. 

Bu arada bir noktaya değinmekte fayda var: Genellikle İsrailoğullarının 
peygamberleriyle olan çatışmaları anlatılırken, Ad ve Semud kavminin de ba- 
şından geçenler anlatılmaktadır. (Bkz. 7/A'raf, 65-72 ve 11/Hud, 62-68. ayet- 
lerin açıklaması ve ilgili atıflar.) Bu, İsrailoğullarının peygamberlerine karşı 
takındığı tutumun sadece kendileriyle sınırlı olmadığını; dolayısıyla olayın ta- 
rihsel bir kategori değil, evrensel bir tutum olduğunu göstermek bakımından 
önemlidir. Sadece Yahudiler değil başka toplumlar da tarihte Allah'a başkal- 
dırmışlardır. Ad ve Semud kavimlerinin peygamberleriyle olan ilişkileri bunu 
teyit etmektedir. İktisadi ve ahlaki bakımdan büyük bir bozulma ve yozlaşma 
(tefessüh) hali yaşayan bu kavim içine düştüğü durumdan dolayı tarihe “de- 
yim” olarak geçmekte, bu yüzden kim olursa olsun ve nerede yaşarsa yaşasın, 
ahlaki yozlaşma içine düşen, zorba yönetimler kuran kişilere veya toplumlara 
“Ad kavmine benzeyen, onlar gibi yaşayan” anlamında “adi” yani alçak, aşağı- 
lık, seviyesi düşük sıfatı verilmektedir. 
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Ahlaki yozlaşma nefsin istek ve tutkularından kaynaklanır. Heva ve he- 
vesini ön palana çıkarıp arzularını tatmin etmek üzere hareket edenler hem 
kuralsız yaşamak istemekte veya yaşamanın kurallarını nefislerinin arzularını 
tahrik ve tatmin edecek şekilde koymak istemekte hem de keyiflerince yaşa- 
ma arzuları iktidar ve tahakküm sayesinde mümkün olacağından güç ve servet 
temerküzüne gitmektedirler. 

Tabiatları gereği haksız ve adaletsiz iktidarlar sınırsız güç temerküzü 
peşine düşer. Güç temerküz ettikçe adaletsizlik artar. Çünkü sağlam değer 
ve yasalarla denetlenmeyen güç, onu kullananı zehirler. Adaletsizlik arttıkça 
güç sahipleri daha çok güce ihtiyaç hissetmekte ve daha çok güç biriktirdikçe 
komşularına, çevrelerine karşı saldırganlaşmaktadırlar. Bir noktadan sonra 
hiçbir kuvvetin onları bulundukları yerden alaşağı etmeyeceğini vehmetmeye 
başlamaktadırlar. Müstekbir olma veya istikbar hali içine girme salt bir duy- 
gudur. Kişi hakikatte güç sahibi değilken kendinde sınırsız güç ve iktidar veh- 
metmektedir. Bu paranoya insana kendi Yaratıcısını unutturacak kadar ilerle- 
mekte, başka bir ifadeyle gerçeklik dünyasıyla, hakikat ile bağını koparmakta, 
böylece psikoza düşmesine sebebiyet vermektedir. Yunanca asıllı bir kelime 
olan manyaklığın (megaloman) bununla ilgili olması boşuna değildir. Tek tek 
insanlar için söz konusu olan bu durum toplumlar, ülkeler ve devletler için de 
söz konusudur. (Bkz. 2/Bakara, 34 ve 87; 38/Sad, 76. ayetlerin tefsiri.) 

Hidayet Allah'ın gösterdiği doğru yoldur ve Allah'ın gösterdiği doğru yol- 
dan başka hidayet tarzı yoktur. Kişiler veya toplumlar hidayeti bırakıp körlü- 
ğü seçtiklerinde ve bunun sonucunda bilumum insani duyargalarını hakikate 
kapattıklarında artık kurtuluş ümidi de ortadan kalkmaktadır. Semud kavmi 
bunun trajik örneklerinden biridir. Böyleleri dünyada küçük düşürücü bir aza- 
ba düçar oldukları gibi ahirette de çok daha küçük düşürücü azaba da düçar 
olmaktadırlar. Küçük düşürülecekleri, horlanacakları azaba müstahak olmala- 
rının sebebi yeryüzünde kibirli davranmaları ya yönetimleri altında tuttukları 
zayıf halk üzerinde veya komşularına karşı üstünlük, tahakküm ve hegemonya 
kurmak istemeleridir. Azap emir gelip de tahakkuk ettiğinde yüce Allah iman 
edenleri kurtarır, onlar bundan zarar görmezler. 
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Allah'ın düşmanlarının bir araya getirilip-toplanacakları gün işte 
onlar ateşe bölükler halinde dağıtılırlar." 


19. 


20. Sonundaorayageldikleri zaman, işitme, görme (duyuları) ve deri- 


leri kendi aleyhlerine şahitlik edecektir. 


21. Kendi derilerine dediler ki: “Niye aleyhimizde şahitlik ettiniz?” 


Dediler ki: “Her şeye nutku verip-konuşturan Allah, bizi konuş- 
turdu. Sizi ilk defa O yarattı ve O'na döndürülüyorsunuz.” 


22. “Siz, işitme, görme (duyularınız) ve derileriniz aleyhinize şahitlik 


eder diye sakınmıyordunuz. Aksine, yaptıklarınızın birçoğunu Al- 
lah'ın bilmeyeceğini sanıyordunuz.” 


23. “İşte bu sizin zannınız; Rabbiniz hakkında beslediğiniz-zannınız, 


sizi yıkıma uğrattı, böylelikle hüsrana uğrayan kimseler olarak 
sabahladınız.” 


24. Şimdi eğer sabredebilirlerse, artık onlar için konaklama yeri 


ateştir. Ve eğer onlar hoşnut olma (dünya)ya dönmek isterlerse, 
artık hoşnut olacaklardan değildirler. 


25. Biz onlara birtakım yakın-kimseleri “kabuk gibi üzerlerine kap- 


lattık; onlar da, önlerinde ve arkalarında olanları kendilerine 
süslü gösterdiler. Cinlerden ve insanlardan kendilerinden önce 
gelip-geçmiş ümmetlerde (yürürlükte tutulan azap) sözü onların 
üzerine hak oldu. Çünkü onlar, hüsrana uğrayan kimselerdi. 


19-25 ayetler arası kümede atıfları dünya olmak üzere dehşet verici bir 
ahiretresmi çizilmektedir. Resimde “Allah'ın düşmanları”nın bir araya getirilip 
bölükler halinde azap yerlerine dağıtılır. Bunlar dünya hayatının mücrimleri 
yani suçlu-günahkârlarıdır. “Allah'ın düşmanları” olarak nitelendirilmelerinin 
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sebebi Allah'ın indirdiklerine ve elçisinin çağrısına şiddetle ve husumet gös- 
tererek karşı çıkanlar, Müslümanları inançlarından dolayı baskı altına alanlar 
ve onları yurtlarından sürmek için çaba harcayanlardır. Mümtehine süresinde 
(60/1) bunlar için “Benim ve sizin düşmanlarınız” olarak geçer. Şu halde Al- 
lah'a düşman olanlar mü'minlere ve haksızlıklara uğrayanlara da düşmandır- 
lar, aksi de doğrudur! 

Suçlu günahkâr olup Allah'a ve mü'minlere düşmanlık gösterenlerin du- 
rumları son derece trajiktir. Kendilerini savunmaya yeltendiklerinde sadece 
meleklerin yazıp önlerine koyduğu amel defteri içinde yer alan suçları değil, 
bizzat suç ve günah işlerken kullandıkları organları da aleyhlerinde şahitlik 
edeceklerdir. Bundan daha büyük bir utanç, hüsran ve horlanma olamaz. Dü- 
şünün bir insanın kulağı, gözü veya eli kendi dile gelip aleyhine şahitlik etmek- 
tedir. Artık böyle bir suçlunun kendini temize çıkarma, mazeret uydurma veya 
cezadan kurtulma şansı kalabilir mi? 

Organları aleyhlerinde şahitlik edince, dönüp bunun sebebini soracaklar- 
dır. 21. ayette soran suçlular ile cevap veren organlar için dili geçmiş zamanı 
kullanmaktadırlar, sanki iş olup bitmiş da hikâye ediliyormuş gibi. Öyledir, zira 
ahirette vuku bulacak olan bu olay kesindir, aynen olmuş bitmiş gibidir. Ken- 
dilerine birer emanet olarak ve belli fonksiyonları görmek üzere verilmiş olan 
organların sahiplerine verecekleri cevap ilginçtir: “Her şeye nutku verip-ko- 
nuşturan Allah, bizi konuşturdu.” İletişimin, konuşmanın esası nutk'tur. İnsan 
kalbinden geçirdiklerini belli bir mantıki düzen içinde dilini kullanarak ifade 
eder. Dil sonuç itibariyle etten yapma bir organdır. Kulak, göz, el, ayaklar ve 
diğer organlar da etten, kandan, kemiktendirler; dilin konuşması gibi onlar 
da konuşurlar. Nihayetinde böyle bir günde onlara konuşma imkânını yaratıcı 
kudrete sahip olan yüce Allah'tır. Dile konuşma yetisini verdiği gibi diğer or- 
ganlara da verebilir, bu O'nun için hayli kolaydır. (Bkz. 24 /Nur, 24 ve 36/Yasin, 
65. ayetlerin açıklaması.) 

Bu ayet bize gösteriyor ki, insanın meramını ifade etmek üzere dilini kul- 
lanması yani lisan sahibi olması Allah'ın takdiridir; yoksa milyonlarca sene 
içinde hangi irade sonucunda bilemediğimiz plansız-programsız bir evrimleş- 
me sonucu oluşmuş değildir. 

Suçlu günahkârları yanılgıya düşüren husus, dünyada suç ve günah işler- 
ken, zulmedip hak ve hukuk ihlal eder, kibirlenip insanlara acılar çektirirken 
Allah'ın yaptıklarından haberdar olmayacağını veya en azından çoğunu O'n- 
dan gizleyebileceklerini düşünmeleridir. Oysa O âlimdir, basirdir ve habirdir. 
Her şeyi bilir, her şeyi görür ve her şeyden haberdar olur. Zerre miktarı şeyler 
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dahi O'nun bilgisi dışında değildir (43/Zuhruf, 80). Allah'a düşmanlık göste- 
ren bu suçlu günahkârların Allah hakkındaki yanlış, batıl zanları onları yıkıma 
uğrattı (48/Fetih, 6). Akıbetleri hüsran oldu. 

Bu aşamadan sonra yapacak bir şey yok. İnkârcılar ve mücrimlerin dün- 
yaya geri dönüşleri mümkün değildir, dayanabilirlerse -ki dayanıp dayanama- 
maları sonucu değiştirmez- ateşte konaklayacaklardır, buradan çıkış yoktur. 

Dünyada iken yakın çevreleri, sıkı ilişki halinde oldukları kimseler, dost ve 
arkadaşları onların sapkınca hayat sürmesine yol açmış bulunuyordu. Bizim 
“yakın-kimseleri “kabuk gibi üzerlerine kaplattık,” şeklinde çevirdiğimiz 
“takyiz” kelime manasıyla değiştirmek, değiş tokuş etmek demektir. Kötü bir 
arkadaş çevresi insana onun güzel huylarını kötü olanlarla değiştirmek üzere 
musallat olur, üzerini kabuk gibi kaplar. İnkârcıların ve suçlu günahkârların 
dünya hayatında yakın çevre onların ruh ve zihin dünyası üzerinde kabuk gibi 
oturmuş bulunuyordu. Hakikatle bağlarını kesmişlerdi. Her şeyi bağlandık- 
ları, fazlasıyla itimat ettikleri yakın çevrelerinin perspektifinden görüp tanı- 
yorlardı, başkalarına karşı duyargaları kapalıydı. İnkâr, isyan ve günah içinde 
yaşayan yakın çevreleri, arkadaş ve dostları onları da kendilerine benzettiler, 
sonunda bu trajik duruma düştüler. 

Tefsirciler 25. ayette geçen “önlerinde ve arkalarında olanları kendilerine 
süslü gösterdiler” ifadesinde yer alan “önlerinden” kişilere ve toplumla karşı iş- 
lenen suçların -mesela haram yiyicilik, namus satıcılık, hırsızlık, gasp, sömürü, 
zulüm, baskı, işkence, zina, kumar, içki, uyuşturucu kullanımı, eşcinsellik vs.— 
“arkalarından” ise daha fikri, felsefi ve entelektüel, inanca dair konular olduğu- 
nu söylüyorlar. Mesela sahih olmayan Allah tasavvuru, batıl inançlar, hakikatle 
ilişkisi olmayan felsefi doktrinler, sosyo-politik ve ekonomik sistemler, Allah'ın 
sıfatlarının inkârı, ahiretin, vahyin reddi vs. 25. ayet arkadaş ve dost seçimi ile 
insanın toplumsallaşmasında rol oynayan sosyal çevrenin ne kadar önemli ol- 
duğunu ima etmektedir. Yakın çevre veya dost arkadaş insana kötülükleri, suç 
teşkil eden fiilleri sevimli göstermekte, nefsine, gururuna ve arzularına hitap 
etmek suretiyle onu suç ve günah bataklığına sevk edebilmektedir. 

Nefsin arzu ve isteklerinin ön plana çıktığı arkadaşlıkları şeytan yönlen- 
dirmektedir. Böyleleri çevre veya grup (örgüt, cemaat, tarikat, ulus, kabile, 
parti, belirli bir kimlik mensupları) olarak kendilerini doğru yolda zanneder- 
ler, oysa şeytan onları yoldan çıkarmıştır da bilincinde değildirler (43 /Zuhruf, 
36-37). Bu yüzden arkadaş seçimi ve kişinin hayat boyu ilişki halinde olacağı 
sosyal çevre son derece önemlidir. Arkadaş ve çevresini doğru seçmeyip suç ve 
günaha saplananların üzerine azap hak olmuştur, bütün yayıp ettikleri dolayı- 


sıyla hüsrana uğrayan kimselerdir. (Ayrıca bkz. 25/Furkan, 27-29; 37 /Saffat, 
52-53 ve 56-59.) 
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26. İnkâr edenler dediler ki: “Bu Kur'ân'ı dinlemeyin ve onda (oku- 
nurken) yaygaralar koparın. Belki üstün gelirsiniz.” 

27. Artık gerçekten o inkâr edenlere şiddetli bir azap tattıracağız ve 
yaptıklarının en kötüsüyle cezalandıracağız. 

28. Bu, Allah'ın düşmanlarının cezası olan ateştir. Bizim âyetlerimizi 
inkâr etmeleri dolayısıyla bir ceza olarak, orada onlar için ebedi- 
lik yurdu vardır. 

29. İnkâr edenler dediler ki: “Rabbimiz, cinlerden ve insanlardan 


bizi saptırmış olanları bize göster, ayaklarımızın altına alalım, en 
aşağılarda bulunanlardan olsunlar.” 


26. ayet hak ve hakikatin ifadesi olan Kur'an vahyi karşısında militan tu- 
tum içinde olan inkârcılara işaret edilmektedir. Kimi inkârcılar vardır, inan- 
maz ama inananlara karışmaz; kimi de var ki militanca tutum takınır, Kur'an 
vahyinin kitlelere ulaşmaması için elinden geleni yapar. Mekkeli müşriklerin 
bir bölümü böyle davranır, Kur'an okunduğu zaman dinleyenler etkisinde kal- 
masın diye gürültü çıkarır, ıslık çalar, el çırparlardı. Üstelik bunu bir kampanya 
şeklinde yürütür, birbirlerine Kur'an tebliğine karşı bu şekilde hareket etme- 
lerini tembih ederlerdi. Tabii ki ahirette bu kimselere şiddetli bir azap tattırı- 
lacaktır. Üstelik bu azap onlar için ebedidir. 

Kur'an tebliğine karşı bu hasmane tutum içinde olanlar 28. ayette “Allah'ın 
düşmanları” olarak nitelendirilmektedir, bu aynı zamanda yukarıda geçen Al- 
lah düşmanlarının nitelikleri hakkında açıklayıcı bilgiler verir. Çağımızda da 
Kur'an'a, Kur'an öğretimine, Kur'an kurslarının açılmasına, Kur'an mesajının 
doğru anlaşılıp hayatı düzenleyici rol oynamasına karşı benzer kampanyalar 
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yürütülür. Yani Kur'an'a düşmanlık sadece vahyin indiği Mekke müşriklerine 
özgü bir tutum değil, her dönemde rastlanan militanca bir tutumdur. 

29. ayet ilginç bir talebi dile getirir. Dünyada yakın çevre, dost, arkadaş 
veya çıkar grupları tarafından yanıltılıp saptırılan ve bunların etkisinde inkâr, 
isyan ve suç bataklığına düşenler buna sebep olanları görmek isteyeceklerdir. 
Görmek istemelerinin sebebi onlara hesap sormak, mümkünse ayaklarının al- 
tına alıp hınçlarını çıkarmaktır. (Bkz. 7/A'raf, 38; 40/Mü'min, 52). Çünkü zan- 
larınca onları bu duruma düşürenler cinlerden ve insanlardan olan bu kimse- 
lerdir. Bu yüzden birbirlerini suçlayıp durmaktadırlar. 

Fakat bu çok makul gözükmemektedir. Her ne kadar cinlerden ve insan- 
lardan birtakım şeytanlar, kötülük peşinde koşanlar onları yanılttıysa, onları 
zihinsel olarak etkilediyse de yüce Allah onlara akıl vermişti. Hak ile batıl, iyi- 
lik ile kötülük, doğruluk ile yanlışlık, güzellik ile çirkinlik arasında muhakeme 
yapar, nefislerine hoş gelen şeyleri bir kenara bırakır elçilerin gösterdiği doğ- 
ru yola girebilirlerdi. Şeytanın kendisi dahi sahih iman ve salih amel sahibi 
Allah'ın kullarına herhangi bir etkide bulunamaz, onları kötülüklere, zulüm ve 
günaha sevk edemez. 
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30. Şüphesiz: “Bizim Rabbimiz Allah'tır” deyip sonra dosdoğru bir is- 
tikamet tutturanlar (yok mu); onların üzerine melekler iner (ve 
der ki:) “Korkmayın ve hüzne kapılmayın, size vadolunan cennet- 
le sevinin.” 

31. “Biz, dünya hayatında da, âhirette de sizin velileriniziz. Orda ne- 
fislerinizin arzuladığı her şey sizindir ve istediğiniz her şey de si- 
zindir.” 


Yaratılmış olmanın anlamı Allah'a kulluktur. Kamil manada kulluk ve bu- 
nunla ilintili ahlaki kemal, manevi olgunlaşma Allah inancının insan hayatının 
her alanında, zihni faaliyetlerinde, duyuş ve düşüncelerinde, tutum ve davra- 
nışlarında merkezi yer almayı gerektirir. Buna tevhid inancı denir. Bu sahih 
inanca sahip kişi ve kişiler “bizim Rabbimiz Allah'tır” derler. Tek bir Allah 
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inancını hayatının merkezine oturtanlar bittabi O'nun emir ve yasaklarına ri- 
ayet edecek, gösterdiği yolu takip edecekler (11/Hud, 112 ve 46/Ahkaf, 13- 
14). Bunun söz olarak ifade etmek kadar kolay olmadığını belirtmek lazım. 
Nitekim Hz. Peygamber (s.a.) şöyle buyurmuştur: “Herkes “Rabbimiz Allah'tır 
der, sonra çoğu inkâra sapar. Kim bu söz üzere ölmüşse, işte o dosdoğru olan- 
lardandır.” (Tirmizi, Tefsir 41/3.) 

Böylelerinin ebedi kurtuluşa nail olacaklarında en ufak bir tereddüt yok- 
tur. Nitekim dünyadan ayrıldıkları andan itibaren bunun yakin bilgisine sa- 
hip olacaklardır. Zira melekler onlara bu müjdeyi vereceklerdir: korkmayın ve 
hüzne kapılmayın, size vadolunan cennete kavuşacaksınız, bununla sevinin! 
Hakikatte kimse ölümü sevmez, korkar. Ölümden sonra meleklerin verdiği 
müjde ile korkunun ortadan kalkması Allah'a kavuşmanın ve vaat edilene ka- 
vuşmanın sevinç ve mutluluğunu getirir. Bazıları ise öylesine korkacak ve hüz- 
ne kapılacaklar ki bir türlü Allah'a kavuşmayı arzu etmeyecekler. (Bkz. Buhari, 
Rikak, 41; Müslim, Zikr, 14-17.) 

Meleklerin dünya sınavını başarıyla vermiş olanların üzerine inmesinin 
üç ayrı durumda olduğu söylenmiştir: Ölüm anında, diriliş günü veya kabir- 
de. Her üç durumda müjdeyi alıp rahatlamaları mümkündür. Ölüm zamanında 
kişinin korkudan uzak olması meleklerden alacağı müjde ile kurtulduğunu ve 
cennete gideceğini öğrenmesidir, bu dünyada iken hep ruhunun derinlikle- 
rinde taşıdığı ontolojik güvenlik duygusundan tümüyle kurtulması anlamına 
gelir. Sürenin 40. ayetinde ateşe atılanların mı, yoksa kıyamet gününe güvenle 
gelenlerin mi daha hayırlı olduğu sorulmaktadır. Hüzünlenmemesi gerektiği 
de ona söylenir, zira eğer geride bakıma muhtaç kimseler, çocuklar, yaşlılar bı- 
rakmışsa artık onlar da Allah'ın kucaklayıcı ve koruyucu rahmeti altındadır. Ya 
da onlar için endişelenmesin belki kusur ve affedilebilir günahları varsa yüce 
Allah onun yüzü suyu hürmetine onları affeder, kendisiyle birlikte cennetine 
dâhil eder. En doğrusunu Allah bilir! 

31. ayette “Biz, dünya hayatında da, âhirette de sizin velileriniziz” cümlesi 
kime aittir. İlk bakışta meleklere ait olduğu söylenebilir. Nitekim tefsircilerin 
büyük bölümü buna kail olmuşlardır. Eğer meleklerin velayetini koruyucu- 
luk-gözeticilik anlamında ele alırsak bu mümkündür. Ama mü'minlere fiili tel- 
kinlerde bulunmak, onlarla ilişki kurup somut yönlendirmelerde bulunmak 
manasında ele alırsak bu pek mümkün görünmemektedir. Şeytanlar ve şeyta- 
ni cinler insanlara birtakım telkinlerde bulunurlar. Meleklerin özerk varlıklar 
olarak ve şeytanlarla çatışma içine girerek insanlara telkinde bulundukları, 
onları yönlendirmek üzere faaliyete geçtikleri söylenemez. Tabii ki melekler 
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insanın yararını ve salahını isterler ama onların görevi durum tespiti yapmak, 
kendilerine verilen emirleri harfiyen yerine getirmektir. Melekler mü'minlerin 
dostlarıdır, onların bağışlanmaları için dua ederler (40/Mü'min, 7); ancak bu- 
rada sözü edilen başka bir konudur. 

Bu durumda “dünyada ve ahirette sizin velileriniz biziz” cümlesini me- 
leklerin değil, Yüce Allah'ın söylemiş olması ve fakat bunu meleklerin iletmiş 
olması mümkündür. Kurtubi bu ihtimalin yabana atılmaması gerektiğini kay- 
deder. Eğer melekler Allah'tan nakil olarak bu cümleyi kurtuluşa eren mü'min- 
lere söylüyorlarsa, bu Nun-u azame olur. Bu çerçevede melekler Allah'tan nak- 
lederek cennette nefislerin arzuladığı ve istediği her şeyin bulunduğu bilgisini 
de vermiş oluyorlar. 
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32. “Çok bağışlayan, çok esirgeyen (Allah)tan bir ağırlanma olarak.” 

33. Allah'a çağıran, salih amelde bulunan ve: “Gerçekten ben Müslü- 
mandanım” diyenden daha güzel sözlü kimdir? 

34. İyilikle kötülük eşit olmaz. Sen, en güzel olan bir tarzda (kötülü- 
gü) uzaklaştır; o zaman, (görürsün ki) seninle onun arasında düş- 
manlık bulunan kimse, sanki sıcak bir dost(un) oluvermiştir. 

35. Bunada, sabredenlerden başkası kavuşturulamaz. Ve buna, bü- 
yük bir pay sahibi olanlardan başkası da kavuşturulamaz. 


36. Şayetsana şeytandan bir kışkırtma gelecek olursa, hemen Allah'a 
sığın. Çünkü 0, işitendir, bilendir. 


Nefislerin arzuladığı şeylerin tamamı dünyada iken makbul değildi, bir 
bölümü yasaklanmıştı. Cennette ise sınırsız nimet ve nimetlerin verdiği lezzet 
ve haz söz konusudur. Öyle ki insan dünyada neyi arzu etmişse onu cennette 
bulur, hatta tasavvur edemediği şeyleri de. “Arzulanan şeyler”in maddi nimet- 
ler, “istenen şeyler”in ise manevi ve fikri hakikatlerin elde edilmesi olduğu 
söylenmiştir. Mesela zihni yoran nice mesele var ki hakikatini öğrenemeden 
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bu dünyadan göçer gideriz, ahirette bunun aslını, özünü kavrama imkânımız 
olacak. Kant'ın “kendinde şey” ile tezahürü arasındaki farklılık böylece orta- 
dan kalkmış olur. Ahirette marifetünnefstenmarifetülhalka ve marifetullaha 
kadar nice sırlar açığa çıkacak, nice perdeler açılacaktır. Nihayetinde cenneti 
her arzu ettiğimiz şeyi bulabildiğimiz sınırsız açık büfesi olan beş yıldızlı otel 
veya lokanta olarak da düşünmemek lazım. Tabii ki her türlü lezzetli yiyecek 
ve içecek bulunacaktır ama belki insana en büyük zevki ve keyfi verecek olan 
dünyada merak edip de hakikatlerine bir türlü vakıf olamadığı sırlar, tasar- 
layıp bir türlü ulaşamadığı güzellikler, simgeler-işaretler seviyesinde kalmış 
hikmetler, bilgilerdir. Ve hepsinden çok daha büyük mutluluk olan Allah'a ka- 
vuşmadır (likaullah). 

Cennet Yüce Allah'tan bir ikram, bir ağırlanmadır. O çok bağışlayan, çok 
esirgeyendir. Rabbim Allah'tır deyip hayatını dosdoğru istikamet üzere tanzim 
edenlere böylesine ikramlarda bulunur (3/Âl-i İmran, 198-199). Bu, bize cen- 
nette insana yapılacak ikramların küçümsenmemesi gerektiğini gösteriyor. 
Ben cennet istemem, demek hiçbir şekilde doğru değildir. Yunus Emre'nin 

“Cennet cennet dedikleri 

Birkaç köşkle birkaç huri 

İsteyene ver anları 

Bana seni gerek seni” 

Şiirini kendi asli bağlamından koparıp cenneti ve ilahi nimetlerini küçüm- 
seme şeklinde anlamak büyük bir hatadır. Cennet ve nimetleri asla küçümse- 
nemez, cehennem ve azabı da hafife alınamaz, “ne biri ucuz ne diğeri lüzum- 
suzdur!” 

Sözün en güzeli, en iç ferahlatıcı olanı “Allah'a çağırıp da ben Müslü- 
manlardanım” diyenin sözüdür. “Müslümanlardanım” hem İslam'a mensubi- 
yeti hem Müslümanlara ve İslam ümmetine aidiyeti ifade eder. Bu sözü söy- 
leyen Allah'ın iradesine ve indirdiği hükümlere teslim olmuştur, kendisi gibi 
teslim olanlarla evrensel bir birlik meydana getirmiş, onun şerefli üyesi ol- 
muştur. Başkaca hiçbir aidiyet ve mensubiyet İslam ve Müslümanlardan daha 
üstün ve daha önde değildir. Müslümanım son nefesine kadar üzerinde taşıya- 
cağı, taşıması gereken kimliği İslam'dır. 

İslam Allah'a teslimiyet olduğuna göre bittabi iyiliktir, güzellik, doğruluk 
ve yarardır. İyilik ve kötülük bir olamaz, Müslüman olmak ve İslam'a karşı 
durmak da bir ve eşit olamaz. Elbette İslam'ın düşmanları olacaktır, yukarıda 
Allah'ın düşmanlarının temel özelliklerini gördük. Ancak Müslümana yaraşan 
kötülükle karşılaşacak olsa da güzel tarzını bir kenara atıp kölüğe kötülükle 
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karşılık vermemesidir. Kötülüğe iyilikle cevap vermek bazen harikulade so- 
nuçlar verir. Düşman olanın kalbini yumuşatır, onu kendi içinde vicdan mu- 
hasebesine sevkeder, bir de bakarsın ki düşman iken sıcak dost olur. Bunu 
başarmak kolay değildir, büyük sabır gerektirir. Sabır ise ahlaki tutumların en 
önemlilerinden biridir. Kötülük yapana iyilikle karşılık vermek sadece Müslü- 
manlar arasında geçerli bir ilke değildir, Müslümanlar yerine göre ve gerekti- 
ğinde düşmanlarına karşı da aynı tutumu takınabilirler, nitekim Hz. Peygam- 
ber'e ona karşı koyanlara böyle davranması emredilmiştir (bkz. 23/Mü'minun, 
96). Kötülüğe kötülükle cevap vermek kolaydır, zor olan sabretmek ve belki en 
zor olanı kötülüğe iyilikle cevap vermektir. Hz. İsa'nın şöyle dediği rivayet edi- 
lir: “Seni seveni sevmen marifet değildir, marifet seni sevmeyeni sevmendir” 

Hiç kuşkusuz şeytan insanı kışkırtır, içine husumet ve nefret tohumları- 
nı eker, değil misliyle karşılık vermek zalimane intikam duygularıyla hareket 
etmesini ister. Bu sayede insanlar arasında düşmanlıklar yayılır, ayrışmalar 
kutuplaşmalara, kutuplaşmalar çatışmalara dönüşür, böylelikle Allah'ın kul- 
ları birbirinin kanını akıtırken şeytan bundan sonsuz haz alır. Özellikle Müs- 
lümanlar etnik, mezhep, kabile, grup, zümre, cemaat taassubu vb. dürtülerle 
hareket etme gafletine düşmemeli, bu konuda son derece ihtiyatlı ve dikkatli 
davranmalıdırlar. Bu yönde şeytandan bir dürtü (veya bir vesvese, iğva vb.) 
gelecek olsa kişi hemen Allah'a sığınmalı (7 /A'raf, 200. Ayrıca bkz. Ebu Davud, 
Salat, 123; Tirmizi, salat, 179); İslam'ın temel hükümlerini, kardeşlik hukuku- 
nu hatırlamalı. Allah kimin ne söylediğini işitir, kimin ne yaptığını bilir. 
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37. Gece, gündüz, güneş ve ay O'nun âyetlerindendir. Siz güneşe ve 
aya secde etmeyin. Allah'a secde edin ki bunları kendisi yaratmış- 
tır. Eğer O'na ibâdet edecekseniz. 
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38. Şayet onlar büyüklenecek olurlarsa, Rabbinin katında bulunanlar. 
O'nu gece ve gündüz tesbih ederler ve (bundan) bıkkınlık duymazlar. 

39. O'nun âyetlerinden biri de, senin gerçekten yeryüzünü huşu için- 
de (solmuş, boynu bükülmüş ve kupkuru) görmendir. Ama Biz onun 
üzerine suyu indirdiğimiz zaman, deprenir ve kabarır. Şüphesiz 
onu dirilten, ölüleri de elbette dirilticidir. Çünkü O, her şeye güç 
yetirendir. 

40. Bizim âyetlerimiz konusunda çarpıtma yapanlar, Bize gizli kal- 
mazlar. Öyleyse (bir düşünün) ateşin içine bırakılan mı daha ha- 
yırlıdır yoksa kıyâmet günü güvenle gelen mi? Siz dilediğinizi ya- 
pın. Çünkü O yaptıklarınızı gerçekten görendir. 


Kozmik düzen içinde cereyan eden olaylara, bize yakın veya uzak gök ci- 
simlerine dikkatle bakabilen kimse bunların mutlak irade, ilim ve kudret sahi- 
bi bir Varlık'a işaret ettiklerini anlar. Kendi kendilerine var olmuş değildirler, 
hiçbir şey kendi kendine var olamaz. Kelamcılar bir şeyi var edenin bir var 
edicisi vardır, derler, onun da bir başka var edicisi. Ancak bu zinciri sonsuza 
kadar devam ettiremeyiz, mutlaka var edilmeyen, varlığı kendinden bir varlık 
olmalıdır ki, bu Vacibu'l Vücud olan Allah'tır. 

Yine varlık dünyasında yer alanlar, kendi kendiliklerinden bu düzeni tut- 
turmuş da değildirler. Hayli ince hesabı (kadr-u takdiri) gerektiren böylesine 
bir düzen nasıl tesadüfen kurulmuş olabilir? Bunu ileri sürebilecek bir bilim 
adamı her şeyden önce akademik kariyerini mümkün kılan tezinin kendi ken- 
dine yazılıp kitap halinde basıldığını iddia etmesi gerekir. Evrenin kendi ken- 
dine varolduğunu, bir Yaratıcısı'nın olmadığını ileri süren bir akademisyenin, 
tam da bu konuyu ele alan bir tez hazırlayıp tezini kitap halinde bastırdığını 
düşünelim. İnkârcı elbette kitabını kendisinin yazdığını söyleyecektir. Durum 
bu iken, kitabın inceleme ve araştırma konusu olan varlık âlemi veya herhangi 
bir tabiat olayının kendi kendine varolduğunu iddia etmesi tam bir garabettir. 

Her biri Allah'ın varlığına gönderme ve belge olan gök cisimlerine ta- 
pınmak da büyük bir yanılgıdır. Hiç insan, hayli önemli bir kitabı takdir edip 
durur da yazarının varlığını ve yazarının bilimsel veya fikri maharetini inkâr 
eder mi? Bu da zihni bir garabettir. Aklı başında ve doğru muhakeme yapabi> 
len insan gök cisimlerine değil, onları yaratan Allah'a tapar, O'nun İradesi ve 
kudreti karşısında boyun eğer, 

Kur'an vahyinin ilk muhatapları Allah'a ortak koşan kimselerdi. İçinde ya- 
sadıkları Arap yarımadasının güneyinde, doğusunda ve kuzeyinde gök cizim 
lerine, aya, yıldızlara, güneze tapan kavimler vardı (2/Bakara, 104); Yemen'de 
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Saba melikesinin hüküm sürdüğü kavim güneşe tapryordu (27/Neml, 24). 
Özellikle Babil havzasında gök cisimlerine tapınma biçimleri hayii yaygradı ki 
İbrahim aleyhisselâm ilk tebliğe başladığında bu batıl inanç <ahiplerm/le mü- 
cadele etmek zorunda kalmıştı. Kur'an-ı Kerim gök csimlerme göndesmerier 
yaparak putlarına ad koyan Mekkelilere, sadece bir ve tek olan Alizif'2 tapnz- 
ları, Allah'a secde etmeleri gerektiğini hztariaar. Kibirierindev dolayı Alizir'2 
tapınmayanlara hatırlatılan ikinci önemli gerçek şudur: Siz eğer inihirleniyur- 
sanız Allah'ın katında bulunanlar gece gündüz o'na senle ederler ve bundan 
da bıkkınlık duymazlar. 

“Rabbinin katında bulunup da gece gündüz secde edenler"in meiek- 
ler olduğu söylenmiştir. Bu doğrudur, akla en yatkın görüsüzr (Güz ;/A&ia 
206). Ancak bu Razi'nin ve diğer tefsircilerin iddie etiiklerinin alesine melci- 
lerin insanlardan üstün olduklarının delili olamaz. Esasında melek-insen mu- 
kayesesi yersizdir. Melekler akıllı varlıklardır ama iradi veririz: değinir 
verilen emir ve direktifleri harfiyen yerine getirirler İnsan ise ekil yenmez 
irade sahibidir. Aklını ve iradesini kullandığında nefs gili mittiş bir göle 
karşı karşıya gelir ve onu yenebildiği oranda aklını ve iradesini doğru is üz- 
mette kullanabilir. Meleklerin nefisleri yoktur ki, onln kötüNiklere vünetsin. 
Nitekim şeytanın düşmanı melekler değil, insandır O bütün şentani zekisri. 
iğva ve maharetini insanı yoldan saptırmak üzere kullanır. Kesace insanin İşi 
meleklerden hayli zordur. Bu çerçevede eğer insandan üstün melekler süz 
nusu ise, bu doğruluktan, hak ve iyilikten sapmış bulunan inlâra. isvankir 
ve günahkâr insan söz konusudur. Melekler elbette inlârakrdir tütüzdüler 

38. ayet secde ayetidir. 39. ayet Yüce Mlahiın hir başta övetine, hemer 
insanın gözleri önünde cereyan etmekte olan bir tatiat olayını HAkal ceker 
Yeryüzü bazen kupkuru kesilir. Susuz kalmış bitkin düşmüş hir iesiz Dev 
huşu içinde bir tür yarı hareketsiz duruyorken. susuz toplu görünüşü üe 
öyledir. Burada insaw-hayat ile toprak arasında Koruk benmari Rarikelrie 
bir sanat anlatımıdır. Özellikle Ramazan avında, hele uzun vaz yönlerinde i© 
tara doğru insan açlıktan ve susuzluktan bitkin düşer vizü solunum yüz 
lerinden huşu okunur İltarla beraber canlanır Bunun çihi Meraktan ker 
muş toprağın Üzerine Allah'tan bir rahmet olarak vadır aaa veni 
şenlenir canlanmış kabarıp ayağa kalkar (bike, M2 Hae, T ve 0 Ram SN 
vlay biye ölülerin de ikinci surun Ülürülmesinden Sara Mi 2 Ka 
vaklarını ilham etmektedir İhkâraılar toprakıyağımur dikime Dakıp oan 
da ölümden ona dirileveğini düşünebimelidirten İN Na KAR ERK 
Allah'ın Sonku Kudveti dâhilrdenlir 
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Yağmur-toprak ilişkisini salt bir tabiat olayı görüp bunda hiçbir ilahi mü- 
dahale ve anlam olmadığını öne sürenler Allah'ın ayetlerini çarpıtan kimseler- 
dir. Bunu bilim adamlarının bir bölümü yapar ancak bu kimselerin yaptıkları 
Allah'a gizli kalmaz, melekler her ne yapıyorlarsa onu kayda alırlar hem sözlü 
hem görsel olarak defterlerine işlerler. 

40. ayet inkârcıların bu tutumuna “ilhad” demektedir. Bu manadaki ilhad 
haktan sapmak anlamına gelir. Ragıp el İsfahani, ilhadın şirke düşmek veya 
sebeplere yapışmak suretiyle iki şekilde vuku bulduğunu söyler. Biri dinden 
çıkarır, diğeri inancın bağlarını gevşetir. İlhadın bir çeşidinde zulüm, haksız- 
lık ve sapkınlık söz konusudur (bkz. 22/Hac, 25; 7/Araf, 180). Yaratan Allah'ı 
bırakıp O'nun varlığına birer kanıt ve işaret olan varlıkların anlamlarını çar- 
pıtarak yorumlamak, konumlandırmak kısaca Allah ile varlık arasındaki irti- 
batı koparmak, varlıkları Allah'tan bağımsız, özerk/otonom varlıklar olarak 
görmek ve göstermek veya Allah'ın yaratma filini aradan çıkararak varlıkları 
sebeplerine, salt yasalarına indirgemek ilhaddır. 

Mülhidlerin gidecekleri yer ateşten başkası değildir. Oysa tabiata ve evre- 
ne hikmet gözüyle bakanlar, Allah'ın ayetleri üzerinde tefekkür edip yalnızca 
Allah'a ibadet edenler kurtuluşa ereceklerdir, onların ölümden sonra herhangi 
bir güvenlik kaygıları olmayacaktır ve dünyada olduğu gibi herhangi bir şey 
için hüzünlenmeyeceklerdir. Bu durumda akılsızca Allah'a ortak koşanlara de- 
nebilecek olan şudur: “Siz dilediğinizi yapın. Çünkü O yaptıklarınızı ger- 
çekten görendir.” Her ne yapmışsanız hesabını verecek, sonunda hüsrana 
uğrayacaksınız. 
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41. Şüphesiz, kendilerine zikir gelince onu inkâr edenler (ateşin içine 
bırakılırlar); oysa o, aziz (şerefi yüksek, üstün) bir Kitap'tır. 

42. Batıl,ona önünden de, ardından da gelemez. (Çünkü Kur'ân,) Hü- 
küm ve hikmet sahibi, çok övülen (Allah)tan indirilmedir. 

43. Sana söylenen şeyler, senden önceki elçilere söylenenden başka- 
sı değildir. Şüphesiz, Rabbin, hem elbette mağfiret sahibidir, hem 
de acı bir azap sahibidir. 

44. Eğer biz onu A'cemi (Arapça olmayan bir dilde) olan bir Kur'ân 
kılsaydık, herhalde derlerdi ki: “Onun âyetleri açıklanmalı değil 
miydi? Arap olana, A'cemi (Arapça olmayan bir dil) mi?” De ki: “O, 
imân edenler için bir hidayet ve bir şifadır. İmân etmeyenlerin 
ise kulaklarında bir ağırlık vardır ve o (Kur'ân), onlara karşı bir 
körlüktür. İşte onlara (sanki) uzak bir yerden seslenilir.” 

45. Andolsun, Musa'ya kitabı verdik, fakat onda anlaşmazlığa düşül- 
dü. Eğer Rabbinden (daha önce) bir söz geçmiş (verilmiş) olmasay- 
dı, mutlaka aralarında hüküm verilmiş (iş bitirilmiş)ti. Gerçekten 
onlar, bundan yana kuşku verici bir tereddüt içindedirler. 

46. Kim salih bir amelde bulunursa, kendi lehinedir, kim de kötülük 
ederse, o da kendi aleyhinedir. Senin Rabbin, kullara zulmedici 
değildir. 

47. Kıyâmet-saatinin ilmi O'na döndürülür. O'nun ilmi olmaksızın, 
hiçbir meyve tomurcuğundan çıkmaz, hiçbir dişi gebe kalmaz ve 
doğurmaz da. Onlara: “Benim ortaklarım nerede” diye seslenece- 
ği gün, dediler ki: “Sana arz ettik ki, bizden hiçbir şahit yok.” 

48. Önceden kendilerine taptıkları (bugün) onlardan kaybolup gitti 
ve onlar kaçacak hiçbir yerleri olmadığını anlamışlardır. 


41. ayette Kur'an manasında kullanılan “zikr” öğüt ve hatırlatmayı ifade 
eder. Kur'an bir zikirdir; hak ve batıl, doğru ve yanlış, hidayet ve sapıklık, ada- 
let ve zulüm, iyilik ve kötülük, güzellik ve çirkinlik konusunda sağlam bilgiler 
verir, güvenilir yol haritası çizer, hakikate ilişkin hatırlatmalarda bulunur. Bu 
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özelliklerini “aziz” olma vasfından alır. Aziz olan Allah ve O'ndan gelen vahiy- 
dir, üstün ve şerefi yüksek bir makamdan indirilmiştir. Bütün bilgileri güve- 
nilir haberleri doğru, hükümleri isabetlidir. Temeli çürük olan şeyler, kişiler, 
referans kaynakları veya şahıslar bu kitaba zarar veremezler. Önceden indi- 
rilmiş kitaplar onu yalanlamaz, yanlışlamaz; sonra yazılacak kitaplar da ona 
zarar veremez. Çünkü bu kitabı hüküm ve hikmeti sahibi, çok övülen Allah 
tarafından indirilmiştir. 

Kur'an vahyi tarihte ilk defa vuku bulmuş bir olay değildir. Tarih boyunca 
Yüce Allah elçileri aracılığıyla kitaplar ve sahifeler indirdi. Son vahiy kendisin- 
den öncekileri doğrulamakta, yanlışları tashih etmekte ve tamamlamaktadır. 
Bu ilahi mesaja uyan peygambere, ashabına ve onların yoluna tabi olanlara 
mağfiret etmekte, ilahi mesajı reddedip hükümlerine karşı çıkanlara şiddetli 
azap vermektedir. 

44. ayet vahyin ilk muhatapları olan müşrik Arapların bir bahanesine 
değinmektedir. İnanmaya niyeti olmayan Araplar, kitabın başka dillerde indi- 
rilmesi gerektiği gibi temelsiz bir itirazda bulunuyorlardı. İki açıdan bu iti- 
razın makul bir temeli yoktur: İlki her kavme kendi diliyle konuşan bir elçi 
gönderilmiş, onlara ilahi tebliğ yapılmıştır. İkincisi Araplara, Arapça dışında 
bir dille vahiy indirilseydi “Bilmediğimiz bir dille bize neyi anlatmaya çalı- 
şıyorsun?” diye itiraz edeceklerdi ki, bu itirazlarında haklı olacaklardı. Kur'an 
Arapça bir kitaptır, bu dille indirilmiştir. Tabii ki anlaşılması için başka dillere 
mealen çevrilmesi, tefsirinin yapılması mümkündür, gereklidir ve bu yönde 
bir çaba övgüye değerdir. Ama Kur'an'ın asli dili Arapçadır, tam olarak anlam- 
larına nüfuz edebilmek için elden geldiğince Arapça öğrenmek, Arapça öğre- 
nimini yaygınlaştırmak gerekir. (Kur'an'ın Arapça indirilmesi ve hikmetleriyle 
ilgili daha geniş bilgiler için bkz. 12/Yusuf, 2; 14/İbrahim,4; 26/Şuara, 198 ve 
39/Zümer, 28. ayetlerin açıklaması.) 

Kur'an iman edenler için doğru yol göstericidir, işaret ettiği yolu takip 
eden kurtulur, hem dünyada hem ahirette ebedi mutluluğa erişir. İnsanın en 
ağır hastalıkları arasında yer alan cehalet, kin, husumet, haset, hırs, bencil- 
lik gibi kalp hastalıklarına şifa verir. Çünkü Kur'an okuyup hükümlerine göre 
hayatını düzenleyenler bunların olgun bir kişiliğe, insanın onur ve değerine 
yakışmadığını anlar ve hızla bu nakısalardan kurtulmaya çalışır. Kalbin hasta- 
lıklarını Kur'an'dan daha iyi tedavi edecek başka bir ilaç reçetesi yoktur (bkz. 
10/Yunus, 57; 17/İsra, 82). 

Eğer insanlar Kur'an'la doğru yolu bulmuyor, kalplerini istila eden hasta- 
lıklardan kurtulamıyorlarsa, bunun sebebi duyargalarını kapatmış olmaları- 
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dır. Bu inanmayanların tipik durumlarını ifade eder. Kur'an'ın ayetlerini din- 
lemek istemezler, kulaklarına çalınsa bile üzerinde tefekkür etmezler, bunu 
kategorik olarak ve kararlılıkla reddederler. Böyleleri için Kur'an iç anlamları, 
hakikatleri kapalı kalır, ne gözleri açılır ne kalpleri iç kavrayış melekesine sa- 
hip olur; onlara dramatik “bir körlük” hâsıl olur. 

Böyleleri hakikate hayli uzak bir mesafede olurlar, hiçbir hak ve hakikati 
yakından bilip öğrenemez, olayların iç yüzüne vakıf olamazlar. Aslında kalbin 
içinde hakikati kavramaya ayarlı basiret ve feraset melekesi var, kalp Kur'an'a 
kapalı (kör) olunca, bu meleke iptal olmuş olur. Hz. Ali (ra.) “İşte onlara (san- 
ki) uzak bir yerden seslenilir” ayetinin, içsel körlüğe yakalananların kendi 
kalplerinden uzağa düştükleri anlamında olduğunu söylemiştir. 

Kitabın Arapça veya başka dilde indirilmesi itirazın haklı esasını teşkil 
edemez. Zira Musa aleyhisselama kendi kavminin diliyle kitap indirilmişti, 
Tevrat Arapça değildi. Kavmi onu dinlemedi, indirilen vahiyler konusunda 
derin anlaşmazlıklara düştüler. Hâlbuki onun dilini biliyorlardı, maksatlarını 
anlıyorlardı, buna rağmen ilahi hükümlere itaat etmediler, sapkın yol tuttur- 
makta ısrar ettiler. Yüce Allah bir hüküm vermiş, böyle davrananlara mühlet 
verecek, sona kadar inkâr ve isyanlarında diretecek olurlarsa büyük azabı on- 
lara ahirette verecektir. Bu verilmiş bir söz, karara bağlanmış bir hükümdür. 
Öyle olmasaydı onlara hemencecik azabı verir, kendilerinden önceki suçlu gü- 
nahkâr kavimlerin başına getirdiği felaket ve musibetleri bunların da başına 
getirirdi. Onlara mühlet vermektedir. Belki bu sayede nefis muhasebesi yapar, 
yapıp ettiklerini bir öz eleştiriye tabi tutar ve iman edip doğru yola girerler. 
Mühlet suçlu günahkârlara verilmiş büyük bir fırsattır. İnanmayanların içini 
kemiren bir kuşku, peşlerini bırakmayan, bir türlü içlerinden atamadıkları te- 
reddütler var. (Benzer bir ifade için bkz.11/Hud, 110). 

Kim ne yaparsa kendine yapar. İyilik tohumu eken iyilik, kötülük tohumu 
eken kötülük biçer. Yüce Allah herkese yapıp ettiklerinin karşılığını verir, kim- 
seye haksızlık etmez (10/Yunus, 44). 

İnsan hayatı geçici olduğu gibi kâinatın da ömrü geçicidir. Günün birinde 
kıyamet kopacaktır. Ne zaman kopacağını Allah'tan başka kimse bilemez, bu 
bilgi elçilere de verilmiş değildir (7 /A'raf, 187). O sadece kıyametin kopuş sa- 
atini değil, varlık âleminde her ne olup bitiyorsa ince ayrıntılarına varıncaya 
kadar bilir. Olup bitenler O'nun bilgisi dâhilindedir. Meyvenin tomurcuğundan 
çıkması, dişi bir canlının gebe kalması ve doğurması ile akla gelebilecek veya 
gelemeyecek her şey (13/Ra'd, 8; 31/Lokman, 34). Bilgi dâhilinde olan irade 
ve kudret dâhilindedir ve bu da Vacibu'l Vücud olan Allah'ın mutlak ilmine, 
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irade ve kudretine işaret eder. Yakından ve dikkatlice bakıldığında bunun eşya 
dünyasındaki sayısız tezahürlerinde müşahede etmek mümkündür. Bunun 
için işitme, görme ve kalpile kavrama, akletme melekelerinin doğru ve uygun 
yöntemle işletilmesi lazım. Yüce Allah, insana hak ve hakikati kavrama yetene- 
ği ve imkânlarını bahşetmiştir. 

Hakikat bu merkezde iken O'ndan başka itaat edilecek, hükümlerine tabi 
olunacak, kendisine ibadet edilecek başka bir varlık tasavvur edilebilir mi? 
Kim O'nun ortağı olabilir? O'na cahilce ortak koşanlara kıyamet günü yüce Al- 
lah soracak “Nerede bana ortak koştuklarınız?” Bu dehşet verici soruya arz 
edilecek hakikat şu olacaktır: Öyle birileri yok, bu apaçık gerçeği Arz ederiz. 
Olamazdı zaten, çünkü o gün kitleleri, zihni zayıf insanları peşlerine takan ulu 
önderler, tiranlar, kendilerini ilahlaştıranlar kaybolup gidecek, her biri bir kö- 
şeye sıvışmaya çalışacak. Ama kaçacak yerleri olmayacak (28 /Kasas, 62 ve 74). 
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49. İnsan, hayır istemekten bıkkınlık duymaz; fakat ona bir şer do- 
kundu mu, artık o, ye'se düşen bir umutsuzdur. 

50. Oysa ona dokunan bir zarardan sonra tarafımızdan bir rahmet 
tattırırsak, mutlaka: “Bu benim (hakkım)dır. Ve ben kıyâmet-sa- 
atinin kopacağını da sanmıyorum; eğer Rabbime döndürülsem 
bile, muhakkak O'nun katında benim için daha güzel olanı var- 
dır.” der. Ama andolsun biz, o kâfirlere yaptıklarını haber verece- 
giz ve andolsun onlara, en kaba bir azaptan tattıracağız. 

51. İnsananimet verdiğimiz zaman, yüz çevirir ve yan çizer; ona bir 
şer dokunduğu zaman ise, artık o, geniş (kapsamlı ve derinlemesi- 
ne) bir duâ sahibidir. 


49. ayette insanın istemekten bir türlü bıkıp usanmadığı “hayır” kelimesi- 
ni maddi, sosyal ve manevi olan her tür yarar olarak anlamak mümkün. Kelime 
içeriği itibariyle olumlu olsa bile, isteyene göre olumsuz bir talep de olabilir. 
Mesela Allah'a kulluk için sağlık, idame-i hayat için helal rızık, infak için ser- 
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vet talep etmek hayırdır; ama suç ve günah işlerken güçlü olmak için sağlık, 
sefihçe ve ahlaksızca hayat için servet istemek şerdir. Şu halde ahlaki yüksek 
olgunluğa sahip mü'min bir insanın hayır talebi ile inkârcı ve günahkâr insa- 
nın hayır talebi aynı şeyler değildir. Hayır dileyen hikmete talip olur, çünkü 
kendisine hikmet verilene bolca hayır verilir. 

Bu ayette yeterince bilinç sahibi olmayan soyut insanın fayda talebine 
işaret edilmektedir, böyle bir insan pragmatist bir ruha sahip olur, eşya ve 
olayların sadece kendine pratik faydalar sağladıkları oranda gözünde değer 
kazanırlar. Eşya ve olaylar zahirlerinden ve sağladıkları salt dünyevi ve maddi 
faydalarından ibaret değildirler; meşru fayda yanında şeylerin müteal-aşkın, 
batın-içkin ve öte anlamları ve boyutları vardır. Salt faydacılık (pragmatizm) 
şeyleri söz konusu üç boyutundan ve bir hikmete mebni olarak yaratan Yaratı- 
cı'dan bağımsız ele alan bir felsefedir. 

Elbette karakteristik özelliği itibariyle insan iyilik, fayda ister. Çağımızda- 
ki karşılığı yüksek maddi refah, iktisadi büyüme, kalkınmışlık, teknolojide ve 
ekonomide gelişmişlik, mal mülk, servet, vurucu silah gücü, statü, sağlık, şöh- 
retve maddi başarıdır. Eğer ayette tasvir edildiği üzere belli bir zarar ve ziyana 
uğradıktan sonra yine bir bolluk ve refaha kavuştuğunda bu benim hakkımdır 
diyorsa bu insan ister ismen (nominal) Müslüman ister açık inkarcı olsun, so- 
nuç itibariyle seküler insandır. Yani dünya hayatını, refah ve zenginliği, sağlık 
ve gücü, iktidar ve serveti salt bu dünyada tüketmek istemekte, dini-dini has- 
sasiyet ve normları hayatın dışına çıkarmaktadır. Seküler insan meşru çerçe- 
venin dışına çıkıp dünya hayatını mutlaklaştıran ve ahireti unutan kimsedir. 
Dünyevileştirilmiş (seküler) hayat felsefesine göre her şey “şimdi ve burada 
yaşanmalı”, zevkler, lezzetler ve hazlar şimdi ve burada yani dünyada tüketil- 
melidir. Kazanır, istif eder ve tüketirken üst bir referansa müracaat edilmeme- 
li; bu işe Allah, O'nun elçileri, indirilen kitaplar, ilahi hükümler (din), ahlaki 
ilkeler ve normlar müdahale etmemelidir. 

Bu insanın inancının pek çürük bir zeminde durduğu açıktır. Hep ister, 
biriktirir, istif eder. Zamanımızda dünyayı etkisi altına alan piyasa kapitaliz- 
mi sınırsız sermaye biriktirme rejimi olarak tanımlanır ki, bunun Kur'an'daki 
ifadesi “kenz”dir. (Daha geniş bilgi için bkz. 9/Tevbe, 34. ayetin açıklaması.) 
Dünyanın nimetleri peşinde koşan, dünyada lezzet, güç ve iktidardan başka 
amacı olmayan yoksulluğa, darlığa düşüp de amacına ulaşmadığı zaman derin 
bir ümitsizliğe kapılır. Oysa varlık da yokluk da insanın ahlaki ve manevi ol- 
gunluğu için bir tür eğitim süreçleridir. Kazandığında nefsini tutacak mı, iffetli 
hareket edebilecek mi, yoksulların hakkını gözetecek mi, alçak gönüllüğünü 


koruyabilecek mi? Yoklukla karşılaştığında sabredecek mi, bunun manevi ola- 
rak kendisinin sınavı olduğunun idrakinde olacak mı, yoksa isyan mı edecek? 
(Bkz. 10/Yunus, 21 ve 11/Hud, 10.) 

50. ayette ince bir nükte var: Sınırsız sermaye biriktirme ve güç elde etme 
talebinde bulunana sıkıntı veren ve arkasından ona talebi doğrultusunda im- 
kân veren de yüce Allah'tır ancak o Allah'ın sınırsız rahmetinden kendisine 
çetin bir sınav aracı diye bağışlanan nimetin hakiki sahibini unutur, nimeti te- 
mellük eder, dilediği gibi tasarrufta bulunma hakkını kendinde bulur ki, liberal 
haklar teorisine göre kişinin kendi mülkiyeti üzerinde dilediği gibi tasarrufta 
bulunma, dilediği gibi tüketme hakkı temel haklar arasında sayılır. 

Bu profilde olan kişilerin inanç bakımından homojen olmadıklarını “Ve 
ben kıyâmet-saatinin kopacağını da sanmıyorum; eğer Rabbime döndü- 
rülsem bile, muhakkak O'nun katında benim için daha güzel olanı var- 
dır” demelerinden anlıyoruz Kişinin kıyamet ve ahiret konusunda iki fikirden 
birine sahip olmasından başka üçüncü seçeneği yoktur: Ya ahiretin varlığına 
ve hesap gününe inanır veya reddeder. Söz konusu kişi inkârcı ise bize dediği 
şudur: Kıyamet ve ahiret diye bir şey yoktur, bu hayali faraziyelerdir. Diyelim 
ki var, ben bu dünyada güç ve iktidar sahibiysem, ayrıcalıklı bir kişi isem, me- 
rak etmeyin sizin varolduğunu öne sürdüğünüz ahirette de ben iyi, hatta çok 
daha iyi bir konumda olacağım”. Ayete bu manayı vermek mümkündür fakat 
ikinci kişilik profilinin kastedilmiş olması da ihtimal dışı değildir ki, bu nomi- 
nal Müslüman profilidir. Zihni ve fiili hayatında ahiretin derin bir anlamı, be- 
lirleyici yeri ve fonksiyonu yoktur ancak herkes gibi kendine Müslüman den- 
mektedir. Günün birinde karşısına biri çıkıp da “Sen ne yapıyorsun, nasıl bir 
hayat yaşıyorsun, kazanma biçimin, hırsın, zevklerin, dünya görüşün, etrafa 
verdiğin zarar, sorumsuzluğun Müslümana yakışır mı?” diye onu sorgulayacak 
olsa, sahip olduğu felsefe ve takip ettiği hayat tarzı ile zihni hakka ve hakikate 
karşı nasırlaşmış olduğundan “Merak etme, ahirette Rabbim huzuruna çıkaca- 
ğım zaman bana daha güzel mevkiler, daha güzel ve büyük nimetler verecektir. 
Ben özelim, dünyada başarılı olan ahrette de başarılıdır” der ve hakikatte iç 
dünyasında bunan inanır. Ne var ki bu inancın hiçbir gerçeklik temeli yoktur. 

Mesele şu ki bu yöndeki bir inanç ve düşünme biçimi Müslümanca değil, 
inkârcıların zihni tutum ve pratikteki fiilleriyle paralellik arzeder. Nitekim 50. 
ayet böyle düşünüp yaşayanları inkârcılar sınıfına koyup yaptıklarını kendileri- 
ne acılı bir şekilde haber verileceğini ve onları kaba bir azabın beklediğini be- 
lirtmektedir. (Ayrıca bkz. 18/Kehf, 32-44 ve 37 /Saffat, 51-61. ayetlerin tefsiri.) 

Evet, insan böyledir. İster inkarcı ister ismen (nominal) Müslüman olsun, 
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eğer sahih bilgiye sahip değilse, sahip olduğu bilgisi imana dönüşmemişse, 
imanı eylemlerinde tezahür etmiyorsa, söyledikleri ile yaptıkları birbirini tut- 
muyorsa, iktidar ve imkan sahibi olduğunda İlahi Hukuk'u uygulamayıp nef- 
sinin hoşuna gittiği gibi hükmediyorsa, refah ve bolluğa kavuştuğunda hak ve 
hakikatten, ilahi hükümlerin çizdiği çerçevede yaşamaktan yüz çeviriyorsa; 
böyle bir insan veya topluluk, şımarır, azar, insanlara tepeden bakmaya başlar 
(yüz çevirir-yan çizer); bir kötülük, sıkıntı, musibet ve darlık dokunduğu za- 
man da var gücüyle, bıkmadan usanmadan, uzun uzadıya dua edip durur (17/ 
İsra, 83). Bu insan ruhunun büyük paradokslarından biridir. 
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52. Deki: “Gördünüz mü haber verin; eğer o (Kur'ân) Allah katından 
ise, sonra siz onu inkâr etmişseniz (bu durumda) uzak bir ayrılık 
içinde olandan daha sapık kimdir?” 

53. Biz âyetlerimizi hem afakta, hem kendi nefislerinde onlara gös- 
tereceğiz; öyle ki, şüphesiz onun hak olduğu kendilerine açıkça 
belli olsun. Her şeyin üzerinde Rabbinin şahit olması yetmez mi? 

54. Dikkatli olun; gerçekten onlar, Rablerine kavuşmaktan yana de- 
rin bir kuşku içindedirler. Dikkatli olun; gerçekten O, her şeyi sa- 
rıp-kuşatandır. 


Hz. Ali (ra.)'nin bir inkârcı ile tartışması nakledilir. Uzun süren bir tartış- 
madan sonra Hz. Ali şunu der ve konuyu kapatır: “Farzet ki ahiret yok, benim 
kaybım olur mu? Yok! Pekiyi, ya varsa, senin durumun ne olacak!” 52. ayet 
Kur'an vahyi konusunda en ufak bir şüphe ve tereddüt unsurunu ima etme- 
den bir tür varsayım üzerinden inkârcıları ilzam etme yolunu tutar. Siz vahyi 
inkâr ediyorsunuz, öyle bir şey vuku bulamaz diyorsunuz, pekiyi ya öyle ise, 
bu durumda haliniz ne olacak? Kur'an'ın sizinle ve ahirette karşılaşacağınız 
durumla, hüsran ve ziyanla ilgili bütün bilgiler ve haberler tahakkuk edecektir. 
O zaman nasıl kurtulacaksınız, ne yapacaksınız, kendinizi nasıl savunacaksı- 
nız? İnkârınız sizi haktan ve hakikatten öylesine uzağa düşürüyor ki, bundan 
daha trajik bir sapıklık olamaz. 
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Kur'an vahyi basit bir iddia, soyut bir teori değildir. İnsanın merkezinde 
yer aldığı hayat mucizelerinin tümü onun mesajını teyit etmekte, kanıtlamak- 
ta, zaman içinde açmakta ve doğrulamaktadır. Yakından bakabilenler Allah'ın 
varlığına birer gönderme, delil ve işaret olan ayetleri hem afakta hem enfüste 
müşâhede edebilirler. Varlık âleminin kozmik düzeni, galaksiler, samanyolu, yıl- 
dızlar, güneş-ay, gece ve gündüz, maddi tabiatta geçerli olan yasalar, rengârenk 
fiziki çevre, envai türlü canlılar ve bütün bunlar arasında var olan düzen, ahenk 
ve harmoni -ki bunların toplamına marifetülhalk diyoruz- Allah'ın birliğine, il- 
mine, iradesine ve kudretine birer delildirler. Kur'an ayetlerinin bir defada değil, 
23 senede inmesi gibi afaktaki ayetler, sırlar, yasalar, kozmik ve tabii düzenin 
içyapısı zaman içinde ortaya çıkmaktadır, her yeni keşif ve buluş O'nun bir ayeti- 
dir. Yaratılış olmuş bitmiş değildir, yaratılan ilk nesne kalem ise, kalem kâğıt üze- 
rinde yazmaya devam etmektedir. Afaktaki ve enfüsteki ayetleri okuma kılavuzu 
Kur'an vahyidir. Varlık kitabının sözlüğü, anlam haritasıdır (bkz. 27 /Neml, 93). 

Enfüsteki ayetler ise iç dünyamızdaki sonsuz ve sınırsız duyuşlar, düşünüş 
biçimleri, heyecanlar, rüyalar, kısaca maddi ve bedeni olmayan her türlü ente- 
lektüel, manevi ve aşkın evrendir. Evrenin bir izdüşümü bizim iç dünyamızdır. 
Afakın içkin hali enfüsümüzdür. Afakta her şey ayetlerin toplamı ise enfüsü- 
müzdeki şeyler de öyledirler. Afak enfüsün zahiri, enfüs afakın batınıdır. Her 
ikisi aşkın-müteal olana bakar, ondan beslenir, onunla irtibat halinde bulunur. 
Enfüsteki ayetleri anlamak, iç dünyamızı tanımak marifetünnefstir. Marife- 
tülhalk ile marifetünnefsin birlikte yürümesi yani enfüste ve afakta ayetlerin 
ortaya çıkıp anlaşılır hale gelmesi bizi marifetullaha götürür. Her üç marifet 
hakkı hak olarak ortaya çıkarır. Kur'an bunun teyidi ve bildirimidir. 

Bedbaht inkârcılar inansın inanmasın, vahiy hakikatinin ifadesi olan Kur'an 
üzerinde Yüce Allah'ın şahit olması yeter, başka hiçbir şeye ihtiyaç yoktur. O'nun 
şahitliği, kefaleti, teminatı yeter. Onların derinlerde yatan kuşkuları var, onların 
sorunları Rablerine kavuşacaklarına bir türlü inanmalarıdır. Siz inananlar buna 
üzülmeyin. Yüce Allah inkârcıların, isyankâr, günahkâr ve zorbaların ne yaptık- 
larını hakkıyla bilir, hiçbiri O'nun iradesi ve kudreti haricinde özerk alanlarda 
değildirler, onları çepeçevre kuşatmış bulunmaktadır (4 /Nisa, 126). 


Fussilet süresinin (41) tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


42- Şüra Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 53 âyettir. Adını 38. ayette geçen “danışma, is- 
tişare” anlamındaki “şura” kelimesinden almaktadır. Zuhruf (43) süresinden 
önce, Fussilet (41) süresinden sonra indirilmiştir. Bazı ayetlerinin (23, 24, 26, 
27, 39 ve 41) Medine'de indiği iddia edilmişse de üslup ve içerik açısından 
kritik edildiğinde bu görüş genel kabul görmemiştir. 
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Ha, Mim! 


Ayn, Sin, Kaf! 
O, Aziz ve Hâkim olan Allah, sana ve senden öncekilere böyle vah- 


yetmektedir. 
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4. Göklerde ve yerde olanlar O'nundur. O, yücedir, büyüktür. 

Gökler, neredeyse üstlerinden çatlayıp-parçalanacaklar; melek- 
ler de Rablerini hamd ile tesbih ederler ve yerde olanlara mağfi- 
ret dilerler. Haberiniz olsun; gerçekten Allah, bağışlayan ve esir- 
geyen O'dur. 

6. Allah'ın dışında birtakım veliler edinenler ise; Allah, onların üze- 
rinde gözetleyicidir. Sen onların üzerinde bir vekil değilsin. 

7. o İşte biz sana, böyle Arapça bir Kur'ân vahyettik; şehirlerin ana- 
sı (olan Mekke halkı)nı ve çevresinde olanları uyarman için ve 
kendisinde şüphe olmayan toplanma gününü (haber verip onları) 
uyarman için de. (0 gün onların) Bir bölümü cennette, bir bölümü 
çılgınca yanan ateşin içerisindedirler. 

8. Eğer Allah dileseydi, onları her hâlde tek bir ümmet kılardı. An- 
cak O, dilediğini kendi rahmetine sokar. Zalimlere gelince; onlar 
için ne bir veli vardır, ne bir yardımcı (bulursun). 

9.  Yoksa0'nundışında birtakım veliler mi edindiler? İşte Allah; veli 
O'dur, ölüleri dirilten O'dur. O, her şeye güç yetirendir. 


İlk iki ayet Huruf-u mukattaa olup konuyla ilgili Bakara süresinin girişin- 
de gerekli bilgiler verilmiş bulunmaktadır (bkz. 2/1). Huruf-u mukattaadan 
hemen sonra vahiy, Kur'an ve kitaptan söz edilmekte, bu sayede konuya dikkat 
çekilmektedir. Nitekim 3. ayette Hz. Peygamber (s.a.)'e Yüce Allah vahyettiği- 
ni belirtir. Ona vahyettikleri kendisinden önceki elçilere vahyettikleri ile aynı 
şeydir, vahiyler tarih boyunca aynı kaynaktan fışkırmışlardır. Somut kurallar- 
da gözlenen bazı farklılıklar istisna edilecek olursa, bütün elçilere vahyedilen- 
ler mesaj, hâkim tema ve içerik bakımından aynıdırlar. 

Vahyedenin iki temel vasfından biri “aziz” diğeri “hâkim” olmasıdır. Üs- 
tündür, azamet sahibidir, izzet O'nundur; her işinde ve vahyinde hikmet ve 
isabetli hükümler bulunmaktadır. Vahiylerin dikkatimize sunduğu ana tema- 
lardan biri şudur: Varlık âleminde her ne varsa Yüce Allah'ındır yani O'nun 
bilgisi, iradesi ve kudreti dâhilinde olmayan hiçbir şey mevcut bulunmamak- 
tadır. O'nun kontrolü ve tasarrufu dışında iğne ucu kadar bağımsız, özerk alan 
yoktur. Başka bir ifade ile varlık O'nun yaratması ve hükümranlığı altında ise 
“din-dışı/seküler alan” da yoktur. Allah'tan bağımsız alan tasavvur etmek zih- 
nin bir kurgusu, hakikat değeri olmayan bir varsayımıdır (temelsiz faraziye). 
Göklerde ilah olanın yeryüzünde ilah olmayacağı düşünülemez. Bu da bizi var- 
lıkâleminde sözü ve iradesi geçen Allah'ın yeryüzünün işlerinin düzenlenmesi 

işinde de sözünün ve hükmünün geçmesi gerektiği sonucuna götürmektedir 
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(43/Zuhruf, 84). Her şey O'nun mülküdür, mutlak mülk O'nundur. Yücedir, 
mümkün varlıkların hiçbirine benzemez, onların sahip olduğu özelliklerden 
yüksekliklerde, yüceliklerdedir; azametlidir, mümkün varlıkların hiçbirinin 
sahip olduğu kudret ve güç, hükümdarlık O'nun azameti ve hükümdarlığıyla 
mukayese edilemez. 

3. ayette “Allah, sana ve senden öncekilere böyle vahyetmektedir” 
cümlesinde yer alan vahyin geniş zaman formuyla gelmiş olmasına dikkat et- 
mek gerekir. Burada atlanmaması gereken birkaç nükte bulunmaktadır: 

a) Tarih boyunca vahiyler olmuştur, Hz. Peygamber'e gelen vahiy de bun- 
ların devamıdır; 

b) Hz. Peygamber'e vahyin gelmekte olduğu ve dünyadan irtihaline kadar 
süreceğini ima etmektedir. 

c) Efendimiz'le nübüvvet zincirinin son halkası eklendiyse ve dünyadan 
irtihaliyle vahiy kesilecek ise de vahyin mesajı, teması ve hükümleri Kur'an 
tarafından kıyamete kadar korunacak ve devam ettirilecektir. Böylelikle vahye 
tabi olanlar, tarihin hangi diliminde yaşıyor olursa olsunlar, ilk peygamberden 
son peygambere kadar gökten gelen vahyin rahmetine iştirak etmekte, ondan 
yararlanmaktadır. 

“Semavat/gökler” tabaka üstüne tabaka olup devasa galaksiler, saman- 
yolu, yıldız sistemleri, güneş ve gezegenlerden müteşekkildir. Her birinin diğe- 
riyle irtibatı vardır, birbirleriyle etkileşim halindedirler. Semavi cisim ve küt- 
lelerin dışında başka âlemlerin varlıkları bulunmaktadır. Hepsi yüce Allah'ın 
kudret eli altındadırlar. Yüce Allah'ı tesbih ederler, ismini anarlar ve bizim 
idrak etmekte zorlanacağımız mahiyette gizli, farklı bir bilinç taşırlar. Yani as- 
lında belli seviyelerde belli idrak düzeyleri söz konusudur. En azından kendile- 
rini yaratan, bir düzene koyan ve düzenlerinin sürmesini temin eden yasaları 
koyan Allah'ın kudret ve azametini idrak etmektedirler; öyle ki bunu iliklerine 
varıncaya kadar hissettiklerinden, gökler neredeyse çatlayıp parçalanacaklar- 
dır. (Bkz. 19/Meryem, 90; 17/İsra, 44 ve 24/Nur, 41-42.) 

Benzer bir bilincin çok daha gelişmiş form ve mahiyette meleklerde de 
bulunduğunu söylemek mümkün. Onlar da yüce Allah'ın kudret ve azametini 
her an varlıklarının bütününde hissetmekte, dile getirmektedirler. Onlar da 
her an yüce Allah'ı hamd ile tesbih etmektedirler. Hz. Ali (r.a.), yeryüzündeki 
inkârcıların yani müşriklerin Allah'a ilişkin öne sürdükleri söz ve düşünceler 
karşısında meleklerin derin bir şaşkınlığa düşüp Allah'ı hamd ile tesbih ettik- 
lerini söylemektedir. 

Fakat sadece bu kadarla değil; bir yandan varlık âleminin düzenini ayakta 


160 ALI BULAÇ-KUR'ÂN DERSLERİ/DIRÂSÂTU L-KUR'ÂN 


tutmakta, ilahi sünnetleri yürürlükte tutmaktadırlar, öte yandan yerde olan- 
lara bağışlanma (mağfiret) dilemektedirler. Gayet tabii olarak Hz. Ali'nin gö- 
rüşünün de teyit ettiği üzere meleklerin sadece mü'minler için bağışlanma 
diledikleri anlaşılmaktadır (bkz. 23/Mü'minun, 7). Mantıksal olarak müşrik- 
lerin öne sürdüklerinden dolayı meleklerin onlar için de bağışlanma dilemele- 
ri tutarlı görünmemektedir. Şu var ki, “Zulümlerine rağmen Rabbin insanlara 
mağfiret edendir” (13 /Ra'd, 6) ayetini göz önünde bulunduracak olursak şunu 
söylemek mümkündür: Allah'ın zulmedenlere mağfireti onlara iki şekilde 
olur: Bir tevbe etmeleri halinde cezalandırmaz, diğeri hemen ceza vermez tev- 
be etmeleri için süre tanır. Meleklerin inkârcı ve zalim olsa dahi yeryüzündeki 
insanlara bağışlanma dilemeleri onlara belki inkâr ve isyanlarından, zulüm ve 
günahtan dönerler diye mühlet vermesi, mühleti uzatma dua ve temennisinde 
bulunmalarıdır. En doğrusunu Allah bilir! 

Yakından bakıldığında bu, mü'min insan için çok hoş, kaygıları ortadan kal- 
dırıcı bir duruma işaret eder. Melekler insanın dostlarıdır. Öyledirler, zira yaratı- 
lışın başlangıcında İblis'in aksine Âdem'e selama durmuş, Allah'ın secde emrini 
yerine getirmişlerdi. (2/Bakara, 34.) Hakikat bu ise, bu durumda insan kendisi 
için Malikü'l mülk olan Allah nezdinde kendisi için bağışlanma dileyen gerçek 
dostları meleklere yardımcı olmalı, inkâr, isyan, günah ve zulümlerden kaçınıp 
iman, itaat ve adalet çerçevesinde hayat düzeni tesis etmelidir. İnsanın yeryüzü 
hayatında doğruluğu ve iyiliği seçmesi melekleri memnun ve mutlu eder. 

Melekler yerdekiler için bağışlanma dileseler de, insanın aklından çıkar- 
maması gereken hakikat şu ki bağışlayan ve esirgeyen Allah'tır. Madem durum 
budur Allah'ın dışında kendilerine birtakım veliler, dostlar, yardımcılar veya 
koruyucular (veliler) edinenler büyük yanılgı içindedirler. Gökler, melekler ve 
bilinç sahibi mü'minler, Allah'ın mutlak kudret ve hükümdarlığını tasdik edip 
O'nun iradesine teslim olmuşlarken, inkârcıların Allah'ın dışında kendilerine 
yol göstericiler, liderler, kurtarıcılar, yardımcılar arayıp onlara güvenmeleri 
akıl alır gibi değildir. Allah onların ne yapıp ettiklerini bilir, görür, üzerlerin- 
de gözetleyicidir. Peygamber onlar üzerinde vekil değildir, onun görevi doğru 
yolu göstermek, hak ile batılı, iyi ile kötünün arasını ayırıp insanlara hayatları- 
nı yaşarlarken takip edecekleri yol haritasını vermektir (6/En'am, 66). 

Bu hakikatler Arapça olarak vahyedilen Kur'an'da belirtilmiştir. Allah'ın 
elçisinin görevi şehirlerin anası (Ümmü'l kura) Mekke halkını ve çevresinde 
olanları uyarıp korkutmaktır. (Ümmü"l kura için bkz. 3/Âl-i İmran, 96-97 ve 6/ 
En'am, 92. ayetlerin açıklaması.) Kur'an'ın Arapça indirilmiş olması Araplara 
veya Arapça konuşan halklara özgü bir kitap olduğu anlamına gelmez. Aksine 
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Kur'an evrensel bir kitap olup beşer nev'ine hitap eder, herkesi hidayete, ada- 
lete ve yüksek ahlaki bir hayatın tesisine davet eder (bkz. 12 /Yusuf, 2 ve 13/ 
Ra'd, 37. ayetlerin açıklaması ve ilgili atıflar). 

Kendisinde zerre miktarı şüphe olmayan bir günde yani kıyametin kop- 
masından sonra insanlar mahşerde toplanacak, dünyada iken yapıp ettikleri- 
nin hesabını verecek ve herkes seçtiği inanca, dine, hayat tarzına ve fiillerine 
göre gruplandırıldıktan sonra iyiler cennete, kötüler cehenneme sürülecek. 

Yüce Allah yaratılışın amacını böyle vaz'etti. İnsanlar ve cinler O'na ibadet 
etsinler, O'nu tanısınlar diye yarattı. Onlara seçme özgürlüğü verdi, özgürlük- 
lerini doğru veya yanlış yönde kullanarak çeşitli dinlere, inançlara ve hayat 
biçimlerine göre ayrıldılar. Bunda bir hikmet vardır. Bizim görevimiz bu ger- 
çeğin içerdiği hikmeti bulup çıkarmak, üzerinde tefekkür etmek ve yaratılı- 
şın sahih amacına göre yaşayıp dünya sınavını başarıyla tamamlamaktır. Yüce 
Allah dileseydi insanların tümünü tek bir inanç ve yaşama tarzı üzere kılardı. 
Dahhak'a göre bunun anlamı Allah dileseydi herkesi ya hidayet veya sapıklık 
üzerine blok halde yaratır, öyle bırakırdı. Öyle yapmadı, seçme özgürlüğünü 
vermek suretiyle doğru ve yanlış, hak ile batıl arasında tercih yapmayı insana 
bıraktı, dolayısıyla herkes tercihlerinin, kullandığı özgürlüğün sorumluluğunu 
üstlenecektir. (Bkz. 11/Hud, 118 ve ilgili atıflar.) 

8. ayette “O, dilediğini kendi rahmetine sokar” buyrulmaktadır. Bunu 
iki şekilde anlayanlar vardır: O dilediği kimseleri rahmetine sokar veya dile- 
yen kimseleri rahmetine dâhil eder. Yakından bakıldığında iki görüş arasında 
pek fark olmadığı görülür; her iki anlam da esasta doğru ve biri diğeriyle ilgi- 
lidir. Zira Yüce Allah insana seçme özgürlüğü vermişse, kişi hidayeti özgürlü- 
günü kullanarak seçer, gereklerini yerine getirmeye çalışır ki bu durumda onu 
rahmetine Allah dâhil eder. Seçimini yanlış yönde kullanmışsa zaten kendisi 
bilinçli bir biçimde rahmetin dışında kalmak istemiştir ki yüce Allah böylele- 
rini tabii ki rahmetine dâhil etmez. Seçimiyle hidayetin dışında kalmak, Eş'ari 
ve Maturidi'ye göre “kulun kendi iktisabı”dır. 

Ayetin devamında “zalimlere gelince; onlar için ne bir veli vardır ne bir 
yardımcı (bulursun)” buyrulmaktadır. Bilinç sahibi insan bilmeli ki Allah'ın dı- 
şında kurtarıcı, hakiki yol gösterici, nihai hüküm/yasa koyucu, koruyucu dost 
ve yardımcı (veli) yoktur. Hakiki veli O'dur. Hiçbir insan ölüleri diriltemez, ce- 
setlere ruh veremez, toprağa karışmış kemikleri bir araya getirip et giydire- 
mez ama her şeye kudreti yeten Allah bunu yapar, ölüleri diriltir. Bu ve başka 
sıfatları dolayısıyla velayet sadece ve sadece O'na özgüdür. 
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10. Hakkında ihtilafa düştüğünüz herhangi bir şey; artık O'nun hük- 
mü Allah'ındır. İşte Rabbim olan Allah. Ben O'na tevekkül ettim ve 
yalnızca O'na dönüp-yönelirim. 

11. O,göklerin ve yerin yaratıcısıdır. Size kendi nefislerinizden eşler, 
davarlardan da çiftler var etti. Sizleri bu tarzda türetip-yayıyor. 
O'nun benzeri gibi olan hiçbir şey yoktur. 0, işitendir, görendir. 

12. Göklerin ve yerin anahtarları O'nundur. O, dilediğine rızkı geniş- 
letip-yayar ve kısar da. Çünkü O, her şeyi bilendir. 


10. ayet değerlerin kaynağına işaret eder. Ahlak ve hukuk söz konusu de- 
erlerden beslenerek teşekkül etmelidir. İnsanın kendi değerlendirme ve akli 
çabasıyla ortaya çıkaracağı değerler çoğu zaman bireysel nefsinin istek ve tut- 
kularının, zümre ve sınıf çıkarlarının, kabile ve kavim üstünlükleri iddiasının 
etkisinde olabileceğinden hak ve adaleti tesis etmekten uzaktırlar. Yüce Allah 
mutlak ilmi ve Hak olması hasebiyle kimsenin tarafını tutmaz; varlık âleminde 
her şey adalet üzere yerli yerinde olduğu gibi, Hak'tan neşet eden hükümler ve 
değerler de yerli yerindedir ve bunların dışında hiçbir değer kaynağı beşeriye- 
tin huzur ve mutluluğunu temin ve tesis edemez. 

Bu açıdan herhangi türden bir ihtilaf vukuunda insanların müracaat etme- 
leri gereken asli kaynak ilahi hükümler olmalıdır. Her ne kadar ayet Mekke'de 
inmişse ve muhatapları mü'minler olarak seçilmişse de siyak ve sibakı ile “nü- 
zulün hususi olması hükmün umumi olmasına engel değildir” kuralı göz önüne 
alındığında, ayetin üç ana insan grubuna hitap ettiğini söylemek mümkün: 

a) İnsanların tamamı: Bu kategoriye beşer türü girer. İnansın inanmasın 
insanlar aralarında ihtilaf eder ve birbirlerinin hak ve hukuklarına tecavüz 
ederler. İnsan toplumları ardı arkası kesilmeyen savaşlar, iç çatışmalar, top- 
lumsal çalkantılar yaşar. Bireysel veya kitlesel zulüm ve baskılar, haksızlıklar, 
ticari, medeni ihtilaf ve anlaşmazlıklar eksik olmaz. Çoğu zaman suçlar karşı- 
lıksız kalır mahkemeler, yargı sistemleri adaleti tesis etmez. Bu tür ihtilaflar 
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eğer Allah'ın vahiyler aracılığıyla belirttiği hükümlere göre ve adil yargılama 
gözetilerek çözülecek olsa adalet tesis edilir. Mamafih dünyada Allah'ın indir- 
diği hükümlere göre muhakemeler yapılmasa da, ahirette yani her şeyin açığa 
çıkacağı, gerektiğinde organların kişinin aleyhinde tanıklıkta bulunduğu, böy- 
lelikle haklının haksızlık yapandan hakkını alacağı Din Günü'nde adalet tesis 
edilecektir. 

b) Müslümanlarla gayrı Müslimler: Bu kategoriye inanç esasları, yaratılış, 
mebde-mead, dinlerin dayanağını teşkil eden ana umdeler ve hayatın hangi 
esaslara göre tanzim edileceği konusunda geniş ölçekli ihtilaflar girmektedir. 
Saldırgan, tahripkâr ve temel hakları ihlal etmeksizin Müslümanlar batıl ola- 
rak kabul ettikleri dinlerin müntesipleriyle tartışır, müzakerelerde bulunur, 
onların görüşlerini çürütmeye ve kendi inançlarının haklılığını, doğruluğunu 
ortaya koymaya çalışırlar. Ama anlaşma, ortak noktalarda buluşma sağlanma- 
yacak olursa, yapılması gereken iş, ihtilafın sonucunu Yüce Allah'a havale et- 
mektir ki, hak ve hakikatin apaçık olarak çıkacağı Din Günü'nde Allah son ve 
kesin hükmünü verecek; kimin inancında veya görüşünde isabet edip etmedi- 
ği anlaşılacaktır. 

c) Müslümanlar: Bu kategoriye aynı inanca ve şeraite bağlı Müslümanlar 
arasındaki ihtilaflar girmektedir. Bunlar mezhepler ve fırkalar arasındaki iti- 
kadi ve fıkhi görüş ve içtihat farklılığı olabileceği gibi sosyal, siyasi, ekonomik 
ve devletlerarası ihtilaf ve çatışma sebepleri de olabilir. İhtilaf vukuunda Müs- 
lümanların yapması gereken Allah'a ve elçisine müracaat etmeleri, her türden 
anlaşmazlığı Kur'an ve Sünnet'in hükümlerine göre çözmeye çalışmalarıdır. 
(Bkz. 4/Nisa, 59.) 

Sürenin başından bu yana sıfatları ve varlıklar üzerindeki mutlak kudreti, 
azamet ve izzeti anlatılan Allah yegâne hakiki Rabb'tır. Hz. Peygamber'in di- 
linden bu bütün mü'minlere ve insanların tamamına bildirilmektedir. O'nun 
hükmü isabetlidir, adaletin tesisi ve hakkaniyetin kendisidir. Bu dünyada ve 
şimdi adalet tesis edilmese de, hak yerini bulmasa da zora ve sıkıntıya düşen, 
zulme uğrayan kimse Allah'a tevekkül edecek, O'nun eninde sonunda hakkını 
alacağına itimat edecektir. 

Yüce Allah'ın yerine başka hiçbir varlık ikame edilemez. O'na göre herkes 
ve her şey fanidir, acz içindedir ve 0'na muhtaçtır. Gökleri ve yeri yaratmıştır. 
Yaratılışını sürdüren yasalar zincirinin bir halkası da insana kendi nefsinden 
eşini yaratmış olmasıdır (bkz. 4/Nisa, 1). Canlılar çift (erkek ve dişi) yaratıl- 
mışlardır. Bir araya gelir, birleşirler. Birleşme (çiftleşme) sonucunda ürerler. 
Diğer varlıklarda yaratış başka kurallara göre olmaktadır. 
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11. ayette “O'nun benzeri gibi olan hiçbir şey yoktur” buyrulmaktadır 
ki nefy-i teşbih sanatının kullanıldığı bu ayette kastedilen O'nun benzeri yok- 
tur. Varlıklar içinde hiçbir şey onunla mukayese edilemez; O'nun dengi, mu- 
adili, benzeri bir şey yoktur ki O'nunla mukayeseye konu olsun. Kıyasa konu 
olacak şeyler aynı kulvarda olur, aralarında illet benzerlikleri aranır. Yaratan 
ile yaratılan arasında herhangi bir mahiyet birliği olmadığından kıyasa ve mu- 
kayeseye de konu olamazlar. Ancak elbette bu ayetten fıkhi konularda “kıyas”a 
başvurulmayacağı sonucu çıkmaz. Bazı tefsirciler bu ayetten böyle bir sonuç 
çıkarmışlarsa da yanlıştır, kıyas fıkhi içtihatların esasını teşkil eder. Yüce Al- 
lah'ın ilmi dışında kalan hiçbir şey yoktur; O işitendir, görendir. Nasıl olmasın 
ki göklerin ve yerin anahtarları O'nundur yani varlık alemi üzerinde mutlak 
hükümran O'dur. (Bkz. 39/Zümer, 63. ayetin açıklaması ve ilgili atıflar.) Belli 
bir hikmete mebni olarak rızıklandıran, rızkı genişletip yayan ve kısan O'dur. 
(Bkz. 30/Rum, 37 ve 34 /Sebe) 36.) 
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13. O: “Dini dosdoğru ayakta tutun ve onda ayrılığa düşmeyin” diye 
dinden Nuh'a vasiyet ettiğini ve sana vahyettiğimizi, İbrahim'e, 
Musa'ya ve İsa'ya vasiyet ettiğimizi sizin için de teşri' etti (bir şe- 
riat kıldı). Senin kendilerini çağırdığın şey, müşriklere ağır geldi. 
Allah, dilediğini buna seçer ve içten kendisine yöneleni hidayete 
erdirir. 

14. Onlar, kendilerineilim geldikten sonra, yalnızca aralarındaki 'te- 
cavüz ve haksızlık' dolayısıyla ayrılığa düştüler. Eğer Rabbinden, 
adı konulmuş bir ecele kadar geçmiş (verilmiş) bir söz olmasaydı, 
muhakkak aralarında hüküm verilmiş (iş bitirilmiş)ti. Şüphesiz 

onların ardından Kitab'a mirasçı olanlar ise, herhalde ona karşı 
kuşku verici bir tereddüt içindedirler. 
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İslamiyet esas itibariyle bir dindir. Belki en geçerli ve doğru tanım sadece 
bu kavramla yani “din” ile yapılabilir. Doğu dinlerinden Budizm, Brahmanizm, 
Taoizm, Konfüçyanizm ve Şintoizm'den farklı ve fakat Yahudilik ve Hıristiyan- 
lıkla benzer olarak ilahi menşe'lidir. Nitekim Kur'ân-ı Kerim, Allah'tan vahye- 
dilmiş bir kitap olarak kendini, önceki münzel kitapların yani Tevrat, Zebur ve 
İncil'in bir devamı, onları doğrulayıcı, içlerine sonradan karışmış harici unsur- 
ları ayıklayıcı ve tamamlayıcı olarak takdim etmektedir. 

Ebu Hanife 13. ayetten hareketle dinlerin (hakikatte ve aslında) bir, şeriat- 
lerin farklı olduğunu söyler. Ona göre her din mensubunun kendi şeriatına bağlı 
kalarak yaşaması, dinlerin farklı olduğu veya farklı kaynaklardan neşet ettiği an- 
lamına gelmez. (Bkz. İmam-ı Azam'ın Beş Eseri, s. 12.) Geçmiş peygamberlerin 
beslendiği kaynak ile son peygamber Hz. Muhammed (s.a.)'in beslendiği kaynak 
aynıdır. Bundan dolayı İslam inancına göre peygamberler arasında ayırım ya- 
pılmaz; hepsi Allah'ın elçileri olarak gönderdiği öğreticilerdir: “Elçi, kendisine 
Rabbinden indirilene iman etti. Mü'minler de. Tümü Allah'a, meleklerine, kitap- 
larına ve elçilerine inandı. “Onun elçileri arasında hiçbirini (diğerinden) ayırt 
etmeyiz.” (Bkz. 2/Bakara, 285; 3/Âl-i İmran, 4; 7/A'raf, 158.) 

Kur'ân bakış açısından peygamberler, ilahi mesajı insanlara iletmek ve yol 
göstermek üzere görevlendirilmiş birer elçi olduklarından aynı zamanda kar- 
deştirler; peygamberler, felsefe tarihinde görüldüğü üzere birbirlerini eleş- 
tiren ve çürütmeye çalışan filozoflar gibi değildirler, tam aksine birbirlerini 
doğrulamakta ve tamamlamaktadırlar (4 /Nisa, 163). Peygamberin bir görevi 
de, kendisinden önceki ilahi tebliğe karışmış yabancı ve harici unsurları ayık- 
lamak, böylelikle öğretiyi saf, arı ve duru kaynağına irca etmektir. 

Sözkonusu peygamberlik anlayışı dinler arası ilişkinin özünü barışçı bir 
temele oturtması bakımından önemlidir. Çünkü yine Kur'âni öğretiye göre, 
Hz. İbrahim, Yahudi, Hıristiyan ve Müslümanların ortak atasıdır. Yakub (İsrail) 
aleyhisselâmın İshak'tan ve Hz. Muhammed'in İsmail'den geliyor olması biz- 
leri amca çocukları kılar. Yine Kudüs her üç din ve her üç kitap için de kutsal 
ve birleştirici bir şehirdir; bu şehir ilahi amaçlı kurulmuş Mekke ve Medine ile 
üçlü bir referansı teşkil eder. 

İslam'ın temeldeki inancı Allah'ın birliği (Tevhid), bu dünyadan sonraki 
ikinci ve sonsuz bir hayat (Ahiret) ve ilahi tebliği yapan ve insanlara yol gös- 
teren peygamberlik kurumu (Risalet) gibi esaslara dayanır. Nitekim “İslam 
Amentüsü”nde toplanan imanın şartları dediğimiz formülasyon bu üç temel 
inancın birer türevi durumundadır. Kişinin Müslüman olarak imanını pratik 
hayatta da gerçekleştirmesi beklenir ki, bunlar da İslam'ın beş şartı olarak for- 
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müle edilmiştir. Ancak Hz. Peygamber (s.a.Y'in de açıkça işaret ettiği gibi İman 
ve İslam'ın şartlarını yerine getirme çabasının varacağı nihai menzil İhsan'dır. 
“İhsan”, Hadis'te de tanımlandığı gibi “kişinin Allah'ı görüyormuşçasına O'na 
ibadet etmesidir.” (Müslim, İman, 1.) 

13. ayette Ulu'l azm peygamberler sayılmaktadır (46/Ahkaf, 35). Efen- 
dimiz'in isim olarak zikredilmemiş olması, hitabın kendisine yapılması dola- 
yısıyladır. Peygamberlere dinin dosdoğru ayakta tutulması ve dinde ayrılığa 
düşülmemesi emredilmektedir. Bu manada İslamiyet “ed-Din”dir, dolayısıyla 
onda ihtilafadüşmeye mahal yoktur. Tarih boyunca bütün ilahi vahiy ve tebliğ- 
lerin özünü ve esaslarını kendinde toplamaktadır. “Dinde ihtilafa düşmek” 
demek farklı yorum, içtihat, tevil ve tefsirleri dinin yerine geçirmektir ki, bu- 
nun sonucunda mezhepler din gibi telakki edilmeye başlanır. Ayetlerden ve 
katiyeti kesinleşmiş naslardan hareketle ve doğru bir usul takip ederek farklı 
tefsir, yorum ve içtihatlarda bulunmak dinin kendi içinde zenginlik ve rah- 
mettir. Mezhepler, fırka ve farklı içtihatlar dinin yerine geçemez; bu yüzden 
mezhep ve fırka adına şiddet kullanmak, ümmetin birliğini bozmaya teşebbüs 
etmek meşru değildir. Çünkü bu sayede din parçalanmış, ümmet sonu kanlı 
çatışmalara varan fitnelere düşmüş olur. 

Dinin ayakta tutulması inanç esaslarının kalp ile tasdiki yanında hükümleri- 
nin pratik hayatta uygulanması; toplumsal hayatın sosyal ve iktisadi politikaları 
tespit edilirken Yüce Allah'ın teşriine başvurulması demektir. Hükümleri tatbik 
şansı bulmayan bir dinin inanç esasları da yaşamaz, zaman içinde din soyut me- 
selelere indirgenir, ibadetleri ritüeller seviyesine iner, fakat sosyal hayata başka 
din, inanç veya felsefi doktrinlerin temel prensipleri yön vermeye başlar. 

Dinin hükümlerinin uygulanması müşriklere ağır gelir. Bu vahyin ilk mu- 
hatabı Mekkeli müşrikler için söz konusu olduğu gibi bugün ve kıyamete ka- 
dar gelecek müşrikler için de söz konusudur. Şirk ve müşriklik tarihin miladi 
7. asrında ve Mekke'de ortaya çıkmış tarihsel bir kategori değildir. Aksine ev- 
rensel bir kategori, insanın din karşısında geliştirdiği evrensel bir profildir. 
Şirkin esası Allah'ın varlığını kabul ettiği halde kişinin veya toplumun hayat 
alanlarını dinin hükümlerine göre düzenlemeyi reddetmesi fikrine dayanır. 

14. ayette insanlara gökten bilgi geldiği ancak birbirlerinin haklarına te- 
cavüz etmeleri dolayısıyla insanların ayrılığa düştüğü belirtilir. “Haklara te- 
cavüz” “bağy” ile ifade edilmiştir ki, bunun anlamı insanların birbirlerini kıs- 
kanması ve birbirlerinin hak ve hukuklarını ihlal etmeye kalkışmalarıdır. Bu, 
tarihin birincil derecedeki dinamiklerinden birini teşkil etmektedir. (Daha ge- 
niş bilgi için bkz. 2/Bakara, 213 ve 3/Âl-i İmran, 19. ayetin açıklaması.) Kendi 
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hakkına razı olmayı reddedip başkalarının hak ve hukukunu ihlal etmek ağır 
bir suçtur, geçmişte bu suçu işleyen topluluklar cezalandırılmışlardı. Şu var ki, 
artık “adı konulmuş bir süre (ecel)” söz konusu olduğundan artık dünyevi 
ceza (azap) olmayacaktır. Geçmiş kavimlerden sonra gelen kitap ehli bütün 
bunlardan gerekli dersleri çıkaracaklarken, son inen bilgi konusunda kuşkular 
yaymaktadırlar. 

Pekiyi, bu durumda yapılması gereken nedir? Cevabı 11/Hud, 112. ayette 
ve burada verilmektedir. Hemen ve şimdi zalim ve zorbalara ceza verilmemesi 
veya topluca sapkınlığa düşen kavimlerin yok edici azaba maruz bırakılma- 
ması yapıp ettikleri şeylerin yanlarında kar kalacağı anlamına gelmez. Dünya- 
da iken güç ve iktidarlarına, işbirliği yaptıkları dostlarına güvenip cezalardan 
kurtulabilirler ama ahirette onlar için kurtuluş yoktur. Suçlu-günahkârların 
akıllarından çıkarmamaları gereken hakikat şu ki, asıl hesap verip azaba dü- 
çar olacakları vakit kıyamettir (54/Kamer, 46). 

Her şey açık olarak ortaya konulmuş, doğru ve yanlış, iyilik ve kötülük, 
kısaca hak ve batıl birbirinden ayrılmıştır. Kitap bunun kanıtıdır. Ne var ki Ki- 
taba mirasçı olanlar yine de derin bir şüphe ve tereddüt içinde bulunuyorlar. 
Kimi tefsircilere göre bunlar kendilerine önceden kitap verilen Yahudi ve Hı- 
ristiyanlar, kimi tefsircilere göre ise Allah'a ortak koşanlardır. Genel ve evren- 
sel bir kategori olarak vahiy karşısında derin bir şüphe ve tereddüt serdedip 
ilahi hükümleri tanımayan herkesin bu kapsamda olabileceğini düşünebiliriz. 
Bunlar Kur'an-ı Kerim'de açıklanan hükümlerin bir toplumun hak ve hakka- 
niyet esasına göre ve adaletle yönetilmesi için yeterli olamayacağını, mesela 
insanın yaptığı yasaların daha fonksiyonel olabileceğini öne sürerler. 
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15. Şu hâlde, sen bundan dolayı davet et ve emrolunduğun gibi doğ- 

ru bir istikamet tuttur. Onların heva (istek ve tutku)larına uyma. 

Ve de ki: Allah'ın indirdiği her kitaba inandım. Aranızda adalet- 

li davranmakla emrolundum. Allah, bizim de Rabbimiz, sizin de 

Rabbinizdir. Bizim amellerimiz bizim, sizin amelleriniz sizindir. 

Bizimle aranızda 'deliller getirerek tartışma (ya, hüccete gerek)' 
yoktur. Allah bizi bir araya getirip-toplayacaktır. Dönüş O'nadır.” 


Önceki ayette (42/14) insanlara gökten bilgi geldiği ancak birbirlerinin 
haklarına tecavüz etmeleri dolayısıyla insanların ayrılığa düştüğü belirtilir. Hak- 
lara tecavüz, “bağy” ile ifade edilmiştir ki, bunun anlamı insanların birbirlerini 
kıskanmaları ve birbirlerinin hak ve hukuklarını ihlal etmeye kalkışmalarıdır. 
Bu, tarihin birincil derecedeki dinamiklerinden birini teşkil etmektedir. Bu el- 
bette ağır bir suçtur, geçmişte bu suçu işleyen topluluklar cezalandırılmışlardı. 
Şu var ki, artık “adı konulmuş bir süre (ecel)” söz konusu olduğundan artık dün- 
yevi ceza (azap) olmayacaktır. Geçmiş kavimlerden sonra gelen kitap ehli bütün 
bunlardan gerekli dersleri çıkaracaklarken, son inen bilgi konusunda kuşkular 
yaymaktadırlar. Pekiyi, bu durumda yapılması gereken nedir? 

Ayet, Hud süresinde (11/112) olduğu gibi Peygamber'e emrolunduğu gibi 
bir istikamet tutturması gerektiğini söyler. Peygamber bir yandan çağrısına de- 
vam edecek, diğer yandan tebliğ ettiği şeyi somut olarak hayatında yaşayacaktır. 
Peygamberin kaçındığı önemli husus, insanların heva ve heveslerine göre tutum 
almak ve hukuku bu çerçevede yani güçlülerin çıkarına ve arzularına göre şekil- 
lendirmektir. Hukuk ve hükümlerin kendisinden türediği haklar sistemi objektif 
olmak durumundadır. Şahıs, kabile, aşiret, topluluk, cemaat, etnik grup, sınıf, 
zümre, ulus vb. insan gruplarının çıkar ve arzularına göre düzenlenmiş hukuk 
insanlar arasında adaleti tesis etmez, zaten öyle bir amacı da yoktur. 

Objektif adaletin tesisi için din farkının öne çıkması gerekmez. Hz. Ali 
(ra)'nin Mısır Valisi Malik bin Eşter'e yazdığı mektupta belirttiği üzere, “Müs- 
lümanlar dinde kardeştir, gayrimüslimler de Müslümanlarla yaratılışta (on- 
tolojik olarak) eştir” Peygamber ve onun izleyicileri Müslümanlar, geçmişte 
vahiy alan bütün peygamberlere ve onların tebliğlerine inanmaktadırlar. Diğer 
din müntesipleri hiçbir kuşkuya kapılmadan, Müslümanların adaletine güve- 
nebilirler, zira İslam'ın anahtar terimlerinden biri adalettir. Adalet, Peygam- 
ber'in belli başlı görevlerinden birini teşkil etmektedir: 

“Aranızda adaletli davranmakla emrolundum.” Razi, bunun “kendi 
aralarında anlaşmazlığı düştüklerinde veya ihtilafların içinde çıkamayıp Pey- 
gamber Efendimiz (a.s.)'a müracaat ettiklerinde söz konusu olduğu”nu söyler. 

Kaffal ilginç bir noktaya değinir. Bu ayet çerçevesinde Peygamber sanki 
şöyle demektedir: “Yüce Allah bana neyi emretmişse ve beni neyden sakındır- 
mışsa, emir ve yasaklara uymakla emrolundum. Bu konuda sizlerle aramda 
fark yoktur, eşitiz. Yani ben Peygamber olarak emrettiklerimin veya nehyet- 
tiklerimin aksini yapamam, siz de yapamazsınız. Bu konuda muadiliz. Allah'ın 
hükmünü ilgilendiren konularda sizin büyükleriniz ile küçükleriniz, soylu 
olanlarınız ile sıradan (avam) olanlarınız arasında eşit davranırım.” 


42/Şüra Süresı/16-18 169 


Adalet en yüksek ahlaki ilkedir, ruhunu ve gücünü ahlaktan alır ama 
aynı zamanda ahlakı ve toplumsal düzeni de korur. Fazilet/erdem de iki 
aşırılıkların ortası yani itidaldir. Rabbinden aldıklarını olduğu gibi hayata 
geçirmekle yükümlü olan Peygamber ve elbette onun samimi izleyicileri 
olan Müslümanlar, adaleti tesis etmek ve hayat biçimlerine erdemi ikame 
etmekle yükümlüdürler. Adaletin esaslarından biri hukuk karşısında “in- 
sanlar tarak dişleri gibi eşit” telakki edilip muamele görmesi, ahlaki olarak 
da başkalarını neyi tavsiye ediyorlarsa öncelikle bunu kendi hayatlarında 
tatbik etmeleridir. 

“Emrolundum” ifadesi, adaletin Peygamber'in şahsi tutum ve tercihine 
bırakılmayıp Allah'tan bir emir olarak geldiğine işaret etmektedir ki, buna 
göre ayetten “Aranızda adalet yapmak için bana emir verildi” şeklinde bir an- 
lam çıktığını söyleyenler olmuştur. 

İslamiyet, “ed-Din” vasfını Kur'an'ın kendisinden önce indirilen kitapları 
ve sahifeleri tasdik etmesi, son elçi Hz. Peygamber'in de kendisinden önce- 
ki elçilerin tebliğini teyit edip mesajlarını devam ettirmesinden almaktadır. 
Hz. Peygamber insanlar arasında adaletle hükmetmekle emrolunmuştur (5/ 
Maide, 42), o kimsenin hiçbir kabile ve ailenin tarafını tutmaz, sadece hakkı 
ayakta tutmaya çalışır. Müslümanlar da onun yolunu yani sünnet ve siretini 
takip ederler. Bu durumda herkesin yapıp ettikleri kendini bağlar, arada tar- 
tışmalar, münakaşalar olsa da en sonunda Yüce Allah insanları kıyamette bir 
araya getirip toplayacak ve kimin haklı kimin haksız olduğu konusunda son 
hükmü kendisi verecektir. Bu böyledir, çünkü “dönüş O'nadır.” 
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16. O'na icabet olunduktan sonra, Allah hakkında (sözde) “deliller 


öne sürüp tartışanların' delilleri, Rableri katında geçersizdir. On- 
ların üzerinde bir gazap vardır ve şiddetli azap onlaradır. 


17. Ki Allah, hak olmak üzere Kitab'ı ve mizanı indirdi. Ne bilirsin; 
belki kıyâmet-saati pek yakındır. 


170 ALI BULAÇ -KUR'ÂN DERSLERİ/DIRÂSÂTU L-KUR'ÂN 


18. Onda acele edenler, (gerçekte) ona inanmayanlardır. İmân eden- 
ler ise, ona karşı bir korku içindedirler ve onun gerçekten hak 
olduğunu bilirler. Haberiniz olsun; kıyâmet-saati konusunda tar- 
tışanlar, gerçekte uzak bir sapıklık içindedirler. 


16. ayetin tefsiri konusunda müfessirlerin yaptığı açıklamalar pek tat- 
minkâr değildir. Sürenin Mekke'de indiğini dikkate aldığımızda Tevhid inan- 
cının genel kabul gördüğü söylenemez, aksine inananlar azınlıkta idi. Bu 
durumda genel olarak insanların veya Mekke'deki çoğunluğun davete ica- 
betinden sonra, Allah hakkında tartışmaya sebebiyet veren bir tartışmanın 
geçersizliğine atıf yapıldığını söylemek mümkün değildir. Başka bir deyişle 
burada Allah'ın zatı ve sıfatları konusunda genel kabul gördükten sonra tartış- 
manın geçersizliği söz konusu değildir. Belki tam aksine az sayıda insan dâhil 
davete icabet ettikten sonra Allah hakkında sözde deliller öne sürüp tartışma- 
nın Allah katında veya hakikat nokta-i nazarında herhangi bir değeri olmaz. 
Zira insanların tümü varlık âleminde iki veya daha fazla tanrı olduğunu iddia 
etse, şirk koşsa veya O'nun varlığını inkâr etmeye kalkışsa bile O birdir, Hak'tır, 
kâinatın yaratıcısıdır, Vacibu'l Vücud'dur, mülkün sahibidir, yegâne hükümran 
ve hükümdardır. Bu hakikat çoğunluğa, kamuya, çoğunluğun onayına göre 
değişmez. Davete muhatap olanların bir bölümü icabet etmişse -ki Mekke'de 
Hz. Peygamber'in davetine icabet edenler azınlıkta idi- bu yeter, onlar Allah'ın 
yüce ismini anıyor, yeryüzünü O'nun ismini anmaktan, O'nu hamd ile tesbih 
etmekten hali bırakmıyor. İnanmayanların, Allah'ın zatı ve sıfatları konusun- 
da sonu gelmez teolojik tartışmaya girişenlerin (ehlikitap), varlığı konusunda 
inkârcı tutum takınan ateist ve materyalistlerin, “bilmiyoruz, ilgilenmiyoruz” 
diyen agnostiklerin; vahiy hakikatini veya ahireti inkâr eden deistlerin ne söy- 
ledikleri önemli değildir. Savundukları tezler, empoze ettikleri öğretiler ve tut- 
turdukları günahkâr hayat tarzları ile başkalarına yaptıkları haksızlıklar dola- 
yısıyla onları ilahi gazap beklemektedir, onlar için şiddetli azap hazırlanmıştır. 

Ayetle ilgili Elmalı şöyle demektedir: “O'na uyulduktan sonra yani Allah'a 
uyulduktan, bu beyan gereğince bütün indirdiği kitaba iman edilip emri dos- 
doğru tutulduktan sonra, Allah hakkında veya Allah'ın dini hakkında müna- 
kaşaya kalkışacak olanların delilleri Rableri katında çürüktür. Ne teorik, ne 
pratik ne nakli ne akli hiçbir tutanakları kalmaz. Delil ancak eğriliğe ve eğri- 
lere karşı yönelik olur. İlmi ve ameli açıdan ortada olan “Hak” ve “İstikamet” 
karşısında yapılan münakaşa, sırf bir azgınlık ve haksızlık ilanından ibaret ka- 
lır. Onun için Allah katında delilleri çürük olmaktan başka hem aleyhlerine bir 
gazap hem de haklarında şiddetli bir azap vardır.” 
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Onların öne sürdükleri deliller ne kadar çürükse, kaygan bir zemindeymiş 
gibi hemen sarsmtı geçirip üzerlerine inşa edilen doktriner binayı (kavramsal 
çerçeve, kuramı) çökertiyorsa, Allah'ın hak olarak indirdiği Kitap ve mizan o 
kadar sağlamdır. Kitap'tan kastedilen Kur'an-ı Kerim ve ihtiva ettiği hüküm- 
lerdir. Yüce Allah'ın ilminden ve şaşmaz adaletinden neş'et ettiği için sapasağ- 
lamdır; hak ve hakkaniyeti, adalet ve doğruluğu ifade etmektedir. “Mizan” ise 
semantiği hayli zengin bir kelimedir. Adalet ve doğruluk anlamına geldiği gibi 
denge ve ölçü anlamına da gelir. Yerine ve kullanıma göre adalete yani tartıya 
işaret eder, yerine göre hassas denge ve ölçüye. Burada adaleti ifade ettiğini 
söylemek mümkün ama mesela Rahman süresinde (55/7-9) çift kutuplu ola- 
rak adalet ve denge manasında kullanılmıştır (bkz. 57/Hadid, 25). 

Allah'ın zatı ve sıfatları konusunda gereksiz tartışmalara girişmek, ada- 
letten şaşmak gaflettir, zaman kaybıdır, sonu hüsran ve ziyandır. Yeryüzünde 
ahlaki çöküntü, adaletsizlik, yoksulluk ve zulümler ortalığı kasıp kavururken 
içinden çıkılmaz, içerikleri itibariyle spekülatif-metafizik tartışma ve polemik- 
lere girişmek, meselenin özünü kaybetmektir. Yüce Allah kendi zatı, mebde 
ve mead konularında indirdiği vahiylerle gerekli bilgi ve haberleri vermiş bu- 
lunmaktadır, bunlarla yetinmek gerekir. Tarih boyunca din adamları ve dini 
kurumların acı çeken kitlelere karşı duyarsız ve aldırışsız davranmalarının 
bir sebebi bu teolojik tartışma ve çekişmelerdir. Bizans kuşatma altında iken, 
rahiplerin meleklerin cinsiyetiyle ilgili hararetli tartışmalar sürdürmeleri bu 
evsaftaki din adamları ve din temsilcilerinin gerçeklikten ne kadar uzak, haya- 
tın somut pratiklerine ne kadar yabancı olduklarının somut örneğidir. Benzer 
durumda olan filozof ve entelektüeller için de aynı şeyi söylemek mümkün. 

Kozmik zaman hızla akmaktadır, kıyametin saati pek yakındır. Kıyametin 
kopacağına inanmayanlar gelişinde acele etmektedirler, kopacağına ihtimal 
vermedikleri için bir tür meydan okuyorlar. İman edenler ise gerçeği bilir, böy- 
le bir günden korkarlar, bu gerçeğin farkında oluşlarının ruhlarında yarattığı 
kaygıdır, çünkü gafil değildirler, bilinç sahibidirler. Vuku bulması neredeyse 
kesin olan bir deprem karşısında evini çürük malzeme ile ve tam fay hattı üze- 
rine kuran mı daha akıllı ve gerçekçidir, yoksa sağlam zemin üzerinde sağlam 
malzeme kullanıp ev inşa eden ve buna rağmen her şeyin Allah'ın kudret eli- 
nin altında olduğunu bilip O'na tevekkül eden ve O'na sığınan mı? İşte inkârcı 
ile mü'min arasındaki fark budur. Bu yüzden kesin olarak kopacak olan kıya- 
met konusunda çürük deliller, akla yatkın olmayan argümanlar öne sürenler 
gerçekte tam bir sapıklık içindedirler. 
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GE ba (va) Bazal GARİ SAğ İLAS ba 5331 alina Cak Alİ 
e ağ İN EE a GS az Şal A 
gali ğa çağla A NA ağla gr yeni a EZEN ği İlağ 
Aİ öl Öğ öy Yİ A ği SİN aş öö lü 
ae R3la 3Ağ m ai oala 2 öaklaj Si ny all liz 
ug ni SİZİ a8) ella İşlarğ İyiaİ Geliş 
bölge AİN A5 gi G8 gri SİN YAZİN ŞA SN Ag die 
söz YA pal atl SİZİ Yâ LANAN İşlşzğ İyisi öp 
İk İk AİN ÖN çö aldi lin> Salk; ağ Bİ 
İLİR İE çarkş SİN L25 öl İS ali GE di öylede a çor 
a Gİ! 53 ÜbLİ ai 333 
la alaiğ SLM öy İyknğ onler öy ASSAN Üzâş gil ŞA 
sil ŞEIĞAN yla İyİZİ ÖzsÜl Saşklöğ (vey Üzlnki 
gray la ÖldE çel Ga)l$İlğ ALlağ a 


19. Allah, kullarına karşı lütuf sahibidir; dilediğini rızıklandırır. O, 
kuvvetlidir, azizdir. 


m" 


20. Kim âhiret ekinini isterse, Biz ona kendi ekininde arttırmalar 
yaparız. Kim dünya ekinini isterse, ona da ondan veririz; ancak 
onun âhirette bir nasibi yoktur. 


21. Yoksaonlarınbirtakım ortakları mı var ki, Allah'ın izin vermediği 
şeyleri, dinden kendilerine teşri' ettiler (bir şeriat kıldılar)? Eğer o 
fasıl kelimesi olmasaydı, elbette aralarında hüküm (karar) verilir- 
di. Gerçekten zalimler için acı bir azap vardır. 


22. (0 gün) Zalimleri kazandıkları dolayısıyla korkuyla titrerlerken 
görürsün; o (yaptıkları) da üstlerine çöküvermiştir. İmân edip sa- 
lih amellerde bulunanlar ise cennet bahçelerindedirler. Rableri 
katında her diledikleri onlarındır. İşte büyük fazl (nimet ve üstün- 
lük) budur. 
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23. İşte Allah, imân edip salih amellerde bulunan kullarına böyle 
müjde vermektedir. De ki: “Ben buna karşı yakınlıkta sevgi dışın- 
da sizden hiçbir ücret istemiyorum.” Kim bir iyilik kazanırsa, biz 
ondaki iyiliği arttırırız. Gerçekten Allah, bağışlayandır, şükrede- 
ne karşılığını verendir. 

24. Yoksa onlar: "Allah'a karşı yalan düzüp-uydurdu” mu diyorlar? 
Oysa eğer Allah dilerse senin de kalbini mühürler. Allah, batılı yok 
edip-ortadan kaldırır ve kendi kelimeleriyle hakkı hak olarak pe- 
kiştirir (gerçekleştirir). Çünkü O, sinelerin özünde olanı bilendir. 

25. Kullarından tövbeyi kabul eden, kötülükleri affeden ve işledikle- 
rinizi bilen O'dur. 

26. O,imân edip salih amellerde bulunanlara icabet eder ve onlara 
kendi fazlından arttırır. Kâfirlere gelince, onlara şiddetli bir azap 
vardır. 


Yeryüzünde hayatımızı Yüce Allah'ın lütfu sayesinde idame ettiriyoruz. 
Onun maddi, tabii ve manevi rızık kaynakları olmasaydı biz bunları kendi- 
miz var edemezdik. Suyu, havayı, gıdayı, bitkileri, hayvanları yaratmasaydı ne 
hayat mümkün olurdu ne bizler! Rızkı veren O'dur, rızkı da belli bir hikme- 
te mebni olarak dağıtır. O'nun rızkı dağıtımı emeğin hakkını bulmaması veya 
adaletsizlik değildir, tam aksine hak ve hakkaniyet, emek ve adalet esastır. Bi- 
linmesi gereken hakikat rızık kaynakları dâhil her şeyin O'nun iradesi ve kud- 
reti dâhilinde olmasıdır. O kuvvetlidir ve azizdir; bu iki sıfatına denk sıfatlara 
kimse tasavvur edilemez. 

Dünya ve ahiret birbirlerini takip ederler. Nihayetinde ahiret dünyadan 
sonra gelendir. Biri diğerine aykırı, biri diğerinin zıttı değildir, aralarında önce- 
lik-sonralık ilişkisi söz konusudur. Aslolan, kalıcı ve ebedi olan tabii ki ahirettir. 
Kim ahireti gözeterek dünya hayatını yaşarsa ona arttırmalar yapılarak verilir. 
İnsanları yanıltan husus iki varlık arasında denge kurmakta içine düştükleri ya- 
nılgı ve zaaftır. Bazıları varlığı dünya hayatından ibaret zannederler, bütün ya- 
tırımlarını dünyada yapar, çabalarının tamamını dünyadaki zevkleri, lezzet ve 
hazların tüketilmesine hasrederler. Buna hayatın sekülerleştirilmesi denebilir 
(3/Âl-i İmran, 145). Yüce Allah bu çabada olanlara istediklerini verir, fakat böy- 
leleri ahirette büyük kayba uğrar. Dünya hayatına ilişkin sevgi ve arzunun (Hub- 
bu hayat ed Dünya) merkeze alınması ahiretteki ebedi kaybın sebebidir. (Bkz. 2/ 
Bakara, 201; 7/Araf,31-32 ve 28/Kasas, 77. ayetlerin açıklaması.) 

20. ayetilginç bir biçimde dünya ve ahiret “ekin"i için “hars” kelimesini kul- 
lanmıştır. Almanca “kültür”ün de anlamı ekindir. Batı ile temasa geçen Osmanlı 
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aydınları, “kültür”e karşılık ararlarken “hars” kelimesini kullanmayı uygun bul- 
muşlardır ki, bunun teorisyeni Ziya Gökalp'tır. Kültürün belirgin özellikleri dün- 
yevi, ulusal /milli ve devlete ait olmasıdır. “İrfan”dan tamamen farklıdır. İrfan 
referansı din ve dinden elde edilen hikmet iken, kültürün referansı “din-dışı” in- 
sani ve milli eylemlerin hasılasıdır. Bu açıdan kültür dinlere refere edilemezler; 
mesela “İslam irfanı” denebilir ama “İslam kültürü” denemez ama ulusalcı resmi 
ideolojinin devlet tarafından, özellikle milli eğitim, kültür bakanlıkları ve em- 
poze edilen pozitif hukuk sonucunda oluşan insani ve milli hâsıla sonucu “Türk 
kültürü” denebilir ancak “Türk, Arap vs. irfanı” denmez. 

Dünyanın tarlası onda yapıp ettiklerimizdir. Kimisi ürünün tamamını bu 
dünyada toplamak ister, kültürü dünya ile sınırlandırır; kimisi de hem dünya- 
dan meşru çerçevede yararlanmaya çalışırken, asıl ürününün büyüğünü ve en 
yüksek kalitede olanı ahirette devşirmek ister. Ahiretin ekini, dünya tarlasında 
ekilendir, bu özelliğiyle “Dünya ahiretin tarlasıdır” Şu halde eğer farz-ı muhal 
“Müslümanın kültürü”nden söz edilecekse, bunun seküler olmaması, hikmet ve 
irfan temelinde gelişmesi ve asıl hasadın büyüğünün ahirete ayrılması gerekir. 

21.ayet 13. ayette sözü edilen peygamberlere vahiy yolu ile yapılan teşri'e 
ve 17. ayette “Allah'ın hak ile kitabı ve mizanı indirmesi”yle ilgilidir. Teş- 
ri'in ana ilkelerini Allah belirler, hak ile kitabı ve adaletin ölçülerini O koyar ve 
öğretir. Allah'a ortak koşanlar ise buna inanmıyor. Soru ile onların temel bir id- 
diası çürütülmektedir: Allah'ın izin vermediği ortakları mı var ki dinden ken- 
dilerine şeriat kılıyorlar? Varsa ortakları bunlar herhangi bir gücü ve hakiki 
otoritesi, bilgisi ve kudreti olmayan yalancı ilahlar, kendilerini ilahlık makamı- 
na çıkarmış tiranlardır. Bunların vaz'ettikleri şeraitlerin, koyacakları yasaların 
ve kuralların insan hayatının faydasına dokunacak özellikleri yoktur ne hak ve 
hukuku tesis ederler ne insanlar arasında adaleti sağlarlar. Esasında böyle bir 
şey mümkün değildir. Allah'ın dininden başka şeriat ve hüküm vaz'edilemez, 
vaz'edilene itibar edilemez. 

Hiç şüphesiz bunların yaptığı büyük suçtur. Eğer “Kelimetü'l-fasl” olmasay- 
dı aralarında hüküm verilmiş olacaktı. “Kelimetü'l fasl”, azabın hesap gününde, 
insanların mü'mince ve kâfirce yaşamalarına ve dünyadaki amellerine göre tes- 
pit edilmesinden sonra verilen hüküm demektir. Tabii ki zorbalar ve hak ihlal 
edenleri büyük azap beklemektedir ama onlara mühlet verildiği için ebediyen 
işledikleri cürümlerin yanlarında kar kalacağını zannediyorlar. Hiç şüphesiz 
öyle olmayacaktır. Zamanı gelince zulümleri dolayısıyla korkudan tir tir titre- 
yecek, yapıp ettikleri veya yaptıklarının karşılığı olan azap tepelerine inecektir. 

İman edip salih ameller işleyerek dünya hayatını geçirenlerin yeri cen- 
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nettir. Cennette harikulade bahçeler vardır, her neyi arzu ediyorlarsa önleri- 
ne getirilecek, dünyada neyin özlemini çekmişlerse ona fazlasıyla sahip ola- 
caklardır. Ahirete inanmayanlar dünya hayatını birtakım zevkler ve lezzetleri 
elde etmek üzere heder ettiler, oysa bilselerdi en büyük nimet ve üstünlükler 
cennettedir ve bunlar kendilerine Allah'ın katından bir ihsan ve lütuf (fazl) 
olarak verilmektedir. Yüce Allah bunu mü'min kullarına bir müjde olarak ver- 
mektedir ki, bununla sevinsinler ve daha çok salih amel işleyip yüce Allah'ın 
hoşnutluğunu kazansınlar. 

23. ayette Hz. Peygamber'e onlara şöyle demelerini emretmektedir: “Ben 
buna karşı yakınlıkta sevgi dışında sizden hiçbir ücret istemiyorum.” 
Peygamberler misyonları icabı ifa ettikleri görevlerine karşılık bir ücret talep 
etmezler (6/En'am, 90). Bu ayette ise Hz. Peygamber “yakınlıkta sevgi” tale- 
binde bulunuyor. “Yakınlıkta sevgi” konusunda çeşitli görüşler ortaya atıl- 
mıştır, bunları şöyle özetlemek mümkün: 

a) Hz. Peygamber, yaptığı tebliğ karşılığında herhangi bir ücret istemiyor, 
dünyevi çıkar peşinde değildir. İstediği tebliğe muhatap olanların kendisine 
inanıp Allah'a yakınlaşmalarıdır. 

b) Ben sizden bir ücret istemiyorum, benim istediğim Allah'a yakınlaşmak 
ve mü'min kullarına vaat ettiği cenneti hak etmek. 

c) Sizden bir ücret istemiyorum, sizden istediğim akrabalık haklarını gö- 
zetip bana inanmanızdır. Bu açıklamaya göre Efendimiz, muhataplarının ken- 
disiyle olan akrabalık hatırını öne çıkarmaktadır. 

d) Sizden istediğim benim yakınlarımı sevip gözetmenizdir ki Şii tefsirci- 
lere göre bundan kastedilen Ehl-i Beyt yani Hz. Ali, Hz. Fatıma ve Hz. Hasan ile 
Hz. Hüseyin'dir. 

Sürenin Mekke'de indirildiğini göz önünde bulundurduğumuzda “fi'l kur- 
ba”dan Ehi-i Beyt'in kastedildiği uzak bir ihtimaldir, zira Hz. Ali ile Hz. Fatıma 
Medine'de ve Bedir savaşından sonra evlenmişlerdir. Bu görüşü temellendir- 
mek üzere bu ayetin Medine'de indiğini öne sürenler çok sağlam kaynaklara 
istinat etmiyorlar. Müslümanların Ehi-i Beyt'i sevmelerini gerektiren çok daha 
güçlü deliller vardır. Mesela Zeyd bin Erkam'ın rivayetine göre Hz. Peygamber 
(s.a.) Veda Haccından dönüşünde Mekke ile Medine arasında bulunan Gadiru 
Hum adlı suyun başında şöyle buyurmuştur: “Size iki ağır emanet (sakaleyn) 
bırakıyorum: Allah'ın Kitabı ve Ehi-i Beytimi. Ben Ehl-i Beytim hakkında sizle- 
re Allah'ı hatırlatıyorum” (Müslim, Fedailu's Sahabe, 36). Ehl-i Beyt'i sevmek 
farzdır, fakat bu ayetin söz konusu sevgi ve bağlılığa sağlam bir delil olarak 
gösterilmesi güç görünmektedir. 


cşıkkında zikredilen kendi akrabalarını kastetmiş olması da uzak bir ihti- 
maldir. Zira onun akrabaları boyların birbirleriyle olan kan ve soy bağları do- 
layısıyla bütün Kureyş kabilesidir. Kaldı ki soy sop yani nesep bağını referans 
almayan Hz. Peygamber'in akrabalık veya kabile dayanışmasına başvurması 
düşünülemez. Bu durumda ayetten kastedilen ilk iki şıktır. Yani Hz. Peygamber, 
bir yandan muhataplarının kendisine inanıp Allah'a yakınlaşmalarını isterken, 
diğer yandan başarıyla yerine getirdiği görev dolayısıyla Allah'a yakınlaşmak 
istemektedir ki, bunların hiçbiri maddi veya dünyevi bir çıkar ilişkisini ihtiva 
etmez. Ayete iki anlamın verilmesi mümkündür, ikisi de belli bir mesafeden 
birbirleriyle yakın ilişkilidir (bkz. 11/Hud, 29, 51). 

Öyle de olsa, yazık ki, irtihalinden sonra onun üzerinde titrediği Ehl-e 
Beyt'in hak ve hukukuna riayet edilmemiştir. 

24. ayet Kur'an'ın bir kere daha ve kesin olarak Allah tarafından indirildi- 
gini belirtmektedir. Vahiy hakikatine inanmayanların iddiasına göre kitabı Hz. 
Peygamber kendisi uydurmuştur, bu zamanımızdaki deistlerin de iddialarının 
esasını teşkil eder (10/Yunus, 38). Oysa dikkatle bakıldığında böyle bir şey 
mümkün görünmemektedir. Varsayalım ki Hz. Peygamber kendinden birtakım 
ayetler, süreler uydurmaya kalkıştı ve bunları yalancı peygamber Müseyleme 
gibi Allah'a isnat etmeye kalkıştı. Yüce Allah onun kalbini mühürler; batılı yok 

eder: “Allah, batılı yok edip-ortadan kaldırır ve kendi kelimeleriyle hakkı hak 
olarak pekiştirir” ayetinde, peygamber dahi olsa Allah adına birileri bir şeyler 
uydurmaya kalkışırsa, uydurduğu şey ne kadar akla yatkın, çekici ve etkileyici 
görünürse görünsün doğası gereği batıldır, çünkü Allah adına uydurulmuştur. 
(Bkz. 10/Yunus, 82.) Hz. Peygamber (s.a.), kendine ait sözleri inen ayetlerden 
dikkatli bir biçimde ayırırdı ki, beşer sözü ile ilahi kelam birbirine karışma- 
sın. Bu mülahaza ile ilk dönemlerde kendi sözlerinin (hadis) yazılmasına izin 
verilmemişti, çünkü erken dönemde inen ayetlerle onun sözlerinin birbirine 
karışması ihtimali vardı. Bu önemli bir tedbirdi ve elbette vahyin safiyetini 
koruduğunun en önemli kanıtlarından biridir. Ayrıca bu bir varsayımdır, ger- 
çeklik değeri yoktur, çünkü yüce Allah herkesin sinesinde neleri sakladığını 
gayet iyi bilir. 

25. ayeti önceki ayetlerle bir arada düşündüğümüzde, ayet muhatapların 
“akrabaları için özel koruma ve imtiyaz istiyor” diyenlerin veya “Kur'an'ı kendisi 
uydurdu” iddiasında bulunanların günah işlediklerini ancak hatalarını anlayıp 
bu temelsiz iddialarından vazgeçecek olurlarsa tevbe kapısının kendilerine açık 
olduğunu bildirmektedir. Tevbe suçlu günahkârlar için büyük bir imkândır; son 
ana bırakmadıkça tevbe kapısı herkese ve her zaman açıktır. Akıllı insan yap- 
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tığı hatalar üzerinde etraflıca düşünür, çok yönlü muhasebe yapar, sonra tev- 
be eder. Yüce Allah'ın şefkati ve merhameti boldur. Kötülükleri affeder (bkz. 4/ 
Nisa, 17-18; 9/Tevbe, 104). Sahih imana ve salih amele sahip olanların dua ve 
hayır taleplerine yüce Allah icabet eder (2/Bakara, 186), onlara fazlından bol 
ihsanlarda ve bağışlarda bulunur, istediklerinden fazlasını arttırır (4 /Nisa, 173). 
İnkârcıları ise bekleyen şiddetli bir azaptan başkası değildir. 


AŞ la ik, ÜN SİS al İŞAzİ olani GİŞİN AİN İn 25 Şiş 
ni a aş öp ERİL gi g5 TV) İş pala 
olalı ğİZ gbi 043 (TAŞ KE tail 33 dik>) göre 
gray İnal ELAŞIĞI ça İE Ağ Ğİ ya lay lağ yağiş 
27. Eğer Allah, kulları için rızkı (sınırsızca) geniş tutup-yaysaydı, ger- 


çekten yeryüzünde azarlardı. Ancak 0, dilediği miktar ile indirir. 
Çünkü O, kullarından haberi olandır, görendir. 


e 


28. O'dur ki, onlar umutlarını kestikten sonra yağmuru indirir ve 
rahmetini serip-yayar. O, Veli'dir, Hamid'dir. 

29. Göklerin ve yerin yaratılması ile ikisinde her canlıdan türe- 
tip-yayması O'nun âyetlerindendir. Ve O, dileyeceği zaman onla- 
rın hepsini toplamaya güç yetirendir. 


Rızkı yaratan ve veren Allah'tır. Sonsuz kudreti icabı sonsuz rızık kaynakları 
yaratma, var etme gücü de vardır. Ancak 27. ayet bize yüce Allah'ın kulları için 
rızkı sınırsızca yaymadığını bildirmektedir. Bunun çeşitli hikmetleri vardır: 

a) İnsanın tutkuları ve arzuları sınırsızdır, her şeye sınır çekmek mümkün, 
kontrol edilmediği takdirde insan arzularına sınır çekmek mümkün değildir. 
Efendimiz'in buyurduğu üzere “Uhud dağı kadar altını olsa bir o kadar daha 
olmasını ister, insanın gözünü bir avuç toprak doyurur.” Kapitalizmin “sınır- 
sız servet biriktirme rejimi” olduğunu düşünecek olursak, sınırsız iktisadi bü- 
yümenin beşeri ve tabii potansiyeller açısından mümkün olmadığını, sınırsız 
iktisadi büyümeyi hedef seçmiş bir iktisadi ve sosyal düzenin insanı ve canlı 
hayatı felakete götüreceğini söylemek mümkün. Gel gör ki, zamanımızda dün- 
yaülkelerinin neredeyse tamamının devletçe ve toplumca ana hedefi daha çok 
“büyüme”dir. (9/Tevbe, 34.) 

b) Servet biriktirmek, sınırsız rızık kaynaklarına sahip olmaya çalışmak 
masum bir çaba değildir, insanları azdırdığı gibi sosyal eşitsizliklere ve ada- 
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letsizliklere yol açtığından toplumsal çatışmalara da sebep olur. İnsanın azma- 
sı sadece kendine değil, çevresine, canlı hayata ve tabiata da büyük zararlar 
verir. Azgınlığı önleyen önemli faktörlerden biri kendinden üstün birine veya 
güce muhtaç, bağlı ve bağımlı olduğunun bilincinde olmasıdır. Allah gani yani 
hiç kimseye ve hiçbir şeye ihtiyacı olmayan, insan ise fakir yani O'na muhtaç ve 
bağımlıdır. Bu temel hakikati unuttuğunda insanda firavunlaşma, Karunlaşma 
eğilimleri başlar, zaman içinde ruhunu istila ederek onu azgın, zorba, bencil, 
egosu şişkin, kibirli, iştah ve şehvet düşkünü, yıkıcı bir yaratık haline getirir. 

c) Sosyal hayatın devamı çok yönlü iş bölümüne bağlıdır. Herkese sınır- 
sız rızık verilseydi insanların belli bir işte veya meslekte çalışmalarına, emek 
harcayıp ihtiyaçlarını karşılamalarına lüzum kalmaz, bu da toplumsal hayatın 
kendisini mümkün olmaktan çıkarırdı. İnsanın sayısız, harikulade yetenekle- 
ri, potansiyelleri vardır. Bunları isteklerine ve eğilimlerine göre kullandığında 
sanat, edebiyat, mimari, tefekkür, çeşitli meslek ve hayat alanlarında beşeri 
zenginlikler ortaya çıkar. Bu ve başka sebep ve hikmetlerle yüce Allah rızkı 
sınırlı miktarda verir. Sınırsız rızık, göğün rahmetine muhtaç kuru toprağın 
üzerine büyük sel felaketlerine sebebiyet verecek kadar sağanak yağmurların 
yağmasına benzer. Nasıl yüce Allah yağmuru, yeryüzünün ihtiyacına göre yağ- 
dırdığında tabiat şenlenip ürün veriyorsa, belli bir hikmete mebni rızkı takdir 
ve tayin etmesi de böyledir (15/Hicr, 21). İnsanın sınırsız servet ve refahla 
ne hale geleceğini en iyi bilen Allah'tır; bilir çünkü kullarından haberdardır, 
onları görendir. 

Maddi ihtiyaçlar içinde kıvranan insanların çalışmalarına ve helal rızık 
talep etmelerine son vermemeleri gerekir. Allah'tan ümit kesilmez. Nasıl çift- 
çi mevsimin geçmekte olduğunu ve artık yağmurun yağmayacağını düşünüp 
ümidini kesmişken, bir anda yağmur yağıyor ve toprağını canlandırıyorsa, ge- 
çim sıkıntısı çeken insanların da Allah'tan ümit kesmeleri doğru olmaz, hiç 
ummadıkları kapı açılır, sıkıntıdan kurtulup ferah bulurlar. Bir kapıyı kapatan 
Allah başka kapıları açar; sabrımızı denemesi bizi unuttuğu veya bizi rızıkla 
cezalandırdığı anlamına gelmez. Yüce Allah mü'min kullarının gerçek dostu 
ve koruyucusudur, bu yüzden hamd edilmeye layık O'dur. Kendisine yapılan 
hamd ve şükrü bilir (1/Fatiha, 1). 

Yüce Allah hiçbir kulunu, hiçbir canlıyı unutmaz. Gökleri ve yeri yaratmış- 
tır, gökler ve yer O'nun varlığına delalet etmektedirler. Müfessirler “her iki- 
sinde canlılar türetip yayması”ndan göklerde de canlıların olduğu sonucu- 
nu çıkarmışlardır. Her ikisinde varolduğu bildirilen canlılar “dabbe” ile ifade 
edilmiştir ki bunun manası yavaş, ağır ağır hareket eden, debelenen hayvan 
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veya hayat sahibi canlı demektir. “Her ikisinde türetip yayması"ndaki zamir 
tensiyedir. Şu halde canlılar (dabbeler) hem gökte hem yerde bulunmaktadır. 
Bu, bize bir ihtimal insan gibi veya başka türden canlılar olabileceği fikrini ima 
eder. “Besse” saçılıp dağılmayı ifade ettiğinden sadece belli bir yerde değil, 
birden fazla ve çok yerlerde canlılar bulunmaktadır. 

Göklerde ve yerde yaratılan her canlı -ki bu ister bir böcek veya başka 
canlı olsun- kendi başına bırakılmış değildir, Yüce Allah'ın bilgisi, iradesi ve 
kudreti dâhilindedir. Dilediği zaman hepsini toplayıp bir araya getirir. 


â34r yiz yi Ak SL Şike Aşad ga pa lel3 
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30. Sizeisabeteden her musibet, (ancak) ellerinizin kazandığı dolayı- 

sıyladır. (Allah,) Çoğunu da affeder. 

31. Siz yeryüzünde (0'nu) aciz bırakacak değilsiniz. Ve sizin Allah'ın 


dışında ne bir veliniz vardır, ne bir yardımcınız. 

32. Denizde yüksek dağlar gibi seyreden gemiler O'nun âyetlerin- 
dendir. 

33. Eğer dileyecekolsa, rüzgârı durdurur, böylece onun üstünde ka- 
lakalırlar. Şüphesiz, bunda çokça sabreden, çokça şükreden kim- 
se için gerçekten âyetler vardır. 

34. Yadakazandıkları dolayısıyla onları yok eder, birçoğunu da affeder. 

35. (Öyle ki) Âyetlerimiz hakkında mücadele edenler, kendileri için 
hiçbir kaçacak yer olmadığını bilip-öğrensinler. 

36. Size verilen herhangi bir şey, dünya hayatının metaı (kısa süreli 


faydalanması)dır. Allah katında olan ise, daha hayırlı ve daha sü- 
reklidir. (Bu da) İmân edip Rablerine tevekkül edenler içindir; 
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37. (Bunlar) Büyük günahlardan ve çirkin-utanmazlıklardan kaçı- 
nanlar ve gazaplandıkları zaman bağışlayanlar, 


Yüce Allah kullarına kötülük dilemez, öğrettiği dinin hedefi, hükümlerin 
maksadı insanın dünya ve ahiretteki ebedi kurtuluş ve mutluluğudur. Buna 
rağmen gerek bireylerin gerekse grup ve toplumların başına envai türlü mu- 
sibetler gelir. Burada altı çizilmesi gereken ilk husus şudur: Allah insanların 
kötülüğünü istemediğine ve bu kesin olduğuna göre, başımıza her ne musi- 
bet gelmişse buna sebebiyet veren biziz yani bizim musibeti gerektiren celbe- 
den tutum ve davranışlarımızdır. Basit olarak düşündüğümüzde vücudumuzu 
mikroplara karşı korumada ihmalkâr davranırsak, mesela boğazımız şişmiş- 
ken dondurma yemeye kalkışırsak hastalanırız. Hastalığa yol açan sebep mik- 
roba karşı ihmalkârlığımız, verdiğimiz örnekteki gibi uygunsuz bir durumda 
dondurmaya karşı duyduğumuz zaafımızdır. 

Musibeti daha geniş kapsamda ve çeşitlilikte düşünmek icap eder. Sürekli 
olarak yanlış ve hata yapan, ilahi sınırları, ahlaki normları çiğneyen insan mu- 
sibetlere maruz kalır. Buna rağmen Yüce Allah, sonsuz merhametinin sonucu 
olarak her yanlışımızın ve hatamızın karşılığı olarak musibet de vermez, ço- 
ğunu affeder, bize musibetlere, kötülük ve felaketlere karşı korur. İnsan eğer 
her yanlış ve hatanın karşılıksız kalacağını ya da yaşadığı hayatın kendi tedbiri 
ve koruyucu mekanizmaları sayesinde sorunsuz geçtiğini düşünüyorsa büyük 
yanılgı içine düşer. Her şey yüce Allah'ın kudret eli altındadır, dilediğini yapar, 
hiç kimsenin O'na karşı koyma gücü yoktur. 

Suyuti'inin “Ed-Dürrü'l Mensur ve fi tefsiri'lMe'sur” adlı eserindeki nak- 
line göre Dahhak “Kişi Kur'an'ı öğrendikten sonra unutmuşsa bu işlediği bir 
günah dolayısıyladır” demiş sonra bu ayeti okumuştur: “Kur'an'ı unutmaktan 
daha büyük bir musibet mi olur?” Dahhak'ın Kur'an'ı unutmayı musibetle 
ilişkilendirilmesi gayet manidardır ve elbette doğrudur. Zira Kur'an'ı unutan 
onun hükümlerini bir kenara bırakıp suç ve günah işlemeye başlar, bunlar da 
başına nice musibetlerin gelmesine sebep olur. Dahhak'ın bu görüşünü Hasan 
el Basri de teyiden şöyle söylemiştir: “Bu ayette musibet hadlerdir.” 

Bir musibete maruz kalacak olsak bizi kimse koruyamaz, koruyabilecek 
olan sadece Allah'tır. Şu halde sadece O'na güvenmeli, O'na tevekkül etmelidir. 
Birtakım insanların Allah'ı bırakıp da kendini tiran ilan etmiş liderlere, güç ve 
araçlara güvenmeleri tam bir gaflet halidir. Hz. Ali (r.a.), Efendimiz (s.a.)'in bu 
ayeti şöyle anlattığını söylemiştir: “Kim dünyada bir günah işleyip de cezasına 
uğrar Yüce Allah adaleti gereği onu ahirette ikinci defa cezalandırmayacaktır. 
Kim bir günah işleyip de Allah onu örter ve bağışlarsa kereminden dolayı ba- 
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ğışlamış olduğu bu günahı ahirette cezalandırmayacaktır” (İbn-i Mace, Hudud, 
33; Müsned,l, 99.) 

Yüce Allah'ın mutlak kudret ve azametini anlayabilmek için tabiatta olup 
biten olaylara dikkatle bakmak, gözlemlerde bulunmak yeterlidir. Denizde 
sular üzerinde yüzen dağlar büyüklüğündeki gemilere bakalım. Böylesine 
devasa gemilerin sular üzerinde yüzmesini sağlayan Allah'tır. O'nun vaz'et- 
tiği tabiat yasaları olmasaydı gemiler sular üzerinde yüzemez, batardı. Bu- 
harsız gemilerin yüzmesini sağlayan rüzgârdır. Rüzgâr da diğer tabiat kuv- 
vetleri gibi yüce Allah'ın kudret eli altındadır, dilerse onu durdurur, gemiler 
de hareket edemez hale gelir. Gemilerin buharlı, motorlu veya enerji ile ha- 
reket etmeleri belli tabiat yasaları dâhilinde olduğundan sonuç aynıdır (55/ 
Rahman, 24). Şu halde aklı başında olan birinin yapması gereken şey, tabiat 
olayları üzerinde gözlemlerde bulunup gerektiği gibi düşünmek ve bu saye- 
de çokça sabredip şükretmek olmalıdır. Çünkü her bir tabiat olayı (ayet) bizi 
buna davet etmektedir. 

Belirtmek gerekir ki sabır sadece başımıza gelen musibetler karşısında 
takınılması gereken tahammül ve mukavemet değil, ahlaki ve manevi olgun- 
laşma yolunda daha yüksek derecelere çıkmak için de gereklidir. Gündelik 
hayatta kimileri yanlış olarak yaptıklarının karşılığı olarak bazı sıkıntılara 
katlanır, kimileri daha yüksek mevkilere getirilmek üzere zorlu eğitimlerden 
geçerler. Hiçbir öğrenci derslerini iyice çalışmadan, kendisine öğretileni yete- 
rince bellemeden sınavı kazanamaz. Sabrın ve şükrün bir arada zikredilmesi 
tesadüfi değildir. Şa'bi her birinin imanın yarısı olduğunu, ikisinin bir araya 
gelmesiyle imanın kendisi olan yakin'in hâsıl olduğunu söylemiştir. (Bkz. 14 / 
İbrahim, 5; 31/Lokman, 31.) 

Yüce Allah insanları nimetlerinden yararlandırırken işledikleri günahlara 
bakmaz, baksaydı zaten hiçbir nimetin hakkıyla şükrünü eda etmediklerinden 
mesela günahkârla dolu bir gemiyi şiddetli bir fırtına kopartarak batırabilir, 
onları bir anda yok ederdi. Titanik'e o kadar güvenmişlerdi ki hiçbir şeyin 
ona zarar vermeyeceğini düşünüyorlardı ama buz kayalarına çarpıp battı, ileri 
teknoloji ve donanım onu kurtarmaya yetmedi. Tabiat yasalarına göre yüksek 
donanımda inşa edilen bir gemi yine tabiat yasaları dâhilinde battı. Yüce Allah 
insanları ve denizde devasa gemilerle yüzen insanları günahları dolayısıyla 
cezalandırmaz, günahlarının birçoğunun cezasını hemen vermez. Ya onlara 
dönüp kendilerini ıslah etmeleri için süre verir veya cezayı ahirete bırakır. 
Bazen da dünyada cezayı verir, takdir O'nun elindedir. Mesele şu ki kimse Al- 
lah'ın kudretinden (onlar için takdir ettiği kaza ve kaderinden) kaçamazlar, 
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buna rağmen bu kesin gerçeği görmüyor, tartışıp duruyorlar. (Bkz. 2/Bakara, 
164 ve 10/Yunus, 22-23.) 

Nimetler, maddi ve manevi imkânlar, zenginlik, sağlık, güç ve iktidar dün- 
yanın geçici metaıdır, kısa sürelidir ve kalitesi bellidir. Eğer inkâr ve isyan, suç 
ve günah, zulüm ve haksızlıklar, hırs ve ihtiraslar bunlar içinse değmez, çünkü 
bunlar geçicidir. Daha yüksek kalitede ve kalıcı olanları Allah katında bulun- 
maktadır, bunlar da dünya hayatında başarılı sınav verenlere; iman edip te- 
vekkül edenlere ahirette verilecektir (28 /Kasas, 60). 

İman edip yüce Allah'a tevekkül eden mü'minler büyük günahlardan 
haksız yere adam öldürmekten, anne babaya karşı gelmekten, faizli alış ve- 
riş yemekten, zinadan, hak ve hukuk ihlal etmekten vb. suç ve günah teşkil 
eden fiillerden kaçınan kimselerdir. “Fuhş ve fahşa” sayılan her türlü tutum 
ve davranışlardan, pozisyon ve durumlardan da dikkatle uzakta kalan; öfkele- 
nip hiddetlendikleri zaman öfkelerini yenenler, gazaplansalar da bağışlaması- 
nı bilen kimselerdir. İbn-i Abbas'ın rivayetine göre müşriklerden biri Hz. Ebu 
Bekir'e onu hiddetlendirecek kadar hakaret etti, ona karşılık vermedi. Ayet bu 
olay üzerine inmiştir (Bkz. 3/Âl-i İmran, 134; 4/Nisa, 31 ve 17/İsra, 32. ayet- 
lerin açıklaması.) Başka güzel, övgüye değer sıfatları da var: Söz konusu seçkin 
kimseler suç ve günahlardan, fuhşiyattan kaçındıkları gibi Rableri onlara neyi 
emretmişse imkân ve kudretleri dâhilinde icabet ederler, görevlerini tam bir 
sorumluluk duygusuyla yerine getirmeye çalışırlar. Yüce Allah onlardan neyin 
yapılmasını veya yapılmamasını talep etmişse binbir dereden bahaneler geti- 
rip görevlerini yerine getirmekten kaçınmamışlardır. “İşittik ve itaat ettik” 
diyerek emre tabi olmuşlardır. 


Eer epi Wee VE - za e 
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38. Rablerine icabet edenler, namazı dosdoğru kılanlar, işleri kendi 
aralarında şura ile olanlar ve kendilerine rızık olarak verdikleri- 
mizden infak edenler, 


39. Vehaklarına tecavüz edildiği zaman, birlik olup karşı koyanlardır. 


Mü'minler, bir işe koyuldukları zaman kendi aralarında danışırlar. İslam 
dininin temellerinden biri şuradır. Yani bir işe karar verilmeden önce ehil ve 
ilgili kimselerle gerekli danışmanın yapılması, fikir ve kanaatlerinin alınması, 
böylelikle karar alınıp uygulamaya konulmasıdır. Bu ayet Mekke'de indirilmiş- 
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ken, şura Hz. Peygamber'in devlet başkanı olduğu Medine'de de emredilmiş- 
tir. (Şura için bkz. 3/Âl-i İmran, 159. ayetin açıklaması). Ebu Hüreyre şöyle 
demiştir: “Arkadaşlarıyla Hz. Muhammed (s.a.)'den daha çok danışan kimse 
görmedim” (Tirmizi; Cihad, 35) demiştir. 

Kurtubi Hz. Peygamber'in savaş ve benzeri konularda ashabıyla danıştığı- 
nı fakat ahkâm konusunu danışmanın dışında tuttuğunu söyler. Bu demektir 
ki, yasama meclisleri veya liderlerin danışman olarak seçtiği kişiler bir araya 
gelip de ilahi hükümlere aykırı kararlar alamazlar, yasalar yapamazlar. Ancak 
ana hükümlerin, muhkemlerin hayatta nasıl tatbik edileceklerine, bunlar ilgili 
geçici yasa, yönetmelik veya tüzük çıkarıp çıkarmama konularında danışırlar, 
ortak kararlar alırlar. Kısaca şura meclisleri veya parlamentolar haramı helal, 
helalı haram kılacak kararlar alamazlar. 

Bu böyledir, zira farz, mendup, mekruh, mübah ve haram gibi konular Yüce 
Allah tarafından belirlenmiştir, insanların kendi arzularına, indi muhakeme ve 
kanaatlerine göre bu konular üzerinde tasarrufta bulunmaya hak ve yetkileri 
yoktur. Bu tahmin edilenin ötesinde hayati derecede önemli bir konudur. Zira 
yasama en temel erk/kuvvettir, bunun birilerinin eline verdiğinizde devlet ve 
kamuya ait güçlerin tamamını eline geçirmiş olur ki, kim bu gücü ele geçirirse 
diğerlerine haksızlık yapar, kendini imtiyazlarla donatır. 

Bu kadarla da değil, Yüce Allah'ın kendilerine verdiği rızıktan, mal ve ser- 
vetten yoksullara, ihtiyacı olanlara infak eden kimseler de bu kategori içinde 
ele alınmıştır. Diğer bir özellikleri kendi aralarında dayanışma içinde olmala- 
rıdır. Birbirlerini kardeş bilirler, bir duvarın taşları gibi birbirlerini destekler- 
ler. Onlara topluca veya bir fertlerine saldırı olduğunda bir araya gelirler, hak 
ve hukuklarını savunurlar, tehlikeyi savmak için birlik olurlar. İbn-i Cerir'in 
aktardığına göre Süddi bu ayete şu anlamı vermiştir: Kendilerine haksızlık 
edenlere aşırıya kaçmadan ve bilinen sınırları aşmadan karşı koymak üzere 
yardımlaşırlar (bkz. 26/Şuara, 227). 
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40. Kötülüğün karşılığı, onun misli (benzeri) olan kötülüktür. Ama 
kim affeder ve ıslah ederse (dirliği kurup-sağlarsa) artık onun ecri 
Allah'a aittir. Gerçekten O, zalimleri sevmez. 

41. Kim zulme uğradıktan sonra nusret bulur (hakkını alır)sa, artık 
onlar için aleyhlerinde bir yol yoktur. 

42. Yol ancak insanlara zulmeden ve yeryüzünde haksız yere 'teca- 
vüz ve haksızlıkta bulunanların' aleyhinedir. İşte bunlara acıklı 
bir azap vardır. 


43. Kim sabreder ve bağışlarsa, şüphesiz bu, azme değer işlerdendir. 


“Misliyle kötülük” kötülük görenin -bu haksız fiile- kötülükle cevap ver- 
mesidir. Yine Mü'min, 40. ayette “Kim bir kötülük işlerse kendi mislinden baş- 
kasıyla ceza görmez” buyrulur. Zemahşeri, her iki fiilin “kötülük” olma vasfına 
dikkat çeker. Kötülük sonuçta isabet ettiği kişiye zarar verir, onu üzer İlk ba- 
kışta yadırgatıcı görünse de “misliyle kötülük” sebepsiz değildir: 

a) Genel bir adalet kuralı olarak her suç karşılığını bulmalıdır. Adil bir ceza 
ile kötülük yapanın başka kötülük yapmasının önüne geçilir. Aksi halde hakla- 
rın kaybına sebep olur. Bu ise kötülüğün yaygınlaşmasına, kin ve düşmanlığın 
doğup sürmesine yol açar; 

b) Kötülük gören, eğer karşılık veremeyecek olursa içi rahatlamaz, vicdanı 
tatmin olmaz ve elbette uğradığı maddi veya manevi zarar önlenmiş olmaz. 

Bu yüzden misliyle karşılık veren, bu tutumundan dolayı kınanmaz, yadır- 
ganmaz veya suçlanmaz. Çünkü her şeyden evvel, haksızlığa, kötülüğe sebep 
teşkil eden davranışı ilk başlatan kendisi değildir. Yadırganması gereken var- 
sa, ilk defa kötülüğe yeltenendir. 

“Gerçekten 0, zalimleri sevmez.” Kur'an'da mutlak olarak geçen zulüm, 
küfür anlamındadır. Bir sıfatla zikredildiği yerde ise zulmün bir türevini ifade 
eder. Burada “zulüm”, yeryüzünde “haksız yere tecavüz ve hak ihlalinde bu- 
lunan kimseler”in fiili olarak zikredilir ki, bunlar haksız tahakküm kuranlar, 
insanların emeklerini sömürenler, mütegalibe sıfatını alan güçlerdir. Kurtubi, 
bunların özellikle haksızlık yapıp bunda ısrar edenler olduğunu söyler. Bunla- 
rın yapıp ettiklerine iyi gözle bakılmaz, fiilleri hoşgörülmez. Bunların zulmüne 
birlikte karşı koyup mücadele etmek gerekir; bu hem ahlaki bir görev hem 
güvenlik ve adaletin gereğidir. 

Daha alt seviyede haksızlığı ise kendi cürmüyle sınırlı tutmak lazım. Çün- 
kü belli bir çerçevede haksız fiil irtikâp eden bir kimseyi kişiliği ve yapıp et- 
tikleriyle mutlak zalim olarak vasıflandırmak doğru değildir. Her kötülük af- 
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fedilmez. Zararı büyük, hasarı kalıcı ve faili tarafından temel bir tutum haline 
getirilmiş kötülüğe karşı mücadele edilir. Kurtubi, “Müslümanların hayat hak- 
larına, zenginliklerine açıkça düşmanlık gösterenlere cevap verilmesi kesin 
bir emirdir, belli bir zarar veren Müslümana misliyle cevap vermek mübah an- 
cak affetmek menduptur” der. Cürmü küçük ve failinin ısrarlı olmayıp aksine 
pişman olduğu kötülük affedilir. 

Müslümanlar birbirlerinden helallik alır, karşılıklı olarak haklarından 
vazgeçebilirler, bu güzel bir davranıştır. Ancak İmam Malik, helallik almanın 
para ve mal alış verişlerinde mümkün olduğunu, ırz (namus, şeref ve haysiyet 
gibi) konularında mümkün olmadığını söyler. 

Cürmü küçük kötülüğe misliyle cevap vermek onaylanmış olmakla bera- 
ber Kur'an, açıkça övgüye değer olan tutumun “af” olduğunu belirtir. İfadeye 
dikkatlice bakıldığında “kötülüğe cevabın” yine “kötülük”le verildiği ima edil- 
mektedir. Başka bir ifadeyle ortada bir kötülük söz konusudur; adalet, ceza ve 
caydırıcılık gibi sebeplerle ona cevap verilebilir ama yine de bu cevap “kötü- 
lük”tür. Kur'an, buna izin veriyorsa da, “takva” çerçevesinde “af”fı, öne çıkar- 
makta, “affetme”yi önermektedir: “Sen af yolunu benimse. Örfü emret ve cahil- 
lerden yüz çevir” (7/ A'raf, 199). 

Özellikle haksızlıkta bulunup bundan pişmanlık duyanlar affedilmeye 
layık kimselerdir. “Ama kim affeder ve ıslah ederse artık onun ecri Allah'a 
aittir.” Kişinin kendi hakkından vazgeçmesi yani kendisine haksızlık yapanı 
affetmesi, sulh (barış) ve salahın (esenlik ve genel toplumsal yararın) yayıl- 
masını kolaylaştırır. Açık ki, kötülüğe kötülükle karşılık vermek bir haktır 
ama kötülük bir başka kötülüğü tetikler. Çoğu zaman insanlar yaptıklarına 
karşılık olarak gördüklerine müstahak olmadıklarını düşünür ve ellerine fır- 
sat geçirdiklerinde bir kere daha kötülük yapmaya yeltenirler. Bu da dirlik ve 
düzeni bozar. Af, kötülüğün daha çok yayılmasının önüne geçer. Elbette af, en 
azından maddi çerçevede bir mağduriyettir, fakat Allah, af yolunu seçenlerin 
ecirlerinin kendisine ait olduğunu belirtir ki, hakikatte bundan daha büyük 
kazanç yoktur. 

“Af ve hoşgörü, Allah'ın bağışına” (24 /Nur, 22) sebep olur. Misliyle kötü- 
lük onaylanmış bir hak olsa da şüphesiz “iyilik” ile “kötülük” aynı değildir. 
Sonuç itibariyle affetmek büyüklük, ruh yüceliğidir. Böyle davranan kimse 
ummadığı güzel sürprizlerle karşılaşır: “İyilikle kötülük eşit olmaz. Sen, en 
güzel olan bir tarzda (kötülüğü) uzaklaştır; o zaman (görürsün ki) seninle 
onun arasında düşmanlık bulunan kimse, sanki sıcak bir dost(un) oluvermiş- 
tir” (41/ Fussilet, 34). 
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Nahl süresinde (16/126) vurgulandığı gibi, “kötülüğe misliyle cevap ve- 
rilecek” ama “daha fazlası”yla değil. Mesela sana tokat atana sen de tokat ata- 
bilirsin ama tokat atıp yerde tekmeleyemez veya gözünü çıkarmaya kalkışa- 
mazsın. Bu, aşırıya gitmek olup zulüm kapsamına girer. Ayrıca her kötülüğe 
misliyle cevap vermek de mümkün değildir (Bkz. 2/Bakara, 190-194. ayetle- 
rin açıklaması). Kötülüğe misliyle cevap vermenin de belli sınırları vardır. Bazı 
durumlarda fiilin tam benzeriyle cevap vermek mümkün değildir. Mesela zina 
iftirasına zina iftirasıyla veya tecavüze tecavüzle cevap verilmez. 

Dikkat edilmesi gereken önemli nokta da şu ki, bize karşı kötülük işlemiş, 
hak ve hukukumuzu ihlal etmiş birine veya bir topluluğa karşı haklarımızı ara- 
maya kalkar, onların suçlu olduklarını tespit edip ceza vermeye kalkıştığımızda: 

a) Cezayı suçun cinsinden vermek, 

b) Cezayı suçun bireyselliği gibi bireysel verip kolektif/toplu cezaya dö- 
nüşmemesine dikkat, 

c) Cezayı intikamcı ve tasfiyeci amaçlarla kullanmamak gerekir. Aksi halde 
mazlum iken zalim, mağdur iken gadreden düşmüş oluruz. (Bkz. 17/İsra, 15; 
35 /Fatır, 18.) 

“Kim sabreder ve bağışlarsa, şüphesiz bu, azme değer işlerdendir." 
“Azme değer iş” özenilecek, örnek alınacak güzel iş ve davranış demektir. 

Burada azme değer iş sabır ve bağışlamadır. Hukuki olan davranış, kötülü- 
ğe misliyle cevap verirken aşırıya gitmemek yani haddi aşmamak ve fakat 
takvaya yakışır olanı cevap verebilecek durumda ve güçte iken af yolunu 
seçmektir. Bu “hilm” diyebileceğimiz yüksek erdemdir. Halim yani erdemli 
kişi, kendisine yapılmış bir haksızlığa cevap verebilecek imkân ve güce sahip 
iken, bu yola başvurmayan, affeden, yüksek ahlaki meziyete sahip olan kişi- 
dir. Bu konuda Peygamber Efendimiz (s.a.) şöyle buyurmuştur: “Aftan dolayı 
Allah kulunun izzetini (onurunu, değerini ve üstün konumun) arttırır” (Tir- 
mizi, Birr, 82). Ayrıca bkz. 2/Bakara, 190-194; 16/Nahl, 126 ve 22/Hac, 60, 
ayetlerin açıklaması. 
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44. Allah, kimi saptırırsa, artık bundan sonra onun hiçbir velisi yok- 
tur. Azabı gördükleri zaman, o zalimleri bir görsen; “Geri dönme- 
ye bir yol var mı?” derler. 

45. Onları görürsün; zilletten başları önlerine düşmüş bir halde, ona 
(ateşe) sunulurlarken göz ucuyla sezdirmeden bakarlar. İmân 
edenler de: “Gerçekten hüsrana uğrayanlar, kıyâmet günü hem 
kendi nefislerini, hem yakın akraba (veya yandaş)larını da hüsra- 
na uğratmışlardır” dediler. Haberiniz olsun; gerçekten zalimler, 
kalıcı bir azap içindedirler. 

46. Onların Allah'ın dışında kendilerine yardım edecek velileri yok- 
tur. Allah kimi saptırırsa, artık onun için hiçbir (çıkış) yolu yoktur. 

47. Allah'tan, geri çevrilmesi olmayan bir gün gelmeden evvel, Rab- 
binize icabet edin. O gün, sizin için ne sığınılacak bir yer var, ne 
sizin için inkâr (etmeye bir imkân). 

48. Şayet onlar, sırt çevirecek olurlarsa, artık Biz seni onların üzeri- 
ne bir gözetleyici olarak göndermiş değiliz. Sana düşen, yalnızca 
tebliğdir. Gerçek şu ki, Biz insana tarafımızdan bir rahmet tattır- 
dığımız zaman, ona sevinir. Eğer onlara kendi ellerinin takdim 
ettikleri dolayısıyla bir kötülük isabet ederse, bu durumda insan 
bir nankör kesiliverir. 


49. Göklerin veyerin mülkü Allah'ındır. Dilediğini yaratır. Dilediğine 
dişiler armağan eder, dilediğine de erkek armağan eder. 

50. Veya erkekler ve dişiler olarak çift (ikiz) verir. Dilediğini kısır bı- 
rakır. Gerçekten O, bilendir, güç yetirendir. 
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Birçok yerde geçen bu ifade, Allah'ın saptırdığı kimseler inkâr, isyan, 
zulüm ve günahta ısrar edip bir türlü hidayet, ilahi hükümlere itaat, hak- 
kaniyet ve doğruluğa, temiz bir hayata uymayı reddedenlere işaret eder. 
Yoksa Allah'ın kullarının hidayeti veya sapkınlıkları konusunda -haşa- keyfi 
davrandığı, bir kulu sebepsiz yere sapkınlığa sürükleyip dünya ve ahirette 
bedbahtlığa mahküm ettiğini düşünmek büyük bir hatadır. Yüce Allah insan- 
lara doğruyu ve yanlışı, iyiliği ve kötülüğü göstermiş, ayrıca iki yol arasında 
tercihte bulunma irade ve özgürlüğünü vermiştir. Yanlışı ve kötülüğü seçip 
bundan ısrar edenler zalim kimselerdir ki, buradaki zalimler inandığı hal- 
de olması gerektiği gibi davranmayan hatalı ve kusurlu Müslümanları değil, 
inkâr ve isyanda ısrar edenlerdir. Söz konusu bedbaht kişiler dünyada yapıp 
ettiklerinin hesabını verip de azaba mahküm edildikten sonra cehenneme 
sevkedileceklerdir. Böylelerinin durumları son derece trajiktir, utanç veri- 
ci ve umutsuzdur. Geri dönmenin imkân ve yollarını arayacaklardır. Fakat 
heyhat, iş işten geçmiştir, kendilerine verilen fırsatlar elden kaçmıştır, bir 
daha dünyaya geri dönüp de iyi bir sınav vermeleri mümkün değildir. Zillet 
ve küçük düşürülmüşler olarak -ki dünyada iken bazıları ne kadar kibirliy- 
di, kendilerini erişilmez-ulaşılmaz görürlerdi, insanlara tepeden bakarlar- 
dı, kendilerinden zayıf olanları güç ve iktidarlarıyla ezerlerdi— şimdi ateşe 
sürülmektedirler. Göz ucuyla ve utançlarından sezdirmeden bakarlar, onları 
kim seyretmektedir. Muhammed bin Ka'b'a göre göz ucuyla içinde azabı çe- 
kecekleri ateşe bakmaktadırlar. 

Mü'minler onların bu zillet hallerine tanık olurlar. Dünyanın kibirli tağut- 
ları, zalim ve sömürücüleri kesin hüsrana uğramışlardır. Sadece kendilerini 
yakmakla kalmamışlar onlara tabi olan, sözlerine ve vaatlerine kanan yakın 
akrabalarını, dost ve taraftarlarının da başlarını yakmışlardır. Dünyada kim 
onlara güvenmişse şimdi büyük bir düş kırıklığına uğramıştır. Onlar için bir 
çıkış yolu yok, kalıcı-süresiz (mukim) bir azabı çekmek üzere ateşteki yerleri- 
ni almaktadırlar. Azaba adilane bir yargılamadan sonra müstahak olmuşlardır, 
yapıp ettiklerinin cezasını çekeceklerdir. Bu durumda onlara yardım edecek, 
çıkış yolu gösterecek kimse yoktur; Allah'ın inkâr ve isyanı dolayısıyla saptır- 
dığı kimseye kim çıkış yolu gösterebilir ki! 

Bu dehşet verici tablodan çıkarılması gereken dersler vardır: Öyle bir gü- 
nün gelişi mukadderdir ki, bunun geri dönüşü yoktur. Bize verilmiş zaman al- 
tın kıymetindedir, her anı değerlidir ve her anı sorguya konu olacaktır. O halde 
aklı başında olan insan her ne yapıyorsa yaptıkları üzerinde düşünmeli, doğru 
veya yanlışta olup olmadığını ciddi olarak sorgulamalıdır. Bizim istifademize 
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sunulmuş yeryüzü malikânesinde sürdüğümüz hayatın hesabı sorulacaktır ve 
bir daha bu malikâneye dönme imkânı ve fırsatı da verilmeyecektir. Fırsatı en 
akıllıca kullanmanın yolu, Yüce Allah'ın davetine icabet etmek, O'nun iradesi- 
ne teslim olmaktır. Hesap günü geldiğinde eğer hüsrana uğrayanlar arasında 
yer alacak olursak Allah'tan başka sığınacak yerimiz ve kimsemiz olmaz, yaşa- 
dığımız ve önümüze konulmuş apaçık gerçeği inkâr edip aksini ispat etmeye 
imkânımız ve gücümüz de olmaz. 

Tevhid inancının esasını teşkil eden tebliğ Hz. Peygamber (s.a.)'in göre- 
vidir. O yaşadığı sürece görevini hakkıyla yerine getirdi. Ona inananlar inandı 
inkâr edenler husumet gösterip küfür ve zulümlerinde diretti. Hz. Peygamber 
(s.a.) sadece bir tebliğci olduğundan onların üzerine zor kullanacak değildi 
(4/Nisa, 80). Bu aynı zamanda onu kıyamete kadar takip edecek olan mü'min- 
lerin deyol haritasını teşkil eder. Din seçiminde zor ve baskı yoktur, din bir gö- 
nül, vicdan ve ikna işidir. Aklının ve temiz fıtratının sesine kulak veren İslami 
tebliğe de kulak verir; hak ve hakikatin burada olduğunu anlar, Allah'a yönelir. 
Nefsinin istek ve tutkularına kendini kaptırmış kimseler ise inkâr ve zulümde 
ısrar eder, başkalarının hayatını karartır; sonunda bu ayetlerde tasvir edildiği 
üzere ebedi hüsrana uğrarlar. 

İnsan değişken bir yaratıktır. Yüce Allah'tan ona bir rahmet eriştiğinde 
sevinir, olayları kendi lehine yorumlar; fakat yapıp ettiklerinin sonucu olarak 
bir kötülüğe maruz kalsa iyiliği unutur, niçin başına bu musibet geldiği diye 
nankörce hareket eder (10/Yunus, 21). Oysa iyilikler Allah'tan, kötülükler in- 
sandandır, kötülük yapmadıkça yüce Allah kulunu sıkıntıya sokmaz. Efendimiz 
mü'min için şöyle buyurmuştur: “Genişliğe çıkarsa şükreder, bu kendisine ha- 
yır olur. Darlığa düşerse sabreder, bu da kendisine hayırlı olur. Her iki durum 
da sadece mü'mine özgüdür” (Müslim, Zühd, 64; Müsned, VI, 15). 

Varlık âleminin mülkü, hükümranlığı Allah'ındır. Her şey O'nun kudret eli 
altındadır. Dilediğini yaratır (3/Âl-i İmran, 47). Dilemeseydi bizi yaratmazdı, 
biz de var olmazdık veya yerimize başka bir tür yaratırdı. Biz varlığımızı O'na 
borçluyuz. Bu çerçevede dünyaya gelecek çocukların cinsiyetini tayin etmek 
de O'nun tasarrufundadır. Tabiatta canlıların dağılımında ilahi bir denge söz 
konusu olduğu gibi beşer hayatında da cinsiyetler arasında bir denge vardır. 
İnsan çoğu zaman söz konusu dengenin neye göre ve nasıl kurulduğunu bi- 
lemez, yaptığı tahminler, hesap ve öngörimeler ilahi takdirin tamamen dışın- 
dadır. Bu hakikate böylece vakıf olduktan sonra, bir kadının erkek veya dişi 
doğurması ne ona bağlıdır ne kocasına. Yüce Allah belli bir hikmete dayalı ola- 
rak dengeyi nasıl kurmayı takdir etmişse çocuğun cinsiyetini öyle tayin eder. 
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Kimine erkek, kimine dişi çocuk, kimine ikiz, üçüz armağan eder, kimine de 
çocuk sahibi olmayı nasip etmez. Tıbbi yol ve tedavilerle çocuğu olmayanın 
hamile kalıp çocuk doğurması ilahi sünnetler dâhilinde cereyan eden bir olay 
olduğundan yine Allah'ın takdiri dâhilindedir. İnsanın varlık âleminde müm- 
kün seçeneklerden birini ortaya çıkarıp arzu ettiği sonucu elde etmesi yüce 
Allah'ın bilgisi, iradesi ve kudreti haricinde veya O'na, O'nun koyduğu yasalara 
rağmen değildir. Tabiatta her ne oluyorsa O'nun bilgisi ve iradesi dâhilinde 
vuku bulmaktadır. O bilendir, her şeye gücü yetendir. 
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51. Kendisiyle Allah'ın konuşması, bir beşer için olacak (şey) değildir; 
ancak bir vahiy ile ya da perde arkasından veya bir elçi gönderip 
kendi izniyle dilediğine vahyetmesi (durumu) başka. Gerçekten O, 
yüce olandır, hüküm ve hikmet sahibidir. 

52. Böylecesanaemrimizden bir ruh vahyettik. Sen, kitap nedir, imân 
nedir bilmiyordun. Ancak Biz onu bir nur kıldık; onunla kulları- 
mızdan dilediklerimizi hidayete erdiririz. Şüphesiz sen, dosdoğ- 
ru olan bir yola yöneltip-iletiyorsun 


53. Göklerde ve yerde bulunanların tümü kendisine ait olan Allah'ın 
yoluna. Haberiniz olsun; işler Allah'a döner. 


Tevhid konusunda bilmemiz gereken en temel bilgi şudur: Yaratan ya- 
ratandır, yaratılan da yaratılandır. Aralarında herhangi türden veya cinsten 
mahiyet birliği ve benzerlik söz konusu değildir. Böyle olunca Yaratan'ın ya- 
ratılmışlarla iletişim kurması, yaratılmışların kendi aralarında kurdukları ile- 
tişimden farklı olacaktır. Bu konu vahiy konusunun en esaslı noktasını teşkil 
eder. 51. ayet Yüce Allah'ın beşerle doğrudan ve yüz yüze -tıpkı insanların 
kendi aralarında birebir- konuşmasının mümkün olmadığını belirtmektedir. 
Ana hatlarıyla iletişim üç şekilde vuku bulur: 
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a) Allah'ın seçtiği kullarının kalbine vahiy ilka etmesi. Bu bütün peygam- 
berler ve Musa aleyhisselâmın annesi ve Hz. Meryem için söz konusudur. 

b) Perde arkasından konuşması. Bu Tur dağında Hz. Musa ile gerçekleş- 
miştir. 

c) Bir melek göndermesi. Vahiy meleği Ruhu'l Kudüs veya Ruhu'l emin 
olan Cebrail aleyhisselâmdır. 

Bu üç şekle bağlı ve bir anlamda türevleri olarak vahyi yediye çıkarmak 
mümkündür: Rüya; ilham; bir varlığı yönlendirmesi, güdüsel olarak emre 
amade kılması-teshir; vahiy meleğinin insan kılığına bürünüp gelmesi gibi. 
(Daha geniş bilgi için bkz. 4/Nisa, 164 ve 7/ATraf, 143. ayetlerin açıklaması.) 
Vahyin gerçek mahiyeti konusunda bizim yakini sayılabilecek bir bilgi ve ka- 
naate sahip olmamız mümkün değildir, zira vahiy olayını tecrübe etmiş değiliz. 
Vahyin vukuundan emin olmakla ruhen ona iştirak etmek arasında fark vardır. 
Vahyin gerçek mahiyetini ancak onu alan ve ruhen iştirak eden bilir ki, bu da 
peygamberden başkası değildir. Bunun takdiri ve ta'yini hüküm ve hikmet sa- 
hibi Allah'a aittir. 

Vahyi getiren melek emin, güvenilir bir varlıktır, Ruhu'l emindir. Aldığı 
bilgi ve haberleri olduğu gibi - ne eksilterek ne ilavelerde bulunarak- getirir, 
elçinin kalbine ilka eder (16/Nahl, 2; 40/Mü'min, 15). Bazı tefsircilere göre bu 
ayette sözü edilen ruh, Kur'an-ı Kerim'dir. 

Vahiy olayında meleğin herhangi bir katkısı ve dahli olmadığı gibi el- 
çinin de bir katkısı ve dahli yoktur. Hiç kimse kendini peygamberliğe aday 
koyamaz, hayatı boyunca uğraşıp dursa kendi arzusuyla peygamber olamaz. 
Bazı filozofların iddia ettiğinin aksine peygamberlik “kesbi” değil, “vehbi” 
dir. Peygamber Allah tarafından seçilir. Önceden peygamber olacağını bil- 
mez. Nitekim 52. ayetin açıkça vurguladığı üzere, son peygamber Hz. Mu- 
hammed (s.a.) de elçi seçileceğini bilmiyordu, bunu aklından geçirmiş değil - 
di. Ne vahiy olarak kendisine indirilecek kitabı bilirdi ne de vahiy tarafından 
içeriği, esasları ve kapsamı tayin edilmiş imanı (93/Duha, 7). Burada sözü 
edilen iman soyut veya salt inanç değil, içerik, açıklamalar ve hükümler mec- 
muasıdır. Bu da gösteriyor ki, sünnet olarak sonradan ortaya çıkan hüküm 
ve öğretilerin kökleri, tohumları vahiy temeline dayanmaktadır, yoksa Hz. 
Peygamber kendi şahsi ve indi mülahazalarıyla dinin temel hükümlerini 
vaz'etmiş değildir. Mesela Hz. Peygamber'in kendi takdir ve kararıyla sabah 
namazı farzının iki, öğlen, ikindi ve yatsının dört, akşam namazının üç rekât 
kıldığını ve bize kıldırdığını düşünemeyiz. Bunun gibi sahih sünnette yer 
alan çok sayıda hüküm vardır. 
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Bu ayetin “Kitaba ve imana çağırmanın yol ve yöntemi” ne atıf olduğunu 
söyleyenler de olmuştur (4 /Nisa, 171). Hz. Ali'nin bildirdiğine göre Efendi- 
miz'e vahiy almadan önce “Hiç puta taptın mı?” diye sorulduğunda “Hayır” ce- 
vabını vermiştir. “Hiç içki içtin mi?” diye sorulduğunda da yine “Hayır” demiş 
ve şunları eklemiştir: “Kitap nedir, iman nedir bilmiyorken bile, onların küfür 
üzere olduklarını biliyordum.” (Suyuti.) Kişinin bir şeyin yanlışını bilmesi baş- 
ka doğrusunun ne olduğunu tam olarak bilmesi başkadır. Arap yarımadasında 
Hanifler putatapıcılığın ve yozlaşmış ahlaki hayatın yanlışlığını biliyordu ama 
ne olması gerektiğini tam olarak bilmiyorlardı. Efendimiz (s.a.)'in vahiy alma- 
dan yani bi'setten önce münkerleri işlemediği doğru ama neyi nasıl yapması 
gerektiğini, nasıl Allah'a ibadet edileceğini, hangi ana hükümler çerçevesinde 
toplumsal hayatın düzenleneceğini bilmesi söz konusu değildir. Bütün bunları 
inen vahiyle öğrenmiş oldu. Çağımızda da modern dünyanın adaletsizliğini, 
yozlaşmış hayat tarzını reddeden, bu insan ilişkilerinin yanlışlığını bilenler 
ve bunu yüksek sesle dile getirenler var, belki süren ilişkilerin kirinden ken- 
dilerini korudukları sürece bunlar hanif sayılırlar. Ama ne olması gerektiğini 
bilmiyorlar. 

Vahiy onun dünyasına bir nur olarak indi/indirildi. O da insanların, daha 
doğru bir ifadeyle vahye inanıp hükümlerine tabi olanların yolunu ve dünya- 
sını aydınlattı. Yüce Allah'ın dilemesiyle insanlar hidayet nuruna kavuşur (22/ 
Hac, 67; 43/Zuhruf, 43). Hz. Peygamber (s.a.)'in insanları davet ettiği yol gök- 
lerde ve yerde bulunanların tümünün kendisine ait olan Allah'ın yoludur. Kim 
ne derse desin, hangi tartışmaya girişirse girişsin bütün işler Allah'a döner. 


Şürâ (42) süresinin tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


43- Zuhruf Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 89 âyettir. İsmini 35. ayette geçen altın, mücev- 
her, ziynet veya dünya hayatının çekici süsü anlamındaki “zuhruf” kelimesinden 
almaktadır. Şura (42) süresinden sonra, Duha (93) süresinden önce inmiştir. 


gaz$il gaz İN gü 


Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 
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Ha, Mim! 
Apaçık Kitab'a andolsun; 
3. o Gerçekten Biz onu, belki aklınızı kullanırsınız diye Arapça bir 
Kur'ân kıldık. 


4. o Şüphesizo,Bizim katımızda olan Ana Kitap'tadır; çok yücedir, hü- 
küm ve hikmet doludur. 


İlk ayette yer alan iki hece (Ha-Mim) Huruf-u mukattaa olup Bakara süre- 
sinin girişinde bu konuyla ilgili (2/1) geniş bilgiler verilmiştir. 

“Apaçık Kitap”tan kastedilen Kur'an-ı Kerim'dir. Başka sürelerde de belir- 
tildiği üzere Kur'an apaçık bir kitaptır (5/Maide, 15; 15/Hicr, 1). Allah tara- 
fından Arapça olarak indirilmiştir. Önceki kitaplar elçilerin içinden çıktığı ka- 
vimlerin diliyle indirilmişti, Kur'an-ı Kerim de Hz. Muhammed (s.a.)Y'in içinden 
çıktığı Arapların diliyle indirilmiştir. (Bkz. 12 /Yusuf, 2). 

Müteal bir kaynaktan gelmiş, Cebrail aleyhisselam adlı bir melek aracı- 
lığıyla vahyedilmiş, kendisine indirilen peygamber tarafından tebliğ edilmiş- 
tir. Başka bir ifadeyle vahiyle gelen bilgi ve haberler insan idrakinin alabile- 
ceği forma sokulmuş, ilahi mesaj Arapça dille ete kemiğe büründürülmüştür. 
Dil vahyin algılanıp anlaşılmasında bir araçtır. Mesajı anlayıp ondan gerekli 
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sonuçları çıkaracak olan insandır, insan bu çabayı ancak aklını kullanmakla 
başarabilir; bu yüzden “belki aklınızı kullanırsınız” diye buyrulmuştur. Dil 
önemli olmakla beraber aslolan dilin yardımıyla aklın vahyin mesajını, hüküm- 
lerin maksatlarını ve hikmetlerini doğru anlamasıdır. Vahiy hak ve hakikati 
ihtiva etmektedir, akıl ancak vahyin ışığında hak ve hakikati kavrayabilecektir. 
Bu demektir ki meselenin özünü kaybetmemek lazım. Asıl amaç unutulup da 
araca yani dile, dilin bazen maksadı aşan inceliklerine, belagat ve edebi anla- 
tımına endekslendiğinde araç amacın yerine geçmiş olur ki, bu zaman zaman 
geçmişte gözlendiği üzere bizi maksattan uzaklaştırmaya sebebiyet verebilir. 

Kur'an'ın müteal kaynaktan gelmiş olması içinde herhangi bir beşerin 
müdahale ve etkisinin olmaması anlamına gelir. Bu özelliğiyle yücedir hik- 
metlidir, diğer beşerin kaleme aldığı hiçbir kitaba veya esere benzemez, mu- 
kayeseye konu olamaz. Mebde' ve mead, varlık âlemi, yaratılışın sebep ve 
hikmeti, hayatın anlamı, insan davranışlarının değeri, geçmiş toplumlar, ah- 
laki ve hukuki yönlendirici norm ve değerler vb. konularda verdiği her bilgi 
ve haberi doğru, hükümleri isabetli, yerli yerindedir. Kitabın böylesine açık 
ve anlaşılır (mübin) bir formasyonda indirilmesinin sebebi insanların aklet- 
mesine yardımcı olmak içindir. İnsan kendi imkânları ve zihni melekeleriyle 
derin, içinden çıkılamaz felsefi sorunlarla uğraşmak zorunda değildir, Yunan 
ve modern telakkide sanıldığı gibi yardımsız ve yol göstericisiz bırakılmış 
da değildir. Elbette insan akledecek, düşünecek ama akıl ve düşünme çabası 
vahyin ışığında olduğunda hak ve hakikate ulaşacak, doğru sonuçlara ulaşa- 
cak. Onun için indirilmiş Kitabı okuyacak, her biri bir parametre, bir deniz 
feneri hükmündeki ayetleri üzerinde tefekkür edecek ve aklının yardımıy- 
la kurtuluşu, iyiyi, doğruyu ve mutluluğu bulmaya çalışacaktır. Kur'an vahyi 
varlığı bir nur gibi aydınlattığında akıl çok daha rahat kendi fonksiyonlarını 
yerine getirecek, hak ve hakikate yönelecektir. Kur'an aklın rehberi, varlığı 
aydınlatan ışıktır (Siracunmünir). 

Ümmü" Kitap, aynı zamanda Levh-i Mahfuz'dur. (6/En'am, 59; 85/Buruc, 
22). Buna İmam-ı Mübin, Kitab-ı Mübin, Kitap veya Kitab-ı Meknun da denebi- 
lir. Böyle olunca bu atıfların Kur'an'ın kendisinden neşet ettiği kaynağa yapıl- 
dığı anlaşılmaktadır. Bu tanımlamalar Levh-i Mahfuz'un bütün anlam derece- 
lerini, muhteva seviyelerini veya bilgi kaynaklarının bütününü vermez ancak 
Levh-i Mahfuz'la irtibatlı olduğunu, Kitabın aslının Levh-i Mahfuz adı verilen 
ana kütükte bulunduğunu ifade eder. Katade ve Hasan Basri, Kur'an'ın aslının 
toplu olarak Ana Kitap'ta olduğunu söylemişlerdir. Kur'an'dan önceki kitap ve 
sahifelerin de kaynağı söz konusu Ana Kitap'tır. İbn-i Cüreyc'e göre hüküm ve 
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hikmet dolu bu Ana Kitap'ta olan ve olacak her şeyin bilgisi mevcuttur, indiri- 
len kitaplar da ondan alınmıştır. Teşbihte hata olmasın bu Kitap bir tür varlık 
âleminin yazılım programı gibidir. 

Kur'an'ın Levh-i Mahfuz'dan olması, aslının Ana Kitap (Ümmü'l-Kitap)ta 
bulunması, Kur'an'daki bilgi, hüküm ve haberlerin tarihsel olmadığını, özel 
ve sınırlı beşeri bir duruma cevap olmak üzere indirilmediğini gösterir. Se- 
beb-i nüzul bağlamında olayların bir bölümü, inişine sahne olan toplumla 
ve toplumdaki insanlarla ilişkilidir ama bilgi, haber ve hükümlerin asılla- 
rı, kökleri Levh-i Mahfuz'da veya Ana Kitap'ta (Ümmü'l-Kitap) ise, burada- 
ki bilgiler zaman ve mekân üstüdür yani mütealdir. Aşkınlığı (le aliyyun) 
vasfı bunu gerektirir. Ümmü'l-Kitap kitapların anası, esası, değişmeyen, 
dönüşmeyen, içine hariçten şeyler karışmayan, korunan en yüksek/yüce ve 
nihai ilkeler demek olup, bu da Allah katındadır. Varlık âleminde ve beşeri/ 
toplumsal hayatta temel değişimler, alt-üst oluşlar (kevn ve fesat), mahv ve 
ispatlar yaşandığı halde, bunlar zahirde, görünüşte vuku bulan hadiselerdir, 
Ümmü'i-Kitap'ta bu türden değişimler olmaz. Hak sabittir. Ana Kitap'ta hak 
ve hakikat bulunmaktadır. 

Son vahyin hem okunan (Kur'an) hem yazılı belge (Kitap) olarak nitelendi- 
rilmesi dikkat çekicidir. Kitap sahifelere yazılır, kalemle yazıya geçirilir. Levh-f 
Mahfuz Allah katındaki yazılı belge, kayıt, kütük veya sicildir. Demek oluyor 
ki Allah'ın ezeli ilminin bir bölümü Levh-i Mahfuz'da yazılı idi, zamanı gelince 
vahiy ile Hz. Peygamber (s.a.)'in kalbine ilka edildi. Vahiy geldikçe yazıya, sahi- 
felere geçirildi. Kur'an, hem Levh-i Mahfuz'da hem vahiy ile yazıya geçirilmek 
suretiyle “kitap” niteliğini kazanmış bulunmaktadır. Hz. Peygambere indirilip 
muhataplara tebliğ edildikten sonra “okunmuş, okunmaya başlanmış”tır; bu 
özelliğiyle de “okunan, kıraat edilen”dir yani Kur'an'dır. 

Bu bize ne hermönetikçilerin ne tarihselcilerin, öne sürdükleri iddiaları- 
nın doğru ve tutarlı olmadığını göstermektedir. Onlara göre metni oluşturan 
ana faktör tarihsel ve toplumsal durumlar, başka bir deyişle nüzulü belirleyen 
zamana ve toplumsal şartlara bağlı sebeplerdir. Burada son derece ilginç bir 
nükte söz konusudur: Nüzulden önce Levh-i Mahfuz'da yazılı olan bilgilerin 
tedricen bazı maddi, toplumsal sebepler muvacehesinde inmesi ilk bakışta 
telifi mümkün olmayan bir çelişkiyi ima etmektedir. Şöyle ki: Eğer sebepler 
inişe etki ettiyse bilgi, haber ve hükümler nasıl ezelde levhalarda yazılı idi; 
eğer ezelde bunlar kayıtlı idiyse sebeplere göre nüzul olmasının anlamı nedir? 
Bunlar önemli sorulardır. 

Belirtmek gerekir ki Allah'ın ilmi ile bizim bilgilerimiz mahiyetçe ve kap- 
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samca aynı değildir, birbirleriyle mukayese edilemezler. Allah için zaman, 
mekân ve sınır düşünülemez. O'nun bilgisi zamanlar ve mekânlar üstüdür 
yani müteal/aşkındır (Le aliyyun). Ezelde Allah bilir ama bildiği için kulun 
fiilini iradesine müdahale etmek suretiyle değiştirmez ancak kul “Allah'ın 
bildiği gibi” fiil yapar, bu arada fiillerini kendi iradi seçimleriyle gerçekleş- 
tirir. Kulun kötü fiilleri Allah'ın bildiği şeylerdir ama emrettiği veya murat 
ettiği şeyler değildir. Kul hırsızlık yaptığında Allah hırsızlık yaptığını bilir 
ama hırsızlığı onaylamaz, aksine yapana dünyevi ve uhrevi yaptırımlar ko- 
yar. Allah hırsızın ne yapacağını biliyor diye hırsızlık fiilinden Allah sorumlu 
tutulamaz, hırsız da işlediği suçtan muaf tutulamaz. O halde Kur'an mutlak 
ile izafiyi, ezeli olanla olmakta olanı ve ebediyeti kendi muhtevasında bir- 
leştirmektedir. Ezeli ve ebedi, mutlak ve müteal bir kaynaktan neşet eden 
Kur'an fani ve izafi dünyayı anlamlandırmak ve düzenlemek üzere vahiy me- 
leği aracılığıyla Hz. Peygamber'e indirilmiştir. (Bkz. 112/Mesed süresinin 
tefsiri ve 6/En'am, 59; 13/Ra'd, 39; 50/Kaf, 4; 57 /Hadid, 22; 85/Buruc, 21- 
22. ayetlerin açıklaması.) 


- 
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5. Siz ölçüyü taşıran bir kavimsiniz diye, şimdi o zikri (öğüt ve hatır- 
latma dolu Kur'ân'ı) sizden (uzaklaştırıp) bir yana mı bırakalım? 
Oysa biz, öncekiler içinde nice peygamberf(ler) gönderdik. 
Onlara bir peygamber gelmeyiversin, mutlaka onunla alay eder- 
lerdi. 

8. Bizde, kuvvet bakımından onlardan daha üstün olan (toplum)ları 
yıkıma uğrattık. Öncekilerin örneği geçti. 


Kur'an'ın inişi ve Hz. Peygamber tarafından hüküm ve hikmetinin teb- 
liğ edilmeye başlanması Mekkeli müşrikleri rahatsız etti. Zira onlar haktan, 
doğruluktan sapan kimselerdi. Hak ve hukuka, ahlaki normlara riayet etmi- 
yor; güçlüleri zayıfları eziyor, maddi güç ve serveti mutlaklaştırıyor; fiillerine 
herhangi bir sınır konulmasına karşı çıkıyorlardı. Kendi hayatlarını kendileri 
tayin edecekti. Kur'an onları uyarmaya başladı. Uyarısı şu konularda idi: 

a) Yanlış yoldasınız, sonunuz kötü olur. Bu tarihte sıkça tekrarlanmıştır. 
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b) Zulmediyorsunuz, bundan vazgeçin, ilahi hükümlere, hak ve hakkani- 
yete dönün. Zulüm ve haksızlığın sonu toplumsal çöküş ve yıkımdır. 

c) Size yapıp ettiklerinizin hesabı sorulacak, dünyada kurtulsanız bile ahi- 
rette çetin bir azaba düçar olacaksınız. İlahi adalet bunu gerektirir, ilahi ada- 
letten kimse yakasını kurtaramaz. 

Dolayısıyla Kur'an'ın inişi onların arzu ve görüşlerine bırakılan bir olay 
değildir. Onlar isteseler de istemeseler de, hoşlansalar da hoşlanmasalar da 
iniş gerçekleşecektir. Söz konusu uyarı onların lehine idi. Çünkü uyarılmayıp 
da yaptıklarının cezasını dünyada ve hemen verilecek olsaydı hepsi helak olur, 
içlerinden sonradan iman edecekler de suçlu günahkârlarla beraber yok olur- 
lardı. Bu, bugün ve yarın için İslami tebliğden rahatsız olanlara aldırmadan 
yapılmasının asli bir görev olduğunu ima etmektedir. Herkes aynı kavrayış dü- 
zeyinde değildir. Kimisi tebliğin önemini ve değerini bilmez, kimisi de çöldeki 
susuz insan gibi Kur'ani tebliğe, hak ve hakikatin, doğruluk ve iyiliğin kendisi- 
ne hatırlatılmasına, öğretilmesine muhtaçtır. Vahyin mesajıyla karşılaştığında 
yıllarca aradığını bir anda bulmuş olur. 

İlk muhatapların Kur'an vahyine gösterdiği tepki tarihte ilk defa gözlenen 
bir olay değildi. Hemen her dönemde ilahi tebliği yapan elçilere kavimleri — 
özellikle önde gelenleri- tepki göstermiş, hakikati alaya almış, peygamberleri 
itibarsızlaştırmak istemişlerdir. (6/En'am, 10; 21/Enbiya, 41.) Bu kavimlerin 
bir kısmı maddi donanım bakımından hayli ilerlemişlerdi; güçlüydüler, ikti- 
dar ve servetlerine fazlasıyla güveniyorlardı, fakat sonunda yapıp ettiklerinin 
cezası olarak yıkıma uğradılar, helak olup tarihten silindiler. “Öncekilerin ör- 
neği” bugün tarihsel kalıntıları üzerinden varlıklarından haberdar olduğumuz 
geçmiş suçlu /günahkâr kavimlerin davranışları, takip ettikleri yol ve onları 
helake sürükleyen hayat tarzları demektir. Bazı tefsircilere göre ise başlarına 
gelen azaptır. Yoldan çıkanların trajik bir akıbete uğramaları ilahi yasa gereği- 
dir (8/Enfal, 38). 
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9. Andolsun, onlara: “Gökleri ve yeri kim yarattı?” diye soracak ol- 
san, tartışmasız: “Onları üstün ve güçlü (aziz) olan, bilen(Allah) 
yarattı” diyecekler. 

10. Ki0O,yeri sizin için bir beşik kıldı ve doğru yolu bulursunuz diye 
onda size (birtakım) yollar var etti. 

11. KiO,bellibirmiktarile gökten su indirdi de, onunla ölübir mem- 
leketi 'dirilttik (ve her yanına yeniden hayat) yaydık'; siz de böyle 
(kabirlerinizden diriltilip) çıkarılacaksınız. 

12. Ki0O, bütün çiftleri yarattı ve sizin için gemilerden ve hayvanlar- 
dan bineceğiniz şeyleri var etti. 

13. Onların sırtlarına binip-doğrulmanız, sonra doğrulduğunuz za- 
man, Rabbinizin nimetini zikretmeniz ve: “Bunlara bizim için bo- 
yun eğdiren (Allah) ne yücedir, yoksa biz bunu (kendi hizmetimize) 
yanaştıramazdık” demeniz için. 


14. Vebizelbette, Rabbimize çevrilip-döneceğiz.” 


Müşrik Arapların belli vasıfları “deist” olmalarıydı. Onlar hem Allah'ın var- 
lığına hem yaratıcı vasfına inanıyorlardı; inanmayı reddettikleri husus yaratıcı 
Allah'ın beşerden seçtiği bir elçiye vahiy indirmesi ve hayatlarını düzenlerken 
onlara birtakım kuralları emretmesidir. Zaten evrenin kendi kendine yaratıl- 
dığını inanmanın akli ve mantıki bir temeli olamaz. Bu iddiada bulunanlar bir 
kitabın kendi kendine yazıldığını iddia etmek gibi bir garabet içine düşerler. 
Deist Araplar Allah'ın evreni yarattığı gerçeğini teslim ederlerken O'nun aziz, 
üstün ve bilen bir Varlık olduğunu da itiraf ediyorlardı. (Bkz. 4/Nisa, 150; 6/ 
En'am, 91.) Putperestler deist tezlerini temellendirmeye çalışırlarken, tapın- 
dıkları putların kendilerini Allah'a yakınlaştıracaklarını öne sürüyorlardı (39/ 
Zümer, 3). Bunun tutarlı bir düşünce olmadığı açıktır. Çünkü tapınılacak var- 
lığın eşya üzerinde mutlak bir tasarruf gücüne sahip olması gerekir, oysa ne 
putların ne düşüncelerine ve ideolojilerine tabi olunan liderlerin bu türden 
özelliklerinden söz edilebilir. 

Bu çerçevede Yüce Allah, kendi yaratıcı vasfını onların da itiraf ettiğini 
belirttikten sonra yaratmanın çeşitli form ve türevlerini hatırlatır: Yeryüzü in- 
sanlar için bir beşik gibi kılınmıştır (2/Bakara, 22 ve 20/Taha, 53). Akıl almaz 
bir hızla kendi etrafında ve güneş çevresinde döndüğü halde nesneler yerli 
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yerinde duruyor ama tam olarak sabit de değildir. Bir beşik gibidir. İnsanlar 
üzerinde gezinir, yaşar, hayatlarını idame ettirir. Bazen de tıpkı beşik gibi 
sallanır, vuku bulan depremlerle üzerlerindeki yapıları yıkar, yerle bir eder. 
“Beşik” kelimesini döşek, yaygı, üzerinde gezinilen, barınılan zemin olarak da 
anlamak mümkündür. 

Yeryüzünde yollar vardır, insanlar bunları kullanarak bir yerden başka 
yere giderler. Yeryüzünün yapısı yeni yolların açılıp yeni ulaşım imkânları- 
nın geliştirilmesine müsaittir. Ayette geçen ve bizim yollar olarak çevirdiği- 
miz “sübül” kelimesine şu veya bu tarzda karşılanan ihtiyaçlar manası da 
verilmiştir. Bu manada ele alacak olursak kelimenin çoğul gelmiş olması, ih- 
tiyaçların çeşitli olduğu ve tek yoldan karşılamanın doğru olmadığı sonucu 
ortaya çıkar ki, bu hem toplumsal olarak işbölümünün çeşitliliğine hem ha- 
yatın irfan temelindeki zenginliğine işaret eder. Yukarıdan, emreden otoriter 
ve totaliter tektipleştirici-monolitik politikalar hayatın çeşitliliğine, çoğul 
yapısına aykırıdır. 

Gökten belli miktarda yağmur yağdırılır. Bu varlıkta her şeyin bir ölçü- 
ye göre düzenlendiğini ima eder. Eğer günlerce bardaktan boşanırcasına yağ- 
mur yağacak olsaydı ortalığı sel kaplar; evler, yapılar yıkılır; tarlalar, ekinler 
mahvolur. Yağmurla beraber yeryüzünün dirilmesinde ibret verici güzellikler, 
dersler vardır. Tıpkı bunun gibi insanlar da öldükten sonra günü ve saati gel- 
diğinde kabirlerinden yani yerin altından kalkacak, yüce Allah'ın huzuruna çı- 
karılacaklardır (15/Hicr, 21 ve 30/Rum, 19). 

İbret gözüyle etrafa bakıldığında bütün canlıların yani insanların, hayvan- 
ların ve bitkilerin çift yaratıldığını, üremenin ancak bu şekilde gerçekleştiği 
görülecektir. Çift kutupluluk fiziki çevrenin ve hayatın tabiatında içkin olarak 
bulunmaktadır. Gece ve gündüz, siyah ve beyaz, iyilik ve kötülük, hayat ve ölüm 
ve daha binlerce nesne ve olay söz konusu çift kutupluluğa işaret etmektedir 
(36/Yasin, 36). Varlıktaki bu harikulade diyalektik anlamın ve hayatın deva- 
mının esasını teşkil eder. Marifet, zahirdeki diyalektiğin iki kutbu arasındaki iç 
ahengi çatışmaya dönüştürmeden eşya gibi iradi olarak Allah'ın yaratmasına, 
iradesine ve yasasına teslim olup barışı (Silm) tesis edebilmektir. 

Denizlerde, göl ve nehirlerde ulaşımı ve taşımacılığı sağlayan gemilerin 
ilahi yasaya göre su üzerinde yüzmesi (2/Bakara, 164); insanların hayvanların 
sırtına binerek bir yerden bir yere gitmeleri O'nun bağışladığı sonsuz nimet- 
lerden iki anlamlı örnektir. Eğer yüce Allah suyun yasasını tesis etmeseydi, 
hayvanları insanlara musahhar kılmasaydı yani onları yararlanılabilir yapıda 
yaratmasaydı bu iki nimetten istifade etmek mümkün olmazdı. İnsan söz ko- 
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nusu nimetleri kendi bilgisi ve gücüyle var edemez; buna gücü yetmez. Madem 
hakikat budur, peki insan nasıl olur da Allah'ın iradesine teslim olmayı redde- 
debilir? Eninde sonunda O'na dönecek, huzuruna çıkacak, yapıp ettiklerinin 
hesabını verecek. 
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15. (Buna rağmen) Kendi kullarından O'na bir parça kılıp-yakıştırdı- 
lar. Doğrusu insan, açıkça bir nankördür. 

16. Yoksa O, yarattıklarından kızları (kendine) edindi ve erkekleri 
size mi ayırdı? 

17. Oysa onlardan biri, O, Rahman (olan Allah) için verdiği örnek ile 
(kız çocuğunun doğumuyla) müjdelendiği zaman, yüzü simsiyah 
kesilmiş olarak kahrından yutkundukça yutkunur. 

18. Onlar, süs içinde büyütülüp de mücadelede açık olmayan (kızlar)ı 
mı (Allah'a yakıştırıyorlar)? 

19. Onlar ki Rahmân'ın kulları olan melekleri dişiler kıldılar. Kendi- 
leri yaratılışlarına şahit mi oldular? Onların şahitlikleri yazılacak 

ve (bundan dolayı) sorumlu tutulacaklar. 
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20. Dediler ki: “Eğer Rahmân dilemiş olsaydı, biz onlara ibâdet et- 
mezdik.” Onların bundan yana hiçbir bilgileri yoktur. Onlar, yal- 
nızca 'zan ve tahminle yalan söylüyorlar: 


21. Yoksabiz, bundan önce kendilerine bir kitap verdik de şimdi ona 
mı tutunuyorlar? 


22. Hayır; dediler ki: “Gerçekten atalarımızı ümmet (din)” üzerinde 
bulduk ve doğrusu biz onların izleri (eserleri) üstünde doğru ola- 
na (hidayete) yönelmiş (kimse)leriz.” 

23. İşte böyle, senden önce de (herhangi) bir memlekete bir elçi gön- 
dermiş olmayalım, mutlaka onun 'refah içinde şımarıp azan önde 
gelenleri” (şöyle) demişlerdir: “Gerçekten biz, atalarımız bir üm- 
met (din) üzerinde bulduk ve doğrusu biz, onların izlerine (eser- 
lerine) uymuş kimseleriz.” 

24. (0 peygamberlerden her biri de şöyle) Demiştir: “Ben size atalarını- 
zı üstünde bulduğunuz şeyden daha doğru olanını getirmiş olsam 
da mı?” Onlar da demişlerdi ki: “Doğrusu biz, kendisiyle gönderil- 
diğiniz şeye kâfir olanlarız.” 


25. Böylece onlardan intikam aldık. Öyleyse, bir bak; yalan sayanla- 
rın sonu nasıl oldu? 


15. ayet son derece önemli bir konuya temas etmektedir: Allah ile yara- 
tıklar arasında mahiyet birliği yoktur. İlahi isimler varlıkta ve insanda teza- 
hür etse bile, Yüce Allah'ın Zatı kendine özgüdür. Kısaca Yaratıcı yaratıcıdır, 
yaratılan da yaratılmıştır. Bu açıdan hiçbir şekilde Allah'a çocuk -kız veya 
erkek evladı- izafe edilemez, O'nun çocuk sahibi olduğu iddia edilemez. Baş- 
ka nesne ve varlıklar da isnat etmek Allah'a ortak koşmaktır. Gayet açık bir 
gerçek ki, çocuk anne veya babasının (ebeveyn) bir parçasıdır, onlardan ve 
geçmişe doğru soylarından genetik ve kalıtımsal olarak birtakım özellikler 
taşır. Yüce Allah, fizyolojik-biyolojik varlığını tesviye ettikten sonra Âdem'e 
ruh üfürdü. Adına Nefha-iruh denen bu öz maddi bir cevher değildir, onto- 
lojik olarak Yaratan'ın mahiyetine iştirak etmez. Esasında Allah'ın emrinden 
olan ruhun ne olduğunu kesin olarak bilemeyiz; bize gerçekten bu konularda 
çok az bilgi verilmiştir (bkz. 17/İsra, 85). Tevhid inancını zedeleyici nitelikte 
birtakım görüş beyanlarında ve isnatlarda bulunmak, Allah'ı hakkıyla takdir 
etmek olmadığından nankörlüktür. 

Allah'a çocuk isnat edilemediği gibi kız çocuğu isnat etmek de mümkün 
değildir. Fakat Arap müşrikleri kız çocuğunu ve genelde kadını küçümsedikleri 
için kızları Allah'a isnat ederlerdi: Kızlar süs içinde yetişir, fizyolojik güzellikle- 
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riyle öne çıkar, savaşlara katılmazlar. Kadınlar belli alanlarda görev alsalar bile 
sonuç itibariyle savaş erkek işidir, özellikle göğüs göğse vuku bulan geleneksel 
kara savaşlarında. Burada modern tefsirciler İslam'ın erkek ile kadın arasında 
eşitlik getirdiğini öne sürüp kadının da erkek gibi sosyal roller üstlenebilece- 
ğini söylemektedirler. Oysa ayetten bu anlam çıkmaz. Zira vahyin ilk muha- 
tapları Araplar kadının süsünü, fizyolojik güzelliğini ve savaşa katılmamasını 
erkeğe göre eksi puan şeklinde takdim ederlerken, rol dağılımına işaret edi- 
yorlardı. Onlar kadının fizyolojik özelliklerini ve rolünü küçümsüyorlardı. Bu 
doğru olmakla beraber, bu ayetten ve usule bağlı tefsirinden kadının erkek 
gibi süsü, ziyneti, güzelliğini bir kenara bırakıp erkek gibi savaşa katılabileceği 
anlamı çıkmaz; tam aksine Arap müşriklerinin kadını küçümseyen düşünce ve 
anlayışlarının yanlışlığı sonucu çıkar. Doğru olanı tabii ki kadın süslenir, fizyo- 
lojik güzelliğini önemser ve savaşa katılmaz, bu onun fıtratı, doğal yapısı, ol- 
ması gerekendir. Araplar bundan dolayı yanılıyordu, kadını erkeğe göre düşük 
mertebede görüyorlardı, oysa bulunduğu mertebe, rol ve konum onun fıtri ve 
tabii haliydi; öyle de korunup devam ettirilmelidir. Aksi halde kadın erkekleşir, 
kadınımsı yapısını, özelliklerini kaybeder. 

Kadını fizyolojik eğilimlerinden ve toplumsal rolünden dolayı küçümse- 
yen Araplar tabii olarak kız çocuklarının da istemezlerdi. Nitekim hamile ka- 
dınları doğurduğunda kendilerine kız çocukları oldu haberi geldiği zaman bo- 
zulur, suratları düşer, yüzleri kararır, ne diyeceklerini bilemez halde yutkunup 
dururlardı. (Bkz. 6/En'am, 151; 16/Nahl, 57-59; 17/İsra, 31; 81/Tekvir, 8). 

Arap müşriklerinin bu çerçevede içine düştükleri diğer hata, melekleri de 
dişi varlıklar sanmalarıdır. Melekler Rahman'ın kullarıdır, ne dişidirler ne er- 
kektirler. Cinsiyetleri konusunda bizlerin kesin bilgisi olamaz. Nurani varlık- 
lardır, Allah'ın emirlerini yerine getirir, O'nu tesbih ve zikrederler. Hem insan 
meleklerin cinsiyetini nasıl bilebilir ki, yaratıldıklarında olaya şahid değildi 
(18/Kehf, 51). Bu demektir ki insan bilgisinin erişebileceği sınırlar vardır; 
gaybe ait evrenler hakkında kesin bilgilerimiz olamaz, çünkü ne o evrenleri 
gözlemleyebilme imkânlarına sahibiz ne akli kavrayışımız ve idrakimiz o alan- 
lara ulaşabilir nitelikte ve kapasitededir. Kim meleklerin şu veya bu cinsiyette 
olduğunu iddia ediyorsa bundan hesaba çekilecektir, çünkü şahid olmadığı bir 
konuda yalan yanlış tahmin ve zanlarda bulunarak kesin bilgilere sahipmiş 
gibi konuşmakta, dolayısıyla hem kendini hem başkalarını yanıltmaktadır. 

Müşriklerin ibret verici diğer düşünceleri şudur: Eğer bizler putlara, me- 
leklerin veya başka varlıkların sembolleri heykellere, simge ve objelere ta- 
pınıyorsak, bunda bizim bir kusurumuz yoktur. Allah dileseydi bizi bundan 
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iş O'nun hoşnutluğuna uygundur. Putlarla olan ilişkimiz bizim gerçeğimizdir, 
tarihsel temelleri olan gerçeğimiz bizim doğrumuzdur. Tabii ki bu iddianın 
ciddiye alınacak bir temeli yoktur: Zira her gerçek veya verili somut durum 
doğruluğu ifade etmez. Vahyin bir amacı, insanı hak ve hakikatten, doğruluk 
ve iyilikten koparan gerçekleri değiştirmek, hakikate uygun gerçekler inşa 
edilmesini sağlamaktır. Hem yüce Allah, niçin sadece kendisine ibadet edil- 
mesi gerektiğini uzun uzadıya anlatmaktadır. Kendisi Yaratıcıdır, varlık üze- 
rinde mutlak tasarrufta bulunmaktadır. O'ndan başka diğer varlıkların -put 
veya kişilerin- bu türden özellikleri mevcut değildir, onlar yalancı tanrılardır 
ve insanları doğruluktan, iyilikten saptırmak üzere birtakım kötü niyetliler ta- 
rafından adeta üretilmiş, inşa edilmişlerdir. 

Allah kimseyi zorlamaz. Allah'ın insana iyiliğin ve kötülüğün, doğruluğun 
ve yanlışın, güzelliğin ve çirkinliğin ne olduğunu öğretmiş, somut örnekler eş- 
liğinde göstermiştir. Allah neyi yaratmışsa iyi ve faydalı yaratmıştır. Özünde iyi 
ve faydalı olan şeyleri kötü ve zararlı kılan insanın tercihleridir. İnsan madem- 
ki iradesini, seçme özgürlüğünü yanlış yönde kullanmaktadır ki, bu seçimin ve 
kullanımın sonuçlarına da katlanacaktır. Yüce Allah, batıl üzere seçim yapıp 
hayat tarzlarını kuranlara bunu böyle yapmalarını öğreten, emreden bir kitap 
indirmiş değildir. Onlar da ellerinde böyle bir ilahi yol haritası (kitap) olmadı- 
gını itiraf ediyorlar (35 /Fatır, 40); öne çıkardıkları gerekçe, “Biz atalarımızdan 
böyle gördük, onların yollarını takip ediyoruz”dan ibarettir. 

22.ayette “ümmet” ataların, geçmiştekilerin takip ettiği yol, töreleri, adet- 
leri, kural ve teamülleri manasında kullanılmıştır. Daha geniş çerçevede ele 
almak gerekirse, bu kullanımdaki ümmet kelimesine “din” yani atalardan dev- 
ralınan inanç sistemi, düşünce ve yaşama biçimi anlamını vermek mümkün- 
dür. Bu da bize gösteriyor ki, sahih din dururken geçmişten, atalardan tevarüs 
edilen her şey olduğu gibi kabul edilemez; tarih ve geçmiş kritik edilmeden 
referans alınamaz; körü körüne atalar savunulamaz. Çünkü atalarımız birer 
beşerdi, bazı şeyleri akılları ermeyebilir, nefislerinin istek ve tutkularına esir 
olabilir, başkalarına haksızlık ve zulüm yapmış olabilirler. İnsanları hidayete 
erdiren vahiydir atalarımız veya geçmişimiz değildir (bkz. 2/Bakara, 170). 

Ne var ki tarih boyunca aynı hatalı tutum tekrar edilmiştir. Ne zaman bir 
topluma bir elçi gönderilmişse -özellikle- refah içinde şımaran ileri gelenleri 
yani iktidar seçkinleri -ki bunlar da genellikle siyasi, askeri ve iktisadi zümre- 
lerden müteşekkildir- elçilerine karşı çıkarken, atalarını, onlardan devraldık- 
ları toplumsal düzeni ve ideolojik aygıtını referans göstermişlerdir (bkz. 34/ 
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Sebe) 34). Onlara göre atalarından devraldıkları düzen denenmiştir, test edilip 

bir sonraki nesillere aktarılmıştır. Kim bunu değiştirmeye kalkışırsa hem top- 

lumsal istikrarsızlığa sebebiyet verecek hem atalara ve geçmişe ihanet etmiş 
olacaktır. Oysa atalara ve geçmişe sığınanlar hakikatte zulmü, haksızlığı, ah- 
laki yozlaşmayı ve çürümüşlüğü gizlemeye çalışıyorlar. Atalarını abartılı bi- 
çimde yüceltenler gerçekte yararlandıkları adaletsiz bir toplumsal düzeni ko- 
rur, onu sürdürme mücadelesini verirler. Bu çerçevede geçmiş, tarihi miras ve 
atalara saygı zihinler üzerinde blokajların kurulmasını sağlamaktadır. Nitekim 
Allah'ın elçileri getirdikleri şeyin daha doğru olduğunu açıkça göstermelerine 
rağmen olmadık tepkiler ve zulümlerle karşılaşmaktadırlar (41 /Fussilet, 14). 
Hakkı ve hakikati örtbas edenler, zulmü adalete tercih edenleri ataları azaptan 
kurtarmaz, Yüce Allah onlardan intikam alır, apaçık hakikatleri yalanladıkları 
için feci bir akıbete düçar olurlar. 
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26. Hani İbrahim babasına ve kendi kavmine demişti ki: “Şüphesiz 
ben, sizin taptıklarınızdan uzağım.” 

27. “(Ancak) Beni yaratan başka. İşte O beni hidayete yöneltip-ilete- 
cektir.” 

28. Ve bunu (bu tevhid inancını) belki (insanlar Allah'a) dönerler diye 
ardında (kendi soyunda) kalıcı bir kelime olarak kıldı-bıraktı. 

29. Hayır; Ben onları ve atalarını, kendilerine hak ve açıklayan bir 
elçi gelinceye kadar metalandırdım-yaşattım. 

30. Ancak kendilerine hak gelince, dediler ki: “Bu bir büyüdür, doğ- 
rusu biz ona (karşı) kâfir olanlarız.” 
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31. Vedediler ki: “Bu Kur'ân, iki şehirden birinin büyük bir adamına 
indirilmeli değil miydi?” 

32. Senin Rabbinin rahmetini onlar mı paylaştırıyorlar? Dünya ha- 
yatında maişetlerini aralarında biz paylaştırdık ve onlardan bir 
bölümü (diğer) bir bölümünü 'teshir etmesi" için, bir bölümünü 
bir bölümü üzerinde derecelerle yükselttik. Rabbinin rahmeti; 
toplayıp-yığdıklarından daha hayırlıdır. 


Vahyin ilk muhatapları Mekkeliler İbrahim aleyhisselâmın soyundan ge- 
liyorlardı. Ona kendilerini nispet etmekten gurur duyuyorlardı, içlerinde ha- 
nifler vardı. İbrahim ise Tevhid dininin kilometre taşlarından biriydi. 26-28. 
ayetler Mekkelilere Hz. İbrahim'i hatırlatmaktadır. Hz. İbrahim, putperestlik- 
te ısrar eden babasına ve kavmine taptıkları putlardan uzak olduğunu beyan 
edip onlardan ayrılmıştı. Hz. İbrahim gayet tutarlı bir argüman sunuyordu: 
Eğer birilerine tapacaksam bunun benden üstün olması gerekir ki, bu da el- 
bette Yaratıcı Allah olmalıydı, birer taş ve demir yığını olan cansız varlıklara 
insanın tapınması için aklını iptal etmiş olması gerekirdi. Yaratan insana doğ- 
ru yolu gösterir, hem dünya hem ahiretteki mutluluk ve kurtuluşu sağlar. 

İbrahim'in kavmi hiçbir hakikat temeli olmayan bir inanca sahipti, putlara 
tapıyorlardı. Hz. İbrahim bu batıl inançtan ve putlardan uzak olduğunu söy- 
lüyor ama tabir caizse Nietzsche'nin yaptığı gibi “tanrıyı öldürme”ye kalkış- 
mıyordu. Nietzsche, yozlaşmış, asli hüviyetinden çıkmış Avrupa'nın Tanrı ve 
din anlayışını haklı olarak reddederken “tanrı fikri”ni de reddediyor, insanlara 
nihilizmi işaret ediyordu. Hz. İbrahim gibi yapacak olsaydı sahih ve asli Tevhid 
inancını işaret etmesi gerekirdi. Hz. İbrahim'in diliyle ifade edilen ikinci cümle 
(27.ayet) bunun ne kadar önemli olduğunu göstermektedir: “(Ancak) Beni ya- 
ratan başka. İşte O beni hidayete yöneltip-iletecektir” (İbrahim aleyhisselâmın 
tebliği için bkz. 6/En'am, 79; 19/Meryem, 46-47 ve 26/Şuara, 75-81.) 

28. ayet kıyamete kadar temel bir ilkeyi vaz'etmektedir: Hz. İbrahim tev- 
hid inancını her bozulma döneminde insanların Allah'a dönmelerinin bir im- 
kânı olarak “kalıcı bir kelime olarak kılmıştır. Yani kıyamete kadar insanlar 
Tevhid inancına döneceklerdir, onu takip eden mü'min nesiller bu ilkeyi hatır- 
latacak, dini anlayış ve yaşayışta Ortaçağ Avrupası'nda gözlendiği üzere esaslı 
bir bozulma, yozlaşma vuku bulsa da onlar Allah inancını, dinin değerini ve lü- 
zumunu inkâr edip bir kenara atmayacak, tam aksine insanları Tevhid'e, sahih 
iman ve salih amele davet edeceklerdir. Hz. İbrahim'in kendisinden sonrakile- 
re bıraktığı miras Tevhid inancı ve bu inancın son elçinin tebliğinde ete kemiğe 
bürünmüş formu olan İslam'dır. Kalıcı olan kelime budur. (26/Şuara, 84.) 
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Pekiyi bu görev kime aittir, diye sorulacak olsa öncelikle İbrahim aleyhis- 
selâmın çocuklarına ve torunlarına ait olduğunu söyleyebiliriz. Tefsircilere 
göre ayette geçen “akib” bir kimseden sonra gelen çocuklar ve onların çocuk- 
ları yani torunlar veya sonradan gelen nesillerdir. Çünkü çocuklar ve torunlar 
babalarını, atalarını takib etmektedirler. Akib ile veled arasında fark yoktur. 

Yüce Allah son elçi gelip tebliğini yapıncaya kadar Mekke halkını dünya ni- 
metlerinden yararlandırdı. Son elçi geldiğinde en başta onlar ilahi mesaja sahip 
çıkmaları gerekirken nankörlük edip ilahi tebliği reddettiler, Hz. Peygamber'e 
gelen vahyi büyü, kendisini de büyücü olmakla suçladılar. Onların temelsiz iti- 
razlarına göre, eğer Allah vahiy gönderecek olsa Mekke'nin maddi güç bakımın- 
dan önde gelenlerden olmayan Hz. Peygamber'e değil, Arap yarımadasının iki 
merkezi şehri olan Mekke veya Taif'ten birinde yaşayan önde gelenlerden biri- 
ne gelmeliydi. Kaynaklara göre müşriklerin vahye layık gördükleri kişiler Mek- 
ke'den Velid bin Muğire veya Utbe bin Rebia; Taif'ten ise Urve bin Mes'ud es 

Sakafi veya Umeyr bin Abdi Yaleyl veya Kinane bin Amr es Sakafi idi. 

Yüce Allah müşriklerin bu itirazını kendisine karşı bir küstahlık olarak 
sayar. Nübüvvet insanlara ilahi rahmettir. Yüce Allah rahmetini dağıtacağı, bö- 
lüştüreceği zaman kimseye sormaz. Onlara bunu verecek olsa nasıl istismar 
edeceklerini herkesten daha iyi bilir. Dünya hayatında aralarındaki maişeti 
kendisi paylaştırırken peygamberlik gibi önemli bir görevi onlar istedi diye 
kendilerine vermez. 

Buradan Kur'an-ı Kerim bir başka hususa vurgu yapmaktadır: Maişetin 
paylaştırılmasının toplumsal hayat açısından esaslı bir mantığı var. Çünkü in- 
sanlar arasında mevcut bulunan eğilim, kabiliyet ve güç farkı toplumsal ha- 
yat için zaruri olan işpölümünü mümkün kılar, İnsanların bu fıtri ve fizyolojik 
farklılıklar dolayısıyla birbirlerinin işlerini görmeleri, bazı hizmetleri yerine 
getirmeleri üstünlük sebebi değildir, toplumsal iş bölümü gereğidir. Her in- 
sanın bir başkasına ihtiyacı vardır, hiç kimse tek başına yaşayamaz, “dağ dağa 
muhtaç olmaz, insan insana muhtaç olur” demişlerdir. O halde insanların bu 
çerçevede birbirlerinden derece derece üstün olması mutlak üstünlük değil, 
görecelidir; ancak bu sayede sorumluluklar üstlenip bazı görevleri yerine ge- 
tirirler. Herkes eşit olsaydı veya aynı işe yapsaydı toplumsal hayat mümkün 
olmazdı (4 /Nisa, 32). Çiftçi toprağı ekip biçmek suretiyle öğretmene üstün- 
dür, öğretmen de çocuklara ders vermekle çiftçiye üstündür. Hiçbir meslek, 
toplumsal konum, statü, sanat veya zanaat mutlak üstünlüğün ölçütü olamaz; 
her birine belli alanlarda ihtiyaç hissedilmektedir. Üstünlük sadece takvada- 

dır. (49/Hucurat, 13.) 
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33. Eğer insanlar (Allah'a karşı isyanda birleşip) tek bir ümmet olacak 
olmasaydı, Rahmân'ı (Allah'ı) inkâr edenlerin evlerine gümüşten 
tavanlar ve üzerinde çıkıp-yükselecekleri merdivenler yapardık. 

34. Evlerine kapılar ve üzerinde yaslanıp-dayanacakları koltuklar, 

35. Ve (daha nice) çekici-süsler (de verirdik). Bütün bunlar, yalnızca 
dünya hayatının metaıdır. Âhiret ise, Rabbinin katında muttaki- 
ler içindir. 

36. Kim Rahmân (olan Allah)ın zikrini görmezlikten gelirse, biz bir 
şeytana onun 'üzerini kabukla bağlattırırız'; artık bu, onun bir 
yakın dostudur. 

37. Gerçekten bunlar (bu şeytanlar), onları yoldan alıkoyarlar; onlar 
ise, kendilerinin gerçekten hidayette olduklarını sanırlar. 

38. Sonundabize geldiği zaman, der ki: “Keşke benimle senin aranda 
iki doğu (doğuile batı) uzaklığı olsaydı. Meğer ne kötü yakın-dost/- 
muşsun sen).” 

39. 


(Bu söylenmeleriniz,) Bugün size kesin olarak bir yarar sağlamaz. 
Çünkü zulmettiniz. Şüphesiz azapta da ortaksınız. 


Varlık âleminin tamamı Allah'ın mülküdür. Zenginlikler, nimetler, güzellik- 
ler O'nundur. İnsanların büyük değer verdiği dünyevi zenginliklerin, servet ve 
iktidarın Allah nezdinde herhangi bir değeri yoktur. Birilerinin zengin olması, 
güç ve iktidara kavuşması Allah'ın kudretine en ufak bir tehdit oluşturmaz. Di- 
lerse kendisini inkâr etseler dahi inkârcıların evlerini gümüşten tavanlar ve üze- 
rinde çıkıp yükselecekleri merdivenler, süslü kapılar, tahtlar verirdi. Bu O'nun 
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mülkünde bir eksiltmeye sebebiyet vermez. Eğer inkârcıların çok arzu ettikleri 
halde barınaklarını altın, gümüş veya başka değerli madenlerden kılmıyorsa 
insanların onlara bakıp zenginliklerine, hayat tarzlarına özenmelerini önlemek 
içindir. Servet ve refah sadece inkârcılara tahsis edilecek olsaydı, insanlar servet 
ve refahın inkâr ve isyanla elde edileceğini düşünmeye başlarlardı. 

33. ayette geçen “ümmet” kelimesinin ikili anlamını söylemek mümkün: 
Hem bir din ve yaşama tarzı hem kendi içinde dayanışma içinde olan topluluk. 
Böyle bir topluluk aynı zenginliğe ve refaha sahip olmayan insanları imrendi- 
rir yoksullar zenginliğin inkâr ve isyanla elde ettiğini düşünüp Allah'a sırtlarını 
çevirir. Bu yüzden yüce Allah çok arzu ettikleri halde -her zaman- inkârcıların 
evlerini altın ve gümüşten kılmaz. Bu bize, kendisine manevi kuvvetle hükme- 
dilmediği takdirde servet ve kontrolsüz refahın insanı saptırıcı özelliklere sa- 
hip olduğu gerçeğini hatırlatmaktadır. Bir şekilde güç ve servet sahibi olanlar 
diğerlerini etkiler, doğru yoldan saptırırlar. Nitekim son 300 yıldır servet, güç 
ve iktidarın ana vatanı gibi görülen Batı'nın başta İslam dünyası tarafından 

bütün dünya toplumları tarafından taklit edilmeye başlanmasının bir sebebi 
budur. Batı'nın servet ve gücüne bakanlar bizim “geri” kaldığımıza hükmedin- 
ce suç ve kusuru İslam'da aradılar ve Batı gibi servet ve güç sahibi olunacaksa 
İslam dinini hayatın her alanından çıkarıp atmak gerektiğini düşündüler. 
Servet, refah ve maddi güç dünya hayatının geçici metaıdır. Bunlar lüzumu 
kadarıyla elde edilip kullanılmalı, hayatın esası haline getirilmemelidir. Asıl 
hakiki ve kalıcı nimetler ahirette takva sahibi mü'minler içindir. O halde inkâr- 
cıların güç ve iktidarı, onları şımartan servet ve refahları bilinçli mü'minleri 
imrendirmez. (Bkz. 9/Tevbe, 55.) Efendimiz (s.a.) şöyle buyurmuştur: 

“Uyanık olun! Hiç şüphe yok ki dünya değersizdir. Dünyanın malı da mül- 

kü de değersizdir. Ancak Allah'ın zikri ve O'na yaklaştıran şeylerle, öğretici ve 
öğrenici olmak başkadır” (Tirmizi, Zühd, 14; İbn-i Mace, Zühd, 3). İnkârcıların 
dünya nimetlerine sahip olması Efendimiz'e göre kendi zatında bir değere sa- 
hip olduğu anlamına gelmez (Tirmizi, Zühd, 13; İbn-i Mace, Zühd, 3). 

Kendi asli gayesi dışında kullanıldığında servet ve gücün saptırıcı özellik- 
lerinden söz ettik. Buna yol açan önemli sebebi insanın servete dalıp Allah'ın 
zikrini unutması, marifetullahı kalbinden çıkarmasıdır. “Rahman'ın zikrini 
görmezlikten gelmek” gözün körelmesi, basiretin bağlanması, gerçeklerin 
fark edilmemesi demektir. “A'şa” tavuk körlüğüne denir. Dünyanın geçici me- 
taına gönlünü kaptırmış kişi karanlıkta kalan tavuk gibi nesneleri görmez, 
körelir. “Allah'ın zikri”nin Kur'an-ı Kerimin hakikatlerinden uzaklık olduğunu 
söyleyenler vardır. 
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Allah'ın zikrinden uzak biri nefsinin istek ve tutkularına öylesine kapılır 
ki, ruhunu sıkıntı basar (20/Taha, 124-126); zaman içinde kendini denetle- 
yip de yanlışından dönmediği zaman şeytanın telkinleri onun kişiliği üzerine 
kabuk bağlar, kötülükler, hırs ve ihtiras kalbini istila eder. Şeytanın telkinleri 
ile kendisi aynı şeydir. Daha çok refah, daha çok zenginlik, daha çok güç ve 
iktidar, daha çok şehvet ve iştiha. Allah'ı ve ahireti unutan gafletteki bu insan 
şeytanın tam kontrolü altına girdiğinin farkına varmaz, böylece doğru yoldan 
çıkar (7/A'raf, 183). Ancak trajik olan şu ki, tamamen yoldan çıkmış, gaflet 
içinde dünya refahına ve güç ve iktidar tutkusuna kapılmış böyleleri doğru 
yolda olduklarını düşünür, yapmaları gereken şeyi yaptıklarını iddia ederler. 
Mesela yönetici iseler, ülkelerini kalkındırdıklarını, büyüttüklerini, güç ve ikti- 
dar sahibi kılıp komşu ülkeleri hâkimiyet ve hegemonyaları altına alacak güç 
ve imkânlara sahip olduklarını öne sürerek teb'alarından destek isterler. 

Böyleleri şeytanın kontrolü altına girmiş kimselerdir (19 /Meryem, 83). 
Ahirette Yüce Allah'ın huzuruna çıktıklarında hakikati görürler, yaptıkları ha- 
tayı anlarlar ama artık iş işten geçmiş bulunmaktadır. O zaman da onları sap- 
tırana “keşke ikimiz arasında iki doğu arası kadar mesafe olsaydı, keş- 
ke hiç karşılaşmasaydık” diye hayıflanırlar. Çünkü ancak o zaman şeytanın 
kendileri için hayli kötü dost olduğunu anlayacaklardır. 38. ayette geçen “iki 
doğu” tefsircilere göre güneşin doğuşu ile ay'ın doğuşu olup, ay bize göre batı 
yönünden doğduğundan anlam “doğu ile batı arası uzaklık” demektir. (Bkz. 
55/Rahman, 17.) 

Ahirette, hesap ve ceza gününde yakınmanın, pişman olmanın kimseye 
faydası yoktur. Suçlu günahkârlara kimse yardımda bulunamaz. Kim ne hak- 
sızlık yapmışsa mutlaka karşılığını bulacaktır. 


Eba Dİ â08 ga AŞ DAA şa Sİ lal yl 
e şü ii 3 a AAA ii GE ci, ei li 
al Re ri ii 


40. Öyleyse sağır olanlara sen mi duyuracaksın veya kör olan ve açık- 
ça bir sapıklık içinde bulunanı hidayete erdireceksin? 

41. Şu halde Biz seni alıp-götürürsek, elbette onlardan intikam 
alacağız. 
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42. Yada kendilerine va'dettiğimiz şeyi onlara gösteririz ki, biz ger- 
çekten onların üstünde güç yetirenleriz. 

43. Şu halde, sana vahyedilene sımsıkı-tutun; çünkü sen dosdoğru 
bir yol üzerindesin. 

44, Veşüphesizo(Kur'ân), senin ve kavmin için gerçekten bir zikirdir. 
Siz (ondan) sorulacaksınız. 


Yukarıda şeytanın kendilerine musallat olduğu, kişilikleri üzerine kabuk 
bağlayıp kötülüklerle kalplerini istila ettiği bedbaht kimselerden söz edil- 
mişti. 40. ayette bunların temel bazı fonksiyonlarının nasıl ortadan kalktığı- 
na işaret edilmektedir. Bu kimselerin kulakları sağırlaşmış, gözleri körelmiş- 
tir. Kendilerine bunca uyarı yapıldığı halde söz kulaklarından içeri girmiyor, 
üzerinde tefekkür edip doğruyu bulamıyorlar; gözlerinin önünde sayısız 
olay vuku bulduğu halde işe yarar bir ders çıkarmıyorlar, inkâr ve isyanda 1s- 
rar ediyorlar. Yoldan sapmış kimseleri peygamber doğru yola sokamaz, çün- 
kü işitme ve görme gibi temel fonksiyonlarını işletemez hale getirdikleri için 
onun tebliğini anlamıyor, hatta algılamıyorlar. Hiç şüphesiz hak ve hakikat 
karşısında böylesine sağır ve kör durumda olmak insanın başına gelebilecek 
en büyük felakettir (2/Bakara, 18). 

41.ayet Efendimiz (s.a.)'e teselli vermektedir: Merak etme ve üzülme! Se- 
nin canını alıp bu dünyadan götürecek olsak bile onlardan intikam alacağız. Bu 
ya dünyada orta veya uzak bir gelecekte olur veya ahirette. Yeryüzünde hiçbir 
güç ve iktidar Yüce Allah'ın kudreti ve iradesi karşısında herhangi bir öneme 
sahip değildir. Belli bir hikmete ve meşiete dayalı olarak sen hayatta iken de 
onlara azabı tattırırız (10/Yunus, 46); nitekim Efendimiz (s.a.) çok geçmeden 
Bedir'de onları feci bir yenilgiye uğrattı. Elçiye düşen görev şu veya bu zaman- 
da inkârcılardan alınacak intikamın hesabını yapmak veya beklentisi içinde 
yaşamak değil; aksine görevine tam bir kararlılıkla devam etmektir. En büyük 
görev Kur'an vahyine sımsıkı sarılmak; hükümlerine ihlasla tabi olmaktır. Bu 
böyledir. Çünkü Hz. Peygamber (s.a.) dosdoğru yol üzeredir. Bu yol kurtuluş- 
tur, Allah'ın hoşnutluğunu temin eder, yolun sonunda ebedi mutluluk ve sınır- 
sız nimetler vardır. 

44. ayette Kur'an'ın hem Hz. Peygamber hem kavmi için bir zikir olduğu be- 
lirtilmektedir. “Zikir” öğüt ve hatırlatma yanında şan ve şeref manasına gelir 
(23/Mü'minun, 71). Bu manayı esas alacak olursak, Kur'an Efendimiz ve kavmi 
için onur ve şan kazandırıyor demektir. Ancak Kur'an'ın sağladığı şan ve şerefi 
kavmiyle sınırlandırmak mümkün değildir. İlk tebliğini kavmine, en yakınları- 
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na yapıyordu, dolayısıyla tebliğe icabet eden kavminin Kur'an vahyi ile şan ve 
şerefe sahip olması, onurlandırılması gayet tabiidir. Ancak Enbiya süresinde 
(21/10) geçtiği üzere Kur'an mü'minlere bir şan ve şeref olarak indirilmiştir. O 
halde Kur'an vahyi, Efendimizden ve ona tabi olan kavminden başlamak üzere 
kıyamete kadar gelecek mü'minler şan ve şeref kazandırmaktadır. İnkârcılar ne 
yaparsa yapsın, bu onların bileceği şeydir, her ne yapmışlarsa hesabını verecek- 
lerdir, mü'minler onların yapıp ettiklerinden sorumlu tutulmayacaklardır. 


aj 
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ŞlİZİL AAĞİZİŞ Üğiİ ğa FSİ VA İN ASİ dye Çaşeyi la3 tv) 
üçe baş BŞ BİZİN ŞEN all G İgİlş Şey Özay plaj 
OglSiZ a İ3İ Gold faiz Gİ AS İĞ Şen) Ögüüşi Gİ Güle 
BAS Zima HİZ $ gali ağ 5 YS değ $ üğizi dliğ (0) 
GŞİİNİA öy YAZ İİ gor) Gağan Yİ özi ya (gyz LEY 
ES İİ LAS öya Böyle aile Alİ İŞİ govy Önel ASİ İma A 
LAZ3 İyİ al öyklleli daz8 LARELĞ Çory önklZ ASLİ Ana 
oo) Saz2İ lin ElĞ ağa Halil Gyâ zi GİĞ Şot) inüelö 
91) örp3dİl Yağ MİL, galilazb 
45. Senden öncegönderdiğimiz elçilerimizden sor: Biz, Rahmân (olan 
Allah)ın dışında tapılacak birtakım ilâhlar kıldık mı (hiç)? 


46. Andolsun, Biz Musa'yı, Firavun'a ve onun 'önde gelen çevresine" 
âyetlerimizle gönderdik. O da, dedi ki: “Gerçekten ben, âlemlerin 
Rabbinin elçisiyim.” 

47. Fakatonlara âyetlerimizle geldiği zaman, bir de ne görsün, onlar 
bunlara (alay edip) gülüyorlar. 


48. Biz onlarabiri ötekinden daha büyük olmayan hiçbir âyet göster- 
medik. Belki dönerler diye, onları azapla yakaladık. 


212 Av BULAÇ KUR ÂN DERSLERİ/DIRÂSÂTU L KUR ÂN 


49. Veonlardediler ki: “Ey büyücü, sende olan ahdi (sana verdiği sözü) 
adına bizim için Rabbine duâ et; gerçekten biz hidayete gelmiş 
olacağız.” 

50. Fakat onlardan azabı çekip-giderince, bir de görürsün ki onlar 
antlarını bozuyorlar. 

51. Firavun, kendi kavmi içinde bağırdı; dedi ki: “Ey kavmim, Mısır'ın 
“mülk ve saltanatı' ve şu altımda akmakta olan nehirler benim de- 
gil mi? Yine de görmeyecek misiniz?” 

52. "Yoksa ben, şundan daha hayırlı değil miyim ki o, aşağı (sınıftan) 
bir zavallı ve neredeyse (sözü) açıklamadan yoksun olan (biri)dir.” 

53. “Budurumda (eğer doğruysa), üzerine altından bilezikler atılmalı 
ya da yakınında yer almış vaziyette onunla birlikte melekler gel- 
meli değil miydi?” 

54. Böylelikle kendi kavmini küçümsedi, onlar da ona boyun eğdiler. 
Gerçekten onlar, fâsık olan bir kavimdi. 

55. Sonunda bizi öfkelendirince, biz de onlardan intikam aldık, böy- 
lece onları toplu olarak suda boğduk. 


56. Bu suretle onları, sonradan gelecekler için bir selef ve bir örnek 
kıldık. 


Mekke müşrikleri kendilerini nispet ettikleri İbrahim aleyhisselâmın ha- 
nif dininden fersah fersah uzaklaşmışlar, putatapıcı inançları benimsemişlerdi. 
45. ayet bunun yanlışlığı babında geçmişte hiçbir peygamberin Allah'tan baş- 
ka varlıklara tapınılacağına dair bir tebliğde bulunmadıklarını hatırlatmak- 
ta, devamı ayetlerde Musa aleyhisselâmın Firavun'la olan mücadelesi örnek 
olarak verilmektedir. Ayetin “Senden önce gönderdiğimiz elçilerimizden 
sor” demesi geçmişte hiçbir peygamberin tevhitten başka tebliğde bulunma- 
dığı hususunu hatırlatması içindir. Bunun altını özellikle çizmektedir, çünkü 
elçilerin görevi muhataplarını tevhid inancına çağırmaktır. sürenin Mekke'de 
indirildiğini göz önüne alacak olursak, sormanın iki manada kullanılmış ola- 
bileceğini düşünebiliriz: Biri Kitap ehlinden tevhid ve doğru yol üzere olan 
bilginlerine sorulması; diğeri geçmiş peygamberlerin vahiy yoluyla anlatılan 
kıssalarına, kavimleriyle olan ilişkilerine bakılıp araştırılması (Razi). Benzer 
bir çağrı Yunus (10/ 94) ve Enbiya (21/24) sürelerinde de yapılmaktadır, bu 
iki süre de Mekke'de indirilmiştir. En doğrusunu Allah bilir. 

Bu konuda Hz. Musa kıssası çarpıcı bir örnek teşkil eder. Hz. Musa elinde 
son derece ikna edici, somut kanıtlar, güçlü ayetlerle Firavun karşısına çıktı- 
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gı halde o ve yakın çevresi yani iktidar eliti Hz. Musa'yı alaya aldılar. Onlara 
mucize gösterilmeye devam edildi, her biri diğerinden büyük, daha öğretici 
ve dehşet vericiydi. Musa aleyhisselâmın kıssası birçok yerde anlatılmaktadır: 
A'raf, Taha, Şuara, Neml, Kasas vd. 

Firavun ve adamları hiçbirine inanmadılar, başlarına felaket gelecek olsa 
Hz. Musa'dan yardım talep ettiler, selamete çıkar çıkmaz tekrar eski inkâr ve 
inatlarına döndüler, tutumlarında herhangi bir değişiklik yapmadılar. Başla- 
rına bunca felaketin gelmiş olması yaşadıklarından ibret çıkarıp doğru yola 
gelmelerini sağlamak içindi fakat ne ibret aldılar ne kendi hayatlarını, adalet- 
siz toplumsal düzenlerinin kritiğini yaptılar (7 /A'raf, 130). Tabii ki her muci- 
ze onlara büyük bir zarar veriyordu ama yine bir şekilde açıklamasını yapıp 
inanmıyorlardı. 

Onların kanaatine göre Musa aleyhisselam Allah tarafından görevlendiri- 
len ve vahiy alan bir elçi değil, ülkelerinde hayli yaygın olan büyü sanatını çok 
iyi bilen bir büyücüydü. Bu yüzden ona “büyücü” olarak hitap etmeyi tercih 
ediyorlardı. Bu ayetin bir açıklamasından ibarettir. Bazı tefsircilere göre ise 
söz konusu hitapla Hz. Musa'yı yüksek derecede bilgin kabul ettiklerini itiraf 
ediyorlardı. Nihayetinde büyünün bir çeşit bilgi, sanat ve maharetle ilişkili ol- 
duğu açıktır. Ama başka bir açıklama da söz konusudur. Şöyle ki: 

Hz. Musa, onlara inandıkları takdirde söz konusu bela ve afetlerin üzerle- 
rinden kalkacağını söylüyordu, onlar da her bir afette “Rabbine dua et, ahdini 
yerine getirsin, üzerimizdeki afetleri kaldırsın” diyorlardı. Burada dikkatten 
kaçmaması gereken nokta şu ki, muhtemelen her afet vukuunda Musa'ya Rab- 
bine dua etmesi için yalvardıklarında onun kendi güç ve idraklerini aşan bir 
Varlık'la, Vacibu'l Vücud'la temas halinde olduğunu büsbütün ihtimal dışı tut- 
muyorlardı. Nitekim istekleri yerine geliyor, afetler üzerlerinden kalkıyorlardı. 
Ama selamete kavuştuktan sonra yine eski hallerine geri dönmekten kendile- 
rini alamıyorlardı. Allah ve elçisi ahitlerini yerine getiriyorlardı, onlar ise ahit- 
lerine sadakat göstermiyorlardı. Çünkü hırs ve ihtirasları, tutku ve bencillik- 
leri vicdanları ve akılları üzerine kalın perdeler çekmiş, kalplerini karartmış 
basiretlerini bağlamıştı. Başka ayetlerde anlatıldığı üzere denizin ortasında 
şiddetli fırtınalara yakalananlar da refleksif olarak Allah'a kendilerini kurtar- 
ması için yalvarır, karaya çıktıktan sonra Allah'ı unutur, eski hallerine döner- 
ler. Firavun ve yakın çevresinin de durumu buydu. 

51.ayet bütün zorba, müstebit ve tiran yöneticilerin karakteristik tutumunu 
Firavun'un şahsında orta yere koymaktadır. Firavun şaşkınlıkla şunu soruyordu: 
“Ey kavmim, Mısır'ın mülk ve saltanatı ve şu altımda akmakta olan nehirler be- 
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nim değil mi?” Firavun Mısır'ı temellük etmişti, yer altı ve yer üstü kaynaklarını 
kendi mülkü görüyordu, saltanatını tanrı-kral çerçevesinde sürdürüyordu. Her 
şey, akan ırmaklara, Nil'e ve sağa sola yayılan kollarına varıncaya kadar onundu. 
Başkalarının elinde tuttuğu iktidarın tasarrufunda hak ve yetkileri yoktu. Ona 
göre bu apaçık bir gerçektir, reddi mülkün değildir. Firavun bakış açısından Mı- 
sırlıları başka şeye çağıran Musa ise İbrani idi, aşağı sınıftan biriydi, üstelik ko- 
nuşurken zorluk çekiyordu, meramını çok fasih ve seri bir şekilde ifade edemi- 
yordu (20/Taha, 27) ki, bu mülahaza ile kardeşi Harun ona yardımcı verilmişti. 
Firavun'a göre varsayalım ki Musa Allah'ın elçisidir, evrenin yaratıcısı Varlık'ın 
elçisi mi böyle mi olur? Hani bunun maddi ihtişamı, altın ve gümüşü nerede? 
Zengin biri miydi, hangi maddi-mali kaynaklara hükmediyordu? Neden Tanrı 
yanına melekler koymamıştı, insanüstü varlıklar ona yardım ediyor muydu? 
Böylelikle Hz. Musa'nın elçilik görevi çevresinde şüpheler, tereddütler uyandır- 
maya çalışıyordu ki kimsecikler ona inanmasın. “Mısır” Kur'an-ı Kerim'de dört 
yere geçer. Bu ayetten başka Yunus, 11 ve Yusuf, 21, 99. Ayetlerde. 

Firavun'un Mısır'ın mülk ve saltanatını temellük etmesi kendini rab ilan 
etmesinin sonucuydu. 55. ayet tarihin bu en azgın ve zorba yöneticisinin hal- 
kını “istihfaf” ettiğini belirtmektedir. “İstihfaf” kelimesini bu ayet bağlamında 
birkaç anlamda ele almak mümkün: 

a) Halkını gündelik, hafif, kalite ve kalıcılık değeri olmayan şeylerle, dün- 
yevi arzu ve isteklerle oyaladı, onlara ahiretin mutluluğu yerine dünya mut- 
luluğunu empoze etti. Kelime buna yakın anlamda Rum süresinde (30/60) 
kullanılmaktadır. 

b) Kavmini hafife aldı, cahil ve bilgisiz olduklarını düşünüp yönetti; hatta 
cahil bırakmayı özellikle temel bir yönetim politikası olarak benimsedi. 

c) Güçten düşürdü, küçümsedi, kendini ve iktidar elitini, yakın çevresini, 
ailesini üstün tuttu, kibre kapıldı. Zorba yönetimini ancak bu şekilde ayakta 
tutabiliyordu. 

Her üç manada da ele alsak sonuç itibariyle Firavun, halkının kendisine 
itaatini bu yol(lar)la sağladığını söylememiz mümkün. Tarihin her dönemin- 
de, özellikle modern ve Postmodern toplumlarda kitlelerin merkezleri kontrol 
edilen yönetimlere itaatleri bu şekilde sağlanmaktadır. Akli güçleri zayıflatılan, 
kitlesel olarak determine edilebilen toplumlar farkında olmaksızın totaliter yö- 
netimlerin çizdikleri çerçevenin dışına çıkmadan yaşamaktadırlar. Ayete göre, 
bu durum söz konusu toplumların sorumluluğunu ortadan kaldırmaz, yoldan 
çıkmış fasıklar olarak nitelendirilmeyi hak etmektedirler. Toplumlar kendi gele- 
ceklerinden sorumludurlar, ağır baskılar altında yaşıyorlarsa da, ellerinden gel- 
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diğince sulh ve salahı sağlamak, adil bir düzen kurmak için uğraşmalıdırlar. E|- 
lerinden bir şey gelmiyorsa, inkâr ve isyanı içselleştirmemeli, kötülüğe ve zulme 
iştirak etmemelidirler. Aksi halde “fâsık” olarak nitelendirilmeyi hak edecek- 
lerdir. Firavun rejimine ses çıkarmayan Mısırlılar, kendilerini sorgulamadıkları, 
doğru yola girmeyi reddettikleri için Yüce Allah onları cezalandırdı, suda boğdu. 
Sonra gelen nesiller için selef yani yaşadıkları trajik tecrübeden ibret alınacak 
geçmiş bir kavim ve bir örnek/mesel kılındılar. İnkârcıların geçmiş ataları, elçi- 
lere karşı çıkanların ibretlik meseli oldular. (11/Hud, 97-99.) 


Mİ İyİlâğ gov Özüsez Ala Glağâ ISIYA ya 2 çayla Üş 
lm Mİ 
2S 3İş don) İhelll dul yla ölilaz5 aile azil ME Yİ şa 
Kü ey ylş yeğ g i, 
la A Sl YS 4 arüla 5 A İsi ld yal Oka 
pll 18 8 Şİ, daye 1 Üğ gu öne Biz İİ 
çayla AİN Ig Aİ İş ÖyABAS gil Gk) GL AKİ 
418) mağila vi LA öşüüklğ pS33 G5 şa al İİ gır) 
gli öğ çilli ön İyalk öy ELE EŞLE ÜNE NE, 


Ça) G9) Şİ ağ Aki asli Gİ ELEM Yİ, ağlak YA gey 


57. Meryem oğlu, (İsa) bir örnek olarak verilince, senin kavmin he- 
men ondan (keyifle söz edip) kahkahalarla gülüyorlar. 

58. Dediler ki: “Bizim ilâhlarımız mı daha hayırlı, yoksa o mu?” Onu 
yalnızca bir tartışma-konusu olsun diye (örnek) verdiler. Hayır, 
onlar 'tartışmacı ve düşman' bir kavimdir. 

59. O, yalnızca bir kuldur; kendisine nimet verdik ve onu İsrailoğul- 
larına bir örnek kıldık. 

60. Eğer biz dilemiş olsaydık, elbette sizden melekler kılardık; yer- 
yüzünde (size) halef (yerinize geçenler) olurlardı. 

61. Şüphesizo, kıyâmet-saati için bir ilimdir. Öyleyse ondan (kıyâmet- 
ten) yana hiçbir kuşkuya kapılmayın ve bana uyun. Dosdoğru yol 
budur. 
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62. Şeytan sakın sizi (Allah'ın yolundan) alıkoymasın. Gerçekten o, si- 
zin için açıkça bir düşmandır. 

63. İsa,açıkbelgelerle gelince, dedi ki: “Ben size bir hikmetle geldim 
ve hakkında ihtilafa düştüklerinizin bir kısmını size açıklamak 
için de. Öyleyse Allah'tan sakının ve bana itaat edin.” 

64. “Şüphesiz Allah, O, benim de Rabbim, sizin de Rabbinizdir; şu hâl- 
de O'na kulluk edin. Dosdoğru yol budur.” 

65. Sonra, içlerinden birtakım fırkalar ihtilafa düştü. Artık, acı bir 
günün azabından vay o zulmetmiş olanlara. 

66. Onlar, hiç şuurunda değilken kendilerine apansız geliverecek 
olan kıyâmet-saatinden başkasını mı gözlüyorlar? 


Yukarıda, tarih boyunca peygamberlerin tevhid inancından başka teb- 
liğler yapmadıkları konusu üzerinde durulmuştu. Hiç kuşkusuz Hz. İsa da 
tevhitten başka bir öğretiyi dile getirmedi. Fakat asli hüviyetinden çıkmış Hı- 
ristiyan inancına göre İsa “tanrısal” bir kimliğe sahiptir, Hıristiyan mezhep- 
lerine/fırkalarına göre ya tanrı hulul edip onda bedenlenmiştir ya tanrının 
oğludur veya üç asli tanrısal cevherin üçüncüsüdür! Muhtemelen Mekke'de 
bir tartışma sırasında birileri Hıristiyan teolojisinin İsa'ya atfettiği tanrısal 
özellikleri hatırlatınca müşrikler büyük bir sevince kapılarak “Hıristiyanlar 
İsa'yı tanrılaştırıyorlarsa bizim melekler olarak tanımladığımız putlarımız 
neden ondan üstün olmasınlar?” diye bir polemiğe girişmişti. Söz konusu 
polemiğe katılanların maksadı gerçeği öğrenmek değil, polemik (cedel) ya- 
pıp hakikati tersyüz etme pahasına tartışmayı kazanmaktı. Tevhid inancına 
olan düşmanlıkları onları hakikatten, mantıki tutarlılıktan uzak tartışmalara 
sevk ediyordu. 

Oysa hakikat açıktır: Hz. İsa sadece bir kuldur, tanrısal herhangi bir nite- 
liği yoktur. Allah çocuk doğurmaz, hiçbir bedene veya nesneye hulul etmez, 
eşi-benzeri yoktur ki O'na denk başka cevherler de olsun. Bütün bunlar bi- 
rer yakıştırmadır. Hz. İsa tebliği sırasında “baba” kelimesini kullanmışsa bu 
tamamıyla “rab” manasındadır. “Rabbu'd dar” evin babası demektir. Nitekim 
İncillerdeki kayıtlara göre Hz. İsa “Allah'ın oğulları”nı sadece kendisi için 
değil başkaları, mesela “sulh ediciler” için de kullanmıştır (Matta, 5: 7-9). 
Sonraları Hıristiyanlar rab kelimesini Hz. İsa'nın kullandığı asli manasından 
çıkarıp “tanrı baba ve oğul İsa” hüviyetine büründürdüler, böylelikle tevhid 
inancının esasını tahrifata uğratıp şirke saplandılar. Yüce Allah İsa aleyhis- 
selama büyük nimetler vermişti, harikulade mucizeler gösteriyordu. Mesela 


43/Zuhruf Süresi/57-66 217 


körün gözlerini açıyor, çamurdan yapma kuşa üfürerek canlandırıyordu. İs- 
railoğullarına bir misal-meseldi, üzerinde düşünecekleri, onu takip edecek- 
leri örnek şahsiyetti. (Bkz. 3/Âl-i İmran, 55 ve 4/Nisa, 156-159, ayetlerin 
açıklaması.) 

Putperestlerin tapındıkları meleklere gelince: Yüce Allah dileseydi yeryü- 
zünde insanlar değil melekler kılardı veya insanları günahtan masum melek- 
ler yapardı. Ne var ki Allah böyle murat etmedi, iradesiyle, seçme özgürlüğüyle 
hareket eden insanı yarattı, yeryüzünün sınava tabi tutulan halifesi kıldı. 

İsa'nın gelişi, babasız yaratılması kıyamet saati için önemli bir delildir. 
Buna göre Hz. İsa'nın kıyamete delil olması iddia edildiğinin aksine “ikinci geli- 
şi” değil, babasız doğması, tebliğe başlaması ve gösterdiği mucizelerledir. Yüce 
Allah varlık âlemini yarattı, Âdem'i annesiz-babasız, İsa'yı da babasız yarattı. 
(3/Âl-i İmran, 59.) Bütün bu fiillerin Halık'ı Allah elbette kıyameti de kopartır, 
ölüleri diriltir ve toplayıp hesabını sorar. Bu açıdan kıyametten en ufak bir 
tereddüt içinde olmamak lazım, vaat edildiği gibi ve zamanı gelince kıyamet 
kopacak, ölüler kabirlerinden kalkıp mahşerde toplanacaklardır. Tabi oluna- 
cak, uyulacak yegâne varlık Allah'tır, O'ndan başka mâbud yoktur; insanların 
tapındıkları varlıklar nasıl Allah'a eş koşulabilir! Şeytan'a kapılmak büyük ya- 
nılgı olur, çünkü o insanın ezeli düşmanıdır, insanı doğru yoldan saptırmayı 
kendine asli görev yapmıştır (2 /Bakara, 168). 

İsa aleyhisselam İsrailoğullarına açık belgeler getirdi, çeşitli mucizeler 
gösterdi. Geliş sebebi Musa aleyhisselâmın şeriatını diriltmek, dışarıdan ka- 
rışmış unsurları ayıklamak ve uygulamasını sağlamaktı. Şeriat'ın hükümlerine 
işlerlik kazandırarak birçok ihtilafa çözümler getirdi, ufuk açıcı açıklamalar 
yaptı, katılaşan kalpleri yumuşatmaya çalıştı, sevgi ve merhameti öne çıkar- 
dı. Hep tekrar ettiği şey şuydu: Allah'tan korkup sakının, O'nun hükümlerinin 
dışına çıkmayın, konulmuş sınırları aşmayın ve ilahi emirlere itaat edin. Yüce 
Allah herkesin rabbidir, tek bir ilahtır, sadece O'na kulluk edilir. İşte dosdoğru 
yol budur! 

Ne var ki dünyadan ayrılışından sonra Hıristiyanlar çeşitli inanç fırkala- 
rına ayrıldılar, öylesine zaman içinde her bir fırka/mezhep neredeyse ayrı bir 
dine dönüştü. Bu büyük bir haksızlıktı, zulümdü. Kim bu zulümlere karşıtıysa, 
tevhidi hulule, teslise çevirdiyse acı bir günün azabına hazırlansın. Bu noktada 
Kur'an-ı Kerim önemli bir soruyu ortaya koyuyor: Hz. İsa konusunda ihtilafa 
düşenler veya Allah'a ortak koşanlar hiç farkında değilken kıyamet saatinin 
gelişinden başka bir şey mi gözlüyorlar? Kıyamet saati gelince kopacak, onlar 
da yapıp ettiklerinin hesabını vereceklerdir. Bundan kurtuluş yoktur. 
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67. Muttakiler hariç olmak üzere, o gün, dostların kimi kimine düş- 
mandır. 
68. “Ey kullarım, bugün sizin için korku yoktur ve siz mahzun olma- 
yacaksınız.” 
69. “Ki onlar, benim âyetlerime imân edenler ve Müslüman olanlar- 
dır.” 
70. “Siz ve eşleriniz cennete girin; sevinç içinde ağırlanacaksınız.” 
71. “Onların etrafında altın tepsiler ve testilerle dolaşılır; orada ne- 
fislerin arzu ettiği ve gözlerin lezzet (zevk) aldığı her şey var. Ve 
siz orada süresiz kalacaksınız.” 
72. “İşte, yaptıklarınız dolayısıyla mirasçı kılındığınız cennet budur” 


73. “Orda sizin için birçok meyveler vardır; onlardan yiyeceksiniz.” 


Kıyametin kopması yeni ve ebedi bir hayatın başlamasıdır. Buna Kur'an 
literatüründe “dünyadan sonra gelen” manasında “ahiret” denir. Ahiret hem 
sonra gelendir, hem ebedi sondur. Kesin hüküm verildikten sonra iki hayat 
şekli ortaya çıkar: Cennet ve cehennem! 

67-73 ayetlerde dünyada hayatını takva üzere geçirip sınavı başaran 
muttakilerin ödülü olan cennet hayatından bazı kesitler tasvir edilir. Takva 
birleştirici güç ve en üst değerdir, çünkü kişi her ne yapıyorsa hesabi değil, 
hasbi olarak ve sadece Allah'a olan derin inancı, yüksek sadakati ve katıksız 
bağlılığı dolayısıyla yapar. Böyle olunca takva sahipleri arasındaki ilişki de 
sahicidir ve ihlaslıdır. Çıkara dayalı dostluklarda ilişkiler sahici olmadığın- 
dan dünya hayatı boyunca bunu bir şekilde kamufle edebilseler de ahirette 
sahtelik ortaya çıkacak, yüzlerindeki maskeler düşecektir. Sahte duygular, 
önyargılar, gizlenebilen hırs ve ihtiraslar, tuzak ve komplolar açığa çıkaca- 
gından dünyada dost, müttefik, samimi arkadaş, yoldaş gibi görünenler ara- 
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sında düşmanlık da ortaya çıkacak ve birbirlerine düşeceklerdir. Bu gerçek- 
ten hem trajik hem utanç vericidir. 

Cenneti hak etmiş olanların hak ve hakikatin tahakkuk edeceği günde 
korkmayacaklardır, hiçbir şeyden, geleceklerinden kaygılanmayacaklardır. 
Herhangi bir şey için de hüzünlenmelerini gerektiren sebep olmayacaktır. 
Dünya hayatının en önemli psikolojik iki vakıası olan kaygı ve hüzün, üzüntü 
ve stres, gerilim ve çatışma bütünüyle ortadan kalkacaktır. Mukatil'den gelen 
bir rivayete göre bir münadi yüce Allah adına “Ey kullarım bugün sizin için 
korku yoktur ve siz mahzun olmayacaksınız” diye seslendiğinde mü'minler 
başlarını kaldıracak, inkârcılar ve suçlu-günahkârlar başlarını önlerine eğe- 
ceklerdir. Her ne kadar inkârcılar da Allah'ın kulları ise de, onlar inanmadılar, 
inkâr edip isyan ettiler, Allah'a, elçisine ve inanlara karşı savaş açtılar. Cenneti 
hak edenler ise ayetlere inandılar ve hayatlarını ilahi iradeye teslim ederek 
yani Müslüman olarak yaşadılar. 

Kendileri ve eşleri cennete girecek, sevinç içinde ağırlanacaklardır (36 / 
Yasin, 56). Dünyada her neyi arzu edip de ona sahip olmamışlarsa onlara 
sunulacaktır. Diyelim ki altın tepsiler içinde yemek yemeyi çok arzu etmiş- 
lerse, testiler içinde lezzetli içeceklere hasret kalmışlarsa cennette onlara 
verilecektir. 

71. ayet insan bakış açısından cennetin en veciz tanımını vermektedir: 
“Orada nefislerin arzu ettiği ve gözlerin lezzet (zevk) aldığı her şey var. 
Ve siz orada süresiz kalacaksınız.” Kişi dünyada neyin eksiğini hissetmişse, 
neyi şiddetle arzulayıp talep etmişse cennette buna sahip olacaktır. Cennetteki 
nimetler dünyadakilere benzemez; belki bir bölümünün tür ve cinsleri aynıdır 
ama kalite ve lezzetleri tamamen farklıdır. Bir elmanın dünyadaki lezzeti ile 
cennetteki lezzeti mukayese edilemez (41 /Fussilet, 32). 

“Gözlerin lezzet/zevk aldığı her şey” cümlesinin Yüce Allah'ın cemali 
olduğu söylenmiştir. Cennet ehli cemalin seyri gibi nimetlerin en yükseğine 
erişince zevk velezzetin de zirvesine ulaşmış olurlar. “Seyr veya rü'eyt”in nasıl 
olacağını (keyfiyetini) bilmek, vazıh bir biçimde anlatmak mümkün değildir. 
İnsan zihni ve idraki eğer ahirette temel/radikal bir değişiklik geçirmeyecek- 
se Zatı idrak etmesi mümkün olamaz. Ancak bunun bilemediğimiz suret ve 
formlarda vuku bulacağını düşünebiliriz. Sanat, hoşa giden biçimlerin ortaya 
çıkması şeklinde tanımlanıyorsa, cennet Zat'ın cemalinin, başka bir deyişle 
cemal isim ve sıfatının tecelli ettiği yerdir ve belki de insan sözü edilen bu 
seyr-i cemal ile dünyada asla göremediği, zihninden geçiremediği harikulade 
şeylere, manzara ve biçimlere, hak ve hakikatin envai türlü tecelli ve tezahür- 
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lerine şahid olabilir ve bu ona sonsuz derecede estetik zevk ve lezzet verir. En 
doğrusunu Allah bilir! 

Bütün bunlar sahih iman ve salih amel sonucu mü'minlerin hak ettikle- 
ri, mirasçı oldukları cennette olacaktır. Orada dünyadakilerin benzeri olan ve 
olmayan birçok meyve de olacaktır, mü'minler dilediklerinden ve diledikleri 
kadar onlardan yiyeceklerdir. Cennet meyvelerinin de dünya meyvelerinden 
kalite ve lezzetleri kat kat üstündür. (Bkz. 35/Fatır, 33/35; 2/Bakara, 25.) 
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74. Şüphesiz suçlu-günahkârlar, cehennem azabı içinde süresiz kala- 
caklardır. 


75. Onlardan (azap) hafifletilmeyecek ve orada onlar umutlarını kay- 
betmiş kimselerdir. 


76. Bizonlara zulmetmedik; ancak onların kendileri zalimlerdir. 

77. (Cehennem bekçisine:) “Ey Mâlik (bekçi), Rabbin bizim işimizi bi- 
tirsin” diye haykırdılar. O: “Gerçek şu kisiz, (burada) kalacak kim- 
selersiniz” dedi. 

78. “Andolsun, size hakkı getirdik, fakat sizin birçoğunuz hakkı çir- 
kin görüp-tiksinenlerdiniz.” 

79. Yoksaonlar,işi sıkı mı tuttular? İşte şüphesiz biz de işi sıkı tutan- 
larız. 

80. Yoksa onlar; gerçekten bizim, sır tuttuklarını ve aralarındaki fı- 
sıldaşmalarını işitmediğimizi mi sanıyorlar? Hayır, (işitiyoruz) ve 
onların yanlarındaki elçilerimiz de (her şeyi) yazıyorlar. 


Ahiretin bir yüzü cennet idi. Diğer yüzü ise ateş yurdu olan cehennemdir. 
74-78 ayetlerde cehennemin dehşet verici tasviri yapılır. Suçlu günahkârların 
yurdu cehennemde kalıcı azap vardır. Bizim suçlu-günahkâr olarak çevirdiği- 
miz “mücrim” kelimesi inkârcı yanında zalim ve fâsıkı da içine alır; manevi 
olarak “günah”ı ve maddi-dünyevi olarak “suç”u içerir. İnkâr temel bir suçtur; 
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zulüm ve fısk onun doğal sonucudur; maddi ve dünyevi suç teşkil eden fiili iş- 
leyen bittabi manevi olarak kirlenir, bu manevi kirliliğe günah denir. Şu halde 
maddi suç ile manevi günah arasında bir ilişki var, biri diğerinden tamamen 
kopuk değildirler. Zulüm ve fısk kişi mü'min olma vasfını koruduğu halde on- 
dan sadır olabilir. Her üç durumda da suç cezayı gerektirir. 

74. ayette cehennem azabı içinde süresiz kalacakları bildirilenler inkâr- 
cılardır, çünkü onlar dünya hayatında hem Allah'ı ve ayetlerini inkâr ediyor- 
lardı hem zulüm ve fısk içinde yaşıyorlardı. Azap onlardan hafifletilmeyecek, 
umutlarını kaybetmiş vaziyette cezalarını çekeceklerdir. Bu onların müstahak 
oldukları cezadır (35/Fatır, 36). Yüce Allah hiçbir şekilde kullarına zulmet- 
mez, haksızlıkta bulunmaz, eğer bu azaba düçar olmuşlarsa yapıp ettikleri 
dolayısıyladır. Mesela adam öldürmüşlerdir, hırsızlık yapmışlardır, insanların 
emeklerini sömürmüşlerdir, güçsüzler üzerine baskı kurup hak ve hukuk ih- 
lal etmişlerdir. Böylelerinin azaba çarptırılmaları ilahi adaletin gereğidir, aksi 
halde mazlumların hakları çiğnenmiş, ahları yerde kalmış olacaktı. Zulmeden- 
lere Allah zulmetmedi, onlar kendi nefislerine zulmettiler (2/Bakara, 57). 

77. ayette dayanamayacak duruma gelen cehennemliklerin, en üst görevli 
konumundaki Malik adlı bir melekten yardım talep edecekleri bildirilmekte- 
dir. Talep ettikleri yardım, Allah'ın “işlerini bitirmesi” yani varlıklarını yok 
etmesi, canlarını alıp öldürmesidir. Malik, onlara cehennemde kalacaklarını 
bildirir, çıkış yok, kurtuluş umudu yok. Onlara dünyada elçiler geldi, kitaplar 
indirildi, doğru yol gösterildi, hak ve hakkaniyete uymaları istendi ama onlar 
değil söz dinlemek yapılan tebliğleri tiksindirici buluyor, şiddetle reddediyor- 
lardı. Bu “dinden nefret”in şiddetli cezayı gerektirdiği hususuna işaret eder. 
Razi, dinden nefret etmenin cezasının ebedi cehennem azabı olduğunu söyler. 
Dinden nefret etmenin birçok tezahürü vardır. Mesela dini hayatın baskı altına 
alınması, dindarların horlanıp toplumsal hayattan dışlanması, kamu politika- 
larının tespitinde ve yürütülmesinde dinin referans alınmasına şiddetle karşı 
çıkılması vs. 

Genellikle inkârcılar ve suçlu günahkâr zorbalar dünyada işlerini sağlam 
tuttuklarını, hiçbir gücün kendilerine üstün gelmeyeceğini düşünüyorlar. Me- 
sela ayetin indiği ilk muhataplar Daru'n-Nedve'de toplanıp kendilerince sağ- 
lam komplolar kuruyorlardı. Aralarında fısıldaşıp Hz. Peygamber (s.a.)'i orta- 
dan kaldırmayı planlıyorlardı. Ahmakça bir tutum içinde idiler, çünkü temel 
bir hakikati ihmal ediyorlardı: Her şeyi işiten yüce Allah onların ne konuş- 
tuklarını işitiyordu. Yanlarında bulunan yazıcı melekler de her neyi fısıldıyor 
idilerse onları kaydediyorlardı. 
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81. De ki: “Eğer Rahmân (olan Allah)'ın çocuğu olsaydı, (ona) tapanla- 


rın ilki ben olurdum.” 


82. “Göklerin ve yerin Rabbi, Arş'ın Rabbi (olan Allah), onların nite- 
lendirdiklerinden yücedir. 


83. Artık onları bırak; onlara vaatedilen günlerine kadar, dalsınlar 
ve oynayadursunlar. 


84. Göklerdeilâh ve yerde ilâh O'dur. O, hüküm ve hikmet sahibidir, 
bilendir. 

85. Göklerin, yerin ve ikisi arasında bulunanların mülkü kendisinin 
olan (Allah) ne yücedir. Kıyâmet-saatinin ilmi O'nun katındadır ve 
O'na döndürüleceksiniz. 

86. O'nun dışında taptıkları şefaatte bulunmaya mâlik değildirler; 
ancak kendileri bilerek hakka şahitlik edenler başka.” 

87. Andolsun, onlara: “Kendilerini kim yarattı?” diye soracak olsan, 
elbette: “Allah” diyecekler. Öyleyse nasıl olur da çevriliyorlar? 

88. Onun: “Ya Rab” demesi hakkı için şüphesiz onlar imâna gelmez 
bir kavimdirler. 


89. Şimdi sen, 'aldırış etmeksizin onlardan yüz çevir' ve: “Selâm” de. 
Artık onlar bileceklerdir. 


81. ayet müşriklerin putlarına ve putlara tapınmalarına mantıklı temel ara- 
ma meyanında referans gösterdikleri Hıristiyanların inançlarına değinmektedir. 
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Bu bağlamda Hz. Peygamber'e şöyle demesi emredilmektedir: “Eğer sahiden id- 
dia edildiği üzere Allah'ın bir çocuğu olsaydı ve bunun babası gibi ulühiyette payı 
olsaydı ona ilk inanan ben olurdum. Çünkü ben Allah'ın elçisiyim. Fakat böyle bir 
şey söz konusu değil. Bu yüce Allah'a büyük bir iftiradır.” (39/Zümer, 4.) 

Göklerde ve yerde tek bir ilah vardır. Bu ayetler bize Tanrı, varlık ve insan 
konularında şu hususları hatırlatmaktadır: 

a) Varlığın birliği çerçevesinde göklerin ve yerin referans noktası tektir. 
Çünkü sadece ve kâmil anlamda Rab ve İlah olan Allah'tır, dolayısıyla Rububiyet 
ve Ulühiyet Allah'a mahsustur, başka varlıkların bunlara iştiraki düşünülemez. 

b) Değerlerin kaynağı, öğreticisi ve vaz'edecisi Allah'tır. Çinkü hüküm ve 
hikmet sahibidir. Görünenin arkasında görünmeyenin, bilinenin arkasındaki 
bilinmeyenin hakikati ve bütün gerçeklik O'na bağlıdır, hükmüne ram olmuş- 
tur. Hakikatten neşet eden bir değer ancak bu sıfatlara sahip Varlık tarafından 
vaz'edilir. 

c) Bütün iktidarları izafileştirecek şekilde göklerin, yerin ve ikisi arasın- 
daki bulunanların mülkü O'nundur: Tek bir iktidar ve güç vardır, diğer bütün 
iktidarlar sınırlı ve sonludur. Kendi gücünün izafi, sonlu ve sınırlı olduğu bilin- 
cinde olmayan her iktidar tiranlık ve zorbalığa kalkışma teşebbüsüdür. 

d) İktidarın bir sonu olduğu gibi mülkün de sonu vardır. Kıyamet saatinin 
bilgisi O'nun katındadır: Göğün başka bir göğe, yerin başka bir yere dönüşece- 
ği bir zaman vardır ve bunun ne zaman vuku bulacağını O'ndan başka kimse 
bilemez. Başka bir ifadeyle fizik dünyada hiçbir tabiat yasası hükmünü ebedi- 
yen icra edemez. Tek Rab ve tek İlah olan Allah, tabiat yasalarının üstündedir, 
onları yasa kılan O'dur, yasa olmaktan çıkarma yetki ve gücünü elinde bulun- 
durmaktadır. 

e) Hepimiz O'na döndürüleceğiz: Allah'a inanan da inanmayan da “Din 
Günü”nde yaptıklarının hesabını verecektir. İnsan başıboş bırakılmış değildir 
(75/Kıyame, 36); ömrü sınırlı olduğu gibi özgürlük alanı da sınırlıdır. 

f) İlah (Tanrı)lık iddiasında olanlar, onlara bağlananların lehine şefaatte, 
tavassutta bulunamazlar. O'na denk veya eş olmaya kalkışanlar veya O'nun dı- 
şında kendilerine bu türden roller ve misyon atfedilenlerin O'nun nezdinde 
hiçbir değerleri yoktur; değil başkalarını kendilerini kurtarma gücüne sahip 
değildirler. 

İnsan her biri parametre hükmünde olan bu altı maddeyi düşüncenin yol 
haritası ve imanının zemini haline getirebilirse kâmil anlamda bir Tanrı tasav- 
vuruna sahip olabilir. Bütün bu sıfatlar sadece Allah'ta toplanmıştır ve esasın- 
da başka bir varlıkta toplanması mümkün değildir. 
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Burada zihinlere takılan bir soru var: “Allah” lafzı yerine veya olumlu 
anlamda bazen “Allah” lafzını karşılamak üzere “Tanrı” kelimesi kullanılabilir 
mi? Dilin örfünde salt kelime anlamıyla Allah'tan başka insanlara “Rab” dene- 
bilir. Mesela evin sahibine “Rabbu'd-dar”, çocuğun eğitimini üstlenen kadına 
“Mürebbiye” denir. Bilginler, Rab kelimesinin izafeli olarak insan için, tek ba- 
şına ise sadece Allah için kullanılabileceğini söylemektedirler. Hakikat-i halde 
Rububiyet ve ulühiyet yalnızca Allah'a mahsustur. Bütün bunların toplu ve kâ- 
mil ifadesi “Allah” lafzında toplanmıştır. Allah kapsayıcı bir lafızdır. Çoğulu ol- 
mayan tek kelimedir. Yani “Tanrılar veya ilahlar (elihe)” çoğul kullanıma karşı 
“Allahlar” kullanılamaz. 

“Allah” lafzı bütün isim ve sıfatları (isim sıfatların) anlam düzeylerini ken- 
dinde toplamıştır. Ancak bu, Allah'ın diğer isimlerle anılmayacağı anlamına 
gelmez. Rahim, Rahman, Rezzak, Latif, Kerim'dir. Ve aynı zamanda İlah'tır yani 
Türkçesi'yle Tanrı'dır. 

Mesela Kürtçede, sıradan insanın gündelik dilinde “Allah” lafzı yoktur; Al- 
lah “Huda” ile ifade edilmektedir ki, bunun Türkçe karşılığı “Tanrı”dır. Kürtler 
yanında Farslar, Peştular, Tacikler vb. kavimler de “Huda” kelimesini kullan- 
maktadırlar. Zaza'ca da “Huda” yerine “Huma” kullanılmaktadır. Böyle olmakla 
beraber medrese dilinde ve yüksek edebi eserlerde “Allah” lafzı kullanılmıştır. 
Ali Hariri, FakiyeTayra, Mele-i Cezeri, Ahmed-i Hani, Aktepeli Şeyh Abdurrah- 
man vb. âlim ve edipler eserlerinde ve divanlarında bazen “Huda” bazen “Al- 
lah” lafzı, bazen da “Yezdan” veya “Yekzan” kullanmışlardır. 

Tanrı gibi Huda'nın semantiğinde Allah'a ait bütün isim ve sıfatlar bu keli- 
me ile ifade edilmek istenmektedir. Tanrı Türkçe bir kelimedir, yerli yerinde ve 
sınırlı alanlarda kullanıldığında bir sakınca teşkil etmez, mutlak manada Al- 
lah lafzının yerini tutamaz. Tanrı veya Huda ile Allah -haşa- sıradan bir tanrı 
seviyesine indirilmemektedir. Her Müslüman bilir ki, “Göklerde ve yerde İlah 
O'dur” Hatta “O'ndan başka İlah (Tanrı) yoktur”. (6/En'am, 3.) Müslümanlar, 
yukarıdaki ayetlerin anlam çerçevesinde bir “İlah/Tanrı” tasavvuruna sahip- 
tirler, aksi zaten düşünülemez. 

Kamil ilah tasavvuruna sahip bulunan mü'minler kıyametin ne zaman ko- 
pacağını kimsenin bilmediğinin farkındadırlar, onlar sadece kıyamet saatinin 
mutlaka geleceğini bilir ve ona hazırlanma gayreti içinde olurlar. İnkârcıların 
yüceltip tapındıkları tanrıların kendilerine bile faydaları yoktur, onlara en sı- 
kışık oldukları günde şefaatçi olamazlar (19 /Meryem, 87). Gerçek ilah yaratıcı 
vasfına sahip olmalıdır. Bütün bu hakikatlere rağmen inanmayanlar sırt çevi- 
riyor, inkârda diretiyorlar. 
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87. ayette Allah'a ortak koşanların bir çelişkisine değinilmektedir: Hem 
Allah'ı yaratıcı kabul ediyorlar hem ilahi hükümleri hayatlarında tatbik etme- 
yi reddediyorlar (31/Lokman, 25). Oysa göklerde ilah olan yerde de ilahtır. 
O'nun yasaları varlık âleminde geçerli ise yeryüzünde de geçerli olması lazım 
ve öyledir. Hem Allah'ın varlığını, yaratıcı vasfını kabul edeceksiniz hem nefsi- 
nizin istek ve tutkularına göre düzenlemeler yapıp hayatını sürdüreceksiniz, 
bu büyük bir çelişkidir. Varlık âlemi ilahi iradeye boyun eğmiş olarak varo- 
luşunu sürdürüyorsa, yeryüzünde varlıklarını Allah'a borçlu olan insanlar da 
ilahi iradeye tabi olarak yaşamalıdırlar. İlahi iradeye uygun yaşamak, Allah'ın 
elçilerine indirdiği vahiylere göre düzenlemeler yapmaktır. 

Müşrikler derin bir çelişki içinde yaşasalar bile, yapılması gereken şey 
tebliğdir. İnanmayacak olurlarsa onları dünya hayatının geçici, aldatıcı zevk ve 
hazzıyla baş başa bırakmalı. Belli bir süre oyalansınlar, nasılsa eninde sonun- 
da hakikatle karşılaşacaklardır (6/En'am, 91). Ancak bu başkalarına ve başka 
şeylere maddi zarar verdikleri takdirde fiillerine hiçbir şekilde müdahale edil- 
meyecek anlamına gelmez. 

88. ayetin “Onun: “Ya Rab” demesi hakkı için şüphesiz onlar imâna 
gelmez bir kavimdirler” ayetinin başındaki “vav”ı kasem kabul etmeyecek 
olursak, bu durumda ifadenin takdiri şöyle olur: “Ve onun (peygamberin) on- 
lar imâna gelmez bir kavimdir” demesini de (Allah biliyor.) 

Yıkıcı tutum ve davranışlarda bulunmadıkları, başkalarına zarar verme- 
dikleri sürece Allah'a ortak koşanları kendi hallerine bırakmalı, onlardan yüz 
çevirmeli. Gafletleri içinde oyalanadursunlar (6/En'am, 91). Yakında ne olaca- 
ğını bileceklerdir. 


Zuhruf (43) süresinin tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


44- Duhan Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 59 âyettir. Süre ismini 10. ayette geçen “duhan 
(duman)” kelimesinden almaktadır. Zuhruf (43) süresinden sonra, Casiye (45) 
süresinden önce indirilmiştir. 


g2 ASSN SİN ge 


Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 
&T$ önyellk İS Ğİ ağ ali 3 İİ Gİ gey Gal SİS 4) > 


1. Ha, Mim! 
2. (o Apaçık Kitab'aandolsun; 


3. o Gerçekten Biz onu mübârek bir gecede indirdik, gerçekten biz 
uyaranlarız. 


Sürenin başında yer alan “Ha, Mim” Huruf-u mukattaadır. Bu konuda Ba- 
kara süresinin girişinde (2/1) geniş açıklamalarda bulunmuştuk. Bu sürenin 
de içinde yer aldığı yedi süre “Ha Mim” ile başlamaktadır, bu yüzden “hamim- 
ler (havamim)” olarak anılmaktadır. 

“Apaçık Kitab'a andolsun”! Zuhruf (43/1-2) süresi de bu iki ayetle baş- 
lamaktadır. Allah'ın Kitaba and içmesi Kitabın ve ihtiva ettiği mesajın kesin 
doğruluğu ve hakikati ifade ettiğini tekit etmek, mesaja değer verdiğini belirt- 
mek içindir. Bu Kitap “mübin”dir, hakkı açıklamaktadır (5/Maide, 15); aynı 
zamanda “mesaj'dır. Bu mesaj, Allah'tan vahiy olarak Cebrail aleyhisselam 
aracılığıyla Hz. Peygamber Efendimiz (s.a.)'e gelmiş ve onun tarafından bütün 
insanlara ona öğretildiği ve gösterildiği gibi tebliğ edilmiştir. Mesajın kendi- 
sinde, ifade biçiminde, hikmet ve muhtevasında; lafız, hüküm ve maksadının 
doğruluk ve isabetinde hiçbir kuşku ve tereddüt yoktur. Kefili bizzat onu vah- 
yeden Allah'tır. Allah, vahyettiği mesaj adına and içmektedir. 

“Gerçekten Biz onu mübârek bir gecede indirdik”. Müfessirler ayette 
geçen “mübarek gece"nin hangi gece olduğu konusunda ihtilaf etmişlerdir. 
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Taberi'nin yer verdiği bilgiye göre, İkrime, bu gecenin Şaban ayının 15. 
gecesine tesadüf eden Berat gecesi olduğun söylemiştir. Buna kail olan bazı 
müfessirler de, Kur'an-ı Kerim'in, Levh-i Mahfuz'dan dünya semasına bu gece 
topluca indirildiğini (İnzal), Kadir Gecesi'nde ise parça parça inmeye başladı- 
ğını (Tenzil) öne sürmüşlerdir. 

İlk müfessir sahabelerden İkrime'den bu yönde bir görüş nakledilmişse 
de, Kur'an'ın Ramazan ayında inmeye başladığı ayetle sabittir:“Ramazan ayı... 
İnsanlar için hidayet olan ve doğru yolu ve (hak ile batılı birbirinden) ayı- 
ran apaçık belgeleri (kapsayan) Kur'ân onda indirilmiştir” (2/Bakara, 185). 
Kur'an'ın Ramazan'daki Kadir Gecesi'nde indirildiği yine ayetle açıkça bildiril- 
mektedir: “Gerçek şu ki, Biz onu kadir gecesinde indirdik” (97 /Kadir, 1). 

Bunu destekleyen bir Hadis de şudur: “İbrahim'in sahifeleri Ramazan'ın ilk, 
Tevrat altıncı, Zebur onikinci, İncil on sekizinci gecesi indirildi. Kur'an ise Ra- 
mazan'ın yirmi dördüncü gecesinden sonraki gece indirildi.” (Müsned, IV, 107). 

Bir başka önemli husus, Kadir Gecesi'nden bahseden ayetler ile bu ayet 
(44/Duhan, 3) arasındaki uygunluk ve anlam birliğinin mevcudiyetidir. Ce- 
nab-ı Hak, Kadir Gecesini kastederek “her hikmetli iş katımızdan bir emirle 
ayırt edilir” buyurur; Kadir süresinde de “(Melekler) Rablerinin izniyle her bir 
iş için inerler” (97 /Kadir, 4) buyrulur. Yine bu ayette “Rabbinden bir rahmet 
olarak” denirken, Kadir süresinde “Fecrin çıkışına kadar bir esenliktir (se- 
lam)” (97/5) buyrulmaktadır. 

Bu üç önemli husus Kur'an'ın Şaban'ın 15. gecesinde değil, Ramazan'daki 
Kadir Gecesi'nde indirildiğini açıkça göstermektedir. Şu halde Zemahşeri ve 
başkalarının -Elmalılı da buna kaildir- “Kur'an'ın Levh-i Mahfuz'dan yazılma- 
ya başlanması Berat gecesindedir, yazma işi Kadir gecesinde biter” şeklindeki 
iddialarının da ikna edici bir temeli yoktur. Bundan hareketle Kadı Ebu Bekr 
İbn-i Arabi “Kim Kur'an'ın (Kadir Gecesi'nden) başka bir zamanda indiğini 
iddia edecek olursa, Allah'a karşı büyük iftirada bulunmuş olur. Şaban'ın ortası 
(gece) ile ilgili ne faziletine dair ne de o gecede ecellerin yazıldığına dair daya- 
nak teşkil edecek bir hadis vardır. Bu tür rivayetlere iltifat ve itibar edilmez” 
demiştir. Razi de, bu ayette geçen “Mübarek gece”nin Şaban'ın ortasındaki 
gece olduğunu sanmadığını söylemektedir. 

Kur'an ve Kur'an'ın inişiyle ilgili durum bu merkezde iken, Müslümanlar 
arasında büyük rağbet gören Berat gecesi'nin önemi nereden gelmektedir? 

Berat kelimesi, Arapça “berâet” kelimesinden türeme olup borçtan, suç- 
tan, cezadan, hastalıktan, sıkıntıdan kurtulmak; iyileşmek; uzaklaşmak; temiz- 
lenmek anlamlarına gelen Türkçe bir kelimedir. Kelimenin kök anlamı, “kur- 


44/Duhan Süresi/1-3 229 


tulmak, iyileşmek”tir. Ayrıca, “yazı, belge” anlamında da kullanılmıştır. Daha 
geniş anlamda berâet, “günahlardan, kötülüklerden arınmak; temize çıkmak, 
ilâhi af ve rahmete erişmek” demektir. Bundan başka Berat Gecesi şu isimleri 
de almıştır: “Şaban'ın yarısı gecesi (LeyletünısfiŞa'bân), Mübarek gece (Leyle-i 
mübareke), Rahmet gecesi (Leyle-i rahme), Vesika gecesi (Leyle-i sakk) Belge, 
ferman gecesi (Leyle-i berat, Leyle-i ferman)” 

Bu gecenin mübarek olma vasfıyla ilgili rivayet edilen hadisler vardır. 
Bunların bir kısmı “zayıf” olup kitabına alanlar tarafından güvenilir kabul edil- 
memişlerdir. İbn-i Mace ve Tirmizi'nin kitaplarına aldıkları iki hadis şöyledir: 

1) “Şaban ayının yarısı olunca gecesini namazla, gündüzünü oruçla geçi- 
rin. Allah, güneş batınca (rahmetiyle) dünya göğüne (semasına) tecelli eder 
ve şöyle der: 'Benden af dileyen yok mu, affedeyim. Rızık isteyen yok mu, rı- 
zık vereyim. Şifa isteyen yok mu, şifa vereyim. Bu, böylece 'var mı, var mı..” 
diye şafak sökünceye kadar sürer” (İbn-i Mâce, İkâmetu's-salât, 191; Beyhaki, 
Şuu'bu'l-iman, IlI, 359). 

2) “Allah, Şaban ayının Onbeşinci gecesi, dünya göğüne tecelli eder ve Kelb 
kabilesinin koyunlarının tüyleri sayısından daha çok kulunu affeder” (Tirmizi, 
Savm, 39) 

Kurtubi, İbn-i Mace'nin hadisindeki senet zincirinde yer alan Ebu Bekr b. 
Abdullah b. Ebi Sabre'nin “hadis uydurmakla” itham edildiğini söyler. Tirmizi 
de, kitabına aldığı bu hadisin “zayıf” olduğunu söylemiştir. Ancak Müslim'in 
“Sahih”inde yer verdiği bir hadis vardır. Hadis şöyledir: 

Hz. Aişe, Hz. Peygamber (s.a)'in bu gece (Şaban'ın 15. gecesi) Baki! me- 
zarlığını ziyaret ettiğini söyler: “-Ey Aişe, sen gördüğünde bana Cebrail geldi 
ve seslendi. Ben onu senden gizledim. Ona cevap verdim. O, sen elbiseni çı- 
kardığın için yanına girmiyordu. Uyuduğunu sandım, seni uyandırmayı doğru 
bulmadım, heyecana kapılmandan korktum. Cibril bana dedi ki: -Rabbin senin 
Baki' mezarlığına gitmeni ve onlar (orada yatanlar) için bağışlanma isteme- 
ni emrediyor. Ben: -Onlar için nasıl dua edeyim? Deyince, buyurdu ki: -Şöyle 
(dua et): Mü'min ve Müslimler diyarının insanları! Size selam olsun. Allah biz- 
den önce gidenlere ve bizden sonrakilere merhamet etsin. İnşallah yakında 
biz de sizlere kavuşacağız” (Müslim, Cenâiz, 103). 

Nesai'nin rivayetinde Hz. Aişe'nin Peygamber Efendimiz'i gölge gibi izle- 
diği, ondan önce gelip yatağa girdiği, hızlı nefes alış verişinden dolayı kendini 
ele verdiği, bundan sonra Şaban ayının bu gecesiyle ilgili olayın aynı cümleler- 
le nakledildiği belirtilir. (Nesai, Emri bi'l-İstiğfar li'I-Mü'minin, 103) 

Yine Hz. Aişe'den gelen bir rivayette şöyle denmektedir: “Allah'ın Elçisi'nin 
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Şaban ayındaki kadar oruçlu olduğu bir ay görmedim” (Müslim, Siyam, 175). 
Hz. Peygamber (s.a), bir kişiye: “-Sen bu ayın ortalarında oruç tuttun mu?” 
diye sordu. O kişi, “Hayır, tutmadım” deyince, Hz. Peygamber, şöyle buyurdu: 
“Öyleyse, Ramazan'dan çıkıp iftar ettiğinde (bayramdan sonra), o tutmadığın 
oruç yerine, iki gün oruç tut.” (Müslim, Sıyâm, 200) Ahmet bin Hanbel'in yer 
verdiği bir rivayete göre, Şaban'ın 15. gecesi “Allah bütün Müslümanları bağış- 
lar. Yalnız kâhin, büyücü, çok kin tutan, içkiye düşkün olan, anne ve babasıyla 
ilişkisini kesen ve zina düşkünü kimseler hariç” (Müsned,ll, 176). 

Söz konusu rivayetlerden Şaban ayına özel bir önemin verildiği anlaşıl- 
maktadır. Bu gece tevbe edip istiğfar edilmesi, namaz kılınması, Kur'an okun- 
ması, İslami ilimlerle uğraşılması hiç kuşkusuz güzel davranışlardır. Kabir zi- 
yaretine gitmek, ölülere dua okumak da bu günün anlamıyla uygunluk arzeder 
ve sevaptır. 

Ancak yine de Şaban'ın 15. gecesinde Allah'ın varlık âlemi veya dünya ile 
ilgili bir yıllık işleri meleklere havale edip sanki bir kenara çekildiği hakkın- 
daki rivayetler güvenilir değildir. Bu gecenin kutlanması ile ilgili adet de ne 
sağlam bir hadise ne bir sahabe sözüne dayanır. Yine bu geceye özgü ibadetler 
ihdas etmek, özel seremoniler ve kutlamalar çıkarmak ve bunları her sene di- 
nin bir emri veya Peygamber sünnetinin ihyasıymış gibi tekrar etmek doğru 
değildir. Bu gibi şeyler dinde bid'at icat etmek anlamına gelir. 

Açık ki, dinde aşırıya gitmek makbul bir tutum değildir. Her şeyi, kendi 
tabii sınırları içinde ele almak ne fazla ne eksik, Kur'an ve onun tebliğcisi Hz. 
Peygamber (s.a.) tarafından nasıl tebliğ edilip öğretilmişse, o kadarıyla almak 
gereklidir. Aksi halde kendimiz kendi ellerimizle dine müdahalede bulunmuş, 
işimize geldiği veya hoşumuza gittiği gibi dinde bazı ilave veya eksiltmelerde 
bulunmuş oluruz. Bizden önceki din mensupları da -ya kasıtlı veya iyi niyetle 
ama- tam da bu şekilde dinlerini değiştirmişlerdi. 

Bazı bilginlerin ya zamanlarına ait bir maslahat düşünerek veya yeterince 
tahkik etmeden adına “kandil geceleri” (Rebiülevvel'in 12. günü: Mevlid Kan- 
dili, Receb'in ilk cuması: Regaib Kandili, Receb'in 27. günü: Mi'rac Kandili, Şa- 
ban'ın 15. günü: Berat Kandili ve Ramazan'ın 27. gecesi: Kadir Gecesi) denen 
gün ve gecelerle ilgili söyledikleri muhakkik âlimler tarafından eleştirilmiştir. 
Mesela İmam Gazali'nin “İhyau Ulumu'd-Din” adlı değerli eserine aldığı riva- 
yet ve nakiller bu türdendir. Gazali'nin “Bu gece her rekâtta Fatiha'dan sonra 
11 ihlas okunmak suretiyle kılınacak yüz rekât veya her rekâtında Fatiha'dan 
sonra 100 ihlas okunan 10 rekât namazın çok sevap olduğuna dair naklettiği 
rivayet” (İhya, I, 555 vd.) Zeynuddin el Iraki ve İmam Nevevi gibi âlimler ta- 
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rafından uydurma olarak nitelendirilmiştir. Mevzu hadisler konusunda çalış- 
ması olan Aliyyu'l-Kari de, bu rivayetin uydurma olduğunu belirttikten sonra, 
Berat Gecesi namazının miladi 1010 (H. 400) yılından sonra Kudüs'te ortaya 
çıktığını söylemektedir. 

Araştırmalar, kandil gecelerinin sonraki dönemlerde ihdas edildiğini or- 
taya koyuyor. Miladi IX. (H. III) yüzyılda yaşayan Fakihi, Mekke'de halkın Be- 
rat Gecesini Mescid-i Haram'da namaz kılmak, Kâbe'yi tavaf etmek ve Kur'an 
okumak suretiyle ihya ettiğini söyler. XI. yüzyıldan itibaren Şam'da Emeviler 
Camii'nde Berat gecesinde kandiller yakılmış, bid'at nitelendirilmesine rağ- 
men bu adet devam ettirilmiştir. İbn-i Kesir, “Halka Berat gecesinde ilk tatlı 
dağıtan kişi Selçuklu veziri Fahrulmülk'tür” der. Osmanlılarda Il. Selim döne- 
minde (1566-1574), camiler aydınlatılıp minarelerde kandiller yakıldığı için 
bu gecelere (Mevlid, Regaib, Mi'rac, Berat, Kadir) “Kandil geceleri” denilmiştir. 
(Nebi Bozkurt, Kandil Md.; Halit Ünal Berat Gecesi Md. DİA). 

Yukarıda değinildiği üzere bu gecelerde namaz kılınması, Kur'an okun- 
ması, dua ile Allah'tan af ve bağışlanma istenmesi, İslami bilginin arttırılması 
amacıyla sohbet toplantılarının düzenlenmesi kuşkusuz güzeldir. Şaban'ın 15. 
gecesiyle ilgili Müslim'de yer alan Hz. Aişe'nin hadisi bu gibi tutum ve davra- 
nışları teşvik eder. 

Ancak bu çerçeveyi aşan kutlama ve seremonilerin sakıncaları da yok de- 
ğildir. Dinin, yılın belli başlı birkaç gecesine hasredilmesi; modern toplumdaki 
tüketime ve pagan seremonilere hizmet etmek üzere icat edilen günlere veya 
Yahudilik ve Hıristiyanlıktaki bazı gün ve özel kutlamalara nazire olsun diye 
İslam'da olmayan adetlerin ihdas edilmesi; dinin bu gecelerde şekliden iba- 
retritüellere dönüştürülmesi doğru bir tutum değildir. Bazı zamanlara, gün ve 
gecelere Kur'an'ın ve Peygamber'in atfetmediği kutsallıklar atfetmek de dinin 
tasvip ettiği bir usul ve tutum değildir. 
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4. Ki onda (0 gecede) her hikmetli iş ayrılır. 


5. Katımızdan bir emir ile doğrusu biz, (insanlara elçi) gönderenleriz. 
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Rabbinden bir rahmet olarak. Şüphesiz O, işitendir, bilendir. 
Eğer kesin bir bilgiyle inanıyorsanız (Allah), göklerin, yerin ve bu 
ikisi arasında bulunanların Rabbidir. 


8. (o O'ndanbaşkailâh yoktur; diriltir ve öldürür. Sizin de Rabbinizdir, 
geçmiş atalarınızın da Rabbidir. 


9. Hayır, onlar şüphe içindedirler; oynayıp-oyalanıyorlar. 


“Mübarek gece” ile bu bilgileri verdikten sonra 4. ayette sözü geçen “hik- 
metli iş”in ne anlama geldiği konusuna sıra gelmiş bulunmaktadır. İşin hüküm 
ve hikmetine, isabet ve hayırlı oluşuna karar veren El Hakim olan Yüce Al- 
lah'tır. Razi Allah'ın herkese belli bir ömür, rızık, ecel, mutluluk ve mutsuzluk 
gibi şeyleri bağışlaması O'nun üstün hikmetine delildir. Çünkü bunların hiçbiri 
insanlara tesadüfen, gelişi güzel verilmiş değildir. İnsanlar arasında belli bir 
takım farklılıklar varsa, varlık âleminde ve maddi tabiatta gözlendiğine benzer 
insanla arasında da çeşitlilik söz konusuysa bunların her birinde belli bir hik- 
met, sebep ve maksat vardır. Belki insan bu hikmetleri bulup çıkarmak, üze- 
rinde tefekkür etmekle yükümlüdür. Her şey Yüce Allah'ın katından bir takdir 
ile düzenlenmiştir. Mesela yeryüzünde bitki ve hayvan türlerinin dağılımına 
hikmetli gözle bakıldığında bu dağılımın bölgelerin iklim ve coğrafi özellikle- 
rine uygun olduğu, bu hikmetli dağılımın insanın gezgende yaşamasına elve- 
rişli olduğu görülür. Hiçbir şey tesadüfi, sebepsiz veya abes değildir. Hepsinin 
yüce katta bir karşılığı, bir anlam ve sebeb-i hikmeti bulunmaktadır. 

Yüce Allah'ın insanların içinden onlara ilahi mesajı tebliğ etmek üzere el- 
çiler seçip göndermesinin de böylesine bir hikmeti vardır. Elçilerin gönderil- 
mesi ilahi bir rahmetve ihsandır. Allah göklerin ve yerin Rabbidir, kesin bilgiye 
sahip olanlar bunu öyle bilir, bu konuda zerre miktarı tereddüde düşmezler. 
O'ndan başka -bu özelliklere sahip- ilah yoktur, birçok ayırt edici sıfatların- 
dan biri de diriltip öldürmesidir. Bir yandan Allah'ın varlığını kabul edeceksi- 
niz, öte yandan O'nun sizin söylediklerinizi, yapıp ettiklerinizi işitmediğini ve 
bilmediğini düşüneceksiniz, böyle bir ilah tasavvuru batıldır. Dahası sadece si- 
zin, sizin zamanınızda yaşayan nesillerin değil sizden önceki nesillerin, atala- 
rınızın da Rabbidir, yeryüzünde insan her neye sahip ise, hangi nimeti, imkân 
ve avantajı kullanıyorsa bunu rububiyet sıfatına sahip yüce Allah'a borçludur. 
Bu geçmişte böyleydi, bugün de ve yarın da böyle olacaktır. 

Hakikat bu merkezde iken Allah'ın varlığına inandıkları halde O'na ortak 
koşanlar yine de şüphe içindedirler. Bu bir türlü içinden atamadıkları şüphe 
onların kendilerine bir emanet olarak verilmiş olan kısacık hayatlarını oyun 
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ve eğlence içinde geçirmelerine sebebiyet vermektedir. Diğer açıklamaya göre 
inanmayanlar Kur'an-ı Kerim'i, Efendimiz'in tebliğini ve genel anlamda dini ve 
dini hayatı bir oyun ve eğlenceye çevirmekte, alay konusu yapmakta, istihfaf 
etmektedirler. Böyle yapmakla ne büyük bir aymazlık içinde olduklarını bilmi- 
yorlar. En doğrusunu Allah bilir! 


GüN a şili ge.) ça gi ii şa 
SİN AŞİ İİ 401p ös ĞL İSİNE ASİ gay 


miyop akkişila iŞ AE ŞİŞE Pİ 401) Gy Üy aba 2 
ai öleli a3 410 dyaşlE NE çlizİ İk AE Ğİ 
4) Ozal alla Ğİ Sİ 


10. Öyleyse sen, göğün açıkça bir duman getireceği günü gözle; 

11. (Buduman) insanları sarıp-kuşatıverir. İşte bu, acı bir azaptır. 

12. “Rabbimiz, azabı üstümüzden açıp-gider; çünkü biz (artık) imân 
edicileriz.” 

13. Onlariçin öğüt alıp-düşünmek nerede? Onlara, açıklayan bir elçi 
gelmişti. 

14. Sonra,ondan yüz çevirdiler ve dediler ki: “(Bu,) Öğretilmiştir, bir 
delidir.” 

15. Biz sizden bu azabı biraz açıp-gidereceğiz; (ama yine) dönecek 
olanlarsınız siz. 


16. Büyükbir şiddetle yakalayacağımız gün, elbette biz intikam alacağız. 


10. ayet günün birinde, yakın veya uzak gelecekte göğün açıkça dumanla 
kaplanacağını veya gökyüzünde belirecek dumanın açıkça gözlenebileceğini 
haber vermektedir. Ayette geçen “duman'a iki anlam verilmiştir: Biri şiddetli 
kıtlık ve açlık, diğeri kıyametin belirgin alameti olarak gökyüzünde dumanın 
belirmesi. 11. ayette söz konusu dumanın insanları sarıp kuşatacağı da bildi- 
rilmektedir. Tefsircilerin önemli bir bölümünün tercih ettiği İbn-i Mes'ud'un 
görüşüne göre bu olay Efendimiz zamanında, Mekke'de vuku bulmuştur. Baş 
gösteren kıtlık sonucunda yaygın ve etkili açlık sonucunda -ki bunda Hz. Pey- 
gamber (s.a.)'in bedduası rol oynamıştır- inanmayanların açlıktan gözlerinin 
üzerini bir perde bürümüştür (Buhari, İstiska, 2, 13; Müslim, Kıyamet, 39). 

Gerçekten de aç ve şiddetli üzüntü içinde olan insanın gözlerini bir tür 
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duman bürümekte, görme bozukluğuna uğramaktadır. Ben küçükken rahmetli 
babam aylarca işsiz kalmış, eve yiyecek getiremeyecek hale gelmişti. Bir sabah 
uyandığında görmediğini, gözlerinin üstünü duman kapladığını söylemişti. 
Abdullah ibn-iMes'ud'un görüşünü kabul edecek olursak Yüce Allah bazen in- 
sanları açlık ve kıtlıkla sınamaktadır (bkz, 16/Nahi, 112; 23/Mü'minun, 75-77 
ve 30/Rum, 1-2). Fakat bu rivayet, Hz. Peygamber (s.a.)'in Taif'te taşa tutulma- 
sına, yara bere içinde kalmış olmasına rağmen “Rabbim, benim kavmim cahil- 
dir” deyip onlara beddua etmemesi olayı ile uygunluk arz etmemektedir. En 
doğrusunu Allah bilir! 

Diğer görüşe göre “duman” kıyametin belirtisi olarak gökyüzünde beli- 
recektir, bunu destekleyen hadisler de rivayet edilmiştir. (Bkz. Müslim, Fiten, 
39-40.) Söz konusu olayın durup dururken mi, yoksa insanoğlunun tahripkâr 
eylemleri sonucunda mı ortaya çıkacağı sorulmaya değer bir sualdir. Dumanın 
insanları kapsayacağını düşünecek olursak, bunun yaygın olacağını var saya- 
biliriz. Bu da bize giderek yayılmakta olan yıkıcı savaşları, savaşlarda kullanı- 
lan nükleer silahları, kitle imha silahlarını ve bunların gökyüzünü kaplayan 
zehirli bulutları ima etmektedir. Yer altı kaynaklarının azalması, söz gelimi do- 
ğalgazın tükenme noktasına gelmesi durumunda milyonların bir arada yaşa- 
dığı modern kentlerde atmosferi kaplayacak hava kirliliğini de bu habere dâhil 
edebiliriz. Daha feci olanı, bir atom bombasının atıldığı yerde ne dehşet verici 
patlamalara ve gökyüzünü kaplayan ölümcül bulutlara yol açtığını biliyoruz. 
Belki de kıyamete yakın zamanlarda insanlar çılgınlar gibi silahlanıp sürekli 
olarak savaşacak, gökyüzü zehirli bulutlarla kaplanacaktır. Ve bu onların yer- 
yüzünde tattıkları azap olacaktır. En doğrusunu Allah bilir! 

12. ayet insanların nankörlüğüne atıfta bulunmaktadır. Zorluk, sıkıntı 
veya bu ayetlerde anlatılan azap türleriyle karşılaştıklarında insanlar yüce Al- 
lah'tan bunu üzerlerinden kaldırmalarını talep eder, bir daha aynı suç ve gü- 
nahı işlemeyecekleri taahhüdünde bulunurlar. Fakat geçmişte sıkça görüldüğü 
üzere Allah onları selamete çıkarınca unutur, eski alışkanlıklarına, yozlaşmış 
hayat tarzlarına, kötülük, zulüm ve fesat üreten amellerine dönerler (10 /Yu- 
nus, 22). Mesele şu ki insanlar akıllarını çalıştırmıyorlar, başlarından geçen 
olaylardan ibret almıyorlar. 

Yüce Allah kendilerini uyaran elçi göndermişti. O onlara neyin doğru ve 
yanlış, neyin iyi ve kötü olduğunu göstermişti. Onu dinlemediler, aklını yitir- 
miş, cinler tarafından kendisine birtakım şeyler öğretilmiş biri olduğunu iddia 
ettiler (bkz. 16/Nahl, 103; 25/Furkan, 4-5). Yüce Allah dilerse azabı kaldırır, 
onları selamete çıkarır ama yine aynı hatayı tekrar etmekten geri kalmazlar, 
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eski kokuşmuş hayat tarzlarına dönerler. Bu böyle olduğu için yüce Allah on- 
ları şiddetle yakalar, intikamı alır. İlk tefsiri kabul ettiğimiz takdirde 16. ayette 
geçen “şiddetli yakalama (batşatu'l kübra)” Mekkeli müşriklerin Bedir'de uğ- 
radıkları büyük yenilgiyi haber vermektedir. 
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17. Andolsun, biz kendilerinden önce, Firavun'un kavmini de dene- 
dik. Onlara kerim bir elçi gelmişti; 
18. “Allah'ın kullarını bana teslim edin; gerçekten ben, sizin için gü- 
venilir bir elçiyim” (demişti). 
19. "Allah'a karşı büyüklenmeyin; şüphesiz size apaçık, bir delil geti- 
riyorum.” 
20. “Ve doğrusu ben, sizin taşa tutmanızdan benim de Rabbim, sizin 
de Rabbiniz olan(Allah)a sığındım." 
21. “Eğer banainanmıyorsanız, bu durumda benden kopup-ayrılın.” 
22. Sonunda Rabbine: “Gerçekten bunlar, suçlu-günahkâr bir kavim- 
dirler” diye duâ etti. 
23. (Allah da:) “Öyleyse, kullarımı geceleyin yürüyüşe geçir, muhak- 
kak takip edileceksiniz.” (diye duâsını kabul edip cevap verdi). 
24. “Denizi durgun ve açık bırak. Çünkü suda boğulacak bir ordudur." 


234 ALI BULAÇ -KUR'ÂN DERSLERİ/DİRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


duman bürümekte, görme bozukluğuna uğramaktadır. Ben küçükken rahmetli 
babam aylarca işsiz kalmış, eve yiyecek getiremeyecek hale gelmişti. Bir sabah 
uyandığında görmediğini, gözlerinin üstünü duman kapladığını söylemişti. 
Abdullah ibn-iMes'ud'un görüşünü kabul edecek olursak Yüce Allah bazen in- 
sanları açlık ve kıtlıkla sınamaktadır (bkz, 16/Nahl, 112; 23/Mü'minun, 75-77 
ve 30/Rum, 1-2). Fakat bu rivayet, Hz. Peygamber (s.a.)'in Taif'te taşa tutulma- 
sına, yara bere içinde kalmış olmasına rağmen “Rabbim, benim kavmim cahil- 
dir” deyip onlara beddua etmemesi olayı ile uygunluk arz etmemektedir. En 
doğrusunu Allah bilir! 

Diğer görüşe göre “duman” kıyametin belirtisi olarak gökyüzünde beli- 
recektir, bunu destekleyen hadisler de rivayet edilmiştir. (Bkz. Müslim, Fiten, 
39-40.) Söz konusu olayın durup dururken mi, yoksa insanoğlunun tahripkâr 
eylemleri sonucunda mı ortaya çıkacağı sorulmaya değer bir sualdir. Dumanın 
insanları kapsayacağını düşünecek olursak, bunun yaygın olacağını var saya- 
biliriz. Bu da bize giderek yayılmakta olan yıkıcı savaşları, savaşlarda kullanı- 
lan nükleer silahları, kitle imha silahlarını ve bunların gökyüzünü kaplayan 
zehirli bulutları ima etmektedir. Yer altı kaynaklarının azalması, söz gelimi do- 
galgazın tükenme noktasına gelmesi durumunda milyonların bir arada yaşa- 
dığı modern kentlerde atmosferi kaplayacak hava kirliliğini de bu habere dâhil 
edebiliriz. Daha feci olanı, bir atom bombasının atıldığı yerde ne dehşet verici 
patlamalara ve gökyüzünü kaplayan ölümcül bulutlara yol açtığını biliyoruz. 
Belki de kıyamete yakın zamanlarda insanlar çılgınlar gibi silahlanıp sürekli 
olarak savaşacak, gökyüzü zehirli bulutlarla kaplanacaktır. Ve bu onların yer- 
yüzünde tattıkları azap olacaktır. En doğrusunu Allah bilir! 

12. ayet insanların nankörlüğüne atıfta bulunmaktadır. Zorluk, sıkıntı 
veya bu ayetlerde anlatılan azap türleriyle karşılaştıklarında insanlar yüce Al- 
lah'tan bunu üzerlerinden kaldırmalarını talep eder, bir daha aynı suç ve gü- 
nahı işlemeyecekleri taahhüdünde bulunurlar. Fakat geçmişte sıkça görüldüğü 
üzere Allah onları selamete çıkarınca unutur, eski alışkanlıklarına, yozlaşmış 
hayat tarzlarına, kötülük, zulüm ve fesat üreten amellerine dönerler (10/Yu- 
nus, 22). Mesele şu ki insanlar akıllarını çalıştırmıyorlar, başlarından geçen 
olaylardan ibret almıyorlar. 

Yüce Allah kendilerini uyaran elçi göndermişti. O onlara neyin doğru ve 
yanlış, neyin iyi ve kötü olduğunu göstermişti. Onu dinlemediler, aklını yitir- 
miş, cinler tarafından kendisine birtakım şeyler öğretilmiş biri olduğunu iddia 
ettiler (bkz. 16/Nahl, 103; 25 /Furkan, 4-5). Yüce Allah dilerse azabı kaldırır, 
onları selamete çıkarır ama yine aynı hatayı tekrar etmekten geri kalmazlar, 
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eski kokuşmuş hayat tarzlarına dönerler. Bu böyle olduğu için yüce Allah on- 
ları şiddetle yakalar, intikamı alır. İlk tefsiri kabul ettiğimiz takdirde 16. ayette 
geçen “şiddetli yakalama (batşatu'l kübra)” Mekkeli müşriklerin Bedir'de uğ- 
radıkları büyük yenilgiyi haber vermektedir. 
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17. Andolsun, biz kendilerinden önce, Firavun'un kavmini de dene- 
dik. Onlara kerim bir elçi gelmişti; 
18. “Allah'ın kullarını bana teslim edin; gerçekten ben, sizin için gü- 
venilir bir elçiyim” (demişti). 
19. "Allah'a karşı büyüklenmeyin; şüphesiz size apaçık, bir delil geti- 
riyorum.” 


20. “Ve doğrusu ben, sizin taşa tutmanızdan benim de Rabbim, sizin 
de Rabbiniz olan(Allah)a sığındım." 

21. “Eğer banainanmıyorsanız, bu durumda benden kopup-ayrılın.” 

22. Sonunda Rabbine: “Gerçekten bunlar, suçlu-günahkâr bir kavim- 
dirler” diye duâ etti. 

23. (Allah da:) “Öyleyse, kullarımı geceleyin yürüyüşe geçir, muhak- 
kak takip edileceksiniz.” (diye duâsını kabul edip cevap verdi). 

24. “Denizi durgun ve açık bırak. Çünkü suda boğulacak bir ordudur.” 
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duman bürümekte, görme bozukluğuna uğramaktadır. Ben küçükken rahmetli 
babam aylarca işsiz kalmış, eve yiyecek getiremeyecek hale gelmişti. Bir sabah 
uyandığında görmediğini, gözlerinin üstünü duman kapladığını söylemişti. 
Abdullah ibn-iMes'ud'un görüşünü kabul edecek olursak Yüce Allah bazen in- 
sanları açlık ve kıtlıkla sınamaktadır (bkz, 16/Nahl, 112; 23/Mü'minun, 75-77 
ve 30/Rum, 1-2). Fakat bu rivayet, Hz. Peygamber (s.a.)'in Taif'te taşa tutulma- 
sına, yara bere içinde kalmış olmasına rağmen “Rabbim, benim kavmim cahil- 
dir” deyip onlara beddua etmemesi olayı ile uygunluk arz etmemektedir. En 
doğrusunu Allah bilir! 

Diğer görüşe göre “duman” kıyametin belirtisi olarak gökyüzünde beli- 
recektir, bunu destekleyen hadisler de rivayet edilmiştir. (Bkz. Müslim, Fiten, 
39-40.) Söz konusu olayın durup dururken mi, yoksa insanoğlunun tahripkâr 
eylemleri sonucunda mı ortaya çıkacağı sorulmaya değer bir sualdir. Dumanın 
insanları kapsayacağını düşünecek olursak, bunun yaygın olacağını var saya- 
biliriz. Bu da bize giderek yayılmakta olan yıkıcı savaşları, savaşlarda kullanı- 
lan nükleer silahları, kitle imha silahlarını ve bunların gökyüzünü kaplayan 
zehirli bulutları ima etmektedir. Yer altı kaynaklarının azalması, söz gelimi do- 
ğalgazın tükenme noktasına gelmesi durumunda milyonların bir arada yaşa- 
dığı modern kentlerde atmosferi kaplayacak hava kirliliğini de bu habere dâhil 
edebiliriz. Daha feci olanı, bir atom bombasının atıldığı yerde ne dehşet verici 
patlamalara ve gökyüzünü kaplayan ölümcül bulutlara yol açtığını biliyoruz. 
Belki de kıyamete yakın zamanlarda insanlar çılgınlar gibi silahlanıp sürekli 
olarak savaşacak, gökyüzü zehirli bulutlarla kaplanacaktır. Ve bu onların yer- 
yüzünde tattıkları azap olacaktır. En doğrusunu Allah bilir! 

12. ayet insanların nankörlüğüne atıfta bulunmaktadır. Zorluk, sıkıntı 
veya bu ayetlerde anlatılan azap türleriyle karşılaştıklarında insanlar yüce Al- 
lah'tan bunu üzerlerinden kaldırmalarını talep eder, bir daha aynı suç ve gü- 
nahı işlemeyecekleri taahhüdünde bulunurlar. Fakat geçmişte sıkça görüldüğü 
üzere Allah onları selamete çıkarınca unutur, eski alışkanlıklarına, yozlaşmış 
hayat tarzlarına, kötülük, zulüm ve fesat üreten amellerine dönerler (10 /Yu- 
nus, 22). Mesele şu ki insanlar akıllarını çalıştırmıyorlar, başlarından geçen 
olaylardan ibret almıyorlar. 

Yüce Allah kendilerini uyaran elçi göndermişti. O onlara neyin doğru ve 
yanlış, neyin iyi ve kötü olduğunu göstermişti. Onu dinlemediler, aklını yitir- 
miş, cinler tarafından kendisine birtakım şeyler öğretilmiş biri olduğunu iddia 
ettiler (bkz. 16/Nahl, 103; 25/Furkan, 4-5). Yüce Allah dilerse azabı kaldırır, 
onları selamete çıkarır ama yine aynı hatayı tekrar etmekten geri kalmazlar, 
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eski kokuşmuş hayat tarzlarına dönerler. Bu böyle olduğu için yüce Allah on- 
ları şiddetle yakalar, intikamı alır. İlk tefsiri kabul ettiğimiz takdirde 16. ayette 
geçen “şiddetli yakalama (batşatu'l kübra)” Mekkeli müşriklerin Bedir'de uğ- 
radıkları büyük yenilgiyi haber vermektedir. 
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17. Andolsun, biz kendilerinden önce, Firavun'un kavmini de dene- 
dik. Onlara kerim bir elçi gelmişti; 
18. “Allah'ın kullarını bana teslim edin; gerçekten ben, sizin için gü- 
venilir bir elçiyim” (demişti). 
19. “Allah'a karşı büyüklenmeyin; şüphesiz size apaçık, bir delil geti- 
riyorum.” 
20. “Ve doğrusu ben, sizin taşa tutmanızdan benim de Rabbim, sizin 
de Rabbiniz olan(Allah)a sığındım.” 
21. “Eğer banainanmıyorsanız, bu durumda benden kopup-ayrılın.” 
22. Sonunda Rabbine: “Gerçekten bunlar, suçlu-günahkâr bir kavim- 
dirler” diye duâ etti. 
23. (Allah da:) “Öyleyse, kullarımı geceleyin yürüyüşe geçir, muhak- 
kak takip edileceksiniz.” (diye duâsını kabul edip cevap verdi). 
24. “Denizi durgun ve açıkbırak. Çünkü suda boğulacak bir ordudur." 
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25. Onlar nice bahçeler ve pınarlar terk etmişlerdi; 

26. (Nice) Ekinler, güzel konaklar, 

27. Veiçlerinde "sevinç ve mutluluk içinde' yaşadıkları nimetler, 

28. İşte böyle; Biz bunları başka bir kavime miras olarak verdik. 

29. Onlariçin ne gök, ne yer ağlamadı ve onlarf(ın azabı) ertelenmedi. 
30. Andolsun, bizİsrailoğullarını o alçaltıcı azaptan kurtardık. 

31. Firavun'dan. Çünkü o, ölçüyü taşıran bir mütekebbirdi. 

32. Andolsun,biz onları bir ilim üzere âlemlere üstün kıldık. 


33. Veonlara,her birinde açık birer imtihan bulunan âyetler verdik. 


Mekkeli müşriklerin sergilediği nankörlük ve isyankâr tutum onlara özgü 
değildir. Tarih boyunca sıkça benzer tutumlar görülmüştür. Bunun en tipik 
olanı Firavun ve çevresinin Hz. Musa'ya karşı takındıkları tutumda görülür. 
Yüce Allah Firavun ve kavmine seçkin bir elçi olarak Musa aleyhisselamı gön- 
dermişti, onur ve kerem sahibi veya Rabbi tarafından çeşitli ikramlara maz- 
har olmuş bir zattı. Firavun'dan talebi Allah'a kulluk yapmak üzere yaratılan 
insanların kölelikten kurtarılması, ibadet etmek üzere serbest bırakılmaları 
idi. İsrailoğulları “Allah'ın kulları”dır, Firavun veya bir başkasının kölesi ola- 
mazdı. Kim bir başkasını köleleştirmeye kalkışıyorsa, gerçekte Allah'a ait olan 
bir hakkı gasp etmiş olur. Bu açıdan arızi bir olay olarak savaş esirleri dışında 
kimsenin bir başkasını köle olarak kullanmaya hakkı yoktur. 

Bu bir manifesto idi ve tabii kiFiravun ve adamlarına hayli garip gelecekti. 
Ama Musa aleyhisselâm “Ben güvenilir bir elçiyim, ne söylüyorsam yüce Al- 
lah'tan bir mesajdır, kendi adıma konuşuyor değilim” diyordu. Hz. Musa bun- 
ları mücerret sözler olarak söylemekle kalmıyor harikulade mucizeler, aklen 
geri çevrilmesi mümkün olmayan kanıtlar da ortaya koyuyordu. Bu çerçevede 
Allah'ın elçisine karşı çıkmak Allah'a karşı büyüklenmekle aynı anlama gelir. 
Bu da, tarihte kim Allah'ın elçilerine karşı çıkıyorsa hakikatte Allah'a karşı bü- 
yüklenme günahını işlediğini göstermektedir. 

Ancak Firavun ve adamları Hz. Musa'ya inanmadılar. O zaman Hz. Musa on- 
larla yollarını ayırdığını, eğer onu taşa tutarak öldürmeyi planlıyorlarsa bu zulüm 
ve kötülüklerinden Allah'a sığındığını söyledi. Sonunda diğer sürelerde uzun uza- 
dıya anlatıldığı üzere yüce Allah'ın emriyle bir gece vakti kavmini alıp Kenan iline 
götürdü, Kızıldeniz'den geçtiler. Deniz onlar için ikiye yarıldı, arkadan onları takip 
eden Firavun ve ordusu ise denizde boğuldu. (Bkz. 2/Bakara, 50; 7/A'raf, 136; 8/ 
Enfal, 54.) Toptan yok olan Firavun ve çevresi geriye büyük zenginlikler bıraktılar, 
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buna da kendilerinden sonra gelenler mirasçı oldu. Yok oluşlarına kimse üzülme- 
di ne göklerde olanlar ne başlarına gelen felaketten haberdar olan başka kavim- 
ler. Bu büyük azabı hak etmişlerdi, çünkü ölçüyü taşıran, sınırları aşan, zulüm ve 
haksızlıklarıyla nam salan kimselerdi. Özellikle Firavun kibriyle herkesin kalbine 
korku salıyor, kendi üstünden hiçbir ölçü ve norma uymaya yanaşmıyordu, yeryü- 
zünün tiranı olarak hükmediyordu (28 /Kasas, 4). 

32. ayette yüce Allah'ın İsrailoğullarını bir ilim üzere âlemlere üstün kıldığını 
belirtmektedir. Belirtmek gerekir ki kavmin Firavun'dan kurtarılması serkeşlik 
yapmaları, Allah'a isyan etmeleri için değil, O'na kulluk etmeleri içindir. Tevrat'ta 
şöyle zikredilir: “Musa ve Harun Firavun'a varıp şöyle dediler: -Allah Rab şöyle di- 
yor: 'Ne zamana kadar önümde eğilmek istemeyeceksin? Kavmimi serbest bırak, 
ta ki bana kulluk etsinler” (Çıkış, 10: 3.) Şimdi bu açıdan 32. ayete baktığımızda 
İsrailoğullarının bir ilim (bilgi) üzere üstün kılınmalarını daha iyi anlayabiliyoruz. 
İçinde köle olarak yaşadıkları Mısır dâhil çevre kavimler pagandı, her topluluğun 
kendine göre tapındığı putları vardı. Üstelik çevre kabile ve toplulukların hemen 
hepsi ümmiydi, onlara -en azından Hz. Musa'nın ortaya çıkışına kadar- öğreten 
bir peygamber gönderilmiş değildi. Hz. Musa iki önemli tebliğde bulundu: Biri 
tevhid inancını, diğeri ilahi hükümlerin mecmuası olan Şeriatı. 

İsrailoğulları kendi çağdaşları kavimlere Allah'ın birliği inancı olan tevhidi 
tebliğ etmek ve Hz. Musa tarafından ayrıntılı olarak öğretilen Şeriat'a uymakla 
yükümlü tutuldular. Eğer Yüce Allah'ın onlara bağışladığı nimetin kıymet ve 
kadrini bilip sorumluluklarını yerine getirecek olsalardı, İsrailoğulları çağdaş- 
ları kavimlerin “öğretmenleri” olacaklardı. Fakat onlar aksini yapıp hem Sami- 
ri'nin dökme putuyla tevhid inancından saptılar hem Şeriat'a göre yaşamayı, 
hükümlerine göre hayatlarını düzenlemeyi reddettiler. Onlar altının parıltısı- 
na, cazibesine kapılıp Allah'ın onlara verdiği lütfu ve elçisi Musa aleyhisselamı 
unuttular. İşte bu onların diğer pagan kavimlere göre üstünlüklerini ve avan- 
tajlarını kaybetmelerine sebep oldu. Şeriat'ın hükümlerine bağlı kaldıklarında 
Yüce Allah onlara mülk ve kuvvet verdi; Hz. Davud ve Hz. Süleyman dönemin- 
de göz kamaştırıcı devletler kurdular, bu iki peygamber döneminde dünya- 
da hiçbir kavim İsrailoğullarıyla rekabet edebilecek durumda değildi; sadece 
maddi servet ve iktidar değil, ahlaki üstünlük de onların elindeydi ama Casiye 
süresinde (45/16-17) anlatıldığı üzere aralarına fitne ve fesat girdi, birbirle- 
rini kıskanmaya ve haklarını ihlal etmeye başlayınca kuvvet ve hükümranlık- 
larını kaybettiler. Bu demektir ki üstünlük ırk temeline dayalı Şeriat'a sadakat 
şartına bağlı olup dönemseldir. 33. ayette onlara bahşedilen “üstünlüğü hak 
edip etmeyecekleri”ne ilişkin olarak nice ayetlerin verildiği belirtilmektedir 
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(17/İsra, 101) ki, gerek Tevrat gerek Kur'an-ı Kerim'deki anlatımlardan nere- 
deyse tabi tutuldukları her sınavı kaybettiklerini anlıyoruz. 

Üstünlüğün tevhid inancı ve şeriata sadakat şartına bağlı olması, sahih 
dini tebliğde ifadesini bulan her topluluğun tevhid inancına ve ilahi hüküm- 
lere tam sadakat göstermesi durumunda Allah katında diğer topluluklardan 
'üstün' olabileceğini ve bu üstünlük kapısının kıyamete kadar herkese açık 
tutulduğunu göstermektedir. İsrailoğullarının bunu ebediyen kendi ebedi in- 
hisarlarına almasının mantıki temeli yoktur; bu bir kereliğine kendisine dev- 
let başkanı tarafından tayin edilmiş olan valinin görevini yerine getirmeyip 
makamdan azledilmesine, fakat buna rağmen ömür boyu valilik makamı iddi- 
asında bulunmasına benzer. Yüce Allah birtakım makam ve mertebeleri veri- 
yorsa bu, O'nun iradesine ve rızasına tam sadakat gösterip uyma şartına bağlı- 
dır. İsrailoğullarının cevabını aramaları gereken soru şudur: Yüce Allah suç ve 
günahları, hata ve sapmaları ne olursa olsun, bir kavmi sever mi, başkalarına 
üstün tutar mı? (Üstünlük konusu için bkz. 2/Bakara, 47 ve 122; 45/Casiye, 
16. ayetlerin tefsiri ve ilgili atıflar.) 
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34. Muhakkak, bunlar da diyorlar ki: 
35. “(Bütün her şey) Bizim yalnızca ilk ölümümüzdür; biz yeniden di- 
riltilip-kaldırılacak değiliz.” 


36. “Eğer doğru sözlüyseniz, şu hâlde atalarımızı getirin bakalım.” 


37. Onlarmı hayırlı, yoksa Tubba' kavmi ve onlardan öncekiler mi? 
Biz onları yıkıma uğrattık. Çünkü onlar, suçlu-günahkârdiı. 


38. Biz, gökleri, yerive ikisi arasında bulunanları bir 'oyun ve oyalan- 
ma konusu' olsun diye yaratmadık. 


39. Bizonları yalnızca hak ile yarattık. Ancak onların çoğu bilmezler. 


Birçok yerde ifade edildiği üzere Mekkeli müşriklerin kabullenmedikleri 
iki konudan biri Allah'ın insanların içinden seçtiği bir elçiye vahiy gönderme- 


44/Duhan Süresiı/34-39 239 


si diğeri ölümden sonra diriliştir. Esasında bu iki konu birbiriyle bağlantılı- 
dır. 34-36. ayetlerde müşriklerin söz konusu inkârları tekrar edilmekte ve bu 
çerçevede öne çıkardıkları bir argümanlarına cevap verilmektedir (45 /Casiye 
25). Onlara göre hayat dünyada geçirdiğimiz ömürden ibarettir, mezarın ötesi 
yoktur. İnsan öldükten sonra ceset toprağa karışır ve yok olur gider. Tabii ki 
bu argüman çok sağlam değildir. Zira beden ölümlü ise de ruh ölümlü değildir; 
ruhun beşeri varlığımızdaki sayısız türevi, mesela hafıza, duygular, heyecanlar, 
akıl, düşünme yetisi, muhakeme, irade, seçme özgürlüğü vs. yetiler ve mele- 
keler de bedenle yok olmazlar. 35. ayette vurgu yaptıkları “ilk ölüm” kişinin 
bu ömrünü tamamlayıp bu dünyayı terk etmesi olayıdır. (İki ölüm ve iki diriliş 
konuları için bkz. 2/Bakara, 28 ve 40/Mü'min, 11. ayetlerin açıklaması.) 

Ahiret denen bir başka hayatın varlığına inanmadıkları için kendilerinden 
son derece emin bir üslupla varsa eğer böyle bir hayat bizden önce bu dünyayı 
terk etmiş atalarının diriltilip geri getirilmesini talep etmektedirler. Eğer nice 
zaman önce ölmüş ataları mezardan kalkacak olursa ahirete inanacaklardı. 
Bundan ya sahiden ölümden sonra dirilişin somut olarak kanıtlanmasını veya 
ahirette gerçekten hesap sorulup sorulmadığını öğrenmek istiyorlardı. Kurtubi 
bu sözü sarfeden Ebu Cehil'in böyle bir talepte bulunmasının cahilce olduğunu, 
ölümden sonraki diriliş ve ahiret esprisini anlamadığını söyler. Kurtubi'ye göre 
ahiret, dünyada işlenmiş amellerin karşılığının verildiği yerdir, teklif için değil- 
dir. Kişi ölmüşse bir kere daha dünyaya dönemez, iş işten geçmiş bulunmaktadır. 

Hayat bu dünyadan ibaretse yani eğer hesap verilecek ahiret ve hesap 
soracak kimse yoksa sahip oldukları askeri, maddi ve ekonomik güç onların 
yegâne teminatı olur. Fakat 37. ayette verilen örnekle bunun ne kadar boş ve 
temelsiz olduğuna Tubba kavmi veya devleti üzerinden anlatılmaktadır (50/ 
Kaf, 14). M.Ö. 115-M.S. 300 yılları arasında yaşayan Tubba, Yemen hükümdar- 
larından veya Himyeriye devlet teb'asına verilen isimdir, öylesine yayılmışlar- 
dı ki Bizans'tan Suriye bölgesini dahi nüfuz alanlarına dâhil etmişlerdi. Bazı 
rivayetlere göre hükümdarları adil ve iyi, ahalisi ise bozuktu (Müsned, V,340). 
Hz. Aişe (ra.) de, Yüce Allah'ın, diğer kavimleri zemmettiği halde (Nüh kavmi, 
Ashâbü'r-res, Semüd kavmi, Âd kavmi, Firavun'un taraftarları, Lüt'un kardeş- 
leri, Ashâbü"l-Eyke) Tubba'yı zemmetmemesini /kötülememesini onların iyi- 
liklerine delil olarak göstermektedir. Ancak Hz. Aişe'ye izafe edilen bu riva- 
yetin sahih olmaması gerekir, çünkü Tubba kavminin de inkâra sapıp helak 
olmayı hak ettikleri belirtilmektedir. 

Tubba güçlü bir devletti, çevresindeki irili ufaklı kabile ve topluluklar onla- 
ra “tabi olmak” zorunda kalmışlardı ancak Miladi 4. yüzyılda Habeşliler onların 
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varlıklarına son verdiler. Sonunda tarih sahnesinden silinip gittiler, helak olma- 
larına yol açan sebep inkâra sapıp suçlu-günahkâr olmaları idi. Hiçbir zulüm, 
baskı ve ahlaksızlık ilanihaye devam etmez. Mutlaka eninde sonunda yok olur 
gider. İlahi irade ve kudret Tubba devletini tarihten sildiği gibi -ki söz konusu 
krallık Mekkelilerden çok daha güçlü ve donanımlıydı- maddi güçlerine fazla- 
sıyla güvenen Mekkelileri ve elbette bu yanılgı içinde olan herkesi de helak eder. 

Bu dünya hayatının bir anlamı ve amacı vardır. Varlık âleminin tümünün de. 
Yüce Allah gökleri, yeri ve aralarındaki şeyleri boş, anlamdan ve amaçtan yoksun 
veya oyun ve eğlence olsun diye yaratmış değildir. Ölümden sonra diriliş ve ahi- 
ret hayatı yoksa bu dünyayı ve dünya hayatını yaratmanın da bir anlamı olamaz. 
Ne diye insanlar için bunca zahmetli bir gezegen yaratılsın, ona sayısız nimet, 
imkân ve avantaj sunulsun, öldükten sonra toprağa karışıp gitsin. Hayır, yüce Al- 
lah evreni hak ile yaratmıştır, emriyle yaratmıştır. Kelbi ve Hasan el Basri buna 
şöyle anlam vermişlerdir: Yüce Allah bu sayede hakkı ikame etmekte, tevhidi 
tezahür ettirmekte ve O'na olan itaatin gerekliliğini ortaya koymaktadır. Yazık 
ki dünya hayatını bir oyun ve eğlence olarak algılayıp kendilerine emanet olarak 
verilmiş ömrü boş şeylerle tüketenler bunun farkında değiller, dünya hayatı ile 
varlığın yaratılması ve ahiret arasındaki ilişkinin mahiyetini bilmiyorlar. (Bkz. 
6/En'am, 73 ve 21/Enbiya, 16-18. ayetlerin açıklaması). 
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Şüphesiz o (hakkı batıldan, haklıyı haksızdan) ayırma günü, hepsi- 
nin (hesaba çekilecekleri) vakitleridir. 


O gün, bir dost dosttan herhangi bir şeyle yarar sağlayamaz. Ve 
onlara yardım edilmez. 


Ancak Allah'ın rahmet ettiği başka. Şüphesiz O, üstün ve güçlü 
olandır, esirgeyendir. 


Doğrusu, o zakkum ağacı; 

Günahkâr olanın yemeğidir. 

Pota gibi; karınlarda kaynar-durur; 

Kaynar-suyun kaynaması gibi. 

“Onu tutun da cehennemin orta yerine sürükleyin.” 

“Sonra kaynar suyun azabından başının üstüne dökün;” 
“(Azabı) Tat; çünkü sen, (kendince) üstün, onurluydun.” 
“Gerçekten bu, sizin kuşkuya kapıldığınız şeydir.” 

Muttakilere gelince; muhakkak onlar, güvenli bir makamdadırlar. 
Cennetlerde ve pınarlarda, 


Hafif ipekten ve ağır işlenmiş atlastan (elbiseler) giyinirler, karşı- 
lıklı (otururlar). 


İşte böyle ve biz onları iri gözlü hurilerle evlendirmişizdir. 
Orada, güvenlik içinde her türlü meyveyi istiyorlar; 

Orda, ilk ölümün dışında başka ölüm tatmazlar. Ve (Allah da) on- 
ları cehennem azabından korumuştur. 


Senin Rabbinden, bir fazl ve (lütuf) olarak. İşte büyük “mutluluk 
ve kurtuluş” budur. 


Belki onlar öğüt alıp-düşünürler diye, Biz onu (Kur'ân'ı), senin di- 


linle kolaylaştırdık. 
Öyleyse sen gözleyip-bekle; elbette onlar da gözleyip-bekliyorlar. 


40 ve devamı ayetlerde yukarıda anlatılanlarla bağlantılı olarak ahiretin 
var olduğunu, hakkın batıldan, haklının haksızdan ayrılacağı günün mutla- 
ka geleceğini haber vermektedir. Bu belirlenmiş bir vakittir (56/Vakıa, 50). 
Din Günü'nde hiç kimsenin hakkı başkasında kalmayacaktır. Kim iyilik veya 
kötülük adına ne yapmışsa karşılığını görecek, zerre miktarı haksızlığa uğra- 
tılmayacaktır. Böyle bir günde kimsenin kimseye faydası olmayacak. Güçlüler, 
imtiyazlılar dünyadaki gibi araya adamlar koyup yakalarını kurtaramayacaktır 
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(2/Bakara, 48; 23/Mü'minun, 101). Dostluğun, aracıların kimseye fayda sağla- 
yamayacağı bir gündür Din Günü. 

42. ayet gerekli bir istisnaya atıfta bulunmaktadır: Evet kimsenin kimseye 
dost veya yakınlığının fayda sağlayamayacağı bir gündür ama yüce Allah bundan 
istisnadır. O üstündür, güçlüdür ve esirgeyendir; azabı hayli çetin olduğu gibi 
rahmeti de hayli boldur (40/Mü'min, 3). Bu ayete “o gün mü'minlerin kimsenin 
yardımına, dostluk ve aracılığına lüzum hissetmeyecekleri bir gündür, Allah'ın 
rahmeti ve bağışlaması onlara yetmiştir”, şeklinde anlam da verilmiştir. 

43-50. ayetlerde dünyadaki sınavı kaybedip de ahirette azaba müstahak 
olanların başlarına geleceklerden bir kesit verilmektedir. Böylelerine cehen- 
nemde yemek olarak zakkum verilecektir. Zakkum tadı tiksindirici, nahoştur, 
Yiyenin karnında kaynar su gibi kaynar, pota veya erimiş maden gibi kaynayıp 
yakar (bkz. 17/İsra, 60 ve 37 /Saffat, 62. ayetin açıklaması). Suçlu günahkâr- 
lar cehennemin orta yerine sürüklenir, üzerine kaynar sular dökülür. Dünyada 
iken kibirliydiler, kimseye hesap vermeyeceklerini, hiçbir gücün onları alt ede- 
meyeceğini, yönetim ve iktidar katlarında sırtlarının sağlam olduğunu düşü- 
nüyorlar, fakir fukaranın, garip gurabanın hak ve hukukunu ihlal ediyorlardı. 
Bu zulüm ve haksızlıkları işlerken de Allah'a isyan ediyorlardı. 

51-57. ayetler arasında dünya sınavını başarıyla kazanan mü'minlere su- 
nulan ödüller tasvir edilir. Mü'minlerin önemli özellikleri takva sahibi kimse- 
ler olmalarıdır. Allah'tan hakkıyla sakınıp korkuyorlar, hükümlerine, koyduğu 
sınırlara titizlikle riayet ediyorlardı. Şimdi hak ettikleri cennettedirler, bütün 
kaygıları ortadan kalkmış bulunmaktadır, korkmalarını gerektiren herhangi 
bir sebep kalmamıştır. Dünyada iken takibat altında idiler, eziyet ve işkence 
görüyorlardı, kimileri hapsedilmiş, kimileri yurtlarında sürülmüşlerdi. Ama 
artık dünyada çektikleri mihnetler sona ermiş bulunmaktadır. Bulundukları 
makam güvenliklidir. Ölüm veya azap tehlikesi tamamen ortadan kalkmış bu- 
lunmaktadır. Bundan böyle ne korkacaklar ne hüzünlenecekler! Cennetin seç- 
kin yerlerinde yaşayacaklar. Onlar için hazırlanmış gayet güzel, şık elbiseleri 
vardır, dünyada iken yokluk içinde idiler, belki eski püskü giysilerle ancak av- 
retlerini örtebiliyorlar, yeni-şık bir elbise giymenin hasretini çekiyorlardı ama 
bugün herşeyin güzeli, en kalitelisi onlarındır. Dünyada yaşadıkları ağır baskı- 
lar dolayısıyla bir araya gelemiyorlardı, istihbarat örgütleri onları takip ediyor, 
zindanlarda yaşatıyorlardı. Belki yıllarca ailelerinden, dost ve arkadaşlarından 
uzakta yaşamışlardı ama bugün bir aradalar, karşılıklı olarak sohbet etmekte, 
hasret gidermektedirler. Bahçelerde, pınar başlarındadırlar (15 /Hicr, 45-46). 

İri gözlü, harikulade güzellikte hurilerle evlendirilmişlerdir. Bazı tefsirci- 
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lere göre bunlara “huri” denmesinin sebebi tenlerinin pürüzsüzlüğü ve gözle- 
rinin beyazdan beyaz, siyahtan siyah oluşudur. Mücahid'e göre hurilerin önde 
gelen özelliği tenlerinin hoş kokmasıdır (bkz. 37 /Saffat, 48; 52/Tur, 20). Eğer 
dünyada evlenmemişlerse, eşleri inkârcı olup da onlardan ayrılma imkânı bu- 
lamamışlarsa, ömür boyu kocalarını hiç sevmedikleri halde onlarla yaşamak 
zorunda bırakılmışlarsa mü'min kadınlar için de “tertemiz eşler” vardır. Yüce 
Allah erkek olsun kadın olsun, hiçbir kulunun amelini zayi etmez. Cennet ehli- 
ne sunulacak her türlü meyveden de emindirler. Meyveler ne onlara rahatsız- 
lık verir ne yedikçe tükenir. 

Mü'minler ebedi olarak kurtulmuşlardır, dünyada tattıkları ölümden 
başka ölüm tatmazlar (7/A'Traf, 43 ve 19/Meryem, 39). Şanı Yüce Allah onları 
korkunç cehennem azabından korumuştur. Bu, O'nun lütuf, fazlı ve ihsanıdır. 
Bundan daha sahici ve büyük kurtuluş yoktur. 

58-59. ayetlerde sürenin başındaki konuya, indirilen Kitab'a dönülüyor. 
Allah Kur'an-ı Kerim'i muhatapları -ki bütün insanlıktır- her bir ayeti, geneli 
ve ana mesajı üzerinde iyice düşünüp tefekkür etsinler, kıssa ve haberlerinden 
gerekli öğütleri çıkarsınlar diye Hz. Peygamber (s.a.)'in diliyle indirdiyani Hz. 
Peygamber bir insandır, konuştuğu, iletişim kurduğu dille indi, o anladıysa in- 
sanlar da anlar.Çünkü bu sayede vahyin mesajı kolaylaştırılmış bulunmaktadır. 
(19/Meryem, 97 ve 54/Kamer, 7, 22). Meleklerin veya insanüstü varlıkların 
diliyle, iletişim teknikleriyle indirilecek olsaydı insanlar bundan bir şey anla- 
maz, Allah'ın muradının ve Şeriat'ın maksatlarının ne olduğunu bilemezlerdi. 
59. ayet Hz. Peygamber'e hitaben sonucu gözleyip bekle emrini vermektedir. 
O tebliğini yaptı, görevini hakkıyla yerine getirdi. Akıl ve fıtratını kullananlar 
inandı, akıllarını iptal edenler ve vicdanlarını karartanlar inkâr etti. Her iki 
durum ve tutumun hem dünyada hem ahirette sonuçları olacaktır. Elbette her 
şey orta yere çıkacak, son hükmü Din Günü'nde Yüce Allah verecektir. 

Gözleyeceğiz, bekleyip göreceğiz. Bu tabir caizse sözün bittiği yerdir. Ben- 
zer bir meydan okumayı diğer peygamberler de yapmıştı (mesela bkz. 11/ 
Hud, 93). Bu, aynı zamanda kıyamete kadar bütün mü'minler için de geçerlidir. 
Nitekim inkârcılar ve Allah'a isyan içinde yaşayanlar gözleyip beklemektedir- 
ler. Kimin haklı veya haksız, doğru veya yanlış yolda olduğu eninde sonunda 
ortaya çıkacaktır. 


Duhan (44) süresinin tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


45- Casiye Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 37 âyettir. İsmini 28. ayette geçen “diz çö- 
ken” manasındaki “casiye” kelimesinden almaktadır. Duhan (44) süresin- 
den sonra, Ahkaf (46) süresinden önce indirilmiştir. “Dehr” ve “Şeriat” gibi 
isimler de almıştır. 


Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 


ZAZAZM $ Öl 13 SİL zaya İN Ga İSİN dü (0) > 
g3) EA ARl8 yp Zal ağ ABİS. 35 6) Öleğiİl Çİ al 
Sİ) da EREN ya SİN OİL iş alk gep Oy 
oy Öşlüki p3â) Kİ gli iniş iza 3 Ga GE 


1. Ha, Mim! 

2. Kitab'ın indirilmesi, üstün ve güçlü olan, hüküm ve hikmet sahibi 
Allah'tandır. 

3. Şüphesiz, mü'minler için göklerde ve yerde âyetler vardır. 


Sizin yaratılışınızda ve türetip-yaydığı canlılarda kesin bilgiyle 
inanan bir kavim için âyetler vardır. 

5. Gece ile gündüzün art arda gelişinde (veya aykırılığında), Allah'ın 
gökten rızık indirip ölümünden sonra yeryüzünü diriltmesinde 
ve rüzgârları (belli bir düzen içinde) yönetmesinde aklını kullanan 
bir kavim için âyetler vardır. 


İlk ayette geçen “Ha, Mim” huruf-u mukattaa olup bu konuda Bakara sü- 
resinin girişinde (2/1) geniş bilgi verilmiştir. 2. ayette geçen “kitap” Kur'an-ı 
Kerim'dir. Kur'an aziz ve hâkim olan Allah tarafından insanların içinden seçtiği 
bir elçiye indirilmiştir (39/Zümer, 1; 40/Mü'min, 2 ve 46/Ahkaf, 2). 


NO 
iz 
Oo- 
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Allah azizdir yani üstün güç ve kudret sahibidir, O'na erişilmez; hâkim- 
dir her hükmü isabetlidir. İndirdiği bilgide doğruluk ve hakikat vardır. Kur'an'ı 
Kerim, insanı Yüce Allah'ın varlığına, birliğine kısaca marifetullaha yöneltir. 
Fakat sadece Kur'an değil, dikkatlice bakıldığında kâinatın da aynı fonksiyonu 
gördüğü tespit edilebilir. Kur'an gibi kâinat da ma'rifetullahın zengin ve doğru 
yol haritasıdır. Gökler ve yer, başka bir ifadeyle bütün varlık âleminin hariku- 
lade, çeşitli ve zengin ayetlerden müteşekkil olduğu görülür. Her biri Allah'ın 
varlığına, ilim ve kudretine işaret eder. Bu manada kâinat da bir kitaptır ve her 
bir mertebesi, nesneler kümesi veya objesi birer ayet hükmündedir. Kur'an 
vahyedilmiş, varlık yaratılmış kitaptır. Şöyle de denebilir: Kur'an vahyedilmiş 
kâinat, kâinat yaratılmış kitaptır, her ikisi yol gösterici işaret ve alametlerle 
(ayat) donatılmıştır. Nihayet ilmin konusu olan alametler -ki âlem bunun top- 
lamıdır- bizi marifetullaha yöneltmekte ve bizlerin sadece göklerin ve yerin 
yaratıcısı olan Allah'a kullukta bulunmamızın doğru yol olacağı fikrine götür- 
mektedir. (Bkz. 2/Bakara, 164; 31/Lokman, 10-16.) 

Varlık âlemi yanında insanın yaratılışı ve diğer canlıların durumu, üreme- 
si ve yeryüzüne yayılması da öyledir. Kendi kendimize var olmamız mümkün 
değildir, canlıların hiçbir kendi kendilerine varolma gücüne sahip değildirler. 
Her şeyi düzenleyen yüksek bir irade ve kudret vardır. Bizden istenen bunun 
üzerinde çok yönlü düşünüp söz konusu irade ve kudrete teslim olmaktır. Na- 
mütenahi gökler, insanın yaratılışı, canlıların yaratılıp yeryüzüne yayılması 
gibi, kozmik bir olay olarak gece ile gündüz arasındaki ilişki, birbirlerine zıt 
olmalarına rağmen ışık ile karanlık arasındaki süreklilik; yeryüzünün yağan 
yağmurlarla dirilip şenlenmesi, yerde biten ürünler sayesinde insan ve diğer 
canlıların beslenmesi de tesadüfi değildir. Her şeyi düzene koyan, yürüten bir 
varlık vardır, O da hiç şüphesiz Vacibu'lVücud olan Yüce Allah'tır. İnsan top- 
lumları bu muazzam olaylar üzerinde doğru düşünecek olurlarsa kurtuluş yo- 
lunu bulabilirler. 


sölgiz dİN daş dayız lb EL, GlİE ağlı «İN A.Ç Gi 
pk aile 8 a cali Şak lağ vg el İİİ SU 5 1 Oyla 
le 1315 çağ geli çıklaş 2 âhl8 İçeri Şİ SE İsi Jaa 
pl38 ba 40) Ön Elle pl Sİ m 
EĞİŞİ AİN a9 ğa İRİŞ a8 la ağ ie gal ez 


45/Casıye Süresiı/6-13 247 


öğ el 13548 Geçiş öl LA ağ az lü 
SALİ in > İk A gp eş ör el 
Sİ 5kz4ğ çor) GK çaSlaİğ AllAĞ ya İykliziş o yal a3 
âli Ğİ İla ayaz a ağ ilşki ge 

le Yeter 


6. İşte bunlar, Allah'ın âyetleridir; sana bunları hak olmak üzere 
okuyoruz. Öyleyse onlar, Allah'tan ve O'nun âyetlerinden sonra 
hangi söze imân edecekler? 


7. Gerçeği sürekli ters yüz eden, günaha düşkün olan herkesin vay 
hâline! 

8. Kendisine Allah'ın âyetleri okunurken işitir, sonra müstekbirce(i- 
natla büyüklük taslayarak) sanki işitmemiş gibi ısrar eder. Artık 
sen onu acı bir azapla müjdele. 

9. Âyetlerimizden bir şey öğrendiği zaman, alay konusu edinir. İşte 
onlar için aşağılatıcı bir azap vardır. 

10. Arkalarından cehennem (onları izlemektedir). Kazandıkları şey- 
ler, onlara hiçbir yarar sağlamaz. Allah'tan başka edindikleri ve- 
liler de. Onlar için büyük bir azap vardır. 

11. İşte bu (Kur'ân) bir hidayettir. Rablerinin âyetlerini inkâr edenler 
ise, onlar için, (en) iğrenç olanından acı bir azap vardır. 

12. Allah; kendiemriyle gemiler akıp gitsin ve O'nun fazlından ararsı- 
nız diye, sizin için denize boyun eğdirdi. Umulur ki şükredersiniz. 

13. Kendinden (bir nimet olarak) göklerde ve yerde olanların tümüne 
sizin için boyun eğdirdi. Şüphesiz bunda düşünebilen bir kavim 
için gerçekten âyetler vardır. 


“Allah'ın ayetleri” Allah'ın birliğine (vahdaniyet) ve kudretine işaret 
eder. Vahiy yoluyla bu ayetler elçiye indirilmektedir, hiçbirinde batıl veya ya- 
lan yoktur, hepsi hakikati ifade etmektedirler. Bunun anlamı şudur: Vahiy hem 
hakikatin ifadesidir hem vahye yabancı, dışarıdan herhangi bir unsur karışmış 
değildir. Durum bu merkezde iken, vahye karşı çıkanlar, peygamberi yalanla- 
yanlar başka hangi “bilgi kaynağı”na müracaat edecekler, başka hangi sözlere 
inanacaklar? (77/Mürselat, 50.) Bu ayet bilginin kaynağı, ahlaki davranışlar ve 
aramızdaki ilişkileri tanzim etme işinde birinci derecede vahyin referans alın- 
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ması gerektiğini, bunun zorunluluk olduğunu göstermektedir. Vahyin referans 
alınmadığı durumlarda söz yalan, fiiller günah nitelikli olur. 

İşte tam da bu çerçevede inkârcılar, çokça yalan söyleyip pek çok günah işle- 
diklerinden hakikati kabul etmeye yanaşmazlar. Tefsirciler bu ayetin Ebu Cehil, 
Nadr bin el Haris veya Muğire bin Mahzum hakkında indiğini söylemektedirler. 
Her ikisi de bu nitelendirmeye uyan kişilerdir. Haklarında inmiş olsa bile ayet 
genel ve evrensel bir inkârcı profilini çizmektedir ki, söz konusu inkârcı profili- 
ne kıyamete kadar her toplumda rastlamak mümkün. Bu profilin karakteristik 
özelliği hakikatin üstünü örten yalancılık, sahte söylem ve retorikler ile hayat 
tarzının günah bataklığına saplanmış olması öne çıkar. İnkâr yalan ve günaha 
yol açar; hayatını yalan ve günah üzere kuranlar da kibirli olur (50/Kaf, 5). 

Burada ince bir nükte söz konusudur: Yalan ve günahın dereceleri, kat- 
manları vardır. Nefsin zaafları sonucu yalan söyleyen veya günah işleyen (kazib 
ve asim) ile yalanı ve günahı hayat tarzı, kişiliğinin bir parçası haline getiren 
(kezzab ve essam) aynı değildir. Çünkü kişilikte ve sosyal hayatta yol açtıkları 
yıkımlar, çevreye verdikleri zararlar eşit değildir. Bir veya birkaç kere yalan 
söyleyen veya zaafına kapılıp günah işleyen kendini ciddi bir nefs muhasebe- 
sinden geçirdiğinde tevbe edip kendini ıslah eder ama hayatı yalan ve günah 
üzerine kurulu olan bunu kolayca başaramaz, bu onu daha çok inkâra sürük- 
ler. Bu aşamadan sonra inkâr mı yalan ve günahın, yoksa yalan ve günahın mı 
inkârın sebebidir, artık bu önemli olmaktan çıkar. Yalan ve günah inkârla bir 
araya gelince insanın hakikatle bağını koparır, fakat büsbütün bağsız kalmaz, 
böyleleri bağlarını şeytanla kurarlar, şeytan onları fikri ve ahlaki olarak etkisi 
altına alır (bkz. 26/Şuara, 221-222). 

Hak ve hakkaniyet onlara tebliğ edildiğinde kibirleri öne çıkar, hak ve 
hakkaniyete teslim olmalarına mani olur. Bu yüzden Allah'ın ayetlerini inkâr 
edenler kibirlidir, söz kulaklarından içeriye girmez yani kalplerine veya be- 
yinlerine işlemez. Önyargıyla sözün doğruluk ve hakikatini reddettikleri için 
üzerinde uzun uzadıya tefekkür etmezler. Sanki hak ve hakikati kabullendik- 
lerinde gururlarından Bir şeyler feda edecek, bu onlara ağır gelecek. Gerçekte 
ise insanın yüceliği hak ve hakikate olan sevgisi ve sadakatidir. Ancak inkârcı- 
lar ve mücrimler hakka teslim olmamak için diretmektedirler. 

Böylelerini bekleyen çetin bir azap vardır, tebliğini yapmakla görevli elçi 
bunu yalancı ve günahkâr inkârcılara bildirir. Böyleleri kibir göstermek yanın- 
da onlara tebliğ yapıldığında alaycı davranır, Kur'an'ın hakikatlerini istihza ko- 
nusu yaparlar (2/Bakara, 231). Kur'an doğru yolu gösterir, hidayete rehberlik 
eder (bkz. 6/En'am, 104; 28/Kasas, 43). 
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Kur'an hidayetini reddedenlerin maruz kalacakları azap iğrenç veya şiddet- 
lidir. Ayette geçen “ricz” başka yerlerde geçen “rics"ten ayrıdır, ricz'in asıl anlamı 
titremektir. Ayette azabın şiddetini anlatmak üzere sarsıntı, titretici manasında 
ricz kullanılmıştır. Mesela Bakara (2/59) ve Ankebut (29/34) süresinde yoldan 
çıkan kavme gökten sarsıcı bir azap verildiği belirtilir. Ragıp el İsfahâni, ricz ke- 
limesinin sonuçları itibariyle kullanıldığını yani iğrençliği de ifade ettiğini söyler. 

İnkârcılar azabı kesin olarak hak etmektedirler. Çünkü içinde yaşadıkları 
maddi tabiat ve genel olarak varlık âlemi öylesine nimetlerle, imkân ve ihsanlar- 
la donatılmıştır ki, aksi durumda insanın hayatını sürdürmesi mümkün olamaz- 
dı. Su, hava bitkisel ve hayvansal gıdalar, tabiat yasaları, sürmekte olan kozmik 
ve tabii düzen insan hayatının olmazsa olmaz şartıdır. Mesela insanları ve mal- 
ları taşıyan gemiler, suyun kaldırma gücü yasası olmasaydı deniz üzerinde yüze- 
mezlerdi. Bu tamamıyla Allah'ın bir lütuf ve ihsanıdır (fazl). Denizin yasası insan 
yararlansın diye vaz'edilmiştir. Bu yasanın vaz'edilmesinde insanın herhangi bir 
dahli yoktur. İnsan gözünü, sayısız imkân ve nimetle donatılmış tabiatın kuca- 
ğında açar, hepsini hazır bulur. Bunun karşılığında istenen insanın bunca imkân 
ve nimeti kendisine veren yüce Allah'a şükretmesidir. Göklerde ve yerde olan 
bütün nimetler için de aynı şey söz konusudur (31/Lokman, 20). 

Garip olan şu ki, mülk ve nimetlerin asıl sahibi Allah'tır ve O bir hikmet ve 
sebep üzere bunları insanın yararına bağışlamış iken insanın O'na meydan oku- 
ması, mülkünde dilediği gibi tasarrufta bulunmaya kalkışması en büyük nan- 
körlüktür. Gerçekte inkâr basit bir nankörlük, zihni yanılgıyla izah edilecek bir 
gaflet hali de değildir, aynı zamanda mülkün sahibine bir meydan okuma, ona 
karşı isyandır. Aklını doğru bir biçimde kullanabilen insanlar böylesine büyük 
bir hataya, inkâr ve isyana düşmezler. Bu yüzden şirk en büyük zulümdür. 


Lay LAŞE deyil İN Aİ G5 8 önc laa Iyi özal 
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14. İmân edenlere de ki: “(Allah'ın) Onları kazandıklarıyla cezalan- 
dırması için, Allah'ın günlerini ummayanları (şimdilik) bağışla- 


sınlar.” 


15. Kim salih bir amelde bulunursa, kendi lehinedir, kim kötülük ya- 
parsa, artık o da kendi aleyhinedir. Sonra siz Rabbinize döndürü- 
leceksiniz. 
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14. ayetin inişine sebep teşkil eden birkaç olay zikredilir. Hâkim görü- 
şe göre ayet Mekke'de Müslümanların hayli zayıf olduğu bir döneme işaret 
etmektedir. Zayıf durumda iken Müslümanların Kureyş'in baskılarına karşı 
koymaları mümkün olmadığından, Allah'a kavuşmayı ummayan inkârcıları 
bağışlamaları tavsiye edilmiştir. Ayette “Allah'ın günleri (Eyyamullah)” terki- 
bin geçmiş olması bu görüşü kuvvetlendirmektedir. Çünkü bu ifade zulmeden, 
kibirlenen ve sınırları pervasızca çiğneyenlere karşı günü geldiğinde Allah'ın 
gücünü ve kudretini gösterip onlardan intikam alacağı, zelil ve hakir kılacağı 
anlamını verir (14/İbrahim, 4). Kim yeryüzünde kibir ve zulümle öne çıkıyor- 
sa günün birinde yenilecek, ona karşı zafer elde edilecektir. Budurumda süren 
zulümlere karşı sabırlı davranmak gerekir. 

Bu doğru olmakla beraber ayetin evrensel bir boyutunu görmezlikten 
gelmemize sebep teşkil etmez. Ortada nefsi müdafaayı, savaş ilan etmeyi ge- 
rektirmediği sürece her toplumsal durumda ve tarihsel zamanda benzer po- 
zisyonlarla karşılaşmak mümkündür. Allah'a karşı inkâr ve isyan içinde olan- 
lar yapıp ettiklerinin birgün karşılarına şiddetli bir azap olarak çıkacağına 
inanmazlar, ahireti, diriliş gününü ve hesabı inkâr ederler. Bu tutum içinde 
olanlar Müslümanların hayat alanlarına tecavüz etmedikçe onlara karşı pasif 
tutum takınmakta zaruret var. 14. ayette “gufran” ile ifade edilen bağışlama, 
günah ve isyanın hoş görülmesi anlamı taşımaz, böylelerine karşı pasif tutum 
takınmayı ima eder. Bu demektir ki onlarla bir ölçüde diyalog kurulacak ve 
mümkün olan ilişkiler sürdürülecek, doğruluğunun ve hakikatin tebliğine de- 
vam edilecek ama saldırgan veya çatışmacı bir tutum takınılmayacak. Çünkü 
akıllarını kullanıp yanlışlıklarının farkına varmaları mümkündür, onlara bu 
fırsatı tanımakta zaruret var. Hayatlarının sonuna kadar inkâr ve isyanda ısrar 
edecek olurlarsa, tabii ki zamanı geldiğinde Yüce Allah onlara cezalarını vere- 
cektir. Bu demektir ki saldırgan olmadıkları ve kendileri dışındakilere açık ve 
maddi zarar vermedikleri sürece inkârcıları kendi hallerine bırakmak, mümr- 
kün mertebe de onlarla tebliğe dönük ilişki içinde olmak gerekir. Bu görüşü 
Hicr (15) süresi 85. ayetiyle desteklemek mümkündür: “Biz gökleri, yeri ve 
her ikisinin arasındakileri, hakkın dışında (herhangi bir amaçla) yaratmadık. 
Hiç şüphesiz o saat de yaklaşarak-gelmektedir; öyleyse (onlara karşı) güzel 
davranışlarla davran.” 

Hakikat şu ki kimsenin yapıp ettikleri zayi olmaz, ebedi yokluğa, hiçliğe ka- 
rışmaz. Her ne oluyorsa kayıt altına alınmaktadır; insan da başıboş bırakılmış 
değildir. İyilik yapan da kötülük yapan da mutlaka karşılığını bulur. Bu ifade Fus- 
silet (41/46) süresinde de geçmektedir. Bu zerre miktarı dahi olsa, böyledir. 
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16. And olsun, biz İsrailoğullarına Kitap, hüküm ve peygamberlik 


verdik, onları temiz ve güzel şeylerle rızıklandırdık ve onları 
âlemlere üstün kıldık. 


17. Veonlara bu emirden açık belgeler verdik. Fakat onlar, kendileri- 
ne ilim geldikten sonra, yalnızca aralarındaki 'hakka tecavüz ve 
azgınlıktan' dolayı ihtilafa düştüler. Şüphesiz Rabbin, hakkında ih- 
tilafa düştükleri şeyde kıyâmet günü aralarında hüküm verecektir. 

18. Sonra seni de bu emirden bir şeriat üzerine kıldık; öyleyse sen 
ona uyve bilmeyenlerin heva (istek ve tutku)larına uyma. 

19. Çünkü onlar, Allah'tan (gelecek) hiçbir şeyi senden savamazlar. 
Şüphesiz zalimler, birbirlerinin velisidirler. Allah ise, muttakile- 
rin velisidir. 

20. Buf(Kur'ân), insanlar için basiret (nuruyla Allah'a yönelten âyet)lerdir, 
kesin bilgiyle inanan bir kavim için de bir hidayet ve bir rahmettir. 


16. ayet, tarihte İsrailoğullarına verilen üstünlüğün üç ana ilahi bağışa 
dayandığını göstermektedir. Bunlar da “Kitap (Tevrat), hüküm ve peygamber - 
lik”tir. Çağdaşlarıyla mukayese edildiğinde diğer kavimlere bu bağışlar yapıl- 
mış değildi. Yüce Allah indirdiği vahiylere, bu vahiylerde açıklanan hükümlere 
yani Şeriat'a ve peygamberlerin tebliğ ve tavsiyelerine tam olarak uydukları 
takdirde onları üstün kılacağı vaadinde bulunmuştu. Bunun sadece soyut bir 
üstünlük olmayıp Hz. Davud ve Hz. Süleyman dönemindeki muhteşem zengin- 
lik ve iktidarla da desteklendiği anlaşılıyor. “Temiz ve güzel şeylerle rızıklandı- 
rılmak” refah ve bolluk içinde yaşamaktır ki bunun şartı israf ve debdebe içine 
düşmeden her nimet için Allah'a şükretmeleridir. Ancak tarihten açıkça anla- 
şıldığı üzere İsrailoğulları bu üstünlüğün kıymetini bilemediler, Kitaba sırtla- 
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rını çevirdiler, kelimeleriyle oynadılar; Şeriat'e göre yaşamayı reddedip ilahi 
hükümleri çiğnediler ve Hz. Musa'dan başlamak üzere neredeyse her peygam- 
berle mücadeleye giriştiler, bazılarını öldürmeyi veya öldürtmeyi de dahi göze 
aldılar. İşte bu nankörlükleri üstünlüklerinin ellerinden alınmalarına sebep 
oldu. (Üstünlük için bkz. 2/Bakara, 122 ve 44/Duhan, 32. ayetin açıklaması.) 

İsrailoğullarının böyle davranmalarının sebebi tamamıyla insani sebeple- 
re dayanmaktadır. Aralarında bağyettikleri yani ilahi sınırlara riayet etmeyip 
birbirlerini kıskandıkları, zayıfların hak ve hukukunu ihlal ettikleri için birlik- 
leri kayboldu, iktidarları çöktü, diğer kavimlere göre üstünlüklerini kaybet- 
tiler. Başlarına neden bu felaketler geldi, tarih boyunca neden diasporalarda 
yaşamak zorunda kaldılar, kim kime karşı haksızlıkta bulundu, onlar hangi 
kavimlere ne türden haksızlıklar yaptılar bunlar hayli önemli konular olmakla 
beraber bu, dünyada çözümlenebilecek gibi değildirler. (İsrailoğullarına veri- 
len üstünlük için bkz. 2/Bakara, 47 ve 44/Duhan, 32 ayetlerin açıklaması ile 
ilgili atıflar.) Ama elbette günün birinde haklının haksızdan ayrılmasına sıra 
gelecek ki bu Din yani hüküm gününden başkası değildir. Yüce Allah kıyamet 
gününde bütün bu ihtilaflı konularda son hükmü verecektir. (Bu ayetin benze- 
ri için bkz. 10/Yunus, 93.) 

18. ayet zikrettiğimiz iki ayetin hemen akabinde yüce Allah'ın son pey- 
gamber Hz. Muhammed (s.a.)'i bu emirden, bu çerçevede veya dinden neşet 
eden bir şeriat sahibi kıldığını belirtmektedir. İslam dininin salt diyanet ve 
ibadetlerden müteşekkil “şeriatsız” olacağını söyleyenlerin iddiaları bu ayet 
tarafından açıkça reddedilmektedir. İslam dini akaitten ahlaka, ibadetlerden 
muamelata ve ukubâta şeriattır. Şeair (İslam'ın şiarları) ve şerai (ilahi hüküm- 
ler/şeriat) birbirlerinden ayrılamazlar. 

“Emirden” şeriatın temel hükümleri, ruhu ve ana çerçevesi itibariyle be- 
şeri olmayıp ilahi menşe'li olduğunu ima etmektedir. Bu durumda şeriatı iki 
ana kısma ayırmak gerekir: Biri Münzel Şeriat yani Allah tarafından indirilen 
ve Hz. Peygamber tarafından açıklanan, tabir caizse ete kemiğe büründürülen 
hükümler; diğeri yetkin âlimlerin, asl'a ve usule göre içtihad yapan müçtehit- 
lerin içtihatları. İlki değişmez, ana teması, ruhu ve maksatları itibariyle evren- 
sel ve ebedidir, ikinci kısmı ise zamanın ve toplumsal şartların değişmesine 
paralel olarak değişmekte, meşru bir usul içinde asla bağlı kalarak her yeni 
durumda yeni içtihatlarla zenginleştirilebilmektedir. 

Kitaba, ilahi hükümlere ve peygamber tebliğlerine uymak her mü'minin 
görevidir. Nasıl Hz. Peygamber, müşriklerin heva ve hevesine, keyfi arzu ve 
indi fikirlerine uymaktan men edilmişse kıyamete kadar gelecek Müslüman- 
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lar da inkârcıların keyfi tutumlarına, indi görüş ve arzularına uymaktan me- 
nedilmektedir. Şeriat sağlam bir bilgi temeline dayanır, ilahi özü itibariyle Al- 
lah'ın ilminden neşet eder. Heva ve hevesine göre hüküm koyup kitleleri kendi 
vaz'ettikleri ilkelere ve yasalara göre yönetmeye kalkışanların dayandıkları 
sağlam, güvenilir bilgi temeli yoktur. 23. ayette kendi heva ve hevesine uyanın 
tanrılığa kalkıştığı anlatılmaktadır. 

Bilginin olmadığı yerde cehalet; cehaletin olduğu yerde arzular, çıkarlar, 
bencillikler, zulüm ve haksızlıklar söz konusu olur. Nefsin meşru olmayan istek 
ve arzularını cehalet, cehalet nefsin istek ve arzularını tetiklemekte ve besle- 
mektedir. Kendi arzularına ve çıkar hesaplarına göre hareket eden kimselere 
tabi olunduğu zaman büyük toplumsal zararlar, haksızlık ve musibetler baş 
gösterir, böylesi durumlarda ilahi hükümleri bir kenara bırakıp çıkar çevre- 
lerinin arzularına uyanlar sorumlu olur (bkz. 33/Ahzab, 1-2; 40/Mü'min, 46- 
52). Böylelerini içine düştükleri trajik durumdan kimse kurtaramaz, kimse 
onlara yardım elini uzatamaz. Bu böyledir, çünkü zalimler birbirlerinin dos- 
tu, yardımcısı ve müttefiki olur ancak. İlahi hükümlerden yüz çevirmek çeşitli 
musibetlerin celbine sebep olur, kimse bunları savamaz; zalimleri dost edi- 
nenler ancak bu türden hatalara düşer, aklı başında muttakiler sadece Allah'ı 
dost edinirler. 

Yüce Allah'ın indirdiği son vahiy olan Kur'an Allah'ın nuruyla yönelten, yol 
gösteren, dünyayı aydınlatan ayetlerden müteşekkildir ki bunların tamamına 
“basiret” denir. Buna kalbin gözüyle görebilenler sahip olur. Aklın basireti Al- 
lah'ın ayetlerinin aydınlattığı dünyada düşünmek, eşya ve olayları anlamaya 
çalışmak ve ebedi mutluluğa doğru yol almaya çalışmaktır. Allah'ın nurunun 
aydınlattığı kalpte akıl doğru çalışır, asli fonksiyonlarını yerine getirir ki bu 
işleme aynı zamanda basiret (basair) denir. Basiret büyük bir bağış olup Yüce 
Allah tarafından verilir (6/En'am, 104). Bu kesin bilgiye, ilahi bilgi ve haberle- 
rin işaret ettiği hakikate inananlar doğru yolu bulur, ilahi rahmete dâhil olur. 
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21. Yoksa kötülüklere batıp-yara alanlar, kendilerini imân edip salih 
amellerde bulunanlar gibi kılacağımızı mı sandılar? Hayatları ve 
ölümleri bir mi (olacak)? Ne kötü hüküm veriyorlar. 

22. Allah, gökleri ve yeri hak olarak yarattı; öyle ki, her nefis kazan- 
dıklarıyla karşılık görsün. Onlara zulmedilmez. 

23. Şimdi sen, kendi hevasını ilâh edinen ve Allah'ın bir ilim üzere 
kendisini saptırdığı, kulağı ve kalbini mühürlediği ve gözü üstü- 
ne bir perde çektiği kimseyi gördün mü? Artık Allah'tan sonra 
ona kim hidayet verecektir? Siz yine de öğüt alıp-düşünmüyor 
musunuz? 

24. Dediler ki: “(Bütün olup biten,) Bu dünya hayatımızdan başkası 
değildir, ölürüz ve diriliriz; bizi “kesintisi olmayan zaman' (deh- 
rin akışın)dan başkası yıkıma (helâke) uğratmıyor.” Oysa onların 
bununla ilgili hiçbir bilgileri yoktur; yalnızca zannediyorlar. 

25. Onlaraaçık belgeler olarak âyetlerimiz okunduğu zaman, onların 
(sözde) delilleri: “Eğer doğru sözlüler iseniz, atalarımızı (diriltip) 
getirin” demekten başkası değildir. 

26. Deki:"Allah sizi diriltiyor, sonra sizi öldürüyor, sonra kendisinde 
hiçbir kuşku olmayan kıyâmet günü O sizi bir araya getirip-topla- 
yacaktır. Ancak insanların çoğu bilmezler.” 


21. ayette “kötülük yapanlarla “salih amellerde bulunanlar”ın eşit ol- 
madıklarına işaret edilir. Kötülük yapanları biz “kötülüklere batıp-yara alan- 
lar” şeklinde çevirdik ancak ayette kelime “cevarih” olarak geçer ki, kelime 
manası avlayıcı hayvanlar demektir. Burada ahlaki açıdan düşük bir eyleme 
atıfta bulunulduğu anlaşılmaktadır. Avcı hayvanı avlar, köpek hızla koşar avı 
alıp getirir, sahibi de bundan kendisine bir parça verir. Kötülük esas itibariyle 
insana kalitesi yüksek, tatmin edici, temiz ve hoş bir şey kazandırmaz, elde 
edilen her şey kötü, çirkin, itici ve tiksindiricidir. Salih amelde bulunanlar ise 
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öyle değildir, yapıp ettikleri sulh ve salaha matuftur. Elbette iyilikle kötülük, 
güzellikle çirkinlik bir olmaz, Yüce Allah kendi katında eşit tutmaz. Modern 
telakki insanı salt insan olması hasebiyle birtakım hak ve özgürlüklere sahip 
varlık olarak tanımlarken, kişilerin ahlaki tutum ve eylemlerini kaale almaz. 
Oysaki varlık yapısı itibariyle iyilik ile kötülük eşit olmadığı gibi iyi olan insan 
ile kötü olan insan da eşit olamaz. İnsan, insan olması hasebiyle değil, sıfatları, 
ahlaki tutumu yani yapıp ettikleriyle değerlidir. 

Rivayetlere göre bazı Mekkeli müşriklerden -inanmadıkları halde varsa 
eğer diyorlardı- ahirette de durumlarının dünyada olduğu gibi iyi, seçkin 
olacağını iddia ediyorlardı, ayet bu temelsiz zannı boşa çıkarmak üzere indi- 
rilmiştir. (Bkz. 41 /Fussilet, 50.) Bu iddiada bulunanlar feci bir yanılgı içinde- 
dirler, temelsiz bir zandan hareket edip kendilerini avutuyorlar. Hakikat şu 
ki Sırat-ı müstakimi takip etmeyenlerin dünya hayatı da, ahiret hayatları da 
kötü geçecektir ve hiçbir zaman hayatlarını iman ve salih amellerle geçiren- 
lerle eşit olmayacaklardır. (38/Sada, 28 ve 68/Kalem, 35.) Esasında bu yön- 
deki bir eşitlik adalete aykırıdır; nasıl kötülük iyilikle, kötüler iyilerle eşit 
olsun! Bu kötü bir hükümdür. 

Her şeyin birbirinin içine gelişigüzel girdiği, iyilikle kötülüğün, düzenle 
kaosun birbirine karıştığı durumları evrende göstermek mümkün değildir. 
Yüce Allah varlık âlemini hak olarak yaratmıştır. Her şey birbirine denktir, bir 
diğeriyle uygunluk halindedir. Bu yüzden varlıkta ve yaratılışta adalet temel 
ilkedir. Varlık âlemi Hakk'ın eseri olarak adaleti, hakikat ve hakkaniyeti içinde 
barındırmaktadır. Bu çerçevede herkes ne yapmışsa tam olarak karşılığını bu- 
lacaktır, hiç kimseye zerre miktarı haksızlık yapılmaz. 

23.ayetinsanın Allah karşısındaki en temel tutumlarından birine, belki de 
en önemli olanına dikkat çekmektedir. Yüce Allah varlığı, insanı yaratmış, ha- 
yatına bir anlam katmıştır. İnsan eninde sonunda kendisine bir emanet olarak 
tevdi edilmiş ömrünü yaşayacak ve yapıp ettiklerinin hesabını verecektir. Sı- 
navdan başarıyla çıkmanın yolu Allah'ın iradesine teslimiyetten geçer, bunun 
da kriteri ilahi hükümlere uymaktır. Fakat öyleleri var ki bu temel hakikate 
sırt çevirir, kendi istek ve arzularını, heva ve heveslerini referans alırlar, kendi 
keyifleri, istek ve tutkuları neyi gerektiriyorsa onu yerine getirmek üzere ya- 
şarlar. Onların referansları ilahi hükümler değil, kendi indi görüşleri, heva ve 
heveslerine hizmet eden felsefeleridir ki, böyleleri hakikatte kendi hevalarını 
ilah edinmiş kimselerdir (25/Furkan, 43). 

Kendini heva ve hevesine kaptırmış kimseler büsbütün bilgisiz değildir- 
ler. “Bir bilgi/ilim üzere” sapmışlardır. Tefsircilere göre “bir ilim üzere” 
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ibaresinden maksat ilahi hükümleri, Kur'an tebliğini bile bile yanlış yolda 
ısrar etmeleridir. Mesela putlara tapınanlar bu nesnelerin kendilerine her- 
hangi bir fayda sağlamayacaklarını biliyorlardı ama yine de putlara tapını- 
yorlardı. Bir başka açıklamaya göre Allah durumunu, yanlış tercihteki ısra- 
rını bilerek onu saptırmıştır. Bu manaları vermek mümkün olmakla beraber, 
daha makul görünen böylelerinin vahyi bir referans olarak reddetmek ve 
kendi akli çabasıyla sahip olduğu bilgi, kanaat ve fikirlere göre hayat tarzı 
düzenlemektir. Bazıları da bilgiye ulaştıkları halde aralarındaki çekişme, re- 
kabet ve kıskançlıktan dolayı doğru yolu seçmezler. 17. Ayette bu profilde 
olanlara işaret ediliyordu. 

Tabiat boşluk kabul etmediği gibi insan hayatı da boşluk kabul etmez, biri 
eğer dini, vahyi, Kur'an'ı referans olarak almıyorsa yerine başka şeyleri alacak- 
tır ki, bu da nefsine, çıkarına, hazlarına, dünyevi mutluluğuna ve egosuna hitap 
eden bilgi, fikir ve kanaatler olur. Ancak ilahi olanı referans almayanlar hak ve 
hakikat üzere olmazlar, sapmış kimseler sınıfına girer. Böylelerinin hakikat ile 
bağları kopmuştur, kulakları doğru sözü işitmez, gözleri görmez, kalplerinin 
üzerine de perdeler çekilmiş yani idrak ve basiretleri körelmiştir. Böylelerine 
Allah'tan başka kimse doğru yolu gösteremez, batıla talip oldukları için batı- 
la saplanmışlardır. (Kişinin kendi heva ve hevesini ilah edinmesi konusunda 
daha geniş bilgi için bkz. 25/Furkan, 43-44. ayetlerin açıklaması. Ayrıca bkz. 
7/Araf, 176; 18/Kehf, 28; 30/Rum, 29; 28/Kasas, 50 ve 38/Sad, 26.) 

Mekkeli müşrikler ölümden sonra dirilişe, ahiret hayatına inanmıyorlar- 
dı. Onların kanaatine göre her şey bu dünyada başlar ve bu dünyada biterdi. 
İnsanlar ölür ve yaşar. Bu ayette ölümün hayattan önce zikredilmesinin sebebi 
çeşitli şekillerde açıklanmıştır. Kimine göre insan babasının sülbünde ölü bir 
hücre idi, zigotun teşekkülü ile cenin oldu, annesinin doğurmasıyla da hayat 
buldu. Bütün mesele bundan ibarettir. Diğer bir görüşe göre müşrikler insan- 
ların bazılarının erken öldüğüne, bazılarının uzun yaşadıklarına bakarak bu 
sözü söylemişlerdir. Şu veya bu, onlara göre insanı helak eden “dehr” denen 
şeydir ki buna asır, eyyam veya sonsuz-belirsiz zaman da denmiştir. Mekkelile- 
rin kolektif hafızasında dehrin yıkıcı, baskıcı, yok edici, esrarengiz bir çağrışı- 
mı vardı. (6/En'am, 29.) Onlara eğer Allah müdahil ise sadece doğum ve ölüm- 
de dahli vardı. Doğum ile ölüm arasındaki hayatın ne olduğunu tam olarak 
kendilerinin de teşhis edemedikleri dehr'in elinde olduğunu düşünüyorlardı. 
“Felek, şans, talih” gibi kavramları da bununla ilişkilendirirlerdi ki bu kavram- 
lar popüler kültürde hala etkisini sürdürmektedir. 

Yüce Allah dehr'le ilgili bu inanç ve kanaatlerin herhangi bir bilgi temeli- 
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ne dayanmadığına işaret ediyor. Konuyla ilgili sahip olunan bilgilerin tamamı 
zandan ibarettir. İnsanlar anlamlandırmakta güçlük çektikleri konularda bir 
takım yakıştırmalarda, tahmin ve akıl yürütmelerde bulunuyorlar. Oysa bize 
bu konuda doğru bilgi verecek kaynak vardır, bu da Kur'an-ı Kerim'dir. (Bkz. 
76/İnsan, 1. ayetin açıklaması.) Bir hadis-i şerifte Hz. Peygamber şöyle buyur- 
muştur: “İnsan dehre (zamana) söverek beni üzer. Zamanı yaratan benim. Her 
şey benim elimdedir. Geceyi gündüzü ben idare ederim." (Buhari, Tevhid, 35; 
Müslim, Elfaz, 1.) 

Gerçek şu ki insan doğar, yaşar ve ölür. Ölümden sonra diriliş vardır, ahiret 
hayatı başlayacaktır. Hz. Peygamber (s.a.) bu hakikati onlara tebliğ ettiklerin- 
de, ondan ölmüş atalarının diriltilmesi talebinde bulunuyorlardı. Bu saçma bir 
taleptir, pek de kuvvetli bir hüccete dayanmaz, çünkü ölen ancak kıyametten 
sonra diriltilecektir (44/Duhan, 34-36). İnsanlar dirilecek, kıyamet günü bir 
araya getirilip toplanacak. Allah onları nasıl yaratmışsa öyle diriltecek, fakat 
insanların çoğu bunu bilmiyor. (2/Bakara, 28.) 

35 diağş ARLIN Ash ayip gağilş colgazılı SİA aliş 

Ağa İS İl a8 azl İS zile ASİ G8 veyiğ v3 şiar 

ÜS) İİ pale Gleiş GİS la vay Öyleki li ği 

Kva) Oğlani alla kli 


27. Göklerin ve yerin mülkü Allah'ındır. Kıyâmet-saatinin kopacağı 
gün, (işte) o gün, batılda olanlar hüsrana uğrayacaklardır. 

28. O gün sen, her ümmeti diz üstü çökmüş (veya toplanmış) olarak 
görürsün. Her ümmet, kendi kitabına çağrılır. “Bugün yaptıkları- 
nızla karşılık göreceksiniz.” 

29. “Bu bizim kitabımızdır; sizin aleyhinizde hak ile konuşuyor. Ger- 
çekten biz, sizin yaptıklarınızı yazıyorduk.” 


Varlık âlemi Allah'ın kudret eli altındadır, mülk O'nundur, O'nun karşı- 
sında hiçbir iktidar, servet ve bilgi birikimi mutlak değildir, hepsi ve her şey 
izafi ve fanidir. (Bkz. 3/Âl-i İmran, 189). Dünyanın ve evrenin bir eceli vardır, 
zamanı gelince -ki vakt-i saatini Allah'tan başka kimse bilemez- elbette kı- 
yamet kopacak, bu kesin hakikate inanmayanlar; düşünce ve mücadelelerini 
“batıl” üzere yürütenler büyük bir hüsrana uğrayacaklardır (40/Mü'min, 78). 
“Mubtil” kimseler dünyada herhangi sağlam, güvenilir bir bilgi temeline da- 
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yanmadan sistemler kurmuş; sosyo-politik görüşler geliştirmiş ve insanları 
bu temelsiz sistemlere çağırmışlardı. Bugün iddia ve davalarının boş olduğu 
ortaya çıkmış bulunmaktadır. 

28. Her insan topluluğunun kendi kitabına çağırılması, dünyada ortak bir 
bilinç ve kararla yaptıklarıyla yüzleşmesi, amelleri ve amellerinin sonuçlarıyla 
karşılaşmasıdır. Ayette geçen “casiye”yle ilgili çeşitli görüşler öne sürülmüş- 
tür: Kimine göre kelime diz çökmüş, çökertilmiş anlamındadır. Kimine göre 
toplu olmayı ifade eder. Veya her topluluk (ümmet) diğerinden ayrılacaktır. 
Kelimenin boyun eğdirilmiş veya dizleri üzerine oturmuş manalarına geldiği- 
ni söyleyenler de var. Netice itibariyle her topluluk dünyada yapıp ettiklerinin 
hesabını vermek üzere yüce Allah huzurunda ve Hesap Günü'nde teslimiyet 
içinde toplanıp bekleyecektir. Topluluklar amellerinin, tarihte yaptıklarının 
toplandığı, kayıt altına alındığı “kitaba çağrılacaklar”dır (bkz. 18/Kehf, 49 ve 
23/Mü'minun, 62). 

“Kitap” sadece fiillerin sicil defteri değil, aynı zamanda toplulukların tarih 
içinde üstlendikleri misyonu da ifade eder. Her topluluğun üstün kabul edip 
yücelttiği kurucu bir değer vardır. Bu değeri çeşitli sembollerle ifade eder. 
Kimi zaman bu taştan veya başka nesnelerden söz gelimi demir, bakır, tunç 
veya tahtadan yapılmış bir put, bir hayvan resmi veya başka bir simgedir. Ku- 
rucu ideolojiler, söylem ve sistemler de bunun gibidir. O Büyük Gün'de her 
topluluk en üstün tuttuğu değerle, sembolle yüz yüze gelecek, yaptıklarının 
karşılığını görecektir. 

Fatiha süresindeki “Din Günü”nü anlatırken (1/4), bireysel suçları ve gü- 
nahları dolayısıyla sadece şahısların değil, ortak bilinç, onaylanmış kararlar 
ve ortaya konan davranışlarla başkalarına haksızlık eden toplulukların ve ülke 
insanlarının da ceza alacaklarına işaret etmiştik. Bu ceza bazen dünyada vuku 
bulur, ülkelerin, bazı yerleşim birimleri, mesela şehir ve ülkelerin toptan yok 
olması, içinde yaşayanların helak olması gibi. Fakat her zaman bu vuku bul- 
muyor ve belli bir dönemden sonra toplu ceza verilmeyeceği de belirtilmiştir. 
Ancak bu, kolektif suçların bunları irtikâp edenlerin yanında kar kalacağı an- 
lamına gelmez. 

Bu ayet, tek tek insanlar gibi, toplumların da yaptıklarının gözetim altında 
tutulduğunu, bütün yapıp ettiklerinin bir kitapta toplandığını, tarihte cereyan 
eden olayların zamanın karanlık dehlizlerinde kaybolup gitmediğini, aksine 
günün birinde tümünün orta yere dökülüp kritiğinin ve hesabının yapılaca- 
ğını haber veriyor. Bu haberin bugün için doğrulandığı sayısız örnek vermek 
mümkün. Parmak büyüklüğünde bir USB'de binlerce resim ve bilgi toplamak 
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mümkün, ses ve görüntülerin kaybolmayıp uzayda kayıtlı oldukları anlaşılmış 
bulunuyor. Büyük Mahkeme'nin kurulacağı günde yani Din Günü'nde her hak 
sahibi gasp edilmiş hakkını alacak, soykırıma uğrayan, kaynakları talan edilen, 
baskı altında tutulan, köleleştirilen, esir pazarlarında satılan insanlar da bu 
yüz kızartıcı suçları irtikâp edenlerden haklarını alacaklar. (43/Zuhruf, 80 ve 
82/İnfitar, 10-12.) 

Tek tek insanlar kendi yönetimlerinden sorumludur. Bir yönetim haksız 
zenginlik ve servet biriktirip bunun bir kısmını halka dağıtıyorsa, bu sayede 
refah içinde yaşayan insanlar yönetimlerinin bu soygunundan, ahlakve hukuk 
dışı politikalarından sorumludur. 
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30. Artıkimân edip salih amellerde bulunanlara gelince; Rableri on- 
ları kendi rahmetine sokar. İşte apaçık olan “büyük mutluluk ve 
kurtuluş' budur. 

31. İnkâr edenlere gelince; “Size karşı âyetlerim okunduğunda bü- 
yüklük taslayan (müstekbir olan)lar ve suçlu-günahkâr bir kavim 
olanlar sizler değil miydiniz?” 

32. “Gerçekten Allah'ın vaadi haktır, kıyâmet-saatinde hiçbir kuşku 
yoktur” denildiği zaman, siz: “Kıyâmet-saati de neymiş, biz bilmi- 
yoruz; biz yalnızca bir zan (ve tahmin)da bulunup zannediyoruz; 
biz, kesin bir bilgiyle inanmakta olanlar değiliz” demiştiniz. 
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33. Onların yaptıkları şeylerin kötülüğü kendileri için açığa çıktı ve 
alay konusu edindikleri de onları sarıp-kuşattı. 

34. Denildi ki: “Bugününüzle karşılaşmayı unuttuğunuz gibi, biz de 
sizi bugün unutuyoruz. Barınma yeriniz ateştir. Ve sizin için hiç- 
bir yardımcı yoktur.” 

35. “Bunun nedeni şudur: Çünkü siz Allah'ın âyetlerini alay konusu 
edindiniz; dünya hayatı da sizi aldattı." Böylece ne ordan(ateşten) 
çıkarılırlar, ne (Allah'tan) hoşnutluk dilekleri kabul edilir. 

36. Şu halde hamd, göklerin Rabbi, yerin Rabbi ve âlemlerin Rabbi 
Allah'ındır. 


37. Göklerde ve yerde büyüklük O'nundur. O, üstün ve güçlüdür, hü- 
küm ve hikmet sahibidir. 


Temiz kalple iman edip gerek kendine, gerek çevresine ve insanlara yarar- 
lı işler yapan, sulh ve salahı yayan kimseler Yüce Allah'ın rahmetinden istifa- 
de edecek kimselerdir; böyleleri büyük bir mutluluğa nail olmuş, ebedi olarak 
kurtulmuşlardır (3/Âl-i İmran, 107). İnkârcıların ise durumu fecidir. Suçları 
Allah'tan gelen mesajlar onlara okunduğunda kibir göstermeleri, ilahi emir ve 
sınırlara riayet etmemeleri dolayısıyla suçlu-günahkâr bir hayat yaşamalarıdır. 

Yüce Allah vahiy yoluyla ve elçisi diliyle her neyi bildirmişse haktır, mutla- 
ka gerçekleşecektir. Kıyametin saati de öyledir. İnsan ömrünün bir sonu olduğu 
gibi varlık âleminin de sonu vardır, zamanı gelince kıyamet kopacaktır, bunda en 
ufakbir kuşku yoktur. Esasında gök cisimleri, çevremizdeki fizik dünya üzerinde 
dikkatli bir gözlemde bulunduğumuzda her şeyin bir sonunun olduğunu kolay- 
ca fark edebiliriz. Varlık âleminde hangi cisim sonsuz bir güç ve enerji kaynağı- 
na sahip ki, ebediyete kadar kendi kendini devam ettirebilsin? Hakikat bu iken, 
inkârcılar kıyamet konusunda şüphe içinde olduklarını, böyle bir olayı bilme- 
diklerini, idraklerine sığdıramadıklarını söylüyorlar (18/Kehf, 35-36). Onlara 
bakarsanız kıyametle ilgili söylenenler yalnızca bir zan ve tahminden ibarettir. 
Bu olayda idraki aşan bir durum söz konusudur, çünkü varlığın kendisi sonu 
var demektir. Her şeyin son anı kıyametidir. Razi'ye göre inkârcıların kıyamete 
ilişkin söylemlerinde “alaycı” bir ifade olduğu anlaşılmaktadır. 

Tabii ki kıyametin vukuundan sonra onlar da bu müthiş gerçekle karşıla- 
şacak ve dünyada yaptıkları kötülükler apaçık ortaya çıkmış olacaktır. İnsanla- 
rın çoğu sadece fiziksel ve kozmik bir olay olması hasebiyle kıyamete inanmı- 
yor değil, dünyada yapıp ettikleri çıkar düşüncesiyle de karşı çıkıyor. Kıyamet 
her şeyi ortaya yere serer. (6/En'am, 28; 39/Zümer, 48.) 
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34. ayet daha dramatik bir tablo çizer: İnkâr edenler dünyada iken, güç 
ve servetleri, sağlıkları ve iktidarlarıyla yetinip kıyametin varlığını yani bu te- 
mel hakikatle karşılaşmayı inkâr ediyorlardı, bu gerçeği zihinlerinden çıkarıp 
atmışlardı, akıllarına getirmiyorlardı, kısaca kıyamet, ahiret ve hesap gününü 
unutmuşlardı. Kıyamet günü Yüce Allah da onları unutacağını buyurmaktadır. 
Burada tabii ki mecazi bir ifade söz konusudur, yoksa Yüce Allah için unutmak 
(nisyan) söz konusu değildir. Ayetin işaret ettiği şey şudur: Onlar nasıl dün- 
yada ilahi emirlere, sınır ve hakikatlere aldırış etmiyorlar idilerse, ahirette de 
onlara kimse aldırış etmeyecektir; dünyada nasıl Allah'ın rahmetinden uzak 
yaşıyor idilerse ahirette de ilahi rahmetten uzak kalacaklardır. Böyle bir gün- 
de onların yardımına kimse koşamaz, varacakları yer cehennemden başkası 
olmaz. (20/Taha, 126.) 

Bu feci akıbete uğramalarının sebebi açıktır: Allah'tan gelen mesajları alay 
konusu yapıp ciddiye almıyorlardı, bize bir şey olmaz diyorlardı. Dünya hayatı 
ruhlarını öylesine derinden sarmıştı ki kalplerinde dünya zevklerinden, haz ve 
bedensel lezzetlerden, güç ve iktidar sahibi olmaktan başka değer barınmıyor- 
du. Onlar ilahi mesajla alay ediyorlardı ama aslında dünya hayatı ve bu hayata 
olan tutkuları onları aldatıyordu (31/Lokman, 33 ve 35 /Fatır, 3). Netice itiba- 
riyle müstahak oldukları yurda sokulurlar, bu da ateştir. Oradan çıkma ümidi 
yok, bu saatten sonra Yüce Allah'ın hoşnutluğunu kazanma imkânı da tümüyle 
ortadan kalkmış bulunmaktadır, çünkü iş işten geçmiştir. 

Hakikat bu ise dile getirilecek diğer hakikat şudur: Hamd göklerin, yerin 
ve bütün varlık âleminin Rabbi Allah'adır (1 /Fatiha, 1). Her şey O'nun bilgisi, 
iradesi ve kudret eli altındadır. Varlıkta O'nun denetimi ve tasarrufu altında 
olmayan toplu iğne ucu kadar özerk alan yoktur. Bazılarının zannettiğinin ve 
cahilce öne sürdüklerinin aksine O göklerde ilah olduğu gibi yeryüzünde de 
ilahtır. O'nun ilahlığının reddedilmesi reddedip inkâr edenlerin işlediği en bü- 
yük suçtur. “O, üstün ve güçlüdür, hüküm ve hikmet sahibidir.” 


Casiye (45) süresinin tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


46- Ahkâf Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 35 âyettir. İsmini 21. ayette geçen “kum tepe- 
leri” manasındaki “ahkâf” kelimesinden almaktadır. Casiye (45) süresinden 
sonra, Zariyat (51) süresinden önce indirilmiştir. 
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Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 
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Ha, Mim! 

2. Kitab'ın indirilmesi, üstün ve güçlü, hüküm ve hikmet sahibi Al- 
lah'tandır. 

3. Biz gökleri, yeri ve ikisi arasında bulunanları ancak hak ve adı 
konulmuş bir ecel (belli bir süre) olarak yarattık. İnkâr edenler 
ise, uyarıldıkları şeyden yüz çeviren (kimseler)dir. 

4. (De ki: “Gördünüz mü haber verin; Allah'tan başka taptıklarınız, 
yerden neyi yaratmışlar, bana gösterin? Yoksa onların göklerde 


bir ortaklığı mı var? Eğer doğru sözlüler iseniz, bundan önce bir 
kitap ya da bir ilim kalıntısı (veya bir eser) varsa, bana getirin.” 
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5. — Allah'ı bırakıp kıyâmet gününe kadar kendisine icabet etmeye- 
cek şeylere tapandan daha sapmış kimdir? Oysa onlar, bunların 
tapmalarından habersizdirler. 

6. (İnsanlar haşrolunduğu (bir araya getirildiği) zaman, (Allah'tan baş- 
ka taptıkları) onlara düşman kesilirler ve (kendilerine)ibâdet et- 
melerini de tanımazlar. 


İlk ayette yer alan “Ha, Mim” Huruf-u mukattaa olup Bakara süresinin gi- 
rişinde (2/1) geniş bilgiler verilmiştir. 2. ayette sözü geçen “kitap” Kur'an-ı 
Kerim'dir. Kur'an'ı Cebrail aleyhisselamı ve peygamberin kalbini vasıta olarak 
kullanıp indiren (Allah) üstün ve güçlüdür, yegâne galiptir, O'ndan daha kuv- 
vetli, kudret ve izzet sahibi kimse yoktur; hüküm ve hikmet sahibidir; her hük- 
münde tam isabet vardır, her şeyi yerli yerine vaz'etmiştir, indirdiği ayetler 
hikmet kaynağıdır, insanların dünya ve ahiretteki kurtuluşlarının yol haritası- 
dır (39/Zümer, 1; 40/Mü'min, 2). 

3. ayet Yüce Allah'ın emrindeki meleklerle varlık âlemini yarattığını belir- 
tir. Ayette “Allah-âlem ilişkisi”nin üç boyutuna işaret edilir: 

a) Varlık âlemini yaratan Allah'tır; 

b) Allah âlemi hak olarak yaratmıştır; 

c) Varlığın belli bir süresi (ecel) vardır, ne ezelidir ne ebedidir. Baki olan 
sadece O'dur. 

Şu halde varlık âleminin hak-gerçek olarak yaratılmış olması konusu üze- 
rinde çok yönlü inceleme ve araştırmalar yapmak, düşünüp muhakemelerde 
bulunmak gerekir. Âlem, ilmimizin nesnesi ve konusudur. Bu zihni/ruhi çaba 
bizi Yüce Allah hakkında sahih bir fikir ve bilgiye sahip kılacaktır (marifetul- 
lah). Varlık saçma, sebepsiz, anlamdan ve amaçtan yoksun (absürd) değildir, 
gelişi güzel var olmamıştır, düzeninde ve işleyişinde tesadüf yoktur. Belli bir 
anlam ve amaca matuftur (6/En'am, 73). 

Batıl, herhangi bir temelden yoksun olan şeydir; zihinde ancak kavram 
olarak vardır ama varlıkta batıl'a karşılık olan bir şey yoktur. Çünkü varlığı 
yaratan hakile yaratmıştır. Bu da bizi kâinatın belli bir gayeye matuf olarak ya- 
ratıldığı fikrine götürmektedir. “İnkâr edenler” bu temel hakikati göz ardı edi- 
yor, birçok konuda uyarıldıkları, akıllarını kullanmaya çağrıldıkları halde yüz 
çeviriyorlar. Hak ve hakikati inkâr edip reddediyorlar ama ne Kur'an üzerinde 
tefekkür ediyorlar, ne akıllarını çalıştırıyorlar. Bunu yapmayınca da ya kendi 
heva ve heveslerini, tutku ve arzularını, eksik düşünce, gözlem ve ideolojileri- 
ni tanrılaştırıyorlar veya başkalarını —canlı, cansız nesneleri- putlaştırıyorlar, 
onlara tapınıyorlar. 
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Oysa dikkatli bir biçimde ve doğru yöntem (usul) izleyerek varlık üze- 
rinde gözlem yapıp düşünmek lazım: Şu soru önemlidir: Allah'tan başka ta- 
pınılmaya değer varlıklar (şahıslar, nesneler, ruhlar, uydurulmuş hayali-sanal 
şeyler) varsa eğer ve onlar kutsallaştırılıp yüceltilecekse-varsayalım ki öyle- 
dir- bunların yaratıcı vasfa sahip olmaları gerekmez mi? Tapınılacak varlığın 
insana denk veya daha aşağı seviyede olması garip değil mi? Varlık, insandan 
daha üstün değilse, nasıl ona tapınılır? Taştan, madenlerden, tahtalardan yon- 
tulmuş putların böyle bir özellikleri olamaz, çünkü cansızdırlar. Tanrılaştırıl- 
mış veya kendilerini tanrı makamına çıkaran liderlere bakalım, onlar herhangi 
bir nesneyi yaratabilirler mi? (35/Fatır, 40.) Aksine hangi güç temerküzüne 
sahip tiranlar olurlarsa olsunlar, kendileri yaratılmışlardır, bir dişi ve erkekten 
dünyaya gelmişlerdir. Üzerlerinde onları doğuranların belli bir etkisi vardır. 
Bunun gibi tanrılaştırılanların göklerin yaratılmasında veya süren kozmik dü- 
zeninde en ufak bir müdahaleleri yoktur. Bu böyledir ve bunun aksini kanıtla- 
yacak bir delil bulup göstermek mümkün değildir. Aksini iddia edenler varsa, 
istiyorlarsa, iddialarını bundan önce indirilen kitaplardan kanıtlar getirmek 
suretiyle kanıtlasınlar, varsa güvenilir kaynaklardan, eser ve buluntulardan 
delil göstersinler. 

4. ayette atlanmaması gereken bir nükte söz konusudur: Bizim “ilim ka- 
lıntısı/eser” şeklinde çevirdiğimiz “esarunminelilm” önemli bir konuya işa- 
ret eder. Bilindiği üzere antropoloji, arkeoloji, etnoloji vb. disiplinler tarihsel 
kalıntılar, buluntular üzerinde yapılan araştırmalardan oluşur. Bu disiplinlere 
bakarsanız tarih Kur'an'ın tasvir ettiği gibi gelişmiş değildir, söz gelimi çoktan- 
rıcılıktan tektanrıcılığa doğru bir seyir izlenmiştir. Yine mesela insanlık tarım 
ve yerleşik hayata bundan 12 bin sene önce geçmiştir vs. Bilim insanları iddi- 
alarını elde ettikleri tarihi kalıntı ve buluntuları “yorumlayarak” kanıtlamaya 
çalışırlar. Oysa tarihi eser ve kalıntılar, buluntu ve izlerin tamamı yoruma da- 
yanır. Binlerce ve milyonlarca sene öncesine ait bir nesneyi iki karşıt iddiayı 
kanıtlamak üzere yorumlamak mümkündür. Bu açıdan mesela tarihi çoktan- 
rıcılıkla başlatan veya insanın maymundan evrimleşerek bugünkü kıvamını 
bulduğunu öne sürenlerin tamamı “kesin bir bilgiye (ilm)” değil, yorumlara, 
kavramsal çerçevelere, tez ve hipotezlere dayanıyorlar. İlmin bir bölümünü, 
kırıntısını kullanıp bir hipotezi, bir iddiayı kanıtlamaya çalışmak bizi kesinliğe 
(yakine) götürmez. Bilimsel olarak kesin kabul edilen nice bilgi var ki, bir za- 
man sonra kesinliğini kaybetmiş, çok daha güçlü bilimsel veri ve argümanlar 
eşliğinde yanlışlanmıştır. 

4. ayette “esarunminelilm” ifadesi, kesinliği olan bilgiyi ifade eder ki, bu 
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da ancak vahiyle insana gelen bilginin kesinliği ifade ettiğini gösterir. Bilim va- 
hiy üzerinde hakem olamaz, vahiy bilimin verileriyle kritik edilemez. Bilimsel 
olmayan nice hakikat var ki aklidir, şu halde her akli olan da bilimsel olmak 
durumunda değildir. Hz. İsa'nın babasız ve Hz. Âdem'in hem annesiz ve hem 
babasız yaratılmış olması bilimsel olarak açıklanamaz ama aklın açıklaması ve 
kabul etmesi kolaydır. 

Hayatın merkezine tevhid inancını ve sadece Allah'a kulluğu koymayanlar, 
başka tanrılar edinirlerken dünyada yapıp ettikleri kötülüklerin ve zarar ve- 
rici fiillerin, Tanrı katında bu aracılar sayesinde cezasız kalacağını, dolayısıy- 
la aracı tanrılar sayesinde kendilerinin güvende olduklarını düşünüyorlardı. 
Zanlarınca başkalarının hak ve hukukuna tecavüz etmişlerse de, putlar veya 
kendilerini putlaştıran liderler onları Allah katında kurtaracak, dolayısıyla suç 
ve günah dolayısıyla onlara terettüp eden cezalardan kurtulacaklardır. (Bkz. 
10/Yunus, 29; 25/Furkan, 17-18.) Bu onların zihni yanılgıları, kendilerini ve 
başkalarını aldatmasıydı. Mekkeli müşriklerin “şefaat”e ilişkin inançlarının 
da esası bu yanılgının sonucuydu. Aracı fikri (tevessül) saçmadır, çünkü hiç 
kimse insana Allah'tan daha yakın değildir ve eğer birinin günahını affedile- 
cekse, Allah'tan başka kimse buna karar veremez. Yüce Allah adildir; mesela 
başkasının mal veya canına zarar vermiş bir hırsıza veya katile birileri şefaatçi 
oldu diye onu cezalandırmaktan vazgeçmez, mağdurun hak ve hukukunu çiğ- 
nemez, bu mutlak adaletin sağlanacağı Din Günü'nün ruhuna aykırıdır. 

Varoluşsal açıdan da bakıldığında, Allah'tan başka ilah edinilenlerin tümü 
insanın hakiki, asli ve nihai ihtiyaçlarına cevap veremezler, böyle bir güçleri, 
yetenek ve imkânları yoktur. Tanrılar taş, tahta veya demirden iseler, zaten on- 
lardan birtakım şeyler isteyenleri işitmezler; bir zamanlar yaşamış da ölmüş 
liderler, kutsallaştırılmış kimseler ise ölümlerinden sonra yine kendilerinden 
yardım talep edenlerden haberdar olamazlar. Hatta kıyamet günü, kendilerini 
niçin tanrılaştırdılar diye akılsız tabilerinden şikâyetçi olacak, onlarla arala- 
rında hiçbir bağ ve ilişki olmadığını beyan edeceklerdir. (7/A'raf, 191-194; 19/ 
Meryem, 82.) 
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7. o Onlaraaçıkbelgeler olarak âyetlerimiz okunduğu zaman, o inkâr 
edenler kendilerine gelmiş olan hak için dediler ki: “Bu, apaçık 
bir büyüdür.” 

8. Yoksa: “Kendisi onu uydurdu” mu diyorlar? De ki: “Eğer ben uy- 
durdumsa, bu durumda siz, Allah'tan bana (gelecek) hiçbir şeye 
mâlik (engel) olamazsınız. Sizin kendisi (Kur'ân) hakkında, ne taş- 
kınlıklar yaptığınızı O daha iyi bilendir. Benimle sizin aranızda 
şahit olarak O yeter. O, çok bağışlayandır, çok esirgeyendir.” 


9. Deki: “Ben elçilerden bir türedi değilim, bana ve size ne yapıla- 
cağını da bilemiyorum. Ben, yalnızca bana vahyedilmekte olana 
uyuyorum ve ben, apaçık bir uyarıcıdan başkası değilim.” 

10. De ki: “Gördünüz mü-haber verin; eğer (bu Kur'ân,) Allah katın- 
dan ise, siz de onu inkâr etmişseniz ve İsrailoğullarından bir 
şahit bunun bir benzerine şahitlik edip imân etmişse ve siz de 
büyüklük taşlamışsanız (bunun sonucu ne olacak)? Şüphesiz Allah, 
zalim olan bir kavmi hidayete erdirmez. 

11. İnkâr edenler, imân edenler için dediler ki: “Eğer O (Kur'ân veya 
imân) hayırlı bir şey olsaydı, ona bizden önce koşup-yetişemez- 
lerdi.” Oysa onlar, onunla hidayete ermediklerinden: “Bu, eski bir 
yalandır” diyecekler. 

12. Bundanöncede,bir rehber (imam) ve bir rahmet olarak Musa'nın 
kitabı var. Bu da, zulmedenleri uyarmak ve ihsanda bulunanlara 
bir müjde olmak üzere (kendinden önceki kitapları) doğrulayıcı ve 
Arapça bir dil ile olan bir kitaptır. 
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13. Şüphesiz: “Bizim Rabbimiz Allah'tır” deyip sonra doğru bir istika- 
met tutturanlar (yok mu); artık onlar için korku yoktur ve onlar 
mahzun olmayacaklardır. 


14, İşte onlar, cennet halkıdır; yaptıklarına karşılık olmak üzere, 
içinde ebedi olarak kalacaklardır. 


Kur'an-ı Kerim Allah, varlık, insan ve hayatın anlamı konularında öylesine 
çarpıcı bilgi ve haberler verip zihin açıcı açıklamalar yapar ki aklı başında her- 
kes bunlar üzerinde uzun boylu düşünme lüzumunu hisseder. İnsanın doğru 
istikamette ve doğru usuller kullanarak düşünmesine engel olan şey doyum- 
suz arzu ve tutkuları, nefsinin hırs ve ihtirasları, geçmişten tevarüs ettiği ön- 
yargılarıdır. Nefis aklı tutuklar, kritik edilmemiş yargılar önünü tıkar. Mekkeli 
müşrikler, Kur'an'ın bir insan eliyle yazılmış olabileceğine ihtimal vermiyor; 
buna mukabil lafız, belagat üstünlüğüne ve anlam zenginliğine de bir açıklama 
getirme ihtiyacını hissediyorlardı ki, bu yüzden 'büyü' olduğunu söylüyorlardı. 
Kur'an'ı büyü ile isimlendirmek istemelerinin iki sebebi vardı: İlki büyüye ina- 
nıyorlardı ama sonuçta büyünün büyü olduğunu, herhangi bir gerçekliğe te- 
kabül etmediğini biliyorlardı. İkincisi büyü olduğunu kabul ettirecek olsalardı 
onu ilahi vasfından çıkarmış, itibarsızlaştırmış olacaklardı, çünkü büyücüler 
itibarlı kimseler değildi; şu veya bu sahip oldukları hüner ve marifetlerini kötü 
maksatlarda kolayca kullanabiliyorlardı (6/En'am, 7). 

Deist müşriklerin diğer itirazları, Kur'an'ı Hz. Peygamber (s.a.)'in uydur- 
duğu, kendisinin akli yeteneklerini kullanarak bir metin olarak ortaya çıkardı- 
ğı iddiasıydı. (Deizm için bkz. 4 /Nisa, 150-152 ve 6/En'am, 91. Ayetlerin açık- 
laması.) Hz. Peygamber'e bu iddiaya karşı şu cevabı vermesi emredilmektedir: 
“Eğer bu kitabı Allah adına uydurmuşsam bu büyük bir cürümdür, Yüce Allah 
O'nun ismini kullanıp yalan söylediğim, O'nun varlığını istismar etmeye kal- 
kıştığım için bana büyük bir ceza verir (bkz. 10/Yunus, 38). Hakkımda nasıl 
bir hüküm verilir, bilmiyorum” Hayır, öyle bir şey söz konusu değil! İnanma- 
yan müşrikler ve çağımızın deistleri Kur'an vahyini Allah'a değil de Hz. Pey- 
gamber'e izafe etmekle büyük bir taşkınlıkta bulunuyorlar, hadlerini aşıyorlar. 
Yüce Allah deistlerin ve Allah'a ortak koşanların ne türden taşkınlıkta bulun- 
duklarını gayet iyi bilir. Bu konuda Allah'ın şahitliği yeter. 

9. ayet nübüvvet ve nübüvvet geleneğiyle ilgili önemli bir hatırlatmada 
bulunmaktadır. Tam da gündeme gelen konu bağlamında şu hakikate işaret 
edilmektedir: Hz. Peygamber (s.a.) tarihte ilk defe nübüvvet veya risalet iddi- 
asında bulunmuş biri değildir. Tarih boyunca Yüce Allah elçiler göndermiş, ki- 
taplar-sahifeler (vahiyler) indirmiştir (3/Âl-i İmran, 144; 30/Rum, 47). Ayette 
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geçen “bid'at” sonradan ortaya çıkan, öncesi olmayan, köksüz, geleneksiz şey 
demektir. Peygamberlik öyle değildir. Efendimiz (s.a.), İbrahim aleyhisselâ- 
mın hanif geleneğini devam ettirmektedir, ondan önce Nuh aleyhisselam ve 
ondan önce de Âdem aleyhisselam nübüvvet zincirinin ana halkalarını teşkil 
etmişlerdir. Bu zincirin son halkası Hz. Peygamber (s.a.)'dir, arada da binlerce 
halka bulunmaktadır ki, biri değeriyle ilintilidir. Her elçi kendine vahyedile- 
ni tebliğ eder, vahye kendinden bir takım şeyler katmaz (6/En'am, 106; 10/ 
Yunus, 109), zaten vahyedilen kitaplara başkaları şeyler katmaya başladıkla- 
rında “tahrifat” başlar. Elçiler tebliğini yapar, dünya ve ahirette hangi tutum 
ve davranışların iyi veya kötü sonuçlara yol açacakları konusunda uyarılarda 
bulunurlar. (Bid'at için bkz. 2/Bakara, 117. ayetin açıklaması.) 

Hal bu iken inkârcılar bu hakikati reddediyorlarsa, buna İsrailoğulların- 
dan birileri şahitlik yaptığı halde büyüklendikleri, kibre kapıldıkları için inkâr 
ve isyanlarında ısrar ediyorlarsa durumları son derece trajik demektir. 10. 
ayette şahitlikte bulunan İsrailoğullarından şahsın kim olduğu konusunda çe- 
şitli görüşler ortaya atılmıştır. Kimine göre bu Tevrat'ı çok iyi bilen ve sonra 
Müslüman olan Abdullah bin Selam'dır. Bu görüş Buhari'de (Menakibu'l Ensar, 
19), Tirmizi'de (Tefsiru Süretu'l Ahkâm, 1) hadislerle desteklenmiş olsa da, 
Ebu Amr, İkrime ve Hasan el Basri tarafından kabul görmemiştir, çünkü Abdul- 
lah bin Selam sonraları Medine'de Müslüman olmuştur. Diğer bir görüşe göre 
ayette atıfta bulunulan zat Tevrat'a şahitlik eden Hz. Musa'dır. Hz. Musa çok 
önceleri Kur'an'ın bir benzeri veya aynı kaynaktan neşet eden Tevrat'a şahitlik 
ederek aslında Kur'an'a veya vahyin hakikatine şahitlik etmiştir. Üçüncü görü- 
şe göre bu sıradan bir Yahudi idi. Tevrat'ı iyi bilen Yahudiler bazen Mekke'ye 
gelirdi, yine bir seferinde Kur'an'la ilgili bir tartışmaya şahit olan biri benzer 
mesajın kitapları Tevrat'ta da yer aldığına şahitlik etmiş olabilir. İbn-i Kesir'e 
göre bu herhangi bir Yahudi olabilir, tek şartı Tevrat'ı iyi bilmesi, adil olması 
ve hakikati inkâr etmemesidir. Bu vasıflara sahip vicdan sahibi herhangi bir 
Yahudi'ye Kur'an'da yer alan mesaj hakkında sorulduğunda doğru şahitlikte 
bulunacaktır. En doğrusunu Allah bilir! 

Şu veya bu, netice itibariyle gerçek orta yerde duruyor. İnkârcılar kibre 
kapılıyorlar, nefislerinin motive ettiği tutkularını ve hırslarını kontrol ede- 
miyorlar, inkâra ve isyana sürükleniyorlar, bu yüzden de zalim oluyorlar. 
Yüce Allah zalim bir kavmi (toplum veya ulus) doğru yola iletmez, zulmeden 
de iflah etmez. 

İnkârcıların hakikatin ve doğruluğun peşinde olmadıklarını 11. ayetten 
açıkça anlıyoruz. İddialarına göre kendileri her şeyi iyi bilmektedirler, her 
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şeyin en iyisine layıktırlar ve daima diğerlerine göre birkaç adım öndedir- 
ler. Onlara göre eğer Kur'an hakikatin bilgisini verir, doğru yola iletir ve onun 
hükümlerine göre hayatlarını düzenleyenlere hayırlar getiriyorsa herkesten 
önce onlar ona koşardı, sıra yoksullara, ezilmişlere gelmezdi bile (6/En'am, 
53). İktidar seçkinleri, kendilerinin değer vermediği, sahiplenmediği şeyin 
zatı itibariyle değersiz olduklarını düşündüklerinden, bunu da aşağı sınıf- 
tan olanlara layık görüyorlar; bu seçkinlerin dine değer vermemelerinin bir 
sebebi bu iken, diğer sebebi dinin öne çıkardığı hükümler, emir ve yasakları 
onların hayat tarzının değişmesini, sahip oldukları şeyleri başkalarıyla pay- 
laşmayı öngörmektedir. İnkârcılar aslında doğruluğun kendisini reddediyor- 
lar, hayatlarını kirlerden, zulüm ve günahlardan temizlemek istemiyorlar, bu 
yüzden inkârcı tutum takınıp hidayet bulmuyorlar, hidayeti başaramadıkları 
için de Kur'an'ın yalan olduğunu iddia ediyorlar. Bu yeni bir olay değil. Daha 
öncesinde Hz. Musa ve Tevrat karşısında takınılan tutum da benzerdi. Tevrat 
İbranilerin diliyle indirilmişti, son kitap Kur'an-ı Kerim Arapça indirilmiş bu- 
lunmaktadır, her ikisi de yalanlanmaktadır. 

12. ayette “Arapça bir dil ile olan bir kitaptır (Lisanenarabiyyen)” buy- 
rulmaktadır. Bu Kur'an'ın Arapça diliyle indirildiğini göstermektedir, manası 
bazılarının iddia ettiği gibi Kur'ın “Arabi olması, Arapça değil, kolay/anlaşılır 
olması demektir” iddiasını çürütmektedir. Tabii ki Kur'an açık-apaçık (mübin) 
bir kitaptır, onu okuyan ana hatlarıyla mesajını, inancın esaslarını, emir ve ya- 
saklarını, helal ve haramlarını bilir. Ancak bu Kitap Arapça dille indirilmiştir, 
ana esaslarını öğrenmek için belki Arapça bilmek gerekmez ama hüküm çıkar- 
mak, fıkhi içtihatlarda bulunmak için Arapçayı incelikleriyle bilme zorunlulu- 
gu vardır. (Bkz. 12 /Yusuf, 2. ayetin açıklaması.) 

Onlar ne derse desin, Yüce Allah'ı rab edinenler ve bunu onurla, kararlı- 
lıkla ilan edenler eninde sonunda zafere kavuşacaklardır. Korkmayacaklardır, 
hüzünlenmeyeceklerdir. Onlar dünyada sıkıntı çekseler bile ahirette cennetin 
halkı olacak, orada da ebedi olarak kalacaklardır. Ne kadar zor geçerse geçsin 
dünya fanidir, ahiret ise ebedi yurttur. Ebedi ve kalıcı olanı bir kenara bırakıp 
geçici ve fani olanı tercih etmek akıl karı değildir. 
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Biz insana, 'anne ve babasına' iyilikle davranmasını tavsiye ettik. 
Annesi onu güçlükle taşıdı ve onu güçlükle doğurdu. Onun (ha- 
milelikte) taşınması ve sütten kesilmesi, otuz aydır. Nihayet güçlü 
(erginlik) çağına erip kırk yıl (yaşın)a ulaşınca, dedi ki: “Rabbim, 
bana, anne ve babama verdiğin nimete şükretmemi ve senin razı 
olacağın salih bir amelde bulunmamı bana ilham et; benim için 
soyumda salahı ver. Gerçekten ben tövbe edip Sana yöneldim ve 
gerçekten ben Müslümanlardanım.” 


İşte bunlar; yaptıklarının en güzelini kabul ederiz ve kötülükle- 
rinden geçeriz; (bunlar) cennet halkı içindedirler. (İşte bu,) Onlara 
vaat olunan doğru bir vaattir. 


O kimse ki, anne ve babasına; “Öf size, benden önce nice nesiller 
gelip geçmişken, beni (diriltilip) çıkarılacağımla mı tehdit ediyor- 
sunuz?” dedi. O ikisi (anne ve babası) ise Allah'a yakararak: “Yazık- 
lar sana, imân et, şüphesiz Allah'ın vaadi haktır” (derler; fakat) O: 
“Bu, geçmişlerin masallarından başkası değildir” der. 

İşte bunlar, cinlerden ve insanlardan kendilerinden evvel ge- 
lip-geçmiş ümmetler içinde (azap) sözü üzerlerine hak olmuş 
kimselerdir. Gerçekten onlar, ziyana uğrayanlardır. 

Her biri için yaptıklarından dolayı dereceler vardır; öyle ki amelle- 
ri kendilerine eksiksizce ödensin ve onlar zulme de uğratılmazlar. 


15. ayetin girişinde anne-baba hakkına riayete vurgu yapılır. Bu konu İsra 
(17/23-24) ve Ankebut süresinde (29/8) ele alınmıştı. Ayetin ikinci cümle- 
sinde özel olarak çocuğun dünyaya getirilmesinde ve büyütülmesinde, terbi- 
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ye edilmesinde annenin rolüne işaret edilir. Babanın da inkâr edilmez rolü ve 
emeği varsa da anneninki daha büyüktür. Anne çocuğu büyük zorluklar çeke- 
rek karnında taşır ve doğurur. Emzirmesi, büyütmesi ve diğer bakım süreçleri 
yani terbiye aşamalarının her biri zor ve zahmetli geçer. 

Ayetin üçüncü bölümünde çocuğun hamilelik dönemi ve emzirme süre- 
si otuz ay olarak verilmiştir. Bakara (2/233) ve Lokman (31/14) sürelerinde 
annelerin çocuklarını “tam iki yıl” emzirdikleri, başka bir ifadeyle üst sınır iki 
sene emzirebilecekleri belirtilmişti. Burada 30 aydan söz edilmektedir. Tefsir- 
cilere göre hamilelik ve emzirme süresi 30 ay olduğuna göre, hamilelik süresi 
30 aydan çıkarıldığında geriye ne kalmışsa emzirme süresi o kadardır. Çocuk 
8, 7 veya 6. ayda doğmuşsa, 22, 23 veya 24 ay emzirilir. Buna göre 6 aydan az 
hamilelik olmaz. 

İbn-i Kesir söz konusu sürelerle ilginç bir olayı nakleder: Cüheyne kabile- 
sinden bir kadın evliliğinin altıncı ayında doğum yapar. Kocası bir başkasıyla 
zina yaptı şüphesiyle Hz. Osman'a şikâyette bulunur. Halife de 6 ayda doğum 
olmaz mülahazasıyla ona ceza vermeyi düşünürken, duruma muttali olan Hz. 
Ali, halifeye yukarıda zikri geçen Bakara ve Lokman süreleri ile burada geçen 
ayeti hatırlatarak (30-24-6) bunun mümkün olduğunu söyler. Halife bu iki 
ayeti böyle düşünmediğini söyleyip ikna olur, doğumdan sonra çocuğun tıpa- 
tıp babasına benzediği görülünce Hz. Ali'nin hükmünde ne kadar isabet ettiği 
anlaşılır. Böylece masum bir kadın haksız yere ceza almaktan kurtulmuş olur. 

İnsanın sorumluluk ve olgunluk çağları farklıdır. Ergenlik çağı büluğ yaşı 
olup bu iklimden iklime farklılıklar gösterir (bkz. 4/Nisa, 6); olgunluk çağı 
ise 40 yaştır. Burada kastedilen hukuki sorumluluk çağının büluğ/ergenlik, 
manevi ve entelektüel olgunluk yaşının 40 olmasıdır. Nitekim Hz. Peygamber 
(s.a.)'in vahyi 40 yaşında iken almaya başlaması buna destekleyici argüman 
olarak gösterilmiştir. Bu doğrudur, hakikaten insan ancak 40 yaşında eşya ve 
olaylar hakkında daha derinlemesine düşünmeye başlar, anlam ve amaç ko- 
nularında marifete ulaşır. Bu yaşta artık olgunlaşmış çocuğun yaptığı şey hem 
kendisi hem anne-babası için Yüce Allah'a dua etmesidir. Şanı Yüce Allah insa- 
na ve onun ebeveynine nice nimetler ihsan etmiştir, bunların hepsi şükrü ge- 
rektirir. Sahip olduğu nimetlere hakkıyla şükrünü eda eden peygamberlerden 
biri de Süleyman aleyhisselâmdır (27/Neml, 19). Belki de tam bu yaşta insan 
nimetlerin ve şükrün bilincine varır. 

İlaveten insan, Yüce Allah'tan hayatı boyunca salih amellerde bulunma, 
kendi iç dünyasından çevresine ve dünyaya sulh ve salahı yayma dileğinde 
bulunur (2/Bakara, 124). Mücahid'e göre “Benim için soyumda salahı ver”, 
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soyumdan doğacak çocukları ve torunları bana salih kıl demektir. Duanın iki 
boyutu var: Biri kişinin kendisi için, diğeri soyu için. Razi salih amel, insanın 
hem Allah nezdinde hem kendisi için salih olan fiil olduğunu söyler. Buna göre 
bir fiilin salih amele dâhil olduğunu kritik etmenin yolu Kur'an ve Sünnet'in 
genel hükümlerine uygun olmasıdır, dinin bilinen emir ve nehiylerine aykırı 
fiiller salih amel kategorisine girmez. Bu çerçevede kişi kendi soyu, gelecek 
nesilleri için duada bulunabilir; İbrahim aleyhisselam da benzer duada bulun- 
muştu (14/İbrahim, 35), 

Kişi ne kadar iyi olursa olsun her zaman tevbe ve istiğfarda bulunmayı ih- 
mal etmemelidir. Emredilen duada tevbe ve istiğfar yanında mü'minin devamlı 
olarak Müslümanlığını hatırlaması, İslam kimliğini zihninde ve ruhunda canlı 
tutması, görünür hayatında onurla taşıması gerektiği hatırlatılır. 

16. ayette zikri geçen kimseler iyilikleri kabul edilip kötülükleri affedilen- 
lerdir ki bunlar cennet halkı içindedirler veya onlarla beraber bulunmaktadır- 
lar. Yüce Allah dünya hayatında iyilik yapıp da kötülüklerden sakındıkları tak- 
dirde onları cennetle ödüllendireceği vaadinde bulunmuştu, bugün bu vaadin 
doğru olduğu ve yerine getirildiği anlaşılmaktadır. 

Öyleleri de var ki anne babasının doğru tavsiyelerine tepki gösterir, bıkıp 
usandığını söyler, onlara karşı gelir, anne babasına sıkıntılar yaşatır. Anne ba- 
bası onu doğruluğa ve iyiliğe çağırdığı, onlara karşı gelip kötülükte ısrar ettiği 
takdirde ebedi hayatını kaybedeceğine ilişkin sözler sarf ettiğinde ahiretin bir 
masal olduğunu söyler. Öne sürdüğü argüman bütün inkarcılarınkiyle aynıdır: 
“Bugüne kadar ölenlerden kim dünyaya geri dönmüş ki beni ahiret azabıyla 
tehdit ediyorsunuz. Nice nesiller geldi geçti, yok olup gittiler” Bu çizgideki 
inkârcıya annesi babası uyarılarda bulunmaya devam eder, iman etmesini söy- 
ler ama heyhat çocukları dinlemez, sözlerine kulak asmaz. 

Böyleleri şüphesiz azabı hak etmektedirler. 18. Ayetten, benzer inkârcı ve 
isyankârların cinler arasında da bulunduğunu anlıyoruz. Haklarında yeterli 
bilgilere sahip olmadığımız halde cin taifesinin hiç değilse iman ve inkâr konu- 
larında bizlerle paralel tutumlar içinde olduklarını söylemek mümkün. İnsan 
veya cin olsun inkârcılar, Allah'ın hükümlerine karşı gelenler ve anne babasına 
sıkıntı ve acı çektirenler çetin bir azapla karşılaşacaklardır, çünkü yapıp ettik- 
lerinden dolayı azabı hak etmektedirler (41 /Fussilet, 25). Ahirette herkesin 
dünyada eylemlerine göre konulacağı belli bir derece, mertebe vardır. Ne iyi- 
ler ve kötüler eşittir ne iyiler ve kötüler kendi aralarında aynı kategoride yer- 
leştirilir. Derece ve mertebeleri belirleyen şey inanç şekilleri ve eylemlerinin 
niteliğidir. Kim ne yapmışsa karşılığını görecektir; iyiliğin karşılığı ödül -hem 
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de fazlasıyla-, kötülüğün karşılığı misliyle cezadır, kimseye haksızlık yapılmaz, 
işlemediği bir suçtan dolayı ceza verilmez (2/Bakara, 281). 


gül kp çe öğ sö İç alada a 
A 


20. İnkâr edenler ateşe sunulacakları gün, (onlara şöyle denir:) “Siz 
dünya hayatınızda bütün 'güzellikleriniz ve zevklerinizi' tüke- 
tip-yok ettiniz, onlarla yaşayıp-zevk sürdünüz. İşte yeryüzünde 
haksız yere büyüklenmeniz (istikbarınız) ve fasıklıkta bulunma- 
nızdan dolayı, bugün alçaltıcı bir azap ile cezalandırılacaksınız.” 


20. ayet cehennemden bir sahneyi tasvir etmekle beraber göndermele- 
rinin tümü dünyaya, dünya hayatına ve dünya hayatına tutkuyla bağlı olanla- 
ra ilgilidir. Bu sahnenin ana temasına kısaca “Hubbuhayatued dünya (Dünya 
hayatını sevme, tutkuyla bağlanma)” diyebiliriz ki modern literatürde bunun 
tam karşılığı “sekülerizm” dir. Sekülerlik, “dinin dışarı çıkarılması” hayatın bü- 
tün lezzet, zevk ve hazlarının bu dünyada yaşadıklarımızdan ibaret sayılması, 
her şeyin hemen ve şimdi yaşanmak üzere kurgulanmasıdır. Sadece dünyevi 
zevk ve tutkuların yaşanması için dinin sosyal ve iktisat politikalarından hu- 
kuki mevzuata, eğitime ve devletlerarası ilişkilere varıncaya kadar bütün ha- 
yat alanlarından dışarı çıkarılması gerekir. Çünkü insan davranışlarına insanın 
dışından sınır koyabilen yegâne kaynak dindir. Kur'an bakış açısından dünya 
hayatının mutlaklaştırılması ve bütün zevk, lezzet ve hazların bu dünyada tü- 
ketilmek istenmesinin sonu ebedi hüsrandır. Böyleleri “dünya hayatını ahirete 
tercih ettikleri” (14/İbrahim, 3) için soluğu cehennem kapısında alacaklardır. 
Zevklerinin tamamını bu dünyada yaşamaya karşı kendini denetleyebilenler 
cennetle ödüllendirileceklerdir. Esasında ebedi hayatımızın içinde geçeceği 
cennet ve cehennem dünyadan öbür tarafa götürdüklerimizdir. Denmiştir ki 
kişi cehenneme odunu sırtında dünyadan götürür. 

Ateşe atılmadan önce inkârcılara işledikleri üç ağır cürüm (suç ve günah) 
hatırlatılır: Dünya sevgisi, kibir ve fasıklık. İlki yani dünya sevgisi modern dünya- 
yı içine kıskıvrak yakalayan sekülerizmin bütün unsurlarını barındırır: Dünyayı 
ahirete tercih edenler zevklerin başka bir deyişle haz, lezzet ve bedene ilişkin 
mutlulukların tümünü dünyada tüketmeyi hedeflemektedirler. Bizim “tüketti- 
niz” olarak çevirdiğimiz kelime “zehebe”dir ki anlamı gitmek, geçmek demektir. 
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Lezzet ve hazların tümü doğaları gereği gelip geçici, gidicidir. Kurtubi bu fiilin dil 
örfünde gençlik, güç ve kuvveti ifade ettiğini söyler. Buna göre dünyada inkârcı- 
lar en zinde zamanlarını yani gençliklerini zevk ve sefa ile geçirmişler, kuvvet ve 
enerjilerini bireysel haz ve mutlulukları için harcamışlardır. Hayat konforlarını 
yüksek tutmuş, nadide elbiseler giymiş, pahalı evlerde oturmuş, gezmiş tozmuş, 
lezzetli yemekler yemiş-içecekler içmiş, geniş kitleleri kıskandıran arabalara 
binmişlerdir. Sahip oldukları maddi ve mali imkânlarını lüks ve konfor hayat 
sürmek üzere harcamış, nefislerini hiçbir zevk ve lezzetten mahrum bırakma- 
mışlardır. Canları neyi çekmişse yapmışlardır. Bedensel ve psikolojik kapasite- 
lerini sonuna kadar kullanmışlardır. Böyle olunca arzu ettikleri, eksiğini hisset- 
tikleri hiçbir haz ve lezzeti arar halde bırakmamışlardır. Onları dünya hayatında 
motive eden yegâne şey iştah ve şehvet olmuştur. 

Bu ayetin tefsiriyle ilgili Hz. Ömer'den birkaç rivayet nakledilmektedir. 
Rivayetlerin ortak özellikleri Hz. Ömer'in şöyle demiş olmasıdır: “Eğer iste- 
seydim yemeğin en lezzetlisini yer, elbisenin en güzelini giyerdim. Fakat ben 
hoş ve temiz şeyleri ahirete bırakmayı tercih ettim.” Cabir'in anlattığına göre 
birgün elinde et evine giderken Halife Ömer'e rastlar, elindekini sorar, Cabir de 
canı istediği için et aldığını söyler. Hz. Ömer şöyle der: “Nefsinin her istediğini 
alacak mısın?” der ve bu ayeti okur. 

Kuşkusuz Hz. Ömer, et yemeğe karşı değildi. Cabir'e bilvesile ile “Nefsin 
her istediğinin karşılanmaması gerektiğini” hatırlatmak istemiştir. Bitkiler 
ve hayvanlar insanın yararına sunulmuştur. İnsan, sorumlu bir kul olarak ya- 
şarken, dünya zevklerine karşı iffetli davranırken “dünyadan da nasibini ala- 
cak”, meşru, tabii ve zaruri ihtiyaçlarını karşılayacaktır (7 /A'raf, 32). Konu bu 
değildir. Konu insanın hayatının tümünü, faaliyetlerini, çabalarının anlam ve 
amacını dünyevi haz ve lezzetlere hasretmesi, modern toplumlarda gözlendiği 
üzere tüketim, gösteriş, konfor tutkusu, kibir ve bedensel hazları yegâne amaç 
edinmesidir. Nefsin her istediğini karşılamak insanı dünyanın hazlarına şart- 
landırır ancak bu çıkar yol değildir, susuzluğu tuzlu su ile gidermeye çalışmak 
gibi tükettikçe daha çok tüketmek ister, karnı doyar gözü doymaz, her tatmi- 
nin arkasından başka tatmin talepleri gelir. Ve giderek arzuların şiddeti artar, 
fakat iş fizyolojik doyma noktasına gelince sönmeye başlar. Kendini tüketim 
çılgınlığına kaptıran zihnini kenz ideolojisine, sınırsız büyüme ve sermaye 
biriktirmeye kaptırır, zaman içinde her şey amacından çıkar, nimeti verene 
karşı şükrü unutur, nankörlüğe başlar, sahip olduğu her şeyi kendinden bilir, 
kendi hakkı olarak görmeye başlar. (Bkz. 9/Tevbe, 34.) 

Her şeyi bu dünyada tüketmeye kalkışmak neden insanı ebedi hayattaki 
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zevklerden, lezzet ve mutluluklardan mahrum eder? Haddini aşan her şey zıd- 
dına döner. Marjinal fayda teorisinden hareket edecek olursak, uzun zaman- 
dır portakal yememiş birinin yediği ilk portakaldan aldığı lezzeti düşünelim. 
Aldığı lezzet yüzde yüzdür. İkincisini yemeye kalkıştığında lezzet yüzde 90'a, 
üçüncüsünde yüzde 80'e düşer, bu böyle devam eder. 11. Portakalı yemeğe 
kalkışsa hiç lezzet almaz, 12. de zorlanır, devam ederse 20 veya 30. portakalda 
ıstırap duymaya başlar. Haddini aştığı için zıddına dönüşmüştür. Dünya ha- 
yatında kendini hiçbir zevkten mahrum bırakmayanın da artık ahirete bırak- 
tığı şey kalmaz. Hedonizm onun bedenini ve ruhunu çürütmüş, artık lezzet 
ve zevk alamaz hale getirmiş, kısaca dejenere etmiştir. Beden ve ruh dünyası 
böylesine çürüyüp kirlenmiş birini artık ancak ateş temizleyebilecektir. İşte 
dünyada bütün zevkleri tüketmesi dolayısıyla ateşe sunulduğunda kendisine 
bu acı gerçek hatırlatılmaktadır. 

Böyleleri sorumsuzca, arsızca ve akılsızca dünya zevklerini tüketirlerken 
aynı zamanda kibirleniyordu. Sahip oldukları maddi imkân ve avantajlara da- 
yanarak insanlara, özellikle zayıf ve güçsüzlere, yoksullara ve yoksunlara tepe- 
den bakıyor, onları küçümsüyorlardı. Kibri onları paranoid yapmıştı. İnsanları 
gösterişli, sonradan görme hayat tarzlarıyla ezmeye çalışırlarken aynı zamanda 
Allah'ı unutmuş veya hatırladığında bile kibri onları hakikat önünde boyun eğ- 
mekten alıkoymuştu. Bu yeryüzünde Allah'a ve insanlara karşı haksız bir büyük- 
lenmeydi. Sorumsuz tüketim, hedonizm, sınırsız bedensel zevk ve ihtiraslar ile 
kibir bir araya geldiğinde fâsık'lık kaçınılmaz olur, bu durumda insan Doğru Yol 
(Sırat-ı müstakim)'dan çıkar. Fakat dünya fani, ömür geçicidir. Sonunda ölecek 
ve hedonizm, kibir ve fâsık'lık dolayısıyla alçaltıcı bir azaba düçar olacaktır. 

İnsan bilse, Yüce Allah kim dünyada ne istiyorsa, mesela dünya hayatının 
süsünü arzu ediyorsa ona verir (11/Hud, 15); fakat böylelerinin ahiretten na- 
sipleri olmaz (42/Şura, 20), varacakları son durak ateştir (17/İsra, 18). 20. 
ayeti bu ayetlerle birlikte düşündüğümüzde sekülerizmin esasını teşkil eden 
“dünya hayatına tutkuyla bağlanma”yı şu ilkeler çerçevesinde aşabileceği- 
mizi söyleyebiliriz: 

Daima helal rızık peşinde olmak. 

a) Her hoş ve güzel nimet için şükretmek, çünkü bilgi, servet ve iktidarın 
gerçek sahibi Allah'tır, bizler birer emanetçi olarak bunları kurallarına uygun 
kullanmakla yükümlüyüz. 

b) Hiçbir lezzet, zevk ve bedensel hazzı alışkanlık haline getirmemek. 

c) Sahip olunan mali imkân ve servetten infakta bulunmak (mecburi zekât 
ve tasadduk). 
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d) Toplumun genel ortalamasının üstüne çıkmamak. Yemeden içmeye, gi- 
yim kuşamdan mesken ve binek seçimine kadar israf ve gösterişten kaçınmak. 
e) Hayatın her aşamasında Allah'ı ve ahireti unutmamak. 


S8 ya DİN 2 Ağ LAS, kağ DAA le İİ ZA 
çalar eği cilde pa$ile SASİ 31 AİN SI İyiki Yİ AaİE bağ 
Ga LAZ 3) Bai La, Lil İla öz Sİ GüL İŞİ çiş 
ay Sali (2 aa AİN hir elsi afl YE giy önsel 
peiğl Uk Uayle Ağlı Lal grey Ül lağâ Sul SİZ 
ie in gh ii Üylaza gayle ld İİİ 
açsa Si Ss gh şiş GS yali grey AT 
asli girer Alisa ala Yoğ önay zİl e3Aİl ŞE caS 
YS akal aşik BEİ 188 Ba8la haiz aa açi ülazğ gi 
faça GE AİN Sİ öğe İİİ çiğ öya Bİ İŞ ağla 
İS L3 EĞİN öy Sİ la SİA AğİŞ gru) Gi İla 
09) ğa şiki Gİ Ayza Yil e Öyazöi ili İİ 
&YAY Gi 97kâ5 İyi ağ azal Gİ ağ İE İylzn öl Ali G8 EYİ 


21. Ad'ın kardeşini hatırla; onun önünden ve ardından nice uyarıcı- 
lar gelip geçmişti; hani o, Ahkâf'taki kavmini: “Allah'tan başka- 
sına kulluk etmeyin, gerçekten ben, sizin için büyük bir günün 
azabından korkarım” diye uyarmıştı. 

22. Dedilerki: “Sen, bizi ilâhlarımızdan çevirmek için mi bize geldin? 
Şu halde eğer doğru söylüyorsan, tehdit ettiğin şeyi, bize getir." 

23. Dediki:“İlimancakAllah katındadır. Ben size gönderildiğim şeyi teb- 
liğ ediyorum); ancak sizi cahillik eden bir kavim olarak görüyorum." 


24. Derken, onu (azap) vadilerine doğru yönelerek gelen bir bulut 
şeklinde gördükleri zaman, “Bu bize yağmur yağdıracak bir bu- 
luttur” dediler. Hayır, o, kendisi için acele ettiğiniz şeydir. Bir rüz- 
gâr; onda acı bir azap vardır. 
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25. Rabbininemriyle herşeyi yerle bir eder. Böylece meskenlerinden 
başka, hiçbir şey(leri) görünemez duruma düştüler. İşte biz, suç- 
lu-günahkâr bir kavmi böyle cezalandırırız. 

26. Andolsun, biz onları, sizleri kendisinde yerleşik kılmadığımız 
yerlerde (size vermediğimiz güç ve iktidar imkânlarıyla) yerleşik 
kıldık ve onlara işitme, görme (duygularını) ve gönüller verdik. 
Ancak ne işitme, ne görme (duyuları) ve ne gönülleri kendilerine 
herhangi bir şey sağlamadı. Çünkü onlar, Allah'ın âyetlerini inkâr 
ediyorlardı. Alay konusu edindikleri şey, onları sarıp-kuşattı. 

27. Andolsun, biz çevrenizde bulunan şehirlerden (birçoğunu) yıkıma 
uğrattık ve belki dönerler diye âyetleri çeşitli şekillerde açıkladık. 

28. Bu durumda, Allah'ı bırakıp yakınlık (sağlamak) için edindikleri 
ilâhlar, onlara yardım etselerdi ya. Hayır, onlar, kendilerinden 
kaybolup gittiler. Bu (yalancı ilâhlar ve onlara yükledikleri), onların 
yalanları ve uydurduklarıdır. 


Sürenin 20. ayetinde zevklerin tümünü dünyada tüketen, kibirlenen ve 
yoldan çıkanlardan söz edilmişti. 21-28 arası ayet kümesinde bunun evren- 
sel bir tutum olduğunu, daha önce kavim olarak Hud aleyhisselâmın kendi- 
lerine peygamber olarak gönderildiği Ad kavminde somut olarak yaşandığını 
anlatmaktadır. Ad kavminden önce ve sonra da insanları hazperestlik, kibir ve 
yoldan sapmışlık konusunda uyaran elçiler gelmiştir. İnsana Allah'tan başka 
bir varlığa, arzu ve tutkulara bağlanmak yakışmaz. Yaratılışın amacı Allah'a 
kulluktur, kulluk görevini inkâr edenler eninde sonunda büyük bir azaba dü- 
çar olurlar ki kimileri dünyada kimileri ahirette yapıp ettiklerinin karşılığını 
görür. Ad kavmi dünyada büyük azabı yaşayan kavimlerden biridir. 

Ayette geçen “ahkâf” kum tepecikleri olup Arap yarımadasının güneydo- 
gusunda yaşayan kavme atıftır. Hud aleyhisselam uyardığı kavminin içinden 
çıkmıştı, onu yakından tanıyorlardı. Tebliğini yaptı ama onlar “Sen bizi akıl 
almaz söylemler ve iddialarla tapındığımız tanrılardan çevirmek istiyorsun” 
deyip “Söylediklerinde doğruysan sözünü ettiğin azap gelsin de görelim” mey- 
dan okudular. 

Hz. Hud, bir peygambere yakışır biçimde gaybı bilmediğini, bunun bilgi- 
sinin ve genel olarak mutlak bilginin (el-İlm) Allah katında olduğunu söyledi. 
O sadece kendisine bildirileni onlara tebliğ ediyor, gelmekte olan büyük bir 
tehlike konusunda onları uyarıyordu. Onlar ise inkâr, isyan ve günahkâr bir 
hayat sürdürmekte ısrarcı oldukları için cahilce hareket ediyorlardı. Sonunda 
azap geldi. Anlatımlara göre uzun zaman bölgede yağmur yağmamıştı. Ufukta 
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siyah bir bulut kütlesi gözüktüğünde onlar bunu bekledikleri yağmur bulutu 
sanıp sevinmişlerdi. Yanılıyorlardı, meydan okudukları azabın bulutuydu, onu 
feci bir rüzgâr önüne katmış üstlerine getiriyorlardı. Azabın tasvirinden söz 
konusu rüzgârın şiddetli bir kasırgaya, hortuma dönüştüğü anlaşılmaktadır ki, 
üzerinden geçtiği yerleşim alanında binalardan başka hiçbir canlıyı bırakma- 
mıştı. Böylelikle suçlu günahkâr kavim tarih sahnesinden silinmiş oldu. 

Burada ayetin işaret ettiği bir ironi söz konusudur. Şehrin günahkâr halkı 
ufukta bulutu ilk gördüklerinde bereket ve rahmet getirecek bulut sanıp se- 
vinmişlerdi, bu rüzgârın ve bulutun olumlu fonksiyonuna; azabın geldiği an- 
laşıldığında bulut ve rüzgâr yıkıcı hal almış oldu. Bu tabiat kuvvetleri ve olay- 
ların yerine ve fonksiyonlarına göre hayır ve şer doğurmada birer enstrüman 
olduğunu gösterir. Hz. Peygamber (s.a.), her iki durum için şöyle dua etmiştir: 
“Allah'ım! Senden rüzgârların hayrını ve rüzgârlarla gelen şeyin hayırlısını is- 
terim. Yine rüzgârların kötülüğünden ve rüzgârlarla gelen şeyin kötülüğünden 
sana sığınırım” (Müslim, İstiska, 15). Rüzgâr örneğinde ifade edilen hakikat şu 
ki, tabiat kuvvetlerinin kendisinde hayır ve şer, iyilik ve kötülük, fayda ve zarar 
yoktur, onlara bu hasletleri veren yüce Allah'tır. 

Ad kavmi, Kur'an'ın ilk muhatapları olan Mekkelilerden çok daha güçlüy- 
dü, yerleşim birimleri gelişmişti, zengin ve güçlüydüler. Vücut sağlıkları yerin- 
deydi, duyu organları eksik değildi. Şu var ki zalimane hayatları dolayısıyla ne 
güç ve iktidarları onları kurtarabildi ne vücut sağlıkları, ne işitme, görme ve 
düşünme yetileri işe yaradı. Güç ve iktidarın kendi başına kurtarıcı olmadığını 
biliyoruz (6/En'am, 6; 19/Meryem, 74 ve 40/Mü'min, 82). Hiç değilse insanı 
hak ve hakikat üzerine düşünmeye sevk etmesi beklenen duyularının, akli me- 
leke ve yetilerinin fonksiyon görmesi gerekirken inkâr, kibir, zulüm ve günah- 
kârlık insanda bu haslet ve yetilerin körelmesine sebep olmaktadır (7 /A'raf, 
179). Akli düşünme melekeleri yanında beş duyu organını iş göremez hale ge- 
tiren önemli sebeplerden biri dünya hayatının zevk ve lezzet, tüketilecek meta 
ve haz olarak telakki edilip bu çerçevede bir toplumsal düzen tesis edilmesidir. 

Burada atlanmaması gereken ince bir nükte söz konusudur: Kesin bir 
hakikat olarak Allah'ın ayetleri üzerinde düşünmeyenlerin kurtuluşu müm- 
kün değildir, kurtuluşun sağlanabilmesi için varlık âleminde olup biten tabii 
olayların ve ister uzayda ister yeryüzünde yer alan mertebe ve nesnelerin her 
birinin “Allah'ın ayeti” olduğunu kabul etmek ve öyle bilmek gerekir. Varlık 
âlemini Allah'ın ayeti (kevni ayetler) kabul etmeyen veya kabul ettiği halde 
ayetler üzerinde düşünmeyenler kurtulamazlar. Şu halde Allah'ın varlığını 
inkâr edenler veya inkâr etmediği halde varlık âlemini Allah'a refere etme- 
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yenler veya refere ettiği halde varlık üzerinde düşünmeyenler aynı kategoride 
kurtuluş ihtimalinden uzaktadırlar. Bir de yaratılışı, sebeb-i hikmetini ve pey- 
gamberlerin tebliğini alay konusu yapıp ciddi alanlar eninde sonunda alaya 
aldıkları şey karşılarına acıklı bir azap olarak onları kuşatır. 

Benzer durumlar, başka bir deyişle toplumları tarihten silen azaplar hep 
yaşandı. 27. ayet her ne kadar ayetin muhatabı Araplara sesleniyorsa da yer- 
leşim yerlerinin, irili ufaklı medeniyetlerin neşvünema bulduğu her yerde bu 
trajediler yaşanmıştır. Ne zaman ki toplumlar Allah'ın kendileri için çizdiği yol 
haritasını bırakıp kendi arzularına göre hayat tarzları geliştirmişler, birbir- 
lerine veya yalancı ilahlara, güç ve kişilere tapınmışlarsa benzer durumlar- 
la karşılaşmışlardır. Azap başlarına geldiği zaman kimse onları kurtaramadı, 
kurtarması da düşünülemezdi. (Hz. Hud ve kavmiyle olan mücadelesi için bkz. 
7/Araf, 65-72. ayetlerin açıklaması ve ilgili atıflar.) 
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29. Hanicinlerden birkaçını, Kur'ân dinlemek üzere sana yöneltmiştik. 
Böylece onun huzuruna geldikleri zaman, dediler ki: “Kulak verin;” 
sonra bitirilince kendi kavimlerine uyarıcılar olarak döndüler. 

30. Dediler ki: “Ey kavmimiz, gerçekten biz, Musa'dan sonra indiri- 
len, kendinden öncekileri doğrulayan bir kitap dinledik; hakka 
ve doğru olan yola yöneltip-iletmektedir.” 

31. “Eykavmimiz, Allah'a davet edene icabet edin ve O'na imân edin; gü- 
nahlarınızdan bir kısmını bağışlasın ve sizi acı bir azaptan korusun.” 


32. “Kim Allah'a davet edene icabet etmezse, artık o, yeryüzünde (Al- 
lah'ı aciz bırakacak değildir ve onun O'ndan başka) velileri yoktur. 
İşte onlar, apaçık bir sapıklık içindedirler.” 


Bu ayetlerde cinlerden bahsedilmesi Mekkeli müşriklere hem, azar hem 
uyarıdır. Cinlerin Hz. Peygamber'in okuduğu Kur'an'ı dinleme olayıyla ilgili çe- 
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şitli rivayetler yapılmıştır. Bir rivayete göre Hz. Peygamber Mekke'de, diğerine 
göre Taif'te Nahle denen bölgede gece yarısı cinleri görmüş, onlara Kur'an oku- 
muştur. Bu konuda tefsirlerin geniş yer verdiği İbn-i Mes'ud'un rivayeti hayli 
meşhurdur, buna göre Hz. Peygamber (s.a.)'la beraber Mekke'de Hacun denen 
mıntıkada bu olayın vuku bulduğuna tanık olmuştur. İbn-i Abbas'a göre ise Hz. 
Peygamber cinleri görmemiş, sabah namazında Kur'an okurken cinler onu din- 
lemiş, sonra dinlediklerini gidip diğer cin topluluklarına nakletmişlerdir. 

29. ayetin genel anlatımından İbn-i Abbas'ın görüşünün daha isabetli ol- 
duğu anlaşılmaktadır. Zira Hz. Peygamber'e cinler Allah tarafından yönlen- 
dirilmiştir. Okunan Kur'an'a kulak verip de kıraat (okuma) “bitirilince” fiili 
meçhul gelmektedir. Fiil bize Hz. Peygamber'in onların varlığından haberdar 
olmadan Kur'an okuduğu, onlar ise sadece dinlemekle yetinip bitince kavimle- 
rine döndükleri sonucu çıkmaktadır. Kur'an'ı dinleyen cinler kendi kavimleri- 
ni Kur'an'daki mesaja davet etmişlerdir ki, bu davet bir tür “cin topluluğunun 
muallimleri” hükmündedirler. Muallimler /öğreticiler Kur'an'ın özü itibariyle 
Musa aleyhisselama vahyedilen Tevrat'ın aynısı olduğunu söylemektedirler ki 
sürenin 12. ayetinde Hz. Musa'ya atıf yapılmış olması önemlidir. Bundan cin- 
lerin hemen hemen her dönemde insanlara inen vahiylerden haberdar olduk- 
larını, yaşadıkları evrenle olduğu kadar insan evreniyle ve tarihiyle de ilgilen- 
diklerini, esasında sorumlu varlıklar olarak onların da insanlar gibi “rahmani 
ve şeytani” olmak üzere iki ana gruba ayrıldıkları anlaşılmaktadır. Cin süre- 
sinde, kendi aralarında farklı yollar takip ettikleri belirtilmektedir (72/11). 
Cinler de insanlar gibi doğru yolu şaşırmakta, birbirlerine haksızlık yapmakta 
ve bu yüzden çeşitli cezalara ve azaba düçar kalmaktadırlar. 

Kimi çağdaş yorumculara göre hakikatte “cin” diye ayrı bir varlık kate- 
gorisi (tür) yoktur; bunlar Peygamber zamanında uzak diyarlardan, örneğin 
Mardin-Nusaybin veya Ninova'dan gelip Kur'an dinleyen, tebliğ alan yabancı 
kimselerdir. Bu görüş isabetli değildir. Yorumcuları bu görüşe sevkeden önem- 
li sebeplerden biri pozitivizmin derin etkisinde Kur'an'a ve varlık âlemindeki 
farklı hayat biçimlerine bakmaktır. Varlıkta sadece biz insanlar bulunuyor de- 
giliz, bize göre sonsuz, uçsuz bucaksız evrende yalnız da değiliz, başka hayat 
biçimleri ve bilinç sahibi varlıklar vardır, bizim kendilerinden haberdar edildiği- 
miz cinlerdir. Özetle cinler vardır, ontolojik kökenleri bizden farklı ancak bilinç 
sahibi (zi-şuur), dolayısıyla yapıp ettiklerinden sorumlu varlıklardır. Sorumlu 
varlık olmalarını gerektiren husus bilinç ve irade sahibi olmalarıdır. Varlık zinci- 
rini şöyle sıralamak mümkün: Cansızlar (cemadat), bitkiler (nebatat), hayvanlar 
(hayvanat), cinler, insanlar ve melekler. Cinleri ve melekleri bizim sıradan insan- 
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lar olarak görmemiz mümkün değildir. Şu var ki bazı insanlar istisnai olarak cin- 
leri görebilir, onlarla ilişki kurabilirler. Peygamberler ise vahiy meleğini görüp 
ondan vahiy almışlardır. (Bkz. 6/En'am, 100 ve 72/Cin, 1/3.) 

Bu ayetlerin Mekkelilere verdiği mesaj şudur: Vicdanı ve aklı yerinde olan 
Kitap ehlinden kimseler ve cinler bile Kur'an'ı dinlediğinde hidayet buluyor- 
ken, siz nasıl oluyor da, elçiyle yüz yüze gelip doğrudan ondan tebliğine mu- 
hatap olduğunuz halde inkâr ve isyanınızda inat ediyor, hak ve hakikatten yüz 
çeviriyorsunuz? Davete icabet etmemek Allah'a herhangi bir zarar vermez, za- 
rar dönüp dolaşır inkâr ve isyan edene isabet eder. Göklerde veya yer üstünde 
insan olsun cin olsun, hiçbir varlık yüce Allah'ı aciz bırakamaz; doğru yoldan 
sapanlar ziyana uğrar, kimse de onların yardımına koşmaz. Böyleleri apaçık 
olarak sapıklık içindedirler. 
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33. Onlar görmüyorlar mı ki, gökleri ve yeri yaratan ve onları yarat- 
maktan yorulmayan (Allah), ölüleri de diriltmeye güç yetirir. Ha- 
yır; gerçekten O, her şeye güç yetirendir. 

34. İnkâr edenler ateşe sunulacakları gün, (onlara şöyle denir:) “Bu ger- 
çek değil miymiş?” Onlar: “Rabbimize ant olsun, evet (öyledir)” der- 
ler. (Allah da:) “Öyleyse inkâr ettiklerinizden dolayı azabı tadın” dedi. 

35. Artık sen sabret; Resüllerden azim sahiplerinin sabrettikleri 
gibi, onlar için de acele etme. Onlar, tehdit edildikleri şeyi (azabı) 
gördükleri gün, sanki gündüzün yalnızca bir saati kadar yaşamış 
(olacak)lardır. (Bu,) Bir tebliğdir. Artık fâsık olan bir kavimden 
başkası yıkıma uğratılır mı? 


Bütün bu anlatımların bizi götürdüğü gerçek şudur: Yüce Allah gökleri ve 
yeri yaratmıştır. Yaratmaktan da yorulmuş, enerji tüketip bitkin düşmüş değil- 
dir. Kudretinin sınırı, sonu yoktur. Her şeye kadir olan Allah, ölüleri de diriltir, 
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buna gücü yeter, çünkü her şeye gücü yeter. Yani insan bu temel gerçeği göz 
önüne alıp kendisine emanet olarak verilmiş bulunan ömrünü sorumsuzca 
heba etmemeli, Allah'ın mülkünde inkâr ve isyan içinde yaşama bahtsızlığına 
düşmemeli. İnkârın insanı utanç, pişmanlık ve acı içine düşüreceği durumlar 
olacaktır ki bu da ateşe sunulacağı zamandır. Din Günü'nde neyi inkâr etmişse 
hakikat olduğunu görecek. O zaman acı içinde inkârını ve yanılgılarını itiraf 
edecek ama o zaman da iş işten geçmiş olacak. 

Sürenin son ayeti Hz. Peygamber (s.a.)'e sabrı tavsiye etmektedir. Ancak 
bu sabır pasifçe oturup beklemek, gelen musibet ve haksızlıklara teslimiyet 
içinde olmak değildir. Aksine sabır acıya tahammül, kararlılık ve her zaman 
bir sonraki aşamanın toplumsal durumunu hesaba katıp vaziyete göre tutum 
alma azmidir. Nitekim geçmişte büyük peygamberler de böyle yapmışlardı ki, 
bunlara “Ulu'l azm peygamberler” denir. İslam bilginleri Ulu'l azm sıfatını al- 
mış peygamberlerin -Allah'ın selamı hepsinin üzerinde olsun- Nuh, İbrahim, 
Musa, İsa ve Muhammed olduklarını söyler (33/Ahzab, 7; 42/Şura, 13). Hz. 
Âdem dâhil olmak üzere diğer peygamberler de hiç şüphesiz azim sahibi, da- 
valarında ve mücadelelerinde kararlılık göstermiş elçilerdir. Şu var ki zikri ge- 
çen beş peygamberin tarihsel manada birer kilometre taşı olduğunu söylemek 
mümkün, bu açıdan bakıldığında bunların “Ulu'lazm” olarak nitelendirilmele- 
ri, onları diğerlerinden kategorik olarak ayırmak anlamına gelmez. 

Dünya hayatı kısacıktır, günler, haftalar su gibi akar. Yaşantılarımız birer 
rüya gibidir. Fakat bir rüya gibi boşluğa karışıp kaybolmaz, toprağa ekili to- 
hum gibi gelecek zamanda ortaya çıkar. İnkârcılar ve Allah'a isyan içinde yaşa- 
yanlar eninde sonunda hak ettikleri cezayı alacaklardır. Hiçbir mazlumun ahı 
yerde kalmaz. Ceza hemen verilmiyorsa acele etmemek gerekir. Kıyamet günü 
gelip de hesaplar orta yere döküldüğünde, inkârcılar sanki dünyada bir saat 
yaşamış gibi olacaklar, derin bir pişmanlığa kapılacaklardır. 

Tarih boyunca elçilere gelen vahiyler ve son vahiy Kur'an-ı Kerim ilahi bir 
tebliğ, açık bildirimdir (14/İbrahim, 52; 21/Enbiya, 106). Kim aklını kullanıp 
doğru istikamette tercihte bulunursa, bu ilahi yol haritasının takip edecek 
olursa kurtulur. Tebliğ edilenler yeterlidir, gerisi insana kalmıştır. Hem dünya- 
da, hem ebedi âlemde yıkıma uğrayacak olanlar fâsık kimselerdir ki, bunların 
belli başlı özellikleri Doğru Yol'dan sapmış olmalarıdır. 


Ahkaf (46) süresinin tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


47- Muhammed Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 38 âyettir. 13. ayeti hicret sırasında, diğer ayet- 
leri Medine'de Hadid (57) süresinden sonra indiğini söyleyenler de vardır. Di- 
ger ismi “kıtal”dır. 
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Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 
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1. Onlar ki inkâr ettiler ve Allah'ın yolundan alıkoydular. (İşte Allah 
da) onların amellerini giderip-boşa çıkarmıştır. 


Sürenin ilk ayeti belli bir insan profilini çizmektedir. İbn-i Abbas'a göre ki- 
şilik profili çizilen “inkârcılar” Mekke müşrikleridir. Ayetlerin inişine yol açan 
tarihi ve toplumsal sebepler göz önüne alındığında ayetin burada sıfatları sa- 
yılan Mekke müşriklerine atıfta bulunduğu doğrudur. Ancak “nüzulün özel 
olması hükmün genel olmasına engel değildir” kuralından hareketle, ayetin 
her dönemde beşer nev'inde rastlanabilecek genel bir profilden söz ettiğini 
söylemek mümkün. Ayet bize şöyle bir kişilik profili çizmektedir: İnsanlardan 
öyleleri vardır ki Allah'ın varlığını veya birliğini, ulühiyet ve rububiyetini inkâr 
etmektedirler; inkâr ettikleri yetmiyormuş gibi başkalarının hak ve hakikat, 
doğruluk, iyilik, güzellik ve ebedi fayda yoluna girmelerine de engel olmak- 
tadırlar. Demek ki söz konusu kimseler inkârlarını sadece kendilerine sakla- 
mıyorlar, yalnızca kendi batıl inançlarına, gerçeklikten yoksun düşüncelerine 
göre yaşamakla yetinmiyorlar başkalarını da kendi inançlarına, yaşama tarzla- 
rına çekmeye ve onları doğru yoldan alıkoymaya çalışıyorlar, hatta bunun aktif 
mücadelesini veriyorlar. Bu mücadele yalnızca sözle değil belki siyasi, askeri 
ve sosyal güç ve yolları kullanarak sürmektedir. 

Allah yolundan alıkoymaya çalışmanın kalıcı bir getirisi, sürekli bir hayrı 
veya kazancı yoktur, bu tutum “içinden çıkılmaz sapıklığa götürür” (4/Nisa, 
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167): kişiyi hem dünyada hem ahirette zarar ve ziyana uğratır. Yüce Allah böy- 
lelerinin yapıp ettiklerini boşa çıkarır (2/Bakara, 217). Bunun iki anlama ge- 
lebileceği söylenmiştir: 

İlki bu yolda olanlar hakka ve hakikate karşı verdikleri mücadelede başa- 
rılı olamayacak, uğraşıları eninde sonunda boşa çıkacaktır; çünkü batılın kalıcı 
olarak hakka galip gelmesi düşünülemez. Bu türden mücadelelere salt dünye- 
vi perspektiften değil, genel varlık perspektifinden bakmak gerekir. Eğer haklı 
ve adil sebeplere dayanıyorsa, dünyada maddi olarak kazanılmamış bir mü- 
cadelenin başarılı sonucu ahirette alınacaktır. Bu, hak dava uğruna mücadele 
verenler açısından böyledir! 

Diğeri, mücadelenin zulmedenlere bakan yüzüdür. Haksız bir mücadeleyi 
başlatanlar ve sürdürenler, geçmişte veya bugün iyilik ve yarar adına her ne 
yapmışlarsa ve yapmakta iseler bu eylemlerinin kendilerine herhangi bir fay- 
dası olmayacaktır (bkz. 25/Furkan, 23). Zulm ile abad olunmaz! Zulmedenler 
güçlerine ve avantajlarına güveniyorlardı, güçlerini hoyratça, gaddarca kul- 
lanıyorlardı. Dünyada güç sahibi olmaları ebediyyen güç sahibi olacaklarının 
teminatı değildir. Eninde sonunda mağlup olacak, yapıp ettiklerinin hesabını 
vereceklerdir. 


gap gama ile Öğ laş İyisiğ ela İçİn kğ gizi öyiliğ 


<3 şal allel all çağik 3İS paça GRİ 


2. İmân edip salih amellerde bulunan ve Muhammed'e indirilen 
(Kur'ân)'a -ki o Rablerinden bir haktır- İmân edenlerin (Allah), kö- 
tülüklerini örtüp-bağışlamış, durumlarını düzeltip-ıslah etmiştir. 


>, 


2. ayette sürenin ismini aldığı “Muhammed” kelimesi geçmektedir. Bu 
son elçi Hz. Peygamber (s.a.)'in ismidir. Efendimiz (s.a.)'e bu ismi dedesi Ab- 
dulmuttalib vermiştir. Hz. Peygamber'e bu ismin verilmesiyle ilgili üç görüş 
vardır: Birine göre annesi Amine Hatun ona hamile iken rüyasında bu ismi 
doğacak çocuğa vermesi bildirilmiştir; diğerine göre torununa bu ismi dedesi 
Abdulmuttalib vermiştir. Üçüncü görüş ise Amine Hatun'un rüyasını anlatma- 
sı üzerine Abdulmuttalib bu ismin verilmesini uygun görmüştür. Rivayetlere 
göre Hz. Peygamber'in doğumunun yedinci gününde Kureyş'in ileri gelenleri- 
ne Abdulmuttalib bir ziyafet verdi. Ona soruldu: “Neden torununa bizim atala- 
rımızın adlarına benzer bir ad koymadın da, daha önce hiç duymadığımız bir 
ad koydun?” Abdulmuttalib şu cevabı verdi: “Adını Muhammed (övülen) koy- 
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dum. Çünkü gökte Allah tarafından, yerde insanlar tarafından övülen bir kişi 
olmasını diledim” (Müsned, IV, 127-128). Bu rivayet üçüncü görüşü destekler 
niteliktedir. Zira sorudan da anlaşıldığı üzere Mekkeliler daha öncesinde böyle 
bir ismi bilmiyorlardı, Abdulmuttalib'in de bilmesi düşünülemez. Annesi Ami- 
ne Hatun rüyasında görüp ona bildirmişse o da bu ismi koymuştur. En doğru- 
sunu Allah bilir! 

Ahkamu'| Kur'an'ın sahibi Kadı Ebu Bekr b. el Arabi, Efendimiz (s.a.)'in 
isimlerinden 67 tanesini sayar. İbn Abbas'a göre 180 ismi vardır. Her bir isim 
bir sıfattır, dolayısıyla onun nübüvvet misyonlarından birine işaret etmekte- 
dir. (Bkz. 33/Ahzab, 45.) Bundan başka tamamı Mevahibu'lLeduniyye adlı ki- 
tapta 400'e yakın ismi yer alır. Bazıları şunlardır: 

Abdullah (Allah'ın kulu. Bu aynı zamanda doğumundan önce vefat eden 
babasının da ismidir), Resülullah (Allah'ın elçisi), Nebiyullah (Allah'ın pey- 
gamberi), Habibullah (Allah'ın habibi), Hatemünnebiyyin (Peygamberlerin 
mührü, sonuncusu), Ahmed (en çok övülen), Beşir (müjdeleyen), Nezir (kor- 
kutup-uyaran), Burhan (sağlam kanıt, delil), Cevad (cömert), Ekrem (en çok 
ikrama mazhar, en şerefli), Emin (doğru ve güvenilir), Faruk (hakkı ve batılı 
birbirinden ayıran), Habib (sevgili, çok sevilen), Hamid (çok hamdeden), Hanif 
(Allah'ı birleyen, hakikate sarılan), Kerim (çok cömert ve şeref sahibi), Mah- 
mud (övülen), Masum (suçsuz günahsız, korunan), Mehdi (hidayete erdiren, 
hidayet eden), Mekki (Mekkeli), Merhum (rahmetle bezenmiş, ilahi rahmete 
mazhar olmuş), Muallim (öğreten), Mukteda (peşinden gidilen, kendisine uyu- 
lan, rehber), Mübarek (kutlu, hayırlı, bereketli), Müctema (seçkin, seçilmiş), 
Mükerrem (şerefli, mevkii-mertebesi yüksek, kerem sahibi), Mürsel (elçilikle 
görevlendirilen), Mustafa (seçkin, seçilmiş), Nebi (haber veren, haber geti- 
ren, peygamber), Nur (ışık, aydınlık), Resül (elçi), Taha (Kur'an-ı Kerim'deki 
ismi), El Mütevekkil (Allah'a tevekkül eden ve ümmetine tevekkülü emreden), 
Mahi (Allah'ın kendisiyle, tebliğ ettiği dinle inkarı mahvedeceği kişi), Yasin 
(Kur'an'da bir sürenin ismi olarak da yer alan Yasin aynı zamanda, örnek insan 
veya Ey İnsan!), Nebiyyüttevbe (İnsanlara tevbe ettikleri takdirde affolunacak- 
larını bildiren kimse), Nebiyyürrahmet (rahmet olarak gönderilen peygam- 
ber), Safüh (hoşgörülü, kusurları örten), Şahid ve Şehid (ümmetine tanıklık 
eden), Dai (Allah'a, hak dine davet eden), Eş-Şefiumüşeffa (Allah'ın izniyle üm- 
metinden bazılarına şefaat edecek olan), Nebiyyul ümmi (Ümmi peygamber), 
Seyyidülmürselin (elçilerin efendisi), İmamunnebbiyyin (Elçilerin önderi), 
Fasih (tebliğini, meramını fasih ve beliğ biçimde dile getiren, anlatan), Sahi- 
bulkevser (cennette Kevser havuzunun sahibi), Eş Şakiru ve'ş Şekir (Rabbi'nin 
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nimetlerine çokça şükreden), Kadem-i sıdk (doğruluk ve sadakat örneği), El 
Ürvetu'l vuska (mü'minlerin tutanacağı sapasağlam ip), El Müddessir (örtüye 
bürünen), El Müzzemmil (örtüye bürünen), Es Siracu'lmünir (aydınlatan ışık, 
nur), Seyyidu'n nas (insanların efendisi), Fatih (fetheden, Mekke'nin fatihi), 
El Abid (çokça ibadet eden), El Müşavir (mü'minlerle istişare eden, danışan), 
Es Salih (hayırları kendisinde toplayan, sulh ve salah yolunu gösteren, salih 
amelişleyen), El Adil (her karar ve icraatında adaleti gözeten), El Afif (iffetli ve 
hayâ sahibi), Fazlullah (Allah'ın fazl-u keremine nail olan), El Muttaki (takva 
sahibi, Allah'tan hakkıyla korkup sakınan), El Müteheccid (gece namazlarına 
devam eden, teheccüde kalkan), El Müzekkir (Allah'ı çokça zikreden, öğüt ve- 
ren, herkese hak ve hakikati hatırlatan), El Müeyyed (davası Allah tarafından 
teyit edilen; Allah'ın nusret ve inayetiyle teyit edilmiş bulunan), En Nasih (na- 
sihat eden), Halim (güç kullanabildiği halde duygularını kontrol eden, kızma- 
yan), Hayrulberiyye (insanların olduğu gibi yaratıkların da en hayırlısı olan), 
El Mücteba (Allah tarafından seçilmiş), E| Veli (Allah'ın dostu, O'nun koruması 
altında olan), El Muhtar (seçilen), Tahir (maddi ve manevi kirlerden temiz- 
lenen, arındırılan), Resülü's-sakaleyn (insanlara ve cinlere peygamber olarak 
gönderilen). 

Efendimize verilen başka isimler, sıfatlar da vardır. Ancak bunların top- 
lamından Yüce Allah'ın bütün insanlar için rol model, örnek insan olarak onu 
seçtiğini, terbiye edip koruduğunu görüyoruz. Şu halde insanların yaşadığı ve 
gelip geçtiği evrende Hz. Peygamber'in önüne geçecek veya üstüne çıkacak 
başka kimse yoktur; ne veli ve şeyhler, ne hoca ve pirler veya başkaları. O bi- 
zim için yegâne ve en üstün örnektir. 


“Sen Ahmed-ü Mahmud-u Muhammedsin Efendim 
Haktan bize sultan-ı müeyyedsin Efendim!” (Şeyh Galib) 


Hz. Peygamber'e inananlar Yüce Allah'tan indirilen Kitaba yani Kur'an'a 
tabi olmakta, onun hükümlerine göre hareket etmektedirler. Kur'an haktır, ha- 
kikati ihtiva ve ifade etmektedir. “Hak ve batıl”ın kullanıldıkları dört düzeyden 
söz etmek mümkün: 

a) Hak kelimesi Yüce Allah için kullanıldığı gibi Kur'an için de kullanılır. 
Bu çerçevede ontolojik olarak Hak, Yüce Allah, O'nun dışında olanların tümü 
batıldır yani fanidir, varlıkları kendilerinden değildir, eninde sonunda yok olu- 
cudurlar, çünkü kendi kendilerine kaim değildirler, varlıklarını Hakk'a borç- 
ludurlar (28 /Kasas, 88). Kur'an-ı Kerim'in hak olması ise, Hak olan Allah'tan 
vahyedilmiş bir kitap olması dolayısıyladır. 
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b) Epistemolojik olarak hak, vahiy ile bize bildirilen hakikati ifade eder, 
şahısların vahyi referans almadan geliştirdikleri düşünce ve görüşler batıldır. 
Vahyin temel alındığı düşünce mahsulü hikmettir. Ancak hikmet salt beşeri 
çabaile elde edilmez, yukarıdan aşağıya doğru da iner, mesela Yüce Allah “Ki- 
tap ve hikmetindirir (4/Nisa, 113). Peygamberlerin dışında hiç kimseye dinin 
esasları ve hükümleri mesabesinde olabilecek vahiy inmez, Hz. Musa'nın an- 
nesine veya Hz. Meryem'e gelen vahiyler dinin teşrii'yle ilgili değil, birer ilahi 
koruma ve yönlendirmedirler. Şu halde filozofların düşündüğünün aksine pey- 
gamberlerin dışında kimse vahiy kanalıyla ilişki kuramaz ama hikmet sahibi 
olur. Hikmet yukarıdan bir bağış olarak verildiği gibi, aşağıdan yukarıya doru 
bir cehd ve mücahede ile de elde edilebilir.” Beşeri planda en yüksek hikmet 
Hz. Peygamber'de ortaya çıkandır. Çünkü o hem vahiy yoluyla hikmete nail ol- 
muş hem bir peygamber olarak hiçbir insanın sahip olamadığı beşeri perfor- 
mansla hikmet sahibi olmuştur. 

İlahi ve beşeri iki hikmet boyutu sadece peygamberde tecelli eder, bu yüz- 
den hiçbir beşer peygamberin önünde veya üstünde olamaz. Bir insan şahsi 
gayret ve cehdiyle hikmet sahibi olabilir, bu beşeri cehd ve marifetle elde edi- 
len hikmettir. Hz. Peygamber de elinden geldiği, gücünün yettiği kadar bu cehd 
ve mücahede içindeydi ancak onun aynı zamandan vahiy yoluyla kendisine bir 
lütuf ve ilave kaynak olarak hikmet de bahşedilmişti. Bu yüzden hiçbir şeyh, 
pir, üstat, hoca, kutup veya başka nitelikli şahıs onun hikmetine ulaşamaz. 

c) Ahlaki olarak hak eylemlerin iyi oluşlarının güvencesidir. Eğer bir ey- 
lem referansını ve meşruiyetini haktan alıyorsa iyilik ve fayda temin eder; al- 
mıyorsa kötülük ve zarar verir. Bu da form olarak Kur'an'a racidir, zira nasıl en 
yüksek hikmet Hz. Peygamber'de tecelli ettiyse, en yüksek ahlaki erdemler de 
onda somutlaşmıştır. O “En yüksek mertebede ahlak üzere yaratılmıştı” (68/ 
Kalem, 4.) Hz. Aişe şöyle demiştir: “Onun ahlakı Kur'an ahlakıydı; o konuşan, 
yaşayan canlı bir Kur'an idi.”(Müslim, Müsafirin 139). 

d) Hukuki olarak hak adaleti tesis eder ki adaletin ve hükümde isabet etme- 
nin teminatı İlahi Hükümler'e yani Münzel Şeriat'e dayalı muhakeme ve yargıla- 
madır, aksi hükümler ve kararlar zulme, haksızlıklara sebebiyet verebilir. 

İşte bu dört düzeyde vahyi temel alanların Yüce Allah kötülüklerini bağış- 
lamış, durumlarını ıslah etmiştir. Başka bir deyişle her bakımdan düşünce ve 
duyuşlarını, kâfirler karşısındaki konumlarını ve ümmet yapılarını güçlendir- 
miştir (48/Fetih, 5). 

Erkek olsun kadın olsun, şanı Yüce Allah'ın iman edenlerin kötülüklerini 
iki şekilde bağışladığını söyleyebiliriz: Biri geçmişte yani Müslüman olmadan 
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önceki kötü fiillerini ki, bu fiillerin belirgin vasıfları Allah'a ortak koşmak ve 
zulüm işlemektir. Varsa böyle bir durum bilinmeli ki, şirki ve zulmü iman ve 
hidayet yok eder. Diğeri iman üzere yaşıyorlarken de insanların şirke ve zulme 
varmayan küçük günah ve kötülükler işlemeleri hali (48/Fetih, 5). İnsan iman 
ettikten sonra da son nefesine kadar pür takva üzere yaşayamayabilir; yanılır, 
hataya düşer, nefsinin zaaflarına kapılır sonra pişman olur, hatasını anlar, tev- 
be eder vs. Böylesi durumlar için yüce Allah bağlayıcıdır, esirgeyicidir. Allah en 
doğrusunu daha iyi bilir! 


lal ül Gİ öla li! Iyazii 1g) â$ öeğli ök a 
3 ŞİİRİ ald ZİN Eğ SİS 5 ya 


3.  İşteböyle;hiçşüphesiz,inkâr edenler batıl olana uymuşlar ve hiç 
şüphesiz, imân edenler Rablerinden olan hakka uymuşlardır. İşte 
Allah, insanlara kendi örneklerini böyle vererek gösteriyor. 


Bu ayetlerle Yüce Allah insanlara çeşitli örnekler verir, doğruluğun ve 
yanlışlığın, hakkın ve batılın, iyiliğin ve kötülüğün, güzellik ve çirkinliğin, ebe- 
di fayda ve zararın yollarını, birbirlerinden nasıl ayırt edilmeleri gerektiğini 
öğretir. Söz konusu örnekler hem inkârcılar hem mü'minler için geçerlidir. 
Çünkü insanın ahlaki ve manevi olarak olgunlaşmasının yolu doğru ve isabetli 
seçimden geçer. İslam, Allah'a kul olma bilinci ve teatiyle iyi insan olma yolu- 
dur. İnkârcılar eğer hak ve hakikati arıyorlarsa bu örnekler üzerinde düşünür, 
hidayet bulur; iman edenler ise imanlarını arttırır, kendilerine daha çok öz- 
güven duyar ve durumlarını düzeltmek, ahlaki yönde ilerletmek üzere azim 
sahibi olurlar. 

Hak ve batıl arasındaki temel ayırım ve çelişkiyi epistemolojiden ahlaki 
duruşlara, sosyal ve iktisadi politikalardan hukuk düzenine kadar iki referans- 
tırlar. Hak temeli sağlam, batıl temeli çürüktür. Gerçek buyken inkârcılar, batılı 
takip ederler, batıl ise temeli çürük iddia ve davadır; batılla ne hak ve hakikate 
ulaşılabilir, ne zemini sağlam bir hayat tarzı geliştirilebilir. (18/Kehf, 56.) Ba- 
tıla uyanlar aslında heva ve heveslerine, bencil çıkarlarına, şişkin egolarına 
tabi olurlar ve bu elbette başkalarına da büyük zarar ve hasarlar verir (40/ 
Mü'min. 5.) Hakka tabi olanlar öyle değildir, çünkü onların referansları heva 
ve hevesleri değil, Rablerinden gelen haktır. Hakk'a ve hakikate tabi olmaları 
kendilerine büyük fayda sağladığı gibi, başkalarına da fayda sağlar. (Bkz. 10/ 
Yunus, 108 ve 21/Enbiya, 18.) 
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4. Öyleyse, inkâr edenlerle (savaş sırasında) karşı karşıya geldiğiniz 


İyi aşak 223. İĞ 55 


zaman, hemen boyunlarını vurun; sonunda onları “iyice bozguna 
uğratıp zafer kazanınca da' artık (esirler için) bağı sımsıkı tutun. 
Bundan sonra ya bir lütuf olarak (onları bırakın) veya bir fidye 
(karşılığı salıverin.) Öyle ki savaş ağırlıklarını bıraksın (sona ersin.) 
İşte böyle; eğer Allah dilemiş olsaydı, elbette onlardan intikam 
alırdı. Ancak (savaş,) sizleri birbirinizle denemesi içindir. Allah 
yolunda öldürülenlerin ise; kesin olarak (Allah,) amellerini gide- 
rip-boşa çıkarmaz. 

5. Onları hidayete erdirecek ve durumların düzeltip-ıslah edecektir. 


6. Ve onları, kendilerine tarif edip-tanıttığı cennete sokacaktır. 


4. ayet savaş halinde düşmanın görüldüğü yerde ve durumda ona fırsat 
vermeden öldürülmesini emretmektedir. Savaş sırasında Müslümanlar iş- 
lerini sıkı tutacak, ihmallerde bulunmayacak, zaaf göstermeyecekler. Bu ve 
benzeri ayetlerden hareketle inkârcı olması dolayısıyla herkesin öldürülmesi 
hükmü çıkarılamaz. Müslümanlarla savaş halinde olmayan, inançlarıyla kendi 
hallerinde yaşayan veya Müslümanlarla anlaşma içinde olan inkârcılara do- 
kunulmaz. (Bkz. 4/Nisa, 90 ve 60/Mümtehine, 7-8. ayetlerin açıklaması.) Bu- 
rada söz konusu olan savaş sırasında yani muharebe meydanında düşmanın 
öldürülmesidir. Bir kere sıcak çatışma başladı mı, geriye sadece düşmanın ya 
öldürülmesi veya esir alınması suretiyle etkisiz hale getirilmesi konusu kalır. 

Buna benzer iki ayet daha vardır: Biri Bakara süresinde (2/191) “Onlar si- 
zinle savaşırlarsa siz de onları öldürün”; diğeri Tevbe süresindeki (9/5) “Müş- 
rikleri nerede bulursanız öldürün” ayeti. Her iki ayet de savaş durumunu ifade 
etmekte olup savaş sırasında tabii ki düşman ele geçirildiği yerde öldürüle- 
cektir. Her ne kadar Süleyman Ateş, Tevbe süresindeki ayetin Müslümanlara 
Mescid-i Haram'ı yasaklayan Mekke müşrikleriyle ilgili özel bir hüküm olup 
savaşla ilgili olmadığını iddia ediyorsa da, bu doğru değildir. 
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Bu sürenin 4. ayeti bunu teyit etmekte olup zikrettiğimiz iki ayetle her- 
hangi bir çelişki teşkil etmemektedir. Savaşı Müslümanların kazanması du- 
rumunda ele geçirilen esirler sıkı bir şekilde korunacak, kaçmalarına fırsat 
verilmeyecektir. Bunun böyle olması gerekir, aksi halde esirler serbest kaldık- 
larında güçlerini bir araya toplayıp tekrar Müslümanlara karşı savaşmak iste- 
yebilirler. (Bkz. 8/Enfal, 67.) 

Savaş esirleri konusunda ayet iki seçenek vermektedir: Biri esirler bir lü- 
tuf olarak salıverilecek; diğeri fidye karşılığında serbest bırakılacak. Ancak bu- 
nun gelişi güzel verilecek bir karar olmayacağı açıktır. Düşmanın durumu, güç 
dengeleri, anlaşma zemini, genel çıkar ve maslahat gibi faktörler göz önüne 
alınıp kamu otoritesi buna karar verecektir. Bir lütuf olarak esirlerin salıve- 
rilmesi bazen en yüksek düzeyde fidye ödenmesinden çok daha değerli ola- 
bilmektedir. Yerine göre siyasi bir jest, askeri bir başarıdan çok daha etkilidir. 

Fidye iki şekilde düşünülebilir: Biri varsa Müslüman esirlerle takas; diğeri 
maddi bedel yani para veya başka değerin ödenmesi. 

Ayet gayet açık bir biçimde savaş esirlerinin öldürülmesi yönünde her- 
hangi bir hüküm getirmiyor. Buna rağmen bazı İslam hukukçuları Hz. Peygam- 
ber (s.a.)'in Ukbe bin Ebi Muayt, Tuaymebin Adiy ve Nadir bin Haris gibi azılı 
inkârcılar hakkında ölüm emrini vermesi dolayısıyla esirlerin öldürülebilece- 
ğini öne sürmüşlerdir. Hasan Basri ise buna itiraz edip esirlerin öldürüleme- 
yeceğini savunmuştur ki doğrusu budur. Kur'an-ı Kerim, yoksula ve yetime ye- 
mek verilip yardım yapılmasını tavsiye ettiği gibi, aynı tavsiyeyi esirler için de 
yapmaktadır (76/İnsan, 8) ki, eğer esirler mutlak manada öldürülseydi böyle 
bir tavsiyede bulunmaya mahal kalmazdı. 

Efendimiz'in haklarında ölüm emrini verdiği kimseler ise sıradan savaş 
esiri değil, daha önceki azılı tutum ve yıkıcılıkları dolayısıyla savaş olsun ol- 
masın ele geçirildiklerinde ölümle cezalandırılması gereken kişilerdir. Onlar- 
la ilgili ölüm emri savaş sırasında değil, savaştan önce işledikleri ağır suçlar 
dolayısıyla verilmiştir. Mekke fethinde kimseye dokunmadığı halde bu azgın 
tutumları dolayısıyla Hilal bin Hatel, Abdullah b. Ebi Sehr ve Mukays b. Hu- 
babe için aynı hüküm verilmiştir. Haklarında ölüm cezası verilenler hayatta 
kalmaları durumunda son nefeslerine kadar İslam'a düşmanlıkları artarak de- 
vam edecek, Müslümanlara karşı mücadelelerine son vermeyeceklerine dair 
antiçmiş olan kişilerdir. 

Bir başka husus, savaş esirlerinin mutlaka “köle veya cariye” edinilmele- 
rini gerektiren amir hüküm yoktur. Esirlerin statülerinin belli oluncaya kadar 
“köle ve cariye” olarak dağıtılması Hz. Peygamber (s.a.)'in uygulamasıdır. Bu 
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bir bakıma zaruri bir uygulama idi, çünkü güvenlik kaygıları, esirlerin karşı sal- 
dırıya geçmesi ihtimalinin bertaraf edilmesi hususu dışında, onlarca veya yüz- 
lerce esiri ortalıkta bırakmak mümkün olmadığı gibi, bir yerlerde hapis olarak 
tutmak veya temerküz (toplama) kamplarına hapsetmek de insani değildi. Her 
aileye savaştaki cehdi ve kapasitesi oranında esir vermek en akıllıca yoldur. Bir 
aileye tevzi edilen esir (erkek veya kadın) boş boş oturmayacağına göre hiç de- 
ğilse evin ekonomisine, rutin işlerine katkı sağlaması onun aile ve toplum için- 
de sürdürülebilir varlığı açısından zaruri bir uygulamadır. İslam'dan önce köle 
veya cariye statüsündeki insanlar birkaç yoldan devşirilirlerdi ki, biri savaşlar, 
diğeri baskınlardı. Eski Roma hukukunda olduğu gibi yüksek faiz karşılığında 
borç alanlar borçlarını ödemeyince köleleştirilirdi. Bir de aile içindeki köle ve 
cariyenin miras yoluyla efendisinden bir başkasına geçmesi. 

Lütuf eseri bırakmak, fidye karşılığı serbest bırakmak, varsa Müslüman 
esirlerle takas etmek, mükâtebe yoluyla özgürlüğünü tanımak veya işlenen bir 
günah karşılığında kefaret yoluyla köle veya cariyeyi serbest bırakmak müm- 
kündür (bkz. 4/Nisa, 92). Denilecek ki takas lütuf sayılmaz karşılıklı anlaş- 
mayla sağlanır. Fakat Müslüman bir inkârcıdan çok daha değerli olduğundan 
gerektiğinde, Müslüman kamu otoritesi bir Müslümana karşılık 10 düşman 
esirini serbest bırakmak suretiyle “lütuf”ta bulunma yolunu seçebilir. 

Efendimiz (s.a.)'in iki eşi Hz. Safiye ve Hz. Cüveyriye savaş esiri olmayıp 
cariye değildir, onları nikâhlamıştır. Nitekim Hz. Ömer de, Suriye ve Irak'ı fet- 
hettiğinde oranın halkını köle veya cariye değil, “zimmi” statüsüne dâhil etmiş, 
savaşla topraklar ele geçirildiği halde ganimet saymayıp “fey” hükmüne sok- 
muştur. Hele savaş hali olmadığı halde kendi yurdunda özgür yaşayan birini 
kaçırıp esir statüsüne sokmak ve köle pazarlarında satmak asla caiz değildir. 
Hz. Peygamber (s.a.) özgür insanları esir alıp köleleştirenlerin veya cariyeleş- 
tirenlerin kıyamet gününde hasmı/düşmanı olacağını belirtmiştir (Bkz. Buha- 
ri, Büyu” 106; İcare, 10.) 

Maalesef İslam tarihinde bu türden örnekler fazlasıyla vardır. Beşinci 
halife olarak isimlendirilen Ömer bin Abdülaziz'in (öl. H. 101) hilafete gelir 
gelmez köle ve cariyeleri serbest bırakması, buna sebep olarak “Bunlar savaş 
esiri değil, esir pazarlarında alınıp satılan metadır” demesi yozlaşmanın pek 
erken dönemde başladığını göstermektedir. İslam'ın gayesi yeryüzünde sulh 
ve salahı, adaletve huzuru tesis etmektir; kim yeryüzünün düzenini bozuyorsa 
bunun için onunla savaşılır. Hiçbir peygambere inkârcıların belini bükünceye 
kadar esir alma arzusuyla savaşmak yakışmaz (8/Enfal, 67). Bu aynı zamanda 
Müslümanlar için de geçerlidir. 
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Kölelik İslam tarihinde sistemin esası değildir ancak tarihte yöneticiler ve 
hâkim güçler tarafından belli düzeylerde istismara ve suistimallere de yol aç- 
tığını görmezlikten gelmek de mümkün değildir. Hür ve masum insanlar hem 
gayrimeşru baskınlarla köle ve cariye statüsüne sokulmuş hem esir pazarla- 
rında satılmıştır. Berâ b. Âzib (r.a.)'tan şöyle dediği rivayet edilmiştir: “Bir be- 
devi Resülullah'ın (s.a.) yanına gelerek: “Bana cennete girmeme sebep olacak 
bir amel öğret' dedi.” 

Allah Resülü (s.a.) şöyle buyurdu: “Her ne kadar kısa bir soru sorduysan da 
cevabı oldukça geniş bir sorudur. Bunun için köle azatet, köleleri kölelikten kurtar. 
Buna gücün yetmiyorsa açlara yemek yedir, susuzlara su içir” (Müsned, IV, 299.) 

Esirlerin özgürlüklerine kavuşturulması için çeşitli yollar gösterilmiştir. 
Bunlardan biri “Yemin kefareti olarak kölelerin özgürlüklerine kavuşturulması” 
(5/Maide, 89); “Hataen aldarma öldürme” (4 /Nisa, 92); “Zıhar yemini” (58/Mü- 
cadele, 3); “evlilik” (24/Nur, 92). Dahası belki de tarihte ilk defa İslam, devletin 
harcama kalemlerinden birini “kölelerin özgürlüklerine kavuşturulması”na tah- 
sis etmiş bulunmaktadır. (Bkz. 9/Tevbe, 60. Ayetin açıklaması. Daha geniş bilgi 
için bkz. Ali Bulaç, İnsanın Özgürlük Arayışı, 6. Bsm. İstanbul-2015, s. 15-49.) 

Hz. Peygamber (s.a.) Bedir'de savaş esirini karşılıksız serbest bırakmıştır 
ki bunun bilinen hüzünlü örneği kızı Zeyneb'in kocası yani damadı Ebu'l As 
İbn Ebi'r Rabi'dir. Damadı izin isteyip Mekke'den kendisinin eşi Hz. Hatice'ye 
hediye ettiği gerdanlığı getirip fidye olarak takdim edince, derin bir hüzne 
kapılarak ashabına şöyle demiştir: “Uygun görürseniz bu gerdanlığı Zeyneb'e 
geri gönderelim, esiri de serbest bırakalım.” Ashabı bu teklifi memnuniyetle 
kabul etmiştir. Bu olayı, Hz. Peygamber'e has bir tatbikat olarak görebiliriz 
ama şartlara göre kamu otoritesinin maslahata uygun farklı tatbikatlar yapa- 
bileceğine ilişkin önemli bir delil olarak da görebiliriz. 

Ayetin genel söz diziminden, savaş sırasında esirlerin sıkıca korunmasın- 
dan umulan iki fayda söz konusudur: Biri düşmanı beşeri stok açısından za- 
yıflatmak, diğeri ele geçirilen esir sayısı arttıkça düşmanı anlaşma yapmaya 
zorlamak: “Öyle ki savaş ağırlıklarını bıraksın (Sona ersin.)” (Bkz. 2/Bakara, 
191-195; 22/Hac, 60 ve 42/Şura, 40-43.) 

Tabii ki Allah dileseydi yeryüzünde bozgunculuk çıkaran, zulmeden, ta- 
hakküm kurup insanlara hayatı dar eden zorbalardan intikam alırdı. Elbette 
buna gücü yeter. Ancak savaş çetin bir sınav alanı ve aracıdır. Kimler zalim, 
sömürücü, tahakkümcü ve haksızdır, kimler adaletin, emeğin ve barışın safın- 
da yer almaktadır, savaş bunu ortaya koyar. Sadece bu kadarı da değil. Doğru 

safta olup da yeterince sabretmeyen, savaştan korkmayanlar da diğerlerinden 
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ancak böylesine kritik zamanlarda ayırt edilir. Kim doğru yolda, doğru safta ve 
adil bir savaşta hayatını kaybederse onun yapıp ettikleri boşa çıkmaz, kanını 
heder etmiş olmaz. Hakiki “mü'minler cennetteki yerlerini dünyadaki evlerin- 
den daha iyi bilir” (Buhari, Mezalim, 1; Rikak, 48). 

Allah yolunda öldürülen kimse şehittir, önceki hayatında bazı ufak tefek 
günah ve hataları olmuşsa da, Yüce Allah onu cennete girecek hali getirecek, 
durumunu düzeltecektir (3/Âl-i İmran, 195). Öyle bir yere, kendisine etraflıca 
tarif edilen cennete girecektir ki, cennetteki yerini Cuma namazına katılanın 
evine dönerken evini tanıması gibi tanıyacak, ona aşinalık duyacaktır. (Buhari, 
Mezalim, 1; Müslim, Rikak, 48.) 
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7. oEyimân edenler, eğersiz Allah'a (Allah adına İslâm'a ve Müslüman- 
lara) yardım ederseniz, O da size yardım eder ve sizin ayaklarınızı 


Gi 


sağlamlaştırır. 
8. İnkâr edenler ise, yüzükoyun-düşüş, onlara olsun; (Allah,) amel- 
lerini giderip-boşa çıkarmıştır. 


296 ALI BULAÇ-KUR ÂN DERSLERİ/DIRÂSÂTU L KUR ÂN 


9. İşte böyle, çünkü onlar, Allah'ın indirdiğini çirkin (kerih) gördü- 
ler, bundan dolayı, O da, onların amellerini boşa çıkardı. 

10. Onlar, yeryüzünde gezip dolaşmıyorlar mı ki, kendilerinden ön- 
cekilerin nasıl bir sona uğradıklarını görsünler. Allah, onları yer- 
le bir etti. O kâfiler için de bunun bir benzeri vardır. 

11. İşte böyle; çünkü Allah, imân edenlerin velisidir; kâfirlerin ise, 
velisi yoktur. 

12. Şüphesiz Allah, imân edip salih amellerde bulunanları, altından ır- 
maklar akan cennetlere sokar. İnkâr edenler ise, metalanırlar ve hay- 
vanların yemesi gibi yerler; ateş, onlar için bir konaklama yeridir. 

13. Seni sürüp-çıkaran memleketinden kuvvet bakımından daha üs- 
tün nice memleketler vardı ki, biz onları yıkıma uğrattık da ken- 
dileri için hiçbir yardımcı yoktu. 

14. Şimdi Rabbinden apaçık bir belge üzerinde bulunan kimse, kötü 
ameli kendisine “süslü ve çekici gösterilmiş” ve kendi heva (istek 
ve tutku)larına uyan kimseler gibi midir? 

15. Takvâ sahiplerine vaatedilen cennetin misali (şudur): İçinde bo- 
zulmayan sudan ırmaklar, tadı değişmeyen sütten ırmaklar, içen- 
ler için lezzet veren şaraptan ırmaklar ve süzme baldan ırmaklar 
vardır ve orda onlar için meyvelerin her türlüsünden ve Rable- 
rinden bir mağfiret vardır. Hiç (böyle mükğfatlanan bir kişi), ateşin 
içinde ebedi olarak kalan ve bağırsaklarını 'parça parça koparan 
kaynar sudan içirilen kimseler gibi olur mu? 


Allah her türlü noksanlıktan, acizlikten, güçsüzlük ve çaresizlikten yüce- 
dir. Hiç bir mahlükun O'na dara düşecek de O'na yardım elini uzatacağı durum 
düşünülemez. 7. ayette sözü edilen “İnsanların Allah'a yardım etmeleri” 
dinine, ilahi hükümlere, vahyin evrensel ve ebedi mesajına sahip çıkmaları, 
O'nun elçisinin gösterdiği çerçevede hayat tarzlarını şekillendirmeleri demek- 
tir. Tabii ki Allah'ın dinine yardım edecek kimselerin inanmış yani mü'minler 
olması beklenir. Mü'minler Allah'ın dinine yardım edince sonuçta ve aslında 
kendilerine yardım etmiş olurlar, çünkü Allah'ın dinine göre çizilmiş sınırlara 
riayet ettiklerinde, adalet ilkelerini hayata geçirdiklerinde kendileri huzur ve 
istikrar bulur (bkz. 22/Hac, 40; 57 /Hadid, 25; 59 /Haşr, 8). 

Meşru ve adil olan savaş veya büyük sıkıntıların yaşandığı durumlarda 
da Yüce Allah kendi davasına yardım edenlere fiili yardımlar yapar, onların 
ayaklarını arza sağlam bastırır; ruhlarına kararlılık, kalplerine metanet verir, 
güçlerine güç katar. Bu konu daha önce Enfal süresinde (8/9-12) geçmişti. 
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Allah'ın dinine sırt çevirip ilahi sınırları çiğneyenler felah bulmazlar. 
İnkârları dolayısıyla başlarına türlü türlü musibetler, felaketler gelir, sonunda 
yüzükoyun düşüşe uğrarlar. 8. ayette geçen ve bizim “yüzükoyun-düşüş” ola- 
rak çevirdiğimiz “ta'se” kelimesinin Allah'ın rahmetinden, yardımından uzağa 
düşmek; keder ve üzüntüye garkolmak; bedbaht ve mutsuz olmak; Allah'ın 
ağır sözlerine maruz kalmak; helak olup yıkıma, hüsran ve ziyana uğramak; 
çirkin-itici olmak; burnu sürtünmek; kötülüğe maruz kalmak gibi anlamları 
vardır. Bütün bunlar inkâr, isyan ve günahkârca hayatın insan ve toplum haya- 
tında gözlemlenebilen tezahürleridir. 

Bu türden eylemlerin en somut tezahürlerinden biri insanların dünyanın 
geçici nimetlerine, haz ve lezzetlerine gösterdikleri aşırı tutkudur. Bir hadiste 
Efendimiz “ta's” kelimesini kullanarak kahrolmalarını dilemiştir: “Dinara, dir- 
heme, kadifeye, çizgili elbiseye köle olan kahrolup helak olsun. Böyle bir kim- 
seye bunlar verilecek olsa hoşnut olur, verilmediğinde hoşnut olmaz” (Buhari, 
11, 1057). Bu hadiste sınırsız büyüme ve refahın merkeze alındığı bir hayat dü- 
zeninin ne yıkıcı olabileceğine ilişkin ibret verici uyarılar vardır. Sürekli büyü- 
me ve refah ideolojisi insanları paraya (dinar-dirhem), konfor, lüks ve gösteriş 
içinde yaşamaya (kadife-çizgili elbise) bağımlı kılar; sürekli bunları talep eder. 
Bir siyasal iktidar veya yönetim bunları tedarik ettikçe ayakta durur, büyüme 
ve refah seviyesinde gerileme vuku buldukça meşruiyetini kaybeder. Büyüme 
ve refaha kendini endekslemiş bir toplum Ahkaf süresinde (46/20) anlatıldığı 
üzere bütün zevklerini, haz ve lezzetlerini bu dünyada tüketmiş olup ahirete 
bir şey bırakmamış olur. Bunlar farkında olmaksızın aşağı doğru bir düşüş hali 
yaşarlar; nitekim “ta'se” kelimesinde bu anlam da vardır. 

Söz konusu tuzağa yakalanmış olanlar iyilik adına veya kendileri açısın- 
dan “pozitif” olarak ne yaparlarsa yapsınlar yüce Allah en temelde inkâr, isyan 
ve günahkârca hayat tarzları dolayısıyla yapıp ettiklerini boşa çıkarmıştır. Ne 
bu dünyada yaptıklarının gerçek meyvelerini tadabilirler ne ahirette fiilleri 
kendilerine kurtarıcı olacaktır. Bunun böyle olması gayet doğaldır, zira onlar 
Allah'ın indirdiği vahyi çirkin görüyorlar, ilahi hükümlere ve bu hükümlerin 
insanın bireysel ve toplumsal/kamusal hayatında tatbik edilmesine karşı çı- 
kıyorlar. Allah'ın takdir ve tayinini çirkin gören, zor kullanarak geçersiz-hü- 
kümsüz kılmak isteyenin fiilleri nasıl bir değer taşıyabilir ki! (2/Bakara, 217.) 

Ahireti unutup dünya hayatını mutlaklaştıranlar, yeryüzünde zulüm ve gü- 
nahı kurumsallaştıranlar kendilerinden önce bu yollardan geçmiş toplumların 
nasıl ağır yıkımlara uğradıklarını bilmiyorlar. Oysa ibret gözüyle yeryüzünde 
gezip dolaşacak olurlarsa bu acı gerçeği farkedeceklerdir. Medeniyet tarihi, 
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arkeoloji bunun sayısız örnekleriyle doludur. Yüce Allah söz dinlemeyenleri 
yerle bir etti, bir daha bellerini doğrultmayacakları şekilde tarih sahnesinden 
sildi. Bugün ve yarın da benzer inkârcı ve azgın tutum içine giren ve girecekler 
olanları aynı trajik akıbet beklemektedir ki ilahi sünnet bunu gerektirir. (Bkz. 
6/En'am, 11 ve ilgili atıflar.) 

Tarihte nice medeniyetler, büyük devletler, zengin toplumlar işledikleri 
cürümler dolayısıyla yerle bir olmuşlardır. Sonlarının geleceğini akılların- 
dan geçirmiyorlardı ama ilahi yasa hükmünü icra etti, göçüp gittiler. Bilim 
adamlarının araştırmalarına göre bugün izlerine az çok ulaşılabilen bir me- 
deniyet yok olup gitmiştir. Bilim adamları, Ege Denizi'nde 3 bin yıl önce The- 
ra yanardağının patlaması sonucu oluşan tsunaminin Ege kıyılarında kurulu 
olan Minoan uygarlığını tarihten sildiğini ortaya çıkardı. Ege Denizi'nde 3 
bin yıl önce patlayan Santorini adasındaki volkanın bir medeniyeti ortadan 
kaldırdığı dev tsunami dalgaları Lübnan'a kadar ulaşmış. Dünyanın en büyük 
ve en yıkıcı volkan patlaması M.Ö. 1450 yılında Ege Denizi'nde yaşandı. The- 
ra volkanının patlamasıyla gerçekleşen tsunami, Girit, Mısır, Kıbrıs, Lübnan 
ve Anadolu'da yıkıcı sonuçlar doğurdu. Ege kıyılarında kurulu olan Mino- 
an uygarlığı bu felaket sonrasında ortadan kayboldu. Bilim adamlarına göre 
patlama, dünyanın en büyük volkan felaketi olan Endonezya'daki Krakatoa 
volkanın felaketinden daha fazladır. 

Haklarında yıkım kararı verilenler azaptan kurtulamazlar, hiçbir beşeri 
güç onlara yardımda bulunamaz, kaçacak yer ararlar da kurtuluş bulamaz- 
lar (50/Kaf, 36). En büyük ve hakiki dost ve yardımcı Allah'tır. Yüce Allah da 
inkârcıların ve zorbaların değil, O'na inanıp hayat şekillerini O'nun tayin etti- 
ği çerçevede kuranların dostu ve yardımcısıdır (2/Bakara, 257). Kim Allah'ın 
dinine yardım eder, O'nun hoşnutluğunu kazanmak üzere çaba sarfeder ve sı- 
navı başarıyla verirse ahirette cenneti hak eder. İnkârcıların ve günahkârların 
barınma yeri cehennemdir, Ahkaf, 20. ayette tam cehenneme gireceklerken 
onlara dünyada iken zevklerinin tümünü tükettikleri hatırlatılacaktır. 

Hak ve hakikate karşı çıkılmasının inkârcıya sağladığı yegâne şey, dünya 
hayatını sürdürürken iştah ve şehvetinin dilediği gibi tatmin etmesidir. Mebde 
ve mead'dan, aşkın ve kutsaldan habersiz yaşayanlar yerler, içerler, metalanır- 
lar ama yemelerinin ve içmelerinin hayvanlardan farkı yok. (Daha geniş bilgi 
için bkz. 25/Furkan, 44. ayetin açıklaması.) 

Müşrikler Hz. Peygamberi memleketinden hicret etmeye zorladılar. Ama 
bu ilk defa vuku bulan bir hadise değildi, daha önce de benzer sürgünler ol- 
muştu, yüce Allah bu yüzden bir ceza olmak üzere nice memleketleri helak 
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etti, kimse de o ülkenin zorbalarına yardım edemedi. (Bkz. 8 /Enfal, 30; 9/Tev- 
be, 13.) Yazık ki aynı hata ve cürüm fiillerini tekrar edenler tarihte kendileri 
gibi olanların başlarına gelen musibetten gerekli dersleri çıkarmıyorlar (6/ 
En'am, 11). Tarihi ibret gözüyle okuyacak olsalar yaptıklarının ne kadar yanlış 
ve hatalı olduğunu anlayacaklardır. 

Çoğu zaman inkârcılar ve günahkârlar yapıp ettiklerinin tam bilincinde 
olmazlar. Yaptıklarının doğru olduğunu düşünürler; fiilleri kendilerine süslü 
gösterildiğinden vicdanları rahatsız olmaz. Kişinin kendini özeleştiriye tabi 
tutmayıp her yaptığının doğruluğuna inanması aklı tutuklu hale getirdiği gibi 
vicdanı da köreltir (35 /Fatır, 8). Ancak burada dikkate alınması gereken temel 
bir ölçü olmalı ki o da şudur: Birinin yapıp ettikleri Allah'tan gelen bir belge- 
ye, bir referansa yani ilahi vahye dayanıyorsa bu doğrudur, adaleti ve ahlaki 
erdemleri sağlar. Birinin fiilleri kendi arzu ve tutkularından (heva ve heves) 
kaynaklanıyorsa zorunlu olarak yanlıştır, günahı ve zulmü beraberinde getirir. 
Nefsin heva ve hevesine göre hareket eden kendi çıkarını gözetir, haz ve lez- 
zetleri esas alır, başkalarının hak ve hukukunu ihlal eder (30/Rum, 29). Yüce 
Allah'tan gelen hükümlere göre hareket eden ise hem yüksek ahlaki hayata 
sarılır hem adaleti ve hakkaniyeti gözetir. Bunun sebebini anlamak kolay: Yüce 
Allah hiçbir kulun, sınıfın, zümrenin, özel bir etnik grubun, kavmin tarafını tut- 
maz, hükümlerini taraflıvaz'etmez. Dolayısıyla inanan ve inanmayan iki insan 
tipi veya iki toplum biçimi bir olamaz. Mü'mince yaşayan insan ile inkâr ve 
günah içinde yaşayan insan eşit değildir. 

Her iki insan tipinin ahirette karşılaşacakları durum da aynı olmayacaktır. 
Takva sahipleri yani dünyada iken Allah'tan korkup sakınanlara ve hayatlarını 
ilahi hükümlere göre tanzim edenlere vaad edilen cennet içinde asla bozulma- 
yan sudan ırmaklar, tadı değişmeyen sütten ırmaklar, lezzetli şaraptan ırmaklar 
ve baldan süzme ırmaklar bulunmaktadır (76/İnsan, 21). Meyvenin her türlü- 
sünü orada kolayca bulabilirler. Yüce Allah onlara mağfiret etmiştir. Bir de ateşte 
olanlara bakalım: Böyleleri inkârı, zulmü ve günahkârca hayattaki ısrarı yüzün- 
den ateşte sürekli kalacaklardır, susadıklarında onlara kaynar su verilecek, iç- 
tiklerinde bağırsaklarını parçalayacaktır. İşte bu iki insan bir ve eşit değildirler. 
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16. Onlardan kimigelip seni dinler. Nitekim yanından çıkıp-gittikleri 
zaman, ilim verilenlere derler ki: “O biraz önce ne söyledi?” İşte 
onlar; Allah onların kalplerini mühürlemiştir ve onlar kendi heva 
(istek ve tutku)larına uymuşlardır. 

17. Hidayeti bulmuş olanlara gelince; (Allah,) hidayetlerini arttırmış 
ve takvalarını vermiştir. 


16. ayet belli bir insan psikolojisinin ilginç tasvirini yapmaktadır. Bu 
konu daha önce En'am süresi (6/25) ve Yunus süresinde (10/42) ele alın- 
mıştı. Öyle insanlar var ki önyargılarını kritik etme, kendilerini bir nefis mu- 
hasebesinden geçirme lüzumunu hissetmeden onlara farklı şeyler söyleyen- 
leri dinler ama söylenenler üzerinde herhangi bir tefekkürde bulunmadan 
eski düşüncelerine göre hareket etmeye devam ederler. Ayetin sözünü ettiği 
kişiler de -ki bunların Abdullah b. Übeyy bin Selül, Rifaa bin et Tabut, Zeyd 
bin es Salit, Malik bin Duhşum ve el Haris bin Amr gibi kimseler olduğu söy- 
lenmiştir- Hz. Peygamber (s.a.)'in meclisine gelir, ashabı arasına karışıp onu 
dinlerlerdi fakat meclisten çıkar çıkmaz alaylı bir üslupla “Az önce ne diyor- 
du ya!” diye sorarlardı. Bazı rivayetlere göre bu kişiler Cuma hutbesine gelir 
hutbeyi dinler, çıkışta bunu sorarlardı. Sordukları kimseler ise “bilen, bilgi / 
ilim sahibi kişiler”dir. İbn-i Abbas ayetin sözünü ettiği kişilerden birinin ken- 
disi olduğunu söylemiştir. Bu açıklamayı temel alacak olursak, bu insanların, 
“bilen” birine dahi tecahül-i arif yaparak alaylı soru sorma cüretini göstere- 
bildiklerini anlıyoruz. 

Söz konusu kişilerin sözde Müslüman yani münafık oldukları açıktır. Kur- 
tubi'yi göre “bilen kişiler”e sormalarının bir sebebi Efendimiz'in anlattık- 
larıyla alay etmeleridir. Bu akla yakın görünmektedir. Ama başka ihtimalleri 
de göz ardı etmemek lazım: Belki de, söylenenleri doğru anlayanların kalbine 
birtakım kuşkular düşürmek istemiş olabilirler. Ancak bu çok inandırıcı gö- 
rünmüyor, çünkü “bilen/ilim sahibi” bildiklerinden-inandıklarından emin 
olmuş kimsedir, alay tonlu sorulardan hemen kuşkuya düşmez. Başka bir ihti- 
mal “kalpleri kapalı” olduğundan her ne söylenirse söylensin bir türlü sözün 
maksadını, mesajın muhtevasını anlayamamalarıdır. Ayetin “mühürlenmiş 
kalp”ten söz etmesi bu görüşü kuvvetlendirmektedir. 

Kalp insani düşünme faaliyetinin merkezidir. Kalbi hakiki fonksiyonla- 
rını yerine getirmekten alıkoyan en önemli amil nefsin istek ve tutkularına 
kapılması, arzu, hırs ve ihtirasların kalbin üstünü kalın tabakalarla örtmesi- 
dir. Heva ve hevese kapılanlar entelektüel faaliyette bulunamazlar, akıllarını 
iptal eder, zekâlarını maharetle kullanırlar. Zekânın yüksek derecede fonk- 
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siyon görmesi aklın çalışıyor olmasının kanıtı değildir. İdeal olan zekânın 
akla eşlik etmesi, tefekkür ve bilgilenme işlemi sürerken zekânın bir adım 
geriden aklı takip etmesidir. Nice zeki insan var ki hakikatte akılsızdır. Söz 
gelimi başkalarının emeğine ve malına göz diken bir hırsız veya başkalarını 
ince taktiklerle aldatan, yanıltan kimse, çok zeki olabilir ama akıllı olamaz. 
Aklını çalıştırabilseydi hakkı olmayan bir şeye el koymaması veya doğruluğu 
rehber edinmesi gerektiğini bilirdi. Akıl tutulması nefsin kalbi istila etmesi, 
ruh üzerine hegemonya kurması sonucunda gerçekleşir. Daha makro ve ge- 
nel düzeyde tabiatı tahrip eden, ekolojik dengeyi bozan, çevreyi yaşanamaz 
hale getiren bir iktisat politikası —ki zamanımızın küresel eğilimi ve nere- 
deyse bütün devletlerin esas aldıkları iktisat politikasıdır- akıllıca değildir. 
Bu ve daha yüzlerce örnek, bize dinin ve dinden neşet eden ahlak ve hukuki 
kuralların emrinde olmayan her türlü faaliyetin zekice olabilmesine karşılık 
akıllıca olmayabileceğini göstermektedir. 

Kavrayış ile pratik hayat, eylemler arasında ilişkiler vardır. Kimi insan ila- 
hi buyrukları aklıyla kavrar ve kendisine iletilen sözü, tebliği referans alıp ona 
göre hayatını sürdürür. Kimileri de ne buyruk dinler ne aklıyla herhangi bir 
hakikati kavrar. İlk grupta yer alanlar -ki ayet bunların “ilim sahibi” olduk- 
larını bildirmektedir- bilgilerini, kavrayışlarını sürekli arttırmaktadırlar, bil- 
gilerini arttıran şey sahih imanları ve salih amelleridir. Bildiğiyle amel etmek, 
inandığı gibi yaşamak da kalbe ve zihne derinlik kazandırır. Bunlar basirete ve 
ferasete sahip kimselerdir. 

Ayeti anlamaya çalışırken “ilim ile takva” arasında ki ilişkiyi de gözden 
kaçırmamak lazım. Hak ve hakikat bilgisine sahip olan Allah'tan sakınır, hu- 
dutları çiğnemekten korkar, vaz'edilmiş Hukuk kurallarını çiğnemeye kalkış- 
maz, en yüksek seviyede bilinçle Allah'a bağlanır, her zaman haşyet içinde ya- 
şar. Ahireti bir an için aklından çıkarmaz, vecibelerini azami titizlik ve dikkatle 
yerine getirmeye çalışır, çevresindekilere, canlı tabiata, kısaca bütün mahlüka- 
ta karşı sorumluluk içinde yaşar ve öyle hareket eder. Maverdi'ye göre bilgi ve 
takva arasında gerekli dengeyi kuran kişi ruhsatlara göre değil, azimete göre 
davranır. İşte böylelerinin yüce Allah hidayetlerini arttırmış ve onları takva 
sahibi kılmıştır. Kur'an kiminin kalbini katılaştırır, günahını arttırır kiminin ise 
hidayetini ve takvasını arttırır (9/Tevbe, 123-125). 
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18. Artık onlar, kıyâmet-saatinin kendilerine apansız gelmesinden 
başkasını mı gözlüyorlar? İşte onun işaretleri gelmiştir. Fakat ken- 
dilerine geldikten sonra öğüt alıp-düşünmeleri onlara neyi sağlar? 


18. ayette geçen “saat” kıyamete atıftır. Kıyamete “saat” denmesinin se- 
bebi ölümden sonraki sorgulama ve yargılamanın seri, hızlı bir şekilde olması 
dolayısıyladır. Dünyada yargı çoğu zaman ve çoğu yerde hızlı çalışmaz, dava- 
ların sonuçlanması yıllar alır, hak sahipleri haklarını alamaz, böylelikle adalet 
tesis edilmiş olmaz. Kur'an literatüründe saat dendiğinde kıyamet, ölümden 
sonra diriliş,toplanma (haşr), hesap ve yargı akla gelir. 

Kamer süresinin ilk ayeti “Saatin giderek ve hızla yaklaştığından” bahse- 
dilir. Bunu teyit eden ciddi karineler vardır. Çoğu tefsirciye göre -ki biz de aynı 
kanaatteyiz- kıyametin en büyük belirtilerinden biri Hz. Peygamber (s.a.)'in 
son elçi olarak gönderilmiş olmasıdır; bundan sonra peygamber gelmeyecek, 
yeryüzüne vahiy inmeyecektir. 

Beşeriyetin tarihini gündönümüne benzetecek olursak Âdem aleyhis- 
selâm “şafak”, Nuh aleyhisselâm “kuşluk”, İbrahim aleyhisselâm “öğlen” Efen- 
dimiz Aleyhissalâtü vesselam da “ikindi vakti”nin peygamberidir. Nitekim bir 
hadis-i şerifte şöyle buyurmaktadır: “Benimle kıyamet arasında iki parmak 
arası mesafe vardır” (Buhari, Talak, 25 ve Müslim, Cuma, 43; Müsned, Ill, 123.) 
Bir insanın şehadet ve orta parmağı arasını işaret etmesi mesafenin hayli 
yakın olduğunu anlatmak içindir. Tabiatıyla bunun birkaç yüz veya bin sene 
içinde olduğunu ifade etmez, kıyametin pek yakın olduğunu ifade eder. Belki 
binlerce sene sonra, belki de biraz sonra. Tam olarak vaktini Allah'tan başka 
kimse bilemez, mutlak gaybe ait olan bu bilgiye Hz. Peygamber de sahip değil- 
di (bkz. 7/A'raf, 187; 31/Lokman, 34). 

Kıyametin (es saa') ne zaman kopacağını bilemezsek dahi bazı belirtile- 
rini (eşrat) tespit ve takip etmek mümkündür. Hadis kitaplarında bu konuda 
çeşitli rivayetler vardır ve işin aslına bakılırsa söz konusu rivayetlerin önemli 
bir kısmı da en azından yaşadığımız modern çağda gerçekleşmiş bulunmak- 
ta, üstelik her geçen gün ortaya çıkmış bulunanlara yenileri eklenmektedir. 
Hadis kitaplarında kıyametin alametleri bağlamında savaşların artacağından, 
köleliğin yayılacağından, bedevilerin konfor hayat tarzına özeneceklerinden, 
yüksek binalar (gökdelenler?) dikeceklerinden bahsedilmektedir. Keza söz 
konusu rivayetlerde “zina ile bina” arasında ilişkiler kurulmuştur. Deprem 
fırtınalarından söz edilmiş, işlerin ehil ve liyakatli olmayan kişilerin eline ge- 
çeceği, emanetin zayi olacağı haber verilmiştir. İlmin kalkıp cehaletin yerini 
alması, kadın nüfusunun erkek nüfusunu geride bırakacak şekilde çoğalması; 
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servet ve mal istifçiliğinin artması; şerefli ve cömert insanların azalması; ba- 
yağı, tamahkâr, muhteris kimselerin öne çıkıp rağbet görmesi; ayakların baş, 
başların ayak olması da sayılan belirtiler (eşrat) arasında yer almaktadır. 

“Eşrat” şart ile aynı kökten olup kelime insanın içinden çıkan kurtçuklar, 
tenya için kullanılır. Kelimenin insanla ve onun içinden çıkan şeylerle ilişkili 
olması kıyametin küçük alametlerinin yine insanla ilişkili olacağını, daha doğ- 
rusu kıyameti yakınlaştıracak olan sebeplerden birinin insanın ahlaki tutum 
ve davranışlarının olabileceğini ima etmektedir. Sultanın askerlerine ve daha 
sonra devletin iç güvenlik kuvvetlerine (polis) “şurta” denmesi, söz konusu 
kolluk kuvvetlerinin sultanın veya merkezi kamu otoritesinin işaretlerini 
üzerlerinde taşıyıp onu temsil yetkisine sahip olmaları dolayısıyladır. Fakat 
kelime “adi, değersiz deve” için de kullanılmıştır. Ragıb'a göre bu isim kendi yı- 
kımını, feci akıbetini kaçınılmaz olarak barındıran şeyler için kullanılır. Şurta 
yetki alan makamdan daha aşağı konumda olduğundan temsil ettiği makamla 
aynı seviyede değildir. Buna göre asker veya polis devletin kendisi değildirler 
yani devleti veya kamu otoritesini temellük edemezler. 

Hadis kitaplarının ilgili bölümlerinde “kıyametin alametleri” olarak sa- 
yılan şeyler büyük kıyametten önceki sebepler olduğu söylenmiştir. Ancak 
belirtiler (alametler)le ilgili bir hayli uydurma rivayetler, yakıştırmalar, kur- 
gular da söz konusudur. Bazı kötü niyetli kimseler veya kendilerine “bekle- 
nen mehdi veya inecek İsa” misyonu ve rolü biçenler, bu uydurma rivayet, 
yakıştırma ve kurguları kendilerinin “zuhurları veya nüzulleri” için birer de- 
lil olarak kullanıp birçok insanı aldatabilirler, nitekim geçmişte olduğu gibi 
bugün de aldatabiliyorlar! 

Binaenaleyh hangi bilgi ve haberlerin sahiden alametler sınıfına girip gir- 
mediğine bakarken hayli dikkatli olmak icap eder. Bu konuda üzerinde durul- 
ması gereken belirtilerin insanın Allah ile maddi tabiat-kâinatla, hemcinsle- 
riyle ve kendi benliği (nefsi)yle olan ilişkilerinin ürünü olduğunu söylemek 
mümkün görünmektedir. Her önemli tabiat olayında veya kozmik hadisede 
kıyameti hatırlamak belli bir bilincin eseridir. Nitekim Hz. Peygamber, ne za- 
man şiddetli bir rüzgâr esecek, fırtına kopacak olsa kıyametin kopmasından 
korktuğunu söylemiştir (Müsned, VI, 66). Tabii ki, Hz. Peygamber, şiddetli bir 
fırtınanın kıyametin öncüsü /habercisi olduğunu söylemiş değildir, o böylesine 
şiddetli fırtına ve kasırgaların bize gökleri ve yeri altüst edecek olan kıyameti 
ve ahirette vereceğimiz hesabı hatırlatmayı murat etmiştir. 

Belirti veya alametlerin (eşrat) açıkça Kur'an'da yer almaması sözü edilen 
ahlaki çöküntülerin birer kıyamet habercisi olmadığı anlamına gelmez. Bazı 
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tefsirciler benzer olumsuz davranışların geçmiş kavimlerde de görüldüğünü 
söylemektedirler. Bu doğrudur ama geçmişte bu türden yaygın suç ve günah- 
kârları işleyenlere dünyada iken, hatta peygamberlerinin gözü önünde azap 
verilirdi. O mücrim toplumların maruz kaldığı toplu azaplar onların kıyameti 
oldu. Zamanın sonunda günahkâr toplumlara toplu azap verilmeyeceği be- 
lirtilmiştir (8/Enfal, 33), suç ve günahların kurumsallaşıp artması, yaygınlık, 
aleniyet kazanıp himayeye mazhar olması kıyametin gelişinin önemli belirtisi, 
başka bir deyişle sebebi olarak düşünülebilir. Çünkü geçmişte belli bir nokta- 
ya ulaşan bozulma toplu bir azapla sonlandırılır, böylelikle işe kalınan yerden 
başlanır yani beşeriyete ve canlı hayata dönük zararlar (fesat) önlenmiş olur- 
du. Azap olmayacağına göre zaman geçtikçe artan, kanuni ve sosyal himaye 
gören, aleniyet kazanan günahlar; normalmiş gibi algılanmaya başlayan ve 
hatta estetize edilen münkerler sadece ahlaki hayatı ve sosyal dokuyu boz- 
makla kalmıyor, maddi tabiatı, canlı hayatı, kısaca kâinatın dengesini bozuyor 
ki, bunun sonu kıyamettir. Doyumsuz istek ve arzuların sosyal hayata hâkim 
olması mesela iktisat politikalarını sınırsız büyüme üzerine oturtur; bu ise 
sınırsız enerji kaynakları, sürekli üretim, üretim için hammadde tedariki ve 
tüketim için yeni pazarların bulunmasını zaruri kılar. Her ülkenin aynı hedef- 
ler doğrultusunda kışkırtıldığını düşündüğümüzde bunun kaçınılmaz sonucu 
savaşlar, askeri işgaller ve baş döndürücü hızla gelişen kitle imha silahlarıyla 
sivillerin katledilmesi, şehirlerin tahrip edilip altyapılarının çökertilmesidir. 
Öldürme ve tahrip etme kapasitesinin artması oranında yeryüzü gezegeninde 
vuku bulan olayların dünyanın yakın çevresine, uzaydaki diğer yıldızlara ve 
gezegenlere olumsuz etkisi olur. Bu çerçevede Müslüman arifler “İnsan bozu- 
lursa kâinat bozulur” demişlerdir. 

Belki de -en doğrusunu Allah bilir ama- birtakım tefsircilerin işaret ettiği 
üzere “Saat yaklaştı ve ay yarıldı” (54 /Kamer, 1) ayetini bu dünyada insanoğ- 
lunun işlediği ağır günahların bu küçük uyduya uzanması şeklinde anlayabi- 
liriz. 1969'da insanoğlu Ay'a bastığı zaman bu küçük gezegeni yarmış oldu ki 
bu insanın doyumsuz arzuları, yeni kaynaklar ve zenginlikler arayışının, tah- 
ripkâr hırs ve ihtiraslarının dünyadan taşıp uzaya uzanmasının tarihi oldu. 
İnsanoğlunun Ay'a ayak basması kıyamet saatinin en önemli ve somut belirti- 
lerinden biri oldu. 

Gerçek şu ki belirtileri (eşrat) parça parça, aşama aşama çıkacak olsa da 
büyük kıyamet apansız gelir, patlar. Yapılması gereken şey belirtilere bakıp in- 
sanların kendine çeki düzen vermeleri, içine girdikleri yanlış yoldan geri dö- 
nüp doğru yolu takip etmeleridir. Akıllı kimseler, kıyametin varlığından zerre 
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miktarı şüphe etmeden sanki her an kopacakmış gibi salih amel, takva ve ha- 
yırlarda yarışarak yaşamalarıdır. “Daha önce inanmamış veya inandığı halde 
bir iyilikte bulunmamış kimseye, Rabbinin bazı alametlerinin geldiği gün iman 
etmesi bir fayda sağlamaz" (6/En'am, 158). Unutmamak gerekir ki “büyük kı- 
yamet” kâinat çapında vuku bulacak olan büyük olaydır; “küçük kıyamet” ise 
her insanın ömrünün sona erip bu dünyadan ayrılması yani ölümüdür. Her 
ikisi de habersiz gelir. Apansız gelince yapacak bir şey kalmaz (6/En'am, 31) 
ne düşünmenin ne tedbir almanın faydası olur (43/Zuhruf, 66). 


alli SkağİIŞ önüekaliş GLİİJ Sakiz AİN YL İY ASİ all 
G0a) paSağlağ SalâZA çala 


19. Şuhâldebil; gerçekten, Allah'tan başka ilâh yoktur. Hem kendi gü- 
nahın, hem mü'min erkekler ve mü'min kadınlar için mağfiret dile. 
Allah, sizin dönüp-dolaşacağınız yeri bilir, konaklama yerinizi de. 


Hakikat şu ki Allah'tan başka ilah yoktur, mutlak kudret O'nundur. Belirti- 
leri ortaya çıkmış ve çıkmakta olan kıyameti düşünüp herkes günahı için tevbe 
ve istiğfarda bulunmalıdır ki, 19. ayet ilginç bir biçimde Hz. Peygamber'i de 
buna dâhil etmektedir. Hz. Peygamber'in mü'minler (24/Nur, 62) veya “gelip 
durumlarını ibraz etmeleri durumunda nefislerine zulmedenler” için af ve ba- 
ğışlama dilemesi (24/Nur, 64) anlaşılır bir şeydir. Sürenin 19. ayeti ise Pey- 
gamber'den “mü'min erkekler ve mü'min kadınlar” yanında “kendi günahı 
(zenb) için de af dilemesi"ni talep etmektedir. Burada cevabı aranması gere- 
ken önemli bir soru var: 

Acaba peygamberler de suç ve günah işler mi ki bağışlanma dilesinler? 19. 
Ayet “Hz. Peygamberin de günah işleyebileceği”, hatta işlediği fikrini ima et- 
mektedir. Oysa peygamberliğin önemli sıfatlarından biri “ismet”tir. Elçi olarak 
seçilecek kişinin günahsız olması, günahlardan korunmuş olması gerekir. Bu 
böyledir, zira suç ve günah işleyen bir kimse hem ilahi vahyi olduğu gibi alabi- 
lecek temiz bir kalbe sahip olamaz hem ilahi vahyi insanlara açıklayamaz, ilahi 
hükümleri kendi hayatında tatbik edemez. Hırsızlığı yasaklayan biri hırsızlık 
yaparsa kime inandırıcı gelebilir? Peygamberlerin ufak tefek işlerde yanılıyor 
olması (zelle) onların günahkâr oldukları, büyük hatalara düştükleri anlamına 
gelmez. Bu konuyu Yusuf (12/23-29 ve Fetih (48/ 2-3) ele almış bulunuyoruz. 

Üstlendikleri nübüvvet misyonu dolayısıyla peygamberler günah işleme- 
yeceğine göre burada Hz. Peygamber'e verilen mesajı Kurtubi iki şekilde anla- 
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yabileceğimizi belirtmektedir: Biri “Rabbim, her ne kadar beni koruyorsan da 
benden günah sadır olabilir, senden bağışlanma diliyorum", diye yalvarması; 
diğeri “Beni koruduğun gibi sürekli günah ve yanılmalardan koru" diye mağ- 
firet dilemesi. Bir hadiste Hz. Peygamber, kendisinin de “kalbinin bulutlandı- 
ğını, gafletle perdelendiğini, bu yüzden günde Allah'tan yüz kere bağışlanma 
dilediğini" (Müslim, Zikr, 41; Ebu Davud, Vitr, 26) buyurmuştur. Bir duasında 
şunu niyaz etmektedir: “Allah'ım beni nefsimle baş başa bırakma!" 

Şöyle de anlamak mümkündür: Hz. Peygamber'in bağışlanma dilemesi, 
aslında mü'min erkek ve kadınlara örneklik teşkil etmesi içindir. Kendisi ma- 
sum olduğu halde bağışlanma diliyorsa, mü'minlerin gece gündüz ve her an 
bağışlanma dilemeleri hayda hayda gereklidir. Bir başka açıklamaya göre Hz. 
Peygamber'in Allah bilinci, takvası, hak ve hakikati algılama biçimi sıradan in- 
sanlarınkinden hayli farklıdır. O vahyin kaynağından bilgi ve haber almakta, 
ilahi bilgiler kalbine ilka olunmaktadır. Dolayısıyla meselenin ne büyük, derin 
ve şümullü olduğunu bilir. Onun bu yüksek düzeydeki bilişleri, bilinci ve du- 
yuşları gece gündüz yüce Allah'ı aklından çıkarmadığı halde yine de kul olarak 
sahip olduğu nimetlerin tam olarak hakkını eda etmesine yetmeyebilir, bu mü- 
lahaza ile ona sürekli bağışlanma dilemesi emredilmiştir (24 /Nur, 62). 

Hayli makul olan bir açıklamaya göre Efendimiz, Mekke'de ve sonrasında 
yaşadığı büyük zorluklar dolayısıyla kalbinde sıkıntılar yaşıyor, olaylar karşı- 
sında içi daralıyordu. Bu ayetle ona sabretmesi, sıkıntıları elbette Allah'ın bilip 
zamanı gelince gidereceği ancak o güne kadar bağışlanma dilemesi gerektiği 
emredilmektedir. 

Son olarak şunu söylemek mümkündür: Aslında 19. ayette sözü edilen Hz. 
Peygamber'in şahıs olarak gerçekten günah işlediği ve bundan dolayı bağış- 
lanma dilediği meselesi değil, anlatılmak istenen “Zamanın sonuna yaklaşıl- 
dı, kıyamet her an kopabilir, beşeriyetin tamamı ziyandadır (103/Asr, 1). Ey 
peygamber sen ve bunun bilincinde olan mü'minler hem kendi adınıza, hem 
beşeriyet adına yüce Allah'tan tevbe ve istiğfar dileyin”, mesajının verilmesidir. 
En doğrusunu Allah bilir. 

Şu veya bu, gerçek şu ki hiç kimse yapıp ettiklerinden emin olamaz. 
Mü'min ümit ile korku arasında yaşar. Ne tam ve kesin olarak kurtuluşa erdi- 
ğine kanaat getirip sınırsız bir rahatlığa düşer ne de ümitsizliğe kapılır. Daima 
ve her durumda mağfiret diler, şükreder, şükründe kusur edebileceğini düşü- 
nür, yüce Allah'ı hatırından çıkarmaz. 

Allah kulların her durumuna muttalidir, nereden gelip nereye gittiklerini; 
ne yaptıklarını, hangi işlerle meşgul olduklarını; gece ve gündüz nerede bu- 
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lunduklarını; ahirette hangi yeri hak edeceklerini bilir. Hiçbir şey O'nun bilgi- 
sinin dışında değildir. 


De 


5S İzin Bğgle Eah TALE By RİYA İyi ğe yö 
gh 5is8 SİN Gylskş SpA fel $ önül Sih JEAİN gs 
DANİ öğe 1318 Saayaz Üğüğ All gr.) Şİ İl Gİ öp 
âİ alli öl alizaz Üz gri İİ Sİ AİN ze 
ZİN ARİ gal Slkİgi grrp Sal iy aklş gi ğ li 
çıslâ ie pl Gİ Ga3sakE YİĞİ erp açlar akla afili 

gıt) İSİ 


20. İmân edenler, derler ki: “(Savaş izni için) Bir süre indirilmeli de- 
gil miydi?” Fakat içinde savaş (kıtal) zikri geçen muhkem bir süre 
indirildiği zaman, kalplerinde hastalık olanların, üzerine ölüm 
baygınlığı çökmüş olanların bakışı gibi sana baktıklarını gördün. 
Oysa onlara evlâ (olan): 

21. İtaatvemaruf (güzel) sözdü. Fakat iş, kesinlik ve kararlılık gerek- 
tirdiği zaman, şayet Allah'a sadakat gösterselerdi, şüphesiz onlar 
için daha hayırlı olurdu. 

22. Demek, 'iş başına gelip yönetimi ele alırsanız' hemen yeryüzün- 
de fesat(bozgunculuk) çıkaracak ve akrabalık bağlarınızı koparıp 
parçalayacaksınız, öyle mi? 

23. İşte bunlar; Allah onlarılânetlemiş, böylece (kulaklarını) sağırlaş- 
tırmış ve basiret (göz)lerini de kör etmiştir. 

24. Öyle olmasa, Kur'ân'ı iyiden iyiye düşünmezler miydi? Yoksa bir- 
takım kalpler üzerinde kilitler mi vurulmuş? 


Savaş arızi bir durumdur. Meşru savunma hakkı yanında, mutlak bir kö- 
tülüğün, zararın, mesela baskı ve fitnenin ortadan kaldırılması veya zulüm al- 
tında olanların kurtarılması amacıyla savaşılır. Mekke'de Müslümanlar zayıftı, 
uğradıkları ağır baskılar dolayısıyla zaman zaman bunalıyorlardı ama savaşa- 
cak güçleri yoktu, her seferinde Efendimiz (s.a.) onlara sabrı tavsiye ediyordu. 

Medine'de güç kazandılar ve artık savaş izninin çıkmasını talep etmeye 
başladılar. Tabii ki bu taleplerde kimin samimi, kimin samimiyetsiz olduğunu 
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tespit etmek güçtür. Nitekim savaş izni çıkınca yani 20. ayette belirtildiği üzere 
savaşa izin veren muhkem ayet inince bu sefer samimi olmayanlar -ki bun- 
lar “kalplerinde hastalık” olanlardı- üzerlerine ölüm baygınlığı çökmüş vazi- 
yette Hz. Peygamber'e bakmaya başladılar. Belli ki savaşmak istemiyorlardı, 
rahatlarının bozulması, belki de savaşta hayatlarını kaybetmeleri veya sakat 
kalmaları söz konusuydu. Bu yaptıkları samimiyetsizlik, tutarsızlıktı. Onlara 
yakışık gelen emre itaat etmek, ma'ruf üzere hareket etmekti. (Bkz. 4/Nisa, 
77-78.ayetlerin açıklaması.) Savaş isteği bir taahhüttür, Allah'a sadakatin gös- 
tergesidir. Haklı, adil ve meşru savaş istediği halde zamanı geldiğinde bundan 
kaçınan Yüce Allah'a sadakatini göstermemiş olur ya böyle bir istekte bulun- 
mayacak ya da emredildiği zaman savaşacak. Onun için hayırlı olan budur. 

22. ayet İslami hükümlere göre tanzim edilen bir yönetimin meşru çer- 
çevesini çizmektedir. “Velayet”ten gelen “tevelli”nin iki anlamından biri sırt 
çevirmek, diğeri yönetimi ele almak, yönetmek demektir. Biz ikinci anlamı ter- 
cih ettik. Buna göre İslami bir yönetimin birincil uğraşısının, tespit edeceği 
politikalarının ana hedefinin yeryüzünde sulh ve salahı tesis etmek, aile ve ak- 
rabalık bağlarını güçlendirmek, dolayısıyla toplumsal barış ve huzuru, daya- 
nışma ve işbirliğini geliştirmek olduğunu söyleyebiliriz (22 /Hac, 41). Kim yer- 
yüzünde bozgunculuk (fesat) çıkarmak, aile ve akrabalık bağlarını gevşetmek, 
toplumsal çözülmeye hizmet edecek politikalar takip edecek olursa Allah'ın 
lanetine uğramış olur. Bazı tefsirciler, akrabalık bağlarının biri din kardeşliği 
diğeri kan ve sıhriyete dayalı olduğunu, ilkinin genel ikincisinin özel anlamda 
olduğunu düşünmüşlerdir. 

Bu son derece önemlidir. Konuyla ilgili çok sayıda hadis vardır. Efendimiz 
“Akraba ile bağını kesen cennete girmez” (Müslim, Birr, 18) buyurmuştur. İs- 
lam tarihinde aile ve akrabalık ağaç metaforuyla ifade edilmiştir, bu da ilhamı- 
nı yine Efendimiz' den alır: “Rahim (akrabalık) Rahman'dan bir daldır. Allah 
ona seni kim tutarsa (akrabalık ilişkilerini sürdürürse) ben de onu tutar, ilgimi 
sürdürürüm); kim seninle ilgiyi keserse, ben de onunla ilgiyi keserim” (Buhari, 
Edeb, 13; Tirmizi, Birr, 16; Müsned, I, 190). Rahim, Rahman'dan, O'nun ismin- 
den türemiş bir dala benzetilmiştir. Dar anlamda aile, daha geniş çerçevede 
yakın ve uzak akraba bir ağacın irili ufaklı dalları gibi birbirlerine bağlıdırlar. 
Bu açıdan bakıldığında yönetimin en esaslı görevi aileyi korumak, insanlar 
arasında yardımlaşma, dayanışma ve sosyal barışı sağlamaktır. 

Bakara süresinde (2/205) iş başına gelen bozguncuların yeryüzünde 
bozgunculuk çıkardıkları, ürünleri ve nesilleri yıkıma uğratmaya çalıştıkları 
belirtilir. Bu mü'minlerin tam aksini yapmaları gerektiğine vurgudur. Onlar 
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yönetime geçtiklerinde namazı ikame ederler, zekâtların verilmesini sağlar- 
lar; ma'ruf olanı emredip münker olandan sakındırırlar (22 /Hac, 41). Öyle 
yapmayan yöneticiler ve onlara destek verenler hakikatte Allah'ın rahme- 
tinden, koruyuculuğundan uzağa düşmüş kimselerdir. Böylelerinin bu trajik 
duruma düşmelerinin sebebi kulaklarında ağırlık olduğundan ilahi öğütleri 
dinlemiyorlar, söz üzerinde tefekkür etmiyorlar. Basiretleri bağlanmış, göz- 
leri körelmiştir. 

Ancak bu ayet kümesinden dikkatlerden kaçmaması gereken nokta şu ki, 
bütün bu yergiler inkârcılara değil, “mü'minler toplumu" içinde yer alanlara 
yapılmaktadır. Yani mü'min olduğunu söyleyip, öyle tanınıp da güç ve iktidar 
olduklarında yeryüzünde fesat çıkaran, akrabalık bağlarını parçalayan, top- 
lumu kutuplaştırıp grupları birbirine düşürenler olabilir. Bunlar belki zama- 
nında mazlum ve mağdur kimselerdi, zorba güçlerden, adaletsiz iktidarlardan 
büyük baskılar görmüşlerdi ama iktidar olduklarında onlar sulh ve salahı sağ- 
layacaklarına, adaleti tesis edeceklerine kendileri de baskılarından kurtulduk- 
ları kimseler gibi hareket etmekte, adaletsiz bir iktidarın nimet ve avantajla- 
rından istifade etmeye bakmaktadırlar. Kur'an-ı Kerim, bunların “kalplerinin 
hasta” olduğunu belirtmektedir. Bunun manası bir zamanlar bunlar mazlum- 
du, mağdurdu; zulüm ve baskıdan kurtulmak ve onur sahibi olmak istiyorlar- 
dı, bunun mücadelesini veriyorlardı, ne var ki mücadelelerini takva üzerine 
bina etmedikleri için, onlara zulmedenlerin zulümlerini tevarüs ettiler, onlar 
gibi hükmetmeye başladılar. (Bkz. 40/Mü'min, 52. ayetin açıklaması.) 

Kur'an hakkı ve hakikati, gerçekleri ortaya koymaktadır. İnsanın dünya 
hayatında nasıl bir anlam haritasını takip etmesi gerektiği konusunda güve- 
nilir bilgiler, doğru haberler, takip edilmesi gereken öğütler vermektedir. Aile 
ve akrabalık bağlarının zayıfladığı toplumsal hayat mümkün değildir, Kur'an 
bu bağların sağlam olmasını öğretir, basireti bağlanmış olanlar ise aile bağ- 
larını çözmek üzere politikalar takip eder. Akrabalar arasında sevgi ve daya- 
nışmanın gelişmesini önerir, kulaklarında ağırlık olanlar bireyciliği, egoizmi, 
kişisel çıkar hesaplarını teşvik eder, herkesi diğeriyle ölümcül yarış ve reka- 
bete özendirir. Bu ise toplumsal barışı bozar, çünkü ölümcül rekabet, acımasız 
yarış, bencillik, hırs ve ihtiraslar kıskançlık tohumlarını eker, husumet ve ça- 
tışmaları besler, bu ise iç savaşlara, sosyal patlamalara sebebiyet verir. Kur'an 
üzerinde yeterince düşünülecek olsaydı -ki maalesef insanların çoğu Kur'an'ı 
sevap kazanmak üzere düz olarak okur, okudukları üzerinde derinlemesine 
düşünmez- bu türden ailevi, toplumsal, bölgesel, hatta küresel felaket ve tra- 
jediler yaşanmazdı. Mehmet Akif yakınarak şöyle der: 


310 ALI BULAÇ KUR ÂN DERSLERİ/DIRÂSÂTU L-KUR'ÂN 


“Lafzı muhkem yalnız, anlaşılan, Kuran'ın: 
Çünkü kaydında değil hiçbirimiz mananın 

Ya açar Nazm-ı Celil'in, bakarız yaprağına; 
Yahut üfler geçeriz bir ölünün toprağına. 
İnmemiştir hele Kur'an, bunu hakkıyla bilin, 

Ne mezarlıkta okunmak, ne de fal bakmak için.” 


24. ayete göre Kur'an üzerinde yeterince düşünmeyi engelleyen önemli 
faktör, kalp üzerinde kilidin vurulmasıdır ki, bunun da sebebi yukarıda an- 
lattığımız üzere insanın kendini dünyevi hırs ve ihtiraslara, tatminsiz arzu ve 
doyumsuz zevklere kaptırmasıdır. Kur'an üzerinde doğru yöntemle düşünül- 
medikçe ondan istifade etmek mümkün değildir. Maalesef Müslümanlar çokça 
Kur'an dinliyorlar, okuyorlar ama üzerinde yeterince ve usulüne göre düşün- 
müyorlar. (Bkz. 4/Nisa, 82; 23/Mü'minun, 68 ve 38/Sad, 29.) 


ALAN Gaz azl â8 la al ba ald GE İşl öl öİ 
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25. Şüphesiz, kendilerine hidayet açıkça belli olduktan sonra, gerisin 


geri (küfre) dönenleri, şeytan kışkırtmış ve uzun emellere kaptır- 
mıştır. 


26. İşte böyle; çünkü gerçekten onlar, Allah'ın indirdiğini çirkin kar- 
şılayanlara dediler ki: “Size bazı işlerde itaat edeceğiz” Oysa Al- 
lah, sakladıkları şeyleri (sır olarak konuştuklarını) biliyor. 


27. Öyleyse melekler, yüzlerine ve arkalarına vura vura canlarını al- 
dıkları zaman nasıl olacak? 
28. İşte böyle; çünkü gerçekten onlar, Allah'ı gazaplandıran şeye uy- 


dular ve O'nu razı edecek şeyleri çirkin karşıladılar; bundan do- 
layı (Allah,) amellerini boşa çıkardı. 
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29. Yoksa kalplerinde hastalık bulunanlar, Allah'ın kinlerini hiç (or- 
taya) çıkarmayacağını mı sandılar? 

30. Eğer biz dilersek, sana onları elbette gösteririz, böylelikle onla- 
rı simalarından tanırsın. Andolsun, sen onları, sözlerin söyleniş 
tarzından da tanırsın. Allah, amellerinizi bilir. 


25. ayette sözü edilen “hidayetten sonra küfre dönenlerin ya kitap ehli 
yada münafıklardır. Ayetin indiği sosyo-politik ortama her ikisi de uygun dü- 
şer. Kitap ehli olduklarını düşünecek olsak, bunların anlaşmalara sadık kalma- 
yan Medine Yahudileri olur. Yahudiler, gerek ellerindeki Tevrat gerek Tevrat'ı 
doğrulayan Kur'an'a rağmen gerçeği ters yüz etmekten ve Hz. Peygamber'e 
zorluk çıkarmaktan çekinmiyorlardı. 

Münafıklar ise malum olduğu üzere bunlar içlerinden iman etmemiş ama 
inkârlarını ustalıkla gizleyebilen kimselerdir. Kitap ehline veya münafıklara, 
doğru yol gösterilmiş, neyin hak neyin batıl olduğu açıklanmış olmasına rağmen 
onları inkâra götüren asıl amil şeytanın yapıp ettiklerini, kötü fiillerini kendileri- 
ne süslü, sevimli göstermesi, böylelikle kışkırtıp fitlemesidir ki, onlar da bunun 
sonuncunda uzun emellere kapılırlar, uzun, belki de sonu gelmeyecek ömür sü- 
recekleri yanılgısına düşmektedirler. (2/Bakara, 217 ve 5/Maide, 54) 

Kendilerini dünya zevklerine kaptırıp da tutum ve davranışlarından gü- 
ven içinde olanlar yani münafıkların ilahi mesajdan hoşlanmayanlarla yani 
müşriklerle bazı konularda işbirliği teklifinde bulunurlar (59/Haşr, 11). Bu 
ayet Müslümanlara karşı Allah'a ortak koşanların her zaman İslam içindeki 
ikiyüzlü, münafık çevrelerle işbirliği içinde olabileceklerine işaret etmektedir. 
İşbirliği anlaşmasını gizli tutmaya çalıştıkları halde bunu her şeyi hakkıyla 
bilen ve her şeyden haberdar olan Yüce Allah'tan saklamaları düşünülemez. 
Günün birinde ve bir şekilde bu işbirliği, bu komplo ortaya çıkar. 

Söz konusu gizli ittifak dünyada açığa çıkmasa da ahirette onların çetin bir 
azaba düçar olmalarına sebep olacaktır. Bu ağır suçtan dolayı melekler yüzle- 
rine ve arkalarına vurarak canlarını alacaktır yani bırakın ahiret azabını bir 
kenara ölümleri dahi sıradan olmayacaktır. Sebebi açık: Yüce Allah'ın gazabını 
gerektiren suç işliyorlar, O'nun hoşnutluğunu gerektiren -mesela ibadetler, 
ilahi hükümlere itaat, dürüstlük, çevreye yararlı olmak, adaleti tesis etme vs.- 
şeyleri itibarsızlaştırıyor, çirkin gösteriyorlar. Bu yüzden her ne yapmışlarsa 
boya çıkacak, onlara bir yarar sağlamayacak. 

Bu türden kimselerin kalplerinde hastalık vardır. İman bir türlü içlerine sin- 
miyor, kalplerine yerleşip kökleşmiyor. Bu yüzden sallantıda duruyorlar, bir ora- 
ya bir buraya gidip geliyorlar. Üstüne üstlük içlerinde tarifsiz bir kin, husumet, 
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haset ve öfke bulunmaktadır. Gizli işbirliği ve komploları saklamaya çalıştıkları 
gibi bu kini ve düşmanlığı da saklamaya çalışıyorlar. Ancak bunun da saklanması 
mümkün olmaz (9/Tevbe, 101). Çünkü Yüce Allah mesela Medine'de elçisine 
içlerinde onulmaz kin taşıyanları öğrenme ferasetini elde etmişti. Belki hepsi 
değilse de, önemli bir kısmını artık tanıyordu. Böylelerini teşhis etmek kolay 
değil ama dikkatli bir göz, basiret ve feraset onların simalarından veya konuşur- 
ken kullandıkları dil ve retorikten tanımak mümkün. Söyledikleri sözler ile yüz 
ifadeleri arasında bir uygunluk yoktur, samimi şeyler söylerler ama yüz çizgileri 
bunu yalanlamaktadır. Etkileyici hitabetleri var ama yaldızlı sözlerin altı boştur, 
sahteliği örtbas etmektedir. “Testi içindeki suyu sızdırır” demişlerdir. Başka bir 
güzel deyiş “Şeyhin fikri neyse zikri odur.” İkiyüzlü insanlar da ne kadar etkileyi- 
ci konuşursa konuşsun, olmadık vaadlerde bulunsun, feraset sahibi mü'minler 
onların samimiyetsizliklerini teşhis edebilirler. “Üslub-u beyan aynıyla insan” 
denmiştir. Nihayet onlar kendilerini, iç dünyalarını maharetle gizleyebilseler de 
Yüce Allah onları ve yaptıklarını bilir, O'nun ilminden dışarıda kalmaları müm- 
kün değildir. Böyle olunca onlar kendilerini bu dünyada gizleyebilseler de ahi- 
rette gerçek yüzleri ortaya çıkacaktır (9/Tevbe, 64 ve 101). 


j 4 1. 1 5 vaz? - .” ez . gil. 
43 Aİ Ni ya yallaliğ po$la Önal! çalai 55 çsişlala 
31. Andolsun, biz sizden mücahid olanlarla sabredenleri bilinceye 


(belli edip ortaya çıkarıncaya) kadar, deneyeceğiz ve haberlerinizi 
sınayacağız (açıklayacağız). 


Dünya hayatı çok yönlü sınav alanıdır. Bakara süresinde (2/155) sınavın 
bazı çeşitleri anlatılmaktadır. Bunlar da korku, açlık; canlardan, mallardan ve 
ürünlerden eksiltme yani can ve servet kaybı. Ancak en büyük sınav kuşkusuz 
cihat ve sabırdır. 31. ayet bu çetin sınavı ele almaktadır ki benzer bir konu 
daha önce Âl-i İmran süresinde (3/142) ele alınmış bulunmaktadır. 

Mü'minlerden cihat konusunda samimi olanlarla sabredenlerin apaçık 
olarak ortaya çıkarılması ancak fiili bir durumun içine girmesiyle mümkün- 
dür. Retorik düzeyinde herkes savaştan, cihattan, kahramanlıktan, fedakârlık- 
tan söz edebilir. Ancak iş başa düştüğünde yani savaş başladığında kimilerinin 
savaş nutuklarının retorikte kaldığı görülür. Kimileri de başkalarını savaşa 
sokmak üzere durmadan söylemler geliştirir, propagandalar yapar. Onlar için 
savaş uzaktan seyredilen bir sahnedir. Siz gelin savaşın dendiğinde -ki yuka- 
rıda içinde savaş emri olan ayet indiğinde kalbinde hastalık olanların nasıl bir 
tutum takındıklarını görmüştük- bu ucuz kahramanlık yapanlar hemen geri 
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plana çekilmeyi tercih eder veya olmadık gerekçeler üretirler. Şu halde kimin 
samimi veya samimiyetsiz, kimin içten mü'min kimin ikiyüzlü münafık oldu- 
gunu orta yere çıkarmanın en güvenilir yolu cihada fiilen katılmak ve cihadda 
kararlılık yani gerekli sabrı gösterebilmektir. 

Belirtmek gerekir ki, savaş veya cihat şahıslar için gerekli bir sınavdır. 
Zira kişi kendini bilir, hangi maksatla savaş çağrısı kendince malumdur. Allah 
açısından ise herhangi bir sorun yoktur, zira o sinelerin gizlediğini bilir, ezeli 
ilme sahiptir, her şeyden haberdardır, kullarının içlerinden neler geçirdikleri 
O'na hiçbir zaman gizli kalmaz. Ama savaş veya cihad çağrısına muhatap olan 
üçüncü şahıslar yani başkaları bilmez. Bazı insanlar öylesine etkili vaazlar ve- 
rir, cihat nutukları atar ki dinleyen bunları dünyanın en muttaki, en mücahit 
kimseleri zanneder. Belki de öyledirler. Bunu test etmenin yolu bizzat çağrısını 
yaptıkları cihada katılmaları, savaşta sabır göstermeleridir. Yoksa bazılarının 
öne sürdüğü gibi “Biz... bilinceyekadar” ifadesinden Allah'ın kullarının ey- 
lemlerinden önce ne durumda olmadıklarını, dolayısıyla potansiyel haldeki 
şeyleri veya Meşşâi filozofların savundukları gibi küçük meseleleri bilmediği 
sonucu çıkmaz. Bu ve benzeri ayetlerde “bilinceye kadar”dan anlaşılması ge- 
reken üçüncü şahısların apaçık, somut olarak gözlemleyebilecekleri şekilde 
eylemin yapılması, deneyin, sınavın yaşanması, ortaya çıkarılması ve öylece 
kayda geçmesidir. 

Failin dâhil olmak üzere herkesin içine sinebilecek, vicdanları rahatla- 
tacak adil yargılama fiillere göredir. Yüce Allah “Ben zaten bu kulun samimi- 
yetsiz olduğunu biliyordum” diyecek olsa, hem kula itiraz imkânı doğar hem 
üçüncü şahısların içine şeytan şüpheler düşürebilir. Bundan hareketle “Ceza- 
lar Allah'ın ezeli ilmine göre kulların somut fiillerine göre verilir” denmiştir. 
Öğrencisini çok iyi tanıyan bir öğretmen düşünelim, öğrencisinin bilgi kapa- 
sitesini gayet iyi bilir, ne kadar not alabileceğini doğru olarak kestirir. Ama 
yine de onu sınava tabi tutar, çünkü ancak sınavla öğrencinin performansını 
objektif olarak ölçmek mümkündür. Sınav sonucunda potansiyel olan aktif 
hale gelir, niyet olarak kalpte saklı olan şey müşahede alanına çıkar; böylelikle 
gerçek mücahitlerle sahte cihatçılar birbirinden ayrılmış olur. Bu aynı zaman- 
da mü'min ile münafık arasındaki ayrımın ölçütüdür. 


La aa) da Üşleğii İgöğ All Yukle öE İglağ 1348 Gal Ğİ 
İG gr alkil İnş LA AİN alaz Dİ İN Aİ Gi 
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32. Şüphesizinkâr edenler, Allah'ın yolundan alıkoyanlar ve kendile- 
rine hidayet açıkça belli olduktan sonra 'elçiye karşı gelip zorluk 
çıkaranlar, kesin olarak Allah'a hiçbir şeyle zarar veremezler. (Al- 
lah,) Onların amellerini boşa çıkaracaktır. 

33. Ey imân edenler, Allah'a itaat edin, Resülü'e itaat edin ve kendi 
amellerinizi geçersiz kılmayın. 


32. ayette sözü edilenler ki bunlar inkârcıdırlar, Allah'ın yolundan alıkoy- 
maktadırlar ve doğru yol apaçık ortaya çıkmış olmasına rağmen Allah'ın elçi- 
sine karşı çıkıp ona zorluk çıkarmaktadırlar. Ancak bunlar Allah'a herhangi bir 
zarar veremezler. Kurtubi ve Razi'ye göre bunlar ya Kitap ehlinden Yahudiler 
-Beni Kurayze ve Beni Nadir kabileleri- veya Mekke müşrikleridir. Ayetin iniş 
ortamını göz önüne aldığımızda her iki ihtimal de mümkün görünmektedir. 
Çünkü Müslümanlar Medine'de her iki grupla da mücadele etmek zorunda 
kalmışlardır. Ne var ki, ayet bize aslında genel bir inkarcı profilini çizmekte- 
dir ki, söz konusu profil tarihin her döneminde görülebilir. Bu profilin özelliği 
hakikatin inkârı, Allah'ın yolundan alıkoyma ve İslami çağrıya zorluk çıkarma 
şeklinde özetlenebilir. İslami çağrıya zorluk ayetin iniş ortamında Hz. Peygam- 
ber'e karşı çıkıp ona zorluk çıkarmak, sünnetini yok saymak, onu itibarsızlaş- 
tırmak şeklinde vuku buluyordu (8/Enfal, 13). Şu var ki kişilik profile evrensel 
olduğu gibi Hz. Peygambere zorluk çıkarma tavrı da evrenseldir; Peygamber'in 
irtihalinden sonra bu Sünnet'ine karşı tutum alışta somutlaşmaktadır. 

Bu perspektiften baktığımızda 33. ayette “Allah'a itaat ile O'nun elçisine 
itaat”ın bir arada zikredilmiş olması, aksi halde amellerin boşa çıkacağının 
belirtilmesi önemlidir. Kurtubi, “Allah ve elçisine itaat” buyruğu mü'minlere 
işlerinde ve sünnetleri hususunda da Allah'ın Resülü'ne itaat etmenin gere- 
ğini emretmektedir. Razi, “müsebbeb sebebe atfolunur” kuralından hareket- 
le “Allah'a itaat Resülü'ne itaate götürür” demektedir. Bu “Otur, rahat et veya 
kalk, yürü” demek gibidir. Oturan rahat eder, kalkan yürür. Allah'a itaat eden 
elçisine de itaat eder. Zira Allah'a nasıl itaat edeceğimizi elçisinin sözlerinden, 
fillerinden ve tutumlarından anlamak mümkün. İşte İslam dininin iki önemli 
referansından biri olan Sünnet'in önemi burada ortaya çıkmaktadır; bu konu- 
ya yakından bakmakta zaruret var: 

Kur'an-ı Kerim'de sık sık Allah'a ve Resülü'ne itaate dikkat çekilir (bkz. 3/ 
Âl-i İmran, 32). Resülüllah'ı sevmek imanın borcundandır. Ancak Resülüllah”ı 
sevmenin ve ona itaat etmenin önemi, soyut bir bağlılık değil, somut ve ge- 
niş boyuttan olan bir görev olmasından kaynaklanır. Kişi Resülüllah'ı sevecek 
ve ona itaat edecek. Bu sevgi ve itaat Allah dolayısıyladır. Yani Hz. Peygamber 
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(s.a.) Allah'ın elçisi ve dininin tebliğcisi olduğundan inkâr edilmez bir öneme 
ve fonksiyona sahiptir. Bu önem ve fonksiyonda onun gösterdiği biçimde dini 
anlamak, belirttiği doğrultuda hayatı düzenlemek ve onun din, İlah, şeriat ve 
amel anlayışında ifadesini bulan yüksek İslâmi bilince ulaşmak demektir. Bü- 
tün bunlar “sünnet” dediğimiz ve Resülüllahça ortaya konulmuş İslâmi yapı- 
nın muhtevasını meydana getirir. 

Resülüllah'ı sevmek Kur'an'ın emridir. Bu sevgi itaati gerektirir. Belirt- 
mek gerekir ki, söz konusu itaat sadece Miladi 610-632 yılları arasında onu 
tanıyan, tebliğine muhatap olan insanlarla sınırlı değil, kıyamete kadar gele- 
cek bütün mü'minler için geçerli bir emirdir. Rivayet edilen bir hadise göre, 
Resülüllah (s.a.v)'a kendisine vahiy edilenin dışındaki şeylerde de itaat etmek 
ve uymak gereklidir. (Müsned, Il, 94; IV, 445) Bu itaat onun kişisel ve beşeri 
özelliklerinden değil, Peygamber (Nebevi) yönü dolayısıyladır. Esasında Pey- 
gamber (s.a.)'in kendisi de bunu açık olarak ifade etmiş ve bizi beşeri yönü 
ile Peygamberlik yönü konusunda uyarmıştır: “Ben bir beşerim, ne zaman size 
dininizle ilgili bir şey emredersem onu kabul edin, şahsi fikrime dayanarak size 
bir şeyi yapmayı tavsiye edersem o zaman bilin ki ben bir beşerim.” (Müslim'den 
Hüccetullahi'l Baliğa, 1, 249; Lahor-1351.)) 

Bu hadis, bizim Peygambere karşı ilgi ve tavrımızı tespit etmede geniş öl- 
çüde yardımcı olmaktadır. Hz. Peygamber söz gelimi bir ashaptan bir başkasıy- 
la evlenmesini uygun görebilir ve temenni eder. Ancak bu kişisel bir temenni 
olduğundan ne vahyi ne de hukuki bir anlam taşır. Nitekim ashab zamanında 
bunun örneklerine rastlamak mümkündür. Sünnet bu türden kişisel düşünce ve 
temennilerin ifadesi değildir. Ama toplum hayatını yakından ilgilendiren, teşri'i 
alanına giren her türlü davranış şekli, hukuki karar Sünnet'in kapsamı içindedir, 
her Müslüman bu sünnete riayet etmekle yükümlüdür. İslâm tarihinde hiçbir 
müçtehidin veya ilim adamının kendi kişisel düşüncesini veya içtihadını Hz. Pey- 
gamber'in Sünneti'nin önüne geçirdiği görülmemiştir ve esasında bu mümkün 
de değildir. Çünkü dini Peygamber'den daha iyi anladığını iddia edecek kimse çı- 
kamaz. Hz. Peygamber, Peygamberlik yönüyle dini insanlara anlatmak yanında, 
onu uygulama alanına koymak, nasıl yaşanacağını göstermek ve pratiğe şahit- 
lik etmek için de gönderilmiştir. O halde sünnet faktörünü dışta tutmak demek, 
Peygamberi devre dışı bırakmaktan başka anlama gelmez. 

Buhari, İbn-i Mace ve Darimi, hadis kitaplarında Kitap ve sünnete yapış- 
makla ilgili özel bölümler açmışlar ve burada bizzat Resülüllah (s.a.)'tan ri- 
vayet edilen hadislerde Kitap ve sünnete verilen önemi belirtmişlerdir. (Me- 
sela Buhari İ'tisam bi'l Kitap ve Sünne; İbn-i Mace, Kitap, 46; Darimi, Bab, 
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16, 19.) Bu hadislerden, Resülullah (s.a.)'ın kendi sünnetine büyük önem 
verdiğini anlıyoruz. Hatta bu hadislerin birinde “Resülullah'ın sünnetini 
terk edenler açıkça lanetlenmekte” (Tirmizi, K. 30; B. 17), “Sünnetimden yüz 
çevirenler benden değildir.” (Nakl. Mişkat, I, 66) denilmektedir. Bir hadiste 
şöyle buyurulmaktadır: “Size sıkıca sarıldığınız takdirde sapıtmayacağınız 
iki şey bırakıyorum: Allah'ın Kitabı ve benim sünnetim.”(Tecrid-i Sarih, XI, 
253.) Ebu Davud da şu hadisi nakletmektedir: “Sizi, gecesi gündüzü gibi ay- 
dınlık olan bir yol üzerinde bıraktım.”(Mukaddime, 1, 6.) Hadiste sözü edilen 
“aydınlık yol”dan kasıt Sünnet'tir. 

“Sünnet”in kelime anlamı izlenen, gidilen yolu ifade eder. Pekiyi, Sünne- 
titerk etmenin ne gibi tehlike ve sakıncaları vardır? Sünnet, İslâm'ın yaşama 
şeklini gösteren önemli bir kaynaktır. Hz. Peygamberin İslâm'ı yaşama tarzı- 
nı, kavramadan İslâm ile pratik arasında sıhhatli bir bağlantı kurmak güçtür. 
Hükümler kuvveden fiile Sünnet'le aktarılır. Sünnet, İslâm'ın canlı hayattaki 
yöntemidir. Bu tebliğ alanında da böyledir, hükümlerin pratiğe geçirilmesin- 
de de böyledir. Nitekim rivayet edilen bir başka hadiste “Sünnet'iterk ederse- 
niz şaşırırsınız.” (Darimi, Mukaddime, 15; Müsned, |, 417) buyrulmuştur. Söz 
gelimi namaz kılmak, zekât vermek, oruç tutmak, hacca gitmek farzdır. Ama 
namazın kılma şeklini, oruçla ilgili hükümleri, zekât miktarını, zekâtın kapsa- 
mına giren malları ve haccı gerçekleştirme yolunu bize sünnet öğretmektedir. 
Herkesin bu sabit ve belirli yönteme bağlı kalması demek ibadetlerde, sosyal 
hayatta ve İslâmi kapsama giren bütün insani davranışlarda birlik içinde ol- 
ması demektir. Bir Müslüman dünyanın neresine giderse gitsin aynı düzene 
bağlı olan Müslümanlarla karşılaşacaktır. Namazın rekâtlarını kendimizin tes- 
pit ettiğini düşünürsek, bunun sonu ne olur? Tabii ki anarşi ve karışıklık. Bir 
grup insan akşam namazını iki rekât kılmaya karar verirken bir başka grup üç 
veya beş kılmaya kalkışacaktır. Oysa Peygamber bunun nasıl kılınacağını bize 
göstermiştir. Bu, diğer fıkhı alan içindeki hükümler ve işlemler için de durum 
aynıdır. Dini hükümlerin maksadına uygun sahih İslâmi yaşama şekli ancak 
sünneti doğru kavrama ve yaşamayla mümkündür. Dinin sahibi olan Allah'ın 
özel eğitimi ve terbiyesi altında dini hayata hâkim kılan, her alanda bize reh- 
berlik göreviyle gönderilen Resülullah (s.a.)'a uymak, onu örnek edinmek en 
güvenilir bir yol ve tutumdur. Sünnete karşı içlerinde garaz besleyenlerin söz 
ve davranışlarından kaçınmak gerekir. Yine Allah'ın Resülünden rivayet edil- 
diği belirtilen bir hadiste, âdeta Sünnete karşı olanlar çarpıcı bir üslupla yergi 
konusu yapılmakta ve Müslümanlar uyarılmaktadır: “Şunu kesin olarak biliniz 
ki, bana Kur'an ve onun bir misli daha verilmiştir. Yakında karnı tok bir halde 
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rahat koltuğuna yaslanmış olarak “Şu Kur'an'a sarılınız, onda helâl olarak ne 
görmüşseniz onu helal kabul ediniz, neyi haram olarak görmüşseniz onu ha- 
ram olarak kabul ediniz.” diyecek bazı kimseler gelmek üzeredir. Şüphesiz ki 
Allah Resülü'nün haram ettiği şey, Allah'ın haram ettiği şey gibidir.” (Ebu Da- 
vud, K. Sünne, 5; Tirmizi, İlim, 10; İbn-i Mace, Mukaddime, 2; Müsned, Il, 369.) 

Darimi'nin naklettiği bir hadiste de “Cibril, Peygambere Kur'an'ı indirdiği 
gibi sünnet de indirdi.” (Darimi, Mukaddime, 48) denilmektedir. Kuşkusuz ki 
bunun anlamı Peygamber'in ayetleri yorumlamada, hükümleri açıklamada ve 
hükümlerin uygulanmasında Allah'ın koruyuculuğu altında olmasıdır. Çünkü 
ümmete rehber olarak gönderilen Peygamber'in de rehberi ve yol göstericisi 
Allah'tır. Resülullah'ın bütün hareketleri vahyin kontrolü altında olduğundan 
Sünnet de vahyin kontrolü altında teşekkül etmiştir. Zaman zaman bazı dav- 
ranışları inen ayetlerle tashih edilmiştir. Bu, hakkında düzeltici manada vahiy 
inmeyen Sünnet'in Allah tarafından “takriri olarak” tasvip gördüğünün açık 
belgesidir. Aksi halde yani Kur'an'a uygun olmayan bir Sünnet vuku bulsaydı 
elbette hakkında bunu düzeltici ayetler inerdi. (Ayrıca bkz. 4/Nisa, 59-65; 33/ 
Ahzab, 36; 59/Haşr, 7; 64/Teğâbün, 12.) 

33. ayetin son cümlesi Allah'a ve elçisine itaat edilmediği takdirde “amel- 
lerin boşa gideceği"ni belirtir. Tefsirciler buna çeşitli anlamlar vermişlerdir. 
Kimine göre şirk, kimine göre büyük günah işlemek (ma'siyet), kimine göre 
riya ve gösteriş, kimine göre minnet etme ve başa kakma amellerin boşa 
çıkmasına yol açar. Mukatil, Allah'ın elçisine karşı çıkmanın amelleri boşa 
çıkaracağını söylüyor ki, bizim bu ayet çerçevesinde “Sünnet”le ilgili yaptı- 
ğımız açıklamaya uygun düşmektedir. Buna göre kişinin kendi kafasından ve 
Hz. Peygamber'in nasıl anladığına ve nasıl uyguladığına (Sünnet) bakmadan 
Kur'an'dan hareketle hükümler çıkarmaya kalkışması onun yapıp ettiklerini 
boşa çıkartır. Tabiatıyla bu konu içtihadı gerektiren temel ve kritik sorunla- 
rın çözümüyle ilgilidir, yoksa Kur'an'ı okuyup genel fikirler edinmek, teknik 
manadaki içtihat alanı dışındaki konularda fikirler ve mütalaalar yürütmekle 
ilgili değildir. 

Ancak göz ardı edilmemesi gereken bir nokta var ki hayati derecede önem- 
lidir. O da önümüze konan her rivayetin sahih olmayacağı hususudur. “Hadis” 
olarak rivayet edilen nice rivayet var ki, sonraları ve belli maksatlarla uydu- 
rulmuşlardır. Yapılacak şey güvenilir hadis kaynaklarını esas almak, hadisin 
haber-i vahid olduğunu akıldan çıkarmamak ve gerektiğinde “senet kritiği” 
yanında “metin kritiği”ni yapmaktan içtinap etmemektir. (Daha geniş bilgi 
için bkz. Ali Bulaç, Kur'an ve Sünnet Üzerine, 4. Bsm. 2013-İstanbul.) 


316 ALI BULAÇ-KUR ÂN DERSLERİ/DİRÂSÂTU L KUR'ÂN 


DE Y  NE MEE YE BAR e Ee YE 
DAİ il ŞĞS çağ gölü 3 All aile e İgilğ l9)âS ill ül 
; pi 4 ze Mo... İz ir 35 Li 41“ o r , 
saa aliş ÖŞLEYİ çağla SN İİ İliş İyi Mâ grey azl alli 

por 7» ai Lr 

ro) eSİlkEİ S5 iğ 

34. Şüphesiz, inkâr edenler, Allah'ın yolundan alıkoyanlar, sonra 
ölenler; işte Allah, onlara kesinlikle mağfiret etmeyecektir. 

35. Öyleyse, siz üstün (bir durumda) iken, barışa çağırmak suretiyle 


gevşekliğe düşmeyin. Allah, sizinle beraberdir; O, sizin amelleri- 
nizi asla eksiltmez. 


34. ayet inkâr edip Allah'ın yolundan alıkoyanlar eğer imana gelmeyip bu 
hal üzere ölecek olurlarsa Yüce Allah'ın bağışlamasına mazhar olmayacakları- 
nı belirtir (bkz. 2/Bakara, 217/218). Allah kendisine ortak koşulmasını bağış- 
lamaz. Bu önemlidir zira bazıları şirk koşsalar veya bazı düşünce ve eylemleri 
onları şirke götürse bile Allah tarafından bağışlanacaklarını düşünüp temel 
hata ve yanlışlarına devam ederler. Bu ayet ile bu kapı kapatılır. Allah şirkin 
dışında kalan günah ve isyanları -dilemesi halinde- bağışlar. 

Demek oluyor ki inkârcıların görünürde doğru ve çekici bazı eylemleri 
hakikatte işe yaramaz, asıl belirleyici inkâr (şirk ve küfür) olduğundan her ne 
yaparlarsa yapsınlar boşa çıkacak, fiilleri onlara ebedi bir yarar getirmeyecek- 
tir. Razi inkârcının dünyada ve ahirette saygınlığının olmadığını söyler. Allah'ın 
elçisine itaat sayesinde mü'minler dinde yere sağlam basar, gevşeklik göster- 
mez, giriştikleri mücadeleyi, yaptıkları savaşı sonuna kadar götürmelerinin 
güvencesi olur. Özellikle savaş meydanında eğer Müslümanlar üstün durumda 
iseler, gevşeklik gösterip barışa çağırmaları onların aleyhine neticelerin doğ- 
masına yol açar. Madem bir savaşa girişilmiştir bunu sonuna kadar götürüp 
anlaşma şartlarını lehe çevirme zarureti vardır. Teşbihte hata olmasın, futbol 
karşılaşmalarında takımlardan biri bir iki gol atar, sonra gevşer, gevşeme bir 
süre devam edince yenik takım aniden atağa kalkıp peşpeşe birkaç gol atar, 
maçı kendi lehine çevirir. Savaştaki tutum da böyledir. 

Ancak bunun da mutlak bir emir olmadığını söylemek mümkün. Zira düş- 
manın samimi olup da savaştan vazgeçmek istemesi durumunda -herhangi 
bir art niyet, yeni bir savaş hamlesi için hazırlanmak üzere fırsat kazanma 
veya bir savaş taktiği değilse- Müslümanlar barışa yanaşır. Nisa (4/90) ve En- 
fal süresinde (8/61) düşmanın samimi olması durumunda savaşa son veril- 
mesini emreder. Bu demektir ki, savaşın devamına veya ateşkes karar verecek 
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olan meşru kamu otoritesi, sorumlu mevkiinde olan siyasi, diplomatik ve as- 
keri yetkililerdir. 

Tefsirciler Müslümanlar savaşta üstün veya avantajlı durumda iseler ateş- 
kes veya barış teklifinin düşman tarafından gelmesi gerektiğini söylemek- 
tedirler ki bu doğrudur. Muhammed Hamidullah, Müslümanların savaşta 
üstün iken, düşmana barış teklifinde bulunabilecekleri görüşünden hareket- 
le 35. ayete şöyle bir anlam verir: “Öyleyse, gevşemeyin ama siz daha üstün 
durumda iken, barışa çağırın.” (Aziz Kur'an, s. 657.) İbn-i Kesir'e göre Müs- 
lümanlar, eğer avantajlı durumda değil iseler kendileri ateşkes veya barış tek- 
lifinde bulunabilirler. Çünkü zaferle sonuçlanmayacağı belli olan bir savaşı 
sürdürmenin manası yoktur, daha çok zayiat vermenin dışında sonuç vermez. 

Ganimet, gösteriş, içi boş kahramanlık, toprak işgali gibi dünyevi dürtü- 
lerle değil hakkı ve adaleti savunmak üzere adil bir savaş vuku buluyorsa yüce 
Allah mü'minlerle beraberdir. İlahi yardım gelir ama bu yardım insanlar dola- 
yısıyla değil Allah'ın dilemesiyle olur, yardım ihlasın ve savaşta sabır göster- 
menin ödülüdür. 

Bu meyandaki ayetlerin savaşa bakan yüzleri olduğu gibi, barış zamanların- 
da İslam'ın yüce ideallerinin hayata aktarılması konusunda takınılacak tutum- 
lara da bakan yüzü vardır. İman en yüksek değerdir ve kişi samimi olarak iman 
etmişse imanı onu yüceltir. Mü'minin yapması gereken imanının icaplarını tam 
bir samimiyet ve cehtle yerine getirmeye çalışmasıdır. Çünkü “Mü'minseniz en 
üstün sizsiniz!” (3/Âl-i İmran, 139) hükmü, üstünlüğü maddi güce, servete, yük- 
sek teknolojik silahlara, stratejik hile ve taktiklere değil, imana vermiştir. İman 
ise, toplumsal pratiklerde açılan muhtevasıyla ahlak, adalet, hak ve hakkaniye- 
tin tesisi, derin tefekkür, manevi safiyet, sözün gücü, doğru temsil, kalplerin fethi 
vb. manevi, ahlaki ve hukuki değerler bütünüdür. Eğer imanla bunlar sağlanabi- 
lirse, arkasından maddi güç, zenginlik ve politik üstünlük de gelir. 

“O, sizin amellerinizi asla eksiltmez.” Savaş boyunca Yüce Allah, 
mü'minlerle beraberdir; kararlılıkla cihat edenlerin amellerini eksiltmez. 
Razi bununla ilgili şöyle bir açıklama getirmektedir: Düşmandan biri ölecek 
olsa düşman hem sayı hem amel bakımından eksilir. Mü'minlerden biri şehit 
olduğunda sayı eksilir ama amel eksilmez, çünkü şehitler aslında diridirler, 
Allah katında rızıklanmaktadırlar. O halde savaşın mü'minler açısından apayrı 
manevi bir anlamı söz konusudur. İbn-i Abbas ise, amellerin eksiltilmemesini 
her amelin karşılığının eksiksiz olarak Allah tarafından takdir edilip verileceği 
manasında anlamıştır. (Savaş, barış ve konuyla ilgili genel tutum için bkz. 8/ 
Enfal, 61, 65-67; 9/Tevbe, 5, 36. ayetlerin açıklaması.) 
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36. Gerçekten dünya hayatı ancak bir oyun ve tutkulu bir oyalanma- 
dır. Eğer imân ederseniz ve sakınırsanız, O, size ecirlerinizi verir 
ve mallarınızı da istemez. 

37. Eğer sizden onları(n tümünü) isteyip sizi çıplak bırakacak olursa, 
cimrilik edersiniz ve sizin kinlerinizi de ortaya çıkarmış olur. 

38. İştesizlerböylesiniz; Allah yolunda infak etmeye çağrılıyorsunuz; 
buna rağmen bazılarınız cimrilik ediyor. Kim cimrilik ederse, ar- 
tık o ancak kendi nefsine cimrilik eder. Allah ise, Ganiy(hiçbir şeye 
ihtiyacı olmayan)dır; fakir olan sizlersiniz. Eğer siz yüz çevirecek 
olursanız, sizden başka bir kavmi getirip-değiştirir. Sonra onlar, 
sizin benzeriniz de olmazlar. 


36. ayet modern zamanlarda adına “sekülarizasyon” dediğimiz dünya ha- 
yatına tutkuyla bağlanıp aşkın/müteal, içkin/batın ve öte/ahiret boyutlarının 
inkâr edildiği durumun temelsizliğine dikkat çeker. Tabiatı gereği dünya haya- 
tı geçicidir, fanidir, insanların kişisel ömürleri sona erdiği gibi yeryüzündeki 
hayatın süresi yani beşeriyetin tarihi ve hatta varlık âlemini içine alan kozmik 
düzen sona erecektir (13/Ra'd, 26). Baki olan sadece Allah'tır. Şu halde var- 
lıkta hiçbir süreç ve nesne boşuna, anlamdan ve amaçtan yoksun yaratılmış 
değildir. (21/Enbiya, 18.) Hakikat bu ise, insan kendisine sınırlı bir zaman 
olarak verilmiş ömrünü nasıl sorumsuzca, bir oyun ve eğlenceyle geçirebilir? 
Bütün zevkleri, her şeyi, mutluluk ve başarıları bu dünya hayatına hasretmek 
yanıltıcıdır, insanlar kendilerini dünya işlerine öylesine kaptırırlar ki aslında 
çocuğun kendini oyuna kaptırıp her şeyi unutması, mesela akşam olup da evi- 
ne dönmeyi unutması gibi hakikati, ebedi âlemi unuturlar (bkz. 6/En'am, 32). 
Oysa sakınmak, ilahi hükümlere riayet etmek gerekir. Bunlar da ancak sağlam 
bir imanla mümkündür, iman etmeyen veya imanı sapasağlam bir zemin üze- 
rinde yükselmeyen kişi sakınmaz, ilahi hudutlara riayet etmez. 

İman edip sakınmanın önemli göstergeleri var, bunlardan biri Allah yo- 
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lunda harcamaktır. Harcamanın belli başlı iki kalemi var: Biri cihadı finanse 
etmek diğeri mecburi zekâtdâhil olmak üzere yoksullara, muhtaçlara infakta 
bulunmak. İman ve takvanın karşılığında ecir vardır, yüce Allah bu ecri vaa- 
dediyor, buna karşılık insanlardan servetlerinin tümünü değil, bir bölümünü 
istiyor. 37. ayetle birlikte düşünüldüğünde burada ince bir nükte ve temel bir 
hakikat göze çarpmaktadır. Yüce Allah “mallarınızı da istemez” buyruğunda 
içkin göndermelerden biri şudur: 

a) Esasında sizden istemediği mal, zaten size ait olan değildir. Mal ve mül- 
kün, servet ve zenginliklerin asıl sahibi ve maliki O'dur, eğer siz bir miktar —-az 
veya çok- servete sahip olmuşsanız bu O'nun mülkünden uhdenize geçmiş mal 
ve zenginliktir. Sizden istiyorsa size ait olanı değil kendisine ait olanı istiyor. 

b) Yüce Allah kendisi için mal ve servet istemez. O'nun mala, mülke, paraya, 
servete ihtiyacı yoktur. O göklerin ve yerin malikidir. İstiyorsa eğer kendisi için 
değil, hak sahipleri adına, mesela yoksullar ve muhtaçlar adına istemektedir. 

c) Size sayısız nimetler vermiş, vahiyler indirmiş, elçiler göndermiştir. 
Bunların karşılığında mal-mülk olarak herhangi bir ücret talep etmiyor (25/ 
Furkan, 57). 

İnsanların servetlerinin bir bölümünü Allah yolunda harcamaları, cihadı 
yani meşru ve adil bir savaşı finanse etmelerinin veya yoksullara kaynak ak- 
tarmalarının faydası dönüp dolaşıp kendilerine olacaktır. Allah yolunda savaş 
güvenliği, müzakere ve diplomasi ise sağlanamayan barışı tesis eder; yoksul- 
lara kaynak aktarmak, onlara satın alma gücü kazandırıp ekonomiye dâhil et- 
mek sosyal barışı ve dayanışmayı sağlar, toplum iç kargaşalardan, sosyal pat- 
lamalardan kurtulmuş olur. 

37. ayetin dikkat çektiği temel hakikat da şudur: Ne kadar ulvi bir gaye 
için olursa olsun insanların mal ve servetlerinin tümünü ellerinden almaya 
kalkışmak doğru değildir. Servete karşı duyulan şiddetli arzu kin ve husumete 
dönüşür. Çünkü insanın fıtri olarak bir yanı cimriliğidir. Devletin veya başka 
organizasyonların kişilerden talep edecekleri mali fedakârlığın belli ve ma- 
kul sınırlarda tutulması gerekir ki, bu da ne elde hiçbir şey kalmayacak kadar 
mülksüzleştirme ne de el sıkılığı olan cimriliktir. İşlerin hayırlısı daima orta 
yolda vuku bulanıdır. Zekât mecburi tasadduktur, ihtiyaçtan arta kalanının 
infak edilmesi teşvik edilen idealdir, takvadır. Hz. Ebu Bekir, Hz. Osman gibi 
gerektiğinde mallarının tümünü infak eden seçkin insanlar olur ama ortalama 
insan fetva ile takva arasında bir yerde durur. Fetvadan (mecburi tasadduk- 
tan) taviz vermeden takvaya (ihtiyaçtan arta kalanı infakına) teşvik etmek ge- 
rekir. İnsanlar istemedikleri infaklara, mülksüzleştirmelere zorlanacak olur- 


322 ALI BULAÇ-KUR ÂN DERSLERİ/DİRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


larsa kin ve husumetleri birikir, günün birinde patlar. Özel mülkiyeti tümüyle 
ortadan kaldırmayı hedefleyen radikal sosyalist ve komünist rejimlerin ayakta 
kalamamalarının önemli sebeplerinden biri insan fıtratının bu yanıyla çatış- 
mayı göze almalarıydı. 

Allah yolunda infak etmeye çağrılan cimrilik etmemeli, ederse bu objektif 
olarak aleyhinde olur ve bunun zararını dünyada görür. Çünkü düşman saldı- 
rısına karşı mukavemet gösterilmeyecek olursa ülke işgale uğrar, elde ne mal 
mülk kalır ne onur. Yüce Allah infaka çağırıyorsa bu insanın faydasına olduğu 
içindir. Allah ganidir, hiçbir şeye ihtiyacı yoktur, asıl muhtaç, yoksul ve yoksun 
olan kullardır. Onlar kendilerini korumak zorundadırlar (3/Âl-i İmran, 180; 
6/En'am, 133). 

“Fakr” hali evrenseldir, varlık âlemi ölçeğindedir. Varlık âleminde yer alan 
her canlı ve cansız varlığını Allah'a borçludur, O'nun yaratmasıdır; O'nun kud- 
ret eli altındadır. O halde muhtaç olmaklı her varlık için zorunludur, genel ge- 
çer bir durumdur. Allah ise varlığı başkasına bağlı ve bağımlı olmadığından 
hakiki anlamda ganidir. Fakr halini sadece maddi ve ekonomik yoksulluk ola- 
rak da ele almamak lazım. Dünyanın en zengin insanı da nefes alıp vermeye, 
uyuyup dinlenmeye, suya ve havaya muhtaçtır. Bunların fakiridir. Yüce Allah 
ona nefes alma nimetini vermeseydi, suyu ve havayı yaratmasaydı ne ayakta 
durabilirdi ne bunları parasıyla var edebilirdi. Bu sadece Karun gibi zenginler 
için değil, Allah'ın varlığını ahmakça inkâr eden ateistler için dahi öyledir. On- 
lar da ve herkes gani olan Allah karşısında fakir kimselerdir. 

Bu temel hakikati unutup ilahi sınırların dışına çıkmak helake uğrama- 
nın sebebidir. Dünya hayatını mutlaklaştıranlar, inandığı halde Allah yolunda 
harcama yapmayanlar, yoksulları gözetmeyenler, vakti ve yeri geldiğinde cihat 
etmeyenler Yüce Allah katındaki değerlerini, itibarlarını ve O'nun büyük bir 
şeref olarak yeryüzünde kendilerine yüklediği halife olma misyonlarını kay- 
bederler. Bu genel yani toplumsal bir nitelik kazandığında o toplumun eceli 
gelmiş olur, ilahi sünnet gereği yıkılır. Yüce Allah yıkılıp giden topluma ben- 
zemeyen, ilahi misyonu yerine getirmeye aday, buna istekli yeni bir kavim/ 
toplum getirir. Onlar eskilere hiç benzemezler, kendilerinden ne istenmişse 
eksiksiz yerine getirmeye gayret ederler (bkz. 5/Maide, 54). 

“Eğer siz yüz çevirecek olursanız” ifadesi nominal Müslüman olmanın 
hiçbir şeyin, dünyada ahlaki, sosyal ve politik üstünlüğün; ahirette de kurtu- 
luş ve mutluluğun teminatı olmadığını göstermektedir. Kim Müslüman iken 
İslam'ın hükümlerinden, ideallerinden, ahlaki ve hukuki değerler sisteminden 
yüz çevirecek olursa kadr-u kıymetini kaybeder. Yüce Allah, yeryüzünde O'nun 


47T/Muhammed Süresiı/36-38 323 


dinini temsil edecek; özgürlüğü. Ahlakı, adaleti ve birliği tesis edecek başka 
bir kavmi getirir. 

Tefsir kitapları söz konusu kavmin Araplardan sonra Fars veya Rumlar 
ya da Yemen tarafından gelen bir kavim olabileceğine ilişkin çeşitli rivayetler, 
görüşler öne sürmüşlerdir. Bazı Türkler de bunun kendi kavimlerine işaret 
olduğunu iddia etmişlerdir. Şahsi kanaatimiz şu ki, bu, belli bir ırk/etnik asa- 
biyete mensup “kavim”den çok, çeşitli etnik gruplardan müteşekkil ancak tev- 
hid, adalet ve İ'lay-ı kelimetullah ideali ve davası üzerinde ittifak edip cehd-ü 
mücahedeye katılan bir kavime, başka bir deyişle “öncü bir ümmet-toplulu- 
ga” işaret etmekte, hatta bu evsaf ve formasyonda seçkin bir topluluğun te- 
şekkülünü teşvik ve terğib etmektedir. Âl-i İmran süresinin 104. ayeti bu fikri 
destekler mahiyettedir: “Sizden; hayra çağıran, iyiliği (marufu) emreden ve 
kötülükten (münkerden) sakındıran bir topluluk bulunsun. Kurtuluşa eren- 
ler işte bunlardır.” 

Açık bir gerçek ki, zikri geçen ayetler genel bir profil çizmektedir ki, bu 
herhangi bir kavim de olabilir. Doğudan veya Batıdan, Kuzeyden veya Güney- 
den, şu veya bu etnik gruptan olması mümkündür. Kim Yüce Allah'ın dinine 
sahip çıkar, Peygamberinin sünnet ve siretine sarılır, ilahi hudutlara riayet 
eder, İslami hükümlere dayalı bir hayat tarzı ve düzen tesis eder, Allah yolun- 
da gerekli harcamaları yapar ve İ'lay-ı kelimetullah yolunda çaba gösterirse bu 
misyona sahip olur. 


Muhammed (47) süresinin tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah 
bilir Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


48- Fetih Süresi 


Medine'de indirildiği kabul edilen bu süre 29 ayettir. Hicretin 6. yılında 
Hudeybiye Anlaşması'ndan sonra inmiştir. Süre ismini 1, 18 ve 27. ayetlerde 
geçen “fetih” kelimesinden almaktadır. Maide (5) süresinden önce, Cuma (62) 
süresinden sonra indirilmiştir. Kaynaklar buradaki fethin Mekke'nin fethine 
değil, imzalanmasından pek kısa süre sonra zafer ve fethi getirecek olan Hu- 
deybiye Anlaşması'na gönderme olduğunu belirtmektedirler. Buna göre Mek- 
ke'nin fethine giden yolu Hudeybiye Anlaşması açmış bulunmaktadır. 


gaz GAZİ SİN ga 


Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 
iz 391 (şa 1 45 
giyin Bea Sü â Ğİ 


1. Şüphesiz, Biz sana apaçık bir fetih verdik. 


Tefsirciler, “Biz sana apaçık bir fetih verdik” cümlesinde geçen fethin 
birkaç anlamı olabileceğini düşünmüşlerdir: 

a) Mekke'nin fethi, 

b) Mekke'nin fethine giden yolları açan Hudeybiye Anlaşması, 

c) İslam dini ve bu dinin zaman içinde yeryüzüne yayılması, ülkelerin fet- 
hedilmesi. 

Sahabelerden Şa'bi ve Bera kastedilen fethin ikincisi olduğunu söylemiş- 
lerdir. Zühri'ye göre de Hudeybiye' den daha büyük fetih yoktur. İkinci görüşü 
esas alacak olursak, Mekke'nin fethine daha sonraki tarihlerde gerçekleşen 
İslami fetihlerin başlangıcı, anası diyebileceğimiz gibi buna giden yolları açan 
Hudeybiye de “fetihlerin ruhu” diyebiliriz. Kısaca Hudeybiye fethin yolunu aç- 
mış olması hasebiyle kastın da Hudeybiye olması muhtemeldir. Buhari'de yer 
alan bir hadis de bu görüşü kuvvetlendirmektedir: “Sahabeden Bera bin Azib, 
tabiinden Ebu İshak es Sebii'ye şöyle demiştir: -Sizler Biz sana apaçık bir fetih 
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yolu açtık” ayetindeki fethi Mekke'nin fethi sayarsınız. Gerçekten Mekke'nin 
fethi önemlidir ama biz büyük fethin Hudeybiye günündeki Bey'atur-Rıdvan 
olduğunu Kabul ederiz.” (Buhari, Megazi, 35.) 

Sürenin bize hangi mesajları verdiğini anlayabilmek için arka planı olan 
Hudeybiye olayını yakından öğrenmekte zaruret var. 

Hudeybiye Antlaşması Hicretin 6. yılında imzalandı. Bu sene Hz. Peygam- 
ber (s.a.) sürenin 27-28. ayetlerinde işaret edildiği üzere gördüğü bir rüya 
üzerine Mekke'ye gidip umre yapmaya karar verdi. Bu önemli bir karardı, hic- 
retin üzerinden 6 sene geçmiş Müslümanlar terkettikleri yurtlarını görmemiş, 
yakın akrabalarından uzak kalmışlardı. Dört senedir zaten Kâbe'ye dönüp na- 
maz kılıyorlardı. Demek ki Mekke'ye gitmenin zamanı gelmişti, bu da rüya ile 
Hz. Peygamber'e bildirilmişti. 

Hz. Peygamber, civar kabilelere haber gönderip kendisiyle beraber sefere 
katılmalarını istedi, fakat neredeyse hiçbir kabile buna yanaşmadı. Çünkü de- 
gerlendirmelerine göre bu riskli bir teşebbüs olacaktı. Müslümanlar, umreye 
gidecek olurlarsa Mekkelilerin kucağına düşmüş olacaktı. Bu olaya sürenin 
12-14. ayetlerinde değinilmektedir. 

Hz. Peygamber civar kabilelerin endişelerini kaale almadan 1.400 saha- 
beyle yola çıkmaya karar verdi. Yerine Medine'de Abdullah ibn-i Ümmü Mek- 
tum ve Numeyle b. Abdillah el Leysi'yi vekil bırakarak Zülkade ayının ilk -veya 
ikinci- pazartesi günü yola çıktı. Zülkade ayında yola çıkması umreden sonra 

Hac yapma niyetinin izharıydı. Zülhulayfe denen yere geldiğinde -ki burası 
Medine'nin mikat yeridir- 70 kadar kurbanlık devenin kulaklarını işaretledi, 
boyunlarına tasma taktırdı. Umreye niyet etti, ihrama girip iki rekât namaz 
kıldı. Bu arada Mekke'deki havayı yoklaması için 26 kişilik öncü bir birlik gön- 
derdi. Mekkeliler Hz. Peygamber'in umre yapmak üzere yola çıktığını öğrenin- 
ce onları Mescid-i Haram'a sokmama kararı aldılar. Onlar da Halid bin Velid 
kumandasında 200 atlı birlik kurup Baldah denen yerde karargâh kurdular. 

Müslümanlarla Mekkeliler arasında haberleşmeyi sağlayan kişiler gitti 
geldi. Aradaki iletişimi sağlayan Huzaa kabilesinden Bişr bin Süfyan, Hz. Pey- 
gamber'e Mekkelilerin civar kabilelerinden de savaşçılar toplayıp üzerine yü- 
rümeyi planladıklarını söyleyince o da Abbad kumandasında bir birliğin savaş 
düzenine girmesi emrini verdi. Öğle vakti “korku namazı” kıldırdı, akşama 
doğru kafileyi adını bir kuyudan alan Hudeybiye denen köye yürüttü. Hudey- 
biye Mekke'ye 9 mil mesafede bir yerdir. 

Mekkelilerin katı tutumunu öğrenince yeni tedbirler aldı, mesela bilinen 
güzergâhı bırakıp Eslemli Hamza bin Amr'ın tavsiyesine uyup hayli zor, en- 
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gebeli, çakıl taşlarıyla dolu bir yolu seçti, zahmetli bir yolculuktan sonra bir 
vadiye ulaştıklarında ashabına “Allah'a tevbe ve istiğfar edin” tavsiyesinde bu- 
lundu. Onlar bu emri derhal yerine getirdiler. Şüphesiz bunun bir anlamı vardı, 
çünkü Musa aleyhisselam benzer bir tavsiyeyi kavmine yapınca onlar buna uy- 
mamış, bu yüzden cezaya çarptırılmışlardı (bkz. 2/Bakara, 58-59). Bu aynı za- 
manda Hz. Peygamber'in ashabıyla çıktığı söz konusu yolculuğun Hz. Musa'nın 
kavmiyle çıktığı yolculuk gibi olmayıp başarıyla sonuçlanacağının işaretiydi. 

Bu arada bekleyiş sürüyor, her geçen saat gerilim biraz daha artıyordu. 
Mekkeliler güçlerini takviye etmek üzere civar kabilelerle görüşüp onları yan- 
larına almaya çalışıyorlardı. Mekkeliler Sakif liderlerinden Urvebin Mes'ud 
es Sakafi'yi Hz. Peygamberle görüşmek üzere elçi olarak gönderdiler. Sakafi, 
görüştükten sonra Mekke'ye dönüp şunları söyledi: “Ben daha önce Kayser'e, 
Kisra'ya ve Necaşi'ye elçi olarak gittim, hiçbirinde etrafındakilerin gösterdiği 
bağlılığı Muhammed'e sahabelerinin gösterdiği bağlılık gibi samimi ve kuvvet- 
li bulmadım, iyisi mi siz anlaşma yolunu seçin.” Mekkeliler onu dinlemediler, 
o da adamlarını alıp Taif'e gitti, fakat bu arada Kureyş önemli bir müttefikle- 
rini kaybetmiş oldular. Bir müddet sonra Kureyşliler Kinane kabilesinin reisi 
Huleys bin Alkame'yi Hz. Peygamber'i ikna etmek üzere gönderdiler. Efen- 
dimiz (s.a.) Huleys'i görünce kurbanlık develeri öne çıkardı, böylelikle geliş 
niyetinin savaş değil, Mescid-i Haram'ı ziyaret etmek olduğu mesajını verdi. 
Huleys durumu anlayınca bundan etkilendi ve dönüşte Mekkelilere “Mescid-i 
Haram'ı ziyarete gelenler neden engellensin?” diye sordu ki, yerleşik inanca 
göre Kâbe'yi ziyarete gelenlerin engellenmesi kabul edilemezdi. 

Bu sefer kendisi Hiraş bin el Huzai'yi elçi olarak gönderdi, Kureyş ona çok 
kötü davrandı, devesini öldürüp kendisini de öldüresiyle dövdüler. Kabilesi 
araya girmeseydi elçiyi öldüreceklerdi. Bununla da yetinmeyip baskınlar dü- 
zenlemek üzere 50 kişilik bir çete oluşturdular, fakat çete elemanlarını Müslü- 
manlar ele geçirdi. Hz. Peygamber iyi niyetini izhar etmek üzere bunlara ceza 
vermeyip serbest bıraktı. Bu da Mekkeliler, özellikle yakınları arasında sevin- 
ce yol açtı. Bu ve benzeri gelişmeler Mekkelilerde anlaşma eğiliminin güçlen- 
mesini sağladı. 

Gelişmelerin tam kıvamına girdiğini düşünen Hz. Peygamber (s.a.), görüş- 
melerde bulunmak üzere Hz. Osman (ra.)'ı Mekke'ye gönderdi ancak ondan 
bir süre haber alınamadı, bu da bazı endişelere yol açtı, hatta etrafta öldürül- 
düğü yolunda söylentiler yayıldı. Giderek durum nezaket kazanmaya başla- 
mıştı. Çünkü eğer Hz. Osman öldürülmüşse bu açıkça savaş ilanıydı, bu durum- 
da Müslümanlar artık geri dönemezdi. 
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Bunun üzerine Hz. Peygamber, sahabelerini gölgesinde oturduğu ağa- 
cın altında topladı, onlardan “biat” istedi: Tek tek elini tutup her ne olursa 
olsun savaştan kaçmayacaklarına dair ona biat ettiler, kendisi de Hz. Osman 
adına sol elini sağ elinin üstüne koyup biat etti. 18. ayette yer alacak bu biata 
“Bey'atu'r Rıdvan” ismi verilecektir. Biatı aldıktan sonra Hz. Peygamber şöy- 
le buyurdu: “Bugün yeryüzünde yaşayanların en hayırlıları sizsiniz!” (Tecrid-i 
Sarih, X,245). 

Ancak tam bu sırada Hz. Osman çıkageldi, Kureyş de barış yapmak üzere 
Süheyl bin Amr başkanlığında bir heyeti gönderdi. Görüşmelerden sonra bir 
anlaşmaya varıldı, anlaşmanın maddeleri kâğıda yazıldı. Altına imza atmaya 
sıra gelince Hz. Peygamber (s.a.), Hz. Ali (r.a.)'ye “Bismillahirrahmanirrahim 
(Rahman ve Rahim olan Allah'ın adıyla)” yazmasını emredince Süheyl “Rah- 
man da neymiş! Biz rahmanın ne olduğunu bilmeyiz. Eskiden olduğu gibi 
“Bismike Allahümme (Allah'ım senin adınla)!” yazdır” diye itiraz etti. Hz. Pey- 
gamber kabul etti. İmza atacağı yere “Allah'ın elçisi Muhammed” diye yazdır- 
mak isteyince, Süheyl yine itiraz etti: “Biz senin elçi olduğunu kabul etseydik, 
zaten seni Kâbe'ye girmekten engellemez, seninle savaşı göze almazdık.” Hz. 
Peygamber bunu da kabul edip Hz. Ali'ye “Resül (elçi)” kelimesini silmesini 
istedi. Hz. Ali “Andolsun ben senin Allah'ın Elçisi unvanını asla silemem” de- 
yince bizzat Hz. Peygamber “elçi” kelimesini sildi, bu arada “Allah'a andolsun, 
siz beni yalanlıyorsunuz ama ben Allah'ın elçisiyim” deyip “Abdullah'ın oğlu 
Muhammed” yazdırdı. Teşbihte hata olmasın, bu olay “dünya dönüyor” diyen 
Galileo'nun 1633'te Kilise baskısıyla apaçık bir hakikati dile getirmekten vaz- 
geçip “Ama yine de dünya dönüyor (Eppur si muove)” demesine benzer. Dün- 
yanın dönüyor olması ne kadar hakikat ise, Hz. Muhammed (s.a.)'in Allah'ın 
elçisi olduğu da o kadar hakikattir. 

Hz. Ali'nin Efendimiz'in emrine rağmen “Allah'ın Elçisi” ibaresini silme- 
mesinin sebebi Hz. Peygamberin emrine muhalefet etmek değildi, İslam inan- 
cının en temel umdelerinden biri olan risalete olan derin bağlılık ve imanının 
bir teyidi idi. Bu demekti ki inanmış bir Müslüman Hz. Peygamber'e sıradan 
bir beşer gözüyle bakamaz, onun belirgin vasfı “Nebi ve Resül” olmasıdır. Vah- 
ye, nübüvvet ve risalete inanmayan kişi Müslüman olamaz, Hz. Alibunu risale- 
te karşı direten müşriklerin temsilcisi Süheyl'e anlatmış oluyordu. Böylece Hz. 
Ali, hiçbir tereddüde yol açmayacak açıklıkta müşriklere, her ne olursa olsun 
mü'minlerin Allah'ın elçisine bağlılıklarının tam ve kusursuz olduğunu anlat- 
mış oluyordu. Belli bir maslahat ve diplomatik mülahaza ile eğer bu unvanı 
silecek biri varsa o da ancak unvanın sahibi Allah'ın Elçisi olabilirdi ancak. 
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Onun “Resülullah (Allah'ın elçisi)” olması dünyanın dönmesi kadar apaçık bir 
hakikatti. Zira onun elçi olduğuna şahitlik eden Yüce Allah'tır (48/28). 

Hicri 6, Miladi 628'de imzalanan anlaşma -ki tarihin dönüm noktaların- 
dan biridir- şartları şöyledir: 

1- Müslümanlar o sene Mescid-i Haram'ı ziyaret etmeden dönecekler, bir 
yıl sonra ziyâret edecekler. 

2- Müslümanlar Mescid-ı Haram'ı ziyaret için geldiklerinde, Mekke'de üç 
günden fazla kalmayacaklar ve yanlarında kınında duran kılıçtan başka silah 
bulundurmayacaklar. 

3- Müslümanların Mekke'de bulunduğu günlerde, Kureyşliler Mekke dı- 
Şına çıkacaklar. 

4-Mekkelilerden Müslüman olan biri Medine'ye sığınırsa geri verilecek 
fakat Müslümanlardan irtidat eden biri Mekkelilere sığınacak olursa geri ve- 
rilmeyecek. 

5-Kureyş dışında kalan diğer kabileler, iki taraftan istediklerinin himâye- 
sine girmekte veya anlaşma yapmakta serbest olacaklar. 

6-Bu anlaşma on yıl müddetle geçerli olacak. 

Görünürde anlaşma Müslümanların aleyhine idi. Zira Mekke tarafı apaçık 
bir hakikatin üstünü örtmüş, “Rahman” ve “Resül” kelimelerini sildirmişlerdi. 
Müslümanlar umre yapmak üzere sefere çıkmışlardı, yapmadan geri dönecek- 
lerdi. Mekke'den Medine'ye sığınanlar iade edilecek buna karşılık Medine'den 
Mekke'ye sığınanlar iade edilmeyecekti. Üstelik tam bu sırada ilginç ve ilginç 
olduğu kadar dramatik bir olay vuku buldu: Anlaşmanın altına imza koyan 
Süheyl'in oğlu Ebu Cendel Müslüman olmuştu. Mekkeliler onu yakalayıp ge- 
tirdiler, daha mürekkebi kurumamış anlaşmaya göre Hz. Peygamber onu Me- 
dine'ye götüremezdi. Ebu Cendel yalvarıp yakardığı halde Hz. Peygamber ona 
sabretmesini öğütledi. Mekkeliler, Hz. Peygamber'in anlaşmaya sadık olduğu- 
nu fiilen görüp ikna oldular. 

Daha sonra Ebu Basir isminde bir Mekkeli daha Müslüman olup Medi- 
ne'ye sığındı, Mekkeliler gelip onu almak istediler, Hz. Peygamber yine anlaş- 
maya sadık kalıp onu da iade etti, yolda Ebu Basir muhafızı öldürüp Medine'ye 
geri gelip sığınma istedi. Hz. Peygamber ona sığınma vermedi, bunun üzerine 
Ebu Basir kendisi gibi adamları toplayıp kırsal bölgelerde Mekkelilerin ker- 
vanlarını basmaya, yol kesmeye başladı. Öyle ki bunların sayısı bir ara 70'e 
kadar ulaştı. Suriye'ye giden Mekkelilerin ticaret kervanlarını vurmaya baş- 
layınca, bir süre sonra Mekkeliler Resülullah'a ricacı gönderip anlaşmadaki 
“iade maddesi”nden vazgeçtiklerini, buna karşılık Ebu Basir ve adamlarının 
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kendilerine zarar vermemesini ilettiler. Efendimiz de Ebu Basir'e mektup gön- 
dererek Medine'ye gelmesini bildirdi. Bunun üzerine sürenin 24-26. ayetleri 
indi (Buhari, Şurut, 15). 

Hudeybiye Anlaşması hiç şüphesiz ashab arasında ilk anda çeşitli hoşnut- 
suzluklara yol açtı. Başta Hz. Ömer (ra.) olmak üzere “-Bu, Allah'ın elçisi değil 
mi? Biz doğru yoldayız, düşmanlarımız batıl yoldalar. Öyle ise neden dinimiz 
hakkında bu zillete katlanıyoruz” demeye başladılar. Efendimiz bu hoşnutsuz- 
lukların farkındaydı, içini sıkıntılar basıyor, fazlasıyla üzülüyordu. Kureyşliler 
gittikten sonra Hz. Peygamber herkesin kurbanını kesmesini emretti, fakat 
emir üç kere tekrar etmesine rağmen kimse kesmeyince eşi Ümmü Seleme'nin 
önerisi üzerine kendisi kurbanını kesti, tıraş oldu (Tecrid-i Sarih, VII, 171). 
Bunun üzerine sahabiler kurbanlarını kesip tıraş oldular. 

Hz. Peygamber Hudeybiye'de birkaç gün kaldıktan sonra -10 veya 20 
gün- Medine'ye dönmek üzere yola çıktı, işte bu süre Secnan denen yerde indi 
(Taberi, İbn-i Kesir.) 

Süre kalplere inşirah veriyor, kısa vadedeki kayıplara karşılık orta ve uzun 
vadedeki fayda ve avantajları müjdeliyordu. Tabiri caizse “kaz gelecek yerden 
yumurta esirgenmemiş”ti. Ancak bu görüş ufku geniş, içinde yaşadığı zamanın 
hayli ötesine uzanan vizyonu olan Hz. Peygamber'in feraset ve uzak görüşlü- 
lüğünün ürünüydü. Yakın çevresi sahabiler dahi yakın ve uzak vade arasındaki 
fayda hesaplarını bu seviyedeki kavrayışla yapmış değillerdi. Nitekim pek de 
uzun zaman geçmeden Hudeybiye'nin kelimenin tam manasında fethin ruhu- 
nu inşa ettiği, Mekke fethinin önünü, tıkalı yolunu açtığı görüldü. Şöyle ki: 

a) Anlaşma ile Mekkeliler, Medine'yi diplomatik olarak tanımış oluyorlardı. 

b) 10 senelik bir barış ve istikrar dönemi başlamıştı, Müslümanlar bunu 
son derece akıllıca kullanacaklardı. 

c) Anlaşma sayesinde Mekkelilerle Yahudiler arasındaki ittifak sona er- 
diğinden Müslümanlar bir sene sonra Hayber'i fethettiler, ileride Mekkelilere 
müttefik olabilecek bir gücü ortadan kaldırmış oldular. 

d) Diğer civar kabile ve topluluklarla rahat ilişkiler kurup tebliğ yapma 
fırsatını buldular, bu sayede çok sayıda kabile İslamiyet'i kabul etti, Müslü- 
manların beşeri ve askeri gücü katlanarak arttı. 

e) Anlaşma Mekke fethinin ruhuydu, bu ruh iki sene sonra ete kemiğe 
büründü, kolayca Mekke fethedildi, şirk ve putperestliğin izleri ebediyyen bu 
kutsal topraklardan sökülüp atıldı. 

“Fetih” İslam tarihinin önemli boyutlarından biridir. Çoğu insan İslami- 
yet'in askeri fetihlerle yayıldığını düşünür. Savaş ve askeri-politik hâkimiyet- 
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lerinin önemi olmakla birlikte, asıl belirleyici faktör, İslamiyet'in tevhid inancı 
ve hukukuyla gönülleri fethetmesidir. Medine'ye hicret edildi, Efendimiz, 120 
sene süren savaşları sona erdiren çözüm getiren teklifleri, güvenilir şahsiyeti 
ve adil tutumuyla kısa zamanda Medine'de en saygın, sözü dinlenir şahsiyeti 
oldu. Bu çerçevede “Fütuhu'lBüldan”ın sahibi Belazuri, “Beldeler savaşla elde 
edildi, Medine ise fethedildi” der. Efendimiz'in ve Dört Halife dönemini içine 
alan Asr-ı Saadet'ten sonra fetihlerin toprak işgali, askeri-politik hâkimiyet ve 
ganimet dürtüsünden kopuk olduğunu söylemek güç. (Bkz. 110/Nasr, 1-3.) 

İslam hidayetinin usuletle ve suhuletle yani bilgi ve hikmetle, güzel tebliğ- 
le kalplere yerleşmesi dini kalıcı kılar. Kılıçtan daha etkili olan söz, salih amel 
ve temsildir. Kılıç kalbe korku salar, söz ve temsil kalbi fetheder. Müslüman 
tüccar ve sufilerin Uzak Doğu'yu bu yolla Müslümanlaştırmaları bunun somut 
örneğidir. Efendimiz (s.a.) elinde Zülfikarı savaş meydanına çıkan Hz. Ali'ye 
şöyle buyurmuştur: “Ey Ali, senin elinle bir kişinin hidayete ermesi, yeryüzün- 
de bulunan ve güneşin üzerine doğduğu her şeyden, -başka bir rivayette- vadi 
dolusu koyun ve develerden daha hayırlıdır.” (Buhâri, Cihad 102; Müslim, Fe- 
dâilu'l-Kur'ân; 32,34.) 


a e ey AS a ANN Gİ sadi 
4T3 ağ las AİN 3 ai lb 


2; Öyle ki Allah, senin geçmiş ve gelecek (her) günahını bağışlasın, üze- 
rindeki nimetini tamamlasın ve seni dosdoğru bir yola yöneltsin. 
3. Ve Allah, sana 'üstün ve onurlu' bir zaferle yardım etsin. 


” 


Hz. Peygamber (s.a.)'in “geçmiş ve gelecek günahlarının bağışlanması 
onun “ismet” sıfatına sahip olmadığı, sıradan insanlar gibi günah işlediği, 
buna rağmen günahlarının cezasız bırakılıp affedildiği anlamına gelmez. Hz. 
Peygamber misyonu itibariyle “masum”dur yani suç ve günah işlemekten ko- 
runmuştur. (Bkz. 12 /Yusuf, 23-29 ve 47 /Muhammed, 19. ayetlerin açıklaması 
ve ilgili atıflar). Burada sözü edilen hususu Hz. Peygamber'in ismet sıfatının 
çağrıştırdığı ve zaruri kıldığı misyonun teyidi olarak anlamak mümkün. Yani o 
elçi olarak seçildiği andan itibaren her türlü günah, suç teşkil eden fiillerden, 
aşağılık ve utanç verici işlerden korunmuş, tabir caizse söz konusu potansiyel 
onda yok edilmiştir. “Şeytanının zincire vurulmuş olması” bunu teyit etmekte- 
dir. Ancak bu vasfa kendi gayretiyle ve yeteneğiyle değil, Allah'ın bağışı olarak 
sahip olmuştur. Bir elçi olarak korunması demek ilahi lütuf ve ihsan sonucu 
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bağışlanması demektir. Buna rağmen zaman zaman ufak tefek işlerde yanı- 
labilir, hataya düşebilir ki buna “zelle” denir. Hz. Peygamber zelle kabilinden 
hata veya yanlışlık yaptığında vahiy tarafından düzeltilirdi. Kastı hata yapmak 
olmadığından bağışlanmaya mazhar olmakta, hataları tolere edilip affedil- 
mekte ve elbette zamanında vahiy ile düzeltilmektedir. 

Bağlamı açısından sözü edilen “bağışlama”nın Hudeybiye olayı sırasında 
çektiği sıkıntılar dolayısıyla içine girdiği ümitsizlik olduğunu söyleyenler var- 
dır. Anlaşmayı imzalayıncaya kadar Mekkelilerin takip ettiği uzlaşmaz, tehdit- 
kâr tutum; anlaşmadan sonra sahabede gözlenen düşkırkılığı onu fazlasıyla 
üzmüş, içinde olumsuz sayılabilecek bazı insani düşünce ve duyguların uyan- 
masına yol açmış olabilir. 

Şu veya bu, Hz. Peygamber her zaman büyük bir sorumluluk ve hassasiyet 
içinde ibadet etmekten, Yüce Allah'a tevbe ve istiğfar etmekten geri durmazdı. 
İbadet yaratılışımızın asli sebeb-i hikmetimiz olduğundan en çok ve en yüksek 
bilinç seviyesinde ibadet etmesi beklenen tabii ki ibadetin önemini ve farkını 
anlamamızı sağlayan Peygamber olacaktır. Hz. Aişe'den gelen rivayete göre gece 
vakti namaza kalkar, o kadar çok ayakta dururdu ki ayakları şişerdi. Hz. Aişe “Ey 
Allah'ın Resülü, senin geçmiş ve gelecek günahların affedildiği halde niçin bu 
kadar kendini yoruyorsun?” diye sorduğunda şöyle cevap vermiştir: “Çok şük- 
reden bir kul olmayayım mı?” (Buhari, Teheccüd, 6; Tefsir, 48/2; Müslim, Mü- 
nafikun, 81.) Bundan Müslümanların çıkarması gereken üç önemli ders vardır: 

1) Hz. Peygamber dahi bazen ufak tefek meselelerde yanılır, hata yapardı. 
O halde onu ilahlaştırmak, mesela Hıristiyanların yaptığı gibi “ilahlaştırılmış 

İsa” rütbesine çıkartmak büyük bir yanılgıdır. Mutlak hatasızlık, doğruluk ve 
iyilik sadece Allah'a mahsustur. İnsani seviyede örnek alınabilecek kişi pey- 
gamber olduğundan, onun dışında kimse (kâinatın yönetiminde söz sahibi ol- 
duğu farzedilen gavslar, kutuplar, kutbu'laktab türünden yarı insan-yarı melek 
varlıklar) insan-üstü makamda ele alınamaz. 

2) Her Müslüman yanılabilir, hata yapabilir. Hepimiz kuluz, kendimizi 
hata ve günahlarımızdan korunmuş sayamayız. Bunun bilincinde olarak dai- 
ma kendimizi kritik etmeli, nefis muhasebesine tabi tutmalıyız. 

3) Benzer bir durum lider, devlet başkanı, veli, şeyh, hoca, mürşit, üstat 
vb. kimseler için de söz konusudur. Onlar da yanılabilir, yanlışlar yapabilir. Hiç 
kimse hatadan masun değildir. 

Bununla bağlantılı “nimetin tamamlanması” ifadesi Maide süresinin 3. aye- 
tini çağrıştırmaktadır: “Bugün inkâra sapanlar, sizin dininizden (dininizi yıkıp 
yok etmekten) umut kesmişlerdir. Bugün size dininizi kemale erdirdim, üzeri- 
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nizdeki nimetimi tamamladım ve size din olarak İslam'ı seçip beğendim.” Maide 
süresindeki ayet (5/3) ile burada ele aldığımız ayeti bir arada düşündüğümüzde 
Hudeybiye” nin yolunu açtığı Mekke'nin fethi, İslam'ın artık ebediyyen yeryü- 
zünde baki kalacağının müjdesi olarak anlaşılabilir. İslam, eşsiz bir nimet olarak 
Allah tarafından verilmiştir, din tamamlanmıştır ve bu nimeti bize ileten geçmiş 
ve gelecek günahları bağışlanmış bulunan, bağışlandığı halde her zaman tevbe 
ve istiğfar eden, daimi olarak şükrünü ve hamdini arttıran Allah elçisi eliyle, ara- 
cılığıyla olmuştur. Elçi bu sayede doğru yola girmiş, doğru yolu tarif edip göster- 
miştir; bu yol hidayettir ve hepimizi bu yola girmeye davet etmektedir. 

Bir başka açıdan Hudeybiye ve Mekke fethi büyük bir zaferdir, nusret ve 
ilahi yardımdır. Ancak bu fetih insanları gurura, kibre, gaflete ve aldırışsızlığa 
sevketmemeli, onlara tevbe ve istiğfarı unutturmamalıdır. Yüce Allah yardım 
ve zafer verir, fethi nasip eder. Günün birinde iktidar, servet, siyasi hâkimiyet 
elde edilir ama Müslümanlar tevbe ve istiğfarı unutup dünya zevklerine, mad- 
di başarılara, kibre ve aldırışsızlığa kapılacak olurlarsa büyük bir kayba uğrar- 
lar, ellerindeki zafer ve üstünlüğü kaybederler (bkz. 110/Nasr, 1-3). Bu ilahi 
sünnettir ve sadece savaş sonucu elde edilmiş başarılar ve fetihler için değil, 
uzun ve zorlu geçen siyasi mücadeleler sonucunda “seçim”le kazanılmış başa- 
rılar ve iktidar dönemleri için de geçerlidir. Zafer ve ilahi yardım bir ödül, ilahi 
bir ihsan ve bağış olması yanında aynı zamanda büyük ve çetin bir sınavdır. 
Hudeybiye ve Mekke fethi dolayısıyla Hz. Peygamber'in ortaya koyduğu tutum 
kıyamete kadar zafer ve iktidar kazanacak Müslümanlar için örnek olacaktır. 


çaçilazl âğ Ula İydlöği önlağili çaşld ğ ASSN Üİ Şİİ A 
ds dai çiy İSE lale AİN 585 gağllş Slğa ZN Ayiz aliş 
ASİ Up all SİZİ Uye ii iğ llağlğ öğ! 
Gaz ALİN çeğniş çoğ İaşkaz (338 dİN iie S3 565 Ae ai 
açi 3321 Sb adl, öğlen 6, XİlŞ as, Aliş lsallş 
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Evy las İkaz AİN 583 gağlğ salsa AN öz aliş gay bağ 
4. — Mü'minlerin kalplerine, imanlarına iman katıp-arttırsınlar diye, 


“güven duygusu ve huzur' indiren O'dur. Göklerin ve yerin ordula- 
rı Allah'ındır: Allah bilendir, hüküm ve hikmet sahibidir. 
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5. — (Bütünbunlar,)) Mü'min erkekleri ve mü'min kadınları, içinde ebe- 
di kalmak üzere, altından ırmaklar akan cennetlere sokması ve 
kötülüklerini örtüp-bağışlaması içindir. İşte bu, Allah katında 
“büyük kurtuluş ve mutluluk'tur. 

6. Bir de; kötü bir zan ile zanda bulunan münafık erkeklerle müna- 
fık kadınları ve müşrik erkeklerle müşrik kadınları azablandır- 
ması için. O kötülük çemberi tepelerine insin. Allah, onlara karşı 
gazablanmış, onları lanetlemiş ve onlara cehennemi hazırlamış- 
tır. Varacakları yer ne kötüdür. 

7. o Göklerin ve yerin orduları Allah'ındır. Allah, üstün ve güçlü olan- 
dır, hüküm ve hikmet sahibidir. 


4. ayet Yüce Allah'ın mü'minlerin kalbine güven ve huzur duygusunu (seki- 
ne) verdiğini, bunun da imanlarını arttırdığını belirtmektedir. Kelamcılar imanın 
artıp eksildiğine ilişkin uzun tartışmalara girmişlerdir. Kimine göre iman artar 
ve eksilir, kimine göre artmaz ve eksilmez. Bazı tefsirciler, ilgili ayetin tefsirinde 
imanın insan üzerindeki etkisinin artıp eksilebileceğini söylemektedirler. 

Ancak bu konuda İbn-i Abbas'ın yaptığı açıklama son derece tatminkâr gö- 
rünmektedir. “Tercümanu'| Kur'an (Kur'an'ın tercümanı)” unvanını alan İbn-i 
Abbas'a göre Yüce Allah elçisini kendisinden başka bir ilah olmadığını bildir- 
mek üzere gönderdi. İnsanların bir bölümü yani iman edenler bunu kabul edin- 
ce onlara namazı emretti, namazı kabul edince zekâtı, onu kabul edip tasdik 
edince orucu, sonra da hac ibadetini emretti. En sonunda mü'minlere “dinlerini 
tamamladı”. Bundan şu anlaşılmaktadır: Tevhid inancının kabulüyle emredilen 
her ibadet imanı biraz daha kuvvetlendirmiş, kalpte pekiştirmiştir. Buna göre 
imanı tasdik etmeyi ilahi hükümlerin tasdikinden ve tatbikinden ayrı düşüne- 
meyiz. Tek başına iman soyuttur, ibadetler ve Şer'i hükümlerin tasdiki ve hayat- 
ta uygulanması imanı arttırır, pekiştirir, kalıcı kılar. Bu aynı zamanda iç dünya- 
sına, insana hayatının her safhasında huzur ve güven duygusunu verir, kalbine 
sekinet verir. (Ayrıca bkz. 3/Âl-i İmran, 173; 8/Enfal, 2 ve 33 /Ahzab, 23.) 

Mü'minlerin düşmandan korkmaları, korkup da savaştan veya cihattan 
kaçmaları gerekmez. Bu onlara yakışır bir tutum değildir. Çünkü göklerin ve 
yerin orduları Allah'ındır; gerektiğinde yardımını yapar (9/Tevbe, 26 ve 41). 
Elbette bu bir hükümdarın kendine nizami ordu teşkil etmesi anlamına gel- 
mez ancak istihdam ettiği melekleri vardır. Bunların bir bölümü dilerse —-Be- 
dir'de olduğu gibi en kritik zamanlarda mü'minlere yardım eder-, bir bölümü 
inkârcıları, suçlu günahkârları cezalandırır. Nitekim tarihte vuku bulan toplu 
azaplarda bu yaşanmıştır. Allah her şeyi bilendir, hüküm ve hikmet sahibidir. 
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O halde korkmaya gerek yok. Ancak Yüce Allah'ın dileği ve genel geçer 
sünneti yeryüzünün tabii, maddi ve sosyal şartlarında mü'minlerin kendi- 
lerine gösterildiği çerçevede cihat etmeleri, kötülüklerin, inkâr ve zulüm- 
lerin ortadan kalkması için mücadele etmeleridir. Kimi zaman zafer kaza- 
nırlar, kimi zaman yenilirler. Zafer kazanmaları onları şımartmaz, Allah'ı 
anmaktan gafil kılmaz; yenilgiye uğramaları dinlerinden şüphelenmeleri- 
ne, “dinimiz yüzünden yenildik” demelerine gerekçe teşkil etmez. Mü'min- 
ler yenilseler dahi doğru yoldan sapmadıkça Allah'ın yardımı devam eder, 
çünkü Rum süresinde (30/47) şöyle belirtilmiştir: “Müminlere yardım et- 
mek üzerimize haktır.” 

Allah'ın yardımına mazhar olan mü'min erkekler ve mü'min kadınlar 5. 
ayette tasviri yapılan cennetleri hak etmektedirler. Ayetin savaşla ilgili oldu- 
gunu düşünecek olursak, fiilen cephede katılmasalar da savaşın her türlü acı- 
sını çeken kadınların da erkekler gibi ecir kazandıklarını, bunun da mü'min 
erkeklere vaadedilen cennetin kendileri için de vaadedildiğini söyleyebiliriz. 
Cenneti hak eden mü'minler için bu güzel sonuç ebedi kurtuluş ve mutluluk- 
tur (47/Muhammed, 2). 

Sürenin ana temasının Hudeybiye olduğunu düşünecek olursak sefere çı- 
kan Hz. Peygamber'e iştirak eden münafıkların ve civar kabilelerin olduğunu 
yukarıda zikretmiştik. Bu iki insan grubu Mekke'ye gidişi tehlikeli bulmuş, 
Müslümanların geri dönmeyeceklerini düşünmüşlerdi ki, sebebi Allah'ın yar- 
dımını hesaba katmayıp Allah hakkında kötü bir zanna sahip olmalarıydı (bkz. 
3/Âl-i İmran, 154 ve 22/Hac, 15). 6. ayet onlara beddua etmekte, bela, musi- 
bet ve hezimet çemberinden kurtulmayacaklarını belirtmektedir. Onların bu 
tutumu ilahi gazaba düçar kalmalarına ve Allah'ın rahmetinden mahrum bı- 
rakılmış bahtsızlar olarak cehennem azabına çarptırılmalarına sebep olmuş- 
tur. Bizim “bela çemberi” diye çevirdiğimiz “dairetü's sev” içinden kurtuluşun 
mümkün olmadığı, biri başlayınca diğeri gelen musibetler, bela ve felaketler 
demektir. Allah'tan ümidini kesip Allah hakkında kötü zanda bulunanlar böy- 
lesine bir çemberden kurtulamazlar. 

7. ayette ve 4. ayette geçen “Göklerin ve yerin orduları Allah'ındır” 
ibaresi tekrar edilmektedir ki bu kuvvetli vurguya işaret eder. Yani münafık 
ve müşrik erkek ve kadınlar en temel bir gerçeği ihmal etmektedirler. Varlık 
âleminde en büyük güç ve kuvvet Allah'ındır, bir anda harekete geçirebileceği 
sonsuz sayıda meleği vardır, yeryüzünde hiçbir inkârcı ve zorba devlet veya 
tiranın orduları onların karşısında bir an bile duramazlar, darmadağın olurlar. 
O'nun ordularını kendisinden başka kimse bilemez (37 /Saffat, 171-173). 
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8. o Şüphesizbiz seni bir şahid, bir müjde verici ve bir uyarıcı olarak 
gönderdik. 
9. Ki Allah'a ve Resülü'ne iman etmeniz, O'nu savunup-destekleme- 


niz, O'nu en içten bir saygıyla-yüceltmeniz ve sabah akşam O'nu 
(Allah'ı) tesbih etmeniz için. 


8. ayet son elçi olarak Hz. Muhammed (s.a.Y'in diğerleri yanında üç ta- 
nesini zikretmektedir: Bunlar da “şahitlik, müjde vermek ve uyarıp korkut- 
mak.” Şahitliğin açıklama, beyan olduğu söylenmiştir ancak kelimenin açık 
anlamının çağrıştırdığı üzere tanıklık yapmak olduğunu söylemek daha isa- 
betli görünüyor. Bu çerçevede Hz. Peygamber'in yaşadığı ve dini tebliğ ettiği 
zaman diliminde (Miladi 610-632 arası) ilahi mesaj ve hükümlerin muha- 
taplar tarafından ne kadar doğru anlaşıldığının, içselleştirilip tatbik edildiği- 
nin şahididir. Nihayet Sünnetin teşekkülünü sağlayan üç önemli etkinlikten 
biri “söz”, diğeri “fiil”, üçüncüsü de “takrir”dir. Ashabı, Kur'an'ın beyanını 
bu üç yoldan öğrenir, tutum ve davranışlarını buna göre test ederlerdi. Eğer 
yanlış davranacak olurlarsa hemen düzeltir, onları ilahi çerçevenin içine 
dâhil ederdi. Yaptıkları doğruları onaylaması şehadetle olur. Dışa, insan ve 
dünyaya bakan yönüyle peygamberin dört görevinden söz etmek mümkün 
görünmektedir: 

1) Tebliğ: Kur'an vahyini tebliğ etmek. “Tebliğ” salt iletmek, bir mesajı 
ulaştırmak demektir. Bütün peygamberlerin ilk ve asli görevleri Allah'tan her 
neyi almışlarsa olduğu gibi muhataplarına aktarmakla yükümlüdürler. 

2) Ta'lim ve tebyin: Peygamberin ikinci görevi, aldığı vahyi açıklamak (te- 
byin); bilgi, haber ve hükümlerin ne manaya geldiğini öğretmek (ta'lim). Buna 
“tebyin yoluyla ta'lim” de diyebiliriz. Hz. Peygamber bizim kurtuluşumuz ve 
ebedi hayatımızın selameti için gönderilmiştir. Kitabı nasıl okuyacağımızı, 
maksat ve hikmetlerini bize öğretir. Teşbih yerindeyse Kur'an-ı Kerim “ders 
kitabı”, bizler “öğrenci”, Hz. Peygamber “öğretmenimiz” dir. 

3) Tezkiye: Ona inanan ve bağlananları tezkiye etmek; ruhen arındırmak, 
kişiliklerinin kemal yoluna girmesini sağlamak, ahlaki yönden olgunlaşmala- 
rının mümkün yollarını göstermek. Peygamber sadece tebliğ ve tebyin etmek- 
le kalmaz, aynı zamanda tezkiye eder. Salih amel örnekleriyle, ete kemiğe bü- 
rünen pratiklerle kendisine tabi sahâbelerin, cemaatin, ümmetin ilk nüvesinin 
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hayatını inkâr, nifak ve fısk gibi zulüm ve günah kirlerinden arındırır. İlk vahye 
muhatap olan sahabeler ve ilk İslam cemaati sadece öğrenmiyor, aynı zaman- 
da insanın kendi beşeri pratiğinden nasıl tezkiye olunacağının da örneklerini 
ortaya koymuş oluyordu. 

4) Şahitlik: Peygamberin diğer görevi şahitlikte bulunmaktır. Kuran vahyi- 
nin tebliği, teybin, talim ve tezkiyesi ne kadar başarılı oldu? Ümmet hayatında 
bunun şahidi peygamberdir. Bu hayli önemlidir. Çünkü eğer ümmet asli misyo- 
nunda başarılı olursa, ümmetin insanlık üzerinde aynı şekilde şahit olmasını 
sağlamak. 

Sahabe ve ilk Müslüman cemaat, Kur'an vahyi ve sünnetin beşeri, toplum- 
sal modelidir. İlk cemaat yani ilk sahabe toplumu Kuran vahyinin modelidir 
aynı zamanda. Sahabe topluluğunun üç özelliği vardı. Hem öğreniyordu hem 
amel ediyorlardı. Yani öğrendiklerini pratiğe döküyordu. Hem de öğretip teb- 
liğ ediyorlardı. (Ayrıca bkz. 2/Bakara, 119, 143 ve 33/Ahzab, 33 ayetin açık- 
laması.) Hz. Peygamber'in ümmeti üzerindeki şahitliği dünyada olduğu gibi 
ahirette de vuku bulacaktır (bkz. 4 /Nisa, 41). 

Peygamberin bu ayette zikredilen diğer iki görevi “müjde vermek” ve 
“uyarıp korkutmak”tır. Dünyada insanlar ilahi hükümlere riayet ederek ha- 
yatlarını düzenlediklerinde güvenlik, barış ve huzur içinde yaşarlar, ahiretteki 
hayatları da ebedi mutluluk yani cennetle ödüllendirilir. 

Maturidi, Hz. Peygamber (s.a.)'in hem Allah'ın insanlar üzerindeki hem in- 
sanların birbirleri üzerindeki haklarını tayin edip açıkladığını söyleyip konu- 
yu “haklar çerçevesi”nde ele almaktadır. Hakikaten insanlar arasındaki ilişki 
hakların doğru ve adaletli biçimde tayin ve tespit edilmesiyle tesis edilebilir 
ancak. Haklar sınırları belirler ve bunlar insanların kendi görüş ve değerlen- 
dirmelerine, zaman içinde değişen görüş ve telakkilerine göre ilahi kaynağa 
göre tayin ve tespit edilmesi mecburiyeti vardır. İnsanlar ilahi sınırları aştık- 
ları takdirde birbirlerine zulmettiklerinden kargaşa içinde yaşarlar, musibet 
ve felaketlerden kurtulamazlar, bunun sonucunda dünya hayatları berbat olur, 
ahirette de yapıp ettiklerine ceza olarak cehenneme giderler. İşte peygamber 
ilk tutumun müjdesini vermekte, ikincisiyle ilgili olarak uyarıp korkutmak- 
tadır. Dolayısıyla onun müjdeci (beşir) ve uyarıcı-korkutucu (nezir) sıfatının 
hem dünyevi hem uhrevi boyutları vardır. 

9. ayet bize Hz. Peygamber'in yukarıda sıraladığımız misyonuna tam 
olarak sahip çıkanların bu sayede Allah'a ve elçisine tam inandıkları, Yüce 
Allah'ın davasını, dini mesajını desteklediklerini ve en içten saygı ve sami- 
mi duygularla sabah akşam Allah'ı tesbih etme bilincine sahip olup tesbih 
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ettiklerini haber vermektedir. Bu ayette geçen zamirlerin kime raci olduğu 
konusunda görüş ayrılıkları olmuş; kimileri “savunup destekleme”, “saygıyla 
yüceltme” ve “sabah akşam tesbih”i peygambere atfetmiş; kimileri ilk ikisini 
peygambere, sonuncusunu Yüce Allah'a izafe etmiş; kimileri üçünün de yüce 
Allah için söz konusu olduğunu söylemiştir ki, bizim de tercih ettiğimiz gö- 
rüş sonuncusudur. Çünkü ilk ikisi Hz. Peygamber'e izafe edilse bile (7 /A'raf, 
157) üçüncüsünün yani tesbihin bir beşer olan peygambere izafe edilmesi 


mümkün değildir. 


S5 yak Şaşal GA SİN âşZİN öyüşle İİ Hiyaşl Da 8) 
BEİ ayak zak all âğle kle Lay ÇİŞİ ağ İlel e Kiş Gl 


10. Şüphesiz sana biat edenler ancak Allah'a biat etmişlerdir. Al- 
lah'ın eli, onların ellerinin üzerindedir. Şu halde, kim ahdini 
bozarsa, artık o ancak kendi aleyhine ahdini bozmuş olur. Kim 
Allah'a verdiği ahdine vefa gösterirse, artık O da, ona büyük bir 
ecir verecektir. 


10. ayetin anahtar terimi olan “biat” konusunu Nisa süresinde (4/80) 
ele almıştık. Burada Hudeybiye olayında konu tekrar ele alınmaktadır. Keli- 
me “alış veriş olan bey'a'dan türeme siyasi bir kavramdır. Kişinin devlet baş- 
kanına belli hukuki zeminde ve belli şartlar altında itaat edip yükümlülükle- 
rini yerine getireceğine dair verdiği kesin söz, siyasi taahhütte bulunmasıdır. 
Her ne kadar tek taraflı bir çağrışımı varsa da, kelimenin kökünün ima et- 
tiği gibi biatte müşareke, karşılıklı katılım (iştirak), bir tür pazarlık vardır. 
Bu geniş çerçevede ele aldığımızda biatın iki taraflı siyasi/hukuki muahede 
olduğunu söylemek mümkün. Yerleşik popüler kültürde ise tam aksine bir 
çağrışımla tek taraflı olarak insanın birine, özellikle devlet başkanı, siyasi 
lider, bir ideoloji, cemaat, tarikat şeyhi ve şahsa kayıtsız şartsız bağlanması, 
sorgusuz sualsiz teb'ası olması olarak anlaşılmaktadır ki, kavramın asli siya- 
si anlamıyla ilgisi yoktur. 

Biat'ın bir tür seçim olduğu veya seçimi zımnen ihtiva ettiği söylenebilir. 
Yerine ve zamanın değişen sosyo-politik şartlarına göre önce seçim-sonra biat 
şeklinde bir mekanizma geliştirmek mümkün. Biat edecek kişilerin akil, ba- 
liğ aynı zamanda seçme ve seçilme ehliyetine sahip olmaları gerekir. Erkekler 
gibi kadınlar da biat eder. 
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İslam'da ilk biat Hz. Peygamber (s.a.)'e yapılmıştır. Akabe biatları ve Hu- 
deybiye'de adına Rıdvan Ağacı denen ve bu isimle bilinen Rıdvan Biat'ı somut 
örneklerdir. Hz. Peygamber'den sonra onun başkanlık makamına geçen şahıs- 
lara yapılan biatları Hz. Peygamber'e yapılan biatten ayırmak gerekir. Bu açı- 
dan bakıldığında üç biat şeklinden söz etmek mümkün: 

a) Hz. Peygamber'e yapılan biat. Hz. Peygamber bir devlet başkanı veya 
siyasi lider olmaktan önce Allah'ın elçisi olduğundan ayette de açıkça belirtil- 
diği üzere “ona yapılan biat Allah'a yapılmış sayılır.” Çünkü Hz. Peygamber, 
aldığı vahiy doğrultusunda konuşmakta, taleplerde bulunmakta, yol gösterip 
düzenlemeler yapmaktadır. Belki bu çerçevede Hz. Peygamber'e “Nebi olarak 
yapılan biat” ile “devlet başkanı, Müslümanların siyasi lideri olarak yapılan 
biat” olmak üzere iki tür biat yapıldığını söylemek mümkün ki, Mümtehine 
süresinde (60/12) “Hicret eden kadınlardan istenen biat” ikinci türdendir. 
Çünkü zaten gıyabında kadınlar Mekke'de iken Hz. Peygamber'e Allah'ın el- 
çisi olması hasebiyle biat etmiş yani onun nübüvvetine iman ettiklerini ikrar 
etmişlerdi. Mekke'ye gelişlerinde ise ona devlet başkanı olarak bir kere daha 
ve üstelik “ma'ruf üzere” kaydı zikredilerek biat etmektedirler. “Ma'ruf üzere 
biat” kaydı, kim olursa olsun biat alacak kişinin Hukuk dışında bir talepte bu- 
lunmayacağı, bulunduğu takdirde ona biat edilmeyeceği anlamını taşır. Biat, 
yönetilenlerin devlet başkanına olan eleştiri veya muhalefet etme haklarını 
ortadan kaldırmaz, aksine üzerine biat edilen hususlar konusunda daima has- 
sasiyet göstermeyi gerektirir. 

b) Hz. Peygamber'in irtihalinden sonra dört halifeye (Hz. Ebu Bekir, Hz. 
Ömer, Hz. Osman ve Hz. Ali'ye -Allah hepsinden razı olsun-) yapılan biat. Ehl-i 
Sünnet inancına göre bu şartları haiz sahih biat örnekleridir. 

c) Muaviye'nin kılıç kullanarak aldığı ve sonra hilafetin saltanata dönüş- 
tüğü sonraki dönemlerde alınan biatlar ki, bunlar gayr-ı sahih biatlardır. Yö- 
netimin babadan oğula veraset yoluyla geçmesi zaten temeldeki sıhhat şartını 
zedelediği için sultana veya padişaha yapılan biat da sahih sayılmaz. İslam'da 
yönetim hiçbir şahsın, aile veya hanedanın mülkü değildir, ümmete aittir. 

Sahih biatta biat eden şahısların tümünün devlet başkanına gelip ellerini 
onun elinin üzerine koymaları gerekmez, naipleri, temsilcileri, aşiret veya ka- 
bile reisleri, cemaat liderlerinin biat etmesi de kâfi gelebilir. Siyasi hâkimiyete 
paralel olarak İslam yurdunun genişlemesi bunu gerektirmiştir. 

Cabir bin Abdullah ve Ma'kılbin Yesar'ın bildirdiğine göre Hudeybiye'de 
1. 400 kişi Hz. Peygamber'e “ölüm üzerine değil, savaştan kaçmamak üzere 
biat ettiklerini” söylemektedirler (Müslim, İmarat, 67-68; Tirmizi, Siyer, 34). 
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ettiklerini haber vermektedir. Bu ayette geçen zamirlerin kime raci olduğu 
konusunda görüş ayrılıkları olmuş; kimileri “savunup destekleme”, “saygıyla 
yüceltme” ve “sabah akşam tesbih”i peygambere atfetmiş; kimileri ilk ikisini 
peygambere, sonuncusunu Yüce Allah'a izafe etmiş; kimileri üçünün de yüce 
Allah için söz konusu olduğunu söylemiştir ki, bizim de tercih ettiğimiz gö- 
rüş sonuncusudur. Çünkü ilk ikisi Hz. Peygamber'e izafe edilse bile (7 /A'raf, 
157) üçüncüsünün yani tesbihin bir beşer olan peygambere izafe edilmesi 


mümkün değildir. 


Sİ ği çayeli 38 All Ağ AİN özal Gİ) Güya all öl 
Gİ sazlı AİN Ave Ale Lay Gİ ağ di je Akiş lü 


10. Şüphesiz sana biat edenler ancak Allah'a biat etmişlerdir. Al- 
lah'ın eli, onların ellerinin üzerindedir. Şu halde, kim ahdini 
bozarsa, artık o ancak kendi aleyhine ahdini bozmuş olur. Kim 
Allah'a verdiği ahdine vefa gösterirse, artık O da, ona büyük bir 
ecir verecektir. 


10. ayetin anahtar terimi olan “biat” konusunu Nisa süresinde (4/80) 
ele almıştık. Burada Hudeybiye olayında konu tekrar ele alınmaktadır. Keli- 
me “alış veriş olan bey'a'dan türeme siyasi bir kavramdır. Kişinin devlet baş- 
kanına belli hukuki zeminde ve belli şartlar altında itaat edip yükümlülükle- 
rini yerine getireceğine dair verdiği kesin söz, siyasi taahhütte bulunmasıdır. 
Her ne kadar tek taraflı bir çağrışımı varsa da, kelimenin kökünün ima et- 
tiği gibi biatte müşareke, karşılıklı katılım (iştirak), bir tür pazarlık vardır. 
Bu geniş çerçevede ele aldığımızda biatın iki taraflı siyasi/hukuki muahede 
olduğunu söylemek mümkün. Yerleşik popüler kültürde ise tam aksine bir 
çağrışımla tek taraflı olarak insanın birine, özellikle devlet başkanı, siyasi 
lider, bir ideoloji, cemaat, tarikat şeyhi ve şahsa kayıtsız şartsız bağlanması, 
sorgusuz sualsiz teb'ası olması olarak anlaşılmaktadır ki, kavramın asli siya- 
si anlamıyla ilgisi yoktur. 

Biat'ın bir tür seçim olduğu veya seçimi zımnen ihtiva ettiği söylenebilir. 
Yerine ve zamanın değişen sosyo-politik şartlarına göre önce seçim-sonra biat 
şeklinde bir mekanizma geliştirmek mümkün. Biat edecek kişilerin akil, ba- 
liğ aynı zamanda seçme ve seçilme ehliyetine sahip olmaları gerekir. Erkekler 
gibi kadınlar da biat eder. 
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İslam'da ilk biat Hz. Peygamber (s.a.)'e yapılmıştır. Akabe biatları ve Hu- 
deybiye'de adına Rıdvan Ağacı denen ve bu isimle bilinen Rıdvan Biat'ı somut 
örneklerdir. Hz. Peygamber'den sonra onun başkanlık makamına geçen şahıs- 
lara yapılan biatları Hz. Peygamber'e yapılan biatten ayırmak gerekir. Bu açı- 
dan bakıldığında üç biat şeklinden söz etmek mümkün: 

a) Hz. Peygamber'e yapılan biat. Hz. Peygamber bir devlet başkanı veya 
siyasi lider olmaktan önce Allah'ın elçisi olduğundan ayette de açıkça belirtil- 
diği üzere “ona yapılan biat Allah'a yapılmış sayılır.” Çünkü Hz. Peygamber, 
aldığı vahiy doğrultusunda konuşmakta, taleplerde bulunmakta, yol gösterip 
düzenlemeler yapmaktadır. Belki bu çerçevede Hz. Peygamber'e “Nebi olarak 
yapılan biat” ile “devlet başkanı, Müslümanların siyasi lideri olarak yapılan 
biat” olmak üzere iki tür biat yapıldığını söylemek mümkün ki, Mümtehine 
süresinde (60/12) “Hicret eden kadınlardan istenen biat” ikinci türdendir. 
Çünkü zaten gıyabında kadınlar Mekke'de iken Hz. Peygamber'e Allah'ın el- 
çisi olması hasebiyle biat etmiş yani onun nübüvvetine iman ettiklerini ikrar 
etmişlerdi. Mekke'ye gelişlerinde ise ona devlet başkanı olarak bir kere daha 
ve üstelik “ma'ruf üzere” kaydı zikredilerek biat etmektedirler. “Ma'ruf üzere 
biat” kaydı, kim olursa olsun biat alacak kişinin Hukuk dışında bir talepte bu- 
lunmayacağı, bulunduğu takdirde ona biat edilmeyeceği anlamını taşır. Biat, 
yönetilenlerin devlet başkanına olan eleştiri veya muhalefet etme haklarını 
ortadan kaldırmaz, aksine üzerine biat edilen hususlar konusunda daima has- 
sasiyet göstermeyi gerektirir. 

b) Hz. Peygamber'in irtihalinden sonra dört halifeye (Hz. Ebu Bekir, Hz. 
Ömer, Hz. Osman ve Hz. Ali'ye -Allah hepsinden razı olsun-) yapılan biat. Ehl-i 
Sünnet inancına göre bu şartları haiz sahih biat örnekleridir. 

c) Muaviye'nin kılıç kullanarak aldığı ve sonra hilafetin saltanata dönüş- 
tüğü sonraki dönemlerde alınan biatlar ki, bunlar gayr-ı sahih biatlardır. Yö- 
netimin babadan oğula veraset yoluyla geçmesi zaten temeldeki sıhhat şartını 
zedelediği için sultana veya padişaha yapılan biat da sahih sayılmaz. İslam'da 
yönetim hiçbir şahsın, aile veya hanedanın mülkü değildir, ümmete aittir. 

Sahih biatta biat eden şahısların tümünün devlet başkanına gelip ellerini 
onun elinin üzerine koymaları gerekmez, naipleri, temsilcileri, aşiret veya ka- 
bile reisleri, cemaat liderlerinin biat etmesi de kğfi gelebilir. Siyasi hâkimiyete 
paralel olarak İslam yurdunun genişlemesi bunu gerektirmiştir. 

Cabir bin Abdullah ve Ma'kılbin Yesar'ın bildirdiğine göre Hudeybiye'de 
1. 400 kişi Hz. Peygamber'e “ölüm üzerine değil, savaştan kaçmamak üzere 
biat ettiklerini” söylemektedirler (Müslim, İmarat, 67-68; Tirmizi, Siyer, 34). 


340 ALI BULAÇ KUR ÂN DERSLERİ/DİRÂSÂTU L-KUR'ÂN 


Benzer bir bilgiyi Seleme bin Ekva da teyit etmektedir (bkz. Buhari, Cihad, 
110; Müslim, İmarat, 80). Hudeybiye günü Allah'ın eli biat edenlerin eli üze- 
rinde olmuştur yani yüce Allah onların biat ettiklerini, içlerinden geçenlerini 
tümünü bilmiş, güçlerine güç katmış, yardım ve destek vaadetmiştir. Elbet- 
te Allah'ın güç ve kuvveti onların savaşta harcayacakları güç ve kuvvetten 
üstündür. Bir başka yoruma göre biatına, verdiği söze sadık kalanlar tabii 
ki büyük ecir kazanacaklardır, yüce Allah'ın onlara ihsan edeceği ecir ve ni- 
metler onların biatla verdiklerinin kat kat üstünde olacak, çünkü Allah'ın eli 
onların eli üzerinedir. 

İçlerinden biat ahdini bozmaya kalkışanlar olsaydı bunu kendi aleyhleri- 
ne olmak üzere bozmuş olacaklardı. Hem dünyada savaştan kaçan münafık- 
ların maruz kaldığı ağır eleştirilerin hedefi olacak hem ahirette ziyana uğra- 
yanlar arasında yer alacaklardı. Mademki Hz. Peygambere verilen biat Allah'a 
verilmiş sayılır, o halde kim ahdine vefa gösterir, biat şartlarını yerine getirirse 
yüce Allah da ona büyük ecirler verecektir. 


Yakı Uylalş Giizal HİRA EĞİ ga GİRİN Gİ yâr 
SİN ğa fk İlla da3 Yİ ayl öd la ağ, üyİâz İl 
Baş Oylar ka, İN GE gp İRİ a, 3 $İ za ağ 36 OZ 
İİ lal İİ özlağilğ ÜyASN cali; &İ Ğİ akik YE giy 
05 0) li lüğü all EZAN Sb çalilağ Sİ Gİ öğ 
Sala «diş gr Baal öz Sİ) GAZİ BİA 132035 Aİ bağl 3 
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SİLA YİL Gağâdz V 1S iş yle  Oyİylzz8 148 bye AİN 
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Bedevilerden geride bırakılanlar, sana diyecekler ki: “Bizi malla- 
rımız ve ailelerimiz uğraştırdı. Bundan dolayı bizim için mağfiret 
dile.” Onlar, kalplerinde olmayan şeyi dilleriyle söylüyorlar. De 
ki: “Şimdi Allah, size bir zarar isteyecek ya da bir yarar dileyecek 
olsa, sizin için Allah'a karşı kim herhangi bir şeyle güç yetirebilir? 
Hayır, Allah yaptıklarınızı haber alandır.” 

Hayır, siz Peygamberin ve mü'minlerin, ailelerine ebedi olarak 
bir daha dönmeyeceklerini zannettiniz; bu, kalplerinizde çekici 
kılındı ve kötü bir zan ile zanda bulundunuz da, yıkıma uğramış 
bir topluluk oldunuz. 


Kim Allah'a ve Resülü'ne iman etmezse, (bilsin ki) gerçekten Biz, 
kâfirler için çılgınca yanan bir ateş hazırlamışızdır. 


Göklerin ve yerin mülkü Allah'ındır; dilediğine mağfiret eder, di- 
lediğini azaplandırır. Allah çok bağışlayan, çok esirgeyendir. 


(Savaştan) Geride bırakılanlar, ganimetleri almaya gittiğiniz za- 
man diyeceklerdir ki: “Bizi bırakın da sizi izleyelim.” Onlar, Al- 
lah'ın kelamını değiştirmek istiyorlar. De ki: “Siz kesin olarak 
bizim izimizden gelemezsiniz. Allah, daha evvel böyle buyurdu.” 
Bunun üzerine: “Hayır, bizi kıskanıyorsunuz” diyecekler. Hayır, 
onlar pek az anlayan kimselerdir. 


Bedevilerden geride bırakılanlara de ki: “Siz yakında zorlu savaş- 
çı olan bir kavme çağrılacaksınız; onlarla (ya) savaşırsınız ya da 
(onlar) Müslüman olurlar. Bu durumda eğer itaat ederseniz, Al- 
lah, size güzel bir ecir verir; eğer bundan önce sırt çevirdiğiniz 
gibi (yine) sırt çevirirseniz, sizi acı bir azap ile azaplandırır.” 
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“Bedevilerden geride bırakılanlar” konusunda akla üç görüş gelmektedir: 
a) Münafıklar, 
b) İslam'a girdiği halde henüz iman kalplerinde yerleşmemiş olanlar, İsla- 
mi dava ve sorumlulukların ne olduğunu öğrenemeyenler, 
c) Müslümanların gelişip güçlenmesinden çekinen müşrik-putperest top- 


luluklar. 


Her üç görüşün lehinde argümanlar öne sürülmüştür. İkinci şıkta yer alan 
görüş daha kuvvetli görünmektedir. Bu ayetlerde sözü edilenler Medine çev- 
resinde yaşayan ve genellikle konargöçer hayat süren Araplar olup Gifar, Mü- 
zeyne, Eşca) Eslem, Cüheyne kabileleri olduğu kaydedilir. 

Neden sefere çıkmaktan kaçınan bedevilere “geri bırakılanlar” denmiştir? 
Kurtubi'ye göre, Hz. Peygamber ile birlikte olmalarından onları geri bırakan 
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Allah olduğu için aslında “terkedilenler” anlamında kullanılmıştır. Ama bu pek 
akla yatkın görünmemektedir. Çünkü onlar mal ve ailelerini, dünyaya bağlı- 
lıklarını öne sürüp sefere çıkmaktan imtina etmişlerdi, öyleyse onları geri bı- 
rakan dünya sevgisi ve tutkusu, ölüm korkusudur. Hz. Peygamber'in seferine 
katılmamak suretiyle Allah'ın hoşnutluğundan ve elbette dünyevi nimet ve 
ahiret sevabından da mahrum kalmış oldular. (Ayrıca bkz. 3/Âl-i İmran, 167.) 

Savaşa katılmak büyük bir görev ve sorumluluktur. Tebük seferinde mev- 
simin sıcaklığını, bağ-bahçe ve mülklerini, eşlerini bahane gösterip savaşa çık- 
mayan münafıklar ağır bir dille eleştirilmişlerdi (9 /Tevbe, 101); birde bunlara 
kanan, huylarını edinen Medineliler de söz konusu edilmişti (9/Tevbe, 81-85). 
Burada zikri geçenler ise İslam'a henüz girip yaptığı seçimin tam bilincinde 
olmayan çevre kabileleridir. 

Savaş sorumluluğundan kaçarken mal ve aile gibi faktörler mazur gerekçe 
olarak gösterilemez. Çünkü savaş toplumun bütününün güvenliğini, geleceğini 
yakından ilgilendiren özel bir duruma işaret eder. Savaş zamanlarında herkes 
üstüne düşen görevi yerine getirmek zorundadır. Hudeybiye yolculuğuna ka- 
tılmayanlar esasında Hz. Peygamberin 1.400 kişilik ashabıyla kendini büyük 
bir tehlikeye attığını, umre yapmak niyetiyle Mekke'ye giden Müslümanları 
Mekkelilerin darmadağın edeceğini, Müslümanların bir daha ailelerine dön- 
meyeceklerini, dolayısıyla kendilerini bu tehlikeden korumanın akıllıca oldu- 
gunu düşünmüşlerdi. Tabii ki yukarıda anlatıldığı üzere öyle olmadı, Hudey- 
biye zafere dönüştü, belki o sene Müslümanlar umre yapmadılar ama seneye 
yapma şartını anlaşmaya derç etmeyi başardılar, üstelik 10 yıllık bir barış ve 
istikrar anlaşmasının altına imzala attılar. 

İslam'ın henüz kalplerine girmediği bu kabileler temel bir hakikatin hay- 
li uzağında bulunuyorlardı: Bir kere samimi değillerdi, kalplerinde olan, za- 
mirlerinde saklı duran başka, dile getirdikleri başka idi. Onlar korkmuşlardı, 
kendilerini risk altına sokmak istemiyorlardı ama gerekçe olarak mallarını 
ve ailelerini gösteriyorlardı. Bu da onlara çekici bir fikir, makul bir gerekçe 
gibi görünmüştü yani onlara süslü gösterilmişti, aslında insana süslü göste- 
rilen şey onu kandırır, onlar da kendilerini böylelikle kandırmışlardı. Onları 
kanmaya sevkeden asıl amil gerçek bir bilgiden yoksun olarak “zanna göre” 
hareket etmeleriydi, bu şekilde hem Hz. Peygamberi ve Müslümanları kandı- 
rabileceklerini, hem savaş tehlikesinden kurtulabileceklerini zannetmişlerdi. 
(Söz konusu kişilik profili için bkz. 49/Hucurat, 14.) 

Oysa Allah elbette kalplerinde olanı biliyordu, bu meselenin bir yönüydü. 
İkinci yönü, eğer onlara Allah bir zarar veya yarar dileyecek olsa onu kim önle- 
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yebilirdi! Demekki bu pozisyonda olanlar imanın, Allah'ın insan hayatı üzerin- 
deki derin etkisinin tam bilincinde değillerdi ki hem zamirlerinde olanı açığa 
vurmuyor, hem savaştan kaçmak suretiyle kendilerini güvenceye alacaklarını 
düşünüyorlardı. 

Kabul edilemez gerekçe gösterip seferden kaçınanların en büyük suçu 
“kötü bir zanna” kapılmalarıdır. Onlar Allah'ın va'dinin yerine gelmeyeceğini 
veya Hz. Peygamber'in yalan söylediğini düşünüp kötü bir zanna kapılmışlar- 
dı. Bu ise insanı inkâr eşiğine götüren son derece tehlikeli bir durumdur. Kim 
Allah ve Elçisi hakkında böyle düşünüp yani kötü zanda bulunup eşiği aşacak 
olursa inkârcı olur, böylesi içinde cehennem azabı hazırlanmıştır. Aksini nasıl 
düşünmek mümkün olabilir ki! Göklerin ve yerin mülkü, hâkimiyet ve hüküm- 
ranlığı Yüce Allah'ındır, o dilediğini bağışlar, dilediğini azaplandırır (2/Bakara, 
284). Hakikat öyle olmakla beraber yine de Allah çokça bağışlayan, çokça esir- 
geyendir. Başka bir deyişle rahmeti gazabını geçmiştir. 

11. ayetten bu yana kişilik profili tasvir edilenlerin bir başka özelliği orta- 
ya çıkmaktadır: Referans aldıkları değer mal ve dünya sevgisi olduğundan ga- 
nimet ihtimalinin belirdiği durumlarda Müslümanlarla birlikte olma talebinde 
bulunurlar (3/Âl-i İmran, 167). 15. ayetin tefsirinde tefsirciler Hudeybiye-Hay- 
ber seferi arasında bir bağlantıdan söz ederler ki, buna göre ilahi emre göre 
Hayberin fethiyle elde edilen ganimet sadece Hudeybiye'ye katılanlar arasında 
dağıtılacaktı. Bunlara Habeşistan'a hicret edilenler de bir istisna olarak ilave 
edilmiştir. Oysa Hudeybiye'ye katılmayanlar, anlaşmanın imzalanmasından 2 
veya 5 ay sonra (Hicri 7. yıl) fethedilen Hayber seferine katılıp ganimete ortak 
olmak istediler. Sebebi açık: Hayber seferi kolay bir fetihti, ganimeti garantili 
idi. Bu talepleri reddedilmekte, öne sürecekleri birtakım gerekçelere -mesela 
bizi kıskanıyorsunuz türünden argümanlar- itibar edilmemesi istenmektedir. 
Bu da bize gösteriyor ki savaş er meydanında olur, haklı ve adil bir savaştan 
kaçmak onursuzluktur, büyük günahtır. (Bkz. 4 /Nisa, 73 ve 141; 9/Tevbe, 83.) 
Neticesi ve maddi hasılası garantili savaşa katılmak marifet değildir, zaten ga- 
nimet, talan, sömürü ve yağma maksadıyla savaş çıkartmak, bu tür savaşlara 
katılmak İslam bakış açısından meşru değildir. 

16. ayet bedevilerin iddialarına karşılık onlara kendilerini kanıtlayabile- 
cekleri, samimiyetlerini ortaya koyabilecekleri bir fırsatın pek yakında veri- 
leceğini haber vermektedir: İleride zorlu savaş olacak, güçlü ordularla karşı 
karşıya gelinecek, eğer Hudeybiye seferine katılmayanlar sahiden iddiaların- 
da samimi iseler bu savaştan kaçmasınlar. “Zorlu savaşçıları olan kavmin” 
Havazin ve Sakif kabileleri, Rumlar veya Farslar olduğu söylenmiştir. Söz ko- 
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nusu Zorlu savaşçılarla iki tür ilişki olacaktır: Ya Müslüman olacak, İslam'ın 
siyasi hâkimiyetine teslim olacaklar veya onlarla savaş göze alınacak. Bu ifade 
“Arap yarımadasında yaşayan müşrikler” veya “irtidat edenler”le ilgili olduğu 
fikrini kuvvetlendirmektedir. 

İşte bunlara karşı savaşa katılanlar, samimiyetle çarpışanlar Yüce Allah'ın 
kendileri için takdir ettiği ecre nail olacaklardır. Ancak yine sırt çevirecek yani 
savaştan kaçacak olursanız kaçanlar için acıklı bir azap hazırlanmıştır, bunu 
bilmeleri gerekir. Ayet yakında vuku bulacak zorlu savaşlardan bahsetmekte- 
dir. Gerçekten de mesela Hicretin 9. yılında Tebük savaşı patlak vermiş, yine 
münafıklar ve onların huylarını edinen, onlar gibi davranan zayıf iman sahip- 
leri benzer tutumları göstermişlerdir. 
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17. Kör olana güçlük (sorumluluk) yoktur, topal olana güçlük yoktur, 
hasta olana da güçlük yoktur. Kim Allah'a ve Resülü'ne itaat eder- 
se, (Allah) onu, altından ırmaklar akan cennetlere sokar. Kim sırt 
çevirirse, onu acı bir azap ile azaplandırır. 


Belirtmek gerekir ki savaş toplu bir seferberliktir. Özellikle modern za- 
manlarda doğrudan şehirler hedef alınmakta, yerleşim birimlerinin altyapıla- 
rıve diğer hayat alanları tahrip edilmektedir. Toplumun tamamını ilgilendiren 
savaş, herkesi yakından etkiler. Savaşa belki sadece erkekler veya bir mesleğin 
özel eğitimini almış kadınlar da katılır. Ama yaşlılar, kadınlar, çocuklar, engel- 
liler, sivil erkekler, gayrimüslim din adamları savaşa katılmasa da savaştan et- 
kilenir. Herkes kendine düşen payı alır. 

Öyle olsa da savaş, savaşabilecek durumda, formasyon ve güçte olanların 
işidir. Bariz engeli, özrü, sakatlık ve hastalığı olanlar savaştan muaftırlar, sa- 
vaşa katılmadıkları için sorumlu tutulmazlar. İbn-i Abbas'ın verdiği bilgilere 
göre 17. ayet, bundan önceki 16. ayette işaret edilen buyruğa muhatap olan 
kötürümler Hz. Peygamber (s.a.)'e gidip “Bizim durumumuz ne olacak, biz sa- 
vaşa çıkabilecek durumda değiliz” diye sorunca inmiştir. Önemli olan içten, sa- 
mimiyetle Allah'a ve elçisine itaat etmektir. Mesela ayette sayılanların körün, 

kötürümün, hastanın geçerli mazereti olmasaydı tereddütsüz savaşa katılır, 
emir yerine getirirdi. Kim ilahi emirleri samimiyetle yerine getirirse cennete 
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gider, isyan eden ise cehennem azabına müstahak olur. (Bkz. 4/Nisa, 95; 9/ 
Tevbe, 91-93.) 
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18. Andolsun, Allah, Sana o ağacın altında biat ederlerken mü'min- 
lerden razı olmuştur, kalplerinde olanı bilmiş ve böylece üzer- 
lerine 'güven duygusu ve huzur' indirmiştir ve onlara yakın bir 
fethi sevap (karşılık) olarak vermiştir. 


19. Vealacakları birçok ganimetleri de. Allah, üstün ve güçlü olandır, 
hüküm ve hikmet sahibidir. 


20. Allah, alacağınız daha birçok ganimetleri size va'detti, bunu size 
hemencecik verdi ve insanların ellerini sizden çekti ki, (bu.) 
mü'minler için bir ayet olsun ve sizi dosdoğru bir yola yöneltsin. 

21. Vefdaha) başkaf(nice nimetler de ki,) siz henüz onlara güç yetirmiş 
değilsiniz; (ama) gerçekten Allah, onları kuşatmıştır. Allah her 
şeye güç yetirendir. 

22. Kâfir olanlar, sizinle savaşmış olsalardı, arkalarını dönüp kaçar- 
lardı; sonra, ne bir veli (koruyucu dost), ne bir yardımcı bulurlardı. 


23. (Buj) Allah'ın öteden beri sürüp giden sünnetidir. Allah'ın sünne- 
tinde kesinlikle bir değişiklik bulamazsın. 


Yukarıda işaret edildiği üzere Mekkelilerle çatışma ihtimali ortaya çıkınca 
Hz. Peygamber (s.a.), ashabını bir ağacın altında toplayıp onlardan biat aldı. 
Biat verenler Allah'ın hoşnutluğunu (rıza) kazanmış sayıldıklarından buna 


“Beyatu'r Rıdvan” biatın altında yapıldığı ağaca da “Şeceretü'lbey'a” adı veril- 
di. Sonraları Hz. Ömer (ra.), söz konusu ağaç ziyaretçi akınına uğrayıp kutsal 
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nesne haline gelmeye başladığını gözleyince kestirdi, bunun altında biat yapıl- 
mış bir ağaç olmanın ötesinde bir kutsallık veya değerinin olmadığını söyledi. 

“Kalplerinde olanı”n ne olduğu konusunda çeşitli görüşler ortaya atıl- 
mıştır ki kimine göre fedakârlık ve azim, kimine göre ölümüne verilen biat 
ve Hz. Peygamber'e sadakat, kimine göre Hz. Peygamber'in rüyasının gerçek- 
leşmemesi dolayısıyla hâsıl olan üzüntüdür. Öyle olmasına rağmen Yüce Allah 
mü'minlerin kalplerine huzur, sükün ve güven duygusunu verdi. Allah mü'min- 
lere “yakın bir fetih” de vermiştir. Yakın fethin çok değil birkaç sene sonra fet- 
hedilecek Mekke olduğunu söyleyenler olduğu gibi yine pek uzak olmayan bir 
gelecekte İran'ın fethi ve Bizans'a karşı kazanılacak büyük zafer vaadi olduğu- 
nu söyleyenler de vardır. Gerçekten ayet gelecekten haber vermektedir. Çünkü 
ayetin indiği tarihte ne Mekke'nin ne İran veya Bizans'ın fethi söz konusuydu. 

Burada Müslümanların tarih veya zaman algısı açısından önemli bir nük- 
teyi atlamamak gerekir. Şöyle ki: 

Müslüman bir nesil tarihin belli bir anında belli bir karar alıp fiili tutum 
alınca eğer Allah'ın hoşnutluğuna, dinin genel ruhuna ve açık hükümlere ve 
bilinen sınırlara uygun ise toplumsal faydası sadece o tarihsel anda isabetli ka- 
rarı alanlara değil, gelecekteki Müslüman nesillere de dokunur, zamanı gelince 
tahakkuk eder. Hudeybiye isabetle alınmış bir karardı, Hz. Peygamber'e yapı- 
lan biat tarihi kritik bir sadakat gösterisi ve azmiydi. O günkü Müslümanlara 
Hayber fethini, Fedek arazisini ve başka ganimet ve avantajları getirdi ama 
aynı zamanda Mekke fethinin önünü açtı, orta ve uzun va'dede İran'ın fethi- 
ne giden yola girilmesini sağladı. Daha geniş bir perspektifinden bakıldığında 
hayli uzun zaman sonra 1453'te fethedilecek İstanbul'un fethine giden yolun 
ilk taşının bu anlaşma ile döşendiğini söylemek mümkün. Her büyük zafer ve 
fetih Müslümanlara şan ve şeref kazandırdığı gibi maddi kazanç da sağlamış- 
tır. Bu da 19. ayetin vaad ettikleri arasında yer almaktadır. 

20. ayet de tarih görüşüyle önemli noktaya işaret etmektedir: Yüce Allah 
mü'minlere birçok ganimet vaadetti, bir bölümün hemen verdi ve insanların 
ellerini onlardan çekti yani saldırılarını uzak tuttu. Bu ilahi korumanın iki 
saldırı ihtimaline karşı olduğu söylenmiştir ki, biri Hayber'in ele geçirilmesi 
üzere yola çıkıldığında Medine korumasız kalmıştı; Müslümanlara diş bileyen 
Yahudi kabileler, içerdeki münafıklar ve civar kabileler aralarında ittifak ku- 
rup Medine'ye saldırabilirlerdi. Diğer görüşe göre koruma anlaşmayı bozup 
Medine'ye saldırma ihtimali olan Mekkelilere karşı yapılmıştır. Her iki ihtimal 
de mümkündür. 

Ayette asıl vurgu “o tarihsel anı yaşayan Müslümanların daha sonraki 
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zamanlarda yaşayacak olan mü'minlere bir ayet olmaları”dır. Bu son derece 
önemli görünmektedir. Bu açıdan bakıldığında sanki 610-632 arası tarihsel 
zamanda ilahi bir senaryo beşeriyetin sahnesinde oynanmaktadır. Aktörlerin 
her birinin kendine özgürolleri vardır, roller kesinlikle özgür irade ve bireysel 
seçimlere rağmen yapılmış değildir. Olup bitenler, yaşanan tecrübeler bütü- 
nü itibariyle örnek ve referans olacak, fıkıh ve hukuki mevzuatın teşekkülüne 
delil yerine kullanılacak tatbikatlar mecmuasıdır. İşte “sahâbelerin her birinin 
bir yıldız gibi yol gösterici" olduğu dönem bu 610-632 arası ilk Asr-ı Saadet'tir. 

Bu dönem sahabelerinin her biri sanki insan türünün birden fazla çeşitlili- 
ge vetezahüre sahip karakterini temsil edip yaşatmışlardır. Her birinin olaylar 
karşısındaki tutum ve tepkileri farklı olmuş ancak hepsi genel çerçeve içinde 
kendi içinde tutarlı, uyumlu, entegre bir bütünü meydana getirmişlerdir. Her 
biri işleyen, zamanı tam olarak gösteren bir saatin küçüklü büyüklü parçala- 
rı gibi fonksiyon görmektedirler. Hepsinin başında vahiy alan Hz. Peygamber 
olmuş, onları yönlendirmiş, Asr-ı Saadet'le tarihsel bir tatbikat ve toplumsal 
bir gerçeklik kazanmış İslamiyet'in bütününü inşa etmiştir. Onun irtihalinden 
sonra vahyin sona ermesiyle ilahi koruma ve anında hataları düzeltme nimeti 
de ortadan kalktığından, artık her bir sahâbi kendisi olmuş, kendi cehdi, iradi 
çabası, vüs'ati, takvası ve nefsiyle olan mücadelesi oranında yoluna devam et- 
miştir. Bu özelliğiyle Hudeybiye ve sonrasında -Efendimiz'in irtihaline kadarki 
zamanda- vuku bulan olaylarda rol alan sahabeleri kıyamete kadar gelecek 
olan mü'minler için “ayet” hükmündedir. Zira 610-632 arası zaman tarihsel 
açıdan özel bir döneme işaret etmektedir. En doğrusunu Allah bilir. 

Hudeybiye aktörleri ve ağaç altında biat verenler yakın nimetlere kavuş- 
tular, orta ve uzak gelecekteki nimetlerin de yollarını açtılar. Orta ve uzak va- 
dedeki nimetlere henüz güçleri yetmemişti, bu sonraki nesillere nasip olacaktı 
veya zamanı gelince kendileri de söz konusu nimetlere kavuşacaklardı, Mek- 
ke'nin fethi gibi. Hudeybiye ve biat kararlılığı Allah'ın korumasını getirdi. Eğer 
inkârcılar onlarla savaşa tutuşacak olsalardı yüce Allah onları galip kılacaktı, 
çünkü sınavı tam olarak vermişlerdi, ağaç altında O'nun hoşnutluğunu kazan- 
mışlardı. Yüce Allah'ın zafer getiren hoşnutluğu iki şekilde kazanılır: Tam bir 
samimiyet ve ihlas ile zafer için maddi, askeri ve diplomatik donanım. Ezcümle 
her ne yapılması gerekiyorsa ilahi sünnet gereği hepsini yerine getirmek ve 
“Nasılsa biz inanıyoruz, gerekli tedbiri almadan, donanımı sağlamadan da olsa 
giriştiğimiz savaşı kazanırız” deme yanılgısı içine girmemek. 

23. ayet ihlas ve gerekli tedbirin alınması durumunda savaş teminatı ver- 
mektedir. Bu da son derece ilginç bir noktadır. Ayet ihlas ve donanımla savaş 
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kazanmanın ilahi sünnet, değişmez bir yasa olarak işlediğini haber verir. İh- 
lastan anlamamız gereken ganimet, talan, yağma ve sömürgeci niyetlerle sa- 
vaş çıkarmamak; gerekli tedbir ve donanım ise maddi, askeri, teknolojik ve 
diplomatik her türlü tedbirin alınması. Bu iki haslete sahip olduklarında Müs- 
lümanlar giriştikleri her savaşı kazanırlar. Savaşları kaybedip zillet içine düşü- 
yorlarsa bu iki hasleti kaybettikleri içindir. 
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24. Onlara karşı size zafer verdikten sonra, Mekke'nin göbeğinde 
ellerini sizden ve sizin de ellerinizi onlardan çeken O'dur. Allah, 
yaptıklarınızı hakkıyla görendir. 

25. Ki onlar, inkâr ettiler, sizi Mescid-i Haram'dan ve durdurulmakta 
(bekletilmekte) olan hediyeleri (kurbanları), yerlerine varmaktan 
alıkoydular. Eğer kendilerini bilmediğiniz mü'min erkekler ve 
mü'min kadınları, bilgisizlik dolayısıyla darmadağın edip de bu 
yüzden size 'dayanılmaz bir sıkıntı' dokunmayacak olsaydı (0 za- 
man durum farklı olurdu. Durumunun böyle olması,) Allah'ın diledi- 
ğini rahmetine sokması içindir. Eğer (karışık yaşayan mü'minler), 
seçilip ayrılmış olsalardı, muhakkak içlerinden inkâr edenleri 
acı bir azap ile azaplandırırdık. 

26. Hani o inkâr edenler, 'gurur ve soy asabiyetini' (hamiyeti), cahi- 
liyenin 'gurur ve soy asabiyetini' kendi kalplerinde alevlendi- 
rip-kışkırttıkları zaman, hemen Allah; elçisinin ve mü'minlerin 
üzerine '(kalbi teskin eden) güven ve yatışma duygusunu' indirdi 
ve onları “takva sözü” üzerinde “kararlılıkla ayakta tuttu.” Zaten 
onlar, buna layık ve ehil idiler. Allah, her şeyi hakkıyla bilendir. 
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24-26. ayetler yukarıdaki ayetlerle bağlantılı olarak Hudeybiye barışının 
getirdiği kazanımlara, bu arada bir yanlışlık sonucu öldürülmesi muhtemel 
gizli Müslümanların nasıl ilahi müdahale ile korunduklarına işaret etmekte- 
dir. Müslümanlar ilk anda farkında olmasalar da, hakikatte Hudeybiye ile tam 
bir zafer kazanmışlardı. Çünkü savaş olmadı, Yüce Allah her iki tarafın elini so- 
guttu. Gerçi Ten'im'de mevzilenmiş bir grup Mekkeli, tam namazda iken Müs- 
lümanlara saldırmayı planlıyordu fakat yakalandılar, Hz. Peygamber, tam o sı- 
rada görüşmeler devam ettiği için diplomatik bir hamle ile onları burunlarını 
kanatmadan serbest bıraktı. Bu Mekkelilerin saldırı heveslerini kıran önemli 
bir amildi, sahabiler de savaşı ister hale gelmişti ama Allah'ın Elçisi buna izin 
vermedi. 

Mekkeliler savaşı hak etmişlerdi, çünkü hem inkârlarında inat ve ısrar 
ediyorlardı hem kadim geleneğe aykırı olarak ziyarete gelenleri Mescid-i Ha- 
ram'dan alıkoyuyorlardı (8/Enfal, 34 ve 22/Hac, 25). Umre ziyaretinde ke- 
silmek üzere 70 kurbanlık deve bekletilmişti. Fakat yakın vadede tahakkuk 
edecek büyük zafer için Mekkelilerin küstah, kibirli ve inatçı tutumları tolere 
edilebilirdi. Dahası önemli bir sebep daha söz konusuydu ki, Mekke'de dinini 
gizleyen Müslümanların varlığıydı. Bu sayıları ve nerede ikamet ettikleri bilin- 
meyen mü'min erkekler ve kadınlar eğer savaş çıksaydı hiç kuşkusuz mağdur 
olacak, kim bilir onlardan nicesi öldürülmüş olacaktı. Bu da gerçeğin ortaya 
çıkmasından sonra Müslümanlara büyük sıkıntı ve üzüntü verecekti. Yüce Al- 
lah savaş ortamını ortadan kaldırmak suretiyle hem masum yere öldürülecek 
olan Müslümanları korumuş hem Müslümanları belki de hayatları boyunca 
unutamayacakları bir musibetten, sıkıntı ve üzüntüden kurtarmış oldu. 

Burada üzerinde durulması gereken bir nokta var: Mekke'de masum ola- 
rak yaşayan Müslümanlar var, dinlerini gizlemektedirler. Kimse onların sayı- 
sını ve yaşadıkları evlerini noktasal olarak bilmiyor. Onlara herhangi bir zarar 
gelmesin, yaşla kuru bir arada yanmasın diye Yüce Allah savaş ihtimalini or- 
tadan kaldırıyor. Demek ki masum insanlar bir yerde ikamet ediyorken yaşa- 
dıkları yerin stratejik değeri veya savaşta Müslümanlara kazandıracağı görece 
avantaj bir gerekçe olarak öne sürülerek saldırı düzenlenemez. Her ne kadar 
Ebu Hanife “genelin menfaati veya muhtemel zararının önlenmesi için küçük 
bir grubun kısmi zararı göze alınabilir” fikrini öne sürmüşse de, genelin men- 
faatinin nerede başlayıp nerede bittiği, zararın hangi ölçülerle tespit edilebi- 
leceği konuları kişilere, savaşan gruplara göre değişeceğinden mümkün mer- 
tebe bu tür uygulamalardan kaçınmak gerekir. Nihayet İmam Şafii ve İmam 
Malik bu tür saldırılara cevaz vermemişlerdir. Kurtubi, düşman bir inkârcı, bir 
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Müslümanı kendine kalkan olarak kullanacak olsa, ona ok atmak caiz olmaz 
der. Şayet biri düşmana ok atayım darken kalkan olarak kullanılan Müslümanı 
öldürecek olsa hem diyet hem kefaret ödemek zorunda kalır. 

Çağımızda da maalesef birtakım gruplar, belli stratejik hedeflerin imhası 
veya ele geçirilmesi ya da baskıcı bir rejimin devrilmesi icap ettiği gerekçesiy- 
le kitlesel imha silahlarına hedef olabilecek masum sivillerin öldürülmesine, 
ülke içinde iç savaşın çıkmasına, milyonlarca insanın yurtlarında veya yurtla- 
rından kaçarak başka ülkelerde mülteciler durumuna düşmesine cevaz ver- 
mekte, “öldürülen masum siviller, kadınlar, yaşlılar ve çocuklar nasılsa cennete 
gidecek, mağdur olan siviller de hak ettikleri sevabı alacak” diye kendilerini ra- 
hatlatmaktadırlar. 

Bu geçerli bir gerekçe olamaz, zira Müslümanlar Mekke'de gizli Müslü- 
man olduğunu bilmiyorlardı, nerede yaşadıklarının bilgisine de sahip değiller- 
di. Bu durumda hata sonucu (hataen) öldürdükleri her Müslüman için kefaret 
ödemek durumunda kalacaklardı. Oysa bir bölgede masum Müslümanların 
yaşadıklarını bile bile hedefin askeri veya stratejik değeri için onları öldürme- 
ye kalkışmak “hataen öldürme”ye kategorisine girmez, bile bile cinayet olur. 
Kurtubi, eğer Müslümanlar Mekke'ye saldırı düzenleyip de çaresizlikten hicret 
edemeyen Müslümanları öldürecek olsalardı Mekkeli müşrikler “Gördünüz 
mü Müslümanlar kendi dindaşlarını öldürdü” diye etrafa propaganda yapa- 
caklardı. Maalesef zamanımızda bu türden öldürme vakaları sürüp gitmekte- 
dir. Kurtubi'nin asırlar öncesinden işaret ettiği üzere bu katliamları seyreden 
gayrimüslim dünya “Bakın, Müslümanlar birbirlerini öldürüyor, sivil, masum 
ayrımı yapmıyor” diye son derece yıpratıcı bir propaganda yürütüyorlar. Aynı 
şekilde, bir rejimin devrilmesi uğruna yüzbinlerce insanın hayatına ve milyon- 
ların çaresizce mülteci durumuna düşmesine mal olacak iç çatışma ve savaş- 
lara cevaz verilemez. 

Bu gerekçe “Eğer (karışık yaşayan mü'minler), seçilip ayrılmış olsalar- 
dı, muhakkak içlerinden inkâr edenleri acı bir azap ile azaplandırırdık” cüm- 
lesi hükümsüz bırakmaktadır. Açıktır ki savaşı “Mekke'de müşriklerle karışık 
yaşayanların seçilip ayrılması”na, dolayısıyla uğramaları muhtemel zararın 
ortadan kaldırılması şartına bağlamaktadır. Eğer yüce Allah masumların öldü- 
rülmesine izin vermiş olsaydı “Saldırın, ölen masumlara cennet vaadedilmiş- 
tir” buyururdu. Böyle bir şey düşünülemez. Zira zaten savaşın meşru gerekçe- 
lerinden biri savaş durumu ortaya çıktığında veya ağır baskıların vukuunda 
maddi, mali veya fiziki çaresizlik dolayısıyla yerinden hareket etmeyen, hicret 

etme imkânı olmayan zayıfların (müstaz'af)ların korunması ve kurtarılması- 
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dır (bkz. 4 /Nisa, 75). Çaresizlikleri ve zayıflıkları dolayısıyla hicret edemeyen- 
lerin ayrıca kınanmaması dikkat çekicidir. Yüce Allah hicreti farz kıldığı halde 
onları zayıflıkları dolayısıyla affeder (4 /Nisa, 98-99). Şu halde düşmana karşı 
savaşırken savaşın asıl amaçlarından biri onları kurtarmak olan zayıfları öl- 
dürmek makul ve makbul değildir. 

26. ayet son derece önemli bir kavramdan söz eder: “Cahiliye hamiye- 
ti!” Hamiyet taassup, hamakat derecesinde kibir, önüne geçilemeyen gurur 
demektir. Mekkeliler Müslümanları Mekke'ye sokmama kararını bu derin psi- 
kolojik saplantı içine girerek vermişlerdi. Zühri, onların cahiliye hamiyetleri- 
nin Hz. Peygamberin Risaletini inkâr etmek, anlaşma metninden yüce Allah'ın 
“Rahman” ismini çıkartmak, kadim geleneğe aykırı olmasına rağmen Müslü- 
manları Mescid-i Haram'dan alıkoymak, kurbanlarını kesmelerine imkân tanı- 
mamak şeklinde somutlaşmıştı. Taştan, tahtadan, madenden yapma putlarına 
sımsıkı sarılmış, atalarından devraldıkları sapkın gelenek ve töreleri sorgula- 
mayı reddetmişlerdi. Bir kavme, ırka, etnik gruba, kabile veya zümreye, ulusal 
değer veya devletin çıkarına taassup derecesinde bağlılık da cahiliye asabiye- 
tidir. Kendi grup veya zümre çıkarı adına başkalarına haksızlık, ona üstünlük 
taslamak, zayıflara karşı kibirli davranmak, hak ve hakkaniyete teslim olma- 
makla, adaleti reddetmek, her işte lider ve önde olmaklık hali de bu psikolojik 
saplantının dışa vurum biçimleri arasında yer alır. Cahiliye asabiyeti insanın 
kalbinde yangınlar tutuşturur, en tahripkâr, yıkıcı, zarar verici duygularını 
hareket geçirir, bu asabiyet anaforuna kapılan kişi mantıklı, sağlıklı düşünme 
melekelerini kaybeder, adalet duygusunu unutur, başkalarına zarar vermek- 
ten başka şey düşünmez. 

Mekkeliler bu yangına yakalanmışken Yüce Allah o bıçak sırtı tarihsel 
anda mü'minlerin kalbine sekine indirdi, onları teskin etti, içlerine huzur ve 
güvenlik duygusunu verdi. Sekinenin belirgin olarak kendisinde tezahür ettiği 
şahıs Allah'ın elçisi idi, başlangıçta sahâbelerin kalbinde de öfke kabarmışken 
bu sayede ve Hz. Peygamber'e bakarak sükün buldular, böylelikle Mekkelilere 
fark attılar. Onları yönlendiren ana motivasyon “takva” oldu. Bir anda kendi- 
lerine gelip Allah'tan korkup sakındılar, Hz. Peygamber'e itaat ettiler, emirlere 
teslimiyet içinde söyleneni ihlasla yerine getirdiler. Bu özellikleri ve tutumları 
gösterdi ki onlar buna layık ve ehil kimselerdi. Allah her şeyi bilendir. 
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27. AndolsunAllah,elçisinin gördüğü rüyanın hak olduğunu doğrula- 

dı. Eğer Allah dilerse, mutlaka siz Mescid-i Haram'a güven içinde, 

saçlarınızı tıraş etmiş, (kiminiz de) kısaltmış olarak (ve) korku- 

suzca gireceksiniz. Fakat Allah, sizin bilmediğinizi bildi, böylece 
bundan önce size yakın bir fetih (nasip) kıldı. 


28. KiO,elçilerini hidayetle ve hak din ile diğer bütün dinlere karşı 
üstün kılmak için gönderdi. Şahid olarak Allah yeter. 


Sürenin başında Hudeybiye barışını getirecek umre yolculuğuna bir rüya 
üzere çıkıldığını anlatmıştık. 27. ayet söz konusu rüyanın gerçekleştiğini bil- 
dirmektedir. Ancak sahabe, rüyada vaadedilen Mekke'ye girişin aynı sene 
olacağı beklentisi içindeydi. Hudeybiye anlaşması gereği umre bir sene erte- 
lenince huzursuzluk duydular. Zihinlerinde birtakım istifhamlar doğdu. Oysa 
Mekke'ye o sene girileceğine ilişkin herhangi bir bilgi verilmiş değildi. Söyle- 
nen Mescid-i Harem'e güven içinde girilecek, umre ibadeti yerine getirilecek 
ve tamamlanınca da saçlar tıraş edilecek veya kısaltılacak ki, bunun manası 
ibadetin eksiksiz yerine getirilmiş olmasıdır (2/Bakara, 196). Nitekim anlaş- 
ma gereği bir sene sonra Müslümanlar -üstelik iki bin kişiyle Mekke'ye gitti- 
ler, ibadetlerini yerine getirdiler. Demek ki yüce Allah, rüyada elçisine vaadet- 
tiğini yerine getirmiş, rüya tahakkuk etmişti. Hz. Peygamber (s.a.), Mekke'de 
üç gün kaldı, ibadetini güven içinde yerine getirdikten sonra şehri terketti. Bu 
umreye “Umretü'l kaza (kaza umresi)” adı verilmiştir. 

Esasında günün birinde Yüce Allah'ın elçisine ayrıldığı Mekke'ye dönece- 
ğini daha hicret sırasında bildirmişti: “Şüphesiz sana Kur'an'ı farz kılan, seni 
dönülecek yere elbette döndürecektir” (28/Kasas, 85). 

Bu ve başka konular söz konusu olduğunda göz önünde bulundurulması 
gereken ana husus şu ki, “Allah dilemedikçe” hiçbir şey olmaz. Bu yüzden her 
işe başlandığında Müslümanların “İnşallah (Allah dilerse)” demeleri adettir. 
İnşallah'ın denmemesi, bir olayın her ne olursa olsun kendi yasaları gere- 
gi mutlaka tahakkuk edeceği anlamına gelir ki, bu olayların vukuunda ilahi 
müdahalenin rolünün oynamadığı anlamına gelir. Yasalar dâhilinde hareket 
etmek ilahi emir ve sünnetin yerine getirilmesidir. Ancak tabiat olaylarından 
beşeri ve sosyal olaylara kadar varlık âleminde belli yasalara ve kurallara göre 
cereyan eden her olayda kendi başına ve mutlak belirleyici olarak yasalar 
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(tabiat ve sosyal kanunlar) rol oynamaz, birinci derecede etkin güç ilahi me- 
şiet-dileme yani izindir. Su tabii ki 100 derecede kaynar, bu tabiat yasasıdır 
ama Allah dilerse kaynamaz, çünkü yasayı koyan kendisidir, bir hikmete meb- 
ni olarak veya sadece dilemesi dolayısıyla suyu kaynatan yasayı iptal edebilir. 
Bu demektir ki ne tabiat yasalarında ne tabiatın kendisinde ne beşeri ve top- 
lumsal yasalarda ulühiyet, kendinden güç ve kudret yoktur. Allah'ın iradesine 
rağmen suyun 100 derecede kaynayacağını düşünecek olursak, suya ulühiyet 
atfetmiş oluruz. Ebu Ubeyd'e göre kelimenin başındaki “in” zaman bildiren 
“iz” manasındadır. Bu durumda ifadenin takdiri şöyle olmaktadır: “Allah size 
izin verdiği zaman.” (“İnşallah” için bkz. 18/Kehf, 23. ayetin açıklaması.) 
Ayetin indiği bağlamdaki olaylar açısından baktığımızda Hudeybiye'den 
sonra Müslümanların güven içinde Mescid- Haram'a girmiş olmaları da Al- 
lah'ın dilemesi ve izniyle olmuştur. Umre ibadetinin bir sene ertelenmiş ol- 
masının birtakım hikmetleri vardı, onlar bunu bilmiyordu. Yakın vadede fetih 
geldi, Hayber İslam hâkimiyetine katılmış oldu, çeşitli ganimetler elde ettiler, 
çevre kabilelerle görüşmeler oldu, İslam barış havası içinde tebliğ edildi. Züh- 
ri'den naklen Kurtubi, “İslam aklı olan her kime anlatıldıysa Müslüman oldu” 
der. Hudeybiye hem gönüllerin hem askeri olarak Hayber ve daha sonra Mek- 
ke'nin fethinin önünü açmış oldu, işte bunu ilk anda Müslümanlar bilmiyordu. 
28. ayet bağlamdan hareketle İslam diniyle ilgili ebedi ve evrensel bir ha- 
kikate işaret etmektedir. Sürenin birinci ayetinin tefsirinde anlatmaya çalış- 
tığımız gibi Mekke müşrikleri, anlaşma metnine “Allah'ın elçisi Muhammed” 
unvanının yazılmasına karşı çıkmışlardı, onların tabii ki karşı çıktıkları Hz. 
Muhammed (s.a.)'in elçilik vasfıydı. Onların nübüvveti veya risaleti inkâr et- 
miş olmalarının herhangi bir anlamı yoktu. Onun elçi olduğunun şahidi Al- 
lah'tı, O “Muhammed benim elçimdir” buyurmuşsa doğrudur. Kaldı ki ilk defa 
elçi gönderiyor da değildi: Yüce Allah, tarih boyunca insan toplumlarına doğru 
yolu göstermek, hakikatle buluşturmak, onlara hak ve hakkaniyetin ne oldu- 
gunu öğretmek ve ebedi hayata hazırlamak üzere elçiler göndermiştir. Hz. Mu- 
hammed (s.a.)'de gönderilmiş son elçidir, nübüvvet zincirinin son halkasıdır. 
Bu ayette dikkat çekici bir husus şudur: Tarihin hangi döneminde gönderilmiş 
olursa olsun her elçinin tebliği tek bir dini, ed-Din olan tevhid inancını tebliğ 
etmiştir ve her elçi diğer dinlere üstün gelmiştir. Elbette bazı peygamberler 
kavimlerinin tümünü ikna etmiş değildirler, onlara çok az kişi inanmış, sap- 
kın-batıl hayat tarzlarını ve inançlarını terkedip hak ve hakikatle buluşmuştur. 
Ancak bu hak dinin diğer temelsiz dinlere üstün gelmediği anlamına gelmez, 
sadece inanmış bir avuç insanla sınırlı olarak üstün geldiği anlamına gelir. 
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Hz. Muhammed (s.a.) de diğer elçiler gibi hak dini yani Tevhid'i diğer bü- 
tün dinlere üstün kılmak üzere gönderilmiştir. Bazı tefsircilere göre hak dini 
diğer dinlere üstün kılacak olan peygamber değil, Allah'tır. Her ikidurumda da 
hak dinin üstün olacağı belirtilmektedir. 

Başlangıcından itibaren İslam dini üstün duruma geçti. Şehadeti takip ede- 
bilmek için Kur'an'a bakmak, onu iyi anlamak yeter, 610-632 arası nübüvvet 
dönemi ve cereyan eden olaylar da bu şehadetin teyidi ve ispatıdır. Son ilahi 
tebliğ olarak İslam dininin üstün gelmesinin çeşitli şekilleri ve alanları vardır: 
En başta Allah'tan gelmiş olması; daima hakikat ve doğruluğa işaret etmesi; 
hak ve hakkaniyeti temsil etmesi; yüksek ahlaki hayata davet etmesi; insanlar 
arasında adaleti tesis edecek hükümleri ihtiva etmesi; insanların hayatlarına 
doğru ve sahici anlam katması, yaratılışlarının sebeb-i hikmeti konusunda en 
doğru öğretiler sunması; vicdanı ve aklı olan herkesin tebliğiyle karşılaştığın- 
da inanması ve elbette kurallarına göre hazırlık yapıldığında askeri ve politik 
olarak zaferlerin bu din sayesinde nasip olmasıdır. İlk günden başlamak üzere 
süren İslam tarihi bunun apaçık ispatıdır, tarih bu perspektiften okunduğunda 
yüce Allah'ın dinini batıl bütün din, inanç ve öğretilere üstün kıldığı görülecek- 
tir. Üstünlüğün aracıları, enstrümanları, tercüman ve erleri mü'min erkekler 
ve mü'min kadınlardır. Sonuç itibariyle Müslümanların hak dinin üstünlüğünü 
üçalanda tahakkuk ettirebileceklerini söyleyebiliriz: 

a) Fikri düzeyde her çağa, çağın sorunlarına ve sahici ihtiyaçlarına doğru ce- 
vaplar verecek öğretiler ortaya koymaları. İçinde yaşadıkları dönemi doğru an- 
lamlandırmaları, harici felsefi, fikri ve siyasi meydana okumalara karşı koymaları; 

b) Ahlaki yüksek idealleri ve erdemleri hedefleyen sosyal düzeni gerçekleş- 
tirmeleri; her türlü zulüm, haksızlık ve ahlaki yozlaşmaya karşı hukuk, ahlak ve 
adaleti tesis eden yaşama biçimlerini geliştirip bunu fiiliyata geçirmeleri; 

c) Kendilerinden güç vehmeden, doğruluktan ve adaletten sapmadan yol- 
larına devam etmeleri durumunda üstünlüklerini politik ve askeri olarak ger- 
çekleştirmeleri. 

Elbette batıl dinlerin savunucuları inkârcılar (kâfirler) ve Allah'a ortak ko- 
şanlar (müşrikler) bunu istemeyecek, İslam dininin üstün gelmesinin önüne 
çeşitli engeller koymak isteyeceklerdir ama yüce Allah nurunu tamamlayacak- 
tır (bkz. 9/Tevbe, 33 ve 61/Saf, 9; 4/Nisa, 166.) 
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29. Muhammed, Allah'ın elçisidir. Ve onunla birlikte olanlar kâfirlere 
karşı zorlu, kendi aralarında merhametlidirler. Onları, rükü eden- 
ler, secde edenler olarak görürsün; onlar, Allah'tan bir fazl (lütuf ve 
ihsan) ve hoşnutluk arayıp-isterler. Belirtileri, secde izinden yüzle- 
rindedir. İşte onların Tevrat'taki vasıfları budur: İncil'deki vasıfları 
ise: Sanki bir ekin; filizini çıkarmış, derken onu kuvvetlendirmiş, 
derken kalınlaşmış, sonra sapları üzerinde doğrulup-boy atmış (ki 
bu.) ekicilerin hoşuna gider. (Bu örnek,) Onunla kâfirleri öfkelen- 
dirmek içindir. Allah, içlerinden iman edip salih amellerde bulu- 
nanlara bir mağfiret ve büyük bir ecir vaadetmiştir. 


İbn-i Abbas'a göre sürenin son ayeti (29) Hudeybiye anlaşmasına “Allah'ın 
elçisi Muhammed”in yazılmasına karşı çıkan müşriklerin nübüvveti inkârları- 
na atıftır (bkz. 48/1). Buna göre şöyle denmiş olmaktadır: Onlar her ne kadar 
Hz. Muhammed'in elçiliğini reddettilerse de, o Allah'ın elçisidir, bunda zerre 
miktarı tereddüt yoktur. Kurtubi, ayette Muhammed mübteda, elçisi haberdir. 
“Onunla birlikte olanlar” yani sahabeleri ikinci mübteda olur. Böyle olunca 
ikinci mübtedanın haberi “merhametlidirler” olur. 

İbn-i Abbas'ın ayetle öncekiler arasında kurduğu bağlantı yerindedir. Ta- 
bii ki bu ayetin evrensel ve genel hükmünü iniş vasatındaki özel olayla sınır- 
landırılamaz. Söz konusu olaydan hareketle Hem Hz. Peygamber hem ashabı 
konusunda genel bir kişilik profili çizilmekte, bu profil de kıyamete kadar ge- 
lecek mü'minlerin ana karakteristik vasfı olarak sunulmaktadır. 

Burada altı çizilen birkaç husus vardır: Hz. Muhammed bir elçidir, Al- 
lah'tan vahiy almaktadır, sürenin 2 ve 3. ayetlerinde vurgulandığı üzere gü- 
nahlardan da korunmuştur ancak ilah değildir, insan-üstü varlık değildir; ta- 
biatın ve sosyal hayatın sünnetlerine göre hareket etmekte, Allah'ın muradını 
ve ilahi mesajı dünya şartlarında tahakkuk ettirmektedir. Ne onu ne başka bir 
insanı ilahlaştırmamak, beşer üstü vasıflarla donatmamak lazım. 

Onunla birlikte olanlara, sohbetine katılıp yol arkadaşlığı yapanlara “sa- 
habe” denir. Onlar da aynı yasalara ve kurallara bağlı ve bağımlı olarak yaşa- 
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maktadırlar. Ama Hz. Peygamber gibi masum değildirler; olmaması gerekse 
de günah ve hata işleyebilirler. Bu ayetten hareketle sahâbelerin tümünün 
yapıp ettiklerinin tamamen doğru ve hak olduğunu iddia etmek mümkün 
değildir; öyle olsaydı Efendimiz hayatta iken suç işleyen sahabiler cezalan- 
dırılmazdı, onların sürenin ilk ayetinde belirtildiği üzere Hz. Peygamber gibi 
geçmiş ve gelecek günahlarının affedilmesi gerekirdi. Hz. Peygamber zama- 
nında masum olmayan sahabiler, onun dünyadan irtihalinden sonra da ma- 
sum değildirler. 

Kendi bağlamına dönecek olursak, sahabiler Hudeybiye barışının getire- 
ceği fayda ve avantajları ilk günde takdir edememiş, anlaşmanın imzalanma- 
sına fazlasıyla üzülmüşlerdir. Öyle de olsa aralarındaki ilişki sıkı ve samimidir. 
Aralarında görüş ayrılığı çıksa bile dış düşmanlara -ki Müslümanların hakiki 
ve asli düşmanları kâfirler yani inkârcılardır- karşı yekvücut halinde hareket 
ederler, güç ve kuvvetlerini gösterirler; yerine göre cihad etmekten, savaşmak- 
tan çekinmezler, gerektiğinde mallarını ve canlarını ortaya koyarlar (9 /Tevbe, 
73; 66/Tahrim, 9). Ama kendi aralarında merhametlidirler, birbirlerine karşı 
şefkatle hareket ederler, ilahi rahmetin tecellisi ve eseri olarak birbirlerini ko- 
rurlar; görüş ayrılıklarını kopmalara, çatışmalara vardırmazlar (bkz.5/Maide, 
54 ve 9/Tevbe, 70, 128). Müslümanların birbirlerini sevmeleri ihtiyari veya 
keyfi değil “mecburi”dir, onların ebedi hayatlarının kurtuluş ve saadetleriyle 
ilgilidir: “Nefsimi kudret elinde tutan Allah'a yemin ederim ki, siz iman etme- 
dikçe cennete giremezsiniz. Birbirinizi sevmedikçe de mü'min olamazsınız.” 
(Müslim, İman, 22.) Mü'minlerin güç ve kuvvetlerini, devlet ve üstünlükleri- 
ni ellerinden alan birlik ve beraberlik ruhunu kaybetmeleri, birbiriyle çatışan 
fırka ve gruplara ayrılmasıdır. Dini parçalamak mezhep ve etnik çatışmalara 
kapı aralar. Müslümanlar arasında yorum, tefsir, tevil ve içtihat farkı tabii ki 
olur, olmalıdır. Ama hiçbir yorum ve içtihat farkı düşmanlığa, parçalanmalara 
götürmemelidir. 

Müslümanların diğer bir özelliği Allah'a ibadetlerinde kusur etmeksizin 
devam etmeleridir. Sücut ve rükü ibadetlerinin esasını teşkil eder. Sadece 
yüce Allah'a secde ederler, sadece huzurunda eğilir, bellerini bükerler. Bunu 
yani erkânına uygun namaz kılmayı ve ibadet etmeyi sürekli yaparlar. Al- 
lah'a secde eden başkasına boyun eğmez, rükü eden başkasının önünde iki 
büklüm olmaz. Eğer aksi oluyorsa o kişi Allah'ı unutmuş, başkasını ön plana 
çıkarmış demektir. 

Vasıfları sayılan mü'minlerin -ki örnek topluluk sahabelerdir- ikinci nite- 
likleri her tutum ve davranışlarında, eylem ve işlerinde Allah'tan bir fazl,lütuf 
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ve ihsan ararlar, sadece yüce Allah'ın hoşnutluğunu gözetirler. Şu halde ibadet- 
lerin esası namaz ile hayat pratikleri arasında kuvvetli bağlar söz konusudur. 
Sücut ve rüküunu yani ibadetini sadece Allah için yapan kişinin eylemlerinde 
gözettiği hedef de Allah'ın hoşnutluğudur, bunu de bir fazl, lütuf ve ihsan ola- 
rak arayıp istemektedir. Mü'minlerin sahiden bu özelliklere sahip olduklarının 
nişanesi yüzlerindeki belirtidir. 

Ayete verilen anlamlardan biri söz konusu nişanenin ahirette mü'minlerin 
yüzünde diğerlerinden onları ayırt edebilecek şekilde belirecektir. Bu görüşü 
öne sürenler Ali İmran süresinde “O gün bazı yüzler ağarır” (3/106) ayetini 
delil olarak göstermişlerdir. Ancak nişanenin dünya hayatında mü'minlerin 
yüzünde belirdiğini de düşünenlerin görüşü de yabana atılmamalıdır. Şöyle ki: 
Yüzlerinde secdenin izine kolayca rastlamak mümkün. Bu izi ya sahiden alın- 
larında belirgin olarak görülür, çünkü sürekli secde eden, secdede uzun kalan 
kişinin zamanla alnında iz olur veya ruhunun güzelliğinin yüzüne yansıma- 
sıdır. Kişinin fikir ve duyguları iç dünyası fizyonomisine yansır. Bazı din veya 
inanç mensuplarını yüzlerine bakarak diğerlerinden tefrik etmek mümkün- 
dür. Sürekli namaz kılan, Allah'ın hoşnutluğunu arayanın ruhu da güzelleşir ve 
bu ruh güzelliği yüzüne yansır, siması aydınlık olur, memnuniyet, sekine, hu- 
zur ve mutluluk içinde olduğu müşahede edilir. Öyle ki böyle bir yüze bakmak 
insana iç huzur verir. 

Ayette geçen “terahüm: görürsün” ifadesi Hz. Peygamber'e değil, hitap sa- 
dedinde olan ve takdiri “Ey dinleyen, dikkatle bak, mü'minlerin hallerini böyle 
görürsün” anlamındadır. Bu demektir ki mü'minlerin asli halleri böyle olma- 
lıdır: Düşmana karşı zorlu ve kararlı, kendi aralarında merhametli ve şefkatli; 
Allah'a kulluk gayesiyle sücut ve rüküda bulunan, sadece Allah'ın hoşnutluğu- 
nu arayan kimseler olmakla yükümlüdürler. 

29. ayette nitelikleri anlatılan mü'minlerin profilleri tarih boyunca teza- 
hür etmiştir. Tevrat'ta ve İncil'de bu profil çizilmiştir. Bazı tefsircilere göre 
yüzlerindeki secde izinden anlaşılan mü'minler Tevrat'ta haber verilmiştir. İn- 
cil'de anlatılan özellikleri ise ekin ve filiz metaforudur. (İbn-i Aşur, Tevrat, Tes- 
niye:33, 1-3; Matta: 18,31 ve 32 ile Markos: 4, 26-27'de işaret edildiğini iddia 
eder.) Ancak ayetin zahirinden anlaşılan şu ki, Efendimiz (s.a.) zamanında ve 
şimdi olduğu gibi, geçmişte de Hz. Musa ve Hz. İsa'ya inanıp tebliğlerine göre 
yaşayan, ibadet edip taatta bulunanlar da vardı. Bunlar Allah'a çokça secde 
ederlerdi ki, secdenin maddi izi ve nuru yüzlerinden kolayca okunurdu. 

Bir ekin düşünün, filizini vermiş, onu kuvvetlendirmiş, kalınlaşmış, sap- 
ları üzerinde doğrulup boy atmış. Bu süreç ekicilerin hoşuna gider, çünkü her 
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şey kendi yolunda, olması ve beklendiği üzere vuku bulmuştur. Dahhak'a göre 
bu metaforda ekin Hz. Peygamber; filiz onun ashabıdır. Onlar başlangıçta bir 
avuçtu, küçük bir cemaatti, zamanla sayıları arttı, direnişleri ve haklı mücade- 
leleri sürdükçe güç ve kuvvet kazandılar, önce Arap yarımadasına, sonra üç kı- 
taya yayıldılar. Bu da bize söz konusu teşbihi Asr-ı Saadet'le sınırlı tutmamak 
gerektiği fikrini ima etmektedir. İslam ve Müslümanlar güçlendikçe inkârcılar 
öfkelenir. Bunda olağanüstülük yoktur, Müslümanlar doğru yolda hareket et- 
tikleri müddetçe bu böyle olacaktır. 


Fetih süresinin (48) tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


49- Hucurat Süresi 


Medine'de indirilen bu süre, 18 âyettir. Adını 4. ayette yer alan “hücre”- 
nin çoğulu “hucurat (odalar)” kelimesinden almaktadır. Süre Tahrim (66) sü- 
resinden önce, Mücadele (58) süresinden sonra indirilmiştir. Denebilir ki, bu 
süre eğer bir “İslam medeniyeti tasavvuru”ndan söz edilecekse ana referans 
noktalarından biri olur. 


23 AZI AİN a 
Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 
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1. Ey imân edenler, Allah'ın ve Resülü'nün huzurunda öne geçmeyin 


ve Allah'tan sakının. Şüphesiz Allah işitendir, bilendir. 

2. Ey imân edenler, seslerinizi peygamberin sesi üstünde yükselt- 
meyin ve birbirinize bağırdığınız gibi, ona sözle bağırıp-söyleme- 
yin; yoksa siz şuurunda değilken, amelleriniz boşa gider. 

3. Şüphesiz, Allah'ın Resülü'nün yanında seslerini alçak tutanlar; 
işte onlar, Allah kalplerini takvâ için imtihan etmiştir. Onlar için 
bir mağfiret ve büyük bir ecir vardır. 


Kaynaklar sürenin ilk üç ayetinin inişiyle ilgili çeşitli olayları sebep ola- 


rak zikretmişlerdir. Kurtubi altı olayı sıralar. Hepsinin ortak noktasını şu dört 
maddede toplamak mümkün: 
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a) Peygamber'in önüne geçmeyin, önünde yürümeyin. O bir konuda hük- 
mü veya fikrini belirtmeden siz görüş belirtmeyin. 

b) Bir hüküm Allah ve elçisi tarafından vaz'edilmeden siz hüküm vaz'et- 
meye kalkışmayın. Başka bir deyişle Müslümanlar karar ve icraatlarında kendi 
heva ve heveslerini, indi görüş ve öngörülerini Kitap ve Sünnet'in önüne geçir- 
mesin, bu konuda Allah ve elçisine tabi olsun (bkz. 33 /Ahzab, 36). Mevdudi, 
bu ayetin İslam anayasa hukukunun temelini de teşkil ettiğini söyler ki, bunun 
manası Müslümanların yapacağı bir anayasa Allah ve elçisinin vaz'ettiği temel 
değerlere aykırı olamaz. Demek oluyor ki ayetin işareti ettiği hüküm sadece 
taabbudi özellik taşıyan ibadetler için değil, diğer konular için de geçerlidir. 
Ayet sadece “Allah”ı zikretmekle yetinmeyip “Resülü” de ekliyor. Bunun sebe- 
bi Hz. Peygamber'in dini tebliğ yanında açıklama, mesajı ete kemiğe bürüme, 
yapılanlara şahitlik yapma gibi görev ve misyonu olması dolayısıyladır. Bu ma- 
nada “Allah'ın Resülü'nün önüne geçmeyin” demek, aynı zamanda Allah'ın 
(Kur'an'da vaz'ettiği) hükmünün önüne geçmeyin anlamını tazammun eder. 
(Daha geniş bilgi için bkz. 47/Muhammed, 33. ayetin açıklaması ve ilgili atıflar.) 

c) Hz. Peygamberin huzurunda iken sahabelere önce onun söz söyleme- 
sini, görüş ve düşüncelerini açıklamasını beklemelerini emretmektedir. Henüz 
İslam'a giren sahabelerden öyleleri vardı ki soru sorar, cevabını beklemez ken- 
di görüşünü açıklar, sözü uzatır, başkasına sıra vermezdi. Özellikle Hz. Pey- 
gamber (s.a.)'in meclisinde bundan kaçınmaları gerektiği emredilir. 

d) Yine sahabelere Hz. Peygamber'le konuştuklarında seslerini yükselt- 
memeleri, birbirlerine yaptıkları gibi bağırıp çağırmamaları, nezaketsiz ve 
kaba sesle konuşmaktan kaçınmaları emredilmektedir (24/Nur, 63). Araplar 
genellikle düz arazide, çöl şartlarında yaşadıkları için konuşurlarken seslerini 
birbirlerine duyurmak için bağırırlardı. Çöl bedevileri içinde yaşadıkları zorlu 
şartlar dolayısıyla zaten sert tabiatlı olur. Hicretin 9. Yılı olan “heyetler yılı”nda 
yarımadanın her tarafından Medine'ye gelip İslam'a girdiğini beyan eden ka- 
bileler arasında bu kaba tutum daha açık gözleniyordu. İslamiyet bu ayetin ih- 
tiva ettiği çerçevede bedevileri bir tür şehirleştirmekte, onlara incelikle, kibar 
ve nezaketle konuşma usul ve adabını öğretmektedir. Söz konusu eğitime Hz. 
Peygamber'e karşı takınılacak nazik ve dikkatli tutumdan başlanması önemli- 
dir, çünkü Hz. Peygamber'e karşı nazik davranabilmeyi öğrenen kişi diğerleri- 
ne karşı da nazik davranmayı öğrenir, bunu alışkanlık haline getirir. 

Rivayete göre işitme kaybı olduğu için Sabit bin Kays, yüksek sesle konu- 
şurdu, bu ayetin inmesinden sonra “Demek ki ben cehennemlik biriyim” deyip 
kendini evinin ahırına kapatmıştı. Hz. Peygamber Sabit'in meclise gelmediğini 
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farkedince komşusu Said ibn-i Muaz'a sormuş, o da sebebini anlatınca şöyle 
buyurmuştur: “Hayır, o cennet ehlidir” (Buhari, Tefsir/49; Müslim, İman, 187.) 
Sabit'in endişesi şuydu: “Belki farkında olmadan Allah'ın elçisinin huzurunda 
sesimi yükseltirim, amellerim boşa gider!” 

Allah'a ve elçisine tam olarak uymanın en güzel örneğini Yemen'e davetçi 
ve vali olarak gönderilen Muaz bin Cebel (r.a.) vermiştir. Efendimiz onu uğur- 
larken aralarında şöyle bir diyalog geçer: 

“— Sana bir dava getirildiğinde, ne ile hüküm vereceksin? Muaz bin Cebel: 

- Allah'ın kitabı (Kur'ân) ile hüküm veririm” dedi. 

- Ya O'nda açıkça bulamazsan?” buyurunca 

-Peygamberin sünneti ile hüküm ederim dedi. 

- Ya onda da açıkça bulamazsan” buyurunca, 

- Budurumda kendi görüşümle hükme veririm dedi.” (Ebu Davud, Akdiya, 
11; Tirmizi, Ahkâm, 3; Müsned, V, 230.) 

Bu hadis, Kur'an ve Sünnet esas alındığı ve doğru bir usul takip edildiği tak- 
dirde, şahsi görüş ve hüküm çıkarma gayreti olan “içtihad”"ın temelini teşkil eder. 


57 Li ?- ei Ni 9 - ? o z > | z. > gi > - . z z 
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4. Şüphesiz, hücrelerin ardından sana seslenenler de, onların çoğu 
aklını kullanmıyor. 
5. Eğer gerçekten, yanlarına çıkıncaya kadar sabretmiş olsalardı, 


herhâlde (bu,) kendileri için daha hayırlı olurdu. Allah, çok bağış- 
layandır, çok esirgeyendir. 


4. ayetin Temimoğullarının kaba davranışıyla ilgili indiği yolunda kuvvetli 
rivayetler vardır. Bu kabile mensupları kendi aralarında yaptıkları bir müza- 
kereden sonra şöyle bir karar verirler: “Şu adama (Hz. Peygamber) gidelim. 
Sahiden bir peygamber ise ona tabi olmakla mutlu oluruz, bir kral ise yakı- 
nında bulunmakla güzel bir hayat süreriz.” Dedikleri gibi yaparlar, Efendimiz, 
evinde dinleniyorken kapının dışından “Ey Muhammed! Ey Muhammed!” diye 
seslenirler. Ayet bunun üzerine indi. 

Sözü geçen “hücre” oda demektir. O zaman evlerin duvarları kerpiçten ya- 
pılırdı. Efendimiz (s.a.)'in eşlerinin her birinin kendine mahsus hücresi vardı. 
Odalar hurma dallarından yapılır, çamurla sıvanırdı. Kapıların üzerine kıldan 
perdeler asılırdı. Davut bin Kays, her bir hücrenin kapısından evin kapısına ka- 
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dar uzunluğu altı veya yedi zira”; iç mekân on; yüksekliği de yedi ile sekiz zira' 
arası tahmin ettiğini söylemektedir. Hasan-ı Basri'nin verdiği bilgiye göre Hz. 
Osman hilafeti zamanında Hz. Peygamber'in hanımlarının evlerine girenlerin 
eli tavana değerdi. Bu hücreler Ömer bin Abdülaziz veya Velid bin Abdülmelik 
zamanında yıkılıp Hz. Peygamber'in mescidine katılmıştı. Medine halkı bunla- 
rın yıkılmasına üzülmüştü. Said bin Müseyyeb şöyle demiştir: “Keşke bunları 
olduğu gibi bıraksalardı, yeni yetişenler ve dışarıdan (taşra) gelenler Peygam- 
berin hayatında ne kadar sade yaşadığını görselerdi. Bunları görmek insanları 
mal çoğaltma sevdasından vazgeçirebilirdi” (İbn-i Sa'd, Tabakat, I, 499) 

Ayet-i kerime, Hz. Peygamber'e bağırarak seslenmenin “akılsızca” olduğu- 
nu belirtir. Bundan hareketle biriyle görüşülecek veya evine girilecekse önceden 
haber verip izin alınması gerektiği hükmünü getirir. İzin alıp kapıdan içeri giren 
selam verir, bir müddet bekleyip öyle girer, zira evin içi belki müsait değildir. 

5. ayet bağırıp çağırmadan ve tabir caizse insanın iki ayağını bir pabuca 
sokmadan beklemenin önemine vurgu yapar. Dışarıdan gelip de Efendimiz'e 
kabaca seslenen topluluk sabredip bekleyebilseydi, kendileri için hayırlı ola- 
caktı. Edebe ve nezaket kurallarına göre hareket etmek, kabalıktan hayırlıdır. 
Söz konusu ayetlerde medeni hareket etmenin “akıl” temelinde gelişip ser- 
pildiği, adap ve muaşerete uygun hareketin, nezaket, incelik ve kibarlığın in- 
sanlara “hayırlar” getirdiği ima edilmektedir. Demek ki medeni hayat ve aynı 
zamanda medeniyet akıl, nezaket, estetik ve hukuk zemininde gelişir. Zaten 
medeniyet de, kökeni ve tarihsel gelişmesi itibariyle bir mahkemenin yetki sa- 
hası içindeki bir yerleşim biriminde yaşayanların hak ve hukuka riayet ederek 
birbirleriyle ilişkilerinde nezaket, edep, hayâ, kibarlık ve incelikle hareket et- 
meleri, akıllarını doğru yönde kullanmaları ve bu zeminde hayat tarzları kur- 
maları demektir. O halde bir “İslam medeniyeti tasavvuru”ndan söz edilecekse 
bu, Peygamber-insan ilişkisinde somutlaşan “akıl, hukuk ve hayır” zemininde 
şekillenip serpilir, başka toplumlara örnek ve ilham kaynağı olur. 
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6. Ey imân edenler, eğer bir fasık, size bir haber getirirse, onu 'et- 
raflıca araştırın. Yoksa cehalet sonucu, bir kavme kötülükte bu- 
lunursunuz da, sonra işlediklerinize pişman olursunuz. 

7. Ve bilin ki Allah'ın Resülü içinizdedir. Eğer o, size birçok işlerde 
uysaydı, elbette sıkıntıya düşerdiniz. Ancak Allah size imânı sev- 
dirdi, onu kalplerinizde süsleyip-çekici kıldı ve size inkârı, fıs- 
kı ve isyanı çirkin gösterdi. İşte onlar, doğru yolu bulmuş (irşat) 
olanlardır. 

8.  Allah'tanbirfazl (bir ihsan ve lütuf) ve bir nimet olarak. Allah, bi- 
lendir hüküm ve hikmet sahibidir. 


6. ayetin inişiyle ilgili tefsir kaynakları bir olayın iki versiyonunu zikreder- 
ler. Olay şu: Efendimiz (s.a.), üzerlerine terettüp eden zekâtı almak üzere Velid 
bin Ukbe'yi Mustalikoğullarına gönderir. Kabile, zekât amilini görünce ona, 
dolayısıyla Hz. Peygamber'e olan saygı ve bağlılıklarını ifade etmek üzere ka- 
labalık bir toplulukla onu karşılamaya çıkar. Onları belli bir mesafeden gören 
Velid, yanlış anlar, Mustalikoğullarının kendisini öldüreceklerini düşüncesine 
kapılır, geri döner. Sebebi İslam'dan önce aralarında husumet yaşanmış olma- 
sıdır. Velid Medine'ye gelip Mustalikoğullarınınzekât vermediklerini, kendisini 
öldürmek istediklerini söyler. Bunun üzerine Efendimiz, Halid bin Velid'i du- 
rumu araştırması için görevlendirir. Halid, adamlarını gizlice Mustalikoğulla- 
rına gönderir, onlar da kabile üyelerinin ezan okuduklarını, namaz kıldıklarını 
ve İslam'a bağlılıklarını koruduklarını rapor ederler. Bu sayede hataenMusta- 
likoğullarına ceza verilmemiş olur, Velid bin Ukbe'nin getirdiği haber “iyice 
araştırılmasaydı” sonraları çokça pişman olunacak bir hata işlenebilir, nahak 
yere kan akabilirdi. 

Olayın diğer versiyonu, Velid bin Ukbe, yolda iken müşriklerden -veya 
münafıklardan- birinin zekât amiline Mustalikoğullarının dinden çıkıp kendi- 
sini öldürme planı kurduklarını haber vermesi, bunun üzerine Velid'in Medi- 
ne'ye geri dönmesidir. Bu ikinci versiyonun doğru olma ihtimali daha kuvvetli 
görünmektedir. Çünkü aralarında geçmişe dayalı husumet olmuş olsa bile Ve- 
lid bin Ukbe'nin durumdan tam emin olmadan Medine'ye dönüp, üstelik Mus- 
talikoğullarının dinden çıktıklarını, zekât vermeyi reddettiklerini ve kendisini 
öldürmeyi planladıklarını söylemesi düşünülemez, bu gerçekten ancak bir fa- 
sıkın işi ve hareketi olur. İkinci anlatımda bir müşrik veya bir münafığın Velid 
bin Ükbe'yi yanıltıp korkutmuş olması daha kuvvetli ihtimaldir. Çünkü şirk ve 
nifakın kişi hayatındaki önemli tezahürlerinden biri “fısk”tır. 

İniş sebebi her ne olursa olsun, ayet evrensel ve ebedi bir hükmü vaz'et- 
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mektedir: Birçok konuda karar verilecek ve icraata geçilecekse, karar ve icra- 
atın mesnedi olan bilgi ve haberlerin çok yönlü araştırılması gerekmektedir. 
Bilgi ve haber taşıyıcının “fasık” olarak sıfatlandırılması üzerinde durulması 
gereken bir husustur. 

“Fısk” kelimesinin iki iştikakı olduğu söylenmiştir: Biri “taze hurmanın 
kabuğundan çıkması”; diğeri “farenin bir delikten çıkıp hızla diğer deliğe gir- 
mesi.” Sonuç itibariyle kelimenin bir yerden çıkma ile ilgili olduğu anlaşılmak- 
tadır. Bu çerçevede “fasık” dinin bilinen hudutlarını aşan, yoldan çıkan kimse- 
ye denir: “(0) Rabbinin emrinden dışarı çıkmıştı” (18/Kehf, 50). Ayette dışarı 
çıkma fiili fısk ile ifade edilmiştir. Bazı tefsirciler, bu ayette fısk kelimesinin 
“günah” manasında kullanıldığını söylemişlerdir. Buna göre dinin emirlerini 
ikrar edip sıkça günah işleyen, sınırların dışına çıkan fasıktır (24/Nur, 55). Fa- 
sık olanların barınağı ateştir (32/Secde, 20); fısk içinde yaşayan doğru yolu 
bulamaz, yüce Allah onları hidayete erdirmez (5/Maide, 108). Dilbilimciler ve 
tefsirciler fasıkın kâfirden, zalimin de fasıktan daha geniş anlama sahip oldu- 
gunu söylemektedirler (24 /Nur, 4). Üç tutum veya fiil kişiyi fasık yapar: 

a) Ebu'l Hasan el Verrak'a göre günah olan bir fiili açıkça-alenen işleyen; 

b) İbn-i Tahir'e göre Allah'tan utanmayan; 

c) Mukatil'e göre çokça yalan söyleyen kimse fasıktır. (Bkz. 2/Bakara, 26.) 

Bu açıdan 6. ayete baktığımız zaman siyasi, idari, adli, askeri, ailevi vd. 
konularda herhangi bir karar verilecekse, eldeki haberlerin sıhhatinin iyice 
araştırılması gerekir. Bilgi ve haberin sağlıklı olmaması, bilgisizliği intaç et- 
tiğinden alınacak kararlar ve yapılacak uygulamalar cahilce olur. Ve elbette 
sonuçları acı olacağından derin pişmanlıklara sebebiyet verir. Medya ve genel 
olarak iletişimde de bu ilkeyi dikkatlice esas alma zarureti var. Medya (gazete, 
televizyon, radyo, internet ve genel olarak sosyal medya ile diğer haber mec- 
raları) güvenilir olmayan kimselerin, daha geniş ölçekte haber ajanslarının ak- 
tardığı yanlı, yorumlu, maksatlı, seçilmiş haber ve bilgileri kullandıklarından 
zararları büyük, sonuçları daha yıkıcı olmaktadır. 

Haber emanettir, emaneti ahlaki sorumluluk bilinciyle taşıyıp kamuoyu- 
nun haber alma hakkını kullanmak lazım. Medyanın yalan yanlış, maksatlı, 
çarpıtılmış bilgi ve haber aktarımları dolayısıyla nice yuvalar yıkılmış, aile- 
ler dağılmış, iffetli kadınlar iftiraya uğramış; topluluklar arasında çatışmalar 
çıkmış; kumpaslar kurulmuş; ülkeler birbirine girmiş, savaşlar patlak vermiş, 
kanlar akmıştır. Nahak yere psikolojik savaş bağlamında suçsuz ve masum 
toplulukların, ülkelerin aleyhinde haberler yaymak, yorumlar yapmak, algı 
yönetmek, “kamu diplomasisi” veya “halkla ilişkiler” çerçevesinde maksatlı 
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yayınlar yapıp kitleleri şartlandırmak veya istihbarat örgütlerinin faaliyetle- 
rini süzgeçten geçirmeden kullanmak “fıskfiili”ne girer. Hz. Süleyman (a.s.)'ın 
Saba Melikesi ve krallığıyla ilgili Hüthütün getirdiği haber ve bilgileri doğru- 
lamak istemesi araştırmadan karar vermenin yanlışlığına işaret etmektedir. 
(Bkz.27/Neml, 20-28. ayetlerin açıklaması.) 

Fasıkın haber tuzağına herkes düşebilir. Kurtubi bu ayetin “Yanlışlığı sa- 
bit oluncaya kadar bütün Müslümanlar adildir” diyenlerin görüşünü çürüttü- 
günü hatırlatır. Çünkü ayet bize, gelen haberi ve bilgiyi kabul etmeden önce 
iyice araştırılmasını emretmektedir. Yalan-yanlış bir habere dayanarak hüküm 
verdikten sonra araştırmanın bir manası yoktur, iş işten geçmiş olur. Bir hâ- 
kim iyice araştırmadan sanık hakkında hüküm verecek olsa ne olur! Bir gaze- 
teci bir kamu görevlisi veya sıradan bir şahıs hakkında iyice tahkik etmeden 
suçlayıcı haber yapacak olsa onun toplumdaki hayatını karartmış, itibarını ze- 
delemiş olur. 

Ancak burada üzerinde durulması gereken önemli nokta var: Özellikle 
adli konularda ortada şüphe uyandırıcı bilgi ve şayialar varsa, haberi getiren 
veya yayan “fasık” da olsa araştırılmalıdır. Ayet “fasıkın getirdiği haberi araş- 
tırmayın” demiyor aksine “iyice araştırıp tahkik edin” diyor. Hatta kamunun 
hak ve hukukunu, toplumun mal varlığını, genel bütçenin ve kamu gücünün 
kullanımı ile ilgiliyse bilhassa iyice araştırılıp gerçeğin ortaya çıkarılması la- 
zım. Yolsuzluk yapan, usulsüzlük ve rüşvet gibi suçlara ismi karışan kimseler 
varsa ve suçları sabit olmuşsa mutlaka cezalandırılması gerekir; onlarla ilgili 
bilgi ve haberleri bir fasıkın ortaya çıkarmış olması onların soruşturmadan 
veya yargıdan muaftutulmamalarının sebebi olamaz. 

“Haber” çok yönlü ve çeşitlidir. İyiliğe, barışa hizmet etmeyen, insanları 
birbirine düşüren söz ve haberler, gerçek dışı söylentiler, aslı esası olmayan 
yakıştırma ve bilgiler de fasıkın getirdiği haber gibidirler. Şahıslar, aileler, ce- 
maatler, topluluklar, hatta en basitinden karı koca arasında laf götürüp geti- 
renlerin de hükmü böyledir. Dedikodu, gıybet, karalama, zan, şüphe, söylenti 
(şayia) üzerine hüküm bina edenler bu kapsama girer. Bizim “etraflıca araş- 
tırın” diye tercüme ettiğimiz “fe-tebeyyenü”, “fe-tesebbetü” olarak da okun- 
muştur ki, manası meselenin iç yüzünü, özünü, hakikatini iyice tespit edin, 
hemen karar verip harekete geçmeyin, bekleyip araştırın, iyice emin olun, de- 
mektir. Her iki okuma da aynı anlamı verir. 

İyice araştırmadan yalan yanlış haberlere dayanıp “bir topluluğa zarar ver- 
mek” “tusibu” fiiliyle gelmiştir. Manası sizin bu araştırmadan verdiğiniz karar 
veya yaptığınız icraat muhatap olan topluluğa “musibet” getirir; felaket, acı isa- 
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bet ettirir. İşin iç yüzü, gerçek ortaya çıktıktan sonra derin bir pişmanlığa sürük- 
lenirsiniz. Bu da iki boyutlu pişmanlıktır: Biri dünyada üzülür, utanırsınız; diğeri 
ahirette topluluğa verdiğiniz zarar ölçeğinde azaba düçar olursunuz. 

Ayet, ilk muhataplara Allah'ın elçisinin aralarında olduğunu hatırlatmak- 
ta, ona göre hareket etmelerini emretmektedir (2/Bakara, 151; 3/Âl-i İmran, 
101). Mustalikoğullarıolayında olduğu gibi Hz. Peygamber, fasık sıfatı olan bir 
putperestin veya münafığın haberi üzerine hareket edecek olsaydı Müslüman 
bir kabileye savaş açmış olacaktı. Bu ise Müslümanları büyük sıkıntıya düşüre- 
cekti (5/Maide, 49). Fısk mahiyeti itibariyle kötülüktür, fıtrat bunu reddeder, 
nefsin ve hırsların denetiminde olmayan akıl da kötülüğünü teyit eder. Bu da 
Allah'ın büyük bir lütfudur. Kalp bir kap gibidir. Eğer içinde iman varsa, orada 
inkâr, fısk ve isyana yer kalmaz. Biri girer, diğeri çıkar. Müslümanların imanı 
sevmesi, kalplerine çekici gelmesi Allah'ın bir lütuf ve ihsanıdır. “İnkâr/küfür” 
“fısk” ve “isyan” da çirkindir, kötüdür. Bu üç sıfatın kötü olduklarını bize bil- 
diren yüce Allah'tır. Yoksa kişi fıtraten ve aklen bir kısmının kötü olduğunu 
bilebilecek olsa bile hepsini bilemez, bilemeyebilir. Önyargıları, aldığı eğitim, 
içinde gözünü açtığı sosyal çevre, gelenekler, alışkanlıklar, çıkar dürtüsü bazı 
kötülükleri ona iyi gibi gösterebilir. Ama vahiy eşliğinde aklını ve fıtratını yani 
vicdanını kullanacak olsa bunların ne büyük ve yıkıcı kötülükler olduğunu bi- 
lir, onlardan şiddetle kaçınır. Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: “Yaptığı iyi- 
liklere sevinen, kötülüklere üzülen kimse mü'mindir” (Tirmizi, Fiten, 7; Müs- 
ned,I, 18. Ayrıca bkz. 3/Âl-i İmran, 101). 

Allah'ın iyi öğrettiğini iyi, kötü öğrettiğini kötü bilenler doğru yolu bulmuş 
ve kurtulmuş kimselerdir. Bu da Allah'ın ihsanıdır. Allah her şeyin hakikatini, 
en doğrusunu, özünü, künhünü bilir, hüküm ve hikmet sahibidir. 
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9. âMü'minlerdeniki topluluk çarpışacak olursa, aralarını bulup-dü- 
zeltin. Şayet biri diğerine tecavüzde bulunacak olursa, artık teca- 
vüzde bulunanla, Allah'ın emrine dönünceye kadar savaşın; eğer 
sonunda (Allah'ın emrini kabul edip) dönerse, budurumda adaletle 
aralarını bulun ve (her konuda) adil davranın. Şüphesiz Allah, adil 
olanları sever. 
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9. ayetin inişine yol açan çeşitli sebepler gösterilmiştir: Kimine göre En- 
sar'dan iki kişi; kimine göre karışık halde bulunan Müslüman, Yahudi ve müş- 
rik bir topluluk; kimine göre kavga eden Evs ve Hazreç kabileleri; kimine göre 
Ensar'dan İmran adlı bir şahsın eşi Ümmü Zeyd'i evde bir odaya hapsetmesi 
üzerine ailesinin gelip İmran'la kavga etmesi üzerine inmiştir. Rivayetlerin 
hiçbirini makul bulmayan Süleyman Ateş'e göre, ayet “yalan haber üreterek 
Müslümanlar arasında bozgunculuk ve çatışma çıkmasına sebep olan fasıklar” 
(49/6) ayetinin bir devamıdır. İniş sebebi ne olursa olsun, hüküm geneldir. 

İlke olarak Müslümanlar kardeştir, bir beden gibidirler, küçük ölçekte “ce- 
maat” evrensel ölçeklerde “ümmet” bilinciyle hareket ederler. Müslümanlar 
arasındaki sahici ilişki kardeşliğin dışında başka hiçbir bağla tesis edilemez. 
Kardeşliği tesis eden yegâne unsur da “iman”dır. Nasıl bedenin organları bir- 
birleriyle çatışmıyorsa, Müslümanlar da birbirleriyle çatışmazlar. Aralarında 
ciddi bir ihtilaf başgösterse de, arzuya şayan olan “Karşılıklı anlaşma yolunun 
seçilmesi”dir; çünkü “Sulh/barış hayırlıdır” (4/Nisa, 128). “Kötülüğün karşılı- 
ğı ona denk kötülük ise de, kim bağışlar ve barış yolunu seçerse, onun ödülü 
Allah'a aittir. Muhakkak ki O zalimleri sevmez” (42/Şura, 40). Buna rağmen 
kardeşler arasında çatışmalar vuku buluyorsa, hakikatte iman artık fonksiyon 
göremez hale gelmiş demektir. Bu da hem istenmeyen hem aslında -prensip- 
te- beklenmeyen bir durumdur. 

“İki topluluk”un niteliği, sıfatları belirtilmemiş olduğundan birbiriyle ihti- 
laf edip işi çatışma noktasına kadar götüren topluluklar mezhebi, etnik, sosyal, 
bölgesel, cemaat grupları, tarikatlar, aileler, kabileler, aşiretler veya münferit 
şahıslar da olabilir. Aslolan Müslüman olan iki tarafın birbirine hasım olup ça- 
tışma noktasına gelmesidir. Bu mutlaka önlenmelidir. 

Çatışmanın “kıtal” yani öldürme fiilinden “mukatele” olarak gelmiş olma- 
sı, zuhur eden sorunun müzakere, tartışma ve karşılıklı fikir alış verişiyle hal- 
ledilecek veya halledilmese de kenarda tutulacak bir sorunun ötesinde savaşa, 
kan dökmeye gidecek kadar ciddi ve ağır olduğunu göstermektedir. Demek ki 
sorun görüşme ve konuşma ile çözülememiş, karşılıklı öldürme demek olan 
mukateleye dönüşmüştür. Bu yüzden ayetin başına “in” edatı gelmiş bulun- 
maktadır: (Ve in taifetani). Çünkü Müslüman topluluklar arasında nadiren 
böyle bir şey olur, beklenmeyen ve arzu edilmeyen bir çatışma (mukatele) 
vuku bulur. 

“Olması gereken" bu ise de, elbette hem geçmişte hem günümüzde Müs- 
lümanlar arasındaki çatışmaların hayli yaygın ve çok olduğunu biliyoruz. Bu, 
onların yüce Allah'ın muradına aykırı hareket ettiklerini gösterir; çatışmalar 


348 ALI BULAÇ-KUR ÂN DERSLERİ/DİRÂSÂTUL KUR ÂN 


oluyorsa, iş olması gerekenin aksine vuku buluyor demektir. Bu durumda bir 
yönüyle “in” edatı reel politiğin yani “olan”ın ötesinde ideal politiğe, olması 
gerekene göndermede bulunmaktadır. 

Bununla bağlantılı diğer önemli nokta, çatışan tarafların “fırka” değil de 
“taife” yani genelin, ana gövdenin içinde “küçük bir topluluk” olabilecekle- 
ri konusudur. Fırka, taifeden daha büyük insan topluluğu için kullanılır. Eğer 
Müslümanların ana gövdesi, ekseriyeti birbirleriyle çatışıyorsa bu ümmetin 
büyük bir felaket içinde olduğunu gösterir. Yine Müslümanların büyük toplu- 
luklar, hatta devletler düzeyinde çatıştıkları -mesela sekiz sene süren (1980- 
1988) İran-Irak savaşı ve bu savaşta maalesef 1 milyon insanın hayatını kay- 
betmesi gibi- söylenecek olursa, bu da, olması gerekenin dışında yani Allah'ın 
muradına aykırı olarak vuku bulan bir çatışma ve savaş türü olduğunu gös- 
termektedir. Şu halde Müslümanların ilahi murada ve Kur'an'ın hükümlerine 
aykırı olarak bu türden çatışmalara meydan vermemek üzere kendi aralarında 
örgütlenmeleri dinin amir hükmü olarak karşımıza çıkar ki, ayet bunu emret- 
mektedir. 

Bu durumda araya girecek üçüncü güç, çatışmanın niteliğine ve yerel bo- 
yutlarına göre belirlenebilir. Küçük bir yerleşim biriminde, bu erdemli, sözü 
dinlenir, itibarlı bir veya birkaç kişiden oluşur, daha büyük topluluklar veya 
ülkeler arasında vuku buluyorsa, etkinliği de o oranda belirlenir. 

“İn” edatı beklenmedik, nadiren bir çatışma ortaya çıkmasına bir gönder- 
me ise, araya girecek üçüncü şahısların veya bu iş için oluşturulmuş müdahale 
gücünün, barışı sağlamak üzere girişeceği teşebbüsün ilk aşaması haksız ve 
saldırgan tarafa gerekli uyarıları yapmak, ona hatasını göstermek olmalıdır. 
Çünkü prensip olarak kişi hatasını anladığında hatalı tutumundan vazgeçer. 
Müslümana yaraşan budur. Kur'an'ın bu incelikli ifadesi bize şunu ima eder: 
Çatışan taraflardan biri hata ettiğini, haksızlık yapıp saldırıda bulunduğunu 
anladığı veya tarafsız kişilerin ona hatasını apaçık gösterdiği halde tutumun- 
da ısrar edecek olursa -ki Kur'an'a göre bu nadiren olur, ondan beklenmez, 
çünkü Müslüman hatasını anladığında ondan dönme erdemine sahip ahlaki 
kişiliktir- işte o zaman haddi aşmış olur, dolayısıyla fiili gücün müdahalesine 
de müstahak olur. Bu durumda savaş, saldırganın haksız fiilini bertaraf etmek 
için yapılır. Maalesef pratikte bu da işlemiyor, Müslümanların çoğu çeşitli asa- 
biyetlerin ve taassupların derin etkisi altında haksızca dindaşlarının hak ve 
hukukunu ihlal ediyorlar. Oysa Müslümanlarla gayrimüslimler arası ihtilaflar 
ve bunun çıkaracağı sonuçlar farklı olmak durumundadır. 

Saldırganı Allah'ın emrine tabi oluncaya kadar onunla savaşmak caizdir. 
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Belirtmek gerekir ki araya girmek veya gerektiğinde zalim ve saldırgana karşı 
koymak yine sonuç itibariyle “kardeşe yardım etme” bilincinden kopuk de- 
ğildir. Zira Hz. Peygamber (s.a.), “Din kardeşin zalim de olsa mazlum da olsa 
ona yardım et” buyurunca, biri “Ey Allah'ın elçisi mazlumken ona yardım et- 
meyi anladım, zalimken ona nasıl yardım edeceğim?” diye sordu. Efendimiz 
şöyle buyurdu: “Onu zulmünden alıkoyar, zulmüne engel olursan, ona yardım 
etmektir” (Buhari, Mezalim, 4; Tirmizi, Fiten, 68). Şu var ki araya girer veya 
saldırganı durdurmaya, onu zulmünden vazgeçirmeye çalışırken de her halü- 
karda “adalet ilkesi”nden ayrılmamak gerekir. Nitekim 9. ayet önemle ada- 
letle hareket etmeyi emretmektedir. Anne-baba, yakınlar aleyhinde olsa bile 
adaletten şaşmamalı (4/Nisa, 135). 

Muhammed Derveze, Müslümanlar arasında çıkacak çatışma ve savaş- 
lara “cihat” denmeyeceğini söyler. Çünkü cihat gayrimüslimlere karşı yapılır. 
Bu çerçevede Derveze, Müslüman esirleri öldürmenin, köle yapmanın veya 
serbest bırakılmaları karşılığında fidye istemenin caiz olmadığını da hatırla- 
tır. Cemelvak'asında Hz. Ali'nin uyguladığı hükümler bunun delilidir. Şu emri 
vermişti: “Hiç kimse kaçanı kovalamasın, yaralıya saldırmasın, yaralıyı öldür- 
mesin.” Sıffin savaşında da kendisine getirilen bir tutsağa şöyle demişti: “Seni 
öldürmem, âlemlerin Rabbi Allah'tan korkarım.” 

Barışa gelinceye kadar saldırgana karşı savaşılır. Saldırgana karşı da ada- 
letli (kıstile) davranılmalı, ona takdir edilecek ceza suçunu aşmamalıdır. Ada- 
let tesis edilmeyecek olursa, çatışma tekrar alevlenir. Ayette zulmü ve haksız- 
lığı ortadan kaldıran, hakkın tahsilini sağlayan adil karar ve uygulamayı ifade 
etmesi dolayısıyla özellikle “kıst” lafzı seçilmiştir. 

İki Müslüman topluluk arasında anlaşmazlık veya kavga çıktığında, diğer 
Müslümanlardan gücü yetenler -üçüncü şahıs misyonuyla- anlaşmazlığı gi- 
dermek, çatışmaya son vermek ve kalıcı barışı sağlamak üzere adaleti tesis 
etmek zorundadırlar. Kavga edip çatışanlar iki aile, iki aşiret, iki kabile, iki dev- 
let, iki kavim, iki mezhep gurubu, iki cemaat vs. olabilir. Çatışma iki devlet ara- 
sında ise üçüncü bir güç -mesela İslam dünyası ölçeğinde Müslüman Devletler 
Topluluğu (MDT) veya İslam Barış Gücü (İBG)- buna müdahale eder. 

Anlaşmazlık ve çatışmanın zuhurunda iki versiyon söz konusudur: Biri 
her iki taraf da haksız olabilir, diğeri taraflardan biri haksız ve saldırgan, diğeri 
haklı ve mağdur olabilir. Her ikidurumda da MDT veya İBG duruma müdahale 
etmelidir. “Aralarını bulmak” tarafların lehine veya aleyhine adaleti gerçek- 
leştirecek sağlıklı ve doğru bir kararın çıkması demektir. Adil karar bulunma- 
dıkça barış tesis edilmeyecek. Burada geçen “sulh” kavramı hem adil kara- 
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rın verilip tarafların arasının bulunması (musalaha), hem barışın sağlanması 
(sulh) anlamlarına gelir. 

Ayetin anahtar terimlerinden biri olan “bağy”, bize anlaşmazlık ve çatış- 
manın özü itibariyle kıskançlık (haset), hissi rekabet (aile, cemaat, mezhep, 
ırk, milliyetçilik veya ulusal çıkar ve rekabet) ve bunlarla bağlantılı olarak bi- 
rinin diğerinin hak ve hukukunu ihlal etme teşebbüsünden kaynaklandığını 
ilham etmektedir. “Bağy” kelimesinin kök anlamlarında “kıskançlık ve sınırın 
çiğnenmesi” anlamları vardır. Çatışan taraflardan biri hak ve hukukunu ihlal 
ettiği kardeşine karşı yükselmek, üstüne çıkmak, üzerinde tahakküm kurmak 
istediğinde bağy yapmış olur. (Bkz. 2/Bakara, 213. ayetin açıklaması.) O halde 
barışı sağlayacak olan gücün, haklıyı haksızdan ayırması, haklının yanında ve 
saldırganın karşısında yer alması ve onu hukuki sınırların içine çekmeye zor- 
laması gerekmektedir. “Allah'ın emrine dönme”nin anlamı budur. Saldırgana 
karşı güç kullanmak gerekir, bu farz-ı kifayedir. Bu da araya girecek üçüncü 
şahısların ahlaki mahiyet ve formasyon sahibi kimselerden teşekkül etmeleri 
gerektiğini göstermektedir. 

Belirtmek gerekir ki anlaşmazlıkları çözmek üzere emredilen söz konu- 

u yöntem, sadece Müslüman topluluklar arası ihtilaf ve çatışmaları önlemek 

zere değil, bunun yanında rejimlerle halklar arasında çıkan derin sosyo-poli- 
tik ihtilaf ve toplumsal ayaklanmaların dış müdahalelere sebebiyet vermemesi 
için de gereklidir. Küresel hegemonik güçler, sözüm ona baskı rejimlerine son 
verme bahanesiyle Müslüman ülkeleri işgal ediyorlar, kaynaklarına el koyu- 
yorlar, altyapı tesislerini ve hayat alanlarını tahrip edip kendilerine bağımlı 
hale getiriyorlar. 


SİZİ AİN 1yiğiş AS53İ gü İşkllelk 5331 özdeği Lil 
4) Öşd33İ 


10. Mü'minler ancak kardeştirler. Öyleyse kardeşlerinizin arasını bu- 
lup-düzeltin ve Allah'tan korkup-sakının; umulur ki esirgenirsiniz. 


“Mü'minler ancak kardeştir”. Kurtubi, mü'minlerin “nesep'te değil, 
dinde ve birbirlerine karşı haklarının hürmetinin sağlanıp korunmasında kar- 
deşler olduğu anlamına geldiğini söyler. “Din kardeşliği” soy ve ırk (nesep) 
kardeşliğinden daha sağlam, daha önde ve daha üstündür. Çünkü nesep kar- 
deşliği, din konusunda ayrılık ortaya çıktığında sona erer yani aynı anne ve 


babadan doğan kardeşlerden biri dinden çıkacak olursa, geride kalanların 
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kardeşi olmaktan çıkar, geleneksel İslam fıkhına göre mirastaki hakkını dahi 
kaybeder. Bu çerçevede hüküm şöyle vaz'edilmiştir: “Küfür tek millettir!” 

Ayette geçen “ihve” kelimesiyle ilgili olarak Razi önemli bir nükteye dikkat 
çeker: Kelime nesep itibariyle kardeşlik demek olan “eh” kelimesinin çoğuludur. 
Burada Yüce Allah, Müslümanlar arasındaki bağın, nesep kardeşliği gibi kuvvet- 
li olduğuna ve İslam'ın adeta bir baba gibi olduğuna, olması gerektiğine işaret 
etmek üzere “Mü'minler ancak kardeştirler” buyurmuştur. Yani Müslümanla- 
rın birbirlerine “kardeş” olmaktan başka yol ve seçenekleri yok demektir. Zira 
Müslümanları birbirine kardeş kılan Yüce Allah'tır (bkz. 3/Âl-i İmran, 103). 

Binaenaleyh iki Müslüman topluluk arasındaki ihtilaf ve çatışmaları orta- 
dan kaldıracak arabuluculuk yapılacaksa, barış tesis edilecekse, bu, bir ailenin 
iki kardeşi arasındaki ihtilafa bakar gibi olması lazım. “Takva” bu teşebbüsün 
zeminidir. Yani müdahil güç Allah'tan sakınıp korkarak ve kardeşlerden biri- 
ni haksızca tutmayarak barışı tesis edecektir. Kim haklı ise onun hakkı teslim 
edilecek, zalime yaptırım uygulanacaktır. 

Benim kanaatime göre bir avukat, müvekkilinin kesin olarak haksız olduğunu 
biliyorsa onu mağdura karşı savunamaz, caiz değildir. Müslümanların hangi böl- 
ge, dil, iktisadi gelir grubu, cinsiyet, ırk veya renkten olursa olsunlar, birbirlerini 
sevmesi imanın gereğidir. Hz. Peygamber (s.a.), bunu kesin bir dille ifade etmiştir: 
“Canım kudret elinde olan Allah'a yemin ederim ki sizler iman etmedikçe cennete 
giremezsiniz. Birbirinizi sevmedikçe de iman etmiş olmazsınız. Yaptığınız takdir- 
de birbirinizi seveceğiniz bir şey söyleyeyim mi? Aranızda selamı yayınız!” (Müs- 
lim, İman 93-94; Tirmizi, Et'ime 45, Kıyamet 56; İbn-i Mace, Mukaddime 9.) 

İbn-i Haldun bu ilişkiyi “nesep” ve “sebep” kardeşliği olmak üzere for- 
müle etmiştir. “Nesep kardeşliği” aynı anne ve babadan olan kardeşler için 
söz konusudur, “sebep kardeşliği” bir sebebe, manevi bir bağa dayalı olarak 
kardeş olanları ifade eder. Arap şairi şöyle der: 


“Ebi el İslamü la ebaliysivahu 

İza'f-taharubi Kays'in ev Semiymi 

(Onlar Kays veya Semim soyundan(ız) diye övündüklerinde (derim ki:) 
Benim babam İslam'dır, başka babam da yoktur” 

Mevlana Celaleddin de şöyle demiştir: 


“Ey maderu peder tu 
Çiz tu neseb ne didem 
(Ey annem ve babam olan Sen! Sen'den başka nesep bilmiyorum.” Mevla- 


na, bütün maddi, fizyolojik ve sosyal cevherlerin üstünde tek bağın ilahi men- 
subiyet olduğuna vurgu yapar. 
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Müslümanlar arasındaki iman kardeşliği hukuki zeminden yoksun soyut 
bir ilişkiden ibaret değildir. Nasıl bir babanın vefatıyla mirası kardeşler arasın- 
da belli bir hukuka göre taksim ediliyorsa, “Müslüman kardeşler” arasındaki 
ilişki de belli bir hukuk zemininde düzenlenir. Bu bireysel düzeyde öyle olduğu 
gibi cemaat, topluluk, etnik, mezhebi vs. düzeylerde de öyledir. Hukuk ve yargı 
sistemi baktığı her dava hakikatte ya “insanlıktan” yani Âdem ve Havva'dan 
veya dinden olan “kardeşler arasındaki ihtilaflar”dan kaynaklanmıyor mu? 

Hz. Ali, Mısır Valisi Malik bin Eşter'e gönderdiği mektubunda Müslüman- 
ların idaresi altında olanların iki gruba ayrıldığını, birinin “yaratılışta eş olan 
gayrimüslimler”, diğerinin “dinde kardeş olan Müslümanlar” olduğunu ve 
her iki grubun da bir hukuka tabi bulunduklarını beyan etmiştir. Bu hayli an- 
lamlı bir niteleme ve tanımlamadır. 

Demek oluyor ki iki kişinin veya iki topluluğun kardeş olması hiç çatış- 
mayacakları, çatıştıklarında veya ihtilaf düştüklerinde bir hukuka müracaat 
etmeyecekleri anlamına gelmez. Kur'an-ı Kerim, bunun çarpıcı iki örneğini 
verir: Biri ilk insan toplumunun ilk bireyleri olan “Âdem'in iki oğlu Habil ve 
Kabil'in ihtilaf etmesi ile Kabil'in kardeşi Habil'i öldürmesi (5/Maide, 27-31); 

diğeri Yakup aleyhisselâmın oğullarının kardeşleri Yusuf'u kıskanıp kuyuya 
atmaları. Demek ki, kardeşler anlaşmazlığa düşer, birbirlerini kıskanır, birbir- 
lerinin hak ve hukuklarını ihlal eder. 

“Kardeşler (ihvan)” denmesi, kardeşin kardeşini izlemesi dolayısıyladır. 
“Tavahhi”den gelen bir kelime olarak kardeşin anlamının “talep etmek” oldu- 
gunu söyler. Müslümanlar “dinde kardeş” olunca, Kur'an-ı Kerim ve Sünnet ze- 
mininde birbirlerini takip edecek, ayrılığa düşmeyecek, talep ve maksatları bir 
olacaktır. 10. ayette belirtildiği üzere soy/nesep kardeşliği değildir. 

Ancak kıyamete kadar gerek Âdem'in iki oğlu, gerek Yakub'un çocukla- 
rı arasında olduğu gibi ister soydan ister dinden kardeşler arasında ihtilaflar 
olacaktır. İhtilafın hukuk dairesi içinde kalınarak halledilmesi gerekir. 9-10. 
ayetler ihtilafı gidermek üzere üçüncü bir tarafın varlığına işaret eder. İhti- 
laf kan dökme potansiyeline sahipse araya üçüncü taraf girer ve düzeltir, biri 
haksızlıkta ısrar ederse üçüncü taraf haklının tarafı olur ve haksızı yola geti- 
rinceye kadar onunla mücadele eder. 10. ayette ise savaş (kıtal) potansiyeli ol- 
mayan ihtilafların araya girmek suretiyle çözümü emreder. Bu da hakemlerin 
tarafları barıştırması veya yetkili mahkemelerin hak sahibine hakkını verip 
adaleti tesis etmesi şeklinde olur. 

Ancak konunun başka boyutu var, o da Âl-i İmran, 104. ayette zikredi- 
len durumdur: “Sizden; hayra çağıran, iyiliği (marufu) emreden ve kötülükten 
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(münkerden) sakındıran bir topluluk bulunsun. Kurtuluşa erenler işte bunlar- 
dır”. Bu ayet bizi iki hedefe yönlendiriyor: 

İki kardeş ihtilaf edecek olursa, taraflara hak ve hakkaniyetin yolunu 
gösterecek üçüncü bir taraf bulunmalıdır. Müslüman gruplar, cemaat, böl- 
ge, mezhep ve kavimler çatıştığında aralarının bulunup düzeltilmesi gerekir. 
“Mü'minler ancak kardeştir”, kardeşler arasını bulmak da üçüncü kardeşin gö- 
revidir. Münker çatışma; ma'ruf ve hayır ise hukuka riayet ve barıştır. Vukuu 
halinde ihtilafların usulüne göre çözümüne çağıran bir topluluk yoksa meydan 
fitnecilere, ruh hastaları ve şeytanın elemanı ajan provokatörlere kalır. 

Gerek açıklamasını yaptığımız ayetler gerekse aşağıda zikredeceğimiz 
hadis-i şerifler, kardeşliğin bir hukuk zemininde kurulduğunu, kardeşlerden 
birinin haksızlık yapıp saldırgan tutum takınması durumunda derhal Müslü- 
manlardan oluşan /oluşturulması gereken bir gücün müdahalesiyle -yaptırım 
gücü olan hakemler heyetince- yola getirilmesi gerektiği anlaşılmaktadır. El- 
malılı, iki kardeşin arasını bulmanın dindeki kardeşliğin icabı olduğunu söy- 
ler. Müslümanlar kendi aralarında barışı, kardeşlik ve dayanışmayı tesis etme- 
yecek olurlarsa, kardeşlikleri sahici olmayacağından kendilerini dış düşmana 
karşı koruyacak mukavemet güçleri de kalmaz. İnkâra, ahlaki dejenerasyona, 
hak ve hukuk ihlallerine karşı mücadele edemezler. Bu da onların Allah'ın aza- 
bına müstahak olmalarına sebep olur. 

Hz. Peygamber (s.a.), kardeşlik konusunda kıyamete kadar hükmü ve öne- 
mi baki kalacak uyarılarda bulunmuştur. Bazıları şöyle: 

“Birbirlerine sevgi, şefkat ve merhamette mü'minler bir tek bedene ben- 
zer. Bedenin bir organı rahatsız olursa diğerleri uykusuzluk ve ateş ile onun 
rahatsızlığını duyar” (Müsned, Il, 159). “Dedikoduların peşine düşmeyin, (in- 
sanların) kusurları(nı) araştırmayın, birbirinizi kıskanmayın, birbirinize sırt 
çevirmeyin, kin gütmeyin. Ey Allah'ın kulları, kardeş olun” (Buhari, Edeb, 57- 
58; Müslim, Birr, 24 ve 28). “Kişinin Müslüman kardeşine hakaret etmesi (aşa- 
ğılaması, küçük görmesi) kendisine (suç olarak) yeter. Her Müslümanın diğe- 
rine kanı, malı ve namusu haramdır” (Müslim, Birr, 32.) “Hz. Peygamber (s.a.) 
“Birbirinizi kıskanmayınız, birbirinizin satışına engel olmayınız, kızmayınız, 
sırt çevirmeyiniz, ey Allah'ın kulları kardeş olunuz. Müslüman Müslümanın 
kardeşidir, ona zulmetmez, onu küçük düşürmez, ona hakaret etmez' buyur- 
duktan sonra üç defa göğsüne vurarak “Takva buradadır” buyurmuştur. (Bu- 
hari, Nikâh, 45; Müslim, Birr, 30-32; Müsned, Il, 277.) “Müslüman, insanların 
onun elinden güvende olduğu kimsedir” (Buhari, İman, 4-5.); “komşusunun 
kötülük yapmasından güvende olduğu kimsedir” (Buhari, Edeb, 29; Müslim, 
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İman, 73.) Bütün bunlar bize gösteriyor ki, Müslümanların birbirlerine kardeş 
olmaktan başka seçenekleri yoktur. 


a 4” 
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11. Eyimân edenler, bir kavim (bir başka) kavimle alay etmesin, bel- 
ki kendilerinden daha hayırlıdırlar; kadınlar da kadınlarla (alay 
etmesin), belki kendilerinden daha hayırlıdırlar. Kendi nefisleri- 
nizi (kendi kendinizi) yadırgayıp-küçük düşürmeyin ve birbirinizi 
'olmadık-kötü lâkablarla' çağırmayın. İmandan sonra fasıklık ne 
kötü bir isimdir. Kim tevbe etmezse, işte onlar, zalim olanların ta 
kendileridir. 


11. ayetin inişiyle ilgili çeşitli olaylar ve şahıslar sebep olarak gösterilmiştir. 
Kimine göre işitme kaybı olan Sabit bin Kays, sohbet sırasında Efendimiz'in sesi- 
ni işitmek için yakınında otururdu. Bir keresinde meclise geç geldi, her zamanki 
yerine geçmek isterken yerine oturan birine yer açmasını isteyince o da “Bir yer 
buldun, otur” dedi. Sohbetten sonra Sabit, adamın kim olduğunu sordu. “Filan 
kişi” deyince, Sabit “Filan kadının oğlu” deyip onu annesinden dolayı aşağıladı. 
Dahhak'a göre ayet yoksul Müslümanlarla alay eden Temimoğulları hakkında 
inmiştir. Mücahid'e göre ayet salt olarak yoksullarla alay eden zenginlerle ilgili- 
dir (9/Teveb, 79). Ayetin Ebu Cehil'in oğlu İkrime'yle ilgili indiğini söyleyenler 
de var: Biri İkrime'ye “Firavun'un oğlu” diye hitap edince Efendimiz'e şikâyette 
bulunmuştur. Birini bedenindeki herhangi bir özür veya sakatlıktan dolayı alaya 
almak da bu kapsama girer: Eğer hoşlanmıyorsa veya onu aşağılama kastıyla 
söyleniyorsa topala topal, köre kör, kambura kambur demek caiz değildir. 

Ayet dört aşağılama biçimini yasaklamaktadır: Kavimler birbirini alaya 
alıp aşağılamayacak; kadınlar birbirlerini alaya alıp aşağılamayacak; kişi kendi 
nefsini küçük düşürmeyecek; mü'minler birbirlerine kötü lakap takmayacak. 

1) Topluluklar (kavimler) arası ilişki: Ayet kesin bir dille mü'min kavimle- 
rin, farklı toplulukların birbirlerini alaya almamaları, aşağılamamaları konu- 
sunda uyarmaktadır. Tefsircilerin bir kısmı ayetin anahtar terimi olan “kav- 
min” erkeklere atıf olduğunu söylemektedirler. Buna göre ifadenin takdiri 
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şöyle olmaktadır: “Mü'min erkekler mü'min erkeklerle alaya alıp aşağılama- 
sın.” K.vm. kökünden türeme çok sayıda kelime var: Kıyam, kavvam, kaim, ika- 
me, makam, mukim, mukavemet, kayyum, kayyim, kıyamet, istikamet, müsta- 
kim, takvim, kavim gibi. 

Ragıp da “kavm” kelimesinin asıl itibariyle kadınlar olmaksızın “erkekler 
topluluğu' olduğunu söyler. Şair Züheyr bin ebiSülme bir şiirinde “Hısn ailesi 
bir kavim mi, yoksa kadınlar mı?” diye sorar. Şair kelimenin ihtiva ettiği pozi- 
tif anlam bütününü güç, cesaret gibi sıfatları erkeklere nispet ederek hasmı 
Hısn ailesinin “bir kavim” değil ancak güçsüzlükleri, cesaretsizlikleri dolayı- 
sıyla “kadınlar topluluğu” olabileceklerini söylemektedir. Bu şiirde hem hedef 
alınan kavim hem kadınlar istihfaf edilmektedir. Kelimenin erkek merkezli bir 
anlama sahip olduğunu düşünenler, Nisa süresinde (4/34) geçen “kavvam” 
kelimesini delil olarak göstermektedirler: “Allah'ın, bazısını bazısına üstün 
kılması ve onların kendi mallarından harcaması nedeniyle erkekler, kadınlar 
üzerinde 'sorumlu gözeticidir.” Bizim “sorumlu gözetici” olarak çevirdiğimiz 
kelime “kavvam” olarak geçmektedir. 

Ancak Züheyr ve başka Arap şairlerinin ifadeye kuvvet kazandırmak mak- 
sadıyla kelimeye yüklediği anlamı referans alıp kavmin salt “erkekler”i ifade 
ettiğini söylemek yanlıştır. Zira bu fikri savunmakla beraber Ragıp da Kur'an-ı 
Kerim'de geçen “kavm” kelimesinin erkekleri ve kadınları ifade ettiğini söyle- 
mektedir. Şu ayetlere bakalım: 

a) “Ey iman edenler, içinizden kim dininden döner (irtidat eder)se, Allah 
(yerine) kendisinin onları sevdiği, onların da kendisini sevdiği mü'minlere 
karşı alçak gönüllü, kâfirlere karşı ise “güçlü ve onurlu, Allah yolunda cihad 
eden ve kınayıcının kınamasından korkmayan bir topluluk (kavim) getirir. Bu, 
Allah'ın bir fazlıdır, onu dilediğine verir. Allah (rahmetiyle) geniş olandır, bi- 
lendir.” (5/Maide, 54). 

b) “Rabbin, hiç bir şeye ihtiyacı olmayan rahmet sahibidir. Dilerse sizi gi- 
derir ve dilerse, sizi bir başka kavmin soyundan (inşa edip) var ettiği gibi ye- 
rinize bir başkasını getirir” (6/En'am, 133); 

c) “Eğer savaşa kuşanıp-çıkmazsanız, O sizi pek acı bir azapla azaplandı- 
racak ve yerinize bir başka topluluğu (kavim) getirip değiştirecektir. Siz O'na 
hiç bir şeyle zarar veremezsiniz. Allah, her şeye güç yetirendir. (9/Tevbe, 39); 

d) “Bunarağmen yüz çevirirseniz, artık size kendisiyle gönderildiğim şeyi 
tebliğ ettim. Rabbim de sizden başka bir kavmi yerinize geçirir. Siz O'na hiç bir 


şeyle zarar veremezsiniz. Doğrusu benim Rabbim, her şeyi gözetleyip-koru- 
yandır” (11/Hud, 57); 
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e) “İşte sizler böylesiniz; Allah yolunda infak etmeye çağrılıyorsunuz; buna 
rağmen bazılarınız cimrilik ediyor. Kim cimrilik ederse, artık o ancak kendi nef- 
sine cimrilik eder. Allah ise, Ganiy (hiç bir şeye ihtiyacı olmayan)dır; fakir olan 
sizlersiniz. Eğer siz yüz çevirecek olursanız, sizden başka bir kavmi getirip-de- 
giştirir. Sonra onlar, sizin benzeriniz de olmazlar." (47/Muhammed, 38.) 

f) “Şüphesiz biz Nuh'u 'kavmini, onlara acı bir azap gelmeden evvel uyar' 
diye kendi kavmine (elçi olarak) gönderdik” (71/Nuh, 1.) Gayet açık ki Nuh 
aleyhisselam kavminin erkeklerine ve kadınlarına peygamber olarak gönde- 
rilmişti. 

Bu ayetlerin tümünde erkekler ve kadınlar bir arada zikredilmiştir. Bir 
kavmi sadece erkekler meydana getirmez, erkek-kadın, çocuk-yaşlı bütün 
fertleri kavmi meydana getirir. Nihayetinde kavim, aşiretlerin ve kabilelerin 
toplamından meydana gelir. Arap şairinin kavme yüklediği erkek anlam, has- 
mı aşağılamak için başvurduğu şiirsel /edebi bir ifadedir, kelimeyi erkeklerle 
sınırlandırmaya mesnet teşkil etmez. Ayrıca eğer yüce Allah, 11. ayette sade- 
ce “erkekler”i kasetmiş olsaydı, başka yerlerde de görüldüğü üzere “erkekler 
ve kadınlar diğer erkekleri ve kadınları alaya almasın” şeklinde buyurabilir- 
di. Nitekim Taberi de bu ayette söz konusu olan “mü'min bir kavim /topluluk” 
olduğunu söyler. Buna göre erkeklerden ve kadınlardan müteşekkil herhangi 
bir kavim /topluluk, diğerlerini alaya alıp aşağılamaya kalkışmasın. (Bkz. 104 / 
Hümeze, 1.) 

Burada “kavim” ve “kadınlar”ın ayrı ayrı zikredilmesinin sebebi şu ola- 
bilir: Kavimden kasıt bir topluluğun tüzel kimliğidir. Bir kavim kendine has 
özelliklerini öne çıkararak diğer kavimleri küçümser, aşağı görür, askeri ve 
politik hâkimiyeti ya da kültürel hegemonyası altında tutmak ister. Bu durum 
“kavmiyetçilik (milliyetçilik)” veya en azından kavmiyetçiliğe götüren nüvedir. 
Kur'an-ı Kerim her türüyle bir kavmin başka kavimleri, bir insan topluluğunun 
diğer toplulukları hâkimiyeti ve hegemonyası altına alıp üstünlük kurma fik- 
rini ve teşebbüsünü yasaklamaktadır. Zamanımızdaki kavmiyetçilik (ulusal- 
cılık/milliyetçilik) ideolojisinde ve modern-ulus devlet formunda karşılığını 
bulur. Kendi kavim, ırk, etnisite, kültürel öge veya bölgesel-coğrafi hasletini 
kurucu ideoloji haline getirip siyasi hâkimiyet kuranlar başka kavimlerin, et- 
nik grupların kendi hâkimiyetleri altında asimile olup erimelerine çalışırlar; 
bunu yaparlarken de asimile etmeye çalıştıkları kavimlerin korunmaya değer 
bir özelliklerinin, hasletlerinin bulunmadığını, en basitinden dillerinin hayli 
yoksul olduğunu iddia ederler. Bütün ırkçılıklar, milliyetçilikler, şovenizm, ay- 
rımcılıklar kavim üstünlüğü fikrinden türemektedir. 
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Bizi teyit eden başka husus, ayetin diğer anahtar terimi “s.h.r” kökünden 
türeme “yeshar” filinin Kur'an'daki kullanımıdır. Üç kullanım dikkati çek- 
mektedir: 

a) Zorla boyun eğdirmek. Mesela göklerin ve yerin insanın yararına olmak 
üzere boyun eğdirilmesi bu kavramla ifade edilmiştir. (Bkz. 14/İbrahim, 33; 
45/Casiye, 13). 

b) Hizmet ettirmek. Bu da iki şekilde olur: Ya mağlup ederek hizmet ettir- 
mek veya rıza ile. (Bkz. 43/Zuhruf, 32.) 

c) Alaya almak, aşağılamak, küçük düşürmek. (11/Hud, 38.) Bu ayette iki 
anlam düzeyi yer almaktadır. Bir kavim bir başkasına şu veya bu yolla boyun 
eğdirip hizmetine koşturursa, onun emeğinden, enerjisinden, kaynakların- 
dan istifade edip ona gerekli değeri vermezse ilk anlama dâhil olur. Bu durum 
kendisiyle beraber hâkim kavmin boyun eğdirip hizmetine koşturduğu kavmi 
alaya alıp küçük görmesi, aşağılaması, kimliğini inkâr edip onu yok saymasına 
da yol açar. 

2) Kadınların birbirlerini alaya almalarının yasaklanması ayrıca ele alın- 
mıştır. Gündelik hayatın gözlemlerinden biliyoruz ki kadınlar erkeklere naza- 
ran daha çok birbirlerini kıskanır, dedikodu yapar, birbirlerini küçük görür, 
takip eder. Ayetin Efendimiz'in hanımları hakkında indiği söylenmiştir. İki 
rivayetten biri kısa boylu olan validemiz Ümmü Seleme'nin Hz. Aişe tarafın- 
dan istihfaf edici bir dille zikredilmesi; diğeri Yahudi asıllı Hz. Safiye'nin onu 
kıskanan kadınlar tarafından “Ey Yahudi'nin kızı, Yahudi kadın” diye aşağılan- 
ması. Validemiz Safiye, bu durumu Hz. Peygamber'e şikâyet edince, ona şöyle 
buyurmuştur: “Niye onlara '-Benim babam Harun, amcam Musa, kocam Mu- 
hammed'dir' demedin?” (Tirmizi, Menakib, 64.) 

Bu harikulade cevap kimsenin kökeninden dolayı alaya alınıp aşağılanma- 
yacağını, Yahudi olan bir hanımın ataları olan Harun ve Musa peygamberlerin 
torunu, son peygamberin eşi olmakla ve üç peygamberin gösterdikleri yolda 
yürümekle övünebileceğini göstermektedir. Hadis antisemitizm nüvesini taşı- 
ma tehlikesini anında bertaraf etmesi yönüyle calib-i dikkattir. 

Bir gayrimüslimin mensup olduğu dinle anılmasının veya çağırılma- 
sının herhangi bir sakıncası yoktur; İslam hidayetine girdikten sonra onu 
eski diniyle çağırmak caiz değildir. (Kitap ehlinin tümünün “bir olmadığı” ve 
toptancı bir bakışla yargılanmayacağına ilişkin ayetler için bkz. 3/Ali İmran, 
110,113-115 ve 199.) 

Ne kavimler/insan toplulukları ne zaaflarına yenilen kadınlar birbirle- 
rini ve başkalarını küçük görmemeli, aşağılamamalı. Belki de alaya aldıkları 
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kimseler onlardan daha hayırlı kimselerdir. Sahih imanları, salih amelleri ve 
takvaları dolayısıyla Allah katında çok daha değerlidirler, onlar için güzel mer- 
tebeler hazırlanmıştır. 

3) Bu kategoride yasaklanan fiil kişinin kendi nefsini küçük görüp aşağıla- 
ması. Buna iki anlam vermek mümkün: 

a) Mü'min bir topluluk (kavim) diğer topluluğu küçük düşürüp onu aşa- 
gılayacak, bazı özellikleriyle alaya alacak olursa, gerçekte kendini küçük dü- 
şürmüş, kendiyle alay etmiş olur. Çünkü mü'minler bir vücut, tek bir nefis gi- 
bidirler (Müsned, IV, 268). Bu “Kendi kendinizi öldürmeyin” (4/Nisa, 29) veya 
“Allah tarafından kutlu-güzel bir yaşama dileğiyle birbirinize selam verin” 
(24/Nur, 61) ayetlerine benzer. Mü'minler birini öldürecek olurlarsa, öldürü- 
len kardeşleri olduğundan gerçekte kendilerini öldürmüş olurlar. Kutlu-güzel 
yaşama dileğiyle birbirlerine selam vermeleri de aslında selam verenin kendi 
için dilekte bulunması gibidir. “Lemz” sözle olabileceği gibi göz, el ve işaretle 
yani beden diliyle de olabilir. 

b) Mü'minler izzet ve kerem sahibi kimselerdir. İzzetlerini Yüce Allah'ın on- 
ları mükerrem kılmasından, Eşref-i mahlükat mertebesine layık görmesinden 
ve yeryüzünün halifeliğine aday kılmasından alırlar (17 /İsra, 70). Kendilerini 
horlamaları, küçük görmeleri, aşağılık kompleksine kapılıp mazoşist duygularla 
kendilerine psikolojik eziyet vermeleri doğru değildir. Durmadan kendinde ku- 
sur arayan, birtürlü kendine güven duymayan kişi sağlıklı olamaz. Tabii ki kişi 
öncelikle kusur ve hatalarının farkında olmalı ama bu kendini harap edecek, de- 
gersizleştirecek boyutlarda olmamalıdır. Nefs-i emmare ile mücadele ve müca- 
hede etmek ile öz varlığı, insani kişiliği hakir görerek ayaklar altına almak ayrı 
şeylerdir. Nesf-i emmare “kötülüğü emreden nefs”tir. Bu ayette işaret edilen nefs 
ise öz varlık-kişilik, Allah'ın isimlerini kendinde tecelli ettirecek benliktir. Bunu 
bencilliğin ve kibrin yatağı olan ego ile karıştırmamak lazımdır. 

4) Yasaklanan dördüncü fiil kötü lakap takmaktır. Lakap, kişinin hoşlan- 
madığı bir isim veya sıfatla anılması, çağrılmasıdır. İslamiyet'ten önce hemen 
herkesin iki veya üç ismi vardı. Bazı isim ve lakapla da çağrılmasından hoş- 
lanmazdı. Bu kötü alışkanlık İslami dönemde de devam edince inen bu ayetle 
yasaklandı. Ancak şahsın kendisi şöhret bulduğu unvan veya lakaptan rahatsız 
olmuyorsa, onu bununla anmak yasak değildir. Mesela Topal Ali, Boz Osman, 
Çil Fahriye vs. Zemahşeri “Mü'minin mü'min üzerindeki haklarından biri o 
kimseyi en sevdiği isimle çağırmasıdır.” Durum böyle olunca güzel bir unvan 
veya künye verilebilir. Nitekim Hz. Ebu Bekir'e “es Sıddik”; Hz. Ömer'e “Faruk” 


künyesi verilmiştir. 
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“İmandan sonra fasıklık ne kötü bir isimdir” Hitap iman edenleredir. 
Demek oluyor ki iman, cahiliye döneminde olan kavimlerin birbirlerini aşağı- 
lamaları, kadınların birbirlerini alaya almaları, kendi nefislerini horlamaları 
ve kişilerin hoşlanmadığı lakap takma adetlerinin tümünü yürürlükten kaldır- 
mış bulunmaktadır. Bu dört fiili işleyenler yoldan çıkmış olur, bu fısktır veya 
kardeşini fasıklıkla suçlayıp onu incitmektir. Yasaklanan fiillere dikkatlice ba- 
kıldığında hepsinin kıskançlık-haset ve kibirden kaynaklandığı görülür. Hz. 
Peygamber şöyle buyurur: “Kalbinde zerre kadar kibir olan kimse cennete gi- 
remez. Kibir, hakkı kabul etmemek ve insanları hor görmektir” (Müslim, İman, 
147; Ebu Davud, Edeb, 135). “Müslüman kardeşini hor görmesi kişiye kötülük 
olarak yeter.” (Müslim, Birr, 32; Tirmizi, Birr, 18.) 

Mü'minler medeni, kibar, birbirlerine karşı nazik, hak ve hukuka riayet 
eden hassas, sorumluluk sahibi kimselerdir. Cahiliyede olan cahiliyede kalmış- 
tır. Yine cahiliyenin kötü, küçük düşürücü adetlerine dönen olursa hemen tev- 
be etmeli, yüce Allah'tan bağışlanma dilemeli. Kim tövbe etmezse, işte onlar, 
zalim olanların ta kendileridir. 


te 


va all lal yaş Öl GAİN öya Ha İyi İyİZİ öziİl ği 
ASİ ASİ SU Öİ SADİ daneli Una ala) dk gg 


4 faa Sağ AİN Gİ AİN Ig â5la og ala S8 lila 

12. Eyimân edenler, zandan çok kaçının; çünkü zannın bir kısmı gü- 

nahtır. Tecessüs etmeyin (birbirinizin gizli yönlerini araştırmayın.) 

Kiminiz kiminizin gıybetini yapmasın (arkasından çekiştirmesin.) 

Sizden biriniz, ölü kardeşinin etini yemeyi sever mi? İşte, bundan 

tiksindiniz. Allah'tan korkup-sakının. Şüphesiz Allah, tövbeleri 
kabul edendir, çok esirgeyendir. 


12. ayet üç önemli yasak getirmektedir ki, önceki ayette getirilen yasaklar 
kişilerin yüzüne karşı yapılırken, bunlar farkında değilken, arkasından ve suç 
fiilini işleyenin iç dünyasında cereyan etmektedir: 

a) Zannın kötü olanından kaçınmak: Buna mutlak anlamda zan demekten 
çok kötü zan (suizan) demek gerekir. Çokça kaçınılması emredilen zan kötü 
zan, tahminlere, söylentilere, duyumlara dayalı temelsiz düşünce ve kanaat- 
lerdir. Putperestlerin tapındıkları putlar, inkârcıların yücelttiği lider ve önder- 
lere ilişkin düşünce ve inanışları bu sınıfa girer (10/Yunus, 36; 53/Necm, 28). 

Diğer versiyonu ise herhangi bir gerçeklik temeline dayanmayan zan ve 
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temelsiz kötü kanaatlerdir. Özellikle başkalarının şeref ve haysiyeti; toplum- 
daki itibarı; zedelenme tehlikesi olan hak ve hukuku; siyasi ve ticari-mesleki 
konumu söz konusu olduğunda kötü zan besleyip üstelik bunu başkalarıyla 
paylaşmak, zan üzerine niyet okumak, suç isnat etmek bu yasak kapsamına 
girer. Yasaklanan kötü zannı en güzel Efendimiz (s.a.), kötü zannı “sözlerin en 
yalan olanı” şeklinde tarif etmiştir. 

Kötü zanna (suizanna) karşı mü'mine yakışan güzel zan (hüsnüzan)dır. 
Bu da insanlar hakkında iyilik düşünmek, onlara kötü niyet atfetmemektir. 
Efendimiz bunu ibadetle eşdeğer tutmuştur: “Güzel zan beslemek güzel iba- 
detlerdendir” (Ebu Davud, Edeb, 81; Müsned, Il, 297). İslam'ın irfan geleneğin- 
de bazı tarikatlar, hüsnüzannın alanını öylesine geniş tutmuşlardır ki, mesela 
“Birinin meyhaneye girdiğini gördüğünüzde, onun bir yakınını oradan çıkar- 
mak üzere girdiğini düşünün” demişlerdir. 

Bir başka açıdan başkalarının hak ve hukukuna taalluk etmeyen konular- 
da zanda bulunmak caiz olduğu gibi bazı durumlarda gereklidir de. Nitekim 
fakihler ve muhaddisler haber-i vahid olan hadisleri içtihat ve görüşlerinde 
referans almışlardır. Her biri zanni bilgi ifade eden haber-i vahid rivayetler 
ve içtihatlar olmasaydı toplumsal hayatın İslami hükümlere göre şekillenmesi, 
insanların hak ve hukuklarının korunması mümkün olmazdı. 

Burada sormamız gereken sual şudur: Acaba “zan”ın her türlüsünden mi 
kaçınmalı? Ayet zanna bir sıfat verdiğine göre, kaçınmamız gerekenin “kötü 
zan” olduğu anlaşılıyor. Bu durumda biriyle ilgili birtakım şüpheler, suç iş- 
lediğine dair dikkate alınmaya değer karineler varsa bunun araştırılması 
zarurettir, aksi halde suçlular zanlı olmaları dolayısıyla araştırılıp soruştu- 
rulmayacaklarsa kötü fiillerine rahatça devam ederler. Üzerinde hassasiyet- 
le durulması gereken araştırma-soruşturma yapmadan birinin zan üzerine 
yargılanması, ona suçlu muamelesi yapılmasıdır. Nisa süresinin 83. ayetinde 
bununla ilgili yol gösterici bilgiler vardır: “Kendilerine güven veya korku ha- 
beri geldiğinde, onu yaygınlaştırırlar. Oysa bunu peygambere ve kendilerinden 
olan emir sahiplerine götürmüş olsalardı onlardan 'sonuç-çıkarabilenler,' onu 
bilirlerdi. Allah'ın üzerinizdeki fazlı ve rahmeti olmasaydı, azınız hariç herhâl- 
de şeytana uymuştunuz.” Ebu Süfyan, Medine'ye adamlar göndererek büyük 
bir ordu hazırladığını ve yakında Medine'ye saldıracağı haberlerini yayınca, 
buna münafıklar ve onların etkisinde kalan bazı Müslümanlar bu haberlere 
itibar edip korku yaymaya başladılar. Ayet, bunun sosyal moralite yönünden 

doğurduğu sakıncalara dikkat çektikten sonra, bu tür haberlerin psikolojik 
savaş kategorisinde ele alınıp asıl doğru bilginin Allah'ın Elçisi ve emir sa- 
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hiplerinden yani yetkililerden alınması ve ona göre tutum takınılması gerek- 
tiğini vurgulamaktadır. 

Her habere itibar edilmesinin diğer bir örneği Hz. Süleyman'a Yemen meli- 
kesi Belkıs'tan haber getiren Hüthütün haberinin hemen kabul edilmeyip araş- 
tırılmaya tabi tutulmasıdır (bkz.27/Neml, 20-27). Sürenin 6. Ayetine iniş sebebi 
teşkil eden olayda da gözlendiği üzere çarçabuk karar verilecek olursa büyük 
hatalara düşülmesi mukadderdir. Bu çerçevede Efendimiz şöyle buyurmuştur: 
“Teenni ile hareket etmek Allah'tan, acele şeytandandır” (Tirmizi, Birr, 66). 

b) Tecessüste bulunmamak: “Tecessüs"ün kendisinden türediği “cesse” 
damarı tutmak, kişinin hasta olup olmadığını tespit etmeye çalışmaktır. Ca- 
susla aynı kökten gelen tecessüs ise gizli bir şeyi araştırmak, mahrem olanı 
deşifre etmek veya herkesçe bilinmemesi gereken şeyi açığa vurmak demektir. 
Gizlilikleri araştıranların bazı gayeleri var: 

a) Özel hayatında veya işinde kusuru olan kişiye şantaj yapmak suretiyle 
istemediği bir tutum veya fiile zorlamak, 

b) Onu yakın çevresi veya kamuoyu nezdinde itibarsızlaştırmak, gözden 
düşürüp işini yerine getiremez hale getirmek. 

Ancak bazıları psikolojik rahatsızlıkları, ruhsal bozuklukları dolayısıyla 
başkalarının gizli hayatlarını araştırır, bundan tuhaf bir zevk ve tatmin duygu- 
suna sahip olur. Bu röntgencilik gibi tedaviyi gerektiren kalp hastalıklarından 
biridir. Mahrem dünyaya ait bir olayın kişilerin rızası hilafına tespiti ve teşhiri 
hem ahlak dışıdır hem hukuken suçtur. 

Bunun ilk prensiple yani “kötü zan besleme yasağı”yla ilişkisi var. Kötü 
bir zannı kanıtlamak üzere harekete geçen kişiler, gizli bir takım araştırmala- 
ra koyulur, tecessüslerde bulunur, bu arada mahrem hayatla ilgili kuralları da 
ihlal ederler. Bu durumu hükümetler ve devletler ölçeğinde düşündüğümüzde 
bundan otoriter ve giderek totaliter nitelik kazanan yönetimler çıkar. 

Teknolojinin baş döndürücü hızla gelişmesi, mahrem dünya diye bir şey 
bırakmadı. Son derece sofistike yöntem ve araçlarla hedef seçilen kişilerin 
mahrem hayatı, konuşmaları, fiilleri kayıt altına alınabilir, montaj hileleriyle 
istenildiği kılığa sokulabilir. Bu açıdan elde ediliş şekilleri itibariyle suç olan 
bir fiilin delil veya şantaj aracı olarak kullanılmasına daima kuşkuyla bakmalı. 
Ortada can ve mal güvenliğini ilgilendiren bir tehdit söz konusu ise -cinayet, 
terör, fiili saldırı, yolsuzluk, rüşvet vb.- o zaman da hâkim kararıyla ve devletin 
meşru kuvvetleri kullanılarak bu türden kayıtlar ve tespitler yapılabilir fakat 
bunların da kamuoyuna gelişigüzel teşhir edilmesine; birilerinin rakiplerini 
zor duruma düşürmek amacıyla kullanılmasına izin verilmemelidir. Ancak ül- 
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kenin güvenliği söz konusuysa düşmanın plan ve hazırlıklarını öğrenip ona 
göre tedbir almak maksadıyla casusluk faaliyetine cevaz verilmiştir. 

Bilindiği üzere İslam fıkhının kabul ettiği en ağır suçlardan biri “zina”dır. 
Zina suçunun cezayı gerektirecek şekilde tespiti için dört adil şahidin bu fiile 
açık bir biçimde tanıklık etmesi gerekir (4/Nisa, 15; 24 /Nur, 4). Öyle ki gay- 
rimeşru cinsel birleşme fiili, “kılıcın kınına girişi” şeklinde tasvir edilmiştir. 
Aynı örtü altında bir arada yakalanan bir çifte uygulanacak ceza ise bilginlerin 
çoğuna göre “te'dip”ten ibarettir. Takdir olunacağı üzere, neredeyse hiç kimse- 
nin bu fiili dört kişinin açıkça görebileceği pozisyonda işlemeye kalkışması dü- 
şünülemez. Bu manada İslam fıkhına göre sabit olmamış zina fiili veya namus 
suçu dolayısıyla işlenen “töre cinayetleri”nin meşruiyeti söz konusu değildir. 
Hatta zina suçunu itiraf etmek üzere gelen bir kadını Hz. Peygamber geri çe- 
virmek için defalarca uyarmıştır. 

Bu açıdan bakıldığında suç fiilini işleyenlerin suçlarını araştırıp çıkarmak 
caiz olmaz. 12. ayette “birbirinizin gizli fiillerini/gizliliklerini araştırmayın” 
buyruğuna şu üç noktadan bakılabilir: 

1) Allah'ın Elçisi (s.a.): “Ey diliyle inanıp, iman kalbine girmeyen kimseler. 
Müslümanların gıybetini yapmayın; gizli kusurlarını araştırmayın. Kim onla- 
rın gizli kusurlarının peşine düşerse, Allah da onun gizli kusurlarını araştırır. 
Allah kimin gizli kusurlarını araştırırsa, evinde dahi onu rezil eder.” (Tirmizi, 
Birr, 85; İbn-i Hıbban, Sahih, XIlI, 75.) 

2) İbn-i Mes'ud'a bir adam getirilir ve “Bu sakalından şarap damlayan biri- 
dir” denir. Büyük fakih sahabe “Bize tecessüs (gizlilikleri araştırma) yasaklandı. 
Apaçık görürsek, başka, onun gereğini yaparız” der (Ebu Davud, Edeb, 37). Yine 
Ebu Davud'un naklettiği bir hadiste şöyle Efendimiz (s.a.) şöyle bir uyarıda bu- 
lunmaktadır: “İnsanların ayıplarının, gizli hallerinin peşine düşüp araştırmaya 
kalkışırsan, onların ahlakını bozarsın veya buna yakın bir şey yapmış olursun.” 
(Edeb, 37.) Hadisler, insanın kusurlu olduğunu, kusurunun da gizli kalıp deşifre 
edilmemesi gerektiğini bildirmektedir. Gizli halleri araştırıp ortaya çıkarmak; 
istenmeyen gelişmelere yol açar, bu ise aile ve toplumun istikrar ve huzurunu 
bozar. Yine Ebu Davud, şu rivayete yer verir: Abdullah bin Mes'ud'a birini geti- 
rirler ve '-Bu adam, sakalından şarap damlayan falancadır' derler. Abdullah bin 
Mes'ud şöyle der: “-Biz ayıp ve kusur araştırmaktan men edildik. Eğer kendili- 
ğinden bir kusur veya ayıp ortaya çıkarsa, biz onun gereğini yaparız.” (Edeb, 37.) 

Günahlar da itiraf edilmez veya deşifre edilmez. İtiraf ve deşifre başkala- 
rını günaha şahit tutmaya yarar, olabilir ki Yüce Allah bir günahı affedecektir, 

başkalarının buna şahit tutulması gerekmez. Deşifre edilen bir günah veya ku- 
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sur da, kişinin tevbe edip bunu terketmesinden sonra insanların zihninde o ki- 
şiyi kusur ve günahla hatırlanmasına yol açar. Bu dahi kişilik haklarını zedeler. 
Nasıl Allah'ın bir ismi Settar ise ve ayıpları örten (Settaru'l uyup) ise, insanlar 
da başkalarının günah ve kusurlarını örtmesini bilmeli. Bunu “Fasıkıfıskıyla 
anma” ilkesinden ayrı bir şeydir. Kişi eğer biteviye fısk ve fücur içinde ise, baş- 
kalarını onun zararlarından korumak amacıyla onu fıskıyla anmak, insanları 
uyarmak gerekir. 

3) Abdurrahman bin Avf'tan naklen gelen bir rivayet şöyle: Bir gece Hz. 
Ömer'le dolaşıyorduk. Kapısı bir parça aralık bir evden kandil ışığı geliyordu. 
İçerde sesleri birbirine karışan kimseler vardı. Ömer “Bu Rabia b. Umeyye b. 
Halef'in evidir, şu anda içki içiyordur. Ne yapalım?” diye sordu. Ben de: “Benim 
görüşüm, biz şu anda Allah'ın yasakladığı bir şeyi yapıyoruz” dedik ve Hucurat 
12. ayete atıfta bulundum. Ömer beni haklı buldu, geri döndük. Hz. Ömer'le 
ilgili başka bir örnek de vardır: 

Bir başka rivayete göre “Hz. Ömer, bir gece Medine'de dolaşıyordu. Evler- 
den birinden şarkı sesleri duydu. Duvara tırmanıp içeri girdiğinde hoşlanma- 
dığı bir manzara ile karşılaştı ve içerideki adama çıkıştı. Adam: 'Ey Mü'minle- 
rin Emiri, dur, (hüküm vermede) acele etme. Eğer ben, Allah'a karşı bir hata 
işlediysem, sen üç hata işledin: 

a) Allah Teâlâ, “Birbirinizin gizli hâllerini araştırmayın.” (49/12) buyurdu- 
gu hâlde, sen ayıp araştırdın. 

b) Allah, “Evlere kapılardan girin!” (2/Bakara, 189) buyurduğu hâlde, sen 
duvara tırmandın. 

c) Allah, “Ey iman edenler! Kendi evleriniz dışındaki evlere, sahiplerinden 
izin isteyip onlara selâm vermeden girmeyiniz. Böyle yapmanız sizin için daha 
münasiptir. Olur ki düşünür, hikmetini anlarsınız.” (24 /Nür, 27) buyurduğu hâl- 
de, sen evime izinsiz girdin ve üstelik selam da vermedin' diye karşılık verdi. 

Hz. Ömer: 'Eğer ben seni affedersem, sen de beni affeder misin” dedi. 
Adam kabuledince, Hz. Ömer 'Affettim' diyerek evden çıkıp gitti” (Kenzu'l-Um- 
mâl, 111, 808, Hds. no: 8827) 

Sonuç: Mahrem alan korunmuştur. İnsanların gizli işleri, kusur ve ayıpları 
araştırılmaz. Biri bizdeki ayıbı araştırmaya kalkışsa bile bizim mukabil bir ha- 
reketle onun ayıplarını araştırmaya kalkışmamız doğru değildir (Ebu Davud, 
Libas, 14). Hz. Peygamber (s.a.) şöyle buyurmuştur: “İnsanların ayıplarının, 
gizli hallerinin peşine düşme. Böyle yaparsan onların ahlakını bozarsın veya 
buna yakın bir şey yapmış olursun” (Ebu Davud, Edeb, 37). Sonuç itibariyle şu 
denebilir: Tecessüs yasağı asli, tecessüste bulunmak arızidir. 
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Gizliliklerin çokça araştırıldığı ve bu tür haber ve bilgilerin hayli revaç 
bulduğu bir toplum, ahlaki bakımdan ikiyüzlüdür, büyük bir çürüme geçir- 
mektedir, aslında kendi kusur ve ayıplarını, suç ve cürümlerini bir başkasının 
aynasında seyretmek gibi patolojik bir bozukluk göstermektedir. Bu yüzden 
zina suçu işleyen bir kadına erkekler biranda “onu taşlayalım” diye bağrışınca 
Hz. İsa “İlk taşı bu suçu hiç işlemeyen atsın” buyurdu, kimse eline taş almaya 
cesaret edemedi. 

c) Dedikodu ve gıybet: Dedikodu, başkasını arkasından çekiştirmek, gıy- 
betini yapmak, hoşlanmadığı isim, sıfat ve fiillerle anmak, hakkında bu türden 
söylentiler yaymak, küçük düşürücü imajlar üretmek kesin olarak yasaktır. Hz. 
Peygamber gıybeti kişinin hoşlanmadığı bir şeyle anılması olarak tarif etmiş- 
tir: “Gıybet din kardeşini hoşlanmadığı şeyle anmandır. Eğer söylediğin şey 
onda varsa gıybet etmiş, onda yoksa iftira atmış olursun” (Müslim, Birr, 70; 
Ebu Davud, Edeb, 35: Tirmizi, Kıyamet, 51). 

Ayet-i kerime bu fiili tiksindirici (kerih) tavsif etmiştir. Kardeşinin gıybeti- 
ni yapan kardeşinin ölü etini yemiş gibi olur. Leşten parça koparıp yemek tik- 
sindiricidir; bu insan eti daha tiksindirici, hele kardeşin ölü eti olunca büsbü- 
tün tiksindirici olur. Dedikodusu veya gıybeti yapılan kişi din kardeşi olduğuna 
göre ona karşı işlenen günah fiili bu şekilde tiksindiricidir. 

Prof. Dr. Bengi Semerci “Duyguların Şifresi” adlı eserinde, dedikodu yapan 
kişinin, aslında onunla beslendiğini, kendisinde eksik gördüğü veya zayıf oldu- 
gunu düşündüğü noktaları gıybetle tedavi etmeye çalıştığınıanlatır. Gıybetini 
yaptığı kişi hakkında çıkan olumsuzlukları konuşarak, dedikodusunu yaparak, 
kendi yerini içinde değerli kılmak ister. Gıybet, insanın başkalarını değersiz- 
leştiren şeyleri konuşarak kendi zaaflarını bastırma tekniğidir. Dedikoducu 
şöyle düşünür: “Ne de olsa onlar da benim gibi veya benden daha kötüler... 
diyerek teselli bulur. Böylelikle kendisine yükseklere çıkma zahmetine kat- 
lanmaktansa, 'onlar' dediklerini aşağıya indiriyor. Yüce Allah, bu teşbihle, me- 
selenin psikolojik arkaplanına bakmamızı sağlıyor. Sanki bizler de içimizdeki 
eksiklikleri başkalarının zayıf yönlerini, etini yemek suretiyle tamamlamaya, 
beslemeye çalışıyoruz. Antropologların iddiasına göre bazı kabile toplumla- 
rında “yamyam” adı verilen insaneti yiyenler, etlerini yedikleri insanların güç- 
lerinin kendilerine geçtiklerine inanıyorlar. 

Semerci, gıybeti bir “şiddet aracı” olarak tarif ediyor ve “Dedikodu ve söy- 
lenti gençlik döneminden başlayarak bazı insanların şiddet uygulama biçimi- 
dir. Düşmanlığını, kıskançlığını, korkusunu dedikoduya döker. Şiddet, sözle- 
ridir artık...” diyerek gıybeti bir silaha benzetiyor. Said Nursi de gıybeti silah 
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olarak tanımlar: “Düşmanıma gıybetle ceza vermekten nefsimi yüksek tutuyo- 
rum ve tenezzül etmiyorum. Çünkü gıybet; zayıf ve zelil ve aşağıların silahıdır.” 

Kişiyi bu türden günahlardan kurtaracak olan takvadır. Kim bu fiilleri iş- 
leyip de sonra tevbe eder, bağışlanma dilerse yüce Allah tevbeleri çokça kabul 
eden, kullarına merhamet edendir. Müslümanlar arasındaki ilişkinin temeli 
kardeşliktir. Hz. Peygamber (s.a.) kardeşliğin çerçevesini şöyle belirlemiştir: 
“(Birbirinize karşı) Kötü zandan sakınınız. Çünkü kötü zan sözlerin en yalan 
olanıdır. Başkalarının gizli kapaklı hallerini araştırmayın, birbirinize karşı 
övünüp böbürlenmeyin, birbirinizi kıskanmayın. Ey Allah'ın kulları! Allah'ın 
size emrettiği gibi kardeş olun” (Buhari, Edeb, 58; Müslim, Birr, 28.) 
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13. Ey insanlar, gerçekten, biz sizi bir erkek ve bir dişiden yarattık 
ve birbirinizle tanışmanız için sizi halklar ve kabileler (şeklinde) 
kıldık. Şüphesiz, Allah katında sizin en üstün (kerim) olanınız, (ırk 
ya da soyca değil) takvâca en ileride olanınızdır. Şüphesiz Allah, 
bilendir, haber alandır. 


Ayet, insanların tümüne hitap edip insanlığın aşkın birliğine vurgu yapar. 
İnsanlar bir erkek ve bir dişiden yaratılmıştır. Dinleri, dilleri, ırkları, doğdukla- 
rı coğrafi bölgeler ve gelenekleri her ne olursa olsun insanlar bir ailenin üyele- 
ridir, aralarında ontolojik eşitlik mevcuttur. (Daha geniş bilgi için bkz. 4 /Nisa, 
1. ayetin açıklaması.) İnsanların farklı topluluklar halinde olması aralarında- 
ki beşeri ilişkinin çatışma ve üstünlük iddialarına meydan vermeksizin barış, 
karşılıklı anlayış, yardımlaşma, anlama-tanıma ve tanışma zemininde sürmesi 
gayesine matuftur. Topluluklar arası farklılıkların sebeb-i hikmeti “tearuf”tur. 
İnsanlar ilk defa birbirleriyle karşılaştıklarında “tearuf”la birbirilerini tanı- 
maya başlarlar. Arkasından “müzakere” eder, tanıma ve tanışma süreçlerini 
derinleştirip sürekli kılarlar. Her şey yolunda giderse tearuf ve müzakere “mu- 
ahede” ile noktalanır ki bu barış içinde bir arada yaşamayı mümkün kılan top- 
lumsal sözleşmedir. 

Ayetin anahtar terimi olan “tearuf” muarefe, irfan, arif, marifet, maarif, 
örf ve ma'rufla aynı kökten gelir. İnsanların farklı topluluklar halinde yaratıl- 
masının hikmeti, birbirlerini tanımaları, tanışmaları (muarefe), birbirlerinin 
tanımsal çerçevesini öğrenmeleri (tarif); birbirlerinden etkilenmeleri (örf); 
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iyi ve doğru şeyleri, güzel hasletlerini birbirlerine aktarmaları (ma'ruf) ve ir- 
fan zemininde kendi nefislerini (Ma'rifet-i nefs), varlık âlemini (Ma'rifetul- 
halk) ve Allah'ı bilmeleridir (Ma'rifetullah). Bu suretle hikmet ve marifete sa- 
hip olacaklar, barış içinde ve bir arada yaşayacaklar.Teraruf yoluyla birbirini 
anlayıp tanıyan farklı kavim ve insan grupları arasında sevgi, bir tür duygusal 
yakınlaşma; bundan da karşılıklı anlayış, dayanışma ve paylaşma hasıl olur. 
Düşmanlıklar büyük ölçüde birbirini tanımazlıktan, anlamazlıktan kaynakla- 
nır. Nihayetinde “Kişi bilmediğinin düşmanıdır. 

Diğer anahtar terimler “kabile ve şuub”tur. Sayısal insan toplulukları şöy- 
le sıralanır: Aşiret, kabile, kavim ve halk. Hepsinin üstünde inanç birliğini ifade 
eden evrensel topluluk olan “ümmet” yer alır Ümmet küresel /evrensel çatıdır. 

Kurtubi kelimenin iştikakı ve türeyen anlam düzeylerine genişçe yer 
verir: Şa'b, “şube”nin çoğuludur; birden fazla kabileyi şemsiyesi altına alır 
veya kabilelerin başları olarak nitelendirilir; Rabia, Mudar, Evs ve Hazreç 
gibi. Kabileler ağaç dalları gibi birbirinden ayrılır, bu yüzden kabilelere aynı 
zamanda şubeler de denir, bir araya geldiklerinde toplamda şa'b olur. Keli- 
me çift/zıt anlamlı olduğundan hem dağıtan-ayıran, hem toplayıp birleştiren 
anlama sahiptir. “Şi'b” vadi için kullanıldığında bir yanı birleşen, diğer yanı 

dağılan vadiyi ifade eder. Ölüme ayırıcı olduğu için “şu'ub” denmiştir. “Şi'ab” 
dağ yollarıdır. Cevheri'ye göre Şiub, Arap ve Arap olmayanların kabilelerin- 
den ayrılan kollara denir. Arapların, Araplara üstün olmadıklarını savunan 
kesime Şuubiye adı verilir. Araplar çeşitli kabilelerden müteşekkildir, onlara 
“şa'b” denildiğinde sanki tek bir kabile gibi anlaşılmış olurlar, kabileler or- 
tak atalarına nispet edilirler yani bir ata onları bir arada toplar ve bir ara- 
da tutar. İbn-i Abbas, Şuub'un cumhur yani büyük kalabalığı ifade ettiğini 
söyler. Bu manada Mudarşuub, diğer kabileler onun kolları, boylarıdır. Keli- 
menin sunduğu bu zengin imkândan istifade ile modern Arapçada da farklı 
toplulukların bir araya gelmesi dolayısıyla bunlara yerinde isimlendirme ile 
“şa'b(halk)” denmiştir. 

Aslında Kur'an-ı Kerim tarihin derinliklerinden bugüne gelen bir toplum- 
sal gelişme modeli verir. Modern sosyal bilimlerin esas aldığı gelişme modeli 
ise farklıdır. 

Durkheim ve Ziya Gökalp'ın Batı'yı esas alan gelişme şemaları şöyle sı- 
ralanır: Klan-imparatorluk arası dönem; klan, boy, aşiret, site-kent; İmparator- 
luk-ulus arası dönem, imparatorluk çağı, derebeylik/feodalite, monarşi ve ulus. 

Bizim esas almamız gereken beşeri/sosyal örgütlenme şeması şöyle ol- 
ması gerekir: Ferd-i vahid olarak insan, aile, aşiret, kabile, kavim-karn, halk ve 
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ümmet. Bu şema aslında evrenseldir, her toplumda görülebilir, özellikle Ana- 
dolu, İran, Bilad-ı Şam, Afrika, Asya ve Arap yarımadasında varolan her beşeri 
topluluğun şu veya bu beşeri duruma denk düştüğünü söyleyebiliriz. 

“Aile (üsre)” iki ve daha fazla kişiden oluşur, alternatifi olmayan örgüt- 
lenme biçimidir. “Aşiret”, asgari 10 veya daha fazla kişiden oluşur. Aralarında 
kan ve akrabalık bağı olup yakın evlilikle oluşur. “Kabile”, birbirine yakın ve 
uzak aşiretlerin bir araya gelmesinden oluşur. Aralarında ortak sorumluluk 
ve yükümlülükler vardır, kabile üyeleri bunları 'kabul ettiklerinden kabile ol- 
muşlardır. “Kavim” birden fazla aşiret ve kabilenin aynı çerçeve içinde yer al- 
masından teşekkül eder. Aralarında renk, ırk ve dil birliği vardır. “Şa'b (halk)” 
birden fazla kavmin ortak coğrafi mekânı paylaşıp bir arada bulunmak sure- 
tiyle meydana getirdikleri kavimler birliğidir. 

Kur'an-ı Kerim'in bu terimleri niçin seçtiği önemlidir. Araplar toplumsal 
örgütlenme biçimlerini bedenin yaratılışını temel alarak yaparlar. İnsanın ka- 
fatasını meydana getiren baş kemiklerinden herbirine kabile ve bu kemikle- 
rin birbirine kavuşup bitiştiği eke de şa'b denir. Bu izahı veren Elmalılı, “bir 
asla mensup olan toplulukların hepsinin başı ve büyüğü olan toplum (cemi- 
yet) şa'btır ki, kabileleri ihtiva eder” der. Bu da yukarıda değindiğimiz üzere 
modern Arapçada “şa'b”, bizim Türkçede kullandığımız “halk”a tekabül eder. 
Halk, canlı bir beden hükmündedir. 

“Batı-dışı bir sosyoloji”den şu sonuca varıyoruz: Birden fazla aile, aşiret ve 
kabileden oluşan kavimlerin ortak özellikleri dil, renk ve ırk (etnisite?) birli- 
ğine sahip olmalarıdır. Halk ise ortak bir coğrafi mekânda (yurt/vatan?) fark- 
lılıklarını koruyarak bir arada yaşama iradesini gösteren birden fazla kavmin, 
“kavimler birliği”nin ismidir. 

Bu kavramsal çerçeveyi Türkiye coğrafyasına uygulayacak olursak, Türkler, 
Kürtler, Lazlar, Boşnaklar, Araplar, Arnavutlar, Çerkezler vd. birer kavimdirler, 
bir arada bulunmaları onları şa'b/halk yapar. Birbirine eşittirler. Varlık yapısı 
itibariyle eşitliği bozan, -11. ayette açıkladığımız üzere- tabii halde kabul edil- 
mesi gereken “kavm”in “kavmiyetçilik” şeklinde içerik ve form değiştirip diğer 
kavimleri ve beşeri toplulukları tahakkümü ve hegemonyası altına almaya kal- 
kışmasıdır ki, modern zamanlardaki karşılığı ulusçuluk /milliyetçiliktir. 

Allah katında aşiretlerin, kabile, kavim veya halkların ırk, dil, etnik kö- 
ken, renk, coğrafi bölge, tarihsel mirasları vs. özellikleriyle birbirlerine her- 
hangi bir üstünlüğü yoktur. Bütün insanlar Adem ve Havva'nın çocuklarıdır. 
Âdem de topraktan yaratılmıştır. Veda Hutbesi'nde açıkça deklare edildiği 
üzere ne Arabın Arap olmayan ne Arap olmayanın Araba ne siyahın beyaza 
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ne beyazın siyaha üstünlüğü yoktur. Üstünlük sadece takvadadır. (Müsned, V, 
411.) (Daha fazla bilgi için bkz. Ali Bulaç, “Tarih, Toplum ve Gelenek”, 4. Bsm. 
İstanbul-2012.) 

Sura üfürüleceği zaman bütün soy-sop unsurları yok olup gidecektir 
(bkz. 23/Mü'minun, 101-103). Yüce Allah takva sahiplerini sever (3/Âl-i İm- 
ran, 76; 9/Tevbe, 4, 7). Hz. Peygamber (s.a.) de, “İnsanların en hayırlısının 
Allah'tan en çok sakınıp korkan olduğunu” buyurmuştur (Buhari, Enbiya. 8; 
Müslim, Fezail, 168). İnsanı yücelten yüksek ahlaki değerler, hak ve hakka- 
niyete riayet, manevi olgunluk yolunda kat ettiği mesafe, ibadetler ve taat 
ile ruh güzelliğidir. Bunlar da hadiste belirtildiği üzere “Hidayet, takva, iffet 
ve gönül zenginliği”dir ki, Efendimiz duasında bunları Yüce Allah'tan dilerdi 
(Müslim, Zikr, 72). Maddi cevheri esas alan üstünlük mukayeseleri çatışma- 
ları, kanlı savaşları besler. İnsana sınırlarının olduğunu öğreten yegâne fak- 
tör takvadır, Allah'a en yüksek düzeyde bilinçle bağlanması, O'ndan sakınıp 
korkması, gönülden emirlerine itaat edip iradesine kendini teslim etmesidir. 
Maddi cevher olan renk, ırk, milliyet, kavim, kabile vb. unsurlar Allah katın- 
da değersizdir: “Allah sizin suretlerinize ve mallarınıza bakmaz, fakat kalbi- 
nize ve yaptığınız işlere (ameller) bakar” (Müslim, birr, 33; İbn-i Mace, Zühd, 
9). Hz. Peygamber (s.a.v.) Mekke'nin fethinde Kâbe'yi tavaf ettikten sonra 
yaptığı konuşmada şöyle buyurmuştu: 

“Ey İnsanlar! Allah sizden cahiliye devrinin kibirlenme ve atalarla övünme 
âdetini kaldırıp gidermiştir. İnsanlar iki gruba ayrılır: Bir grup takva sahibi, 
dindar ve Allah katında değerli olan; diğeri günahkâr, isyankâr ve Allah ka- 
tında değersiz olan kimsedir. Yoksa insanların hepsi Hz. Âdem'in çocuklarıdır. 
Allah da Âdem'i topraktan yaratmıştır” (Tirmizi, Tefsir, 49/5. Ayrıca bkz. Ebu 
Davud, Edeb, 110.) 
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14. Bedeviler,dediki: “İmân ettik” De ki: “Siz imân etmediniz; ancak 
“İslâm (Müslüman veya teslim) olduk deyin. İmân henüz kalpleri- 
nize girmiş değildir. Eğer Allah'a ve Resülü'ne itaat ederseniz, O, 
sizin amellerinizden hiçbir şeyi eksiltmez. Şüphesiz Allah, çok 
bağışlayandır, çok esirgeyendir.” 

15. Mü'min olanlar ancak o kimselerdir ki, onlar, Allah'a ve Resü- 
lü'ne imân ettiler, sonra hiçbir kuşkuya kapılmadan Allah yolun- 
da mallarıyla ve canlarıyla cihat ettiler. İşte onlar, sadık (doğru) 
olanların ta kendileridir. 

16. De ki: “Siz Allah'a dininizi mi öğreteceksiniz? Oysa Allah, gökler- 
de ve yerde olanları bilir. Allah, her şeyi bilendir.” 


14 ve devamı ayetlerin Esedoğulları (veya Esed bin Huzeyme oğulların- 
dan) bedevi olanlar hakkında indiği söylenmiştir. Süddi'ye göre ise iniş sebebi 
Fetih süresinde (48/16) zikri geçen bedevilerle ilgilidir. 

İslam'ın Medine'de etkili bir dini davet ve güçlü bir siyasi güç olarak or- 
taya çıkmasından sonra bedevi Araplar kitleler halinde İslam'a girmeye baş- 
ladılar. Bunlardan biri de özellikle kıtlık senesinde zekât mallarından ve Müs- 
lümanlığın maddi avantajlarından yararlanmak üzere Medine'ye gelenlerdi. 
Zikri geçen kabile Medine'ye gelmiş ama süren düzeni adeta altüstü etmişti, 
haliyle bazı rahatsızlıklar dile getirilince kabilenin önde gelenleri “Biz sizin- 
le savaşmadık, hayvan sırtında kuru bedenlerimizle değil çoluk çocuk gelip 
İslam olduk” dediler. Haklı eleştirilere cevap yetiştirmeye çalışırlarken biraz 
da Müslümanların kendilerine minnet duymaları gerektiğini ima ediyorlardı. 

Bunun üzerine inen ayet, hem onların iç dünyalarını açığa vurmuş oldu -ki 
bu konu gayb alanına dâhil olduğundan ancak vahiy ile anlaşılabilirdi. Hz. Pey- 
gamber dâhil kendisine vahiy ile bildirilmedikçe gaybı bilemezdi—- hem de son 
derece önemli bir konuyu açıklığa kavuşturmuş oldu ki, bu da “iman” ile “İs- 
lam” arasında yaptığı ayırımdı. Ayet, Medine'deki medeni düzeni altüstü eden, 
üstelik Müslümanlığını minnet konusu olarak öne süren bedevi kabileye “Hayır, 
siz henüz iman etmiş değilsiniz, sadece İslam olmuşsunuz” diyordu. 

İman sübjektif bir olaydır, kısa tarifiyle kalbin ameli, ruhun derinliklerinde 
vuku bulan bir reformdur. “E-m.n” kökünden 879 yerde geçen kelimenin “inan- 
mak/iman etmek” “güvenmek/itimat etmek” ve “emanet etmek" anlamlarında 
kullanıldığını söylemek mümkün. Bize göre her insanın şu veya bu nitelikte, dü- 
zey ve yoğunlukta bir inancı olduğundan, iman Türkçedeki “inanç”ın karşılığı 
değildir. İman, sahih vahyi bilgi, haber ve yargılarla düzenlenmiş inançtır. Eğer 
referans vahiy değilse, kendisine inanılan şey “inanç”, vahiy ile düzenleniyorsa, 
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ona “iman” denir. Nitekim “Ey İman edenler!” diye başlayan ayetlerintümünde 
muhatapların vahiy ile inanmış, inançlarını düzenlemiş kimseler kastedilmekte- 
dir. Yoksa Yahudi ve Hıristiyanların, Budist ve Taoistlir, Animist ve Totemistlerin, 
hatta Deist ve Ateistlerin de inandıkları bir şeyler var. 

İnsanın iç dünyasında köklü bir devrim olmadıkça iman tahakkuk etmiş ol- 
maz. İman kalbin inkılabıdır, üzerinde bulunduğu halden başka hale geçmesi, 
eski konumunu terketmesidir. Belirgin özelliği ihlastır yani her ne yapılıyorsa 
kimsenin görüp takdir etmesine, ödül vermesine imkânolmadığı iç dünyada Al- 
lah için olması, kalbin kendini Allah'a adamasıdır. Tabii ki iman soyut bir inanç 
değildir. Aksine iman'da kelimenin etimolojisinin de bizi sevkettiği semantikten 
anlaşıldığı üzere “güvenlik (emniyet); kesin bilgi (emin olma hali); varlık âlemi- 
nin yaratıcısı ve koruyucusunun himayesi altına girme (eman) ve kalbin huzuru, 
itminanı (€mn) söz konusudur. Her insanın şu veya tarzda, mahiyet ve formda 
bir inancı vardır, inancı olmayan insan tasavvur edilemez ama her inanç iman 
değildir. Sahih bir din eğer inancı düzenliyorsa işte bu inanç “iman” seviyesine 
çıkmış olur. Bu da gösteriyor ki iman, tabiatı gereği ontolojik emniyet, episteme- 
lojikyakin ve ahlaki norm ve kurallar mecmuasını kendinde barındırır. 

Bedevi Arap kabilesi ise Arap yarımadasının adım adım İslam'ın siyasi ve 
askeri hakimiyeti altına girdiğini, İslam'ın gelişmeye paralel olarak zenginlik, 
statü, itibar ve prestij getirdiğini gözlemliyor. Bu aşamadan sonra gelişmenin, 
tabir caizse “trendin dışında” kalmak akıllıca olmazdı. Bu uzak mesafeden 
Mekke'nin artık kesin olarak elden çıktığını anlayan Muaviye'nin babası Ebu 
Süfyan'ın “Muhammed kazandı” deyip İslam'a girmesine benzer. Tabii ki biz 
kimsenin iç dünyasını bilemeyiz, belki de Ebu Süfyan, hakikati idrak edip iman 
etmişti; Esed bin Huzeyme ise öyle değildi. Öyle olmadığını hakkında inen bu 
ayetten haberdar olabiliyoruz ancak. Sahiheyn'de yer alan kayda göre Sa'd b. 
EbiVakkas, Hz. Peygamber (s.a.)'e birini işaret ederek “Ona da bir şeyler ver, o 
da mü'mindir” deyince, o da “Veya Müslümandır” (de) buyurmuştur (Buhari, 
Zekât, 53; Müslim, İman, 236.) 

Hz. Ali “Hicretten sonra bedeviliği, bedevi hayata dönüşü (et taarrub- 
ba'delhicre)” yedi günahtan biri sayar. Bazıları bunun ziraata dönmek şeklin- 
de anlamak istemişlerse de, öyle değil; taarrub badiye hayatına, badiyeden ki- 
naye ile Allah'ın sözünü dinlemeye, İslami hükümlere karşı muhalefete, hatta 
ridde savaşlarında gözlenen silahlı isyan ve savaşlara dönüş demektir. 

Buna göre bedeviler “iman”a değil, “İslam”a girmişti. Said Nursi, İslam 
için inkıyat, iman için iz'an der. Başka bir deyişle İslam kimlik beyanı, aidiyet; 
iman ise vicdan, takva, ahlak ve salih ameldir. Bedeviler İslam olmuş, bu dine 
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inkıyat olmuşlardı ama iman kalplerine henüz girmiş değildi, kısaca İslamiyet'i 
içselleştirmiş sayılmıyorlardı. İman insanın iç dünyasındaki Allah'a teslimiyeti 
yani batın; İslam görünür alanlarda kurallara boyun eğmesi yani zahirdir. Bu 
çerçevede İslam'ın iki anlam düzeyi ortaya çıkmış oluyor: 

a) İmana bakan yönü olan İslam'dır ki bunun en çarpıcı ifadesini İbrahim 
aleyhisselâmdan bulmaktayız: “Rabbi ona “Teslim ol” dediğinde, o Âlemlerin 
Rabbine teslim oldum' demişti”. (2/Bakara, 131). Bu düzeydeki iman insanın 
kendini Allah'ın iradesine teslim etmesi, ihlasla emredilen hükümleri yerine 
getirmesi ve kalbinde Allah'tan başka hiçbir şeye asli değer, kalıcı meşgale ve 
değişmez gaye olarak yer vermemesidir. 

b) İslam'ın imana bakan yönü olduğu gibi harici, zahiri teslimiyet yönü 
de vardır. İbadetler ve başka fiillerle dışa yansır. İbadet ve fiillerin ne kadar 
ihlasla yapıldığını bilmek mümkün değildir; bu tamamıyla kişilerin iç dünya- 
larındaki samimiyetle, ihlasla ilgilidir. Bu yüzden ayette tenkit konusu yapılan 
“imandan kopuk İslamlık”tır ki bu da iki şekilde olur: Biri sözü edilen bedevi 
kabilenin İslam'ın askeri ve politik hakimiyeti altına girmesi şeklinde olur; di- 
geri anneden-babadan Müslüman olup İslamiyet'i isim (nominal) olarak üze- 
rinde taşıyanın durumunda gözlenir. Söz konusu Müslümanlık bir etiketten, 
ruhu ve kalbi harekete geçirmeyen harici, görünür bir kimlikten, süregelen bir 
alışkanlıktan ibarettir. 

Belirtmek gerekir ki her iki durumda da İslamiyet'in kişiye veya toplulu- 
ğa büyük faydası yoktur. Çünkü söz konusu İslamiyet, iman boyutundan yok- 
sun olduğundan bilinçten de yoksundur. Bilinçten yoksun olduğundan takvası 
yoktur. Hakiki anlamıyla İslamiyet, Allah'ın iradesine tam teslimiyet ise, teslim 
olan kimsenin ilahi hükümlerin tümüne de kalben inanması ve hayati faaliyet- 
lerini de bu hükümlere göre düzenlemesi beklenir. Öyle yapmıyorsa gerçekte 
Allah'ın iradesine tam teslim olmuş değildir. İslami bazı bilgileri, sınırları, hü- 
küm ve değerleri bilir ama bunlar kalbine işlemediği, kısaca imana dönüşme- 
diği için hayatında herhangi bir etkiye sahip değildirler. İmana dönüşmemiş 
her bilgi kurudur, beyinde bir kitap gibi taşınır ama kalbi dönüştürmez, do- 
layısıyla hayata da etki etmez. Müslümanlar adaletin üst bir değer olduğunu 
bilir ama iktisadi hayatlarında inanılmaz adaletsizliklere göz yumarlar; temiz- 
liğin imandan olduğunu bilirler ama şehirleri temiz değildir; “mü'minlerin 
kardeş olmaktan başka seçenekleri olmadığını” bilirler ama aralarındaki ay- 
rışma (tefrika), kutuplaşma ve çatışma eksik olmaz; etnik ve mezhep nefretiy- 
le birbirlerinin kanını dökmekten çekinmezier; Müslümanın diğer kardeşleri 
Müslümanın aleyhinde olmak üzere gayrimüsıimlerle ittifak kurmayacağını 
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bilirler ama her biri bir dış güce sırtını dayar, yeri geldiğinde düşmanla itti- 
faklar kurup Müslüman kardeşini zaafa uğratır. Bu sigara müptelasının paket- 
ten sigarayı çıkarırken “sigara sağlığa zararlıdır” yazısını okumasına rağmen 
sigara içmeye devam etmesine benzer. Biliyor ama yapmıyor, çünkü bu bilgi 
imana dönüşmemiştir. İmana dönüşmemiş bilgi de amellerde tezahür etmiyor, 
o bilgiye sahip insanların hayatını düzenlemiyor. 

İman'la buluşmuş İslam'ın tarifini ayetin devamındaki cümle verir: “Eğer 
Allah'a ve Resülü'ne itaat ederseniz, O, sizin amellerinizden hiçbir şeyi 
eksiltmez. Şüphesiz Allah, çok bağışlayandır, çok esirgeyendir.” 15. ayetle 
bir arada düşündüğümüzde imana dönüşmüş İslam'ın şu hususları ihtiva etti- 
gini söylemek mümkün: 

a) Allah'a ve Resül'üne tam itaat. Yani Kur'an ve Sünnet'e teslimiyet, bu iki 
kaynağın hükümlerine göre hayat tarzı geliştirmek. 

b) İslam'ın akaidinden, hükümlerinin sağlamlığından; vahiy ile vaad edi- 
len ve bildirilen bilgi ve haberlerinden şüphe etmemek. 

c) Yeri geldiğinde, ihtiyaç ortaya çıktığında önce malla, sonra gerekirse 
canla cihat etmek. Herhangi bir dünyevi kaygıya düşmeden, ganimet, servete 
sahip olma hesabı yapmadan malı gözden çıkarmak, canı ortaya koyabilmek 
(8/Enfal, 72; 9/Tevbe, 44 ve 88). 

Cihatla ilgili ayetler “Allah yolunda” kaydıyla gelir. Bu demektir ki siya- 
si liderlerin hırsları, milli devletlerin yayılma hesapları, jeostratejik ve politik 
hesapları, bazı sınıf ve zümrelerin ekonomik çıkarları, birtakım lobilerin ve 
grupların hatırı, ganimet için değil, meşru çerçevede ve adil bir savaştan emin 
olarak Allah için savaşmak. 

İşte bunu başarabilenler sadık yani söz ve iddialarında doğruluklarını ka- 
nıtlayan kimselerdir (59 /Haşr, 8). Böyle olanların amelleri boşa gitmez, Yüce 
Allah mutlaka dünyada ve ahirette ecirlerini verir. Dünyada olmasa bile ahiret- 
te mutlaka karşılığını görürler. 

Prensip olarak biz kimsenin kalbini yarıp ne kadar iman sahibi kimse veya 
ihlaslı Müslüman olduğunu ölçme imkânına sahip olamadığımızdan kendini 
Müslüman olarak beyan eden herkesi Müslüman kabul ederiz. Nisa süresinin 
94. ayetinde savaşa çıkacak Müslümanlar uyarılır. Savaş ortamında birileri “se- 
lam” verecek olursa dünya hayatının geçici metaına kanıp da “Sen mü'min değil- 
sin” demeyin” buyurur. Bu ayetin inişine sebep olan olay, bir grup Müslümanın 
yolda giden birinin onlara selam vermesine rağmen “Sen Müslüman değilsin” 
deyip onu öldürmeleridir. Mesele Hz. Peygamber'e intikal edince şöyle buyur- 
muştur: “Siz adamın kalbini yarıp içine baktınız mı?” (Buhari, Tefsir, Süre: 4). 
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Razi imanın iki şekilde kalpte yeşerdiğini söyler: Biri fiillerle, diğeri il- 
hamla. İlkinde kişinin İslami emir ve hükümleri yerine getirmesi, imana işaret 
eden bilgi ve haberler üzerinde derinlemesine tefekkür etmesi ve bazı güzel 
hasletleri, ahlaki olgunluk mertebelerini kazanması imanı kalbinde kökleşti- 
rir. İkincisinde ise kalbe ilhamın düşmesi söz konusudur. Razi, ayetin bedevi- 
lere bu şekilde hitap etmekle onlara “İman sahibi olmanız için herhangi somut 
bir fiil işlemiyorsunuz, hükümlere riayet etmiyorsunuz, İslam'ın yönelttiği 
yüksek ahlaki değerlere bağlılık içinde görünmüyorsunuz, dolayısıyla 'iman 
henüz kalbinizde yerleşmiş değil” yani aslında siz İslam'ı içselleştirmiş değil- 
siniz,” uyarısında bulunmakta, böylelikle iç yüzlerini açığa çıkarmaktadır. Bu 
uyarı ve ifşa kıyamete kadar gelecek nominal Müslümanlar için de geçelidir. 

Bundan anlaşılıyor ki 14. ayetin bedevi Arap kabilesini vesile kılıp bu ko- 
nuyu gündeme getirmiş olması önemlidir, bu sayede asıl hakiki Müslümanlığın 
kuru teslimiyet veya nominal olarak işe yaramadığını; İslamiyet'in iç samimi- 
yet ve doğru fiil, salih amel olduğunu; dolayısıyla kim bu durumdaysa kendini 
bir nefis muhasebesine çekmesi gerektiğini ihtar etmektedir. Böyleleri zan- 
netmesinler ki nominal Müslüman oldular diye sahiden mü'min Müslüman 
oldular veya Müslümanları kandırdılar diye Allah'ı da kandırabileceklerdir. 
Hayır, bu büyük bir yanılgı olur, yüce Allah kimin ne olduğunu elbette bilir. 
Esed bin Huzeyme gibi iç dünyalarını ifşa etmiyorsa onları bilmiyor demek 
değildir; nitekim bu kabilenin durumunu ifşa etmiş olması bunun göstermek- 
tedir. (Bkz. 10/Yunus, 18; 51/Zariyat, 35-36) 

16. ayet son derece önemli bir hususa değinmektedir. Taberi, ayetin Hz. 
Peygamber'e şöyle seslenmesini emretmektedir: “Ey mü'min olduğunu iddia 
eden bedevi kabilesi! Siz Allah'a dinini mi öğreteceksiniz? Mü'min olduğunuzu 
iddia ediyorsunuz ama din bu değil ki!” Yüce Allah'ın indirdiği ve kendisine tabi 
olunmasını emrettiği din ile sadece zahiren İslam'a girmiş kabilenin tutum ve 
davranışları, fiil ve hayat tarzı arasında herhangi bir ilişki yok. Kabile bir tür fi- 
ili durum yaratmış, kendine göre hayat tarzı var, eski alışkanlıklarından, gele- 
nek ve yaşama tarzından vazgeçmemiş ama Müslüman olduğunu iddia ediyor. 
Evet, Müslüman ama içselleştirilmiş İslam olan imandan yoksun Müslüman! 
Allah dinin ne olduğunu, hükümlerinin nasıl tezahür ettiğini/etmesi gerekti- 
ğini gayet iyi bilir. Bu şunun veya bunun keyfine, indi yorumuna bırakılmış 
değildir. Yüce Allah alkollü içkiyi yasaklamışsa Müslüman içmeyecektir, zinayı 
yasaklamışsa zina etmeyecektir, faizi yasaklamışsa ekonomik ve ticari hayatta 
faiz işlemlerine yer olmayacaktır; çıplaklığı yasaklamışsa mü'minler tesettüre 
riayet edecektir; sömürüyü, yalanı, hileyi, aldatmayı, kibri, gösterişi, rüşveti, 


394 ALI BULAÇ KUR'ÂN DERSLERI/DIRÂSÂTUL KUR'ÂN 


yolsuzluğu yasaklamışsa bunların hiçbiri Müslüman bir toplumda, ailede veya 
Müslümanın ferdi hayatında olmayacaktır. 15. Ayet mü'minlerin temel vasıfla- 
rını sıralamaktadır: 

a) Allah'a ve elçisine inanan; 

b) Kendilerine indirilen vahiyden, gaipten şüphe etmeyen; 

c) Mallarıyla ve canlarıyla Allah yolunda cihat edenler mü'min kimseler- 
dir. Bu üç umdenin hayatta tezahür eden başka ve nice türevi vardır. (Bkz. 2/ 
Bakara, 2; 8/Enfal, 2, 72; 9/Tevbe, 20, 44, 88.) 

Allah kimin ne olduğunu, ne yaptığını, içinde neleri gizlediğini, kalbinden 
ve beyninden geçenleri herkesten iyi bilir. Göklerde ve yerde olanları bilen Al- 
lah, elbette her şeyi bilir (3/Âl-i İmran, 29; 13/Ra'd, 33). 


âaz AİN 6 Saya LİE İyiki V Yİ İşALLİ Gl le öglai 
çak palas İN Ğİ 41v) ösüelle SG yla Sıla Lâ pl sile 
gray Öyleki Lay Yaa Alli ağda vlşa ZN 


17. Müslüman oldular diye sana minnet etmektedirler. De ki: “Müslü- 
manlığınızı bana karşı minnet (konusu) etmeyin. Tam tersine, sizi 
imâna yönelttiği için Allah size minnet etmektedir. Eğer doğru 
sözlüler iseniz (bunu böyle kabullenmeniz gerekir.)” 

18. Şüphesiz Allah, göklerin ve yerin gaybını bilir. Allah, yaptıklarını- 
zı görendir. 


17. ayette yukarıda zikrettiğimiz üzere Esed bin Huzeyme, İslam'a topluca 
girmekle minnet ediyor, bunu başa kakıyordu. Her çağda benzer tutumlar gö- 
rülebilir. Bazı kimseler servetlerini, şöhretlerini, statü ve itibarların öne sürüp 
yaİslam'a yeni girmişlerse veya Müslümanlara birazcık yardımları dokunmuş- 
sabunu minnet konusu yapar, Müslümanlardan kendilerine özel muamele ya- 
pılmasını, kendilerine ayrıcalıklar tanınmasını isterler. Bu hayli önemli oldu- 
gundan ayetin iniş bağlamını da göz önüne alarak biraz daha yakından konuya 
bakmakta fayda vardır: 

Elmalılı, “kesme”den gelen “minnet”in kök itibariyle iki anlamı olan 
bir kelime olduğunu söyler: Biri bir başkasına onu muhtaç olduğu şeylerden 
kesmişse, bu maksatla ona herhangi bir fayda sağlamış, nimette bulunmuşsa 

yaptığına karşılık beklemez, zira ya karşılığa ihtiyacı yoktur yani müstağnidir 
veya bu iyiliği hasbi olarak yapmıştır. Müstağni olan sadece Allah olduğundan 
O'nun kullara bağışladığı nimetlerin her biri minnete konudur. Aksi tutum- 
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la fayda sağlayan kişi, yaptığını başa kakmaya, ikide bir yüzüne vurmaya ve 
bunun karşılığında bir şeyler istemeye başladığında o da iyiliği, nimeti kesip 
atmış olur. “İşte fiilen böyle bir nimet ile minnettar etmeye başa kakma denil- 
diği gibi onu hesaba alıp söylemeye yani başa kakmaya da menetmek, minnet 
saymak denilir. İkisi de kesmek mânâsın'dan alınmıştır. İn'âm fiili ihtiyacı ke- 
ser, söylemek de nimeti keser ve şükrün kesilmesini gerektirir.” Kısaca ilkinde 
niyet “hasbi” ikincisinde “hesabi”dir. 

Ragıp el İsfahani ise kelimenin tartı ifade edip “büyük iyilik-ağır ni- 
met” manasına geldiğini söyler. Kur'an-ı Kerim'deki bu kullanımı Âl-i İmran 
(3/164), Nisa (4/94), Saffat (37/114), İbrahim (14/11) ve Kasas (28/5) süre- 
lerinde rastlamak mümkün. Diğer anlamı minnet altına bırakıp yapılan iyiliği 
söylemek, başa kakmaktır ki zemmedileni budur. İnsanın insana yaptığı nime- 
ti başına kakması ağır gelir, gururu incitir. Yüce Allah'ın bağışladığı nimetlerin 
zikredilip şükre konu olması ise böyle değildir. Çünkü O'nun hiçbir şeye ve hiç 
kimseye ihtiyacı yoktur, O kullarına nimetleri ihsan etmiştir. Bu yüzden Yüce 
Allah'ın nimetlerine karşı nankörlükte bulunmak yani nimetin sahibini ve ve- 
reni inkâr etmek büyük suçtur, bunun hatırlatılması gerekir. 

Bunda bir hikmet vardır. Nimete sahip olan eğer gerçek sahibini hatırlayıp 
ona şükranda bulunursa onda kibir teşekkül etmez, nimeti kendinden bilmez 
ve bu nimetin kendisine ulaşmasında rol oynayan kimseleri köle gibi istihdam 
etmeye kalkışmaz. Bilse ve daima zikretse ki nimetin asıl hakiki sahibi Allah'tır, 
sadece ve daima O'na hamdetmek, şükretmek gerekir. İnsan bilse haddini bilir, 
alçakgönüllü olur, nimetin kendisine ulaşmasında rol oynayan kimselere karşı 
merhamet, şefkat ve sevgi içinde olur. Nimetin gerçek sahibini inkâr edip de 
O'nun mülkünde dilediği gibi yaşamak isteyen, Yaratıcı'nın koyduğu sınırları 
tanımayan kimse inkâr ile birlikte isyan içinde büyük cürüm işlemektedir. 

Bu çerçevede Yüce Allah asıl minnet edecek kimse varsa kendisi olduğunu 
söyler. Eğer bu kimseler sahiden hidayet bulmuşlarsa, söz ve iddialarında doğ- 
ruyu söylüyorlarsa bir kere hidayet Allah'ın elinde olduğundan onları şirkten, 
inkâr ve karanlıklardan kurtarıp mü'min olma mertebesine, şeref ve haysiye- 
tine kavuşturduğu için Allah'a sonsuz kere hamd etmelidirler. Onları hidaye- 
te erme, doğru yola girme başarısını bağışlayan Allah'tır. İkincisi Müslüman 
olmak temiz bir hayata sahip olmaktır. Günah, yalan, cürüm, kötülük içinde 
yaşamak mı yoksa tertemiz bir hayat sürmek mi insana yakışır? Hidayet, doğ- 
ruluk, güzellik daima tartıyı ağır tutar. Belki İslam'a girmekle bu dine birtakım 
faydalarınız dokunabilir ama Allah'ın bağışladığı nimetler hesaba katıldığında 
iki katma değer mukayeseye bile konu olamaz. Allah'ın hidayetle insana kat- 
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tığı değer dünyada ve ahirette kurtarıcıdır. İman ve İslam konusunda doğru 
söylüyorsanız, bu böyledir, bu hakikati kabul etmeniz gerekir. 

Hem Yüce Allah'tan kim neyi saklayabilir ki! Göklerin ve yerin gaybını bilir 
(2/Bakara, 3; 35/Fatır, 38). Gayb, insan bakış açısından duyular ve bilumum 
teknolojik imkânlar ötesinde kalan alanların bilgisidir. Yüce Allah bu alanların 
tümünü bildiği gibi, insanların iç dünyasında olup bitenleri de hakkıyla bilir. 
Böyle iken insanın zahirde yapıp ettiklerini bilmemesi düşünülemez. 


Hucurat (49) süresinin tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


50- Kaf Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 45 âyettir. İsmini ilk ayette geçen “kaf” kelime- 
sinden alır. Mürselat (77) süresinden sonra ve Beled (90) süresinden önce in- 
miştir. Tefsirciler 38. ayetin Medine'de indiğini ileri sürüyorsa da Muhammed 
Derveze ve İbn-i Aşur gibi çağdaş müfessirler bu bilgiyi ikna edici bulmayıp 
tamamının Mekke'de indiğini söylemektedirler. Hz. Peygamber (s.a.)'in bay- 
ram namazlarında Kaf ve Kamer sürelerini okuduğu rivayet edilir. (Müslim, 

Salatu'lıydeyn, 140.) 


gi ABS İN gü 
Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 
ULA çağa İİİ PARE Öl İsize 5 60 daş baliğ $ 
İaağ Ap Gİ İğ S3 Lila NİNE 4) Slam Bizi Nd öy ali 
çi) İksir SUS Güleş çağa AŞİ Gakii a kle S8 çeş 
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Benli V) eçi 35 ÜS Ön e İŞ ül öd İŞ Alisa 
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g0) ap İN GİS üz Bl a üz Baal 3, 
1. Kaf! 'Şerefliüstün'Kur'ân'aandolsun. 


2. (o Hayır, onlara kendilerinden bir uyarıcı gelmesine şaştılar da, o 
kâfirler: “Bu şaşılacak bir şey” dediler. 
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3. “Biz öldüğümüzve toprak olduğumuz zaman mı (yeniden diriltile- 
cekmişiz)? Bu uzak bir dönüş (iddiasıdır).” 

4. oDoğrusubiz,yerin onlardan ne eksilttiğini bilmişizdir. Katımızda 
(bütün bunları) saklayıp-koruyan bir kitap vardır. 

5. Hayır, hak kendilerine gelince yalanladılar. Şimdi onlar, derin bir 
sarsıntı içinde bulunuyorlar. 

6. o Üzerlerindeki göğe bakmıyorlar mı? Biz, onu nasıl bina ettik ve 
onu nasıl süsledik? Onun hiçbir çatlağı yok. 

7. o Yeride (nasıl) döşeyip-yaydık? Onda sarsılmaz dağlar bıraktık ve 
onda 'göz alıcı ve iç açıcı' her çiftten (nice bitkiler) bitirdik. 

8. o (Bunlar,) "İçten Allah'a yönelen' her kul için 'hikmetle bakan bir iç 
göz ve bir zikirdir. 

9. Ve gökten mübarek (bereket ve rahmet yüklü) su indirdik; böylece 
onunla bahçeler ve biçilecek taneler bitirdik. 

10. Ve birbiri üstüne dizilmiş tomurcuk yüklü yüksek hurma ağaç- 
ları da. 

11. Kullararızık olmak üzere. Ve onunla (o suyla) ölü bir şehri dirilt- 
tik. İşte (ölümden sonra) diriliş de böyledir. 


Sürenin ismini aldığı “Kaf” Huruf-u mukattaadır, konuyla ilgili Bakara sü- 
resinin girişinde (2/1) bilgi verilmiştir. Klasik dönem tefsircileri kaf'ın efsane- 
lerde zikri geçen “kaf dağı” veya gezegenin tamamını kaplayan yüce bir dağ ol- 
duğu yolunda bazı rivayet ve görüşlere yer vermişlerse de bunların sağlam bir 
bilgi temeli veya gerçeklik değeri olmadığı açıktır. Nitekim 8. hicri, 14. miladi 
müfessirlerinden olan İbn-i Kesir (774/1372) bu rivayetlerin İsrailiyat eseri 
olduğunu söylemektedir. 

“Şerefli üstün Kur'ân” Kur'an'ın her açıdan lafız, bilgi, haber, muhteva, 
tema, hükümler mecmuası bakımından değerinin yüksekliğini ifade eder. Bu 
konuda Kur'an'la rekabet edecek başka bir metin yoktur. Verdiği bilgi ve haber- 
lerin tamamı doğrudur, hakikati ifade ederler, hakikatin bilgisine yönlendirirler. 

Eğer Kur'an, Hz. Muhammed (s.a.)'in Allah'ın elçisi olduğunu bildiriyor- 
sa bu doğrudur. Fakat vahyin ilk muhatabı Mekke müşrikleri ve sonra gelen 
deistler bir gerçeği kabullenemiyorlar: Allah niçin bir elçi göndersin, gönde- 
recekse bu kendileri gibi bir insan (beşer nev'inden bir varlık) olamaz; beşer 
nev'inden olacaksa Muhammed olmaz, Mekke veya Taif'in önde gelen, bir aris- 

tokrat olur. Yüce Allah'ın ahlaki dürüstlüğü, doğruluğu ve güvenirliliği ile öne 
çıkan birini elçi olarak seçmesi müşrikleri şaşırtmaktadır (7 /A'raf, 63). 
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Kabullenmekte zorluk çektikleri ikinci konu ölümden sonra diriliş ve ahi- 
retin varlığıdır. Düşüncelerine göre insan öldükten sonra toprağa karışır, be- 
deni gibi ruhu da yok olur gider. Ruhsal varlığının devam etmesi, üstelik bir 
gün dirilip ete kemiğe bürünmesi imkândâhilinde değildir. (Bkz. 2/Bakara, 28; 
6/En'am, 29.) Katade, ilginç bir açıklamada bulunur. Ona göre putperestler 
tek bir Tanrı'ya ibadet edip bağlanmaya davet edilmelerine şaşıp kalıyorlar- 
dı, ölümden sonra dirilişi imkânsız görmelerinin veya ahiretin varlığını inkâr 
etmelerinin sebebi bununla tehdit edilmelerinden dolayı idi. Çünkü ayetin de 
belirttiği üzere elçinin bir sıfatı da “uyarıcı-korkutucu (nezir)” olmasıdır. Hz. 
Peygamber (s.a.), inanmayacak olurlarsa ahirette cehennem azabına çarptırı- 
lacaklarını söylüyordu. Ahireti “uzak dönüş” addetmeleri böyle bir şeyin ol- 
mayacağını ifade etmek içindir. Çünkü Yüce Allah, insanların eninde sonunda 
O'na döneceklerini, yapıp ettiklerinin hesabını vereceklerini belirtmektedir. 
Açık ki kişi birine hesap verecekse yaptıklarına dikkat eder ama kimseye he- 
sap vermeyecekse dilediği gibi hareket eder. İnsanın “Allah'ın ve ahiretin var- 
lığına inanması” ile “inanmaması” onun dünya hayatını algılamasında ve ha- 
yatını sürdürürken eylemlerinin şekillenmesinde belirleyici rol oynamaktadır. 
Dostoyevski'nin dediği gibi “Allah yoksa her şey mübah” olur, O'na ve ahirete 
inanarak yaşamak ise her şeyi bir üst iradenin hükümlerine, kurallarına ve 
normlarına göre düzenlemesine yol açar. 

Hadis kitaplarında ölümden sonra bedenin yok olmasına karşılık adına 
“acbu'z zeneb” denen bir zerrenin veya tohumun yok olmayıp kalacağı bildi- 
rilmektedir. (Buhari, Tefsiru, 39/3, 78/1; Müslim, Fiten, 141-143; Muvatta, 
Cenâiz, 49). 

Gelişen tıbbi bilgilere göre ana rahmine ilk düştüğü anda cenin ile ana 
rahmi arasında birleştirici bir sap bulunur. Cenin bu sap üzerinde gelişir. Bu 
sap insan embriyosunun kuyruk sokumuna tekabül eder. Hadislerde zikri ge- 
çen acbu'z zeneb adı verilen kemik yeniden dirilişin çekirdeğidir. Efendimiz 
(s.a.) de bunu “hardal tanesi”ne benzetmiş ve bunun “insan bedeninin çekir- 
deği” olduğunu söylemiştir (Müsned, Il, 28). Bu çekirdek insana özgü bütün 
genetik özelliklerin, şifrelerin tamamını kendisinde toplamaktadır. Nasıl her 
insanın parmak izi diğerine benzemiyorsa, acbu'z zeneb tohumu da diğerle- 
rinkine benzemez. 

İnsanın fizyolojik olarak teşekkülü erkek sperminin dişi hücrede döllenme- 
si, arkasından kan pıhtısı, bir çiğnem et, kemik ve sonunda insan olarak ortaya 
çıkması şeklinde olur. Gökleri ve yeri yoktan yaratan Yüce Allah Âdem'i annesiz 
ve babasız yarattı; Hz. İsa'nın babası yoktu. Diğer insanları ise sperm ve yumur- 
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tanın birleşmesinin ürünü zigottan yaratmaktadır. Hepsinde rol oynayan hakiki 
faktör ilahi ilim, irade ve kudrettir. İnsanı bu tertip üzere yaratan Allah elbette 
ikinci yaratışı da yapar. Bu da ölümden sonraki diriliştir. Belki de acbu'z zeneb 
adını verdiğimiz bu tohumdan insan bütün genetik özellikleriyle ayağa kalkacak 
veya başka şekilde dirilecektir. Kuyruk sokumunda meknuz olan “acb'uz zeneb” 
bir şeyin son noktası demektir (acb: en son, zeneb: kuyruk). 

Toprağın altında ekilmiş bulunan tohumları patlatıp toprak üstüne çıkar- 
tan ve yeşerten yağmurdur. Belki de özel bir yağmur yağdırıldığında milyarlar- 
ca tohum dirilir, her biri bir insan olarak ayağa kalkar. Sanki 9-11. ayetler buna 
vurgu yapmaktadır: 

“Ve gökten mübarek (bereket ve rahmet yüklü) su indirdik; böylece onunla 
bahçeler ve biçilecek taneler bitirdik. Ve birbiri üstüne dizilmiş tomurcuk yüklü 
yüksek hurma ağaçları da. Kullara rızık olmak üzere. Ve onunla (o suyla) ölü bir 
şehri dirilttik. İşte (ölümden sonra) diriliş de böyledir.” 

Ayet toprağın insandan bazı şeyleri tüketip aldığını bildirir. İnsanları kas- 
teden “minhüm” zamirindeki “min”in bazılarını, bir bölümünü ifade ettiğini 
(tab'iz) olduğunu düşünürsek, ölümün insanın bedenini alıp götürdüğünü, top- 
rağın sadece bedeni tükettiğini, fakat geriye bir şeyler bıraktığını ima etmek- 

tedir. Bu demektir ki “acbu'z zeneb” adı verilen genetik şifre yok olmamakta, 
dirileceği zamanı beklemektedir. Bilim insandan her birinde 3 milyar genin bu- 
lunduğu 100 trilyon hücreden ibaret biyo-kimyasal bir yaratık olarak söz eder. 
Nasıl kocaman bir incir ağacı küçücük bir çekirdekte saklı ise, insan da gözle gö- 
rünmez bir tohumda, toprakta saklı duran bir zerrede saklı olarak kalmaktadır. 
Bütün özellikleri bu zerrecikte meknuzdur. Üstat Said Nursi bu tohumun bağım- 
sız birtohum olabileceği gibi, bedeni teşkil eden zerrelerin toplamı olabileceğini 
de söyler:“Birbiriyle ülfet peydâ eden ve her birisi yerini tanıyan ve bir derece 
yontulmuş taşlar gibi kesb-i letâfet eden bedenin zerrâtı, ölüm ile dağıldıktan 
sonra, haşirde Hâlıkın izniyle, İsrafil'in borusuyla o zerrât-ı asliye ve esâsiyeiç- 
timâa dâvet edildikleri zaman, pek kolay içtimâ ederler ve beden-i insâniyi yine 
eskisi gibi teşkil ederler. Maahâza, Kudret-i Ezeliyeye nispeten, en büyük en kü- 
çük gibidir, hiçbir şey o kudrete ağır gelmez.” “Arkadaş! Zâhire nazaran haşirde 
eczâ-i asliye ile eczâ-i zâide birlikte iâde edilir. Evet, cünüp iken tırnakların kesil- 
mesi mekruh ve bedenden ayrılan her bir cüz'ün bir yere gömülmesinin sünnet 
olduğu ona işarettir. Fakat tahkike göre nebâtâtın tohumları gibi 'acbü'z-zeneb' 
tâbir edilen bir kısım zerreler, insanın tohumu hükmünde olup, haşirde o zer- 
reler üzerine beden-i insâni neşvünema ile teşekkül eder”(İşaratu"'l İ'caz s. 59) 
“Hem, bütün zerrelerin toplanmaları belkilâzım değil; nüveler ve tohumlar hük- 
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münde olan ve hâdiste acbü'z-zeneb tâbir edilen eczâ-i esâsiye ve zerrât-ı asliye, 
ikinci neş'e (diriliş) için kâfi bir esastır, temeldir. Sâni-i Hâkim, beden-i insâniyi 
onların üstünde bina eder” (Sözler, s. 484) "Onlardan ne eksilttiğini” ibaresini 
“acbu'zzeneb”ten geriye kalan beden veya fizyolojik varlık olarak anlayabilece- 
gimiz gibi, sayısal manasıyla kimlerin ne zaman ve ne kadarının ölüp toprağa 
karıştığı şeklinde de anlamak mümkün. Hiç kimse nüfuzu ve nüfusuyla, kalaba- 
lığıyla övünmesin. Herkes eninde sonunda ölür, toprak her sayısal gücü azaltır. 
En doğrusunu Allah bilir! 

“Katımızda (bütün bunları) saklayıp-koruyan bir kitap vardır.” Allah'ın 
olacak olayları önceden bilmesi, varlıktaki düzenin bu bilgiye göre cereyan 
etmesinin güvencesidir; başka türlü kozmik düzen, kevn ve tekvin mümkün 
olmaz, her bir sonraki anı tahmin etmek zorlaşır, her yeni durumda hesap- 
lanamaz bir kaos söz konusu olurdu. Varlıkta olmuş ve olacak bilgiler kayıt 
altındadır. Bilginin bilene tabii olması özellikle varlık âlemiyle ilgilidir. Ancak 
sıra insana geldiğinde durum biraz değişmektedir, insanın etkin olduğu sınırlı 
alanlarda varlığın bağlı olduğu zorunluluk mevcut değildir, bu alanlarda irade 
ve özgürlük söz konusudur. 

Eğer Levh-i Mahfuz'daki bilgiler, olayların vukuundan önceki takdiri ve ka- 
deri ifade ediyorsa, insanın kendi iradesi yani özgürlüğünü kullanarak kaderi 
(ni) seçtiğini söylemek mümkündür: “Şüphesiz biz, ölüleri biz diriltiriz; onların 
önden takdim ettiklerini ve eserlerini biz yazarız. Biz her şeyi, apaçık bir kitapta 
tespit edip korumuşuz." (36 /Yasin, 12. Ayrıca bkz. 6/En'am, 59; 13/Ra'd, 39; 43/ 
Zuhruf, 1-4; 57 /Hadid, 22; 85/Buruc, 21-22. ayetlerin açıklaması.) 

5. ayet inkârcıların kendilerine gelen hakkı yalanladıklarını, bu yüzden 
derin bir sarsıntı geçirdiklerini; karışıklık, sapkınlık içinde olduklarını belirtir 
(6/En'am, 5). Ayette sözü edilen “hak”ın ittifakla Kur'an-ı Kerim olduğu söy- 
lenmiştir. Allah'tan bir vahiy olarak indirilen Kur'an hakikatleri bildirdiği hal- 
de, inkârcılar bunu reddetmekte, bu yüzden sarsıntı geçirmektedirler. Ayette 
bizim “sarsıntı” olarak tercüme ettiğimiz “meric”in başka anlamları da var. 
Şaşkınlık, tereddüt, sapkınlık, karmaşa, kaos, yön kaybı gibi. 

“Yalanma (tekzib)” kizb kökünden doğru bir haberi veya bilgiyi yalanla- 
maktır. Fiil şekliyle Kur'an-ı Kerim'de 177, çoğul şekli “mükezzibin (yalanla- 
yanlar)” 20 yerde geçer. Bunlar Allah'ı, elçisini ve ayetlerini yalanlamaktadır- 
lar. Bu üç hakikati yalanlayan, sıradan bilgi ve haberleri de yalanlar, konuşunca 
yalan söyler, gerçeği tersyüz eder. Yalan inkârcıların ve münafıkların sıfatıdır. 
Yalanlayanların cezası cehennemdir (39/Zümer, 32); yapıp ettikleri (amelle- 
ri) boşa çıkar (7/A'raf, 147); eninde sonunda hüsrana uğrar (10/Yunus, 45). 
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Yalancı gerçeği tersyüz eder, iftira atar, başkalarının hayatını karartır. Kur'an-ı 
Kerim, böylesi için “effak” der: “Gerçeği sürekli tersyüz eden, günaha düşkün 
olan herkesin vay haline!” (45 /Casiye, 7). 

Yüce Allah insanı sadece Kur'an'la doğu yola yöneltmiyor, onun varlık âlemi 
üzerinde dikkatli ve sistemli gözlem ve incelemelerde bulunarak da doğru yolu 
bulabileceğini buyuruyor. İnkârcılar eğer dikkatli bir biçimde göğe bakabilse- 
ler bunun harikulade bir tekvin olduğunu anlayacaklardır. Yeryüzünün fiziksel 
düzeni, dağların belli bir ölçü içinde yerleştirilmesi hüküm ve hikmet sahibi bir 
Yaratıcı'nın eseridir (bkz. 13/Ra'd, 3). Bu kadar da değil, fiziki çevre, tabiatta 
yer alan varlıklar hikmet gözüyle seyreden insanın hem gözüne hoş görünür 
-ki sanat hoşa giden biçimlerdir- hem gönlüne ferahlık verir (tabsira) (22 /Hac, 
5). Basiret gözü kalple buluşturur. Gözlemleyebildiğimiz varlıkların her biri bize 
Allah'ı hatırlatır. Varlık zinciri birbiriyle uyum içindedir, biri diğerini tamamlar, 
aralarında herhangi bir uyumsuzluk, çatışma veya kusur yoktur. Aksine ahenk, 
harmoni, dayanışma ve fonksiyon birliği vardır. Gökten yağan yağmur yeryü- 
zünü şenlendirir, toprağa, tarlalara hayat verir (43 /Zuhruf, 11), burada yetişen 
ürünler -mesela birbiri üstüne dizilmiş tomurcuk yüklü hurmalar- hayvanla- 
rı ve insanları besler. Varlık âlemi Allah aradan çıkarılarak anlaşılamaz, doğru 
kavranamaz. Ayette sayılanların tümü canlıların rızkı olarak yaratılmışlardır, 
yaratış bir kerede olup bitmiş değildir, el'an yaratılmaya devam etmektedirler. 
Ölümden sonra diriliş de öyledir (7/A'raf, 57; 30/Rum, 19, 25, 57). 


öğğAğ BlE5 gir) skiş geli Sille yal 238 ağlı şi$ 
Gk LİN çed 2 b zy AKIN lale pr eşi ölş315 
(00) Ban İZ ğa all ça ŞİRİN GİZİL uya 4X0) 483 
12. OnlardanönceNuh kavmi, Ress halkı ve Semud (kavmi) de yalanladı. 
13. Ad, Firavun veLut'un kardeşleri, 


14. Eyke halkı ve Tubba' kavmi de. Hepsi elçileri yalanladı; böylece 
benim tehdidim (onların üzerine) hak oldu. 

15. Ya, biz ilk yaratılışta güçsüz mü düştük? Hayır, onlar 'karmaşık 
bir kuşku' içindedirler. 


Mekke müşriklerinin vahyi ve ahiretin varlığını inkâr etmeleri yeni bir 
olay değildi. Daha önceki kavimler de inkâr edip kendilerini uyaran peygam- 
berlere karşı koymuşlardı. 12, 13 ve 14. ayetler bunlardan Nuh, Ress, Semud, 
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Firavun, Lut, Eyke ve Tubba' kavimlerini zikreder. Hepsinin ortak vasfı elçileri 
yalanlamaları, ahiretin varlığını inkâr etmeleridir. İnkârcı ve isyankâr tutum- 
ları dolayısıyla onlara ne vaadedilmişse tahakkuk etmiştir. (Bkz. 15 /Hicr, 78.) 

14. ayette geçen “vaid” korkutup uyarma ve kötü fiillere karşılık olan 
ceza ve azap için kullanılır. “Vaad” kelimesinde ise hem müjde hem korkutma 
olabilmektedir. “Va'd” her iki durum için kullanılabilmektedir. (Bkz. 5/Maide, 
9; 14/İbrahim, 22; 28/Kasas, 61 ve 48/Fetih, 20.) Bu açıdan bakıldığında, in- 
san için üç önemli bilginin önemli olduğunu söyleyebiliriz: Mebde', meaş ve 
mead bilgisi. İlki yaratılışın öncesi, yaratılış, başlangıç; ikincisi dünya hayatını 
yaşarken sahip olmamız gerekli olan bilgiler, hayatımızın uğrak yerleri, men- 
ziller; sonuncusu da mutlaka karşılaşacağımız son, akıbet yani ahiret. 

Yukarıdaki ayetlerin açıklamasında da anlatıldığı üzere göklerin ve yerin 
yaratılışı ilahi bilgi, irade ve kudretin eseridir. İnsanın yaratılışı, ölüp topra- 
ğa karışması ve yeniden diriltilecek olması mebde', meaş ve meadı içine alır. 
Varlığın başlangıcı mebde' yani başlangıç noktasıdır. Kâinat kendi kendine var 
olmadığına göre -ki bir kitap yazarı olmaksızın kendi kendine yazılıp bası- 
lamayacağı gibi- kâinatı da bir Yaratan vardır ki, O da hiç şüphesiz Allah'tır. 
Allah-kâinat ilişkisi, yaratılış mebde' bilgisinin kapsamına girer. Meaş ise ge- 
çim düzeni, hayat tarzı, yaşarken takip edilecek yol haritasını ifade eder. Yüce 
Allah'ı bilmek ve tanımak (marifetullah) amacıyla bu dünyaya gönderilmişsek, 
ahlaki olgunlaşmamızı, ruhi kemalimizi tamamlamak üzere bize bu gezegende 
belli bir süre yaşama fırsatı verilmişse bunu ilahi iradeye uygun olarak yaşa- 
mak gerekir ki, bunun bilgisi meaş ilmi içine girer. Ve elbette günün birinde 
öleceğiz, kâinat da sona erecek, kıyametin kopmasından sonra yeni bir hayat 
başlayacak. Bize bu sonsuz hayatta karşılaşacaklarımızla ilgili bilgiler veril- 
miştir, bir kısmı vaaddır ki müjdedirler, bir kısmı vaiddirler bizi uyarıp kor- 
kutmaktadır. Allah herneyi haber vermişse mutlaka tahakkuk edecektir. İşte 
bu sonsuz hayat hakkındaki bilgilerin toplamı mead bilgisidir. 

Mekkeliler gibi bu üç bilgiden yoksun ve hakikatin bilgisinden gafil olarak 
yaşayan eski kavimler büyük bir azaba düçar olmuşlardı. Nuh, Semud, Eyke 
kavimleri, Lut ve Firavun ile yaptıkları hakkında geçmiş sürelerde geniş bilgi- 
ler verilmiştir. Res halkı hakkında da Furkan süresinde (25/38), Tubba' kav- 
miyle ilgili de Duhan süresinde (44/37) bilgiler verilmiş bulunmaktadır. 

Yüce Allah tabii ki kâinatı ve insanı yarattığı gibi yeni bir hayatı yaratmaya 
muktedirdir (17/İsra, 99). İnsan dirilir, yeni bir hayat (ahiret) başlar. İlk defa 
kâinatı yaratırken Allah ne zorluk çekti ne yoruldu. Bu, Tevrat'ın yüce Allah'ın 
evreni 6 günde yaratıp 7. günde istirahate çekildiği yolundaki haberini çürüt- 


404 ALI BULAÇ KUR ÂN DERSLERI/DIRÂSÂTU L-KUR'ÂAN 


mektedir. Nitekim sürenin 38. ayetinde bu konuya dönülecektir. Hakikat bu 
merkezde iken inkârcılar ahiret konusunda karmakarışık fikir ve kanaatler 
içindedirler, bir yandan “acaba var mı?” diye soruyorlar diğer yandan derin bir 
kuşkuya düşüyorlar. 


öze İLE öğ Adl yay ağla lk LEY GATE. dg 
daş JİN g8 çeşi gk YARİ Al Bİ vü yaşi 
öyle Sel gvAğ Üz Sud anl İİ Jş8 ba all la (ivy 
23) G3 ögle $ &âiğ vay Semi diş Sa Nİ ŞZİL zl 
2âS JAİ gviy Daçliğ Gill aa eki ÖR LER gr. eği 


4) Üye azl Ela ölene SİZ GA ASĞ Ha ya AİĞE 
16. Andolsun, insanı biz yarattık ve nefsinin ona ne vesveseler ver- 
mekte olduğunu biliriz. Biz ona şahdamarından daha yakınız. 


17. Onunsağındave solunda oturan iki yazıcı kaydederlerken 

18. O,sözolarak (herhangi bir şey) söylemeyiversin, mutlaka yanında 
hazır bir gözetleyici vardır. 

19. O,ölüm sarhoşluğu, bir gerçek olarak gelip de, (insana) “İşte bu, 
senin yan çizip-kaçmakta olduğun şeydir” (denildiği zaman da). 

20. Sur'adaüfürülmüştür. İşte bu, tehdidin (gerçekleştiği) gündür. 

21. (Artık) Herbir nefis, yanında bir sürücü ve bir şahit ile gelmiştir. 


22. “Andolsun, sen bundan gaflet içindeydin; işte Biz de senin üzerin- 
deki örtüyü açıp-kaldırdık. Artık bugün görüş-gücün keskindir.” 


Yüce Allah yarattığını bilir, insanı da O yarattığına göre insanı O'ndan daha 
iyi bilen yoktur. Bir yazar yazdığı kitabı, bir mimar projesini çizdiği bir evi ne 
kadar iyi bilip tanıyorsa, Yüce Allah yarattığı insanı daha iyi bilir. Bu böyledir, 
zira yazar veya mimar zaman içinde eserinin bir bölümünü unutabilir, Yüce 
Allah ise unutmaz. Allah “insanı bilir”, insanlar ise birbirini tanır, bu yüzden 
“ilim/bilgi” kullanılmıştır. Ne kadar iyi bildiğini anlayabilmemiz için Yüce Al- 
lah'ın verdiği örnek kişinin içinden geçen vesveselerdir. 

“Vesvese” fısıltı halinde gizli konuşma, hatta kelimelere dökülmeyen dü- 
şünce, duygu, niyet ve şüphelerdir. Bunlar kelimelerin formuna bürünüp açığa 
çıkmadıkları halde insanın kalbinden, zihninden geçtikleri anda Allah onları 
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bilir. Vesvese aynı zamanda kaygı, huzursuzluk, derin kuşku, güvenli bilgi ve 
haberin sarsıntı geçirmesi halidir. Mesela Şeytan Âdem ve Havva'nın içine ves- 
vese sokarak yasağı ihlal etmelerini sağladı (bkz. 7/A'raf, 20 ve 114/Nas süre- 
si). İnsanın içinden geçen olumlu olumsuz her niyet, düşünce ve duyguyu bilen 
Allah insana kendi şahdamarından daha yakındır. Bu damar bedenden kalbe 
kan taşır. Hayati faaliyetlerin merkezi “kalp”tir, yüce Allah kan kalbe ulaşma- 
dan, başka bir deyişle niyetler, düşünceler, duygular daha vesvese halde olup 
kalbe ulaşmadan Allah tarafından bilinirler (2/Bakara, 186). Yüce Allah “Kişi 
ile kalbi arasına girer” (8/Enfal, 24). 

Bu da yetmez, iç dünyası tamamen bilgi denetimi altında olduğu gibi in- 
sanın sözleri ve davranışları da sürekli izlenmekte, kayıt altına alınmaktadır. 
Zira sağ ve sol omuzlarında oturan yazıcı melekler insanın ne söylediklerini, 
ne yapıp ettiklerini eksiksiz kaydetmektedirler. 

Yakınlığı dolayısıyla insan her an Allah'a ulaşabilir. Yakınlık kimsenin teke- 
linde değildir. Yüce Allah, insanla Kur'an üzerinden konuşur; Kur'an'ı okuyan, 
dinleyen, manaları üzerinde düşünen O'nun sözlerine, mesajına muhatap olur. 
İnsan, dua ile de kendisi Allah'la konuşur, O'na kalbini, iç dünyasını açar. Hatta 
namaz söz ve hareketlerle duadır. İnsan özü itibariyle kirli değildir, edindiği 
sıfatlar dolayısıyla kirlenir. Günde beş kez Huzur'a çıkmak suretiyle kendini 
arındırır. Bizim hiçbir söz ve davranışımız Allah'a saklı kalmaz. 

Tefsirciler 18. ayetteki “O, söz olarak (herhangi bir şey) söylemeyiver- 
sin, mutlaka yanında hazır bir gözetleyici vardır” ifadesinden yazıcı me- 
leklerin insanın kalbinden geçenleri değil, söz olarak ağızdan çıkanı, kelime ve 
cümle formuna döküleni ve fiilleri bildikleri sonucunu çıkarmak gerektiğini 
söylemektedirler ki bu son derece önemlidir. “Rakib” işleri takip eden, koru- 
yup gözetleyen, olup bitene tanıklık eden gibi anlamlara gelir. Melekler rakip- 
tirler ama niyet okuyucu değildirler. Bu da gösteriyor ki kalbin içinden geçen- 
ler meleklere göre “gayb'”tır, gaybı sadece Allah bilir, çünkü insana nispetle 
O insana şah damarından daha yakındır. Bu durumda meleklerin de cinler 
gibi sadece olup biteni bildiklerini ancak gayba muttali olmadıklarını söyle- 
yebiliriz. İnfitar süresinde (82/11-12) de meleklerin insanın yapıp ettiklerini 
sadece “bildikleri”ni belirtir. Melekler insanın omuzları üzerinde oturmakta, 
daimi olarak izlemektedirler ama iç dünyasını bilemezler (43/Zuhruf, 80). 

Bu ayet insanın açığa çıkmamış, ifade edilmemiş niyet, duygu ve düşün- 
celerinden dolayı sorumlu tutulmayacağını; ona niyet isnat etmenin veya ni- 
yeti üzerinde hüküm bina etmenin ahlaken ve hukuken mümkün olmadığını 
göstermektedir. Temel prensip şudur: İnsanların kalplerinden geçenleri bile- 
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meyiz, bunları Allah'a havale ederiz, biz açığa çıkmış söz ve davranışlara göre 
hüküm veririz. Duygu ve düşüncelerin kelime formuna bürünüp açığa çıkmak 
için kaç aşamadan geçerler: Kalp, küçük dil, iki çene ve iki dudak. Efendimiz 
şöyle buyurur: “Bedenin istekleriyle ilgili olarak ümmetimin kalbine gelen 
duyguları, onları yapmadıkları (eyleme dökmedikleri) veya ifade etmedikleri 
sürece Allah affedecektir” (Buhari, Talak, 11; Eyman, 15; Müslim, İman, 201). 

19. ayette sözü edilen “ölüm sarhoşluğu (sekerat-ı mevt)” ölüm anındaki 
bilinç kaybıdır (56/Hadid 83-95). İnsan boyut değiştirdiğinden dünya ile irti- 
batı kesilir, kesinti dünyaya ait bilincin kaybolmasıyla başlar. Fakat bilinç yok 
olmaz, yeni bir boyutta, ahirete hazırlık aşaması olan berzahta devam eder. 
Ve bunun hemen başladığı anlaşılmaktadır, çünkü melekler ona dünya hayatı 
boyunca kaçınıp durduğu hakikatin bugün tecelli edip karşısına çıktığını söy- 
lemektedirler. Birinci sura üfürüldüğünde kıyamet kopacak, gökler başka gök, 
yer başka yer olacaktır. İkinci defa sura üfürüldüğünde insanlar kabirlerinden 
kalkacak veya berzah âleminden uyanıp hesap yerine sevkedilecektir. O gün 
insanlar her ne ile korkutulmuş idilerse o tahakkuk etmiş demektir. 

21 ve 22. ayetlerde insanın Büyük Mahkeme'ye iki zatla gideceği belirtilmek- 
tedir: Biri sürücü (saik), diğeri şahit. İbn-i Abbas sürücünün insanı mahkemeye 
sevkeden, götürüp teslim eden muhafız (teşbihte hata olmaz jandarma-polis) ol- 
duğunu söylemiştir. Şahid ise dünyada yapıp ettiklerine tanıklık eden melektir. 
Dahhak'a göre sürücü melek, şahid insanın kendisi yani amelleri veya cürüm 
işleyen bedeninin organlarıdır. Kur'an-ı Kerim insanın ahirette organlarının aley- 
hinde tanıklık edeceğini belirtmektedir. (Bkz. 24/Nur, 24; 36/Yasin, 65.) Bunun 
amel defteri anlamına gelebileceğini söyleyenler de vardır (17 /İsra, 14). 

Dramatik olan şu ki inkârcılar bu günün vuku bulacağına, yaptıklarından 
dolayı hesaba çekileceklerine inanmıyorlardı. Ömürlerini gaflet içinde geçir- 
diler, fakat üzerlerindeki örtü kalkıp da hakikatle yüzyüze gelince her şeyi 
apaçık görmeye başladılar. Onlara “ilme'l yakin” olarak bildirilen şeyler “ay- 
ne'l yakin” olarak ortaya çıktı, muhakemenin tamamlanmasından sonra sıra 
“hakka'l yakin”e gelecektir (19/Meryem, 38). 
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233 (vay duşa ayla, Gİ (öğ ai ÜşâİN Yüz? ila Şap mesih 
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23. Onunyakını olan (ve yanından ayrılmayan melek) dedi ki: “İşte bu, 
yanımda hazır durumda olan şey.” 

24. Sizikiniz (ey melekler), her inatçı nankörü atın cehennemin içine, 

25. Hayra engel olan, saldırgan şüpheciyi, 

26. Kio, Allah'la beraber başka bir ilâh edinmişti. Artık ikiniz, onu en 
şiddetli olan azabın içine atın. 

27. Onun yakın-dostu (saptırıcı) dedi ki: “Rabbimiz, ben onu kışkır- 
tıp-azdırmadım. Ancak kendisi (haktan) uzak bir sapıklık içindeydi.” 

28. (Allah buyurur:) “Benim huzurumda çekişip-durmayın. Ben size 
daha önce 'kesin bir uyarı' göndermiştim.” 

29. “Huzurumda söz değişikliğe uğratılmaz ve Ben kullara zulmedici 
değilim.” 

30. Ogüncehenneme diyeceğiz: “Doldun mu?” O da: “Daha fazlası var 
mı?” diyecek. 

31. Cennetde,muttakiler için, uzakta değildir, (o gün) yakınlaştırılmıştır. 

32. Bu, size vadolunandır; (gönülden Allah'a) yönelip-dönen (İslâm'ın 
hükümlerini) koruyan, 

33. Görmediği halde Rahmân'a karşı 'içi titreyerek korku duyan' ve 
“içten Allah'a yönelmiş' bir kalp ile gelen içindir. 

34. “Ona'esenlik ve barış (selâm)la' girin, Bu, ebedilik günüdür.” 


35. Oradadiledikleri her şey onlarındır; katımızda daha fazlası da var. 


23. ayette geçen “Onun yakını olan (karin )” zat melektir. Ağırlıklı olan 
görüş bu olmakla beraber, dünyada onu yoldan çıkaran arkadaşı, dostu, yakını 
veya sıkı ilişkiler içinde olduğu kişi veya kişiler olduğunu söyleyenler de var- 
dır. Söz diziminden birinci görüş daha doğru görünmektedir. Ateşe atma fiili- 
nin tesniye gelmiş olması manayı değiştirmez, çünkü Arapçada tek bir kişiye, 
mesela “yanımızdan kalkın” denebilir. 
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Şu veya bu, sonuç itibariyle cehennem azabına çarptırılan kişinin sıfatları 
ürkütücüdür: İnkârcı, inatçı, nankör, hayrı engelleyen, saldırgan, şüpheci kişi, 
yüce Allah'ın ayetlerini, nübüvveti, ahireti ve dinin temel esaslarını inkâr eden, 
hak ve hakikatin üstünü örtendir. İnatçı hak ve hakikate sırt çeviren kişidir, bu 
tutumunda ısrar ve inat eder. Hayrı engelleyene zekâtı engelleyen de denir. Bu 
kişi hayır yapmaya karşı çıkar, yoksullara aldırmaz. Bu ayette vurgusu yapılan 
kişinin Velide bin Muğire olduğu yolunda rivayetler vardır. Şüpheci ise tevhid 
inancı konusunda kuşkular yayan, tereddütler uyandıran kimsedir. 

Cehenneme atılan kişi onu yoldan çıkaranı suçlar. Yoldan çıkarıp saptıran 
şeytan olabileceği gibi yolu ve düşünceleri takip edilen lider veya arkadaş da 
olabilir. Karşılıklı olarak birbirlerini suçlayacaklardır. Kendisi yoldan çıkar- 
makla suçlanan kişinin öne sürdüğü gerekçe önemlidir: “Rabbimiz, ben onu 
kışkırtıp-azdırmadım. Ancak kendisi (haktan) uzak bir sapıklık içindey- 
di.” Bu saptırılan kişilerin ve hatta topluluk ve toplumların bu işe zaten teş- 
ne oldukları gerçeğini ima eder. Eğer kişiler veya toplumlar ahlaki erdemler 
konusunda ısrarcı olurlarsa, samimiyetle hak, hakikat ve hakkaniyete sarıla- 
cak olurlarsa yüce Allah onların yoldan çıkmalarına izin vermez. Bu yüzden 
Cenab-ı Hak, huzurunda tartışmalarını, birbirlerinin üzerine suçu atmalarını 
istemez. Çünkü her iki taraf da sözlerinde samimi değildirler (2 /Bakara, 165- 

167.) Yüce Allah hiçkimseye zulmetmez, zerre miktarı haksızlık etmez. 

Cehennem kapasitesi sonsuz azap yeridir. Bütün inkârcıları, günahkâr ve 
zorbaları içine alır. Aldıkça daha çok ister ve sorar: “Daha fazlası var mı?” (Bkz. 
32/Secde, 13.) 

Cennet pek uzak değildir. Dünyada musibetlere, acılara, sıkıntılara sabre- 
dip Sırat-ı müstakim'den ayrılmayanlar hayatın ne kadar geçici olduğunu anla- 
dıklarında cennetin de kendilerine pek yakın olduğunu anlayıp sevinecekler- 
dir. Sahih imanları ve salih amelleri karşılığında cennet onlara vaadedilmişti, 
yüce Allah vaadini yerine getirdi. Kendilerine cennet vaadedilen mü'minlerin 
karakteristik vasıfları şöyle sıralanmaktadır: Samimiyetle, saf kalple Allah'a 
yönelmişlerdir. Ayetin anahtar terimlerinden “evvab” işlediği günah ve suçtan 
tevbe edip dönen veya gönülden Allah'ı tesbih eden anlamlarına gelir. “Ko- 
ruyanlar” ise başta İslam'ın hükümlerini, bununla ilişkili namus ve iffetlerini 
koruyan kimselere atıftır. Bunlar dünyada iken gaybe inanıyorlardı (21 /Enbi- 
ya, 49), Rahman'a karşı içleri titriyordu. Cennete girerlerken onlara “selam” 
vermeleri emredilir. “Selam” cennete giriş lafzı olabilir. Başka bir görüşe göre 
dünyadaki her türlü kaygı ve korkunun geride kaldığını, cennete güvenlik, ba- 
rış, esenlik ve mutlulukla girildiğini ifade etmektedir (bkz.15/Hicr, 45-46). 
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Cennet ebedi huzur ve barış yurdudur. Dünyada çekilen ıstıraplar-mihnetler 
sona erer, hastalıklardan eser kalmaz, umutlar gerçekleşir. Ne eksik kalmış- 
sa tamamlanır. Cennette mü'minlerin umduklarından fazlası, daha kalıcısı ve 
daha kalitelisi var (10 /Yunus, 26). 
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36. Biz bunlardan önce nice nesilleri yıkıma uğrattık ki onlar, zorba- 
ca yakalamak (yakıp-yıkmak, baskı ve şiddetle yönetmek, sindirmek) 
bakımından kendilerinden daha üstündüler; şehirlerde (yerin 
üstünü altına getirip, sayısız kazı, inşaat ve araştırmalarla her yanı) 
delik-deşik etmişlerdi. (Ama) kaçacak bir yer var mı? 

37. Hiç şüphesiz, bunda, kalbi olan ya dabir şahit olarak kulak veren 

kimse için elbette bir öğüt (zikir) vardır. 

38. Andolsun,Biz gökleri, yeri ve ikisi arasında bulunanları altı gün- 

de yarattık; Bize hiçbir yorgunluk dokunmadı. 

Yeryüzünde hiçbir güç mutlak, ebedi ve sonsuz değildir, her şey izafi ve fa- 
nidir“(Yer) Üzerindeki her şey yok olucudur; Celal ve ikram sahibi olan Rabbi- 
nin yüzü (kendisi) baki kalacaktır” (55/Rahman, 26-27). Tarihe bakıldığında 
sayısız insan toplumlarının, devlet ve imparatorlukların gelip geçtiği görülür. 
Bugün geride bıraktıkları harabelerden, belli belirsiz kalıntılardan varlıkla- 
rından haberdar olduğumuz bu insan nesilleri de güçlüydüler. Otoriter, zorba 
rejimler kurmuşlardı, başlarında tiranlar vardı; iktidar seçkinleri-hâkim züm- 
releri güçlerinin ebediyyen yok olmayacağını düşünüyordu; hüküm sürdükleri 
yerlerde büyük medeniyetler, dev yapılar inşa etmişlerdi. Yerin altını üstüne 
getirmişlerdi. Tüneller açmış, köprüler inşa etmiş, tepeleri düzlemiş, fiziki 
çevreyi değiştirmişlerdi. Tıpkı modern zamanların insanları gibi yeryüzünü 
kevgire çevirmişlerdi. Arapların bildiği Semud kavmi vadideki kayaları oymuş, 
görkemli yapılar meydana getirmişlerdi (89 /Fecr, 9). 

36. ayette geçen “nakabu” fiili yer kabuğunu sivri-delici aletlerle delik 
deşik etmek, bir şeyin içine girmek, içini oymak, yerin altında tünel açmak de- 
mektir. Dağdaki yol anlamına da gelir. Bundan hareket eden bazı tefsirciler söz 
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konusu kavimlerin dağları aşarak yeryüzünde mesafe aldıklarını söylemişler- 
dir. İster yeryüzünde dolaşmak, ister yerin altını üstüne getirmek, yer kabuğu- 
nu delik deşik etmek anlamında olsun, söz konusu olan zorba ve maddi güç, 
servet, refah tutkunu toplumların eninde sonunda yıkıma uğradıkları, tarih- 
ten silindikleri gerçeğinin hatırlatılmasıdır. Bugün de maddi refah ve sınırsız 
güç peşinde olan toplumlar yerin, hatta denizin altında veya dağlarda tüneller 
açıyor, denizleri, nehirleri birbirine bağlıyor, uçaklarla dağları aşıyor, biri diğe- 
rini küçülten gökdelenler dikiyor, stadyumlar, hava limanları, devasa alışveriş 
merkezleri, otoyollar, asma köprüler, tüp geçitler inşa ediyor ve bunlarla övü- 
nüp duruyor (tefahur), böylelikle kendilerinden önceki toplumlar gibi dünya- 
ya tutkuyla bağlanıyorlar. Tabii ki insanların hayatlarını kolaylaştırmakta sa- 
kınca yok ama bugünün refah, servet, güç ve iktidar tutkusu yeryüzünü ebedi 
bir yurt edinme, yeryüzünde cennet varetme düşüncesinin ürünüdür. Hangi 
güç ve refah seviyesinde olursa olsun, Allah'ı unutanlar eninde sonunda yıkı- 
lacak, öncekiler gibi tarih sahnesinden çekileceklerdir. Zira Allah'tan ve O'nun 
takdirinden kaçacak yer yoktur. Hayatın asli gayesi sınırsız ekonomik büyüme, 
denetimsiz refah ve sınırsız tüketim değil, Allah'ın rızasına uygun yaşamak, 
adaleti tesis etmek, tabiatla ve herkesle barış ve uyum içinde yaşamaktır. (Bkz. 
6/En'am, 6.) 
37. ayette bütün bu anlatılanlardan öğüt alacak, tarihte ve bugün olup bi- 
tenlerden gerekli dersleri çıkaracak kimselerin “kalp” sahibi kimseler oldu- 
guna dikkat çekilir. Bu insanı hakikate, doğruluk ve güzelliğe götürecek sahih 
düşünce faaliyetinin “beyin merkezli” olmayıp “kalp merkezli” olduğuna işaret 
etmektedir. Tabii ki bu beyin faaliyetinin önemsiz olduğu anlamına gelmez. 
Ancak beyin faaliyetinin ağırlıklı olarak zekâ zemininde sürdüğünü, kalp faali- 
yetinin ise tefekkür, tezekkür, tedebbür, tafakkuh ve teemmül şeklinde gerçek- 
leşip taakkul fonksiyonunu gördüğünü göstermektedir. Tefekkür eşya ve olay- 
ları mümkün olan her yöntemle düşünme faaliyetidir. Bitlisi'ye göre ayette 
geçen “ilkau'sem' (kulak verme)” kalp ile iz'andan, içselleştirmeden, ruhuna 
mal etmeden kinayedir. Tıpkı kulaklarla işitme gibi. Bütün organlar kalbe kay- 
naklık teşkil ederler. “Sem” bazen kulak organı için kullanılır (2/Bakara, 7); 
bazen işitme kuvveti olarak kullanılır (26/Şuara, 212); bazen da itaati ifade 
eder (2/Bakara, 285). Araplar sem'i itaat manasında kullanırlar ki, Kur'an-ı 
Kerim, mü'minlerin sem'e sahip olup, inkârcıların bu önemli melekeye sahip 
olmadıklarını belirtir. Bu manada geçtiği her yerde inkârcıların ayetler üzerin- 
de tefekkürde bulunmadıkları belirtilir: “Onların kulakları var ama işitmezler" 
(7/A'raf, 179). Her sözün kulağına gelen kimse, sözün manasını, hikmet ve 
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maksadını düşünmüş olmaz. “İşittik derler ama işitmezler” (8/Enfal, 21) yani 
manasını, hikmetini idrak etmezler. 

Bir başka düşünme ve idrak işlemi olan “tezzekkür”de bulunan kalp geç- 
mişten bilgiler getirir, hatırlatır, şimdikine ışık tutar; “tafakkuh” el'an olan 
şeyler, olaylar üzerinde derinlemesine düşünmeyi sağlar; “tedebbür” bir şe- 
yin sonrasını kestirip tartma faaliyetidir ki eğer bütün bunlar kalpte cereyan 
ediyorsa akıl hakiki fonksiyonunu yerine getirmiş demektir. İşte ancak bu du- 
rumda insan aklını kullanma başarısını göstermiş demektir. Zekâ mahiyetli 
alet, araç, koordinasyonlarla düşünmek nesneler arasındaki koordinasyonları 
ve bağlantıları yerli yerine koymaktır; bu bir arabayı üretme gibidir. Fakat do- 
nanımı hayli yüksek bir araba üretmek tek başına bir şey ifade etmez, onu 
kullanacak sürücü de gerekir. Sürücü direksiyonun başına geçer, nereye gide- 
ceğini bilir, yollar, trafik kuralları hakkında yeterli bilgisi vardır; alkolik iken 
araba kullanmaz, aşırı hız yapmaz, kimseye trafikte haksızlık yapmaz, böylece 
arabasıyla sağ salim gideceğe yere varır. Ehliyeti olmayan, alkol alıp yola çıkan, 
trafik kurallarını bilmeyen veya kurallara aldırmayan hız tutkunu bir sürücü- 
nün en donanımlı arabayı, belki kendini ve hatta başkalarını ne hale getirece- 
ğini kestirmek güç değildir. 

Şeyh İdris-i Bitlisi, 37. Ayette geçen “kalb”e farklı bir anlam vermektedir. 
Ona göre kalp, kutsi âlemle cismani tabiat arasında bir yerde duran kuvve-i 
kutsiyyeden mecazdır. Yaratıcı cilalanmış kalp ile idrak edilir. Gözlerin idrak 
edemediği meleküt ve ceberutâlemine ait hissi amellerin ve harici mahiyetle- 
rin hakikatleri bu kalp ile idrak edilir. Kalbe “kalp” denilmesinin sebebi onun 
birbiriyle alakalı iki yöne de çevrilmesi dolayısıyladır. Bir şeyi kalbetmek, 
onun yönünü başka yöne çevirmek demektir. Sözgelimi elbiseyi kalbetmek, 
tersine çevirmek demektir. Ayette geçen kalp, bir mecaz-ı mürseldir. Çam ko- 
zalağı biçimindeki kalp, ruh-u hayvaniye ait nurların mahalli ve nefs-i natıka- 
nın eserlerinin menzilidir. 

38. ayet yüce Allah'ın gökleri ve yeri “altı gün"de yarattığını, bu fiilden do- 
layı da yorulmadığını belirtir. Burada geçen “gün"ü dünyanın 24 saatlik zamanı 
değil, aşamalar, devirler, dönemler şeklinde düşünmek gerekir. Esasında dünya 
yaratılmamışken, 24 saatlik zaman manasında gün olması mümkün değildir. 

Yorgunluk güçsüzlük olup insani hallerdendir, Hay, Kadir ve Kayyum olan 
Allah için düşünülemez. Tevrat ise Tanrı'nın altı günde yaratmayı bitirdikten 
sonra yedinci günde istirahate çekildiğini belirtir (Tekvin, 1-2). Kur'an-ı Kerim 
bu iddiayı reddeder. Altı ayrı devirde varlık âlemini yaratan Yüce Allah, yarat- 
mayı bitirdikten sonra “Arş'a istiva etmiş”tir. Bundan sonra varlık alemi vaz'et- 
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tiği kozmik ve tabii /ekolojik yasalara göre varoluşunu sürdürecektir. Bu konu- 
yu Araf süresinde (7/54) ele almış bulunmaktayız. (Ayrıca bkz. 10/Yunus, 3; 
11/Hud, 17; 32/Secde, 4; 41/Fussilet, 9-12 ve 57/Hadid, 4; 25/Furkan, 59.) 
Mâ) yali Şale İk Sİ aş G8 üşür YE weli 
re İp  - yi İLE vE iz Gigi 0s) 0 sal 
yl Li Oi ll fik zall ağ 
La, alel öl get) eğ le S3 Gİ LE eee Lö)3l 
to) yarğ Slü3 SA GİLAİL 3808 üze, çile Sİ la Öyİyüş 
39. Öyleysesen, onların dediklerine karşılık sabret ve Rabbini güne- 
şin doğuşundan önce ve batışından önce hamdile tesbih et. 


a 


40. Geceninbirbölümünde ve secdelerin arkasından da O'nu tesbih et. 
41. Çağırıcının, yakın bir yerden çağrıda bulunacağı güne kulak ver; 


42. Ogün,oçığlığı bir gerçek (hak) olarak işitirler. İşte bu, (dirilip ka- 
birlerden) çıkış günüdür. 


43. Gerçekşuki, dirilten ve öldüren Biziz, biz. Ve dönüş de Bizedir. 


44. Ogünyer,onlardan çatlayıp-ayrılır da (onlar,) hızla koşarlar. İşte bu, 
Bize göre oldukça, kolay olan bir haşir (sizi bir arada toplama)dır. 
45. Biz onların neler söylediklerini daha iyi biliriz. Sen onların üze- 


rinde bir zorba değilsin; şu halde, Benim kesin tehdidimden kor- 
kanlara Kur'ân ile öğüt ver. 


Hz. Peygamber, kavminin iman etmesini çok arzu ediyordu. Hem inkâr 
etmeleri hem ona karşı acımasızca koymaları dolayısıyla üzülüyordu. Bu esa- 
sında imanın ve hidayetin değerini bilen her Müslümanın arzusu ve dileğidir. 
Samimi ve sevecen bir insan sahip olduğu bir nimeti eşi, çocukları, dostları ve 
yakınlarıyla paylaşmak ister. Hidayetin nimetine sahip olanlar da gayet halis 
niyetlerle başkalarının da hidayet şölenine dâhil olmasını arzu ederler. Şu var 
ki iman vicdan işidir. Vicdan ve kalp kani olmadıkça kimse inanmaz. Hal bu 
iken ne kimseye baskı uygulamak ne bir yakınımız inanmadı diye sarsıcı üzün- 
tüler içine girmek lazım. İslam dininin bariz vasıflarından biri zorla hidayeti 
emretmemesidir. Dine giriş zor ve baskıyla olmaz. Bu konuda çok sayıda ayet 
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sıralamak mümkün. (Bkz. 2/Bakara, 256; 10/Yunus, 99; 18/Kehf, 6; 20/Taha, 
2-3; 36/Fatır, 8; 88/Gaşiye, 21-22.) 

Üstüne üstlük Mekkeliler Efendimiz'i incitiyorlardı, 39. ayet onların inciti- 
ci söz ve saldırılarına sabretmesini, içi daraldığı, ruhu sıkıldığı zaman hemen 
namaz kılıp Allah'ı hamd ile tesbih etmesini emretmektedir (6/En'am, 33). 

Tefsirciler “güneşin doğuşundan önce” ibaresinin “sabah”; “batışından 
önce” “öğle ve ikindi”; “gecenin bir bölümü”nde de “akşam ve yatsı” namazına 
işaret edildiğini söylemişlerdir. Ayet, ayrıca “secdenin arkasından tesbih”ten 
söz eder. Bunun mesela akşamın farzından sonra iki rekâtlık nafile namazı veya 
namazdan sonra 33 kere “Subhanallah, Elhamdülillah, Allahuekber” tesbi- 
hatı olduğunu söyleyenler vardır. Her durumda sıkıntı ve üzüntü zamanların- 
da mü'minlerin yapması gereken namaz kılmaları, secde edip Allah'ı hamd ile 
tesbih etmeleridir. Bu kalpteki sıkıntıyı giderir, iç dünyadaki ağırlıkları atar. 

İnkâr edip hayatlarını isyan içinde geçirenler ne derse desin, eninde 
sonunda hüsrana uğrayacaklardır. Bu dünyada sahip oldukları güçlere gü- 
veniyorlar ancak bu dünyanın sonu da gelecektir. Sen herkesi yüce Allah'ın 
huzuruna toplanmak üzere çağıracak olan İsrafil'e kulak ver. Bu çağrı pek ya- 
kındır. O gün herkes çağrıyı hak olarak işitecek, hiçkimse bunu duymazlıktan 
gelmeyecektir. Dünya hayatında sağır olanlar bile çağrıyı duyacak ve hemen 
kabirlerinden çıkıp emredilen yere koşacaklardır. Yerin yarılması, içinde bin- 
lerce ve onbinlerce sene yatan ölülerin ayağa kalkıp mahşer yerine gitmesi 
yüce Allah'a pek kolaydır. Gökleri ve yeri yaratanın buna da elbette gücü yeter. 
Yaşatan-hayat veren, terbiye eden, rızıklandıran, öldüren ve diriltecek O'dur. 
Herkes eninde sonunda O'na dönecektir (10/Yunus, 56; 15/Hicr, 23). 

7-11 arası ayetlerde dirilişin güzel bir tasvirini okuduk. Kuru toprağa su- 
yun düşmesinden sonra bir tohumun tomurcuklanması, toprağı yarması ve 
filiz verip ortaya çıkması gibi, insanlar da ölümden sonra ve zamanı geldiğinde 
öyle diriltileceklerdir. Toprak yağmurla ölümünden sonra dirilir, yeşerir, insan 
ve hayvanların beslenmesi için bereketler sunar. İnsan da, kişisel ömrünü ta- 
mamlayıp öldükten sonra dirilecektir. 

Bu büyük varoluşsal olay tamamen Allah'ın iradesi ve kudreti dâhilinde 
vuku bulacaktır. Şu halde diriltmek ve öldürmek Allah'a mahsustur. Bedene 
ruh veren, ruhu bedende ete kemiğe büründüren, belli bir ömür takdir eden 
Allah'tır. Dönüş de mutlaka Allah'adır. Başka yere çıkış ve kaçış yok! Herkese 
“Rabbinize doğru koşun!” diye çağrı yapıldığında bu çağrıyı duymayacak kim- 
se olmayacaktır. 

Aslında Müslümanlar, kendi dinlerinin geleneklerine yani İslami usulle- 
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re göre ölüyü uğurladıklarında bunun farkında olarak ölüyü musalla taşına 
yatırır ve hepsi namaz için önünde saf tutarlar. Yakın aile fertlerinin, akraba, 
komşu, dost ve sevenlerinin, kısaca yakın ve tanıdıkların bir araya gelip mu- 
salla taşı üzerindeki cenazenin önünde saf tutup namaz kılması, arkasından 
dua okuması, helallik vermesi, o büyük günün hatırlanmasıdır. Herkes o büyük 
güne gitmek üzere sırasını beklerken, şimdi sadece giden uğurlanmaktadır. 
Sanki musalla taşı bu ölümlü (fani) dünyadan dirilişin vuku bulup ebedi haya- 
tın başlayacağı öbür dünyaya, Ahiret'e “giriş kapısı”dır. Şu var ki, bu giriş kapı- 
sından şimdilik sadece sırası gelen girmekte, diğerleri onu uğurlamaya gelmiş 
bulunmaktadır. Ama herkes bilir ki, eninde sonunda, er vay geç dönüş O'nadır. 
Birinin vefat haberini aldığımızda hemen şu ayeti telaffuz ederiz: “(İnna lilla- 
hi ve inna ileyhi raciun) Biz Allah'a aitiz ve hiç kuşkusuz O'na döneceğiz” (2 / 
Bakara, 156). 

Yüce Allah inkârcıların, günahkâr ve isyankârların ne söylediklerini, içle- 
rinden neyi geçirdiklerini, ne yaptıklarını ve ne yapacaklarını bilir. İnkârcıları 
zorla yola getirmek doğru bir yöntem değildir. Yapılması gereken şey Kur'an'la 
öğüt vermektir. Ancak Kur'an “takva sahiplerini hidayete erdirdiği” (2 /Bakara, 
2), Yüce Allah'ın uyarıp korkutmasını, tehdidini ciddiye alanlara öğüt olur. Al- 
lah'tan korkmayana, ahireti hesaba katmayana, yapıp ettiklerinin günün birin- 
de karşısına çıkacağına inanmayana Kur'an da fayda etmez. (Bkz. 10/Yunus, 
99; 52/Tur, 29.) 


Kaf süresinin (50) tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


51- Zâriyat Süresi 


7, e wer) 


Mekke'de indirilen bu süre 60 âyettir. Adını ilk ayette geçen 
limesinden almaktadır. Ahkaf (46) süresinden sonra, Gaşiye (88) süresinden 
önce indirilmiştir. 


Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 

: , BA TA ie İZ e 
gve bla old çiğ Bö Salla fış 135 ülilüliğ 

3 7? Ne j e e Mei MW 
gUYZİİSİ Denli öl oy Salad ügüzgileği Şey bal la ZİL 
Tozu dumana katıp savuran (rüzgâr)lara, 
Derken, ağır yük taşıyan (bulut)lara. 
Sonra kolaylıkla akıp gidenlere, 


Sonra iş(ler)i taksim edenlere andolsun. 


Size va'dedilmekte olan, hiç tartışmasız doğrudur. 


pan Pp vNP 


Şüphesiz din (hesap ve ceza) da mutlaka gerçekleşecektir. 


Şanı Yüce Allah sürenin ilk dört ayetinde dört şeye yemin (kasem) et- 
mektedir: “Tozu dumana katanlar” “ağır yük taşıyanlar”, “kolaylıkla akıp 
gidenler” ve “taksim edenler (bölüştürenler).” Bir şeye kasem ediliyorsa o 
şeyin önemi, ciddiyeti pekiştirilmektedir. Bazılarına göre burada söz konusu 
olan üzerine yemin edilen şeyden çok yeminin kendisi ve ifade ettiği anlam 
önemlidir. Kamil bir yemin üç unsuru bir arada barındırır: Yemin, yemin edi- 
len şey ve muhatap. 

Kur'an'da Yüce Allah'ın başka varlıklar üzerine de yemin ettiğini biliyo- 
ruz: “Batışı sırasında yıldızlar”a (53/Necm, 1-2); “kuşluk vakti ve gece”ye (93/ 
Duha, 1-3); “İncir, zeytin, Sina Dağı'na ve emin belde”ye (95/Tin, 1-3) vs. Sü- 
renin 7. ayetinde göğe yemin edilmektedir. Fahreddin Razi, huruf-u mukattaa 
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hariç yapılan bütün yeminlerin vahdaniyet, risalet ve ahirete dikkat çekmek 
amacıyla yapıldığını belirtir. 

Bizim kanaatimize göre aslolan yemin ve muhatap olmakla beraber üze- 
rine yemin edilen şey de önemlidir. Bu açıdan bakıldığında Yüce Allah'ın üze- 
rine yemin ettiği dört şeyi önemli saydığı anlaşılmaktadır. Yeminle başlayan 
ayetlere dikkatlice bakıldığında, ortak özelliklerinin “insan fiillerini veya be- 
şeri gücü aşan varlıklar” oldukları görülür. Fecr süresinde (89/3) Yüce Allah 
“sayılar”a “çifte ve teke kasem etmekte”dir. Bunlar insan tarafından üretilmiş, 
vücuda getirilmiş değildirler, birer nimet olarak insana bağışlanmışlardır ki 
bütün varlık gibi üzerinde yemin edilenler sadece Allah'a refere edilebilirler. 

Tefsirciler ilk dört ayette üzerine yemin edilen şeylerin ne olduğu konu- 
sunda iki görüş ortaya koymuşlardır: Biri Hz. Ali (r.a.)'ye izafe edilen “rüzgâr, 
bulut, gemiler ve melekler”; diğeri rüzgârın dört ayrı fonksiyonu. Hz. Ali tozu 
dumana katıp savuranın rüzgâr, ağır yük taşıyanın bulut, kolaylıkla akıp gide- 
nin gemiler ve taksim edenlerin melekler olduğunu söylemiştir. Bu akla yatkın 
bir açıklamadır. İkinci görüşe göre dört ayrı şey aslında bir hareket olup tek 
bir şeye yani rüzgâra göndermede bulunmaktadır: Rüzgâr önüne çıkan şeyleri 
-irili ufaklı nesneleri, cisimleri katıp savurmaktadır. Söz konusu hareketin 
sonuçlarından biri denizlerden, göl ve nehirlerden topladığı suyu bulutların 
yüklenmesi veya bulutların bu sayede oluşmasıdır. Bulutlar öylesine yük yük- 
lenmektedir ki ağırlıkları dağları bile aşar. Yine bulutları rüzgâr önüne katar, 
sürükler ve sonunda belli bir ölçüye ve miktara göre dağıtıp bölgelerin üzeri- 
ne yağmurun yağmasını sağlar. 

Belirtmek gerekir ki, pozitivist-modern bakış açısının tam tersine, bulut- 
ların kendi kendilerine şu veya bu bölgeye su bıraktıklarını düşünemeyiz; bu 
olayda ilahi tekvin içinde kâinatta ve tabiatta mevcut bulunulan düzen önemli 
rol oynar. Yağmurun “nüzul/inzal” ile ifade edilmesi, Yüce Allah'ın göklerden 
aşağıya yani insanın yaşadığı toprağa bir rahmet ve ikramda bulunması de- 
mektir. Şu halde bulutların hareketinde ve yağmurun taksiminde ilahi takdir 
önemlidir. (Rüzgârın önüne çıkan şeyleri savurması özelliğine Kehf süresinde 
de (18/45) işaret edilmektedir.) 

Bu görüş rüzgâra dört ayrı fonksiyon yüklemektedir. Ancak rüzgârın bu 
türden fonksiyonları olmakla beraber kâinattaki birçok kozmik durumda göz- 
leyebileceğimiz farklı dört hareketi salt rüzgâra indirgemek için sebep yok. 
Varlık âleminde itici güçleriyle önlerine çıkanları katıp harekete geçiren, baş- 
ka varlıkları yüklenen, belli bir yörüngede ve belirlenmiş bir hedefe doğru 
akıp giden, belli fonksiyonları dağıtan başka hareketler ve varlıklar da söz ko- 
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nusudur. Rüzgârı itici güç olarak ele alacak olursak fizik evrendeki hareketin 
esasını itme teşkil eder. Ma'rifetulhalk açısından baktığımızda, bütün varlıklar 
içeriden veya dışarıdan bir itme ile hareket ederler ki itici güç çıplak gözle gö- 
rülmez, tıpkı rüzgârın hissedilmesine karşılık gözle görülmemesi gibi. Hareket 
içeriden ise aşk ve sevgiyle yani iştiyak ve arzuyla; dışarıdan ise itme ile vuku 
bulur. Bu demektir ki Molla Sadra'nın işaret ettiği gibi evrende hareket sade- 
ce “araz”da değil, aynı zamanda “cevher”de de sürmektedir. Kısaca varlıkta- 
ki hareket hem “arazi” hem “cevheri”dir. Tohum kendi nev'inden olan ağacın 
bütün unsurlarını içinde taşır, tohumu harekete geçiren salt fiziki güç olmayıp 
kendi varoluşsal amacını, yaratılış hikmetini gerçekleştirmesidir. “Zâriyât” ke- 
limesinin anlamlarından birinin “bir şeyin hızlı hareketi” olduğunu göz önü- 
ne alacak olursak, buna atomun çekirdekleri olan nötron ve atom çekirdeğini 
oluşturan parçacıklar olan protonun hareketini ve belki de onların da kendile- 
rinden meydana gelen kuarkları da dâhil edebileceğimizi düşünebiliriz. 

Hamile kadın çocuğu karnında taşır. Su üzerinde gemiler kolaylıkla akar, 
bunun yanında uzayda devasa gezegenler de kendi yörüngelerinde akıp gi- 
derler (36/Yasin, 40). Ve hepsinin kozmik, tabii ve ekolojik düzen içinde ha- 
reketlerini sağlayan, onlara rollerini, fonksiyon ve misyonlarını taksim eden 
melekler vardır. 

Bu varlıkların kaseme konu olması varlık âleminde bulunan her ne varsa 
hepsinin “kutsal”dan pay sahibi olduğu ve kutsala iştirak ettikleri anlamına 
gelir. Zira ancak kutsal olan üzerine yemin edilir. Bu da bize gösteriyor ki var- 
lıkta “profan” veya “din-dışı alan” yoktur. Ama elbette varlıkların kutsaldan 
olan paylarını tayin eden veya bizlere neyin kutsal olduğunu ya da kutsala 
iştirak ettiğini, üzerinde yemin edilerek kutsallığına atıfta bulunulan şeylere 
karşı bizim hangi düzeylerde ve yoğunlukta kıymet atfedebileceğimizi bildi- 
ren Yüce Allah'tır, biz kendi kendimize ve indi telakkilerimize göre bir takım 
kutsallar icat edemeyiz. Kendi kendine kutsallık totemizm ve animizme yol 
açar. Bu yüzden geçerli yemin sadece “Allah adına” yapılan yemin olup diğer 
bütün nesneler ve varlıklar üzerine yapılan yeminin geçerliliği yoktur. (Bkz. 
16/Nahl, 9; 2/Bakara, 224-225 ve 5/Maide, 89.) 

Yemin olsun ki, insana her ne vaad edilmişse zamanı gelince tahakkuk 
edecektir. Bunun önüne geçmek mümkün değildir (6/En'am, 134). Vaad edi- 
len ahirette herkesin önüne çıkacak olan hesap ve ceza günüdür. Burada “din” 
hesap ve ceza yani insanın ve toplumların yapıp ettiklerinin hesabını verecek- 
leri, yaptıkları iyiliklere karşılık ödül, işledikleri kötülüklere karşılık da ceza 
alacakları gündür. 
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Go oyalı özak pa Önlll 41.5 ayla Das çay Aİ 
“Özen içinde yollar ve yörüngelerle donatılmış' göğe andolsun; 
Siz, gerçekten birbirini tutmaz bir söz (çelişkili ve aykırı görüşler) 
içindesiniz. 
9. Ondan çevrilen çevrilir, 


10. Kahrolsun, o'zanvetahminle yalan söyleyenler; 


11. Kionlar,'bilgisizliğin kuşatması' içinde habersizdirler. 


Yukarıda işaret edildiği üzere yüce Allah göğe de yemin etmektedir. 7. 
ayette göğün sıfatı olarak zikredilen “hubuk”a iki anlam verilmiştir. Ragıp İs- 
fehâni'ye göre kelime “sırtı sağlam” demek olup devenin sağlam sırtına atıftır. 
Kök anlamı göz önüne alındığında “Zatu'lhubuk” tamlamasının ilk anlamı sıkı, 
özenle ve harikulade bir sanat eseri olarak dokunmuş kumaş. Bu kumaş ha- 
kikatte gökyüzündeki cisimlere bir göndermedir. Buna göre gökyüzünde son 
derece özen içinde döşenmiş yollar bulunmaktadır ki söz konusu yollardan 
her bir yıldızın veya gezegenin içinde aktığı yörüngesini anlayabiliriz. Diğer 
anlamı, hafif ve tatlı rüzgârın esmesiyle kumsalda veya denizde meydana ge- 
len dalgalanmalar, birbiri ardınca gelen kıvrımlar. Deniz veya kumsaldaki bu 
manzara bakanın gözüne hoş gelir. Sık-gür saçlarda gözlenen dalgalanmaya da 
bu isim verilir. Gökyüzüne bu gözle bakıldığında göklerde yer alan her şeyin 
belli bir düzen içinde akıp gittiği, düzenin aynı zamanda harikulade estetik 
tablolar sunduğu, söz konusu kozmik düzenin bir Yaratıcı'nın varlığına, ilim ve 
hikmetine, sonsuz kudret ve sanatına işaret ettiği görülecektir. Gök cisimleri 
üzerinde tefekkür etmek insanı hakikatin bilgisine götürmeye yardım eder. 

Bazı tefsirciler ise hubuk'un basiretle kavranabilen makul yollar olduğunu 
söylemişlerdir ki, Âl-i İmran süresinin 191. ayetinde, övülen seçkin mü'minlerin 
“Ayakta, otururken ve yatarken Allah'ı andıklarını, göklerin ve yeryüzünün yara- 
tılışı hakkında tefekkür edip -Rabbimiz, sen bu varlığı boşuna yaratmadın” de- 
dikleri hatırlatılır. Şu halde sağlam bilgi, hikmet ve marifet, bizi hakikatin bilgi- 
sine ulaştırır. Ayet dikkatimizi göğün hubuk olarak ifade ettiği sıfatına çekerken 
yaratılışa ve yaratıklara, varlık âlemine marifetle bakıp düşünmemiz gerektiğini 
ima eder ki biz buna “marifetülhalk” diyoruz. Bu marifet sayesinde gerek uzayda 
ve gerekse kucağında gözünü açıp ömrümüzü sürdürdüğümüz tabiat olayları 
ile zihinsel ve bilişsel hayatımız arasında bir ilişki olduğunu kavrıyor, eğer üç 
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alanla ilgili doğru anlam haritasını takip edebilirsek hak ve hakikat yolunda bizi 
menzile ulaştıracak adımlar atabileceğimizden emin olabiliyoruz. 

8. ayet vahyin ilk muhataplarına seslenmekle beraber kıyamete kadar ben- 
zer zihni karışıklık içinde olanlara yani zihn-i müşevveşlere de seslenmektedir. 
Mekkeliler imanın üç umdesi konusunda farklı düşünce ve iddialara sahip idi- 
ler. Allah, risalet ve ahiret konularında ortak bir görüşe sahip değildiler. Allah 
tasavvurlarında temel bir sorun vardı, onlar insan işine karışmaz, putların ka- 
tında aracılık yaptığı bir tanrıya inanıyorlardı. Eski Greklerin dağın tepesine ku- 
rulmuş da siteyi seyreden tanrı görüşüne yakın bir tasavvurdu bu. Mekkelilere 
göre Tanrı varlık âlemini yaratmıştı ama dünya işlerine karışmazdı. Bu yüzden 
Risâleti kabullenmekte zorluk çekiyorlardı. Onların zannına göre eğer Allah bir 
elçi gönderecek olsaydı bunu ya meleklerden seçerdi veya iki şehrin (Mekke ve 
Taif) önde gelenlerinden biri olurdu bu. Hz. Muhammed (s.a.) tabii ki bilinen bir 
insandı ama vahiyle ilişkili söyledikleri kabul edilemezdi. Kimisi onu yalancılıkla, 
kimisi büyücülük ve şairlikle suçluyordu. Ölümden sonra diriliş ve ahiret konu- 
sunu ise hiç akıllarına sığdıramıyorlardı. Özetle söyledikleri birbiriyle uyuşma- 
yan, mantıktan uzak, tutarsız şeylerdi. Vahyin aydınlatıcı ve nübüvvetin yol gös- 
tericiliği olmayınca Allah, risalet ve ahiret konularında daima birbiriyle tutarsız, 
çelişkili görüş ve felsefeler olacak ve bu kıyamete kadar böyle sürüp gidecektir. 

Mesele şu ki inanmak istemeyen hakikate sırtını çevirir, hak ve hakkani- 
yete teslim olmak istemez ve bunu gayretle yapar. 9. ayetteki “ondan (anhu)” 
zamirinin Hz. Peygamber'e, Kur'an-ı Kerim'e veya ahrete gönderme olduğunu 
söylenmiştir. Her üçüne raci olma ihtimali vardır, sonuç itibariyle her üçünden 
sırt çeviren hakikatte Allah'a sırt çevirmektedir. 

Hak ve hakikati inkâr edenlerin elinde sağlam bir kanıt yok, yalan söy- 
lemektedirler, temelsiz zanlarda bulunmaktadırlar, aslı esası olmayan teori- 
ler-tezler öne sürmektedirler. Vahiy hakikatini, kâmil Allah tasavvurunu, ri- 
salet ve ahiretin varlığını şüphe ile karşılayan her teori ve düşünce batıldır, 
temelsizdir, hakikate karşı yalan ve sapkınlık ihtiva etmektedir. Böyleleri Yüce 
Allah nezdinde kınanmayı ve bedduaya maruz kalmayı hak etmektedirler. 

Böylelerinin belirgin özelliği derin bir bilgisizlik içinde gömülmüş olmala- 
rıdır. Cehalet, heva ve heves, gaflet ve bilinç yokluğu onları çepeçevre kuşatmış 
bulunmaktadır. İşin acıklı yanı çoğu zaman insanlar cahil olduklarını bilmiyor- 
lar,durumlarının ayırdında değildirler. Bu yüzden en zor iş kişiyi içine gömülü 
olduğu gafletten uyandırmaya çalışmaktır. Böyleleri kendilerini bilmedikleri 
gibi, bilmeleri gerektiğini de bilmiyorlar. 

Bizim “bilgisizliğin kuşatması' diye tercüme ettiğimiz “gmr” selin izini silen 
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bol yağmur veya su demektir. Bir su bulunduğu yeri örtüyorsa “gamre” ile ifade 
edilir ki kişiyi sımsıkı kuşatan cehalet için darb-ı mesel olmuştur (23/Mü'min, 
54). Ragıp kelimenin kullanımına göre tecrübesiz, bilgisiz adam için kullanıla- 
bileceği gibi, kin ve garazını ustalıkla saklayabilen kimse için de kullanılabilece- 
ğine işaret eder. Bu durumda inkârcılar sadece derin bir cehalet içinde olmakla 
nitelendirilmiyorlar, aynı zaman kin ve husumete gömülmüş olarak da yaşıyor- 
lar. Onların cehaletleri, kin ve husumetleri hak ve hakikate, hakkaniyete, yüksek 
ahlaki normlara, adalete ve insanın sahici manada özgürleşmesine karşıdır. 
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12. “Hesapvecezaf(din) günü ne zaman?” diye sorarlar. 


13. Ogünonlar,ateşin üstünde tutulup-eritilecekler: 


14. “Tadınfitnenizi. Bu, sizin pek acele isteyip durduğunuz şeydir.” 


Arapça olan kelimenin aslı “fetn”dir Altının kalite veya kalitesizliğini anla- 
mak için ateşe sokulması için kullanılır. Çoğunlukla imtihan ve ihtibar manala- 
rında kullanılır ki, altının potada eritilmesi, altının safını sahtesinden ayırma- 
nın bir yolu budur. Buna göre “fitne” iyiliği kötülükten ayıran her zorlu işleme 
isim olarak verilebilir. (Bkz. Tecrid-i Sarih, 11, 468.) 13. ayette fitne insanın ate- 
şe atılması manasında kullanılmıştır: “Fitnenizi tadınız”. Burada fitne “azab'ı 
ifade eder. Bazen azabın kendisinden hâsıl olduğu şey için de kullanılır: “Onlar 
fitnenin ta içine düşmüşlerdir (9/Tevbe, 49)” Bela ve imtihan manasında fitne 
kelimesi kullanıldığında insanı içine itildiği zorluk veya uğradığı kolaylık anla- 
şılmalıdır. Ama şiddet ve baskı manasında kullanıldığında daha açık bir ifade 
görülür: “Biz sizi şer ve hayırla bir fitne olmak üzere deniyoruz. (21/Enbiya, 
35)” Buradaki fitne imtihan /sınav karşılığıdır. 

Istılahta fitne, Allah'tan veya kuldan gelen bela, musibet, azap ve buna 
benzer hoş olmayan işlerin ifadesidir. Bozgunculuk, kışkırtıcılık kelimenin 
işaret ettiği diğer anlamlardır. Gelen fitne Allah'tan ise bir hikmete mebnidir. 
Allah'ın emri olmaksızın doğrudan kuldan geliyorsa bunda hikmet aranmaz. 
Bu itibarla Yüce Allah birçok yerde insanları fitneleri dolayısıyla kınamakta- 
dır. “Fitne katilden şiddetlidir” (2/Bakara, 217) diye buyrulduğu gibi. Fitnenin 
katilden büyük cürüm (suç ve günah) telakki edilmesinin sebepleri vardır ki 
bunlar sonuçlarıyla ve deneysel olarak da ölçülebilmektedir. 

Fitne olan bir davranış çok şekillerde ortaya çıkabilir. Mesela “küfür ve 
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sapıklık” hali bunlardan biridir. Yine rüsvaylık mahiyeti itibariyle fitne ile bağ- 
lantılıdır. Bela ve azap ki bir fitne hali olarak dünya ve kabir fitnelerinin karşı- 
lığında kullanılır. Daimi savaş hali olan kıtal da bir fitnedir. İnsanın iyiliği bıra- 
kıp, kötülüğe meyletmesi veya halkın bir şeyi beğenip ona yönelmesi, günahı 
sevip işlemesi fitne halidir. Toplumda kadın ve çocuk sevgisinin, mal ve servet 
tutkusunun her şeyin önüne geçmesi durumu buna örnek verilebilir. Şeytanlık 
da fitnedendir. Kelime Kur'an-ı Kerim'de bela ve azap, işkence, baskı ve şiddet 
manalarında siyak ve sibakına göre farklı anlamlarda kullanılmıştır. 

Hadis kitaplarında fitne ile ilgili özel bölümler (Kitabü'l -Fiten veya Ba- 
bu'l-Fiten) yer almaktadır. Yanlış tarzda yaşandığında hayatın kendisi fitnedir. 
Budurumda insan hayata aşırı bir şekilde tutkun olur, dünyayı elden bırakmak 
istemez, şehvetlerinde aşırılığa gider, cehaletin ardından gider. Adaletten ko- 
puk kuvvet, iffetten uzak şehvet ve hikmetten yoksun bilgi fitnenin kapılarını 
açar. İnsan ehli —aile ve yakınların bencilliği— dolayısıyla fitneye düçar olduğu 
zaman onlar yüzünden helal olmayan şeylere yönelir, harama tevessül eder. 
Mal ve servet fitnesi ise yine Allah'ın haram kıldığı yollar ve araçlarla kazanç 
peşinde koşan, kazandığı serveti helal olmayan yollarda ve şekillerde harcar. 
Çocuklarından dolayı fitneye müptela kişi hayrı unutur, evlat ve ıyalin derdine 
düşüp ahireti bir kenara bırakır. İnsanın komşusunu haset etmesi de fitneden- 
dir. Bir hadiste Allah'ın Resülü (s.a.) “fitne uykudadır onu uyandırmayınız” bu- 
yurmuştur. Hadisin işaret ettiği fitne, Müslümanlar arasında karışıklık, ihtilaf 
ayrılık, bozgunculuk, kutuplaştırma ve çatışmaya sebebiyet verecek düşünce- 
ler, söylem ve retorikler, tutum ve davranışlardır; bunlar potansiyel olarak her 
zaman mevcutturlar, potansiyel olanı aktif hale getirmekten kaçınmak gerekir. 

İslam'ın Müslümanlar için farz kıldığı cihadın bir gayesi de “yeryüzünde fit- 
nenin kaldırılması”dır: “Din yalnız Allah'ın oluncaya ve fitne yeryüzünden kal- 
kıncaya kadar savaşınız” (2/Bakara, 193). Ayette din ile fitne iki zıt kutupta zik- 
redilmiştir. Ayette geçen dinden, Allah'ın yeryüzünde hâkim kılınmasını istediği 
hükümler olduğu açıktır. İnsanlar Allah'ın emir ve nehiylerine göre hareket et- 
meyecek olurlarsa yeryüzünü fitne kaplayacaktır. Fitneden kurtuluşun yolu ilahi 
hükümlere göre politikalar izlemektir. Ayette bize, Allah'ın dinine karşı gelen ve 
fitneden yana tavır koyanlarla açıkça savaşmamız, onlara karşı cephe almamız 
emredilmektedir. Bu cihadın sebeplerinden biridir. Tabiatıyla yeryüzünde fitne- 
yi ayakta tutmak isteyen zorba güçler vardır, hep olacaktır. Bu güçler insanların 
Allah'a değil de kendilerine itaat edilmesini istiyorlar. Müslümanlar ise zalim ve 
zorba güçlere karşı adaleti ve gerçek özgürlüğü temsil etmekle yükümlüdürler. 
Allah'a başkaldıran güçler insanları kendilerine bağımlı hale getirirlerken baskı 
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ve zorbalıklarını felsefi bir dile, sosyo-politik bir forma sokarlar ki bu fitnenin 
epistemolojik ve politik muhtevasına işaret eder. Bu çerçevede sistem ve onu ge- 
riden besleyen felsefi görüşler de fitne olabilmektedirler ki, bunları çürütmek, 
temelsizliklerini ortaya koymak fitneye karşı yürütülecek mücadelelerden biri- 
dir. Ta ki insanlar kendi vicdanlarını ve akıllarını harekete geçirip hak ve hakika- 
te, ahlak ve hakkaniyete, adil ve şerefli bir hayata gönül rızasıyla teslim olsunlar. 
İslamiyet'i kalplere korku salarak, güç kullanarak hâkim kılmak fitneye karşı 
savaşmak değildir. Kalplere korku salınabilir ama arzuya şayan olan kalplerin 
fethedilmesi, gönüllerin kazanılmasıdır. 

12. ayette zikri geçen fitne inkârcıların ve kendilerine emanet olarak ve- 
rilen hayatlarını isyan içinde geçiren suçlu-günahkârların cehennemde çek- 
tikleri azaba işaret etmektedir. Bunlar dünyada iken ölümden sonra dirilişe 
inanmıyorlardı, her seferinde elçilere ve onlara ahiret gerçeğini hatırlatanlara 
“Hesap ve ceza günü ne zaman” diye alay ederek soruyorlardı. İşte ahiretin 
başlamasıyla hesap günü gelir, yapıp ettikleri tartıldıktan sonra ateşe atılırlar. 

“Yüftenun” fiilini ateşte veya ateşin üstünde tutulup eritilmek” şeklinde 
çevirdik. Kelimenin kökünde yatan “altının yabancı madenlerden ayrışması 
için ateşte eritilmesi” manasını göz önüne alacak olursak, belki de bu suç- 
lu-günahkârlar dünyada başaramadıkları arınmayı, saflaşmayı, ilahi özle bu- 
luşmayı ateş üzerinde tutularak sağlayacaklar, tek tek kirlerinden ancak bu 
şekilde temizleneceklerdir. Cehennemi tedavi edilen bir tür hastane, kirlerden 
arınma yeri olarak düşünecek olursak mü'min olup da kiri ve günahı oranında 
arınanların cennete gidebileceklerini tabii ki düşünebiliriz. Tedavisini tamam- 
layan her hasta taburcu edilir, ölüler hariç. Müşrikler şirk ile dünyada ruh- 
larını inkâr, isyan ve günah kiriyle zehirlediklerinden artık onların altın gibi 
saflaşma şansları kalmamıştır. Onlar, hem “Din (Hesap) Günü” ne zamanmış 
diye soruyorlardı (2/Bakara, 28)hem alay ederek azabın bir an önce gelmesini 
istiyorlardı. Nihayetinde geldi, şimdi onu tatmaktadırlar (10/Yunus, 51). 
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15. Şüphesiz muttaki olanlar, cennetlerde ve pınarlardadırlar; 


16. Rablerinin kendilerine verdiğini alanlar olarak. Çünkü onlar, 
bundan önce ihsanda (güzel davranışta) bulunanlardı. 
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17. Gece-boyunca da pek az uyurlardı. 


18. Onlar, seher vakitlerinde istiğfar ederlerdi. 


Ahirette inkârcıların durumu böylesine trajik iken dünya hayatında Yüce 
Allah'tan korkup kötülüklerden ve bunların cezası olarak başlarına gelecek bir 
azaptan sakınanlar cennetlerde olacaklardır (15 /Hicr, 45-46). Geçmişte yani 
dünyada iken güzellikte bulunuyorlardı, görev ve sorumluluklarını güzellikle, 
estetik ve edep çerçevesinde yerine getiriyorlardı (2/Bakara, 195). Bu onların 
ahirette Yüce Allah'ın kendilerine verdiklerini seve seve ve hamd ede ede al- 
malarını sağladı. Yaptıkları güzelişlerden biri gece vakti ibadet etmeleridir. Az 
uyurlardı (25/Furkan, 64). Çok uykunun çok yemek yemek gibi kalbi yordu- 
ğunu biliyor, bir miktar uyuduktan sonra kalkıp ibadet veya tefekkürle vakit- 
lerini geçiriyorlardı. Sabaha yakın seher vaktinde yaptıkları yapıp ettiklerine 
istiğfar etmeleriydi (3/Âl-i İmran, 17). 
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19. Onların mallarında dilenip-isteyen (ve iffetinden dolayı istemeyip 
de) yoksul olan için de bir hak vardı. 


Cenneti hak eden takva sahiplerinin yaptığı bir başka güzellik muhtaç olan 
kimselere hakları olan malı vermeleridir. 19. ayette zikri geçen mal, hakikatte 
zekâttır. Kendilerine zekât verilecek iki sınıf insandan söz edilmektedir. Biri 
ihtiyacı olup da açıkça isteyen, dilenen; diğeri ihtiyacı olduğu halde utancın- 
dan istemeyen, muhtaç olduğunu bir türlü dile getirmeyen kimselerdir. (Bkz. 
Buhari, Zekât, 53; Müslim, Zekât, 101.) “Sail”in gayrimüslim muhtaç sahipleri 
için kullanıldığını söyleyenler de vardır. Sürenin Mekke'de indiğini düşünecek 
olursak, miktarı belirtilmemekle beraber zekâtın, daha genel anlamda infak 
ve tasaddukun İslam'ın ilk tebliğ yıllarından başlamak üzere bir vecibe olarak 
vaz'edildiğini söylemek mümkün. Miktar Medine'de Hz. Peygamber (s.a.) ta- 
rafından tespit edilmiştir. 19. ayette genel bir ifade söz konusudur, biz de bu 
genel ifadeden hareketle “zekât”la ilgili bazı açıklamalarda bulunacağız. Zekât 
ilgili geniş bilgiyi Tevbe süresinde (9/59-60) vermiştik. 

“Zekât”, zekâ kökünden gelişme, artma, arınma bereket ve medih gibi an- 
lamlara gelir. Zekât, malın bir kısmının bir başkasına bir daha geri almamak 
üzere verilmesidir yani verilen miktar toplamdan eksiltme yapar. İlim adam- 
ları ise zekâtı “malda artış” olarak tanımlamışlardır. İbn-i Teymiye, “Zekât 
veren kişinin kendisi ve malı arınır, tezkiye olur, bu arada malı artar” der. Bu 
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tanım ilk bakışta bir paradoks gibi görünür. Kendisinden bir bölüm verilen 
şey miktar veya nicel olarak artmaz, eksilir. Durum bunun aksine işaret eder. 
Kur'an-ı Kerim malın bir bölümünü bir başkasına verme olayını kişinin iç arın- 
ması ve temizlenmesi olarak görür: “Mallarının bir kısmını kendilerini temiz- 
leyip arıtacak sadaka olarak al.” (9/Tevbe, 103.) Yine Kur'an'da geçtiği üzere 
zekât kelimesi ile arınma demek olan “tezkiye” kelimesi arasında kök birliği 
var: “Kendini arıtan (tezkiye eden) kurtulmuştur” (Şems, 9; Alla, 14). Bunun 
tabii ki manevi bakış açısı yanında iktisadi bir açıklaması vardır, söz gelimi 
zekât ile satın alma gücüne kavuşan yoksul kitleler birer ekonomik özne ola- 
rak piyasaya girer, üretim, tüketim ve mübadeleyi hareketlendirir, bu da sonuç 
itibariyle zekât verenin mal ve servetinde dolaylı artış sağlar. 

Bu açıdan bakıldığında zekâtın servetlerin dağılımı açısından bir işleve 
sahip olması, İslam'a göre bir haktır. Müslümanların yerleşik kültüründe zekât 
dinen amir bir hüküm olarak kabul edilir ama fiiliyatta isteğe bağlı hayır, ta- 
sadduk veya yardım olarak algılanır, bu yüzden zekâttan beklenen genel top- 
lumsal fayda elde edilemez. Oysa kurumsal bir ibadet olarak zekâtın sosyal 
adaleti sağlayıcı bir iktisat politikası olarak esas alınıp uygulanması gerekir. 

Zekâtı zenginlerin servetinde “yoksulların hakkı” olarak doğuran husus 
herkesin fakir, zengin, yetenekli, yeteneksiz, her ferdin yaratılış amaçlarını ger- 
çekleştirme, kulluk yapma ve onurluca yaşama hakkına ve hürriyetine sahip 
olması düşüncesine dayanır (70/Meâric, 24-25). Herkes için Allah'ın rızasına 
uygun yaşamak asıl amaç olduğundan, yetenek ve imkân sahibi olmayanlara 
başkalarının destek vermesi farz ibadettir. Herkesin yeryüzünün nimetlerin- 
den yararlanmak, gıda almak, akıl ve beden sağlığını korumak, avretini ört- 
mek, kışın soğuğundan, yazın sıcağından korunmak, kendisi ve çocukları için 
öğrenim ve eğitimi haklarını kullanmak ve toplumda layık olduğu yerde olmak 
hakkıdır. Asgari düzeyde avretini örtmeye ekonomik gücü olmayan kişinin av- 
retini örtmek, açlık tehlikesi geçirmesi muhtemel olanın karnını doyurmak, 
açıkta kalanı bir meskene yerleştirmek söz konusuimkânlara sahip olanların 
görevidir. Bunlar asgari ölçülerdir. Asıl olan, herkesin onurlu ve Allah'ın ha- 
lifelik görevini yerine getirecek güce ve imkânlara sahip olmasıdır. Zekât bu 
anlamda ne “faizsiz kredi” ne de “başa kakılacak bir bağış”tır. Tersine, Allah 
tarafından kazanmaya gücü yetenlerin emeklerinde yani emeklerin somutlaş- 
mış şekli olan kazançlarında kazanmaya gücü yetmeyenlerin lehine ve onlara 
tekrar kazanma fırsatını (satın alma gücünü, iktisadi hayata katılma imkânını) 
sağlayan bir haktır. Bu hak farz olup İslam'ın beş şartından biridir. 

Servet dağılımındaki adaletsizlik daima iç çatışmaların sebebi olmuştur. 
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Afif Abdulfettah Tabbara'nın yerinde tespitiyle İslam, toplumda bir iç savaş 
yani sınıf çatışması olmaksızın yoksulları toplam gelirde hak sahibi kılmayı 
hedeflemektedir. Ve bu Meâric süresinde özellikle altı çizilen ayetle (70/24- 
25) “yoksulların hakkı”dır. 

Bu açıdan bakıldığında zekât, bir anlamıyla gelirden yoksun olan bir ki- 
şinin bir başkasının emeğinde hak sahibi olması demektir. Sözgelimi 40 gün 
çalışan bir insan 1 gününü çalışmaya gücü yetmeyen veya çalışıp da yeterli 
güce kavuşamayan kardeşine ayırır. Zekât helal maldan verilir, başka bir de- 
yişle zekât temiz (helal-meşru) emektir. Bu itibarla zekâtta esas olan temlik- 
tir yani zekât olan malın hak sahibinin mülkiyetine geçirilmesidir. Böylelikle 
emek mülk konusu olur. Kendi emeğinize ortak ettiğiniz bir kimse ile aranızda 
duygusal bir bağ ve yakınlaşma meydana gelir, bu da toplumda muazzam bir 
dayanışma ruhunun gelişip yayılmasına vesile olur. 

Ekonomik anlamda zekâtın önemli bir işlevinden daha söz edilebilir ki o 
da dar gelir sahiplerine sürekli ve periyodik satın alma gücünü kazandırma- 
sıdır. 1929 ekonomik krizi hatırlandığında bunun anlamını kavramak kolay- 
laşır. Merkantilist sistemden sonra ilk defa Keynes isminde bir iktisatçı kriz 
dönemlerinde devletin ekonomiye müdahale etme fikrini öne sürmüştür. An- 
cak Keynes'in müdahale fikri arızi olup yapısal değildir. Zekât, İslam ekonomi 
sisteminin yapısal bir işlevidir. Bu konuda müçtehit imamlar iki görüş ortaya 
koymuşlardır: 

1) Bir yıllık geçim kaynağının mülkiyet olarak devri: İmam Malik ve Ham- 
beli bir kısım fakihlerin görüşüne göre yoksullara bir senelik ihtiyaçlarını 
karşılayacak miktarın verilmesi gerekir. Bu görüşte olanlar, fakir olanlara bir 
senelik ihtiyaçtan fazlası veya azı değil, standart anlamda tam bir sene kendi- 
lerine yetecek miktarın ödenmesi şartını koşarlar. Çünkü zekât periyodik ola- 
rak zaten her sene devlet aracılığı ile fakirlere ödenmektedir. Tabii söz konusu 
ihtiyaç için altın ve gümüşün ya da paranın kesin miktarı bulunamaz. İhtiyacın 
doyurulması esastır. 

2) Ömür boyu yetecek kaynağın verilmesini savunanlar: Iraklı müçtehitler 
ve İmam Şafii'nin görüşü bu merkezdedir. Bunlara göre, fakir ve miskine, ken- 
dini yoksulluktan kurtaracak ve zenginliğe çıkaracak miktar verilir. Yalnız bir 
yıllık ihtiyaç söz konusu değildir. Çünkü zekâtın amacı yoksulları içinde bulun- 
dukları ekonomik güçsüzlükten kurtarmaktır. Bu da ömrü boyunca onu tekrar 
eski durumuna düşürmeyecek bir imkânın ve kaynağın transferini gerekli kı- 
lar. Eğer yoksul, bir meslek sahibi ise, zekât fonundan araç ve gereçlerini temin 
edecek miktarı almağa yetkilidir. Bedelin azlığı veya çokluğu önemli değildir. 
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Sözgelimi zekâta muhtaç kişi marangoz ise, onun atölye masraflarını temin 
edecek miktar ödenir. Bu miktar onun kalıcı bir üretim faaliyetine girmesi için 
gerekli sermayedir. Bu da sektörlere veya zekât alacak kişilerin iştigal alanla- 
rına, mesleklerine göre değişir. Söz gelimi bir çiftçinin ihtiyaç duyacağı tarım- 
sal sermaye marangozun yatırım sermayesinden daha çok olabilir. Meslekler, 
zanaatlar, sektörler ve çeşitli iş kolları arasında farklar düşünülürse, çeşitli iş 
kollarında ve üretim alanlarında yatırıma veya işletmeye ayrılacak sermaye- 
de farklı olacaktır. Devlet ihtiyaca göre sermayeyi hak sahiplerine ödemekle 
yükümlüdür. İmam Şafii ile birlikte Ahmet b. Hanbel'in de bu görüşü paylaştı- 
ğı rivayet edilmiştir. Bu konuda Hz. Ömer'in bir sözünü Ebu Ubeyd nakleder: 
“Verdiğiniz zaman zenginleştirin.” Nitekim bir defasında durumunun bozuk- 
luğunu kendisine ileten bir kişiye Halife, üç deve verdi ve “Birine yüz deve bile 
düşse tekrar tekrar vereceğim” dedi. Buna ek olarak evlenme masraflarının 
dabu ömür boyu yetecek miktar içine dâhil edilmiştir. (Bkz. 2/Bakara, 219.) 


a: z iTİZ 1 2. e a 
33411) O0)saz5 Mal çasnlil 35 4. $ Öögal Ol 331 3 
YV.pı5 AN iz 53 e z 
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er 
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20. Yeryüzünde kesin bir bilgiyle inanacak olanlar için âyetler vardır. 
21. Ve kendi nefislerinizde de. Yine de görmüyor musunuz? 

22. Gökterızkınız vardır ve size va'dolunmakta olanda. 

23. İşte, göğün ve yerin Rabbine andolsun ki, şüphesiz o (size va'de- 


dilen) sizin (aranızda) konuştuklarınız kadar, elbette kesin bir 
gerçektir. 


20-23 ayetlerde yüce Allah'ın varlığı, isim ve sıfatları, ilim ve kudreti ko- 
nusunda üç bilgi türünün bize yardımcı olacağını işaret etmektedir: Biri kuca- 
ğında gözümüzü açıp dünya hayatını geçirdiğimiz yeryüzü. Ayette “arz” olarak 
geçen şey aslında bütün gezegendir ve aslında uzayda yer alan bir gezegenle 
ilgili sağlam bilgiler bizi başka gezegenlerle ilgili bilgilere de götürebilir. Ama 
öncelikle hikmet gözüyle içinde yaşadığımız yeryüzü gezegeni üzerinde tefek- 
kürde, çok yönlü inceleme ve araştırmalarda, gözlemlerde bulunmamız tavsiye 
edilmektedir. Biz buna “marifetulhalk” adını veriyoruz. Bu bilgi dairesi içine 
bütün tabiat bilimleri girer. Varlık aleminin bir yaratıcısı vardır, kozmik, eko- 
lojik ve tabii düzende hükmünü icra eden yasalar söz konusudur, her şey yüce 
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Allah'ın bilgisi, iradesi ve kudreti dahilinde varoluşunu sürdürmektedir. Biz- 
den istenen bu muazzam ve harikulade -belki de varlıkta biricik- gezegendeki 
ekolojik, tabii olaylar üzerinde düşünüp bilgimizi ve ufkumuzu genişletmek, 
böylelikle yüce Allah'a bilgi, bilinç ve bilgelikle ibadet etmektir. Yeryüzünün 
her tarafı Allah'ın varlığına, kudret ve ilmine işaret eden ayetlerle donatılmış 
bulunmaktadır. 

Gözümüzü yeryüzünde sürüp giden olaylar ve nesneler üzerinden iç dün- 
yamıza çevirdiğimizde benzer bir dünya ile karşılaşırız. İnsanın iç dünyası ne- 
redeyse evren kadar geniştir. İrfan ehli insana “küçük kâinat” demişlerdir. İç 
dünyamız, manevi hayatımız, ruhumuzda ve zihin dünyamızda olup bitenler 
üzerinde tefekkür ettiğimizde bizim başıboş yaratılmadığımız, bu dünyaya 
bir hikmet ve amaçla gönderildiğimiz anlaşılacaktır ki bu bilgiye “marifetün- 
nefs” diyoruz. Güvenilir-sağlam bilgi (ilim), bilinç ve bilgelikle iç dünyasında 
yolculuk yapabilenler kendilerini tanır, böylelikle Rablerini de tanır ve bilirler 
(bkz. Fussilet, 53). 

22. ayet, kendisinden önceki iki ayetin devamı olarak gözümüzü gökyü- 
züne çevirmemizi ister. Gökte bizim için hem rızık hem vaat edilen şey bulun- 
maktadır. Müfessirler rızkın ağırlıklı olarak yağmur ve güneş olduğunu söyler. 
Yağmur (ve elbette kar ve dolu) yeryüzünü besler, toprağı ihya eder, şenlen- 
dirir. (Rızık için bkz. 11/Hud, 6 ve 31/Lokman, 16.) Gıda ve besin kaynakları- 
mız bu sayede yetişir. Güneşin ısısı, ışığı da böyledir. Bunun yanında güneş bir 
enerji kaynağıdır. Belki de gelecekte ikame edilemez tabii kaynakların yerini 
güneş enerjisi alacaktır ki şimdiden güneşten bolca enerji elde edilmektedir. 

Bütün bunlar doğru olmakla beraber “gökte rızık”tan başka potansiyel- 
leri, bilip bilemediğimiz, tahminlerde bulunduğumuz kaynakları da anlayabi- 
liriz. Nitekim artık insanların günün birinde Mars gezegeninde de yaşayabile- 
cekleri, hatta bu gezegene dönüşü olmayan yolculukların düzenlenebileceği 
söylenmektedir. Belki de bilim ve teknolojinin gelişmesiyle insanlar ya ula- 
şabildikleri gezegenlerden birtakım tabii kaynaklar getirecek veya sahiden 
dünya dışı gezegenlere -örneğin Mars adı verilen Kızıl Gezegene- gidip orada 
yaşamayı deneyeceklerdir. En doğrusunu Allah bilir! 

23. ayet yüce Allah “göğün ve yerin Rabbi” ne yani Zatı'na kasem etmek- 
tedir. Razi bunun böyle olması gerektiğini söyler. Sürenin başında çeşitli tabi- 
at olaylarına yemin etmişti, normal hiyerarşi aşağıdan yukarıya doğrudur. En 
alt mertebede yer alan üzerine yemin edilene inanılmıyorsa yukarı ve en üst 
mertebede olana doğru çıkılır. “Vaadolunan”ın dünyada işlenen fiillere karşılık 
olmak üzere “cennet” veya “cehennem azabı” olduğu söylenmiştir. Şu veya bu 
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insanlar nasıl kendi aralarında konuşuyorlarsa, konuşurken yani nutukta bu- 
lunurken bilinçle, mantıkla ve tutarlılıkla konuşup birbirlerini gerçek olarak 
algılıyorlarsa ahiret de öylesine hakikattir. Buradaki zamirin Kur'an-ı Kerim'e 
gittiğini söyleyenler varsa da, ayette Kur'an'dan değil vaat edilenden bahsedi- 
lir ki, bunun ahiret hayatı olması daha akla yatkın görünmektedir. 
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24. Sana İbrahim'in ağırlanan konuklarının haberi geldi mi? 

25. Hani, yanına girdiklerinde: “Selâm” demişlerdi. O da: “Selâm” de- 
mişti. “(Haklarında bilgim olmayan) Yabancı bir topluluktur.” 

26. Hemen (onlara) sezdirmeden ailesine gidip, çok geçmeden semiz 
bir buzağı ile (geri) geldi. 


27. 
28. 


29. 


30. 


31. 
32. 


35. 
36. 
37. 
38. 


39. 


40. 


41. 


42. 


43. 


44. 


45. 
46. 
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Derken onlara yaklaştırıp (ikram etti); “Yemez misiniz?” dedi. 


(Onlar yemeyince) Bunun üzerine içine bir tür korku düştü. “Kork- 
ma” dediler ne ona bilgin bir erkek çocuk müjdesini verdiler. 


Böylece karısı çığlıklar kopararak geldi ve yüzüne vurarak: “Kı- 
sır, yaşlı bir kadın (mı doğum yapacakmış)?” dedi. 


Dediler ki: “Öyle. (Bunu) Senin Rabbin buyurdu. Çünkü hüküm ve 
hikmet sahibidir, bilendir.” 


(İbrahim) dedi ki: “Şu hâlde sizin asıl isteğiniz nedir, ey elçiler?” 
“(Ki bu taşların her biri,) Rabbinin katında ölçüyü taşıranlar için 
(herkese ayrı ayrı) işaretlenmiştir.” 

Bu arada, mü'minlerden orda kim varsa çıkardık. 

Ne var ki, orda Müslümanlardan olan bir evden başkasını bulmadık. 
Ve orada, acı bir azaptan korkanlar için bir âyet bıraktık. 

Musa (olayın)da da(düşündürücü âyetler vardır). Hani Biz onu açık 
bir delille Firavun'a göndermiştik; 

Fakat o, 'bütün kişisel ve askeri gücüyle” yüz çevirdi ve: “(Bu,) Ya 
bir büyücü veya bir delidir” dedi. 

Bunun üzerine, Biz onu ve ordularını yakalayıp denize attık (ki o,) 
“kınanacak işler yapıyordu. 

Ad (kavmin)de de (âyetler vardır). Hani onların üzerine köklerini 
kesen (akim) bir rüzgâr gönderdik. 

Üzerinden geçtiği hiçbir şeyi bırakmıyor, mutlaka çürütüp-kül 
gibi dağıtıyordu. 

Semud (kavmin)de de (âyetler vardır). Hani onlara: “Belli bir süre- 
ye kadar yararlanın” denmişti. 


Ancak Rablerini emrine başkaldırdılar; böylece bakıp-dururlar- 
ken, onları yıldırım çarpıp-yakaladı. 


Artık ne ayağa kalkmaya güç yetirebildiler, ne yardım bulabildiler. 


Bundan önce Nuh kavmini de (yıkıma uğrattık). Çünkü onlar da fâ- 
sık bir kavim idi. 
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24-37 ayetlerde İbrahim ve Lut aleyhisselâmla ilgili kıssalardan bazı ay- 
rıntılar verilmektedir. Bu konu çeşitli sürelerde anlatılmıştı. (Hz. İbrahim kıs- 
sasıyla ilgili ayrıca bkz. 6/En'am, 75-90; 14/İbrahim, 35-41; 21/Enbiya, 51- 
70;37/Saffat, 83-113.) 

Bu sürede Hz. İbrahim'den çok, vurgu “mükremin” olarak nitelendirilen 
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konuklarınadır. Bunun iki anlamı var: Biri yüce Allah katında değerli, diğeri 
ev sahibi Hz. İbrahim tarafından ikrama mazhar olanlar. Ancak her durum- 
da olay önemlidir, bu yüzden “ağırlanan konukların haberi geldi mi?” denip 
anlatılacak olanlara dikkat çekilmektedir. Hucurat süresinde anlatıldığı üzere 
konuklar eve selam vererek girmektedirler, demek oluyor ki bir eve izin iste- 
yip selam vererek girmek vahyi bir gelenektir. Selam verene selam ile karşılık 
vermek gerektiğinden Hz. İbrahim de onlara selam ile mukabelede bulun- 
maktadır. Ancak yakın çevreden tanıdık kimseler değildirler. Onları içeri alıp 
oturttuktan -ve muhtemelen hallerini sorduktan sonra- “yabancı” oldukla- 
rını, uzak diyarlardan geldiklerini söyleyip geliş sebeplerini sormaktadır. Bu 
arada konuklarına sezdirmeden -belki bir bahane ile dışarı çıkıp- ev halkına 
yemek hazırlamalarını tembih eder. Bir süre sonra da onlara semiz bir buza- 
ğı ikram eder, tabii ki kızarmış olarak. “Yemez misiniz?” diye sormasının iki 
anlamı olabilir: Biri dost olup olmadıklarını, diğeri melek olup olmadıklarını 
öğrenmek için. Yerleşik geleneğe göre misafirler ikram edilen yemeği yerlerse 
geliş sebepleri barışçıldır, yemeyi reddederlerse hasımdırlar. 

Konuklar yemez, bu da Hz. İbrahim'in içine korku salar. Acaba niçin gelmiş- 
lerdir, düşman iseler kendisine zarar vermek isteyeceklerdir, melek iseler acaba 
kime ve nereye azap indireceklerdir? Tevrat, konukların ikram edilen yemekten 
yediklerini kaydeder (Tekvin; 18: 8.) Bu bilgide bir gariplik söz konusudur, çün- 
kü melekler yemek yemezler. Melekler ev sahibinin korktuğunu görünce onu 
teskin ederler. Gelişlerinin iki sebebi vardır: Biri ilerlemiş yaşına rağmen ona 
çocuk müjdesi veriyorlar. Bunu duyan eşi Sara çığlık atar, elini yüzüne vurur “Kı- 
sır ve yaşlı halimle mi çocuk doğuracağım?” diye hayretle sorar. Melekler bunun 
Allah indinde kolay olduğunu söylerler. Doğacak çocuğun “bilgili” olacağının al- 
tını çizerler ki Sara'dan doğacak çocuk İshak aleyhisselam olacaktır, daha önce 
Mısırlı cariye Hacer'den İsmail aleyhisselam doğmuş ama Sara'nın isteği üzeri- 
ne Hz. İbrahim eşini ve oğlunu Mekke'ye götürüp bırakmıştır. Bu olay bize Hz. 
İsmail'in Hz. İshak'tan önce doğduğunu göstermektedir, zira meleklerin Kenan 
iline gelişleri Hz. İbrahim'in Mısır'a gidişinden çok sonradır. 

Gelişlerinin ikinci sebebi Lut aleyhisselâmın kavmine toplu ceza verecek 
olmalarıdır. Lut kavmi eşcinseldi, Hz. Lut onları bu yüz kızartıcı cürümden 
vazgeçirmek üzere elçi olarak gönderilmişti fakat onu dinlemediler, dinleme- 
dikleri gibi onu öldürmekle tehdit ettiler. İçinde yaşadıkları günahkâr şehirde 

Hz. Lut ve iki kızından başka bu cürme karşı çıkan yoktu, eşi bile onun tebliği- 
ne inanan biri değildi. (Daha geniş bilgi için bkz. 7/A'raf, 80-84; 11/Hud, 69-83 
ve 15/Hicr, 51-77.) 
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Lut kavmi “mücrim (Kavmin mücrimin)” olarak nitelendirilir, çünkü sı- 
nırları aşan fiilleri sadece manevi bir günah değil, aynı zamanda maddi ve 
dünyevi cezayı gerektiren somut bir suç da teşkil etmektedir ki, biz de tefsir 
boyunca “mücrim” kelimesini “suçlu-günahkâr” olarak kullandık. İşledikle- 
ri cürme ceza olarak Lut kavmi üzerine özel olarak işaretlenmiş taşlar yağ- 
dırıldı, böylelikle kavim tarih sahnesinden silinmiş oldu. Hz. Lut'un karısı da 
suçlu-günahkâr kavimle helak oldu. Bu olay üzerinde düşünenler nice ibretler 
elde ederler. 37. ayette sözü geçen “ayet” eşcinsellerin kötü yaşama tarzları- 
na ve sonunda yıkımlarına şahitlik eden somut işaretler, belirtiler manasında 
kullanılmıştır. 

38-40. ayetlerde Hz. Musa'nın kıssasından bir kesit verilmektedir. Musa 
aleyhisselam elinde güçlü kanıtlar, geri çevrilmesi mümkün olmayan sağlam 
argümanlarla (sultan) Firavun'a gitmişti. Firavun askeri ve maddi gücüne gü- 
venerek ilahi tebliği reddetti, Hz. Musa'yı büyücülük yapmakla suçladı veya 
delirdiğini iddia etti. Firavun'un “büyücülük” yanında Musa aleyhisselamı 
“delilikle (mecnun olmakla)” nitelendirmesinin iki anlamı var: Bu adam ya 
sahiden aklını kaçırmıştır, sağlıklı ve mantıklı düşünemiyor, cinler onu çarp- 
mış veya benim gibi güçlü bir hükümdara nasıl böyle tekliflerde bulunabilir, 
aklı başında olan kimse buna cesaret edemez! Fakat çeşitli sürelerde uzun uza- 
dıya anlatıldığı üzere sonunda helak oldu, ordularıyla Kızıldeniz'in sularında 
boğuldu. (Bkz. 7/A'raf, 103 vd.; 10/Yunus, 75-93 ve 28/Kasas, 31-32.) Firavun 
aklını kullanan biri değildi; zekiydi, güçlüydü, zorba bir hükümdardı ama hem 
yüce Allah hem hükmettiği halk tarafından kınanacak işler yapıyordu. 

Allah'a isyan eden inkârcıların başına gelen büyük felaketler sayılırken Ad 
ve Semud kavimlerinin başına gelenler de zikredilmektedir ki birine Hud aley- 
hisselam, diğerine Salih aleyhisselam elçi olarak gönderilmişti. Diğer inkârcı 
kavimler gibi bunlar da tebliğe sırtlarını çevirdiler, ilahi hükümlere meydan 
okudular, sonunda her iki kavmi tarih sahnesinden silen bir azaba düçar ol- 
dular. (11/Hud, 58-67.) Kurdukları medeniyetler, sahip oldukları iktidar ve 
maddi güç onları aldattı, ebediyen varlıklarını koruyabileceklerini, isyan ve 
inkârlarına devam edebileceklerini düşündüler, oysa belirli bir süre dünya ni- 
metlerinden yararlanıyorlardı. Yapıp ettiklerinin karşılığı olarak azaba uğra- 
dıklarından ne karşı koyabildiler ne çevre ülkelerden kimse onların yardımına 
koşabildi. Daha önce Nuh kavminin başına gelenler de bundan farklı değildi 
(11/Hud, 40-48). Zikri geçen bu kavimlerin başlarına her ne geldiyse “fâsık” 
olmaları yüzünden gelmiştir. 

Hz. Peygamber'in şöyle buyurduğu rivayet edilmektedir: “Bana Saba rüz- 
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gârı ile yardım edildi; Ad kavmi de Debur (Batı rüzgârı) ile helak edildi.” (Bu- 
hari, İstiska, 26; Müslim, İstiska, 17.) 


gEv$ Ozaşi BŞ il ali ela iş 


47. Biz göğü 'büyük bir kudretle' bina ettik ve şüphesiz Biz, (onu) ge- 

nişleticiyiz. 

İbn-i Abbas'a göre ayette geçen “le müsiün” takat, güç ve kudret manası- 
na gelir. Ayette Allah'ın güç ve kudretine atıf olduğu doğrudur, “bieydin” bunu 
yeterince ifade ediyor. “Yed (el1)” güç ve kudretin simgesidir. Ama kelimenin 
“vus'at”la bağlantılı olarak “genişleme”ye de müsait olmaması için sebep yok. 
Bir şeyin istiabı, kapsama gücü varsa başka şeyi içine alır ve bu hem vus'at 
(genişlik, kapasite), hem güçtür. Vasi”, geniştir, geniş olandır, genişleyendir (2/ 
Bakara, 255). Bu durumda Yüce Allah, göğü ve yeri kendi ilmi, iradesi ve son- 
suz kudretiyle yaratmış, bu şekilde düzenlemiş (bina etmiş )tir. 

Gök dinamik olup yaratılışı bitmiş değildir, sürekli bir biçimde genişliyor, 
çünkü yaratılış devam ediyor. Ayette “genişleme” fiili muzaridir yani el'an ge- 
nişleme sürmektedir. Bu, sürekli bir biçimde üfürülen bir balonun her an şişip 
genişlemesi gibidir. Balona ilk genişleme, şişme hareketini veren ona üfürülen 
nefestir. Bu ilk nefes Allah'ın, yok iken kâinata “Ol (Kün)!” emrini vermesi ve 
bu ilk İlahi Emirle yaratılışın başlayıp bu fiilin halen devam ediyor olmasıdır. 
Bu açıdan kâinat, kün emriyle yaratılmıştır, tekvini devam etmektedir. Kâinat 
Nefesü'r-Rahman'dır; enerjisini, gücünü, hayatiyet ve dinamizmini söz konusu 
nefesten almaktadır. 

“Kün(01)!” emri, sıfır noktadır. Bu noktada sonsuz bir hacim hızla açığa 
çıkmıştır. Bilim adamları evrenin başlangıcı, ilk durumu, geçirdiği safhalar ko- 
nusunda çeşitli açıklamalar, modeller geliştiriyorlar. Bunlardan en ünlü olanı 
“Big Bang” adı verilen “Büyük Patlama” teorisidir. Bu teoriye göre yaklaşık 14 
milyar yıl önce büyük bir patlama oldu. Nebulalar, evrende bulunan madde 
belli bir noktada yoğunlaşmış iken, büyük bir patlama ile evren var olmaya 
başladı. Evrenin şişme /genişleme hareketi söz konusu patlamanın el'an deva- 
mıdır. Yıldızlar, gezegenler, galaksiler arasında mesafe giderek açılmakta, bu- 
nunla bağlantılı olarak genişleme kesintisiz olarak devam etmektedir. 

Evren, içerisinde hızla genişlediği, sıcak ve yoğun bir durumdan geçerek 
şu anki halini aldı. Bileşenler arasındaki etkileşimden 'zaman' kavramı ortaya 
çıktı. Başlangıçta karmaşık bir yapıya sahip olan ve şişerek genişleyen evrenin 
farklı bölgeleri olarak bulunan birçok evren daha vardı. Gözlemleyebildiğimiz 
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evren bunlardan biridir. Evren, düz veya yassı, sürekli genişleme halindedir, 
bir uçtan diğerine büyük patlamadan geriye kalan şok dalgalarıdır. Madde ev- 
renin küçük bir bölümüdür, asıl büyük bölümü 'karanlık madde ya da enerji 
den oluşmaktadır. 

Gözlemler, bir balonun yüzündeki noktalar gibi balon şiştikçe noktaların 
birbirinden uzaklaştığını gösteriyor. Evrende genişleme sürmektedir. Dünya, 
belli bir zaman diliminde oluşmuş, bugünkü şeklini ve halini almıştır: “(Başlan- 
gıçta) Gökler ile yer, birbiriyle bitişik iken, biz onları ayırdık” (21/Enbiya, 30). 

Halen devam etmekte olan genişlemeyi geriye doğru götürdüğümüzde 
(yine) sıfır noktasına dönmüş oluruz. Enbiya süresinin 104. ayetinde bu olay 
açılan bir kitabın tekrar dürülüp eski haline getirilmesi metaforuyla anlatıl- 
maktadır. 14 milyar yıl öncesinin sıfır noktası “yokluk” tur; yokluk varlığın 
olmamasıdır, bu da evrenin yoktan -önceden “yok” iken- yaratıldığını göster- 
mektedir. Ancak “yokluk” evren için vardır, aslolan “varlık”tır, zira şanı yüce 
Allah ezeli ve ebedi Varlık'tır; O olmasaydı kâinat da var olmazdı. 

Zaman maddeye bağlıdır veya maddenin hareketinin ölçüsüdür. Bu du- 
rumda madde gibi zamanın da bir başlangıç noktası vardır. Yani madde ve 
zaman kadim /ezeli değildirler. Başka bir ifadeyle, evren, başlangıcı olmayan 
(ezeli) bir varlık tarafından yaratılmıştır. Yaratılışta bir irade varsa, irade sahi- 
bi Yaratan ile yaratılan aynı cinsten ve aynı mahiyetten olamazlar. Yaratan Al- 
lah, maddeye ve zamana hâkimdir, her şey O'na, iradesine ve koyduğu yasalara 
boyun eğmiştir. Yoktan var eden, yok edebilir, değiştirebilir, bir başka şekle 
sokabilir. Herhangi bir modelden hareket etmesi gerekmez, zira başlangıçta 
evreni yaratırken herhangi bir modeli örnek almış değildi: “Gökleri ve yeri bir 
örnek (model) edinmeksizin yaratandır” (6/En'am, 101). 

“Büyük Patlama” bir teori, bir açıklama modeli, evrenle ilgili bir senaryo- 
dur. Yaratılış böyle vuku bulmuş olabilir, olmayabilir de. Önemli olan model 
veya senaryo değildir, evrenin Allah tarafından yaratılmış olmasıdır. Hakikat 
budur, önemli olan da budur. 


çta) ögaalli aid Lal yadlş 
48. Yeri de Biz döşeyip-yaydık; ne güzel döşeyici( yiz). 


Yeryüzünün “döşek”e benzetilmesi, evrenin bütününün genişlemesiyle il- 
gili olabileceği gibi yuvarlak olmasına rağmen, insanların ve hayvanların san- 
ki düzmüş gibi üzerinde rahatça hareket ettikleri, bir yerden bir başka yere 
gittikleri, taşıma işini yapabildikleri kıvama getirilmesi anlamında da olabilir. 
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Başka açıdan ve zahiri bakışla, eğer hissedilir derecede olsaydı, sürekli 
genişlemekte olan evrende karar ve istikrar olmaz. Mesela güneş kendisi için 
tespit edilmiş veya hedef olarak gösterilmiş müstakarrına doğru akıp gitmek- 
tedir (36 /Yasin, 38). Her an her şey bir oluşum, değişim içindedir. Aslında bu 
değişim ve altüst olma hali, her şeyi kendi nihai amacı ve varoluş hikmetine 
göre hareket ettiriyor, kendi kemalini teyit ediyor. 

Evrenin bu altüst halleri sürerken, insana ayrılmış bulunan yeryüzü geze- 
geni bir tür döşek-yatak gibidir. İnsan gün boyu çalışır, didinir, ayakta iş yapar, 
sağa sola koşuşturur, yorulur. Akşam evine gelip de gece bastırdığında yatağına 
çekilir, dinlenir. Allah gündüzü “maişet-geçim, geceyi dinlenme zamanı yarat- 
mış” tır (78/Nebe, 9-11). Ve insan ancak kendi yatağında, döşeği/minderinde 
dinlenir. Kişi ancak düz bir arazide yürüyebilir, uzanıp yatabilir, yusyuvarlak bir 
dağda, kayada sürgit hareket edilemez. Ancak gezegen öylesine büyüklükte ve 
hacimde yaratılmış ki, yuvarlak olmasına rağmen düzmüş gibi döşenip yayılmış, 
kullanıma uygun hale getirilmiştir. (13 /Ra'd, 3.) Yeryüzü de evren içinde ve bize 
nispetle döşek hükmündedir. Şu ana kadar sahip olduğumuz bilgileri ve yaşadı- 
ğımız beşeri tecrübeyi göz önüne aldığımızda sadece bu gezegen yani dünya ya- 
tağımızdır, uzayda veya varlık âleminde başka bir gezegende yaşayamayız. Mars 
gezegeninde hayat olabileceği bir ihtimal olarak gündemdedir. 

Allah, evreni varoluşu, varlık mertebeleri, galaksileri ve daha bilemedi- 
gimiz sistemleriyle sürekli bir biçimde genişletirken, yeryüzündeki hayat da 
sürekli değişmekte, gelişmektedir. Kaynaklar yenilenmekte, bitkiler, hayvan- 
lar yeniden doğmakta, nehirlere her an yeni sular akmakta, ölümünden sonra 
toprak dirilmektedir. Başka bir ifadeyle yeryüzü gezegeni bizim için her an ve 
yeniden döşenmekte, kullanımımıza hazır ve uygun hale getirilmektedir. 


z EaLağiR 8 02 İZİ ok af? 
4tab ENS ASİ (> 05 Lal ış 8 v3 
49. VeBiz, her şeyi çift yarattık. Umulur ki, öğüt alıp-düşünürsünüz. 


Evren gibi maddi tabiattaki hayat da dinamiktir. “Her şeyin çift yaratıl- 
ması”, bütün yaratılmışların iki sınıf, birbirinin zıddı iki cins olmasıdır. Bir 
başka tefsire göre erkek ve kadın, acı ve tatlı, yer ve gök, gece ve gündüz, ay ve 
güneş, kara ve deniz, aydınlık ve karanlık, iman ve küfür, hayat ve ölüm, barış 
ve savaş, hayır ve şer, iyilik ve kötülük, ümit ve korku, mutluluk ve mutsuzluk, 
keder ve sevinç, cennet ve cehennem vs.. Her şey ya karşıtı veya eşiyle vardır. 
Bu manada “zevceyn”i “çift kutupluluk” olarak da anlamak mümkün; bu da 
varlıkta süren diyalektiğe işaret eder. 


yek Süresı/49-55 435 


Dünyanın eşi, dünya hayatının meyvesi hükmündeki ahirettir. Bu açıdan 
fizik dünyayı yani müşahede âlemini ihata eden, içine alan gayp âlemi var, za- 
hir batını içerir. Bunun gibi buranın yani dünyanın da ötesi, devamı veya son- 
rası ahirettir. Bir şey başka şeyi doğurur. Hayvanların ve bitkilerin dünyasında 
da benzer yani hem çatışmalı hem biri diğerini tamamlayan ve üremesine yol 
açan karşıt (zıt) ilişkiler var. Her karşıtlık çatışma gerektirmez, çeşitlilik ve 
farklılık ifade eder. (36 /Yasin, 36.) 

“Umulur ki öğüt alıp-düşünürsünüz.' Varlığın bu karşıtlığı, çeşitliliği 
üzerinde düşünmeye, inceden inceye ve çok yönlü araştırma yapmaya değer 
özelliklere, sır ve güzelliklere sahiptir. İnceleme ve araştırma hem bize tefek- 
kür için bir perspektif verecek hem varlığın, fiziki ve fiziki olmayan gerçekliğin 
bilinmesi için güvenilir bilgiler sağlayacaktır. Sadece bilgi sahibi olmak yeterli 
değil, bilgilerden önemli ve yararlı sonuçlar çıkarmak da önemlidir. Varlıkta 
her şey çifttir, Tek ve Bir olan yalnızca Allah'tır. 
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50. Öyleyse, Allah'a doğru (yönelip, şirkten ve yozlaşmalardan) kaçın. 
Gerçekten ben sizi, O'ndan yana açıkça uyarıyorum. 


51. Allah ile beraber başka bir ilâh(ı ortak) kılmayın. Gerçekten sizi, 
O'ndan yana açıkça uyarıyorum. 


52. İşte böyle; onlardan öncekiler de bir elçi gelmeyiversin, mutlaka: 
“Büyücü ve cinlenmiş” demişlerdir. 


53. Onlar bunu (tarih boyunca) birbirlerine vasiyet mi ettiler? Hayır; 
onlar, 'azgın ve taşkın (tağiy)' bir kavimdirler. 


54. Öyleyse sen, onlardan yüz çevir; artık kınanacak değilsin. 
55. Sen öğüt verip-hatırlat; çünkü gerçekten öğütle-hatırlatma, 


mü'minlere yarar sağlar. 


50. ayette ilginç bir ifade yer almaktadır: “Allah'a kaçış!” Bunun ne ma- 
naya geldiği konusunda tefsirciler çeşitli açıklamalar yapmışlardır: Kimine 
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göre şirk ve inkârdan imana; suç ve günahtan, isyandan ilahi hükümlere ita- 
ate, günahlardan, fısk ve fücurdan tevbeye işaret etmektedir. Kaçma fiilinin 
kullanılması, Allah'a kaçılmadığı takdirde üzerinde bulunulan durumun bü- 
yük tehlikeler getireceğini ima etmektedir. Bir yerde yangın çıkmışsa, sel, 
toprak kayması, şiddetli kasırga gibi tabii afet ihtimali yüksekse insan kendi 
selameti için o yerden kaçar. Kaçılacak en güvenilir yer Allah'ın himayesi al- 
tında olan yerdir. Dünyevi ve uhrevi büyük tehlikelerin olduğu yerden biran 
önce kaçmak lazım, hem de uçarcasına. İnsanlara bir elçi olarak gönderilen 
peygamberin görevlerinden biri de bu konuda muhataplarını uyarıp korkut- 
maktır. 

İnsan bilincinin gafil olmaması gereken temel hakikat Allah'tan başka 
ilahların mevcut olmamasıdır. Allah birdir, tektir, eşsiz ve benzersizdir, dengi 
ve muadili yoktur. Şu halde maddi ve maddi olmayan hiçbir nesne, sistem ve 
değer O'na denk tutulamaz; hükmünde ortak kılınamaz. Bu tebliğ elçiler tara- 
fından tarih boyunca tekrarlanmıştır. Ne var ki inkârcı ve isyancı kavimler elçi- 
leri büyücü ve deli/cinlenmiş addetmiş, onlarla alay etmiş veya ölümle tehdit 
etmişlerdir. Sanki bu tarihin “süregelenyasası”dır. Sanki söz konusu inkârcı 
ve isyankâr kavimler elçilere karşı koymayı bir gelenek, köklü bir kültürel mi- 
ras olarak birbirlerine aktarmaktadırlar. Elbette tarihte hükmünü icra eden 
bu türden mutlak bir yasadan söz edilemez, elçilerin tebliğleriyle karşılaşan 
kavimleri inkâra ve isyana sürükleyen ana amil azgınlıkları ve taşkınlıkları- 
dır (tuğyan). Tuğyan inkârda haddi aşmak, Allah tarafından vaz'edilmiş ahlaki 
normları, hukuk ilkelerini çiğnemek, zorba yönetimler kurmak, sömürmek, 
zulmetmek ve ahlaken yozlaşmaktır. Bu pozisyona düşen kavimler kendile- 
rinden binlerce sene önce yaşamış kavimleriyle benzerlik gösterirler, sanki 
inkârı, isyanı ve tuğyanı birbirlerine vasiyet ederek devretmektedirler. Bir di- 
gerinin kurumsallaşmış kötü alışkanlıklarını, geleneklerini devralır. Böylelikle 
kötülük ve inkâr tarihte belli bir süreklilik kazanır. 

Burada yapılması gereken şey böylelerinden yüz çevirmek olmalıdır. İçine 
girdikleri bu hayat tarzı onların sonunu getirecektir. Onlardan yüz çevirmek 
demek onlara hak ve hakikati tebliğ görevini iptal etmek değildir. Aksine uy- 
gun bir dil ve yolla gerekli tebliğ yapıldığı halde inanmayacak olurlarsa onla- 
rı kendi hallerine bırakmalı. Çünkü dinde zorlama yoktur fakat onlar eninde 
sonunda dünyada veya ahirette büyük bir azaba maruz kalacaklardır. Ayette- 
ki bu uyarı Hz. Peygamber (s.a.)'e teskin edici bir teselli verdiği gibi bize de 
inkârcılara karşı takınılacak tutum konusunda ışık tutmaktadır. Bundan dolayı 
Hz. Peygamber kınanmaz. O öğüt veren, hatırlatan biridir, onun öğütleri-hatır- 
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latmaları inanlara yarar sağlar (7/A'Traf, 2 ve184). Nasibi olmayanlara ne yap- 
san nafile, onları Allah'a havale etmeli. 


BEŞ TN e e Ed a iz 
401 Oyal YI 3la 02! als ug 
56. Ben,cinlerive insanları yalnızca bana ibâdet etsinler diye yarattım. 


İnsanın yaratılış hikmetini ifade eden bu ayette meleklerden ayrı Allah'a iba- 
det etmekle yükümlü olarak özellikle cinlerin ve insanların yaratılmış olmasının 
bildirilmesi, bu iki türün iradi varlıklar olduklarını anlatmak içindir. Melekler, 
akıl ve bilinç sahibi varlıklar olmakla beraber, zaten itaatten başka fonksiyonları 
olmaksızın yaratılmışlardır. İnsan, melekler ve cinler dışındaki bütün varlıklar 
herhangi bir bilinç veya irade beyanı olmaksızın bittabi ve bizzarure itaat ederler, 
O'nun ilim ve kudretini tecelli ettirirler. Demek oluyor ki, ibadet ve kulluk doğru- 
dan akıl ve bilinçten çok irade ile ilgilidir. Çünkü iradi olmayan melekler akıl ve 
bilgi sahibidirler; akıl ve bilincin -iradi seçimin- buluştuğu varlık insandır. 

56. ayet yaratılış gayesinin Allah'a ibadet/kulluk olduğunu belirtir. 
Kur'an-ı Kerim'in başka ayetlerinde iki ayrı yaratılış gayesi belirtilir: 

a) Yaratılışın gayelerinden biri duadır: “De ki: -Dua'nız olmasaydı Rabbim 
size değer verir miydi?” (25-Furkan, 77) 

b) Hangimizin iyi veya kötü olduğumuzun ortaya çıkabilmesi için: “O, 
amel (davranış ve eylem) bakımından hanginizin daha iyi (ve güzel) olacağını 
denemek için ölümü ve hayatı yarattı.” (67/Mülk, 2.) 

Yaratılışın gayesini anlamaya çalışırken bir hususun göz önünde bulundu- 
rulması gerekir: Yüce Allah, yaptıklarından sorumlu değildir. Her neyi dilerse 
onu yapar. Kullar veya diğer yaratıklar bunun hikmetini anlamak ister ama 
-itiraz meyanında- neden bu fiili işledin diye soramazlar. Allah'ın sıfatların- 
dan biri “yaratıcı (halik)” olmasıdır. Sıfatını tecelli ettiren Allah elbette yaratır. 
Güneşe neden ışık veriyorsun diye sormak abes olduğu gibi, şanı yüce Allah'a 
da “Neden yaratıyorsun?” diye sorulmaz. Bu sorunun sorulması dahi, soranın 
yaratılmış olması gerekir. 56. Ayet yaratılışın sebebinin Allah'a ibadet /kulluk 
olduğunu belirtmektedir, şu halde biz de yaratılış gayesini bu mecrada araştır- 
mak durumundayız. 

“İbadet”e çeşitli anlamlar verilmiştir. Ubudiyet; boyun eğerek, zillet halin- 
de bir güce veya bir gücün, yüksek bir otoritenin emrine boyun eğmek, kulluk 
yapmak, tapmaktır. Aynı kökten gelen “ta'bid” zillet içine düşürerek köleleştir- 
mek anlamında kullanılır. Burada geçen “Bana ibadet etsinler” ifadesine üç 
ayrı anlam verilmiştir: 
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a) Beni bilip tanısınlar; 

b) Beni tevhid etsinler yani her beşeri durumda, sıkıntılı ve sevinçli za- 
manlarında beni bir ve tek bilsinler (mesela bkz. 9/Tevbe, 31); 

c) Bana ve emirlerime itaat etsinler. 

Bir kısım müfessirler, bu ifadede bir tahsis olduğunu söyleseler de, bu pek 
akla yatkın değildir. Mesela Kurtubi'ye göre, Allah, ona itaat edecek olan cin- 
lerden ve insanlardan bazılarını kendisine ibadet etsinler diye yaratmıştır. Bu 
sorunlu bir açıklamadır. Çünkü cin veya insan akıl, bilinç ve irade sahibi her 
varlıktan kulluk yapması istenir. İradi olarak bir kısmı itaat eder, bir kısmı is- 
yan eder. İsyan edenler cehenneme gönderileceklerdir (7/A'raf, 179) ancak 
bunların mükellef olmadıkları, Allah'a kulluk yapmaya davet edilmedikleri 
anlamına gelmez, tam aksine çağrıya inkâr ve isyanla cevap verdikleri için 
cehennem azabını hak etmişlerdir. Bu genel emirden sadece çocuklar ve akıl 
hastalığı olanlar istisnadır. 

İbadetin diğer anlamı, isteyerek veya istemeyerek emirlere, yasalara (İla- 
hi sünnetler) uymak ise, buna her cin veinsan dâhildir. Çünkü istem dışı (gayrı 
iradi) hareketlerimiz vardır ve hareketler ilahi yasalara göre işlemektedirler. 
Söz gelimi biz istemesek bile kan dolaşımı olmakta, kalbimiz kan toplayıp 
pompalamaktadır. O halde, iradi (istem içi) alanlarda Allah'a kulluğu reddeden 
bir kişi, hakikatte kendi fizyolojik varlığının işleyiş düzenini, bu düzeni sürdü- 
ren yasaların hakiki fonksiyonlarını da reddetmekte yani sadece kendisini Ya- 
ratan'la değil, kendi fizyolojik varlığıyla da çelişkiye ve çatışmaya sokmaktadır. 

Üstat Said Nursi, bu ayetin tefsirine Mücahid'in penceresinden bakıp de- 
runi bir boyut katmıştır. Üstad'a göre, insanın bu dünyaya gönderilmesinin 
sebeb-i hikmeti, varlık âleminin Yaratıcısı'nı tanımak ve O'na iman edip iba- 
det etmektir (ma'rifet). Şevkani de “kulluk etsinler”i “beni tanısınlar” şeklinde 
anlamıştır. Bu açıklamayı kabul edecek olursak, kulluk/ibadet ile marifetullah 
arasında zorunlu bir ilişki kurmuş oluruz. 

Hiç şüphesiz insanın fıtri görevi ma'rifetullahtır. Ma'rifetullah ubudiyetin 
esası ve anahtarıdır. İnsan, dünyaya gelişiyle birlikte sürekli öğrenmeye ve 
kendini geliştirmeye (ta'lim ve kemal) muhtaç bir varlıktır. Öğrenmenin yaşı, 
sınırı yoktur, ölüme kadar sürer. “Beşikten mezara kadar!” Bu yüzden insanın 
asli görevi öğrenmek ve kemale ermeye çalışmaktır. Kemalin yolu çalışarak 
öğrenmeden geçer. Neyi nasıl öğreneceğimiz ise kendi başına önemli bir ko- 
nudur. Varlık âlemiyle ilgili iki tür öğrenme çabamız olabilir: Biri genel olarak 

yani makro düzeyde varlığın Allah'ın yaratması ve sanatı olduğunu öğrenir 
ve bilmiş oluruz. Diğeri mikro olarak yani tek tek her bir objenin üzerindeki 
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mührü, sikkeyi, nakşı öğrenip, her şeyin O'nun nuruna bir pencere açıp birli- 
ğine, kudret elinden çıktığına; mülkünde hiçbir ortağı bulunmadığına şuhuda 
yakın bir yakin ile tasdik edip iman etmek ve bu sayede daimi huzur bulmak- 
tır. Bu çerçevedeki marifetullah asıl gayedir. Şu var ki marifetullah soyut bir 
zihni veya ruhi çaba olmayıp ibadetle ve daimi olarak sadece Allah'a kullukla 
elde edilebilir. O halde marifetullah ibadete alternatif değildir, aksine biri di- 
gerine yol açıcıdır. Belli bir bilgi/marifet derecesine ulaştığını düşünen birinin 
ibadetleri terk etmesi onun bilgi/marifet değil, cehalet çukuruna düştüğünü 
gösterir. Çünkü en yüksek bilgi, hikmet ve marifet derecesinde olan Allah'ın 
Resülü, hayatı boyunca ve geceleri ayakları şişinceye kadar ibadet ederdi. 

Şeyh İdris-i Bitlisi, Yüce Allah'ın yaratmayı mübalağalı bir şekilde ibadet 
illetine bağladığını söyler. Bu böyledir, çünkü itaatkâr nefsin kemali ibadetini 
sunmasında ve bunda azimli olmasındadır. İbadet' in başına gelen “li” ile yani 
“li-ya'buduni” demek yarattığım insanlar bana itaat edecekler, hükümlerime 
boyun eğecekler ve ibadetle beni tanıyacaklardır. Arap dilinde ibadetin aslı 
tezellül yani kişinin kendi zelil, küçük halini bilip idrak etmesidir. İbadet te- 
zellülün son halidir. Bu yüzden yüce Allah sadece kendisine ibadet edilmesini 
emretmiştir (12 /Yusuf, 40). Bitlisi ibadeti ikiye ayırır: Biri, kulun Yaratıcısı'nın 
hakiki ve zelil kulu olduğunu izhar ettiği “İbadetü't teshir”; diğeri irade ve 
özgürlükle yapılan ibadet “İbadetü'ttahyir” İlk ibadeti canlı cansız bütün var- 
lıklar yapar, ikincisini akıl ve nutk sahibi insanlar. Abd üç gruba ayrılır: 

a) Alınıp satılan köle (2/Bakara, 178); 

b) Allah'ın yaratmasıyla olan kuldur ki, bu başkalarının değil sadece Al- 
lah'ın kuludur (19/Meryem, 93); 

c) Allah'a ibadet eden veya başka kimseye-şeylere hizmet ederek kul olan- 
dır. Bu da iki kısımdır: 

aa) Sadece Allah'a kul olan kimseler; 

bb) Dünya ve nefsinin arzularına kul-köle olanlar. Bunlarla ilgili Efendimiz 
şöyle buyurmuştur: “Diner ve dirheme kul olanlar helak olsun” (Buhari, Cihad, 
7; İbn-i Mace, Zühd, 8). 

Bitlisi, abd'ınabid'den daha beliğ olduğuna işaret edip şunları söyler: As- 
lında insanların tamamı Allah'ın kullarıdır. Hatta mümkinü'l vücud olan bütün 
varlık bu daireye girer. Hepsinde Ma'budu'l Hakk'ın mahlüku olduklarını gös- 
teren deliller vardır. Hepsi mümkün varlıklardır ve sonradan ortaya çıkmaya 
(ihdas) muhtaçtırlar. 

Allah, isimleri öğretmekle insana hilafet görevini verdi. Hayat, bilinç ve 
sorumluluk sahibi insanın buna layık olduğunu ispatlaması lazım. İnsan eşya 
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dünyasından farklı olarak kendinde bir veya birkaç ismi tecelli etmekle sınır- 
lı değildir, aksine birçok ismi tecelli ettirme, tezahür ettirme potansiyeline 
sahiptir, bu yüzden Eşref-i mahlükat makamına layıktır, şerefli bir makama 
adaydır. Diğer varlıklara verilen görev ve misyonlara bakıldığında insan için 
bu yüksek bir makamdır. Varlık isimlerin tezahürü olduğuna göre, insan yüce 
Allah'ın bir ismine dayanarak çalışmalı, layık olduğu makama yükselmelidir. 
Kendi yaratılış gayesini bilen insanın, zihnini ve hayatını odaklayacağı yegâne 
şey, marifetullah olup bu da ubudiyet makamıdır. 

Sonuç itibariyle, kelimenin etimolojisiyle bağlantılı olarak şu hususun da 
altı çizilmelidir: Cinler gibi Allah'a kul olmak ve kulluk yapmak üzere yaratıl- 
mış bulunan insan eğer serbest iradesiyle değil de, zor ve baskı altında bir var- 
lığa tabi oluyorsa, bu “kulluk” olmaz, “kölelik” olur (26/Şuara, 22). İradi olsa 
bile Allah'tan başkasına kulluk veya ibadet ediliyorsa, bu batıldır, kendisine 
ibadet edilen “tağut”, putlar veya ilahlaştırılan şahıslar, liderler vs.dir (5/Ma- 
ide, 60). Sahih ve kâmil manada kulluk veya ibadet sadece Allah'a yapılandır 
(1/Fatiha, 5; 109/Kâfirun, 1-6). 
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57. Ben,onlardanbirrızık istemiyorum ve onların beni doyurup-bes- 
lemelerini de istemiyorum. 
58. Hiçşüphesiz,rızık veren, metin kuvvet sahibi olan Allah'tır. 
59. Artık gerçekten, zulmedenler için, (geçmişteki) arkadaşlarının 
günahlarına benzer bir günah vardır. Şu hâlde acele etmesinler. 


60. Kendilerine va'dedilen o (azap) günlerinden dolayı vay o inkâr 
edenlere. 


Yüce Allah kendisine ibadet edilmesini, sadece O'na kullukta bulunulma- 
sını talep ediyorsa bu, O'nun insanlara veya cinlere muhtaç olduğu anlamına 
gelmez. O hiçbir şeye ihtiyacı olmayandır, ganidir. Kulluk insanı yüceltir, şah- 
siyet sahibi kılar, Allah'tan başka her şeye ve herkese karşı bağımsızlaştırır. 
Yeryüzünde rızıkları dağıtan O'dur, O yeryüzü gezegenini bu donanımla ya- 
ratmasaydı, yarattığı nimetleri, maddi ve maddi olmayan bilumum kaynakla- 
rlinsanın istifadesine vermeseydi bizler bir saat dahi ayakta kalamazdık. Hal 
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böyle olunca insanlardan rızık istemeyip aksine kendisi onlara rızık veren Al- 
lah insanlara nasıl muhtaç olsun? Kudreti her şeyi kuşatan, en büyük kuvvet 
sahibi Allah insanlardan kendine kulluk etmelerini talep ediyorsa, bu onların 
yararına, üstlendikleri misyonu yerine getirmelerine yardım etmesi içindir. 

Bu temel hakikati reddedenler, hiçbir şeyi yerli yerine koymayan zalim 
kimselerdir. 60. ayette geçen “zenub” kelimesine iki anlam verilmiştir: Biri 
bizim tercih ettiğimiz “vaat edilmiş azap” ki her isyankâr toplumun eninde so- 
nunda maruz kalacağı cezadır. Diğeri kelimenin iştikakının ima ettiği üzere 
bolluk, refah ve güçtür. İkinci anlama göre ifadenin takdiri şöyle olur: Geçmiş- 
te benzer tutum ve davranışlar sergilendi, şimdi vahye muhatap olup inkâr 
edenler onlar gibi davranmaktadırlar. Bu dünyada kendilerine imkân, fırsat, 
refah, güç ve kuvvet verildi. Bolluk içinde yaşıyorlar ama acele etmesinler. Vay 
inkârcıların başına geleceklere, uğrayacakları akıbete! 


Zâriyât süresinin (51) tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


52- Tür Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 49 âyettir. İsmini ilk ayette yer alan “tür” ke- 
limesinden almıştır. Secde (32) süresinden sonra, Mülk (67) süresinden önce 
indirilmiştir. 


gezi AS gi 


Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 
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1. Tür'aandolsun. 


2. o Satır(satır) dizili kitaba, 


3. Yayılmış ince deri üzerine; 


AN 


Süreye ismini veren “Tür”un Musa aleyhisselâmın vahiy aldığı Sina dağı 
olduğuna ilişkin yaygın kanaat vardır. Müfessirlere göre ağacı bol olan dağa 
“tür”, çıplak dağa “cebel” denir. 6. ayete kadar çeşitli varlıklar üzerine kasem 
edilmektedir: Tür Dağı (19/Meryem, 52), satır satır yazılmış kitap, Beyt-i 
Ma'mur, gökyüzü, deniz... 

Dikkatlice bakıldığında üzerine kasem edilen varlıklar insanın kendi gücü, 
imkânları ve fiilleri sonucu vücuda getirmesi mümkün olmayan varlıklar oldu- 
gu görülür ki, Kur'an-ı Kerim'de üzerine yemin (kasem) edilen varlıkların tümü 
bu ortak özelliğe sahiptirler. Bir iddianın ispatı babında “Allah'ın ismi”nden baş- 
ka varlığa yemin edilmez, burada sayılan varlıklara yemin edilmesi bunların 
üzerine insanların da iddialarını kanıtlamak üzere yemin edecekleri anlamına 
gelmez, Yüce Allah, varlıkların tümünü kendine atfettiği için kasem etmektedir. 
Beyzavi, tür kelimesinin iştikakında yer alan “uçma”dan hareketle gayp âlemin- 
den insana gelen bir takım ilhamlar, bilgiler veya kanatlı melekler manasına ge- 
lebileceğini söylemiştir. (Yemin hakkında bilgi için kz. 51 /Zariyat, 1-6.) 

2. ayette “Kitap”a yemin edilmektedir, burada söz konusu olan kitap mürek- 
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kep, deri, kâğıt vs.den oluşmuş nesne değil, muhtevadır. Deri, kâğıt insan yapımı 
nesnelerdir ama vahiyle gelen muhteva ilahidir. “Satır satır yazılmış kitap”tan 
Tevrat'ın kastedildiği söylenmişse de, bunu Kur'an-ı Kerim'e atfedenler vardır. 
Her iki kitap da elçilere bir dağda vahyedilmişlerdir. Hz. Peygamber (s.a.) ilk 
vahyi Hira Dağı'nda aldı, Musa aleyhisselam da Tür Dağı'nda. Zikri geçen “Tür” 
olduğuna göre ayetin Tevrat'a atıf olması daha kuvvetli görünmektedir. 

Sözü geçen kitabın Levh-i Mahfuz olduğunu söyleyenler de vardır. Buna 
göre “satır satır dizilmiş, ince deri üzerine yazılmış kitap” Tevrat veya Kur'an-ı 
Kerim insanın kendi gücü ve imkânlarıyla ulaşamayacağı Levh-i Mahfuz'dan 
kendisine ulaştırılmış, sahifelerde satır satır yazılıp önüne konulmuş vahiyleri 
kastetmektedir. Bu görüşü esas aldığımızda sadece Tevrat ve Kur'an-ı Kerim 
değil, Âdem'den son peygambere kadar nübüvvet zincirinde yer alan elçilerin 
tamamına vahyedilen kitap ve sahifelerin bu kapsama girdiklerini söyleyebi- 
liriz. Levh-i Mahfuz insana kapalıdır, Yüce Allah'ın dilemesiyle vahiy meleği 
Cebrail aleyhisselam bilgi ve haberleri oradan alır, elçilerin kalbine ilka eder, 
onlar da aldıkları vahiyleri ince derilere, sahifelere dikte ettirir, böylece insa- 
nın menşei Levh-i Mahfuz olan bilgi ve haberlere ulaşma imkânı olur. 

Bazı tefsircilere göre ise burada sözü geçen kitap ahirette insanların dün- 
yada iken yapıp ettiklerini içine alan amel defterleridir (17/İsra, 13 ve 81/ 
Tekvir, 10). Herkes kendi amel defteri boynuna asılmış olarak Huzur'a gelecek, 
yapıp ettiklerinin hesabını verecektir. Bugün yarım parmak büyüklüğünde bir 
belleğe binlerce doküman, kitap, resim ve görüntü sığabilmektedir. En doğru- 
sunu Allah bilir! 


KE) İyİ saaliş 
4. Ma'mür eve, 


4. ayette yüce Allah Beyt-i Ma'mur'a yemin etmektedir. Kimilerine göre 
Beyt-i Ma'mur 

“Kâbe” kimine göre “mü'minin kalbi”dir. Bizim tercih ettiğimiz görüşe 
göre Beyt-i Ma'mur, en yüce semada, Arş'ın hemen yanında bulunan bir evdir. 
“Ma'mür” olarak isimlendirilmesi, onu tavaf edenlerin çokluğu dolayısıyladır. 
“Ömür, muammer, imar, umran, ma'mur, imarat, umre” aynı kökten gelir. Bir 
şey eğer işler halde ise metruk, harabe ve mahcur değildir, ma'murdur. 

Hz. Ali ve İbn-i Abbas yoluyla gelen bir rivayete göre, “Beyt-i Ma'mur, Kâbe 
hizasında semada olan bir evdir. Hergün oraya 70 bin melek girer, çıkar ve bir 
daha oraya dönmezler.” Buna “durah” ismi verilmiştir. Sahihayn'de yer alan bir 
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hadiste şöyle buyrulmaktadır: “Mi'rac'da yedinci semaya çıktığımızda Beyt-i 
Ma'mur'u gördüm ve onu Cebrail'e sordum. Bana şu bilgiyi verdi: Burası Beyt-i 
Ma'mur'dur. Orada hergün yetmiş bin melek namaz kılar. Oradan çıkan melek 
artık bir daha oraya dönmez” (Buhari, Bed'ul halk, 6; Müslim, İman, 265.) 

Rabi' b. Enes, Beyt-i Ma'mur'un yeryüzünde Hz. Âdem döneminde Kâbe'nin 
bulunduğu yerde olduğunu söylemiştir. Nuh dönemine gelince, Allah emrettiği 
halde insanlar bu Ev'i haccetmeyi ret ettiler. Tufan olup da sular yükselme- 
ye başlayınca, Allah, Beyt-i Ma'mur'u dünya semasına yükseltti ve bugünkü 
Kâbe'nin bulunduğu yerin tam hizasına yerleştirdi. 

Yüce Allah'ın, yeryüzündeki ma'mur bütün evlere ve ünlü binalara kasem 
etmek için Beyt-i Ma'mur'u zikrettiğini veya doğrudan Mescid-i Haram oldu- 
gunu söyleyenler de vardır. Tercihe şayan görüş Beyt-i Ma'mur'un Arş'ın ya- 
nında ve en yüce semada bulunan bir ev olmasıdır. 

Burada metakozmik bir olaya atıf söz konusudur. Allah “Ben yeryüzün- 
de bir halife var kılacağım” dediğinde, melekler “Yeryüzünde kan dökecek ve 
bozgunculuk çıkaracak birini mi var edeceksin?” diye sordular, sonra aldıkları 
cevap üzerine mahcup oldular (2/Bakara, 30-32). Bunun üzerine tevbe ve is- 
tiğfarda bulunmak, Allah'ı tesbih edip zikretmek üzere Beyt-i Ma'mur yapıldı. 
Nurdan olan bu Ev'i her an 70 bin melek tavaf ederler. Tavafları sırasında ola- 
ganüstü güzellikte, etkileyici sesler çıkarırlar. 

Cennette iken Âdem hep bu sesleri duyar, kendisi de onlara eşlik eder- 
di. Yeryüzüne indiğinde gurbete düştü, yabancılaşmaya uğradı. Rabbine niyaz 
ederek, cennetteki sesleri duymak istediğini söyledi. Rahmeti ve merhame- 
ti bol olan Allah ona “Yeryüzünde kendisi için bir Ev inşa etmesini” emretti. 
Cebrail'in yol göstermesiyle Âdem, Mekke'deki Kâbe'yi inşa etti. İşte Kâbe bu 
anlamda ilk mabed, ilk evdir (3/Âl-i İmran, 96) ve Beyt-i Ma'mur'un yeryü- 
zündeki izdüşümüdür. Yani kozmik olanla metakozmik olan arasında sadece 
bu özel boyutta ilişki kurulmuştur. Melekler, Yüce Allah'ı tesbih ve takdis et- 
mek üzere semada Ev'i tavaf ederken, yeryüzünde insanlar da günahlarının ve 
kusurlarının bağışlanması için onun izdüşümü olan Beytullah'ı haccedip tavaf 
edeceklerdir. 

Hac, mekân üzerinde yatay yolculuk olduğu kadar, mekân üstü dikey 
yükseliş, müteal olana uructur. Dünyada bulunduğunuz herhangi bir nokta- 
dan afaki olarak Mekke'ye gider, orada arzın merkezinde tavaf eder, böylelik- 
le merkezden yukarıya doğru uruc ederiz. Bu kozmik bir yolculuktur. Mirac 
yolculuğunu başarıyla tamamlayan Hz. Peygamber'dir. Ancak sahih bir iman, 
ihlas ve usulüne uygun ibadetlerle her mü'min benzer bir yolculuğa katılabi- 
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lir “Secde Mü'minin miracıdır.” Yeryüzünde secde eden herkes yüzünü kıbleye 
döner, Kâbe'yi merkez seçer. Sanki her namazda tayy-ımekân ve tayy-ı zaman- 
da bulunarak Kâbe'ye gider ve o merkezi noktadan miraca çıkarız. Bu bağlantı 
ancak Beyt-i Haram'dan Beyt-i Ma'mur'a doğru dikey uzanan güzergâhta ku- 
rulabilir. Bu da gösteriyor ki Hac ibadete konu olan rükünları itibariyle yer- 
yüzünde, mekânda olan bir ibadet olmakla beraber manevi bakış açısından 
müteal /aşkın bir anlama sahiptir. (Bkz. 2/Bakara, 125.) 


La gp SİZİ Bl Ğİ gay Ze İğ oy gg Akiş 
g0eğ Güze İli Zen gay İğ ELİN İyi AŞ İNS ya 2 
Yükseltilmiş tavana, 

Kabarıp, tutuşan denize, 


Şüphesiz senin Rabbinin azabı kesin olarak gerçekleşecektir. 


Onu uzaklaştırıp-engel olacak yoktur. 


ve SAA A 


O gün gök, sarsılıp çalkalanır. 


10. Vedağlar (yerlerinden oynatan) bir yürüyüşle yürür. 


5. “Yükseltilmiş tavan” göğe atıftır ve bununla Yüce Allah'ın kudretine 
işaret edilmektedir. Gök cisimleri, yeryüzü gezegeni ile ilişkileri belli yasalara 
göre düzenlenmiştir, bu kozmik düzenin teşekkülünde ve devamında insanın 
herhangi bir dahli yoktur (21/Enbiya, 32). 

6. ayette geçen “bahr-ı mescur” tutuşturulmuş deniz anlamına gelir. Ben- 
zer bir tamlama Tekvir süresinde de (81/6) geçmektedir. Kıyametin kopma- 
sıyla göklerde ve yerde kozmik, ekolojik ve tabii düzenin işleyişini sağlayan ya- 
saların ortadan kalkmasıyla denizler de temel bir değişikliğe uğrayacaklardır. 
Ayette “su kütlesi” olan denizlerle “ateş” arasında ilişki kurulması manidardır. 
Oysa cari adette yani işler haldeki tabiat yasalarına göre su ateşi söndürür. 
Kelime devenin koşarken çıkardığı toz dumanla ilgili olarak “deve tutuştu (se- 
ceret en nakatu)”dan türetilmiştir. Hasan Basri'den gelen rivayete göre gerek 
Tekvir süresinde gerekse burada geçen ayette denizler kaynatılacaktır. Tutuş- 
turma fiili ateşle olduğuna göre, denizler ateşle tutuşturulacaktır. Bu yer küre- 
sinin dibinden şiddetli bir patlamanın vuku bulacağı, muazzam bir enerjinin 
açığa çıkacağı ihtimalini akla getirmektedir ki, bugün de vuku bulan şiddetli 
depremlerin bir kısmında denizden gökyüzüne doğru ateş fışkırmaktadır. Ba- 
zılarına göre ise bu olay vuku bulduğunda denizlerin suları çekilecek, ortaya 
çıkan boşluk tutuşturulmuş ateşle dolacaktır. Ayetin, “tatlı su ile tuzlu su ara- 
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sında var olan berzah”ın (25/Furkan, 53; 55/Rahman, 19-20) ortadan kalka- 
cağına, iki suyun birbirine karışacağına işaret olduğunu söyleyenler de vardır. 
Şu veya bu kendisinden şüphe edilmeyen gerçek şu ki, Yüce Allah'ın ha- 
ber verdiği azap vuku bulacaktır, kaçış yoktur, bunu önlemeye kimsenin gücü 
yetmez. “Göklerin başka gökler, yerin başka yer” olacağı böyle bir gün dehşet 
vericidir. Dağlar yerlerinden sökülüp pamuk gibi sağa sola savrulacaklardır. 
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11. İşteogün, yalanlayanların vay hâline, 

12. Ki onlar, 'daldıkları saçma bir uğraşı' içinde oynayan-oyalanan- 
lardır. 

13. Cehennem ateşine, 'küçültücü bir sürüklenme ile” sürüklenecek- 
leri gün; 

14. (Onlaraşöyle denir:) “İşte sizin yalanladığınız ateş budur.” 

15. “Budabir büyü mü, yoksa siz mi görmüyorsunuz.” 


16. “Girin ona; artık ister sabredin, ister sabretmeyin. Sizin için bir- 
dir. Siz ancak yaptıklarınızla cezalandırılıyorsunuz.” 


İşte böyle bir günde en trajik durumda ilahi vahiyleri, ahiret gününü ya- 
lanlayan inkârcılar olacaktır. 12. ayette geçen “havd”" kelimesi suya dalmak 
demektir. Suya dalan kimse suyun yüzeyinden ve kara üzerindeki şeylerden, 
olup bitenlerden habersiz kalır. Allah'ı ve ahireti unutanlar da suyun içine 
dalıp dış dünyadan, gerçeklerden habersiz kimseler gibidir (6/En'am, 91; 9/ 
Tevbe, 65 ve 69). Dünya hayatının hazzı, zevkleri onları oyalayıp duruyordu, 
bir türlü yaratılış hikmetleri üzerinde düşünmek, nereden ve niçin buraya 
geldiklerini, nereye gideceklerini akıllarına getirmek istemiyorlardı. Uğra- 
şıları, mesela servet biriktirme tutkuları, dünyaya olan bağlılıkları, kariyer- 
leri, ihtirasları, siyasi veya sosyal mücadeleleri bir türlü son bulmuyordu. 
Ahiret hayatı başlayıp da yaptıklarının cezası olarak cehennem ateşine atıl- 
dıklarında küçük düşürülecekler, yerlerde süründürülecekler. O gün onlara 
yalanladıkları şeyin bir gerçek olduğu hatırlatılacak, elçileri büyü yapmakla 
suçladıklarında ne kadar yanıldıkları söylenecek. O gün vay inkârcıların ha- 
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line. Bu ifade Mürselat (77) süresinde 10 defa tekrarlanmaktadır. (Bkz. 83/ 
Mutaffifin, 10.) 


Cehennem bir gerçektir ne sanaldır ne hayal ürünüdür. Azaba sabredip 
sabretmemeleri sonucu değiştirmeyecektir. Ateşte her ne azaba çarptırılıyor- 


larsa, bu onların yaptıklarının karşılığıdır, kimse zerre miktarı onlara haksız- 
lık yapıyor değildir. 
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17. Hiç şüphesiz muttakiler, cennetlerde ve nimet içindedirler; 
18. Rablerinin verdikleriyle 'sevinçli ve mutludurlar” Rableri, kendi- 
lerini 'çılgınca yanan cehennemin' azabından korumuştur. 
19. “Yaptıklarınızdan dolayı afiyetle yiyin ve için.” 
20. Özenle dizilmiş tahtlar üzerinde yaslanmışlardır. Ve Biz onları 
iri-ceylan gözlü hurilerle evlendirmişiz. 
21. İmân edenler ve soyları kendilerini imânda izleyenler; Biz onların 
soylarını da kendilerine katıp-ekledik. Onların amellerinden hiçbir 
şeyi eksiltmedik. Her kişi kendi kazandığına karşılık bir rehindir. 


22. Onlara, istek duyup-arzuladıkları meyvelerden ve etten bol bol 
verdik. 


23. Oradabir kadeh kapışır-çekişirler ki, onda ne 'boş ve saçma bir 
söz, ne günaha sokma yoktur. 


24. Kendileri için (hizmet eden) civanlar, etrafında dönüp dolaşırlar; 
sanki (her biri) 'sedefte saklı inci gibi tertemiz, pırıl pırıl: 
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25. Kimi kimine dönüp sorarlar; 

26. Dediler ki: “Biz doğrusu daha önce, ailemiz (yakın akrabalarımız) 
içinde endişe edip-korkardık.” 

27. “Şimdi Allah, bize lütufta bulundu ve “hücrelere kadar işleyen ka- 
vurucu' azaptan korudu.” 


28. “Şüphesiz, biz bundan önce O'na duâ (kulluk) ederdik. Gerçekten 
o, iyiliği bol, esirgemesi çok olanın ta kendisidir.” 


Yaptıklarının cezası olarak cehennemliklerinin trajik durumu tasvir edil- 
dikten sonra, sıra yine sahih imanları ve salih amellerinin karşılığı olarak 
mü'minlerin cennet hayatlarının tasvirine gelmektedir. Buradaki mü'minler 
“muttakiler/takva sahipleri” olarak nitelendirilmektedirler (15/Hicr, 46). 
Takva sahibi kimseler en yüksek bilinçle Allah'tan, O'nun emir ve nehiylerin- 
den sakınıp korkan, kalbi Allah sevgisi ve haşyetiyle titreyen, yüksek ahlaki 
normlara ve ilahi hukuka harfiyyen riayet etme çabasında olan seçkin kimse- 
lerdir. Böyleleri cennetlere yerleştirilmişlerdir, nimetler içindedirler. Rableri 
onlara öylesine nimetler, güzellikler bağışlamıştır ki sevinç içindedirler, sahici 
mutluğu tatmaktadırlar. Allah onları ateş azabından korumuştur, harikulade 
tahtlar üzerinde oturup sohbet etmektedirler. Canları her neyi arzu ediyorsa 
önlerine gelmektedir. Afiyetle yerler ve içerler, herhangi bir yoksunluk içinde 
olmazlar, sıkıntı çekmezler. Erkeklerine gözleri siyahtan da siyah, beyazdan 
beyaz veya hangi renginden hoşlanıyorlarsa iri gözlü huriler bahşedilmiştir, 
onlarla evlendirilmişlerdir. (44/Duhan, 54 ve 56/Vakıa, 22-23.) 

Bu ayet cennetin denetimsiz sex yeri olmadığını ima eder mi? Dünya ha- 
yatında insanın pek önem verdiği güvenlik, beslenme, cinsel hayat ve manevi 
lezzetler cennette mevcuttur. Dünyada çektikleri sıkıntılara karşılık mü'min 
erkekler hurilerle evlendirilmişlerdir. Erkeklere huri vaadedildiği gibi kadın- 
lara da “tertemiz eşler” vaadedilmiştir. Dünya hayatında evlenmeyip bekâr 
kalan veya kocasını hayat boyu sevmeyen mü'min bir kadın eğer isterse Yüce 
Allah ona tertemiz bir eş nasip edecektir. Çünkü cinsellik erkek için olduğu 
kadar kadın için de haz veren bir nimettir. 

Dahası iman konusunda kendilerinden öncekileri takip edenler de ya- 
kınlarıyla birlikte olacaklardır. Birlikte olmanın birinci şartı “iman”dır, diğe- 
ri amellerinin böylesine bir dereceye çıkabilecek nitelikte olmasıdır. Allah'ın 
ayetlerini inkâr edenlerin affı yoktur, yakınları mü'min olsa da hayatını zulüm, 
isyan ve ahlaksızlıkla geçiren, zayıfların haklarını gasp eden kimseler de anne 
babası yüksek derecelerde cennette yaşıyorlar diye amellerinin hesabını ver- 


450 ALI BULAÇ KUR ÂN DERSLERİ/DİRÂSÂTU L KUR ÂN 


meden onlarla aynı nimetleri paylaşmazlar. Eğer anne babalarının derecesin- 
de olacaklarsa bunların amellerinin hiç değilse kusurlu olması gerekir. 

Konuyla ilgili İbn-i Abbas'tan birden fazla rivayet gelmiştir: Birine göre 
bunun anlamı şudur: Yüce Allah, mü'minin zürriyetini (soyunu, evladını) cen- 
nette mü'minle birlikti onun derecesine yükseltir, evladının amelinin ondan 
eksik olması buna mani değildir; bu o mü'mini sevindirir, gözü aydınlanmış 
olur. Kurtubi, bunu destekleyici mahiyette “merfu” bir hadise yer vermekte- 
dir. Diğer rivayete göre ergenlik çağına erişmeyip ölenlerin yaşını yükseltecek, 
onlar babaları ve anneleriyle birlikte olacaklardır. Arapçada “zürriyet” soy- 
sop manasına geldiği gibi küçük çocuk manasına da gelir. Başka rivayete göre 
ise burada söz konusu olan sadece çocuklar değil, anne-baba da olabilir. Bazı 
çocukların takvaları ve amelleri ebeveynlerinden daha yüksek dereceleri hak 
edecek şekilde olur, bu durumda yüce Allah onları sevindirmek için amelleri 
eksik anne-babayı çocuklarının derecesine yükseltir. En doğrusunu Allah bilir. 
Bu konu Ra'd süresinde (13/23) ve Mü'min süresinde (40/8) ele alınmıştı. 

Her durumda amellerden bir şey eksiltilmez. Küçük yaşta ölmüş olsalar 
bile takva sahibi anne-babalarının derecesine yükseltilecek çocuklar aynı ni- 
metlerden ve lezzetlerden yararlanacaklardır. Başka bir açıklama da şu olabi- 
lir: Çocukların veya amelleri eksik yakınların takva sahibi kişilerin derecesine 
yükseltilmesi, takva sahiplerinin amellerinde bir eksiltmeye sebebiyet vermez. 

“Her kişi kendi kazandığına karşılık bir rehindir.” İnsanın yapıp ettik- 
lerinden, amellerinden başka görebileceği karşılık yoktur. Kim ne yapmışsa 
-iyi veya kötü- zerre miktarınca da olsa karşılığını görecektir. Kişiyi rehin alan 
eylemleri, dünya hayatındaki fiilleridir. Bazı tefsirciler burada kastedilenle- 
rin cehennem halkı olduklarını söylemişlerse de -ki onlara göre onları ateş 
azabında rehin tutan kötü fiilleridir- akla daha yatkın olanı bütün insanlardır. 
(74/Müddessir, 38.) Ayetin dünyaya bakan yüzü de vardır. Dünyada kim ne ka- 
zanıyorsa çabasının sonucudur. Kişiye emeğinden başkası yoktur (53/Necm, 
39). Helal yoldan giden helal, haram yoldan giden haram rızık kazanır. Makam, 
statü, maddi başarı da böyledir. 

Dünya hayatında insanın çok arzu ettiği lezzetli yiyecekler, içecekler cen- 
nette bol miktarda vardır, insanın bilemediği başka nimetler de söz konusudur. 
Cennetteki gıda ve meyvelerin kalitesi dünyadaki benzerleriyle karşılaştırıl- 
mayacak kadar yüksektir, içecekler türlü türlüdür ama insanı ne günaha sokar 
ne malayani konuşmalar yapmasına sebebiyet verir, kısaca bilincini uyuştur- 
maz. Aklı başında, bilinci yerinde cennetin nimetlerinden yararlanır. Onlara 
hizmeti tertemiz, pırıl pırıl gençler yapar. Bu cennetteki hayatın ve mü'minlere 
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sunulan hizmetin ne kadar kaliteli olduğunu gösterir. Hizmet verenler terbiye - 
li, eli yüzü düzgün, kibar ve anlayışlı kimselerdir. (36 /Yasin, 56.) 

Dünya hayatında iken mü'minler hem kendileri hem yakınları için kaygı- 
lanırlardı. Ancak Allah'ın lütfuyla hücrelere kadar işleyen kavurucu azaptan 
korunmuş, cennete yerleştirilmişlerdir. Nihayet dünyada insanı mutsuz eden 
en önemli faktör kaygı ve çatışmadır. Cennette insan hiçbir şekilde kaygılan- 
mayacak, ruhsal açıdan çatışma içine girmeyecektir. Allah onları o günün deh- 
şetinden korumuş, içlerine ferahlık, yüzlerine aydınlık vermiştir (76/İnsan, 
11). Sahip oldukları bu harikulade nimetler, dünyada iken yaptıkları iyilikle- 
rin, güzel işlerin ödülüdür (69/Hakka, 24). 

Müm'minler dünyada iken Yüce Allah'a bol miktarda dua eder, kullukta 
kusur etmemeye çalışırlardı. Yapıp ettiklerinin karşılığı olarak yüce Allah on- 
lara bolca lütuf ve ihsanda bulundu (veya başka bir tefsire göre vaadini yerine 
getirdi). Zaten “O, iyiliği bol, esirgemesi çok olandır.” 
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29. Şu halde sen, öğüt verip-hatırlat; çünkü sen, Rabbinin nimetiyle 
ne kâhinsin, ne mecnun. 

30. Yoksa onlar: “Bir şairdir, biz ona zamanın (getireceği) felaketleri 
gözlüyoruz" mu diyorlar? 

31. Deki: “Siz gözetleyedurun; çünkü ben de sizinle birlikte gözetle- 
yenlerdenim.” 

32. Yoksa bunu kendilerine saçma-akılları mı emrediyor? Yoksa on- 
lar azgın bir kavim midir? 

33. Yoksa: “Onu kendisi uydurup-söyledi” mi diyorlar? Hayır; onlar 
imân etmiyorlar. 


34. Şuhâlde, eğer doğru sözlüler iseler, benzeri bir söz getirsinler. 


29. ayet Hz. Peygamber (s.a.)'in Allah'ın nimetiyle “kâhin veya mecnun 
(deli)” olmadığı belirtilir. Yapması gereken öğüt vermeye, tebliğini yapmaya 
devam etmektir. Tefsirciler, “Rabbinin nimeti”nden kastedilenin risalet yani 
kendisine indirilen vahiy olduğunu söylemişlerdir. Vahiy alan Hz. Peygamber, 
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öylesine etkileyici ve doğru bilgi ve haberler getirmektedir ki vicdanını ve ak- 
lını karartmamış kimseler duyduklarında bundan etkilenirlerdi. İfadenin ka- 
sem-yemin olduğunu söyleyenler de vardır. 

Araplar kâhin, mecnun ve şairi iyi bilirlerdi. Kâhin sıradan insanların ulaş- 
ması mümkün olmayan bilgi ve haber verdiğini iddia eden kimselerdi. Kâhinler 
geçmişten haber verdiği gibi geleceğe ilişkin haberler de verip insanları kendi- 
lerine bağlarlardı. Bu yüzden kâhinlerin yöneticiler ve toplum üzerinde etkileri 
vardı, kritik zamanlarda ve durumlarda onların bilgilerine başvurulurdu. “Mec- 
nun” yaygın kullanımda “deli” olarak bilindiği halde cinlerle temas halinde olan, 
cinlerin etkisi altına, denetimine girmiş kimseye denirdi. Ukbe bin Ebi Muayt, 
Hz. Peygamber'in mecnun olduğunu iddia ediyordu. Şair de etkileyici, kafiyeli, 
vezinli söz söyleyen kimsedir. Araplara göre her üç kişi (kâhin, mecnun ve şair) 
bir şekilde cinlerle ilişkili kimselerdi. Hz. Peygamber de eğer bunlardan biri ise 
onu fazlasıyla önemsemek gerekmezdi, diğerleri gibi biri olmalıydı. Bir şaire 
tepki verirken aşırı gitmenin manası yoktu; geçmişte nice şairler gelip geçmiş- 
tir zaman onları değirmen gibi öğütmüş, nisyana terketmiştir. Ayette “zamanın 
felaketleri”nden ölüm de kastedilmiş olabilir. Çünkü şairler de eninde sonunda 
ölüp gitmektedirler. Söyledikleri kendileriyle beraber ölür. (Şairler ve şiir için 
bkz. 26/Şuara, 224-227 ve 36 /Yasin, 69. ayetlerin açıklaması.) 

Bakara, 2. ayette “reyb” şüphe karşılığında kullanılmışsa da burada “ölüm” 
manasında kullanılması, insanların ölümden değil, ölüm zamanından veya 
zamanın belirsizliğinden şüpheye düşmeleriyle ilgilidir. Ebu Zueyb el Huzeli 
“Sen zamanın ve onun getireceği ölümden mi acı çekiyorsun?” derken, ölüm 
için “reyb” kelimesini kullanmıştır. 

Ancak Yüce Allah vahiy nimetiyle Hz. Peygamber'in bunlardan hiçbiri ol- 
madığını belirtip, öğüt ve hatırlatmaya devam etmesini emretmektedir. Çünkü 
eninde sonunda hakikat anlaşılacak, inanan inanacak, inkâr ve isyanda inat 
edenler sapkınlığa düşeceklerdi. İnkârcılar boşuna bir beklenti içine girmiş- 
lerdir. Diledikleri kadar Hz. Peygamber'i gözetleye dursunlar, yüce Allah onla- 
ri gözetlemektedir, eninde sonunda onlar yok olup gideceklerdir. Nitekim Hz. 
Peygamber'in ölümünden söz edenler Bedir savaşında öldürülmüşlerdir. 

32. ayette geçen “akılları” sağlıklı, tutarlı düşünmemizi sağlayan ve bizi 
doğru yola götüren akıl kastedilmiştir. İslam literatürüne göre akıl insanı inkâr 
ve isyana götürmez. Belki burada sözü edilen “ahlam” zihin, karışık düşünme- 

yi anlamak gerekir. Eğer onlar akıllarını doğru kullansalardı inkâra sapmaz, 
gelen vahyi teyit ederlerdi. Mülk süresinde (67/10) cehenneme düşenlerin, 
kendi dillerinden akıllarını doğru kullansalardı bu duruma düşmeyecekleri 
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belirtilir Kurtubi'nin yer verdiği bir hadise göre Hz. Peygamber şöyle buyur- 

muştur: “Akıllı bir kimse Allah'a itaat etmenin gereği her ne ise onu yerine ge- 

tirendir” (Kurtubi, ilgili ayetin tefsiri.) Biri Allah'a itaat etmeyip hükümlerini 

reddediyorsa akıllı sayılmaz. Fakat teşevvüş halinde bulunan zihinleri onlara 
inkârı emrediyor ki, biz buna olumsuz sıfatla irtibatlandırılmış “saçma akıl” 
diyebiliriz. Selim akıl ile saçma akıl (karışık zihin) aynı şeyler değildirler. Açık 
olan gerçek şu ki, onları inkâra ve isyana sürükleyen şey selim akılları değil, 
azgın topluluk olmaları, kendi heva ve heveslerine göre hareket etmeleri, hu- 
kuk tanımamaları, zorbaca davranmalarıdır (51/Zariyat, 52-53). 

Bu yüzden iman etmiyorlar, başka bir deyişle hakka ve hakikate teslim ol- 
muyorlar. Kur'an-ı Kerim'i Hz. Peygamber'in uydurduğunu öne sürüyorlar. Oysa 
Kur'an'ı bir beşerin uydurması mümkün değildir, Hz. Peygamber de onu uydu- 
ramaz. İddialarında doğru iseler benzeri sözler getirmek suretiyle bunu kanıtla- 
malıdırlar. (Kur'an'ın meydan okumasına ilişkin bkz. 2/Bakara, 23; 8/Enfal,31.) 
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35. Yoksa onlar, hiçbir şey olmaksızın mı yaratıldılar? Yoksa yaratıcı- 


lar kendileri mi? 

36. Yoksa gökleri ve yeri onlar mı yarattı? Hayır; onlar, kesin bir bil- 
giyle inanmıyorlar. 

37. Yoksa Rabbinin hazineleri onların yanında mıdır? Yoksa üstün 
güç (her şeyin denetim ve yönetim) sahipleri kendileri midir? 

38. Yoksa onların bir merdivenleri mi var (ki) onunla (yükselip en 
yüce makamda konuşulanları) dinliyorlar? Öyleyse, dinleyenleri 
açık bir delil getirsin. 


39. Yoksakızlar O'nun da, erkek-çocuklar sizin mi? 
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40. Yoksa sen onlardan bir ücret mi istiyorsun ki, haksız bir borçtan 
dolayı ağır bir yük altındalar? 


41. Yoksagayp(bilgisi) onların katında mıdır, böylece yazıp-duruyorlar? 
42. Yoksa hileli-bir düzen mi kurmak istiyorlar? Fakat (asıl) 'o inkâr 
edenler hileli-düzene düşecek olanlardır. 


43. Yoksa onların, Allah'ın dışında başka bir ilâhları mı var? Allah, 
onların şirk koştuklarından yücedir. 


35-37. ayetlerle ilgili önemli bir rivayet vardır. Cübeyrbin Mut'im, Bedir sa- 
vaşında esiralındıktan sonra Medine'ye getirilmişti. Bir akşam Hz. Peygamber'in 
namazda Tür süresinden “Yoksa onlar, hiçbir şey olmaksızın mı yaratıldılar? Yok- 
sa yaratıcılar kendileri mi? Yoksa gökleri ve yeri onlar mı yarattılar? Hayır; onlar, 
kesin bir bilgiyle inanmıyorlar. Yoksa Rabbinin hazineleri onların yanında mıdır? 
Yoksa üstün güç (her şeyin denetim ve yönetim) sahipleri kendileri midir?" ayet- 
lerini okurken dinlediğinde duyduğu heyecanın az kalsın kalbinin durmasana 
yol açacağını söylemiştir. (Buhari, Tefsir, 52/1.) Başka rivayete göre Cübeyrbin 
Mut'im o anda imanın kalbinde yer etmeye başladığını söylemiştir. 

35. ayet insanın kendi başına yaratılmadığını, kendi kendini de yaratmadı- 
ğını belirtmektedir. Aklı başında olan herkes bu gerçeği teslim eder. Fizyolojik 
ve ruhi varlığı harikulade donanımda olan insan tesadüfen kendi kendine var 
olamaz. En azından insan bir anne ve babanın evliliğinden dünyaya gelir, or- 
tada dünyaya gelişini sağlayan sebepler zinciri var, söz konusu zincir de kendi 
kendine varolmuş değildir. İnsan kendi kendine varolmadığına göre anlamdan 
ve amaçtan yoksun yaratılmış olamaz. Bu kâinatın sahibi abes işlerle uğraş- 
maz. Varlık âleminde her bir nesnenin kendine göre bir önemi, fonksiyonu ve 
değeri varsa -ki öyledir- varlık ağacının Ahsen-i takvim üzere yaratılmış olan 
insanın da yaratılmış olmasının bir önemi, fonksiyonu, değeri ve gayesi olma- 
lıdır. (46/Ahkaf, 4.) 

Durum bu merkezde ise, insan Yaratıcısı'nın buyruğuna kulak vermek du- 
rumundadır. Çünkü onu yaratan ona bir anlam yüklemiştir. Apaçık gözlemden 
şunu anlıyoruz, gökleri ve yeri yaratan da insan değildir, insan varlık âlemini 
verili bulmakta, onun çeşitli imkân ve avantajlarından yararlanmaktadır. An- 
cak düşünmesi gereken şu ki, varlık âlemi insanın babasının çiftliği değildir, 
mülkün sahibi vardır ve O insandan bir takım şeyleri talep etmektedir. İnkâr- 
cılar bu temel hakikati reddediyorlarsa sebebi bütün bunlara kesin bir bilgi ile 
inanmamalarıdır. İnansalardı başka türlü düşünür, başka türlü hareket eder- 
lerdi. Varlık âleminin sonsuz hazineleri vardır, hiçbir insanın eseri değildir. İk- 
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rime ayette geçen “hazine”nin nübüvvet olduğunu söylemiştir. Buna göre yüce 
Allah risaleti kime dilerse verir, bunda kimsenin müdahalesi olamaz. 

Dikkatlice bakıldığında varlık âleminin tümü Allah'a boyun eğmiş bulun- 
maktadır. Varlıkta yegane otorite O'dur. Yasaları O vaz'eder, O'nun emriyle iş- 
ler; mülk, kudret ve hükümranlık O'nundur. Bu da egemenliğin nihai ve hakiki 
sahibinin Allah olduğunu göstermektedir. Mutlak iktidar, mutlak bilgi ve mut- 
lak servet O'nundur; diğer bütün iktidarlar, bilgiler ve servetler izafidir; sonlu 
ve sınırlıdır. Halkın tamamı Allah'ın yasak kıldığı bir şey üzerinde ittifak ede- 
cek olsa, o şey helal olmaz. İnkârcılar varlıkta mutlak egemen olmadıklarına 
göre nasıl yeryüzünde Allah'tan (ve dinden) bağımsız bir egemenlik alanı var 
ederler, kendilerine tahsis ettikleri özerk/otonom dünyalar meydana getirip 
ilahi hükümleri bu alanlara karıştırmazlar. 

İnsan bilgisi sınırlı bir varlıktır. Allah “El Alim” olduğu için insan bilir. Ama 
ona ilimden az bir şey verilmiştir. Göklerde, Mele-i a'la'da neler olup bittiği- 
ni insan bilebilir mi? Gücü yetiyorsa bir merdiven dayayıp yüce makamlarda 
olup bitenler hakkında bilgi sahip olsun, konuşulanları dinlesin. Böyle bir şey 
mümkün değildir, bu insanın sınırlı gücünü aşar. 

İnkârcıların ben idrakleri ve varlık tasavvurları yanlış olduğu gibi Allah 
tasavvurları da yanlıştır. Kendilerince kız çocuklarını Allah'a, erkekleri kendi- 
lerine nispet ederler. Bunun sebebi kız çocuklarını ve kadını küçük görmeleri- 
dir. Kadın algılarında temel bir çelişki söz konusudur, zira Lat, Uzza, Hubel gibi 
putlarını dişi melekler olarak gördükleri halde eşlerinin kız çocuğu doğur- 
duğunu haber aldıklarında yüzleri kararır, boğazları düğümlenirdi. Putlarda 
sembolize ettikleri meleklerin de dişi varlıklar olduklarına inanıyorlardı. (Bu 
konuda daha geniş bilgi için bkz. 16/Nahl, 57. ayetin açıklaması.) 

Kâhinler, şairler insanlardan birtakım beklentiler içinde olur. Peygamberler 
ise kimseden tek kuruş ücret almazlar, onlar yüce Allah tarafından görevlendi- 
rilmiş elçilerdir, her ne beklentileri varsa sadece Allah'tan beklerler ve sadece 
görevlerini hakkıyla yerine getirme kaygısında olurlar (23/Mü'minun, 72). Bu 
dahi peygamberlerin samimi ve ihlaslı görevliler olduğunu göstermeye yeter. 

Hz. Peygamber her ne yapıyorsa Allah'ın emri gereği yapar, kendisine çi- 
zilmiş çerçeve içinde hareket eder, başına neler geleceğini, hangi zorluk ve 
musibetlerle karşılaşacağını, nerede, ne zaman ve hangi durumda öleceğini 
bilemez. Ona düşman olanlar da bilemez. Belki onlar ona tuzak kuruyorlar 
ancak destekçisi, velisi Allah olduğundan eninde sonunda onlar tuzağa düşer 
(35/Fatır, 43; 85/Tarık, 15-17). 

İnsan aklını kullanıp doğru düşünecek olursa Allah'tan başka ilah olmadı- 
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ğını, kendisine Allah'tan başka ilah edinmenin yakışmadığını anlar. İnkârcılar 
hangi sapkın düşüncede olursa olsunlar, yüce Allah'ı nasıl tavsif ederlerse et- 
sinler, O, “şirk koştuklarından yücedir.” Birçok ayette zikredilen bu husus hayli 
önemlidir. Şöyle ki: 

İnsan hangi bilgi düzeyinde olursa olsun yüce Allah'ı “Zat” itibariyle idrak 
etmesi mümkün değildir, zira Zat her türden beşeri idrakin üstünde ve öte- 
sindedir. Ancak insan yine de belli bir tasavvura sahiptir. Söz konusu tasavvur 
ya başka inanç ve dinlerden tevarüs edilen “tanrı” anlayışlarına veya kendi 
indi anlayış ve tasavvuruna dayanır. Özellikle kendi heva ve hevesini merke- 
ze alanların tanrı tasavvuru bütünüyle yanlış, çarpık ve batıldır. Kişinin niyeti 
hesabi olmasa da Yüce Allah her iki tasavvurdan münezzehtir, yücedir. Doğru 
olan insanın Allah'ın kendini Kur'an'da anlattığı çerçevede tanımaya çalışması, 
bunun ötesine çıkmamaya itina göstermesidir. 
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44. Eğer gökten bir parçanın düşmekte olduğunu görseler bile: “Üst 


üste yığılmış bir buluttur.” derler. 


45. Öyleysesen onları (en dayanılmaz azapla) çarpılacakları günlerine 
kavuşuncaya kadar bırak. 

46. O gün, ne hileli-düzenleri kendilerine herhangi bir şeyle yarar 
sağlayacak, ne yardım görecekler. 

47. Şüphesiz zulmedenlere bundan önce de bir azap vardır; ancak 
onların çoğu bilmiyorlar. 

48. Artık, Rabbinin hükmüne sabret; çünkü gerçekten sen, Bizim göz- 
lerimizin önündesin. Ve her kalkışında Rabbini hamd ile tesbih et. 


49. Gecenin bir bölümünde ve yıldızların batışının ardında da O'nu 
tesbih et. 


İnkârın belirgin vasıflarından biri kökleşmiş önyargı veya nefsin tutkuları- 
nın esiri olmaktır. Allah'a ortak koşanlar bu iki handikabı aşamıyorlar. Einste- 
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in'ın dediği gibi “bir önyargıyı kırmak atomu patlatmaktan daha zordur”. Önyar- 
gıyı kırmak için zihni özgürleştirmek ve aklı doğru yönde kullanmak gerekir. Hz. 
İbrahim put kırıcıydı, yaptığı iş büyük putun dahi üzerine konan sineği kovmak- 
tan aciz olduğunu pratikte göstermekti. Bu deney, zihinler üzerindeki blokajları 
kırmaya matuftu. Çoğu zaman zihinsel tutsaklığa istek ve tutkular yol açar. 

Daha önce İsra süresinde (17/90-92) zikredildiği üzere, inkârcılar Hz. 
Peygamber'den olağanüstü tabiat olaylarını göstermesini istemişlerdi: Yerden 
pınarlar fışkırtması, göklerin üstüne parça parça yıkılması gibi. 44, ayet bu 
türden olaylar vuku bulsa bile -ki o zaman gözleriyle somut olarak görecek- 
lerdir- yine de inkârcılar inanmayacaklar, gökten başlarına düşmekte olan 
parçaların bulut yığını olduğunu söyleyeceklerdir. Bu ayet aynı zamanda yüce 
Allah'ın harikulade olarak meydana getirdiği olayları insanın bir şekilde ve 
fakat pozitivistçe açıklama cihetine gittiğini, bu yolla kendini kandırıp imanı 
reddettiğini ima etmektedir. Musa aleyhisselâmın gösterdiği mucizelerin ne- 
redeyse tamamına Firavun ve çevresi bu türden pozitivistçe açıklamalar geti- 
rip inanmamışlardı, ta ki Kızıldeniz'de boğulup gidinceye kadar. 

Durum buysa eğer zihnen kilitlenmiş bulunan inkârcılarla uğraşmanın 
faydası yok. 45. ayet bunları kendi hallerine terketmek gerektiğini söyler, bu 
elbette onlara uyarı veya tebliğ yapılmayacak anlamına gelmez. Aksine şartla- 
rın elverdiği ölçüde tebliğ yapmalı, inat ve isyanlarında devam edecek olurlar- 
sa eninde sonunda mukadder azapla karşılaşacaklardır. Burada azaba gönder- 
me olan “çarpılacak gün”e üç anlam vermek mümkündür: 

a) Dünyada iken eninde sonunda bir azaba düçar olacaklardır. Mesela 
Mekke'de bu inatçı tutum içinde olanlar bir süre sonra Bedir'de büyük bir fe- 
laketi tattılar. 

b) Öldüklerinde “kabir azabı”nı tadacaklardır. “Kabir azabı”nın varlığını 
kabul edenler, (9/Tevbe, 101 ve 40/Mü'min, 46. Ayetleri yanında bu ayete da- 
yanmaktadırlar.) Bunun yanında kabir azabıyla ilgili çok sayıda hadis vardır. 
Hadis kitaplarında yer alan rivayetlerde Efendimiz (s.a.), dualarında kabir aza- 
bından Allah'a sığınmış, Müslümanlara da Allah'a sığınmalarını tavsiye etmiş- 
tir. (Buhari, Ezan, 149; Müslim, Cennet, 57.) 

c) Kıyametin kopmasıyla nihai azapla karşılaşacaklardır. 

Her üçünden biri elbette vuku bulacak. Tefsircilerin bir kısmı, 47. ayet aza- 
bın (b) veya (c) şıkkında zikredilen azap olduğu görüşünü desteklemektedir. 
Çünkü bundan önce bir azaptan söz eder ki, bu ancak (a) şıkkında olan azap 
türü olabilir. Ancak, inkârcıların ve mücrimlerin, her zaman dünyada ceza veya 
azap görmediklerini biliyoruz. Bunların cezası ölümden sonraya kalmaktadır. 
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Ölümden sonraki azabın bir kısmı kabirde mi görülecek? Bu tabii ki sorulmaya 
değer bir sorudur, zira ayet-i kerime, “zulmedenler için kıyamet gününden 
önce bir azapolduğu”ndan söz etmektedir. 

O gün gelinceye kadar inkârcılar durmaksızın hileler peşinde olacak, tu- 
zaklar kurmaya çalışacaklardır. Bütün uğraşıları boşuna, hileli düzenlerinin 
hiçbiri onlara yarar sağlamaz, mukadder azaptan kurtarmaz, azap vakti geldi- 
ğinde de kimse onlara yardım edemez. 

48. ayet Hz. Peygamber'in “Rabbinin hükmüne sabretmesini” emreder. 
Bunun peygamberlik görevi veya görev sırasında karşılaşılan zorluklar, sıkın- 
tılar, musibetler olduğu söylenmiştir. Her ikidurum da yüce Allah'ın takdiri ve 
hükmüdür. Peygambere yakışan yılmadan, umutsuzluğa ve korkuya kapılma- 
dan görevini tam olarak yerine getirmeye çalışmasıydı. Bunun aynı zamanda 
kıyamete kadar gelecek mü'minler için de bir uyarı ve emir olduğunu söyle- 
yebiliriz. Müslümanlar tebliğ görevlerini yerine getirir ve Allah yolunda cihad 
ederlerken, bir yandan görevlerini hakkıyla yerine getirmeye çalışacaklar di- 
ger yandan her tür zorluğa ve sıkıntıya sabredip Allah'tan yardım dileyecekler. 
Elbette zafer takva sahiplerinin olacaktır. Bundan şüphe edilemez. Ayet, Hz. 
Peygamber (s.a.)'e hitaben “sen, Bizim gözlerimizin önündesin” buyurur. 
Bu demektir ki olup biten her şey gözlem altındadır, yüce Allah elçisini gözet- 
lemektedir (20/Taha, 39). 

Aktif ve zorlu mücadele yürütürken ibadetlere ara verilmemelidir. Hz. 
Peygamber'e her kalkışında Allah'ı tesbih etmesi emredilmektedir. Ayette 
geçen “kalkış” kimine göre bir meclisi terkedince yapılacak tesbihtir. Ayetin 
indiği toplumsal ortamda insanların yerde oturup halka halinde sohbet ettik- 
lerini göz önüne getirecek olursak “kalkmak”, meclisi terketmek demektir. Ki- 
mine göre ise gece uykudan kalktığında veya namaza kalktığında Allah'ı tesbih 
etmek gerekir, bununla ilgili rivayet edilen güzel dualar vardır. Bu da gecenin 
bir bölümünde yapılan tesbih “teheccüd namazı” gecenin tamamında herhan- 
gi bir saatte kılınan namaz veya yatsı namazı olabilir. Tefsirciler “Yıldızların 
batışının ardında da O'nu tesbih et”ten maksadın sabah namazı veya sabah 
namazının farzından önce kılınan iki rekât nafile olduğu söylenmiştir. Hz. Pey- 
gamber'in sabah namazının sünnetine büyük önem verdiği rivayetlerde yer 
almaktadır (Buhari, Teheccüd, 27; Müslim, Müsafirin, 94-96). 


Tür süresinin (52) tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


53- Necm Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 62 âyettir. İsmini ilk ayette geçen “Necm (yıl- 
dız)” kelimesinden almaktadır. Abese (80) süresinden önce, İhlas (112) süresin- 
den sonra indirilmiştir. Abdullah ibn-i Mes'ud'dan gelen rivayete göre Hz. Pey- 
gamber (s.a.)'in Mekkeli müşriklere karşı Kâbe'de alenen okuduğu ilk süredir. 
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Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 
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Battığı zaman yıldıza andolsun; 

Sahibiniz (arkadaşınız olan peygamber) sapmadı ve azmadı. 

O, hevadan (kendi istek, düşünce ve tutkularına göre) konuşmaz. 

O (söyledikleri), yalnızca vahyolunmakta olan bir vahiydir. 

Ona (bu Kur'ân'ı) üstün (oldukça çetin) bir güç sahibi (Cebrail) öğ- 
retmiştir. 

(Ki O,) Görünümüyle çarpıcı bir güzelliğe sahiptir. Hemen doğruldu. 
O, en yüksek bir ufuktaydı. 

Sonra yaklaştı, derken sarkıverdi. 

Nitekim (ikisi arasındaki uzaklık) iki yay kadar (oldu) veya daha ya- 


kınlaştı. 
Böylece O'nun kuluna vahyettiğini vahyetti. 
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11. Onun gördüğünü gönül yalanlamadı. 


12. Yinedesiz gördüğü (şey) üzerinde onunla tartışacak mısınız? 


Süreye ismini veren “necm” kelimesine üç anlam verilmiştir: “Yıldızlar”, 
“Süreyya yıldızı veya Arapların taptığı Şi'ra yıldızı” (bkz. 49. ayet) ya da “göv- 
desiz bitki, sapsız ot, çimen.” Ayet, üzerinde yemin edilen yıldız veya yıldızlar 
topluluğunun tan vaktindeki kozmik durumlarına işaret eder. “Heva” kelimesi 
çift kutuplu bir kelime olup inme, eğilme, meyletme, düşme anlamlarına geldi- 
gi gibi yukarı çıkma, yükselme gibi anlamlara da gelir. Burada ağırlıklı olarak 
birinci anlamda kullanılmıştır. Yıldızın bir metafor olarak kullanılması vahyin 
aydınlığına işaret de olabilir. Zira yıldızın batmasından sonra tan ağarır, şafak 
atmaya başlar. Cahiliye gece karanlığı gibidir, yıldızlar battıktan yani gece sona 
erdikten sonra gün aydınlanır, bu demektir ki nübüvvet zamanı başlar, bundan 
sonra ortalığı vahyin ışığı aydınlatacaktır. 

2. ayette zikri geçen “sahibiniz” Hz. Muhammed (s.a.)'e atıftır. Hitap onun 
yakın çevresine, cemaatine olabileceği gibi çocukluğundan beri onu yakından 
tanıyan, onunla sohbette bulunan genel muhataplarına yani Mekkelilere de 
olabilir. O eskiden beri aralarında yaşıyordu, onda herhangi bir akıl bozukluğu 
olmadığını biliyorlardı. (Bkz. 2/A'raf, 184; 23/Mü'minun, 69-70.) 

“Muhammed dalâlda bulunmadı” yani o vahiy aldı. Söylediklerinde, size 
aktardıklarında şaşırmış, tereddüde düşmüş, mesajı birbirine karıştırmış, 
kendisine iletilenlerin tamamını veya bir bölümünü unutmuş ya da sapmış-sa- 
pıtmış biri değildir. O doğru söylemektedir. Vahiy olarak tebliğ ettiklerinin ta- 
mamı hak, hakikat ve doğruluğu ihtiva etmektedir. Size aktardıklarının hiç- 
bir cümlesinde batıl yoktur, mesaj çürük, temelsiz iddia ve tezlere dayanmaz. 
Nasıl olabilir ki, söyledikleri Hak ve Hakikat'in kaynağından fışkırmaktadır. 2. 
ayet 19 ve 20. ayetlerden hareketle uydurulmuş Garanik rivayetinin asılsız ol- 
duğunu ortaya koymaya yeter. 

3. ayet Hz. Peygamber'in vahiyle olan ilişkisini anlatır. Vahiy, Yüce Allah'ın 
dilemesiyle Cebrail aleyhisselâmın Levh-i Mahfuz'dan aldığı bilgi ve haberleri 
elçinin kalbine ilka etmesi, zihnine iyice belletmesi olayıdır. Yüce Allah insanla 
doğrudan konuşmaz, bunun tek istisnası Musa aleyhisselam ile Sina Dağı'nda 
konuşmasıdır. Vahiy gelmeden önce peygamber hiçbir şey bilmez ne kitap ne 
iman (42/Şura, 52). Bu yüzden elçi sıfatıyla her ne söylüyorsa Allah'ın melek 
aracılığıyla söyletmesidir. Vahiy birtakım yollar ve aracılarla gelir. Elçi kendi 
heva ve hevesine, şahsi görüş ve mütalaasına göre konuşmaz, kendi fikir ve gö- 
rüşlerini Allah'ın kelamı olarak takdim etmez. Allah adına, vahiy diye birtakım 
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şeyler uyduracak olsa Yüce Allah onu kıskıvrak yakalar, can damarını keserdi 
(69/Hakka, 44-47). 

Aksine söylediklerini yazanlara kendine ait sözleri ile Kur'an arasına dik- 
katli ayırım yapmaları konusunda uyarır: “Benden Kur'an'dan başka bir şey 
yazmayın, kim benden Kur'an'dan başka bir şey yazmışsa imha etsin” (Müslim, 
Zühd, 2; Müsned, Ill, 12). Bu demektir ki Kur'an'ı kendisi yazmış, uydurmuş 
değildir, ona indirilmiştir. İnsan /beşer olarak diğer insanlardan farksızdır. Yer 
içer, pazarlarda gezer, gündelik geçimini temin etmeye çalışır, acıkır, sever, kı- 
zar, hastalanır, tabiatın şartlarından etkilenir, gaybı bilmez (18/Kehf, 110; 41/ 
Fussilet, 6). 

Bazı müfessirler ve bilginler 3. ayetten hareketle Hz. Peygamber'in her 
söylediği sözün vahiy olduğunu iddia etmektedirler. Bu kuşkusuz doğru de- 
ğildir. Doğru olanı Kur'an olarak bize tebliğ ettiklerinin vahiy, bunun dışında 
Kur'an'ın ışığında ve Kur'an'ın açıklanması, beyan edilmesi, hayata geçirilmesi 
çerçevesinde sarfettiği sözler, yaptığı fiiller veya takrirleridir. Kur'an'ın tama- 
mı vahiydir. Elçi Kur'an olarak her neyi söylemişse vahiy eseridir. Diğer sözleri, 
fiilleri ve takrirleri Sünnet'tir. Kur'an dışında zelle kabilinden yanlışlar, hatalar 
yapacak olursa yine vahiy tarafından hata ve yanlışlıkları düzeltilir. (Bkz. 8/ 
Enfal, 67-68; 66/Tahrim, 1; 89/Abese, 1-10.) 

Şu halde Sünnet ve Siretin, doğrudan vahiy membaından fışkırdığını söy- 
lemek mümkün değilse de, vahyin koruması ve teminatı altında olduğunu söy- 
lemek mümkündür. Bu asla bir çelişki ifade etmez, çünkü Efendimiz'in 610- 
632 yılları arasındaki siretine dikkatle baktığımızda yapıp ettiklerinin vahiy 
kontrolü altında gerçekleştiğini görebiliriz. 

Sünnet'le ilgili iki husus önemlidir: Biri Hz. Peygamber'in sünneti vahyin 
kontrolü altında vücut bulmuştur; diğeri uydurma (mevzu) değilse, vürut se- 
bebine ve ilgili bağlamına göre yasamada ve günlük hayatı tanzim etmede bağ- 
layıcı kaynaktır. En geniş manada Sünnet'e yaşama tarzı demek mümkündür. 
Şihâbüddin Ahmed el-Karafi sünnetin hangi durumlarda ve hangi bağlamlar- 
da referans alınabileceğini göstermiş bulunmaktadır. Karafi bunları tebliğ, fet- 
va, kaza ve imaret başlıkları altında toplamıştır. Tahir bin Aşur, tasnifi 13'e 
çıkarmıştır. İbn-i Kuteybe ise, kıyamete kadar değişmeyecek olan ahkâmı 
bildiren sünnet, belli illetlere bağlı olarak bizzat Hz. Peygamber'in içtihadı ile 
belirlenen sünnetler ve insanları ahlaki olgunluğa /kemale eriştirici sünnetler 
olmak üzere üç gruba ayırmaktadır. (Bkz. Ali Bulaç, Kur'an ve Sünnet Üzerine, 
4. Bsm. İstanbul-2012.) 

Allah'ın elçisinin söyledikleri hak ve hakikattir. Çünkü ona bu vahyi indi- 
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ren oldukça çetin, harikulade güzellikte ve düzgünlükte, güç ve kudret sahibi, 
bilgi ve hikmetle donatılmış Cebrail aleyhisselam indirmiştir. Cebrail herhan- 
gi bir melek değildir. Herhangi bir melek olmadığı gibi görünümü, varlığı ile 
de başka bir varlığa benzemez; çarpıcı bir güzelliğe sahiptir. “Şerefli bir elçi- 
dir” (Tekvir, 19-20); “Ruhu'lemin”dir (26/Şuara, 193); “Ruhu'lKudüs”tur (16/ 
Nahl, 102). Böylesine üstün özelliklere sahip “vahiy meleği” olduğu halede el- 
çilere vahyi Allah'ın izniyle indirmektedir yani kendisi vahiy indirmeye karar 
veremez (2/Bakara, 97). 

“Zü-mirre” üstün güç, kuvvet demektir. Asıl anlamı son sınırına kadar ha- 
latı bükmek demektir. Kelimenin iştikakı bize vahiy meleğinin Allah ile pey- 
gamber, dolayısıyla Allah ile insan arasında olağanüstü yol, güvenilir bir ileti- 
şim, sağlam bir köprü kurduğunu ima etmektedir. 

“Hızlı bir şekilde doğruldu.” “Doğrulma” fiiline Cebrail aleyhisselâm 
kendi suretinde doğrulup göründü, görünür oldu anlamı verildiği gibi, Hz. 
Peygamber'in doğrulup vaziyet aldığı anlamı da verilmiştir. Her iki anlam da 
muhtemeldir. 

En yüksek ufuktaydı. Yeryüzünde bulunduğu noktaya göre semanın en 
yüksek noktasında, güneşin doğduğu çizgideydi. Hz. Peygamber'e o çizgide 
göründü. Yaklaştı ve sarkıverdi. Yaklaştı fiilinin “dene” ile ifade edilmiş olması 
dikkate değerdir: Kelimenin kök anlamı ile “dünya” arasında akrabalık oldu- 

guna bakacak olursak, Cebrail'in kendini Hz. Peygamber'in algı evreninde al- 
gılanabilir kıldığını söyleyebiliriz. Vahiy ilahi mesajın insan zihnine yaklaştırıl- 
ması, dünya şartlarında algılanması olayıdır. Demek oluyor ki vahiy olayında 
hem Cebrail kendi varlığını elçinin algı evrenine hem ilahi mesajı beşer zihni- 
ne yaklaştırmakta, yakınlaştırmakta, algılanabilir, anlaşılabilir forma sokmak- 
tadır. Nasıl belli aralıklardaki titreşimleri kulaklarımız duyabiliyorsa, mesela 
güneş yüzünde öylesine dehşet verici patlamaları işitecek olsaydık beynimiz 
paramparça olacak idiyse, çıplak hakikatiyle zihnimizin vahyi algılaması öy- 
lesine imkânsızdır. Levh-i Mahfuz bizim idrakimizi aşar. Vahiy zincirinde yer 
alan melek ve peygamber mesajı bizim zihnimizin algılayabileceği forma so- 
kar. Bu açıdan bakıldığında bazı Meşşâiler'in iddia ettiğinin aksine insan hangi 
düşünce seviyesine çıkarsa çıksın, kendi zihni melekeleri ve akli kapasitesiyle 
meleğin bilgi ve haberi getirdiği özgün kaynağa ulaşamaz, eğer insan Levh-i 
Mahfuzdaki bilgiden yararlanacaksa mutlaka vahye muhtaçtır. 

Hz. Peygamber ile Cebrail arasında iki yay kadar mesafe kaldı veya daha 
da az mesafe. “Kavs” yay demek olup “kab” yayın kirişi ile kabzası arasında- 
ki bölüme denir. Bir teşbih olarak “Kab-ı kavseyn” yakınlığı ifade eder. Böyle 
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bir durumda iki varlık birbirine olabildiğince yaklaşmış bulunmaktadırlar. Bu 
bir beşer ile bir meleğin birbirlerine yaklaşabileceği en ileri noktadır. Adeta 
ikisi bir çizgide buluşabilmektedir. Varlık yapıları itibariyle mahiyetleri birbi- 
rinden tamamen farklı iki zatın bir çizgi üzerine gelmesi harikuladedir. Kab-ı 
kavseyn'in diğer anlamından hareket edecek olursak, iki varlık nesnel özel- 
likleri itibariyle değil ama epistemolojik olarak örtüşmüş bulunmaktadırlar. 
Araplarda iki kabile anlaşma imzaladıkları zaman iki yayı üstüste koyar, ok 
atarlardı. Bu artık iki kabilenin birbirleriyle örtüşerek ortak hareket edecek- 
leri anlamına gelirdi. Bu olayda da vahiy ile insan yani melek ile beşer aynı 
çizgide buluşmaktadır. Bu da Yüce Allah'ın insanı “kerim “ kılmasının (17/İsra, 
70), yüceltmesinin sonucu olup diğer varlıklarla mukayese edildiğinde insan 
için büyük bir armağanıdır. Zira Cebrail Allah nezdinde şerefi üstün bir me- 
lektir, büyük bir kuvvete sahiptir (81/Tekvir, 19-20), bu şereften insan da pay 
almakta, bu sayede vahiyle yücelmektedir. İnsan kendi zati varlığı itibariyle 
değil, Allah'ın onu bu formasyonda yaratması, onu yeryüzünün halifesi ve va- 
hiy ile buluşturması dolayısıyla yücedir, kerem sahibi kılınmıştır. Bu demektir 
ki insan, Cebrail'in peygamberin kalbine ilka ettiği bilgi, haber ve hükümler 
doğrultusunda yeryüzünde halifelik misyonunu yüklenecek olursa, büyük bir 
şeref sahibi olmak yanında, büyük bir kuvvete de sahip olacak, söz konusu 
kuvveti hak ve adalet yolunda kullanacaktır. 

“Kavs”ın hem erkek hem dişi için kullanılan bir kelime olması söz konu- 
su şereften erkek ve kadın yani insanın pay aldığını ima eder. En doğrusunu 
Allah bilir. 

Söz konusu yakınlaşma tahakkuk ettikten sonra vahiy meleği Allah'ın kulu 
olan Hz. Muhammed (s.a.)'e vahiy olarak ne getirmişse vahyetti, kalbine ilka 
etti, zihnine nakşetti. Hz. Peygamber bu olayı fiilen yaşadı, ruhsal olarak tec- 
rübe etti. Vahye ruhen iştirak sadece peygamberlere mahsustur, diğer hiçbir 
bilge, bilgin, filozof, imam, hoca, üstat, pir, arif veya velinin böyle bir tecrübesi, 
ruhi iştiraki söz konusu olamaz. 

Hz. Peygamber, vahiy meleğini gözüyle gördü, bu bir illüzyon (yanılsama) 
veya halüsinasyon (sanrı) değildi, gözleriyle gördüğünü zihni ve kalbi teyit 
etti. Göz ve kalbin görüneni teyit etmesi gözün ve gözlemle elde edilen bilgi- 
nin bazen yanıltıcı olabileceğine işaret etmektedir. Gözlenen veya görülen şey 
selim akıl ve selim fıtrat tarafından da doğrulanıyorsa gerçeklik ifade ediyor 
demektir. Modern psikoloji gaipten seslerin işitilmesini veya maddi olmayan 
varlıkların görüldüğü iddiasının ortaya atılmasını halüsinasyon olarak görür, 
dolayısıyla vahyin hakikatini reddeder. Nitekim oryantalistler vahye inanma- 
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dıkları için Hz. Peygamber'in sara hastası olduğunu ara sıra nöbetlere yakala- 
nıp bu sözleri söylediklerini iddia etmektedirler. 

Hz. Peygamber Aleyhissalâtü vesselam hayal görmüyordu, sanal bir âlem- 
de yaşamıyordu. Melek kendi suretinde apaçık bir gerçekti, onunla konuşuyor- 
du, ona bilgi ve haber aktarıyordu. Durum böyle iken inanmayanların onunla 
tartışması son derece garip! 

Bazı rivayetlere gör bu olayda Hz. Peygamber'in gördüğü Yüce Allah idi. An- 
cak Hz. Aişe'den gelen bir rivayet bu görüşü reddetmektedir: “Muhammed Rab- 
bini gördü diyen yalan söylemiştir” demiş, arkasından “Gözler O'nu görmezama 
O gözleri görür” (6/En'am, 103) ayetini okumuştur. (Buhari, Tevhid, 4; Tirmizi, 
Tefsir, Süre: 54). Bir başka rivayette Hz. Aişe, onun gördüğünün Cebrail olduğu- 
nu ve asıl şekliyle gördüğünü söylemiştir. (Buhari, Bed'u'l Halk, 7; Müslim, İman, 
287.) EbuZer el Gıfari de, Hz. Peygamber'e “Rabbini gördün mü?” diye sorduğu- 
nu, onun da “Bir nur gördüm” dediğini rivayet eder. (Müslim, İman, 292.) 


z- 
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13. Andolsun, onubir de diğer inişte görmüştü. 
14. Sidretü'l-Münteha'nın yanında. 

15. KiCennetü'l-Me'vaonun yanındadır. 

16. Sidreyi örten örtmekte iken, 

17. Göz kayıp-şaşmadı ve (sınırı) aşmadı. 


18. Andolsun, o, Rabbinin en büyük âyetlerinden olanı gördü. 


13. ayet Efendimiz (s.a.)'in vahiy meleğini iki kere kendi asli hüviyetinde 
gördüğüne işaret eder. Bazı tefsirciler Mekki olan sürenin iniş zamanı ile Efen- 
dimiz'in yine Mekke'de miraca çıkışı arasındaki zaman farkına itiraz etmele- 
rine rağmen, söz konusu ikinci görmenin miraçta vuku bulduğunu söylemek 
daha akla yatkın görünmektedir. 

14. ayet ikinci görmenin “Sidretü'l-Münteha'nın yanında” vuku bulduğu- 
nu bildirir. Sidretü'l münteha en son ağaç demektir. Söz konusu ağacın 6. veya 
7. gökte olduğunu söyleyenler olduğu gibi, Arş'ın sağında olduğunu, cennet ne- 
hirlerinin altında yetiştiğini söyleyenler de var. Bu olayın dünya ortamında ger- 
çekleştiğini söyleyenlere göre sidre Arabistan kirazı adı verilen Nabk ağacıdır, 
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görme olayı son ağacın olduğu yerde olmuştur. Ancak göklerde olduğunu dü- 
şündüğümüzde, bunun Arabistan ağacı üzerinden bir metafor olarak kullanıldı- 
ğını düşünebiliriz. “Son ağaç” olduğuna göre, Sidretü'l münteha bütün yaratık- 
ların ve meleklerin bilgilerinin son bulduğu sınır olup ötesini Allah'tan başkası 
bilemez ve bu sınırı geçemez. Cebrail aleyhisselam dahi belki bu sınırı geçemez. 
“Cennetü'l-Me'vaonun yanındadır.” Burada zaman ve mekân üstü varlık ala- 
nıyla karşı karşıya olduğumuz anlaşılıyor. Hem hiç kimsenin geçemeyeceği bir 
eşikten söz ediliyor hem Cennetü'lMe'va'nın yanında olduğu haber veriliyor. 
Bize göre bu ayetlerde işaret edilen şey, dünya şartlarına bağımlı olan idrak ve 
kavrayışımızı aşan varlık alanlarının bulunduğuna ilişkin imalar söz konusudur. 

Efendimiz Mirac olayını anlatırken şöyle der: “Sonra Cebrail, beni Sidre- 
tü'l Münteha'ya kadar götürdü. Sidre'yi insanı hayret ve şaşkınlık içinde bıra- 
kan öyle renkler kaplamıştı ki, onların ne olduğunu bilemem.” (Buhari, Salat, 
3; Enbiya, 5; Müslim, İman, 163.) 

16. ayet söz konusu “ikinci görme”nin dünya ortamında vuku bulmadığını 
beyan eder: “Sidreyi örten örtmekte iken” sınırı ifade eder. Bu sınırın öte- 
si yoktur. İbn-i Mes'ud, üstünden inen her şey oraya kadar ulaşır ve oradan 
yükselir, der. İbn-i Abbas, peygamberlerin bilgisinin bu sınırda sona erdiğini, 
ötesini bilemediklerini söyler. Dahhak'a göre ise ameller oraya çıkar, oradan 
alınır. Ka'b ise peygamberler ve melekler oraya kadar çıkabilir, demiştir. Hz. 
Ali'ye göre, Hz. Muhammed'in sünneti üzere yaşayanlar oraya kadar ulaşır. 
Sidreyi örten veya bürüyen nurdur, kimse çıplak gözle buna bakamaz. Örtünün 
kelebekler tarafından teşkil edildiği söylenmiştir. En doğrusunu Allah bilir! 

Efendimiz son sınıra gelince buraya odaklandı. Gözü sağa sola kaymadı, 
ötesine geçmedi. Bunun “kendisine verilen emri aşmadı” anlamında kullanıl- 
dığı da söylenmiştir. Fakat bu harikulade ortamda bilincini tam olarak koruya- 
bildiğini şeklinde anlamak mümkündür. Böyle bir ortamda sıradan bir insan 
kendini kontrol edemez. Belki ötesinin ortamında mevcut bulunanlar onun bi- 
lincine zarar vermesin diye bir koruma alanı meydana getirildi. Orada Hz. Pey- 
gamber (s.a.) Rabbinin en büyük ayetlerinden olanı görmüştür. 18. ayet, 
Hz. Peygamber'in Zat'ı değil, O'nun en büyük ayetlerinden olanı gördüğünü 
açıkça beyan etmektedir. Bu da Hz. Aişe'nin “rü'yet”le ilgili görüşünü teyit et- 
mektedir. (Bkz. 17 /İsra, 1.) 


229 2 alaz 0... yp EZ 141 
4) EN EİN kağ (vay alla YİN azizi 
19. Gördünüz mü-haber verin; Lât ve Uzza'yı. 


20. Veüçüncü (put) olan Menat'ı(n herhangi bir güçleri var mı?) 
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Lât Taif'te; Uzza Mekke ile Taif arasında Hurad denen yerde Kureyş kabi- 
lesi; Menât ise Mekke ile Medine arasında Kudeyd'de bulunup Evs ve Hazrec 
kabileleri tarafından yüceltilen putlardı. Başka rivayetlere göre her üç put da 
Kâbe'de bulunuyordu. Arapların inancına göre bu üç put dişi olup tanrıçaları 
simgeliyorlardı, “Allah'ın kızları” kabul ediliyorlardı. 

Taberi'nin verdiği bilgilere göre, Lât'ın “Allah” isminden, Uzza'nın da yine 
Allah'a bir göndermede bulunarak “Aziz”"den türediğini iddia ederlerdi. Lat en 
eski olanıydı. Bu üç put, Yahudi din geleneğinde de bilinirdi: Lat (Pear), Uzza 
(Kemoş), Menat (Mercury). Kemoş birMoab tanrısıdır: (Hâkimler, 11:24). Lat, 
Beyt-Peor olarak Tevrat'ta geçer (Tesniye, 34:6). Asıl adı Baal'dır ve inanışa 
göre bir Ugarit tanrısıdır. İsrailoğulları, Hz. Musa zamanında Baal'a tapınarak 
büyük günah işlemişlerdir. (Bkz. 22/Hac, 52-54. ayetlerin açıklaması.) Mu- 
hammed Esed, Lat'la ilgili şu değerlendirmede bulunur: “Özellikle Lât'a tapın- 
ma daha eskilere dayanıyordu ve kesinlikle Güney Arabistan kökenliydi: Lât 
muhtemelen eski Yunan mitolojisindeki, Zeus'un eşlerinden biri ve Apollo ile 
Artemis'in annesi olan yarı-tanrıça Leto'nun bir prototipiydi.” 

Her neyse, asıl konu şu: Birer taş, demir veya tahta yığınına tapınmanın 
aklı başında, muhakeme yeteneği sağlam insan için mantıki bir temeli yoktur. 
Vahyin ilk muhatapları da bunun farkındaydı. Bunlara tapma sebebini şöyle 
açıklamaya çalışıyorlardı: Biz evrenin yaratıcısı Allah'ı çıplak gözle göremiyo- 
ruz ki ona gereken sevgi ve saygıyı gösterelim, huzuruna çıkıp bağlılığımızı bil- 
direlim, önünde eğilelim. Biz bu nesnelere tapıyor değiliz, bunların şahsında 
gerçek yaratıcıya ne kadar bağlı olduğumuzu göstermek istiyoruz, bu putlar 
bizi ona yaklaştırır, bize aracılık yapar. Kur'an-ı Kerim kadim bir pozitivizm 
olan bu inancın ne kadar çürük olduğunu gösterir ve insanı, isimleri, sıfatları 
ve fiilleri üzerinden Yüce Allah'ı tanımaya ve sadece O'na kulluk davet eder 
(39/Zümer, 3). 

Kur'an-ı Kerim bu sayede bir yandan putatapıcıların inançlarının temel- 
sizliğini anlatırken diğer yandan sahih, doğru inancın ne olduğunu anlatır. 
Müşriklerin iddia ettiklerinin aksine insan Allah ile doğrudan temas kura- 
bilir. Ona dua etmesi, kalbini ona açması yeterlidir. Kaldı ki Yüce Allah tarih 
boyunca elçiler göndererek insanlardan ne istediğini açık bir dille bildirmiş 
bulunmaktadır. Esasında vahiy yukarıdan aşağıya yani insana, dua aşağıdan 
yukarıya doğru seslenme ve konuşmadır. Müşrikler ise insan tarafından hiçbir 
zaman ilişki kurulamaz tanrı tasavvuruna sahip olduklarından nübüvveti ka- 
bul etmiyorlardı. 

Müşriklere göre melekler Allah'ın kızları olup harikulade güzel varlıklar- 
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dır. (Bkz. 16/Nahl, 57.) Nesnelerden yonttukları putlar onları temsil ediyordu. 
Bu demektir ki meleklerde de tanrısal bir öz vardı, çünkü evlat babasının bir 
parçasıdır. Bu bize eski Grekler'in “tanrıların tanrısı Zeus” ile “diğer tanrılar” 
tasavvurunu hatırlatmaktadır. Grekler de hakikatte tabiat kuvvetlerini -aslın- 
da tabiat yasalarını işleten melekleri— tanrılaştırmış, en tepeye de Zeus'u yer- 
leştirmişlerdi. 

Uhud savaşında Müslümanlar 70 şehid verince Ebu Süfyan “Bizim Uz- 
za'mız var, sizin Uzza'nız yok!” demişti. Bunun üzerine Hz. Peygamber, yanın- 
da bulunanlara şöyle bir mukabelede bulunmalarını buyurmuştu: “Allah bizim 
Mevlamızdır, sizin ise Mevlanız yok, deyin!” (Buhari, Megazi, 17.) 

Hiçbir hakikate dayanmayan inançlarına göre, birer sembol olan putlar 
insanın ulaşamadığı kata ulaşır, Allah'a insanın isteklerini iletir, gerektiğinde 
günahlarından arınmasına vesile olur ve geri kalan hayatının nimet ve refah 
içinde geçmesini sağlarlardı. Oysa geçmiş toplumlarda olduğu gibi Mekkeli 
müşrikler de bunu kafalarından uyduruyor, işlerine geldiği gibi aracılar yo- 
luyla Allah ile münasebetlerini düzenliyorlardı (7 /A'raf, 71). Müşrikler ahirete 
inanmadıklarından meleklerden beklentileri geri kalan dünya hayatlarında 
refahlarının artması, daha çok zenginlik, servet, sağlık, güç ve iktidardı. 


Garanik olayı 


Sürenin 19-20. ayetleri modern zamanlarda oryantalistlerin ilgi alanı 
içinde olmuştur. Kur'an ve Hz. Peygamber (s.a.) çevresinde birtakım şüpheler 
uyandırmak isteyenler -hem oryantalistler hem Müslüman dünyada inancı za- 
yıfolanlar- tefsirlerde yer alan bir rivayete dayanarak vahyin saf bilgi olmayıp 
araya başka unsurların karıştığını, hatta bir ara Hz. Peygamber'in de putların 
önünde eğilip secde ettiğini iddia etmektedirler. Bundan hareketle Hint asıllı 
İngiliz vatandaşı Salman Rüşdü, ilk baskısı 26 Eylül 1988 yılında İngiltere'de 
yapılan “Şeytan Ayetleri” adlı bir roman yazarak hem bu iddiayı tekrarlamış 
hem Efendimiz'e ve hanımlarına olmadık hakaret ve yakıştırmalarda bulun- 
muştur. Konuya yakından bakmaya çalışalım: 

Tefsir kitaplarının yer verip “mürsel” rivayetlere dayandırdıkları iddiaya 
göre Hz. Peygamber birgün Mekke'de iken vahiy geldi. Vahiy Necm süresini 
getiriyordu; sıra “Gördünüz mü-haber verin; Lât ve Uzza'yı. Ve üçüncü 
(put) olan Menât'1?” okumaya gelmişti ki, Hz. Peygamber şeytanın telkinle- 
riyle “Tilke'l ğaraniyka'l ulya ve inna şefaatehunne le türca (Bunlar yüce 
turnalardır ve şefaatleri mutlaka umulur)” deyiverdi. Bitirdiğinde secde etti, 
orada bulunan sahabe ve müşrikler de ona eşlik etti. Bunun üzerine Mekke- 
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liler “Artık Muhammed'le aramızda görüş ayrılığı kalmamıştır. Biz de Allah'ın 
yaratıcı verızık verici olduğuna inanıyor ama putlarımızın Allah katında bize 
şefaatçi olacaklarını savunuyorduk” dediler. 

Akşam Cebrail gelip de gün içinde öğrettiği ayetleri Hz. Peygamber'den 
tekrar etmesini isteyip de “şeytanın da ilaveleri”ni okuyunca Vahiy Meleği 
“Ben sana bu sözleri getirmedim” demiş. Hz. Peygamber, bunların ayet olma- 
yıp şeytanın telkinleri olduğunun farkına varmış, fazlasıyla üzülmüştür. Onu 
teselli etmek üzere iki vahiy gelmiştir. Biri İsra (17) süresinin 73-75. ayetleri; 
diğeri Hac (22) süresinin 52. ayetidir. Bunların kritiğini az sonra yapacağız. 

Söz konusu rivayet muhtelif olup üç ayrı versiyonu ihtiva etmektedir: 

a) Putları övücü sözleri söyleyen Hz. Peygamber'dir; 

b) Bu sözleri söyleyen şeytandır; 

c) Hz. Peygamber, bu sözleri müşriklerin inancı ve sözleri olarak söylemiş 
ancak kendi sözleriymiş gibi anlaşılmıştır. 

Bir de böyle bir olayın vuku bulmadığını, sonradan uydurulduğunu düşü- 
nen alimler vardır ki bizce de doğru olanı budur. Şöyle ki: 

Yukarıda işaret ettiğimiz üzere, bu rivayet literatürde “mürsel” adı verilen 
bir hadise dayandırılmaktadır. Rivayeti “senet” ve “metin kritiği” açısından ele 
aldığımızda söz konusu rivayetin doğru, güvenilir ve gerçeğe tekabül eden bil- 
gi ve haber ihtiva etmediğini tespit edebiliyoruz. 

Usul açısından rivayet “sahih” dahi olsa hükmü itibariyle haber-i vahid 
olup dinin usulü, temel esasları, akidenin/inancın ana umdelerini tersine 
çevirecek nitelikte olması hasebiyle rivayeti başından hükümsüz kılar. Usur- 
lü'd-Din açısından bu rivayet “yok hükmünde”dir. İslam dininin esası Allah'ın 
birliği tevhid inancını yerleştirmek, putların hiçbir değerinin olmadığını orta- 
ya koymaktır. Kur'an'ın yüzlerce ayeti ve Necm süresi bu mesajı tekrar eder. 
Kur'an'ın tümüne aykırı bu rivayet muteber değildir. Bir hadis hem senet, hem 
metin yönünden sahih ise tabiatı gereği Kur'an-ı Kerim'e aykırı olamaz. Apaçık 
Kur'an'a ve tarihte bütün peygamberlerin mücadelesini verdiği tevhid inan- 
cına aykırı olduğuna göre, söz konusu rivayetin ya senedinde veya metninde 
sorun var demektir. Muhakkik bilginlerin ortaya koyduğu gibi rivayet her iki 
açıdan da sorunludur. 

“Senet” açısından rivayet mürseldir. “Mürsel” hadis, zincirinde sahabe- 
nin yer almadığı rivayettir. İbn-i Kesir Garanik rivayetlerinin tümünün mürsel 
olduğunu söyler. İttifakla Garanik'le ilgili mürseller sahih ve muttasıl senetle 
gelmiş değillerdir. Rivayetin “metin” açısından kritiğini yaptığımızda şu hu- 
susların altını çiziyoruz: 
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1) Hz. Peygamber, görevi icabı melek ile şeytanı; 

2) Allah'ın kelamı ile şeytanın vesvese ve iğvasını ayırabilecek kabiliyet- 
tedir. 

3) Eğer bu iki mahiyeti birbirinden ayırt edemiyorsa nübüvvet misyo- 
nunun kendisinde sorun var demektir ki, bunun bir ucu -haşa- Yüce Allah'a 
çıkar. Bu demektir ki Allah, kendi elçisini ona indireceği vahye doğru dürüst 
hazırlamış değildir; Şeytan'ın da secde etmeyi reddederken Âdem'in kendisi- 
ne yüklenilen görevi yerine getirmeyeceğini, -haşa- Allah'ın yanlış bir adamı 
seçip görevlendirdiğini gerekçe olarak öne sürüyordu ki, bu rivayet zımnen 
Şeytan'ın tezini doğrular mahiyettedir. Allah'ı bu noksanlıktan tenzih ederiz. 
Kadı İbn-i Arabi, haklı olarak “Eğer Şeytan peygamber ile vahiy arasına veya 
vahiy kanalına girebiliyorsa, Kur'an'ın tamamına ilişkin güvende bir sarsıntı 
meydana gelir. Bu Kur'an'a gölge düşüren büyük bir bühtandır. 

4) Bu olay sahiden cereyan etmişse Hz. Peygamber masum yani “ismet” 
sıfatına sahip demek değildir. Küçük ve büyük ameli günahlardan korunan 
bir elçinin imanın esasıyla ilgili bir hatadan, hatta temel bir sapmadan korun- 
mayacağını düşünmek tutarlı değildir. Küfür ve şirkten, putları yüceltmekten 
peygamber korunmayacaksa başka nelerden korunur ki! 

5) Hz. Peygamber aldığı vahyi anında tebliğ etmiştir, 19-29 ayetleri okur- 
ken hemen arkasından şeytanın ilavelerini okurken Cebrail aleyhisselâmın 
neden müdahale etmediği sorulmaya değer bir sualdir. Diyelim ki süreyi kal- 
bine ilka etti ve ayrıldı, eğer peygamber şeytanın telkinleriyle ilavelerde bu- 
lunduysa Cebrail'in veya Yüce Allah'ın bundan anında haberdar olmaması dü- 
şünülemez, böyle bir durumda Vahiy meleği hemen gelir, hatayı tashih ederdi. 
Akşamı bekleyip gelmesi makul değildir. 

6) Büyük üzüntü duyması üzerine Hz. Peygamber'e teselli mahiyetinde in- 
dirilen ayetlere baktığımız da, rivayetin asılsızlığını ortaya koymaya yetmekte- 
dir: Biri İsra süresinin 73-75. ayetleri 

a)"Onlar neredeyse, sana vahyettiğimizden başkasını bize karşı düzüp uydur- 
man için neredeyse seni fitneye düşüreceklerdi; o zaman seni dost edineceklerdi. 
Eğer biz seni sağlamlaştırmasayadık, andolsun, onlara az bir şey (de olsa) eğilim 
gösterecektin. Bu durumda, biz sana, hayatında kat kat, ölümün de kat kat (acısı- 
nı) tattırırdık; sonra bize karşı bir yardımcı bulamazdın" (17 /İsra, 73-75). 

Bu ayetler genel olarak Allah'a ortak koşanların elçiyi fitneye düşürmek 
istediklerini ancak Allah'ın onu koruduğunu belirtmektedir. Konuyla ilgili iki 
husus göze çarpmaktadır: 

aa) Ayetlerde söz konusu olan “şeytan” değil “Allah'a ortak koşanlar”dır; 
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bb) Varsayalım ki Garanik olayı vuku bulmuş yani şeytan böyle bir teşeb- 
büste bulunmuştur. Ayetler açıkça “neredeyse seni fitneye düşüreceklerdi” de- 
mekte yani bunu başaramadığını beyan etmektedirler. 

b) “Senden önce gönderdiğimiz hiçbir elçi ve peygamber yoktur ki, birşeyi 
arzuladığı zaman, şeytan onun arzusuna vesvese karıştırmamış olsun.” (22/Hac, 
52.) Garanik Mekke döneminde vuku bulduğu iddia edilen bir olaydır. Hac sü- 
resi ise Medine'de inmiştir; iki olay arasında sekiz sene gibi uzun bir zaman bu- 
lunmaktadır. Yine -farz-ı muhal- ayetin bu olay üzerine indiğini varsaysak bile: 

aa) Ayette sözü edilen “ümniyye” arzuyu, temenniyi ifade eder. Şeytanın 
arzusu Hz. Peygamber'i davasından vazgeçirmektir, fakat bunu bir kerecik 
dahi olsa başardığına ilişkin elimizde somut bilgi yoktur; 

bb) “Ümniyye” sadece Hz. Peygamber için değil bütün elçiler için söz ko- 
nusu olmuştur. Şeytan her elçiyi yolundan çevirmek için birtakım teşebbüsler- 
de bulunmuş ama teşebbüsleri başarısız kalmıştır. 

7) Varsayalım ki (farzımuhal) olay bu şekilde vuku buldu, iddia edildiği 
üzere akşam gelip Cebrail, şeytanın ilavesini ayıklamışsa, yine bu demektir ki, 
Kur'an tamamen Cebrail'in vahyettiklerinden ibarettir, içinde en ufak harici 
bir ilave bulunmamaktadır. 

Özetle söz konusu rivayet senet ve metin yönünden güvenilir değildir; 
böyle bir olayın vuku bulması düşünülemez, vuku da bulmamıştır; rivayet 
bütünüyle Kur'an'ın ve İslam imanının esaslarına aykırıdır. (Daha geniş bilgi 
için bkz. Kadı İbn-i Arabi, Ahkamu'| Kur'an, 11, 346, Beyrut-tarihsiz; İsmail Cer- 
rahoğlu, Garanik Meselesinin İstismarcıları, A.Ü. İlahiyat Fakültesi Dergisi, c. 
XXIV, Ankara-1981; Hüseyin Hatemi; Şeytan Rivayetleri, İstanbul-1989; Said 
Şimşek, Hayat Kaynağı Kur'an Tefsiri, V, 91-125; İstanbul-2012.) 


; v ME NA EE ?. pri gan 
Ça dağ İSİ Gl gi şii ala Sİ Sİ 
21. Erkek(evlât) sizin, dişi O'nun mu? 


22. Eğer böyleyse, bu, çarpık bir paylaşma. 


Araplar, Allah'a eş koşuyorlardı, putları onlar için aracıydı. Bunun yanın- 
da Allah'a çocuk isnat ediyorlardı. Ama Allah'a isnat ettikleri çocuk “dişiydi.” 
Kur'an'ın, bunu garipser bir ifade kullanması, kız çocuklarını erkeklere göre 
daha düşük bir derecede mütalaa etmesi dolayısıyla değil, Arapların erkek ve 
kadına bakışlarını temellendiren zihniyetlerinin çarpıklığına vurgudur. 

Araplar hiçbir zaman kadını erkekle aynı ontolojik ve dolayısıyla beşeri se- 
viyede ele almazlardı. Onların gözünde kadınlar ikinci sınıf insandı. Savaşta esir 
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olarak ele geçirildiğinde hangi durumlara düştüğünü bilirlerdi. Bu onlar için 
utanç vericiydi. Bu yüzden bir Arap kız çocuğu babası olmak istemezdi. Hatta 
pek küçük yaşta kız çocuklarını diri diri toprağa gömüp öldürürlerdi de. Fakat 
iş paylaşıma geldiğinde, Allah'a kızları, kendilerine erkekleri ayırırlardı ki, bu, 
aynı zamanda onların sosyal, iktisadi ve adli hayatlarındaki çarpık, eşitsiz ilişki- 
nin din ve semboller seviyesindeki ifadesiydi. Araplar için sözkonusu olan zihni 
sorunun modern zamanlarda da başka türden sorun devam etmekte olduğunu 
görüyoruz ki, bu büyük ölçüde “feminist ideolojiler” de somutlaşmaktadır: 

Feministler, putlar üzerinden yüceltilen tanrıçaların kadın-egemen bir dün- 
yanın temelini teşkil ettiklerini düşünürler: Simone de Beauvoir şöyle der: “Er- 
keklerin, yazdıkları yasaları onaylayan bir tanrıya sahip olmak gibi bir üstün- 
lükleri vardır; kadınlar üzerindeki mutlak yetkinin onlara yüce tanrı tarafından 
bağışlanmış olması da bir talihtir. Bütün öbür dinlerin yanı sıra, Yahudilikte, Hı- 
ristiyanlıkta ve Müslümanlıkta erkeğin efendiliği tanrısal bir haktır; dolayısıyla 
tanrı korkusu, ezilen kadınların başkaldırıya yönelik bütün tepkilerini bastırır.” 

Bu teze göre kadın bir zamanlar tanrıçayken “erkeğin kölesi” veya en hafif 
deyimiyle “ikinci sınıf” insana dönüşmesini sağlayan tek tanrılı dinler olmuş- 
tur. Çünkü insanlığın başlangıcında tanrılar kadındı. İnsanlar hayatın kaynağı 
ve yaratıcısı olarak kadını görür, ondan yardım dilerlerdi. Feminist tezin da- 
yanaklarını ağırlıklı olarak “tarih öncesi tapınak yıkıntılarında bulunan kalın- 
tılar” teşkil eder. Varsayıma göre erkek egemen bakış açısı yeryüzünü kadın 
olarak tasarlar, tohumu içine alıp ürün veren toprağı kadın simgeler, erkek 
göklerin efendiliğine denk düşer. 

Merlin Stone buna itiraz eder: “Tanrılar Kadınken” adlı kitabında “Yakın- 
doğu ve Ortadoğu'daki hemen hemen bütün kadınların Göklerin Ecesi olarak 
adlandırıldığını; Mısır'da eski Güneş Tanrıçası Nut gökyüzü olarak tanımlanır- 
ken, erkek kardeşi ve kocası Geb'in yeryüzünü simgelediğini öğrendim” der. 
Mezopotamya uygarlıklarından Sümer, Mısır, Anadolu, Grek ve Roma uygarlık- 
larına kadar kadının tanrıçalık öyküsü yer alır: “Sümerlerin ilk yaratıcısı Nam- 
mu adındaki tanrıçadır. Yunanlılarda Gaia, Mısır'da ilk yaratıcı olarak Heuhet 
adındaki tanrıçalara inanılırdı. İnsanlık çok uzun süre tanrıçalara taptı” Ka- 
dını tanrıça makamına çıkartan özelliği doğurganlığıdır. Doğurganlık erkeği 
kaygılandırır; kaygı durumunda insan ya uzak durmaya çalışır veya derin say- 
gı duyar. Tanrıçalara tapınılan dönemde akrabalık ve soy kadın üzerinden be- 
lirlenirdi, zaman içinde erkek bu sistemi tersine çevirerek toplumsal düzene 
egemen olmaya başladı. Merlin Stone'a göre tanrıca inancını sona erdiren fak- 
tör, önce kuzeyli akıncılar yani Hint-Avrupalıların saldırısı, ardından İbrani- 
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ler, sonrasında Hıristiyanlık ve İslam olmuştur. Özellikle tek tanrılı dinler eril 
dinler olarak şekillenince kadın artık erkeğin malı ve nesnesi olarak toplumda 
yerini aldı. Feminist teze göre “tek tanrılı dinler ile birlikte tanrıçalar etkisini 
kaybetmeye başladı. Tevrat, İncil ve Kur'an ilk yaratılanın erkek olduğunu söy- 
ledi. Kadın da bu erkeğin kaburga kemiğinden yaratıldı. Kadının görevi erkeği 
yalnızlıktan kurtarmak ve eğlendirmektir.” 

Bu tezin kritiğini yapmak gerekirse şunları söylemek mümkün: 

a) Feministlerin tezlerini temellendiren tarih öncesi kalıntılar sağlam ka- 
nıt sayılamaz, hemen hemen tümü belli bir okuma biçimine dayanırlar. Tarih- 
sel bir buluntuyu birden fazla okumaya tabi tutmak mümkün. Söz gelimi kalın- 
tı ve buluntulardan hareketle -bilimsel olarak- yaratılış hakikatini kanıtlamak 
mümkün olduğu gibi, Darwinist evrimci kuramın lehinde yorumlanabilecek 
bulgular de elde etmek mümkündür. 

b) İki cins arasındaki ayrımın temel alınıp tarihsel olayların belli bir oku- 
maya tabi tutulması -kadim literatürde olmadığı halde üretilen ataerkil /erkek 
egemen kavram gibi- modern bakışı yansıtır. Bundan önce beşeriyetin böyle bir 
sorunu olmamıştır. Modem ve tarihsel bir sorunu genelleştirmek doğru değildir. 

c) İlk yaratılan erkek olması fikri Âdem'de somutlaşıyorsa doğrudur, ne 
var ki Âdemin ve Havva'nın ontolojik kökenlerinin dişil olması da (Nefs-i vahi- 
de) mümkündür. (Bu konu için bkz. 4/Nisa,1. ayetin açıklaması.) 

d) Havva'nın Âdem'in kaburga kemiğinde yaratılmış olması fikri Tevrat'ta 
yer alır; Kur'an'da yer almaz. Kur'an'a göre kadın erkekten, ikisi de tek bir ne- 
fisten yaratılmışlardır. 

e) Kadının erkeği eğlendirmek üzere yaratılmış olması üç semavi kitaba 
haksız bir yakıştırmadır. Kur'an'dan açıkça anlaşıldığı üzere erkek gibi kadın 
da Allah'a kulluk etmek ve bir sınavdan geçmek üzere dünya şartlarında ahlaki 
kemalini tamamlamak üzere yaratılmıştır. Kadının erkeğe ihtiyacı olduğu ka- 
dar erkeğin de kadına ihtiyacı vardır; her ikisi birbirlerine bağlı ve bağımlıdır. 

Tarihte bazı toplumlarda tanrıçalara tapınılması insan zihninin içine 
düştüğü derin zaafa işaret eder, dişi veya erkek niteliği olmaksızın yükledi- 
ği anlam çerçevesine göre insan taşa, cisimlere, hayvanlara, hatta yosuna bile 
tapmıştır. Arap müşrikleri de derin bir zihni zaafın sonucu olarak putlarda 
simgeleştirdikleri tanrıçaları aracı varlıklar olarak görürlerdi. Kur'an sürekli 
olarak bu zihni zaafı gidermeleri için onları uyarıp sahih inancın ne olduğunu 
göstermektedir.(Allaha kız çocuğu isnat etme konusu için bkz. 16/Nahi, 58- 
59; 39/Zümer, 4 ve 43 /Zuhruf, 15-17. ayetlerin açıklaması. Ayrıca bkz. Ali Bu- 
laç, Kadını Kim Örttü? İstanbul-2014). 
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23. Bufputlarise,) sizin ve atalarınızın (kendi istek ve öngörünüze göre) 


.v 


isimlendirdiğiniz (keyfi) isimlerden başkası değildir. Allah, onlar- 
la ilgili “hiçbir delil” indirmemiştir. Onlar, yalnızca zanna ve nefis- 
lerinin (alçak) heva (istek ve tutku) olarak arzu ettiklerine uyuyor- 
lar. Oysa andolsun, onlara Rablerinden yol gösterici gelmiştir. 


24. Yoksainsana'herarzu edip dilekte bulunduğu' şey mi var? 
25. İştesonda,ilk de (âhiret ve dünya) Allah'ındır. 


26. Göklerde nice melekler vardır ki, onların şefaatleri hiçbir şeyle 
yarar sağlamaz; ancak Allah'ın dileyip râzı olduğu kimseye izin 
verdikten sonra başka. 


27. Gerçek şu ki, âhirete imân etmeyenler, melekleri dişi isimlerle 
isimlendiriyorlar. 


28. Oysa onların bununla ilgili hiçbir bilgileri yoktur. Onlar, yalnızca 
zanna uymaktadırlar. Oysa gerçekte zan, haktan yana hiçbir ya- 
rar sağlamaz. 


29. Şu halde sen, Bizim zikrimize sırt çeviren ve dünya hayatından 
başkasını istemeyenden yüz çevir. 

30. İşte onların ilimden yana ulaşabildikleri (son sınır) budur. Şüp- 
hesiz, senin Rabbin; kendi yolundan sapanı en iyi bilen O'dur ve 
hidayet bulanı da en iyi bilen O'dur. 


LTİ 


Putların melekleri simgeleyen dişil varlıklar olarak düşünülmesinin her- 


hangi bir hakikat temeli yoktur. Bu ne sağlamı bir bilgiye dayanır ne pratikte 
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herhangi bir karşılığa tekabül eder. Melek Allah'ın iradesi olmayan kuludur, 
kendisine ne emredilmişse onu harfiyyen yerine getirir, emrin dışına çıkması 
düşünülemez. İnsan Allah ile ilişki kurar. Yukarıdan aşağıya doğru olan ilişki el- 
çiler vasıtasıyla gelen vahiy, aşağıdan yukarıya doğru olan ilişki biçimi de dua ve 
samimi niyazdır. Allah insana şah damarından yakındır, içinden her neyi geçiri- 
yorsa bilir, ondan samimiyetle ve ihlasla istendiğinde verir, dualara icabet eder. 

Hakikat bu iken müşriklerin meleklere cinsiyet izafe etmeleri ve putlar- 
la simgelemeleri sadece kurgusal bir isimlendirmedir. İçi boştur, hakikat öyle 
değildir. Müşrikler atalarından tevarüs ettikleri temelsiz bir kanaat ve inancı 
üzerinde derinlemesine düşünmeden, kritik etmeden devam ettirmektedirler. 
Bu kuru bir isimlendirmedir, nominaldir, yontulan taşlar ne bilinç sahibidir- 
ler ne konuşabilirler ki aracılık görevini yerine getirsinler. Hiç insan bu kadar 
akılsızca bir işe girişir mi? Girişmez, çünkü hem hakikat değeri yoktur hem 
Allah bu konuda onları teyit edici bir bilgi göndermiş değildir. Eğer iddiaları 
doğru olsaydı hiç değilse insana, putları bana ulaşmak için aracılar olarak kul- 
lanabilirsiniz şeklinde bir bilgi gönderirdi. Böyle bir şey söz konusu değildir. 
Müşriklerin yaptıkları sadece bir zandır. 

Fakat bu kadar da değil. Zira bu onların işine gelmektedir: Putlar üzerin- 
den Yüce Allah ile ilişki kurmaya çalışmak nefislerinin istek ve tutkularına 
birebir uygun düşmektedir. Haşa onların iddiasına göre Allah konuşmuyorsa, 
muradını açıkça bildirmiyorsa bu durumda bildirme durumunda olan kendi- 
leri olur. Her ne yapıp ediyorlarsa başkalarına değil, putlarına bilgi verirler, 
onlar da tanrı katında onlara aracı olur, işledikleri cürümleri sildirirler. Eğer 
Allah'ın vahiy gönderdiğini kabul edecek olsalardı hayat pratiklerini elçinin 
bildirdikleri çerçevede tanzim etmek durumunda kalacaklardı, bu da onların 
işine gelmiyordu. Hayatlarının merkezine nefislerini, istek ve tutkularını, ar- 
zularını yerleştirdiklerinden puta tapınmak onlara uygun geliyordu. 

Kuşkusuz müşrikler veya kıyamete kadar bu yönde düşünenler büyük bir 
yanılgı içindedirler. Çünkü yüce Allah onlara elçi göndermiş muradını bildir- 
miş, uyarıp korkutmuş, yapıp ettiklerinin mutlaka er veya geç hesabını vere- 
ceklerini açıklamıştır. Elçinin gösterdiği doğru yola girmedikleri müddetçe 
zarar ve ziyanda olacaklardır. 

24. ayet herkesi içine alan genel bir ifade kalıbıyla “Yoksa insana 'her 
arzu edip dilekte bulunduğu' şey mi var?” diye sorar. Bu çok anlamlı bir so- 
rudur. Dünya hayatının merkezinde insan arzuları oturmaz. Pitagoras “İnsan 
her şeyin, varolan şeylerin varolduklarının ve varolmayan şeylerin varolma- 
dıklarının, ölçüsüdür” diyordu. Yunan filozofu “Herşey değişir, bir insan aynı 
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nehirde iki defa yıkanamaz” diyen Heraklitos'un etkisinde madem her şey 
değişir, o zaman kesinlik yoktur, bu durumda ölçü insan olabilir ancak diye 
düşünüyordu. İnsan her şeyin ölçüsü olmadığı gibi her arzu ettiğini yerine ge- 
tiremez, getirmeye kalkıştığında sosyal ve fiziki /ekolojik çevresini tahakkümü 
altına alır, arzularını hakikatin ölçüsü yapar, yasaları arzularına göre şekillen- 
dirir ve fakat dünyada değilse bile ahirette bunun hesabını verir. Canı çekti- 
ğinde başkasına zulmedecek, hırsızlık yapacak, cinayet işleyecek, toprak gasp 
edecek, zina edecek, sonra “ben böyle arzu ettim, kimseye hesap vermek 70- 
runda değilim diyecek” böyle bir şey yok. İhtiyaçlar sınırlı, arzular sınırsızdır. 
Dünyanın geleceği arzulara terk edilemez. Arzular deniz suyu içmeye benzer, 
içtikçe insan daha çok susar. İnsan ve arzuları dünyaya hükmedemez, dünya- 
nın krallığı arzuları kışkırtılmış azgınlara bırakılamaz. 

Dünya ve ahiret Allah'ındır. O mülkü, bilgiyi, iktidarı dilediğine verir. Bu- 
nun takdiri ve tayini arzulara bırakılmış değildir. Kim bir başkasının mülkünde 
keyfince hüküm sürebilir, ölçüsüz tasarruflarda bulunabilir! Arzu ve temenni- 
ler belirleyici değildir. Göklerde nice melekler var ki, onların şefaatlerinin her- 
hangi bir önemi yoktur yani Allah'ın izni olmaksızın salt meleklerden şefaat 
beklentisi içinde olanlara herhangi bir yarar sağlamaz. 

Şefaati iki düzeyde ele almak mümkün. Biri ahirette hesaptan sonra Al- 
lah'ın izin verdiği kimselerin şefaatte bulunması (bunun için bkz. 2/Bakara, 48 
ve 255), diğeri burada sözü edilen dünya hayatı sürerken beklenen şefaat. Bu 
ikinci versiyonuyla şefaat mümkün değildir, zira insan hayatı sona erip ahiret- 
te hesap kitap ortaya çıkmadıkça şefaat söz konusu olamaz. Bu ahirete inan- 
mayan Mekkeli müşriklerin temelsiz inançları, boş temennileriydi. Ahiretteki 
şefaate gelince, yüce Allah izin verirse izin verdikleri şefaatte bulunur. Razi, 
meleklerin tümünün şefaatte bulunabileceği fikrinden hareketle bu ifadenin 
Allah'ın kendilerine şefaat edilmesine müsaade ettiği kimselere şefaat edile- 
cek manasında olduğunu söyler. 

Allah'a melekleri ve putları ortak koşanları bu yanılgıya düşüren faktör 
ahiret gününe inanmamalarıdır. Ahirete inansalardı her şeyin bu dünyada 
başlayıp bu dünyada bitmediğini anlamış olacaklardı. 

Bazı tefsircilere göre Fussilet (41) süresinin 50, ayetiyle bir arada düşün- 
düğümüzde müşriklerin tümden ve kategorik olarak ahirete inanmadıkları 
anlaşılır. Ayet şöyle: "Oysa ona dokunan bir zarardan sonra tarafımızdan bir 
rahmet tattırırsak, mutlaka: “Bu benim (hakkım)dır. Ve ben kıyâmet-saatinin 
kopacağını da sanmıyorum; eğer Rabbime döndürülsem bile, muhakkak O'nun 
katında benim için daha güzel olanı vardır.” der. Ama andolsun biz, o kâfirlere 
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yaptıklarını haber vereceğiz ve andolsun onlara, en kaba bir azaptan tattıra- 
cağız". Ayet müşriklerin ahireti farazi olarak düşündüklerini göstermektedir. 
Onlar gerçekte kıyamet saatinin kopacağına inanmıyorlar ama varsayalım ki 
koptu ve ahiret hayatı başladı, onların zannına göre dünya hayatında nasıl ay- 
rıcalıklı durumda idilerse orada da ayrıcalıklı durumda olacaklardır. 

Müşriklerin iddia ettiklerinin bir gerçeklik temeli yoktur. Melekleri bil- 
mezler, yaratılışlarından haberleri yoktur. Elçi onlara bu konuda herhangi bir 
bilgi nakletmiş değil. Sadece zannetmektedirler, zan ise kesin (yakin) bilgi ifa- 
de etmez. (Daha geniş bilgi için bkz. 49/Hucurat, 12. ayetin açıklaması.) Durum 
böyle olunca Hz. Peygamber (s.a.)'e onlara aldırış etmemesi emredilir. Bu kişi- 
lik profiline sahip olanlar sırtlarını Kur'an'a çevirir, vahye kulak vermezler, hiç 
ölmeyecekmiş ve ahirette hesap vermeyecekmiş gibi dünya hayatına tutkuyla 
bağlanırlar. Onların bakış açısından mezardan ötesi yoktur, bütün zevklerini 
bu dünyada tatmaya, bu dünyaya sığdırmaya çalışırlar. Allah hakkında yanlış 
kanaat, ahiret inancının olmaması ve nübüvvete/risalete itibar etmeme hali- 
nin tabii sonucu sekülerleşmedir. Böylelerinden yüz çevirmek gerekir. Dünye- 
vi düşünen insanların ilimde varabilecekleri sınırlıdır. Müteal/aşkın, batın /iç- 
kin ve ahiret/öteden kopuk bir dünya algısı kapalı sistemdir ne mütealden ne 
batından ne öteden insanın bilgisi olamaz. Böylelerinin bilgisi beş duyularıyla 
algıladıklarından ibarettir, dolayısıyla varlığın bütünü göz önüne alındığında 
eksik olduğu anlaşılır. Allah'a, ahirete ve risalete inanmayan kişi dünyanın en 
büyük bilgini olsun bilgisi eksiktir, sınırlıdır, hakikatle bağı kopmuş olarak fizi- 
ki gerçeklikle ilintilidir. Bu yüzden entelektüel hayat sekülerliğin kapalı siste- 
minde neşvünema bulmaz ancak ucu açık dinin evreninde olabilir. Yüce Allah 
kimin kendi yolundan saptığını, kimin hidayet üzere olduğunu bilir. 
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31. Göklerde veyerde olanlar Allah'ındır; öyle ki, kötülükte bulunan- 


ları, yaptıkları dolayısıyla cezalandırır, güzel davranışta bulunan- 
ları da daha güzeliyle ödüllendirir. 
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32. Ki onlar, ufak tefek günahlar dışında, günahın büyük olanından 
ve çirkin utanmazlıklardan kaçınırlar. Şüphesiz senin Rabbin, 
mağfireti geniş olandır. 0, sizi daha iyi bilendir; hem sizi yerden 
inşa ettiği (yarattığı) ve siz daha annelerinizin karnında cenin 
halinde bulunduğunuz zaman da. Öyleyse kendinizi temize çıka- 
rıp-durmayın. O, sakınıp-korunanı daha iyi bilendir. 


Varlık âleminde -kevni manada- “hâkimiyet” Allah'a ait olduğu gibi, in- 
san ilişkilerinin düzenleyici temeli olan “hüküm” de O'nundur. Yüce Allah her 
şeye kadirdir; O'nun bilgisi, iradesi ve kudreti dışında herhangi bir alan veya 
güç tasavvur edilemez. Buna rağmen yeryüzünde insanlara iradesine aykırı 
hareket etme özgürlüğünü vermişse bu bir hikmete mebni olarak geçici bir 
duruma işaret eder. Hayatın kendisi bir sınav olduğuna göre kendisine sunu- 
lan imkânları doğru yönde kullanan ahlaki kemal yolunda ilerler, yanlış yolda 
kullanan kaybeder. İnkâr, isyan, yalan, zulüm, sömürü, hak ve hukuk ihlali ile 
çirkin tutum ve davranışların birgün hesabı sorulacaktır. İyi davrananlara da 
ödüller verilecektir. Bu demektir ki hiçbir eylem karşılıksız kalmayacaktır. 

32. ayette “lemem” olarak geçen kelimenin genelde dünyevi ve maddi mü- 
eyyideyi gerektirmeyen günahlar olduğu söylenmiştir. Tefsircilerin kanaatine 
göre bunlar kişinin içinden yapmayı geçirip yapmadığı; yapmaya başlamışken 
hemen pişman olup terkettiği; Müslüman olmadan önceki hayatında işlediği 
şirk veya başka türden günah ve isyanlar ile dünyada cezayı, ahirette azabı ge- 
rektirmeyen küçük günahlardır. Bunların büyük günahlar (kebair) kategorisine 
girmedikleri konusunda ittifak vardır. “Kebair” büyük günah olup her halükar- 
da dünyevi ve uhrevi cezaları gerektirir. Adam öldürmek, zina etmek, hırsızlık, 
gasp vs. “Fahşa” ise selim fıtrata itici gelen çirkince utanmazlıktır. Faillerine ve 
sosyal çevreye verdiği zarar ötesinde apaçık, tiksindirici bir edepsizliğe işaret 
eder. Dünyevi ve maddi yaptırımları gerektirir. Öyleki bu hem ağır suçtur hem 
çirkindir, tiksindiricidir. Hükümleri vaz'eden Allah'a ve hesabın yapılacağı ahiret 
gününe inanan mü'minler hem kebairden hem fevahişten kaçınırlar. Söz konusu 
günahlardan kaçınma “içtinap” kelimesiyle ifade edilmiştir. Buna göre bilinç sa- 
hibi mü'minler değil bu fiilleri işlemek, yanlarına yaklaşmazlar bile. (Daha geniş 
bilgi için bkz. 3/Âl-i İmran, 135 ve 6/En'am, 151; 42/Şura, 37. ayetler) 

“Şüphesiz senin Rabbin, mağfireti geniş olandır."Yüce Allah kebair ve fe- 
vahişten kaçınıp “lemem” kabilinden küçük günahlar işlemesi durumunda 
kullarını affeder. Nasuh tevbe günahları suyun kirleri temizlemesi gibi siler. 
İyilik yapanlara ödül verilir, günahları bağışlanır; yüce Allah'ın mağfireti ge- 
niştir (3/Âl-i İmran, 135). 
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Allah insanı, insanın mayasını, özünü bilir. Sadece belli bir yaşta fiilleri 
apaçık gözlemlenebilen insanı değil daha yaratılış aşamasında iken de bilir. 
İnsanı topraktan yaratmıştır ki Âdem'in bedeni, fizyolojik mayası topraktır, 
bütün insanlar da Âdem ve Havva'nın çocuklarıdır. Âdem ve Havva'nın birleş- 
mesinden tevellüd eden çocukları yani sonraki nesiller de bir erkeğin sper- 
minden ve bir kadın yumurtasından oluşur. İkisinin bir araya gelmesi zigotu 
meydana çıkarır, bu da kadının karnında yani korunaklı rahminde cenin halde 
bulunur. O durumda da yüce Allah insanı bilir. 

Şu halde insan kendini temize çıkarmaya yeltenmesin. Ne yaptığını, han- 
gi fiilleri işlediğini, içinden, zihninden neleri geçirdiğini en iyi bilen Allah'tır. 
İnsan tuhaf bir psikolojiye sahiptir: Her şeye kendini layık görür, başkalarına 
yasak olan fiilleri yapabileceğini düşünür, bunda da sakınca görmez veya fiili 
meşrulaştırıcı akli bir açıklama yapar. Oysa kişi kendini ne kadar ikna ederse 
etsin, başkalarının gözünde temiz ve dürüst gösterirse göstersin, hatta bütün 
dünyayı buna inandırsın onun ne yaptığını, hangi niyet ve maksatlarla fiiller 
işlediğini en iyi bilen Allah'tır. O, kim sakınıp korunduğunu bilir. (Bkz. 4/Nisa, 
49-50 ve 91/Şems, 9-10. ayetlerin açıklaması.) 

İnsan herhangi bir suçlama, şüphe veya zanla karşı karşıya kalmışsa ve 
eğer sahiden temiz olduğuna inanıyorsa, yapması gereken şey adil yargının 
soruşturma ve kovuşturmasına razı olması, yargılanıp temize çıkmaya çalış- 
masıdır. Yargıdan kaçıp retorik veya söylem düzeyinde suçsuzluğu savunmak 
ebedi olarak zannın devamını sağlar. 

Başkalarının günahı amel defterine işlenmiş olarak ahirete gidenin işi pek 
zordur. Bu dünyada hesap vermekten kaçmışsa Hesap/Din Günü'nde kaçma- 
sı düşünülemez. Tabii ki insanlar hele karar verme ve yönetme makamında 
olanlar çeşitli iftiralara uğrayabilir. Siyasi hasımları onlara karşı komplolar ku- 
rabilir, bu her zaman mümkündür. Eğer kişi sahiden suçsuz ise hasmının ona 
iftara atmasının sebebi üzerinde iz bırakmasıdır. Hakikat değeri olmayan bir 
iftira veya itham ortaya atılmak suretiyle aslında amacına ulaşır, böylelikle zi- 
hinlerde birtakım istifhamların doğması sağlanmış olur. Bu yüzden yapılması 
gereken şey bilinen, meşru ve kabul görmüş yollar kullanılarak temize çıkma- 
ya, teberri etmeye çalışmak olmalıdır. 

Bu konuda Hz. Peygamber'in takip ettiği yol referans alınmalıdır. Meşhur 
“ifk olayı”nda Hz. Aişe (ra.) büyük bir iftiraya uğradı. Sefer dönüşünde ka- 
filenin gerisinde kaldığı ve tek başına yolculuk yapmayı göze alamadığı için 
arkadan yetişen bir sahabenin eşliğinde Medine'ye dönünce Hz. Peygamber 
ve İslam'ın aleyhinde fırsat kollayan münafıklar, Hz. Aişe'ye çirkin bir iftirada 


53/Necm Süresi/31-32 479 


bulunup bunu yaymaya, maalesef “kalplerinde hastalık olanlar da “acaba?” 
diye sormaya başladılar. 

Hiç kuşkusuz Hz. Peygamber, eşinin iffet ve namusuna güveniyordu ama 
değil mi ki bir kere zihinleri bulandıran bir iddia ortaya atıldı, bunun vuzuha 
kavuşturulması gerekirdi. Bir peygamber veya “devlet başkanı” olarak “Bu 
bana ve aileme atılmış çirkin bir iftiradır” deyip meseleyi kapatabilirdi ama 
o öyle yapmadı, kendisinin de üstünde olan yüce Allah'ın vahiy ile eşini te- 
mize çıkarmasını bekledi. Üzüntü, acı ve zorlu sınavla geçen bir aylık sürenin 
sonunda vahiy indi, Hz. Aişe'nin masum olduğunu bildirdi. (İfk olayı için bkz. 
24/Nur,11-20.) 

“Yargı” hüküm verir. Hâkim, mahkeme, muhakeme aynı aileye mensup- 
turlar. Adalet doğru hükümle tesis edilir, adaletin tesisini sağlayan doğru hü- 
küm her hak sahibine hakkının verilmesini sağlar. Hâkimin ve mahkemenin 
hem bağımsız hem tarafsız olması hükmün tesisinde olmazsa olmaz şarttır. 
Kendi hâkimini tayin eden zanlı veya şüpheli eline beraat kâğıdını alsa bile 
insanların vicdanında “zanlı” olmaya devam eder. Necm süresinin 32. Ayeti 
“kendinizi temize çıkarmayın” derken kendinizi kendi mahkemenizle temize 
çıkarmayını ima eder. 

Dünyada hesabı verilmemiş bir suç fiilinin ahiretteki cezası katmerli olur. 
Efendimiz bu konuda örnektir: İbn-i Sa'd'ın kaydına göre (Tabakat, Il, 255) 
hastalığının şiddetli olduğu bir günde Hz. Ali ve Fadl b. Abbas'a dayanarak 
güçlükle ayağa kalktı, mescide gitti. Minbere çıkıp oturdu. Hz. Bilâl'e şu emri 
verdi: “Halka seslen; mescitte toplansınlar. Onlara vasiyet etmek isterim. Bu, 
benim son vasiyetim olacaktır!” 

Hz. Bilâl, emri yerine getirdi. Bir anda toplanan halkı, mescit almaz oldu. 
Efendimiz, Allah'a hamd ve senâdan sonra ashab-ı kirama şöyle hitap etti: 

“-Ey insanlar! Sizden ayrılma vaktim oldukça yaklaşmıştır! Sizden biri- 
ne vurmuşsam,, işte sırtım, gelsin vursun! Birinizin malını almışsam, gelsin, 
hakkını alsın! Sakın hak sahibi, şayet kısas talebinde bulunursam, “Resülullah 
bana darılır” diye düşünmesin! Bilmelisiniz ki benden hakkını isteyene darıl- 
mak, benim fıtratımda yoktur. Benim yanımda en sevimliniz, hakkı varsa, ge- 
lip benden onu isteyen kimsedir veya helâl edendir. Ben, Rabbimin huzuruna, 
üzerimde kul hakkı olmadan varmak istiyorum!” 


ŞĞİİ ale büdel grey s4Sİ İİ az İş gr v3 gali böl 
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33. Şimdi,o yüz çevireni gördün mü? 
34. Azıcık verdi ve gerisini kaya gibi sımsıkı elinde tuttu. 


35. Gaybınilmi onun yanında da o mu görüyor? 


33. ayetin müşriklerin önde gelenlerinden Velid bin Muğire hakkında in- 
diğine ilişkin rivayetler vardır. Mücahid ve Mukatil buna kaildirler. Velid, Hz. 
Peygamber (s.a.)'i dinleyip Müslüman olmaya karar verince bir tanıdığı “Sen 
atalarının dinini bırakıp Müslüman mı oluyorsun. Anlaşılan ahiretteki azap- 
tan korktun, bana bir miktar para ver senin yerine ben azap çekerim” deyince 
Müslüman olmaktan vazgeçmiş. Velid bin Muğire taahhüt ettiği paranın bir 
kısmını vermiş arkasını getirmemiştir. 

Bizim “gerisini kaya gibi sımsıkı elinde tuttu” şeklinde tercüme ettiğimiz 
kelime “ekde” diye geçer. Kelime kuyu kazılırken bir noktadan sonra sert bir 
kayanın çıkmasından türetilmiş olup cimrilikten, harislikten kinayedir. Kazar- 
ken çıkan koca kaya parçasını da yerinden sökmeye çalışmak hamakattır yani 
aslında cimrilik ve harislik de hamakattır. Ayetin bu olay üzerine indiğini düşü- 
necek olursak Velid bin Muğire'nin ilginç bir kişilik profilini çizdiğini söyleye- 
biliriz. Buna göre Velid aslında Hz. Peygamber'in kendisine yaptığı tebliğin hak 
ve hakikatini tam olarak idrak etmiş kişi değildir. Sohbet sırasında cehennem 
azabının tasvirinden dehşete kapılıp Müslüman olmaya karar vermişse bu, 
salt azaptan kurtuluş içindir. Nitekim biri senin yerine azabı ben çekerim de- 
yince yapıp ettiklerine karşılık yani günah ve suçlarının cezasını satın almanın 
kendisini kurtaracağını düşünmüştür. Öyle de olsa hidayete girmesi ihlas ve 
samimiyete dayanmadığından, İslamiyet'in hakikatlerini içselleştirmediğin- 
den bir müddet sonra taahhüdüne de sadık kalma lüzumunu hissetmemiştir. 

Ancak meselenin bundan ibaret olmadığını de düşünmek mümkün. Bel- 
ki bazı tefsircilerin güvenilir bulmadığı rivayetleri bir an için ihmal edip -ki 
35. ayet söz konusu rivayetleri destekler mahiyettedir- genel ve evrensel bir 
kişilik profiline baktığımızda, nice bencil, hasis ve cimri insan var ki hayır yap- 
maya niyetlenir, yoksullara ve muhtaçlara bazı taahhütlerde bulunur ancak ar- 
kasını getirmez, Allah yolunda infak ve muhtaçlara harcamanın arkasını getir- 
mez. Çünkü hayır yolunda ilerlerken önüne kaya gibi cimrilik, bencillik çıkar, 
hayır yürüyüşünü engeller. Derken mal ve servet tutkusu kalbinde kaya gibi 
sertleşir, kalbinde olanı kaya gibi elinde tutar, dünya malına dört elle sarılır. 
Böyleleri kıt akıllı kimselerdir, zira infakın aslında sadece serveti temizlemek- 
le kalmayıp arttırdığını bilmezler. İnfak gibi iyilikler de öyledir: “Kim bir iyilik 
yaparsa onun için on misli vardır” (6/En'am, 160.) 
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35. ayet Velid bin Muğire veya benzeri kişilerle ilgili indiğini söyleyenlerin 
görüşünü teyit etmektedir. Çünkü böyle bir kişi yapıp ettiklerine karşılık ahi- 
rette göreceği cezayı dünyada bir başkasına bir miktar para vermek suretiyle 
satın almayı düşünmektedir. Oysa onun azaptan kurtulup kurtulmayacağını 
kim bilebilir! Yüce Allah kimseyi kendi gaybına muttali kılmış değildir. Bu bil- 
gi kimseye verilmemiş ki böyle hareket ettiğinde geleceğinden tam emniyet 
içinde olsun. 37 ve 38. ayetler hiç kimsenin bir başkasının suç ve günahını üst- 
lenmeyeceğini, herkes her ne yapmışsa yaptıklarının hesabını verip cezasını 
çekeceğini belirtmektedirler. 
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36. Yoksa Musa'nın sahifelerinde olan kendisine haber verilmedi mi? 
37. Vevefa eden İbrahim'in (sahifelerinde) olan... 
38. Doğrusu, hiçbir günahkâr, bir başkasının günah yükünü yüklenmez. 
39. Şüphesiz insana kendi emeğinden başkası yoktur. 
40. Şüphesiz kendi emeği (veya çabası) görülecektir. 


41. Sonraonaen eksiksiz karşılık verilecektir. 
42. Elbette son varış Rabbine olacaktır. 
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43. Doğrusu, güldüren ve ağlatan O'dur. 

44. Doğrusu, öldüren ve dirilten O'dur. 

45. Doğrusu, çiftleri; erkek ve dişiyi, yaratan O'dur. 

46. Bir damla sudan (döl yatağına) meni döküldüğü zaman. 

47. Gerçekşuki, diğer diriltme (yeniden neşet) de O'na âittir. 

48. Doğrusu, muhtaç olmaktan O kurtardı ve sermaye verip-hoşnut kıldı. 

49. Doğrusu, 'Şi'ra (yıldızı)nın' Rabbi O'dur. 

50. Doğrusu, önce gelen Ad (halkın)ı O yıkıma uğrattı. 

51. Semud'uda. Böylelikle (o halklardan kimseyi) bırakmadı. 

52. Daha önce Nuh kavmini de. Çünkü onlar, daha zalim ve daha az- 
gındılar. 

53. Ala üstüne gelen (Lut kavminin) şehirlerini de O yerin dibine geçirdi. 

54. Böyleceona (o toplumun başına) sardırdığını saldırdı. 

55. Öyleyse, Rabbinin hangi nimetlerinden şüphe ediyorsun? 

56. Bu önceki uyarıcılardan bir uyarıcıdır. 

57. Oyaklaşmakta olan yaklaştı. 

58. OnuAllah'ın dışında ortaya çıkaracak başka (hiçbir güç yoktur). 

59. Şimdisiz, bu sözden mi şaşkınlığa düşüyorsunuz? 

60. (Alayla) Gülüyorsunuz ve ağlamıyorsunuz. 

61. Ve şuursuzca başkaldırıyorsunuz. 


62. Hemen, Allah'a secde edin ve (yalnızca O'na) kulluk edin. 


Yukarıda anlatılanlar veya başka bir deyişle Hz. Peygamber tarafından 
tebliğ edilenler yeni değildir. Musa aleyhisselama vahyedilen sahifelerde, daha 
öncesinde İbrahim aleyhisselama indirilen sahifelerde de bu hakikatler yer al- 
mıştı. Benzer bir ifade 87/Alla, 19. ayette de yer almaktadır. Araplar bunla- 
rı ilk defa duyuyor değillerdir. Gerek Kâbe ve Haniflik geleneği gerekse ilişki 
halinde oldukları Yahudilerden öğrendikleriyle bunlardan haberdar idiler. Hz. 
İbrahim'e atıfta bulunulurken onun “ahdine vefa gösteren, taahhüdünü har- 
fiyyen yerine getiren” vasfı da hatırlatılmaktadır. O görevini tam olarak yerine 
getirmişti; sözünde, özünde ve hayatında dosdoğru bir kişiydi. (Bkz. 2/Bakara, 
124ve131.) 

38. ayet ilahi ve evrensel bir kurala işaret eder: Hiçbir suçlu günahkâr bir- 
başkasının suç ve günahını üstlenmez. Manası suçlar bireysel olduğu gibi ce- 

zalar da bireyseldir. “Vizra” kelime manasıyla ağırlık demektir, dağa da teşbih 
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yoluyla bu isim verilmiştir. Aynı kökten gelen vezir de yöneticinin ağırlığını 
(yönetim işlerini) üzerine alan kimse demektir. Bu kökten türetilmiş bir keli- 
me olarak vizra, suç ve günahı insan için bir ağırlık olarak ifade eder. 

Eski toplumlarda ve Kur'an'ın indiği Araplarda kabile dayanışması söz ko- 
nusu olduğunda birinin işlediği suç kabile bireylerinin tamamını bağlardı. Bu 
yüzden kan davaları durmaz, bir cinayeti onlarca cinayet takip ederdi. Eski 
Atinalılarda da cezalar kolektif ve intikamcıydı. Siteye ihanet edenin bütün ya- 
kınları ve akrabaları öldürülürdü. Kur'an-ı Kerim bir kere daha ve ebedi bir 
ilke olarak suç ve cezaların bireysellik ilkesini vaz'etmekte, suçlu hangi kabile- 
ye, cemaate, sınıfa, aileye, zümreye veya gruba mensup olursa olsun, ona ceza 
verilecekse grubunun bundan masun olduğunu beyan etmektedir. Bu dünya- 
daki suç fiilleri söz konusu olduğu gibi ahiret verilecek cezalar ve azaplar için 
de söz konusudur yani yukarıda Velid bin Muğire olayıyla bağlantılı olarak 
kimse bir başkasının yerine ceza çekmez. 

Türkçe meallerde genellikle “vizra” kelimesi “günah” karşılığında kulla- 
nılıyor, bu da zihne salt ahirette hesabı sorulacak manevi günah çağrışımına 
yol açıyor. Üstat Said Nursi, “Kur'ân'ın anayasal prensibi” olarak zikrettiği bu 
âyetin mealini şöyle veriyor: “Birisinin cinayetiyle başkaları, akraba ve dost- 
ları mesul olamaz.” Yani birinin suçu yüzünden, onun suçuna iştirak etmiş 
olmayan başka kişilere ceza verilemez, verilirse en temel hakkı ihlâl edilmiş 
olur. Bu meal “vizra”yı suç ve günahı bir arada ifade etmesi bakımından daha 
isabetli ve açıklayıcıdır.(Daha geniş bilgi için bkz. 6/En'am, 164; 17 /İsra, 15 ve 
35 /Fatır, 18. ayetin açıklaması.) 

39. ayet de bunu teyiden “sa'y” kavramını merkeze alarak benzer bir ilke- 
yi vaz'etmektedir. Nasıl suç ve cezalar bireysel ise insana da kendi emeğinden 
başkası yoktur. Kişi hangi yönde ve hangi alanda çabalayıp duruyorsa, elde et- 
tiği kendi emeğinin sonucudur. Burada ki emeği hem dünyevi ve maddi fayda 
(ücret, karşılık, mal, servet, statü vs.) şeklinde hem de uhrevi sevap şeklinde 
de anlayabiliriz. Dünyaya bakan yüzüyle emek korunması gereken bir değer- 
dir. Kişi emek harcamadan bir başkasının emeğine konmamalı, bu sömürü ve 
gasp olur. Tabii ki hibe, bağış, miras gibi meşru yollardan intikal eden şeyler 
hariç. Aslında bağış ve mirasta da insanın kendi emeğinin maddi karşılığını bir 
başkasına gönüllü olarak ve Allah rızasını gözeterek devreder. Mesela serve- 
tinin 1/40'ını zekât olarak muhtaç olana devreden o serveti elde etmek üzere 
harcadığı emeğinin 1/40'ını devretmiş demektir. 

Bu çerçevede faiz, karaborsa, paranın veya gayrimenkullerin spekülas- 
yonu veya piyasada bir takım manipülasyonlar sonucu elde edilen servetler 
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emeksiz elde edildiğinden İslam noktai nazarından makbul değildirler. Rüşvet, 
yolsuzluk, usulsüzlükler, şans oyunları, piyango, toto-loto, at yarışları, kumar 
vb. yollarla elde edilenler de aynı kategoride ele alınır. “Her nefis kazandıkları- 
na karşılık bir rehinedir"(74 /Müddessir, 38). Efendimiz (s.a.) de şöyle buyur- 
muştur: “Ecrin, yaptığın işin miktarına göredir” (Buhari, Umre, 8; Müslim, Hac, 
127) ve “İyiliğin karşılığı iyiliktir” (55/Rahman, 60). 

Tabii ki kim ne emek harcamışsa karşılığını görecektir. Gelecekle ilgili “sev- 
fe"nin kullanılması hemen ve şimdi olmasa da, orta veya uzak gelecekte emeğin 
zayi olmayacağına, eksiksiz olarak hak ettiğine kavuşacağına işaret eder. Dünya- 
da emeği sömürülen, hakkı elinden gaspedilen kişi belki bir süre sonra dünyada 
hakkına sahip olur ama dünyada olmasa da ahirette mutlaka hakkını alacaktır. 
Er Rabi, inkârcının da emeğinin karşılığını aldığını söyler; ona göre inkârcının 
aldığı karşılık tam hak ettiği kadardır. Mü'min ise hem maddi ve dünyevi olarak 
hak ettiğini alır hem ahirette ilaveten büyük sevaba nail olur. 

Kimin hakkı yenebilir ki! Eninde sonunda herkesin varacağı yer yüce Al- 
lah'ın katıdır, son menzil orasıdır. Dolayısıyla hesap ve kitaptan, yüce Allah'ın 
huzuruna çıkmaktan kaçış yok. Bunun geri dönüşü yoktur. 

Yüce Allah'ın son hükmü verecek olması bazılarını güldürecek bazılarını 
ağlatacaktır. Hayatı boyunca haksızca baskı altında yaşayan, emeği sömürülen, 
horlanan, dışlanan Hesap Günü'nde adaletin tam olarak tecelli ettiğini gördü- 
günde sevinecek, gülecek; zulmeden, inkâr edip isyan eden de ağlayacaktır. 
Öldüren ve dirilten O'dur, ölümün ve dirilişin sebeplerini O yaratmıştır. O in- 
sanları öldürüp tekrar diriltiyorsa herkes yapıp ettiklerinin hesabını eksiksiz 
ödeyecek demektir. Bu yetki her şeye kadir olan Allah'ın elindedir. 

İnsan kendi yaratılışına dikkatlice baktığında Allah'ın çiftleri erkek ve 
dişi olarak yarattığını görür. İnsan bir damla sudan yaratılmıştır ki bu meni- 
dir. Erkeğin spermi ile kadının yumurtası birleştiğinde zigot teşekkül eder. 
Çiftin temeli böylece atılmış olur. Erkeğin kromozomları X ve Y'dir. Dişinin 
ki ise sadece X'tir. Erkekten yumurtaya Y tohumu gittiğinde yumurta erkek, 
X tohumu gittiğinde kız çocuğu olarak döllenir. Şu halde kadının erkek mi, 
kız çocuğu mu doğuracağı konusu erkekten giden tohumun niteliğine bağ- 
lıdır, kadın yumurtasının bunda herhangi bir fonksiyonu yoktur. Esasında 
tohumun X veya Y olarak gitmesinde erkeğin de herhangi bir rolü, iradi bir 
müdahalesi yoktur, tamamen seçim ilahidir. Milyonlarca tohumdan birinin 
yumurtaya girdiğini düşünecek olursak her bir tohumun benzerleri olan 
milyonlarcasından farklılıklar arzeder. Birininki yumuşak mizaçlı, diğerinin 
ki sert, birinin deri ve göz rengi diğerlerinden farklıdır. En basitinden mil- 
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yonlarcasının parmak izleri ayrıdır. İşte yüce Allah “bir damla su”dan böyle- 
sine büyük bir mucize yaratmıştır. 

Durum bu merkezde iken “diğer diriltme (inşa-neşet)” de O'nun kudretiy- 
ledir. Buradaki yeniden diriltmeden iki anlam çıkarılabileceğini düşünebiliriz: 
Biri Razi'nin döllenen cenine ruh üfürülmesi, diğeri ölümden veya kıyametin 
kopmasından diriliş. Her iki durumda da yaratan, öldüren ve dirilten Allah'tır. 

İnsanlar yeryüzünde yaşıyor, nimetlerinden yararlanıyor. Kiminin imkân- 
ları ve geliri az kiminin ki bol. Bunda bir hikmet var. Yüce Allah her canlının 
rızkını yaratmıştır, canlı ve elbette en başta insan kendisi için halkedilen rızık- 
la muhtaç olmaktan kurtulur, duruma göre mal mülk, sermaye sahibi olur. Aşı- 
rı yoksulluk, açlık ve mahrumiyetler yaşanıyorsa bu, güçlü ve avantajlı olanla- 
rın diğerlerinin rızkına göz dikmesinin sonucudur. Bu hak ve hukuk ihlalidir, 
sorumlusu bu ihlali yapan tamahkârlardır. İnsana yakışan helal yollardan rız- 
kını araması, Allah yolunda infak etmesi ve kibre kapılıp müsrifçe ve şımarıkça 
yaşamaktan kaçınmasıdır. (Bkz. 34 /Sebe, 39; 2/Bakara, 245.) 

Allah yeryüzüne hâkim olduğu gibi göklere de hâkimdir. Gökleri kendine, 
yeryüzünü insanlara bırakmış değildir, dolayısıyla insanlar arasındaki ilişkiler 
tanzim edilirken O'nun hükümlerinin referans alınması gerekir. Şi'ra gökler- 
dedir. “Şi'ra(yıldızı)nın' Rabbi O'dur.” Bazı Arap kabileleri gökte en parlak 
konumda olan Şi'ra yıldızına tapıyor -mesela Himyer ve Huzaa kabileleri— bu 
yıldızda şans ve baht arıyorlardı. Muhammed Hamidullah bu yıldızın “Sirius” 
olduğuna dikkat çeker. Bu yıldız diğerleri gibi sadece bir gök cismidir, Allah'ın 
iradesine ve yasalarına tabiidir, kendinden herhangi bir gücü yoktur, bunu 
tanrılaştırmak veya insanın bahtını, kaderini bu veya başka yıldızlara, burçla- 
ra, gök cisimlerine bağlamak naif bir inançtır. 

Yüce Allah hükümlerine riayet etmeyen, iradesini reddeden nice kavimle- 
ri yok etti, yıkıma uğrattı. Arapların bildiği Ad ve Semud kavimleri bunlardan 
ikisidir. Onlardan önce azgınlıkları dolayısıyla büyük tufan azabına müstahak 
olan Nuh aleyhisselâmın kavminin başına gelenler de öyle oldu. Nuh kavmi çok 
daha zalim ve azgındılar. Lut kavmi de işledikleri çirkin, utanç verici günah ve 
suçlar dolayısıyla büyük bir azaba düçar oldular, yerleşim birimleri başlarına 
geçti, yerin dibini boyladılar. Durum bu iken insan Rabbinin hangi nimetinden 
kuşkuya düşebilir? Her şey apaçık ortada değil mi? Tarihte ve bugün yaşanan 
feci olaylardan gerekli derslerin çıkarılması gerekmez mi? 

56. ayet vahyin ilk muhataplarına, Mekke inkârcılarına bu tebliği yapan 
Hz. Muhammed (s.a.)'in önceki elçiler gibi bir uyarıcı olduğunu söyler. Katade, 
ayette geçen “bu” zamirinin Kur'an-ı Kerim'e gönderme olduğunu söyler. Baş- 
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ka tefsircilere göre sözü edilen, geçmiş toplumlara ilişkin burada verilen “ha- 
berler” kastedilmektedir. Şu veya bu, hakikat şu ki kıyamet giderek yaklaşmak- 
tadır. Belki inanmayanlar veya kuşku içinde olanlar kopacak saatin pek uzak 
olduğunu veya hiç vuku bulmayacağını düşünüyor olabilirler ama onun vakti 
çok yaklaştı (bkz. 70/Meâric, 6-7). Bundan hiçbir şekilde kaçış yok. Vukuu ta- 
mamen ve sadece yüce Allah'ın elinde ve takdirindedir. Dolayısıyla kimse onun 
kopuş saatini ne öne alabilir ne geciktirebilir. Durum buyken inkârcılar nasıl 
olur da bu sözden şaşkınlığa düşüyorlar, hallerine ve ileride karşılaşacakları 
şeylere ağlayacaklarına gaflet içinde gülüyorlar. Üstelik şuursuzca başkaldırıp 
ilahi emirlere, Allah'a ve Elçisi'ne başkaldırıyorlar. İnkârcıların ağlanacak hal- 
leri ortada iken gülüyorlarsa bu bir trajedidir. Mü'minler onlara aldırmadan ve 
hemen secde etmeli ve sadece Allah'a kullukta bulunmalıdırlar. 

Necm süresinin (53) tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


54- Kamer Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 55 âyettir. İsmini ilk ayette geçen “kamer (ay)” 
kelimesinden almaktadır. Tarık süresinden (86) sonra, Sad süresinden önce 
(38) indirilmiştir. 


gazi gaz AİN gla; 


Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 


Go) DABİ SAĞ GELİN çağ 


1. o Saatfkıyâmet vakti) yakınlaştı ve ay yarıldı. 


Önce ayetin ilk bölümünü ele alalım: “Saat/kıyametin vakti yaklaştı.” 
Kur'an'ı Kerim kıyametin pek yakın olduğunu haber vermektedir (bkz. 21/En- 
biya, 1, 97: 40/Mü'min, 18; 47/Muhammed, 18). Bir hadiste de şöyle buyrul- 
muştur: “Bugünün geçen saatlerine göre kalan saatleri ne kadar kısa ise, dün- 
yanın geçen ömrüne göre kalan ömrü de o kadar kısadır” (Tirmizi, Fiten, 26; 
Müsned, Il, 133). Bir başka hadis şöyle: “Benimle kıyamet arası, şu iki parmak 
arası kadar yaklaştığı zamanda ben elçi olarak gönderildim.” (Buhari, Rikak, 
69; Müslim, Fiten, 133, Cum'a, 43.) Şimdi “Yaklaşan kıyâmet”e bir başka açıdan 
bakmaya çalışalım: 

“Kıyamet” bütün kadim gelenek ve inanç havzalarında yer alan esaslı 
kavramlardan biridir; hemen hemen hepsi her şeyin altüst olduğu kozmik ha- 
dise olarak kıyametin kopacağını, böylelikle dünya hayatının da sona ereceğini 
belirtmektedirler. Mayalılar kopuş tarihini dahi hesaplamışlardır. 

Maya takvimine göre 21 Aralık 2012 Cuma günü kıyametin kopması gere- 
kiyordu. Kopmadı! Mayaların kıyamete tarih biçerken başvurdukları referans 
“kehanet veya gaypten haber vermek” değil, hesaptı. İşin içine gözlem ve ma- 
tematik karışınca Mayaların kıyameti haber verdikleri tarih aslında “bilimsel” 
nitelik kazanıyor. Kıyametle ilgili sayısız kehanet var, birçok kişi şu veya bu 
kriteri kullanarak kıyamete ilişkin haberler vermiştir. Mayaların Haab takvimi 
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2012 yılının 21 Aralık'ında son buluyor. “Kayıp gezegen” olarak adlandırılan 
Marduk'un (Niburu) 21 Aralık'ta Jüpiter ile Mars arasına gireceği ve çekim 
gücüyle Güney Sistemi'ndeki dengeleri altüst edeceği hesap ediliyordu. Bu 
bir “inanç” değil, bir “hesap” ve söz konusu hesaba göre kıyamet kestirim işi. 
Yöntem itibariyle bugünün bilimsel yönteminden köklü olarak farklı sayılmaz. 
Bu demektir ki Mayalılar çok yönlü, dikkatli ve keskin gözlemlerde bulunarak 
gezegenlerin hareketini, takip ettikleri güzergâhları, yörüngelerindeki hızları- 
nı ve muhtemel karşılaşmalarını veya birbirlerinin çekim-etki alanı içine giriş 
zamanlarını hesap edip kendi takvimlerini sonlandırmışlardır. 

Kuşkusuz Mayalıların takvimlerini sonlandırmaları, kendilerinin de tarih- 
ten silinecekleri düşüncesiyle ilişkili değildir, “mantıklı bir önerme”den hare- 
ketle “Eğer kozmik düzen altüst olup kıyamet kopacaksa tarih, zaman ve ha- 
reket de sona erecektir; böyle ise yeni bir takvim belirlemenin manası yoktur, 
nasılsa her şeyin sonu gelmiş olacak” şeklinde düşünmüş olmalılar. 

Kıyametin “bir son” olduğu açıktır. Vahiy ile bize iletilen bilgi ve somut id- 
rak alanımız içindeki gözlem ve kanaatlerimiz bizi varlığın kıyametle son bu- 
lacağı fikrine götürüyor. Bu bilgiye teorik olarak üç yolla ulaşmamız mümkün: 

a) Bedihi (apaçık) olarak varlıkta olan her şey sonlu, izafi ve fanidir, Baki 
olan sadece Allah olduğuna göre, her şeyin günün birinde son bulması mantık 
icabıdır ki bu akli delildir. 

b) Mayaların yaptığı gibi gözlem ve hesaptan hareketle bir son tayin et- 
mek mümkündür. Bu hesap verileri ve yöntemi farklı olsa da bilimseldir. Me- 
raklı olanlar Arap harflerinin sayısal değerlerine başvurmak suretiyle (cifir, 
ebced hesabıyla) varlığa son biçebiliyor. Ancak kesin olan hakikat şu ki, hiçbir 
hesap bize kıyametin ne zaman kopacağı hakkında bir tarih veremez. 

c) Elçilerin aldıkları vahiyle bize gaypten bildirdikleri haberler. Buna göre 
kıyamet her an kopabilir, nitekim yukarıda aktardığımız hadiste Efendimiz (s.a.) 
“Benimle kıyamet arasında iki parmak arası mesafe vardır” buyurup orta ve 
şehadet parmaklarını göstermiştir. Ancak ister modern bilimsel yöntem ister 
Mayaların gözleme dayalı hesabı veya ister ebced ve cifir hesabı olsun, kıyamet 
kehanet veya hesap işi değil, takdir işidir ve tamamıylagayba ait bir bilgidir. 

Sürenin 1. ayeti “kıyametin giderek yaklaşmakta olduğunu” belirtir. Kıya- 
met fiziki olarak kozmik bir hadisedir. “Yerin başka yer, göklerin başka gökler 
olacağı” (14/İbrahim, 48) dehşetli bir olay. (Bu dehşetli olayın çarpıcı anlatımı 
için bkz. Prof. Seyyid Kutup, Kur'an'da Kıyamet Sahneleri.) 

İslam kelamına göre kıyamete ilişkin bilgi sadece vukuu ile sınırlıdır. Ne 

zaman kopacağına dair kimsenin kat'i bilgisi yoktur. Şanı Yüce Allah bu bilgi- 
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yi ne bir meleğe ne bir peygambere bildirmiştir. Kıyametin bilgisi “Allah ka- 
tındadır” (33/Ahzab, 63; 79/Naziat, 42-44). İnsanlar sanki kopuş zamanını 
biliyormuş gibi Hz. Peygamber'e sormuşlar, oysa o da bilmiyordu, Kur'an-ı Ke- 
rim, “aniden bastıracağı”nı bildirmektedir (bkz. 7 /A'raf, 187). Efendimiz (s.a.), 
ısrarla sorulması üzerine şöyle buyurmuştur: “Bu konuda kendisine sorulan 
sorandan daha bilgili değildir” (Buhari, İman, 37). 

Şimdi gelelim ayetin ikinci bölümüne yani “Ve ay yarıldı” cümlesine: 

İfade gayet sarihtir. Dili geçmiş kipiyle ayın yarıldığını bildirmektedir. Aye- 
tin indiği zamanda ayın ikiye yarıldığını bildiren haberler de vardır. “Abdullah 
İbn-i Mes'ud demiştir ki: “Biz bir kere Resülullah ile Mina'da idik. Ay iki parça- 
ya bölündü. Bir bölüğü dağın arkasında, öbür bölüğü de berisinde idi. Bunun 
üzerine Resülullah: Şahit olunuz! Kıyamet yaklaştı, yarıldı kamer, buyurdu. Bir 
başka rivâyette, Hıra Dağı'nı ayın iki bölüğün arasında gördükleri ziyadesi var- 
dır.” (Tirmizi, Tefsir Süretü'l-Kamer, 1, 3, 5; İbn-i Hanbel, I, 456-465: ayrıca 
bkz. Buhari, Menakib, 27; Müslim, Salatu'l münfıkin, 43-48). 

Konuyu ele alan İslam bilginlerinin çoğu, Hz. Peygamber (s.a.) zamanında 
Ay'ın apaçık olarak ikiye ayrıldığına kanidirler. Peki, sahiden haberlerde bildi- 
rildiği üzere Ay ikiye ayrıldı mı? “Mirac” konusu gibi bu harikulade konuda da 
farklı açıklamalar yapılmıştır. 

Belirtmek gerekir ki Yüce Allah dilerse Ay'ı veya başka gezegeni ikiye veya 
daha çok parçaya ayırır, birleştirir veya darmadağın eder. Varlık âlemi O'nun 
kudret eli altındadır. Ay'ın İslam bilginlerinin belirttiği üzere ikiye ayrılmış ol- 
ması da mümkündür. Biz bunun bilimsel açıklamasını yapamazsak bile aklen 
mümkün olduğuna inanıyoruz. Her olay bilimsel olarak açıklanamaz ama ak- 
len açıklamak mümkündür. Hz. İsa'nın bilimsel olarak babasız doğması açıkla- 
namaz ama Allah'ın dilemesiyle doğar-doğmuştur, bu aklen mümkündür. Batı 
aydınlanması beşeriyeti bir noktada yanılttı: Bilimsel olarak açıklanamayan 
şey akli de değildir. Eğer akli olarak bir olayı açıklayabiliyorsak bunu bilimsel 
olarak ortaya koymak durumundayız. Bu kabul tamamıyla yanlıştır. 

Diğer yandan Ay yarılmışsa, bunun nasıl ve hangi derinlikte vuku bulduğu 
önemlidir. Mesela iki ana parçaya mı ayrıldı, yoksa yüzeyinde derin bir çat- 
laklık mı husule geldi? Ragıb'ın kelimenin iştikakıyla ilgili verdiği bilgilerden 
anlıyoruz ki, yarılma fiilinin “inşekka” şeklinde gelmiş olması iki ana parçaya 
ayrılması anlamına geldiği gibi yarılması, yüzeyinde yarık meydana gelmesi, 
çatlaması anlamına da gelebilir. Karpuzun içini görmek için bir kısmını bıçakla 
yarmak için de bu fiil kullanılabilir. Ve nar da tam ikiye bölünmeden üstünden 
bir iki santim yarılabilir ki, Arapçada bu olay “şakka" ile ifade edilir. Benzer bir 
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durum Ay için de vuku bulmuş olabilir. Nitekim gökbilimciler, 2014'te Ay'ın 
yüzeyinde bugüne kadar farkedilmeyen dev geometrik şeklin farkına vardılar. 
Ay'ın erken dönemlerinde yaşanan lav akıntılarının geride bıraktığı çatlaklar- 
dan meydana geldiği düşünülen şekil, Dünya'nın uydusu hakkında yeni soru 
işaretleri doğurdu. Elde edilen bulgular, Ay'ın ilk dönemlerinde sanılandan 
çok daha aktif olduğuna işaret etti (Bugün, 3 Ekim 2014). 

İslam bilginlerinin bir kısmı ise farklı bir kanaate sahiptirler. Ay'ın, ayetin 
inişi sırasında yarılmadığına dair şu argümanları öne çıkarmaktadırlar: 

a) Rivayeti aktaran sahâbelerin bazılarının yaşı küçüktü. Mesela Enes beş 
yaşında, İbn-i Abbas ise henüz doğmamıştı. Rivayet büyük ölçüde Abdullah bin 
Mes'ud'a dayanmaktadır. Hemen hemen her zaman Hz. Peygamber'in yanında 
bulunan Hz. Ebu Bekir, Hz. Ömer vd. sahabeler bu olaydan söz etmemişlerdir. 

b) Aynı enlem ve boylamda bulunan diğer bölge insanlarının böylesine 
önemli bir olaydan haberdar olduklarına ilişkin elimizde bilgiler mevcut de- 
ğildir; ne yazılı kaynaklarda ne sözel (şifahi) kültürde bu haberi destekleyici 
deliller vardır. 

c) Kur'an-ı Kerim, mucize isteyip de vukuuna rağmen inanmayan topluluk- 
ların bir ceza olarak helak olduklarını belirtmektedir (17/İsra, 59, 90-93). İnkâr- 
cılar işi yokuşa sürmek amacıyla defaatle fizik ve kozmik âlemle ilgili mucizeler 
talep etmiş ancak istekleri yerine getirilmemiştir. (Bkz. 21/En'am,111;13/Ra'd, 
31 ve 17/İsra, 90-93.) Evvelkiler dehşet verici mucizelere tanık oldukları, hatta 
mucizeyi tecrübe ettikleri halde inanmadılar. İsra süresinin 59. ayeti bu hep tek- 
rar edilegelen tutum mucize talebinin reddedilmesinin sebebidir. Oysa biliyoruz 
ki Mekkeliler toplu azaba düçar olmadılar, savaştılar yenildiler, sonunda Mekke 
fethedildi, bundan sonra İslam Arap yarımadasına hükmetmiş oldu. 

d) İbn-i Abbas'tan gelen başka bir rivayete göre “Ay'ın yarılması ay tutul- 
masından ibarettir”. Buna şahit olan Mekkeliler olayın büyü olduğunu söyledi- 
ler, ayet bunun üzerine indi. 

e) Olaya daha “işari tefsir”den bakanlar “Ayın yarılması”nı, bu gök cis- 
minin doğması, ortaya çıkıp etrafı aydınlatması şeklinde anlamaktadırlar. Ay 
doğunca karanlık yarılır. Bu da nübüvvet zincirinin son halkası olan Hz. Mu- 
hammed (s.a.Y'in gelişini ve Kur'an vahyi ile karanlıkların yarılıp dağılmasını 
simgelemektedir. İnanmayanlar ise, bu nuru reddedecek olup bitenin sürege- 
len (müstemirr) büyü olduğunu öne sürmeye devam edeceklerdir (5/Maide, 
110; 10/Yunus, 76). Ömer Rıza Doğrul'a göre, Efendimiz'in parmaklarıyla 
Arap şirk cephesi yarılıp yokluğa mahküm olmuştur. 

f) Muhammed Esed olayın alışılmamış optik bir hadise olduğunu söyler: “Bu 
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rivayetlerin sübjektif gerçekliğinden kuşkulanmak için bir sebep yoksa da, ger- 
çekte meydana gelen şeyin, alışılmamış optik bir yanılsamaya yol açan, yine aynı 
ölçüde alışılmamış bir tür kısmi ay tutulması olması muhtemeldir. Fakat o olayın 
mahiyeti ne olursa olsun, yukarıdaki ayetin ona değil de gelecekteki bir olaya yani 
Son Saat yaklaşırken meydana geleceklere ilişkin olduğu kesin gibidir” 

Peki, bütün bunlardan sonra olayı nasıl anlamak gerekir? İki açıklama 
bize konu hakkında üzerinde durulmaya değer görünüyor: 

A) İnşikak-ı kamer, olağanüstü, başka bir deyişle edebi veya şiirsel bir ifa- 
de değil, lafzın gerçek manasında harikulade bir olaydır. Harikulade, geçerli 
âdeti yırtan, sürüp giden tabiat yasalarının dışına çıkan olay demektir. Yani 
mucizedir. Mucizelerin mahiyeti hakkında yeterli bilgilere sahip değiliz. Mu- 
cizelere şahit olanlar alışagelen fizik yasalarının dışında olayların vuku bul- 
duğuna gözleriyle şahit olurlar. Ancak olayın nesnesinin nasıl bir değişime 
uğradığını bilemezler. Öyle mucizeler var ki nesneyi ortadan yok eder, öyle- 
leri var ki eski haline geri çevirir. Mesela Musa aleyhisselâmın asası ağaçtan 
bir sopadır, fakat mucizeye konu olduğu zaman sihirbazların yılanlarını yutan 
kocaman bir yılan (ejderha) olur, sonra eski haline döner. Musa ve kavminin 
içinden geçtikleri Kızıldeniz yarıldı, İsrailoğulları karşı kıyıya geçtikten sonra 
eski halini aldı, Firavun ve ordusunu yutup yok etti. Nesne geçici olarak şekil 
değiştirmekte sonra eski halini almaktadır. Bir an için ikiye ayrılmış halin açık- 
ça görülmesinden sonra eski halini almış olması ve hatta sadece Mekkelilerin 
görüş alanı içinde bu olayın vuku bulmuş olması mümkündür. 

B) Hasan el Basri ve Ata bin Ebi Rebah'a göre gelecekte, kıyametin kopu- 
şuna pek yakın bir vakitte Ay yarılacaktır, bu durumda ayet kıyametin kopu- 
şunun habercisidir. Yarılma (inşikak) fiilinin dili geçmiş (mazi) gelmiş olması, 
geçmişte olup bittiği değil, gelecekte mutlaka vuku bulacağı anlamına gelir. 
Bu sürede olduğu gibi Nahl ve Enbiya sürelerinin ilk ayetleri tam da kıyametle 
ilgili olarak “dili geçmiş fiilini” kullanmaktadırlar. “Saat-kıyamet yaklaştı” mut- 
laka olacak demektir, bu durumda “Ay yarıldı” demek de kıyamet zamanı mut- 
laka çatlayıp yarılacak, ikiye bölünecek ve diğer gök cisimleri gibi paramparça 
olup dağılacak demektir. Ahirette cennet ve cehennem tasvirleri de bu kiplerle 
yapılmıştır (7/A'raf, 44-50). Müfredat'ın sahibi Ragıp el İsfahani'ye göre ayetin 
anahtar terimi “ş-k-k”ın üç ayrı anlamı olabilir: 

aa) Hz. Peygamber zamanında ayın yarılmış olması; 

bb) Kıyamet zamanı ayrılacağı; 

cc) Bu bir deyim olup “hakikat ortaya çıktı” demektedir. 

Hasan el Basri ve Ata bin Ebi Rebah'ı destekleyen bir hadis şöyledir: Ebu 
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Abdurrahman es Sülemi anlatıyor: “Medain'e indik, şehre bir fersah mesafede 
kaldığı sırada Cuma vakti geldi. Babam ve ben namazda bulunduk. Huzeyfe 
bize hutbe okudu. Şöyle dedi: -İyi biliniz ki kıyamet yaklaşmış, Ay yarılınıştır. 
İyi biliniz ki Dünya ayrılacağını ilan etmiştir. İyi biliniz ki bugün antrenman 
yarın koşudur. Babama dedim ki “Yarın insanlar yarışacak mı?' Dedi ki 'Yav- 
rum sen cahilsin, bu yarış amel cahilidir.” Ertesi Cuma oldu. Yine namaza gittik. 
Huzeyfe hutbe okudu 'Yüce Allah (0 saat yaklaştı, Ay yarıldı) buyuruyor. İyi 
biliniz ki kıyamet saati yaklaşmış, Ay yarılmış. İyi biliniz ki Dünya ayrılacağını 
ilan etmiştir. İyi biliniz ki bugünün antrenmanı yarın yarıştır. Hedef de ateştir 
(cehenneme kadar koşulacaktır). Asıl koşucu cennete varandır.” (Camiu'l Be- 
yan'dan aktaran Süleyman Ateş, IX, 152.) 

Bizim (B) şıkkında zikrettiğimiz görüşü Şah Veliyullah desteklemektedir. 
Ona göre ayın yarılması bir mucize değil, Yüce Allah'ın haber verdiği kıyamet 
alametlerinden biridir. Mucize olma vasfı vukuunda değil, vukuundan önce 
haber verilmesinde yatmaktadır. 

Kopuş zamanıyla ilgili bilgi yoksa da belirtileri (alametler) konusunda 
bir bilgiye sahibiz. Bazı belirtilerden hareketle kıyametin yakın mı, uzak mı 
kopacağı konusunda bir kanaate sahip olabiliriz. Yakın olduğunda kuşku yok, 
belirtiler ise bu kozmik altüst oluşun bizim zihni, sosyo-ekonomik ve ahlaki 
tutum ve hayat tarzımızla yakından ilgilidir. Son derece çarpıcı olan husus şu 
ki, kozmik bir olayda bizim ahlaki tutumumuz etkileyici olmaktadır. 

Kıyamet kâinatın ölmesidir, tıpkı insanın kıyametinin kendi ölümü olduğu 
gibi. Toplumlar, devletler ve hep varolacaklarmış zannına kapılan medeniyet- 
ler, çöküp tarihten silindiklerinde kıyametleri kopmuş olur. Ancak ne insanın 
ölümü ebedi bir sondur ne kâinatın. Son bulacak olan tarih ve kültürdür. Va- 
hiyden neşet eden bilgi ve hikmete dayalı “irfan”, “kültür”den farklı bir anlama, 
tanıma ve bilgilenme çeşididir. İrfan dünya şartlarında hakikatin bütün çıp- 
laklığıyla ahirette açığa çıkacağı insanın doğru arayışı ve bilgilenme çabasıdır. 
İnsanın ölümden sonra dirilmesi gibi kâinat da kıyametin kopuşundan sonra 
yeniden varolacaktır. Kıyamet zaten “yerin başka yer, göklerin başka gökler” 
olacağı evrensel kozmik hadisedir. 

Kıyametin kopuş zamanını bilmiyoruz, bilemeyeceğiz. Ancak üzerinde 
çok yönlü düşünmemiz gereken bir soru var: Kıyametin kopuşunda insanın 
bir dahli yok mudur? Yani kıyametin kopuşunda veya çabuklaştırılmasında 
(ta'cil) insan yapıp ettikleriyle rol oynar mı? 

Bu zor sorunun cevabı üzerinde düşünmek için belirti olarak sayılan olay- 
lara bakmak gerekir. Kur'an-ı Kerim ve hadis kitaplarının “fiten, melahim, ri- 
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kak, eşratü's saa'e” gibi bölümlerinde sayılan alametlere baktığımızda şu ge- 
lişmelerin ortaya çıkacağını tespit ediyoruz: 

Cahiliye dönemine dönüş (put ve heykelciliğin revaç bulması, yüceltilmesi); 
dinin tahrifi (lafızdan çok yorum ve yöntem yoluyla anlamla oynama, dinin içi- 
nin boşaltılması, bidatlerin çoğalması); ilmin yerini cehaletin alması (eğitimle 
cehalet, faydasız bilgi yığını); dünyaya düşkünlük (sekülarizasyon); ehliyet ve 
liyakatin önemini kaybetmesi, güvenliğin ve güvenirliliğin kaybolması; büyük 
günahların, söz gelimi zina ve çıplaklığın alenileşip yaygınlaşması (Türkiye gibi 
halkının ezici çoğunluğu Müslüman olan bir ülkede zina kanunen suç değildir, 
sokak ve meydanlarda herkesin gözü önünde ön-sevişme yapılmaktadır); kadın 
nüfusunun artması ve kadının değerinin azalması; ölümün temenni edilir hale 
gelmesi, yerin altının üstünden hayırlı olması, ölüm talep etme hakkı (intiharlar, 
ötenazi); deve çobanlarının yüksek binalar yapmada yarışa girmesi (metropol- 
lerde yükselmekte olan gökdelenler); mal ve zenginliğin artması (liberal kapita- 
lizmin büyüme ideolojisi); iç savaşlar; büyük savaşlar; Yahudilerle savaş (Filistin 
sorunu); büyük istilalar; beşeriyetin genel gidişini kökten sarsıcı siyasi olaylar; 
olağan-dışı olayların ortaya çıkması. Dabbe, duman, ateş, rüzgâr, deprem fırtı- 
naları, güneşin batıdan doğması artık geri çevrilemez sürece girildiği anlamına 
gelir, bu son aşamadır. Henüz son aşamada olmadığımızı söyleyebiliriz. 

Şimdi önemli bir olaya dikkat edelim: Bilindiği üzere insanoğlu 1969'da 
Ay'a ayakbastı. Ekonomik büyüme ve daha çok refah hırsına kapılmış insan, 
şimdi Ay ve Mars gezegeninde koloniler kurmak, mümkünse “yerin altını blok 
halde boşalttığı gibi” (Müslim, Zekât, 62) ulaşabildiği diğer gezegenlere de 
ulaşmayı, oraları da tasarrufu altına almayı kafasına koymuş bulunuyor. Ki 
Müslim'de yer alan bu hadise göre yerin altının blok halde boşaltılmaya baş- 
lanması (petrol, doğalgaz, kömür, madenlerin çıkartılması, yerine ikame edi- 
lemez kaynakların bu hızla üretime sokulup tüketilmesi) kıyametin belirtile- 
rinden biridir. Amerikalı astronotlar 1969'da Ay'a ayak bastıklarında belki de 
bir parça olarak dünyadan kopup kendi yörüngesinde oturmasından bu tarihe 
kadar ilk defa bu küçük gezegen safiyeti bozuldu, insanın ayağı yüzeyine bas- 
mış oldu yani bütünlüğü bozuldu, “yarıldı.” 

Bu arada Suud müftüsü Abdülaziz bin Baz, Amerikalıların Ay'a gittikleri 
haberinin yalan olduğunu, nur olması hasebiyle kimsenin oraya ayak basama- 
yacağını söylemiştir. Amerika'da bazı çevreler de böyle bir olayın hiçbir zaman 
vuku bulmadığını, Ay'a gidişle ilgili görüntü ve çekimlerin Amerika'da bir yer- 
lerde çekildiğini iddia etmektedirler. Bu konudaki tartışmalar ve spekülasyon- 
lar sürüp gitmektedir. 
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Ay'a gidişle ilgili spekülasyon bir kenara bırakıp bu perspektiften “Saat (kı- 
yamet) yaklaştı ve ay yarıldı” ayetine baktığımızda şunları söylemek mümkün 
görünmektedir: Di'li geçmiş (mazi) fiil olarak gelmiş bulunan iki fiil (yaklaştı ve 
yarıldı) gelecekte mutlaka olacağına ilişkin haber ve bilgi aktarımıdır. 

Sayılan alametler üzerinde çok yönlü düşündüğümüzde, bunların tümü- 
nün insanın ahlaki tutumuyla ilgili oldukları görülür. İnsanın “kan dökücülük 
ve fesat çıkarma” vasfı, yeryüzünde beşeri-toplumsal ve tabii-ekolojik denge- 
yi (mizan) bozuyor, dirlik ve düzeni (salah ve ıslah) ortadan kaldırıyor. Nahl 
süresinin ilk ayetiyle birlikte ele aldığımızda, demek oluyor ki insan “Rabbi- 
nin emirlerine karşı gelmek suretiyle kıyametin gelişini çabuklaştırmaktadır.” 
(Bkz. 16/Nahl, 1 ve 30/Rum, 41, ayetin açıklaması.) 

Dünyadaki gibi göklerdeki düzende de kelebek etkisi söz konusudur. En 
etkili kelebek kanadı insanın ahlaki tutum ve davranışları, eylemleridir. Ahlaki 
varlık olarak insan yeryüzü gezegeninin tabii ve ekolojik dengesini bozduğunda 
kozmik düzeni de bozmaya sebep olur. Sufilerin dediği gibi: İnsan bozulursa kâi- 
nat da bozulur. Peki, “Sadakalar bela ve musibetleri def edip ömrü uzatıyor”sa, 

insanın ahlaki hayat düzeni kurması tarihi ve kâinatın ömrünü uzatır mı? Veya 
tersinden ahlaki yozlaşma, kainatın kozmik düzenini etkileyecek ekolojik tahri- 
bat ve gayrı tabii beşeri müdahalelerle insan kıyametin gelişini çabuklaştırıyor 
mu? Bu sorulmaya değer önemli bir sualdir. En doğrusunu Allah bilir! 
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2. o Onlarbirâyet(mucize) görseler, sırt çevirirler ve: “(Bu,) Süregelen 


bir büyüdür” derler. 


3. e Yalanladılar ve kendi heva (istek ve tutku)larına uydular; oysa her 
iş'sonunda kendi amacına varıp karar kılacaktır? 

4. — Andolsun, onlara (kendilerini şirkten ve bozulmalardan) caydırıp 
vazgeçirtecek nice haberler geldi. 


5. (Ki her biri) Doruğunda-olgunlaşmış hikmettir. Fakat uyarmalar 
bir yarar sağlamıyor. 
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6. Öyleyse sen onlardan yüz çevir. O çağırıcının 'ne tanınmış, ne gö- 
rülmüş' bir şeye çağıracağı gün... 

7. Gözleri “zillet ve dehşetten düşmüş olarak! sanki 'yayılan' çekir- 
geler gibi kabirlerinden çıkarlar. 


8. — Boyunlarını çağırana doğru uzatmış olarak koşarlarken, kâfirler 
derler ki: “Bu, zorlu bir gün.” 


2. ayette mucize karşısında inkârcıların, kendilerinden önceki ataları gibi 
tutum takındıklarını, kendilerine gösterilen mucizenin “süregelen büyü” oldu- 
gunu söyledikleri belirtilir. İştikakı itibariyle “müstemir” sağlam anlamına da 
gelir. Buna göre bu “sağlam, iyi düzenlenmiş büyü” anlamı verilebilir. Bu ifade 
kalıbı olağanüstü kozmik ve fiziki olaylar karşısında kullanıldığı gibi Kur'an ve 
Hz. Peygamber için de kullanılmıştır. İnkârcılar Hz. Peygamber'in büyücü ol- 
duğunu iddia edip davetini yalanlamışlardır. Onlara göre Hz. Muhammed (s.a.) 
hep aynı şeyleri tekrar eder durur, gerçek konuşmaz, hayaller peşinde koşar, 
insanları büyülemeye çalışır. 

İnsanların vahyi yalanlamalarının sebebi kendi heva ve heveslerine uy- 
malarıdır. Eğer ilahi hükümleri kabul edecek olsalardı ilahi iradeye teslim ola- 
cak, inançlarını ve düşüncelerini değiştirdikleri gibi hayat tarzlarını, politik 
ve sosyal tutumlarını da değiştireceklerdir. Ancak bu onların işine gelmiyor, 
çıkarlarına, arzu ve dünyadan beklentilerine aykırı düşüyor. 

İnkârcıların ve suçluların kendi arzularına uymaları, sonucu değiştirme- 
yecektir. Eninde sonunda her iş kendi sonucuna varır, her fiil kendi maksadına 
varıp kararını bulur. Her işin ve şeyin bir vadesi vardır. Dünyada ve ahirette 
iyilik işleyen iyilik, kötülük işleyen de kötülük görür. Son tahlilde iyiler cennet- 
te, kötüler cehennemde karar kılacaklardır. 

Oysa inkârcılara nice haberler geldi, kulak verecek olsalar bunlar onları 
hertürlü kötülükten, yozlaşma ve zulümden kurtaracaktır. Bunların her biri 
“Doruğunda-olgunlaşmış hikmettir.” Doruğunda olgunlaşmış hikmet Kur'an-ı 
Kerim'dir; her ayeti, her bilgisi ve haberi insanı kötülüklerden korumaya ye- 
ter, hasta kalplere şifa verir, zihinlere yeni ufuklar açar; ucu açık tefekkür ve 
tefakkuhun yollarını gösterir. Ne var kiinkâr ve günah bataklığına saplanmış 
olanlara bunun bir faydası olmuyor. İnanmadıktan ve kendilerini kötülükler- 
den sakındırmadıktan sonra bu uyarılar onların düzelmelerini sağlamıyor 
(10/Yunus, 101). Bazı durumlarda Kur'an inkârcılarıninkârını, inadını azdırır 
da. Bu durumda böylelerine karşı takınılacak tutum, onları kendi hallerine bı- 
rakmak, onlardan yüz çevirmektir. Onlarla münakaşa ve mücadeleye girişmek 
gereksizdir. Herkesin dini kendinedir. Tabii ki elden geldiğince tebliğ yapılmalı 
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ama inanmıyorlarsa, şiddetle karşı koyuyorlarsa kendini harap etmenin ma- 


nası yoktur. Sonunda mutlaka büyük azaba uğrayacaklardır. 

Kıyamette sura üfürüldüğünde kabirlerinden öyle fırlayacaklardır ki deh- 
şet içinde gözleri yuvalarından fırlayacak veya yapıp ettiklerinin ne büyük cü- 
rüm olduğunu anlayıp gözleri zillet içinde önlerine düşecektir (42/Şura, 45; 
79/Naziat, 9). İçine düştükleri zilleti gözlerinden okumak mümkün olacaktır 
(68/Kalem, 43). Her şeyin apaçık ortaya çıktığı böyle bir günde çekirgeler gibi 
etrafa dağılacaklardır. (Bkz. 101/Karia, 4.) Onları hesap yerine çağırana çare- 
sizlik içinde boyunlarını uzatıp “Bu çok zor bir gün!” diyeceklerdir. 


“er so 
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9. Kendilerinden önce Nuh kavmi de yalanlamıştı; böylece kulumuz 
(Nuh)u yalanladılar ve: “Delidir” dediler. O “baskı altına alınıp en- 
gellenmişti. 
10. Sonunda Rabbine duâetti: “Gerçekten ben, yenik düşmüş durum- 
dayım. Artık sen (bu kâfir toplumdan) intikam al.” 
11. Bizde'bardaktan boşanırcasına akan' bir su ile göğün kapılarını açtık. 
12. Yeri de 'coşkun kaynaklar' halinde fışkırttık. Derken su, takdir 
edilmiş bir işe karşı (hükmünüzü gerçekleştirmek üzere) birleşti. 
13. Veonudatahtalar ve çiviler(le inşa edilmiş gemi) üzerinde taşıdık; 
14. Gözlerimiz önünde akıp-gitmekteydi. (kendisi ve getirdikleri) inkâr 
edilmiş-nankörlük edilmiş olan (Nuh)a bir mükâfat olmak üzere. 
15. Andolsun,Biz bunu bir âyet olarak bıraktık. Fakat öğüt alıp-düşü- 
nen var mı? 
16. Şu halde Benim azabım ve uyarım-korkutmam nasılmış? 
17. Andolsun Biz Kur'ân'ı zikr (öğüt alıp düşünmek) için kolaylaştır- 
dık. Fakat öğüt alıp-düşünen var mı? 
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İnsan ile Allah arasındaki ilişki tarih boyunca benzer çerçevede gelişir. Yeryü- 
züne belli bir süreliğine gelmiş bulunan insan geçici istek ve tutkularının peşine 
takılır, asıl ait olduğu yurdu ve akıbetini unutur. İnsan yeryüzünde gurbette bir 
garip olmasına rağmen gaflete düşer, akılsızca ve küstahça Allah'a isyan eder. Yüce 
Allah elçiler gönderip insana hatırlatmalarda bulunur fakat inkâr ve isyan içinde 
yaşayan insan söz konusu hatırlatmalara kulaklarını tıkar. Son elçi Hz. Muhammed 
(s.a.)'e de yapılan budur. Hz. Peygamber'in kendini harap etmesine gerek yok. İlk 
defa bu direnişle karşılaşıyor değildir. Kendisinden önce gelen peygamberlerin 
neredeyse tamamı benzer durumlarla karşılaşmış, büyük sıkıntılar çekmişlerdir. 

Âdemaleyhisselâmdan sonra kuşluk vaktinin peygamberi Nuh aleyhis- 
selâmın çektiği sıkıntılara dikkatlice bakıldığında yüzlerce sene tebliğini ya- 
par, bir hakikati onlarca açıdan anlatmaya ve kavmini doğru yola çağırmaya 
çalışır ama hiçbir şekilde kavmi mesajı almaz. Her seferinde onu yalanlıyor, 
delilikle suçluyor, görevini yerine getirmesin diye baskı altında tutuyorlardı. 
Kavminin artık söz dinlemeyeceğini anlayınca öylesine sıkıntıya düşüyor ki, 
sonunda onlara beddua etmek zorunda kalıyor. Bu konu Nuh süresinde (71/1- 
28) dahaayrıntılı ele alınacaktır. 

Nuh aleyhisselamı beddua etmeye sevkeden sebep “yenilmiş olmasını ka- 
bullenmesi”dir: “Rabbim!” diye yalvarıyor “Ben yenildim, mağlup oldum!” Hiç 
kuşkusuz yenilgisi akliargümanlar seviyesinde değildi fakat kavminin ahmak- 
ça tutumu ve anlayışsızlığı dolayısıyla idi. Her ne yaptıysa, neleri öne sürdüyse 
muhataplarını bir türlü ikna edemedi, ağır baskılar altında kaldı, sonunda on- 
ların ıslah olacaklarından ümidini kesip ilahi azabın celbini talep etti. 

Yüce Allah'ın bu inkârcı, isyankâr ve sapkın kavimden intikamı tufan ce- 
zası şeklinde oldu. Gökyüzünden boşanırcasına yağmurlar yağdı, yeraltındaki 
su kaynakları coşarak fışkırdı; su seviyesi belli bir noktaya gelince yeryüzünde 
her ne varsa sular altında kaldı. Ayet-i Kerime gök ile yerin birlikte hareket 
ettiklerini hoş bir anlatımla belirtmektedir. “Göklerin kapısının açılması” çıl- 
gın gibi akacak suların önündeki engellerin kaldırılmasından yani yağmurun 
bardaktan boşanırcasına yağmasından kinayedir. Hz. Nuh ve ailesini bu büyük 
azaptan kurtaran ham maddesi tahta ve çivi olan bir gemi oldu. Tufan yeryü- 
zünde her ne varsa yutuyorken Allah'ın öğrettiği şekilde inşa ettiği gemi için- 
deki insanları ve hayvanları korudu. 

Burada Allah'ın kendisini kurtaracak bir gemiyi Hz. Nuh'a hazır olarak 
vermeyip yapımını öğretmesi dikkat çekici bir noktadır. Gökten gemi inmiyor, 
kavminin onu alaya almasına aldırmadan Hz. Nuh bir gemi inşa ediyor. Kur'an'a 
göre hammaddesi tahta, çivi, zift veya başka malzeme olan bir yapım da “Al- 
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lah'ın ayeti” olabiliyor; önemli olan tabiatta varolan ayetlerin ve insan eliyle icat 
edilecek olan şeylerin -keşif ve buluşların- hayır yolunda kullanılmasıdır. İnsan 
bir keşif veya icatta bulununca Allah'tan bağımsız bir şey yapmıyor; aksine Al- 
lah'ın yarattığı hammaddeyi kullanıyor, tabiat yasalarını öğrenip sonuca gidiyor. 
Hammedde de, tabiat yasaları da Allah'ın yaratmasıdır. O halde her keşif tekno- 
lojik icat ve buluşun Allah'ın muradına uygun olması gerekir. İnsana, tabiata ve 
canlı hayata zarar veren buluş ve icatlar Allah'ın mülkünde ve O'nun yarattıkla- 
rını O'nun iradesine aykırı olarak kullanma teşebbüsü ve çabasıdır. 

“Gözlerimiz önünde akıp-gitmekteydi” ifadesi, muhtemelen tufan sı- 
rasında sular üzerinde irili ufaklı bulunan diğer gemiler batıp yok olurken, 
Nuh aleyhisselâmın gemisi ilahi koruma altında aylarca dayandığına işaret et- 
mektedir. Her şey gözetim ve kontrol altındaydı. Bazıları ilk geminin Hz. Nuh 
tarafından inşa edildiğini söylüyorsa da bu pek akla yatkın görünmüyor, zira 
ilk zamanlardan beri insanoğlu hayli ilkel olsa da deniz üzerinde taşımacılık 
yapmayı öğrenmiştir. Kur'an-ı Kerim deniz üzerindeki taşımacılığın Allah'ın 
insana bir nimeti ve bağışı olduğunu belirttiğine göre bu, bağış tarihin bir dö- 
neminde değil, insanın denizle tanıştığı zamanla başlamıştır. 

Hz. Nuh ve ailesini tufandan kurtaran gemi yüce Allah'ın bir ayetidir, O 
dilerse bütün gemileri batırır, salih kullarını taşıyanları azgın sulara yani tu- 
fana karşı korur. Nuh'tan sonra beşeriyete “ayet” olarak bırakılan şey “gemi” 
mi, yoksa tufan olayı mı? Geminin kendisi Allah'ın ayetlerindendir. Cudi veya 
Ağrı Dağı üzerinde birtakım izlerden, kalıntılardan söz ediliyorsa da, bugüne 
kalmış somut verilerden söz etmek güçtür. Ancak kutsal kitaplar başta olmak 
üzere dünyanın neredeyse her söylencesinde ve geçmişe ilişkin hikâye ve an- 
latımlarda bu olay bir şekilde yer almaktadır. Bu demektir ki böyle bir olay 
kesin olarak vuku bulmuştur; işte bu olayın kendisi Allah'ın ayetlerinden biri- 
dir. Ne var ki insanlar bu harikulade olay üzerinde yeterince düşünüp gerekli 
dersleri çıkarmıyorlar. (Bkz. 10/Yunus, 71-73 ve 11/Hud, 25-49.) 

“Şu halde Benim azabım ve uyarım-korkutmam nasılmış?” Allah'ın 
emirlerine, elçilerine tebliğlerine ve Kur'an'da son halini almış ilahi hükümle- 
re karşı çıkanlara yüce Allah'ın takdir ettiği azap ve yaptığı uyarmalar böyledir. 
Bu ifade sürenin 18, 21 ve 30. Ayetlerinde de tekrar edilmektedir. 

Kur'an-ı Kerim bu evrensel ve ebedi hakikati yinelemek üzere indirilmiştir. 
Son vahiydir; kıyamete kadar yol gösterdiği gibi geçmişe ait doğru bilgi ve ha- 
berler de verir. Geçmişe ait bilgiler sıradan bir tarih kitabının ihtiva ettiği şeyler 
cinsinden değildir. O olayların ruhunu, meydana geliş sebeplerini ve sonuçlarını 

anlatır, böylelikle insanın benzer hatalara düşmesinin önüne geçmek ister. 
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“Andolsun Biz Kur'ân'ı zikr (öğüt alıp düşünmek) için kolaylaştırdık. 
Fakat öğüt alıp-düşünen var mı?” Bu ayet, mesaja sağlanmak istenen vurgu 
dolayısıyla sürenin 22, 32, 40 ve 51. ayetlerinde aynı kalıpla tekrar edilmekte- 
dir. Hz. Nuh ve kavmi arasında cereyan eden olaydan çıkarmamız gereken ders 
şudur: İnkârcılar bin sene dirense dahi eninde sonunda azaba düçar olacaklar- 
dır; bu dünyada kendilerine -istidrac kabilinden- mühlet verilse bile ahirette 

kurtulmaları mümkün değildir. Bir toplum topyekün ve bin sene dirense dahi 
inkâr ve isyanında haklı olduğu, doğru yol üzere bulunduğu anlamına gelmez. 
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18. Ad (kavmi) de yalanladı. Şu halde Benim azabım ve uyarmam na- 
sılmış? 
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19. 


20. 


21. 
22. 


23. 
24. 


25. 


26. 


27. 


28. 


29. 


30. 
31. 


32. 


33. 
34. 


35. 


36. 


37. 
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Biz, o uğursuz (felâket yüklü ve) sürekli bir günde üzerlerine 'ku- 
lakları patlatan bir kasırga' gönderdik. 

İnsanları söküp atıyordu; sanki onlar, kökünden sökülüp-kop- 
muş hurma kütükleriymiş gibi. 

Şu halde Benim azabım ve uyarmam nasılmış? 
Andolsun Biz Kur'ân'ı zikr (öğüt alıp düşünmek) için kolaylaştır- 
dık. Fakat öğüt alıp-düşünen var mı? 

Semud (kavmi) de uyarıları yalanladı. 

Dediler ki: “Bizden biri olan bir beşere mi uyacağız? Bu durumda 
gerçekten biz bir sapıklık (delalet) ve çılgınlık içinde kalmış oluruz.” 
“Zikr (vahiy) içimizden ona mı bırakıldı? Hayır, o çok yalan söyle- 
yen, kendini beğenmiş bir şımarıktır.” 

Onlar yarın, kimin çok yalan söyleyen, kendini beğenmiş bir şı- 
marık olduğunu bilip-öğreneceklerdir. 

Gerçek şu ki Biz, bir fitne (imtihan ve deneme konusu) olarak o dişi 
deveyi kendilerine göndereniz. Şu hâlde sen onları gözleyip-bek- 
le ve sabret. 

“Ve onlara, suyun aralarında kesin olarak pay edildiğini haber 
ver. Su alış sırası (kiminse, o) hazır bulunsun.” 

Derken arkadaşlarını çağırdılar, o da bıçağını kapıp “hayvanı aya- 
ğından biçip yere devirdi. 

Şu hâlde Benim azabım ve uyarmam nasılmış? 

Çünkü Biz onların üzerine bir tek çığlık gönderdik. Böylece onlar, 
ağıldaki çalı-çırpı olan kuru ot gibi oluverdiler. 

Andolsun Biz Kur'ân'ı zikr (öğüt alıp düşünmek) için kolaylaştır- 
dık. Fakat öğüt alıp-düşünen var mı? 

Lut kavmi de uyarıları yalanladı. 

Biz de onların üzerine taş yağdıran bir kasırga gönderdik. Yalnız 
Lutailesini (bu azaptan ayrı tuttuk;) onları seher vakti kurtardık; 
Tarafımızdan bir nimet olarak. İşte Biz, şükredenleri böyle ödül- 
lendiririz. 

Oysa andolsun, zorlu yakalamamıza karşı onları uyarmıştı. Fakat 
onlar, bu uyarıları kuşkuyla karşılayıp-yalanlamakta direttiler. 
Andolsun onlar, onun konuklarından da murat almak için baskı 


yaptılar. Biz de onların gözlerini silip kör ettik. “İşte azabımı ve 
uyarmamı tadın.” 
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38. Andolsun onları bir sabah vakti erkenden, üzerlerinde kararını 
kılmış bir azap yakalayıp-bastırıverdi. 


39. Şimdiazabımıve uyarmamı tadın. 

40. Andolsun Biz Kur'ân'ı zikr (öğüt alıp düşünmek) için kolaylaştır- 
dık. Fakat öğüt alıp-düşünen var mı? 

41. Andolsun Firavun ailesine de uyarılar geldi. 


42. Bizimayetlerimizin tümünü yalanladılar. Biz de onu üstün ve güç- 
lü, kudreti olan yakalayışıyla yakalayıverdik. 


Yukarıda işaret edildiği üzere Kur'an-ı Kerim, tarihin kadim zamanlarında 
vuku bulmuş olaylar hakkında insanoğlunun kendi çabasıyla elde edemeye- 
ceği bilgi ve haberler vermekte, böylece insana ders çıkarması için kolaylıklar 
sağlamaktadır. Bu çerçevede 18-22 arası bölüm Hud aleyhisselam ve kavmi; 
23-32 arası bölüm Salih aleyhisselam ve kavmi; 33-40 arası bölüm Lut aleyhis- 
selam ve kavmi; 41-42. ayetler de Musa aleyhisselam ve Firavun arasında ce- 
reyan olayları hatırlatmaktadır. Sürelerin iniş sırası göz önüne alındığında Se- 
mud, Ad ve Firavun Fecr süresinde değinilmiştir; ancak Nuh ve Lut konusu ilk 
defa bu sürede ele alınmakta, vahyin ilk muhataplarının nazarına verilmektir. 

Hud aleyhisselâmın tebliğini yaptığı Ad kavmi Hz. Nuh'un kavmi gibi söz 
dinlemediler, yuhaladılar sonunda kulakları sağır eden, beyinleri patlatan bir 
kasırgaya maruz kalıp yok oldular. Öyle ki geçtiği her yerde iri cüsseli insanla- 
rı -ki Ad kavminin insanlarının iri yapılı kimseler olduğu söyleniyor- hurma 
kütüklerini kökünden söküp atması gibi söküp atıyordu. Kimi tefsircilere göre 
bunun anlamı insanların kafalarının gövdelerinden kopup gövdelerinin kütük 
gibi devrilmesi demektir. (Bkz. 7/A'raf, 65 ve 11/Hud, 50-60.) 

Salih aleyhisselâmın peygamber olarak gönderildiği Semud kavmi de 
benzer bir tutum içindeydi. Semud halkı inkâr ve isyanlarında ısrar ettiler. 
Hz. Salih'in kendileri gibi biri olduğunu, vahyin bir beşere gelemeyeceğini öne 
sürüp sözünü dinlemediler. Üstelik Hz. Salih'i onları doğru yola çağırdığı için 
“kibirli, yalancı, üsttenci ve şımarık” bir olmakla suçladılar. Vahiy ve nübüv- 
veti kıt akıllarına sığdıramıyorlardı. Aslında kendileri yalancıydı çünkü ilahi 
hakikatleri yalanlıyorlardı, nitekim çok geçmeden -“yalancının mumu yatsıya 
kadar yanar” kabilinden- kimin yalancı olduğu apaçık ortaya çıkacaktı. Fakat 
bir sınavdan geçmeleri gerekiyordu. Yüce Allah onlara mucizevi özellikleri 
olan dişi deve göndermiş, onları bununla sınamayı murat etmişti. Bu öylesine 
bir sınav idi ki birtürlü sebeb-i hikmetini kabullenemiyorlardı. Muhtemelen 
kıt olduğu için suyu dönüşümlü kullanacaklardı, fakat onlar kurala uymadılar, 
sonunda kaynakların tümüne konmak üzere deveyi kesme suçunu işlediler. 
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Bunun üzerine yüce Allah onları yerle bir etti, o ihtişamlı şehirleri, yapıları 
ağıldaki çalı-çırpıya döndü. 

Mesele şuydu ki Semud kavmi yeryüzünü, yeryüzünde varolan yer altı ve 
yer üstü kaynaklarını temellük etmişlerdi, malları ve mülkleriymiş gibi kendi 
koydukları kurallara göre kullanıyorlardı. Yüce Allah bir “dişi deve” üzerinden 
yeryüzünün Allah'a ait olduğunu, kimsenin kendi keyfince tabiatta varolan kay- 
nakları ve nimetleri kullanamayacağını, ilahi kurallara riayet edilmediği takdir- 
de bunun cezasının büyük olduğunu anlatmayı murat etti, isyankâr, azgın ve 
muhteris kavim mesajı almak istemedi, ceza olarak da yeryüzünden silinip gitti. 
Bugün ve yarın da tabiatın kaynaklarını hatsizce kullanan; yeryüzünü temellük 
edip başkalarını, yoksulları ve yoksunları Allah'ın nimetlerinden mahrum bıra- 
kanlar eninde sonunda şu veya bu çeşitten bir azaba düçar olacaklardır. Sürenin 
ilk ayetinde kıyamet ve insan davranışları arasında bir ilişkinin olabileceğine 
değindik, nitekim Semüd'luların sorumsuz tutumları onların sonunu getirmiş 
bulunmaktadır. (Bkz. 7/A'raf, 73-79; 11/Hud, 61-68 ve 26/Şuara, 141-159.) 

İbrahim aleyhisselam zamanında yaşamış, yeğeni (veya bir görüşe göre 
amcasının oğlu) Lut aleyhisselâmın kavmiyle olan mücadelesi de özü itibariyle 
aynıdır. Lut kavmi eşcinseldi, fısk ve fücuru kendilerine hayat tarzı seçmişlerdi. 
Öyle ki kendilerine yaptıklarının çirkince utanmazlık (fahşa) olduğunu söyle- 
yen bir peygamberi dahi taşlayarak öldürmeyi göze alacak kadar çıldırmışlar- 
dı. Onların üzerine gelen azap taş yağmuruydu, kasırga halinde geldi, yerle bir 
oldular. Yaşlı hanımı hariç Hz. Lut ve ailesi kurtuldu. Hz. Lut günahkâr kavmini 
defalarca uyardı, yaptıklarının çirkin olduğunu söyledi, fakat gözleri kararmış, 
ahlaki bilinçleri körelmişlerdi. En son kendisine gelen iki meleği erkek-insan 
zannedip onlarla da ilişkiye girmek istediler, Hz. Lut'a ya onları bize verirsin 
veya seni öldürürüz tehdidinde bulundular. 37. ayette geçen “gözlerini silip 
kör ettik” ibaresi bilinçlerinin köreldiğini, basiretlerinin bağlandığını ima et- 
mektedir. Günah ve çirkince utanmazlıklar insani melekeleri köreltir. Allah'a 
başkaldırıp yoldan çıkmış her toplumun başına gelecek olan budur. Kur'an-ı 
Kerim geçmişe ilişkin bu olaylardan gerekli dersin çıkarılmasını öğütlemekte- 
dir. (Bkz. 7/A'raf, 80-84; 11/Hud, 77-83 ve 15/Hicr, 57-77.) 

Benzer olaylar Musa aleyhisselam ve Firavun ile ailesi yani iktidar seç- 
kinleri arasında da yaşandı. Onlar da söz dinlemediler, inkâr ve isyanlarında 
direttiler, sonunda çetin bir azaba düçar kaldılar. 
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43. Sizin kâfirleriniz onlardan daha hayırlı mıdır? Yoksa sizin için Ki- 
taplarda bir beraat mi var? 

44. “Biz,'birbiriyle yardımlaşıp öcünü alan' bir toplumuz” mu diyorlar? 

45. Yakında o toplum bozguna uğratılacak ve arkalarını dönüp kaça- 
caklardır. 

46. Daha doğrusu onlara va'dedilen (asıl azap)(kıyâmet) saatidir. O 
saat, 'kurtuluş olmayan daha korkunç bir bela' ve daha acıdır. 

47. Hiç şüphesiz suçlular-günahkârlar, bir sapmışlık (dalâlet) ve çıl- 
gınlık içindedirler. 


48. Ateşin içinde yüzükoyun sürüklenecekleri gün cehennemin do- 
kunuşunu tadın” (denecek) 


43 ve 44. ayetler her ne kadar vahyin ilk muhatabı Mekkeli müşriklere 
sesleniyorsa da aslında bütün zamanların inkârcıları mesaja muhatap alın- 
maktadır. İnkâr ve isyan içinde yaşayanlar üç sebeple cezalandırılmayacakla- 
rını öne sürebilirler: 

a) “Evet, her ne kadar bizden öncekiler cezaya çarptırılmış olsalar bile biz 
onlardan çok daha hayırlı, iyi kimseleriz; bize bir şey olmaz” derler. Bu ar- 
güman reddedilmekte, genel bir ilke vaz'edilmektedir: Küfür içinde olanların 
hayırlısı-iyisi yoktur; küfür tabiatı gereği zulüm, baskı ve körlüktür. 

b) Bazıları sanki ilahi bir kaynaktan senet almış gibi kendilerine herhangi 
bir zararın dokunmayacağını, yaptıklarının yanlarında kar kalacağını düşü- 
nebilir, başkalarını buna ikna edebilir. Bu boş bir iddiadır, hiçbir kitapta (zü- 
bür) kimseye herhangi bir teminat verilmiş değildir; aksine haber verilen şu 
ki bütün inkârcılar ve suçlu-günahkârlar eninde sonunda hak ettikleri ceza- 
ya çarptırılacaklardır. Burada sözü geçen “kitabın (zübür)” menşei ilahi kitap 
veya sahife olmayıp “aşkın kaynak veya bilgi” olduğu anlaşılıyor. 55. ayet bunu 
gösteriyor. Buna göre kimseye göklerden, ilahi katlardan bir güvence verilmiş 
değildir; kimse böyle bir iddiada bulunup hem kendini hem başkalarını kan- 
dırmaya kalkışmasın. Her suçlu-günahkâr mutlaka cezasını çeker. 

c) İnkârcılar ve zalimler kendi aralarında sıkı bir dayanışma içinde olabi- 
lirler; maddi, askeri ve mali güçlerine güvenip kimsenin onları alt edemeyece- 
gini düşünebilirler, bu onlara geçici bir rahatlık ve güven duygusu da verebilir. 
“Cem” birlik, toplanma, dayanışma örgütsel bağlar, ittifak, pakt gibi anlamlara 
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gelir. Bilinmeli ki mutlak kudret Allah'ındır, yüce Allah intikam sahibidir, za- 
limleri cezasız bırakmaz. Ya dünyada zalimlere ve zorbalara karşı çıkan bir 
güç çıkar, onların hâkimiyetlerine ve zulümlerine son verir veya dünyada ken- 
dilerine mühlet verilse bile ahirette yaptıklarının hesabını vereceklerdir. Güç 
ve ittifakları, pakt ve işbirlikleri onları mukadder sondan kurtarmaya yetmez. 
(Bkz. 6/En'am, 6; 19/Meryem, 74.) 

45. ayet bu temel hakikatleri verdikten sonra ilk muhataplara yakında 
feci bir bozguna uğrayacaklarını, arkalarına bakmadan kaçacaklarını haber 
vermektedir. Bu hem bir tehdit hem geleceğe ilişkin haberdir. Hakikaten aye- 
tin haber verdiği gerçekleşti, Bedir'de Mekkeliler feci bir yenilgiye uğradılar, 
utanç verici duruma düştüler. (Bkz. Buhari, Tefsir: 54, 5-6.) Dünyada azap 
bir dereceye kadardır, asıl büyük azap ahirette gelecek olandır. Her şeyin 
bir sonu vardır, dünya ebedi değildir, fanidir, günün birinde kıyamet kopa- 
caktır: asıl büyük bela-musibet, başa gelecek olan acı saatin tahakkuk etme- 
sidir, bundan kurtuluş yoktur. Ne var ki mücrimler yoldan çıkmış, şaşırmış 
vaziyette ne yaptıklarını bilmemektedirler. Ciddiye almadıkları, tahakkuku- 
na inanmadıkları azap cehennemde onları bulacak; yüzükoyun yatırılıp sü- 


ründürüldüklerinde azabın acısını tadacak, işte ozaman azabın ne olduğunu 
anlayacaklardır. 
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49. Şüphesiz, biz her şeyi bir kader ile yarattık. 


50. Bizimemrimiz, bir göz kırpma gibi yalnızca “bir keredir: 


51. Andolsun Biz sizin benzerlerinizi yıkıma uğrattık. Fakat öğüt 
alıp-düşünen var mı? 


52. Onlarınişlemiş oldukları her şey kitaplarda (yazılı)dır. 
53. Küçük,büyükher şey satır satır (yazılı)dır. 
54. Hiç şüphesiz muttakiler, cennetlerde ve nehir (çevresin)dedirler. 


55. Çok kudretli, mülkünün sonu olmayan (Allah)ın yanında doğru- 
luk makamındadırlar. 
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Varlık âleminde her şey hesap kitap iledir. Ne tesadüfler söz konusudur ne 
karmaşa ve kaos. Hz. Peygamber'in irtihalinden sonra başka din ve felsefe hav- 
zalarıyla karşılaşan Müslümanlar her ne kadar bu ayette “kader” konusunun 
ele alındığını öne sürmüşlerse de, ayetin bağlamı ve indiği inanç iklimi göz 
önüne alındığında ayetin bu konuyla doğrudan ilgili olmadığı fikrini ilham et- 
mektedir. Vahyin ilk muhatabı Mekkeliler “kader konusu”nu tartışmıyorlar- 
dı, sahabiler de kader konusunu tartışmadılar; Kur'an-ı Kerim de filozof veya 
kelamcıların tartışmalarına girmez ancak insanoğlunun karşılaşacağı varlık, 
bilgi, ahlak vb. felsefe ve kelama ilişkin konularda yol gösterici parametreler 
koyar, hak ve hakikatin hangi yönde olduğunu gösterir. 49. ayette kaderin üç 
anlamda ele alındığını söylemek mümkün: 

a) Varlıkta her şey bir ölçü ile yaratılmıştır. Kozmik düzen ilahi yasalara 
göre (Sünen-i ilahi) işlemektedir. Hiçbir şey hesapsız, ölçüsüz, başıboş, tesadüfi, 
gelişigüzel değildir: “O'nun katında her şey bir miktar iledir” (11 /Ra'd, 8). 

b) İnsanların yapıp ettikleri de belli kurallara, ölçü ve yasalara bağlıdır. İyilik 
yapan iyilik görür, kötülük yapan kötülükle karşılaşır. Tarihte, tarihin kendinden 
işleyen yasalar yoktur, kozmik yasalar gibi toplumsal yasalar (sünen) mevcuttur. 
İnsandan bağımsız tarih de mevcut değildir. Yüce Allah, “bir toplum kendini de- 
giştirmedikçe onun hakkında hükmünü vermez" (bkz. 13/Ra'd, 11). 

c) İnsanlara dünyada ve ahirette ödül veya ceza verilecekse bu da bir he- 
sap kitap iledir. Kimseye haksızlık yapılmaz. İnsan her ne yapmışsa karşılığını 
görür; hesabın neye göre yapıldığı da kendisine gösterilir. (Bkz. 17 /İsra, 13- 
14; 18/Kehf, 49 ve 50/Kaf, 17-18.) 

Ayetin kelamcıların bir türlü içinden çıkamadığı “kader konusu”yla ilgili 
olmaması İslam dininde kader inancının olmadığı anlamına gelmez. Eğer varlık, 
tarih ve insanların yapıp ettiklerinin bilgisi Allah'ın mutlak /bilgisi ilmi dâhilin- 
de ise, bu demektir ki insanın yapıp ettiklerinin hiçbiri Allah'ın bilgisi ve takdiri 
dışında değildir. Bu Allah'ın fiil sahibi insanı işlediği fiile iradesiyle yönelttiği an- 
lamına gelmez. Bundan bu sonucu çıkarmamak lazım gelir. Çünkü insanın ira- 
desini, seçme özgürlüğünü anlamsız kılan bu fikir aynı zamanda sorumluluğu 
da ortadan kaldırır. Nasıl güneşin tutulacağını yıllar öncesinden hesaplayabilen 
bilim adamları güneşi kendileri tutmuyorsa, Yüce Allah da kullarının ne yapa- 
cağını bilir ama kullarını iradesiyle kötülüğe yöneltmez. Öyle olsaydı insanları 
yaptıklarından dolayı ne ödüllendirir ne cezalandırırdı. İndirdiği kitaplarla in- 
sanlara hak ve batılı, doğru ve yanlışı, iyi ve kötüyü gösterir, tercihi ve yapma fii- 
lini onlara bırakır. “Madem biliyor o zaman neden müdahale etmiyor, kötülüğün 
işlenmesine engel olmuyor?" sorusunun cevabı şudur: Müdahale edecek olsaydı 
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-ki murat ederse elbette anında eder- bu durumda sınav olmaz, iyiler ve kötü- 
ler birbirlerinden ayırtedilmezdi. Seçme özgürlüğüne anında müdahale edilen 
insan, bir başkasının hakkını gasp ettiği için ceza alacağı zaman, yüce Allah'a 
demez mi: “Rabbim, bana niye ceza veriyorsun, sen bana bu kötülüğü işletmedin 
mi, benim bu kötülükte bir iradem mi vardı?” 

Allah'ın “nasıl bildiğini” biz bilemeyiz. Dün, bugün ve gelecekle ilgili bilgile- 
rimiz zaman ve mekân bağımlıdır, Allah'ın ilmi ise mutlaktır; zaman ve mekân 
bağımlı değildir. Ezeli ve ebedi Varlık olarak olmuş, olan-olmakta olan ve olacak- 
ları bilir. Bilmeyecek olsaydı bu O'nun noksan olduğu anlamına gelirdi, geçmişin 
tamamını ve tam hakikatiyle bilmemek, olanın tümüne tam olarak vakıf olama- 
mak ve gaybe hiçbir şekilde muttali olamamak biz insanlara özgü bir noksanlık- 
tır, bu Allah'a izafe edilemez. (Bkz. 57 /Hadid, 22. ayetin açıklaması.) 

50. ayet bunu teyiden, Allah dilerse emrini bir göz kırpması kadarcık süre 
içinde gerçekleştirdiğini belirtir. Zaman ve mekân bağımlı olmayan mutlak 
kudret beklemez, anında halkeder, yapar. Bir kereliğine “Ol (Kün)!” dedi mi, 
hemen oluverir. Durum böyle ise inkârcıların hala ibret almamaları ne garip! 
Düşünüp gerekli dersleri çıkarmıyorlar. Oysa ne yapıyorlarsa bir kitapta ka- 
yıtlıdır, zamanı gelince önlerine konacaktır. Allah'tan gerektiği gibi korkup 
sakınanlar, gösterdiği doğru yolu takip edip sınavı başarıyla tamamlayanlar 
cennetlerdedirler, nehir kenarında ağırlanmaktadırlar. Bazıları “neher” keli- 
mesini ışık ve nur olarak tefsir etmişlerdir. Bu durumda ifadenin takdiri şöy- 
le olmaktadır: Muttakiler cennetlerde ve nur içindedirler! Karanlığın kesafet 

kazandığı dünyaya ilişkin her türden kötülüğün burada izi ve belirtisi yoktur. 

Bu “doğruluk makamı”dır. Kudreti sınırsız ve mülkünün haddi hesabı 
olmayan Allah'ın katında doğruluk makamı demek, kimsenin inkâr ve isyan 
içinde olamayacağı, suç ve günah işlemeyeceği, yalan yanlış konuşmayacağı, 
aldatmayacağı, başkasına acı vermeyeceği, hak ve hakikatin tecelli ettiği, açığa 
çıktığı makam demektir. (Bkz. Kadem-i sıdk-Makam-ı sıdk: 10/Yunus, 2.) 


Kamer süresinin (54) tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


55- Rahmân Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 78 âyettir. Süre ismini tek kelimelik ayetten 
yani “Rahmân”dan almaktadır. Ra'd (13) süresinden sonra, İnsan (76) süre- 
sinden önce inmiştir. Bir kısmının Medine'de indiğini öne sürenler de vardır. 


gazi! 2531 al ales 


Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 


ge Gil AzİE gey GLLİYİ GİB g4 GİZA gele giy dil 


Rahmân (olan Allah), 


Ax” 


1 

2 Kur'ân'ı öğretti. 
3.  İnsanıyarattı. 
4 


Ona beyânı öğretti. 


“Rahmân” terimiyle ilgili Besmele ve Fatiha süresinin 2. ayetini açıklar- 
ken bilgiler vermeye çalışmıştık. Sıfat isimlerden olan bu kelime rahmet sıfatı- 
nın ezeli, bütün varlıkları kuşatan ve sayesinde insanların çeşitli nimet, imkân, 
avantaj ve bağışlara sahip oldukları sıfattır. “Rahim” ise daha tahsisi bir anlam 
taşır; ilki bütün varlıkları içine alır, ikincisi sadece O'na inanan ve gösterdiği 
yönde ilerleyenler üzerinde tecelli eder. Varlıklar, özellikle kullar yaratıldıktan 
sonra çeşitli nimetlere sahip olabiliyorlarsa bu ezeli rahmetinin sonucudur, 
Rahmân yaratılışın ilk anından bugüne kadar korur, bağışlar, nimet ve imkân 
bahşeder. (17/İsra, 110.) 

Yüce Allah, Rahmân sıfatıyla insana Kur'an'ı öğretmektedir. Kur'an'ı an- 
lamak bir rahmetin eseridir. Bu demektir ki öğrenilen ile öğrenen aynı kay- 
naktan neşet etmez. Öğrenen insan, öğrenilen son vahiy olan Kur'an'dır an- 
cak öğrenileni ve öğreneni de varlık âlemine çıkartan Yüce Allah'tır ama bu 
aralarında mahiyet birliği olduğu anlamına gelmez. Son ilahi vahiy de insan 
eseri değildir, Levh-i Mahfuz'dan Cebrail aleyhisselâm aracılığıyla Hz. Peygam- 
ber (s.a.)'in kalbine ilka edilmiş, o da bize olduğu gibi-her nasıl ise öyle tebliğ 
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etmiştir. Teşbihte hata yoksa varlık âleminin kozmik odası, bütün bilgilerin 
toplandığı sicil defteri, belki de yazılım programı olan Levh-i Mahfuz'a insan 
olarak ne bizim ulaşmamız, ne de aracılar olmaksızın manasını, muradını ve 
maksadını anlamamız mümkündür. Anlamamızı mümkün kılan şey: 

a) Vahyin gelişi, Cebrail aleyhisselâmın getirdiği bilgi ve haberler, 

b) Hz. Peygamber'in bize tebliğ etmesi, açıklaması, somut, anlaşılabilir 
forma sokması, 

c) Vahyi kavrayabilecek, üzerinde tefekkür edecek bir aklın bize bağışlan- 
mış olması, 

d) Anladıklarımızı, zihnimizde veya ruhun idrak bölgesinde billurlaşan an- 
lamları, meramı dile getirecek, ifade edebilecek meleke ve yetiye sahip olmamız. 

İnsan kendi kendine varolmadığı, aksine yaratıldığı gibi sıraladığımız dört 
imkâna da kendisi sahip olmuş değildir. Yaratılmış bulunan insanın söz konu- 
su dört imkâna sahip olmasının toplu (mücmel) ifadesi “beyân”dır. Bu dört 
imkân bir arada olmasaydı insan beyân sahibi olamazdı. “Beyân”ı söz konusu 
dört imkânın bir araya gelmesiyle hâsıl olan “ifade imkânı” şeklinde tanım- 
layabiliriz. Kavramda salt ifade yeteneği yoktur, yanı sıra düşünme, muhake- 
mede bulunma ve hem duyguları hem düşünceleri açığa vurma yeteneği söz 
konusudur. Biliyoruz ki ifade sadece söz veya yazıyla olmaz, beden dili, sanat 
ve başka yollarla da olur, O halde “beyân”ı bütün ifade biçimlerini içine alacak 
genişlikte düşünebiliriz. 

İfade imkânı ifade özgürlüğünü içine almakla beraber daha geniş kapsa- 
ma sahip bulunmaktadır. Kendi başına veya kendi hatırına özgürlük vahyi re- 
ferans almadan meramın ifadesi olabilir. İfade imkânı manasında beyân ise 
yukarıda sıraladığımız dört imkân, meleke ve yetinin bir arada bulunması du- 
rumunda tahakkuk etmiş olur. Beyân'ın beşeri planda ortaya çıkmış en yük- 
sek formu, nihai biçimi Sünnet'tir; çünkü hiçbir beşer vahyi alıp tebliğ eden, 
öğreten, somut forma sokan ve doğru anlaşılıp anlaşılmadığını, doğru tatbik 
edilip edilmediğini şahitlikle denetleyen Hz. Peygamber'den daha iyi “beyân”- 
da bulunamaz. İlahi muradı ve hükümlerin maksadını ancak Sünnet üzerinden 
doğru veya doğruya en yakın seviyelerde anlayabiliriz. 

Bu bizi beyânda bulunmanın, meramı, düşünceyi açığa vurmanın korun- 
ması gereken en temel haklardan biri olduğu sonucuna götürür. Nitekim bir 
Müslümanın dünya hayatında vazgeçemeyeceği iki özgürlükten biri “dini teb- 
liğ etme” yani öğrendiği vahyin hakikatlerini başkalarına aktarma hak ve öz- 
gürlüğüne sahip olması, diğeri “inandığı dinin hükümlerine göre yaşama hak 
ve özgürlüğünün önündeki engelleri ortadan kaldırma çabası içinde olması. 


55/Rahmân Süresiı/5-13 509 


Gi) ülüzli DANŞ pll Çep ğe ARİŞ Gez 
İyasöl o e  İğAİnS Yİ 4) ölli ölzğp ady 2 Ziş 
a YALİ Galaş çağda çay ölali ayki Ya ball, Göğİ 
ia sal çiy ES 213 lila SÜ çi 

Gr) GRİSİ Sİ e el gor 


Güneş ve ay (belli) bir hesap iledir. 
Bitki ve ağaç (O'na) secde etmektedirler. 


5 

6 

7. o Gökyüzü,Onu da yükseltti ve mizanı koydu. 

8 Sakın mizanda haksızlık ve taşkınlık yapmayın"! 
9 


Tartıyı adaletle tutup-doğrultun ve tartıyı noksan tutmayın. 
10. Yere gelince, onu da (yaratılmış bütün) varlıklar için alçalttı-koydu. 
11. Onda meyveler ve salkımlı hurmalıklar var. 
12. Yapraklı taneler ve güzel kokulu bitkiler. 


13. Şu hâlde Rabbinizin hangi nimetlerini yalanlayabilirsiniz? 


5. ve 6. ayetler varlık âleminin tümünü ifade etmek üzere “güneş ve ay”ın 
bir hesap üzere yaratılıp varoluşlarını sürdürdüklerini belirtmektedir. Kuşkusuz 
milyarlarca yıldız, galaksi veya sistemler birbirleriyle ilgilidir, belli bir düzen ve 
harmoni içinde varlıklarını sürdürmektedirler (10/Yunus, 5 ve 17/İsra, 12). İn- 
sanların hayatlarını idame ettirdiği yeryüzünde de belki diğer varlıkların tümü- 
nü temsilen “bitki ve ağaçların Allah'a secde ettikleri” bildirilmektedir. Her 
ne kadar “necm” kelimesi yıldız anlamında kullanılıyorsa da, bağlamın geneline, 
söz dizimine baktığımızda “köksüz veya gövdesiz bitki” anlamında kullanılma- 
sının daha münasip olduğu söylenebilir. Buna göre bitkilerin köklü ve iri göv- 
deli olanı ağaçlar (şecere) Allah'a secde ettiği gibi küçük, gövdesiz veya köksüz 
olanları da (necm) O'na secde etmektedirler. Yani aslında bütün varlıklar kendi 
ölçeklerinde ve kendilerine özgü özellikleriyle Allah'a boyun eğmekte, O'nun 
azametini, irade ve kudretini dile getirmektedirler. (22 /Hac, 18.) 

İnsanın Yüce Allah'a secde etmesi O'na kulluğunu, aczini, muhtaç oluşunu 
belli etmesini; kibriyasını, ulühiyetini dile getirmesini; kudret ve azametinin 
önünde eğilmesini, yere kapanmasını ifade eder. Benzer bir bilincin varlıkta 
olması, her şeyin-mahlükatının tamamının hakikatte yaratılmış olduğunun 
farkında olması fikrini ima eder. 


510 ALI BULAÇ KUR ÂN DERSLERİ/DIRÂSÂTU L-KUR ÂN 


İnsan bakış açısından yükseltilmiş gibi görünen gökyüzünde harikulade 
bir düzen söz konusudur. (13/Ra'd, 2.) Buna kısaca kozmik denge diyebiliriz 
ki 7. ayetteki karşılığı “mizan”dır. 7. ayet insan gücünün ve aktif müdahalesi- 
nin ötesindeki kozmik düzene atıfta bulunup Allah'ın sonsuz kudretine atıf- 
ta bulunurken, 8. ayette sanki insanın müdahale alanı içindeymiş gibi “sakın 
mizan”la oynanmaması gerektiği uyarısında bulunur. Klasik müfessirler bunu 
tartı ve ölçüyle oynanmaması yani hakkaniyet ve adaletten sapılmaması şek- 
linde anlamış, bu anahtar terimi bununla sınırlandırmışlardır. Bu yerinde bir 
tefsir olmakla beraber eksiktir, terim başka anlam düzeylerini de içine alabi- 
lecek kadar zengindir. 

İnsan uzayın derinliklerindeki düzene müdahale bulunamaz ama kuca- 

ğında doğup büyüdüğü, yaşadığı tabiata müdahale edebilir. İnsanın bitkilere 
ve hayvanlara göre farkı bir yandan fiziki çevreye uyum sağlarken, öte yandan 
fiziki çevreyi değiştirebilir güce ve kapasiteye sahip bulunmasıdır. Diğer can- 
lıların böyle bir imkânı yoktur, onlar sadece kendilerine tayin edilmiş fiziki ve 
yapısal sınırlar içinde kalarak uyum sağlayabilirler. Bu durumda insanın kuca- 
ğında yaşadığı tabiatta sınırları aşan müdahalelerden uzak duracağı mizanın 
“ekolojik denge” olması gerekir. Mizan'ın “göğün yekseltildiği”ni belirten 
ayetin (7) içinde ve devamı ayette (8) zikredilmiş olması bunu ima etmekte- 
dir: “Gökyüzü, Onu da yükseltti ve mizanı koydu. Sakın mizanı 'bozup taş- 
kınlık yapmayın.” Gök ile mizan arasındaki ilişki alışverişte kullanılan terazi 
veya hukuki adalet değil, ekolojik denge vurgusu söz konusudur. İnsanlar arası 
ilişkiyle ilgili mizan 9. ayette zikredilmektedir. Bu demektir ki yeryüzündeki 
toplumsal düzen ile semadaki düzen arasında anlamlı bir ilişki söz konusudur. 
Yüce Allah semayı yükseltmek yani kozmik düzenini bu şekilde vaz'etmekle 
bir mizan koymuştur, gök cisimleri buna uyarak varlıklarını sürdürmektedir- 
ler ve bu harikuladedir. İnsan da yeryüzünde yine Allah tarafından vaz'edilmiş 
düzene yani ekolojik dengeye hassasiyet gösterecek, tayin edilen sınırların dı- 
şına çıkmayacaktır. Sınırların aşılması tuğyan olup bunun manası azgınlık, taş- 
kınlık vearkasından gelen tahripkârlıktır. Hayvanlara ve bitkilere göre insanın 
aşabileceği ve değiştirebileceği fiziki sınırlar çok daha fazladır, dolayısıyla fizik 
evrene müdahale edebilir ama aşmaması gereken ahlaki ve hukuki sınırlardır 
ki, bunları aştığında mizanla oynamış olur. 

Konuya duyarlı bilim adamları pek de uzak olmayan bir gelecekte buzul- 
ların eriyeceğini, denizlerdeki su seviyesinin yükseleceğini, kuraklıkların arta- 
cağını, fırtına ve kasırgaların sürekli hale geleceğini, su ve gıda kaynaklarının 
azalıp ciddi krizlere yol açacağını, sel felaketleri, tsunamiler sonucunda tropikal 
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hastalıklarının yayılacağını söylemektedirler. Bu mukadderdir, zire insanoğlu 
daha çok ekonomik büyüme ve daha fazla tüketim için petrol, doğalgaz, kömür 
ve diğer maden yataklarını hızla çekip yer tabakasının altını boşaltmaktadır. 
Bunun yanında nükleer denemelerle de deprem fırtınalarının baş göstermesi 
beklenmektedir. Beşeri-küresel düzeyde ise kitlesel göçler, güvenlik krizleri, ırk- 
çılık, yabancı düşmanlığı, bölgesel savaşlar, iç çatışma ve toplumsal patlamalar 
da bununla ilgilidir. Bütün bunların yerin ve göğün mizanıyla (kozmik ve ekolo- 
jik dengeyle) doğrudan veya dolaylı ilişkileri söz konusudur. 

Beşeri ilişkilerde sosyal, iktisadi ve hukuki ilişkilerde de bir mizan (vezn) 
vardır ki bunun da adaletle ayakta durması lazım. Adalet veya yargının tera- 
zi ile ifade ediliyor olması hakların tanziminde ve taksiminde hassas denge- 
nin, tartı ve ölçünün korunması olayını sembolize eder. Tartı hassas ise adalet 
sağlanmış demektir. Adalet taşın gediğine konması, her hak sahibinin hakkını 
elde etmesi, olması gerekenin tahakkuk etmesidir. Bu verili olanın nihai ve sa- 
bit hakikatmiş gibi hiçbir zaman referans alınmayacağı anlamına gelir. Verili 
olan çoğu zaman adaletsizdir, hak ve hukuk ihlaline dayanmaktadır, insanlar 
da “Na'palım hayatın gerçeği, realiteler budur!” deyip haksızlığı ve adaletsiz- 
liği ruhen içselleştirirler. Bu mizanın korunmadığı duruma işaret eder. Oysa 
talep edilen ve olması gereken tartının adaletle tutulmasıdır. Adaletin sabit 
ölçüleri indirilen vahiylerde belirlenmiştir: “Allah, hak olmak üzere Kitabı ve 
mizanı indirdi” (42/Şura, 17; 57/Hadid, 25). 

İçinde çeşitli meyveler, salkımlı hurmalıklar, yapraklı taneler ve hoş koku- 
lu bitkiler olan yeryüzü insan için donatılmış, onun yararlanabileceği kıvamda 
tutulmuş, istifadesine sunulmuştur. Bu da konmuş bulunan mizanın, dengenin 
bir gereğidir. 5-12 ayetler kümesinden şu dört sonucu çıkartmak mümkün gö- 
rünmektedir: 

a) Varlık âlemini bir yaratan vardır, O da yüce Allah'tır; 

b) Varlıkta bir hesap kitap vardır. Güneş ve ayın takip ettikleri hareke- 
te bakıldığında bu anlaşılabilir (36/Yasin, 38-40); Ra'd süresinde de (13/8) 
“Onun katında her şeyin bir miktar ile olduğu” belirtilmektedir; varlıkta tesa- 
düf/rastlantı söz konusu değildir, Yaratan varsa tesadüf düşünülemez; 

c) Varlıktaki yasaları O vaz'etmiştir, ne göklerde ne yerde nesneler, varlıklar 
kendi yasalarını kendileri vaz'etmiş değildirler. Başka bir ifade ile varlıkta ve ta- 
biatta Allah'tan bağımsız, kopuk veya özerk/otonom alan yoktur. Her şey O'nun 
koyduğu yasalara göre iş ve işlev görmektedir; tabiattaki düzen ve yasalar da bu 
bağlamda ele alınmalı, insan kozmik düzenle uyum içinde hareket etmek isti- 
yorsa tabiattaki ekolojik dengeyi bozucu müdahalelerden kaçınmalıdır; 
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d) Göklerde ve yerde bir düzen ve denge söz konusu olduğu gibi beşeri 
ilişkilerde de bir düzen ve denge olmalıdır. Dengenin nasıl sağlanacağı, adil 
düzenin nasıl tesis edileceği vahiy tarafından gösterilmiştir (42/Şura, 17; 57/ 
Hadid, 25). İnsan sosyo-ekonomik, politik ve başka ilişki biçimlerinde bu dü- 
zeni tesis edecek parametrelere riayet edecek olursa tabiatla ve evrenin tama- 
mıyla uyum içine girer, varlıkla barışık hayat yaşar. Söz konusu kozmik, tabii ve 
hukuki denge korunmadıkça kişinin kendi nefsiyle, öteki insanlarla, varlıkla ve 
Allah'la barış içinde yani silm ve selametle yaşaması mümkün olmaz. “Ölçüyü 
ve tartıyı tam ve doğru yapın.” (6/En'am, 152.) 

Belki şunun da akıldan çıkarılmaması gerekir: Ölümden sonra ikinci ve 
sonsuz hayat başladığında Mahkeme-i Kübra'da mizan kurulacak; kim her 
ne yapmışsa hassas bir tartıda tartılıp her hak sahibine hakkı verilecektir. Şu 
halde burada yani dünyada her ne yapıyorsak sonraki hayatta karşımıza bir 
izdüşümü olduğunu ve ergeç karşımıza çıkacağını bilmemiz, bu bilinç için- 
de hareket etmemiz gerekir. Bu yüksek bir bilinçtir ki esası mizanın kozmik, 
ekolojik; sosyal-iktisadi dengenin kurulması ile ahirette hesap verileceği bil- 
gisinin sürekli imana dönüşecek ve amellerde yansıyacak biçimde canlı, aktif 
tutulmasıyla sağlanabilir. 

“Şu hâlde Rabbinizin hangi nimetlerini yalanlayabilirsiniz?” ayeti sü- 
rede 31 kez geçmektedir. Bunun kuvvetli bir vurgu olduğu açıktır. Bizi kuşatan 
her şey nimetlerden müteşekkildir. Kendi başımıza yaratma gücümüz yoktur. 
Yeryüzü gezegeninin varlıktaki yeri, diğer gök cisimleriyle olan zorunlu iliş- 
kisi, yeryüzünde varolan su, hava, bitkiler ve hayvanlar nimetlerin kucağında 
yaşadığımızı göstermektedir. 13. ayetteki hitabın tesniye (ikil) gelmesi tefsir- 
cilerin dikkatinden kaçmamıştır. Acaba neden “Siz iki varlık veya iki kişi!” 
diye hitap edilmektedir? Bazı tefsircilere göre bu iki tekrar insan türünün ken- 
disinedir. Diğer bir görüşe göre insan ve cin topluluklarına, başka bir görüşe 
göre erkek ve kadınadır. Hitabın mü'min ve inkârcılara olduğunu söyleyenler 
de vardır. 

14-15 ve 32. ayetlerin hitabın içine “cinler”in alındığını düşündüren özel- 
likler varsa da, Tunuslu İbn-i Aşur, Kur'an hitabının genelinin insan türüne 
olduğunu öne sürerek bunun zayıf bir görüş olduğunu belirtir. Bu durumda 
ister vurguyu kuvvetlendirmek ister erkek ve kadını kastetmek olsun, sonuç 
itibariyle insana, yüce Allah'ın hangi nimetini inkâr edebileceği sorulmakta, 
bunun üzerinde düşünerek içine girdiği gafletten uyanması istenmektedir. 
Nimetin küfranı en büyük günah ve suçlardan biridir. İnsan hem yaratmadığı 
hem bolca yararına sunulan nimetlerin sahibini hatırlamaz, O'na şükretmez, 
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kendi koyduğu kurallara göre kullanmaya kalkışırsa, bundan daha büyük cü- 
rüm işlemiş olamaz. Yazık ki Kur'an'ın beyânıyla insanların çoğu iman etmeye- 
cek, akıl etmeyecek ve şükretmeyecektir. 
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14. İnsanı, ateşte pişmiş gibi kuru bir çamurdan yarattı. 

15. Cann'ı(cinni) da 'yalın-dumansız bir ateşten' yarattı. 

16. Şuhâlde Rabbinizin hangi nimetlerini yalanlayabilirsiniz? 

17. O,iki doğunun da Rabbidir, iki batının da Rabbidir. 

18. Şu hâlde Rabbinizin hangi nimetlerini yalanlayabilirsiniz? 

19. Birbirleriyle kavuşmak üzere iki denizi salıverdi. 

20. İkisi arasında bir engel (berzah) vardır; birbirlerinin sınırını geç- 
mezler. 

21. Şuhâlde Rabbinizin hangi nimetlerini yalanlayabilirsiniz? 

22. İkisindendeinci ve mercan çıkar. 

23. Şuhâlde Rabbinizin hangi nimetlerini yalanlayabilirsiniz? 

24. Denizdekocadağlar gibi yükselen gemiler O'nundur. 


25. Şu hâlde Rabbinizin hangi nimetlerini yalanlayabilirsiniz? 


İnsanın yaratılışının çeşitli aşamaları vardır, ontolojik cevheri itibariyle 
insan sudan ve topraktan yaratılmıştır. Sulandırılıp çamur haline getirilmiş 
toprak ateşte kurutulmuş, nihayetinde tın tın ses çıkaran boş bir testiye, kuru 
bir çömleğe dönmüştür. Başka ayetlerde zikredilen maddi unsurlarla bir arada 
düşünüldüğünde, insanın mayasının nutfe, alaka, mudğa, toprak, çamur, suret 
verilmiş balçık, çınlayan kuru balçık olduğu anlaşılır. Pişmemiş çamura salsal, 
pişmiş olana fahhar denir. Bu aynı konuyu ele alan ayetler insanın maddi cev- 
herinin, topraktan olan mayasının pek önemli olmadığını, asıl insana onur ve 
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yüksek makam bahşeden özelliğin Nefha-i ruh olduğunu belirtir. Bu konuyu 
Hicr (15/26-27), Mü'minun (23/12-14) ve başka sürelerde ele aldık. 

“Cann” adı verilen varlığın dumansız ateşten yaratıldığı belirtilir. Safvetü't 
Tefasir'in sahibi Sabuni, bu varlığın “cinlerin atası olan İblis” olduğunu söyler. 
Cann, Allah'tan ümidini kesince “İblis”, secde etmeyi reddedince de “şeytan” 
olmuştur. Nasıl Âdem aleyhisselâm insanların atası ise, Cann da cinlerin ata- 
sıdır (bkz. 15/Hicr, 27. ayetin açıklaması). Hz. Peygamber (s.a.) de şöyle bu- 
yurmaktadır: “Melekler nurdan, cinler zehirli ateşten, Âdem de size bildirilen 
şeyden (topraktan) yaratılmıştır.” (Müslim, Zühd, 60; Müsned, VI, 153.) 

17. ayet yüce Allah'ın “iki doğunun ve iki batının da Rabbi” olduğu be- 
lirtir. Bu bütün varlık âleminin O'nun yaratması ve kudreti altında olduğunu 
ifade eder. Tefsirciler “iki doğu ve iki batı"nın güneş ve ayın doğuş ve batışına 
ya da güneş ve ayın dört mevsime göre doğuş ve batışına ya da yarım küre 
olması hasebiyle gezegenin her bir yarımına göre doğuş ve batışına veya gök 
cisimlerinin doğuş ve batışlarına atıf olduğunu söylemişlerdir. Meâric süresi 
40. ayeti göz önüne alındığında, sonuncu görüşün yani ayetin gök cisimlerinin 
doğuş ve batışlarına atıf olduğunu öne sürenlerin daha isabet kaydettiklerini 
söylemek mümkün: “Hayır! Doğuların ve batıların Rabbine ant olsun.” İnsanın 
ve cinlerin yaratılması ile ister güneş ve ayın ister gök cisimlerinin belli bir 
düzen içinde doğuş batışları varlığın nimetlerle donatıldığını göstermektedir. 
(Bkz. 37 /Saffat, 5 ve 43/Zuhruf, 38.) Hal bu iken “yüce Allah'ın hangi nimeti 
yalanlanabilir” Nimeti inkâr eden zulüm işlemiştir; çünkü hem nimetin sahi- 
bini inkâr etmekte hem bunca nimete şükrünü eda etmekten kaçınmaktadır. 
Bize bir bardak su ikram edene teşekkür ederken, bunca nimete şükretmemek 
gerçekten büyük bir cürümdür. 

19. ayet birbiriyle kavuşmak üzere olup aralarına engel konan iki deniz- 
den bahseder. Bu konuyu Furkan (25/53) ve Fatır (35/32) sürelerinde ele al- 
mıştık. Konuyla ilgili yapılmış iki açıklamadan birine göre, aynı denizde biri 
“tatlı” diğeri “tuzlu” iki su akıntısı veya havzalar var ancak aralarındaki görün- 
mez engelle -ki bilim adamları bunu tespit etmiş bulunuyorlar- birbirlerinin 
içine karışmıyorlar. Kendi hallerine bırakılacak olsalar birbirlerinin içine karı- 
şacaklar. Bu durumda ne sularda yaşayan canlılar hayatiyetlerini sürdürebile- 
cek ne dünyanın çeşitli bölgelerinde farklılık gösteren bitki örtüsü ve iklimler 
tabii-ekolojik dengeyi ayakta tutacak şekilde varlıklarını koruyabileceklerdir. 
Diğer açıklamaya göre, söz konusu iki su, kara parçalarıyla birbirlerinden ayrı- 
lan denizler, büyük okyanuslardır. Her iki durumda da Kur'an-ı Kerim tabiatta 
son derece hassas bir denge bulunduğunu hatırlatmakta, bunun da insanın ve 
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canlıların hayatlarını sürdürmesi için yüce Allah'ın bahşettiği nimet olduğunu, 
bu nimetin yalanlanmasının ne büyük günah olduğunu belirtmektedir. 

22. ayette “inci ve mercan”dan söz edilir. Mercan kırmızı renkli değerli 
taştır. Süleyman Ateş, tatlı suda inci ve mercan yetişmediğini öne sürerek, 
ayette sözü edilen iki suyun tuzlu deniz olduğunu söyler. Tatlı veya tuzlu sudan 
çıkarılan inci ve mercan Allah'ın nimetlerindendir. 

24. ayette ismi konmadan denizde yüzen gemilerden söz edilir. Şüra sü- 
resinde (42/32) benzer bir ifade geçiyordu. Yapılan tasvire bakıldığında gemi 
kastedildiğini anlamak mümkün. Çünkü denizde akıp giden, inşa edilen ve 
dağları andıran görünümüyle bu cisim gemi olabilir ancak. Elmalılı, takip 
eden ayetlerden hareketle bunun kendi yörüngelerinde akıp giden/yüzen gök 
cisimlerine atıf olabileceğini söyler. Gemi veya gök cisimleri yüce Allah'ın ni- 
metlerindendir, hiçbir şekilde bu nimetleri yalanmamak, aksine sahih iman, 
salih amel ve güzel kullukla şükrünü eda etmek gerekir. İnsan eğer dağları an- 
dıran devasa gemiler inşa edebiliyorsa, bu Allah'ın kendisine bahşettiği bilgi 
ve kudret sayesinde yapabilmektedir. 
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26. (Yer) Üzerindeki her şey yok olucudur; 
27. Celalveikram sahibi olan Rabbinin yüzü (kendisi) baki kalacaktır. 


28. Şu hâlde Rabbinizin hangi nimetlerini yalanlayabilirsiniz? 


Varlık âleminin tümü Allah'ın yaratması olması hasebiyle sonlu, sınırlı, izafi 
ve muhtaçtır. Dünya “fani” olduğu gibi varlık da fanidir, mutlak, ebedi, sonsuz ve 
sınırsız olan Allah'tır. Her şey O'na bağlı ve bağımlıdır. Varlıkta hiçbir şey kendi 
başına kaim değildir, hayat sahibi olanlar O “Hay” olduğu için hayattadırlar. Bi- 
lenler O “el Âlim” olduğu için bilirler, işitenler O “Semi” olduğu için işitirler; gö- 
renler O Basir olduğu için görürler vs. O isim ve sıfatlarıyla zahir, Zatı'yla batın- 
dır; Evvel olması hasebiyle ezeli, Ahir olması hasebiyle ebedidir. İnsan yüzünü 
nereye dönerse Allah'ın veçhi oradadır (2/Bakara, 115). Bu, Yüce Allah'ın haşa 
Vahdet-i Mevcutçuların (panteizm) iddia ettikleri üzere varlıkta içkin olduğu, 
nesnelere hulul ettiği anlamına gelmez. Hangi varlık söz konusu olursa olsun 
O'nun yaratmasıdır; ilmi, iradesi ve kudretinin eseridir. Mutlak kendisi olduğu 
için hangi varlığa bakarsanız bakın, yaratılmışların fani, izafi, sonlu ve sınırlı ol- 
duğunu görürsünüz. Bakara süresinde (2/115) yüzümüzü her nereye dönersek 
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Allah'ın veçhinin orada olduğu belirtilir: Bu O'nun isim ve sıfatlarını; ilim, irade 
ve kudretini yarattığı eşyada tezahür ettirdiğini ifade eder. 

26. ayet varlıkta Allah'ın dışında her şeyin yok olucu olduğunu belirtir. 
(Benzer ayetler için bkz. 11/Hud, 107-108 ve 28 /Kasas, 88. ayetlerin açıkla- 
ması.) Bu demektir ki hem insan için ölüm hem varlık için bir son mukad- 
derdir, vakti geldiğinde insan nerede olursa olsun, ölüm gelir onu bulur (4/ 
Nisa, 78) Kim, hangi zorba kral, diktatör, yönetici, servet ve güç sahibi kimse 
yeryüzünde ebedi iktidar kurabilir. Yeryüzü ve üzerindekiler yok olup gittik- 
ten sonra yalnıza yüce Allah kalacaktır (19/Meryem, 40): Çünkü mülk, kuvvet, 
kudret O'nundur. 

Bundan çıkarılacak dersler vardır. Fahreddin Razi bunları beş maddede 
sıralamaktadır: İlki insan vaktin değerini bilmeli, ibadetlerden ve güzel kul- 
luktan gafil yaşamamalıdır. İkincisi insan Allah'tan başka hiçbir şeye, mal ve 
mülke, makam ve güce bel bağlamamalı. Bunların hepsi geçicidir ve esasında 
Allah'ın sonsuz kudreti karşısında koruyucu özellikleri yoktur. Üçüncüsü kul, 
başına bir musibet gelirse sabretmesini bilmeli, her sıkıntının günün birin- 
de son bulacağını aklından çıkarmamalı. Dördüncüsü Allah'tan başka kimseyi 
mabut edinmemeli, onların gücüne, hüküm ve kurallarına tabi olmamalıdır. 
Beşincisi bu ayette şirkin her türü çarpıcı bir ifade ile reddedilmektedir. 

Gerçek olan şu ki, ölümden kurtuluş yoktur. İnsanın ölümü ebedi yok oluş 
değil, bir hayattan dünya boyutundan ahirete, bir başka varlık âleminin boyu- 
tuna geçiştir. Kâinatın bir sonu, bir eceli vardır. Kıyamet koptuğunda mevcut 
kozmik düzen bozulur, göklerin yerini başka gökler, yeryüzünün yerini başka 
yeryüzü alır. 27. ayette sözü geçen “vech” Zat manasındadır. Arapçada Zat ve- 
ch-sima/yüz ile ifade edilir ki, kelime birinin asli varlığına, benliğine atıftır. 
Kasas süresinde (28/88) “O'nun Zatı dışında her şeyin helak olacağı” belirtil- 
mektedir ki, tabiatıyla fani olan helak olmaya mahkümdur. 

Bu ayetlerde atlanmaması gereken bir nükte vardır: Vacibu'l Vücud Al- 
lah'ın mutlak, yaratıklarının tümünün izafi, fani olduğunu söylerken, bundan 
hareketle varlık âleminde Zat'tan başka şey olmadığını ileri sürmek şaşırtı- 
cı değil midir? Ayetlerin bize verdiği mesaj şudur: Allah ile yarattıkları aynı 
mahiyette değildirler, Yaratan yaratandır, yaratılmış olan yaratılmıştır. İkisi 
aynı şey değildir ve olamazlar. Bu bağlamda “hulul, tecessüd (bedenlenme)” 
mümkün değildir. Yüce Allah eşyayı ve diğer varlıkları yaratmıştır, onlara sı- 
nır koymuş, ecel tayin etmiş ve mutlak ilmine, iradesine ve kudretine bağlı 
ve bağımlı kılmıştır. Ayetler, dilerse Allah varlığın tamamını helak edeceğini 
(19/Meryem, 40), dilerse eski haline döndüreceğini veya başka bir hüviyet ve 
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formda yeniden var edebileceğini bildirmektedir. Eğer Zat eşyada ve her şeyde 
içkin olsaydı kendisi de izafi, fani, sonlu, sınırlı, bağlı ve bağımlı olur, daha ga- 
ribi kendi zatını helak eden, sona erdiren bir konumda olurdu ki bu Zat'ın bir 
tür intiharı, kendi kendini yok etmesi anlamına gelir. Bu türden saçmalıkların 
tamamından Allah münezzehtir. Her şey yok olduktan sonra Zatı kalacak olan 
Allah, celal ve ikram sahibidir. “Celal” azameti, kibriyası-büyüklüğü ve her tür- 
lü övgüye layık olması; “ikram” kendisine layık olmayan her tür adlandırma ve 
nitelemelerden münezzeh olması, en yüksek onur ve değerin sadece kendisi- 
ne tahsis edilmesi anlamına gelir. O halde akıl sahipleri bir kere daha düşünüp 
şunu kendilerine sormalılar: Bu eşsiz sıfatlara sahip “Rabbinizin hangi nimet- 
lerini yalanlayabilirsiniz?” 
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29. Göklerdeveyerdeolanne varsa O'ndan ister. O hergün bir iştedir. 


30. Şu hâlde Rabbinizin hangi nimetlerini yalanlayabilirsiniz? 


29. ayetle ilgili İbn-i Mace'de yer alan bir hadis var. Buna göre Hz. Peygam- 
ber (s.a.) şöyle buyurmuştur: “Bir günahı bağışlamak, bir sıkıntıyı gidermek, 
bir topluluğu yüceltip başkalarını alçaltmak O'nun işlerindendir” (Mukaddi- 
me, 13). Ancak Buhari'de bu cümle Ebu Derda'nın sözü olarak geçmektedir 
(Buhari, Tefsir, 55/Giriş). 

“Gökler ve yer” ifadesi varlık âleminin tamamını içine alır. Yer (yüzü) ge- 
nel anlamıyla bizim gözlem, inceleme ve araştırma alanımız dâhilindedir, göz- 
lemlenebilir âlemin (Âlemu'şŞehâde) bize en yakın alanı içinde yaşadığımız 
gezegendir. Bu yönüyle dünya mülk âlemidir. Ancak gözlem alanımız dışında 
âlem (ler) var ki bunlara Âlemu!l gayb veya meleküt âlemi denir. Grek veya Batı 
düşüncesinde esaslı bir yere sahip olan “fizik-metafizik” ayrımı olmadığından 
temel anlatım “gayb ve müşahede” âlemleri üzerinden yürümektedir. Şu var ki 
gayb ve müşahede biri diğerinden kopuk iki ayrı gerçeklik değil biri diğerin- 
de içkin, biri diğerini takip eden mahiyettedir. Mutlak gayb bizim sınırlarımızı 
çizer, izafi gayb ise müşahede alanımızın içine girmeye adaydır. Bilimsel ve 
teknolojik gelişmeler ilerledikçe dünün insanları için gayb olan şey müşahe- 
de alanı olabilmektedir. Dün mikrop gayb âlemindeydi bugün gözlemlenebi- 
lir-müşahede alanına girmiş bulunmaktadır. Kur'an-ı Kerim'deki kullanımıyla 
“gökler (semavat) aslında yeryüzünün (arz) ötesinde ve üstünde, bizim görme 
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biçimimize göre sonsuz ve sınırsız varlık âlemlerini simgeler. Bu yüzden sema 
bizim üstümüzde (fevk) tasvir edilir, arz ise ayağımızın altındadır. 

Bu perspektiften baktığımızda Allah'ın dışındaki bütün varlıklar, gök ci- 
simleri, melekler, cinler, insanlar, yeryüzündeki bitkiler, hayvanlar veya bizim 
daha bilemediğimiz ya da bize bildirilmemiş varlıklar varsa hepsi Allah'a muh- 
taçtır, hayatiyetlerini kendileri devam ettiremezler, çünkü: 

a) Yaratılmışlardır, onları yaratana bağımlıdırlar, 

b) Belli yasalara bağlıdırlar, ilahi sünnetlerin dışına çıkamazlar, yasaları 
vaz'eden de O'dur, 

c) Yaratma olmuş bitmiş bir olay değildir, el'an devam etmektedir. 

Eğer yaratma “Kün (0l!)” emriyle başladıysa ve farz-ı muhal Big Bang adı 
verilen teoriye göre bir balon gibi şişiyorsa balon şu anda da şişmeye devam 
etmektedir. Veya Müslüman hâkimlerin tasvir ettiği üzere yaratma kalemin 
yazmaya başlamasıyla vuku bulduysa, el'an kalem yazmaya devam etmektedir. 

Hakikat bu ise varlık ilahi müdahaleye açıktır. Bu bize modern zihnin tasav- 
vur ettiği Allah'a karşı otonom /özerk varlık bulunmadığı fikrini ilham etmekte- 
dir ki, bilim olarak her ne gelişme kaydedilmişse, ilahi yasaların ortaya çıkarılma- 
sı ve yasalara göre fiziki düzenlemelerin yapılmasından başka şey değildir. Ancak 
yasalarda değişiklik (tebdil ve tahvil) olmasa da mutlak da değildirler, ilahi mü- 
dahaleye açıktırlar. Yeri gelir varolan bir tabiat yasası işlemez hale gelebilir; tıpkı 
ateşin İbrahim aleyhisselâmı yakmadığı, suyun Musa aleyhisselâmı ve kavmini 
boğmadığı gibi. Hem yasaların işliyor olması, bağımsız ve mutlak otonom ola- 
rak fonksiyonlarını yerine getiriyor demek değildir, hariçten yardım almak du- 
rumundadırlar. Heran, varlıkta herkes ve her ne varsa yüce Allah'tan bir talepte 
bulunmaktadır. O da aynı anda herkesin imdadına yetişmekte, meşru ve makbul 
talebine, duasına icabet etmektedir. Her bir varlığın ihtiyacı ve talebi farklıdır, 
Allah hepsinin ihtiyaçlarını karşılar. Ayet bize sadece yeryüzünde yaşayanların 
değil, göklerde olan tüm varlıkların da O'na muhtaç olduklarını anlatmaktadır. 

“O hergün bir iştedir.” Hiçbir işin görülmesi diğerinin görülmesine engel 
değildir. İnsan aynı anda iki yerde olamaz, aynı anda birden fazla -mesela bir 
iki işi yapsa da- onlarca işi yapamaz. Yüce Allah için ise böylesine sınırlamalar, 
kısıtlamalar düşünülemez. 0, değil birkaç işi sonsuz sayıda işi aynı anda yapar, 
dileyenin ihtiyaçlarını karşılar. Hakikat bu iken “Rabbinizin hangi nimetleri- 
ni yalanlayabilirsiniz?” 
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31. Eyiki ağırlık (olan ins ve cin), yakında (hesabınızı görmek üzere) 
sizin için de vakit bulacağız. 


32. Şuhâlde Rabbinizin hangi nimetlerini yalanlayabilirsiniz? 

33. Eycin ve ins toplulukları, eğer göklerin ve yerin bucaklarından 
aşıp-geçmeye güç yetirebilirseniz, hemen aşın; ancak 'üstün bir 
güç (sultan) olmaksızın aşamazsınız. 

34. Şu hâlde Rabbinizin hangi nimetlerini yalanlayabilirsiniz? 


35. İkinizin de üzerine ateşten yalın bir alev ve (bakır gibi erimiş) kıp- 
kızıl bir duman salıverilir de 'kurtulup-başaramazsınız.' 


36. Şu hâlde Rabbinizin hangi nimetlerini yalanlayabilirsiniz? 


31. ayet iki türden ilginç bir sıfat üzerinden söz eder: “Sekaleyn (iki ağır- 
lık)” Tefsirciler bunların “insanlar ve cinler toplulukları” olduklarını söylemiş- 
lerdir. Kelime “ağırlık (sıklet)” için kullanılır, bu durumda maddi cisimlerden 
söz edildiğini düşünebiliriz. İnsanların maddi ağırlığı var, bulundukları yerde 
bir hacim işgal ederler. Mesela bindiğimiz bazı asansörlerde “520 kg. ağırlık 
taşır, 6 kişiden fazla binilmez” şeklinde bir uyarı levhasını okuruz. Ağırlığı olan 
yer işgal eder. Eşzamanlı insanların toplamı yeryüzü üzerinde bir ağırlık teşkil 
eder. “Sekal” kelimesini lafzi anlamıyla yani maddi ağırlık olarak ele aldığı- 
mızda insan için uygun düşse de,cinler için uygun düşmez. Cinler insanlar gibi 
fizyolojik-biyolojik özelliklere, ağırlığı olan bedene sahip değildirler. Hatta biz 
insanlar, hayvanlar veya bitkiler gibi mekân bağımlı oldukları söylenemez. Bu 
durumda ayetin maddi ağırlıktan çok ahlaki-manevi tutum ve davranışlarıyla 
ağırlık teşkil eden varlıklara yani ahlaki davranışlarıyla ağırlık yapan ya da bu- 
lundukları vasatta şu ve bu fonksiyon gören, fonksiyonlarıyla olumlu olumsuz, 
iyi kötü, hayırlı-şerli etki ve sonuçlara yol açan insanlara ve cinlere gönderme- 
de bulunduğunu söylemek daha mantıklı görünüyor. 

Hakikaten insanların tabiata maliyetleri var, kurallara göre kullanma- 
dıkları zaman çevreye büyük zararlar verirler, canlı bir varlık olarak tabiat 
onların ağırlığı altında ezilir, yer yer hayatiyetini, fonksiyonlarını kaybeder. 
Muhtemelen cinler de yaşadıkları evrende benzer sonuçlara yol açan tutum 
ve davranışlarda bulunmakta, doğal çevrelerini, kendileri var edilmiş iklim ve 
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atmosferlerini tahrip etmektedirler. Kur'an'ın genel ifadesinden insanlar ve 
cinlerin paralel evrenlere sahip olduklarına ilişkin imalar çıkarmak mümkün 
görünmektedir. Şu veya bu ontolojik özelliklere sahip bulunsunlar, aslolan sı- 
nanmakta olan iradi varlıklar olarak insanların ve cinlerin Allah'a karşı belli 
sorumluluklar taşımalarıdır. Asli görevleri ve sorumlulukları Yüce Allah'a iba- 
det etmek, ona layık kullar olmaktır. Buna göre sorumluluklarını yerine getir- 
medikleri zaman hem kendi tabiatlarına-evrenlerine zarar verirler, ağırlıkları 
altında yaşadıkları çevre ezilir, tahribata uğrar hem bütün evrenlerin mülküne 
sahip olan Allah'a karşı suç işlemiş olurlar. Böyle olunca ins ve cin toplulukları- 
nın işledikleri ağır suçların cezasını dünyada ve ahirette vereceklerdir. Eğer bu 
açıklama doğru ise ayet sadece ahirete ilişkin değil, dünyaya da ilişkin önemli 
mesajlar vermektedir. (Bkz. 6/En'am, 128 ve 130. ayetlerin açıklaması.) 

Dünyada veya daha genel ifadesiyle yaşadıkları evrende insanlar ve cin 
toplulukları (Ma'şere'linsve'l cin) “ağır suç (cürmün sakil)” işlediklerinde, bil- 
meliler ki Allah'ın ikabından ve azabından kaçış yoktur. “Kaçış” olarak çevirdi- 
ğimiz kelime “n.f.z”den türeme olup Ragıb'a göre “ok, matkap ve yetki” anlamı- 
na gelir. Demek oluyor ki kelime üç eylem biçimine işaret eder. İlki ok gibi hızla 
kaçmak, bir yerden bir yere süratle havada fırlamak. İkincisi kaçarken matkap 
gibi görünür ve görünmez cisimleri delip ilerlemek, tünel açmak; üçüncüsü bir 

işi, bir emir yerine getirmek, infaz etmek. Bütün bunlar belli bir bilgi, güç, alet 
ve edevatla olacağından kaçmayı planlayan topluluğun “sultan”a sahip olması 
gerekir. Uzayda köşe bucak kaçacak, boşlukta uçacak, ilerleyecek topluluğun 
bu eylemi yapmasının bir amacı olmalı. Ayetin genel bağlamından bunun “Al- 
lah'ın azabından kaçış” olduğunu söylemek mümkün; nitekim müfessirler de 
öyle anlamışlardır. 

Bu doğrudur, fakat ayeti sadece ahirete ilişkin bir eylem ve tutumla sınır- 
landırmak doğru değilse, kaçışın ikinci bir amacı olabilir ki o da insanın veya 
cinlerin kendi evrenlerini tahrip edip yaşanamaz hale getirdikten sonra başka 
evrenler aramaya koyulmaları veya yeryüzünde haksız hâkimiyet kurmakla 
yetinmeyip başka gök cisimlerinde, Ay gibi uyduları veya Mars gibi gezegenle- 
ride yozlaşmış ahlaki kimlikleriyle istila etmeye kalkışmaları. 

Eğer günahkâr topluluklar hakettikleri cezadan kurtulmak veya başka 
gezegenlere de gidip orada yeni koloniler kurmak üzere harekete geçmeyi 
düşünüyorlarsa, ayet onlara meydan okumakta, buyurun yapabiliyorsanız ya- 
pın demektedir. Meydan okuma, planlanan eylemin imkânsızlığını ifade etmi- 

yor, bunun ancak bir güç, araç-gereç, yasaların-yolların bilinmesi (sultan) ile 
mümkün olabileceğini söylüyor. Ancak bilmeniz gereken şu ki, yüce Allah'tan 
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kaçamazsınız, hakettiğiniz azabı mutlaka göreceksiniz, çünkü değil yeryü- 
zü veya içinde yaşadığınız evren, varlık âleminin tamamı Allah'ın mülküdür, 
kudret eli altındadır. Kaldı ki, diyelim başka gezegenlere ulaşabildiniz, ahla- 
ki tutumunuzu, perspektifinizi, inançlarınızı, bakış açınızı ve hayat tarzınızı 
değiştirmedikçe orada da karşılaşacağınız sonuç yaşadığınız evrende ortaya 
çıkardığınız sonuçtan farklı olmayacaktır. Bütün evrenleri dolaşsanız dahi so- 
nuç değişmeyecektir. Çünkü Çinlilerin dediği gibi “İnsan gittiği yere kendisini 
de beraberinde götürür.” Yapmanız gereken basit şey Allah'a itaat etmek, hü- 
kümlerini hayatınızda rehber edinmek, elçilerin tebliğlerine kulak verip ilahi 
iradeye teslim olmaktır. 

Arzın derinliklerine inip kurtuluş alanı olabilecek bir yer de bulmak müm- 
kün değildir. Gezegenin merkezinde de ateş var, tam merkeze doğru gitmeye 
kalkışanları bu ateş yığını yakar. 

35. ayet dünyadan kaçışın kurtuluş için çare olmadığını veciz bir ifade ile 
dile getirir. Kendi evreninizin kozmik sınırlarını aşmaya başlar başlamaz gü- 
vende değilsiniz, üzerinize ateşten yalın alevler ve bakır gibi erimiş kıpkızıl bir 
duman salıverilir. Uzayda her an muazzam değişimler olmakta, gezegenlerin, 
yıldızların yüzeylerinde patlamalar, parçalanmalar, dağılmalar vuku bulmak- 
tadır. Bazen öylesine meteor fırtınaları vuku bulur ki her bir parça milyonlarca 
ton ağırlığında olur; saçtığı ateş, erimiş bakır gibi korları önüne çıkanı yakıp 
yıkar. Yıldız patlamalarıyla ortaya çıkan ışınlar, gaz ve toz bulutları ile yüksek 
ısı, nükleer bulutlar, dumanlar insanlar gibi cinleri de imha edecek özelliklere 
sahiptirler; cinler ateşten yaratılmışlarsa kapasitelerinden milyarlarca kat üs- 
tün ateşin onları imha etmemesi düşünülemez. 

Bir azap olarak kaçmaya çalışan ins ve cin toplulukları üzerine “salıveri- 
lir” Bizim “salıverilir”diye çevirdiğimiz “yürselu” fail-i meçhul olup bu fiilin ar- 
kasındaki fail hakikatte malumdur yani yüce Allah'tır. Manası, Allah evrendeki 
kuvvetleri harekete geçirir, üzerinize ateş yağar. 

“Üzerinize salıverilir (yurselualeyküma)” tesniye gelmiştir yani iki toplu- 
luk. Bunların insanlar ve cinler olduğu açıktır. Burada hayli ilginç bir nokta var. 
Acaba ahlaki yozlaşma, kuralları ihlal ve evrenlerini yaşanamaz hale getirdikten 
sonra göklere kaçmaya, göç etmeye karar veren insanlar ve cinler, kaçışı ayrı 
ayrı mı yapacaklar yoksa birlikte mi gerçekleştirmeye çalışacaklar. Fiil tesniye 
geldiğine göre iki topluluğun birlikte, aynı mod ve bağlamda kaçma teşebbü- 
sünde bulunacakları tahmininde bulunabiliriz. Böyle ise aralarında bir iletişim, 
bir karar birliği, bir işbirliği olması gerekir ki, belki de ilerleyen zamanlarda in- 
sanlar ve cinler arasında bugün için bize hayli garip hatta imkânsız gibi görünen 
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bir iletişim, bir işbirliği olacak ve kaçışı birlikte yapmaya karar vermiş olacaklar. 
Her şeyin en doğrusunu Allah bilir! Bizim ki sadece bir çıkarımdır. 
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37. Sonragökyarılıp yağ gibi erimiş olarak kıpkırmızı bir gül olduğu 
zaman; 
38. Şuhâlde Rabbinizin hangi nimetlerini yalanlayabilirsiniz? 
39. İşteogünneinsanane cin'e günahından sorulmaz. 


40. Şuhâlde Rabbinizin hangi nimetlerini yalanlayabilirsiniz? 


41. (Çünkü o gün) Suçlu-günahkârlar, simalarından tanınır da alınla- 
rından ve ayaklarından yakalanırlar. 


42. Şu hâlde Rabbinizin hangi nimetlerini yalanlayabilirsiniz? 
43. İştebu,suçlu-günahkârların kendisini yalanladıkları cehennemdir. 


44. Onlar, kendisiyle alabildiğine kaynar hâle getirilmiş su arasında 
dönüp-dolaşırlar. 


45. Şu hâlde Rabbinizin hangi nimetlerini yalanlayabilirsiniz? 


37. ayet açık bir biçimde kıyamete, kozmik düzenin sonuna doğru işaret 
etmektedir. Bu dehşet verici olayda gök yarılıp yağ gibi eriyecek, kırmızı gül 
gibi görüntü verecek. Bilimde ve teknolojide sağlanan gelişme ile uzaydan 
elde edilen fotoğraflarda bu tasvire birebir örtüşen görüntüler elde edilmek- 
tedir. Nova veya süpernova adı verilen yıldız ölümleriyle oluşan bulutsular bu 
türden bir resim /görüntü vermektedirler. Arap yarımadasında sadece yerden 
göğe çıplak gözle bakabilen bir insanın -peygamberin- bu tasviri yapması 
mümkün değildir, çünkü çıplak gözün bir yıldızın ölümüyle oluşan bu resmi 
görüp teşhis etmesi düşünülemez. Bu harikulade tasvir Kur'an'ın mucize ol- 
duğunu göstermeye yetmektedir. 

39. ayet kıyametin kopması, hesabın görülmesi ve herkese müstahak oldu- 
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gu karşılık tayin ve tespit edilirken insanlara ve cinlere sorulmayacak. Bu tabii 
ki cezaların muhakemesiz verileceği anlamına gelmez. Aksine Yüce Allah zerre 
miktarı kim ne hayır veya şer işlemişse ona karşılığını verecektir, dünyada kulları- 
na zulmetmediği gibi ahirette de ceza takdirinde haksızlık yapmayacaktır. Ancak 
muhakeme safhası sona erip de ceza takdir edildikten sonra infaz konusunda suç- 
lu günahkârlara sorulmayacaktır. Çünkü artık iş işten geçmiş, hüküm verilmiştir 
(28/Kasas, 78). Suçlu-günahkârları yüzlerinin siyahlığından, suratlarını kaplayan 
korku ve utançtan teşhis etmek mümkün, her halleriyle kendilerini ele vermekte- 
dirler (20/Taha, 102; 3/Al- i İmran, 106). Cezalarını feci bir şekilde çekeceklerdir. 
Yüce Allah'ın her suçluya cezasını vermesi adaletinin gereğidir ve bu da nimeti 
yalanlanması mümkün olmayan yüce bir Rab olduğunu göstermektedir. 
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Rabbin makamından korkan kimse için ise iki cennet vardır. 

Şu hâlde Rabbinizin hangi nimetlerini yalanlayabilirsiniz? 

Çeşit çeşit 'inceliklere ve güzelliklere” (veya her türden sık ağaçla- 
ra) sahiptirler. 

Şu hâlde Rabbinizin hangi nimetlerini yalanlayabilirsiniz? 
İkisinde de akmakta olan iki pınar vardır. 

Şu hâlde Rabbinizin hangi nimetlerini yalanlayabilirsiniz? 
İkisinde de her meyveden iki çift vardır. 

Şu hâlde Rabbinizin hangi nimetlerini yalanlayabilirsiniz? 


Astarları, ağır işlenmiş atlastan yataklar üzerinde yaslanırlar. İki 
cennetin de meyve-devşirmesi (ordakilere) yakın (kolay)dır. 


Şu hâlde Rabbinizin hangi nimetlerini yalanlayabilirsiniz? 


Orada bakışlarını yalnızca eşlerine çevirmiş kadınlar vardır ki, 
bunlardan önce kendilerine ne bir insan, ne bir cin dokunmuştur. 


Şu hâlde Rabbinizin hangi nimetlerini yalanlayabilirsiniz? 
Sanki onlar yakut ve mercan gibidirler. 

Şu hâlde Rabbinizin hangi nimetlerini yalanlayabilirsiniz? 
İhsanın karşılığı ihsandan başkası mıdır? 

Şu hâlde Rabbinizin hangi nimetlerini yalanlayabilirsiniz? 
Bu-ikisinin ötesinde iki cennet daha var. 

Şu hâlde Rabbinizin hangi nimetlerini yalanlayabilirsiniz? 
Alabildiğine yemyeşildirler. 

Şu hâlde Rabbinizin hangi nimetlerini yalanlayabilirsiniz? 
İçlerinden durmaksızın fışkırıp-akan iki pınar vardır. 

Şu hâlde Rabbinizin hangi nimetlerini yalanlayabilirsiniz? 
İçlerinde (her türden) meyve, eşsiz-hurma ve eşsiz-nar vardır. 
Şu hâlde Rabbinizin hangi nimetlerini yalanlayabilirsiniz? 
Orada huyları güzel, yüzleri güzel kadınlar vardır. 

Şu hâlde Rabbinizin hangi nimetlerini yalanlayabilirsiniz? 
Otağlar içinde korunmuş huri kadınlar. 

Şu hâlde Rabbinizin hangi nimetlerini yalanlayabilirsiniz? 
Bunlardan önce kendilerine ne bir insan, ne bir cin dokunmuştur. 


Şu hâlde Rabbinizin hangi nimetlerini yalanlayabilirsiniz? 


. 
İmei 
en 
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76. Yeşil yastıklara ve çarpıcı güzellikteki döşeklere yaslanırlar. 
77. Şu hâlde Rabbinizin hangi nimetlerini yalanlayabilirsiniz? 


78. Celalveikram sahibi olan Rabbinin adı ne yücedir. 


46. ayette sözü geçen “Rabbin makamı” Yüce Allah'ın huzurudur. Dün- 
yada yaşayan insan eğer günün birinde kendisini yaratıp dünyaya gönderen 
Rabbi'nin huzuruna çıkacağını aklından çıkarmaz, hayatını bu bilgi ve bilinç 
üzere yaşarsa, vakti geldiğinde yapıp ettiklerinin ödülü olarak cennete girme- 
yi hak eder. 

Burada ilginç bir biçimde “iki cennet”ten bahsedilmektedir. İki cennetin 
ne anlama geldiği konusunda çeşitli görüşler ortaya atılmıştır. Belirtmek ge- 
rekir ki konuyla ilgili öne sürülen görüşlerin tamamı tahminidir. Buna göre: 

a) İki cennetten kasıt yukarıdaki ayetlerde durumlarından bahsedilen in- 
sanlara ve cinlere ayrılmış bulunan iki cennettir. Buna göre dünya hayatında 
paralel evrenler-hayatlar varsa, kıyametin kopmasından sonra da paralel cen- 
netler vardır, 

b) İki cennetten biri cismani-maddi zevk ve lezzetlere, diğeri ruhani-ma- 
nevi lezzet ve zevklere hitap etmektedir, 

c) Zemahşeri'ye göre birinci cennet sınavı başarıyla vermiş mü'minlere, 
ikincisi onlardan sonra gelenlere, zürriyetlerine, yakın akrabalarına tahsis 
edilmiştir, 

d) Mü'minlerin bilinç düzeyleri ve amellerinin kalitesi bakımından yük- 
sek olan cennet ile daha aşağı seviyede olan cennet, 

e) Biri iman ve amellerin tam karşılığı hak edilmiş ödül olan cennet, diğeri 
ilaveten yüce Allah tarafından bağışlanan cennet, 

f) İslami hükümlerin yaşandığı ve dünya cenneti olan Daru'l İslam -ki 
eğer İslami ruh, ahlak ve hükümler hakkıyla yaşanıyorsa burası Daru's Selam 
(barış, huzur ve güvenlik yurdu) olur- ile ebedi mutluluk ve kurtuluşun sağ- 
landığı ahiret cenneti. 

Belirttiğimiz üzere bunlar birer tahmin olup en doğrusunu Allah bilir. Şu 
veya bu cennet olsun Yüce Allah nimet sahibidir, O'nun nimetleri inkâr edilemez. 

Cennet harikulade yerdir, çeşitli nimetler ve güzelliklerle donatılmıştır. 
Dalları birbiri içine girmiş ağaçlarla doludur. Her iki cennette fışkıran pınarlar 
vardır. Erişimi kolay meyvelerden çifter bulunmaktadır, meyvelerin her türü 
tatlı velezzetlidir. Cenneti hak edenler astarları ağır işlenmiş atlastan yastıkla- 
ra yaslanırlar. Onlara eşler bağışlanmıştır, bunlar “bakışlarını yalnızca eşle- 
rine çevirmiş” halde yanlarında bulunurlar, daha önce bu kadınlara ne insan 
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dokunmuş ne cin, bekâretlerini korumaktadırlar. Yakut ve mercan gibi cazibeli 
ve değerlidirler. (Bkz. 32/Secde, 17; 37/Saffat, 48-49). 

60. ayet “İhsanın karşılığı ihsandan başkası mıdır?” diye sorar. Bu an- 
lamlı bir soru olup esasında cevabı sorunun içinde bulunmaktadır. Yeryüzün- 
de ilahi iradeye teslim olmuş olarak hayatlarını iyilikle, güzellikle geçirenler 
tabii ki ahirette iyilik ve güzellikle karşılanacaklardı. Nitekim böyle oldu. İçi- 
ne girdikleri cennetin her tarafı iyilik ve güzelliktir. Bu onlara daha önce yüce 
Allah tarafından kendilerine vaadedilmişti, yüce Allah vaadini yerine getirdi 
(7/A'Traf, 44). 

62.ayette yukarıda haber verilen iki cennetin ötesinde, iki cennetten daha 
söz edilmektedir. Bu durumda dört cennetin vaadedildiği görülür. İbn-i Ab- 
bas'a göre yukarıda anlatılan cennetlerden daha aşağı seviyede iki cennet var- 
dır. Ancak daha ötede iki cennet manası çıkaranlar da vardır. Kimilerine göre 
buradaki iki cennetten biri kişiye ait özel cennet alanı, diğeri dost ve yakınla- 
rıyla paylaştığı cennet alanıdır. En doğrusunu Allah bilir. 

Bu cennetler de yemyeşildirler, içlerinde daimi olarak fışkıran pınarlar; 
her türden meyve, mesela eşsiz hurma, nar bulunmaktadır. Yine oradada güzel 
huylu, güzel yüzlü bakışlarını bir göz kırpması kadar dahi erkeğinin üzerinden 
ayırmayan eşler vardır, otağlar içinde korunmuşlardır, başkalarının eli onla- 
ra değmiş değildir. Bu cennetlerde de mü'minler yeşil yastıklara ve döşekle- 
re yaslanmış olarak birbirleriyle sohbet etmektedirler. Bütün bunlar Allah'ın 
nimetleridir, aklı başında ve şükretme bilincine sahip hiçbir kul bu nimetleri 
inkâr edemez, yalanlayamaz. 

Netice-i kelam: “Celal ve ikram sahibi olan Rabbinin adı ne yücedir!” Bizim 
“yüce” diye tercüme ettiğimiz “tebareke” bereketten kutlu ve sabit demektir. 
Suyun “biriktiği” yerlere, gölet veya küçük havuzlara “birke” denir. Bu sebatı 
ve sürekliliği ifade eder. Yüce Allah'ın adı kutlu, sabit ve daimidir. “Âlemlere 
uyarıcı olsun diye, kuluna Furkan'ı indiren (Allah) ne yücedir!” (25/Furkan, 1.) 

Hz. Peygamber (s.a.) “Ya ze'l celali ve'l ikram (Sonsuz büyüklük ve ikram 
sahibi Allahım!” diye dua etmeyi ihmal etmeyiniz, bunu sık sık söyleyiniz” bu- 
yurmuştur. (Tirmizi, Deavet, 92 ve Ahmedbin Hanbel, Müsned, IV, 177.) 


Rahmân süresinin (55) tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bi- 
lir. Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


56- Vâkıa Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 96 âyettir. Süre adını ilk ayette geçen “Vâkıa 
(olay)” yani kıyâmetten almaktadır. Taha (20) süresinden sonra, Şuara (26) 
süresinden önce indirilmiştir. 


gazi yas a alaş 


Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 


13 gr dal İzaâlE gr â53 kşi gal g0 dalğİ a3 13 
duy Ül ğa EKA goy YİL salaş gey 5 ga g3 


Vâkıa vuku bulduğu zaman, 

Onun vukuuna yalan diyecek yoktur. 
O aşağılatıcı, yücelticidir. 

Yer, şiddetli bir sarsıntıyla sarsıldığı 


Ve dağlar darmadağın olup ufalandığı, 


gp lr e e e b 


Derken toz duman halinde dağılıp-savrulduğu (zaman). 


“Vâkıa” vuku bulması, gerçekleşmesi kesin olan olay demek olup kıyâme- 
te işaret eder. Her ne kadar kopmasından önce, mesela şimdiki durumda kıyâ- 
metten şüphe eden, böylesine köklü ve kapsamlı kozmik bir hadiseyi mümkün 
görmeyenler varsa da, vuku bulduğu zaman bu şüphe ve tereddütlerin hiçbiri 
kalmayacak, kimse kıyâmet gerçeğini yalanlayamayacaktır. Kıyâmetin vukuu 
başa gelen (kafaya çarpan) bir olaydır. Başa gelen şey inkâr edilemez; mesela 
kafası yarılan kimse “kafam sapasağlam duruyor” diyemez. 

Sosyolojik dilde “vâkıa” zamanda bir kere vuku bulup tekrarı mümkün ol- 
mayan olaydır. Mesela Bedir Savaşı'nın Miladi 624, Hicri 2. Yılda, İstanbul'un 
fethinin 1453'te vuku bulması gibi. Bir daha ne 624'te, ne 1453'te benzer olay- 
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lar vuku bulacaktır, bunlar birer “Vâkıa”idi. Kıyâmet de bir kere kopacaktır, 
yeryüzünde hayat olmayacak, kıyâmetin kopmasından sonra insanlar dirile- 
cek ve yepyeni bir hayat başlayacaktır. 

Ebussud'a göre, kıyâmetin vukuu anında buna şahit olanlar hem bizzaru- 
re kıyâmeti doğrulayacaklar hem de “Tek olan Allah'a iman ettik” (40/Mü'min, 
84) diyecek, demek zorunda kalacaklar. 

Kıyâmetin kopuşunun kozmik bir hadise olmasının ötesinde Taberi, Ze- 
mahşeri ve İbn-i Atıyye gibi tefsircilerin benimsediği görüşe göre, bu olayın 
insan açısından iki anlamı vardır: İlki, inkâr edenleri alçaltacak, onu doğrula- 
yanları yüceltecek; ikincisi dünya hayatı sırasında kıyâmetin kopacağını bildiği, 
buna inandığı halde gerektiği gibi hareket etmeyen, sonsuza kadar yaşayabile- 
ceğini veya yapıp ettiklerinin hesabını vermeyeceğini zannedip -ki bu zavallıca 
bir yanılgıdır- kul hakkı yiyen, hak ve hukuk ihlal edenler hesap gününün baş- 
lamasıyla yine alçalacaklardır. Sahih iman ve salih amel üzere yaşayıp ömrünü 
tamamlayanlar da yüceleceklerdir. Kıyâmetin kopmasıyla benzer yücelme veya 
alçalmanın ahiret için söz konusu olduğunu düşünen tefsirciler vardır. 

Daha çağdaş bakış açısına sahip olanlara göre bu olay kıyâmetle birlik- 
te kâinatın bütününde vuku bulacak temel fizik, kozmik değişikliklere, altüst 
oluşlara işaret etmektedir. 

Bu olağanüstü olayın vuku şekli yerin şiddetli bir sarsıntı geçirmesidir. 
Elbette bu bugüne kadar kaydedilmiş bulunan en yıkıcı depremlerden çok 
daha büyük ve yıkıcı olacaktır. Yerbilimcileri, 12 büyüklüğünde bir depremin 
yeryüzünde taş üstünde taş bırakmayacak kadar yıkıcı olduğunu söylemek- 
tedirler. Kıyâmetin başlangıcı -muhtemelen insanın daha iyi anlaması için- 
“deprem”le anlatılmaktadır. (99/Zilzal, 1-2). Şu var ki deprem başlar ve biter. 
Kıyâmet ise yerin başka yere, göklerin başka göklere dön(üş)mesi, herşeyin 
altüst olması demek olup en yıkıcı depremle dahi bir tutulamaz. “Sarsıntısı 
çok korkunç bir şeydir” (22 /Hac, 1; 18/Kehf, 47). Şiddetinin dehşetini, hiçbir 
şeyin bir daha eski durumunda kalmayacak şekilde yerinden oynatılmasından 
anlıyoruz. Dağlar unufak olacak, sağa sola pamuk gibi uçuşacak. Muhtemelen 
artık yer çekimi kendi fonksiyonunu yerine getirmeyecek olduğundan dağılan 
dağlar, büyük kütleler toz duman halinde boşluğa savrulacaklardır. Bu müthiş 
olay 101/Karia, 5. ayette “Dağlar atılmış yün gibi olduğu” ve 78/Nebe, 20'de 
“Dağlar yürütülüp serap haline geldiği” zaman buyrularak tasvir edilmiştir. 

İbn-i Abbas, dağların uzay boşluğundaki bu toz zerrecikleri misali dağıl- 
ma, savrulma halini, güneş ışınlarının pencereden içeri girdiğinde görünen toz 
zerreciklerine benzetmiştir. Bu dünyanın da içinde yer aldığı uzay boşluğuna 
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nispetle doğru bir tasvirdir. Bizim bakış veya algımız açısından en büyük dağ- 
lar ne kadar büyük olursa olsun, milyonlarca ışık yılı uzakta olan milyarlarca 
yıldızın olduğu uzaya nispetle birer toz zerreciği hükmündedir. 


F.' 


$Ağ ÜZÜM Sakiz 1â Alaz ile gvp Aİ elğİ a8 
40Y AZ LİN Gl AAA Slaolğ 


7; Ve sizler de üç sınıf olduğunuz zaman; 
8.  İşteo “Ashab-ı Meymene” ne (kutludur o) “Ashab-ı Meymene”! 


9. “Ashab-ı Meş'eme”ne (mutsuz ve uğursuzdur o) "Ashab-ı Meş'eme” 


Bu arada büyük bir zaman aralığının olduğu anlaşılıyor. Yani büyük koz- 
mik olay olan kıyâmet kopuyor, diriliş vuku buluyor, mahşer oluyor ve hesap 
günü başlıyor. Bu aşamadan sonra insanlar üç ana gruba ayrılacaklardır: 

a) Kitapları sağ yanlarından verilenler (Ashabu'l-Yemin); 

b) Kitapları sol yanlarından verilenler (Ashabu'ş-Şimal); 

c) İman, iyilik ve hayır yarışıp öne geçenler ve yakınlaştırılanlar (Es Sabi- 
kun el Mukarrebun). 

İki temel kategori iman edenler, iyilik edenler ile inkâr edenler ve ömür- 
lerini kötülük yapmakla geçirenler. Bunlar “sağ” ve “sol” kelimeleriyle ifade 
edilmektedirler. Buna biraz yakından bakalım: 

Sürenin 38. ve 41. âyetlerinde “Ashabu'l-Yemin” ve “Ashabu'ş-Şimal” ta- 
birleri kullanılır. Bazıları, Ashabu'l-Yemin'e “sağcı”, Ashabu'l-Şimal'e “solcu” kar- 
şılığını vermektedirler; sürenin genel bağlamı ve ayetlerin siyak ve sibakı açıkça 
“kıyâmet”ten ve “ahiret hayatı”ndan bahsedildiğini gösteriyor. Buna göre: 

1) Kıyâmeti ve ahiret hayatını anlatan bu sürede geçen âyetleri dünyada 
özellikle 18. yüzyılın sonlarına doğru (1789 Fransız İhtilali'yle) ortaya çıkmış 
bulunan modern siyasal gruplaşmalara dayanak olarak göstermek yanlıştır. 

2) Bu tabirler siyasi tercihleri de içine alan genel bir durumun, bir tavır 
alışın sembolleridir. Herkesin yapıp ettiklerini içine alan (amel-hesap) defteri, 
insanın önceden tavır alışlarına ve davranışlarına göre ya sağından veya s0- 
lundan kendisine verilecektir. Defterini “sağ yanı”ndan alan kişi mü'mindir ve 
mükâfatı haketmiştir, defterini “sol yanı”ndan alan kişi ise suçlu-günahkârdır, 
cezaya müstahak olmuştur. 

Bu açıdan sağ partileri tercih edip de haksızlıklara, sınıf çelişkilerine, sö- 
mürüye karşı çıkmayan, aksine kendisi de böylesine adaletsiz bir sosyo-eko- 
nomik düzenden yararlanan kişi modern tanımlamalara göre “sağcı “ adde- 


530 ALI BULAÇ-KUR'ÂN DERSLERİ/DİRÂSÂTU L-KUR'ÂN 


dilse de, ayetlerin işaret ettiği ahiretteki gruplaşmada “sol kategori"de yer 
alacaktır. Akside mümkündür. O halde Kur'an terminolojisinde “sağ ve sol” sa- 
hih iman, salih amel, adalet, yüksek ahlaki tutum ve ma'ruf olana karşı olumlu 
veya olumsuz tutumla belirlenir. Kur'ân'ınsağ/'ı olumlu, sol'u olumsuz kullan- 
ması anlamlıdır. Latincede sol meş'um, uğursuz, eski Almancada eğri; sağ ise, 
kibar ve imtiyazlıdır. Cehenneme inen yol sola bükülür, Tevrat'a göre “Rabbin 
sağında sevgili kullar oturacaktır”. Araplar da kadim zamanlardan beri sağ 
yanı hayra, sol yanı şerre izafe etmişlerdir. 

Sağ ve sol'un sembolik anlamda kullanıldığı başka alanlar da vardır. Hz. Pey- 
gamberin birtakım fiili sünnetleri öyledir. Mesela yemek sağ elle yenir, mescide 
sağ ayakla girilir, sol ayakla çıkılır vs. Bunlardan amaç, sevabı yanında Müslü- 
manın günlük hayatına belli bir disiplin, bir düzen kazandırmaktır. Örnek ola- 
rak, bir topluluk kapalı bir yere gireceği zaman, sağdan girmesi sünnettir. Bu, 
fakir-zengin, soylu-az soylu ayırımları ortadan kaldırıcı, terbiye edici bir uygula- 
madır. Peygamberin kendisi bile bazen, başta veya sağda olmadığı için ashabın- 
dan sonra kapalı yere girmiş ve sadece boş bulduğu yere —bu yer aşağıda olsun, 
üst yerde olsun— oturmuştur. Bu sünnetten de hareket edilerek Müslümanların 
“sağcı” olduklarını söylemek mümkün değildir; hatta aksi söz konusudur. Çün- 
kü sosyo-politik anlamıyla sağ hiyerarşiktir, sınıf ayrımına dayanır. 

Teknik açıdan da “Ashabü'l-Yemin” ve “Ashabü'ş-Şimâl” sağcı ve solcu, 
diye tercüme edilemez. Kur'ân da sağcı solcu, dememiştir. Kıyâmette Müslü- 
manın bir sembolü olarak bilinen bu âyet, doğrudan ekonomik ve ideolojik 
bir fonksiyonu ifade etmiyor. “Ashabü'l-Yemin: Sağ Ehli”, “Ashabü'ş-Şimal: 
Sol Ehli” demektir. Bu bir izafet terkibidir. Meselâ “ateş ehli” kastedilen “Asha- 
bu'n-Nar”ı, “ateşçi”; Hıristiyan ve Yahudileri kasteden “ehlikitab”ı “kitapçılar” 
olarak tercüme edemeyiz. Kaldı ki Araplar sağcıya “Yeminiyy”, solcuya “Yesa- 
riyy” derler. Yesariyye ve yeminiyye birer kavramdırlar. Kur'ân'dayeminiyy ve 
yesariyy geçmez. Peygamber Efendimiz (s.a.)'in hiçbir hadisinde de bu anlam- 
da sağcı ve solcu tasniflerine rastlanamaz. (Bkz. Ali Bulaç, Çağdaş Kavramlar 
ve Düzenler, İstanbul-2013 baskısı, s. 178-184.) 

Her iki sınıf insanın durumuyla ilgili vurgu, olayın büyüklüğünü, önemini 
anlatmak içindir. Sağ ehli cennete gireceklerdir, vurgu ile cennetliklerin karşı- 
laşacakları ödülün güzelliğini ve büyüklüğünü; sol ehli ise cehenneme sürüle- 
ceklerdir, vurgu bunun korkunçluğunu anlatmaktadır. 

Bazı tefsircilere göre sağ ehli ahirette Allah'ın nuru altında ilerleyenler, sol 
ehli bundan mahrum kalanlardır. Bu görüşte olanlara göre Hadid (57) süresi 
12 ve Tahrim (66) süresi 8. ayetleri bu tefsiri desteklemektedir. Müslüman- 
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ların kendilerine layık görebilecekleri isim “Müslüman”"dan başkası değildir: 
“O (Allah), sizi 'Müslüman' olarak isimlendirdi." (22 /Hac: 78) “Allah'a çağıran, 
Salih amelde bulunan ve 'ben Müslümanlardanım) diyenden daha güzel sözlü 
kimdir?” (41 /Fussilet, 33) 


z i.v e MR ee 
ET azil gz 44 ügizali Silgi fi “b oğaslıi Oşa,lia 
10. Yarışıp öne geçenler de, öne geçmiş öncülerdir. 
11. İşte onlar, yakınlaştırılmış (mukarreb) olanlardır. 


12. Nimetlerle-donatılmış cennetler içinde; 


Üç grubun üçüncüsü hayır, iyilik ve güzellik yarışında öne geçenlerdir. Bun- 
lar kelimenin gerçek anlamında öncüdürler. Tefsirciler bunların ilk Müslüman- 
lar, muhacirler veya ilk kıbleye dönüp namaz kılan kimseler olduklarını söy- 
lemişlerdir. (Bu görüşü destekleyici ayetler için bkz. Tevbe, 100.) Ancak ayeti 
genel manada ele aldığımızda iman edenlerin, salih amellerde bulunanların ta- 
mamına hitap ettiğini söylemek mümkün. Dünya hayatında nerede bir fedakâr- 
lık, zahmetli bir iş varsa en önce bunlar atılır. Her hayırlı işin başında bunları 
görmek mümkün; yoksulları bunlar korur, haksızlıklara bunlar başkaldırır; doğ- 
ru ve hak sözü bunlar dile getirmekten ve karşılığında gerekirse risk almaktan 
çekinmez. (Bkz. 23/Mü'minun, 57-61 ve 35/Fatır, 32. ayetlerin açıklaması.) 

İşte bu kimseler; dünya hayatının seçkin mü'minleri, amellerinin haklı 
karşılığını alarak Allah'a yakın tutulmuş kimselerdir. Yüce Allah'ın sonsuz rah- 
metinde güzel bir yurtta barınmaktadırlar. Mertebeleri yüksektir. Her zerresi 
nimetlerle donatılmış veya nimeti hayli bol cennetlere yerleştirilmişlerdir. 

“Nimetlerle donatılmış cennetler” herkesin özlemi ve maksududur. Cennet 
insanın dünyada iken çektiği can sıkıntısının olmadığı nimet yurdudur. Bizim 
“en iyi”ye olan tutkumuz vardır ama kusurlu bir dünyada yaşıyoruz, bu tutkuyu 
hiçbir zaman gerçekleştiremeyiz. Devamlı evde olan çocuk dışarı çıkmak ister, 
yetişkin sağlıklı ve zinde olmaya çalışır, hiçbirimiz ebedilik duygusunu içimiz- 
den atamayız. Hepimiz hakikatin kucağıyla buluşmak isteriz. Beden ve içinde 
yaşadığımız tabiat, maddi evren bizimle hakikat arasına çekilmiş perde gibidir. 
Bunun kalkmasını hakikatin kendini olduğu gibi göstermesini arzu ederiz. 


&EY öd Ga Üellğ gir) Gİ Ge ak 
13. Birçoğu geçmiş (ümmet)lerden, 


14. Birazıda sonrakilerden. 
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Ayetler, tarihin iki temel kategorisi “Evvelin” ve “Ahirin”e işaret etmekte- 
dir. Yani kadim olanlar, öncekiler ve sonra gelen nesiller 

Bazılarına göre, “Evvelin” Hz. Peygamber'e ilk inananlar, “Ahirin” sonra 
inanan ve Müslümanlara katılanlardır. Bu, garip bir tefsir değildir, öyle olması 
mümkündür. Ancak beşeriyetin genel durumu açısından da bu ayetlere baka- 
biliriz. Buna göre Evvelin olanlar, Hz. Âdem (a.s)'den Hz. Muhammed (s.a.)'e 
kadar olan nesiller yani kadim zamanların insanlarıdır. Bu durumda Ahirin 
olanlar Hz. Peygamber'den sonra gelenlerdir. Ya da ilk Müslüman nesil ile son- 
ra gelenler. Zamansal takaddümleri gibi ahlaki erdemler, Hakikat'e sadakat ve 
ona duyulan sevgi açısından da Evvelin olanların Ahirin olanlara bir üstünlüğü 
olduğu anlaşılıyor. Bu sayısal bir üstünlüktür, çünkü Evvelkilerden daha çok 
sayıda insan Sırat-ı Müstakim üzere yaşamıştır. İlk nesillerin hayrı sonrakiler- 
den daha fazla olabilir ama son nesillerin içinden buna talip olanlar daha az bir 
emekle aynı sonucu, belki daha fazlasını tahsil edebiliyorlar. Az emekle büyük 
hasat mümkündür. Çünkü hakikat şu ki, “Zamanın sonunda insan hüsranda, 
ziyandadır.” (103 /Asr, 1). Kısaca zaman -tarih, iddia edildiğinin aksine hep 
daha “ileri” ve “daha iyi”ye doğru değil, iyilerin azaldığı, kötülerin daha çok 
inisiyatif sahibi olup etkilerini yaydığı bir istikamette seyretmektedir. 

Abdullah ibn-iMes'ud'dan: “Deriden yapılmış bir çadır içinde kırk kişi ka- 
dardık. Allah'ın Resülü (s.a.) bize “Siz cennetliklerin dörtte biri olmaya razı 
mısınız” Biz '-Evet” dedik. 'Üçte biri olmaya razı mısınız?” dedi. Biz “-Evet' de- 
dik. Bunun üzerine 'Muhammed'in canı kudret elinde bulunan Allah'a andol- 
sunki, ben sizin cennetliklerin yarısı olacağını umarım. Çünkü cennete Müslü- 
man olmayan kimse giremez. Siz müşriklere nispetle kara öküzün derisindeki 
beyaz benek ya da beyaz öküzün derisindeki siyah benek gibisiniz' buyurdu.” 
(Buhari, Rikak, 45; Müslim, İman, 377.) Bu hadisi, cennete girecek insanların 
beşeriyetin geneline göre hayli küçük bir oran teşkil edeceğini göstermektedir. 
Nitekim Kur'an-ı Kerim'in çeşitli ayetlerinde insanların çoğunun iman etme- 
yeceği, akıl etmeyeceği ve şükretmeyeceği bildirilmektedir. 

Bir başka hadiste şöyle buyrulmuştur: “Benim ümmetim yağmur gibidir. Baş 
tarafı mı hayırlı, son tarafı mı, bilinmez.” (Tirmizi, Emsal, 6; Müsned, 111, 130.) 
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ÇO GİLES 


15. “Özenle işlenmiş mücevher' tahtlar üzerindedirler. 

16. Karşılıklı yaslanmışlardır. 

17. Çevrelerinde ölümsüzlüğe ulaşmış gençler dönüp dolaşır; 

18. Kaynağından (doldurulmuş) testiler, ibrikler ve kadehler, 

20. Arzulayıp-seçecekleri meyveler, 

21. Canlarının çektiği kuş eti. 

19. Ki bundan ne başlarını bir ağrı tutar, ne de kendilerinden geçip 
akılları çelinir. 

22). Veiri gözlü huriler, 

23. Sanki saklıinciler gibi; 

24. Yaptıklarınabir karşılık olmak üzere (onlara sunulur). 

25. Orada,ne'saçma, boş veya çirkin bir söz' işitirler, ne günaha sokma. 


26. Yalnızca bir söz (işitirler:) “Selâm, selâm.” 


Cennetin tahtları özeldir ve özenle işlenmiştir. Süs malzemeleri mücevher- 
dir (yakut, inci, altın teller vs.), yan yana veya birbirlerine yakın dizilmişlerdir. 

Tahtlar üzerinde ve karşılıklı yaslanarak konuşmak, dünyada çekilen sı- 
kıntılara bedeldir. Bu, aylakça vakit geçirmek demek değildir. Dünyada iken, 
belki rahat yüzü görmemişlerdi; hergün ve her durumda sefer halindeydiler; 
İslam'ın hayrına, insanların yararına çalışıp duruyor, Allah'ın ismini yüceltmek 
ve her tarafa götürmek için ter döküyorlardı. Şimdi amaçlarına ulaştılar. Belki 
dünyada iken birbirlerini çok istedikleri, oturup sohbet etmeyi çok arzu ettik- 
leri halde buna zamanları ve fırsatları yoktu; belki ömürlerinin bir bölümünü 
zindanlarda, hapishanelerde geçirdiler. Devamlı sefer halinde oldukları için 
aile fertlerine, yakınlarına ve dostlarına yeterince vakit ayıramadılar. Şimdi 
hakettiklerini almış olarak ebedi nimetlerle donatılmış cennettedirler. Karşı- 
lıklı olmaları edebe uygun olandır, ayrıca her biri diğerinin sevincini ve mutlu- 
luğunu yüzünden okuyabilmektedir. (36/Yasin, 56.) 

Onlara hizmet eden gençler ölümsüzdür, gençlikleri sona ermez, yaşlan- 
mazlar. Dolayısıyla yaptıkları işten bıkıp usanmazlar, yorulup yüzlerini ekşit- 
mezler, içlerinden -beş veya yedi yıldızlı otellerde veya lüks tatil yerlerinde 
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refahtan şımarmış müşterilere envaı türlü yemek servis eden hizmetlilerin bu 
yemeklerden yemediklerini göz önüne getirecek olursak- “biz ne durumdayız 
onlar ne durumda, bu bir haksızlık” diye geçirmezler. Her an hizmetlerinde 
olarak etraflarında dönüp dolaşırlar. (76/İnsan, 19.) 

Dünyada haram olan bazı şeyler cennette serbesttir. Dünyada mü'minler 
“kötülüğü emreden nefisler”nin güçlü istek ve arzularına sahip çıktıkları, ken- 
dilerini kontrol etmeyi başardıkları için şimdi bunlara nail olmuşlardır. Bazı 
sözlerin makamı olduğu gibi, bazı içeceklerin de makamı vardır. İçki dünya 
makamına ait değildir, burada sayısız kötülüklere sebebiyet verir ama cennet- 
te artık hiçbir kötülüğe yol açmaz. Mesela en başta şuur bulanıklığına sebep 
olmaz; insanın aklını başından alıp uygunsuz, olmadık; cana ve mala zarar ve- 
ren; insanın toplum içindeki konumunu, itibarını küçük düşüren, hatta yerine 
göre yüzkızartıcı fiiller işlemesine sevketmez. Cennetteki içkiden bu özellik 
alınmıştır, buna mukabil verdiği tat ve keyif kat kat arttırılmıştır. Pınarlardan 
akar, özel testiler, kablar ve kadehler içinde servis edilir. (76/İnsan, 21.) 

Kelime anlamıyla cennet, birbiri içine girmiş ağaçlar ve bahçeler bütünü- 
dür. Cennette meyve olması doğaldır. Mü'minlere sunulacak meyve o kadar 
çok ve çeşitli ki, hangisini isterlerse kolayca önlerinde bulabilecekler, istedik- 
lerini seçip alabilecekler. Ama sadece meyve veya ot cinsinden değil, isteyen 
et de yiyebilir; öyle ki canı kuş eti istiyorsa ona kuş eti sunulur. (36 /Yasin, 57.) 

Amelleri sağ yanlarından verilenlere yaptıklarına karşılık olmak üzere 
huriler sunulur. Bunlar iri gözlüdür, insanın içini ferahlatır; gözlerinin iriliği 
içlerindeki zenginliği, sevgiyi berrak bir ayna gibi yansıtır. Bir başka beşer 
bunlara dokunmuş değildir, kişiye özel olarak halkedilmiş, bekletilmiş, öyle 
terbiye edilmiştir. 

Hiç kuşkusuz “Huri” dişi çağrışımı yapar, dolayısıyla erkek mü'minler için 
söz konusu olduğu düşünülebilir. Ancak amel defterleri “sağ yanından veri- 
lecek olanlar” sadece erkekler değildir, aynı şekilde dünya hayatını başarıyla 
tamamlayan mü'min kadınlar da söz konusudur ve onlar da amel defterlerini 
sağ yanlarından alacaklardır. Bu durumda onlar için de “tertemiz eşler” olması 
gerekir. Burada soru, bunların dünyadaki eşleriyle mi, yoksa cennette ayrıca 
onlara başka eşlerin mi tahsis edileceği konusudur. Gayble, gelecekle ilgili bir 
konu spekülasyon yapmaya gelmez. Şu var ki, bir kadının dünyadaki eşinden 
memnun ise, ona olan sevgisini, sadakat ve bağlılığını son nefesine kadar ko- 
rumuşsa, cennette çok daha nazik, sevecen ve ilgili olarak yine kendi eşiyle / 
kocasıyla birlikte olması hiç de garipsenecek bir durum değildir. Cennet kötü- 
lüklerin olmadığı mekân olduğuna göre, erkek veya kadının da kötülüklerden, 
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kötü huylardan arındıkları yer demektir. Eğer eşinden çok çekmişse, dünyada 
iken hiç sevmemişse ve ahirette de onunla bir arada olmak istemiyorsa ya da 
evlenmeden vefat etmişse Allah ona “huri”nin manevi üstün hasletlerine sa- 
hip bir erkek eş nasip etmesi O'nun rahmetinin sonucu olup Allah için pek 
kolaydır. Nitekim “Yaptıklarına bir karşılık olmak üzere” buyurması, Asha- 
bul'l-meymene içinde erkek ve kadının bir arada zikredildiğinin delilidir. (Bkz. 
2/Bakara, 25 ve 4/Nisa, 57.) 

25 ve 26. ayetler, bizim görüşümüzü teyit etmektedir. Orada yani cennette 
olanlar saçma, boş veya çirkin söz işitmezler. “Lağv" teriminde her üç anlam 
da söz konusudur. Ancak lağv sayılabilecek, boş, can sıkıcı, saçma veya çirkin, 
üzüntü verici sözü sadece içki içtikleri ve birbirlerinden değil, beraber olduk- 
ları eşlerinden de işitmeyecekler. Dünyada eşleri üzen önemli etkenlerden biri 
birbirlerine üzücü, incitici sözler söylemesidir, bu cennette olmayacaktır. 

O halde bu anlatımda dünya hayatında kadın-erkek ilişkisine dair ince bir 
gönderme olduğunu söyleyebiliriz. Az önce değindiğimiz gibi eşler çoğu zaman 
birbirlerini üzücü, saçma ve çirkin sözlerle incitirler, aralarında kavgalar böyle 
başlar veya kavganın çıktığının belirtisi bu sözlerdir. Ama bunlar cennette olma- 
yacağından eşler birbirlerine sevgi ve saygı ile bağlanacaklardır. Hemcinsleriyle 
(erkekler ve kadınlar) olan ilişkileri bu yüksek düzeyde olacağı gibi, karşıt cins- 
leriyle (erkek eşi, kadın da eşiyle) bu yüksek düzeyde ilişki içinde olacaktır. 

Bu mutluluk, keyif ve haz verici ilişkinin mümkün olan tek bir ifadesi var- 
dır: “Selam!” Yani barış, esenlik, huzur ve hiçbir kaygı ve üzüntünün, çatışma 
düşüncesinin gölgeleyemediği mutluluk. Cenneti hak edenler, dünya hayatla- 
rını selamın sebebi ve hakiki yolu olan “İslam” dinini benimseyerek geçirmiş, 
Allah'a ve hükümlerine gönülden “teslim” olmuş kimseler olarak sınavdan ba- 
şarıyla çıkmışlardı; şimdi onun ebedi meyvelerini devşirmiş olarak selam ve 
selamet içinde yaşamaktadırlar. (10 /Yunus, 10.) Bu onlara Yüce Allah'ın vaa- 
diydi, O vaadini yerine getirmiş bulunmaktadır. 
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27. “Ashab-ı Yemin”, ne (kutludur o) “Ashab-ı Yemin." 
28. Yüklü dalları bükülmüş kiraz (ağaçları). 

29. Üstüstedizili meyveleri sarkmış muz ağaçları, 
30. Yayılıp-uzanmış gölgeler. 

31. Durmaksızın akan sullar). 

32. Vef(daha) birçok meyveler arasında, 

33. Kesilip-eksilmeyen ve yasaklanmayan (meyveler). 
34. Yükseklere-kurulmuş döşekler (sedirler). 

35. Gerçekşuki,Biz onları yeni bir inşa (yaratma) ile inşa edip-yarattık. 
36. Onları hep bâkireler olarak kıldık; 

37. Eşlerine sevgiyle tutkun (ve) hep yaşıt. 

38. “Ashab-ı Yemin” olanlar için. 

39. (Bunların) Birçoğu geçmiş (ümmet)lerden, 

40. Birçoğu da sonrakilerdendir. 


Ashab-ı yemin, başta işaret edilen “Mukarrebun”a atıftır. Bunlar 8. ayette 
anlatmaya çalıştığımız üzere kitaplarını sağ yanlarından almış, dünyada ye- 
minlerine, ahitlerine sadık kalmış bahtiyar kimselerdir. 

28. ayette geçen “Sidrin mahzud” dikenleri kesilmiş ve yerine meyve ve- 
ren “Arabistan kirazı” diyenler olduğu gibi, üzerlerindeki meyveden dolayı dalı 
yere sarkmış (dal bastı) diyenler de var. Bu ikinci anlam daha kuvvetli görün- 
mektedir, zira üstüste dizilmiş, sarkmış muz ağaçları, her ikisinde de “bolluğa 
vurgu” olduğunu göstermektedir. Buna göre kiraz ağacı gibi muz ağacı da dal- 
ları yere sarkmış bulunuyor. 

30. ayette “sabah vaktindeki gibi uzanan gölgeler”den söz edilir. Cennette 
“Ne yakıcı sıcaklık vardır ne dondurucu soğuk” (76/İnsan, 13.) Bir hadiste şöyle 
buyrulmuştur: “Memdud” uzayıp giden, sonu, arkası gelmeyen; “Yemişi ve göl- 
gesi sürekli olan" (13/Ra'd, 35 ve 36/Yasin, 56) özel bir mekândır; İbn-i Kesir, 
“Bunu Allah yaratmış ve öyle donatmıştır” der. “Cennet'te bir ağaç vardır, bir 
atlı gölgesinde yüz sene yürür, onun gölgesini bitiremez. İsterseniz , 'Yayılıp-u- 
zanmış gölgeler” ayetini okuyun” (Buhari, K. Bed'il-halk, 8; Tefsir, 56.) 

Devamlı, kaynağından ve yüksekten akan sular. Müfessirler, bunun 
Arap yarımadasında yaşayan ve çölde su peşinde koşan bedeviler açısın- 
dan büyük bir önem taşıdığını söylemektedirler. Bu doğru olmakla beraber, 
bugün de milyarlarca insan için su en büyük sorundur; her sene milyonlar- 
ca insan temiz ve içilebilir suya sahip olamadığı için hayatını kaybetmek- 


56/Vâkıa Süresı/27-40 


tedir. Su, hayatın esasıdır ve cennette hiçbir kesinti olmaksızın her mü'min 
bu nimetten yararlanacaktır. 

Her insan belli bir bölgede yaşar ve bölgesinin imkânları nispetinde ye- 
tişen meyvelerle beslenir. Cennet'te ise her türlü meyve vardır, belki sadece 
dünyanın her neresinde olursa olsun yetişen meyveler yanında, insanoğlunun 
bilmediği, sadece cennete mahsus meyve türleriyle de tanışacak ve onları ta- 
dabilecektir. 

“Meyve”nin sembolizminde Âdem'in bir ağaca yaklaşıp yasak meyveyi ye- 
mesi vardır. Belki Âdem ve Havva'nın yasağı ihlal etmelerinin sembolü olarak 
bildiğimiz meyveyi yememişlerdi; belki yasak bir yerde ve yasak bir zaman 
diliminde bir yasağı ihlal etmişlerdi yani en olmayacak yerde birlikte olmuş- 
lardı. Öyle de olsa yasağın sembolizmi meyve oldu. Ama artık cennette şu veya 
bu sebeple herhangi bir meyve yasağı olmayacaktır. (Bkz. 7/A'raf, 19. ayetin 
açıklaması.) 

“Yüksekçe yerler” Yani cennetlikler ayakaltında olmayan, herkesin gelip 
çiğnediği yerde değil, özel, seçkin yerlere serilmiş, yumuşacık yataklar üzerin- 
dedirler. Bazı müfessirlere göre yüksek mertebelere işaret edilmektedir. (88/ 
Gaşiye, 12-16.) 

Güzellik izafidir, bakan gözdedir, bakan göze göre canlı veya nesnenin gü- 
zelliği değişkenlik gösterir. Fıtratları icabı kadınların en büyük tutkusu güzel 
olmak, güzel görünmektir. Allah'ın cemal sıfatı onlarda tecelli eder. Ancak her 
kadın aynı ölçülerde güzel değildir. Kadının güzelliğini, fizyolojik çekiciliğini 
koruyabildiği yaş sınırı bellidir. Belli bir yaştan sonra kadın çöker, vücudu bit- 
tabi deforme uğrar fakat hiçbir zaman güzel, cazibeli görünme duygusu yok 
olmaz. Allah, mü'min kadınlara, onları cennette yepyeni bir yaratışa tabi tuta- 
cağını, yeni bir biçimde inşa edeceğini; onlara arzu ettikleri ve hep özledikleri 
güzellik formlarını vereceğini vadetmektedir. “Dünyada iken yaşlanmış, gözle- 
rinin feri gitmiş kadınlar da bunlar arasındadır (Tirmizi, Tefsir, 56/5.) Kadın- 
lar, yaşlanmış, çökmüş, deforme olmuş halleriyle cennette yer almayacaklar; 
bir hadiste buyrulduğuna göre “Cennette acuze kadın olmayacaktır”. Bunu du- 
yan yaşlı kadının üzüldüğünü görünce ona şu müjdeyi vermiştir: “Önce genç- 
leştirirler sonra cennete girerler.” Yani yaşlı gençleşecek, çirkin güzelleşecek 

e eşlerinin en yüksek düzeyde arzu ettikleri seçkin eşler olacaktır. 
Nasıl yenen meyveler hemen yenilenecekse, eşleriyle her birlikte oldukla- 
a tekrar bakirelik vasıflarını kazanacaklardır. Bu, bekâretin bir kız için son 
ce önemli olduğuna işaret etmektedir. Gençleşmiş, güzelleşmiş ve bakire- 
sıflarını kazanmış bu mü'min kadınlar, eşleriyle yaşıt olacaklar ve sevgiy- 
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le, tutkuyla onlara bağlanacaklardır. Üç özellikleri, eşlerine âşık, tutkun; çekici 
ve güzel söz söyleyen seçkin kadınlar olmasıdır. Bu, aynı zamanda dünyada bir 
mü'min kadının model rolünü ifade etmektedir. 

Bütün bu anlatılanlar, işte dünya sınavını başarıyla tamamlamış ve ahiret- 
te amel defterlerini, yapıp ettiklerini içinde toplayan kitaplarını sağ yanların- 
dan almış mü'minler içindir. 

İyilik, güzellik ve hayırlarda öne geçenler (Sabikun/öncüler) pek azdı; As- 
hab-ı Yemin ise hem geçmiş topluluklarda, hem sonra gelen nesiller arasında 
çoktur. Fakat bunun da “görece birçokluk” olduğunu unutmamak lazım. Çok- 
lukları “öncüler”e göredir. Sürenin 13-14. ayetlerinde anlatıldığı üzere onlar o 
kadar azdır ki, çok görünüyorlar. Nitekim insanların çoğunun “iman etmeyece- 
gi"ni, “akletmeyeceği”ni ve “şükretmeyeceği”ni biliyoruz. İşte iman etmeyen- 
ler, akletmeyenler ve şükretmeyenler üçüncü grupta yer alanlardır. 
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41. “Ashab-ıŞimal”,ne (mutsuzdur o) “Ashab-ı Şimal.” 

42. Hücrelereişleyen kavurucu bir sıcaklık 

43. Ve kaynar suve kapkara dumandan bir gölge içindedirler ki 

44. O,neserindir, ne ferahlatıcı (kerim). 

45. Çünkü onlar, bundan önce varlık içinde şımartılmış olanlardı. 

46. Onlar, büyük günah üzerinde ısrarlı davrananlardı. 


47. Vederlerdiki: “Biz öldüğümüz, toprak ve kemik olduğumuzda mı, 
gerçekten biz mi diriltilecekmişiz?” 


48. “Önceden gelip-geçmiş atalarımız da mı?” 


56/Vâkıa Süresif/4l 54 


49. Deki:"Şüphesiz, öncekiler de ve sonrakiler de. 

50. Bilinen bir günün belli vaktinde mutlaka toplanacaklardır.” 
51. Sonra gerçekten siz, ey sapık olan yalanlayıcılar, 

52. Şüphesiz zakkum olan bir ağaçtan yiyeceksiniz. 

53. Böylece karınları(nızı) ondan dolduracaksınız. 

54. Onun üzerine de alabildiğine kaynar sudan içeceksiniz. 

55. Üstelik'içtikçe susayan hasta develerin içişi gibi içeceksiniz. 
56. İştebu, onların din (hesap ve ceza) gününde şölenleridir. 


41-44. Dünya hayatının sınavını başarıyla bitirenler amel defterlerini sağ 
yanlarından almışlardı; sınavdan başarısız çıkanlar sol yanlarından almakta- 
dırlar, bunlara 9. ayette anlatıldığı üzere Ashab-ı Şimal yani “Sol yanın insanla- 
rı” denir Durumları kötü, korkunç ve umutsuzdur. Şimdi buna bakalım: 

Burada anlatılan cehennemdir. Sıcaklığı hücrelere işlemekte, insanın fiz- 
yolojik varlığının ince noktalarına kadar nüfuz etmektedir. (15/Hicr, 27 ve 6/ 
En'am, 70.) İçinde bulundukları mekân kaynar su, kapkara, zifiri karanlık, du- 
mandan bir gölge. “Gölge” olmasına gölgedir ama bilinen fonksiyonlarından 
hiçbirini yerine getirmez: ne serinletir ne göze herhangi bir ferahlık verir (77/ 
Mürselat, 29-32). Bu gölgede ikram yoktur. Çünkü buraya düşmeye müstahak 
olan insan, dünyada Allah'ın keremini inkâr etmişti, onu “mükerrem bir var- 
lık” olarak yaratmasına aldırış etmemiş, hayatını tereddi ve süfli şekilde geçir- 
mişti. Gölge ikram yeridir, burada ise azaba dönüşmüştür. 

45-46.Bu azaba dünyada varlık sahiplerinin (Mütref) öncelikle müsta- 
hak oldukları anlaşılıyor. Gelir bölüşümünde aslan payını alanlar, başkaları- 
nın rızkına el koyanlar ve sahip oldukları haksız serveti sorumsuzca harcayıp 
yoksulluğun ve acıların katlanarak büyümesine sebep olanlar. Kur'an-ı Kerim, 
Şevkani'nin de yerinde dikkat çektiği üzere -ki bundan sonra gelen iki ayet 
bu görüşü teyit edici mahiyettedir- bunu Allah'a ortak koşanların ve kibirle- 
nenlerin sıfatı olarak kullanır. Bu demektir ki öncelikle inanmayanlar servet 
biriktirme yarışına girdiklerinde bunu kendilerinden bilir, yoksullara üstten 
bakmaya başlarlar. Bu doğru olmakla beraber servet sahibi Müslümanların 
da aynı hataya düştüklerini unutmamak lazım. “Kenz" adını verebileceğimiz 
sınırsız servet tutkusu içinde, servet toplar ve sorumsuzca harcarken Allah'ı 
unutan, dinin sade yaşama hükümlerini ihmal edenler de “mütref olanların 
sıfatlarını edinebilirler. (Bkz. 9/Tevbe, 34-35.) 

Böyleleri gaflet içinde şımarıkça yaşadılar, serveti bu yollarla elde etme- 
nin ve harcamanın günün birinde hesabını vereceklerini düşünmediler, üste- 
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lik bu günahkâr yaşama tarzlarında ısrar edip durdular, hatta meşrulaştırıcı 
gerekçeler, akla ziyan argümanlar geliştirme gayretine giriştiler. Büyük günah, 
Allah'a ortak koşmak (31/Lokman, 13) ve bunun sonucunda ahlaki çürüme, 
sömürü, baskı, zulüm, haram yiyicilik, namus satıcılığı vb. Cürümlerde ısrar 
etmektir. (Bkz. 17/İsra, 16; 23/Mü'minun, 64 34/Sebe? 34.) 

46-50. Bunların temel argümanı veya inkârlarını üzerine bina ettikleri 
ana fikir, ölümden sonra dirilişi mümkün görmemeleridir. Onlara göre beden 
toprağa karıştıktan sonra tekrar diriliş mümkün değildir. Hem biz hem ata- 
larımız, binlerce sene önce ölüp toprağa karışanlar nasıl bir daha dirilecek? 
Atalarını zikretmeleri, inkârlarına kuvvet kazandırmaları, itirazlarını pekiştir- 
meleri içindir. (Bkz. 6/En'am, 29.) 

Buraya kadar cehennemdekilerin durumu tasvir edilip, oraya kimlerin ve 
niçin düştükleri anlatılırken, birden Peygamber Efendimiz (s.a.) zamanında- 
ki tartışmaya dönülür ve hazır süren tartışmaya tehditkâr cevap verilir. Bu, 
aslında kıyâmete kadar sürecek bir tartışma ve mücadelenin ana çerçevesi- 
ni vermektedir. Dün olduğu gibi bugün de bu düşüncelerle ahireti ve dirilişi 
inkâr edenler vardır, yarın da olacaktır. Kiyâmetin kopuşundan sonra bunların 
uğrayacağı akıbet, anlatıldığı gibidir. Allah buyuruyor ki, “Evet, hiç şüpheniz 
olmasın, öncekiler ve sonrakiler, belli bir vakitte bir araya getirilecek ve yap- 
tıklarından dolayı hesaba çekileceklerdir.” 

“Mikat” dünyanın gelip dayanacağı son sınır, bitiş noktasıdır, bu da süre- 
nin başında anlatılan kıyâmetten başkası değildir. (Bkz. 44 /Duhan, 40 ve 78/ 
Nebe) 17.) 

51-56. Yalanlayanlar, ahireti, kıyâmeti, ölümden sonra dirilişi, hesap gü- 
nünü ve yapıp ettiklerimizin karşılığı olan ödül veya cezayı inkâr edenlerdir. 
Bunlar müstahak oldukları yere sürüleceklerdir ki, bu ateş yurdundan başka- 
sı değildir. Nasıl cennettekiler, her türden meyve ve et yeme imkânına sahip 
idilerse, cehennemdekiler de bir şeyler yiyecek ama onlara Zakkum denen 
ağaçtan başka bir şey verilmeyecektir. Karınlarını ancak bununla doldurabi- 
leceklerdir (17/İsra, 60). 

Her yemek yiyen susar. Cehennemdekiler susadıklarında onlara kaynar 
sular verilecek ve onu içmek zorunda kalacaklardır. Bu öylesine bir şey ki, iç- 
tikçe susuzluğu artan hasta develer misalidir. Bü develer bir defasında 150 
litreye kadar su içer, çatlayacak hale gelir yine de susuzluğu gitmez. Cehen- 
nemdekiler de içtikçe susuzlukları artacaktır. 

56. ayette geçen “Nüzul” misafire gelir gelmez, konakladığı yerde ona ya- 
pılan bir ikram, hazırlanan bir “şölen”dir. Buna ilk karşılama demek de müm- 
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kündür. Temel hakikatleri inkâr edip hayatını günahla geçirenler Din Günü'ne 
geldiklerinde, hemen bununla karşılaşacaklar, onlara öylesine acıklı, trajik bir 
“şölen” hazırlanmış bulunmaktadır. Burada “Nüzul /şölen” denmesinin sebe- 
bi, tabii ki onlarla istihzadır. Ayet zarif bir ironi içermektedir. 


gov) Oüüzai Yel ASUAİZ iii 


57. Sizleri Biz yarattık, yine de tasdik etmeyecek misiniz? 


İnsanları dünyada ve ahirette bedbaht kılan sebep inkârlarıdır. İnkârın iki 
sebebi vardır: Biri, kişinin nefsinin meşru olmayan istek ve tutkularının derin 
etkisinde olması. Bu nitelikteki nefis Şeytan'ın iç dünyamızda faaliyet göste- 
ren ajanı hükmünde iş ve işlev görür. Diğeri, aklını erdirmemesi, yeterince dü- 
şünemediği için doğru yolda yürüme kabiliyetini kaybetmesi; zihnini önyar- 
gıların blokajlarından kurtarıp özgürleştirmemesi. Kur'an-ı Kerim, bu ikinci 
sebebi adeta teşrih masasına yatırmakta, insanın doğru biçimde düşünmesi, 
aklını kullanması için onu bir tür zihinsel bir sarsıntıya uğratmak istemekte- 
dir. Amaç, insanın zihni üzerinde kurulmuş bulunan ve onun gerçeği görmesi- 
ne mani olan blokajların kaldırılmasıdır. 

En başta sorduğu sual şudur: Sizi biz yarattık, yine bizi yani Vahyin bilgi- 
lerini doğrulamayacak mısınız? Topraktan, bir damla sudan yaratılmış insan 
nasıl yaratıcısına başkaldırabilir; nasıl onu ölümden sonra diriltmeyeceğini 
düşünebilir? (17/İsra, 51; 36/Yasin, 77-78.) İşte bu çerçevede sağanak yağ- 
murlar gibi sorular gelmektedir: 


3077 3d. saz İN 
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58. Şimdi (rahimlere) dökmekte olduğunuz meniyi gördünüz mü? 
59. Onusizler mi yaratıyorsunuz, yoksa yaratıcı Biz miyiz? 


İnsanın belki de ibretle ama önce hicapla dikkat etmesi gereken şey, ka- 
dının döl yatağına dökülen bir damla sudan yaratılmış olması hususudur. Ha- 
kikaten merhum Seyyid Kutup'un dediği gibi vücudun salgılayıp attığı bir 
damla ter, tükürük veya sümük gibi bir şeydir bu. Erkek ve kadın birbirleri- 
ne kuvvetli bir arzuyla yaklaşır ve erkek kadının rahmine bir damla su döker. 
Sonra erkeğin ve kadının işi biter, besbelli bu damla suyun rahme dökülmesi 
için Allah aralarında kuvvetli bir çekim yaratmıştır. Bu damla su, erkek veya 
dişi bir insanı (bazen ikiz ve daha fazla) barındırır. İnsani bütün fizyolojik ve 
psişik karakter özellikleri içinde saklıdır. Zigot teşekkül eder; büyür, ete ke- 
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miğe bürünür; ruh sahibi olur; doğar, büyür, kemikleri-kasları sertleşir, yavaş 
yavaş gelişmeye başlar. (Bkz. 22 /Hac, 5) 

Bütün bu olağanüstü sürecin başlatıcısı ve devam ettiricisi kimdir? Hiç 
kuşkusuz insanın kendisi değildir. Bu sadece ve sadece bütün göklerin ve yerin 
Yaratıcısı; sonsuz bilgi, kudret ve irade sahibi Allah'tır (52 /Tur, 35). En başta 
bu temel hakikate bakıp düşünmek gerekmez mi? 


g1) önsel Gri kağ Cağ asl Gy 


60. Sizin aranızda ölümü takdir eden biziz ve Bizim önümüze geçil- 
miş değildir. 


Başlangıç noktasından bitiş noktasına kadar bu süreci kudret elinde bu- 
lunduran Allah, insanlar arasında ölümü takdir de etmiştir. Vadesi dolan her 
canlı ölür. Dünya bir merdiven gibi, insanlar merdivenlerin basamaklarını 
peşpeşe birbirlerini takip ederek çıkar, son basamakta bu dünyayı terkederler. 
(Bkz. 6/En'am, 2.) Siyah-beyaz, yoksul-zengin, kadın-erkek, inanan-inanma- 
yan herkes ölür. Bu dünya kimsenin ebedi mülkü değildir. Hiç kimsenin ölüm 
gerçeğinden kurtulması mümkün değildir. Kişi nerede olursa olsun, vakt-i sa- 
ati geldiğinde ölüm meleği gelir onu bulur. Hiç kimse bu konuda Allah'ın ve 
O'nun emrinde çalışan meleklerinin önüne geçip takdiri tersine çevirecek güç 
ve kudrette değildir. Sadece ölüme engel olmak anlamında değil, başka hiçbir 
alanda hiçbir insan veya yaratılmış varlık Allah'ın iradesini, bilgi ve kudretini 
aşamaz, üstüne çıkamaz, önüne geçemez. 


Gop öylesi la ğ pSLaliş ASİA ğe öl 

61. (Yerinize) Benzerlerinizi getirip-değiştirme ve sizi şimdi bileme- 

yeceğiniz bir şekilde-inşa etme konusunda. 

Bu ayetin muhtemel iki anlamı vardır: 

a) Yüce Allah dilerse sizi O'nu inkâr etmeyecek tarzda yaratır; huy ve alış- 
kanlıklarınızı değiştirebilir. Sizi bu mizaç, şakile veya fizyonomik özelliklerde 
yarattı ama değiştirebilir de, buna gücü vardır; 

b) Dilerse sizi yok eder, yerinize O'na itaat edecek başka insanları veya 
başka türleri getirebilir: “Dileyecek olsa, sizi giderir (yok eder) ve yepyeni bir 
halk getirir” (35 /Fatır, 16.) Bu, Allah'a göre pek kolaydır. Ancak Allah böyle 
dilemiştir, sizden aklınızı kullanıp O'na itaat etmenizi ve doğru istikamete gir- 
menizi beklemektedir. 
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62. Andolsun, ilk inşa (yaratma)yı bildiniz; ama öğüt alıp-düşünme- 
niz gerekmez mi? 


Bu durumda eğer iyice düşünürseniz ilk yaratmayı, başlangıçta nasıl var- 
lık alanına çıktığınızı bilmiş olursunuz. Öyleyse sizi diriltmenin pek zor olma- 
dığını da anlamış olmalısınız. Allah, sizi döl yatağına dökülen bir damla sudan 
yarattı. Sonra yetişkin bir insan oldunuz. Dileseydi başka şekilde de var ede- 
bilirdi. Varlık dünyasının en üstün yaratığı; kadınları güzel, erkekleri yakışıklı 
olan insandır, insan varlık ağacının en olgun meyvesidir. Hayvanlar dünyasına 
bakıldığında domuzlar veya başka türden yaratıklar da var. İnsan olarak ya- 
ratılmak büyük bir ayrıcalıktır. “İnsan düşünmez mi, daha önce hiçbir şey değil 
iken, biz kendisini yarattık" (19/Meryem, 67.) Demek ki ikinci yaratış (ölüm- 
den sonra diriliş) de bu çerçevede kolaydır. 


*j Rİ Sazefiz 3.224 390. y 0 2f- 3 23117 

4 gitş öze,ipi Lİ p! dk) çeile ip os anhâl 
- bi > zZ - Le | 39 iğ GN z: 

5 41) Öğazal Ul 41oy Öğ4835 azla Ğlk> oUlaz) 2 

(UV) Özü a zi 

63. Şimdi ekmekte olduğunuz (tohum)u gördünüz mü? 

64. Onu sizler mi bitiriyorsunuz, yoksa bitiren Biz miyiz? 

65. Eğer dilemiş olsaydık, gerçekten onu bir ot kırıntısı kılardık; 

66. Böylelikle şaşar-kalırdınız. (Şöyle de sızlanırdınız:) “Doğrusu biz, 

ağır bir borçaltına girip-zorlandık." 
67. “Hayır,biz büsbütün yoksul bırakıldık.” 


Ne olup bittiğini anlamak, yaratılışın düzeni içinde anlam bulabilmek için 
mesela toprağa atılan tohuma bakmalı. Döl yatağına dökülen bir damla su gibi, 
toprağa düşen tanecik tutunup toprağı yarar, başak veya fidan olur (32 /Secde, 
27; 80/Abese, 24-32 arası harikulade tasvirler). İnsan sadece tohumu veya 
çekirdeği atar ama taneyi toprağın altında tutunduran, ekini bitirip hububatı 
çıkaran, çekirdeği fidana, fidanı ağaca çeviren Allah'tan başkası değildir. Allah 
dilemese tohumu bitirmez, çer-çöp, kırıntı kılardı, böylelikle kimsenin işine 
yaramazdı ve bundan ürün bekleyen çiftçi “Eyvah, bu seneki bütün emeklerim 
boşa gitti, borç altına girmiştim, şimdi borcumu ödeyemiyorum, yoksullaştım” 
diye yakınırdı. (Bkz. 68/Kalem, 19-27.) 
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68. Şimdisiz,içmekte olduğunuz suyu gördünüz mü? 


69. Onusizler mi buluttan indiriyorsunuz, yoksa indiren Biz miyiz? 


70. Eğerdilemiş olsaydık onu tuzlu kılardık; şükretmeniz gerekmez mi? 


Hayatın esası olan su için de benzer bir durum söz konusudur. Allah, nasıl 
dileseydi taneyi çer-çöp kılabilirse, buluttan indirdiği suyu da içilemez halde 
yani tuzlu, acı kılardı. Nihayetinde suyu buluttan indiren O'dur, O'nun tabiat- 
taki işler yasalarına göre yağmur yağmakta, yeryüzü, canlılar ve insan sudan 
yararlanabilmektedir. (Bkz. 15/Hicr, 22; 25/Furkan, 48-49.) Bu da, insanın Al- 
lah'a şükretmesini gerektiren yeter bir sebep değil mi? 
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71. Şimdi yakmakta olduğunuz ateşi gördünüz mü? 
72. Onun ağacını sizler mi inşa ettiniz (yarattınız), yoksa onu inşa 
eden Biz miyiz? 


73. Bizonuhembir öğüt ve hatırlatma (konusu), hem ihtiyacı olanla- 
ra bir meta kıldık. 


Yakılan, tutuşturulan ateş de öyledir. Ağaçta (potansiyel halde) ateş var. 
Ağacı yaratan Allah'tır. Ateş olmasa hayat bu şekilde sürmez. Ateş yemyeşil ağaç- 
ta mündemiç olarak durmaktadır. İki ağacı veya iki nesneyi sürttüğümüzde ateş 
çakar. Ateşin esası sürtünme değildir, nesnelere bu özelliği veren Allah'tır. Ağaç 
insanın elini yakmaz ama ateşi içinde barındırır (36 /Yasin, 80). Ateş, insan için 
bir metadır, hayatın devamı için gereklidir. Hem gündelik hayatında ondan ya- 
rarlanır; ısınır, yemek pişirir vs., hem ıssız çölde, karanlıkta yolunu aydınlatır. 

Şu halde ateşin kendisi derin bir tefekkür ve öğüt konusudur. Bir ateş küt- 
lesi olan güneşin yakıcı, ısıtıcı, aydınlatıcı, besleyici, enerji sağlayıcı vb. özel- 
likleri söz konusudur. Dünyadaki fonksiyonları gibi, ahiretteki yakıcı ve azap 
verici özellikleriyle de ateş önemlidir. Üstelik cehennemdeki ateş, dünyadaki 
gibi değildir; yakıcı özelliği bir hadiste buyrulduğu üzere 69 kat fazladır, her 
birinin sıcaklığı, dünyadaki bütün ateşlerin sıcaklarından daha çoktur. (Buha- 
ri, Bed'ul-halk, 10; Muvatta, Cehennem, 1.) 
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Allah, insanın düşünmesi için kendinden (insan), bitki, su ve ateşten ör- 
nekler verdi, sorular sordu. Eğer insan bu sorular üzerinde yeterince ve doğru 
bir çerçevede tefekkür edecek olursa doğruyu bulur. 


Gey all EŞ gl gül 
74. Şu halde büyük Rabbini ismiyle tesbih et. 


Bütün bunlar insanın Allah'ın yaratıcı, koruyucu irade ve kudretini bilip 
buna göre tutum almasını gerektirir. İnsanı bir damla sudan var eden, top- 
rağa düşen tohumdan ekin çıkartan, hayatın kaynağını yaratan ve yararımıza 
tahsis eden; bizim için yeşil ağaçtan çeşitli yararları ve fonksiyonları olan ate- 
şin kullanımını mümkün kılan Allah'ı ismiyle yüceltmek gerekir (15/Hicr, 98). 
Esasında varlık âleminde hareket ve fonksiyon halinde olan her şey O'nun bir 
isminin varlık alanına çıkmasından başka değildir. 


ki - 2 47 .ç33 3 .. 
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75. Hayır, yıldızların yer (mevki)lerine yemin ederim. 


76. Şüphesiz bu, eğer bilirseniz gerçekten büyük bir yemindir. 


Allah, yıldızların bulunduğu yere, uzay içinde işgal ettikleri konuma veya 
menzillerine, içinde akıp gittikleri yörüngelere kasem etmektedir. Bu kuvvetli, 
pekiştirilmiş bir yemindir. Öncelikle bunu böyle bilmek gerekir. Allah'ın yıl- 
dızların/gezegenlerin yerlerine yemin etmesi, varlığın modern bakış açısının 
faraziyesine göre “profan” olmadığının önemli göstergelerinden biridir. Geze- 
genler yerleri, varlık içindeki konumları, hareket ederken takip ettikleri isti- 
kamet/yörünge Yaratıcılarının yeminine konu olmaktadırlar; o halde varlığın 
bütününde kutsal olmayan (profan) bir alan yoktur; Yüce Allah'ın ilmi, iradesi 
ve kudreti yarattığı şeylerin üzerinedir; O sürekli olarak gözetir, her şey O'nun 
denetimi altındadır. Varlık âleminin tümü Allah'ın yaratmasıdır, Allah'ın sınır- 
sız bilgisi, iradesi ve kudretiyle varoluşlarını sürdürmektedirler. 

İbn-i Abbas “nücüm” kelimesinin parça manasına gelmesinden hareketle 75. 
ayette sözü edilenin 23 senede inen Kur'an ayetleri olduğunu söylemiştir. Devamı 
77-78. ayetler bu görüşün pek yabana atılmaması gerektiğini göstermektedir. 

Bazıları, Yüce Allah'ın “yıldızların mevkilerine /konumlarına yemin etme- 
si”nden hareketle bunun astrolojiye, müneccimliğe, burçların-yıldızların in- 
sanın kaderi veya karakteri üzerinde etki güçlerine delil teşkil ettiğini iddia 
etmektedirler. Bu iddianın herhangi bir temeli yoktur, zira eğer Allah sadece 
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“yıldızların mevkilerine yemin etmekle yetinseydi, belki bu iddia üzerinde en 
azından düşünülebilinirdi, ne var ki Zariyat (51) ve Tur (52) sürelerinin giri- 
şinde de belirtmeye çalıştığımız üzere Yüce Allah varlık âleminde birçok nes- 
ne üzerine yemin etmektedir. Hz. İbrahim, ay ve güneş yanında yıldızların da 
ilahi bir güç ve kuvvete sahip olmadıklarını gözlemlemiş ve bunu belirtmiştir 
(37 /Saffat, 88-89). Kur'an-ı Kerim, gök cisimleri üzerinde tefekkür edip çe- 
şitli araştırmalar yapmayı teşvik ve terğib etmiş -ki astronominin ilgi alanı 
budur- ancak gelecekten haber vermek, bir tür falcılık yapmak demek olan 
müneccimliği (astroloji) yasaklamıştır. (5/Maide, 90. Burçlar konusuyla ilgili 
için bkz. 85/Buruc, 1. ayetin açıklaması.) 

Bazı çağdaş tefsirlere göre ise burada sözü edilen şey uzayda varlığı bili- 
nen ve belli mesafedeki her şeyi yutan “karadelikler”e uygun düşmektedir. En 
doğrusunu Allah bilir! 

Varlık, içindeki mertebeler ve her nesne üzerinde tefekkür ettiğimiz, “na- 
sıl” işlediğini araştırıp öğrenmeye çalıştığımız zaman -ki bilimsel faaliyet ken- 
dini bununla sınırlandırır- varlığa ve onu anlama çabamıza bu bilinç seviye- 
sinden bakmamız lazımdır. Eğer doğru bir bilinçten hareket edersek, öncelikle 
Allah'ı ve isimlerini daha çok yüceltmemiz gerektiğini anlar, arkasından varlık 
kitabı gibi vahyedilmiş Kitap'ın da Allah'tan olduğunu ve bize doğru bilgiler 
öğrettiğini anlamış oluruz. 


LE e ; EE 
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77. Elbettebu,bir Kur'ân-ı Kerim'dir. 
78. Saklanmış-korunmuş bir kitapta (yazılı)dır. 


Kur'an'ın önemli sıfatlarından biri “kerim” olmasıdır. Kerim'in birkaç an- 
lamı vardır: Öncelikle Allah katındandır ve Allah katında yüce ve değerlidir. İn- 
sanlara ışık tutar, onları aydınlatır; varlık, hayat, yaratılış, başlangıç (mebde') 
ve son (mead) hakkında doğru bilgiler verir. Bunun yanında okuması hoş, in- 
sanı etkileyici, kalbe şifa verici, edebi anlatımı ve muhtevasıyla eşsiz bir kitap. 
Değeri ve şerefi yüksektir zira Âdemaleyhisselâmdan başlamak üzere elçilere 
gelen vahiylerin sonuncusudur. Onu okuyan, üzerinde tefekkür eden ve haya- 
tını onun nuruyla aydınlatan da şeref ve kerem sahibi olur. Kendisinden önceki 
sahife ve kitapları doğrular, içlerine karışmış yabancı unsurları ayıklar ve ilahi 
mesajı tamamlar. Kelamın kemalidir, kemal mertebesinde kelamı okuyan, üze- 
rinde tefekkür edenin zihni gelişir, gelişmiş zihin, vahiy ışığıyla aydınlanmış 
akılla şeref ve değer kazanır, kerim varlık olur. 
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Bu Kitap, 'saklanmış, korunmuş'tur, kimse ona el uzatamaz, anlam dün- 
yasına girip tahrifata uğratıp kirletemez. Bizim saklı-saklanmış olarak çevir- 
diğimiz kelime “meknün”dur, sürenin 23. Ayetinde cennetteki huriler için de 
kullanılmıştır: “Saklı inciler gibi.” Bilindiği üzere inci, istiridyenin içinde saklı- 
dır, kabuğunu kırmadıkça elde edilemez. “Kılıcın, kın”ında saklı olması da böy- 
ledir. Bundan hareketle söz konusu olanın Levh-i Mahfuz olduğunu söyleyen- 
ler vardır. İster Levh-i Mahfuz, ister elimizdeki Mushaf anlamında olsun -ki, 
Peygamber Efendimiz (s.a.)'e vahyedilmiş Kitap, Levh-i Mahfuz'dandır-. Levh-i 
Mahfuz'a kâinatın kozmik odası, her bilgi ve haberin kendisinde kaydedildiği 
sicil diyebiliriz. Oraya da ancak “mutahhar” olanlar yani Cebrail aleyhisselam 
ve emrindeki melekler dokunabilir. 

Bu özelliğiyle Kur'an-ı Kerim azami derecede ihtirama layıktır; sıradan bir 
kitap gibi ona muamele edilemez; lafzı da kutsaldır, dolayısıyla tertemiz yer- 
de tutulmalı, korunmalı ve ona saygı gösterilmelidir. (Bkz. 21/Enbiya, 10; 23/ 
Mü'minun, 71 ve 43/Zuhruf, 44.) 


EY a - Di iL 
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79. Ona,temizlenip-arınmış olanlardan başkası dokunamaz. 


80. Âlemlerin Rabbinden indirilmedir. 


Tertemiz, temizlenmiş olandan başkası bu kitaba dokunamaz. Bunun en 
çok bilinen ve fıkıhta vurgulanan anlamı şudur: Kur'an-ı Kerim'e abdestsiz -en 
azından boy abdesti gerektiren durumlarda- dokunulması caiz değildir. Ancak 
ayette geçen “yemussu” fiilinin “dokunmasın-el sürmesin” mi, “dokunmaz” mı 
manasında kullanıldığına ilişin iki görüş vardır. Dokunmasın manasında ele 
alanlar Kur'an'a abdestsiz dokunulmayacağı sonucuna çıkarırlar. Fiilin nehiy 
değil, nefi ifade ettiğini söyleyenler ise Kur'an'ı kaynağından tertemiz olanla- 
rın -ki bunlar elbette beşer veya cinler değil, meleklerdir- dışında kimsenin 
alıp Hz. Peygamber'in kalbine ilka edemeyeceğini, araya başka şeyler katama- 
yacağını söylemektedirler. 

Genel bağlama, akıp giden söz dizimine bakıldığında burada, Kur'an-ı Ke- 
rim'i Levh-i Mahfuz'dan alıp Peygamber'e getirenlerin tertemiz kimseler yani 
melekler olduğuna da vurgu yapıldığı görülmektedir. Kur'an-ı Levh-i Mah- 
fuz'dan alıp getiren ve Peygamber'in kalbine ilka eden Cebrail aleyhisselâm- 
dır, o Ruhu'l-Emin'dir, Ruhu'l-Kudüs'tür. Bu durumda sözün akışına ve anlam 
düzeyine bakıldığında ikinci görüşte olanların daha isabetli oldukları ortaya 
çıkmaktadır. Abdestli olmaksızın Mushaf'ı ele alıp okumak mümkün olsa da, 
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cünüp iken nasıl namaz kılmak mümkün değilse, Kur'an'ı ele alıp okumak da 
mümkün değildir. 

Öyle olması tabiidir. Aksi düşünülemez; çünkü nihayetinde bütün varlık 
âleminin yaratıcısı ve Rabbi olan Allah'ın indirdiği kitaptır.” Âlemlerin Rab- 
binden indirilmedir.” Bu ayet Hakka süresinin 43. ayetinde aynı ifade ka- 
lıbıyla tekrar edilmektedir. (Ayrıca bkz. 2/Bakara, 23-24.) 


ti azlığı! < Mom 7 , 2 e -| 2“, <7 
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81. Şimdi siz bu sözü mü hor görüp-küçümsüyorsunuz? 


82. Verizkınızı mutlaka yalan saymaktan ibaret mi kılıyorsunuz? 


Gerçek bu iken, siz (inanmayanlar), Allah'ın sözünü, indirdiği vahyi mi kü- 
çümsüyorsunuz? Bu bir cür'ettir, gerçeğin kendisine karşı aptalca bir tutum- 
dur. Aslında bu cür'et, vahyi küçümseyenleri küçük düşürür. Kişi, susuzluktan 
kavruluyorken, ona sunulan suyu küçümsemesi; kirletmeye, değerini düşür- 
meye çalışması onun değerini düşürür, hamakat içinde olduğunu gösterir. 
Kur'an, Allah'ın insana sunduğu en büyük nimettir, manevi, ahlaki ve entelek- 
tüel beslenme kaynağı ve yoludur. Böyle iken insan sırtını Kur'an'a çeviriyorsa, 
aslında kendi yararına, Hakikat'in ona sunduğu imkân, fırsat ve avantajlara 
sırtını çeviriyor demektir. Bu insana verilmiş en büyük nimete gösterebileceği 
en büyük nankörlük olup hem dünyada hem ebedi hayatta kurtuluş ve mutlu- 
luk reçetesini akılsızca yırtıp atmasıdır. 

Kur'an'ın “rızık” olarak vasıflandırılması, mesajının ve muhtevasının 
entelektüel anlamda beslenme kaynağı olduğunu ima etmektedir. Başka bir 
ifadeyle bir Müslüman varlık dünyasını anlamlandırmaya çalıştığı zaman 
Kur'an'dan hareketle kurucu bilgileri, kök fikirleri oluşturmak durumundadır. 
Bu, aynı zamanda maddi tabiattan elde edeceği beslenme araçlarının, rızkın 
da meşru, temiz, bol ve yararlı oluşunun teminatıdır. Bu eşsiz bir bağış ve ih- 
san iken, inkârcılar nankörlük edip bunu yalanlamaktadırlar. 


diğ gt) Gala Şile çala çarp AyâlZil zle 13) Yl 
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83. Helecan boğaza gelip dayandığında, 


84, Kio sırada siz (sadece) bakıp-durursunuz. 
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85. Bizonasizden daha yakınız; ancak görmezsiniz. 
86. İşte o vakit, eğer ceza görmeyecek iseniz (veya hak dine uymaya- 
caksanız), 


87. Eğerdoğru söylüyorsanız, onu, (çıkmakta olan canı) geri çevirsenize. 


Burada, ilginç bir biçimde inanmayanlarla olan tartışma; onların çelişkile- 
rini, entelektüel zayıflıklarını yüzlerine vurma süreci, birden farklı bir bağla- 
ma kayar. İlgisizmiş gibi görünür, gerçekte ise ilgi var. İnanmayanlar Kur'an'ın 
mesajına meydan okuyordu, bu sefer Allah başka bir bağlamda onlara meydan 
okumaktadır. Şöyle buyurmaktadır: Yanınızda ölmekte olan birinden ibret al- 
maz mısınız? Can gelip boğaza dayandığında yani ölüm yatağına düşmüş biri 
artık son nefeslerini verdiğinde, siz ne yapabilirsiniz? (Bkz. 75/Kıyame, 26- 
30.) Bakar durursunuz sadece! Oysa biz o anda da ona yakınız, siz göremez- 
siniz, bizim görevli ölüm meleğimizi (Azrail aleyhisselam) canını almak üzere 
oradadır, görevinin başındadır (6/En'am, 61). 

Düşünün bakalım: Yapıp ettiklerinizin karşılığını görmeyecekseniz, kendi- 
nizden ve geleceğinizden eminseniz; Allah'ın vahyinde vadettiği azabı hesaba 
katmıyorsanız veya hak dine uymamak suretiyle bütün bu iddialarınızda, tez- 
lerinizde ve karşı çıkışlarınızda doğruysanız, sahiden güvenilir bir temele daya- 
nıyorsanız, işte meydan! Canı çıkmakta olan yakınınızı, arkadaşınızı -belki de 
liderinizi- ölümden kurtarın, çıkmakta olan canını yine bedenine iade edin. 

Böyle bir şeye gücünüz yetmez, bunu biliyorsunuz; bu türden bu olay mil- 
yonlarca defa yaşanmıştır; inansın inanmasın, yakınlarını kaybederken ölüm 
anına tanıklık eden insan büyük bir çaresizlik içine girer. Canı veren alır ve bu 
da bütün varlığa hâkim olan Allah'tan başkası değildir. Hakikat bu iken, O'na 
meydan okumak, indirdiklerini yalanlamak, küçümsemek akıl karı mı? 


—.. 
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88. Eğero(ölecekkişi) yakın kılınan (mukarreb olan)lardan ise, 


89. Budurumdarahatlık, güzel rızık ve nimetlerle donatılmış cennet 
(onundur). 


Yukarıda ki tasvir ölüm anıyla ilgilidir. İnanmayanlara hiç ummadıkları bir 
açıdan çelişkilerini hatırlatmakta, böylelikle uyuşmuş bilinçlerini uyandırmak 
istemektedir. 

Ölüm herkes için mukadder olduğuna göre, inkârcılar gibi inananlar da öle- 
cektir. Ancak her iki insan grubunun canlarını verme şekilleri aynı değildir. Eğer 
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ölmekte olan kişi sürenin başında anlatılan Mukarreb kimselerden ise onun 
kaygılanmasına, korkmasına hiç gerek yoktur. Çünkü dünyadaki doğru tutumla- 
rına ve yaptıklarına karşılık olmak üzere Allah, ona rahat bir mekân, güzellik ve 
nimetlerle donatılmış cennet hazırlamıştır. Üstelik bu rahatlık (revh) süreklidir, 
dünyada sıkıntı çekmişse de şimdi ferah, huzur ve sükün yurdunadır. 


e 
90. Ve eğer “Ashab-ı Yemin”den ise, 


91. Artık “Ashab-ı Yemin”den selâm sana. 


Ölüm döşeğinde olan kişi, sürenin başında (56/8) anlatılan Ashab-ı Ye- 
min'den ise yani amel defteri, hayatının bütününü içine alan kütüğü, kitabı sağ 
yanından verilenlerden ise ne mutlu ona! Kitapları sağ yanlarından verilenler, 
Hz. Peygamber (s.a.)'e selam etmektedirler. Bunlar dünyada ne zaman Peygam- 
ber Aleyhissalâtü vesselamın ismi geçse hemen salat ve selam getirenlerdir. 


şe 2 28 VAİZ A 
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92. Veeğero,yalanlayan sapıklardan ise, 

93. Artık(Onuniçin) alabildiğine kaynar sudan bir şölen vardır. 

94. Veçılgınca yanan ateşe bir atılma da. 


Fakat ölen şahıs inkârcı ise, ölümden sonra dirilişe inanmıyor idiyse, vah- 
yedilen hakikatleri reddediyor idiyse vay haline! Onun için bir “şölen” hazır- 
lanmıştır, ilk karşılaması üstüne boca edilecek olan kaynar sudur. Hiç kuşku- 
suz çılgınca yanmakta olan ateşin içine atılacaktır. 


431) çalar Si ph ll rin 5 440) önazll 55 > lldaği 
95. Şüphesiz bu, kesin bilgi ifade eden bir gerçektir (Hakku'l-Yakin). 
96. Öyleyse büyük Rabbini ismiyle tesbih et. 
Bu anlatılanlar doğrudur, kesin bilgidir, tartışmasız hakikati ifade eder. 


Bütün bunlar Allah'ın vahyi Kur'an'da ifade edilmiştir. 
96. ayette hitap öncelikle Peygamber Efendimiz (s.a.)'e ve elbette kıyâme- 
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en” 
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te kadar bütün mü'minleredir. Böylesine büyük bir nimet, Kur'an hidayeti kar- 
şısında yapılması gereken tek şey Allah'ın hakkıyla ve layıkıyla yüceltilmesidir. 
Allah her türlü noksanlıklardan, inkârcıların O'na isnat ettikleri eksik sıfatlar- 
dan yücedir. (69/Hakka, 51-52.) Mü'minler, bunu ara sıra değil, her zaman, 
hatta günde birkaç defa tekrar etmektedirler. Bu ayet indiğinde Hz. Peygam- 
ber (s.a.) “(Namazdaki) Rükülarınızda bunu okuyun” (Vâkıa, 96), “secdeye gi- 
derken de, “Yüce Rabbinin adını tesbih et” ayetini (87 /A'la, 1) okuyun' diye 
buyurdu. (Müsned, IV, 155.) 


Vâkıa süresinin (56) tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


57- Hadid Süresi 


Bir görüşe göre Mekke'de, bir görüşe göre Medine'de indirilen bu süre 
29 âyettir. İsmini 25. ayette geçen “hadid (demir)” kelimesinden almaktadır. 
Zilzal (99) süresinden sonra, Muhammed (47) süresinden önce indirilmiştir. 


gz ŞAŞI İN gş 


Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 
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1. Göklerde ve yerde olanların tümü Allah'ı tesbih etmiştir. O, üstün 
ve güçlü (aziz) olandır, hüküm ve hikmet sahibidir. 
2. o Göklerin veyerin mülkü O'nundur. Diriltir ve öldürür. O, her şeye 


güç yetirendir. 
3. O, Evvel'dir, Ahir'dir, Zahir'dir, Batın'dır. O, her şeyi bilendir. 


Benzeri ayetlerde olduğu gibi sürenin 1. ayetinde zikri geçen “Göklerde 
ve yerde olanlar” bütün varlık âlemini içine almaktadır. İbn-i Sina, dört un- 
surdan (hava, su, ateş, toprak) müteşekkil gök cisimlerinin tamamına kadar 
her ne varsa “alem”dir der. “Tesbih” Yüce Allah'ın bütün noksan-eksik sıfat- 
lardan tenzih edilmesi, kemal sıfatlarla nitelendirilmesi demektir. Buna göre 
varlık âleminin tamamında her ne ve kim varsa Allah'ı tesbih etmektedir. İsra 
süresinin 44. ayeti “O'nu hamd ile tesbih etmeyen hiçbir şey olmadığını” belir- 
tir. Bu durumda tesbihi şu şekillerde düşünmemiz mümkündür: 

a) Cansız varlıklar lisan-ı halleriyle, ontolojik yapıları, gördükleri fonksi- 
yonları, ilahi sünnete /yasalara tabi oluş biçimleriyle Allah'ı tesbih etmekte- 
dirler. Ateşin yakması, ışığın aydınlatması, suyun susuzluğu gidermesi, ağacın 
meyve vermesi, rüzgârların bulutları sürükleyip yağmur yağdırması vb. son- 
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suz sayıda tabiat olayı ve nesne Bir olan Allah'a işaret etmekte; O'nun sonsuz 
ilim, irade ve kudretini yansıtmaktadırlar. Eşya dünyası Allah'ın bilgisi, iradesi 
dâhilinde ve ona Allah tarafından verilmiş kudret (güç, hareket kabiliyeti) sa- 
yesinde kendisi için konulmuş sünnetlere tabi olur. Bu eşyanın itaati ve Yara- 
tıcısını yüceltmesidir. Şu bir gerçek ki varlıkta idrakimizin üstünde birtakım 
olaylar vuku bulur; cansız varlıkların veya canlı olmalarına rağmen konuşa- 
mayan, akıl sahibi olmayan hayvanların ve bitkilerin Allah'ı hamd ile tesbih 
etmeleri veya dünyadan ayrılmış olmalarına rağmen şehitlerin hayatlarının 
devam etmesi gibi. 

Ancak bu olayı sadece lisan-ı halle sınırlandırmak da doğru değildir; zira 
yine aynı sürede biz insanlara “Siz onların tesbihlerini anlayamazsınız” (17/ 
İsra, 44) buyrulmaktadır. İnsanın kendi hemcinsleriyle iletişim kurarken kul- 
landığı dili olduğu gibi eşya dünyasının da bir dili vardır, sadece biz sıradan 
insanlar bu dili bilmiyoruz. Peygamberler gibi kutsi ruha sahip olan zatlar - 
eğer Allah murat etmişse- dağların ve ağaçların tesbih seslerini işitebilmekte, 
ne dediklerini bilebilmektedirler. Bu hadise Efendimiz (s.a.)'in hayatında ya- 
şandığı gibi Süleyman aleyhisselâmın hayatında da sıkça yaşanmıştır; Davud 
aleyhisselâma yüce Allah'ı tesbih ve zikrederken dağların eşlik etmesi böyle 
bir olay olması gerekir. 

b) Tesbih'in ikinci versiyonu akıllı varlıkların dil (lisan) ile ve kelime- 
leri kullanarak yaptıkları tesbihtir. Buna insanların tesbihi yanında melek- 
lerin ve rahmani cinlerin, belki de varlıklarına muttali olamadığımız başka 
canlıların tesbihleri de dâhildir. Belirtmek gerekir ki Yüce Allah'ı tesbih bir 
yönüyle zikirdir ve zikrin üç halinden biri dil, ikincisi kalbin ve zihnin sa- 
dece O'nunla meşgul olması, üçüncüsü de organların zikrin icaplarına göre 
kullanılmasıdır. O halde zikir ve tesbihi soyut, hayat pratiklerinden kopuk 
bir tekrar düşünmemek lazım. Nasıl varlıklar temel fonksiyonlarını yerine 
getirirlerken aynı zamanda O'nu tesbih ediyorlarsa insan da Allah'ı tesbih 
ederken 0'nun muradına göre hareket etmeli, zikir ve tesbihi ilahi muradın 
dilinde, ruhunda ve bedeninde tecelli etmesinin yol, imkân ve aracı olarak 
bilmelidir. (17 /İsra, 44.) 

Hamd ile tesbihe sadece O layıktır; çünkü üstün ve güçlüdür, izzet ve kuvvet 
sahibidir; her neyi yaratmışsa, nasıl bir düzene yerleştirmişse bunda bir hikmet 
vardır. Bizler O'nun hikmetini anlamaya çalışırız ama son tahlilde şeylerin ni- 
hai maksadını, şeylerin yaratılışında içkin muradı ancak O bilir Kendi mülkün- 
de olanlar O'na itaat eder, bütün varlık O'nun kabzasındadır. Diriltir, hayat verir, 
sonra dilediği anda öldürür. O'nun gücüne sınır koyacak herhangi bir varlık veya 
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şahıs, devlet ve topluluk yoktur, hiçbir şey O'nu aciz bırakamaz. O'nun kudreti 
karşısında bütün güçler ve iktidarlar izafidir. (3 /Âl-i İmran, 189.) 

“Evvel”dir: Öncesi, varoluşunun başlangıcı yoktur. Kadimdir, ezelidir. O'n- 
dan önce ne varlık vardır ne bir canlı. Her şeyden önce /evvel O vardır. Varlık- 
ların ve canlıların tamamının başlangıcı O'na, O'nun ilmi, iradesi ve kudretine 
dayanır, O olmasaydı zaten hiçbir şey olamazdı. O'nun kıdemini varlıktaki ha- 
reketin ölçüsü zamanla sınırlandırmak veya yaratılışla başlayan zaman kavra- 
mıyla ifade etmeye çalışmak mümkün değildir. Varlık âlemi bilgi olarak O'nun 
ilminde vardı ancak bu Aristo'nun iddia ettiği gibi âlemin de kadim /ezeli ol- 
duğu anlamına gelmez. Mümkün âlem fizik evren olması hasebiyle ancak yara- 
tılıştan sonra var olur; benim bu bahçeme bir erik ağacı ekeceğim deyip ağaç 
bilgisini hep zihnimde taşımam ve günün birinde sahiden ekip büyütmeye 
çalışmam gibi. Bahçe için erik ağacı tohum olarak ekilip boy vermedikçe var 
değildir. İnsan anılmaya değer hiçbir şey iken sonradan yaratılıp dünyaya gön- 
derildiyse Vacibu'l vücud olan karşısında varlık âleminin durumu böyledir. O 
halde varlıkta hiçbir şey O'nunla eş ve kadim değildir. 

Farabi ve İbn-i Sina “O'nun bilmesi yaratmasıdır” fikrinden hareketle 
varlığın O'ndan sudur ettiğini söyler. Bu —her ne kadar aksini iddia etseler de- 
Yüce Allah'ın yaratmayı iradesi dışında yaptığını zımnen iddia etmektir. Nice 
işlerimiz var ki planlarız, yapmayı düşünürüz ama ya zamanımız olmaz veya 
imkânımız yetmez, düşünce-bilgi olarak zihnimizde kalırlar. Eğer âlem O'nun 
bilgisinde ezeli idiyse bu durumda mevcut durumu da ezelidir yani kadimdir 
ki, bu Aristo'nun fikridir, “sonradan yaratma” ile çelişir. Yok, sonradan bildiği 
için âlem de varolduysa, bu durumda Allah'ın önce bilmeyip sonradan bildi- 
ği şeyler var olur ki, bu da O'nun El Alim ismine aykırıdır. Her iki durum da 
Allah'a noksanlık izafe etme anlamına gelir. Yüce Allah ezeli ilmindeki varlığı 
irade ettiğinde yarattı ve el'an yaratmaya devam etmektedir. Varlık âleminin 
bilgisi ezeli, yaratılması sonraya aittir yani hadistir. 

“Ahir”dir: Her şeyin yok oluşundan sonra da O var olacaktır. Bakidir, ha- 
kiki anlamıyla beka O'na aittir. Bizim gibi fani, izafi, sonlu, sınırlı yani ölüm- 
lü değildir, O'na kimse ömür vermiş değildir ve ömrü sona erecek değildir. 
Esasında zaman O'nun için söz konusu değildir. “Zaman” dünya şartlarında, 
“ecel” varlık planında söz konusudur, bunlar Mutlak Varlık olan Allah'a izafe 
edilemezler. Varlığın sonu varsa ebedi değildir, ebedi olmayan ezeli (kadim) 
de olamaz. Ebedi ve ezeli olan sadece O'dur, O'nun veçhi dışında olan her şey 
yok olucudur. 

“Zahir”dir: Varlığı, varlık dünyasını, âlemleri kaplayan sayısız somut ger- 
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çekler, işaret ve belirtilerle açıkça belgelenmiştir. Varlığının delilleri, belge ve 
göstergeleri açıktır. Varlığının isim ve sıfatlarının eserleri, belirtileri eşyada 
gözlemlemek mümkündür. Bu harikulade düzen ve sanat O'nun eseridir. Bir 
çiçekteki güzellik (cemal), bir dağdaki azamet O'nun varlığının delilleridir. Çi- 
çek cemalini, dağ azametini kendinden değil O'ndan almaktadır. Hayatın ken- 
disi O'nun Hay olması sayesindedir. O Hay olmasaydı bizler hayat sahibi ola- 
mazdık. O E| Alim olmasaydı biz bilemezdik. Apaçık olarak hayat sahibiysek, 
biliyorsak, işitiyorsak, görüyorsak O'nun varlığının zahir oluşunun delilleridir. 

“Batın”dır: Varlığının belirtileri apaçık olmasına rağmen niteliği ve nice- 
liği konusunda biz insanlar bilgi sahibi değiliz, çünkü Zat bizim idrakimizin 
üstündedir. Bütün gizli hakikatler, sırlar ve sır içinde sır olarak yatanlar O'nda 
toplanmıştır. Bu önemli bir noktadır. Şöyle ki: 

Zatının gerçekliğini, ne olup olmadığını kavramak ve bilmek akıl gücü ve 
duyumların ötesindedir. Bundan dolayı Hıristiyanlıktakinin aksine İslam'da 
“ilahiyat(teoloji)” değil, Kelam ilmi gelişmiştir. Meşşai filozoflar ilahiyatı “me- 
tafizik” manasında kullanıyorlarsa da İslam bakış açısından fizik gerçeklik- 
lerden tamamen kopuk ve fizik hakikate göre kendine ait metafizik hakikat 
yoktur yani varlıkta iki hakikat olmadığından ilahiyat terimini kullanmak ge- 
rekmez. Bizim için “gayp” ve “müşahede” âlemi vardır ki izafi olan gayp, duru- 
ma göre bize gayp olmaktan çıkar; mutlak gayp ise Allah katındadır. Hıristiyan 
teolojisi İsa'nın tabiatını tartışırken, Allah'ın Zatını da araştırma ve tartışma 

konusu yaptı. Allah'ın Zatı bilinmez, Zat üzerinde ve Zatın tabiatıyla ilgili tar- 
tışmalar olmaz. Ancak isim, sıfatlar ve fiiller üzerinde düşünülür, onların var- 
lıktaki tezahür ve etkileri araştırılır. Filozofların (Farabi ve İbn-i Sina) akıllar, 
nefsler ve felekler teorisi zihinsel bir kurgu, kavramsal bir inşa olduğundan 
sadece açıklayıcı olma özelliği vardır; bu teoriyi Kur'an ve Sünnet kaynakları 
ışığında delillendirmek neredeyse imkânsızdır. 

Ka'b, bu ayetin sonunda “0, her şeyi bilendir"cümlesine atıfla O'nun ön- 
cekini ve sonrasını, açıkta olanı ve gizli olanı bildiğini söylemiştir. O'nun ilmi 
öncelik ve sonralık, açıklık veya gizlilikle nitelendirilemez, O'nun için böyle 
sınırlamalar söz konusu değildir. Esasında biz mekâna bağımlı olduğumuzdan 
öncelik ve sonralık olmadan varlığı idrak edemiyoruz ama zaman ve mekâna 
bağımlı olmayan Allah için bunlar söz konusu değildir. 

Hz. Peygamber (s.a.)'in Allah'ın güzel isimlerinden dört tanesinin içinde 
geçtiği bir duası şöyledir: “Ey göklerin, yerin ve büyük arşın sahibi Allah'ım! 
Ey bizim ve her şeyin rabbi! Ey tohumu ve çekirdeği çatlatan! Ey Tevrat'ı, İncil'i 

ve Kur'an'ı indiren! Kaderlerini elinde tuttuğun bütün varlıkların şerrinden 
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Sana sığınırım. Evvel sensin, Senden önce olan hiçbir şey yoktur. Ahir Sensin, 
Senden sonra hiçbir şey yoktur. Zahir sensin, Senden daha açık ve üstün hiçbir 
şey yoktur. Batın sensin, Senden daha gizli hiçbir şey yoktur. Bizim adımıza 
borcumuzu öde. Bizi fakirlikten kurtarıp zengin kıl.” (Müslim, Zikr, 61; Ebu Da- 
vud, Edeb, 97-98; Tirmizi, Deavat, 68.) 
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4. Gökleri ve yeri altı günde yaratan, sonra arşa istiva eden O'dur. 
Yere gireni, ondan çıkanı, gökten ineni ve ona çıkanı bilir. Her ne- 
rede iseniz, O sizinle beraberdir, Allah, yaptıklarınızı görendir. 

5. Göklerin ve yerin mülkü O'nundur. (Sonunda bütün) işler Allah'a 


döndürülür. 
6. o Geceyi gündüze bağlayıp-katar, gündüzü de geceye bağlayıp-ka- 
tar. O, göğüslerin özünde (saklı) olanı bilendir. 


İlk üç ayet Yüce Allah'ın birkaç sıfatını zikretti, 4-6 arası ayetler fiilleri- 
ne değinmektedir. Varlık âlemini O yaratmıştır. Yaratış “altı aşama”da sürmüş 
sonra niteliğini bilemediğimiz tarzda Arş'a istiva etmiştir. (Altı gün ve arş ko- 
nusu için bkz. 7/A'raf, 54; gündüzün geceye, gecenin gündüze katılması için de 
bkz. 3/Âl-i İmran, 27: 35/Fatır, 13. ayetin açıklaması) 

Varlık âleminde her ne varsa O'nun bilgisi dâhilindedir. 4. ayet yerde ve 
göklerde muazzam bir hareketlilik olduğuna, iki varlık alanı arasında interak- 
tifilişki bulunduğuna işaret etmektedir. Yer tabakalarının altındaki hareketten 
göklerdeki meleklerin hareketine, ufak bitkilerin ve ağaçların topraktaki bes- 
lenme, büyüme ve üremelerinden galaksilerdeki muazzam oluşumlara, yıldız- 
ların ömürlerini tamamlayıp sönmelerine kadar her şey O'nun bilgisi dâhilin- 
de cereyan etmektedir. Allah her zaman ve her durumda bizimle beraberdir. 
Çünkü en başta biz O'nun bilgisinin nesnesi (ma'lumu) durumundayız (bkz. 
4/Nisa, 108; 10/Yunus, 61). O hiçbir şeyi unutmaz, hiçbir şey onun bilgisinin 
dışına çıkmaz. Varlığa mutlak hâkimdir, yerin derinliklerinde olup biten her 
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şey O'nun bilgisi dâhilindedir. Arşa istva etmesi, arşı kapsamına alması, ihata 
etmesi, ona ve her şeye mutlak anlamda hâkim olması, nüfuz etmesi ve kud- 
ret eli altında tutması demektir. Ne başlangıcı vardı, ne sonu. Açıkta ve gizlide 
olduğu için her şeyi son moleküllerine varıncaya kadar bilir. Allah'ın her şeyi 
ve bu arada bizi de bilmesi, mü'minlere büyük bir huzur, güvenlik ve sevilme 
duygusunu verir, inkârcılara ise korku ve huzursuzluk. 

Madem her şey O'nun bilgisi, iradesi ve kudret eli altındadır, o halde O'na 
yönelir ve ibadet ederken bu bilinçte olma mecburiyeti vardır ki, Cibril hadi- 
sinde bu “iman ve İslam”dan sonra “ihsan” olarak vasıflandırılmıştır: “İhsan, 
Allah'ı görüyormuş gibi O'na kulluk etmendir; sen O'nu görmüyorsan da O 
seni görmektedir” (Buhari, İman, 37; Müslim, İman, 5, 7). 
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7. Allah'a ve Resülü'ne imân edin. “Sizi kendilerinde halifeler kılıp 


harcama yetkisi verdiği' şeylerden infak edin. Artık sizden kim 
imân edip infak ederse, onlara büyük bir ecir vardır. 

8. Sizeneoluyorki, elçi sizi Rabbinize imân etmeye çağırıp-durur- 
ken Allah'a imân etmiyorsunuz? Oysa O, sizden kesin bir söz al- 
mıştı. Eğer mü'min iseniz (inanıp sözünüzü gerçekleştirin.) 

9. Sizi karanlıklardan nura çıkarması için kuluna apaçık âyetler 
indiren O'dur. Şüphesiz Allah, size karşı elbette şefkatli olandır, 
esirgeyendir. 


10. Sizene oluyorki, Allah yolunda infak etmiyorsunuz? Oysa göklerin 
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ve yerin mirası Allah'ındır. İçinizden, fetihten önce infak eden ve 
savaşanlar (başkasıyla) bir olmaz. İşte onlar, derece olarak sonra- 
dan infak eden ve savaşanlardan daha büyüktür. Allah, her birine 
en güzel olanı va'detmiştir. Allah, yaptıklarınızdan haberdardır. 

11. Allah'a güzel bir borç verecek olan kimdir? Artık Allah, bunu 
onun için kat kat arttırır. Onun için kerim (üstün ve onurlu) bir 
ecir vardır. 


7.ayet Allah'a ve elçisine iman etmeye çağırır (bkz. 7 /A'raf, 158). Çağrının 
Müslümanlara mı yoksa henüz Müslüman olmayanlara mı olduğu konusun- 
da iki görüş öne sürülmüştür. İlkine göre çağrı inanmayanlaradır, bu durum- 
da çağrı geneldir ve bütün peygamberlerin misyonları icabı yerine getirmek 
durumunda oldukları görevlerinin bir parçasıdır. Peygamberler söz konusu 
çağrıyı yaparlarken ruhlar âleminde yani Besm-i Elest'e insan ruhlarının yüce 
Allah'a verdikleri söz hatırlatılır (bkz. 7 /Araf, 172). 

Diğer görüşe göre çağrı Müslümanlaradır “Allah'a ve Resülü'ne imân edi- 


"uu 


niz”i “neden iman etmeyeceksiniz ki!” manasındadır. İki sebepten dolayı: 

a) Yüce Allah sizi yeryüzünün halifeleri kılmak suretiyle diğer varlıklara 
göre ayrıcalıklı kılmış, Eşref-i mahlükat mertebesine çıkarmıştır; 

b) Elçi size sürekli açıklamalarda bulunmakta, doğru yolu göstermektedir. 
Siz de doğru seçmeye yarayacak akıl ve düşünme yetisi bulunmaktadır. Buna 
rağmen inanmıyor veya imanınızın gereğini yerine getirmiyorsanız sizde so- 
run var demektir, kendinizi ciddi bir kritikten geçirmeniz lazım. 

“İman” infak etmeyi gerektirir. Yüksek bilinç sahibi kimseler Allah'ın ken- 
dilerini yeryüzünde üzerlerinde halifeler kıldığı şeylerden, mal/mülk-ser- 
vetten infak ederler. Yüce Allah varlık âleminin yaratıcısı, maliki ve hakiki 
sahibidir. İnsan sadece yeryüzü mülkü üzerinde bir emanetçi konumunda- 
dır. Kendisine çizilen sınırlar (hudut) içinde ve tanınan yetkileri kullanarak 
mülk üzerinde tasarrufta bulunur. Ne zaman yeryüzünün maddi, tabii ve 
iktisadi kaynaklarını temellük etmeye kalkışırsa, başka bir deyişle mülkün 
hakiki sahibini unutup kendi keyfince tasarrufta bulunmaya başlarsa Allah'a 
karşı gelmiş olur (bkz. 58/Mücadele, 5). Fakat kim mülkün hakiki sahibini 
aklından çıkarmaz, meşru ve helal yoldan kazanıp Allah yolunda cihada, yok- 
sullara ve hayır işlerine harcamalarda (infak) bulunursa ona büyük ecirler 
takdir edilmiştir. 

Ayeti ilk açıklamaya göre anlayacak olursak, elçinin çağrısına olumlu ce- 
vap verenlerden hemen talep edilen şey yeryüzü mülkü üzerinde tasarrufta 
bulunurken mülkün hakiki sahibini akıllardan çıkarmamaları, sınırlı çerçeve- 
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de tasarruf yetkisine sahip kılındıkları ve kazandıklarını Allah yolunda harca- 
mak durumunda olduklarının hatırlatılmasıdır. 

Fakat bu 8. ayetin çağrıştırdığı gibi “iman etmiş Müslümanlar” için de bir 
çağrı olabilir. Sürenin Hudeybiye ile Mekke fethi arasında -ki iki senelik zaman 
vardır- indiğini düşünecek olursak ayetlerin Müslümanları büyük bir olaya ha- 
zırlamak üzere indikleri düşünülebilir Müslümanlara verdikleri söz hatırlatıl- 
makta, gevşeklik göstermemeleri tembih edilmektedir. Mevdudi, hitabın Müs- 
lümanlara yönelik olduğu kanaatindedir. Bu durumda “sizden kesin söz almıştı” 
cümlesi Efendimiz'e verilen “biat"a atıf olmaktadır. Müslümanların bir daha 
ve bir daha imana çağırılmaları garip değildir, zira Hucurat süresinde (49/14) 
“İmanın kalplerine işlememiş Müslüman profili”nden söz edilmektedir. 

İniş ortamıyla (Vasat-ı nüzul) ilgili bu değerlendirmelerin ötesinde bütün 
zamanlara hitap eden yönü şudur: İnsanlar Allah'a ve Resülüne inanmak 2zo- 
rundadırlar. Yüce Allah insanı yeryüzünün halifesi kılmış, ona mülkü üzerinde 
tasarruf yetkisi vermiştir. İnsan meşru ve helal yollardan kazanıp servet sahibi 
olursa ona gösterildiği şekilde harcayacak, infak edecektir, hiçbir şekilde yer- 
yüzü kaynaklarının kendi malı-mülkü olduğu yanılgısına kapılmayacak, kenz 
(toplama, sınırsız biriktirme olan) tutkuya kendini kaptırmayacaktır. Gerekle- 
riyerine getirilmedikçe hakikatte kişi tam olarak iman etmiş sayılmaz. 8. ayet 
bunu çarpıcı bir biçimde dile getirmektedir: “Size ne oluyor ki, elçi sizi Rab- 
binize imân etmeye çağırıp-dururken Allah'a imân etmiyorsunuz?” Oysa iman 
etmek, imanı ikrar etmek, söz vermektir. “Ben inandım, inancımın gereklerini 
yerine getireceğim” taahhüdünde bulunmaktadır. İlk ayetin tefsirinde anlat- 
maya çalıştığımız gibi imanın tahakkuku sadece dil ile ikrar değil, amellerle 
ortaya konulması, imanın eylemlerde tezahür etmesi, fiillere referans teşkil 
etmesidir. İmanın ilk mertebesi bilgidir ki, “emn” kökünden gelen iman de- 
mek kendisinden emin olunan bilgiler desteğinde inanmaktır. Şu halde imana 
bilgi temel teşkil ettiğine göre -ki elçi anlatıp durmaktadır- söz konusu güve- 
nilir bilginin imanda, imanın da fiillerde, pratiklerde tezahür etmesi beklenir. 
Ancak bu durumdaki insan ve toplum “karanlıklardan nura çıkar” İnsanı ka- 
ranlıklardan aydınlığa çıkaran Allah'ın açıklanmış ayetleri desteğinde tebliğ 
yapan Allah'ın elçisidir. (Daha geniş bilgi için bkz. 2/Bakara, 257; 5/Maide, 
15-16 ve 6/En'am, 1.) Yüce Allah'ın insana elçiler göndermesi, onları aydınlığa 
çıkaracak ayetler indirmesi O'nun engin şefkat ve merhametinin eseridir. 

İnsanın cimrilik etmesi, gerektiği yerlere infakta bulunmaması anlaşılabi- 
lir gibi değildir. Zira apaçık hakikat şu ki ne kadar zengin olursa olsun, günün 
birinde bu dünyayı, dünya ile birlikte malı-mülkü terkedip gidecektir. Ölüp gi- 
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den servetini miras olarak bırakır. İzafi manada çoluk çocuğu, yakınları ona 
varis olsalar bile, onlar da günün birinde ölüp gideceklerinden bu böyle sü- 
rüp gider. Demek oluyor ki göklerde ve yerde asıl varis Allah'tır. Hakiki malik 
ve asıl varis O olduğuna göre belirli bir süreliğine ve sahibi tarafından yetkili 
kılınmış kişinin cimrilik etmesi, hiç ölmeyecekmiş gibi servet üzerine kapan- 
ması, sınırsız sermaye ve mal biriktirmesi gaflettir. İnsan bu gaflet hali içinde 
ömrünü tüketir, günün birinde de hakikatte hiçbir şeye malik ve sahip olmadı- 
ğını anlar; Yunus Emre'nin gayet yerinde söylediği gibi: 

Mal sahibi, mülk sahibi/Hani bunun ilk sahibi 

Mal da yalan, mülk de yalan/Var biraz da sen oyalan! 

Hz. Peygamber (s.a.) şöyle buyurmuştur: “İnsan malım malım deyip durur. 
Oysa malından ona üç şey vardır: Biri yiyip tükettiği; diğeri giyip eskittiği, öte- 
ki sadaka olarak verip ahiret için biriktirdiği. Bunların dışındakilerine gelince, 
kendisi gider, başkalarına bırakır” (Müslim, Zühd, 4, Tirmizi, Zühd, 31.) Efen- 
dimiz'in işaret ettiği “makbul ve meşru biriktirme”, infak yoluyla olan ahirete 
matuf olandır. İnfaklar gelir düzeyine göre izafidir. Efendimiz “Bir dirhem 100 
bin dirhemi geçti” diyerek, iki dirhemi olanın bir dirhemini infak etmesi duru- 
munda, çok zengin olanın servetinden 100 bin dirhem infak etmesinden daha 
üstün ecirli olduğunu buyurmuştur (Nesai, Zekât, 49; Müsned, Il, 379). 

İlk nesil Müslümanlar infakın güzel örneklerini vermişlerdi. Bu yüzden 
fetihten öncekiler ile sonrakiler arasında tabii ki fark olacaktır, derece ve ecir- 
leri de aynı değildir. Onlar henüz ortada fetih veya zafer işaretlerinin olmadığı 
durumlarda mallarıyla ve canlarıyla ortaya atıldılar, Hz. Peygamber'e sahip çı- 
kıp davasına destek çıktılar. “Muhacir ve Ensar'dan öne geçenler” için bkz. 9/ 
Tevbe, 100. ayetin açıklaması.) 10. ayette geçen “fetih"in Mekke fethi olduğunu 
söyleyenler olduğu gibi, Hudeybiye fethi olduğunu söyleyenler de var ki, Fetih 
süresi (48/1) bunu ayrıntılı biçimde ele alır. 

11. ayet “Allah'a borç vermek”ten söz eder: “Karz-ı hasen” yani güzel 
borç. “Hüsn”le aynı kökten gelen “hasen”de iyilik ve yardım-destek olduğu gibi 
güzellik, zarafet ve incelik manaları da vardır. Allah'a borç veren yukarıda de- 
ginildiği üzere Allah yolunda infak eden, ihtiyacı olan faiz (fazlalık) beklentisi 
olmaksızın borç veren veya muhtaçlara, zayıf ve yoksullara infakta bulunan 
kimselere atıftır. Böyleleri kâinatın yaratıcısı ve maliki Allah'a güzel borç ve- 
rirler; yaptıklarının hayırlı sonuçlara yol açacağını düşünürler ama asla başa 
kakmazlar, teşekkür ve minnet beklemezler, incitmezler. İşte böyleleri için kat 
kat karşılık-fazlalık ve son derece üstün ecir vardır. (Bkz. 2/Bakara, 245 ve 
ilgili atıflar.) 
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12. Ogün,mü'min erkekler ile mü'min kadınları, nurları önlerinde 
ve sağlarında koşarken görürsün. “Bugün sizin müjdeniz, içinde 
ebedi kalıcılar (olduğunuz), altından ırmaklar akan cennetlerdir." 

İşte 'büyük kurtuluş ve mutluluk' budur. 


13. O gün, münafık erkekler ile münafık kadınlar, imân edenlere 
derler ki: “(Ne olur) Bize bir bakın, sizin nurunuzdan birazcık 
alıp-yararlanalım.” Onlara: “Arkanıza (dünyaya) dönün de bir nur 
arayıp-bulmaya çalışın” denilir. Derken aralarında kapısı olan bir 
sur çekilmiştir; onun iç yanında rahmet, dış yanında o yönden 
azap vardır. 


14. (Münafıklar) Onlara seslenirler: “Biz sizlere birlikte değil miy- 
dik?” Derler ki: “Evet ancak siz kendinizi fitneye düşürdünüz, 
(Müslümanları acıların ve yıkımların sarmasını) gözetip-beklediniz, 
(Allah'a ve İslâm'a karşı) kuşkulara kapıldınız. Sizleri kuruntular 
yanıltıp-aldattı. Sonunda Allah'ın emri (olan ölüm) geliverdi ve o 
aldatıcı da sizi Allah ile (Allah'ın adını kullanarak, hatta masumca 
sizden görünerek) aldatmış oldu.” 


15. Artık bugün sizden herhangi bir fidye alınmaz ve inkâr edenler- 
den de... Barınma yeriniz ateştir, sizin veliniz (size yaraşan dost) 
odur; o ne kötü bir gidiş yeridir. 


12-15 arası ayet grubunda ahirette vuku bulacağı kesin bir olayın tasviri 
yapılmaktadır: İki grup insandan mü'minler (erkekler ve kadınlar) önlerin- 
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den ve sağlarından aydınlatıcı ışık, nur olduğu halde zifiri karanlıklarda koşar 
adım ilerlemektedirler. Kazasız belasız ebedi kurtuluş ve nimet yurduna iler- 
lemelerini sağlayan şey önlerini aydınlatan da nurdur. Nur, onların ruhların- 
dan fışkırır vaziyettedir. Kaynağı dünya hayatında sahip oldukları sahih iman 
ve salih ameldir. Varacakları menzil altından ırmaklar akan, kurtuluş ve sayısız 
nimetin olduğu cennettir, bu onlara müjde olarak bildirilmiştir. Varoluşun ni- 
hai ve hakiki menzili budur, kurtuluşun ve mutluluğun tahakkuk edeceği bu 
muhteşem menzile Kur'an-ı Kerim “Fevzun azim” demektedir. Fevzu'n azim'e 
ulaşmanın yolları dünyadan geçiyordu. Her insanın temel arzusu ve hedefi 
olan mutluluk onun hoşuna giden şeyleri talep edip peşinde koşmasını, kendi- 
sine zarar ve elem verecek şeylerden kaçınmasını gerektirir. İnsan dünyada bu 
iki motivasyonla hareket eder. 

Yüce Allah gönderdiği elçiler ve indirdiği kitaplarla insanın ebedi mutlu- 
luğu kazanması için neleri talep edip nelerden kaçınması gerektiğini öğret- 
mekte, bunun yollarını göstermektedir. İşte dünya hayatında hak, iyilik, gü- 
zellik, doğru ve hayrı (ma'ruf) peşinden koşup batıl, kötülük, çirkinlik (kubh 
ve fahşa), yanlış ve şer (münker)den uzak duranlar nur biriktirmiş, ruhlarını 
cismani-bedeni lezzetlere teslim etmeyip ilahi feyze açmışlardır. Son menzile 
varılacağı ahirette karanlıklar içinden geçerken dünyada elde ettikleri nurun 
adeta düğmesine basıp veya ihlaslarına ve amellerine göre ayarlanmış el fe- 
nerleriyle önleri ve yanları aydınlatılmaktadır (66/Tahrim, 8). 

İnançlarında ve amellerinde dürüst ve samimi olmayanların yani müna- 
fıkların durumu hayli trajiktir. Karanlıklar içinde ilerlemeye çalışmakta ama 
bir türlü önlerini görememektedirler. Çünkü dünyadan ahirete getirdikleri en 
ufak ışık huzmeleri dahi yoktur, nereye basacaklarını, hangi istikamete yöne- 
leceklerini bilemiyorlar. Önleri uçurumlar, bataklıklar, vahşi yaratıklarla dolu- 
dur. Dünyada beraber oldukları mü'min arkadaşlarının ışıklı yolda ve rahatça 
ilerlediklerini görünce onlardan yardım talep etmekte, nurlarından iktibaslar- 
da bulunup yararlanmak istemektedirler. Ne var ki bu mümkün değildir, zira 
asıl ışığı asıl dünyada depolamaları, şarjlarını doldurmaları gerekirdi, bunu 
yapmadıkları için karanlıklarda çaresiz olarak kalakalmış bulunmaktadırlar. 
Nitekim kendilerinden yardım talep ettikleri yakınları veya arkadaşları onlara 
“Siz bu işi dünyada yapacaktınız, çünkü bu nur dünyada kazanılır ancak” de- 
mektedirler. 

Ayetin ilginç bir biçimde “nur'un iktibası”ndan söz etmesi ışığın akta- 
rılabilir, transfer edilebilir olduğunu ima etmektedir ki, bugün sahip olunan 
teknoloji sayesinde bir bölgede üretilen elektrik binlerce km'lik uzak bölgele- 
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re taşınabilmektedir. Çarçabuk çiftleşen damızlıkların suratları “kabiys” ola- 
rak ifade edilir. Kelime kaynağından alınan ateş parçasına veya kora denir. Hz. 
Musa'nın Tur dağında uzaktan gördüğü ışığı ateş zannedip ondan biraz almak 
üzere ona yönelmesi bu çerçevede ifade edilmiştir (27 /Neml, 7). “Kabes ve 
iktibas” ateş talep etmek ise de, zamanla hidayet ve ilim talebi için de kullanılır 
olmuştur. Buna göre “iktibas” bir şeyi kaynağından alıp başka yere aktarmak, 
kaynağını göstererek ondan yararlanmaya çalışmaktır; bu manada akademik 
çalışmalarda ki alıntılar için de kullanılır. Ateş veya ilim vermek bununla ilgi- 
lidir; 13. ayette ise nurdan bir parça iktibas edilmek istenmektedir; bununla 
ona sahip olmayanlar yollarını aydınlatabilecekler. En doğrusunu Allah bilir. 

Efendimiz (s.a.) şöyle buyurmuştur: “Ben kıyamet gününde secde izni ve- 
rileceklerin ilkiyim. Secdeden kalkma izni verileceklerin de ilkiyim. Secdeden 
başımı kaldırdığımda bakarım, önümde, diğer ümmetler arasında ümmetimi 
tanırım. Sağıma bakar ümmetimi tanırım. Soluma bakar ümmetimi tanırım.” 
Ümmetini nasıl tanıyacağını soran kimseye de Peygamberimiz şu cevabı ver- 
miştir: “Abdest yüzünden parıl parıl parlarlar; onunla tanırım. Kitapları sağ- 
dan verilir; onunla tanırım; Yüzlerinde secde izi vardır, onunla tanırım. Bir de 
önlerindeki ve sağ taraflarındaki nurlarıyla tanırım.” 

Kıyamet gününde müminleri münafıklardan ayıran, nurlarıdır: “ O gün 
onların nurları önlerinde ve sağlarında koşarken, onlar da 'Rabbimiz, nuru- 
muzu tamamla ve bizi bağışla; Senin her şeye gücün yeter' diye dua etmekte- 
dirler” Çünkü Yüce Allah, herkesin karanlıklar içinde olduğu o dehşetli günde, 
inanan kullarına nurlar göndererek onlara yol göstermiştir. 

Bunlar, herkesin dünyada iken yaptığı güzel işlerin derecesine göre parla- 
yan nurlardır. Kimine dağ büyüklüğünde bir nur yol gösterirken, kiminin payına 
yanıp sönen ve ancak parmağının ucunu aydınlatan bir nur düşmüştür. (Hâkim, 
Müstedrek, II, 520.) Bu rivayet kişilere imanları ve amelleri oranında dünyadan 
getirdikleri nur potansiyelinin yanında yüce Allah'ın da lütuf ve inayetiyle onla- 
ra nur bahşedeceğini, cennete giden yolları aydınlatacağını göstermektedir. 

“Arkanıza (dünyaya) dönün de bir nur arayıp-bulmaya çalışın” cüm- 
lesinin iki anlama geldiği söylenmiştir: Biri eğer imkânı varsa bir kez daha 
dünyaya dönün ve yaptığınız hataları tekrar etmeden nur depolayın; diğeri 
arkanıza dönüp sizi çepeçevre kuşatmış bulunan “zulümat”tan aydınlatıcı bir 
ışık bulmaya çalışın. İkinci anlamda ironi söz konusudur. 

Söz konusu anlamlar yanında, dünya hayatının kendisinde bir nur olma- 

dığı yolunda bir ima olduğunu söylemek mümkün. Aynı zihniyetle inkârcılar 
ahiretten dünyaya dönecek olsalar ve yüzlerce yıl yaşasalar da, ruhları vahyin 
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nurundan beslenmediği, zihinleri vahyin nuruyla aydınlanmadığı müddetçe 
nur sahibi olmaları ve ebedi âlemde kurtuluş yolunu bulmaları mümkün de- 
ğildir. Onları bu duruma düşüren kötü amelleridir. Oysa Allah'ın nuruyla yani 
vahiy ile aydınlanacak olsalardı hakiki manada özgür olacak, yüksek bir ahlaki 
hayat yaşayacak, adaleti tesis edecek ve insanlar arasında birlik ve beraberliği, 
dirlik ve düzeni (sulh va salah) kurma başarısını göstereceklerdi. 

İki grup arasında bir “sur” çekilir: Surun iç yanında yüce Allah'ın rahmeti, 
kurtuluş ve mutluluğun olduğu cennet ve sonsuz nimetler bulunmaktadır. Dış 
yanında ise azap vardır. Zemahşeri ve Şevkani gibi tefsirciler ayette geçen 
“sur”un “a'raf” manasında olduğunu, bunun da iki grubu birbirinden ayıran 
engel olduğunu söylemişlerdir. (A'raf için bkz. 7/A'raf, 46-48.) 

“İki grup arasında çekilen surun iç yanında rahmet, dış yanında azap 
vardır” Sur'un iç yanı “batın” dış yanı “zahir”dir. Bu aynı zamanda dünya ha- 
yatında insanların tercihlerine, zihinsel tutumlarına ve yaşama tarzlarına göre 
iki ana gruba ayrıldıklarını ima etmektedir. Batın hakikate ve bilgisine gönder- 
me olup dünya hayatının zahirine, süslü dış görünüşüne kapılanlar hayatları 
boyunca bedenin zevk ve lezzetleriyle meşgul olduklarından iç yanına, batın 
hakikatine nüfuz etmediler, tam bir gaflet içinde dünya zevklerine, aldatıcı ca- 
zibesine kapılıp sonunda hak üzere olanlar ile batıl üzere olanların, iyilerle 
kötülerin ayrıldıkları noktaya geldiklerinde dünyanın zahirinde kalanlar ha- 
kikat, rahmet ve mutluluk kapısının dışında kaldılar, iman ve salih amel üzere 
yaşayıp ilahi hoşnutluğu kazananlar kapıdan içeri girmeye muvaffak oldular. 
İdeal olanı batın hakikatlerin farkında olarak zahirin gerek ve icaplarını ye- 
rine getirmektir ki, her ikisinden birini mutlaklaştırıp diğerini tamamen yok 
saymak aşırılık, ifrata karşı tefrittir. 

Mü'minlerle münafıklar dünyada bir arada bulunuyorlardı, aynı mekânla- 
r! paylaşıyor, hatta aynı mescitlerde namaz kılıyorlardı. Her iki insan grubunu 
birbirinden kolayca ayırmak pek kolay değildi. Ne var ki münafıklar içten pa- 
zarlıklıydı, iman kalplerine girmiş değillerdi, şüpheleri, kuruntuları tam olarak 
ruhlarından silmiş değillerdi, sureta Müslüman gözüküyorlardı. Ne zaman ki 
mü'minler dara düşecek olsa hemen sıvışıp neticeyi beklerlerdi (4/Nisa, 141). 
Böylece öz varlıklarını tehlikeye düşürmüş oldular, ahiretteki ebedi kurtuluş 
ve mutluluğu kaybettiler. 

Onları aldatan kişi Allah'ın adını kullanıyor, sureta haktan yana görünü- 
yordu. Tefsirciler “Allah ile aldatan”ın şeytan, dünya veya dünyevi zevk ve lez- 
zetler olduğunu söylemişlerdir. (Bkz. 31/Lokman, 33 ve 35/Fatır, 5. ayetlerin 
açıklaması.) 
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Söz konusu yanılgı ölüme kadar sürer, sonunda kişi acı hakikatle karşı- 
laşır. “Allah'ın emrinin gelmesi”nin yüce Allah'ın elçisine yardım etmesi veya 
inkârcıların ateşe düşmesi olduğunu söyleyenler de vardır. Yapılabilecekler 
dünyada yapılır, yapılmalıydı. Ölüm vaki olduğunda ve kıyamet kopup da her- 
kes hesaba çekildiğinde artık yapacak şey yoktur. Kimse kötü fiillerinin ceza- 
sından kurtulmak üzere fidye vermeye kalkışamaz, kimseden kurtuluş fidye- 
si kabul edilmez. Bilinmesi gereken hakikat şu ki insanı dünyada ve ahirette 
koruyacak, onun hakiki dostu olacak sadece Allah'tır. Buna inanmayanların 
gittikleri yer kötüdür, ateştir çünkü amelleri dolayısıyla ancak ona layıktırlar. 
Ateşe atılmış olmaları onlara yapılmış haksızlık değildir, kendi sonlarını ken- 
dileri dünyada hazırlamışlardı. 
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16. İmân edenlerin, Allah'ın ve haktan inmiş olanın zikri için kalple- 
rinin “saygı ve korku ile yumuşaması' zamanı gelmedi mi? Onlar, 
bundan önce kendilerine kitap verilmiş, sonra üzerlerinden uzun 


bir süre geçmiş, böylece kalpleri de katılaşmış bulunanlar gibi ol- 
masınlar. Onlardan çoğu fasık olanlardır. 


17. Bilin ki gerçekten Allah, ölümünden sonra yeryüzüne hayat verir. 
Şüphesiz Biz, umulur ki aklınızı kullanırsınız diye size âyetleri 
açıkladık. 


18. Gerçek şu ki, sadaka veren erkekler ile sadaka veren kadınlar ve 
Allah'a güzel bir borç verenler; onlar için kat kat arttırılır ve “ke- 
rim (üstün ve onurlu)” olan ecir de onlarındır. 
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19. Allah'ave O'nun Resülü'ne imân edenler; işte onlar Rableri katın- 
da sıddiklar ve şehitler (veya şahit)lerdir. Onların ecirleri ve nur- 
ları vardır. İnkâr edip âyetlerimizi yalanlayanlar ise; işte onlar da 
cehennem halkıdır. 


Yukarıdan buraya kadar üç insan profilinin çizildiğini görüyoruz: 

a) İmanlarında dürüst ve tutarlı mü'minler; 

b) İkiyüzlü, içleri dışları bir olmayan münafiklar; 

c) Müslüman olup imanları zayıf olanlar. 

16. ayet söz konusu grubun Allah'ın ve O'ndan indirilen zikrin yeterince 
içlerine sinmediğini, kalplerinin saygı ve korku ile titreyip yumuşadığını belir- 
tir. Zikr'den kastedilen Kur'an-ı Kerim'dir. 

Bu hayli önemli bir uyarı, hatta bir azardır, dikkatli olmak gerekir. Çünkü 
böylelerinin İsrailoğullarının içine düştüğü ahlaki zaafa benzer bir zaaf içine 
düşmesi muhtemeldir. Allah korkusu ve inen zikr'le yani Kur'an'ın hakikatle- 
ri ve hükümleriyle kalpleri yumuşamayanların kalbi katılaşır (5/Maide, 13). 
İbn-i Mes'ud ayetin sitem (itab) olduğunu, ayet ile aralarında dört yıl gibi 
bir zaman aralığı olduğunu söyler (Müslim, Tefsir, 24; İbn-i Mace, Zühd, 19). 
İbn-i Abbas'a göre ayet bi'setin 13. yılında inmiştir. Şu veya bu, ayetin iman 
ve eylemlerinde gevşeklik içinde olan Müslümanlara sitem veya uyarı olduğu 
anlaşılmaktadır. Demek oluyor ki aradan belli bir zaman geçmiş ancak bazı 
Müslümanlardan beklenen tutum ve davranışlar bir türlü sadır olmamıştır. 
Mü'minleri bu duruma düşüren şey, kendilerinden bekleneni yüksek perfor- 
mansı (cehd ve mücahedeyi) göstermemeleri, dünya zevklerine, güç ve ikti- 
dara, servete tutkuyla bağlanmaları; zaman içinde takva ve ihlaslarında bir 
gerileme, zaaf ve gevşeme içine girmeleridir. 

Allah'ın ismi anıldığında veya Kur'an okunduğunda mü'minlerden bekle- 
nen kalplerinin saygı ile titremesi, katılaşmışsa hemen yumuşamasıdır (bkz. 
8/Enfal, 2). Allah'ın ismi ve Kur'an'ın hatırlatılan hükümlere rağmen kalpler 
yumuşamıyorsa bunun sebeplerinden biri imanla ilk tanışıklığın üzerinden 
belli bir zamanın geçmiş olmasıdır. Bu da zamanın kendisine değil, zaman 
içinde kesp edilen alışkanlığa, kanıksamaya bağlı ortaya çıkmaktadır. İnsanlar 
belli bir inanca dâhil olduktan veya gözlerini bir inanç evreninde açıp büyü- 
dükten sonra o inanç ile bilinçleri arasına alışkanlıklar girer, adeta duvar örer. 
Kur'an-ı Kerim, geçmişte kitap ehlinin bu türden kötü bir tecrübe yaşadıkları- 
nı hatırlatmaktadır. Kitap ehli de, aldıkları vahiy üzerinden uzun zaman geçin- 
ce hükümlerini unuttular, bildikleri gibi yaşamaya başladılar derken vahiy ile 
irtibatları kesilince kalpleri katılaştı, vahyin özünü unutup çeşitli alışkanlıkla- 
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ra hapsoldular. Bu dini bilinçlerini kaybetmelerine sebebiyet verdi. Benzer bir 
tecrübeyi Müslümanların da yaşaması mümkündür. “Alışkanlık olan davranış- 
ta bilinç olmadığı”ndan alışkanlıklar, çığırından çıkmış gelenekler, ritüeller, içi 
boşaltılmış ibadetler, bid'at ve hurafeler, uydurulmuş sahte kutsallıklar dinin 
yerini alır; hayatın dokusunu sahih hükümler inşa etmediğinden katılaşmış 
kalpler dünyaya bağlanır, nefsin hoşuna giden şeyler Müslümanın yol hari- 
tasını belirlemeye başlar. Bu, yoldan çıkmanın yani fıska düşmenin resmidir. 
Geçmişte nasıl kitap ehli söz konusu kötü tecrübe sonucunda fıska düştülerse, 
eğer kendilerine, dinlerinin sahih özüyle ilişkilerine yeterince dikkat etmeye- 
cek olurlarsa Müslümanların da başlarına aynı musibetin gelmesi yani onların 
fıska düşmesi işten değildir. Bu bir yasadır, kim dininin özüyle irtibatını keser- 
se kalbi katılaşır, yoldan çıkar, bunun kitap ehlinden veya Müslüman olması 
arasında fark yoktur. 

Bu durumda olan mü'minlerin kalbi ölüme yatkın hale gelmiş olur. Bir 
bakmışsınız üzerinde “Müslüman” etiketi var ama İslam'ın ruhuna ve hüküm- 
lerine aykırı ne varsa yapmakta, dininin içini boşaltabilmektedir. Uyarıyı cid- 
diye alıp kendilerini bir muhasebeden geçirecek olurlarsa kalplerinin tekrar 
dirilmesi mümkündür; bu Allah'ın lütfu ve keremiyle gerçekleşebilir. 

Tabiatta bunun canlı örnekleri var. Ölü toprağı gökten indirdiği su ile di- 
rilten Allah, eğer mü'minler yine vahiy ile indirilen Kur'an'la (zikr) kalplerini 
sulayacak olurlarsa toprak gibi şenlenir, yeşerir, canlanır (30/Rum, 19). Bu 
müthiş dirilişi, canlanmayı ancak akıl sahibi kimseler sağlayabilir. Çünkü aklı 
olan kişi dünyaya aşırı bağlanmanın boş, faydasız ve sonuçsuz olduğunu bilir. 

18. ayet sanki katılaşmış kalbini diriltmek isteyenin işe nereden başlama- 
sı gerektiğine işaret vermektedir: Sadaka ile. Bunun anlamı açıktır. Dünyaya 
hırsla, tutkuyla bağlanan bir insanın elindeki somut varlık biriktirdiği servet- 
tir. Kalbini mal mülk, güç ve iktidar hırsıyla doldurduğundan katılaşmaya uğ- 
ramıştır. Eğer bunun bir bölümünü Allah yolunda infak edecek olursa taşlar 
birbir yerinden oynamaya başlar, bir evi doldurmuş taşların boşaltılmasıyla 
evin içi Allah sevgisiyle dolar. Kalplerini tedavi etmek üzere buna başvuran 
mü'min erkekler ve kadınlar bilmeliler ki infakta bulunmak, sadaka vermek 
maddi kayıp değil aksine Allah onlara kat kat arttıracaktır. Tasaddukta bulun- 
mak ruhi bir yenilenme, kalbin diriltilmesi işlemidir. Kerem sahibi Allah bu- 
nun üstün ecrini verecektir; sadaka veren Allah'a güzel borç vermiş gibidir. 
Cömertliğinin sınırı olmayan Allah borcunu fazlasıyla öder (2/Bakara, 245). 

19. ayette sözü geçen “sıddık, sadık olan”, sözünde duran ve doğrulayan 

kimseye denir. Burada erkek ve kadın övülen sıddıklar, sadaka verenler ya- 
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nında Allah'ın indirdiklerini tasdik edenler ve Allah'a verdikleri söze sadakat 
gösterenlerdir. Ayette geçen “şehitler”in iki anlamda olabileceği söylenmiştir: 
Biri kalplerini diriltenler şehitler gibi sevap ve ecre sahip olacaklar; diğeri “şe- 
hitlere gelince” onların da nurları vardır. Birinci anlamın daha isabetli olduğu 
söylenebilir, zira 12 ve 13. ayetlerde ahirette mü'minlerin önlerinde ve yanla- 
rında nurlar olduğu halde koşar adım ilerlediklerini ve cennetin kapısından 
girip kurtuluşa erdikleri anlatılmıştı ki, buradaki nur ile yukarıda anlatılan 
nur arasında güzel bir örtüşme söz konusudur. En doğrusunu Allah bilir. (Şe- 
hit ve şahitler için bkz. 2/Bakara, 143 ve 4 /Nisa, 41, 69.) İnkâr edenlerin ebedi 
âlemdeki yerleri cehennemdir. 
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20. Bilin ki, dünya hayatı ancak bir oyun, “(eğlence türünden) tutkulu 
bir oyalama,' bir süs, kendi aranızda bir övünme (süresi ve konu- 
su), mal ve çocuklarda bir 'çoğalma-tutkusu'ndan ibarettir. Bir 
yağmur örneği gibi; onun bitirdiği ekin ekicilerin (veya kâfirlerin) 
hoşuna gitmiştir, sonra kuruyuverir, bir de bakarsın ki sapsarı 
kesilmiş, sonra o, bir çer-çöp oluvermiştir. Âhirette ise şiddet- 
li bir azap; Allah'tan bir mağfiret ve bir hoşnutluk (rıza) vardır. 
Dünya hayatı, aldanış olan bir metadan başka bir şey değildir. 

21. Rabbinizden olan bir mağfirete ve cennete (kavuşmak için) “çaba 
gösterip-yarışın' ki (o cennet) genişliği gök ile yerin genişliği gibi 
olup Allah'a ve Resülü'ne imân edenler için hazırlanmıştır. İşte bu, 
Allah'ın fazlıdır ki, onu dilediğine verir. Allah büyük fazl sahibidir. 


20. ayet dünya hayatının beş özelliğini sıralar: Oyun (la'b), eğlence-oya- 
lanma (lehv), süs (ziyne), övünme (tefahur) ve çokluk tutkusu (tekasür). Bu 
beş kavram, dini dışarı çıkarmayı hedefleyen dünyevi/seküler bakış açısı ve 
telakkinin parametreleri olarak görebiliriz. Bunları gözden geçirelim: 
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a) La'b (oyun): Kelime ağzın suyunun akması anlamına gelir. Araplar bala 
“arının ağzının suyu” derler. Kişi sahici, yararlı, zati-asli bir maksadı olmadan 
bir iş yapıyor, bir fiilde bulunuyorsa oyun oynamış demektir. Ankebut süresin- 
de (29/64) dünya hayatı bu manada kullanılmıştır. Dünya hayatına uygulandı- 
ğında şuanlam çıkar: İnsan eğer hayatı sahici, anlamlı bir gaye ile yaşamıyorsa 
hayatın kendisini oyun ve eğlence konusu yapmış demektir. Bu hayat telakkisi 
vetarzının zati, anlamlı bir değeri yoktur, boşuna vakit tüketmekte, kendisine 
verilmiş ömrü tüketmektedir. Yergisi konusu olan salt “dünya hayatı”ndan çok 
“dünya hayatı sevgisidir (Hubbu hayat et Dünya)”. Hayatı sevmek ve yaşama 
sevinciyle yaşamak Allah'ın nimetlerinin tadılmasına ve şükre vesiledir ama 
Allah'ı ve ahireti unutup dünya zevklerine tutkuyla bağlanmak büyük bir gaf- 
lettir, sonu hüsrandır. 

b) Eğlence (lehv): Kişinin kendisi için hayli gerekli olan şeyden uzak ol- 
ması halidir. Kelime yararsız şeyle oyalanıp yapması gereken şeyi unutan için 
kullanılır. Dünyada asıl yapması gerekeni unutup da oyun ve eğlenceye dalan- 
lar için yukarıda zikrettiğimiz Ankebut ve Muhammed (47/36) sürelerinde 
bu manada kullanılmıştır. Kalbin kendini kaptırdığı lehv eğlendirici, keyif ve- 
ricidir. Bir şeyi veya varlığı yerli yerine koymadan onunla oyalanmak da aynı 
kapıya çıkar. Mesela Allah'ı zikretmeyi ve O'na kulluk yapmayı ve başka asli 
görevleri unutup da kadın ve çocuklara dalmak bunun gibidir (bkz. 21/En- 
biya, 17); asli görevi bu iken kadının da erkek ve çocukları aynı şeydir. Yani 
erkek için söz konusu olan, sorumlu varlık olması hasebiyle kadın için de söz 
konusudur. Bir şey daha önemli şeyin önüne geçerse, mühim ehemmi unuttu- 

rursa lehv olur. Bu manada eş, çocuk, ticaret vb. meşru şeyler kendilerinden 
daha önemli, daha üstün değerlerin önüne geçerse lehve sebep olmuş olur- 
lar. Cuma süresinde (62/9-11) kendisi itibariyle ticaret meşru ve mübah bir 
fiil iken, insanı namazdan alıkoyup Allah'ı unutturduğu zaman “lehv” olur. Şu 
halde liaynihi ekonomik faaliyet veya ticaret makbul değildir; insanın kendi- 
ni geçimini temin etmesi, infak etmesi amacıyla yapıldığında liğayrihi bir iş 
olarak gereklidir. Kendi başına iktisadi büyüme lehv'den başka şey değildir. 
Lehve kapılanların kalbi boş şeylerle oyalanma içindedir, bazı şeylere tutkuyla 
bağlanmışlardır. Mesela futbol maçlarına saatlerce vakit ayırmak, futbol meş- 
galesini birçok önemli uğraşının önüne geçirmek böyledir. 

c) Süs (ziyne): Ziynet kusursuzluktur. Ziynetin çekici, cezbedici anlamı ve 
boyutu vardır. Bazı türleri kusuru örtmeyi hedefler. Ragıp ziyneti üçe ayırır: 

aa) Nefsi ilim ve güzel inançlarla süslemek; 

bb) Bedeni güç ve zindelikle, sağlıkla süslemek, estetize etmek; 
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cc) Mal, statü ve servet gibi harici şeylerle ziynet. En hayırlı ziynet iman 
süsüdür (49 /Hucurat, 7). İnsan dünya hayatının meşru süslerinden, güzellik- 
lerinden mahrum bırakılmamıştır (7 /A'raf, 32.) Dünya nimetlerine, iştaha ve 
şehvete karşı ölçülü ve iffetli davranmak esas olmakla beraber, büsbütün dün- 
yadan el etek çekip meşru istek ve arzulardan nefsi mahrum etmek de doğ- 
ru değildir (28/Kasas, 77). Güzel ahlak, terbiye ve edep süstür; bu çerçevede 
“Akıllı insanın süsü edebidir” denmiştir. Mal ve servetiyle övünen Karun'un 
sahip olduğu ziynet güç ve kibirdir (28 /Kasas, 79). Bu gayrı meşru ziynettir ki 
Kur'an-ı Kerim'de olumsuz manasıyla “Şeytan” (8/Enfal, 48), “Ahirete inanma- 
yanların yapıp ettikleri” (27/Neml, 4) için kullanılmıştır. Açıklamaya çalıştığı- 
mız ayette de “dünya hayatının çekici, süs ve ziynet” olduğu belirtilmektedir. 
Süsü dolayısıyla çekicidir, kişiyi cezbeder ama içi ve arkası boştur, temelsizdir. 
Şu halde dünya hayatının süs ve cazibesine kapılmamak gerekir. 

d) Tefahur (övünme-gösteriş): Kelimenin kök anlamlarından biri çömlek 
için kullanılanıdır. Çömleğe vurulduğunda ses çıkarır ancak içi boştur. Mad- 
di servet, güç, iktidar, görkemli törenler, göz kamaştıran saraylar, bedensel 
güzellik, fiziksel özellikler vb. harici şeylerle övünen hakikatte sahte, altı boş 
şeylerle övünmekte, üstünlük taslamakta, başkalarına gösteriş yapmaktadır. 
Sıraladığımız maddi ve dünyevi güç ve imkânlara sahip olanlar, bunları ser- 
gileyerek kibirlerini açığa vurmaktadırlar. Yüce Allah kendini çokça beğenip 
çokça övüneni sevmez (31/Lokman, 18.) Kibir şeytanın hasletlerindendir. Al- 
lah ve hakikat karşısında boş bir şeydir, görünürde muazzam bir güç, kudret 
ve zenginlik gözükmektedir ama gerçekte çömleğin içi gibi boştur. Bu ayette 
de dünya hayatının kendisi mutlaklaştırıldığında övünme, gösteriş ve kibir se- 
bebi olur ama hakikat nazarında bunun bir değeri yoktur. 

e) Tekasür (çokluk): Bunun da ağırlıklı olarak maddi çokluk, mal, mülk, 
evlat, taraftar anlamlarında kullanıldığı kabul edilir. Kelimenin anlam dere- 
celerinde ayrıntı, ayrıntılarda boğulma, asıl mihveri kaybedip pusulayı, kıb- 
leyi şaşırma anlamları da vardır. Tekasür servet, maddi şeyler ve ayrıntılara 
endeksli olduğundan yarış ve rekabete yol açar. (Bkz. 102 /Tekasür süresinin 
açıklaması.) 

Bu çerçevede asıl sebep ve hikmetinden koparıldığında dünya hayatı 
“oyun, eğlence, ziynet-süs, övünme (tefahur) ve çokluk tutkusu” olduğu ortaya 
çıkar ki, bunların hiçbir yerli yerine kullanılmadığı takdirde insanı asıl ama- 
cından, yaratılış gayesinden, ulvi ahlaki kemal ve erdemlerden uzaklaştırır, 
ahireti unuttururlar. Bu yanıltıcı özellikleriyle tanımlanmış dünya hayatının 
kalıcılığı yoktur. Hakikatini anlayabilmek için ekinlere, toprakta biten bitki- 
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lere bakmak yeterlidir. Nasıl bir karga kardeşini öldüren Kabil'e öğretmenlik 
yaptıysa, tabiattaki olayların tamamı şu veya bu konuda insana yol gösterici 
olabilir. Yağmur yağar, toprakta güzel bir bitki biter, bu da çiftçinin pek hoşuna 
gider. Bir süre sonra kurur, sararır, çer-çöpe döner. Demek ki hiçbir şeyin kalı- 
cılığı yoktur, baki ve ebedi olan sadece şanı yüce Allah'tır. 

Burada çitçiye “kâfir” denmesinin sebebi toprağı kazıyıp tohumun üstünü 
örttüğü içindir. Bundan hareketle hakikati örtene de kâfir denir. Allah'ın bir- 
liğini, ahiretin varlığını ve risalet ile Kur'an'da belirtilen hakikatleri, bilgi ve 
haberleri gözleyen, bunların üstünü örten kâfirdir. Gece de aydınlığın üstünü 
örttüğü için bu ismi alır; küfür her halükarda karanlıktır. 

Dünya hayatının aldatıcılığının farkına varmayıp oyun ve eğlenceye dalan, 
servet biriktirip başkalarına üstünlük taslayan, büyük saraylar, köşkler inşa 
edip bu muhteşem mekânlarda yaşayan, kendinden sahip olmadığı özellikler- 
le övünüp kibirlenen, dünyanın süsüne, cazibesine kendini kaptıran kimseler 
ahiret hayatını unuttuklarından, dünyayı ve dünya sevgisini yücelttiklerinden 
ebedi âlemde ziyana uğrayacaklardır. Aksine hareket edenler için yüce Al- 
lah'tan mağfiret vardır (bkz. 15/Hicr, 49-50). 

Dünyanın bu çerçevede algılanmasına “sekülerleşme (dünyevileşme)” de- 
mek mümkün. Aşkın, batın ve öte'nin hesaba katılmadığı, her şeyin bu dünya- 
da ve şimdi için yaşanıp tüketildiği ve her eylem ve karar süreçlerinde dinin 
dışarı çıkarıldığı dünya algısı seküler bir algıdır. Bu manada dünyanın seküler- 
likten kurtarılmasının yegâne yolu, dinin evrenine dâhil edilmesi, hayat alan- 
larının tümünde düzenlemeler yaparken ilahi hükümlere riayet edilmesiyle 
mümkündür. Dünyanın dinden koparılması, konulmuş sınırların dışına çıka- 
rılması düşünülemez, çünkü ebedi kurtuluş ve mutluluk için dünya hayatının 
Allah'ın hoşnutluğuna göre düzenlenip yaşanması gerekir. 

Murad edilen zühd ve takvadır yani insanları ezen güç ve iktidara, şımar- 
tan servet ve gösterişe değer vermemek, en yüksek statü olarak takvayı kabul 
etmektir: “Dünyada zâhidlik, helâl olanı haram etmek veya malı ziyân etmekle 
olmaz. Gerçek zâhidlik, Allah'ın elinde olana, kendi elinde olandan daha çok 
güvenmendir.” Zira şöyle buyurulmuştur: “Bu, kaybettiğinize üzülmemeniz 
ve Allah'ın size verdiği nimetlerle şımarmamanız içindir.” (Tirmizi, Zühd, 29; 
İbn-i Mâce, Zühd, 1). 

Ancak insanlar tabiatları gereği birbirleriyle yarışırlar. Yarış olacaksa son- 
suz kurtuluş ve mutluluk için yarışılmalıdır. Dünya hayatı için yarışmak, reka- 
bet etmek, hak ve hukuk ihlal etmek değmez. Yaprak gibi yeşerir, sonra sararır 
cazibesini kaybeder. İnsanı aldatan bir meta için değil, asıl büyük çaba cennet 
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için harcanmalıdır ki, vaadedilen cennet genişliği sizin idrakinizin hayli üs- 
tündedir (13/Ra'd, 26). Genişliği gök ile yerin genişliği gibi cennet Allah'a ve 
elçisine iman edenler için hazırlanmıştır (3/Âl-i İmran, 133). İnsan ne yaparsa 
yapsın, hangi maddi güç ve iktidara sahip olsun, en görkemli saraylarda yaşa- 
sın, yine de baki değildir, yeryüzünde cenneti kuramaz. Gök ile yerin genişli- 
ğinde olan hakiki cennet “burada” değil, ahirette ve Allah katındadır, ona talip 
olmak, dünyada ona ulaşmak için yatırım yapmak lazımdır. “İşte bu (sayısız 
nimetlerle donatılmış asıl ve hakiki cennet), Allah'ın fazlıdır ki, onu dilediğine 
verir. Allah büyük fazl sahibidir.” 
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22. Yeryüzünde olan ve sizin nefislerinizde meydana gelen herhangi 
bir musibet yoktur ki, Biz onu yaratmadan önce, bir kitapta (yazı- 

lı) olmasın. Şüphesiz bu, Allah'a göre pek kolaydır. 

23. Öyleki, elinizden çıkana karşı üzüntü duymayasınız ve size (Al- 
lah'ın) verdikleri dolayısıyla sevinip-şımarmayasınız. Allah, bü- 
yüklük taslayıp böbürleneni sevmez. 

24. Kionlar,cimrilik ederler ve insanlara cimriliği emr (tavsiye) eder- 


ler. Her kim yüz çevirirse, atık şüphesiz Allah, Ganiy(Hiçbir şeye 
muhtaç olmayan), Hamid (övülmeye lâyık olan) O'dur. 


Tefsirciler “yeryüzünde vuku bulan musibetler”in depremler, sel, heyelan, 
yanardağ, kasırga vb. tabii afetler; “nefislerdeki musibetler”in ise çeşitli has- 
talıklar olduğunu söylemişlerdir. Ayette geçen “Kitap” Levh-i Mahfuz'dur (Mu- 
katil, Beydavi). Mevdudi “alın yazısı” olduğunu söyler. Alın yazısı ve Levh-i 
Mahfuz ayrı şeylerdir. Levh-i Mahfuz, sadece olanları kaydetmez, vuku bulma- 
mış olayları da ihtiva eder. 

Burada önemli soru şudur: Varlıkla ilgili her türlü olayın vukuundan önce 
orada kayıtlı olması, belirlenmiş olduğu anlamına mı, yoksa biliniyor olduğu an- 
lamına mı gelir? Kitap'ı alın yazısı anlamında ele alacak olursak, insan ve dünya 
hayatındaki bütün fiillerinin “belirlenmiş” olduğunu kabul etmemiz gerekecek; 
Levh-i Mahfuz olarak ele alacak olursak yaratılmadan önce her şeyin bilinip bir 
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kütükte kaydedilmiş olduğunu düşüneceğiz. Bu çerçevede Levh-i Mahfuz tabir 
caizse evrenin kozmik odası, hafızası hükmündedir. Pekiyi, vukuundan önce her 
şeyin bu hafızada yer alıyor olması belirlendiği anlamına mı gelir? 

Kamer süresinde (54/49) “Her şeyin bir kader ile” olduğu belirtilmekte- 
dir. Bu varlık âleminde olan her şeyin bir miktar, düzen, ölçü, yasa ve takdirle 
olduğunu ifade eder. İnsanın fizyolojik-biyolojik yapısı da buna dâhildir. Ancak 
insan davranışları Allah tarafından “belirlenmiş” değil, “bilinir”dir. Yani var- 
lıkta her ne vuku buluyorsa bulsun Allah için sürpriz değilse insan da her ne 
yaparsa yapsın fiilleri Allah için sürpriz değildir. İnsanla ilgili olaylar belirlen- 
miş olsaydı ahlaki sorumluluğa mahal kalmazdı. Bilinir olması insana her ne 
yaparsa Allah tarafından bilindiğini, gözden kaçmadığını ihtar eder, sorumlu 
davranmasını sağlar. 

Her şeyin bir kitapta yazılı olması, olayların belli yasalara göre cereyan 
ettiği, yasalara göre takdirin değişmeyeceği anlamına da gelir. Nasıl kanunla- 
rın yazılı olduğu kitaplar varsa yani bir kanun kitaba girdikten sonra mutlaka 
işlerlik kazanıyorsa, bunun gibi Allah'ın yasa (sünen-i ilahi) olarak yazdığı şey 
hükmünü icra eder. Karada ve denizde bizim yapıp ettiklerimizin sonucu fesat 
olması bu çerçevede ele alınır. (Bkz. 30/Rum, 41.) 

Burada insanın seçimlerini temellendiren kararları ile seçimleri doğrul- 
tusundaki eylemleri arasında da ayırım yapmak gerekir. İnsanın bıçağı ekmek 
kesmede veya cinayette kullanmada verdiği karar kendisinindir; ama bıçağa 
kesme özelliğini veren Allah'tır, karar insanın fiili yaratmak Allah'ın. Bıçağın 
kaderi-takdiri vardır, o keser, bu belirlenmiştir. Ancak insanın kararları, ira- 
desi ve düşünceleri dolayısıyla belirlenmiş değildir. Eylemleri belirlenmiştir, 
fakat o Ana Kitap'taki bilgiler doğrultusunda seçimde bulunur. Karar verir, ka- 
rarını tahakkuk ettirmek üzere adım atması yaratılır, bu yüzden yaptıkların- 
dan sorumludur. 

Buradaki ince nokta şudur: Bir insanın kış azığı olarak hareket halindeki 
karıncaları dikkatlice gözlediğini düşünün. Karıncaların nerede yuvalandık- 
larını, hangi güzergâhı takip edip buldukları azığı hangi güç potansiyelleriyle 
yuvalarına taşıyabildiklerini, karşılarına çıkan bir engelin onlara nasıl ve ne 
türden bir zarar vereceğini bilir. Karıncalar onları gözleyen bilim adamından 
veya belgesel yapımcısından bağımsız olarak kendi işlerini yaparlar; hiç kuş- 
kusuz gözlemci onlara fiili müdahalede bulunmuyor ama neler yapıp yapa- 

mayacaklarını gayet iyi bilip kaydediyor. Veya öğrencilerini çok iyi tanıyan bir 
öğretmenin kimin kaç not alacağını apaçık bildiği halde yine de öğrencilerini 
sınava tabi tutması ve neticenin önceden tam bildiği gibi ortaya çıkması gibi. 
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Yüce Allah'ın da biz kullarının ne yapacağını gayet iyi bilir, bilmesi zaten 
Levh-i Mahfuz'da kayıtlı olduğu anlamına gelir. Ne var ki bize fiili müdahalede 
bulunmuyor -tabii ki kritik veya istisnai zamanlarda murat ederse müdahale 
eder; tıpkı Hz. İbrahim'i yakmayan ateşe, Hz. Musa'yı boğmayan suya müda- 
hale ettiği gibi-; bizi gözetliyor, yapıp ettiklerimizin tamamını biliyor, sineleri- 
mizde gizlediklerimizden haberi oluyor. Bizi ve yapacaklarımızı bilmesi ile fi- 
illerimize müdahale etmemesi ayrı ayrı şeylerdir. (Bkz. 6/En'am, 59; 13/Ra'd, 
39; 43/Zuhruf, 1-4; 50/Kaf, 4; 85/Buruc, 21-22. ayetlerin açıklaması.) 

Üzerinde yeterince düşünecek olsak Yüce Allah'ın her şeyi bilmesi bizim 
ruhsal olgunlaşmamız, ahlaki kemalimiz açısından son derece önemli ve el- 
zemdir. Başımıza gelen tabii afetler, insan eliyle uğradığımız zararlar bizi de- 
rin bir hayal kırıklığına, umutsuzluğa sürüklememeli, çünkü gözetimi altında 
olduğumuz ve her şeyimizi bilen, bilgisi kayıt altında olan yüce Allah var; bu 
bilinçte olmak bizi rahatlatır; kederlenmeye, kendimizi harap etmeye, ağlayıp 
sızlanmaya, hele isyan etmeye hiç gerek yok. O her şeyi bilmekte ve görmekte- 
dir. Bize düşen görev bilgilerimiz doğrultusunda irademizi sonuna kadar kul- 
lanıp gücümüzü harcamak, cehd ve mücahede içinde doğru istikamette yaşa- 
maya çalışmak olmalıdır. Tabiat olaylarından kaynaklanan musibetler, zararlar 
hem aslında bilgilerine tam vakıf olunduğunda önlenebilir türdendirler veya 
zararlarını asgariye indirmek mümkündür hem zarar ve ziyanları sadece bu 
dünya ile sınırlıdır. Tabii afetlerden hastalıklara ve başka musibetlere kadar 
her olumsuz olay karşısında takınmamız gereken tutum, elden geldiğince ön- 
leyici tedbirlere, sebeplere başvurmak, buna rağmen musibet isabet ettiğinde 
sabredip metanet göstermektir. Benzer şeklide sahip olduğumuz avantajlar, 
imkânlar -mesela güç ve iktidar, servet ve sağlık, güzellik ve bilgi vs. bizi şı- 
martmamalı, kibre sürüklememeli, güç zehirlemesine uğratmamalıdır. Çünkü 
bu türden nimetlerin tamamı da yüce Allah'ın bağışı ve ihsanıdır. Yüce Allah 
kibirli kimseleri, şımaranları, böbürlenenleri sevmez. (Bkz. Ali Bulaç, Bilgi 
Neyi Bilmektir? 6. Baskı, İstanbul-212, s. 217 vd.) 

Kurtubi, kibirlenen kimselerin alıcıyı aldatmak üzere memeleri bağlanan 
koyun gibidir. Alıcı koyunun her zaman bol miktarda süt verdiğini zanneder, 
koyunun gerçeği bu değildir. Böylelerinin bir özelliği de cimri olmalarıdır. Said 
bin Cübeyr, buradaki cimriliğin maddi servetin yanında öğrendiklerini başka- 
sına öğretmeyenler için kullanıldığını söyler. Bu akla uygun olmakla beraber 
musibet ve nimetlerin yüce Allah'a refere edilmesi, bu ayetteki cimriliğin “Al- 
lah'ın hakkını eda etmekte cimri davrananlar” için kullanılmış olmasının daha 
isabetli olduğunu söyleyen Zeyd bin Eslem'in daha doğru tefsir yaptığını gös- 
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termektedir. Cimriliği sadaka ve infak konularında da ele almak mümkündür, 
her üç anlam da birbirine yakındır. Olaya daha manevi açıdan bakanlar cimri 
ile cömert arasındaki farkı şöyle ortaya koymuşlardır: Cimri eli sıkı olmaktan 
zevk alan, cömert ise vermekten zevk alan kimsedir. Diğer kritere göre cim- 
ri kendisinden istenildiğini verir, cömert ise istenmeden verir. Bunca nimete 
rağmen cimrilik gösterenlerin vay haline! Haktan, doğruluktan yüz çeviren- 
ler bilmeliler ki Yüce Allah'ın kimseye ihtiyacı yoktur, ganidir; sadece kendisi 

övülmeye layık (hamid)dir. (1/Fatiha, 1.) 
DAN agzi öl SİN aza Bİlgİ GİZA Gi zeyi 433 
ADN çala yeli ZAlLAŞ İk Yali ded AA Rİ GİŞİİZ ba al 
oy 3azi (5g AI Ğİ SARİ ALL 3 öl ğü 
25. Andolsun, Biz elçilerimizi apaçık belgelerle gönderdik ve insan- 
lar adaleti ayakta tutsunlar diye, onlarla birlikte kitabı ve miza- 
nı indirdik. Ve kendisine çetin bir sertlik ve insanlar için (çeşitli) 
yararlar bulunan demiri de indirdik; öyle ki Allah, kendisine ve 
elçilerine gayp ile (görmedikleri hâlde) kimlerin yardım edeceğini 
bilsin (ortaya çıkarsın). Şüphesi Allah, büyük kuvvet sahibidir, üs- 

tün olandır. 


Beşerin dünyevi hayatını düzenleyen peygamberlerin görevlerinden biri 
insanlar arasında adaleti tesis etmektir. Tabii ki ne her peygamber bu görevi 
kendi hayatında tam olarak gerçekleştirmiş ne de ebedi yaşamıştır. O halde 
peygamberler bu görevlerini adaleti ayakta tutacak hükümleri göstererek, 
öğreterek ve hayatlarında imkân bulmuşlarsa fiilen hayata geçirerek yerine 
getirirler. Bu görevi peygamberler kendi bildikleri şekilde yapmıyorlar; onlara 
destekleyici nitelikte açık beyyineler, kanıtlar, üzerinde düşünüldüğünde kişi- 
yi hakikate götürecek burhanlar verilmektedir. Tefsirciler ayette geçen “beyyi- 
neler”in mucizeler olduğunu söylemişlerdir. Mucize peygamberin kendini ka- 
nıtlamak üzere gösterdiği harikulade-olağanüstü olaydır. Ancak peygamberlik 
sadece mucize göstermekten ibaret değildir, peygambere “kitap ve mizan” da 
verilmiştir ki bunlarla adaleti tesis edebilsin. 

25. ayette kitabın ve mizanın indirilmiş olması “inzal” ile ifade edilir, ga- 
yet ilginç bir biçimde “demir”in indirilmesi de aynı fiille ifade edilmiştir. Ayet 
“ahrecna'l hadide” değil de “enzelne'l hadide” gelmiştir. Hâlbuki demir yer- 
den “çıkarılır!” Ayete göre demir de, tıpkı kitap ve mizan gibi indirilmiş, inzal 
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edilmiştir. Bu fiil vahiyler ve yağmur için de kullanılır, her ikisi yukarıdan gel- 
mektedir. Bu hayli anlamlı ifade üzerinde durmakta fayda vardır. 

Tefsircilere göre demir için inzal kelimesinin kullanılmış olması “yarat- 
ma”yı ifade eder. Delil olarak Zümer süresinin 6. ayetinde zikri geçen “davar- 
ların indirilmesi”ni gösteriler. Yaratma bir emirdir ve bu “yukarıdan gelmek- 
te"dir bu manada inzal veya nüzuldür. Zümer süresinde “inzal”ın “yaratma” 
manasında kullanıldığı doğrudur, akla en yatkın olanı da budur. Bu ayette de 
aynı anlamda kullanılmış olması pekâlâ mümkündür, hatta kuvvetli ihtimaldir. 
Ancak başka bir ihtimal da büsbütün imkânsız değildir. 

Said Nursi'ye göre (Lem'alar, 28. Lem'a) ayette geçen “indirdik” günde- 
lik hayatta her alanda kullandığımız demirin bir nimet ve bu nimetin Allah 
tarafından bize bağışlandığına vurgudur; nimet aşağıdan yukarıya değil, yu- 
karıdan aşağıya iner yani üst bir makamın ihsan ve bağışıdır. Yoksa hakikatte 
demir gökten değil yerden çıkarılmaktadır. Fakat bunun demirin yeryüzün- 
deki varlığıyla bir ilişkisi olduğu da söylenebilir. Nitekim 20. asrın ortalarına 
kadar demirin yeryüzü gezegeninin ortasında teşekkül ettiği düşünülürken, 
Fred Hoyle ve arkadaşlarının yaptığı araştırmalar, bunun için o alandaki ısının 
ve basıncın yeterli olmadığı, hatta güneşin ısısını aşan farklı bir fizikidurumun 
gerektiği kanaatine varıldı ki, buna göre demir ve nikelin güneşin hararetini 
ve basıncını da aşan dev kırmızı yıldızlarda oluşmakta, kâinatın birbiriyle olan 
harikulade ilişkisi ve etkileşimi sonucunda dünya gezegenine bir tür transfer 
edilmektedir. Kendilerine belli bir ömür (ecel) tayin edilen yıldızlar ömürleri- 
nin sonuna geldiğinde kızıl dev safhaya girerler, işte demir bu safhada ortaya 
çıkar. Bir süre sonra yıldızın patlamasıyla dev bir enerji büyük bir hızla evre- 
nin her tarafına yayılır. Yeryüzünde var olan suların da kaynakları itibariyle 
gökyüzünde bulunduğu ve suların güneş ışınları üzerinden dünyaya geldiği 
(nüzul) yolunda görüşler bulunmaktadır. 1930'larda bu olaya Üstat Said Nursi 
“kâinatın büyük tezgâhı” adı veriyordu. 

Sonraki araştırmalar bu fikri teyit eder mahiyette gelişti. Konu üzerine 
araştırma yapan Serpil Ahmetkocaoğlu'na göre eski zamanlarda meteorit- 
ler, gökten geldikleri için semavi kutsallığa ait biliniyordu. Hatta belli bir dö- 
nemde gök kubbenin kaya kristalinden ya da gök tanrının tahtının kuvarstan 
yapılmış olduğuna inanılıyordu ki gök taşlarının kutsal sayılması bu inançla 
ilgiliydi. Örneğin Troya'daki Palladion'un doğrudan gökten düştüğüne ina- 
nılırdı. Araştırmalar kadim zamanlarda insanların meteor demirini, yeryü- 
zündeki demirden madenlerinden çıkarılan demirden önce kullandıklarını 
göstermektedir. “Eritme”yi bilmediklerinden demiri taş gibi kullanmışlardır. 
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En doğrusunu Allah bilir. Aztekler bıçaklarını gökyüzünden edindiklerini 
sövlerlerdi, onlara göre fonksiyonel olarak kullandıkları meteor demir, al- 
tından daha değerliydi. Benzer inançlara sahip Sümerler, Mezopotamyalılar, 
Asurlular da demiri gökle ilişkilendirmişlerdir. Eski Mısırlılar da meteor de- 
mirini biliyorlardı. Demirin fırınlarda, akkorda eritilmeye başlanmasından 
sonra (M.Ö. 1200-1000) demir algısında da bir değişim yaşandı. Semavi de- 
mir ile arza ait demir algısı farklıdır, semavi metal göklere aittir ve yeryüzü- 
ne yabancıdır. Bu özelliğiyle dini-büyüsel bir imaja sahiptir. Plinius, demiri 
zararlı ilaçlara ve gece vakti ortaya çıkan buhranlara karşı etkili bir tedavi 
aracı olarak kullanmıştır. Demir ve demirden yapılmış bıçaklar demonlara, 
kötü ruh ve şeytanlara karşı da kullanılmıştır. 

Mitolojik öğelere baktığımızda demirin ana simgeler arasında yer aldığını 
görürüz. Mesela yeryüzünü yıldırım taşlarıyla döven fırtına tanrısının amble- 
mi çift taraflı balta ve çekiçtir. Bunlar gökle yerin evliliğini anlatır. Demirciler 
çekiçlerini örse vurduklarında kudretli tanrının işini yaptıklarına inanırlardı. 
Metalürji mitolojisinde kurban motifi önemlidir. Bu, hayatın yoktan yaratılma 
yerine ancak kurban edilen başka bir hayatla başlayabileceği fikrine dayanır. 
Kurban sunmadan ne yeni hayat olur ne üretim. Metaller ve değerli taşlar gibi 
madenler cinsiyetli telakki edilmiştir. Maden filizleri eril ve dişil olmak üzere 
ikiye ayrılmıştır. İbn-i Sina, aşkın sadece insana özgü olmayıp göksel element- 
lere ait bitkisel ve madeni olan her şey için de geçerli olduğunu düşünür. Biz 
bunu anlayamayız, neyi açıklamaya çalışıyorsak onu karartırız. 

Eskilerin kozmogonisine göre toprağın karnında yatan her şey canlıdır, 
ocaklardan çıkarılan maden filizleri bir tür embriyondur, yavaşça büyürler, ri- 
timleri bitkisel ve hayvansal organizmalarındakinden farklıdır. Onlar toprağın 
altında büyürlerken aynı zamanda olgunlaşırlar, tıpkı meyveler gibi kemalle- 
rine ererler. Mesela elmas olgundur, oysa kristal hamdır. Bernard Balessey 
şöyle der: “Tanrı bütün şeyleri başıboş kalsın dile yaratmadı. Yıldızlar ve geze- 
genler başıboş değildir. İçinde doğal olarak tükenen şeyleri yeniler ve tedavi 
eder; bir şekilde olmazsa başka bir şekilde yeniden üretir. Yerin üstündekiler 
dâhil her şey bir şeyler üretmek Için çalışır, aynı şekilde toprağın rahmi üret- 
mek için vargücüyle çalışır” Kadim geleneklerin neredeyse tamamı tablatın 
amaçlı yaratıldığını düşünmüşlerdir. Büyüme sürecine kimse engel olmazsa, 
bütün maden filizleri zamanla altına dönüşür, İnsanoğlu tabiattaki gelişime 

yanlış müdahalelerde bulunarak engel olmaktadır, Bu çerçevede Çin simya» 
alığının (M.Ö, 122) neredeyse sadece metallerin büyümesini hızlandırma 
tezine dayandığını söylemek mümkün, Yerin rahmine karışılmayacak olursa 
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uzun zaman da alsa metaller altın olacaktır. Bu demektir ki alımın soytulu- 
ğu olgunlaşmamış olmasındandır. Diğer metaller sıradandır, çinki hamdriez 
çiğdirler. Bu simya doktrinine göre tabiatın amacı maden âleminin tamesılan- 
ması, kemale ermesidir; çünkü madenlerin tabii olarak altıma dönüşmesi v- 
ların kaderlerinde yazılıdır. Zira tabiat kendi kemaline ulaşmak ister, simyac 
da tabiata kemaline ermek isterken yardımcı olmakizn başiz bir şey yapımzz. 

Serpil Ahmetkocağlu, metalürjinin insanda bir güven, hztiz kibir yarat- 
tığını söyler. İnsan bu sayede tabiatın işine karışabileceğini, yerin rahminde 
gerçekleşen büyümeyi hızlandırabileceğini düşünür, olgunlaşma sürecini de- 
giştirmek, bir bakıma “zaman”ın yerine geçmek ister. Kendi başınız buyruk ol- 
duğunda insan tabiatın potansiyellerini kullanıp tahriplere hasar deni bs 
vurduğu araçlardan biridir. “Nüzul” ile ilişkilendirilen demir insanoğluna ahi 
bir ikramdır, ihtiva ettiği sertliği hayra da, şerre de kullanmak mümkün, “Kirap 
ve mizan” demiri kullanma kılavuzudur. 

Ayetin üç anahtar terimi “kitap”"mizan” ve “demir” insanlar aran Tşüle 
rin düzenlenmesinde başvurulan üç ana parametreye işaret eder: 

“Kitap” açık ki hikmet ve hükmün kaynağıdır. Başka bir ifadeyle hukuk, 
ahlak ve sosyal ilişkilerin temel ilkelerini tavin edecek değerlerin kaymağı ki- 
tapta ifadesini bulur. 

“Mizan” hukuk ve adaleti simgeler Kelimevi “terazi, denge” alarzi üz çe 
virmek mümkündür ki, adalet terazi ile simgelenir Eğer hassas ölçüler kull 
nılarak adalet sağlanacak olursa, toplumsal hayatta denge de sağlanmış olur. 
Bu manada “mizan” Rahman süresinde (55/7-) de alındığı üzen ekolojik ve 
kozmik dengeye de karşılık bir kelimedir Şu halde varlık âleminde ve hiz 
nasıl hassas bir denge varsa, söz konusu denge hassas ölçülerin ifadesi mizan 
ise, insanlar arası ilişkileri düzenleyici hükümler hukuk mizandıç bu yönüyle 
kamu otoritesine de atıf olduğunu söylemek mümkün. 

“Demir” ise gündelik hayattaki sayısız yararları yanında güç ve kuvveti. 
yaptırımı ifade eder Meşru kamu otorinsi adaleti güç kullanarak tesi eder, 
gerektiğinde dış saldırılara karşı da silahla ülkeyi savunur Az. Osman'a at- 
tedilen şu söz demirin önemini anlatmaya yeter: "Allah Rur'an'la yola gelme 
yeni sultanla (kamu otoritesi) yola getirir” Bundan hareketle Max Weber, 
devleti “şiddet kullanma tekelini elinde bulunduran MÜ alarak arif eder ki, 
Islam bakış açısından hükünranlığın tensili, ortak ve bölünmez ihtiyamar 
için vergi toplayıp harvama ve dış ala yanında yargılama ve ceza inlazı 
sadece devlet başkanına aittir (Bika 42/Şura, 17 ve $S/Rahman, 7-S ayetler 


vin açıklaması.) 
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g3 Oğâlö 


26. Andolsun, Biz Nuh'u ve İbrahim'i (elçi olarak) gönderdik, peygam- 
berliği ve kitabı onların soylarında kıldık. Öyle iken, içlerinde hi- 
dayeti kabul edenler vardır, onlardan birçoğu da fasık olanlardır. 


su 


27. Sonraonlarınizleri üzerinde elçilerimizi birbiri ardınca gönder- 
dik. Meryem oğlu İsa'yı da arkalarından gönderdik; ona İncil'i 
verdik ve onu izleyenlerin kalplerinde bir şefkat ve merhamet 
kıldık. (Bir bid'at olarak) Türettikleri ruhbanlığı ise, Biz onlara 
yazmadık (emretmedik.) Ancak Allah'ın rızasını aramak için (tü- 
rettiler) ama buna da gerektiği gibi uymadılar. Bununla birlikte 
onlardan imân edenlere ecirlerini verdik, onlardan birçoğu da 
fasık olanlardır. 


25. ayette gönderildiği belirtilen elçilerin misyonları, kendilerine indiri- 
len vahiylerle —afaki ve enfüsi belgelerle destekleyerek- insan ile hakikat ara- 
sında bağ kurmaları ve adaletin nasıl tesis edileceğine ilişkin güvenilir yolları 
göstermeleridir. Adaletin tesisi sadece mücerret bir davet değil, gerektiğinde 
kamu otoritesinin meşru güç kullanmasıyla mümkündür. Gücün ve kuvvetin 
sembolü olan demirin böyle bir fonksiyonu vardır. Nuh, İbrahim ve bunları 
takip eden elçilerin görevi bu olmuştur. Hz. İsa da bundan farklı bir misyona 
sahip değildi. Ona vahyedilen İncil, insanların kalbinde şefkat ve merhamet 
duygularının uyanmasına vesile oluyordu. Onun müntesipleri ve izleyicilerine 
düşen de onun sünnetini takip etmeleriydi. Emir ve nehiylerine tam olarak 
uysalardı nimetler içinde yüzeceklerdi (5/Maide, 66). Fakat onlar “ruhbanlık” 
adı verilen bir sosyal ve zihni tutum icat ettiler. 

Nuh aleyhisselâm beşerin ikinci atasıdır; İbrahim aleyhisselâm da Tev- 
hid inancına bağlı insan topluluklarının atasıdır. Bu açıdan ikisinin zikredil- 
miş olması anlamlıdır. Peygamberlik bu iki peygamberin soyundan gelen ki- 
şilere görev olarak verilmiştir; Nuh aleyhisselâmdan önce tufan sonucunda 
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kimse kalmadığına göre Tevhid inancını tebliğ etmek üzere gelen elçilerin 
insanlığın ikinci atasına refere edilmesi anlaşılır bir bilgidir. İbrahim aley- 
hisselâm soyundan gelenler ise İsmailoğulları ve İshakoğulları olmak üzere 
ikiana gruba ayrılır. İlkine Müslümanlar; ikincisine İsrailoğulları mensuptur. 
Şu var ki her iki koldan gelen insanların tamamı Tevhid inancına bağlı kalmış 
değildirler. İçlerinde doğru yolu takip edenler olduğu gibi yoldan çıkıp sapı- 
tan, inkâra düşenler de vardır (37 /Saffat, 113); hatta çoğunun yoldan çıkan 
(fasıklar) olduğunu söyleyebiliriz. 

Zikri geçen iki peygamberde sonra da peşpeşe elçiler geldi ki bu zincir son 
Peygamber Hz. Muhammed (s.a.)'e kadar sürdü. Hz. İsa'nın bir önceki elçi ola- 
rak gönderilmiş olması bu çerçevede gerçekleşmiş bulunmaktadır. Hz. İsa'ya 
İncil vahyedilmişti. Kelime müfret gelmiştir, çünkü İncil dört veya daha fazla 
değil tek bir kitap olarak Hz. İsa'ya gelmişti. Birden fazla sayıya çıkartılması 
sonraki dönemlere aittir (bkz. 3/Âl-i İmran, 3 ve 45). 

İncil şefkat ve merhameti öğütleyen vahiy kitabıdır. Hz. İsa da hem Yahu- 
di din bilginlerinin ağırlaştırıp katılaştırdıkları kuralcılığı yumuşatmak hem 
Roma zulmüne karşı insanları manevi ve ahlaki yönden takviye etmek üzere 
sevgiyi, merhameti, hüsn-ü muameleyi öğütlüyordu. 

İsrailoğullarına emredilen şeriata din adamları bir dizi ilavelerde bulun- 
makla beraber, esasında kendisi de ağır bir şeriat olup tamamıyla ayrıntılı ku- 
rallara dayanmaktadır. Bunun birkaç sebebi zikredilebilir: 

a) İlkin İsrailoğullarının uzun zamanlar esaret hayatı yaşamaları onların 
bilgi düzeylerini fazlasıyla düşürmüştü, yeni hayatlarında hukuki bir düzen 
içinde ve medeni olarak yaşayabilmeleri için ayrıntılı kurallara lüzum hisse- 
diliyordu; 

b) Esaret onlarda mahrumiyet duygusu uyandırmış, bu da onları dünyevi 
nimetlere, servet toplamaya sevketmişti. O kadar ki haftanın tamamında çalış- 
mak istiyorlardı, bir görüşe göre Cumartesi yasağı onları şeriatle bir gün yüce 
Allah'a kulluk yapmaya ve dinlenmeye mecbur etmek için vaz'edilmiştir. (Said 
Şimşek, Hayat Kaynağı Kur'an.) 

Hz. İsa katılaşmış hayat algısını tekrar şefkat ve merhamet eksenine irca 
etmek istiyordu. İncil'in asli mesajı ve Hz. İsa'nın tebliğ ve telkinleri onu iz- 
leyenlerde ruhi bir karakter halini aldı, bu yüce Allah'ın takdiri ve inayetinin 
sonucudur. Hatta içlerinde öyleleri o kadar ileri gittiler ki, Roma zulmüne ve 
içinde yaşadıkları ahlaki tefessühe tepki olmak üzere dağ başlarına, kırsal 
alanlara çekildiler, kendilerini bütünüyle ibadetlere hasrettiler. 

Ruhban, “rehbet”ten rahibin çoğuludur. Rehbet, acı ve ızdırap duymak, 
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korkuya kapılıp çekinmek demektir. Bir anlamı da zühd ve riyazette normal 
sınırları aşmaktır. Ruhbanlık bu şekilde ortaya çıkmış oldu. Hiç kuşkusuz bu 
kadarı fazlaydı ve insan fıtratını en iyi bilen yüce Allah insanlara ruhban ha- 
yat yaşamayı emretmiş değildi. Belki iyi niyetle, belki verili ahlaki yozlaşma 
ve baskıya tepki olarak ruhbanlığı kendileri icat ettikleri halde -ki ruhbanlık 
tevhid dini geleneği göz önüne alındığında bir bid'at'tır, din'e sonradan eklen- 
miştir- yine kendileri onun gereklerine uymadılar. Haddi zatında ruhbanlığı 
tam olarak yaşamaları da beklenemezdi, zira fıtrata aykırı, zor bir hayat tarzı- 
nı öngörüyordu. 

Hıristiyan tarihi tecrübesinin biz Müslümanlara da ışık tutması gerekir. 
Buna göre dinde olmayan ve insan fıtratına aykırı yükümlülüklerin birer bid'at 
olarak dine dâhil edilmesi dinin asli hüviyetinden çıkmasının önemli sebepleri 
arasında yer alır. Bu açıdan “bid'atler”e karşı daima teyakkuz halinde olma 
mecburiyeti vardır, aksi halde bilinçten yoksun din adamları ve atalarından 
gördükleri ritüelleri bir türlü bırakmayan cahil insanlar dine onun ruhuna ay- 
kırı şeyleri sokar, bir süre sonra Tevhid dini tanınamaz hale gelebilir. Ruhban- 
lığın köklü bir kurum olarak İslam dininde yer almasının önüne geçilmiş, bu 
meyanda Hz. Peygamber (s.a.) “İslam ümmetinin ruhbanlığının Allah yolunda 
cihad olduğunu” belirtmiştir (Müsned, III, 266). (Ruhbanlık hakkında daha ge- 
niş bilgi için bkz. 9/Tevbe, 31-34. ayetlerin açıklaması.) 

27. ayette “Bununla birlikte onlardan imân edenlere ecirlerini verdik, on- 
lardan birçoğu da fasık olanlardır” buyrulmaktadır. Bu Hıristiyan din adamla- 
rının samimiyetlerine, ihlaslarına ve salih amelleri ölçüsünde Allah'ın rahme- 
tinden, onlara takdir edilen ecirden mahrum bırakılmadığını göstermektedir. 
(Kur'an-ı Kerim'in bu evsaftaki Hıristiyanlara bakışı için bkz. 5/Maide, 66, 82.) 


dIR5) ya gilS Sök alg lar, İylaİğ Ai İŞ ÂİI İsis gesi İG 
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28. Eyimân edenler, Allah'tan sakınıp-korkun ve O'nun elçisine imân 
edin, size kendi rahmetinden iki kat (güzel karşılık) versin. Size 
kendisiyle yürüyeceğiniz bir nur kılsın ve size mağfiret etsin. Al- 
lah çok bağışlayandır, çok esirgeyendir. 
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29. Öyle ki, Kitap ehli (Yahudi ve Hıristiyanlar) Allah'ın fazlından hiç- 
bir şeye 'güç yetirip-sahip olmadıklarını ve fazlın muhakkak Al- 
lah'ın elinde olduğunu, onu dilediğine verdiğini bilip-öğrensin. 
Allah, büyük fazl (üstün lütuf ve ihsan) sahibidir. 


Tefsirciler 28. ayetteki hitabın Kitap ehline olduğunu söylemişlerdir. Buna 
göre eğer Kitap ehlinden olup da inanan Yahudiler ve Hıristiyanlar Allah'tan 
korkup sakınırlarsa ve gönderdiği son elçiye yani Hz. Muhammed (s.a.)'e ina- 
nırlarsa yüce Allah onlara iki kat ecir verecektir. Biri kendi peygamberlerine, 
diğeri son peygambere inanıp gereği gibi amel ettikleri için. Üstüne üstlük ön- 
lerini aydınlatacak bir nur verecek ve günahlarını bağışlayacaktır. Kasas süre- 
sinde yer alan 54. ayet bu anlamı takviye etmektedir. 

Fakat ayeti şu şekilde anlamak da mümkün: 29. ayette kitap ehlinin Allah'ın 
fazlı konusunda herhangi bir güç yetirmeyecekleri belirtilir: Fazlın tümü Al- 
lah'ın elindedir, onu dilediğine verir, bu hakikati onların bilmesi gerekir. Bunu 
bilmeleri de ancak Müslümanların bir yandan Allah'tan korkup sakınmaları 
diğer yandan Hz. Peygamber'e inanmaları sayesinde mümkün olacaktır. Buna 
göre hitabın Müslümanlara yapılmış olması daha kuvvetli bir ihtimaldir. Nitekim 
tarihi vaka şunu açıkça göstermektedir ki, peygamberlik beklentisi içinde olan 
Yahudiler —ki Yakında kol ve ayak kesecek peygamber gelecektir” diyorlardı-, 
son görevin Hz. Muhammed (s.a.)'e verildiğini öğrenince bile bile karşı çıktılar. 
Ebu Cehil'in “Neden gönderilen peygamber bizim ailemizden seçilmedi, biz Ha- 
şimoğullarına karşı nasıl rekabet edeceğiz?” deyip karşı çıkması gibi Kitap Ehli 
de Hz. Peygamber'in içlerinden çıkmamasına tepki gösterip inkâra sapmışlardır. 

Yahudilerin peygamberliği kendilerine hasretmelerinin sebebi kendileri- 
ni diğer insan toplumlarına karşı Allah katında imtiyazlı yani “seçkin kavim” 
görmeleri ve bu çerçevede insanlara yol gösterici bilgi aktarımı, aydınlatma 
misyonunun sadece kendilerine özgü olduğunu iddia etmeleri idi. Son pey- 
gamber Arapların içinden çıkınca söz konusu imtiyaz veya seçkin kavim tekeli 
ellerinden alınmış oluyordu. Peygamberlik bir lütuf, ihsan ve fazl'dır. Kimse 
onu temellük edip üzerinde tekel kuramaz; bu fazlın sahibi yüce Allah kime 
dilerse ona verir. Bunu kitap ehlinin bilmesi lazım gelir. 

Ayette geçen ve bizim “iki kat” diye çevirdiğimiz “kifl” hayvanın sırtında 
biniciyi düşmekten koruyan örtü, devenin hörgücü üzerindeki örtü demektir. 
Buna tutunan hayvanın sırtından düşmekten kurtulur (4/Nisa, 85). ETbu Musa 
el Eş'ari, kelimenin Habeşçe'de “iki kat” ecir veya güzel karşılık olduğunu söy- 
lemiştir. İbn-i Zeyd ise bunun biri dünya, diğeri ahirette olmak üzere iki ecir, 
iki güzel karşılık olduğunu söylemiştir. Bu da güzel bir tefsirdir. 
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Bu anlamı tamamlar mahiyette mü'minlere eğer böyle davranacak olur- 
larsa “kendilerine aydınlığında yürüyecekleri nur” verileceği belirtilmektedir. 
Sürenin 12. ayetinde açıklandığı üzere bu nur hem dünyada mü'minlerin yo- 
lunu aydınlatacak; onları bilgi ve hikmetle donatıp hayat tarzlarını hangi sağ- 
lam hükümlere göre düzenleyeceklerini gösterecek hem de ahirette onların 
karanlıklar içinde yürürlerken önlerini aydınlatıp cennetin kapısından içeri 
girmelerini sağlayacaktır. 


Hadid süresinin (57) tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


58- Mücadele Süresi 


Medine'de indirilen bu süre 22 âyettir. İsmini ilk ayette geçen “tücadilü- 
ke” kelimesinden almaktadır. Süreye “mücadele (tartışma-çekişme) ismini ve- 
renlerin yanında” mücadile (tartışan, çekişen kadın) ismini verenler de vardır. 

"Kad Semia” olarak da anılır. Hucurat (49) süresinden önce, Münafikun (63) 
süresinden sonra indirilmiştir. 
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1. Gerçekten Allah, eşi konusunda seninle tartışan ve Allah'a şikâ- 
yette bulunan (kadın)ın sözünü işitti. Allah, aranızda geçen ko- 
nuşmaları işitiyordu. Şüphesiz Allah, işitendir, görendir. 

izden kadınlarına “zıhar”da bulunanlar (bilsinler ki, kadınları) 

rın anneleri değildir. Anneleri, yalnızca kendilerini doğuran- 
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lardır. Şüphesiz onlar, çirkin ve yalan söylemektedirler. Gerçek- 
ten Allah, çok affeden, çok bağışlayandır. 

3. Kadınlarına “zıhar”da bulunanlar, sonra söylediklerinden geri 
dönenlerin, birbirleriyle temas etmeden önce bir köleyi özgürlü- 
güne kavuşturmaları gerekir. İşte size bununla öğüt verilmekte- 
dir. Allah, yaptıklarınızı haber alandır. 

4, âAncakbunafimkân) bulamayanlar (için de) birbirleriyle temas et- 
meden önce, kesintisiz iki ay oruç (yüklenmiştir); buna güç yetire- 
meyenler altmış yoksulu doyursun. Bu (kolaylık), Allah'a ve O'nun 
Resülü'ne iman etmeniz dolayısıyladır. Bunlar, Allah'ın sınırları- 
dır. Kâfirler içinse acı bir azap vardır. 


Sürenin ilk dört ayeti adına “zıhar” denen kadim bir Arap âdetini ele al- 
makta, yeni bir düzenlemeye tabi tutmaktadır. “Zıhar”ın sözlük manası “iki 
elbise birbirine uyup, birini diğeri üzerine giymek, yardım etmek” demektir. 
İslam öncesi Araplarda bir boşama yolu olarak kullanılırdı. İbn-i Aşur dikkatli 
bir inceleme ile söz konusu âdetin Arapların tümünün değil, Medine'de görül- 
düğünü, bunun da kadına arkadan yaklaşmayı yasak bilen Yahudilerden Arap- 
lara geçtiğini söyler. Çünkü Mekke ve Taif gibi diğer yerleşim merkezlerinde 
zıhar yoluyla boşama yapıldığına ilişkin elimizde bilgiler mevcut değildir. 

Kaynaklar ayetlerin inişine sebep teşkil eden olayın Havle binti Sa'lebe'yi 
kocasının zıhar yoluyla boşamaya kalkışması üzerine indiğini naklederler: 

Havle binti Sa'lebe (ra.) Medineli olup Hazrec kabilesine mensuptur. Hic- 
retten sonra Resülullah (s.a.)'a biat etti. Babası Sa'lebe İbn-i Esrem'dir. Amca- 
sının oğlu Evs İbn-i Sâmit el-Ensâri ile evlendi. Rebi' adında bir çocukları oldu. 
Evs İbni Sâmit (r.a) Ubâde İbni Sâmit (ra)'ın kardeşidir. Bedir ve Uhud'dan 
başka birçok gazvede bulunmuştur. 

Havle binti Sa'lebe hassas bir kadındı. Yaşlılığında kocası ile arasında bir 
olay yaşandı, kocası onu geleneğe uygun olarak “Sen bana annemin sırtı gi- 
bisin” deyip boşamak istedi. Bir müddet sonra pişman olup onunla birlikte 
olmak istedi. Fakat Havle reddedip kocasına Hz. Peygamber'e gidip sormasını 
istedi: “Ben bunu Resülullah'tan sormaya utanırım. Git sen danış” deyince ken- 
disi gitti, durumunu anlattı, Hz. Aişe de duruma muttali oldu. 

-“Yâ Resülallah! Bildiğiniz gibi kocam Evs çocuklarımın babası, amcamın 
oğlu. Yaşlılıktan dolayı biraz geçimsiz ve dengesiz bir halde çok ağır bir kelime 
konuştu. “Sen bana anamın sırtı gibisin, dedi. Boşamadan söz açmadı ama bu 
şekilde söyledi” diye halini arzetti. Resülullah (s.a): 

-“Bana göre sen ona haramsın, bu konuda bana başka bir şey emredilme- 
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di” dedi. Kadın tekrar tekrar durumun arzetti, aynı cevabı alınca şu cümleler- 
le dua ve yalvarmaya başladı: “Fakirliğimi, çaresizliğimi Allah'a arzediyorum. 
Şikâyetim O'nadır. Yâ Rabbi! Halimi sen biliyorsun. Elçinin diline bir vahiy in- 
dir.” Kaynaklar bu olay üzerine vahiy indiğini kaydeder. Efendimiz gelen vahyi 
şöyle duyurdu: 

“Ya Havle! Allah senin ve onun hakkında âyet indirdi” buyurdu. İnen ayet- 
leri okudu. 

Yüce Allah, eski geleneğin yanlış bir zandan ibaret olduğunu, böyle sözler- 
le kadının, kocasının anası olamayacağını bildirdi. Ancak böyle bir söz söyleye- 
ne de kölelerin ve fakirlerin lehine olmak üzere bir ceza koydu. Hz. Peygamber 
(s.a) inen ayetleri okuduktan sonra kadına şöyle buyurdu: 

- “Ona söyle de bir köle azat etsin” buyurdu. Havle: 

- “Hangi köleyi Ya Resülallah! Allah'a yemin ederim ki onun azat edecek 
bir şeyi yok” dedi. Efendimiz: 

- “O zaman peşpeşe iki ay oruç tutsun.” buyurdu. Havle: 

- “Vallahi o çok yaşlıdır. Buna da gücü yetmez” dedi. Efendimiz: 

- “O halde altmış yoksulu doyursun.” buyurdu. Havle: 

- “Ya Resülallah! Onda bu imkân da yok” dedi. Bunun üzerine Hz. Pey- 
gamber: 

- “Biz sana bir ağacın verdiği kadar, bir sepet hurma vereceğiz” buyurdu. 
Havle binti Sa'lebe de: 

- “Ben de o kadar hurma ilâve edeceğim ve dağıtacağım” dedi. Efendimiz 
Havle'nin bu sözünden memnun oldu ve: 

- “Git ona ver dağıtsın. Amcaoğlunun, kocanın iyiliği için çalış” buyurdu. 

Havle binti Sa'lebe'ye bütün sahabeler hürmet ederdi. Hz. Ömer (r.a) dev- 
rinde şöyle bir olay yaşanmıştı: Hz. Ömer halifeliği döneminde ashâptan Ab- 
dülkays kabilesinin reisi Cârüd İbni Mualla ile birlikte yolda giderken Havle 
binti Sa'lebe'ye rastladı. Artık yaşlanmıştı. Ona selam verdi. Havle selâmı aldı 
ve Hz. Ömer'e şu nasihatte bulundu: 

“Biz seni bir hayli zaman “Ömercik” diye bilirdik. Sonra büyüdün “delikan- 
lı Ömer” oldun. Daha sonra da sana “Mü'minlerin emiri Ömer” dedik. Allah'tan 
kork ve insanların işleriyle ilgilen. Zira Allah'ın azabından korkan kimseye 
uzaklar yakın olur. Ölümden korkan, fırsatı kaçırmaktan da korkar” dedi. 

Bu sözlerden duygulanan Hz. Ömer'in gözlerinden yaş akmağa başladı. 
Arkadaşı Cârüd bu duruma üzüldü. Nasıl olur da bir kadın halifeye bu sözlerle 
hitap edebilirdi? Onun halifeyi üzmesine ve yolda bekletmesine gönlü râzı gel- 
medi. Öfkeli bir şekilde tanımadığı Havle binti Sa'lebe'ye dönerek: 
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- “Be kadın! Mü'minlerin Emir'ini rahatsız ettin. Yolda beklettin” diye çı- 
kıştı. Hz. Ömer ise arkadaşına: 

- “Bırak onu, istediğini söylesin! Sen bu kadının kim olduğunu biliyor mu- 
sun? Bu, şikâyetini Yüce Allah'ın arş-ı a'lâdan duyup değer verdiği Havle'dir. 
Vallahi beni geceye kadar burada tutmak istese, namazdan başka bir şey için 
kendisini bırakıp gitmezdim. Namazımı kılıp gelir yine onu dinlerdim.” (Aye- 
tin inişine sebep teşkil eden olayla ilgili rivayetin farklı anlatımları vardır. 
Bu rivayete benzer bir olay Seleme ibn Sahr el Beyadi'nin başından geçmiş, 
Efendimiz'e gidip durumu arzedince benzer cevapla karşılaşmıştır. Başka ri- 
vayetlerde ise Efendimiz'in Havle'nin kocasını çağırtıp zıharın yaptırımlarını 
yüzüne karşı söylediği belirtilmektedir. Bkz. Ebu Davud, Talak, 16, 17 ve 33; 
İbn-i Mace, Talak, 25; Tirmizi, Tefsir, 59; Müsned, VI, 410-411; İbn-i Kesir, Mu- 
hammed Nesib er Er Rufai'nin muhtasarı, IV, 192; ilgili ayetlerin tefsiri) 

Havle'nin başından geçen olay bize şu önemli hususu hatırlatmaktadır: 

a) Bazen vahiy kulların içinde bulundukları durumu nazara alarak hatta 
onların talepleri ve ihtiyaçları doğrultusunda inmektedir. Havle geleneksel bir 
teamül dolayısıyla apaçık haksızlığa uğramıştır. Hiç hak etmediği halde koca- 
sı onu mağdur etmektedir. Durumu Allah'ın Elçisi'ne bildirir. Gençliğini, gü- 
zelliğini kocasına vermiş bir kadının öfke anında veya vefasızlık sonucu kapı 
önüne konulması vicdanın kabul edebileceği bir tutum değildir. Ne var ki bu 
vicdansızlığa cevaz veren bir gelenek vardır. Havle bu apaçık haksızlığa isyan 
edip durumunu ilahi makama arzetmektedir. Vahiy onun talebi doğrultusun- 
da inmektedir. Bu, inen vahiylerin insan gerçeklerinden, adil ve haklı talep ve 
ihtiyaçlarından kopuk olmadığını gösteren ilginç bir olaydır. 

b) Daha ilginci ayet kadın erkek ilişkisinin merkezinde olduğu sosyal bir 
sorunu düzenlemektedir. Düzenleme talebi yasa koyucudan değil, soruna ma- 
ruz kalan bir kadın ve erkekten gelmektedir. İlahi emirlere göre hareket et- 
mek durumunda olan Hz. Peygamber dahi bu soruna çözüm bulamayacağını 
beyan ederken, temelinde adaletsizlik yatan ve aile birliğini sonlandıran bir 
uygulamanın lağvedilmesini veya adaletli şekilde yeniden düzenlenmesini ta- 
lep eden Müslümanlardır. Bu en azından yasaların ve anayasaların yapımında, 
yasama meclislerinin faaliyetlerinde Müslüman halkın fikir, görüş, ihtiyaçları 
ve taleplerinin etkili olabileceğini gösteren ilginç bir tatbikattır. Mağdur olan 
kadın ve erkeğin itirazı ilahi emirlere yani vahiy ile indirilmiş hükümlere değil, 
çirkin ve yıkıcı adetleredir. Ancak ister halk ister yasama meclisinin üyeleri ol- 
sun, demokrasinin meclise verdiği mutlak yasa yapma yetkisi dışında, yasalar 

ve düzenlemeler vaz'edilmiş Kur'ani hükümlere aykırı olamazlar. 
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c) Kendi toplumunun geleneksel anlayışına göre bir kadından belki de 
beklenemeyecek bir medeni cesaret gösterip doğrudan Allah'ın Elçisi'ne git- 
mekte, durumunu arzetmekte, olumsuz cevap aldığı halde yılmayıp bu sefere 
şikâyetini daha üst -ve elbette en üst makama- Cenab-ı Hakk'a arzetmektedir. 
Hz. Peygamber onun durumuna üzülüyor olsa da verili teamülü kendi irade- 
siyle değiştirme imkânına sahip olmadığından çaresizliğini dile getirmekle 
yetinmektedir. Havle'nin yaşadığı olay köklü bir haksızlığın ortadan kaldırıl- 
masına sebep olmaktadır ki, Hz. Ömer'in dediği gibi sadece bu medeni cesareti 
ve kararlılığı dolayısıyla saygıya layıktır. 

d) (b) şıkkında durumlarının vahiy ile düzeltilmesini isteyen Havle ve eşi- 
nin çirkin ve yıkıcı adetlere itiraz ettiklerini belirttik. Nitekim ayet de zıhar 
âdetinin “çirkin olduğunu ve bir yalana dayandığını” belirtmektedir ki, bu bir- 
çok adet ve geleneğin, görenek ve törenin çirkin olabileceğini, yalan bilgi ve 
hurafelere dayanabileceğini gösterir. Böyle durumlarda vahye yani Kur'an'a ve 
sahih sünnete müracaat ederek tashihler yapılmalıdır. Bu konuda söz mevkiin- 
de olan âlimler ve müçtehitler gerekli düzenlemeler yapmakla yükümlüdürler. 

Zıhar'ın ontik bir temeli yoktur. 2. ayette açıkça belirtildiği gibi bir erke- 
ğin karısı annesi değildir. Kim onu doğurmuşsa annesi odur. Böyle olmakla 
beraber erkeklerin zıhar yapması saçmadır; yaptıkları şey çirkin (münker)dir, 
eşlerini anneleri yerine koymaları da yalandan başka şey değildir. (Bkz. 33/ 
Ahzab, 4-5. ayetlerin açıklaması.) 

Zıhar kadın açısından zulümdür. Ne boşanmış sayılıyor ne kocası ona yak- 
laşabiliyor. Genellikle kocalar zıhar yaptıkları halde sonraları pişman olup ka- 
dınlarıyla birlikte olmak istediklerinden suç işlemiş oluyorlardı. 3 ve 4. Ayetler, 
erkeklerin zıhar yapmalarına rağmen sözlerinde durmayıp geri döndüklerini 
veya geri dönmek istediklerini belirtmektedir. Ancak madem eşlerine geri dö- 
necek yani birlikte olmak isteyeceklerdir, yaptıklarının cezası olarak şu yaptı- 
rımlardan biriyle çarptırılmaları gerekir: Sırasıyla: 

aa) Bir köleyi özgürlüğüne kavuşturmak; 

bb) Kesintisiz iki ay (60 gün) oruç tutmak; 

cc) Veya altmış yoksulu doyurmak. 

Söz konusu yaptırımlardan birini yerine getirmeleri Allah'a ve Elçisi'ne 
iman ettiklerinin göstergesidir. Bu cezalar Allah'ın koyduğu sınırlardır. Havle 
olayında Hz. Peygamber, kocası ne köle azatetmek ne iki ay oruç tutmak duru- 
munda olmadığından ona kendisinin sağladığı katkı ile 60 yoksulu doyurması 
emredilmiştir. Bu, olayın ciddiyetini ve konan hudutların kesinliğini anlatmak 
içindir. Bağış yoluyla da olsa bu suçu işleyen cezasını çekecektir. 
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Zıhar olayına takdir edilen kefaret ile “hataen bir Müslümanı öldüren” ki- 
şiye takdir edilen kefaret arasındaki benzerlik (5/Maide, 89) dikkat çekicidir. 
Evlilik bağı, ailenin birliği ve devamı öylesine ciddiyetle ele alınmıştır ki, bu 
birliği gelişigüzel bozana ödeyeceği kefaret hata sonucu birini öldürenin öde- 
yeceği kefarete denk tutulmuştur. 

Kur'an-ı Kerim, zıharı evlilik bağını sona erdiren bir sebep saymamış yeni 
bir düzenlemeye tabi tutmuştur. Eşini zıhar yoluyla boşamak isteyen birinin 
yapması gereken şey boşama prosedürünü takip etmesidir; koca kefaret öde- 
meye yanaşmayacak olursa bu durum “i'la"ya benzer bir durum ortaya çıkarır 
(bkz. 2/Bakara, 226-227, 236). 

Kur'an-ı Kerim'e “tarihselci” açıdan bakanlar zıharınspesifik geleneksel bir 
uygulama olduğunu, dünyanın geri kalan toplumlarında bilinmediğini düşüne- 
bilir, bundan hareketle Kur'an'ın özel bir toplumsal ve tarihsel durumda ortaya 
çıktığını ileri sürebilirler. İbn-i Aşur'un söylediklerini dikkate alacak olursak 
zıhar Mekke, Taif gibi yerleşik yerlerin veya Arap yarımadasının değil, Medine 
toplumunun bilip takip ettiği bir teamüldür. Ancak bu ölçeklerde özel olması 
Kur'an tarafından ele alınmasını garip kılmaz, tam aksine vahyin ruhuna uygun 
düşer. Zira kadına karşı apaçık haksız bir teamül, bu sayede erkeğin kolayca 
başvurmayı göze alamayacağı yeni bir düzenlemeye tabi tutulmuş, böylelikle 
kadının hakkı korunmuştur. Burada ana espri şudur: Saçma bir düşünceden - 
kadının sırtının erkeğin annesine benzetilmesinden- hareketle kadına karşı bir 
haksızlık söz konusu ise, dünyanın hangi bölgesinde ve hangi kültüründe olursa 
olsun, spesifik bir gelenek veya teamülden destek alan haksızlık varsa bunun 
ortadan kaldırılması gerekir. Hem kadınlar apaçık haksızlığa karşı seslerini yük- 
seltebilmeli, hem kamu otoritesi hak ve hakkaniyeti tesis için gerekli yasal dü- 
zenlemeler yapabilmelidir. Düzenlemeler yaparken dikkat edilecek husus dinin 
genel hükümlerine, aile birliğine zarar verici taleplerde bulunulmamasıdır. 
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5. o Gerçekten Allah'a ve Resülü'ne karşı (onların koydukları sınırları 

tanımayıp kendileri sınır koymaya kalkışmakla) başkaldıranlar, ken- 


dilerinden öncekilerin alçaltılması gibi alçaltılmışlardır. Oysa biz 
apaçık âyetler indirdik. Kâfirler için küçültücü bir azap vardır. 
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6. Allah, hepsini dirilteceği gün, onlara neler yaptıklarını haber ve- 
recektir. Allah, onları (yaptıklarıyla bir bir) saymıştır; onlar ise onu 
unutmuşlardır. Allah, her şeye şahit olandır. 


5. ayette geçen “hudud” demir (hadid)le aynı köktendir. Bundan önceki 
sürede (57/25) açıklamaya çalıştığımız üzere “hadid” güç, kuvvet, şiddet ve si- 
lahı sembolize eder. Bu durumda gücü elinde bulunduranlar eğer Allah'ın koy- 
duğu hudutları/sınırları tanımayıp kendileri sınır koymaya kalkışırlarsa Allah'a 
ve Elçisi'ne başkaldırmış olurlar. Sınırlara riayet güç ve kanunla olduğuna göre 
bunlar kendilerini güç ve kanun koyma mevkiinde görmektedirler. Oysa sınır 
koyma, hüküm vaz'etme yetkisi sadece Allah'ın ve O'nun izin ve göstermesiyle 
Hz. Peygamber'indir (2/Bakara, 187). Taberive başka tefsirciler ayetin apaçık 
bunu kastettiğini belirtmektedirler. İslam inancında en temel prensiplerden biri 
şudur: Allah'ın belirlediği sınırlar çiğnenemez (bkz. 2/Bakara, 187). 

“Yuhadduna”ya iki anlam verilebilir: Biri kendileri sınır koymak suretiyle 
Allah'ın koyduğu sınırlarla yarışmaya kalkışanlar ki bunlar Allah'ın ve Peygam- 
berin hükümlerinden daha iyi hükümler koyabileceklerini, yasalar yapabilecek- 
lerini ileri sürer, hatta dinin tamamen yasama faaliyetinin dışında tutulması fik- 
rini savunurlar; diğeri Allah'ın koyduğu sınırları aşma yarışına girişenler. 

Tabii ki bu, Kur'an ve Sünnet'in genel çerçevesi içinde kalarak veya Kur'an 
ve Sünnet'te yer alan genel hükümleri referans alarak yasa yapılmayacağı an- 
lamına gelmez. Toplumun değişen şartlarına göre ihtiyaçlara ve taleplere ce- 
vap vermek üzere kamu otoritesi yeni yasalar yapar, müçtehitler içtihatlarda 
bulunur. 

5. ayet kendi keyiflerince sınır koyup insanları bunlara mecbur edenlerin 
tarihte alçalıp küçük düştüklerini haber vermektedir. Bugün ve yarın da ben- 
zer isyankâr tutum içinde olanların başlarına gelecek olan akıbet bundan baş- 
kası olmayacaktır. Kendileri hüküm koyanlar, çıkarlarına göre sınır çizenler 
kendi arzularını ve iradelerini temel aldıklarından Allah'a karşı gelmiş olurlar, 
bu ise mutlak ilim, irade ve kudret sahibi Allah'a karşı büyük bir saygısızlık, 
hatta başkaldırıdır. Tefsirciler, ayetin Hz. Peygamber'in tebliğine mani olanla- 
ra, Müslümanlara karşı komplo kuranlara bir uyarı olduğunu söylemişlerdir. 
Yüce Allah insanlar bu türden hatalara düşmesin diye apaçık ayetler indiriyor, 
doğru yolu gösteriyor, insanları üzerinde düşünecekleri nice burhanları orta- 
ya koyuyor. Buna rağmen insanlar düşünmüyorsa, doğru yola girmiyorlarsa 
onların akıbeti azaba düçar olmaktan başka olmayacaktır. Belki yaptıkları şey- 
lerin doğru olduğunu düşünebilir, insanları da buna ikna edebilirler. Herkesin 
algısı bu yönde olsa dahi diriliş günü geldiğinde hakikat apaçık ortaya çıkacak, 
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Allah nerede yanılıp sapkınlığa düştüklerini onlara haber verecektir. Aslolan 
algı değil, hakikattir. 

Onlara yapıp ettiklerini haber vereceği sırada ilginç bir şey olacaktır: Ya- 
şadıkları uzun hayatta unuttukları bir sürü isyan ve günah onlara hatırlatıla- 
caktır. Bu da bize gösteriyor ki, insanlar her ne yapıyorsa kayıt altına alınmak- 
tadır. Gerek sesler, gerek görüntüler yok olmuyor, bir yerlere kaydediliyor. Biz 
tamamen unutsak bile günü geldiğinde karşımıza çıkacak, belki de bir televiz- 
yon ekranındaki gibi bize seyrettirilecektir. O halde unutulan yok olmaz fehva- 
sınca, şimdi, el'an ne yapıyorsak doğru yapalım, ilahi hükümlere aykırı hareket 
etmeyelim. Biz unutabiliriz ama her şeye şahit olan yüce Allah unutmaz, her 
şeyi kayıt altına alır, zamanı gelince bize haber verir. 
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Allah'ın göklerde ve yerde olanların tümünü gerçekten bilmek- 
te olduğunu görmüyor musun? (Kendi aralarında gizli toplantılar 
düzenleyip) Fısıldaşmakta olan üç kişiden dördüncüleri mutlaka 
O'dur; beşin altıncısı da mutlaka O'dur. Bundan az veya çok ol- 
sun, her nerede olsalar mutlaka O, kendileriyle beraberdir. Sonra 
yaptıklarını kıyâmet günü kendilerine haber verecektir. Şüphesiz 
Allah, her şeyi bilendir. 

“Gizli toplantıların fısıldaşmalarından' (kulis) men edilip sonra 
men edildikleri şeye dönenleri; günah, düşmanlık ve Peygam- 
ber'e isyanı (aralarında) fısıldaşanları görmüyor musun? Onlar 
sana geldikleri zaman, seni Allah'ın selâmladığı biçimde selâm- 
lıyorlar. Ve kendi kendilerine: “Söylediklerimiz dolayısıyla Allah 
bize azap etse ya!” derler. Onlara cehennem yeter; oraya girecek- 
lerdir. Artık o, ne kötü bir gidiş yeridir. 

Ey imân edenler, kendi aranızda gizli konuşmalarda bulunacağı- 
nız zaman, bundan böyle günah, düşmanlık ve Peygamber'e isya- 
nı fısıldaşıp-konuşmayın; birri(iyiliği) ve takvâyı konuşun ve hu- 
zurunda toplanacağınız Allah'tan sakının. 

Şüphesiz 'gizli toplantıların fısıldaşmaları' (kulis), imân edenle- 
ri üzüntüye düşürmek için ancak şeytan (ürünü olan işler)dandır. 
Oysa Allah'ın izni olmaksızın o, onlara hiçbir şeyle zarar verecek 
değildir. Şu hâlde mü'minler, yalnızca Allah'a tevekkül etsinler. 
Ey imân edenler, size meclislerde “Yer açın!” dendiği zaman, yer 
açın; Allah size genişlik versin. Size: “Kalkın” denildiği zaman da 
kalkın. Allah, sizden imân edenleri ve kendilerine ilim verilenleri 
derecelerle yükseltsin. Allah, yaptıklarınızdan haberdardır. 

Ey imân edenler, Peygamber'e gizli bir şey arzedeceğiniz zaman, 
gizli konuşmanızdan önce bir sadaka verin. Bu, sizin için daha 
hayırlı ve daha temizdir. Şayet (buna imkân) bulamazsanız, artık 
şüphesiz Allah, çok bağışlayandır, çok esirgeyendir. 

Gizli konuşmanızdan önce sadaka vermekten ürktünüz mü? Çün- 
kü yapmadınız, Allah sizin tövbelerinizi kabul etti. Şu hâlde na- 
mazı dosdoğru kılın, zekâtı verin ve Allah'a ve O'nun Resülü'ne 
itaat edin. Allah, yaptıklarınızdan haberdardır. 
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“Necva” yüksek tepe veya kurtuluş anlamlarında kullanılan bir kelimedir. 
Gizlice iş yapmak isteyenler yüksek yerlere, kuytu köşelere çekilip başkaları- 
nın onların dinlemelerinden kurtulmak isterler. Bu iyi niyetli gizli konuşma 
olabileceği gibi âdâb ve muaşerât kaidelerine aykırı hareket veya hasmane 
komplo toplantılara da atıf olabilir. Hayırlı bir işi gerçekleştirmek eğer bir 
müddet ilgili şahıslardan gizli tutulması gerekiyorsa bir müddet bu işin hazır- 
lıkları gizli yürütülebilir, bu amaçla çeşitli görüşmeler, toplantılar yapılabilir. 
Ancak bir mecliste iki kişinin başkalarını rahatsız edecek şekilde kendi arala- 
rında fısıldaşmaları veya üçüncü şahısların dilini bildikleri halde oradakilerin 
bilmediği bir dille konuşmaları doğru değildir. Bu hem rahatsızlık vericidir, 
hem kötü zanların beslenmesine yol açabilir. Hz. Peygamber şöyle buyurmuş- 
tur: “Üç kişi bir arada olduğunuzda başkaları gelip aranıza karışıncaya kadar, 
üçüncü kişiyi yalnız bırakıp aranızda fısıldaşmayınız. Çünkü bu yaptığınız onu 
üzer” (Buhari, İsti'zan, 47; Müslim, Selam, 37-38.) 

Kötülük amacıyla gizli toplantılar yapmak, kuytu yerlerde fısıldaşmak da 
doğru değildir. Bunu yapanlar konuştukları şeylerin ebediyyen gizli kalmaya- 
cağını bilmeleri lazım. Varlık âlemi yüce Allah'ın ilmi, iradesi ve kudreti dâ- 
hilinde olduğuna göre hiçbir şey O'ndan gizli kalmaz (10/Yunus, 61; 49/Hu- 
curat, 16). Hiçbir şey ve hiç kimse O'nun iradesine aykırı hareket edemez, O 
dilemişse olur. Ama insanlar sahip oldukları irade ile O'nun muradına aykırı 
işler yapabilirler. Dilerse yapamazlar ama yeryüzündeki hayatın üzerinde sür- 
düğü düzen insanın irade kullanmasını gerektirir. Önceki ayetlerde şikâyetini 
Allah'a arzeden çaresiz kadının sesini duymuştu ve onun sorununu çözecek 
şekilde vahiy de indirmişti. 

Havle'nin sesini duyan kendi aralarında fısıldaşmakta olanların ne konuş- 
tuklarını da elbette bilir. Onların fısıldaşarak konuşmaları O'nun duymayacağı 
anlamına gelmez. Sayıları ne olursa olsun farketmez. Fısıldaşanlar üç kişiyse 
dördüncüsü, dört kişiyse beşincisi O'dur. O halde kim ne konuşuyorsa bilmeli 
ki her şeyden haberdar Allah vardır (24 /Nur, 64). Başkalarından yapıp ettik- 
lerini, kurdukları tuzakları, komploları gizleyebilirler ama yüce Allah ahirette 
her şeyi onlara haber verecektir. 

Tefsirciler gizli fısıldaşmalarla ilgili söz konusu genel hüküm vaz'edildik- 
ten sonra 8. ayette Hz. Peygamber zamanında Medineli münafıkların Müslü- 
manlarla anlaşmalı olan Yahudilerle gizli ittifaklarını haber vermektedir. Her 
iki grup kendi aralarında Hz. Peygamber'den ve arkadaşlarından gizli olarak 
bir araya gelip çeşitli planlar geliştirmektedirler. (Bkz. 17/İsra, 47; 21/Enbi- 
ya, 3.) Bir görüşe göre ayet münafıklar, bir görüşe göre Medine Sözleşmesi ile 
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anlaşmalı Yahudiler hakkında inmiştir. Her iki grubun gizli buluşma ve anlaş- 
malarıyla ilgili indiğini düşünmek daha isabetli görünmektedir. Çünkü Yahu- 
dilerin sözleşme hükümlerine aykırı hareket etmelerinde münafıkların epey 
çabası olmuştur. (Bkz. 59/Haşr, 11.) 

Gizli toplantılar düzenleyip aralarında fısıldaşanlar Hz. Peygamber'in 
huzuruna geldiklerinde yüzlerine başka bir maske takarlardı ancak yine de 
kendilerini gizleyemiyorlardı. Mesela ona Allah'ın selamı ile değil beddua ihti- 
va eden şeyler söylerlerdi. Mesela “Selam” diyeceklerine ölüm temennisi olan 
“sam” kelimesini kullanırlardı. Hz. Peygamber, ne dediklerini biliyor, onlara 
“Ve aleyküm: Sizin de üzerinize olsun” şeklinde karşılık veriyordu. (Bkz. 4/ 
Nisa, 46. ayetin açıklaması; Buhari, Cihad, 98; Müslim, Selam, 10-12.) Böy- 
le yapmakla aptalca bir düşünceye kapılıyor, hatta Hz. Peygamber'e meydan 
okuyorlardı. Düşüncelerine göre eğer Muhammed peygamber ise bu yaptık- 
ları dolayısıyla anında onları Allah'ın cezalandırması gerekirdi. Bilmedikleri 
gerçek şuydu: Allah imhal ediyor ama ihmal etmiyor. Onlara mühlet veriyordu, 
zamanı gelince büyük bir azaba çarptırılacaklardı, mutlaka bu yaptıkları dola- 
yısıyla cehenneme atılacaklardır. (8/Enfal, 32-33.) 

Yukarıda her gizli konuşmanın yasak olmadığına değinmiştik. 9. ayet 
iman edenlere seslenerek, eğer aralarında gizli konuşacaklarsa, konuşmanın 
konusu günah ve düşmanlık olmasın; münafık ve Yahudilerin yaptığı gibi Hz. 
Peygamber'e karşı komplo kurmaya matuf olmasın. Mü'minlere yakışan iyilik 
(birr) ve takva ile hareket etmek, iyilik ve hayır amaçlı konuşmalar yapmaktır. 
Hertürlü gizli toplantı veya konuşma yasaklanacak olsaydı ülkelerin güvenliği 
tehlikeye girer, dargınlar barıştırılmaz, havassın aralarında konuşmaları ge- 
reken konular (kelam, felsefe, tasavvuf vs.) herkesin önünde konuşulur, bu da 
çeşitli kargaşaların çıkmasına yol açardı. Bir toplantının gizli veya açık olması 
o toplantının meşruiyet ve doğruluğunun kriteri değildir. Kriter iyilik, hayır, 
ortak yarar gibi amaçlarla düzenlenmiş olmasıdır. (Bkz. 4/Nisa, 114; 5/Mai- 
de, 2.) Belki bu genel ilkeler meşru istihbarat faaliyetlerinin ahlaki ve huku- 
ki çerçevesine işaret etmektedir. Öyle yapmak gerekir, zira eninde sonunda 
herkes Allah'ın huzuruna çıkacak ve yapıp ettiklerinden sorumlu tutulacaktır. 
Takva ile hareket edildiğinde sorun olmaz ama aksi yönde hareket edildiğinde 
şeytana uyulmuş olur, kötü amaçlı kulis faaliyetleri, fısıldaşmalar, komplolar 
mü'minleri üzer. Buna rağmen mü'minlerin bilmeleri gereken hakikat şu ki 
yüce Allah dilemedikçe kimse onlara zarar veremez, şu halde kendilerini kah- 
retmeden Allah'a tevekkül etmelidirler. 

Konuşmaların adabı ve kuralları olduğu gibi toplantıların, bir araya gel- 
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melerin de adabı vardır ve olmalıdır. Mesela bir mecliste başkaları geldiğinde 
ona yer açmalı, onun da hayırlı konuşmalardan yararlanmasına fırsat verilmeli. 
Maksat hâsıl olduktan, dinlenilmesi gereken dinlendikten sonra uzun süre mec- 
liste oturmak, bir türlü evine gitmeyi bilmemek de doğru değildir. İlk dönemde 
Müslümanlar bunun farkına varamıyor, saatlerce Hz. Peygamber'i bizar edecek 
kadar mecliste kalıyorlardı. İş öyle bir noktaya vardı ki ne kamunun işleri görü- 
lebiliyor ne zayıflar ve yoksullar artık Hz. Peygambere uluşabiliyor. Bunun üzeri- 
ne yoksulların lehine bir düzenleme getirildi. Buna göre kim Hz. Peygamber'den 
özel bir randevu talep edip mesaisini işgal edecekse yoksullara sadaka verecek- 
ti. İzzet Derveze, istenen paranın Beytülmal'e aktarıldığını ve zekât fonu içine 
dâhil edilip kamuya harcandığını söyler. Söz konusu hükmün ne kadar yürür- 
lükte kaldığı konusunda farklı görüşler var. Hz. Ali elindeki bir dinarı 10 dirhem 
şeklinde bozdurduğunu ve Hz. Peygamber'le özel görüşme talebinde bulundu- 
gunda ödediğini söyler. Hatta ondan gelen bir rivayete göre “Allah'ın Kitabın- 
da yer alan bu ayete ne önce ne sonra kendisinden başka kimsenin amel etmiş 
değildir?” İki rivayetten birine göre ayet bir saat, diğerine göre 10 gün yürür- 
lükte kalmıştır. Kur'an'da nesih-mensuh olduğunu öne sürenler bu ayeti örnek 
göstermektedirler. Süleyman Ateş, bunun nesih değil, tahfif olduğunu söyler. 
Ona göre ayet ayrıca kamu talebine göre temel ilkeler değiştirilmeden bazı yasal 
düzenlemeler yapılacağına ilişkin bir delildir. En doğrusunu Allah bilir. 

Sonuç itibariyle 12 ve 13. ayetlerin genel anlatımından anlaşılıyor ki, söz 
konusu düzenleme işe yaramış, bir süre sonra özel randevu talep edenlerin 
sayısı normal sınırlara inmiştir. Başka rivayetlerde Hz. Peygamber'in mecli- 
sine geç gelen Muhacir ve Ensar'dan Bedir ehlinin ayakta kalıp onlara önce 
gelenlerin yer vermediği anlatılır, bu olay Efendimiz'in dikkatini çekmiş, söz 
konusu düzenleme ile sorun giderilmiştir. 

“Allah, sizden imân edenleri ve kendilerine ilim verilenleri derece- 
lerle yükseltsin.” Ayetinde önemli bir incelik söz konusudur. Hz. Peygamber 
meclisine gelenler zengin kimseler ise içlerinden bazıları yün elbise giyen yok- 
sulların yanlarında oturmalarından pek hoşlanmazlardı. Bu ayet, Allah katın- 
dan kişiye değer katan şeyin “iman ve ilim” olduğunu belirtmektedir. Kişinin 
servet sahibi olması, pahalı giyinmesi onun değerini yükseltmez. Sahih imana 
sahip olup ilmiyle amel eden kişi üstündür; öyle sahabiler vardı ki yoksul ol- 
dukları halde iman ve ilim sahibi kimselerdi, yüce Allah onların derecelerle 

yükseltildiğini bildirmektedir. 

Kişinin etnik kökeninin, kabilesi veya sosyal, siyasi ve idari statüsünün bir 

değer kriteri olmamasının çarpıcı örneği Mekke valisi Nafi'ibn Abd el Haris'in 
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başkent Medine'ye giderken yerine azatlı bir köle olan İbn İbzi'yi vekil bırak- 

masıdır. Halife Ömer “Mekkelilerin başına bir mevlayı mı bıraktın” diye sor- 

duğunda şu cevabı vermiştir: “O Allah'ın kitabını en güzel okur, feraizi (miras 

hukukunu) iyi bilir doğru hüküm verir.” Bunun üzerine Halife “Peygamberimiz 
“Allah bu Kitap ile bazı kavimleri yükseltir, bazılarını alçaltır” demiştir. (Müs- 
lim, Müsafirin, 269; İbn-i Mace, Mukaddime, 16.) 

Sonuç itibariyle mü'minlerden talep edilen yükümlülüklerini tam olarak 
yerine getirmeleridir ki, bunlar namazı dosdoğru kılmak, zekâtı vermek, Al- 
lah'a ve Elçisi'ne itaat etmektir. (3/Âl-i İmran, 32.) Kim hangi niyet ve gaye ile 
ne yapıyorsa yüce Allah yaptıklarından haberdardır. 
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14. Allah'ın kendilerine karşı gazaplandığı bir topluluğu veli (dost ve 
müttefik) edinenleri görmedin mi? Onlar, ne sizdendirler, ne on- 


lardan. Kendileri de (açıkça gerçeği) bildikleri hâlde, yalan üzere 
yemin ediyorlar. 
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15. Allah, onlaraşiddetli bir azap hazırlamıştır. Doğrusu onların yap- 
tıkları ne kötüdür. 


16. Onlar, yeminlerini bir siper edindiler, böylece Allah'ın yolundan 
alıkoydular. Artık onlar için alçaltıcı bir azap vardır. 


17. Ne malları, ne çocukları onlara Allah'a karşı hiçbir şeyle yarar 
sağlamaz. Onlar, ateşin halkıdır, içinde süresiz kalacaklardır. 


18. Onların tümünü Allah'ın dirilteceği gün, sizlere yemin ettikleri 
gibi O'na da yemin edeceklerdir ve kendilerinin bir şey üzerine 
olduklarını sanacaklardır. Dikkat edin; gerçekten onlar, yalan 
söyleyenlerin ta kendileridir. 


19. Şeytan onları sarıp-kuşatmıştır; böylelikle onlara Allah'ın zikrini 
unutturmuştur. İşte onlar, şeytanın fırkasıdır. Dikkat edin; şüphe- 
siz şeytanın fırkası, hüsrana uğrayanların ta kendileridir. 

20. HiçşüphesizAllah'ave Resülü'ne karşı (onların koydukları sınırları 


tanımayıp kendileri sınır koymaya kalkışmakla) başkaldıranlar; işte 
onlar, en çok zillete düşenler arasında olanlardır. 


21. Allah, yazmıştır: “Andolsun, ben galip geleceğim ve elçilerim de.” 
Gerçekten Allah, en büyük kuvvet sahibidir, güçlü ve üstün olandır. 
22. Allah'aveâhiret gününe imân eden hiçbir topluluk (kavim) bula- 
mazsın ki, Allah'a ve elçisine başkaldıran kimselerle bir sevgi (ve 
dostluk) bağı kurmuş olsunlar; bunlar, ister babaları, ister çocuk- 
ları, ister kardeşleri, isterse kendi aşiretleri (soyları) olsun. On- 
lar, öyle kimselerdir ki, (Allah) kalplerine imânı yazmış ve onları 
kendinden bir ruh ile desteklemiştir. Onları, altlarından ırmak- 
lar akan cennetlere sokacaktır; orda süresiz olarak kalacaklar- 
dır. Allah, onlardan razı olmuş, onlar da O'ndan razı olmuşlardır. 
İşte onlar, Allah'ın fırkasıdır. Dikkat edin; şüphesiz Allah'ın fırka- 


sı olanlar, felah (umutlarını gerçekleştirip kurtuluş) bulanların ta 
kendileridir. 


Sürenin indiği sosyal ve politik ortamı göz önüne aldığımızda 14. ayette 
zikri geçen kimselerin münafıklar grubu olduğu anlaşılıyor. Hz. Peygamber 
(s.a.) ve ashabına büyük öfke duyan münafıklar Medine Sözleşmesi ile Efendi- 
miz'le anlaşmalı olan Yahudilerle işbirliği yapıyorlardı. Hz. Peygamber'e düş- 
manlık besleyen Yahudilerle işbirliği içinde münafıklar iki arada bir derede 
kalıyorlardı. Ne Müslümanlardan sayılıyordu ne Yahudilerden! Üstelik onlarla 
işbirliği yapıp Hz. Peygamber'in aleyhinde konuştuklarını, komplolara katıl- 
dıklarını inkâr ediyorlardı. Abdullah ibn Nebtel adlı bir münafık bu suçu işle- 


58/Mücadele Süresi/14-22 599 


diği bilindiği halde yanına yalancı tanıklar alarak Hz. Peygamber'in aleyhinde 
konuşmadığını yemin ederek inkâr etmişti. Onun inkâr etmesinin bir kıymeti 
yoktu, zira Yüce Allah olup biten her şeyden haberdardı. Ve yaptıklarına karşı- 
lık ahirette acıklı bir azaba çarptırılacaktı. 

Münafık profilinde olan toplulukları motive eden şey güç ve zenginliğin 
yanında yer almaktır. Haklı da olsa zayıfların yanında yer almayı kendi çıkar- 
larına aykırı bulurlar, düzenlerinin bozulmasından kaygı duyarlar. Oysa güç 
ve zenginlik, sayı çokluğu kimseye fayda sağlamaz (3/Âl-i İmran, 10). Allah'a 
karşı güç ve zenginliği tercih edenlerin varacağı yer cehennemdir. Gel gör ki 
yalan yere yemin etmeleri, başkalarını söz ve retorikle yanıltmaya ve aldat- 
maya kalkışmaları onlarda öylesine yerleşmiş ki, kişiliklerinin bir parçası, mi- 
zaçları haline gelmiştir. Ahirette de sorguya çekildiklerinde bu alışkanlıklarını 
devam ettirecek, yapıp ettiklerini inkâr etmeye kalkışacaklardır. Zannedecek- 
ler ki böyle yapmakla sağlam bir delil öne sürmüş olacaklar. Hayır, bu kişiler 
yalancıdırlar ve yalanları bütün çıplaklığıyla ortaya dökülecektir. 

Onların böyle yapmalarının sebebi şeytanın iç dünyalarını, zihin ve ruh- 
larını kuşatmış olmasıdır. Onun derin etkisi altına girdiklerinden ne hakikatle 
doğru temas kurabiliyorlardı ne de içine düştükleri trajik durumun farkına 
varabiliyorlardı. Şeytan onlara Allah'ın zikrini, her iş ve eylemde Allah'ı hatır- 
lamayı unutturmuştu. Allah'ı unutan onu hayatından çıkarmış olur, o zaman 
da Dostoyevski'nin dediği gibi “Tanrı yoksa her şey mübah olur.” Allah'ı unu- 
tan ve şeytanın ruh dünyalarını istila etmesine fırsat veren kimseler şeytanın 
fırkasından olurlar, onun partizanı rolünü oynarlar ancak ne yaparlarsa yap- 
sınlar eninde sonunda hüsrana uğrayacaklardır. Çünkü hiç bir varlığın Allah'la 
savaşmaya gücü yetmez. 

Kim Allah'a ve Elçisine karşı koymaya çalışır, koydukları sınırları çiğne- 
meye yeltenir, üstelik kendisi sınır koymaya kalkışırsa zillete düşer. Bir yan- 
da varlık âleminin tamamını yaratan ve kudret elinde tutan şanı yüce Allah, 
diğeri acz ve fakr içinde yüzen insan. Haddini bilmeyip de Allah'ın koyduğu 
hükümleri tanımayıp kendisi hüküm koymaya kalkışan hiçbir şeyi başarmasa 
bile buna teşebbüs etmeye kalkışması dahi onu küçük düşürür. Apaçık hakikat 
şu ki: Kuvvetin tamamı Allah'ındır, güç ve üstün sahibi O'dur. 

Elbette dünyada insanların çoğu iman etmez, şükretmez, akıl etmez, ha- 
kikati bilmezler ve nefislerinin heva ve hevesine göre hayat sürmek isterler. 
Yoldan çıkan insanlar, toplumlar, cemaatler, devletler ilahi sınırları tanımayıp 
her türlü zulüm ve haksızlığı yaparlar. Ancak Allah'ın birliğine, mutlak güç ve 
kuvvet sahibi olduğuna ve ahiretin varlığına inanan kimse bu zorba kuvvetler, 
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yoldan çıkmış toplumlar veya devletler yanında yer almaz, onlara sevgi bese- 
lemez, sempati dahi duymaz. 

Sevgi sadece Allah'a duyulur, kalpler sadece O'na bağlanır (3 /Âl-i İmran, 
28; 9/Tevbe, 23-24.) Kişinin ister babası, çocukları, kardeşleri veya aşireti ol- 
sun eğer Allah'a başkaldırıyorlarsa onlara sevgi duymaz. Mü'minlerin kalbine 
Allah imanı yazmış ve onları kendinden bir ruh ile desteklemiş ise zaten aksi- 
ni yapamazlar yani sevgilerini sadece Allah'a ve Elçisi'ne hasrederler. Bu ruh, 
Kur'an vahyi üzerinden Cebrail aleyhisselâm olabileceği gibi iman ruhu da ola- 
bilir. (Bkz. 2/Bakara, 87. ayetin açıklaması.) Bunlar için inkârcı, isyankâr ve 
suçlu günahkâr olan babaları, kardeşleri veya aşiret üyeleri onlar için bir kıy- 
met ifade etmez. Bedir gününde baba ile oğul, kardeşler, yakınlar karşı karşıya 
gelmişlerdi. Tercihlerini Allah ve Elçisi'nden yana yapanlar altından ırmaklar 
akan cennetlerle ödüllendirileceklerdir; belki tercihlerinden dolayı dünyada 
çok şeylerden mahrum olacaklardır ama yüce Allah sonunda onları kazançlı 
çıkaracaktır. 

Bu ilişkide karşılıklı rıza söz konusudur. Hem Allah onlardan razı olmuş 
hem onlar Allah'tan! Bu “rıza makamı”na erişmektir. Rıza makamında yüce Al- 
lah çağrısına olumlu cevap veren kulundan hoşnut olmuştur, kul da Rabbinin 
kendisinden hoşnut kalmasından hoşnut olmuş, üstelik kendisine vaadedildi- 
ği üzere sonsuz nimetlere kavuşmuştur. Rıza makamındaki kul dünyada terci- 
hi dolayısıyla refahtan mahrum kalmış, fakat ebedi hayatında felaha ulaşmış- 
tır. İşte bu makama erişenler Allah'ın fırkasından (Hizbullah) olan kimselerdir. 
İnkârcılar, isyankârlar ve suçlu günahkârlar şeytanın fırkası (Hizbuşşeytan) 
içinde yer almışlarken, mü'minler ve imanlarının hakkını verenler Allah'ın fır- 
kası içinde yer almaktadırlar. Tarih bu iki fırka arasındaki çatışmanın hikâyesi- 
dir. Geçici yenilgiler, inkırazlar düşüşler yaşansa bile eninde sonunda Allah'ın 
fırkası felah bulacaktır. Bunda en ufak bir tereddüt yoktur. 


Mücadele süresinin (58) tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah 
bilir. Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 
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Lr (2 o” <Te 2) Taa ? 2pe 
yla ve İd Sİ Gali ğ alg 
“Ant olsun, biz Kur'an'ı öğüt alıp düşünmek (zikr) için kolaylaştırdık. 
Fakat öğüt alıp düşünen var mı?” 


(54/Kamer, 17) 


59- Haşr Süresi 


Medine'de indirilen bu süre 24 âyettir. İsmini 2. ayette geçen “haşr” ke- 
limesinden almaktadır. Haşr sürgün ve toplanma anlamında da kullanılmak- 
tadır. Nur (24) süresinden önce, Beyyine (98) süresinden sonra indirilmiştir. 


Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 


324 SİN Sağlı sâş Şaşı gilaş gazını gü all gi 
gi İİ ayla ba SİN JAİ ğa 10338 Gel g3 gil 
ill AİN Ga ağla ağla ği iş 
ilk Ön Ğİ öl yn gi 135 da AİN 
çi Ğİ YşİŞ 41) yla Jai Glgyiklâ odakli Şiş el 

ir JİN Sall ö55AİN çağla İBAN 3 çağri yil çiz 2 
Aya İN SA AİN GLA) bağ siz açi uğ 
4) ğa 


1. o Göklerdeve yerde olanların tümü Allah'ı tesbih etmiştir. O, üstün 
ve güçlü olandır, hüküm ve hikmet sahibidir. 


2. Kitap ehlinden inkâr edenleri ilk sürgünde yurtlarından çıkaran 
O'dur. Onların çıkacaklarını siz sanmamıştınız, onlar da kalelerini 
kendilerini Allah'tan koruyacağını sanmışlardı. Böylece Allah(ın 
azabı) da, onlara hesaba katmadıkları bir yönden geldi, yürekle- 
rine korku saldı; öyle ki evlerini kendi elleriyle ve mü'minlerin 
elleriyle tahrip ediyorlardı. Artık ey basiret sahipleri ibret alın. 
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3. o Eğer Allah, onlara sürgünü yazmamış olsaydı, muhakkak onları 
(yine) dünyada azaplandırırdı. Âhirette ise onlar için ateş azabı 
vardır. 

4. — Bu, onların Allah'a ve Resülü'ne 'başkaldırıp ayrılık çıkarmaları' 
dolayısıyladır. Kim Allah'a başkaldırıp-ayrılık çıkarırsa, muhak- 
kak Allah, cezası (ikâbı) pek şiddetli olandır. 


1. ayet Kur'an-ı Kerim'in başka yerlerinde de geçtiği üzere varlık âlemin- 
de olanların tümünün Yüce Allah'ı tesbih ettiğini belirtmektedir. Tesbih Allah'ı 
her tür noksanlık ve eksikliklerden, ortak ve benzerlerden tenzih etmek, O'nu 
kendi şanıyla yüceltmektir (2/Bakara, 30). 

Ayetin ikinci bölümü, sonra anlatılacak olaylara hazırlık mahiyetindedir. 
Buna göre her ne cereyan etmişse Yüce Allah'ın bilgisi dâhilinde cereyan etmiş- 
tir. O üstün ve güçlüdür (aziz), hüküm ve hikmet sahibidir. Nadiroğulları Müs- 
lümanların kendilerini yeneceklerini veya yurtlarından edeceklerini düşünmü- 
yorlardı ancak Müslümanları koruyan aziz olan Allah'tır, olayların bu şekilde 
cereyan etmesinde de O'nun hüküm ve hikmetinin belirleyici payı vardır. 

2. ayette zikri geçen Kitap ehli önemli bir Yahudi kabilesi olan Nadiro- 
gullarıdır. Medine'nin kadim sakinlerinden olan Nadiroğullarından başka Kay- 
nukaoğulları ve Kurayzaoğulları da vardı. Hicretten önce Medine kaotik bir 
ortam arzediyordu. Evs ve Hazreç adlı iki büyük Arap kabilesi arasında 120 
sene öncesine dayanan savaşlar sürüyordu. Yahudiler kendi başlarına Medi- 
ne'nin -eski ismiyle Yesrib'in- tamamına hâkim olamayacaklarını bildiklerin- 
den kadim Arap geleneğine göre Arap kabileleriyle anlaşmalı olmayı tercih et- 
mişlerdi. Buna göre Nadiroğulları ve Kurayzaoğulları Evs ile Kaynukaoğulları 
da Hazreç kabilesi ile anlaşmalı idiler. Hz. Peygamber Medine'ye hicret ettik- 
ten hemen sonra, önce Ensar ile Muhacirler, sonra Müslümanlar ile Yahudiler 
arasında bir sözleşme imzaladı, sözleşmenin hedefi herkesi kendi inancında 
serbest bırakarak Medine'nin ortak savunmasını sağlamak, çatışmadan bir 
arada yaşamaktı. (Geniş bilgi için bkz. Ali Bulaç, Asr-ı Saadet'te Bir Arada Pro- 
jesi: Medine Vesikası, Bütün Yönleriyle Asr-ı Saadet ve İslam, Edisyon, İstan- 
bul-2006, IV, 105-128) 

Başlangıçta Yahudiler sözleşmenin hükümlerine sadık kaldılar. Hatta Be- 
dir savaşından sonra “Muhammed, Tevrat'ta muzaffer olarak nitelendirilen 
peygamberdir” dediler. Ancak Uhud savaşından sonra fikirlerini değiştirmeye 
başladılar. Esasında Yahudiler, Medineli Arapların İslam'a girmeleriyle birlik 
sağlamalarından pek memnun değillerdi; zira kabileler arasındaki husumet 
ve çatışmanın sona ermesini istemiyorlardı. Gerçi üç Yahudi kabilesi birlik 
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içinde değillerdi ama birilerinin bir Arap kabilesiyle anlaşmalı olması onların 
işine geliyordu; kendi aralarında çatışmalarının bir sebebi Buas savaşlarında 
anlaşmalı oldukları kabilelerin yanında savaşa girmek zorunda kalmalarıydı. 
Böylece kendi aralarında anlaşmalar gereği karşı karşıya geliyorlardı. Hz. Pey- 
gamber'in Binti Haris'in evinde onlarla imzaladığı anlaşmaya göre “din savaş- 
ları” söz konusu olduğunda Yahudiler Müslümanlara yardım etmek zorunda 
değillerdi ancak Medine'ye saldırı olduğunda şehir ortaklaşa savunulacak, Ya- 
hudiler Mekkelilerle Müslümanların aleyhinde olmak üzere işbirliği yapmaya- 
cak, sözleşmenin hükümlerine bağlı kalacaklardı. 

Uhud'dan sonra Yahudiler fiilen sözleşmeyi bozacak tutum ve davranışla- 
ra girmeye başladılar. Liderlerinden Ka'b bin Eşref -ki aynı zamanda güçlü bir 
şairdi- atlı 40 kişi ile Mekke'ye gidip Müslümanların aleyhinde olmak üzere 
Kureyş liderlerinden Ebu Süfyan'la anlaşma imzaladı. Bundan başka Müslü- 
manların aleyhinde tahkir ve tahrik edici yani savaş kışkırtıcılığı yapacak şi- 
irler okuyordu. Hz. Peygamber, bu kışkırtıcılığa son vermek üzere sütkardeşi 
olan Muhammed bin Mesleme'yi görevlendirdi, o da onu öldürdü. 

Tabii ki olaylar yatışmadı, Nadiroğulları artık iyice sözleşmenin hüküm- 
lerini bozma kararını verdiler. Son olarak Hicretin 4. Yılında Hz. Peygamber 
(s.a.) bir kan diyeti için Gars denen semtlerine gitti, onu iyi karşıladılar. Hz. 
Peygamber, sözleşme gereğince Amr ibn Ümeyye ed-Damri'nin öldürdüğü iki 
kitap ehliadamın diyeti için onlara gitmişti. Bir evin duvarı dibinde oturup on- 
ları beklerken Yahudiler aralarında alelacele karar verip onu öldürmeye karar 
verdiler. Buna göre içlerinden biri damın üstünden üzerine bir kaya parçası 
atıp öldürecekti. Hz. Peygamber bunu sezdi veya kendisine vahiy ile bildiril- 
di, hemencecik oradan uzaklaştı. Medine'ye dönüp Nadiroğullarının kalelerini 
kuşatma kararını verip yola çıktı. Onlara Medine'yi terketmeleri için 10 gün 
mühlet verdi, bu süre zarfında Medine'yi terketmeyecek olurlarsa öldürüle- 
ceklerdi. 

Kendi aralarında bunun müzakeresini yapan Yahudilerin genel kanaati 
verilen süre içinde Medine'yi terketmekti. Ancak münafıklardan Abdullah bin 
Ubeyy bin Selul onlara direnmelerini tavsiye edip yardım vaadetti. Liderleri 
Huyey bin Ahtap da münafıkların reisine güvendi. Bunun dışında Nadiroğul- 
ları 6 adet kalelerine de fazlaca güveniyorlardı, hakikaten kalelerini muhkem 
inşa etmişlerdi. Düşüncelerine göre diğer iki Yahudi kabilesi de onlara yardım 
edecekti. Fakat Mekkelilerden herhangi bir ses çıkmadı. Kısaca hiçbir yerden 
yardım gelmedi. 

Tefsir kaynakları kuşatmanın 21 gün sürdüğünü kaydediyorlar. Hiçbir 
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yardım gelmeyince Nadiroğulları korkmaya başladılar, umutlarını ve direnç- 
lerini tamamen kaybedince Hz. Peygamber'le anlaşma cihetine gittiler. Varı- 
lan anlaşmaya göre işledikleri suçun cezası olarak Medine'yi terkedeceklerdi. 
Öyle de oldu; kadınları ve çocukları ile 600 deveye yükleyebildikleri eşyalarını 
yanlarına alıp Medine'yi terkettiler. Bir bölümü Hayber'e, bir bölümü Bilad-ı 
Şam'da Eriha ve Ezri'at'a gittiler. 

Geriye evlerini, 50 zırh, 50 miğfer ve 300 kırık kılıç bırakmışlardı. Bağ ve 
bahçeleri, evleri ve geride bıraktıkları “fey” hükmünde idi, çünkü bu mallar 
savaş sonucu elde edilmemişti. Savaşla ele geçirilseydi “ganimet” hükmünde 
sayılıp gazilere dağıtılacaktı. 

Sürenin ismini aldığı “haşr” sözcüğünün iki anlama gelebileceği söylen- 
miştir: Biri Müslümanlara nispet edildiğinde kaleleri kuşatmak üzere “toplan- 
maları”; diğeri Yahudilere nispet edildiğinde “onların toplanıp sürülmeleri, 
sürgüne gönderilmeleri.” Her iki anlam da mümkündür. Çünkü sonuç itibariyle 
Müslümanlar kaleleri kuşatmak üzere toplanmış, Yahudiler de direnmekten 
vazgeçince yurtlarını terketmek zorunda kalmışlardır. 

Hakikaten Müslümanlar Nadiroğullarının bu kadar kolay teslim olup yurt- 
larını terkedeceklerini ummuyorlardı. Olayın Uhud'dan sonra cereyan etmiş 
olması da ayrıca moral üstünlüğüne yol açtı. Hem Müslümanlar bunu beklemi- 
yorlardı hem Yahudiler kalelerinin kendilerini koruyacağını umuyorlardı. Öyle 
olmadı. Bu da yüce Allah'ın aziz ve hakim olmasının sonucuydu. Onlara azap 
hiç hesaba katmadıkları yönden geldi, yüreklerine korku girdi, dayanma-di- 
renme güçlerini kaybettiler. “Allah'ın onlara hesaba katmadıkları yönden gel- 
mesi” elbette -ve haşa- Zatı'nın gelmesi değil, azabının gelmesi, onlara acı- 
yı tattırmasıdır. Giderlerken evlerini yıkıp, tahrip edip ıssız bıraktılar. Ayette 
geçen “kharb” yıkmak, viraneye, harabeye çevirmektir ki, kaynakların verdiği 
bilgilere göre Yahudiler cam çerçeve indirdiler, ellerinden geldiğince evlerinde 
tahribatlar yaptılar. Ya da sözleşmenin hükümlerini çiğnemek suretiyle yurtla- 
rını terketmek zorunda kaldılar, evleri, yurtları birer harabeye döndü. 

Ayet-i kerime mü'minlere bu olaydan “ibret almaları”nı öğütlemektedir. 
İbret, “basiret sahipleri”yle ilişkilendirilen beşeri bir etkinliktir (3/Âl-i İmran, 
13). Kelimenin sözlük anlamı karşıdan karşıya geçmek, durumdan duruma in- 
tikal etmek demektir. Gözyaşı göz yuvasından yanağa aktığı için “iberu'l ayn” 
denmiştir. “Ubur” yüzerek, köprü üzerinden, gemiyle karşı kıyıya geçmeye de- 
nir, Güçlü deveye de “abra'l kavm” denir. Geçite, tünele “abbara” denmesi bun- 
dandır. Rüya “ta'bir”i hayali olandan makul olana veya rüyada olup bitenden 
intikal eden anlam, yorum ve fikirdir (12 /Yusuf, 43). “İbare” konuşanın sarfet- 
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tiği lafızlardan dinleyenin aklına geçen manalardır. Şu halde “ibret ve i'tibar” 
görünenden görünmeyene, bilinenden bilinmeyene ulaşmak demek olup bu 
da ancak kıyas, muhakeme ve akli çaba ile olur. Fıkıh usulcüleri bu çerçevede 
“kıyas”ı bu ayete dayandırmışlardır. Mutlu insan başkalarının tecrübelerin- 
den, yaşadıklarından gerekli dersleri çıkarandır, zira bu kişinin vardığı akli 
sonuçlar başkalarının tecrübelerinden kendisine intikal etmiştir. 

Ayetle ilişkisine gelince Yüce Allah, Müslümanlara hitaben Nadiroğullarının 
başından geçenlerden dersler çıkarmaları gerektiğini hatırlatmaktadır. Onlar 
kalelerine, güç ve kuvvetlerine güveniyorlardı, birtakım anlaşmalar yapmış, des- 
tek ve yardım vaadi almışlardı, unuttukları yegâne şey Yüce Allah'ın her şeye güç 
ve kuvvet yetirdiği, anlaşmaları çiğneyenleri mutlaka cezalandırdığı hususuydu: 
Allah'a ve elçisine karşı gelmek, sözleşme hükümlerini çiğnemek, müşrik ve mü- 
nafıklarla işbirliğine girişmek ve Peygambere suikast düzenlemek ağır suçtur. 
Bu dünyada veya ahirette Yüce Allah mutlaka bu suçları cezalandırır. Akıl sahibi 
Müslümanlar bu olaydan gerekli dersleri çıkarmalı ve kendi güçlerine, maddi 
donanımlarına değil sadece Allah'a güvenip dayanmalıdırlar. İbret alması iste- 
nen akıl sahiplerinin ilk muhatabı ayetin indiği dönemin Müslümanları, kıyame- 
te kadarki muhatapları ise Müslümanların genelidir. 

Nadiroğulları ihanet etmeleri dolayısıyla sürgün cezasına çarptırıldılar. 
Bu ceza takdir edilmeseydi bile yine dünyada cezalandırılacaklardı, belki bu 
sefer onlara takdir edilecek ceza mesela dindaşları olan Kurayzaoğulları gibi 
ölüm de olabilirdi. Ağır suç işlediler; Allah'a ve Resül'üne karşı geldiler (8/En- 
fal, 13). Medine Sözleşmesi'nin kefili Allah idi, bir arada ve barış içinde yaşa- 
yacaklardı. Ne var ki kefili Allah olan sözleşmeyi tanımadılar, ayrılık çıkardılar, 
sonunda sürgün cezasına çarptırıldılar. 


- b - , v - — - 2 01. a ip 
AI gölü Çizlel le daslâ LaghzS5S Şİ Akl ya azal la 
9) ÖaAllİN kli 
5. oo Hurma ağaçlarından her neyi kesmişseniz veya kökleri üzerinde 


dimdik bırakmışsanız, (bu) Allah'ın izniyledir ve fasık olanları al- 
çaltması içindir. 


5. ayet ilginç bir noktaya değinmektedir. Süren muhasara sırasında ka- 
lelerin etrafında bulunan sık ağaçlardan bir kısmının kesilmesi icap etti. Hz. 
Peygamber de askeri mülahazalarla gerektiği kadar hurma ağacını kestirdi. 
Bunun üzerine diğer iki Yahudi kabilesi (Kurayzaoğulları ve Kaynukaoğulları) 
“Muhammed yeryüzünde fesat çıkarmayı yasaklıyor ama kendisi ağaçları kes- 
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mek suretiyle fesat çıkarıyor” diye propaganda etmeye başladılar. Hakikaten 
de hem Kur'an-ı Kerim'in genel anlatımından hem Hz. Peygamber'in açık emir 
ve tavsiyelerinden anlaşılan şu ki, sebepsiz yere ağaç kesmek kabul edilebilir 
bir davranış değildir. 5. ayet söz konusu hassasiyetin altını çizmektedir. Çünkü 
Hz. Peygamber gelen vahiy üzerine zaruri askeri mülahazalarla ağaç kestir- 
mişti. Bu Efendimiz'in keyfi olarak veya pek zaruri olmayan sebeplerle ağaç 
kestirmediği, hatta bu mülahazalarla ağaç kestirmenin, ağaç ve tabiat katliamı 
yapmanın asla caiz olmadığını göstermektedir. Olan Allah'ın izniyle olmuş- 
tu, sebeb-i hikmeti yolda çıkmış olanları (fasıkları) alçaltmak içindi. (Buhari, 
Hars, 6, Tefsir, 59/2; Müslim, Cihad, 29.) 

Bazı fakihlerin bu olaydan hareketle savaşta inkârcıların evlerinin yakıla- 
bileceğine ilişkin verdikleri cevaz sağlam delillere dayanmaz. Zira Nadiroğul- 
ları, Müslümanlara kalacağını bildikleri evlerini kullanılamaz hale getirmek 
üzere tahrip etmeye çalışırlarken Müslümanların da evlerini tahrip etme fiili- 
ne katılmaları hiç mantıklı değil. Birinin uhdesine geçecek malı tahrip etmesi 
akıllıca sayılmaz. Bazı tefsirciler söz konusu olayın kuşatma sırasında surları 
dışarıdan tahrip etmeleri, gedikler açmaya çalıştıkları anlamına geldiğini söy- 
lemektedirler ki doğru ve akla yatkın olanı budur. 

“Evlerini kendi elleriyle ve mü'minlerin elleriyle tahrip ediyorlardı” 
cümlesini tamamen mecazi anlamda ele almak da mümkündür. Sonuç itibariy- 
le Nadiroğullarını evlerini yurtlarını kaybetmişlerdir. Bu da evlerine yurtları- 
na musallat olan iki güç tarafından olmuştur. 

“Yakma” fiilinden kastedilenin bir ormanı kundaklama değil kuşatma bo- 
yunca yemek pişirmek veya gece ısınmak, aydınlanmak üzere bazı ağaçları kes- 
me amaçlı olduğunu söylemek mümkün. Nitekim askeri amaçlarla değil normal 
sivil hayatta da bu ve benzeri ihtiyaçlar için ağaçlar kesilmektedir. Eğer Hz. Pey- 
gamber, gelişigüzel ağaç kesmeyi, orman yakmayı veya düşman yurdunu başla- 
rına geçirmeye cevaz verseydi Hz. Ebu Bekir Şam'a gönderdiği orduya meyveli 
ağaçları kesmeyi yasaklaması gerekirdi. Bu durumda ağaç kesmesi zaruri askeri 
durumlarla sınırlı olup yerleşim birimlerinin taş üstüne taş bırakmayacak şekil- 
de tahrip edilmesinin İslam tarafından meşru görüldüğü fikri tamamen yanlış 
ve temelsizdir. Kadınları, çocukları, yaşlıları, din adamlarını ve savaşa katılma- 
yan sivilleri savaşta hedef seçmeyi yasaklayan bir din barbarca ağaç katliamına, 
yerleşim birimlerinin harabeye döndürülmesine cevaz vermez. 


çk) Ya YE ga Alİ ASİ EB ğa ayle li AİN GAĞİ La 
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6. o Onlardan Allah'ın elçisine verdiği “fey'e” gelince ki siz buna karşı 
(bunu elde etmek için) ne at, ne deve sürdünüz. Ancak Allah, elçilerini 
dilediklerinin üstüne musallat kılar. Allah, her şeye güç yetirendir. 

7. o Allah'ın o (fethedilen) şehir halkından Resülü'ne verdiği fey, Al- 
lah'a, Resül'e (ve Resül'e) yakın akrabalığı olanlara, yetimlere, 
yoksulları ve yolda kalmışlara aittir. Öyle ki (bu mallar ve servet) 
sizden zengin olanlar arasında dönüp-dolaşan bir devlet olma- 
sın. Resül size ne verirse artık onu alın, sizi neden sakındırırsa 
artık ondan sakının ve Allah'tan korkun. Şüphesiz Allah, cezası 
(ikâbı) pek şiddetli olandır. 


Enfal süresinde (8/1 ve 41) anlatmaya çalıştığımız gibi ganimetlerin tak- 
simiyle ilgili ilk sorun Bedir savaşından sonra ortaya çıkmış ve inen ayetler 
ganimet paylaşımını düzenlemişti. Orada da “fey”den söz ediliyordu. Buna 
göre savaş yoluyla ele geçirilen taşınır ve taşınmaz mallar ganimet hükmünde 
olup savaşçılar arasında paylaştırılacak, savaş olmaksızın barış veya anlaşma 
yoluyla ele geçirilen taşınır ve taşınmaz mallar “fey” statüsünde olacaktı. Ga- 
nimet malları özel mülk olurken, fey statüsünde olan topraklar mülkiyetleri 
devlette, üzerinde çalışanlardan alınan haraç vergisi Beytülmale aktarılırdı. 
Devlet başkanı da ayetlerde gösterildiği üzere bu geliri harcayacaktı. 

Nadiroğullarından ele geçirilen taşınır ve taşınmazlar da fey statüsüne 
sokuldu. Zira Müslümanlar at koşturmadı, kılıç kullanmadı. Nadiroğullarının 
kaleleri Medine'ye iki mil mesafedeydi, zaten yürüyerek oraya ulaşmışlardı. 
Ancak sonraki dönemde bu konuda önemli bir sorun ortaya çıktı. Hz. Ömer 
zamanında Irak fethedildiğinde Halife, komutan Sa'd bin Ebi Vakkas'a gönder- 
diği talimatla fethedilen toprakların sahiplerinin elinde bırakılmasını, gelirle- 
rinin Beytülmale aktarılmasını emretti. Öyle ki toprak va'diyle savaşa katkı ve- 
ren Buceyle kabilesine söz konusu karardan sonra parasal tazminat ödenmiş, 
vaad edilen toprak verilmemişti. 

Bu savaş yoluyla fethedilen toprakların “ganimet” değil, “fey” hükmünde 
mütalaa edildiği anlamına geliyordu ki, hükmün zahirine bakıldığında hakika- 
ten hem Kur'an ayetlerine hem Hz. Peygamber'in tatbikatına aykırıydı. Halife 
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Ömer'in gerekçesi şuydu: Eğer şimdi ben toprakları ganimet olarak savaşçılar 
arasında dağıtacak olursam, bir iki nesil sonra eski derebeylik sistemi diri- 
lecek, mallar bir avuç kimsenin tekelinde olacaktı. Oysa bu topraklarda Ye- 
men'deki San'alı çobanın dahi hakkı vardı. Bunun yanında askeri ihtiyaçlar 
artmış, buna paralel harcama giderleri de artmıştır. Abdurrahman bin Avf ve 
Talha gibi sahabeler, Hz. Ömer'e şiddetle muhalefet ettiler, günlerce tartışma 
sürdü, sonunda Hz. Ali de Halife Ömer'in isabetli düşündüğünü söyleyip alınan 
kararın geçerliliğini sağladı. Böylelikle fetihle de olsa ele geçirilen topraklar 
“haraç arazisi” statüsüne sokuldu, sadece Arap yarımadasındaki topraklar 
mülk arazi kabul edildi. Buna göre Arap yarımadasındaki arazi “mülk” Irak ve 
Suriye arazileri “haraç arazi”, İran, Hindistan ve Osmanlı arazileri “miri arazi” 
statüsüne kazanmış oldu. (Daha geniş bilgi için bkz. Ali Bulaç, Asr-ı Saadet'te 
Toprak Hukukunun Teşekkülü, Bütün Yönleriyle Asr-ı Saadet ve İslam, Edis- 
yon, İstanbul-2006; Ill, 289-318.) 

Hz. Ömer'in savaş yoluyla da olsa ele geçirilen malları fey hükmüne sok- 
ması, Müslümanlar arasındaki gelir bölüşümünde derin uçurumların açılma- 
sını önleme amacına matuftu. Kaynaklar Nadiroğulları mallarının da ağırlıklı 
olarak muhacirlere verildiğini, yoksul durumdaki iki veya üç kişiye fey'den 
pay verildiğini aktarmaktadırlar. 

7. ayetin ilk bölümü fey mallarının taksimiyle ilgili düzenlemeyi yapar. 
Malların beşte biri Allah'a ve Elçisi'ne aslında Beytülmale; geri kalan dördü: 

a) Yakınlara; 

b) Yetimlere; 

c) Dilenme durumunda olanlara. Bunların gayrimüslim yoksullar olduğu 
söylenmiştir; 

d) Yolda kalmışlara (yola çıkmış da yolda kalmış, mülteci durumuna düş- 
müş, sürgün cezasına uğramış vs.). Bu konuyu Enfal süresinde de ele almıştık. 
(Bkz. 8/Enfal, 41 ve 46. ayetlerin açıklaması.) 

Ayetin ikinci bölümü ise birkaç önemli noktaya vurgu yapar. Ayetin anah- 
tar terimi “duvle”dir. Kelime dal'ın fethiyle okunursa mastar olup güzel, sevi- 
len, peşinde koşulan şey; zamme ile okunduğunda isim olup elden ele dola- 
şan şey, güç demektir. Ragıb'a göre “duvle” mal ve servete, “devlet” ise savaş, 
makam ve nüfuza atıftır. Âl-i İmran süresinde (3/140) “Biz günleri insanlar 
arasında döndürür dururuz” cümlesindeki “duvle”, felaket veya zafer günleri 
manasında kullanılmaktadır. Her durumda iki terim arasında bir bağ var ki, 
o da iktisadi-beşeri kaynakların bir güç-makam tarafından denetlenmesidir. 
Devlet de gücünü büyük ölçüde mali ve ekonomik kontrol mekanizmalarından 
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alır, belki de devletin temel dört fonksiyonundan biri olan vergi olmaksızın hü- 
kümranlığı elde tutmak, iç güvenliği ve asayişi sağlamak ve dış düşmana karşı 
ordu besleyip savunma yapmak mümkün olmaz. Bu çerçevede Hasan el Basri 
“İmam'ın hakkı dörttür demiştir: Cuma namazını kıldırması (hükümranlığın 
temsili), fey (vergi) toplayıp harcaması, hadleri uygulaması (iç güvenlik, adli- 
ye) ve cihad ilan etmesi (dış savunmayı üstlenmesi).” 

Şu halde “devlet” büyük ölçüde gücünü idari (bürokratik), mali ve ekono- 
mik kaynakların kontrolünden aldığına göre söz konusu kaynakların adil bö- 
lüşümü, aynı zamanda siyasi iktidarın adil kullanımının da teminatıdır. Çünkü 
servet kimin elinde toplanmışsa egemenlik, kanunlar ve askeri güç de onun 
eline geçmiş demektir. 

aa) Toplumun belli başlı gelir kaynağı olan ganimet toplumun servetidir, 
ganimetin dağıtımında ve bugün bilinen deyimle gelir bölüşümünde öncelikli 
olarak korunması gereken muhtaç-yoksul zümrelerdir. 

bb) Servet belli bir sınıfın elinde toplanmasın, bu temerküze, haksız ser- 
maye düzeninin kurulmasına yol açar. Servet yani tabii, beşeri ve iktisadi kay- 
naklar belli bir sınıfın elinde temerküz ederse gelir adaletsizliklerine, sınıfsal 
ayrımlara yol açar. Serveti elinde toplayan siyasi iktidarı da belirlemeye başlar. 

cc) Gelir bölüşümünün esaslarını sizler değil, Hz. Peygamber belirleye- 
cektir, çünkü o ilahi vahiy desteğinde hareket ettiğinden kimsenin çıkarını gö- 
zetmez, adaletsizlik yapmaz. Bu da bütün zamanlar için gelir bölüşümünün 
İslami genel hükümlere, adalet prensiplerine göre sağlanması gerektiğini ima 
etmektedir. Çünkü Hz. Muhammed (s.a.) Miladi 632 yılında bu dünyadan ir- 
tihal ettiğine göre, idari-bürokratik ve mali-ekonomik kaynakların bölüşümü 
onun sünnetinde takip ettiği esaslara göre olacaktır ki, adil bölüşümün temel 
ilkeleri Kur'an-ı Kerim'in ana çerçevesinde mevcuttur, Efendimiz'in sünneti ve 
sireti bu ilkelerin ete kemiğe bürünmüş halidir. 

7. ayette servet dağılımına baktığımızda şununla karşılaşıyoruz: Ekono- 
mik ve mali servetin yani beşeri ve tabii kaynakların tek elde toplanmasına 
karşı adil bölüşümle somut tedbir alınıyor; iktidar sahiplerinin harcama yet- 
kilerine gelirin ancak 1/5'ü ayrılırken 4/5'i yani yüzde 80'i yoksul ve muh- 
taç kesimlere ayrılıyor. Böylelikle yoksullar ve zayıflar sadece iktisadi olarak 
güçlenmiyorlar aynı zamanda iktidara da gelirleri oranında katılmış oluyorlar. 
Çünkü İslam'ın ilgili hükümlerinin ruhuna bakıldığında, ekonomide asıl prob- 
lemin ve nihai hedefin, modern bakış açısının empoze ettiği “iktisadi büyüme” 
değil, “adil bölüşüm”dür. Adil bölüşüm idari-bürokratik ve mali-ekonomik dü- 
zenlemelerin tümünü içine alır. 
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Diğer husus söz konusu taksim hiçbir şekilde iktidar sahiplerinin keyfine, 
akıllarınca dağıtımlarına, insaf ve merhametine bırakılamaz. Hz. Peygamber 
yegâne belirleyici konumdadır: O ne verirse yani bölüşümü nasıl uygun gö- 
rürse Müslümanlar onu kabul edecek, bu konuda Allah'tan korkulacaktır. Yani 
Hz. Peygamber'in dağıtımına karşı çıkan Allah'ın kendisine ilham ettiği adil 
taksime karşı çıkıyor demektir. Adil bölüşüme karşı çıkan servetin, toplumun 
iktisadi, tabii ve beşeri kaynaklarının tek elde toplanmasını, sınıflar arasında 
uçurumlar olmasını istiyor demektir. 

“Resül size ne verirse artık onu alın, sizi neden sakındırırsa artık 
ondan sakının” emri ayetin iniş sebebi göz önüne alındığında fey mallarının 
paylaşımıyla ilgili olup buna karşı vuku bulması muhtemel itirazların önüne 
geçme amacına matuftur. Ancak hüküm bu özel (hususi) sebeple sınırlandı- 
rılamaz, genel hüküm olarak Müslümanlar Hz. Peygamber'in buyruklarına, 
onun dini anlama biçimine, tatbikatına, ikrarlarına ve fiillerine kısaca sünneti- 
ne tabi olmakla yükümlüdürler. (3/Âl-i İmran, 32.) 

Hz. Peygamber kendinden hüküm koymadığı, tatbikatı vahiy kontro- 
lü altında olduğu ve hiçbir şekilde Kur'an'a aykırı düşmediği için Hz. Pey- 
gamber'e itaat dolaylı olarak Yüce Allah'a itaat anlamına gelir. Bu yüzden 
Hz. Peygamber'e karşı çıkan aslında ona vahiy indiren Allah'a karşı çıkmış 
sayılır. Bu suçu işleyenleri şiddetli azap beklemektedir. Hz. Peygamber (s.a.) 
Şu uyarıda bulunmuştur: 

“Size herhangi bir şeyi yasakladığım zaman ondan kesinlikle uzak duru- 
nuz, bir şeyi emrettiğimde de onu, gücünüz yettiği kadar yapınız.” (Buhari, 
İ'tesam, 2; Müslim, Hac, 412.) 
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8. (Bundan başka bu mallar,) Hicret eden fakirleredir ki, onlar, Al- 
lah'tan ve O'nun Resülü'ne yardım ederlerken yurtlarından ve 
mallarından sürülüp-çıkarılmışlardır. İşte bunlar, sadık olanlar 
bunlardır. 

9. Kendilerinden önceoyurdu (Medine'yi) hazırlayıp imânı (gönülle- 
rine) yerleştirenler ise, hicret edenleri severler ve onlara verilen 
şeylerden dolayı içlerinde bir ihtiyaç (arzusu) duymazlar. Kendi- 
lerinde bir açıklık (ihtiyaç) olsa bile (kardeşlerini) öz nefislerine 
tercih ederler. Kim nefsinin 'cimri ve bencil tutkularından' ko- 
runmuşsa, işte onlar, felah (kurtuluş) bulanlardır. 

10. Birde onlardan sonra gelenler, derler ki: “Rabbimiz, bizi ve biz- 
den önce imân etmiş olan kardeşlerimizi bağışla ve kalplerimiz- 
de imân edenlere karşı bir kin bırakma. Rabbimiz, gerçekten sen, 
çok şefkatlisin, çok esirgeyicisin." 


Yukarıda anlatıldığı üzere Nadiroğullarından elde edilen mal ve mülk- 
ler gaziler (gazveye, savaşa katılanlar) arasında paylaşılmayıp fey hükmüne 
sokuldu. Amaç Müslüman toplumda varolan gelir farkını düzeltmekti. Muha- 
cirler Kureyş'in ağır baskıları karşısında mallarını, mülklerini terkedip Me- 
dine'ye sığınmışlardı, tek suçları herhangi bir dünyevi karşılık beklemeden 
Allah'a ve Resülü'ne yani İslam davasına verdikleri destek idi. Bu da onların 
bir anda yoksul, yardıma muhtaç duruma düşmelerine yol açmıştı. Medineli 
ensar onlara evlerini açmış, hertürlü maddi ve manevi yardımı yapmışlardı. 
Fakat tabii ki bu durum günün birinde nihayete ermeliydi. Nadiroğullarından 
elde edilen mallar önceliklere muhacirlere dağıtıldı, yukarıda işaret ettiğimiz 
üzere yoksul iki ensar da bundan yararlandı. Muhacirler bunu fazlasıyla hak 
ediyorlardı çünkü söz ve davalarında doğru, samimi ve kararlı (sadık) kimse- 
ler olduklarını kanıtlamışlardı. 

Muhacirlerin dışında ensar vardı ki, onlar da Medine'nin yerli ahalisiy- 
di. Onlardan yani hicretten önce Medine'yi imanla onlara, İslam'ın kök salıp 
yayılmasına çalışmış, Medine'yi sosyo-politik olarak hazırlamışlardı. Medineli 
ensar muhacirleri içten seviyorlardı. Nadiroğulları malları muhacirlere dağı- 
tıldığında bundan herhangi bir rahatsızlık duymadılar, içlerinde haklı olarak 
pay alma beklentisi içinde olanlar var idiyse de ayetin inişiyle herkesin içi 
yatıştı. Çünkü hem muhacirlerin bir parça da olsa iktisadi durumları düzeli- 
yor hem artık ensar üzerine yük olmaktan kurtuluyorlardı. Ensar Medine'yi 
ve iman yerlerini yurt edinmişlerdi. Kurtubi'nin yerinde söylediği gibi “iman 


” 


yurt edinilecek yer olmadığı”ndan ayeti “Medine'yi iman yurdu” şeklinde an- 


20 ALI BULAÇ-KUR'ÂN DERSLERİ/DIRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


lamak gerekir. Ensar muhacirlerden önce Medine'yi iman yurdu edinmişler, 
muhacirlerin gelişine ve İslam'ın mekânda tezahür edip “medine, medeniyet 
olması”na hazırlık yapmışlardı. Medine'ye “iman yurdu (Daru'l iman” ve “Hic- 
ret yurdu (Daru'l hicre)” denmiştir. 

9. ayette “isar” kelimesi geçmektedir. Kelime ihtiyacı olduğu halde baş- 
kalarını kendine tercih edenler için kullanılır. İslam ahlaki ve toplumsal da- 
yanışmasının anahtar terimlerinden biridir. İlk nesil Müslümanlar yani en- 
sar ve muhacirler kendi aralarında bunun çarpıcı örneklerini koymuşlardır. 
Bu kimseler yakinin bilgisine, imanın sevgisine ve kendilerini denetleme gü- 
cüne sahip seçkin bir cemaatti. Özellikle Medineliler bunun somut örneğini 
ortaya koymuşlardı, çünkü evlerini ve bütün imkânlarını Mekkeli muhacir- 
lere açmışlardı. İsar sadece bollukta değil, darlıkta başkasını kendi nefsine 
tercih etmektir. 

İsar nefsin tutkularını yenmeye bağlı yüksek ahlaki bir erdemdir. Ayette 
geçen “şuhha” aşırı cimrilik, hasisliğin ve cimriliğin ileri derecesi veya baş- 
kasının da malına, parasına göz koyan kimse için kullanılır. Kelime, devenin 
net gürlemeyip boğuk ses çıkarmasından alınmıştır. Ahzab süresinde (33/19) 
mala düşkünlük manasında kullanılmıştır. Nefislerine karşı ahlaki mücadelede 
başarılı çıkanlar kurtuluşa eren kimselerdir (bkz. 4/Nisa, 128). Hz. Peygamber 
şöyle buyurmuştur: “Zulümden sakınıp kaçının. Çünkü zulüm, kıyamet günün- 
de zulmedene zifiri karanlık olacaktır. Cimrilikten de sakınınız. Çünkü cimrilik 
sizden önceki ümmetleri helak etmiş, onları birbirlerinin haksız yere kanlarını 
dökmeye, haramlarını helal saymaya sevketmiştir." (Müslim, Birr, 56.) 

10. ayette geçen “Bir de onlardan sonra gelenler"in kim olduğu konusun- 
da görüş ayrılığı ortaya çıkmıştır. Kimilerine göre bunlar, muhacir ve ensardan 
sonra gelen sahabiler, kimilerine göre tabiin yani sahabe sonrası nesil ile kı- 
yamete kadar gelecek olan Müslümanlardır. (Asr-ı Saadet kavramı ve ilk nesil 
Müslümanların fazileti için bkz. 9/Tevbe, 100. ayetin açıklaması.) 

Sözün genel akışından ilk görüşün daha isabetli olduğu söylenebilir. Zira 
ayetin devamında bunların “Rabbimiz, bizi ve bizden önce imân etmiş 
olan kardeşlerimizi bağışla ve kalplerimizde imân edenlere karşı bir 
kin bırakma. Rabbimiz, gerçekten sen, çok şefkatlisin, çok esirgeyi- 
cisin” şeklinde dua ettikleri belirtilmektedir. Bunun da Nadiroğullarından 
elde edilen fey mallarıyla ilgili olduğu anlaşılıyor. Fey'denensara verilmeyin- 
ce bir ihtimal içlerinden “Neden dağıtımda muhacirler tercih edildi?” diye 
bir soru geçmiş olabilir. Ama Hz. Peygamber'in dağıtımında asla adaletsizlik 
olmayacağını anladıklarında bunun ihtiyaca binaen olduğu ortaya çıkmış, bu 
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da onların mü'min muhacir kardeşlerine karşı bir kin bırakmaması için du- 
alarına konu olmuştur. 

İkinci görüşe göre burada sözü edilenler “kıyamete kadar gelecek mü'min- 
ler”dir. Sevad arazisi ganimet statüsünden çıkartılıp fey statüsüne sokuldu- 
ğunda Hz. Ömer uzun uzun düşündükten sonra, araziler üzerinde kıyamete 
kadar gelecek Müslümanların hak sahibi olduğu görüşünü bu ayete dayandır- 
mıştır. Onun içtihadına göre “zekâtı” konu alan Tevbe, 60. ayeti zekâtın harca- 
ma yerlerini saydığı kimselere; Enfal, 41. ayet ganimetin kimlere verileceğini 
düzenlerken, Haşr, 10. ayeti de fey mallarının kıyamete kadar gelecek mü'min- 
lere ayrılacağı hükmünü getirmektedir. Bu ayeti okuduktan sonra şunları söy- 
lemiştir: “Andolsun, eğer yaşayacak olursam Himyer dağının tepesindeki ço- 
bana dahi bu maldan, alnı terlemeden pay ulaşacaktır.” 


Öa 19348 öalİl 4 ei oskar aöb il 5 
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kva dallar 12 Gl İNE İNN gal üzzsle 
11, Münafıklık edenleri görmüyor musun ki, Kitap ehlinden inkâr 
eden kardeşlerine derler ki: “Andolsun, eğer siz (yurtlarınızdan) 
çıkarılacak olursanız, mutlaka biz de sizinle birlikte çıkarız ve 
size karşı olan hiç kimseye, hiçbir zaman itaat etmeyiz. “Eğer size 


karşı savaşılırsa elbette size yardım ederiz.” Oysa Allah, şahitlik 
etmektedir ki onlar, gerçekten yalancıdırlar. 


22 ALI BULAÇ-KUR'ÂN DERSLERİ/DIRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


12. Andolsun, (yurtlarından) çıkarılacak olurlarsa onlarla birlikte 
çıkmazlar. Onlara karşı savaşılırsa da, kendilerine yardımda bu- 
lunmazlar; yardım etseler bile (arkalarına) dönüp-kaçarlar. Sonra 
kendilerine yardım edilmez. 

13. Herhâlde içlerinde 'dehşet ve yılgınlık uyandırma bakımından' 
siz, Allah'tan daha çetinsiniz. Bu, şüphesiz onların 'derin bir kav- 
rayışa sahip olmamaları' dolayısıyla böyledir. 

14, Onlar, iyice korunmuş şehirlerde veya duvar arkasında olmaksı- 
zın sizinle toplu bir hâlde savaşmazlar. Kendi aralarındaki çar- 
pışmaları ise pek şiddetlidir. Sen onları birlik sanırsın, oysa kalp- 
leri paramparçadır. Bu, şüphesiz onların akletmeyen bir kavim 
olmaları dolayısıyla böyledir. 

15. Kendilerinden önce yakın geçmişte olanların durumu gibi; onlar, 
yaptıklarının sonucunu tatmışlardır. Onlara acı bir azap vardır. 

16. Şeytanın durumu gibi; çünkü insana “inkâr et” dedi, inkâr edin- 
ce de: “Gerçek şu ki ben senden uzağım. Doğrusu ben, âlemlerin 
Rabbi olan Allah'tan korkarım” dedi. 

17. Sonunda onların akıbetleri, şüphesiz ateşin içinde ikisinin de sü- 
resiz olarak kalıcı olmalarıdır. İşte zalim olanların cezası budur. 


Nadiroğullarının kaleleri kuşatılınca münafıklar onlara destek sözü verdi- 
ler. Öyle ki Kaynukaoğulları gibi Nadiroğulları sürülecek olsalar bile kendileri 
de Medine'den sürülmeyi göze alacaklardı. Savaş durumu ortaya çıkacak olsa 
münafıklar Yahudilerin safında Müslümanlara karşı savaşacaklardı. Hakikatte 
münafıklar yalan söylüyordu, samimi değillerdi, sözlerini de yerine getirme- 
yeceklerdi. Muhtemelen olayın vukuundan önce inen bu ayetler onların kişilik 
profilini ve alacakları tavrı önceden haber veriyordu. Ayetlerin olay sırasında 
indiklerini düşünecek olsak, bu durumda vahiy onların iç yüzlerini apaçık or- 
taya koyuyor, iç dünyalarını deşifre ediyordu. Nitekim de öyle oldu yani Yahu- 
dilere hiçbir yardımda bulunmadılar, gereksiz yere onları Müslümanlara karşı 
tahrik edip sürgün cezasını almalarına sebep oldular. 

11. ayet ilginç bir biçimde münafıklar için “Kitap ehlinden inkâr eden 
kardeşler” tabirini kullanmaktadır. Yani içi dışı bir olmayan, Müslümanlar- 
dan görünüp de aslında Yahudi veya Hıristiyanlardan yana tavır koyanlar, dış 
söylem, yüzü ve retoriği ne olursa olsun Kitap ehlinden inkârcı olan düşmanla- 
rın inanç kardeşi sayılır. Yahudiliği kana, ırka ve Yahudi bir anneden doğmaya 
bağlayan Yahudiler her ne kadar başka din ve ırktan olanları “kardeşleri” ka- 
bul etmeseler bile, Kur'an-ı Kerim münafıklara onların inanç kardeşi sıfatı ver- 
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mektedir. Belki bu bize, her ne olursa olsun dünyadaki bütün Müslümanların 
yekvücut olmaları, ortak bir davayı savunmaları ve parçalanıp bir bölümünün 
diğerleriyle açık veya gizli ittifak içine girmemesi gerektiğini hatırlatmaktadır. 

13-16 arası ayetler Yahudiler hakkındadır. Ruh hallerine bakıldığında 
Müslümanlardan büyük korku duydukları anlaşılıyor. Öyle ki onlar Allah'tan 
daha çok Müslümanlardan korkmaktadırlar. Oysa inançları sağlam olsaydı 
Allah'tan üstün güç olmadığını ve asıl yardımın Allah'tan geleceğini bilmeleri 
gerekirdi. Allah'a gerektiği gibi inanıp güvenmeyen, O'nun yardımına itimat 
etmeyen tabii ki maddi tedbirler almakla yetinmeyecek, Allah'ı hesaba katma- 
yacaktır. Nadiroğulları da savunması güçlü şehirlere, muhkem surlara, kalele- 
re güveniyorlardı, Müslümanlarla da meydanlara çıkıp savaşmıyorlar, savaşı 
duvar arkasından sürdürüyorlardı. Toplu halde de savaşmıyorlardı. Burada 
dikkatten kaçmaması gereken birkaç nokta var: 

a) Yahudiler Allah'tan çok maddi donanıma, güçlü savunmaya güvenmek- 
tedirler; 

b) Savaşı duvarların arkasından yürütmektedirler, apaçık meydana çıkma- 
maktadırlar. Bu tarih boyunca güçlü enstrümanlar, araçlar, başka güç ve devlet- 
ler, politik, askeri, mali, medya ve başka araçlar kullandıklarını ima etmektedir. 
Yahudi lobileri dünyanın her yerinde parlamentoları, medyayı, mali piyasaları, 
ticari hayatı, politik ve askeri karar mekanizmalarını etkilemekte; bir bakıma 
Yahudiler savaşlarını bu enstrümanlar üzerinden yürütmektedirler; 

c) Yahudiler hakikatte kendi aralarında birlik ve beraberlik içinde değil- 
lerdir. Kendi hallerine bırakıldığında tarihte de bolca örneklerine rastlandığı 
üzere aralarında derin çekişmeler yaşar, bölünür, parçalara ayrılırlar. Onları 
bir araya getiren antisemitik gibi saldırılar, Yahudilerin tümüne yönelen hu- 
kuk ve ahlak dışı toplu kıyım, soykırım türü tehlikelerdir. Kendi aralarındaki 
çatışmalar şiddetlidir, oysa dışarıdan bakan onları birlik zanneder. Öyle de- 
ğildir, nitekim Kaynukaoğulları Medine'den sürüldüklerinde Nadiroğulları ve 
Kurayzaoğulları onlara yardım etmediler. Nadiroğulları olayında da Kurayzao- 
gulları kendi ırkdaşlarının ve dindaşlarının yardımına koşmadı. 

Bu genel ifadeyi Yahudilere tahsis etmek doğru değildir. Esasında bütün 
inkâr edenler için geçerlidir: Müslümanlar karşısında ortak cephede topla- 
nanlar kendi aralarında görüş ayrılığına düşerler, şiddetli çatışmalara girerler. 
Müslümanlar bu temel bilginin farkına vardıklarında ne yapmaları gerektiğini 
bilirler. Yapılması gereken şey söz konusu dağınıklıktan yararlanıp birlik ve 
beraberlik içinde hareket etmektir. Kur'an-ı Kerim, bu bilgiyle temel bir stra- 
teji için önemli bir ipucu vermektedir. İnkârcıların kendi aralarındaki parça- 
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lanmışlık (tefrikanın) sebebi akıllarını doğru kullanmamaları, iyice düşünme- 
meleri dolayısıyladır. Müslümanlar da benzer bir tefrikaya düşecek olurlarsa 
onlar da düşünme yeteneğini kullanmayan kimseler olacaklardır. Aklını kulla- 
nan kimse birtakım fedakârlıklar yaparak birlik ve beraberlik içinde olmanın 
daha faydalı olduğunu anlar. 

15. ayette zikri geçen “Kendilerinden önce yakın geçmişte olanların du- 
rumu” Kaynukaoğullarına göndermedir. Medine Sözleşmesi ile Medine'de 
birlikte yaşama taahhüdünde bulunan Kaynukaoğulları hicretin 21. ayında 
sözleşmenin hükümlerini tanımadıklarını ilan ettiler. Bir Müslüman kadın 
bir Yahudi kuyumcuda alış veriş yaparken, kuyumcu yüzünü açmasını istedi, 
kabul etmeyince başka bir Yahudi arkadan eteğinin ucunu beline bağladı, ka- 
dın ayağa kalkınca belden aşağı vücudu açıldı, edep yerleri göründü. Yahudi- 
ler kahkahalarla gülmeye başlayınca kadın bağırdı, o sırada oradan geçen bir 
Müslüman olaya müdahil olup bir Yahudi'yi öldürdü, onlar da Müslümanı öl- 
dürdü. Aslında olay adli bir vak'a iken ve adli olarak çözülmesi mümkün iken 
Yahudiler, küstah bir tutum takındılar, kalelerine çekilip anlaşmayı tanımadık- 
larını ilan ettiler. Hz. Peygamber, onları kuşattı, görüşmeler sonucunda Şam 
bölgesine gitmeye razı oldular. (Bkz. 5/Maide, 51-53; 8/Enfal, 55-59.) 

İster münafıklar ister onlara kanan Yahudilerin durumu insan-şeytan iliş- 
kisine benzer. Nadiroğulları münafıklara kanıp Müslümanlara karşı direnme 
kararı aldılar ama münafıklar onları yarı yolda bıraktı, vaadlerinin hiçbirini 
yerine getirmediler. Şeytan da insana inkârı önerince birtakım vaadlerde bu- 
lunur. İnsan şeytana kanıp da inkâr edince bir süre sonra aldatıldığını, yanıltıl- 
dığını, yoldan çıkarıldığını anlar, büyük bir hüsrana kapılır. Şeytana dönüp de 
“Sen n'aptın, niye beni yanıltıp yoldan çıkardın” dediğinde veya diyecek olsa 
şeytan “Benim seninle ilişkim yok, ben Allah'tan korkarım” der. Şeytanın Al- 
lah'tan korktuğunu söylemesinin üç anlamı olabilir: 

a) Sahiden aslında Allah'tan korkar, çünkü bilgisi ve zihni donanımı, 
isyan etmezden önceki konumuyla Allah'ın âlemlerin Rabbi olduğunu, hiçbir 
güç ve kuvvetin O'nun kudreti karşısında bir değer ifade etmeyeceğini bilir. 
Buna rağmen kibrini yenemiyor, isyan etmeye ve konumlarından dolayı kıs- 
kandığı insanı yoldan çıkarmaya devam ediyor; 

b) Şeytan insanla alay ediyor. “Bak ben bile Allah'tan korkuyorum, sen 
inkâra saptın, Allah'tan korkmayı akıl etmedin" demeye getiriyor. 

c) Şeytan gerçekte kimseye güç yetirmeyeceğini bildiği halde insanı inkâr 
ve isyan bataklığına sürükledikten sonra “Ben Allah'tan korkarım” diye elini 
ayağını çekiyor. 
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d) İnsanı yoldan çıkarıncaya kadar insana Allah korkusunu telkin ediyor 
fakat yanlış yol gösterip onu inkâra ve isyana sevkediyor. Bu şeytanın insanı 
Allah'la aldatmasının bir türüdür. Nice insan hata ve isyanda olduğu halde yine 
de Allah'tan korktuğunu söylemekten geri kalmamakta ama bu korkunun ge- 
reklerini yerine getirmemektedirler. 

Ayette şeytanın korkusunun “takva” değil de “havf” ile ifade edilmiş olma- 
sı dikkat çekicidir. Takvada Allah'ın koyduğu yasaklara riayet, Allah'a benliğin 
her şeyiyle sevgi, haşyet ve saygı duymak vardır ki, havf'ta soyut korku söz 
konusudur. 

Şeytan ve yoldan çıkardıklarının akıbeti pek kötüdür, ateşin içinde süresiz 
kalacaklardır (8/Enfal, 48). Münafıkların ve sözleşme hükümlerini çiğneyen 
Nadiroğullarının akıbeti bunun gibidir. Bu yerli yerinde hareket etmemeleri- 
nin yani Allah'a ve Elçisi'ne karşı gelip zulmetmelerinin sonucudur. Bütün za- 
limler aynı akıbete uğrayacaklardır. 
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18. Eyimân edenler, Allah'tan korkun. Herkes yarın için neyi takdim 
ettiğine baksın. Allah'tan korkun. Hiç şüphesiz Allah, yaptıkları- 
nızdan haberdardır. 

19. Kendileri Allah'ı unutmuş, böylece O da onlara kendi nefisleri- 
ni unutturmuş olanlar gibi olmayın. İşte onlar, fasık olanların ta 
kendileridir. 

20. Ateşhalkıile cennet halkı bir olmaz. Cennet halkı 'umduklarına 
kavuşup mutluluk içinde olanlardır.” 


18. ayette “takva” sözcüğü iki defa kullanılmıştır. Tefsircilere göre ilki geç- 
miş günahlardan tevbe etmek, ikincisi gelecek günahlardan sakınmak anla- 
mındadır. Ancak Allah'ın emir ve yasaklarından sakınma konusunda te'kid için 
de iki kere kullanılmış olabilir. “Herkesin yarın için neyi takdim ettiğine 
bakması”na gelince, Araplar “yarın"”ı yakın gelecek için kullanırlar. Buna göre 
yarın kıyamet gününe atıftır. Bu, kıyametin pek yakın olduğu anlamındadır. 
Sakın insan gaflete, tul-u emele kapılıp hiç ölmeyecekmiş, yapıp ettiklerinden 
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hesap vermeyecekmiş gibi davranmasın; hesap pek yakındır. Kişi önden yani 
dünyada yaşarken hayır veya şer, iyilik veya kötülük, iman veya inkâr, güzellik 
veya çirkinlik olarak her ne yapmışsa ahirette ürün olarak biçecektir. Allah her 
şeyden haberdardır. (Bkz. 2/Bakara, 110; 73/ Müzzemmil, 20.) 

19. ayet bizi derin bir anlam dünyası üzerine düşünmeye davet etmekte- 
dir. Ayet insanın Allah'ı unutması ile Allah'ın ona kendi nefsini unutturmasın- 
dan söz eder. Bazıları ayetteki “nefs” sözcüğünü “can” olarak tercüme etmek- 
tedirler. Bu, kelimeyi ve ayette ifade edilmek istenen meramı karşılamaz. Can 
bütün canlı varlıklarda mevcut bulunan hayati faaliyetin esasıdır. Bitkilerde 
ve hayvanlarda da can vardır, canlı varlıklardır. Filozoflar canın bu türevine 
nebati ve hayvani ruh demişlerdir. Nefs ise ruhla daha yakın ilişkili benlik, öz- 
varlıktır. Nefsin içinde ruh, can olduğu gibi akıl, irade, bilgi ve kudret de bu- 
lunmaktadır. İnsanın kendini idrak etmesi, kendi bilincinde olması nefsinin 
varlığının farkında olmasıdır. 

Nefha-i ruhun en esaslı türevi olan nefs Rabbiyle bağlantılıdır. Şu halde 
devamlı olarak ve her durumda Allah bilincini taşıması, Allah'ı hatırında tut- 
ması ve O'na huşu ve haşyetle, yüksek bilinçle yönelmesi gerekir ki, bu varolu- 
şunun temel sebeb-i hikmetidir. Allah'tan uzaklaştığı zaman sebeb-i hikmetini 
kaybetmiş olur. Nefsin Allah'ı unutması birkaç şekilde olabilir: Nefis Allah'ın 
emir ve yasaklarına riayet etmediğinde Allah'ı unutur. Kişi suç ve günah işleye 
işleye kalbi paslanır, Allah'ın nuruyla aydınlanması gereken kalp ile nur arasın 
kalın pas tabakası girdiğinden asli irtibat, iletişim ve diyalog kopar. Emir ve 
yasaklara riayet etmeyen kendisi için iyilik, güzellik ve hayır işleme meleke ve 
yetilerini de kaybeder. Nefsin Allah'ı unutması O'na verdiği sayısız nimetlere 
şükretmeyi bir kenara bırakması; sahip olduğu imkân ve avantajları kendin- 
den bilmesidir. Bu duruma düşen kişi kibirlendiği için kalbi taşlaşır, asli fonk- 
siyonlarını kaybeder. Şükretmeyi unutanlar genellikle rahat ehli, refah içinde 
yüzen kimselerdir. Refahta ve bollukta Allah'a şükretmeyi unuttuklarından 
darlık ve zorluk zamanlarında da Allah onları unutur yani onlara yardım et- 
mez, inayet ve lütfundan mahrum eder (9/Tevbe 67). 

Bütün bunlar bizi insan için en değerli ve lüzumlu bilginin marifetünnefs 
olduğu sonucuna götürmektedir. Nefsinin enva-i türlü hallerini bilmeyen, iç ve 
dış dünya arasında doğru irtibat kurmayan ve kendi varoluş bilinci ve amacı 
konusunda yeterince tefekkür etmeyen kimseler marifetullaha da sahip ola- 
madıklarından varlıkta ziyan olmuş kimseler hükmündedirler. Dünyanın ca- 
zibesi çekiciliği, tüketim arzusu, doymaz istekleri varlıklarını istila ettiği için 
hayatı bir oyun ve eğlence olarak algılamakta, bedensel şehvet ve iştahların- 


59/Haşr Süresi/21 27 


dan, haz ve hızdan başka bir şey bilmemektedirler. Enfüsi ve afaki ayetler üze- 
rinde düşünen kimseler marifetünnefse, marifetülhalka ve marifetullaha sa- 
hip olduklarından devamlı Allah'ı hatırlamakta, O'nun emir ve yasaklarından 
sakınıp korkmakta, Allah da onlara lütuf ve ihsanda bulunmaktadırlar. Allah'ı 
unuttukları için Allah'ın kendilerine nefislerini unutturduğu kimseler yoldan, 
Allah'ın koyduğu sınırlardan dışarı çıkan kimselerdir. 

Tabii ki yapıp ettikleri dolayısıyla ateşte azap görmeye müstahak olanlar 
ile yine yapıp ettikleri dolayısıyla cenneti hak edenler aynı değildirler. (5/Ma- 
ide, 100; 32/Secde, 18 ve 38/Sad, 28.) İkincileri kurtulmuşlardır. 


410) Bağl AZİRİ yeli ğa YE sz ZİN 


21. Şayetbiz bu Kur'ân'ı bir dağın üzerine indirmiş olsaydık, andol- 
sun onu Allah korkusundan saygı ile baş eğmiş, parça parça ol- 
muş görürdün. İşte Biz, belki düşünürler diye, insanlara böyle 
örnekler veririz. 


21.ayet bir varsayımdan söz etmektedir: Buna göre eğer Kur'an mesajı bir 
dağın üzerine inmiş olsaydı azametiyle öne çıkan dağ Allah korkusundan saygı 
ile baş eğmiş, parça parça olurdu. “Huşu”” ruhun derinliklerinde karşılığı olan 
içten, gönülden yakarıştır. Haşyet kalpte ortaya çıkar ama vücut organlarında 
tezahürü gözlemlenebilir. Mesela “namazı haşyetle kılan”ın iç durumu bede- 
ninde gözlenebilir (23/Mü'minun, 2). İç haşyeti ses tonunda veya özün bakı- 
şında gözlemlemek mümkün. 21. ayette “huşu'” kelimesinin saygı ve sevgiyle 
karışık korku demek olan “haşyet”le ilgisi vardır. Çünkü sadece içten yakarış 
ve iç huzur söz konusu olsaydı dağın paramparça olması için sebep kalmaz- 
dı. Oysa şayet Kur'an üzerine inseydi dağ huşu ve haşyet yanında paramparça 
olur, darmadağın olurdu. Pekiyi bundan ne anlamak gerekir? 

Tefsirciler genel olarak insan ile dağ arasında “akıl” temelinde bir analoji 
kurar ve eğer dağ akıl sahibi varlık olup da vahye muhatap olsaydı paramparça 
olur derlerdi. Fakat bu makul değil. Zira eğer ayetin bizi yönlendirmek istediği 
insanın akıllı vasfı ise, aklına rağmen insan dağ gibi paramparça olmuyor. Öyle 
ise akıl sahibi olsaydı dağ da insan gibi paramparça olmayabilirdi, olmazdı da. 
Bize göre burada başka bir faktörün rol oynuyor olması gerekir. Şöyle ki: 

Dağın belirgin özelliği devasa bir kütle olması, göğe doğru yükselmesi, 
taş-kaya yığını olması ve yerin kazığı fonksiyonunu yerine getirmesidir. Özel- 
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likle büyük dağlara baktığımızda bu cansız varlıklar bize azameti hatırlatır. 
Kendi kendilerine varolmadıklarına göre dağlar Yüce Allah'ın isimlerinden “el 
Azim” ismini kendilerinde tecelli ettirirler. Belki dağa bir veya iki-üç ilahi is- 
min tecelli şansı verilmiştir. Dağın kapasitesi bu kadardır ve kendi kapasitesi- 
ne göre üstlendiği-yüklendiği isimlerin fonksiyonlarını yerine getirir. Bu hali 
yüce Allah'ı yüceltmesi, lisan-ı haliyle O'nun azametini hatırlatması, el Azim 
ismini dile getirmesidir. Dağın tesbihi ve zikri budur, kapasitesi oranındaki 
isimlerle sınırlıdır. Bu yüzden hipotetik olarak eğer dağa ilahi mesaj inecek 
olsaydı ona sadece Allah'ın el Azim ismini, azamet sıfatını hatırlatmakla sınırlı 
olabilirdi. İsimlerin tümünün marifetini veren vahiy inecek olsaydı dağın buna 
dayanması mümkün olamazdı. 

Kur'an vahyi insana gelmiştir. İnsan vahyin tamamına muhatap kılınmış, 
mesajın tamamını kavramış, özümsemiş, Hz. Peygamber'in örnekliğinde hayatı- 
na tatbik etmiştir. Bu diğer tabiat kuvvetleri ve varlıklarıyla mukayese edildiğin- 
de sadece insana mahsustur. İnsanlar içinde de Kur'an vahyini alan, özümseyen, 
tebliğ edip hayatında tatbik eden yegâne insan Nübüvvet zincirinin son halkası 
Hz. Muhammed (s.a.)dir. O örnek şahsiyet, ideal insandır. 21. ayetteki nüzul-u 
Kur'an'ı Ahzab süresindeki (33/72) “emanetler” ışığında anlayabiliriz: 

“Gerçek şu ki, biz emanetleri göklere, yere ve dağlara sunduk da onlar bunu 
yüklenmekten kaçındılar ve ondan korkuya kapıldılar; onu insan yüklendi. Çün- 
kü o, çok zalim, çok cahildir.” Bu ayette gökler ve yer yanında özellikle “dağlar” 
da zikredilmiştir. Ahzab süresinde anlatmaya çalıştığımız üzere, Yüce Allah 
varlıkların tümüne kendi isimlerini tecelli ettirmeyi önerdi de her biri ken- 
di kapasitesi oranında bir veya birkaç ismi kabul ederken insan hepsine talip 
oldu, isimleri tecelli edebileceğini, şahsında ve hayatında temsil edebileceği 
iddiasında bulundu. Ancak çoğu yüklendiği emanetin gereklerini yerine ge- 
tiremedi, kimileri de ellerinden geldiği kadar cehd ve mücahede içinde oldu. 

Akıl mücerret haliyle insanın asli fonksiyonlarını yerine getirmeyeceğine 
göre akla iman nuruyla aydınlanmış kalbin yardımcı olması lazım. Bu da kalbin 
nefs-i emmarenin kötülüklerinden, hırslarından, heva ve hevesinden tümüyle 
arındırılmış olmasına bağlıdır. Dağ azametlidir, başını göğe yükseltir ama ni- 
hayetinde bir “taş ve kaya yığını”dır. Dağın kalbi yoktur. İnsan ise kalp sahibi- 
dir, kalbi iman nuruyla aydınlandığında huşu ve haşyetle titrer, Allah sevgisini 
hücrelerinde hisseder. İşte bu tür kalbin desteğindeki akıl vahyi doğru idrak 
edip her hükmü ve hikmeti üzerinde tefekkür ettiğinde üç marifete sahip olur: 
Marifetünnefs, marifetülhalk ve marifetullah! 

İnsanın yeryüzünün halifesi seçilmesi, üstlendiği emanetin ne büyük ve 
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ne ağır olduğunu gösterir. İnsan bu emanete talip oldu ne var ki “zalimlik ve 
cahillik” sıfatları onu üstlendiği görevi, misyonu yerine getirmeye mani ol- 
maktadır ki, cahillik, bilmezlik değil, bile bile nefsin hoşuna gittiği için yanlış 
bir şeyi yapmak, suç ve günah irtikâp etmektir. Kendi nefsinin arzularını dene- 
tim altına almayan kişiler, cahillikleri sonucu başkalarına ve elbette bu arada 
kendi öz varlıklarına zulmetmektedirler. 

Yüce Allah bu türden örnekler veriyor ki insanlar varoluşları, yaratılış hik- 
metleri ve yapıp ettikleri konularında etraflıca düşünsünler, gaflet içinde ise 
bir an önce uyansınlar. 


5 z yep ŞA SA RİN m İİ z .7 7 3 
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22. OAllahki, O'ndan başka ilâh yoktur. Gaybı da, müşahede edilebi- 
leni de bilendir. Rahmân, Rahim olan O'dur. 

23. O Allah ki, O'ndan başka ilâh yoktur. Melik'tir; Kuddüs'tür; 
Selâm'dır; Mü'min'dir; Müheymin'dir; Aziz'dir; Cebbar'dır; Müte- 
kebbir'dir. Allah, (müşriklerin) şirk koştuklarından çok yücedir. 

24. O Allah ki, yaratandır, (en güzel bir biçimde) kusursuzca var eden- 
dir, 'şekil ve suret' verendir. En güzel isimler O'nundur. Göklerde ve 
yerde olanların tümü O'nu tesbih etmektedir. O, Aziz, Hakim'dir. 


İslam inancının en temel kaidesi Allah'ın bir ve tek olması, O'ndan başka 
ilah bulunmamasıdır. İnsanların cehalet, önyargı, atalarına ve geleneklerine 
bağlılık, şahsi veya sınıfsal çıkar, kavim ve ırk asabiyeti veya başka sebeple- 
rin etkisinde kendilerine birtakım nesneleri, şahıs ve ideolojileri ilah /tanrı 
edinmesi, bunların hakikat-i halde ilah oldukları anlamına gelmez. İnsanlar 
sadece bu varlıklara ilahlık atfetmekte, onlara tabi olmaktadırlar. Gerçek ilah 
birdir ve tektir. Benzersizdir, eşi ve dengi yoktur. O'nun sonsuz ilmi gaypâlemi- 
ni ihata ettiği gibi biz insanların gözlem alanımız içindeki müşahede âlemini 
de ihata etmektedir. Yani bize göre mutlak veya izafi olan gayp Allah için söz 
konusu değildir. Şu halde hakiki ilah olan Allah'tan varlık âleminin hiçbir ka- 
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deme ve mertebesinde en ufak şey gizli kalmaz. Gizli ve açık olanların bilgisi 
de buna dâhildir. Çünkü O'nun bilgisi mutlaktır, bizlerin bilgisi ise izafi, sonlu 
ve sınırlıdır. “Rahmân, Rahim”dir. Bu iki anahtar terim için Besmele ve Fatiha 
süresinin tefsirine bakılabilir. 23. ayet yüce Allah'ın bazı isimlerini en yüksek 
düzeyde ve kuvvetli bir biçimde sıralamaktadır: 

Yüce Allah'ı bilmek demek Zatı'nı bilmek olmadığına göre O'nu isimleri, sı- 
fatları ve fiilleriyle bilmek mümkündür. Bu çerçevede Allah'ın yarattıkları üze- 
rinde inceleme ve araştırma yapmak, tefekkür etmek isimleri, sıfatları ve fiilleri 
hakkında bilgiye sahip olmayı mümkün kılar. Allah hakkında sağlıklı bilgi, Zatı'nı 
kemal sıfatlarıyla nitelendirmeyi, noksan sıfatlardan tenzih etmeyi gerektirir. İs- 
lam kelamcıları yüce Allah'ın sıfatlarını üç ana grupta toplamışlardır: 

a) Zati sıfatlar: Bunlar vücut, kıdem, beka, yaratıkların hiçbirine benze- 
memek (muhalefetünli'l-havadis) ve kendi zatıyla kaim (kıyam bi-nefsihi). 

b) Sübuti sıfatlar: Hayat, ilim, semi) basar, tekvin, irade, kudret ve kelam. 

c) Zat'ın muktezası olmayıp dilemesinin gereği olan kemal sıfatları. Bunları 
dilediğinde yapar, dilemediğinde yapmaz. Bunlara sıfat-ı fiiliye (fiili sıfatlar) de- 
nir: Yaratma, diriltme, öldürme, rızık verme, nimet bağışlama, merhamet etme, 
bağışlama, affetme, tevbeleri kabul etme, aziz veya zelil kılma, hoşnut olma veya 

gazaplanma vd. (Bkz. 7/ATaf, 180 ve 6/En'am, 103. ayetlerin açıklaması.) 

“Melik'tir; Kuddüs'tür; Selâm'dır; Mü'min'dir; Müheymin'dir; Aziz'dir; 
Cebbar'dır; Mütekebbir'dir. Allah, (müşriklerin) şirk koştuklarından çok 
yücedir. 

“O Allah ki, yaratandır, (en güzel bir biçimde) kusursuzca var edendir, 
'şekil ve suret' verendir. En güzel isimler O'nundur. Göklerde ve yerde 
olanların tümü O'nu tesbih etmektedir. O, Aziz, Hakim'dir.” 

Melik: Bütün varlık âleminin tek hâkimi, bütün mülkün sahibi. Hüküm- 
ranlık O'nundur; görünen ve görünmeyen varlık âlemlerininyegâne egemeni 
O'dur. Mutlak iktidar ve mülk O'nundur, insanların iktidar ve mülkleri izafidir, 
sonlu ve sınırlıdır. 

Kuddüs: Çok mukaddes, yüce ve erişilmez, bütün eksikliklerden uzak. Hi- 
cazlıların dilinde kelime “kova”dan gelmektedir. Çünkü kovayla kuyudan çe- 
kilen suyla temizlik yapılır. Mukaddes her türlü maddi ve görünür kirlerden 
münezzeh, temiz ve arı olmasıdır. Tesbih ise O'nu her türlü manevi kir ve pis- 
liklerden tenzih etmektir (2/Bakara, 30). 

Selam: Barış, esenlik ve güvenliğin kaynağı. Huzur ve sükunu sağlayan 
O'dur. İbn-i Arabi bu isme üç anlam vermiştir: 

a) Her türlü kusur ve eksiklikten uzak, salim; 
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b) Cennet'te kullarına selam verecek olan, kullarını selamette barındıra- 
cak olan (36/Yasin, 58); 

c) Yaratıkların zulüm ve haksızlıklarından uzak yüce Zat. 

Mü'min: Eman ve güvenlik veren. Bir anlamı da şudur: Bu ismin sahibi ödül 
vaadinde ve ceza tehdidinde kendisine güvenilir. Ne demişse o olacaktır, olur. İn- 
san eğer dostlarının zulüm ve haksızlıklarından, düşmanlarının azabından emin 
oluyorsa yüce Allah'ın “mü'min” ismi sayesindedir (106/Kureyş, 4). 

Müheymin: Koruyup gözeten, yöneten. İhtiyaçları karşılayan, koruyan. 
Hiçbir şeyin kendisinden gizli kalmadığı kimse. 

Aziz: Üstün ve güçlü olan, asıl izzetin sahibi. Eşsiz, daima galip. 

Cebbar: Kelimenin iki anlamı var: Biri onaran, kırığı yerli yerine koyan; 
diğeri dilediğini zorla da olsa yaptıran. İlk anlama göre yüce Allah halkın eksik 
ve noksanlıklarını tamamlar, işlerini gören, gönüllerini yapan. İkinci anlama 
göre zorla da olsa yaptıran, icbar eden demektir. Bu manada hiçbir varlık O'na 
karşı direnç gösteremez, isyan ve başkaldırısını sonuna kadar götüremez. 

Mütekebbir: En büyük, büyüklükte eşi, benzeri ve ortağı olmayandır. Ulu- 
dur, O'ndan ulu yoktur. Büyüklük sadece O'na yaraşır, diğer bütün varlıklar 
O'nun önünde hakir, küçük ve önemsizdir. 

Halik: Yoktan yaratan veya bir şeyden başka şeyi icat edip inşa eden. Ke- 
limenin takdir etme, belirleme, varlıkların miktar ve mertebelerini tayin etme 
anlamında da kullanılabileceği söylenmiştir. 

Bari: Yoktan var eden. Takdir ettiğini var eden. 

Musavvir: Suret veren, tasvir eden. Bunda maddenin ham halde iken su- 
retten surete girip form değiştirmesinin de Allah'ın bu isminin tecellisi olduğu 
anlamı vardır. Ağaç kesilir kalas olur, doğranır, mobilya olur vs. Ağaca bu has- 
leti veren O'dur. 

Hakim: Hüküm ve hikmet sahibi. Hükümlerinde tam isabetli olan, işleri 
yerli yerinde olan, her fiilinde hikmet olandır. 

Tirmizi'de yer alan bir hadise göre yüce Allah'ın 99 güzel ismi vardır (Es- 
maü'l Hüsna): 

“Allah, er-Rahmân, er-Rahim, el-Melik, el-Kuddüs, es-Selâm, el-Mü'min, 
el-Müheymin, el-Aziz, el-Cebbâr, el-Mütekebbir, el-Hâlık, el-Bâri” el-Musavvir, 
el-Gaffâr, el-Kahhâr, el-Vehhâb, er-Rezzâk, el-Fettâh, el-Alim, el-Kâbıd, el-Bâsıt, 
el-Hâfıd, er-Râfi, el-Muiz, el-Muzill, el-Basir, es-Semi el-Hakem, el-Adl, el-Lâtif, 
el-Habir, el-Halim, el-Azim, el-Gafür, eş-Şekür, el-Aliyy, el-Kebir, el-Hafiz, el- 
Mukit, el-Hasib, el-Celil, el-Kerim, er-Rakib, el-Mücib, el-Vâsi, el-Hakim, el-Ve- 
düd, el-Mecid, el-Bâis, eş-Şehid, el-Hakk, el-Vekil, el- Kaviyy, el-Metin, el-Veliyy, 
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el-Hamid, el-Muhsi, el-Mübdi, el-Muid, el-Muhyi, el-Mümit, el-Hayy, el-Kay- 
yüm, el-Vâcid, el-Mâcid, el-Vâhid, es-Samed, el-Kâdir, el-Muktedir, el-Mukad- 
dim, el-Muahhir, el-Evvel, el-Âhir, ez-Zâhir, el-Bâtın, el-Vâli, el-Müteâli, el-Berr, 
et-Tevvâb, el-Müntakim, el-Afüvv, er-Raüf, Mâlikü'l-Mülk, Zü'l-Celâli ve'l-İk- 
ram, el-Muksit, el-Câmi) el-Ganiyy, el-Muğni, el-Mâni) ed-Dârr, en-Nâfi/ en-Nür, 
el-Hâdi, el-Bedi, el-Bâki, el-Vâris, er-Reşid, es-Sabür.” (Tirmizi, Deavat, 83.) 

“Göklerde ve yerde olanların tümü O'nu tesbih etmektedir. O, Aziz, 
Hakim'dir.” Süre başladığı gibi sona ermektedir. Bütün varlık âlemi O'nu tes- 
bih etmekte, her türlü eksik ve noksanlıklardan tenzih etmektedir. Bu aynı 
zamanda isimlerinin de varlık âleminde tecelli ettiğini ima eden önemli bir 
hatırlatmadır. 


Haşr (59) süresinin tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


60- Mümtehine Süresi 


Medine'de indirilen bu süre 13 âyettir. Ahzab (33) süresinden sonra, Nisa 
(4) süresinden önce indirilmiştir. İzzet Derveze, Mekke fethi arefesinde indi- 
gini öne sürüp süreyi Fetih (48) ve Maide (5) sürelerinden sonra yerleştirmek- 
tedir. Süre ismini 10. ayette “imtihan” kelimesinden almaktadır. Genel kabul 
isminin “imtihan edilen kadın” demek olan “Mümtehine” olduğu yönündedir. 
Ancak kelimeyi “imtihan eden kadın” demek olan “mümtehane” şeklinde 


okuyanlar da vardır. 


gezi yazili AİN çeş 


Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 
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Ey imân edenler, benim de düşmanım, sizin de düşmanınız olan- 
ları veliler edinmeyin. Siz onlara karşı sevgi yöneltiyorsunuz; 
oysa onlar haktan size geleni inkâr etmişler, Rabbiniz olan Allah'a 
inanmanızdan dolayı elçiyi de, sizi de (yurtlarınızdan) sürüp-çı- 
karmışlardır. Eğer siz, Benim yolumda cihat etmek ve Benim rı- 
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zamı aramak amacıyla çıkmışsanız (nasıl) onlara karşı hâlâ sevgi 
gizliyorsunuz? Ben, sizin gizlediklerinizi ve açığa vurduklarınızı 
bilirim. Kim sizden bunu yaparsa artık o, elbette yolun ortasın- 
dan şaşırıp-sapmış olur. 

2. o Eğer sizi ele geçirecek olurlarsa, size düşman kesilirler, ellerini 
ve dillerini kötülükle size uzatırlar. Onlar sizin inkâr etmenizi iç- 
ten arzu etmişlerdir. 

3. Neyakınakrabalarınız, ne çocuklarınız kıyâmet günü size bir ya- 
rar sağlayamaz. (Allah) Sizin aranızı ayıracaktır. Allah, yaptıkları- 
nızı görendir. 


Ayetlerin Bedir ehlinden olan Hatib b. Ebi Beltea adlı sahabenin Sare is- 
minde bir kadına mektup verip Mekkelileri Hz. Peygamber (s.a.)'in sefer hazır- 
lığı konusunda bilgilendirmesi üzerine indiği bildirilmektedir. Hz. Peygamber, 
bir rivayete göre Hudeybiye barışıyla sonuçlanan Umre amaçlı, bir görüşe göre 
Mekke fethi amaçlı sefer düzenleme hazırlığı içindedir. İlk görüşe göre olay 
hicretin 6. Yılında ikinci görüşe göre 8. yılında vuku bulmuş olması lazım ge- 
lir. Hz. Peygamber, Mekkelileri şaşırtmak amacıyla sefer hazırlığının Hayber'e 
doğru yapıldığı intibaını verir. Bu arada asıl amacını birkaç sahabeye açar, 
bunlardan biri de -anlaşıldığı kadarıyla askeri bilgisine güvendiği- Hatib b. 
Ebi Beltea'dır. Hatib azatlı köledir, Kureyş kabilesinden değildir ve onun da 
diğer muhacirler gibi Mekke'de kalmış korunmaya muhtaç ailesi, yakınları bu- 
lunmaktadır. Bu sırada Mekke'den Medine'ye bir kadın gelir. Efendimiz ona 
geliş sebebini sorar: Göçmen olarak mı gelmiş, Müslüman olarak mı? Kadın 
her iki amaçla gelmediğini, serbest kaldıktan sonra büyük maddi ihtiyaç içine 
düştüğünü, yardım almak üzere Medine'ye geldiğini beyan eder. Efendimiz de 
Abdülmuttalib oğullarından kadına yardım etmelerini söyler. İşte Hatib'in de 
Sare ismindeki kadına yardımı bu çerçevede olur. 

Hatib kadına maddi yardımda bulunur ve Mekke'ye dönüşünde Kureyş 
ileri gelenlerine bir mektup vermelerini ister. O da kabul eder. Mektupta Hz. 
Peygamber'in düzenlemeyi planladığı sefer hazırlıklarıyla ilgili bilgiler bulun- 
maktadır. Kadın mektubu alarak yola çıkar. 

Hz. Peygamber, Cebrail aleyhisselâmın bildirmesiyle durumdan haberdar 
olur. Hz. Ali'nin komutasında küçük bir grubu yola çıkarır ve onlara Mekke isti- 
kametinde Medine'ye 12 mil uzaklıkta bulunan Ravzaihah adlı yerde kadını bu- 
labileceklerini söyler. Hakikaten Hz. Peygamber'in buyurduğu üzere söz konusu 
yerde kadını bulurlar, mektubu isterler. Kadın başlangıçta inkâr ettiyse de sonra 
vermek zorunda kalır. Mektubu saç örgüleri arasında gizlemiştir. Maksadın hâsıl 
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olduğuna kanaat getiren Hz. Ali, hakkında tutuklama emri olmadığı için kadını 
serbest bırakır, Medine'ye gelip mektubu Efendimiz'e teslim eder. 

Hz. Peygamber Hatib'i çağırıp ifadesini alır. Hatip azatlı köle olduğunu, 
Kureyş içinde koruyucuları bulunmadığını, bu yüzden Mekke'de kalan aile- 
sinin korunması amacıyla Kureyşlilere bir iyilikte bulunmayı düşündüğünü 
ancak kesinlikle bunu imanından vazgeçtiği anlamına gelmediğini söyler. 
Esasında mektubun içeriğindeki Hz. Peygamber'i ve davasını övücü ifade- 
lerden Hatib'in samimi olduğu anlaşılır. Her ne kadar Hz. Ömer, ölümle ce- 
zalandırılmasını istiyorsa da Hz. Peygamber Hatib'in savunmasından tatmin 
olduğunu belirtir, ona herhangi bir yaptırım uygulamaz. İşte ayetler bu olay 
üzerine inmiş bulunmaktadır (Buhari, Megazi, 9; Cihad, 141; Müslim, Fedai- 
lu's Sahabe, 161; Müsned,1, 70.) 

1. ayet mü'minlere hitap ederek Allah'ın ve mü'minlerin düşmanlarının 
bir ve aynı olduğu hatırlatmasında bulunur. Her iki tarafın düşmanı olan kim- 
seler “veli” edinilemezler. (3/Âl-i İmran, 118-119.) Buradaki veli kelimesini 
dost, sırdaş, arkadaş, yoldaş anlamlarında ele almak mümkün. Emir sahibi 
kamu otoriteleri anlamı da bu kelime ile ifade edilir. Mü'minler her iki tarafın 
düşmanlarına sevgi beslese, hoşgörülü davransa da onlar yüce Allah'tan gelen 
hak ve hakikati inkâr etmiş kimselerdir. Herkesin Rabbi olan Allah'a imanın- 
dan dolayı hem Hz. Peygamber'i, hem inanmış Mekkelileri yurtlarından çıkar- 
mışlardır. İnkârcıların tabiatı budur ve tarih boyunca aynı şeyleri yapagelmiş- 
lerdir (bkz. 7/A'raf, 68). 

Bu kayıt inkâr eden herkesin mutlak anlamda “düşman” kategorisinde 
mütalaa edilmeyeceğini ima etmektedir. Nitekim 8 ve 9. ayetler daha açık bir- 
biçimde düşman olan inkârcıların Müslümanları dinlerinden dolayı öldürme- 
ye kalkışan, onların yurtlarından sürülmesine sebep olan ve düşmanlarıyla 
işbirliği yapan kimseler olarak nitelendirilmektedir. Eger mü'minlerin tek ga- 
yesi Allah yolunda cihat etmek ve sadece O'nun hoşnutluğunu kazanmak ise 
inkârcı düşmanlara sevgi besleyemezler, bu en azından büyük bir tutarsızlık, 
samimiyetsizlik olur (58/Mücadele, 22). 

Söz konusu “sevgi”nin açığa vurulmamış olması sonucu değiştirmez. Zira 
el Alim ve el Habir olan Allah sadece sır sayılan şeyleri bilmez fakat sinele- 
rin gizlediklerini de bilir. Başkalarından bazı şeyler gizlenebilir ama Allah'tan 
kimse bir şey gizleyemez. Mü'minlere yaraşan mü'minleri dost, yardımcı ve 
yönetici seçmeleridir (3/Âl-i İmran, 28). Kim aksine hareket edecek olursa 
dosdoğru yoldan sapmış olur. 

İnkârcılara hiçbir zaman kayıtsız şartsız güvenilmez. Konjonktürel olarak 
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dost göründüklerine aldanmamak lazım. Arada derin farklar, belki de çözümü 

mümkün olmayan inanç ayrılıkları var. Ellerine fırsat geçecek olsa düşman- 

lıklarını açığa vurur, elleri veya dilleriyle olsun her ne ile imkân bulurlarsa 

mü'minlere kötülük yapmak isterler. Bunu yapmalarının sebebi hak ve haki- 

kate olan bitmez tükenmez hınç ve kinleridir. Mü'minlerin de kendileri gibi 
doğru yoldan sapmalarını arzu ederler (4/Nisa, 44). İnkârcıların içinde yakın 
akrabanızın, hatta çocuklarınızın olması neticeyi değiştirmiyor. Belki insan 
aile bireylerine fitri yakınlıkduyar ancak kıyamet günü bunlar kişinin kurtul- 
masını sağlayamazlar (9/Tevbe, 23-24; 34/Sebe” 37; 63/Münafikun, 9). Dün- 
yada mü'minler ve inkârcılar birbirlerinden kopmadan bir arada yaşasalar da, 
hak ve batılın, iyi ve kötünün, mü'min ve inkârcının ayrılacağı kıyamet günün 
zorunlu olarak birbirlerinden ayrılacaklardır (36 /Yasin, 59-60). Bu Yüce Al- 
lah'ın takdiridir. O, kim ne yapıyorsa görmektedir. 
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4. o İbrahim ve onunla birlikte olanlarda size güzel bir örnek var- 
dır. Hani kendi kavimlerine demişlerdi ki: “Biz, sizlerden ve Al- 
lah'ın dışında taptıklarınızdan gerçekten uzağız. Sizi (artık) tanı- 
mayıp-inkâr ettik. Sizinle aramızda, siz Allah'a bir olarak imân 
edinceye kadar ebedi bir düşmanlık ve bir kin baş göstermiştir." 
Ancak İbrahim'in babasına: “Sana bağışlanma dileyeceğim ama 
Allah'tan gelecek herhangi bir şeye karşı senin için gücüm yet- 
mez.” demesi hariç. “Ey Rabbimiz, biz sana tevekkül ettik ve 'içten 
sana yöneldik. Dönüş sanadır.” 


5. &“Rabbimiz,inkâr edenler için bizi fitne (deneme konusu) kılma ve 
bizi bağışla Rabbimiz. Şüphesiz Sen, üstün ve güçlüsün, hüküm ve 
hikmet sahibisin.” 
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6. Andolsun, onlarda sizlere, Allah'ı ve âhirete gününü umut eden- 
lere güzel bir örnek vardır. Kim yüz çevirecek olursa, artık şüp- 
hesiz Allah, Ganiy (hiçbir şeye ihtiyacı olmayan), Hamid (övülmeye 
lâyık olan)dır. 


Bundan önceki ayetlerde Müslümanlara hasmane tutum içinde olan inkâr- 
cılarla bir sevgi ve dostluk bağı içinde olunmaması gerektiği vurgulanmıştı. 4. 
ayette Müslümanlara tarihten bir örnek verilmektedir: Hz. İbrahim ve onunla 
birlikte olanlar! Bu seçkin insanlar inkâr ve isyan içinde yaşayan kavimlerine 
meydan okuyup her şeyleriyle uzak olduklarını bildirmişlerdi. Hem onlardan 
yani onların yaşama biçimlerinden, onlarla işret ve dostluk kurmaktan uzak- 
laşmışlardı hem de putlarından, Allah'ın dışında yücelttikleri varlıklardan, fi- 
kir ve ideolojilerden. 

Bununla da yetinmeyip inanç ve inanca dayalı oluşmuş dünya görüşleri 
bağlamında ebedi bir uyuşmazlık, çatışma ve düşmanlık olduğunu da ekleme- 
yi ihmal etmemişlerdi. Tabii ki ayette geçen düşmanlık ve kin, her durumda 
fiili çatışmayı, sıcak savaşı gerektiren bir şey değil, iman ile küfür, hak ile batıl, 
Allah'a itaat ile isyan arasında kıyamete kadar herhangi bir uzlaşma olmaya- 
cağını kuvvetli bir biçimde ifade etmek içindir. Zira 8 ve 9. ayetlerde inkârcı- 
larla hangi şartlarda “velayet ilişkisi”ne girileceği belirtilecektir. İnkârcılardan 
uzak olmak, teberri etmek onlardan görünmemek, onlardan bilinmemek, öyle 
sayılmamak demek anlamına gelir. Birinden teberri eden kişi ona kefil olmaz, 
onun inkârının ve isyanının savunucusu olmaz. Müslümanlarla gayrimüslim- 
ler arasında beşeriyetin ortak sorunları konularında diyalog çalışmaları olabi- 
lir ortak sorumluluklar da üstlenebilirler ama bu dinlerin birbiri içine girme- 
lerine, Müslümanların dini kimlik ve şahsiyetlerini kaybedip “Şu din de olur 
bu din de olur, ne olsa gider!” türünden Postmodern karışım (halita) ve bilinç 
bulanıklıklarının ortaya çıkmasına yol açmamalıdır. 

İbrahim aleyhisselâm ve onlarla birlikte olanlar kendi kavimlerinin inanç- 
larına, yaşama tarzına karşı çıktılar, onlarla aralarında büyük mesafe koydular 
ve apaçık bir biçimde onların inanç biçimlerini reddettiklerini, değersiz bulduk- 
larını açıklamaktan çekinmediler. İşte bu özellikleriyle Hz. İbrahim ve onunla 
birlikte olanlar örnek alınacak şahsiyetler, başka bir deyişle rol modellerdir. 

Burada “İbrahim'le birlikte olanlar”ın kim olduğu konusunda tefsirciler 
farklı görüşler öne sürmüşlerdir. Bazıları onun tevhid çizgisini takip eden pey- 
gamberler olduğunu söylemişlerdir. Bu mümkün olmakla beraber -ki bütün 
peygamberler inkârcılara karşı aynı tutumu takınmışlardır- iki ihtimal daha 
da vardır: Biri onunla birlikte hareket eden eşi Sara ve yeğeni Lut; diğeri ona 
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inanmakla beraber onunla şehirden ayrılamayan kimseler olabilir. “Kendi 
kavimlerine demişlerdi ki (iz kaaluv)” cümlesi bu fikri ilham etmektedir. 
Fiil çoğul gelmiştir; Hz. İbrahim, eşi ve yeğeni çoğuldur, her üçü kavimlerine 
onlarla ilişkilerini kestiklerine ilişkin bildirimde bulunmuşlardır. İbn-i Atiyye 
Hz. İbrahim'in ashabının olmadığı söylemiştir. En doğrusunu Allah bilir. Ahzab 
süresinde (33/21) “Son Peygamber Hz. Muhammed (s.a.)'in örnek alınması 
gerektiği” belirtilmektedir. Kur'an'da bu iki ayetten başka “güzel örnek (Üs- 
ve-i hasene)” geçmez. 

Ancak bu apaçık ve kesin bildirimin istisnası Hz. İbrahim'in babası için ba- 
gışlanma dileyeceği vaadiydi. Babasının yoldan çıkmış, inkârcı olduğunu bildiği 
halde yüce Allah'tan onun için bağışlanma dilemişti (26/Şuara, 86). Bir insanın 
babasına zaaf duyması tabiidir. Kimse babası, annesi, eşi, çocukları, kardeşleri 
veya yakınlarının cehennem ateşinde yanmasını istemez; onlar için bağışlanma 
diler. Hz. İbrahim de bir insan olarak babasına zaaf duymuştu. Ancak Hz. İbra- 
him'e Allah'a ortak koşanların bağışlanmayacağı bilgisi verilince bundan vaz- 
geçmiştir. (Bkz. 9/Tevbe, 113-114 ve 19 /Meryem, 47. ayetlerin açıklaması.) 

5.ayet mü'minlerin üzerinde önemle durulması gereken bir dualarına yer 
vermektedir: “Rabbimiz, inkâr edenler için bizi fitne (deneme konusu) kıl- 
ma!” Buna iki anlam verilmiştir: 

a) Müslümanların inkârcıların, zorba ve zalimlerin baskı ve zulümlerin- 
den Yüce Allah'ın kendilerini korumalarını istemeleri. İnkârcı zorbalar Müslü- 
manlara kaldıramayacakları yük yüklediklerinde, onlara ağır işkenceler uygu- 
ladıklarında; aç, yoksul bıraktıklarında, temel hak ve özgürlüklerini ellerinden 
aldıklarında, mü'minleri ahlaken düşük hayat tarzına zorladıklarında bu onlar 
için fitne olur. Herkesin direnme gücü aynı değildir. Bazıları gevşer, bazıları 
şikâyet etmeye, yakınmaya başlar. Kimisi inancını gizlemeye kalkışır, derken 
bir süre sonra yaşadığı gibi inanır, böylelikle dini bilincini ve ilahi hükümlere 
göre yaşama azmini kaybeder. Bununla ilgili olarak Müslümanlara üstün ge- 
lenler dinlerinde ve davalarında haklı olduklarını, tutturdukları yolun doğru 
olduğunu düşünmeye başlar, başkalarına da bunu böyle propaganda ederler. 
Buda hak dinin terkedilip batıl inançlara ve ideolojilere, sosyo-politik sistem- 
lere ilgi duyulmasına yol açar. 

b) Diğer anlama göre Müslümanlar şöyle dua etmektedirler: “Rabbimiz, 
kendi katından bize azap verme, bizi altından kalkamayacağımız sıkıntılara 
düçar kılma. Bu durumda inanmayanlar bize bakar ve -Eğer Müslümanlık 
doğru, işe yarar olsaydı halleri böyle olmazdı' der, dini itibardan düşürürler. 
Buna da biz sebep vermiş oluruz.” 
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Bu ayetteki “fitne”nin her iki anlamı da mümkün olmakla beraber ikinci 
anlam üzerinde durulmaya değer görülmektedir. Anlam çerçevesini biraz daha 
genişletmek icap ederse, Müslümanların inkârcılara fitne yani deneme sebebi 
ve konusu olmaları sadece maddi baskılar, sıkıntılar, işkence ve zorluklarla de- 
gil, bunların yanında Müslümanların kendi dinleriyle olan samimi, tutarlı iliş- 
ki biçimleriyle de olur. Müslümanlığıyla övündüğü, her fırsatta “Elhamdülillah 
Müslümanım!” dediği halde dinin emir ve nehiylerine uymayan, helal-haram 
demeden servet biriktiren, emeği sömüren, yalan söyleyip başkalarını alda- 
tan, İslam ahlâkı ve sorumluluğunu hayatında, işinde, mesleğinde yansıtma- 
yan; çevresine ve topluma karşı duyarsız yaşayan bir Müslüman “kötü örnek 
(Üsvetün seyyie)” olur. Böyle bir Müslümanın samimiyetsiz, tutarsız, ikiyüzlü, 
sömürücü, nobran, riyakâr, fırsatçı hayatına bakanlar “İslamiyet bu ise, kal- 
sın!” der. Keza Müslümanların ihtilaf ettikleri konularda uygun bir çözüm bu- 
lamayıp birbirlerine komplo kurmaları, hatta acımasızca katletmeleri de dine 
verdikleri en büyük zararların başında gelmektedir. Bu trajik durumda olan 
Müslümanlar dinlerini itibardan düşürür, güvenirliklerini (doğru ve emin) va- 
sıflarını kaybederler. Bu da toplumda fiili materyalizmin, pozitivizmin, ateizm 
ve nihilizm gibi inançların yayılmasına yol açar. Bu çerçevede inkârcılara kötü 
örnek olup fitne konusu olanlar en ağır cürümlerin altına imza atmaktadırlar. 

Bu türden hata ve yanlışlardan kaçınmalı, Yüce Allah'tan bağışlama dile- 
melidir. O üstün ve güçlüdür, hüküm ve hikmet sahibidir. 6. ayet Hz. İbrahim 
ve ona uyanlarda bizler için güzel örnekler vardır. Allah'a ve ahiret yurduna 
kavuşmayı umanlar onları rol model almalıdırlar. İnsanların doğru yoldan yüz 
çevirmesinin Allah'a zerre miktarı tesiri olmaz. O hiçbir şeye ihtiyacı olmayan 
(Ganiy), övülmeye lâyık (Hamid) olandır. 
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7. Belki Allah, sizlerle onlardan kendilerine karşı düşmanlık besle- 
dikleriniz arasında bir sevgi-bağı kılar. Allah, güç yetirendir. Al- 

lah, çok bağışlayandır, çok esirgeyendir. 


gap 


Sürenin girişinde mü'minlere, Allah'a ve kendilerine düşman olan inkâr- 
cılara karşı tavır alıp onları dost edinmemeleri ve onlara sevgi beslememele- 
ri uyarısında bulunuyordu. Örnek verilen Hz. İbrahim ve maiyetindekiler de, 
bu uyarı doğrultusunda kavimleriyle ilişkilerini kesip yurtlarından ayrılmış- 
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lardı. 7. ayette ise mü'minlere düşmanlarıyla aralarında bir “sevgi bağı”nın 
kurulabilmesinden söz edilmektedir. Burada telifi gerekli iki farklı husus söz 
konusudur: Bir yandan Allah'a ve mü'minlere düşman olanlarla dostluk kurul- 
mayacak, onlara sevgi beslenmeyecek; diğer yandan belki aralarında bir sevgi 
bağının oluşması ihtimali de büsbütün göz ardı edilmeyecek. 

Tefsirciler ayetin fetih arefesinde muhacirlerin Mekke'de kalan akraba 
ve yakınlarıyla ilgili olduğunu söylemektedirler. Müşriklerle dostluk ve sev- 
gi bağının kesilmesi emri gelince Müslümanlar Mekke'de kalan akrabaları 
için üzülmeye, hatta içlerinden bir bölümü “Onların durumu ne olacak?” diye 
sormaya başladılar. Ayetin başına “asa” yardımcı fiilinin gelmiş olması bunun 
Allah tarafından bir vaad olduğunu gösterir. Bu durumda ayetin takdiri anla- 
mı şöyle olur: “Üzülmeyin, Allah sizinle düşmanlık içinde olduğunuz kimseler 
arasında bir sevgi bağı kurar.” Nihayet öyle de olmuş, Mekke'nin fethi büyük 
bir sevinç yaratmış, birçok kişi Müslüman olmuştur. Bu manaya göre Müslü- 
manlarla düşmanları arasındaki sevgi bağının onların gelecekte Müslüman ol- 
maklığı şartına bağlıdır. Eğer Müslümanlar düşman oldukları kimselere karşı 
ihtiyatlı bir tutum içinde olurlarsa, sevgi bağının kurulması mümkün olur. Bu 
çerçevede şöyle buyrulmuştur: “Sevdiğini ölçülü sev, bir gün düşman olabilir- 
sin; sevmediğine de ölçülü buz et, bir gün dost olabilirsin” (Tirmizi, Birr, 60). 

Bu ayetin Hz. Peygamber (s.a.)'in Mekke ulularından Ebu Süfyan'ın kızı 
Ümmü Habibe ile evliliğiyle ilgili olduğunu, bu evlilikle Hz. Peygamber ile Ebu 
Süfyan arasında sevgi bağı kurulduğu yolundaki görüşler zayıf görünmektedir. 
Çünkü söz konusu nikâh Habeşistan hicreti sırasında yapılmıştı ve Mekke'nin 
fethine kadar da Hz. Peygamber ile Ebu Süfyan arasında temelinde sevgi bağı 
olacak bir dostluk kurulmamıştı. 

Ayete siyakı ile sibakı arasındaki ilişkiyi dikkate alıp baktığımızda iki hu- 
sus öne çıkmaktadır: Biri Müslümanlarla aralarında sevgi bağı kurulma ihti- 
mali düşmanların tamamı değil “bir bölümü”dür. Bu demektir ki, Müslüman 
olmayanların tamamı aynı değildir. Diğeri Müslüman olmayanların bir bölü- 
münün düşmanlığı şiddetli, açık ve aktif, bir bölümünün ise hafif ve pasiftir. 
“Aktif ve pasif düşmanların ana karakteristiklerini 8 ve 9. ayetler çizmektedir. 

Bu durumda aktif düşmanlara karşı mücadele devam ederken pasif olan- 
larla ilişkiler şartlarına uygun olarak dostluk temelinde sürdürülebilir. Müslü- 
manların iman hidayetine ermeyen yakınları, akrabaları, dost ve arkadaşları, 
hatta aile fertleri olabilir. Aktif düşmanlık göstermedikleri müddetçe bunlar 
ve insanlığın tamamı tebliğe muhataptırlar. Günün birinde bunların hidayete 
erebilecekleri ihtimalini göz ardı etmek büyük hata olur. İpi yumaktan kopar- 
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mamak, aradaki bütün köprüleri atmamak lazım. Yüce Allah düşmanlıkları 
dostluğa çevirmeye güç yetirendir, bağışlayan ve esirgeyendir. Nitekim Âl-i İm- 
ran, 103. ayetinde bunun tipik bir örneği verilmektedir: “Hani siz düşmanlar 
idiniz. O, kalplerinizin arasını uzlaştırıp-ısındırdı ve siz O'nun nimetiyle kar- 
deşler olarak sabahladınız. Yine siz, tam ateş çukurunun kıyısındayken, ora- 
dan sizi kurtardı.” Hz. Peygamber, şu güzel tavsiyede bulunmuştur: “Sevdiğini 
ölçülü sev, belki birgün düşmanın olur. Sevmediğine de ölçülü davran, belki 
birgün dostun olur.” (Tirmizi, Birr, 60.) 

Şimdi 7. ayetin ışığında Kur'an'ın harikulade tanımlamasıyla “aktif-pasif 
gayrimüslim” ayrımına ve bu ikisine karşı nasıl bir tutum takınılması gerektiği 
konusuna bakalım: 


> a oz 3 sap, * EE Vr ie İİ id “.yj 

Sa ya pa İğ İğ Sg Çİ Öl Aİ faiz 4 

Eyi : 8 sin öç ei Ee? 3 a 
2 A A a re ee 
e e a a A 

415 oglUaği pa dllelö çala LA) Aaslg5 Öl Sehl 

8. Allah, sizinle din konusunda savaşmayan, sizi yurtlarınızdan sü- 

rüp-çıkarmayanlara iyilik yapmanızdan ve onlara adaletli davran- 
manızdan sizi sakındırmaz. Çünkü Allah, adalet yapanları sever. 

9. Allah ancak din konusunda sizinle savaşanları, sizi yurtlarınız- 

dan sürüp-çıkaranları ve sürülüp-çıkarılmanız için arka çıkanla- 


rı dost edinmenizden sakındırır. Kim onları dost edinirse, artık 
onlar zalimlerin ta kendileridir. 


Kaynaklar 8. ayetin Müslüman olmayı kabul etmeyen Huzaa kabilesinin 
durumuyla ilgili olduğunu kaydeder. İbn-i Abbas, bu kabileyle Müslümanlara 
saldırmamak ve düşmanlarıyla işbirliği yapmamak üzere anlaşma yapıldığını 
söyler. Yüce Allah da, onlara iyilikle muamele edilmesine izin verdi. İniş sebebi 
bu olmakla beraber her iki ayet çok daha genel bir ilişkiler biçimine temel 
teşkil etmektedirler. 

“Velayet” karşılıklı sosyal ilişki ve siyasi birlik demektir. Ayetten anla- 
şılan şu ki, “Müslümanlara dinlerinden dolayı savaş açmayan, onları yurt- 
larından sürmeyen ve düşmanlarıyla ittifaklar kurmayanlar”la bir arada 
yaşanabilir. Bu bir arada yaşama şekli “velayet” terimi ile ifade edilmiştir. 
Zikrettiğimiz iki ayetin bu yönde anlaşılmasını gerektiren husus, Hz. Pey- 
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gamber (s.a.)'in Medine'deki tatbikatıdır. Ehlikitap bir yana Resülullah müş- 
rikleri iki ana gruba ayırmıştı: 

1. İslam'ın ve Müslümanların varlığını tanımayan Mekkeli (muharip) müşrikler, 

2. Medineli (muahid) müşrikler. 

Bu durumda en genel anlamda gayrimüslimleri iki ana gruba ayırmak 
mümkün: “Muahid olanlar” ve “muharip olanlar” Muahid olanlar Müslüman- 
larla savaşmayıp barış içinde yaşamayı kabul edenler; muharip olanlar ise sa- 
vaştan yana olanlardır. 8. ayet muahidlerle kurulacak ilişkinin esaslarını be- 
lirlemektedir. Buna göre muahidler, Müslümanlarla anlaşma yapanlardır. Bu 
anlaşma devletler veya topluluklar arası olabileceği gibi, aynı toplumun yöne- 
timi ve kamusal işlerinin ortaklaşa görülmesi amacıyla taraflarca imzalanmış 
bir “toplum sözleşmesi” de olabilir. Muahidlere “iyilik” yapılabilir, onlarla adil 
ilişkiler kurulabilir. Aradaki ilişkinin temelinde “iyilik ve adalet” olmalıdır. 

Ayet çoğul (cemi') gelmiş olması, bireysel düzeyde iyi ve adil ilişkilerin 
kurulmasına engel değildir. Nitekim Müslümanlığı kabul etmeyen Hz. Ebu 
Bekir'in karısı uzun zaman sonra Medine'ye gelmiş ve kızı Esma'yı görmek 
istemişti. Esma, Hz. Peygamber'e annesine ikramda bulunup bulunmayacağı- 
nı sorunca Efendimiz şöyle buyurmuştur: “Evet, annene iyi davran!” (Buhari, 
Hibe, 29; Müslim, Zekât, 50). 

İslam tarihinin en bilinen uygulaması olan gayrimüslimleri “Zimmi statü- 
sü”ne koyan hüküm (Cizye ayeti) Hicret'in 9. yılında indi. Müşriklerle umumi 
savaşı emreden Tevbe süresi indiğinde muahid müşrikler istisna edildi: “Ancak 
müşriklerden kendileriyle antlaşma imzaladıklarınızdan bir şeyi eksiltmeyen- 
ler ve size karşı hiç kimseye yardım etmeyenler başka...” (9 /Tevbe, 4). Bu ayet, 
her ne olursa olsun inanmayanların veya müşriklerin öldürülemeyeceğini açık 
olarak hükme bağlamaktadır. Tarihen de biliyoruz ki, Resülullah anlaşmalı 
müşrik ve Yahudilerden cizye almış değildir; anlaşma gereği yükümlülüklerini 
yerine getirmelerini talep etmiştir. 

Durum buysa yani Müslümanlarla savaş halinde değillerse, hangi dine ve 
inanca mensup olursa olsunlar, İslamiyet'in dışında kalan gruplar ile Müslü- 
manlar arasında bir arada yaşamayı esas alan sözleşmeler imzalanabilir. Tev- 
hid açısından şirkten daha ağır suç ve nefret edilecek inanç yoksa Kur'an'da 
sayılan bütün gayrimüslim gruplarla uygun şartlarda muahedeler, sözleşme- 
lerimzalanabilir. Elbette Müslümanlara karşı savaş açarlarsa, onları yurtların- 
dan sürmeye veya düşmanlarıyla ittifak kurmaya kalkışırlarsa onlarla savaşılır 
ve galip gelindiği takdirde Müslümanların zimmileri olurlar. Osmanlı'ya kadar 
genel tarihi tatbikat da bu yönde olmuştur. 9. ayet: 
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a) Din konusunda Müslümanlarla savaşanlar; 

b) Müslümanları yurtlarından sürüp çıkaranlar; 

c) Müslümanların düşmanlarıyla işbirliği yapan veya onlarla ittifak kuran- 
larla “velayet” ilişkisini yasaklar. 

Ayeti mefhum-u muhalifinden okumak icap ederse bu üç özelliğe sahip 
olmayanlarla: 

aa) Hem iyilik ve adalet temelinde ilişki tesis edilebilir; 

bb) Hem onlarla velayet ilişkisine girilebilir. 

“Velayet”i siyasi ilişki ve yönetişim şeklinde ele alacak olursak, Müslüman- 
larla barış içinde bir arada yaşamak isteyen kimseler hangi dinden ve inançtan 
olurlarsa olsunlar siyasi birliğin tarafları ve ortakları olabilirler. Hz. Peygam- 
ber'in Medine'de Yahudiler ve Medinelilerin mevlaları müşriklerle imzaladığı 
Medine Sözleşmesi bu hükmü açıkça içermekte, hatta iki maddesinde bu söz- 
leşmeye imza atanları “diğer insanlardan ayrı ümmet” olarak tanımlamaktadır: 

“İşte bunlar, diğer insanlardan ayrı bir ümmet (câmi'a) teşkil ederler” 
(Madde: 2); 

“Benü 'Avf Yahudileri, mü'minlerle birlikte (İbn-i Hişâm'da bu, “ma'a” 
(2 ile) olarak, Ebü Ubeyd'de ise “min” (< den) olarak zikredilir) bir ümmet 
(c câmi'a) teşkil ederler. Yahudilerin dinleri kendilerine, mü'minlerin dinleri 
kendilerinedir. Buna gerek mevlâları ve gerekse bizzat kendileri dâhildirler. 
(Madde: 25). 

Burada geçen “ümmet” evrensel inanç birliğini değil tarafların katılımıy- 
la, icap ve kabul esasına göre teşekkül etmiş bulunan “siyasi birliği” ifade et- 
mektedir. Ne zamanki taraflardan biri sözleşme hükümlerini çiğner ve Müslü- 
manlarla savaşır da yenilirse ozaman “zimmi satütüsü” içinde mütalaa edilir. 

Zimmilik Batı hukukundan bize intikal etmiş bulunan “azınlık (ekalliyet)”- 
tan farklı bir statüdür. Genel olarak savaş sonucu ortaya çıkar ama savaş yegâ- 
ne şartı değildir. Savaş olmadan da bazı gayrimüslim topluluklar zimmi olmayı 
kabul eder; Necran Hıristiyanları örneğinde olduğu gibi. Burada altı çizilecek 
husus şu ki, Müslümanlar muahid gayrimüslimlerle sözleşme temelinde siyasi 
birlik kurabilir; muhariplerle ise savaşırlar ve onlarla hiçbir şekilde sevgi ba- 
gına dayalı dostluk (velayet) ilişkisine girmezler. 

Müslümanların bir bölümü (topluluk, cemaat, devlet, ülke) kimlerle 
anlaşma imzalayacak olurlarsa olsun, bunun yegâne istisnası dostluğun, iş 
birliği ve anlaşmaların Müslümanların aleyhine olmamasıdır. (Bkz. 3/Âl-i 
İmran, 28; 9/Tevbe, 23-24; 58/Mücadele, 22). Kim bunun aksini yapacak 
olursa zulmetmiş olur. 
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10. Ey imân edenler, mü'min kadınlar hicret ederek size geldikle- 
ri zaman onları imtihan edin. Allah, onların imânlarını daha iyi 
bilendir. Şayet (gerçekten) mü'min kadınlar olduklarını bilip-öğ- 
renirseniz, artık sakın onları kâfirlere geri çevirmeyin. (Çünkü) 
Ne bunlar onlara helâldir, ne onlar bunlara helâldir. Onlara (kâfir 
kocalarına kendileri için) harcadıklarını verin. Onlara (hicret eden 
mü'min kadınlara) ücretlerini (mihrlerini) verdiğiniz takdirde on- 
ları nikâhlamanızda size bir güçlük yoktur. Kâfir (kadın)ların 
ismetlerini (nikâhlarını) tutmayın ve (onlar için) harcadıklarınızı 
isteyin. Onlar da (mü'min kadınlara) harcadıklarını istesinler. Bu, 
Allah'ın hükmüdür; sizin aranızda hükmeder. Allah, bilendir, hü- 
küm ve hikmet sahibidir. 

11. Ve eğer eşlerinizden (kâfirlere kaçmalarından dolayı) herhangi 
bir şey kâfirlere geçer, böylece siz de (savaşta onları yenip) ga- 
nimete kavuşursanız, eşleri (kaçıp) gidenlere (mihr olarak) har- 
cama yaptıklarının bir mislini verin. Kendisine imân ettiğiniz 
Allah'tan sakının. 


Bu ayet, Hudeybiye anlaşmasından sonra, Mekke'den Medine'ye hicret 
eden kadınlarla ilgili olarak inmiştir. Hicretin 6. yılında imzalanan anlaşma- 
ya göre, Mekke'den bir Müslüman Medine'ye sığınacak olursa müşriklere geri 
verilecek, buna mukabil Medine'den Mekke'ye giden olursa bu iade edilmeye- 
cekti. (Bkz. 2/Bakara, 194 ve 48/Fetih, 1-7). Anlaşmadan bir süre sonra Ukbe 
b. Ebi Muayft'ın kızı Ümmü Gülsüm, Medine'ye hicret etti yani sığındı. İki kar- 
deşi Umare ile Velid onu almaya gelip anlaşmanın hüküm'!“rini hatırlattılar. 


60/Mümtehine Süresi/10-11 45 


Ancak Hz. Peygamber (s.a.) “Kadınlar anlaşmaya dâhil değildir” deyip Ümmü 
Gülsüm'ü iade etmedi. Kaynaklar başka kadınların da hicret etmeye başladık- 
larını ve bunun arkasının geleceğinin anlaşıldığını yazmaktadırlar. 

İnen ayetlerin belli bir sınamadan sonra ve şartlı olarak Medine'ye gelen 
kadınların kabulünü öngörmektedir. Burada Peygamber (s.a.)'in anlaşma dışına 
çıktığı akla gelebilir. Durum öyle değildir. O, daima anlaşmalara sadakati tavsiye 
ederdi: “Mü'minler şartlarının yanındadır” (Buhari, İcare, 14; Tirmizi, Ahkâm, 
17). Yani ahidlerini yerine getirirler. Bunun çarpıcı örneği, yine Hudeybiye an- 
laşması dolayısıyla yaşanan trajik bir olaydı: Ebu Cendel yeni Müslüman olmuş- 
tu, babası onu zincire vurup hapsetmişti. Bir yolunu bulup zincirlere vurulmuş 
olarak Hudeybiye'de Hz. Peygamber'e geldi, sığınma /korunma talep etti. Babası 
Süheyl b. Amr, anlaşmayı yapan heyetin içindeydi. Oğlunun iadesini istedi. Hz. 
Peygamber, derin bir üzüntü duymasına rağmen Ebu Cendel'i iade etti. 

Fakat Ümmü Gülsüm'ün durumu farklıydı. Gerçekten de anlaşma metnin- 
de iade edilecek şahısları kastetmek üzere “racul” tabiri geçiyordu ve bu da 
elbette erkekler için söz konusu olabilirdi. Türü ifade etmek üzere “racul” kul- 
lanıldığında kadınlar da içine girer ki, bu yüksek ahlaki insan kalitesini ifade 
eder. Ama muhtemel bir çatışma tehlikesini ortadan kaldırmak üzere varılan 
bir anlaşmada kadınlar da söz konusu olsaydı ayrıca anlaşma metnine “mer'e” 
veya “nisa” sözcükleri eklenirdi; nihayetinde dönemin telakkisine ve yerle- 
şik teamüllerine göre erkekler savaşırdı. Bu önemli ayrıntıya dikkat çekilince 
Ümmü Gülsüm'ün kardeşleri seslerini çıkarmadan gittiler. 

Ayet, öyle olmakla beraber İslam diyarına veya Müslümanların koruma- 
sı altındaki bir yere -bu bugün devlet olabileceği gibi cemaat veya korunaklı, 
özerk bir alan da olabilir- geçecek, sığınacak birinin, bu işi yalnızca dini seçimi 
(bugünkü deyimle din ve vicdan özgürlüğü, ifade özgürlüğü, dinini özgürce ya- 
şama özgürlüğü) dolayısıyla yapması gerektiğini ve ancak bu amaçla yapılmış 
hicretlerin, sığınma taleplerinin geçerli olabileceğini belirtmektedir. Hicret 
eden kadınların sınava çekilmesinden gözetlenen amaç budur. Bazıları, sev- 
dikleri bir erkeğe kavuşmak, kocalarıyla veya aileleriyle düştükleri ihtilaftan 
dolayı evini terketmek, düşman adına casusluk yapmak veya Müslümanların 
nezdinde dünyevi bir çıkar elde etmek üzere böyle bir şeye teşebbüs edebilir. 
Sınav -buna kısa süreli sorgu diyebiliriz ki bugün de sığınma talebinde bulu- 
nan herkes bu türden bir süreçten geçmektedir- samimi olanla çıkarcı veya 
amacı farklı olanı birbirinden ayırmak içindir. Nitekim Peygamber Efendimiz 
(s.a)'in bu prosedür çerçevesinde yemin ettirdiği kadınlara şunu söylettiği ri- 
vayet edilmektedir: “Kendisinden başka ilah olmayan Allah'a yemin olsun ki, 
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herhangi bir kocaya düşmanlıktan ötürü, bir yerden arzu ettiğim başka bir yere 
gitmekten ötürü, dünyalık elde etmekten ötürü çıkmadım. Ben ancak Allah ve 
Elçisi için çıktım.” (Tirmizi, Tefsir, 61). 

Hiç kuşkusuz “Allah, onların imânlarını daha iyi bilendir.” Böyle ol- 
makla beraber mü'minlerin de kendi açılarından böyle bir prosedüre başvur- 
maları meşru ve gereklidir. Ancak sanki satır aralarında anlatılmak istenen 
bazı hususlar da var: İlki, kendini mü'min olarak tanıtanı araştırmak caizdir, 
gereklidir. Beyan önemlidir ve hatta esastır. Araştırma yaparken işi aşırıya gö- 
türmemelidir. Kimin imanı hangi düzeyde ve samimiyettedir, Yüce Allah en iyi 
bilendir, sınavı yapacak mü'minlerin bazı karineler eşliğinde durumdan emin 
olmaları yeterlidir. Bu yüzden Hz. Peygamber sadece yemin ettirir, bununla 
yetinirdi. İstenen de Kelime-i şehadetin getirilmesi ve imana aykırı bir tutum 
ve davranışın içine girilmemesidir. Ayetin de işaret ettiği üzere asıl insanların 
içlerinde olanı sadece ve kesin olarak Allah bilir. Bu durumda sübjektif kesin- 
lik aramaktan çok zahire bakıp “zann-ı galib demek olan bir bilgi'yle yetinmek 
gerekir ki, Razi'ye göre “Şayet (gerçekten) mü'min kadınlar olduklarını bi- 
lip-öğrenirseniz”"den kastedilen budur. Aleyhte açık ve maddi bir delil olma- 
dıkça, özellikle güvenlikle ilgili ciddi şüpheler bulunmadıkça kimsenin imanı 
sorgulanamaz. Kişinin beyanı, verdiği ifade sadece bu olayda değil, hukuk da- 
valarında, şahitlikte de yeterli kabul edilmiştir. 

Burada bizi ilgilendiren husus, olay üzerine inen ayette, mü'min bir ka- 
dının müşrik bir erkeğe helal olamayacağı konusunun sarahatle belirtilme- 
sidir. Alusi, ayette geçen tekrarın mü'min kadın ile müşrik erkek arasındaki 
ilişkinin kesin yasağın vurgulanması amacıyla yapıldığını belirtir. Ayet, sına- 
vi geçen kadınların “kâfir eşleri”ne iade edilmemesini emreder. Söz konusu 
kadınların artık nikâhlarıaltından çıkmış eski eşlerine mihrleri iade edilir. 
İddetlerini dolduran bu kadınlarla, mihrleri verilmek kaydıyla evlenmek 
mümkündür. Burada kâfir de olsa, eski eşlerin maddi açıdan mağdur edilme- 
mesine yapılan vurgu dikkat çekicidir. Benzer şekilde eğer Müslüman kadın 
dinden dönüp müşriklere gidecek olursa, kocası onun için ödediği mihri is- 
teme hakkına sahiptir. 

Daha sonra genel bir ilke vaz'edilir: “Kâfir kadınların nikâhlarını tut- 
mayın”, Ayet, nikâhı veciz bir biçimde “ismet (çoğulu isem)” kelimesiyle kar- 
şılamıştır ki, nikâh sahiden kadının ve erkeğin ismeti, ahdi, kendisini daya- 
dığı, tutunduğu şeydir; onu muhsana yani iffetli ve korunmuş kılan kalkan 
gibidir. Ancak din ayrılığı nikâh bağını çözer. İman erkeği ve kadını birbirine 
helal kılan bağın, akdin olmazsa olmaz şartıdır. Aksi takdirde erkek ve kadın 
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birbirlerine helal olamaz. Din dolayısıyla boşanmalar olsalar bile karşılıklı 
hak ve vecibeler korunmalı, özellikle kadının iktisadi güvencesi olan mihr 
şartlarına riayet edilmeli. Bu çerçevede ayetler Mekke'de Müslüman olduk- 
ları halde uygunsuz şartlar dolayısıyla hicret etmeyen kadınlar; kocaları 
Müslüman olup Medine'ye giden ancak kendileri müşrik olarak Mekke'de 
kalmayı tercih eden kadınlar; Müslüman iken dinden dönüp Mekke'ye geri 
giden kadınların durumunu düzenlemektedir. Buna göre hicret eden kadı- 
nın Müslüman olduğuna kanaat getirilirse müşrik kocasına iade edilmeye- 
cek ama kocasının ona nikâh akdi sırasında verdiği mihr ona iade edilecekti. 
Müslümanlıktan çıkıp müşrik birine kaçan kadın olursa, Müslüman kocası 
için ona verdiği mihr istenecekti. Bunun sebebi açıktır, çünkü din ayrılığı 
nikâhı sona erdirir. Müslüman bir kadın müşrik kocasından kaçıp da Medi- 
ne'ye sığınacak olursa onunla evlenmekte sakınca yoktur, çünkü zaten nikâh 
kendiliğinden düşmüş olur, sadece müşrik kocasına mihrinin iade edilmesi 
ve kadının iddetinin beklenmesi gerekir. 

“Bu, Allah'ın hükmüdür; sizin aranızda hükmeder.” İki taraf birbirine 
düşman olsa da, çıkan ihtilafın adaletle çözümü önemlidir. Bu da ancak Al- 
lah'ın gösterdiği çerçevede tesis edilebilir. Allah her iki taraf için bu çerçevede 
bir hüküm veriyor. 

Ayetten açıkça “evlilikte din faktörü”nün belirleyici rol oynadığı anlaşıl- 
maktadır. Ne mü'min bir kadının kâfir/müşrik bir erkekle evlenmesi müm- 
kündür ne de mü'min bir erkeğin kâfir/müşrik bir kadınla evlenmesi. 

Pekiyi, mü'min bir erkek kitap ehlinden bir kadınla evlenebilir mi? Bu ko- 
nuda tanınmış açık bir ruhsat vardır. (Bu konu ve genel olarak gayrimüslimler- 
le evlilik konusu için bkz. 2/Bakara, 221; 5/Maide, 5 ve 24/Nur, 26. ayetlerin 
açıklaması). 

11. ayetin getirdiği düzenlemeye göre, dininden dönüp de müşrik birine 
varan bir kadın Müslüman kocasına, ona verdiği mihri iade etmeyecek olursa, 
inkârcılarla ortaya çıkacak bir savaş sonucunda Müslümanlar galip geldiği tak- 
dirde ganimet malları dağıtılmadan Müslüman kocaya mihrin bir misli veri- 
lir sonra ganimetler savaşçılar arasında dağıtılır. Bunlar din ayrılığı sebebiyle 
herkesin hak ve hukukunu koruyan hükümlerdir, Yüce Allah tarafından vaz'e- 
dilmişlerdir. Müslümanlar bunlara sakınarak riayet etmelidirler. 
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12. Ey Peygamber, mü'min kadınlar, Allah'a hiçbir şeyi ortak koşma- 
mak, hırsızlık yapmamak, zina etmemek, çocukların öldürmemek, 
elleri ve ayakları arasında bir iftira düzüp-uydurmamak (gayri 
meşru olan bir çocuğu kocalarına dayandırmamak), ma'ruf olan konu- 
sunda isyan etmemek üzere, sana biat etmek amacıyla geldikleri 
zaman, onların biatlarını kabul et ve onlar için Alllah'tan mağfiret 
iste. Şüphesiz Allah, çok bağışlayandır, çok esirgeyendir. 
13. Ey imân edenler, Allah'ın kendilerine karşı gazaplandırdığı bir 


kavmi veli (dost ve müttefik)edinmeyin; ki onlar, kâfirlerin mezar 
halkından umut kesmeleri gibi âhiretten umut kesmişlerdir. 


12. ayet kadınların biatını konu almaktadır. Hz. Peygamber (s.a.) lüzum- 
lu gördüğü durumlarda ashaptan biat yani bağlılık yemini almıştır. İlk aldığı 
biat Medine'ye hicrete takaddüm günlerden Akabe'de Medinelilerden aldığı 
biattir ki, muhtevası ile bu ayette ele alınan biatin muhtevası birbirinin ne- 
redeyse aynıdır. 

Hz. Peygamber'in kadınlardan biat alması önemlidir. İlk defa İslamiyet, ka- 
dını ticari ve medeni ilişkilerde şahitlik yapabilecek formasyonda özne kabul 
ettiği gibi (bkz. 2/Bakara, 282), siyasi özne de kabul etmiş oluyordu. Çünkü 
nihayetinde biat, yönetilenler ile yönetenler arasında siyasi bir sözleşmedir. 
Nasıl nikâh akdinde veya ticari bir faaliyette taraflar kendi aralarında bir söz- 
leşme yapıyorlarsa, siyasi organizasyon da sözleşme esasına göre düzenlen- 
meli ve yürütülmelidir. Nikâh ve ticari akitlerde olduğu gibi siyasi sözleşme 
yapılırken erkek ve kadın arasında fark gözetilmemektedir. Bu biat kavramı 
daha geniş yorumlandığında İslam nokta-i nazarında kadının da erkek gibi 
“seçme ve seçilme hakları”na sahip olduğunu, bu hakkın da ergenlik çağıyla 
başladığını söylemek mümkün. 

Hz. Peygamber'in aldığı bir başka biat ağaç altında olanıdır (Biatu'r Rıd- 
van). (Bkz. 48/Fetih, 10 ve 18.) Medine'ye geldiğinde Hz. Ömer vasıtasıyla al- 
dığı biat; Mekke fethinde de hem erkeklerden hem kadınlardan biat almıştır. 
Burada Mekke'den Medine'ye gelen kadınların kendisine verdiği biatten söz 
edilmektedir. Hz. Peygamber'in kadınlardan aldığı biat şöyle sıralanmaktadır: 

a) "Allah'a hiçbir şeyi ortak koşmamak”: Bu erkekleri de içine alan açık 
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ve net bir taleptir. Erkek olsun kadın olsun, İslam'a girenler Allah'ın birliğini 
tasdik ve teyit ederler, hayatlarını da Allah'ın birliği inancı ve fikri olan tevhide 
göre tanzim ederler: 

b) “Hırsızlık yapmamak”: Bu da gayet açık bir biat maddesidir. Bütün din- 
lerde hırsızlık -kaba veya nitelikli olanıyla- yasaktır; 

c) “Zina etmemek”: Bu yasak kadınlar için söz konusu olduğu gibi erkekler 
için de söz konusudur. Nitekim bu münker fiil erkek ve kadın arasında vuku 
bulur. Bazı kültürlerde zina suçuna ceza tayininde erkeğin bir şekilde tolere 
edilip sıra kadına geldiğinde ağır cezaların takdir ve tayin edilmesi İslam bakış 
açısından geçersizdir; 

d) “Çocukların öldürmemek”: Bu hem geçim korkusuyla çocukların aldı- 
rılması. Kürtaj yasağını hem cahiliye döneminde utanılacak varlıklar telakki 
edilmeleri dolayısıyla kız çocuklarının öldürülmesi yasağını içine alıyor (bkz. 
6/En'am, 151; 16/Nahl, 59 ve 17/İsra, 31); 

e) “Elleri ve ayakları arasında bir iftiradüzüp-uydurmamak.” Bu genellikle 
gayri meşru olan bir çocuğu kocalarına dayandırmamak şeklinde anlaşılmıştır. 
Ancak manayı biraz daha genişletmek icap ederse başkasının çocuğunu koca- 
sının haberi olmadan alıp veya kaçırıp ona ait olduğunu söylemek de bu yasak 
kapsamına girer; 

f) “Ma'ruf (dinin, selim aklın ve temiz fıtratın iyi, güzel yararlı bir iş) ko- 
nusunda isyan etmemek”: Bu ayet teokrasi gibi layüs'el monarşinin veya mut- 
lakıyetçi yönetim biçiminin İslam'da yeri olmadığını açıkça göstermektedir. 
Prensip olarak İslam genel telakkisi içinde peygamberler hariç, hiç bir beşer 
yanılmaz (layuhti) ve masum kabul edilmediğine göre söylenen her söz, ser- 
dedilen her görüş eleştiriye ve muhalefete açıktır. Sünni telakki masumiyet 
sıfatını sadece peygamberlere mahsus kabul etmiştir. Buna rağmen peygam- 
berler, Hıristiyan telakkisinden farklı olarak inancın temel esaslarını değiştir- 
me veya Kur'an'ın hükümlerine aykırı bir talepte bulunma haklarına da sahip 
değildirler. İktidar ilişkisinin düzenlendiği siyaset alanında da durum mahiyet 
itibariyle aynıdır. Bunu en açık “biat” kavramının genel semantiğinde tespit 
etmek mümkündür. Şöyle ki: 

Hz. Peygamber (s.a.) iki amaçlı biat istemişti: Biri onun nübüvvetinin tas- 
dikini öngörüyor, diğeri onu bir devlet başkanı olarak teyit ediyordu. Nübü- 
vvet'e ilişkin biatin tartışması yoktur. Kişi kendini peygamber olarak takdim 
eden seçkin bir zatı ya peygamber olarak kabul eder veya etmez. Bu, onun akıl 
ve vicdanına danışarak ve özgür iradesiyle yapabileceği bir seçimdir. Ancak 
onu siyasi bir kişilik olarak seçtiği zaman, biat isteyenin taleplerinin muhteva- 
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sına bakar. Ve bunların “ma'ruf” şeyler olup olmadığını test eder. Bu ayette altı 
çizilmesi gereken iki önemli nokta var: 

aa) Hiçbir siyasi veya dini lider kayıtsız şartsız insanlardan bağlılık ve ita- 
at isteyemez. Siyasi bir sözleşme olarak biat somut konularla sınırlıdır. Ayet, 
peygamberin kadınlardan şirk, hırsızlık, zina ve gayrı meşru çocuğun bir ko- 
caya isnat edilmesi gibi suçları işlemeyeceklerine dair somut konularda biat 
almasını ister. 

bb) Kur'an, bir peygamber dahi olsa, Hz. Muhammed (s.a.)'in biatını 
“ma'ruf” olanla sınırlandırmaktadır. Bu, -haşa- Peygambere karşı bir güven- 
sizlik değildir; Peygamberin şahsında bütün siyasi otoriteler için konulmuş 
genel bir hüküm, ebedi ve evrensel bir ilkedir. “Masiyette itaat yoktur, itaat 
ma'ruf olandadır” (Müslim, İmare, 39; Ebu Davud, Cihat, 87) bu çerçevede ge- 
neldir; bunun üstüne çıkacak hiçbir yönetici, lider, sultan, halife, padişah, şah 
yoktur. Ma'ruf, dinin, aklın, fıtratın ve hukukun doğru, iyi ve güzel kabul ettiği 
şeydir. Peygamberin dahi ma'ruf'u aşan mutlaklık iddiaları ve talepleri ola- 
mayacağına göre, sıradan bir yönetici veya otoritenin insanlar üzerinde nasıl 
mutlaklık iddia etme hak ve yetkileri olabilir. Onların beşeri içtihat ve görüşle- 
ri nasıl “Tanrı sözü” yerine geçebilir? 

Tefsirler, bunun dışında Hz. Peygamber'in ma'ruf olan biat sayesinde ka- 
dınları birçok cahiliye âdetinden vazgeçirdiğini, bu sayede ölümler sırasında 
kadınların üstlerini başlarını paralamaktan, ücretli goygoycu tutup acıyı kış- 
kırtıp günlerce canlı tutmaktan vazgeçtiklerini kaydetmektedirler. Ayet, Hz. 
Peygamber'e biat aldıktan sonra onlar için Allah bağışlama istemesini emret- 
mektedir. Şüphesiz Allah, çok bağışlayandır, çok esirgeyendir. 

13. ayet sürenin girişine göndermede bulunarak bir kere daha Allah'ın ken- 
dilerine karşı gazaplandığı bir topluluğun dost edinilmemesi ve yönetici seçil- 
memesi uyarısında bulunmaktadır. Bunlardan ne dost olur ne güvenilir mütte- 
fik Müslümanlara yakışan ve farz olan kendi aralarında ittifaklar kurması, bir ve 
beraber hareket etmesidir (İttihad-ı İslam). Allah'a ve ahiret gününe inanmayan 
nasıl mü'minlerin dostu veya yöneticisi olabilir! Onlar, inkâr edenlerin mezarda 
olanların dirileceklerinden ümitleri olmadığı gibi ahiretten ümit kesmiş kimse- 
lerdir. Öldükten sonra dirilip Allah'ın huzuruna çıkacaklarına ve yapıp ettikleri 
dolayısıyla hesaba çekileceklerine inanmıyorlar (29/Ankebut, 23). Bu yüzden 
gaflet içinde yaşıyorlar, keyiflerince kararlar verip icraatlar da bulunuyorlar. 


Mümtehine (60) süresinin tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah 
bilir. Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


61- Saff Süresi 


Medine'de indirilen bu süre 14 âyettir. Teğabun (64) süresinden sonra, 
Cuma (62) süresinden önce indirilmiştir. İsmini 4. ayette “sıra, dizi” anlamın- 
daki “saf” kelimesinden almaktadır. 


azil ASIN AİN gla 


Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 


AN De DE Pi İp za 
1. o Göklerdeve yerde olanlarıntümü Allah'ı tesbih etmiştir. O, üstün 
ve güçlüdür, hüküm ve hikmet sahibidir. 


Kur'an-ı Kerim'in birkaç yerinde geçen tesbih varlıkların Allah'ı her tür 
noksanlıklardan, eksikliklerden tenzih etmeleri anlamına gelir. Sadece bilinç 
sahibi varlıklar -söz gelimi insanlar, melekler veya rahmani cinler değil- var- 
lık âleminde her ne varsa her şey O'nu tenzih etmektedir. Başka bir deyişle 
tesbih bilinç sahibi varlıklar için söz konusu olduğu gibi bizce bilinç sahibi 
olmayan veya bize öyle gözüken varlıklar için de söz konusudur. Bu da varlık- 
ların hem kendileri için konulmuş yasalara (Sünen-i ilahi) göre hareket edip 
fonksiyonlarını yerine getirmeleri, hem bizim künhüne vakıf olamadığımız bir 
bilinç haliyle yüce Allah'ı tesbih edip zikretmeleri şeklinde olur. 

Bazı modern yazarlar varlıkların tesbihini “ilahi yasalara zorunlu olarak 
boyun eğip O'nun hükümranlığını itiraf etmeleri” manasında ele alıyorlarsa 
da, bu eksik bir tesbih tanımıdır. Dağlar, taşlar, ağaçlar, göklerde ve yerde olan 
her şey Allah'ı tesbih eder, taş Allah korkusuyla yuvarlanır; ağaçlar, yıldızlar 
vs. aynı tesbih ve zikre katılır. Melekler Allah korkusuyla tesbih ederlerken, 
gök gürültüsü O'nu hamd ile tesbih eder (13/Ra'd, 13). Mesele şu ki bilinç dü- 
zeylerimiz tamamen farklı olduğundan biz bu varlıkların tesbih biçimlerinin 
mahiyetini kavrayabilecek durumda değiliz (17/İsra, 44). 
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Ey imân edenler, yapmayacağınız şeyi neden söylersiniz? 


Yapmayacağınız şeyi söylemeniz, Allah katında bir gazap (konusu 
olması) bakımından büyüdü (büyük bir suç teşkil etti.) 


Sürenin nüzul sebebiyle ilgili üç önemli rivayet zikredilmiştir: 

a) Abdullah b. Selâm (r.a.)'dan gelen rivayet: “Resülullah (s.a.)'ın ashabın- 
dan birkaç kişi oturmuş, “Acaba amellerin hangisi Allah yanında daha sevim- 
lidir, bilsek de onları yapsak!” diye konuşuyorduk. Bunun üzerine Yüce Allah 
“Göklerde ve yerde ne varsa hepsi Allah'ı tesbih eder. 0, çok güçlüdür, hüküm 
ve hikmet sahibidir”âyetleriyle başlayan süreyi indirdi. Resülullah da bize bu 
süreyi sonuna kadar okudu.” (Tirmizi, Tefsir: 61.) 

b) Dahhâk'tan gelen rivayet: “Bazı gençler, savaşta şöyle yaptık, böyle yaptık 
diye yapmadıkları şeyleri söylemişlerdi. Bunun üzerine söz konusu süre indirildi.” 

c) İbnü Zeyd'in rivayeti: “Münafıklar, müminlere biz sizdeniz ve sizinle be- 
raberiz” dedikleri halde fiillerinde buna ters davranışlarının görülmesi sebe- 
biyle bu sürenin nazil olduğu söylenmiştir. 

Âlüsi, bu son rivayetin önceki iki rivayet kadar kuvvetli olmadığını belirtir. 
Rivayetler konusunda Alusi'nin görüşünün isabetli olduğunu söylemek müm- 
kün. Zira prensip olarak Kur'an, münafıkları söz konusu edeceği durumlarda 
onları “iman edenler” kategorisinde zikretmez. Zikretmediği gibi haklarında 
hayli sert ifadeler kullanır (bkz. 24/Nur, 47-53; 33/Ahzab, 12-15). Burada hi- 
tap mü'minlere gelmiş bulunmaktadır. Bu durumda yergi konusu olan şeyin, bir 
kısım mü'minlerin şahsında varolan söz ve fiil arasındaki makas farkı olduğu 
anlaşılıyor. Kişilikle ilgili bu durum apaçık bir tutarsızlığı, özünde samimiyetsiz- 
liği ifade eder. Daha geniş perspektiften bakıldığında, her büyük davayı akamete 
uğratan önemli faktör söz ile eylem, teori ile pratik arasındaki uygunsuzluktur. 
Buna tabii ki o davanın müntesipleri, savunucuları, temsilcileri sebebiyet verir. 
Kelamcılar bu önemli konuyu “iman-amel” ilişkisi çerçevesinde ele almışlardır. 

Rivayetler farklı olsa da, sonuç itibariyle ayette temel ahlaki bir zaafa işa- 
ret edildiğinde kuşku yok: Abdullah b. Selam'ın rivayetinde, “Allah'ın en sevdi- 
ği davranışı soranlar”, savaş gibi sevimsiz bir emirle karşılaştıklarında bundan 
kaçınma emareleri göstermeye başlamışlardır. Buna daha önce de değinilmişti 
(Bkz. 4/Nisa, 77-78; 47/Muhammed, 20.) Mukatil ibn Hayyan'a göre savaşa 
katılıp da geri cephede kalmayı tercih edenlerin veya çatışma alanını bırakan- 


61/Saff Süresi/1-3 53 


ların savaştan sonra büyük kahramanlık göstermiş gibi övünmeleri, yaşanma- 
mış kahramanlık öyküleri anlatmaları da böyledir. Yani her ikidurumda yapıl- 
mayan şeylerin sözü edilmektedir. 

Dahhak, bu ahlaki zaafın doğrudan yalan söylemekle ilgili olduğunu söyler 
ki, bu da hiç yabana atılır gibi değildir. Yalan hilaf-ı hakikattir. Yalancı, gerçeği 
hem kendinden hem muhatabından gizler. Yalan söyleyen kendini kandırır ama 
zamanla yalanına inananlar da olur. Daha geniş açıdan ayet, söz verip sözünü 
yerine getirmeyen, vaadinde durmayan kimseleri yermektedir. Sadece sözlü 
olarak bir takım vaadlerde bulunmak, düşmanla karşılaşıldığında savaş sözü 
vermek yeterli değildir. Kişi, sözünün eri olmalı, vaadinin arkasında durmasını 
bilmeli, verdiği sözleri fiili olarak da yerine getirmelidir. Bu kişilikle ilgili asgari 
tutarlılığı gerektirir. İman, kendisinden emin olunan bilgi (yakin) olduğuna göre 
mü'min insanın yalanla, yerine getirilemeyecek vaadlerle işi olamaz. Mü'min- 
ler özellikle münafığa ait davranışlardan sakındırılmıştır. Bunlardan en meşhur 
olanı şu uyarıdır: “Münafiğın alameti üçtür: Konuştuğunda yalan söyler, söz verir 
yerine getirmez, emanete hıyanet eder” (Buhari, Şehadet, 28; Müslim, İman, 107). 

Elmalılı'ya göre bu ayet, vacip (zorunlu) olmadığı halde yapılan bir ada- 
gın yerine getirilmesini gerektiren önemli bir hükmü ifade eder. Buradaki ada- 
ğı (nezir) hem hayvan hem meşru çerçevede herhangi bir vaad olarak ele al- 
mak mümkün. Adak vacip değilken, adandığında vacip olur. Bundan hareketle 
Elmalılı, meşru olınası kaydıyla verilen her sözün, yapılan her vaadin yerine 
getirilmesi gerektiğini söyler. Nitekim bilginlerin, vacip değilken adak yapıl- 
ması dolayısıyla adağın yerine getirilmesini vacip saymalarının sebebi budur 

Bir şeyi söyleyip yapmamak veya bir şeyi vaadedip yerine getirmemek 
Allah katında şiddetli buğza sebep olur. Allah katında en sevilmeyen davra- 
nış budur. “Makt” buğz, kızgınlık demektir. Zemahşeri, “Makt'ın, buğzun en 
aşırısı ve en ileri derecede olanı” olduğunu söyler. “Kebura” fiili, ağır bir yergi 
(zem), hayret edilecek bir davranış (taaccüb), dolayısıyla ağır ahlaki bir suçtur. 
(18/Kehf, 5) Samimi mü'minler, Allah'ın buğzettiği kimselerden olmamak için 
büyük söylememeli, yalan konuşmamalı, yerine getirmeyecekleri/getireme- 
yecekleri sözü sarfetmemeli, altından kalkamayacakları vaadlerde bulunma- 
malıdırlar. Mü'mine yakışan sözü ve özü bir, doğru ve güvenilir insan olmaktır. 
Bunu geniş toplumsal olaylara yaydığımızda, sıradan ekonomik ilişkilerden si- 
yasi hayatın karmaşık mücadelelerinde kullanılacak enstrüman ve yöntemle- 
rin seçimi için de geçerli olduğunu söylemek mümkün. Mesela bir siyasi lider 
veya grup, halka yerine getirmeyeceği veya getiremeyeceği vaadlerde bulunup 
oy toplaması, destek sağlamaya çalışması bu kapsamda suç sayılır. 
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Söz konusu ahlaki suçun iki versiyonu da birbirine eşittir: Biri kişi yerine 
getirmeyeceği sözü söyler veya bir vaade bulunur; diğeri gücünü aşması do- 
layısıyla yerine getiremeyeceği bir sözü söyler veya vaade bulunur. Her ikisin- 
den de kaçınmak gerekir. Nasıl “Allah asla vaadinden dönmüyorsa ve insana 
kaldıramayacağı yükü yüklemiyorsa”, mü'min insan da söz verdiğinde sözünün 
eri olmalı, gücünü aşan vaadlerden (teklif-u mala yutak) kaçınmalıdır. Müslü- 
manların söz verip yerine getirmemelerinin, vaad ve taahhütlerinde durma- 
malarının sonuç itibariyle faturası İslam dinine çıkar. Özellikle dini kimlikleri 
önde olan siyasetçilerin retorik ve söylemlerine dikkat etmeleri, siyaseti yalan, 
aldatma ve entrika zemininde yürütmekten kaçınmaları gerekir. 

Tarihte Müslümanlara güç ve kuvvet kazandıran, zafer ve nusret sağlayan 
yüksek ahlaki tutarlılık yani “söz ve davranış birliği” olmuştur. Bugünse belli 
bir toplumsal-maddi çöküntü ya da en azından politik ve ekonomik yetersiz- 
lik içinde bulunuyorlarsa, bunun birinci derecedeki sebebi “yapmayacakları 
şeyleri söylemeleri”dir. Burada yapmayıp da söyledikleri şey, belki en başta 
Müslümanlıklarını ilan etmeleri, İslam'ın her hükmüne inandıklarını dile ge- 
tirmeleri ve fakat maalesef İslam'a aykırı bir hayat tarzını sürdürmeleridir. 
Yazık ki bilgilerimiz imana dönüşmüyor; imanımız davranışlarımızda tezahür 
etmiyor; bunun sonucunda iman ve amel birliğinden ibaret olan İslam asli 
tabiatımız haline gelmiyor. Soyut veya teorik bilgi, sahih iman için yetmediği 
gibi, soyut iman da salih amel için yetmez. Bu yüzden “Yapamayacağımız şey- 
leri söylemeye” başlıyoruz ve dinimiz bize neyi emrediyorsa aksini yapıp yine 
de dindar insanlar olarak geçiniyoruz. İşte bu Allah katında büyük bir suçtur, 
buğz sebebidir. Bu yüzden Müslümanlar olmaları gereken yüksek ahlaki sevi- 
yede değildirler. Eğer olması gereken ahlaki seviyede olsalardı maddi, sosyal, 
siyasi ve askeri olarak da güç ve kuvvet, onur ve izzet sahibi olacaklardı. 

Bir başka açıdan ayet tarih boyunca ahlak konusunun temel bir sorununa 
açıklık getirmektedir: “Ahlaklı olan”la “ahlakçı” arasındaki fark önemlidir. Ah- 
laklı olan, ahlaki norm ve erdemlerin icap ettirdiği üzere hayatını düzenleyen, 
ahlakı kendi kişisel ve toplumsal hayatında yaşama azmi içinde olan kişidir. 
“Ahlakçı olan” ise ahlaki görevleri başkasına emreden, başkalarının ahlaki tu- 
tum ve davranışlarını sorgulayıp kritik eden ve fırsatını bulduğunda kendisi- 
nin yerine getirmediği, yaşamadığı ahlakı başkalarına dayatan, zor kullana- 
rak da olsa yaşatmaya çalışan kimsedir. Ayet-i kerime ahlakçı tutumun “Allah 
nezdinde büyük gazap sebebi” olduğunu belirtiyor. Ayetin bizden istediği eğer 


ediyorsanız, önce siz kendi şahsınızda ve hayatınızda cömert, iyi, fedakâr, ça- 
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lışkan, sabırlı ve şükreden kimseler olmalısınız. Bunları kendi hayatında sa- 
mimiyetle yaşayabilen kimse, konu komşusuna, yakın akraba ve dostlarına, 
sosyal çevreye ve herkese tavsiye etme hakkını elde eder, çünkü söyledikleri 
ile fiilleri arasında tutarlılık söz konusudur. “Siz insanlara iyilik yapmayı öğüt- 
lerken kendinizi unutuyor musunuz?” (2/Bakara, 44.) 

Ancak yine de bir noktayı gözden kaçırmamak lazım: Ahlaki normlar tav- 
siye edilirken, monolitik olarak her normu başkasına zorla yaşatma yoluna 
sapmamalı. Emr-i bilma'ruf ve nehyi ani'l münker kategorilerine göre (el, dil ve 
kalpte buğz) ayrılıp ona göre hareket edilmelidir. Bu bize Sokrat veya Kant son- 
rası ahlak anlayışını bireysel sorumluluk ve görev alanıyla sınırlandırmaktan 
koruyan önemli bir ilkedir. Sokrat'a göre mükemmel /kusursuz cinayet yoktur; 
katil hayatının sonuna kadar cezadan kurtulsa bile kendi cinayetinin tanığıdır. O 
halde ahlak bireyseldir, birey kendi şahitliğiyle hayatının sonuna kadar yaşaya- 
bilir mi, bunun cevabı önemlidir. Bundan ahlakın toplumsal olan veya siyasetle 
ilişkilendirilmemesi gerektiği sonucunu çıkaranlar varsa da, bu fikir doğru de- 
ğildir. Bireysel olarak kişinin kendi iç tutarlılığı, vicdan rahatlığı ve ayetin işaret 
ettiği üzere söylediklerini hayatında tatbik etmesi önemli olsa bile, bir noktadan 
sonra ahlaki olan toplumsal hayatı olumlu veya olumsuz etkilemeye başlar, bu 
da siyasetin müzakere ve düzenleme alanına girer. Özellikle ahlaksız bir tutum 
üçüncü şahısları, toplumsal hayatı, korumasız kişileri -mesela çocukları, engel- 
lileri- tehdit eder hale geldiğinde siyaset bundan uzakta duramaz. Bu açıdan 
ma'rufun emir ve münkerin nehyinin belki ilk aşaması “el” yani güç ve iktidarın, 
dolayısıyla kamu otoritesi ve siyasetin alanına girer. Ahlakı tamamıyla bireyin 
vicdanına ve akli kıstaslarına bıraktığımız zaman bundan ahlak değil, kişilerin 
akıllarına ve öngörülerine göre değişen “etik” ortaya çıkar. Etik bireysel akla, 
kişilere ve toplumlara göre değiştiği gibi, zamanlara ve tarihsel dönemlere göre 
değişir. Oysa ahlaki olan herkes için ve her zaman doğru olandır, mesela dürüst- 
lük, cömertlik gibi; tıpkı yalanın, sahtekârlığın ve egoizmin kötü olması gibi. 


48) Gazlaya Gİ ŞE üze alara $ Ölü Özil Eat AİN 


4. o ŞüphesizAllah, kendiyolunda, sanki birbirlerine kenetlenmiş bir 
bina gibi saf bağlayarak çarpışanları sever. 


Yüce Allah kendi yolunda saf tutmuş halde savaşanları sever. Rasas'tan mar- 
sus birbiriyle kurşun gibi kaynamış, kaynatılmış demektir. Kelime taşları birbiri 
üstüne koyup araya küçük taşlar ve harç konup tek parçaymış gibi görünen bina 
için de kullanılır. Bazılarına göre kelime “dişlerin birbirine kenetlenmesi” de- 
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mek olan 'er rasis'ten gelmektedir. Her halükarda kelime bize mü'minlerin birlik 
ve beraberlik içinde olmaları gerektiğini belirtmektedir. Mü'minler gerek söz ve 
davranışlarında, gerekse birbirlerine karşı duygu ve düşüncelerinde, gerekse 
de önlerine koydukları ideallerde birlik içindedirler. “Birbirine kenetlenmiş bir 
bina gibi saf bağlayan” mü'minlerin bu her üç durumda bir olmaları gerekir. Ta- 
bii ki bu mü'minlerin birtakım tabii farklılıklara, çeşitliliğe sahip olmayacakları 
veya farklılıklarını ortadan kaldırmak üzere sürekli gayret içinde olacakları an- 
lamına gelmez. Her insan biriciktir, farklı özelliklere sahiptir. Ama mü'min kar- 
deşine karşı söz ve davranış birliği içinde olur, duygu ve düşüncelerinde samimi 
ve dürüst davranır, onunla ortak idealler paylaşır. 

Birlik ve beraberliği tabir caizse taçlandıran şey Allah yolunda savaşmayı 
göze almaktır. Yani eğer mü'minler bir çatışmaya -rekabet, yarışa ve sıcak sava- 
şa- gireceklerse, bunu kendi şahsi çıkarları, aile zenginliği, yakınları veya bağlı 
oldukları zümreleri için değil sadece Allah için yapacaklar. Allah için çarpışmak 
demek iyilik, güzellik, adaletin tesisi ve yüksek bir ahlaki hayatın ikamesi için 
mücadele içinde olmak demektir. Bu evsaftaki mü'minler kendi iç dünyalarında, 
davalarıyla olan ilişkilerinde, söylem ve retoriklerinde tutarlıdırlar; Allah'a karşı 
dürüsttürler, bu yüzden şanı yüce Allah ancak böylelerini sever. 

Ayetin önceki ayetle ilişkisini göz ardı etmemek lazım. Önceki ayette sa- 
vaştan söz edip de sıra savaşa çıkmaya geldiğinde sıvışanlar yeriliyordu. Al- 
lah'a ve kendine saygısı olan kimse adil ve haklı bir savaştan kaçmaz (8 /Enfal, 
15). Bu ayette mü'minlerin böylesi bir tutarsızlık içinde olmayacakları, eğer 
Allah'ın hoşnutluğunu ve sevgisini kazanmak istiyorlarsa bir duvarın taşları 
gibi birbiriyle dayanışma içinde savaşsınlar. 


LA 
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5. Hani Musa, kavmine demişti ki: “Ey kavmim, gerçekten benim si- 
zin için Allah'tan gönderilmiş bir elçi olduğumu bildiğiniz halde, 
niçin bana eziyet ediyorsunuz?” İşte onlar eğrilip-sapınca Allah 
da onların kalplerini eğriltip saptırmış oldu. Allah, fasık bir kav- 
mi hidayete erdirmez. 
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6. Hani Meryem oğlu İsa da: “Ey İsrailoğulları, gerçekten ben, sizin 
için Allah'tan gönderilmiş bir elçiyim. Benden önceki Tevrat'ı 
doğrulayıcı ve benden sonra ismi “Ahmed” olan bir elçinin de 
müjdeleyicisiyim” demişti. Fakat o, onlara apaçık belgelerle ge- 
lince: “Bu, açıkça bir büyüdür” dediler. 


Kur'an-ı Kerim'in kendisinden en çok söz ettiği peygamber Hz. Musa ve 
kavmiyle olan ilişkisidir. Hz. Musa gibi tarihin şahit olduğu en zorba bir krala 
karşı meydan okuyup mücadele vermiş, sonunda İsrailoğullarını özgürlükle- 
rine kavuşturmuştu. Firavun ve zulmünden kurtulan İsrailoğulları kısa süre 
içinde Allah'ı bırakıp altından döktürdükleri buzağıya tapmaya başladılar, 
Musa ve Harun'a karşı geldiler, Şeriat'ı ihlal ettiler; yüce Allah onlara çöl or- 
tamında onları bıldırcın ve helva ile beslerken eski köle yemeğinin daha iyi 
olduğunu söyleyip nankörlük ettiler (2/Bakara, 61); Hz. Musa'ya Allah'ı kendi- 
lerine apaçık olarak göstermelerini söylediler (4 /Nisa, 153); yurt edinmeleri 
için Kudüs'e girmeleri emredildiğinde yine Hz. Musa'ya “Sen ve Rabbin gidin, 
biz gelmeyiz” (5/Maide, 24) diye isyan ettiler. 

“İşte onlar eğrilip-sapınca Allah da onların kalplerini eğriltip saptır- 
mış oldu. Allah, fasık bir kavmi hidayete erdirmez. İsrailoğullarının böy- 
lesine trajik duruma düşmelerine yol açan sebep kalplerinde temel bir deği- 
şikliğin vuku bulmasıdır. Halis niyetlerini değiştirince yeni bir yol tutturdular, 
Hz. Musa'nın tebliğinden ve kendileri için bir yol haritası olarak çizilmiş bu- 
lunan Şeriat'tan saptılar. Bu ayette İsrailoğulları üzerinden genel bir ifade söz 
konusudur: İnsan bir şeye karar verip de şu veya bu yola girince Allah da onun 
seçimini tahakkuk ettireceği fiilleri yaratır, o da irade ve kudretini kullanıp iyi 
veya kötü bir fiil işler. Şu halde Yüce Allah, ezelde kulunun ne yapacağını kesin 
olarak bildiği halde onu kudretini kullanıp doğru veya yanlış yola sokmaz, sa- 
dece doğru ve yanlış yolu gösterir, onu seçimiyle başbaşa bırakır. 

“Allah, fasık bir kavmi hidayete erdirmez."Söz konusu ifade kalıp olarak 
Maide (5/108), Tevbe (9/24, 80) ve Münafikun (63/6) sürelerinde de geç- 
mektedir. Burada kelami bir sorun söz konusudur. Şöyle ki: 

Kulun seçimine göre Yüce Allah fiili yaratır, kul da onu yapar. Bu yüzden 
insan yapıp ettiklerinden sorumlu tutulmakta; ödül veya cezayı hak etmektedir. 
Allah yoldan çıkan, zulüm ve haksızlıklar yapan, suç ve günah işleyenleri “fasık” 
olarak tanımlar, böylelerini hidayete erdirmez. Erdirmez çünkü sapkın yolu bı- 
rakmadıkları sürece zaten doğru yolda değildirler ve elbette doğru yolun nimet- 
lerinden, güzelliklerinden de yararlanamazlar. Bu onların yanlış tercihlerinin ve 
cürüm teşkil eden fiillerinin tabii sonucudur. İyilik yapanın hak ettiği karşılık 
ödüldür, kötülük yapana ödül verilmez, aksine ceza verilir, yaptırım uygulanır. 
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İsrailoğulları da doğru yoldan çıkınca sapmış oldular; Allah da şüphesiz 
yoldan çıkan bir topluluğu hidayete erdirmez. 

Bütün bunlar son peygamber Hz. Muhammed (s.a.)'e yapılanların ilk ol- 
madığını, Allah'a elçilerine karşı nankörlük, isyan ve küstahlığın tarih boyunca 
neredeyse her kavimde görüldüğünü, en açık ve utanç verici olanının da Musa 
aleyhisselam ve kavmi arasında cereyan ettiğini göstermektedir. Bundan çıkan 
sonuç şudur: Ne kendi zamanında Hz. Peygamber ve sahabeleri ne kıyamete 
kadar gelecek mü'minler bu gibi durumlarda ümitsizliğe (ye's) kapılmayacak, 
doğru bildikleri yolda ilerlemeye azimle devam edeceklerdir. 

6. ayet ise Hz. İsa'nın hayatından ve kavmiyle olan yaşadıklarından örnek 
vermektedir. Hz. İsa da diğer peygamberler gibi kendini “Allah'ın elçisi” ola- 
rak takdim etmiştir. Yine diğer peygamberler gibi iki ana misyonunu hatırlat- 
mıştır: Biri kendisinden önceki elçileri doğrulaması, diğeri kendisinden sonra 
gelecek elçiyi müjdelemesi. Hz. İsa kendisinden sonra gelecek peygamberinin 
isminin “Ahmed” olduğunu haber vermektedir. İslam bilginleri bunun “beşai- 
ru'nnübüvve (peygamberlik müjdeleri)” kapsamında son elçi Hz. Muhammed 
(s.a.)'i işaret ettiğini söylemektedirler. 

Kitap ehli özellikle Yahudiler son elçinin hangi özelliklere sahip olduğunu 
gayet iyi biliyorlar, böyle bir beklenti içinde bulunuyorlardı (2/Bakara, 146). 
Onun geleceği kitaplarında haber verilmişti (7 /A'raf, 157). Ne var ki Arap ya- 
rımadasında ve Arapların içinden çıkınca tanımadılar. 

Güvenilir hadis kaynaklarında Hz. Peygamber'in isimlerinden birinin “Ah- 
med” olduğu kaydı yer almaktadır: “Benim beş ismim var: Ben Muhammed'im, 
ben Ahmed'im, ben Allah'ın benimle küfrü mahvedeceği el-Mâhi (mahvedici) 
yim. Ben Hâşir (toplayıcı)yım, insanlar benim arkamda haşredilecektir. Ben 
Âkıb (sondan gelen)im, benden sonra peygamber gelmeyecektir” (Buhari, Me- 
nakib, 17; Müslim, Fezail, 124, 125.) 

Zamanımızın önemli tefsircilerinden İbn-i Aşur bu konuda farklı kanaa- 
te sahiptir. Ona göre Efendimiz, bi'setten önce ve sonra da bu isimle anılma- 
mıştır. (Bu durumda Ahmed isim değil, onun sıfatı olarak kullanılmıştır AB.) 
Kelimenin iki anlamından söz edilmiştir: Biri “çok hamd ededen, öven” diğeri 
“çok övülen, yüksek ahlak sahibi” kimse. Her iki anlam da “Muhammed” keli- 
mesiyle yakınlık içindedir. İbn-i Aşur, Arapçadaki ismin müsemma yani içeriği, 
şöhreti ve özel isim olarak kullanılmasından hareketle Hz. Muhammed'in bu 
üç anlam dairesinde son elçi olduğunu belirtmektedir ki bu hakikaten günü- 
müze kadar konuyla ilgili yapılmış tefsirler içinde en ilginç ve özgün olanıdır. 

Bugün elimizde bulunan Yuhanna İncilinde, kendisinden sonraki tebliği 
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sonra gelecek bir peygamberin devam ettirip tamamlayacağına ilişkin çarpıcı 
bir bilgi vardır: “Benim gitmem sizin için hayırlıdır. Çünkü gitmesem tesellici 
size gelmez. Size söyleyecek daha çok şeylerim var, fakat şimdi dayanamazsı- 
nız. Ancak o hakikat ruhu gelince size, her hakikate yol gösterecek. Benimkin- 
den alacak ve size bildirecektir” (Yuhanna, 14: 16-17; 15: 26-27; 16: 7-15.) 
Hz. Peygamber'in Tevrat'ta haber verildiğine ilişkin Tevrat'taki kayıt: “Onlar 
için kardeşleri arasından senin gibi bir peygamber çıkaracağım ve sözlerimi 
onun ağzına koyacağım ve ona emredeceğim, her şeyi onlara söyleyecek” (Tes- 
niye, 18: 15-18.) “Gerçek Musa demiştir: Rab Allah size kardeşleriniz arasın- 
dan benim gibi bir peygamber çıkaracak; bütün şeylerde, size ne söylerse onu 
dinleyeceksiniz” (Resüllerin İşleri, 3:22-26. Ayrıca bkz. 4/Nisa, 159.) Bunun 
dışında müfessirler, yine Yuhanna ve Hıristiyanlığın sıhhatini reddettiği Bar- 
naba incilinde “sonra gelecek peygamber” için “faraklit (parekletos)” ifadesi 
kullanılmaktadır. Bunun da Hz. İsa'nın konuştuğu Aramice'de Ahmed kelime- 
sinin anlamıyla uygunluk içinde olduğunu söylemişlerdir. (Bkz. Mehmet Ay- 
dın, “Faraklit”, DİA, XII, 165 vd.) 
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7. İslâm'a çağrıldığı hâlde, Allah'a karşı yalan uyduranlardan daha 

zalim kimdir? Allah, zalim bir kavmi hidayete erdirmez. 

8. Onlar, Allah'ın nurunu ağızlarıyla söndürmek istiyorlar. Oysa Al- 
lah, kendi nurunu tamamlayıcıdır; kâfirler hoş görmese bile. 

9. Elçilerini hidayet ve hak din üzere gönderen O'dur. Öyle ki onu 


(hak din olan İslâm'ı) bütün dinlere karşı üstün kılacaktır; müşrik- 
ler hoş görmese bile. 


Tarih boyunca gönderilen elçilerin muhataplarını çağırdıkları İslam, Al- 
lah'ın iradesine teslimiyettir. Allah'ın iradesinin ne olduğunu ve soyut olarak ak- 
lımızla anlamamız mümkün olmadığına göre bu konuda bilgi ve haber getiren 
kitaplara bakmamız lazım. O bilgi ve haberlere güvenmek, vaz'edilen hükümlere 
göre yaşamaya çalışmak Allah'ın iradesine teslimiyeti yani İslamiyet'i ifade eder. 

Bu kısa bilgiden sonra şunu söyleyebiliriz: “İslam'a çağırıldığı halde Allah'a 
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karşı yalan uyduranlar”ın kim olduğu sorunun cevabı bize göre söz konusu 
ayetin geçtiği bağlama bakarak aranabilir. Buna göre burada Allah'a karşı ya- 
lan uyduranlar Hz. Peygamber'in nübüvvetini inkâr eden Kitap ehlidir. Kitap- 
larında işaretleri ve ismi verildiği halde Kur'an'la gelip onları hak dine davet 
ettiğinde onu büyücü olmakla suçladılar. Onların yanlış inançlarına göre Hz. 
İsa bir peygamber değil, kendisinde ulühiyet vasıfları taşıyan beşer-üstü bir 
varlıktır. Bu Allah'la beraber başka bir varlığı ulühiyet makamına çıkarmaktır, 
temeli şirktir; Allah'a karşı büyük bir iftiradır. Oysa Hz. Peygamber ve Kur'an 
öncelikle bu batıl inancı tashih ediyor, sonra onları Allah'ın iradesine teslim 
olmaya yani son dini tebliğ olan İslamiyet'e davet ediyordu. Böyle yapmakla 
zalimler kategorisine girdiler, Allah da zulme sapan bir kavme hidayet vermez. 

Konu bağlamındaki somut örnek kitap ehli iken, başka bir bağlamda “İs- 
lam'a çağrıldığı halde Allah'a karşı yalan uyduran” başkaları da olabilir. Me- 
sela bir dönem İslam'a davet edenlerin “bunlar gerici-mürteci kimselerdir, 
bizi davet ettikleri İslamiyet bizi Avrupa'nın karanlık Ortaçağına götürecek” 
demeleri Allah'a karşı yalan isnat etmektir. Oysa din yüksek ahlak, şeylerin 
güzellikle (ihsan) yapılması ve adaletin tesisidir. Allah'ın dinine giren silm ve 
selamet bulur hem dünyada hem ahirette ebedi kurtuluşa ve mutluluğa erer. 
Kendi seçimiyle ahlaki hayatı reddeden yozlaşır, güzelliği reddeden çirkinleşir, 
kabalaşır ve adalete karşı çıkan zulüm bataklığına saplanır. Pekiyi böylelerini 
niçin Cenab-ı Hak doğru yola soksun, onlara hidayet versin? 

7. ayette geçen “Allah, zalim bir kavmi hidayete erdirmez.” İfadesi de aynı 
kalıpla Bakara (2/258), Âl-i İmran, (3/86), Maide (5/51), En'am (6/144), Tev- 
be (9/19), Kasas (28/50), Ahkaf (46/10) ve Cuma (62/5) sürelerinde de yer 
almaktadır. Yukarıda 5. Ayetin açıklamasını yaparken, Yüce Allah'ın niçin fasık 
olanları hidayete erdirmediği konusuyla ilgili söylediklerimizi “zalimler” için 
de tekrarlayabiliriz. 

Ahlaki hayata, güzelliğe ve adalete karşı çıkanlar gerçekte Allah'ın nurunu 
söndürmek isterler. Allah'ın nuru Kur'an, risalet veya İslami hükümler mec- 
muasıdır. (Mesela bkz. 42/Şura, 52.) Hangisi olursa her üçü de aynı kapıya 
çıkar. Ortak nokta İslami mesaj olduğuna göre İslam davası ve daveti kıyamete 
kadar sürecektir. Yeryüzünde ahlaki yozlaşma varsa ahlaki hayatı arayacak ve 
savunacak kimseler olacaktır. Zulüm yeryüzünü kaplamışsa adalet arayanlar 
ve isteyenler ayaklanacaktır. Çirkinlik, fuhuş, münker, kabalık söz konusuysa 
insanlar fitratlarındaki itme ile güzelliği, iffeti, edebi, ma'ruf olanı, kibarlığı, 
nezaketi, nezaheti arayıp soracaklardır. Bütün bunları kâmil manada ancak 
son dini tebliğde bulabildiğimizden elbette İslam'ın gür sedası her dönemde 
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gök kubbede yankılanacaktır. Hakikatin üstünü örtenler, doğruları ve güzellik- 
leri görmezlikten gelenler bundan hoşlanmayacaktır, bunda en ufak bir tered- 
düt yok. Ama bu bir şey ifade etmez, zira Yüce Allah elçilerini doğru yol/hida- 
yet ve hak din üzere göndermiştir, onların destekçisi O'dur. Hak din İslamiyet 
bütün dinlere üstün gelecektir, Allah'a ortak koşanlar bundan hoşlanmasa da. 

Allah'ın nurunu ağızlarıyla söndürmek isteyenlerin trajik durumu güne- 
şin ışığını üfleyerek söndürmeye kalkışanın durumu gibidir. Güneş yerkürenin 
tamamını aydınlatır, kim onu basit bir lamba veya mum alevi sanıp ağzıyla 
söndürmeye kalkışabilir ki! 

9. ayette yüce Allah'ın “Elçilerini hidayet ve hak din üzere gönderdiği” - 
ni belirtmektedir. “Hak din” Hakkın dinidir. Bu demektir ki: 

a) Başka dinler de var. Bunlar batıl da olsalar birer dindirler; Hakk'ın dini 
ve hak din değildirler; 

b) Eğer insanlar su ve hava kadar muhtaç oldukları hak, hakkaniyet ve 
hakikati arıyorlarsa, bunu ancak İslam dininde bulabilirler. 

c) Bu temel özellikleri itibariyle hak din olan İslamiyet diğer batıl dinlerin 
tümüne üstün gelecektir (bkz. 9-Tevbe, 33). İnkârcılar, Allah'a ortak koşanlar 
istemese, hoşlanmasa da üstünlük İslamiyet'in olacaktır. 

“li yuzhirahu ala'd dini küllihi”de geçen ızharın ne olduğu sorusu önem- 
lidir. Said Şimşek, bunun vahiy tamamlanıncaya kadar Hz. Peygamber'in can 
güvenliğinin korunacağı anlamında olduğunu söyler. Fakat bu anlamı daral- 
tır. Ayeti, tarihin her aşamasında ortaya çıkacak zulüm ve zulümatın Allah'ın 
nuruyla son bulacağı; haksızlıkların adaletle sonuçlanacağı; Allah'ın dinini 
tebliğ edenlerin mesajı dünyanın her yanına, en ücra köşesine kadar götürme 
başarasını göstereceği; zaman zaman ağır ve acı yenilgiler yaşansa da eninde 
sonunda hata ve yanlışlarının kritiğini yapan Müslümanların galip gelip ilahi 
hükümleri hayata geçirecekleri ve yeryüzünün vahyin nuruyla aydınlanacağı 
anlamına geldiğini söylemek daha makul görünmektedir. (Bkz. 9/Tevbe, 33 ve 
48/Fetih, 28. ayetlerin açıklaması.) 
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10. Eyimânedenler,siziacı bir azaptan kurtaracak bir ticareti haber 
vereyim mi? 

11. Allah'ave O'nun Resülü'ne imân edersiniz, mallarınızla ve canla- 
rınızla Allah yolunda cihat edersiniz. Bu, sizin için daha hayırlı- 
dır; eğer bilirseniz. 

12. Oda sizin günahlarınızı bağışlar, sizi altlarından ırmaklar akan 
cennetlere ve Adn cennetlerindeki güzel konaklara yerleştirir. 
İşte “büyük mutluluk ve kurtuluş' budur. 

13. Ve seveceğiniz bir başka (nimet) daha var: Allah'tan yardım ve za- 
fer (nusret) ve yakın bir fetih. Mü'minleri müjdele. 

14. Eyimân edenler, Allah'ın yardımcıları olun: Meryem oğlu İsa'nın 
havarilere: “Allah'a (yönelirken) benim yardımcılarım kimlerdir?” 
demesi gibi. Havariler de demişlerdi ki: “Allah'ın yardımcıları biz- 
leriz.” Böylece İsrailoğullarından bir topluluk imân etmiş, bir top- 
luluk da inkâr etmişti. Sonunda Biz imân edenleri düşmanlarına 
karşı destekledik, onlar da üstün geldiler. 


Sürenin başında dediğini yapmayan kimseler kınanmış, Allah yolunda ci- 
hat edenler övülmüştü (61/2-3). Sürenin son ayetler kümesinde tekrar cihat 
konusuna dönülmektedir. Burada ilginç olan nokta “ticaret” ve “azap” arasında 
kurulan ilişkidir. Ticaret, kazanç elde etmek gayesiyle yapılır, azap ise yeri- 
ne getirilemeyen bir görevin cezası veya bir yasağın ihlali sonucu başa gelen 
musibet, felaket halidir. Ancak ayet ilginç bir biçimde azaptan kurtulmanın 
yolunun cihat etmekten geçtiğini belirtmektedir. Bunun birkaç açıklaması ola- 
bilir: İlki dünyevi nimet ve zevklere dalıp hayatı ilahi rızaya uygun değiştirme 
çabasına girişmeyenler ahirette azapla karşılaşacakları gibi şartların aleyh- 
lerinde değişmesi durumunda dünyada da zillet içinde yaşamak durumunda 
kalabilirler. Cihad “İslam ile insan arasındaki engellerin kaldırılması çabası” 
olduğundan, cihada kalkışanların önüne birtakım engeller çıkar. Kurulu düzen 
sahipleri tepki gösterir, iktidarlar mütegallibe güçler baskı kurar ve gerekti- 
ğinde can ve mal güvenliği tehdit altına girer. Ama onurlu, erdemli, adaletli ve 
ahlaki ilkelere uygun bir düzen kurmak ancak direnmek ve mücadele etmekle 
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mümkün olduğundan cihad etmekten başka çare yoktur. Gözetilecek olan hu- 
sus cihadın Allah yolunda ve Allah rızası için yapılmasıdır. 

Bu cihadın tamamen soyut bir ideal uğruna yapılacağı anlamına gelmiyor. 
Allah yolunda cihat eden kimse çeşitli dünyevi nimetlere de sahip olur. Nite- 
kim Hudeybiye'den sonra Müslümanlar ummadıkları kadar ganimetlere sahip 
oldular. Mesele “ganimet için cihad”ın yapılmamasıdır. Çünkü ganimet cihadın 
tabii sonucudur. O halde bir yandan ahiretteki sonsuz mutluluk ve kurtuluş 
için cihat ederken, diğer yandan dünya şartlarında rahatlatıcı imkân ve fırsat- 
ların ortaya çıkmış olması dinin ruhuna aykırı değildir. Dinin ruhuna aykırı 
olan kötü niyet, suistimal ve zulümdür. 

Cihat sadece canla değil malla da yapılır (bkz. 9/Tevbe, 111). Kişinin Allah 
yolunda malını harcaması veya canını vermesi bir ticarettir. Sıralamaya göre 
“önce mal-servet, sonra can” ortaya konulmalıdır. Her ne veriliyorsa karşılığı 
vardır. Yüce Allah cihat ederken malını ve canını vermeyi göze alana son dere- 
ce değerli bir karşılık va'detmektedir: Öncelikle dünyada işledikleri günahları 
bağışlanır, arkasından Adn cennetlerinde güzel konaklar tahsis edilir. Can tat- 
lıdır, mal canın yongasıdır, kim bu ikisini Allah'a satmayı göze alırsa Allah ona 
fazla fazla verir. Fatır süresinde de “Allah'ın kitabını okuyan, namazlarını ge- 
rektiği gibi kılan, kendilerine verilen rızıktan açık ve gizli infak eden kimsele- 
rin hiç zarar etmeyecekleri bir ticareti umabilirler” belirtilmektedir (35/29). 

Sadece bu kadar da değil. Ahiretteki sonsuz mutluluk yanında dünye- 
vi karşılık da var: Allah'tan yardım ve zafer (nusret) ve yakın bir fetih. Allah, 
kime yardım ederse onu yenecek güç olmaz. Allah'ın yardımına mazhar olmak 
temiz niyete, ihlas ve samimiyete ve elbette sabırla, kararlılık ve metanetle 
mücadele ve mücahede etmeye bağlıdır. Nitekim Müslümanlar bu yol hari- 
tasını takip ettiklerinde çektikleri sıkıntıları geride bırakmış, çok geçmeden 
Mekke'yi fethetmişlerdir. Dahası Arap yarımadasını hâkimiyetlerine aldıktan 
sonra şaşırtıcı hızla üç kıta üzerinde tevhid bayrağını dalgalandırmışlardır. 

Yakın vaade düşünen kıt görüşlü kimseler bu uhrevi ve dünyevi nimet 
ve ihsanları bilmezler. Malları ve canlarıyla cihad etmeye kalkışırlarsa malla- 
rından ve canlarından olacaklarını düşünürler. Oysa hakikat öyle değil, bu ci- 
hadda büyük hayırlar vardır (49/Hucurat, 15). Allah yolunda cihada dünya ve 
ahirette ödül vaadedilmesi İslam dini açısından din-dünya ayırımı olmadığına 
işaret etmektedir. Ahireti için gayret eden bir insan dünyasını da imar eder, 
dünyasını usulüne uygun imar eden kimse ahireti için de yatırım yapar. Niha- 
yetinde dünya ahiretin tarlasıdır. Ekimi, yatırımı burada yapmak lazım. 

14. ayet mü'minlere İsa aleyhisselama inanan ve ona destek veren hava- 
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rileri örnek gösterir. Hz. İsa yola çıkacağı yani ilahi tebliğe başlayacağı zaman 
kendine destekçiler, yardımcılar aramış ve çevresinde olanlara sormuştu. Çün- 
kü davetin muhatabı olan İsrailoğullarının inkâr edip ona karşı koyacaklarını 
anlamıştı. “Bana kim yardımcı olacak?” 12 kişi gönüllü olarak ona yardımcı 
olacağını söylemişti. Bunlara havariler denir. 

“Havari” H-v-r kökünden türetilmiş olup beyaz, gözün içindeki siyahlıkta 
az bir beyazlığın belirmesi, seçilmiş anlamındaki kelimenin ArapçayaHabeşçe- 
den geçtiği iddia edilir. Tertemiz, beyaz elbise giydikleri için bu ismi aldıkları 
söylenir. Nitekim Arapça ve Aramicede de kelimenin anlamı budur. Kelime bir 
davayı, bir inanıcı samimiyetle ve kararlılıkla savunma anlamını da ihtiva eder. 
Havariler şunlardı: Petrus (veya Simun), Andreas, Zebedinin oğlu Yakub, Yu- 
hanna, Filipus, Bartolomeus, Thomas, Matta, Alfeus'un oğlu Yakub, Taddeus; 
GayyurSimun ve Yahudaİskariyot. Yahudaİskariyot, Hz. İsa'yı Romalılara ihbar 
edip ona ve Allah yoluna ihanet etmiştir. İskariyot, Yahuda'nın sıfatıdır. Latin- 
ce “sicario” kelimesinden gelir, “katil” demektir. İnanca göre Hz. İsa'nın yerini 
ihbar ettiği ve çarmıha gerilip ölümüne sebep olduğu için bu sıfatla anılır. Hz. 
İsa'nın çarmıha gerilip öldüğü inancı Kur'an tarafından reddedilmektedir. Ha- 
variler Kur'an-ı Kerim'de övülmekte (bkz. 3/Âl-i İmran, 52); haklarında bilgi- 
ler verilmektedir (3/Âl-i İmran, 3-4, 19, 45 ve 5/Maide, 110-115.) 

“Allah'a yardımcı” olmak demek O'nun dinine, elçisine ve İslam davasına 
yardımcı olmak demektir. Yoksa elbette varlık âleminin yaratıcısı olan, bütün 
kâinatı kudret eli altında tutan Allah'ın hiçbir beşerin veya canlının yardımına 
ihtiyacı yoktur. Yardım eden O'nun dininin ideallerinin tahakkuk etmesine ça- 
lışır. Kim Allah'ın dinine yardım ederse yüce Allah da ona yardım eder, dayan- 
ma gücünü arttırır (bkz. 47/Muhammed, 7). 

Mekke'de ağır baskılar altında yaşayan Hz. Peygamber, Medine'ye gitme- 
ye karar verdiğinde onunla ilk temas kuran Medinelilerin de 12 kişi olması 
dikkat çekicidir. Nitekim Hz. Peygamber'e ve Mekkeli muhacirlere kucak açan 
Medineli Müslümanlara da “ensar” denmiş, bütün Müslümanların nezdinde 
makamları yüksek tutulmuştur. Yüce Allah dinine ve elçilerine yardım eden- 
lere mutlaka yardım edeceği vaadinde bulunmuştur, eninde sonunda da galip 
gelecek O'nun ordularıdır (37 /Saffat, 171-173). 


Saff (61) süresinin tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


62- Cum'a Süresi 


Medine'de indirilen bu süre 11 âyettir. İsmini haftalık “cuma namazı”nı 
farz kılan 9. ayetten almıştır. Saf (61) süresinden sonra, Fetih (48) süresinden 
önce indirilmiştir. 


paz)! yazi all aş 
Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 
JİN yaşat KI eği iğ dağ işa Zi ğa al ii 
(1) psi 


1. Göklerde ve yerde olanların tümü, Melik; Kuddüs; Aziz; Hakim 
olan Allah'ı tesbih eder. 


Bu ayette bütün varlık âleminin, göklerde ve yerde olanların tümünün tes- 
bih edip yücelttiği (bkz. 2/Bakara, 30; 7/Araf, 206) Allah'ın dört temel vasfı 
zikredilir: 

İlki: O, Melik'tir. Yani mülk ve melekütâlemi O'nun emrinde, denetiminde 
ve hükmü altındadır. Meliklik (mutlakıyete dayalı hükümdarlık, her sözü ve 
arzusu yasa olanların, bu çerçevede krallık, saltanat, monarşi veya mutlakı- 
yet) iddiasında bulunanların, tiranların ve diktatörlerin Allah'ın meliklik sıfatı 
karşısında hiçbir önemleri yoktur. Göklerde ve yerde olan her şey, bir tür gizli 
bilinçle Allah'ı mülkün hakiki maliki (Malikü'l-mülk) olarak yüceltir. 

İkincisi: Kuddüs'tür yani mukaddes, tertemiz ve lekesizdir. Öyle olması 
O'nun Melik ve Malik olma vasfının gereğidir. Bütün krallar, otoriteler, tiranlar ve 
yöneticiler haksızlık yapabilir, zulmedebilir, yönettikleri, emirleri altında bulun- 
durduklarının haklarını ihlal edebilir, kirli işlere karışabilir, insanların emekleri- 
ni sömürebilir, gelirlerine-bütçelerine haram karıştırabilir. Ancak Allah için asla 
bunlar düşünülemez, çünkü O'nun hiç kimseye ve hiçbir şeye ihtiyacı yoktur. 

Üçüncüsü: Aziz'dir yani üstündür, makamı, şanı yüce ve yüksektir. Hiç 
kimse O'nunla makamında ve gücünde yarışamaz, eşit ve denk olamaz, O'na 
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yakın sayılabilecek bir konuma yaklaşamaz; mutlak manada izzet ve şerefe 
sadece O sahiptir. 

Ve dördüncüsü: Hakim'dir yani hüküm ve hikmet sahibidir. Hikmetin, yük- 
sek ahlaki ve hukuki değer ve normların kaynağı O'dur, en doğru ve isabetli hük- 
mü O verir, O indirir ve O öğretir. O'nun bilinenden bilinmeyene, görünenden 
görünmeyene ulaşmaya ihtiyacı yoktur; bu beşeri seviyede bilge (hakim-hikmet 
ehli) olmak isteyenler içindir. O, her şeyi bilir, her şeyin hikmetini koyan O'dur. 
Hayır O'nun elindedir, kendisine hikmet verdiğine hayır da vermiştir. 

O halde mutlak iktidar ve otorite sadece O'na ait iken, O, bütün iktidarları 
izafileştirir ve önemsizleştirirken, hiçbir şeyin dışında kalmadığı iktidarında, 
her şey tertemizdir, adalet üzeredir, kutsal bir vasfa sahiptir. Bunlar O'nun 
izzetinin, üstünlüğünün gereğidir ve elbette tam isabetin söz konusu olduğu 
hüküm ve hikmet üzere tecelli etmektedir. O'nun iktidarı (saltanatı, otoritesi 
veya hükümranlığı) sadece göklerde değil, yerde de söz konusudur; çünkü bu 
dört temel vasfıyla yerdekiler de O'nu yüceltmektedir. Hıristiyan teolojisinde 
farzedildiğinin aksine, “yeryüzünün krallığı” ile “göklerin krallığı” birbirinden 
ayrılamaz. Çünkü hakikatte yer, gökten ayrılamaz, gökte muktedir olan yerde 
de muktedirdir. Göğü Allah'a, yeri beşeri iktidara ayırmak, göklere ve yere ayrı 
ayrı ilahlar nispet etmekle aynı şeydir, bu da Allah'a ortak koşmanın başka 
ifadesidir, tevhid inancına aykırıdır. İnsana düşen, bilinç ve sorumluluk sahibi 
varlık olarak göktekiler ve yerdekilerle beraber Allah'ı bu isim ve sıfatlarıyla 
teyit edip yüceltmektir. “O'nu övgü ile tesbih etmeyen hiçbir şey yoktur” (Bkz. 
17/İsra, 44; 59/Haşr, 22-24). 
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2. (O, ümmiler içinde, kendilerinden olan ve onlara âyetlerini oku- 
yan, onları arındırıp-temizleyen ve onlara kitap ve hikmeti öğre- 
ten bir elçi gönderendir. Oysa onlar, bundan önce gerçekten açık- 
ça bir sapıklık içinde idiler. 


3. o Ve henüz kendilerine ulaşıp-katılmamış olan diğerlerine de (pey- 


gamber gönderilmiştir.) O (Allah), üstün ve güçlüdür, hüküm ve hik- 
met sahibidir. 
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4. Bu, Allah'ın dilediğine verdiği fazl (lütuf ve ihsan)ıdır. Allah, büyük 
fazl sahibidir. 


Mülkün sahibi, mukaddes, aziz ve hakim olan Allah, tarih boyunca insanla 
konuşmuş, ona kitaplar indirmiş ve yol göstermiştir. Allah'ın insanla konuş- 
ması vahiy aracılığıyla olmakta yani içlerinden seçtiği bir peygambere vahiy 
meleğini göndermesi, ona sahifeler veya kitap indirmesi şeklinde gerçekleş- 
mektedir. Elan da Allah, Kur'an'ı üzerinde tefekkür ederek okuyan kuluyla 
konuşmakta, tertemiz bir kalp ile dua eden kulu da Allah'la konuşmaktadır. 
Kur'an vahyi yukarıdan aşağıya, dua aşağıdan yukarıya vasıtasız konuşma ve 
iletişimdir. 

Bu sefer ve son olarak peygamber daha önce -daha doğrusu uzun asırlar 
yani Hz. İsmail'den bu yana- peygamber tebliğine doğrudan muhatap olma- 
mış (36/Yasin, 6), bu yüzden gafil kalıp yolunu şaşırmış bir kavme gönderil- 
di. Peygamberin görevi, gönderildiği insan topluluğuna ve bütün insanlara 
Allah'ın mesajını iletmek, onları içinde bulundukları kirlerden, günahlardan 
temizleyip arındırmak ve onlara kitap ve hikmeti öğretmektir. 

Ancak Peygamberin görevi sadece içinden çıktığı Kureyş kabilesine veya 
Arap kavmine ya da Arap yarımadasında yaşayan insanlara ilahi mesajı ilet- 
mek değil, sonraki insan nesillerine de aynı mesajı iletmekle görevlendirilmiş- 
tir. Başka bir ifadeyle insan nesilleri arasında, biri diğerini takip eden halkalar 
misali bir süreklilik söz konusudur. Tarihin zincirinde her yeni nesil, kendi- 
sinden öncekine yeni bir halka olarak eklenmektedir. Peygamber'den sonraki 
nesiller de bu tebliğin kapsamı içindedir. Sonraki nesillere ilahi mesajı iletecek 
olan ilk Müslüman nesildir. Bu açıdan Sahabe nesli ve vahyin indiği Arapça iki 
ana mecradır ve İslam'ın anlaşılmasında anahtar rol oynamaktadırlar. Nübü- 
vwvet zincirinin son halkası olan Hz. Muhammet (s.a.) Hatemü'n-Nebiyyin'dir; 
yatay anlamda çağdaşı insanlara, dikey anlamda kıyamete kadarki bütün in- 
san nesillerine peygamber olarak gönderilmiştir. Önceki peygamberler kendi 
kavimlerine peygamber olarak gönderilmişken, Hz. Muhammet (s.a.) bütün 
beşeriyete peygamber ve âlemlere rahmet olarak gönderilmiştir. 

Hangi elçiyi ne zaman ve hangi insan topluluğu içinden göndereceğine sadece 
Allah karar verir. Bu tarih boyunca böyle tekerrür etmiştir. Son Elçi, Arap yarıma- 
dasında ve Araplardan Kureyş'in içinden çıkmıştır. Araplar “ümmi” bir kavimdir. 
Yahudiler, onları küçümsemek amacıyla her zaman onların okur-yazar bilmezlik- 
lerini, rehber edinecekleri kitaplarının bulunmadığını öne çıkarır, kendilerinden 
aşağı görür, içlerinden peygamber çıkmadığını söylerlerdi. Son Elçi'ye karşı çık- 
malarının sebeplerinden biri de buydu. Ancak nübüvvetin finalinde İlahi irade bu 
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yönde tecelli etti, Nübüvvetin son halkası okuma-yazma bilmeyen (ümmi) insan- 
ların içinden seçilen birine nasip oldu. Allah lütfunu bu şekilde gösterdi. Son elçi 
Araplara inen ayetleri okuyacak, onları maddi ve manevi kirlerden arındıracak, 
kitap ve hikmeti öğretecektir. Açık ki vahyin muhatapları Kur'an indirilmezden 
önce sapıklık içinde yaşıyorlardı. (Bkz. 2/Bakara, 129 ve 151). 

3. ayet önemli bir hususun altını çizmektedir: Her ne kadar son elçi Arap- 
ların içinden ve Arap yarımadasında çıktıysa da, o sadece Arapların veya Arap 
yarımadasının peygamberi değildir. Onun ilk muhataplarına sonradan ilave 
olacaklar da tebliğin muhataplarıdır. “Ve henüz kendilerine ulaşıp-katılmamış 
olan diğerleri"nin ikili anlama sahip olduğunu söylemek mümkün: 

a) Dikey anlam: Bu ilk muhatapların sonradan gelecek olan çocukları, to- 
runları yani soyları ve zürriyetleri de vahyin muhataplarıdır; 

b) Yatay: Mekke-Medine veya daha genel bir ifade ile Arap yarımadasında 
yaşayanlardan başka kavimler, etnik gruplar, dünyanın çeşitli coğrafi bölgele- 
rine dağılmış bulunan halklar da bu tebliğe muhataptırlar. Onlardan da insan- 
lar hidayete dâhil olacak, ümmetin birer unsuru olarak yerlerini alacaklardır. 

Üstün ve güçlü, hüküm ve hikmet sahibi Allah'ın kendilerine asırlar boyu 
peygamber gönderilmemiş bir kavme, Araplara peygamber göndermesi, bu 
peygamberin onlara, onların sonra gelecek nesillerine ve Arap olmayan bü- 
tün kavimlere ve halklara elçi gönderip doğru yolu göstermesi O'nun lütuf ve 
ihsanının sonucudur. Bu sayede vahye muhatap olan bütün toplumlar hidayet 
bulur, dünya ve ahirette ebedi mutluluk ve kurtuluşa nail olur. 
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5. Kendilerine Tevrat yükletilip de sonra onu (içindeki derin anlam- 
ları, hikmet ve hükümleriyle gereği gibi) yüklenmemiş olanların du- 
rumu, koskoca kitap yükü taşıyan eşeğin durumu gibidir. Allah'ın 
âyetlerini yalanlayan kavmin durumu ne kötüdür. Allah, zalim bir 
kavmi hidayete erdirmez. 
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6. De ki: “Ey Yahudi olanlar, eğer siz, (bütün) insanlardan ayrı olarak 
yalnızca sizlerin gerçekten Allah'ın velileri (dost ve sevgili kulları) 
olduğunuzu öne sürüyorsanız, şu hâlde ölümü temenni edin; eğer 
doğru sözlü iseniz (bunu çekinmeden yapın.)” 

7. Oysa onlar, ellerinin öne takdim ettikleri dolayısıyla bunu hiçbir 
zaman temenni edemezler. Allah, zalimleri bilendir. 

8. De ki: “Elbette sizin kendisinden kaçtığınız ölüm, şüphesiz sizinle 
karşılaşıp-buluşacaktır. Sonra gaybı da, müşahede edilebileni de 
bilen (Allah)a döndürüleceksiniz; O da size yaptıklarınızı haber 
verecektir.” 


Kitabın bir kavme gönderilmesi, elbette büyük bir onurdur ancak başlı 
başına bir değer değildir. Daha önce Yahudilere de Allah Tevrat'ı indirdi. Ama 
içlerinden az bir bölümü hariç, onunla amel etmedi, yaşama tarzlarını onun 
hükümlerine göre düzenlemedi. Önde gelen din adamları bazı temel kavram- 
larını ve hükümlerini, anlam dünyasını değiştirmeye kalkıştılar, hükümlerinin 
önemli bir bölümünü gizlediler veya kendi indi görüşlerine göre tefsir ve tevil 
etmeye çalıştılar. Oysa kendilerine indirilen kitapları tam olarak uygulamadık- 
ça herhangi sağlam bir esasa dayanmayacaklardır. (5 /Maide, 66-68.) 

Kitaba sahip olmak demek, onun derin ve hakiki anlamlarını tefekkür et- 
mek ve onun hükümlerine göre yaşama azmini göstermektir. Aksi halde insanın, 
sırtında kitapları yük olarak taşıyan merkep (eşek)ten farkı kalmaz. Böyle dav- 
ranmak suretiyle Allah'ın ayetlerini yalanlayanların durumu kötüdür ve gerçek- 
ten bu acınacak bir durumdur. “Kitap yüklü merkep” benzetmesi, yerine göre 
sözün imana dönüşmesini ve amele yansımasını engelleyen samimiyetsizliğe; 
yerine göre kavrayış kıtlığına, hamakat durumuna, ahmaklığa bir göndermedir. 
Söz insana iletilir, insan sözü dinler ama iç anlamına vakıf olmaz, zihnen ve ru- 
hen içselleştirip gereği gibi amel etmeyecek olursa hamakata düşmüş olur. Bun- 
dan dolayı “hamakatın remzi merkeptir” demişlerdir. (Bkz. 82 /İnfitar, 6. ayetin 
açıklaması). Bu benzetmeyi sadece Yahudilere tahsis etmek doğru olmaz. 

Belirtmek gerekir ki söz konusu ayette Kur'an elinde olduğu ve okuduğu 
halde hükümlerini hayata geçirmeyen Müslümanlara da büyük uyarılar vardır. 

6. ayette “Ey Yahudiler” değil, “Yahudi olanlar” denmektedir ki, bu “Yahudi- 
lik”in sonraları edinilmiş bir kimlik olduğuna işarettir. Hz. Musa, İsrailoğullarını 
kölelikten kurtarmış, onları eğitmeye çalışmıştı. Yahudilik, İsrail kavminin bir 
bölümünün “Yahuda”yanispet edilmesiyle ilgili olsa da bir tür farklı, Musa Şeria- 
tından uzaklaşmış bir kimlik veya yaşama biçimini de ima etmektedir. 

Bir zamanlar elbette Allah İsrailoğullarını üstün kılmıştı. Bu üstünlük belli 
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bir zaman dilimiyle sınırlıydı ve Şeriat'ın hükümlerine göre yaşama şartına 
bağlıydı. Üstünlüğün şartı, kavmin gelen peygamberlere sahip çıkması, onla- 
rı doğrulaması ve gösterdikleri yolda yürümesiydi. (Bkz. 2/Bakara, 47. aye- 
tin açıklaması.) Ancak büyük bölümüyle İsrailoğulları sözünde durmadılar. 
Peygamberlere büyük zorluklar çıkardılar, onları haksız yere öldürdüler ve 
Allah'ın mesajını ihtiva eden temel kavramları köklü bir değişikliğe uğrattılar. 
Böyle yapmalarının sebebi, bir amaçla üstün kılınmalarını “yanlış bağlam”a 
oturtmaları, ilahi mesajın sadece kendilerine geldiğini iddia etmeleri ve ken- 
dilerini ebedi olarak insan soyunun seçkin-efendileri ilan etmeleridir. 

Bu iddianın sonucu olarak Allah'ın (yakın) dostu olduklarını düşünüp 
söylemektedirler. Kur'an, bu iddiayı kanıtlamak üzere onlara bir öneride bu- 
lunuyor. O da, “ölümü temenni etmeleri"dir. Kendi içinde tutarlı bir çağrıdır 
bu. İlki, eğer kişi, sahiden kendini “Allah'ın yakın-dostu (veli)” ilan ediyorsa, 
buna içten inanıyorsa ölümden korkmaz. Çünkü ölüm, onu bir an önce dos- 
tuna kavuşturacaktır. İkincisi, dünya hayatı, ebedi ahiret hayatına göre bir tür 
fotokopi hükmündedir. Asıl orijinal nüsha, güzellik, harikuladelik, tat, zevk, 
lezzet, haz, huzur, tatmin ve mutluluk oradadır. O halde dostuna ve her şeyin 
hakikisine kavuşacağını uman bir insan ölümden korkar mı? 

Kendilerini Allah'ın “yakın-dostları” veya “çocukları ve sevgilileri” (5/Mai- 
de, 18) ilan edenlerin, cennet hayatının sadece kendilerine tahsis edildiğini öne 
sürenlerin söz konusu iddialarında doğru, samimi ve tutarlı olmadıkları açıktır. 
Böyle olsaydı ölümden korkmazlardı. Aksine hayata vargüçleriyle tutkundur- 
lar, ölümden şiddetle kaçmaktadırlar. Ahirete olan inançları ya yoktur ya da çok 
zayıftır. Yapıp ettiklerinin kendileri için hiç de iyi bir akıbet hazırlamadığını bil- 
mektedirler, bu yüzden ahiretteki ödülden neredeyse ümitlerini kesmiş bulun- 
maktadırlar. Bu yüzden hiçbir zaman ölümü temenni etmezler, aksine alabildiği- 
ne ölümden sakınırlar, korkarlar. Şu var ki, ölümden sakınıp korkmanın faydası 
yoktur. Vadesi geldiğinde onlar da ölecek, Allah'a dönecek ve her şeyi, her şeyin 
iç yüzünü, asıl mahiyetini bilen Allah, onlara yaptıklarını haber verecek, her şeyi 
bir bir önlerine koyacak, gizlilikleri açığa çıkaracaktır. (Bkz. 2 /Bakara, 94-96.) 
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9. oEyimânedenler,cuma günü namaz için çağrı yapıldığı zaman, he- 


men Allah'ı zikretmeye koşun ve alış-verişi bırakın. Eğer bilirse- 
niz, bu sizin için daha hayırlıdır. 
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Cuma Müslümanların hayatında farz kılınan haftalık “namaz” olduğu için 
özel yeri olan bir gündür. Her ne kadar İslam'da tatil öngörülmemişse de, 
“Cuma namazı” dolayısıyla bugün Müslümanlar için “bayram” günü sayılır. 
(Malik, Muvatta, Taharet, 113.) Ebu Hüreyre'den gelen bir rivayete göre, cuma 
“yoksulların ve güçsüzlerin haccı (Haccu'I-fukaraive'l-mesakin)” olarak nite- 
lendirilir. Şartlarınıtam eda ettiklerinde yoksul ve muhtaçlara “hacca gitmişgi- 
bi” sevap alacakları, sevinç duyacaklarıbelirtilir. 

İslam geleneğine göre cumanın diğer günlerden önemli bir farkı var. Kesin 
bilgi hükmünde anlatımlar olmamakla beraber, “Allah'ın kâinatın yaratılışını 6. 
gün olan cuma günü bitirdiği düşünülür” Bir hadiste şöyle buyrulur: “Âdem o 
gün yaratıldı, o gün cennetten yere indirildi ve o gün vefat etti, kıyamet de o gün 
kopacaktır. İns ve cinden başka hiçbir yaratık yoktur ki, tan yeri ağardıktan gün 
doğuncaya kadar -kıyamet belki bugün kopar korkusu ile- kulak kabartmasın. 
O günde bir saat vardır ki, bir Müslüman kul, tesadüfen o esnada namaz kılıp 
Allah'tan bir dilekte bulunsa, Allah muhakkak onu verir” (Müslim, Cuma, 17). 

Hadis, insanların ve cinlerin dışındaki bütün varlıkların birtür gizli bilince 
sahip olarak evrenle ve evrenin sonuyla ilgili olduklarına, kendi iradeleriyle 
isyan etme güçleri olmadığı halde kıyametten korktuklarına işaret etmektedir. 
Diğer varlıklarla mukayese edildiğinde, bilinç ve akıl sahibi olan insanların ve 
cinlerin içinde bulundukları aymazlık (gaflet) ibret vericidir. 

Rivayetler ve anlatımlar, cumanın yaratılış ve insanın yeryüzüne adım at- 
masıyla başlayan tarihiyle ilişkili olduğunu ifade ediyor. Cuma Hz. Âdem için 
“şükür günü” belirlenmişti. Sonraki zamanlarda da cuma, peygamberler ta- 
rafından “şükür günü” olarak öğretildi. Müslümanların bu günü özel ilan et- 
meleri, bugünde “Allah'ın zikri” yani “hutbe ve namaz için toplanmaları” bu 
kadim geleneği ihya etmek amacıyladır. Ancak aşağıda aktardığımız hadiste 
de belirtildiği gibi, Yahudiler, ihtilaf edip cumayı reddettikleri için Allah onlara 
cumartesi gününü verdi. (Bkz. 16/Nahl, 124. ayetin tefsiri.) 

İslamiyet'ten önce Araplar cuma gününe “Yevmü'l-arube” derlerdi. “Aru-' 
begünü”ne “Cuma” ismini verenin Ka'bbin Luey olduğu söylenir. Peygamberin 
atalarından olan Ka'bbin Luey, cumayı haftalık toplantı günü olarak belirlemiş 
ve bu gelenek halini almıştır. Hicretle beraber cuma öne çıkmış, haftalık önem- 
li bir ibadetin ismi olmuştur. Hz. Peygamber ilk cuma namazını, Medine'ye hic- 
ret ederken Kuba beldesine uğrayıp dinlendikten sonra yola devam ederken 
Ranuna vadisinde kıldırdı. Hicret'ten önce Peygamber'in gönderdiği mektup 
üzerine ilk cumayı Mus'ab bin Umeyr'inkıldırdığına dair rivayetler vardır. Hic- 
retten önce cumayı Es'adbin Zürare'nin kıldırdığı yönünde de rivayetler vardır. 
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Cuma Müslümanların yaşadıkları yerlerde özgür ve bağımsızlıklarıyla ya- 
kından ilgili görünen bir ibadettir. Hicretle beraber veya hicretten sonra Me- 
dine'de oluşan özgür şartlarda kıldırılmış, Mekke'de farz kılınmamıştır. Cuma 
namazının iki rekâtında imamın fatiha ve zamme-i süreleri sesli (cehren) oku- 
ması bunun sembolik göstergelerinden biridir. Zira Müslümanlar Mekke'nin 
ağır baskı ortamında ancak müşriklerin evlerine çekildikleri zamanlarda yani 
akşam, yatsı ve sabah namazlarında fatiha ve zamme-i süreleri sesli okurlar- 
dı. Öğle ve ikindi vakitlerinde duyulur korkusuyla namazlarını sessizce (ha- 
fiy) kıldırırlardı. Biz de onların hatıralarını ve çektikleri sıkıntı ve acıları yâd 
ederek aynı şekilde öğle ve ikindi namazlarını sessiz; akşam, yatsı ve sabah 
namazlarını sesli kılmaktayız. 

Müslümanların özgür olmadığı, dini hayat ve ifade özgürlüklerinin en- 
gellendiği, İslami hükümlerin tatbik edilmediği ve itibar görmediği ya da dini 
tebliğ ve hakikatleri anlatma özgürlüğünün kısıtlandığı, dini tebliğ ve hüküm- 
lerini anlatma yetkisinin hükümetlerin, siyasi otoritelerin elinde olduğu, mes- 
citlerin ve minberlerin siyasi iktidarları övüp yücelttiği yerlerde cuma namazı 
kılınmayacağını söyleyenler vardır ki, Ebu Hanife bu yönde görüş beyan et- 
miştir. Hanefi fakihlerine göre, İmam'ın yani Müslümanların yöneticisinin dört 
hakkı vardır: “Cumayı kıldırması, feyi (ortak ve bölünemez hizmetler için ver- 
gi) toplayıp dağıtması, hadleri uygulaması (iç asayiş, güvenlik, yargı) ve cihadı 
ilan etmesidir (dış savunmayı üstlenmesi ve savaş ilan etme yetkisini elinde 
bulundurması”. 

Cuma, İslam'ın önemli şiarlarındandır, aynı zamanda siyasi bağımsızlık, 
egemenlik ve hükümranlığın en belirgin simgelerinden biridir. Hükümranlığı- 
nı, egemenliğin göstergesi uygulanan hukuk sisteminde belirginleşir. Cumayı 
kıldırma yetkisine sahip olan, Müslümanları temsil etme ve onları yönetme 
yetkisine de sahiptir. Bu açıdan cuma hutbesinin kimin adına okunacağı hep 
önemli olmuştur. “Kur'an Yolu” tefsirinin yazarlarına göre “Cuma namazını 
devlet başkanı veya devlet otoritesinin izin verdiği bir imam tarafından kıl- 
dırılması lazım.” (V, 349-350.) Bu da, Cuma namazının Müslümanların içinde 
yaşadıkları siyasi durumlarıyla yakın ilgisi vardır. Bundan hareketle modern 
zamanlarda “İslami hükümlerin uygulanmadığı, uygulanması bir yana İslami 
hayata ve inanca karşı mücadelelerin verildiği bir ülkede devlet başkanının 
yetkilendirdiği imamların kıldırdığı Cuma ne kadar sahih olur?” sorusunu so- 
ranlar olmuştur. Baskın görüşe göre Cuma namazını emreden ayet “mutlak” 
olup herhangi bir durumla mukayyet değildir, dolayısıyla her halükarda ve 
hangi yönetim altında olursa olsun kılınması gerekir. 
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Bunların dışında, cuma namazı ancak hastalık, hapis, kendisinin veya baş- 
kasının canına veya malına önemli zarar gelmesi korkusu ve yolculuk (sefer 
hali) gibi sebepler dolayısıyla kılınmayabilir. Özgürlüğüne sahip olamadığı 
için Cuma köleye farz değildir. Söz konusu geçerli sebepler /mazeretler dışın- 
da cuma namazı terkedilemez. Bilerek, ihmal ederek cumayı terkedene ağır 
sorumluluklar vardır. Efendimiz şöyle buyurmuştur: “Her kim önemsemediği 
için üç cumayı terkedecek olursa, Allah onun kalbini mühürler” (Ebu Davud, 
Salat, 210; Tirmizi, Cum'a, 7). 

Müslümanlar cuma günü beden temizliği yapar, boy abdesti alır, güzel ko- 
kular sürünür ve özel manevi bir hazırlıkla camiye gider. Yıkanma alışkanlığı 
olmayanlar, en azından bugün “iyice yıkanıp temizlenmelidir”, bu Peygamber 
Efendimiz tarafından altı çizilerek belirtilmiştir: (Müslim, Cuma, 9). 

“Cuma” ve “cami” aynı kökten olup, “cuma namazı” Cuma günü camide 
toplanmayı ifade eder. Ayet, bugünü namaz dolayısıyla öne çıkarmakta ve “mür- 
ezzin sizi cumaya çağırdığı anda alış-verişi bırakıp namaza koşun" demektedir. 
“Koşmak”, başka hiçbir işle meşgul olmadan bir an önce ve vaktinde namaza 
yetişmek; bunu yaparken büyük bir ciddiyet, azim ve istekle yerine getirmek 
demektir. Cuma namazının vakti öğle namazının vaktidir, öğlenin ilk vaktin- 
den son vaktine kadar kılınabilir. 

Ayetin genel ifadesinden cumanın kadınlar için de “farz namaz” olduğu so- 
nucu çıkarılabilir. Ancak Kur'an ayetlerini tefsir etme, onlardan hüküm çıkarma 
ve uygulama şekillerini gösterme konusunda en yetkili merci olan Peygamber 
Efendimiz (s.a.), ayeti “takyit” etmiş, cumanın kadınlara farz olmadığını söyle- 
miştir: “Cuma namazına topluca katılmak her Müslüman üzerine Allah'ın hakkı 
olup farzdır. Ancak şu dört (insan grubu) bu farzın dışındadır: Kölefler), kadın(- 
lar), çocuk(lar) ve hastaflar)” (Ebu Davut, 1/280, No: 1067). Güvenilir İslam bil- 
ginleri ve müçtehitler de bunun aksi görüş beyan etmemiştir. 

Böyle olmakla beraber Peygamber zamanında bazı kadınların Cuma na- 
mazına katıldıkları bilinmektedir. Peygamber Efendimiz, kadınları cumaya 
katılmaktan engellememiş, sadece onlara farz olmadığını belirtmiştir ki, bu- 
gün de isteyen, imkânı ve zamanı olan kadınlar cuma namazına katılabilirler. 
Nitekim beklenen kervanın Medine'ye gelişiyle cumaya katılanların Hz. Pey- 
gamber'i ayakta bırakıp geriye 12 erkek ve 1 kadının kaldığı yolundaki rivayet 
(Buhari, Tefsir, 62) Hz. Peygamber zamanında kadınların da cumaya gittikleri- 
ni göstermektedir. İbnü'l-Münzir'in naklettiğine göre, kadınlara cumanın farz 
olmadığına ve şayet cumayı kılarlarsa, bunun öğle namazı yerine geçtiğine 
ilişkin icma vardır. 
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Hz. Peygamber (s.a.) şöyle buyuruyor: “Biz (ehli kitaba göre) en sonuncu- 
suyuz. Kıyamette en öne geçeceğiz. Onlara bizden önce kitap verildi, bize on- 
lardan sonra verildi. Kendilerine farz kılınan bu günü reddettiler. Allah ise bize 
cumayı gösterdi. Diğer insanlar bize uyuyorlar. Ertesi gün Yahudilerin, daha 
ertesi gün ise Hıristiyanlarındır.” (Buhari, Cum'a, 1). Bu hadisten anlaşılıyor ki, 
her dinin kendisi için şiar/sembol olan bir günü vardır. Cumartesi Yahudile- 
rin, pazar Hıristiyanların, cuma da Müslümanların haftalık sevinç, bayram ve 
ibadet günleridir. 

Evlerden Kâbe; mescitlerden Harem-i Şerif, Mescid-i Nebevi ve Mescid-i 
Aksa; şehirlerden Mekke, Medine ve Kudüs; aylardan Ramazan; gecelerden Ka- 
dir Gecesi ve günlerden Cuma Müslümanlar için önemli kılınmıştır. Bütün yer- 
yüzü mescittir, zaman -adı konulmuş bir ecele, tayin ve tespit edilmiş vakte ka- 
dar- Allah'ın kudret eli altında, iradesi ve ilmi dâhilinde akmaktadır ama kutsal 
bu özel mekânlarda ve özel zamanlarda yoğun bir biçimde tecelli etmektedir. 

Ayette geçen “Namaz için çağrı” namaz vaktinin geldiğini bildiren ezan- 
dır. Kur'an-ı Kerim'de “ezan” kelimesi bildiri, ilam anlamında kullanılır (9/ 
Tevbe, 3). “Nida” anlamında ezan, bu ayetten başka 5/Maide, 58. ayette geçer. 
“Müezzin” seslenen, çağıran kimse demektir (5/A'raf, 44; 12/Yusuf, 70). 

Ezan, hicretin birinci yılında, Mescid-i Nebevi'nin yapımı bittikten sonra 
emredildi. (Ebu Davut, Salat, 27-28). Ezan okumanın amacı namaz vakitleri- 
nin bildirilmesi ve Müslümanların namaza çağırılmasıdır. 

Kaynakların verdiği bilgilere göre, namaz vakti geldiğinde, mü'minlerin 
namaz için toplanmalarını sağlamak amacıyla çeşitli yöntemler düşünüldü. 
Çan çalınması, boru öttürülmesi, ateş yakılması veya bayrak asılması gibi. An- 
cak bunların hiçbiri kabul görmedi. Çan Hıristiyanların, boru Yahudilerin, ateş 
Mecusilerin taklit edilmesi demekti. Rivayete göre Abdullah b Zeyd b. Sa'lebe 
ve daha sonra Hz. Ömer, rüyada namaza nasıl davet edileceğini görmüş, onlara 
ezan öğretilmiştir. Abdullah b. Zeyd, rüyasını Peygamber Efendimiz (s.a.)'e anla- 
tınca, o da Bilal-ı Habeşi'ye ezanda okunacak cümleleri ikişer, ikamette ise birer 
kere okumasını emretti. (Buhari, Ezan, 1; Müslim, Salat, 1; Ebu Davut, Salat, 17). 

Şekil itibarıyla ezanın, dinin vaz'ında hiçbir rolü olmayan bir insanın, bir 
sahabenin gördüğü rüyanın referans alınarak tespit edilmiş olması anlamlıdır. 
Ezan, Abdullah b. Zeyd'in gördüğü rüya üzerine Sünnet'le emredilmiş, Kur'an 
tarafından teyit edilmiştir. 

Ezan İslam'ın en önemli şiarlarından biridir. Peygamber Efendimiz (s.a) 
ezan ve müezzinle ilgili şöyle buyurmuştur: “Namaz vakti geldiğinde, içiniz- 
den birisi sizin için ezan okusun. En yaşlınız da imam olsun” (Buhari, Ezan, 
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17-18; Nesai, Ezan, 8). “İmam cemaate kefildir, müezzin güvenilir kimsedir” 
(Ahmed bin Hanbel, Müsned, Il, 232). “Müezzinler, kıyamet günü, insanların 
sevabı en çok olanlardır” (Müslim, Salat, 14). 

Ezanla Allah'ın birliği, Peygamber Efendimizin risaleti ve namaza çağrı üze- 
rinden ahiret inancıteyit edilmekte, mü'minlere hatırlatılmaktadır. Ezan aynı 
zamanda bir özgürlük ve kurtuluş çağrısıdır. “Felah (Hayyaale'1-felah)”ın tekrarı 
bunun teyididir. İlk defa İslamiyet'ten önce siyahi bir köle olan Habeşli Bilal'in 
ezanı okuması da anlamlıdır. Şüphesiz Bilal'in sesi güzeldi ama özgürlüğe susa- 
mış insanların da simgesiydi. Ezanı ilk defa onun okuması baskı altında yaşayan, 
özgürlükleri ve onurları elinden alınan insanlara İslamiyet'in cemilesi, ezanı ilk 
okuyan kişi üzerinden özgürlüğe ve insan onuruna göndermede bulunmasıdır. 

Ezan günün her saatinde ve hatta her anında İslam'ın mesajını tekrar eder, 
bizim kulaklarımızın işitmediği ancak varlıkta Allah'ıtesbih eden her şeyin 
donmuş melodiler halindeki seslerine, müziklerine eşlik eder. Böylelikle dai- 
mi olarak gökkubbe bu ilahi çağrı ile yankılanır. Doğudan Batıya doğru birbiri- 
ni takip eden namaz vakitlerini bildirmek üzere müezzinler günün yirmidört 
saati boyunca bu çağrıyı tekrar etmekte, biri diğerine devretmektedir. 

İslam hukukçuları, “İslam'ın şiarı ve Müslümanların varlığının sembolü 
olarak kabul edilen ezanı terketme hususunda söz birliği içinde bulunan Müs- 
lüman bir şehir veya bölge halkına karşı savaş açılması gerektiğine ilişkin it- 
tifak etmişlerdir... Ezan Arapça sözleri ve bilinen tertibiyle okunmalıdır.” (Bkz. 
5/Maide, 58. ayetin açıklaması; İslam Ansiklopedisi, TDV, Ezan maddesi.) 

Hz. Peygamber ve ilk iki halife döneminde Cuma namazında tek ezan oku- 
nurdu. Hz. Osman zamanında nüfusun artmasıyla dışarıda bir ezan okutul- 
muş, sonra Hz. Osman hutbe için minbere/yüksekçe yere çıkarken bir ezan 
daha okunmuştur. Hz. Osman'ın bu uygulamasına kimsenin itirazı olmamış, bu 
uygulama günümüze kadar gelmiştir. 
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10. Artık namazı kılınca, yeryüzünde dağılın. Allah'ın fazlını iste- 


yip-arayın ve Allah'ı çokça zikredin; umulur ki felaha (kurtuluşa 
ve umduklarınıza) kavuşmuş olursunuz. 


İbadet ile günlük hayat içiçedir. Dünya ile ahiret, din ile dünya birbirinden 
ayrılmaz. “Yarın ölecekmiş gibi ahiret, hiç ölmeyecekmiş gibi dünya için çalış- 
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mak” önemli bir ilkedir. Dini hayatın gayesi, kişinin buraya (dünya) ve öteye 
(ahiret) ait mutluluğunu temin etmektir. Kişinin geçimini temin etmesi için 
çalışması, üretime katılması, dünyayı iyi ve güzel yönde imar etmesi için yete- 
nek ve bilgilerini kullanması hiçbir zaman manevi hayatına, Allah'a yakınlaş- 
ması ve görevlerini yerine getirmesi amacıyla yaptığı ibadetlere mani değildir, 
aksine ibadetin bir parçasıdır. Çalışmak, emek sarfetmek, “alan el olmaktansa 
veren el olmak daha hayırlıdır. 

Şu halde Cuma namazı biter bitmez, insanların işlerine kaldıkları yerden 
devam etmesi gerekir. Tek yapmaları gereken nimeti, güzelliği Allah'tan di- 
lemeleri ve her işlerinde Allah'ı zikredip O'nu hiçbir şekilde akıllarından ve 
kalplerinden çıkarmamalarıdır. Said b. Cübeyr'e göre “Allah'ı zikretmek, de- 
mek O'na itaat etmek” demektir. Zikir ve itaat sadece mescitte ve namaz sıI- 
rasında olmaz. Her işte, üretimin her aşamasında, tüketimde, harcamada, şu 
veya bu konuda karar alma süreçlerinde Allah'ın gösterdiği istikametten ay- 
rılmamak, O'nun hoşnutluğunu aramak zikir ve itaattir. Mescidin içinde veya 
dışında, namaz sırasında veya haricinde Kur'an'ı anlamak, onu anlatmaya ça- 
lışmak, Kur'an'ın verdiği kök-bilgilerin yol göstericiliğinde varlık, hayat ve in- 
sanın anlamı ve amacı üzerinde düşünmek de zikirdir. 

Farz olan Cuma namazı iki rekâttır. Farzdan önce iki veya dört rekât Cuma 
sünneti kılınır. Efendimiz Aleyhissalâtü vesselam, cumadan sonra evinde nafi- 
le namazı kılardı. Cumanın iki rekâtı o namazın ibadetidir, ayrıca öğle namazı 
kılınmaz, “Zuhr-u ahir” diye bir namaz sonradan ihdas edilmiştir. Çünkü bir 
vakitte iki farz namaz olmaz. 
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11. Oysaonlar (kendilerini tümüyle Allah'a ve İslâm'a teslim etmeyenler) 
bir ticaret ya da bir eğlence gördükleri zaman, (hemen) ona sökün 
ettiler ve seni ayakta bıraktılar. De ki: “Allah'ın katında bulunan, 
eğlenceden ve ticaretten daha hayırlıdır. Allah, rızık verenlerin 
en hayırlısıdır.” 


Bu ayetin inişine yol açan sebep önemlidir. Genellikle yoksulluk ve ihtiyaç 
içinde olan Medine'ye dışarıdan gelen kervanlar mal ve erzak taşırdı. Kervan- 
lar geldiğinde büyük bir sevinç ve coşkuyla karşılanırdı. Yine açlık ve yokluğun 
söz konusu olduğu böyle bir günde Şam'dan Dıhyetü"l-Kelbi'ye ait bir kervan 
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gelir muhtemelen uzun bir zamandır beklenmektedir. Tam o sırada Müslü- 
manlar Mescit'te cuma namazı için toplanmış, bu ibadeti eda etmektedirler. 
Peygamber Efendimiz (s.a.) hutbesini okurken kervanın gelişini, çalgı ve davul 
seslerinden öğrenen sahabeler mescidi bırakıp kervana koşarlar, Peygamber 
Efendimiz minberde öylece kala kalır. Mescidi içlerinde Hz. Ebu Bekir ve Hz. 
Ömer gibi sahâbelerin olduğu 12 sahabe terketmez. Bunlardan biri olan Cabir 
bin Abdullah, bu ayetin bu olay üzerine indiğini söyler. 

Vahidi'nin, Suyuti'nin “EdDürr” adlı eserine dayanarak verdiği bilgiye 
göre, bu olay üzerine Allah'ın Elçisi şöyle buyurdu: “Eğer hepiniz mescidi ter- 
kedip gitseydiniz, üzerinize sel gibi vadi dolusu bir ateş akardı.” 

Ayetin inişine sebep olan olay evrensel bir duruma işaret eder. Yani her 
zaman insanlar, ticaret, alış veriş, iş, eğlence, hoş vakit geçirme arzusu, keyif 
verici bir meşgale, bir dost veya arkadaşla karşılaşma, önemli bir randevu 
veya başka sebeplerle ibadetlerini ihmal edebilirler. Ayet bunların hiçbirinin 
“Allah katında bulunanlar”dan daha değerli ve hayırlı olmadığına vurgu ya- 
pıyor, Allah'ın en hayırlı rızık verici olduğunu hatırlatıyor. Başka bir ifadeyle 
vakti gelmiş bir ibadet dünyanın bütün servetlerinden çok daha değerlidir. 

Bunun yanı sıra, toplumun büyük bir bölümü, ezici çoğunluğu yanlış yolda 
olsa da, bir bölümünün doğru yolda kalıp ısrar etmesi, toplumun genel sela- 
meti açısından önemlidir. En büyük tehlike, insanların tümünün inkâr yoluna 
sapması, Hakikat'e sırt çevirmesi, Allah'ı unutmasıdır. Böyle durumlarda insan 
yalnız kalsa bile, “Hz. İbrahim gibi tekbaşına bir ümmet olma” yolunu seçtiğini 
bilmelidir. 


Cuma (62) süresinin tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamdâlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


63- Münafikun Süresi 


Medine'de indirilen bu süre 11 âyettir. İsmini ilk ayette geçen “münafık- 
lar” manasındaki “münafikun” kelimesinden almaktadır. Hac (22) süresinden 
sonra, Mücadele (58) süresinden önce indirilmiştir. 
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Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 

SIĞ) alaş abdış 2İNi Üşüzi GL AzAĞ İyİ Gy AALLİI Gizlğ (Ğİ 
ARİ azla İyİ (0) OyİSİ das &J AzAz Alış İyİ 
İyİ al G3 gr zlar ila EU AELSİN Yaşla gü İşin 
Simi ağlı 1315 4) Ögzâli af açegli le gula lg, â8 Zİ 
Oğuz pp e > ami 

Ke) 0$3ğ) İİ AİN AZİL Kayislğ ğa SA çeçil A EK 


1. Münafıklar sana geldikleri zaman: “Biz gerçekten şehadet ederiz 
ki, sen kesin olarak Allah'ın elçisisin” dediler. Allah da bilir ki sen 
elbette O'nun elçisisin. Allah, şüphesiz münafıkların yalan söyle- 


diklerine şahitlik eder. 


2. Onlar, yeminlerini bir siper edinip Allah'ın yolundan alıkoydular. 
Doğrusu ne kötü şey yapıyorlar. 
3. Bu, onların imân etmeleri sonra inkâr etmeleri dolayısıyla böyle- 


dir. Böylece kalplerinin üzerini mühürlemiştir, artık onlar kavra- 


yamazlar. 

4. Sen onları gördüğün zaman cüsseli yapıları beğenini kazanmak- 
tadır. Konuştukları zaman da onları dinlersin. (Oysa) Sanki onlar 
(sütun gibi) dayandırılmış ahşap-kütük gibidirler. (Bu dayanık- 
sızlıklarından dolayı da) Her çağrıyı kendileri aleyhinde sanırlar. 
Onlar düşmandırlar, bu yüzden onlardan kaçınıp-sakının. Allah 
onları kahretsin; nasıl da çevriliyorlar. 
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Kaynaklar sürenin Medine'de Hz. Peygamber (s.a.)'e büyük zorluklar çıka- 
ran münafıklar hakkında indiğini kaydetmektedirler. Bakara süresinin girişin- 
de üç insan tipolojisi çizilmişti: Mü'minler, münafıklar (2/8-20) ve inkârcılar. 
Zaman zaman söz konusu tipoloji yaşanan olaylar esnasında kendini göster- 
miştir. Bunlardan en belirgin olanı verdikleri söze rağmen Uhud savaşına ka- 
tılmaktan vazgeçen münafıkların yarı yoldan dönmeleri (3/Âl-i İmran, 122, 
166-167), diğeri Hz. Aişe'ye iftira atmış olmaları (İfk olayı. 24/Nur, 11-20). 
Tebük seferi öncesinde ve sonrasında da mü'minleri demoralize etmek üzere 
çeşitli atraksiyonlarda bulunmuşlardı (9 /Tevbe, 38, 61-70, 107.) 

Bu sürede ele alınan konu Mustalıkoğulları üzerine düzenlenen sefer sıra- 
sında ortaya çıkan trajik bir olaydır. Adına Mureysi denen söz konusu seferden 
dönülecekken biri ensar, diğeri muhacir iki kişi arasında el Müşellel adı verilen 
yerde su yüzünden kavga çıktı. Muhacir tarafından olan Hz. Ömer'in ücretlisi 
Cehcah bin Said, ensar tarafından Abdullah b. Übeyy'in kabilesiyle anlaşmalı 
Cüheynilerden Sinan b. Yezid idi. Kavga kızışınca Cehcah bin Said “Yetişin ey 
muhacirler!”, Sinan b. Yezid de “Yetişin ey ensar!” diye bağırmaya başladılar. 
Bir anda ortalık karışır gibi oldu, Hz. Peygamber (s.a.) araya girip yatıştırdı, et- 
kili bir konuşma yapıp bu tarz çağrı ve kamplaşmaların “cahiliye geleneği” ol- 
duğunu söyledi. Ancak olaya muttali olan münafıkların reisi Abdullah b. Übeyy 
“Bunlar (muhacirler) bize yurdumuzda kafa tutuyor, üstünlük taslıyorlar. On- 
larladurumumuz “köpeğini semirt seni yesin' sözündeki gibidir. (Türkçedeki 
“besle kargayı gözünü oysun” demek gibi.) Hele bir Medine'ye dönelim, göre- 
ceksiniz, güçlü olan zayıf olanı oradan sürüp çıkaracaktır.” Sonra Medinelilere 
dönüp şunları ekledi: “Aslında bunu kendiniz yaptınız, onlara beldenizde yer 
verip her şeyinizi paylaştınız. Muhammed'in yanındakilere yardım etmeyin ki 
çekilip gitsinler.” 

Bu sözleri dehşetle işiten ve henüz o sırada pek genç olan Zeyd b. Erkam 
bu sözlere itiraz ettiyse de Abdullah b. Übeyy tarafından azarlandı, o da duru- 
mu amcasına, o da Hz. Peygamber'e aktardı. Hz. Ömer münafıkların reisinin 
hemen kafasının koparılarak cezalandırılmasını teklif ettiyse de Hz. Peygam- 
ber kabul etmedi. Bir tedbir olarak vakit erken olmasına rağmen orduyu Me- 
dine'ye gitmek üzere yürüyüşe çıkardı, uzun süre mola vermedi, öyle ki mola 
verdiğinde askerler öylesine bitkin düşmüşlerdi ki hemen yere yığılıp uykuya 
daldı. Bu ordu içinde çatışma ihtimali olan fitneyi yatıştırmanın bir yolu idi. 

Abdullah'ı çağırıp durumu öğrenmek istedi. Abdullah yemin billah ederek 
böyle bir cümle sarf etmediğini söyleyince Hz. Peygamber onun beyanını esas 
aldı. Ancak bu arada Zeyd b. Erkam “yalancı” durumun düşmüş oluyordu. Zeyd 
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buna fazlasıyla üzüldü. Medine'ye dönüşte olayın iç yüzünü aydınlatan Müna- 
fikun süresi indi. 

Yakın çevresinden bazıları Abdullah b. Übeyy'e hakkında sert ifadeler ba- 
rındıran bir süre indiğini, peygambere gidip kendisi için Allah'tan bağışlama 
dilemesini tavsiye edince başını çevirip şöyle dedi: “İman et dediniz iman et- 
tim, zekât ver dediniz zekât verdim. Geriye bir tek Muhammed'e secde etme- 
diğim kaldı.” Abdullah'ın oğlu samimi bir Müslümandı, babasının bu tutumuna 
hem üzülmüş hem sert tepki göstermişti (Buhari, Tefsir, 63; Tirmizi, Tefsir, 63, 
Müslim, Münafıkin, 1; Müsned, IV,370-373). 

1. ayet münafıkların dışarıdan Müslüman göründüklerini, yeri gelince 
Müslümanlıkları, Hz. Muhammed (s.a.)'in nübüvveti konusunda yemin dahi 
ettiklerini ancak iç dünyalarında inanmadıklarını belirtir. Tabii ki yüce Allah 
Hz. Muhammed'in elçisi olduğunu bilir ve teyit eder. Nihayet onu kendi elçisi 
olarak seçip görevlendiren kendisidir. Yine şanı Yüce Allah münafıkların kesin 
olarak yalan söylediklerine şahitlik etmektedir, onların iç yüzünü, kalplerin- 
den ve zihinlerinden neyin geçtiğini en iyi bilen O'dur. Münafıkların şehadet- 
leri yeminleri manasındadır. Böylelikle yeminlerini bir siper, bir kalkan gibi 
kullanmış olmaktadırlar (9/Tevbe, 74). Ancak kalpleriyle risaleti, İslam'ın 
hakikatlerini yalanlamaktadırlar. Tek yapabildikleri şey iç dünyalarında olup 
biteni Müslümanlardan gizleyebilmeleri, yeminlerini ve İslam'a olan sahte sa- 
dakatlerini bir kalkan gibi kullanmalarıdır. Bu, tarih boyunca mü'minler için- 
de birer Müslüman kimliğiyle barınan münafıkların genel tipolojisidir. Müslü- 
manlardan görünürler, belki zahiri vecibeleri yerine getirmeye çalışırlar, hatta 
kendilerini kamufle etmek veya İslam'a daha fazla zarar vermek maksadıyla 
“mescid” dahi inşa ederler -ki buna “Mescid-i Dırar” denir (bkz. 9/Tevbe, 107) 
ama hiçbir zaman kalplerinde imanı tasdik etmezler, ellerine her fırsat geçti- 
ğinde İslam'a ve Müslümanlara yıkıcı zararlar vermekten çekinmezler. 

Kurtubi münafıkların “yeminlerini siper edinip Allah'ın yolundan alı- 
koydular” ayetinin O'nun indirdiği hükümlerin uygulanmasına mani olmaları 
manasında olduğunu söyler. Bunu yaparlarken de zahirdeki Müslüman kimlik- 
lerini korurlar ama iş uygulamaya geldiğinde hükümlerin uygulanıp hayata geç- 
memesi için ellerinden gelen entrikayı çevirmekten çekinmezler. Hükümlerin 
uygulanmasına engel olmak “Allah yolundan alıkoymak”la aynı şeydir (4 /Nisa, 
167; 58/Mücadele, 16). Bu münafıkların hayli kötü şey yaptıklarını gösterir. 

Münafıkların böyle davranmalarına yol açan sebep, önce iman etmeleri 
sonra inkâr etmeleri yüzündendir. 3. ayet münafıkların hakikatte birer inkârcı 
(kâfir) olduklarını bildirmektedir. “Önce iman sonra inkâr” iki şekilde açıklan- 
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mıştır: Biri önce dilleriyle inandıklarını söyleyip arkasından hemen kalpleriy- 
le inkâr etmeleri; diğeri Hz. Peygamber zamanında bazılarının sahiden önce 
İslam'a girip sonra dinden çıkmaları. Eğer ikinci açıklamayı kabul edecek olur- 
sak, sonradan dinden çıkanların irtidatlarını açığa vurmayıp hep sakladıkları 
anlaşılmaktadır. Böylelerinin kalbi mühürlenmiştir yani bilerek ve isteyerek 
dinden çıktıkları için yüce Allah da seçimleri doğrultusunda kalplerini imana 
ve İslam'a kapatmış, üzerine mühür vurmuştur. Üzerine mühür vurulan şey 
çalışamaz haldedir, faaliyeti iptal edilmiş demektir. Kalbin faaliyetinin gaye- 
si marifetullahtır, inkâr eden bu asli faaliyeti durdurmuş, sonlandırmış olur. 
Bundan sonra ruhi ve entelektüel kavrayış yetilerini de kaybeder. (Dinden çık- 
ma için bkz. 3/Âl-i İmran, 90; 4 /Nisa, 137 ve 167.) 

İç dünyaları tam bir virane iken dışarıdan bakıldığında münafıklar göste- 
rişli görünürler, bir kısmı iri yapılıdır. Etkili konuşurlar, kelime cambazı gibi 
meramlarını ifade ederler, retorikleri kuvvetli olduğundan kendilerini dinle- 
tirler. 4. ayet güçlü, etkili retoriğin kendi başına herhangi bir değer ifade et- 
mediğini gösterir. Kelime cambazı kimseler her zaman dinleyici, okuyucu bu- 
labilir ama beslendikleri sahih ve güvenilir kaynak yoksa söyledikleri içi boş 
birer retorikten ibarettir. Keçiboynuzu gibi bir ton kelime kullanır ama içle- 
rinde işe yarar bir iki cümle çıkmaz. Edebiyat muhatabı Allah'ın elçisini te'dib 
ettiği edebe, yüksek ahlaki ve ruhi mertebeye ulaştırmayı hedeflemiyorsa boş 
bir retorikten ibarettir. Nice şair, hatip, söz ustası, edebiyatçı, hikâyeci ve ro- 
mancı kitleleri boş şeylerle uğraştırır. Elbette bu durumdaki şair ve sanatçıla- 
rın “münafık” oldukları anlamına gelmez, ayetler münafıkların genel tasvirini 
yapmaktadır. Ancak içi boş, hikmete ve irfana atıf olmayan sanat ve edebiyat 
içi boş retoriktir, bunu da münafıkların başarıyla kullandıkları belirtilmekte- 
dir. Bu durumda sözün içeriğine bakmak lazım. Dünyayı cazibe alanı gösteren 
sözler çekicidir, hatta dünya övgüsü yapanlar iddia ve fikirlerine Allah'ı bile 
şahit tutmaya kalkışırlar ki yaptıklarının doğruluğunu kanıtlamak için, bunla- 
ra karşı uyanık olmak gerekir (2/Bakara, 204). Şu halde Müslümandaki bilinç 
öylesine yüksek olmalı ki bir münafığı diğerinden konuşma biçiminden dahi 
ayırt edebilmelidir: “İnsanlardan öylesi vardır ki, dünya hayatına ilişkin sözle- 
ri senin hoşuna gider ve kalbindekine rağmen Allah'ı şahit getirir; oysa o azılı 
bir düşmandır. O, iş başına geçti mi (ya da sırtını çevirip gitti mi) yeryüzün- 
de bozgunculuk çıkarmaya, ekini ve nesli helak etmeye çaba harcar. Allah ise, 
bozgunculuğu sevmez. Ona: “Allah'tan kork” denildiğinde, büyüklük gururu 
onu günaha sürükler, kuşatır. Böylesine cehennem yeter; ne kötü bir yataktır 
0. (2/Bakara, 204-206. Ayrıca bkz. 47 /Muhammed, 30). 
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Duvara dayandırılmış kütükler, keresteler alımlı olur ama içleri boştur. Kay- 
naklar münafıkların reisi Abdullah b. Übeyy'in yakışıklı, iri yapılı olduğunu kay- 
deder. Konuştuğunda muhatabını etkilerdi. Rivayetlere göre ki Hz. Peygamber 
(s.a.) de onu dinlerdi. Anlaşıldığı kadarıyla Arap dilini çok iyi kullanan bir söz us- 
tasıydı. Ama retoriği imandan, ruhtan, güzellik ve manevi zenginlikten, hakikate 
olan saygı ve sevgiden mahrum olduğu için herhangi bir anlam ifade etmezdi. 

“Dayandırılmış kütük” metaforu anlamlıdır. Münafıklar varlıklarını kendi 
hatırına ve kendilerinden aldıkları güçle değil, ya sahte şahitlikleri, yalan yemin- 
leri veya etkili konuşmaları, süslü retorikleriyle koruyabilmektedirler. Fakat dış 
görünüşleriyle iç dünyaları bir değildir; durumlarını en iyi kendi bildiklerinden 
her olumsuz çağrıyı, yükselen feryadı kendi aleyhlerinde zannedip hemencecik 
korkuya kapılırlar. Kütük duvara dayandırıldığından onu ayakta tutan arz üze- 
rindeki sağlamlığı değil duvardır. Dışarıdan gelen bir sadme kolayca onu devire- 
bilir. Münafıklar da öyledirler. Güçlerini hakikatten ve imandan almadıkları için 
sürekli bir kaygı ve korku içinde yaşamaktadırlar. Etkileyici dış görünüşlerinin 
aksine derin bir kuşku ve huzursuzluk içindedirler. Her hain korkaktır (Küllü 
hain haif)! Münafığın trajedisi hakikate ihanetidir, bu yüzden ihaneti açığa anla- 
şılacak, iç yüzü ortaya çıkacak diye sürekli korku içinde yaşamaktadır. 

Münafıklardan ve ikiyüzlü karaktere sahip kimselerden kaçınmak, uzak- 
ta durmak lazım. Bunu iki anlamda ele almak mümkün: Bir söz ve söylem- 
lerinden uzakta durmak; iki yakınlarınızı onlardan uzakta tutmak. Çünkü iç 
dünyaları itibariyle düşmandırlar, sadece zarar vermek isterler. “Allah onları 
kahretsin” beddua olup Allah'ın lanetinin böylelerinin üzerinde olmasını talep 
etmektir. Bazı dilcilere göre de bu yergi ve azar ifadesidir. Mesela “katelehu 
Allahu maeş'arahu” yani “Allah onu kahretsin, ne kadar da şairdir.” “Nasıl da 
çevriliyorlar” yani nasıl hakka sırtlarını dönüyorlar, gerçeği tersyüz ediyorlar, 
bile bile yalan söylüyorlar. Veya hakikat ortada iken akıllarının başka yöne 
kayması, gerçeği teslim etmemesi ne hayret verici durum! 

Hz. Peygamber (s.a.) “münafıkların belirtileri” konusunda şöyle buyur- 
muştur: “Münafığın belirtisi (alameti) üçtür: Konuşunca yalan söyler; söz ve- 
rince sözünü yerine getirmez; kendisine bir şey emanet edildiğinde ona ihanet 
eder” (Buhari, İman, 24; Müslim, İman, 107-108.) 
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5. o Onlara:“Gelin Allah'ın Resülü sizin için mağfiret (bağışlanma) di- 
lesin,” denildiği zaman başlarını yana çevirdiler. Sen, onların bü- 
yüklük taslamışlar olarak yüz çevirmekte olduklarını görürsün. 

6. o Seninonlaradına mağfiret dilemen ile mağfiret dilememen onlar 
için birdir. Allah, onlara kesin olarak mağfiret etmeyecektir. Şüp- 
hesiz Allah, fasık bir kavme hidayet vermez. 

7. o Onlar ki: "Allah'ın Resülü yanında bulunanlara hiçbir infak (har- 
cama)da bulunmayın, sonunda dağılıp gitsinler,” derler. Oysa 
göklerin ve yerin hazineleri Allah'ındır. Ancak münafıklar kav- 
ramıyorlar. 

8. Derler ki, “And olsun, Medine'ye bir dönecek olursak, gücü ve 
onuru çok olan, düşkün ve zayıf olanı elbette oradan sürüp-çıka- 


racaktır.” Oysa izzet (güç, onur ve üstünlük) Allah'ın, O'nun Resü- 
lü'nün ve mü'minlerindir. Ancak münafıklar bilmiyorlar. 


Yukarıda sürenininişine yol açan sebepleri anlatırken Abdullah b. Übeyy'in 
iç yüzü ortaya çıkmış olmasına rağmen yakın çevresinin “Git, Peygamber senin 
için bağışlanma dilesin” önerisini reddettiğine değinmiştik. İçine düştükleri 
kibir onların tevbe edip Peygamberin bağışlanma talebinden yararlanmala- 
rına engel oluyor, gururları onları hak ve hakikate karşı inatçı kılıyordu. Kibir 
şeytanın bir hasleti olduğundan peygamber dahi böyleleri için bağışlanma di- 
leyecek olsa fayda etmez, çünkü kendileri için birdir. Öğütün kendilerine her- 
hangi bir faydası yoktur (26/Şuara, 136). Bütün büyük hastalıkların sebebi 
kibirdir. Açıktan şirk koşanlar gibi gizli şirk içinde olan münafıkları da inkâra 
sevk eden sebep kibirdir; Allah ve elçisinin tebliğine yani Kur'an'a ve mesajına 
karşı büyüklenmektedirler. Kibirleri onları engellediğinden Allah da onları ba- 
ğışlamaz, bağışlanabilmeleri için öncelikle kendilerinin kibirlerini yenip bunu 
talep etmeleri lazım. Fakat tevbe etmeyi ve bağışlanmayı reddettikleri için 
inkârcı olarak öleceklerdir, dolayısıyla affedilmeleri söz konusu değildir. Peş 
peşe inanıp inkâr edenlerin affı yoktur (4/Nisa, 137-138). Münafık gerçekte 
inkârcıdır ve Allah'a ortak koşan kimsedir. Yüce Allah da ortak koşanları hiç- 
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bir şekilde affetmeyeceğini bildirmektedir (4 /Nisa, 126); böyleleri ateşin en 
aşağı tabakasında cezalarını çekeceklerdir (4 /Nisa, 145-146). Yoldan çıkanı 
bekleyen akıbet budur. 

7. ayet ikiyüzlülerin İslam davasını geriletmek üzere takip ettikleri tak- 
tiklerden birinin muhtaç insanları yoksulluk ve açlıkla cezalandırmak oldu- 
guna işaret etmektedir. Abdullah b. Übeyy, Medinelilere muhacirlere yaptık- 
ları yardımı kesmelerini öneriyordu. Böylelikle ihtiyaç içinde kalacak olanlar 
mecburen Medine'yi terk edip başka yerlere göç etmek zorunda kalacaklardı. 
Münafıkların reisinin unuttuğu bir gerçek vardı ki, o da rızkı verenin, ihtiyaç- 
ları karşılayanın âlemleri yaratan Allah'ın olduğu hususuydu. Göklerin ve ye- 
rin hazineleri, tabii, iktisadi, beşeri kaynakları, bilumum zenginlikleri Allah'a 
aittir (15/Hicr, 21), o dilese kulunu ihtiyaç içinde bırakmaz, rızıklandırmak 
istediği kimseyi de bir başkası aç ve yoksul bırakamaz. Yazık ki münafıklar 
bunun yakinen idrak edecek zihinsel derinlikte ve yetkinlikte değildirler. 

8. ayet kadim bir Arap cahiliye âdetinin uyandırılmasıyla toplumun nasıl 
bir anda ikiye bölünmek istendiğini belirtmektedir. İki kişinin su meselesin- 
den dolayı düştükleri ihtilafı “Mekkeli-Medineli çatışması”na dönüştürmek 
tam münafıkça bir taktik idi. Medinelilerin gururuna hitap ederek Abdullah b. 
Übey, güçlü ve onur sahibi diye tasvir ettiği Medinelilerin, güç ve onurdan yok- 
sun diye aşağıladığı Mekkelilere derslerini vereceklerini, vermeye muktedir 
olduklarını ve artık vermelerinin zamanının çoktan geçtiğini söylüyor, böyle- 
likle iki Müslüman grup arasında sonu kanlı çatışmalara varacak iç savaş kış- 
kırtıcılığı yapıyor, fite ateşini körüklüyordu. Hz. Peygamber, Hz. Ömer'in karşı- 
lık verme yöntemini benimsemeyip orduyu hemen yola koydu, askerleri yordu 
böylece kimse bu kışkırtmaya kapılacak takati kendine bulmadı. Medine'ye de 
döndüğünde meseleyi usulüne uygun suhuletle halletti. Eğer Ömer'in sözünü 
dinleyip Abdullah'ın kellesini koparsaydı “Bakın Muhammed kendi halkını öl- 
dürüyor” diye etrafa şayialar yayılacak, arkasından derin bir kamplaşmanın 
oluşmasıyla Müslümanlar arasında iç savaş başlayacaktı. 

Bu olayda Abdullah'ın “Medineli-Mekkeli kimlik vurgusu” gözden kaçma- 
malı. İslamiyet herkese üst bir kimlik vermişti. Bu da Allah'ın iradesine tes- 
limiyet demek olan İslam dini idi. Mekkeli-Medineli; Arap, Türk, Kürt, Fars, 
Azeri, Tacik, Malay, Mozambikli, Kenyalı vd. kim bu dine dâhil olursa, onun kö- 
keni İbrahim aleyhisselam, mensubiyeti Muhammed ümmetidir. Yüce Allah bu 
dine dâhil olanları “Müslüman” olarak isimlendirdi (22 /Hac, 78). Bir mü'mine 
bundan daha büyük bir şeref, daha değerli bir kimlik bahşedilemez. 

Tabii ki insanların etnik kökenleri, doğdukları yerler, şehirleri, kavimleri, 
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aileleri vardır ve bunların inkâr edilip yok sayılmaları, başka kavim ve etnik 
gruplar içinde eritilmeleri caiz değildir. Farklı insan topluluklarının renkleri 
ve dilleri “Allah'ın âyetlerinden”dir (30/Rum, 22). Ama İslam hepsinin üstün- 
dedir, ikincil ve varlıkları maddi cevhere dayanan kimliklere dönüp İslam kar- 
deşliğini hiçe saymak cahiliye âdetidir. 8. ayet sarih bir şekilde güç ve üstünlü- 
gün sadece Allah'ın, elçisinin ve mü'minlerin olduğunu belirtir. Şu halde insan 
başka hiçbir yerde ve kimlikte izzet ve şeref, güç ve üstünlük arayışına girme- 
meli. Münafıklar bu hakikati bilmiyorlarsa da mü'minler bunu yakinen bilirler. 


bağ SİN ,S5 gE SDİŞİ Yi ASİA SLİM İgizi gil ği 
A da ER İş ağ Öl A iş SL Yl 
Sr | GEEDİZİ 25 Üydzd Şi afazi gl öl 
alna İZİZİ LE 131 LLAİ ZİN 5EĞ8 öp 40.3 Gala Ga İŞ 
Gop öyleki aş öy3 


9. Eyimân edenler ne mallarınız ne çocuklarınız sizi Allah'ı zikret- 
mekten "tutkuya kaptırarak-alıkoymasın;' kim böyle yaparsa, ar- 
tık onlar hüsrana uğrayanların ta kendileridir. 

10. Sizdenbirinize ölüm gelip de “Rabbim, beni yakın bir süreye (ecele) 
kadar geciktirsen ben de böylece sadaka versem ve salihlerden ol- 
sam” demezden önce, size rızık olarak verdiklerimizden infak edin. 

11. Oysa Allah, kendi eceli gelmiş bulunan hiçbir kimseyi kesinlikle 
ertelemez. Allah, yaptıklarınızdan haberdardır. 


İnsanın malına ve çocuklarına karşı duyduğu ilgi ve sevgi tabiidir. İslami- 
yet bunu engellemez ancak mal ve çocuklar Allah'ı anmaktan alıkoyacak olursa 
bu duruma düşenler hüsrana uğramış olur, çünkü artık tabii sınırlarını aşmış, 
fitne olmaya başlamışlardır. Mal ve çocukların “fitne” olmaktan çıkması için 
(7/Enfal, 28) bazı hassasiyetleri korumak lazım. Mal ve servet insanın hayatını 
onurlu bir biçimde idame ettirmesi, gücü yetmeyenlere, zayıf ve muhtaçlara 
yardımda bulunması, Allah yolunda cihadı finanse etmesi, yeryüzünü hayırlı 
ve meşru çerçevede imar etmesi gayesiyle elde idiler. Elde etmeye çalışırken 
mutlaka meşru ve helal yolları takip etme şartı vardır. Emek sömürüsü, yağma 
ve talan, karaborsa (ihtikâr), faiz, nitelikli hırsızlık, rüşvet ve yolsuzluk, yetki- 
yi kötüye kullanma, gasp vb. yollarla elde edilen mal ve servet ne meşrudur 
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ne makbuldür. Helal yollardan elde edilmişse dahi kişi servetini dilediği gibi 
harcayamaz. Bu servet benim zekâtını verdikten sonra istediğim gibi kullanı- 
rım, israf ve gösteriş yaparım, insanları kıskandırırım, Müslümanların ortala- 
malarıyla aradaki mesafeyi açarım diyemez. Kazanmanın prensipleri olduğu 
gibi harcamanın da prensipleri vardır. Bir Müslüman helal ve meşru yollardan 
istediği kadar zengin olabilir ama zenginliğini dilediği gibi harcayamaz. İşte 
vaz'edilmiş kurallara göre kazanılmamış veya kazanılıp da sorumsuzca harca- 
nan mal ve servet insan için fitne olur. 

Çocuklar da neslimizin devamını sağlar. Kendi geleceğimizi, bizden son- 
raki dünya hayatının devamını çocuklarımızda görürüz. Onların üzerimizde 
hakları vardır. Güzel bir isim, güzel bir eğitim ve meşru-yeterli derecede geçim 
bizim sorumluluklarımız arasındadır. Ancak çocuklarımı rahat yaşatacağım 
veya onlara bol miktarda servet bırakacağım diye helal-haram demeden para 
kazanmak, sömürmek, haksızlıklar yapmak çocuğu kişi için fitne yapar. Mal ve 
çocuklara dalmak insanın kalbini dünyanın hazzına bağlayan önemli bir fak- 
tördür. Bu da kişiye Allah'ı anmayı unutturur. Allah'ı anmayı unutan Allah'ı da 
unutmuş demektir. 

Bu hitabın mü'minlere veya münafıklara olduğu söyleyenler olduğu gibi 
İslam inancını benimsediğini beyan eden herkes için söz konusu olduğunu 
söyleyenler vardır. Allah'ı zikretmenin çeşitli yolları vardır. Marifet ehli zikrin 
hem dil hem organların fiilleri hem de kalp ile olacağını söylemişlerdir. Dil ile 
olanı Allah'ın güzel isimlerinden birini tekrar etmek ki en makbule şayan olanı 
namazlardan sonra 33'er defa “Sübhanallah, Elhamdülillah ve Allâhuekber” 
demektir. Organların filiyle zikir ise göz, el, kulak ve ayağın yasakları ihlal et- 
mekten kaçınması, hayır ve iyilikler işlemesidir. Kalp ile zikir yüce Allah'ı sü- 
rekli olarak hatırlamak, O'nun haşyetini, sevgisini ruhunda hissetmektir. Kim 
mal ve çocuklara dalıp da Allah'ı anmayı unutursa hüsrana uğrayanlardan olur 
(2/Bakara, 27). 

Açık olan şu ki dünya hayatı geçicidir, kısadır. Eninde sonunda sayılı ne- 
fesler biter, insan emanetini sahibine teslim eder. Bu kaçınılmazdır; inansın 
inanmasın, ölüm herkesin gerçeğidir. Şu halde özellikle inanan insanlar ölüm 
gelip çatmadan Allah yolunda harcama yapmalıdırlar. Biraz daha kazanayım, 
önümde uzun bir ömür var demek gaflettir. Ölümün ne zaman geleceği bilin- 
mez. Böylesi bir durumda mü'min ilave ömür talebinde bulunur ki yapamadığı 
iyilikleri, dağıtmadığı infakı yapsın. Fakat heyhat iş işten geçmiş bulunmakta- 
dır. En'am süresinde (6/27) inkârcıların ateşi gördüklerinde içine düştükleri 
derin pişmanlık anlatılır. Ümitsizce “Ne olur, bizi dünyaya bir kere daha gön- 
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derin de, Allah'ın ayetlerini yalanlamayan mü'minlerden olup dönelim” diye- 
ceklerdir. Bu tarz pişmanlık sadece inkârcılar için söz konusu değildir. Bakara 
süresinde (2/254) mü'minlere de hitaben “Hiçbir alış verişin, aracıların, şefa- 
atin geçerli olmadığı bir günün gelmesinden önce infak etmeleri” buyrulur. Bu 
ayette de benzer uyarıda bulunulur. 

Zemahşeri bunun yani dünyaya geri dönüşün kesinlikle olmayacağını, 
ecelin ötelenmeyeceğini, ertelenmeyeceğini ifade ettiğini söylemektedir. Ecel 
geldiğinde insan ölür, bunu öne veya geriye alacak güç yoktur. “Allah, yaptıkla- 
rınızdan haberdardır” yani siz ilave ömür istiyorsunuz ama sizi dünyaya geri 
göndersek de yine aynı şeyi tekrar edecek, yine infak etmeyecek, dünyanın 
tutkusuna kapılacak, sorumluluklarınızı yerine getirmeyeceksiniz. Allah bunu 
bilir, her şeyden haberdardır. Bu da bize gösteriyor ki, her ne yapmamız gere- 
kiyorsa, ebedi mutluluk ve kurtuluşu kazanmak istiyorsak bize dünya hayatın- 
da verilen süre -az olsun çok olsun-yeterlidir. 


Münafikun (63) süresinin tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah 
bilir. Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


64- Teğabün Süresi 


Medine'de indirilen bu süre 18 âyettir. Tahrim süresinden sonra, Saf süre- 
sinden önce inmiştir. İsmini 9. ayette geçen “aldanma, aldatma, kar ve zarar” 
manasındaki “teğabün” kelimesinden almaktadır. 


pe gazli AİN glaş 


Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 
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1. Göklerde ve yerde olanların tümü Allah'ı tesbih eder. Mülk 0'nun- 
dur, hamd (övgü) de O'nundur. 0, her şeye güç yetirendir. 

2. Sizi yaratan O'dur; buna rağmen sizden kiminiz kâfirdir, kiminiz 

mü'mindir. Allah, yaptıklarınızı görendir. 

3. Gökleri ve yeri hak olmak üzere yarattı ve size düzenli bir biçim 

(suret) verdi; suretlerinizi de güzel yaptı. Dönüş O'nadır. 


4. Göklerde ve yerde olanların tümünü bilir; sizin saklı tuttukları- 
nızı da, açığa vurduklarınızı da bilir. Allah, sinelerin özünde saklı 
duranı bilendir. 


Tesbih Yüce Allah'ın her türden eksikliklerden ve noksanlıklardan tenzih 
edilmesi, varlık âleminin tümünün O'nun iradesi ve koyduğu yasalar çerçeve- 
sinde varoluşunu sürdürmesidir. Haşr ve Saf sürelerinin başında bu konuda 
bilgiler verilmişti. (Ayrıca bkz. 2/Bakara, 30; 17/İsra, 44.) Tevhid inancının 
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parametreleri şöyledir: Varlık Allah'ın mülküdür, bütün servetler ve iktidarlar 
O'nun mülkü karşısında izafi, sonlu ve eksiktir. Yüce Allah'a başkaldıran zorba- 
ların fizyolojik ve biyolojik varlıkları da O'nun mülkünün bir parçasıdır. O'nun 
gücünün yetmeyeceği bir varlık veya güç ve hükümranlığının uzanamayacağı 
bir alan tasavvur etmek mümkün değildir. 

Varlıklar O'na itaat ederlerken aksi yönde seçim yapıp itaat etmeyebilen 
varlık insandır. Gerçekte insan, biliyor veya bilmiyor kabul ediyor veya kabul 
etmiyor olsun, tabi olduğu fizyolojik ve biyolojik yasalarla yani iradi olmayan 
beden ve organlarının hareketleriyle Allah'ın yasalarına itaat etmektedir. Ne- 
fes alıp vermesi, kanın damarlarda akması vs. böyledir. Ancak ahlaki alanda ve 
yaşama tarzı belirlemede ilahi murada aykırı seçimlerde bulunabilir. Burada 
ilginç bir durum ortaya çıkmaktadır. Şöyle ki: 

İnsan kendi kendine varolmuş değildir. Yaratılmıştır. Allah'ın yaratması 
olmasına rağmen kendisine tanınan iradeyle inkârcı olabildiği gibi iman eden 
biri de olabiliyor. Allah, insana doğru yolu da, yanlış yolu da göstermiş bulu- 
nuyor (7/A'raf, 30). İnkâr ve iman insanın tamamıyla özgür seçiminin ürünü 
olarak ortaya çıkmaktadır. İnkâr, imandan önce zikredilmiştir, çünkü zati ve 
asli olan imandır. Yanlış bir tercihte bulunmayacak olursa insan zati ve asli 
olan ahlak üzere devam eder. Ne zaman ki doğru yoldan çıkar, hakkı ve haki- 
kati şaşırır işte o zaman inkârcı olur. 

Dalalet şaşırmak, sapmak, sapıtmak, karıştırmak, tereddüt etmek ve unut- 
mak gibi anlamlara gelir ki, doğru yol yani hidayet üzere olan için bunlar söz 
konusu olamaz. Beşeri zaaf eseri “unutma (nisyan)” hariç diğer yanlış insani 
haller yanlış seçimlerin sonucudur. İnsanın malul olduğu nisyandan olmayan 
“Allah'ı unutması” nefsinin istek ve tutkularına kapılmasıyla ortaya çıkan trajik 
durumdur. Kim Allah'ı unutma bedbahtlığına düşerse Allah da ona kendi nef- 
sini unutturur bu da yabancılaşmanın en dramatik türüdür. 

Bu çerçevede 2. ayetin “kiminiz kâfirdir, kiminiz mü'min” demesi in- 
sanın ezelde kâfir veya mü'min olarak yaratıldığı, insanları Allah'ın, iradi 
müdahalesiyle iki gruba ayırdığı anlamına gelmez. Bu yönde bir faraziyede 
bulunmak, iradenin asli fonksiyonunu, insanın ahlaki sorumluluğunu, dünya 
hayatının sınav olması hakikatini ortadan kaldırır (7 /A'raf, 30). Aksine Allah 
insanı yaratmış ve ona seçme özgürlüğü tanımıştır. Yüce Allah'tan olan “Hak”- 
tır. Özgür iradesini kullanan kişi dilerse iman eder, dilerse inkâr eder (18/ 
Kehf, 29). Bu onun seçimine kalmıştır. (Ayrıca bkz. 73/Müzzemmil, 19; 74/ 
Müddessir, 54/55; 76/İnsan, 3.). Kişi iman veya inkârı, hangisini seçerse seç- 
sin Allah'ın bilgisi haricinde bir şey yapmış olmaz. Yüce Allah insanın yapıp 
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ettiklerini bilir ama bir hikmet üzere seçimlerine ve seçimleri doğrultusunda 
ortaya çıkan fiillerine müdahale etmez. 

3. ayet göklerin ve yerin “hak üzere” yaratıldığını ve insana düzgün, dü- 
zenli bir biçim verildiğini, bunun da güzel olduğunu belirtir. Göklerin ve yerin 
yaratılışının temel bir hakikati vardır, sanal veya gölgelerden ibaret değildir- 
ler. Bir gerçekliğe dayanmaktadırlar. Belli bir gaye ve hikmete matuf olarak 
yaratılmışlardır (6/En'am, 73). Allah saçma, abes (absürt) şeylerle uğraşmaz. 
En ufak bir yaratığın veya varlığın da genel sistem içinde bir yeri, anlamı ve 
fonksiyonu bulunmaktadır. İnsanın düzenli bir surette yaratılmış olması da 
belli bir maksada ve hikmete mebnidir. 

İnsanın biri diğerinde içkin (mündemiç) çeşitli düzeylerinden söz etmek 
gerekirse, diğer bütün türler içinde sahip olduğu “beşeri form” itibariyle “tes- 
viye” edilmiş, bir “itidal” üzere yaratılmıştır (82 /İnfitar, 7). Bu mucizevi fiilin 
faili yani diğer bütün yaratılmışların olduğu gibi insanın da Yaratıcısı'nın kim 
olduğu bellidir. İnsanın fizyolojik ve manevi kişiliği dizayn edilmiştir; oriji- 
naldir; benzeri yoktur ve bütün akli çabaların kavrayış düzeylerinin ötesinde 
bizzat kendisi bir mucizedir. İnsan yaratıklar içinde erkeği en yakışıklı, kadını 
en güzel varlıktır. İnsanın kendisinin de tasavvur gücü, daha güzel ve yakışık- 
lı varlık tasarlamaya güç yetiremez. Bu yüzden bilim-kurgu veya uzay film- 
lerinde insandan daha üstün formda bir yaratık tasarlanamamaktadır (40/ 
Mü'min, 64). 

Bütün bunlar bize hikmetlerin hikmetinin bizim yine O'na döneceğimiz 
hakikatini hatırlatmaktadır. Burada her ne yapıyorsak gözlem ve gözetim al- 
tındadır; sesler, görüntüler kaydedilmektedir, günün birinde karşımıza çıkar- 
tılacaktır. Dijital teknolojinin gelişmesiyle dünyada hiçbir ses ve görüntünün 
sonsuza kadar kaybolmadığını anlamış bulunuyoruz. Sadece zahirde olanlar 
değil, ruhun derin tabakalarında saklı tutulan, saklı tutulduğu varsayılan şey- 
ler de bilinmektedir. Allah'tan hiçbir şey gizli kalmaz. 
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5. Bundan önce inkâr edenlerin haberi size gelmedi mi? İşte onlar, 
işlerinin vebalini tattılar. Onlara acı bir azap vardı. 

6. Bu, kendilerine apaçık belgelerle elçiler geldiği hâlde “bizi bir 
beşer mi hidayete erdirecek?” demeleri ve bu yüzden inkâr edip 
(yoldan) saparak yüz çevirmeleri nedeniyledir. Allah da (onlara 
karşı) müstağni olduğunu (hiçbir şeye ihtiyacı olmadığını) gösterdi. 
Allah ĞGani'dir, Hamid'dir. 

7. o İnkâr edenler kesin olarak diriltilmeyeceklerini öne sürdüler. De 
ki: “Hayır, Rabbim adına andolsun, siz, muhakkak diriltileceksi- 
niz; sonra mutlaka yaptıklarınız size haber verilecektir. Bu da Al- 
lah'a göre pek kolaydır.” 

8. o “Şu hâlde Allah'a, O'nun Resülü'ne ve indirdiğimiz nur (Kur'ân)a 
imân edin. Allah yaptıklarınızdan haberdardır.” 

9. Sizi toplanma günü için bir arada toplayacağı gün; işte bu aldan- 
ma (teğabün) günüdür. Kim Allah'a imân edip salih bir amelde bu- 
lunursa (Allah) onun kötülüklerini örter ve içinde ebedi kalıcılar 
olmak üzere altından ırmaklar akan cennetlere sokar. İşte büyük 
“mutluluk ve kurtuluş (fevz)' budur. 

10. İnkâr edip âyetlerimizi yalanlayanlara gelince; onlar da içinde 
sürekli kalıcılar olmak üzere, ateşin halkıdırlar. Ne kötü bir dö- 
nüş yeridir O. 


İslam inancının (iman) üç ana umdesi Allah'ın birliği inancı ve fikri olan 
“tevhid”, ikincisi ,“risalet veya nübüvvet”, üçüncüsü de “ahiret” inancıdır. Me- 
leklere ve kitaplara iman ile hayır ve şerrin (işlenmesine mesned teşkil edilen 
fiillerin) Allah tarafından yaratılması şeklinde sayacağımız diğer üç umde de 
buna bağlıdır. Risalete inanan vahiy meleği Cebrail aleyhisselama, dolayısıyla 
diğer meleklerin varlığına ve kitaplara da bittabi inanır. Varlık âlemi Yüce Al- 
lah'ın kudret eli altında ise hayır ve şerrin hammaddesinin imkânı, potansiye- 
lini insanın kendisi yaratmış olamaz. Güzel bir malzemeden lezzetli bir yemek 
pişirmek mümkün olduğu gibi (hayr), bilgisizlik ve yanlış kullanım sonucu 


b64/Teğabün Süresi/5-10 93 


berbat bir yemek (şer) çıkarmak da mümkündür. Berbat yemek pişiren suçu 
malzemede ve o malzemeyi üreten çiftçiye yükleyemez. 

Sürenin girişinde Yüce Allah ve yaratıcı vasfı hakkında bilgiler verildi, 
insanın dikkati buna çekildi. 5-10 arası ayetler kümesinde ise nübüvvet ve 
ahiret konuları hatırlatılmaktadır. Hz. Peygamber (s.a.) tebliğine başladığı za- 
man kavmi onu yalanladı, bu ilk defa Mekke'de ortaya çıkan bir durum de- 
gildi. Tarih boyunca inkârcılar Allah'ın insanların içinden bir elçi seçip vahiy 
indirmesi hakikatini inkâr etmişlerdir. Yapıp ettiklerinin şiddetli sonucunu, 
vebalini de acı bir şekilde tatmışlardır. Peygamberlere karşı çıkanların nere- 
deyse değişmez argümanları şudur: Bizi bir beşer irşat edemez. Bu işi bir be- 
şer üstlenecekse, bu da sıradan biri olmaz, toplumumun eşraf ve ayanından, 
seçkinlerinden, aristokrat sınıflarından biri olur. Gerçekten de peygamberlere 
baktığımızda birkaçı müstesna -Davud ve Süleyman gibi- toplumun sıradan 
zümreleri içinden çıkmış, çevrelerinde de yoksulları, zayıf ve dışlanmışları 
toplamış kimseler oldukları görülür. Her peygamber kurulu düzeni tehdit et- 
tiğinden sistemin muhafızları ve muhafazakârları peygamberliğin böyle kişi- 
lere görev olarak verilmesine karşı çıkmışlardır. (Bkz. 14/İbrahim, 10-11; 18/ 
Kehf, 110; 23/Mü'minun, 24, 33.) 

Peygamberlere karşı çıkanlar doğru yola girmeyi, adaleti tesis etmeyi, hak ve 
hakkaniyete göre yaşamayı reddeden kimselerdir. İnkârları onların yoldan çıkıp 
zulüm işlemelerine sebep oldu. Oysa onların doğru yola girmelerine Allah'ın ihti- 
yacı yoktur, O bütün varlık âleminin yaratıcısı, maliki ve hükümranıdır. Doğru yola 
girmek insanın yararınadır. O her şeyden müstağnidir. Bu apaçıktır, insan iyice 
düşünse, kozmik ve tabii düzen üzerinde yeterince tefekkür edecek olsa bu haki- 
kati apaçık görür. Yüce Allah bu gerçeği insanlara kanıtlarla, somut delillerle gös- 
termiştir. Gani olduğu gibi Hamid'dir, hamde layıktır ve sadece O'na hamdedilir. 

Allah'ın her şeyin üzerinde gözetleyici olduğu gerçeğini reddedenler gü- 
nün birinde yapıp ettiklerinin hesabını vereceklerini düşünmezler. Bu yüzden 
ölümden sonraki dirilişe inanmazlar. Öne sürdükleri argümanlardan biri şu- 
dur: İnsan öldükten sonra toprağa karışır, mezarın ötesi yoktur. Bir kere me- 
zara düştün mü bir daha ayağa kalkamazsın (13/Ra'd, 5). Veya toprağa gö- 
mülen ceset çürür, kemikler dağılır, unufak olur. Kim bir daha onları bir araya 
getirip ayağa kaldıracak? (36/Yasin, 78.) Bu büyük bir yanılgıdır. Oysa doğru 
düşünecek olurlarsa şu ayet onların zihinlerini uyaracaktır: Kim insanı ilk defa 
yarattıysa, kim kemiklere et giydirdiyse O toprağa düşeni ayağa kaldıracak, 
diriltecektir. İnsanı yaratan, canını aldıktan sonra diriltemez mi? Ahiret varlı- 
gı kesindir ve herkes ahirette dünyada yapıp ettiklerinin hesabını verecektir. 
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7. ayet yemin kuvvetinde kesinlik ifade ederek, insanların mutlaka ölümden 
sonra dirileceklerini ve her ne yapmışlarsa tek tek onlara haber verileceğini 
belirtmektedir. Bundan asla kaçış yok. Kim, ne yapmışsa önüne çıkarılacak, 
niçin böyle yaptığı sorulacaktır. Bu hiç kuşkusuz Allah'a gör çok kolaydır. 

Madem gerçek budur, insan dirilecek, ahirette hesap verecektir, bundan 
kaçış yoktur. O zaman ebedi kurtuluş ve mutluluk için Allah'a ve elçisine inana- 
cak ve Allah'ın elçisine indirdiği nura tabi olacaktır. Tefsirciler 8. ayette geçen 
“nur”un Kur'an vahyi olduğunu söylemişlerdir ki doğrudur. “Nur'un risalet ol- 
duğunu söyleyenler de sonuçta vahye göndermede bulunmaktadırlar. Vahiy var- 
lığı aydınlatır, vahyin aydınlattığı tabiat, olaylar ve insani haller üzerinde aklıyla 
düşünen, tefekkür eden insan doğru yolu bulur. Allah insanların yaptıklarından 
haberdardır, hiçbir şey O'nun bilgisi dışında cereyan etmez, vuku bulmaz. 

Ahirette ne olacağını 9. ayet bildirmektedir. Kazanç ve zararın apaçık ola- 
rak ortaya çıkacağı gündür ahiret. Süreye ismini veren “teğabün” ğabn kökün- 
den alış verişte kullanılan bir kelimedir. Genel olarak iki veya daha fazla kişi 
arasında cereyan eder. Tefaul kalıbından geldiği için aldanma ve aldatma ma- 
nasını ifade eder. Alım satımda malın gerçek değerinin hayli altında satılması 
veya hayli üstünde satın alınması buna örnektir. İnsanlar dünya hayatında sü- 
rekli olarak karşılıklı ilişki içindedirler. Söz konusu ilişkiler maddi-ekonomik 
olabileceği gibi, sosyal, politik ve toplumlar-devletlerarasında da olabilir. Bu 
tür ilişkilerde biri diğerini aldatıyorsa, yanıltıyorsa, onu bilerek zarara uğra- 
tıp mağdur ediyorsa; siyasi, sosyal ve ticari işlerini tezviratla yürütüyorsa te- 
gabün kavramının kapsamında bir tutum ve davranışta bulunmuş demektir. 
Dünyada güçlüler, avantajlılar hep kazanabilir, üste gelebilir; mağdurlar da 
haklarını savunamayabilir, hatta aldatıldıklarının dahi farkına varmayabilir. 
Ama bu ebedi bir kazanç veya mağduriyet değildir. Günün birinde ve elbette 
kesin olarak ahirette hesap kitap yapıldığında kimin haklı-kimin haksız oldu- 
gu, kimin kimi aldatıp zarara uğrattığı apaçık ortaya çıkmış olacaktır. (4/Nisa, 
131.) O günün sorgusundan, hesabından kaçış yoktur. 

Ancak kim Allah'a samimiyetle iman edip salih amellerde bulunursa Allah 
onun kötülüklerini örter, günahlarını bağışlar. Kötülüğün kul hakkına taalluk 
etmemesi ve kişinin nasuh tevbe ile yapıp ettiklerinden pişman olup hata ve 
yanlıştan dönmüş olması gerekir. Böyleleri için altından ırmaklar akan cennet- 
ler vardır, orada ebedi kalacaklardır. Aklı başında olan asıl mutluluk ve kurtu- 
luşun (fevz) burada olduğunu anlar ve hayatını buna göre düzenler. Bu apaçık 
hakikatleri inkâr edenlere ateş hazırlanmıştır, orada ebedi kalacaklardır. Ne 
kötü dönüş yeridir o! 
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11. Allah'ınizniolmaksızın hiçbir musibet (hiç kimseye) isabet etmez. 
Kim Allah'a imân ederse, onun kalbini hidayete yöneltir. Allah, 
her şeyi bilendir. 

12. Allah'aitaatedin ve Resüle de itaat edin. Şayet yüz çevirecek olur- 
sanız, artık elçimiz üzerine düşen (yalnızca) apaçık bir tebliğ (ger- 
çeği en yalın biçimde size iletme)dir. 

13. Allah; O'ndan başka ilâh yoktur. Öyleyse mü'minler (yalnızca) Al- 
lah'a tevekkül etsinler. 


Tabiatta ve toplumsal hayatta insana zarar veren, kötülüğü dokunan olay- 
lar vuku buluyor. “Tabii olanlar” ile “insan ihmali ve kusuru sonucu olanlar” 
sonuçları itibariyle zarar vericidir. Genellikle yerleşik kültüre göre bunlar 
“takdir-i ilâhi”dir, yapacak bir şey yok. Sabredip olgunlukla karşılamaktan baş- 
ka bir şey yapamayız. İnsan hatası kaza doğrudan ilahi takdire havale edilince 
beşer planında “failsiz suç” kavramı ortaya çıkar, bu da hem kastı veya kusuru 
olanların sorumluğunu ortadan kaldırır hem benzer kazaların tekrarlanması- 
nın önünü açar. Hatta biraz daha yakından bakıldığında suç ve kusurun -haşa- 
Allah'a isnat edildiğini dahi tespit edebiliriz. 

Konu “ilahi takdir” ile “beşeri tedbir” ilişkisidir. Varlık âlemi Allah'ın ilmi, 
iradesi ve kudreti altındadır. Takdir Yüce Allah'ın ezeli ilminde ve koyduğu ya- 
salara göre varlık sisteminin işlemesidir. Sistem işlerken altüstler olur. Tedbir 
konulmuş yasalara göre vuku bulacak altüstlere karşı insanın gerekli önlemle- 
rialması, korumasıdır. O dilemedikçe bir yaprak kımıldamaz. Bu doğru, peki O 
dilemediği halde veya muradına rağmen insan eylemde bulunabilir mi? Evet! 
Akıl ve bilinç sahibi insan dışındaki varlıklar Allah'ın iradesine aykırı bir fiil- 
de bulunmazken, insan sahip olduğu iradesini Allah'ın iradesine değilse bile 
muradına (emrettiklerine) aykırı yönde kullanabilir. Bu insanın sınavıdır. Me- 
lekler akıllı varlıklardır ama İlahi emir ve iradeye aykırı fiilde bulunamazlar; 
“rahmani ve şeytani” olan cinler de muhtemelen biz insanlar gibi ve fakat baş- 
ka bir varlık boyutunda hareket ederler. Bizim için cinler gayb âlemi oldukla- 
rından biz kendi fiillerimize bakalım. 
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Kötülük zarar vericidir. Kimse bir kötülüğe maruz kalmak istemez. İbn-i 
Sina kötülüğün hadd-i zatında izafi olduğunu söyler, bu yüzden yok hükmün- 
dedir. Madde suret yoluyla durumdan duruma değişiklik gösterdiğinde var- 
lıkta kötülük zuhur eder. Kevn-ü fesatâleminde oluşlar ve bozuluşlar peşpeşe 
birbirini takip eder. Bir şey olurken bir başkası bozulur. Varlık mümkün âlem- 
dir mümkün olan herşey eksik ve kusurludur. Kusur veya eksikliğin zuhuru 
kötülüğü ortaya çıkarır. Bu açıdan İbn-i Sina izafi kötülüğü “yok hükmünde 
olan” ile “nefse ait olan” olmak üzere ikiye ayırır. Mesela tabii afetler (sel, 
deprem, heyelan vs.) ilk gruba girer. İnsana zarar verirler ama önlenmeleri 
mümkündür, geçicidirler, bu dünya ile sınırlıdırlar. Fay hattı üzerinde çürük 
malzeme ile ev yapmazsanız depremin size zararı olmaz. Bedene arız olan 
hastalıklar da öyledirler. İnsan hem koruyucu hekimlikle hastalığa yakalan- 
mayabilir hem yakalansa da tedavi olabilir. Efendimiz “Her hastalığın tedavisi 
vardır” buyurmuştur: “Allah hastalığı da ilacı da indirmiştir. Her hastalığa ilaç 
verilmiştir. Öyleyse tedavi olunuz. Ancak haram olan şeyle tedavi olmayınız” 
(Ebu Davud, Tıbb, 11). 

Belki asıl üzerinde durulması gereken nefse ait kötülüklerdir. Nefse ait 
kötülükler ahlakidir. Dünyada işleyenin kendisine ve başkalarına zararları ol- 
duğu gibi, ahirette de bedbaht olmasına sebep olurlar. 

Allah'ın varlıkta ve tabiatta geçerli olan yasaları (adetullah-sünen-i ilahi) 
kurallarıdır. Bunlara aykırı hareket edildiğinde zarar takdir etmiştir. Fay hattı 
üzerinde ve çürük malzeme ile yapılmış bina bir depremde çöker, bu Allah'ın 
takdiridir, tabiat yasasıdır. Mikrop vücuda girerse insan hastalanır. “Allah'ın 
sünnetinde değişiklik (tebdil, tahvil, tağyir) olmaz.” Uçurumdan atlayan ölür, 
yüzme bilmeyen suda boğulur, elini ateşe sokan yanar vs. Yasaların değişme- 
den fonksiyonlarını yerine getirmesi kozmik, tabii ve beşeri hayatın sürmesi 
açısından zorunludur. Bunların tümü takdir-i ilahidir. Eşyada her an değişiklik 
olsaydı hayatımız süremezdi. Uçaklar uçuyorsa, arabalar seyrediyorsa, tarla 
ürün veriyorsa ilahi sünnetlerin değişmeden işler halde olması sayesindedir. 
Hastalığı ilaçla tedavi ederiz ama şüphesiz ilacın bizatihi kendisinde şifa yok- 
tur, şifa Allah'tandır. Hastalığı da, ilacı da yaratan Allah'tır. İlaç sebeptir, araç- 
tır. Şifayı ilacın kendisine hamledecek olursak ona ulühiyet atfetmiş oluruz. 
Ancak biliriz ki şifa Allah'tan, tedbir/tedavi bizdendir. Allah rahmeti, inayeti 
ve yasalarıyla tabiata, tarihe ve hayata müdahildir. Rahmeti ve inayeti mutlak, 
yasaları mutlak değildir. Müdahale etmeyi dilerse ateş İbrahim'i yakmaz, su 
Musa ve kavmini boğmaz. Ancak yasaları değiştirmesi istisnaidir. Aslolan ya- 
saların değişmezliği ve fakat merhamet ve inayetin sürekli olmasıdır. 
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Allah kimin ne yaptığını bilir, burada İbn-i Sina gibi düşünmüyoruz. “Bili- 
yor” olması beşer planında “yapıyor” anlamına gelmez. Bir sürücü sağlam bir 
araba ile yola çıkar ve trafik kurallarına riayet ederek yoluna devam ederse 
menziline varır. Bu ilahi sünnetin işlemesiyle olur. Arabası arızalı ise, alkol alıp 
yola çıkmışsa, hatalı sollama yapıyorsa, hız sınırını aşıyorsa, direksiyon başın- 
da uyursa kaza olur; maddi ve manevi hasarlara, duruma göre ölümlere sebe- 
biyet verebilir. Kurallara uyması ilahi sünnetlere riayettir, kuralları ihlal etmesi 
kendi kastı ve kusurudur. Onun kastından veya kusurundan -haşa- Allah'ı so- 
rumlu tutamayız. Eliyle ateşi tutmaya kalkışan elini yakar, bu takdir-i ilahidir; 
maşa kullanan tedbir ile ateş nimetinden yararlanmış olur. “Elime ateşi aldım 
yandım, napayım bu takdir-i ilahidir” denemez. Gerekli tedbirler alınmadığı, 
zorunlu donanım olmadığı için bir kömür veya maden ocağında yüzlerce kişi 
ölüyorsa insan kusuru ve ihmali sonucudur: Allah bu garip gureba işçilerin 
hasmı değildir, onların bu şekilde öleceklerini biliyordu ama muradı bu değil- 
di. Muradı, maden sahiplerinin her tür tedbiri alıp hakettikleri ücretle işçileri 
çalıştırmalarıdır. Kaza insan eseri kötülüktür. “Size isabet eden her musibet 
(ancak) ellerinizin kazandığı dolayısıyladır” (42/Şura, 40.) 

Allah iyiye ve kötüye yol açan sebep ve imkânları yaratmıştır. O'nun yarat- 
ması olmasaydı ne iyilik olurdu ne kötülük. Biz insanlar iyi fiilde bulunma gücü- 
ne ve imkânına sahip olabildiğimiz gibi “iyi” olandan yanlış yol ve yöntemlerle 
“kötülük” üretme gücüne ve imkânına da sahibiz. Yani iyi fiil de, kötü fiil de Al- 
lah'ın yaratmasıdır; hayır ve şerri bir imkân, bir potansiyel olarak Yüce Allah ya- 
ratmasaydı, biz iyilik de, kötülük de yapamazdık. İyilik ve kötülük O'nun bilgisi, 
iradesi ve kudreti dâhilindedir ama kötülük (şer) O'nun muradı değildir. 

“Kötü olan”ın etkileri ve yol açtığı sonuçları itibariyle “zarar verici” oldu- 
gunu düşünecek olursak kendisi mahiyeti itibariyle herhangi bir varlık yapısı- 
na karşılık değildir. Vuku bulduğu boyutları ve alanları itibariyle kötülük zarar 
verici olsa bile, geçici olduğunu ve önlenebilir olduğunu biliyoruz. Bazı tabii 
afetleri önlemek mümkün olmayabilir ama vücuda arız olan hastalığı tedavi 
etmek gibi onlara karşı tedbir almak mümkün. Diğer varlıklara nispetle insana 
kozmik, ekolojik ve tabii hadiseler karşısında kendini koruyabilecek pozisyon- 
lar alabilme potansiyeli verilmiştir. 

Her an varlıkta ve tabiatta sayısız hadisenin vuku bulduğunu biliyoruz. 
Deprem oluyorsa bu tabiidir zira kırılmalar yoluyla yer kabuğu bir halden baş- 
ka hale geçer; yağmur yağar bu sayede tabiat beslenir. Sağanak yağmurda has- 
talanacak derecede ıslanmak Allah'tan bir kader değil beynini çalıştırmayan 
akılsızların işidir. “Ahmak ıslatan yağmur” çiseliyor diye şemsiye açmayıp sı- 
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nlsıklam ıslanan için kullanılır. Yağmur kendi işini görmek üzere yağar, işi üze- 
rine düştüğü varlığı, nesneyi ıslatmaktır. Islanıp hasta yatağına düşen ahmak 
kendisine arız olan hastalıktan yağmuru ve Allah'ı sorumlu tutamaz. Muhak- 
kak ki suyu buharlaştıran, bulutlarda toplayan, bulutları rüzgârların önüne 
katan, belli bir hava tabakasında yağmuru yağdıran Allah'tır; daha doğrusu bu 
düzeni belli yasalara (tabiat yasaları-sünen-i ilahi) göre işletip gerçekleştiren 
emrindeki meleklerdir. Ne melekler tabiat yasalarıdır ne yasalar melekler ol- 
maksızın işleyebilirler. Bir fabrikanın çalışma kuralları, mekanik veya elektro- 
nik düzeni ile bu düzenin işlemesini sağlayan mühendisleri, ustabaşıları ne ise 
tabiat yasaları ile melekler de öyledirler. Meleklerin de yasaların da yaratıcısı 
şanı yüce Allah'tır. Eski Grekler ve Cahiliye Arapları meleklere ulühiyet atfedip 
çoktannıcı olmuşlardı. 

Buradan şu noktaya geliyoruz: Allah varlık âleminin yaratıcısıdır. Yarat- 
tıklarının tümü bir sebeb-i hikmete mebni olarak yaratılmışlardır; varlık “bir 
oyun ve oyuncak” olmak üzere yaratılmadı, Allah abesle iştigal etmez. O her 
ne işte ise o işte hayır, iyilik, güzellik vardır. İnsana da yarattığı her varlık ve 
imkânı kendi yararına kullanabileceği bilgisini, iradesini ve kudretini vermiş- 
tir. Muradı, fiillerinde insanın hayır, iyilik, güzellik işlemesidir. Eğer fiillerimiz 
sonucunda bize “zarar veren kötülük/şer” ortaya çıkıyorsa bu, bizim iyi olanı 
yanlış kullanmamızın sonucudur. Allah şerri, kötülüğü, kabih olanı, zayıflara 
zaran murat etmez. Ama şer, kötülük, kabih, fahşa, münker gibi fiiller hep var. 
Bunları Allah'a değil kendimize izafe edebiliriz. 

Said Nursi “Halk-ı şer şer değil, kesb-i şer şerdir” der. Kötülüğün bir im- 
kân, bir kuvve olarak yaratılmış olması kötülük değildir, kazanılması (kesbi) 
kötülüktür. O halde kötülüğü şöyle tarif edebiliriz: Kötülük iyinin yanlış kulla- 
nımı, Su-i isti'tamilidir. Bunu -yukarıda işaret ettiğimiz şu örnekle anlatabili- 
riz: Manavınızdan taze patlıcan, domates, biber; kasabınızdan da taze kuzu eti 
aldığınızı düşünün. İşinizde usta iseniz gayet lezzetli güveç pişirebilirsiniz, bu 
“iyiden iyi imal” etmişsiniz demektir. Pişirmesini bilmiyorsanız berbat bir ye- 
mek çıkar, bu da “iyiden kötü imal” etmişsiniz demektir. Kötü yemeğin suçunu 
malzemeye ve Yaratıcısına değil, kendinize, iyi malzemeyi yanlış kullanmanıza 
(suiistimal) fatura edebilirsiniz ancak. 

Bir noktanın daha vuzuha kavuşturulmasında zaruret var: İyiyi yanlış kul- 
lanıp ondan kötü sonuç çıkaranın “iyi niyetli” olması bir şey ifade etmez. Efen- 
dimiz (s.a.) "Ameller niyete göredir” buyurmuştur. (Buhari, Bed'ul vahiy, 1; 
Müslim, İmare, 155.) Doğrudur. Ancak ameller “sonuçlarına (havatim) göredir 
de” İyi niyetle kötülük yapmak mümkün. Şu olay açıklayıcıdır: Bir ayının yav- 
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rusunu kurdun ağzından bir avcı kurtarmış. Anne ayı bunu görmüş ve avcıya 
minnettar kalmış. Aylarca ormanda dost-kardeş dolaşmışlar. Bir ağustos günü 
avcı ağacın dibinde uyurken ayı yanı başında bekliyormuş. Avcının alnına bir 
sinek konunca “Vay benim arkadaşımı rahatsız ediyorsun, öyle mi?” diye avcı- 
nın alnına bir pençe indiren ayı, sineği de arkadaşını da öldürmüş. Bu olayda 
ayı “iyi niyetli”dir ama fiili yanlış olduğundan “sonuç kötü”dür. “İyiden kötülük 
çıkarmamak” için “Usul esasa takaddüm eder” kaidesince hareket etmeli. 

Yüce Allah'ın ilmi herşeyi kuşatmıştır, olan ve olacak olan her şeyi bilir ve 
bunların tümü kayıt altındadır yani bilgisi dâhilindedir. (Bkz. 9/Tevbe, 51;57/ 
Hadid, 22.) 

Bu bilgi insanı rahatlatır. Zira insan yüksek bir bilince sahipse iyi ve kötü 
durum karşısında da kazançlı çıkabilir. Bunu Hz. Peygamber (s.a.), çapıcı bir bi- 
çimde ifade etmiştir: “Mü'minin durumu gıpta ve hayranlık vericidir. Çünkü her 
hali kendisi için bir hayır sebebidir, böylesi bir özellik sadece mü'minde vardır. 
Sevinecek olsa şükreder, bu onun için hayırdır; başına bir musibet gelecek olsa 
sabreder, buda onun için hayır olur?” (Müslim, Zühd, 64; Darimi, Rikak, 61.) 

Hidayeti de insanın kalbinde halketmesi, iradesiyle insanın O'na iman et- 
mesi sonucudur. Önce insan Allah'a iman eder, O da onun kalbini hidayete yön- 
lendirir. Kurtuluş da Allah'a ve elçisine iman edip gösterdikleri yolda ilerlemek- 
tir. (Peygambere itaat konusu için bkz. 3/Âl-i İmran, 32; 5/Maide, 92.) Allah'a ve 
elçisine iman edip vaz'ettikleri hükümlere yani Kur'an-ı Kerim ve sahih sünnette 
yer alan emir ve nehiylere göre hareket etmek yükü hafifletir; dünya ve ahirette 
hayırların elde edilmesini sağlar. Şayet bu hakikatten, apaçık hidayet yolundan 
sapılacak olursa bu onların bileceği iştir; yanlış seçimlerinin sonuçlarına katla- 
nacaklardır. Peygamber'e düşen tebliğ görevini yerine getirmesidir. 


sayili ASİIğAL esas Sel33İ da Öl iyki öalİl Gİ 
LAS vt) ez İyâk al laakiğ İyörâlaiğ İyâzi ÖlŞ 
ahli yazl gray Aylak Y3İ Büie & Aliş dika a pslişai 
Ep pSliY bö PE dai İyaslalğ İka lılğ aikbill ls 
US 458 ERİ İg4a,â5 OLEY Özil ad GiİgİĞ dayi duha 
AİN Alle 0) le Iş Aş Ğİ yaş aki el 
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14. Ey imân edenler, gerçek şu ki, sizin eşlerinizden ve çocuklarınız- 
dan bir kısmı sizler için (birer) düşmandırlar. Şu hâlde onlardan 
sakının. Yine de affeder, hoş görür (kusurlarını yüzlerine vurmaz) 
ve bağışlarsanız, artık elbette Allah, bağışlayandır, esirgeyendir. 

15. Mallarınız ve çocuklarınız sizin için ancak bir fitne (bir deneme) 
dir. Allah ise, büyük ecir (en güzel karşılık) O'nun katında olandır. 

16. Öyleyse güç yetirebildiğiniz kadar Allah'tan korkup-sakının, dinle- 
yin veitaat edin. Kendi nefsinize hayır (en büyük yarar) olmak üze- 
reinfakta bulunun. Kim nefsinin bencil-tutkularından (ya da cimri 
tutumundan) korunursa; işte onlar, felah (kurtuluş) bulanlardır. 

17. Eğer Allah'a güzel bir borç verecek olursanız, onu sizin için kat 
kat arttırır ve sizi bağışlar. Allah Şekür'dur (şükrü kabul edip çok 
ihsan eden), Halim'dir (cezayı vermekte acele etmeyendir.) 

18. Gaybıda, müşahede edebileni de bilen, Aziz (üstün ve güçlü), Ha- 
kim (hüküm ve hikmet sahibi)dir. 


14. ayet ilginç bir konuya değinmektedir: Bazı durumlarda eş ve çocuklar 
da insana düşman olabilmektedir. Tabii ki aile birliği sevgi, sadakat ve fedakâr- 
lığa dayanır. Birliği devam ettiren önemli faktörlerden biri de gaye ve hedef 
birliğidir. Aynı gaye ve hedefe yönelmemişlerse aile bireyleri arasında görüş 
ayrılığı çıkar. Ayet bunun her aile için değil “bazıları” için söz konusu olabile- 
ceğini belirtir. Yani mutlak anlamda eş ve çocuklar düşman değildir. 

Ayetin inişine sebep gösterilen olaylara bakıldığında konu daha iyi anla- 
şılır. Bir rivayete göre Avf b. Malik el Eşcai Hz. Peygamber'le birlikte savaşa 
çıkmak istemişti; eş ve çocukları “Bizi nereye bırakıp gidiyorsun?” diye ağla- 
şınca zaafa kapılıp cihada çıkmaktan vazgeçti. Diğer rivayetlere göre Mekke'de 
Müslüman olup da Medine'ye hicret etmek isteyenler yine aileleri tarafından 
vazgeçirilmişti. Her iki rivayetin ortak noktası yapılması gereken bir fiilin kişi- 
nin zaaf duyduğu eş ve çocukları tarafından engellenmesi noktasında toplan- 
maktadır. Buna göre bazı eş ve çocukların düşman olmasını şöyle belirleyebi- 
liriz. Eş ve çocuklar meşru ve gerekli bir vecibenin yerine getirilmesine veya 
yapılmaması gereken bir fiilin işlenmesine sebep oluyorlarsa kişinin düşma- 
nı olurlar. Çünkü kişi yapması gerekeni yapmadığı veya yapmaması gerekeni 
yaptığında sorumlu olur, emir ve nehiyleri ihlal etmiş olur. 

“Onlardan sakınmak” demek aslında onların meşru olmayan istek ve 
teşviklerinden, tahriklerinden, yanlış yönlendirmelerinden kaçınmak, masi- 
yete çıkan taleplerini dikkate almamak demektir. Müsrif, gösterişe düşkün bir 
kadın kocasını, har vurup harman savuran çocukların babalarını gayrı meşru 
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yollardan kazanç elde etmeye sevkettiklerinde kişi onları dinleyip de helal ha- 
ram demeden para peşinde koşacak olursa sınavı kaybetmiş olur. Kısaca bu- 
nun ölçüsü “Ma'siyette itaat yoktur” (Buhari, Cihad, 107) ilkesidir. Kim olursa 
Allah'ın koyduğu yasakları ihlal etmeye çağırırsa onu dinlememek, onun istek- 
lerinden kaçınmak gerekir. 

“Yine de affeder, hoş görür ve bağışlarsanız, artık elbette Allah, ba- 
ğışlayandır, esirgeyendir.” Bunun yerine getirilmeyecek veya yerine getiril- 
mesi meşru olmayan istekler karşısında sorumluluk mevkiindeki kişinin yine 
de çoluk çocuğunun kusurunu yüzüne vurmaması, güzellikle uyarırken ko- 
nuyu mesele yapmaması anlamında olduğu söylenmiştir. Bazıları bu türden 
istekler karşısında aşırı tepkiler gösterir, çoluk çocuğuna şiddet uygulamaya 
kalkışabilir. Bu da kaş yapayım derken göz çıkarmak olur. Böylesi abartılı tep- 
kiler bazen aile birliğinin dağılmasına, çocuklarla ebeveynlerinin aralarının 
açılmasına sebep olabilir. Bundan da kaçınmak lazım. 

15. ayet mal ve çocukların fitne konusu olabileceğini belirtmektedir. İfade 
mutlak değildir. Nasıl her eş ve çocuk insanı gayrı meşru yollara sevketmiyor- 
sa, her servet için gayret sarfetmek ve çocuk da insan için fitne olmaz. Fitne 
olması demek mal ve çocuk sevgisinin kişiyi yapması gereken şeylerden engel- 
lemesi veya yapmaması gerekenleri yaptırması durumunda ortaya çıkar. Mal 
sevgisi kişiyi Allah yolunda harcamaktan alıkoyuyorsa veya servet kazanmak 
isterken gayrı meşru yollara sapıp başkalarının emeğini sömürüyor, hak ve 
hukukunu ihlal ediyorsa bu durumda mal fitnedir. Çocuklara da bol miras bı- 
rakayım diye kişi aynı şekilde gayrı meşru yollara sapıyorsa veya çevresinde- 
ki yoksulları ve muhtaçları gözetmiyorsa çocukları onun fitnesi olur. İnfaktan 
kaçınan, çoluk çocuğu için her yolu deneyen kişi bir şeyi unutuyor. Büyük ecir, 
bol karşılık, en yüksek ödül Allah katındadır. Yaşadığın şehrin tamamını elde 
etsen veya çocuklarına bıraksan Allah katındaki olanla mukayese dahi edilmez 
(8/Enfal, 28). 

“Öyleyse güç yetirebildiğiniz kadar Allah'tan korkup-sakının, din- 
leyin ve itaat edin. Kendi nefsinize hayır (en büyük yarar) olmak üzere 
infakta bulunun. Kim nefsinin bencil-tutkularından (ya da cimri tutumun- 
dan) korunursa; işte onlar, felah (kurtuluş) bulanlardır.” 16. ayetin, 3/Âl-i 
İmran, 102. ayetin inişi üzerine derin endişeye kapılan Ashab'ın “Ey Allah'ın 
Elçisi, buna nasıl güç yetirebiliriz?” şeklinde sormaları üzerine indiği belirtil- 
mektedir. İbn-i Abbas, “Allah'tan gereği gibi korkup sakınmayı, bir lahza dahi 
Allah'a asi olmamak” olarak tanımlamıştı. Buna göre insan nefes alıp verdiği 
her anı, Allah'a itaat, şükür ve zikirle geçirmek” durumundadır. Ashab bu en- 
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dişeyi dile getirince, “Güç yetirdiğiniz kadar Allah'tan korkup sakının” emri 
inmiştir. (Bkz. 2/Bakara, 194, 197; 3/Âl-i İmran, 76 ve 102; 7/A'raf, 26; 49/ 
Hucurat, 13; 45 /Casiye, 19; 43/Zuhruf, 35; 44/Duhan, 51). Nefsin aşırı tutku- 
ları, bencillikleri, bitip tükenmeyen ihtirası demek olan “şuhh” insan için en 
tehlikelidir, onu manevi yönden yıkıma götürür. (Bkz. 59-Haşr, 9. ayetin açık- 
laması ve atıfları.) 

17. ayet “Allah'a güzel borç verme”den söz eder: Karz-ı hasen! Elbette 
Yüce Allah'ın hiçbir şeye ihtiyacı yoktur, varlık âleminin yaratıcısı, maliki ve 
hükümranıdır. 0'na borç vermek demek yoksullara, muhtaçlara ve borca ihti- 
yacı olana yerine göre infak etmek, yerine göre faiz ve tefeciliğin karışmadığı 
borç vermektir. (Bkz. 2/Bakara, 245.) Bu “güzel borç”tur ve karşılığı kendisine 
kat kat ödenecektir. Faiz de borcun arttırılmış miktar veya katlamalı olarak 
iadesi, dönmesidir. Ama bu büyük günahtır (kebair). Faiz beklentisi içinde ol- 
madan başkasına borç veren veya karşılıksız olarak infakta bulunana Allah kat 
kat arttırarak verir (2/Bakara, 261). Bu ya dünyada olur veya ahirette. Allah 
şükrü kabul edip çokça ihsanda bulunandır (şekur); karşılığı vermekte acele 
etmeyendir (halim). O, gaybı da, müşahede edilebileni de bilir. O üstün ve güç- 
lüdür, hüküm ve hikmet sahibidir. 

Eğer Allah'a güzel bir borç verecek olursanız, onu sizin için kat kat arttırır 
ve sizi bağışlar. Allah Şekür'dur (şükrü kabul edip çok ihsan eden), Halim'dir 
(cezayı vermekte acele etmeyendir.) 


Teğabun süresinin (64) tefsiri bitmiştir. Herşeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


65- Talak Süresi 


Medine'de indirilen bu süre 12 âyettir. İlk yedi ayeti boşanma “talak” ile 
ilgili hükümler ihtiva ettiği için bu ismi almıştır. Beyyine (98) süresinden önce, 
İnsan (76) süresinden sonra indirilmiştir. 

paz yazik all ga 


Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 
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“Ey Peygamber, kadınları boşadığınız zaman, iddetleri süresinde 
(temizlendiklerinde) boşayın ve iddetleri sayın. Rabbiniz Allah'tan 
korkun. Onları evlerinden çıkarmayın, onlar da çıkmasınlar an- 
cak açık 'çirkin bir hayâsızlık' göstermeleri durumu başka. Bun- 
lar Allah'ın sınırlarıdır. Kim Allah'ın sınırlarını çiğnerse, gerçekte 
o, kendi nefsine zulmetmiş olur. Sen bilmezsin; olabilir ki Allah, 
bunun arkasından bir iş (durum) oluşturur.” 


“Boşama (talak)” nikâh akdiyle sağlanmış bulunan aile birliğinin sona 
erdirilmesine denir. Katoliklikte bir kere nikâh kıyıldı mı bir daha bozulmaz, 
eşlerin birbirini boşaması yasaktır. (Bkz. Matta, 5:31-32;19:3-12; Markos, 10: 
2-12; Luka, 16, 18.) Son zamanlarda Kilise bu yasağı gevşetme yönünde önem- 
li kararlar almış bulunuyor. İslam açısından aile birliğinin sonlandırılması için 
zorlayıcı/mücbir bir sebebin olması gerekir, aksi halde boşama “Allah'ın en 
sevmediği helal”dir. İslam fıkhı boşama kararını prensip olarak kocaya ver- 
miştir ancak nikâh akdi sırasında kadın boşama hakkı alabilir, erkeğin kendisi- 
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ne kesin olarak haksızlık yapacağına veya zulmedeceğine kanaat getirmesi du- 
rumunda bu hakkını kullanabilir. Bunun yanında iki tarafın ortak kararı veya 
hakemlerin kararı ile de boşama mümkündür. İslamiyet'i referans almayan 
medeni hukukta da boşama düzenlemeye tabi tutulmuştur. Türk Medeni Ka- 
nunu'nda (TMK) boşama sebepleri 161-166 arası maddelerde sıralanmıştır. 
Buna göre 161 madde “zina”yı; 162. Madde “cana kast”ı; 163. Madde “suç iş- 
leme ve haysiyetsiz hayat sürme”yi; 164. Madde “terk”i; 165. Madde “akıl has- 
talığı”nı; 166. Madde “evlilik birliğinin sarsılması”nı boşama sebebi saymıştır. 
Yazık ki son yıllarda boşama sebeplerinden belirsiz olan “şiddetli geçimsizlik” 
ve “eşlerin birbirini aldatması” ilk sıralarda yer almaktadır. 

İddet, eşlerin boşanması veya eşlerden kocanın ölmesi durumunda kadı- 
nın zorunlu bekleme süresine denir. Ayetin indiği tarihsel ortamda yani cahili- 
ye Arapları arasında geçici beraberlik yaygındı. Bu yaşayış biçiminin denetim 
altına alınması zaruretti. Çünkü bu serbest yaşayış biçimi sonucunda ortaya 
çıkan çocuklar nesepsiz kalıyordu. Bunun için hayatı yeni bir düzenlemeye 
tabi tutan dini hükümler, evlenip boşanan veya kocası ölen kadına belli bir 
bekleme süresi getirdi; sürenin dolmasından sonra evlenmesine müsaade etti. 

Bu ayet de boşamanın temizlik günlerinde olabileceğini, başka bir ifadey- 
le iddetin doğru sayımını yapabilecek şekilde boşamanın başlaması gerekti- 
ğini hükme bağlar. Beklemenin hikmeti, kadının gebe olup olmadığının kesin 
olarak anlaşılması ve bu süre içinde bir ihtimal eşlerin kendi durumlarını göz- 
den geçirip evlilik birliğini devam ettirme imkânları üzerinde bir kere daha 
düşünme fırsatını bulabilmesidir. 

Dönüşlü veya dönüşe açık boşamada (Ric'i talak), eşler isterlerseyani evliliği 
devam ettireceklerine kanaat getirirlerse barışır, yeni bir nikâha gerek kalmadan 
evliliklerine devam edebilirler. Bu imkânın tekrar doğması ihtimaline karşı diğer 
mali ve güvenlikle ilgili sebepler yanında kadının bu süre içinde evinden dışarı 
çıkarılmaması gerekir. Çünkü olabilir ki, bu süre zarfında kadın ve erkek birbiri- 
ne yakınlaşabilir ve ayrılmaktan vazgeçebilirler. Aynı evi paylaşmak barışma im- 
kânını canlı tutar, ayrı mekânlarda yaşayacak olurlarsa bu imkân ortadan kalkar. 

Aşağıda 4. ayette görüleceği üzere, boşamada iddet üç ay hali görüp temiz- 
lenme; kocanın ölümünde 4 ay 10 gün, sağlık sebeplerinden veya yaşlılıktan 
dolayı ay hali görmeyen kadınlarda süre 3 aydır. Hamilelikte, bekleme süresi 
hamileliğin doğum veya başka sebeple, mesela düşük yapmakla veya haram 
olmakla beraber bebeğin aldırılmasıyla (kürtajla) sona ermesidir. 

Rivayete göre Abdullah ibn-i Ömer, eşini aybaşı halinde iken boşamıştı. Ba- 
bası Hz. Ömer'in, durumu bildirmesi üzerine Hz. Peygamber (s.a.) kızarak şöyle 
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buyurdu: “Abdullah eşine dönsün, sonra onu temizlik günlerine kadar tutsun. 
Sonra hayız görsün ve temizlensin. Eğer bundan sonra (da) eşini boşama duru- 
mu ortaya çıkarsa, cinsel ilişkiden önce temiz iken boşasın. İşte Talak süresinde 
Allah'ın emrettiği iddet içinde boşama budur. (Buhari, Tefsir, 65/1). (Çeşitli id- 
det süreleri için bkz. 2/Bakara, 228 ve 234; 33/Ahzab, 49. ayetlerin açıklaması.) 

Ayet, Hz. Peygamber'e hitap etmekle beraber, bütün Müslümanları bağ- 
layan hükümler vaz'eder. Bu boşamanın ne kadar ciddiye alınması gereken 
bir olay olduğunu ima eder. Erkeklere hitaben de “kadınları boşadığınız 
zaman”"cümlesi boşamanın ani, fevri, kızgınlıkla ve bir anda yapılmadığını, 
yapılmaması gerektiğini gösterir. Belki ayeti şöyle anlamak gerekir: “Kadın- 
ları boşamaya karar verdiğiniz zaman” Özellikle sorumluluğu daha fazla olan 
erkek uzun uzadıya düşünmeli, ölçüp tartmalı, sonra eğer başka bir çıkış yolu 
bulamıyorsa boşamaya karar vermeli. 

Kadının belli bir süre güvenliğini ve mali ihtiyaçlarının karşılanmasını ön- 
gören bu uygulama, kadının apaçık bir hayâsızlık yapması durumunda sona erer 
yani bu durumda kadın tutulduğu evden atılır. Ayette kadını bulunduğu evden 
atmaya sebep olarak gösterilen “fahişe” kelimesi, İbn-i Abbas, İbn-i Mes'ud, Mü- 
cahid ve İkrime'ye göre “zina” anlamındadır. İbn-i Abbas'tan gelen bir başka ri- 
vayete göre, “fahişe” ile kastedilen, kadının eşine ve yakınlarına kötü söz söyle- 
mesidir. Hırsızlık, cana kast vb. ağır suç ve kusurların da buna dâhil edilebileceği 
söylenmiştir. Farklı görüşleri telif etmek gerekirse, kadını evden atmaya sebep 
teşkil edecek husus, kadının ya zina yapması veya boşandığı eşine, eşinin yakın- 
larına eziyet etmesi, saldırılarda bulunması, onları incitmesi, son derece kötü 
davranışlarda bulunmasıdır, denebilir. Cabir bin Abdullah, boşanmış teyzesinin 
hurma ağaçlarını budamak üzere evden çıkmak isteyince bir adamın ona engel 
olmak istediğini, o da durumu Hz. Peygamber'e intikal ettirince Efendimiz'in 
şöyle buyurduğunu nakleder: “Çıkabilirsin. Hurmanı buda, belki sadaka olarak 
verir veya başka bir iyilik yaparsın.” (Müslim, Talak, 7.) 

Kadın sözü edilen çerçevede bir hayasızlık (fahişe) yapmadığı sürece yeni 
bir sosyal hayata intibakını mümkün kılacak rehabilitasyon imkanından yoksun 
bırakılmaması gerekir, aksi bir tutum “Allah'ın koyduğu sınırların aşılması” anla- 
mına gelir ki, kim böyle bir cürette bulunacak olursa, hakikatte kendi nefsine, öz 
varlığına zulmetmiş olur. Eninde sonunda bunun hesabını verecektir. 

Bekleme süresine riayet etmenin birçok hikmeti vardır; bunlardan biri, 
eşlerin boşanmadan vazgeçmeleri ihtimalinin bu süre içinde belirmesidir: 
“Sen bilmezsin; olabilir ki Allah, bunun arkasından bir iş (durum) oluştu- 
rur." Bu ayet, bize iki veya üç boşamanın tek bir defada ve tek bir cümlede ger- 
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çekleşmeyeceği konusunda önemli ipuçlar vermektedir. Eğer “Seni üç talakla 
boşadım” demek yeterli olsaydı, beklemeye gerek kalmazdı. Halbuki Bakara, 
228 ve 229. ayetlerde gördüğümüz üzere böyle bir şey mümkün değildir. İbn-i 
Abbas'tan gelen rivayette de değinildiği gibi, nasıl namazdan sonra yaptığı- 
muz tesbihatı (33 kere Sübhanallah, Elhamdülillah ve Allâhuekber) bir kerede 
yapmamız mümkün değilse, tam 33 defa tek tek Sübhanallah, Elhamdülillah 
ve Allâhuekber diyorsak, bunun gibi, boşamanın da iki veya üç ayrı zamanda 
ve yine iki veya üç ayrı telaffuzla olması gerekir. Bir defalık telaffuzla boşama 
“Olabilir ki Allah, bunun arkasından bir iş (durum) oluşturur” ifadesinde 
mündemiç bulunan hikmetin tecellisine mani olunması anlamına gelir. Oysa 
biz, ne olacağını bilemeyiz, Allah bilir. 
Hiç şüphesiz sevgiyi yeşerten, büyüten Allah'tır. Eşler arasındaki ihtilaf çok 
derin değil de, bir noktada uzlaşmak mümkünse, evlilik birliğine son vermek 
her hâlükârda zararı büyük bir karar olacağından, bazı fedakârlıklarda bulunup 
evliliği devam ettirmek daha hayırlıdır. Bekleme süresi içinde eşler hem kendi 
kendilerini bir öz eleştiriden (muhasebe-i nefs) geçirme fırsatını bulurlar hem 
de Allah'ın yardımı ve lütfuyla kalplerinde yeşerecek olan yeni bir sevgi onları 
bir araya getirir. Dolayısıyla fevri davranıp hemen köprüleri atmamak; düşüne- 
rek, teennide bulunarak ve kazanç-zarar hesabını iyi yaparak adım atmak lazım. 


ayna; GAgöllü Şİ çök, Gaeala Sizi Gk; 1313 
da ki pls ali ös ya ne il 
gr İzka Aİ Yalaz AİN 585 öğ İİİ eyl Aİ bağl 58 
2 öy Aks 348 İN JE Gü bağ Si hs öp Akyiş 

gr) büS çiğ IAN Jaz 355 al dl 


2. “Sonra (üç iddet bekleme) sürelerine ulaştıkları zaman, artık on- 
ları maruf üzere tutun, ya da maruf üzere onlardan ayrılın. İçiniz- 
den adalet sahibi iki kişiyi de şahit tutun. Şahitliği Allah için dos- 
doğru yerine getirin. İşte bununla, Allah'a ve âhiret gününe imân 
edenlere öğüt verilir. Kim Allah'tan korkup-sakınırsa, (Allah) ona 
bir çıkış yolu gösterir; 

3. Veonu hesaba katmadığı bir yönden rızıklandırır. Kim de Allah'a 
tevekkül ederse, 0, ona yeter. Elbette Allah, kendi emrini yerine 
getirip-gerçekleştirendir. Allah, her şey için bir ölçü kılmıştır.” 
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Bir defada üç boşama olmayacağına göre, Sünnet'e uygun olanı şöyledir: 
Cinsel birleşmenin olmadığı temizlik süresi içinde erkek karısını boşarsa, ilk 
boşama hakkını kullanmış olur. Kadın adet olur ve temizlenir; yine birleşme 
olmaksızın, erkek bilinçli olarak ikinci defa boşar. Bir daha aybaşı hali görür 
ve temizlenir, üçüncü defa da boşarsa artık kadın boşanmış olur. Kadın hayızlı 
halde iken veya temizlenir de onunla birleşme yapılırsa boşama olmaz. 

İddetin beklenmesi ve tamamlanmasıyla eşler ya birbirlerine dönmeye 
veya boşanmaya karar verirler. Her ikidurumda da ilişkinin ma'ruf yani adalet 
ve güzellik çerçevesinde geliştirilmesi temel ilkedir. Ancak bu kişiler arasında 
olup biten bir karar olmasın, buna ümmet/toplum adına iki adil şahit de tanık- 
lık etmeli. Şahitler hem duruma tanık olacaklar hem de ihtilaf konularında ka- 
dın ile erkek arasında adaletli davranıp karar verecekler. Karar verdiklerinde 
Allah için doğru, adil bir karar vermekten başka kaygıları olmayacak; eşlerden 
birine yakın olsalar dahi, yakınlıklarını bu işe katmayacaklar, ihtilafın en az 
hasarla nasıl sona erdirileceğini konusuna bakacaklar. 

“İçinizden adalet sahibi iki kişiyi de şahit tutun.” Ayeti nikâhta nasıl 
şahit tutulduysa boşama da iki şahit tutulmasını belirtir. Fakihler boşamada 
iki şahidin tutulmasının şart olmadığı hükmüne varmışlardır. Prosedüre uy- 
gun boşama yapılıyorsa şahide gerek yok. Ancak evlilik medeni-sivil bir olay 
ise bir araya gelişte olduğu gibi ayrılmada da şahitlerin tutulması önemlidir. 
Nitekim ayetin devamında gelen “Şahitliği Allah için dosdoğru yerine ge- 
tirin” ifadesi olabilir ki olaya şahitlik edenler farklı görüşler ortaya koyar ya 
son karar verilmeden önce evliliğin devamını sağlar veya en azından tarafların 
birbirlerine haksızlık etmemelerini güvence altına alır. İmam Şafii, şahitler 
tutulmadığı takdirde birtakım haksızlıkların yapılabileceğini, eşlerden birinin 
ayrılma veya dönme konusunda söylediklerinden bir bölümünü inkâr edebi- 
leceğini söyler. 

“İşte bununla, Allah'a ve âhiret gününe imân edenlere öğüt verilir. 
Kim Allah'tan korkup-sakınırsa, (Allah) ona bir çıkış yolu gösterir ve 
onu hesaba katmadığı bir yönden rızıklandırır. Kim de Allah'a tevekkül 
ederse, 0, ona yeter. Elbette Allah, kendi emrini yerine getirip-gerçek- 
leştirendir. Allah, her şey için bir ölçü kılmıştır.” Hiç kuşkusuz boşama acı 
verici bir durumdur. Hadis'teki ifadesiyle “Ebğadu'-helal”dir. İnsanlar bundan 
ruhsal olarak zarar görürler ve genellikle boşadıkları eşlerine zarar vermek 
isterler. Kur'an, bundan kaçınılmasını, beraberliğin devamı veya ayrılma hali 
de olsa her şeyin güzellikle olmasını ve buna riayet edilmesini emretmektedir. 
Taraflardan biri zarar görecek ve mağdur olacaksa dahi, Allah ona yeni kapılar 
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açar, yeni imkânlar ve fırsatlar bahşeder, hiç beklemediği ve ummadığı bir yer- 
de ve zamanda güzelliklerle karşılaşabilir. Bu durumda kişiye yakışan Allah'a 
tevekkül edip, karşı tarafa zarar vermekten kaçınmaktır. 


Dal akil öç şili Bİ ği ASLA Ga yel Ga Öle 
3k dağ at özi YE$İ EMİSİŞ Öznmi İ İl 


GİS 33 çal İŞİ al! Şal Elâ gey ld özal ya İ az all 

goy BEİ Aİ alaniz ailız dik AS allı 
4. o “Kadınlarınızdan artık âdetten kesilmiş olanlarla henüz âdet 
görmemiş bulunanların iddet bekleme (süre)leri, -eğer şüpheye 
düşecek olursanız (bilin ki)- üç aydır. Hamile kadınların bekle- 
me-süresi ise, yüklerini bırakmaları (ile biter.) Kim Allah'tan kor- 
kup sakınırsa (Allah) ona işinde bir kolaylık gösterir. 


5. Bu, Allah'ın size indirdiği emridir. Kim Allah'tan korkup-sakınır- 
sa, Allah, kötülüklerini örter ve onun ecrini büyütür.” 


İlerlemiş yaşı veya fizyolojik bir rahatsızlığı dolayısıyla hayız görmeyen 
kadınların bekleme süresi, boşama, nikâh akdinin bozulması veya ayrılmadan 
sonra başlamak üzere üç aydır. Ayet, “üç (kar')” yerine, “üç ay” ifadesini kullan- 
mıştır. Adet görme yaşı, bölgelere ve iklim yapılarına göre değişiklik gösterir. 
İlk dönem fakihleri adet görme yaşının 11-15, adetten kesilme yaşının 50-70 
(veya 45-55) arası olabileceğini söylemişlerdir. Fakat adet görme veya adetten 
kesilme kadının beyanıyla belirlendiği için, ayrıca araları çok açık yaşlar belir- 
lemek anlamlı değildir. 

Şunu belirtmek gerekir ki, sözü edilen “henüz adet görmemiş” bulunan- 
lar, “çocuk yaştaki kızlar”ın evlendirilebileceği anlamına gelmez. Ayette sözü 
edilen “nisa”dır. 4. süreye de isim verilen “nisa” kız çocuğu değil, “kadın” için 
kullanılır. “Hars” olarak geçen kadın rahmi “tarla” ile ifade edilmiştir ki, doğum 
yapabilecek kıvamda olmasına işaret eder, çocuk rahminin bu yapıda olmadığı 
açıktır. Yine mesela çocuklar yükümlülük dışındadır, kişinin müşrik sayılması 
ancak ergenlik çağına erişmesiyle mümkün olur, çocuk yaştakiler müşrik ka- 
bul edilmez, “müşrik çocuğu” diye isimlendirilir. Burada sözü geçen üç adet 
(temizlenme) süresi kadınlık halidir. Yine “muhsana” evli, iffetli ve özgür kadın 
için kullanılır. “Henüz adet görmemiş” şu veya bu hastalık, bedensel bir illet 
dolayısıyla bir türlü adet görmeyen ancak bölgenin iklim şartlarına göre büluğ 
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çağına erdiği kabul edilen ve bu çerçevede evlenmiş olan kadını anlamak gere- 
kir, yoksa yedi yaşındaki kız çocuğunu değil. 

Şu var ki fıkıhta hayli küçük yaşlardaki çocukların evlendirilmesine açık 
kapı bırakılmış bulunmaktadır. Fıkıhçılar, bir Mecelle maddesi de olan; “eşyada 
aslolan ibahedir' kuralından hareketle şöyle demektedirler: “Allah bir şeyi ya- 
saklamamışsa biz o şeyin haram olduğunu söyleyemeyiz. Allah küçük yaştakile- 
rin nikâhlanmaları haramdır demiyor. O halde prensip olarak böyle bir nikâhın 
(evliliğin değil) haram olduğu söylenemez.” Burada birkaç sorun var: 

a) Evliliğin meşruiyet temeli nikâh bir akit yani sözleşmedir. Büluğ çağı- 
na ermemiş çocuk ticari ve başka alanlarda sözleşme yetkisine sahip değilse, 
nikâh sözleşmesini de aktedemez. 

b) Çocukların rüşt çağına gelinceye kadar velayetleri anne babasına aittir. 
İcma ile sabittir ki bu hükmün illeti “küçük” olmaktır. Yani çocuk küçük oldu- 
ğundan kendi bedeni üzerinde tasarrufta bulunamaz. Ebeveyn dışında birileri 
çocuğa veli olacaksa, bunun da illeti çocuğun kendi malı ve bedeni üzerinde 
tasarrufta bulunamayacak olmasıdır. Velayet hükmü böyle ise, nasıl olur da 
büluğ çağına gelmemiş çocuğu velisi evlendirmeye kalkışabilir? 

c)) Küçük yaştaki çocukların evlendirilmesi onların bedenlerine bir ezi- 
yet, ileriki hayatlarında ise mutsuzluğun sebebi olur. Nice kadın çocuk yaşta 
evlendirildiği için hayatı boyunca mutsuz yaşamıştır. Buna kimin hakkı var? 

d) Küçük yaşta nikâh kıyılıp zifaf gerçekleşmese de, bu adına “beşik kert- 
mesi” denen İslam dışı bir geleneğe kapı aralamaktadır. Anadolu'da erkek ve 
kız çocuğu daha beşikte iken bir başkasıyla evlendirilir. “Bir kızın doğum ha- 
berini alan ve bu kızın ailesiyle akraba olmak isteyen erkek ailesi, kızın ailesi- 
ne bir beşik yollar, böylelikle söz kesilmiş olur. Bu olaya beşik kırdı da denir.” 
Doğru olanı büluğ çağına gelen kızın kendi rızasıyla ve bilinçli olarak nikâh 
akdinde taraf olmasıdır. 

5. ayet, iddet beklemenin ve buna riayet etmenin “Allah'tan bir emir” ol- 
duğunu belirtmektedir. Maalesef günümüzde ve özellikle bazı kültürlerde id- 
det süresine pek riayet edilmediği görülmektedir. Yerine ve şekline göre iddet 
yani ikinci bir evlilikten önce beklemek son derece önemlidir. Nesebin karış- 
maması açısından boşanmış kadının beklemesi gerekir. Ayetlerden, iddet bek- 
lemenin birinci derecedeki sebebinin “nesebin karışma” tehlikesinin bertaraf 
edilmesi anlaşılıyor. Bu doğrudur. Çağımızda bir kadının hamile olup olmadı- 
ğını anlamak için kuşkusuz aylarca beklemeye gerek yok. Ancak iddet sadece 
“hamileliğin tespiti” ile mi ilgilidir? Bu, sorulmaya değer bir sorudur. 

Kadın hamile değilse bile eğer kocası vefat etmişse, ölümün hemen ar- 
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dından evlenmesi yakışık almaz. Başka bir açıdan kendimize şu sualleri so- 
rabiliriz: Eşinin hatırasına, birlikte geçirdiği yıllara saygının bir ifadesi olarak 
makul bir süre beklemesi gerekmez mi? Denilecek ki, aynı şeyler erkek için de 
söz konusudur. Bu da doğru olmakla beraber, kadınların ruhsal açıdan yeni bir 
hayata ve evlilik tecrübesine hazırlanma konularında daha duyarlı olduklarını 
kimse inkâr edemez. İddet, dönüşlü veya dönüşe açık (Talak-ı ric'i) boşanma- 
larda erkeğe, kesin boşamalarda, dönüşe kapalı (Talak-ı bain) erkek ve kadına 
bir daha düşünme fırsatını vermektedir. 

Bir başkasıyla evlilik olacaksa bile bazı psikolojik sarsıntıları atlatmak, 
yeni duruma alışmak ve ruhen yeni bir eşe hazırlanmak gerekir. Sanki iddetle 
kastedilen temizlik, uzak mesafeden belli bir zaman (bu kısa veya uzun zaman 
da olabilir) kadının birlikte yaşadığı erkeğin psikolojik etkilerinden de temiz- 
lenmesi, onun eril etkisini üzerinden atması; cinsel yönden kendini bir özne 
olarak toparlaması gibi süreçlere de bir göndermedir. Bir evlilikten “hemen 
sonra” yeni bir erkeğe ısınmak, onunla bazı şeyler paylaşmak her kadın —-özel- 
likle evliliği ve cinsel hayatı duygu yoğunluklu yaşayan kadınlar- için kolay de- 
ğildir. Belli bir psikolojik durumda aceleyle yeni bir evliliğe karar vermek çoğu 
zaman sağlıklı sonuç vermez. Bunların dışında belli bir süre devam etmiş bir 
evliliği bitirince, kadının mesken sorunu (sükna hakkı), nafaka, miras, bebek 
varsa emzirilmesi ve başka hak ve yükümlülüklerin de bir düzene konulma- 
sı gerekmektedir. Bu önemli hususlar böylece anlaşıldıktan sonra, “ultrason- 
la kadının hamile olup olmadığını anlamak son derece kolaydır, bu durumda 
beklemesine gerek yoktur” demek yanlış olur. 


yla hakla vi Saz da pike DEVE ci 3 Sİ 


a a Gey çile Iyâ gil yaz Sala 08 ölü Öç 
lal ül Çaya, pll lağafla Öhöseİ dil 581 gaza 


aa a aya ga e 
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bi ya aş 


6. o (Boşadığınız) Kadınları, gücünüz oranında oturmakta olduğunuz 
yerin bir yanında oturtun, onlara 'darlık ve sıkıntıya düşürmek 
amacıyla' zarar vermeyin. Eğer onlar hamile iseler, yüklerini bı- 
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rakıncaya (doğumlarını yapıncaya) kadar onlara nafaka verin. Şa- 
yet sizler için (çocuğu) emzirirlerse, onlara ücretlerini ödeyin, 
(Durum ve ilişkilerinizi) Kendi aranızda maruf üzere görüşüp-ko- 
nuşun. Eğer güçlük içine girerseniz, bu durumda (çocuğu) onun 
(babası) için bir başkası emzirebilir. 

7. Geniş-imkânları olan, nafakayı geniş imkânlarına göre versin. 
Rızkı kısıtlı tutulan da, artık Allah'ın kendisine verdiği kadarıyla 
versin. Allah, hiçbir nefse ona verdiğinden başkasıyla yükümlülük 
koymaz. Allah, bir güçlüğün ardından bir kolaylığı kılıp-verecektir. 


Şu veya bu geçerli yani meşru sebeple boşanmış bir kadın hemen kendi 
başına terkedilmez; boşama erkeğe bir takım sorumluluklar getirmektedir. 
(2/Bakara, 241). Bunlar da mali, sosyal-psikolojik ve güvenlikle ilgili konular- 
dır. Boşanmış bir kadının hemen kendi başına terkedilmesinin bazı sakıncala- 
ra yol açabileceğini kolayca tahmin edebiliriz. 

Geleneksel görüşe göre boşanmış kadın, iddetini kocanın evinde bekler. 
Bunun hem Bakara süresinde hem burada akla gelen faydalarını saydık. Böy- 
le olmakla beraber bu, aksi düşünülemez amir bir hüküm müdür, yoksa belli 
bir maksada bina edilmiş bir hüküm müdür, sorusu önemlidir. Eğer hükmün 
maksadı, iddet süresince kadının muhtaç duruma düşmemesi, doğuma ka- 
dar geçim sıkıntısı çekmemesi ise, bu faktörlerin ortadan kaldırılması du- 
rumunda illa da boşanmış kadının koca evinde beklemesi gerekmeyebilir. 
Nitekim bazı zaruri durumlarda kadın kocanın evinde iddetini tamamlaya- 
mayabilir. Kocanın kadını evden kovması, hiçbir şekilde birbirlerine taham- 
mül edemeyecek noktada bulunması, evin oturulmayacak durumda olması, 
kadının yalnız yaşamaktan korkması vb. başka sebepler. Böyle durumlarda 
kadın, eğer istiyorsa ayrılabilir. 

Ayet, doğumun, boşanmış kadın ile erkeğin ilişkisinin tümüyle kesilmesi 
anlamına gelmediğini, bebeğin emzirilmesini annenin üstleneceğini ve bunun 
için erkeğin imkânları ölçüsünde mali yükümlülük altına girmesi gerektiğini 
söylüyor. Bu, hem annenin yeni bir hayata hazırlanmak için makul bir süre ka- 
zanması hem yeni doğmuş bebeğin ortada kalmaması açısından önemlidir. Bu 
süre içinde mesken ve geçim güvencesinin sağlanması kadının lehinedir. Orta- 
da emzirilecek, annenin bakımına muhtaç bir bebek varsa, anne ve baba ken- 
di aralarında danışarak bebek konusunda bir karara varırlar. Bebeğin bakımı 
birinci derecede tabii ki babaya aittir, o da kendi maddi imkânları ölçüsünde 
bebeğin harcamalarını üstlenir. Allah, kimseye kendi gücünden fazla sorum- 
luluk yüklemediğine göre, bu konuda da imkânlar belirleyici olacaktır. Bunun 
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anlamı fiziksel ve görece sosyal bakımdan erkeğe göre kadın dezavantajlarda 
olması hasebiyle korunmaya mazhar ise de, kadını koruma adı altında “aşırı- 
laştırılmış pozitif ayrımcılıklar” yapma cihetine gitmek, bu sefer erkeğin çok 
yönlü mağduriyetlere uğramasına sebebiyet verebilir, bu da başka sorunların 
doğmasına yol açar. 

Boşamayla ilgili konulan bu hükümlere titizlikle riayet edildiğinde, elbette 
bir evlilik sona erdirildiği için acı yaşanmıştır ama taraflar samimi ve ihlaslı 
olarak bu hükümlere riayet ettikleri takdirde Allah zorluktan sonra bir kolay- 
lık verecektir. Bundan şüphe etmemek lazım. 
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8. Ülkelerden niceleri vardır ki, Rablerinin ve O'nun elçilerinin emri- 

ne karşı gelip azmışlar, böylece biz de onları çetin bir hesaba çek- 
mişiz ve onları benzeri görülmedik bir azapla azaplandırmışız. 


9. â Artıkofülkelerin halkı.) yaptığı kötülüğü tattı ve işinin sonucu bir 
hüsran oldu. 


Evlilik hayatı, boşama, boşama işleminde takip edilmesi gereken kurallar 
anlatıldıktan sonra Kur'an geçmişte Allah'a ve O'nun elçilerinin çağrılarına uy- 
mayanların başına gelenleri hatırlatır. Sanki söz konusu kurallara riayet edil- 
mediğinde toplumsal hayatın en önemli unsuru, temel yapı taşı olan ailenin 
çökeceği ve bunun genel bir çöküşe yol açacağına ilişkin anlamlı imada bulu- 
nur. Çöküş çoğu zaman bir tabii afetin birden vukuuyla ani olmaz, genel ahlaki 
ve hukuki kurallara riayet edilmediğinde belli bir süreç içinde tahakkuk eder. 

Tarihte cereyan eden olaylara baktığımızda yükselen ve batan birçok dev- 
let, medeniyet veya topluluk görüyoruz. Bunların yaşadıkları felaketler, musi- 
betler tesadüfi şeyler değildir. Allah, bir topluluğa fırsat verir, onların kendi- 
lerine bahşettiği imkân ve gücü nasıl kullandıklarını dener. Doğru yönde yani 
adil ve hakkaniyete göre kullandıklarında varlıklarını devam ettirirler; zaman 
içinde güç temerküz edip başkaları üzerinde haksız tahakküme kalkıştıkla- 
rında o topluluklar çöküş sürecine girerler. Bu genel bir yasadır (Sünen-i ila- 
hiyye.) Ancak beşeri topluluklar her zaman bu yasanın tam bilincinde olmaz; 
peygamberler gelir onlara bunu hatırlatır, kendilerine çeki düzen vermeleri 
uyarısında bulunurlar. 
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Gücünün zirvesinde olanlar genellikle gözlendiği üzere bu çağrılara cevap 
vermez, çünkü kibirleri, sahip oldukları büyük güç onları gerçeklik dünyasın- 
dan bir ölçüde koparmış, nevrotik tutum ve davranışlara sürüklemiştir. Fakat 
güç sahipleri ne düşünürse düşünsün, İlahi yasalar hükmünü icra eder ve gü- 
nün birinde yani tam zamanı gelince o güç ve kudret sahibi topluluklar çöker. 
Bu da şiddetli, elem verici azabın tecellisi şeklinde vuku bulur. Bu onların ya- 
pıp ettiklerinin; adaletsiz, haksız fiillerinin, cürümlerinin cezasıdır; kibirlerini 
yenmedikleri, adalet ve hakkaniyete teslim olmadıkları için hüsrana uğramış- 
lardır. (7/A'raf, 4; 22 /Hac, 45.) 


İşe ali Lİ gi iğ AİN Ig â$l8 Niş GE azl aİli özi 
e S3 Sih AİN Yil 3 
ba5 İgiN İİ çelzlis! ğa la İşler İgizİ özüll dl 

İY gs e pi pl als je Ükkiğ SİN öyaği 
gylâğ, ai Ja gaz Gal 48 İşid 3 


10. “Allah, onlar için şiddetli bir azap hazırlamıştır; öyleyse ey imân 
eden temiz akıl sahipleri, Allah'tan korkun. Doğrusu Allah, size 
bir zikir indirmiştir. 

11. İmân edip salih amellerde bulunanları karanlıklardan nura çıkar- 
ması için Allah'ın apaçık âyetlerini size okuyan bir elçi de (gönder- 
dik.) Kim imân edip salih bir amelde bulunursa, (Allah) onu içinde 
süresiz kalıcılar olmak üzere altından ırmaklar akan cennetlere 
sokar. Allah, gerçekten ona ne güzel bir rızık vermiştir.” 


Geçmişte ahlaki derin zaaflar sonucunda söz konusu şiddetli azaba maruz 
kalanlar bizler için ibret alınacak olaylardır. Allah, kullarına olan merhameti- 
nin eseri olarak onlara “Zikr” indirmiştir. Bunun Kur'an-ı Kerim olduğu açıktır. 
Allah'ın Elçisi'nin tebliğ ettiği Kur'an, sadece ilahi buyrukları ihtiva etmekle 
kalmaz, aynı zamanda öğütler verir, hatırlatmalarda bulunur ve insanın yap- 
tıklarının sonucu konusunda önemli uyarılarda bulunur. Zikr olan Kur'an-ı 
Kerim, hem hatırlatan bir kitap hem yol gösteren bir anlam haritasıdır. Akıl 
sahibi insanlar böyle bir Kitaba sahip olmaları dolayısıyla sevinirler ve harfiy- 
yen önerilerine, emirlerine riayet etmeye çalışırlar. 

Bu insanların genel vasfı, iman edip salih amellerde bulunmaktır. Ahlaki 
olarak yüksek hasletlere sahiptirler. Allah'tan görevli olarak gelen elçiler, bu 
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insanları karanlıklardan nura çıkartmak ister, bunun mümkün yollarını göste- 
rirler Demek oluyor ki karanlıklardan aydınlığa çıkmak ile sahih iman ve salih 
amel arasında kopmaz bir ilişki söz konusudur. İnsanların inanması ve temiz 
fıtratına uygun yaşama azminde olması yetmez, bu insanların onlara Allah'ın 
ayetlerini okuyan, öğreten, yol gösteren peygamberlere kulak vermeleri de 
gerekir. Nur vahiy ile dünyayı aydınlattığına göre, insanlar vahye yönelmedik- 
çe bu nurdan istifade edemezler. Vahiy bilgisi, peygamber öğretisi olmaksızın 
yüksek ahlaki hayatın bir garantisi yoktur. Allah'ın çizdiği sınırlara riayet et- 
meyenlerin nefisleri kendilerine baskın çıkar, heva ve hevesleri onları şaşırtır. 
İşte iman edip salih amellerde bulunanlar ve elçilerin gösterdiği istikamette 
yaşama azmi gösterenler, altından ırmaklar akan cennetlere sahip olur, bu on- 
lara Allah'ın bahşettiği rızıktır. 


Sk AİN REZ ella Eğ Gağ çilğal giz IE gi ANİ 
siz & bil iğ al Sİ İaLB iş Ee abIl öl İgzlai) 23 
gp Giz 


12. Allah,yedigöğüve yerden de onların benzerini yarattı. Emir, bun- 
ların arasında durmadan iner; sizin gerçekten Allah'ın her şeye 
güç yetirdiğini ve gerçekten Allah'ın ilmiyle her şeyi kuşattığını 
bilmeniz, öğrenmeniz için. 


“Allah'ın yedi gök ve yerden benzerlerini yaratması” O'nun sonsuz 
kudret ve hikmetinin bir anlatımıdır. İnsan bakış açısından gök (sema), yer- 
küresini kaplayan bir çadır hükmündedir. Tabii ki hassas teleskoplarla veya 
atmosferdeki belli bir irtifadan dünyaya bakıldığında insanın konumu değiş- 
tiğinden bakış açısı ve gördükleri de değişir. Ayet bununla ilgili değildir. Yedi 
gök ve yedi yer, sayısal olmaktan çok niteliksel olarak ele alınmalıdırlar. Zira 
Arapça gibi diğer semitik dillerde “yedi, yetmiş, yedi yüz” çokluğu ifade etmek 
üzere kullanılır (kesretten kinaye). 

Böyle olmakla beraber “sema”ya ikinci anlam düzeyi açısından baktığı- 
mızda, kapsamındaki birçok varlık mertebesini içine alan, bir tür şemsiye veya 
çardak demek ulur. “Yedi (7)” kesretten kinaye Ise her bir varlık mertebesi 
başka bir sernadır ve biz bunların sayısını bilemeyiz. O halde yedi gök, belki 
de dunyaya yakın yedi ayrı varlık mertebesine birer göndermedi, hakikatte 
bunları aşan ve Allah'tan başka sayılarını kimsenin bilemediği sayısız gökler 
vardır. Bu hakikat, bizim bilgi dağarcığımız ve algımız kapsamında Işaret edi 
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len yedi gök olgusuna aykırı değildir. İbn-i Mes'ud varlık Mersiniu most 
gunu şöyle ifade etmiştir: “Kürsi'ye göre yedi gök ve bunların içinde ve ara- 
larında bulunanlar; yedi yer ve bunların içinde ve aralzrındı bulunanlar, 55 
çölün ortasına atılmış bir yüzük mesabesindedir” Fussil& süresinde (4:/77) 
Yüce Allah'ın her göğe kendi emrini vahyettiği belirtilir. Her göğür. veya vardi 
mertebesinin bağlı olduğu ilahi sünnetler, kozmik ve tabi: yaszdar vardır, vo 
lar belki de birbirlerinden ayrıdır. Yani bir vartık merisbesinde gevei ge; 
yasalar diğerleri için genel geçer değildir. İlahi emirtez, yasalar süreklidir. Her 
an işler haldedir. Bütün bunlar Yüce Allah'ın sonsuz bis;, izde ve idretinin 
göstergeleridir. 

Bu arada tefsirciler birden fazla gök (sema) a&redı'ış Anzazz rağmen 
yer/arz için birden fazla ifadenin kullanılmamış ohuzsusa ÖKLe çekeider- 
dir. Kimine göre “yedi gök”ten sonra “onların benzeri /misii” İzdesi yerin de 
gökler gibi yedi sayıyı ifade eder; kimine göre ise bazik sayı Dekanı 
değil, nitelik bakımındandır. Yeryüzünü meydana getiren umsrmiez ile ger 
arasında benzerlikler veya uyum söz konusudur Ehmebh “7” keimesinin 
başındaki “min” edatından hareketle bunun yeryüzü terağınezm yaramış 
bulunan insanın aslına işaret olabileceğini söyler Şa vewa to 2 zman tes 
hususa dikkat çektiğini söyleyebiliriz: 

1) Gökler ve yer, birçok varlık mertebesine işarâ örei'tnimier Arirzır 
birbirleriyle ilgileri ve bağlantıları olduğu gibi temi tirzim Gk Ge 
vardır. Bunun gibi yerin yedi ayn kısma avnılaza bözöve kür kin 
lere, tabaka veya katmanlara birer göndermedir İhn-i Atas vali ver (iri 
birbiri üstünde değil, düz ve birbirine komşu &ara panoları alir düşünmüş 
bunların aralarını denizlerin ayırdığını sövlemisir İli Abe eğin 
esas alacak olursak “yedi arz (Ekalim-i seba vani veli Düzel” wp buzlar dr 
Asya, Avrupa, Afrika, Antarktika, Avustralha, Kuzey Amerika ve Tümer ane 
ka kıtalarıdır. İbn-i Aşur, gökler yanında Yere de belinin biçimde air Dul 
nulmasını insana verilen kıymetin bel bir ifadesi olduğunu sre 

2) Göklerin ve ver tabakalarının birhirterme ruhtan ve kleimer 
söz konusu olduğu gibi, gökler ile ver arasında da irtihat vw Meler siz 
konusudur: Nasıl olmasın ki, bügüne Kadar ularadikiğimiz bizler die uzay 
içinde sahip olduğu özellikler (ekolojik vapısı. içürie danla car Ant 
ve İnsana geçici yurt olması) dolayısıla dünva M2ERRNİRNZİN “RR ve 
ğunu göstermektedir. Yer küresi üzerindeki hayat ve SÜMER dan AR 
ekolojik düzen, göklerle olan #xorunlu ilişkisine ve atkilaaiiae dali 

3) Ayetin açıkça belirttiği üzere gökler ve ver vali htt VAR deni A 
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lah'ın yaratmasıdır; O'nun ilmi, iradesi ve kudreti altında hayatiyetini sürdür- 
mektedir. O'nun kudret eli altında olmayan bir karışlık alan olmadığına göre 
“din-dışı alan” da yoktur. 

4) Her olayın bir sebebe mebni olarak vuku bulmakta, cereyan etmekte- 
dir. Hikmetsiz ve sebepsiz bir şey tasavvur edilemez. Allah abesle iştigal etmez 

5) Yaratılışın ve hayatın bir amacı vardır. 

Allah'tan neşet eden emirler gökler ve yer arasında iner. Bu da gökler ile yer 
arasında zorunlu ilişkilerin sürdüğüne işaret etmektedir. İlahi yasalar (tabiat 
kanunları) işler haldedir. Kozmik düzen, tabiattaki olaylar bunlar sayesinde var- 
lığını sürdürmektedir. İnsan, bütün bunları bilip-öğrendiğinde, kendi hayatını 
da İlahi emirlere göre düzenlemesi gerektiğini bilir, böylelikle hem mutlu olur 
hem varlığın bağlı olduğu düzen, harmoni ve şölene iştirak etmiş olur. 

Şöyle de düşünmek mümkündür: Yerküresini meteor yağmurlarından, 
ultraviyole ışınlarından koruyan atmosfer kendi içinde yedi tabakaya ayrıl- 
maktadır ki, bunlara troposfer, stratosfer, ozonosfer, mezosfer, termosfer, iyo- 
nosfer ve ekzosfer isimleri verilmektedir. En doğrusunu Allah bilir! 


Talak süresinin (65) tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


66- Tahrim Süresi 


Medine'de indirilen bu süre 12 âyettir. Hucurat (49) süresinden sonra, 
Teğabün (64) süresinden önce indirilmiştir. İsmini, Hz. Peygamber (s.a.Y'in 
kendine geçici olarak koyduğu yasaklar demek olan ilk ayetteki “tahrim” ke- 
limesinden almaktadır. 

ill GAZIN AİN çala 
Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 
alış Lia$İ Glağa Ağ İLİ AİN SİNA zl çi ii İĞ 
3A5 Ağla Ala Ağla A LL 
SİS İka deliği çaki İl iş 321 Bl gr SİN als 
LAL Saki e gaye Ağan) GöyE ayle AİN özzlsğ 4 
Ali İl GS Ğİ g3 İN all 3 DE İda Bİ a İĞ aş 
2. 

Üni Ağa ŞA 2İN Ölâ ale Gala iş Sil kz dü 
Gİ Salk Öl AĞ ge gey Yaşla GN dağ Al Önal Ue5 
Şile pl ll leğen $$da 3 lal ala 
goy GİSİİŞ çalik lal, 
1. Ey Peygamber, eşlerinin hoşnutluğunu isteyerek, Allah'ın sana 


helâl kıldıklarını niçin haram kılıyorsun? Allah, çok bağışlayan- 
dır, çok esirgeyendir. 
2. Allah, yeminlerinizin (kefaretle) çözülmesini size farz (veya meş- 


ru) kıldı. Allah, sizin mevlânız (sahibiniz, yardımcınız)dır. 0, bilen- 
dir, hüküm ve hikmet sahibidir. 
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3. Hani Peygamber, eşlerinden bazılarına gizli bir söz söylemişti. 
Derken o (eşlerinden biri), bunu haber verip Allah da ona bunu 
açığa vurunca, o da (Peygamber) bir kısmını açıklamış bir kısmını 
(söylemekten) vazgeçmişti. Sonunda haberi verince (eşi) demişti 
ki: “Bunu sana kim haber verdi?" O da: “Bana bilen, (her şeyden) 
haberdar olan (Allah) haber verdi” demişti. 

4. o Eğersizler (Peygamberin iki eşi) Allah'a tövbe ederseniz (ne güzel); 
çünkü kalpleriniz eğrilik gösterdi. Yok, eğer ona karşı birbirinize 
destekçi olmaya kalkışırsanız, artık Allah, onun mevlâsıdır; Cibril 
ve mü'minlerin salih olan(lar)ı da. Bunların arkasından melekler 
de onun destekçisidirler. 

5. Belki onun Rabbi, -eğer o sizi boşayacak olursa- ona yerinize 
sizlerden daha hayırlı “Müslüman, mü'min, gönülden itaat eden, 
tövbe eden, ibâdet eden, oruç tutan dul ve bakire eşler' verir. 


Bu ayetlerin inişine sebep teşkil eden iki farklı rivayet nakledilmektedir: 
Biri şu: Efendimiz (s.a.), eşi Hafsa'yı ailesini ziyarete göndermiş, o arada cariye 
iken Ümmü" veled statüsünü kazanmış bulunan Mariya ile birlikte olmak iste- 
miştir. Hafsa bunu öğrenince çok ağlamış “Bunu yapmak için mi beni gönder- 
din, cariyeyle benim günümde ve benim yatağımda birlikte oldun, öyle mi?” 
deyince, Efendimiz onu teselli etmiş, olayın duyulmaması için bundan sonra 
Mariya ile bir daha birlikte olmayacağına dair yemin etmiştir. Hz. Peygamber, 
bu olayın ikisi arasında sır olarak kalmasını murat etmişse de, Hz. Hafsa daya- 
namayıp olayı Hz. Aişe'ye anlatınca olay duyulmuş, bu ayetler de bunun üze- 
rine inmiştir. 

Diğer rivayete göre Hz. Aişe ve Hz. Hafsa aralarında anlaşarak Hz. Pey- 
gamber'in Cahş kızı Zeynep'in yanında uzun kalmasını önlemek üzere bir plan 
geliştirirler. Buna göre Hz. Peygamber kendilerinden birine geldiğinde “Anla- 
şılan sen meğafir yemişsin, ağzın berbat kokuyor” diyeceklerdir. Meğafir kötü 
kokan bir içecektir. Nitekim öyle yaparlar. Ağzın kötü kokuyor diyen hanımına 
“Hayır meğafir yemedim ama şerbetini içtim der” ve bir daha içmeyeceğine 
dair yemin eder. (Buhari, Tefsir, 66/1, Talak, 8; Müslim, Talak, 20-21.) Abdul- 
lah ibn-i Abbas bu olayda Efendimiz'in eşlerinin kim olduğunu sorması üzeri- 
ne Hz. Ömer, Aişe ve kızı Hafsa olduğunu söylemiştir. 

Burada söz konusu olan “haram” dinen kesin yasak olan şey değil, söz geli- 
mi alkollü içki veya domuz eti gibi (bkz. 7/A'raf, 32; 9/Tevbe, 37). Kişinin ken- 
dine bir sebep dolayısıyla helal-mübah olan bir şeyi yasaklamasıdır. Kızgınlık- 
la “Vallahi bundan bir daha ağzıma koymayacağım” demek bu türden liaynihi 
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yani zatı dolayısıyla olmayıp ligayrihi yani dolayım üzerinden olan yasaktır. 
Hz. Peygamber de, helalı olan Mariya ile birlikte olmayı veya meğafir şerbetini 
içmeyi bu suretle kendine yasaklamıştır. Çünkü zatında kişinin eşiyle birlik- 
te olması veya kötü koksa bile bir şeyi yemesi -mesela sarımsak veya soğan 
gibi- yasak değildir. Ancak insan şu veya bu mülahaza ile kendine yasak koyar, 
yasağı yeminle de pekiştirecek olursa, özünde kendisine helal-mübah olduğu 
halde o fiili yapamaz veya o yiyeceği, içeceği ağzına alamaz. Hz. Peygamber'in 
söz konusu yemini yapmasının sebebi eşlerinin hoşnutluğunu kazanmak veya 
aile içi muhtemel bir huzursuzluğun önüne geçmek içindir. Fakat Yüce Allah 
bunun doğru bir karar ve tutum olmadığını belirtiyor, “kefaret yemini” öde- 
mek suretiyle bu yasağı kaldırmasını emrediyor. Kefaretle yemini ortadan kal- 
dırmak bir çözüm yoludur. 

Belli ki beşeri bir zaaf sonucu Efendimiz (s.a.)'in eşleri birbirlerini kıskan- 
dıklarından uygunsuz bir şey yapmışlardır. İlk rivayete göre Hz. Peygamber'in 
meşru ve helali olan Hz. Mariya ile birlikte olmasında herhangi bir kusur yok- 
tur, Hz. Hafsa veya Hz. Aişe'nin onu kıskanmaları onların insani /kadınımsı 
zaafıdır; bu zaaf bir erkeğin helali ile birlikte olmasına veya Mariya'nın Efen- 
dimiz'le olma arzusuna mani teşkil edemez, etmemelidir. Hz. Peygamber'in 
yemin ederek bunu kendisine yasaklaması doğru olmadığından söz konusu 
yasak vahiy ile ortadan kaldırılmıştır. İkinci rivayete göre kötü koku veren me- 
gafir içeceğini de kendisine yasaklaması makul değildir, eğer bu rivayet doğru 
ise bu yasak da vahiy ile kaldırılmaktadır. Mesela sarımsak ve soğan yiyerek 
mescide gidilmez, çünkü cemaat bundan rahatsızlık duyar, fıkhen bu “mekruh” 
addedilmiştir ama herkes evinde sarımsak veya soğan yiyebilir. Yüce Allah in- 
sanlara neyi helal kılmışsa insan ondan yararlanmalıdır, helali kendine haram 
kılmamalıdır. Kişi kendine bu türden yeminle yasak koyacak olsa bile, bundan 
çıkış yolu vardır: “Allah sizi, yeminlerinizdeki rastgele söylemelerinizden, boş 
sözlerden" dolayı sorumlu tutmaz ancak yeminlerinizle bağladığınız sözlerden 
dolayı sizi sorumlu tutar Onun (yeminin) kefareti, ailenizdekilere yedirdiklerini- 
zin ortalamasından on yoksulu doyurmakya da onları giydirmek veya bir köleyi 
özgürlüğüne kavuşturmaktır. (Bunlara imkân) Bulamayan (için) üç gün oruç 
(vardır.) Bu, yemin ettiğinizde (bozduğunuz) yeminlerinizin kefaretidir. Yemin- 
lerinizi koruyunuz. Allah, size âyetlerini böyle açıklar, umulur ki şükredersiniz.” 
(5/Maide, 87,89). 

Fakihler, bu olaydan hareketle karısını kendine haram kılan kişinin kefa- 
retödemesi gerektiğine kail olmuşlardır. Çünkü Hz. Peygamber mü'minler için 
bir örnektir, uygulaması sünnettir. Yüce Allah çok bağışlayan ve esirgeyendir, 
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kullarına böylesi durumlar için çözünı yolları göstermiş bulunmaktadır. Kulla- 
rının ne türden zaaflar içinde olacaklarını bilir, bir hikmete mebni olarak hü- 
kümler koyar. O kullarının mevlası, koruyucusudur. (Yemin ve kefaretler için 
bkz.2/Bakara, 224-225 ve 16/Nahl, 91. ayetlerin tefsiri.) 

3. ayet olayın iki kişi arasında bir sır olduğunu belirtmektedir. Ne var ki 
Hz. Hafsa sırrı tutamamış, Hz. Aişe ile paylaşmıştır. Bir sır paylaşıldı mı, sır 
olmaktan çıkar. Hz. Ali “Sırrın senin esirindir, paylaşırsan sen onun esiri olur- 
sun” der. Sırrın ifşa edildiğini Hz. Peygamber vahiy yoluyla öğrenir ancak bir 
bölümünü paylaşır. Tefsircilere göre vahiyle aldığı haberin maksadı hâsıl ede- 
cek bölümünü açıklamakla yetinmesi Hz. Peygamber'in açık kusurlarına rağ- 
men eşlerini utandırmaktan kaçınmasını ifade eder ki, bu da eşler arasında 
gözetilmesi gereken güzel bir prensiptir. Fakat söz dizimi, ayetler arasındaki 
ilişki (siyak-u sibak) bu açıklamayı pek doğrular nitelikte gözükmüyor. 

5. ayet, iki eşinin işledikleri fiilin duruma göre boşamaya kadar gidebile- 
ceğini belirtmektedir. Demek oluyor ki söz konusu fiil tolere edilebilecek cins- 
ten değildir. Bu da ister Hz. Mariya'ya ister Hz. Zeynep'e karşı kurulan komplo 
olsun, sonuç itibariyle sırrın ifşa edilmiş olması haksız yere karı kocayı birbi- 
rinden ayıracak nitelikte olmuştur. 

Tabii ki eşleri Efendimiz'in durumdan haberdar olduklarını öğrendikle- 
rinde hayretler içinde kaldılar, sıkıldılar. Aslında hayret etmemeleri gerekirdi, 
çünkü netice itibariyle karşılarında olan zat vahiy alan bir peygamberdi, Allah 
dilerse elçisini olup bitenlerden haberdar kılar. Nitekim Beni Nadir kabilesi 
ona suikast düzenlediklerinde de komployu ona Allah bildirmişti. Hayretle eşi 
“Bunu sana kim söyledi” deyince genel bir bilgiye vurgu yaparak “Bana bilen, 
(her şeyden) haberdar olan (Allah) haber verdi” demişti. 

Durum böyle olmakla beraber ince bir nükteyi atlamamak gerekir. Şöyle 
ki: Eşleri arasında dönüp dolaşan şeyi Hz. Peygamber, kendi gücüye öğren- 
miş değildir, o da herkes gibi gaybı bilemez. Ona bu gizli bilgiyi vahiy ile bil- 
diren Allah'tır. Bu aynı zamanda sırrı saklamayan Hafsa ve sırrı öğrenen Aişe 
için önemli bir uyarıdır: Siz bir sırrı saklamadınız, Mariya (veya Zeynep'e) 
karşı komplo kurdunuz ama her şeyden haberdar olan Allah bunu deşifre 
etti, oyununuz bozdu. Bu hatalı fiilden dolayı 5. ayet onları tevbe etmeye da- 
vet etmektedir. 

Hz. Peygamber, eşlerini utandırmamak için kendisine bildirilenlerin ta- 
mamını onlara aktarmamış olsa bile, Hz. Aişe ve Hafsa'nın yaptıkları doğru 
değildi. İster onu Hz. Mariya'dan ister Hz. Zeynep'ten uzak tutmak üzere bu 
planı aralarında kurmuş olsunlar, sonuçta kıskançlık duygularının etkisin- 
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de uygunsuz bir şey yapmışlar, hem Efendimiz'e hem birlikte olduğu eşine 
haksızlık etmişlerdir. Diyelim ki meselenin iç yüzü vahiyle açıklığa kavuşma- 
mış olsun, belki de hayatının sonuna kadar Hz. Peygamber kendine koydu- 
ğu yasağa uyacak, çok arzu ettiği halde eşiyle beraber olmayacaktı. İkisinin 
aralarında destekçi olup böyle bir işe kalkışmaları hak ihlali olup Aişe ve 
Hafsa'nın tevbe etmelerini gerektirirdi, çünkü kalpleri eğrilik göstermiş bu- 
lunuyordu. 

Yüce Allah vahiy ile elçisini hayat boyu temelsiz bir yasağa uymaktan 
kurtardı, çünkü O onun mevlası, koruyucusudur. Mü'minler de, bu olaydan 
gerekli dersleri çıkarıp kendilerine temelsiz yasaklar koymaktan kaçınmalı- 
dırlar. Cibril ve mü'minlerin salih olanları da Hz. Peygamber'e, davasına des- 
tekçi olmuşlardır. Davasının düzgün yürümesi, başkalarına somut örnek teş- 
kil edebilmesi için aile hayatının da düzgün, mutlu ve doğru olması icap eder. 
Aile huzuru yoksa insanlar verimli olamaz. Yuva ya cennetten bir bahçe veya 
cehennemden bir çukur olur. Hz. Peygamber'in ister bu olay ister eşlerinin 
daha çok refah ve zenginlik talepleri dolayısıyla onlardan bir ay uzaklaşıp 
mescidde yaşamayı tercih etmesi olsun, konu aile mutluluğu ve huzuruyla 
ilgilidir. (Bkz. 33/Ahzab, 28-29.) Tefsirciler 4. ayette geçen “mü'minlerden 
salih olanlar”dan Hz. Ebu Bekir ve Ömer veya Hz. Ali'nin de içlerinde yer 
alan önde gelen sahabeler olduğunu söylemişlerdir ki, hakikaten sıkıntılı 
günlerinde önde gelen sahabeler Efendimiz'e ellerinden geldiğince destekçi 
olmaya çalışmışlardır. 

İslam dairesi içinde eşlerin erkeklerine itaat etmeleri esastır. Kıskançlık 
sonucu veya daha yüksek refahı talebiyle eşlerini sıkıştıranlar, kocalarını güç 
ve takatlarının üstünde gelir elde etmeye zorlayanlar kalpleri günaha meyle- 
den kimselerdir. Hz. Peygamber'in yaşadığı olaylardan hareketle kesin sınırlar 
çizilmektedir: Onun eşleri maruf sınırlar içine çekilmeyecek olurlarsa Efendi- 
miz onları boşar. Tabii ki yüce Allah, Efendimiz'in eşlerini boşamayacağını bilir 
ama hipotetik olarak onları ciddi manada uyarmaktadır. Eğer onları bu yüz- 
den boşayacak olursa, ona kendilerinden daha hayırlı eşler nasip eder. “Daha 
hayırlı eş”in profili de şöyle çizilmektedir: 

“Müslüman”: Allah'a ve Elçisi'ne, onların emirlerine ihlasla ve samimiyet- 
le teslim olan. 

“İman eden”: Kendisine emrolunan şeyleri doğrulayan, tereddütsüz yeri- 
ne getirmek üzere gayret eden. 

“İtaat eden”: Emir ve yasaklara itaat ederken, bunları yerine getirip sakı- 
nırken gönülden hareket eden (bkz. 2/Bakara, 116). 
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“Tevbe eden”: İrili ufaklı günahlardan dönen, tevbe eden veya nefsinin 
istek ve tutkularına karşı koyup Allah'ın elçisinin emrine dönen. 

“İbadet eden”: Çokça ibadet eden, tevhid dinini kendi iç dünyasında ve 
hayatında inşa eden. 

“Oruç tutan”: Ayette her ne kadar “seyahat eden (saihat)” olarak kullanıl- 
mışsada, İbn-i Abbas ve İbn-i Cübeyr, bunun oruç tutmak anlamında olduğunu 
söylemişlerdir. Saihat'ın Allah adına hicret edip seyahat eden anlamında oldu- 
ğu da söylenmiştir. (bkz. 9/Tevbe, 112. ayetin açıklaması). 

Efendimiz'e yüce Allah söz konusu profilde (evsafta) eşler nasip edecektir. 
Eşlerin dul veya bakire olması önemli değildir; her ikisinden de olabilir. Yani 
bu evsafta olan kadınların dul veya bakire olması onların mü'min kişiliklerinin 
kalitesinde bir azaltma veya arttırmaya sebep teşkil etmez. 


EZİN Dal 3383 GÜ KAİ A KLAİİ İy İyizİ öl Şİ 
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6. Ey imân edenler, kendinizi ve yakınlarınızı ateşten koruyun ki 
onun yakıtı insanlar ve taşlardır; üzerinde oldukça sert, güçlü 


melekler vardır. Allah kendilerine neyi emretmişse ona isyan et- 
mezler ve emredildiklerini yerine getirirler. 


Bağlamları içinde ele alındıklarında konunun aile etrafında dönüp dolaş- 
tığı anlaşılmaktadır. Aile toplumun son yapı taşıdır ve tarihte alternatifi olma- 
yan yegâne beşeri kurumdur. Ailenin dağılması halinde toplumsal çözülmeyi 
durdurmak mümkün olmadığından, özellikle sorumluluk mevkiinde olan ba- 
balar ve anneler çocukları konusunda son derece dikkatli ve titiz olmak duru- 
mundadırlar. Bir koca eşinin ve çocuklarının, anne ve baba çocuklarının aile 
terbiyesine, zamanında almaları gereken ahlaki değerlere yeterince dikkat 
etmeyecek olursa ailesi suçlu günahkâr olur, hem başkalarına hem kendine 
zarar verir. Suç ve günah teşkil eden fiillerin dünyevi yaptırımları olduğu gibi 
uhrevi cezaları da vardır. 

6. ayet işledikleri suç ve günahlar dolayısıyla cehennem azabına çarptı- 
rılanların trajedik tasvirleri yapılır. Tefsirciler yakıtı insanlar ve taşlar olan 
ateşte yanacak olanların inkârcı olmaları gerektiğini düşünmüşlerdir. Çünkü 
yakıtlar taşlar ise bunlar tapınılan putlar ve heykeller olması icap eder. Bu de- 
mektir ki aile reisi ve anne babalar öncelikle çocuklarına iman bilincini, İslami 
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bilgi ve terbiyeyi, Allah ve Peygamber sevgisini vermek durumunda, yaşlarının 
gerektiği seviyelerde güzel terbiye ve edeple eğitmek durumundadırlar. Zaaf- 
larına kapılıp meşru olmayan isteklerde bulunacak olurlarsa yine onlara engel 
olmak durumundadırlar. 

Cehennem azabını icra eden meleklerin tasvirlerine bakıldığında bunla- 
rın son derece sert, güçlü ve aldıkları emri harfiyyen yerine getiren zebaniler 
olduğu anlaşılıyor. Meleklerle ilgili geniş bilgi Bakara süresi 34. ayetin tefsirin- 
de verilmişti. Burada bir noktanın altını çizmekte fayda var: İslam imanının 
(Amentü) altı temel umdesinden biri “meleklere inanmaktır. Meleklere inanır 
ve bu özel yaratılışlı varlıkların günah ve isyan gibi fiiller işlemeyeceğini bili- 
riz. Bunun iki sebebi var: 

a) Peygamberlere Levh-i Mahfuz'dan (bilginin ana kütüğü) vahiy getiren 
Cebrail aleyhisselam en büyük dört melekten biridir. Eğer günah ve hata eden 
bir varlık olsaydı, vahiy kanalının güvenirliliği kuşkuya girerdi. Bu açıdan bi- 
liyoruz ki, “Ona (Kitaba) ancak tertemiz (mutahhar) olanlar dokunur” (56/ 
Vakıa, 79). Cebrail mutahhardır, Ruhu'l-Kudüs'tür, Ruhu'l-Emin'dir. Bundan 
başka mesela yapıp ettiklerimizi hergün kaydeden meleklerin asla hata yap- 
madıklarından eminiz. 

b) Bakara, 34. ayetin tefsirinde anlatıldığı üzere, tabiat kuvvetlerini hareke- 
te geçiren, kozmik düzeni, ekolojik dengeyi ayakta tutan ve her şeyin kendi tabii 
seyrinde ve olması gerektiği gibi vuku bulmasını sağlayan yine meleklerdir. Eğer 
günah işleyen, isyan eden veya hata yapan varlıklar olsaydı, tabiat kuvvetlerini 
suistimal edebilirlerdi; Allah'ın emirlerinin aksini yapar; olması ve olmaması 
gerekenin yerlerini değiştirebilirlerdi. Bu vaki değildir. Biliyoruz ki, melekler 
Allah'ın emrine itaat ederler, varlık düzenini ayakta tutarlar ama kendilerinden 
kaynaklanan bir güçleri yoktur. Onlara bu görevi ve kuvveti veren Allah'tır. 

Melekleri, Allah'ın ilim, irade ve kudretinden ayrı, kendi başlarına hareket 
edebilen özerk varlıklar düşünecek olursak, iki vahim hata doğar: 

aa) Bu onları salt tabiat kuvvetlerine indirmek olur. Bazı modernistler aslın- 
da “melek” olmadığını, Kur'an'ın bu ad altında tabiat yasalarının işleyişinden ve 
tabiat kuvvetlerinden bahsettiğini söyleyerek büyük bir hataya düşmüşlerdir ki, 
buna değindik ve temelsiz bir iddia olduğunu göstermeye çalıştık. 

bb) Buna bağlı eski Yunanlılar ve Tevhid fikrinden uzak çeşitli din münte- 
sipleri, birden fazla tanrı tasavvuru geliştirip her bir tanrıya ayrı bir fonksiyon 
yüklemek suretiyle - mesela tabiat tanrısı, yağmur tanrısı vs.—- melekleri tanrı- 
laştırdılar. Oysa melekler ne salt tabiat kuvvetidir, ne tanrılık vasıflarına sahip 
varlıklardır. Allah'ın emriyle hareket eden görevli varlıklardır. 
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Ancak Âdem'in yaratılışı sırasında, “yeryüzünde halife olacak insanın ya- 
ratılışına hayret ettiklerini; böyle bir türün yeryüzünde fesat çıkarıp kan dö- 
keceğini, oysa kendilerinin zaten Allah'ı tesbih edip takdis ettiklerini” beyan 
ediyorlar. Aktardığımız bilgiler çerçevesinde sanki melekler, ima yoluyla “Biz 
dururken niye Âdem diye birini yaratıyorsun, bizden üstün biri olmayacak ki” 
demeye çalışıyor. Allah, onlara bilmediklerini kendisinin bildiğini söylüyor, 
sonra Âdem'e isimlerin hepsini (varlığın bilgisini, nesneleri ve olayları anlama 
kabiliyetini, Allah'ın meleklere de gizli kalan şeylerin mahiyetini veya başka 
bilgileri) öğretiyor ve dönüp “İddianızda doğruysanız bunları isimleriyle ha- 
ber verin” diyor. Onlar tabii ki bunları bilmiyorlar, çünkü Allah onlara öğretmiş 
değildir. Âdem bunları söyleyince onlara “Size demedim mi, göklerin ve yerin 
gaybını ben bilirim, gizlediklerinizi de açıkladıklarınızı da ben bilirim” diyor 
ve meleklerin tümünü Âdem'in önünde secde etmeye çağırıyor. İblis hariç 
hepsi secde ediyor. (2/Bakara, 30-34.) 

Burada önce acaba söz konusu olan bütün melekler mi, yoksa dünyanın 
yaratılışında ve bu kıvamda tutulmasında rol oynayan ya da daha önce yer- 
yüzü gezegeninde kan döküp fesat çıkaran yaratıkları tasfiye eden melekler 
mi? Öyle veya böyle, zikri geçen meleklerin tutumunu nasıl anlamak gerekir? 
Günah ve hata mı? Kusur veya zelle mi? Bilgi eksikliği mi? 

Bilgilerinin eksik olduğunda hiç kuşku yok, bu da onların kusurları (kasr) 
dır. Belki de bilgi eksikliği dolayısıyla şaşkınlıklarını izhar ettiler ve kasr halin- 
de olduklarını hemen anladılar. Beyt-i Ma'mur'u tavaf etmeleri bundan olabi- 
lir. Allahu a'lem! Şu kadarını söyleyelim. Melekler kendilerine emredileni ye- 
rine getiren tertemiz varlıklardır ama en mükemmel varlıklar değildir, çünkü 
mutlak Kemal Allah'a aittir. 


- 
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7. o Eyinkâredenler, bugün özür beyan etmeyin. Siz ancak yaptıkları- 
nızla cezalandırılıyorsunuz. 

8. Ey imân edenler, Allah'a kesin (nasuh) bir tövbe ile tövbe edin. 
Olabilir ki, Allah sizin kötülüklerinizi örter ve altından ırmaklar 
akan cennetlere sokar. O gün Allah, Peygamberi ve onunla birlik- 
te imân edenleri küçük düşürmeyecektir. Nurları, önlerinde ve 
sağ yanlarında koşar-parıldar. Derler ki: “Rabbimiz nurumuzu 
tamamla, bizi bağışla. Şüphesiz Sen, her şeye güç yetirensin.” 

9. Ey Peygamber, kâfirlere ve münafıklara karşı cihat et ve onlara 
karşı “sert ve caydırıcı' davran. Onların barınma yeri cehennem- 
dir. Ne kötü bir dönüş yeridir o! 


Yakıtı insan ve taş olan ateşe düşenler buradan kurtulmak için çeşitli ma- 
zeretler öne süreceklerdir. Mazeret uydurmak dünyada işlenen cürümlerin 
haklılaştırılması veya aklileştirilmesi için de başvurulan bir yoldur. Bazı du- 
rumlarda, hatta çoğu zaman uydurulan mazeretler kabul görür, meselenin iç 
yüzünden haberdar olmayanlar kötü, zarar verici bir fiilin “geçerli sebepler- 
le işlendiğine inanır. Ama her şeyden haberdar olan Yüce Allah'ı kandırmak 
mümkün değildir. Kesin olarak cehennem azabına çarptırılmış olanlar hangi 
sahte gerekçe veya mazeret öne sürerlerse sürsünler, cezadan kurtulmaları 
mümkün değildir (30/Rum, 57). 

Böylesine trajik duruma düşmemek için yapılması gereken şey cürüm 
sayılan her fiilden vazgeçmektir. 8. ayet bunu “nasuh tevbe” olarak isimlen- 
dirmiştir. “Nasuh” kelimesinin iki anlamı var: Biri samimi, içten, saf ve katı- 
şıksız; diğeri yırtılan elbiseyi dikmek. İlk anlama göre tevbe edecek kişi yapıp 
ettikleri kötü şeylerin tümünden samimi olarak vazgeçmeye karar verir. Sade- 
ce karar vermek yetmez, kötü fiilleri terkeder ve bu yolda ısrarlı olur, azimli 
davranır. Eline bir daha fırsat geçse dahi bilinçli olarak kötülük işlemez. İkinci 
anlama göre suç ve günah teşkil eden fiil (yalan, sahtekârlık, sömürü, zulüm, 
baskı, aldatma, yolsuzluk, savaş kışkırtıcılığı vs.) ruhun safiyetini, güzelliğini 
bozar. Değerli bir elbise nasıl yırtıldığında değerini kaybediyorsa suç ve gü- 
nah da ruhun, ahlaki erdemlerin safiyetini, bütünlüğünü bozar, yırtar. Böylesi 
durumlarda nasuh tevbe ile yırtılan dikilir, bozulan tamir edilmiş olur. (Bkz. 
4/Nisa, 17-18; 9/Tevbe, 117.) Tevbe, kurtuluşun en emin yoludur (24/Nur, 
31). Hz. Ali (ra.), nasuh tevbenin gaspedilen hakların, ihmal edilen ibadetlerin 
iadesi gerektiğini söylemiştir. 

Yüce Allah bu evsaftaki tevbe ile suç ve günah fiillerinden kurtulanların 
kötülüklerini örtebileceğini belirtmektedir. Ayette geçen “asaa”" Allah hakkın- 
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da kullanıldığında vücub ifade eder yani kim nasuh tevbede bulunursa Allah 
onun günahlarını örter. İbn-i Mace'de yer alan bir hadise göre Hz. Peygamber 
(s.a.) de “Günahtan tevbe eden günah işlememiş gibidir” buyurmuştur. 

Tevbe edip günahı terkedenler cennetle ödüllendirileceklerdir. Yapıp et- 
tiklerinden dolayı mahcup olmayacaklar. Kurtubi “yuhzi” fiilinin “mü'minle- 
ri azaplandırmayacak” manasında olduğunu söyler. Kelimenin bir anlamı da 
“küçük düşme”dir. Buna göre dünyada binbir sıkıntı içinde yaşayan mü'minler 
sabretmeleri, kararlılık göstermeleri, fiilen ve ruhen direnmeleri karşılığında 
mahcup olmayacaklar, Yüce Allah'ın huzurunda ve insanlık önünde küçük düş- 
meyecekler, tam aksine ne kadar isabetli bir tutum ve davranış içinde olduk- 
larını anlayıp bununla gurur duyacaklar, sevinip mutlu olacaklardır. Onların 
nurlarını ortaya çıkaran dünyada iyi amelleri, yaptıkları hayırlar, doğrulukta 
kararlı davranmalarıdır. Amelleri önlerinde ve sağlarında yollarını aydınlata- 
cak. Nur'un hayır fiilleriyle anlatılmış olması aydınlığın soyut, tamamen teorik 
bir şey olmadığını, hak, doğru ve hayırlı fiillerin nuru ortaya çıkardığını, nurun 
insanın hem içini hem dünyasını aydınlattığını göstermektedir. Mü'minler salt 
kendi yaptıklarıyla da yetinmeyecek, Yüce Allah'tan nurlarını tamamlaması- 
nı dileyeceklerdir, bu da ancak onlara mağfiret etmesiyle mümkün olacaktır 
(bkz. 57/Hadid, 12.) 

9. ayet Peygamber'in inkârcılara ve gerçek yüzlerini gizleyen münafıklara 
karşı ödünsüz olmasını emretmektedir. Hz. Peygamber ve mü'minler bunlara 
karşı sürekli bir çaba içinde olmalıdırlar. Bu çaba yerine göre cephe savaşı, 
sıcak savaş ve kıtal şeklinde olabileceği gibi yerine göre fikri, ahlaki, sosyal 
ve ekonomik alanlarda da olur. Bu ayet Tevbe süresinde (9/73) aynı cümle 
kalıbıyla yer almaktadır. Açıklaması için bkz. ilgili yer. 
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10. Allah, inkâr edenlere, Nuh'un eşini ve Lut'un eşini örnek verdi. 
İkisi de, kullarımızdan salih olan iki kulumuzun nikâhları altın- 
daydı; ancak onlara ihanet ettiler. Bundan dolayı, (kocaları) ken- 
dilerine Allah'tan gelen hiçbir şeyle yarar sağlamadılar. İkisine 
de: “Ateşe diğer girenlerle birlikte girin” denildi. 

11. Allah,imân edenlere de Firavun'un karısını örnek verdi. Hani de- 
mişti ki: “Rabbim bana kendi katında, cennette bir ev yap; beni 
Firavun'dan ve onun yaptıklarından kurtar ve beni o zalimler 
topluluğundan da kurtar." 

12. İmrân'ın kızı Meryem'i de. Ki o kendi ırzını korumuştu. Böylece 
Biz ona ruhumuzdan üfledik. O da Rabbinin kelimelerini ve ki- 
taplarını tasdik etti. O, (Rabbine) gönülden bağlı olanlardandı. 


Girişte anlattığımız üzere Tahrim süresi Efendimizin eşlerinden birine 
verdiği bir sırrı diğer eşiyle paylaşması üzerine inmiştir. İniş sebebi olarak 
gösterilen iki olaydan biri, babasının evine gitmişken Efendimiz'in Hz. Haf- 
sa'nın evinde Hz. Mariya ile birlikte olması ve eşinin öğrendiğinde buna tepki 
vermesi; diğeri Hz. Peygamber'i Zeynep'ten uzak tutması için bal şerbetinin 
koktuğunu söylemesi üzerine Peygamberin kendine bal şerbeti içmeyi yasak- 
lamasıdır. Her iki durumda Hz. Peygamber'in iki eşi -Hafsa ve Aişe- kusur- 
ludurlar. Onların peygamber eşi olmaları kusurlarını ortadan kaldırmaz. Sü- 
renin sonunda bunun kesin olarak böyle olduğunu tarihsel şahsiyetler örnek 
verilerek anlatılmaktadır. 

İki peygamber eşinden biri Nuh aleyhisselâmın, diğeri Lut aleyhisselâ- 
mındır. Her ikisi de peygamber olan eşlerine “ihanet ettiler.” Nuh'un karısı 
onun akıl sağlığı yerinde olmadığını söyleyip inkârcılarla işbirliği yapıyor, 
Lut'un karısı da eşcinsel kavmin ahlaki dejenrasyonunda bir sakınca görme- 
yip ona insan suretinde gelen iki meleği saldırgan kavme ihbar ediyordu. Her 
ikisi de cezalandırıldı ancak peygamber eşleri onları söz konusu cezadan kur- 
taramadı. Hz. Nuh'un tufan sırasında gemiye binmeyi reddedip dağın tepesine 
çıkması durumunda kurtulacağını zanneden oğlunu da kurtaramamıştı (bkz. 
11/Hud, 45-46). Lut aleyhisselâmın karısı da sabah vakti biraz sonra yerle bir 
olacak şehri terkettiklerinde bütün uyarılara rağmen arkasına dönüp baktı ve 
tuzdan bir heykele dönüştü. 

Bu demektir ki şu veya bu mensubiyet, etnik aidiyet, bir ailenin ferdi ol- 
manın kişiye herhangi bir faydası yoktur. “Benim babam hacıdır, dedem hoca 
idi” türü referanslar verip inkârcı veya günahkâr bir hayat sürdürmek kişileri 
azaptan kurtarmaya yetmez. Sevap ve günah kategorisine giren fiiller şahsi- 
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dir, ferdidir. Herkes yaptıklarından sorumlu tutulacaktır. Peygamber eşi veya 
çocuğu da olsa suçlu günahkârlar eninde sonunda dünyada veya ahirette he- 
sap verecek, cezalarını çekeceklerdir. Efendimiz kızına şöyle seslenmiştir: “Ey 
Allah'ın Elçisi'nin kızı Fatıma! Sen de kendini (nefsini) Allah'tan satın almaya 
çalış. Zira senin için de bir şey yapamam.” (Buhari, Vesaya, 11; Tefsir, 26/2; 
Müslim, İman, 384.) 

Bir başka husus iman insanın ruhunda yeşeren bir tohum olmadığı müd- 
detçe hangi sosyal çevrede olursa olsun kişiler doğru yolu bulamaz. Sosyal 
çevre etkileyicidir ancak belirleyici değildir. Belirleyici olan kişinin özgür ira- 
desiyle doğru bir seçimde bulunması, kendi isteğiyle doğru yola girmesi ve 
ilahi sınırları aşmayacak çerçevede yaşamasıdır. 

Son derece olumsuz bir sosyal çevrede yaşıyor olmasına rağmen kişi eğer 
ruhunda hidayet tohumunu patlatma başarısını gösterebilirse doğru yolu bu- 
lur, sosyal çevresinin etrafına ördüğü zindanların duvarlarını yıkar, özgürleşir. 
Bunun tarihteki en çarpıcı örneği Firavun'un karısı Asiye'dir. Anlatıma göre 
hazinedarın karısı Musa aleyhisselama inanmıştı, Firavun'un adamları ona 
inancından vazgeçmesi için ağır işkenceler uyguladılar, hatta gözleri önünde 
çocuklarını katlettiler, yine de inancından vazgeçmedi, direndi. Onun imanın- 
daki kararlığını gören Asiye, küçükken büyüttüğü Hz. Musa'nın da tebliğinden 
etkilenerek iman etti. Bu sefer Firavun onu da baskı altına aldı, ağır işken- 
celere maruz bıraktı. Yine anlatıma göre Asiye, yüce Allah'a kendisini tarihin 
en zorba kralından kurtarması için yalvardı, cennette kendisini güzel bir evle 
barındırmasını diledi. Asiye sarayı, Firavun'un yönetimini iyi bilen biriydi, na- 
sıl zulmettiklerine şahit idi. Onun zulmüne ortak olmak istemedi, ondan ve 
zulmünden teberri etti. 

12. ayette örnek şahsiyet olarak gösterilen kadın Hz. Meryem'dir. Bakire ve 
iffetiyle, Allah'a olan sadakati ve samimi ibadetiyle öne çıkan Meryem, büyük 
bir sınava tabi tutuldu, babasız olarak İsa aleyhisselama hamile kaldı. Hz. İsa, 
Allah'ın bir “kelimesi” idi, Cebrail aleyhisselam yani Ruhu'l Kudüs ona “bir ke- 
lime-bir emir” olarak ilka etti ve kelime ile hamile kaldı. Hiç kuşkusuz bilimsel 
olarak bu olayı açıklamak neredeyse imkânsız olduğundan Hz. Meryem büyük 
sıkıntılar çekti ama sabretti, iffetini korudu, saldırılara karşı imanla göğüs gerdi. 

Ayette ilgi çekici nokta şu ki “Biz ona ruhumuzdan üfledik” cümlesinde- 
ki “fi-hi” zamirinin eril (müzekker) gelmiş olmasıdır. Ayetteki bütün kelimeler 
dişil geldiği halde zamir eril gelmiştir. Bazı tefsirciler bunu kıraat farkına bağ- 
lamışlarsa da, bu pek ikna edici görünmemektedir. XY ve XX kromozomları bir 
arada olmaz, XY erkekte, XX kadında olur. Sanki ayetteki eril zamiriyle Mer- 
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yem'de her ikisinin mevcudiyetine gönderme vardır. Ve bu elbette bir mucize- 
dir ki, Meryem'i dünya kadınlarına üstün özelliklerinden biri budur. Bu konu- 
yu yetkin biçimde ele alan Elmalılı, “ferc” kelimesinin hem erkek, hem kadın 
için de kullanıldığına dikkat çeker. Ancak daha ilginç olanı Ruhu'l Kudüs'ün 
Meryem'e kelimeyi aşağıdan değil, yukarıdan yani yakasından üfürmesidir. 
Ruh ve riyh (rüzgâr) aynı köktendirler, Ruhu'| Kudüs, bir ruh üflemekte, bu 
da ilkah diyebileceğimiz bir döllenmeye yol açmaktadır. Nitekim Kur'an-ı Ke- 
rim, rüzgârların ilkahından söz eder. Rüzgâr (riyh), bitkilerdeki tohumları alır 
başka bitkilere taşır, buluşturur, böylece döllenme meydana gelmiş olur. Hz. 
Meryem'in İsa Mesih'i mucizevi olarak doğurması, kendi kendine döllenen bir 
“bitki”yi andırır, nitekim Kur'an-ı Kerim'de onun “güzel bir bitki gibi yetiştirdi- 
ği” belirtilmektedir. (Daha geniş bilgi için bkz. 3/Âl-i İmran, 37). Esasında be- 
şeriyet de yeryüzünde yerden bir bitki gibi bitirilmiş değil mi? (71/Nuh, 17.) 

Bu seçkin bakire, Yüce Allah'ın takdirine boyun eğdi; böylelikle hem Ceb- 
rail'in Allah'ın elçisi olduğunu (19/Meryem, 19), hem Hz. İsa'nın yüce Allah'ın 
bir kelimesi olduğunu tasdik etti (3/Âl-i İmran, 42). Bunun yanında hayatının 
sonuna kadar Rabbine gönülden bağlı kaldı, ilahi emirlere harfiyyen riayet 
edip Allah'a itaat etti. 


Tahrim süresinin (66) tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


67- Mülk Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 30 âyettir. İsmini birinci ayette geçen ve “ma- 
lik olma, hükümranlık” gibi anlamlara gelen “mülk” kelimesinden almaktadır. 
Tur (52) süresinden sonra, Hakka (69) süresinden önce indirilmiştir. Hz. Pey- 
gamber (s.a.)'in Secde (32) süresi ile bu süreyi okumadan yatmadığı rivayet 
edilir (Tirmizi, Fezailu'l Kur'an, 9). Bir başka rivayete göre Efendimiz şöyle bu- 
yurmuştur: “Mülk süresi kabir azabına karşı bir engel, bir kurtarıcıdır, insanı 
kabir azabından kurtarır” (Tirmizi, aynı yer). Bundan hareketle ölü defnedil- 
diğinde mezarın başında bu sürenin okunması gelenek olmuştur. 


Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 
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Mülk elinde bulunan (Allah) ne yücedir. O, her şeye güç yetirendir. 

2. O,amel (davranış ve eylem) bakımından hanginizin daha iyi (ve gü- 


zel) olacağını denemek için ölümü ve hayatı yarattı. O, üstün ve 
güçlü olandır, çok bağışlayandır. 


“Mülk” hükümranlık, hakimiyet, kudret ve iktidarı ifade eder. Bu geniş 
manadaki mülk yani hükümranlık, hakimiyet ve iktidar Allah'ın elindedir. 
Kuşkusuz insanlar da mülk sahibi olabilmektedirler, esasında insanların 
mülk sahibi olmaları mülkün Allah'a ait, Yüce Allah'ın Malikü'l mülk olması 
dolayısıyladır. Yani eğer Yüce Allah mülkü elinde tutmasaydı insanlar mülk 
sahibi olamazdı. Nasıl insandaki birtakım vasıfların asıl sahibi Allah ise, me- 
sela Yunus Emre'nin güzel deyişiyle “Sendeki güzellik (cemal), asıl sahibi 
Allah'tan ödünç alınma” ise, mülkün de sahibi Allah'tır, insan yeryüzünde 
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mülkü geçici olarak kullanmakta, hakikatte emanetçisi olarak mülkte tasar- 
ruflarda bulunmaktadır. 

O halde bu ayetten anlamamız gereken ilk şey şudur: İnsanların sahip ol- 
dukları hükümranlık, servet ve iktidar izafi olup mutlak hükümranlık, servet 
ve iktidar Allah'ındır. Yeryüzünde hiçbir yönetici, kral, tiran, oligarşik zümre, 
hanedan, padişah, sultan, parti lideri, gayrı şahsi aygıt olan devlet, topluluk, 
grup, resmi kurum ve sivil kuruluş mutlak iktidara sahip olduğunu; yeryüzü- 
nün rızık kaynaklarını, servetlerini temellük etme hakkına sahip olabileceğini 
öne süremez. Yüce Allah'ın mülkü sadece dünya ile sınırlı değil, gayb ile mü- 
şahede âleminin tamamını içine almaktadır, başka bir deyişle Allah dünyada 
mutlak hükümran olduğu gibi ahirette de mutlak hükümrandır; güç ve kudret 
her iki cihanda elindedir. 

Herkes Allah'ın mülkünde emanetçidir, O izin verdiği için birtakım tasar- 
ruflarda bulunmaktadır. Bir başkasının mülkünde mutlak hak iddia etmek 
suçtur, hele Allah'ın mülküne ortak olmaya kalkışmak büyük cürümdür. Bu 
cürmün itikadi ismi şirktir; mülk üzerinde Allah ile beraber başka varlıkların, 
güç ve iktidarların da güç ve hak sahibi olabileceklerini iddia etmektir. Bu yüz- 
den Allah'ın mülkünde O'na ve yasalarına meydan okuyup iktidarı ve serveti 
temellük etmeye kalkışmak zulümlerin en büyüğüdür. İnsan bilse ki Yüce Al- 
lah dilediğini aziz, dilediğini zelil kılar, ozaman haddini bilir, eğer eline iktidar 
geçerse onu bu bilinçle kullanır (3/Âl-i İmran, 26). Yani zulmetmez, iktidarı 
temellük etmez, adaletin ve yüksek ahlaki normların tesis edilmesine engel çı- 
karmaya kalkışmaz. İnsan, mülkü sadece kendine tahsis etmeye kalkıştığında 
tiran olur; Nemrut ve Firavun gibi ceberut kesilir. 

O mübarektir, kutludur. Mülkünde daimidir, her türlü maddi ve manevi kir- 
lerden, eksiklik ve noksanlıklardan münezzehtir (7 /A'raf, 54; 25/Furkan, 1). 

Mülkü elinde bulunduran Allah'ın her şeye gücü yeter (25/Furkan, 1). Bizi 
sınamaktadır. Sınama ile elde edilmek istenen sonuç kimin tutum ve davranış- 
ları (amelleri) itibariyle daha iyi, daha güzel (ahsen) olduğunun apaçık ortaya 
çıkmasını sağlamak içindir. Sınama “ölüm ve hayat” adı verilen iki düzlem üze- 
re olmaktadır. 

Ayette ilginç olan nokta “ölüm”ün “hayat”tan önce zikredilmiş olma- 
sıdır. Tefsirciler bunun çeşitli yorumunu yapmışlardır. Dikkat çekici olan iki 
açıklamadan biri ölümün hadd-i zatında adem /yokluk olmasıdır. Varlık âlemi 
yoktan var edildi yani bugün varlıkta olan her şey öncesinde yok idi, ölü hük- 
münde idi. Yüce Allah bilgisinde var olan varlığı varlık alanına çıkardı, böyle- 
likle varlık yok iken varlık alanına çıkmak suretiyle var oldu. Bütün varlıkların 
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kendilerine özgü bir hayatı vardır. Ancak bu çerçevede ölüm hayattan önce 
gelmektedir. Bu açıklama Allah dışında olan âlemler için söz konusudur. Çün- 
kü Yüce Allah Vacibu'l Vücud'tur, varlığı bir başkasına bağlı değildir, bütün se- 
beplerin sebebidir. O halde O ezelde haydır yani hayat sahibidir. Zaten O'nun 
Hay olması varlığın hayat bulmasının sebebidir. O hay/hayat sahibi olmasaydı 
hiçbir varlık hayat bulamazdı. 

Diğer açıklamaya göre dünya ölümü, ahiret hayatı simgelemektedir. Var- 
lık âlemi içinde ve ahirete göre dünyanın belirgin vasfı “fani”, dünyayı geçi- 
ci yurt edinen insanın da “ölümlü” olmasıdır. İnsan fani dünyada geçicidir, 
gurbete düşmüş gariptir, bir süre kaldıktan sonra ebedi yurdu olan ahirete 
göçer. Fanilik ve ölüm dünyanın, ebedilik ve hayat ahiretin asli vasfıdır. Yüce 
Allah dünyayı ve ahireti yani ölümü ve hayatı insanın sınaması için yaratmış- 
tır. Dünya hayatında ne türden tutum ve davranış sergilediği anlaşılan insan, 
eceli gelince ölür, ebedi hayata intikal eder. Onun amel defterine bakılacak: 
Allah'tan korkup sakındı mı, ilahi hükümlere itaat edip ona göre hayatını dü- 
zenledi mi, yoksa aksini mi yaptı? Şu halde bilincinde olmamız gereken te- 
mel hakikat şu ki, dünya bizim ebedi yurdumuz değildir, bizler burada ebedi 
olarak kalıcı değiliz, Yüce Allah'ın mülkündeyiz, belli bir süre yararlanmak, 
bize verilmiş ömrü yaşamak (idame-i hayat) ve bu arada kendi ahlaki ka- 
litemizi ortaya koyabilmek için burada emanetçiler olarak bulunmaktayız. 
Dünya yurdunu babamızın çiftliği gibi kullanamayız, ne ile emrolunmuşsak, 
nasıl yaşamamız gerektiği belirtilmişse, elçiler bize hangi istikameti göster- 
mişse bunları asli birer yol haritası kabul edip dünya hayatını öyle yaşamak 
zorundayız ki bu bizim ebedi hayatımızın mutluluk ve kurtuluşunun temina- 
tı olacaktır. 

Yüce Allah'ın mülkünde serveti, iktidarı temellük etmeye kalkışıp da mül- 
kün sahibinin koyduğu sınırları çiğnemeye başladığımızda bilmeliyiz ki O, üs- 
tün ve güçlü olandır yani kötü fiillerimizin karşılığı olarak cezasını verir, tevbe 
edip doğru yola girdiğimizde de bağışlar (11/Hud, 7). 
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3. O,biridiğeriyle'tam bir uyum' (mutabakat) içinde yedi gök yarat- 
mış olandır. Rahmân (olan Allah)ın yaratmasında hiçbir 'çelişki ve 
uygunsuzluk' (tefavüt) göremezsin. İşte gözü(nü) çevirip-gezdir; 
herhangi bir çatlaklık (bozukluk ve çarpıklık) görüyor musun? 

4. Sonra gözünüiki kere daha çevirip-gezdir; o göz (uyumsuzluk bul- 
maktan) umudunu kesmiş bir hâlde bitkin olarak sana dönecektir. 

5. o Andolsun,Bizen yakın olan göğü (dünya göğünü) kandillerle süs- 
leyip-donattık ve bunları, şeytanlar için taşlama-birimleri (rü- 
cum) kıldık. Onlar için çılgınca yanan ateşin azabını hazırladık. 


Açık olan şu ki bizim idrak evrenimiz içinde sonsuz bir varlık âlemi söz 
konusudur. Bu ayette ve başka yerde zikri geçen “yedi gök” yedi büyük var- 
lık alanı, mesela yedi büyük galaksi, yedi büyük yıldızlar topluluğu veya daha 
büyük kapasitede varlıklar olabileceği gibi, kesretten kinaye birden fazla son- 
suz sayıda gökler manasında da kullanılmış olabilir (2/Bakara, 29). Bize göre 
müteşabihattan olan bu türden ayetleri çeşitli şekillerde açıklamak mümkün 
olmakla birlikte hakikatin ne olduğunu Allah'tan başka kimse bilemez. 

Bilim adamları araştırmalarını ilerlettikçe evren hakkında yeni ve çarpı- 
cı bilgilere ulaşıyoruz. Mesela son araştırmalar, evrenin mükemmel bir küre 
yerine, köşeleri bastırılmış elips şeklinde olduğunu gösteriyor. Bilim adam- 
ları, Big Bang'den beri evrenin 13,7 milyar yaşında olduğunu, ilk atomların 
Big Bang'den 380 bin yıl sonra oluştuğunu ve evrenin yüzde 5'inin gerçek 
maddeden, yüzde 25'inin kara maddeden ve yüzde 70'inin de kara enerji- 
den oluştuğunu tahmin ediyor. Evrenin atom altı bir parçacıktan genişledi- 
ğini düşünen bilim adamları, evrenin ilk yıldızların doğumuna izin verecek 
soğukluğa 400 milyon yılda ulaştığı tahminini yürütüyor. Bu sürenin daha 
önce 200 milyon yıl olduğu tahmin ediliyordu. Bilim adamları şimdi “paralel 
evren”"den söz etmeye başladılar. Grekçe “hayal” demek olan “takyon”dan, 
paralel evrene “takyonik evren” denir. Paralel evren, ışık hızının ötesindeki 
evren olup bu evrende geçerli yasalar o evrende geçerli değildir. Bu evrende 
yasalar işler, mesela bıçak keser, su boğar vs. Işık hızının üstündeki evrende 
söz konusu sınırlar aşılır. Işık hızını sadece düşünce aşar. Yüce Allah insana 
bu yetiyi bahşetmiştir. Bu tanımlamalar, isimlendirmeler, rakamlar bugün 
bilim adamlarının ulaşabildiği, tespit edip deklare ettiği verilerdir; tamamı 
değişir, yerlerini yenilerini alır. Bunlar bugün için açıklayıcı oldukları sürece 
geçerlidirler. 

Bu muazzam varlıkta her şey kendi içinde ve diğerleriyle tam bir uyum 
içindedir (71/Nuh, 15). Bu, her şeyi sapsağlam yapan Yüce Allah'ın san'ta- 
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dır (27/Neml, 88). Bizim “uyum” diye çevirdiğimiz “mutabakat” kelime- 

sinde mutlaklık değil izafilik söz konusudur. Çünkü gök cisimleri arasında 

çarpışmalar, altüst oluşlar eksik olmaz ancak bütün bunlar külli bir düzenin 

sürüp gitmesini sağlar ki işte buna makro düzeyde “mutabakat/uyum” diye- 

biliriz. Bu manada varlıkta bir çelişki, asli çatışma, düzenin yokluğu demek 

olan kaos söz konusu değildir. Kâinat “Kün (01)” emriyle tekvin buldu. Bu 

böyledir, çünkü her şeyin melekütu O'nun denetimindedir (36/Yasin, 82- 
83). Öyle olmasaydı yani varlık âlemi başıboş olsaydı veya bir başkasının 
kontrolünde bulunsaydı kozmik düzen bu sayede sürüp gider miydi? Araş- 
tırma ve incelemeler, mikro veya makro düzeyde yapılan gözlemler bunu 
teyid etmektedir. Değil bir veya iki, defalarca gözlem yapılsa yine aynı so- 
nuca ulaşılacaktır. Yüce Allah'ın yaratmasında bir kusur, çelişki, çatışma, 
kaos söz konusu değildir; tam aksine bir iç düzen, ahenk ve harmoni söz 
konusudur. Hakikati arama kaygısında olan araştırıcı defalarca kusur bul- 
mak üzere gözlemde bulunacak olsa, eğer hakikat sevgisine bağlıysa, ye- 
gane endişesi hakikatin ne olduğunu araştırıp bulmak ise eninde sonunda 
utanç içinde gözünü yere indirecek, yüce Allah'ın ilim ve kudretini teslim 
edecektir. İmam Gazzali ve diğer kelamcılar, “İmkanâleminde halen mevcut 
olandan daha güzel, daha tam ve daha mükemmelinin bulunması mümkün 
değildir” görüşündedirler: (Leyse fi'l imkan ebde'umimma kan (Varolandan 
daha mükemmeli mümkün değildir). 

“Utanç içinde gözünü yere indirmek” zorunda kalması Allah'ın yaratışın- 
da bir kusur, ayıp arama düşüncesiyle varlığa bakması dolayısıyladır. Yoksa 
inanan bir insan baktığı her şeyde Allah'ın ayetlerini görür ve Rabbini tesbih 
eder. Bu harikulade varlık Allah'tan başka hiçbir varlığa izafe edilemez. Aksini 
düşünen veya iddia eden gerçekten gaflet içindedir (50/Kaf, 6). 

İnsan bakış açısından gökyüzü kandillerle, sıra sıra yıldızlarla donatılmış- 
tır. Her bir yıldızın kendi bağlı olduğu sistem içinde bir fonksiyonu vardır ama 
aynı zamanda Mele-i a'la'dan bilgi hırsızlığı yapmaya yeltenen şeytanları yok 
etmek üzere fonksiyon da görmektedirler. Yıldızlardan kopan irili ufaklı parça- 
lar hava tabakasına sürtündüğünde birer ateş topuna döner. Bilgi hırsızlığına 
kalkışan şeytanlar da ontolojik cevherleri itibariyle ateştirler, her yeltendikle- 
rinde yıldızlardan saçılan ateş topları onları imha eder. 

Benzer bir ifade Hicr süresinde de (15/15-16) geçmektedir. Ancak Hicr 
süresinde geçen anahtar terim “şihab”, bu sürede ise “misbah”tır. İkisinin bil- 
diğimiz “gök taşları veya meteorlar”la ilişkili olduğu söylenmişse de araların- 
da bir farkın olması da göz ardı edilemez. Şevkani ayette geçen “taşlama (rü- 
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cum)” kelimesinin temelsiz bilgi, boş, batıl inanç ve kanaatler, iddia ve tezler 
manasında olduğunu söylemiştir. (Bkz. 37 /Saffat, 6-10.) Elmalılı, müteşabih 
olan bu ayetle ilgili şunu söyler: “Şeytanlar için taş” olarak nitelendirilen söz 
konusu yıldızlar astroloji adı altında “gaybı taşlama” aracına dönüşmekte, bu 
sayede halkı yanıltıp saptırmada vesile kılınmaktadır. 

Elmalı'nın bu yorumunu esas alacak olursak, Saffat (37) süresinde zikri ge- 
çen olay ateş toplarının bilgi hırsızlığına yeltenen şeytanları yakarak yok etti- 
gi, bu sürede ise astrolog, kâhin, medyum ve gaypten haber verme iddiasında 
olan falcıların aydınlatıcılarla (misbah) etkisiz hale getirilmektedir. Pekiyi, aca- 
ba aydınlatıcı yıldızları (misbah) insanın dünyasını aydınlatan vahiy ile gelen 
sağlam bilgi ve güvenilir haberler olarak anlamamız mümkün değil mi? Birinci 
durumda şeytanlar göklerin sırlarına vakıf olmaya çalışıp insanları doğru yol- 
dan saptırmaya çalışırlarken, ikinci durumda aydınlatıcı birer yıldıza benzetilen 
ilahi bilgi ve haberler insanları şeytanların saptırmalarına karşı korumaktadır. 
Bu kuvvetli ışık, aydınlatıcı nur karşısında bütün teoriler, tezler ve sistemler bir 
anda çöker, iddia ve ikna edici güçlerini kaybeder. En doğrusunu Allah bilir! 
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6.  Rablerini inkâr edenler için cehennem azabı vardır. Ne kötü dö- 
nüş yeridir o. 

7. İçine atıldıkları zaman, kaynayıp-feveran ederken onun korkunç 
homurtusunu işitirler. 

8. 


Öfkesinin-şiddetinden neredeyse patlayıp parçalanacak. Her bir 


grup içine atıldığında, bekçileri onlara sorar: “Size bir uyarıcı gel- 
medi mi?” 
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9. Onlar: “Evet” derler. “Bize gerçekten bir uyarıcı geldi. Fakat biz 
yalanladık ve: “Allah hiçbir şey indirmedi, siz yalnızca büyük bir 
sapmışlık içindesiniz, dedik.” 

10. Vederlerki: “Eğer dinlemiş olsaydık ya da akıl etmiş olsaydık, şu 
çılgınca yanan ateşin halkı arasında olmayacaktık.” 

11. Böylece kendigünahlarını itiraf ettiler. Çılgınca yanan ateşin hal- 
kına (Allah'ın rahmetinden) uzaklık olsun. 

12. Gerçekşuki, Rablerinden gayp ile (0'nu görmedikleri hâlde) içleri 
titreyerek-korkanlara gelince; onlar için bir mağfiret (bağışlan- 
ma) ve büyük bir ecir vardır. 

13. Sözünüzü ister gizleyin, ister açığa vurun. Şüphesiz O sinelerin 
özünde saklı duranı bilendir. 


14. O, yarattığını bilmez mi? 0, Latif'tir; Habir'dir. 


6. ayette “Rablerini inkâr edenler” ya varlığını yok sayanlar (ateistler) 
veya varlığını kabul etmekle beraber O'nun emirlerine ve yasaklarına ria- 
yet edip yaşamayı reddedenler (müşrikler)dir. Kur'an-ı Kerim, ateizmi hayli 
marjinal bir inanç kabul eder, ağırlığı Allah'a ortak koşanlara verdiğinden 
burada ikinci anlamın daha kuvvetli ihtimal olduğunu söylemek mümkün. 
Buna göre Allah'ın varlığını, hatta O'nun yaratıcı vasfını kabul ettikleri halde 
indirdiği hükümlerin hakikatini, geçerliliğini inkâr edenlerin uğrak yerleri 
cehennem olacaktır. Öyle bir ateş gayyasına atılacaklardır ki kaynayıp feve- 
ran ederken çıkardığı korkunç uğultuyu, homurtuyu işittiklerinde dehşete 
kapılacaklardır. Öylesine sesler çıkarmaktadır ki, gören neredeyse patlayıp 
paramparça olacak zannetmektedir, onu böylesine dehşetle homurdatan öf- 
kesidir (25/Furkan, 11-12). 

Allah'a ortak koşanlar kafileler halinde içine atılacaklardır. Her bir kafile- 
ye azap melekleri “Size bir uyarıcı, işlerin buraya varacağını bildiren bir pey- 
gamber gelmedi mi?” diye sorduklarında, onlar elçinin kendilerine tebliğde 
bulunduğunu, fakat onu dinlemediklerini, vahyi inkâr ettiklerini, elçileri de 
yollarını şaşırmış, sapmış kimseler gördüklerini söyleyeceklerdir (6/En'am, 
130). Elçinin görevini reddettiklerini ve emirlere itaat etmediklerini söyleme- 
leri, “Rablerini inkâredenler”in müşrikler olduğunu göstermektedir. 

10. ayet ince bir detaya dikkat çeker: İnkârlarından ve cürümlerinden dola- 
yı cehenneme düşmüş olanlar, pişmanlıklarını dile getirirlerken “Eğer dinlemiş 
olsaydık ya da akıl etmiş olsaydık, şu çılgınca yanan ateşin halkı arasında 
olmayacaktık” diyeceklerdir (33/Ahzab, 66). Yani Yüce Allah kendi zatı, dini, 
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elçileri ve indirdikleri konusunda iyice düşünüp O'na itaat etsinler diye onla- 
ra indirdiği Kur'an'a kulak vermemişler, verdiği aklı kullanmamışlar, bu yüzden 
ebedi hüsrana uğramışlardır. 10. ayetteki “ev” edatını “veya” değil de “yani” 
şeklinde anlamak mümkün. O zaman ifadenin takdiri şöyle olur: “Eğer dinle- 
miş olsaydık yani akıl erdirmiş olsaydık, şu çılgınca yanan ateşin halkı arasında 
olmayacaktık” olur. Bu manaya göre sözü işitmek ile akıl erdirmek aynı anlama 
gelir. Bu mümkün olmakla beraber, derinlemesine düşünme kapasitesi olmaya- 
nın kendisine tebliğ edilen sözün zahirine bakıp amel etmesi mümkündür. Bir 
bedevinin “Ya Resülallah, bana öyle şeyler söyle ki, onlarla amel ettiğimde cen- 
nete gideyim” demesi buna örnektir. Elbette arzuya şayan olan sözü işitmek, söz 
üzerinde tefekkür edip akletmektir, bazıları da bunu yapar. 

Ancak inkârcılar iş işten geçtikten yani ateşe düştükten sonra bunun far- 
kına varacak, akıllarının, akletmenin ne büyük bir değer olduğunu çok geç far- 
kedeceklerdir. Bu, onların kendi suç ve günahlarının itirafı olacaktır. Bunlar 
için söylenebilecek tek şey, Allah'ın rahmetinden uzak durmaları, ilahi esir- 
gemeden mahrum bırakılmalarıdır. Böylelerinin yüce Allah'ın rahmetinden 
yararlanmaları düşünülemez, çünkü her suç ve günahın affı mümkünken, en 
büyük zulüm olan şirkin affı mümkün değildir. Bunlar ateşin halkı olarak ce- 
zalarını çekeceklerdir. 

Buraya kadar bir tipoloji çizildi. Fakat başka insan tipolojileri de söz konu- 
sudur. Bunlar da “Rablerinden gayb ile” yani O'nu görmedikleri halde içleri 
titreyerek korkanlar, emir ve yasaklara riayet edenlerdir. “Rablerinden gayb 
ile” cümlesinin iki anlama geldiği söylenmiştir: Biri yüce Allah'ı görmedikle- 
ri halde O'na inanan ve emirlerine itaat edenler; diğeri kendileri insanların 
gözlerinden uzak, kimse onları görmediği zamanlarda ve durumlarda da Al- 
lah'ın emir ve yasaklarına titizlikle riayet edenler. (Bkz. 2/Bakara, 3 ve 21/ 
Enbiya, 49.) Her iki anlam da mü'minlerin ihlas ve samimiyetlerine, riya ve 
gösterişten uzak dini hayatlarının ve bilinçlerinin safiyetine işaret etmektedir. 
Böyleleri için yüce Allah'ın mağfireti vardır, onlara büyük bir ecir hazırlanmış- 
tır. Esasında işin özüne bakıldığında yüce Allah'tan herhangi bir şeyi gizlemek 
mümkün değildir. Kişi bir niyeti ister gizlesin ister açığa vursun, Allah sinele- 
rin sakladıklarını hakkıyla bilir. Bu bilinçte olsa bile mü'min'in gayb ile Allah'a 
inanması veya riya ve gösterişin söz konusu durumlarda bile herkesin gözü 
üzerindeymiş gibi davranması imanın ve takvanın belirtilerindendir, bu da ba- 
ğışlanma ve büyük ecirle ödüllendirilecektir. 

14. ayet temel bir hakikate işaret etmektedir: “O, yarattığını bilmez mi?“ 
Bu hayli önemlidir. 
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İnsan kendi kendine varolmuş değildir. Fizyolojik ve biyolojik varlığı gibi 
ruhi ve entelektüel yapısı itibariyle de Allah'ın sun'udur, insanı yaratan, bu 
formasyonda tesviye eden Allah'tır. Her sanatçı eserini iyi bilir. Yüce Allah da 
yarattığı insanın olaylar karşısında nasıl tepkiler vereceğini herkesten iyi bilir. 
Tam da onun yapısına uygun emir ve yasaklar indirmiş, yaşayacağı kısa dünya 
hayatı boyunca ebedi mutluluğunu ve kurtuluşunu teminatı olacak yol harita- 
sını belirlemiştir. Hakikaten insanı tanımak, bilmek çok zordur. Alex Carrel'in 
yerinde deyimiyle “insan bu, meçhul”dür. Değil başkalarını çoğu zaman bizler 
kendimizi, öz varlığımızı dahi iyi tanıyamıyoruz. İçimizde nice dinamikle ha- 
rekete geçer de, önceden onların varlığını kestiremeyiz. Bu yüzden Sokrat'tan 
Konfüçyüs'e seçkin filozof ve bilgeler “Kendini bil, kendini tanı” demişlerdir 
ki, İslam tasavvufunun anahtar terimlerinden biri Ma'rifetünnefs'tir. Kendini 
tanıyan varlığı ve Allah'ı tanır. Bizler başkaları ve kendi varlığımız hakkında 
tam ve nihai bilgilere sahip değilken, bizi her açıdan tanıyan yegâne Varlık 
yüce Allah'tır, çünkü 0 bizi yaratmıştır, bizden haberdardır, kendimize dahi iti- 
rafetmekten çekindiğimiz duygu ve düşüncelerimizi bilir. O halde değil başka- 
larına, kendimize bile sınırsız güven duyma hatasına düşmeden yüce Allah'ın 
emir ve yasaklarına, indirdiği hükümlere riayet etmeli, O'nun ve elçisinin çiz- 
diği yol haritasını takip etmeliyiz. O Latif'tir, lütuf sahibi, bilgisi her şeyin ince- 
liklerini, ayrıntı ve iç gerçeğini kuşatan, nüfuz edendir; Habir'dir, her şeyden 
haberdar olandır. (Bkz. 15/Hicr, 86; 36/Yasin, 81 ve 23/Mü'minun, 17.) 
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15. Siziniçin, yeryüzüne boyun eğdiren O'dur. Şu halde onun omuzla- 
rında yürüyün ve O'nun rızkından yiyin. Sonunda gidiş O'nadır. 

16. Gökteolanın sizi yere geçirmeyeceğinden emin misiniz? Bir bak- 
mışsınız ki, o (yeryüzü) sallanıp-çalkalanmaktadır. 

17. Yoksa gökte olanın üzerinize 'taş yağdıran (fırtınalı) bir rüzgâr” 
göndermeyeceğinden emin misiniz? Siz o takdirde Benim uyar- 
mam nasılmış bilip-öğreneceksiniz. 

18. Andolsun, kendilerinden öncekiler de yalanladı. Fakat beni inkâr 
(etmelerine karşılık verdiğim azap) nasılmış? 

19. Onlar,üstlerinde dizi dizi kanat açıp kapayarak uçan kuşları gör- 
müyorlar mı? Onları Rahmân (olan Allah)tan başkası (boşlukta) 
tutmuyor. Şüphesiz O, her şeyi hakkıyla görendir. 

20. Rahmâna karşı size yardım edecek olan kimmiş? Şu sizin ordu- 
nuz mu? Kâfirler yalnızca bir gurur (kesin bir aldanış) içindedirler. 

21. Eğero,rızkınıtutsa (vermese),rızkınızı verecek olan kimmiş? Ha- 
yır; onlar, bir azgınlık ve nefret içinde inatla direniyorlar. 

22. Şu hâlde yüzükoyun sürünerek yürüyen mi daha çok hidayete 
erer, yoksa dosdoğru yol üzerinde dümdüz yürümekte olan mı? 

23. Deki: “Sizi inşa eden (yaratan), size kulak, gözler ve gönüller ve- 
ren O'dur. Ne az şükrediyorsunuz?” 

24. Deki:“Sizi yeryüzünde üretip-türeten O'dur. Siz O'na toplanıp gö- 
türüleceksiniz.” 


Kur'an-ı Kerim'de Yüce Allah yeri insanın yararına ve kullanımına açık ve 
elverişli olarak yarattığını belirtir (2/Bakara, 29; 55/Rahman, 10-13; 79/Na- 
ziat, 30-33). 15. ayette de yeryüzü gezegeninin biz insanlara boyun eğdirildiği 
bildirilmektedir. “Menakib” kelimesi omuz manasına gelir, sırt olarak çeviren- 
ler de vardır. Her iki durumda yerden yüksek bir canlının üzerinde yol almak, 
hareket etmek demektir. Bir insan veya hayvanın omuzunda veya sırtında olan 
yol alır ancak onun yol alışını, hareketini sağlayan onu omuzunda veya sır- 
tında taşıyandır. Süleyman Ateş, bu metaforun dünyanın düz değil, yuvarlak 
olduğuna bir ima olduğunu söylemektedir. Yerin omuzu üzerinde yürüme ifa- 
desi böyle bir anlamı çağrıştırır. İnsan yeryüzünde hareket edecek ve Allah'ın 
kendisine takdir ve tayin ettiğini rızkını arayıp bulacaktır. Yeryüzü üzerinde 
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nereye gidilirse gidilsin, hangi hızda hareket edilirse edilsin sonuç itibariyle 
dönüş Allah'adır, son menzil ahirettir. 

16. ayette sözü geçen “Gökte olan”ın Allah, melekler veya azab olduğu söy- 
lenmiştir. Birinci açıklamayı ele alacak olursak burada söz konusu olan Zat 
değil, O'nun kudreti, hükümranlığı, irade ve ilmi olması gerekir. Çünkü yüce 
Allah'a mekân, yön (cihet) izafe edilemez. Allah'ı gökte tasavvur edecek olur- 
sak O'na belli bir mekân izafe etmemiz gerekir ki, bu yanlıştır. Yine Allah'ın 
gökte olduğunu düşünecek olursak göğün O'ndan hacimce daha büyük ve 
daha kapsayıcı olması gerekir ki, bu da saçmadır. “Allah, gökte de ilahtır, yerde 
de ilahtır” (43/Zuhruf, 84; 6/En'am, 3). İkinci açıklamaya göre “gökte olan” 
meleklerdir, melekler varlık âleminin tamamını yönetirler, görevli oldukları 
alanı kozmik ve tabii yasalar içinde çalıştırırlar. Her bir göğün, varlık merte- 
besinin kendine özgü emri, yasa ve düzeni vardır (41 /Fussilet, 12). Ayetin söz 
dizimine (siyak ve sibak) bakıldığında ayetin “azab”a atıf olduğu söylenebilir, 
çünkü yoldan çıkanlara verilecek ceza çeşitlerinden bahsedilmektedir. Ancak 
ilk açıklama daha isabetli görünmektedir. 

Bu açıklama bizi her üç görüşün birleştirileceği sonucuna götürür. Şöyle 
ki: Yeryüzünde inkâr edenler, zulme sapanlar, ilahi hükümlerin dışına çıkıp fe- 
sat çıkaranlar gökten, üstlerinden gelecek bir azaptan nasıl emin olabilirler! 
Bütün varlık âlemi Allah'ın kudret eli altındadır, melekler O'nun emirlerini 
harfiyyen yerine getirirler ve kim yoldan çıkacak olursak onun için takdir edil- 
miş bir azap vardır. Azabın bir türü yeryüzünün çalkalanıp sallanması, şid- 
detli, yıkıcı depremler; bir kısmı uzaydan dünya üzerine, günahkâr bölgenin 
üzerine ateş toplarının yağmur gibi yağıp isabet ettikleri her şeyi yok etmesi 
şeklinde olur. Başka şekillerde azabın gelmesi de mümkündür (bkz. 16/Nahl, 
45; 17/İsra, 27-28). Bu böyle olmasına rağmen insan yeterince düşünmüyor, 
geçmiş kavimlerin başına gelen musibetlerden ibret almıyorlar. Hiç şüphesiz 
kendilerinden öncekiler de aynı hataya düştü, yapıp ettiklerinden dolayı sor- 
guya çekilmeyeceklerini, herhangi bir azapla karşılaşmayacaklarını zannetti- 
ler ama yanıldılar (3/Âl-i İmran, 184). 

Her şey Allah'ın kudret eli altındadır, O'nun koyduğu yasalar dâhilinde 
varlığını sürdürmektedir. En basiti kuşların durumu. Kanat çırparak havada 
durmakta, uçmaktadırlar. Yer çekiminin etkisinden kurtulmaları ancak yüce 
Allah'ın onlara verdiği bu hasletin sonucudur (16/Nahl, 79). İnsan kendisi 
herhangi bir araç olmaksızın boşlukta durabilir mi? Tabii ki duramaz, çünkü 
kendisine bu haslet verilmiş değildir. 

Her şey O'nun denetiminde olduğuna göre, inkâr edip yeryüzünde Allah'a 
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başkaldıran, ilahi hükümleri tanımayan insan neye güvenmektedir? Kuş, ilahi 
yasalara göre havada uçuyorken, insan neden ilahi yasalara göre hayatını tan- 
zim etmiyor? Kim Rahman'a karşı bir mücadeleyi başarıyla sonuçlandırabilir? 
O Rahman ki, kendisine isyan edenleri bile rahmetinden yararlandırmakta, rı- 
zıklandırmaktadır. O'nun rahmetinin eseri olarak su ve hava var, yağmur yağar, 
bitkiler ve hayvanlar insanları besler. İnkârcılar dünyanın en güçlü ordularını 
toplasa bile hiç Allah'a karşı güçleri yeter mi? Orduların militarizmi, saldıkları 
korku, yaptıkları zulümler mutlaka sona erer ve günün birinde kim zerre ka- 
dar zulmetmişse hesabını verir. Ordularına, maddi, teknolojik donanımlarına 
güvenenler, yaptıkları zulmün hep devam edeceğini zannedenler kendilerini 
aldatmaktadırlar, gururları onların hakikati ve karşılaşacakları acı akıbeti gör- 
melerine mani olmaktadır. 

Rızkı veren Allah'tır. Yeryüzünde sayısız nimeti yaratmamış olsaydı in- 
sanın besin veya gıda kaynaklarını yaratması mümkün olamazdı. Dilerse bu 
kaynakları kurutur, yok eder. Ancak insan yeryüzünün hakiki sahibini unutup 
dilediği gibi yaşamak istemekte, kural dinlememekte, hakka ve hakikate, ada- 
lete ve ahlaki hayatın erdemlerine inatla sırt çevirmektedir. Bu sayede azıyor 
ve nefret içinde debeleniyor. Bu durumda olan, yüzükoyun sürünerek yürüme- 
ye çalışan kimse gibidir. Sağına soluna, önüne arkasına bakmadan yol alma- 
ya çalıştığından sendeler, düşer, bu sefer yüzükoyun yol almaya çalışır. Bir de 
önü aydınlık, nereye gideceğini gayet iyi bilenin yürüyüşü vardır. Böyle bir kişi 
dosdoğru yol üzeredir, hidayeti bulmuştur, tereddüdü, sıkıntısı, kaygısı yoktur. 
Tabii ki bu ikisi bir olamaz. İbn-i Abbas ve el Kelbi, yüzükoyun sürünerek yol 
almaya çalışan ana profilin Ebu Cehil, dosdoğru yol üzere ilerleyen kişi profili- 
nin Hz. Peygamber'de toplandığını söylemektedirler (16/Nahl, 76). 

İnsanın doğru yolu bulması için kendisine büyük avantajlar, imkânlar ve- 
rilmiştir. Kulak, göz ve gönül bunlardan birkaçıdır. Eğer ilahi vahye, vahyi teb- 
liğ eden elçiye kulak verip söylenenler üzerinde düşünecek olsa; çevresinde 
olup bitenleri dikkatli bir gözleme tabi tutacak, aralarındaki bağıntıyı bulacak 
ve sebeplerin yaratıcısına itaat edecek olsa hakkı ve hakikati bulur. Sadece ku- 
lak ve göz değil, gönül yani akıl da büyük bir nimettir. Söylenenler ile gözlem- 
lenenler arasında terkip yapabilen kişi bunları aklınca bir düzen içine koyar, 
yüce Allah'ın mutlak ilmine, iradesine ve kudretine teslim olur; kendisine ba- 
ğışlanan bunca nimete şükreder. 

İnsan fizyolojik-biyolojik varlığıyla yeryüzüne aittir, topraktan yaratılmış- 
tır. Üreme yoluyla yeryüzünün çeşitli bölgelerine dağılmakta, Allah'ın kendisi- 
ne bahşettiği rızıktan yararlanmaktadır. Ancak ruhsal varlığıyla bu dünyaya ait 
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değildir, imtihandan geçmek üzere geçici olarak buraya gönderilmiştir. Yaşadı- 
ğı süre içinde hayır adına ne yapmışsa ödülünü alacak; şer adına ne yapmışsa 
cezasını görecektir. Kaç milyon sene hayat sürerse sürsün, bu dünyanın bir 
sonu vardır, günün birinde kıyametle her şey yok olacak ve insanların tümü 
yüce Allah'ın huzurunda toplanıp yapıp ettiklerinin hesabını vereceklerdir 
(23/Mü'minun, 79). Yeryüzünde insanın belli yasalar dâhilinde üremesini sağ- 
layan kudret, ölümünden sonra dirilip ayağa kalkmasını da sağlar, buna elbet- 
te gücü yeter (23/Mü'minun, 78-79). 
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25. Derler ki: “Eğer doğru söylüyorsanız, şu tehdit (ettiğiniz azap) ne 
zamanmış?” 

26. De ki: “(Bununla ilgili) Bilgi ancak Allah'ın katındadır. Ben ancak 
apaçık bir uyarıcıyım.” 

27. Nihayetonu pek yakında gördüklerinde, o inkâr edenlerin yüzle- 
ri kötüleşip-karardı. Ve: “İşte bu, sizin (gerçekleşmeyecek diye) öne 
sürüp durduğunuz şeydir” denildi. 


dail 8 bg2) Ek 


İnsanların günün birinde Yüce Allah'ın huzurunda toplanacak olması boş 
bir tehdit, blöf veya anlatılan masal değildir. Mutlaka ve mutlaka bu tahakkuk 
edecektir. Ne var ki inanmayanlar, nefislerinin heva ve hevesine göre hareket 
edenler bunun boş bir tehdit olduğunu, değilse ne zaman tahakkuk edeceğini 
sorarlar (36/Yasin, 48). Sordukları tabii kıyametin kopması, haşr ve hesaptır. 
Hatta bazıları daha ileri gider, yüce Allah'a ve elçisine meydan okurlar: Varsa 
bu söylenenlerin bir hakikati üzerlerine taş yağdırmasını isteme küstahlığın- 
da bulunurlar (8/Enfal, 32). 

Yüce Allah bunun bilgisinin kendi katında olduğunu, gaybı bilmeyen in- 
sanların bunun bilgisine muttali olmayacaklarını belirtir. İnkârcıların bunun 
ne zaman olacağını sormaları, kıyameti ve hesap gününü haber verenlerin 
doğruluklarına en ufak bir gölge düşürmez, çünkü onlar gaybı bilmeyen kim- 
selerdir, verdikleri haberlerin kaynağı ilahidir, kendilerine de bildirilmektedir 
(7/A'raf, 187). Peygamber, sadece kendisine bildirileni ve bildirildiği kadarıy- 
la duyurmakla yükümlüdür. Nitekim işleri bitip de azapla karşılaştıklarında, 
azabın pek yakınlarında olduklarını gördüklerinde yüzleri bir anda kötüleşir, 
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kararır, ne yapacaklarını şaşırırlar. O zaman onlara “İşte bu, sizin (gerçekleş- 
meyecek diye) öne sürüp durduğunuz şeydir” denilecek. O gün insanların bir 
bölümü yani mü'minlerin yüzlere ağaracak, bir bölümü yani inkârcıların ve 
suçlu günahkârların ise yüzleri kararacak (3/Âl-i İmran, 106). 
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28. De ki: “Haber verir misiniz; eğer Allah, beni ve benimle birlikte 
olanları yıkıma uğratır ya da bizi esirgese, (peki) budurumda kâ- 
firleri acı bir azaptan kurtaracak olan kimdir?” 

29. Deki: “O (Allah) Rahmân olan (esirgeyen koruyan)dır; biz O'na 
imân ettik ve 0'na tevekkül ettik. Artık siz kimin açık bir sapmış- 
lık içinde olduğunu pek yakında bileceksiniz.” 

30. Deki: “Haber verin; eğer suyunuz yerin dibine göçüverecek olsa, 
bu durumda kim size bir akar su kaynağı getirebilir? 


Mekkeli müşrikler kendilerini atalarının dininden vazgeçirip kurdukları 
adaletsiz düzeni sarsıntıya uğratan Hz. Muhammed (s.a.)'in ölmesini temenni 
ediyor, kendileri de fırsatını kolladıklarında onu ortadan kaldırmak için çeşitli 
komplolar düzenliyorlardı (52/Tur, 30-31 ve 8/Enfal, 30). Benzer bir durum 
bugün ve yarın da söz konusu olabilir. İslam düşmanları, onları hakka ve ada- 
lete çağıran ve bunun mücadelesini veren Müslümanların ölmesini veya sui- 
kastla ortadan kaldırılmasını isterler, isteyebilirler. 

Yüce Allah, Hz. Peygamber'e bu düşüncede olanlara şöyle seslenmeleri- 
ni emreder: Diyelim ki Yüce Allah beni ve beraberimde olanlar yok etti, bu 
sizin azaptan kurtulmanızı sağlayacak mı? Hayır! Size herhangi bir yararı ol- 
mayacağına göre, siz asıl ne yaptığınıza bakın, işlediğiniz zulümlerden vazge- 
çin, Allah'ın iradesine teslim olmaya bakın. Hz. Peygamber'in onları kendisine 
çağırdığı Allah, Rahman'dır, bütün varlık âlemine rahmetini, şefkatini yaymış 
bulunmaktadır. Hiçbir şey O'nun bilgisi ve kudreti haricinde değildir. İşte Müs- 
lümanlar böylesine bir ilaha iman etmekte ve sadece O'na tevekkül etmekte- 
dirler. O'na olan güvenleri, itimatları tamdır. Eninde sonunda her şeyin O'nun 
iradesi dışında olmayacağını bilirler. Bu temel hakikattir, bundan sonra kim 
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hangi sapkın yola giriyorsa bu onun bileceği iştir ve vakti geldiğinde nasıl bir 
sonla karşılaşacağını bilecektir. 

30. ayet tekrar sürenin ortalarında dile getirdiği bir konuya vurgu yapmak- 
tadır. Hayatın kaynağı olan suyu yüce Allah yerin dibine çekecek olsa kim bu 
kaynaktan yararlanabilir? Suyun yerin dibine çekilip kurumasına, yok olmasına 
“gavr” denir. Akan suya “main” denir. Bu durumda ayet şöyle sormaktadır: İn- 
sanların ve canlıların yararlandığı akarsular yerin dibine çekilecek olsa, yeryüzü 
kuruyacak olsa kim akarsu var edebilir? Kim yeni su kaynağı yaratabilir? Bütün 
mülk Allah'ın elinde olduğuna göre su kaynakları, kaynakların bu şekilde dağılı- 
mı ve canlılara hayat verme işlemi de Allah'ın kudret elindedir. 


Mülk süresinin (67) tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


68- Kalem Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 52 âyettir. Alak (96) süresinden sonra, Müz- 
zemmil (73) süresinden önce indirilmiştir. İsmini ilk ayette geçen “kalem” 
kelimesinden almaktadır. Buhari'de yer alan bir kayda göre sürenin adı “Nun 


ve'l kalem”dir. 


pazili gazi İİ çağ 


Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 
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1. Nun. Kaleme ve satır satır yazdıklarına andolsun! 


2. Sen, Rabbinin nimetiyle bir mecnun değilsin. 


3. Gerçekten senin için kesintisi olmayan bir ecir vardır. 


Sürenin başındaki “nun” huruf-u mukattaadır. Konuyla ilgili Bakara süre- 
sinin girişinde (2/1) bilgi verilmiştir. Huruf-u mukattaanın başında yer aldığı 
sürede vahiyden, Kitap'tan bahsedilir. Burada da “kalem ve satır satıryazı"- 
dan söz edilmektedir. Latince “kalem torbası” anlamına gelen “kalamar” ile 
Arapça “kalem” aynı kökten gelir. Yeminin kalem üzerine yapılması salt kalem 
nesnesinin kutsallığını ifade etmez. Kalem tabii ki bilginin, düşünce ve duy- 
guların kâğıda dökülmesinde, kayda geçirilmesinde ve bu sayede bilgi biriki- 
minin intikalinde kullanılan bir araçtır. Nihayet sürenin ilk inen İkra süresiyle 
(resmi Mushaf'ta 96. süre) bağlantısı düşünüldüğünde “oku” emriyle “kalem 
ve satır satır yazılanlar /yazdırılanlar” arasında bir ilişkinin varlığı açıkça orta- 
ya çıkar. Kişi kalemle yazılanları, satırlara intikal edenleri okuyacak, üzerinde 
tefekkür edecek, anlayıp ona göre hayatını tanzim edecektir. Kalemle yazılan- 

lar onun için aydınlatıcı ışık, nur hükmündedir. Nurun kaynağı da Allah'tır, 
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başka bir deyişle vahiydir. Şu halde burada söz konusu olan nesne olarak ka- 
lem veya satırların üzerine döküldüğü kâğıt değil, bizzat içeriktir. 

Bu bizi “Nun”un başka değil, huruf-u mukattaa cinsinden bir harf olduğu 
sonucuna götürmektedir. Çünkü diğerleri gibi hemen arkasından gayet beliğ 
bir anlatımla kalem ve satır metaforu üzerinden vahye ve vahyin mesajına, 
içeriğine işaret edilmektedir. Kalem vahiy, satır satır yazılanlar /yazdırılanlar 
da vahyin muhtevasıdır. 

Bazı filozoflar ve hikmet ehli sufiler Kalem'in “akıl” olduğunu söylemiş- 
lerdir. Buna göre Allah'ın ilk yarattığı şey kalem olup, yaratılış kâğıt hükmün- 
dedir ki, kalem el'an yazmaya devam etmekte yani yaratılış da sürmektedir. 
Bazı hadis kaynaklarında şu rivayet yer almaktadır: “Allah'ın ilk yarattığı ka- 
lemdir. Ona “Yaz!” buyurdu. Kalem “Ya Rabbi, ne yazayım?” diye sordu da 
“Kıyamet kopana kadar olacak her şeyin kaderini yaz!” buyurdu.” (Ebu Da- 
vud, Kader, 16; Tirmizi, Kader, 17.) Böylece olacak olanlar belirlenip Levh-i 
Mahfuz'a kaydedilmiş oldu. Bu, insani özgür iradenin iptali değil, varlık âle- 
minde ezelden ebede ilahi bilgi (ilmi- ilahi) haricinde hiçbir şeyin olmadığı 
anlamına gelir. 

İfadeye kuvvet kazandırmak için yemin edilir. Kaleme ve satır satır yazdı- 
rılanlara yemin edilerek Allah'ın elçisi Hz. Muhammed (s.a.)'in mecnun, deli 
olmadığı belirtilir. Vahyettikleri haktır, hakikati ifade eder, O'nun elçisi de Rab- 
binden her neyi almışsa görevli olarak eksiksiz muhataplara tebliğ etmiştir. Bu 
durum vahyin ilk muhatapları açısından zihinsel bir karışıklığa yol açıyordu. 

Araplar vahiy kavramına pek aşina değillerdi. Vahiyden çok, cinlerle dost- 
luğu olan şairleri bilirlerdi. Onların inançlarına göre iyi şiir, dostu cinin şa- 
irin kulağına fısıldadığı çarpıcı sözlerdir. Kur'an, hayranlık uyandırıcı bir dil 
ve üslupla inmeye başlayınca, Hz. Peygamber (s.a.)'e bir cinin veya cinlerin 
kulağına bunları fısıldadığını düşündüler, bazıları da onun cinlerin etkisinde 
kalmış, cinlenmiş (mecnun) olduğunu öne sürdüler. Allah, öncelikle Peygam- 
ber'in kendisine, “deli, cin çarpmış ya da cinlerle ilişki hâlinde, onların etkisin- 
de kalan biri olmadığı”nı belirtmekte, ruhuna güven ve sekine telkin etmekte- 
dir (15/Hicr, 6). 

O nasıl cinlenmiş olabilir ki! Yüce Allah onu elçi olarak seçmiş, korumuş, 
vahye hazırlamış ve son kitabı ona indirmiştir. Vahiy ve nübüvvet nimetine 
sahip olan kimse deli (mecnun) olamaz. Ağır bir görev üstlendiği için de ona 
kesintisiz ecir verilmiştir. “Gayra memnun” hesapsız, sayısız; herhangi bir 
minnete maruz kalmadığı, başa kakılmadığı için lezzeti, kalitesi bozulmayan 
karşılık manasında olduğu da söylenmiştir. 
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4. Ve şüphesiz sen, pek büyük bir ahlâk üzeresin. 


4. ayet Hz. Peygamber (s.a.)in büyük bir ahlak üzere olduğunu belirtmek- 
tedir. Ayetin anahtar terimi olan “huluk” “halk ve ahlak”la aynı kökten gelen 
akraba kelimelerdir. Halk yaratma demektir. Ragıb'a göre aslı takdir, planla- 
ma, belirlemedir. Bir şeyi bir şeyden varetmeye yaratma (halk) denir: Âdem'in 
topraktan, bir nutfeden, süzülmüş çamurdan yaratılmış olması gibi. “İbda” ise 
sadece Allah için kullanılır, insanlar için kullanılmaz. “Halk” kelimesi insanlar 
için iki yerde kullanılır: Biri takdir ve belirleme; diğeri yalan söyleme, bir şeyin 
aslını değiştirme, tersyüz etme manasında: “Siz aslı astarı olmayan bir iftira 
yaratıyorsunuz” (29/Ankebut, 17) yani “yalan uyduruyorsunuz.” 

“Halk” suret ve formlar için kullanılırken aynı kökten gelen “huluk” basi- 
retle algılanabilen manevi kuvvetler ve seciyeler için kullanılır. Bizim “ahlak” 
dediğimiz şey de burada temellenir. Kısaca ahlaka yaratılış düzeni, Allah'ın in- 
sanı üzerinde yarattığı temiz fıtrat, güzellik, iyilik, doğruluk, hak ve hakkaniyet 
bağlılık diyebiliriz. Yüce Allah varlık âlemini hangi düzen üzerinde yarattıysa 
insanı da belli bir düzende yarattı, onu tesviye etti, ruhundan ona üfledi. Bu 
yaratış temizdir. Bu manada ahlak insanın asli tabiatıdır. Varlıklar kendileri 
için vaz'edilmiş olan düzene, düzeni mümkün kılan yasalara göre varlıkları- 
nı sürdürürler, insanın da yapması gereken kendisi için öngörülmüş yasalara, 
norm ve kurallara göre yaşamasıdır ki, özgür irade sahibi kılındığından bunu 
kendi iradesiyle yapmalı ve yapıp da başardığında asli tabiatına, temiz fıtratı- 
na dönmüş olur. 

Asli tabiatımız, yaratılışımız asli düzenini mümkün kılan kuralların, norm- 
ların neler olduğunu nereden bileceğiz? Hz. Ali, insanın temessül etmesi gere- 
ken ahlakın “Kur'an edebi” olduğunu söylemiştir. Kişi kendini sahih bir takım 
kurallara bağlı kılıyorsa bir edebe sahiptir demektir. İslam'da eğer bir eğitim 
faaliyetinden söz etmek gerekirse bu -Nakibu'l Attas'ın gayet yerinde isim- 
lendirdiği üzere- ancak “edeb” zemininde sürdürülür. Kur'an'ın edebi, ahlaki 
erdemlerin mecmuasıdır. Bu manada İbn-i Abbas ve Mücahid, “Sen büyük bir 
ahlak üzeresin” cümlesini “Sen büyük bir ahlaka sahipsin” şeklinde anlama- 
mız gerektiğini söylemişlerdir. Hz. Peygamber'in ahlaki çerçevesini ilahi hü- 
kümler çizmekteydi. O her söz ve davranışında Allah'ın emirlerine riayet eder, 
yasaklarından dikkatle kaçınırdı. Emir ve yasaklara tam riayet edildiğinde 
bunlar insanda huy halini alır, zaman içinde onun karakterini, seciyesini belir- 
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lemeye başlar. Bu sayede ahlak insanın yaratılışı olur. Esasında ahlakın kökeni 
insanın asli tabiatında mevcuttur, Araplar buna dağ metaforu üzerinden “him” 
derler. Güzel huy, ahlak, yararlı davranış insanın tabiatında bir dağ gibi durur, 
zaten yaratılışında vardı, insan iradi çabalarıyla bunu belirgin hale getirmiştir. 

Rum süresinde (30/30) “Din'in Allah'ın insanı üzerinde yarattığı fıtratla 
örtüşme” içinde olduğu belirtilir ki, bu da ahlakın yaratılış düzeni, varlığın 
asli fıtratıyla ilişkili olduğu görüşünü teyit etmektedir. “Haniflik”, bozulma- 
mış dine ve temiz fıtrata atıftır. İbrahim aleyhisselâmın hanif dini, milleti buna 
çağrıydı. Şu halde insanlar arasındaki ilişkileri düzenleyecek hukuk kuralları 
ve genel hükümlerin asli dine ve temiz fıtrata uygun olmaları şartı vardır ki, 
bu da ancak Münzel Şeriat'ta mündemiç olarak bulunmaktadır. Ne “din-dışı/ 
seküler ahlak” mümkündür, ne de ilahi hükümleri, emir ve nehiyleri referans 
almayan hukuk, hukuk ve adaletten gözetilen maksatları tahakkuk ettirme 
gücü ve kapasitesi vardır. 

Ahlak nazari ve amelidir ama salt nazari değildir. Söz ve davranışlarda 
açıkça müşahede edilir. Mesela Hz. Peygamber, kim ona seslenmiş olursa olsun 
mutlaka “Efendim!” diye cevap verirdi. Bağırıp çağırmaz, hemen kızmaz, azar- 
lamaz, kimseyi incitmezdi. Kibar, nazik ve zarifti. Cömert, misafirperverdi; özü 
sözü birdi; cesur, kahraman, gözü pekti; istişareye değer verir, herkesi dikkatle 
dinlerdi; anlayışlı, sabırlıydı; yoksulları, zayıfları gözetirdi; zulme, haksızlığa, 
sömürüye, haram yiyiciliğe karşıydı. Enes bin Malik, Hz. Peygamber'in 10 sene 
hizmetinde bulunduğunu, birgün olsun kendisine yaptığı hata ve yanlışlıklar- 
dan dolayı “öf” bile demediğini söyler (Buhari, Menakıp, 23, Edeb, 112; Müs- 
lim, Fezail, 82). 

Kimde hangi güzel ahlak varsa, mutlaka Hz. Peygamber'in onda bir payı 
vardır. Bu böyledir, çünkü Hz. Peygamber'in ahlakı Kur'an ahlakı ve edebidir. 
Hz. Aişe, bir soru üzerine “Allah'ın elçisinin ahlakı, Kur'an idi” demiştir (Müs- 
lim, Müsafirin, 139.) Bir başka hadiste Efendimiz şöyle buyurmaktadır: “Ben 
güzel ahlakı tamamlamak üzere gönderildim” (Muvatta, Hüsnü'l huluk, 8; 
Müsned, Il, 381). Allah'ın güzel yaratışını (Hüsnü'l ahlak) kendinde topladı- 
ğından, onu örnek alanlar ahlakından paylarına düşeni kişiliklerinde tecelli 
ettirirler. Enes bin Malik şöyle demiştir: “Allah'ın Elçisi (s.a.), insanların en gü- 
zel ahlaklısı idi. Ona tam 10 yıl hizmet ettim. Bana bir defa olsun 'Öf" demedi. 
Yaptığım her şeyden dolayı “-Niye böyle yaptın?" demediği gibi, yapmadığım 
bir şey sebebiyle de -Şöyle yapsan olmaz mıydı?" da demedi” (Buhari, Mena- 
kib, 23, Edeb, 112; Müslim, Fezail, 82.) 

Cüneyd demiştir ki, “Hz. Peygamber'in üstün ahlaka sahip olmasının sırrı, 
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dünyada Allah'tan başka hiçbir şeye değer vermemesidir” Her insan manevi 
cehdine göre bir takım ahlaki erdemlere sahip olur, fakat Allah'ın Elçisi ahlaki 
erdemlerin tamamını kendisinde toplamıştı yani yüksek ahlak sahibi hiç kim- 
se hangi alanda ve davranışta temayüz etmiş olursa olsun Hz. Peygamber'in 
seviyesine ulaşamaz. 

Bu iki rivayet bizi şöyle bir noktaya getirmektedir: Âdemyeryüzünün ha- 
lifesi olarak yaratıldı ve bu dünyaya gönderildi. Âdem, kendisine öğretilen 
isimleri şahsında tecelli ettirecek, böylece yüce Allah'ın yeryüzündeki halifesi 
olacaktı. Bunu başarabilen insan görevini, misyonunu yerine getirmiş sayılır. 
Ancak bunun hayli zor bir görev olduğunu biliyoruz. Hz. Peygamber (s.a.) ör- 
nek şahsiyet olarak Allah'ın ahlakı ile ahlaklanmış, pek büyük bir ahlak üzere 
olmuş, Kur'an edebiyle edeplenmiş, kısaca “yürüyen Kur'an” olmuştur. O halde 
yeryüzü halifeliğini tam olarak yerine getirebilen yegâne şahsiyet Hz. Peygam- 
ber'dir, geri kalan insanların tamamı veliler, Allah'ın dostları, mukarrabin, sa- 
lihler, şeyhler, pirler, üstatlar, hocalar, imamlar vs. her durumda ondan fersah 
fersah geride bulunmaktadırlar. 

Ahlakın nazari (teorik) çerçevesini Kur'an'ın birçok ayeti üzerinde tefek- 
kür ederek anlayabiliriz ama pratiğini gözlemleyebileceğimiz ve izleyebilece- 
ğimiz somut insan Hz. Peygamber'dir. Bu da bizi İslam ahlakının asli kaynağı- 
nın, temel referanslarının Kur'an-ı Kerim, Sünnet ve Siyer olduğu sonucuna 
götürmektedir. Nitekim Hz. Peygamber (s.a.)'in güzel ahlakı hadis kitapların- 
da “edeb-adab, sünnet, ed'iye, fezail, takva, vera, zühd” gibi başlıklar altında 
toplanmış bulunmaktadır. Onun vahiy tebliğinden, siret ve sünnetinden neşet 
eden şey akaid-i sahiha, ahlak-ı hamide ve muamelat-ı adiledir. 
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7. o Elbette senin Rabbin, kimin kendi yolundan şaşırıp-saptığını 
daha iyi bilendir ve kimin hidayete erdiğini de daha iyi bilendir. 


8. Şuhaldeyalanlayanlara itaat etme. 
Onlar, senin kendilerine yaranmanı (uzlaşmanı) arzu ettiler; o za- 
man onlar da sana yaranıp-uzlaşacaklardı. 

10. Şunların hiçbirine itaat etme: Yemin edip duran, aşağılık, 

11. Alabildiğine ayıplayıp kötüleyen, söz getirip götüren (gizlilik için- 
de söz ve haber taşıyan), 

12. Hayrı engelleyip sürdüren, saldırgan, olabildiğince günahkâr, 

13. Zorba-saygısız, sonra da kulağı kesik. 

14. Mal (servet) ve çocuklar sahibi oldu diye, 

15. Kendisine âyetlerimiz okunduğu zaman: “(Bunlar) Eskilerin uy- 
durma masallarıdır” diyen. 


16. Yakında biz onun hortumu (burnu) üzerine damga vuracağız. 


Mekke müşrikleri Hz. Peygamber'in Allah'ın elçisi olmadığını, büyük bir 
fitneye maruz kalıp cinler tarafından aklının başından alındığını öne sürüyor- 
lardı. Onlar iki hakikati kabul etmekte zorlanıyorlardı. Allah'ın varlığına inan- 
dıkları halde Allah'ın bir insana vahiy indireceğini ve ölümden sonra ahiret 
hayatı başlayıp bunun da ebedi olduğunu kabullenemiyorlardı. Hz. Peygamber 
ise, onların Allah inançlarının yanlış olduğunu, mevcut yozlaşmış hayat dü- 
zenlerini değiştirip ilahi emir ve yasaklara göre ahlaki bir hayat yaşamaları 
gerektiğini söylüyordu. Onu cinlenmiş (mecnun) olarak karaladıklarında yüce 
Allah, onun pek büyük bir ahlak üzere olduğunu, ahlaklı hayat süren insanın 
asla cinlerle ilişkisi olamayacağını belirtmektedir. Bu aynı zamanda ahlak ile 
cinlerle uğraşmanın, medyumluk, gaipten haber verme gibi mesleklerin bir 
arada olamayacağını ima etmektedir. 

Ama müşrikler madem böyle bir iddiada bulunmaktadırlar, bekleyip gö- 
relim. Hakikat apaçık ortaya çıkacak ve bunu her iki taraf da görecek. Kim ağır 
bir fitneye tabi tutulmuş, cinlenmiş, aklını yitirmiş herkesçe anlaşılacaktır (6/ 
En'am, 117). Söz konusu hakikat kıyametin kopmasıyla ayan beyan ortaya çı- 
kacaktır. Yüksek ahlak sahibi kimse “meftun” olamaz ama inkârcılar şeytanın 
fitnesine her zaman maruz kalırlar. Esasında bu konuda polemiğe, tartışmala- 
ra girişmenin de faydası yoktur. Zira şanı Yüce Allah kimin hak ve doğru yolda 
olduğunu, kimin yolunu şaşırıp sapıttığını gayet iyi bilir. 

4. ayette Hz. Peygamber'in pek büyük ahlak üzere olduğu belirtilmişti. 8-15 
arası ayetlerde bu sefer ahlaki yozlaşma içinde olanların genel bir tasviri yapıl- 
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maktadır. Somut olarak tefsirciler ayetlerin Velid bin Muğire, Ebu Cehil, Ahnes 
ibn Şerik veya Esved ibn Yeğus'un kişilik profillerini anlattıklarını söylüyorlar. 
Öyle de olsa, çizilen profil tarihsel ve belli şahıslara özgü değil, evrenseldir, ta- 
rihin her döneminde bu türden kişiliklere rastlanabilmektedir. Aşağıda kişilik 
özellikleri sayılacak kimselere Hz. Peygamber'in ve elbette bütün mü'minlerin 
hiçbir şekilde itaat etmemeleri emredilmektedir (bkz. 33/Ahzab, 1). Buna göre: 

a) Hakkı ve hakikati, vahiy gerçeğini, peygamber tebliğini yalanlayan. 

b) İnkârı, isyanı ve cürümleri hoş gören; hak ile batılın uzlaşmasını öne- 
renler ki, böyleleri hak ve hakikati savunanlara yaranmaya, uzlaşma teklif et- 
meye başlarlar (17/İsra, 73). Tefsirciler ayette geçen “tüdhinfeyüdhinun”un 
çeşitli anlamlara geldiğini söylemişlerdir. “Müdahane” yağ anlamındaki dühn 
kökünden gelir ki manası yağcılık, yaranmak, yalakalık demektir. Asla bir Müs- 
lümana yakışmaz. İbn-i Hıbban şöyle der: “Bir Müslüman başkalarıyla olan 
ilişkilerine, sözlerine ve konuşmalarına Allah'ın hoşlanmadığı bir eziklik, kı- 
rılıp dökülme karıştıracak olursa, işte bu müdahane olur” demiştir. Müşrikler 
Hz. Peygamber'in kendileri gibi inkâr etmesini; dinin hükümlerinden bazıları 
konusunda taviz vermesini; yumuşak olmasını; hakkı terkedip onlara mey- 
letmesini; yalan söylemesini; onlara yaranmasını, davasından vazgeçmesini, 
tebliğinde ve davetinde yapmacık, tavizkar, ikiyüzlü davranmasını; onlara zaaf 
göstermesini; kendi ilahlarına ibadet etmeyi kabul etmesini istemişlerdir. Öyle 
davranacak olsaydı, onlar da mukabil bir tutum göstereceklerdi. (17/İsra, 74.) 

c) Gerçeği ters yüz ettiği halde doğru söylediğine ilişkin çokça yemin edip 
duran (58/Mücadele, 16 ve 63/Münafikun, 2); çokça yalan söyleyen, yemin 
eden kalbi zayıf kimsedir; acizdir, yüce Allah katında değersizdir. 

d) Başkalarını kötüleyip kendini temize çıkaran; insanların arasını boz- 
mak için söz götürüp getiren (104/Hümeze, 1). “Söz taşıyan (koğuculuk ya- 
pan) cennete giremez” (Buhari, Edeb, 50; Müslim, İman, 168). Böyle bir kişi 
daima ayıplar, söz götürür getirir. İnsanlar arasına fitne ve düşmanlık sokar, 
şahit olduğu bir olayı veya sözü fesat ve fitne amaçlı kullanır. Bu tür insanlar- 
dan uzak durmak lazımdır. Araplar “Sana başkalarından söz getiren, senden 
de onlara söz götürür” demişlerdir. 

e) Hayrı engelleyen, yardım ve dayanışma duygularını zayıflatan (50/Kaf, 
24-25); dil ve üslubunda saldırgan olan, olabildiğince günah bataklığına batan 
(26/Şuara, 221-222); 

f) Zorba/otoriter-saygısız, kulağı kesik; ne idüğü belirsiz, çevresinde 
hayâsızlık ve kötülüklerle ün salan. Efendimiz şöyle buyurdu: “Size cennete gi- 
decekleri bildireyim mi? Onlar hem zayıf oldukları hem de halk tarafından za- 
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yıf görüldükleri için kimsenin önemsemediği ve fakat şöyle olacak diye yemin 
etseler, isteklerini Allah'ın gerçekleştireceği kimselerdir. Size cehennemlikle- 
rin de kimler olduğunu söyleyeyim mi? Kalbi katı, kaba, cimri ve kurularak 
yürüyen kibirli kimselerdir” (Buhari, Tefsir, 68/1; Müslim, Cennet, 47.) 

g) Servet ev adamlarıyla, yandaşlarının çokluğuyla övünüp duran (9 /Tev- 
be, 55); 

h) Allah'ın ayetlerini, vahyi, dinin hükümlerini, sabit emir ve yasakları 
reddedip bunların uydurma masallar, mitolojik anlatılar olduğunu iddia eden 
kimseler ahlaken yozlaşmış kimselerdir (10/Yunus, 15). 

Bu evsafta olanların hastalığı kibirleridir. Burunlarından kıl aldırmazlar, 
fil hacminde şişkin egolara sahiptirler, sanki küçük dağları kendileri yaratmış 
havasındadırlar. Onları yaratan Allah'ın önünde diz çökmeye yanaşmazlar, kü- 
çük dağları kendilerinin yarattıklarını düşünmektedirler. Öylesine bir kibre 
kapılmışlardır ki paranoidçe yukarıda sekiz maddede toplanan ahlaksızlıkla- 

rı kişiliklerinin bir parçası, karakterleri, seciyeleri haline getirmişlerdir. Kibir 
şeytanın hasletlerinden biridir, kibir günahını işlediğinden şeytan tevbe etme- 
di ve Allah'ın rahmetinden uzaklaştırılma cezasına çarptırıldı. Eninde sonunda 
mağlup olacak, utanç içinde aczini, isyanını itiraf edecektir. Bu ahlaken düşük 
kişiler de pek uzak olmayan bir gelecekte utanç içinde kalacaklar, burunları 
sürtünecek, kibirlerinin işareti olan hortumları üzerine damga vurulacaktır. 
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17. Gerçekşuki, biz o bahçe sahiplerine bela verdiğimiz gibi, bun- 
lara da bela verdik. Hani onlar, sabah vakti (erkenden ve kimseye 
haber vermeden) onu (bahçeyi) mutlaka devşireceklerine dair 
ant içmişlerdi. 

18. (Bu konuda) Hiçbir istisna yapmıyorlardı. 

19. Fakat onlar, uyuyorlarken, Rabbin tarafından dolaşıp-gelen bir 
bela onun üstünü sarıp-kuşatıverdi. 

20. Sonunda (bahçe) kökünden kuruyup-kapkara kesildi. 

21. Nihayet sabah vakti birbirlerine seslendiler. 

22. “Eğer ürününüzü devşirecekseniz erkence kalkıp-çıkın.” 

23. Derken,aralarında fısıldaşarak çıkıp-gittiler: 

24. “Bugün sakın oraya hiçbir yoksul girip de karşınıza çıkmasın.” 

25. (Yoksulları) Engellemeye güçleri yetebilirmiş gibi erkenden gittiler. 

26. Ama onu görünce: “Muhakkak biz (gideceğimiz yeri) şaşırmışız” 
dediler. 

27. “Hayır, biz (her şeyden ve bütün servetimizden) yoksun bırakıldık.” 

28. (İçlerinde) Mutedil olan biri dedi ki: “Ben size dememiş miydim? 
(Allah'ı) Tesbih edip yüceltmeniz gerekmez miydi?” 

29. Dediler ki: “Rabbimiz seni tesbih eder, yüceltiriz; gerçekten biz- 
ler zalim imişiz." 

30. Şimdi birbirlerine karşı kendilerini kınamaya başladılar. 

31. “Yazıklar bize, gerçekten bizler azgınmışız” dediler. 

32. “Belki Rabbimiz, onun yerine daha hayırlısını verir; şüphesiz biz, 
yalnızca Rabbimize rağbet eden kimseleriz.” 


33. İşte azap böyledir. Âhiret azabı ise, muhakkak çok daha büyük- 
tür; bir bilseler. 


17-33 arası ayet kümesinde anlatılan “bahçe sahipleri” kimlerdir? 
Kur'an-ı Kerim bu konuda mekân ve zaman vermez. Tefsirciler bahçe sahiple- 
rinin Yemen, Taif, Medine veya Habeşistan taraflarında yaşayan kalabalık bir 
aile olduğunu belirtirler. Bir rivayete göre söz konusu kimseler San'a taraf- 
larında yaşayan Sakif'li bir zenginin çocuklarıdır. Bu şahıs zengin ve cömert 
bir şahıstı. Yoksulları gözetir, Allah yolunda bolca infak ederdi. Vefat edince 
çocukları cimrilik gösterip kalan mirasın ancak kendilerine ve çocuklarına ye- 
tebileceğini iddia edip infaka son verdiler. Bu konuyu Kehf süresinde (18/32- 
44) anlatmıştık. 
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Babalarından kalan bahçe verimliydi; envai türlü meyve, ekin ve hurma 
veriyordu. Devşirme zamanı gelince akşamdan aralarında sözleşip sabah er- 
kenden bahçeye gitmeye karar verdiler. Kimseye, özellikle yardımlarına muh- 
taç yoksullara haber vermeyeceklerdi. Ürünleri mutlaka devşireceklerine dair 
yemin etmişlerdi, “Allah'ın dileyip dilemeyeceği”ni hesaba katmamışlardı, 
kendilerinden emin idiler. Herhangi bir istisna yapmıyor, hesapta olmayan bir 
sürpriz beklemiyorlardı. 

Ancak sabah vakti bahçelerine vardıklarına hayret verici bir manzara ile 
karşılaştılar. Bahçe yerle bir olmuş, meyve ağaçları, ekinler, hurmalıklar kuru- 
muş, kapkara kesilmişlerdi. İlk anda gözlerine inanamayıp muhtemelen yanlış 
yola girip kendilerine ait olmayan bir yere geldiklerini zannettilerse de, kısa 
sürede yerle bir olan kendi bahçeleri olduğunu anlamakta gecikmediler. De- 
mek ki onlar rahat uykularında iken yüce Allah'tan bir musibet bahçeyi yok 
edivermişti. 

Karşılaştıkları manzara her şeylerinin ellerinden alındığını ortaya koyu- 
yordu. Yoksullardan mal kaçıralım derken bir anda kendileri yoksun ve yoksul 
duruma düşmüşlerdi. Elbette bu basit bir tabiat olayı değildi. Nitekim içle- 
rinde en akıllı olanları (mutedil, orta yolu tutan), onlara önceden dediklerini 
hatırlatmaktadır: “Ben size dememiş miydim? (Allah'ı) Tesbih edip yücelt- 
meniz gerekmez miydi?” 

Bahçe sahipleri her ne kadar mal ve servet tutkusuyla hareket edip günah 
işlemiş idilerse de, babaları Âdem gibi günahlarını anlayıp tevbe istiğfar etti- 
ler, Yüce Allah'ı tesbih edip, zulmettiklerini kabul ettiler. Yoldan çıkıp azdık- 
larını kabul ediyor, yaşadıklarından gerekli dersi çıkarıp yüce Allah'a rağbet 
ettikleri, yapıp ettiklerinden ders çıkardıkları takdirde kendilerine kaybettik- 
lerinden daha hayırlısını Allah'ın vereceğini söylüyorlar. 

Tefsircilerin rivayet ettikleri gibi bu olay gerçekten geçmişte yaşanmış 
olabilir. Nitekim Mekke halkının pek aşina oldukları bir olay gibiymiş anlatıl- 
maktadır. Ancak örnek bir olay olarak da kurgulanmış olabilir. Yani yüce Allah, 
böyle bir olay düşünün ki, sizin de başınıza gelebilir. Allah size Hz. Peygamber'e 
nübüvveti vermekle büyük bir nimet verdi, siz mal mülk, sayı çokluğuna kapı- 
lıp şükretmiyor, bu düzenin sağlayacağı adalete karşı çıkıp yoksulları mahrum 
bırakmak istiyorsunuz. Dikkat edin, başınıza benzer bir musibet gelebilir. Kim 
kendinden yüzde yüz emin bir şekilde bir işe kalkışırsa, işini Allah'ın çizdiği 
hudutların dışına taşırırsa ve yoksulları mahrum etmeye kalkışırsa zulmetmiş 
olur. Olay şu noktaları öne çıkarmaktadır: 

a) Servet sahipleri serveti bencilce gizlemektedirler. Ürünlerini devşi- 
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recekleri vakit kimseye bildirmiyorlar, çünkü haber aldıklarında yoksulların 
gelip isteyeceklerini düşünüyorlar, bu konuda herhangi bir istisnada bulun- 
muyorlardı. 

b) İşe giriştiklerinde kendilerini mutlak güvende gördüklerinden “İnşallah 
demiyorlardı: Oysa unuttukları temel hakikat şuydu: Bahçe ve servetleri kendi 
tasarruflarında olsa dahi mutlak kudret sahibi Allah'tır. Kim ne yapmayı dü- 
şünüyorsa, asıl belirleyicinin Allah olduğunu aklından çıkarmamalı, “İnşallah 
(Allah dilerse)” demelidir. Kehf süresinde (18/23-24) Hz. Peygamber'e “Allah 
dilerse” demeden hiçbir iş için “Şu işi yarın yapacağım deme” buyrulmaktadır. 
Çünkü “Hiç kimse yarın ne elde edeceğini bilemez” (31/Lokman, 34). 

c) Yoksulların haklarını gasp ediyorlar. Mal ve servette yoksulun hakkı 
vardır. Bahçeyi, içindeki ürünleri yaratan, koruyan, suyunu, güneşi, toprağı 
veren Allah'ın hakkı vardır; Allah'ın hakkı aynı zamanda yoksulun hakkıdır. 
Bahçe sahipleri bu hakkı teslim etmek istemiyor, kızgınlıkla yoksulları hak- 
larından mahrum etmeyi planlıyorlar. Fakat buna veya planladıkları şeylere 
güçlerinin yetmeyeceğini bilmiyorlardı. 

Bu olaydan çıkarılacak derslerden biri de, bahçe sahipleri gibi davranan- 
ların başına dünyada bu türden azap gelebileceğini akıllarından çıkarmamala- 
rıdır. Bu da bir şey değil, bilmeleri gerekir ki “Âhiret azabı, muhakkak çok daha 
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34. Doğrusu,muttaki olanlar için Rableri katında nimetlerle donatıl- 
mış cennetler vardır. 


35. Öyleyse, Müslümanları suçlu-günahkâr olanlar gibi (eşit) kılar 
mıyız? 

36. Sizene oluyor. Nasıl hüküm veriyorsunuz? 

37. Yoksal(elinizde) ders okumakta olduğunuz bir kitap mı var? 

38. İçinde, neyi seçip-beğenirseniz, mutlaka sizin olacak diye. 

39. Yoksa sizin için üzerimizde kıyamete kadar sürüp gidecek bir 
yemin mi var ki siz ne hüküm verirseniz o, mutlaka sizin olacak 
diye. 

40. Onlara sor: “Hangisi bunun savunuculuğunu yapacak? 

41. Yoksaonların ortakları mı var? Şu halde eğer doğru sözlü kimse- 
lerse, ortaklarını getirsinler. 

42. Ayağın üstünden (örtünün) açılacağı ve onların secdeye çağrıla- 
cakları gün, artık güç yetiremezler. 

43. Gözleri 'korkudan ve dehşetten düşük" kendilerini de zillet sa- 
rıp-kuşatmış. Oysa onlar, (daha önce) sapasağlam iken secdeye 
davet edilirlerdi. 

44. Artıkbusözüyalan sayanı sen Bana bırak. Biz onları, bilmeyecek- 
leri bir yönden derece derece (azaba) yaklaştıracağız. 

45. Ben, onlara süre tanıyorum. Elbette benim düzenim (cezalandır- 
mam) sapasağlamdır. 


46. Sen,onlardan bir ücret mi istiyorsun ki, onlar, haksız bir borçtan 
dolayı ağır bir yük altında kalmışlar? 


47. Yoksa gayb (görünmeyenin bilgisi) onların yanında mıdır ki, kendi- 
leri yazıp duruyorlar? 


34. ayet dünya hayatını ilahi iradeye teslim olmuş olarak geçiren mutta- 
kilerin Rableri katında cennet nimetleriyle ödüllendirileceklerini müjdele- 
mektedir. Dünyada sıkıntı çekenler, ağır sınavlardan geçenler sonunda zafere, 
ebedi mutluluk ve kurtuluşa ereceklerdir. (28 /Kasas, 83 ve 78/Nebe; 31-34.) 
Bu Yüce Allah'ın hem mutlak adaletinin, hem vaad ve müjdelediği mükğfatı- 
nın tecellisidir. Çünkü eğer suçlu-günahkârlar ile O'nun emirlerine teslim olan 
Müslümanları aynı kefeye koyacak olsaydı bu haksızlık, adaletsizlik olurdu. 
Binaenaleyh “mü'min olan”la yoldan çıkan (32 /Secde, 18-20); “salih amel işle- 
yen ile yoldan çıkan” (38/Sad, 28) ve “kötülükleri işleyenlerle salih amellerde 
bulunanlar” (45 /Casiye, 21) bir ve aynı değildir. Yüce Allah sayısız noksan sı- 
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fattan münezzeh olduğu gibi haksızlık yapmaktan, adaletsiz davranmaktan da 
münezzehtir, yücedir. 

35. ayet “Müslümanlar”dan bahsetmekte, karşıtında “mücrimler”i koy- 
maktadır. Bu ikilemde bir incelik olduğunu söyleyebiliriz. Müslüman “İslam 
dini”ne mensup kimsedir, fakat asıl ve sahici manası Allah'ın indirdiği hüküm- 
lere teslim olmuş, hayatını ilahi hudutlara göre düzenlemiş kimseye denir. Biz- 
ler Müslümanlar olarak Allah'ın iradesine teslim olmuş kimseleriz. “Allah'ın 
iradesi” soyut bir kavramdır; ne olduğunu, mahiyetini, kimde veya neyde te- 
celli ettiğini tam olarak bilemeyiz. Bizi bu konuda tatmin edecek olan husus, 
bizim vahiy ile indirilmiş ilahi hükümlere göstereceğimiz sadakat, Münzel 
Şeriat'e olan samimi teslimiyetimizdir. İşte bu olay İslam'ı ve Müslümanlığı 
kristalize etmektedir. Mü'minlerin duası ve geçmiş peygamberlerin duası ken- 
dilerini Allah'a teslim olan kullar kılmasıdır (2/Bakara, 128-133). Yüce Allah 
bizler için İslam'ı din olarak seçmiş bulunmaktadır (3/Âl-i İmran, 3); çünkü 
O'nun katında yegâne “makbul din İslam'dır” (3/Âl-i İmran, 19-20 ve 85). 

Hayat tarzını ilahi hükümlere göre düzenleyen teslim olmuş kimsedir; 
nefsine ve başkalarına ya da canlı tabiata, Allah'ın mahlükatına zulmetmez, 
dolayısıyla suçlu-günahkâr (mücrim) olmaz. Eğer kişi Müslüman olduğu halde 
suç ve günah işliyorsa, ilahi emirleri çiğniyor, hudutlara riayet etmiyorsa onda 
ciddi sorunlar var demektir, Müslüman şahsiyetine yakışmayan bir tutum için- 
dedir. Hatta daha ilerisinde Müslümanlığı içselleşmemişse dışarıdan İslam'a 
mensup olmuş fakat iman kalbine iyice sinmemiş kimseler sınıfına girer (49/ 
Hucurat, 14). 

İnkâr ve isyanlarını açığa vuran müşrikler yanıltıcı bir rahatlık içindedirler. 
Temeli olmayan hükümler verip yaşıyorlar. Dünyada işleri tıkırında gidiyor diye, 
ahirette de tıkırında gideceğini zannediyorlar. Mekkeli müşriklerin bu yönde 
zanları vardı, bu tamamıyla hüsn-ü kuruntudan ibaretti. Yanılıyorlardı, çünkü 
fiillerin karşılığını, ödül ve cezasını takdir ve tayin etme işi kişilere bırakılmış 
değildir, bu tamamıyla yüce Allah'ın tasarrufundadır. Bu konuda onları güvende 
kılacak herhangi bir kitapları, belgeleri yok. Olsaydı belki neyi seçip beğeniyor 
oluyorlarsa, bu onların hakkı olacak diye haber versin, onları tatmin etsin. Böyle 
bir kitap yok! Kur'an-ı Kerim tam aksini bildirmektedir, mücrimler ne dünyada 
ne ahirette iflah olmayacaklardır. Kimse onlara böyle bir imtiyazı yeminle, antla 
vermiş değildir. Hakikat bu iken neye dayanarak böylesine temelsiz hükümler 
veriyorlar, engin bir rahatlık içinde cürüm işleyip duruyorlar? Kimse bu konuda 
onlara kefil değildir, Allah'tan başka önlerinde tapındıkları put ve heykeller, li- 
der ve kültler de onlara böyle bir güvenceyi veremez. 
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42. ayette bizim “ayağının üstünden örtünün açılacağı gün” diye çevir- 
diğimiz cümle şiddet ve sıkıntının apaçık ortaya çıkacağı veya “gerçeğin bütün 
çıplaklığıyla ortaya çıkacağı” zaman manasına gelir. “Paçaların sıvanacağı” gün 
manasını verenler de vardır. Şu veya bu, zorlu bir gün ve anın kastedildiği açık- 
tır. Böyle bir günde dünyada hayatını inkâr, isyan ve zulüm işleyerek geçiren- 
ler secdeye çağırılacaklar, fakat istedikleri halde secde edemeyecekler. Sanki 
omurgaları demir gibi bükülemez olmuş, belleri taş gibi kaskatı kesilmiştir. 
Burada önemli bir incelik vardır: 

Şeytan Allah'a secde etmeyerek isyan etmişti. Eğer secde etseydi makbul 
kullardan olacaktı. Fakat kibrine kapıldı, nefsini yenemedi ve Allah'ın rahme- 
tinden kovulup “şeytan” sıfatını aldı. Putperest müşrikler de “Rahman'a secde 
etmeyi reddetmektedirler” (25/Furkan, 60). Secde etmeyi reddetmek demek, 
ilahi hudutları çiğnemeyi göze almak, Allah'ın emir ve yasaklarına meydan 
okumaktır. Hz. Peygamber (s.a.) kıyamet gününde herkesin secde edeceğini 
ancak dünyada başkaları görsün yani riya, gösteriş ve dinin istismarı gayesiyle 
secde edenler belkemikleri tek parça olacağı için eğilip secde edemeyecekleri- 
ni haber vermiştir. (Buhari, Tefsir, 68/2.) 

Hayatlarında Allah'ın gösterdiği sınırlar içinde yaşamayı reddedenler as- 
lında bir yandan nefislerinin arzu ve tutkularına esir düşmekte, diğer yandan 
bununla ilişkili olarak kibirlerine yenilmektedirler. Eğer itaat etselerdi bunu 
secde ederek göstereceklerdi. Ahirette gerçeğin bütün çıplaklığıyla açığa çıka- 
cağı gün yapacak bir şey kalmaz, o gün inkârcılar ve isyancılar için tam utanç 
ve pişmanlık içinde teslimiyetten başka seçenek kalmamıştır. Azap melekleri 
onlara secde etmelerini emrettiklerinde, bunu isteyeceklerdir fakat dünyada 
Allah'a secde etmedikleri için bunu başaramayacaklardır. Gözleri korkudan ve 
dehşetten yuvalarından fırlamış gibi olacak, zillet içinde yapıp ettiklerine piş- 
manlık duyacaklardır. 

44. ayette Allah'ın dinini, ilahi hükümlerin sağlamlığını ve güvenirliliğini 
yalanlayanlara verilecek cezanın Allah'a bırakılmasını emretmektedir. İki se- 
bepten dolayı: Bir, kullar ceza vermeye kalkıştıklarında haddi aşabilir, hidaye- 
te erme imkânı varsa da bunu tıkayabilirler. Nihayetinde son hükmü Allah ahi- 
rette verecektir. İki, yüce Allah'tan daha çetin azap verecek yoktur, O'na karşı 
işlenmiş ağır bir suçun cezasını vermek de O'na aittir. Yüce Allah inkârcılara 
süre tanıyor, ceza vakti geldiği zaman da sağlam ceza verecektir, bunda zerre 
miktarı tereddüt yoktur. 

Yüce Allah mühlet vermekte, süre tanımaktadır, buna engel “istidrâc” de- 
nir. Kelime “derece”"yle aynı köktendir. Derece basamaktır, adım adım kişi ba- 
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samakları çıkar veya iner, her basamakta bir durumdan başka duruma geçer. 
Gaflet içinde olanlar nice suç işlerler hemen ceza almadıkları için kendilerine 
bir şey olmayacağını zannederler. Ancak eninde sonunda Allah azap edecektir 
(bkz. 7/A'raf, 183). Kurtubi'nin yer verdiği bir anlatıma göre İsrailoğulların- 
dan bir günahkâr, üstüste suç ve günah işlediği halde neden Allah'ın ceza ver- 
mediğini sorar. Zamanının peygamberine gelen vahiy ile ona şu cevap verilir: 
“Senin üzerine öylesine azap var ki farkında değilsin. Gözlerine perde çekil- 
miş, kalbin katılaşmış. Seni derece derece azaba yaklaştırıyorum. Aklını kulla- 
nabilseydin nasıl bir ceza ile karşı karşıya olduğunu anlardın.” 

Yüce Allah'ın inkârcılara tuzak kurması, eninde sonunda planlarını boşa 
çıkarması, hüsrana uğratmasıdır (52/Tur, 42). İnkârcılar her ahlaksız yola 
başvurup hile, desise, tezvirat, komplo, şantaj ve tehditle mü'minleri yolların- 
dan çevirmeye, hak ve hakikatin yolunu saptırmaya çalışırlar. Yüce Allah ise 
kurdukları bütün tuzakları boşa çıkarır, O'nun onlara verdiği karşılık mutlaka 
başarıya ulaşır. 

İnkârcılar sadece nefislerinin heva ve heveslerine kapılarak ve kibir gös- 
tererek hakkı ve hakikati inkâr etmektedirler. Peygamber onlardan ücret is- 
temiyor, bu yüzden de ağır bir borç altında değiller, bedel ödemiyorlar (23/ 
Mü'minun, 72). Gururları onları feci yanıltmaktadır. Hidayete girdikleri tak- 
dirde hem dünyada huzurlu ve güzel bir hayat geçirecekler, hem ahirette ebedi 
mutluluk ve kurtuluşa sahip olacaklar. Hayır, kesin olarak yanılıyorlar ve yalan 
söylüyorlar. Çünkü sahip oldukları bilgiler, kanaatleri ve zanları herhangi bir 
bilgiye dayanmıyor. Bilgilerini ve iddialarını gayba, vahye veya Levh-i Mah- 
fuz'daki kayıtlara dayandırmıyorlar. Kendileriyle ilgili bütün yargıları kendi 
uydurmaları, temelsiz zan ve kanaatleridir. Bu bilgi ve kanaatlerin bir hakikat 
değeri yoktur. 


Gey şk Şübe İİ da ka 4 Ğİ İŞ çu 
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48. Şimdi sen, Rabbinin hükmüne sabret ve balık sahibi (Yunus) gibi 
olma; hani o, içi kahır dolu olarak (Rabbine) çağrıda bulunmuştu. 

49. Eğer Rabbinden bir nimet ona ulaşmasaydı, mutlaka yerilmiş ve 
çıplak bir durumda (karaya) atılmış olacaktı. 

50. Fakat Rabbi onu seçti ve onu salih olanlardan kıldı. 
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48. ayette zikri geçen “balık sahibi (Sahibu'lhut)” Yunus aleyhisselâmdır. 
Hz. Yunus'tan bahsedilmesinin sebebi, kavminin katı tutumu karşısında Hz. 
Peygamber'e yılmaması konusunda telkinde bulunmak, geçmişten örnekler 
vererek mukavemet gücünü arttırmaktır. Bu konuda Yunus aleyhisselâmın ba- 
şından geçen olaylar tipik bir örnek teşkil etmektedir. Şöyle ki: 

Hz. Yunus Ninova halkına elçi olarak gönderilmişti. Bu günahkâr kavmi 
uzun süre uyardığı halde onu dinlemediler, bazen eziyet de ettiler. Sonunda 
kavminin ıslah olmayacağına kanaat getirerek görev yerini terketti. Denize 
açıldı, yolculuk sırasında büyük bir fırtına koptu. Geminin yükünü hafifletmek 
düşüncesiyle kur'a çekilince onun denize atılması icap etti. Gemidekiler onu 
suya attılar fakat Allah'ın takdiri ve izniyle bir balina tarafından kurtarıldı. Ba- 
lina onu Per perişan vaziyette kıyıya attı. Tevbe edip istiğfar etti, yüce Allah 
onun tevbesini kabul etti, döndü ve tebliğ görevine devam etti (bkz. 10/Yunus, 
98; 21/Enbiya, 87 ve 37 /Saffat, 139-148). 

Böylesi durumlarda yapılması gereken şey Yüce Allah'ın hükmüne sab- 
retmektir. Ayette geçen hükmün ne olduğu konusunda şu görüşler ileri sürül- 
müştür: Yüce Allah'ın takdiri ve tecellisi, kazası. Hz. Peygamber (s.a.)'e yükle- 
nen risalet, tebliğ görevi. Yüce Allah'ın sonunda inkârcılara vereceği azap. Her 
hâlükârda sabretmek ve göreve layık-ı vech ile devam etmek lazım. Her ne 
kadar hitap Hz. Peygamber'e ise de, ona tabi olmaları hasebiyle bütün Müslü- 
manlar aynı görevle yükümlüdürler. 
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51. Oinkâr edenler, zikri (Kur'an'ı) işittikleri zaman, seni neredeyse 
gözleriyle devireceklerdi. “O, gerçekten bir delidir” diyorlar. 
52. Oysaof(Kur'ân), âlemlere bir zikr (öğüt, hatırlatma, hüküm ve üstün 
bir şeref)den başka bir şey değildir. 


51. ayet, vahiy alan Peygamber'in okuduğu ayetlerin mucizevi etkisi kar- 
şısında müşriklerin büyük bir öfkeye kapıldıklarını, gözlerinden ateş saçacak 
şekilde deliye döndüklerini anlatıyor. Burada geçen “basar” kelimesi, halk 
arasında yaygın olan “nazar"la aynı şey mi? Yani müşrikler, Peygamberi gözle- 
riyle devirmek isterken, ateş saçan gözlerinden öfkelerini mi açığa çıkardılar, 
yoksa ona “nazar değdirerek” zarar mı vermek istediler? Ayet her iki anlama 
da gelebilir. 
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Bir hadiste Peygamber Efendimiz (s.a.) “Göz haktır” “Şayet kaderi geçecek 
bir şey olsa (idi) bu göz olurdu” (Buhari, Tıbb, 36; Müslim, Selam, 42) buyur- 
muştur. Hadiste “nazar”dan değil, “göz"den bahsedilmektedir: “El aynuhak- 
kun (Göz haktır, gözün, bakışın bir gerçekliği vardır)!” Peki, göz veya nazar, bir 
insanın başka bir insana özel amaçlı bakışlarıyla zarar vermesi mümkün mü? 
“Nazar” bakmak, göz atmak, görmek, bir konu veya olay üzerinde iyi çok yönlü 
düşünüp taşınmak demektir. 

Her insan etrafa bir takım ruh dalgaları yayar. Dışımızdaki insanları sa- 
dece fizyolojik-bedeni varlıklarıyla değil, bedenleri üzerinden ruh dalgaları 
yönüyle da algılar, onlara karşı olumlu veya olumsuz bir tutum içine gireriz. 
İnsanın iç dünyası, ruhu, zihninden geçenleri gözlerinden okumak mümkün. 
Kendisinin etrafa ne tür niyet, düşünce ve tutum içinde olduğunu ancak gözle- 
rine bakarak anlayabiliriz. 

Mesela daha önce hiç karşılaşmadığımız bir kişi, bu ilk görüşte bize çok 
sevimli, sıcak gelebilir, “ona kanım kaynadı” diye içimizden geçiririz. Ya da aksi 
olur, bize “negatif elektrik” verir, “yıldızlarımız barışmadı” deriz. Evlilik ön- 
cesinde erkek ve kızın birbirlerini görmeleri bu açıdan önemlidir. Olabilir ki 
ruh dalgaları örtüşmez, çatışır, görmeden, görüşmeden evlenecek olurlarsa, 
aralarında sevgi doğmaz, hayat boyu geçinemezler. 

Bazı insanların ruh dalgaları diğerlerinden daha kuvvetlidir, diğer insan- 
lar üzerinde derin bir etki bırakırlar. Manevi şahsiyetlerin, büyük siyasi ve 
toplumsal liderlerin karizmatik özellikleri bir yönüyle etrafa yaydıkları etkili, 
kapsayıcı, nüfuz edici ruh dalgalarından kaynaklanır. Bu insanlar kitleleri peş- 
lerinden sürükleyebilirler. 

Bunun böyle olması “kötü” değildir. Eğer yüce, etkili bir ruh gücüne sahip 
olan kişi, bunu sahih bilgi, salih amel, doğru istikamet ve insanları irşat yö- 
nünde kullanırsa büyük faydalar sağlar. Tabii aksi yönde kullananlar da var. 
Bazıları sahip oldukları bu ruhsal gücü, “biyoelektriksel manyetik dalgalar”ı 
meşru olmayan amaçlarda kullanırlar. Söz konusu ruh dalgaları veya manyetik 
gücün bir noktada teksif edilmesi ve birine yönlendirilmesi “nazar” dediğimiz 
olayın vuku bulmasını sağlayabilir. 

Muhtemelen müşriklerden bir bölümü, öteden beri nazarın farkında ola- 
rak, aldığı ve tebliğ ettiği vahiy ile herkesi şaşırtan, insanların kalplerini ve 
beyinlerini etkileyen Hz. Muhammed (s.a.)'e zarar vermek üzere böyle bir şeyi 
düşünmüş olabilirler. Ümmi bir insanın böylesine çarpıcı, etkileyici cümleleri 
okuması onları çıldırtıyor, çileden çıkarıyordu. Ona bakarken gözlerini ok gibi 
kullanıyor, bakışlarını kalbine saplayıp yere devirmek istiyorlardı. 
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“Göz (göze batma, göze gelme) veya nazar” temelde kıskançlık-haset sonu- 
cu olduğundan, buna karşı alınacak en iyi tedbir, boncuklar, at nalları, yumurta 
kabukları, içeriklerinin ne olduğu bilinmeyen muskalar, üfürükler, kurşun dök- 
meler, tütsüler vb. hiçbir hakikat değeri olmayan şeylere başvurmak, eski din 
ve pagan inanışlardan kalma hurafelere bel bağlamak değil, öncelikle ruhen ve 
zihnen mukavemete sahip olmak, sonra da böyle durumlarda Felak-Nas, Fatiha, 
İhlas, sürelerini, Ayetü'l-Kürsi okumak ve Allah'a tevekkül etmektir. 

Müşrikler, cinlerin şairlere haber, bilgi ve edebi mesajlar getirmelerine 
ses çıkarmayıp vahiy alan Hz. Peygamber'i “cinlenmiş, mecnun” olarak suçla- 
yıp gözden düşürmeye çalışmaları, onların samimiyetsiz ve tutarsızlıklarının 
başka göstergesidir. Sürenin başlangıcındaki ana tema sonunda da tekrarlan- 
makta, Hz. Peygamber'in ruh ve akıl bakımından sapasağlam olduğunu, cinlerle 
herhangi bir irtibatının olmadığının altını çizip, ona indirilen Kur'an'ın bütün 
âlemler, beşeriyet için yol gösterici bir öğüt hatırlatma, hüküm ve üstün bir şeref 
(zikr) olduğunu belirtmektedir. (6/En'am, 90; 12 /Yusuf, 104 ve 38/Sad, 87.) 


Kalem süresinin (68) tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


69- Hakka Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 52 âyettir. Mülk (67) süresinden sonra Meâric 
(70) süresinden önce indirilmiştir. İsmini ilk ayette geçen ve “gerçekleşecek 
olan kıyamet” anlamına gelen “hakka” kelimesinden almaktadır. 

paz3il gazi all adaş 


Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 
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“Elbette gerçekleşecek olan' (kıyâmet). 

Nedir o 'muhakkak gerçekleşecek olan?" 

O gerçekleşecek olanı (kıyâmeti) sana bildiren nedir? 

Semud ve Ad (toplumları), kâria'yı yalan saydılar. 


Bu nedenle Semud (halkı), korkunç bir sesle helâk edildi. 

Ad (halkın)a gelince; onlar da, uğultu yüklü, azgın bir kasırga ile 
helâk edildiler. 

7. (Allah) Onu, yedi gece ve sekiz gün, aralık vermeksizin üzerlerine 
musallat etti. Öyle ki, o kavmin, orada sanki içi kof hurma kütük- 
leriymiş gibi çarpılıp yere yıkıldığını görürsün. 


9 MN PEN P 
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Şimdi onlardan hiç arta kalan (bir şey) görüyor musun? 
Firavun (kavmi), ondan öncekiler ve yerle bir olan şehirler (halkı 
da hep) o hataile (tarih sahnesine) geldiler. 

10. Böylece Rablerinin elçisine isyan ettiler. Bu yüzden onları, şidde- 
ti gittikçe artan bir yakalayışla yakaladı. 

11. Gerçekşuki, su taştığı zaman, o gemide biz sizi taşıdık; 

12. Öyleki,onusizlere bir ibret (hatırlatma ve öğüt) kılalım. “Gerçeği 
belleyip kavrayabilen' kullar da onu belleyip-kavrasın. 


1. ayette kıyametin muhakkak gerçekleşeceği belirtilmektedir. Bunda en 
ufak bir tereddüt yoktur. Bu öylesine korkunç ve dehşet verici bir olaydır ki 
insan kendi bilgi birikimi ve tahayyülü ile onu tam olarak bilemez, hakkıyla 
kavrayamaz. Kendi bilgi gücü ve beşeri imkânlarıyla insan kıyamet olayını 
bilemeyeceğine göre, yapabileceği iki şeyden biri ya varlığını inkâr etme ha- 
tasına düşecek veya diğer bir başka bilgi kaynağına müracaat etmek lazım. 
Bilginin üç türü söz konusudur: İlme'l yakin, güvenilir kaynaklara müracaat 
ederek bilgi sahibi olacak. Okuyarak veya dinleyerek bilgi sahibi olmak İlme”!- 
yakin türünden bir bilgidir. Ayne'l yakin ise görerek, gözlemleyerek bilgi sahi- 
bi olunur. Hakkar'l yakin, bizzat yaşayarak, olaya iştirak ederek bilgiye, bilgisi 
verilen şeyin hakikatine ulaşılır. 

Şu anda insan kıyamet hakkında ancak İlme'l yakin bilgiye sahiptir, zira 
Yüce Allah elçilerine indirdiği vahiy ile kıyametin mutlaka ve mutlaka ger- 
çekleşeceğini haber vermekte, onlar da muhataplarına bildirmektedirler. Şu 
halde kıyamete ilişkin bilgiye peygamberin kendisi dahi bilgi sahibi değildir, 
3. ayette onunla ilgili bilginin bildirildiği belirtilmektedir. Peygamber ve onun 
kendilerine bilgi verdiği kimseler yani vahyin ilk muhatapları Mekkeliler, şu 
an yaşamakta olan bizler ve kıyametin vukuuna yakalanmayacak sonraki ne- 
sillerin bilgileri İlme” yakin hükmündedir. 

Ancak geçmişte kıyametin küçük provasını yaşayan topluluklar olmuştur. 
Bunlardan Semud ve Ad kavimleri bilinenlerinden ikisidir. Araplar bu iki gü- 
nahkâr topluluktan haberdar idiler. 4. ayet Semud ve Ad kavimlerinin büyük 
kıyamet olan “hakka”nın küçük ölçeği “karia”yı inkâr ettiklerini, yapıp ettik- 
leri konusunda kimseye hesap vermeyeceklerini, azıp şımardıklarını ve fakat 
sonunda başlarına çalan büyük bir musibet sonucunda yerle bir olup tarihten 
silindiklerini haber vermektedir. 

4. ayette geçen “kâria” başa gelip çatan sarsıcı olay yani kıyâmet demektir. 
Bu günahkâr kavim yıkıcı şiddette bir depremle helak olmuştu, ayet bu dehşet 
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verici olayı “tağiye” kelimesiyle ifade etmektedir. (Bkz. 7/A'raf, 73-79; 11/Hud, 

61-68.) Ad kavmi inkâr ve isyanda ısrar ettikleri için her şeyi kasıp kavuran bir 

kasırgaya maruz kalarak helak olmuşlardı. Bu öylesine felaketli bir gündü ki 

kopan kasırga kulakları patlatıyor, insanları kökünden sökülüp atılmış hurma 

ağaçları gibi deviriyordu (54 /Kamer, 19-20). Semud kavmini yok eden azap kor- 

kunç bir ses, patlama veya şiddetli bir sarsıntıydı ki, bu korkunç sesler çıkaran 

yıkıcı deprem olabilir. Söz konusu yıkıcı depremlerden önce yer kabuğunun al- 
tından korkunç sesler gelmektedir. Ad halkını helak eden uğultu yüklü, azgın 
bir kasırgaydı. Azap aralıksız yedi gece, sekiz gün sürdü. Görkemli şehirlerinde, 
övündükleri medeniyet merkezlerinde yaşayan suçlu günahkârlar içi kof hurma 
kütükleri gibi yere devrildiler, güç ve iktidarları hiçbir işe yaramadı. 

Medeniyetin zirvesinde yaşayan bu kavmin kof kütüklere benzetilmesi, 
manevi ve ahlaki yüksek değerlerden kopuk gösterişe, maddi zenginliğe, as- 
keri güce, bedensel haz ve şehvete ayarlı medeniyetin hakikatte içinin boş ve 
kof olduğunu ima etmektedir. Tarihte bu türden çok sayıda medeniyet, güçlü 
devletler, yıkılmaz sanılan imparatorluklar görülmüş ancak şimdi bunlardan 
hiçbiri ayakta kalmayı başaramamıştır. 

9. ayet Firavun kavmi ve ondan öncekilerin de benzer akıbete uğradık- 
larını bildirmektedir. Firavun zorba bir kraldı, İsrailoğullarını köleleştirmiş- 
ti, onları özgür bırakmalarını ve Allah'ın emrine dönmesini isteyen Hz. Musa 
ve kardeşi Hz. Harun'u dinlemedi, sonunda adım adım yok oluşa doğru gitti 
(7/A'raf, 103 vd.). 

11. ayette ismi geçmemekle beraber sözü edilen, peygamber Nuh aleyhis- 
selâm ve isyankâr kavmidir. Onlar da uzun süre onları doğru yola davet eden 
peygamberlerine isyan ettiler, sonunda tufanla cezalandırıldılar. 11. ayette 
şöyle bir ifade kullanılmaktadır: “Su taştığı zaman, o gemide biz sizi taşı- 
dık.” Bu ayetlerin muhatapları Mekkeliler, olay ise binlerce sene önce vuku 
bulmuştur. Büyük azaba maruz kalanların tamamı yok olup gitmiş, anlatım- 
lara göre Hz. Nuh'la beraber gemiye binen 80 kişi kurtulabilmiştir. O halde 
tufandan kurtulan 80 kişiye, Mekkeli muhataplarla birlikte “sizi taşıdık” den- 
mesi, tarih boyunca ilahi emirlere riayet eden mü'minlerin Allah tarafından 
korunduklarına ve ilahi kata özel bir kıymete mazhar olduklarına işaret et- 
mektedir. (Hz. Nuh ve tufan için bkz. 7/A'raf, 59-64; 11/Hud, 25-49.) Nihayet 
Hz. Nuh, Lut, Musa vb. elçilerin kavimleri ilahi azapla yok olurlarken elçileri 
takip edenler kurtulmuşlardır ama ailelerinden olmalarına rağmen, mesela 
Nuh'un oğlu veya Lut'un karısı azaptan kurtulmamışlardır. (7/A'raf, 80-84 ve 
11/Hud, 77-83) 
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Bunda Mekkelilere önemli bir uyarı söz konusudur: Eğer inkâr ve isyanda 
diretenler olursa, örnekleri verilen geçmiş kavimler gibi helak olup gidecek 
ancak son elçiye uyanlar kurtulacak, zafere ulaşacaklardır. Nitekim kısa zaman 
sonra kendi ölçeğinde gelişen olaylarla bunun böyle olduğu açıkça ortaya çık- 
mıştır. Zaten geçmişten trajik örnekler verilmesinin hikmeti, bugün yaşayan- 
ların tarihten dersler çıkarmalarını, öğüt almalarını, hata ve yanlışlıkları varsa 
gözden geçirmelerini, böylelikle hakikati belleyip kavrayabilmelerini sağla- 
maktır. Bu anlatılanlardan hareketle üç tür kıyamet olduğunu söyleyebiliriz: 

a) Büyük kıyamet. Yani “göklerin başka gökler, yerin başka yer olaca- 
gı” evren çapındaki kozmik altüst oluş; 

b) Suçlu günahkâr kavimlerin dünyada uğradıkları azap. Mesela bu ayet- 
lerde zikredilen Ad ve Semud kavimlerinin tarihten silinmesi; 

c) İnsanların dünyadaki ömürlerini tamamlayıp ölmeleri. Her ölüm kişi- 
nin kıyametidir. 
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13. Artıksur'atek bir üfürülüşle üfürüleceği. 


14. Yeryüzüvedağlar yerlerinden oynatılıp kaldırılacağı, ardından tek 
bir çarpma ile birbirlerine çarpılıp parça parça olacağı zaman. 

15. İşte o gün, vakıa (bir gerçek olan kıyâmet) artık vukubulmuş (ger- 
çekleşmiş)tur. 

16. Gökyarılıp-çatlamıştır; artık o gün, 'sarkmış-za'fa uğramıştır. 

17. Melekller) ise, onun çevresi üzerindedir. O gün, Rabbinin arşını 
onların da üstünde sekiz (melek) taşır. 


18. Sizogünarzolunursunuz; sizden yana hiçbir gizli (şey), gizli kal- 
maz. 


“Sur” üflendiğinde ses çıkaran boynuz biçiminde borudur. Dört büyük 
melekten Mikail aleyhisselam kıyametin ve dirilişin habercisi olarak bu alete 
üfürür. Aslında sur metaforu kozmik bir altüst oluş ve yeni oluşun ifadesidir. 
Hiç şüphesiz söz konusu olayda rol alan sayısız melek vardır, hepsi Allah'ın 
emir ve izniyle Mikail'in komutasında bu olayı gerçekleştirirler (36/Yasin, 51). 
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13. ayet, sura tek bir kere üfürüldüğünde gezegenimizde her ne varsa 
yerinden oynayıp birbiriyle çarpışacağını haber verir. Her şey yerinden sö- 
külecek, sur ile başlayan şiddetle birbiri içine girecek; “gök şiddetle çalkala- 
nacaktır” (52 /Tur, 9). Hiçbir şey eskisi gibi yerinde ve süren düzeninde olma- 
yacaktır. Sur ile üfürmenin kıyameti başlatması ilk yaratılışın yine “Kün (01)” 
emriyle başlaması olayıyla uyum içindedir. Kâinat Allah'ın “Kün” emriyle var- 
lık bulduysa ve bu özelliği dolayısıyla Nefsürrahman ise, yine Allah'ın emriyle 
İsrafil'in sura üfürmesi üzerine bir anda alt-üst olması mümkündür, yaratılı- 
şındaki sırra uygundur. 

Sura birinci üfürme ile olacak olan büyük hadisedir ki kıyameti haber ver- 
mektedir. Sura ikinci defa üfürüldüğünde insanlar dirilecek, ayağa kalkacak ve 
kurulan mahşerdeki hesap yerine sevk edileceklerdir. Genel kabul gören görüş 
budur; Süleyman Ateş ise birinci surun insanları bayıltacağını, ikinci surun 
ise ayağa kaldırıp mahşer yerine yönelteceğini iddia etmektedir. 

Kıyamet olağanüstü, dehşetli bir olaydır. Gök yarılıp çatlayacak, kozmik 
sistem ve yaratılıştan beri süren düzen çökecektir. Gökteki cisimlerin, yıldız 
ve galaksilerin sarkıp zaafa uğraması sistemin çöküşünü ifade eder. Bu sırada 
melekler temel değişime uğrayan evrenin çevresi üzerindedirler. Meleklerin 
burada sözü edilen konumlarını üç şekilde anlamak mümkün: 

a) Kıyamet koparken onlar da üzerlerine düşen görevlerini yerine getir- 
mek üzere kendilerine tahsis edilen yer ve konumlarda vaziyet almışlardır; 

b) Meleklerin bir kısmı söz konusu altüst oluşta rol almadıkları için olup 
biten karşısında onlar da dehşete kapılmış vaziyette adeta kendilerini koruma 
pozisyonu almış bulunmaktadırlar; 

c) Melekler insanların hesap yerine sevkedilme işlerini kendileri üstlen- 
diklerinden, ikinci surun üfürülmesini beklemektedirler. 

Meleklerin bir bölümü de Yüce Allah'ın arşını taşımaktadırlar. Arş Yüce 
Allah'ın ilim, irade ve kudretinin hükümferma olduğu varlık âlemidir. Arşı bir 
kralın tahtı gibi düşünmek yanlıştır. Burada sözü edilen sekiz melek için sekiz 
dizi melek veya daha çok sayıda melek denmiştir. Hamele-i arş olan melekler 
arşın taşıyıcıları yani bizim bilgi ve gözlem gücümüzün ulaşamadığı âlemle- 
rin taşıyıcıları, düzenin yürütücüleridir. Bundan anlaşıldığı kadarıyla kıyamet 
anında “gökler başka gökler ve yer başka yer” olacak ama varlık âleminin 
tamamı bundan etkilenmeyecektir, belki kıyamete maruz kalacak olan “mülk 
âlemi” olup “meleküt veya ceberut âlemi” bundan etkilenmeyecektir. Söz ko- 
nusu âlemleri koruyan sayısız görevli melek bulunmaktadır (7/ATaf, 54; 40/ 
Mü'min, 7). Şüphesiz en doğrusunu Allah bilir! 
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Böyle bir durumda bütün gizlilikler açığa çıkmış, artık insana ilişkin gizli 
saklı hiçbir şey kalmamıştır. Öyle ki, kalplerde saklanmış olanlar bile açığa çı- 
kacaktır (100/Adiyat, 10-11). Gizliliklerin ortaya çıkışını dünyada iken insan 
ile hakikat arasındaki perdenin kalkıp insanın artık her şeyi görür, müşahe- 
de eder hale gelmesini şeklinde anlamak mümkün olduğu gibi -nihayetinde 
ölüm yakin'in tahakkuk etmesidir (15 /Hicr, 99)- üzerleri örtülmüş, gizlenmiş, 
kanundan kaçırılmış suç veya günahların, kumpas ve komploların, hile ve de- 
siselerin, yıkıcı plan ve tuzakların veya öğrenilmeye değer bilgi ve haberlerin 
orta yere serilmesi şeklinde de anlamak mümkün. Bağlam ikinci ihtimali kuv- 
vetlendiriyorsa da, birinci ihtimal da büsbütün imkânsız değildir. Şu veya bu, 
beylesi bir durumda insanın gücü tükenmiş vaziyette yapıp ettiklerinin hesa- 
bını vermek üzere Rabbine arzolunacaktır (86/Tarık, 9-10). 

ei Bi ei :z > mi aa 
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19. Artıkkitabı sağ-eline verilen kişi, der ki: “Alın, kitabımı okuyun.” 


bi 


Et 


20. “Çünküben, gerçekten hesabıma kavuşacağımı sanmış (anlamış)tım.” 
21. Artıko, hoşnut bir yaşama içindedir. 

22. Yüksekbir cennette. 

23. Devşirilecek (meyve ve eşsiz ürün)leri pek yakındır. 


24. “Geride kalan günlerde, 'peşin olarak sunduklarınıza karşılık ol- 
mak üzere, afiyetle yiyin ve için.” 
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25. Kitabısoleline verilen ise; o da, der ki: “Bana keşke kitabım veril- 
meseydi." 

26. “Hesabımı hiç bilmeseydim.” 

27. “Keşke o (ölüm her şeyi) kesip bitirseydi.” 

28. “Malım bana hiçbir yarar sağlayamadı.” 

29. “Güçvekudretim yok olup gitti.” 

30. (Allah buyruk verir:) “Onu tutuklayın, hemen bağlayın.” 

31. “Sonraçılgın alevlerin içine atın." 

32. “Daha sonra onu, uzunluğu yetmiş arşın olan bir zincire vurup 
gönderin.” 

33. “Çünkü o, büyük olan Allah'a imân etmiyordu.” 

34. “Yoksula yemek vermeye destekçi olmazdı.” 

35. “Bundan dolayı bugün, kendisine hiçbir sıcak dost yoktur.” 

36. “İrin ve kan karışımından başka bir yemek yoktur.” 


37. “Bunuda, hata edenlerden başkası yemez.” 


Dünyada olduğu gibi ahirette de insanlar iki ana gruba ayrılacaklardır: 
İman edip salih amellerde bulunanlar, inkâr edip suç ve günah işleyenler. Kişi- 
lerin dünyada yaptıklarının tutulmuş çetelesi vardır, çeteleyi melekler tutmak- 
tadır. Sağ omuzumuz üzerindeki melek iyilikleri, sol omuzumuzdaki melek 
kötü fiillerimizi kaydetmektedir. Ahirette hesap yerine gidildiğinde herkese 
kendi çetelesi yani amel defteri verilecektir. Dünyada her ne yapmışsa sicilin- 
de yazılı bulunmaktadır. (17/İsra, 71.) 

Amel defterleri sağ ellerine verilenler mutludur. Kendilerinden emin ve 
gurur içinde defterlerini başkalarına gösterip “Alın, kitabımı okuyun” di- 
yeceklerdir. İyi bir sonuçla karşılaşacaklarını biliyorlardı. Ayette “zan” keli- 
mesinin kullanılmış olması Dahhak'a göre mü'minler söz konusu olduğunda 
kesinlik, inkârcılar söz konusu olduğunda “şek ve şüphe”yi ifade eder. Bu 
durumda mü'minler yapıp ettiklerinin karşılığının bu olduğunu veya işle- 
dikleri küçük günahlarının Allah tarafından affedileceğini biliyorlardı, bu 
bilgilerinde yanılmadıkları ortaya çıkmaktadır, bu yüzden engin bir sevinç 
içindedirler. İman ve salih amel sonucunda cenneti hak edenler hoşnut bir 
hayata kavuşmuşlardır. Kendilerine yüksek bahçeler hazırlanmıştır, çevrele- 
rinde devşirilmeyi bekleyen envai türlü meyve bulunmaktadır, ellerini uzat- 
salar koparabileceklerdir. Onlar geride kalan günlerde yani dünya hayatın- 
da birtakım sıkıntılar çekmişlerdi ancak şimdi sıkıntıları sona ermiş, ebedi 
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mutluluk ve kurtuluşa ermişlerdir. Mahrum kaldıkları her türden yiyeceği 
afiyetle yiyebilmektedirler. 

Bir de kitapları yani amel defterleri sol yanlarından verilenler vardır ki, 
bunlar inkâr edenler ve hayatlarını suç ve günah işleyerek geçiren bedbahtlar- 
dır. Kitapları ellerine tutuşturulduğunda “Keşke bu kitap bana verilmeseydi, 
keşke ne yapıp ettiğimi bilmeseydim, keşke ölüm beni ebedi olarak yok et- 
seydi” diye söyleneceklerdir. Derin bir pişmanlık ve hüsran içindedirler. (84 / 
İnşikak, 7-12.) Dünyada servet sahibi kimselerdi, olağanüstü güçleri vardı, 
muktedir idiler, herkese hükmediyorlardı; çekinmeden hak ve hukuk ihlal 
ediyorlardı, sömürüyor, zulmediyorlardı. Helal haram tanımıyorlardı. Ne var 
ki bugün servetleri, güç ve iktidarları hiçbir işe yaramamaktadır. Saltanatları 
sona ermiş, güçleri tükenmiş vaziyette işledikleri zulümlerin cezasını çekmek 
üzere ateşe atılacaklardır. Yüce Allah'ın buyurmasıyla tutuklanıp bağlanacak, 
çılgınca yanan ateşin içine fırlatılacaklardır. 

Böyleleri dünyada gururlarına kapılmış, servet ve iktidarlarına güvenip 
yüce Allah'a meydan okumuş, elçilerini yalanlamış, mü'minlere olmadık ezi- 
yetler çekmiş, yoksulun emeğini sömürmüş, kendilerinden zayıf olanların 
hak ve hukuklarını ihlal etmişlerdi. 33 ve 34. ayetlerde inkârcıların suçları 
“Allah'a iman etmemeleri” ve “yoksula yemek vermeye destek vermeme- 
leri” şeklinde sıralanmıştır. (68/Kalem, 23-24.) Bu da gösteriyor ki iman ile 
adalet, Allah'a samimi ve ihlasla bağlanmak ile yoksulların, zayıfların, ezilmiş- 
lerin haklarını korumak arasında yakın bir ilişki var. Kur'an-ı Kerim'in namaz 
ile zekâtı bir arada zikretmesi de bunu göstermektedir. Müslümanların hüküm 
sürdüğü bir toplumda zayıflar, yoksullar kitleler halinde acı çekiyorsa, gelir 
bölüşümünde uçurumlar varsa, açlık ve yoksulluk sınırları altında yaşayan- 
ların kimse imdadına yetişmiyorsa, orada yaşayan Müslümanların iman ve 
İslam anlayışlarında sorun var demektir. İslam toplumunda daima zengin ve 
fakir zümreler olur, fakat zenginler ve fakirler arasında katı sınıflaşmaya yol 
açacak kadar uçurumlar olmaz; bu iki kesim birbirlerinden böylesine habersiz 
ve duyarsız yaşayamaz. 

Allah'a inanmayan, inandığı halde imanının gereğini yerine getirmeyen ve 
yoksullara karşı duyarsız davranan kimsenin cehennemde bir dostu yoktur. 
35. ayette geçen “hamim” kelimesi “yakın dost, koruyucu” anlamına geldiği 
gibi “soğuk su” anlamına da gelir. Her iki manada da inkârcıların cehennem- 
de yakın ve koruyucu dostları veya soğuk sudan yararlanmaları söz konusu 
olmayacaktır. Bunlara irin ve kan karışımından başka yemek, yiyecek verilme- 
yecektir. İrin ve kan karışımı nesne boğazdan geçmez, boğazı tahriş eder, bir 
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türlü yutulamaz. Çaresizlikten bunu “hata edenler” yemek veya içmek zorun- 
da kalacaklardır. 37. ayette geçen “hata” kelimesi genelde iki anlamda kullanı- 
labilir: Biri hata ve yanlış yapmak, diğeri Allah'ın çizdiği sınırları aşmak üzere 
adım atmak. Buradaki “hata”nın küfür ve şirke karşılık olduğunu düşünenler 
de vardır. En doğrusunu Allah bilir! 
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38. Hayır; gördüklerinize yemin ederim, 
39. Görmediklerinize de. 
40. Hiç şüphesiz o (Kur'ân), şerefli bir elçinin kesin sözüdür. 
41. O,birşairin sözü değildir. Ne az inanıyorsunuz? 
42. Bir kâhinin de sözü değildir. Ne az öğüt alıp-düşünüyorsunuz? 
43. Âlemlerin Rabbinden bir indirilmedir. 
44. Eğer o, bize karşı bazı sözleri uydurup-söylemiş olsaydı. 
45. Muhakkakonun sağ-elini (bütün güç ve kudretini) çekip-alıverirdik. 


46. Sonraonuncan damarını elbette keserdik. 


47. Ozaman,sizden hiç kimse araya girerek bunu kendisinden engel- 
leyip-uzaklaştıramazdı. 


48. Çünküo (Kur'ân, Allah'tan sakınan) muttakiler için bir öğüttür. 
49. ElbetteBiz, içinizde yalanlayanların bulunduğunu biliyoruz. 
50. Gerçekten o (Kur'ân), kâfirler için bir hasrettir. 

51. Veşüphesizo, kesin bir gerçektir (hakku'l-yakin). 

52. Öyleyse, büyük Rabbini ismiyle tesbih et. 
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38 ve 39. ayetler varlık âleminin tamamını içine alır. Bu demektir ki varlık 
bizim çıplak göz veya gelişmiş teknolojik aletlerle gözlemleyebildiklerimizden 
ibaret değildir, görebildiklerimizin kat kat üstünde ve çok daha fazlası göre- 
mediklerimizdir. İnsan bakış açısından varlık müşahede âlemi ve gayb âlemi 
olmak üzere ikiye ayrılır. Sadece gözlemlenebilen varlığı kabul edip gaypta ka- 
lanı, görünmeyeni inkâr edenler kaba pozitivistler ve materyalistlerdir. Bunlar 
mikroskopun icadından evvel mikrobun varlığını dahi inkâr ederlerdi. 

İki ayetin bize ima ettiği ikinci husus yüce Allah varlığın görünen ve gö- 
rünmeyen varlıkları üzerine yemin ettiğine göre, laiklerin zannedip farzettiği 
gibi varlık âleminde “din-dışı” veya prafan alan yoktur. Üzerinde yemin edilen 
şey değerlidir, kutsala bir şekilde iştirak etmiş demektir. Varlık âlemi Allah'ın 
“Kün (01)” emriyle yaratıldığına ve bu yüzden Nefesurrahman sıfatını aldığına 
göre bütünüyle kutsaldır. (Bkz. 36/Yasin, 82-83.) Sadece insan veya rahmani 
olmayan cinler varlığı bir şekilde maddi veya manevi olarak kirletmektedir- 
ler. Mukaddes her tür kir ve pislikten arındırılmış demektir. Prafan ise kutsal 
dışıdır. Bu manaya göre prafan insanın varlığın bir alanını kendi günahlarıyla, 
suç ve zulümleriyle kirletip kendine ait özerk bir alan meydana getirmesi ça- 
basının sonucudur. Bu ise özünde kutsal, temiz ve mübarek olan varlığın insan 
tarafından kirletilmesi, Allah'ın temiz mülkü üzerinde kirden ve günahtan bir 
egemenlik alanının oluşturulmaya çalışılmasıdır. 

40. ayet Kur'an-ı Kerim hayli şerefli, şerefi yüksek bir elçinin (Resülün ke- 
rim) sözü olduğunu belirtir. Bu ayette geçen şerefi yüksek elçi bazı tefsircilere 
göre Cebrail aleyhisselam, bazılarına göre ise Hz. Muhammed (s.a.)'dir. Ancak 
sözün akışından ve sonra gelen ayetlerin işaretlerinden anlaşıldığı kadarıyla 
buradaki elçi Efendimiz'dir. Tekvir süresinde benzer bir ifade yer almaktadır: 
“Şüphesiz o (Kur'an) üstün onur sahibi bir elçinin gerçekten (Allah'tan getir- 
diği) sözüdür” (81/Tekvir, 19). 

Bu ve başka ayetler şerefi yüksek elçinin iki zat için kullanıldığını anlıyo- 
ruz: Biri Cebrail aleyhisselam, diğeri vahyi ondan Hz. Peygamber (s.a.). Necm 
süresinde (53/5) Cebrail aleyhisselâmın “büyük bir güç sahibi (Şedidu'lKuvva)” 
olduğu belirtilir. Ayrıca o mutahhardır, tertemizdir, kiri olan kimse Kur'an'a do- 
kunamaz. Ancak Kur'an, Allah'ın kelamıdır yani Cebrail veya Hz. Peygamber'in 
kendiliklerinden uydurdukları bir söz değildir. (Mesela bkz. 2/Bakara, 75; 9/ 
Tevbe, 6; 48/Fetih, 15.) Cebrail aleyhisselam Kur'an'ı Levh-i Mahfuz'dan alır, 
peygamberin kalbine ilka eder, beşerin söz kalıbına döker, peygamber de kalbi- 
ne ilka olunduğu şekilde muhataplara tebliğ eder. Lafız da mana gibi vahiy ürü- 
nüdür. Kıraat farkı lafzın temel bir farklılık arzettiği anlamına gelmez. 
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Bu bizi şu sonuca götürmektedir: Bazılarının iddia ettiğinin aksine Hz. 
Peygamber vahyi mana olarak alıp bildiği dil formunda ifade etmiş değildir. 
Öyle olsaydı dil, kültürel ürün olduğundan Kur'an vahyi de kültürün ürünü 
olur, toplumsal ve tarihsel durumların sonucu peygamber tarafından dile geti- 
rilmiş, yazdırılmış bir metin addedilirdi. 

Bu temel hakikati pekiştirmek üzere 41. ayet Kur'an'ın bir “Şair sözü” 
olmadığı hususunun altını çizer. Kim Kur'an'ı şiirle denk tutacak olursa, o 
inanmamış demektir: “Ne az inanıyorsunuz?” (Bkz. 26/Şuara, 192-195 ve 36/ 
Yasin, 69. ayetlerin açıklaması.) Yine Kur'an vahyi bir kâhinin sözü değildir. 
Cahiliye Araplarının inancına göre şairler dostları cinlerden ilham alırlardı, 
bu yüzden sözlerinin bir hakikati ifade etmesi gerekmezdi, yalan, batıl temel- 
siz her şeyi söyleyebilirlerdi. Kâhinler de gelecekten haber veriyorlardı. Oysa 
Kur'an Allah kelamıdır, hak ve hakikate işaret eder. Vahiy alan Hz. Peygamber 
de bir beşerdir, gaybı bilmez, o sadece kendisine vahyedileni olduğu gibi mu- 
hataplarına aktarmakla görevlidir. Varsayalım ki elçi kendinden birtakım uy- 
durmalarda bulunmaya teşebbüs etti -ki böyle bir şey mümkün değildir- bu 
durumda yüce Allah onun gücünü elinden alır, can damarını keserdi ki bir an 
için hayatta kalamazdı. Buna teşebbüse kalkışan kim olursa olsun, cezadan 
kurtulamaz. Yüce Allah'ın kelamını tahrif etmeye, ona ilavelerde veya eksilt- 
melerde bulunmaya kalkışana kimse yardımda bulunmaz. 

Kur'an bir kurtuluş reçetesi, ebedi mutluluğa götüren güvenilir bir yol ha- 
ritasıdır. Şu var ki herkes Kur'an'dan yararlanamaz. Eğer kişi sahiden -has- 
talıktan mustarip birinin tedavi görmeyi şiddetle arzu etmesi gibi- kurtuluş 
yolunu arıyorsa, Yüce Allah ona Kur'an'la hidayet verir. Böyle bir kişi takva sa- 
hibi kimsedir, yönelimi kurtuluştur. Yoksa ölümcül hastalığa rağmen tedaviyi 
reddeden kimseye hiçbir doktor çare olamaz. Kendini ıslah etmek istemeyen, 
suç ve günah bataklığına battığı halde kendinde kusur ve hata bulmayan kim- 
seye Kur'an bir fayda sağlamaz. (Bkz. 2 /Bakara, 2.) 

İnkârcılar, hak ve hakikatin üstünü örten mücrimler Kur'an karşısında iç- 
lerinde derin bir yara taşırlar. Allah'ın iradesine kendilerini teslim etmek iste- 
medikleri için Kur'an'ın apaçık hakikatleri karşısında ahmakça direnirler; bin- 
bir dereden getirdikleri sahte argümanların Kur'an'ın hakikatlerini çürütmeye 
yetmediğini biliyor ve görüyorlar. Bu yara çok daha ağırı ahirette cehennem 
azabı olarak ortaya çıkacak, onlara acı verecektir. Kur'an'ın aydınlattığı yolda 
yaşayanların ahiretteki mutluluklarına ve kurtuluşlarına şahit olduklarında 
pişmanlıkları, hasretleri içlerini kavurup yakacaktır. 

Kur'an “Hakka'l yakin”dir. Hak ve hakikat onda içkindir. Ancak her okuyan 
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okuduğu kadarıyla bu hakikatten istifade ettiği için kendi anladıklarını, kavra- 
yışını hakikatin yerine ikame edemez. Her seferinde büyük bir cehd ve müca- 
hede ile hakikate bir adım daha yaklaşma umudu ve gayreti içinde olmalı, her 
ne olursa olsun bilgi ve yorumlarının mutlak hakikati ifade etmediğini, yüce 
Allah'ın kendi muradını ve maksadını en iyi kendisi bildiğini unutmamalıdır. 
Kur'an Hakka'l yakindir, her neyi söylüyorsa, vaad ediyorsa mutlaka tahakkuk 
edecektir, buna en açık biçimde bütün insanlık ahirette şahit olacaktır. İman 
edip salih amellerde bulunanlara cenneti, inkârcılara ve mücrimlere cehen- 
nemi vaadetmişse bu gerçekleşecektir. Öyleyse insana düşen şey, Büyük Rab- 
bini ismiyle tesbih etmesi, O'nu her tür kir ve noksan sıfatlardan tenzih edip 
yüceltmesidir. Sürenin son ayeti Hz. Peygamber'e ve elbette kıyamete kadar 
gelecek bütün mü'minlere bu emri vermektedir. 


Hakka süresinin (69) tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


70- Mearic Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 44 âyettir. Hakka (69) süresinden sonra, Nebe 
(78) süresinden önce indirilmiştir. İsmini 3. ayette geçen ve “yükselme, yük- 
selme dereceleri, vasıtaları, yüce makamlar” anlamındaki “meâric” kelimesin- 
den almaktadır. 


gezi AŞI İN gö 


Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 
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7. 


İstekte bulunan biri, (muhakkak) gerçekleşecek olan bir azabı istedi. 
Kâfirler için olan bu (azabı) geri çevirecek yoktur. 
(Bu azap) Yüce makamlar sahibi olan Allah'tandır. 


Melekler ve Ruh (Cebrail), ona, süresi ellibin yıl olan bir günde 
çıkabilmektedir. 


Şu hâlde, güzel bir sabır (göstererek) sabret. 
Çünkü gerçekten onlar, bunu uzak görüyorlar. 


Bizise, onu pek yakın görüyoruz. 


1. ayette geçen ve di'li geçmiş olarak gelen “seele” iki anlamda kullanılır: 
Sormak ve istemek. Biz ikinci anlamda kullandık. Buna göre ifadenin takdiri 
şöyle olmaktadır: “İstekte bulunan biri, (muhakkak) gerçekleşecek olan 
bir azabı istedi.” Azabı isteyen, azabın geleceğine inanmadığı için temelsiz 
bir özgüvene sahiptir. Yoksa azaba düçar olacağını bilse bunu istemez. Birinci 
manada kullanıldığı takdirde yine aynı sonuca ulaşılır. Yani azabın geleceğine 
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inanmayan biri -ki bunun Nadr bin Hars (Razi) veya El Haris b. Nu'man el Fih- 
ri (Kurtubi) olduğu söylenmiştir- “Eğer Muhammed doğru söylüyorsa azabın 
gelmesini” istemiş veya birinci anlama göre “nezaman geleceğini” sormuştur. 
Şu var ki, gelsin diye istediği azabı yanlış birinden sormuştur. Hz. Muhammed 
(s.a.), azabı getirecek güçte biri değildir (6/En'am, 58, 134), o sadece uyarıp 
korkutmakta, müthiş bir azabı haber vermektedir. Ahiretin varlığını reddeden 
inkârcılar, yapıp ettiklerinden, işledikleri cürümlerden dolayı başlarına her- 
hangi bir musibet veya azabın geleceğine inanmıyorlar, özgüven içinde söz 
konusu azap varsa eğer bir an önce gelmesini istiyorlardı. Böylelikle meydan 
okuyorlardı. (Bkz. 8/Enfal, 32 ve 38/Sad, 16.) 

İnkârcılar feci bir yanılgı içindedirler. Çünkü azap muhakkak gelecektir ve 
bunu geri çevirecek, önüne geçecek hiçbir güç yoktur. Azabı verecek olan var- 
lık âleminin yaratıcısı Allah'tır; O “yüce makamlar”ın sahibidir. Bizim 3. ayet- 
te "yüce makamlar” olarak çevirdiğimiz “mearic”e tefsirciler çeşitli anlamlar 
vermişlerdir: Meleklerin seyrüsefer halinde oldukları gök tabakaları, her biri 
diğerinden farklı nimetlerle donatılmış mertebeler, cennetteki makamlar veya 
manevi dereceler gibi. 

Sözün akışına ve genel muhtevaya göre en doğruya yakın anlam “yüce 
makamlar” olması gerekir. Bu makamlar öylesine yüce, aşkın ve insanın ya- 
şadığı dünyadan ötedeki melekler ve Ruh, süresi 50 bin yıl olan bir günde 
çıkabilmektedirler. Belirtilen miktar zamansal kavram ve sayılarla ifade 
edilmiştir ancak zaman ötesi bir göndermede bulunduğu açıktır. Bazı açık- 
lamalara göre melekler bir günde oraya çıkabilmektedirler, bu insanların 
zaman hesabıyla 50 bin sene tutar. Şu halde öte varlık düzeylerinde geçerli 
olan hız, mesafe ve hareket kavramıyla insanların dünyasında geçerli olan 
hız, mesafe ve hareket kavramları tamamıyla birbirinden farklıdırlar. Hac 
süresinde (22/47) “Allah katında bir gün sizin saymakta olduğunuz bin yıl 
gibidir” buyrulmaktadır. Buna göre üç zaman, mesafe veya hareket kavramı 
ortaya çıkmaktadır: 

a) İnsanların mekân üzerinde meydana gelen hareketin ölçüsü olarak he- 
sapladıkları zaman; 

b) Meleklerin, Allah'ın sahip olduğu “yüce makamlar”a doğru çıkarlarken 
kullandıkları zaman; 

c) Allah katında olan zaman ötesi durum. İlkinde insanların zaman ölçüle- 
ri vardır; ikincisinde 50 bin sene meleklerin kat ederken kullandıkları zaman 
iken, üçüncüsünde insanların bin yılı bir seneye tekabül etmektedir. 

Bu da gösteriyor ki Hac süresindeki zaman kavramı ile bu süredeki zaman 
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kavramı arasında herhangi bir çelişki bulunmamaktadır. Farklı rakamlar -bin 
veya 50 bin sene- sadece zamanın insanlara, meleklere ve Allah'a göre izafili- 
ğini gösterir. Dört başı mamur bir Allah tasavvuruna sahip olmadıklarından, 
inkârcılar cahilce ve ahmakça, Kur'an'ın veya elçinin kendilerine haber verdiği 
azabın bir an önce gelmesini istemektedirler. Acele etmesinler, azap gelir, on- 
ların 50 bin veya bin senesi başka varlık âleminde bir gün hükmündedir. 

4. ayette geçen ve “el” takısıyla/ma'rife gelen “er-Ruh”, herhangi biri ol- 
mayıp Cebrail aleyhisselâmdır (26/Şuara, 193). Tefsircilere göre, Cebrail'in 
meleklerden sonra zikredilmiş olması makamının onlara göre üstünlüğüne 
işarettir. Burada kendisini yalanlayan inkârcılara elçiye sabır tavsiye edilmek- 
tedir. Sabır da yakınarak, şikâyet ederek değil, “güzel sabır (Sabran cemil)” 
olmalıdır. Güzel sabır, aktif tahammüldür, gelen musibetlere, ardı arkası kesil- 
meyen saldırılara karşı nasıl karşı konulması gerekiyorsa öyle karşı koymak, 
göğüs germek, ümitsizliğe düşmemek, Allah'la irtibatı kesmemek, tedbir al- 
makta ihmalkâr davranmamak, imkânlar dairesinde daima hazırlık içinde ol- 
mak ve sürekli dua ve niyaz içinde olmaktır. 

Sabır gösterilecek olsa inkârcılar eninde sonunda tehdit edildikleri azaba 
düçar olacaklardır. Azap, dünyada vuku bulacak olsa ya büyük bir yenilgiye 
uğrayacaklar -mesela Mekke'nin fethi gibi- veya geçmiş toplumlarda gözlen- 
diği üzere üstlerinden veya altlarından bir azaba uğrayacaklardır. Ama diyelim 
ki dünya hayatında başlarına bir şey gelmedi, bu yaptıklarının yanlarında kâr 
kalacağı anlamına gelmez. Bu demektir ki yüce Allah onlara mühlet vermiştir, 
bu süre içinde pişman olup suç ve günahtan vazgeçmemişler; inkâr ve isyan- 
larında devam etmişlerdir; bu seferazap onları ahirette yakalayacaktır. Bunda 
en ufak bir tereddüt yoktur. Dünyadaki veya ahiretteki azap pek yakındır. Belki 
insanlar geleceğe bakıp süresini tayin edemezler, pek uzak olabileceğini zan- 
netmektedirler ama yüce Allah ve O'nun emrindeki melekler azabın pek yakın 
olduğunu görmektedirler. 
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Gökyüzünün erimiş maden gibi olacağı gün; 
Dağlar da (etrafa uçuşmuş) rengârenk yün gibi olacak. 
10. (Böyle bir günde) Hiçbir yakın dost bir yakın dostu sormaz. 
11. Onlar birbirlerine gösterilirler. Bir suçlu-günahkâr, o günün aza- 
bına karşılık olmak üzere, oğullarını fidye olarak vermek ister; 
12. Kendi eşini ve kardeşini, 
13. Veonubarındıran aşiretini de; 
14. Yeryüzünde bulunanların tümünü (verse de); sonra bir kurtulsa. 
15. Hayır; (hiçbiri kabul edilmez). Doğrusu o (cehennem), cayır cayır 
yanmakta olan ateştir: 
16. Başın derisini kavurup-soyar. 
17. Yüz çevirip arkasını döneni çağırır-durur. 


18. (Durmaksızın mal ve servet) Toplayıp bir yerde (üstüste) yığmakta 
olanı. 


Kıyamet “Göklerin başka gökler ve yerin başka yer” (14 /İbrahim, 48) ola- 
cağı evrensel bir altüst oluş ise, göklerde meydana gelecek değişim, eğer insan 
tarafından gözlemlenebilecek olursa gök cisimleri erimiş maden gibi olacaktır. 
Nitekim ömürlerini tamamlayan bazı gök cisimleri veya uzayda meydana gelen 
birtakım kozmik hadiselerde cisimler ayette tasvir edildiği gibi değişim geçir- 
mekte, bir halden başka hale geçmektedirler. Yeryüzünü sabitleyen dağlar ise 
boşlukta uçuşan rengârenk yün parçacıkları gibi olacaklardır. Dağların yerinden 
oynatılması dehşet verici bir olaydır (18/Kehf, 47.) Böyle bir günde kimse kim- 
senin yardımına koşamaz, kimse bir başkasının korkusu, dehşeti, geçirdiği trav- 
malarla ilgilenemez. Çünkü herkes aynı dehşetli durumu yaşamaktadır. 

Herkes birbirini görecektir. Yani kişi babasını, annesini, kardeşini, eşini, 
çocuklarını veya dost ve yakınlarıyla karşılaşacak, onları görüp tanıyacaktır. 
Fakat bunun ne kendisine, ne onlara herhangi bir faydası olacaktır. İnkâr ve 
günah bataklığında hayatını geçiren mücrimler ellerine geçse, imkân bulabil- 
se o günün azabına karşılık yani azaptan kurtulmak üzere çocuklarını, eşini, 
kardeşini, aşiretini-sosyal grubunu, hatta mümkün olsa yeryüzünde ne varsa 
tümünü fidye olarak verecektir. 

Burada dikkatten kaçmaması gereken bir incelik söz konusudur: Yeryüzün- 
de insanlar çoğu zaman inkâr ve isyana saptıklarında başta kendileri olmak üze- 
re eşlerinin, çocuklarının, kardeşlerinin, aile ve mensup oldukları grubun (aşi- 
ret, kabile, kavim, cemaat, ulus) çıkarlarını temel alırlar. Mensubiyetleri onları 
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adaletsiz davranmaya, başkalarının hak ve hukukunu ihlal etmeye sevkeder. Fa- 
kat azabın gerçekleşeceği böyle bir günde bunların tümünü insan feda edecek- 
tir. Bu durumda şimdiden ve burada doğru düşünmek gerekmez mi? Mademki 
yarın ahirette bunların tümünü feda edebileceğiz, burada ve şimdi niçin onlar 
için Allah'a isyan edelim, başkalarının hak ve hukukunu ayaklar altına alalım! 

Suçlu günahkâr yukarıda sayılanların tümünü feda etmek isteyecek, fidye 
olarak verecek olsa azaptan kurtulması mümkün değildir. Hüküm kesinleştiği 
için cayır cayır yanan cehennem ateşi onu beklemektedir. Bu öylesine bir ateştir 
ki başın derisini kavurup soyar. Kaçacak olsa, azap melekleri onu arkadan çağırır. 
Kişiyi böylesine trajik duruma düşüren önemli sebeplerden biri dünya hayatında 
durmaksızın mal yığması, servet toplamasıdır. Kenz faaliyeti hayatının merkezi 
gayesi haline gelmişti. Durmadan servet yığıyor, biriktiriyordu. (9/Tevbe, 34.) 
Bunu yaparken de haksızlıklar yapıyor, emeği sömürüyor, kazancı ve serveti ge- 
tiren her şeyi ahlak sayıyordu. Bu tam olarak kapitalizmi tarif eder. Zira iktisat 
literatüründe kapitalizm “sınırsız sermaye biriktirme rejimi” olarak tarif edilir. 

Kişiyi vahşi duygularını harekete geçirip kapitalistçe sınırsız servet birik- 
tirmeye sevkeden amil, bencil ve haris olarak yaratılmış olmasıdır. Bencillik ve 
hırs onun kişiliğini meydana getiren tarlada toprağın altında yatan tohumlar 
olarak durmaktadırlar. Böyle bir kişi kendi çıkarına düşkündür, kendini haya- 
tın merkezine koyar. Sadece kendi hazlarını, mutluluk ve başarılarını önemser, 
diğer insanları düşünmez, zayıfları hiç önemsemez, hatta omuzlarına basarak 
-mesela emeklerini sömürerek, onları kandırarak, haklarını ihlal ederek- yük- 
selir, servet biriktirir. Temel yönelimi kendisine haz, lezzet ve çıkar sağlayan 
şeylere ilgi ve düşkünlük, acı ve zarar veren şeylerden kaçınmadır. Bu insa- 
ni ve bir ölçüde masum bir haldir. Ancak hayat faaliyetlerinin tümünü buna 
oturttuğunda ve hazları, lezzetleri, çıkarı elde etmek istediğinde başkalarına 
zarar veriyorsa, onları temel haklarından mahrum edip mutsuz ediyorsa bu 
başkadır. Böyleleri başkalarına bir hayrın dokunmasından hoşlanmaz, ellerin- 
den geldiğince engel olmaya çalışır, yoksulları ve mahrumları akıllarına bile 
getirmezler. Hz. Peygamber (s.a.) şöyle buyurmuştur: 

“İnfak et! Sayıp durma! (Böyle yaparsan) Allah da sana karşı nimetini esir- 
ger. Paranı çömlekte saklama, (saklarsan) Allah da senden saklar?” (Buhari, 
Zekât, 21; Müslim, Zekât, 88.) 
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19. Gerçekten,insan, 'bencil ve haris' olarak yaratıldı. 

20. Kendisine bir şer (kötülük) dokunduğu zaman feryadı basar. 
21. Onabir hayır dokunduğunda engelleyici olur (veya cimrilik eder). 
22. Ancaknamaz kılanlar hariç; 

23. Kionlar,namazlarında süreklidirler. 

24. Veonların mallarında belirli bir hak vardır: 

25. Yoksul ve yoksun olanflar) için. 

26. Onlar,din gününü tasdik etmektedirler. 

27. Rablerinin azabına karşı (daimi) bir korku duymaktadırlar. 
28. Şüphesiz Rablerinin azabından emin olunamaz. 

29. Veonlar,ırzlarını (ferç) korurlar; 


30. Ancakkendi eşleri ya da sağ ellerinin mâlik olduğu başka; çünkü 
onlar (bunlardan dolayı) kınanmazlar. 


31. Fakatbunun ötesini arayanlar, artık onlar sınırı çiğneyenlerdir. 


32. (Bir de) onlar, kendilerine verilen emanete ve verdikleri ahde 
(harfiyyen) riayet edenlerdir. 


33. Şahitliklerinde dosdoğru davrananlardır. 
34. Namazlarını (titizlikle) koruyanlardır. 


35. İşteonlar, cennetler içinde ağırlananlardır. 


19. ayette çift kutuplu yaratılmış olan insanın olumsuz kutbuna, şer ve mün- 
ker olana yatkın boyutuna işaret edilmektedir. Ayette bizim “bencil ve haris” ola- 
rak çevirdiğimiz “helu”” en şiddetli derecedeki hırs demektir. Bunun açılımını 20 
ve 21. ayetlerin yaptığını söylemek mümkün. Buna göre “helu'” yaratılmış olan 
insan kendisine bir zarar dokunduğunda feryadı basar, sızlanır, şikâyet eder; 
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fayda dokunduğu zaman bencillik gösterir, başkalarının bundan yararlanmasına 
engel olur. Kadim zamanlardan beri, mesela Grek filozofları insanı motive eden 
iki kuvvet olduğunu söylemişlerdir: Biri kendisine haz ve lezzet veren şeylere 
yönelmesi, diğeri kendisine acı ve eziyet veren şeylerden kaçınması. Filozoflara 
göre mutluluk kişinin acı ve eziyetten kaçınıp haz ve lezzetlere sahip olmasından 
ibarettir. İslam filozofları da mutluluk konusu üzerinde durmuşlardır ki, Farabi 
“Tahsilu's Saade (Mutluluğun Kazanılması)” adlı kitabını bu konuya tahsis etmiş- 
tir. İbn-i Sina, mutluluğun ancak ma'rifetle mümkün olabileceğini söylemektedir. 

Kur'an bakış açısından söz konusu mutluluk dünya ile sınırlıdır. Evet, in- 
san kuşkusuz acılardan kaçınır, hazlara yönelir, bu onun fizik dünyada varlığı- 
nı devam ettirmek için gereklidir; fakat nihai ve sahici mutluluk Yüce Allah'ın 
hoşnutluğunu kazanmaktır. Cennet ve cehennem ödül ve cezadır. Mutluluğu 
bu dünyaile sınırlı tutup her şeyi bedensel haz ve lezzetlere indirgeyenler var- 
lığın aşkın/müteal, batın/içkin ve uhrevi /öte boyutunu, yaratılışın hikmet ve 
hakikatini yok saymakta, her şeyi, bütün zevk ve mutlulukları “şimdi ve bu- 
rada” elde edip tüketmek istemektedirler. Buna dünyevileşme (sekülerleşme) 
denir. Dünyevileşme, mutluluğu dünyada ve nihai olarak ahirette olduğunu 
belirten ve buna ulaşmanın yollarını gösteren “dini dışarı çıkarır” 

Böylelerinin tutkusu çokluk, kesret, kenz ve yığmadır. Kelimede tahammül- 
süzlük anlamı da var, buna göre böyle bir kişi yapması gerekeni yapmaz, ahlaki 
görevlerine tahammülsüzlük gösterir. Tahammülsüzlüğün hayat şartları içinde 
ortaya çıkan sıkıntılara, zarar ve kötülüklere isyan anlamına geldiği de söylen- 
miştir. Cimriliği, yoksullara vermesi gereken Allah'ın hakkına el koyması, infak 
etmemesidir. Ancak bunu salt harcama, tasadduk olarak da anlamamak lazım. 
Bu aynı zamanda gelir bölüşümündeki derin adaletsizliği, yoksulluğun ulusal 
veya küresel düzeyde kurumsallaşması, bir sistem tarafından korunur hale gel- 
mesi anlamını da taşır. Helu' aynı zamanda bir nimete ve hayra kavuştuğunda 
şükretmesini bilmeyen kimse için de kullanılır. Kazancı, nimeti, hayrı, serveti 
kendinden ve kendi ebedi mülkü bilir. Helu' vasfı dolayısıyla böylelerine bir kö- 
tülük dokunduğunda, zarara uğradığında, hastalığında, işleri iyi gitmediğinde, 
umduklarını bulmadığında feryadı basar, yakınıp dururlar. 

İnsan tabiatının bir boyutu kötülüğe meyyal olmasıdır. Bundan önceki ayet- 
lerde buna işaret edildi. Bundan sonraki pasajlarda insan tabiatının iyiliğe olan 
meyline işaret edilmektedir. İnsan ne salt anlamda kötü ne salt anlamda iyidir. 
Tarla metaforundan hareket edecek olursak, insan fıtratının tarlasında ekili sa- 
yısız tohumlar vardır; bunların bir kısmı kötülük olarak yeşerir, zakkum ağa- 
cı gibi biter ve insanı zehirler; bir kısmı ise onu ruhen besler, ahlaki kemalini 
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kolaylaştırır. Tarlanın iyi tohumlarını yeşertip büyütmenin en etkili yollarından 
biri namazdır. Namaz kılanlar, varlıklarını Allah'a adamışlardır. Günde beş kere 
Yüce Huzura çıkmaktadırlar. Yüksek manevi bilinçle bu dünyaya geçici geldikle- 
rini, aslolan O'nun rızasını kazanmak ve ebedi mutluluğa ermek olduğunu bilir- 
ler. Bu onları her türlü kötülükten, şer, zarar ve hasardan korur, kurtarır. İnsanın 
kesin olarak hüsranda, zararda olduğu bir zaman diliminde kurtulanlar, iman 
edenler birbirlerine hakkı ve sabrı tavsiye edenlerdir (103/Asr, 2-3). Namaz 
hakkı ve sabrın tavsiyesinde birinci derecede rol oynar. Tevhid namazla insan 
hayatında merkezi önem taşır ve kalıcı olarak etkisini gösterir. Namazın sürekli 
olması, insanın sürekli olarak kötülüklerden korunması anlamına gelir. 

24. ayet kurtuluşun ikinci yolunun “mal ve servette yoksulun hakkının 
ödenmesi”ni zikreder. Yüce Allah zenginlerin servetinde yoksullara hak tayin 
ve takdir etmiştir, yoksulların hakkı aynı zamanda Allah'ın hakkıdır. Nihaye- 
tinde servetin kaynağı Allah'ın tabiatta yarattığı nimetlerdir. Mesela Yüce Al- 
lah madenleri, yeraltı ve yerüstü servetleri, gıdayı, ekinleri yaratmasaydı kim 
bunlar üzerinden servet sahibi olabilirdi. Kendi yarattıklarından zayıfların da 
yararlanma hakları vardır, zenginler bu hakka riayet etmeli, gerektiği kadar 
infak etmelidirler. Adaletle hükmeden bir devletin birinci görevi sınıflar ara- 
sında uçurumların olmasının önüne geçmek, yoksulun hakkını alıp kendisine 
devretmektir. (Bkz. 51 /Zariyat, 17-19.) 

İşte namaz kılıp namazlarında sürekli olanlar ve yoksulun hakkını göze- 
tenler din gününü layık-ı veçhiyle tasdik etmektedirler. Buna göre kişi tevhid 
inancını hayatında namazla somutlaştırmıyorsa, amellerinde tezahür ettirmi- 
yorsa, yoksulun hakkına riayet etmiyorsa, emeği sömürüyorsa, servetini çala- 
rak, aldatarak elde ediyorsa dilinde ne olursa olsun, gerçekte din gününe inan- 
mıyor demektir. Din günü, hesap günüdür, kim dünyada ne yapmışsa hesabını 
verecektir. Din gününü hesaba katan kişi Rabbinden korkuyor, emir ve yasak- 
larına titizlikle riayet ediyor demektir. Allah'a ortak koşanlar, emirlerine isyan 
edenler, ahirete inanmayanlar azabın başlarına gelmeyeceğine inanmaktadır- 
lar ki bu feci bir yanılgıdır, yüksek bilinç sahibi olan mü'minler öyle değildir. 

29-32 arası ayetlerde şöyle buyrulur: "Ve onlar, ırzlarını (ferç) korurlar; An- 
cak kendi eşleri ya da sağ ellerinin mâlik olduğu başka; çünkü onlar (bunlardan 
dolayı) kınanmazlar. Fakat bunun ötesini arayanlar, artık onlar sınırı çiğneyen- 
lerdir." İnsanın iffetli bir hayat yaşaması ilahi hükümlerin çizdiği sınırlar içinde 
yaşamasına bağlıdır. Zina ve fuhuştan kaçınmak ahlaki hayatın olmazsa olmaz 
şartlarından biridir. (Bu ayetlerin açıklaması için bkz. 23/Mü'minun, 5-8.) 

Vasıfları sayılan mü'minlerin diğer güzel sıfatlarından biri emanetleri ko- 
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rumaları ve ahde vefa göstermeleridir. Buradaki “emanet"i iki anlamda ele 
almak mümkün: Biri korunmak üzere birine verilmiş mal, para, değerli eşya 
veya başka şey; diğeri yasama faaliyeti (teşri'). İslam bakış açısından yasala- 
rın ilahi esaslara göre yapılması mecburiyeti söz konusudur. Kurtubi, teşrii” 
hükümlerin Allah'ın emaneti olduğunu söyler. İnsanın ahlaki görevlerinden 
biri ahde vefa göstermesidir. Kim ne söz vermiş, hangi taahhütte bulunmuşsa 
bunu yerine getirmesi gerekir. Ahde vefa sözleşmelere bağlılığı da içine alır. 
Hayat sözleşmelerden ibarettir; nikâhtan ticaret akdine ve siyasi biatlara ya 
da devletlerarası muahedelere kadar imzalanmış sözleşmeler insanların bir 
arada yaşamasını sağlar. Ahde vefanın gösterilmediği yerde insanlar arasında 
güvensizlik söz konusu olur, bu da çatışmalara ve savaşlara yol açar. 

Mü'minlerin diğer güzel vasfı da şahitliklerinde dosdoğru davranmaları, 
neye tanık olmuşlarsa onu olduğu gibi ifade etmeleri; şu veya bu şahsın lehinde 
veya aleyhinde birtakım eksiltme veya ilavelerde bulunmamalarıdır. Mü'minler 
daima ve her durumda “Hakkı ayakta tutarlar” 5/Maide, 8). Toplumsal hayatın 
barışı, huzuru ve istikrarı için adil şahitlikler esas teşkil eder. Mü'minler adil şa- 
hit kimselerdir. (Bkz. 2/Bakara, 282; 4/Nisa, 135; 65/Talak, 2.) 

34. ayet tekrar namaza döner. Namazını erkânına göre, sürekli ve huşu ile 
kılanlar tüm bu ve başka ahlaki vasıfları kendilerinde toplamış kimselerdir 
(2/Bakara, 238). İşte böyleleri cennette ağırlanacak mutlu kimselerdir. 
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36. Şimdi inkâr edenlere ne oluyor ki, boyunlarını sana uzatıp koşu- 
yorlar. 


37. Sağ yandan ve sol yandan bölükler hâlinde. 


38. Onlardan her biri, nimetlerle donatılmış cennete gireceğini mi 
umuyor (tamah ediyor)? 
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39. Hayır; doğrusu Biz onları bildikleri şeyden yarattık. 

40. Artık, doğuların ve batıların Rabbine yemin ederim; Biz gerçek- 
ten güç yetireniz; 

41. Onların yerine kendilerinden daha hayırlılarına getirip-değiştir- 
meye. Üstelik Bizim önümüze geçilemez. 

412. Şubâldesen, kendilerine vaatedilen (azap) günlerine kavuşunca- 
va kadar onları bırak; dalıp-oynasınlar, oyalansınlar. 

43. Kabirlerinden koşarcasına çıkarılacakları gün, sanki onlar dikili 
bir şeye yönelmiş gibidirler. 

44. Gözleri'korkudan ve dehşetten düşük' yüzlerini de bir zillet kap- 
lamış; işte bu, kendilerine vaatedilmekte olan (kıyâmet ve azap) 
günüdür. 

Hz. Peygamber (s.a.), tebliğ ve irşat görevini yerine getirmeye çalıştığında 
onun ahengini bozmak ya da aleyhte konuşulacak bir argüman, bir dedikodu, 
tezvirat bulmak maksadıyla müşrikler sağdan ve soldan gruplar halinde yanı- 
na gelir, dinliyormuş gibi boyunlarını uzatırlardı. Ancak tutum ve davranışla- 
rında samimi değillerdi. Koşa koşa geliyorlar, dinliyormuş gibi yapıyorlar ama 
hiçbir emri yerine getirmiyorlardı. Üstelik yalanlıyorlardı. 

Efendimiz, kimlerin hangi amelleri yaptığı takdirde cennete gideceğini 
anlatınca onlar, nimetlerle donatılmış cennete kendilerinin gideceğini öne sü- 
rüyorlardı. Zanlarınca mademki dünyada güç ve kuvvet, servet ve statü sahibi 
kimselerdi, o halde ahirette de en güzel ve itibarlı yerler onların olacaktı. Yok- 
sulların, köle ve zayıfların cennete gidip onların ateşe atılacakları anlatıldığın- 
da da çılgına dönüyorlardı. Şöyle diyorlardı: “Şu Muhammed'in söylediklerine 
bakın, biz asil ve şeref sahiplerini cehenneme, kölelerimizi, hizmetçilerimizi 
cennete gönderiyor!” Aslında Mekke'de inen ayetler, cennet ve cehennem tas- 
virleri üzerinden sosyol ve politik muhalefet içerikli manifestolardı. 

39. ayet bu kibirlerinden geçilmeyen inkârcıların hatırlamaları gereken 
bir hakikat olduğunu belirtiyor: Yüce Allah onları hakir bir damladan, meni- 
den yaratmıştır (16/Nahl, 4). Üzerine, çamaşırına düştüğünde çamaşırını yı- 
kar. Böylesine hakir bir nesneden yaratılmış olmasına rağmen insan kibirlenir, 
Rabbinin emirlerini dinlemez, hakka ve hakikate meydan okur. Karşı geldiği 
yüce Allah'tır. O doğuların ve batıların Rabbidir, bütün varlık alemine hükmet- 
mektedir. Her şey O'nun kudret eli altındadır. 

40. ayette “Artık, doğuların ve batıların Rabbine yemin ederim; Biz 
gerçekten güç yetireniz” buyrulmaktadır. Ayette “birden fazla doğu ve ba- 
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tı”nn zikredilmiş olmasının iki açıklaması var: İlki uzayda sayısız yıldızın ve 
güneşin herbirinin kendine göre doğuş ve batış noktaları vardır; diğeri güne- 
şin yeryüzü gezegeni esas alındığında her an bölgeden bölgeye göre doğuş ve 
batış noktalarına sahip olmaktadır. (Bkz. 37 /Saffat, 5) Doğuların ve batıların 
çoğul gelmesi dünyanın ötesinde doğulara ve batılara işaret etmektedir. İnsan 
bakış açısından veya gezegendeki konumundan doğu ve batı yön tayin etmede 
önemlirol oynar. Ayet mucibince yüce Allah, “doğuların ve batıların Rabbi" ise, 
bu durumda uzayda güneşe veya başka gezegene göre doğusu ve batısı olan 
bütün gezegenlerin, cisimlerin Rabbidir. Doğusu ve batısı olan döner, devri 
daim eder, bu ifade ile uzaydaki irili ufaklı cisimlerin küre şeklinde oldukları 
ima edilmiş olur. Yüce Allah'ı tesbih eden her cisim (17/İsra, 44) hareket halin- 
dedir, bu ister makro düzeyde olsun ister mikro düzeyde olsun. Nitekim nöt- 
ron, proton ve elektronların sürekli hareket halinde oldukları, kendi eksenleri 
etrafında dönüp durmaktadırlar. Hareket edip dönenin doğusu ve batısı olur. 
(Bkz. 2/Bakara, 115; 37 /Saffat, 5; 55/Rahman, 17 ve 73/Müzzemmil, 9.) 

Ancak burada söz konusu olan, hakir bir damla sudan yaratılmış bulunan 
insanın varlık âleminin tamamını elinde bulunduran Allah'a meydan okuması- 
nın ne büyük bir gaflet ve ağır bir suç olduğunu anlatmaktır. Yüce Allah yemin 
ederek her şeye ve herkese güç yetirdiğini belirtmektedir. 

Şu veya bu gerekçeyle isyan edenler bilmeliler ki, Allah dilerse onları yok 
eder, yerlerine daha iyilerini getirir (4 /Nisa, 133). Bu kavimler bazında olabi- 
leceği gibi, bir kavmin iktidar gücünü, toplumsal inisiyatifini elinde bulundu- 
ran seçkinleri, sorumluları için de geçerlidir. Yeryüzünde hiçbir toplum ebedi 
değildir, isyanında sonuna kadar devam edemez. Tarihten silinmiş nice devlet- 
ler, güçlü iktidarlar, görkemli medeniyetler vardır. Aynı şekilde bir toplumda 
da iktidarlar sürekli değişir, el değiştirir. Zulmeden, hukuka riayet etmeyenler 
bir süre sonra gider, adaletle hükmedenler yerlerini alır. Bu da ilahi sünnetler- 
den biridir. Yüce Allah hükmünü verdi mi, hiçbir güç önüne geçemez. 

Hakikat bu iken, inkâr ve isyan içinde olanlar bir süre gafletleri içinde oya- 
lanadursunlar. Kendilerini ebedi zannetsinler, dünya görüşleri, zulüm üzerine 
oturmuş sistemleri onları oyalasın. Birgün ölecekler, yok olacaklar. Kabirlerinden 
çıktıklarında da başları önlerinde ve utanç içinde putlarına gittikleri tempoyla, 
hızlıca koşacaklar. Gözleri korku ve dehşetten düşmüş, yüzlerini zillet kaplamış- 
tır. “İşte bu, kendilerine vaatedilmekte olan (kıyâmet ve azap) günüdür." 


Meâric süresinin (70) tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


71- Nüh Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 28 âyettir. Sürenin tamamı Nüh aleyhisselâm 
ve kavmiyle olan mücadelesini ele aldığı için bu ismi almıştır. Nahl (16) sü- 
resinden önce, İbrahim (14) süresindensonra indirilmiştir. Buhari'de “Süretu 
inna erselna” (Tefsir, 71) adıyla geçmektedir. 
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1. Şüphesiz, biz Nüh'u; “Kavmini, onlara acı bir azap gelmeden evvel 
uyar” diye kendi kavmine (peygamber olarak) gönderdik. 

2. O da dedi ki: “Ey kavmim, gerçek şu ki, ben size (gönderilmiş) apa- 
çık bir uyarıcıyım.” 

3. “Allah'a kulluk edin, O'ndan korkun ve bana itaat edin.” 
“Ki günahlarınızı bağışlasın ve sizi adı konulmuş bir ecele kadar 
ertelesin. Elbette Allah'ın eceli geldiği zaman, o ertelenmez. Bir 
bilmiş olsaydınız.” 


71. süre yekpare olarak Hz. Nüh ve kavmiyle olan mücadelesini ele alır. 
Kur'an-ı Kerim'in başka yerlerinde de Hz. Nüh'un ne zorluklarla tebliğ yaptığı, 
inanmayan kavminin inatçı tutumu ve sonunda maruz kaldıkları tufan azabı 
anlatılır. (Bkz. 7/A'raf, 59-64; 11/Hud, 25-49; 23/Mü'minun, 23-30.) 

1. ayet Nüh aleyhisselâmın kendi kavmine elçi olarak gönderildiğini be- 


” 


lirtmektedir. Nüh'un “kendi kavmine gönderildiği” ifadesinden hareketle tef- 
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sirciler o zaman birden fazla kavmin varlığına işaret olduğunu, dolayısıyla 
tufanın yerel-yöresel bir azap olduğunu söylemektedirler. Bu ilk anda makul 
gibi görünmekle beraber, isabetli de olmayabilir. Zira Hz. Nüh ile Âdem aley- 
hisselâm arasında pek de uzun olmayan bir mesafe vardır. Eğer insanlığın ilk 
toplanma ve etrafa yayılma merkezi Arap yarımadası ve Mezopotamya ise 
(bkz. 2/Âl-i İmran, 96. ayetin açıklaması) bu durumda Nüh aleyhisselâmın 
elçi olarak gönderildiği zaman henüz insanların dünyanın dört bucağına ya- 
yılmadığı ancak Mezopotamya yöresine kadar gelebildikleri döneme tekabül 
eder. Başka bir deyişle dünya o zaman Nüh aleyhisselâmın kavminden ibaretti, 
yine de kendi ölçeğinde geniş bir alana yayılmış olan bu kavmin işlediği gü- 
nah sonucu bütün yeryüzü küresel bir tufana maruz kaldı. Nitekim bugün Irak 
adı verilen bölgede tebliğine başlayan Hz. Nüh, tufanın sona ermesiyle gemisi 
Şırnak-Cudi dağı üzerinde durmuş, kendisi ve gemidekilerle oradan yeryüzü- 
ne inip hayatına devam etmiştir. Aradaki mesafe göz önüne alındığında tebliğ 
yeri ile geminin durduğu yer arasında birden fazla insan topluluğunun yaşadı- 
ğına hükmedebiliriz. Eğer tebliğe muhatap kavmin sınırlı bir bölgede ikamet 
ettiğini düşünecek olursak, geminin durduğu yöredeki kavimlerin bu azaba 
maruz kalmalarının mantığı olmaz. Bu durumda şöyle düşünmemiz daha doğ- 
ru görünmektedir: Hz. Nüh hayli geniş alana yayılmış bulunan kavmine tebliğ 
ediyordu, bu kavim belki farklı aşiret ve kabilelerden müteşekkildi ama henüz 
dünya üzerinde tek kavimdi, belki Arap yarım adası ve Mezopotamya'yı içine 
alacak kadar geniş bir alana yayılmış bulunuyordu. 

Bu daha akla yatkın görünen bir açıklama olmakla beraber, tufan azabının 
Hz. Nüh'un kavminin yaşadığı coğrafi bölge ile sınırlı kalmış olması fikri de, 
kıssanın ana temasına halel getirmez. Ana fikir şudur: Yüce Allah günahkâr bir 
kavme elçi gönderdi, onlar söz dinlemediler, sonunda kendilerine vaad edilen 
azap gelip onları yeryüzünden sildi. 

Hz. “Nüh'un 'Kavmini, onlara acı bir azap gelmeden evvel uyar' diye 
kendi kavmine (peygamber olarak) gönderilmiş olması” tefsircileri şöyle 
düşünmeye sevketmiştir: Toplumların iman etmeleri durumunda kendilerine 
belirlenen bir süre (ecel) ile yoldan çıkmaları durumunda azaba uğradıkla- 
rından dolayı yaşadıkları bir süre (ecel) vardır. Bir toplum uzun yaşamak isti- 
yorsa ilahi kurallara göre hayatını kurmalı, emir ve yasaklara titizlikle riayet 
etmelidir. Bu sağlık kurallarına yeterince dikkat ederek yaşayanın hastalığa 
yakalanmadan uzun ömür sürmesine benzer. Buradan ilginç bir noktaya ula- 
şıyoruz: Nüh aleyhisselâm kavmine yüzlerce sene tebliğde bulundu, onları 
doğru yola sokmaya çalıştı: “Andolsun, biz Nüh'u kendi kavmine (elçi olarak) 
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gönderdik, içlerinde elli yılı eksik olmak üzere bin sene yaşadı. Sonunda onlar 
zulme devam ederlerken tufan kendilerini yakalayıverdi” (29/Ankebut, 14). 
Bu ayet tebliğin 950 sene sürdüğünü belirtir. Fiziksel olarak imkânsız görünse 
de, hakikatte imkânsız değildir. Ankebut süresinde (29-14) bunun açıklaması- 
nı yapmaya çalışmıştık. Şöyle ki: 

Hz. Âdem ile Hz. Nüh arasında bin senelik bir zaman olduğu söylenir. Bin 
rakam kesretten kinaye olabilir ama her halükarda onbinlerce yıl geçmiş de- 
gildir. Çünkü bu bin senelik zaman süresinde insanlar tevhid üzere yaşadılar, 
tek ümmet olarak ortak bir inancı, ortak ahlaki ve hukuki ilkelere göre bir ara- 
da oldular. Sonraları aralarında ihtilaflara düşüp parçalandılar, her bir parça 
diğerinden ayrıştı, ayrıştıkça çatışmalar çıktı. İşte başlangıçta yani 'Adem-Nüh 
arası zaman diliminde tek ümmet” olarak yaşayıp aralarında çatışmaya başla- 
yan topluma Yüce Allah anlaşmazlıkları çözmek ve adaleti tesis etmek üzere 
elçiler gönderdi, kitaplar indirdi (2/Bakara, 213). Bu yeryüzündeki safiyetin 
ilk bozulması, günahın yeryüzünü ilk kirletmesiydi ve bu muhtemelen Nüh 
aleyhisselâmın kavmiyle başladı. Kavme yine de uzun süre tanındı, bu süre 
içinde suç ve günahlarından pişman olup ıslah olmayı kabul etseydi belki de 
daha uzun süre yaşayabilirdi. Ancak inkâr ve isyanda diretti, Hz. Nüh'a acılar 
çektirdi, sonunda azap geldi. 

Nüh aleyhisselâm onlara şunu söylüyordu: 

a) Allah'a kulluk edin. Siz yoldan sapmış bulunmaktasınız. Zulmediyor, ah- 
laki yozlaşma yaşıyorsunuz; 

b) O'ndan korkun, ilahi hükümleri çiğnemekten sakının, adaletli ve ahlakı 
bir hayata dönün; 

c) Bana itaat edin yani size nasıl yaşamanız gerektiğini öğretecek olan be- 
nim. Zira ben vahiy alan ve sizi ıslah etmek üzere gönderilmiş bulunan bir 
elçiyim. 

Hz. Nüh uyarıcı olduğunu söylüyordu. Eğer suçlu-günahkâr kavmi girdi- 
ği yanlış yoldan dönecek olursa Allah onları bağışlayacaktır. Babaları Âdem'in 
tevbesini kabul ettiği gibi onların da tevbesini kabul edecektir. Azap dolayısıyla 
başlarına bir musibet, büyük bir felaket gelip onları yok edecekse, ıslah olmayı 
kabul ettikleri ve doğru yola girdikleri için bundan kurtulacak, tarihteki varlık- 
larına devam edebileceklerdir. Bu elbette sonsuza kadar yeryüzünde yaşayacak- 
ları anlamına gelmez. İllaki her canlı gibi günün birinde onlar da öleceklerdir, fa- 
kat bu yüce Allah'ın kendileri için takdir ettiği tabii ecelle gelen bir ölüm olacak, 
diğeri tufanla gelen bir ölüm, trajik bir yokoluş ki bu da yapıp ettikleri dolayısıy- 
la müstahak oldukları bir eceldir. Kimin eceli gelmişse bundan kesinlikle kurtu- 
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luş yoktur; ne bir an geride ne bir an ileride, hakkında hükün verilmiş bulunan 
toplum çöker, yok olur (7/A'raf, 34). Hz. Nüh onlara bu uyarıyı yaptı, fakat onlar 
onu dinlemediler; dinlemedikleri gibi zorluk üstüne zorluk çıkardılar. 
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5. Dedi ki: “Rabbim, gerçekten kavmimi gece ve gündüz davet 
edip-durdum.” 


“Fakat davet etmem, bir kaçıştan başkasını arttırmadı.” 
“Doğrusu ben, onları bağışlaman için her davet edişimde, onlar 
parmaklarını kulaklarına tıkadılar, örtülerini başlarına çektiler 
ve büyüklük tasladıkça büyüklük gösterip-direttiler: 
“Sonra onları açıktan açığa davet ettim.” 
“Daha sonra (davamı) onlara açıkça ilân ettim ve kendilerine gizli 
gizli yollarla yanaşmak istedim.” 
10. “Bundan böyle” dedim. “Rabbinizden mağfiret isteyin; çünkü ger- 
çekten O, çok bağışlayandır. 
11. “(Öyle yapın ki) Üzerinize gökten sağanak (bol miktarda yağmur) 
yağdırsın.” 
12. “Size mallar ve çocuklarla yardımda bulunsun. Size (ürün yüklü) 
bağlar-bahçeler versin, ırmaklar da versin.” 
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13. “Sizene oluyorki, Allah'tan bir vakarı ummuyorsunuz?” 

14. “Oysa0, sizi gerçekten tavır tavır yaratmıştır.” 

15. “Görmüyor musunuz; Allah, yedi göğü birbirleriyle bir uyum (mu- 
tabakat) içinde yaratmıştır?" 

16. “Veayı bunlar içinde bir nur kılmış, güneşi de (aydınlatıcı ve yakı- 
cı) bir kandil yapmıştır." 

17. “Allah, sizi yerden bir bitki (gibi) bitirdi.” 

18. “Sonra sizi yine oraya geri çevirecek ve sizi (diriltici) bir çıkarışla 
diriltip-çıkaracaktır.” 

19. "Allah, yeri sizin için bir yaygı kıldı.” 

20. “Öyleki, onuniçinde geniş yollarında gezip-dolaşırsınız, diye.” 


Tarihin en uzun ve çileli davetini yapan Nüh aleyhisselâm sonunda kav- 
minin hidayet bulmayacağından ümidini keser, Yüce Allah'a yönelir ve gece 
gündüz kavmini davet ettiğini, görevini hiç aksatmadığını ancak o onları doğ- 
ruya çağırdıkça onların kendisinden kaçtığını yakınarak dile getirir. İnkâr ve 
isyanda ısrarcı kavmi onu dinlemiyor, kulaklarını parmaklarıyla tıkıyor, onun- 
la yüzyüze gelmemek için başlarına örtü çekiyor, üstelik ona büyüklük, üstün- 
lük taslıyordu (11/Hud, 5). Hz. Nüh, etkili olabileceğini düşündüğü her yolu 
deniyordu. Bir bölümüne açıktan sesleniyor veya bağırarak anlatıyor, bir bölü- 
müyle kuytu yerlerde görüşüp veya evlerine gidip sakin biçimde izah etmeye 
çalışıyordu. Mücahid'e göre bazen yüksek bir yere çıkıp halkı etrafında toplu- 
yor, onlara başlarına gelecek azabı anlatıyordu. Muhtemelen lider konumun- 
da olanlarla açıkta tartışıyor, zayıf ve güçsüzlerle ise gizlice görüşme yolunu 
seçiyordu. Hz. Nüh'a kulak vermek istemiyorlardı, çünkü onun etrafında top- 
lanan zayıf ve güçsüz kimselerdi, sonraki peygamberlerin neredeyse tümünde 
gözleneceği üzere, hâkim sınıflar zayıfları küçümsüyor, onlarla güç ve iktida- 
rı paylaşmak, onlarla eşit olmak istemiyor, büyüklendikçe büyükleniyorlardı 
(26/Şuara,111;37/Saffat, 35). 

Hz. Nüh kavminden mağfiret dilemelerini istiyordu. Bu, inançlarını tas- 
hih etmeleri ve davranışlarını düzeltmeleri ile mümkün olacaktı. Deylemi'nin 
yer verdiği rivayete göre (Firdevs, 1) Hz. Peygamber (s.a.) “Mağfiret dilemek 
günahların silgisi (silicisi)dir” buyurmuştur. Nüh kavmi de bağışlanma dileye- 
cek olsaydı kurtulacak, bazı sıkıntıları atlatacaklardı (2/Bakara, 199). Mesela 
kuraklık olmayacak, gökten bol miktarda yağmur yağacak, ekinleri bitecekti. 
Öyle anlaşılıyor ki Nüh kavmi zaman zaman kuraklık tehlikesiyle karşı karşıya 
geliyordu, bazı anlatımlara göre kuraklık kırk sene sürüyordu (11/Hud, 3, 90). 
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Dünyaya tutkun kimselerdi ancak Allah'a itaat etmeyi reddediyor, nefislerinin 
istek ve tutkularına göre hayat tarzı geliştiriyorlardı. Oysa Allah'a itaat edecek 
olsalar sıkıntıları atlatacak, refaha kavuşacaklardı. Nüfusları artacak, mal ve 
servetleri çoğalacak, bağ ve bahçeleri bereketlenecek, onlar için nehirler akı- 
tacaktı. Bu ayet, belli (meşru ve ma'ruf) sınırlar dâhilindeki refahın gayrı meş- 
ru olmadığını, arzu edilen refahın Allah'a itaat ile sağlanıp insanın sorumsuz 
harcama ve tüketmeye karşı kendini dizginleyebildiği takdirde refahın sıkıntı 
ve yoksulluğa tercih edilebileceğini göstermektedir. Allah'a itaatin manası ka- 
zanırken de, harcarken de Allah'ın koyduğu sınırlara riayet etmek demektir. 

Nüh kavmi derin bir gaflet içindeydi, bilinçsizce tepkiler veriyorlardı. Hz. 
Nüh, onlara hayretle şunu soruyordu: “Size ne oluyor ki, Allah'tan bir vakarı 
ummuyorsunuz?” Ayette geçen “vakar” büyüklük, azamet, saygınlık demektir. 
Bizim “ummak” olarak çevirdiğimiz “reca” ise korkmak manasında da kullanılır. 
Buna göre onlar Allah'tan bir sevap, güzel bir karşılık, hayatlarını güzelleştire- 
cek bir iyilik beklemiyorlar veya Allah'ın azametini hesaba katıp başlarına ge- 
lecek bir azaptan korkmuyorlardı. Her iki durum da şaşılacak cinsten şeylerdi. 

Kendi yaratılışlarına yakından bakacak olsalardı hakikati teslim edecek- 
lerdi. Yüce Allah onları bir çırpıda değil, aşama aşama, kademe kademe ya- 
ratmıştır. İnsanın yaratılışı harikulade bir olaydır. (İnsanın yaratılışıyla ilgili 
için bkz. 22/Hac, 5 ve 23/Mü'minun, 12-14.) Varlık âlemine bakacak olurlarsa, 
yedi göğün birbirleriyle tam bir uyum içinde yaratıldıklarını görürler. (“Yedi 
gök” için bkz. 2/Bakara, 29; 65/Talak, 12. “Yedi yol (taraik)” için de bkz. 23/ 
Mü'minun, 17.) 

16. ve 17. ayetler ay ve güneş hakkında ilginç nitelemeler yapılmaktadır. 
Ay'ın ışığına “nur”, güneşin ışığına “sirac” denmektedir. Ay ışığını güneşten 
alır, bu yüzden ışığına “nur” denir, güneş ise ışığı kendindendir, buna da “si- 
rac” veya “ziya” denir. Boşlukta asılan kandilin ışığı kendindendir. Buna göre 
güneşin ziyası ay'ın nurudur. (10/Yunus, 5 ve 25/Furkan, 61-62.) Ayette ay ve 
güneş için “fi” lafzı “maa” manasındadır. Yani ay ve güneş diğerleriyle beraber 
Allah tarafından yaratılmışlardır, gökte asılı durmakta, ışık saçmakta, yeryü- 
zünü aydınlatmaktadırlar. 

Bu namütenahi evrende insan da yeryüzünde bir bitki gibi yaratılmıştır. 
Yokken bitki toprakta biter, insan da yok iken topraktan yaratılmıştır (53/ 
Necm, 47). İnsanın fizyolojik-biyolojik hammaddesi topraktır, halden hale, şe- 
kilden şekle girmekte, belli bir kıvama gelmektedir. Kendisine biçilen ömrü 
tamamladıktan sonra ölür, yine geldiği yere, toprağa gömülür ve kıyamette de 
yine oradan dirilip ayağa kalkar. İnsan yeryüzünde gezinir, yer onun için bir 
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yaygı, bir sergi gibidir, bu sayede bir yerden başka bir yere gider, mesafeler kat 
eder. Yeryüzünde geniş yolların, aralıkların, dağlar arasındaki geçitlerin yara- 
tılmış olması insanın gezip dolaşmasını sağlamaktadır. Yeryüzü bu şekilde ya- 
ratılmış olmasaydı insanın hareket etmesi, dolayısıyla hayatını bu gezegende 
sürdürmesi mümkün olmazdı (21/Enbiya, 31). Bütün bunlar insanın ne büyük 
nimetlerle donatıldığını göstermektedir. 
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21. Nüh: “Rabbim, gerçekten onlar bana isyan ettiler; mal ve çocukları 
kendisine ziyandan başka bir şeyi arttırmayan kimselere uydular.” 

22. “Ve büyük büyük hileli-düzenler kurdular.” 

23. “Ve dediler ki: Kendi ilâhlarınızı bırakmayın; bırakmayın ne 
Vedd'i ne Suva'ı ne Yeğus'u ne Ye'uk'u ve ne de Nesr'i.” 

24. “Böylece onlar, çoğu kimseyi şaşırtıp-saptırdılar. Sen de o zalim- 
lere sapıklıktan başkasını arttırma.” 

25. Bunlar, hataları dolayısıyla suda boğuldular, sonra ateşe sokuldu- 
lar. O zaman da Allah'ın dışında hiçbir yardımcı bulamadılar. 

26. Nüh“Rabbim, yeryüzünde kâfirlerden yurt edinen hiç kimseyi bı- 
rakma” dedi. 

27. “ÇünküSenonlarıbırakacak olursan, Senin kullarını şaşırtıp-sap- 
tırırlar ve onlar, kötülükte sınırı aşan (facirden) kâfirden başkası- 
nı doğurmazlar.” 

28. “Rabbim, beni, annemi, babamı, mü'min olarak evime gireni, 
imân eden erkekleri ve imân eden kadınları bağışla. Zalimlere 
yıkımdan başkasını arttırma." 
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Bunca sene kavmini uyaran Nüh aleyhisselâm çaresizce kavmini Yüce Al- 
lah'a şikâyet etmektedir. Bütün çabalarına rağmen kavmi ona inanmadı, inan- 
madığı gibi isyan da etti. Dünyevi tutkular, onları servet biriktirmeye, sayısal 
çoğunlukla övünmeye sürükledi, rol model aldıkları kimseler onlara bunu 
öneriyorlardı. Sonunda uyarılarına devam eden Nüh aleyhisselâma komplo 
kurmaya karar verdiler. Komplonun ne olduğu konusunda şu görüşler öne sü- 
rülmüştür: Nüh aleyhisselâmı bir suikast düzenleyerek öldürmek, yakınlarını 
kendisine karşı kışkırtmak, onları statü ve servet vadiyle satın almak, zihinleri 
karıştırmak vs. Hz. Nüh'un karısı muhtemelen söz konusu komplo sonucu ona 
inanmaktan vazgeçmiştir. Bu da, bir peygamberin eşi olsa dahi iman ve hida- 
yetin herkese nasip olmadığını gösteren ilginç bir örnektir. 

Komplo kurmaya karar vermelerinin sebebi anlaşılan tapındıkları ilahla- 
ra karşı bir güvensizliğin yayılmaya başlamasıydı. Demek ki her şeye rağmen 
toplumun bazı kesimlerinde putlara karşı şüpheler uyanmaya başlamıştı. Bu, 
iktidar seçkinlerini harekete geçirdi. Etkin propagandalar yürüterek ilahlara 
bağlılığı tazelemeye başladılar. Çünkü eğer ilahlara karşı güven sarsılacak ol- 
saydı sosyo-politik sistem de çökmüş olacaktı. 

23. ayet putatapıcı Nüh kavminin beş putunu sayar. Bu ya diğer putların 
yanında beşinin en önemli olduğunu veya sadece beş puta tapıldığını gösterir. 
Tefsirciler, ilk putatapıcılığın Hz. Nüh kavminde ortaya çıktığında müttefiktir- 
ler. Âdem ile Nüh arasında insanlar “tek ümmet ve tevhid inancı” üzere yaşa- 
dıklarına göre, putçuluğun bu toplumda baş göstermiş olması doğrudur. Yine 
tefsircilerin verdiği bilgilere göre -ki bu görüşü Buhari'de yeralan bir hadis de 
teyit etmektedir (bkz. Buhari, Tefsir, 71/1)- Kur'an'da zikri geçen put isimleri 
hakikatte salih insanların isimleriydi. Onlar hayatta iken herkesi Allah'ın bir- 
liğine, ahlaklı bir hayata ve adaletin tesis edildiği bir toplumsal düzene çağırı- 
yorlardı. Bu yüzden toplumun nezdinde büyük saygınlıkları, hatır ve itibarları 
vardı. Zaman içinde toplumda yozlaşma başladı, adaletsizlikler, ahlaksızlıklar 
yayıldı, bunun üzerine bazıları geçmişte örnek şahsiyetler olan bu zatları ha- 
tırlatmanın, onları rol model olarak sunmanın doğru olacağını düşündüler. 

Buraya kadar sorun yoktu. Fakat bunu yaparlarken söz konusu salih in- 
sanların suretlerini yapmaya, onları heykellerle temsil etmeyi düşündüler. 
Buna göre heykellerine bakan onları ve güzel davranışlarını hatırlayıp örnek 
alacak, kendini düzeltecekti. Bu yanlış bir yoldu, çünkü bu yolla araç amacın 
önüne geçmiş, putlar kişilerin inançları ve salih amellerinin üstüne çıkmış, 
sanki putların kendisinde bir güç ve kuvvet varmış vehmine kapılınmıştı. Bu 
yanlış yolu seçmenin sakıncalarına Hz. Peygamber (s.a.) de dikkat çekmiştir: 
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Ümmü Habibe ve Ümmü Seleme, Habeşistan'da gördükleri 'Mariya' ismindeki 
ve içinde birtakım suretler bulunan bir kiliseden söz edince, Hz. Peygamber 
şöyle buyurdu: “Onlar, öyle kimselerdi ki içlerinden salih biri öldü mü, mezarı 
üzerine bir mescit yapar, gördüğünüz suretleri koyarlardı” (Buhari, Salat, 48; 
Müslim, Mesacid, 16). 

Nüh kavminin gerçek amacından sapmış rol modelleri temsil ettiklerine 
inandıkları putlarından Vedd, sevgiyi, yakınlaşmayı ve şefkati; Suva', zaman- 
dan kinaye zenginlik ve kudreti; Yeğus, yardım ve dayanışmayı; Ye'uk, en- 
gelleri aşmayı, zorlukları bertaraf etmeyi; Nesr ise kartalı ve gururu simge- 
lemektedir. Söz konusu putlar aynı zamanda Arapların da tapındığı putlardı. 
Kurtubi'nin yer verdiği bilgilere göre Vedd, Devmetü'| Cendel denen yerde 
yaşayan Kelb kabilesinin; Suva', deniz kenarında yaşayan Huzaylilerin; Yeğus, 
Sebe' diyarında yaşayan Muratlıların Gutayf kabilesinin; Ye'uk, Yemen taraf- 
larında yaşayan Hemdanlıların; Nesr ise Himyerilerden Zülkela'a kabilesinin 
putuydu. Bu da yukarıda ifade ettiğimiz üzere Hz. Nüh'un tebliğinin Irak'tan 
Arap yarımadasına kadar uzanan geniş bir sahaya yayıldığını gösterir. 

Nüh kavminin önde gelenleri söz konusu putlarla aslında insanları şaşır- 
tıp yoldan çıkarıyorlardı. Doğru inanç onların umurunda değildi, putları kendi 
sosyo-politik sistemlerinin kullanışlı araçları olarak kullanıyorlardı, bu yüz- 
den zalim kimseler idi. Onlardan tamamen ümidini kesince Hz. Nüh beddua 
etmekten başka çare bulamadı. Sonunda kopan tufanla boğuldular, arkasın- 
dan ateşe atıldılar. 

Ateşe atılmaları ahirette maruz kalacakları azaba göndermedir. Kıyamet 
kopmadığı, hesap kitap görülmediği halde ateşe atılmalarından bahsedilmesi- 
nin iki anlamı olabilir: Biri Kur'an-ı Kerim kesin olarak vuku bulacak bir olayı, 
kendisinde şüphe bulunmayan bir geleceği geçmiş kipiyle verir, sanki olmuş 
bitmiş gibi. Diğeri ölümle ruh bedenden ayrıldıktan sonra, durumuna göre ya 
iyi veya kötü durumda olur. İman edip salih amellerde bulunan insanın ruhu 
cennette, cennet gibi bir ortamda, inkârcıların ve suçlu günahkârların ruhu da 
cehennemde, cehennem gibi bir ortamda olup kıyameti ve haşri bekleyecek- 
lerdir. En doğrusunu Allah bilir! 

İnkâr ve isyan içinde olanların artık hiçbir şekilde ıslah olmayacakları an- 
laşılınca Allah'ın izniyle Nüh aleyhisselâm söz konusu bedduayı yaptı. Nitekim 
Hud süresinin 36. ayetine göre bunu yüce Allah kendisine bildirmişti: “Kav- 
minden daha önce iman etmiş olanların dışında kimse iman etmeyecektir.” 
Onlara tufan cezasının verilmesi Nüh aleyhisselâmı yalanlamalarıydı (25/Fur- 
kan, 37). Hz. Nüh'un kavmine olan bedduası şöyledir (71/26-27): “Nüh “Rab- 
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bim, yeryüzünde kğfirlerden yurt edinen hiç kimseyi bırakma.” dedi. “Çünkü 
Sen onları bırakacak olursan, Senin kullarını şaşırtıp-saptırırlar ve onlar, kötü- 
lükten sınır aşan (facir'den) kâfirden başkasını doğurmazlar.” Yunus süresinde 
(10/88) Musa aleyhisselâmın da Yüce Allah'a bu meyanda seslendiği belirti- 
lir: “Musa dedi ki: “Rabbimiz, şüphesiz Sen, Firavun'a ve önde gelen çevresine 
dünya hayatında bir çekicilik (güç, ihtişam) ve mallar verdin. Rabbimiz, Senin 
yolundan saptırmaları için (mi?) Rabbimiz, mallarını yerin dibine geçir ve onla- 
rın kalplerinin üzerini şiddetle bağla; onlar acı azabı görecekleri zamana kadar 
iman etmeyecekler.” 

Dua -belki de daha doğru bir ifadeyle beddua- ile tufan arasında bir ilişki 
var mı? Bu sorulmaya değer bir sualdir. Yüce Allah'ın kritik zamanlarda tabiat 
yasalarını geçersiz kılıp tarihe müdahale ettiğini biliyoruz. Dua da, mü'minle- 
rin bıçak sırtı yaşadıkları zor ve sıkıntılı zamanlarda Allah'ın olaylara fiili mü- 
dahalesini celp etmenin bir yoludur. Hakikaten ona inanan bir avuç insan -ki 
bunların 80 kişi olduğu söylenir- dışında kavminin tamamı yok olmuştur. Bu 
görüşü Enbiya süresinin (21/76-77) ayetleri teyit etmektedir: 

“Nüh da; daha önce çağrıda bulunduğu zaman, biz onun çağrısına cevap 
verdik, onu ve ailesini büyük bir üzüntüden kurtardık. Ve ayetlerimizi yalanla- 
yan kavimden 'ona yardım edip-öcünü aldık! Şüphesiz onlar, kötü bir kavimdi, 
biz de onların tümünü suya batırıp boğduk.” 

Hz. Nüh, kavminin ahmakça direnci karşısında yenilgiye düştüğünü kabul 
ediyor (54/Kamer, 10-12), bu psikoloji ile inkârcılardan yeryüzünde kimsenin 
yurt edinmemesini talep ediyordu. Zira inkârcıların yurt edindikleri yer fesat 
toprağı olmakta, Allah'ın mülkünde kendi kötülüklerinin iktidarını kurmakta- 
dırlar. İlk günahı Âdem işlediyse, toplum olarak da ilk günahı Nüh kavmi işledi. 
Hz.Âdem tevbe edip istiğfar etti, Nüh kavmi ise kibrinde ve isyanında inat edip 
diretti, Yüce Allah'a meydan okudu. Bu yüzden toplu bir azaba müstahak ol- 
dular. Ancak bu bundan sonrası için de inkârcıların yurtedinme haklarının ol- 
mayacağı, olmaması gerektiği sonucu çıkmaz. Nasıl ki şeytana kıyamete kadar 
mühlet verildiyse, her insana ömrünün son nefesine ve her topluma kendisi 
için tayin edilen ecele kadar yaşama, sınavdan geçme özgürlüğü verilmiştir. 
Yurt edinilmemesi talebi Nüh aleyhisselâmın kavmiyle sınırlıdır. 

Hz. Nüh'a karşı direnenler çocuklarını da kendileri gibi inkârcı yetiştiriyor- 
lardı. Anlatıma göre inkârcılar çocuklarını alıp Nüh'a getirir ve şu telkinlerde 
bulunurlardı: “-Bak oğlum, bu adam yalancıdır, sakın onu dinleme ve yolundan 
gitme!” Hakikaten gelip geçen nesiller üzerinde etkili oluyorlardı, nitekim Nüh 
aleyhisselâma bir avuç insandan başka inanan olmadı. Öylesine derin bir inkâr 
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içinde idiler ki, büyük bir kararlılıkla insanları yoldan çıkarıyorlar, çocuklarını 
da kötülükte sınır tanımayan facirler olarak yetiştiriyorlardı. “Onlar, kötülük- 
ten sınır aşan (facir'den) kâfirden başkasını doğurmazlar” ifadesinden ço- 
cukların kâfir ve facir olarak doğdukları anlamı çıkmaz. Aksine her doğan çocuk 
temiz İslam fitratı üzere doğar; çocuğu yoldan çıkaran anne ve babanın -tabii 
ki modern toplumda devletin ve kurumların örgün ve yaygın- verdiği eğitimdir. 
Nüh aleyhisselâm yüzlerce sene tebliğ yaptığı halde kavminin nesillerini ıslah 
edemedi, doğan çocuklar belli bir idrak, rüşt yaşına gelince sanki otomatiğe bağ- 
lanmış gibi kâfir ve facir oluyor, babalarının yolunu tutuyordu. 

Nüh kavminin ahmaklık derecesindeki inatları halk arasındaki yaygın 
deyimle “Nüh deyip peygamber demiyor" deyişle binlerce senedir anılmakta- 
dır. Bir türlü kavmine söz dinletemeyen Hz. Nüh, sapkın ve küfründe şedit bir 
toplumda annesini, babasını koruyabilmiş. Evine giren çıkan çoktu. 28. ayet- 
te onlardan iman eden erkek ve kadınlar için Yüce Allah'tan bağışlanma dile- 
mekte, yine zalimlere yıkımdan başka şeyi arttırmamasını talep etmektedir. 
Yüce Allah, çok çile çeken elçisinin hem bedduasına göre inkârcı kavmine azap 
vermekte, hem duasını kabul edip ailesini kurtarmaktadır. Nüh aleyhisselâ- 
mın bedduası (21/Enbiya, 76) kabul edildiği gibi, duası da kabul olunmuştur: 
“Andolsun, Nüh bize (dua edip) seslenmişti de, ne güzel icabet etmiştik. Onu ve 
ailesini, o büyük üzüntüden kurtarmıştık. Ve onun zürriyetini, (dünyada) onları 
da baki kıldık. Sonra gelenler arasında ona (hayırlı ve şerefli bir isim) bıraktık. 
Âlemler içinde selam olsun Nüh'a!" (37 /Saffat, 75-79.) 


Nüh süresinin (71) tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 
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Mekke'de indirilen bu süre 28 âyettir. Araf (7) süresinden sonra, Yasin (35) 
süresinden önce indirilmiştir. İsmini birinci ayette geçen “cin” kelimesinden almak- 
tadır. İlk ayete atıfla “Kul uhiyeileyye” ismini de almaktadır (Buhari, Tefsir, 72). 


Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 
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10. 


11. 


12. 


13. 


14. 


15. 
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De ki: “Bana gerçekten şu vahyolundu: Cinlerden bir grup dinle- 
yip de şöyle demişler: -Doğrusu biz, (büyük) hayranlık uyandıran 
bir Kur'ân dinledik.” 

“O (Kur'ân), gerçeğe ve doğruya' yöneltip-iletiyor. Bu yüzden ona 
imân ettik. Bundan böyle Rabbimize hiç kimseyi ortak koşmaya- 
cağız.” 

“Elbette, Rabbimizin şanı yücedir. O, ne bir eş edinmiştir, ne de 
bir çocuk.” 


“Doğrusu şu: Bizim akılsızlarımız, Allah'a karşı 'bir sürü saçma 
şeyler' söylemişler.” 

“Oysa biz, insanların ve cinlerin Allah'a karşı asla yalan söyleme- 
yeceklerini sanmıştık." 


“Bir de şu gerçek var: İnsanlardan bazı adamlar, cinlerden bazı 
adamlara sığınırlardı. Öyle ki, onların azgınlıklarını artırırlardı.” 


“Ve onlar, sizin de sandığınız gibi Allah'ın hiç kimseyi kesin ola- 
rak diriltmeyeceğini sanmışlardı." 


“Doğrusu biz göğü yokladık; fakat onu güçlü koruyucular ve şi- 
hablarla kaplı (doldurulmuş) bulduk.” 


“Oysa gerçekte biz, dinlemek için onun oturma yerlerinde otu- 
rurduk. Ama şimdi kim dinleyecek olsa, (hemen) kendisini izle- 
yen bir şihab bulur.” 


“Doğrusu bilmiyoruz; yeryüzünde olanlara bir kötülük mü istendi, 
yoksa Rableri kendileri için (doğruya iletici) bir hayır mı diledi?” 
“Gerçek şu ki, bizden salih olanlar vardır ve bunun dışında (ya da 
aşağısında) olanlar da. Biz türlü türlü yolların fırkaları olmuşuz.” 


“Biz şüphesiz, Allah'ı yeryüzünde asla aciz bırakamayacağımızı, 
kaçmak suretiyle de O'nu hiçbir şekilde aciz bırakamayacağımızı 
anladık.” 


“Elbette biz, o yol gösterici (Kur'ân'ı) işitince, onaimân ettik. Artık 
kim Rabbine imân ederse, o ne (ecrinin) eksileceğinden korkar ve 


ne de haksızlığa uğrayacağından.” 


“Ve elbette bizden Müslüman olanlar da var, zulmedenler de. İşte 
(Allah'a) teslim olanlar, artık onlar 'gerçeği ve doğruyu' araştı- 
rıp-bulanlardır.” 


Zulmedenler ise, onlar da cehennem için odun olmuşlardır. 
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Süreye ad olan cinn “c.n.n” kökünden türeyen cins isimdir. Kur'an-ı Ke- 
rim'de bu kökten 46 değişik kelime türevi ve 201 kullanım formu vardır. Cen- 
ne: Karanlık çöktü (1); cin (32); cenne (5), mecnun (11); can (2); ecinne (1); 
cünne (2); cenneft), cennat, cennetan, cenneteyn (147). Terim olarak cin, beş 
duyu organımızla algılayamadığımız, insanlar gibi irade ve bilinç sahibi olan, 
ilahi emirlere yükümlü bulunan, 'mü'min ve kğfir' olmak üzere iki gruba ayrı- 
lan varlık türüdür. Cin, hakkında ünsiyetimiz olmayan varlıktır. 

Cinler, meleklerden ayrı varlık türüdür. Melekler akıl ve bilinç sahibi var- 
lıklar olup Yüce Allah'ın iradesine ve emirlerine itaatsizlik etmezlerken, cinler 
akıl, bilinç ve irade sahipleri olup iman ve inkârda tercihte bulunabilirler. 

Bu çerçevede 4. ayette “bizden sefih olanları veya sefihlerimiz"i biz 
“beyinsizler” şeklinde değil de “akılsızlar, akıllarını yeterince kullanmayanlar” 
şeklinde tercüme ettik. Bakara süresinde (2/13) iman etmeyi düşük ve akıl- 
sızların işi görenlerin asıl kendilerinin “sefih” oldukları belirtiliyordu. Biz bu 
bağlamdaki “sefih” kelimesini hem mealde hem tefsirde “beyinsizler” olarak 
tercüme ettik. Beyin akıldan veya akletmeden, aklı kullanmadan kinaye insana 
özgü bir organdır. Söz konusu organın cinlerde olup olmadığını bilmiyoruz, la- 
tif/nüfuz edici varlıkların bizim gibi beyin sahibi olmaları gerekmez, ne var ki 
hakkı batıldan, doğruyu yanlıştan, güzeli çirkinden, hayrı şerden ayırt edebi- 
lecek akıl yetisine sahiptirler. Bu yüzden sefihlik sıfatı insanlara nispet edildi- 
ginde “beyinsizlik” cinlere nispet edildiğinde “akılsızlık” şeklinde anlaşılabilir. 

Cinler alevden ve safateşten (15/Hicr, 27; 55/Rahman, 15), melekler nur- 
dan, insan ise topraktan yaratılmış üç ayrı türdürler. İblis'in meleklerle bir- 
likte Âdem'e secde edilmeye davet edilmesi, onun varlık yapısının meleklerle 
aynı olduğu anlamına gelmez. “O cinlerdendi. Rabbinin emrinin dışına çıktı” 
(18/Kehf, 50). Cinlerden olan İblis'in secde etmeyi reddetmekle yaptığı büyük 
akılsızlıktı. Kibri aklının önüne geçtiğinden bu affedilmez suç ve günahı işledi. 

Cinlerin varlığı diğer dinlerin ve kadim kültürlerin tamamında kabul ve 
teyit edilir. Genel olarak eski kültürlerde cinler ya tanrılaştırılmış veya tanrı- 
sal fonksiyonlar kazanmışlardır. Asur, Babil ve Sümerler “kötü ruh ve cinler”e 
inanırlardı. “Edimmu” denen kötü ruhlar ölümden sonra kendileri için ayin 
yapılmadığında veya takdime sunulmadığında dünyaya geri döner, insanlara 
zarar verebilirlerdi. Eski Mısırlılar kötü ruhların yabani hayvanlar, yılan veya 
kertenkele gibi yaratıklardır, Ra'nin düşmanlarıdır. 

Yunanlılarda 'daimon'lar ikinci derecede tanrılardı, insan ile tanrı ara- 
sında aracılık görevini yerine getirirlerdi. Eski Slavların cin inancı günümüze 
kadar gelmektedir. Çinli taoist rahipler cinlerin kötülüklerinden korunmak 
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üzere çeşitli ayinler yapar, tütsüler, yakar, muska ve tılsımlar yaparlardı. 
Japonlarda görünmeyen varlıklara inanılır, bunların hayvanlara geçtiği, 
hortlaklarda yaşadığı düşünülürdü. Hind'in en eski dini metinleri Vedalar'a 
göre cinler iyi ve kötü olmak üzere iki gruba ayrılır. İyiler göklerde, kötüler 
yeryüzünün izbelerinde, viranelerde, mağaralarda veya yerin altında yaşar. 
Hint mitolojisinde bhutalar, ölülerin yakıldığı yerlerde bulunduğuna inanı- 
lan cinler veya hortlaklardır. Bunlar kırmızı gözlü, duman gibi vücutlu, kanlı 
keskin dişleri ve korkunç pençeleri var. Budist inanca göre cinler ruhgöçü 
sistemine göre bir önceki dünyaya gelişlerdeki kötü karmanın sonucudurlar. 
Eski İran dinlerinde, Zerdüşt inancında tanrılar cin sayılmıştır. Eski Türk- 
lerde de ruhlar tabiatın her tarafına yayılmış olup bunlar iyi ve kötü olmak 
üzere ikiye ayrılmaktadırlar. Yahudilik (11. Semual, 1: 9) ve Hristiyanlıkta da 
(Resüllerin İşleri, 17: 18) cinlere inanıldığı malumdur. İslam öncesi Araplar 
da cinlere inanırdı. Cinler insanları etkiler, şairlere ilham verir, kimisi yeryü- 
zünde oturan ilahlar olarak kabul edilirdi. Kureyşlilere göre cinler ile Allah 
arasında “soy birliği” söz konusuydu (bkz.37 /Saffat, 158). Bu yüzden cinleri 
Allah'a ortak koşarlardı (6/En'am, 110) ve onlara tapınırlardı (34 /Sebe” 41). 
(Bkz. DİA, Cin md.) 

Söz konusu din ve kültürlerde şu veya bu düzeydeki cin inancı, cinlerin 
varlığına işarettir. Zaman içinde cinlere ilişkin algı ve bilgide meydana gelen 
değişimler, hurafe ve batıl inançların kök salması cinlerin yokluğuna delil teş- 
kil etmez. Kur'an-ı Kerim, diğer birçok konuda olduğu gibi cinler konusunu da 
tashih etmektedir. 

Cinler zaman ve mekân kısıtlaması olmaksızın mesafe alabilmektedirler 
(tayy-ı zaman, tayy-ı mekân), gökte seyahat edebilmekte, dinleme ve gözetle- 
me kulelerine sahip olabilmektedirler. Ancak vahiy kanalına girmeye teşebbüs 
etmek isteseler bile, bunu hiçbir zaman başaramamaktadırlar (15/Hicr, 16- 
18). 9. ayet buna “Mekaideli's-Sem' (Oturma yerleri)” demektedir. Ancak id- 
rak seviyeleri insandan düşüktür. Geçmişte olanları ve el'an cereyan etmekte 
olayları bilirler fakat hiçbir şekilde gaybı bilemezler. Hz. Süleyman'ın vefatı bu 
konuda apaçık delildir. 

Netice itibariyle cinler de insanlar gibi Allah'a kulluk etmek üzere yaratıl- 
mışlardır (51/Zariyat, 56). Gerek konuyla ilgili diğer ayetler gerekse sürenin 
15 ayeti, geçmiş kültürlerde ve dinlerde merkezi ilgiye sahip bulunan cinlerle 
ilgili batıl inançları, temelsiz düşünce ve dayanıksız kanaatleri tashih etmek- 
te,cin gerçeğinin ne olduğunu ve nasıl anlaşılması gerektiği konusunda sahih 
ve yeterli bilgi verilmektedir. Söz konusu bilgi ve haberlerin dışında cinlerle 
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ilgilenmenin pek faydası yoktur. Şimdi bu perspektiften sârenin ilk 15 ayetine 
bakmaya çalışalım: 

1. ayetten anlaşıldığı kadarıyla Hz. Peygamber (s.a.), Kur'an okurken onu 
cinler dinlemiştir. Kendisi cinler tarafından dinlenildiğinin farkında değil, zira 
bu bilgi ona vahiy yoluyla gelmektedir. Dinleyen grup (nefer) birkaç kişidir, 10 
kişiden fazla değildirler. Çünkü Arapçada “nefer” 1 ila 10 arasındaki sayı için 
kullanılır. Hz. Peygamber'i dinleyenler Kur'an-ı Kerim'in harikulade, hayran- 
lık uyandırıcı olduğunu söylemektedirler. Bu onların selim akıllarına ve temiz 
fıtratlarına (sağduyu) hitap ettiğini göstermektedir. Bizim “gerçeğe ve doğ- 
ruya' yöneltip-iletiyor” diye çevirdiğimiz kelime “rüşt”tür. Buna göre Kur'an'a 
uyulduğu takdirde kişinin rüştüne ulaştığını, olgunlaştığını, isabetli ve doğru 
yargılarda bulunup kendi varlığı üzerinde doğru ve yararlı tasarruflarda bun- 
duğunu cinler de anlıyor. Yukarıda cinlerin bilinç ve idrak bakımından insan- 
lardan geri olduklarını söylemiştik, cinler dinledikleri Kur'an'la eksikliklerini 
tamamlayabileceklerini söyleyip bu yüzden “iman ettikleri"ni belirtiyorlar. 
Bundan böyle de hiç kimseyi Allah'a ortak koşmama sözü veriyorlar. Bu de- 
mektir ki, insanlar arasında olduğu gibi cinler arasında da yüce Allah'a ortak 
koşanlar var, onların neyi, hangi nesneleri veya varlıkları ortak koştuklarını 
bilemiyoruz. (46/Ahkaf, 29-31.) 

Yüce Allah'ın şanının yüceliğini teslim eden cinler Allah'ın çocuk edinme- 
diğini belirtmektedirler. Bu, cahiliye Arapların melekleri Allah'ın kızları say- 
malarına veya cinler ile Allah arasında soy bağı kurmalarına atıftır, bu inancı 
reddediyorlar. Cinleri böylesine inançlara ve sapkın düşüncelere sevkeden on- 
ların içinden olan “beyinsizleri”dir ki söz konusu beyinsizler birinci derecede 
şeytan, ikinci derecede ona tabi olanlardır. Şu halde şeytan insanları saptırma- 
ya çalıştığı gibi, onlarla aynı ontolojik cevhere sahip olduğu cinleri de saptır- 
mak istemektedir. Nitekim onların içinden inkârcıların ortaya çıkması bunun 
sonucudur. Bu olaya şaşırıyorlar. Şaşıranlar fıtratları temiz cinlerdir, safça bir- 
takım sapkın düşüncelere inanmışlardır ama işin hakikatini öğrendiklerinde 
kendileri de hayret etmekte, cinlerden ve insanlardan nasıl oluyor da bazıları- 
nın Allah'a karşı iftira düzenlediğini belirtmektedirler. 

Hayret edilecek bir nokta da şudur: Allah'ın iradesi ve kudreti bütün varlı- 
gı kaplamışken nasıl oluyor da bazı insanlar bazı cinlere sığınmakta, onlardan 
yardım, koruma ve destek talep etmektedirler. Bu her iki tarafın da azgınlığını 
arttırır. Yani yardım talep eden insan aldığı yardıma güvenerek daha beter fiil- 
ler işler yardım eden cin de gururlanır, insan üzerindeki zararlı, yıkıcı etkisini 
daha çok arttırmaya çalışır. 
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İnsanlar gibi cinler de ölümlerinden sonra dirileceklerdir. Sonlarının ne 
olacağını bilemeyiz ama muhakkak ki mutlak adaletin tecelli etmesi için kimin 
kimle hesabı varsa o hesap görülecektir, gasp edilmiş hakkı gasıptan alına- 
caktır. Kimilerine göre cinler hayvanlar gibi toprak olacaklardır. Bu gayp ile 
ilgili bilgi olduğundan spekülasyon yapmaya gerek yoktur. Ancak diyalogdan, 
cinlerden bazılarının da insanlar gibi ölümden sonra dirilişe inanmadıkları 
anlaşılmaktadır. 

8. ayet cinlerin mele-i a'la'da ne olup bittiğini anlamak için kulak hırsızlı- 
ğı yaptıklarını, göğü yoklayıp bilgi edinmeye çalıştıklarını belirtmektedir. Bu 
konu Hicr (15/16-18), Saffat (37/6-10) ve Mülk süresinde (67/5) ele alınmış- 
tı. Ancak her defasında engellendiklerini kendileri de dile getirmektedirler. 
Ateş alevleri ve göz kamaştırıcı parıltılar veya yakıcı bir ateş parçası yahut 
ışıkla buna yeltenenler püskürtülmüşlerdir. Bu da bize gösteriyor ki cinlerin 
ne vahiy kanalına girip herhangi bir müdahalede bulunma şansları var ne de 
gaipten bilgiler alıp ilişki halinde bulundukları insanlara bilgi ve haber verme 
imkânları. Her defasında engellenmektedirler. Kur'an'ı dinleyen cinler, göğün 
kapılarının kendileri için kapanmasının yeryüzünde yaşayanlara iyilik mi, kö- 
tülük mü olduğu konusunda karar veremiyorlar. Kur'an'ın inişiyle artık göğün 
kapıları da kapanmış bulunmaktadır, son vahiy böylece inmiştir. 

11.ayet cinlerin de biz insanlar gibi mü'min ve salih ile inkârcı ve bozgun- 
cu olmak üzere iki ana gruba ayrıldıklarını, kendi aralarında yekpare-homojen 
olmadıklarını, çeşitli fırkalar halinde yaşadıklarını haber vermektedir. Bizim 
“türlü türlü yollar” diye çevirdiğimiz gelime “tarikat”ın çoğulu “turuk”tur. Her 
bir tarikat bir yol, farklı bir düşünme, yaşama biçimidir. Söz konusu terim (ta- 
rikat) İslam tarihinde manevi hayatı züht ve takva üzere düzenlemeyi hedefle- 
yen tasavvufi farklı yorum ve meşrepler için kullanılmıştır. 

Cinler sonunda şu itirafı yapmaktadırlar: Varlık âlemi bütünüyle Yüce Al- 
lah'ın kudret eli altındadır. Kim isyan etmeye kalkışırsa bilmeli ki Allah'ı aciz 
bırakamaz, kaçacak yer de bulamaz. Şu halde O'nun iradesine ve hükümlerine 
teslim etmekten başka akıllı yol yoktur. Kim hangi yola-tarikata bölünürse bö- 
lünsün, eninde sonunda varacağı hakikat budur. 

Kur'an'ı dinleyen cinler vahyin hakikatini teslim eder; kim Rabbine iman 
ederse ecrinin kendisine tam olarak verileceğinden emin olur. İçlerinde bir 
bölümünün Allah'ın iradesine teslim olmuş Müslümanlar olduğunu, diğerle- 
rinin de inkâr ve isyan ederek zulme saptıklarını belirtmektedirler. Allah'a 
teslim olanlar araştırarak, sorarak, düşünerek, tartarak doğru yolu bulan kim- 
selerdir. Kur'an'ı dinleyen cinler, kendi toplumlarında geçerli kanaatlerle, ba- 
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tıl inanç ve temelsiz düşüncelerle yetinmemişler; hakikati araştırmışlar, pey- 
gamberi bulup onun okuduğu Kur'an'ı dinlemişler ve doğruyu bulup Allah'a 
teslim etme başarısını göstermişlerdir. Böyle yapmayıp da inkâr ve isyanda 
diretenler zulmedenlerdir, cehennemin odunu olarak yanacaklardır. Burada 
ince bir sanat söz konusudur. Cinler ateşten yaratılmışlardır ama onların cev- 
herlerinden çok daha şiddetli ve yakıcı cehennem ateşi onları odun gibi yaka- 
caktır. Bu da demektir ki cinler de yapıp ettikleriyle ya ödüllendirilecek veya 
cezalandırılacaklardır yani hayvanlar gibi hesap kitaptan sonra toprak olup 
yok olmayacaklardır. En doğrusunu Allah bilir. 

Tefsirine baktığımız bu 15 ayet cinlere tevhid ve teslimiyet ufku açmıştır 
ama aynı zamanda vahyin indiği ilk muhatapları da hedef almıştır. Dolaylı yol- 
dan Mekkeli müşriklere şu mesaj verilmektedir: Sizin çeşitli misyon ve fonksi- 
yon yüklediğiniz cinler bile Kur'an'ı dinleyince hidayete ermekte, doğru yola gir- 
mektedirler. Sizin kalbiniz nasıl oluyor da bu kadar katılaşmış, taşlaşmış? Sizin 
gözleriniz, kulaklarınız, fonksiyonlarını yerine getirmiyor mu? Üstelik cinlerle 
ilgili inançlarınız, telakki ve düşünceleriniz tamamen yanlış, batıl ve temelsiz. 
Cinlerin kendi aralarındaki diyalog bu hakikati apaçık ortaya koymaktadır. 

Efendimiz'in insanlar yanında cinlere de elçi olarak gönderilmiş olmasını 
(Nebiyyu'ssakaleyn) şu şekilde anlamak lazım: Bu ve diğer ayetlerden anlaşıl- 
dığı kadarıyla Efendimiz'in tebliği Kur'an mesajının esasını teşkil eden tevhid, 
ahiret ve risalet temellidir. Allah hakkındaki fikirleri yanlış olan cinler Kur'an'ı 
dinlemek suretiyle inançlarını tashih etmişlerdir. Ahiretin varlığına inanmış, 
cinlerin de iyi amellerine karşılık ödül, kötü amellerine karşı ceza alacaklarını 
anlamış ve bunu kendi topluluklarına aktarmışlardır. 

Ahkaf süresinde konuyla ilgili ayetler önemlidir: “Hani cinlerden birkaçı- 
nı, Kur'ân dinlemek üzere sana yöneltmiştik. Böylece onun huzuruna geldikleri 
zaman, dediler ki: “Kulak verin;” sonra bitirilince kendi kavimlerine uyarıcılar 
olarak döndüler. Dediler ki: “Ey kavmimiz, gerçekten biz, Musa'dan sonra indi- 
rilen, kendinden öncekileri doğrulayan bir kitap dinledik; hakka ve doğru olan 
yola yöneltip-iletmektedir.” “Ey kavmimiz, Allah'a davet edene icabet edin ve 
O'na imân edin; günahlarınızdan bir kısmını bağışlasın ve sizi acı bir azaptan 
korusun.” “Kim Allah'a davet edene icabet etmezse, artık o, yeryüzünde (Allah'ı 
aciz bırakacak değildir ve onun O'ndan başka) velileri yoktur. İşte onlar, apaçık 
bir sapıklık içindedirler.”(46/ Ahkaf, 29-32.) 

31. ayette “Ey kavmimiz, Allah'a davet edene icabet edin ve O'na imân 
edin” ifadesindeki çağrı Hz. Peygamber'e olabileceği gibi haberi olmadığı hal- 
de Kur'an'ı dinleyip ondan öğrendiklerini kavmine aktaran “tebliğci cinler”e 


”n 
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de olabilir. Nasıl Efendimiz (s.a.) hicretten önce Mus'ab bin Umeyr'i Medine'ye 
gönderip Allah ve Elçisi adına onlara tebliğde bulunduysa, Medinelileri doğru 
yola çağırdı ve çağrısına icabet etmelerini istediyse, Hz. Peygamber'in oku- 
duğu Kur'an'dan öğrendiklerini birer davetçi sıfatıyla kavimlerine öğretmeye 
çalışan davetçiler de öyledir. Ayetin “Ey Kavmimiz!” hitabıyla başlaması bunu 
ilham etmektedir. Bu Hz. Peygamber'in cinlere de elçi gönderilmediği iddia- 
sını güçlendirmez, onun cinlere olan davetinin insanlardan farklı boyut, alan 
ve konularla sınırlı olduğunu gösterir. Nihayetinde varlık yapıları insanlardan 
hayli farklı olan cinlerin insanlar beşeri hayatı düzenlemek üzere vaz'edilmiş 
fikhi hükümlerden de farklı hükümlerle yükümlü olmaları gerekir, bu aklın 
gereğidir. Sonuç itibariyle cinlerin Allah'a nasıl ibadet ettiklerini, aralarındaki 
ilişki biçimlerini hangi somut hükümlere, fıkhi kurallara göre düzenlediklerini 
bilmiyoruz, bu gayple ilgilidir, spekülasyon yapıp gereksiz yakıştırma ve uy- 
durmalarda bulunmaktan kaçınmak lazım. 

Dikkatten kaçmaması gereken bir nokta da şudur: Cinlerle ilgili ayetlerin 
hiçbirinde Hz. Peygamber'in onlarla bir araya gelip konuştuğu veya farkında 
olarak onlara tebliğde bulunduğu bilgisi yer almıyor. Ahkaf, 29. ayette cinle- 
rin Allah tarafından Hz. Peygamber'e yönlendirildiği belirtiliyor. Onu, başka 
bir ifadeyle Kur'an'ı dinliyorlar, sonra kavimlerine gidip tebliğlerini yapıyorlar. 
Mesela soru sormuyorlar, bazı müphem ifadelerin açıklığa kavuşturulması ta- 
lebinde bulunmuyorlar. Oysa tebliğ sırasında Hz. Peygamber ile muhatapları 
diyalog olmakta, tartışmalar vuku bulmaktadır. Cinlerle olan ilişkiler bu tür- 
den diyaloglar söz konusu değildir. 

Ahkaf süresinde (46/29) değindiğimiz üzere bazı çağdaş yorumcular bu 
ayette geçen cinlerin, görünmez varlıklar olmayıp Nusaybin veya Ninova ta- 
rafından gelen yabancılar olduğunu söylüyorlar. Bunlara göre mülkünü inşa 
ederken Süleyman aleyhisselâmın çeşitli işlerde istihdam ettiği cinler de, as- 
lında köle, ucuz amele kullanılan insanlardır. Diğer bir yoruma göre (Hikmet 
Zeyveli), burada sözü geçen cinler, Akabe biatı sırasında Mekke'ye dışarıdan 
gelen Medineliler yani yabancılardır. Bu her iki yorum cinlerin varlığını tüm- 
den yok saydığı gibi, ayetlerin tefsirinin tahammül gücünü fazlasıyla zorla- 
maktadır. Cinler ayrı bir varlık türüdür, haklarında vahyin bildirdiği kadarıyla 
bilgi sahibiyiz. İbn-i Haldun, cinlerle ilgili ayetlerin müteşabih olduğunu söy- 
ler. Kur'an-ı Kerim'in açık ayetlerine göre cinler insanlardan ve meleklerden 
apayrı türdürler. (Bu konu için bkz. 6/En'am, 100. ayetin açıklaması.) 

Bununla beraber şöyle bir mütalaada bulunmak da mümkün görünmek- 
tedir: 
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Bugüne kadar bizim cinlerle ilgili bilgilerimiz, bizden farklı bir tür olarak 
görünmedikleri, ontolojik yapılarının bizden farklı oldukları hususudur. Hiç 
kuşkusuz bu doğrudur. Cinler de insanlar gibi “Allah'ın hidayeti”ni kabul edip 
doğru istikamette yaşayan Rahmaniler vetam aksi istikamette yaşayıp sapkınlık 
içinde yaşayan Şeytaniler olmak üzere iki gruba ayrılmaktadırlar. Son peygam- 
ber olarak gönderilen Hz. Muhammet (s.a.)'in bir vasfı da “Nebiyyü's-Sakaley- 
n”dir. Bunun anlamı az sonra tefsirini yapmaya çalışacağımız bu kutlu sürede 
açıkça göreceğimiz gibi, “insan ve cinlere gönderilmiş peygamber” demektir. 

Bilimsel olarak kanıtlanmamış sayısız vak'aya göre, zaman zaman cinler 
bazı insanlarla temas kurmaktadırlar. Bilinmez, görünmez varlıklar oldukla- 
rından cinlerin varlığı insan ruhunda belli belirsiz bir ürküntüye sebep olur 
ve genel olarak insanlara zarar verdikleri düşünülür. Fiziksel olarak kanıtlan- 
mamış birçok anlatım da bunu teyit etmektedir. Ancak uzun zamandır, bizim 
uzayda yalnız olmadığımız yolunda yaygın bir inanış söz konusudur. Hatta 
bazı şahıslara ve bu iş üzerinde yoğunlaşan kuruluşlara göre, bu bir inanış 
olmanın ötesinde bir gerçek. Uzayda bizden başka yaratıklar, canlılar da var. 
Bunlara ufolar denir. Ufoları gören, gelişmiş teknolojik araçlarına, gemileri- 
ne tanık olduğunu söyleyenlerin sayısı hiç az değil. Hatta 2007-Kasım ayında 
seçilen yeni ABD Devlet Başkanı Hüseyin Barack Obama'dan “artık uzaylılarla 
ilgili bilgileri açıklaması” talep edildi. Önümüzdeki zamanlarda konuyla ilgili 
bilgi ve araştırmaların nasıl bir seyir izleyeceği konusu bir yana, elimizdeki 
bilgi ve oluşmakta olan kanaatlerden hareketle şu soruyu sorabiliriz: 

Acaba Kur'an'ın sözünü ettiği ve Peygamber Efendimiz (s.a.)'in kendileriyle 
görüştüğü cin taifesi bugün haklarında belli bir literatür oluşmuş olan uzaylılar 
olabilir mi? Bizden teknolojik olarak çok daha geliştiği anlaşılan uzaylıların dün- 
yaya gelişi ile geçmişte insanlarla bir şekilde temas kuran cinler aynı varlıklar 
mı? Bu konuda tabii ki kesin bir şey söylemek mümkün değil. Ama sorunun an- 
lamsız olduğu da söylenemez. Hakikatin ne olduğunu sadece Allah bilir; belki de 
sürekli arayış ve gelişme halinde olan biz insanlara zamanı gelince Allah hakika- 
ti gösterecektir. (Bkz. 6/En'am, 100 ve 46/ Ahkaf, 29-32. ayetlerin açıklaması.) 
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KAY İBNE gi İS azli açil la, bİş 
Eğer onlar, yol üzerinde 'dosdoğru bir istikamet tuttursalardı", 
mutlaka Biz onlara bol miktarda su içirir (tükenmez bir rızık ve 
nimet verir)dik. 
Ki, kendilerini bununla denemek için. Kim Rabbinin zikrinden yüz 
çevirirse, (Allah), onu “gittikçe şiddeti artan' bir azaba sürükler. 
Şüphesiz mescitler, (yalnızca) Allah'a aittir. Öyleyse, Allah ile be- 
raber başka hiçbir şeye (ve kimseye) kulluk etmeyin (duâ etmeyin, 
tapmayın). 
Şu bir gerçek ki, Allah'ın kulu (olan Muhammed.) O'na duâ (ibâdet 
ve kulluk) için kalktığında, onlar (müşrikler,) neredeyse çevresin- 
de keçeleşeceklerdi. 
De ki: “Ben gerçekten, yalnızca Rabbime duâ ediyorum ve O'na 
hiç kimseyi (ve hiçbir şeyi) ortak koşmuyorum.” 
De ki: “Doğrusu ben, sizin için ne bir zarar, ne de bir yarar (irşat) 
sağlayabilirim.” 
de ki: “Muhakkak beni Allah'tan (gelebilecek bir azaba karşı) hiç kim- 
se asla kurtaramaz ve O'nun dışında asla bir sığınak da bulamam." 


“(Benim görevim)) Yalnızca Allah'tan olanı ve O'nun gönderdikleri- 
ni tebliğ etmektir. Kim Allah'a ve O'nun elçisine isyan ederse, için- 
de ebedi kalıcılar olmak üzere onun için cehennem ateşi vardır.” 
Sonunda onlar, kendilerine vadedileni gördükleri zaman, yar- 
dımcı olmak bakımından kim daha zayıfmış ve sayı bakımından 
kim daha azmış artık öğrenmiş olacaklardır.” 
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25. De ki: “Bilmiyorum, size vadedilen (kıyâmet ve azap) yakın mı, 
yoksa Rabbim onun için uzun bir süre mi koymuştur?” 

26. O,gaybıbilendir. Kendi gaybını (görülmez bilgi hazinesini) kimseye 
açık tutmaz (ona muttali kılmaz.) 

27. Ancakelçileri (peygamberleri) içinde râzı olduğu (seçtikleri kimse- 
ler) başka. Çünkü O, bunun önüne ve arkasına izleyici (gözetleyici) 
ler dizer. 

28. Öyle ki onların, Rablerinden gelen risaleti (insanlara gönderilen- 
leri) tebliğ ettiklerini bilsin. (Allah,) onların nezdinde olanları sa- 
rıp-kuşatmış ve her şeyi sayı olarak da sayıp-tespit etmiştir. 


16. ayet sahih, kalitesi yüksek ve dünya şartlarında tatminkâr refah ve 
mutluluğun “Yol (tarikat)” üzere dosdoğru istikamet şartına bağlı olduğunu 
belirtir. Bu bize şunu ilham etmektedir: Dünya hayatı bir sınav alanıdır ancak 
sınavın mutlaka çile, sıkıntı, eziyet ve yoksunluklarla geçme şartı yoktur. Yüce 
Allah nimetler verir, nimetler meşru çerçevede kullanıldığında refah ve mut- 
luluk getirir (bkz. 16/Nahl, 92; 71/Nuh, 10-12). Ne var ki bu zordur, her ferdin 
ve toplumun bu sınavdan başarıyla çıkması mümkün olmayabilir. Ayette “yol” 
olarak ifade edilen “tarikat” münhasıran bizim bildiğimiz ve tarihte teşekkül 
etmiş bulunan sufi örgütlenmeleri değil, hidayet, İslami hükümler, Kur'an ve 
Sünnet'e uygun hayat tarzının tamamıdır. Elbette sapkınları dışarıda tutulacak 
olursa meşru çerçevede teşekkül etmiş bulunan sufi tarikatların da maksat ve 
gayesi bu olduğunu unutmamak lazım. 

Ancak kelimenin başına “el takısı” (ma'rife) geldiğinden, bu yolun bilinen 
Yol yani İslami mesaj, hüküm ve hudutların gözetilerek takip edilen Yol oldu- 
gunu söylemek mümkün. Her bir tarikat bu Yol üzerinde olduğunu iddia etse 
bile, Yol'u tümüyle kendisinin temsil ettiğini, başkalarının yol ve yöntemleri- 
nin gayrimeşru veya batıl olduğunu öne süremez, kısaca hiçbir tarikat, cema- 
at, akım, fırka, hareket, örgüt ve grup Yol'u temellük edemez. Bütün grupların 
takip ettiği yollar ara yollardır, yolların tamamı ana yola, İslam'a çıkar, çıkmak 
durumundadır. 

Ayetteki zamir (onlar) inkârcılardır. Bunların inkârcılar olması ihtimali 
daha kuvvetlidir ancak cinlerden inkârcıların da bunlara dâhil edilmesi ihti- 
mal dışında değildir. Eğer ayet cinleri ve insanları kastediyorsa, suyun bereket 
ve bolluk vasfı cinler için de söz konusudur. Bu ya sahiden cinlerin suya ihti- 
yaçları olduğunu gösterir -ki cinler topraktan yaratılmadıkları için bizim su 
ve besin kaynaklarımıza bağımlılıkları yoktur- ya da onlar her ne ile refah ve 
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mutlu oluyorlarsa, neyle rızıklanıyorlarsa su onlar için de bunu ifade eden bir 
metafor olarak kullanılmıştır. En doğrusunu Allah bilir! 

Dünyanın refah ve mutluluğu “bol miktarda su” ile ifade edilmiştir. Su be- 
reket, bolluk, ürün, rızık, nimet ve hayattır. (Bkz. 5/Maide, 66 ve 7 /A'raf, 96.) 
Öyle de olsa bol rızık, zenginleştirici ürün ve refah bir sınav aracıdır. İnsanlar 
bununla denenirler (bkz. 8/Enfal, 28; 20/Taha, 13). Kişi veya toplum zengin 
olur fakat Allah'ı unutursa, O'nun hükümlerine itibar etmez, çizilmiş sınırları 
çiğnerse işte bu yüzden -kendisine belli bir süre verildikten sonra- şiddetli 
bir azaba düçar olur. Bu azap ya dünyada onun helak olmasını sağlar veya ahi- 
rette cehennem azabı olarak karşısına çıkar. Tarihte maddi refah sahibi nice 
toplumlar yerle bir olmuşlardır. 

İnsan hangi maddi, sosyal ve politik pozisyonda olursa olsun, onun sınavı 
başarıyla geçmekte olduğunun göstergesi sürgit Allah'a secde halinde olması- 
dır. 18. ayet mescitlerin yalnızca Allah'a ait olduklarını belirtir (23/Mü'minun, 
123). Bu birkaç anlama gelebilir: 

a) Eğer birileri mescit (camii) inşa edecekse bunun yegâne gayesi orada 
insanların samimiyetle Allah'a secde etmelerini, ibadet etmelerini sağlamak 
olmalıdır. Dünyevi şan ve şöhret ya da İslam'ın yüksek manevi ve ahlaki ideal- 
lerine gölge düşürmek üzere mescit inşa edilemez. 

b) Mescitler çeşitli kavimlere, mezheplere, etnik gruplara, fırkalara, par- 
tilere, cemaatlere tahsis edilemez. Her Müslüman her mescide girer ve Allah'a 
secde eder, vakti gelmiş ibadetini gönül huzuruyla eda eder. Mescitlerini ayı- 
ranlar yanlış yapmaktadırlar. Yeryüzü mescit kılınmıştır, kim nerede -temiz 
bir yerde- namaz kılıyorsa, orası mescittir. 

c) Yine insanlar Allah'a secde edeceklerse yegâne gayeleri Allah'a ihlasla 
ibadet etmek, O'nun kibriyası önünde secdeye kapanmak olmalıdır. Gösteriş 
için secde edilmez. 

e) Secde eden kişi sosyal, ekonomik ve politik hayatını da secdenin ruhu- 
na uygun kurmalıdır. Bu çerçevede tefsirciler ayette geçen secde ile aslında 
“azaların, organların secdesi”nden yani bütünüyle beden ve ruhun Allah'a tes- 
limiyetinden söz edildiğini söylemişlerdir. Efendimiz (s.a.) şöyle buyurmuştur: 
“Biri alın, ikisi eller, ikisi dizler, ikisi de ayak uçları olmak üzere yedi organla 
secde etmekle emrolundum” (Buhari, Ezan, 134). 

19. ayet inkârcıların ihlaslı kulluk ve duadan fazlasıyla rahatsız oldukla- 
rını belirtmektedir. Öyle ki Hz. Peygamber (s.a.) yüce Rabbine dua ettiğinde 
onlar neredeyse keçeleşmiş gibi üstüste, içiçe yığılırlardı. Burada kızgınlıkla 
toplananların Mekkeli müşrikler, cinler veya her iki tür olduğu söylenmiştir. 
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Ayeti olumlu yönde yorumlayanlar da vardır. Buna göre cinlerden Hz. Pey- 
gamber'in Kur'an okuyuşunu dinlemeye gelenler okunanları tam olarak an- 
layabilmek, dinleyebilmek için keçe gibi birbirlerinin içine girer, birbirlerini 
çiğnerlerdi. 

Yüce Allah elçisine şöyle demesini emretmektedir: “Ben gerçekten, yalnız- 
ca Rabbime duâ ediyorum ve O'na hiç kimseyi (ve hiçbir şeyi) ortak koşmuyo- 
rum.” Hiç kuşkusuz bu cümle tevhid inancının temeli, özlü ifadesidir. Allah'tan 
başka tanrı yoktur, sadece 0'na ibadet edilir, O'ndan istenir ve başka hiçbir 
varlık O'na denk, ortak, benzer, eş tutulamaz (1/Fatiha, 4; 13/Ra'd, 36). Şayet 
Yüce Allah'tan herhangi bir insana -ki bu farazi olarak bir peygamber de olabi- 
lir- bir azap gelecek olsa, o şahsı kimse kurtaramaz, nereye kaçmaya çalışırsa 
çalışsın, kendini atacağı bir sığınak bulamaz. Bu o kadar kesin bir hakikattir ki, 
dini tebliğ etmek üzere görevlendirilen elçiye de tekrar ettirilir. Elçi bile Yüce 
Allah'ın kudreti ve azameti önünde böylesine aciz ise, diğerlerinin vay hali- 
ne! Nitekim elçinin görevi kendisine vahyedilenleri insanlara tebliğ etmekten 
ibarettir (33/Ahzab, 39). Muhatapların görevi de Allah'a ve elçisine itaat et- 
meleridir. Allah bu konuda hüküm vermişse mü'min erkekler ve mü'min ka- 
dınlara başka hükmü tercih etme hakları yoktur (33/Ahzab, 36). Ancak kim 
yüz çevirecek olursa ebedi kalmak üzere ateşe atılacaktır (4/Nisa, 14); bunda 
da en ufak bir şüphe yok. Ateşe düşenler de kimsenin onların imdadına yetiş- 
mediğini anlarlar, dünyanın güçlüleri, muktedirleri, zenginleri orada söz veya 
güç sahibi değildirler. 

25. ayet gayp bilgisi dâhilinde olan kıyamet ve azabın ne zaman geleceğini 
elçinin de bilmediğine işaret eder. Kıyametin ne zaman kopacağını kimse bi- 
lemez (7/A'raf, 187). Beşer olması hasebiyle Peygamber de diğer insanlar gibi 
gelecekten haber veremez, bu yüzden falcıların, astronot, kâhin ve medyum- 
ların gayptan verdikleri haberlerin herhangi bir hakikat değeri yoktur. Gaybı 
sadece Allah bilir, O da kendi gaybına kimseyi muttali kılamaz. Gayp değerli 
bir hazine gibidir (2/Bakara, 2), yüce Allah kendi hazinesini korur. Peygamber 
de açıkça Allah'ın hazinelerinin kendi yanında olmadığını, melek olarak gön- 
derilmediğini, sadece kendisine vahyolunanı tebliğ ettiğini belirtmektedir (6/ 
En'am, 50). Bu, Kur'an-ı Kerim'de özellikle altı çizilen ana temalardan biridir. 

Hakikat bu olmakla beraber, Yüce Allah elçilerinden seçtiklerine gayp 
bilgisinden bazı şeyler bildirir. Bu bilgi korunmuş olarak peygambere gelir. 
Diğer bir anlama göre peygamber aldığı bilgiyi önüne ve arkasına izleyiciler 
olarak dizilmiş melekler eşliğinde bildirir. Bu da vahiy bilgisi ve haberlerinin 
güvenirliliğine işaret eder. Kur'an vahyi dışında kıyametin küçük ve büyük ala- 
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metleriyle ilgili hadislerde yer alan haber ve alametler -rivayetin sahih olması 
kaydıyla- yine dolaylı yoldan Allah'ın Peygamberine bildirmesidir. İlhamı bun- 
lardan ayrı düşünmek lazım. Hz. Peygamber, insana meleğin dokunuşu olduğu 
gibi, şeytanın da dokunuşu olduğunu söyler (Tirmizi, Tefsir, Süre 2). Meleğin 
dokunuşu ilham, şeytanın dokunuşu vesvesedir. Ancak ilham buna mazhar 
olanın gaypten haber vermesi demek değildir. 

27. ayette zikri geçen Allah'ın hoşnut olduğu elçiler, peygamberler; onlara 
bildirilen gayb haberleri veya bilgisi ona melek aracılığıyla gelen vahiylerdir. 
Vahiy korunmuştur ne kulak hırsızlığı yapmaya çalışan cinler o kanala girebilir 
ne şeytanın müdahaleleri söz konusu olur (bkz. 22 /Hac, 52). Bu ilahi koruma 
sayesinde elçiler görevlerini eksiksiz olarak yerine getirirler. Kur'an vahyine 
ittiba edenler kurtulur, inkâr edenler ise mahvolur (41/Fussilet, 41-42). Hiç- 
bir şey tesadüfi veya kayıt dışı değildir. Yüce Allah insanların, cinlerin ve bütün 
yarattıklarının halini bilir, onların bilgisini kuşatır ve her şeyi sayıp tespit eder. 
Varlık âlemi O'nun kabzasındadır. 


Cin süresinin (72) tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


73- Müzzemmil Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 20 âyettir. Bazılarına göre son 20. ayeti Mede- 
nidir. Kalem (68) süresinden sonra, Müddessir (74) süresinden önce indiril- 
miştir. Süre adını birinci ayette geçen “örtünüp bürünen” anlamındaki “müz- 
zemmil” kelimesinden almaktadır. 


Şazi! gazla ge 


Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 


İLLE Ala yad gl Aka Ev LE Sİ EİN ça v) Hğ 
ey dpi öl Ji el 35 3 gr 
Ey örtüsüne bürünen, 


Az bir kısmı hariç olmak üzere, geceleyin kalk: 


(Gecenin) Yarısı kadar. Ya da ondan biraz eksilt. 


e a 


Veya üzerine ilave et. Ve Kur'ân'ı belli bir düzen içinde (tertil üze- 
re) oku. 


Bu sürenin inen üçüncü süre olduğu yönünde görüş birliği var. Hz. Pey- 
gamber (s.a.), vahiy almasına yakın zamanlarda toplumdan kaçıp Hira mağa- 
rasında bir tür riyazet yapıyordu. İlk vahyi aldığında büyük bir sarsıntı geçirdi, 
çünkü hiç bilmediği, tecrübe etmediği bir ruhsal olay yaşadı. Rivayetlere göre 
hemen evine koştu ve eşine telaşla “Beni örtün, beni örtün!” dedi. Sürenin bu 
pozisyona gönderme yaparak indiği belirtilmektedir. (Buhari, Bed'ü'l halk, 3, 7 
ve Müslim, İman, 252.) Bu olay tekrar ettiği için Müddessir süresinin girişi de 
bu konuyla ilgilidir. (74/1.) 

İbn-i Abbas ve İkrime ise, bu ve sonraki sürede sözü geçen “örtü”nün nü- 
büvvete, vahye veya Kur'an'a atıf olduğunu söylemektedirler. Her iki kelimeden 
(müzzemmil ve müddessir) kastedilen “peygamberlik libasına bürünmek'tir. 
Eğer Hz. Hatice'ye “Beni ört!” demişse “Zemmilini!” demiş olması lazımdı, oy- 


216 ALI BULAÇ-KUR'ÂN DERSLERİ/DİRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


saki emir kipi çoğul gelmiştir. Fakat tabii ki o sırada evde Hz. Hatice'den başka 
kimselerin bulunmuş olması da ihtimal dışı değildir. İbn-i Abbas ve İkrime'nin 
görüşünü esas alacak olursak, ifadenin takdiri şöyle olmaktadır: “Ey peygam- 
berlik misyonunu üstlenmiş bulunan Muhammed, kalk ve gece ibadet et!” 
tarifle (el) geldiği için muhatabın Hz. Peygamber olduğu açıktır ancak vahiy el- 
bisesini giymek her Müslümanın görevidir, bu durumda bunun vahyi anlama, 


Lam-ı 


tebliğ etme ve hayata geçirme misyonuyla yükümlü her Müslümana yapılmış bir 
emir olduğunu söyleyebiliriz ki, ma'rife şeklinde “el Müzzemmil” Hz. Peygamber, 
nekre şeklinde “müzzemmil” her Müslüman söz konusu kastedilmiş olmaktadır. 

Müzzemmil ve müddessiri örtü veya vahiy görevi manasında ele almak 
hakikatte birbirlerine aykırı şeyler değildir. Heyecan ve korkusu dolayısıyla 
örtüye bürünen kişi olsun vahiy libasını giymiş kişi olsun, Hz. Peygamber'den 
istenen gecenin belli zamanlarında kalkıp Kur'an-ı Kerim'i tertil üzere okuma- 
sı, Rabbine dua ve ibadet etmesidir. 

Hz. Peygamber'e gecenin bir kısmı hariç olmak üzere yarısından önce, ya- 
rısında veya yarısından sonra üçte biri veya daha fazlasında tertil üzere Kur'an'ı 
okuması emredilmektedir. İbadet sadece namaz kılmak, secde etmek değil —za- 
ten bu ayetin indiği zamanda namaz henüz farz kılınmış da değildi- ağırlıklı ola- 
rak Kur'an okuma şeklinde olacaktır. Okumanın bir tarzı var, o da “tertil” üzere 
olanıdır. Tertil, tane tane, kelimelerin üzerinde durarak, manalarını düşünerek, 
kısaca gözünü kaşını yarmadan düzgün bir biçimde okumayı gerektirir. 

Bu dört ayet Kur'an'ın nasıl okunması ve anlaşılması gerektiğine ilişkin 
bize bir yol haritası vermektedir. Yol haritasında iki temel unsur söz konusu 
olduğu anlaşılıyor: Biri Kur'an'ı teorik bir kitap şeklinde ele alıp okumamak 
lazım. Herhangi bir teorik kitabı okumanın bile bir usulü var. Bir kitabı okur- 
ken ondan gözetlediğimiz bir hedef olmalı. O da iç anlamlarına, maksadına 
ulaşmak. Dolayısıyla; öncelikle Kur'an'ı okuduğumuz zaman etraflı bir tefek- 
kür yaparak okumaya çalışmalıyız. 

Elbette tefekkür sadece akli olarak bir anlamı kavramak değildir. Aynı za- 
manda bunu ruhen içselleştirmek anlamına gelir. Bir konu üzerinde tefekkür 
ettiğimiz, onu zihnimizle entelektüel manada kavradığımız ve anlamaya çalış- 
tığımızda, ruhen de anlamına iştirak etmiş oluruz. Onun için bu ayet aynı za- 
manda diyor ki; “Gecenin bir bölümünde kalk, ibadet et!” Yani hem ibadet hem 
Allah ile olan irtibatın ruhen ve manen sağlanması hem de Kur'an'ın ibadet 
eşliğinde tefekkür edilerek okunması... Bu süreçte beden ve bedenin organları 
da tamamen söz konusu ruhi-manevi tecrübenin elemanları haline gelmele- 
ri beklenir. Ancak bu şekilde menzile götürecek doğru bir yol haritasını elde 
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etmiş oluruz. Tefekkürden koparılmış, tefekkürden yoksun hale getirilmiş, ru- 

hen zevk ve huzur vermeyen bir ibadet ritüellerden ibaret kalır. Eski dinlerde 

veya bugünkü kitaplı dinlerde bunun yani ibadetlerin ruhi iştirakten, tefek- 

kürden uzakritüeller seviyesine indirilmiş örneklerine bolca rastlıyoruz. Ritü- 

eller şekillerin, içi boşaltılmış formların tekrarından ibarettir. Ritüeller yaptı- 
ğımız zaman bir takım hareketleri tekrar edip durmakla yetiniyoruz. O zaman 
da ibadetler bilinçten yoksun alışkanlıklar haline döner. Tefekkür boyutu olan 
bir ibadet aynı zamanda neyi kastediyorsak o maksadı bize hâsıl eder. Fakat 
ibadetten mahrum bir tefekkür (salt zihni düşünce) de işe yaramıyor. Dolayı- 
sıyla ibadet ve tefekkürü bir arada götürmek icap eder. Müzzemmil, 2-4 ayeti 
ibadet ve tefekkürün mutlu izdivacının yol haritasını veriyor. 

Efendimiz “tertil üzere okuma”yla ilgili şöyle buyurmuştur: “Kur'an'ı ge- 
reği gibi güzel okuyan kimse, vahiy getiren şerefli ve itaatkâr meleklerle bera- 
berdir. Kur'an'ı kekeleyerek zorlukla okuyan kimseye de iki kat sevap vardır. 
(Buhari, Tevhid, 52; Müslim, Müsafirin, 244.) 


sia Una Ai ça il ALA 5 ço Seat yö öle çaki Gİ 
DİNİS OLE falel SİZ 4v) Saşe iza Ji ğ İğ) çay Sl 
g0) ola bal ŞA YL AİN NŞR Zi çay Yaz 


5. Gerçek şu ki, biz senin üzerine “oldukça ağır' bir söz (vahiy) bıra- 


kacağız. 

6. Doğrusu gece neşesi (gece ibâdeti, insanın iç dünyasında uyandırdı- 
ğı) etki bakımından daha kuvvetli, okumak bakımından daha sağ- 
lamdır. 

7. Çünkü gündüz, senin için uzun uğraşılar vardır. 


Rabbinin ismini zikret ve her şeyden kendini çekerek yalnızca 
O'na yönel. 

9. (Allah), Doğunun ve batının Rabbidir. O'ndan başka ilâh yoktur. Şu 
hâlde (yalnızca) O'nu vekil tut. 


5. ayet Hz. Peygamber'e vahyedilen sözün oldukça ağır olduğunu belirtir. 
Bundan kastedilen Kur'an-ı Kerim'dir. Zihinleri puta tapıcılık, dünyevi zevk- 
ler, eğlence, iştah ve şehvet, iktidar ve bencillikle şekillenmiş bir topluma bü- 
tün bunları kökten sarsacak söz mecmuası inmektedir. Gerek mesajını kabul 
edip zihnen içselleştirmek, gerekse inen hükümlere göre yeni bir hayat tarzı 
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benimsemek müşriklere son derece ağır geliyordu. Kimse geçmişten tevarüs 
ettiği alışkanlarından, sahip olduğu ayrıcalıklı konumdan, elde ettiği çıkardan 
kolay kolay vazgeçmek istemez. Ama Kur'an, insandan mesaja uygun olarak 
köklü reform, ruhsal bir devrim yapmasını istemektedir. Kur'an'ın üzerinde 
uzun uzadıya zihin yormayı gerektiren anlamları, vaz'ettiği helal ve haramları 
vardır. Dolayısıyla Kur'an okumayı herhangi bir kitabı okumaktan farklı dü- 
şünmek lazım, bu yüzden önce tertil üzere sonra iç dünyayı buna hazırlayacak 
gece ibadetleri eşliğinde söz konusu okumayı yapmalı. 

Gece kalkıp Kur'an okumak ve ibadet etmek önemlidir. “Gecenin neşesi”, 
gece ibadetiyle insanın iç dünyasını arındırması anlamına gelir. Başka bir ifa- 
deyle gece neş'esi gece kalkışı demektir. Gece saatlerinde yapılan ibadetler et- 
kisini gösterir, okunan şeyi sağlam biçimde zihne yerleştirir. Gündüz maişetle 
geçen zamandır (10/Yunus, 67). Hz. Peygamber, herkes gibi geçimini kendisi 
temin ederdi. Peygamberlikle buna tebliğ görevi de eklendi. Bir yandan geçi- 
mini temin edecek, diğer yandan tebliğ sorumluluğunu yerini getirecek, bu 
arada büyük zorluklarla karşılaşıp bunları usulüne uygun aşmaya çalışacak- 
tır. Bütün bu uğraşılar içinde Kur'an okumaya pek fırsatı olmayabilir, olsa bile 
arzu edildiği üzere tertil üzere okumak mümkün olmayabilir. Bu bizler için de 
söz konusu olan bir durumdur. 

Gece ibadete kalktığında Yüce Allah'ın ismini zikredecek yani O'nun isim- 
leri üzerinde tefekkür edecek (76/İnsan, 25) ve her şeyden kendini çekerek 
hem dilini hem kalbini Allah'a yöneltecektir. “Tebtil” ilişkiyi kesmek olup “Be- 
tül” ismi buradan gelmektedir. Hz. Meryem'e bu ismin verilmesi (Meryem el 
Betül) ilişkilerini tamamen kesip kendini Allah'a ibadete vermesi dolayısıyla- 
dır. Bazı hadis kaynaklarına göre “tebettül” yasaklanmıştır (Müsned, IlI, 158). 
Ancak bu, kişinin toplumsal hayattan, aile ve yakınlarından tümden kopup çi- 
leci, münzevi bir hayat tarzını benimsemesiyle ilgili bir yasaktır. Ruhbanlık bu 
yüzden yasaklanmıştır. Aslolan kalbin, sadece Allah sevgisi, ilahi hükümlere 
bağlılıkla dolu olup dünyevi geçici lezzet ve zevklere kapılmamasıdır. Allah'ın 
helal kıldığı şeyler haram kılınamaz (5 /Maide, 87). Şöyle denmiştir: Halk ara- 
sında kalbi Allah'la beraber. 

Varlık aleminin yaratıcısı ve maliki O'dur. “Doğunun ve batının Rabbidir” 
yani her şey O'nun kudret eli altındadır. (47 /Saffat, 5); bu yüzden O'na karşı 
gelmek, emirleri dışına çıkmak mümkün değildir. O'ndan başka ilah olmadığı- 
na göre sadece O'na tevekkül edilir, O'na itimat edilir. Diğer bütün dostluklar 
sona erer, korumalar işe yaramaz; ama O vekil olmuşsa kaygıya gerek yoktur, 
O eninde sonunda kulunu korur, selamete erdirir. 
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ÖİSİŞ 538 41.) Yaz İyi zil Üiyâi lâ le yla 
Lalabş 44 İz İSİ zül Ğİ 4 vy İLE aş İçağ ANN Jai 
S5 Ülkeiş el Saksi ağa gorş ali Gileş ağa (3 
LAS çal hal İl ahı İZİ GL vey Yaşa Vaz Ül 
BĞAZİĞ İşliği ÖğEzâ az grey Üz öğezâ İİ GİZİ 
ad GİSİŞİN Yazeş lö33 3S öl öz L1S8 gray Yağ lZİ 
öRâ İSİ ala Gİ gray Yada beğ Gy Şİ HR (vp 

gray Yala 455 İİ ği EL 
10. Onların demelerine karşı sen sabret ve onlardan güzel bir ayrıl- 


ma tarzıyla (düşünce ve eylem bakımından köklü bir tutum) ile ko- 
pup-ayrıl. 


11. Yalanlamakta olan nimet (refah ve servet) sahiplerini sen bana bı- 
rak ve onlara az bir süre tanı. 


12. Çünkü Bizim yanımızda bukağılar ve cayır cayır yanan bir ateş 
vardır: 

13. Boğazıtıkayıp kalan bir yemek ve acı bir azap vardır. 

14. (Öyle) Bir gün ki, yeryüzü ve dağlar titremeye-tutulur ve dağlar 
göçüveren bir kum yığını olur. 

15. Şüphesiz size, üzerinize şahit olacak bir elçi gönderdik; Firavun'a 
bir elçi gönderdiğimiz gibi. 

16. Fakat Firavun elçiye isyan etti, Biz de onu pek vahim bir tarzda 
(azapla) yakalayıverdik. 


17. Eğer inkâr edecek olursanız, çocukların saçlarını ağartan bir 
günde kendinizi nasıl koruyacaksınız? 


18. Bu sebeple gökbile yarılıp-çatlamıştır; (artık) O'nun va'di gerçek- 
leştirilip-yerine getirilmiştir. 


19. Şüphesiz, bu bir öğüttür. Artık dileyen Rabbine bir yol bulabilir. 


Sürenin girişinde peygambere inen vahyin ağır bir söz “Kavlen sakila” 
olduğu belirtilmişti. Sözün ağırlığından biri sorumluluk yanında tebliğ sı- 
rasında karşılaşacağı büyük zorluklardır. Nitekim tebliğe başlar başlamaz 
büyük tepkilerle karşılaştı. Belki maddi ve fiziki olarak karşı koyması güç- 
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tü ama manevi olarak takviyeye ihtiyacı vardı. Söz konusu takviyenin ba- 
şında da “sabır” gelmektedir. Sabır hiç kuşkusuz pasif bekleyiş veya zillet 
içinde her baskıyı kabullenmek değildir, yüksek ruhi kuvvetle zorluklara, 
musibet ve saldırılara tahammül gücünü göstermektir. Alay, sözlü sataşma, 
küçük düşürme, yalancılıkla itham etme dışında fiili saldırılar da olabilir. 
Hz. Peygamber (s.a.) bu aşamada her şeye katlanacak, tahammül edecekti. 
Yüce Allah güzel sabır gösterenlerin emeğini zayi etmediğini belirtmekte- 
dir (11/Hud, 115). 

Peygamber Aleyhissalâtü vesselamın dikkat etmesi gereken diğer bir 
nokta da onlarla ilişkisini güzel bir tarzda kesmesi, araya mesafe koymasıydı. 
Bunu gerektiren iki sebep söz konusuydu: Biri henüz Hz. Peygamber ve ashabı 
son derece zayıf idiler, fiili olarak müşriklere karşı koyamazlardı, ayaklanacak 
veya onlarla çatışmayı göze alacak olsalardı, Mekke'nin hâkim güçleri onları 
bir anda ezerdi. Diğeri vahyin muhatapları bu insanlardı. Bir şekilde onlarla 
sosyal ilişki devam edecek, çarşıda pazarda, aile ve dost meclislerinde bir ara- 
ya gelinecekti. Köprülerin tümü atılmamışsa tebliğ yapmak, diyalog kurmak 
ve bu sayede bazı şeyleri anlatmak mümkün olacaktı. Her nerede olursa olsun, 
müşriklerden ve onların yaşama tarzlarından ayrı durulacak ama beşeri-sos- 
yal ilişkiler bütünüyle koparılmayacaktı. Zira insan her an hidayet kapısından 
içeri girebilir, kapıyı tümüyle kapatmak doğru değildir. 

İçlerinde son derece inatçı, zorba, kibirli, bencil ve ahmak kimseler var- 
dı. 11. ayet bunları Hz. Peygamber (s.a.)'in Allah'a havale etmesini emrediyor. 
Said bin Cübeyr, Velid bin Muğire başta olmak üzere bunların 12 kişi olduğu- 
nu söylüyor. Mekke'nin müstekbirler zümresini teşkil eden bu şahıslar nimet 
içinde yaşıyorlardı, sistemin iktidar seçkinleriydi, refah ve güç onları şımart- 
mış, azdırmıştı. Hz. Peygamber'in tebliği onların sosyo ekonomik ve politik ko- 
numlarını alt üst ediyor, imtiyaz ve avantajlarını tümden ellerinden alıyordu, 
bu yüzden İslamiyet'e sert tepki gösteriyorlardı. Hz. Peygamber, o günkü şart- 
larda onlara karşı koyamazdı, sabredecekti ama bilecekti ki yüce Allah onlara 
bir süre tanımaktadır, ıslah olmayacak olurlarsa şiddetli bir cezaya çarptırıla- 
caklardı (86/Tarık, 17 ve 68/Kalem, 44). Dünyada rezil-ü rüsva olmasalar bile 
cehennemde onları acıklı bir azap beklemektedir. Bukağılardan ve cayır cayır 
yanan ateşten bir azap. Yiyecekleri boğazından aşağı inmez, boğazlarını tıkar 
(44/Duhan, 43-44; 88/Gaşiye, 6). 

Allah'a ortak koşanlar büyük bir gaflet içinde yaşıyorlar, bu dünyada 
sahip oldukları güç ve iktidarın, servetlerin sonsuza kadar ellerinde ka- 
lacağını zannediyorlar. Yanılıyorlar. Öyle bir gün gelecek ki, yeryüzü bü- 
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yük bir sarsıntı geçirecek, dağlar göçüveren kum yığınları gibi dağılacaktır 
(18/Kehf, 47). 

Yüce Allah elçilerini insanlar üzerine birer şahit olarak göndermektedir. 
Peygamberin şahitliği tebliğ, açıklama (beyan), hükümleri hayata geçirme ve 
doğru pratikleri gözlemleme esasına dayanır. Hz. Peygamber hem aldığı vahyi 
tebliğ eder, hem açıklar, hem de hayatta doğru tatbik edilip edilmediğini kont- 
rol eder. Bu elçinin mü'minlerle ilgili misyonudur, bunun yanında kendisine 
karşı koyan inkârcıların ve suçlu-günahkârların da tutum ve davranışları üze- 
rinde tanıklık eder (bkz. 2/Bakara, 143). 

Güç ve servetleriyle övünen inkârcılardan Firavun çok daha güçlüydü, Mı- 
sır'ın mülk ve saltanatını elinde bulunuyordu, sınırsız servete hükmediyordu. 
Yüce Allah ona Musa aleyhisselamı gönderdi; azgınlığı bırakmasını ve Allah'ın 
emirlerine itaat etmesini istedi. Söz dinlemedi, isyan etti, yüce Allah da ona çe- 
tin bir azap Verdi (7/A'raf, 103). Bu dünyanın zorbaları ve şımarıkları Firavun 
ve diğer mücrim kavimlerden ibret almaları lazım. 

Kıyametin ve ardından azabın geleceği gün öyle bir gün ki, çocukların bile 
saçları ağarır, bir anda yaşlanırlar. Böyle bir günde kim kendini koruyabilir ki! 
Emzikli anne bebeğini unutur, hamile kadın çocuğunu düşürür (22/Hac, 2; 81/ 
Tekvir, 1-29). Kıyamette vuku bulacak olayların şiddetinden gök çatlayıp yarı- 
lacak. Bunu Allah haber vermektedir, mutlaka tahakkuk edecektir. Yüce Allah 
ayetlerle, bu süre ile veya indirdiği Kur'an'la öğüt vermektedir (7/A'raf, 2). Dile- 
yen, doğru tercihte bulunan bu eşsiz öğüdü dinler ve kurtulur (74/Müddessir, 
55). İnsana iki yol apaçık gösterilmiştir: Biri hidayet ve hak yoldur, diğeri sapık- 
lık ve ebedi kayıptır. İnsan aklını, iradesini kullanıp iki yoldan birini seçecek ve 
yola girecektir. Dileyen, onu Rabbine ulaştıracak doğru yola girer ve kurtulur. 


ön dâslleş Aliş Alas MİN Kİİ a İSİ pyâ3 Sİ falaş İŞ Öl 
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Ga)3İŞ İyağa pala Oyal öl pl ĞİİİN Ga 3245 la NİZİ 
değin del bağ Aİ id da Özlük a Özil 
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20. Gerçekten Rabbin, senin gecenin üçte ikisinden biraz eksiğin- 
de, yarısında ve üçte birinde (namaz için) kalktığını bilir; seninle 
birlikte olanlardan bir topluluğun da (böyle yaptığını bilir). Ge- 
ceyi ve gündüzü Allah takdir eder. Sizin bunu sayamayacağınızı 
bildi, böylece tövbenizi (0'na dönüşünüzü) kabul etti. Şu halde 
Kur'ân'dan kolay geleni okuyun. Allah sizden hastalar olduğunu, 
başkalarının Allah'ın fazlından aramak için yeryüzünde gezip-do- 
laşacaklarını ve diğerlerinin Allah yolunda çarpışacaklarını bil- 
miştir. Öyleyse ondan (Kur'ân'dan) kolay geleni okuyun. Namazı 
dosdoğru kılın, zekâtı verin ve Allah'a güzel bir borç verin. Hayır 
olarak kendi nefisleriniz için önceden takdim ettiğiniz şeyleri 
daha hayırlı ve daha büyük bir ecir (karşılık) olarak Allah katında 
bulursunuz. Allah'tan mağfiret dileyin. Şüphesiz Allah, çok bağış- 
layandır, çok esirgeyendir. 


Sürenin başında Hz. Peygamber'in gece namazı kıldığına işaret edilmiş- 
ti. Gece namazının zevki, neş'esi pek büyüktür (25/Furkan, 64). Başlangıçta 
bu ibadeti kendisi eda ederken, sahabeler de gece ibadetini yerine getirmeye 
başladılar. Ancak bu kolay bir ibadet değildi, gecenin “üçte ikisinden biraz 
eksiğinde, yarısında ve üçte birinde” namaz kılmak zordu. Hayat boyu ve 
her gece bu ibadete devam etmek sıradan insanlar için ağırdı. 20. ayette yüce 
Allah bu zorluğu bildiğini ve gece ibadetini hafiflettiğini belirtiyor. Hafifletme- 
sinin diğer bir sebebi gecenin: 

a) Üçte ikisinden biraz eksiği, 

b) Yarısı, 

c) Üçte birini tam olarak tespit etmenin zorluğudur: “Geceyi ve gündüzü 
Allah takdir eder. Sizin bunu sayamayacağınızı bildi.” 

İki taraflı zorluk söz konusu olduğundan gece ibadeti “Kur'an'dan kolay 
geleni okumakla sınırlandırılmış oldu (17/İsra, 79). Burada birkaç husus söz 
konusudur: 

aa) Bazı bilginlere göre sözü edilen gece ibadeti Müslümanların tümüne 
farzdır; bazılarına göre önceleri farz kılınmışken bu Hz. Peygamber'in farz iba- 
deti olarak takdir ve tahsis edildi; Hasan el Basri'ye göre vitir namazını kılan 
gece ibadetini yerine getirmiş olur. “Teheccüd namazı” olarak da bilinen gece 
ibadetinin her Müslüman için beş vakit namaz gibi farz kılınmış olması uzak 
bir ihtimaldir. Nitekim farz olmaktan çıkarılmasına iki sebep gösterilmekte- 

dir: Biri yukarıda üç şıkta saydığımız sebep “Sizin bunu sayamayacağınız bil- 
di”; diğeri insanların her gece aynı durumda olmayacakları gerçeği: “Allah 
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sizden hastalar olduğunu, başkalarının Allah'ın fazlından aramak için 
yeryüzünde gezip-dolaşacaklarını ve diğerlerinin Allah yolunda çarpışa- 
caklarını bilmiştir.” İnsanların bir kısmı hasta olabilir, bir kısmı maişetlerini 
temin etmek üzere gece çalışabilir, sefere çıkmış olabilir, bir kısmı da Allah 
yolunda savaşıyor olabilir. Bu durumda herkes kolayına gelen ibadeti yerine 
getirecektir. 

bb) “Öyleyse ondan (Kur'ân'dan) kolay geleni okuyun” Bu konuda da 
iki görüş öne sürülmüştür. Biri gece ibadetinde yani namazda Kur'an okunma- 
sı. Çünkü namazda Kur'an okunur ve bu da kolayınıza gelecek şekilde olsun; 
diğeri sadece Kur'an okuyun, okuduklarınız üzerinde düşünmeye çalışın. 

Her halükarda mü'minler namazı dosdoğru kılmak ve yoksulun hakkı 
olan zekâtı vermekle yükümlüdürler. Namaz ve zekâtın bir arada zikredilmiş 
olması, Allah'a ibadet kadar yoksullara zekât vermenin, infak etmenin de ne 
kadar önemli olduğunu göstermektedir (2/Bakara, 43, 83). Bu mülahazadan 
hareketle Hz. Ebu Bekir namaz kılmayı kabul edip de zekât vermeyi reddeden- 
lerle savaşmış, hatta bu savaşlara “ridde savaşları” adı verilmiştir. 

Burada dikkatlerden kaçmaması gereken bir nokta daha vardır: Namaz 
ve zekâtın bir arada ve neredeyse birinin diğeriyle ilişkili olarak zikredilmesi, 
bize daha İslami tebliğin başladığı ilk günlerden başlamak üzere “manevi ve 
maddi” başka bir ifadeyle dini ve dünyevi olanın asla birbirlerinden ayrılama- 
yacağını göstermektedir. Namaz ve zekât, dinin iki ana direği olup biri yıkıldı 
mı, diğerinin tek başına İslam binasını ayakta tutması hayli zordur. Müslüman- 
lar eğer yeryüzünün bir bölgesinde iktidar sahibi oluyorlarsa, din ve dünyayı 
bir arada yürütmekle yükümlüdürler: Namazı ayakta tutarlar, zekâtı işler bir 
hale getirirler ve politikalarının tamamında ma'rufu emreder, münkerlerden 
sakındırmaya gayret ederler. 

Ancak sürenin 20. Ayetinde emir kipiyle gelen namaz ve zekâtın bugün 
kıldığımız namaz ve yoksullara ödemekle yükümlü olduğumuz zekâtla aynı 
olup olmadığı konusunda üç görüş savunulmaktadır: 

1) Sürenin bu bölümünün Medine'de indiğini savunanlar. Bu görüşte olan- 
lara göre namaz hicretten kısa bir süre önce, zekât da Medine'de farz kılındı; 
buna göre 20. ayet Mekki olmayıp Medeni'dir. 

2) Namaz ve zekâtın Mekke'nin ilk dönemlerinden itibaren farz olduğunu 
düşünenler; 

3) Mekki olan bu sürede namaz ve zekât ibadetine dikkat çekildiği görü- 
şünde olanlar. Bu görüşte olanlara göre, namaz Mekke'de kılınıyor idiyse de 
son şeklini Mirac olayından sonra almış, zekât da ilk dönemde yoksullara ve 
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ihtiyaç sahiplerine infak şeklinde yerine getirilmiştir. Bizce de en isabetli gö- 
rünen görüş üçüncüsüdür. 

Namaz ve zekât yanında “Allah'a güzel borç vermek” de teşvik edilmiştir. 
Yüce Allah âlemlerden müstağnidir, hiç kimseye ve hiçbir şeye muhtaç değildir. 
Borç olarak istediği şeyler Allah yolunda harcamak, özellikle ihtiyacı olanlara 
mali destek sağlamak ve yoksullara yardımda bulunmaktır (2/Bakara, 245). 
Kim yüce Allah'a borç verirse, bilmeli ki en güvenilir borçlu O'dur, aldığı bor- 
cu mutlaka ve kat kat öder, ahirette borç verenler bunu kesin olarak görecek 
ve anlayacaklardır. Akıllı insan yarın yani ahiret için hazırlıkta bulunan (59 / 
Haşr, 18); akılsız insan ise bencillik, cimrilik gösteren, yoksulları gözetmeyen 
kimsedir (107 /Maun, 1-7). Her şeye rağmen insan bazı hata ve yanlışlıklar 
yapabilir. Yüce Allah'tan “mağfiret” dilerse, onun günah ve hatalarının üstünü 
örter. “Küfür” inkârcının hak ve hakikat üzerine attığı karanlık örtü; “mağfiret” 
yüce Allah'ın mü'min kulunun günah, kusur ve ayıplarının üstünü örtmesidir. 
“Şüphesiz Allah çok bağışlayandır, çok esirgeyendir” 


Müzzemmil süresinin (73) tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah 
bilir. Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


74- Müddessir Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 56 âyettir. Müzzemmil (73) süresinden sonra, 
Fatiha (1) süresinden önce indirilmiştir. Adını ilk ayette yer alan ve “bürünüp 
örtünen, sarınan” anlamındaki “müddessir” kelimesinden almaktadır. 


gizil gaz İN gay 


Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 
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Ey bürünüp örtünen! 

Kalk (ve) bundan böyle uyar. 

Rabbini tekbir et (yücelt) 

Elbiseni temizle. 

Pislikten kaçınıp-uzaklaş. 

Daha çok istekte bulunmak (başa kakmak) için iyilik yapma. 
Rabbin için sabret. 


Çünkü o boruya (sur'a) üfürüldüğü zaman, 


ESEN UAPEN 


İşte o gün, zorlu bir gündür; 


pa 
> 


Kâfirler içinse hiç kolay değildir. 


Müddessir, önceki süre gibi vahyin gelişinin başlangıcında Hz. Peygam- 
ber (s.a.)'in yapması gerekenler konusunda bir yol haritası vermektedir. El 
Müddessir süresi de el Müzzemmil gibi Kur'an örtüsüne bürünen, vahyi tebliğ 
etme ve hayata geçirme misyonunu üstlenen Hz. Peygamber'e seslenmektedir. 
Kimine göre süre vahyin ilk gelişiyle ilgilidir, kimine göre vahyin kesilmesin- 
den sonra indirilmiştir. 
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Aldığı ilk vahiy üzerine ve elbette vahiy meleğiyle karşılaşmasından sonra 
büyük bir heyecan ve korkuyla örtüye bürünen Hz. Peygamber'in gece kalkıp 
kendisine indirilen vahiy üzerinde tefekkür etmesi, inen ayetleri, üzerinde dü- 
şünerek okuması, görevini içselleştirmesi bakımından önemlidir. Vahyi ve onu 
tebliğ görevini içine iyice sindirememiş kimsenin muhataplar üzerinde etkili 
olması beklenemez. Tebliğin ana teması Yüce Allah'ın birliğini, eşsizliğini, tek- 
liğini ve azametini anlatmak olacaktır ki, öncelikle bu emri alanın O'nu kendi 
ruhunda ve pratiklerinde hissedip gerçekleştirmesi lazım. Bu açıdan bakıldı- 
ğında Hz. Muhammed (s.a.)'in kendisinin peygamber olduğuna inanması la- 
zım. “O elçi kendisine indirilene inandı” (2/Bakara, 285). Başka deyişle, 40 ya- 
şına gelmiş Mekkeli Muhammed, vahiy alan ve peygamberlik göreviyle tebliğe 
başlayacak olan Muhammed Aleyhissalâtüvessalâma inanması gerekir. Ancak 
bu iş hiç de kolay değildir, hayli esaslı ruhi bir hazırlık yapmak icap eder: 

Tebliğe başlamadan önce Hz. Peygamber Yüce Allah'ı tekbir edecek, ru- 
hunda yüceltecek ve O'nun dışında büyüklük taslayan herkesi ve her şeyi silip 
atacaktır. İnsanı kibre, mutlaklıkta ortak olmaya sevkeden üç alan var: Bilgi, 
servet ve iktidar! Ayetin hükmünce her üç alanda insanın sonlu, sınırlı, geçici 
ve izafi olabileceğini bize telkin etmektedir. “En Büyük” sadece Allah ise (Al- 
lah-u ekber) , O'na hiçbir şey ve varlık nispet edilemez, zira O hem mutlaktır ve 
Vacibu'l Vücuddur hem her şey ve her varlık O'nun yaratmasıdır. Her şeyden 
evvel Allah ile yarattıklarının toplamı olan varlık âlemi arasında mahiyet far- 
kını ortaya koymak ve bunun ayırdında /farkında olmak gerekir. Halık halıktır, 
mahlük mahlüktur! Bu hakikat hiçbir zaman ve hiçbir durumda değişmez. 

Merkezi ibadet olan namaza “tekbir”le başlanması Müslümanın hayatı bo- 
yunca son nefesine kadar Allah'ı ta'zim etmekle yükümlü olduğunu gösterir. 
Ezana da namaza da tekbirle yani “Allahü ekber” denerek başlanır. Bir hadiste 
şöyle buyrulmuştur: “Namazın başlangıcı tekbir, bitirilmesi selamdır” (Müs- 
ned,I, 123). Allah'ı tekbirle ta'zim eden aynı zamanda takdis ve tesbih etmek- 
tedir. Böylelikle yüce Allah'ı her türlü maddi ve manevi kir ve noksanlıklardan 
tenzih etmiş olur. İnsanın varlığa çıkmasından önce bu ulvi görevi melekler ye- 
rine getiriyordu (2/Bakara, 30), şimdi ise meleklerle beraber insan da Allah'ı 
tesbih ve takdis edecek; yeryüzünün ve içinde yer alan beşeriyetin tamamına 
Allah'ın büyüklüğünü, kibriyasını ilan edecektir (17/İsra, 111). 

Kurtubi'nin Kuşeyri'ye dayandırdığı bir rivayete göre “Ve Rabbini tekbir 
et” buyruğu nazil olunca Hz. Peygamber, ayağa kalkıp “Allahü ekber” dedi. Eşi 
Hz. Hatice (r.a.) de onu takip ederek tekbir getirdi. 

Kurtubi 4. ayetteki “Elbiseni temizle” buyruğunun sekiz ayrı anlama geldi- 
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ğini söylemektedir: İnsanın yapıp ettikleri (ameller), kalp, nefs, beden, aile halkı, 
insanlar, din, bedeni örten elbise. İlk yedi anlam emri mecazi olarak ele alır, son 
anlam ise lafzın işaret ettiği şeydir. Sekizinci anlamın sözün akışına daha uygun 
düştüğünü söyleyebiliriz. Zira hemen sonraki ayette manevi kir ve ahlaki düşük- 
lük olan 'ricz'den kaçınılması gerektiği belirtilecektir. Büyük bir göreve başlaya- 
cak olan peygamber ahlakını güzelleştirecek, nefsini tezkiye edecek, böylelikle 
manen donanımlı hale gelecektir. Şu halde elçi, manevi olarak temiz, ahlaki ba- 
kımdan olgun olması gerektiği gibi, bedenen yani üstü başı itibariyle de temiz 
olması gerekir. Kısaca elçi her türlü maddi kirden kendini temizlemeli. Kutsal 
maddi kirden arınmak olup beden ve elbise temizliği önemlidir. Cünüp iken boy 
abdesti veya namaz için abdest alınması bununla ilgilidir. Cünüpken kişi kutsala 
dâhil olamaz, Kur'an okuyamaz, mescide giremez, tavaf yapamaz vs. Abdest al- 
madan da namaza durulmaz. Söz konusu ruhi ibadete bedeni hazırlık yapmak 
şartı konmuştur. “Şüphesiz Allah, çokça tevbe edenleri ve çokça temizlenenleri 
sever” (2/Bakara, 222 ve 9/Tevbe, 108; 33/Ahzab, 33.) 

Bedeni ve elbisesini temizlemeyi tamamlayan önemli fiil “ricz” adı veri- 
len pislikten kaçınılmasıdır. Ricz kelimesine “put” dendiği gibi (22 /Hac, 30); 
günah, cürüm gibi anlamlar da verilmiştir. Kelimenin aslı “azap”tır. İnanç ve 
amelde bir takım davranışlar var ki insanı azaba sevketmektedir, bu yüzden 
gökten suçlu günahkârlar üzerine azap (ricz) yağar (7/Araf, 134 ve 162). 

Hz. Peygamber, sadece soyut bir tebliğciden ibaret değildir, aynı zamanda 
elinden geldiğince ve gücü yettiğince iyilik yapacak ama her ne yapıyorsa veya 
yapacaksa daha çok istemek ya da başa kakmak için yapmayacaktır. “Daha çok 
istekte bulunmak için iyilik yapma” (74/6) ayete, bizim verdiğimiz anlamın 
dışında çeşitli anlamlar verilmiştir. Şu anlamlara geldiği söylenmiştir: Yüklen- 
diğin nübüvvet görevini çok bulup Rabbine karşı minnet etme; daha iyisini 
elde etmek kastıyla bağışta bulunma; daha çok hayır ve fayda talep etmek için 
zaaf gösterme, daha çok fayda için yaptığın işi gözünde büyütme; yaptığın iyi- 
liği başa kakma; Kur'an'ı tebliğ ederken insanlardan ücret talep etme; başkala- 
rına şirin gözükmek için iş yapma veya bağışta bulunma, riyakârca davranma, 
bir iş yapacaksan veya bağışta bulunacaksan sadece Allah için yap. Aslında 
açıklamaların tümü aynı kapıya çıkar. İbn-i Abbas ayetin “Daha fazlasını elde 
etmek maksadıyla bağışta bulunmaya kalkışma” anlamına geldiğini söylemiş- 
tir. Hangi anlamı benimsersek benimseyelim, bu Efendimiz'in sünnetini ve si- 
retini takip edenler için önemli bir örneklik teşkil eder. 

Hz. Peygamber (s.a.) dünyada servet toplama peşinde biri değildi. Fey 
mallarından aldığı 1/5'lik miktarın yine Müslümanlara döndüğünü söylüyor- 
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du (59/Haşr, 7). O halde vahyedilen Kur'an'ı insanlara tebliğ ederken kendi- 
sinden önceki peygamberler gibi o da kimseden bir ücret, dünyevi bir karşılık 
beklemiyordu. Bu çerçevede peygamberlerin miras bırakmayacağı hükmü ge- 
tirilmişti, zira miras bırakacak olsaydı mal biriktirme, arttırma lüzumu ortaya 
çıkardı. Hatta peygambere zekât-sadaka vermek de yasaktı. “Veren el alan el- 
den üstün” olduğundan Allah'ın elçisi olarak onun kendisinden üstün birinden 
“alan el” durumuna düşmesi nübüvvetmisyonuna aykırıydı. Hz. Peygamber di- 
ger insanlardan farklıydı, onlar dünya malına, makam, statü, servet ve lezzet- 
lerine göz dikebilirdi ama o bunlara göz dikemezdi (20/Taha, 131); bu onun 
peygamberlik vakarına gölge düşürürdü. 

Bu buyruk Hz. Peygamber'i muhatap almaktadır. Ancak bütün Müslüman- 
ların da güçleri oranında bu yüksek ahlaki yükümlülükleri üstlenmesi bekle- 
nir. İhlas temel ilke olduğundan kim ne yapıyorsa alış verişini Allah'la yapmalı, 
ahlaki görevleri dünyevi menfaatlere alet etmemeli, yaptığı iyilikler dolayısıy- 
la kimseye eziyet etmemelidir (bkz. 2/Bakara, 264). 

7.ayet şu haber veya bilgileri vermektedir: Tebliği yaparken bir sürü zor- 
lukla karşılaşacaksın. Zorlukları sabrederek atlatacaksın. Yüce Allah senin 
Rabbin yani sahibin ve malikindir. O seni korumaktadır. Eziyetlere, sözlü sa- 
taşmalara, yalan ve iftiralara, tehdit ve baskılara mukavemet göster; sabırla 
kararlılık göster (11/Hud, 115). Hz. Peygamber'e büyük bir görev yükletilmiş- 
tir. İbn-i Zeyd söz konusu görevin “Araplara ve Arap olmayanlara (Acemler) 
karşı savaş” olduğunu söylemiştir. Hz. Peygamber, öyle bir dava ile ortaya çı- 
kacaktır ki, bu aralarında tarihi husumet olan Arapları ve Acemleri ona karşı 
birleştirecek, her ikisiyle de mücadele etmek zorunda kalacaktır. 

Dünyada hangi zorlukla karşılaşırsa karşılaşsın eninde sonunda bu evre- 
nin sonu gelecek, İsrafil aleyhisselam boruya yani Sur'a üfürünce. Sura üfürü- 
leceği gün öylesine zorluk bir gündür (6/En'am, 73; 27/Neml, 87-90), inkâr 
edenler için hiç kolay olmayacaktır. 


önal (vr) İlana Ya al lasğ Çiy İlumğ hdlE ağ 3 
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11. Kendisitek olarak (ve yapayalnız) yarattığım (şuadam)'ı Bana bırak; 
12. KiBenona, alabildiğine geniş kapsamlı bir mal (servet) verdim. 


13. Gözönünde-hazır çocuklar (verdim). 
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14. Vesayısızimkân ve fırsatları önüne serdim. 
15. Sonra,dahaarttırmam için tamah eder (doyumsuz istekte bulunur). 


16. Hayır; çünkü o, Bizim âyetlerimize karşı 'kesin bir inatçıdır. 


11. ayette kişilik profile çizilen Velid bin Muğire'dir. Mekke'nin önde gelen- 
lerinden olup sonraları İslamiyet'e girip büyük hizmetleri dokunacak olan Ha- 
lid bin Velid (r.a.)'in babasıdır. Velid bin Muğire'ye “Kureyş'in reyhanı” denirdi. 
Başlangıçta zengin biri değildi, sonra zengin oldu. Çok sayıda eşi, hizmetçisi, 
kölesi, cariyeleri, atları, develeri, bağ ve bahçesi oldu. Taberi'nin verdiği bilgi- 
lere göre bol miktarda hayvanı vardı, Taif'te yazlığı bulunuyordu. Kesintiye uğ- 
ramayan gelir sahibiydi, bir yerden ürün alamayınca diğerinden kazanıyordu. 
Dahhak'a göre Mekke'de yedi, Taif'te 12 oğlu yaşıyordu. Büyük bir mali güce 
sahip olması haliyle onu Mekke'nin önde gelen iktidar seçkinlerinden biri kı- 
lıyordu. Onun Hz. Peygamber'in davetiyle ilgili görüş ve kanaatleri önemliydi, 
Mekke'nin kanaat önderlerinin başında geliyordu. 

Rivayetlere göre başlangıçta Kur'an'dan etkilenmişti. Ebu Cehil'in onun 
zaaflarını kışkırtan konuşmaları sonucunda bu etkiden kurtulmuş ve hiç ol- 
madığı kadar Hz. Peygamber'e düşmanlık gösteriyor, babası gibi kendisinin 
de eşsiz, biricik (el vahid) olduğunu söylüyordu. Zengindi, daha çok istiyordu, 
Allah verdikçe gözü doymuyor, biriktirdikçe, üstüste yığdıkça daha çok yığı- 
yordu. Sınırsız sermaye ve güç biriktirme hırsına sahipti. 

Yüce Allah, Hz. Peygamber'e bunca nimet karşısında nankörlük gösterip 
üstelik küstahça meydan okuyan bu adamı kendisine bırakmasını belirtiyor. 
Annesinin karnında yalnızdı, çırçıplak ve yalnız olarak da dünyaya gelmişti. Bu 
yüzden beşeri yalnızlığını, acizliğini unutup kendini herkese ve Allah'a karşı güç 
ve kudret sahibi ilan eden bu adamı ceza verme işi de Allah'a ait olacaktı. Al- 
lah ondan acı bir intikam alacaktı. Yapıp ettiklerinde sadece ona mühlet tanıyor 
ama ihmal etmiyordu. (73/Müzzemmil, 11.) Yüce Allah imhal eder, ihmal etmez! 


Ts ” .. a ! - 
4 VYğ liga Ağa 
17. Onualabildiğine sarp bir yokuşa süreceğim. 


İnadı onun hakikati görmesine engeldi, bilerek inkâr ediyordu (anid). 
Yüce Allah Velid bin Muğire'yi “sarp bir yokuşa süreceği”ni belirtir. Bizim 
sarp yokuş olarak çevirdiğimiz kelime “sauda"dır. “Saud” yüksek yer veya yük- 
sek yere, tepeye çıkmak demektir. Aslında çıkış ve iniş yerlerine denir yani ke- 


lime hem yüksek tepeye tırmanışı hem oradan inişi, düşüşü ifade eder. Her iki 
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harekette de büyük zorluk söz konusudur. Çıkış da, iniş de meşakkatlidir. Cin 
süresinde (72/17) bu anlamda kullanılmıştır. Nisa, 43. ayette ise kendisiyle te- 
yemmüm edilecek temiz toprak manasındadır. En'am, 125 ayette saud sıkıntı, 
zorluk ve meşakkatle göğe çıkış manasında kullanılmış, tam karşıtı kelime ise 
kalbin İslam'a açılması “inşirah” konulmuştur. Savaştan korku ve utanç içinde 
kaçış anlamındaki kullanımı da vardır (3/Âl-i İmran, 153). Kur'an-ı Kerim'de 
sıkıntı ve meşakkat manasında olmayan tek kullanımı “güzel ve hoş (tayyib) 
sözün Allah'a yükselişi” manasındadır (35 /Fatır, 10). 

Hz. Peygamber (s.a.) “saud”"un ateşten bir dağ olduğunu bildirmiştir: 
“Saud ateşten bir dağdır. O orada yetmiş yıl tırmanır, sonra aşağı yuvarlanır. 
Bu iş hep böyle devam eder.” (Müsned, 111, 75.) Ebu Said el Huderi'den rivayet 
edilen bu hadise Sünen'inde yer veren Tirmizi bunun “garip” olduğunu söy- 
lemiştir. (Tirmizi, Cehennem, 2 ve Tefsir, 74/2.) Tabii ki hadisin garip olması 
uydurma (mevzu) olduğu anlamına gelmez. Ebu Said'den hadisin başka versi- 
yonu da rivayet edilmiştir. Bu rivayette saud cehennemde bir kaya olarak tarif 
edilir. Üzerine ellerini koyduklarında erir, çektiklerinde eski haline döner. Ön 
tarafından zincirlerle çekilerek, arkasından balyozlarla vurularak kırk yılda 
tepeye ulaşır. Tam tepeye ulaşmışken en aşağısına atılır ve bu ebediyyen böyle 
devam eder. (bkz. Kurtubi, ilgili ayetin tefsiri). Ayetin verdiği mesaj, Velid bin 
Muğire ve benzerlerinin saud olarak ifade edilen çetin bir azaba düçar olacak- 
larını anlatmaktır. İbn-i Abbas, bu azaba düçar olan hiçbir zaman rahat yüzü 
görmeyecek, azabı bir türlü sona ermeyecektir. 

Burada dikkatimizi çeken bir nokta vardır. O da Velid bin Muğire vb. için 
takdir edilmiş bulunan azabın Grek mitolojisinde sonsuza dek ceza çekmeye 
mahküm edilmiş Sysphos'u hatırlatmasıdır. Sysphos bir taşı yuvarlaya yuvar- 
laya bir tepeye çıkarır, tam tepeye çıkmışken, taş elinden kayıp aşağıya yuvar- 
lanır. Sysphos işe baştan başlar ve bu hep böyle sürüp gider. Sisyphos, yaptığı 
kötülükler nedeniyle yeraltı ülkesinde cezaya çarptırılmış bir mitoloji kahra- 
manıdır. Homeros “Odysseia”da ona yer verir: “Sisyphos'u gördüm korkunç 
işkenceler çekerken: Yakalamış iki avucuyla kocaman bir kayayı ve kollarıy- 
la, bacaklarıyla dayanmıştı kayaya, habire itiyordu onu bir tepeye doğru. İşte 
kaya tepeye vardı, varacak, işte tamam. Ama tepeye varmasına tam bir parmak 
kala, bir güç itiyordu onu tepeden gerisin geri, aşağıya kadar yuvarlanıyor- 
du yeniden baş belası kaya. O da yeniden itiyordu kayayı bütün kaslarını gere 
gere, kopan toz toprak habire aşarken başının üstünden. O da habire itiyordu 
kayayı, kan ter içinde.” Albert Camus, “Sisyphos Miti” adlı eserinde bu olayı 
kendi yorumuyla derinlemesine ele almıştır. 
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Velid bin Muğire vb.nin cehennemde görecekleri azap ile Sisyphos'un 
çarptırıldığı azap arasındaki benzerlik tesadüfi değildir. Bu hayli kadim bir 
söylemin sonraları mitolojide aldığı forma işaret eder. Tarihte antropolojinin 
iddia ettiğinin aksine tek tanrıcılıktan çok tanrıcılığa, tevhitten putperestliğe 
doğru bir seyir izlendiğinde kadim tarihlerde peygamberlerin kavimlerine 
tebliğ ettikleri vahiylerde bu türden azapların vadedilmiş olması tamamen 
bununla ilgilidir. Nasıl Nuh aleyhisselâmın kavmi, salih insanları sonraları put- 
laştırmışlarsa, Yunan ve diğer toplumlarda gözlendiği üzere melekler ve cinler 
evrende ve kozmik düzenin yürütülmesinde gördükleri fonksiyonlarına göre 
tanrılaştırılmış veya Allah ile insanlar arasında aracı varlıklara dönüştürül- 
müştür ki, bunun sonucunda sahih bir söylem sonraları mitolojik hüviyete bü- 
rünmüştür. Demek oluyor ki, Yunanlılardan çok daha önceleri gelen peygam- 
berler Velid bin Muğire gibi suçlu günahkârların ahirette bu türden bir azaba 
maruz kalacaklarını kavimlerine tebliğ etmişlerdir. En doğrusunu Allah bilir! 


Viz 
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18. Çünküo,düşündü ve bir ölçü tespit etti. 
19. Kahrolası, nasıl bir ölçü koydu? 
20. Yine kahrolası, nasıl bir ölçü koydu? 
21. Sonrabir baktı. 
22. Sonra kaşlarını çattı ve yüzünü ekşitti. 
23. Sonradasırt çevirdi ve büyüklük tasladı (istikbar). 
24. Böylece: “Bu, yalnızca 'aktarılarak öğrenilen' bir büyüdür” dedi. 


25. “Bu, bir beşer sözünden başkası değildir.” 


26. OnuBen, cehenneme sürükleyip-atacağım. 


18. ayet Velid bin Muğire'nin Ebu Cehil'in kışkırtmaları üzerine nasıl ha- 
kikatle bağını kopardığına işaret eder. Kureyş, onun Hz. Peygamber'in oku- 
duğu Kur'an'dan etkilendiğini ve muhtemelen onunla beraber Kureyş'in de 
İslam'a gireceğini söyleyince Ebu Cehil hemen harekete geçip ona gitmiş ve 
“Sen İbni Ebi Kebşe (Hz. Peygamber'i) ve İbn Ebi Kuhafe'nin (Hz. Ebu Bekir) 
yemek artıklarını mı yemeye gittin?” diye sormuştu. Bu onu küçük düşüren 
bir suçlamaydı. Velid buna kızdı. Yine de gelenlere Hz. Peygamber'in şair, kâ- 
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hin, deli veya yalancı olmadığını söyledi. “Peki, ne?” diye sorduklarında uzun 
uzun düşündü, sonra kafasını kaldırdı, kaşları çatık vaziyette ve çok ilginç bir 
tespitte bulunuyormuş gibi “büyücü” olduğunu söyledi. 18-25 arası ayetlerde 
aslında Kur'an'ın etkisinde kalan Velid'in sırf gururu ve inadı yüzünden ken- 
di içinde büyük bir mücadele geçirdikten, gururu yönünde yanlış bir tercihte 
bulunduktan sonra da söz de “makul bir açıklama” yaparak Hz. Peygamber'in 
söylediklerinin büyü eseri şeyler olduğunu iddia ettiğini belirtmektedir. Bu hiç 
de orijinal bir şey değildi, inkârcı kavimlerin tümü elçileri büyücülükle suç- 
lamışlardır. Velid, büyüklenmesi, gururunun kabarması, şişirilen egosu ona 
hakikati örtmesine yol açtı, vahyi inkâr etti ve etrafını da sözde açıklama ile 
ikna etmeye çalıştı. 26. ayette yüce Allah bu gurur putunu cehenneme (sakar) 
atacağını belirtmektedir. 


gray Sr âz Hi gray 3İ Yi iü gı öz la GLy3İ 
27. Cehennem (sakar) nedir, sen bilir misin? 


28. Nealıkoyar,nebırakır. 


29. Beşere delicesine susamıştır. 


27. ayet “sakar” denen cehennemin dehşet verici tasvirini yapar: “Cehen- 
nem (sakar) nedir, sen bilir misin?” sorusu anlatılmak istenen şeyin dehşetine 
hazırlık içindir. İçine atılanı ne alıkoyar, ne bırakır. Yani ondan kurtuluş imkânı 
yoktur, yakar kavurur, bedeni kömüre çevirir ama ölüm de olmaz. Aç ve susuz 
gibi, içine atılacak suçlu günahkârı bekler. Veya deriyi kavurdukça kavurur ya 
da beşer için bir göstergedir. 

Bu ayet grubunda cehennemin suçlu günahkâr olan beşere susadığı be- 
lirtilir. Sanki cehennem, sadece mücrimleri cezalandırmak değil, aynı zaman- 
da onları yakıt olarak kullanmak da istemekte, bir an önce içine atılmalarını 
sabırsızlıkla beklemektedir. Bakara süresinde (2/24), cehennemin yakıtının 
“insanlar ve taşlar”; Tahrim süresinde (66/6) “insanlar” belirtilirken, Enbiya 
süresinde (21/98) ise şu ağır tehditte bulunuluyor: “Gerçekten siz de, Allah'ın 
dışında taptıklarınız da cehennemin odunusunuz, siz ona varacaksınız.” 


İİ e 


30. Onun üzerinde ondokuz vardır. 


30. ayet geçmişte olduğu gibi bugün de çeşitli tartışma ve spekülasyon- 
larakonu olmuştur. Genel bağlamı (siyak ve sibak) içinde burada söz konusu 
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olan cehennem olduğu açıktır. 19 rakamı cehennemin üzerinde “bekçi, gözet- 
leyici, yönetici” durumunda olan melekleri ifade eder. Kimine göre bunlar 19 
adet melektir, kimine göre 19 bölük melektir. İkinci açıklamayı esas alacak 
olursak, her bölükte kaç melek olduğunu bilemediğimizden tam sayıyı da bil- 
memiz mümkün değildir. Adet veya bölük de olsa, sonuç itibariyle bunların 
koruyucu melekler olduklarını 31. ayet açıkça belirtmektedir: “Biz o ateşin 
koruyucularını meleklerden başkasını kılmadık.” 

Asal sayı olan 19 bazı inanç, kült, gelenek ve dinlerde kutsal veya uğur- 
lu kabul edilir, sayıda bir sır olduğuna inanılır. Matematikte 19 Ondokuz, en 
küçük 8. asal sayıdır. 2, 3, 5, 7, 11, 13, 17,19,23,29,31,37,41, 43, 47,53, 59, 
61, 67, 71,73, 79, 83, 89, 97... Tevrat (Tora) ve özellikle Kur'an 'da 19 rakamı 
üzerine çok sayıda çalışma vardır. 19 sayısının üzerine bir sistem, 11. yüzyıl- 
da yaşayan bir Yahudi hahamı (Rabbi Judah) tarafından ortaya konmuştur. 
Tevrat'ın dualarından birisinde tespitlerde bulunmuştur. Judah Rabinin (baş 
hahamın) çalışmaları, 1978 yılında Californiya Üniversitesi yayınları arasında 
yayınlanan Studies in Jewish Mysticism adlı bir kitapta incelenir: 

Kur'an-ı Kerim'in 19 merkezli matematiksel bir mucize olduğunu öne sü- 
renler -ki aşırılarına göre Kur'an'ın yegâne mucizesi veya mucizevi tarafı bu- 
dur- çeşitli örnekler verirler: 

Mesela, Kur'an'da 114 süre vardır (6x19). 114 ün çarpanları olan 6 ve 19 
oluşturduğu 619 sayısı ise 114. asal sayıdır. Kur'an'ın başlangıcında yer alan 
Besmele tamlaması Kur'an nüshalarında 114 (6x19) kez geçer. (Bütün sürelerin 
başında olup da, Tevbe (9) süresinin başında yer almayan Besmele ise, Neml 
süresinde (27/30) yer alır. Besmele'nin Arapça yazılışı olan (Bismillahirrahma- 
nirrahim) 19 harftir. İlk vahiy olarak kabul edilen 96. sürenin ilk 5 ayeti, toplam 
19 kelimedir. 19 kelimelik ilk vahiy 76 (19 x 4) harftir. İlk inen Alak (96) süresi 
toplam 19 ayettir. Alak, aynı zamanda sondan 19. süre ve 304 (16 x 19) harftir. 
Son vahiy olarak kabul edilen 110. Nasr süresi 19 kelimedir ve ilk ayet 19 harf- 
ten oluşmaktadır. Bazı sürelerin başında bulunan harflerle alakalı olarak: Giriş 
ayetlerinde Kaf (,3) harfi bulunan süreler olan; 42. Şura süresinde 57 (3x19), 
50. Kaf süresinde 57(3x19) adet Kaf (,9) harfi bulunur vs. 

Yukarıda 19 sayısının başka inançlarda da bilinen, gizemli sayılan bir 
rakam olduğuna değinmiştik. 30. ayet cehennemin üzerinde gözetleyici du- 
rumunda olan meleklerin sayısının 19 olduğu konusunun kitap ehli tarafın- 
dan da bilindiğini belirtir. Eğer 19. sayısı matematiksel bir mucizenin kanıtı 
ise, bu demektir ki sözü edilen kutsal kitaplarda da 19 merkezli mucizeler 
olması gerekir. 
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Diğer açıdan modern zamanlara mahsus olmak üzere Kur'an'ı bilimsel ke- 
şifler ve icatlar eşliğinde açıklamaya çalışmak, bilimsel ve teknolojik gelişme- 
lerin önceden Kur'an'da işaret edildiğini iddia etmek -ki genellikle bu arayış 
ve ispat keşif ve icatlardan sonra vuku bulur- hatalıdır. Bilimsel veriler kesin- 
lik ifade etmez, bir dönem bilimsel olarak kesin olan şey bir dönem sonra ke- 
sin olmaktan çıkar, hatta birbirine tamamen zıt iki açıklama aynı anda bilimsel 
kabul edilebilir; Newton'un mekanik evren görüşü ile Einstein'ın izafiyeti gibi. 
Eğer bilim Kur'an üzerinde “hakem” kabul edilirse, kesinlik ve doğruluk vahiy- 
de değil bilimde aranmış olur, bilimde ise kesinlik ve doğruluk sürekli değildir. 
19. teorisinde de matematik Kur'an üzerinde hakem rolü oynamaktadır. Ma- 
tematiğin doğrulamadığı ayetler hükmen doğru ve sahih kabul edilmez, nite- 
kim Tevbe süresinden son iki ayetin atılmaya çalışılması bunun sonucudur. 
Kelime, harf, hareke veya ayet numaraları üzerinden Kur'an'da “şifreler” ara- 
maya kalkışmak ve bundan hareketle geleceğe ilişkin birtakım kestirimlerde 
bulunmak, haber vermek veya kehanetler ileri sürmek de bu türden şeylerdir; 
Kur'an hakikatinin bunlarla herhangi bir ilgisi yoktur. 

Bahailikte1863 yılında, kendisinin “Tanrı'nın bir tecellisi” olduğunu ilan 
eden İranlı Bahaullah'ı izleyen Bahailer, 9 ve 19 sayısını kutsal bir anlam ve- 
rir ve güneş yılını her biri 19 güne sahip 19 aya bölerek kendilerine özgü bir 
takvim oluşturur. Artakalan dört günü ise “artık günler” olarak adlandırırlar. 
1990'da öldürülen Reşad Halife ise 19 sayısının Kur'an'ı koruyan bir “kod” 
olduğunu 1974 de ilan eder. Keza Kur'an'da bazı sürelerin başında bulunan, 
tanımı ve açıklanması yapılamamış 14 adet harfin (hurufu mukataa) 19 ve 
katları ile başında bulunduğu süreleri koruduğunu iddia eder ve Kur'an'ın da 
zamanında tahrif edilmeye çalışıldığını savunur; Türkiye'de de bu akımın ba- 
şını Reşad Halife'nin kararlı takipçisi Edip Yükel çeker. 

19 rakamının kat sayıları tabii ki anlamdan kopuk değildir. Ne var ki bu 
sayı Kur'an'ın bütününe uygulanmaya kalkışıldığında son derece ciddi bir so- 
run doğar, o da Tevbe süresinin son iki ayetinin (9/Tevbe, 128-129) bu siste- 
me hiçbir şekilde uymaması gerçeğidir. Reşad Halife ve takipçileri, bir türlü 
söz konusu iki ayeti sisteme uyduramadıklarından sonunda Kur'an'dan olma- 
dıklarına, sonradan Kur'an'a eklendiklerine karar verirler ki, bunun hiçbir şe- 
kilde kabul edilmesi mümkün değildir. 
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31. Biz o ateşin koruyucularını meleklerden başkasını kılmadık. Ve 
onların sayısını inkâr edenler için yalnızca bir fitne (konusu) yap- 
tık ki, kendilerine kitap verilenler, kesin bir bilgiyle inansın, imân 
edenlerin de imânları artsın; kendilerine kitap verilenler ve imân 
edenler (böylece) kuşkuya kapılmasın. Kalplerinde bir hastalık 
olanlar ile kâfirler de şöyle desin: “Allah, bu örnekle neyi anlatmak 
istedi?” İşte Allah, dilediğini böyle şaşırtıp-saptırır, dilediğini böyle 
hidayete erdirir. Rabbinin ordularını kendisinden başka (hiç kim- 
se) bilmez. Bu ise, beşer (insan) için yalnızca bir öğüttür. 


31. ayet ateşin koruyucularının melekler olduğunu belirtir, bu da 19'dan 
anlaşılması gereken melekler olduğu fikrini kuvvetlendirir. Tahrim süresinin 
6. ayetinde cehennemin başında iri yapılı, sert mizaçlı ve Allah'ın emirlerini 
hemencecik yerine getirmeye hazır melekler olduğunu belirtmektedir. 

Meleklerin sayısı bir sınav aracıdır. Mü'minler ve kitap ehlinden olanlar 
hem cehennem üzerindeki gözetleyici ve emirleri yerine getiren meleklerin 

varlığına hem de 19 adet olduklarına inanırlar. Tefsircilere göre sürenin indiği 
ortamda kitap ehlinden olanlar cehennem üzerinde gözetleyici durumunda 
olan 19 melek kavramından haberdar idiler, Kur'an'ın da bu bilgiyi vermiş 
olması onun vahiy eseri olduğunu ortaya koyması ve onların da inançlarını 
pekiştirmesi bakımından önemliydi. Ancak inkârcılar ve kalplerinde hastalık 
olanlar bundan derin kuşku içine girmişlerdi. Kâfirler zaten ahirete inanmı- 
yordu. "Kalplerinde hastalık olanlar”ın münafıklar olduğu söylenmişse de, 
Mekke'de henüz münafık yoktu. Bazıları konunun özüne inemedikleri için 
“Allah bu örneği vermekle neyi murat etti acaba?” deyip duruyor, inanmakla 
inanmamak arasında gidip geliyorlardı. Bugün için de benzer tutumların ol- 
duğu gözlemlenmektedir. 

Burada yapılması gereken şey vahiy ile gelen gaybi bilgiye inanmak, ge- 
reksiz spekülasyonlara girmekten kaçınmak olmalıdır. Mademki söz konusu 
mesele sınav (fitne) meselesidir, bu sınava takılanlar kaybedebilir. Nitekim 
Kur'an-ı Kerim'i 19 rakamı üzerinden test etmeye çalışanlar Tevbe süresinin 
son iki ayetini inkâr etmek zorunda kalıp bu fitneye takıldılar. 

Allah'ın kulunu saptırması, kulunun tercihi doğrultusunda yanlış yola gi- 
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rip yanlışta ve batılda inatla yol alması dolayısıyladır. Bir sürücünün önüne 
üzerine uçurum işareti olan bir levhanın çıktığını düşünün, yine de sürücü 
yola devam edecek olursa başına gelecek olan şey uçurumdan aşağı yuvarlan- 
mak olacaktır. Ancak doğru istikamette yol almaya devam eden menzile varır. 
Her iki durumda de insanın iradi tercihleri söz konusu olmaktadır. Varlık âle- 
minde kozmik düzeni ayakta tutan, dünyada ve ahirette O'nun emrinde iş ve 
işlev gören meleklerin sayısının ne kadar olduğunu kimse bilemez. Eğer inkâr- 
cıların “cezalandırılacakları cehennemde 19 melek varsa, bunların hakkından 
gelmek zor olmaz” diye aptalca düşünen inkârcılara Yüce Allah'ın ordularının 
sayısının kimseye bilemeyeceğini hatırlatmaktadır. Kur'an örnekler vererek 
insanları düşünmeye ve doğru yola girmeye davet eder. Bütün bu anlatılanla- 
rın hikmeti insanın yüce Allah'ın kudretini bilmesini sağlayan öğüt olmasıdır. 
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32. Hayır;ayaandolsun, 

33. Dönüpgittiği zaman geceye, 

34. Ağardığı zaman sabaha, 

35. Gerçekteno, büyük (musibet)lerden biridir. 

36. Beşer (insan) için bir uyarıdır, 


37. Sizlerden öne geçmek-ilerlemek veya geri kalmak-gerilemek is- 
teyenler için. 


Yüce Allah aya, geceye ve sabaha yemin etmektedir. İnsanlar sadece Allah 
adına yemin eder, Cenab-ı Hak ise bir hikmet üzere yarattıklarına yemin edebilir. 
Bu hem varlığın profan olmadığını gösterir, hem kendi bağlamında ele alınacak 
onunun önemine işaret eder. Ay aydınlatır, gece de yani karanlık çekildikten son- 
ra geri gelir. Berrak bir havada gecenin karanlığını ay ortadan kaldırır, sabah da 
karanlığı sona erdirir. “Esfere” aydınlandı demektir. Yüzünü açan kadına, aydın- 
lanan yüze veya evin süpürülmesine de aynı kökten gelen kelimeler kullanılır. 

Yüce Allah bunlara yemin ederek cehennemin büyük bir olay (küber) ol- 
duğunu haber verir. Bunu önemsemek lazım. Anlatımı, tasviri, haber verilmesi 
insanlar için uyarıcı olmalı. Hasen, Yüce Allah'ın insanları cehennem ateşinden 
daha dehşetli bir şeyle uyarmadığını söylemiştir. Eğer birine isabet ederse yani 
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cehennemde azaba çarptırılacak olursa bu onun için büyük bir musibet olur. 
Uyarıcının (nezir) Kur'an veya Hz. Peygamber olduğunu söyleyenler de vardır. 

Şu halde doğru veya yanlış karar verecek olan insandır. Yüce Allah, iki yol 
göstermiş, yolların nereye çıkacağını açıklamıştır: “Dileyen iman eder, dileyen 
inkâr eder” (18/Kehf, 29). 37. ayet ilerlemenin, öne geçmenin (takaddüm), 
iman edip ilahi hükümlere itaat etme anlamına geldiğini, gerilemenin, geride 
kalmanın (teahhur) ise inkâr ve Allah'ın emirlerine isyan anlamına geldiğini 
belirtmektedir. Buna göre İslam'a girenler ilerler, öne geçer, inkâr edenler ge- 
riler, geride kalır. Bu, modern zamanlarda bir inanç haline getirilen ve sadece 
maddi uygarlığın nicel büyümesi, cesamet, zenginlik, konfor, teknoloji ve daha 
çok güç ve servet biriktirmeye endekslenen “ilerleme” veya aksi yönde “geri- 
leme”nin nasıl Kur'an vahyi tarafından tamamen farklı anlamlarda kullanıldı- 
ğını, Kur'an'ın modernlerin ilerleme ve gerilemeden kastettiklerinin tam aksi 
anlam yüklediğini göstermektedir. 
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38. Her nefis, kazandıklarına karşılık bir rehinedir. 

39. Ancak Ashab-ı Yemin (sağ ehli) hariç. 

40. Onlar cennetlerdedirler; birbirlerine sorarlar. 

41. Suçlu-günahkârları; 

42. “Sizi şu cehenneme sürükleyip-iten nedir?” 

43. Onlar:"“Biz namaz kılanlardan değildik” dediler. 

44. “Yoksula yedirmezdik.” 

45. “(Batıla ve tutkulara) Dalıp gidenlerle biz de dalar giderdik.” 
46. “Din (hesap ve ceza) gününü yalan sayıyorduk." 

47. “Sonunda yakin (kesin bir gerçek olan ölüm) gelip bize çattı.” 


38. “Her nefis, kazandıklarına karşılık bir rehinedir.” Her insan kendi 
yapıp ettiklerinden sorumludur. Dünyada özgür iradesini kullanarak her ne 
yapıyorsa amelleri karşısına çıkacak ve yaptıklarından sorumlu tutulacaktır. 
Kişinin kendi nefsinin kazandıklarına rehin olması kuvvetli bir ifadedir; hem 
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ahirette kişiyi amellerin dışında hiçbir şeyin kurtarmayacağını; hem amelle- 
rin, suç ve günahların bireysel olduğunu; hem de aslında eğer inkârcılar ve 
suçlu günahkârlar yakınacaklarsa asıl kendilerinden yakınmaları gerektiğini 
vurgulamaktadır. Başkasının suçlamaya gerek yok, kim zerre kadar hayır yap- 
tıysa karşılığını görecek, zerre miktarı kötülük yaptıysa yine cezasıyla karşı- 
laşacaktır; hiç kimseden hiçbir şey eksiltilmeyecektir (52 /Tur, 23). Biri diğe- 
rini rehin aldığında onun özgürlüğüne el koyar, iradesini, hareket serbestisini 
elinden alır. Ama insan-eylem ilişkisinde rehin alınan nefstir, onu rehin alan 
ameller olduğuna göre bu nefs kendi kendini rehin almış demektir. 

Bu genel değerlendirme yapıldıktan sonra cennete gidecekler anlatılır. 
Bu bahtlı insanlar Ashab-ı yemin yani amel defterleri ahirette sağ yanların- 
dan veya sağ ellerine verilenlerdir. Kitapları sol yanlarından veya Sol elleri- 
ne verilenler ise bedbaht kimseler olup cezalarını çekmek üzere cehenneme 
atılanlardır. Ashab-ı yemine ve Ashab-ı şimale bugünkü siyasi kamplaşmaları 
çağrıştıracak şekilde “sağcı veya solcu” denemez. Bu konuda daha geniş bilgi 
için bkz. 56 /Vakıa, 8 vd.; 69/Hakka, 19-34.) 

Ashab-ı yemin cennette suçlu günahkârları sorarlar. Sizi cehenneme sü- 
rükleyen nedir? Onlar da “namaz kılmadıklarını ve yoksulu yedirmedik- 
lerini” söylerler. (Benzer bir diyalog için bkz. 7/A'raf, 44-47). Burada bir kere 
daha namaz kılma ile yoksulu gözetme arasında doğrudan ilişki kurulmuştur. 
Namaz kılan aynı zamanda yoksulları gözetir. Hiç şüphesiz bu yoksula hergün 
karnını doyuracak kadar yemek vermek değildir, tabir caizse ona balık tutma- 
sını öğretmek ve olta vermektir. Namaz kılmayan ve yoksulu doyurmayanlar 
derin bir gaflet içinde yaşıyorlardı, güç ve zenginliklerinin ebedi süreceğini 
zannediyorlardı, nefislerinin istek ve tutkusuna kapılmışlardı, kendileri gibi 
insanlarla düşüp kalkıyorlardı. Günün birinde kıyametin kopacağına, insanla- 
rın dirilip dünyada yaptıkları dolayısıyla hesap vereceklerine inanmıyorlardı. 
Sonunda ölüm gelip çatınca hakikat apaçık ortaya çıktı (15/Hicr, 99). 
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48. Artık, şefaat edenlerin şefaati onlara bir yarar sağlamaz. 

49. Bunarağmen,bunlara ne oluyor ki öğütten yüz çevirip duruyorlar? 
50. Sanki onlar, ürkmüş yaban eşekleri gibidirler; 

51. Arslandan korkup-kaçmışlar. 

52. Hayır; herbiri, kendisi açılmış sahifelerin verilmesini ister. 

53. Hayır; onlar şüphesiz âhiretten korkmuyorlar. 

54. Gerçek(şuki), o (Kur'ân,) elbette bir öğüttür. 

55. Artık kim dilerse, öğüt alıp-düşünür. 

56. Allah dilemedikçe onlar öğüt almazlar; takvânın sahibi (onu ka- 


bul etmeye ehil olan) O'dur, mağfiretin sahibi (bağışlamaya ehil 
olan da) O'dur. 


Dünya hayatı sona erer, kıyamet kopar, diriliş olur ve hesap günü gelip 
çatarsa inkâr eden ve hayatını suç ve günah içinde geçirenler için her şey bit- 
miştir. Ağır suçları dolayısıyla şefaat etme yetkisine sahip olanlar bile onlara 
şefaat edemez, azaptan kurtaramaz (2 /Bakara, 48). 

Hakikat budur, vaadedilenler yerine gelecektir. Böyle iken inkârcılara 
ne oluyor da Kur'an'dan yüz çeviriyor, hükümlerine göre hayatlarını düzen- 
lemiyorlar? Eninde sonunda hesap vereceklerdir. Mukatil, Kur'an'dan yüz 
çevirmenin iki türü olduğunu söylemiştir: Biri onun vahiy eseri olduğuna 
inanmamak; diğeri hükümlerine göre amel etmemek, hayatı onun belirlediği 
çerçevede yaşamamak. 

Böyleleri ne kadar trajik durumda olduklarının farkında değiller. Onları 
hakikatle yüzyüze getiren Kur'an veya Hz. Peygamber'le karşılaştıklarında ür- 
küp kaçan yaban eşekleri gibi olurlar. Yaban eşekleri aslandan kaçarlar, Allah'a 
inanmayanlar veya varlığına inanıp da kendi heva ve hevesine göre yaşamada 
ısrar edenler Kur'an'dan kaçarlar. Yaban eşeğivle inkârcılar arasında ilişki ku- 
rulmasının sebebi hamakatlarıdır. Biri eşek olması dolayısıyla ahmaktır, diğe- 
ri insan olmasına rağmen ahmaklık yapmaktadır. Kendilerine öğüt veriliyor, 
doğru yol gösteriliyor buna rağmen sözle yetinmiyorlar, ellerine vahyedilen 
somut sahife istiyorlar (bkz. 6/En'am, 7). Vahiy sadece elçiye gelir, o da vahiy 
kâtiplerine yazdırır, onlar da sahifelere geçirirler. Bunlar aslında ahiret günü- 
ne inanmıyorlar, çeşitli bahaneler uyduruyorlar. 

Gerçek olan şu ki, Kur'an-ı Kerim bir öğüttür, zikr ve hatırlatmadır. Kim 
dilerse Kur'an üzerinde düşünür, aklını kullanır ve iradesini doğru yönde 
kullanarak kurtuluşa erer (7/A'raf, 2). Allah dilemedikçe öğüt almazlar, kişi 
korkup sakınacaksa Allah'tan korkup sakınmalı, çünkü takvayı kabul etmeye 
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ehil olan sadece O'dur. Kur'an takva sahiplerini hidayete erdirir (2/Bakara, 
2). Yüce Allah'ın emir ve yasaklarından kaçınan Allah'tan korkan kişidir. Bir 
yandan Allah'a iman edip O'ndan korktuğunu söyleyeceksin, öte yandan ya 
nefsinin istek ve arzularına veya Allah'ın emir ve yasaklarını referans alma- 
yanların söz ve emirlerine, kural ve normlarına uyacaksın, bu gerçek manada 
takva olmaz. Kimin emir ve yasaklarına uyuluyorsa, ondan korkuluyor demek- 
tir. Çünkü Allah'ın iradesine teslim olmak ve sahih/sahici manada “Müslüman” 
olmak demek, O'nun koyduğu hükümlere riayet etmek, çizdiği sınırların dışına 
çıkmamak demektir. 

İşte bu süre ve inen ilk sürelerle, peygamberlik görevini üstlenen Hz. Mu- 
hammed (s.a.), kendisine vahyedilmeye başlanan Kur'an'la insanlara hatırlat- 
mada bulunacak, dünya ve ahiretleri için öğütlerde bulunacak, takip edecek- 
leri yol haritasını çizecektir. Ancak bu hiç de kolay olmayacaktır. Çünkü ister 
insan teki fert/kişi ister toplam kişilik olan toplum olsun, Kur'an'a muhatap 
olan kalbinin hasta olduğunu kabul etmedikçe bu öğütten, zikir ve hatırlatma- 
dan yani Kur'an'dan şifa bulamaz. Hasta hasta olduğunu kabul edecek, şifa bul- 
mak için de Kur'an'ın kapısına çalacak. Bağışlayan da O'dur. Bir kutsi hadiste 
şöyle buyrulur: “Yüce Allah buyuruyor ki: -Korkulmaya layık olan benim. Ben- 
den korkan, benimle beraber başka ilah edinmesin. Onu affetmeye ehil olan da 
benim!” (Tirmizi, Tefsir, 74/4; İbn-i Mace, Zühd, 35). 


Müddessir süresinin (74) tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah 
bilir Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


75- Kıyâmet Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 40 âyettir. Karia (101) süresinden sonra, Hü- 
meze (104) süresinden önce indirilmiştir. İsmini ilk ayette geçen “kıyâmet” 
kelimesinden almaktadır. 


gezi GARI SİN gla 


Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 


Gel nn şi yi ni EN e gz elli 


Hayır, kalkış (kıyâmet) gününe and ederim. 
Ve yine hayır; kendini kınayıp duran nefse de and ederim. 
İnsan, onun kemiklerini bizim kesin olarak bir araya getirmeye- 
ceğimizi mi sanıyor? 

4. Evet; onun parmak uçlarını dahi derleyip-(yeniden) düzene koy- 
maya güç yetirenleriz. 


5. Ancak insan, önündeki (sonsuz geleceği)ni de 'fücurla sürdürmek 
ister. 


Kıyâmet “kalkış günü”dür. İnsanlar hem yattıkları yerden ayağa kalkacak 
hem hesap için Rablerinin huzurunda ayakta duracaklardır. Mahkemede sanık 
ayakta durur. Fakat kıyâmet kozmik düzenin altüst olması, göklerin başka gök- 
ler, yerin başka yer olmasıdır. Yüce Allah kıyâmet gününe kasem etmektedir ki, 
bu konunun ne kadar önemli olduğuna dikkat çekmek içindir. 

Böyle bir güne yemin eden Allah, kendini kınayan nefse de yemin etmek- 
tedir. Aynı anlam çerçevesinde “nefs” adını verdiğimiz öz varlık, temel kişilik, 
ruh, akıl, can veya isteklerin merkezi faaliyetin temelini oluşturur. İnsan yer- 
yüzünde kendisine lezzet ve haz veren şeylere yönelir, onları elde edip ken- 
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dinde sürekli kılmak; ona acı ve mutsuzluk veren şeylerden de kaçınmak ister. 
Nefs hem ikisi arasında denge kurma hem insani gelişimi, ahlaki olgunluğu 
sağlayan dinamiktir. Eğer ahlaki gelişim yönünde etkinlik gösterirse sahibini 
ve elbette kendini kurtarır; kuralları aşan istek ve tutkuların peşine takılırsa 
kaybeder. Kurtuluşun yolu nefsin sürekli biçimde kendini sorgulaması, yapıp 
ettiklerini kritik etmesidir kibuna Muhasebe-i nefs denir (oto kritik). 

Ayet, bağlam içinde düşünüldüğünde salt nefsin kıyâmet günü kendini 
sorgulamasından bahseder. Mü'minin de nefsini sorgulaması mümkündür: 
Neden dünyada daha çok salih amel yapmadım, hayır işlemedim, daha faz- 
la ibadet etmedim, hayır işlerinde para harcamadım! Hayatını inkâr ve isyan 
içinde geçirenler ise büyük bir hayal kırıklığı ve umutsuzluk içinde kendi ne- 
fislerini yargılayacak, yaptıklarından dolayı kendilerini yargılayacaklardır. 
(Nefsin çeşitli halleri ve mertebeleri için bkz. 1 /Yusuf, 53. ayetin açıklaması.) 

İnkârcıları yanılgıya düşüren önemli amillerden biri ölüp gittikten, top- 
rağa karıştıktan sonra dağılan kemiklerin artık bir araya geleceklerini müm- 
kün görmemeleridir. 3. ayette sözü edilen insanflar), ahirete, dirilişe ve hesap 
gününe inanmayan kimselerdir, yoksa mü'minler değildir (6/En'am, 29). Ke- 
mikleri bir araya getirmek zordur, parmak uçlarındaki çizgileri derleyip topar- 
lamak, her insanın diğerlerinden ayırtedilmesini sağlayacak şekilde düzenle- 
mek çok daha zordur. Her insanı diğerlerinden parmak izinden ayırıp teşhis 
ve tespit etme işi ancak 19. yüzyılda mümkün olabilmiştir ki, Kur'an-ı Kerim, 
bu olaya Miladi 610. yılında işaret etmektedir. Milyarlarca insanın her birinin 
parmak uçlarındaki çizgilerin diğerlerinden tamamen farklı olması gözümüz- 
le hemen müşahede edebileceğimiz bir mucizedir. Bu mucize sayesinde adli 
suçluların tespit edilmesi mümkün olabilmektedir. 

Buna güç yetirebilen yüce Allah, kemikleri bir araya getiremez mi? Bu ve 
benzeri ayetler (17/İsra, 51; 36/Yasin, 78-79), haşrın cismani olduğunu gös- 
termektedir. Her ne kadar ölümle ruh bedenden ayrıldıktan sonra geride ka- 
lan beden (ceset) toprağa karışıp yok oluyorsa da, tekrar hiç fani olmayacak 
formasyonda yeniden varedilmesi mümkündür, bu yeniden yaratış Allah'ın 
kudreti dâhilindedir, O her şeye olduğu gibi buna da kadirdir. Ölümle ruh be- 
denden ayrılır, kıyâmette bir kere daha bedene, ete kemiğe bürünür. 

Gel gör ki “insan, önündeki (sonsuz geleceği)ni de 'fücurla sürdürmek is- 
ter! Bazı tefsirciler, bu ayette günün birinde tevbe ederim deyip sürekli günah 
içinde yaşayanlar veya tevbe etmeyi akıllarına getirmeyenlerin kastedildiğini 
söylemişlerdir. Bunun dışında ayete iki anlam vermek mümkün: Biri fücurla 
insan, Allah'a başkaldırarak, fıtrat ve ahlâk dışı davranış şekilleri ile sonsuz 
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bir gelecek arzusunu taşır; diğeri, dünyada işlediği suç ve günahlara öylesine 
alışmış ki kıyâmet gününü, ahireti ve hesabı yalanlar. Her iki anlam da müm- 
kündür, ortak noktası ahiretin varlığını inkâr ile günahkâr bir hayatın sonsuza 
kadar sürmesini arzu etmektir. Ancak vahiy alan elçi, bunun boş bir temenni 
veya altı boş bir yalanlama olduğunu hatırlatır. 
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6 “Kıyâmet günü ne zamanmış” diye sorar. 
7 Ama göz 'kamaşıp da kaydığı” 
8. Ay karardığı, 
9 Güneş ve ay birleştirildiği zaman; 
10. İnsanogün: “Kaçış nereye?" der. 
11. Hayır, sığınacak herhangi bir yer yok. 
12. Ogün, 'sonunda varılıp karar kılınacak yer (müstakar)' yalnızca 
Rabbinin katıdır. 


13. İnsana o gün, önceden takdim ettikleri ve erteledikleri şeylerle 
haber verilir. 


14. Hayır;insan, kendi nefsine karşı bir basirettir. 


15. Kendi mazeretlerini ortaya atsa bile. 


Elçi inkârcılara dünya hayatının geçici olduğunu, her yaptıklarının hesabı- 
nı verecekleri ahiret ve hesap gününü hatırlattığında, pekiyi “Kıyâmet günü 
ne zamanmış” diye sorarlar. Bu tarih boyunca inkârcıların bıkıp usanmadan 
tekrar edegeldikleri sorudur (7/A'raf, 187). Yüce Allah bu soruya kıyâmetin 
birkaç dehşetli sahnesini tasvir ederek vermektedir: 

O gün gözler kamaşıp kayacak veya kirpikler kırpılmadan gözler yuvala- 
rından fırlayacak; ay kararacak, aydınlatma fonksiyonunu yerine getirmeye- 
cek; güneş ve ay birleşecek. Bunun manası güneş ve ay da sönecek, fonksiyon- 
ları sona erecek (bkz. 81/Tekvir, 1-14). İşte kıyâmet böyle dehşetli bir gündür. 
Böyle bir günde sadece çaresizlik vardır, günahkâr insan etrafa bakınır ve 
“Kaçış nereye?” der. Ne hesaptan ne azaptan kaçmak mümkündür. İnkârcı- 
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lar ve suçlu günahkârlar için kendilerini kurtarabilecekleri, zorlayabilecekleri 
sığınak yoktur. Ne yüksek bir dağa kaçıp kurtulabilirler ne bir mağaraya sığı- 
nabilirler. Nihai menzile varılmıştır, o da yüce Allah'ın katıdır (53/Necm, 42); 
herkes ve her şey orada karar kılacaktır. O gün insana kendisine bir emanet 
olarak verilen dünya hayatında yaptıkları da, yapmadıkları da haber verilecek, 
bütün yapıp ettikleri önüne konacaktır. 

14. ayet insanın kendine bir basiret olduğunu belirtir. Tefsirciler burada- 
ki basiretin şahitlik/tanıklık olduğunu söyler. Buna göre ayetin takdiri şöyle 
olmaktadır: İnsan yaptıklarını içinde tecrübe edip en iyi kendini gözleyen bir 
şahittir. Ne yapıp yapmadığını en iyi kendisi bilir; başkalarından gizlese bile 
kendinden gizleyemez. Diyelim ki başkalarından gizledi ve kendi yaptıklarını 
bildiği halde inkâra kalkıştı, bunun da faydası yok, zira organları kendi aleyhi- 
ne şehadette bulunacaklardır (24 /Nur, 24). Görülüyor ki, gerçekten kurtuluş 
yoktur, kaçış mümkün değildir. 

15. ayet, insanın yapıp ettiklerini örtbas etmek amacıyla bir dizi mazeret 
uydurmaya kalkışsa bile bunun bir faydası olmayacağını belirtir. Dilciler, ayette 
geçen “mazeret”in Yemenlilerin lehçesinde perde manasındaki “mi'zar” ile aynı 
kökten geldiğine dikkat çekmişlerdir. Buna göre suçlu günahkârlar, yaptıklarının 
üzerine hangi perdeyi örtmek isteseler bile, kendileri ne yaptıklarını bilmekte- 
dirler, gizlemeye kalkışacak olurlarsa fiilin işlenmesinde kullanılan organlar -el, 
ayak, dil, göz, kulak vs.- aleyhlerinde şahitlik edeceklerdir. Kendi amel defter- 
lerini, önden ahirete gönderip de kayıt altına alınan sicillerini kendileri pek ala 
okuyabilmektedirler (17 /İsra, 14). Bu yüzden özür beyan etmeleri de işe yara- 
mayacak, çünkü özürleri kabul edilmeyecektir (40/Mü'min, 52). Fakat elbette 
Yüce Allah'ın her şeyi künhüne varıncaya kadar bilmesi, her şeyden haberdar 
olması hiçbir şeyin gizle kalmasına imkân vermez. Kaldı ki melekler (Kiramen 
kâtibin) bizim ne yapıp ettiğimizi günü gününe kaydetmektedirler. 
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16. Onuf(Kur'ân'ı, kavrayıp belletmek için) aceleye kapılıp dilini onunla 
hareket ettirip-durma. 
17. Şüphesiz, onu (kalbinde) toplamak ve onu (sana) okutmak bize ait 
(bir iş)tir. 
18. Şuhalde, Biz onu okuduğumuz zaman, sen de onun okunuşunu izle. 
19. Sonramuhakkak onu açıklamak Bize ait (bir iş)tir. 
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16-19 arası ayet kümesiyle ilgili iki açıklama yapılmıştır: 

a) Hz. Peygamber (s.a.) vahiy alırken, meleğin kendisine öğrettiğini unut- 
mamak için aceleyle dilini tepretir yani belki cümlenin sonunu beklemeden al- 
dığını tekrar etmeye başlardı. Yüce Allah böyle yapmamasını emrediyor. (20/ 
Taha, 114.) “Unutacağım korkusuna kapılman yersiz, zira onu kalbinde yani 
zihninde toplamak ve sana tekraren okutmak bize ait bir iştir” buyrulmakta- 
dır. Vahyi gönderen, gönderdiği mesajın elçi hem muhataplarınca doğru bi- 
çimde öğrenilmesini ister, dolayısıyla işini tesadüflere bırakmaz, vahyi elçinin 
kalbine iyice yerleştirir, indirdiğini tekrar ettirir. Şu halde elçinin unuturum 
korkusuyla acele ve telaşla dilini tepretmesine gerek yoktur (87 /A'la, 6). 

18. ayet ilginç bir bilgi vermektedir: “Şu halde, Biz onu okuduğumuz 
zaman, sen de onun okunuşunu izle.” Bu demektir ki, vahiy anlam olarak 
peygamberin kalbine indirildiği gibi lafız olarak da indirilmiştir. Çünkü sadece 
mana Hz. Peygamberin kalbine indirilmiş değil, vahiy meleği tarafından lafzı 
her ne ise öyle okunmuş, elçi de manası ve lafzıyla vahyi alıp vahiy kâtipleri- 
ne dikte ettirmiş ve muhataplarına tebliğ etmiştir. Bu da bize gösteriyor ki, 
peygamber vahyi mana olarak aldı fakat bildiği dille ifade etti, manayı kendisi 
lafza döktü şeklinde iddiada bulunduranların görüşleri tamamen temelsizdir. 
Eğer öyle olsaydı yani vahiy mana alınıp, peygamber tarafından telaffuz edil- 
seydi; “dil kültüreldir” diye vahyin tarihsel ve toplumsal durumlarca ve Hz. 
Peygamber'in dil bilgisi gücü ve lafza vukufiyeti oranında ete kemiğe bürün- 
düğü iddiası destek bulmuş olacaktı. 18. ayet mucizevi bir biçimde bu iddiayı 
kökten reddetmektedir. 

19. ayet de hayli önemli bir noktaya açıklık getiriyor: Kur'an'ı peygam- 
berin kalbine indiren, lafzıyla ona tekrar ettiren vahiy meleğidir -Yüce Allah 
nun-u azameyle “biz” zamirini kullanmaktadır- bu vahyi emrindeki melekle 
peygamberin kalbine indirdiğini ifade etmek içindir; tıpkı “biz yarattık” de- 
mek gibidir.—- Ayet buyurur ki: “Sonra muhakkak onu açıklamak Bize ait 
(bir iş)tir.” Bizim “açıklamak” olarak çevirdiğimiz kelime “beyan"dır. Biliyo- 
ruz ki peygamberin vahyi olduğu gibi insanlara tebliğ etmek yanında açıklama 
görevi de var. Ayet ayetlerin hangi anlamlara geldiğini, nasıl anlaşılmaları ge- 
rektiğini elçiye öğretenin da vahiy meleği olduğunu belirtmektedir. Beyan, Hz. 
Peygamber (s.a.Y'in tabiri caizse Kur'an'ı tefsir etmesi, açıklamasıdır. Bu işi de 
kendisine vahiy meleği öğretmişse, bu durumda Kur'an'ın anlaşılmasında ilk 
başvurulacak güvenilir kaynak Hz. Peygamber'in sünnetidir. Bu olayda dikkat 
edilecek husus, güvenilir rivayetlerin uydurma (mevzu) olanlarından dikkatle 
ayırt edilmesi olmalıdır. 
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16-19 arası ayet kümesinin vahiy ile ilgili olduğu, yüce Allah'ın melek ara- 
cılığıyla vahyi peygamberin kalbine indirdiği; onu hafızasına, zihnine mal etti- 
ği ve açıklamasını öğrettiği anlamına geldiğini savunanların görüşünü destek- 
leyen başka ayetler vardır (2/Bakara, 97; 16/Nahl, 102; 26/Şuara, 193; 20/ 
Taha, 114). Sahihayn'de yer alan bir hadise göre de 19. ayetle ilgili olay bu 
yönde cereyan etmiştir (Buhari, Tefsir, 75; Müslim, Salat, 148). 

b) Diğer görüş ise Kaffal'a ait olup bu ayetlerin ahirette inkârcıların amel 
defterleri ellerine verildiği sırada içine girdikleri psikolojik durumu, telaş ve 
korkuyu tasvir etmektedir. Buna göre inkârcılar amel defterleri ellerine veril- 
diğinde içinde nelerin yer aldığını merak eder, aceleyle, tabir caizse satırla- 
rı atlayarak okumaya çalışırlar. Yüce Allah onlara acele etmemelerini, onlara 
defterlerinde olanların okunup açıklanacağını belirtir. Güvenilir bir rivayetle 
desteklenmeyen bu açıklama pek akla yatkın görünmemektedir. 
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20. Hayır; siz çarçabuk geçmekte olanı (dünyayı) seviyorsunuz. 
21. Veâhiretiterkedip-bırakıyorsunuz. 

22. Ogünyüzlerışılışıl parlar. 

23. Rablerine bakıp-durur. 

24. Ogün,öyleyüzler vardır ki kararmış-ekşimiştir. 

25. Kendisine, beli büken işlerin yapılacağını anlamaktadır. 
26. Hayır; can, köprücük kemiğine gelip dayandığı zaman, 

27. “Son müdahaleyi yapacak kim” denir. 

28. Artık gerçekten, kendisi de bir ayrılık olduğunu anlamıştır. 
29. (Ölüm korkusundan) Ayaklar birbirine dolaştığında; 

30. Ogün sevk, yalnızca Rabbinedir. 


20 ve 21. ayetler dünya hayatı “acele” olarak nitelendirilmiştir. Aceleden 
kasıt insana haz ve lezzet veren şeylere, iştah ve şehvete bir an önce ulaşma 
arzusudur. Dünya lezzetlerini hemen arzu eden ahireti unutur, bu ise kalıcı 
ve sahici mutluluğu ıskalama yanılgısıdır. Dünya hayatı fanidir, ne kadar uzun 
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sürerse sürsün günün birinde sona erecektir; dünya lezzetlerinin tümü kalite 
bakımından eksiktir. Bu açıdan dünya ile ahiret arasında bir karşılaştırma yap- 
mak icap ederse, dünyevi lezzetler geçici ve kalite bakımından düşük, ahirete 
ilişkin olanlar ise ebedi ve sahicidir, kalite bakımından eşsizdir. Şu var ki insan 
yakın ve hazır olanı arzu eder, sonsuz olanı ıskalar. Acele ile elde edilen şey, ki- 
şiyi ebedi ve eşsiz olandan yoksun bırakır. Aceleyle elde edilen, ebedi olandan 
yoksun bırakır (Bkz. 14/İbrahim, 3; 87/A'la, 16-17.) 

Acelecilik insanın yaratılışında, mayasında vardır. (17/İsra,11 ve 21/ 
Enbiya, 37.) Bu bizi kendimizi ciddi bir denetim altına almamız gerektiğini 
gösterir. İnsan fıtratında olan bu eğilim, ilk ayetlerde işaret edildiği üzere Hz. 
Peygamber'de de vardı ancak o ilahi terbiye ile bu eğilimini kontrol altına aldı. 
Vahyedilen ayetleri aceleyle okumaktan vazgeçmekle kalmadı dünyaya ilişkin 
her türlü lezzet ve hazza kapılıp ahireti unutma yanılgısını da yendi; ahireti 
dünyanın önüne geçirdi. Bu konuda da Hz. Peygamber (s.a.), takip edilecek 
örnek bir şahsiyettir. 

22-23. ayetlerde yüzlerindeki ifadelerden kişilikleri rahatlıkla okunan iki 
insan tipinden söz edilmektedir: Biri kıyâmet günü ve hesap vakti geldiğinde 
yüzleri ışıl ışıl parlayan, yüce Allah'tan kurtuluş ve sonsuz nimet ödülü bekle- 
yen, yüzlerini bu umutla Allah'a çeviren mü'minler; diğeri yapıp ettikleri kötü 
ameller dolayısıyla umutsuzca haklarında verilecek kararı bekleyen bedbaht- 
lar, başka bir deyişle inkârcılar ve suçlu günahkârlar. Her ikisinin yüzündeki 
ifadeler inançlarına ve amellerine göre beklentiyi ifade etmektedir. Birinin 
beklentisi ebedi kurtuluş ve mutluluk, diğerinin ki ebedi azap ve hüsrandır. 
(Benzer tasvirler için bkz. 3/Âl-i İmran, 106.) 

Tefsirciler ise bu iki ayetten hareketle mü'minlerin ahirette Yüce Allah'ı 
görebileceklerini iddia etmektedirler. Sözün genel akışından söz konusu ayet- 
lerin “rü'yetuldah”la ilgili olduklarını söylemek güç görünmektedir. (Rü'yetul- 
lah için bkz. 10/Yunus, 26. ayetin açıklaması; Hz. Musa'nın yüce Allah'ı görmek 
istemesi ve yaşadığı olay için bkz. 7/A'Traf, 143.) 

Dünya hayatını inkâr ve günahla geçirenler kıyâmet günü beli büken, 
omurgaları kıran muamelelere maruz kalacaklarını anlamışlardır. Aslına ba- 
kılırsa bu süreç ölüm anından itibaren başlamış bulunmaktadır. Can köprücük 
kemiğine gelip dayandığında kişi artık dünya hayatının sona ereceğini anlar, 
etrafındakiler, yakınları ona son müdahaleyi yapıp tekrar hayata döndüre- 
cek kimseyi aramaya koyulur. Bu kim olabilir? Doktor mu, rahip mi, kâhin mi, 
efsuncu mu, yoksa iktidar, servet veya yandaşlar topluğu mu; orduları veya 
memurları mı? Hiç biri! Heyhat, iş işten geçmiştir! Bazı tefsircilere göre, tam 


248 ALI BULAÇ-KUR'ÂN DERSLERİ/DİRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


bu sırada yani ölüm anında melekler birbirlerine sorar: “Bunun ruhunu kim 
götürecek, rahmet melekleri mi, azap melekleri mi?” 

Şu veya bu, gerçek olan şu ki, canını teslim etmekte olan şahıs da umudun 
tamamen tükendiğini, yolun sonuna gelindiğini anlar. Ayaklar birbirine dola- 
nır ne elleri tutar ne ayakları gövdesini taşıyabilir (56/Vakıa, 83-85). Tek yöne 
girmiş bulunmaktadır, geri dönüşü yoktur. Her şeyin sonuna gelindiği bu anda 
girdiği yol Allah'ın huzuruna sevkedilmekten başkası değildir. Bu sevkiyatın 
önüne geçilemez. 
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31. Fakato,nedoğrulamışnede namaz kılmıştı. 

32. Ancako, yalanlamış ve yüz çevirmişti. 

33. Sonraçalım satarak yakınlarına gitmişti. 

34. Sen buna müstahaksın, dahasına müstahaksın. 

35. Yine müstahaksın, dahasına da müstahaksın. 

36. İnsan, 'kendi başına ve sorumsuz' bırakılacağını mı sanıyor? 

37. Kendisi, akıtılan meniden bir damla su değil miydi? 

38. Sonra bir alak (embriyo) oldu, derken (Allah, onu) yarattı ve bir 

“düzen içinde biçim verdi. 

39. Böylece ondan, erkek ve dişi olmak üzere çift kıldı. 

40. (Öyleyse Allah,) Ölüleri diriltmeye güç yetiren değil midir? 

İbn-i Abbas'a göre bu ayet kümesinde tasviri yapılan insan 10. ayette sözü 
edilen insandır yani cins isim kastedilmektedir. Ebu Cehil'de somutlaşan bu 
insan risaleti, Allah'ın indirdiği vahiyleri tasdik etmediği gibi namaz da kıl- 
madı yani Allah'a secde etmeyi reddetti. (19/Meryem, 59.) Hem inatçı hem 
kibirlidir. İnadı ve kibri onu doğru yoldan alıkoymaktadır. Hz. Peygamber, ona 
hangi hatırlatmada bulunduysa, hangi hakikati ona anlatmaya çalıştıysa o sü- 
rekli yalanladı, haktan yüz çevirdi (96 /Alak, 13-14). Öyle yapmakla da kalma- 
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dı, çalım satarak veya gerinerek yakınları yanına gitti, çevresine peygamberi 
nasıl yalanladığını böbürlene böbürlene anlattı, bununla gurur duydu (83/ 
Mutaffifin, 29-31). Bir söz karşısında gerinen ona değer vermediğini, aldırma- 
dığını beden dilini kullanarak ifade etmektedir. 

Böyle birine azap müstahaktır. Başına gelecek olana veya sana ceza olarak 
yazılana “müstahaksın” veya “layıksın” tehdidi dört defa kullanılmıştır. Kur- 
tubi bunların risaleti doğrulamamanın, namaz kılmamanın, yalanlamanın ve 
yüz çevirmenin cezası olduğunu söyler. Dördü de inkârı, inadı ve cehaleti do- 
layısıyla Ebu Cehil'e uygun düşmektedir. (20 /Taha, 48.) 

Cehalet ümmilik veya bilgisizlik değildir, bile bile inkâr etmek, hata ve 
yanlışta, zulümde, sapkınlık ve batılda inat etmektir. Kendini cahiliyeye kap- 
tırmış insan büyük kayıp içindedir. Zira kendisi için bizim sayamayacağımız 
sayıda meleğin faaliyetiyle donatılmış bu yer küresine belli bir süreliğine gön- 
derilmiştir; yeryüzü her şeyi ile insan için donatılmıştır. İnsanın bu harikulade 
dünyaya gelişinin bir sebeb-i hikmeti var, kendisinden bir şeyler istenmekte- 
dir. Eğer insan boş yere, herhangi bir sebep veya amaç olmaksızın buraya gön- 
derildiğini, yeryüzünde kendisine tayin edilen ömür içine başıboş bırakıldığı- 
nı düşünüyorsa gerçekten büyük bir yanılgı içindedir, başkasını değil en başta 
kendini aldatmaktadır. 

“Süden” başıboş develer için kullanılan bir kelimedir. Bunların çobanı 
yoktur, genellikle onlara ilişilmez, kendi hallerine terkedilmişlerdir. Yaratılış 
hikmetinden ve bilinçten yoksun olan insan da başıboş bırakıldığını, kendisi 
için bir takım emir ve yasakların konulmadığını, sınırsız özgür olarak her şeyi 
dilediği gibi yapabileceğini zannetmektedir. Bazıları da bunun “ölüp de top- 
rağa gömülen insanın kabrinde kendi başına bırakılacağını mı sanıyor?” an- 
lamına geldiğini söylemiştir. Buna göre kim ömrünü tamamlayıp öbür âleme 
göçerse muhakkak ki dünyada yapıp ettiklerinin hesabını verecektir. (Daha 
geniş bilgi için bkz. 23/Mü'minun, 115 ve 29/Ankebut, 2. ayetin açıklaması ve 
konuyla ilgili verilen ayet referansları.) 

İnsan kendi yaratılışına bakacak olsa, akıtılan meni adı verilen bir damla 
sudan yaratıldığını görür. Bir damla su iken alak (embriyo) olur, sonra ken- 
disine bir biçim, bir form verilir; ondan erkek ve dişi türer. Bunları rahatlıkla 
yapabilen yüce Allah, tabii ki ölümden sonra insanları diriltmeye muktedirdir. 
(Bu bağlamdaki ayetlerin açıklaması için bkz. 22/Hac, 5.) 


Kıyâmet süresinin (75) tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bi- 
lir. Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


76- İnsan Süresi 


Medine'de indirilen bu süre 31 âyettir. İsmini birinci ayette geçen “insan” 
kelimesinden almaktadır. “Dehr, Ebrar, Emşac, Heleta” adlarıyla da anılmıştır. 
Rahman (55) süresinden sonra, Talak (65) süresinden önce indirilmiştir. İbn-i 
Aşur ve Süleyman Ateş üslup ve içeriğinden hareketle sürenin Mekke'de indi- 
rildiğini söylerler. 


pazili gazli diil glaş 


Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 


Ğİ iğ öd Gk Sİ AİN da ğe İYİ Je İİ İA 
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1. Gerçek şu ki insanın üzerinden, daha kendisi anılmaya değer bir 
şey değilken, uzun zamanlardan (dehr) bir süre (hin) gelip-geçti. 

2. o Şüphesizbizinsanı, karmaşık olan bir damla sudan yarattık. Onu 
deniyoruz. Bundan dolayı onu işiten ve gören yaptık. 


3. Bizona yolu gösterdik; (artık o,) ya şükredici olur ya da nankör. 


1.ayetin başındaki “hel” edatı “kad” manasında ele alındığında bir şeyi açık- 
lamayı ifade eder. Yani şüphesiz insan üzerinden böyle bir zaman geçmiştir. Soru 
edatı olarak ele alındığında, bir gerçeği teyit ettirir. Yani şöyle veya böyle olmadı 
mı? Soru, olayın şöyle veya böyle vuku bulduğunu teyit ettirmek için sorulur. 

“Dehr”, varlık âleminin başlangıcı ile sonu arasındaki zaman olabileceği 
gibi, bütün zaman veya sonsuz zaman da olabilir. “Hin” ise, varlık âleminin 
yaratılışı ile insanın varlık sahnesine çıkışı arasındaki zamanı ifade eder. Ra- 
gıb'a göre dehr belli bir vakit ile sınırlanmamış mutlak; hin ise belli vakitleri 
olan sınırlı zamandır. Bilim adamlarına göre kâinatın yaşı 13,5-14 milyar yıl; 
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dünyanın yaşı 4,54 milyar yıl; insanın dünyada ortaya çıkışı 3 milyon yıl ön- 
cesine dayanır. Bulunan en eski fosilin 130 bin, hatta 209 bin yıllık olduğuna 
dair görüşler var. Bilimsel araştırmalar önemli veriler ortaya koysa bile evre- 
nin, dünyanın ve insanın yaşı konusundaki rakamlar her zaman afaki kalma- 
ya mahkümdur. Bu durumda “hin”, yaratılışın başlangıcı ile son 3 milyon yıl 
arası zamandır ki, bunun gerçekten böyle olup olmadığını sadece Allah bilir. 
Müfessirler, haklı olarak “dehr” gibi, “hin”in de “belirsiz bir zaman” olduğunu 
söylemektedirler. 

“Hinunmine'd-dehr” ifadesi, insanın sözü dahi geçmez, kendisi hiçbir şe- 
kilde anılmaz iken, hayli uzun bir zamanın, belki de milyonlarca ve milyarlarca 
yılın geçtiğini anlatır. İnsanın sözünü zikredecek olan melekler ve cinlerdir. 
Kavram olarak insan Allah'ın ezeli bilgisinde vardı, yaratıldıktan sonra insa- 
nı melekler ve cinler anar ancak. Buna göre melekler dahi onu bilmiyordu, 
bilmedikleri için anılır (mezkur) bir varlık değildi. Nitekim Allah, ilk defa me- 
leklere: “Muhakkak ben, yeryüzünde bir halife var edeceğim” demişti. Onlar 
da: “Biz seni şükrünle yüceltir ve (sürekli) takdis ederken, orada bozguncu- 
luk çıkaracak ve kanlar akıtacak birini mi var edeceksin?” (2/Bakara, 30) diye 
sormuşlardır. Bu, meleklerin, insanı bildikleri için hayret ettikleri anlamına 
gelmez, belki Allah, yaratacağı insanın, yeryüzünde halife olacak varlığın bir- 
çok özelliğini onlara bildirdiği veya insandan önce benzer durumlara düşmüş 
başka yaratıklara şahit oldukları için bu suali sormuşlardır. 

Şu veya bu, burada önemli olan husus, az önce işaret ettiğimiz üzere insa- 
nın hayli uzun bir zaman bilinmemesi, isim olarak dahi anılmamasıdır. Şüphe- 
siz bu bilinmezlik, bilinç sahibi yani bilebilen varlıklar içindir. Örneğimizden 
devam edecek olursak, melekler insanı bilmezdi. Ancak elbette Allah bilirdi. 
Yani “Allah, zamanın bir süresinde insanı yaratmayı akıl etti veya ona ihtiyaç 
hissetti de yaratmaya karar verdi” denemez. 0, ezelden beri insanın bilgisine 
ve onu yaratma irade ve kudretine sahipti. Bilgisi, iradesi ve kudreti kendisin- 
dendir, bir başkası O'na vermez. O halde şu denebilir: İnsan varlık sahnesine 
çıkmadan önce Levh-i Mahfuz'da biliniyordu, yazılıydı ama mülk âleminde bi- 
linmiyordu, ismi ve esamesi okunmazdı. 

Varlık âleminde insan hiç bilinmez, ismi anılmaz iken, kendisi de kendini 
bilmiyordu. İnsanın, maddi yapısı, fizyolojik ve biyolojik yaratılışı ve tesviyesi 
ile ona ruh üfürülmesinden sonra kendini bilmesi mümkün olmuştur. İnsa- 
nın kendini bilmesi düşünme melekesine ve bilince sahip olması sayesindedir. 
Descartese, var olmaklığını düşünmesine bağlamıştı. Ama insan yoksa dü- 
şünce ve bilinç de yoktur. İnsanda bilinç, Nefha-i Ruh'un sonucudur ve ondaki 
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ebedi İlahi Öz'dür. Doğru istikamette olduğunda insanın baskın karakteri bi- 
linç olur, fizyolojik/bedensel yanı bilincinin önüne geçmez. İlahi bağış olan dü- 
şünce ve bilinç sayesinde kendini bilen insan nasıl olur da Allah'ı bilmez, bura- 
da büyük bir gariplik var. Kendini bilmeye ve tanımaya yarayan düşünce eğer 
ilahi bir bağış ise, bununla insanın Allah'ı bilip tanımaması büyük bir gaflettir. 

Bu temel hakikat böyle iken yani insan varlık âleminin başlangıcında yok 
iken, mülk âleminde hayli uzun zaman bilinmez ve ismi geçmez iken, varlığa 
sonradan dâhil edilmişken, başka bir deyişle varlığa girişi, kendi istek ve ka- 
rarı ile olmayıp onu aşan bir takdir iken; nasıl oluyor da kendini varlığın mer- 
kezine koyar, üstüne çıkarır, kibre kapılır, onu varlık sahnesine çıkaran, varlık 
ağacının meyvesi olarak çeşitli zenginlikler, yetenekler ve özelliklerle donatan 
Allah'a karşı isyan eder? 

İnsanın kendini algılama biçiminde temel bir sorun olursa, hemcinsleri 
ve başka varlıklarla süren ilişkilerinin tümünde sorun yaşar. Herhalde insanın 
kendini varlığın merkezine koyup sonsuz bir kibre kapılması kendine ilişkin 
perspektifini sakatlamaktadır. İnsanın hayli zaman boyunca hiçbir şey olma- 
ması, kendini dahi bilmemesi öğretici olmalıdır. Çünkü şimdi de Allah'ı unuttu- 
gu takdirde, yine kendini bilmeyecek yani (manen) yokluğa dönmüş olacaktır. 
Bu yüzden insan, zamanın bütününü, varlığı ve anlamı kendine indirgememe- 
li, egosunu merkeze almamalı; müteal/aşkın bir âlem tasavvuru ve belli bir 
geçmiş (tarih) bilinciyle Allah'a kul olmalıdır. Kulluk, kölelik ve tutsaklık değil, 
Mülkün Sahibi'ne sadakat beyanı, özgürlüğün şartıdır. O, kendi mülkünde -ta- 
bir caizse- yurttaşlığı tasdik eder, ondan sonra insan varlığın efendisi olur. 

Bazı tefsirciler ise, burada söz konusu olan tür olarak insan değil, Âdem'in 
yaratılmasıdır. Buna göre Âdem'in tesviye edilip belli bir kıvama getirilmesi, 
ona ruh üflenmesi, ayağa kalkıp insan olarak yürümeye ve eylemde bulunma- 
ya başlaması hayli uzun zamanlar almıştır. Ancak bu görüş pek akla yatkın 
görünmemektedir. 

2. ayet insanın “karmaşık olan bir damla sudan (emşac)” yaratıldığı- 
nı beyan eder. Babasının spermi, annesinin yumurtasından müteşekkil, ham- 
maddesi toprak olan bir yaratıktır. (Bkz. 22/Hac, 5; 23/Mü'minun, 12-15.) 
Fizyolojik-biyolojik maya topraktır. “Karmaşık olan bir damla su” yanında 
“toprak” (3/Âl-i İmran, 59); “süzme çamur” (23/Mü'minun, 12) veya “ateşte 
pişmiş çamur” (55/Rahman, 14) yaratılması sadece ontolojik yapının farklı 
aşamalarına işaret eder. Sperm ve yumurtanın birleşimi olan zigot da toprak- 
tır. Âdem aleyhisselâm ilk insan olarak da topraktan yaratıldı, toprakta mevcut 
bulunan unsurlar onun karmaşık damlası oldu ki, annesiz ve babasız yaratıl- 
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ması Âdem'e has bir yaratma formudur. Âdem'in babası yoktu ama bu toprak- 
tan oluşturulan özünün cansız olduğu anlamma gelmez; babamızın spermi ve 
annemizin yumurtası nasıl toprakta yetişen gıda (bitkisel ve hayvansal) ürün- 
lerden oluşuyorsa, Âdem'in bedenini oluşturan toprakta da bütün ürünlerin 
toplamı olan bir öz, canlı bir hayvancık vardır. Sonuç itibariyle insanın varlık 
mayası toprak, manevi-ahlaki özü Nefha-i ruhtur. Sınavı dünyevi-maddi tabiatı 
ile onda içkin olarak bulunan ilahi tabiatı arasındaki ilişkinin doğru veya yan- 
lış düzenlenmesine dayanır. 

Bunca aşamalardan geçen insanın yaratılış gayesi bir denemeden geçmesi 
içindir. Deneme aynı zamanda insanın belli bir kıvamı bulması, ahlaki bir for- 
masyona sahip olması anlamına gelir. Donanımlı bir varlığın bunca imkân ve 
avantajlarını kullanan insanın sınırlı bir zamanı geçirmek üzere dünyaya gön- 
derilmiş olması anlamdan ve amaçtan kopuk değildir. Beş duyu organına sahip 
bulunmaktadır; bunlardan kulaklarıyla işitiyor, gözleriyle görüyor. Ona indirilen 
vahye doğru dürüst kulak verip üzerinde tefekkür edecek; kucağında gözünü aç- 
tığı ve ömrünü geçirdiği tabiattaki namütenahi olayın hikmeti üzerinde düşüne- 
cek olsa boşuna yaratılmadığını anlayacaktır. (Bkz. Mülk, 2 ve 75/Kıyamet, 36.) 

İnsan başıboş yaratılmadığı gibi çaresiz bırakılmış da değildir. Ona doğru 
ve yanlış gösterilmiştir (90/Beled, 10). Biri Hak, diğeri batıl yollardır. Bunca 
nimet karşısında ya şükreden veya nankörlük gösteren olur (64 /Teğabun, 2). 
Tercih dünyanın geçici lezzetleri ve kalitesi düşük zevkleri ile ebedi hayatta 
vaadedilen kurtuluş ve mutluluk arasında yapılır (17/İsra, 18-19; 18/Kehf, 
29). Dünyayı isteyene dünya, ahireti isteyene ahiret verilir. İnsan tercihinde 
serbest bırakılmıştır. Bu akıl ve muhakeme gücünü kullanabilen kişinin bile- 
ceği iştir. Ancak bir hakikati aklından çıkarmayacaktır: Son varış yeri Allah'ın 
huzurudur (75/Kıyamet, 36; 87/Alla, 8 ve 53/Necm, 42). 


Ögiz di Sİ Ğİ 40) İnal ae e 
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4. (Doğrusu biz kâfirlere zincirle, demir halkalar (tomruklar) ve çıl- 
gınca yanan bir ateş hazırladık. 


Şüphesiz ki iyiler (ebrar), karışımı kâfur olan bir kadehten içerler. 


Allah'ın kullarının kendisinden içtikleri bir kaynak; onu fışkırt- 
tıkça fışkırtıp akıtırlar. 
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Dünyada kendilerine sunulan bunca nimete (imkân ve avantaja) rağmen 
yanlışı seçenler ahirette yanlış seçimlerinin ve yapıp ettiklerinin hesabını ve- 
receklerdir. Onlar Allah'a kulluk yapmak, yeryüzünde iyiliği ve adaleti tesis 
etmek üzere yükümlü tutulmuşlardı, öyle yapmadılar, inkâr ettiler ve zulmet- 
tiler Bunun cezası cehennemde halkaları demir olan zincirlere vurulup ateşte 
yanmaktır (bkz. 69/Hakka, 32). 

5. ayette sözü edilen iyiler (ebrar) Allah'ın buyruklarına harfiyyen riayet 
edenler, hayat tarzlarını ilahi hükümlere ve hoşnutluğa göre tanzim eden- 
lerdir. Tabii olarak ödüllendirileceklerdir (37 /Saffat, 45-47; 43/Zuhruf, 71). 
Bunlar hem Yüce Allah'a iman ettiler hem yeryüzünde iyiliği, adaleti ve ahlaki 
erdemleri tesis etmek için ellerinden geleni çabayı gösterdiler. Bunun toplum- 
sal hayatta sayısız pratiği vardır. Mesela İbn-i Ömer, “ebrar” olan kimselerin 
hem babalarına hem çocuklarına iyi davrananlar olduğunu söylemiştir. Kur- 
tubi, Buhari'de kayıtlı (el Edebü'l Müfred, s. 7) bir hadiste şöyle buyrulduğunu 
aktarır: “Allah'ın onlara ebrar adını vermesi onların babalarına ve çocuklarına 
iyi davranmaları dolayısıyladır. Babanın senin üzerinde hakkı olduğu gibi, ev- 
ladının da senin üzerinde hakkı vardır.” Katade'ye göre iyiler, Allah'ın hakkını 
ve adaklarını eksiksiz yerine getirenlerdir. İşte bu sıfatlara sahip iyiler kâfur 
karışımı olan bir kadehten içerler. Kâfur cennette bulunan bir pınarın adıdır. 
Yüce Allah kulları için yaratmıştır, içmekle tükenmez, fışkırdıkça fışkırır (bkz. 
37/Saffat, 45-47; 43/Zuhruf, 71). 


gv3 Bala öz GE lği üzül yl Gö 


7. Adaklarını yerine getirirler ve şerri (kötülüğü) yaygın olan bir 
günden korkarlar. 


Burada geçen “adak” terimine çeşitli anlamlar verilmiştir: Namaz, oruç, 
zekât, hac, umre vb. vecibeler... Kelbi, bunun “yerine getirilmesinde titizlik 
gösterilen ahitler” olduğunu söylemiştir. Yeminlere sadık kalmak olarak gö- 
renler de vardır. İmam Malik, buna bir köleyi özgürlüğüne kavuşturmayı da 
dâhil etmiştir. (Bkz. 2/Bakara, 270 ve 22/Hac, 29. ayetin açıklaması.) 

Ancak ayetin ilham ettiği, kişinin üstüne yükümlülük (vücubiyet) değilken 
bir adakta bulunması halinde bunu ciddiyetle ve titizlikle yerine getirmesidir. 
Yerine getirilmesi gereken vecibelerin “adak (nüzur)” olarak adlandırılması 
literatüre uygun düşmez; zira namaz, oruç, zekât, hac gibi ibadetler gücü ye- 
ten her Müslüman için yerine getirilmesi gereken vecibelerdir; bunları ihmal 
edene ceza takdir edilmiştir. Adakta mecburiyet yoktur yani kişi şu veya bu iş 
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için adakta bulunmak zorunda değildir, adakta bulunursa yerine getirir. Bir 
şey, adandığı andan itibaren “Allah'ın hakkı” olur, kul Allah'ın hakkına azami 
riayet etmelidir. Kurban kesecekse kesmeli ve etini dağıtmalı, oruç tutacaksa 
tutmalı, sadaka dağıtacaksa dağıtmalıdır. Efendimiz (s.a.) şöyle buyurmuştur: 
“Kim Allah'a itaat edeceğim diye yemin ederse yeminini yerine getirsin ve Al- 
lah'a itaat etsin; kim de Allah'a isyan edeceğim diye yemin ederse yeminini 
tutmasın ve Allah'a karşı gelmesin” (Buhari, Eyman, 28; Mavutta' Nüzur, 4). 

“Şerri yaygın olan bir günden korkarlar.” Araplar şişenin veya camın 
çatlağı uzadığında bu kelimeyi (istitar) kullanır. Kelime uzayıp giden gün an- 
lamını verir. Burada kıyamet günü ve bugünün dehşetinden söz edilmektedir. 
Kıyametin kopacağı zaman, anlaşıldığı kadarıyla kısacık olmayacak; yeri ve 
gökleri içine alacak şekilde uzayıp gidecektir. Kozmik bir altüst oluşa işaret 
vardır. Mukatil'e göre melekler dahi dehşete düşecektir. 
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8. Kendileri, ona duydukları sevgiye rağmen yemeği, yoksula, yeti- 
me ve esire yedirirler. 
9. “Biz size ancak Allah'ın yüzü (rızası) için yediriyoruz; sizden ne 
bir karşılık istiyoruz, ne bir teşekkür.” 


10. “Çünkü biz, asık suratlı, zorlu bir gün nedeniyle Rabbimizden 
korkuyoruz.” 


8. ayet ihlas ve sadakatle Allah'ın hoşnutluğunu arayan mü'minlerin çarpı- 
cı bir vasfını dile getirmektedir: O mü'minler yemeğe duydukları arzuya, sev- 
giye rağmen ihtiyaç sahibi yoksul, yetim veya esir olursa ona verirler. Yemeğe 
olan sevginin iki tür olacağı söylenmiştir: Biri kişi çok sevdiği bir yemeğe sa- 
hiptir, diğeri yemeği azdır, belki ancak kendine yetebilmektedir; buna rağmen 
ihtiyaç sahibi kimselere verebilme fedakârlığını göstermektedir. (2/Bakara, 
177; 3/Âl-i İmran, 92.) 

Tefsirciler bizim yoksul olarak çevirdiğimiz “miskin”"in çaresizlik içinde 
yoksul düşmüş kimse olduğunu söylemişlerdir. Bu durumdaki yoksulun Müs- 
lüman veya gayrimüslim olması arasında farketmez; ihtiyaç içinde ise ona yar- 
dım edilir. (Bkz. 9/Tevbe, 60.) Bazıları miskinin ihtiyaçlarını karşılamak üzere 
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gezinip duran kimse olduğunu söylemişlerdir ki, bu hem işsiz güçsüz kimse- 
leri, hem de şu veya bu sebepten dolayı -mesela askeri işgal, iç savaş, ekolojik 
felaket, katliam korkusu, ağır siyasi baskı vs.- yerinden yurdundan olmuş mül- 
tecileri içine alır. Bu durumda olan miskinler hangi dinden, mezhepten veya 
inançtan olurlarsa olsunlar, onlara yardım edilir, açlıktan kırılmamaları için 
gerekirse eldeki ekmek onlara verilir. 

Yetim ise aile, özellikle baba korumasından yoksun olmuş ihtiyaç sahibi 
kimse demektir ki, bunun erginlik çağına ermemiş erkek ve kız çocuklarını 
çağrıştırdığı açıktır. Kur'an-ı Kerim'de yetimler hakkında sıkı hükümler yer al- 
mıştır. (Bkz. 4/Nisa, 2 ve 6.) Esir ise savaş sonucu özgürlüğünü kaybetmiş, tut- 
sak düşmüş kimsedir. (Bkz. 47 /Muhammed, 4.) İbn-i Abbas esirin Allah'a or- 
tak koşan (müşrik) olduğunu söylemiştir. Zaten Müslüman başka Müslümanın 
esiri olamaz, ayetin indiği toplumsal ve tarihsel şartlara bakıldığında esirin 
gayrimüslim kimse olduğu açıkça anlaşılır. Bugün dünyanın birçok ülkesinde 
zorlayıcı sebeplerle başka ülkelere iltica etmek zorunda kalan çaresiz insanlar 
maalesef o ülkenin bir kısım yurttaşları tarafından istenmemekte, onlara karşı 
ırkçı ve dışlayıcı tutumlar takınılmaktadır. Bu utanç verici tutumun İslam ül- 
kelerinde de görülüyor olması hüzün vericidir. Oysa Katade'nin de belirttiği 
üzere ayetin indiği ortamda Müslümanlar esirlere gayet iyi muamelede bulun- 
muş, gerektiğinde onlarla ekmeklerini paylaşmışlardır. 

Sahabeden ve tabiinden bazı bilginler esirin geçerli bir sebeple hapsedi- 
len kimse olduğunu söylemişlerdir. Bu görüş akla yatkındır, zira savaş esiri 
eğer köle ise zaten toplum içinde yaşamaktadır ama suç işleyip hapse düşmüş- 
se bu başka bir durumdur. Bu görüşü kabul ettiğimiz takdirde hangi dinden 
olursa olsun veya hangi suçtan dolayı hapse atılmış olursa olsun, mahkümlara 
belli seviyelerde bakılması gerektiğini göstermektedir. 

Bu üç insan grubuna yedirilecek yemek veya yapılacak bağışın yemeğin 
ve malın iyisinden olması gerekir. Bakara süresinde (2/267) infakın kazanılan 
veya yerden bitirilen ürünlerin iyisinde seçilmesi gerektiği belirtilmektedir. 
Aynı sürenin 177. ayetinde de “iyiliğin/birr”in kişinin sevdiği maldan infak 
etmesi olduğu belirtilir. “Sevdiğiniz şeylerden sadaka vermedikçe asla iyiliğe 
ermiş olmazsınız” (3/Âl-i İmran, 92). 

Yüksek bilince sahip Müslümanlar miskine, yetime ve esir böylesine fe- 
dakârlıklar yaptıkları zaman bunun arkasından birtakım hesaplar yapmazlar. 
Sadece Allah'ın hoşnutluğunu gözetiyorlar, onlardan ne politik ne ekonomik 
veya sosyal birtakım beklentiler içine girmiyorlar. Onların yegâne düşüncele- 
ri zor duruma düşmüş insanlara yardım elini uzatmaktır. Kur'an-ı Kerim esir, 
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yetim ve yoksulu “sarp yokuşu” tırmanamayan çaresizler olduklarını belirtir 
(90/Beled, 11-17). Mü'minler, yaptıkları yardım karşılığında teşekkür dahi 
beklemiyorlar, adeta “iyilik yap, denize at, balık bilmese de halık bilir” prensi- 
binden hareketle günün birinde, en azından ahirette mutlaka yaptıkları iyili- 
ğin katlanarak karşılarına çıkacağını biliyorlar. Bu dünyada sahip olduğumuz 
nimetlerin tamamını bize bağışlayan yüce Allah'tır. Mü'mine iki haslet, korku 
ve cimrilik yakışmaz. Esasında ihtiyaç sahiplerine infak ettiğimizde “Allah'ın 
bize verdiği rızık”tan infak etmiş oluyoruz. Bencil davranıp da kulaklarımızı 
yoksulların, muhtaçların feryadına kapadığımızda asık suratlı, zorlu gün yani 
kıyamette hesap günü geldiğinde hesap veremeyeceğimizden korkarız. Aslın- 
da asık surat insan için kullanılır ama Araplar bunu “Abüsankamtariran” şid- 
det ve dehşetinden herkesin tir tir titreyeceği zorlu gün için de kullanırlar. İşte 
böyle bir günde yüce Allah'a hesap verme korkusu içinde olanlar, yemeği, malı 
çok sevdikleri halde ihtiyaç sahiplerine infak etmekten geri durmazlar. 
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11. Artık Allah, olan böyle bir günün şerrinden korumuş ve onlara 
parıltılı bir aydınlık ve bir sevinç vermiştir. 

12. Vesabretmeleri dolayısıyla cennetle ve ipekle ödüllendirilmiştir. 

13. 


Orada tahtlar üzerinde yaslanıp-dayanmışlardır. Orada ne (yakı- 
cı) bir güneş ve ne de dondurucu bir soğuk görürler. 
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14. (Meyvelerin) Gölgeleri onlara pek yakın ve devşirilmeleri kolay- 
laştırıldıkça kolaylaştırılmış. 


15. Çevrelerinde gümüşten billur kablar, kupalar dolaştırılır. 

16. Gümüşten billur kaplar ki, onları belli bir ölçüyle tesbit etmişlerdir. 

17. Oradaonlarabir kadeh içirilir ki, karışımı zencefildir. 

18. Birpınarki orada “selsebil” olarak adlandırılır. 

19. Çevrelerinde (gençlikleri ve dinçlikleri) ebedi kılınmış civanlar dola- 
şır-durur; sen onları gördüğün zaman saçılmış birer inci sanırsın. 

20. Her nereye baksan, bir nimet de büyük bir mülk görürsün. 

21. Onların üzerinde hafif ipek ve ağır işlenmiş atlastan yeşil elbise- 
ler vardır. Gümüşten bileziklerle bezenmişlerdir. Rableri onlara 
tertemiz bir şarap içirmiştir. 

22. Şüphesiz,bu,sizin için bir mükğfattır. Sizin çaba-harcamanız şük- 
re değer (meşkur: makbul) görülmüştür. 


Yüce Allah olumlu vasıflarını saydığı kullarını “asık suratlı bir günün 
şiddet ve dehşetinden korumakla kalmamış, onlara mutluluğu doruğunda ya- 
şayacakları bir nimet ve ihsanda bulunmuştur. Bunu hak edenleri yüzlerine 
vuran aydınlıktan ve dışa taşan sevinçlerinden anlamak mümkün. Dünyada 
iken çeşitli sıkıntılar, zorluklar, mahrumiyetler yaşamışlardı; kimilerinin mad- 
di imkânları yoktu, kimilerinin olduğu halde nefislerinin istek ve tutkularını 
denetleyebilmişti. Ancak şimdi cennette sabretmelerine karşılık dünyada neyi 
arzu etmişlerse elde etmiş bulunmaktadırlar. Mesela bedenlerini gereği gibi 
yazın sıcağından, kışın soğuğundan koruyamamışlarsa, bugün ipekli elbiseler- 
le ödüllendirilmişlerdir. İçinde bulundukları doğal ortamda ne yakıcı güneş 
sıcağı var ne kavurucu soğuk, iklim ılıman ve mutedildir. Tahtlar üzerinde otu- 
rup sırtlarını yumuşak yastıklara dayamışlardır; üzerlerine cennet ağaçlarının 
gölgeleri düşmüş, meyve yüklü dallar ellerinin kolayca ulaşabileceği mesafede 
bulunmaktadır. Cennette içeceklere hoş koku ve tat vermek üzere kullanıldığı 
belirtilmektedir. 

Onlara gümüşten billur kaplar, nadide kupalar içinde içkiler sunulmakta- 
dır. Belli bir ölçüde doldurulmuştur, arzu ettikleri veya içebilecekleri kadardır. 
Boğazdan kolayca geçebilen, damakta harikulade tat bırakan söz konusu içki 
karışımı zencefildir, bitmesi tükenmesi söz konusu değildir, “selsebil” adı veri- 
len bir pınardan fışkırmaktadır. “Zencefil”inSankristçe “boynuz şeklinde” an- 
lamına gelen “singabera” kelimesinden geldiği belirtilir. Kökeni Çin ve Hindis- 
tan'a dayanan zencefil Konfüçyüs'ün yazılarında yer alır. Yunan, Roma ve Doğu 
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Afrika'ya zencefili Arap tüccarları tanıtmıştır, 14. Yüzyıldan sonra karabiberden 
sonra en çok kullanılan ve aranan baharat olmuştur. Doğu'da yemeklerde ve yi- 
yeceklerde kullanılan zencefil, Batı mutfağında bisküvi ve çöreklerde kullanılır. 
Jamaika zencefili hoş kokusu, Kenya zencefili ise en iyi baharat olarak şöhret 
bulmuştur, en iyisi ise “ak zencefil” olarak bilinen beyaz çeşididir. Kur'an'da zik- 
ri geçen bu bitki hem katıldığı yemek ve yiyeceklere lezzet vermekte hem bazı 
hastalıkların önlenmesinde veya tedavisinde kullanılmaktadır. 

Onlara hizmet veren hizmetkârlar gençlikleri ve dinçlikleriyle dikkat çe- 
kiyor, yüzlerine bakıp ne istediklerini anında bilip yerine getirirler, bunlar da 
ebedi kılınmışlardır, her biri etrafa saçılan inci taneleri gibidirler. Nasıl inci ta- 
nelerinin ışıkları birbirine vurur ve gözlere inanılmaz bir manzara sunuyorsa 
onların hizmetleri ve kendileri de öyledirler. 

Burada dikkatten kaçmaması gereken bir nokta var: Hizmet sunan civan- 
ların bu şekilde tasviri cennet hayatının mutluluk ve nezahetine uygundur. 
Zira seçkin bir yerde ağırlandığınızı düşünün, size hizmet sunanlar nazik, ki- 
bar, saygılı ve eğitimli kimseler olur. Kaba saba, insanın içini titreten, korku 
salıp tehditkâr bakan veya saygısız davranan kimseler böyle yerlerde istihdam 
edilmezler, onlar ancak şiddetin ve azabın söz konusu yerlerde olur ki, cehen- 
nem zebanileri ve azap melekleri böyle tasvir edilmektedir. 

Vaadedilen cennet nimetlerle donatılmıştır, bir metre karesi dahi sıkıntılı 
değildir, etraf temaşa edildiğinde büyük bir mülk olduğu görülür. Bu Allah'ın 
sonsuzu ve sınırsız mülküdür; her yanını nimetlerle, lütuf ve ihsanlarla donat- 
mıştır. Dünya sınavını başarıyla geçen mü'min kullara çektikleri sıkıntılar karşı- 
lığında ödül olarak verilmiştir. Nefsini tezkiye edenler bunu hak etmektedirler 
(20/Taha, 76). Şeytan, Âdem ve Havva'yı yasak meyve konusunda kandırmayı 
denediği zaman onlara “sonsuzluk ağacını ve yok olmayacak mülk” vaadinde 
bulunmuştu (20/Taha, 120). Dünyada sabredenler, bugün cennette hem ebe- 
diliğe hem sınırsız bir mülkün nimetlerine kavuşmuş bulunmaktadırlar. Hafif 
ipekten ve ağır işlenmiş atlastan yeşil elbiseler giymişlerdir, zevklerine göre 
kollarında bilezikler vardır, yüce Allah'ın bir ikramı olarak şarap içmektedir- 
ler (22/Hac, 23 ve 35/Fatır 33), bütün bunlar onlara verilen mükğfattır; çünkü 
dünyada harcadıkları çabalar, döktükleri emeklerin bugün karşılığını almakta- 
dırlar. (Benzer cennet tasvirleri için bkz. 18/Kehf, 30-31 ve Hakka, 24.) 

Cennet tasvirlerinin dünyadaki nesneler ve haz veren şeyler üzerinden 
verilmesi nitel mutluluğun ve sonsuz hazzın hakikatini anlatmak içindir. Hiç 
kuşkusuz insan neyi arzu ediyorsa, gözü hangi manzarayı görmek istiyorsa 
cennette buna nail olacaktır yani cennet sadece maddi-bedeni lezzet diyarı de- 
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gil, aynı zamanda en yüksek düzeyde sanat ve estetik yurdudur da: “Nefislerin, 
canların çektiği ve gözlerin hoşlandığı, hoş bulduğu her şey” (43/Zuhruf, 71) 
orada bulunmaktadır. Sanat “hoşa giden biçimler” ise, söz konusu biçimlerin 
benzersizleri tabii ki cennette bulunmaktadır. Kusurlu dünyada en yüksek dü- 
zeydeki formları arar dururuz. Cennet sanat arayışı son bulmuş, güzellik başka 
bir deyişle ilahi cemal tam anlamıyla tecelli etmiştir. Ancak asıl maksat anlatım- 
dır ve İbn-i Abbas gayet dikkat çekici biçimde “Cennette bulunan nimetlerin 
hiçbiri dünyada mevcut değildir, onların sadece isimleri vardır” demiştir. 
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23. Gerçekşuki, Kur'ân'ı senin üzerine 'safhalar' hâlinde bir indirme 
tarzıyla (tenzil)” indiren biziz, biz. 

24. Öyleyse, Rabbinin hükmüne sabır göster. Onlardan günahkâr 
veya nankör olana itaat etme. 

25. Ve sabah, akşam Rabbinin adını zikret. 


26. Gecenin bir bölümünde O'na secde et ve geceleyin uzun uzadıya 
O'nu tesbih et. 


Kur'an-ı Kerim'in Miladi 610 yılında inip parça parça 23 sene zarfında ta- 
mamlanması Hz. Peygamber (s.a.)'in tercihi veya öngörmesi değildi. Olayların 
eşliğinde yüce Allah vahiyler indirdi, olayların anlam ve amacını belirledi. Hz. 
Peygambere kalsaydı sözün tamamını bir defada söylerdi ama Allah'ın muradı 
bu değildi. Bu elbette Kur'an'ı peygamberin uydurmadığını, ilahi murada göre 
parça parça indiğini göstermektedir (25/Furkan, 32-33). 

24. ayette “Rabbinin hükmüne sabır göster. Onlardan günahkâr veya 
nankör olana itaat etme” buyrulur. Bunun iki anlama geldiği söylenebilir: 

a) Müşrikler sana eziyet ediyorlar; buna rağmen yüce Allah haklarında 
hemen hüküm verip onları cezalandırmıyorsa bunda bir hikmet var, eninde 
sonunda haklarında hüküm verilecektir ya bu dünyada veya ahirette cezaya 
çarptırılacaklardır. Sen bu konuda sabırlı davran, sana hangi eziyeti yapıyor 
olurlarsa olsunlar, yine de onların günahkâr olanlarına ve nankörlerine uyma. 
Tehditleri seni yıldırmasın. Sabredilmesi gereken sadece tehdit ve eziyetler 
değil, kışkırtıcı tekliflere karşı da direnç göstermek gerekir (11/Hud, 115). 
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Nitekim Utbe bin Rabia, Mekke'nin en güzel olduklarını ileri sürdüğü kızla- 
rından beğendiğini Hz. Muhammed'e verme teklifinde bulunmuştu; ondan is- 
tediği davasından vazgeçmesiydi. Ebu Cehil işkenceyle, Utbe kadınla, Velid de 
servetle onu davasından vazgeçirmek istiyorlardı. 

b) Yüce Allah sana ve ashabına hükümler indirmektedir, bazıları hoşunu- 
za gitse de gitmese de, size düşen görev hükümlere tam itaat etmektir. Zira bu 
hükümler hem adaleti ve huzuru tesis edecek hem sizleri ebedi hayatta kur- 
tuluşa erdirecektir. İlahi hükümleri terkettiğinizde tabi olacağınız hükümler 
günahkârların ve nankörlerin hükümleri olacaktır. Allah'ın hükümleri uyul- 
mak için indirilmiştir. Bazen Müslümanlar da dilleriyle ikrar ettikleri halde 
sıra pratiğe geldiğinde ilahi hükümlere göre davranmayıp günahkârların veya 
nankörlerin koyduğu kurallara, yaptıkları yasalara göre amel etmektedirler 
(33/Ahzab, 1). 

Sıkıntı ve eziyetin söz konusu olduğu zamanlarda yapılması gereken şey 
çokça Allah'ı zikretmektir. 25. ayet zor zamanlarında yani Mekke'nin ağır şart- 
larında Hz. Peygamber'e sabah akşam Allah'ı zikretmesini emretmektedir. 
Bundan farz namazların emredildiğini söyleyenler olduğu gibi, nafile ibadet- 
leri veya dille Allah'ın zikrinin kastedildiğini söyleyenler de vardır. Makul olan 
görüş farz ve nafile ibadetler ile dille de sabah akşam, imkânlar nispetinde 
Allah'ın zikredilmesi, ibadetlere devam edilmesidir. Gecenin bir bölümünde 
de aynısını yapmak lazım. Bu “teheccüd namazı'dır. Geceleyin uzun uzadıya 
tesbih namazdır, diyen vardır (bkz. 33 /Ahzab, 41-42). İbn-i Abbas ve Süfyan, 
Kur'an-ı Kerim'de geçen her tesbihin namaz olduğunu söylemişlerdir. (Bkz. 
11/Hud, 114; 13/Hicr, 97-98; 50/Kaf, 40.) 
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27. Gerçekşuki bunlar, çarçabuk geçmekte olan (dünyayı) seviyorlar. 
Önlerinde bulunan ağır bir günü bırakıyorlar. 


28. Onları biz yarattık ve bağlarını sımsıkı bağladık. Dilediğimiz za- 
man da onları benzerleriyle değiştiririz. 
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29. Şüphesiz, bu bir öğüttür. Artık dileyen Rabbine bir yol bulabilir. 

30. Allah dilemedikçe siz dileyemezsiniz. Gerçekten Allah, bilendir, 
hüküm ve hikmet sahibidir. 

31. Dilediğini kendi rahmetine sokar. Zalimlere ise, onlar için acı bir 
azap hazırlamıştır. 


Çokça günah işleyen ve nankör olanların belirgin özelliği çarçabuk geç- 
mekte olan dünyaya tutkuyla bağlanmalarıdır. Böyleleri büyük bir gaflet için- 
dedirler, çünkü dünya hayatı sona erer ama ahiret bakidir. Kiyamet kopup da 
hesap başladığında önlerine ağır bir yük olarak konacaktır. Onları yanılgıya 
düşüren şey dünya hayatını ahirete üstün tutmaları; doğru yolu yanlış tanım- 
lamaları (14/İbrahim, 3); dünyayı tutkuyla sevip ahireti unutmaları, arkaları- 
na atmalarıdır (75/Kıyamet, 20-21). 

Fakat kaçış yoktur. Günü gelir herkes yapıp ettiklerinin hesabını verir. 
Ne kadar isyankâr ve günahkâr bir hayat sürerlerse sürsünler onları yaratan 
Allah'tır, vücut yapılarını sağlam kıldı, onlara düşünme-akletme, analiz etme, 
muhakemede bulunma, karar verme, tercihte bulunma ve eylemde bulunma 
imkânlarını verdi. Sadece eklem yerlerinin sapasağlam olması bile insan vü- 
cudunun ne kadar harikulade yaratıldığını göstermeye yeter. Kas, kemik ve 
organlar arasındaki bağlar bu sayede kurulmuştur. Buna rağmen vazgeçilmez 
değiller, yüce Allah dilerse onları yok eder, tarih sahnesinden silip yerlerine 
başka toplulukları getirir. Onlara sınavdan geçme imkânı verilmişse bir tak- 
dir dolayısıyladır; bir meteorun dünyaya çarpması, yıkıcı bir deprem isyankâr 
topluluğu ortadan kaldırmaya yeter. (Bkz. 5/Maide, 54; 47/Muhammed, 38.) 

Yüce Allah kullarına öğüt verir. Kendi bedeni, kucağında gözünü açıp ya- 
şadığı tabiattaki namütenahi olaylardan ders çıkarmak mümkün, bundan ge- 
rekli dersleri çıkarmayanlar Yüce Allah'ın vahiyleri üzerinde düşünüp varlığın 
ve insanın boşuna yaratılmadığı sonucuna varabilirler (7/A'raf, 2). Yüce Al- 
lah iki yol belirlemiştir: Biri doğru ve ebedi kurtuluşa götürür, diğeri yanlış ve 
hüsranla biter. Tercih tamamen insana bırakılmıştır; doğru yolu tercih eden 
Rabbine ulaşır (73/Müzzemmil, 19). 

30. ayet, önemli bir hususun altına çizer: Yüce Allah insanı tercihinde öz- 
gür bırakmıştır. Aklını kullanarak doğru veya yanlışta karar kılabilir. Şu var ki 
insan mutlak özgür değildir. Tercihte bulunduğunda kullandığı aklı, muhake- 
me, analiz etme, sonuca varma yetisini veren de O'dur. İnsan Yüce Allah karşı- 
sında öylesine çaresiz ki üç-dört gün uykusuz veya aç kalsa muhakeme gücünü 
kaybeder, takatten kesilir, yere yığılır. Kendisine tanınan sınırlı alanda özgür- 
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dür ama fizyolojik, biyolojik varlığı ile kendisine bahşedilen akli ve manevi 
yeti ve melekler dolayısıyla bağımlıdır. Allah dileyecek olsa onun seçme özgür- 
lüğünü elinden alır, bu da gösteriyor ki insan doğru veya yanlış hangi seçimde 
bulunuyor olursa olsun, ilahi iradenin dışında bir tercihte bulunuyor değildir. 
İnsana düşünme melekesini vermeseydi düşünüp öğüt alabilir miydi? Elbette 
hayır! (74/Müddessir, 56.) Bu, insanın özgür iradesini, serbest seçimini orta- 
dan kaldırmaz, aksine insanı kevni-mutlak alan içinde ona dünya ve ahirette- 
ki geleceğini belirleme özgürlüğü ve özgürlüğün kullanımını verir. Yüce Allah 
bunu bir bilgi ve hikmet üzere öyle tanzim etmiştir. Bu çerçevede Allah diledi- 
ğini rahmete sokar, zalimler da acıklı bir azaba düçar olurlar. Rahmetin doğru 
seçimde bulunanlara, azabın zulmedenlere tahsis edilmesi aslında meseleyi 
açıklar. Zira bir şeyi yerli yerine koyan adaletli ve yerinde davranır, bir şeyi de 
yerli yerinde değil de olmaması gereken yerde ve şekilde kullanan zulmetmiş 
olur. Her ikisinde insan iradesinin belirleyici etkisi vardır. 


İnsan süresinin (76) tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


77- Mürselat Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 50 âyettir. 48. ayetinin Medine'de indiğine dair 
resi e 

rivayetler vardır. Hümeze (104) süresinden sonra, Kaf (50) süresinden One 
indirilmiştir. İsmini ilk ayette geçen ve “gönderilenler” anlamındaki mürse 


lat” kelimesinden almaktadır. 


a3 gap3i AİN leş 


Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 


YY ,. 3 rc ri - M3 çi Niş 
gr) b3İ ah aliş 41) laz Ele (ış lay Şiş 
z e , PE vi İz zı” 
LAS gay İşl Şİ gü çep S5 çala çey Gö OĞAN 
NN SEDALİ 
&v) Böl3l Osaka 
Birbiri ardınca gönderilenlere andolsun; 
Derken kökünden koparıp savuranlara. 
Yaydıkça yayanlara. 
Böylece ayırdıkça ayıranlara, 


Zikr (vahy, öğüt) bırakanlara; 
Özür (suçu, eksikliği ortadan kaldırmak) veya uyarmak için. 


Dr vga e e Kğ 


Şüphesiz size vaadedilen gerçekleşecektir. 


İlk beş ayet Kur'an'ın açıklanması en zor ayetlerinden bir küme teşkil 
eder. Zariyat süresinde olduğu gibi burada da birtakım kuvvetlere, nesnele- 
re veya şeylere yemin edilmektedir. “Mürselat” birbiri ardınca gönderilenler; 
“asifat” kökünden koparıp savuranlar; “naşirat” yaydıkça yayanlar; “farikat” 
ayırdıkça ayıranlar; “mülkıyat” zikri bırakanlar, ilka edenler. Bu beş kelimenin 
melekler, rüzgâr veya her ikisi anlamına geldiği söylenmiştir. 

Rüzgâr olduklarını iddia edenler A'raf süresi 57. ayetindeki "Allah rüzgârları 
gönderir (Yursilu'rriyah)”ı; Yunus süresi 22. ayetindeki “esen rüzgâr (riyhuna- 
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sif)”; “naşirat” için kelime benzerliği olmasa da Rum süresi 48. ayeti delil ola- 
rak göstermişlerdir. Beş ayetin de “melekler”den söz ettiğini düşünenler vardır. 
Fakat en makul görünen, ilk üç ayetin rüzgârlardan, son iki ayetin meleklerden 
bahsettiğini düşünenlerin görüşüdür. Başında “fa” harfi olanlar arasında bir sı- 
ralama, bir bağ söz konusu iken, “vav” ile zikredilenler arasında bir sıralama 
olması gerekmez. Birinci ayette gönderilenlerden, ikinci ayette “kökünden ko- 
paranlar”dan söz edilir. Elmalılı, bunun gönderilme (mürselat) ile ilgili olabile- 
ceğine dikkat çeker. Çünkü gönderilen bir şeyi kökünden söküp atar, bu da rüz- 
gârın sıfatına uygun düşmektedir. Ancak yayma (naşirat) işinin kökünden söküp 
atma işinden sonra olması gerekmez. İki fiil bir arada veya ayrı ayrı da olabilir. 

Üzerine yemin edilenlerin kendilerinden değil, sıfatlarından söz edilmiş 
olmasıdır. Böyle olunca zikredilen sıfatları birden fazla varlığa nispet etmek 
mümkün olur. Bundan hareketle üzerine yemin edilenlerin rüzgârlar ve me- 
lekler yanında Kur'an-ı Kerim, peygamberler, insanların kalbine ilka olunan 
ilhamlar, ruhani kuvvetler olma ihtimali de kuvvetlidir. Taberi'ye göre bunla- 
rıntam olarak neye ait olduklarına dair bir kesinlik yoktur. Şu veya bu her ne 
iseler, tümü Allah tarafından gönderilmiş veya görevlendirilmişlerdir. Hiçbiri 
kendi kendilerine hareket etmemektedirler. Nitekim tabiat kuvvetleri de yüce 
Allah'ın irade ve kudretiyle iş görmektedirler, yoksa tabiatın kendisinden kay- 
naklanan ne bir yasa söz konusudur, ne de bir kuvvet. 

Elmalılı kelimelerin başındaki “vav"ın yemin için olduğunu, cevabının da 
7. Ayette verildiğini söyler: “Şüphesiz size vaadedilen gerçekleşecektir.” 

“Birbiri ardınca” iki anlama gelebilir: Ya durum ifade eder, o zaman ifa- 
denin takdiri şöyle olur: At yelesi (urf) gibi peşpeşe, art arda demektir. Veya 
sebep ifade eder yani bir iyilikte veya ihsanda bulunmak için kullanılır. 

“Derken kökünden koparıp savuranlar” rüzgârların sıfatına uygun dü- 
şer. Şiddetle esen rüzgâr ekinleri, ağaçları kökünden söker atar (17/İsra, 69). 
“Nakatunasuf” sırtındaki binicisini rüzgâr gibi uçuran dişi deveye denir. Me- 
leklere nispet edildiğinde ölüm anındaki dehşeti anlatmış olur: Melek inkârcı- 
nın ve zorbanın ruhunu şiddetle söküp alır. 

“Yaydıkça yayanlar”ın bulutları çeşitli yönlerde hareket ettiren melek- 
lere atıftır, melek bunu rüzgârı kullanarak yaptığı için bu metaforda melek ve 
rüzgâr sanki aynı kelime ile “naşirat”la ifade edilmişlerdir. Ancak “nüşur”un 
ölümden sonra diriltip harekete geçirmek manasında olabileceği de söylen- 
miştir. Kelime yağmurlar için de kullanılır, yağmurun yağmasıyla ölümünden 
sonra yeryüzü şenlenir, bitkiler yeşerip yayılır; böylece yağmur ölü toprağa 
hayat vermiş olur. Yağmurdan sonra dirilen toprak ile ölümden sonraki diriliş 
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arasında bağ vardır, bu çerçevede Araplar “Allah ölüye hayat verdi” dediklerin- 
de “neşere” fiilini kullanırlar. 

4.“Böylece ayırdıkça ayıranlar” hak ile batılı, helal ile haramı, doğru ile 
yanlışı birbirinden ayıranlardır. Bu açıklama kabul edilirse ayıranlar ya vahyi 
indiren melekler veya vahyi insanlara tebliğ eden peygamberler olur. Bazıları 
rızıkları, gıdaları ve ecelleri ayıranlar olduğunu düşünmüşlerdir. Bu da, tabi- 
atta kontrol dışı hiçbir tabii olayın bulmadığı fikrini ima eder. Varlık âlemin- 
de tesadüf yoktur, olaylar gelişigüzel cereyan etmez. Kelime doğum yaptıktan 
sonra başını alıp giden dişi deve için kullanılır (en nakatu'lfarik). 

5.ayette geçen “zikr”in iki anlama gelebileceği söylenmiştir: Biri indirilen 
vahiy, kitap, Kur'an-ı Kerim, öğüt. Nasihat, etkili söz, ibret alınacak olay; diğeri 
de sahih iman, salih amel, ilim, ibadet ve takva ile kalbini Allah'a açan insana 
ilham bırakan melekler, manevi ihsan ve lütuflar. 

6. ayet, meleklerin vahyi insanların öne sürebilecekleri bir mazeret veya 
ortada bir özür kalmasın diye elçilere getirdiklerini belirtmektedir. Onlar da 
insanlara aldıkları vahyi olduğu gibi tebliğ etmişlerdir. Vahye muhatap olan- 
ların artık Allah'a karşı öne sürebilecekleri bir mazereti kalmamıştır; aklını 
kullanan ve nefsinin azgın isteklerini kontrol edebilen yapılan uyarıya kulak 
verir, tutum ve davranışlarını Allah'ın buyruklarına göre düzenler. Katade'ye 
göre, yüce Allah kullarına mazeret bırakmıyor, onları uyarıp korkutuyor (53/ 
Necm, 56). Bütün bunlar şu açık hakikate işaret ediyor: Yüce Allah kesin bir 
vaadde bulundu, o gerçekleşecektir. Yani kıyamet muhakkak vuku bulacaktır. 


Rİ İRİ 131ğ gay SEA ALAZ 131ğ Çağ Cazaala Ayi) 1513 
giryğlalİ eği ger ZİZİ ağ g3 g0) Bİ YARI I3İŞ 0.) 


(00) ÖyASAİI izağı Diğ gve İlmi ği lâ Eyl şi 
Yıldızlar 'söndürülüp silindiği! zaman, 
Gökyarıldığı zaman 
10. Dağlar, kökünden sökülüp savurulduğu zaman, 
11. VeResüllerde (şahitlik için) belli bir vakitte getirildiği zaman 
12. (Bu,) Hangi gün için ertelenmişti? 
13. (Mü'mini müşrikten, haklıyı haksızdan) Ayırma günü için. 
14. Buayırmagününüsana ne bildirdi? 


15. Ogün,yalanlayanların vay haline. 
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8-10 arası üç ayette kıyamette vuku bulacak kozmik altüst anlatılmakta- 
dır. Kıyamet kozmik düzenin çökmesi, yaratılıştan bu yana gök cisimleri hangi 
fonksiyonlarını yerine getiriyor idilerse getiremez hale gelmeleridir. (Bkz. 14/ 
İbrahim, 18; 20/Taha, 105; 73/Müzzemmil, 14.) Buradaki anlatımda yıldızların 
ışığının söndürüleceği belirtilmektedir. “Tams” silmek, izini yok etmek demek- 
tir (10/Yunus, 88), bu bizce varlıkları ışıklarıyla bilinen yıldızların söndürülme- 
si, bulundukları mevkiden silinmesine delalet eder. Başka yerlerde “yıldızların 
dağılacağı” (82 /İnfitar, 2); “bulanıklaşıp döküleceği” (91 /Tekvir, 2) anlatılır. Bu 
da gösteriyor ki, her cisim gibi yıldızlar da belli bir enerjiye, belli bir kapasiteye 
sahiptirler, günün birinde kapasiteleri tükendiğinde yok olacaklardır. Gök çatla- 
yıp yarılacak (52 /Tur, 9), dağlar kökünden sökülüp yürütülecek (18/Kehf, 47), 
kum yığınları gibi dağılacaklardır (73 /Müzzemmil, 14). 

İşte böyle bir günde Allah tarafından insanlara gönderilen elçiler getirile- 
ceklerdir. Belli bir yere ve belli bir vakitte getirilmelerinin sebebi şahitlik yap- 
malarıdır. Onlar aldıkları emirleri olduğu gibi insanlara ilettiler, muhataplarını 
doğru yola davet ettiler ve ahirette hangi durumlarla karşılaşacaklarına ilişkin 
bilgi ve haberler verdiler. Kavimlerinden kimileri itaat etti, kimileri isyan etti. 
İşte böyle bir günde peygamberlerin şehadetlerine başvurulacak (bkz. 2 /Baka- 
ra, 143). Dünyada peygamberler ile kavimleri arasında tartışmalar, sürtüşmeler 
olmuş, bazı zamanlarda çatışmalar yaşanmıştır. Böyle birgünde aralarındaki ih- 
tilaf da gündeme gelecek; kimin haklı, kimin haksız olduğu apaçık ortaya kon- 
muş olacaktır (5/Maide, 109). Elçilerin belli bir vakitte getirildiği gün kıyamet 
günüdür. Bundan kesinlikle kaçış yoktur, ertelenmesi de mümkün değildir. 

“Yavmu'l fasl” kıyamette mü'minin müşrikten, haklının haksızdan, maz- 
lumun zalimden, doğrunun yanlıştan ayrılacağı, bu konuda kesin hükmün ve- 
rileceği, mutlak adaletin tecelli edeceği gündür. Buradaki “fasl” kelimesi bir 
yönüyle hakkı batıldan ayıran “furkan” kelimesi mesabesinde kullanılmıştır. 
Kur'an hakkı batıldan ayırdığı gibi “fasl günü”nde de haklı ve haksız, doğru ve 
yanlış, itaatkâr ve isyankâr; adil ve zalim birbirlerinden ayrılacaklardır (78/ 
Nebe” 17). 14. ayette “Bu ayırma gününü sana ne bildirdi?” sorusu o günün 
dehşetini ikinci defa hatırlatmak için sorulmuştur. Yani “ayırt etme gününü 
sana bildiren nedir?” Bu dehşetli bir gündür ve beşer olan bir peygamber Al- 
lah'tan vahiy almadıkça ne olduğu konusunda herhangi bir bilgiye sahip ola- 
maz. İnkârcılar böyle bir günün vuku bulacağına inanmıyorlardı. O kendisine 
inanmadıkları gün, şimdi gelip çatmış bulunmaktadır (37 /Saffat, 21). 

15. ayette “O günü, yalanlayanların vay haline!” buyrulmaktadır. “Veyl” 
yazık, vay haline demektir. Mürselat süresinde 10 defa geçmektedir, bundan 
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başka Tur (52/11) ve Mutaffifin (83/10) sürelerinde de geçmektedir. Kendisi 
için veyl kullanılan kişiyi rüsvaylık ve azap beklemektedir. Kendileri hakkında 
kullanılan kişiler “ayırt etme günü (yevmu'I fasl)” yalanlayanlar, suçlu-günah- 
kârlar; dirilişi reddedenler, Allah'ın nimetlerine karşı nankörlük gösterenler, 
dehşetli cehennem azabını ve ahirette hesap vermeyi reddeden kimselerdir. 


2 


Yali EUİS gıvp özEĞİ zall Şİ gp GAY eliğ çi 
Öç gl öy çaki 4003 öy ii 05 (vap öseyi 
al yada ger) pla ya İl griy ba gbi ğdlazd gr.) 
ÜLES yağdı Yazi çil grey ön SAİİ iğaği Üi3 gre) aba 
SULE İŞ lal A gel) çö GİR 23 gri) Bişala 231 (vo) 

vap öy sağı Gis gp ha zl 


16. Biz, öncekileri helâk etmedik mi? 

17. Sonra arkadan gelenleri onların izinde yürüteceğiz. 

18. İştebiz, suçlu-günahkârlara böyle yapıyoruz. 

19. Ogün,yalanlayanların vay haline. 

20. Sizi basbayağı bir sudan yaratmadık mı? 

21- Sonra onu savunması sağlam bir karar yerine yerleştirdik, 
22. Bellibir süreye kadar. 

23. İşte (buna) güç yetirdik. Demek ki, biz ne güzel güç yetirenleriz. 
24. Ogün,yalanlayanların vay haline. 

25. Biz yeryüzünü bir toplanma yeri kılmadık mı? 

26. Dirilere ve ölülere. 


27. Ve ondasabit yüksek dağlar var etmedik mi? Size tatlı bir su içir- 
medik mi? 


28. Ogün, yalanlayanların vay haline. 


Tarihte ilahi yasalar (Sünen-i ilahi) hükmünü icra eder. İnkâr edip yol- 
dan çıkan, zulmedip azan toplumlar ergeç yıkılırlar. Âdemaleyhisselâmdan 
Hz. Peygambere kadar isyankâr ve günahkâr toplumlar helak olup tarih sah- 
nesinden silinmişlerdir. Üzerinde yaşadıkları topraklar üzerinde dikkatli bir 
araştırma yapsalar nice topluluğun helak olup gittiğini tespit edebilecekler- 
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dir (6/En'am,6). Kur'an-ı Kerim, Ad ve Semud kavimlerinden yıkıcı örnekler 
verir, çünkü onlar Arapların kolektif hafızasında yeri olan toplumlardı. El- 
bette başkaları da benzer akıbete uğramışlardır. Bu şu demektir: Yüce Allah, 
geçmişte yapıp ettiklerinden dolayı bazı toplumları yerle bir etmişse, aynı 
haksız ve yanlış tutumda ısrar eden sonra gelenleri de onlara katar (56/Va- 
kıa, 49-50), buna muktedirdir. Geçmişte olduğu gibi, bugün ve yarın da suçlu 
günahkârların uğrayacağı akıbet bundan başkası olmayacaktır. “O gün, ya- 
lanlayanların vay haline.” 

“Sizi basbayağı bir sudan yaratmadık mı? Sonra onu belli bir süre- 
ye kadar savunması sağlam bir karar yerine yerleştirdik. İşte (buna) güç 
yetirdik. Demek ki, biz ne güzel güç yetirenleriz.” Bu ayetlerde insanın 
kendisinden yaratıldığı suyun bayağı, değersiz ve zayıf (Main mehin) olduğu 
anlatılmaktadır. (32/Secde, 8.) Söz konusu su, belli işlemler yani cinsel birleş- 
me sonucu spermin yumurta ile buluşmasından sonra rahme yerleşmektedir. 
“Rahmet” ve “merhamet”le aynı kökten olan “rahim”, sapasağlam bir yatak 
(Karar-ı Mekin) olarak düzenlenmiştir. Bu yatak koruma altına alınmıştır. Ce- 
nin-rahim ilişkisi zayıfın korunması ilişkisine dayanır, başka şekilde bu zayıf 
varlığın gelişmesini tamamlaması mümkün değildir. Allah'ın koruyucu ve ha- 
yat verici rahmeti nasıl varlıktaki düzenin, oluş ve doğuşların gerçekleşmesini 
mümkün kılıyorsa, insanın ilk yatağı olan rahimde de insan korunmakta, doğ- 
ması için her türlü imkân ve şartlara sahip olmaktadır. 

Döl yatağında erkeğin sperminin kadının yumurtası ile buluşmasından te- 
şekkül eden zigot ve sonra çeşitli safhalardan geçen ceninin olgunlaşması (23/ 
Mü'minun, 12-14) veya başka bir ifadeyle döl yatağının yavruyu misafir etme- 
si belli bir süre ile sınırlıdır (Kaderin ma'lum) ki, süre doğumla biten hamilelik 
olarak ifade edilir. Hamilelik, annenin bir canlıyı yüklenmesidir (Hami). 

Ergenlik çağına gelmiş her kız veya kadının döl yatağı her ay bu mucizevi 
olay için adeta hazırlanmakta, spermin gelişinden önce çeşitli kimyasal mad- 
deler salgılamaktadır. Ay içinde, daha doğrusu yumurtanın bekleme süresi 
içinde döllenme olmasa, hazırlık için bir araya gelen maddeler “aybaşı hali 
(adet)” dediğimiz olayla dışarı atılmaktadır. Bu maddelerin atılmaması çeşitli 
rahatsızlıklara sebep olmaktadır. 

Eğer döllenme vuku bulursa sperm ile buluşmuş yumurta rahmin duva- 
rına asılarak orada beslenmeye başlar (96 /Alak, 2). Başlangıçta bir tane olan 
yumurta hücresi kısa zamanda çoğalır, dokuz ay içinde doğabilecek kıvama 
gelir. Dokuz aylık sürede yaşanan safhalar 23/Mü'minun, 12-14 ve 22/Hac, 
5. ayetlerde anlatılmaktadır. (İnsanın yaratılış safhaları ve özellikleri için bkz. 
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23/Mü'minun, 12-14; 32/Secde, 7-9 ve 86/Tarık, 5-7. ayetlerin tefsiri.) Bu ha- 
rikulade yaratışa rağmen inkâr edenler! O gün, yalanlayanların vay haline! 

25. ayette sözü geçen "Biz yeryüzünü bir toplanma yeri kılmadık mı?” 
sorusunun cevabı 26. ayette “diriler ve ölüler” olarak verilmektedir. Yer çe- 
kim kuvveti sayesinde insanları, canlıları ve taşınabilir nesneleri yüzeyinde 
tutup toplayabilmektedir. İnsanlar ölünce de toprağa gömülürler. Şu halde 
yeryüzü insanları üzerinde, ölüleri içinde toplamaktadır. Kurtubi, Ashab dö- 
neminde kabristan olarak kullanılan Baki el Garkad'e “kefte” olarak isimlen- 
dirildiğini söyler. Çünkü kabristan ölüleri toplayan yerdir; 25. ayet “toplanma 
yeri”ne “kifat” denmiştir. Yeryüzü insanın üzerinde yaşadığı ve öldüğünde içi- 
ne gömüldüğü yerdir (A'raf, 25). Dahası dirilme günü de insan yine aynı yerde 
dirilip ayağa kalkacak (20/Taha, 55). 

Yeryüzü gezegeni kendi kendine bu kıvamda duruyor değildir, üzerinde 
sabit yüksek dağlar vardır, onlar da kendi kendilerine varolmuş değildirler, 
Allah'ın takdiri ve tekviniyle öyle olup tabii düzenin devamında önemli fonk- 
siyonlar görmektedirler (13/Ra'd, 3; 16/Nahl, 15). Hayatın temeli sudur, canlı 
olan her şey sudan yaratılmıştır (21/Enbiya, 30), yeryüzünde insanların ve 
canlıların hayatlarını sürdürmeyi sağlayan tatlı su kaynakları da yaratılmış, 
insanların istifadesine sunulmuştur (56/Vakıa, 43-44). Bütün bunlar yüce Al- 
lah'ın irade ve kudretini gösteren apaçık ayetler iken yine de yalanlayanlar 
varsa, o gün, yalanlayanların vay haline. 
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29. Kendisini yalanladığınız (azap)'a gidin. 

30. Üçdalaayrılmış bir gölgeye gidin. 

31. Negölgealtındabarındırır, ne (yakıcı) alevden korur. 
32. Gerçekteno, sanki her biri saray olan bir kıvılcım saçar. 


33. Herbiri, sanki sapsarı erkek deve sürüleri gibidir. 
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34. Ogün,yalanlayanların vay haline. 

35. Bu,onların konuşamayacakları bir gündür. 

36. Veonlara özür beyan etmeleri için izin verilmez. 

37. Ogün, yalanlayanların vay haline. 

38. Bu, hüküm günüdür; sizi ve öncekileri 'bir arada topladık. 

39. Şayet kurabileceğiniz hileli bir düzeniniz varsa, durmaksızın 
bana karşı kurun. 


40. Ogün,yalanlayanların vay haline. 


İnkârcılar dünyada iken “ahiret günü, hesap, kitap, ödül ve ceza” olmadığı- 
nı iddia ediyorlardı. Kıyametin kopmasıyla bütün iddia ve yalanlamaları boşa 
çıkmış oldu. Olay sanki olmuş bitmiş gibi -ki bu kesinliği ifade eder- inkârcı- 
lara “Siz, hani cehennem azabını inkâr ediyor idiniz ya, bakın gerçekmiş. Hadi 
bakalım, şimdi azabı çekmeye gidin!” denmektedir. 30. ayette “üç dala ayrıl- 
mış gölge”nin duman olduğu söylenmiştir. Üç şuab'ın alev, kıvılcım ve duman 
olduğunu söyleyenler de vardır. Yükseklere çıkan duman olma ihtimali daha 
kuvvetli görünmektedir. Yoğun ateşin dumanı böyledir, yukarı yükseldikçe 
dallanır, kollara ayrılır. Ancak üç ana dala ayrılmış ateş dumanı gölge bırak- 
sa da bu gölgenin ne altında barınmak mümkün ne alevden korur. Gölgenin 
faydası yoktur; beyinlere işleyen bir sıcaklık, kaynamış sular ve kapkara bir 
gölgenin ne faydası olabilir ki! (56/Vakıa, 42-44.) 

İçine düştükleri ateş öylesine kıvılcımlar saçar ki, her biri devasa saray 
veya sapsarı erkek deve sürüleri gibidir. İbn-i Abbas “kasr”ın kış için saklanan 
üç zira veya daha az büyüklükte ahşap olduğunu söylemiştir; bazılarına göre 
ise “develerin boyunları” veya “dağ” için de kullanılır. “O gün, yalanlayanla- 
rın vay haline!” 

Böyle bir günde inkârcılar konuşamayacak. Bu, dünyada yapıp ettikle- 
ri konusunda kendilerine sorulan sorulara tabii ki cevaplar verecekler ama 
dünyada yaptıkları gibi polemik yapamayacaklar, spekülasyonlarla, demago- 
jilerle, yalan ve yaldızlı cümlelerle başkalarını kandıramayacaklar. Bugün her 
şey apaçık ortaya çıktığı için söz ve retorikle, temelsiz söylem ve diskurla ken- 
dilerini kurtarma şansları kalmamıştır. Bu ancak dünyada başvurdukları bir 
yoldu, bugün bunun bir hükmü kalmamıştır. 36. ayet, kendilerine özür beyan 
etmeleri için fırsat verilmeyeceğini belirtir. Bu da bizim 35. ayete yaptığımız 
tefsirin isabetine işarettir. Zira suç veya kusuru sabit olan kişi özür beyan eder. 
Hesap Günü, suçlu günahkârlar, suç ve günahları sabit olduğundan dünyada 
olduğu gibi yapıp ettiklerini örtbas edemeyecekler ama özür beyan edip kur- 


77/Mürselat Süresi/41-50 213 


tulmalarına da izin verilmeyecek. Bugün yalanlamışlardı, bugün kendilerine 
yazık ettiklerini, vay halimize dedikleri apaçık ortaya çıkmış bulunmaktadır. 
(36/Yasin, 65.) 

Aksini düşünmek mümkün mü? Kıyamet, hesap ve hüküm günüdür. Hü- 
küm hakkın batıldan, haklının haksızdan ayrıldığı gündür. Beşeriyetin tamamı 
bir yerde toplanmıştır; öncekiler ve sonrakiler, hepsinin hesabı sorulmuş, sor- 
guları yapılmış ve haklarında hüküm verilmiştir. Dünyada yalan dolanla, torpil 
ve iltimasla, rüşvet ve yolsuzlukla, iftira ve tezviratla, baskı ve tehditle işlerini 
yürütenlerin bugün bütün enstrümanları iflas etmiştir. Hiçbir hile ve düzen işe 
yaramaz. “O gün, yalanlayanların vay haline!” 


İyi çer) Öziş la ASIşâ3 4013 üşleğ Şile ğ öneli 
Gerli e GAS Gİ gir) TE pis e Lâ İşi 
Oyla, k ASİL YİNE İyaiziğ 1,8 (to) önü di 
OgRSI V İŞİ zi dö İSİ 4:v) öayğkai Jiaş5 eba gtr) 
40.4 Ozleği BiaŞ daşa5 Gel (ta) öy SAİİ kayi Ü3 g8Ağ 


41. Şüphesiz muttaki olanlar, gölgeliklerde ve pınar-başlarındadır; 
42. Vecanlarının çekip-arzu ettiği meyveler (arasındadırlar). 

43. Yaptıklarınıza karşılık olmak üzere, afiyetle yiyin ve için. 

44. Elbettebiz, 'iyi ve güzel' davrananları işte böyle ödüllendiririz. 
45. Ogün, yalanlayanların vay haline. 


46. (Sizler de dünyada) Yiyin ve biraz yararlanın. Çünkü siz, suçlu-gü- 
nahkâr kimselersiniz. 


47. Ozgün,yalanlayanların vay haline. 
48. Onlara: “Rükü edin” denildiği zaman, rükü etmezler. 
49. Ogün, yalanlayanların vay haline. 


50. Artıkonlar, bundan sonra hangi söze inanacaklar? 


Suçlu günahkârların cehennemde karşılaşacakları akıbetin bir bölümü 
tasvir edildikten sonra takva sahiplerinin cennetteki durumları anlatılır. Ce- 
hennemlikler ateş dumanı altında idiler, dumanın oluşturduğu gölgenin onla- 
ra herhangi bir faydası yoktu; cennettekiler ise sahici gölgelikler altında olup 
pınar başlarında ağırlanmaktadırlar. Yasin süresinde (36/56) bu güzelliği eş- 
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leriyle paylaştıkları belirtilir. Canlarını çektiği her türden meyve yakınlarında 
bulunmaktadır. Dünyada sıkıntılar çekmişlerdi, buna rağmen ilahi vahyi doğ- 
rulamış, Hz. Peygamber'in siret ve sünnetini takip etmede kararlı davranmış- 
lardı. Şimdi hem çektikleri sıkıntı ve eziyetin, hem yaptıkları güzel işlerin kar- 
şılığı olarak cennette ödüllendirilmektedirler. Canları neyi çekiyorsa afiyetle 
yiyip içeceklerdir. Yüce Allah'ın va'didir iyilik ve güzellikte bulunanları (muh- 
sinin) bu şeklide ödüllendirecektir. 

46. ayette tekrar cehennemde azap çekeceklere dönülür ve “Sizler de 
dünyada yiyin ve biraz yararlanın. Çünkü siz suçlu-günahkâr kimselersi- 
niz” buyrulur. Bu inkârcı, günahkâr da olsa kimsenin açlıkla cezalandırılmaya- 
cağını gösterir. Yüce Allah dünyanın rızık kaynaklarını insanların tümü için ya- 
ratmıştır. Dünya bir sınav alanıdır; insanlar yapıp ettikleri iyi veya kötü fiiller 
dolayısıyla karşılık göreceklerdir. Birini aç bırakıp ölüme terketmek sınavın 
amacına, sebeb-i hikmetine aykırıdır (bkz. 2/Bakara, 126. ayetin açıklaması). 
İnkâr edenler dünyada nimetin sahibinin hak ve hukukunu çiğneyerek O'nun 
nimetlerinden yararlanacaklardır, buna izin verilmiştir ama nimetlerden ya- 
rarlanmaları az süreliğine olacaktır, çünkü dünya hayatı ile sınırlıdır ve bilse- 
ler ahiretteki sonsuz nimetlerle mukayese edildiğinde hazzı, lezzeti ve kalitesi 
hayli düşüktür. “O gün, yalanlayanların vay haline!” 

Azaba müstahak olmalarının sebebi vardı: Allah'ın azameti, Kibriya'sı 
önünde eğilmiyorlardı, rüküa gitmiyorlardı, O'na secde etmeyi reddediyorlar- 
dı. Rükü etmeyi reddetmek demek namaz kılmayı reddetmek demektir. Rüküa 
gitmeyen, secdeye de gitmez. Kibri onun varlık âleminin hakikatiyle arasına 
kalın perde olarak girer. Dolasıyla bu ayetler kümesinde cehennemde tasvir 
edilenler küfürle kalpleri kararmış inkârcılar, küfürleri onları suçlu günahkâr 
kıldığı mücrimlerdir. Vay onların cehennemdeki hallerine! Bunlar Kur'an gibi 
apaçık bir mucize karşısında bile inkâra saptıklarına göre artık onları yola so- 
kacak başka söz kalmaz. Kur'an'dan başka hakikati ifade edecek daha etkili, 
daha sahih, daha doğru söz yoktur! 


Mürselat süresinin (77) tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bi- 
li. Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


78- Nebe' Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 40 âyettir. Meâric (70) süresinden sonra, Na- 
ziat (79) süresinden önce indirilmiştir. İsmini ilk ayette geçen “haber” anla- 
mındaki “nebe” kelimesinden almaktadır. Amme, Tesaül, Mu'sirat adlarıyla 
da anılmaktadır. 


çal gaz AİN leş 
Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 
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Birbirlerine hangi şeyi sorup duruyorlar? 
O büyük haberi mi? 


Ki kendileri hakkında anlaşmazlık içindedirler. 


Hayır; yakında bileceklerdir. 


SAR er e 


Yine hayır; yakında bileceklerdir. 


Vahiy inmeye başladığında Kureyşliler birbirlerine bunun ne olduğunu 
sormaya başladılar. Sordukları şey “büyük haber”dir. “Nebeu'l azim” olarak 
nitelendirilen haberin kıyamet yani ahiretin varlığı; Kur'an-ı Kerim veya Hz. 
Peygamber'in nübüvveti olduğu söylenmiştir. 

İnanmayan Mekkeliler ahiretin varlığı konusunda iki gruba ayrılıyorlardı: 
Bir bölümü kesin olarak ahiretin varlığını reddediyorlardı, onlara göre hayat 
dünyada yaşadıklarından ibarettir, mezarın ötesi yoktu (45/Casiye, 24). Bir 
bölümü ise tereddüt içindeydi; ahiret olabilirdi de, olmayabilirdi de, bu çok 
önemli değildi (45/32). Hiç kuşkusuz soyut ahiret inancı bir anlam ifade et- 
mez, bu açıdan bakıldığında ahirete inanıp da dünya hayatını ilahi buyruklara, 
helal ve harama, ma'ruf ve münkere göre düzenlemeyenler kayıptadırlar. Ni- 
tekim Kureyşlilerden öylelerinin hüsn-ü kuruntularına göre, öldükten sonra 
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dirilecek olurlarsa bile Allah onlara dünyadaki hayatlarının bir benzerini vere- 
cek, yine onlar imtiyazlı konumlarını öbür âlemde de koruyup sonsuza kadar 
sürdürebileceklerdi (18/Kehf, 36 ve 41/Fussilet, 50). 

Sözü edilen “büyük haber”in Kur'an olması da kuvvetle muhtemeldir. 
Bunu Sad süresindeki iki ayet desteklemektedir: “De ki: Bu (Kur'an) büyük 
bir haberdir. Sizler ise ondan yüz çeviriyorsunuz" (38/67-68). Kur'an, tabii ki 
büyük haberdir, Yüce Allah'ın varlığından, isim, sıfat ve fiillerinden; varlığın 
yaratılışından; yaratılışın sebep ve hikmetinden; kozmik düzen öncesinden; 
beşeriyetin geçmişinden; insanın ve toplumun tutum ve davranışlarından, kı- 
yametle ahiretten, kısaca mebde' ve meaddan bilgiler ve haberler vermekte- 
dir. Verdiği bilgiler ve haberlere ilişkin inanmayanların tereddüde düşmeleri, 
birbirlerine sorular sormaları; Kur'an-ı Kerim'i kehanet, şiirle karıştırmaları 
ya da Hz. Peygamber'i kâhin veya büyücü sanmaları anlaşılabilir bir şeydir. 
İnanmayan kimse vahiy hakikatini inkâr ettiğinde boşluğu bu türden yakıştır- 
malarla ikame etmek isteyecektir. 

Bu bağlamda “büyük haber”innübüvvetle ilgili olma ihtimali de bir anlam 
kazanır. Sonuç itibariyle müşriklerin içine düştükleri ihtilaf, hakkında tered- 
düde düştükleri üç şey yani Kur'an, ahiretin varlığı ve nübüvvetin hakikati 
aynı kapıya çıkmaktadır. 

Hakkında anlaşmazlığa düştükleri şeyin hakikatini yakında bileceklerdir. 
Bunu iki şekilde anlamak mümkün: Biri Kur'an'ın verdiği bilgi ve haberlerin 
ne kadar doğru ve hakikat olduğunu çok geçmeden anlayacaklardır. Diğeri 
varlığını inkâr ettikleri kıyamet yakında kopacak, insanlar kabirlerinden çıkıp 
mahşer yerinde toplanıp dünyada yapıp ettiklerinin hesabını vereceklerdir. 
Ne bu dünya sebepsiz ve hikmetsiz yaratılmıştır, ne bunca nimet içinde yaşa- 
yan insanoğlu başıboş bırakılmıştır. 

“Onlar yakında bileceklerdir” cümlesinin iki defa tekrar edilmiş olması 
hakikatin teyidi ve te'kidi içindir. Bazıları buna mü'minlerin de dâhil olduğunu 
söylemişlerdir. Buna göre inkârcılar gibi inananlar da Kur'an'ın verdiği haber- 
lerin tümünün gerçekleşeceğini kesin olarak göreceklerdir. Buna mü'minler 
sevinecek, inkârcılar ise hüsrana uğrayacaklardı. 
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gay İİ liz (toy 


6 Biz, yeryüzünü bir döşek kılmadık mı? 

7 Dağları da birer kazık? 

8. Sizi çift çift yarattık. 

9 Uykunuzu bir dinlenme yaptık. 

10. Geceyi bir elbise yaptık. 

11. Gündüzübir geçim-vakti kıldık. 

12. Sizin üstünüze sapasağlam yedi-gök bina ettik. 

13. Parıldadıkça parıldayan bir kandil (güneş) kıldık. 

14. Sıkıp suyu çıkaran (bulut)lardan bardaktan boşanırcasına su' in- 
dirdik. 

15. Bununlataneler ve bitkiler bitirip-çıkaralım diye. 


16. Vebirbirine sarmaş-dolaş bahçeleri de. 


“Yeryüzünün döşek kılınması” insanın ve diğer canlıların üzerinde ya- 
şamaya uygun halde yaratılması anlamına gelir. “Mihad” kelimesini “beşik” 
olarak da tercüme etmek mümkün. Ancak döşek veya beşik, her iki kelime ge- 
zegenimizin düz veya yuvarlak olmasına atıf değildir, başka bir ifadeyle mak- 
sat yeryüzünün şekli değil, insanlar için fonksiyonel, iş görür halde yaratılmış 
olmasıdır. Nitekim bunun böyle olduğu Gaşiye süresinde (88/18-20) daha 
açık anlatılmıştır: “Gök yükseltilmiş, dağlar oturtulup kurulmuş ve yer yayılıp 
döşenmiştir” Yeryüzü için “sutihat” fiili kullanılmış (88/20) yani yeryüzü in- 
san için ve canlılar için bir satıh kılınmıştır. Bir “şeyin yüzü” onun dışa vuran 
boyutudur, “yüz” kelimesinden dümdüz şey anlaşılmaz. Bu sayede Yüce Allah, 
insanlar üzerinde yaşasınlar, işlerini görsünler diye yeryüzünü onların istifa- 
desine yaymıştır (2/Bakara, 22; 20/Taha, 53 ve 43/Zuhruf, 10). Yeryüzünü 
mevcut konumunda tutan unsurlardan biri dağlardır. Gezegenin her yanında 
irili ufaklı görülen dağlar bulundukları yörede birer kazık gibi çakılmışlardır. 
Bu sayede hem yeryüzü şekilleri arasında muazzam bir koordinasyon sağlan- 
makta hem atmosfer ile yer arasında iklimden bitki örtüsüne kadar sağlıklı bir 
ilişki kurulmuş olmaktadır (13/Ra'd, 3). 

Diğer canlılar gibi insanlar da çift yaratılmışlardır. Başka bir ifadeyle canlı 
hayatın sürmesinin yolu erkek ve dişi olan iki varlığın bir arada yaşaması, çift- 
leşmesinden geçmektedir. Sadece eril veya dişil bir canlı hayat tasavvur edile- 
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mez. Karşı cinsler birbirlerine bağlı ve bağımlıdırlar. Erkek ve dişinin birbir- 
lerine bağlı ve bağımlı olması beşeri hayatın, yeryüzü gezegeninde neslimizin 
devamının zaruretlerindendir. Erkek ve kadın birbirlerine karşı özerkleştikle- 
rinde çatışma eğilimine girmeye başlarlar; ilişkilerin tabiatı değişip de kopma 
noktasına geldiğinde insan neslinin devam etmesi mümkün olmaktan çıkar. 
Diğer gerçek şu ki, canlı hayatın ve insan neslinin devamı erkeğin erkek, ka- 
dının kadın olarak kalmasına bağlıdır. Erkek kadınlaşır ve kadın erkekleşirse 
yine neslin devamı mümkün olmaz (4 /Nisa, 1). 

İnsan günboyu maişetini temin etmek, başka işlerini görmek ve elbette en 
başta ibadetlerini eda etmek üzere hareket eder, çeşitli etkinliklerde bulunur. 
Ancak bedenin dayanma kapasitesi sınırlıdır, bir noktadan sonra yorulur, tek- 
rar güç ve kuvvet toplama lüzumunu hisseder. Erkek ve dişinin karşıt gibi gö- 
rünmesine rağmen nasıl birbirlerini tamamlayan iki cins ise ve söz konusu iki 
cins arasındaki sağlıklı ilişki türümüzün devamını mümkün kılıyorsa, gece ile 
gündüz arasındaki ilişki de bir yönüyle öyledir. Gündüz başka, gece başkadır 
ama birbirlerini takip etmekte, fonksiyonları itibariyle hayatın akışını sağla- 
maktadırlar. Belki erkeğin erkek, kadının da kadın olarak kalması nasıl gerekli 
ise, gecenin gece, gündüzün de gündüz olarak kalması, gece yapılması gereken- 
lerin gündüze, gündüz yapılması gereken işlerin geceye taşınmaması gerekir. 
Gecenin libas olarak nitelendirilmesi, bir elbisenin vücudun tamamını sarması 
gibi karanlığıyla insanı içine alması demektir ki, en derin ve dinlendirici uyku 
ortamın kapkaranlık olduğu yerde gerçekleşir. Bu da tabiatın icaplarındandır. 

9. ayette geçen “Sübat” kelimesi cumartesi demek olan “sebt” ile aynı kök- 
tendir ki manası işe, çalışmaya, kısaca gündüz yapılan etkinliklere ara vermektir 
(7/A'Traf, 163). Gündüz geçim, iş-güç zamanıdır. Gün boyu yorulan insan gece 
yatağına girdiğinde gece, gecenin karanlığı üzerini örter, bu sayede dinlenir. Bu 
manada “sübat”ı bedenin rahatlığa kavuştuğu, dinlendiği, tabir caizse hücreleri- 
nin dirilip yenilendiği “derin uyku” manasında da ele almak mümkündür. (10/ 
Yunus, 67; 25/Furkan, 47.) Doğru ve yaratılışa uygun olanı günün bir bölümü- 
nü maişete, maddi ve sosyal faaliyete, üçte birini ibadet ve ilim tahsil etmeye, 
üçte birini de aile fertlerine ve dinlenmeye ayırmaktır. Muhammed Abduh, gece 
karanlığıyla insanları örttüğü için geceye benzetildiğini söyler. Gece vakti uyku 
ölüm kılındığı gibi, uyanma vakti gündüz de hayat kılınmıştır. 

Varlık âlemi sayısız cisimlerden ibarettir. Ucunu bucağını insan havsalası 
alamaz, akıl tam bir dökümünü yapamaz. Yeryüzü gezegeninden bakıldığında 
üzerimizde muazzam bir gök müşahede etmekteyiz. Kur'an-ı Kerim, bu nok- 
tadan “yedi gök” veya “yedi gök tabakası”ndan söz eder ki, dünyanın kozmik 
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ve tabii hayatiyeti bununla ilgilidir. Göklerin ve göklerde yer alan cisimlerin 
muhkem olarak tanzim edilmiş olmaları yeryüzü gezegeninin tam bir denge 
üzere hareket etmesini sağlamaktadır. Göklerin yapısında muhkemliği ve sağ- 
lamlığı ifade etmek üzere “şidat” kelimesi kullanılmıştır (78/12). Harikulade 
bir düzen söz konusudur. Şöyle ki: Dünya kendi etrafında döner; güneşin et- 
rafında döner ve güneş de gezegenleriyle birlikte bir noktaya kadar hızla akıp 
gider. Aynı anda üç hareket söz konusudur; bu ancak göğün bu şekilde tanzim 
edilmiş olmasıyla mümkün olabilmektedir (2 /Bakara, 29 ve 67 /Mülk, 3). 

13. ayette güneş ile söz konusu düzen arasında belli bir ilişki ima edilmekte- 
dir. Çünkü güneş parıldadıkça parıldayan bir kandil gibidir; hem aydınlatmakta, 
hem ısıtmakta, hem yeryüzü gezegenine enerji sağlamaktadır (10/Yunus, 5 ve 
25/Furkan, 61). Sözü edilen yedi gök birbiriyle uyum halindedir, ay bir nur, gü- 
neş ışık saçan bir kandil olarak iş ve işlev görmektedir (71/Nuh, 15-16). 

Yüce Allah, yeryüzünde canlı hayatın sürmesi için gökten su indirmekte- 
dir. Gezegenin 2/3'ü su olduğu gibi insan vücudunun da yaklaşık 2/3'ü su- 
dur. Yağmur bulutlarda taşınır, bulutlar irili ufaklı kütleler halinde birbirlerini 
sıkıştırır veya rüzgârın belli kuvvetteki etkisiyle taşıdıkları suyu yeryüzüne 
boşaltırlar (6/En'am, 99). Bulutların “mu'sirat” kelimesiyle ifade edilmiş ol- 
maları önemlidir. Sıkıştıranlar, sıkanlar demek olan bu kelime ile rüzgârların 
bulutları ve bulutların birbirlerini sıkıştırıp yağmuru boşalttıkları anlatılmak- 
tadır. “Seccac” ise çok su dökülen, şarıldayan manasında kullanılan bir keli- 
medir. Mardin'de üzümlerin sıkılıp pekmez, ceviz sucuğu ve pestilin yapıldığı 
Ekim-Kasım aylarına “mevsim el ma'aasır” denir. İbn-i Abbas, mu'siratın bu- 
lutlar olduğu görüşündedir, Dahhak da, henüz yağmur yağdırmayan buluta 
bu ismin verildiğini söylemiştir. “el Mu'sır” ay hali olması (adet görmesi) ge- 
reken fakat henüz adet görmeyen kadın için de kullanılır. Şair Ebu Necm keli- 
meyi şiirinde şöyle kullan mıştır: 


“Yavaş yavaş yürüyor, başındaki örtüsü kaymış olarak 
Sanik ay hali olmuş (kada'sarat) yahut ay hali olma zamanı yaklaşmış (ev 
kadı'saruha) gibi.” 


Gökten yağan yağmurlar sayesinde tahıl ürünleri bitmekte; bitkiler, çeşitli 
meyveler ve sebzeler yeşermekte; aynı düzen ve yasalar bütünü içinde dalları 
birbirine sarmaş dolaş bahçeler varolmakta ve bütün bunlar insanın yararına 
sunulmaktadır. “Cennaatinelfafe”de harikulade edebi bir letafet vardır. Ağaç- 
ların uzun dalları birbirlerine sevgi, merhamet ve şefkatle sarılmış gibidirler, 
biri diğerinin içine geçmiştir. Bazı tefsirciler bunu bir ailede kardeşlerin bir- 
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birine sevgiyle sarmaş dolaş olmasına benzetmişlerdir ki, Doğu-İslam gele- 
neğinde aile bir ağaca benzetilir. Cennet de esasında birbirine sarmaş dolaş 
ağaçlardan müteşekkil bahçe demektir. Bütün bu olaylara (yeryüzünün yapısı, 
dağlar ve fonksiyonları, erkek ve dişi olarak canlıların yaratılması, organizma- 
nın dinlenmesi için vaktin tanzimi, yer ile gök arasındaki ilişki ve yeryüzünün 
hayat kaynağı olan yağmura ihtiyacı) dikkatlice bakabilenler, Yüce Allah'ın 
sonsuz ilim, irade ve kudretini teyit eder; bütün bu varlığı yaratan, düzenini 
tesis edip sürdüren Allah'ın elbette ölümünden sonra insanı diriltmeye muk- 
tedir olduğunu anlar. 


İŞİ öy yla ğ El ği (vü 5S Yazi aöl 
ES Yil siğlğ gray iğ ESĞ HALI sizğ rağ 
Ögr İla öazllali ri İağa ESR als öl er yi 
Ayaz Yİ grey by İz 1555 çö oşöyş Vİ gra ÜEZİ Ça 
g0) laz Oy İl gray lay gz groz ÜLLEŞ 
PEPE gray ys Düilarİ çiğ 5 gray Gis Gk laS3 


4.) Gi Si çlâ 
17. Şüphesizo hüküm (fasil) günü, belirlenmiş bir vakittir. 
18. Sur'a üfürüleceği gün, artık siz dalga dalga geleceksiniz. 
19. Osırada gök açılmış ve kapı kapı olmuştur. 
20. Dağlar yürütülmüş, artık bir serap oluvermiştir. 
21. Gerçekten cehennem, bir gözetleme yeridir. 
22. Taşkınlık edip-azanlar için son bir varış yeridir. 
23. Bütün zamanlar boyunca içinde kalacaklardır 
24, Oradane serinlik tadacaklar, ne bir içecek. 
25. Kaynar sudan veirinden başka. 
26. (İşlediklerine) Uygun olan bir ceza olarak, 
27. Doğrusu onlar, hesaba çekileceklerini un 
20, izlen âyetlerimizi yalanlayabildikleri k 
29, Oyşahi, herşeyi yazıp saymışızdır. 
J0), A7 artık azaptan başk: 
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17.ayette geçen ayırma günü “Yevmu'I fasl” hakkında önceki sürede (77/ 
Mürselat, 13) bilgi verilmişti. Burada ayrıma gününün belirli bir vakit olduğu 
belirtilir. Yüce Allah, iyilere ödül, kötülere ceza vaadinde bulunmuş, onlara söz 
vermişti. İşte o vakit geldiğinde hak ile batıl, doğru ile yanlış, haklı ile haksız 
birbirinden ayırt edilecek, iyiler ödüllendirilirken, kötüler cezalandırılacak- 
lardır. O gün mutlaka gelecektir. Sura ilk üfürüldüğünde herkes yattığı yerden 
kalkacak, insanlar dalgalar halinde toplanma yerine doğru sevk edilecekler- 
dir (bkz. 36/Yasin, 51). Bazı tefsirciler mahşer yerinde toplanacak grupların 
dünyadaki inançlarına ve amellerine göre ayrılacaklarını, dolayısıyla karmaşa 
ve kargaşanın söz konusu olmadığını söylemişlerdir. Nitekim Neml süresinin 
83.ayeti bunu destekler mahiyette görünmektedir. Ümmetler veya topluluklar 
gruplar halinde (fevç fevç) 

Böyle bir günde gök açılmış, kapı kapı olmuştur. Belki “kapılar”dan an- 
laşılması gereken belli bir yere gidişi sağlayan yollar, güzergâhları anlamak 
gerekir. Her hâlükârda o gün göğün bugünkü durumunu koruyamayacağı an- 
laşılmaktadır. Çünkü gök şiddetle çalkalanacaktır (52/Tur, 9). Yerlerinden yü- 
rütülen dağlar bir seraba dönecektir (18 /Kehf, 47). 

İnkârcıların ve hayatları boyunca zulmedip kötülük işleyenlerin gidecek- 
leri yer cehennemdir. Cehennem onları gözetlemekte, sabırsızlıkla beklemek- 
tedir. “Mirsad” kelimesi pusu manasında da kullanılır. Bu durumda ifadenin 
takdiri şöyle olmaktadır: Şüphesiz cehennem onlar için pusudur, içine düşme- 
sini beklemektedir. Dünyada sınır tanımayan, hak ve hukuk ihlal edenlerin son 
uğrak yeridir, ötesi yoktur. 

23. ayetle ilgili iki görüş öne sürülmüştür: İlkine göre “ahkab” kelimesi 
uzun çağlar anlamında olup cehennem hayatı yüzlerce asır sürse bile enin- 
de sonunda bitecektir. Diğer görüşe göre ahkab kelimesi “bütün zamanları” 
veya kesintisi olmayan, asla son bulmayan zamanları, dehrleri ifade ettiğinden 
cehennem hayatı Allah'a ortak koşanlar için ebedidir. Nitekim başka yerlerde 
cehennem için “ebedi” veya “huld” kelimeleri kullanılmaktadır. 

Cehennemde ne serinlik var ne harareti gidermeye yarayan içecek. Önle- 
rinde sadece kaynar su ve irin bulunur ancak (56/Vakıa, 53). Bu mücrimlerin, 
inkârcı ve zorbaların dünyada küstahça ve gaddarca işledikleri suçlara denk 
bir cezadır, o kadar can yakmış, o kadar zulmetmişlerdi ki, bugün onun ce- 
zasını çekmektedirler. Mesele şu ki, günün birinde hesaba çekilip yaptıkları 
kötülüklerin cezasını çekeceklerine inanmıyorlardı (38/Sada, 26). Bu yüzden 

msuzca ve zorbaca davranıyorlardı. Ne zaman onlara ahiret, hesap günü 
ıtılacak olsa ısrarla ve inatla yalanlıyorlardı. Öylesine gaflet içinde zul- 
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mez. Karşı cinsler birbirlerine bağlı ve bağımlıdırlar. Erkek ve dişinin birbir- 
lerine bağlı ve bağımlı olması beşeri hayatın, yeryüzü gezegeninde neslimizin 
devamının zaruretlerindendir. Erkek ve kadın birbirlerine karşı özerkleştikle- 
rinde çatışma eğilimine girmeye başlarlar; ilişkilerin tabiatı değişip de kopma 
noktasına geldiğinde insan neslinin devam etmesi mümkün olmaktan çıkar. 
Diğer gerçek şu ki, canlı hayatın ve insan neslinin devamı erkeğin erkek, ka- 
dının kadın olarak kalmasına bağlıdır. Erkek kadınlaşır ve kadın erkekleşirse 
yine neslin devamı mümkün olmaz (4 /Nisa, 1). 

İnsan günboyu maişetini temin etmek, başka işlerini görmek ve elbette en 
başta ibadetlerini eda etmek üzere hareket eder, çeşitli etkinliklerde bulunur. 
Ancak bedenin dayanma kapasitesi sınırlıdır, bir noktadan sonra yorulur, tek- 
rar güç ve kuvvet toplama lüzumunu hisseder. Erkek ve dişinin karşıt gibi gö- 
rünmesine rağmen nasıl birbirlerini tamamlayan iki cins ise ve söz konusu iki 
cins arasındaki sağlıklı ilişki türümüzün devamını mümkün kılıyorsa, gece ile 
gündüz arasındaki ilişki de bir yönüyle öyledir. Gündüz başka, gece başkadır 
ama birbirlerini takip etmekte, fonksiyonları itibariyle hayatın akışını sağla- 
maktadırlar. Belki erkeğin erkek, kadının da kadın olarak kalması nasıl gerekli 
ise, gecenin gece, gündüzün de gündüz olarak kalması, gece yapılması gereken- 
lerin gündüze, gündüz yapılması gereken işlerin geceye taşınmaması gerekir. 
Gecenin libas olarak nitelendirilmesi, bir elbisenin vücudun tamamını sarması 
gibi karanlığıyla insanı içine alması demektir ki, en derin ve dinlendirici uyku 
ortamın kapkaranlık olduğu yerde gerçekleşir. Bu da tabiatın icaplarındandır. 

9. ayette geçen “Sübat” kelimesi cumartesi demek olan “sebt” ile aynı kök- 
tendir ki manası işe, çalışmaya, kısaca gündüz yapılan etkinliklere ara vermektir 
(7/A'raf, 163). Gündüz geçim, iş-güç zamanıdır. Gün boyu yorulan insan gece 
yatağına girdiğinde gece, gecenin karanlığı üzerini örter, bu sayede dinlenir. Bu 
manada “sübat”ı bedenin rahatlığa kavuştuğu, dinlendiği, tabir caizse hücreleri- 
nin dirilip yenilendiği “derin uyku” manasında da ele almak mümkündür. (10/ 
Yunus, 67; 25/Furkan, 47.) Doğru ve yaratılışa uygun olanı günün bir bölümü- 
nü maişete, maddi ve sosyal faaliyete, üçte birini ibadet ve ilim tahsil etmeye, 
üçte birini de aile fertlerine ve dinlenmeye ayırmaktır. Muhammed Abduh, gece 
karanlığıyla insanları örttüğü için geceye benzetildiğini söyler. Gece vakti uyku 
ölüm kılındığı gibi, uyanma vakti gündüz de hayat kılınmıştır. 

Varlık âlemi sayısız cisimlerden ibarettir. Ucunu bucağını insan havsalası 
alamaz, akıl tam bir dökümünü yapamaz. Yeryüzü gezegeninden bakıldığında 
üzerimizde muazzam bir gök müşahede etmekteyiz. Kur'an-ı Kerim, bu nok- 
tadan “yedi gök” veya “yedi gök tabakası”ndan söz eder ki, dünyanın kozmik 
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ve tabii hayatiyeti bununla ilgilidir. Göklerin ve göklerde yer alan cisimlerin 
muhkem olarak tanzim edilmiş olmaları yeryüzü gezegeninin tam bir denge 
üzere hareket etmesini sağlamaktadır. Göklerin yapısında muhkemliği ve sağ- 
lamlığı ifade etmek üzere “şidat” kelimesi kullanılmıştır (78/12). Harikulade 
bir düzen söz konusudur. Şöyle ki: Dünya kendi etrafında döner; güneşin et- 
rafında döner ve güneş de gezegenleriyle birlikte bir noktaya kadar hızla akıp 
gider. Aynı anda üç hareket söz konusudur; bu ancak göğün bu şekilde tanzim 
edilmiş olmasıyla mümkün olabilmektedir (2/Bakara, 29 ve 67/Mülk, 3). 

13. ayette güneş ile söz konusu düzen arasında belli bir ilişki ima edilmekte- 
dir. Çünkü güneş parıldadıkça parıldayan bir kandil gibidir; hem aydınlatmakta, 
hem ısıtmakta, hem yeryüzü gezegenine enerji sağlamaktadır (10 /Yunus, 5 ve 
25/Furkan, 61). Sözü edilen yedi gök birbiriyle uyum halindedir, ay bir nur, gü- 
neş ışık saçan bir kandil olarak iş ve işlev görmektedir (71/Nuh, 15-16). 

Yüce Allah, yeryüzünde canlı hayatın sürmesi için gökten su indirmekte- 
dir. Gezegenin 2/3'ü su olduğu gibi insan vücudunun da yaklaşık 2/3'ü su- 
dur. Yağmur bulutlarda taşınır, bulutlar irili ufaklı kütleler halinde birbirlerini 
sıkıştırır veya rüzgârın belli kuvvetteki etkisiyle taşıdıkları suyu yeryüzüne 
boşaltırlar (6/En'am, 99). Bulutların “mu'sirat” kelimesiyle ifade edilmiş ol- 
maları önemlidir. Sıkıştıranlar, sıkanlar demek olan bu kelime ile rüzgârların 
bulutları ve bulutların birbirlerini sıkıştırıp yağmuru boşalttıkları anlatılmak- 
tadır. “Seccac” ise çok su dökülen, şarıldayan manasında kullanılan bir keli- 
medir. Mardin'de üzümlerin sıkılıp pekmez, ceviz sucuğu ve pestilin yapıldığı 
Ekim-Kasım aylarına “mevsim el ma'aasır” denir. İbn-i Abbas, mu'siratın bu- 
lutlar olduğu görüşündedir, Dahhak da, henüz yağmur yağdırmayan buluta 
bu ismin verildiğini söylemiştir. “el Mu'sır” ay hali olması (adet görmesi) ge- 
reken fakat henüz adet görmeyen kadın için de kullanılır. Şair Ebu Necm keli- 
meyi şiirinde şöyle kullanmıştır: 


“Yavaş yavaş yürüyor, başındaki örtüsü kaymış olarak 
Sanik ay hali olmuş (kada'sarat) yahut ay hali olma zamanı yaklaşmış (ev 
kadı'saruha) gibi.” 


Gökten yağan yağmurlar sayesinde tahıl ürünleri bitmekte; bitkiler, çeşitli 
meyveler ve sebzeler yeşermekte; aynı düzen ve yasalar bütünü içinde dalları 
birbirine sarmaş dolaş bahçeler varolmakta ve bütün bunlar insanın yararına 
sunulmaktadır. “Cennaatinelfafe”de harikulade edebi bir letafet vardır. Ağaç- 
ların uzun dalları birbirlerine sevgi, merhamet ve şefkatle sarılmış gibidirler, 
biri diğerinin içine geçmiştir. Bazı tefsirciler bunu bir ailede kardeşlerin bir- 
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birine sevgiyle sarmaş dolaş olmasına benzetmişlerdir ki, Doğu-İslam gele- 
neğinde aile bir ağaca benzetilir. Cennet de esasında birbirine sarmaş dolaş 
ağaçlardan müteşekkil bahçe demektir. Bütün bu olaylara (yeryüzünün yapısı, 
dağlar ve fonksiyonları, erkek ve dişi olarak canlıların yaratılması, organizma- 
nın dinlenmesi için vaktin tanzimi, yer ile gök arasındaki ilişki ve yeryüzünün 
hayat kaynağı olan yağmura ihtiyacı) dikkatlice bakabilenler, Yüce Allah'ın 
sonsuz ilim, irade ve kudretini teyit eder; bütün bu varlığı yaratan, düzenini 
tesis edip sürdüren Allah'ın elbette ölümünden sonra insanı diriltmeye muk- 
tedir olduğunu anlar. 


LİSA öy yla $ Adi) Bey Ül DE AİN 253 öl 
GE İsli eğik Ala va) Bizi EAA) KESE uğ 
Sap çeş bila Sala roy İğ EE e 
yaz Yİ grey GLA 5 1355 lâ Gşöyş Yİ gey GESİ (pa 
gr Üz özi İİİ Zİ gray lay 23 goy ĞLLEŞ 
PEPE gray GUS BĞiSİ çiğ a rağ Glâs GUL li aS3 

grey ENİ alası 


17. Şüphesiz o hüküm (fasl) günü, belirlenmiş bir vakittir. 

18. Sur'a üfürüleceği gün, artık siz dalga dalga geleceksiniz. 
19. Osıradagökaçılmışve kapı kapı olmuştur. 

20. Dağlar yürütülmüş, artık bir serap oluvermiştir. 

21. Gerçekten cehennem, bir gözetleme yeridir. 

22. Taşkınlık edip-azanlar için son bir varış yeridir. 

23. Bütünzamanlar boyunca içinde kalacaklardır. 

24. Oradane serinlik tadacaklar, ne bir içecek. 

25. Kaynar sudan ve irinden başka. 

26. (İşlediklerine) Uygun olan bir ceza olarak, 

27. Doğrusu onlar, hesaba çekileceklerini ummuyorlardı. 

28. Bizim âyetlerimizi yalanlayabildikleri kadar yalanlıyorlardı. 
29. Oysabiz,her şeyi yazıp saymışızdır. 

30. Şimditadın. Size artık azaptan başkasını arttırmayacağız. 
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17. ayette geçen ayırma günü “Yevmu'I fas” hakkında önceki sürede (77/ 
Mürselat, 13) bilgi verilmişti. Burada ayrıma gününün belirli bir vakit olduğu 
belirtilir. Yüce Allah, iyilere ödül, kötülere ceza vaadinde bulunmuş, onlara söz 
vermişti. İşte o vakit geldiğinde hak ile batıl, doğru ile yanlış, haklı ile haksız 
birbirinden ayırt edilecek, iyiler ödüllendirilirken, kötüler cezalandırılacak- 
lardır. O gün mutlaka gelecektir. Sura ilk üfürüldüğünde herkes yattığı yerden 
kalkacak, insanlar dalgalar halinde toplanma yerine doğru sevk edilecekler- 
dir (bkz. 36/Yasin, 51). Bazı tefsirciler mahşer yerinde toplanacak grupların 
dünyadaki inançlarına ve amellerine göre ayrılacaklarını, dolayısıyla karmaşa 
ve kargaşanın söz konusu olmadığını söylemişlerdir. Nitekim Neml süresinin 
83. ayeti bunu destekler mahiyette görünmektedir. Ümmetler veya topluluklar 
gruplar halinde (fevç fevç) 

Böyle bir günde gök açılmış, kapı kapı olmuştur. Belki “kapılar”dan an- 
laşılması gereken belli bir yere gidişi sağlayan yollar, güzergâhları anlamak 
gerekir. Her hâlükârda o gün göğün bugünkü durumunu koruyamayacağı an- 
laşılmaktadır. Çünkü gök şiddetle çalkalanacaktır (52 /Tur, 9). Yerlerinden yü- 
rütülen dağlar bir seraba dönecektir (18/Kehf, 47). 

İnkârcıların ve hayatları boyunca zulmedip kötülük işleyenlerin gidecek- 
leri yer cehennemdir. Cehennem onları gözetlemekte, sabırsızlıkla beklemek- 
tedir. “Mirsad” kelimesi pusu manasında da kullanılır. Bu durumda ifadenin 
takdiri şöyle olmaktadır: Şüphesiz cehennem onlar için pusudur, içine düşme- 
sini beklemektedir. Dünyada sınır tanımayan, hak ve hukuk ihlal edenlerin son 
uğrak yeridir, ötesi yoktur. 

23. ayetle ilgili iki görüş öne sürülmüştür: İlkine göre “ahkab” kelimesi 
uzun çağlar anlamında olup cehennem hayatı yüzlerce asır sürse bile enin- 
de sonunda bitecektir. Diğer görüşe göre ahkab kelimesi “bütün zamanları” 
veya kesintisi olmayan, asla son bulmayan zamanları, dehrleri ifade ettiğinden 
cehennem hayatı Allah'a ortak koşanlar için ebedidir. Nitekim başka yerlerde 
cehennem için “ebedi” veya “huld” kelimeleri kullanılmaktadır. 

Cehennemde ne serinlik var ne harareti gidermeye yarayan içecek. Önle- 
rinde sadece kaynar su ve irin bulunur ancak (56/Vakıa, 53). Bu mücrimlerin, 
inkârcı ve zorbaların dünyada küstahça ve gaddarca işledikleri suçlara denk 
bir cezadır, o kadar can yakmış, o kadar zulmetmişlerdi ki, bugün onun ce- 
zasını çekmektedirler. Mesele şu ki, günün birinde hesaba çekilip yaptıkları 
kötülüklerin cezasını çekeceklerine inanmıyorlardı (38/Sada, 26). Bu yüzden 
sorumsuzca ve zorbaca davranıyorlardı. Ne zaman onlara ahiret, hesap günü 
hatırlatılacak olsa ısrarla ve inatla yalanlıyorlardı. Öylesine gaflet içinde zul- 
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mediyorlardı ki, Yüce Allah'ın melekleri aracılığıyla yapıp ettiklerinin tümünü 
kayda geçirdiğini bilmiyorlardı. Oysa her neyi yaptılarsa hepsi yazıldı, çizildi, 
kayda alındı (36/Yasin, 12). Şimdi de yapacak şey kalmadı, sadece müstahak 
oldukları azabı tadacaklardır (2/Bakara, 162; 17/İsra, 97). 


grey Ğİ Geliş) gey İğzİş gelis gey İzli önazali öl 
da EZE roy İNİS Viz İŞAİ iç Ayaz V grey İla Lİ 
mt Es ElE cl, 


31. Gerçekşuki,muttakiler için 'bir kurtuluş ve mutluluk' vardır. 
32. Nice bahçelerve üzüm bağları. 

33. Göğüsleri henüztomurcuklanmış yaşıt kızlar. 

34. Dopdolu kadehler. 

35. İçinde,ne 'boş ve saçmabir söz' işitirler, ne bir yalan. 


36. Rabbinden bir karşılık olmak üzere yeterli bir bağış(tır bu). 


Muttakiler yani Allah'ın emir ve yasaklarına samimiyetle ve titizlikle ri- 
ayet edenler hesap gününde kurtuluşa ermiş, cennetle ödüllendirilmişlerdir 
(68/Kalem, 34). “Fevz ve mefaz” cehennem azabından kurtulmak ve umulana 
kavuşmak demektir. Dünyada iken iman edip salih amellerde bulunanlar ve 
takva üzere yaşayanlar bu dereceye nail olmuş kimselerdir. Cennet hayatları 
ebedi kurtuluş ve mutluluktur. Cennetin 32. ayette “hadaik” ile ifade edilmiş 
olması onlara tahsis edilen yerin etrafının çevirili olduğunu gösterir, çünkü 
“hadika” etrafı çevrili bahçe demektir. Sadece bahçeler değil, onlara lezzetine 
doyum olmaz üzüm bağları ve elbette başka meyveler de tahsis edilmiştir. 

Onların cennette beraber olacakları kızlar hem gencecik -ki bu henüz to- 
murcuklanmış göğüsle ifade edilmektedir- hem de onların yaşıtlarıdır (56/ 
Vakıa, 37). Bundan hareketle, tefsirciler cenneti hak edenlerin yaşlı olmayıp 
pek genç olacakları sonucuna varmışlardır. Bazılarına göre ise erkekler 33, 
kadınlar 17 yaşında olacaktır. En doğrusunu Allah bilir. Gerçek şu ki, hazlar 
ve lezzetlerden elde edilen fayda genç iken başka, yaşlı iken başkadır. Cennet 
hayatında en yüksek derecede haz ve lezzet söz konusu olduğuna göre erkek 
ve kadın mü'minlerin -hangi yaşta ölmüş olurlarsa olsunlar- gençlik çağları- 
na döndürülmeleri tabiidir. Onlara bildikleri ve bilmedikleri içecekler sunur- 
lacaktır, dolu dolu kadehlerle (76/İnsan, 5). Cennet bir hadiste buyrulduğu 
üzere “Gözlerin görmediği, kulakların işitmediği ve hiçbir beşer aklının tam 
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olarak tasavvur edemediği türden” nimetlerle donatılmıştır (Buhari, Tevhid, 
35; Müslim, İman, 312). Cenneti hakeden kişi, her neyi istiyorsa ve arzu edi- 
yorsa, bu ona verilecektir (41 /Fussilet, 30-33). 

Her neyi içiyor olurlarsa olsunlar, istedikleri kadar içebilirler fakat dün- 
yada bilincini kaybedip sağa sola sataşan, olmadık hallere ve kılığa giren sar- 
hoşlar gibi olmayacaklar; boş ve saçma sözler söylemeyecek, nara atmayacak, 
abuk subuk veya yalan konuşmayacak, kendilerinin ve başkalarının saygınlık- 
larına gölge düşürmeyeceklerdir. Bütün bunlar yüce Allah'ın yaptıkları iyi ve 
güzel şeylere karşılık onlara bağışıdır (56/Vakıa, 24). O, muttakilere vaadet- 
mişti, va'dini yerine getirmektedir. 


grvy İla Ala la 3 İğ ağ yal gelşi 
ASIN Aİ ö3İ ga Vİ Oya V laz ASAŞ Çağ az öö 


gray Gla 455 İL İRİ ELA dad Şİ Ağz G8 gray Gizle J3 


33SİN Üy â5şâlaz zi la 2 Şİ lal ağı i,3 GlİZ ASİGİ 

çe) Gİ SİS ği 

37. Göklerin, yerin ve ikisi arasında bulunanların Rabbi Rahmân 
olan (Allah); O'na hitap etmeye güç yetiremezler. 

38. Ruh ve meleklerin saflar hâlinde duracakları gün; Rahmân'ın 
kendilerine izin verdikleri dışında olanlar konuşmazlar. (Konuşa- 
cak olan da,) Doğruyu söyleyecektir. 

39. İştebuhakgündür.Şuhâlde dileyen Rabbine bir dönüş yolu edinsin. 

40. Gerçekten Bizsizi yakın bir azap ile uyardık. Kişinin kendi elleri- 
nin önceden takdim ettiklerine bakacağı gün, kâfir olan da: “Ah, 
keşke ben bir toprak oluverseydim" diyecek. 


O Rab nasıl va'dini yerine getirmez ki! Göklerin, yerin ve ikisi arasındaki- 
lerin, başka bir ifadeyle varlık âleminin tümünün Rabbidir (37 /Saffat, 5). Bu, 
Yüce Allah'ın O'nun varlığını inkâr eden ateistlerin, “var mı yok mu bilmiyo- 
ruz” saçmalığına kapılan agnostiklerin, “vardır ama elçi göndermemiş, vahiy 
indirmemiştir” iddiasındaki deistlerin (müşrikler) de Rabbi olduğunu ima 
eder. Buna rağmen bu insan grupları dünyanın çeşitli nimetlerinden yararla- 
nıyorlarsa O'nun “Rahman” sıfatının sonucudur. O rahmandır ve bütün varlık 
âlemini kudret elinde tutmaktadır. Rahman sıfatıyla dünyada onları yarattığı 
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nimetlerden yararlandırmıştı ama bugün yani hesap günü O'na hitap etmeye 
güç yetiremeyeceklerdir. 

Bu öyle bir gündür ki Ruh yani Cebrail aleyhisselam (26/Şuara, 193) ve 
melekler saflar halinde -birkaç değil, sayısını bilemeyeceğimiz kadar- (89/ 
Ficr, 22-23) dizilip duracaklardır. Hepsi tevhidi teyit edecek; inkârcılar dün- 
yada ne büyük hata yaptıklarını anlayıp hüsran içinde kalacaklardır. Varlığı 
idare eden meleklerin duruşu karşısında ezilecek, “Ah, bizler n'aptık!” diye 
yakınacaklardır. Rahman olan Allah, kime izin vermişse ancak onun konuşma 
imkânı olacaktır; konuşan da hak ve doğruyu söylemekten başka imkânı ol- 
mayacaktır. 

İşte bu hak günüdür. Hak ve hakikat orta yere çıkmış, sırlar faş olmuştur. 
Dünyada gerçekleşmeyen adalet tesis edilmiş; herkes hak ve hukukunu elde 
etmiş, vicdanlar yatışmış, yaratılış nihai amacına ulaşmış; ne vaadedilmişse 
tahakkuk etmiştir. Durum budur! Artık dileyen Rabbine bir dönüş yolu edinsin 
(73/Müzzemmil, 19 ve 76/İnsan, 29). Bu yol Kur'an-ı Kerim'in emir ve yasak- 
larına riayet etmek yani Allah'a dünyada iken itaat edip layık-ı veçhiyle kulluk 
etmektir. Böyle yapanlar Allah'a kavuşacak, batıl yolu seçenler O'ndan uzakla- 
şacaklardır. 

Bu trajik duruma düşen hayıflanmasın. Çünkü dünyada iken böyle bir 
gün konusunda uyarılmış; “doğru yol”dan çıktığı takdirde azaba çarptırılacağı 
kendisine haber verilmişti. Bu aslında yakın bir azaptı, çünkü eninde sonunda 
hesabın görüleceği ve azabın verileceği gün gelecekti (70/Meâric, 6-7). Kim 
dünyada ne yaparsa onun izdüşümünü, karşılığını ahirette görür. Ne ekmiş- 
se orada biçecek, defterine ne işlenmişse öbür tarafta önüne çıkacaktır. Bu 
mü'minler için de, inkârcılar için de söz konusudur. İnkâr eden (kâfir), derin 
bir pişmanlık, hüsran ve sonsuz kayıp duygusuyla “Ah, keşke ben toprak olu- 
verseydim” diyecek (69/Hakka, 25-27). 


Nebe' süresinin (78) tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


79- Nazi'at Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 46 âyettir. Nebe' (78) süresinden sonra, İnfitar 
(82) süresinden önce indirilmiştir. İsmini ilk ayette geçen ve “söküp çıkaranlar 
veya yayı çekip oku atanlar” anlamındaki “Naziat” kelimesinden almaktadır. 


paz GAZIN AİN gay 


Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 


a > > > iz -7 © imiz İz.z LL 
grş Ga mlaliiğ grip ai elk aliş çiy le sişliğ 
PEN ii iz 2133 
goy İzâl ahsillğ 4ty İĞ ll 
Ta en derinden acıyla sökerek çıkaranlara andolsun. 
Yumuşacık çekip alanlara, 


Yüzdükçe yüzerek gidenlere, 


Öncü olarak yarışıp geçenlere, 


Ye al er e 


Derken işi bir düzen içinde evirip çevirenlere. 


Yüce Allahilk beş ayette bazı varlıklar adına yemin ederek kıyametin mut- 
laka kopacağını bildirmektedir. Üzerine yemin edilen varlıkların ne olduğu ko- 
nusunda sarih bilgi yoktur, tefsirciler de ortak bir kanaate sahip olmuş değil- 
lerdir. Bunların “melekler, insan ruhları, savaşan askerler veya yıldızlar, daha 
geniş manada gök cisimleri” olabileceği söylenmiştir. 

Melekler olduğunu düşünenlere göre, melekler ölüm anında canları alır- 
ken inkârcılara ve mü'minlere farklı muamelelerde bulunurlar. “Naziat” keli- 
mesinin de çağrıştırdığı üzere inkârcının canı ta derinden acıyla sökerek alınır, 
inkârcı ruhunu zor teslim eder, büyük acı çeker. Naziat'la birlikte “garkan” 
kelimesinin gelmiş olması ruhu alınan inkârcının artık karanlıklara gömüldü- 
günü, adeta kötülük denizinde boğulduğunu anlatır. Buna mukabil melekler 
mü'minin ruhunu yumuşakça, suda yüzenin kolayca yüzmesi gibi çekip alırlar 
(naşitat). Meleklerin yüzmesi varlıkta hızlı, seri bir şekilde yer değiştirip ak- 
saksız olarak görevlerini yerine getirmelerini ifade eder (sabihat). Mü'minle- 
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rin ruhlarını cennete, inkârcıların ruhlarını cehenneme ulaştırmada da birbir- 
leriyle yarış ederler (sabikat). 

Muhammed Abduh ise, “en naziatuğarkan”ın hızlı dönüşlerinden dolayı 
hareket eder ve düşer gibi gördüğümüz gri renkli yıldızlar olduğunu söyler. 
Bütün bu olaylar meleklerin koordineli olarak görevlerini yerine getirip koz- 
mik, tabii ve öte âlemin düzenini sürdürmeleri, her türden işi evirip çevirme- 
leri anlamına gelir (fe'lmüdebbiratiemran). 

Üzerine yemin edilenlerin ruhlar olduğunu söyleyenlere göre, ölüm anın- 
da inkârcıların ruhları büyük acı çekmekte, mü'minlerinki yumuşaklıkla be- 
denden ayrılmakta; sonra yerlerine ulaşmak üzere birbirleriyle yarışırcasına 
ve hızla hareket etmektedirler. Mücahid'e göre “derinden sökerek acıyla çıkar- 
ma” fiili “ölüm hali”dir. 

Bunların savaşan askerler (gaziler) olduğunu söyleyenler ise kelimeler ile 
at sırtında düşmanın içine dalan asker veya yaylarından oklarını hızlıca fır- 
latmaları, karada ve denizde düşmanla birbirleriyle yarışırcasına savaşmaları 
arasında bağ kurmuşlardır. Benzer analoji söz konusu kelimeler ile yıldızlar 
veya başka gök cisimleri arasında kurulmuştur. Yıldızlar ufuktan ufka akar, 
seri bir biçimde yer değiştirirler. “En naşitatuneştan”ın da yörüngelerinden 
ayrılıp bir burçtan diğer burca dönen, böylece konumları (mevki') değişen 
yıldızlara denir. “Es sabihatusebhan” da yine gök cisimleriyle ilgili olup seri 
şekilde hareket ederler. 5. ayetteki “sabikat” ve 6. ayetteki “müddebirat”ın da 
gök cisimleriyle ilgilidir. 

Akla en yatkın görüneni Taberi'nin yaptığı açıklamadır. Ona göre “naziat” 
belli bir şeye atıf değildir, bu olayın kapsamına varlıkta olan her şey girer. Aynı 
şeyi diğerleri için de düşünebiliriz. Şu halde evrende bize göre namütenahi 
varlık kendi özelliklerine, fonksiyonlarına ve konumlarına göre iş görmekte- 
dir. Kiminin hareketi sert, acı verici, kiminin ki yumuşaktır. Kimi yüzer gibi 
akar gider, kimi diğerleriyle yarışırcasına hareket eder. Hepsinin ortak fonk- 
siyonlarına baktığımızda varlıkta bir düzeni yürüttüklerini, kozmik ve tabii 
dengeyi (mizan) ayakta tuttuklarını görürüz. Söz konusu mizanı vaz'eden şanı 
Yüce Allah'tır. (Bkz. 55/Rahman, 7-9. ayetlerin açıklaması.) 

Evet, bütün bunlara andolsun ki, kıyamet kopacaktır, ölümden sonra in- 
sanlar dirilecek ve sonsuz ahiret hayatı başlayacaktır. 
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6 O sarsıntının sarsacağı gün, 

7 Arkasından onu diğer bir sarsıntı izleyecek. 

8. O gün yürekler (dehşet içinde veya ıstırapla) hoplayacak. 

9 Gözler zillet içinde düşecek. 

10. Derler ki: “Biz çukurda iken, gerçekten biz mi yeniden (diriltilip) 
döndürüleceğiz?” 

11. “Biz çürüyüp dağılmış kemikler olduğumuz zaman mı?” 

12. Derlerki: “Şu durumda, zararına bir dönüştür bu." 

13. Oysabu, yalnızca tek bir haykırıştır. 


14. Birde bakarsınki, onlar, yerin üstündedirler. 


O günün başlaması kolay olmayacaktır. Kıyamet başladığında şiddetli 
sarsıntılar birbirini takip edecektir. Üzerindekilerle beraber yeryüzü (raci- 
fe) sarsılacak, onu gökyüzü (radife) takip edecektir. Belki buna “yıkıcı dep- 
remler fırtınası” denir ki, söz konusu depremler başladığında yerin yüzeyin- 
de hiçbir şey olduğu gibi kalmayacak, taş üstünde taş durmayacaktır (73/ 
Müzzemmil, 14). Kıyamet anına yakalananların kalbi göğüslerinden fırlaya- 
cakmış gibi olur. Bazılarına göre bu korkan ve titreyen kalplere atıftır (40/ 
Mü'min, 17). O an gözler baygın veya zillet içinde düşer (68 /Nun, 43). Çünkü 
yapacak şey yoktur. 

Kıyamet kesin olarak vuku bulacakken, inkâr edenler ölümden sonra di- 
rilişe ve elbette ahirete inanmadıkları için, ölüp çukura gömüldükten sonra 
nasıl dirileceklerini sorarlardı? Onlara göre zaman içinde çürüyüp toprağa ka- 
rışmış kemikler artık bir araya gelemez, zerreler ilk hallerindeki gibi düzenli 
bir biçim alıp kemiğe dönüşemez (6/En'am, 29; 17/İsra, 49). İnsanın teni pör- 
südükten, saçlar kar beyaz ağardıktan sonra nasıl geri gelebilir ki! 

10. ayette inkârcıların “Biz tekrar eski halimize mi döneceğiz” sorusu 
“hafira” kelimesiyle ifade edilmiştir. “Hafira” hafr, çukur demektir, toprağı kaz- 
ma anlamına da gelir (hafriyat). Atın tırnağı için de kullanılır. Kelime kişinin 
ilk hali, yürüdüğü yol ve çukur anlamını verir. Bununla inkârcılar ölüp mezar 
çukuruna gömüldükten sonra bir daha eski hallerine dönmelerinin mümkün 
olmadığını iddia etmektedirler 

İnkârcılar kesin olarak yanılıyorlar. Kıyametin kopması, ölümden sonra 
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dirilişin gerçekleşmesi Allah için pek kolaydır. İlk haykırışta veya sura ilk üfü- 
rülüşte herkes ölecek, ikincisinde herkes dirilip ayağa kalkacaktır. Bir de ba- 


kacaklar ki altında gömülü oldukları toprağın üzerinde ayakta durmaktadırlar 
(37 /Saffat, 19). 


İnsanların dirilişten sonra yerin üzerinde çıkıverecekleri yere “sahira” 
denmiştir. Kelime zengin anlama sahiptir. Bazılarına göre yerin gölgesi, bazı- 
larına göre ayın tutulduğunda içine girdiği kılıfı andıran şeye denir. Beyaz bit- 
kisiz mıntıka, insanı uykusuz bırakan yer veya devamlı akan pınar için de kul- 
lanılır. Çünkü öylesine tehlikeli veya dehşet verici olaylar vuku bulur ki, böyle 
bir yerde gözleri uyku tutmaz ya da kimse uyumayı göze alamaz. Araplar geniş 
düzlük araziye de bu ismi verirler. Bu ayette dehşet verici özelliği olan dümdüz 
arazi, “sahra” anlamında kullanıldığını söylemek mümkün. 
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15. Musa'nın haberi sana geldi mi? 

16. HaniRabbi ona, kutsal vadi Tuva'da seslenmişti: 

17. “Firavun'agit; çünkü o, azdı.” 

18. Onadeki: “Temizlenmek ister misin?” 

19. “Seni Rabbine yönelteyim, böylece (O'ndan) korkmuş olursun.” 
20. (Musa) Ona büyük mucizeyi gösterdi. 

21. Fakato, yalanladı ve isyan etti. 

22. Sonra(karşı yönde) çaba harcayıp sırtını döndü. 

23. Sonunda (yardımcı güçlerini) topladı, seslendi; 

24. Dediki:“Sizinen yüce Rabbiniz benim” 

25. Böylelikle Allah onu, âhiret ve dünya azabıyla yakaladı. 


26. Gerçekten bundan 'içi titreyerek korkacak' kimse için elbette bir 
ibret (ders) vardır. 
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İlk 14 ayetin ana teması ahiret inancıydı. Müşrikler (modern versiyonları 
deistler, agnostikler, ateistler vs.) ahiretin varlığını reddediyorlardı. Oysa onla- 
ra kıyametin kopacağını, insanların kabirlerinden kalkıp dirileceğini, mahşer- 
de toplanıp dünyada yapıp ettiklerinden dolayı hesap vereceklerini bildiren 
peygamberdir. Ahireti reddetmek peygamberin getirdiği haberi yalanlamak 
demektir. Mekkeli müşrikler de geçmişteki benzerlerinin yaptığının aynısını 
yapıyorlardı. 

Yüce Allah bu çerçevede elçisine teselli ve takviye edici bir hatırlatmada 
bulunur, ona Musa aleyhisselam ve Firavun olayından bahseder. Hz. Peygam- 
ber'in bu olayın inceliklerini bilmesi mümkün değildi, ona bu bilgi “haber” ola- 
rak verilmektedir. Başka bir deyişle ona Musa aleyhisselâmın haberi verilmek- 
te, oda bu sayede olup bitenler konusunda bilgi sahibi olmaktadır. 

Tarihin en çetin karşılaşmalarından biri hiç kuşkusuz Hz. Musa-Firavun 
karşılaşması ve tarihin en acımasız zorbalarından biri Mısır kralı Firavun'dur. 
(Geniş bilgi için bkz. 7/A'raf, 104'ten 136'ya kadar.) 

Yüce Allah, Hz. Musa'ya kutsal vadi Tuva'da seslenmiş (bkz. 20-Taha, 11- 
12 ve 28/Kasas, 29-30) ve ona “Firavun'a git;” emrini vermiştir. “Mukaddes 
(kutsal)” kelimesinin kullanıldığı üç yerden biri bu sürenin 16. ayetidir. Diğeri 
yine Tuva için Taha süresinde (20/12), üçüncüsü Maide süresinde (5/21) Fi- 
listin toprakları (Arz-ı mukaddes) içindir. 

Onu Firavun'a göndermesinin sebebi zorba bir yönetim kurup herkesi 
mutlak hâkimiyeti altına alması, Allah'ın buyruklarını tanımaması ve İsrailo- 
gullarını köleleştirmesidir. Bütün bunlar “tuğyan” kelimesiyle ifade edilmekte- 
dir. “Tağa” sınırları aştı, hudutları, kuralları çiğnedi, kontrolden çıktı demektir. 
Nefsi ona tanrı olduğu telkinini yapmakta, çevresindekiler küçük iktidarlarını, 
basit çıkarlarını koruyabilmek için ona boyun eğmektedirler. 

Hz. Musa, Firavun'un yüzüne azdığını söyleyip “Temizlenmek ister mi- 
sin?” diye soracak. “İstiyorsan eğer şirk ve tuğyandan vazgeç, ben sana Al- 
lah'ın yolunu göstereceğim.” Ayet “nefsin tezkiyesi” ile “Allah'tan korkmak” 
arasında doğrudan bağ kurmuştur. Bu şu demektir: Allah'tan korkmayanlar 
nefislerini tezkiye edemez, yüce ahlaki erdem ve değerleri ruhlarında ye- 
şertemezler. Aksi de doğrudur yani nefsini tezkiye eden Allah'tan korkar; 
hem kötülük hem Allah korkusu bir arada ve bir kalpte barınamaz. Musa 
aleyhisselam Firavun gibi bir zorbaya sınırları aştığını söyleyip onu temiz- 
lenmeye, nefsini tezkiye etmeye ve Allah'tan yani kendisi üstündeki mutlak 
bir varlıktan korkmaya, hidayet yoluna girmeye çağıracak. Bu hakikaten bü- 
yük bir iştir. Nitekim Musa aleyhisselam, ondan çekindiğini, kardeşi Harun'u 
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kendisine yardımcı olarak görevlendirmesini istemiştir. Ancak korkmaya ge- 
rek yok, Yüce Allah, Musa ve kardeşinin destekçisi olacaktır. Allah, elçisini 
olağanüstü olaylarla, mucizelerle desteklemiştir: Bunların başında asasını 
yere atınca sihirbazların asalarını yutan küçük bir ejderhaya dönmesi, elini 
koynuna sokunca bembeyaz kesilmesi ve diğer mucizelerdir (bkz. 7/A'raf, 
107 vd., 17/İsra, 101). 

Gözünün önünde cereyan eden mucizelere rağmen Firavun inanmadı, ha- 
kikati, apaçık mucizeleri reddetti ve Musa'yı güçsüz duruma düşürmek üze- 
re olağanüstü çabalara girişti. Firavun, Hz. Musa'nın kendisine yaptığı tebliğe 
kulak veremezdi çünkü kendisini tanrı ilan etmiş, bunu da zihnen ve ruhen 
müstaz'af duruma düşürdüğü Mısır halkına kabul ettirmişti. Nitekim ona Yüce 
Allah'ın varlığı, O'nun hükümleri hatırlatıldığında hemen harekete geçmiş, ik- 
tidarını ayakta tutan seçkinlerini askeri, sivil bürokratlarını; birinci derece- 
deki yandaş ve destekçilerini, din adamlarını toplayıp Mısırlıların tanrısının 
kendisi olduğunu söylemişti (28/Kasas, 38). Bu olay bize şunu göstermekte- 
dir: İnsanın inanması mucizelere, olağanüstü olayların sergilenmesine bağlı 
değildir, iman kapısını açan kişinin nefsinin istek ve tutkularını yenmesi, kib- 
rini altedebilmesidir. 

Firavun mutlak iktidardı, mutlak serbestiyet ve mutlak hükmetme özne- 
siydi. Yüce Allah, ona sınırlı, sonlu, aciz ve fani bir kul olduğunu; her insan gibi 
sınırları olduğunu hatırlatıyordu. Dinlemedi, itaat etmedi, son raddesine ka- 
dar inkâra ve isyana devam etti. Böyle olunca da Yüce Allah ona hem dünyada, 
hem ahirette büyük bir azaba uğrattı. 

Hz. Peygamber (s.a.), bu ayetleri müşriklere okuyor ve bu ibretlik olay- 
dan Allah'tan korkanların gerekli dersleri çıkarmalarını tavsiye ediyordu. Fi- 
ravun'un durumu kıyamete kadar insan nesilleri içinde mutlak güç ve iktidar 
peşinde koşacak zorbalara ve tiranlara öğretici bir derstir. 
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27. Yaratmak bakımından siz mi daha güçsünüz yoksa gök mü? (A|- 
lah) Onu bina etti. 
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28. Boyunu yükseltti, ona belli bir düzen verdi. 
29. Gecesini karattı, kuşluğunu açığa-çıkardı. 
30. Bundan sonra yeryüzünü serip döşedi. 

31. Ondanda suyunu ve otlağını çıkardı. 

32. Dağlarını dikip-oturttu; 


33. Size ve hayvanlarınıza bir yarar (meta) olmak üzere. 


İnsan genellikle kendi varlığı, dünya, maddi tabiat ve evrendeki olaylar 
üzerinde düşünmez; bedensel zevkleri için aktif, zihinsel gelişimi için pasif- 
tir. İnsan aklını kullanabilse, çok yönlü düşünebilse yaratıcı kudreti tanır. Bu 
harikulade kâinatta her şey Allah'ın yaratmasıdır, her şey O'nun varlığının ve 
birliğinin işareti ve belgesidir (ayat). Ve elbette insan da. Yüce Allah, ahire- 
tin varlığını inkâr edenlere anlamlı bir sual yöneltmektedir: Eğer yaratma söz 
konusu ise, varlıkta küçücük bir varlık olan insanı yaratmak mı zor, yoksa bu 
devasa kâinatı mı? Varlık âleminin tümünü ve insanı yaratan yüce Allah, tabii 
ki insanı ölümden sonra diriltir, bu aklın ve mantığın kolayca kabul edeceği bir 
hakikattir (bkz. 40/Mü'min, 57). 

İnsan gözünü dikkatlice göğe çevirip bakmalı. Yüce Allah göğü nasıl bina 
etmiş, bir düzen içinde bu kıvamda tutmuştur (13/Ra'd, 2). Gece olduğunda 
gök kararır, gündüz olunca aydınlanır. Bu, güneş ile dünya ve diğer varlıklar 
arasındaki ilişkinin sonucudur. Burada belli bir düzen, bu düzeni sürdüren 
ilahi yasalar (sünen-i ilahi) hükmünü icra etmektedir. Bunlar sayesindedir 
ki insan dünyadaki hayatını devam ettirebiliyor. Sürgit gece, sürgit gündüz 
veya sürgit sıcak (yaz) veya sürgit soğuk (kış) söz konusu olsaydı gezegen- 
deki hayat mümkün olmazdı. Bazı istisnai bölgelerde ağırlıklı olarak gece 
veya gündüz, yaz veya kış olması gezegenin genel tabii ve ekolojik dengesi- 
nin sürmesi bakımından zarurettir, Yüce Allah hayatı bu şekilde var etmiştir 
(2/Bakara, 164). Göklerin ve yerin yaratılışında herhangi bir kusur, aykırılık 
veya tutarsızlık bulmak mümkün değildir. Her şey tam bir uyum ve ahenk 
içindedir (67/Mülk, 3). 

Muhammed Abduh, “sema (gök)” için “bina (bena-ha)” kelimesinin kulla- 
nılmış olmasına dikkat çeker: Bina dağınık malzemelerin bir araya getirilme- 
siyle olur. Göklerde birbirinden farklı ama birbiriyle ilgili sayısız yıldız, geze- 
gen veya galaksinin belli bir düzen içinde bir araya getirilmiş, böylelikle “sema 
bina edilmiş”tir. 

Söz konusu düzen içinde yeryüzü serpilip, yayılıp döşenmiş, insan ve canlı- 
ların hayatlarını sürdürmeleri için bir zemin, üzerinde ayak basılan, yürünülen, 
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oturulan, yatılan bir mekân kılınmıştır. (Bkz. 13/Ra'd, 3 ve 78/Nebe/ 6. ayetlerin 
açıklaması). Süleyman Ateş, 30. ayette arza nispet edilen “deha” kelimesinin 
çok yönlü etimolojisinden hareketle, bunun bir çukura yuvarlatılıp düşürülen 
taş veya top manasına geldiğini, bunun da gezegenimizin yuvarlaklığına delil 
teşkil ettiğini söyler. Yeryüzü kuru, çorak bir arazi değildir. İnsanın ve canlıla- 
rın hayatları için gerekli olan denizler, göller, nehirler, pınarlar; bitkiler, ekinler, 
ağaçlar, taneler yeryüzünde bulunmaktadır (55/Rahman, 10-13; 87/Alla, 4). 
Bütün bunları yaratan, aralarındaki ilişkiyi düzenleyen ve insanın istifadesine 
amade kılan Allah'tır (2/Bakara, 29). Bunların hiçbiri kendi kendine varolmuş 
değildirler, sebepsiz ve hikmetsiz de yaratılmış değildirler. Dağların gezegenin 
hayatında gördüğü fonksiyonlar bu bağlamda ele almak gerekir. Kazıklar gibi 
çakılmamış olsalardı gezegenin dengesini koruması ve canlıların tabiatta ya- 
şaması mümkün olmazdı (77/Mürselat, 27). İnsanlar ve kendilerinden istifade 
ettikleri hayvanlar (67 /Mülk, 15) ancak böyle bir gezegende yaşayabilmektedir. 
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34. Ancako, "her şeyi batırıp gömen büyük-felâket' (kıyâmet) geldiği 
zaman. 

35. Ogün,insan, neye çaba harcadığını düşünüp-anlar. 

36. Görebilenler için cehennem de sergilenmiştir. 

37. Artıkkim taşkınlık edip-azarsa, 

38. Vedünya hayatını seçerse, 

39. Şüphesiz cehennem, (onun için) bir barınma yeridir. 


40. Kim Rabbinin makamından korkar ve nefsi heva (istek ve tutku- 
lar)dan sakındırırsa, 


41. Artık şüphesiz cennet, (onun için) bir barınma yeridir. 
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42. “Onezamandemir atacak?" diye, sana kıyâmet-saatini soruyorlar. 
43. Onunlailgili bilgi vermekten yana, sende ne var ki!.. 

44. En sonunda o (ve onunla ilgili bilgi,) Rabbine aittir. 

45. Sen, yalnızca ondan “içi titreyerek korkanlar için bir uyarıcısın. 


46. Onu gördükleri gün, sanki bir akşam veya bir kuşluk-vaktinden 
başkasını yaşamamış gibidirler. 


34. ayette kıyamet “tamme” olarak tanımlanmıştır. Aslında beşeriyetin ve 
varlık âleminin başına gelebilecek olan en büyük musibet, bela veya felaket 
üstüne felaket; musibetler ve felaketler fırtınası. Öylesine ki, insan hayatında 
her ne musibet, afet, sıkıntı ve felaket var ise hepsini bastırır, gömer, unuttu- 
rur. Diyelim ki bir ülke savaş hali yaşamaktadır; büyük bir ekonomik kriz so- 
nucunda kitleler yoksullaşmıştır; bir aile en sevdiği ferdini kaybetmiştir; kişi 
ağır hastalığa yakalanmıştır veya sevdiğinden koparılmıştır, iflas etmiş bütün 
varlığını kaybetmiştir vs. Bütün bunların adına “tamme” dediğimiz kıyame- 
tin önünde sözü bile edilmeye değmez. Karia süresinde bu büyük olaya başa 
çarpacak olan felaket manasında “karia” denmiştir (191/Karia, 1-4); Vakıa 
süresinde ise “vak'a” olarak zikredilmiştir (56/Vakıa, 1). 

İşte ogün gelip çattığızaman -ki habervererek değil, apansız gelecek, vuku 
bulacaktır, gelişi an meselesidir, bu yüzden ona “saat” denmiştir (79/42)- in- 
san kendisine büyük bir fırsat ve imkân olarak verilmiş olan dünya hayatını 
neyle, nasıl geçirdiğini, koca bir hazineyi nasıl heba ettiğini düşünüp anlar, bü- 
yük bir hüsrana uğrar. Artık yapacak şey yoktur, geri dönme şansı kalmamıştır, 
inkâr edip yoldan çıkanlara cehennem gözükmektedir. Görebilen, gözü olan 
herkes cehennemi görür. 

“Görebilenler için cehennem de sergilenmiştir” ayeti hem ahirette azaba 
müstahak olanların cehennemi görebileceklerini belirtir, hem de aslında dünya- 
da basiret sahibi kimselerin yoldan çıkmaları, hudutları aşmaları, Allah'a isyan 
etmeleri, zulmetmeleri durumunda veya bu durumda olanların önüne cehen- 
nemin durduğunu görebilirler imasında bulunmaktadır. Cehennem için ahireti 
beklemek lazım ama kötü amellerin önündeki menzil cehennemdir, bir trafik 
levhasının şu yola girdiğiniz takdirde uçuruma yuvarlanacaksınız uyarısında 
bulunması gibi. Basiret bağlanmışsa, kalp körelmişse kişi ne yaparsa yapsın ce- 
hennemi göremez, kör bir biçimde gider, içine yuvarlanır. Cehennemi mü'min ve 
salih insan da görür yani Allah'ın emir ve yasaklarına riayet etmediği takdirde 
akıbetin cehennem olacağını bilir, hayatını ilahi iradeye göre düzenlemeye çalışır. 

Cehennem dünya hayatında taşkınlık yapıp azanların, tuğyanda bulunan- 
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ların, dünya hayatını ahirete tercih edenlerin; bütün lezzetleri, zevk ve hazları 
hemen ve şimdi, bu dünyada tadalım diyenlerin (sekülarizasyon) barınma ye- 
ridir (10/Yunus, 7-8). Yukarıda, 17. ayette azgınlık fiilinin geçmişte en çok Fi- 
ravun'a uygun düştüğü belirtilmişti. Cehennem yolcuları Firavun'u rol model 
seçenler ve onun amelini işleyenlerdir. 

40. ayet bir başka insan profilini çizmektedir. Burada söz konusu olan bir- 
gün Yüce Allah'ın huzuruna çıkacağını aklından çıkarmayıp böyle bir günden 
korkan, ona göre hayatını düzenleyen kimselerdir (14/İbrahim, 3). “Rabbinin 
makamı (Makama rabbihi)”nden anlaşılması gereken Yüce Allah'ın azameti 
ve büyüklüğüdür, çünkü âlemlerinin Rabbi her türlü mekândan münezzehtir. 
Firavun ve takipçileri nefislerini tanrı edinmişlerdi, heva ve arzularına göre 
hareket ediyor, keyfi olarak iş görüyorlardı. Halkı küçümsüyor, güçten düşü- 
rüyorlardı. Eninde sonunda Allah'ın huzuruna çıkıp hesap vereceklerini akıl- 
larına getirmiyorlardı. Bu, onların büyük gafletiydi! Mü'minler ise nefislerinin 
ve istek ve tutkularını denetlemeyi başaranlardır. Böylelerinin barınma yeri 
cennettir, onlara sınırsız güzellikler sunulacaktır. 

Mekkeliler, kimi alaylı kimi samimi olarak “kıyamet ne zaman kopacak” 
diye sorarlardı. 42. ayette soru “ne zaman demir atacak?” şeklinde sorul- 
muştur. Gemi uzun deniz yolculuğundan sonra limana yanaşıp da demir atınca 
son halini bulmuş olur. Gökler ve yer mevcut durumlarında sürekli hareket 
halindedirler, her biri kendi yörüngelerinde yüzmektedirler (36/Yasin, 40). 
Ancak hepsinin kendileri için takdir edilmiş bir ecelleri/süreleri, ömürleri ol- 
duğunu biliyoruz. Günün birinde Yüce Allah'ın takdir ettiği ecel gelip çattığın- 
da gökler başka gökler, yer başka yer olacaktır. İşte bu kıyamettir ve -Allahu 
a'lem- ayetten anlaşıldığına bakılırsa, kıyametten sonra varlığın kozmik ve ta- 
bii olarak alacağı hal son hali olacakyani artık demir atmış olacaktır. 

Kıyametin ne zaman kopacağını kimse bilemez. Bu tamamen gaybe ait bir 
bilgidir. Ne Hz. Peygamber Aleyhissalâtü vesselam, ne başkaları, bu bilgi kim- 
seye verilmiş değildir (7/A'raf, 187). Böyle olmakla beraber zamanın sonunda 
olduğumuz da bir gerçek. Zamanın sonu yani ikindi (asr) ile akşam (gurub) 
arası binlerce veya milyonlarca yıl sürebilir. Efendimiz şehadet parmağı ile orta 
parmağını gösterip şöyle buyurmuştur: “Benimle kıyamet arasında şu iki par- 
mak arası kadar yaklaştığı zamanda ben elçi olarak gönderildim” (Buhari, Tefsir, 
79/1, Talak, 25; Müslim, Cum'a, 45). Yine de bu Hz. Peygamber'in kıyametin ne 
zaman kopacağını bildiği anlamına gelmez, sadece zamanın sonunda (Ahir za- 
man) olduğumuzu ve beşeriyetin tarihini gündönümüne benzetirsek kendisinin 
“ikindi vakti peygamberi (Nebiyyü'l asr)” olduğunu göstermektedir. 
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43. ayet, kıyametle ilgili bir bilginin peygamberde nasıl olabileceğini so- 
rar! Onda bununla ilgili nasıl bilgi olabilir? Onda yoksa başka hiçkimsede de 
olamaz. Şu halde kim ve hangi kehanette bulunuyorsa, yalan söylüyordur, 
onun bilgisi Allah katındadır (31/Lokman, 34; 43/Zuhruf, 85). 

Elçinin görevi böyle bir günün kopacağından emin olup da kalbi korkuyla 
titreyenleri uyarmaktan ibarettir (bkz. 35/Fatır, 18 ve 36/Yasin, 11). Dünya 
hayatı geçicidir. İnkâr edip günün birinde hesap vermeyeceğini zannedenler, 
kıyameti gördükleri zaman öylesine büyük bir yanılgıya düştüklerini anlaya- 
caklardır ki, o günkü zihni tasavvur ve tutumlarına göre dünyada yaşadıkları 
bütün ömürlerinin sanki bir akşam vakti veya bir kuşluk vaktinden ibaret ol- 
duğunu düşünüp hayıflanacaklardır (10/Yunus, 45). Heyhat ki, iş işten geçmiş 
olacaktır! 


Naziat süresinin (79) tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


80- Abese Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 42 âyettir Necm (53) süresinden sonra, Kadir 
(97) süresinden önce indirilmiştir. Süre ismini ilk ayette geçen ve “surat astı” 
anlamındaki “abese” kelimesinden almaktadır. 


gazi! gas SİN gay 


Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 


3İ gr) 0553 ani Gl, ağ gr) EYİ Bele öl guy Üğiğ gele 


g1) öüLaS Aİ ESA Şoy ZARİ ya Gİ ge) SİN dali 58İ5 
(ay Güze 53 çağ Yala GİRE öz laİş va 39 Ele aş 


çeyiz al 
Surat astı ve yüz çevirdi; 

Kendisine o kör geldi diye. 

Nerden biliyorsun; belki o, temizlenip-arınacak? 


Veya öğüt alacak; böylelikle bu öğüt kendisine yarar sağlayacak. 


yar a) a 


Fakat kendini müstağni gören (hiçbir şeye ihtiyacı olmadığını sa- 
nan) ise, 

6 İşte sen, onda 'yankı uyandırmaya' çalışıyorsun. 

7 Oysa onun temizlenip-arınmasından sana ne? 

8. Ama koşarak sana gelen ise, 

9 Ki o, 'içi titreyerek korkar' bir durumdadır; 

10. Senonaaldırış etmeden oyalanıyorsun. 

İlk 10 ayet kümesinin Hz. Hatice (ra.)'nin dayısının oğlu Abdullah ibn-i 


ÜmmüMektum (ra.) hakkında indiği konusunda ittifak vardır. Asıl ismi Abdul- 
lah bin Şureyh'tir ama büyük annesinin ismiyle yani İbn-i Ümmü Mektum'la 
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anılıyordu. İbn-i Ümmü Mektum ama yani gözleri görmüyordu. Klasik tefsirci- 
lerin bildirdiğine göre, birgün Hz. Peygamber (s.a.)'in yanına gider, ondan bir 
şeyler öğrenmek ister. Bu sırada Efendimiz'in yanında Mekke'nin önemli lider- 
lerinden birkaç kişi bulunmaktadır. Tefsirciler, bunların Utbe bin Rabia, Şeybe, 
Ebu Cehil bin Hişam, amcası Abbas, Ümeyye bin Halef, Velid bin Muğire gibi 
kimseler olduğunu kaydeder (Zemahşeri). İbn-i Arabi bu isimlere itiraz eder. 
Nitekim samimi olmayıp kendini müstağni gören kimse “müfret/tekil (istağ- 
na)” olarak gelmiştir, Bu demektir ki Hz. Peygamber'in kendisiyle konuştuğu 
birden fazla kişi değil, tek kişidir. Bir veya birden fazla kişi, anlaşılan şu ki Hz. 
Peygamber'in huzurunda lider konumundaki kimse veya kimselerin olduğu 
muhakkaktır. 

Hz. Peygamber (s.a.)'in düşüncesine göre, bunlar Müslüman olacak olur- 
larsa onları takip eden kabile üyeleri de Müslüman olacaktır, bu mülahazalarla 
görüşmeye önem veriyordu. Mahiyet iradesinin genel geçer olduğu kabile dü- 
zeninde bu mülahaza yanlış değildi. Tam bu sırada İbn-i ÜmnmüMektum araya 
girip “- Ey Allah'ın elçisi, bana yol göster” veya “-Bana Allah'ın sana öğrettik- 
lerinden öğret” diye söze karışır, Efendimiz araya girmesi dolayısıyla bundan 
hoşlanmaz, cevap vermez. İbn-i Ümmü Mektup ikinci defa araya girince, Efen- 
dimiz'in canı sıkılır, yüzünü ekşiterek çevirir. “Abese” yüz ekşitmektir (74/ 
Müddessir, 22). 

Tefsirciler, Efendimiz'in davranışını savunmak amacıyla şu izahı yapar- 
lar: Efendimiz, zaten İbn-i ÜmmüMektum'ün inancından emindi, o Mekke'nin 
liderlerini ikna etmeye çalışıyordu. Yanı sıra İbn-i ÜmmüMektum, sohbetin, 
sözün bitmesini beklemeden araya giriyor, sohbeti bölüyordu, bu da pek ince 
veya yerinde bir tutum değildi. Böyle bir durumda konuşması bölünen herke- 
sin canı sıkılır. 

Şu veya bu, sonuç itibariyle Hz. Peygamber'in müşrik liderlere önem atfe- 
dip yoksul ve ama bir insana surat asması Yüce Allah tarafından hoşnutlukla 
karşılanmadı, bu ayetlerle tutumunun yanlış olduğu belirtildi. Kurtubi, ayette 
son derece önemli inceliklerin söz konusu olduğunu söyler. Yüce Allah “su- 
ratını astı ve çevirdi” ifadesinde Hz. Peygamber için gaip üçüncü şahıs lafzı 
kullanılıyor, “suratını astın, çevirdin” demiyor. Sonra da ünsiyet vermek üzere, 
hitap kipi ile Hz. Peygamber'e yönelerek “Sen ne bilirsin, belki o” yani İbn-i 
Ümmü Mektum'un temizlenme ihtimalinden söz ediyor. Böylelikle hem elçiye 
ciddi bir uyarıda bulunuyor hem bütün zamanlarda aynı pozisyona düşecek 
şahıslar için bir çerçeve çizmiş oluyor: Bundan açıkça anlaşılıyor ki İslam dini 
kişilerin maddi, politik ve sosyal konumlarına veya fizyolojilerinin engelli-ö- 
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zürlü olmasına bakmaksızın samimiyetle doğru yolu bulmaya çalışanları bi- 
rinci derecede muhatap alır. 

Peygamberler, vahyi tam olarak muhataplarına iletmek ve ete kemiğe 
nasıl geçirildiğini somut olarak göstermek için “ismet” sıfatına sahip kılın- 
mışlardır yani peygamberler hata ve yanlışlardan masumdurlar. Şu var ki 
büsbütün hatasız da değillerdir, zaman zaman küçük ölçeklerde hata ve yan- 
lışlar yapabilirler, buna “zelle” denir. Benzer bir olay Tevbe süresinde (9/43) 
geçmişti. Kuşkusuz söz konusu küçük hata ve yanlışlıklar peygamberlerin 
ana misyonlarına veya nebevi kişiliklerine gölge düşürmez, küçük hata da 
olsa hemen vahiy ile düzeltilir. 

3 ve devamı ayetlerde önemli uyarılar söz konusudur. Şöyle ki, irşat ol- 
maya gelen İbn-i Ümmü Mektum samimi bir insandır, Peygamber'e gelişinin 
sebebi doğru yolu bulmak ve bu yol (Sırat-ı müstakim) üzere ilerlemektir. 
Nefsini kirlerden arındırmak istiyor. Kendinde kusurlar, ayıplar, defolu yanlar 
olduğunu düşünüyor. Peygamber'in ona vereceği öğütle kendisine birtakım 
yararlar sağlamış olacaktır. 

Ancak buraya kadar aktardığımız tefsirin dışında, ayeti başka şekilde an- 
lamak da mümkündür. Binaenaleyh “surat asan ve yüz çeviren” Hz. Muham- 
med (s.a.) değil, onun yanındaki şahıstır ki, bunun azgın müşriklerden olan 
Velid bin Muğire olması kuvvetle muhtemeldir. Buna göre, Velid bin Muğire, 
gözleri görmeyen İbn-i ÜmmüMektum'un araya girip diyalogu böldüğünü ve 
Hz. Peygamber'in buna müdahale etmediğini görünce, bundan hiç hoşlanma- 
mış, kendisi gibi “önemli bir şahıs” dururken, Hz. Peygamber'in kör bir adama 
kulak vermesi ağrına gitmiş, kızarak çekip gitmiştir. Müddessir süresinin 22- 
23. ayetleri bu görüşü destekler mahiyettedir: “Sonra kaşlarını çattı ve yüzü- 
nü ekşitti. Sonra da sırt çevirdi ve büyüklük tasladı (istikbar).” (Sümme abese 
ve besere: Sonra kaşlarını çattı/suratını astı ve yüzünü ekşitti. Sümme edbere 
ve'stekbere: Sonra da sırt çevirdi ve büyüklük tasladı.) Sürenin ilgili yerinde 
anlatmaya çalıştığımız üzere, söz konusu olan Velid bin Muğire ve bu profilde 
bir başkasıdır. (Mustafa İslamoğlu, Hayat Kitabı Kur'an, Il, 1221-1222.) 

Ancak Muhammed Abduh'un bir açıklaması var. Şöyle ki: “Allah, kaş çatma 
ve yüz çevirme haberini gaip/üçüncü şahıs siygasıyla anlatarak zikretmiştir. 
Böylelikle söz konusu fiilin hangi şahıstan meydana geldiği hususunun düşü- 
nülmesini istemiştir. Bu istekten sonra azarın şiddetini arttırmak için hitap/ 
ikinci şahıs ona yani Peygamber'e yönelmiştir.” Bu açıklamaya göre, Muham- 
med Abduh, ilk tefsirden yana tercihini kullanmaktadır. 

Her iki açıklama da ana temayı değiştirmez. Ana tema inkârcı, zorba ve 
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egosu şişkin, malına ve gücüne güvenip de Kur'an'a kulak asmayan kişi ile hak 
ve hakikat peşinde koşan, üstelik gözleri görmeyen bir ama arasında yapılma- 
sı gereken doğru tercihtir. Allah nazarında kör İbn-i Ümmü Mektum, Velid bin 
Muğire veya benzerlerinden daha değerlidir. 

Birinci tefsire göre 3 ve 4. ayetlerde Hz. Peygamber'e uyarılar var: İbn-i 
Ünmü Mektum samimiyetle nefsini arıtmak üzere Peygamber'e gelmiş olma- 
sına karşılık 5-7 arası ayetlerde önem verdiği kimseler samimi kimseler de- 
ğildir, böyle iken bu kibirli şahısların arınmasıyla niçin bu kadar ilgili oluyor: 
“Fakat kendini müstağni gören (hiçbir şeye ihtiyacı olmadığını sanan)” ifade- 
sinde bunun sebebi açıklanmaktadır. Bu kişi hakikati ve doğru yolu aramak 
üzere Peygamber'e gelmiş değildir, kendini “müstağni” görmektedir ne Allah'a 
ne Peygamber'e ihtiyacını olduğunu kabul etmektedir. Böyle bir kişi kalbinin 
hasta olduğunu kabul etmediği için tedavi olmak üzere de doktora gidiyor de- 
ğildir. İbn-i Ümmü Mektum ise aksine, samimiyetle doğru yolu bulmak üzere 
gelmiş, yardım talep etmektedir. Pekiyi samimiyetle yardım talep eden, kalbi- 
nin hastalıklarını tedavi etmek isteyene ilgi göstermek gerekmez mi? Öbürü- 
sünün ise böyle bir derdi yok, belki hastaneden çıkmaz, doktorla haşir-neşir 
olur, yanı başında eczane var ama kalbinin hasta olup tedaviye ihtiyacı olduğu- 
nu düşünmüyor. Böyle biriyle bu kadar ilgilenmenin anlamı ne! 

Bizim 6. ayette geçen “tasadda” kelimesine Ragıb'a dayanarak verdiğimiz 
“yankı uyandırmaya çalışmak” anlamı tam da bununla ilgilidir. Kelime duru, 
pürüzsüz yerden dönen sese denir. İçinde terennüm geçen “sada” burdan gelir. 
Buna yankı demek de mümkün. Buna göre Hz. Peygamber, kibirli ve müstağ- 
ni adama tesir etmeye, sözle onun kalbinde iz bırakmaya çalışıyor ama onun 
beyni ve kalbi pinpon top gibi sözlerin çarpıp geri döndüğü duvar gibidir. Sö- 
zün ona bir faydası yoktur, belki sözün yankısı olur ama kalbine işleyip zihnini 
değiştirmez. Nitekim müşriklerin “namazı ve Kâbe'nin etrafında tavafları ıslık 
çalmak ve el çırpmaktan (tasdiya) ibaretti, onlara herhangi bir fayda sağlamı- 
yordu." (Bkz. 8/Enfal, 35.) 

Kurtubi, bu açıklamayla destekleyici bir nakilde bulunmaktadır: Hz. Pey- 
gamber, yüzünü İbn-i Ümmü Mektum'dan çevirip da Mekke'li muhatabına 
şunu sordu: “Sen benim anlattıklarımda uygunsuz bir şey, bir sakınca gördün 
mü/” Adam şu cevabı verdi: “Hayır, putlara andolsun, senin söylediklerinde 
bir sakınca görmedim.” Burada dikkat edilmesi gereken nokta şudur: Mekke- 
li müşrik, Hz. Peygamber'in söylediklerini mantıksal olarak doğru ve tutarlı 
buluyor ama yine de putperest inancından vazgeçmeyip “putlar adına” yemin 
ediyor yani aslında tevhid inancına gelmiyor. İşte bu tastamam cahiliye idi. 
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Çünkü cahiliye demek bilerek bir hata ve yanlışı yapmak, hak ve hakikati bi- 
liyor olmasına rağmen batıl üzere olmaktır. Böyle birinin inanmaya, hakikat 
aramaya ve doğru yolu bulmaya çalışması düşünülemez, cahiliyenin bataklı- 
ğına saplanmıştır. Onu cahiliye karanlığına iten de nefsinin istek ve tutkuları, 
kibri, atalarından devraldığı önyargıları, kritik etmeyi düşünmediği gelenek 
ve töreleri ile kısaca zaaflarıdır. Yoksul ve ama olan İbn-i Ümmü Mektum ise 
öyle değildir, o samimiyetle doğru yolu bulmaya ve nefsini hırslardan, tutku- 
lardan, kibirden, batıl inançlardan, çürümüş gelenek ve törelerden, zaaflardan 
temizlemek istemektedir. 

Eğer bu dine yoksullar, zayıflar, itilmişler, dışlanmışlar, ezilmişler, mah- 
rum bırakılmışlar itibar ediyor, diye iktidar seçkinlerine, ordu komutanlarına, 
büyük sermaye ve toprak sahiplerine, azgınlara, hak ve hukuk tanımayanlara, 
sömürücülere, namus satıcılarına, ahlaksızlara, hırsız ve rüşvetçilere, yalan- 
cı ve sahtekârlara itibar edilecekse, bu hiçbir şekilde Kur'an'ın ruhuna uygun 
olmaz: “Sabah akşam Rablerine dua edenleri kovma” (6/En'am, 52); “Dünya 
hayatının güzelliğini isteyerek gözlerin, onlardan başkasına kaymasın”. (18/ 
Kehf, 28). Nuh aleyhisselâmdan Şuayb aleyhisselâma kadar peygamberler 
kavimlerinin iktidar seçkinleri, azgın zümreleri tarafından bu yoksulların et- 
raflarında toplanması dolayısıyla eleştirilmiş, küçük görülmüşlerdi. Üstteki- 
ler bir türlü alttakilerle eşit olmak istememişlerdir. İbn-i ÜmmüMektum da 
yoksuldu, kördü ama içi titreyerek Allah'tan korkardı, Hz. Peygamber'in asıl 
öncelikle onunla ilgilenmesi gerekirdi. 

Daha sonraki yıllarda Hz. Peygamber (s.a.), İbn-i Ümmü Mektüm'la karşı- 
laşsa onu çoğu zaman şu gönül okşayıcı sözleriyle karşılardı: “Hoşgeldin Rab- 
bimin kendisi yüzünden Beni azarladığı adam (veya bana sitem ettiği âtebeni 
adam!” Bu olay bize bazı noktaların altını çizmemize imkân veriyor: 

a) İlkin Kur'an vahiy kitabıdır, peygamberin kendi yazdığı metin değil- 
dir (53/Necm, 3). Eğer Hz. Peygamber, Kur'an'ı kendisi yazmış olsaydı İbn-i 
Ümmü Mektum'a karşı sergilediği tutumu kendi şahsına karşı bir uyarı, hatta 
bir azar konusu yapmazdı; düzeltmek aklından bile geçmezdi. 

b) Peygamber de olsa “hata hatadır, yanlış yanlıştır.” Peygamberler de ba- 
zen bu türden hatalar yapabilir, fakat vahiy onlara müdahale edip hataları dü- 
zeltir (9/Tevbe, 43). Demek oluyor ki hakkı kişilere göre değil, kişileri hakka 
göre kritik etmek lazım. Hak ve hakikat, doğruluk ve güzellik yücedir, hiçbir 
şey onun üstünde olamaz. Biat alan Hz. Peygamber dahi olsa, biat, söz ve sada- 
kat “ma'ruf” olandadır. (Bkz. 60/Mümtehine, 12. ayetin açıklaması.) 

c) Allah nazarında makbul kişi zengin, güçlü, maddi ve politik iktidar sa- 
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hibi, şöhreti her tarafa yayılmış, yakışıklı erkek-güzel kadın, vücut bütünlüğü 
tam, sosyal itibarı yüksek kimse değil, hak ve hakikati arayan, nefsini temiz- 
leme yolunu bulmaya çalışan samimi insanlar yani aslında takva sahipleridir. 
(Bkz. 2/Bakara, 2 ve 49/Hucurat, 13.) 

Bir not daha: Muaz b. Cebel ve İbn-i Ümmü Mektum engelli-özürlü saha- 
bilerdi. Özürlü olmaları hayatın dışına çıkmalarına yol açmadı. İbadetlerine, 
ilim tahsil etmelerine engel olmadığı gibi Efendimiz Aleyhissalâtü vesselam 
onları kendi güçlerine ve imkânlarına göre çeşitli işlerde istihdam etti, onlar 
da görevlerini layıkıyla yerine getirmeye çalıştılar. 

Hz. Peygamber ayağından sakat Muaz b. Cebel'in dine hizmet etmesi için 
o günün şartlarında hayli uzak sayılabilecek olan Yemen'e göndermişti; kay- 
naklar Muaz'ın Yemen'e sadece bir “öğretmen (muallim)” olarak değil, “vali” 
olarak gönderdiğini kaydeder. Bu da engelli olmanın valilik veya muallimlik 
gibi görev almaya engel olmadığını göstermektedir. 

Âmâ sahabi İbn-i Ümmü Mektüm'un evi mescide uzaktı, kendisini götüre- 
cek kimsesi bulunmadığı için namazı evinde kılabilmek için Allah Resülü'nden 
müsaade istemişti. Hz. Peygamber, camiye gelmesini istedi, çünkü toplumdan 
kopmasına izin vermedi. Hz. Peygamber, Medine dışına çıktığı zaman, İbn-i 
Ümmü Mektüm'u yerine cemaate namaz kıldırması için vekil olarak bırakmış- 
tır ki, bu da bir engellinin ne kadar önemli bir göreve getirebileceğini göster- 
mesi bakımından önemlidir. 
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11. Hayır; çünkü o (Kur'ân), bir öğüttür. 
12. Artıkdileyen,onu'düşünüp-öğüt alsın. 
13. Of(Kur'ân), 'şerefli-üstün' sahifelerdedir. 
14, Yüceltilmiş, tertemiz (mutahhar) kılınmış. 
15. Kâtiplerinellerinde. 
16. (Ki onlar) Üstün değerli, “iyilik ve dürüstlük sembolü. 
11. ayet Kur'an-ı Kerim'in misyonu itibariyle bir “öğüt (tezkire)” oldu- 
gunu söyler. Zikr'den tezkire “hatırlatma” demektir. Bir şey düşünün. Hafıza- 
da kodlanmış olarak durur, bunun bilinç düzeyine çıkmasını sağlayacak bir 


uyarıcı faktör gerekir. İşte Kur'an bu rolü oynamakta, bu sayede insan, zaten 
vicdanında ve fıtratında varolan hak ve hakikatin farkında olmaktadır. Bu aşa- 
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madan sonra aklı başında olan insanın yapması gereken iradesini kullanıp hak 
yolda ilerlemeye çalışmasıdır. 

Ayetin başına gelen “Kella!” hayır, artık bir daha öyle yapma; zengini, güç- 
lüyü yoksula, zayıfa tercih etme. Söz konusu öğüt sadece Hz. Peygamber'e de- 
gil, bütün insanlaradır. Kur'an ayetleri üzerinde derinlemesine ve etraflıca dü- 
şünenler onun verdiği bilgi ve haberlerin doğru olduğunu, hükümlerinin tam 
isabet kaydettiğini, mesajının insan aklına, vicdan ve fıtratına hitap ettiğini 
anlayacaklardır. İnsanların doğruya ulaşmaları için yegâne muhtaç oldukları 
şey akıllarını nefislerinin etkisinden kurtararak doğru yönde kullanmalarıdır. 

İnsanlar Kur'an'la uyarılır, mü'minlere öğüt verilir. Kimi inanır kimi inan- 
maz, bunun için Hz. Peygamber'in veya bu yolda olan Müslümanların sıkıntı 
duymalarına, kendilerini harap etmelerine gerek yoktur (7/A'raf, 2). Hakikat 
apaçık ortaya çıktığına göre dileyen iman eder, dileyen inkâr eder (18/Kehf, 
29 ve 73/Müzzemmil, 19; 76/İnsan, 29). Bütün insanlar Kur'an'a muhataptır; 
hangi dinden, ırktan ve coğrafyadan olursa olsun, insan Kur'an üzerinde tefek- 
kür edip kendini hırslarının, istek ve tutkularının, sınanmamış önyargılarının 
etkisinden kurtardığında doğru yolu bulur; çünkü Kur'an bütün âlemler için 
bir zikr-öğüttür (81/Tekvir, 27-28). 

Kur'an sıradan bir kitap değildir, değeri hayli yüksek sahifelerde yazılmış- 
tır. Yüce Allah'ın ilim ve hikmetini ihtiva ettiğinden hem şerefi yüksek tutul- 
muştur, hem korunmuştur. Ona uyulduğunda beşeriyetin tamamını dünya ve 
ahiret mutluluğuna yöneltecek bir anlam ve yol haritasıdır. Ona herhangi bir 
kirin bulaşması, dışarıdan ilavelerde bulunulması, tahrifata uğratılması müm- 
kün değildir. Onu sahifelere geçiren kâtipler değerleri üstün, iyilik ve dürüst- 
lük sembolüdürler. Şevkani, burada sözü geçen sahifelerin Kur'an sahifeleri 
olduğunu söyler. Bunların Levh-i Mahfuz veya önceki peygamberlerin kitap- 
ları-sahifeleri olduğunu söyleyenler de vardır (bkz. 87 /Ala, 18-19). Süleyman 
Ateş, 13. ayette geçen “sahifeler”in tahrif olmamış Tevrat sahifeleri olduğunu 
iddia eder (X, 322-323). Bu hayli uzak bir ihtimaldir, ayrıca bu iddia Kur'an'ın 
sahihliğine gölge düşürür. 

15. ayette geçen “sefere”nin tekili sefirdir. Aynı kökten türeyen esfar 
Tevrat için de kullanılmıştır (bkz. 62/Cuma, 5). Tefsirciler, 15. ayette geçen 
sefere'nin Allah'tan vahiy getiren melekler, vahiy kâtipleri, insanların yapıp 
ettiklerini kaydeden melekler (Kiramen kâtibin) veya Kur'an okuyanlar (kur- 
ra) olduğu söylenmiştir. Safirler insanlar arasında sulh ve salahla dolaşanlar- 
dır. Verilmek istenen mesaj şudur: Kur'an, Allah tarafından indirilmiştir, ona 
hariçten herhangi bir müdahale bulunulmamıştır, korunmuştur, tertemiz tu- 
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tulmuştur; melekler peygambere indirmiş, o da yeryüzünde dirlik ve düzeni, 
yüksek ahlak ve adaleti tesis etmek üzere muhataplarına tebliğ etmiştir. 
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17. Kahrolasıinsan,ne kadar nankördür. 

18. (Allah) Onu hangi şeyden yarattı? 

19. Birdamlasudan yarattı da onu “bir ölçüyle biçime soktu. 
20. Sonraonayolu kolaylaştırdı. 

21. Sonraonu öldürdü, böylece kabre gömdürdü. 

22. Sonradilediği zaman onu diriltir. 

23. Hayır; ona (Allah'ın) emrettiğini yerine getirmedi. 

24. Birdeinsan, yediğine bir bakıversin; 

25. Biz şüphesiz, suyu akıttıkça akıttık, 

26. Sonrayeri yardıkça yardık; 

27. Böylece ondataneler bitirdik, 

28. Üzümler, yoncalar, 

29. Zeytinler, hurmalar, 

30. Boyları birbiriyle yarışan ve içiçe girmiş ağaçlı bahçeler. 
31. Meyveler ve otlaklıklar, 

32. Size ve hayvanlarınıza bir yarar (meta) olmak üzere. 

17. ayette “kahrolası insan” ile insan türü veya bütün insanlar değil, 


Hz. Peygamber'e karşı çıkan ve kıyamete kadar ilahi vahye karşı çıkacak olan 


inkârcı 


lar ve suçlu günahkârlar kast edilmektedir. Arapların örfünde, biri için- 


de yüzdüğü nimetlerin hakiki sahibini unutur, tutum ve davranışlarında aşırı- 
ya giderse bu bedduaya müstahak olur. “Kahrolsun denenler” inkâr edenler/ 
nankör kimselerdir. Bunca nimete karşı nankörlük insanın helakine sebep 
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olur. İnsanın tuhaf halleri vardır. Kendi yaratılışına baktığında bir damla sudan 
yaratıldığını görmesi lazım ama görmüyor, yaratıcısına küstahça ve ahmakça 
hasım kesiliyor (16/Nahl, 4). Yüce Allah onu bir ölçüyle, harikulade oran biçim 
verdi, her şeyi yerli yerindedir (18/Kehf, 37; 82/İnfitar, 7). Bedeni, organları 
birbiriyle uyumludur, her bir organı ayrı ve fakat diğerlerini tamamlayıcı ma- 
hiyette fonksiyon görmektedir. Bu yüce Allah'ın takdiridir. İnsanı bu formas- 
yonla dünyada var kıldı. 

Bununla da kalmadı onu çaresiz bırakmadı, yolu kolaylaştırdı yani onu 
hak ve hakikate, ebedi kurtuluş ve mutluluğa ulaştıracak yolu gösterdi (76/ 
İnsan, 3). Önünde iki yol olduğu bildirildi; Biri hak ve hidayet yoludur ki, bu 
dünyada ve ahirette kurtuluşa götürür, diğeri batıl ve sapkınlık yoludur, bu da 
ebedi hüsrana götürür (90/Beled, 10). Yüce Allah'ın insana gönderdiği elçiler 
ve indirdiği vahiylerle doğru yolu göstermesi O'nun kullarına büyük nimeti, 
ihsanı ve bağışıdır. Şu var ki kimileri, hatta insanların çoğu akıllarını kullanmı- 
yor, nimete şükretmiyor ve inanıp doğru yola girmiyor. 

İnsan dünyada ebedi yaşayamaz. Günün birinde ölür ve mezara konulur. 
İlk cinayette kardeşi Habil'i öldüren Kabil'e ölüyü toprağı kazıp mezara göm- 
mesi gerektiğini öğreten Yüce Allah'tır. Karganın böyle yaptığını görünce o da 
kardeşini bu şekilde toprağa gömmesi gerektiğini akıl etmiş, niye kendisi bunu 
akıl etmediği için nefsini kınamıştı (bkz. 5/Maide, 31). Ölen insanın cesedinin 
toprağa gömülmesi Allah'ın ikramıdır, aksi halde ceset kokuşur, çeşitli hasta- 
lıklara yol açar, tiksinti nesnesi olur veya kurda kuşa açıktan yem olur. Şüphe- 
siz insan sonsuza kadar mezarda kalacak değildir, Yüce Allah dilediği zaman 
oradan çıkaracak, diriltip Din Günü'nde yapıp ettiklerinin hesabını soracaktır. 

Hayır! Yazık ki insan kendisine emredileni yerine getirmedi. Bunun iki an- 
lama gelebileceğini düşünebiliriz: 

a) İnsan samimiyetle ne kadar gayret ederse etsin, Yüce Allah'ın bütün 
emirlerini ve layık-ı veçh ile yerine getirmeye güç yetiremez. Hele kendisine 
sunulan nimetlere karşı emredilenleri tam olarak yerine getirmeye kalkışsa 
buna gücünün yetmesi düşünülemez; 

b) Allah'ın varlığını, birliğini, ahireti, ölümden sonra dirilişi, hesap ve kitabı 
ile nübüvvetiinkâr edenler ilahi emirleri yerine getirmiyorlar; kibir ve inatları, 
taşlaşmış önyargı ve çıkarları onların emirlere itaat etmelerine engel oluyor. 

Oysa insan enfüste ve afakta olaylara, ayet ve belgelere baktığında, ne ka- 
dar yanlış yolda olduğunu, bunca nimeti kendisine tahsis eden Rabbine karşı 
nankör davrandığını anlar. Basitçe yediği yemeğe bakması bile yeter. Aldığı 
gıda ve besinlerin tümünü kendisi yaratmış değildir. Yüce Allah yaratmıştır, 
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her bir lokmanın yenebilir hale gelmesinde rol alan sayısız melek istihdam 
edilmektedir. Allah gökten su yağdırmayacak olsaydı yeryüzünde canlı hayat 
olmazdı. Yağmur yağar sular toprağı yararak kaynaklarda toplanır; bitkiler 
toprağı yarıp yerin üstüne çıkar, bu sayede taneler yetişir. Üzümler, yoncalar, 
zeytinler, hurmalar; boyları birbiriyle yarışan ve içiçe girmiş ağaçlı bahçeler; 
meyveler ve otlaklıklar. Bunların tümü kendiliklerinden var olmuyorlar, tabi- 
atta hazır hale gelmeleri için sayısız melek çalışıyor, bizim istifademize sunu- 
yor. İnsanlar ve hayvanlar bunlardan yararlanmakta, tabiattaki canlı hayat bu 
sayede sürebilmektedir (78/Nebe” 14; 79/Naziat, 27-33). 

Bunlar ve sayılmayanlar Yüce Allah'ın varlığına ve birliğine delildirler; tabi- 
atta canlı hayat sürdükçe bunlar da varolamaya devam edecektir. Şu halde insa- 
na düşen nimete şükretmek, bütün bunları yaratan yüce Allah'a kulluk etmektir. 
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33. Fakat'kulakları patlatırcasına olan o gürleme' geldiği zaman, 

34. Kişiogün, kendi kardeşinden kaçar; 

35. Annesinden ve babasından, 

36. Eşinden ve çocuklarından, 

37. Ogün,onlardan her birisinin kendisine yetecek bir işi vardır. 

38. Ogün, öyle yüzler vardır ki apaydınlıktır; 

39. Gülerve sevinç içindedir. 

40. Veogün,öyle yüzler de vardır ki üzerini toz bürümüştür. 

41. Bir karartı sarıp-kaplamıştır. 

42. İşte onlarda, kâfir, facir olanlardır. 

Kıyametin gelişi “kulakları patlatırcasına olan bir gürleme'dir (Saahhe). 
Kulakları sağır eder. Saahhe'nin kıyametin kendisi değil, onunla kopacak olan 
kıyametin kulakları patlatan gürültüsü, çığlığıdır. Araplar “Saahhe onu vurdu” 
dediklerinde “ona musibet isabet etti”yi kastetmektedirler. Vurmak, dürtmek, 


yarmak anlamlarına da gelir. Kargaların gagalarıyla develerin dübürlerini gaga- 
lamaları bu kelime ile ifade edilir. (Kıyametin dehşeti için bkz. 79/Naziat, 8-9.) 
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O geldiği zaman, kişi öyle bir derde düşer ki gözü kimseyi görmez. Kar- 
deşinden, anne ve babasından, eşinden ve çocuklarından. Herkes birbirinden 
kaçmaktadır, çünkü herkesin kendine yetecek derdi vardır (44/Duhan, 41; 
70/Mearic, 10). Böyle bir günde insanlar arasındaki akrabalık bağlarının, ya- 
kınlıkların bir önemi kalmayacaktır (23/Mü'minun, 101). Tefsirciler bunun 
bazı sebeplerini şöyle sıralamışlardır: 

a) Zaten herkes hesap verme telaşı ve korkusu içindedir, başkasıyla ilgile- 
necek hali yoktur; 

b) Başkalarının kendi suç, kusur, günah ve ayıplarına tanık olmasını iste- 
mez, belki dünyada onların gözünde hayli saygın biriydi, belki suç ve günah- 
larını ustalıkla gizleyebilmişti. Şimdi ise her şey apaçık orta yere dökülecek, 
suçlu-günahkârlar utanç içinde kalacaklar; 

c) Sayılan akraba ve yakınlar çaresiz durumdadırlar, hesap verirlerken 
büyük zorluk ve sıkıntılarla karşılaşacaklardır, kişinin onlara yardım etmeye 
gücü yetmez. 

Hz. Peygamber (s.a.), insanların kıyamet gününde Allah'ın huzurunda ya- 
lın ayak, vücutları çıplak ve ilk yaratıldıkları gibi (erkekleri) sünnetsiz olarak 
toplanacaklarını söyleyince, Hz. Aişe (r.a.) buna hayret edip sordu: “Ey Allah'ın 
elçisi! Erkekler ve kadınlar birbirlerine bakmayacaklar mı?” Efendimiz, ona şu 
cevabı verdi: “O gün herkes başkalarıyla ilgilenemeyecek kadar kendi derdine 
düşmüştür” (Buhari, Enbiya, 48; Müslim, Cennet, 56). 

38-41 arası ayetler, O gün iki yüz tipolojisine sahip insan olacağını veya 
aslında insanların iki ana gruba ayrılacağını haber vermektedir: Bir grubun 
yüzü apaydınlık olup gülmektedir, gözleri pırıl pırıldır. Sevinçlidir, dünya sına- 
vını kazandığından mutludur. Diğer gruptakilerin suratlarını karartılar kap- 
lamıştır; umutsuzdurlar, zillet içine düşmüşlerdir (10/Yunus, 27; 68/Kalem, 
43). Her iki insan grubunun durumları yüzlerinden okuyabilmek mümkündür. 
(Bkz. 3/Âl-i İmran, 106-107 ve 75/Kıyamet, 22-25.) 

Suratları düşen, zillet içine düşenler, inkârcılar ve hayatlarını suç ve günah 
içinde geçiren facirlerdir. İnkâr eden kâfirler, bittabi facirdirler; çünkü bunlar 
Allah'ın birliğini, ilahi hükümlerin hakikatini, vahyi ve nübüvveti yalanlayan 
aynı zamanda yoldan çıkmaya meyyal, yalancı kimselerdir. 


Abese süresinin (80) tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


81- Tekvir Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 29 âyettir. Mesed (111) süresinden sonra, A'la 
(87) süresinden önce indirilmiştir. İsmini birinci ayette geçen ve “köreltildiği 
zaman” manasındaki “tekvir”den 'kevvera' filinin mastarından almaktadır. 


paz yazili Gill çalaş 
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Güneş, köreltildiği zaman, 
Yıldızlar, bulanıklaşıp-döküldüğü zaman, 
Dağlar yürütüldüğü zaman 
Gebe develer, kendi başına terkedildiği zaman, 


Vahşi-hayvanlar, toplandığı zaman, 


Denizler, tutuşturulduğu zaman, 
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Nefisler, birleştiği zaman, 


Kıyamet olayının dehşetinin tasvir edildiği sürede ilk altı ayet kıyametin 
kopuşunu, sonraki ayetler kıyamet sonrasında vuku bulacak olayları anlatır. 

1. ayette kıyamet anında biz beşere göre en önemli gök cismi olan güne- 
şin geçireceği kozmik değişim anlatılmaktadır. Güneş, köreltildiği, karanlığa 
gömüldüğü, dürüldüğü veya evirilip çevrildiği, söndürüldüğü, kendi içine 
çekilip kapandığı zaman. Ayetin başına zaman zarfı “izan” gelmiş olup 12 
kez tekrarlanmıştır. Bu dikkat çekmek, uyarının hayli önemli olduğunu hatır- 
latmak içindir. Güneş dürülüp sönecekse gezegendeki hayat da sona erecek 
demektir. Güneş yakıtı kendinden olan nükleer merkez gibidir, bu yüzden 
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güneşin ışığına “ziya” denmiştir. Hesaplara göre 6 milyar yıllık yakıtı bulun- 
maktadır. Bu, kıyametin 6 milyar yıl sonra kopacağı anlamına gelmez. Gür- 
neşin dürülüp kararması, sarık gibi sarılıp büzülmesi veya köreltilmesi ya 
enerjisinin, dolayısıyla ışığının sönmesi veya dağılması anlamına gelebilir 
(75/Kıyamet, 7-10). 

2. ayette “Yıldızlar, bulanıklaşıp-döküldüğü zaman” cümlesinde geçen “in- 
kidar” ile “küvvirat” arasında ilişki söz konusudur. Böyle bir olayda güneş 
gibi yıldızlar da ışıklarını kaybedecek veya saçılacak. Eylül-2008'de ABD'nin 
UCLA ve Tennessee Üniversitesi uzmanları dünyadan 300 milyon ışık yılı 
uzaklıktaki iki gezegenin çarpıştığını açıkladı. Bunu, Dünya ile Venüs'ün çar- 
pışmasına benzeten bilim adamları, “Belki de bu gezegenlerde hayat vardı ve 
birkaç dakika içinde her şey yok oldu” dedi. Söz konusu durumu tespit eden 
bilim adamlarına göre, bu olay gezegen sistemlerinin çarpışmaya nasıl sürük- 
lendiğini göstermesi bakımından anlamlıdır, dünyanın da benzer bir sonla 
karşılaşma riski söz konusudur. 

3.ayette “Dağlar, yürütüleceği”nden söz edilmektedir. Dünyanın çekim gü- 
cünü kaybetmesi veya her şeyi altüst eden yıkıcı depremlerin vuku bulması 
halinde dağlar yerlerinden oynayıp yer değiştirecek. (Bkz. 18-Kehf, 47; 73/ 
Müzzemmil, 14.) 

4. ayette “Gebe develer, kendi başına terkedildiği zaman”. Burada söz ko- 
nusu olan 10 aylık hamile develerdir. Deve 12 ayda doğduğu için 10 aylık deve 
değerlidir, çünkü iki ay sonra iki deve olacaktır. Bu kadar değerli iken bile kı- 
yamet anında sahibi veya başıboş ortalıkta dolandığını gören kişi ona değer 
vermeyecek, dönüp bakmayacaktır (22 /Hac, 1-2). Bunu bugünün en pahalı 
arabaları veya başka kıymetli şeylerle kıyas etmemiz mümkün. Ayette devenin 
kendi yavrusuna bile değer vermeyeceği anlamı olduğu da düşünülebilir. 

5.“Vahşi-hayvanlar, toplandığı zaman.” “Vuhuş” karada yaşayıp da evcil ol- 
mayan hayvanlara denir. Böyle bir günde normal zamanlarda birbirini avlayan 
hayvanlar bir araya gelecekler. Aslan geyiğe, tilki tavuğa dönüp bakmayacak, 
kozmik yıkıcı zarara karşı refleksif olarak bir araya gelip korunmak isteyecek- 
lerdir. “Huşiret”ın tabiattaki insanlarla beraber canlı hayatın da sona ereceği 
manasına geldiği söylenmiştir. 

Bazı tefsircilere göre ayet, istiare yoluyla “yağmur yüklü bulutları” kastet- 
mektedir. Zemahşeri'ye göre ise her insanın sevdiği hayvanla öbür dünyada 
bir araya getirileceğini haber vermektedir. Bu, hayvan düşkünlerinin ahirette 
de sevdikleri hayvanlarla bir arada olacakları anlamına gelir. 

Bu açıklamaların her birinin ayrı bir anlamı varsa da, bize göre en makul 
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olan açıklama şudur: Kıyamet anında korku ve dehşet içinde bütün hayvanlar 
-öyle ki en vahşileri dahi- korunma içgüdüsüyle bir araya gelecek, birbirlerine 
zarar verme güdüleri işlemeyecektir. 

6. ayette denizlerin tutuşacağından söz edilmektedir. “Tescir” ateşlemek, 
tutuşturmak demektir. İnfitar süresinde kıyamet zamanı denizlerde vuku bu- 
lacak olay “tefcir, inficar” ile ifade edilmiştir (82/İnfitar, 3 ve 52/Tur, 6). Bunun 
da iki şekilde vuku bulacağı düşünülmektedir: İlkine göre dünyanın derin ta- 
bakalarında meydana gelecek çatlamalar sonucu ortaya çıkacak magmaların 
deniz sularını kaynatması, tutuşturması; diğerine göre şiddetli sarsıntı sonu- 
cu denizlerin birbirine karışıp tek deniz haline gelmesi. Bilimsel verilerden 
hareket edenlere göre su yanıcı hidrojen ve yakıcı oksijen olan iki gazdan oluş- 
maktadır, bunların birbirlerinden ayrışması halinde hidrojen yanar, oksijen 
yanmayı hızlandırıp tutuşturur. 

Fakat bunların dışında bugün yerin iç kısmının ateş olduğunu biliyoruz, 
ara sıra vuku bulan yanardağ patlamaları veya şiddetli depremler sırasında 
denizden ateş kütlelerin fışkırması bunu göstermektedir. Ahmed bin Han- 
bel'inMüsned'inde yer alan bir hadis şöyledir: “Denizler cehennemin kapağı- 
dır.” (XXXVI, 394.) Alusi'nin Ruhu'l Meani'de kaydettiğine göre bir Yahudi'nin 
“Cehennem neresidir?” şeklinde sorması üzerine Hz. Ali “Cehennem denizin 
altındadır” cevabını vermiştir. 

7. ayetten başlamak üzere bu ayetler kümesinde kıyamet sonrası anlatıl- 
maktadır. 7. Ayet “nefislerin birleşeceği”nden söz eder. İzdivaç veya zevceleş- 
tirme iki cinsin bir araya getirilmesine denir. Burada farklı insan gruplarının 
inançlarına ve amellerine göre eşleştirilmesi, tasnif edilip bir araya getirilmesi 
anlamını çıkarmak mümkündür. Ayete şu anlamlar verilmiştir: 

a) Ölümden sonra diriliş gerçekleşeceğinden ruhlarla bedenler birleştiri- 
lecek, insan dünyadaki halini alacaktır. Ruhların bedenlerle birleşmesi, haşrin 
cismani yani fizyolojik-biyolojik olacağı anlamına gelir. Meşşai filozoflar “nefs 
teorileri” dolayısıyla bunu mümkün görmüyorlardı. 

b) Herkes kendi yol arkadaşı, din kardeşiyle bir arada olacak. Yani mü'min- 
ler mü'minlerle, inkârcılar ve mücrimler de kendileri gibi inkârcılar ve müc- 
rimlerle bir araya gelecektir. Vakıa süresinde yine kıyametin dehşetle kopma- 
sından sonra, insanların kitapları sağ yanlarından verilecek olanlar (Ashabu'l 
meymene), kitapları sol yanlarından verilecek olanlar (Ashabu'l meş'eme) ve 
yarışıp öne geçenler (Sabikun) olmak üzere üç sınıfa (Ezvacun selase) ayrıla- 
cakları belirtilmektedir (56/7-10), 

c) Dünya hayatında şu veya bu fiilde bulunan nefisler yapıp ettikleriyle 
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yani amel defterleriyle bir araya gelecekler (17 /İsra, 13 ve 18/Kehf, 49). Ha- 
yat pratiklerinin, yaşama tarzlarının insan siması ve fizyolojisi üzerinde etki- 
li olduğunu düşünecek olursak -mesela çok şarap içen birini veya hayatı suç 
ve günah içinde geçen mücrimi yüzünden; çokça ibadet eden mü'mini de al- 
nındaki secde izinden tanımak mümkün- mü'minlerin başka, inkârcıların ve 
mücrimlerin başka formlara gireceklerini veya en azından ilk bakışta iki insan 
grubunu kolayca ayırmanın mümkün olabileceğini söyleyebiliriz. 


e a Lr e 
gay lliâ 55 iel gap ul ö5Eğli lila 
8. Ve'diridiritoprağa gömülen kızcağıza' sorulduğu zaman: 


9. “Hangi suçtan dolayı öldürüldü?” 


Cahiliye çağında kız çocukları istenmediği için diri diri toprağa gömülü- 
yordu. Araplar namusa düşkün olduklarından yoksulluk sonucu veya savaşta 
esir düşmesi halinde kız çocuklarının namuslarının kirletilmesine tahammül 
etmezlerdi. Kur'an-ı Kerim yoksulluk sebebiyle çocukların öldürülmesini ke- 
sin bir dille yasakladı (6/En'am, 151; 17/İsra, 31). Kendi isteğiyle bazı kızların 
fuhuş yapması veya isimleri çevresinde dedikoduların yayılması aileleri onları 
rahatsız ederdi. Ancak kız çocuklarını istememelerinin sebebi sadece bundan 
ibaret de değildi. Arapların iki geçim kaynağı vardı, biri ticaret, diğeri savaş ve 
baskınlarda elde edilen ganimet malları. Her iki etkinlikte de kadınların rolü 
yok gibiydi, bu yüzden erkek öndeydi. Erkek hem ailesine bakar, hem kabilesi- 
nin şeref ve onurunu üstlenirdi. 

Rivayetlere göre Araplar ya kızları belli bir yaşa geldiğinde babası tarafın- 
dan badiyeye götürülüp kazılan çukura gömülürdü -ki genellikle bu cinayet 
kız çocuğu 5-6 yaşlarına geldiğinde işlenirdi—- veya kız çocuğu doğuracağını 
anlayan anne, doğurduğu çocuğu önceden kazılan çukura atıp gömerdi. Bu tra- 
jik olay bir hadiste şöyle anlatılmaktadır: “Bir adam Allah'ın Elçisi'ne geldi ve 
cahiliye döneminde şöyle yaptığını anlattı: Benim küçük bir kızım vardı, beni 
çok severdi. Öyle ki ben onu çağırdığım zaman koşarak yanıma gelirdi. Birgün 
yine onu çağırdım, koşa koşa yanıma geldi. Sonra onu yanıma alarak yolda 
rastladığım bir kuyuya elinden tutarak attım. Kulaklarıma gelen son sözleri 
“Babacığım, babacığım" diyen çığlıkları idi. Bunları duyunca Allah'ın Elçisi'nin 
gözlerinden yaşlar aktı. Ve bunun üzerine orada hazır bulunanlardan biri 'Ey 
adam, sen Allah'ın Elçisi'ni üzdün' dedi. Allah'ın Elçisi “Ona engel olmayın. Ne- 
ler hissettiğini anlatsın, diyerek bu olayı yeniden anlatmasını buyurdu. Adam 
olayı yeniden anlatınca Allah'ın Elçisi, sakalı ıslanıncaya kadar ağladı. Sonra 
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ona cahiliye döneminde yaptığın için seni Allah affetti, kendi hayatına yeniden 
başla' diye buyurdu.” (Darimi, Sünen, Bab: 1.) 

Buna rağmen Arapların yaşadıkları pratikle inançları arasında bir tutar- 
sızlık söz konusuydu. Bir yandan kız çocukları doğduklarında onlardan uta- 
nıyor, öte yandan değersiz buldukları için onları “Allah'ın kızları” diye Allah'a 
yakıştırıyorlardı. (Bkz. 16/Nahl, 57-59). Kur'an-ı Kerim, son derece çarpıcı bir 
üslupla kıyamette, diri diri toprağa gömülen kızın hesabının sorulacağını be- 
lirtmektedir: Bu masum kızcağız hangi suçtan dolayı öldürüldü? Bu demektir 
ki, yüce Allah kız çocuklarının fuhşa sürüklenmesi veya kadınlar savaş esiri 
olması veya yoksul düşmesi ihtimalini onların öldürülmelerine geçerli sebep 
görmüyor, aksine bunun ağır bir cinayet olduğunu bildiriyor. Kadın ve erkek 
arasındaki üstünlüğün de kriteri ticaret ve savaş ganimeti elde etmek değil, 
takvada olduğunu belirtiyor. 

Kız çocukları ileride fuhşa sürüklenir, aile şerefini kirletir diye, nasıl öl- 
dürülmeleri cinayet ise ileride devlete talip olur, iktidar kavgaları devletin bö- 
lünmesine sebep olur çocuk yaştaki şehzadelerin öldürülmeleri de cinayettir. 
Sebep ve gerekçeleri farklı olsa da, kızçocuklarının toprağa gömülerek öldü- 
rülmesi ile kundaktaki şehzadelerin boğdurulması aynı cürüm kategorisinde- 
dir. Muhtemel bir suçun peşin cezası verilmez. Bir şehzade potansiyel olarak 
hanedana ortaktır ama fiili olarak tahta geçip geçmeyeceği, buna istekli olup 
olmayacağı belli değildir. Tahakkuk etmemiş bir suçun cezasını suçun potan- 
siyelini taşıyan kişiye daha kundakta iken ödettirilemez. Hem suç henüz iş- 
lenmemiştir, hem çocuk zaten akil ve baliğ yani hukuken sorumluluk çağında 
değildir. Devletin bekası için evlat veya kardeş katlinin cevazı yoktur. 

Kur'an-ı Kerim'in yasakladığı bu caniyane fiilin Araplar arasında yaygın ol- 
duğu doğru değildir, özellikle bir iki kabilede görülüyordu, İslamiyet'ten önce 
de buna karşı çıkan şairler vardı. Mesela Ferazdak'ın dedesi Sa'sa'a bin Naciye 
el Mücaşi, bundan hiç hoşlanmıyordu, kabilesinden kız çocuğunu öldürmek 
isteyen ailelerin elinden fidyelerini ödeyerek 360 kız çocuğu kurtarmıştı. İbn-i 
Hallıkan bu sayıyı 30 vermektedir. 

Kız çocuklarına karşı söz konusu caniyane muameleler modern zamanlar- 
da da devam etmektedir. 2011 yılında açıklanan verilere göre, istenmeyen kız 
çocuklarından kürtaj yoluyla öldürülenlerin sayısı 163 milyona baliğ olmuştu. 
Gazetelerde yer alan haber şöyle: “Milyonlarca bebeğin öldüğü felaketin adı ne 
savaş ne doğal afet ne de salgın hastalık... Kız bebekleri kabul etmeyen aileler 
dünya genelinde adeta bir “katliam”a yol açıyor. 1970'lerden başlamak üzere, 
özellikle Çin ve Hindistan gibi ülkelerde erkek çocuk isteyen aileler, doğum ön- 
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cesi bebeğin cinsiyetinin kız olduğunu tespit ettiklerinde kürtaja yönelmeye hız 
verdiler. 40 yılı aşkın bu süre zarfında kürtajla alınan kız bebeklerin sayısının 
toplamda 163 milyonu bulduğu anlaşıldı.” (Bkz. 17 /İsra, 31. Ayetin açıklaması.) 

Bugün de suçsuz ve savunmasız kız çocukları daha anne karnında cenin- 
ken öldürülmekte, buna “istenmeyen gebeliklerde kürtaj yoluyla fetusun tahli- 
yesi” adı verilmektedir. Kürtajın serbest bırakılmasını savunanlar, öne sürdük- 
leri gerekçelerin dışında başka gerekçelerle bebeklerin öldürüldüğü gerçeğini 
itiraf etmek istemezler. Gizlenen gerekçe kız çocuklarının sırf cinsiyetlerinden 
dolayı kürtaj yoluyla aldırılmasıdır. Pek telaffuz edilmese de, cahiliye Arapla- 
rında gözlendiği üzere, bugün de söz konusu uygulama insan neslinin kız /ka- 
dın cinsine karşı kullanılan caniyane bir suç fiili olarak sürmektedir. 

1989 yılında İstanbul Üniversitesi Çocuk Sağlığı Enstitüsü Tıbbi Genetik 
Bilim Dalı Başkanı Prof. Dr. Memnune Yüksel, gelişen tıbbi imkânlara bağlı ola- 
rak bebeğin anne karnında cinsiyetinin tespit edilebilmesiyle kız çocuklarının 
düşürüldüğünü veya kürtajla aldırıldığını söylüyordu: Kromozomların fazla 
ve eksikliğini tespit etmek amacıyla yapılan test sonuçlarını 30 haftaya kadar 
ailelere söylemediklerini belirten Yüksel şu gerekçeyi öne sürmektedir: “Tes- 
pit ettiğimiz cinsiyeti kesinlikle ailelere söylemiyoruz. Cinsiyeti söylediğimiz 
zaman ailelerin bunu başka amaçlarla kullanabileceklerini çok iyi biliyoruz. 
Özellikle Doğu Anadolu'da nüfus planlaması yönünden kız çocukların alınma- 
sının gerekli olduğu inancında olan doktorlar bile bulunmaktadır. İnsan olarak 
şiddetle bu uygulamanın karşısındayız, tedbirlerimizi alıyoruz.” 

Türklerin kız çocuklarına olan bu olumsuz tutumları Almanya'da bu yön- 
deki bazı uygulamalara yasak getirilmesine sebep teşkil etmiştir. Yine aynı 
bölümün Sitogenetik Laboratuarı (kromozom tayini) Şefi Dr. Seher Başaran, 
7 yıl çalıştığı Almanya'nın Münster Üniversitesi İnsan Genetiği Enstitüsü'nde, 
Türkler nedeniyle cinsiyet tayininin ailelere söylenmesinin yasaklandığını 
söyleyerek şunları kaydediyordu: “Anne karnında sakatlıklar ve dolayısıyla 
cinsiyet tayini Almanya'da 1983-84 yıllarından beri yapılmaktadır. Başlangıç 
yıllarından itibaren biz ailelere çocukların cinsiyetini söylemekteydik. Ancak 
1986 yılında yapılan bir çalışmada Türklerin bu işi kötüye kullandıkları öğre- 
nildi. Yani doğacak çocuk kız ise ailelerin bunu aldırdığı tespit edildi. Bunun 
üzerine Almanya'da Türkler gerekçe gösterilerek cinsiyetin açıklanması ya- 
saklandı.” (Hürriyet, 24 Mayıs 1989.) 

Maalesef söz konusu zihniyet ve uygulama son bulmuş değil, fırsatını ve 
imkânını bulanlar, kız çocuklarını kürtaj yoluyla aldırma yoluna gitmekte bir 
beis görmüyorlar. Bu amaçla 2005 yılında AK Parti Trabzon Milletvekili Cev- 
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det Erdöl, çocuklarda bilimsel deney yapılmasını şartlara bağlayan ve çocuğu- 
nu cinsiyetinden dolayı düşürtenlere ceza verilmesi için kanun teklifi vermişti. 
Erdöl teklifinde, 5237 sayılı TCK'nın “İnsan Üzerinde Deney” başlıklı 90'ncı 
maddesinde, çocuklar üzerinde hiçbir sürette bilimsel deney yapılamayacağı 
hükmünün sakıncalar doğurabileceğini bildiriyordu. Erdöl ayrıca, başkaların- 
dan alınan üreme hücreleriyle çocuk sahibi olunabildiğini hatırlatarak, bu şe- 
kilde çocuk yapılmasının soy bağını karıştırdığını, tıbbi zorunluluk olmaksızın 
sırf cinsiyetten dolayı çocuk düşürtmenin de suç olarak tarif edilmesinin ge- 
rekli görüldüğünü ifade ediyordu (Yeni Şafak, 12 Mart 2005). 

Daha trajik olanı Hindistan'da süren uygulamadır. Maharaştra eyaletin- 
de kız çocuğu istemeyen aileler yasa dışı yollarla çocuklarını aldırıyor, fetus 
cinayetlerini örtbas etmek için köpeklere yediriyorlar. Bahaştra'nınBeda şeh- 
rindeki bir klinikte sırf bu amaçla beş köpek beslendiği ortaya çıktığında her- 
kes hayretler içinde kalmıştı. Bu utanç verici cinayetleri Kamu Sağlığı Bakanı 
Süreş Şetyy'nin de doğrulaması trajedinin başka boyutunu teşkil etmekteydi. 
Eyalette yaygın olan kürtaj istenmeyen kız çocuklarını öldürme amaçlı yapıl- 
maktadır. (Hürriyet Planet 24 Mayıs 2012). Başka eyaletlerde ise öldürülen 
ceninler için özel kuyular yaptırılmış. Benzer şekilde Çin Halk Cumhuriyeti'n- 
de kürtaj doğrudan ve amir bir devlet politikası olarak uygulanmaktadır. Bir 
çocuktan fazla doğumlara izin verilmeyen Çin'de nüfus artışını kontrol etmek 
amacıyla ikinci çocuğa hamile kalan kadınlar kürtaja mecbur edilmektedirler. 
(Ayrıca bkz. 6/En'am, 151; 16/Nahl, 58-59; 17/İsra, 31; 43/Zuhruf, 17). 

2 T. ni 
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10. Sahifeler (amel defterleri) açıldığı zaman, 

11. Gök, sıyrılıp-yüzüldüğü zaman 

12. Cehennem ateşi çılgınca kızıştırıldığı zaman, 


13. Cennetdeyakınlaştırıldığı zaman, 


14. (Artık her) Nefis, neyi hazırladığını bilip-öğrenmiştir. 


Kıyametin kopmasından sonra Büyük Mahkeme (Mahkeme-i kübra) kuru- 
lacak, herkesin amel defteri açılacak. Dünyada iken iyilik ve kötülük adına her 
ne yapmışsa orta yere serilecek. Hayat anlamdan ve amaçtan yoksun değildi, 
insan başıboş yaratılmamıştı. Kendisine yer ve gökler musahhar kılınmışştı. Pe- 
kiyi, ömrü süresince ne yaptı? Hayra ve iyiliğe mi çalıştı, çevresine kötülük ve 
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zulüm mü tattırdı! Bugün hepsi ortaya çıkacak. (Bkz. 17-İsra, 13-14; 18/Kehf, 
49; 69/Hakka, 19-28.) 

Göğün, üzerindeki derinin sıyrılıp yüzülmesinin iki anlamı olabileceğini 
düşünebiliriz: 

a) Göğün üzerindeki perdenin kalkıp sırlarını açığa çıkarması. Bu, dünya- 
da iken bize gayb olan nice bilgi ve haberin kıyamet zamanında ortaya çıkacağı 
anlamına gelir ki, hakikaten bizler mesela melekleri, cinleri gözlerimizle göre- 
miyoruz ama kıyametin kopmasından sonra melekleri apaçık görme yetene- 
ğini kazanmış olacağız. Nisaburi, göğün açılması (yani üzerindeki perdenin 
kaldırılması) ile cennet ve Arş'ın görüleceğini söylemiştir (bkz. 69/Hakka, 16- 
17). Ahirette, dünyada yaşarken gözlerimiz üzerindeki perdeler olmayacak, 
görüş tam keskin olacaktır (50/Kaf, 22). 

b) Göğün ilk yaratılış haline dönmesi sürecinin başlaması, geriye sarılma- 
sı (21/Enbiya, 104.) 

Dünya hayatını inkâr, zulüm ve günahla geçirenler için cehennem artık 
pek yakındır, ateşi çılgınca yanmakta, işini görmeye hazırlanmış bulunmak- 
tadır (26/Şuara, 91). Nasıl onları sabırsızlıkla beklemesin ki! Cehennem yol- 
cuları yetimlerin, zayıfların hak ve hukuklarını çiğnemişlerdi, güç yetirdikleri 
herkesi acımadan ezmişlerdi, tabii ki suç ve günahlarının bedelini ödeyecek- 
lerdir (4/Nisa, 10), bu ilahi adaletin gereğidir, Yüce Allah ne inkârı, ne zulüm 
ve haksızlığı cezasız bırakmaz. Cennet de onu hakedenlere yakınlaştırılmıştır 
(26/Şuara, 90 ve 50/Kaf, 31). İşte böyle bir günde herkes dünyada iken ahiret 
için neyi hazırladığını, hangi iyi veya kötü fiilleri işlediğini; yapmayı tasarlayıp 
da yaptığı veya yapamadığı şeyleri bilip öğrenecek ve böylelikle sonsuz hayata 
adım atacaktır. (3/Âl-i İmran, 30 ve 75 /Kıyamet, 13). “Dünya ahiretin tarlası- 
dır”, burada ne ekersek orada onu biçeceğiz, buğday ekenin zakkum, zakkum 
ekenin buğday biçtiği görülmemiştir. 


İaalz 131 İNŞ giy İSİN ŞİŞİ goy ğeikİL asi 8 
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15. Artıkhayır; yemin ederim (gündüz) sinip (gece) dönen (gezegen)lere, 
16. Birakışiçinde yerini alanlara; 


17. Kararmayailk başladığı zaman, geceye andolsun, 


18. Venefes almaya başladığı zaman, sabaha: 
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19. Şüphesiz o (Kur'ân), üstün onur sahibi bir elçinin gerçekten (Al- 
lah'tan getirdiği) sözüdür; 
20. (Buelçi,) Bir güç sahibidir, arşın sahibi katında şereflidir. 


21. Onaitaatedilir, sonra güvenilirdi. 


Yüce Allah gök ve tabiat varlıklarından gezegenlere-yıldızlara, gece ve sa- 
baha yemin etmektedir. Bu ayetlerde olağanüstü bir tasvir gücü kullanılmıştır. 
Gezegenler, 'hanis'in çoğulu “hunnas' ile geri kalmak suretiyle gözden kaybo- 
lan, 'cariye' ile de akıp giden veya dönen varlıklara benzetilmiştir. İnsan görme 
biçiminden yıldızlar güneş doğmaya başladığında siner, geri çekilir, kendile- 
rini gizler fakat kendi yörüngelerinde akıp gittikleri için devirlerini tamamla- 
dıklarında geri dönerler. Yıldızların batışları belli bir ahenk içinde yuvalarına 
dönen geyiklerin saklanmasına benzetilmiştir. “Künnes” kelimesinin kökü 
k.n.s'den süpürge 'miknese' anlamı da türetilmiştir. Süleyman Ateş, bundan 
hareketle gök cisimlerini kendi güç ve koordinatlarıyla hareket ettirenlerin, 
süpürge gibi hepsini önüne katanların melekler olacağını söyler. Eğer öyle ise, 
gökte belli bir düzen ve ahenk içinde hareket eden her şeyin Allah'tan aldıkları 
emirleri harfiyyen yerine getiren meleklerin inisiyatifinde olduğu, hiçbir şeyin 
ve cismin başıboş olmadığı bir kere daha anlaşılmış olmaktadır. 

Bütün gök cisimleri belli bir akış içinde yerlerini almaktadır. “Kararmış 
gece”, karanlığın iyice çöktüğü zamana atıftır. Yüce Allah “nefes alan sabah" 
vaktine kasem eder. Derin bir uykudan sonra ışığa uyanan gün nefes solukla- 
nır. Sabah nefes alma, uyanma, ayağa kalkma vaktidir. 

19. ayet, üzerine yemin edilenleri zikrettikten sonra yeminin cevabı ola- 
raküstün onur sahibi bir elçiden söz etmektedir. Burada insanın dikkat etmesi 
gereken husus, göklerde ve yerde tabiat olaylarını kendi ilmi, iradesi ve kud- 
retiyle hareket ettiren Yüce Allah'ın insanları uyarmak, onlara doğru yolu gös- 
termek üzere bir elçi gönderdiği hususudur. Bu elçinin değeri üstündür, şerefi 
yüksektir. Tefsircilerin bir bölümü bu elçinin Kur'an, bir bölümü Cebrail aley- 
hisselam veya Hz. Peygamber (s.a.) olduğunu söylemişlerdir (53/Necm, 5-10). 

Ayetlerin bağlamı (siyak ve sibakı) göz önüne alındığında, 19. ayetteki elçi- 
nin Cebrail aleyhisselam olduğu anlaşılıyor. Şöyle ki: Cebrail Yüce Allah'tan söz 
getirmektedir (26/Şuara, 192-193), doğrudan insanlara değil, vahiy getirdiği 
peygamberlere elçi olarak gelmektedir (16/Nahl, 2); kerem sahibidir, kerim- 
dir varlıkta hediyelerin en değerli olanını yani Kur'an'ı vahyetmektedir; büyük 
bir güç sahibidir; göklerdeki melekler ona itaat etmektedir ve arşın sahibi yüce 
Allah katında üstün bir şerefe sahiptir, itibarı yüksektir (69/Hakka, 40); güve- 


318 ALi BULAÇ-KUR'ÂN DERSLERİ/DİRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


nirliği konusunda en ufak bir tereddüt yoktur, söze ve emanete ihanet etmesi 
mümkün değildir. Bütün bu sıfatlar Cebrail aleyhisselam uygun düşmektedir. 


GE SA lağ gr ğa sö 85 Aâlş rr) Özin; çalma la 
ÖzüRlS GİB roy kaz yla J3â, gala 4vtX Önilaş aa 
rağ pasla Öİ aSl ELA Sİ vw) allel S3 Yİ ŞA ği gri 

£vağ Gala Zi AİN 2LAŞ ĞİYİ GALA aş 


22. Sizin sahibiniz bir deli değildir. 
23. Andolsun o (peygamber), onu apaçık bir ufukta görmüştür. 


24. O,gayb(haberlerin)e karşı (söylediklerinden dolayı) suçlanamaz (ya 
da cimrilikte bulunup kıskançlık yapmaz.) 


25. Of(Kur'ân)'da kovulmuş şeytanın sözü değildir. 

26. Şuhalde, siz nereye kaçıp-gidiyorsunuz? 

27. Of(Kur'ân), âlemler için yalnızca bir zikirdir. 

28. Sizdendosdoğru bir yön (istikamet) tutturmak dileyenler için. 


29. Âlemlerin Rabbi olan Allah dilemedikçe siz dileyemezsiniz. 


22. ayette, Hz. Peygamber (s.a.)'in cinlerin kendisine musallat olmuş bir mec- 
nun olmadığı belirtilmektedir. “Arkadaşınız” sizinle sohbet eden, size vahyi tebliğ 
eden, size İslami hükümleri öğretmekle size sahip çıkan veya kendisini çocuklu- 
gundan itibaren yakından tanıdığınız arkadaşınız demektir; o ne doğru yoldan 
sapmıştır ne şaşırmıştır (53/Necm, 2). Vahyi inkâr eden müşrik deistlerin iddia 
ettiğinin aksine cinlere maruz kalmış, onların etkisinde konuşan biri değildir. Her 
ne söylüyorsa vahiy meleğinin onun kalbine ilka ettiği bilgi ve haberlerden iba- 
rettir. O, Cebrail aleyhisselamı apaçık bir ufukta, güneşin doğduğu berrak ufukta 
gördü. Onun gözü bir illüzyon görmedi, kendisine bir halüsinasyon da arız olma- 
dı. Hz. Peygamber, Cebrail'i birkaç varlık durumunda görmüştür: Apaçık ufukta, 
yüksek ufukta (el ufuku'la'la) ve sidretü'l münteha yanında (bkz. 53/Necm, 7-14). 

24. ayette geçen “zanin” kelimesinin “zı” ve “dat” okunuşuna göre iki an- 
lama gelebileceği söylenmiştir: İlkine göre Peygamber gayb konusunda suç- 
lanamaz, töhmet altında tutulamaz, zanlı muamelesi göremez. Kendisi gay- 
bı bilmiyor, size ne söylüyorsa vahiy ile kendisine bildirilmiştir, söyledikleri 
doğru, hak ve hakikattir. İkinci anlama göre kendisine her ne vahyediliyorsa 
onu olduğu gibi size tebliğ eder, bir kısmını saklamaz, ketmetmez, anlatma ve 
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bilgi aktarımında cimrilik yapmaz, siz bilgi sahibi olacaksınız diye kıskançlığa 
girmez. Kısaca gayb ile ilgili verdiği haberlerde tasarrufta bulunarak eksiltme 
yapamaz. Kâhinler, sihirbazlar, medyumlar ise aksini yapar, yalan yanlış bilgi- 
lerle insanları kandırır, halkı sömürürler. 

Bu Kur'an Allah'tan vahiydir ne cinler araya girip herhangi bir ilavede veya 
eksiltmede bulunmuştur ne de Allah'ın rahmetinden kovulmuş şeytanın sözüdür 
(26/Şuara, 210); Yüce Allah'ın indirdiği vahiydir, hak ve hakikatten neş'et eden 
bilgi ve haberlerin mecmuasıdır, peygamber bu Kitap'la insanları uyarmaktadır. 

Hakikat bu iken, ey insanlar! Nereye kaçıp gidiyorsunuz? Bütün varlık Al- 
lah'ın kudret eli altındadır, sizi yaratan O'dur, siz O'nun mülkünde tasarruf- 
larda bulunmaktasınız. Sizin ve kâinatın sonu/eceli geldiğinde her şey sona 
erecek; kıyamet kopacak, tekrar dirilecek ve Yüce Allah'ın huzuruna çıkarıla- 
caksınız. Kaçış var mı? Böyle bir günde kimin kime faydası, iltiması, torpili, şe- 
faati, aracılığı, yardımı olabilir? Veya hakikat bu merkezde iken, olup bitenler 
bunlar iken, siz ne diyorsunuz, hangi temelsiz iddia ve öngörülerde bulunu- 
yorsunuz? Aksi olabileceğine dair bir görüşe nasıl varabiliyorsunuz? Hiç böyle 
bir şey mümkün olabilir mi? Hepsi boşuna, başka bir çıkış yolu yoktur! 

Kur'an bütün âlemler için bir hatırlatma, güvenilir bilgi kaynağı ve bir öğüt- 
tür (7/A'Traf, 2). Tabii ki buna talip olanlara Kur'an hak ve hakikati öğretir, hatırlat- 
malarda bulunur ve öğüt verir. Kalbi hasta olan hasta olduğunu kabul etmiyorsa, 
Kur'an'ın ona faydası yoktur. “Kur'an, muttakileri doğru yola iletir" (2/Bakara, 2). 

O dilemiyorsa onların öğüt alması mümkün değildir (74/Müddessir, 56). 
Her şey yüce Allah'ın kudret eli altındadır. O dilemedikçe hiçbir şey olmaz, siz 
istediğiniz şeyleri dileyin, O dilemezse O'na rağmen sizin gücünüz bir şeyi ger- 
çekleştirmeye yetmez. Dilekte bulunma, talep etme yüce Allah'ın insana bah- 
şettiği bir haslettir, nasıl bahşettiği gözle görüyor, kulakla işitiyorsak, bunun 
gibi bahşettiği hasletlerle diliyor, arzu ediyor, istiyoruz. Doğru yolun ne oldu- 
gunu gösteren O'dur. Güvenilir bir elçi olan Cebrail aleyhisselam Hz. Peygam- 
ber'e hatırlatma, bilgi ve öğüt olan zikri yani Kur'an'ı indirmekte, Peygamber 
de insanlara tebliğ etmektedir. Vahiy olmasaydı biz neyi bilebilirdik! O halde 
açıkça görülüyor ki, hidayetin talebini yaratan ve O'nun ne olduğunu öğreten 
Allah'tır. O şayet bu hasletleri bahşetmeyecek, vahiy indirmeyecek olsa, kim 
doğru yolu bulabilir! O sizin dileme hasletini yaratmayı dilemiştir, dilememiş 
olsaydı sizde dileme hasleti olabilir miydi? 


Tekvir süresinin (81) tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


82- İnfitar Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 19 âyettir. Naziat (79) süresinden sonra, İnşi- 
kak (84) süresinden önce indirilmiştir. İsmini ilk ayette geçen ve “çatlayıp-ya- 
rıldı” manasındaki “fatara” fiilinin mastarından almaktadır. 


ge>ğil gAZIIN AİN aş 
Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 
ERA SİN yü GN ESİŞSİN3İ5 gi yakı ALDIĞI 
goy dizi alk la dedi azli Şey taş İ3AİN İBİŞ gr) 


Gök, çatlayıp-yarıldığı zaman, 


e 


Yıldızlar, dağılıp-yayıldığı zaman, 
Denizler, fışkırtılıp-taşırıldığı zaman, 
Ve kabirlerin içi 'deşilip dışa atıldığı! zaman; 


gı P SNP 


(Artık her) Nefis önceden takdim ettiklerini ve ertelediklerini bi- 
lip-öğrenmiştir. 

Tekvir süresinin girişinde olduğu gibi bu sürenin de ilk beş ayetinde vuku 
bulacak olan kıyametin dehşeti anlatılmaktadır. Kıyamet göklerde ve yerde her 
şeyin altüst olmasına yol açan büyük bir olaydır. Bunu en kestirme ifadesi İbra- 
him süresinin 48. ayetidir: “Yerin başka yer, göklerin başka gökler olacağı” olayı. 

Bu sürede ikisi göklerde, ikisi yerde olmak üzere dört büyük olaydan söz 
edilmektedir. Göklerdeki olayın ilki, göğün kendisinin çatlayıp yarılacağı husu- 
sudur. Bu dehşet verici olay Furkan (25/25), Rahman (55/37), Nebe (78/19) 
ve İnşikak (84/1) ve başka sürelerde değişik versiyonlarıyla anlatılmaktadır. 
Gökteki bu altüst oluş hali yıldızlarda da gözlenecektir. Her biri kendi yörün- 
gesinde akıp gitmekte olan yıldızlar böyle bir günde inci taneleri gibi dağılıp 
etrafa saçılacak, birbiriyle çarpışıp yok olacaklardır. Yeryüzünde vuku bulacak 
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iki büyük olaydan biri denizlerin fışkırıp taşması, kaynayıp azgınlaşması, pat- 
layıp infilak etmesidir. Bu dehşetli olay “inficar” kelimesiyle ifade edilmiştir. 
Bunun nasıl olacağına ilişkin yorumlar Tekvir (81) süresinin 6. ayetinde anla- 
tılmıştı. Muhammed Hamidullah, denizin vazoda toplanan su gibi olduğunu, 
kıyamette kabından dökülüp boşalacağını söyler. Hasan Basri'ye göre bu du- 
rumda denizler kuruyacaktır. 

Göklerde ve denizlerde bu türden olaylar vuku bulurken kabirlerde 
yatanlar yerlerinden fırlayacaklardır. Bunun, aradan epey zaman geçtikten 
veya olaylar zincirinin yaşanmasından sonra vuku bulacak diriliş (ba'su- 
ba'da'l-mevt) olduğu anlaşılıyor. Göklerde ve yerde her şey darmadağın 
olurken mezarların bundan zarar görmemesi düşünülemez. Kaldı ki binler- 
ce ve belki milyonlarca sene önce ölen insanların cesetleri toprağa karışmış 
bulunmaktadır. Ancak 4. ayetin ilk üç ayetin devamı olarak gelmesi sanki 
kabirlerdekilerin de tam bu sırada dışa vurulacağı hissini uyandırmaktadır; 
bu ifadeye güzellik ve kuvvet katmak içindir, yoksa hemen anında ölüler di- 
rilmez. Burada anlatılan Sur'a ilk üfürme sırasında vuku bulacak dehşetli 
olaylardır. Şu halde kıyamet kopuşu belli bir kıvama geldiğinde -ki bu Sur'a 
ikinci üfürülmesi halidir- işte o zaman insanlar kabirlerinden çıkıp mahşer 
yerine sevkedileceklerdir. (99 /Zilzal, 2.) 

Kabirlerinin içinin dışa vurulmasının, yeryüzünün içinde ne varsa, bu 
arada altın ve gümüş gibi değerli madenlerin de dışa vuracağı anlamına ge- 
lebileceğini söyleyenler olmuştur. Razi, altın ve gümüş madenlerinin ortaya 
çıkmasının da kıyametin alametlerinden olduğunu söyler. Bu, muhtemelen in- 
sanın kendini kaptırdığı servet tutkularını, büyüme hırsını simgelemektedir. 
Bugün dünyanın alt tabakalarında bulunan altın ve gümüş, petrol ve doğalgaz, 
değerli madenler ve kömürler büyük bir ihtirasla çıkarılmaktadır. Ancak ilk 
açıklamanın daha akla yatkın olduğu anlaşılmaktadır, ayetlerin söz dizimi de 
bunu pekiştirir. 

İnsanlar dirilip de mahşer yerine sevkedildiklerinde herkesin eline “amel 
defteri” tutuşturulacak, o da içinde ne var yok, daha doğrusu dünyada iken 
neleri yaptı, neleri yapmadı, öğrenmiş olacaktır. Takdim edilenler iyi şeyler de 
olabilir, kötü şeyler de! Hayır yapmışsa kişi ahirete önemli yatırımda bulun- 
muş demektir; suç ve günah içinde ömrünü tüketmişse, kul hakkı yemişse, en 
önemlisi Rabbine nankör davranmışsa o da karşısına çıkacaktır, zaten hepsi 
eline tutuşturulan defterde yazılıdır. ETbu Müslim, önden yollananların kişinin 
gençliğinde işlediği fiiller, erteledikleri ise ömrünün sonlarına doğru yani yaş- 
lılığında yapamadığı şeyler olduğunu söyler. 
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öğ ğ GİZİZ çi gay pa Sİl di, GRE a ÖL GG 
gay 2105 ELA la Böyle iel iğ gvp İllünğ 


6. o Eyinsan,'üstün kerem sahibi' olan Rabbine karşı seni aldatıp-ya- 
nıltan nedir? 


7. oKi0O, seni yarattı, 'sana bir düzen içinde biçim verdi' ve seni bir 
itidal üzere kıldı. 


8. o Dilediğibirsurettesenitertip etti. 


6. ayet “insan”a Allah'ın “kerim” sıfatı üzerinden seslenmektedir. Aslında 
ayeti indiren Yüce Allah olduğundan insana seslenen kendisidir: “Senin Rab- 
bin kerimdir, sen nasıl oluyor da ona karşı büyük bir yanılgı içinde olabili- 
yorsun?” Tefsirciler hitabın ya genel olarak insana veya inkârcılara olduğunu 
söylemişlerdir. Yoldan çıkmış insanın muhatap alınmış olması bağlama daha 
uygun düşmektedir. Çünkü inanan ve itaat eden mü'minler Rableri konusunda 
yanılmış değildirler. Yüce Allah birkaç açıdan kerimdir: 

a) Yüce Allah, varlık âlemini ve dünyanın sayısız nimetlerini insana mu- 
sahhar kılmış; ona akıl, irade bahşetmiş, doğru yolu göstermek suretiyle eşsiz 
ikramda bulunmuştur (62/Cuma, 4). Öylesine kerem sahibidir ki, inkârcılar- 
dan ve günahkârlardan bile nimetini esirgemez; inkârcıları bile belli bir süre 
rızıklandırıp nimetlerden yararlandırır (bkz. 2/Bakara, 126). Rahman, inanan 
inanmayan herkesi nimetinden yararlandırır. 

b) İnsanı kerem sahibi kılmış, varlık ağacının meyvesi kılmakla üstün bir 
mertebeye yükseltmiştir (bkz. 17 /İsra, 70). Eğer Rabbi konusunda yanılgıya 
düşmeyip doğru yolda ilerleyecek olursa Eşref-i mahlükat seviyesine çıkar; 
inkâr edip yoldan çıkacak olursa Esfel-i safilin derekesine iner (95/Tin, 4-7). 

İnsanı yüce Allah konusunda yanıltan birkaç husus söz konusudur: 

aa) İnsan içinde yaşayıp nimetlerinden yararlandığı mülkün sahibinin ol- 
madığını düşünebilir. Gözünü tabiatta açmış, her şeyi önünde hazır bulmuştur. 
Belli bir çaba (emek) ve maharetle nimetlerden yararlanmıştır. Zannetmiştir 
ki bunlar tabiatta kendi kendilerine varolmuşlardır. 

bb) Tabiatın bir yaratıcısı olduğunu düşünmüş ama olaylara müdahil ol- 
madığını, varlığı anlamdan ve amaçtan, sebep ve hikmetten yoksun yarattığını 
varsaymıştır. Buna göre yüce Allah yarattı ve musahhar kıldı ama insandan 
herhangi bir talepte bulunmadı. 

cc) Allah vardır, yaratıcıdır ve sorar. Ama kişi kendisi şu veya bu varlığa 
taptığı, bazı şahısları veya putları aracı kullandığı için Allah nezdinde herhan- 
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gi bir cezaya çarptırılacak değildir. Bu genellikle Mekkeli müşriklerin temel 
inançlarını ifade eder. 

dd) Her şey bu dünyadan ibarettir, mezarın ötesi yoktur. İnsanlar ölünce 
cesetleri çürür, kemikleri toprağa karışır. Ahiret olmadığından hesap ve kitap, 
dolayısıyla ceza ve ödül de yoktur. Kim ne yapmışsa yanında kar kalır. 

ee) Hesap ve kitap olsa bile, bu dünyada iyi ve avantajlı olan öbür dünyada 
da iyi ve avantajlı olacak, mal ve yandaşlar onu kurtaracaktır. 

ff) Hesap ve kitap var ama Allah sonsuz merhamet sahibi ve affedicidir, 
eninde sonunda kullarını affeder. Buna, Hz. Ali'nin defalarca kölesini bir işe ça- 
ğırmasına rağmen cevap vermemesi üzerine, ona -ceza vereceği ses tonuyla- 
“Niye cevap vermiyorsun?” diye sorunca, kölesinin şu cevabı vermesini örnek 
gösterirler: “Çünkü ben senin affediciliğine inanıyorum, beni cezalandırmaya- 
cağından eminim!” 

Ancak bu varsayımların tümü aldatıcıdır. İnsanı derin bir gaflet içine sü- 
rükler. Yüce Allah varlık âlemini belli bir hikmet üzere yaratmıştır. Birine ik- 
ramda bulunan bunu bir sebeple yapar, ikramda bir hikmet olmalı. Allah, in- 
sandan kulluk beklemekte, ahlaki olgunluğunu tamamlamasını istemektedir. 
Yapıp ettiklerimizin her şeyin hesabını vereceğiz. Hayat dünyadan ibaret de- 
ğildir, ahiret vardır ve ebedidir. Orada herkes yüce Allah'ın huzurunda topla- 
nacak, yaptıklarının hesabını verecek. Her hak sahibi diğerinden hakkını ala- 
caktır. Sahih iman ve salih amelde bulunanlar cennetle ödüllendirilecek, inkâr 
ve zulümle hayatını geçirenler cehennem azabıyla cezalandırılacaklardır. 

Rivayete göre Hz. Ömer, bu ayeti okuyunca “İnsanı yanıltan ahmaklıktır 
ey Allah'ım!” diye cevap vermiş. Ahmaklık (hamakat), kıt akıllılık, anlayışsızlık 
demektir. Halk arasındaki ifadesi “kalın kafalılık”tır. Cahız, kuşu kafesinden 
kaçan bir valinin “Aman şehrin kapılarını kapattırınız!” demesini hamakata 
örnek gösterir. “Hamakatın remzi merkeptir” denmesi bize, Kur'an-ı Kerim'in 
“kitap yüklü merkepler” benzetmesini hatırlatmaktadır (62/Cuma, 5). Kişi 
kurtarıcı sözü üzerinde taşıyor olsa bile yani kafasına girmeyip onda imana 
dönüşmüyorsa, amellerine yansımıyorsa sırtında hikmetli kitaplarla dolaşan 
merkep gibidir. 

Mevlânâ, Hz. İsa'nın ahmaklardan kaçış öyküsünü anlatır: 

“Hz. İsa, dağa doğru kaçıyordu. Gören, peşinde bir aslan var sanırdı. Birisi 
ardından yetişip sordu: 

- Hayrola! Kuş hızıyla kaçmak niye? Peşinde birisi yok! 

Hz. İsa telaşından onu duymadı bile; cevap vermeden koşmaya devam etti. 
Adam da peşinden... Sonunda tekrar yetişip bağırarak sordu: 
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- Allah için azıcık dur! Böyle kaçışın dert oldu bana. Kimden kaçıyorsun? 
Peşinde ne bir düşman, ne bir canavar var!.. 

- Ayağımı bağlama benim. Kaçtığım bir ahmaktır, bırak da kendimi kur- 
tarayım. 

- Hayret!.. Nefesi ile körleri ve sağırları iyileştiren sen değil misin? 

- Benim! 

- O halde neden korkuyorsun ey temiz ruh! Her istediğini yaptıktan, her 
mucizeye sahip olduktan sonra kim sana kul olmaz?! Kim önünde köle ol- 
maz?!.. 

- Ruhu yaratıp ona örneksiz beden giydiren Allah'a; tertemiz sıfatlarının 
ve adlarının hürmetine göklerin yaka yırttığı Allah'a yemin ederim ki onun 
ism-i azamını sağıra okudum kulağı açıldı; köre okudum gözü görür oldu, ka- 
yalık bir dağa okudum, dağ çatladı; ölmüş bir adamın cesedine okudum, adam 
dirildi; hiçbir şey olmayana okudum, meydana geldi, fakat ahmakların gönlü- 
ne okudum, hem de sevgiyle, şefkatle yüz binlerce kere okudum, yine de fay- 
dası olmadı. O ahmak bir taş kesildi de ahmaklık tabiatından dönmedi, çorak 
bir kum oldu da bir tek ot bitmedi. 

- İsm-i A'zamın her şeye tesiri olduğu halde ahmağa tesir etmemesinin 
nedir hikmeti? Onlar da hasta, bu da hasta; onlara derman oluyor da neden 
buna olmuyor? 

- Hamakat Allah'ın bir kahrıdır. Hastalıklar, körlük, sağırlık ise kahır değil, 
bir belaya uğrayıştır. Ahmaklık insana vurulmuş İlahi bir dağlama mührüdür 
ki kimse çaresini bulamaz.” (Mesnevi, b.2570-2597.) 

“Hamakat” ile “cehalet” birbirlerine akrabadırlar. Cehalet, bir şeyi bilme- 
mek değil, bile bile yapmaktır. Hamakatta idrak eksikliğinin rol oynamasına 
karşılık cehalette nefsin zaafları rol oynamakta; kişi bir şeyin yasak, günah 
veya kendisine zararlı olduğunu bildiği halde yapmaktadır. Paketin üzerinde 
“sağlığa zararlıdır” yazdığı halde tiryakinin yine de sigara içmeye devam etme- 
si bunun basit örneğidir. 

Tasavvuf ehli insan ile hakikat arasındaki sayısız perde ve engelin insanı 
Allah konusunda yanılgıya düşüren sebepler olduğunu söylemişlerdir. Zünnu- 
nel-Mısri “Allah'ın setri, örtüsü altında olup da bunun farkında olmayan nice 
kişi vardır,” demiştir. 

7. ayet, aslında insanın yanılmaması gerektiğini vurgulamaktadır. Çünkü 
Yüce Allah insanı yaratmış (halk: 2/Bakara, 28); bir düzen içinde biçim ver- 
miş (tesviye: 18/Kehf, 37) ve onu bir itidal üzere kılmıştır. Yüce Allah'ın insa- 
nı yaratması ona en büyük lütuf, ihsan ve ikramdır, varlığı onun istifadesine 
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musahhar kılmıştır. Yok olmak mı, var olmak mı? Elbette akıl, bilgi ve bilinç 
sahibi insan var olmayı, yaratılmış olmayı tercih eder. Varolmak için yaratılmış 
olmak gerekir. İslam inancı açısından varlık veya varolmaklıkyaratılmışlıkla 
mümkün olmuştur. 

Yüce Allah insanı yaratmış ve en güzel biçime sokmuş, ona özel bir form 
vermiştir. Vücudunda her şeyi yerli yerindedir. Organları arasında tam bir 
uyum vardır, organları ve manevi/zihni melekeleri arasındaki uyum tam bir 
mucizedir. Varlıkta insanın erkeğinden daha yakışıklı, dişisinden daha güzeli 
yoktur. Bu insan ve diğer varlıklar -ki biz ancak hayvanlarla mukayese yapa- 
biliriz- arasında bir mukayese yaptığımızda güzelliğin objektif olduğunu söy- 
leyebiliriz. Ahsen-i takvim üzere yaratıldı, bu demektir ki, mümkün âlemde 
insandan daha güzeli yoktur. Elbette bu Yüce Allah'ın güzelliğin son formu- 
nu insana verdi ve artık insanda ortaya çıkan güzelliğin üstünde bir güzellik 
kalmadığı anlamına gelmez. Bizim güzelliğimiz (cemalimiz) “el Cemal” olan 
Allah'tandır, O'nun Cemal isminin bizdeki yansımasıdır, kendisi değildir. Hem 
güzelliğimizin ve güzeli kavramamız yüce Allah'tan olduğunu bilmemiz, hem 
de güzelliğin aslı karşısında belki de basit bir kopyası, bir tür fotokopisi hük- 
münde olduğu bilincinde olmamız gerekir. 

İnsan fizyolojik-biyolojik formu ile tesviye edilip yüce Allah'ın san'atı ola- 
rak yaratılmışken aynı zamanda ruhsal ve zihinsel melekeleri ile itidal üzere 
olan bir varlıktır. İ'tidal; ölçü, denge, diğer varlıklara göre üstün özellikler, bel 
doğrultma gibi anlamlara gelir. İnsanın ruhsal ve zihinsel yeti ve melekeleri 
onun ahlaki olgunluğuna hizmet eder, bu sayede bedenini ve organlarını kulla- 
nır, orta yolu bulur, her şeyi yerli yerine koyar, kendi nefsinde ve başkaları ara- 
sında adaleti tahakkuk ettirir. Bedeni ve organları arasında bir uyum ve ahenk 
olduğu gibi, entelektüel ve ahlaki davranışları arasında da bir uyum ve ahenk 
söz konusudur. İnsana bu nimeti bahşeden Yüce Allah'tır, bütün bu güzellikle 
(yaratma, tesviye ve itidal) insana ikramdır. Allah böylelikle insanı diğer var- 
lıklara göre kerim (üstün ve değerli) kılmakta, yüceltmektedir. Bu terkibi ya- 
pan O'dur. Bu terkip yüce Allah'ın dilemesidir. Zaten O'ndan başka kim böyle- 
sine harikulade bir insan yaratabilirdi ki! Hümanizm, insanı Allah'tan koparıp 
merkeze yerleştirirken, Kur'an onu Allah'ın sanatı olarak yüceltmektedir. 
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9. Asla, hayır; siz dini yalanlıyorsunuz; 

10. Oysa gerçekten sizin üzerinizde koruyucular var, 
11. 'Şerefli-üstün' yazıcılar. 

12. Her yapmakta olduğunuzu bilirler. 


13. Şüphesiz ebrar olanlar, elbette nimetler(le donatılmış cennetler) 
içindedirler. 


14. Ve şüphesiz facir (kötü) olanlar da, elbette çılgınca yanan ateşin 
içindedirler. 

15. Onlar,din günü oraya yollanırlar. 

16. Veondanayrılıp-kaybolacak değildirler. 

17. Dingününü sana bildiren şey nedir? 

18. Veyinedin gününü sana bildiren şey nedir? 

19. Hiçbir nefsin bir başka nefse herhangi bir şeye güç yetiremeyece- 
ği gündür; o gün emir yalnızca Allah'ındır. 


9. ayet, Allah konusunda yanılgıya düşen insanın kim olduğunu belirtir: 
Bu aslında gerçek bir şahıs olmaktan çok -belki iniş sebebi itibariyle Velid 
bin Muğire gibi şahısları işaret etmektedir- ama hakikatte söz konusu olan 
bir kişilik profildir. Bu özellikte olan kimse “dini yalanlamakta”dır. İnsan di- 
nin esası vahyin bilgi ve haberlerini, dinin amir ve açık hükümlerini, Allah'ın 
ayetlerini reddetmek; bunların bir hakikate karşılık olmadığını iddia etmek 
suretiyle dini yalanlar. Kur'an; insanı Allah'ın yarattığını, bedenini tesviye et- 
tiğini ve manevi hayatı ile maddi hayatı arasında itidal olduğunu; insanın bir 
hikmet üzere yaratıldığını; dünya hayatının geçici olduğunu, eninde sonunda 
kıyametin kopacağını ve herkesin yaptıkları dolayısıyla hesap vereceğini; iyi- 
lerin cennete, kötülerin cehenneme gideceğini; bu çerçevede dünya ve ahiret 
mutluluğu ve kurtuluşunun Allah'a ibadet ve itaatte olduğunu, ilahi hükümle- 
re göre hayatın tanzim edilmesi gerektiğini bildirir. Erkek veya kadın, kim söz 
konusu bilgi ve haberlerin bir gerçekliğe dayanmadığını söylüyorsa “dini ya- 
lanlıyor” demektir. Maun süresinde “dini yalanlayan” kişinin yetimi itip kalkan 
ve yoksulu doyurup korumayan kimse olduğu belirtilir (107/1-3). 

İki grup insanın dini yalanladığını söyleyebiliriz: İlki inkârcılar yani kâ- 
firler; diğeri din konusunda hayli umursamaz, aldırışsız, lakayt davrananlar. 
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Ayetin başına “kella” edatı ile gelen “asla, hayır, bildiğiniz veya iddia ettiğiniz 
gibi değil” edatıyla her iki insan grubu hedef alınmaktadır. 

“Dini yalanlayan” kişi her istediğini yapabileceğini, kimsenin onu takip 
etmediğini zanneder. Öyle değil, her söylediğini ve yaptığını anbean kaydeden 
yazıcılar vardır. Bunlar şerefi üstün, değeri yüksek meleklerdir. Ne eksik ne 
fazla yazarlar ne torpil geçerler ne olup biteni gizlerler, her ne olup bitiyorsa 
yazıp korurlar (bkz. 69/Hakka, 25 ve 84/İnşikak, 10). Hangi iş için görevlen- 
dirilmişlerse görevlerini eksiksiz yerine getirirler (80/Abese, 16). Bu şerefi 
yüksek meleklere “Kiramen kâtibin” denir. Kişinin sağ ve sol omuzları üze- 
rinde durup her söz ve davranışını kayda geçirirler, kişinin yapıp ettiklerinden 
anında haberdar olurlar. Sağ omuzdaki melek iyilikleri, sol omuzdaki melek 
kötülükleri yazar. Kaf süresinde (50/18), kişi “bir söz söylemeye dursun, mut- 
laka (ve hemen) onun yanında görüp gözetleyen biri olduğu” belirtilir. 

13. ayet, “ebrar”ın yani daima iyilik yapanların, imanlarında ve sözlerin- 
de içten, muhlis olanların kesin olarak nimetlerle donatılmış cennetler içinde 
olacaklarını bildirir (30/Rum, 14-15). Ebrar, Bakara 177. ayette tam ve kâmil 
manadaki iyiliği tarif eden tutum ve davranışlara sahip olan kimselerdir. Ko- 
nulmuş sınırları çiğneyenlerin, suç ve günahta ileri gidenlerin gidecekleri yer 
ateşi çılgınca yanan cehennem olacaktır. Onlar oraya “din günü”nde gönderi- 
lecektir, oradan ayrılmanın, kaçmanın imkânı yoktur. Din hakkında en doğru 
bilgiyi yüce Allah vermektedir. Bu öyle bir gün ki kimsenin kimseye faydası, 
yardımı olmayacaktır. O gün emir, son söz, hüküm ve hâkimiyet yalnızca Al- 
lah'ındır (bkz. 6/En'am, 72; 40/Mü'min, 16-17). 


İnfitar süresinin (82) tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


83- Mutaffifin Süresi 


Mutaffifin süresi Mekke'de indirilen bu süre 3 6 âyettir. Mekke döneminin 
son süresi olup Ankebut (29) süresinden sonra, Bakara (2) önce indirilmiştir. 
Medine'de indirilen ilk süre olduğuna veya bir kısmının Mekke'de bir kısmının 
Medine'de indirildiğine ilişkin rivayetler de vardır. İsmini ilk ayette yer alan ve 
“eksik ölçüp tartanlar” manasındaki 'mutaffifin” kelimesinden almaktadır. 


gazi aI İN gl 


Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 
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Eksik ölçüp tartanların vay haline, 

Ki onlar, insanlardan ölçerek aldıklarında noksansız alırlar. 


Kendileri onlara ölçtüklerinde veya tarttıklarında eksiltirler. 


Yoksa onlar, diriltileceklerini sanmıyor mu? 


gi çı e 


Büyük bir günde. 
6. İnsanların, âlemlerin Rabbi için kalkacağı günde. 


“Veyl” “şiddetli azap, helak, zarar, hüsran, kötülük” gibi anlamlara gelir. 
Türkçede bu durumda olana “vay haline!” denir. İbn-i Abbas, veyl'in cehen- 
nemde bir vadi olduğunu söylemiştir. Dünyada yapıp ettiklerinden dolayı ahi- 
rette azap ve hüsrana uğrayacak olan kişi mutaffıftir. 

Çoğul olan mutaffıfinin tekili olan “mutaffıf” kelimesi “taraf” anlamındaki 
tafif kökünden türeme olup sıvı, hububat veya başka şeyle kabı dolduranın 
tam doldurmayıp biraz eksik bırakmasına denir. Çayın bardağa doldururken 
“dudak payı” bırakılması gibi. Ancak burada “tarafgirlik” söz konusudur. Satıcı 
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kime neyi satıyorsa ölçüyü eksik tutmakta ama sıra alıcı olarak kendisine gel- 
diğinde kabı ağzına kadar doldurmaktadır. Biraz eksik ölçmek veya tartmak 
önemsiz gibi görünür (tafif). Zaten bariz bir biçimde eksik vermesi düşünüle- 
mez, çünkü anında göz kararıyla dahi hile farkedilir. Eksiltilen şeyin önemsiz 
olması sanki hileyi tolere eder. Küçük, azıcık miktarda eksiltme aslında hilenin 
örtbas edilmesini sağlar. Hakikatte ayet, hertürlü hileli alış verişe, iş ve fiile 
dikkat çekmektedir. Olayı daha geniş boyutta düşünmek gerekirse, mesela bir 
müteahhidin malzemeden çalıp bina yapması, hak edişine sıra gelince anlaş- 
maya uygun para tahsil etmesi onu mutaffıf yapar. Usulsüzlük, yolsuzluk, rüş- 
vet, iltimas, evrakta sahtecilik, dolandırıcılık vb. Her hukuk ve ahlak dışı fiil bu 
kapsama girer. 

“Tafif” olan şey az miktar, küçük olması hasebiyle bir yönüyle önemsiz 
görünür. Belki uğruna işlem yapmak bile gerekmez. Bu, aslında dünya haya- 
tında insanların çokça önemsediği, değer verdiği zenginliğin, servet ve gücün 
hakikat nazarında pek önemsiz olduğunu ima eder. Dünyanın servetine sahip 
olan kişi eninde sonunda bu dünyayı terkedecek, ebedi âleme göç edecektir. 
Asıl kurtuluş ve mutluluk oradadır, burada dünyanın sayılı zenginleri arasına 
girer ama orada ebedi hüsrana uğrayanlardan olursa servet ve gücünün bir 
önemi kalmaz, kendisine bahşedilmiş ömrünü “tafif” bir şey için heba etmiş 
olur. Kendisi tafif-önemsiz olan şeyin cezası ağırdır. 

Ayetin bize verdiği ana tema şudur: Alırken tam almaya, verirken eksik 
vermeye dayanan her türden işlem bu kapsama girer. Metre ile ölçtüğümüz, 
hacimle tarttığımız, anlaşmalarla tespit ettiğimiz alış verişlerde, iş akitle- 
rinde, işçi işveren ilişkilerinde hak ve görevler, karşılıklı sorumluluklar tam 
olarak yerine getirilmiyorsa, işlemde süreç birinin lehine, diğerinin aleyhine 
işliyorsa, bunların tamamı iktisadi, ticari, mali ve ekonomik hile, sahtekârlık, 
sömürü, aldatma (garar) ve haksızlığa girer. Hukuk düzeni, idare ve iktisadi 
politikaları birilerinin, belli zümrelerin, sınıf ve imtiyazlı kesimlerin çıkarına 
uygun tespit edenler -”taraf” tuttuklarından, sosyo-ekonomik ve politik siste- 
mi taraflı düzenlediklerinden- mutaffıfin sıfatını alırlar. (Bkz. 6/En'am, 152.) 

Mahalle pazarındaki sebze meyve satışından, iş akitlerine ve sosyal-ikti- 
sadi politikaların tespitine kadar kim bu türden taraflı, hileli işlemler yapı- 
yorsa vay onun haline! Bunlar İnfitar süresinin 9. ayetinde “dini yalanlayan- 
lar”, Maun süresinde (107/1-3) “yetimi itip kakan ve yoksulu korumayı teşvik 
etmeyenler” olarak zikredilmişti. Bu sürede “din gününü yalanlayanlar” ola- 
rak nitelendirilmektedirler. Yüce Allah sorar: Yoksa bu hilebazlar, sahtekâr 
ve rüşvetçiler, sömürü ve yolsuzluk bataklığına saplananlar, öldükten sonra 
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diriltileceklerine inanmıyorlar mı? İnanıyorlarsa bu hile ve sahtekârlığı nasıl 
yapıyorlar? Yarın öbürgün kıyametin kopacağını, kabirdekilerin yerlerinden 
fırlayıp ayağa kalkacağı ve Rablerinin huzurunda yaptıkları her şeyin hesabını 
vereceğini bilenler, bu türden suç ve günahları irtikâp ederler mi? O gün öyle- 
sine “büyük bir gün” ki (yevmun azim) insanların tamamı Rableri için diriltile- 
cekler, bir yerde toplanacaklar, huzurda hesap vereceklerdir. 

Aklı başında, vicdan ve iz'an sahibi kimse hile yapmaz, sömürmez, her 
şeyi kendi tarafına yontmaz; her hak sahibine hakkını vermeye, her iş ve ame- 
linde adaletli olmaya çalışır. (Bkz. 17/İsra, 35 ve 55 /Rahman, 7-9. ayetlerin 
açıklaması.) 


SES dağ lal Bet e 
Dan ağlı Ga3i$i öalİl 40. e EL EE 


Ja 


OLS Gy ele 8 Nİ güv Şadi aa ÖK YL, S3 ağ 
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BEZİ İsİlaİ Zİ Aİ (v0) ziy isaği fa bi Şİİ 
(v3 le, d iğ gil LA LE ai gi 
7. Hayır; facir olanların kitabı şüphesiz “Siccin”dedir. 
“Siccin”in ne olduğunu sana öğreten nedir? 
Yazılı bir kitaptır. 
10. Ogün, yalanlayanların vay hâline. 


11. Kionlar,din gününü yalanlıyorlar. 


12. Oysa onu, 'sınır tanımaz, saldırgan, günahkâr olandan başkası 
yalanlamaz. 


13. Onaâyetlerimiz okunduğu zaman: “Geçmişlerin masallarıdır” dedi. 
14. Asla, hayır; onların kazandıkları, kalpleri üzerinde pas tutmuştur. 


15. Hayır; gerçekten onlar, Rablerinden perdelenerek-yoksun tutul- 
muşlardır. 


16. Sonra onlar, kuşkusuz cehenneme yollanacaklardır. 
17. Sonra onlara: “İşte sizin yalanladığınız (şey) budur” denir. 


7. ayette “facir” olanların kitaplarının “siccin”de olduğu belirtilir. Fa- 
cir açıkça haksızlık ve günah işleyen, suç irtikâp etmekten çekinmeyen, 
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konulmuş sınırları pervasızca çiğneyen kimsedir. Kur'an'da hakkıyla Al- 
lah'tan korkup sakınan “muttaki”nin karşıtı olarak kullanılır. Facirlerin 
kitabı siccindedir. 

“Siccin” hakkında Hz. Peygamber'in bilgisi yoktur. Hem nereden olsun ki! 
Bu kişinin şahsi çabasıyla elde edebileceği bilgi değildir, çünkü bu gayb âle- 
miyle yani ahiretteki kötü durumlarla ilgili bir konudur. Tefsircilere göre sic- 
cin, “cehennemde yedi kat alt”ta bir yer, cehennemin en aşağı tabakası, dibidir. 
Kimine göre yerin altında “büyük bir kaya” veya “bir kuyu” kelimenin 'sicn' 
kökünden türediğini düşünenlere göre ise hapishanedir. Şeytanlar, rahmani 
olmayan cinler ve kötüler burada toplanmışlardır. 

Fakat 9. ayetin desteğinde ve söz dizimi göz önüne alındığında siccinin 
hem bir mekân hem “yazılı kitap” olduğu anlaşılıyor: “Kitabun markum” sap- 
sağlam, doğru yazılmış veya mühürlenmiş, numaralanmış kitaptır; içindeki 
bilgilere güvenilir. 20. ayette benzer bir kitabın “iyiler (ebrar)” için de tutul- 
duğu belirtilmektedir. Bu durumda şöyle diyebiliriz: Siccin, dünyada sınırları 
aşanların amellerinin kayıt tutulduğu sağlam bir kitap, aynı zamanda bu ki- 
taptaki bilgi ve hak edişlere göre azap yeridir. Her şeyin kayıt altına alındığı bu 
kitap (sicil veya kütük) dünyada Allah'ı birlemeyenlerin, apaçık-somut ayetleri 
görmezlikten gelenlerin, ahirete inanmayanların, hesap ve kitabı kaale alma- 
yıp konulmuş sınırları pervasızca çiğneyenlerin; ahlak ve hukuk kurallarını 
aldırışsızca ihlal edenlerin karşısına çıkarılacaktır. “Kiramen kâtibin” olan me- 
lekler kim ne yapmışsa kayıt altına almakta, bunlar da ahirette azaba müsta- 
hak olanların defterlerinde kayıtlı olarak tutulmaktadır. Sevkedildikleri azap 
yeri de siccin denen defterdeki kayda göredir. Bu durumda hiç kimse “Ben niye 
burdayım, n'aptım ki beni cehenneme attınız?” diye soramaz, sorduğu anda 
ona defterinde kayıtlı olan suç ve günahları gösterilecektir. “O gün, yalanla- 
yanların vay hâline!” Bu ayet 52/Tur, 11 ve Mürselat (77) süresinde 10 defa 
geçmektedir.) 

“Vay haline!” denenler “din günü”nü yalanlıyorlardı. Kıyametin kopacağı- 
na, insanların kabirlerinden çıkıp dirileceklerine ve mahşerde İlahi Huzur'da 
hesap vereceklerine inanmıyorlardı. Din veya ceza gününe inanmayanlar 12. 
ayette, "sınır tanımaz, saldırgan” günahkâr kimseler olarak tavsif edilmek- 
tedir. İnanmıyorlardı, çünkü dünyada işledikleri zulümlerin hesabını vermek 
istemezler, yaptıklarının yanlarında kar kalmasını isterler. Onlara ahiret ha- 
yatıyla ilgili vahiy ile gelen bilgi ve haberler (ayetler) okunduğunda bunların 
birer hurafe, boş inanç olduğunu, geçmişte de benzer masallar anlatıldığını 
söylerler. 
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Hayır, bu dünya hayatı sona erecektir, kıyamet kopacaktır ve ahiret hayatı 
başlayıp herkes yaptıklarının hesabını verecektir. 

Din gününü reddedenlerin kalplerinin üzerini pas tutmuştur. 14. ayet bi- 
zim kalbin üstünü kaplayan “pas” olarak çevirdiğimiz “rane” Tirmizi'de yer 
alan bir rivayette şöyle tarif edilmiştir: “Mü'min bir günah işlediği zaman, onun 
kalbinde siyah bir nokta belirir. Eğer kul elini günahtan çeker ve tevbe edip af 
dilerse, kalbi cilalanır, iz silinir. Günah işlemeye devam ettiği takdirde ise leke 
büyür, nihayet kalbi tamamen kaplayacak hale gelir. İşte yüce Allah'ın “rane 
(rayn)' diye kastettiği budur” (Tirmizi, 83/1. Ayrıca bkz. İbn-i Mace, Zühd, 29, 
Müsned,lIl, 297.) 

Zeccac “rayn pas gibidir, ince bir duman gibi kalbi kaplar” diyor. Ebü 
Muâz en-Nahvi'ye göre rayn kalbin günahlardan simsiyah kesilmesi demek- 
tir. Kur'an-ı Kerim “kalplerin tab'ı"ndan da söz eder Tab kalbin tamamı siyah 
olup üzerine mühür vurulması halidir. Kalbin mühürlenmesi (2/Bakara, 71), 
kilitlenmesi (47 /Muhammed, 24), kılıfla örtülüp kapanması (6/En'am, 25) da 
söz konusudur. Tefsircilere göre”kıfl” kilit manasına gelir, tab'dan daha kor- 
kunçtur. Allah'ı unutan ve günah pası altında olan kalp kilitlenir. Kilitlenmiş 
kalpten hayırlı, yararlı iş çıkmaz, tamamen şer ve kötülük onu istila eder. 

15. ayet farklı ekollere mensup bilginler arasında tartışma konusu olmuş- 
tur. Ehl-i Sünnet bilginleri, bu ayetin insanların ahirette Yüce Allah'ı görebile- 
ceklerine dair bir delil olarak görürlerken, Mutezile aksi kanaati serdetmiştir. 
Cübbai'ye göre burada maksat, müşriklerin Allah'ın rahmetinden perdelen- 
miş yani alıkonulmuş olduklarını söylemektir. Ebu Müslim, hicab-perde keli- 
mesinin anlamının “yaklaşamazlar” olduğunu söyler. Başka bir ifadeyle müş- 
rikler Allah katında makbul kimseler değildir. Ali İmran süresinde (3/77), “O 
gün Allah, onlarla konuşmayacak, onlara bakmayacak ve onları arındırmaya- 
caktır” buyrulur. Kadı Abdülcebbar ifadenin onların Allah'ın rahmetinden 
uzak kılınacakları anlamına geldiğini söyler. Zemahşeri, bunun müşriklerin 
Allah katında değersizliklerini anlatan temsili bir ifade olduğunu iddia eder. 

En'am süresinde (6/13) şöyle buyrulur: “Gözler O'nu idrak etmez, O göz- 
leri idrak eder” İnsan yapısı itibariyle fiziki varlıkları duyularıyla idrak eder, 
yüce Allah ise fizik varlık olmaktan ve duyularla idrak edilmekten münez- 
zehtir. Eğer karşıt görüşte olan bilginlerin iddia ettiği gibi insan yüce Allah'ın 
Zatı'nı görecekse, duyularının dünyevi yapılarının tümüyle değişmesi, başka 
duyular elde etmesiyle mümkün olur ancak. En doğrusunu Allah bilir! 

Fakat biz daha anlaşılır düzeyde şöyle diyebiliriz: Dünyada kalplerinin üs- 
tünü pas tutanlar ahirette de perdelenecek, bu yüzden Rablerinden yoksun 


1” 
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kalacaklardır. Nasıl dünyada pas kalp ile hakikat, merhamet, vicdan, adalet, 
hakkaniyet, yardım, sevgi ve erdem arasına kirli bir perde olarak girmiş idiyse, 
ahirette de o kir günahkârı Yüce Allah'tan bir perde ile ayıracak, Rabbi ile ara- 
sına perde olarak girecek, böylece suçlu günahkâr Rabbinden mahrum kala- 
caktır. Bundan daha büyük bir mutsuzluk yoktur. Bakara, 81. ayette de açıklan- 
dığı üzere, günahın insanı kuşatma altına alması, onun dünyevi tabiatı haline 
gelmesi demektir. İşte bu dünyevi tabiat, ahirette insanı Yüce Allah'tan yoksun 
bırakıcı rol oynayacaktır. Rablerinden mahrum kalanlar, dünyada işledikleri 
kötülükler dolayısıyla cehenneme yollanacak ve onlara “Hani siz yalanlıyordu- 
nuz ya, işte yalanladığınız şey!” denecektir. 
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18. Hayır;ebrarolanların kitabı, “İlliyin”dedir. 

19. “İlliyin”inne olduğunu sana öğreten nedir? 

20. Yazılı bir kitaptır. 

21. Onayakınlaştırılmış (mukarreb) olanlar şahit olurlar. 

22. Gerçekşuki, ebrar olanlar, elbette nimetler içindedirler. 

23. Tahtlar üzerinde bakıp-seyretmektedirler. 

24. Nimetin parıltılı-sevincini sen onların yüzlerinde tanırsın. 

25. Onlara mühürlü, katıksız bir şaraptan içirilir. 

26. Ki onun sonu misktir. Şu hâlde yarışmak isteyenler, bunun için 
yarışsınlar. 

27. Onun karışımı “tesnim”dendir. 


28. Bir kaynakki, yakınlaştırılmış (mukarreb) olanlar ondan içer. 


18. ayette “ebrar” olarak nitelendirilenlerin kitabı “illiyin”dedir. Ebrar 
iyiler demektir. Bunlar ilahi emir ve hükümlere sadakatle, samimiyet ve ih- 
lasla bağlıdırlar. Gülden gül kokusunun sadır olması gibi, ebrar da hem ken- 
dileri iyidirler, hem iyilik yaparlar (82/İnfitar, 13; 3/Âl-i İmran, 198). Her ne 
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kadar Kur'an'da facirlerin karşısına takva sahibi muttakiler konulmuşsa da, 
burada ebrar konulmuştur. Elbette mahiyet ve amellerdeki samimiyet bakı- 
mından muttakiler ile ebrar aynı mecrada dünya hayatını yaşamış kimselerdir. 
Bunların kitapları da 'siccin'in zıttı illiyin'dir, kayıtlarını tutanlar şerefi yüksek 
meleklerdir, defterlerindeki amellerine göre hak ettikleri yerleri yüksek mev- 
kilerdir. “Ebrarilliyyindedir” ifadesi, hem onların iyi amellerini ve ödüllerini 
yazan kitaptadırlar hem kitaptakine uygun olarak cennette yüksek yerlerde 
ağırlanmaktadırlar anlamına gelir. 

Tıpkı siccin konusunda Hz. Peygamber'in kendi şahsi çabasıyla bilgi 
sahibi olamayacağı gibi, illiyyin konusunda da bilgi sahibi olamaz. Bu bilgi 
ancak vahiy ile kendisine bildirilir, nitekim öyle olmuştur. İlliyyin de, siccin 
gibi sapasağlam, doğru ve içindeki bilgiler ve kayıtlar dolayısıyla güvenilir 
bir kitaptır (Kitabun markum); hakkında illiyn hükmü verilenlerin cennette 
ağırlandıkları yere veya kitaplarına “yakınlaştırılmış olanlar” şahit olabilir- 
lerancak. Dünyada yaptıkları iyiliklerin güzel karşılığı olarak tahtlar üzerin- 
de kurulmuş seyretmektedirler, sevinçlerini, mutluluklarını parıldayan göz- 
lerinden, sevinçli yüzlerinden anlamak mümkün. Onlara “mühürlü, katıksız 
bir şaraptan içirilir” Bu şarabın sonu misktir. Ya içine misk karıştırılmıştır 
veya içildiğinde misk gibi kokar. Kim kalitesi yüksek bir lezzet için çabalayıp 
başkalarıyla yarışacaksa işte cennette olan bu şarap için çabalasın, yarışsın 
(37 /Saffat, 61). 

“Misk, eskiden Türkistan'ın Hata bölgesinde yaşayan misk ahularının 
göbeğindeki bir tür urdan elde edilirmiş. O bölgede yetişen bazı kekik türü 
otlar hayvanın göbeğinde bir ur meydana getirir. Söz konusu ur, yumru bi- 
çiminde olup içine kan oturarak ceylanın göbeğinin altında büyümeye ve 
gitgide sarkmaya başlar. Rahatsızlığı gittikçe artan hayvan, sağa sola sür- 
tünerek bu urdan kurtulmak ister. Misk avcıları hayvanın sürtünmesi için 
onun göbek hizasına gelecek yükseklikte belli bölgelere kazıklar çakarak 
uru düşürmesini sağlar ve sonra da onları toplayarak misk tacirlerine sa- 
tarlar. Ceylan ise urdan kurtulduğu için rahatlamıştır. Dışı kıllarla kaplı olup 
ceviz büyüklüğündeki urun içinde biriken kan pıhtısı zamanla kuruyup misk 
hammaddesine dönüşür. Eski misk imalatçılarının bir topak urdan bazen bir 
kazan misk parfümü elde etmeleri mümkün olurmuş. İpek Yolu ile dünyanın 
pek çok yerine ihraç edilen misk topakları, götürüldükleri ülkelerde farklı 
işlemlerden geçirilerek çok uzun müddet eski dünyanın kozmetik sanayiine 
yön vermiştir. Misk, siyah renkli olup saç boyasına çok yatkındır. Kokusu ise 
saçlar için pek uygun olup eskiden gelin saçları misk usaresiyle taranır, meş- 
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şatalar (saç tarayıp süsleyenler) hamamların soğukluklarında kadınların 
ıslak saçlarını miske bandırılmış taraklar ile tarayıp yaparlardı.” (İskender 
Pala, Zaman, 12 Ağustos 2008) 

İyilere ve iyilik yapanlara (ebrar) ikram edilen söz konusu şarabın karı- 
şımı “tesnim”dendir (47/Muhammed, 15). Tesnim'in yüksek bir yerden akan 
cennet çeşmesi olduğu söylenmiştir, bu kaynaktan yakınlaştırılmış (mukar- 
reb) olanlar içer (4/Nisa, 69). 
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29. Doğrusu, 'suç ve günah işleyenler, kimi imân edenlere gülüp-ge- 

çerlerdi. 
30. Yanlarına vardıkları zaman, birbirlerine kaş-göz ederlerdi. 


31. Kendiyakınlarına döndükleri zaman neşeyle dönerlerdi. 

32. Onları gördükleri zaman ise: “Bunlar elbette şaşkın-sapıklardır” 
derlerdi. 

33. Oysakendileri onların üzerine gözcü olarak gönderilmemişlerdi. 

34. Artık bugün, imân edenler, kâfir olanlara gülmektedirler. 

35. Tahtlar üzerinde bakıp-seyretmek suretiyle. 


36. Nasıl, kâfir olanlar, işlediklerinin “feci karşılığını gördüler mi?" 


Dünyada suç ve günah işleyenler (mücrimler) bazı mü'minlere gülüyor 
veya hallerine gülüp geçiyorlardı. İlk manaya göre, mücrimler onlarla alay 
ediyorlar, ikinci manaya göre önemsemeyip gülüp geçiyorlardı, demektir. 
Birinci anlamda kullanılmış olması kuvvetle muhtemeldir, çünkü 30. ayette 
mücrimlerin onları doğru yola, adalete, hakkaniyete ve Allah'a itaat etmeye 
çağırdıklarında, birbirlerine kaşgöz hareketi yaptıkları belirtilmektedir. Bunu 
kendi aralarında, yakın çevrelerinde eğlence konusu yaparlardı. Mesela “Bu- 
gün yine sakallıyı gördüm, bana faizi, tefeciliği terketmemi veya içki ve kumarı 
bırakmamı veya bedenimi örtmemi söyledi. Hala o eski kafa! Söyledikleri eğ- 
lenceliydi” demeleri gibi. Birinin bir başkasını alaya alması, onun inançlarını, 
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düşüncelerini ve hayat tarzını eğlence konusu yapması onu psikolojik baskı 
altına almak demektir. Bazen psikolojik baskı siyasi baskıdan daha acıtıcı olur. 
Ahirette, mü'minleri alaya alanlar ne büyük hata yaptıklarını anlayacaklardır. 
Ancak mesele sadece psikolojik baskıdan da ibaret değildir. 

32. ayette mücrimleri doğru yola çağıranların bunlar tarafından yolunu 
şaşırmış, sapkın kimseler olarak nitelendirildikleri belirtilmektedir. Bu kana- 
atte olduklarından mü'minleri doğru yoldan çevirmeye çalışıyor, onları bas- 
kı altına alma hakkını kendinde görüyorlardı. Oysa onlar mü'minler üzerine 
gözcü/bekçi olarak görevlendirilmiş değillerdi, esasında kimsenin bir başkası 
üzerine ideolojik jandarmalık yapmaya hakkı yoktur. 

Ahirette hesap görülür de herkes yerini aldıktan sonra mü'minler inkâr- 
cılara gülecek, üzerinde kuruldukları tahtlarda onların acıklı durumunu sey- 
redeceklerdir. İşte böyle, inkâr edip suç ve günah işleyenler yapıp ettiklerinin 
feci karşılığını görmüş oldular. 


Mutaffifin süresinin (33) tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah 
bilir. Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


84- İnşikak Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 25 âyettir. İnfitar (82) süresinden sonra, Rum 
(30) süresinden önce indirilmiştir. İsmini ilk ayette geçen ve göğün ayrılması, 
yarılması anlamına gelen “inşikak” kelimesinden almaktadır. 


pall GAZİSİ AİN aş 
Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 
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Gök, yarılıp-parçalandığı, 

Ve 'kendi yaratılışına uygun' Rabbine boyun eğdiği zaman; 

Yer, düzlendiği, 

İçinde olanları dışa atıp boşaldığı, 


Ve kendi yaratılışına uygun Rabbine boyun eğdiği zaman. 


Ey insan, gerçekten sen, hiç durmaksızın Rabbine doğru bir çaba 
harcayıp durmaktasın; sonunda O'na varacaksın. 
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7. Artık kimin kitabı sağ yanından verilirse, 
8. O kolay bir hesap (sorgu) ile sorguya çekilecek, 


9. Ve kendi yakınlarına sevinç içinde dönmüş olacaktır. 
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10. Kimin de kitabı arkasından verilirse, 

11. Oda,helâk(yokolmay)ı çağıracak, 

12. Çılgın alevli ateşe girecek. 

13. Çünküo,(dünyada) kendi yakınları arasında sevinçliydi. 
14. Doğrusu o, (Rabbine) bir daha dönmeyeceğini sanmıştı. 


15. Hayır; gerçekten Rabbi, kendisini çok iyi görendi. 


Kıyamet (75), Tekvir (81) ve İnfitar (82) sürelerinde olduğu gibi, bu süre- 
nin girişinde de kıyamet olayının dehşeti anlatılmaktadır. Kıyamet gökte vuku 
bulacak bir altüst oluşla başlayıp yerküresinde devam edecektir. Bu da demek- 
tir ki, her ne kadar gezegenimiz boşlukta kendi ekseninde ve güneş etrafında 
dönen bir cisim gibi görünüyorsa da güneş, yıldızlar ve diğer gök cisimleriyle 
sıkı irtibat halindedir. Kelebek etkisiyle anlatılmak istenen gezegen ölçeğin- 
deki interaktif ilişki ve etki, dünyanın da dâhil olduğu gezegenler için de söz 
konusudur. Bugünkü astronomi bilgileri bunu doğrulamaktadır. 

Kıyametin bir halini anlatmak üzere kullanılan “inşikak” göğün çatlayıp 
yarılması ve parçalanmasıdır. Bu göğün yaratılışına uygundur, zira Yüce Allah 
günün birinde yani eceli geldiğinde göğün hayatiyetinin sona ermesini dile- 
miş, ona belli bir ömür (ecel) biçmiştir. Ancak bu göğün ve yeryüzünün harici 
bir müdahaleden kopup salt bir “tabiat” oldukları, eski Greklerin tasavvur etti- 
ği ve Newton'un açıklamaya çalıştığı üzere kendi yasalarıyla hareket ettiği, za- 
manı gelince zorunlu olarak çatlayıp yarılacağı anlamına gelmez. Bu mekanik 
evren görüşü ürünü bir açıklamadır. 

M. Abid el Cabiri'nin de işaret ettiği gibi (Fehmü'l Kur'an, Il, 387 vd.) Mu- 
tezile, kendi Tevhid inancıyla uyumlu hale getirmek için “tabiat” kavramına 
müracaat ediyordu. Tabiat kurulmuş bir saat değildir, kendi kendine çalışmı- 
yor. Tabiatta her şey belli yasalar (Sünen-i ilahi) çerçevesinde işliyor ama hem 
bu yasaları vaz'eden Allah'tır, hem her an varlık âlemine ve bizim kucağında 
yaşadığımız tabiata müdahildir. İnşikakıninfatarat, inkederet, ıkterebetin infi- 
al kalıbında gelmesi veya hukkat, müddet, zülzilet, hummilet, dukkat, busset, 
ruccet, tumisat, furicet, küvviret, suyyiret, uzlifet gibi faili belli olmayan fiiller 
zikredilmesi kâinatın ve bir parçası olan tabiatın anlık ilahi müdahaleden ba- 
ğımsız, kendi kendine değişimlere uğradığı, öyle kurgulandığı için zorunlu ola- 
rak altüst olduğu anlamına gelmez. Dil açısından bütün bu fail-i meçhullerin 
faili malumdur, o da hiç şüphesiz Yüce Allah'tır; kıyamet olayını Nun-u azame 
ile birliktedüşündüğümüzde, bu dehşet verici kozmik, ekolojik ve tabii olaylar 
Allah'ın emretmesi ve meleklerin emrini anında yerine getirmesiyle vuku bu- 
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lacaktır. “Sistemin içine yerleştirilen yasalarla gerçekleşecek” varsayımı (bkz. 
Mustafa İslamoğlu, Il, 1237), bizi determinizme götürebilir. Aksine, yaratılış- 
tan itibaren işleyen yasaların iptal edilmesi, iş ve işlev göremez hale gelmesiy- 
le göklerle yer altüst olacaklardır. 

“Ezinetlirabbihi” harfi harfine “Rabbine kulak verdi” demektir. Bu teş- 
bihte sanki gökler ve yer ilk yaratılışlarından itibaren, bir yanda sürekli kendi- 
lerine emredildiği üzere iş ve işlevlerini yerine getirirlerken, konumlandıkları, 
kurgulandıkları üzere herhangi bir değişime (tebdil, tağyir ve tahvile) uğra- 
madan varoluşlarını sürdürürlerken, öte yandan Yüce Allah'a kulak vermekte, 
O'nun emrini beklemektedirler. Emir geldiğinde anında emri yerine getirmeye 
başlarlar. Normal işlevlerini yerine getirirlerken de, varlıklarına son verirler- 
ken de ilahi emri yerine getirirler. “Hukkat” kelimesi de göğün ve yerin emri 
yerine getirmelerinin kendilerine yakışan, onlara layık olan hareket olduğunu 
ifade eder, Onlar emre layık-ı veçhiyle sarılırlar. Semanın ve arzın itaat etmele- 
ri emre karşı çıkmamalarıdır. 

Göklerin ve yerin kendi yaratılışlarına uygun emre boyun eğmesi, varlık 
âleminde Yüce Allah'a karşı koyacak hiçbir varlığın olmadığı anlamına gelir. 
Her şeyin yaratılışı isteyerek veya istemeyerek (tav'an ve kerhen: 41 /Fus- 
silet, 11)- O'nun emrine itaat eder, fonksiyonlarını yerine getirdiğinde, söz 
gelimi güneş ısıtıp aydınlattığında yaratılışına uygun iş ve işlev görür. Gök- 
lerin ve yerin zamanı geldiğinde köklü biçimde kozmik ve ekolojik değişime 
uğramaları Allah'ın emriyle olacaktır. Bu son derece dehşetli bir olaydır (75/ 
Kıyamet, 7-10). 

Yeryüzünün düzenlenmesi, yeni hayat biçimine uygun hale geleceğini ima 
etmektedir. Efendimiz (s.a.) böyle bir durumda yeryüzünün “derinin uzatılma- 
sı, gerilmesi gibi uzatılıp gerileceğini” söylemiştir (Müsned, 1,375). 

Kıyamet zamanında içinde her ne varsa dışarı atacaktır. Buna yeral- 
tındaki madenler, değerli nesneler, petrol, doğal gaz, kömür ve başka her 
türden kaynaklar, bilemediğimiz nesneler, varlıklar ve kabirlerinde yatan 
insanlar dâhildir. Belki de zamanın sonunda insanoğlu yerin altında bu 
türden ne kadar kaynak varsa hepsini tüketecek, hırs ve açgözlülüğünün 
sebebiyet verdiği derin iç boşluk yeryüzünde geniş alanlarda göçüklerin 
oluşmasına, dağların yerin altına girmesine, kısaca ekolojik ve kozmik 
dengenin altüst olmasına yol açacaktır. İrfan ehli “İnsan bozulursa kâinat 
da bozulur” demişlerdir, kıyamet fiilen göklerdeki olağandışı hareketlerle 
başlayacak ama kıyametin vukuunu belki de ekolojik dengeyle oynayan, 
mizanı altüst eden insanın fesadı, fısk ve fücuru tetikleyecektir. Belki de 
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kozmik düzenin selameti yeryüzündeki ekolojik dengenin ilahi emirler 
çerçevesinde korunmasına bağlıdır. 

Bazı tefsirciler “yerin düzenlenmesi” olayından, Âdem aleyhisselâmdan 
son insana kadar beşeriyetin hesap vereceği düz alanın, geniş meydanın oluş- 
masını anlamak gerektiğini düşünmüşlerdir. Bu mümkün olmakla beraber biz 
ayetin, göklerin ve yerin kıyametten sonra başlayacak ebedi hayata uygun yep- 
yeni kozmik ve ekolojik formlar kazanacağı anlamına gelebileceğini düşüne- 
biliriz. Kıyamete ayarlı bir ekolojik ve kozmik düzen ile sonsuz hayata ayarlı 
düzen arasında farkların olması akla uygundur. En doğrusunu Allah bilir! 

6. ayet, insanın dünya hayatını yaşarken ardı arkası gelmeyen bir çaba 
içinde olduğunu ancak bu çabanın sonunda İlahi Huzur'da noktalanacağını 
belirtir. İnsanoğlu durmaksızın hareket eder, eyler, çalışır, didinir. Kimisi bi- 
linçli olarak hidayet üzere yaşar, ilahi emirleri ve yasakları hayatının rehberi 
kılar; kimisi inkâr ve isyan içinde yaşar. Her iki insan tipi durmaksızın hareket 
etmekte, bir şeyler elde etmek istemektedirler. Ama her iki insan tipinin içinde 
seyretmekte oldukları otobanın sonu İlahi Huzur'dur. “Ben asla Allah'la müla- 
ki olmak istemiyorum, O'na inanmıyorum” diyenin de varacağı yer aynıdır. Kı- 
saca kim hangi yolda ve hangi tempo ile hareket ediyorsa etsin, bütün yolların 
varacağı son menzil Din Günü'dür. 

Burada dramatik olan şu ki, insan hiç ölmeyecekmiş gibi dünya için çalı- 
şır, servet biriktirir güç temerküz eder ve gücü adaletsiz kullanırken, bir anda 
ölümle ve sonra kıyametle kendini yolun sonunda bulur, büyük bir düş kırıklı- 
ğına uğrar. Bu kaçınılmazdır, zira hesaptan kaçmak mümkün değildir. 

Hesap günü başladığında kimin kitabı “sağ yanı”ndan verilirse (69/Hak- 
ka, 20-21), onun işi hayli kolaydır, yapıp ettikleri pek derin incelemelere tabi 
tutulmadan (Buhari, İlim, 35) hak ettiği yere, cennete gönderilecektir. Gönde- 
rildiği yerde kendi akranları vardır. Bunlar aile fertleri olduğu gibi yakınları, 
arkadaş ve dost çevresi, siyasi ve fikri grubu, mensup olduğu cemaat üyeleri 
de olabilir. Hepsinin ortak özelliği hayatlarını sahih iman ve salih amelle geçir- 
diklerinden iyiler olarak cenneti hak etmiş kimseler olmalarıdır. 

Kimin kitabı “arka”dan verilirse, o kaybetmiştir (69/Hakka, 25-29); bu 
bedbaht kişi kitabını almak istemeyecek; öyle ki üzüntüsünden ölmeyi, toprak 
olup yok olmayı temenni edecektir (78/Nebe) 40). Şu var ki azaptan kurtu- 
luş yok, çılgınca yanan alevli ateşin içine girecektir. Dünyada çevresi içinde 
sevinçliydi, onlarla eğleniyor, atıp tutuyor, saygı ve ilgi görüyordu. Onu yanılgı- 
ya düşüren şey, günün birinde Rabbine döneceğine dair inancının olmamasıy- 
dı. Rabbine dönüp hesap vermeyi aklından geçirmediğinden (83/Mutaffifin, 
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4-6) dilediğini yapıyor, yapabilme gücü ve özgürlüğünün kendisine dilediğini 
yapma hakkı verdiğini sanıyordu. Bu gaflet haliyle peygamberi tasdik etmedi, 
Allah'a secde etmedi; hep kasıldı, kibirlendi (75/Kıyamet, 31-33). Oysa Yüce 
Allah, bu bedbaht insan ne yapıyor idiyse hepsini görüyordu. 


Bİ ISI akil gıvy Gü lağ İŞ vıy GEL si Yİ 
Gy 1313 4.) Öyle aşi ağ vap ik öz EL Sİ guy 
all vr Ölü 3S Gas Şi vu ön öy eğ 
gizi öl Yİ gre) mali olda aa) (ir) Öyk gi La, pall 

gre) özünü HE) 38 ği ll kaş 


16. Hayır, şafak-vaktine yemin ederim, 

17. Geceyevetoplayıp-taşıdığı şeylere, 

18. Ondördüne girdiği zaman aya; 

19. Siz, gerçekten tabakadan tabakaya bineceksiniz. 

20. Şuhâlde onlara ne oluyor ki imân etmiyorlar? 

21. Kendilerine Kur'ân okunduğunda secde etmiyorlar. 

22. Tersine,o nankörler, yalanlıyorlar. 

23. OysaAllah, onların içlerinde sakladıklarını daha iyi bilendir. 
24. Budurumda sen, onlara acı bir azap ile müjde ver. 


25. Ancakimânedip salih amellerde bulunanlar başka; onlar için ke- 
sintisi olmayan bir ecir (mükâfat) vardır. 


Yüce Allah şafak vaktine, geceye ve taşıdığı şeylere, ondördüne girdiğin- 
de ay'a yemin etmektedir. Tefsirciler ve bazı fakihler, şafak vaktinin ufukta- 
ki kızarıklık olup güneşin batışını işaret ettiğini söylemişlerdir. Buna göre 
akşamı namazı, “kızarıklık” ile “ufkun kararması” arasındaki vakittir. Fakat 
Mücahid'den gelen rivayete göre şafak vakti gündüzün başlangıcıdır. Bu gö- 
rüş, söz dizimine ve Kur'an'ın genel üslubuna daha uygun düşmektedir. Bu 
durumda Yüce Allah üç kozmik olaya yemin etmektedir: a) Şafak vaktine, b) 
Geceye, c) Ay'a. 

Şafak gündüzün başlangıcıdır, gece içinde sayısız olayı barındırır, gizler, 
ay da karanlığı aydınlatır. Söz diziminden gecenin toplayıp taşıdığı, gizleyip 
barındırdığı şeylerin tefsircilerin zannettiğinin aksine insan davranışlarından 
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kaynaklanan iyilikler-kötülükler veya insani fiiller değil, yine kozmik olay- 
lar olduğunu anlıyoruz. Zira Yüce Allah kendisinin yarattığı varlıklara, koz- 
mik olaylara yemin eder, şu veya bu insan fiiline yemin etmez, bu açıklama 
Kur'an'ın ruhuna, ulühiyet düşüncesine uygun düşmez. Gece boyunca bizim 
bilebildiğimiz veya bilemediğimiz nice olay cereyan eder. Tabiatın kucağında 
yaşayan nice hayvan ve bitki gece vakti farklı konumlara geçer; gezegenimiz 
ile diğer gök cisimleri arasındaki ilişkiler değişikliğe uğrar. 

19. ayette insanların “tabakadan tabakaya binecekleri” belirtilmekte- 
dir. “Tabaka” birbiriyle uyumlu, mutabık veya mutabakat halinde olan durum- 
lar olabileceği gibi; biri diğerini takip eden, biri diğerinin üstünde ortaya çıkan 
haller-durumlar da olabilir. İlk manayı esas alacak olursak, insanın bir damla 
sudan yaratılması, kemiklerinin oluşması, üzerine et giydirilmesi, doğması, 
gelişmesi, büyümesi, yaşlanıp ölmesi birbirini takip eden ama aynı zamanda 
biri diğeriyle uyumlu-mutabık durumlardır. Veya insanın kendisine bir nimet 
olarak bahşedilmiş dünya hayatını yaşaması, ölüp toprağa gömülmesi, kıya- 
metin kopmasıyla dirilip ayağa kalkması ve Rabbinin huzuruna çıkıp hesap 
vermesi; yapıp ettiklerinin değerine göre ödüllendirilmesi veya cezalandırıl!- 
ması da öyledir. 

Biraz daha anlam çerçevesini geniş tuttuğumuzda, bireysel hayatımızda 
sağlıklı iken hastalanmamız, zengin iken yoksul düşmemiz, işimizi kaybe- 
derken bir başka rızık kapısını bulmamız hayatın gerçekleriyle uyumlu in- 
sani durumlardır. Toplumlar, medeniyetler de öyledir. Ne bireysel insanların 
hayatı, ne toplumların tarihi dümdüz bir çizgi üzere ilerlemez. İnsani hayat 
biçimleri helezonik zamanın tabiatına uygun olarak zikzaklıdır. Sayısız iniş- 
ler- çıkışlar, çöküşler-yükselişler olur. Kâinatta olduğu gibi tarihte de baki 
olan sadece Allah'tır. Ortaya çıkmış da kıyamete kadar ayakta kalmış toplum, 
devlet veya medeniyet yoktur. Varlıkta diyalektik olduğu gibi beşeri-toplum- 
sal hayatta da zıtların birbirini var kıldığı bir diyalektik söz konusudur. İnsan 
aciz, dünya fani, varlık izafidir. Durumdan duruma geçişler, değişimler, dö- 
nüşümler olmakta fakat her şeyin ve hepsinin ortak yönü yürüyüşün Allah'a 
doğru seyretmekte oluşudur. Kısaca bir durumdan bir başka duruma ve bir- 
birine uygun aşamalardan geçmekteyiz. İnanan inanmayan, adil veya zalim 
ortak çabayla meydana getirdiğimiz tarih Allah'a doğru yürüyüştür. Hareket 
eden ve durmaksızın değişen şeyler, belli bir etki altında hareket eder ve de- 
ğişirler. Belli ki, günün birinde hareketten kesilecek, iç enerjileri, dolayısıyla 
ömürleri tükenecektir. 

Hakikat buyken, inkâr edenler nasıl oluyor da yüce Allah'a, indirdiği va- 
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hiylere, tebliği yapan elçilere inanmıyorlar? Dünya sabit, dondurulmuş resim 
değildir; kozmik, tabii ve beşeri-sosyal hayatlar sürekli değişim geçirmekte- 
dir. Tabii ki ahiret de olacak ve herkes yaptıklarının hesabını verecektir. Bu 
temel hakikati sürekli hatırlatmakta olan Kur'an okuduğunda secde etmeli; 
secde etmeyi reddetmek hayret vericidir. Çünkü öylesine bilgiler ve haberler 
vermektedir ki, Kur'an'ı indiren Yüce Allah'ın önünde secde etmek, anlatılan 
hakikatlere selama durmaktan başka bir şey yapılamaz. Secde Allah'ın birliği- 
nin, vahdaniyetinin, kibriya ve azametinin teyididir. 

Bazı fakihlere göre secde lafzının geçtiği bu ayet okunduğunda secde et- 
mek vacip, bazılarına göre sünnettir. Secde etmek gerekmediğini söyleyenler 
de vardır. Bizce birinci görüş tercihe şayandır. 

Bunu yapmayıp inkârda ısrar etmek, hakikati yalanlamak büyük suçtur. 
Bunlar ruhlarını istila etmiş, kalplerini karartmış, beyinlerini taşlaştırmış ön- 
yargılardan, nefislerinin heva ve hevesinden, aşağılık arzu, hırs ve ihtirasla- 
rından kurtulamıyorlar. Yüce Allah ise niçin böyle davrandıklarını, içlerinde 
neyi sakladıklarını gayet iyi bilmektedir. Bunları bekleyen acı verici bir azaptır. 
İman edip salih amellerde bulunanlar kesintisi olmayan ecirle ödüllendirile- 
ceklerdir. (41/Fussilet, 8; 95 /Tin, 6.) 


İnşikak süresinin (84) tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


85- Büruc Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 22 âyettir. Şems (91) süresinden sonra, Tin 
(95) süresinden önce indirilmiştir. Süre ismini 1. ayette geçen ve “burçlar” 
anlamına gelen “buruc” kelimesinden almaktadır. 


pili yazli all daş 
Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 
$1) 3 ha3 yal (1) İkİ göz (ip ağ gb AŞ 


1. Burçları olan göğe and olsun, 


2. O vad edilen güne, 


— 


Şahit olana (görene) ve şahit olunana (görülene). 


Sürenin ismini aldığı buruc, burc kelimesinin çoğuludur. Sözlük anlamı, 
görünmek, açığa çıkmak, yüksekte olmak, saray ve köşk gibi anlamlara gelir. 
Astronomik terim olarak Zodyak adı verilen kuşak üzerinde sıralanan 12 ta- 
kımyıldızdan her birine denir; her iki takımyıldızı arasında 30'ar derece açı 
bulunur. Güneş, takip ettiği yörünge üzerinde iki burç arasını bir ayda kat eder. 
Kadim zamanlardan beri insanlar burçları hayvanlara benzetmiş -mesela ba- 
lık, yengeç, oğlak, aslan gibi- ve söz konusu yıldızlarla insan hayatı arasında 
ilişkiler kurmuşlardır. 

Yükseklikleri ve uzaktan görünürlükleri dolayısıyla kalelere, şatolara, 
yüksek binalara, modern zamanlarda gökdelenlere bu isim verilmiştir. Batı 
toplumsal tarihinde önemli yeri olan “burjuva” sınıfı da ismini bu kelimeden 
almaktadır. Zengin olup da köy ile şehir arasında, yoksul halktan veya köy- 
lülerden uzakta “burg” adı verilen korunaklı yerlerde, şatolarda yaşayanlara 
bu isim verilmiştir. İbrac; kule yapmak, burç dikmek, yüksekçe yapı kurmak; 
tebric, kale yapmak; teberrüc süslenip güzelliği açığa vurmak anlamlarına ge- 
lir. Aramicede burgâ, Eski Yunancada pyrgos, Hint-Avrupa dil kökünde bhrgh 
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yüksek yer, hisar demektir. Türkçede kullandığımız burç, burgaz, burjuva, bur- 
juvazi kelimeleri bu köktendir. Avrupa'da ve Rusya'da bazı şehir isimleri de bu 
kökten gelir; Ham-burg, Peters-burg, Stras-burg vs. Görünür olma, özenme, 
dikkat çekme dolayısıyla tefe'ul kalıbından teberrüc de buradan türemiştir 
(24/Nur, 60). Kur'an-ı Kerim'de burç(lar) hem korunaklı şato-yüksek yer (4/ 
Nisa, 78) hem gök cisimleri-yörünge manasında kullanılmıştır (15/Hicr, 16 ve 
25/Furkan, 61). 

Yüce Allah “yıldızların mevkilerine /konumlarına kasem ettiği” (56 /Vakıa, 
75) gibi, burçlara da kasem etmektedir. Bu Vakıa süresinde ilgili ayetin tefsirin- 
de açıklamaya çalıştığımız üzere, ne yıldızların ve mevkilerinin kutsallığına veya 
yıldızların insan kaderi ve karakteri üzerinde mutlak etkiye sahip olduğunu gös- 
terir ne aynı sıfatlar ve özelliklerin burçlara hamledilebileceğinin delili olur. 

Burçların insan hayatı üzerinde birtakım etkilerinin olabileceği düşünüle- 
bilirse de, bu, söz konusu gök cisimlerinin diğer maddeler, gıdalar ve nesneler 
türünden bir etkidir. Nasıl ateşin ısıtma ve aydınlatma etkisi kendinden değil 
de Allah'tan ise, varsa eğer burçların insan psikolojisi üzerinde bir etkileri, bu 
da Allah'tandır; bu etkiden hareketle falcılığa, medyumluğa, kâhinliğe, gayp- 
tan haber vermeye, astrolojik söylemlere; kassasların, müneccimlerin ve ar- 
rafların verdiği bilgi ve haberlerin doğruluğuna mesnet teşkil edemez. Veya 
insan “benim burcum budur, napayım ben böyleyim, karakterimi, kaderimi 
değiştiremem!” deyip yapması gerekenleri yapmaktan, bazı ahlaki ve kişiliğe 
ilişkin sorumluluklardan kaçınamaz. Müslümanlar kesinlikle gayb'tan haber 
vermeye kalkışanlara itibar etmezler, onların sözlerine inanmayı batıl inanç 
ve hurafe sayarlar. 

Yüce Allah diğer sürelerde olduğu gibi burada da üç şeye yemin etmek- 
tedir: Burçları olan göğe; va'd edilen güne ve şahid olanla şahid olunana. Va'd 
edilen günün “kıyamet” “ahiret” veya “hesap günü” olduğu açıktır. Zira sürenin 
ana teması dünyada kötülük işleyenlerin cehennemle azaplandırılacaklarını, 
iyilik yapanların da cennetle ödüllendirileceklerini haber vermek, böylelikle 
inkârcıları ve zorbaları uyarıp korkutmaktır. 

Üzerine yemin edilen üçüncü şeyin yani “şahid olan ve şahid olunanın 
(meşhud)” ne olduğu konusunda birden fazla görüş öne sürülmüştür: 

a) Şahid Allah, meşhud yaratıklardır; 

b) Şahid Hz. Peygamber, meşhud ümmetidir; 

c) Şahid koruyucu melekler, meşhud yayıp eden insanlardır; 

d) Şahid insan, meşhud evrendir; 

e) Şahid Allah ve melekler, meşhud da Allah'ın birliği ilkesi (vahdaniyet) 
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dir. Tefsirciler her birine Kur'an'dan destekleyici ayetler göstermişlerdir. Me- 
leklerin şahid, insanların şahid olunanlar (meşhud) olduğunu söyleyenler bize 
göre daha isabetli görünmektedir. Melekler, insanın yapıp ettiklerine tanıklık 
etmekte, kayda almaktadırlar. Va'd edilen Gün geldiğinde herkesin amel def- 
teri önüne konacaktır. En doğrusunu Allah bilir! (Bkz. 3/Âl-i İmran, 18 ve 4/ 
Nisa, 166. ayetlerin açıklaması.) 

Hasan el Basri, bu ayetlerin tefsirinde şöyle demiştir: “Hiçbir gün yoktur 
ki, şöyle seslenmiş olmasın: -Ben yeni bir günüm. Ben, bende yapılanların şa- 
hidiyim. (Ey İnsan!) Beni ganimet bil. Eğer güneşim batarsa, Kıyamet Günü'ne 
kadar beni göremezsin!” 


yak Uça A İl çe işi 213 Ğİ gey BALE dali üs8 
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İN sala BİZ 20 İİ ap Mez zaza «İN, İylaği öl 
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Kahrolsun Ashab-ı Uhdud. 
“Tutuşturucu-yakıt dolu o ateş, 
Hani kendileri (ateş hendeğinin) çevresinde oturmuşlardı. 


Ve mü'minlere yaptıklarını seyrediyorlardı. 


a li 


Onlardan, yalnızca 'üstün ve güçlü olan, övülen Allah'a imân et- 
tiklerinden dolayı intikam alıyorlardı. 


9. Ki O (Allah), göklerin ve yerin mülkü O'nundur. Allah, her şeyin 
üzerinde şahit olandır. 


“Ashab-ı uhdud” inançlarından vazgeçmedikleri için hendeğe atılıp iş- 
kenceyle öldürülen kimselerdir. Fiillerden, erkekler yanında kadınların da 
işkenceye maruz kaldıkları anlaşılıyor. Yüce Allah mü'minlere işkence eden- 
lere ve işkenceyi seyredip müdahale etmeyenlere ya da elden geldiğince buna 
tepki göstermeyenlere lanet etmekte veya “kahrolsunlar” demektedir. Yüce 
Allah'ın gazabına maruz kalanlar mü'minleri hendeklere atıp öldürenlerdir. 
Ashab-ı uhdud'un kimler olduğu, nerede ve ne zaman yaşadıkları konusunda 
Kur'an-ı Kerim herhangi bir bilgi vermemektedir. Ancak eğer işkenceye maruz 
kalanlar Hz. İsa'nın tebliğine ve yoluna tabi olanlar ise olayın en azından mi- 
lattan sonra vuku bulduğunu söylemek mümkün. 
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Hadis ve tefsir kaynaklarında iki olay zikredilir. Biri Necran Hıristiyanla- 
rından 12 bin kişinin Yahudi olan Yemen Kralı Zünuvas tarafından işkenceyle 
ve toplu olarak öldürülmeleri ki anlatıma göre bu olay üzerine Hıristiyan olan 
Habeşliler Yemen'e saldırıp Zünuvas'ı öldürmüş, Yahudi hâkimiyetine de son 
vermişlerdir. Diğeri bir Zerdüşt kralının, aile içi zina olan kardeşler arasındaki 
evlilikten (ensest) bir türlü vazgeçiremediği halkını topluca ateşe atarak ceza- 
landırması olayı. Her iki olay arasında ciddi bir çelişki var. İlkine göre insan- 
ların din seçme ve dinlerine göre yaşama özgürlüğünü tanımayan zorba bir 
kralın inanan halkına reva gördüğü zulüm ve işkence; diğerine göre kral doğru 
yolda iken sapkın halkı suç ve günahta ısrar etmekte, o da onları cezalandır- 
maktadır. Ama eğer ensest dolayısıyla halk cezalandırılacaksa, bunun insan- 
ların topluca hendeğe atılıp yakılması mı olmalı? Bir başka husus, hendeğe 
atılanların zulmen işkenceye tabi tutulup öldürüldükleri belirtilmektedir ki, 
bunların böylesine çirkin bir cürmü işledikleri düşünülemez. 

Konuyla ilgili kaynaklarda uzun bir hadis yer nakledilmektedir (Müslim, 
73; Tirmizi, Tefsir, Süre: 85; Müsned, 16/17; Süleyman Ateş, Tefsir, X,394-396.) 
Ancak konuyla ilgili rivayetler pek güvenilir bulunmamaktadır. Buna rağmen 
vahyin ilk muhatabı olan Arapların kolektif hafızasının Ashab-ı uhdud olayına 
yabancı olmadığı anlaşılmaktadır. (Bkz. Muhammed Eroğlu, DİA, Ill, 471.) 

5-8 arası ayetlerde mü'minlere toplu ceza verildiğini, ceza verenin de tek 
bir şahıs değil, topluluk olduğu ima edilmektedir. Başlarında kral ve halk da 
ateşle doldurulmuş hendeğin çevresinde toplanmış, hendeğe atılıp cayır cayır 
yananları seyretmiştir. Bunlar sadece pasif seyirci değillerdi, intikam da alı- 
yorlardı. Bu tasvir insan kalbinin taştan da daha katı olabileceğinin en trajik 
örneğini teşkil eder, insanlar haksız yere hendeklerde cayır cayır yakılırken, 
diğerleri toplu halde bu olayı seyretmekte, müdahale etmedikleri gibi belki de 
içlerinden “Oh olsun!” demektedirler. 

8. ayet, Aziz ve Hamid olan Allah'a samimi bağlılıkları dolayısıyla mü'min- 
lerden intikam aldıklarını belirtilmektedir. Demek ki kralla beraber onun di- 
nini, politik tutumunu paylaşanlar da mü'minlere karşı acımasız bir tutum 
içinde idiler. 

İşkence ve zulmün halka seyrettirildiği olaylara tarihte çokça rastlanmak- 
tadır. Benzer şekilde Romalıların halkı topladıkları arenalarda mü'min Hıristi- 
yanları aslanlara parçalattırıldıklarını tarihler yazar. Roma'daki Collezium bu- 
gün de bu dramlara tanıklık etmektedir. Modern zamanlarda Fransız devrimi 
sırasında, komünizmin hükmünü icra ettiği Sovyetler Birliği'nde ve baskı re- 
jimlerinin devam ettiği ülkelerde benzer olaylar çokça yaşanmıştır. Konunun 
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özü yönetimi ele geçiren zorbaların din seçme, dine göre yaşama özgürlüğünü 
tanımayıp kendilerine itaat etmeyenleri ağır işkencelere tabi tutmalarıdır. İs- 
lam dünyasında da iktidarlar halkın bir bölümüne olmadık zulüm ve haksızlık- 
ları reva görürken, iktidarın yanında yer tutanlar olayları sadece seyretmekle 
yetinmektedirler. 

Sürenin iniş zamanı göz önüne alındığında Mekke'de, Bilal ve Ammar ai- 
lesi gibi korumasız mü'minlere baskı ve işkence uygulayan Kureyş'in utanç ve- 
rici tutumuna uygun düşmektedir. Ammar'ın babası Yasir ve annesi Sümeyye 
ağır işkenceler altında şehit olmuşlardı. Ayet, hem iniş zamanındaki olaya atıf- 
ta bulunmakta hem bütün zamanlar için vicdanlar üzerinde baskı kurmanın 
ağır bir suç olduğu hususunun altını çizmektedir. Baskıcılar öyle yapıyorlar 
ama güç ve kuvvet sahibi olan Allah'tır, elbette “göklerin ve yerin mülkünü 
elinde tutan Allah” ona samimiyetle iman edenlerin ahını yerde bırakmaya- 
cak, zamanı geldiğinde zalimlerden bunun hesabını soracaktır. 


ze Gold çal İyiyi b elleğiş öşkağlı işz8 Gaz öl 
Si) Ela İyİaEğ İyisi Gali Öl 4v.) Gl Elde çağla 
gv03 Sİ İZİN GA İLİ ği a gi liz 


10. Gerçekşuki,mü'min erkeklerle mü'min kadınlara işkence (fitne) 
uygulayanlar, sonra tövbe etmeyenler; işte onlar için, cehennem 
azabı vardır ve yakıcı azap onlaradır. 

11. Şüphesiz imân edip salih amellerde bulunanlara gelince; onlar 
için altından ırmaklar akan cennetler vardır. İşte büyük kurtuluş 
ve mutluluk' budur. 


10-11. ayetlerde işkencecilerin tevbe etmeleridurumunda bağışlanacakları 
belirtilmektedir. Hüküm hem işkence emrini verenler hem işkenceyi fiilen uy- 
gulayanlarla ilgilidir. Mü'min erkek ve kadınlara reva görülen işkencenin “fitne” 
ile ifade edilmiş olması, mü'minler ateşe atılsa bile sabredip dayanacak olurlar- 
sa, ateşten som altın olarak ortaya çıkacaklarını ima etmektedir. Nitekim altın 
yabancı madenlerden ateşte eritilerek ayrışmaktadır. Taviz vermeden işkence- 
ye dayanmak “azimet”tir, hiç dayanamayacak olup da “kalbi imanla dolu oldu- 
gu halde diliyle inancından vazgeçtiğini söyleyenler” de dinden çıkmış olmaz, 
“ruhsat”ı kullanmış olurlar (bkz. 16/Nahl, 106-110. ayetlerin açıklaması.) Ölüm 
tehdidi karşısında bizzarure inancı gizlemeye de “takıyye” denir. Takıyyenin ge- 
çerli olabilmesi, imanın kalpte varlığını koruması ve can emniyetinin tehdit al- 
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tında olması şartına bağlıdır. Müslüman olsun olmasın, önüne çıkanı aldatmak, 
yanıltmak üzere takiyye yapıldığında bu aldatmak olur, buna cevaz yoktur. 

Mü'minlere işkence uygulayanlar eğer tevbe etmeyecek olurlarsa, onla- 
ra da reva görülecek olan cehennem azabıdır. Ashab-ı uhdud olayında nasıl 
mü'minler ateşe atılmışlarsa, onlara bunu reva görenler de cehennem ateşine 
atılacaklardır. Dünyada ateşe atılıp da imanını koruyanlar altın gibi saflaşıp 
kurtulmuşlardır. Cehennem ateşine atılanlar için kurtuluş yoktur, çünkü iman- 
larından, Allah'a olan sadakatlerinden dolayı insanlara işkence uygulamışlar- 
dı. Yani asıl hınç ve husumetleri Allah'a ve O'nun dinine idi. Tabii ki bunun 
cezası ateş olacaktır. 

İşkence fitnesinden başarıyla geçenlerin ödülü cennettir. İman edip salih 
amellerde bulunduklarından dolayı altından ırmaklar akan cennetlere yerleş- 
tirileceklerdir. İşte asıl büyük kurtuluş ve mutluluk budur. 


2) 3. ; 2 . . z U AR ie. Ki v5 
İgasl 34) gır) 403 ve 3A al 43 Aİ <, ge e öl 
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12. Doğrusu, Rabbinin 'zorlu yakalayışı' şiddetlidir. 
13. Çünkü0O,ilkin var eden, (sonra dirilterek) döndürecek olandır. 
14. O,çok bağışlayandır, çok sevendir. 
15. Arşın sahibidir; Mecid (pek yüce)dir. 
16. Herdilediğini yapıp-gerçekleştirendir. 


Mü'minlere inançlarından dolayı zulmedenler eninde sonunda müstahak 
oldukları cezaya çarptırılacaklardır. Yüce Allah'ın yakalaması (batşa) öylesine 
zorludur ki, bundan kurtuluş mümkün değildir. Bazen dünyada, bazen ahiret- 
te Allah yakalar. Dünyada ceza görmeyen, yaptıklarının yanında kar kaldığı- 
nı sanmasın, mutlaka ahirette görecektir. Yüce Allah insanı yaratıp dünyaya 
göndermiştir. Dünya insanın sınav alanıdır. Burada geçici süre içinde ahlaki 
kemalini tamamlar. Kimisi de inanmayıp isyan eder, dünyanın ebedi olduğunu, 
hükmettiği sahanın kendi mülkü olduğu yanılgısına düşer. Zorba yönetimler, 
baskıcılar, sömürücüler, kısaca bilumum suçlu günahkârlar böyle düşünür. 
Ama eninde sonunda hesap vermek durumunda kalırlar. Dünyada onlara süre 
tanınması, hemen cezaya çarptırılmaması (istidrac) bir hikmete, anlamlı bir 
sebebe bağlıdır, yoksa yüce Allah inkârcıları ve zorbaları tolere ediyor, ihmal 
ediyor veya görmezlikten geliyor değildir. 

Allah yarattığını öldürür, sonra da iade eder. Dünyada belli bir ömür süren 
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ölür, toprağa gömülür ama elbette ahiret hayatı başladığında dirilir, ayağa kal- 
kar, hesap yerine sevk edilir (bkz. 29/Ankebut, 19 ve 30/Rum, 11). Bununla be- 
raber Yüce Allah, kadim pagan toplumların tanrıları gibi değildir. Onların gad- 
dar, zalim, anlayışsız tanrıları vardı, hiçbir şekilde insanı affetmez, hatta insanı 
insan olması hasebiyle sevmezlerdi. Yüce Allah ise hatasını anlayıp yanlıştan 
döneni, samimi niyetle tevbe edip doğru yola gireni affeder. O'nun bağışlaması 
da, sevgisi de çoktur. “Arş'ın sahibidir”, varlık âleminin mutlak hükümdarı ve 
hükümranıdır. (Arş için bkz. 7/A'raf, 54; 11/Hud, 7 ve 20/Taha, 5.) "Mecid'dir 
şerefi yüksektir, şanı yücedir; bu vasıflara sahip Allah, insana kin tutmaz, kul 
hata ve yanlışını anladığı anda onu affeder. Böyle davranması O'nun şanından- 
dır, dilemesidir. Kimse O'na herhangi bir şeyi empoze edemez, iradesini baskı 
altına alamaz. O her dilediğini yapıp gerçekleştirendir (bkz. 11/Hud, 107). 


b 
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17. Orduların haberi sana geldi mi? 
18. Firavun ve Semud (ordularının)? 
19. Hayır; inkâr edenler, (kesintisiz) bir yalanlama içindedirler. 


20. Allahise, onları arkalarından sarıp-kuşatmıştır. 


Mekkeliler zulmediyorlardı. Zulmederken güçlerine, maddi ve sosyal do- 
nanımlarına fazlasıyla güveniyorlardı. Kur'an-ı Kerim, onlara şu veya bu dü- 
zeyde haberdar oldukları tarihi olaylardan örnekler vererek, büyük yanılgı 
içinde olduklarını anlatır. Mekkelilerin tarih bilinci atalarına bağlılıktan iba- 
retti, Kur'an'ın inişiyle söz konusu bilinç değişti. 

Tarihe ve geçmiş olaylara bizden uzak, bizimle ilgisiz anlatımlar gözüyle 
bakmamalı, olayların belli bir mecrada akışını sağlayan yasalar vardır. Nasıl 
tabiatta yasalar söz konusuysa, tarihte de hükmünü icra eden yasalar vardır. 
Bunlardan biri de inkâr eden ve azan toplumların hangi güce sahip olurlarsa 
olsunlar günün birinde yerle bir olacakları, tarihten silinecekleri gerçeğidir. 
İşte aşina oldukları Firavun'un ve Semud kavminin başına gelenler birer ib- 
ret levhasıdır. Firavun zorba bir kraldı, büyük bir ordusu, sağlam bürokrasisi 
vardı. Hem İsrailoğullarını köleleştirmişti, hem halkını insani değerden tecrit 
edip küçümsemişti. Ona elçi olarak gönderilen Musa aleyhisselâmı dinlemedi, 
kibre kapıldı ve karşı koydu. Yüce Allah onu yerle bir etti. (Bkz. 7/A'raf, 103- 
136; 28/Kasas, 6-8,39-40.) 
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Salih aleyhisselâmın kendilerine elçi olarak gönderilen Semud kavmi de aynı 
hataya düştü, ilahi emirlere karşı çıktı. Kavmin ileri gelenleri ve onların peşine 
takılanlar, içlerinden çıkan peygamberi yalanladılar, onlar da müstahak oldukları 
azaba maruz kalmak suretiyle tarihten silindiler. (Bkz. 7/A'raf, 73-78 ve 11/Hud, 
61-68.) Eğer Mekkeliler de Firavun ve Semud kavminin hatalarını tekrarlayacak 
olurlarsa, başlarına gelecek bundan farklı olmayacaktır. Aynı zamanda kıyamete 
kadar benzer hataları işleyenler büyük musibetlere maruz kalacaklardır. 

19. ayet inkârcıların ve zorbaların “kesintisiz bir yalanlama içinde” ol- 
duklarını belirtmektedir. Tarihte yalanlayanlar en başta Allah'ın birliğini, mut- 
lak kudret ve azametini, vahyi, ahireti ve elçilerini yalanlamaktadırlar. (84/İn- 
şikak, 22-23.) Ama aynı zamanda halkı da yalanla kendilerine bağlı ve bağımlı 
kılmakta, zihinleri üzerinde blokajlar kılmaktadırlar. Yalan üzere zorba bir 
sistemi kuranlar geçmişte Nemrutlar, Firavunlardı; çağımızda Naziler, komü- 
nist rejimler ve bütün totaliter rejimler yalan üzere kitleleri kendilerine bağ- 
lamaktadırlar. Hitler, propaganda makinasının ürettiği yalanlarla, maharetle 
yürüttüğü algı operasyonlarıyla kitleleri peşinde sürüklerken yalanı şöyle bir 
yöntem kullanıyordu: 

“Büyük halk kitlelerinin anlayışı gayet sınırlıdır, zekâları azdır ama unut- 
ma güçleri muazzamdır. Bu gerçeklerin sonucu olarak her türlü etkili propa- 
ganda sadece birkaç noktanın belirtilmesi şeklinde sınırlandırılmalı, bu nok- 
taları sloganlar halinde vermeli; ta ki kitlenin en son üyesi bile sizin sloganınız 
sayesinde kendisinden ne istediğini anlasın. Bu sloganı feda ettiğiniz ve me- 
seleyi çok taraflı olarak anlatmaya kalktığınız anda etkiniz silinecektir, çünkü 
kitleler verdiğiniz bilgileri ne hazmedebilir ne de hatırda tutabilir. Bu şekil- 
de sonuç zayıflar ve nihayet tamamıyla ortadan kalkar. Kurnazca ve devamlı 
propaganda ile insanları cennetin cehennem, cehennemin cennet olduğuna 
inandırmak mümkündür. Propagandanın etkili olabilmesi için en dar zekâya 
göre ayarlanmış olması, heyecanlara hitap etmesi düşünce ile hiçbir ilgisinin 
bulunmaması gerekir. Erişilmek istenen insan kitlesi ne kadar büyükse, bu kit- 
lenin anlayış seviyesi o kadar düşük olur. Yalanın büyüklüğü ona inanılmasını 
sağlayan başlıca faktördür. Kitlelerin ilkel basitliği içinde büyük bir yalan, ufak 
bir yalandan daha etkili olur, çünkü kitleler küçük işlerde daima yalan söyler- 
ler ama büyük bir yalan atmaktan çok utanırlar. Bu yüzden büyük kalabalıklar 
bu kadar büyük bir yalandan hiç şüpheye düşmezler, bir insanın gerçeği bu 
kadar saptıracak kadar ileri gideceğine inanmazlar. Kısacası yalan ne kadar 
büyük olursa, kitlelerin ona inanması ihtimali o kadar artar. Bir başka temel 
propaganda ilkesi de tek düşman ilkesidir. Halka aynı zamanda birden çok 
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düşman göstererek onun kafasını karıştırmamak gerekir. Tek bir düşman üze- 
rinde durun ve halkın nefretini odüşman üzerinde yoğunlaştırın.” 

Yalan ve yalanlamanın işlevi bir yere kadardır. Eninde sonunda Yüce Allah 
inkârcıları, zorbaları ve yalanlayanları, yalanla kitlelerin beynini ve bilincini 
uyuşturanları, beyinlerine narkoz zerk edenleri sarıp kuşatır. 


a ai 3 EE 
ger) Sesa gal EN) ama ibi za di 
21. Hayır; of(Kitap), 'şerefli-üstün' olan bir Kur'ân'dır; 
22. Levh-i Mahfuz'dadır. 


Şerefi üstün olan (Mecid), bulunduğu yere yüksek, nezih ve temiz bir ma- 
kamdan gelmiştir (50/Kaf, 1). Kur'an, dünyada yaşayan insanlara hitap etmek- 
tedir ama yeryüzünde yazılmamıştır, onu kaleme alan herhangi bir beşer söz 
konusu değildir. Kur'an vahiy kitabıdır, beşer tarafından kaleme alınmamıştır. 
Ne sihirbazların sözüdür, ne medyumların veya kâhinlerin. 

Topraktan yaratılan, tabiata bağımlı, akli ve hissi yetenekleriyle sınırlı insa- 
nın eseri değildir. Bu özelliğiyle yüksek, yüce ve kutsal bir makamdan burayı, bu 
dünyayı aydınlatmak üzere indirilmiştir, onun asıl yeri, asli kaynağı veya neş'et 
edip dünyaya aktığı yer Levh-i Mahfuz'dur. Levh-i Mahfuz, bütün bilgilerin ken- 
disinde kayıtlı olduğu, olmuş ve olacak şeylerin kaydının tutulduğu kök bilgi, 
asli kaynaktır (56/Vakıa, 77-78). Buna Elmalı'nın deyimiyle “Varlık sahifesi” 
veya bizce kâinatın yazılım programı denebilir. Varlıkla ve varlığın meyvesi hük- 
mündeki insanla ilgili bilgiler de bu sahifede kayıtlıdır. Her şeyin aslı, kökü veya 
özüyle ilgili bilgiler burada toplanmış, koruma altına alınmış bulunmaktadır. 

İbn-i Kesir, Levh-i Mahfuz'un Mele-i A'la'da olduğunu ve buradaki bilgile- 
rin her türlü eksiltme, fazlalık veya ilave, değiştirme ve tahriften korunduğu- 
nu söyler. Ebussuud, Levh-i Mahfuz'un şeytanlara karşı korunduğunu belirtir. 
Şeytanlar, bazen vahiy kanallarına girip bilgi hırsızlığı yapmak isterler, kuşku- 
suz ellerine geçse kök bilgilerin kaynağına da sızmak isteyeceklerdir; ancak 
bunu başaramazlar, çünkü söz konusu bilgiler koruma altındadır. 

Fethu'l-Kadir'in sahibi Şevkani ve başka birçok müfessir, Kur'an'ın başka 
yerlerinde zikredilen “Kitab-ı Mübin” ve (6/En'am, 59), “İmam-ı Mübin”in 
(36/Yasin, 12) Levh-i Mahfuz olduğunu söyler. (Bkz. 6/En'am, 59; 13/Ra'd, 
39; 43/Zuhruf, 1-4; 50/Kaf, 4; 57 /Hadid, 22. ayetlerin açıklaması.) 


Buruc süresinin (85) tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


86- Tarık Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 17 âyettir. Beled (90) süresinden sonra, Kamer 
(54) süresinden önce indirilmiştir. İsmini ilk ayette geçen ve “yıldız” anlamına 
gelen “tarık” kelimesinden almaktadır. 


paz gaz3I SİN gay 


Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 
Ni İN 1. e AR Ng 
kr ASİ ai gr lie a GL a3 (0 öllaiğ ela Zal 


1. Göğe ve Tarık'a andolsun, 
2. Tarık'ın ne olduğunu sana bildiren nedir? 


3. (Karanlığı) Delen yıldızdır. 


Süreye isim olarak verilen “tarık” kelimesinin kök anlamlarından biri 
işittirmek için şiddetle vurmaktır. Diğeri yolcunun yürürken ayağını yere vur- 
masına denir. Bundan kinaye ile yıldızların veya belli bir yıldızın gökteki ani 
hareketi için kullanılmıştır. Müfessirler kelimeyi her iki anlamda da kullanmış- 
lardır. Hasan el Basri, bunun cins isim olduğunu söylemiştir; delen veya ışık 
saçan her yıldıza bu isim verilir. İster genel ister belli bir yıldız -mesela Zuhal, 
Süreyya vs.- olsun, burada önemli olan yıldızın gece vakti karanlığı delip ışığı- 
nı dünyaya ulaştırması, insanın da hayretle veya hayranlıkla bunu temaşa et- 
mesidir. Kelime salt “gece konuğu” anlamında da kullanılır. Gece gelen konuk 
içerdekileri uyandırmak için kapıya şiddetli vurur. Kelimenin “vuruşlu yıldız” 
anlamına gelip “pulsar” olabileceğini düşünenler de vardır. Pulsar, “süperno- 
valardan sonra, büyük yıldızlardan arta kalan ve dünyanın bin trilyon katı yo- 
gunluğa ulaşan erişen, son derece güçlü bir manyetik alana sahip olup kendi 
etrafında büyük bir hızla dönen nötron yıldızlarıdır. Bu dönüşler sırasında na- 
bız atışı gibi radyasyon yayıp vuruşlu yıldız görünümü ortaya çıkarırlar.” (Ayet 
ve Hadislerle Açıklamalı Kur'an-ı Kerim, Il, 2046.) 

“Matkap”la aynı kökten gelen “sakıp”da delen manası vardır. Gece, karan- 
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lığı delen yıldız sabahın yaklaşmakta olduğunu haber verir. “Tarık” adı verilen 
yıldızın yolgösterici yıldız veya yeryüzüne rahmet yağdıran bulut anlamlarına 
da geldiğini söyleyenler olmuştur. Netice itibariyle Yüce Allah göğe, aslında ke- 
lime tekil olması hasebiyle uzayda yer alan gök cisimlerine ve adına “tarık” de- 
diği yıldıza kasem ederek her insanın üzerinde bir koruyucu olduğunu belirtir. 

Kur'an-ı Kerim'de yüce Allah'ın gök cisimlerine kasem ettiği çok sayıda 
ayet vardır. Kasemler bize bütün varlık âleminin Allah'ın kudret eli altında 
olduğunu, O'nun bilgisi ve iradesi dışında kendi kendine varolup da başıboş 
hareket eden herhangi bir varlık veya cisim olmadığını, söz konusu cisimlerin 
hem kozmik düzenin sürmesinde, hem insanın yeryüzü hayatının devamında 
önemli fonksiyonlar gördüğünü hatırlatmaktadır. 

“Tarık” adı verilen yıldız(lar)ın “delici (sakıb)” olarak nitelendirilmesinin 
bize ima ettiği başka bir husus var. O da Mele-i A'la'dan kulak hırsızlığı yapan 
cinlerin ateş okuna maruz kalıp imha edilmeleridir: “Şüphesiz biz dünya göğ- 
sünü 'çekici bir süsle; yıldızlarla süsleyip-donattık. Ve itaatten çıkmış her azgın 
şeytandan koruduk ki onlar, Mele-i A'la'ya kulak verip dinleyemezler, her yandan 
kovulup atılırlar; Uzaklaştırılırlar. Onlara kesintisiz bir azap vardır. Ancak (sözü 
hırsızlama) çalıp-kapan olursa, artık onu da delip geçen 'yakıcı bir alev' izler (ve 
yok eder)” (37-Saffat, 6-10.) Bu sürede delici yıldıza “Şihabunsakib” denmiştir. 
“En Necmu'ssakib” ile aynı anlama gelir. Tarihin eski çağlarından beri med- 
yumlar, kâhin ve astrologlar ilişki kurdukları cinler vasıtasıyla gaypten haber 
verdiklerini iddia etmektedirler. Cinler zaman zaman göğün belli kademeleri- 
ne tırmanıp bilgi sahibi olmaya çalışırlar. Ancak Efendimiz (sa.)'in gelişi, baş- 
ka bir deyişle son vahyin inmeye başlamasıyla göğün kapıları sıkı bir şekilde 
korunmuş, özel yeteneklerini kullanıp da aradan sızabilenler, itaatin dışına 
çıkanlar üzerlerine yağdırılan ateş oklarıyla imha edilmişlerdir (15 /Hicr, 16- 
18). Buhari'de yer alan kayda göre, yeteneklerini kötü yolda kullanan cinlerin 
liderleri, emirlerinde çalışan diğer cinleri, “kendilerine gök kapılarının neden 
kapatıldığını öğrenmeleri için diğer cinlere yeryüzüne dağılıp araştırma yap- 
malarını istemişlerdir.” (Bkz. Buhari, Ezan, 105, Tefsir, 72/1.) 

Şu halde son vahyin inişi sırasında cinlerin göklerden bilgi alıp getirme- 
leri, onlarla temas kurduğunu iddia eden kâhin, büyücü ve medyumlara bilgi 
ve haber aktarmaları söz konusu değildir. Göğün kapıları sımsıkı korunmuş, 
vahiy tam bir emniyet içinde yeryüzüne inmiştir. Bunun bir başka anlamı da 
şudur: Son vahiyden sonra kâhinlerin, büyücü, falcı ve medyumların, yıldız- 
lardan haber veren astrologların bilumum bilgi ve haberlerinin herhangi bir 
kıymet-i harbiyesi kalmamıştır. 
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Bu, geniş anlamda ele alındığında insana zarar veren hertürlü görünmez 
varlığın Yüce Allah tarafından imha edildiğini, dolayısıyla ne tabiat olayları ne 
insan hayatı üzerinde cinlerin veya perilerin herhangi bir etkiye sahip olama- 
yacağını da ima etmektedir. Yüce Allah'ın irade ve kudreti, O'nun takdiri her 
Şeyin üstündedir, insan cin ve peri gibi mahiyetlerini bilemediği varlıklardan 
değil, Yaratıcısı'ndan korkup sakınmalıdır. 

Sürenin ilk üç ayetini hakiki anlam yanında, mecazi anlamda da ele almak 
icap ederse, bununla bize vahyin öneminin ve fonksiyonunun da anlatıldığını 
söylemek mümkün. Şöyle ki: 

Nasıl yıldız karanlığı delip ışığını dünyaya gönderiyorsa ve bu harikula- 
de olay tamamen Allah'ın ilmi, iradesi ve kudretinin sonucu oluyorsa, cahi- 
liye karanlıkları içinde bulunan, yolunu bir türlü bulamayan ya da kupkuru 
toprakta sıkıntı yaşayan insanın dünyasını da tıpkı bu yıldız gibi vahiy da ay- 
dınlatmakta, ona yol göstermekte ve rahmete dönüşmektedir. Ya da evin için- 
dekilere işittirmek için nasıl kapıya hızla vuruluyorsa, vahiy de gaflet uykusu 
içinde olanlara işittirmek için son derece kuvvetli ifadeler, belagat ve mucize 
anlatımlarla insanı uyandırmaktadır. Bu durumda vahiyle ve elbette son vahiy 
Kur'an'la kelimeyi 

a) Karanlığı aydınlatan nur; 

b) Yol gösteren rehber; 

c) İnsanın yaşadığı yeryüzüne inen rahmet olarak üç ayrı anlamda da ele 
alabiliriz. Her üç anlam da aynı kapıya çıkar. 

“Tarık'ın ne olduğunu sana bildiren nedir?” “Bildiren nedir?" Arap dil 
geleneğinde bir şeyin önemini anlatmak için sorulan bir sual tarzıdır? “Sen bu- 
nun mahiyetini bilemezsin, beni dinle ve ne olduğunu anlamaya çalış!” demektir. 

Buna göre karanlığı delen yıldızdan bunca anlamı çıkarabiliyorsak, bu 
Yüce Allah'ın çıplak gözle görülen yıldızın göründüğünden ibaret olmayıp baş- 
ka anlam çerçevelerine ve fonksiyonlara sahip olduğunu öğretmesi sayesinde- 
dir. Beşer olarak Hz. Peygamber (s.a.) de, yıldızlara bakıp ne anlama geldiğini 
bilmeyebilir, bilemez. Ona anlam çerçevesini öğreten, zihin ve ruh dünyasının 
göklerdeki ve yerdeki fenomenleri, olgu ve nesneleri ilahi kaynağa refere ede- 
rek anlama algılamasını sağlayan O'dur. Bu bağlamda “sana bildiren nedir?” 
sorusunu, bu çerçevede “sana öğreten nedir?” şeklinde de anlamak mümkün. 
Varlıkları, objeleri, yaratılmış her şeyi Allah'ın birer ayeti ve hikmeti olarak 
bize öğreten vahiydir yani hiçbir şeyi boş, anlamdan ve amaçtan yoksun ya- 
ratmayan Yüce Allah'tır. Varlığı bütünüyle yaratıcısına izafe ve nispet etmeyen 
hiçbir okuma veya bilimsel çalışma bizi hak ve hakikate götürmez. 
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v .|- ii. o- 3, 0 
çeş bab iel yeli Soul 
4. o Üzerinde gözetleyici-koruyucu bulunmayan hiçbir nefis (kimse) 
yoktur. 


Bütün varlık âlemi Yüce Allah'ın kudret eli altında ise -ki öyledir- yer- 
yüzünde yaşayan canlıların tümü de kontrol altındadır. Nefs, nefes alıp veren 
canlıdır; buna bitkiler, hayvanlar ve insanlar da dâhildir. Nitekim Meşşâi filo- 
zoflar “nebati nefes” ve “hayvani “nefs” adı altında bitkilerin ve hayvanların 
da birer nefs olduklarını söylemişlerdir. Bitki, hayvan ve insan nefsi arasında 
benzerlikler olduğu gibi farklılıklar da vardır. Ayetin mutlak ifade ile her üç 
nefsi içine alacak şekilde gelmiş olması, sadece cansız gök cisimlerinin değil, 
yeryüzündeki her canlının da aynı zamanda kontrol altında olduğu gerçeğini 
bize hatırlatmaktadır. Bundan anlıyoruz ki, canlılar kendi kendilerine çalışan 
organizmalar, determinist yasalarla işleyen makineler değildirler, onları külli 
ve cüz'i olarak kontrol eden, organlarının çalışmasını sağlayan koruyucu güç- 
ler vardır. Bunlar da Allah'ın görevli kıldığı meleklerdir. Kalp kendi kendine ça- 
lışmaz, kan kendine damarlarda akmaz, göz kapakları kendi kendilerine açılıp 
kapanmaz vs. Hepsi belli yasalar dâhilinde ve koruyucu meleklerin gözetimin- 
de ve koruyuculuğu altında çalışmaktadırlar. 

Bu durum insan için de söz konusudur. İnsan başıboş yaratılmamıştır. Bir 
sebep ve hikmet üzere bu dünyaya gönderilmiş bulunmaktadır. Hem istemli 
(iradi), hem istem dışı (gayrı iradi) hareketleriyle koruma ve gözetleme altında 
bulunmaktadır. Onun da hayvanlar gibi organları görevli meleklerin gözetimin- 
de çalışmaktadırlar. Eğer söz konusu melekler işlerini bırakacak olsa, istem dışı 
çalışan organlar anında durur, fonksiyonlarını yerine getiremez olurlar. 

Tabii ki insanın kontrol altında olması ve bu yoldan külli iradeye bağlı ol- 
ması, onun cüz'i iradeye, belli bir özgürlüğe ve özgür alana sahip olmadığı an- 
lamına gelmez. Öyle olsaydı sorumlu varlık olmaz, ahlaki ve hukuki görevler- 
le yükümlü olmazdı. “İnsan zahirde muhtar, hakikatte mecburdur.” Bu ayetler 
insanın hakikatte mecbur olduğu alanlara işaret edip, muhtar alanlarda nasıl 
davranması gerektiğine ışık tutmaktadır. 

Diğer canlılardan farklı, insanın fazladan yapıp ettiklerini sürekli olarak 
kaydedip amel defterine işleyen “Kiramen kâtibin” adı verilen melekler vardır. 
İyiliklerini ve kötülüklerini anında kaydetmektedirler. Ahirette her ne yapıp et- 
mişse hepsi, tek tek karşısına çıkacak, amel defteri eline tutuşturulacaktır. İtiraz 
etmesine mahal yoktur, çünkü bugün nasıl onbinlerce sahifelik bilgi ve görüntü- 
yü, fotoğraf ve video kaydını birkaç GB'lik flash diske yükleyebiliyorsak, insanın 
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70-80 yıllık ömrünce yapıp ettikleri de yazılı ve görsel olarak amel defterine 
işlenmektedir. (Bkz. 6/En'am, 61; 82/İnfitar, 10-11 ve 50/Kaf, 17-18.) 

Tefsirciler meleklerin insanı korumasını Ra'd süresi 11. ayete dayandırır- 
lar. Yukarıda da açıklamaya çalıştığımız gibi, meleklerin insanı koruması onun 
istem dışı hareketlerini düzene koyup sürmesini sağlamaktır. Kiramen kâtibin 
ise onun her eylemini, tutum ve davranışını, söz ve tavrını kayıt altına almakla 
yükümlüdürler. Ra'd süresinde (13/11) anlatmaya çalıştığımız gibi, melekle- 
rin değil, ahlaki yüksek değerlerin (muakkebat) insanı korumasıdır. Ahlaki de- 
gerler, insanı Allah'ın azabına karşı korur, çünkü insan ahlaki hayat sürdükçe 
Allah ona nimet ve güzellikler verir, değerleri çiğneyip azdığı zaman ona azap 
verir ki, eğer müstahak olduğu üzere Allah bir kula veya bir topluma azap ve- 
recekse meleklerin insanı Allah'ın azabına karşı korumaları mümkün değildir, 
öyle bir işe de melekler teşebbüs etmezler. 


o üs zi gap gil lâ da 5 doğ Ğİ pa OLiğli çakiğ 
w SAZ lal 


5. İnsan bir baksın, hangi şeyden yaratıldı? 
6. Dökülüp atılan bir sudan yaratıldı. 
7. (Bu su,) Bel kemiği ile kaburgalar arasında(ki organlar)dan çıkar. 


İnsanın temel maddesi olan su damlası “meni” atılır, başka bir ifadeyle 
belli bir tazyik altında fışkırır. Ayet bunu ismi fail kalıbında “dafik” kelimesiy- 
le ifade etmiştir. Herhangi bir hastalık söz konusu değilse meni akmaz. Meni 
veya bel suyu parmak üzerindeki bir tükürüğün kuvvetle atılması gibi, cinsel 
cazibe ile atılır. Ancak insan bel suyunun tümünden değil, bir kısmından yani 
milyonlarca spermden sadece birisinden oluşur. Seçilen hücre yumurta ile bu- 
luştuktan sonra diğerleri ölür. (16/Nahl, 4.) 

Bu su damlasının vücuttaki oluş yeri ve atılacağı yere gelinceye kadar iz- 
lediği akış güzergâhı önemlidir. Kur'an-ı Kerim, bunu anlatmak üzere “sulb” ve 
“teraib” kelimelerini kullanmaktadır. Sulb, insanın arka kemiği olup başından 
kuyruk sokumuna kadar uzanır. Omurga veya bel kemiği de demek mümkün. 
Sperm ve yumurtanın karbon, karbonhidrat ve magnezyum gibi maddelerden 
oluşması dolayısıyla, modern sözlüklerde kelimeye bu anlamlar verilmesine 
yol açmıştır. “Teraib” ise göğüs kemikleri demektir. 

Bundan çocuğun teşekkülüne sebep teşkil eden suyun bel ve göğüs kemik- 
leri arasından çıktığı anlatılmaktadır: “(Bu su, ) Bel kemiği ile kaburgalar ara- 
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sında(ki organlar)dan çıkar" ifadesinden, sperm ve yumurtanın sulb ve teraib 
denen kemik iliklerinden hâsıl olduklarını ve bu çerçevede oluştuktan sonra 
dökülecekleri yere akıp geldikleri anlaşılmaktadır. (İnsanın yaratılış safhaları 
ve özellikleri için bkz. 23/Mü'minun, 12-14; 32 /Secde, 7-9 ve 77/Mürselat, 
20-23. ayetlerin açıklaması.) 

İnsanın kendi yaratılışı üzerinde düşünmesi, onun sebepsiz, amaçsız ya- 
ratılmadığı konusunda belli bir fikre götürecektir. Yüce Allah'ın ayetleri hem 
afakta, varlık âleminin somut tezahürlerinde hem de insanın yaratılışında 
mevcut bulunmaktadır. Kıyamet süresinde (75/14), insanın kendine karşı ba- 
siret olduğu belirtilmektedir ki, kendi yaratılışı üzerinde çok yönlü düşünecek 
olsa, onu bu tarz yaratanın tekrar diriltmeye de muktedir olduğunu anlar. 


23 238 üye al aâfaş ŞLZAİİ li ağö Çağ 3lü dap e 
(b yel 
8. o Şüphesiz(Allah), onu yeniden-döndürmeye güç yetirendir. 


9. Sırların orta yere çıkarılacağı gün; 


10. Artıkonun ne gücü vardır, ne yardımcısı. 


Fizyolojik varlığı itibariyle atılan bir damla sudan yaratılan insan, ömrünü 
tamamlayıp da öldükten sonra bir daha dirilmez mi? Tabii ki dirilir. Çünkü onu 
yaratan bir kere daha tekrar insan olarak irca etmeye muktedirdir (36/Yasin, 
79). Yaratan ve öldüren O olduğuna göre O, bir kere daha insanı ilk haline irca 
edecek, varedecek yani diriltecektir. 

Dirilişe inanmayanlar, hakikatte insanın Allah tarafından yaratıldığına inan- 
mıyorlar. Varsayımlarına göre, insan her nasılsa varolmuş, belli tabiat yasaları 
dâhilinde üremektedir. İnsan diğer canlılar gibi belli bir ömür sürrnekte ve bir 
şekilde ölüp toprağa karışmaktadır. İnsanı yaratan bir varlık olmadığından, onu 
diriltecek bir güç de yoktur. Ancak bir evin kendiliğinden bina edilmesi, bir ha- 
lının dokunulması, bir kitabın kendi kendine yazılması nasıl mümkün değilse, 
insanın da üst bir iradenin olmaksızın var olması mümkün değildir. Bir irade 
onu yarattığına göre, bunun bir sebeb-i hikmeti olmalıdır. Ölümden sonra diriliş 
bu yüzden kaçınılmazdır, akıl başka bir açıklamayı kabul etmez. 

“Sırların ortaya çıkarılacağı gün”den kasıt hesabın görüleceği ahirettir. 
Sırların ne olduğu konusunda çeşitli görüşler öne sürülmüştür. Genelde kabul 
gören görüş insanın dünyada yapmayı veya yapmamayı düşündüğü şeyler, ni- 
yetler, başkalarından sakladığı plan ve tasarılardır. (69/Hakka, 18; 100/Adiyat, 
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10-11.) Tabiinden gelen rivayetlere göre bunlar “namaz, oruç, gusül” gibi ema- 
netlerdir. Çünkü kişi namaz kılmadığı halde namaz kıldığını, oruç tutmadığı hal- 
de oruç tuttuğunu, boy abdesti almadığı halde abdest aldığını söyleyebilir. Bun- 
lar Yüce Allah'ın kuluna güven duyduğu hususlardır, çünkü insanların bunlara 
muttali olması mümkün değildir. Uyeyne bin Ka'b “ferc (cinsel organ) konusu da 
öyledir” der Kişi zina ederse, herkesten gizlediği metresi varsa emanete ihanet 
etmiş olur. Bunları hafife almamak lazım. Kimsenin muttali olmadığı şeyleri hak- 
kıyla yerine getirenler, insanlarla ilgili başka sorumlulukları da yerine getirirler. 
Gizli nivetlerin, sırların açığa çıktığı gün suç ve günah işleyenler -mesela 
nitelikli hırsızlık yapanlar, zina edenler, usulüne uygun soyanlar, gizli cinayet 
işleyenler, azmettirenler, belli etmeksizin iç savaş çıkartanlar vs.- onları kur- 
taracak hiçoir yardımcı bulamayacaklardır. Tefsirciler bunların çoğunlukla 
hükümdarlar, yöneticiler, muktedirler olduğunu söylemişlerdir. Dünyada iken 
suç ve günah işlediklerinde ordularına, bürokratlarına, yandaşlarına, servet- 
lerine ve güçlerine güveniyorlardı; bugünse bütün pislikleri açığa çıkmış bu- 
lunmaktadır. Onları dünyada koruyan güçlerin hesap gününde zerre miktarı 
etkileri olmaz. Hangi cürmü işlemişlerse mutlaka cezasını çekeceklerdir. 


ÜZAİ AĞI gark Sala 13 çala giy EŞİN el çağ 
ii » iş RN 
gs) Üz Sâ Lağ (ır) İla 
11. Dönüşlüolan göğe andolsun. 
12. Yarılanyerede. 


13. Şüphesiz o (Kur'ân), ayırt eden bir sözdür. 
14. O,bir şaka değildir. 


Yüce Allah 11 ve 12. ayetlerde dönüşlü göğe ve yarılan yere yemin etmekte- 
dir. Dönüşlü göğün iki anlama gelebileceği düşünülmüştür: Biri gökte bulunan 
cisimlerin, yıldız ve gezegenlerin belli yörüngeleri takip ederek sürekli devri- 
daim hareket içinde olmaları. Burada ilahi kudretin apaçık eserlerini müşahe- 
de etmek mümkün. Bunlar kendi kendilerine var olamayacaklarına göre kendi 
kendilerine de mekanik olarak söz konusu hareketi takip ve tekrar edemezler. 

Diğer görüşe göre burada söz konusu olan gök, “yağmuru olan sema” yani 
yağmur bulutlarıdır. Bulutlar yerden yükselen buharlarla oluşur, sonra belli 
şartlarda aldıkları suyu yağmur şeklinde yere iade ederler. Bu olayda sürekli 
olarak tekrar eden bir dönüşüm söz konusudur. Bazı dilbilimcilere göre “rac” 
doğrudan yağmur demektir, bahar bitkisi de bu kelime ile ifade edilir. 
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“Yarılan yer” ise Abese süresinde (80/26) geçtiği üzere bitkilerin toprak 
altında tomurcuklanıp yeri yararak ortaya çıkmalarına işaret eder. Bitki top- 
rağı yararak çıkar. Yumuşacık, narin bir bitkinin yerine göre sert toprağı yarıp 
günyüzüne çıkması Allah'ın ayetlerindendir. Bazıları yarılan yerin, mezar veya 
sürülmüş tarla anlamına geldiğini söylemişlerdir. 

13. ayet, vahyedilen Kur'an'ın ayırt eden bir söz olduğunu belirtmektedir. 
Hakkı batıldan, doğruyu yanlıştan, güzeli çirkinden, faydalı olanı zararlı olan- 
danayırır. (10/Yunus, 37.) Geçmiş hakkında doğru bilgi ve haberler verir, isa- 
betli hükümler vaz'eder, gelecek konusunda güvenilir uyarılarda bulunur. Bu 
Kitabın söyledikleri şaka veya eğlence konusu değildir, ne diyorsa tahakkuk 
edecektir. 


ea of < 1? En İs. 3 re TE > wi > - gi 
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(v1) 
15. Doğrusu onlar, hileli bir düzen planlayıp kuruyorlar; 


16. Bendebir düzen kurup hazırlıyorum. 


17. Senkâfirlere bir mühlet ver,azbir süre tanı. 


Bu ve diğer ayetlerde “keyd”ten söz edilmektedir. Kur'an-ı Kerim'de keyd 
35, mekr ise 43 kere geçmektedir. Sözlük anlamı hile, dolap, oyun, komplo, 
entrika ve düzen demektir. Külliyat'ın sahibi Ebu'l Beka, “keyd ve mekr”i aynı 
anlamda kullanır. Her ikisi de bir eylemi ifade ederler. Allah'ın mukabil bir 
“keyd veya mekr”de bulunması, kötülük amacıyla başkalarına zarar vermek 
isteyenlere mühlet tanıması, mühletin sonunda onların bütün komplo, oyun 
ve entrikalarını boşa çıkarmasıdır. Hz. Ali, “dünya hayatı bolluk içinde geçenin, 
bunun kendisine tanınan bir mühlet (mekr) olduğunu bilmiyorsa, aklı tarafın- 
dan aldatılmıştır” demektedir. 

Hileli düzen veya örgütlü kötülüğün (mekr) kurucu ve yürütücüleri, ken- 
di ülkelerinin önde gelenleri yani iktidar seçkinleridir ki, bunların karakteris- 
tik özellikleri suçlu-günahkâr olmalarıdır (6/En'am, 123-124). İktidar seçkin- 
leri, denetim altında tuttukları zayıf kitlelere karşı güçten düşürücü sistemler 
(mekr) kurup geliştirirler (34 /Sebe? 33). “Keyd” de benzer anlamda kullanı|- 
maktadır: “Gerçekten Allah, kâfirlerin hileli-düzenlerini boşa çıkarıcıdır (Mu- 
hinukeyd)”. (8/Enfal, 18). Allah'a nispet edilecek “keyd”in ikinci türü onlara 
tanınan süre sonunda verilecek cezadır (7 /A'raf, 183; 78/Kalem, 45) 

Burada geçen “keyd” inanmayanların fiili olarak hileli düzen, tuzak, komp- 
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lo, düşmanlığa matuf kötü plan ve entrika iken; Allah'a nispet edilecek keyd, 
“mukabil cevap”tır. Allah, onlara karşı öyle bir düzen kurar ki, onların ki mut- 
laka başarısızlığa uğrar. Onlar her ne yapıyor ve planlıyorlarsa, Allah'ın bilgisi 
dâhilindedir, ne yaptıklarını, neyi planladıklarını bilir, mühlet verir ve sonunda 
onlara karşılık verir, tuzaklarını boşuna çıkarır, onları kendi kazdıkları kuyuya 
düşürür. Bu, aynı zamanda bir yakalama şekli ve azaptır: “Hiç ummadıkları bir 
yerden ve derece derece yıkıma uğrarlar (7/A'raf, 182). Ebussuud, “Bu türden 
bir cevabın geri çevrilmesi mümkün olmayan sağlam ve sonuç verici bir tuzak 
olduğu”nu söylüyor. 

Onların bir hesabı varsa Allah'ın da bir hesabı var. “Hesap” mukabil ce- 
vaptır. Fakat Allah, kullara karşı komplo kurmaz, onları yanıltmaz, kötü plan- 
larla şaşırtıp hak etmedikleri halde hata, günah ve kötülük işlemeleri için on- 
ları yanlış istikamete yöneltmez. Hayru'l-Makirin'dir. Onun mukabil cevabında 
ve tedbirinde kötülük, şer, yıkıcılık, haksızlık ve zulüm yoktur; aksine bunların 
bertaraf edilmesi, suçu irtikâp edenlerden intikam alma vardır. 

Allah mühlet verir. Bu mühlet zamanında suçlu günahkârlara kendilerini 
yenileme, doğru bir bilinç kazanma imkânları var. Bunu yapar ve tevbe eder- 
lerse mesele yok, eski alışkanlıklarına devam ederlerse derece derece günah- 
ları büyür, mühlet günah artırımına döner (istidrac). Şu halde belli bir dönem- 
de üstünlük kuranların bu güç ve tahakkümlerinin sürgit devam edeceğini 
düşünmemeli. Allah, onları “layık olanların eliyle yerle bir eder. 

Hileli düzenleri (keyd); hainler (12 /Yusuf, 52), müşrikler (7 /A'raf, 195), 
Şeytan (4/Nisa, 76), sihirbazlar (20 /Taha, 69), kâfirler (40/Gafir, 25), Firavun 
(40/Gafir, 37) kurar. Hileli düzen, komplo ve plan kuranlar iflah olmaz, hayret- 
mezler (20/Taha, 69), hüsrana uğrarlar (21/Enbiya, 70), esfelin olurlar (37 / 
Saffat, 98). Hileli düzen kuranlar, kendi kurdukları tuzağa düşer (52/Tur, 42). 

Hileli düzen ve plana karşı en iyi tedbir sabır ve takvadır (3/Âl-i İm- 
ran,120); dünyada hileli düzenler kuranların bu hileleri ahirette hiçbir işe 
yaramayacak (52/Tur, 46). Allah tarihte de bu tür plan ve komploları boşa çı- 
kartmıştır (105 /Fil, 2). Allah, düzen kuruculara (mekr) karşı mü'minleri korur 
(40/Ğafir, 45). Bu yüzden onların düzeni (mekr) bir sıkıntıya sebep olmamalı 
(27/Neml, 70) 

Bütün bunlardan, “keyd” veya “mekr” denebilecek bir fiilin şu özellikleri 
olduğu anlaşılmaktadır: 

a) “Keyd ve mekr” kötü amaçlı tasarlanmakta ve yapılmaktadır; 

b) Yöntemleri bakımından meşru değildir; 

o) İyi ve doğru insanların işleri (Salih amel) olarak görülemez; 
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d) Belli bir zamana veya belli bir tarihsel duruma özgü değil, her zaman 
bu türden düzenler kurulmaktadır; 

e) Belli bir süre ve çerçevede zarar verse bile, sonunda düzen, onu tasar- 
layan ve kuranlara zarar verir; 

f) Allah, bu amaçla kurulan düzenleri boşa çıkartmakta, düzene mukabil 
düzenle cevap vermektedir. İster keyd ister mekr olsun, hileli düzen, komplo 
veya tuzak kuranlar inkârcılar veya Allah'ın koyduğu hududu çiğneyenler olup 
yüce Allah da komyplolarını boşa çıkarmak üzere onlara karşılık vermektedir. 
Mü'minlerin de inkârcılar gibi komplo, tuzak veya mücadele ederlerken hi- 
leli düzen gibi ahlak ve hukuk dışı yol ve yöntemlere başvurduklarını kayde- 
den ayet yoktur. Yusuf aleyhisselâmın kardeşlerinin Yusuf'a tuzak kurmaları 
(12/5) bunun iyi bir şey olduğu veya cevazına fetva sayılabileceği anlamına 
gelmez. Aziz'in karısının kurduğu tuzak (keyd) gibi (12/28) yerilmiştir. 

g) İyi insanlar takva, sabır, doğruluk ve Hakka bağlılıkla direnç göstermeli, 
kendilerini sıkıntıya vermemeli; Allah'ın yardımıyla komploları boşa çıkart- 
mak için uyanık bir bilince, feraset, basiret, dayanışma ve güç birliğine sahip 
olmalıdır. İnkârcıların kurdukları düzen ne kadar kusursuz olursa olsun, so- 
nuç itibariyle beşerin ürünüdür, Allah'tan gizli kalamaz ve mutlaka bir yerinde 
ciddi bir kusur ve zaaf taşır. 

h) İyiler, hileli düzen ve planlara hile ve düzenlerle karşılık verme yolu- 
na gitmemelidir; yoksa onların da kötülerden farkı kalmaz; meşru bir hedefe 
meşru yoldan gidilir. (Ayrıca bkz. 13/Ra'd, 42. ayetin tefsiri.) 


Tarık süresinin (86) tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


87- Ala Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 19 âyettir. Tekvir (81) süresinden sonra, Leyl 
(902) süresinden önce indirilmiştir. Süre ismini ilk ayette geçen ve “en üstün, en 
yüksek” manasına gelen “a'la” kelimesinden almaktadır. 


gezi GAZIN AİN ga 


Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 


Yek Er ği ii 211 SİN fe “e 
SALİ Da gili 4 led İS gili 0 de alel le 

çoğ ö3512liz alaza (ey Şİİ 53 gil 
Rabbinin yüce ismini tesbih et, 


Ki O, yarattı, 'bir düzen içinde biçim verdi", 


Takdir etti, böylece yol gösterdi, 


PEN 


“Yemyeşil-otlağı' çıkardı. 


5. Ardından onu kuru, kara bir duruma soktu. 


“Tesbih” Allah'ın zatı ve sıfatlarıyla, isim ve fiilleriyle her türden eksiklik, 
ayıp, kuşku verici, tereddütlere yol açan noksanlıklardan, acziyet ve çaresiz- 
likten, umutsuzluk ve yorgunluktan, unutkanlık ve dalgınlıktan, gaflet ve al- 
danmaktan, hata ve yanlıştan tenzih etmektir. Bütün bu saydığımız eksiklikler 
vb. insanlar için söz konusudur, Yüce Allah için düşünülemez. (2/Bakara, 30.) 

Tenzih'i Zatı ile mi, isimleriyle mi yapmalı sorusunun cevabı açıktır: Al- 
lah'ın Zatı isimleriyle yani isimleri vasıtasıyla, isimlerini zikrederek tenzih 
edilecektir. “En güzel isimler O'nundur” (7 /A'raf, 180) ve bunlar Kur'an-ı Ke- 
rim'de sayılmıştır. O'na yakışmayan, Zatı'nda eksiklikler olduğunu ima eden 
isim ve sıfatlar Allah'a nispet edilemez, bu isim ve sıfatlarla anılamaz. Mese- 
la Allah “düşündü; uzun uzun muhakemede bulundu; muhasebe-i nefs yaptı; 
yaptı, beğenmeyip vazgeçti; hata etti, sonra farkına vardı; gücünün tamamını 
kullandı da ancak bu kadarını yapabildi; çok arzu etti başaramadı, yıldı, geri 
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çekildi vs.” Bunlar Allah'a yakıştırılamaz. Bu ayet Müslümanların kültürüne iki 
şekilde geçmiştir: 

a) Müslümanlar çocuklarına Allah'a mahsus isim vermek istediklerinde 
mutlaka önüne “abd"i koymayı ihmal etmezler: Abdurrezzak gibi. Çünkü kul- 
lara ve canlılara rızık veren O'dur. Bu isimle müsemma olmak isteyen kişi an- 
cak “Rızık verenin kulu (Abdurrezzak)” olur ancak. Abdurrahman, Abdurrah- 
man vd. isimler de öyledir. 

b) Bilinç sahibi Müslümanlar Allah'ın yüce ismini gelişigüzel kullanmaz, 
alay konusu yapmaz, zikredildiği zaman derin bir haşyet ve huşu duyarlar. İs- 
mini yüceltmek ve ta'zim etmek namazın her rekâtında tekrar ettiğimiz iba- 
dettir. Her rekâttarüküa gittiğimizde “Sübhane Rabbiye'l azim: Azamet sahibi 
Rabbim ne yücedir”; sücuda gittiğimizde “Sübhane Rabbiye'l a'la: Üstün olan 
Rabbim ne yücedir” deriz. (Bkz. Ebu Davud, Salat, 146; İbn-i Mace, İkamet, 20; 
Müsned,1,232.) 

Hadis kaynaklarında yer alan rivayetlere göre A'la süresinin ilk ayeti inin- 
ce Hz. Peygamber (s.a.), namaz kılarken secdede “Sübhane Rabbiye'l-a'la” 
okunmasını tavsiye etmiştir. “Fesebbihbismirabbike'lazim” (56/Vakıa, 74, 96 
ve 69/Hakka, 52) ayeti inince de, bunun rüküda okunmasını belirtmiştir. (Ebu 
Davud, Salat, 146-147; İbn-i Mace, İkamet, 20; Müsned,1, 232.) 

2.ayet yüce Allah'ın iki sıfatından söz eder: Yaratan ve tesviye eden yani bir 
düzen içinde biçim veren. Bu şu demektir. Allah evreni kaos halinde bir ham- 
madde olarak yaratıp bırakmış değildir. Lüzum gördüğü her şeye bir biçim de 
vermiştir. O halde Yunanlıların tasavvur ettiklerinin aksine Allah varlığın hem 
maddesini, hem suretini (form) vermiştir. Yunanlılar evrenin kaostankozmo- 
sa doğru evrildiğini düşünürlerdi, Aristo madde ve sureti birbirinden ayırırdı. 
Maddenin surete bürünmesi, şu veya biçim alması kendi kendine olmuş de- 
ğildir. Yüce Allah yarattığı maddeye bir biçim de vermiştir. (Bkz. 75/Kıyamet, 
37-38; 32/Secde, 9; 82/İnfitar, 7.) 

Hicr süresinde (15/21) varlık âleminde olan “Her şeyin hazinelerinin onun 
katında olduğu, her şeyi belli bir miktarda yarattığı” belirtilmektedir. Bu demek- 
tir ki bizim bilebildiğimiz varlık hazinelerinin tamamı değildir, hazinelerinden 
bir bölümdür, belki binlerce, milyonlarca katı varlık potansiyelleri mevcuttur, 
dilerse bu evrenin milyar adedini yaratır, yine de O'nun hazineleri tükenmez. 

Bunun yanı sıra her şeyi belli bir miktarda, belli bir ölçü ve düzende ya- 
ratmış, bir forma sokmuştur. Tabii ki bu, kucağında yaşamakta olduğumuz ta- 
biatta bizim maddeyi formdan forma sokamayacağımız anlamına gelmez. Biz 
de ağaçtan masa, kayadan taş yontar, beton döker, bina yaparız. Ancak hem 
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bizden bağımsız olarak maddenin bu kıvamda yaratılmış olması ile şu veya bu 
forma sokulmuş olması veya bizim elimizle başka formlar kazanması “O'nun 
takdiri ve yönlendirmesi (hidayet)” sayesindedir. Eşya dünyasının tabiatı, ya- 
pısı ve değişebilir niteliklerde olması ilahi takdirle, takdirin tayin ettiği ölçü, 
miktar ve düzenin sonucudur. Zira apaçık hakikat şu ki “O'nun katında her şey 
bir miktar (ölçü, düzen, biçim) iledir” (13/Ra'd, 8, 54/Kamer, 49). 

Varlık âleminde O'nun takdiri, bir başka açıdan belirlemesidir. Şu halde 
irade ve bilinç sahibi varlıklar her ne yaparlarsa yapsınlar, sonuç itibariyle 
varlığı belirleyemezler, sadece etkileyebilirler. Yüce Allah sadece etkileyici 
(müessir) değil, aynı zamanda belirleyici (muayyin)dir. Eşyanın tabiatını bu 
kıvam ve yapıda yaratmış, fonksiyonlarını görmesi için de ona belli bir mizaç 
ve yetenek bahşetmiştir. 

3. ayette geçen “hidayet”i eşya için böyle düşünmek mümkün olduğu gibi, 
insan için de Allah'ın ona doğru yolu göstermesi manasında da düşünebili- 
riz. Yüce Allah her şeye bir ölçü verdi, şeyleri yaratılış amaçlarına ulaştıracak 
yollara sevketti (54/Kamer, 49). Bu çerçevede ayrıcalıklı konum ve yetilere 
sahip bulunan insan da iki türden hidayete mazhar olmuştur ki, biri fizyolo- 
jik-biyolojik özellikleriyle diğer eşya dünyası gibi organları fonksiyonlar gör- 
mektedir; diğeri peygamberlere gelen vahiyler sayesinde doğru ile yanlışı bir- 
birinden ayırtedebilmektedir: “Biz ona yolu gösterdik. Ya şükreder, ya nankör 
olur” (76/İnsan, 3). Bu yol, vahiy alan elçilerin sözle gösterdikleri yoldur. An- 
cak insanın hidayeti bundan ibaret de değildir, yüce Allah onun ruh dünyası- 
na ilhamla yani sahip olduğu manevi yetenek (akıl, muhakeme, temyiz, tefrik 
ve terkip kabiliyeti vs.) ile de hakkı batıldan, doğruyu yanlıştan ayırtedebilir. 
Şems süresinde (91/7-8) “Fücur ve takvanın ilhamı” buna işaret etmektedir. 
Özetle yüce Allah yarattığı her şeyin yaratışını verdi, arkasından yol gösterdi, 
yönlendirdi (bkz. 20/Taha, 50). 

Yüce Allah'ın yaratışında tekdüze veya yeknesaklık söz konusu değildir. 
Temel maddesiyle eşya suretten surete, biçimden biçime inkılab etmekte, sü- 
rekli değişip istihaleler geçirmektedir. İnsanların ve hayvanların istifadesine 
olmak üzere yemyeşil otlaklar (mer'alar) vardır, burada envai türlü ot ve bitki 
yetişmektedir. Belli bir süre sonra bunlar kurur, kara kuru çerçöpe döner, sonra 
mevsimi gelir, yenileri ortaya çıkar. Hiçbir şey yerinde sabit durmuyor, sürekli 
değişiyor. Bu da gösteriyor ki sadece Allah bakidir, her şey fani, izafi ve sonludur. 

Geleneksel işari tefsirde bazı ayetlerin hayli uzak çağrışımlarından ha- 
reketle birtakım batıni anlamlar çıkarılmıştır. Modern bazı tefsirciler de, 4-5. 
ayetlerin uzun zaman sıkışıp kalmış bitki, ağaç vb. organik nesnelerin kömüre 
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dönüştüğüne işaret ettiklerini öne sürmektedirler. Ayetlerin ilk öne çıkan iki 
anlamı vardır: Biri varlıkta her şey fanidir, geçicidir; diğeri tabiattaki olaylar 
üzerinde tefekkür edebilen insan, kendi hayatının geçici olduğunu anlar, böy- 
lelikle onu ve tabiatı yaratan Allah'a itaat ederek, ebedi hayata hazırlanır. 


gv) Zi ağ İl alaş ağ İNN LA La İN gay Tail İZ, 
day özal Eğ 
Sana okutacağız, sen de unutmayacaksın. 


Ancak Allah'ın dilediği başka. Çünkü O, açıkta olanı da bilir, saklı 
duranı da. 


8. Vesenikolayolan için başarılı kılacağız. 


Kıyamet (75-16-18) ve Taha (20/114) sürelerinde Yüce Allah, Hz. Pey- 
gamber'e Kur'an okurken yani Cebrail aleyhisselâmdan vahyi alırken acele et- 
memesi, onu toplayıp okutmanın vahyi indirene ait olduğunu hatırlatıyordu. 
Amaç, unuturum diye tedirgin olan Hz. Peygamber'i teskin etmekti. Sürenin 
6 ve 7. ayetlerinde Yüce Allah, Efendimiz'e şöyle buyurmaktadır: “Sana oku- 
tacağız, sen de unutmayacaksın. Ancak Allah'ın dilediği başka.” Burada 
yine vahyi indirip onun kalbine nakşedenin Allah olduğu belirtilmektedir. Vah- 
yialan elçi Cebrail'den öğrendiklerini, kalbine ilka olunanları unutmayacaktır; 
her ne almışsa net, berrak bir biçimde muhataplara aktaracak, vahiy kâtiple- 
rine yazdıracaktır. 

“Ancak Allah'ın dilediği başka” ayetiyle ilgili tefsirciler müşküller yaşa- 
mışlardır. Şöyle sormuşlardır: Acaba bu ayetle, Hz. Peygamber'in aldığı vahyin 
bir bölümünü unuttuğu mu anlatılmak istenmiştir? Bununla ilgili akla yatkın 
gibi görünen üç açıklama söz konusudur: 

a) Allah dilerse unutturur. Nitekim İsra süresinde (17/86) “Biz dilersek 
sana vahyettiklerimizi gideririz” buyrulmaktadır. Bu aslında vahyin kesinlik- 
le Yüce Allah'ın koruması altında olduğunun teminatıdır. Ayet, peygamber de 
olsa insan hafızasının da Allah'ın kudreti karşısında “mutlak” bir vasfa sahip 
olmadığı, dilerse Allah'ın en güvenilir hafızanın da nisyana maruz kalacağı 
gerçeğini hatırlatmaktadır. Beşer hafızası nisyanla maluldür yani her beşer 
unutur. İbn-i Abbas, “insan” kelimesinin “nisyan”la bağlantılı olduğunu belir- 
tir. Hz. Peygamber de beşer olması hasebiyle unutur, unutabilir. Nitekim ba- 
zen kaç rekât namaz kıldığını unuttuğuna dair rivayetler vardır. (Mesela bkz. 
Buhari, Ezan, 79; Müslim, Mesâcid, 97-99.) Ancak burada söz konusu olan Hz. 
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Peygamber'in sehv secdesi ile telafi ettiği rekât sayısını unutması gibi bir olay 
değildir, gelen vahyin bir kısmını unutması iddiasıdır. Bu iddia tümüyle temel- 
sizdir. Kur'an-ı Kerim'den bazı ayetleri unuttuğuna dair tevatüren bize kadar 
gelen herhangi bir rivayet yoktur. Dolayısıyla bazı ayetleri unuttuğu veya ken- 
disine unutturulduğu düşünülemez. Bazı sürelerin yürürlükten kalktığı veya 
bazı süreleri karıncaların yediği yolundaki rivayetlerin tümü hem ahaddır, 
hem akla mantığa uygun değildir. 

b) Bu ayetin Kur'an'da nesih-mensuha delil teşkil ettiğini söyleyenler var- 
dır. Bu konu İslam bilginleri arasında tartışmalıdır. Fıkhi konularla ilgili bazı 
hüküm ve uygulamaların yürürlükten kaldırıldığına ilişkin rivayetler varsa 
bile, Kur'an'da nesih-mensuh olduğuna ilişkin rivayetler konusunda görüş bir- 
liğine varılmış değildir. (Konuyla ilgili bkz. 2/Bakara, 106. ayetin açıklaması). 
Sait Şimşek, bu çerçevede “Allah tarafından unutturulan bir şeyin, insan ta- 
rafından hafızada korunması veya hatırlanmasının mümkün olmadığını” be- 
lirttikten sonra, haklı olarak “Eğer unutturulmuş ayet veya sürenin varlığını 
kabul edeceksek, bu rivayetlerin tevatür derecesinde olması gerektiği” husu- 
sunun altını çizer. (Hayat Kaynağı Kur'an Yolu, V, 425.) Zira Kur'an bize tevatür 
yoluyla geldiğine göre, unutturulmuş sürelerin ahad haberle kabulü usul açı- 
sından çelişkilidir. Bu gibi rivayetler Kur'an'ın sıhhatine ve güvenirliliğine göl- 
ge düşürücü nitelikte olup, bunlara hiçbir şekilde itibar edilmemesi gerekir. 

c) Zayıf da olsa, bir ihtimal, eğer Hz. Peygamber unutmuşsa, bu sadece ve 
sadece vahyi aldığı anda olmuş olup yine anında Cebrail aleyhisselâm tara- 
fından tekrarında hatırlatılmış, hafızasında pekiştirilmiştir. Nitekim Taha ve 
Kıyamet sürelerinde vahyi alırken unutma kaygısıyla acele etmemesi yolunda 
yapılan uyarı bu ihtimali çağrıştırır. Yoksa vahyi alıp da aradan belli bir zaman 
-günler, haftalar, yıllar- geçtikten sonra unutması söz konusu değildir. 

Muhammed Abduh da, bu ayetteki unutturmanın, beşer hafızasının mut- 
laklığını nefyettiğini, ulühiyetle ilgili olduğunu belirtir. Yani sanma ki senin 
hafızan mutlaktır, hayır izafidir, çünkü bilgi, mülk, güç ve iktidar gibi unut- 
mazlık da mutlak manada Allah'a aittir. O halde sana gelen vahiyden yana 
hiçbir kuşkun olmasın -ki farzımuhal- sana unutturacaksa da Allah unut- 
turacak. Ama O bunu yapmaz, çünkü sana indirdiği vahyin tamı tamına ve 
eksiksiz olarak insanlara tebliğ edilmesini murat etmektedir, Kur'an'ın ko- 
ruyuculuğunu üstüne almış bulunmaktadır. Abduh, Hud (11) süresinin 11. 
Ayetini buna delil gösterir: “Mutlu olanlar da, artık onlar cennettedirler. Rab- 
binin dilemesi dışında gökler ve yer sürüp gittikçe, orada süresiz kalacaklardır. 
(Bu) kesintisi olmayan bir ihsandır.” Burada anlatılmak istenen mü'minlerin 
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kendilerine vaad edilen cennette ebedi kalmayacakları hususu değil, Allah 
diledikçe ebedi kalacakları hususudur. O dilerse cenneti ebedi olmaktan çı- 
karır, bu O'nun ulühiyet ve rububiyetinin gereğidir. Eğer cennet mutlak ma- 
nada ebedidir dersek, artık Yüce Allah'ın yapabileceği şey kalmaz olur, bu ise 
ulühiyet inancını zedeler. 

Bizce söz konusu üç açıklamadan en akla yatkın görüneni birinci şıkta yer 
alanı ve Muhammed Abduh'un tefsiridir. Burada tekraren altını çizmek gerekir 
ki, bütün varlık âlemi gibi, vahyin de Yüce Allah'ın kontrolünde olduğu, peygam- 
ber dahi olsa kimsenin kendi beşeri yetenek ve melekelerine, sözgelimi hafıza- 
sına mutlakıyet izafe etmemesi gerektiğini, dilerse Yüce Allah kendi gönderdiği 
vahyi dahi unutturabileceğini bize hatırlatmaktadır. Bu ulühiyetin teyidi ve ha- 
tırlatılmasıdır ancak bu türden bir unutturma vaki olmuş değildir. İnsanın özgür 
iradesiyle dilekte, herhangi bir istekte bulunması bile, O'nun dilemesi dâhilinde- 
dir (76/İnsan, 30), Peygamberin hafızasının da içinde yer aldığı beşeri meleke 
ve yeteneklerinin O'nun iradesi ve kudreti dışında olması düşünülemez. Yüce 
Allah insanın fizyolojik sınırlarını, kapasitesini bildiği gibi, iç dünyasını, potan- 
siyellerinin sınırlarını da bilir. Açıkta ve gizlide her ne varsa O'na kapalı değildir. 

Sınırlı haliyle Hz. Peygamber (s.a) ve onu takip eden mü'minler Allah'ın 
inayeti, lütuf ve ihsanıyla Kur'an'ı okuyup anlayacak, bazıları hıfzedecek, hü- 
kümlerine göre amel edecek ve cennete giden yollar üzerinde ilerleyecekler- 
dir ki, bu başarıya ulaşmak dahi Allah sayesinde olacaktır. İnsan yüksek ahlaki 
erdemlere göre temiz bir hayat sürmeyi talep eder de bu yolda çaba harcarsa 
yüce Allah onu başarılı kılar (92 /Leyjl, 5-7). Ahlaki yüksek hayatın yol haritası 
vahyedilen Kur'an'da mevcut bulunmaktadır. 


LALA imi (vey kğ a 38 lü ay SİN ni öl 818 
Re 3 xl UOZLM 45 A. e ve 

gr) da Yali az YY ERSİN SÜİİ as gil EŞ 

9. Şu halde, eğer 'öğüt ve hatırlatma' bir yarar sağlayacaksa, 'öğüt 

verip hatırlat. 

10. Allah'tan 'İçi titreyerek korkan' öğüt alır-düşünür. 

11. “Mutsuz-bedbaht olan ondan kaçınır. 

12. Kio,en büyük ateşe yollanacaktır. 

13. Sonraonuniçinde o, ne ölür ne yaşar. 


Kur'an'ın indiriliş sebeplerinden biri insanları uyarması ve doğru yolda 
ilerlemeleri için öğütte bulunmasıdır (7/A'raf, 2). 
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9. Ayet, Hz. Peygamber'e bir fayda mülahaza etmesi durumunda öğüt ver- 
mesini tavsiye eder. Bu ayetle ilgili üç açıklama yapılmıştır: 

a) Ayetin açık anlamanın gösterdiği üzere, Hz. Peygamber'e, öğüt verirken 
muhatabının öğüt almaya, söylenenler üzerinde düşünmeye yatkın olup olma- 
dığına bakması söylenir. Duyargaları, manevi antenleri hakka ve hakkaniyete 
kapalı olanlara öğüt vermenin anlamı yoktur; 

b) Öğüt almaya yatkın olsun olmasın, Peygamber, öğüt vermekle yani teb- 
liğ yapmakla yükümlüdür. O görevini yerine getirir, öğütten nasibini alan alır, 
almayan almaz. Her ne kadar 'öğüt ve hatırlatma' bir yarar sağlayacaksa” buy- 
ruluyorsa da “öğüt almasa da sen hatırlatmaya veya öğüt vermeye devam et” 
ibaresi hazfedilmiştir, zımnen ayetin içindedir; 

c) Peygamber, görevi icabı ulaşabildiği herkese tebliği yapmak zorunda- 
dır. İlk karşılaşmada bakıp bir değerlendirme yapar, eğer muhatabı muannid 
bir inkârcı, kalbi ve beyni taşlaşmış bir günahkâr ise öğüt vermeye ve hatırlat- 
maya devam etmez. Bize göre de en makul açıklama bu şıkta yer alanıdır. 

İnsanların çoğu düşünmez, aklını kullanmaz, nefsinin, basit ve kısa vadeli 
çıkarlarının, birtürlü kıramadıkları önyargılarının derin etkisinde yaşar. Böy- 
leleri nefislerinin zebunu olmuşlarsa manen ölümcül hastalığa yakalanmışlar 
demektir. Kur'an ve peygamberin öğütleri onlara fayda sağlamaz. Hasta oldu- 
gunu bir türlü kabul etmeyen kimseye doktorun, hastanenin, ilacın herhangi 
bir fayda sağlamadığı gibi. Necm süresinde (53/29), Yüce Allah, kendisini an- 
maktan yüz çevirenden elçisinin de yüz çevirmesini emretmektedir. Bakara 
süresinin girişinde de (2/2) Kur'an'ın ancak Allah'tan korkup sakınanlara doğ- 
ru yolu gösterdiği belirtilir. 

Diğer yandan öğüt almaya kapalı olan insanlara ısrarcı davranmak bazı 
durumlarda aksi tesirlere, aksülamele, hatta istikraha yol açar. Böyle durum- 
larda ilk hatırlatmayı yapıp bırakmak daha uygundur. Bazıları da kendilerini 
çokça kasıp önemsediklerinden öğüt almayı kendi gururlarına karşı bir hare- 
ket olarak algılarlar. Böylelerine de bir iki hatırlatma dışında ısrarcı davran- 
mamak gerekir. Bazıları da kullandıkları güç ve iktidar dolayısıyla kendilerine 
öğüt verenlere husumet besler, gerektiğinde onlara hak ve doğruyu gösteren- 
lerin canlarına kast edecek derecede ileri giderler (17 /İsra, 41). Gerçi İslami 
görevlerin başında dinin doğrularının tebliğ edilmesi gelir ama öğüdün mu- 
hataba, hatta kavrayış ve algı düzeyine göre yapılması iyi netice almak bakı- 
mından önemlidir. Bu elbette, yerine göre “zorba yöneticiye hak söz söyleme” 
yükümlülüğünü iptal etmez, sözün kendi makamında söylenmesi gerektiğine 


işaret eder. 


374 ALİ BULAÇ-KUR'ÂN DERSLERİ/DİRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


Öğüt almak, söylenenlerden gerekli ve yararlı sonuçları çıkarmak bir yö- 
nüyle de kapasite meselesidir. Hem insanlara kavrayış düzeylerine göre ko- 
nuşmak, hem her sözü tam yerinde ve dozunda söylemek lazım (Her sözün bir 
makamı var: Liküllimakal makam). 

10. ayet, öğüt alan kişilerin Allah'tan korkanlar olduğunu, akıbetinde şek- 
va, mutsuzluk, bedbahtlık olanların peygamberin öğütlerinden kaçındıklarını 
belirtir. Bu da yukarıdaki görüşü teyit etmektedir. Şekavet sahiplerinin ilahi 
öğüt ve tebliğlerden kaçınması, tercihleri, düşünceleri, dünya görüşleri ve ha- 
yat tarzları dolayısıyla eninde sonunda bedbahtlığa mahküm kalacaklarını, 
dolayısıyla şekavetin onların tercih ve eylemlerinin kaçınılmaz sonucu oldu- 
gunu ima etmektedir. Böyleleri diğer inkârcılar ve günahkârlar gibi cezaları- 
nı çekmek üzere cehenneme yollanacaklardır. Burası öyle bir yer ki ne ölüm 
vaki olmakla kurtulurlar, ne de rahat yüzü görürler. (Bkz. 5/Maide, 105. ayetin 
açıklaması. Ayrıca Müslim, İman, 306; İbn-i Mace, Zühd; Müsned, III, 11, 20.) 


, 
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14. Doğrusu, temizlenip arınan felah bulmuştur; 
15. Ve Rabbinin ismini zikredip namaz kılan. 
16. Hayır siz, dünya hayatını seçip üstün tutuyorsunuz. 
17. AÂhiretise daha hayırlı ve daha süreklidir. 


18. Şüphesiz bu, önceki sahifelerde vardır; 


19. İbrahim'in ve Musa'nın sahifelerinde. 


14. ayet “tezkiyede bulunan veya kendini tezkiye eden felah bulmuştur” 
buyurmaktadır. “Tezkiye”nin iki anlamda kullanıldığı söylenmiştir: Biri mane- 
vi veruhi arınma, insanın iç dünyasının hertürlü kirden arındırılması. Diğeri 
malın tezkiyesi olan zekâtın hak sahiplerine verilmesi. 

Ruh dünyamızın manevi kirlerden arındırılması demek, nefsin gayrimeş- 
ru istek ve tutkularına karşı özgürleşmesi, hırs ve ihtirastan, bencilliklerden, 
kibir ve gururdan, servet tutkusundan, başkaları üzerinde tahakküm kurma 
arzularından, keyfi hareket edip yönetmekten, günaha davetiye çıkaran şeh- 
vetten kısaca bütün bunların kendisinden ortaya çıktığı inkâr ve isyandan kur- 
tarılması demektir. Bu kurtuluş veya özgürleşme insanın selim aklı ve temiz 
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fıtratı yanında iradesini doğru yönde kullanmasıyla mümkün olabilir ancak. 
Bu yolda ilk atılacak adım gizli veya açık şirkin her türüne karşı uyanık bir bi- 
lince sahip olmaktır. Sahih bir imana sahip olan salih amellerde bulunur; Yüce 
Allah'ın emir ve yasaklarına riayet eder; zulüm ve haksızlıklardan, yalan ve 
cimrilikten, korkaklık ve ikiyüzlülükten uzak durur, sabitkadem İslam üzere 
yaşama başarısını gösterebilirse kurtulur (91/Şems, 9). 

Manevi hayatımız yanında kurtuluşu teminat altına alan ikinci faktör mal 
ve servetten yoksulların hakkını vermektir. Sürenin Mekki olduğunu göz önü- 
ne aldığımızda, burada söz konusu olan tezkiyeye konu olan zekâtın henüz 
miktarı ve nisabı belirlenmemiş tasadduk ve infak manasındaki zekât olduğu- 
nu söylemek mümkün. (Bkz. 51 /Zariyat, 9 ve 70/Meâric, 24.) 

Mekke döneminde zekâttan söz edilmesi, söz konusu mali ibadetin hem 
Araplar tarafından bilindiğini, hem Efendimiz'den önceki peygamberler tara- 
fından da bir ibadet, dini bir vecibe olarak emredildiğini göstermektedir. Alu- 
si'ye göre ayette sözü geçen zekât ve namaz ibadeti Araplara, İbrahim ve Musa 
(a.s) şeriatlerinden geçmişti. Nisabı, miktarı, hangi mallar üzerinden alınacağı 
ve kimlere harcanacağı gibi düzenlemeler Medine'de olmuştur (bkz. 9/Tevbe, 
103). İsmail aleyhisselâmdan (19/Meryem, 55) İsa aleyhisselâma (23/Mü'mi- 
nun, 9) kadar Efendimizden önceki peygamberler de kavimlerine “namaz kıl- 
mayı ve zekât vermeyi” emretmişlerdir. 

Nitekim bununla bağlantılı olarak yani felaha giden yolun ikinci adımı ola- 
rak 15. ayet, “Rabbinin ismini zikredip namaz kılma”dan bahseder (73/Müz- 
zemmil, 8). Konuyla ilgili Kur'an'da yer alan diğer ayetlerin açıkça işaret ettiği 
üzere “namaz ile zekât” bir arada zikredilir. Yani kurtuluşun iki esaslı adı- 
mından biri namaz, diğeri zekâttır. Namaz toplumsal hayatın zemini üzerinde 
inşa edildiği dinin direği, ana kaidesi, zekât da toplumsal ilişkilerin direği, ana 
kaidesi hükmündedir. Bu demektir ki salt inançla din ayakta durmaz, bunun 
maddi ve ekonomik olarak da beslenip desteklenmesi lazım ki, dini hayatın 
somut desteklerinden biri, belki en başta geleni zekâttır. 

Ayet aynı zamanda Müslümanlara ferdi ve toplumsal olarak kurtuluşun 
anahtar terimini vermiş bulunmaktadır: Felah! Felah, dünyevi ve uhrevi, mad- 
di ve manevi kurtuluştur. Felah aynı zamanda çift kutupludur. Bir kutbunda 
namaz, diğer kutbunda zekât bulunmaktadır. Sadece maddi zenginliği, kalkın- 
mayı, zenginleşmeyi, ekonomik büyümeyi esas alan öğretiler veya devlet poli- 
tikaları felah getirmez, belki refah getirir. Namaz maddi güçlenmeyi dengeler. 
Bu açıdan Müslümanlar yeryüzünde yerleşik hale gelip iktidar sahipleri ol- 
duklarında felahın göstergeleri olarak namazı, zekâtı ve maruf olanı emredip 
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münkerden sakındırma ilkelerini politikalarının esası haline getirirler. Bun- 
lardan biri eksik olduğunda “felah” olmaz, maddi ve ekonomik refah olur. İs- 
lam'ın hedefi ise “refah” değil “felah”tır. 

Yazık ki insanların çoğu felahı değil, refahı seçerler. Yüce Allah insanın ve 
toplumun önüne iki seçenek koyar: Biri dünyevi ve uhrevi kurtuluş olan fe- 
lahtır ki, yolu sahih iman ve salih amelden, adalet ve ihsandan, cömertlik ve 
dayanışmadan geçer; diğeri salt refahtır, yolu inkâr ve fesattan, hak ihlali ve 
fısktan, bencillik ve çatışmadan geçer. 16. ayet, ahireti bırakıp dünya hayatını 
tercih etmenin ahlaki ve manevi boyutlarından soyutlanmış salt dünyevi ve 
maddi refahın insanı yıkıma götürdüğünü ima eder. Bu tam anlamıyla dinin 
dışarı çıkarılması; varlığın müteal/aşkın, batın /içkin ve ahiret/öte fikrinden 
arındırıldığı dünyevileşme (sekülerleşme)dir. (Bkz. 13/Ra'd, 26; 14/İbrahim, 
3; 75/Kıyamet, 20-21 ve 76/İnsan, 27.) 

Refah dünyevidir ve dünyaya aittir; felah hem dünyaya, hem ahirete aittir. 
Bu açıdan aklını kullanan refahı değil, felahı seçer. Çünkü ahirete ait olan kalı- 
cıdır, süreklidir, sahicidir ve kalitesi dünyadaki olanla mukayese edilmeyecek 
düzeylerde kalitelidir. Bu ilahi mesajı ilk defa Hz. Peygamber (s.a.) veriyor de- 
ğildir; tarih boyunca elçiler tarafından tekrar edilmiştir; İbrahim ve Musa'ya 
gönderilen vahiylerde bunu görmek mümkündür (53/Necm, 36-37). 


Ala süresinin (87) tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


868- Gaşiye Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 26 âyettir. Zariyat (51) süresinden sonra, Kaf 
(50) süresinden önce indirilmiştir. İsmini ilk ayette geçen ve örten, her şeyi 
içine alıp kuşatıp içine alan “Gaşiye” kelimesinden almaktadır. 


Şazi GAZİ İN gl 


Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 
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1. Her yanı yaygın olarak kuşatacak olan kıyâmetin haberi sana gel- 

di mi? 

O gün, öyle yüzler vardır ki, “zillet içinde aşağılanmıştır. 

Çalışmış, boşuna yorulmuştur. 

Kızgın bir ateşe yollanırlar. 


Kaynar bir kaynaktan içirilirler. 


Onlar için (zehirli olan)dari' dikeninden başka bir yiyecek yoktur. 


AŞ YAY N 


Ne doyurup-semirtir, ne açlıktan korur. 


.— 


Süreye ismini veren “Başiye” her şeyi içine alıp kuşatan, örten demek olup 
iki manada kullanıldığı söylenmiştir: Biri varlığın tamamını içine alan bir altüst 
oluşu ifade etmesi bakımından kıyamet; diğeri içine gireni tamamen kuşatan 
cehennem ateşi. Hicr (15) süresinin 50. ayetinde bu anlamda kullanılmıştır: 
“Giyimleri katrandandır, yüzlerini ateş bürümüştür (tağşa)” Bu süredeki kul- 
lanımının kıyametle ilgili olduğuna ilişkin yaygın bir görüş varsa da -ki bizde 
mealde bu görüşü tercih ettik-, cehennem ateşi manasında kullanılmış olması 
da muhtemeldir (101/Karia, 10-11). Çünkü hemen 2. ayetten itibaren cehen- 
nemdekilerin içine düştükleri trajik durum tasvir edilmektedir. Şöyle ki: 
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Kıyametin kopması, hesabın görülmesinden sonra dünyada yapıp ettik- 
leri kötü şeyler yüzünden cehenneme sevk edilenlerin suratı düşmüş, zillet 
yüzlerinden okunur hale gelmiştir. Dünyada iken itibarlı kimselerdi, güç ve 
iktidarları, servet ve şöhretleri herkesi kıskandırırdı, herkes kolay kolay on- 
lara ulaşamazdı. Yürüdüklerinde etraflarında onlarca kişi vardı -mesela şim- 
di kameralar, muhabirler, korumalar, onlarla aynı kareye girmek için çırpınan 
kimseler vs.- ancak inkârcı ve isyankâr tutumları dolayısıyla bugün kimsenin 
onların yüzüne baktığı yok. Yüzlerinde, zillet, acı, pişmanlık ve hüsran okun- 
maktadır (3/Âl-i İmran, 106). 

Büyük bir düş kırıklığını yaşamaktadırlar, çünkü dünyada bir yerlere gel- 
mek, güç ve servet toplamak ya da bir makamı, statü ve şöhreti elde etmek 
amacıyla öylesine çalışıp çaba göstermişlerdi ki, bugün boşuna yoruldukla- 
rını, bunca emeği harcadıklarını anlamaktadırlar. Dünyada elde ettikleri güç 
ve avantajın ebedi olduğunu zannediyorlardı, bugün hiçbir şey olmadıklarını 
anlamaktadırlar. Boşuna yorulmuşlardır. 

Kızgın, yakıcı, aracı-iltimas, gönül-hatır dinlemeyen, kimseye torpil tanı- 
mayan, dünyevi güç ve servetin geçerli olmadığı bir ateşe yollanırlar; kime hak- 
sızlık yapmışlarsa, kimin emeğini sömürmüşlerse, hangi şiddette ve düzeyde 
ilahi hükümleri, emir ve yasakları çiğnemişlerse bugün cezasını çekeceklerdir 
(12/Yusuf, 107). Susadıklarında kaynar sudan içebilirler ancak (6/En'am, 70), 
acıktıklarında önlerine konan “dari” adı verilen zehirli bir deve dikenidir. Bu- 
nun kuru bir diken olduğu da söylenmiştir. Cehennem azabını hak etmiş olan 
bu dikeni dilediği kadar yemeye çalışsın, onu ne doyurup semirtir ne açlığını 
giderir veya aç kalmaktan korur. 
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8. Ogün, öyle yüzler de vardır ki, nimette (engin bir mutluluk içinde) 


di 


dirler. 
9. Harcadığı-çabadan dolayı hoşnuttur. 
10. Yüksek bir cennettedir. 
11. Oradaanlamsızbirsözişitmez. 
12. Orada'durmaksızın akan' bir kaynak vardır. 


13. Orada'yükseklerde kurulmuş, tahtlar da vardır; 


14, Konulmuş (içecek dolu) kaplar, 
15. Dizidizi yastıklar, 
16. Veserilmiş yaygılar. 


Cehennemdeki trajik duruma karşılık, dünya hayatı sınavını başarıyla 
geçmiş mü'minlerin hak ettikleri cennette yüzleri aydınlıktır, sevinç ve mut- 
luluk yüzlerinden rahatça okunmaktadır. Onlarda, cehennemlikler gibi dünya- 
da çabalayıp yorulmuşlardı. Ancak onlar anlamlı, doğru ve hayırlı şeyler için 
çabalayıp duruyor, emek harcayıp yoruluyorlardı. Bugün emeklerinin boşa 
gitmediği apaçık anlaşılmaktadırlar. Bu yüzden mutludurlar. Cennette yüksek 
yerlere yerleştirilmişlerdir. Orada onları üzecek veya başkasını incitecek söz 
işitmezler. Kendi aralarında sürdürdükleri sohbete doyum olmaz ancak mala- 
yani şeyler konuşmazlar, perdelerin aradan kalkmasıyla vakıf oldukları haki- 
kati konuşmaktadırlar (10 /Yunus, 10). 

Cehennemde kaynar sular vardı, cennette ise durmaksızın akan, içenin 
içini serinleten, ona hoş lezzet veren bir kaynak bulunmaktadır. Hem cennet- 
te yüksek yerlerde bulunuyorlar (56/Vakıa, 34), hem de özenle hazırlanmış 
tahtlar üzerinde oturuyorlar, önlerine konulmuş kaplardan hoş şeyler içmek- 
tedirler, arkalarında dizi dizi yastıklar konulmuş, önlerine değerli yaygılar se- 
rilmiştir. Bu, onların kendilerine büyük önem verilerek ağırlandıklarını gös- 
termektedir. 

Sanki dünyadaki yorgunluklarını giderip dinleniyorlar. Kim bilir belki fi- 
ravunların piramitlerde çalıştırdığı kölelerdi, belki halkı sömüren kodaman- 
ların, kapitalist sömürücülerin emekçileriydi, belki toprak ağalarının ırgatı, 
serfleriydi. Çok yoruluyorlardı, karın tokluğuna çalışıyorlardı, horlanıyor, ezi- 
liyorlardı. Bugünse Allah'ın kucaklayıcı rahmeti altında mutludurlar. 

Bazı modern tefsirciler burada ve başka sürelerde (47/Muhammed, 15 ve 
37/Saffat, 62, 67; 83/Mutaffifin, 22-28) yapılan cennet ve cehennem tasvirle- 
rinin neredeyse maddi gerçeklikleri olmayan sembolik tasvirler olduğunu öne 
sürmektedirler. Onlara göre, insanın dünya şartlarında sahip olduğu algı dü- 
zeyi göz önüne alınarak ahiretin önemi bu türden sembolik tasvirlerle anlatıl- 
mıştır, bu cehennemdeki azabın birebir böyle olduğu anlamına gelmez. Amaç 
“Kur'an'da eksik de olsa bir çağrışım yapması ve sonuçta bir korku ve kaygı 
uyandırıp günahlardan uzaklaşmaya teşvik etmesi için cehennem ve oradaki 
şartlar dünya hayatında korku, acı, nefret, tiksinti vb. duygular veren bazı olay- 
lar, durumlar, maddeler için kullanılan kelimeler, isimlerle anlatılmış, bu yönde 
tasvirler yapılmıştır... (Ancak) orayla ilgili tasvirlerden mutlaka kelime ve söz- 
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lerin ifade ettiği dış manayı anlamak ve böylece oradaki nimet ve sıkıntıların da 
dünyadakilerin aynısı olduğu gibi bir sonuca varmak gerekmez." (Kur'an Yolu, V, 
609; ayrıca aynı iddia için bkz. Süleyman Ateş, Yüce Kur'an'ın Çağdaş Tefsiri, IX, 
445.) Bu iddia iki soruyu tatminkâr cevap bulmayı gerektirir: 

1) Bu tasvirlerin amacının, insanları görüp bildikleri, anladıkları şeylerle 
korkutmak veya müjdelemek suretiyle Allah'a kulluğa yöneltmektir demek, 
maddi olarak cehennemdeki azabın, cennetteki ödülün tahakkuk etmeyeceği- 
nizimnen ifade etmektir. Meşşâi filozoflar da aşağı yukarı bu çerçevede Haşr-ı 
cismani'yiinkâr ediyorlardı. Bu fikre nereden varılır? Bunu ima eden herhangi 
bir nass (ayet veya sahih hadis) gösterilebilir mi? 

2) Şu sorular da cevap bekler: 

a) "Dünya hayatı ahiretin tarlası” ise, 

b) Temel bir kural olarak “ceza (azap veya ödül) amelin cinsinden (el ceza 
min cinsi'l amel)” ise, 

c) Haşr-ı cismani olacaksa, azap ve ödülün cismani olması akli değil mi? 

Konuyla ilgili İbn-i Abbas'ın görüşü tercihe şayan görünmektedir. Şöyle 
der: “Ahiretteki azap ve ödülün dünyadakilerle mukayese edildiğinde sadece 
isimleri vardır; mahiyetçe dünyadakilere benzemezler. Benzerlik asılda değil, 
isimlerdedir.” Bu doğru olmakla beraber lezzet ve elemin olmayacağı anlamı- 
na gelmez, şiddet derecelerinin çok daha farklı olacağını gösterir. 

Cennet ve cehennemle ilgili farklı tasvirlerin yer alması, herkesin kendi iyi 
ameline göre ödülünün, kötü ameline göre cezasının farklı olacağını veya bir 
olgunun birden fazla boyutunun ve özelliğinin anlatımı anlamına gelir. Yoksa 
arada temel bir çelişki veya tutarsızlık olduğu anlamına gelmez. 
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17. Bakmıyorlar mı o deveye; nasıl yaratıldı? 

18. Göğe, nasıl yükseltildi? 

19. Dağlara; nasıl oturtulup-kuruldu? 

20. Yere; nasıl yayılıp-döşendi? 

17.ayette yüce Allah, insanın -ve elbette vahyin ilk muhataplarının- tabii 
çevresinde sıkça temas halinde oldukları deveye dikkat çekerek yaratıcı vasfı 


üzerinde düşünmeye davet etmektedir. 
Devenin kendine özgü hususiyetleri vardır: Razi, her hayvan veya canlının 
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Allah'ın varlığına delil oluşuna dikkat çeker. Her şey Allah'ı noksan sıfatlardan 
tenzih eder, yüceltir (17/İsra, 44). Bu açıdan yaratılmış bütün cisimler eşit- 
tirler ancak her bir cisme verilmiş bulunan sıfatlar, hasletler ve fonksiyonlar 
farklıdır. Şu halde cisim olmaklıkta eşit olan varlıkların herbirine ayrı sıfat ve- 
rilmesi, bunu bir Veren'in olduğunu gösterir. Bu da “âlim, kadir, hâkim ve hiç- 
bir şeye ve kimseye muhtaç olmayan gani bir Yaratıcı”dan başkası değildir. Her 
bir şey ve canlı kendisine verilmiş bulunan sıfatı ve özelliğiyle iş ve işlev görür, 
bu sayede varlık âleminde ve tabiatta nizam ve intizam tesis edilir. Biri diğeri- 
nin sıfatına ve rolüne özenecek olsa hem bunu yapamaz hem gülünç duruma 
düşer. Toplum hayatı da öyledir, yaşına, kabiliyet ve mizacına göre her insanın, 
özellikle erkek ve kadının kendilerine göre farklı sıfat ve özellikleri vardır. Her 
biri kendi asli fonksiyonunu görecek olsa fıtrata uygun, sağlam bir düzen ku- 
rulur. Birbirlerinin rollerini oynamaya kalkıştıklarında beşeri hayat sağlam örf 
üzere olmaktan çıkar; kötü adet ve sapkın geleneklere mahküm olur. 

Deve haksız yere kızdırıldığında yerine göre öfkeli ve kinci bir hayvan ol- 
duğu hâlde kurban edileceği zaman akıl almaz biçimde uysallaşır. Tavuk bile 
kesildiğinde çırpınırken, Allah'ın kendisinin bir işareti olmak üzere insana bo- 
yun eğdirdiği deve, kurban edilirken diğer hayvanlar gibi yatırılıp bağlanmadan, 
ayakta ve ayetteki ilgili kelimenin diğer bir anlamına göre bir ayağı bağlanmış 
hâlde durarak kendisini bıçağa teslim eder. Taberi'nin işaret ettiği üzere, çöl 
şartlarında hayli dayanıklı ve kuvvetli olduğu halde bir çocuk veya zayıf bir kim- 
se bile deveyi yere çömeltip sırtına yük yükleyebilir veya ona binebilir. 

Yüce Allah kendi varlığının harikulade bir nişanesi olarak deveye dikkat 
çekmiştir: 17-19. ayetlerin bağlamı içinde devenin gök, dağlar ve yeryüzünden 
önce zikredilmiş olması manidardır. İbn-i Kesir şöyle der: Çölde seyahat eden 
bir bedeviyi düşündüğümüzde bedevinin kendi varlığını ilk farkettiği durum 
deve üzerinde yolculuk yapmasıdır. Başını yukarıya kaldırdığında göğü; uygun 
bir coğrafi ortamda ise yana baktığında yüce dağları, tepeleri; aşağı baktığında 
yeryüzünü (arz) görür. 

Kurtubi “develeri karanın gemileri”ne benzetir. Hayvanların etlerinden, 
sütlerinden, derilerinden istifade edilir. Türlerine göre yük aracı veya binek 
olarak kullanmak mümkün olduğu gibi bir zevk ve temaşa nesnesi olarak da 
kullanmak mümkün (16/Nahl, 5-7; 36/Yasin, 71-72). Söz konusu özelliklerin 
bir veya birkaçı hayvanlarda bulunurken, devede hepsi bulunmaktadır. Deve 
her hayvandan daha fazla süt ve et verir, hiçbir hayvan onun kadar yük taşıya- 
maz, çölde 10 gün susuz kalabilir, sırtında sonraki günler için yemek stok eder. 
Belli kapasitede hafızası olması dolayısıyla yolunu şaşırması nadirdir. Devenin 
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çölde doğru yolda yürümesi “hidayet”, yolunu şaşırması “dalalet”tir. Fahred- 
din Razi, bir defasında çölde yollarını kaybettiklerinde salıverdikleri develer 
sayesinde yolu bulduklarını anlatır. Son vahyin dili Arapçanın sayısız kelime 
iştikakı ve kavram zenginliği deve ile bağlantılıdır. Hakikaten deve şanı yüce 
Allah'ın hem şiarlarından hem harikulade ayetlerindendir. Oryantalist resim 
bu yüzden küçültücü imaj inşa ederken “deve, çöl ve İslamiyet”i bir arada kul- 
lanmıştır. (Ayrıca bkz. 22/Hac, 36-38. ayetlerin açıklaması.) 

İbn-i Kesir'in işaret ettiği üzere insan bakış açısından, çölde seyahat eden 
bedevi kendini deve üzerinde fark eder ve ayetin buyruğunu yerine getirip 
devenin yaratılışı üzerinde düşündükten sonra başını göğe kaldırır, muhteşem 
bir varlık düzeniyle karşılaşır. Deveyi bu özelliklerde yaratan yüce Allah göğü 
yükseltmiş bulunmaktadır. Dağlar kazık gibi oturtulmuş, yer (arz) insanların 
ve canlıların hayatlarını idame ettirmeleri için yayılıp döşenmiştir. Deve, gök, 
dağlar, yeryüzü ve aralarında olan her şey hayranlık ve hayret vericidir. Göğün 
bu şekilde yükseltilmesi ilahi kudretin en büyük işaretlerinden biridir. (Bkz. 
13/Ra'd, 2. ayetin açıklaması.) 

Bilinç sahibi, aklını doğru kullanabilen insan, bütün bunlar üzerinde düşü- 
nür, kozmik düzenin ve tabiattaki varlıkların nasıl mutlak ilim, irade ve kudret 
sahibi Bir Varlık tarafından yaratılıp kendi istifadesine sunulduğunu anlar, ken- 
disinin niçin yaratıldığı konusu üzerinde düşünür. Yüce Allah, yarattığı varlığı 
yaratıp bırakmış değildir, kozmik ve ekolojik düzenin sürmesini sağlayan son- 
suz sayıda melek istihdam edilmektedir, varlığın bir sonu (eceli) vardır ve bütün 
bunların bu tarz yaratılmış olmasının bir sebeb-i hikmeti bulunmaktadır. Yara- 
tan varlığı ve insanı bir daha ve sonsuz kere yaratabilir (79 /Naziat, 27-28). İn- 
sanı da başıboş bırakmış değildir. İnsana yaratılışın hikmetini, yaratılışın anlam 
ve amacını öğreten Allah'ın insanların içinden gönderdiği elçisi ve ona indirdiği 
kitaptır. Kendi başına yaratılışın sırrını çözemez, vahyin ışığında aklını kullan- 
ması lazım. Yüce Allah tarih boyunca kitaplar-sahifeler indirdi, son vahyini de 
Hz. Muhammed Aleyhissalâtü vessalâma indirmiş bulunmaktadır. 
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21. Artıksen, öğüt verip-hatırlat. Sen, yalnızca bir öğüt verici-bir ha- 
tırlatıcısın. 
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22. Onlara'zor ve baskı' kullanacak değilsin. 
23. Ancak kim yüz çevirir ve inkâr ederse, 
24. Allah, onu en büyük azapile azaplandırır. 
25. Şüphesiz onların dönüşleri bizedir. 


26. Sonra onları hesaba çekmek de elbette bize aittir. 


21 ve 22. ayetler İslamiyet'in diğer din, öğreti ve ideolojilerden farkını 
bariz biçimde ortaya koymaktadır. Yukarıdaki ayetlerle bir arada düşündü- 
gümüzde insan yeryüzünde aşina olduğu hayvanların hayranlık verici yara- 
tılışlarına bakacak, gökyüzünü, gökyüzündeki cisimleri gözleyecek, dağların 
fonksiyonları ve yeryüzünün nasıl kendi hayatını sürdürebileceği şekilde dü- 
zenlenmiş olduğuna bakıp Yaratıcı fikrine varacak, elçinin tebliğ ettiği hüküm- 
lere tabi olacak. İnsandan istenen bundan ibarettir. 

Ne var ki herkes bu yüksek bilince sahip olmuyor. Zihnini etki altına al- 
mış önyargılar, nefsinin istek ve tutkuları, taassup, çıkar ilişkileri vb. sebepler 
dolayısıyla doğru yolu seçmeyi bir kenara bırakıp inkâr ve günahta ısrar edi- 
yor. Böyleleri için peygamberin görevi hak ve hakikati onlara tebliğ etmekten 
ibarettir. Din vicdan ve gönül işidir. Bu yüzden din seçiminde zor kullanılmaz 
(2/Bakara, 255; 50/Kaf, 45); zora başvurulduğunda istikraha, tiksintiye yol 
açar. Kalbi mutmain olmadıkça kimse inanmaz, zor ve baskı altında inandığı- 
nı söyleyen gerçekte ikiyüzlü davranmış olur. İkiyüzlü insanın yani münafığın 
İslam'a ve topluma zararı inkârcıların zararından daha büyüktür. Herkesin 
özgür iradesini kullanarak doğru veya yanlış, hak veya batıl yönde tercihini 
kullanabilmesi için Kur'an'ı Kerim birtakım esaslar vaz'etmiştir. Bunları şöyle 
sıralayabiliriz: 

a) Hidayet Allah'tandır. Yüce Allah birine hidayet vermedikçe kimse onu hi- 
dayete erdiremez. Hz. Peygamber (s.a.) çok arzu ettiği, kendini neredeyse harap 
ettiği halde amcası Ebu Talib'i hidayete erdiremez. Bu durumda ne şahıslar ve 
cemaatler ne kamu otoritesi kimseyi zorla hidayete erdirmeye kalkışamaz. İn- 
sanların zor kullanarak İslam'a mecbur edilmesi, ahirette mazeretleri olur. Şöyle 
diyebilirler: “Allah'ım kulların bize seçme özgürlüğü tanımadı ki, gönülden ina- 
nalım.” Oysa peygamberlerin gönderilmesinin hikmetlerinden biri insanların 
Allah'a karşı savunacakları mazeretlerin kalmamasıdır (bkz. 4/Nisa, 165). 

b) Yüce Allah dileseydi bütün insanları tek din, tek şeriat ve tek ümmet 
kılardı. Böyle dilemedi. Her ümmete, her topluluğa farklı yol ve yöntemler (şe- 
riat-minhac) kıldı. Şu halde toplumlar veya din müntesipleri arasında kelami 
tartışmalar olsa da, işi bir noktada tutup son hükmü Allah'a bırakmak lazım. 
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Allah ahrette son grupların ihtilaf ettiği konularda hükmünü verecek, kim hak 
yolda, kim batılda apaçık ortaya çıkacaktır; 

c) Açık tebliğe, iknaya dayalı müzakere ve anlatıma rağmen kişi veya kişi- 
ler, gruplar, toplumlar inanmayacak olursa Hz. Peygamber'e gösterildiği üzere 
iki tutum takınılır: 

aa) “Eğer onlar yüz çevirirlerse, de ki: “Bana Allah yeter. O'ndan başka ilah 
yoktur. Ben O'na tevekkül ettim ve büyük arşın Rabbi O'dur.” (9/Tevbe, 129); 

bb) “Sizin dininiz size, benim dinim bana.” (109 /Kâfirun, 6.) 

d) Dinler arasında geçerli olması gereken kural “ihtiram” olmalıdır. İster 
anlaşmalı (muahid), ister savaş sonucu zimmi statüsünde olsun, Müslüman- 
larla gayrimüslimler birbirlerinin hak ve hukuklarına, mahrem dünyalarına 
saygı göstermeli, aradaki sosyal, ekonomik ve politik ilişkiyi anlaşmaya dayalı 
düzenlenmelidirler. Bu konuda “Medine Vesikası” sünnet değeri olan yazılı 
çarpıcı örnektir. 

Peygamber öğüt veren ve hatırlatan iken, onu takip eden Müslümanların 
da bunun ötesine geçmemeleri gerekir. Bazıları bu ayetin Tevbe (9) süresi- 
nin 5 ve 73. ayetlerinin inişiyle yürürlükten kaldırıldığına dair görüşler öne 
sürmüşlerse dahi, doğru değildir. Her bir ayetin hayat bulacağı özel bir pratik 
vardır. Anlaşma imkânının olduğu yerlerde Müslümanlar gayrimüslimlerle an- 
laşma yapar; burada geçerli ilke “Sizin dininiz sizin, benim dinim benim” aye- 
tidir. Savaş durumunda ise Tevbe süresinin ilgili ayetleri geçerli olur; savaşı 
Müslümanların kazanması durumunda da zimmi hukuku uygulanır. (Bkz. 3/ 
Âl-i İmran, 20; 5/Maide, 92 ve 99; 10/Yunus, 82; 28/Kasas, 56ve 42/Şura, 48.) 

Bu açık tebliğe, tereddütlere mahal bırakmayacak anlatım ve açıklama- 
lara rağmen yüz çeviren yani Allah'ın birliğini, ahiretin varlığını, Risâleti ve 
Kur'an'ın işaret ettiği açık hükümleri inkâr eden olursa Allah onu büyük bir 
azapla azaplandıracaktır. Şu var ki azaplandırma işi kullara bırakılmış değildir. 
Tabii ki bu hak ve hukuku ihlal edenlerin, söz gelimi cinayet işleyenlerin, hır- 
sızlık yapanların cezasız bırakılacağı anlamına gelmez. İnkâr edip küfründe ve 
günahında inat edenlerin de dönüşü Allah'adır, onları hesaba çekmek de O'na 
ait bir yetkidir. 


Gaşiye süresinin (88) tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


89- Fecr Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 30 âyettir. İsmini ilk ayette geçen “tan yerinin 


ağarması, sabah aydınlığı” manasına gelen “fecr” kelimesinden almaktadır. 


Leyl (92) süresinden sonra, Duha (93) süresinden önce indirilmiştir. 


gazi gASSIN İN gl 


Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 


Gey ylal3İ Jaliş gr Zöğli ak llğ vE ŞİŞ 1 iliş 
goy 5z> gil als 5 ŞİA 

Fecre andolsun, 

On geceye, 


Çifte ve tek'e, 
Akıp-gittiği zaman geceye, 


e e 


5. Bunlarda akıl sahibi olan için bir yemin var, değil mi? 


“Fecr” tan yerinin ağardığı, karanlığın sona erip günün aydınlanmaya yüz 
tuttuğu zamandır. Biz buna Türkçede, Arapçadaki anlamının tersine “şafak 
vakti” deriz. Hakikatte şafak, güneşin batışından sonra ufukta kalan kızartıdır. 
Güneş batarken sanki arkasında bir kırmızı tül bırakır, bir süre sonra o da yok 
olur. Fecr, seher vaktidir. Yüce Allah bu vakte kasem etmektedir. Arap dilinde 
yarıp çıkarmak olan “f.c.r” kökünden fücur ve ficar kelimeleri de türemekte- 
dir. Fecr hem geceyi yarar aydınlığa yol verir hem yerin altındaki suyu çıkarır. 
“Fücur” ise insanın ahlaki kişiliğini yarar, yaralar, parçalar, bu yüzden günah 
ve haramlar birer fücurdur. Yasağın çiğnenmesi dolayısıyla haram aylardaki 
(Zilkâde, Zilhicce, Muharrem, Receb) savaşlara “ficar savaşları” denir. (Bkz. 9/ 
Tevbe, 36-37.) 

Daha önceki sürelerin başında kâinattaki bir takım varlıklara, tabiattaki 
olaylara kasem ederken nasıl ele alacağı konunun önemine dikkat çekiyorsa, 
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bu kasemde bir konuya dikkat çekmeyi murat etmektedir (bkz. 81 /Tekvir, 18). 
Cins bir kelime olarak “Ve'l fecri” veya tanın ağardığı şafak vaktinin iki özelliği 
var: Biri canlılar derin uykularından uyanır, tabiatta bir canlanma başlar. Bi- 
linçli insan da erkenden uyanır, Rabbine ibadet eder. Nasıl günbatımı ile gece 
başlayıp fecir vakti sona eriyorsa, dünya hayatı da sona erecek, ölümden son- 
raki dirilişle yeni bir hayat başlayacaktır. 

Tan yerinin ağarmasıyla karanlıklar sona erer, güneş ortalığı aydınlatma- 
ya başlar. Bu da vahyin gelişiyle cahiliye karanlığının sona erdiğini sembolize 
eden zarif bir anlatımdır. “El” takısıyla gelen gerçekten de vahiy, Allah'tan or- 
talığı aydınlatan bir nur, tükenmez bir ışıktır. 5. ayette düşünme yeteneği olan 
akıl sahiplerinden bahsedilmektedir ki, bu metaforda da akıl göz, vahiy ışık 
olarak tavsif edilmiştir. Bunun manası şudur: Yüce Allah vahiy ile varlıkları ay- 
dınlatır, göz olarak insana bahşettiği akıl da vahyin ışığında düşünür, doğruyu 
yanlıştan, hakkı batıldan, güzeli çirkinden, zararlıyı yararlı olandan ayırır. 

2. ayette üzerine kasem edilen “on gece”nin genel kabul gören görüşe göre 
Zilhicce'nin ilk on gecesidir. Ramazan ayının “Kadir gecesi”ni içinde barındırdı- 
ğı son on gecesi, varlık âleminin ilk on günü, Muharrem'in veya her ayın ilk on 
gecesinin kastedildiğini öne sürenler olmuşsa da, Kameri takvimin son ayı olan 
Zilhicce'nin ilk on gecesinin kastedilmiş olması daha kuvvetle muhtemeldir. 
Çünkü ayetin ilk muhatapları Mekkeliler gözünde de kutsal biliniyordu. Bu saye- 
de Zilhicce'nin muhtemelen Hz. İbrahim ve Hz. İsmail'den beri süren kutsallığı, 
bereketli addedilmesi teyit edilmekte ve sürdürülmektedir. Zilhicce'nin ilk on 
gününün (Leyali-i aşere) faziletleri dolayısıyla daha yoğun ibadet ve taatla geçi- 
rilmesini teşvik eden çeşitli rivayetler vardır. Ayetin Ramazan'ın son on gecesine 
işaret ettiğini düşündüğümüzde, bunun Kur'an'ın inmeye başladığı zaman dili- 
mine atıf olduğunu söylemek mümkün. Fecr süresinin ilk ayetinin ilk kelimesi- 
nin “Ve'lfecr” olması ile, Kadir (97) süresinin son ayetinin son kelimesinin “fecr” 
olması vahy bağlamında birbirleriyle ilgili olduğu fikrini ima etmektedir. Her iki 
kelimenin konumları ortalığı aydınlatacak vahyin gelişiyle ilgilidir. 

3. ayette üzerine kasem edilen “çift ve tek”in ise varlıkta Allah'ın yarattığı 
her şey olması ihtimali kuvvetli görünmektedir. Varlıkların tamamı ya çift veya 
tektir. Bir açıdan bakıldığında mutlak “tek ve bir” olan Allah'tır. Diğer bütün 
varlıklar tek gibi görünse de mutlaka bir başka varlıkla ilişkilidirler, o halde 
asli özellikleriyle tek değildirler. Bu durumda tek olan sadece Allah, diğerleri 
ise çifttirler. Yüce Allah her şeyi çift yaratmıştır (51 /Zariyat, 49). Belki bu ayet 
(89/3) kâinatın matematiksel, astronomik, kozmik ve fiziksel sırlarının bir bö- 
lümünü keşfetmemizde anahtar rol oynayabilir. 
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Gayet açıktır ki varlıklar, yaratılışları ve fıtratları itibariyle kesret halin- 
de varoluşlarını sürdürmektedirler. Çokluk içinde bulunan varlıkların her 
biri onları yaratan Allah'a irca olunmaktadırlar, o halde kesret ancak vahdetle 
mümkün olabilmektedir. Kendisi bir başkasıyla kaim olan; kendi başına var, 
müstağni ve mutlak, başka bir ifade ile Vacibu'l vücud olamaz. Bu sıfat sadece 
Allah'a mahsustur. Çünkü bütün yaratıklar (mahlükat) O'nun yaratmasıdır, O 
olmasaydı varlık olmazdı. Yaratıcı ile yaratılmışlar (Halık ile mahlük) arasın- 
da mahiyet birliği yoktur, kesrette vahdet varsa, bu Vahdet-i Mevcutçuların 
(panteistler) veya aşırıya giden Vahdet-i vücutçuların düşündüklerinin aksine, 
Allah'ın mutlak ilim, irade ve kudretinin varlıkların tamamına hayat verme- 
si, varoluşlarını mümkün kılmasıyladır. Ayeti Yaratıcı'yla bağlantılı “tek ve çift 
varlıklar” anlamında ele alsak bile, bu durumda ifadenin takdiri şöyle olmak- 
tadır: “Tek ve çift olan her şeyin Rabbine yemin ederim!” 

Tirmizi'de yer alan bir hadise göre, “Çiftve tek, namazda yer alan rekâtlar- 
dır. Bir kısmı çift, bir kısmı tektir” (Tirmizi, Tefsir, 89/1.) Bu gayet açıklayıcı bir 
bilgidir, zira namaz ile kozmik düzen ve insanın, varlığın temel hareketlerine 
uygun olarak Allah'ın huzurunda kalması (kaame), rüküu, sücudu ve oturması 
arasında birebir benzerlik bulunmaktadır. 

4. ayette yüce Allah, “akıp giden gece"ye kasem etmektedir. Başına “iza' 
şartı geldiğinden, gecenin karanlığının geçiciliğini ifade eder. Yoksa Allah, 
karanlığa kasem etmez. Gece devridaim halinde gelir ve gider. Günün yarısı 
aydınlık, yarısı karanlıktır. Başka ayetlerde gecenin akıp giden vasfına kasem 
edilmiştir: “Dönüp gittiği zaman geceye” (74/Müddessir, 33); “Kararmaya 
başladığı zaman geceye” (81 /Tekvir, 17). Kullanılan metafor çerçevesinde dü- 
şündüğümüzde, gece eninde sonunda gider, her gecenin sonunda sabah olur. 
Cahiliye de sona erer, Yüce Allah'ın elçisine indirdiği vahiy nuruyla ortalığı, 
insanın ruhunu, aklını ve hayatını aydınlatır. 

Evet, bütün bunları göz önüne alması gereken insan, eğer düşünce mele- 
kelerini doğru yönde kullanırsa yani aklını çalıştırırsa vahyin ışığında hakkı 
ve doğru yolu bulacak. Bunun için yemin etmeye gerek var mı? Her şey apaçık 
ortada değil mi? 

Ayette “düşünme yetisinin veya akl”ın “hicr” kelimesiyle ifade edilmiş ol- 
ması önemlidir. “Hicr” h.c.r'dan “taş”la aynı kökten gelen bir kelime olup ko- 
ruyan, koruyucu manasında kullanılmıştır. Bir yeri etrafına taş örerek koruma 
altına alabiliriz; akıl veya doğru düşünme de insanı inkâr ve isyandan, kötü- 
lüklerden ve zararlı şeylerden korur. Ancak nasıl taşları doğru biçimde yont- 
mak ve yine belli bir düzen içinde üstüste bina etmek gerekirse, düşünme ve 


, 
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akletme faaliyetini de doğru yönde kullanmak suretiyle insan kendini dünyevi 
ve uhrevi tehlikelerden koruyabilir. Aklın doğru kullanımı vahyin ışığı altında 
çalışmasıdır. Böyle bir akıl sağlamdır, taş ve kaya gibi koruyucudur. 

Yüce Allah ilk dört ayette fecr'e, on geceye, çifte ve tek'e ve akıp giden ge- 
ceye kasem ederek, eğer insan aklını doğru kullanırsa, hak ve hakikate ulaşır. 
Allah'ın birliğine, risalete, ahirete, hesaba, ceza ve ödüle iman eder, hayatını 
buna göre tanzim eder. Bu da onun her iki cihanda kurtuluşu olur. 


gli ii ve Sli ald aşi Çiy düş Gi gir 5 gil 
035383 (1) işi özal e öl 3235 pol ğ iin 
SUĞİİ Çâ 1g AĞ g oil Â ani öl (uğ KEİ Sİ 
grey ölayiLİ LE ley, ölç) elik bi, 4 Saçli Salad (ir) 


6 Rabbinin Ad (kavmin)'e ne yaptığını görmedin mi? 

7. o “Yükseksütunlar' sahibi İrem'e? 

8. Kişehirleriçinde onun bir benzeri yaratılmış değildi. 

9 Ve vadilerde kayaları oyup biçen Semud'a? 

10. Vekazıklar (ehramlar) sahibi Firavun'a? 

11. Kionlar, şehirlerde azgınlaşmışlardı. 

12. Böylece oralarda fesadı 'yaygınlaştırmış-arttırmışlardı. 

13. Bundan dolayı, Rabbin, onların üzerine bir azap kamçısı çarpı- 
verdi. 


14. Çünkü senin Rabbin, gerçekten gözetleme yerindedir. 


Yüce Allah, tarihte -ki belki de Nuh aleyhisselâmdan sonra ortaya çıkmış 
olmaları hasebiyle Ad ve Semud kavmine Arab-ı baide yani geriye doğru en 
uzak geçmişteki Araplar denir- iki Arap kavmini nasıl yok ettiğini hatırlatır. 
“Görmedin mi” sorusunu “haberin olmadı mı” manasında ele almak lazım. 
Çünkü Efendimiz (s.a.)'in söz konusu suçlu-günahkâr iki kavmin helakini gör- 
medi ama yüce Allah ona vahiy ile haklarında bilgi verdi. Bu, İlme'lyakin mesa- 
besinde bilgidir. O'nun verdiği bilgiler hakikati ifade ettiğinden, Hz. Peygamr- 
ber sanki Ayne'lyakin olayı müşahede etmiş gibi zihnen uyarılmaktadır. 

Ad kavmi, Umman ile Hadramut arasındaki bölgede düzlük arazide yaşa- 
mış bir kavimdi. Onlarla ilişkilendirilen “İrem” ise hem atalarının ismi, hem 
görkemli yerleşim yerlerinin ismidir. Ad kavmi düzlük arazide yüksek bir me- 
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deniyet kurmuşlardı, devasa binaları vardı, köşk ve sarayları yüksek sütunlar 
üzerinde yükseliyordu. 8. ayet kendi zamanlarında yeryüzünde onların aya- 
rında şehirler olmadığını belirtir, demek ki büyük bir güç ve zenginliğe sahip 
olmuşlardı. Bağ ve bahçeleri, sulama tesisleri ve süslü mekânları ünlüydü. Ne 
var ki yoldan çıkmış bir toplumdu, zaman içinde azgınlaşmış, suç ve günah 
bataklığına saplanmışlardı. (30/Rum, 9 ve 41 /Fussilet, 15.) Yüce Allah, onları 
uyarmak üzere Hud aleyhisselâmı peygamber olarak gönderdi, fakat onu din- 
lemediler, sonunda yedi gece ve yedi gündüz süren büyük bir azabı hak edip 
yeryüzünden silindiler (bkz. 11/Hud, 50-60; 69/Hakka, 6-8). 

Salih aleyhisselâmın kendilerine peygamber olarak gönderilen Semud 
kavmi de güçlü bir medeniyet kurmuşlardı. Evlerini dağları yontarak yüksek 
yerlerde kuruyorlardı. Onların zannına göre Ad kavmi düzlük arazide oldukla- 
rı için kolayca yok olup gitmişlerdi, yüksek yerlerdeki evlerin yıkılması kolay 
olmazdı. Ancak onların da şehirleri yerle bir oldu; depremle bir yeri yok eden 
azap, yüksek yerlerde şiddetli kasırga, hordum veya başka tarzda gelir, orayı 
da yerle bir ederdi. Suçlu günahkârların Allah'ın azabından kurtulması müm- 
kün değildir. (Bkz. 7/A'raf, 73-78; 133-134; 11/Hud, 61-68 ve 68/Hakka, 4-5). 

Kur'an-ı Kerim, Arapların kolektif hafızasında yeri olan, haklarında hikâ- 
yeler dinledikleri Ad ve Semud kavminin başına gelenleri zikrettikten sonra 
Mısır'ın zorba kralı Firavun'u da hatırlatır. Sad süresinde de (38/12) her üç 
mücrim bir arada zikredilmektedir. Musa aleyhisselâmın kendisine elçi olarak 
gönderildiği Firavun'un da askeri, ekonomik ve politik gücü vardı. “Kazıklar 
sahibi (Zü'levtad)” olarak zikreder ki, bunun en yaygın ve genel kabul gören 
anlamı, yeryüzündeki iktidarının kalıcılığını simgeleyen ehramları inşa etme- 
si; diğeri onbinlerce kişiden müteşekkil ordusu için sefer sırasında kurduğu 
büyük çadırlar. Her iki anlam da Firavun'un zorba gücünü anlatır. Fakat o da 
Ad ve Semud gibi yerleşim birimlerinde yani kurdukları görkemli şehirlerde, 
meskün yerlerde azmışlardı, tuğyana kapılmış, hüküm sürdükleri yerlerde çü- 
rüme ve yozlaşmayı (fesat) yaygınlaştırmışlardı. 

“Tuğyan”, insanın Allah'ı ve ahireti unutup kendini yeryüzünün hâkimi 
ilan etmesi, kibre kapılıp hukuk yanında ahlaki sınırları da pervasızca çiğne- 
mesi, zayıflara ve güçlülere büyüklenmesi, halkı ezmesi ve onu uyaranlara fü- 
tursuzca şiddet uygulamasıdır. Bir medeniyet tuğyan-azgınlık sınırlarına ge- 
lince yıkılmaya yüz tutar, çok geçmeden şu veya bu tarzda yerle bir olur. Yüce 
Allah'ın azabı kamçı gibi gelir. İnkârcılar ve mücrimler ebedi kalacaklarına, zu- 
lümlerinin sürgit devam edeceklerine inanırlar da Allah'ı unuturlar. Oysa her 
şeyden haberdar olan, her şeyi gören ve işiten Allah onları gözetlemektedir. 
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Değil onlar, varlık âleminde hiçbir şey O'nun bilgisi, iradesi ve kudreti hari- 
cinde değildir. Aksini düşünen gaflet içinde olup kendini yanıltmaktadır. Tarih 
bu türden trajik örneklerle doludur. Gerek vahyin ilk muhatabı Mekkeliler, ge- 
rekse kıyamete kadar gelip geçecek nesiller bundan ders çıkarmalıdırlar: “İşte 
biz, onların her birini kendi günahıyla yakalayıverdik. Böylece onlardan kimi- 
nin üstüne taş fırtınası gönderdik, kimini şiddetli bir çığlık sarıverdi, kimini 
yerin dibine geçirdik, kimini de suda boğduk. Allah onlara zulmedici değildi 
ancak onlar kendi nefislerine zulmediyorlardı.” (29 /Ankebut, 40.) 
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15. Fakatinsan;ne zaman Rabbi kendisini bir denemeden geçirse, ona 
bir keremde bulunsa, nimetler verse: “Rabbim bana ikram etti” der. 

16. Ama ne zaman onu deneyerek, rızkını kıssa, hemen: “Rabbim 
bana ihanet etti” der. 

17. Hayır aksine,sizyetime ikram etmiyorsunuz. 

18. Yoksula yedirmek için birbirinizi teşvik etmiyorsunuz. 

19. Mirası,sınırtanımaz (helâl, haram aldırmaz) bir tarzda yiyorsunuz. 


20. Malı'bir yığma tutkusu ve hırsıyla' seviyorsunuz. 


15 ve 16. ayetlerde Kur'an-ı Kerim, insan yaratılışının çift kutuplu özelli- 
gine dikkat çekmektedir. Yüce Allah, insana bir keremde, bir ihsan ve lütufta 
bulunduğunda bunun Rabbi tarafından kendisine bir ikram olarak verildiğini 
söyler ama bunu kendine refere eder. Yani sanki kendisi buna layıktır. Emek 
harcamadan haketmiştir. Söz konusu nimetlerin olmadığı diğer insanlara göre 
kendisi imtiyazlı kişi olduğu, yüce Allah katında kendisine özel bir yer ve önem 
ayrıldığı için verildiğini düşünür. Bu düşünce insanın benmerkezci karakteri- 
nin tezahürüdür. Burada insan temel bir gerçeği ıskalamaktadır: Allah'ın onu 
sınavdan geçirmek üzere ona bunca nimeti vermişken, o imtiyazlı, seçkin ol- 
duğu için buna sahip olduğunu düşünmektedir. 

Yüce Allah'ın insana ikramda bulunmasının birden fazla yolu ve şekli vardır. 
Bu güç ve kudret olabileceği gibi, beden güzelliği, bilgi, zihni derinlik, belagat 
ve fesahat yani hitabet gücü, zenginlik, şöhret, makam ve statü, yöneticilik ve 
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başka şeyler de olabilir. Bütün bunları insana veren Allah'tır, bununla kulunu 
sınamaktadır: Soru şudur: Sahip olduğu imkân ve avantajları nasıl kullanacak- 
tır? Adaletli mi davranacak, doğru istikamette mi ilerleyecek, yoksa zulmedip 
azacak, tuğyana mı sapacak? Mesela zenginlik gibi nimeti Karun gibi kendinden 
bilirse, sınavı kaybeder; Allah'tan bildiği halde kendini seçilmiş, ayrıcalıklı insan 
veya zümre mensubu kişi kabul ederse yine sınavı kaybeder. Doğru olanı şudur: 
Allah nimet verir, sayısız imkân ve avantaj bahşeder, insan her nimetin şükrünü 
bilecek, meşru çerçevede kullanacak ve başkalarıyla paylaşacaktır. 

16. ayette sınavı kaybeden bedbaht kişinin nimeti kaybettiğinde nasıl feryat 
ettiğini anlatır: Nimeti elinden alan yüce Allah'ı -haşa- kendisine ihanetetmekle 
suçlamaktadır. Sanki her nimete sahip olmak onun doğuştan hakkıymış, bu ko- 
nuda nimetin Sahibi'nden senet almış gibi, neden yoksullaştığının, güzelliğinin, 
şöhret veya siyasi gücünün, kötü kullandığı makamının elinden çıkmasının he- 
sabını Allah'a sormaya kalkışır (11 /Hud, 9-10). Bu demektir ki, esasında nimeti 
hak etmiş kimse değildi, eline geçti, kötü kullandı ve kaybetti. Bu olay iktisadi 
olaylar, beden güzelliği, siyasi ve askeri güç ile söz ve retorik ve başka meleke- 
lerin tamamı için söz konusudur. Ayette “Ne zaman rızkını kızsa” ifadesinin yer 
almış olması, şükür veya nankörlüğün salt rızıkla, ekonomik ve mali zenginlikle 
sınırlı olduğu anlamını vermez, sadece en somut durum olması hasebiyle rızık 
tipik bir örnek olarak verilir. Netice itibariyle kim hangi güce ve nimete sahipse, 
bunun kendisinin sınavı olduğunu bilip ona göre kullanmasını bilmelidir. 

“Rızık” örneğinden hareket ettiğimizde, bir zaman zengin olan kimse eğer 
yoksul düşmüşse, bunun sebebi kendisine bol ikramda bulunan Allah'ın emir- 
lerini bir kenara itip yetime, muhtaçlara, yoksullara ikramda bulunmamasıdır. 
Yüce Allah ona bol rızık vermişti, şükredecek, meşru çerçevede tüketecek ama 
en çok yetimi ve yoksulu koruyacaktı. Öyle yapmadı, bencil davrandı, kendisi 
için harcadı, çevresine karşı aldırışsız yaşadı, sonunda sınavı kaybetti (bkz. 
68/Kalem, 23-24; 93/Duha, 9 ve 107/Maun, 1-7). 18. ayet, fiilen yoksulu do- 
yurma yanında “yoksulu doyurmanın teşvik edilmesi”nin de temel bir görev 
olduğunu hatırlatmaktadır. Mü'minlerin bir kısmının maddi gücü yeterli ol- 
maz ama yoksulların doyurulması için çaba harcamalı, mesela bu çerçevede 
hayır ve yardım kuruluşlarına ellerinden gelen katkıyı sağlamalıdırlar. 

Bencilliğinin kurbanı olmuş insanın belirgin vasfı mirası sınır tanımaz bir 
ihtirasla yemesidir. 19. ayetteki mirası üç ayrı düzeyde anlamak mümkün: 

a) Varlık âlemi ve yeryüzü Allah'ındır, O'nun mirasıdır, mülkün sahibi O'dur. 
İnsan varlığı ve tabiatın kaynaklarını kullanır. Eğer kul olduğunun bilincinde de- 
gilse Yaratıcı'nın mirasını sorumsuzca, babasının malıymış gibi kullanır. 
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b) Emek harcamadan anne-babasından veya yakınlarından kalan taşınır 
veya taşınmaz mal ve para cinsinden miras. 

c) Özellikle ayetin indiği sosyal ortamda kadınların, çocukların ve ye- 
timlerin haksızca yenen mirası. Her üç anlamda da insanın serveti, ele geçen 
mal-mülkü sorumsuzca harcaması, çevresindeki muhtaç ve yoksulları umur- 
samaması, helal-haram sınırlarına dikkat etmeden yemesi yerilmektedir. 

Bunun muharrik sebeplerinden biri serveti yığma tutkusudur. Buna 
“kenz ideolojisi” diyebiliriz: Kenz ideolojisine kendini kaptıran kişi veya 
toplumlar, bir iktisadi fiil ve hissi bir tutku olarak üst üste servet yığar, 
sermaye biriktirir; serveti toplumun aleyhinde olmak üzere adaletsizlikle- 
re, sınıflar arasında uçurumlara, çatışma ve husumetlere, kitlesel yoksul- 
luklara ve sömürüye dayalı olarak biriktirir ve korur; Allah yolunda yani 
yoksullara, ihtiyacı olanlara ve cihada harcanmasından kaçınır. (Bkz. 3/Âl-i 
İmran, 14 ve 9/Tevbe, 34.) 

İnsan servet yığdıkça daha çok yığmak, dünyayı ve hatta kâinatı temel- 
lük etmek ister (100 /Adiyat, 8). İblis, Âdem'i cennette iken dahi “sınırsız mülk 
ve ebedilik” vaadiyle kandırmıştı (20/Taha, 120). Bizden istenen kanaatkâr, 
mütevazı ve temel ihtiyaçlara (tekmiliyat ve tahsiniyatı da gözeterek) cevap 
verecek bir ekonomik faaliyet modelidir. Aksi halde “İnsanın Uhud Dağı ka- 
dar altını olsa, bir o kadar daha olmasını ister. İnsanın gözünü bir avuç toprak 
doyurur”. Bunun çağımızdaki ifadesi “sınırsız sermaye biriktirme” rejimi olan 
“kapitalizm” ve onun iktisat politikalarını şekillendiren “sürekli büyüme”dir. 
Kapitalist büyüme sınır tanımaz, helal-harama dikkat etmez ve elbette yetim- 
leri ve yoksulları yani en aşağıda hayatta kalma mücadelesi veren zayıf kit- 
leleri umursamaz. Oysaki temel ihtiyaçları ve fizyolojik kapasitesi itibarıyla 
insan sınırlıdır. Midesi dolar, gözü doymaz. Büyüme ideolojisi insanın bu doy- 
maz, açgözlü, istifçi ve muhteris yanını kışkırtarak ayakta durur. Hasan el Bas- 
ri “Ben ölümü sevmiyorum, ondan korkuyorum” diyen birine şöyle demiştir: 
“Malını geride bıraktığın için ölümü sevmiyorsun. Malını ileriye (ahirete) gön- 
derebilseydin, peşinden gitmek isteyecektin.” 
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21. Hayır; yer parça parça yıkılıp darmadağın olduğu, 

22. Rabbinfin buyruğu) geldiği ve melekler dizi dizi durduğu zaman; 

23. Ogün, cehennem de getirilmiştir. İnsan o gün düşünüp-hatırlar 
ancak (bu) hatırlamadan ona ne fayda? 

24. Der ki: “Keşke hayatım için, (önceden bir şeyler) takdim edebil- 
seydim.” 

25. Artık o gün hiç kimse (Allah'ın) vereceği azap gibi azaplandıra- 
maz. 


26. Onun vuracağı bağı hiç kimse vuramaz. 


Bunca hırs ve ihtiras boşuna. Dünya ebedi değildir, insan ölümlüdür, var- 
lıkta her şey fanidir. Vade tamamlanıp da ecel geldiği zaman kıyamet kopacak, 
yeryüzü paramparça olacaktır. Yüksek dağlar, tepeler dümdüz olacak, yer ade- 
ta bir vazo gibi kırılıp dağılacaktır (bkz. 20/Taha, 105-106 ve 79/Naziat, 6-7). 

İşte o zaman Rabbin gelecek. “Rabbin gelişi” ilk dönem Müslüman nesiller 
ile sonrakiler arasında farklı anlamalara yol açmıştır. Selefe göre lafız her na- 
sıl varit olmuşsa anlamını öyle kabul etmek lazım. Madem, Kur'an-ı Kerim “Ve 
Rabbin geldiği zaman” buyurmaktadır, O gelecektir; şu var ki nasıl geleceğini, 
gelişinin keyfiyetini biz bilebilecek değiliz; biz geleceğine inanır, nasıllığı konusu 
üzerinde faydasız polemik ve spekülasyonlara girmeyiz. Zaten burada söz ko- 
nusu olan Büyük Mahkeme'nin Yüce Allah'ın hakem ve hâkimliğinde kurulup 
iyilere ödülün, kötülere cezanın takdir edilip verilmesidir. Melekler de O'nun 
önünde saf tutacak, verilen emirleri harfiyyen yerine getireceklerdir. Sonraki 
tefsirciler (halef) ise lafzı yorumlama yolunu seçmişlerdir. Onlara göre “Rabbin 
gelişi”nden kast edilen O'nun emrinin, buyruğunun tecelli etmesi, bu buyruk 
doğrultusunda meleklerin saf saf tutup iş ve işlev görmesidir. Tenzih açısından 
bakıldığında Yüce Allah'ın gelişi, bir insanın veya başka nesnenin fiziksel olarak 
bir yerden başka yere (mekândanmekâna) intikali, transferi şeklinde düşünü- 
lemez. O'na kudret için el, görme için göz, işitme için kulak nispet edilmeyeceği 
gibi, “gelişi (câe)” de fiziksel hareket, intikal manasında ele alınamaz. Müteşabi- 
hattan bu ayetteki anlamın en doğrusunu Allah bilir! (Bkz. 78/Nebe) 38.) 

Bizim bu ayetten anlamamız gereken husus şudur: Kıyametin kopmasın- 
dan, dirilişin gerçekleşmesinden sonra Mahkeme-i Kübra kurulacak, yüce Al- 
lah, dünya hayatında kim her ne yapmışsa hesabını soracak; haklının hakkı- 
nı alacak, haksıza cezasını takdir edip cezalandıracaktır. İnkâr edip isyankâr 
hayat yaşayanlar, suç ve günah işleyenler için cehennem hazır hale getirilmiş 
bulunmakta, içine girecekleri beklemektedir. 
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İşte tam o sırada insan düşünüp dünyada geçirdiği hayatı hatırlar, yapıp 
ettikleri bir sinema filmi şeridi gibi gözlerinin önünden geçer. Derin bir piş- 
manlık içindedir, hüsrana uğramıştır, dolayısıyla pişmanlık duymanın kendisi- 
ne herhangi bir faydası yoktur (79 /Naziat, 34-35). İçinden dağ gibi hasretler 
kopararak “Ah!..” der. “Keşke ebedi hayatım için önceden, yararlı, hayırlı şeyler 
gönderebilseydim!” Hayırlı şeyler Allah'a iman, emirlerine itaat, erkânına ve 
usulüne uygun ibadetler, doğruluk, dürüstlük, emeğe saygı, ahlaki güzellikler, 
başkalarıyla yardımlaşma, yoksullara ve yetimlere yardım, infak, tevazu, cö- 
mertlik, cesaret, zorluklara karşı sebat ve sabır gibi emirler, ahlaki erdemler- 
dir. Fakat iş işten geçmiştir. O gün hüküm verilmiştir, azabı hak edenler azabı 
göreceklerdir, bu öylesine bir azap ki, başkası bunun bir mislini, benzerini ve- 
remez (69/Hakka, 30-32). Yüce Allah'ın vuracağı bağı başkaları vuramaz. 
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27. Eymutmain (tatmin bulmuş) nefis, 


gur 


28. Rabbine, hoşnut edici ve hoşnut edilmiş olarak dön. 
29. Artık kullarımın arasına gir. 


30. Cennetimegir. 


Kur'an-ı Kerim'de nefsin 7 türevi zikredilir, bunlar da “Nefs-i emmare”; 
dünyada bedene en yakın veya en aşağı mertebede ortaya çıkıp insana iştah 
ve şehveti kontrolsüzce tatmasını emreden kuvvettir. Ancak nefs sadece kötü- 
lüğü emretmez, en aşağı varlık mertebesinin bir üstündeki mertebede “Nefs-i 
levvame” gelir ki, kişinin ahlaki gelişiminde önemli rol oynar. Çünkü insan 
bu nefs sayesinde kendini özeleştiriden geçirir, tutum ve davranışlarını mu- 
hasebeye tabi tutar ve eğer hata ve yanlışlıklarını doğru teşhis edip bunları 
terkedecek olursa yüksek kalitede kişilik sahibi olur. Nefs'in üçüncü türevi 
“Nefs-i mülhime”dir. Kişi bu sayede iyiliğin ve kötülüğün ne olduğunu bilir. 
Bu ilahi bir mevhibe, yüce Allah'ın insana fıtri ilhamıdır (bkz. 91/Şems, 7-8). 
Nefs-i mülhime olmasaydı tefekkür hayatı gelişmez, bilgi biriktirmek mümkün 
olmaz, araştırma-inceleme ve gözlemde bulunup muhakemede bulunma faali- 
yeti gerçekleşmezdi. Bu meleke veya yeti insanın yücelerden, müteal âlemden 
ilhamlar almasını sağlar, cehd ve mücahedesi arttıkça kalbinin aynasına yeni 
bilgiler ve hikmetler düşer. Dördüncü mertebe “Nefs-i zekiyye”dir. Kişi bu sa- 
yede iç dünyasını, manevi ve ahlaki hayatını özgür iradesini kullanarak arın- 
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dırır, felaha ermenin doğru yollarını bulur. Nefs'in bu türevi kişinin masum ol- 
duğu durumlarda kendini meşru çerçevede savunmasını sağlar (18/Kehf, 74). 

Nefsin diğer üç mertebesi veya ruhi türevleri olan “Nefs-i mutmainne”, 
“Nefs-i raziye ve Nefs-i marzıyye” Fecr süresinin bu ayetlerinde zikredilmiş 
bulunmaktadır. Yusuf süresinde de (12/53) daha etraflı anlatmaya çalıştığı- 
mız üzere, Vefs-i mutmainne her türden kuşku, tereddüt, kaygı, çatışma, ve- 
him, vesvese ve şüpheden uzak bir biçimde Allah'ı zikretmekle; sahih dinle 
düzenlenmiş iman, kesintisiz hayırlarla tatmin ve huzur bulmuş nefstir. Bu 
huzur ve tatmini hiçbir dünyevi zevk, haz, servet, şöhret, makam sağlayamaz. 
Nefs tatmini, mutmain olmayı başka yerlerde arasa bile, eğer doğru istikamet 
takip ediyor, cehd ve mücahedesine ara vermiyorsa, nihayetinde tatmini ve 
mutmain olmayı Yüce Allah'ın zikrinde bulur. Allah'ın zikri dışında tatmin ara- 
yışı, susuz insanın tuzlu su içerek susuzluğunu gidermek istemesine benzer. 
Hiçbir zaman susuzluğunu gideremeyecektir. 

Bizim biri asli cevheri toprak olan dünyevi tabiatımız, diğeri asli cevheri 
Nefha-i ruh olan ilahi tabiatımız vardır. Bunlar biri diğeri içinde bulunmakta- 
dırlar. İki ayrı ve birbirlerinden kopuk varlık düzeyleri değildir yani ne Yunan- 
lıların ve Batılıların düşündüğü gibi sonsuza giden paralel iki varlık, ne biri 
diğeri üzerinde örtüşmeyen iki karşıt kategoridir; tam aksine biri diğerinde 
içkin (mündemiç)tir. Kokunun gülde, şekerin sudaki hali gibi. Ruh dünyevi 
tabiatımızda bulunmaktadır. Ancak özü, mahiyeti ve kökeni itibariyle buraya 
yani dünyaya, toprağa ait değildir. Dünya ile irtibatının devamı açısından lez- 
zet, haz ve zevklerle bu raya bağlıdır ama bağımlı değildir. Bağlılığı hayatın 
devamını sağlar. Bağımlı hale gelirse aslını unutur, aslını unutması demek ya- 
ratıcısı Allah'ı unutması demektir ki, bunun sonucu kendi varlığını unutması- 
dır. Nefsin kendine yabancılaşması (alinasyon) temel huzursuzluk sebebidir. 
Allah'ı unutan nefs devamlı huzursuzdur, kaygı içindedir, kendiyle, dış dünya 
ile tabiatla ve başkalarıyla çatışma hali yaşar. Ne mutlu olur ne süküna kavu- 
şur. Durulması, dinginlik kazanması için Rabbine dönmesi, Allah'ı zikretmesi 
lazım. İşte mutmain olan nefs Allah'ı devamlı zikreden nefstir ki, zikrin üç çe- 
şidinden biri kalbin ve zihnin Allah'tan hali olmaması; diğeri dilin Allah'ı zik- 
retmesi; üçüncüsü de organların da hareketlerini yani bedenin eylemlerinin 
tümünü ilahi emir ve yasaklara göre gerçekleştirmesidir. 


Rabbim, Rabbim, Yüce Rab, âlemlerin Rabbi sen! 
Sana yönelsin diye icat eden kalbi, sen! (N. Fazıl Kısakürek) 


Mutmain mertebesine yükselen nefsin önü açılır. Bir sonraki mertebe 
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Nefs-i raziye'dir. Bu, Allah'tan gelen her şeye razı olan nefstir. Eğer nefs, şanı 
Yüce Allah'ın hakkında hayır murat ettiğini düşünür ve buna samimiyetle ina- 
nırsa, O'ndan her ne gelirse, razı olur, şikâyet ve itapta bulunmaz. Musibet ve 
hastalıklar, sıkıntı ve belalar bile birer kurtuluş vesilesi olabilir. Altın, ateşte 
eritilmedikçe saf olarak ortaya çıkmaz. Belki bir hastalık günahların kefareti 
sayılır. Bu bilinçte nefs “rıza” makamında olursa, hiçbir şeyi umursamaz, sa- 
dece yüce Rabbinin hoşnutluğunu /rızasını talep eder. Bu mertebe, son merte- 
benin kapılarını aralar. Son ve belki en yüksek mertebe Nefs-i marzıyye'dir: 
Allah'ın hoşnutluğunu kazanmış nefs. Yüce Allah nefse her ne vermişse ondan 
hoşnut olmuştur, nimetlerle itminanını tamamlamış, yüce Allah da ondan hoş- 
nut olmuştur. Bundan daha üstün mertebe olamaz. Hayatın anlamı ve amacı 
budur. (Bkz. 12 /Yusuf, 53; 13/Ra'd, 28; 75/Kıyamet, 2 ve 91/Şems, 7.) 

İşte nefs bu mertebeye ulaşmışsa Yüce Allah'ın buyruğuyla güzel bir davet 
alır: Onun gibi sınavı başaranlar arasına katılır ve cennete girer. Artık nefs, 
Rabbi'ne dönmüş bulunmaktadır, bu nihai dönüştür. Esasında dünya haya- 
tında bedende somutlaşan istek ve tutkulara, gayrı meşru iştah ve şehvetin 
kuvvetlerine karşı direnmiş, büyük bir mücadele /mücahede vermiş, Allah'ın 
emirlerine ve yasaklarına dönmüştü. O dönüşün sonsuz mükğfatı olarak şimdi 
cennette ağırlanmakta, Rabbinin rıza makamına dönmektedir. 


Fecr süresinin (89) tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


90- Beled Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 20 âyettir. Kaf (50) süresinden sonra, Tarık (86) 
süresinden önce indirilmiştir. İsmini ilk ayette geçen ve “şehir, memleket” an- 
lamlarına gelen ve Mekke için de kullanılan “beled” kelimesinden almaktadır. 


el ai mr 
Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 
gey ala ağ alla gr AİN Ka, Öl Edl ivy ALİN SİN 
(8) 338 GLLİNİ Gİ. Sİ 
Hayır; bu şehre yemin ederim, 


Ki sen, bu şehirde oturmakta iken, 


Babaya ve doğan-çocuğa da. 


a SİN 


Andolsun, biz insanı bir zorluk içinde yarattık. 


Yüce Allah'ın sürenin ilk ayetinde üzerine kasem ettiği şehir (belde) tefsir- 
cilerin ittifakıyla Mekke-i Mükerreme'dir. Üzerine yemin edilmeyi hak etmesi, 
insanlar için kurulan ilk ev olan Kâbe'nin (3/Âl-i İmran, 96) merkezinde ku- 
rulması ve Mekke'nin “şehirlerin anası (Ümmü'l kura)” unvanını kazanmasıdır 
(6/En'am, 92). Ebu Hayyan, kasemin başına gelen “la” edatını te'kid olarak 
değil, olumsuz anlamda alır, ayete şöyle anlam verir: “Hayır, bu beldeye yemin 
etmem!” Çünkü ahalisi, Mekke'nin hürmetini kabul etmiş ve teyit etmişlerdir, 
yemine gerek yoktur. İster bu zıt iki anlamı, ister “la uksimu”yla başlayan ayet- 
lerin tümünün Allah'ı kastetmiş olmasını esas alalım, olayın merkezinde Mek- 
ke ve Kâbe olduğu açıktır. Neml süresinde (27/91) Hz. Peygamber'e ve dolayı- 
sıyla bize şu emir verilmektedir:"(De ki: ) “Ben ancak bu şehrin Rabbine ibâdet 
etmekle emrolundum ki, O, burasını kutlu ve saygıdeğer kıldı. Her şey O'nundur. 

Ve Müslümanlardan olmakla emrolundum.” 
Kâbe'yi ilk inşa eden Âdem aleyhisselâmdır. İbrahim aleyhisselâm ve oğlu 
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Hz. İsmail (a.s), temellerini bulup yeniden bina etmişlerdir. Kâbe'nin inşası ile 
ilk yerleşim merkezinin oluşması aynı zamana rastlar. Kâbe'nin etrafında top- 
lananlar ona hürmeten evlerini şu üç özelliğe göre yaptılar: 

a) Kâbe'den daha alçak; 

b) Dairevi; 

c) Ona belli bir uzaklıkta tuttular. 

Kâbe, gökteki Beyt-i Ma'mur'un yeryüzündeki iz düşümü olduğundan -ki 
oradan bir taş atılacak olsa Kâbe'nin damına düşer- insanların Allah'ı yücelt- 
mek ve O'na ibadet etmek üzere tavaf ettikleri kutsal mabettir. Bu özelliğiyle 
üzerine yemin edilmeyi hak eder. (Daha geniş bilgi için bkz. Ali Bulaç, İlk Ev ve 
İlk Şehir, Şehir Dergisi, 1987-İstanbul.) 

2. ayet Hz. Peygamber (s.a.)'in bu şehirde oturduğundan söz edilir. Otur- 
ma fiili “hill” kelimesiyle ifade edilmektedir. Kelimeye ve dolayısıyla bağlam 
içinde yer aldığı ayete birkaç anlam verilmiştir: 

a) Sen bu şehirde yani Mekke'de yaşıyorsun, bu şehre andolsun. Mekke, 
Âdem'in, İbrahim ve İsmail'in de yaşadığı, son peygamberin de göreve başla- 
dığı kutsal şehirdir. 

b) Manevi ve hukuki statüsü itibariyle dokunulmaz bir şehir iken, ilahi 
emirleri dinlemeyen müşrikler yasakları sorumsuzca ihlal etmekte, sana zor- 
luk üstüne zorluk çıkarmaktadırlar; bu şehir sana helal kılınacaktır. Taberi 
sahabe ve tabiin müfessirlerine dayanarak bu görüşü tercih etmiştir. Cabiri, 
bunun zayıf bir görüş olduğunu söyler. 

c) Sabret, metanet göster. Bir gün bu beldeye muzaffer bir fatih olarak gi- 
recek, dilediğin tasarruflarda bulunacaksın. Bu anlamı esas aldığımızda Mek- 
ke'nin fethinin ve fetihle birkaç kişinin cezalandırılacağı hususunun önceden 
haber verildiğini anlıyoruz. (Bkz. 95/Tin, 3 ve 106/Kureyş, 1-4.) Efendimiz 
(s.a.) de, Mekke'nin göklerin ve yerin yaratıldığı günden beri emin/güvenilir 
kıldığını belirtmektedir (Buhari, Bed'u'l halk, 22; Müslim, Hac, 445). 

3. ayette “babaya ve doğan çocuğa” kasem edilmektedir. Tefsirciler bu ayete 
şu anlamları vermişlerdir: Âdem ve zürriyeti, Nuh ve zürriyeti, İbrahim ve zür- 
riyeti, Hz. Peygamber ve zürriyeti ya da insan ve zürriyeti. “Âdem ve zürriyeti” 
çerçevesinde genel olarak üreme yoluyla gezegende süren insan ve zürriyetinin 
kastedildiğini söylemek mümkündür. Nitekim 4. ayet genel manada “zorluk içinde 
yaratılan insan”dan söz etmektedir ki, bu da anlamı kuvvetlendiren bir unsurdur. 

4. ayetin sözünü ettiği zorluğa (kebed) çeşitli anlamlar verilmiştir. Pek 
kabul görmese de İbn-i Zeyd, kebedin “gök” olduğunu söylemiştir. Buna göre 
ifadenin takdiri şöyle olmaktadır: “Andolsun, biz insanı gökte (göğün şartla - 
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rında) yarattık” olmaktadır. Bununla türümüzün babası Âdem'in cennette 
yaratıldığı, soyunu ise dünyada devam ettirdiği anlatılmak istenmiştir. Ancak 
tefsirciler kebed'in dünya şartlarında insanın karşı karşıya kaldığı zorluklar, 
güçlükler, engeller, sıkıntı ve ıstıraplar olduğu kanaatindedirler. Zorluklar do- 
gumundan ölümüne kadar insanın peşini bırakmazlar. Açlık, korku, hastalık- 
lar, belalar-musibetler, güvenlik kaygısı, seçenekler arasında (iki olumlu, iki 
olumsuz, bir olumlu bir olumsuz) tercih yapma zorluğu, çatışma, anlaşmazlık, 
ihtiyaçların sıkıştırması, düşmanlık, başarma arzusu vs. Ancak insan söz ko- 
nusu zorlukların tümünün üstesinden gelebilecek formasyonda yaratılmıştır. 
Zorluklarla mücadele eder, sonunda Rabbine kavuşur (84/İnşikak, 6). 

“Kebed” sütün kalınlaşması haline veya kanın kesafet kazanmasıyla olu- 
şan karaciğere denir. Dahhak ve Mücahid'e göre kelime iki ayağı üzerinde 
dimdik durabilen, uzun boylu ve düzgün olarak tesviye edilen, belli bir biçi- 
me sokulan insanı ifade etmektedir. Kebed'in bu anlamı, insanın dünyaya ayak 
bastığı andan itibaren bugünkü fizyolojik-biyolojik formda olduğunu, dolayı- 
sıyla kadim kökeninin maymunla ilişkili olmadığını ima eder. 

Ancak biz kebed'i zorluk, engel ve sıkıntılar manasında ele alırsak üç ayrı 
anlam düzeyine işaret etmemiz mümkün gözükür: 

a) İnsan zorluk içinde yaratılmıştır. Yaratılışında rol oynayan sayısını bile- 
mediğimiz melek rol oynamaktadır; istem dışı (gayri iradi) hayatının sürme- 
sinde de benzer zorluklar söz konusudur yani mesela kalbi kolayca ve kendi 
kendine kan toplayıp pompalamakta, bunu sağlayan ilahi yasalar ve görevli 
melekler bulunmaktadır. 

b) İnsan babasının sülbünden annesinin rahmine dökülüp de cenin ol- 
duğu andan son nefesini verinceye kadar çeşitli zorluk ve engellerle karşılaş- 
maktadır. Ondan beklenen ilahi emir ve kurallara riayet ederek, sabrederek 
ve fakat mücadele azmini kaybetmeyerek zorlukları aşması, her ne zorlukla 
karşılaşırsa karşılaşsın isyan ve günaha sapmamasıdır. En büyük engel bedene 
arız olan bir hastalık veya sakatlık değil, manevi yeti ve melekelerin işlevsiz 
hale gelmesi, insanı ahlaki kemalden alıkoymasıdır. Çünkü dünyevi hastalık 
ve belalar ölümle biter, manevi ve ahlaki hastalıklar ölümden sonra da sürer. 

c) İnsanın doğasında içkin bir takım özellikler mevcuttur. Bunlardan biri 
de zorluk çıkarması, zor kullanmaya yatkın olması ya kendisi veya başkaları 
için müşkülpesent davranması, yetki sahibi olunca başkalarını zor ve sıkıntı- 
lara sokması, yorgunu yokuşa sürmesidir. Bu insanın “aceleden veya aceleci 
yaratılması” gibi fıtri bir haslettir. 

İnsan çeşitli zorluklarla karşılaştığında zaman zaman yılgınlığa düşüyorsa 
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da “Her zorluğun yanında kolaylık da vardır” (94/İnşirah, 5-6). Arzuya şayan 
olan bunun bilincinde olarak zor olanı değil, kolay olanı tercih etmesi “Rabbim 
bana kolaylaştır, zorlaştırma (Rabbi yessir ve la tuassir)” diye dua edip ümidi- 
ni ve mücadele azmini kaybetmemesidir. 


gı) İla Ya ESİRİ Üyüz çoğ Az aile Saz Sİ İ da 
çük 23 ÜL çay güz &İ Yazi İİ gg lil öl al 
Gy mill öüSlA ay 


O, hiç kimsenin kendisine asla güç yetiremeyeceğini mi sanıyor. 


O: “Yığınla mal tüketip-yok ettim” diyor. 


5 
6 
7. o Kendisini hiç kimsenin görmediğini mi sanıyor? 
8 Biz ona iki göz vermedik mi? 

9 Bir dil ve iki dudak? 


10. Bizona'iki yol-iki amaç' gösterdik. 


Gerçekte insan manevi bakımdan güçlü, fizyolojik-biyolojik olarak güçsüz 
bir varlıktır. Maddi cevheri bir damla sudur, ontolojik mayası topraktır. Kendi 
başına yaşayamaz, kuzu doğar doğmaz ayakları üzerinde biraz sendeler son- 
ra yürür, insanın yürüyebilmesi için asgari 9-10 ay geçmesi lazım. Uzun yıllar 
anne /babasının desteğine muhtaçtır. Üç gün uyuyamayacak olsa ayakta dura- 
maz, sadece yığılmakla kalmaz, zihni melekeleri de çalışamaz hale gelir. İstem 
dışı bütün hareketleri kendine bağlı değildir. Ancak insan diğer canlılardan, söz- 
gelimi hayvanlardan farklı olarak fiziki çevresine uyum sağlayabilme kabiliyeti- 
ne sahip iken, çevresini değiştirebilme gücüne de sahiptir. Hayvanlar ve bitkiler 
sadece uyum sağlar, insan ise değiştirir. Dağları yerinden eder, yerin altında tü- 
neller açar, göğe yükselir uçar, nehirlerin yatağını değiştirir, denizleri birleştirir. 

İşte tam bu iki beşeri durum arasında bir bilince sahiptir. Ya “ben her şeyi 
yaparım, kâinatın efendisi benim, benim üstümde güç yoktur” der, kibre kapı- 
lır ya da “bütün bu imkân ve avantajları bana bahşeden Rabbim vardır, önün- 
de saygıyla eğilirim, bunlar Allah'ın bana nimetleridir, O'na şükredip kulluk 
yapmam lazım” der. 5. ayet birinci şıktaki insani bilinçte olan -ki bu sahte ve 
yanlış bir bilinçtir- insanın paranoitçe meydan okumasına işaret eder: Ona 
kimsenin güç yetiremeyeceği zehabına kapılır. Egoyu şişiren kibir paranoitçe 
bir duygudur ve psikozlar arasında yer alır. Psikoz gerçekle ilişkinin tamamen 
eksilmesidir. Bu bağlamda hakikat şudur: Allah bütün varlık âleminin yaratıcı- 
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sı, Rabbi ve müdebbiridir. Her şey O'nun kudret eli altındadır; insan da Allah'ın 
hakikaten zayıf bir kuludur, onu bir damla sudan yaratmış bulunmaktadır, bir- 
çok ayette anlatıldığı üzere insan yaratılışını unutup Allah'a mülkünde mey- 
dan okumaktadır. Meydan okur, çokça tartışır (18 /Kehf, 54); nasıl yaratıldığını 
bildiği halde -ki yaratılışın harikuladeliğini hekimler gayet iyi bilir- yine de 
Rabbine karşı nankör davranır (100 /Adiyat, 6-7). 

6. ayet ahlaki bakımdan yerilen özelliklere sahip insanın bu çerçevede bir 
özelliğine vurgu yapar. İnsan bilinçsiz biçimde servet biriktirip tüketmekle övü- 
nür. Hâlbuki dünya hayatı ve nimetleri geçicidir, insanı yanıltır, gaflete düşürür 
(57/Hadid, 20). Ayeti bu şekilde anlamak icap ederse, özellikle infak ve şükür- 
den yoksun zenginlerin mal ve serveti, iktisadi gücü nasıl tahakküm ve gösteriş 
aracı kullandığına bunun bir örnek olduğunu düşünebiliriz. Nitekim Kur'an-ı 
Kerim'in “mütref” dediği kimseler iktisadi güçlerini kullanıp şımarır, azar ve ge- 
nel yozlaşmaya sebebiyet verirler. Mal ve serveti teşhiri, dizginsiz tüketim, şeh- 
vet ve iştahın her şeyin üstüne çıkması bunun tezahürlerinden biridir. 

Fakat bazı tefsircilere göre ayetin inişine sebep teşkil eden Haris bin 
Amir'in özel durumunu göz önüne alacak olursak başka bir anlam vermek de 
mümkündür. Haris bin Amir'de somutlaşan olay, 11. ayette zikri geçen “sarp 
yokuşu tırmanamayan” kişilik profilini çizmektedir. Bu durumdaki insan kont- 
rol dışı olduğunu düşünme yanılgısına sahipse de, başıboş bırakılmış değildir. 
Yüce Allah ve görevli melekler sürekli olarak onu ve davranışlarını takip et- 
mektedirler, daimi biçimde gözetleniyor. Ayrıca bu naif yani kontrol dışı her 
şeyi yapabileceği düşüncesine kapılmasına da gerek yok. Yüce Allah ona iki 
göz, bir dil ve iki dudak vermiştir. Görüyor, gözlemleyebiliyor, gördükleri ve 
gözlemlediklerini belli bir mantıki tutarlılık içinde muhakemeye tabi tutup 
ifade edebiliyor (16/Nahl, 78). Ayrıca ona hak ve batıl, doğru ve yanlış olmak 
üzere iki yol da gösterilmiş durumda. Kimisi akli ve manevi melekelerini doğ- 
ru yönde kullanıp doğru yolu bulur, kimi nefsinin zebunu olarak inkâra ve sap- 
kınlığa düşer (64/Teğabun, 2). Doğru yola girerse şükreder, kötü yola girerse 
inkâr eder (76/İnsan, 3; 91/Şems, 9-10). 

Necd'intesniyesi olan “necdeyn"in iki tepe olduğu, iki tepeye tırmanmanın 
hayli zor olduğu söylenmiştir. İki tepe bağlama pek uygun düşmemektedir. Çün- 
kü zor olan, “sarp yokuşu tırmanıp tepeye çıkmak”tır; bu da yoksulları doyur- 
mak, yetimleri gözetmek; yolda kalmışlara, mültecilere, evsizlere-barksızlara 
barınma imkânları sağlamak; muhtaçlara ve mahrumlara haklarını vermek- 
tir. Bu nefse zor gelir, mal canın yongasıdır, haris, cimri, tamahkâr tıynette ya- 
ratılmış bulunan insan kolayca malını, hem de en değerlisini seçip yoksullara 
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ve muhtaçlara dağıtmak istemez. Hatta rahip iktisatçı Malthus gibi düşünecek 
olursa, Tanrı'nın -haşa- tabiatın sofrasında yoksullara yer açmadığını düşünür, 
yardım etmeyi bir garame sayar. Nitekim Bedeviler infakı böyle algılamışlardır. 
Şu halde burada “necdeyn”den kastedilmiş olanın “insanı şu veya bu amaca 
götüren iki yol” olması daha doğru görünmektedir. İnsan nefsinin şehvet ve iştiha- 
sını tatmin etmeyi hedeflemişse, amacı sadece kendi refahı, mutluluğu, tatminleri, 
zevk ve lezzetleri, çıkar ve hesapları ise bu demektir ki, takip edeceği yol cimrilik 
ve hasislik yoludur. Ama Allah'ın rızasını, ahiretteki hesabı ve cenneti hedeflemiş- 
se, takip edeceği yol bellidir: Allah'a itaat, layıkıyla ibadet, ilahi emirlere saygı, 
yaratılmışlara şefkat ve elbette bol bol infak ve yardımdır. Nefsine ağır gelebilir 
ama bir süre sonra infak ve yardımın onu tedavi ettiğini, ruhuna dinginlik, kalbine 
mutluluk verdiğini anlar bu dünyevi yarardır. Uhrevi yatırım ise sınavın başarıy- 
la kazanılması sonucunda ödül olarak sonsuz nimetlerle donatılmış cennettir. İki 
yoldan inkâr ve cimrilik ilk bakışta kolay ama sonuçları itibariyle zor ve hüsran; 
ikincisi ilk bakışta zor ama sonuçları itibariyle başarı ve ebedi kurtuluştur. 


Grp iü 2 givş İka a Gİ EYER TEE EEE İE 

ÜS la Şİ vo dü; wo a 

İlel) all İğzelş5 İgial Gadİl ç EU sö 4G a 

pa GeL 13338 öğ gray Aa dll ELİŞİ vi âz da >3İL 
grey Bizağa Yü ği gray AZAL Sie 


11. Ancako, sarp yokuşa göğüs germedi. 

12. Sarp yokuşun ne olduğunu sana öğreten nedir? 

13. Bir boynu çözmek (bir köleye özgürlük vermek)tir; 

14. Yadaaçlık gününde doyurmaktır, 

15. Yakınolan vir yetimi, 

16. Veya sürünen bir yoksulu. 

17. Sonra imân edenlerden, sabrı birbirlerine tavsiye edenlerden, 
merhameti birbirlerine tavsiye edenlerden olmak. 

18. İşte bunlar, sağ yanın adamlarıdır (Ashab-ı Meymene). 


19. Âyetlerimizi inkâr edenler ise, sol yanın adamlarıdır (Ashab-ı 
Meş'eme). 


20. “Kapıları kilitlenmiş” bir ateş onların üzerinedir. 
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11. ayet bir önceki ayet kümesi ve sürenin genel muhtevasıyla bağlantılı ola- 
rak “sarp yokuş”tan söz eder. Arapça “akabe” bir vadiden yüksek tepeye doğru 
çıkan yokuş olup dümdüz olmadığından tırmanması hayli zordur. Tabii ki Arap- 
lar akabenin ne olduğunu bilirlerdi ancak yeni bir semantikle taşlı-kayalı dik 
bir yokuşu tırmanmanın insanın ahlaki ve sosyal tutumunu test eden bir kriter 
olacağını belki ilk defa Kur'an'dan öğreniyorlardı. Bu yüzden 12. ayet “Sarp yo- 
kuşun ne olduğunu sana öğreten nedir?” sorusunu sormaktadır. Pekiyi, “sarp 
yokuş” nedir? İnsan hangi fiilleri yaptığında zor bir işi başarmış sayılacak? 

“Fehmü'l Kur'an”ın sahibi Cabiri, sürenin inişine yol açan sebepten ha- 
reketle “sarp yokuş”un “psikolojik kriz, derin iç çelişki, çatışma” olduğunu 
söyler. Mukatil'e göre, ayetin inişine sebep teşkil eden Haris bin Amir'dir. Bu 
adam sürekli günah işliyor, her seferinde Hz. Peygamber (s.a.)'e gelip “Günah 
işledim ne yapmalıyım?” diye soruyor, Hz. Peygamber de, ona kefaret ödeme- 
sini söylüyordu. Ödeyeceği kefaret büyük bir hacme ulaşınca şöyle yakınmaya 
başlamıştır: “Muhammed'e uyduğum günden beri ödediğim kefaretler yüzün- 
den dünyanın malını heba ettim!” Sonunda günah işleme engelini aşmayıp Hz. 
Peygamber'i yalanlamaya başlar. Kanaatine göre yaptıkları yanında kar kala- 
cak, kimse ona hesap sormayacaktır. Oysa yaptıklarından dolayı en başta ken- 
di organları aleyhinde şahitlik edecektir. İşte bu şahsın sürekli suç ve günah 
işleyip de bir türlü onu suç ve günahtan kurtaracak şeylere sarılmaması “sarp 
yokuş”tur. Önüne kocaman bir yokuş çıkıyor, kayalık, taşlık, kaygan ve tır- 
manması hayli meşakkatli. Suç ve günah psikolojisinden kurtulmanın yegâne 
yolu bir köleyi özgürlüğüne kavuşturmak veya bir açı -bugünkü tabirle açlık 
sınırında yaşayanı- bir yetim veya gerçekten zor durumda olan yoksulu yani 
temel ihtiyaçlarını karşılamakta güçlük çeken birini, kimsesizi, evsiz-barksızı 
doyurmaktır. Efendimiz şöyle buyurmuştur: “Kim Müslüman bir köleyi özgür- 
lüğüne kavuşturursa, Yüce Allah onun her organına karşılık Azad edenin bir 
organını cehennem ateşinden kurtarır” (Buhari, Kefaret, 6; Müslim, Itk, 22- 
23). Ancak kefaretin olumlu sonuç vermesi için nasuh tevbe gerekir, yoksa her 
seferinde kefaret ödeyip de tekrar tekrar suç ve günah işleyenler, sonunda Hz. 
Peygamber'i yalanlayan şahıs gibi malını heder eder de yine sonuç alamazlar. 
Haris bin Amir, Allah onu zorluklara karşı mukavemetli yarattığı halde, ahlaki 
engelleri aşamadı. 

13-16 arası ayetler, sarp yokuşun köleleri özgürlüklerine kavuşturmak; 
açları doyurmak; yakın olan bir yetimi veya toprağa düşmüş yani çaresizce 
çırpınan yoksulları doyurmak olduğunu belirtir. Efendimiz şöyle buyurmuş- 
tur: “Yoksula verilen sadaka bir sadaka, akrabaya verilen sadaka iki sadaka 
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yerine geçer. Biri sadaka sevabı, diğeri akrabayı koruyup gözetme sevabıdır” 
(Tirmizi, Zekât, 26; Ebu Davud, Savm, 21; Nesai, Zekât, 82). 

Kanaatimizce çağımızda çeşitli sebeplerle yerinden göç etmek zorunda 
kalanlar, mülteciler de bu kapsama girer. İç çatışmalar, savaşlar, açlık, aşırı 
yoksulluk, kuraklık, terör, baskı rejimleri, bulaşıcı hastalıklar, ekolojik den- 
genin bozulması, tabii afetler vb. sebeplerle milyonlarca insan yerlerinden 
oluyor, hayatta kalabilecekleri, güven içinde yaşayabilecekleri bölgelere göç 
ediyorlar. Ya kendi topraklarında mülteci durumuna düşüyorlar veya başka 
ülkelere iltica etmek zorunda kalıyorlar. Bu ayetin hükmünce Müslümanların 
zekât, infak ve başka tasadduklarında elde edilecek kaynaklar bir fonda topla- 
nır, mültecilerin yerleşim, barınma, sağlık ve eğitimleri için kullanılabilir. (Bkz. 
9/Tevbe, 60.) 

Tabii ki bireysel düzeylerde bunlar yapmak görevdir ancak daha geniş 
kapsamda yönetimin, kamu otoritesinin de buna dönük ekonomik ve sosyal 
politikalar geliştirip hayata geçirmesi de bir toplumun sarp yokuşu başarıyla 
tırmanıp ahlaki sınavı kazanması anlamına gelir. Gelir adaletsizliğin olduğu, 
yoksulların korunmadığı, açların kendi başlarına bırakıldığı bir toplum sarp 
yokuşun önünde mecalini kaybetmiş demektir, bu toplumun yokuş tırmanma- 
sı mümkün değildir. Açları ve yoksulları doyurmak demek de hergün onlara 
bir balık verip açlıklarını gündelik olarak bastırmak değil, onlara olta vermek 
ve balık tutmasını öğretmektir. Açları ve yoksulları kendi ayakları üzerinde 
durabilecek kadar mali ve ekonomik olarak desteklemekten yoksun ianeler 
çeşitli bireysel, sosyal ve politik istismarlara yol açabilir. 

Sarp yokuş sadece bunlarla da aşılmaz; bunun ahlaki ve manevi olarak 
sahih iman, kişilerin birbirlerine sabrı tavsiye etmelerini de gerektirir. Yardım 
ve fedakârlığı iman değerli ve anlamlı kılar. Sabrın tavsiye edilmesi her türden 
zorluklara tahammül gücü, kararlılık ve manevi dirençtir. Böyleleri ahirette 
amel defterleri sağ yanlarından verilecek olanlardır (56/Vakıa, 8). Allah'ın 
ayetlerini inkâr edenler ise amel defterleri sol yanlarından verilecek ve bun- 
lar “Kapıları kilitlenmiş” bir ateş yurduna atılacak bedbaht kimselerdir. (104 / 
Hümeze, 5-9.) 


Beled süresinin (90) tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


91- Şems Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 15 âyettir. Kadir (97) süresinden sonra, Buruc 
(85) süresinden önce indirilmiştir. Süre ismini ilk ayette geçen güneş mana- 
sındaki “şems” kelimesinden almaktadır. 


gezi GASSI İN gl 
Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 
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e İN pe. İZ 
$ağ Uçağa lag açil v3 eğe ağ diğ 
Güneşe ve onun parıltısına andolsun, 
Onu izlediği zaman aya, 
Onu (güneş) parıldattığı zaman gündüze, 
Onu sarıp-örttüğü zaman geceye, 
Göğe ve onu bina edene, 


Yere ve onu yayıp döşeyene, 


Nefse ve ona 'bir düzen içinde biçim verene', 


Gi ele e ve 


Sonra ona fücurunu (sınır tanımaz günah ve kötülüğünü) ve ondan 
sakınmayı ilham edene (andolsun). 


Bundan önceki Mekki sürelerde olduğu gibi bu sürenin de ilk sekiz ayetin- 
de Yüce Allah tabiat varlıklarına; nefse; ona biçim verene ve ona fücurunu ve 
ondan sakınmayı ilham edene kasem etmektedir. 1-6 arası ayetler yüce Allah'ın 
kudret ve azametinin birer belgesidirler; bunları dikkatle gözlemleyen varlık 
âlemininmebdei, düzeni ve yöneldiği gaye bakımından hâkim ve hikmet sahibi 
Allah'ın yaratması ve muradı olduğunu anlamaktadır. Babil yöresi ve Asya dinle- 
rinde güneşe ve gök cisimlerine tapıldığını göz önüne alacak olursak, bu ayetler 
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gök cisimlerinin tümünün Allah'ın yaratması olduğunu; bir sebep ve hikmete 
mebni olarak yaratıldıklarını; her ne fonksiyon görüyorlarsa bunu kendi zatla- 
rından değil, Allah'tan aldıklarını, dolayısıyla bunlara tapmanın boş ve temelsiz 
bir inançtan öteye geçmediğini; dikkatle bir inceleme ve gözleme tabi tutulduk- 
larında her birinin bizi Allah'ın azamet ve kudretine yönelten birer işaret, belge 
(ayet) olduklarını; sağladıkları kozmik ve tabii faydaya bakıp yüce Allah'a şükre- 
dilmesi gerektiğini hatırlatmaktadırlar (7 /A'raf, 54). 

Mücahid, bizim “parıltısı” diye çevirdiğimiz “duhaha”nin güneş yanında 
ikinci bir yemin olduğunu söyler. Aydınlık güneşe izafe edilmiştir, çünkü ay- 
dınlık güneşin doğup yükselmesiyle ortaya çıkar, bu sayede ortalık aydınlanır. 
Her ne kadar aydınlık güneşten ayrı yemine konu olmuşsa bile, ondan ayrı 
değildir. Zira güneş olmasaydı aydınlanma olmazdı. Bir bakıma aydınlık güne- 
şin tecellisidir. “Duha” aynı zamanda kuşluk vaktidir fakat dil örfünde güneşin 
sanki yattığı, oturduğu yerden kalkıp yükselmeye başlaması dolayısıyla gün- 
düzün tamamını ifade eder. Ancak Arapların örfünde “duha/kuşluk” güneşin 
doğup da üzerinden kısa zaman geçen vakit için kullanılır; şu halde duha, bi- 
zim Türkçede kullandığımız “kuşluk” vaktine tekabül eder. 

Güneşin doğup, yükselmeye başlaması ve ortalığı aydınlatması tabiattaki 
varlıkların da derin uykularından uyanması, bitkilerin canlanması, hayvanla- 
rın ayağa kalkmasını sağlar. İnsanla ilişkisini düşündüğümüzde fiziki olarak 
güneşin doğmasıyla insan da maişetini temin etmek, fiziki ve sosyal çevresini 
imar etmek, hayırlarda yarışmak, Allah yolunda infak etmek ve gayret göster- 
mek üzere ayağa kalkar, gündüzün faaliyetine katılmak üzere yola çıkar. Ma- 
nevi açıdan güneşin doğup ortalığı aydınlatması vahyin dünyaya inip insanın 
evrenini aydınlatması anlamına da gelir. Bu sayede karanlıklar içindeki insan 
aydınlatır, etrafını doğru seçer ve doğru yol üzere hareket edip maksadına, 
onu felaha kavuşturacak menzile doğru yol alır. 

2. ayette Ay'a değil, güneşi izlediği zamanki durumuna kasem edilmek- 
tedir. Güneş battığı zaman hilal görünür, bu durumda burada üzerine kasem 
edilen hilal olmaktadır. Ferra'ya göre “arkasından geldi” demek “ondan aldı” 
demek olup bu da Ay'ın güneşten ışık (nur) aldığını ifade etmektedir. Bunun 
dolunay olduğunu söyleyenler de olmuştur. Ay'ın güneşi izlemesi, kozmik ola- 
rak hem güneşin hem Ay'ın hareket içinde olduklarını ima etmektedir. 

3. ayette “onu parıldattığı zaman gündüze” yemin cümlesindeki zamirin 
ya güneşe veya gündüze gittiği düşünülmüştür. Güneşe giderse, bu demektir 
ki gündüzü parıldatan güneştir. Gerçekten de güneş adı verilen gezegen olma- 
saydı dünyanın aydınlandığı gündüz olmazdı. Eğer zamir “gündüz”e gidiyorsa, 
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bu durumda dünyayı karanlıklardan çıkarıp aydınlatan gündüz olmaktadır ki, 
ilk açıklama daha isabetli görünmektedir. Zira güneşin doğup yükselmesiyle 
dünya aydınlanır ki, bu olayın tamamına biz gündüz adını vermekteyiz. Bu 
olayların tamamı Allah'ın takdiri ve insanın faydasına olarak düzenlenmiş bu- 
lunmaktadır. (7/A'raf, 54.) 

Ayette geçen “tecelli”nin canlı varlıkların görünür olması, ortaya çıkması 
anlamında olduğunu da söyleyenler olmuştur. Benzer bir ifade bundan sonra- 
ki sürede başka kalıpta geçmektedir: “Parıldayıp aydınlandığı zaman gündü- 
ze!” (92 /Leyl, 2). Bu durumda daha geniş kapsamlı bir tecelli ile karşı karşıya 
bulunmaktayız ki, buna göre menşei itibariyle ilahi bu tecelli, güneşin doğma- 
sını, yükselmesini, ortalığı aydınlatması ve bununla eşzamanlı olarak insan, 
hayvan ve bitkilerin yataklarından, inlerinden veya yuvalarından çıkıp hare- 
kete geçmesini ifade etmektedir. Kendisi bir başka cisme yani güneşe muhtaç 
gündüze “tecelli” fonksiyonunun izafe edilmesi bu anlamı kuvvetlendirmekte- 
dir. Tecelli, bir şeyin açığa çıkmasıdır. Varlık âlemindeki nesneler, her bir tabiat 
olayı ve objesi bir veya birkaç ismi açığa çıkarır. Başka bir ifadeyle tabiat âlemi 
ilahi isimlerin tecellisidir. Ancak edebi olarak kullandığımız bir ifadeye dikkat 
etmeliyiz. Tabiat veya tabiattaki herhangi bir olay veya nesne kendi kararı ve 
gücüyle bir ismi açığa çıkartamaz, tam aksine isim bir varlıkta açığa çıkar, te- 
zahür eder. İsimler de Vacibu'l Vücud Allah'ın isimleri, sıfatlar ve fiilleri oldu- 
gundan varlıkta her ne varsa Allah'ın yaratması, meşieti, iradesi ve kudretinin 
eseridir ve sadece O'na birer göndermedirler. 

Tabiattaki kevni/kozmik olay gündüzden ibaret değildir. 4. ayet hem 
dünyayı ve onu aydınlatan güneşi örtüp ışığını götüren geceye de kasem edil- 
mektedir. Dikkat edilecek husus şu ki, üzerine yemin edilen “karanlık” değil, 
güneşin ışığını örten “gece”dir. Ve burada ima edilen karanlık manevi körlük 
manasındaki “zulümat” değil, gecenin örtüsüdür. Zulümat maddenin kesafeti- 
dir, gece ise örtüdür. Güneşin doğmasıyla gündüz başlamış yani gündüz güneşi 
ortaya çıkarmışken, gece güneşin üstünü örtüp kapatmıştır. (Benzer ifade için 
bkz. 92/Leyl, 1.) 

5. ayet yeryüzü gezegeniyle ilgili tabiat olaylarından gökyüzüne geçmekte- 
dir. Burada doğrudan zamir Allah'a gitmektedir. Buna göre yüce Allah göğü bina 
etmiş yani belli bir kozmik düzen içinde ona tayin ve takdir edilen ecel gelinceye 
kadar varlığını sürmesini sağlamıştır. “Semanın binası”, kozmik düzeni, gök ci- 
simleri, galaksiler, yıldızlar, samanyolu ve diğerleri arasındaki ilişkinin belli ya- 
salar dâhilinde işlemesi ve öyle tanzim edilmesidir. Bina bir yapıdır ve onu bina 
edenin eseridir. Bu çerçevede mesela biz insan için de “Allah'ın binası” deriz; bir 
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insanı taammüden öldüren kişi Allah'ın verdiği canı alır, ilahi bir yapıyı yıkmış 
olur. Göğü bina etmek, insanı yaratmaktan daha zordur (79/Naziat, 27). 

5. ayette yerden göğe çıkılmışken, 6. ayette gökten tekrar yere inilmekte- 
dir: “Yere ve onu yayıp döşeyene!” “Tahav” yaymak anlamında bir kelime olup 
yeryüzüne izafe edildiğinde insanın ve diğer varlıkların hayatiyetlerini devam 
ettirmelerini sağlayacak şekilde düzenlenmesi anlamını taşır. Buna göre nasıl 
gök belli bir düzen içinde yaratılmışsa, yeryüzü de belli bir düzende, kıvam ve 
formasyonda yaratılmış olup insanın ve canlıların istifadesine amade (musah- 
har) kılınmıştır. Canlılar için gerekli olan nesneler, bitkiler, pınarlar, kaynaklar 
yeryüzünün bağrında bulunmaktadır (13/Ra'd, 3). 

Yeryüzü gezegeni ve göklere kasem edilmesi, Allah'ın sonsuz kudret ve aza- 
metine “afak”ta işaret ediyordu. 7 ve 8. ayetlerde enfüsteki ayetlere geçilmekte- 
dir. 7. ayetteki Nefse ve ona 'bir düzen içinde biçim verene' kaseminde kas- 
tedilen nefsi yaratan, onu bu tarz tesviye edendir. Kasemin “nefsin düzenlenme” 
fiiline yapıldığı söylenmişse de, ilk anlam daha isabetli görünmektedir. Nitekim 
8. ayet, bu anlamı kuvvetlendirmektedir. Çünkü burada kasem “Sonra ona fücu- 
runuve ondan sakınmayı ilham edene” yapılmaktadır. 8. ayetteki “fa”yıtakibiyye 
kabul ettiğimizde ifadenin takdiri şöyle olmaktadır: Yüce Allah nefsi yarattı, ona 
belli bir düzen içinde biçim verdi; sonra onafücurunuve ondan sakınmayı ilham 
etti. “Fücur” sınır tanımaz günah ve kötülük, ölçülerin çiğnenmesi, hudutların 
fütursuzca aşılması, apaçık hayâsızlık ve iffetsizlik demektir. Yani insan sınır ta- 
nımaz biçimde suç ve günah işlediğinde, aslında suç ve günah (cürüm) işlediğini 
bilmektedir; zira Allah ona fitri olarak bunu öğretmiştir. 

Burada fıtratın kodlanmış halinin ilham olduğu anlaşılmaktadır. Yüce Al- 
lah insana hak ve batılın, iyilik ve kötülüğün yolunu göstermiştir: “Biz ona iki 
yol gösterdik” (90/Beled, 10). Özgür iradesini kullanarak bunlardan birini se- 
çer, böylelikle bilinçli olarak insan seçimlerinin ürünü olur. Fıtratı iyi ve kötü 
tohumlarının ekildiği bir tarla gibi düşünecek olursak, iyi veya kötü tohumun 
tomurcuklanıp insan bedeninde ortaya çıkması ve bir ağaç gibi kişiliğini istila 
etmesi onun tercihinin ve eylemlerinin sonucudur. İşte yüce Allah'ın insana bu 
türden fıtri kuvveleri bahşetmiş olması O'nun ayetlerindendir ve bu ayetleri 
kişi kendi enfüsi hayatında, iç dünyasının derinliklerinde bulabilir. 

Efendimiz Aleyhissalâtü vesselam şöyle dua ederdi: “Allahım! Nefsime 
takvayı nasip et, onu her türlü günahtan temizle; onu en iyi temizleyecek olan 
Sensin. Ona yardım edecek sadece Sensin. Allahım! Faydasız ilimden, ürper- 
meyen kalpten, doymayan nefisten ve kabul olmayacak duadan Sana sığını- 
rım” (Müslim, Zikr, 73; Nesai, İstiaze, 13.) 
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9. Onu arındırıp-temizleyen gerçekten felah bulmuştur. 


10. Veonufisyanla, günahla, bozulmalarla) örtüp-saran da elbette yıkı- 
ma uğramıştır. 


Sekiz ayetteki varlıklara ve kozmik-tabii olaylara yemin edildikten son- 
ra -yeminin cevabı olarak- insanın zihni tutum ve davranışlarıyla ilgili kesin 
bir hüküm verilmektedir: Fecr süresinin son ayetinde uzunca sözünü ettiğimiz 
nefs, insan varlığı, zatı, özü, benliği anlamına gelir. Bu iki ayette yüce Allah, 
nefsini, manevi ve ahlaki varlığını tezkiye edenin kurtulduğunu, günahla örtüp 
saranın yıkıma uğrattığını belirtmektedir. 

Anahtar iki terim olarak “tezkiye” ve “tedsiye"yi iki düzeyde ve iki anlam- 
da ele almak mümkündür: 

1) “Tezkiye” insanın Allah'ın birliğini zihin dünyasında yüceltmesi, Allah'a 
hiçbir şeyi denk, ortak, benzer kılmaması ve kendini fiili olarak, tutum ve dav- 
ranışlar düzeyinde Allah'ın yasak kıldığı her şeyden uzak tutması. Burada nefs, 
özü itibariyle temiz kabul edilmiş, tıpkı evden tertemiz dışarı çıkan bir insan gibi. 
Nefs, günah ve suçlara bulaşacak olursa, temiz insanın çamura, pis akan bir dere- 
ye düşmesi gibi kirlenecektir. Şu halde insanın pisliklerden uzak durması nefsinin 
temizliğini korumasıdır. Fakat bu da yetmez ilahi emirlere itaat etmek, erkânına 
göre ibadet etmek ve salih amel işlemek de nefsin temizliğini arttırır. Bu, nefsin 
arınmasını sağladığı gibi yücelmesini, daha üst/müteal makam ve manevi merte- 
belere yükselmesini de sağlar (87/A'la, 14-15). Burada bir husus var ki önemlidir: 
Kişinin kendisi, kendi koyduğu ölçülere göre nefsini arındırdığını, yapıp ettikle- 
ri dolayısıyla kendini temize çıkardığını iddia edemez; ilahi hükümlere itaat, ih- 
las, samimiyet, riyasız ibadet şarttır (53/Necm, 32). Bütün bunlar sahih “iman” 
kavramında toplanmıştır. Yani gerçek mü'minler nefsini arındırıp felah bulur 
(23-Mü'minun, 1. Bkz. 4 /Nisa, 49-50 ve 53/Necm, 32. ayetlerin açıklaması). 

2) İnsanın tam aksine şirk ve nifak bataklığına saplanması, imanına birtakım 
kirleri, bid'at ve batıl düşünceleri karıştırması onu tevhid inancından uzaklaştırır 
ki, bu “tedsiye”dir. Buna paralel Allah'ın koyduğu sınırları aşmaya, suç ve günah 
işlemeye, hayâ ve ar duygusunu kaybetmeye, iffetsiz davranmaya, azgınlaşıp tuğ- 
yan etmeye başlarsa nefsi kirlenir, cürüm bataklığına saplanır. Bu, sadece nefsin 
kirlenmesine yol açmakla kalmaz aynı zamanda tedsiyenin kök anlamlarında var 
olan aşağılık mertebeye düşmesine, değerini kaybetmesine de sebep olur. 

İnsan yaratılışı bakımından çift kutupludur: İman ve küfür, hidayet ve 
sapıklık, iyilik ve kötülük fıtratında içkin iki karşıt eğilimdir. İnsanın dünya 
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şartlarında ahlaki olgunlaşmasını tamamlayabilmesi, onun kendisiyle müca- 
delesinde başarılı olmasına bağlıdır, şu halde insanın “öteki”si, dışarıda olan 
değil, kendi nefsinde yuvalanmış bulunan gayrimeşru istek ve tutkular, heva 
ve hevestir (64 /Teğabün, 2 ve 76/İnsan, 3). 

Kur'an bakış açısından nefsi kirletip değerini düşüren şirk, nifak ve büyük 
günahlardır. Hristiyanlıkta ise “7 ölümcül günah” sayılmıştır: Kibir, açgözlülük, 
şehvet düşkünlüğü, kıskançlık (haset), oburluk, öfke (gazap), tembellik. Hıris- 
tiyan inançlarına göre Yedi Büyük Günah, Temel Günahlar, Kardinal Günahlar 
olarak da bilinen, Roma Katolik Kilisesi'nin görüşleri çerçevesinde Papa |. Gre- 
gory tarafından düzenlenen, insanın hayatı boyunca sakınması gereken yedi 
günahtır. Yeni Ahit'in Galatyalılar bölümünde Yedi Şeytani Hareket olarak geç- 
mektedir. Dante'ninİlahi Komedya'sında sık değindiği konulardan biridir. 

Günahların Latince adlarının ilk harflerinden oluşan “SALIGIA”, Yedi Ölüm- 
cül Günah 'ın diğer adıdır. Zaman içerisinde yedi günahtan her biri bir şeytani 
varlıkla ilişkilendirilmiştir. 

1. Superbia (İng.pride): Kibir, kendini beğenmişlik (Lucifer'e atfedilmiştir) 

2. Avaritia (İng.greed): Açgözlülük (Mammon'a atfedilmiştir) 

3. Luxuria (İng.lusö: Şehvet düşkünlüğü (Asmodeus'a atfedilmiştir) 

4. Invidia (İng.envy): Kıskançlık, hasetlik (Leviathan'a atfedilmiştir) 

5. Gula (İng,gluttony): Oburluk (Beelzebub'a atfedilmiştir) 

6. Ira (İng.wrath): Öfke, yıkıcılık, gazap etmek (Behemoth'a atfedilmiştir) 

7. Acedia (İng.sloth): Tembellik, miskinlik (Belphegor'a atfedilmiştir) (Vi- 
kipedya sözlüğü.) 


EPEY PEK Ee kağil 34 goy İzeğklaş bşal e 8 
e e peçe alânğ ELE 108 gr) ekl lğ «ill 45 ai)l 

goy ilk SL İŞ eğ eğ ii 
11. Semud(halkı) azgınlığı dolayısıyla yalanladı; 


12. En'zorlu bedbahtları' ayaklandığında, 


13. Allah'ınelçisi onlara dedi ki: “Allah'ın (deneme için size gönderdiği) 
devesine ve onun su içme-sırasına dikkat edin.” 
14. Fakat onu yalanladılar, deveyi yere yıkıp öldürdüler. Rableri de 


günahları dolayısıyla 'onları yerle bir etti, kırıp geçirdi; orasını 
da dümdüz etti. 


15. (Allah, asla) Bunun sonucundan korkmaz. 
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İnsanın fıtratında içkin olarak bulunan söz konusu iki eğilim tarihte iki 
farklı tutum olarak tezahür etmiş, sosyal ve politik çatışmaların temeli ol- 
muştur. Semud halkının azgınlığı ve elçilerini yalanlaması bunun tipik tarih- 
sel örneklerinden biridir. Yüce Allah'ın deneme vasıtası olarak gönderdiği 
bir dişi deveyi Semüd'luların keserek öldürmeleri onların tarihten silinme- 
lerine yol açmıştır. 

12. ayette dikkatten kaçmaması gereken bir durum söz konusudur: Her 
ne kadar kavmin tamamı söz konusu yasağı ihlal etmişlerse de -ki bu belki 
de dişi deve üzerinden Allah'ın onlara bahşettiği tabii nimetlerine karşı per- 
vasızca bir isyan, canlı hayata kasteden bir cinayet suçuydu- kavmi bu cürme 
sevkeden zorba, tamahkâr, kibirli, şehvet ve iştah düşkünü, yeryüzünü fesada 
vermekten sakınmayan, topluluk üzerinde etkili olan, kitleleri peşinden sü- 
rükleyebilme gücüne ve özelliklerine sahip olan bir “şaki” idi. Müslim, Tirmizi 
ve Müsned'de yer alan bir hadiste bu zorba kişi hakkında şu tasvir yapılmakta- 
dır: “Semud kavminin en bedbahtları güçlü kuvvetli, zorba, fesat çıkaran, kabi- 
lesi içinde korunup kollanan bir kişiydi ki, Ebu Zemea'ya benzerdi." (Müsned, 
|, 17; bkz. Kurtubi, ilgili ayetin tefsiri.) Deveyi kesen bu zorba kişiydi ancak 
kavmi ona engel olmayınca kavmin tümüne suç izafe edilmiş oldu. 

Devenin neyi sembolize ettiği konusunda açık bilgiler yok. Belirgin özel- 
liği “naka”nın beş yaşını doldurmuş devedir, hamile de olabilir. Semud kavmi, 
yüksek medeniyetler kurup yeryüzünde azgınlaşınca canlı hayata ve tabiata 
karşı da hoyratça davranmaya başladılar. Tabiatı kendi mülkleriymiş gibi so- 
rumsuzca kullandılar ki, her büyük medeniyetin insan ruhuna ve tabiata bir 
maliyeti olur. Birbirlerinin hak ve hukukunu ihlal ettikleri canlı hayatın ve ta- 
biatın da hak ve hukukunu ihlal ettiler: 13. ayette peygamberleri onlara “Onun 
su içme sırasını-hakkını gözetin” diye uyardı, umurlarında olmadı. Yüce Allah 
onlara dişi bir deveyi fitne aracı olarak gönderdi, onlar da umursamadılar, so- 
nunda bir dişi deveyi kesmeleri dolayısıyla ağır bir cezaya çarptırıldılar. En 
doğrusunu Allah bilir. 

Bundan elbette suçların şahsiliği ilkesini çiğnenebileceğine ilişkin bir so- 
nuç çıkarılamaz. Semud kavminin asıl suçu Allah'ın birliğini, elçilerinin getir- 
diği ayetleri inkâr edip küfre sapmaları idi, dişi deve haklarında verilecek azap 
kararının sembolü olarak gönderildi, onların sınav aracı kılındı. Ayetler, bize 
bir topluluğun küfre saplandığında en azgın ve mücrim birinin, bir liderin pe- 
şine düşebileceğini ve onun işlediği suçlara mani olmayıp aksine onun arka- 
sında duracağını, bunun da azaba müstahak olmalarına yeteceğini belirtmek- 
tedir. (Bkz. 7/A'raf, 73-79; 11/Hud, 61-68; 26/Şuara, 155-156.) Aynı cürmü 
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işleyenlerin de akıbeti bundan farklı olmayacak; azap onları ya dünyada veya 
ahirette mutlaka bulacaktır. 

Semud kavmi işledikleri suç ve günahın sonucunda yerle bir oldular. 15. 
ayette “Bunun sonucundan korkmaz” buyrulur. Burada zamir iki kişiye irca 
edilmiştir: Bir, Allah'a irca edenler. Buna göre ifadenin takdiri şöyle olur: Al- 
lah suçları dolayısıyla Semud kavmine bu cezayı verirken, kimseden çekin- 
mez-korkmaz. İki, dişi deveyi kesen zorba kişi, kendisinin ve kavminin başına 
gelecek akıbetten korkmadı, pervasızca ve küstahça ilahi emirleri çiğnedi. Al- 
lah'ın azabı onu ve kavmini yakalayıp yerle bir etti. 


Şems süresinin (91) tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


92- Leyl Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 21 âyettir. A'la (87) süresinden sonra, Fecr 
(89) süresinden önce indirilmiştir. Süre ismini ilk ayette geçen ve gece mana- 
sına gelen “leyl” kelimesinden almaktadır. 


gazi! gaz3I e gas 


Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 


<p 1S SİN GİZ aş gr Lİ iş g1 üz 13) gi 
Keys aaa öl 
Sarıp-örttüğü zaman geceye and olsun, 


Parıldayıp-aydınlandığı zaman gündüze, 


Erkeği ve dişiyi yaratana; 


a le 


Gerçekten sizin çabalarınız (çelişkili, parça parça) darmadağınıküır. 


Buhari'de yer alan bir hadise göre “Gece karanlığının bastığı sırada bir 
adam iki devesiyle geldi. O sırada Muaz namaz kılıyordu. Adam develerini su- 
lamaya bırakıp Muaz'ın arkasında namaza durdu. Muaz Bakara ve Nisa sürele- 
rini okudu, adam (namazı tamamlamadan) çekip gitti. Bir süre sonra Muaz'ın 
adamın arkasından konuştuğu duyuldu. Adam da Hz. Peygamber (s.a.)'e gidip 
Muazı şikâyet etti. Bunun üzerine Hz. Peygamber Muaz'a üç kere '-Muaz, sen 
insanları fitneye mi düşüreceksin?” “Velleyliizayağşa (Leyl süresi)"; “Ve'ş Şem- 
si ve duhaha (Şems süresi)"; “Sebbih isme Rabbike (A'la süresi)” okusaydın 
ya! Senin arkanda yaşlı, güçsüz ve işi gücü olan insanlar da namaza duruyor!" 
(Buhari, Ezan, 63; Müslim, Salat, 178). 

Yüce Allah sürenin ilk üç ayetinde üç şeye yemin etmektedir: Geceye, gün- 
düze ve erkekle dişiyi yaratana! Diğer sürelerdekiler gibi yeminle hem yemine 
konu olan varlıklara, varlıkların belli kozmik ve tabii durumlarına, hem de ye- 
minin cevabı olarak ele alınacak konulara dikkat çekilmektedir. 
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İlk ayetin yemin konusu gecenin kendisi değil, gecenin temel işlevi olan 
aydınlığı, güneşin gün boyu aydınlattığı varlıkları sarıp örtmesi, kendi örtü- 
sünün altına alması fiilidir. Sanki canlı bir varlıkmış gibi gece, tabiatı sarıp 
sarmalamakta, gözlerden uzak saklamaktadır. Bundan önceki Şems süresinde 
(91/4) gecenin bu özelliğinden söz edilmişti. Aynı şekilde 2. ayette gündüzün 
tecellisinden söz edilir. Farklı formda gündüzün tecellisi Şems süresinin 3. 
ayetinde geçmektedir. Şu halde gece karanlığıyla örtü gibi gündüzü örtmekte; 
gündüz de ışığıyla ortalığı aydınlatmaktadır. Bu evrende süregelen kozmik dü- 
zenin esaslarından biridir, bu düzen olmasaydı yeryüzünde canlıların hayatı 
mümkün olmazdı (12 /Yunus, 67). 

3. ayette yemin “erkeği ve dişiyi yaratana” yapılmıştır ki, buradaki mak- 
sudu Cenab-ı Hak'tır; çünkü O'nun dışında hiç bir varlığın yoktan var etme, 
yaratma kabiliyeti ve sıfatı yoktur. Taberi, ayetin “Erkeğin ve dişinin yaratılı- 
şına and olsun” anlamına da gelebileceğini söylemiştir. Bu durumda Yüce Al- 
lah kendi Zatı'na değil, Zatı'nın bir fiiline, erkeği ve dişiyi yaratmasına kasem 
etmektedir. Yemine konu olan erkek ve dişinin Âdem ve Havva ile onlardan 
türeyen erkekler ve kadınlar olduğunu söyleyenler olduğu gibi, yeryüzünde 
her türden canlının erkeği ve dişisi olduğunu söyleyenler de olmuştur. (Bkz. 
36/Yasin, 36.) 

Diğer sürelerde olduğu gibi burada da zıt varlıklar zikredilmiştir (eril ve 
dişil). Bu Kur'an'ın üslubunun özelliklerinden biridir. Buna “ikili-mesani” de- 
nir ki, varlıkta mevcut olan diyalektiğin aynı zamanda zihin ve ahlaki tutumla- 
rımızda da karşılığı olduğunu bize hatırlatmaktadır. 

4. ayet yani “Gerçekten sizin çabalarınız (çelişkili, parça parça) darma- 
dağınıktır” cümlesi ilk üç ayetteki yeminin cevabıdır. İkrime ayette geçen ça- 
banın (sa'y) amel, fiil, gündelik pratikler olduğunu söylemiştir (17/İsra, 84). 
İnsan sabahtan akşama kadar durmadan çabalar durur. Bir hadiste söz konu- 
su çabanın iki amaçlı olduğunu belirtir: “Sabah olunca insanlar iki türlü yola 
koyulurlar: kimi nefsini satın alır, onu özgürleştirir (azat eder); kimi nefsini 
satar, onu helak eder” (Müsned, III, 321, 399). 

Ayetin anahtar terimlerinden biri olan “şetta” iki anlamda kullanılabilir: 
Biri hastalık-marazi davranış. Buna göre sizin eylemleriniz, yapıp ettikleri- 
niz sağlıklı değildir, marazidir veya biri diğerine benzemez. Kimisi iyilik ve 
sevaptır, ecri hak eder, kimisi kötülük ve günahtır, cezayı gerektirir. Diğer 
anlama göre “sizin eylemleriniz çeşit çeşittir." Bundan toplumsal hayatın de- 
vamını sağlayan iş bölümünün kast edilmiş olması mümkündür. Her insanın 
eğilimi, yeteneği, becerisi farklıdır; kimisi ziraatla uğraşır, kimi zanaat sahi- 
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bidir; kimisi kol gücüyle geçimini sağlar, kimisi beyniyle maişetini kazanır 
vs. Ancak kim hangi işi ve mesleği icra ediyorsa, hak ve hakkaniyetten, iyilik 
ve doğruluktan ayrılmamalı; kısacık ömrünü sorumlu bir varlık olarak ge- 
çirmelidir. Fakat ayetin İsra süresinde (17/84) insanların farklı fıtri yapılara 
ve özelliklere sahip olduğunu belirten “şakile” ile de ilgili olabileceğini düşü- 
nebiliriz. Kimin daha doğru yolda olduğunu sadece Allah bilir, bunun takdiri 
O'na aittir. 


GAİN AİLE gay TARİ, ölağ oy Tl al ga 
Biel uğ m İRARİL Gisa çağ işdiiğ ds ğa lâla 4v3 
kW) İŞİ sl3J Alla üE çaki ağ (0) yl 


Fakat kim verir ve korkup-sakınırsa, 


Ve en güzel olanı doğrularsa, 


5 

6 

7. Biz de onu kolay olan için başarılı kılacağız. 

8 Kim de cimrilik eder, kendini müstağni görürse, 
9 


Ve en güzel olanı yalan sayarsa, 
10. Bizdeonaen zorlu olanı (azaba uğramasını) kolaylaştıracağız. 


11. Tereddi edeceği (baş aşağı düşüşe uğrayacağı) zaman, malı ona hiç 
yarar sağlamaz. 


Yukarıda insan fiillerinin birbirine benzemediği belirtilmişti. Kimisi hidayet 
ve hak yoldadır, kimisi inkâr ve batıl üzere yaşamaktadır. Tercihler çeşitli şekil- 
lerde tezahür eder. İman ve itaati kendine rehber seçmiş insanlar infak eder. 
5. ayette “ata (verme) ile infak kastedilmiştir yani kişi sahip olduğu servetini 
Allah yolunda harcar, yoksulları gözetir, toplumdaki sınıf farklılaşmasını ka- 
patmak üzere çeşitli girişimlerde bulunur. Sadece kendisi için harcama yapar, 
nefsinin bitmez tükenmez iştah ve şehvetini tatmin için tüketirse bu “veriyor” 
anlamına gelmez. Harcıyor ama meşru olmayan yollarda, kendisi için tüketiyor, 
bencil tutkularını tatmin ediyor sadece. Yine gayrimeşru yollardan (rüşvet, yol- 
suzluk, usulsüzlük, gasp, sahtekârlık, zimmete para geçirme, yetkiyi kötüye kul- 
lanma vs.) kaynak biriktirip yoksullara dağıtıyorsa bu meşru ve makbul infak/ 
harcama olmaz. İbn-i Abbas, ayeti “kim elindekini harcar ve Allah'tan sakınıp 
korkarsa” şeklinde anlamıştır. İnfakın takva eşliğinde olması mecburiyeti var- 
dır ki, takvanın bir şartı da meşru dairede kazanmaktır. Yanı sıra birine yardım 
eden veya infak eden kişi bu fiili karşılıksız yapacak, başa kakmayacak, minnet 
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etmeyecek, karşılığında o kişiden birtakım şeyler beklemeyecektir. Aksini ya- 
pacak olsa Allah'tan korkup sakınmış olmaz. Siyasetçilerin kamu kaynaklarını 
suistimal ederek yoksul kitlelere ayni yardımlarda bulunması ve bundan siyasi 
çıkar elde etmeye çalışması aynı kategoriye girer. Meşru kazançla ve takvanın 
desteğinde olan infak, Katade'nin güzel deyimiyle Allah'ın hakkını vermektir. 

İnfakın yanında kişinin “en güzel olanı” yani “hüsna”yı da tasdik etmesi 
gerekir. Dahhak, hüsnanın kelime-i tevhid olduğunu söylemiştir. Çünkü “Al- 
lah'tan başka ilah yoktur: La ilahe illallah” hak, güzel, iyi, doğru ve faydalı olan 
her şeyi kapsar. Bunun cennet veya iyiliğe karşı va'd edilen ödül olduğunu 
söyleyenler de vardır (bkz. 12/Yunus, 26). İşte kim cömertçe Allah yolunda 
harcar, yoksulları gözetir ve en güzel olanı doğrularsa, bu çabasında Allah ona 
kolaylık sağlar. Mesela infak ettiğinde Allah, ona çok daha fazlasını verir; iyi 
bir eylemde bulunacak olursa Allah, amelini bereketlendirir. Hem işi kolay- 
laşır, hem ahirette alacağı ödülü katlanır. Bu Allah'ın va'didir. Şu halde hüsna, 
harcanan şeyin (mal, para vs.) yerine verilecek olan en güzel şeydir. Taberi bu 
açıklamayı tercih etmiştir. 

“Senüyessiruhu” fiilinin başına “se” harfinin gelmiş olması, bunun bir 
va'd olduğunu ima eder. Zira “Dur bakayım, bir deneyeyim, şu yoksula birkaç 
kuruş vereyim de, Allah bana kat kat versin, servetim artsın” düşüncesiyle kişi 
yardım edecekse, belki kendisine sevap yazılmadığı gibi verdiği birkaç kuruş- 
tan da olur. Sevabı sadece Allah'tan bekleyerek yardım etmeli, servetini, gücü- 
nü ve emeğini hayır ve güzellik yolunda harcamalıdır ki, Allah onun ihlasını 
ve samimiyetini denedikten sonra hem işini kolaylaştırır hem verdiklerini kat 
kat arttırır (18/Kehf, 88 ve 87/A'la, 8). Taberi'ye göre “En kolaydan maksat” 
Allah'ın hoşnut olacağı fiilleri işlemek ve bu yolu takip ederek cennete ulaş- 
maktır. (Bkz. Buhari, Zekât, 27.) 

Kim de elinde servet, yeterince imkân olduğu halde cimrilik yapacak olur- 
sa; üstelik kendini müstağni görecek; Allah'a ihtiyacı yokmuş gbi hareket ede- 
cek; bunun yanında yukarıda açıklaması yapılan en güzel olanı (hüsna) ya- 
lanlayacak olursa, ona da sonunda azabı gerektirecek işleri kolaylaştırılır. Bu, 
söz konusu kişi tevhid inancını, Allah'ın güzel va'dini ve cennetini yalanlamış 
demekti 10. ayeti - zahiren bir paradoks görünmekte ise de, latif bir ironi söz 
ku tk (yüsr) ile zorluk (usr) bir arada zikredilmiştir. Zor- 

onunda yapıp ettikleri dolayısıyla azabı hak edecek 
.ası, orada ilerlemesi için kolaylaştırılması demektir. 
anlış yol dolayısıyla cehenneme gidişinin önü açılır. 

i işlediği için yolu cehenneme çıkmaktadır. Bu 
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kişi servet tutkusu, sınırsız sermaye biriktirme hırsı onu yanılgıya düşürmüş, 
servetinin kendisini dünyada olduğu gibi ahirette de koruyacağını zannetmiş- 
tir (3/Âl-i İmran, 180 ve 96/Alak, 6-7). Bu tarz servet algısı ve kullanımı ahlaki 
düşüşe yol açar, kişi ahlaken tereddi eder, mal ve serveti de ona zamanı geldi- 
ginde hiçbir yarar sağlamaz. Kişinin helaki, Katade'ye göre cehenneme sevk 
edilmesi; Mücahid'e göre ise son nefesini verip ölmesidir. 

Hz. Ali'den nakledilmiştir: “Bakiul-Garkad'de bir cenazedeydik, Rasulullah 
Efendimiz yanımıza geldi, Oturdu, biz de etrafına oturduk, elinde bir asa vardı. 
Asasıyla yere bir şeyler çizmeye başladı. Sonra: “-Sizden kimse yok ki, şu anda 
cennet veya cehennemdeki yeri yazılmış olmasın!" buyurdu. Bir adam: 'Ey Al- 
lah'ın Resülü; öyleyse hakkımızdaki yazıya (Allah'ın takdirine) itimat edip (bo- 
yun eğip) ona dayanmayalım mı” diye sordu. Peygamberimiz: '-Hayır, çalışın' 
buyurdu. “Herkes kendisi için yaratılmış olana erecektir. Cennetlik olanlar, saa- 
dete götüren amelde (muvaffak) olacaktır. Şekavet ehli olanlar da şekavete gö- 
türen amelde (muvaffak) olacaktır!?" Sonra şu ayeti okudu: “Fakat kim verir ve 
korkup-sakınırsa ve en güzel olanı doğrularsa, Biz de onu kolay olan için başarılı 
kılacağız.” (Leyl 5-7) (Buhari, K. Tesir, Süre, 92.) “Her bir fiil işleyene, fiili kolay- 
laştırılır.” (Buhari, Tefsir, 92; 3-5: Müslim, Kader, 6-9; Müsned, Ill, 335.) 
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12. Şüphesiz,bizeaitolan, yol göstermektir. 

13. Gerçekten,sonda,ilkde (âhiret ve dünya) bizimdir. 

14. Artıksizi,'alevleri kabardıkça kabaran' bir ateşle uyardım. 

15. Onaancaken bedbaht olandan başkası yollanmaz; 

16. Kio, yalanlamış ve yüz çevirmişti. 

17. Sakınaniseondan uzak tutulacaktır. 


18. Kio,malını vererek temizlenip arınır. 


19. Onun yanında hiç kimsenin karşılığı verilecek bir nimeti (borcu) 
yoktur. 


20. Ancak yüce Rabbinin rızasını aramak için (verir). 
21. Muhakkak kendisi deileriderazı olacaktır. 
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12. ayeti “Şüphesiz bize ait olan, yol göstermektir” şeklinde çevirdik. Bu 
anlamı vermekle beraber “doğru yolu göstermek veya insanları hidayete er- 
dirme işi bize aittir” şeklinde de anlamak mümkün. Ancak her iki durum- 
da verilmek istenen mesaj şudur: Hidayet Allah'ın elindedir, O dilemeyecek 
olursa kimseyi kendi hidayetine dâhil etmez ancak bu insanın doğru yolu 
tercih etmesi ve sahih imanla salih ameli birleştirse dahi hidayete ermeye- 
ceği anlamına gelmez, aksine bu yolu seçerse Allah hidayeti verir ama bu 
Allah'a rağmen olmaz. 

Diğer anlama göre eğer hidayet verme işi Allah'a ait ise -ki şüphesiz öyle- 
dir- bu durumda kullardan kimse bir başkasını zorla hidayete sokma gibi bir 
işe kalkışmamalıdır. “Doğru yolu göstermek Allah'a aittir” (16/Nahl, 9); zoraki 
hidayet Hıristiyanlığını insanları zorla hidayetin kapısından zorla içeri sokma- 
ya kalkışmasına benzer (bkz. Luka, 14. Pasaj). Bu ayet aynı zamanda hidayeti 
kişilerin salt akılları, öngörüleriyle, beşeri yetileriyle ve tamamen vahiy dışın- 
da tespit ve takdir edemeyeceklerine de işaret etmektedir. Allah'ın hidayetin- 
den başka hidayet yoktur (4/Nisa, 115; 6/En'am, 71, 153). Yüce Allah elçiler 
gönderip kitaplar indirmek ve insana hak ile batılı, hayır ile şerri, doğru ile 
yanlışı, kurtuluşun ve ebedi hüsranın yolunu apaçık göstermekle insanı hida- 
yete yöneltmektedir. Dileyen hidayeti seçer kurtulur (said olur), dileyen inkâr 
ve sapkınlığı seçer, ebedi hayatında mutsuz (şaki) olur. 

Bu böyledir! Bilinmesi gereken hakikat şudur ki, ahiret ve dünya yüce Al- 
lah'ın kudret eli altındadır (12/Yunus, 83; 53/Necm, 25); dünyada güzel karşı- 
lık bekleyerek iş yapanın bilmeli kidünyada ve ahirette güzel karşılık vermek 
Allah'a aittir (4/Nisa, 134). 

Yüce Allah hak ile batılı, hidayet ile sapıklığı gösterme işini üzerine alma- 
sının sonucu, hangi tercih ve eylemlerin cehennem azabını gerektireceğini de 
bildirmiş, gerekli uyarıları yapmıştır. Yani Yüce Allah insanı gafil avlamamakta, 
ona tuzak kurmamakta, yüklemediği vecibelerden dolayı sorumlu tutup ceza- 
landırmamaktadır. Birileri cehennem azabını hak etmişse, o tercihlerinden ve 
yapıp ettiklerinden dolayı bedbaht olan kimsedir. Allah'ın ayetlerini, elçileri- 
nin tebliğlerini, kıyameti, dirilişi, hesap gününü yalanlamıştı. İyiler, kötülük- 
lerden ve yasaklardan sakınanlar cehennemde değil, cennette olur. 

Hz. Peygamber (s.a.) “Cehenneme ancak şaki olanın gireceğini söylemiştir. 
Şakinin kim olduğu sorusu üzerine de şöyle buyurmuştur: Allah için günahlar- 
dan vazgeçmeyendir” (Tirmizi, Zühd, 35; Müsned, Il, 349). Bir başka hadiste 
şöyle buyurmuştur: “Kıyamet günü ümmetimin tamamı cennete girer ancak 
sırt çevirip inat eden başka!” “Bu kimdir?” diye sorulunca şöyle tarif etmiştir: 
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“Kim bana itaat ederse cennete girer, kim bana karşı gelirse sırt çevirip inat 
etmiş olur” (Buhari, İ'tisam, 2; Müsned, Il, 361). Şüphesiz peygambere itaat 
etmek, tebliğine, ilahi hükümlere onun öğrettiği anlamda ve çerçevede itaat 
etmek demektir. 

Allah yolunda servetini harcayan kendini tezkiye etmiş, hem nefsini hem 
malını kirlerden arındırmıştır. Kimseye minneti ve borcu yoktur, çünkü harca- 
dığı zaman sadece yüce Allah'ın hoşnutluğunu gözetiyor, kimseden herhangi 
bir çıkar veya karşılık beklemiyordu. Bu yüzden ahirette kendisine verilecek 
nimetler dolayısıyla kendisi de hoşnut olacak, dünyada yaptığı hayır ve iyilik- 
lerin kendisine ne büyük ecir, fayda ve ödül getirdiğini anlayıp mutlu olacaktır 
(58/Mücadele, 22). 


Leyl süresinin (92) tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


93- Duha Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 11 âyettir. Fecr (89) süresinden sonra, İnşirah 
(94) süresinden önce indirilmiştir. İsmini ilk ayette geçen ve “kuşluk vakti” 
anlamına gelen “duha” kelimesinden almaktadır. 


gezi gaZŞIl İN gi 


Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 


OE SAMMLYAP YP AL 
1. Kuşluk vaktine andolsun, 


2. “Karanlığı iyice çöktüğü' zaman geceye, 


Sürenin ilk iki ayetinde Yüce Allah kuşluk vaktine ve karanlığı iyice çöktü- 
gü zaman geceye kasem etmektedir. Şems (91) süresinin girişinde anlatmaya 
çalıştığımız üzere, “duha” kelimesine iki anlam verilmiştir: Biri bizim mealde 
tercih ettiğimiz “kuşluk vakti” diğeri gündüzün tamamı. 

İkinci ayette üzerine kasem edilen gecenin kendisi değil, karanlığı çök- 
tüğü zamanki gecedir. Sadece yemin geceye yapılsaydı durum farklı olurdu 
ama “seca” vasfına sahip olduğunda gece söz konusu olmaktadır. Bu durumda 
“seca” gecenin başı veya sonu değil, karanlığın iyice sökün ettiği, kapsamına 
giren varlıkların tümünün üstünü örttüğü ve bu sayede insanların ve diğer 
canlıların sükün ve huzura kavuştuğu zaman dilimi demektir. “Leyletünsaciye” 
sükünetli gece demektir. 

Günün başlangıcı olan “kuşluk vakti”nde ortalık iyice aydınlanır, canlı var- 
lıklar harekete geçer; gece ise süküna ermek, dinlemek üzere yataklarına gi- 
rer. Kuşluk vaktinin oyalayıcı bir yanı var, bazı suçlu-günahkâr toplumlar güne 
bu vakitte başlar ve kendilerinden son derece emin bir şekilde cürümlerine 
devam ederler ki, yüce Allah eğer takdir etmişse tam bu vakitte onlara azap in- 
dirir (bkz. 7/A'raf, 97-98). Musa aleyhisselâm ile Firavun'un büyücüleri kuşluk 
vaktinde karşılaşmak üzere sözleşmişlerdi (20/Taha, 59). 
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Bu sürede “duha”nıntamamıyla “kuşluk vakti” anlamında kullanıldığını 
söylemek mümkün. Zira vahyin kesilmesinin ardından gelen ikinci vahiy ar- 
tık Efendimiz'in irtihaline (miladi 632) kadar sürecektir. 610-632 arası “vahiy 
zamanı"nı gündönümüne benzetecek olursak ilk vahyin gelişi şafak vaktine, 
ikinci vahyin gelişi kuşluk vaktine tekabül etmektedir. Bundan sonra Allah'ın 
izniyle vahiy kesilmeyecek, Asr-ı Saadet'i inşa edecek ve elbette nuruyla kıya- 
mete kadar dünyayı aydınlatmaya devam edecektir. 

Gündüzün ve gecenin bu özellikleri olmasaydı kozmik ve tabii hayatın de- 
vamı mümkün olmazdı. Bu ikisi canlılar için o kadar önemlidir ki, yüce Allah 
bunlara yemin etmektedir. Yeminin cevabı 3. ayettir. 


pa Ti -< EM “pe - 
Erkul Si esp la 
3. Rabbin seni terketmedi ve darılmadı. 


Ayetin doğrudan “fetret dönemi”yle ilgili olarak Hz. Peygamber (s.a.Ye 
seslendiğinde şüphe yok. İlk vahyin gelişinden sonra vahiy kesilince Mekkeli 
müşrikler “Allah, elçisini terketti” demeye başladılar. Bazı tefsircilere göre söz 
konusu kesinti 12, 15, 25, 40 gün, bazılarına göre üç sene sürdü. Vahyin kesil- 
mesi birkaç açıdan sorun oluyordu: Müşrikler “Eğer Muhammed peygamber 
olsaydı, diğer peygamberler gibi, ona vahiy gelirdi, şimdi gelmiyor” veya “Bir 
kere geldi, sonra Allah vahiy göndermekten vazgeçti, seçtiği kişinin buna layık 
ve ehil olmadığını gördü, onu terketti” veya “Acaba ona gelen vahiy miydi, yok- 
sa şeytan ve cinlerin işi miydi?” türünden şayialar, aslı esası olmayan söylem- 
ler yaymaya başladılar. Hatta Hz. Peygamber, iki üç gün rahatsızlanıp da gece 
ibadete kalkamayınca bir müşrik kadın, ona “Sana bakıyorum, üç gündür şey- 
tanın yanına uğramadı” deyip onu fazlasıyla üzmüştür (Buhari, Tefsir, 93/1, 
Teheccüd, 4; Müslim, Cihad, 115; Müslim, Cihad, 114). Bu kadın Harb'ın kızı ve 
Ebu Leheb'in karısı Avra'dır. Ümme-ü Cemil olarak anılırdı. Ebu Bekir bin Arabi, 
Ümmü- Kabih olarak anıldığını söyler; Tebbet süresinde “odun hamalı” olarak 
anılmıştır (111/Mesed, 4-5). 

Ancak Hz. Peygamber (s.a.) de huzursuzdu, vahyin kesilmesinde kendi be- 
şeri kusurunun olup olmadığını sorgulamaya başlamıştı. Nihayet gelen vahiyle 
kesintinin geçici olduğu, bunda bir murad-ı ilahi bulunduğu anlaşıldı. Yüce Al- 
lah, apaçık bir dille “Rabbin seni terketmedi ve (sana) darılmadı” buyuru- 
yordu ki, bu hem Hz. Peygamber'in iç dünyasını teskin ediyor hem kötü niyetli 
müşrikleri susturmaya yetiyordu. Vahyin gelişi ne peygamberin ne meleklerin 
isteğine bağlıydı. Yüce Allah unutmaz. (Bkz. 19/Meryem, 64.) 
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Peki, acaba bunun yanında ayetin, İncillerde yer alan ve Hz. İsa'ya atfedi- 
len bir siteme uzak mesafeden de olsa bir atıf olduğunu düşünebilir miyiz? E|- 
bette kesin olarak böyle bir şeyden bahsedilemez büsbütün imkânsız olduğu 
da iddia edilemez. Şöyle ki: 

Hıristiyan kaynaklarının teyit ettiği kayıtlara göre Yahudi din adamlarının 
kışkırtması ve ihbarıyla İsa aleyhisselâm yargılanmak üzere Golgot'a getirildi- 
ğinde Roma valisi Pilatus, ona hakkındaki suçlamaları sayıp kendisini savunma- 
sını istedi. Hz. İsa hiç cevap vermedi. Geleneğe göre vali her sene bir mahkümu 
serbest bırakıyordu; Yahudi din adamlarına kendisinden ölüm emrini vermesini 
istedikleri İsa'yı serbest bırakmayı arzu ettiğini söyledi. Çünkü aslında vali Hz. 
İsa'nın hem suçsuz olduğuna inanıyor hem konuşma ve vaazlarının boş şeyler 
olmadığını, en azından Roma'nın hâkimiyetine ve düzenine zarar vermeyeceğini 
düşünüyordu. Yahudiler buna karşı çıktı ve Barabbas ismindeki bir mahkümun 
serbest bırakılmasını talep ettiler. Barabbas ahlaksızın tekiydi, her türden suçu 
irtikâp edebilen biriydi, nitekim idama mahküm olmuştu. 

Bu konuda bilhassa Ferisiler halkı örgütlemişlerdi. Pilatus siyaseten fakat 
istemeye istemeye kararını verdi: İsa'nın boynuna “İsrail'in Kralı” yaftası asıldı 
ve haça gerildi. Ağır haçı sırtında “Çile Yolu"nu geçerek infaz yerine getirildi; sa- 
ğında ve solunda kendisi gibi haça gerilmiş iki suçlu vardı. Önünde toplananlar 
onunla alay edip şunları söyledi: “İsrail'in Kralı Mesih, haçtan insin de görelim. 
O, başkalarını kurtardı, kendisini kurtaramıyor.” Öyle ki onunla beraber haça ge- 
rilenler de ona sitem ettiler. Altıncı saat olunca bütün yer üzerine dokuzuncu 
saate kadar karanlık çöktü. Dokuzuncu saatte İsa yüksek sesle bağırdı: 

“-Eloi, Eloi, lama sabaktani?” Yani “Allah'ım, Allah'ım niçin beni terkettin?" 

İncillere göre bunlar Hz. İsa (a.s.)'nın son söylediği sözlerdi. (Markos, 15: 
22-41; Matta,27:11-56.) 

Belirtmek gerekir ki, Kur'an'a göre İsa aleyhisselâm ne haça gerildi ne öl- 
dürüldü. Yüce Allah tehlikenin vukuu anında ihbarcı Yahudilere ve tutuklamaya 
gelen Roma askerlerine onun bir benzerini gösterdi. (Bkz. 4/Nisa, 157. ayetin 
açıklaması.) Ancak biz muharref de olsa Hıristiyan kaynaklarında yanlış olarak 
yer alan bilgi ve haberlerin Hıristiyan zihninde oluşturduğu algıyı tashih edici/ 
düzeltici bir müdahalenin bu sürede yapılabileceği ihtimali üzerinde duruyoruz. 

Varsayalım ki (farz-ı muhal) İsa aleyhisselâm “Allah'ım, beni niçin ter- 
kettin?” diye sitemde bulundu. Şunu sorabiliriz: "Allah, kulunu terkeder mi?” 
Şüphesiz hayır! Peki, bunu biliyor olmasına rağmen Hz. İsa niçin söylemiş ve 
İncil yazarları Hz. İsa'ya böyle bir yakarışı niçin yakıştırmış olabilir? Bu sualin 
zevabının Allah'ın tarihe müdahalesini celp etmeyle bir ilgisi var. Benzer bir 
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durumu Bedir savaşının en kızıştığı anında Resülullah'ın çağrısında görüyo- 
ruz. Üç misli bir kuvvet karşısında Resülullah şöyle yalvarmıştır: 

“-Allahım! Eğer bu bir avuç Müslümana yardım etmeyecek olursan, senin 
dinini yeryüzünde ayakta tutacak kimse kalmayacak.” 

Hiç şüphesiz Allah'ın Resülü, Din'in tarih içindeki sürekliliğinin 300 kişilik 
bir insan grubuna bağlı olmadığını biliyor ama o bıçak sırtı anda Allah'ın tari- 
he müdahale etmesini istiyordu. Hz. İsa'nın “sitemkâr” gibi görünen bu sözle- 
rinin de gerisinde böyle bir amaç vardı. Elimizdeki kaynaklar, Allah'ın o anda 
Hz. İsa'ya cevap verdiğine dair bir bilgi içermiyor. 

Tevrat'ta da "Rabbin terketmediği” ifadesi yer alır. Hz. Musa ile “Bilen/ 
Âlim Kul” buluşmak üzere yola çıktığında yanında bulunan genç, yeğeni Yuşa 
bin Nun idi ki, vefatından sonra İsrailoğullarının başına geçmiştir (bkz. 18/ 
Kehf, 60-82. ayetlerin açıklaması; Tevrat, Yeşu, 1:1). Tevrat'ta ifade şöyle ge- 
çer: “Rabbin kendisi sana öncülük edecek, seninle birlikte olacak. Seni yüzüstü 
bırakmayacak, terketmeyecek. Korkma, yılma!” (Tesniye, 31:7-8). 

Peki, Hz. İsa'nın söylediği rivayet edilen bu sözler ile son peygamber Hz. 
Muhammed (s.a.)'in ikinci vahiyde kendisine indirilenler arasında bir bağ ol- 
duğu düşünülebilir mi? Burada olayın anlatıldığı şekilde vuku bulup bulmadı- 
ğından çok, milyonlarca insanın kutsal kabul ettiği dini metinlerde (İncillerde) 
böyle bir kaydın yer almış olması önemliyse, Hz. İsa'nın yakarışına Nübüvvet 
zincirinin son halkasında başlayan vahyin ikinci başlangıcında cevap verilmiş 
olması ihtimali önemlidir. 

Hira'da gelen ilk vahiyden sonra belli bir süreliğine fetret dönemi başlamış- 
tı. Bu dönemde Hz. Peygamber çok rahatsızlanmıştı. Hatta rivayetlere göre bir 
ara, kendisine gelen şeyin vahiy olup olmadığını bile düşünmüş, sonra acaba 
“Rabbim beni terketti mi?” diye sorar olmuştu. Bir hikmete mebni olmak üzere 
ikinci vahiy geldiğinde Allah, Hz. Muhammed (s.a.)'e bu sürede şöyle diyordu: 

“Rabbin seni terketmedi ve darılmadı. Şüphesiz senin için son olan 
ilk olandan hayırlıdır. Elbette Rabbin sana verecek ve sen hoşnut olacak- 
sın.” (93/3-5.) “Seni terketmedi” sana “veda etmedi.” Vahyin kesilmesi önemli 
bir olaydı ama Cebrail ve melekler Allah'ın izni olmadıkça inmez, haber ge- 
tirmez: “Biz (elçiler) ancak Rabbiniz emriyle ineriz. Önümüzde, ardımızda ve 
bunlar arasında olan her şey O'nundur. Senin Rabbin kesinlikle unutkan değil- 
dir.” (19/Meryem, 64.) Yüce Allah kendisine iman eden, sabreden ve uğrunda 
cihad edip salih amelde bulunan hiçbir kulunu yalnız bırakmaz; kulun görevi 
dünyevi varlık planında yapabileceğini yapmak ve Allah'ın müdahalesini celp 
etmeye çalışmaktır. Allah, tabiata ve hayata olduğu gibi tarihe de müdahale 
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eder. Ancak menşeinde “ilahi takdir” bulunan bu müdahalenin anını ve şeklini 
tayin eden yine Allah'tır; mü'minler bunun bilincinde olarak asla zaaf göster- 
mez, geri adım atmaz, görevlerini ihmal etmez ve davalarından vazgeçmezler. 
Genel İslam inancına göre Allah kulunu terketmez, O'nu zikredip yolunda 
gideni kendi başına bırakmaz ama bir hikmete mebni olarak zor bir sınava 
tabi tutabilir ve sınav süreçleri zorlaştıkça insanlar peygamber dahi olsa dua 
ve yakarışlarında feryat ve sitemlerinin tonunu arttırabilir. Bunun iki önemli 
örneği vardır: Biri Bakara süresinde (2/214) “Nihayet peygamber ve yanın- 
daki mü'minler Allah'ın yardımı ne zaman gelecek” diye feryat ettiler” ayeti; 
diğeri Yusuf süresinde (12/110) geçen şu ayet: “Nihayet peygamberler ümit- 
lerini kesecek hale geldiklerinde...” Ancak bu iki ayette sözü geçen peygamber 
ve mü'minlerin “ümitlerini kesme noktasına gelmesi” ile elimizdeki İncillerde 
Hz. İsa'ya sözde çarmıhta ölümünden önce söyletilenler birbirinden mahiyet- 
çe farklıdır. Birinde sınavın en zor anında bir noktaya gelinmekte ama ümit 
tamamen kesilmemektedir; diğerinde ümit kesilmiş bulunmaktadır. Bu sözü 
Hz. İsa'nın söylemiş olması ihtimal dışıdır, çünkü Ulu'l azm bir peygamber ola- 
rak sadece İblis'in Allah'tan ümidini kestiğini bilir ve onun hatasına düşmez. 
Çetin bir sınav anında feryat seslerinin arşı inletecek hale gelmesine hü- 
zün verici bir örnek de Mehmet Akif'in şu mısralarıdır: 


“Mademki ey adi-i ilahi yakacaktın 
Yaksaydın o mel'unları, tuttun bizi yaktın. 
Yetmez mi musab olduğumuz bunca devahi 
Ağzım kurusun. Yok musun ey adi-i ilahi?” 


doğ üvaziâ 25) Silan) CöğLİğ (ey (İYİ ğa Gİ 3 ö5sİş 

SELE S3 33 4v) Güç Yl Saz Gİ a Di çal 

Ll5 Şir. SE YS Lİ LSİŞ gay 5735 Yİ fazl Lİ Çağ El 
gri) led El daki, 

4. Şüphesiz senin için son olan, ilk olandan (âhiret dünyadan) daha 

hayırlıdır. 

Elbette Rabbin sana verecek, böylece sen hoşnut kalacaksın. 


Bir yetim iken, seni bulup da barındırmadı mı? 


Ve seni yol bilmez iken, doğru yola yöneltip iletmedi mi? 


Na 


Bir yoksul iken seni bulup zengin etmedi mi? 
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9. Öyleyse, sakın yetimi üzüp-kahretme. 
10. İsteyip-dileneni azarlayıp-çıkışma. 


11. Rabbinin nimetini durmaksızın anlat. 


4. ayette “son”un “ilk”ten daha hayırlı olduğu belirtilmektedir. Bunu iki 
anlamda ele almak mümkün: 

a) Efendimiz ve arkadaşları (ashab) nübüvvetin ilk yıllarında, özellikle Mek- 
ke döneminde büyük sıkıntılar çekmiş, sonunda bir kısmı Habeşistan'a, 622'de 
de topluca Medine'ye hicret etmek zorunda kalmışlardı. Ama işin sonu güzel 
oldu. Medine'de tarihin en adaletli devletini kurdular. İslam Arap yarımadasın- 
dan başlamak üzere kısazamanda Mağrip'ten Çin sınırına kadar üç kıta üzerine 
yayıldı. Bu ayet söz konusu başarılı yayılmayı ve zaferi müjdelemektedir. 

b) Dünya hayatında büyük sıkıntılar çekilse ve hiç zafer kazanılmasa bile 
ahiret yurdu ebedi olduğundan “son”un “ilk”ten hayırlıdır. Bu dünyada çeki- 
len acıların tümü ecir ve ödül olarak sahibinin karşısına çıkacaktır. Hem her 
şeyin kalitesi yüksektir, hem kalıcıdır. Aceleyle sabrın önünü kesme gafletine 
düşmemek lazım. Nihayetinde mü'min zaferle değil, seferle yükümlüdür. İşin 
dünyevi neticesini tayin ve takdir etme işi Allah'a aittir. 

5. ayette yüce Allah, elçisine birtakım şeyleri vereceği ve orun da bun- 
dan hoşnut kalacağı vaadinde bulunmaktadır. Bunların ne olacağı konusun- 
da üç görüş öne çıkmıştır: Biri, Yüce Allah dünyada iken ona zafer, hâkimiyet 
ve ganimet verecek, düşmanları üzerine üstünlük sağlayacak, böylelikle hoş- 
nut olacaktır; diğeri Yüce Allah, ona ahirette büyük ecir ve ödüller verecek- 
tir; üçüncüsü Ehl-i Beyti'nden kimseyi cehenneme göndermeyecektir. Bu son 
açıklamayı İbn-i Abbas yapmıştır. 

Savaş ve baskınların geçim kaynağı olduğu, her savaş ve baskında erkek- 
lerin hayatını kaybettiği Mekke'de geride kalan yetimler büyük sorun teşkil 
ediyordu. Vahyin ilk inişiyle birlikte Kur'an-ı Kerim yetimler konusunda bir 
farkındalık, bir hassasiyet uyandırmaya başladı; 6. Ayet buna kuvvetli vurgu- 
dur. Son elçi olarak seçilen Hz. Muhammed (s.a.) de yetimdi; doğmadan babası 
Abdullah, altı yaşında iken annesi ÂmineHatun vefat etmişti. Böylelikle hem 
yetim hem öksüz kalmıştı. Ancak yüce Allah, onu dedesi Abdulmuttalib ve am- 
cası Ebu Talib'in himayesine vermek süretiyle korudu (76/İnsan, 8). 

7. ayet Yüce Allah'ın Hz. Peygamber'i yol bilmez iken doğru yola ilettiğini 
belirtmektedir. Tefsircilerin yorumuna göre, Hz. Peygamber küçükken bir ke- 
resinde Mekke vadisinde kaybolmuş, sonrabulunup dedesine; bir kerede Şam 
yolculuğu sırasında yolunu şaşırmış, sonra bulunup amcası Ebu Talib'e teslim 
edilmiştir. Tarihen bu olaylar yaşanmış olsa bile, ayetin maksadının bu olduğu 
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uzak bir ihtimaldir. Diğer bazı tefsircilere göre, Hz. Peygamber, nübüvvetten 
önce Mekke'de hemşehrileri gibi inanıyor, öyle düşünüyordu, vahiy ile inancı 
düzeltildi yani sapkın yoldan hidayete, doğru yola yönlendirildi. 

Bizce her iki açıklama da sorunludur. Bizim mealde “yol bilmezlik” olarak 
çevirdiğimiz kelime “dalI/dalalet”tir. Bir anlamı sapıklık, yoldan çıkmadır. Fa- 
kat tek anlamı bundan ibaret değildir. Bakara (2) süresinin 282. ayetinde de 
açıklamaya çalıştığımız üzere kelimenin beş anlamı vardır: Sapmak, unutmak, 
şaşırmak, karıştırmak ve tereddüt etmek. Bu beş anlamdan hangisi nübüvvet 
öncesinde peygambere yakıştırılabilir, diye soracak olursak tabii ki “şaşırmak 
ve tereddüt etmek” olabilir ancak. 

Hz. Peygamber diğer Hanifler gibi putlara tapmanın aptalca bir sapkınlık 
olduğunu biliyordu, hiçbir zaman da herhangi bir putun önünde eğilmedi, taş 
ve tahtadan yontulmuş varlıklarda olağanüstü bir güç olabileceğini düşünmedi. 
Mevcudiyetlerinden haberdar olduğu Yahudi ve Hıristiyanların inancını benim- 
semedi. Ker.di toplumunun de ahlaken yozlaşıp çöktüğünü biliyor, görüyordu. 
Hemşehrilerinin ahlaksızlıklarına katılmadı; mesela yalan söylemedi, zina et- 
medi, hırsız ığı, rüşveti mübah görmedi, içki içmedi, kimsenin hak ve hukukunu 
ihlal etmedi; tam aksine bunlardan uzak durduğu gibi Hilfu'l fudul örneğinde 
olduğu gibi mazlumların ve mağdurların yanında yer aldı. “Güvenilir (El emin)” 
olarak anıldı. Ancak ne yapması, hayatın hangi temel ilkeler çerçevesinde kurul- 
ması gerektiğini bilmiyor, karar veremiyor, bu konuda şaşkınlığa ve tereddütlere 
düşüyordu. Elmalılı, haklı olarak peygamberlikten önceki durumu ile sonraki 
durumu arasında büyük fark olduğunu söyler. Hz. Peygamber'i şirk içinde yaşa- 
mış gösterme hatasına düşenler, onun hiç değilse diğer Hanifler gibi olabilece- 
ğini, bir olan Allah'a inanıp ahlaksızca hayattan uzak durabileceğini niçin kabul 
etmiyorlar? Yüce Allah, ona vahiy indirdi; “Kitap nedir, iman nedir bilmez iken” 
(28/Kasas, 86 ve 42 /Şura, 52) doğru yolu berrak, somut bir biçimde öğrendi; 
tereddütlerin tümü ortadan kalktı, şaşkınlığı gitti. Tabii ki vahyin hakikatinden, 
ilahi hükümlerden, emir ve yasaklardan, tarihte olup biten olaylardan Hz. Pey- 
gamber'in haberi yoktu: “Sen bundan önce habersizdin” (12 /Yusuf, 3). 

Hz. Peygamber (s.a.) kendi kavminin en asil ailelerinden birine mensuptu 
ama zengin değildi. El emeğiyle geçiniyor, Hatice isminde Mekkeli bir hanımın 
parasıyla ticaret yapıyordu. Hiçbir zaman zengin olmayı arzu etmedi ama yok- 
sul yaşamaktan da kurtuldu (53/Necm, 48). Ona göre bir günlük yiyeceğinden 
fazlasına sahip olan kişi zengindir. Bazı tefsirciler ise, burada geçen zenginli- 
gin zihin ve ruh zenginliği olduğunu, gelen vahiy ile Efendimiz'in iç dünyasının 
zenginleştiğini söylemektedirler. 
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Bütün bu nimetlere sahip kılınan Efendimiz'e ve elbette onun kişiliğin- 
de hepimize verilen emir yetimin korunması, hak ve hukukunun gözetilmesi, 
üzülmemesidir. Yetimin üzülmesine yol açan sebepler sahipsiz bırakılması, 
malının yenilmesi veya bedeni ya da emeğinin istismar edilmesi şeklinde olur. 

Tefsirciler, 10. ayetteki “İsteyip-dileneni azarlayıp-çıkışma” uyarısının 
ihtiyacından dolayı isteyen, dilenen kimsenin azarlanmaması, itilip kakılma- 
ması anlamına geldiğini söylemişlerdir. Şüphesiz bu doğrudur. Arzuya şayan 
olan etkili ve gelir adaletini gözeten ekonomik politikalarla kimsenin dilene- 
cek duruma düşürülmemesidir; buna rağmen dilenen olursa ona rıfk ile mua- 
mele etmelidir. (Dilencilik için bkz. 2/Bakara, 273. ve 17/İsra, 28. ayetin açık- 
laması.) Fakat biz bu ayeti, birebir dilenen ve kendisinden yardım istenen iki 
kişi arasındaki ilişkiye hasretmeyebilir, daha geniş çerçevede, gelir adaletsiz- 
liğinin hüküm sürdüğü bir sosyo-ekonomik düzende ücret artışı, daha yeterli 
sosyal ve sendikal haklar talep edenlere karşı sorumluluk mevkiindeki kamu 
otoritesinin takip etmesi gereken sosyo-politik tutum olarak da anlayabiliriz. 
Çoğu zaman gelir adaletsizliğinin ağır şartları altında yaşayan işçiler, çalışan- 
lar haklarını alamayınca sokaklara dökülür, gösteriler yapar, böylelikle sesle- 
rini duyurmaya çalışırlar. İşte böyle bir durumda kamu güvenliğini sağlamak 
durumunda olan devletin veya hükümetin onlara karşı sert davranmaması, 
gösteri ve seslerini duyurma haklarına saygılı davranması gerekir. 

Bazı tefsirlere göre 10. ayetteki “isteyen”den kasıt “bir şey soran, öğren- 
mek isteyen kimse”dir. 

Bu sürede sayılanlar ve başka şeyler Yüce Allah'ın bağışladığı nimetlerdir. 
Beden ve akıl sağlığı, yiyecek ve içecek, temiz hava ve su, anne-baba ve ço- 
cuklar, yakın akraba ve dost, iyi bir çevre ve hepsinden önemlisi Kur'an vahyi, 
peygamberlik, iman ve salih amel büyük nimetlerdir. Nimetler için hem şük- 
retmek hem başkalarına hatırlatmak gerekir. Hz. Peygamber (s.a.) şöyle bu- 
yurmuştur: “Kim aza şükretmezse çoğa da şükretmez; kim insanlara teşekkür 
etmezse Allah'a da şükretmez. Allah'ın nimetlerini anlatmak şükürdür; anlat- 
mayı terketmek nankörlüktür. Cemaat halinde olmak rahmet, ayrı ayrı olmak 
ise azaptır" (Müsned, IV, 278; Ebu Davud, Edeb, 11). Bir başka hadiste şöyle 
buyrulur: “Kime bir şey verilirse, oda mukabilinde bir şey versin, verecek şeyi 
yoksa aldığı şeyi övsün. Nimeti öven ona şükretmiş olur, nimeti gizleyen ise 
ona nankörlük etmiş olur” (Ebu Davud, Edeb, 12). 


Duha süresinin (93) tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


94- İnşirah Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 8 âyettir. Duha (93) süresinden sonra, Asr 
(103) süresinden önce indirilmiştir. Süre ismini ilk ayette geçen ve “açıp-yar- 
ma, inşirah verme” anlamındaki “ş-r-h” fiilinin infial formundan almaktadır. 

azil gas3il dİİl alay 


Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 


İ,o ZN 
Çiğli Gİ aki çal 
1. Biz, senin için göğsünü açıp-genişletmedik mi? 


Tefsirciler bu sürenin önceki Duha süresinin tamı tamına bir devamı ol- 
duğunda söz birliği içindedirler. Hatta bazıları (Tavus bin Keysan ve Ömer bin 
Abdülaziz) iki süreyi araya besmele koymadan tek süreymiş gibi okumuşlar- 
dır ancak bize tevatüren gelen Mushaf'ta iki ayrı süre şeklinde yer almışlardır. 
Tercümanu'l Kur'an unvanını alan İbn-i Abbas da İnşirah süresinin Duha'dan 
sonra indiğini söyler. 

Birinci ayette geçen “şerh”in ne anlama geldiği konusunda iki görüş var- 
dır: Birine göre bu, Hz. Peygamber (s.a.)'in çocukluğunda melekler tarafından 
göğsünün yarılması ve kalbinin altın bir tas içindeki zemzem suyu ile yıkan- 
ması; diğeri bunun manevi olarak vahiy nuruyla içinin ferahlaması, kalbine 
dinginlik, sükünet, ümit ve sevincin verilmesidir. İlk görüşle ilgili hadis kitap- 
larında belirgin olarak şu iki rivayet yer almaktadır: 

a) “Hz. Peygamber (s.a) henüz çocukken ve diğer çocuklarla birlikte oy- 
nuyorken yanına biri geldi. Onualıp göğsünü yardı ve göğsünden bir kan pıh- 
tısı çıkarıpattı ve dedi ki: -Bu sendeki şeytanın payıdır? Sonra onun kalbini 
zemzem suyuyla dolu altın bir kapta yıkadı. Onu iyileştirdi (eski haline getir- 
di). Çocuklar hemen sütannesine (Halime) gittiler ve “Muhammed öldürüldü! 
Muhammed öldürüldü! dediler. Sütannesi koşarak yanına vardığında, Mu- 
hammed'in beti benzi solmuş haldeydi” (Müsned, XXIV, 320.) 
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b) “Bir gece Resülullah (s.a), uzanıp yattığında kendisini uyku ile uyanıklık 
arasında hissettiği bir sırada yanında iki adamla birlikte biri geldi. Resülullah 
(s.a)'a hikmet ve imanla dolu altından bir kap getirildi. O kimse Resülullah 
(s.a)'ın göğsünü yarıp, kalbini yıkadı. Bu işi bitirdikten sonra, kendisine Bu- 
rak denilen gayet gösterişli bir binek getirip arz etti ve Resülullah Cebrail ile 
birlikte Kâbe'den birinci semaya çıktı.” (Bkz. Buhari, Menakıp, 42 ve Zikru'm 
melaike.) İbn-i Kesir, sürenin İsra gecesinde Efendimiz'in göğsünün açılmasıy- 
la ilgili olduğunu söyler, bu türden rivayetleri zikreder. 

Bu rivayetlerde deyim yerindeyse bir tür açık kalp ameliyatı tasvir edilmek- 
tedir. Buna göre melekler ileride peygamberlik görevini üstlenecek olan çocuğu 
daha o yaşta hertürden inkâr, suç ve günahtan korumuş, böylelikle masumiyeti- 
ni teminat altına almışlardır. Müfessirler, sahih kaynaklarda yer almış olmaları 
dolayısıyla bu rivayetlere inanılması gerektiğini kaydeder. Aklen bu mümkün ol- 
makla beraber -dilerse Yüce Allah bunu yaptırır- gerek ahad haber niteliğinde- 
ki rivayetler ve farklılıklar bir takım şüphelere yol açmaktadır. Fakat asıl akla ta- 
kılan hususun, masumiyetin son derece biyolojik bir organa endekslenmesidir. 
Göğsümüzün sol yanında kan alıp pompalayan kalp bir et parçasıdır; Kur'an-ı 
Kerim ona düşünme, tefakkuh etme, akletme fonksiyonlarını yüklüyorsa da, söz 
konusu entelektüel ve manevi etkinlikler, meleke ve yetiler bir et parçasında ce- 
reyan etmiyor, ruhsal birer fonksiyon olarak ortaya çıkıyorlar. Öyle olsaydı kalp 
nakli ameliyatında, bir başkasının kalbiyle yaşamaya başlayan kimsenin eski 
kalbin sahibi gibi düşünmesi, hafıza taşıması, onun sevdiği kişileri sevmesi veya 
nefret etmesi beklenirdi. Bu böyle olmuyor. Düşünme yetisi, iman-inkâr, itaat-is- 
yan birer nesne değildirler ki su ile yıkandıklarında temizlensinler. 

Ayetten “kalp veya fuad”dan değil, “sadr”dan bahsedilmektedir. Sadr, her 
şeyin başı ve ön tarafı olduğu gibi boyun ile karın arasındaki bölgeye denir. 
Göğüs dediğimizde içinde çeşitli organları barındıran bağır, kafesi anlarız. Bu 
da rivayetlerdeki “kalbin yıkanmış olması” cümlesini havada bırakır. Burada 
söz konusu olan göğüs olup iç dünyamızın tamamına gönderme vardır. 

Diğer nokta, eğer Hz. Peygamber'in, kalbi inkâr ve günahtan temizlen- 
mişse bu demektir ki, çocukluğundan beri “hidayet ve sırat-ı müstakim üze- 
re” olmuştur. Hâlbuki önceki sürede onun “yol bilmez, şaşırmış ve tereddüt 
içinde iken doğru yola-hidayete yönlendirildiği” belirtilmektedir (93/7). Hz. 
Peygamber, nübüvvete kadar “dall” idi, şaşırmış vaziyette, tereddütler içinde, 
yol bilmez durumda yaşıyordu. Açık kalp ameliyatına atıfta bulunanlar olayı, 
Mi'rac'la da ilişkilendirirler ancak olay bununla ilgili değildir, çünkü süre çok 
daha önce indirilmiştir (Süleyman Ateş; Tefsir, X, 525-526). 
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Kur'an-ı Kerim'de “şerh ve inşirah” kelimelerinin geçtiği diğer ayetlere 
baktığımızda kelimenin kalbe ferahlık, ruha genişlik, itminan, zihni yüksek 
kapasite, derinlemesine ve genişlemesine işleyen idrak gibi anlamlara geldi- 
gini görürüz. Mesela; En'am süresinde (6/125), “Allah kimi hidayete erdirmek 
isterse, onun göğsünü İslam'a açar; kimi saptırmak isterse, onun da göğsünü 
sanki göğe yükseliyormuş gibi dar ve sıkıntılı yapar (daraltır)” buyrulur. İbn-i 
Kesir, bu sayede Efendimiz'in kalbinin nurlandırıldığını, bu sayede vahyi çok 
daha kolay alabilir genişliğe ve kavrayış kolaylığına kavuştuğunu söyler. Ebu 
Hayyan, bunun hikmetle aydınlatmak ve rahatlatmak manasında olduğunu 
belirtir. Belki de bu sayede Hz. Peygamber en yüksek düzeyde akıl sahibi ol- 
muştur ki, hakikat-i halde vahyin ışığında ve nefsin etkisinden uzakta olan akıl 
kalbin nurudur. 

Araplar iç sıkıntısını, psikolojik daralmayı bu “göğsün daralması”yla ilişki- 
lendirirler. Türkçede de “içime fenalık geldi, içim daraldı” deriz. Belli ki bura- 
daki “yeşrehu” fiili iç dünyada genişlik, ferahlık, algı kapasitesinin arttırılması, 
düşünme, akletme yeteneğinin zenginleştirilmesi gibi anlamlar içerir ki, bu 
sayede insanın hidayete ermesi kolaylaşır. Zümer süresinde (39/22) “Göğ- 
sü İslam'a açılan kimsenin bir nur üzere olduğu” belirtilir. İçi vahiy nuruyla 
aydınlanmış insan hak ve hakikatle daha kolay temas kurar, gerçekleri daha 
berrak görür. Musa aleyhisselâmın da Firavun gibi zorba bir krala hakkı tebliğ 
etmeye gittiğinde Yüce Allah'tan dilediği “Rabbim göğsümü aç ve işimi kolay- 
laştır” olmuştur (20 /Taha, 25-26). 

Vahyin ilk yıllarında hayli sıkıntılı olduğu anlaşılan Hz. Peygamber'e de 
Yüce Allah “Biz, senin için göğsünü yarıp-genişletmedik mi?” buyurmaktadır. 
Soru cevabın olumlu oluşuna atıftır. Gözden kaçmaması gereken ince nokta, 
bu fiilin “Hz. Peygamber için” yapılmış olmasıdır. Razi'nin de dikkat çektiği 
üzere “lam, lam'a karşılıktır.” Buna göre Yüce Allah elçisi için göğsüne ferahlık, 
zenginlik, huzur, mukavemet, hikmet ve marifet vermektedir ki, o da sadece ve 
sadece “Allah için” ibadet edecek, aldığı vahyi insanlara eksiksiz tebliğ edecek 
ve ilahi emirlere tam bir ihlasla itaat edecektir. Duha süresinde Yüce Allah, 
elçisini koruduğunu, onu manevi lütuflar yanında başkalarına karşı maddi ve 
ekonomik olarak da muhtaç durumda bırakmadığını belirtmektedir. 

Sanki ona şu telkinde bulunulmaktadır: Evet, biz senin göğsünü genişlet- 
tik, sana algı kapasitesi, kavrama yeteneği, analiz ve muhakeme gücü verdik, 
iç dünyanı ferahlattık. Kur'an'ın anlatımı ve dili de anlaşılır, berrak ve etkileyi- 
cidir; Şeriat'ın hükümleri açık, sağlam ve adaleti tesis edicidir. Şu halde içinde 
bulunduğun şu ruh halinden bir an önce çıkmaya bak! Bu açıdan bakıldığında, 
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ayetin Efendimiz'i ruhen takviye edip büyük bir mücadeleye hazırlamakta ol- 
duğu anlaşılır. Kısaca ayet “şerh-i sadr” olup “şakk-ı sadr” değildir. Muhakkak 
ki en doğrusunu Allah bilir! 

“Açmadık mı?” sorusundaki “nun” ta'zim ve ululuk ifade eder. “Biz açtık” 
demek, nimeti verenin büyüklüğünü (azamet) ve bahşedilen nimetin yüksek 
değerini gösterir. Ayrıca söz konusu işlemde meleklerin de kullanılmış olma- 
sı hususunu ima eder. İnsanın kalbi Allah'ın arşı ise, Kâbe'nin izdüşümü kalp 
ise, Yüce Allah, Efendimiz (s.a.)'deki evini yani kalbini melekleri aracılığıyla 
tertemiz kılmış, nurlandırmış, vahyi tam ve eksiksiz olarak alabilecek kıvama 
getirmiştir. 

bi : a —E- e. > 
g3 ehe halil gili £v3 Sb) ELE Up 33 
2. Veyükünüindirip-atmadık mı? 
3. Ki o, senin belini bükmüştü; 


Bu iki ayette Hz. Peygamber'in boşu boşuna, şahsi ve temelsiz bir zaaf ya 
da kapris sonucu sıkıntı içinde olmadığı belirtilir. Onun kaygısı şahsi noksan- 
lıklarından değil, vahiy karşısında tutum alıştan kaynaklanıyordu. Vahiy sıra- 
dan insanların yaşadığı bir tecrübe değildir. “Nıkd, nakid” yorgun düşmüş de- 
veye, yıkıntıya denir. Sırta vurulan yükün çıkardığı gıcırtı veya yere yığılırken 
yükün çıkardığı ses için de kullanılır. “Vizr” de doğrudan yük, vebal gibi an- 
lamlara gelir. 3. ayetten anlıyoruz ki, Hz. Peygamber'in sırtındaki yük öylesine 
ağır ki, belini bükmüştü. Yüce Allah, nübüvvet görevini yerine getirsin diye, 
içine ferahlık ve dinginlik vermesi yanında söz konusu yükü sırtından aldığını 
da ona hatırlatmaktadır. Pekiyi, bu yük neydi? 

Kimilerine göre nübüvvetten önce her ortadan insan gibi işlediği ufak te- 
fek günahları vardı. Bir peygamber tabii ki günah işlemez ama görevlendiril- 
meden önce büyük günah işlemese de, diğer insanlar gibi yaşamış, bu arada 
ufak tefek hata ve yanlışlıklar yapmıştır. Hatta “zelle” kabilinden bazı yanıl- 
malar nübüvvetten sonra da vuku bulmuş ancak vahiy ile hemen düzeltilmiş- 
lerdir. Vahiy aldıktan sonra bunların kendi içinde bir muhasebesini yapmış ve 
derin üzüntüye kapılmıştır. 

Bir görüşe göre, Mekkelilerin yanlış yolda olduklarını biliyordu, zulüm, 
adaletsizlik ahlaki yozlaşma ayyuka çıkmıştı. Zayıfları koruyan yoktu. Akıl fi- 
kir sahibi sanılan insanlar taş ve tahta parçaları önünde saygı duruşu yapıyor, 
fıtratın kolayca reddedeceği ahlaksızlıkları işlemekten çekinmiyorlardı. Hz. 
Peygamber bunların tümünün yanlış olduğunu biliyor ama doğrunun ne oldu- 
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gunu bir türlü kestiremiyordu ki, bu onu fazlasıyla üzüyordu (bkz. 18/Kehr, 6). 
Vahiy gelince onu ruhen yoran söz konusu manevi yüklerden kurtulmuş oldu. 

Diğer bir görüşe göre ilk vahyi alıp tebliğ ettiği andan başlamak üzere 
Mekke'nin önde gelen kodamanları, yakın akraba ve dostları onu kınamaya, 
alaya almaya, dışlayıp ötekileştirmeye başladılar ki, bu onu fazlasıyla etkili- 
yordu. Nitekim Hicr (15) süresinin 97. ayetinde Yüce Allah “Onların sözleri 
dolayısıyla göğsünün sıkılıp daraldığını biliyoruz” buyuruyordu. Dikkate de- 
ger bir görüşe göre söz konusu yük nübüvvet görevidir. İlk vahyi alınca bunun 
ne kadar ağır bir yük olduğunu, hakkıyla yerine getirmeyeceğinden korktu. 

Bunun peygamberlik göreviyle de ilgisi var, zira her peygamber nübüvvet 
görevini kolaylıkla yerine getirmiş değil, kavmi tarafından olmadık tepkilerle 
karşılanmıştır. Bu durumda “vizr” yani yükü peygamberlik görevi olarak an- 
lamak mümkün. Göğsüne inşirah verilmesiyle hem içi ferahlamış hem görev 
yükü hafifletilmiştir. Duha süresi fetret döneminden yani kesintinin sona er- 
mesinden hemen sonra vahyedildi. Va hyin ikinci gelişi, Hz. Peygamber'in bek- 
lenti içinde iken oluşan sıkıntılardan kurtulmasını sağlamıştır. Artık üzülüp 
kendini harap etmesine gerek yok. Vahiy zaman içinde akıp gelecek, ona yol 
gösterecek, bu sayede Allah'ın yardımı ve desteğiyle tarihin en büyük mücade- 
lesi başlamış olacaktır. Buna manen, göğsü inşiraha, hakka, hakikate, adalete, 
kısaca İslam'a açılmış, donanmış-donatılmış olarak devam edecektir. 


gey EkSâ Gİ Lağ5ş 
4. Senin zikrini (şanını) yüceltmedik mi? 


Efendimiz (s.a.)'in “zikri”nin yüceltilmesi, zikr teriminin içerdiği anlam 
bütününde ne varsa onunla ilgilidir. Bu ayette öncelikle şan ve şeref anlamı 
öne çıkmaktadır. Kur'an-ı Kerim bu kelimeyi kendisi için kullanır. Kur'an, Yüce 
Allah katından “bir hatırlatma ve öğüt”tür, insanı kendi asli tabiatına, ait oldu- 
ğu hakiki yurduna, hak ve hakikatin vatanına yöneltir. Aynı zamanda öğüttür, 
ayetleri üzerinde düşünenlerin yolunu aydınlatır, hangi işaretlere bakarak yol 
alacaklarını öğrenmiş olurlar. Ve Kur'an şanı yüce bir kitaptır, çünkü yüce Al- 
lah'ın katından insana bir bilgi ve haber olarak indirilmiştir. 

Efendimiz'in zikri Kur'an zikriyle ilgilidir, onu önemli kılan son vahyi alması 
ve bizlere tebliğ etmesidir. Kur'an'ı tebliğ eden, açıklayan, hükümlerini ete kemi- 
ge bürüyen odur, bu özelliğiyle bilginin ve doğru haberin kaynağıdır. Kur'an do- 
layısıyla âlemlere rahmet olarak gönderilmiştir. Efendimiz'in sahip olduğu şan, 
Kur'an'ın kendisine vahyedilmesi ve onun insanlara Kur'an'ı tebliğ etmesidir. 
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Hakikaten Mekke'de ortadan bir insan olarak yaşıyorken, nübüvvetten 
sonra birden öne çıktı, tanındı; eleştiri okları ona yöneldi, hak ve hidayetin 
peşinde olanlar onun etrafında toplanıp kenetlendi. Kısa zamanda tebliğ et- 
tiği din Arap yarımadasının tamamını kapladı, oradan Afrika'dan Çin seddi- 
ne kadar yayıldı. İnanan inanmayan herkes onu tanıdı. Kıyamete kadar da 
insanlar onu tanıyacaktır. Çünkü âlemlere rahmet olarak gönderilmiştir (21/ 
Enbiya, 107). 

Dahası Yüce Allah ona yardım etti, meleklerle destek verdi. İbn-i Abbas'ın 
işaret ettiği gibi ezanda, namazda, cuma ve bayramda, teşrik günlerinde, Ara- 
fe'de, cemrelerde, Safa ile Merve'de, nikâh hutbesinde, yeryüzünün doğuların- 
da ve batılarında Allah'ın adı anıldığında Hz. Muhammed Aleyhissalâtü ves- 
selâmın da adı anılmakta, ona salat ve selam getirilmektedir ki, bunun manası 
mü'minler onun davasının takipçisi ve destekçisidirler. İbn-i Abbas, biri Allah'a 
ibadet eder, cennet ve cehennemin varlığını tasdik eder de Hz. Muhammed 
(s.a.)'in Allah'ın elçisi (Resül ve nebi) olduğuna şehadet etmezse bunlardan 
hiçbirinin ona faydası yoktur, der. 

Bazı tefsirciler, onun şanının yükseltilmesinin geçmiş peygamberlerin ki- 
taplarında isminin yer alıp geleceğinin haber verilmesiyle ilgili olduğunu dü- 
şünmüşlerdir. Gökte meleklerin, yeryüzünde mü'minlerin nezdinde şanı yük- 
sektir, ahiretteki makamı da Makam-ı Mahmud'dur. (17/İsra, 79.) 


3 PE EY 1. 33) e 
43 İla yal a0l4oş leş yaa pub 
5. Demekki, gerçekten zorlukla beraber kolaylık vardır. 
6. o Gerçekten güçlükle beraber kolaylık vardır. 


Tefsircilere göre 5. ayette sözü geçen “zorluk (usr)” peygamberliğin ilk dö- 
nemlerinde, özellikle Mekke'de karşılaştığı zorluklarla ilgilidir. Ancak bu genel 
bir durumdur, hayatın akışı zorluklar ve onları takip eden kolaylıklarla doludur. 

İbn-i Abbas'a göre, Yüce Allah'ın bu genel durumu zikretmesi, kendisinin 
iradesiyle vuku bulduğunu ima etmektedir. Şu halde zorluklar bir yandan bi- 
rer sınav aracı olmakta, diğer yandan kolaylıkları celp etmektedirler. 

Ayette anlamlı biçimde zorluğun kolaylıkla birlikte verildiği belirtilmekte- 
dir. Tefsirciler ayette geçen “ma'a"nın sonra (ba'de) manasında kullanıldığını 
düşünür. Bu böyle olmakla beraber bütünüyle de öyle değildir. Şöyle ki: Her bir 
zorluk başgösterdiğinde ona gösterilen sabır ve meşru dayanıklılık ölçeğinde 
kolaylık tohumlarını taşır, zorluk belli bir noktaya, belki de bıçağı kemiğe da- 
yandırdığı ana geldiğinde kolaylık sahneye çıkmaya başlar, zorluğu alt eder. 
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Bu meyanda zorluktan sonra gelen kolaylığın değeri daha yüksektir. Zorluğun 
arkasından kolaylığın olduğunu bildiren iki ayetin peşpeşe sıralanması, bazı 
sahabeleri zorluğu tek'e, kolaylığı ikiye çıkarmalarına sevketmiştir. Dil kura- 
lına göre iki kere ma'rife gelen “usr (zorluk)” aslında bir kere gelmiş gibidir. 
“Yüsr (kolaylık)” ise iki yerde nekre olarak geçer, bu iki kolaylık demektir. Bu 
kurala göre gerçekte zorluk bir, kolaylık iki kere zikredilmiş olduğundan, bir 
zorluk ve iki kolaylık söz konusudur, Allah'ın izniyle de bir zorluk iki kolaylığı 
alt edemez. Buna belagatte “taaddudü'lyüsr ve infiradü'lusr” denir. Mukatil, 
bu açıklamayı Hz. Peygamber'den aktardığı bir hadisle desteklemektedir. Bu 
kolaylığa ilişkin ümidi arttırır, sabrı ve tahammülü pekiştirir. Varedilmiş bir 
zorluğa karşı iki kolaylığın zikredilmesi, zorluğun hiçbir zaman galebe çalma- 
yacağını gösterir: Rivayete göre bu ayet inince Efendimiz ferahlamış, ayeti se- 
vinçle tekrar etmiştir (Muvatta, Cihad, 6.) Bu durumda mü'minler ne türden 
zorlukla karşılaşırsa karşılaşsın, azmi elden bırakmayacak, mücadeleden kaç- 
mayacaklardır (3/Âl-i İmran, 200). 

Cürcani gibi âlimlerin itirazına rağmen bu açıklamayı referans alacak 
olursak zorluk dünyaya; iki kolaylıktan biri de dünyada çekilen zorluklara mu- 
kabil elde edilen başarı ve nimetlere, ikinci kolaylık ise ahiretteki ödüle karşı- 
lık olmaktadır. Hz. Peygamber (s.a.), başlangıçta mesela Mekke hayatı boyun- 
ca büyük zorluklar çekti, sonra Medine'de devlet oldu, İslam yayıldı, zafer ve 
başarılar elde edildi. Yani Mekke'nin zorluğunu Medine'deki kolaylıklar takip 
etti. İkinci kolaylığa karşılık olan cennet hayatı ise dünyada hiçbir nimet ve 
başarıyla mukayese dahi edilemez. Bu, Hz. Peygamber ve sahabeleri için söz 
konusu olduğu gibi bütün mü'minler için de öyledir. “Allah her zorluktan sonra 
bir kolaylık yaratacaktır” (65/Talak, 7). 


2Olk gi > LDT ee 
Ap Eylâ 2 İla v3 ağaild ez lis 
7. o Şu halde boşkaldığın zaman, durmaksızın yorulmaya-devam et. 
8. Ve yalnızca Rabbine rağbet et. 


7. ayet, Hz. Peygamber (s.a.)'e bir işi bitirip de boş zamanı kaldığında yo- 
rulmaya devam etmesini emretmektedir. Bunun üç anlamı olabileceği düşü- 
nülmüştür: 

a) Namaz gibi ibadetlerini bitirince dünya işlerine yönel, rızkını ara. Bu 
açıklama ibadeti hayatın merkezi faaliyeti olarak ele alır, dünyaya ilişkin faali- 
yetler ise ibadetten “artakalan zaman işleri” hükmündedir. 

b) Dünyaya ilişkin işlerini bitirir bitirmez, namaz başta olmak üzere iba- 
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detlere başla. Bol bol bağışlanma dile, nimetler için şükürde bulun, Rabbini 
kalbinle ve dilinle zikret. 

c) Bir işi bitirdin mi, boş boş oturma hayırlı bir başka işe giriş. Hayatın 
sürekli hareket ve etkinlik içinde geçsin. 

Bir mü'mine boş zaman aylaklığı yakışmaz, dünyayı imar etmek, insanlara 
hayır ve fayda sağlamak için elinden gelen çabayı gösterir. İlk iki görüşte iba- 
det ile dünya işleri birbirinden ayrıldığından, üçüncü görüşün doğru olma ihti- 
mali yüksektir. Zira Müslümanın bilincinde meşru çerçevedeki dünya işleri de 
dinin gereği ve ibadet değeri olan etkinliklerdir. Bilinç sahibi insana yakışan 
faydalı bir işi bitirince, bir başka faydalı ve hayırlı bir işe girişmesidir. Lehve'l 
hadis türünden malayani boş, anlamsız işler, ekran başında veya internette 
saatlerce vakit geçirmek emanet olan zamanın israfıdır. (Bkz. 31/Lokman, 6. 
Ayetin açıklaması.) 

8. ayet, her ne yaparsa yapsın, Hz. Peygamber'in sadece Rabbine rağbet 
etmesini emretmektedir. Bu, bizim içinde önemli bir uyarıdır. Dünyevi hiçbir 
servet ve iktidar, şöhret ve başarı yüce Allah'a layıkıyla kul olmaktan, O'na 
güvenip tevekkül etmekten, O'nun hoşnutluğunu kazanmaktan daha değer- 
li olamaz. Mü'minler sadece O'na ibadet eder ve sadece O'ndan yardım talep 
ederler (1 /Fatiha, 4). Dünyada kazanılan başarılar Allah'ı unutturmamalı; ba- 
şarının hemen arkasından hamd edilmeli ve bağışlanma dilenmelidir (110/ 
Nasr, 1-3; 13/Ra'd, 36). 


İnşirah süresinin (94) tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


95- Tin Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 8 âyettir. Buruc (85) süresinden sonra, Kureyş 
(106) süresinden önce indirilmiştir. İsmini ilk ayette geçen ve “incir” anlamın- 
da olan “tin” kelimesinden almaktadır. 


gazi GAZIN adli ga 


Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 


€) Ona İZİN Kğ v önülse yele 4vp asili öl 


1. o İncirevezeytine andolsun, 
2. Sina dağına, 
3. Ve şu emin beldeye (güvenilir şehre). 


Diğer süre başlarında olduğu gibi, Tin süresinin ilk üç ayetinde de dört 
şeye yemin edilmektedir: İncire, zeytine, Tur-i Sina'ya ve Emin Belde'ye. Diğer 
sürelerde olduğu gibi bazı şeylerin üzerine yemin edilmesinin hikmeti ilkin o 
şeylerin Yüce Allah'ın kudret ve azametini anlatmak, diğeri ele alınacak konu- 
ya dikkat çekmektir. Şu halde burada da incir, zeytin, Tur-i Sina ve Emin Belde 
üzerinde yemin ediliyorsa her dört şeyin Yüce Allah'ın kudreti ve azametiyle 
ilişkilendirilmesi gerekir. Sina Dağı, Musa aleyhisselâmın vahiy aldığı yerdir, 
Sina'da bulunmaktadır. (20/Taha, 11-12; 28/Kasas, 29-30 ve 79/Naziat, 16.) 
Zeytin, Hz. İsa'yı sembolize eder (19/Meryem, 52 ve 23/Mü'minun, 20). Emin 
Belde ise Mekke'dir (Taberani); İbrahim aleyhisselâmdan beri Mekke, Allah'ın 
izni ve korumasıyla insanlar için güvenli şehir olmuştur (29/Neml, 91; 90/ 
Beled, 1-2 ve 106/Kureyş, 1-4). 

Bu bağlamda “incir”in neye atıf olduğuna bir türlü karar verilememiştir, 
öyle olduğu için bu sefer “incir ve zeytin”in bir arada ne manaya geldikleri üze- 
rinde uzun uzadıya durulmuştur. Çoğuna göre incir ve zeytinin bolca yetiştiği 
bölge olması hasebiyle kastedilen Suriye ve Filistin bölgesidir ki, burası da İb- 
rahim aleyhisselâm ve onu takip eden peygamberlerin tebliğ görevini yerine 
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getirdikleri yerdir. Hatta daha eskiye gidip incirin Şam'a veya Hz. Nuh'un görev 
yerine veya gemisinin üzerinde durduğu Cudi'ye veya daha geniş manada Me- 
zopotamya'ya gönderme olduğunu söyleyenler de vardır. Fakat bu ikna edici bir 
açıklama görünmüyor. Bundan tatmin olmayanlar, incir (tin)in Mekke'deki Mes- 
cid-i Haram, zeytinin de Kudüs'teki Beyt-i Makdis olduğunu söyle mişlerdir. 

Muhammed Hamidullah ise farklı bir noktaya işaret etmektedir. Ona göre 
incir, Budha'ya adını veren ve yabani incir (ficusreligiosa) anlamına gelen 
“Budha ağacı”dır. Hamidullah Hoca, Enbiya süresinde (21/85) ismi geçen Zül- 
kif”in Budha olabileceği ihtimali üzerinde durur (Aziz Kur'an, 476 ve 744). 
Musa Carullah'a göre Budha, tebliğleri sonraları büyük değişikliklere uğramış 
bir peygamberdir. Buna göre sürenin ilk ayetinde üzerine yemin edilen incir, 
Budha'ya atıfta bulunmaktadır. 

Tabii ki ayetin incir sembolizmiyle kesin olarak Budha'ya işaret ettiği 
söylenemez ancak Hamidullah'ın ve Carullah'ın iddiaları da büsbütün yaba- 
na atılamaz. Kadim kültür ve geleneklerin belki de tamamı, tarihin hayli eski 
çağlarında kavimlerine peygamber olarak gönderilen şahsiyetlerin yaptıkları 
tebliğlerin belli belirsiz izlerini taşırlar. Zaman içinde dini tebliğler safiyetini 
kaybeder, dışarıdan müdahaleler olur. Zaten peygamberlerin geliş sebeplerin- 
den biri, kendilerinden önceki peygamberlerin tebliğlerini önce tasdik etmek, 
sonra asıllarına irca etmek ve bir sonraki elçinin geleceğini haber vermektir 
ki, bu son peygamber Hz. Muhammed (s.a.)'e kadar böyle sürmüştür. Hikmetin 
ölmeyen köklerine inildiğinde, Budha'nın öğretilerinde bunun belirgin izlerini 
tespit etmek mümkün. Yunanlıların ünlü filozofu Eflatun (Platon)'a “Grekçe 
konuşan Musa” dendiğine kıyasla, Budha'nın da bir peygamber olması veya bir 
peygamberin tebliğ ve öğretilerinden etkilenmiş olması hiç de garip değildir. 
En doğrusunu Allah bilir. Şu veya bu, Yüce Allah dört şeye yemin etmektedir. 
Yeminin cevabı 4. ayettedir. 


goy ünlâlü MALİBEdI Aİ Şey Ayki İŞ GLA Zİ Aİ 


4. Doğrusu,bizinsanı en güzel bir biçimde yarattık. 


5. Sonra aşağıların aşağısına çevirdik. 


4. ayetin anahtar terimi “takvim” en güzel biçim, tam kıvamında olmak de- 
mektir ki, bu hem fizyolojik kıvamındaki forma hem ahlaki kişiliğin potansiyel 
mükemmelliğine işaret etmektedir. Müfessirler insanın Ahsen-i takvim üzere 
yaratılıp Esfel-i safilin'e düşmesinin iki anlama gelebileceğini söylemişlerdir: 

a) İnsan doğar, büyür, olgunlaşır, güç ve kuvvet sahibi olur. Zaman içinde 
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yaşlanır, güçten kuvvetten düşer, erkekse yakışıklılığı, kadınsa güzelliği gider. 
Gençliğinde ve yetişkinliğinde söz ve makam sahibi idiyse bunlar elinden gi- 
der, hatta yerine göre çoluk çocuğa eğlence konusu olur. Hac süresinde buna 
“Erzel-i ömür” denir (22/Hac, 5). Yasin süresinde de yüce Allah “Uzun yaşattı- 
gımızı başaşağı çeviririz” buyurur (36/68). 

b) Yüce Allah insanı yaratıp tesviye etmiş, ona ruh üflemiş, isimleri öğret- 
miş, cennetine yerleştirmiş, yeryüzünün halifesi seçmiştir ki bunların tümü 
insana özgü ilahi lütuf ve ihsanlardır. Bunların önemli bir bölümü diğer var- 
lıklarda bulunmuyor. Ondan istediği kendisine ibadet ederek manevi ve ahlaki 
kemalini tamamlaması ve tekrar ait olduğu yurda yani cennete dönme başarı- 
sını göstermesidir. Kimileri bunu başarır ama kimileri inkâr eder, isyan içinde 
yaşar, hayatını suç ve günahla geçirir, üzerindeki ve çevresindeki nimetlere 
karşı nankörlük gösterir, hiç ölmeyecekmiş gibi gaflete kapılır, günün birin- 
de hesap vereceğini aklına getirmez. Bu inkâr ve dalalettir, tam kıvamında, en 
güzel biçimde yaratılmış olan insanın en aşağı derekeye düşmesidir. Bizce de 
doğru olan görüş budur. Şöyle ki: 

İnsan en güzel bir biçimde yaratıldı, Allah'ın rahmeti sayesinde fizyolojik 
ve biyolojik mükemmelliğine diyecek yok (3/Âl-i İmran, 6). Sadece fizyolojik 
varlığı ele alınsa, harikulade bir varlık, bir mucize olduğu görülür. Fizyolojik 
organları hem birbirleriyle hem zihinsel dünyasıyla uyum içinde çalışır, reflek- 
sif ve istem dışı hareketleri onun bedensel ve ruhsal fonksiyonlarının en bü- 
yük yardımcılarıdır. Ancak insanın çok sayıda olumsuz ve kötü özellikleri var. 
“Zayıf”tır (4 /Nisa, 28); “zulmedici ve nankördür” (14/İbrahim, 34); “cimridir” 
(17/İsra, 11), “acelecidir” (21/Enbiya, 37); “hırsına düşkün ve bencildir” (70/ 
Meâric, 19) vs. 

Bütün bunlar toprağın, maddenin karmaşıklığının temel özellikleri olup 
insanın tutum ve davranışlarını tayin edebilmektedir. Olmaklığın İlahi 'Kün/ 
Ol' emriyle gerçekleşmesi, insanın maddi/bedensel yanının önemsizliğini ima 
etmez. Bedenle manevi kişilik arasındaki harmoni en üst seviyede ve belki 
daha güzelinin olmadığı bir yaratıştır: İnsan bu yönüyle “Ahsen-i Takvim'dir. 
Ama onu en üst seviyede anlamlı kılan onun olmaklığıdır yani bedensel yara- 
tılışını takip eden sürede aldığı emr-i ilahi'dir; bundan koptuğu zaman Esfel-i 
safilin olur. Beşerilik vasfı toprağa ve salt buraya, insani olmaklık yüceliğe ait- 
tir. İnsan beşer olarak doğar, ahlaki yüksek insan mertebesine doğru kemale 
yönelir. Başka bir ifadeyle beşer salt biyolojik ve fizyolojik özelliklerin bütünü 
olup hayvanlarla ortak yanlarımızı teşkil ederken, insan olmaklık ahlakidir. 
Kemal yoluna girerse başarır, Ahsen-i Takvim özelliği ruhuna ve ahlaki kişi- 
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liğine yansır; yoldan saparsa Esfel-i Safilin'e yuvarlanır. Hz. Ali'ye göre Esfel-i 
Safilin, dünyadaki ahlaki düşüşün cezası olarak cehennemdir. 

İnsanın dünyevi tabiatı onun hem özünün uzamı hem de hapishanesidir. 
Hem toprağa ve yere tutkunluk derecesinde bağlı ve bağımlıdır hem de ait 
olduğu kaynağın arayışı ve özlemi içindedir. İnsan mükemmel bir varlıkta ve 
fakat kusurlu bir dünyada kendini algılama ve kendine bir yön ve istikamet 
çizme; varlığın mahiyeti ve hayatıyla ilişkili olarak bir anlam haritasına sahip 
olma durumundadır. 

Bunun için doğru tercihlerde bulunması gerekir. İnsan iki boyutludur veya 
madalyonun iki yüzü gibidir. Bir boyutunda kan dökücü, zalim, nankör, aceleci, 
cimri, bencil, kibirli, unutkan ve zevkperesttir. Bu sıfatları küfür/inkâr, zulüm, 
fısk ve fücur mecralarında gezinerek açığa vurur. Diğer boyutunda mü'min, 
merhamet sahibi, adil, hak ve hakkaniyete âşık, kadirşinas, sabırlı, cömert, 
alçakgönüllü, diğergam, hatırlayan ve itaat edendir. Bu sıfatları iman, adalet, 
salih amel ve hikmetin aktığı mecrada ortaya çıkarır. 

Kısaca insan Yüce Allah'ın kendisine bahşettiği harikulade imkân ve po- 
tansiyelleri meşru çerçevede ve hayır yolunda kullandığında yaratılışındaki 
hikmete ve estetiğe uygun olarak Ahsen-i takvim olur, bu onu Eşref-i mahlükat 
mertebesine yükseltir; söz konusu imkân ve potansiyelleri inkâr, suç ve günah 
işleyerek kullanacak olursa (şirk, zulüm, hırs, ihtiras, tamah, bencillik, sömü- 
rü, haram yiyicilik, tarafgirlik, kontrolsüz güç kullanımı, haz ve iştaha, şehvet 
ve tutkulara aşırı bağlılık vs.) Esfel-i safilin derekesine iner. 
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6. Ancak imân edip salih amellerde bulunanlar başka; onlar için ke- 
sintisi olmayan bir ecir vardır. 

7. o Öyleysebundan sonra, hangi şey sana dini yalanlatabilir? 

8. o Allah hükmedenlerin hâkimi değil midir? 


İnsanların çoğu maalesef iman etmiyor, aklını kullanmıyor, yeterince doğ- 
ru düşünmüyor, bilmiyor ve şükretmiyor. Bunlar ahlaki bakımdan temel zaaf- 
lara yol açar, böylelikle insan hayvanlarla aynı düzeyde yaşamaya, daha doğ- 
rusu kendisine her anı emanet olarak verilmiş olan ömrünü tüketerek heba 
eder. Ancak bu herkes için söz konusu değildir. İman edip sahih amellerde 
bulunanlar öyle değildir, onlar sürekli olarak kendilerini ruhen geliştirmeye 
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çalışır, imanlarını gereğini gözeterek hayatlarını yaşar ve her amellerinin salih 
olmasına azami dikkat ederler. Böyleleri için kesintisiz ecir vardır (41 /Fussi- 
let, 8), buna cennette kavuşacaklardır. 

Hakikat böylesine apaçık iken kim dini yalanlayabilir? Burada “din”i iki 
anlamda kullanabiliriz: Biri Yüce Allah tarafından peygamberleri aracılığıyla 
insanlara tebliğ edilen hükümler mecmuası, varlık ve hayatın anlamıyla ilgili 
yol haritası; diğeri herkesin yapıp ettiklerinin mutlaka hesabını vereceği ahi- 
ret günü veya ahirette kurulacak olan Mahkeme-i Kübra! 

Varlık âlemi nimetlerle donatılmış, elçiler gelip uyarılarda bulunmuş ve 
ahiret hakkında açık bilgiler verilmişken, dini yalanlamak mümkün mü? Kişi 
kendi yaratılışına, varlık âlemindeki kusursuz düzene ve işleyişe baktığında 
dini yalanlayabilir mi? Verilen örneklerin tümünde her şey yerli yerindedir, 
adalet temeldir, her şey bir hikmet üzere yaratılmıştır ve Allah'ın verdiği hü- 
küm doğrudur. Allah, dünyada olduğu gibi ahirette de hükmünü icra edecektir. 
Nasıl öyle olmasın ki, Yüce Allah hükmedenlerin hâkimidir. Hem her şeyi hik- 
metle yaratmıştır, hem kimin hakkında hüküm vermişse hak ile hükmetmiştir. 
Din gününde yani hesabın görüleceği Mahkeme-i Kübra'da da herkes zerre 
miktarı ne yapmışsa karşılığını görecektir. 

Hadis kaynaklarında yer alan rivayete göre Hz. Peygamber (s.a.) Tin süre- 
sini okumuş. “Allah hâkimlerin hâkimi değil mi?” deyince “Evet” demiş. “Ben 
buna şahitlik edenlerdenim” (Ebu Davud, Salat, 149; Tirmizi, Tefsir, 95.) 


Tin süresinin (95) tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


96- Alak Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 19 âyettir, indirilen ilk sâredir. Kalem (68) sü- 
resinden önce indirilmiştir. İsmini 2. ayette geçen ve “asılı duran” anlamına 
gelen “alak” kelimesinden almaktadır. Vahyin ilk kelimesi olan “oku” anlamın- 
daki “ikra'” dolayısıyla bu adla da anılmaktadır. 

İslam bilginleri ilk inen vahyin, sürenin ilk beş ayeti olduğunda mütte- 
fiktirler. Diğer 14 ayet sonraki zamanlarda inmiştir. Tam olarak ilk inen süre 
Fatiha'dır. 


çağ ya5311 ADI çeş 


Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 


gr) ğe öa LLİYİ İZ çiy ĞİZ çiğ SI ea İsâ) 
1. Yaratan Rabbin adıyla oku! 


2. O, insanı bir alak'tan yarattı. 


Mekke'nin ahlaki bakımdan yozlaşmış, adaletsiz ve kibirli toplumundan 
hoşlanmayan, başka bir hayat felsefesi ve yaşama biçimi olması gerektiğini 
düşünen Hz. Peygamber (s.a.), yaygın kirlilikten hiç değilse kendini kurtarmak 
ve hayatın anlam ve amacı üzerinde tefekkür etmek üzere şehrin yakınındaki 
Hira dağında aynı adla anılan mağaraya çekilir, orada uzlet hayatı yaşardı. Bazı 
modern tefsirciler, bunun bir arayış olduğunu ve gelen ilk vahyin söz konusu 
arayışa bir çıkış yolu gösterdiğini iddia ederler. Bu tezde temel bir yanlışlık 
var. Şöyle ki: 

Hz. Peygamber'in yerleşik ahlaki tutum ve davranışları tasvip etmediği 
kesin ancak bir mağarada uzlete çekilmesinin sebebi vahiy beklentisi değil, 
kirlenmekten kaçınmak ve anlam üzerinde tefekkür etmekti. O vahyi (imanı, 
kitabı) bilmiyordu (42 /Şura, 52); kendisine kitap indirileceği beklentisi içinde 
de değildi (28/Kasas, 86), Burada ilahi bir yönlendirme söz konusu olsa bile, 
vahiy onun beklentisi üzerine gelmiş değildir, geliş zamanı geldiği için gelmiş- 
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tir. Tabii ki bir Allah fikrine sahipti, O'nun yaratıcı vasfını biliyordu ve elbette 
tefekkürünün merkezinde de Yüce Allah vardı. Onun sıkça mağarada uzlete 
çekildiğini gören bazı Mekkeliler “Muhammed Rabbine âşık oldu” diye istihza 
ederlerdi. Çünkü onlar da “yaratıcı Allah” fikrine sahiptiler ama bu fikrin veya 
inancın pratik hayatları üzerinde herhangi bir etkisi yoktu, Allah'ı ferdi veya 
toplumsal ilişkilerine karıştırmazlardı. İşte böyle bir günde, miladi 610 yılının 
bir Ramazan ayının son 10 gününde, Kadir Gecesi'nde (44/Duhan, 3; 96 /Kadr, 
1) vahiy meleği Cebrail aleyhisselâm ona göründü. 

İlk vahyin gelişiyle ilgili Hz. Aişe (r.a.) şu bilgileri verir: 

“Allah Resülü'ne vahyin başlaması doğru rüyalar görmekle olmuştur. Gör- 
düğü her rüya sabahın aydınlığı gibi aynen çıkardı. Sonra ona yalnızlık sev- 
dirildi. Hira mağarasında yalnızlığa çekilir, oradan ailesinin yanına gelinceye 
kadar sayısı belirli gecelerde ibadet eder ve (ailesinin yanına döndükten bir 
süre sonra) yine azık alıp mağaraya geri giderdi. Sonra yine Hatice'nin yanına 
dönüp bir o kadar zaman için azık tedarik ederdi.” 

“Nihayet Allah'ın Resülü bir gün Hira mağarasında bulunduğu sırada Hak 
(vahiy) kendisine geldi. Ona melek geldi ve “Oku!” dedi. O da: “Ben okumak 
bilmem” cevabını verdi. Hz. Peygamber buyurdu ki: “O zaman melek beni alıp 
takatim kesilinceye kadar sıktı. Sonra bırakıp yine: “Oku!” dedi. Ben de ona: 
“Ben okumak bilmem” dedim. Yine beni alıp ikinci defa takatim kesilinceye 
kadar sıktı. Sonra beni bırakıp yine: “Oku!” dedi. Ben de: “Okumak bilmem” de- 
dim. Beni alıp üçüncü defa sıktı. Sonra beni bırakıp:”Yaratan Rabbinin adıyla 
oku. Oinsanı bir kan pıhtısından yarattı. Oku, Rabbin nihayetsiz kerem sahibidir. 
O, kalemle (yazı yazmayı) öğretendir, insana bitmediğini O öğretti.” (96/Alak, 
1-5) dedi.” 

“Bunun üzerine Allah Resülü yüreği titreyerek korku içinde döndü ve eşi 
Hatice bintiHuveylid'in yanına giderek “Beni örtünüz, beni örtünüz!” dedi. Kor- 
kusu gidinceye kadar onu örttüler. Sonra Hz. Peygamber başından geçenleri 
Hz. Hatice'ye anlatarak:”Kendimden korktum”dedi. Hz. Hatice: “Hayır, Allah'a 
yemin ederim ki, Allah seni asla utandırmaz. Çünkü sen akrabana bakarsın, 
işini görmekten aciz olanların yüklerini çekersin, yoksula verir, hiçbir şeyi ol- 
mayana bağışta bulunursun, misafiri ağırlarsın, bir felakete uğrayana yardım 
edersin”dedi. 

“Bundan sonra Hz. Hatice, Hz. Peygamber'i alıp amcasının oğlu Varaka b. 
Nevfel b. Esed b. Abdüluzza'ya götürdü. Bu zat, cahiliyye zamanında Hıristiyan 
olmuş bir kimse olup İbranice yazıyı bilir ve İncil'den de bazı şeyleri İbranice 
okuryazardı. O sırada Varaka gözleri sonradan görmez hale gelmiş bir ihtiyar 
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idi. Hatice Varaka'ya: “Amcamın oğlu! Dinle bak, yeğenin neler söylüyor”de- 
di. Varaka: “Yeğenim, ne oldu, hayırdır?"diye sordu. Hz. Peygamber başından 
geçenleri anlattı. Bunun üzerine Varaka şöyle dedi:”Bu gördüğün, Allah'ın Hz. 
Musa'ya gönderdiği Nâmus'tur. Keşke senin davet zamanında genç olsaydım! 
Kavminin seni bu şehirden çıkaracakları zaman hayatta olsam!” 

“Bunun üzerine Hz. Peygamber,“Onlar beni buradan çıkaracaklar mı ki?” 
diye sordu. Varaka da:”Evet, senin getirdiğin bu dava ve mesaj ile gelen herkes, 
her peygamber, düşmanlığa uğramıştır. Şayet senin davet günlerine yetişir- 
sem, sana elimden gelen yardımı yaparım."dedi. Çok geçmeden Varaka vefat 
etti ve o sıralarda bir süreliğine vahiy de kesildi.”(Buhari, Bed'u'l-vahy,1; Tefsir, 
96/1; Müslim, İman, 252; Müsned, VI, 223). 

Müfessirleri en çok meşgul eden konu, ilk ayetin ilk kelimesi “oku”nun ne 
anlama geldiği ve nasıl anlaşılması gerektiği konusu olmuştur. Acaba okuma 
yazma bilmeyen (ümmi) bir insan: 

a) Nasıl okuyacaktı? 

b) Önüne bir metin mi kondu da okuması istendi? 

c) Yoksa her iki şıkkın dışında emrin başka bir anlamı mı var? 

Dilci Sevan Nişanyan'a göre, “Türkçe okumak esasen 'çağırmak, yüksek 
sesle seslenmek' demek. Meydan okumak, şiir okumak, şarkı okumak, lanet 
okumak, gazel okumak, canına okumak, künyesini okumak deyimlerinde bu 
özgün anlam korunmuş. Meydan okumak deyimi de 17. yüzyıl sözlüklerinde 
“meydane okımak” diye geçer. Yani meydana çağırmak. 

Nişanyan, yazı yazmak ve yazı okumak işlemlerinin dilin evriminde çok 
geç bir dönemde ortaya çıktığı inancıyla bunları ifade eden sözcüklerin deri- 
vatif, muhtemelen mecazi anlam taşıması kaçınılmaz bir şey, diyor. Daha önce 
başka bir anlamı olan fiil, yeni işleme uydurulmuş. İngilizce read'in esas anla- 
mı tahmin etmek, çözmek”; Almancada halen aynı anlamda kullanılan raten 
ile aynı sözcük. 

Arapça kara'a okumak. Kıra'at ve Kur'an oradan geliyor. Arap dilinde bu 
fiilin başka bir anlam veya nüansına rastlanmıyor. Ama Arapça ile yakın akraba 
bir dil olan Aramiceye bakınca kara'a: 1) çağırmak, seslenmek, 2) okumak, an- 
lamlarını buluyoruz. Nişanyan'a göre bu da normal çünkü Aramice Arapçadan 
yaklaşık binaltıyüz yıl önce yazıya geçmiş, Araplar yazıp okuma işlerini Arami 
kuzenlerinden öğrenmişler. Kelimeyi de muhtemelen onlardan almışlar. 

Arapçada kelime ilk olarak hayızlı kadının rahminde kanın toplanması ve 
dışarı atılması manasında (kuru') kullanılmıştır (bkz. 2/Bakara, 228). Bu, keli- 
menin “toplama” ile ilgili olduğunu ima eder. Ödünç alma (istiare) yoluyla bir 
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şeyi biriktirip dağıtmak, başka yerlere nakletmek anlamında kullanılmış. Ha- 
mile kalan dişi develerin yavruyu rahimde taşıyıp sonra doğurmalarına “ka- 
raet en nakatu” denir. Evleri bir araya topladığı için köy veya kasaba “karye" 
ismini alır. Şu halde anlamları, bilgileri ve haberleri içeren harfleri, kelimeleri 
ve cümleleri bir araya toplayan metne bu ismin verilmesi gayet anlaşılır şeydir. 
Bundan hareketle Zeccac Kur'an'ın “fa'lan” formundan toplayıp bir araya geti- 
ren “el kar 


Un 


kelimesinden türemiştir. Havuzun suyu kendisinde toplaması gibi 
Kur'an-ı Kerim de vahyin bilgi ve haberlerini, geçmiş olayları ve ilk peygam- 
berden son peygambere kadar ki ilahi mesaj ve hükümleri kendisinde topla- 
yan kitap olması hasebiyle bu ismi almış bulunmaktadır. 

Tarihen sabit olduğu ve bu ayetlerde ima edildiği üzere, Hz. Peygamber 
(s.a.) önce “İkra (Oku)!” emrini aldı ve sonra vahyedilen ayetleri okudu, daha 
başka bir ifadeyle tekrar etti. Muhtemelen ilk okuduğu ayetler de bunlar ol- 
muştur. Okuma yazma bilmeyen (ümmi) bir insanın bir metni okuması tabii ki 
düşünülemez. Ama ona okunanları tekraren okuması mümkündür. Bu, aslında 
Kur'an'ın ağırlıklı olarak ve hep tekrar edilerek okunup nesilden nesle akta- 
rılmasının ilk işitsel modelidir. Kur'an-ı Kerim'i ezberleyenlere “hafız” denir. 
Hafızlar, yazılı Mushaf'tan okuyarak ezberledikleri gibi işiterek de Kur'an'ı ez- 
berlemişlerdir. Hafız olmayan çok sayıda insanın “hıfz”ı vardır. Bunlar Kur'an'ı 
yüzünden okuyamadığı veya hafızlık özellikleri olmadığı halde Kur'an'ı adeta 
ezberlemişlerdir. Bir ayet okunduğundan hemen devamını getirirler. Anado- 
lu'nun birçok şehrinde ama (kör) hafızlar vardır, bunlar da Kur'an'ı yüzünden 
yani yazılı Mushaf'tan değil, dinleyerek ezberlemişlerdir. 

Bazıları da, burada geçen okuma emrinin, şimdi aldığın ve bundan sonra 
alacağın vahiy mesajını, ilahi bildirimleri herkese duyur, tebliğ et, anlat, açıkla 
ve dünyanın tamamına yay manasında bir nübüvvet görevi olduğunu düşün- 
müşlerdir. Bunun gibi aldığın vahiy ışığında parçalardan müteşekkil evrenin 
her bir parçasını bütüne, bütünü tevhide, Allah'ın ilim, irade ve kudretine bağ- 
lama çabası da bu emirle verilmiş oldu. “İkra”nın emirle gelmiş olması, inşai 
olduğunu gösteri yani bu emirle yeni bir âlem tasavvuru, Rab ve İlah anlayışı 
inşa edilecek, insan varlık âleminin tümüne tevhid merkezli bakıp anlamaya 
ve hayatını bu anlayış çerçevesinde kurmaya çalışacaktır. Bunların tamamı 
doğru olmakla beraber olayı yalın anlamakta fayda var. Yalın olarak anlaşıldığı 
kadarıyla Hz. Peygamber (s.a.)'in de Cebrail aleyhisselâmın elinde getirdiği bir 
metne bakıp o anda okuma yazma öğrenmiş değil, kendisine okunan cümle- 
leri tekrar etmesi ve hıfzetmesi şeklinde okuma emrini yerine getirmiştir. En 
doğrusunu Allah bilir. 
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Kur'an'la başlayacak yeni okuma eylemi “ba” harfi bağlaç kabul edilirse 
Yüce Allah'ın ismiyle olacaktır, çünkü “Rabbinin adıyla oku” emri bunu gerek- 
tirir. Bu ibareyi “Rabbin adına oku” şeklinde anlayanlar da vardır ki, bunlar 
“ba"yı yemin manasında kullanırlar. “Ba” edatı “sebebiyet” olarak alınırsa bu 
durumda ifadenin takdiri şöyle olur: “Yaratan Rabbinin adı aşkına oku” şeklini 
alır. (Mehmet Okuyan, Kısa Sürelerin Tefsiri, I, 348-351.) 

Bizim tercihimiz ilkinden yanadır. Söz konusu emir “Besmele”ye tekabül et- 
mektedir. Bu demektir ki ister kevni ister tenzili ayetler olsun, ne okunacaksa, 
ne üzerinde tefekkür edilip inceleme ve araştırma yapılacaksa, kâinatın yaratı- 
cısı, sahibi, maliki ve tek hükümdarı olan Allah'a refere edilecektir. Çünkü o E| 
Alim'dir, bize akletme, nutukta bulunma ve öğrenip aktarma, açıklama yetene- 
ğini bağışlayan O'dur. Vurgunun “Rab” kelimesine yapılması anlamlıdır. Kur'an-ı 
Kerim'de çeşitli kullanımlarıyla bu kelime 968 yerde geçer ki genel olarak şu 
anlamlarda kullanılır: Terbiye etmek, beslemek, büyütmek; malik ve sahip ol- 
mak; sözü dinlenen, kendisine ihtiram duyulan, efendi; ıslah edip düzelten, 
doğru istikamete yönlendiren. İşte bütün bu özelliklerin sadece Allah'a mahsus 
olduğu, varsa bu özelliklere sahip çıkanların reddedilmesi gerektiği belirtilmek- 
tedir. Mesela varlık âleminde düzen koyucu tabiat yasaları değil, Allah'tır; O hem 
yarattı, hem yasaları vaz'etti. Yaratan, büyüten, rızıklandıran, koruyan O'dur vs. 

“Yaratan Rab” bir kere yaratıp bırakan, varlıktan elini çeken değil, el'an ya- 
ratmaya devam eden Rabtır (hallak). Yüce Allah yoktan yaratandır (6/En'am, 
101); bir şeyi başka şeyden var eden, icat edendir (16/Nahl, 4). 

2. ayette insanın bir “alak”tan yaratıldığı belirtilir. Döl yatağı duvarına yapı- 
şıp asılı duran, hücre, embriyo. Kelimeye iki anlam verilmiştir: Biri biyolojik, di- 
geri manevi, içsel. Kelime yapışıp ilişmek, tutunmak, asılı şey, kuyu makarası-ipi, 
sülük demektir. Donmuş kana da denir. Ceninin teşekkülünde “alak” “nutfe”den 
sonra gelir ki, bundan hareketle spermle buluşan yumurtanın zigot olarak te- 
şekkül etmesine “nutfe”, zigottan sonraki embriyo hali alak'tır (22/Hac, 5). 

Kelimenin manevi, duygusal yakınlık ifade eden anlamı da var. Aluk, yav- 
rusunu sevip ona bağlanan deveye denir. Sevgi, aşk, duygusal bağlılık, ruhsal 
ilgi (alaka), şefkat, merhamet için kullanılan kelimenin bu anlamı esas alındı- 
ğında, Yüce Allah'ın insanı sevgi ve alaka ile yarattığı anlamı çıkar. İster döllen- 
miş hücre (embriyo) ister sevgi manasında ele alalım, insanı bir yaratan var, O 
da şanı yüce Allah'tır. Şu halde insan hiçbir şekilde bağını Allah'tan koparamaz. 


Rİ A GLLİYİ çelz gep GİRİ çeke e rp EYİ aş bl 
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3. Oku, Rabbin en büyük kerem sahibidir; 
4. Ki O, kalemle (yazmayı) öğretendir. 


5. o İnsanabilmediğini öğretti. 


Birinci okuma emri, insanların tamamını muhatap alan tebliğ ise, ikinci 
emir bunun altyapısının kişiliğinde oluşacağı Hz. Peygamber (s.a.)'e yöneliktir. 
Gelen vahiy ile Hz. Peygamber muazzam bir görev üstlenmiştir; öğrenecek, 
belleyecek, zihnine ve ruhuna sindirip insanlara aktarmaya çalışacaktır. Uya- 
nık bir zihne, berrak bir bilince, yüksek bir ruhsal güce ve elbette sahih ve 
doğru bir bilgi birikimine ihtiyacı vardır. 

Bu zorlu göreve kalkıştığında Rabbinin en büyük kerem sahibi olduğunu 
bilecek. Kerem sahibi zat, olabildiğince cömert ve cömertliğinin karşılığını da 
istemeyen kimsedir. Yerlerin ve göklerin hazineleri kendisinin olan Allah'tan 
daha cömert kimse yoktur, bu yüzden tafdille “en büyük kerem sahibi (ekrem)” 
olarak tavsif edilmiştir. Kerem sahibi kimse bunu izzetinin sonucu yapar. Kime 
ikramda bulunmuşsa o kimse izzet sahibi olmuş demektir. 

İşte sonsuz kerem sahibi Rab, insana kalemle bilmediğini yazmayı öğret- 
miştir. İnsan kendi başına bilmez. Ona bilme melekesini ve yeteneğini bahşe- 
den Allah'tır. İnsan bilgisinin üç türünü göz önünde bulundurursak her üç bilgi 
türü de Allah'a raci olur: Yüce Allah Âdeme isimleri öğretti ki, bu sayede biz 
Âdemoğulları hem isimleriyle Allah'ı, hem varlığın bilgisini öğrenmiş olduk. 
Tarih boyunca elçiler gönderdi, her gelen elçi bir yandan bizi yaratılışımızın 
asli gayesine yönlendirirken öte yandan bilgi, hikmet ve irfan süreçlerinde 
bize sıçrama yaptırdı. Üçüncüsü bizler varlığa isim koyma yeteneğine sahibiz. 
İlk öğretilmiş bilgi (isimlerin bilgisi) ve ikinci indirilmiş bilginin (vahiy bilgi- 
si) imkânlarını kullanarak gerek maddi ve canlı tabiat gerek hemcinslerimiz- 
le girdiğimiz münasebetler sonucunda yeni bilgi formlarına sahip olabiliyor, 
böylelikle hikmet ve irfanı geliştirebiliyoruz ki, biz buna “öğrenilmiş bilgi” 
deriz. Bütün bunlara bize kitabı ve beyanı öğreten Allah'ın kerem ve ihsanı 
sonucu sahip olabiliyoruz (55/Rahman, 1-4). 

Belirtmek gerekir ki sadece insanın bilgisi değil, varlık âleminde ne tür- 
den varlık varsa hepsinin sahip olduğu bilgileri onlara öğreten Yüce Allah'tır. 
Âdem'e ilgili kendilerine bilgi verildiğinde melekler şöyle demişti: “Senin öğ- 
rettiğinden başka bizim bilgimiz yoktur” (2/Bakara, 32). Yüce Allah'ın insana 
kalemle öğretmesi, bilginin kayıt altına alınması ve zaptedilmesiyle ilgilidir, 
aynı zamanda tarihte elçilere indirilmiş bulunan kitap ve sahifelere işaret eder. 
Kalem hem bilgiyi yazıya geçirir hem bilgi aracı olarak iş ve işlev görür. Başka 
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açıdan söz konusu bilgi elde etme, geliştirme ve aktarma imtiyazının sadece 
insana bahşedilmiş olduğunu gösterir, apaçık gerçek şu ki, kalemle yazmak 
insana mahsustur, mesela bitki ve hayvanların bu türden yetenekleri, hatta 
bilgi elde etme melekeleri yoktur. 


kağ LARIN Gl İL Ğİ gv öğle öğ gay Lalesi öLLİYİ ÖYS 
6. Hayır; gerçekten insan, azar. 


7. Kendini müstağni gördüğünden. 


8. Şüphesiz, dönüş yalnızca Rabbinedir. 


Bu ayetin tutum ve davranışlarında, güç ve büyüklük sergilemede, zulüm ve 
asabiyeye bağlanmakta sınır tanımayan Ebu Cehil hakkında indiği belirtilmiştir. 

“İstiğna” derenin yatağından taşmasına denir. Buna göre, su kendi tabii 
mecrasında aktığında normal halini, hayat verici özelliklerini korur. Taştığında 
ise yıkıcı olur (tağa el ma). Suyun yıkıcı gücü tahmin edilenden şiddetli ve bü- 
yüktür. Tabii sınırlarını aşan her şey tahrip edicidir. İnsan, kendi insanlık du- 
rumunu unuttuğunda nesneler gibi bu tahrip edicilik ve yıkıcılık özelliklerini 
kazanır. Mülkünden, gücünden dolayı, kendini hiçbir şeye muhtaç görmeyen, 
bağımsız hisseden. 

Kur'an, tarihsel olarak Firavun'u buna tipik örnek gösterir. Anlatıma 
göre Firavun, sahip olduğu saltanat gücü, hükmetme imkânları, serveti, 
teb'ası üzerindeki mutlak otoritesi ve beden sağlığı dolayısıyla kendini her- 
kese ve elbette Allah'a karşı da müstağni görüyordu. Hayatının sonuna kadar 
dişinin dahi ağrıdığı vaki olmamıştı, kendisine hiçbir zararın dokunmaya- 
cağına öylesine inanmıştı ki, sonunda nefsi ona tanrılık duygusunu empoze 
etti ve Mısır halkına “Ben sizin en yüce rabbiniz değil miyim?” (79/Naziat, 
24) demeye başladı. Kendi tanrılığından şüphe etmediği gibi, başkalarının 
da şüphe etmesini istemiyordu? Buradaki soru, bir bilgi öğrenmek için değil, 
zaten “bilinen bir gerçeğin”, aslında bir zan, vehim ve beşeri bir sapkınlığın 
teyidi için sorulmuştur. 

İnsan kendini hiçbir şeye ve hiçbir güce karşı muhtaç durumda görme- 
yince -ki bu istiğnadır- arkasından şişen egosu onu tuğyana, önü alınamaz 
azgınlığa sürükler. Buna yol açan önemli faktörlerden biri, kişinin bedeni, 
sosyal çevresi ve tabiat üzerinde kendi efendiliğini, mutlak serbest ve özgür 
olma halini ilan etmeye yeltenmesidir. Şöyle telkinde bulunur: Sen efendi- 
sin, ne seni aşan beşeri bir otoriteye, ne ilahi bir güç ve yönlendirmeye uy- 
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mak zorunda değilsin. Sen özgürsün, güdülerin -ki Niezsche'ye göre bunlar 
fizyolojiktir- etkisiyle her dilediğini yapmak ister ve bunun için özgür ve 
müstağni olmak ister. Ölçüsüz arzu ve istekler, bir derenin taşması gibi önce 
sahibine sonra etkileyebildiği sosyal ve maddi/tabii çevreye zarar verir. İn- 
sanın kendi nefsi, sosyal çevresi ve tabiatla barışı ve uyumunu bozan işte bu 
istiğna ve tuğyandır. 

Müstağni olan Allah'tır, O'nun hiçbir varlığa veya insana ihtiyacı yoktur (64/ 
Teğabun, 6). İnsan kendini Allah'tan kopardığında yeterli görür (80 /Abese, 5). 
İstiğnanın zıttı “fakr” halidir; bu da sadece maddi servet ve zenginlik yoksunlu- 
gu değil, her açıdan -varlıktaki yeri, güvenliği, beşeri yetenekleri, bilgisi, gücü 
vs.- insanın kendini Allah'a karşı muhtaç, bağlı ve bağımlı görmesi halidir. 

İstiğnaya kapılarak büyük yanılgıya düşen insan, temel bir hakikati unutu- 
yor: Eninde sonunda dönüş Allah'adır. Kaç sene yaşarsa yaşasın, günün birinde 
ölecek, dirilecek ve hesap günü yapıp ettiklerinin tümünden sorguya çekilecek. 


iSAŞİl de GS öl Zİ gey ze İSLLE gay id gl 8 
ol çalaj İl gır “İsis GİS ğe Eb 403 G3âZİL 52 al al o 
138 Kiel (vo) Al BALİ aöiş Şİ Ğİ YS grey öy 
dali YE ağ AZI çu 4 YENE £ al çiy aibü 
Gay cla azla 
9. o Engellemekteolanı gördün mü? 
10. Namazkıldığı zaman bir kulu. 
11. Gördün mü? Ya o (kul) doğru yol üzerinde ise, 


12. Yadatakvayı emrettiyse. 


13. Gördün mü? Ya (bu engellemek isteyen) yalanlıyor ve yüz çeviriyor 
ise. 
14. O, Allah'ın gördüğünü bilmiyor mu? 


15. Hayır; eğero,(bututumuna) bir son vermeyecek olursa, andolsun, 
onu perçeminden tutup sürükleyeceğiz; 

16. Oyalancı, günahkâr olan alnından. 

17. Ozamanda meclisini (yakın çevresini ve yandaşlarını) çağırsın. 

18. Bizde zebanileri çağıracağız. 


19. Hayır; ona boyun eğme (Rabbine) secde et ve yakınlaş. 
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Sürenin bundan sonraki bölümünün vahyin ilk gelişinden hayli sonra -ba- 
zılarına göre üç sene sonra- indiği belirtilmektedir. Öyle olması icap eder, çün- 
kü 9-19 arası ayetlerin inişine yol açan olay sonraları vuku bulmuştur. Ancak 
sürenin içeriği, ana teması ve mesajı birbiriyle uyumludur. 

Kaynaklar, 9. ayetin inişine Ebu Cehil'in Hz. Peygamber'in Kâbe'de namaz 
kılarken onu taciz etmesi, hatta secde ederken bir deve işkembesini omuzları 
üstüne atmasının sebep olduğunu bildirir. Önceleri “Ebu'l Hakem” unvanına 
sahip iken, İslamiyet'in gelişiyle Ebu Cehil künyesini olan kişinin asıl ismi Amr 
ibn Hişam el Mahzumi'dir. Başlangıçta adil, kültürlü, muhakeme gücü yüksek 
biriyken, son elçinin kendi ailesinden gönderilmemesi dolayısıyla İslamiyet'i 
reddettiği için -bile bile inkâr manasında- Ebu Cehil (cehaletin ve hamakatın 
babası) künyesini aldı. Tebliğin başladığı ilk günden muhalefet etti, hiç esne- 
me göstermedi, Bedir savaşında öldürüldü. 

Ayet-i celile, beliğ bir ifadeyle Hz. Peygamber'e yani tacize uğrayan şah- 
sa “engelleyen kişiyi gördün mü?” diye sorar. Tabii ki Hz. Peygamber, Ebu Ce- 
hil'in kendisine ne yaptığını biliyor ve görüyor ama bu taaccüp ifade eden soru 
içinde bir kınama, yargılama anlamını taşır. 10. ayet Hz. Peygamber'i Allah'a 
namaz kılmak suretiyle ibadet eden bir “kul” tavsif eder. Kelime-i şehadetteki 
sıralamada açıkça konumlandırıldığı üzere Hz. Muhammed (s.a.) önce “kul”, 
sonra “resül”dür: Eşhedü enne Muhammeden abduhu ve resüluhü! Onun kul 
olarak tavsifine başka yerlerde de rastlamak mümkün. (Bkz. 17/İsra, 1; 18/ 
Kehf, 1; 72/Cin, 19.) 

Ebu Cehil, Rabbine ibadet etmekte olan kulu Mescid-i Haram'da engelle- 
meye kalkışmış. (Bkz. 2/Bakara, 114.) Tarihin bu en büyük İslam düşmanla- 
rından biri olan Ebu Cehil iki büyük suç işlemiştir: Biri insanların din seçme 
ve dinlerine göre ibadet etmelerine engel olmuş, diğeri namaz gibi merkezi 
bir ibadetin kamuya açık -tabir caizse kamusal alanda- eda edilmesini engel- 
lemek istemiştir. Mekkeliler namazı biliyorlardı ama bu ibadetlerinde hem rü- 
künlere riayet etmiyor hem araya putlarını katıyorlardı. Hz. Peygamber, nama- 
zı aslına irca etti, Allah için ikame edilmesinin yollarını ve kurallarını gösterdi. 

Ebu Cehil'e göre yeni mesajı ve revize ettiği ibadet şekilleriyle Hz. Muham- 
med yanlış yoldaydı, Mekkelilerin putlarını inkâr ediyor, her tutum ve davranışı 
salt dünyevi amaçlı olmaktan çıkarıp ihlas ve samimiyetle Allah'a irca ediyordu. 
Ebu Cehil, Hz. Peygamber'in yanlış yolda olduğunu nereden biliyordu? Kendisi 
acaba doğru yol üzerinde miydi? Ya saygıyla ve ta'zimle Allah'tan korkup sakı- 
nan kişi yani Hz. Muhammed (s.a.) doğru yolda ise, o doğru olarak Allah'tan kor- 
kup sakınıyorsa, o zaman Ebu Cehil ne yapacaktı? Allah'ın elçisi onu uyarıyor, 


97- Kadir Süresi 


Süre “Kadir Gecesi"nin önemini anlatmasından dolayı bu ismi almıştır. 
Resmi sıralamada 97. iniş sırasına göre 25. sırada yer alır. Mekke'de indirilen 
bu süre 5 ayettir. Kadir gecesine özel bir süre tahsis edilmiş olması bu gecenin 
ne kadar önemli olduğunu göstermektedir. Abese (80) süresinden sonra, Şems 
(91) süresinden önce indirilmiştir. 


Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 


gay ŞaĞİN 2İLİ şü 


İĞI 
1. Gerçek şu ki, Biz onu kadir gecesinde indirdik. 


“Biz onu kadir gecesinde indirdik” “Biz”i ifade eden nun'a, Nun-u aza- 
me denir; yerine göre büyüklüğü, azameti, yerine göre tevazuu veya melekler- 
le birlikte yaptık, gerçekleştirdik anlamını ifade eder. Bu ayette Allah'ın aza- 
meti, derin saygı ve meleklerin dâhil olduğu bir iş anlatılır. İndirme fiili “inzal” 
ile gelmiştir. Kur'an bu gecede indirilmiştir; bu hem ilk vahyin Hz. Peygamber 
(s.a)'e indirilmesi hem müteal/aşkın bir kaynaktan gelen bilginin insan zih- 
ninin kavrayabileceği idrak seviyesine büründürülmesi anlamına gelir. “İnzal 
veya tenzil”de akış yukarıdan aşağıya doğrudur, bazı filozofların iddia ettiği 
gibi aşağıdan yukarıya doğru değildir. İnsan zihni müteal/aşkın kaynağa çık- 
madı, o kaynaktaki bilgi onun idrak seviyesine indirildi. Akışın bu yönü insana 
“ilahi ikram ve kadrini yükseltme”dir ki, geceyle birlikte anılan “inzal ve ka- 
dir” bunu ima eder. Tabii ki gaye insanı ahlaki bir varlık olarak yükseltmektir. 
Bu gece Kur'an vahyi idrake indirildi, bunu idrak edip üzerinde düşünen ve 
gösterdiği istikamette amel eden insan bulunduğu yerden, belki de -tenzil-i 
rütbe ile- düşmüş olduğu “bu yer”den aklıyla üzerinde tefekkür ettiği Kur'an 
sayesinde -terfi-i rütbe ile- yükselecek, erginlik/olgunluk seviyesine çıkacak, 
böylelikle yaratılış amacı olan kemale yol bulmuş olacaktır. 
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o ise kibrine kapılarak yüz çeviriyor, hak ve hakikate sırtını dönüyor. Umursa- 
mıyor, çünkü malına, mülküne, adamlarına, statüsüne güveniyor, ona kimsenin 
güç yetirmeyeceğini zannediyor. Ebu Cehil'in “tevelle”si doğru olandan “çekip 
gitmesi” (28/Kasas, 24); “hakikati reddedip yüz çevirmesi, sırtını dönmesi” (5/ 
Maide, 49); “gerçekle yüzleşmekten kaçması” (8/Enfal, 15-16) gibi anlamlara 
gelir. Tabii ki bu retçi tutumu Ebu Cehil'le sınırlandırmak doğru olmaz, kıya- 
mete kadar gelecek inkârcıların ve suçlu-günahkârların kişilik profilidir. İnkâr 
edenler hep böyle yapacaklardır; kaçıp gidecekler, hak ve hakikati inkâr ede- 
cekler, sırt çevirecekler. Her zaman iki kişilik profili olacak: Biri Rabbine sami- 
miyetle, haşyet ve ta'zimle kulluk etmeye, diğeri onu engellemeye çalışan. 

Ebu Cehil veya onun yolunu takip edenler, neler yayıp ediyorlarsa Allah'ın 
onları gördüklerini bilmeleri gerekir, bu gerçeği sakın akıllarından çıkarma- 
sınlar. 15 ve 16. ayetler, Ebu Cehil'in Hz. Peygamber'e “Bir daha burada namaz 
kıldığını görürsem boynunu ezerim” diye tehditler savurmasına karşılık, Allah 
da şu tehdidi yapmaktadır: “Hayır; eğer o, (bu tutumuna) bir son vermeyecek 
olursa, antolsun, onu perçeminden tutup sürükleyeceğiz; o yalancı, günahkâr 
olan alnından.” Perçeminden tutmak bir deyimdir yani onu öylesine yakalarız 
ki kurtulması mümkün değildir, tuttuğumuz gibi cehenneme atarız. “Günah- 
kâr perçem" suç ve günahı ruhunda ahlak haline getiren ve iç dünyasının kirini 
alnında, yüzünde aksettireni ima eder. 

Böylesi kendine çok güveniyorsa meclisini, yakın çevresini, yandaşlarını, 
parayla beslediği adamlarını çağırsın; hepsini toplayıp getirsin, işe yaramaz, 
onu ve kendilerini hak ettikleri azaptan kurtaramazlar. O yandaşlarını topla- 
yacaksa biz de cehennem zebanilerini çağırırız, hemen gelirler ve görevlerini 
eksiksiz yerine getirirler. Ayette geçen “nadiye” danışma ve karar alma meclisi 
olan “Daru'n Nedve” ile aynı köktendir. Siyasi ve idari kararların alındığı bu 
meclis Efendimiz'in doğumundan tahminen 150 sene önce beşinci atası olan 
Kusay bin Kilab (doğumu tahminen M.S. 400) tarafından ihdas edilmişti. Ku- 
reyşliler burada toplanıp kararlar alırlardı. Vahyin inmeye başladığı dönemde 
Ebu Cehil ve onun sınıfından olanlar Daru'n Nedve'de etkindiler, diledikleri 
kararı kolayca çıkartabilirlerdi. 

18. ayetin Ebu Cehil ve benzerlerine hem dünyada hem ahirette aşağılana- 
cakları bir azaba düçar olacaklarını hatırlatmaktadır. Dünyada uğrayacakları 
azabın çeşitleri olabilir ama ölüp de cürümlerle Allah'ın huzuruna gidecek- 
lerse hesapları görülüp haklarında hüküm verildikten sonra zebaniler onları 
perçemlerinden tuttukları gibi ateşe atacaklardır (55/Rahman, 41). Bundan 
zerre miktarı tereddütleri olmasın. 
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19. ayet Hz. Peygamber (s.a.)'e seslenir: Sakın bu gibi zorbalara, zalim ve 
cahillere boyun eğme, sadece Rabbine secde et. “Secde” devenin sahibi sırtı- 
na binsin diye boynunu eğmesi; meyve yüklü dalların yere eğilmesi; kralların 
bastırdıkları paraların üstündeki kabartma resimlerine teb'alarının itaat et- 
mesi, bağlılık göstermesi gibi anlamlara gelir. Buna göre Hz. Peygamber sa- 
dece Allah'a teslim olacak, O'nun emir ve yasaklarına uyacak, varlık âleminin 
Yaratıcısına boyun eğip bağlılık gösterecek ve namazda sadece O'na secde 
edecek (1/Fatiha, 4). Hz. Peygamber (s.a.) “Kulun Rabbine en yakın olduğu 
hal, onun secdedeki halidir. Bunun için secdede çok dua edin” buyurmuştur. 
(Müslim, Salat, 215.) 

Secde, Hz. Peygamber'in yeryüzünün bütün zorbalarına, tiranlarına, 
inkârcılarına ve günahkârlarına boyun eğmeyeceği, hep onlara karşı mücade- 
le edeceği anlamına gelir. Mü'minler de kıyamete kadar onu bu tarzda takip 
edeceklerdir. 


Alak süresinin (96) tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


97- Kadir Süresi 


Süre “Kadir Gecesi”nin önemini anlatmasından dolayı bu ismi almıştır. 
Resmi sıralamada 97. iniş sırasına göre 25. sırada yer alır. Mekke'de indirilen 
bu süre 5 ayettir. Kadir gecesine özel bir süre tahsis edilmiş olması bu gecenin 
ne kadar önemli olduğunu göstermektedir. Abese (80) süresinden sonra, Şems 
(91) süresinden önce indirilmiştir. 


Şazi yağ Aİ gl 


Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 


1. Gerçek şu ki, Biz onu kadir gecesinde indirdik. 


“Biz onu kadir gecesinde indirdik” “Biz”i ifade eden nun'a, Nun-u aza- 
me denir; yerine göre büyüklüğü, azameti, yerine göre tevazuu veya melekler- 
le birlikte yaptık, gerçekleştirdik anlamını ifade eder. Bu ayette Allah'ın aza- 
meti, derin saygı ve meleklerin dâhil olduğu bir iş anlatılır. İndirme fiili “inzal” 
ile gelmiştir. Kur'an bu gecede indirilmiştir; bu hem ilk vahyin Hz. Peygamber 
(s.a)'e indirilmesi hem müteal/aşkın bir kaynaktan gelen bilginin insan zih- 
ninin kavrayabileceği idrak seviyesine büründürülmesi anlamına gelir. “İnzal 
veya tenzil”de akış yukarıdan aşağıya doğrudur, bazı filozofların iddia ettiği 
gibi aşağıdan yukarıya doğru değildir. İnsan zihni müteal/aşkın kaynağa çık- 
madı, o kaynaktaki bilgi onun idrak seviyesine indirildi. Akışın bu yönü insana 
“ilahi ikram ve kadrini yükseltme”dir ki, geceyle birlikte anılan “inzal ve ka- 
dir” bunu ima eder. Tabii ki gaye insanı ahlaki bir varlık olarak yükseltmektir. 
Bu gece Kur'an vahyi idrake indirildi, bunu idrak edip üzerinde düşünen ve 
gösterdiği istikamette amel eden insan bulunduğu yerden, belki de -tenzil-i 
rütbe ile- düşmüş olduğu “bu yer”den aklıyla üzerinde tefekkür ettiği Kur'an 
sayesinde -terfi-i rütbe ile- yükselecek, erginlik /olgunluk seviyesine çıkacak, 
böylelikle yaratılış amacı olan kemale yol bulmuş olacaktır. 
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“İndirdik (enzelna)” ile kastedilen tabii ki Kur'an'ın bütünü değil, indiril- 
meye başlanmasıdır. İndirilmeye başladı mı, gerisi gelecektir. Artık vahiy pey- 
gamberin kalbine indirilmeye başlandı. Hz. Peygamber, kalbine ilka edildiği 
gibi belleyecek, öğrenecek ve tebliğ edecektir. Vahyi kalbine indiren Cebrail 
aleyhisselamdır. (26/Şuara, 192-196. “İnzal” kelimesinin başka kullanımları 
için bkz. 7/ATraf, 7 ve 57/Hadid, 25.) 

Bu geceye “Kadir Gecesi (Leyletü'l-Kadr)” denmesinin biri diğeriyle iliş- 
kili iki sebebi var: İlki, belki zamanın başlangıcından itibaren her yıl, o yıllık 
işlerin takdirinin yapıldığı gece olması; diğeri, Kur'an'ın bu gecede indirilmiş 
olmasıdır. “Kadir” kelime manası güç, değer, onur, hüküm gibi anlamları ifade 
eder. Aynı zamanda bir şeyin miktarına, mahiyetine ve sınırlarına/nihayetine 
işaret eder, bu üç durumla ilgili bilgi verir. Söz konusu iki sebebin birbiriyle 
ilgisini ele alacağız. Ama önce Kur'an'ın Ramazan ayında ve bu gecede indiril- 
diğine ilişkin ayetlere bakalım: 

“Ramazan ayı. İnsanlar için hidayet olan ve doğru yolu ve (hak ile batılı birbi- 
rinden ayıran) apaçık belgeleri (kapsayan) Kur'an onda indirilmiştir”. (2 /Bakara, 
185) Ve "Ha, Mim. Apaçık Kitaba ant olsun. Gerçekten Biz onu mübarek bir gecede 
indirdik, gerçekten biz uyaranlarız. Ki onda (o gecede) her hikmetli iş ayrılır. Katı- 
mızdan bir emir ile doğrusu biz (insanlara elçi) gönderenleriz”. (44 /Duhan, 1-3). 

Bu iki ayet Kur'an'ın Ramazan ayında (2/Bakara, 185) ve bu ayda olan 
“mübarek bir gece”de (44 /Duhan, 3) indirildiğini gösteriyor ki, bu Kadir ge- 
cesidir. 

Burada bir soru ortaya çıkıyor? Gecenin değeri ve üstünlüğü (mübarek 
olma vasfı) gecenin kendisinden mi, yoksa Kur'an'ın bu gece indirilmesinden 
mi neşet ediyor? Bu gecede önemli bir olayın vukuu bulduğu muhakkaktır. 
Gece olaya zarf olmuş vaziyette, zarf varsa mazruf yani zarfın içine konulan 
bir şey, değer, mahiyet vardır. Zarfa değerini veren mazruftur. İçi boşsa zarfın 
bir değeri yoktur ama içinde her ne varsa ona göre değerlidir. Tefsirciler de 
konuyla ilgisi müzakereye değer bir takım sorular sormuşlardır: Varlık bu ge- 
cede mi yaratıldı? Âdem mi bu gece yaratıldı veya onun toprak olan bedenine 
ruh üfürüldü? Veya başka büyük bir olay mı vuku buldu? Vs. Sürenin genel 
bağlamından bu soruların pek anlamlı olmadığını söylemek mümkün. Olup 
biten şey vahyin yani Kur'an-ı Kerim'in bu gece yeryüzüne indirilmiş veya in- 
dirilmeye başlanmış olmasıdır. 

Pekiyi acaba söz konusu bağlamda adına “kâdir” denen gecenin önemi, 
değeri, kadr-u kıymeti nereden gelmektedir? 

Bir varlık olarak zamanı, zamanın dilimlere ayrılması demek olan yılları, 
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ayları ve günleri tayin eden Allah'tır. Daha yaratılışın başlangıcında aylar 12 ay 
olarak tespit edilmiştir (Bkz. 9/Tevbe, 36-37.) Bazı zamanların diğerlerinden 
üstün olması, bu zaman dilimlerinde vuku bulan önemli olaylar dolayısıyladır. 
Bu özel zaman dilimlerinde bir bakıma kutsal kesafet kazanır. Şu var ki, kame- 
ri aylar sürekli hareket halinde olduklarından değişkendir, 33 sene içinde bir 
gece veya bir ay yılın tamamına yayılır. Başka bir ifadeyle kutsal tek bir güne 
sabitlenmiş değildir, zaman içinde mübarek bir gece yılın bütün gecelerinde 
tezahür eder. 

Soru şudur: Gecenin kendisi mübarek olduğu için mi Kur'an bu gece indi- 
rilmiş yoksa Kur'an bu gece indirildiği için mi gece mübarek kılınmıştır? Soru 
anlamlıdır. Belki de ezelde ve İlahi bir takdir sonucu bu gece özel, değerli ve 
üstün kılınmış, Kur'an'ın inişi için seçilmiş ve böylelikle bütün zamanların Son 
Vahiy'in ilk inişi bu gecede başlamış olabilir. Nitekim bazı rivayetler, bu “gece- 
nin özel bir zaman dilimi” olduğu yolunda Mekkeliler arasında belli belirsiz 
bir kanaat ve bilgilerin varlığını haber vermektedir. Filhakika bazı tefsircilerin 
düşündüklerinin aksine, şu veya bu, her iki anlam düzeyi birbirinin karşıtı de- 
gil, biri diğerini besleyici ve teyit edici niteliktedir. 

Şöyle düşünmemizde bir sakınca yoktur: Eğer daha önceleri bu gecede, 
gelecek yıl aynı vakte kadar olacak şeylerin takdir edilmesi dolayısıyla bu ge- 
ceye “kadir” ismi verilmişse ve gece bu özelliğiyle üstün bir değer kazanmışsa, 
Kur'an'ın bu gecede inmeye başlamasıyla birlikte gece bir kat daha değer ka- 
zanmış, belki bu sayede ezeldeki varoluş amacına ulaşmış, böylelikle maksat 
hâsıl olmuştur. Sanki nasıl Arapça, Hz. İsmail'den başlamak üzere Kur'an vah- 
yinin dili olmak için yüzyıllara yayılan bir hazırlıktan geçtiyse, ilk vahiy için de 
belki bu gece öyle hazırlanmış, kıvama ulaşmış ve tam uygun senesinde vahyin 
inişine kucak açmıştır. 

O halde şöyle diyebiliriz: Son vahyin inişi basit bir olay değildir. Son vahiy 
için Hz. Muhammed (s.a.) seçilmiş bir insan (Mustafa), Arapça seçilmiş bir dil, 
Ramazan seçilmiş bir ay ve Kadir gecesi seçilmiş bir gecedir. 

Kur'an'ın bu gecede indirilmesiyle göğün kapıları açılmış bulunmaktadır. 
İlahi Mesaj'ın dünyaya doğru özel bir mecrada akması sağlanmıştır. Bu yüz- 
den Kadir gecesi değeri, kadri, onuru, büyüklüğü ve yüceliği olan özel bir za- 
man dilimidir. Çünkü bu gecede göklerden yere doğru özel bir mecra açılmış, 
Kur'an bu mecrada akarak dünya semasına, oradan insan zihnine ve ruhuna 
akmıştır. Allah'ın vahyin indirilmesine karar vermesi, ilk vahyi Cebrail aley- 
hisselâmın indirmesi, vahyi Son Elçi seçilen Hz. Muhammed (s.a.)'in alması bu 
geceye özel bir anlam ve değer atfetmektedir. 
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Dikkatten kaçmaması gereken bir nokta da, Kur'an'ın Ramazan'ın bir 
“gündüzü”nde değil, “gece” indirilmiş olmasıdır. Gece (leyl) karanlıktır. Gökyü- 
zünde ay ve yıldızlar ya da insan yapısı aydınlatıcı ışık yoksa göz gözü görmez. 
Ancak gecenin karanlığı, “zulümat”la ifade edilen katmerli karanlıklardan 
farklıdır. Zulümat içiçe geçmiş, katlanmış, biri diğerinin içine dürülmüş zifiri 
karanlığı ifade eder. Zulümatın olduğu durumda ümit yoktur, arkasından ay- 
dınlık gelmez, kurtuluşun yegâne yolu karanlıklardan kaçıştır. Bu yüzden şanı 
yüce Allah insanları “Karanlıklardan nura çıkarır” (2/Bakara, 257), inkârcılar 
ise aksini yapar. Gecenin (leyl) karanlığı ise öyle değildir, evet karanlık söz ko- 
nusudur ama arkasından tan ağaracak, şafak atacak ve ortalık aydınlanacaktır. 
İşte Kur'an'ın adına “kadir” dediği “gece”de indirilmiş olması, karanlıklar için- 
de olan insana aydınlığı haber vermesi, müjdelemesi anlamına da gelmektedir. 
Gecenin bereketi fecre kadar sürecektir ancak karanlık gecenin “fecr”i başla- 
mıştır. (Bkz. 89/Fecr, 1-2, ayetlerin açıklaması.) Bundan böyle karanlık içinde 
olan insan vahyin hakikatine ve ışığına ulaşmak için cehd ve mücahede içinde 
olacaktır. 

Böyle bir gecede elbette yapılan ibadetlerin değeri, hayırların sevabı ve 
işlenen güzel-iyi (salih) amellerin, tefekkür ve zikirlerin, taatin karşılığı daha 
büyük olacaktır. Deyim yerindeyse bu gece yapılan güzel amellerin geri dönü- 
şü yüksektir. Hz. Aişe'den gelen rivayete göre bu gece yapılacak en güzel dua 
şudur: “Allahım! Sen affedicisin, affı seversin, beni affet.” (Tirmizi, Da'vat, 84; 
İbn-i Mace, Dua, 5). 

İbn-i Abbas'tan gelen bir bilgiye göre, “Kur'an, Kadir gecesinde en yakın 
semaya toptan, daha sonra 23 sene zarfında parça parça yeryüzüne indirilmiş- 
tir” Buna göre “İnzal” anlamında Kur'an, Levh-i Mahfuz'dan dünya semasında- 
ki Beytü'l-İzze'ye bir kerede ve toptan indirildi, sonra olaylar eşliğinde belli bir 
zamana (23 seneye) yayıldı (Tenzil). Bu görüş bazı rivayetlerle desteklenmiş 
olsa da rivayetleri sahih kabul etmeyenler vardır. Bir grup bilgine göre doğru 
olan Kur'an'ın tedricen ve 23 senede indirilmiş olmasıdır. 

Kadir gecesi aynı zamanda “takdir gecesi”dir. Kadr-u kıymet ancak bu ge- 
cenin hikmetine erişilmesiyle bilinir. Bu gecenin değeriyle ilgili ikinci anlam 
düzeyini ele alacak olursak, bu gece zaten Kur'an'ın inişinden önce ve belki ilk 
insanın yeryüzüne ayak bastığı günden beri bir yıllık karar ve hükümlerin tes- 
pit ve tayin, işlerin takdir edildiği geceydi. Elbette Kur'an-ı Kerim'in bu gecede 
indirilmesine karar verilmesi yani bu büyük olayın takdiri, gecenin kadrini, şe- 
refini ve üstünlüğünü arttırmıştır. Kur'an'ın bu gecede indirilmiş olması gece- 
ye büyük bir değer ve şeref kazandırmıştır, bunda tereddüt yoktur. Ancak bu, 
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ikinci anlama uygun olarak Kadir gecesinde bir yıllık işlerin takdir edilmesine 
engel değildir. Süre isminin semantiği bunu ilham etmektedir. Kuşkusuz, Allah, 
gökleri ve yeri yaratmadan önce ilminde her şeyi takdir etmiş, belirlemiştir. 
Ancak bu gecede vuku bulan şey, Levh-i Mahfuz'da yazılı olan bilumum tak- 
dirlerin, belirleme ve hükümlerin bu gecede icra edilmek üzere meleklere bil- 
dirilmesi, sanki bir görev belgesi mahiyetinde tebliğ edilmesidir. “Meleklerin 
yeryüzüne inmesi” vahyin onların maiyetinde dünya üzerine, beşeri hayatın 
içine akmaya başlamasıdır. Melekler vahye eşlik etmektedirler, çünkü bu son 
vahiydir ve elbette büyük bir olaydır. 

Belki bu çerçevede İbn-i Abbas'ın görüşünü büsbütün yabana atmamak 
gerekir. İddia ettiği üzere Kur'an'ın ilkin toptan (inzal), sonra tedricen (tenzil) 
indirilmiş olması mümkündür. Zira İlahi Bilgi'nin önce dünya semasına indiril- 
mesi sanki bir süre insanın algılayabileceği, kavrayabileceği bir kıvama girme- 
si için ara durakta bekletilmiştir. Bu ara durak (Beytü'l-İzze) olmasaydı belki 
de insanın vahyi algılaması mümkün olamazdı. Vahyedildiğinde bile “Kur'an, 
peygamberin diliyle kolaylaştırılmıştır" (44 /Duhan, 58; 54/Kamer, 17, 22, 32 
ve 40). Her inen ayet üzerinde düşünerek, ayetin mesajı ve hükümleri ile ha- 
yatı arasında bağ kurarak diğer ayetleri anlamaya, hayatına mal etmeye çalışa- 
caktır. Öyle anlaşılıyor ki, tek bir defada insan zihninin, insanın sahip olduğu 
meleke ve sınırlı havsalasının Kur'an'ı algılaması mümkün değildir. Bu açıdan 
Kur'an'ın olayların vukuu paralelinde ete kemiğe bürünmesi, insan zihninin 
onu algılamasıyla ilgili entelektüel ve ruhsal bir kapasite kullanımı konusudur. 
Razi, semanın bizimle melekler arasında ortaklaşa kullanılan bir varlık alanı 
olduğunu söyler. Sema melekler için bir mesken, bizim için de bir “tavan ve 
ziynet”tir: “Biz dünya göğünü kandillerle süsleyip-donattık ve bir koruma (al- 
tına aldık). İşte bu, üstün ve güçlü olan, bilen (Allah)'ın takdiridir.” (41/Fus- 
silet, 12; 21/Enbiya, 32). Buradaki sembolizm, insan zihnine yakınlaştırılmış 
tanıdık/aşina kavramlara işaret etmektedir. Nihayet “dünya” insanın zihnine 
yakınlaştırılmış varlık alanıdır. 
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2. “Kadir gecesinin ne olduğunu sana bildiren nedir? 


3. Kadir gecesi, bin aydan daha hayırlıdır." 


Ayetin soruyla gelmesi (sana bildiren nedir?) bu gecenin yüksek değeri- 
ni (kadr-u kiymetini, azametini, hayır ve bereketini) bildirmek içindir. “Mâ” ile 
“Sen, bu gecenin zamanını yani Ramazan'da hangi gece olduğunu nereden bi- 
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leceksin” anlamına mı gelir? Bu üzerinde durulmaya değer bir sorudur. Bunun 
cevabına geçmeden önce “gece”nin sadece belli bir coğrafi bölgede başlayıp 
sona eren 12 saatlik yarım günlük zaman süresine değil, Arapların “tam bir 
gün”e yani 24 saatlik bir zamana da “gece” dediklerini hatırlatmak lazım. Şu 
halde dünyanın bir bölgesinde gün ışırken, diğer bölgesinde karanlık basar ve 
bu, mesela Arap yarımadasında Kadir Gecesi'nin bu bölgenin karanlıkta kaldı- 
ğı süreyle sınırlı olmaz. Ramazan'ın 27. gecesi bir anlamda 27. günüdür ve her 
bölgenin insanları bu geceyi kendi gecesinde arar. 

Bu kısa bilgiyi verdikten sonra, gelelim yukarıda sorduğumuz suale: Hz. 
Peygamber (s.a.), bu gecenin hangi gece olduğunu biliyor muydu? Hiç kuşku- 
suz biliyordu. Bu durumda “Mâ”nın “mahiyet ve kadrbildirimi”yle ilgili olma- 
sı düşünülebilir. Başka bir ifadeyle burada içkin bir anlam da söz konusudur. 
Şöyle ki: 

İnsan, peygamber dahi olsa kendi beşeri imkân ve melekeleriyle bazı 
şeyleri bilemeyebilir. Mesela insanın mutlak gaybı bilmesi mümkün değildir. 
Peygamberler de gaybı bilemez. Bazı özel zaman ve mekânların kutsala ilişkin 
durumları da böyledir. Vahiy alan Peygamber Efendimiz (s.a) bu gecenin ma- 
hiyeti, özellikleri, bu gecede nelerin vuku bulduğu gibi hususları bilmiyordu. 
Yukarıda işaret edildiği üzere İslamiyet'ten önce Araplar Kadir gecesi hakkın- 
da belli belirsiz bir fikre sahip idiler, dolayısıyla Hz. Peygamber de bu gece- 
den haberdardı. Öyle de olsa, onun bilgisi çevresindeki insanların bilgileriyle 
sınırlıydı. Oysa sürenin işaret ettiği önemli anlam düzeyleri vardır. Bu açıdan 
ayet, Kadir gecesinin kendisini ve mahiyetini Allah'ın bildirip öğrettiğini söy- 
lemektedir. Hazin'in deyimiyle sanki şöyle denmek istenmektedir: Bu gece- 
nin değerini sana bildiren, bilgisine ulaştıran nedir? Bu bilgiye sen mi sahip 
oldun, yoksa başkaları mı sana bu bilgiyi verdi? Biz sana bu gecenin değerini 
ve faziletini bildirmeseydik, sen nereden bilecektin? Bu bilgi sana Allah tara- 
fından verildi. Bu geceyi mübarek, değerli ve üstün kılan biziz ve bunu biz sana 
haber veriyoruz. Bu demektir ki kimse kendi aklınca birtakım zaman dilim- 
lerine veya mekân parçalarına kutsallık atfedemez. Bir zaman diliminin veya 
mekânın mübarek olduğunu sadece yüce Allah tayin eder; bunu da ya Kur'an-ı 
Kerim'den veya sahih sünnetten öğreniyoruz. 

Gecenin, yüksek bir kadr-u kıymete sahip olması yanında, diğer geceler- 
den ayrılan özellikleri: 

a) “Bin aydan hayırlı” olması; 

b) “Melekler ve ruhun, onda Rablerinin izniyle her bir iş için inmesi”: 

c) “Fecrin çıkışına kadar bir esenlik (selam ve selamet)” olmasıdır. 
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Kur'an, hiç kimsenin kendi beşeri çabasıyla ulaşmaya güç ve imkân yeti- 
remediği “özel ve bir tür gizli bilgiler” verir. Bu da tamamıyla bu türden İlahi 
bir bilgidir. İnsanlar kendi öngörülerine ve değerlendirme kriterlerine göre 
bir takım takdirlerde bulunamazlar. Az önce ifade ettiğimiz üzere bu gecenin 
bereketli, hayırlı, sevabı çok yüksek, bin aydan hayırlı olduğunu bize Allah bil- 
dirmektedir. Bu, aynı zamanda Allah'ın ve Elçisi'nin bildirmediği, işaret etme- 
diği zaman ve mekânları kendi kendimize “kutsal” ilan etmeyeceğimizi de ima 
etmektedir. Binaenaleyh kendi başımıza ibadet şekilleri üretemeyeceğimize 
göre, kendi anlayışlarımıza göre kutsallıklar da icat edemeyiz. 

“Bin ay” 83 yıl 4 aya tekabül eder. Bazı bilginler, bu gece yapılan ibadet- 
lerin 83 yıl 4 aylık bir ömre bedel olduğunu söylüyorlar. “Bin ay”ın kesretten 
kinaye olması da uzak bir ihtimal değildir. Başka ayetlerde “bin ve elli bin yıla 
tekabül eden ifadeler kullanılmıştır (32/Secde, 5; 70/Mearic, 4). Burada “bin 
gece veya bin yıl” denmemiş olduğuna göre, söz konusu mübarek gecenin bir 
ömre bedel olması kuvvetle muhtemeldir. Bir insan bu gece kalbini doğru dü- 
rüst vahye açarsa, içine girecek nur onu ömür boyu aydınlatacak, işlerinin silm 
ve selamet, esenlik ve barış içinde geçmesini sağlayacaktır. Ama nasıl geceyi 
Kur'an'la ihya etmek gerekiyorsa, bir ömrü de öyle, vahyin aydınlığında ge- 
çirmek icap eder. Öyle veya böyle önemli olan bu gecenin gerçekten çok özel 
olması ve bu gecede yapılan ibadet, salih amel, hayır, zikir ve itaatlerin kat kat 
karşılık bulmasıdır. Bütün bu ibadet ve amellerin merkezinde Kur'an bulun- 
maktadır. Ömür boyu her iş vahye göre yapıldığında gecenin sonu selametle 
bittiği gibi dünyadaki hayat selametle biter, ebedi hayat da mutluluk ve kur- 
tuluş getirir. 

Bir başka açıdan bakıldığında, beşeriyet olarak “zamanın sonu”na, gün 
dönümünün akşam vaktine (gurub) doğru yol almakta olduğumuz görülür. 
Beşeri tarihimizin hasılası ve amacı olan Allah'a doğru yürüyüşümüz tamam- 
lanmak üzeredir. Demek oluyor ki zaman kısalmaktadır. Bizden önceki üm- 
metler çok daha uzun yaşadılar, tarih sahnesinde yerlerini aldılar. Biz “ikindi 
vaktinin peygamberi”nin ümmeti olarak akşama (guruba) doğru hızla yol al- 
maktayız. Geçmiş ümmetlerin fazla sevap kazanmaları imkânını bulmuş ol- 
malarına karşılık bize de “bir gece” verilmiştir. (Muvatta, İ'tikaf, 6). Doğrusu 
zaman hızlandıkça kesafet artar ve bu her şeyin başdöndürücü hızla aktığı bir 
zamanda belki günahın karşılığı kendi misli bir ceza iken; sahih iman, salih 
amel ve ibadetin sevabı kat kat fazla olabilmektedir. 

Objektif ölçülere vurulduğunda, neden bir gecenin bin aydan hayırlı oldu- 
ğu, sorulabilir: “İnsana kendi emeğinden (emeğiyle ve ameliyle hakettiğinden) 
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başkası yoktur” (53/Necm, 39). Bir hadiste şöyle buyrulmuştur: “Ecrin, yap- 
tığın işin miktarına göredir” (Buhari, Umre, 8; Müslim, Hac, 127). Pekiyi, bu 
gecede ne yapılıyor ki, içinde Kadir gecesinin olmadığı bin aydaki amellerin 
karşılığından daha hayırlı olmaktadır? 

Muhteşem müfessir Razi, bazı şeylere bazı ilavelerin yapılabileceğini ve 
bu yüzden farklı hükümlerin uygulanabileceğini söyler. Bu tamamıyla takdiri- 
dir ve bu takdiri bizler yapabilecek durumda değiliz. Mesela cemaatle kılınan 
namazın 27 kat sevabı vardır. Allah'ın Evi, diğer ev ve yapılardan; Mescid-i Ha- 
ram, Mescid-i Nebevi ve Mescid-i Aksa diğer mescitlerden üstündür. Zemzem 
suyu diğer sulardan, Ramazan ayı diğer aylardan, Cuma günü diğer günlerden 
üstün tutulmuştur ki, Kadir gecesi de diğer gecelerden üstündür. Melekler bu 
gece sabaha kadar inip durmaktadır. O halde bu çerçevede adaletsizlik yoktur, 
belki gecenin önemine özel bir vurgu, teşvik, özendirme ve varlığın kendine 
özgü mecrasında insanları felaha/kurtuluşa davet vardır. Merhameti bütün 
varlığı kuşatacak kadar geniş olan Allah, belki de bize bu gece ile “özel bir ik- 
ram”da bulunmuştur ki, Kur'an'ın inmeye başlanmasını ifade eden “Nüzul ve 
inzal” aynı zamanda ikramda bulunmak, değer vermektir. Arap geleneğinde 
dışarıdan gelen misafirin kalacağı evi seçmesi (evine nüzulde bulunması), o 
evin sahibine değer vermesi demektir. Efendimiz (s.a) Medine'ye ilk gelişinde 
devesini serbest bırakıp da EbaEyyup el Ensari'nin evini seçmesi, kime acaba 
değer verecek sorusunun cevabını dolaylı yoldan samimiyet, ihlas, sadelik, te- 
vazu ve yeni dinde sebat gösterecek insan profilinden yana koyması idi. 

Bir hadiste şöyle buyrulur: “Ramazan size geldi, o mübarek bir aydır. Allah 
size o ayda oruç tutmanızı farz kıldı. Bu ayda semanın kapıları açılır. Onda ce- 
hennemin kapıları kapatılır. Allah'a karşı isyan eden şeytanların azgınları zin- 
cire vurulur. O ayda bin yıldan daha hayırlı bir gece vardır. O gecenin hayrın- 
dan mahrum edilen gerçek anlamıyla mahrum edilmiş olur” (Nesai, Siyam, 6). 

Burada kameri takvimin güneş takvimine göre her sene 11 gün farketme- 
sinin bir hikmetiyle karşılaşıyoruz. Eğer güneş takvimi esas alınsaydı, Kadir 
gecesi belli bir ayda sabitlenecekti ama kameri takvim dolayısıyla 33 senede 
bir bütün seneye yayılmakta, böylelikle senenin her gecesi bu ilahi rahmetin 
tecellisine mazhar olmaktadır. Kesin olan şu ki, bazı tarihselcilerin iddia etti- 
ğinin aksine, Ramazan orucu ve Hac ibadeti kameri takvimin kullanıldığı Arap 
yarımadasında Kur'an indiği için her sene 11 gün alınıyor değildir, bir hikmete 
mebni olarak değişiklik göstermektedir. Çünkü vahyi indiren hem kameri ve 
hem güneş takvimini biliyor; nitekim Kur'an-ı Kerim'de (18/Kehf, 25) buna 
işaret edilmektedir. 
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“Fütuhat-ı Mekkiye”de bu olayı İbn-i Arabi şöyle açıklar: “Yüce Allah, Ka- 
dir Gecesi'ni, aylarda, haftanın günlerinde gezer şekilde kıldı ki, böylece sene- 
nin her ayı, aynı şekilde her günü ondan nasibini alsın. Tıpkı Ramazan ayını, 
güneş aylarından her bir ayın, Ramazanın faziletinden faydalanarak, senenin 
her mevsimine yayılması için döndürdüğü gibi. Nitekim farz olan orucumuz, 
hac ve zekât, eğer güneş yılına göre olsaydı, aynı şekilde tüm aylara yayılma- 
mış olurdu.” 


MT ie GE e ye PP iz 
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4. Melekler ve ruh, onda Rablerinin izniyle her bir iş için inerler. 


Bu gece göğün kapıları açılır ve bu kapılardan melekler ve Ruh yeryüzüne 
iner. Meleklerin inişi çeşitli şekillerde yorumlanmıştır. “Tenezzül” kelimesin- 
de art ardalık, peşpeşe ve sürekli iniş anlamları var. Bununla bağlantılı olarak 
izdiham, sıklık ve çokluk söz konusudur. Buna göre melekler gruplar halinde 
ve neredeyse aralarında izdihamlar yaratarak yeryüzüne inerler. Gece bir şö- 
lendir. Melekler söz konusu şölene hem katılmak isterler hem de iniş ve katı- 
lımlarıyla şöleni zenginleştirip şenlendirirler. 

Meleklerin inişi “Rablerinin izniyle”dir. Bu böyledir, çünkü hiçbir melek 
Allah'ın izni olmaksızın herhangi bir harekette bulunmaz. Burada meleklerin 
kendi istekleriyle mi yani Kadir gecesinde olup bitenleri temaşa etmek üzere 
mi Allah'tan izin istedikleri, yoksa Allah'ın sevki ve emriyle mi yeryüzüne in- 
dikleri önemli bir sorudur. Her iki anlam muhtemeldir. Bir başka ayette melek- 
ler “Biz ancak Rabbimizin izniyle inebiliriz” (19/Meryem, 64) demektedirler ki, 
izin emirle olmaktadır. 

Hatırlanacağı üzere insan, yaratılışın başlangıcında meleklerin diliy- 
le “yeryüzünde kan dökücü ve fesat çıkarıcı" olarak tavsif edilmişti (2/Baka- 
ra, 30). Şimdi “bin aydan hayırlı” bir gecede insanın yoğun ibadet, zikir ve 
güzel amelleri meleklerin temaşasına sebeptir, görülmeye değer bir olaydır. 
Melekler bu muhteşem olaya tanık olmak istemektedirler. İnsan bu gece bo- 
yunca ibadet edip Rabbinin yoluna yöneldikçe ve bu yolda mesafeler katettik- 
çe, Allah'ın “Sizin bilmediklerinizi ben bilirim" (2 /Bakara, 30) sözünü doğrula- 
maktadırlar. Melekler, yeryüzünde güzel amelleriyle Allah'ı doğrulayan insanı 
temaşa etmek üzere yeryüzüne inerler. Sanki melekler hem insanın Allah'a 
yaptığı kulluğu temaşa ederler hem de selama dururlar, ona saygılarını belir- 
tirler. Selam vermeleri veya selama durmaları, Allah'a bağlanması durumunda 
üstün (mükerrem) olma vasfını kazanan insanın önünde yaptıkları secdenin 
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yenilenmesi anlamına gelmektedir. Bu öylesine bir gece ki, dünya şartlarında 
görünür insan ile görünmez melekler bir varlık çizgisinde buluşur, Allah'ı tes- 
bih eder, isimlerini zikreder ve varlığın tamamıyla ibadete katılırlar. 

Ancak eğer melekler Allah'ın emriyle yani emir çerçevesinde bir izin- 
le yeryüzüne iniyorlarsa -ki cahiliye Araplarının düşündüğünün tam aksine 
melekler kendi başlarına hareket edebilen özerk varlıklar değildir, her ne ya- 
pıyorlarsa Allah'ın izniyle yapmaktadırlar- bu insanın bir gecede bin aydan 
hayırlı ibadet ve amellere kavuşabileceği manevi, yüce ve anlamlı bir ortamı 
oluşturmak üzere indiklerine delalet etmektedir. Nitekim Hz. Ali (r.a.) “Melek- 
ler, bize selam vermek ve şefaatçi olmak için inerler. Kendisine meleklerin se- 
lamı isabet edenlerin günahları bağışlanır” demiştir. 

“Ruh”un ne olduğu konusunda birkaç görüş öne sürülmüştür: İlkin, bu- 
rada söz konusu olan ruhun “İlahi Rahmet” diğeri Cebrail aleyhisselâm olma- 
sıdır. “Burada ki ruhun, o gece Allah'ın rahmetinin yeryüzüne tecelli etmesi” 
anlamında kullanıldığını düşünenler olmuştur. 

Kur'an'da ruh, “rahmet” (58/Mücadele, 22); “Cebrail” (16/Nahl, 102); 
“vahiy” (42/Şura, 52); “İsa” (4/Nisa, 171; 66/Tahrim, 12) anlamlarında kul- 
lanılmıştır. 12 /Yusuf süresi 87. ayette “Allah'ın ruhundan (Ravh)” yani rahme- 
tinden ümit kesmeyin” denmiştir. (“Ravh” kelimesinin ayrıca “rahat-rahatlık” 
anlamında kullanımı için bkz. 56/Vakıa, 89.) 

Buradaki ruhun, vahiy, ilham ve dolayısıyla Kur'an'a bir gönderme oldu- 
gunu ileri sürenler vardır. Kur'an-ı Kerim'de üç yerde ruh, “vahiy” anlamında 
kullanılmaktadır: (16/Nahl, 2; 40/Mü'min, 40; 42/Şura, 52). Ancak buradaki 
ruhun vahiy anlamında kullanımı uzak bir ihtimal olarak görülmektedir. 

Çoğu bilgine göre buradaki ruh “Cebrail aleyhisselâm”dır. Cebrail, “Ru- 
hu'-Emin"dir (2/Bakara, 87 ve 253; 16/Nahi, 102; 19/Meryem, 17; 26/Şua- 
ra, 193-194 ve 97 /Kadir, 4). O halde meleklerle beraber yeryüzüne inen Hz. 
Cebrail'dir. Es Sabuni, "Ayette genelden (meleklerden) sonra özelin (Cibril'in) 
zikredilmiş olmasının anlamı, Cibril'in şanına dikkat çekmek” için olduğunu 
söyler. Melekler ve Cebrail aynı cinstendirler. Cebrail'in görevi, konumu, mer- 
tebesi ve ihata gücü hepsinden yüksektir. Onunla yeryüzüne rahmet inebilir. 
Nitekim Kur'an'dan bir bölümü (96/Alak (İkra) süresinin ilk beş ayeti) ilk defa 
bu gece Peygamber Efendimiz'e indiği zaman âlemlere de rahmet inmişti. 

Konuyla ilgili olarak şu söylenebilir: Her ne kadar meleklerle beraber inen 
ruh, vahiy olmayıp Cebrail aleyhisselâm ise de bu, inişin vahiyle ilişkili olma- 
sına engel değildir. Çünkü Cebrail vahiy meleğidir ve onun inişi vahiy ve rah- 
metin yeryüzüne yağması anlamına gelir. Cebrail aleyhisselâmın yeryüzüne 
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inişi insanı ilgilendiren bir konu değildir, belki binlerce kere iner, maiyetinde- 

ki meleklerle birtakım işleri düzene koyar. Kadir gecesinde inişinin özel anla- 

mı vardır, Kur'an'ın yeryüzüne inişine eşlik etmesidir ki nihayetinde Cebrail 

dendiğinde ilk akla gelen onun “vahiy meleği” olmasıdır. Muhammed Abduh, 
söz konusu inişin meleklerle Cebrail aleyhisselâmın peygamberin nefsinde te- 
celli etmeleri manasında olduğunu ve bu özel tahsisin herkese yapılmadığını 
söyler. Melekler her nefisten tecelli etmez, Hz. Peygamber'in nefsinde gerçek- 
leştiyse, bu O'nun emir, izni ve dilemesi (meşieti) dir. Allah, nefislerde ihya 
etmeyi dilediği şeyleri tecelli ettirmek için melekleri gönderir/indirir, onlar 
kullara bir emir ulaştırır. Bu manaya göre “izin” emr'in sebebi olmaktadır. Yani 
buradaki emr, Duha süresindeki (44/4-5) “Ki onda (o gecede) her hikmetli iş 
ayrılır. Katımızdan bir emir ile doğrusu biz, (insanlara elçi) gönderenleriz” ayet- 
lerindeki emirdir. 

Şu halde bu ayette geçen “ruh”un Cebrail aleyhisselâma mı, Kur'an'a mı 
gönderme olduğu konusu çok önemli değildir. Kur'an'ın ilk indiği 610 yılın- 
daki Kadir gecesi, Kur'an'ın varlık alanına doğduğu gecedir. Ancak inişin ta- 
mamlanmasından ve Peygamber Efendimiz (s.a.)'in 632'de irtihalinden sonra 
da, gecenin yüksek manevi şöleni tekrarlanmış, bir bakıma her sene aynı gece 
“Kur'an'ın doğum günü” olarak kutlanmıştır. Bu, bugün de ve zamanın sonuna 
kadar devam edecek olan kutsal şölendir. 

Yeryüzü sene içinde kuru toprağa döner veya kuru bir beden /ceset gibi 
olur. Ruh bedene can katar, hayat verir. Yağmur da kuru, çorak toprağa can 
verir. Bu açıdan yağmura “Allah'ın rahmeti” denmiştir. Rahmetin inişi hem top- 
rağı hem bedeni diriltir: “Ki O, belli bir miktar ile gökten su indirdi de, onunla 
ölü bir memleketi 'dirilttik (ve her yanına yeniden hayat) yaydık” siz de böyle 
(kabirlerinizden diriltilip) çıkarılacaksınız.” (43 /Zuhruf, 11). 

Melekler ve Ruh'un Kadir gecesi inmesi de böyledir. Bu gece insanların 
dirildiği, hayat bulup İlahi Rahmet'e iştirak ettiği özel bir gecedir. Belki de Ceb- 
rail'in önderliğinde melekler bu geceyi ibadet, zikir, tefekkür ve güzel amel- 
lerle geçirenler üzerine rahmet indirirler. (16/Nahl, 2). Bedenler, kuru ceset 
(kadavra) olmaktan çıkıp canlanmak, dirilip ayağa kalkmak için ilk asıllarına, 
İlahi tabiatlarına yani Nefha-i Ruh'a dönmek zorundadırlar. Bu gece bu dönü- 
şü sağlayan büyük fırsattır. 

“Her bir iş için”, bütün işler ama her bir meleğin veya melek grubunun 
ayrı ayrı işler için yeryüzüne inmesi, inişini gerektiren durumlardır. Hiç kuş- 
kusuz kâinatın yönetimi olağanüstü bir olaydır. Melekler görevli varlıklardır 
ve her birinin kendine göre görevleri vardır. Kıyam edenler, rüküa gidenler 
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veya secde edenler ile bilgi ve hikmeti indirenler, kalplere ilham verenler, ma- 
rifet ve tefekkürü kolaylaştıranlar ya da bir yılda vuku bulacak emirleri alanlar 
ve aldıklarını harfiyyen yerine getirmek üzere hazırlığa geçenler... “Emir” iyi 
ve kötü nitelikli olabilir. Şu var ki bu gecede iyi yani hayırlı emirler indirilir. 


e AN 7 
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5. o “Fecrin çıkışına kadar bir esenliktir (selâmdır) o.” 


“Fecrin çıkışı”, gecenin bitimidir. Gece başlangıç anından bitiş anına ka- 
dar selam ve selamettir. “Selam”dır, çünkü İlahi rahmetin tecellisi olarak yer- 
yüzüne inen melekler insanlara selam verir, güzel temennilerde bulunurlar. 
Selamettir, çünkü gece hem İlahi koruma altındadır hem de rahmetin tecelli 
ettiği, esenlik, barış (silm), huzur, sükün ve güvenliğin sağlandığı özel bir za- 
man dilimidir. 

İnsan Allah'ın selametini içten benimseyecek olursa, hertürlü afetten koru- 
nur. Bu, başına afetin gelmeyeceği anlamına gelmez ama gelse de Hz. İbrahim 
gibi ateş onu yakmaz, çünkü ateş “Soğuk ve selametli ol” emrini alır (21/Enbiya, 
69), böylelikle bir başka varlık mertebesinin kuralları dâhiline girer ve bu varlık 
(dünya) mertebesinin cari kurallarına göre ateş yakma özelliğini kaybeder. 

Bir hadiste şöyle buyrulmuştur: “Kim Kadir gecesini, sevabına inanarak 
ihya ederse, geçmiş günahları bağışlanır” (Buhari, Leyletü'l-Kadr, 35; Müslim, 
Salatu'l-Müsafirin, 175). 

Peygamber Efendimiz (s.a) Ramazan ayının son on gününe girdiğinde 
itikafa çekilir, ev halkını da, ibadet, salih amel ve Allah'a daha uyanık bir bi- 
linçle itaat konusunda teşvik ederdi. Kadir gecesine mahsus bir namaz yoktur. 
Ancak sabaha kadar, nafile namaz kılmak, Kur'an okumak, İslami bilgiler ve 
hükümler üzerinde tefekkür etmek, içten dualarla Allah'tan meşru, güzel ve 
hayır getirici isteklerde bulunmak mümkündür. Kadir gecesinde yapılacak en 
hayırlı dualardan biri, Hz. Aişe (r.a.)'nin, bu geceyle ilgili Peygamber Efendimiz 
(s.a.)'den öğrendiği şu duadır: “Allah'ım! Sen affedicisin. Affı seversin. Beni af- 
fet” (Tirmizi, Deavet, 84; İbn-i Mace, Dua, 5). 

Kadir gecesi, Ramazan ayında bir gecedir. Ancak hangi geceye denk gel- 
diği kesin olarak bilinmemektedir. Ramazan ayının ilk gecesi; 27. gecesi; 29. 
gecesi; 21. gecesi; 23. gecesi; 24. gecesi; 25. gecesi olduğunu söyleyenler var- 
dır. Genel kabul gören görüş, 27. geceye denk geldiği yönündedir. Peygamber 
Efendimiz (s.a)'in “Kadir gecesini Ramazan'ın son on günündeki tek gecelerde 
arayanız” (Buhari, Leylüt'l-Kadr, 3; Müslim, Siyam, 216) dediği rivayet edil- 
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mektedir. Gecenin, Ramazan'ın 27. gecesi olduğuna ait rivayetler de vardır 
(Ebu Davut, Şehru Ramazan, 2; Tirmizi, Savm, 72). 

Gecenin kesin olarak belirlenmemesinin akla gelebilen iki hikmeti vardır: 

1) Yukarıda işaret edildiği üzere Hicri yılın zaman ve tarih içindeki akışı 
ile mevsimlere göre değişimi gözönüne alındığında, gece senenin her gününe 
denk düşer. Başka bir ifadeyle yaz-kış, ilkbahar-son bahar, gece mutlaka 2a- 
manda bir kere her geceye isabet etmektedir. Zaman, gecenin bereketinden 
yararlanmakta, meleklerin ve ruhun inişine kendini bir sahne gibi açmakta- 
dır. Güneş takvimi dünyaya endekslidir, ay takvimi ise kozmiktir. İki takvim 
arasında 11 gün fark var ve yaklaşık her 33 yılda bir, takvim bir yıl devret- 
mektedir. Böylelikle sırayla yılın her gecesi Kadir gecesi olabilmekte, sırayla 
daha kesif bir biçimde İlahi varoluşa iştirak edebilmektedir. O halde zamanın 
bütünü mübarektir, kutsala sahne olma potansiyeline sahiptir. 

2) İnsanlar, kendi kişisel ömürleri çerçevesinde sabit bir geceye kendileri- 
ni endeksleyerek diğer gece ve günlerin ibadetlerini, zikir ve tefekkürü ihmal 
eder, varlığından emin oldukları bir gece ile ebedi kurtuluşa erişebileceklerini 
düşünme hatasına düşebilirler. Mevlana Celalettin Rumi, “Bütün geceler Kadir 

gecesi değildi ancak her gecenin Kadir gecesi olma ihtimali de yok değildir”'der 
ki, burada kastedilen tek ve sabit bir geceye sabitlenmeden, senede, mesela 
Ramazan ayının 27. gecesi Kadir gecesi olarak kutlanırken, imkânlardâhilinde 
senenin her gecesinin bir Kadir gecesi gibi algılanması, böylelikle bir yılın, bir 
ömrün ve bir bütün olarak zamanın ve tarihin kutsala dâhil edilmesi, müteal/ 
aşkın olana refere edilmesidir. Celaleddin Rumi şöyle devam eder: 

“Ey kardeşim bir gececik uyumasan ne olur? Mum gibi uyanık olsan, kıvıl- 
cım gibi diri olsan ne olur? Gök kapıları geceleyin açılır, bahtlar gece uyanır. Sen 
de ay gibi uyuma da talih yıldızın parlasın, güzelleşsin. Sen göklere mensup bir 
kişi isen, elbette o âleme özlemin vardır. Bu kirli dünyada gökyüzünden uzak 
kalamazsın; yücelerden başka bir yerde yatıp uyuyamazsın ki! Geceleyin yürü 
ki, yollar geceleyin alınır; menzillere geceleyin varılır. Eğer sen O eşsiz padişahı 
istiyorsan, onun yoluna koyulmak için sefere çıkmışsan bu sefer de uyuma. İyi 
insanlar, Allah'ın merhameti ve sevgisinin gölgesinde uyurlar. Ey kardeş bunu 
anla da, sakın başka yerde uyuma." 

Gayet anlamlı bir rivayete göre, Hz. Peygamber (s.a), Kadir gecesinin han- 
gi geceye denk düştüğünü haber verecekti, tam o sırada aralarında ihtilaf vuku 
bulunan iki sahabenin ona başvurmasıyla vaktini bildirmedi, sonra da bu bilgi 
ya da haber verme fikri kendisine unutturuldu veya hafızasından silindi. (Bu- 
hari, Fazlu Leyleti'l-Kadr, 4; Müslim, Siyam, 217). Doğrusunu Allah bilir. 
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“Kadir gecesi”nin “gündüz” değil de “gece” olmasının ve ta “Fecrin çıkı- 
şı"na kadar sürmesinin ayrı bir anlamından, latif bir hikmetinden söz etmek 
mümkündür: Gündüz aydınlık, gece karanlıktır. Karanlıkta insan kendine yol 
ararken önünün aydınlık olmasını ister. Karanlık, varlık yapısı itibariyle sade- 
ce güneş, ay veya beşer ürünü bir ışığın olmaması, ortalığı aydınlatmaması 
hali değildir; fakat belki dünya şartlarında Allah'a ve Hakikat'e en uzak düş- 
tüğümüz alandır ki, içinde bulunduğumuz madde karanlığın en son haddinde 
kesafet (yoğunluk) kazanmasından ibarettir. Buna “zulümat” denir. Zulümat 
bizim zindanımızdır. “Burada”, “zahir (dış yüzey)de” ve “elimizin altında” olan; 
bizi “öte”den, “batın”dan ve “müteal/aşkın” olandan koparmakta, oyalayarak 
dikkatimizi dağıtmakta, bilincimizi asli mihverinden saptırmaktadır. Vahiy 
acaba hangi geceyi aydınlattı? İlk indiği geceyi mi, cahiliye gecesini mi, yoksa 
ilahi rahmetten yoksun kaldığında karanlıklar içinde olan bütün dünyayı mı? 
Bunlar birbiri içine girmiş daireler gibidir, vahyin her üç karanlığı aydınlattı- 
ğını söylemek mümkün. 

Gece boyu yaptığımız ibadetler bizim bu zindandan çıkışımızın, kurtu- 
luşumuzun çabasıdır. Bu dünya zindanında bir tür Eflatun'un mağarasında 
zincirlere vurulmuş halde bulunuyorsak da, büsbütün çaresiz değiliz. Allah 
bize zaman zaman kurtuluş (felah) fırsatları vermektedir: Ramazan ayı, Cuma 
günü, Kadir gecesi, Mescid-i Haram (Kâbe'nin tavafı, Arafat, Müzdelife, Mina) 
ve diğer iki mescidin (Mescid-i Nebevi-Mescid-i Aksa) bereketine iştirak et- 
mek, bu kurtuluşun imkânlarıdır. Amellerde hayır, sözde ma'ruf, ibadetlerde 
namaz, oruç ve Hac ile özellikle tam bir bilinçle yapılan secdeler, bizi dikey 
olarak bulunduğumuz katı, süfli yerden, dünya hapishanesinden müteal olana 
yükseltir, miraca çıkarır. 

Kadir gecesi, kutsala iştirak etmenin gece boyu süren çabasıdır. Bu çaba 
bizi selamete götürecektir. Hem biz olağanüstü bir çaba sarfedeceğiz; hem in- 
dikçe inen, dalga dalga, fevcfevc yeryüzü üzerine yağan melekler bize selam 
verecek, bizim kurtuluşumuza yardımcı olan ve insanın dünyada içinde bulun- 
duğu tenzil-i rütbeden, asıl ait olduğu felah ve selam yurduna terfi-i rütbeyle 
yükselişini sağlayan urucunu/yükselişini temaşa edeceklerdir. 

Melekler ve Ruh dünyamıza, şehrimize ve evimize “tenezzül etmek”te, 
bulunduğumuz varlık alanına inmektedirler. Bunun değerini bilmek lazım. 
Ramazan boyu onların inişine hazırlık yaptık. İçimizi, evimizi ve çevremizi dü- 
zenledik. Nihayet melekler Kadir gecesinde yani kadr-u kıymeti olan, şerefli 
bir gecede teşrif ettiler. Göklerin bu kutlu misafirleri bize bereket, rahmet, il- 
ham, güç ve nimet getirdiler. 
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Bu gökyüzü ile yeryüzü arasındaki irtibat ve geliş gidişler “fecrin çıkışı- 
na kadar” sürecektir. İşte zulümatın aşılması bu sayede mümkün olmaktadır. 
Zulümat dağılıp zail olunca madde kesafetini kaybeder. Maddi çevremiz, ru- 
humuzun terakkisi nispetinde letafet kazanmaya başlar. Melekler ve Ruh'un 
inişiyle yeryüzüne yağmaya başlayan kutsalın nuruyla yıkanır; önce kendi öz 
varlığımız yani nefsimizle, sonra maddi çevremiz ve ardından diğer bütün 
canlılarla ve “öteki insanlar (En Nas)”la barışır, esenlik (Silm) ve dostluk içine 
gireriz. 

Bu süreçte ve bu sayede içimizden kin, husumet, haset, cimrilik, tamah 
tektek etin içindeki sinirler gibi çekilmiş; gökten yağan yeni tohumları almaya 
hazır içimiz ayrık otlardan ayıklanmış, ruhumuz arınmıştır. Selam ve selamet 
barış sözleşmesinin akdi ve yaşanmasıdır. Bu geceyi hakkıyla eda eden kişi, 
Allah'a dönüşün provasını yapmış olur. 

Artık fecrin çıkışıyla sabah vakti başlamıştır. Önündeki 365 günü, bir son- 
raki yılın Kadir gecesine kadar her gündüz ve geceyi aydınlık kılacak, Sırat-ı 
Müstakim üzerinde gurbetteki yolculuğuna, Allah'ın yardımı ve Peygamber 
Efendimiz (s.a)'in yol göstericiliğinde yürüyüşüne devam edecektir. Hemen 
ardından gelen bayram bu büyük çabanın başarıyla sonuçlanmasının sevinci 
ve kutlamasıdır. 


Kadir süresinin (97) tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


98- Beyyine Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 8 âyettir. Talak (65) süresinden sonra, Haşr 
(59) süresinden önce indirilmiştir. İsmini ilk ayette “açık delil, kesin belge, 
kanıt” manasına gelen “beyyine” kelimesinden almaktadır. 


gazli gas a alay 
Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 
La) EnA m İşi SİN Ge el 6 yeğ 
gey kiz ağ e. lâ isi a Yİ GESİ İşişi Gali Eyi laa dr) 


1. Kitap ehlinden ve müşriklerden inkâr edenler, kendilerine apa- 
çık bir delil gelinceye kadar, (bulundukları durumdan) kopup-ayrı- 
lacak değillerdi. 

2. (O delil de) Allah'tan gönderilmiş-bir elçi (ki,) tertemiz sahifeleri 
okumaktadır; 


3. Onların içinde dosdoğru 'yazılı-hükümler' vardır. 


Kitap ehlinden olanlar ancak kendilerine apaçık belgeler geldik- 
ten sonra fırkalara ayrıldılar. 


Medine'de indirilen bu süre, aynı cümlede hem kitap ehli Yahudi ve Hıris- 
tiyanları hem Allah'a ortak koşan putperest müşrikleri eleştirmektedir. Her 
iki grup gelen risalete karşı inkâr noktasında birleşmişlerdir. Bugün de gerek 
Yahudi ve Hıristiyanlar gerekse deistler Hz. Muhammed (s.a.)'e gelen vahyi 
inkâr etmektedirler. 

Tefsirciler “kitap ehli” kelimesinin başına gelen “min"in “tab'ız” mi, “teb- 
yin” mi olduğu konusunda görüş ayrılığına düşmüşlerdir. Tab'ız olduğunu dü- 
şünenler kitap ehli Yahudilerden ve Hıristiyanlar ile onlara “vav” ile eklenen 
müşriklerden “bir bölümü”nün söz konusu olduğunu söylemişlerdir. Min'inte- 
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byin olduğunu düşünenlere göre ise vahyin indiği zamandaki bütün kitap ehli 
ve müşrikler kastedilmiştir. Hz. Peygamber'in tebliğe başlamasıyla bazı Yahu- 
di ve az da olsa Hıristiyan'ın ama en çok müşrikin onu tasdik etmesi birinci 
görüşü kuvvetlendirmektedir; ayetin genel bir olguyu ifade ettiğini düşündü- 
gğümüzde ikinci görüş öne çıkmaktadır. 

“F-k-k”den “münfekkin” çözülüp ayrılanlar demektir. İnfikak bitişik, ya- 
pışık iki şeyden birini çekip ayırmak için kullanılır. Beled süresinde (90/13) 
“fekkürakabe” bir köleyi özgürlüğüne kavuşturmak anlamında kullanılmıştır. 
Fakat Ragıp, bunun kişinin kendi nefsini dünyevi tutkulardan kurtarıp azat 
etmesi anlamına da gelebileceğini söylemektedir. Her durumda fiil, yapışık, 
bitişik iki şeyin birbirinden ayrılmasını ifade etmektedir. Buna göre Yahudi 
ve Hıristiyanlar ile müşrikler, kendilerine vahiy tebliğ edilinceye kadar bulun- 
dukları hal üzere devam ediyorlardı, geleneksel inançlarına ve hayat tarzla- 
rına yapışık vaziyette idiler; durup dururken de bundan kopup ayrılmaları, 
başka yol ve hayat tarzı benimsemeleri beklenemezdi. Gerçi arayış içinde olan 
hanifler vardı ama genel kitle böyle değildi. Hz. Peygamber'in tebliğinden son- 
raonlardan “bir bölümü” inandı, bir bölümü inkâr ve cürümle yapışık yaşama- 
ya devam etti. 

Tarihin her döneminde genel kitle bu hal üzeredir. Kitleler gözlerini bir 
sosyo-kültürel çevrede açar, bilinçten yoksun alışkanlıklarını sürdürür, çok 
sarsıcı bir olay vuku bulmadıkça üzerinde bulunduğu durumu gözden geçir- 
meyi akıl etmez. Miladi 7. yüzyılın başlarında Yahudi ve Hıristiyanlar, sahip ol- 
dukları kitap üzere amel ediyorlardı ama yakında bir peygamberin geleceği ve 
bunun da içlerinden seçileceği beklentisi içinde idiler. Müşrikler ise uzun yüz- 
yıllardır uyarılmamış bir kavim idiler (36/Yasin, 6), İbrahim aleyhisselâmdan 
devraldıkları hanif dinini tanınamaz hale getirmişlerdi. Fakat son vahiy geldi, 
seçilen elçi onlara apaçık belgeler tebliğ etti. Artık ona uymaları gerekirdi. 

İbn-i Teymiyye, “lemyekünmünfekkin”in onlara apaçık deliller gelip de 
onlar bilinçli bir biçimde reddetmedikçe gözden çıkarılmazlar anlamında 
olduğunu söyler. Buna göre peygamber tebliğiyle karşılaşmamış kavimler 
yapıp ettiklerinden sorumlu tutulmaz ancak hiç değilse varlık âleminin bir 
yaratıcısı olduğunu ve yaratıcının da bir Allah olması gerektiği fikrine var- 
maları gerekir ki, insan sahip olduğu akıl ve manevi donanımla bu fikre ula- 
şabilir. (Bkz. 17/İsra, 15.) 

İlahi tebliğin yapılması Allah'ın rahmetinin eseridir. Mesela insanlar te- 
mel hatalar yapar, zalimane işler sistemlerinin karakteri haline getirir ve buna 
rağmen yaptıklarının iyi ve doğru olduğunu düşünürler ya da nefislerini buna 
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ikna ederler. Ama yukarıdan bir bilgi ve haberle yapıp ettiklerinin hatalı oldu- 
gunu bildiren olursa, savunmaları havada kalır. Böylelikle “Kim helak olacaksa 
apaçık bir delilden sonra helak olsun, diri kalacak kişi de apaçık bir delilden 
sonra hayatta kalsın...” (8/Enfal, 42). 

Bu ayet bize yerine göre tarih, geçmiş, gelenek, töre ve adetlerin insanın 
zindanı olabileceğini ima etmektedir. Bir ipekböceği gibi etrafımıza ördüğü- 
müz kozada mutlu ve mutmain olarak yaşarken, varlığın, anlam ve hayatın 
amacının bizim küçük dünyamızdan ibadet olduğunu zanneder; işlediğimiz 
cürümlerin, zulüm ve haksızlıkların, günah ve yozlaşmaların tabii şeyler ol- 
duğunu düşünürüz. Tarihin her döneminde kendi ürettiği kültürle üstünü ka- 
patan insan dışarıdan gelen vahiy ve elçiyle uyarılmış, hakikatle yüzleşmeye 
davet edilmiş, özgürleşmesinin mümkün yolları gösterilmiştir. 

“Apaçık delil (beyyine)” Kur'an-ı Kerim (20/Taha, 133) veya Kur'an'la be- 
raber onu tebliğ eden Hz. Peygamber (s.a.)'dir. Önceki kitapların kastedilmiş 
olması uzak bir ihtimal olarak gözükmektedir. Tabii ki, Kur'an-ı Kerim, ken- 
disinden önceki vahiy eseri kitap ve sahifelerdeki mesaj ve hükümleri teyit 
etmiş, pekiştirmiş ve ikmal etmiştir. “Kütübünkayyime” tüm vahiyleri, doğru 
hükümleri ve şaşmaz istikametleri içinde barındırır ki bu İslam dinidir, İslam 
da öyledir (12 /Yusuf, 40). 

Elçinin elindeki apaçık delil, belge, çürütülmesi mümkün olmayan kanıt ter- 
temiz (mutahhar) sahifeler. Yani gelen vahiylerin ihtiva ettiği ebedi hakikatler, 
isabetli hükümler, doğru haber ve bilgilerdir. Bunlar yüce ve kutsal bir makam- 
dan gelmişlerdir, getiren elçi de tertemizdir, mutahhardır. Bunlarda yalan, şüp- 
he, vehim, kurgu, kusur, sapkınlık, aldatma yer almaz. Kaynağına ne bir insanın, 
ne de cin'nin eli değmiş değildir (bkz. 56/Vakıa, 77-79). İçinde yer alan hüküm- 
leri dimdiktir, hikmetlidir, sapasağlamdır, hak ve hakikatin ifadesidir. 

Ne var ki apaçık belgeler geldiği halde Kitap ehli Yahudi ve Hıristiyanlar, 
inkâr ettiler. Oysa herkesten çok onlar bir peygamberin gelmekte olduğunu 
biliyorlardı; peygamber profili hakkında berrak bilgileri vardı; çocuklarını ta- 
nıdıkları kadar onu tanıyorlardı (2/Bakara, 143) ama yine de hasetleri, alış- 
kanlıklarına olan bağımlılıkları, yenemedikleri önyargıları dolayısıyla hak ve 
hakikate teslim olmayı reddettiler. (Bkz. 2/Bakara, 253; 42/Şura, 14.) 

Müşrikler de öyle! Onlar da atalarının dininden yani inanç biçimi ve ya- 
şama tarzından vazgeçmeyeceklerini söyleyip son elçiye karşı vargüçleriyle 
koymaya başladılar. Tabiatıyla hepsi değil. Özellikle kitap ehli ikiye ayrıldılar; 
bir bölümü son elçiyi tasdik edip ona tabi oldu (Abdullah ibn-i Selam, Selman-ı 
Farisi vs.), çoğu ise eski inançlarında ısrar etti. (Bkz. 42/Şura, 14.) 
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5. Oysaonlar,dini yalnızca O'na halis kılan hanifler (Allah'ı birleyen- 

ler) olarak sadece Allah'a kulluk etmek, namazı dosdoğru kılmak 

ve zekâtı vermekten başkasıyla emrolunmadılar. İşte en doğru 
(dimdik ve sapasağlam) din budur. 


Tarih boyunca peygamberlerin tebliğinde üç önemli husus merkezi önem 
taşımıştır: Allah'ın birliği ve sadece O'na kulluk edilmesi; namazın kılınması 
ve zekâtın verilmesi. Allah'ın birlenmesihanif inancının temelidir, bunu en be- 
liğ ve berrak biçimde İbrahim aleyhisselâm tebliğ etmiştir. Ondan sonra gelen 
peygamberler ve son peygamber Hz. Muhammed (s.a.) de, bu temel hakikati 
dile getirmiştir. 

İslam'dan önce de hanifler vardı. Bunlar putlara tapmayı reddediyor, ahlaki 
yozlaşmanın dışında kalmaya çalışıyor ama doğruluğun ne olduğunu tam olarak 
bilemiyorlardı. (Bkz. 2/Bakara, 135 ve 30/Rum, 30.) Hanifler, varolan dinlerden 
hiçbirine ilgi göstermiyor, bazıları belli bir arayış, bazıları belli bir bekleyiş için- 
de idi. Sa'd bin Cübeyr, sünnet olan ve hac eden kimselere hanif dendiğini söyler. 
Dilcilere göre hanif “İslam'a yönelen”dir (tahannafeila'l İslam). 

İslam dini, tarih içinde bulanıklaşmış olan Allah'ın birliği fikrini ve inancı- 
nı tekrar diriltti, tasfiye edip bilinç seviyesine çıkardı. Namaz kılmayı ve zekât 
vermeyi emretti. Esasında tevhid inancı gibi namaz ve zekât ibadeti de bütün 
peygamberlerin tebliğinde merkezi önemde ele alınmıştır. Namaz, hayatın bü- 
tün meşgale ve etkinliklerinden çok daha önemlidir, kişiyi gün boyu belli ara- 
lıklarla Allah'ın huzuruna çıkarır, nefsi muhasebesini yapmasını sağlar, dünye- 
vi katılaşmış pratiklerin üstüne çıkartır. Zekât da şu veya bu sebeple acz içine 
düşmüş yoksulların hakkı olarak hali vakti yerinde olanlar tarafından ödenir. 

Dinin halis kılınması (ihlas) dünyevi, ticari, siyasi, maddi, ailevi, milli her- 
hangi bir çıkar hesabı olmaksızın ilahi vecibe ve hükümlerin tam bir sami- 
miyet ve içtenlikle yerine getirilmesi; dini faaliyetin ve hayatın sadece Allah'a 
ve O'nun hoşnutluğuna tahsis edilmesidir. Bazen devletler, siyasiler inanma- 
dıkları halde dine sahip çıkar, politik amaçlarında kullanırlar. Sadece Allah'ın 
rızasına matuf olmayan her türlü dini söylem ve faaliyet dinin istismar ve su- 
istimali sayılır. Dine faydaları da olsa, inanmadıkları ve ihlaslı olmadıkları için 
bundan onlara manevi-uhrevi bir fayda gelmez. Mesela Kostantin, inanmadığı 
halde Hıristiyanlığı resmi din kabul etti, Doğu Roma'nın ömrünü uzattı. İhlas 
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hertürden çıkar hesabını, riya ve istismarı dışarıda bırakır. İnsanı içi dışı bir, 
hasbi, samimi, dürüst, ahlaklı, güvenilir ve tutarlı kılar. Din bu samimiyette 
yaşandığında semeresini verir. 


EK EPEY laa si esl ça id vi ek GL 
İLİ Rİ İyiyi yle LZ b üs pie gp İN 5 
KA 455 ee ak. SA SUNİ ANE İyzağğ eği AİN çağ İşi iğ g3 


6. Şüphesiz, kitap ehlinden ve müşriklerden inkâr edenler, içinde 
sürekli kalıcılar olmak üzere cehennem ateşindedirler. İşte onlar, 
yaratılmışların en kötüleridir. 

7. İmân edip salih amellerde bulunanlar ise; işte onlar da, yaratıl- 
mışların en hayırlılarıdır. 

8. Rableri katında onların ödülleri, içinde ebedi kalıcılar olmak üze- 
re altından ırmaklar akan Adn cennetleridir. Allah, onlardan razı 
olmuştur, kendileri de O'ndan razı (hoşnut, memnun) kalmışlardır. 
İşte bu, Rabbinden içi titreyerek korku duyan kimse' içindir. 


6. ayet ilk ayetteki “min”intab'ızi olduğunu ima eder. Zira “kitap ehlinden 
ve müşriklerden inkâr edenler"in, cehennemde sürekli kalacaklarını bildir- 
mektedir. Buna göre vahiy ile karşılaşan nice kitap ehlinden ve müşriklerden 
şahıslar hidayeti bulup kurtulacak; diğerleri cehenneme gönderileceklerdir. 

Ayet inkârcı kitap ehli ve müşriklerin cehennemde “huld içinde” olacak- 
larını haber verir. Biz huld kelimesini “sürekli” şeklinde tercüme ettik. Kimi- 
lerine göre ebediliği vurgulamakta, kimine göre sonunu bizim tayin edeme- 
yeceğimiz upuzun zamanları. Öyle de olsa bu zamanların bir “sonu” olacaktır. 
Bu durumda cehennem hayli uzun zamanlarda içinde dönüp dolaşacakları, 
içinden bir türlü çıkış yolu bulamayacakları yer olmaktadır. 

Rivayetlere göre içlerinde Hz. Ömer, Hz. Ali ve Abdullah ibn-i Abbas'ın yer 
aldığı sahabeler; iki farklı ekolden İbn-i Teymiyye ve Muhyiddinibn-i Arabi, 
Mevlana Celaleddin Rumi gibi zatlar ile Musa Carullah, cennetin ebedi olma- 
sına karşılık cehennem azabının sonlu olduğunu düşünmektedirler. Buna göre 
inkârcılar ve suçlu günahkârlar müstahak oldukları cezayı çektikten sonra - 
takdiri ve ta'yini Allah'a ait olmak üzere- sonunda cehennem hayatları sona 
erecektir. Cehennem ateş yığınıdır ve dünyadan da biliyoruz ki ateş yok edi- 


476 ALİ BULAÇ-KUR'ÂN DERSLERİ/DİRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


cidir. Yanan derilerin tekrar kemikleri bürüyeceği belirtilir. Buna rağmen asıl 
maksat itibariyle cehennem ateşinin ruhu (nefs) mu, yoksa beden üzerinden 
günahları mı yok ettiği sorusu üzerinde durulmayı hak eder. İnsanın inkârını 
ve cürümlerini bedensel hastalıklara benzetecek olursak, herkesin farklı türde 
ve şiddette hastalığı vardır. Hastaneye giden hastalığının türüne göre tedavi 
görür; kiminin ki pansuman kabilinden basit bir arazdır, kiminin ki günler sü- 
ren tedaviyi gerektirir, kiminin ki ağır ameliyat olmadan veya aylarca hastane- 
de yatmadan iyileşmesi mümkün değildir. Bu analojiye göre dünyada yeterin- 
ceruhunu arındırmayan, nefsini tezkiye etmeyen, aksine sayısız suç ve günah 
işleyen kimseler, bu sicilleri hayli bozuk halleriyle yüce Allah'ın huzuruna çı- 
kacak ve elbette yaptıklarının hesabını vereceklerdir. Suçlarının cezası olarak 
da ateşte yanacaklardır. Cehennemin de hem tabakaları hem ateşinin yakıcılığı 
itibariyle aynı olmadığını biliyoruz, herkes suç ve günahına göre yanacak yani 
tabir caizse bir tedaviden geçecektir. 

Soru şu: Yüce Allah O'na şirk koşulmasını affetmez (4/Nisa, 48); taammü- 
den (kasten ve tasarlayarak) bir mü'mini öldürenler de (4 /Nisa, 93). Nisa, 48'e 
göre müşrikleri Allah bağışlamayacak yani her durumda ağır cezaya çarptırı- 
lacaklardır; taammüden öldürenler de cehennemde “huld” içinde azap göre- 
ceklerdir. Bu ayette “huld” yanında “ebediyyen” zikredilmemiştir. Eğer cehen- 
nem günün birinde yok olacaksa, müşrikler ne olacak? Ağır cezalardan sonra 
arınıp cennete mi girecekler, yoksa özlerini şirk ve günahla çürüttükleri için 
kendileri de yok mu olacaklar? Bu hakikaten spekülatif bir mesele ve gayble 
ilgilidir. Akla bu türden sorular gelse bile, en doğrusunu Allah bilir! 

Şu veya bu cehennem azabına müstahak olanlar yaratılmışların, canlıla- 
rın en kötüleridir. Çünkü bunlar sadece kötülük üretirlerdi, yeryüzünü fesada 
verirlerdi, herkesi yoldan çıkarmak istiyorlardı; sömürüyor, eziyor, baskı kuru- 
yor; kendilerinden başka kimseyi umursamıyorlardı. Yaptıklarının kötülüğü- 
nü onlara anlatan peygamberlerle alay ediyor, yerine göre onları yurtlarından 
sürüyorlardı. 

İman edip salih amellerde bulunanlar yani Allah'ın birliğine inanan, ilahi 
emir ve yasaklara titizlikle riayet eden ve yeryüzünde sulh ve salahı, güzel, 
iyi ve faydalı işler yapanlar yaratılmışların en hayırlılarıdır. 6 ve 7. ayetlerde 
geçen “beriyye” kelimesi aslında “yaratılmışlar (mahlükat)” demektir; Allah'ın 
isimlerinden El Bari ile aynı köktendir. Tefsirciler bunu daha çok yeryüzünde 
yaşayan beşer-insan için kullanmaktadırlar. Ama bütün yaratılmışlar için de 
kullanılabilir. Buna göre insan varlık ağacının meyvesidir, en olgun yaratığıdır. 
Ve insanın iman edip salih amel işleyeni hem beşeriyetin, hem yeryüzündeki 
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diğer mahlükatın da en yararlı olanıdır. Hakikaten de bitkilerin ve hayvanların 
her birinin büyük faydaları da olsa, mü'min ve salih bir insanın beşeriyete, ta- 
biata ve canlı hayata sağladığı hayır ve faydadan daha çok fayda sağlayamazlar. 

Suyuti, bu ayete ilişkin üç hadis zikrediyor. Bu hadislerde Resülullah “Ey 
Ali, bu ayette geçen yaratılmışların en hayırlısı ve mahşer gününde kurtulmuş 
olanlar sensin ve senin şiandır yani senin safında ve tarafında olanlardır” bu- 
yurmaktadır (Bkz. Hafız Celaluddin es-Suyuti, ed-Durru'l Mensur, VI, 643). Şii 
tefsirciler de ayeti bu şekilde yorumlamaktadırlar. 

8. ayet, güzel vasıfları sayılan mü'minlerin Rablerinin katındaki ödülleri- 
nin altından ırmaklar akan Adn cennetleri olduğunu haber verir. Ayette dikkat 
çekici ifade mü'minlerin bu cennette “ebedi olarak orada kalacakları” husu- 
sunun belirtilmesidir. 6. ayet cehennem için “huld” kelimesini kullanmışken, 
8. ayette cennet için “ebedi kalıcılar (halidinefiyha ebeden)” ifadesini kullan- 
makta, böylelikle huld yanında ebediliği de zikretmektedir. Bu da cennetin 
ebedi ve sonsuz, cehennemin sonlu olduğu iddiasını ortaya atanlar açısından 
görüşlerini destekler mahiyette bir inceliktir. 

Ebedi olmak üzere cennette yaşayacak kimselerden yüce Allah razı ol- 
muştur, kendileri de O'ndan, verdiği nimetlerden, ihsan ettiği ödülden hoş- 
nutturlar. (Bkz. 89/Fecr, 27-30.) Dünyada yüce Allah'tan her ne gelmiş idiyse 
itiraz etmemiş, kabul etmiş, sonucu O'na havale etmişlerdi. Bu tutumları yüce 
Allah'ı hoşnut etmişti, bugün onları hoşnut etmektedir. 

Bu “rıza makamı”na dünya hayatında yüce Allah'tan sevgi ve derin say- 
gıyla, takva ile bezenmiş berrak bilinçle ve en yüksek derecede idrakle korku 
duyanlar erişebilir ancak. Haşyet, gündelik dilde kullandığımız “korku”dan 
farklı bir anlama sahiptir. Ra'd süresinde (13/21) ikisi aynı ayette zikredilerek 
aradaki farka dikkat çekilmiştir. Havf, maddi yaptırımı gerektiren ceza kor- 
kusu, haşyet sevgi ve rızanın kaybedilmesi kaygısıdır. İşte sürekli olarak yüce 
Allah'ın hoşnutluğunu ve sevgisini arayanlar, yarattıklarına bakıp hayret ve 
hayranlık içinde kalanlar O'nu düşündükçe, ismini zikrettikçe kalpleri titrer, 
ruhlarını engin ürpermeler kaplar. Adn cennetleri bu seçkin kimselere va'de- 
dilmiştir. 


Beyyine süresinin (98) tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


99- Zilzal Süresi 


Bir görüşe göre Mekke'de, bir görüşe göre ise Medine'de indirilen bu süre 
8 âyettir. Nisa (4) süresinden sonra, Hadid (57) süresinden önce indirilmiştir. 
İsmini ilk ayette geçen ve “deprem” demek olan “zilzal” kelimesinden almak- 
tadır. Süre “Zelzele” adıyla da anılmaktadır. 


gaz$il GAZIN İİ gö 
Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 
Jü3 41) ai dağ saz gp kiki ağlı ik 18 
goy İzi p3l ii SL gey layla bi dağı rp İla GLLİYİ 
Yer dehşetle sarsıldıkça sarsıldığı, 
Yeryüzü ağırlıklarını dışarıya çıkardığı 


Ve insanın: “Buna ne oluyor?” dediği zaman; 


İşte o gün yer kendi haberlerini anlatır. 


Se ga 


Çünkü Rabbin ona vahyetmiştir. 


Ahirete gidişin ilk adımı Sur'a birinci kez üfürülmesidir. Tekvir, Şems ve 
diğer sürelerde güneş ve ay'ın içinde yer aldığı gök cisimlerinin nasıl bir altüs- 
te uğrayacağı anlatılmaktadır. “Zilzal” şiddetli sarsıntı demektir (33 /Ahzab, 1). 
Bu sürede de yeryüzünün geçireceği şiddetli sarsıntı dehşetli bir biçimde an- 
latılmaktadır. “Zelzeltü'l arz”, 12 büyüklüğündeki yıkıcı depremin çok ötesinde 
deprem fırtınalarıyla gelen şiddetli sarsıntı üç özelliğe sahip bulunmaktadır: 

a) Yıkıcı depremin ötesinde heryeri altüstü etmektedir; 

b) Tek bir defada değil, deprem fırtınaları şeklinde gelmektedir; 

c) Genel olup yerküresinin tamamını içine almaktadır. 

Hac süresinde buna “son saatin sarsıntısı” denmiştir (22/1); bundan yani 
vukuundan önce ilahi emir ve yasakları çiğnemekten kaçınmalıdır. “Zilzalehe'- 
deki zamiri yerküresine atfetmek gerektiğinden bunun kürenin kendi içinden, 
dipten gelme bir patlama olduğu anlaşılır. Depremler de yer tabakalarının altın- 
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da stres biriktirmiş olan fay hatlarının kırılmasıyla vuku bulur. Fakat bu sarsıntı- 
nın gök cisimleriyle bütünüyle ilişkisiz olduğu söylenemez, zira diğer sürelerde 
kıyamet bazen gök cisimlerindeki altüstlerle başlatılmaktadır. Yerküresindeki 
sarsıntı kendi iç dinamikleriyle olacaktır. Bu sanki bir yapının tam içine yerleşti- 
rilmiş dinamitlerin bir anda infilak etmesiyle paramparça olması gibidir. 

Fay hatlarının kırılmasında zaman içinde birikmiş stres rol oynuyorsa, 
insan eylemlerinin kıyametin vukuunda da belli bir rol oynayacağı düşünüle- 
bilir. Zira “küçük kâinat” olarak tanımlanan insanın bozulmasıyla kâinatın da 
bozulacağı söylenmiştir. Şu halde dünyadaki ekolojik ve tabii düzende olduğu 
gibi varlık aleminde de kelebek etkisi söz konuysa, insan eylemlerinin çığırın- 
dan çıkması (fısk ve fesat) tabii/ekolojik düzen yanında, kozmik düzenin de 
bozulmasına sebebiyet verebilir. Modern zamanlarda insanların iktisadi bü- 
yüme ve dizginsiz kazanç hırsı yüzünden yerin altında ne kadar petrol, doğal- 
gaz, fosfat, kömür vb. tabii kaynak varsa tümü çekilmekte, yer tabakasının altı 
boşaltılmaktadır. Bu zaman zaman göçüklerin ve bunun sonucunda maden ve 
kömür ocaklarında yüzlerce insanın hayatına mal olan kazaların vuku bulma- 
sına sebep olmaktadır. 2014 yılında bu yüzden Manisa Soma'da 301 işçi göçük 
altında kalıp hayatını kaybetmişti. 

Bazı tefsircilere göre bu olay kıyametin ikinci merhalesidir. Ancak Sur'a iki 
defa üfürüleceğini düşünecek olursak ilkinde tabii ve kozmik düzenin altüst 
olması, ikincisinde ise ölülerin kabirlerinden çıkıp dirilmesi ve mahşer yerine 
sevkedilmesi söz konusu olduğundan bunun ilk Sur'a üfürülmesi olması gere- 
kir. En doğrusunu Allah bilir! 

Yeryüzünde vuku bulaca sarsıntı ile yerin altı üstüne gelecek, yeryüzü bel- 
ki de yaratılışından itibaren her ne saklayıp tutmuşsa adeta kusup açığa vura- 
caktır. Bu henüz toprağın çürütmediği cesetler olduğu gibi, enva-ı türlü hazi- 
neler, bilinen ve bilinmeyen maddeler veya başka şeyler olabilir (Bkz. Müslim, 
Zekât, 62). Bu har haliyle “ağır bir gün (yavmensakila” olacak (76/İnsan, 27). 

Fakat 2. ayetteki “ağırlıkları” başka şekilde de anlamak mümkün. Sadece 
maddi şeyler değil, insanların gözlerden kaçırdıkları büyük günahlar, cinayet- 
ler, ağır suçlar, cürümler, komplolar, hile ve desiseler, yalan ve aldatmalar. Kı- 
saca her şey bu sayede orta yere çıkmış olacaklar. Bu sayede yeryüzü üzerinde 
yaşayan “iki ağırlık” (55/Rahman, 31) yani insanların ve cinlerin saklayıp göz- 
den kaçırdıkları bütün suç ve günahları ortaya çıkacaktır (84/İnşikak, 3-4). 
Hz. Peygamber (s.a.) şöyle buyurmuştur. “Bu haberler nedir, biliyor musunuz? 
Yeryüzünün haberleri, üzerindeki her bir erkeğin ve her bir kadının neler yap- 
mış olduğuna yeryüzünün şahitlik etmesidir. “O filan gün şunu şunu yaptı' der; 
bu onun haberidir” (Tirmizi, Kıyâmet, 7; Müsned, Il, 374). 
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3. ayet, bu olay karşısında insanın nasıl dehşete kapılıp “Buna ne oluyor?” 
diye soracağı, olup biteni anlamlandırmaya çalışacağını belirtir. Demek oluyor 
ki, olay alışılmadık boyutlarda ve ölçeklerde dehşet vericidir ve insanlar bir 
anda yok olup gitmeyecekler, hemen ölmeyeceklerdir. Olayın dehşetine az da 
olsa tanık olacaklardır ki, “Yer'e ne oluyor” diye soracaklardır. Bu öylesine bir 
gün ki, bebeğini emziren kadın bebeğini bırakıp kaçacak, gebe kadınlar düşük 
yapacak, insanlar akılları başlarından gidecek. (Bkz. 22/Hac, 2.) Burada sözü 
geçen “insan” istiğrak anlamında şu veya bu insan değil, genel olarak türümüz 
yani insanların hepsidir. 

İşte böyle bir günde Yüce Allah'ın ona emretmesiyle, ona nutukta bulun- 
ma hassasını vermesiyle ilk günden son güne, ilk insandan son insana kadar 
her neye şahit olmuşsa onların tümünü birbir haber verecektir. Ayet bu hasleti 
kazanmasına “Rabbin vahyi” adını vermektedir. 

Vahiy, gizli konuşma, fısıltı, işaret, remiz, ima gibi anlamlara gelir ve genel 
olarak üç boyutta vuku bulur: 

a) Cebrail aleyhisselâmın Allah'tan aldığı vahyi elçilerin kalbine ilka etme- 
si (4/Nisa, 163; 6/En'am, 19): 

b) Peygamber olmayan sıradan insanlara Yüce Allah'ın ilham etmesi, yön- 
lendirmesi. Musa aleyhisselâmın annesine, Hz. Meryem'e vahyettiği gibi (19/ 
Meryem, 11); 

c) Tabiat varlıklarına emretme, onları yönlendirme. Arıya vahyetme, bu 
ayette olduğu gibi Arz'a vahyetme vs. 

İlhamların da bir tür vahiy olduğunu söylemek mümkündür. (Bkz. 16/ 
Nahl, 68; 28/Kasas, 7.) Vahyin aşağı düzeydeki türevi olan vahyi (b) şıkkın- 
daki vahiyler içinde ele alabiliriz. Ragıp, peygamberlerin dışındaki vahiyle- 
rin tamamına ilham demektedir. Ta'rifat'ın sahibi Seyyid Şerif Cürcani, Şeriat 
dilinde Allah'ın peygamberlerinden birine indirilmiş kelamı olduğunu söyler. 
Cürcani'ye göre “Evha” ile gelen vahiy sözcükleri -mesela arıya gelen vahiy 
(16/Nahl, 68) “ilham” manasındadır. 

Bu çerçevede düşündüğümüzde, kıyametin başlangıcında vuku bulacak deh- 
şetli altüst oluşlar sırasında yeryüzüne Yüce Allah emrederek, ona dile gelme yeti- 
sini vererek içinde sakladıklarını açığa çıkarmasını dileyecek, bu dileği yerine ge- 
lecektir. (Kıyamet gününün dehşetiyle ilgili bkz. 18/Kehf, 47; 20/Taha, 101-107.) 


- 2? A Bele İRİ: AT 3 Şİ aa ice 
530 İlla İlani yad (iğ ela azl A elli Şaka İlaği 
kay öö BA 335 Ülke Dani bağ 4vp özi 3 
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6. Ogüninsanlar işlerinin kendilerine gösterilmesi için bölük bö- 
lük dönerler. 


7. o Kimzerre kadariyilik yapmışsa onu görür. 


8. Kimdezerre kadar kötülük yapmışsa onu görür. 


Kıyametin kopması ve ikinci defa Sur'a üfürülmesiyle insanlar gruplar halinde 
hesap yerine sevkedileceklerdir. “Bölük bölük” ayrılmaları ya dünyadaki seçtikleri 
inanca, dünya görüşüne ve yaşama tarzlarına göre olacak veya yeryüzünün farklı 
bölgelerinden gruplar halinde toplanıp hesap yerine geleceklerdir (78/Nebe 18). 

İnsanlara amelleri yani dünya hayatında yapıp ettikleri şeyleri gösteri- 
lecektir. Bunun da iki şekilde olabileceği söylenmiştir: Ya defterlerinde yazılı 
olan fiilleri kendilerine gösterilecek veya dünyada yapıp ettiklerinin karşılığı 
olarak ödüllerini veya cezalarını göreceklerdir. 

Şu veya bu, kesin olan şu ki, dünyada kim ne yapmışsa kaybolmuş değildir; 
zerre miktarı dahi olsa. “Zerre” güneş ışığında gözle seçilebilen toz parçacığı- 
na denir. O toz parçacığı kadar kimseye haksızlık yapılmayacak, yaptıklarının 
karşılığını görecektir (4/Nisa, 40; 12 /Yunus, 61). İbn-i Abbas, 7 ve 8. ayetlerin 
Kur'an'ın en muhkem ayetleri olduğunu söylemiştir. Yani tartışmasız, tered- 
dütsüz böyledir, buyrulduğu gibi olacaktır. 

Dünyada çıkardığımız ses ve görüntüler kayıt altına alınmıştır. Kim zerre 
miktarı iyilik yapmışsa kaydedilmiştir, zerre miktarı kötülük işlemişse o da 
kaydedilmiştir. Ve iyilik olsun kötülük olsun, her zerrenin karşılığı verilecek- 
tir: İyiliğin karşılığı ödül olarak cennet ve ebedi kurtuluş; kötülüğün karşılığı 
da ceza olarak cehennem ve telafisi mümkün olmayan hüsrandır. (Bkz. 14/İb- 
rahim, 18; 18/Kehf, 49 ve 21/Enbiya, 47.) Efendimiz (s.a.) şöyle buyurmuştur: 

“Yarım hurma vermek suretiyle de olsa kendinizi cehennem ateşinden ko- 
ruyunuz” (Buhari, Zekât, 9; Müslim, Zekât, 66-70). 

Dikkatten kaçmaması gereken nokta şu ki, burada söz konusu olan kişiye 
amellerinin niteliklerine göre ödül veya ceza olarak karşılıklarının “verilmesi” 
değil, “gösterilmesi”dir (yerahu). Belki de yeryüzünde beşeriyetin tarihinin 
tamamı yani ilk insandan son insana kadar cereyan etmiş bulunan, açıkta göz- 
lenen veya karanlıkta bırakılıp gizlenen olaylar herkese gösterilecek veya ola- 
yın, eylemin öznesinin önüne serilecektir. Bu sayede “balık bilmese de Halık 
bilir” diye Allah yolunda infak edenler, nice tarihi olayın vukuunda ve seyrinde 
önemli rol oynayan “meçhul kahramanlar” böylelikle ayan beyan ortaya çık- 
mış olacaktır. Ne olacağını sadece Allah bilir. 

Zilzal süresinin (99) tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


100- Adiyat Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 11 âyettir. Asr (103) süresinden sonra, Kevser 
(108) süresinden önce indirilmiştir. İsmini ilk ayette geçen ve “koşan atlar” 
manasındaki “adiyat” kelimesinden almaktadır. 


pazili gaz3ll SİN çala, 
Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 
iğ » İL az z iz Ee > yi 
$v) Gele ölyalla giy Bad lal çiğ e beli 
Yy i p i > - 202 
goy az ve ila lıği fik a e üsli 
Soluk soluğa koşan (at)lara ant olsun, 
(Tırnaklarıyla) Ateş saçanlara, 
Sabah vakti baskın yapanlara. 


Derken, orada tozu dumana katanlara, 


li ey 


Bununla bir (düşman) topluluğun orta yerine kadar dalanlara. 


1-5 arası ayetlerde Yüce Allah kasem etmektedir. Kur'an-ı Kerim'de 16 
süre “vav” ile başlar. Bu şekilde gelen “vav” ya azameti veya tehdidi, kınamayı 
ifade eder. Allah'ın üzerinde kasem ettikleri şiddetli savaşta atlar ve aslında 
üzerindeki savaşçılardır. Sürenin Mekke'de indirildiğini düşünenler “soluk so- 
luğa koşanlar”ın atlar değil, develer olduğunu söylemişlerdir. Sebebi Mekke'de 
savaş emri gelmemişti, savaş durumu söz konusu değildi. Bunu destekleyen 
unsur da Hz. Ali' (ra.)'nin ayetteki hayvanların atlar değil, deve olduklarını 
söylemesidir. Öyle ki Kâbe'de biri İbn-i Abbas'a “Ve'l adiyatidabhan”ın neler 
olduğunu sorduğunda, o “atlar” olduğunu söyler; az ötede zemzem suyu içen 
Hz. Ali'ye gider, ona da aynı soruyu sorunca ondan “develer” olduğu cevabını 
alır. Hatta Taberi'nin aktardığına göre bundan dolayı Hz. Ali, İbn-i Abbas'ı “bil- 
mediğin konularda insanlara fetva verme” diye azarlar. 
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Ancak sürenin Mekke'de inmiş olması, o dönemin en önemli unsuru at- 
ların kastedilmemiş olmasının gerekçesi olamaz. Soyut manada savaş anla- 
tılmak istendiği gibi, gelecekte mü'minlerin gireceği savaşların da böylesine 
dehşet verici olacağı haber verilmek istenmiş olabilir. Atların savaşta oynadık- 
ları rol Arapların zihninde her zaman köklü bir imaja sahiptir. 

“Dabh” atların koşarken soluk soluğa çıkardığı seslerdir. Develer, köpek- 
ler ve tilkiler de koşarken benzer sesler çıkarır. Bu yüzden saldırı sırasında ses 
çıkarmasın diye atların ağzı bağlanır. Savaş atları koşarken tırnaklarını sert 
zemine, taşlara vurdukları zaman ateş saçılır. Ve bir savaşın başarılı netice ver- 
mesi için genellikle baskınlar sabah vakti yani düşman uykuda iken yapılır. Bu 
ani baskınla düşman darmadağın olur. Her taraftoz duman içinde kalır, herkes 
şaşkın vaziyette sağa sola koşuşturur. İşte süvariler bu tarzda düşman toplu- 
luğun ortasına dalar. 

Beş ayette netice verici dehşetli baskın sahneleri tasvir dilmektedir. Gizli 
fail süvariler yani savaşçılar, açık failler atlardır. Bazı tefsircilere katılıp, kaste- 
dilenin “gece ateş yakan gaziler” veya “sözü edilenlerin atlar” değil “develer” 
olduğunu kabul edecek olursak, bu durumda kastedilenin Arafat'tan Müzdeli- 
fe'ye gelip ateş yakan hacılar olur. Yüce Allah, diğer sürelerde gök cisimleri ve 
tabiattaki varlıklar üzerinde kasem ettiği gibi burada da harikulade eserlerin- 
den biri olan atlar üzerine kasem etmekte, böylelikle atlar ve yerine getirdik- 
leri fonksiyonlar üzerinden biraz sonra anlatılacak konunun önemine dikkat 
çekmektedir. Tasvirin “atlar metaforu”yla Mekke ortamını darmadağın eden 
vahyin gelişiyle irtibatlandırılması hayli uzak ihtimaldir. İşari tefsir açısından 
bile bu türden bir analoji yapmak mümkün görünmemektedir. 

Allahu a'lem, belki verilmek istenen mesaj şudur: Görünüşleriyle de birer 
estetik harikası olan atlar sayesinde kazanılan savaşta, zaferin gerçek sahibi 
Allah'tır. Araplar deveye önem verdikleri kadar at'a da büyük değer verirler. 
Hatta bu sürede üzerine yemin edinilen hayvanların develer olduğunu söyle- 
yen Hz. Ali, Bedir savaşında biri Zübeyr'in, diğeri Mikdad'ın olmak üzere sa- 
dece iki atlarının olduğunu söylemiş, buna rağmen kendilerinden üç kat fazla 
olan düşmanı yendiklerini ima etmiştir. 

Vahyin gelişi yeni bir âlem, dünya ve hayat tasavvuru inşa etmektedir. 
Buna göre savaş söz konusu olduğunda ne süvariler, ne atlar gerçek faildir. 
Sizler de gelecekte bu türden savaşlara girecek, atları kullanacaksınız. Sakın 
Rabbinizi unutmayın; nasıl sizin savaşı kazanmanıza atlar sebep oluyorsa, at- 
ların da gördüğü asıl fonksiyonun sebebi gökleri, yeri ve sizi yaratan Allah'tır. 
O, atları yarattı, sizin hizmetinize amade kıldı. 
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İkrime, kastedilenin süngü ve silahlar olduğunu söyler. Merhum Elmalı, 

bu tasvirden hareketle “Bu şekilde burada sonradan peyderpey ortaya çıka- 

cak böyle ateşler saçan silahlarla geleceğin harp güçlerine de işaret edilmiş 

olmakla buna göre yalnız atlara değil, harıl harıl süratle hücum eden motorlu 

akın vasıtalarının da hepsini içine almış bulunur” şeklinde bir yorumda bulu- 
nur ki, bu da uzak bir ihtimal hükmündedir. 


3 ğ le e e 3s 1742 alp 3 
G2 âğlş £v3 dal Sli e 453 41 ögi$l di GL Ğİ 
al <0» 3 - v3) ll Lao İÇ 370 ATİ 5 21 12) 
dü İa>3 41k ıgiall güz 131 çala Mal Şap dl psp 

ei ri çrir 0 a m z Yy , 3 
(00) e kadi aye far) Ol 41-5 aaa 

Gerçekten insan, Rabbine karşı nankördür. 
Ve gerçekten, kendisi buna şahittir. 
Muhakkak o, mal sevgisinden dolayı (bencil ve cimri tutumundan) 
çok katıdır. 

9. Yine de bilmeyecek mi? Kabirlerde olanların 'deşilip dışa atıldı- 
gi. 

10. Göğüslerde olanların derlenip devşirildiği zamanı? 


11. Şüphesiz, o gün Rableri, kendilerinden gerçekten haberdardır. 


6-8 arası ayetlerde insanın genel ve fakat olumsuz bir özelliği zikredil- 
mektedir: İnsan onu yaratan Rabbine karşı nankördür (14/İbrahim, 34). 
Vahidi'ye göre ayette geçen “kenud” hakkı ve hayrı engelleyen, başkalarını 
katmayıp nimetlerden uzaklaştıran, kendisi için yani sadece kendi çıkarları, 
zevkleri ve mutluluğu için yaşayan kimse demektir. “Arzun kenud” verimsiz 
toprak demektir. İnsanlar için bir sıfat olarak kullanıldığında, her türden hiz- 
met ve imkânı sadece kendileri için kullananları ifade eder. Böyleleri sınırsız 
mal biriktirir, kendi arzularını tatmin etmek üzere harcamak ve tüketmek is- 
ter; başkalarını düşünmez, yoksulları, muhtaç ve zayıfları umursamazlar. Ha- 
san Basri'ye göre bu, kötülükleri, musibetleri sayıp nimetleri unutan kişi için 
kullanılır. İşte bu, Yüce Allah'a karşı nankörce bir tutumdur. 

Aslında insan bencil ve nankör olduğunu kendisi de bilir yani ne yaptığı- 
nın, niçin böyle bencil, çıkarcı ve nankör davrandığının farkındadır, kendine 
şahittir ama mala olan aşırı düşkünlüğü onu bu tarz tutum almaya ve yaşa- 
maya sevketmektedir (bkz. 89/Fecr, 20; 22/Hac, 66). Efendimiz (s.a) şöyle 
buyurur: 
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“Âdemoğlunun iki vadi dolusu serveti olsa, üçüncüsünü ister. Onun karnı- 
nı ancak bir avuç toprak doyurur Sonra Allah tevbe edenleri bağışlar” (Müs- 
lim, Zekât, 116; Tirmizi, Menasik, 32; Müsned, V, 131.) 

“âdemoğlu, “Malım malım” der. Oysa (Ey insan) yiyip tükettiğin, giyip es- 
kittiğin sadaka verip önden (ahirete) gönderdiğinden başka malın yoktur” 
(Müslim, Zühd, 3,4; Tirmizi, Zühd, 31). 

Katade ve Hasan Basri'ye göre “Kendisi de buna şahittir” cümlesindeki 
zamir nankör insana değil, Allah'a racidir. Buna göre Yüce Allah, bu profildeki 
insanın nasıl biri olduğunu bilir. Bunun tespiti için başkasına ihtiyaç yoktur; 
Allah her şeyi görmekte, bilmektedir (17/İsra, 14). 

“Muhakkak o, mal sevgisinden dolayı (bencil ve cimri tutumundan) çok 
katıdır.” Bizim “mal” diye tercüme ettiğimiz kelime “hayır”dır. Hayr değerli, 
yararlı, arzu edilen, talep edilen, her iki dünyada yarayışlı her şeye denir. 
Allah'ın sayısız maddi ve manevi nimeti (3/Âl-i İmran, 26); vahiy, sağlam 
inanç (2/Bakara, 105; 16/Nahl, 30); sahih iman, samimiyet, iyi niyet (6/ 
En'am, 158; 8/Enfal, 70); salih amel, hayırlı iş (2/Bakara, 110); İslam (3/Âl-i 
İmran, 104); iyilik (68/Kalem, 12); mal ve servet (2/Bakara, 180); hikmet 
(2/Bakara, 269) gibi anlamlarda kullanılır. Burada mal ve servet manasında 
kullanılmıştır; bencil ve çıkarcı insanın servete, sınırsız sermaye biriktirme- 
ye olan tutkusu onu katılaştırmış, ben-merkezli tehlikeli varlık haline getir- 
miştir. (Bkz. 9/Tevbe, 34.) 

Servet tutkusu insanın kalbini katılaştırır, çevresine karşı duyarsızlaş- 
tırır. Bu ise ebedi mutluluğunun harap olmasına yol açar. İmam Gazali şöyle 
der: “Zavallı insan! Eğer yoksulluktan korktuğu kadar cehennemden kork- 
saydı ikisinden de kurtulurdu. Eğer zenginliğin peşinden koştuğu kadar cen- 
netin de peşinden koşsaydı ikisini de kazanırdı. Tutum ve davranışlarıyla 
insanlardan çekindiği kadar, kalbi Allah'tan da korksaydı hem dünyada hem 
ahirette mutlu olurdu.” 

6-8 arası ayetler, 1-5 arası ayetlerdeki yeminin cevabı olduğuna göre, 
saldırı anında tasvir edilen atların kullanımının meşru ve adil savaşta olması 
gerektiğini ima etmektedir. İlk bölümde tasvirler olumlu, ikinci bölümde tas- 
virler olumsuzdur. Bu şu demektir: Allah'ın harikulade yaratması olan atlar 
meşru amaçlı savaşlarda kullanılmalı; salt ganimet, servet biriktirme, başkala- 
rının kaynaklarını yağmalama ve sömürme amaçlı kullanılmamalı. 

Dünyaya tutkuyla bağlanan insan, günün birinde gömülü olduğu kabirden 
dirilip ayağa kalkacağını bilmiyor mu? Yani aslında biliyor da, vahim bir gaflet 
içinde yine bildiğini okuyor, ahirete herhangi bir hazırlık yapmıyor (82/İnfi- 
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tar, 4-5). Kabirlerde olanlar dışarı çıkacak, bunun gibi göğüslerde, gönüller- 
de, sinelerde saklananlar da açığa çıkacak. Kim hangi niyet beslemişse, hangi 
komployu kurmuş, başkalarına zarar vermişse önüne çıkacak ve bunun hesa- 
bını verecektir. “O gün Rabbinize sunulursunuz. Hiçbir şeyiniz gizli kalmaz.” 
(69/Hakka, 18; 86/Tarık, 9-10.) 

“Ba's” kelimesi biri “peygamber göndermek” (2/Bakara, 56), biri “ölüm- 
den sonra diriliş” (18/Kehf, 11-12) olmak üzere iki manada kullanılır. Bu 
ayetlerde ölümden sonra diriliş için kullanılmıştır. Dirilişle, buğdayın başağın- 
dan çıkması, görünür hale gelmesi gibi göğüslerin sakladıkları açığa çıkacak 
(husul). Nasıl saklı kalabilirdi ki, yüce Allah, her şeyden en ince ayrıntılarına 
kadar haberdardır. Şeylerin ve olayların kökünü, doğuş noktasını, çıkışını ve 
bütün tezahürlerini bilir. 


Adiyat süresinin (100) tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


101- Kaari'a Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 11 âyettir. Kureyş (106) süresinden sonra, 
Kıyamet (75) süresinden önce indirilmiştir. İsmini ilk ayette geçen ve “Başa 
gelip çatan sarsıcı olay, kıyâmet” gibi anlamlara gelen “karia” kelimesinden 
almaktadır. 


çizi ga çiş 
Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 
Oi ai gr) deyil a ALYİ Ğ3 ir) ae â 4) İİ 
&0) Gösâİİİ Yisj& YüZİN Öyüğ çiy Saşkill âİK SeLiM 
Kaari'a!. 
Nedir kaari'a? 


Sana o kaaria'yı bildiren nedir? 


İnsanların, “her yana dağılmış' pervaneler gibi olacakları gün, 


Ga 


Ve dağların 'etrafa saçılmış' renkli yünler gibi olacakları (gün). 


Yukarıda da belirttiğimiz gibi “karia” başa gelip çatan sarsıcı olay demek- 
tir. Kıyâmetin Kur'an'daki isimlerinden biridir. Yaşlanınca saçları dökülene 
veyakel'e “akra'" denmesi bu köktendir. Kapının şiddetle vurulmasına, çarp- 
masına da denir. Kıyamet vakıa, tammeh, sahhah, ğaşiye, hakka gibi isimler de 
almıştır; bunların her biri kıyametin kopuşunun bir şeklini ifade eder. 

İlk üç ayette karia nitelemesiyle kıyametin kopuş şeklini peygamberin ve 
elbette bizlerin ancak Allah'ın bildirmesiyle bilebileceğimizi belirtir. Yani bü- 
tün isimleri ve nitelemeleriyle kıyametin nasıl kopacağını biz kendimiz bile- 
meyiz. Yüce Allah bize vahiyle bunu bildiriyor, idrak sahamızın içine dâhil edi- 
yor. Karia, Hakka süresinde (69/4), suçlu günahkâr Ad ve Semud kavimlerine 
verilen şiddetli azap için de kullanılmıştı ancak burada insanlığın tamamını 
ilgilendiren kapsamda ele alınmaktadır. 
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Kıyamet koptuğu zaman insanlar neye uğradıklarını şaşırmış olarak per- 
vaneler gibi darmadağın olacak, yönlerini kaybedeceklerdir. Nasıl ki ışık ve 
ateş çevresinde dolanan pervaneler, küçük sinekler ateşe çarpıp yere düşü- 
yorlarsa, insanlar da dengelerini, pusulalarını, irade ve vizyonlarını kaybetmiş 
olarak sağa sola kaçışacak, yere yığılacaklardır. O günün dehşeti, insanda ne 
güç ve takat bırakacak ne yön tayinine yarayan bilinç ve zihinsel muhakeme. 
Belli ki bu küresel düzeyde büyük bir felakettir, nitekim Arapçada büyük fela- 
kete de bu isim verilir (13/Ra'd, 31). 

Kıyamet günü insanların pervane misali olmaları, ikinci surun üfürülme- 
sinden sonra kabirlerinden çıkıp mahşer yerine gitmelerini ifade ettiğini söy- 
leyenler vardır. Kamer süresinde (54/7), böyle bir benzetme yapılmıştı. Ama 
ilk surun üfürülmesiyle insanların şaşkın vaziyete düşüp bayılmalarının kas- 
tedilmiş olması daha kuvvetli bir ihtimal olarak görünmektedir. 

Sadece insanlar mı? Dağlar da hallacın attığı, parmaklarıyla birbirinden 
ayırdığı yünler gibi etrafa saçılacaklardır. Yünün renkli olarak nitelendirilme- 
si, yeryüzündeki dağların da rengârenkoluşları dolayısıyladır. Mesela Karade- 
niz'de yeşilin bütün tonlarında dağlar vardır. Bunların tümü yün gibi etrafa 
saçılıp dağılacaklardır. Çünkü dağları arz üzerinde kazık gibi sabit tutan yer- 
çekimidir, o ortadan kalktığında dağın yerinde durması düşünülemez, param- 
parça olur, etrafa uçuşur. (Bkz. 73/Müzzemmil, 14; 89 /Fecr, 21.) 

Bu olay kesinlikle Allah'ın dilemesiyle olacaktır. Bazı modern tefsirciler, 
bu dehşetli olayın insanın yapıp ettikleriyle ilgili olup “dışarıdan müdahaleye 
gerek duyulmayacak kadar yasalara bağlanmıştır” diyerek, farkırıda olsunlar 
olmasınlar kıyametin kopuşunu determinist, zorunlu bir sürece bağlamakta- 
dırlar. Kıyametin kopmasında insanın yeryüzünü fesada veren eylemlerinin 
bir rolü olsa bile, nihai kararı verecek ve kozmik-ekolojik altüstü dileyecek, 
bunun da zamanını tayin ve tespit edecek Allah'tır. 
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6. o İşte, kimin tartıları ağır basarsa, 

7 Artık o, hoşnut olunan bir hayat içindedir. 

8. Kimin tartıları hafif kalırsa, 

9 Artık onun da anası (son durağı) “haviye”dir(uçurum). 


10, Onun ne olduğunu (mahiyetini) sana bildiren nedir? 


11. O,kızgınbirateştir. 
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Sürenin 6-11 arası ikinci bölümünde ahirette insanların son derece dik- 
katli bir muhasebeden geçirilecekleri ve amellerinin karşılıklarının verilece- 
ği belirtilmektedir. Muhasebenin ana kıstası mizan yani adaletin terazisidir. 
Terazinin iki kefesi vardır. Birine iyilikler ve sevaplar, diğerine kötülükler ve 
günahlar konup tartılacaktır. 

İki sonuç ortaya çıkacağı açıktır: Kiminin iyilikleri kötülüklerine, kiminin 
kötülükleri iyiliklerine ağır basacaktır. Hesabın yapılacağı yerde, yüce mah- 
kemede mutlak adalet sağlanacak, her hak sahibi hakkını eksiksiz olarak ala- 
caktır. Yüce Allah nasıl göklerde ve yerde her şeyi mizanla yaratmışsa, amelle- 
rin ve beşeri ilişkilerin tamamı da mizan üzere, adaletle, hak ve hakkaniyetle 
yürütülmesi gerekirdi (55 /Rahman, 7). Ne var ki dünyada zorba ve zalim in- 
sanların bir bölümü buna uymadılar. Demirin indirilmesinin insana, özellikle 
yöneticilere güç verilmesinin bir sebebi, adaletin ve hakkaniyetin tesisi içindi 
(57 /Hadid, 25) ama onlar mizana, adalete saygı göstermediler. Yüce Allah'ın 
“Hak olarak indirdiği kitaba ve mizana" (42 /Şura, 17) saygı göstermeyenler, 
kanundan kaçanlar, işledikleri zulümlerin yanlarında kar kalacağını zanne- 
denler, işte bugün bunun hesabını vereceklerdir: “Biz ise, kıyâmet gününe ait 
duyarlı teraziler koyarız da artık, hiçbir nefis hiçbir şeyle haksızlığa uğramaz. 
Bir hardal tanesi bile olsa ona (teraziye) getiririz. Hesap görücüler olarak biz 
yeteriz.” (21/Enbiya, 47.) 

Adaletin tahakkuk edeceği bu mahkemede iyilikleri kötülüklerine ağır ba- 
sanlara ne mutlu! Her şeyin asli ve hakiki değerini bulduğu, herkesin hakkını, 
amellerinin karşılığını aldığı böyle bir günde iyilikleri baskın çıkan kişi felah 
bulmuş, ebedi kurtuluş ve mutluluğa ermiştir (7/A'raf, 8; 89 /Fecr, 27-30). Bu 
kişi öyle bir hayat sürecektir ki, her halükarda ondan hoşnut olacaktır. Her- 
hangi bir sıkıntısı, güvenlik ve geçim korkusu olmayacak. Dahası, yüce Allah'ın 
nimetlerinin en üst seviyede tahakkuk ettiği, kendisine sunulduğu, hakikatin 
kucağında olup aradaki perdelerin kalktığı, bilinç ve idrakinin tam olarak her 
şeyi asli veçhesi ve gerçeğiyle görüp idrak ettiği bir hayat bu! 

Tartıları yani dünyada işlediği amelleri, yapıp ettikleri hafif gelenin ise vay 
haline! Onun anası “haviye”dir. Kelimenin iştikakında iki anlam söz konusu- 
dur: Biri “heva”dan gelir. Buna göre dünya hayatını heva ve hevesle geçirenler, 
salt dünyevi arzu ve tutkularının peşinden koşanlar bugün adı haviye olan ce- 
hennemde barınacaklardır, çünkü dünyadaki heva ve heveslerinin ahiretteki 
izdüşümü ateştir. Diğeri başaşağı düşmek, aşağılanmak, küçük düşmek. Bu 
duruma düşenler dünyada üstenciydi, kibirli bir hayat yaşıyorlardı, burunla- 
rından kıl aldırmazlardı, küçük dağları kendilerinin yarattıklarını zanneder, 
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etrafa da bu duyguyu telkin ederlerdi. Bugün itibardan, değerden düşmüş, say- 
gınlıklarını kaybetmiş olarak cehenneme atılmışlardır. (88/Ğaşiye, 2-4.) 

Daha somut düzeyde “Haviye”nin üç anlama geldiği söylenmiştir. 

Bir: Cehennem! 

İki: Suçlu günahkârın helak olması. Ümm yani ana'dan kinaye yoluyla 
mahvolup gitmesi. Türkçede “anam ağladı, yandım anam!” demenin çağrıştır- 
dığı her şey. 


Üç: az önce anlattığımız gibi baş, beyin. Başaşağı yıkıldı, cehennem çuku- 
runa yuvarlandı. 

Aslında her üç anlamda tek bir şeye çıkar, o da cehenneme! İşte “haviye” 
budur, böyle bir şeydir. Tek kelime ile ifade etmek gerekirse “kızgın ateştir.” 


“Zaten ateş yakıcıdır”, denecek olursa, anlamı yakma kat sayısı kat kat arttırıl- 
mış ateş kastedilmiştir. 


Karia süresinin (101) tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


102- Tekasür Süresi 


Bir görüşe göre Mekke'de, bir görüşe göre Medine'de indirilen bu süre 8 
âyettir. Kevser (108) süresinden sonra, Maun (107) süresinden önce indiril- 
miştir. Süre ismini ilk ayette geçen ve “çokluk, çokluk yarışı” anlamına gelen 
“tekasür” kelimesinden almaktadır. 


pa>3l g3 SİN çala 


Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 


) Ea 7 z. 
gp ÖLEN 4535 65 61 y 2S İİ 
Çoklukla övünmek, sizi 'tutkuyla oyalayıp, kendinizden geçirdi. 


“Öyle ki (bu,) mezarı ziyaretinize (kabre gidişinize, ölümünüze) ka- 
dar sürdü.” 


Tefaul formunda “tekasür” çoğaltma tutkusu, çokluk, çoklukla övünme, 
tefahür, çokluğu açığa vurma, gösterme, gösteriş gibi anlamlara gelir. Bir şeyin 
çokluğu ve onunla övünme, içinde kaybolmak da tekasürdür. Tefaul vezni bir 
eylemin birden fazla kişiyle ve karşılıklı olarak yapıldığını ima eder. Genellikle 
sürenin indiği beşeri vasat göz önüne alınarak bunun maddi zenginlik, servet, 
mal mülk, insan sayısı, taraftar-yandaş, hizmetçi çokluğunu ifade ettiği düşü- 
nülmüştür ki, bu doğrudur. Ama hayli zengin semantiğe sahip kelime “başka 
çokluklar”ı da içine alır. Kelimenin yerine göre şu dört ayrı anlama gelebilece- 
ğini söylemek mümkün: 

a) Mal mülk çokluğu, servet ve sınırsız sermaye biriktirme. Kenz ideolo- 
jisinin insanın zihnini ve ruhunu istila etmesiyle kişi veya kişiler sınırsız mal 
mülk, servet sahibi olmak ister, yığdıkça yığar. (9-Tevbe, 34). Sonra bu yığdığı- 
nı cesameti iri, büyük, göz kamaştırıcı yapılarla, saray ve köşklerle, havaliman- 
ları ve otoyollarla, gökdelenler ve alışveriş merkezleriyle sergiler. Başkalarını 
kıskandırır, gücünün doruğunda olduğu mesajını verir. Tarihin her dönemin- 
de bu meşgale içinde olanlar olmuştur, çağımızda bunun tam karşılığı maddi 
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uygarlık ve sosyo-ekonomik sistemi kapitalizmdir. Bir sermaye rejimi olarak 
kapitalizm “sınırsız sermaye biriktirme” sistemidir. Ülkelerin, hükümetlerin 
bütün bir toplumu “iktisadi büyüme” endeksli seferber etmeleri tekasürdür. 
Tekasür sağlandığında yani büyüme arzu edilen seviyeye geldiğinde “tefahur” 
yani gösteriş, başarıyla övünme seremonileri başlayacaktır. Fert başına düşen 
milli geliri arttırmanın, durmaksızın üretip tüketmenin ve sonra bir daha üret- 
menin, gökdelenler ve iri yapılar dikmenin bir övünme, temel başarı olarak 
kabul edilmesi tefahürdür. Böylelikle insanlar, toplumlar veya yöneticiler salt 
maddi ve ekonomik büyüme ve cesametle övünüp dururlar (bkz. 59 /Hadid, 
20); bu maddi güç ve başarılarla övündükçe birbirilerini ezerler, güçlerinin 
yenilmezliğini kanıtlama hırsıyla meydan okurlar. Ad ve Semud kavimlerinin 
koca yapıları, firavunların piramitleri birer güç gösterisi ve meydan okumaydı. 

b) Sayısal olarak çok sayıda taraftar-yandaş, destekçi, üye, yardımcı, hiz- 
metçi, nüfus: Yukarıda zikrettiğimizle bağlantılı olarak daha sayısal düzeydeki 
çabalara ve bu çabaların başarılmasının bir övünç ve üstünlük olarak gösteril- 
mesi bu şıkka girer. Ayetin iniş sebebi olarak bunu doğrulayan bir olay zikredilir: 
Mekke'de Abdimenafoğullarıyla rakipleri Sehmoğulları adamlarının çokluğuyla 
övünme yarışına girmişler. Sayıma girince Abdimenafoğulları fazla çıkınca Seh- 
moğulları, “Hayatta olanlarımız yanında ölülerimizi de sayalım” deyip mezarlığa 
gitmiş ve eskiden ölen akraba ve hısımlarını da saymaya başlamışlardır. 

Tarih içinde aile mezarlığının mütevazı olmaktan çıkıp şatafatlı yapılara 
dönüşmesi, pahalı ve gösterişli türbelerin yapılması ölülerle övünmenin de- 
vam eden kültürel kalıntısıdır. Ziyaret edilecek mezarların mütevazı tutulması 
başka, hayli gösterişli türbelerin inşa edilmesi başkadır. Mezar, belli bir süreli- 
gine yeri belli olacak şekilde olmalı, belki bir işaret taşıyla yetinilmelidir. 

Sayısal manada çokluk ve çoklukla övünme ülkelerin ordularının sayısal 
çokluğu, nüfusları; partilerin, vakıf ve derneklerin, cemaat ve stk'ların, kuru- 
luş ve örgütlerin taraftarı, kayıtlı üyesi ve sempatizanı girer. “Benim şu kadar 
askerim, üyem, taraftarım, müridim, bağlım, seçmenim var” demek ve övüncü 
sadece sayısal çokluğa bağlamak tefahürdür. Kur'an bakış açısından sayısal 
çokluğun önemi yoktur, hele bir toplum Allah'a isyan halinde ise ahirette sa- 
yısı ne olursa olsun gününü görecektir (72/Cin, 24). Önemli olan nicel değil, 
niteldir. Nice az topluluk çok olanı Allah'ın izniyle yenmiştir. (2/Bakara, 249.) 
Efendimiz'in “Nikâhlanın, çoğalın, sizinle kıyamet günü övüneyim” buyurması 
ayetin işaret ettiği nicel büyüme ve sayı çokluğuna dayalı tekasüre girmez. Ha- 
dis, evliliği ve üremeyi ve salih nesiller yetiştirmeyi teşvik eder. 

c) Ayrıntı. Bu kategorideki tekasürü iki şekilde düşünebiliriz: 
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aa) Gündelik hayatta insanların asıl misyonlarını unutup ufak tefek işlerle 
vakitlerini tüketmeleri, ayrıntılar içinde boğulmaları. 

bb) Bilimlerdeki uzmanlaşma, branşlaşma. 21. yüzyıla adım atarken bi- 
limlerin 8 bin ayrı dala ve alt branşa ayrılmış bulunmaktaydı. Neredeyse sağ 
gözün uzmanı ile sol gözün uzmanının ayrıldığı eski Yunanlılardaki gibi bran- 
şlar öylesine birbirlerinden ayrılmışlar ki, bilim adamları bir yandan bütünlük 
duygusunu kaybederken, diğer yandan mesleki körlüğe müptela olmuşlardır, 
tek bir ağaca bakarken ormanı gözden kaçırır olmuşlardır. Genel İslam gelene- 
ginde âlimlerin “ansiklopedik bilgi ve zihne” sahip olması arzu edilir. 

d) Birliği, esası, bütünü unutturan, gözden kaçıran çokluk-kesret. Tevhid, 
Allah'ın birliği inancını ve fikrini esas alır. Varlık âlemi bir bütün olarak Al- 
lah'ın yaratmasıdır. Allah ilmini, iradesini ve kudretini isimler, sıfatlar ve fiiller 
üzerinden tecelli ettirir. Basiret sahibi insan her neye bakarsa, gözünü nereye 
çevirirse Yüce Allah'ın yaratıcı sıfatını, ilmini, kudretini, azametini müşahe- 
de eder. Eğer Allah'ın birliği fikrini kaybederse insan çokluk içinde kaybolur. 
Çoklukta birlik (Kesrette vahdet) olması herbir şeyin birer ayet (belge, kanıt, 
belge, işaret) olarak şanı Yüce Allah'a refere edilmesidir. Bu vizyonu kaybeden 
insan tevhidi, bütünlüğü ve hakikati de kaybetmiş olur. 

Bu anlatılanlardan tekasür'ün modern ve Postmodern zamanlarda hay- 
li revaçta olan medeniyet tutkusu, büyüme yarışı, gösteriş, nüfus artışı, nicel 
olana tutku, simülatif gerçeklik /serabi hayat, kenz ideolojisi, ayrıntı, çokluk 
içinde boğulma halini ifade ettiğini söylemek mümkün. 

Çokluğa tutkuyla bağlanmak lehv'dir. Lehv önemsiz, değersiz olanı önem- 
li, değerli olanın önüne geçirmesi, insanı içine çekip oyalaması, ona asli ve 
sahih olanı unutturması halidir. Çokluk tutkusu, değersiz şeylerle övünmek, 
bunlarla vakit tüketmek böyle bir şeydir. Yeryüzünde insan için en önemli şey 
Yaratıcı'sına kulluk etmesidir, ona bu asli görevini unutturan her şey lehv'dir 
(bkz. 47/Muhammed, 6). Çoklukla oyalanma hali tek tek bireyler için söz ko- 
nusu olduğu gibi, gruplar, cemaatler, toplumlar, ülkeler için de olabilir. 

İnsan bir kere kendini buna kaptırdı mı, kurtulması zordur. 2. ayet hakla- 
rında indiği çokluk tutkusuna yakalanmış kişilerin bu hallerinin mezara kadar 
sürdüğünü belirtmektedir. Bunlar durmadan mal ve servet biriktirdiler, birik- 
tirdikleriyle veya güçlerini kullanarak etraflarında topladıkları kalabalıklarla 
övünüp dururlar. 

Tefsirciler buna iki ayrı anlam vermişlerdir: Kimilerine göre sahiden ya- 
rış halindeki şahıslar kabristana gidip ölülerini saymışlardır, diğerlerine göre 
söz konusu çokluk rekabet ve çekişmeleri, çoklukla oyalanmaları ölüme ka- 
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dar sürmüştür. Zaman su gibi akar, çarçabuk geçer. Asli görevlerini, önemli 
ve değerli şeylerle uğraşmayı unutup da dünyanın geçici zevklerine, lezzet ve 
hazlarına kaptıran bir bakmış ki, kendisine tanınan vade dolmuş, emaneti asıl 
sahibine teslim etmiştir. 

Dikkatten kaçmaması gereken bir nokta daha var: “Zurtüm el mekabira 
makberleri ziyaret ettiniz, mezarlıklara, mezarda yatanlara, geçmişte yaşayıp 
da şimdi toprak altında çürüyenlere müracaat ettiniz demektir. Birbirleriyle 
yarış halinde olanlar, eğer güç ve üstünlüklerini kanıtlamak üzere mezarlıkla- 
ra, geçmişteki atalarına, soydaşlarına müracaat ediyorlarsa, bu üstünlüğü tak- 
va ve ahlaki erdemlerde, adalet ve itaatte değil, üstünlüğü, şanı, şerefi geçmiş- 
te, atalarında arayan kavimlerin veya toplumların tarihi suistimal ettiklerini 
ve bunun büyük bir hata olduğunu ima etmektedir. Nitekim ulus devletlerin 
tümünde tarihe atıflarda bulunmak, şanlı tarih efsaneleri üretmek, geçmiş 
atalarıyla övünmek veya onlara toz kondurmamak bu amaçla yapılır. 
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Hayır; ileride bileceksiniz. 
Yine hayır; ileride bileceksiniz. 
Hayır; eğer siz kesin bir bilgiyle bilmiş olsaydınız, 


Ant olsun, o çılgınca yanan ateşi de elbette görecektiniz. 
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Sonra onu, gerçekten yakin gözüyle (Ayne'l yakin) görmüş ola- 
caksınız. 


8. Sonraogün,nimetten sorguya çekileceksiniz. 


3. ayetin başındaki “kella” kesin olarak hayır demektir. Çift anlamlı olup 
kullanıldığı yere göre ya önceki bir iddiayı kesin bir dille reddeder veya sonra- 
sını kanıtlar. Burada her iki anlamda da kullanılabilir. Şu mesajı verdiği açıktır: 
“Siz ey hayatını boş, anlamsız, çokluk tutkusuyla geçirenler, pek yakında yaptı- 
gınız şeylerin boş olduğunu bileceksiniz veya gelecekte yaptıklarınıza karşılık 
çetin bir azaba düçar olacağınızı öğreneceksiniz.” 

4. ayet bunu teyit eder, pekiştirir. İlk “kella”nın va'id (tehdit), ikincisinin 
va'd (müjde) olduğunu söyleyenler de vardır. Yarın yani kıyamet kopup da ahi- 
ret hayatı başladığında dünyada ömrünüzü boş ve yararsız işlerle geçirdiği- 
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nizi, yaptığınız yatırımların -servet biriktirme, taraftar sayısını arttırma- sizi 
kurtarmaya yetmediğini bileceksiniz. Ne var ki bilmediniz, asıl gerçeği ıskala- 
dınız, size bir emanet olarak verilmiş ömrü, sayısız imkân ve avantajı heder et- 
tiniz. Eğer kesin bilgiyle bilseydiniz, öyle yapmazdınız. Kur'an-ı Kerim üç bilgi 
türünden söz eder: 

a) İlme"! yakin: Ragıb'a göre ilim, ilmi-dini yükümlülüklerin doğru bilin- 
mesi ve onlara vukufiyet sağlanmasıdır. Bir şey hakkıyla, üzerinde bulunduğu 
kendi gerçeğiyle idrak edildiğinde İlme'lyakinhâsıl olur. Ancak bu teorik-naza- 
ri bilgi türüne girer. Yine de eğer kaynak sağlam ise yani bilgiyi veren vahiy ise 
bilgi yakin ifade eder; kesindir, gerçeği verir, bunda herhangi bir şek, şüphe ve 
tereddüt yoktur. Mesela gayble ilgili bilgilerin tamamı İlme'lyakin'dir, biz bun- 
ları ne müşahede edebiliyoruz ne fiilen bilgi varlığının içinde yer alabiliyoruz. 

b) Ayne'l yakin: Gözle müşahede edilebilen bilgi türüdür. Gözlemlenebildi- 
ği için en azından varlığından şüphe edilmez, fakat detayları, farklı halleriyle 
ilgili birtakım kapalılıklar, müphemlikler söz konusu olabilir. Bir şeyi görmek 
ile onu tecrübe etmek ayni şey değildir. Kendi başına görme yanıltıcı da olabi- 
lir, bazen serap görebilir veya yanılsama hali yaşayabiliriz. 

c) Hakka'l yakin: Bir bilgi türünün içine girmek, fiilen ve ruhen tecrübe et- 
mekle elde edilen bilgidir. Bu üç bilgi türünü şu örnek üzerinden anlayabiliriz: 
Bir elma hakkında kitabi bilgilere sahip olmamız İlme'lyakin, elmayı ağaçta 
veya elimize alıp görmemiz Ayne'l yakin, yememiz Hakka'l yakindir. Bu da bize 
teorik ve pratik bilginin gerçekliğin bilgisini elde etmek için yeterli olmadığı- 
nı, ruhen ve fiilen tecrübe ederek de varlığın gerçeğine ulaşılması gerektiğini 
göstermektedir. 

Tefsirciler yakin'e en yakin ve uygun düşenin “ölüm” olduğunu söylemiş- 
lerdir. Çünkü teorik olarak öleceğimizi “biliyoruz”; birçok insanın öldüğünü de 
“görüyor”, gözlemliyoruz ama hakikati itibariyle ölümün ne olduğu hakkında 
somut bir fikre sahip değiliz. Bu ancak biz öldüğümüzde öğrenebileceğimiz 
bir bilgidir, zira ölümü tecrübe ederek öğrenmiş olacağız. İşte bilginin bu saf- 
hasına Hakka'l yakin denir. Ölümle beraber dünya ile gayb âlemi arasındaki 
perdeler aradan kalkacağından gerçeği, hakikati çıplak olarak görme-gözlem- 
leme, yaşama, bilme ve anlama aşamasına geçmiş olacağız. Bu açıdan ölüm 
tam anlamıyla “yakin”dir. (Bkz. 15/Hicr, 99.) Hayat, ölüm ve ahiretle ilgili bilgi- 
ler bizim için nazaridir ama yine de kesindirler (yakin) çünkü bize kendisinde 
şek ve şüphe olmayan vahiy ile bildirilmişlerdir. Akıllı kimse odur ki, bu bilgiyi 
referans alıp hayatını yaşar, bilgiyi imana dönüştürür ve her şeyi hakkı ve ha- 
kikatiyle müşahede edip yaşayacağı ebedi âleme hazırlanır. 
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Bu çerçevede cehennemle ilgili bilgi verilmesi de İlme'lyakin'dir. Ancak ce- 
hennemi insan kendi gözüyle de görecektir. 6. ayette görüleceği belirtilen ateş 
“dünyadaki cehennem hayatı” mıdır? Bu uzak ihtimalli bir yorumdur. Ahirete 
inanmayan, dolayısıyla cehennem azabını inkâr edenler, cehennemi gördükle- 
rinde dehşete kapılacak ama iş işten geçmiş olacaklar. Peki, bu trajik duruma 
düşmekten kurtulmanın yolu nedir? Bunun cevabını 8. ayette bulmak müm- 
kün: Dünyada verilen nimetlerin hesaba çekilmeyecek şekilde kullanılması. 

Tefsirciler 8. ayette zikri geçen nimetlerin şunlar olduğunu düşünmüşler- 
dir: Sağlık, güvenlik; vücut bütünlüğü, zevk ve lezzet veren her şey; yiyecek 
ve içecekler; boş vakit. İbn-i Ömer, bunun “soğuk su” olduğunu söylemiştir. 
Taberi, daha genel bir ifadeyle Allah'ın kullara bahşettiği nimetlerin tamamı 
olduğunu söyler. 

46 sene hükmeden Kanuni Sultan Süleyman (1520-1566), sağlığın ne ka- 
dar önemli olduğunu şu mısralarla dile getirmiştir: 

Halk içinde muteber bir nesne yok devlet gibi 

Olmaya devlet cihanda, bir nefes sıhhat gibi. 

Nimetlerin bize verilmiş olmasının amacı hayatımızı idame ettirirken 
bunlardan yararlanmamızdır. Hayatı idame ettirmenin gayesi ise Allah'a kul- 
luktur. Allah'ı unutup nefsinin heva ve hevesini merkeze alan, tutkuyla şehvete 
ve iştaha bağlanan kimse kendisine bir sebep ve hikmetle verilmiş olan nimet- 
leri yanlış kullanmış, suistimal etmiştir ki, hayatını oyalanarak geçirmesi onun 
ebedi hüsran ve kaybına yol açacaktır. 


Tekasür süresinin (102) tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bi- 
lir. Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


103- Asr Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 3 âyettir. İnşirah (94) süresinden sonra, Adiyat 
(100) süresinden önce indirilmiştir. İsmini ilk ayette geçen ve “çağ, zaman, 
ikindi vakti” anlamlara gelen “asr” kelimesinden almaktadır. 


gezi gazi Sİ ge 


Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 


Go) 2k gil LL İğ Zar 
1. Asra andolsun; 


2. Gerçekten insan, ziyandadır. 


Süreye ismini veren “asr” kelimesi “asartu” fiilinin mastarıdır. Ma'sur sı- 
kılmış şey, “usare” sıkılmış şeyin özü, özsu demektir (12 /Yusuf, 36, 49). Nebe” 
süresinde (78/14) yağmurla sıkıştırılmış bulutlara “mu'sirat” denmiştir. Aynı 
kökten türeyen “asr (asır)” kelimesine de tefsirciler mutlak zaman, sabah ak- 
şam, gece gündüz gibi anlamlar vermişlerdir. Ebu Müslim, Yüce Allah'ın gü- 
nün ilk ucu olan kuşluk vaktine (duha) yemin etmesinden hareketle, asr'ın 
günün ikinci ucu, son bölümü olduğunu söylemiştir. Doğrudan bunun “ikindi 
namazı” olduğunu söyleyenler de vardır. Kelime bir hükümdarın, bir kavmin, 
bir peygamberin yaşadığı dönemi ifade etmek üzere de kullanılır. Müslüman- 
lar için Hz. Peygamber (s.a.)'in tebliğini yaptığı 610-632 arası 23 yıllık zaman 
dilimi Asr-ı saadet'tir. 

Kur'an-ı Kerim, kısa veya uzun vakit dilimini ifade eden “zaman” kelimesi- 
ni kullanmaz, bunun yerine fecr, duha, dehr, hin, nehar, leyl gibi türevlerinden 
söz eder. Asr da bunlardan biridir. Kelimeyi mutlak zaman anlamında ele ala- 
cak olursak, bunun iki zamana işaret etmiş olabileceğini düşünebiliriz: Biri 
ikindi vaktine, diğeri gündönümünün son ucuna. Bakara süresinde (2/Bakara, 
238) “orta namaz (Salatu'lvusta)” ikindi namazı olarak tefsir edilir. Buna ye- 
min edilmiş olması muhtemeldir. 
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Ancak biz asr'ın gün dönümü itibariyle mutlak anlamda “ikindi vakti”ne 
işaret ettiğini zannediyoruz. Bu durumda tarihin veya dünyanın, hatta dünya- 
nın ilişkili halinde olduğu evrenin hayatının ikindi vakti söz konusu edilmek- 
tedir ki, bu da tarihin ve kozmik ömrün son dilimini ima etmektedir. 

Yüce Allah, varlık âlemini “Kün (0l!)” emriyle yarattı. Yaratış tamamlan- 
dıktan sonra Âdem'i tesviye etti; ona Ruhundan üfledi, isimleri öğretti, cennete 
yerleştirdi. Âdem ve eşi Havva, yasak ağaca yaklaştı, günah işledi, kelimeler alıp 
tevbe ettiler, yeryüzüne gönderildiler (veya düştüler-hubut). İşte Âdem'in yer- 
yüzüne ayak basması tarihin gündönümünde şafak vaktine tekabül eder. Bu in- 
sanlık tarihinin başlangıcıdır. Kuşluk vaktinde Nuh aleyhisselâm tebliğini yaptı; 
öğle vaktinde İbrahim aleyhisselâm tevhid inancını bir kere daha tebliğ etti. Ar- 
kasından Hz. Musa ve Hz. İsa, ilk günün ve bütün zamanların asli mesajını tebliğ 
ettiler. Bu arada gün ikindi vaktine geldi ki, son peygamber Hz. Peygamber (s.a.) 
nübüvvet zincirinin son halkası olarak mührü vurmak üzere göreve başladı. 

İbn-i Kesir'in yer verdiği bir hadiste (XII, 6549) Efendimiz (s.a.) “İkin- 
di vaktinin peygamberi” olduğunu söylemiş, “kendisi ile kıyamet arasında iki 
parmak mesafe olduğunu” bildirmiştir. Şu halde akşam (gurub) vakti yakındır; 
kıyamet saati giderek yaklaşmaktadır, yaklaştı. (Bkz. 54 /Kamer, 1). 

Asr'ı insan hayatı için düşündüğümüzde, ömrünün sonuna yaklaştığını, 
ikindi vaktine geldiği halde doğru dürüst işler yapmamışsa, sahih iman ve salih 
amellerde bulunmamışsa bu insan kesin ziyandadır. İnsan ömrü trafik lamba- 
sındaki saniyelerin geriye sayması gibidir. Her bir saniye süreyi kısaltır. Ve son 
saniye geldiğinde son nefesini de vermiş olur. Fahreddin Razi şöyle bir olay ak- 
tarır. “Birgün pazarda dolaşırken buz satan birine rastladım. Şöyle bağırıyordu: 
“-Şu sermayesi giderek erimekte olan adama acımaz mısınız? O anda kendi ken- 
dime '-İşte” dedim. “Bu Asr süresinin anlamıdır? İnsana verilen ömür buz gibidir, 
her an erimektedir. Eğer yanlış yerde kullanırsa ziyan etmiş olur.” 

Asr'ı beşeriyet tarihi açısından düşündüğümüzde, ikindi vaktini yaşayıp 
guruba doğru hızla yol almakta olan türümüz de kesin olarak ziyandadır. En- 
biya süresinin ilk ayeti (21/1) bunu haber vermektedir: “İnsanları sorgulama 
zamanı yaklaştı, kendileri ise gaflet içinde yüz çeviriyorlar.” 

“İnsanın ziyanı”ndan söz edilmesi kıyamete doğru yaklaştıkça insan türü- 
nün yeryüzünde çıkardığı fesadın, bozgunculuk ve isyanın, günah ve yozlaş- 
manın giderek artacağını da bildirmektedir. İnsan, Allah'ın kendisine bahşet- 
tiği üstün hasletlerle yeryüzünün halifesi olacaktı, fakat insanların çoğu iman 
etmiyor, aklını kullanmıyor ve şükretmiyor. Gezegeni kendi mülkleriymiş gibi 
hor kullanıyor, birbirlerine zulmediyor, kendi mülkünde Allah'a başkaldırıyor- 
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lar. Müslümanlar da bilgilerini tam olarak imana dönüştürmüyorlar, imanla- 
rı amellerinde tezahür etmiyor, giderek Müslümanın şahsında ve hayatında 
“iman” ile “İslam” arasındaki mesafe açılıyor. Tabii ki istisnalar hariç. 


£r lal İğdlğiğ GRİL İfa iğ lala) İşle İyİ öy Yİ 


3. Ancak imân edip salih amellerde bulunanlar, birbirlerine hakkı 
tavsiye edenler ve birbirlerine sabrı tavsiye edenler başka. 


Genel bozulmadan, türümüzün uğradığı ziyan ve hüsrandan kendileri- 
ni kurtarabilenler var ki, bunlar insanlığın istisnaları, seçkinleridir. Yüce Allah 
müstesna şahıs ve cemaatlerin şu dört özelliğe sahip olduklarını belirtmektedir: 

a) İman (Sahih inanç): Bu, inançlarını son vahiy olan İslam dininin hüküm- 
lerine, Kur'an'ın verdiği bilgi ve haberler ışığında düzenleme başarısını göste- 
renlerdir. Sahih dinin düzenlediği inanç imandır, inanç sağlam, güvenilir bilgi ve 
ilkelere göre düzenlenmiyorsa sadece inançtır, iman seviyesine çıkamaz. Dünya- 
da herkesin bir inancı vardır ama iman sahih dinle düzenlenen olandır. Sadece 
İslam dininin düzenlediği, kalpte inşa ettiği inanç “iman” veya iman seviyesinde 
inançtır ki, diğerleri sadece “inanç” mesabesindedirler. Söz konusu sahih imana 
sahip olanların diğer özelliği imanlarına hariçten şeyler karıştırmamaları, niyet 
ve hedeflerinin sadece ve sadece Allah'ın rızası olması, tam bir samimiyet ve 
ihlasla Allah'a bağlanmalarıdır. (2/Bakara, 256; 4/Nisa, 136-137). 

Sahih iman mertebesinde olan, ontolojik olarak güvenlik krizine girmez, 
kaygı ve çatışma onu ruhen çökertmez; depresyon onun ruhunu sarsmaz. 
Emin ve güvenilir kişidir. Emn, emniyet, eman, emanet ve teminat kelimelerinin 
çağrıştırdığı bütün özellikler kendisinde mevcut olur; tutum ve davranışların- 
da tezahür eder. 

b) Salih amel: Salih kelimesi sulh ve salahla ilişkilidir. Nefret, bozgunculuk, 
dejenerasyon, kavga, iç çatışma ve savaş gibi eylem ve tutumların zıddıdır. Ni- 
yetli davranış olan amel ile bir arada zikredildiğinde bir mü'minin Kur'an'da 
en çok övülen kişilik profili olur. Mü'min, referansını sahih imandan alıp her 
niyetli eylemini sulh ve salah amaçlı gerçekleştirdiğinde hem kendine, hem 
başkalarına, hem de canlı hayata ve tabiata faydalı olur, böylelikle “maslahat” 
hâsıl olur. Kullandığı dil ve kelimeler dahi diğerlerinden farklılaşır, çünkü eğer 
bir kelime veya kavramı doğru, aslına ve anlamına uygun kullanıyorsa bu “ıstı- 
lah” seviyesine çıkar. Derin ruhi tecrübe, zihni kavrayış, ortak hayat, bir arada 
ve barış içinde yaşama ve canlı tabiatın korunması salih amelle ilgilidir. “Sa- 
lih amel”in ölçüsü Kur'an'da vaz'edilmiş hükümlere, emir ve nehiylere, ibadet 
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ve taatlara uygunluktur. Nefsin istek ve tutkularına, sınıf veya zümre çıkarına, 
inkâr ve isyana götüren eylemler salih amel değildir. Bunların tertemiz olan 
salih amelin içine girip onu bozmamasına dikkat edilir (bkz. 9/Tevbe, 102). 

c) Hakkı tavsiye etmek: “Vesayet, vasiyet"le aynı kökten gelen tavsiye mü- 
şareket (tevasav) formunda gelmiştir. Manası mü'minler herkesin ziyanda ol- 
duğu bir zaman diliminde birbirlerine karşılıklı olarak hakkı ve sabrı tavsiye 
edecekler. Hakkı birkaç düzeyde ele almak mümkün: 

aa) Hakikate sadakat, hakikat sevgisi ve daimi hakikat arayışı içinde ol- 
mak. Bu epistemolojik bir çabayı gerektirir, son nefesine kadar mü'minler ha- 
kikat arayışına son vermezler, bunu birbirlerine tavsiye ederler. 

bb) Her işte gerçeğe ve hakka uygunluk. Her söz ve fiilde doğru ve dürüst 
davranmak; yalana, riyaya, gösterişe, ikiyüzlülüğe prim vermemek. Hak sabit- 
ti, doğrudur, isabet kaydeder, mü'mine yaraşan da hakka sarılmaktır. “Hak” 
kelimesinin Kur'an-ı Kerim'de birden fazla kullanımı vardır: 

Allah'ın birliğine atıf; tevhid (23/Mü'minun, 71; 37 /Saffat, 37); 

Doğru ve gerçek (12 /Yusuf, 4); 

Kur'an (28/Kasas, 48); 

İslam ve İslami umdeler, hükümler (17/İsra, 81); 

Adalet (7/A'raf, 89); 

Vacip yani kesin yükümlülükler (32 /Secde, 13); 

Layık, evla ve öncelikli (2/Bakara, 247); 

Borç (2/Bakara, 282); 

Pay ve hisse (70/Meâric, 24). 

İşte ziyan zamanında mü'minler hak kelimesinin ihtiva ettiği bütün bu tu- 
tum ve davranışlara sahip olacaklar ve birbirlerine tavsiye edeceklerdir. Bir 
olan Allah'a iman edecekler, doğru ve dürüst yaşayacaklar; ilhamlarını, refe- 
ranslarını Kur'an'dan alacaklar; İslami hükümlere, emir ve nehiylere titizlikle 
riayet edecekler; adaletten ayrılmayacaklar; yükümlükleri konusunda hassas 
davranacaklar, görevden, ibadetlerden kaçmayacaklar; alacaklarına, verecek- 
lerine sadık kalacaklar; mühim miehemme tercih etmeyecekler, önceliklerini 
doğru bir sıraya koyacaklar; yoksulun ve mahrumun hakkını verecekler, maz- 
lum ve mağdurun hukukunu koruyacaklar. 

cc) Hakkı, “hakkaniyet ve adalet” olarak ele aldığımızda, mü'minler daima 
adaletin tesisine çalışacaklar; her durumda hak ve hakkaniyeti savunacak, za- 
limlere ve zorbalara karşı zayıfın, hak ve hukuku ihlal edilen mağdurun yanında 
yer alacak, gerektiğinde en yakınlarına karşı hakkı ve adaleti savunacak, dik- 
tatörlere ve zalimlere hak sözü söylemekten çekinmeyecekler. Fiilen hakkı ve 
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adaleti tesis imkânı yoksa da, mü'min'in asli görevi sesinin ulaşabildiği her yere 
hakkı ve adaleti tavsiye etmesi, bunun mücadelesini vermesidir. Daha önce Yüce 
Allah İsrailoğullarına bunu emretti. Tarih boyunca ve kıyamete kadar da yer- 
yüzündeki dirlik ve düzeni ayakta tutacak olan hak ve adalettir (2/Bakara, 42). 

d) Sabrı tavsiye etmek: Yunanlılar mutluluğu, kişinin kendisine zevk ve lez- 
zet veren şeyleri istemesi, eziyet veren şeylerden kaçınması olarak tanımlamış 
ve hayatın asli amacının mutluluk olduğunu düşünmüşlerdir. Müslüman filo- 
zoflar, bu tanımı kabul etmekle beraber mutluluğu dünya yanında, ahirete de 
teşmil etmişlerdir. Burada sözü geçen sabrı her iki anlamda ele almak mümkün: 
Mü'min haksızlığa uğradığında, eziyete ve işkenceye maruz kaldığında, hasta- 
landığında, yoksul düştüğünde, hapse girdiğinde sabredecek, imanını kalbinde 
korumaya devam edecektir. Bunun yanında nefsinin talep ettiği zevk ve lezzet- 
ler eğer gayrimeşru ise bunlara karşı da direnecek, mesela bir görevde ise yet- 
kisini kötüye kullanmayacak, eline imkân geçse de yolsuzluk yapmayacak, rüş- 
vet almayacak, kimse görmese de zina etmeyecek, intikam duygusuyla hukuku 
çiğnemeyecek, eline servet geçse de aşırı tüketmeyecek, gösteriş yapmayacak 
vs.. Belki de sabrın en zor olanı bu alanda gösterilen sebat, kararlılık ve direnç- 
tir. Efendimiz (s.a.) şöyle buyurmuştur: “Cennet çetin şeylerle, cehennem çeki- 
ci şeylerle çevrilmiştir.” (Müslim, Cennet, 1; Ebu Davud, Sünnet, 22.) Dünyanın 
eziyetlerine ve gayrimeşru zevklerine karşı durmak büyük dirençtir. Ama şunu 
unutmamak lazım: “Allah sabredenlerle beraberdir” (2/Bakar, 153). Sabreden 
kurtulur, ferec bulur: (Es-sabru miftahu'l ferac.) Sabır büyük bir erdemdir, bu 
erdemi edinmenin yolu erkânına uygun, sürekli ve haşyetle kılınan namazdır: 
“Sabır ve namazla yardım dileyin. Bu şüphesiz huşu duyanların dışındakiler için 
ağır (bir yük)dır. (2/Bakara, 45; 90/Beled, 17.) 

Asr süresi inkâr, sapkınlık ve yozlaşmanın yaygınlaştığı, haramların ve 
günahların toplumu istila ettiği zamanlarda, hayli azınlıkta olsalar bile Müs- 
lümanların nasıl kendi aralarında bir araya gelip küçük cemaatler oluşturabi- 
leceklerinin ve herkes ziyanda iken nasıl kazançlı çıkabileceklerinin yollarını 
göstermektedir. Böyle durumlarda genel ıslah mümkün değilse, bir araya gele- 
bilen mü'minler kendilerini koruyabilme imkânı aramalı, ana akıma katılıp da 
ziyana uğramamak için Asr süresine göre hareket etmelidirler. 

Ebu Medine Abdullah bin Hısn'ın verdiği habere göre, iki sahabe karşı- 
laştığında, biri diğerine Asr süresini okumadan ayrılmazlardı. Ayrılırken de 
birbirlerine selam verirlerdi. (Taberani, el Mu'cemu'lEvsat, No: 5124.) 

Asr süresinin (103) tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


104- Hümeze Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 9 âyettir. Kıyamet (75) süresinden sonra, Mür- 
selat (77) süresinden önce indirilmiştir. Süre ismini birinci ayette geçen ve 
“arkadan çekiştirme” anlamına gelen “Hümeze” kelimesinden almaktadır. 


sağ aI a ala 


Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 


ANLA il Eulaleğ 4vy b3ü2ğ İla gap > gili çi Yil sad ol diş 
gey öaİ3İ 
1. (Arkadan çekiştirip duran, kaş göz hareketiyle alay eden her kişi- 
nin vay haline! 
2. Ki o, mal yığıp biriktiren ve onu saydıkça sayandır. 


3. Gerçekten malının kendisini ölümsüz kılacağını sanıyor. 


Ayet, belli bir kişilik profilinin tasvirini yapmaktadır. Rivayetlere göre ini- 
şine sebep olan Ahnes ibn Şüreyk isminde bir şahıstır -Velid b. Muğire veya 
Ümeyye b. Halef hakkında indiğini söyleyenler de vardır- ki bu, herkesi ala- 
ya alır, kimseyi beğenmez, kaş göz hareketleriyle insanları küçük düşürmeye 
çalışır; kişilik haklarını, onurlarını zedeler; önüne geleni çekiştirir, herkesin 
arkasından konuşur, insanlara tepeden bakarlardı. Tabii olarak bu bir kişilik 
profilidir ve tarihin her döneminde, her toplumda bu türden kişilere rastla- 
mak mümkündür. Lümeze'ninfü'letün mübalağa vezniyle gelmiş olması, bu tür 
hareketlerin sürekliliğine, bir huy ve alışkanlığa dönüştüğüne işarettir (Bkz. 
68/Kalem, 10-11; 49/Hucurat, 11). 

Kur'an bu gibi insanların hallerinin çok kötü olacağını söylüyor. “Veyl” 
beddua, azarlama, tehdit ve son derece kötü bir akıbet için kullanılır. 

Ayette “mal” kelimesi nekre gelmiş, bunun anlamı çokluğu ifade etmesi- 
dir. Mal, mülk ve genel olarak servet biriktirmek insanın önemli zaaflarından 
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biridir. Servet insana güvenlik ve üstünlük duygusu verir, mal ve serveti dola- 
yısıyla kendini diğerlerinden daha farklı ayrıcalıklı düşünmesine yol açar. Bu 
bir yanılgıdır! Kişiyi dünyanın hiçbir serveti ebedi kılamaz ve müstahak oldur- 
gu cezadan, kötü akıbetten koruyamaz. Servet keskin bir kılıç gibidir. Doğru 
yollarda kullanıldığında kurtarıcı olur, yanlış yollarda kullanıldığında azabı 
kaçınılmaz kılar. 

Serveti biriktirmenin başlangıçta meşru gerekçesi temel (zaruri) ihtiyaç- 
ların karşılanmasıdır. Buna Haciyat denir. İkinci safhası daha rahat ve kolay 
yaşamanın imkânlarını temin etme arzusunun kişiyi üretim faaliyetine itme- 
si ve tabii biriktirmesidir: Tekmiliyat. Üçüncü aşaması kişinin üstünü başını, 
evini, çevresini güzelleştirmek istemesidir ki buna da Tahsiniyat denir. Ancak 
bu flu bir safhadır. Kişi kolayca bu zeminde israf ve savurganlığa ya da biriktir- 
diği serveti güç ve tahakküme dönüştürme tehlikesine düşebilir. Söz konusu 
tehlikeyi atlatamayanlar Tahrimiyat derekesine düşmüş olurlar. 

Servet biriktirmek ve servetin sayımını yapmak kişiye belli bir haz ve zevk 
verir Ama Kur'an, bunun ahlaki açıdan düşük karakterde bir kişilik profilinin 
özelliği olduğuna işaret eder. Servet topluma aittir. Aşırı toplanması, yığılması, 
biriktirilmesi ve bir elde (bir sınıfın tekelinde) tutulması büyük bireysel ve 
toplumsal büyük hasarlara yol açar. (Bkz. 9/Tevbe, 34.) 

Allah'ın Elçisi (s.a.) 22 ayar, 384.84 altın karşılığındaki parayı önemli bir 
“mali imkan” olarak tanımlamış ve buna sahip bir adama şu tavsiyede bulun- 
muştur: “-Önce kendinden başla, kendi ihtiyaçlarını gör, paran artarsa ailenin 
ihtiyaçlarını karşıla. Ailenin ihtiyaçlarını gördükten sonra (yine) paran artar- 
sa, yakın akrabalarının ihtiyaçlarını karşıla. Hısım-akrabalarının da ihtiyaçla- 
rını gördükten sonra (yine) paran artarsa, sağdan soldan önüne gelen (ihtiyaç 
sahiplerin)e verirsin.” (Müslim, Zekât, 41; Nesai, Zekât, 60.) 

İnsan, para, mal-mülk, servet ve çocuklarıyla sınanır (64/Teğabun, 15). 
Sınavı kaybetmemek için meşru-helal yollardan kazanmak ve yine meşru çer- 
çevede harcamak gerekir. İslam, servetin kazanılmasına herhangi bir sınır 
koymamışsa da, kazanılmış serveti kişiye dilediği gibi harcama yetkisini ver- 
memiştir. Mal ve servetin hakkı, onun meşru yollarda harcanması, infak edil- 
mesidir. 
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Hayır; andolsun o 'hutame'ye atılacaktır. 

“Hutame'nin ne olduğunu sana bildiren nedir? 

Allah'ın tutuşturulmuş ateşidir. 

Ki o, yüreklerin üstüne tırmanıp çıkar. 

O, onların üzerine kilitlenecektir; 


(Kendileri de) Dikilip yükseltilmiş sütunlarda (bağlanacaklardır). 


e Ş AŞAR 


Mal mülk, servet, iktisadi güç temerküzü kişiyi veya bunun cazibesine ka- 
pılmış bir toplumu kurtaramaz. Tam aksine aşırı servet temerküzü ahlaki çö- 
küntüye sebep olduğu gibi sosyal çalkantı ve çatışmalara da sebep olur. “Servet 
toplayanlar alçaklardır” denmesi, servetin zaman içinde yüksek manevi has- 
letleri yok etmesi, ahlaki yozlaşmaya yol açması demektir. Servet istif etmenin 
sonu yoktur, tuzlu su içmeye benzer, kişi içtikçe daha çok susar ve fakat bu 
arada başkalarının haklarına tecavüz etmiş olur, geniş boyutlu yoksulluklara 
sebep olur. Çünkü aşırılaştırılmış servet istifçiliği adil gelir bölüşümünü müm- 
kün kılmaz. Böyle bir durum Allah katında cezayı ve azabı gerektirir. 

Eğer kişi müstahak olmuşsa mutlaka ve mutlaka hutame'ye atılacaktır. Hu- 
teme, onu tutuşturanın iradesi sürdüğü müddetçe yanacak olan ateştir. Huteme 
denmesinin sebebi, içine atılan her şeyi kırıp döken ve anında yutan ateş olma- 
sıdır. “Hatm” kökünden gelen hutame, yok edip mahveden ateş demektir. Mal 
ve servetine güvenen kişi yeterince onu bekleyen akıbetin farkında olmayabilir. 
Ama Allah soruyu tekrar eder: “Hutame”nin ne olduğunu sana bildiren nedir?” 

Sorunun tekrarı, ateşin korkunçluğunu ve dehşetini bir kere daha vurgu- 
lamak içindir. Bu, diğer ateşlere benzemez, çünkü alevi sönmez. Anlatımı bile 
insanın içini ürpertmeye yeter. Kemikleri kırıp ufalar, etleri eritir ve kalplere 
saldırır. Mevkuf olarak rivayet edilen bir hadis şöyle 

“Cehennem bin sene yakıldı ve kıpkırmızı oldu. Sonra bin sene daha ya- 
kıldı ve bembeyaz oldu. Sonra bin sene daha yakıldı ve simsiyah oldu. O şimdi 
simsiyahtır” (Tirmizi, Cehennem, 8). 

Ateş kalbe ulaştığı zaman üzerine tırmanır. Kurtubi'ye göre, artık ölüm 
olmayacağı için, ateşin kalplerine ulaştığı kimseler -ki bunlar başkalarının rı- 
zıklarına el koyan servet tutkunlarıdır- ölmekte olan insanın durumunda ola- 
caklar ve fakat trajik olanı şu ki, çokça istedikleri halde ölmeyecekler. Dünyada 
tıbbi açıdan yaşama şansını tümüyle kaybetmiş kişi -yanlış da olsa- ölüm iste- 
yebilir (ötenazi). Çünkü ölüm, dünyada çekilen acıların sona ermesi acısından 

kurtuluştur. Fakat orada bu imkân ve şans da yoktur: “Suçlu orada ne ölür, ne 
dirilir” (20/Taha, 74). 
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Cehennemde olanın buradan çıkışı yoktur. Cehennem suçlu-günahkâr- 
ların, mal biriktirip meşru çerçevede harcamayanların, infak etmeyenlerin, 
yakın akraba ve yoksulları gözetmeyenlerin, zulmedenlerin üzerlerine kapa- 
tılmış, kapıları kilitlenmiş, kendileri de sütunlara bağlanmışlardır (90/Beled, 
19-20). Dikilip yükseltilmiş sütun anlamındaki “Amedü'n-mümeddede” aynı 
zamanda cehennemin ebediliğini de ifade etmektedir. 


Hümeze (104) süresinin tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah 
bilir. Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


105- Fil Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 5 âyettir. Kâfirun (109) süresinden sonra, Fe- 
lak (113) süresinden önce indirilmiştir. İsmini ilk ayette geçen “fil” kelimesin- 
den almaktadır. 

gazi ARSİN SİN gl 


Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 
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Rabbinin fil sahiplerine neler yaptığını görmedin mi? 

Onların 'tasarladıkları planlarını' boşa çıkarmadı mı? 


Onların üzerine ebabil kuşlarını gönderdi. 


Onlara 'pişirilip-sertleştirilmiş balçık taşları' atıyorlardı; 


uURENP 


Sonunda onları, yenik ekin yaprağı gibi kıldı. 


Kaynakların verdiği bilgilere göre Himyer Kralı Zunüvas, Yahudiliği kabul 
edip resmi din ilan ettikten sonra Yemen Hıristiyanlarına baskı uygulamaya 
başladı. Habeşliler, hem Yemenli dindaşlarını baskıdan kurtarmak hem Hind 
deniz ticaret yolunu kontrol etmek üzere Yemen'e savaş açtılar, Himyerlileri 
bozguna uğratarak oraya hâkim oldular. Bu olaydan sonra yönetimi tamamen 
ele geçiren Ebrehe (İbrahim bin el Eşrem) Habeş Kralının da desteğini alarak 
nüfuz sahasını genişletmeye ve bu çerçevede bölgeyi Hıristiyanlaştırmaya ko- 
yuldu. Önünde Araplar büyük engel olarak duruyordu. Çünkü Araplar Hıris- 
tiyanlığı kabul etmedikleri gibi Kâbe diye yüzyıllardan beri yarımadanın dini 
merkezi konumunda ve her sene hacıların ziyaret ettiği mabetleri vardı. 

Ebrehe başlangıçta “kulleys” veya "kalis" diye isimlendirilen büyük bir 


510 ALI BULAÇ-KUR'AN DERSLERİ/DIRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


katedral inşa edip bu yapıyı Kâbe'yealternatif birmabet yapmayı düşündü. 
Pek önem verdiği kiliseye herkesin gelip ziyaret etmesini istedi, Arapları da 
San'a'daki bu mabede yönlendirmek istediyse de Araplar bunu reddettiler. 
Hatta rivayetlere göre Kinane kabilesinden biri San'a'daki bu mabede gidip 
içine pisledi, başka rivayetlere göre kundakladı. Bunun üzerine Ebrehe kızgın- 
lıkla Mekke'ye gidip Kâbe'yi yıkmak üzere yola çıktı. Onun değerlendirmesine 
göre Kâbe'yi yıkacak olursa Araplar zorunlu olarak San'a'daki kiliseye yöne- 
lecek, bu arada Mekke, güney ile kuzey arasındaki ticaret güzergâhının kilit 
noktası olmaktan çıkacaktı. 

Ebrehe'nin ordusunda Arapların pek yabancısı olduğu filler vardı. Ebre- 
he'nin bindiği file “mahmut (mamut-mamod)” ismini veriyorlardı. Mekke ön- 
lerinde üç fersah, yaklaşık 17,5 km yakınlarında Mugammes denen bir yerde 
konaklandılar. Bu arada 60 bin kişilik Ebrehe ordusuna bağlı bir müfreze çev- 
rede otlanan hayvanlara el koydu, bunların arasında Efendimiz (s.a.)'in dedesi 
ve ozaman Kureyş'in reisi Abdulmuttalib'e ait 200 deve de vardı. 

Ebrehe'nin niyeti katliam yapmak veya Mekke'yi ele geçirmek değil, 
Kâbe'yi yıkmaktı. Mekke'nin önde gelenleriyle görüşmek istedi, niyetini Ab- 
dulmuttalib'e iletti. Bu durum karşısında bir değerlendirme yapan Abdulmut- 
talib'in kanaati şuydu: Bu kadar büyük bir orduyla savaşacak güçleri yoktu, 
adamlarına Mekke'nin civarındaki dağlara, tepelere çıkmalarını öğütleyip 
şunları söyledi: 

“-Kâbe Allah'ın ve dostu (halili) İbrahim'in evidir. Eğer O yıkılmasına karar 
vermişse Ev ve harem O'nundur.” Develerini istemek üzere Ebrehe'yle görüş- 
meye gittiğinde, Ebrehe ona saygı gösterdi, hatta tahtından inip yanına oturdu, 
dileğini sordu. Abdulmuttalib sadece develerini isteyince pek şaşırdı ve: 

“-Seni ilk gördüğümde beğenmiştim. Konuşunca değerini düşürdün. Ben 
senin ve atalarının dini olan Evi yıkmaktan bahsediyorum, sen develerinin 
derdine düşmüşsün” dedi. Abdulmuttalib, gayet sakin bir sesle şu cevabı verdi: 

“-Ben develerin sahibiyim. Kâbe'nin sahibi başka, onu sahibi korur.” 

Abdulmuttalib develerini alıp hemşehrileriyle beraber Mekke'nin dışına 
çıktı. 

Ertesi gün Ebrehe Mekke'ye saldırı emrini verdi. Anlatımlara göre üzerine 
bindiği fil bir türlü adım atmıyordu. Yüzünü Yemen veya Şam'a doğru çevir- 
diklerinde adım atıyor, Kâbe'ye çevirdiklerinde kımıldamıyordu. Ebrehe'nin 
ordusu tam Mekke'ye saldıracakken gökyüzünde daha önce görülmemiş bir 
kuş sürüsü belirdi, gagalarında ve ayaklarında taşıdıkları nohut veya merci- 
mek büyüklüğündeki taşları askerlerin üzerine atmaya başladılar. Söz konusu 
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cisimlerden kendisine isabet eden asker anında yere düşüyor, derisi soyulu- 
yor, çürüyor ve ölüyordu. Bir anda ve beklenmedik şekilde Ebrehe'nin ordusu 
çil yavrusu gibi dağıldı. Büyük zayiat verdiler, Ebrehe'nin de kendisi vücudu 
lime lime olmuş vaziyette San'a'ya kendini zar zor attı, kısa sonra da öldü. 

Hakikaten Yüce Allah, Abdulmuttalib'in dediği gibi Evi'ni korumuştu. Deh- 
şetin önemine binaen Araplar bu olayın geçtiği yıla “Amu'I fil (Fil senesi)” adını 
verdiler, neredeyse bir milat oldu. Mekke halkı yarım adada büyük saygınlık 
kazandı, uzun süre çevre kabileler onları “Ehlullah (Allah'ın halkı)” diye an- 
dılar. Efendimiz'in de doğduğu yıl olan bu olayın 569, 570 veya 571'de Şubat 
ayında cereyan ettiği yolunda görüşler vardır. Efendimiz'in bu olaydan 50 gün 
sonra doğduğu tahmin edilmektedir. 

Bazı nakillere göre, Araplar fil olayından çok etilendiler, öyle ki 10 sene 
putları Kâbe'ye sokmadılar, fakat sonra tekrar putperestliğe döndüler. 

1. ayette şöyle sorulur: “Rabbinin fil sahiplerine neler yaptığını gör- 
medin mi?” Bir olayı yerinde müşahede etmeyene bu türden bir soru sorulu- 
yorsa, bunun anlamı “nasıl görmezsin, orada değil miydin?” demek değil, “ha- 
berin yok mu, duymadın mı, bilmedin mi?” demektir. Tabii ki Araplar arasında 
hayli meşhur olan bu olaydan Hz. Peygamber (s.a.)'in haberi vardı. Bu olay ger- 
çektir, yaşanmıştır, tevatür derecesinde nakledilmiştir, belli bir hikmete dayalı 
olarak vuku bulmuştur. Nitekim görünürdeki muhatap Hz. Peygamber ise de, 
gerçekte Kureyş'in tamamınadır, zira onlar bu olayı biliyorlardı, topu topu üze- 
rinden 40 sene geçmişti. Bu yüzden Ebrehe'nin nereden geldiği, neyi hedefle- 
diği belirtilmemiştir, çünkü vahyin ilk muhatapları bunları biliyordu. Olaydan 
çıkarılması gereken dersler vardır. “Fil sahipleri”nden kasıt Ebrehe'nin her 
açıdan yüksek donanımlı ordusudur, ordu fillere atfedilmiştir. 

Ebrehe'nin ordusunu yenmiş yaprağa, askerleri ölüm tarlasında çiğnenip 
atılmış lokmalara dönüştüren olay Allah'ın füllerindendir. Yüce Allah, Ebrehe ve 
ordusunun planlarını, komplo ve tuzaklarını (keydehum) boşa çıkardı. Niyetleri 
Kâbe'yi yıkmak ve Arapları Hıristiyanlaştırmak suretiyle bütün yarımada üze- 
rinde siyasi ve ticari hâkimiyet kurmaktı. Yolunu şaşırıp yanlış yola girenler gibi, 
Ebrehe ve ordusu da yanlış yola girdiler, Allah'ın Evi'ni yıkma gibi bir şenaate 
teşebbüs ettiler. Ancak plan ve hileleri boşa çıktı, neye uğradıklarını şaşırdılar, 
kendi kötü niyetleri ve komploları içinde boğuldular (10/Yunus, 21). 

Hayli trajik olan husus şu ki, fillerin kullanıldığı 60 bin kişilik donanımlı 
bir orduyu “kuşlar” darmadağın etmiştir. Biri kara hayvanlarının en irisi, di- 
geri havada uçan küçük bir hayvan. Yüce Allah dilerse, egosu, kibri ve gücü fil 
gibi kabarmış kralları, imparatorları, tiranları, zorbaları ve ordularını yerle bir 
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eder. Tek kelime ile kuşlar versus fil. Bu böyledir! Çünkü “Göklerin ve yerlerin 
bütün orduları Allah'ındır.” (48/Fetih, 4.) 

“Keyfe fea'le (nasıl yaptı)?” Mutlak irade ve kudret sahibi Allah, fiilleriyle 
bir kere daha tarihin akışına müdahale etmiş oldu; İbrahim'in ateşte yanması- 
na, Musa aleyhisselâm ve kavminin suda boğulmasına izin vermediği gibi, son 
vahyin merkez noktası ve sembolü Beyt-i Atik'in, Kâbe'nin yıkılıp yok olma- 
sına da izin vermedi. Buna izin vermediyse, son peygamberin tebliğinin akim 
kalmasına da izin vermeyecektir. Bu Ev, “kıyamete kadar tavaf edenler, ayakta 
duranlar /kıyam edenler, rükü ve secde edenler için tertemiz tutulacak” (22/ 
Hac, 26) ve korunacaktır. 

3. ayette geçen “ebabil kuşları” “ebabil” diye anılan bir kuş türü değil, 
sürü sürü, bölük bölük, grup grup kuşlar demektir. Dilciler zayıf bir ihtimal 
olarak ebabil'in “bülbül” kelimesinin çoğulu olduğunu söylemişlerdir. Yine 
dilcilere göre tekili olmayan çoğul bir kelimedir. İbn-i Mes'ud, ebabilin “uçan 
fırkalar” olduğunu söylemiştir, bu da hayli ilginçtir. Modern zamanların bazı 
tefsircilerine göre ebabil, belli bir kuş türü olmaktan çok, uçan varlıkların sıfa- 
tıdır. Buna göre “tayr” kuştan sineğe, mikroba veya havada hareket eden, uçan 
varlıklara denir. Böyle olunca ebabil: 

a) Mahiyetlerini bilemediğimiz bazı varlıklar; 

b) Patlayan yanardağın püskürttüğü volkanik lavlar, cisimler, ateş parçaları; 

c) Bedene sirayet ettiğinde öldürücü hastalıklara yol açan mikroplar ola- 
bilirler. 

“Siccil” sertleş(tiril) miş taş olup (11/Hud, 82); “secl" kökünden kova; “tes- 
cil”le ilişkilendirildiğinde adrese teslim silah demektir. Yani sertleşmiş küçük ci- 
simler yukarıdan kovadan suyun boca edilmesi gibi Ebrehe'nin orduları üzerine 
yağdırılmış, kuşlar adeta hava bombardımanıyla askerleri ceset tarlasına çevir- 
mişlerdir. İbn-i Abbas, kelimenin Farsçadan (seng ve gil) alınma olup Arapçaya 
girdiğini söyler. Bu olayda azabın yukarıdan geldiği açıktır. Allah başka zaman- 
larda da mücrim kavimlerin üzerine gökten azap yağdırmıştır (7/A'raf, 182). 

Bir başka açıklamaya göre “tayran” kelimesi nekre (belirsiz) geldiğinden 
bunlar tanınmış kuşlar değildir. Muhammed Abduh “Amme Cüzü Tefsiri”nde 
(s. 437-438) bunların mikrop taşıyan sinekler olduğunu söyler. Bundan ha- 
reketle gökte uçan veya nakille bir yerden bir yere taşınan her şey veya infi- 
lak eden dağların etrafa saçtığı volkanik maddeler olabileceği düşünülmüştür. 
Muhammed Esed, Ferid Vecdi ve Cevad Ali gibi zatlar da bu türden yorumlara 
iştirak ederler. Buna göre kuşlar askerlere veba, çiçek hastalığı veya kızamık 
bulaştıran mikroplar aşılıyorlardı. Abduh'un bu açıklaması akla yatkın değil, 
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çünkü söz konusu hastalıklar insana bulaşır bulaşmaz hemen öldürmez, teda- 
vi edilmeden mikrobun belli bir süre vücutta barınıp gerekli tahribatı yapması 
lazım. Oysa ebabil kuşları taşıdıkları cisimleri attıkları anda askerler oracıkta 
can veriyordu, bu yüzden ayette “atma” fiili “termihim” olarak gelmiştir. 

Kuşlar ağızlarında ve ayaklarında tuttukları küçücük cisimleri atıyorlardı. 
Bunun yumuşak bir atma fiili olmayıp, mermi gibi olağanüstü hızla atıldığını 
düşünmek mümkün. Hatta üzerine yazı yazılan şey demek olan 'tescil'den, bu 
cisimlerin adrese teslim yani her birisinin hangi askere atılacağı önceden tespit 
edildiği ve askerlerin de onlara tahsis edilmiş cisimciklerle öldükleri söylene- 
bilir. Bu öldürücü cisimleri taşıyanlar kuşlar olabileceği gibi başka canlılar da 
olabilir. Sonunda askerler hayvanlar tarafından yenilip atılmış ekin artığı gibi 
yerlere düştüler. “Asf” ekin yaprağıdır. Hasattan sonra tarlada kalıp rüzgârlar 
tarafından savrulan, hayvanlar tarafından yenen veya kırılıp savrulan saman ya 
da kurtların, güvenin, böceklerin yediği ekin yaprağı. Bu yapraklar delik deşiktir, 
Ebrehe'nin askerlerinin bedenleri de delik deşik, lime lime olmuştur. 

Efendimiz (s.a.) Mekke'yi fethedince, ayağa kalkıp hamd-ü senadan son- 
ra şöyle buyurmuştur: “Yüce Allah Fil halkının Mekke'ye girmesine engel ol- 
muştur. Yalnız Mekke halkını, Mekke fethi sırasında bir defaya mahsus olmak 
üzere Resülullah ve mü'minler ile cezalandırmıştır. Şunu biliniz ki, Mekke'de 
savaşmak benden önce hiç kimseye helal olmadığı gibi, benden sonra da hiç 
kimseye helal olmayacaktır” (Buhari, Lukata, 7; Müslim, Hac, 447-448.) 

Yüce Allah bu süre ile kendi evini Ebrehe gibi azgın birine ve ordusuna 
karşı koruduğu gibi, Mekke'yi ve Kâbe'yi yine asli misyonuna irca etmek, tev- 
hid dinini ayağa kaldırmak üzere görevlendiren elçisini de korumaya mukte- 
dir olduğunu, koruyacağını bildirmektedir. Allah, insan gücünün aciz kaldığı 
bıçak sırtı anlarda tarihe müdahale eder. Bu olayda da O'nun orduları müda- 
halede bulundu. “Göklerin ve yerin orduları Allah'ındır.” (48/Fetih, 4. Ayrıca 
bkz. 74/Müddessir, 31.) 


Fil süresinin (105) tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


106- Kureyş Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 4 âyettir. Tin (95) süresinden sonra, Karia 
(101) süresinden önce indirilmiştir. İsmini ilk ayette geçen “Kureyş” kelime- 
sinden almaktadır. 


Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 


z 


e. z ö * rar N Se .*, : .a1 
Ep çâkaliğ ekil 415, iel 40 8 İİ 
1. (Hiç değilse kendilerini) Kureyş'i “bir araya getirip anlaştırdığı, 
2. o Yaz ve kış yolculuğunda onları (güvenliğe kavuşturduğu ya da baş- 
kalarıyla) ısındırıp yakınlaştırdığı için. 


İçeriği dolayısıyla bu sürenin önceki Fil süresinin bir devamı olduğu ve 
ikisinin peş peşe indiği ileri sürülmüştür. Bazıları iki sürenin tek süre oldu- 
gunu dahi söylemişlerdir. Übey bin Ka'b'ın Mushaf'ında aralarında besmele 
konmadan tek süre olarak yazılmıştır. Bu düşüncede olanları Hz. Ömer'in bir 
keresinde arada besmeleyi koymadan Fil ve Kureyş sürelerini namazda oku- 
duğuna ilişkin rivayettir. Ancak genel kabul gören görüşe göre ikisi arasında 
fasıla vardır ve her biri ayrı süre olarak Mekke'de indirilmişlerdir. 

Sürenin ilk kelimesi olan “iylaf” e-le-fe den türeme sevmek, ülfet besle- 
mek; toplamak, bir araya getirmek, birleştirmek gibi anlamlara gelir. İlaf da 
anlaşma, sözleşme imzalamak, ittifak kurmak, kaynaşmak demektir. Kavram- 
sal anlamı yol güvenliğini ve bununla ilgili korumayı, vizeyi, emanı, dağınık 
Kureyş'in kollarını bir araya toplamayı ifade eder. Parçaları bir araya getirene 
müellif; uyumlu toplanmaya ilf sayıları kendinde topladığı için bin (1.000) sa- 
yısına elfdenmiştir. Lif'de aynı köktendir. 

Başta “lam”ın iki anlamı vermek üzere kullanıldığı düşünülmüştür: Biri, 
hayret ve şaşkınlık (taaccüp) ifade eder (Taberi). Buna göre “Hayret Kureyş'e! 
Yüce Allah onları bir araya getirmiş, birliklerini sağlamış bulunmaktadır. Bu 
sayede yaz ve kış rahatlıkla ve güvenlik içinde ticaret yapıyorlar. Ancak bu ni- 
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meti görmezlikten gelip veya kendilerinden bilip Ev'in Rabbine ibadet etmi- 
yorlar!” Arapçada bir şey lam'dan zikrediliyorsa hayret ve şaşkınlık ifade eder. 
“Unzurli Ahmed!” yani “Ahmed'e bak, neler yapıyor, hayret yani!” gibi. Lam'ın 
“ta'lil” için kullanıldığını düşünenlere göre (Zemahşeri) -ki biz mealde bunu 
tercih ettik- “Hiç değilse sayılan söz konusu nimetler için Ev'in Rabbine ibadet 
etsinler” demektir. Ancak her iki görüşün de ortak noktası Kureyş'in vefasızlı- 
ğına, nankörlüğüne vurgudur. 

Sürenin anahtar teması Kureyş'in tutumudur. Tarihlere göre bu kabilenin 
kökleri İsmail aleyhisselâma kadar uzanır. Arap kabilelerinden Cürhümlüler- 
den bir kızla evlenen Hz. İsmail'in oğlu Adnan bu kabilenin atasıdır. Kabile 
önce Adnan'a, sonra Mudar'a dayanır. Çok daha sonraları dağınık halde yaşa- 
yan Arap boylarını Kusay bin Kilab bir araya getirip Mekke'de toplamıştır. 

Bu görüşte olanlar “Kureyş” kelimesinin iştikakını öne sürmüşlerdir. Buna 
göre Kureyş ismi bir araya getirip toplamak demek olan takarruş'tan gelmek- 
tedir. Değişik bölgelere dağılmış bulunan Nadiroğulları bir araya toplandık- 
ları için bu ismi almışlardır. Diğer görüşe göre kelime kazanmak demek olan 
karş'tan türetilmiştir. Son bir iddiaya göre Kureyş kabilesi güçlü olması hase- 
biyle denizlerin en güçlü ve büyük hayvanı köpek balığına verilen kırş kelime- 
sinden alınmıştır. 

Kureyş kendi içinde çeşitli kollara ayrılıyordu. Haşimoğulları, Ümeyyeo- 
gulları, Mahzumoğulları vs. Kâbe merkezli yönetiminde söz konusu aileler bel- 
li görevler ve sorumluluklar üstlenmişti. Kâbe'nin bakımı ve hizmetçiliği (sida- 
net); bekçiliği (hicabet); Zemzem suyu yönetimi ve hizmeti (sikayet); yardım 
toplayıp dağıtma (rifadet); bayrak taşıma, komutanlık (liva) gibi. Ortak karar- 
lar danışılarak alınır, bunun için her önemli durumda Kâbe'nin yakınında bu iş 
için tahsis edilmiş bulunan Dar'u-Nedve'de toplanılırdı. Efendimiz (s.a.) Haşi- 
moğullarına mensuptu, ailesi hayli eski zamanlardan beri Ümeyyeoğullarıyla 
anlaşmazlık halinde idi. 

Kureyş'i itibarlı kılan Kâbe'nin Mekke'deki varlığıydı. Hz. İbrahim'den beri 
bu yapı kutsal biliniyordu, haremi olması hasebiyle dokunulmazdı, herkesin 
saygısına mazhardı (27/Neml, 91). Yüce Allah, fazl-u kereminden bu Ev'i hem 
güvenli kılmış, hem rızıklandırmıştı (bkz. 2/Bakara, 125-129; 29/Ankebut, 
67). Miladi 570'lerde Yemen'den 60 bin kişilik ordusuyla Mekke'ye gelen Eb- 
rehe, Kâbe'ye zarar verememiş, Ev'in Sahibi, üstüne gönderdiği ebabil kuşla- 
rıyla onu ve askerlerini helak etmişti (105/fFil, 1-5). Bu olay Arapların kolektif 
hafızasında derin izler bırakmıştı. 

Ancak Kureyş'i önemli kılan diğer bir faktör de yerleşik hayat yaşadıkları 
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Mekke'nin yarımadanın ticaret yolunun tam kesiştiği noktada kurulmuş ol- 

masıydı. Mekke ile diğer yöreler arasında sürekli bir hareket söz konusuydu. 

Mesela senede iki defa yarımadanın çeşitli bölgelerinden insanlar hac ve umre 

ziyaretine gelirlerdi. Hali vakti yerinde olan aileler, zenginler kışın Mekke'de 
ikamet ederlerdi ama yazın Taif'e gider, orayı sayfiye olarak kullanırlardı. Bu- 
nun dışında Yemen ile Şam, Ürdün-Filistin, Habeşistan ile İran arasında da 
sürekli ticaret kervanları seyrüsefer halinde idi. Tabiatıyla ticaret öncelikle 
yolların güvenliğine bağlıdır. Zaman zaman eşkıya baskınlarına uğrayacak ol- 
salar bile, kendilerini Mekkeli Kureyşliler diye tanıttıklarında “Bunlar Allah'ın 
Evi'nin komşuları, Harem'in sakinleri, Kâbe'nin yöneticileri, ehlullah” diye on- 
lara ve mallarına dokunulmazdı. 

Abdulmenaf'ın dört oğlu da (Haşim, Nevfel, Abduşşems, Muttalib) çevre 
ülkelerle (Şam'da Gassan, Habeşistan, Yemen ve İran krallarıyla) ticari anlaş- 
malar yapmış, çeşitli imtiyazlar elde etmişlerdi. Bu itibarla çevre kabileler Ku- 
reyş'eAshab-ı ilaf derlerdi. Hayli uzun ve zorlu yolculuklara (rihle) çıkarlardı. 
Kur'an-ı Kerim, bunun için “rihle” kelimesini kullanır. “Rihle” otururken rahat 
edilmesi için devenin sırtına konulan şeydir. Kelime zorlayıcı (mücbir) sebep 
olmaksızın çıkan yolculuğa denir. İbn-i Aşur, özellikle uzun yolculuklar için 
kullanıldığını söyler. 

İşte sürenin ilk iki ayeti Kureyşlilere seslenerek, hiç değilse kendilerine 
sağlanan bütün bu imkân ve avantajlar dolayısıyla Hz. Peygamber'e zorluk çı- 
karmamaları gerektiğini, aksi halde büyük bir nankörlük içinde olacaklarını 
hatırlatmaktadır. 


(35 
3. o ŞuEv(Kâbe'n)in Rabbine kulluk etsinler; 


4. oKiO,kendilerini açlıktan (kurtarıp) doyuran ve korkudan güvenli- 
ğe kavuşturandır. 


Kureyşlilere bu imkânlar verilmişse, bunun yegâne sebebi “şu Ev'in Rab- 
bine kulluk etmek” içindir. Ev'den kasıt Kâbe'dir. “Allah, Beyt-i Haram'ı insan- 
lar için bir ayaklanma, ayağa kalkma (kıyame evi) kıldı." (5/Maide, 97.) Kureyş 
ise temel gerçekleri unutup Allah'a karşı suç işliyor: 

a) Tevhid inancının sembolü olan Kâbe'yi taştan ve tahtadan yontma put- 
larla doldurmuş. 
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b) Kâbe'yi kendi ticari amaçlarında istismar etmekte, Kâbe üzerinden güç 
ve iktidar, servet kazanmaktadır; oysa onlardan beklenen Ev'e Sahibi Allah 
için ta'zim göstermektir. 

c) Onların içinden çıkan bir peygamber onları Kâbe'nin asli misyonuna, 
tevhide davet ediyor, onlar ise düzenimiz bozulur, ticaretimiz aksar diye ona 
tepki veriyorlar, olmadık zorluklar çıkarıyorlar. 

Oysa onlar bu itibar ve şerefe, gelişmiş ticaret ve zenginliğe sahip iseler 
bunu Kâbe sayesinde elde etmişlerdir. Dolayısıyla borçları Kâbe'ye ve onun sahi- 
bi şanı Yüce Allah'adır. Kâbe sadece bir sembol, asıl hamd ve şükür Allah'a yapı- 
lır Kâbe kıblemizi, dünyadaki yönümüzü belirler ama kulluğu Allah için yaparız. 

Kureyşliler aç ve muhtaç değillerse, güvenlik için ticaretlerini yapıp yaşı- 
yorlarsa bunları sağlayan Ev'in Rabbidir. Civar kabileler için aynı güvenlik söz 
konusu değildi. Yola çıkan birinin veya bir ticaret kervanının geri dönüp dön- 
meyeceği şüpheliydi. (Bkz. 29/Ankebut, 67.) Sadece Kâbe dolayısıyla kimse 
Mekke'ye saldırmazdı. İlk günde İbrahim aleyhisselam bu şehrin güvenli ol- 
ması ve meyvelerle rızıklandırılması için dua etmişti (2/Bakara, 126; İbrahim, 
37.) Kendi batıl değerlendirmelerine göre, Hz. Peygamber (s.a.)'in çağrısına 
olumlu cevap verecek olsalar, Kâbe merkezli Mekke'yle ilgili avantajlarını kay- 
bedecek, konum ve ticari kazançlarını süratle kaybedeceklerdi. Onlara göre 
tevhid inancının gereği olarak putlar yok edilecek olsa, Kâbe de önemini kay- 
bedecek. Şöyle diyorlardı: “Biz sana uyacak olursak, yerlerimizden (mevkileri- 
mizden) hızla çekilip alınacağız.” (28/Kasas, 57.) 

Kısaca merkezi'nde Kâbe bulunan Mekke muhterem ve mukaddestir (27/ 
Neml, 91); Hz. Peygamber (s.a.) bu beldenin sakinidir (90 /Beled, 1-2) ve üze- 
rine kasem edilen güvenli belde olarak tarif edilmiştir (95 /Tin, 1-3). 

Bu kısa süre bize şu fikri de ilham etmektedir: İnsanlar tarihin her döne- 
minde ve hangi coğrafi bölgede yaşıyor olsunlar, ticaretlerini, ekonomik faali- 
yetlerini, elde ettikleri kazanç ve servetlerini, güvenlik ve selametlerini Allah'a 
borçludurlar. Bu çerçevede ticari ve iktisadi faaliyet üst değerlerden, ahlaki 
norm ve dini hükümlerden ayrı düşünülemez. Rızkın sahibi, rızık kaynakları- 
nın yaratıcısı O'dur, hamd ve şükür O'nundur. Kendi başına ve kendi hatırına 
ekonomik faaliyet ve kazanç tutkusu, hem insana asli misyonunu unutturur, 
hem ona bu imkânları ve avantajları sağlayan âlemlerin Rabbine, mülkün asıl 
sahibine küstah ve nankör kılar. 


Kureyş süresinin (106) tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bi- 
lir. Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


107-Ma'un Süresi 


Bir görüşe göre Mekke'de, bir görüşe göre son dört ayeti Medine'de indi- 
rilen bu süre 7 âyettir. Tekasür (102) süresinden sonra, Kâfirun (109) süresin- 
den önce indirilmiştir. İsmini son ayetinde geçen ve ufacık yardımı dahi çok 
görüp engelleyen “maun” kelimesinden almaktadır. Ancak son dört ayetinin 
Medine'de indirildiğine itiraz eden tefsirciler haklı olarak iki gerekçe öne sür- 
mektedirler: Biri 4. ayetin “fa-i sebebiye veya ta'kibiye (sebep veya takibfa'sı)” 
ile başlaması ki süreyi bir bütün ele almamızı gerektirir. Diğeri sürenin 7 ayeti 
arasında tam bir konu bütünlüğü bulunmaktadır. 

Ebu'l A'la Mevdudi ise, sürenin tamamının Medine'de indiğini söyler. Ona 
göre sürenin namaz kılanları uyarması, namazlarından gafil olanlar ile göste- 
riş için namaz kılanların trajik sonlarından bahsetmesi Medeni olduğunun de- 
lilidir, zira bu uyarılar ve nitelemeler münafıklar için söz konusudur, Mekke'de 
ise münafık yoktu. 


gezi GAZI İN gi 
Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 
ÖV 4 fa gü İĞ iğ ğa İS gi Ee 
0) Si lak yi 


1. Diniyalanlayanı gördün mü? 
2. o İşteyetimiitip-kakan, 


3. o Yoksulu doyurmayı teşvik etmeyen odur. 


“Dini yalanlayanı gördün mü?” sorusunun başına gelen “eraeyte” salt 
çıplak gözle görmeyi değil, bir konu veya olay hakkında düşünmeyi, farkına 
varmayı da ifade eder. Şu halde dini yalanlayanı görmek, onun trajik tutum 
ve davranışlarını, ahlaken düşkün halini incelemeye ve gözleme tabi tutmak 
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demektir. Buna rağmen “rü'yet”i Türkçeye “görme” ile çevirmek gerekir, zira 
Arapçada “düşünce”yi ifade edecek birden fazla kelime vardır. 

Sürenin As bin Vail hakkında indiğini söyleyenler olduğu gibi, Ebu Cehil, 
Vehb bin Ail, Velid bin Muğire'ye indirildiğini söyleyenler de vardır. Ancak 
süre, genel anlamda bir kişilik profili çizmektedir ki, bu profile her zaman ve 
her toplumda rastlanabilir. 

Üzerine dikkat çekilen kişilik profili “dini yalanlamakta”dır. Burada “din” 
kelimesinin birden fazla anlamından biri yani ahirette hesap günü, Büyük 
Mahkeme kastedilmiştir. “Din” kelimesi Kur'an-ı Kerim'de “tevhid” (39 /Zü- 
mer, 2); “nüküm-yasa” (24 /Nur, 29: “tutulan, takip edilen yol” (6/En'am, 161); 
“adet-gelenek” (49/Hucurat, 16); “düzen” (9/Tevbe, 36); “taat, itaat, boyun 
eğme” (9/Tevbe, 29); “fıtrat, yaratılış düzeni” (30/Rum, 30); “din edinmek” 
(9/Tevbe, 29); “borç” (2/Bakara, 282) gibi anlamlarda kullanılmıştır. 

Bazı tefsirciler bu süredeki din kelimesinin en geniş anlamdaki “din” an- 
lamında kullanıldığını söylemişlerdir. Çünkü din'in en önemli umdelerinden 
biri “ahiret gününe ve hesaba çekileceği Büyük Mahkeme'ye inanmak”'tır Ço- 
gunluğa göre ise buradaki din ahiretteki hesap günüdür (82 /İnfitar, 9-10). Bu 
manada dini yalanlayan öyle bir şahıstır ki ahireti ve yapıp ettiklerinden do- 
layı hesaba çekilmeyi reddetmektedir. Tabii ki ilk elde hitap, vahyi alan Hz. 
Peygamber (s.a.)'e ise de, tarih içinde kıyamete kadar gelecek olan herkese, bu 
tutum ve davranışta olmayan mü'minlerin tamamınadır. 

Kur'an terminolojisinde yalancı kişi Allah'ın birliğini, ayetlerini, ahiret 
gününü, ölümden sonra dirilişi, kıyameti, risaleti /nübüvveti, vahyi, indirilmiş 
kitabı, hakkı ve hakikati, Allah'ın nimetlerini yalanlamaktadır. Yalanın (kizb) 
zıttı doğrulamadır (tasdik). Burada söz konusu olanın ahiretteki hesapların 
görüleceği gün olması ihtimali yüksektir. Mamafih İbn-i Abbas'a göre Allah'ın 
hükmüdür. İbn-i Abbas'ın görüşünü esas alsak da, son hükmün verileceği gün 
hesap ve ceza günüdür yani mana aynı kapıya çıkar. 

2. ayette “din gününü yalanlayan"ın dışa vuran davranışlarından biri 
yetimi şiddetle itip kakmasıdır. Yeddu' fiilinde şiddet unsuru vardır. Nitekim 
cehennem azabına maruz kalacak olanların bu tarz itilip atılacakları belirtil- 
miştir (52/Tur, 13). Burada yalanlayan ve yetimi şiddet kullanarak itip kakan 
kimse, bu kötücül tutumu adet haline getirmiştir, tekrar edip durmaktadır. 
(93/Duha, 9.) Süre bize bir kişilik profili çizmektedir: Allah'ın nimetlerini 
inkâr eden; ahireti yani din gününde hesap vermeyi reddeden; her iş ve eyle- 
minde ikiyüzlü, istismarcı, riyakâr olan insan! 

Yetim, babasız kalmış çocuktur. Annesi ölmüş çocuğa da yetim (veya ök- 
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süz) denir. Yerine göre Araplar bu kavramı daha geniş çerçevede alıp kocası 
ölüp de kimsesiz ve korumasız kalan kadın, zekâsı sınırda veya düşük olan 
için de bu kelimeyi kullanırlar. En geniş manada anlamak icap ederse, yetim 
kimsesiz, korumasız, çaresiz, bakıma ve yardıma muhtaç herkestir. Savaş za- 
manlarında çokça erkek öldüğünden geride sahipsiz çocuklar, dul kadınlar 
olduğunu gösterir. Buna göre “dini yalanlayan” kimse, kimsesi olmayan kim- 
sesizleri, sahipsizleri; yardıma ve himayeye muhtaç insanları itip kakar, on- 
lara sert ve haşin davranır, hatta şiddet kullanır. İslamiyet'ten önce cahiliye 
Arapları, yetimin babasından kalan mirasına el koyar, vesayet yoluyla bakımı 
ve himayesi kendisine tevdi edilmiş yetimi istismar eder, zor işlerde istihdam 
eder, emeğini sömürür, üstelik bunu tekrar edip dururdu. Çaresizlikten yardım 
talep etmeye gelen yetimler de azarlanarak kovulurdu. (Bkz. 4 /Nisa, 2-6. arası 
ayetlerin açıklaması.) 

Bu ahlaken düşkün yalancı ve yalanlayıcı yetimi itip kaktığı gibi yoksulu 
da doyurmayı teşvik etmiyor. Buradaki “yahuddu"yu özendirme, motive etme 
şeklinde anlayabiliriz. Hem kendini miskin için motive etmiyor hem başkala- 
rını da bu yola özendirmiyor, teşvik etmiyor. Demek ki nefsi hep ona bencil, 
inhisarcı, sadece kendine olmayı telkin ediyor. Başkalarını da teşvik etmiyor 
çünkü onlar yoksula yardım edecek olsa kendisi eksikliğini, ayıbını, kusur ve 
zaafının farkına varacak, belki bu onu rahatsız edecek (68/Kalem, 23-24). 
Ama herkes aynı bencil konumdaysa mesele kalmaz. 

3. ayette bizim yoksul olarak çevirdiğimiz kelimenin aslı “miskin”dir. Ta- 
katten kesilmiş, güçten düşmüş, hiçbir şeyi olmayan, biçare, hareket edemez 
durumdaki yoksul demektir. Miskin, temel ihtiyaçlarını karşılamakta zorluk 
çeken yoksulun da ötesinde, gündelik yiyeceğini bile temin edemeyen, açlık- 
tan kırılan kimsedir. Acil müdahaleyi gerektirir. İlk yardım olarak ona yedir- 
mek lazım ama asıl yapılması gereken müdahale onu satın alma gücüne ka- 
vuşturucu mali, iktisadi düzenlemelerdir. Zekâtın harcama kalemlerinden biri 
miskinlere ayrılan fondur, bazı İslam bilginleri fakirin Müslüman, miskinin 
gayrimüslim yoksul olduğunu söylemişlerdir. (Bkz. 9/Tevbe, 60.) 

Müfessirler burada ilginç bir noktaya dikkat çeker ve ayetin “taamu'I- 
miskin”in “it'amu'lmiskin”den farklı olduğunu belirtip, anlamının “miskini 
kendi hakkı olan yemeğin” ondan esirgendiğine dikkat çeker. Ayet “it'amu'l 
miskin” şeklinde gelseydi, anlamı “miskinlere yedirmeyi teşvik etmeyen” 
olurdu. Ama “taamu'l miskin” geldiğinden anlamı “miskine kendi yemeği- 
ni yedirmez” demektir. İbn-i Abbas'tan naklen Dahhak, yetimi itip kakanın 
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“ona hak ettiğini vermeyen kişi” olduğunu söyler. Oysa malda (ve genel ola- 
rak toplumun iktisadi servetinde) yoksulların hakkı vardır:” Onların malla- 
rında dilenip-isteyen (ve iffetinden dolayı istemeyip de) yoksul olan için de bir 
hak vardır.” (51 /Zariyat, 19.) 

Araplar, İslam'dan önce kadınlara ve çocuklara haklarını vermez, mal ve 
mirasın ancak kılıç, ok ve mızrak kullananın yani savaşçı erkeklerin hakkı ol- 
duğunu düşünürlerdi. Erkeğin fiziki gücüne göre kadın ve çocuklar tabii ki 
çaresiz, savunmasız yani bir tür miskin durumdadırlar, onların hak ve hukuk- 
larını ancak amir hukuki hükümler koruyabilirdi. Toplumda miskin diye bir 
yoksul tabakanın oluşmasına yol açan sebeplerden biri de mal (gelir) bölüşü- 
mündeki bu adaletsizlikti. Bu çerçevede İslamiyet, yoksulun yanında özellik- 
le miskini zikretti, her iki zümreye iktisadi düzenlemelerle pozitif ayrımcılık 
diyebileceğimiz zekâtı farz kıldı. 

Buna göre miskin derecesindeki yoksulun yemeği, geçimi, onu ayağa kal- 
dıracak imkân zenginlerin malında mündemiçtir, onların servetinde onun 
hakkı vardır. Bu anlamı biraz daha geniş tutacak olursak açlık ve yoksulluk 
sınırı altında yaşayan kitlelerin haklarının sınırsız sermaye biriktiren, kenz 
ideolojisiyle kaynaklar üzerinde tekel kuran zenginler tarafından gasp edildi- 
gini söyleyebiliriz. Bu hakkı sahiplerine iade etmenin yolu onlara hergün aç- 
lıklarını giderecek bir balık vermek değil, zekât hükmünün maksadına uygun 
olarak gelir bölüşümünün adaletli hale getirilmesi, yoksulları kendi ayakları 
üzerinde duracak hale gelmelerinden geçer. İster Müslüman ister gayrimüslim 
yoksulu ayağa kaldırmak için ona olta vermek ve balık tutmasını öğretmek 
gerekir. Efendimiz (s.a.)'in şöyle buyurduğu rivayet edilmiştir: “Her kim ihti- 
yaçtan kurtulunca (muhtaç olmaktan çıkıncaya) kadar Müslümanlardan bir 
yetimi (bakmakla yükümlü olduğu çocukları arasına) katarsa, o kimseye cen- 
net vacip olur” (Müsned, IV,344.) 

“Hayır, aksine, siz yetime ikram etmiyorsunuz. Yoksula yedirmek için bir- 
birinizi teşvik etmiyorsunuz. Mirası, sınır tanımaz (helâl, haram aldırmaz) bir 
tarzda yiyorsunuz. Malı “bir yığma tutkusu ve hırsıyla” seviyorsunuz.” (69/ 
Hakka, 34; 89/Fecr, 17-20.) Maddi imkânı olmayanlar da, eğer yardımlaşmayı 
ve gelir adaletini teşvik edip yöneticilere ve gücü yetenlere empoze etmiyor- 
larsa, onlar da sorumludur. Maddi gücü olmayanlar, sözle de olsa yardımlaşma 
ve dayanışmayı teşvik edebilirler. Fakat asıl yerilenler “Tanrı tabiatın sofra- 
sında yoksullara yer açmadı” diyen rahip iktisatçı Malthus gibi düşünenler ve 
hareket edenlerdir. Bunlar “Allah dileseydi, doyurabileceği kimseleri biz mi 
yedirip doyuralım?” der (36/Yasin, 47), böylelikle adaletsiz bir düzenin de- 
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vamını ilahi iradeye refere ederler. “Ancak yanılıyorlar, dünyada kazançlı gibi 
gözüküyorlarsa da nihayetinde kayıptadırlar” “O, sarp yokuşa göğüs germedi. 
Sarp yokuşun ne olduğunu sana öğreten nedir? Bir boynu çözmek (bir köleye 
özgürlük vermek)tir ya da açlık gününde doyurmaktır. Yakın olan bir yetimi 
veya sürünen bir yoksulu.” (90/Beled, 11-16.) 


ah önül goy öyAlü dile E pk özill 46) ökk iz 


> 
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çi : ie 
4) Özell Özülalğ 414 ği 
İşte (şu) namaz kılanların vay haline, 


Ki onlar, namazlarında yanılgıdadırlar, 


esma 


Onlar gösteriş yapmaktadırlar. 
7. o Ve'ufacık bir yardımı (veya zekâtı) da' engellemektedirler. 


4. ayette “namazlarında yanılgı içinde olanların vay haline!” buyrulur. 
Bu şahıslar hem yanılgı içindedirler, hem bu yaptıkları dolayısıyla azaba düçar 
olacaklardır. Bunların kim oldukları konusunda çeşitli açıklamalar yapılmıştır. 
Şöyle ki: Namaz kıldığında sevap alacağını, kılmadığında ceza görmeyeceğini 
düşünen; namazı terketmekten korkmayan; namazı vaktinde ve erkânına göre 
kılmayan; namazı vakarla ve ciddiyetle kılmayıp mesela secdeye giderken ba- 
şını kaldırıp sağa sola bakan; oyalanan; Kur'an okumayan, Allah'ı zikretmeyen; 
açıktan herkesin göreceği yerlerde namaz kılıp kendi başlarına namaz kılma- 
yan kimseler. (Bkz. 19/Meryem, 59; 4/Nisa, 142.) 

Zemahşeri ve diğer müfessirler 5. ayetin neden “an salatihim” gelmiş de, 
“fi salatihim” gelmemiş sorusuna şu cevabı verirler. “Fi” ile gelmiş olsaydı, be- 
şeri zaaf -unutma, dalgınlık vs.- sebebiyle namaz sırasında rekât sayısını veya 
başka rükünleri unutanlar, ibadetin hiçbir şekilde mahiyetini bilmeyen, ibade- 
ti ihlasla Allah'a tahsis etmeyen müşrik ve münafıklarla aynı kefeye konmuş 
olacaktı. Müşriklerin de “salat” olarak ifade edilip makbul sayılmayan ibadet- 
leri vardı. Mesela el çırpıp ıslık çalmaları gibi (8/Enfal, 35.) Bilinç sahibi Müs- 
lüman namazını erkânına uyarak ve huşu içinde kılar. Bazen namazda iken 
aklı, zihni başka yerlere gider. Bu insani bir haldir. Müşrik ve münafığın nama- 
zıyla eş tutulamaz. (Bkz. 4 /Nisa, 142.) Namazdaki bu kabil hata ve eksiklikler 
“sehv secdesi” ile telafi edilir ki, “sehvveseehuvn” aynı köktendirler. Bu başka 
bir konudur ve ayetin kastı da bu değildir. 

Esasında namaz, zihni kontrol etme temrinidir. Namaz boyunca zihnin, 
başka bir deyişle kalbin sadece Allah'ın zikriyle, okunan ayetlerin anlamıyla 
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ilgili olması lazım. İnsan namazda kendisiyle büyük mücadeleye girer, dili ayet 
ve dualar okurken zihni başka dünyalara, olay ve konulara kayar, hemen ken- 
dini kontrol edip tekrar zihnini namazın mihverine irca ve iade etmesi gerekir 
ki, bunu yapabiliyorsa, bu imanın belirtisidir. 

Namaz, iftitah tekbirinden son rekâtın selamına kadar insanın iç dünya- 
sının Allah'tan gayrı her şeyden boşaltılması, her şeyin dışarı çıkarılması ça- 
basıdır. Bunu sağlamak hayli zordur; hem herkese kâmil manada nasip olmaz, 
hem her namazda bu gerçekleşemez. Zihin yatay ve dikey olarak ekseninden 
kayıp sağa sola, geriye ileriye doğru gider gelir. Ticari hesaplar, verilmiş sözler, 
kızgınlıklar, günlük işler, meşgaleler, arzular, emeller, hatta bazen aptalca bir 
şey dışarı çıkarken giyilecek elbise seçimi zihne hücum eder, Allah'ın zikrinin 
yerine geçmek ister. Bunlar yatay düzeyde binlerce meşgaleden birkaçı. Dikey 
olarak da geçmişte yaşanmış olaylar, tarihi vak'alar, kavgalar, kızgınlıklar, gü- 
zel hatıralar veya gelecekte yapılacak işler, planlar, beklentiler, gezi program- 
ları vs. Mü'min namazda bunlarla mücadele etmelidir. 

İbn-i Mes'ud “sahun” kelimesini “leehuvn” şeklinde okumuştur ki, manası 
onlar namaz kılıyorlar ama zihinleri ve kalpleri başka yerdedir, ne Allah'ı dü- 
şünürler ne yaptıklarının ayırdında olurlar. (19/Meryem, 59.) 

6.ayet dikkat çekici bir noktaya çeker ki, oda namazın riya amaçlı kılın- 
masıdır. “Riya” kelimesinin kökü insanların kalbinde olumlu imaj inşa ede- 
rek yer edinmektir. Gaye ibadeti araçsallaştırarak dünyevi çıkar sağlamaya 
çalışmaktır. Bazıları zahitlik görüntüsü kazanmanın da riya kapsamına gir- 
diğini söyler. Bir görüşe göre, kendisi dünyaya tutkun olmasına rağmen dün- 
yevi olana karşı gibi görünen, mal ve servet biriktirmeye karşı çıkanlar -ki 
kendileri bunu yaparlar- riyakâr kimselerdir. Açıktan sadaka verip başkala- 
rı nezdinde yardımsever kimse olduğunu ihsas etmek isteyenler de öyledir, 
özellikle yardımı bir reklam ve propaganda amaçlı kullananlar şahıslar ve 
kuruluşlar riyakâr sıfatını almaya hak kazanırlar. İbn-i Arabi, riyakârlığın 
samimiyetsizlik, gösteriş ve dünyacı çıkar amaçlı olduğunu söyler. Siyasette 
ve ticarette dinin istismarı riyakârlığın ve suiistimalin ta kendisidir. (Bkz. 4/ 
Nisa, 36; 11/Hud, 15 ve 18/Kehf, 110.) Namazın insan ruhu, zihni ve davra- 
nışları üzerindeki etkisi onu hertürden manevi kir ve ahlaksızlardan arındır- 
masıdır. (29/Ankebut, 45.) 

Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: “Bir kimse insanlar duysun diye iba- 
det edecek olursa, Yüce Allah kıyamet gününde bütün varlıkların duyacağı şe- 
kilde onu küçük düşürüp rezil eder” (Müsned, Il, 162, 195.) 

Şu var ki farz ibadetleri yerine getirmek veya İslam'ın şiarlarını görünür 
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kılmak riyakârlığa girmez, aksine bunları açıktan yapmak hem İslam'ın görü- 
nür varlığını belgeler, hem başkalarını bu konuda teşvik eder. Bazen sadakala- 
rıaçıktan vermek de güzeldir (2/Bakara, 271). Aslolan şu veya bu ibadet veya 
vecibeyi yerine getirirken temiz niyet, ihlas ve samimiyettir. 

7. ayette süreye ismini veren “maun”"dan bahsedilir. Genellikle ufacık, 
haddizatında önemsiz yardım demektir. Ancak bu ufak yardımı dahi engelle- 
yen kimseler vardır ki, iş önemli, büyük yardımlara geldiğinde bunu hiç yap- 
mazlar. Kurtubi müfessirler tarafından maun kelimesinin 12 ayrı anlamda 
ele alındığını belirtir. Allah'ın yoksulların hakkı olarak ödenmesini farz kıldığı 
zekât; konu komşuya emanet olarak verilen eşya; mal; insanların faydasına 
olan her nesne, her şey; su; balta, çömlek, keser, testere; ateş, tuz, kap kacak; 
karşılıklı olarak yapılan ma'ruf işler vs. Efendimiz şöyle buyurmuştur. “Dine 
uygun her davranış sadakadır”. (Buhari, Edeb, 33; Müslim, Zekât, 53.) 

Geri alması mümkün olan bu ufak tefek nesneleri bile esirgeyen kimse, 
zekât, infak, fıtır sadakası, kefaretler gibi vecibeleri hiç yerine getirmek iste- 
mez. Ahfeş, kelimenin boyun eğme ve itaat etme anlamına geldiğini söyler, 
bunu da konaklamaya karar verildiğinde devenin itaat edip boyun eğmesine 
bağlar. Binaenaleyh yoksula ve açlık sınırında yaşayan miskine karşı iktisadi 
ve mali sorumluluklarını yerine getirmeyen kişi, imanıyla ilgili de ciddi risk 
altında sayılır. Çünkü Kur'an-ı Kerim'de imandan sonra salih amel zikredilir. 
Salih amelin iki belirtisi hiç şüphesiz Maun süresinde ağır ifadelerle sözü edi- 
len “namaz” ve “zekât” ve çokça teşvik edilen infaktır. 

Kısaca maun hayrın ve faydanın, yardım ve dayanışmanın engellenme- 
sidir. Bir şeyin yerli yerine gitmesine engel olunuyorsa, hatta bir harcama 
yerinde değilse “maun” kapsamına girer. Bu suçtur ve bu suçu işleyen dinin 
konuyla ilgili uyarı ve hükümlerini yalanlamış olur. Dini yalanlamak sadece 
toptan hakikatini inkâr etmek değil, hükümlerine rağmen tutum takınmak, 
yaşamaktır. Böylesinin kıldığı namaz kendisine fayda sağlamadığından “na- 
mazdan gafil” sayılır. 

Toplumsal hayatın devamı, istikrar ve huzuru manevi ve sosyal serma- 
yenin zenginliğine bağlıdır. Hayrı engelleyenler insanlar arasındaki barış ve 
dayanışmanın köküne kibrit suyu döker. Kurtubi'nin İbn-i Mace, Taberani, 
Deylemi ve Heysemi'nin kaydettiği bir hadisi aktarır. Hz. Aişe, Efendimiz'e “en- 
gellenmesi helal olmayan şeyleri” sorar. Bunların “ateş, tuz ve su olduğunu” 
söyler. Hz. Aişe “Suyu anladım, ateş ve tuz da ne oluyor?” diye sorunca, Efendi- 
miz Aleyhissalâtü vesselam şöyle açıklar: “Ateş veren kimse, sanki ateşle pişi- 
rilen şeyi sadaka vermiş gibidir; tuz veren kimse tuzla lezzet kazanan yemeği 
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sadaka vermiş gibidir. Suyun bulunduğu yerde (susuz kimseye) su içerecek 
olursa 60 köleyi özgürlüğüne kavuşturmuş gibidir; suyun olmadığı yerde su 
içeren de, bir kişiye hayat vermiş gibidir.” 

İkrime, “veyl”in yani vay hallerine denenlerin namazı terkeden, riyakârlık 
yapan ve maunu vermeyenler olduğunu söylemiştir. Sürenin Mekki olması bu 
sıfatların putperestleri ve onların ibadet ve cimriliklerini tasvir ettiği fikrini 
uyandırmıştır. Ancak bu sıfatlar geneldir, münafıklar (4/Nisa, 142; 9/Tevbe, 
54) için de söz konusudur. Müslümanlar, bu sıfatları edinmemek için azami 
dikkat ve gayret göstermek durumundadırlar, Maun süresi bizim için de ciddi 
bir uyarıdır. 


Maun süresinin (107) tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


108- Kevser Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 3 âyettir. Adiyat (100) süresinden sonra, Teka- 
sür (102) süresinden önce indirilmiştir. İsmini ilk ayette geçen “kevser” keli- 
mesinden almaktadır. Diğer bir ismi “Nahr”dır; “İnna a'tayna” diye de anılır. 


Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 
gı) 3iŞSİI GNLREİ Ğİ 
“1. Şüphesizbiz sana kevseri verdik." 


“Kevser (İS) ” fev'al babından “kesret” kökünden türetilmiş olup olabil- 
diğince çok, pek çok ve çokluk demektir. Her tarafa yayılmış toza da bu ad veri- 
lir. Kevser'in diğer anlamı, çok sayıda kişi (etba'), arkadaş, destekçi ve taraftar; 
bolluk, servet, eşya ve çok mala sahip olmaktır. Bu özelliğiyle güç ve kuvveti 
ifade eder. Tekasür olumsuz, kevser olumlu çokluk ve bolluk için kullanıldı- 
gında yeridir. Tekasür de çokluğu ifade ediyor olmasına rağmen (bkz. Tekasür, 
1), kelle hesabı ve niceliği; kevser ise manevi zenginlik, erdem, ebedi mutluluk 
ve yüksek değerleri ifade eder. Niteliksiz çokluk, iman ve sabra sahip nitelikli 
azınlık karşısında yenilgiye uğrar (2/Bakara, 249; 8/Enfal, 65-66). 

Kavramsal çerçevede tefsirciler bu terime şu anlamları vermişlerdir: Cen- 
nette bir ırmak (Buhari, Rikak, 53; Müslim, Salat, 53.); Hz. Peygamber (s.a.)'in 
ahirette hesap için durulacak yerdeki (Mevkıf) Havzı. Bir hadiste “Burası her- 
kesin muhtaç olduğu bir günde ümmetin su içmek için geleceği bir havuzdur” 
buyrulmuştur. İkrime'ye göre peygamberlik, vahiy ve kitaptır; Kur'an-ı Ke- 
rimdir; Kur'an'ın anlaşılır hale getirilmesi, kolaylaştırılması, hükümlerin ha- 
fifletilmesidir; İslam dininin kendisi; ilim ve hikmet; Hz. Peygamber (s.a)'in 
sahip olduğu yüksek ahlaki erdemler, güzel huy; Hz. Peygamber'in Hz. Ali ve 
Fatıma'dan gelen torunları, Ehl-i Beyt; ashabın ve Müslüman ümmetin çoklu- 
ğu (zaman içinde çok gelişip büyüyeceği müjdesi); Müslümanların âlimlerinin 
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çokluğu; birinin diğer(ler)inden üstün tutulması; şanı yücelik; kalpte bulunan, 
yol gösteren ve dış dünya ile ilişkilerini ayıran bir nur; Hz. Peygamber (s.a.)'in 
şefaati; Makam-ı Mahmud (17 /İsra, 79); hidayete ileten mucizeler; dinde fıkıh 
ve fıkhetme kabiliyeti; beş vakit namaz; pek büyük bir iş demektir. 

Bütün bunlar muhtemel olmakla beraber tercihe şayan görüşün, Kur'an-ı 
Kerim ve İslam dini, Kur'an ve İslam'ın dünya ve ahiret boyutu ile insanın sa- 
hip olduğu, olabileceği dünyevi ve uhrevi nimet ve erdemlerin toplamı olduğu- 
nu söylemek mümkündür. Bunların toplamına “Hayr-ı kesir” diyebiliriz. Fetih 
(48), Duha (93) ve İnşirah (94) sürelerinde Efendimiz'e tahsis edilen lütuf ve 
ihsanlardır. Çünkü sayılanların tümü Kur'an ve İslam'ın yol gösterici hüküm ve 
hikmetlerinde içkin olarak bulunmaktadır ki, hakikatte bütün bu anlam dere- 
celeri birbiriyle ilgili olup İslam dininin hem dünya hem ahiret mutluluğunu 
vadetmesiyle ilgilidir. Kelimenin özel seçiminden hareket edecek olursak söz 
konusu olan “ita” değil, “i'ta”dır. Verilen şey bir “atiyye” olup şu veya bu eme- 
gin, çaba veya fiilin karşılığı değildir. Atiyye olması hasebiyle ilahi bir ikram ve 
lütuftur. Kur'an ve peygamberlik olarak ele aldığımızda, elbette bu atiyye ilahi- 
dir, Levh-i Mahfuz'dan Cebrail aleyhisselâm ve emrindeki meleklerin seferber 
olmasıyla vuku bulmaktadır. Bu da neden “İnna (Biz)” yani nun-u azame kulla- 
nıldığını da bir ölçüde anlaşılır kılar. 

İ'ta fiili gelecek değil, dili geçmiş (mazi) gelmiştir ki, bunun manası “kev- 
ser” kavramına dâhil olan bütün nimetler ve ihsanlar sana verilmiştir, hayatın 
içinde tek tek karşına çıkacak, bu nimetleri tadacaksın. Bu, keremi ve cömert- 
liği bol olan birinin, işini çok iyi yürüten birine “Sana şu kadar para ayırdım, 
artık senindir, peyderpey sana verilecek, sen de kullan” demek gibidir. Ger- 
çekten de “kevser” olarak Efendimiz (s.a.)'e ne bağışlanmışsa hem onun haya- 
tında hem onu dikkatle takip eden Müslümanların tarihinde gerçekleşmiştir. 
Kıyamete kadar kevser, Müslümanları şan ve şeref sahibi kılmaya yeter. 

Yukarıda işaret ettiğimiz üzere “kevser”in bir anlamının, bağlılık içinde 
çok sayıda kişi (etba') ve bolluk, servet, eşya, mal çokluğu vs. olduğunu söyle- 
dik. Bir yönüyle “tekasür”ü hatırlatır. 102. süreye isim olan “tekasür”den farkı 
söz konusu çokluğun hayırlı, yararlı ve arzulanabilir olmasıdır; hem elde ediliş 
yolu, hem sağladığı maddi ve manevi fayda ve hem sonuçları itibariyle olum- 
ludur. Tekasür, kişinin büyük bir tutkuyla (Hubbu hayat ed Dünya) salt dün- 
ya nimetlerinin peşine düşmesi, ayrıntılar içinde boğulması, şiddetli arzu ve 
ihtirasla bazı şeylere sahip olması ve bu arada sahip olduklarıyla başkalarını 
kıskandırmaya çalışması iken; “kevser, Allah'ın bağışlaması; nimet ve güzel- 
likleri kuluna kendi katından bir ihsan ve lütuf olarak vermesidir. 
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Tekasür, insanı Allah'ı anmaktan alıkoyar, “kevser” ise şükretmesini ve daha 
çok ibadet etmesini gerektirir. Bu da gösteriyor ki, maddi veya dünyevi imkân ve 
nimetler, bizatihi (liaynihi) kötü değildirler, kişinin onlarla olan ilişkisi ve insa- 
nın hayatı üzerindeki etkileri dolayısıyla (ligayrihi) değerlendirilirler. Eğer mal 
mülk, servet, güç ve iktidar, başka bir ifadeyle dünya nimetleri ve güzellikleri in- 
sanı Allah'ı anmaktan alıkoyar, haksız güç kullanımı, sömürü ve tahakküme yol 
açar; kibir, gösteriş, israf, haz tutkusu, iştah ve şehvete bağımlılık, ölçüsüz tüke- 
tim vb. yıkıcı tutum ve davranışlara sebep oluyorsa kötüdür, bu da “liaynihi” de- 
gil, “ligayrihi” öyledir. Yerine ve kurallarına göre kullanıldıklarında dünya nimet- 
leri ve güzellikleri birer “hasene”dir; insandan istenen sadece dünyanın değil, 
hem dünyanın hem ahiretin nimet ve güzelliklerine talip olmasıdır. Bu yüzden 
Tekasür süresinde çokluğun ve ayrıntının insanı oyaladığından; onu gereksiz 
gösteriş, üstünlük taslama ve kibre sürüklediğinden ya da bütünlük duygusunu, 
asıl maksat ve amacı unutturacak kadar ayrıntılara boğduğundan bahsedilirken, 
bu sürede çokluk şükrü ve ibadeti gerektiren bir bağış (İ'ta) olduğu anlatılmıştır. 

“kevser”in bir anlamının, bağlılık içinde çok sayıda kişi (etba') olması, 
sürenin Mekki olduğuna işaret eder. Çünkü 3. ayetin açıklamasında da göre- 
ceğimiz üzere, Efendimiz'in erkek çocuğu Kasım'ın vefat etmesi üzerine bazı 
müşrikler artık soyunun kesildiğini, ölümünden sonra onun soyunu ve ismini 
devam ettirecek kimse kalmadığını söylemişlerdi. Ona “kevser” verildi ki, bu 
sayede kıyamete kadar ona milyonlarca ve milyarlarca insan kalben ve fiilen 
bağlı kalacak, ismini salat ve selamla anacaklardır. 

Eğer anlattığımız çerçevede kevser, nimet, bolluk, çokluk ve ihsan ise bu- 
nun şükrü gerektirdiğini anlamış oluyoruz. Yukarıda buna işaret ettik. Bütün 
olumlu niteliklerine rağmen şükür ve taat ihmal edilecek olursa, bağışlananlar 
çetin sınavların konusu olur. Tam da bunu kastederek Hz. Peygamber'in yaptı- 
ğı uyarı son derece önemlidir: 

“Ben ahirete sizden önce gideceğim ve sizin için hazırlık yapacağım; sizin 
Allah yolundaki hizmetlerinize şahitlik edeceğim. Buluşma yerimiz Kevser ha- 
vuzunun yanıdır. Ben şu bulunduğum yerden Kevser havuzunu görmekteyim. 
Ben sizin Allah'a şirk koşmanızdan korkmuyorum. Ama dünya hırsıyla birbiri- 
nizle didişip çekişmenizden korkuyorum. (Buhari, Megazi, 17; Müslim, Fezail, 
31.) Bu hadis sürenin 2. ayetinin anlaşılır temelini atmaktadır. 


gr) all al 


2. o Şuhalde Rabbin içinnamazkıl ve kurban kes. 
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“Salat” dua, namaz, destek, şükür ve bu iki ibadetle Allah'a olan derin bağ- 
lılık; “nahr” deve kesmek demektir. Araplar sığır, koyun, dana, keçi veya başka 
bir hayvanı kesmek için “zebh” sözcüğünü kullanırlar. Burada aşağıda açıkla- 
nacak sebepler dolayısıyla “nahr”, “zebh” yerine kullanılmıştır. 

Ayetten “Namaz kıl ve kurban kes” emrinin mutlak geldiği anlaşılmak- 
tadır. Sürenin Medine'de indirildiğini düşünenler, bunun genel olarak bayram 
namazı ve kurbanla veya Müzdelife'de kılınan bayram namazı ile Mina'da kesi- 
len kurbanla ilgili olduğunu söylemişlerdir. Buna göre “Önce bayram namazını 
kıl, sonra kurban kes” anlamındadır. Sıralama bunu çağrıştırıyorsa da, sürenin 
Mekki olduğunu düşünenler nezdinde Peygamber Efendimiz, Mekke'de bay- 
ram yapmadığından bu anlam ihtimal dışıdır. 

“Salat”la birlikte gelen “nahr” emirinin bildiğimiz namaz ve hayvan kes- 
me manasındaki kurban olmadığını söyleyenler vardır. Şöyle denmiştir: Farz 
namazlarını, sağ elini sol elinin üzerine koyup göğsüne götür; namazda iftitah 
tekbirini getirirken ellerini göğsüne kaldır. Taberi'nin kaydına göre Hz. Ali 
(ra.) de “nahr” kelimesini böyle açıklamıştır. Namazda kişinin kıbleye doğru, 
mihrabın karşısına dikilmesi ve sağa soladönmemesi nahr'dır. Tenahur boğaz- 
laşmak, göğüs göğüse dövüşmektir. Birçok tefsirciye göre ise nahr'ın namaz 
yanında kurban kesmekle ilgili olduğu görüşü doğrudur. “Zadu”l Mesir Fi İlmi't 
Tefsir”in sahibi Ali bin Muhammed Cevzi, kelimenin beş ayrı anlamda ele alın- 
dığını kaydeder: 

a) Kurban bayramı günü kurban kesmek; 

b) Namazda sağ elin göğüs hizasında sol elin üzerine konulması; 

c) Tekbir alırken ellerin göğüs hizasına getirilmesi; 

d) Namazın da, kurbanın da Allah'a tahsis edilmesi; 

e) Göğsün kıbleye çevrilmesi. 

Genel kabul gören ve bizce de tercihe şayan olan görüş ilkidir. İbn-i Kesir; 
İbn-i Abbas, Ata, Mücahid, İkrime, Hasan el Basri, Katade ve Dahhak'ın “nahr” 
kelimesini kurban kesmek manasında anladıklarını söyler. Muhammed Abduh 
da aynı görüştedir. Tabatabai; Hz. Peygamber, Hz. Ali ve Ca'fer es Sadık'tan 
gelen haberlerin “nahr”ın develerin kesimi olduğunu kaydeder. Şii âlimler de 
ayeti böyle anlamışlardır. Seyyid Kutup, Mevdudi, Muhammed Ali es Sabu- 
ni'nin de görüşleri bu yöndedir. 

Namaz ve kurban tarihin en eski ibadet türlerindendir. Yüce bir otoriteye 
derin bağlılık ve itaati sembolize ederler. Hatta Habil ve Kabil ihtilafında ol- 
duğu gibi, bağlılık ve yakınlaşma yanında ihtilaflarda kimin haklı veya haksız 
olduğunun anlaşılması için bir yol ve yöntem (birtür muhakeme usulü) olarak 
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kullanılmıştır. İlk cinayetle sonuçlanan sözkonusu ihtilafta Habil haklı oldu- 
gundan onun sunduğu (kurban) kabul edilmiş, hak ihlali yapan Kabil'inki ise 
kabul edilmemiştir (Bkz. 5/Maide, 27). İsrailoğullarının sınava tabi tutulduk- 
ları konulardan biri, kendilerinden bir inek kesilmesi istendiğinde işi yokuşa 
sürmeleri olayıdır (2/Bakara, 67-71.) Bir soru üzerine Efendimiz, “Kurbanlar 
atanız İbrahim'in sünnetidir” (İbn-i Mace, Edahi, 3) buyurmuştur. 

İslam'dan önce de Araplar hem salat'ı hem kurbanı bilirlerdi ama onlar, 
Allah'tan başka varlıklara dua eder; onlardan yardım ister, boyunduruklarını 
kabul ederlerdi. Bu İslam öncesi cahiliyede öyle olduğu gibi bugün de öyledir. 
Namaz, hâkim görüşe göre hicretten üç yıl önce, Mi'rac olayı sırasında farz 
olmuştur. Kurban ise hicretten sonra ikinci yılda uygulanmaya başlanmıştır. 
Ancak bu Mekke'de namaz kılınmadığı veya kurban kesilmediği anlamına 
gelmez. Müşrikler, araya putlarını katarak salat eder, kurban keserlerdi. An- 
laşıldığı kadarıyla ayet, şu veya bu namaz veya kurban değil, genel anlamda 
namaz ve kurbanın sadece Allah için birer ibadet olarak yerine getirilmelerini 
kuvvetli ifadelerle emretmektedir (li Rabbike!). Yani burada söz konusu olan 
namaz ve kurbanın fıkhi hükmü değil, bu iki ibadetin Allah'a tahsis edilme- 
sidir. Emrin “Allah için” değil de “Rabbin için” gelmiş olması, bu iki ibadetin 
rububiyetin gereği ve Allah'ın hakkı olduğunu ifade eder. Namaz teslimiyetin 
fiili ifadesi, kurban sadakat göstergesi dir. Namaz “Mü'minin miracı”, kurban 
Allah'a yakınlaşma gayreti ve teşebbüsüdür (takarrub). 

“Salat” kelimesinin iki kök anlamından biri (sa le ye) ateşe atmak, ate- 
şe girmek demektir. Saly kökünden salli kelimesinin türediğini düşünürsek, 
bu takdirde kendini ateşe at demek olur ki, manası namaz ibadetiyle kendi- 
ni cehennem ateşinden koru, kurtar olur. Diğer anlamı uyluk ve uyluğu hare- 
ket ettirmek demektir. Biri bacağını yükün altına koyup destek olursa bu fiili 
yapmış olur. Uyluğunu hareket ettir, ayağa kalk, çalış, gayret göster, destek ol, 
yardım et anlamları bununla ilgilidir. Bu manasıyla namaz Allah'ın dinine ve 
peygamberin davasına destek olmak demek olur. Biz Hz. Peygamber'e salat 
getirdiğimiz zaman, onun davasına destek ve yardımcı olduğumuzu beyan ve 
taahhüt etmiş oluruz. 

Hangi manasıyla ele alınırsa alınsın, namaz Allah içindir. İkamesi yani 
dosdoğru ve erkânına göre ve huşu ile kılınması; rüküu, sücudu ve kuüdu (ta- 
hiyyat) ile insanın her şeyin Yaratıcısı Allah önündeki saygısını, itaat, bağlılık 
ve teslimiyetini ifade eder. Sadece Allah için olması (li Rabbike), bunu teyit 
etmektedir. Namazdaki hiç bir rüknün beşer önünde tekrarlanması doğru 
değildir. Namaz farz bir ibadet olduğu gibi şükrün edası, kulun Allah ile olan 
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irtibatı, Huzur'una çıkma gayretidir. Peygamber Efendimiz (s.a.) ayakları şi- 
şinceye kadar namaz kılar, “Senin geçmiş ve gelecek günahların bağışlanmış 
değil mi?” diye sorulduğunda “Şükreden bir kul olmayayını mı?” buyururdu. 
“Şükrederseniz, size nimetimi arttırırım”(14/İbrahim, 7). 

Kurban da öyledir. “Allah'a yakınlaşmak (takarrub)” anlamına gelen kur- 
ban ibadeti, kurban olmaya uygun olan hayvanın ibadet niyetiyle ve usulüne 
uygun kesilmesidir. Bunun en meşhur çeşitleri Kurban Bayramı'nda kesilen 
Udhiyye, Hac'da kesilen Hedy ile bunların dışındaki zamanlarda kesilen adak 
ve ceza kurbanlarıdır. 

Eski zamanlarda insanların uydurduğu tanrılara, onlardan bir takım fay- 
dalar umarak veya korku dolayısıyla bazı tabiat varlıklarına (mesela Mısır'da 
Nil nehrine) kurban adarlardı. Çoğunlukla kurbanları da insan (bir genç kız/ 
kadın veya genç bir erkek) olurdu. Kesilen kurbanın eti veya kanıyla sembo- 
lik bütünleşme amaçlanır, bunun için çeşitli ritüellere başvurulur, böylelikle 
kendisine kan sürülen varlıkla bütünleşildiğine; zararından veya gazabından 
korunduğuna inanılırdı. Bu Peygamberlerin tebliği ve öğrettiği şeriatlerle ya- 
saklandı. En son bu yasak Hz. İbrahim kıssasında da açıkça anlatıldığı ve cere- 
yan ettiği şekilde (37 /Saffat, 100-111) bir keredahatekrarlandı ve fakat insan 
yerine bir hayvanın kurban edilmesi emredildi. Kurban ibadeti Tevrat'ta da 
zikredilir. (Bkz. Tekvin, 4, 8; Levililer: I- 9, 13, 17). 

İslamiyet, kurban ibadetini devam ettirdi (22/Hac, 34) ancak “kesilen 
kurbanlarının etlerinin veya kanlarının Allah'a ulaşamayacağı belirtildi” (22/ 
Hac, 37). Çünkü herhangi maddi bir araçla Allah'a ulaşılamaz; ortada katedi- 
lecek maddi/mekâna ilişkin bir mesafe yoktur. Kurban Peygamber sünnetiyle 
ayrıntılı bir düzenlemeye tabi tutuldu. 

Kurban emrinin niçin “zebeha” fiiliyle değil de “nehera” fiiliyle geldiği ko- 
nusuna gelince! Araplar nezdinde deve en değerli mal ve zenginliği ifade eder. 
Ayette değerli şeyin Allah'a kurban edilmesi emredilmektedir. Hz. İbrahim, en 
değerli varlığını, oğlu İsmail'i Allah'a kurban etmekten imtina etmemiştir; bu 
sadakat sınavından sadece İbrahim değil, kurban edilecek olan İsmail ve an- 
nesi Hacer de başarıyla çıkmıştır. Kurban ibadeti, sadece deve veya kurbanlık 
hayvanlarla başlayıp biten bir çaba değil, gerektiğinde en değerli başka şeyle- 
rin de Allah'a feda edilmesi, böylelikle sadakat sınavının başarılması gerekir. 
Başka bir ifadeyle “Deve kurban et” emri Müslümanların başka hayvan kurban 
etmeyecekleri anlamına gelmez. “Kes (ve'n-har” emri, “fe-salli (Namaz kıl)” 
emrine matuftur; yani “ve'n-har li Rabbike (Rabbin için kurban kes)” hükmün- 
dedir. Bu da, Ferra veya Ebu'l-Ahvas'ın "göğsünü kıbleye, Kâbe'ye çevir” an- 
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lamına gelmeyeceğini gösterir. Bu yöndeki bir rivayeti (Cebrail'in Nahr emrini 
namazda tekbir alır ve rüküa giderken ellerin kaldırılması şeklinde açıkladığı 
yolundaki bilgi) Süyuti, İbn-i Kesir ve İbnu'l Cevzi “sahih” kabul etmemişler- 
dir. Zira namazla insan zaten öyle yapmaktadır, ellerini göğsü veya kulakları 
hizasına kaldırması, göğsünü kıbleye çevirmesi namazın içinde düşünülmesi 
ve namazla ifadesi gereken hareketlerdir. Namaz için ikinci bir fiil ve farklı bir 
kelime kullanılması gerekmez. Namaza durmak için “iftitah tekbir”inden önce 
kıbleye dönülür, namaza durulup da kıbleye dönülmez ki, “kıbleye dönme” 
manasında nahr, namazdan sonra gelsin ve kuvvetli bir şekilde vurgulansın. 

Açık anlam şöyle olmaktadır: “Sana verilen bu hayır ve nimet dolayısıyla 
namaz kıl ve kurban kes ama her ikisi de sadece ve sadece Allah için olsun” 
İbadetlerinin tamamı, namazın, nüsukun ve hayatın Allah için olsun; ma- 
lın-mülkün, maddi değer ve servetin de İbrahim oğlu İsmail'i kurban vermeyi 
göze aldığı gibi sen de Allah'a kurban et, infak et, meşru yolda harca, sakın çi- 
zilen sınırların dışına çıkma! Zaten Allah için kılınmayan namaz ve kesilmeyen 
kurban makbul olmaması bir yana, şirk belirtisidir. “Üzerinde Allah'ın isminin 
anılmadığı şeyi yemeyin. Çünkü bu yoldan çıkış (fısk)tır” (6/En'am, 121.) 

Yukarıda değinildiği üzere bu sürede hem namaz hem kurban mutlak an- 
lamlarıyla zikredilmektedir. Namazın ne zaman ve nasıl kılınacağı (çeşitleri, 
farzları, sünnetleri, nafileler vs.); kurbanın da nasıl kesileceği, hangi hayvan- 
lardan seçileceği ve kimlere düşeceği konusu başka bağlamlarda ele alınmış, 
bunların bilgisini, yol ve yöntemlerini Peygamber Efendimiz (s.a.) belirtmiş, 
düzenlemeye tabi tutmuştur. Mutlak anlamla kastedilen namaz ve kurban İs- 
lam dininin temel şiarlarındandır, Müslümanlar bunları bir ibadet olarak yeri- 
ne getirirler ve bu ibadet sadece Allah için eda edilmektedir. “De ki: “Şüphesiz 
benim namazım, ibâdetlerim, dirimin ve ölümüm âlemlerin Rabbi olan Allah'ın- 
dır.” “O'nun hiçbir ortağı yoktur. Ben böyle emrolundum ve ben Müslüman olan- 
ların ilkiyim” (6/En'am, 162-163.) 

Süre Mekke'de inmiştir. Peygamber Efendimiz (s.a.) bu ayetin inişinden 
sonra her sene “kendine” mahsus bir ibadet ve emir olarak kurban kesmiştir. 
Bu, kurban kesmenin “dini bir vecibe/görev (mezheplerin farklı görüşlerine 
göre vacip veya sünnet)” olduğunu göstermektedir. Medine'de kurban ibadeti- 
ni diğer mü'minler için de öngörmüş ve gücü yetenlerin Kurban Bayramı'nda 
kurban kesmelerini istemiştir. İbn-i Ömer'den gelen bir rivayete göre Medi- 
ne'de kaldığı 10 sene boyunca her sene kurban kesmiştir. 

Hanefilerde Kurban, bayram namazı ve yatsı namazının bitiminde kılınan 
vitir gibi vaciptir: “Maldan bir genişlik bulup da (gücü yetip) kurban kesmeyen 
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bizim namazgâhımıza yaklaşmasın” (İbn-i Mace, Edahi, 2.); “Udhiyye kurbanı- 
nızı kesiniz, çünkü o atanız İbrahim'in sünnetidir” (İbn-i Mace, Edahi, 3.); “Al- 
lah'ın Resülü udhiye kurbanını kesti, Müslümanlar da kesti” (İbn-i Mace, Edahi, 
2; Tirmizi, Edahi, 11). Hz. Peygamber (s.a.), bir kurban bayramı günü namazdan 
sonra, iki güzel boynuzlu koçu bizzat kesmiş, birini keserken “Bismillah, Alla- 
hü ekber. Bu benden ve ümmetimin kesemeyenlerinden” buyurmuştur (Buhari, 
Edahi, 9, 14; Tevhid, 13; Müslim, Edahi, 17.) Kurban bir “infak” değil, bir ibadet- 
tir (nüsuk). Bedeli ödenen kurban infak olur ama kurban ibadeti yerine geçmez. 

Hac süresinin ilgili ayetlerinde anlatıldığı üzere (22/Hac, 34-37), Allah, 
her insan topluluğuna, onlara özgü olmak üzere bir ibadet tarzı (Mensek) ver- 
miştir; kurbanlık hayvanlarda insanlar için maddi ve manevi yararlar vardır 
(22/Hac, 34); sadece Allah için kesilen kurbanlık hayvanlar “Allah'ın işaretle- 
rinden, şiarlarından”dır (22 /Hac, 36); söz konusu hayvanların etleri ve kanla- 
rı hiçbir şekilde Allah'a ulaşmaz, zaten amaç da et ve kan değildir; kan akıtma- 
nın daha üst bir amacı vardır ki, bu da “takva”yı arttırması şu veya bu sebeple 
mihverinden çıkmış bulunan bilinci tekrar mihverine yerleştirmeye yardımcı 
olmasıdır (22/Hac, 37). 


gre YY ga Lü gl 
3. o Doğrusu,asıl ebter (soyu kesik) olan sana kin duyandır. 


Araplar çocuğu olmayana “Ebter Gö)” derlerdi. “Ebter” soyu kesik, gü- 
dük, arkası gelmeyen demektir. Bir görüşe göre erkek ve kız çocukları olan 
birinin erkek çocukları ölür de sadece kız çocukları kalırsa bu adla anılırdı. 
Aşağılanmış, küçük düşürülmüş anlamına geldiğini söyleyenler de var. Aslın- 
da genel anlamı, hayırdan, fayda ve güzellikten kesilen her bir iş “ebter”dir. 
Türkçedeki “beter” ve bir beddua olarak “beter ol” buradan gelmektedir. Eme- 
vilerin Irak valisi Ziyad, “Allah'a hamd ve Resülullah'a salat ve selam”ın için- 
de yer almadığı bir hutbe okuduğu için, hutbesine “el Hutbetu'l-betra (hayrı, 
öğüdü, hikmeti ve yol gösterme özelliği olmayan konuşma)” denmiştir. El As b. 
Vail, birgün Kâbe'de gördüğü Peygamber Efendimiz'e “Ebter adam” demiştir. 
Bu sözü sarfedenin Ukbe bin Muayt olduğunu söyleyenler de vardır. O sırada 
Peygamber Efendimiz'in oğlu Kasım vefat etmişti. Ayette “şaniu” kullanılması- 
nın sebebi, bunu diyen kişinin kin ve husumetinin şiddetini belirtmek içindir. 
Esasında bu ve başka şeylerle müşrikler Hz. Peygamber'i üzüyor, canını sıkı- 
yorlardı. Yüce Allah, onların sözlü saldırılarını ve onun üzüntüsünü bildiğini 
söylüyor, onlara karşı “Sen Rabbini hamd ile tesbih et ve secde edenlerden 
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ol” (15/Hicr, 97-98) diye teselli ediyordu. Nihayetinde Efendimiz (s.a.) soyu 
kesik değildir. İlk eşi Hz. Hatice'den dört kızı (Zeynep, Ümmü Gülsüm Fatıma 
ve Rukiyye) ve iki oğlu (Kasım ve Abdullah) olmuştu. Kasım nübüvvetin 4. yı- 
lında, Abdullah ise sonra vefat etmiştir. Mısırlı eşi Hz. Mariya'dan oğlu İbrahim 
olmuş fakat o da ancak 15 ay yaşayabilmiştir. 

Erkek çocuklarının yaşamaması bir hikmete mebnidir. Monarşilerin hü- 
küm sürdüğü bir dünyada krallıklar gibi Hz. Peygamber'in de makamını erkek 
çocuğuna miras bıraktığını düşünenler çıkabilir ve bunu öne sürerek veya is- 
tismar ederek taht kavgalarını sürdürmek isteyebilirlerdi. Erkek çocuğu ya- 
şasaydı, nübüvvet iddiasında bulunmasa ve kendisinin bu yönde bir arzusu 
ve hevesi olmasa bile, bazıları en azından imamet veya hilafetin onun hakkı 
olduğu fikrini öne çıkarır, böylelikle en azından siyasi iktidarı babadan oğula 
devredilen kutsal mülk haline getirirlerdi. Çevre imparatorluklarda, Bizans ve 
Sasanilerde bu teamül söz konusuydu. Sadece kızı, gözbebeği Fatımatüz-zehra 
yaşadı. Bu bile siyasi iktidar mücadelelerinde etkili bir faktör olarak rol oyna- 
maya yetti. Fatıma'dan Hz. Hüseyin ve Hz. Hasan ile babaları Hz. Ali merkezli 
Ehl-i Beyt davası tarih boyunca ve bugün de hem dini telakkinin hem siyasetin 
ana ihtilaf konularından biri olmaya devam etmektedir. 

Dikkate alınması gereken bir başka görüşe göre, Peygamber Efendimiz 
(s.a.)'in yeni dini tebliğ etmesi üzerine Mekkelilere göre atalarının gelenek- 
sel inançlarından ve yaşama biçiminden kesin kopmuş olması dolayısıyla bu 
adı ona vermiş olmalarıdır. “Muhammed bizden ebter oldu (bizden ayrıldı, 
bizimle ilişkisini kesti)!” demişlerdir. Bu onun sistemle ilişkili olarak büyük 
bir yoksunluk ve zarara duçar olacağı, put merkezli politik ve iktisadi ilişkiler 
ağından çıkarılacağı, yokluğa ve yoksulluğa mahküm olacağını ima etmektedir. 
Böyle olunca sosyal statüsü de düşecek yani küçük duruma, alt sınıfların sevi- 
yesine düşmüş olacaktır. 

Oysa aksi oldu. Allah'ın Resülü, her geçen gün biraz daha güçlendi, da- 
vetinin arkası geldi, taraftarları arttı, davası bütün yeryüzüne yayıldı. Erkek 
çocukları vefat etse de - ki bundan derin bir hikmet vardı, belki de yaşayıp 
çoluk çocuk sahibi olsalardı insanlar onlara peygamberlik veya başka sıfatlar 
atfedeceklerdi-, kızı Hz. Fatıma ve amcasının oğlu Hz. Ali'den soyu devam etti. 
Bu, Arapların erkeğe /babaya endeksli “soy” kavramı ve telakkilerini sarsan 
bir durumdu. Peygamber Efendimiz (s.a.) kızını, damadını ve torunlarını aba- 
sının altına alıp “Bunlar Ehl-i Beytim'dir” buyurdu. 

Peygamber Efendimiz (s.a.)'e bu adın takılması, zımnen yürüttüğü dava- 
nın arkasının gelmeyeceği, destekçileri olmayacağı anlamını ima eder. Arap- 
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lar, cahiliye telakkilerine göre bir kişinin soyunu, tarihteki davasını ve ismini 
erkek çocuk devam ettirir. Buna göre Peygamber'in erkek çocuğu kalmadıysa 
ismi ve davası da sona erecekti. Kur'an-ı Kerim, bu cahili telakkiyi altüst etti. 
Evet, bir insanın soyunu erkek çocuğu devam ettirir ama kız çocuğu da onun 
ismini devam ettirir. Hem dava ve isim soyla ilgili değildir, fikir, ahlak, erdem 
ve yüksek değerlerin bir kişide ve isminde toplanmasıdır. Hz. Peygamber'in 
milyarlarca takipçisi oldu, kıyamete kadar gelecek Müslümanlar onu “örnek, 
model” seçti. Müşriklerin ise davası çürük çıktı, hak gelince batıl iddia ve da- 
vaları çöktü. Benzer bir durum bugün için de söz konusudur. Ancak Allah, asıl 
arkası, devamı gelmeyecek olan davanın, Allah'ın birliği, yüksek ahlak, ibadet, 
adalet ve hakkaniyet yolunda olmayanların davası olduğunu; onların İslam 
karşı duydukları kin ve öfkenin Hakkın, adaletin ve Hakikat'inkendisi'ne karşı 
olduğunu belirtmektedir. 

Dünyevi (salt seküler) her iş ve felsefe ebterdir, çünkü arkası, sonrası, de- 
vamı yani ahiret mutluluğu yoktur. İslam, hem dünyevi hem uhrevi mutlulu- 
ğun yol haritasını sunar. Dünyevi yönü Kur'an, İslam, yol gösterici ve koruyucu 
hükümler ve en yüksek ahlaki kemale ulaşma çabası; uhrevi yönü Peygamber 
Efendimiz (s.a.)'e ve şahsında ümmetine vadedilen cennet ırmağı ve Havz'dır. 

“Şâniu” büyük kin, husumet ve kuvvetli öfkedir. Peygamberimize ve İs- 
lam'a bu derecede kin ve husumet besleyenler sonunda hayal kırıklığına uğ- 
ramaya mahkümdurlar. Dolayısıyla yapılması gereken Müslümanların da, yol 
göstericileri Peygamberleri gibi Allah'ın kendilerine verdiği Kur'an ve İslam 
nimetinin farkında olmaları, bu nimetle sağlanan hayrın (Kevser) hem dünya- 
da hem ahirette hakiki ve sahih mutluluğa vesile olması için Rablerinin rızası 
için namaz kılıp kurban kesmeleridir. Kevser'in dünyadaki karşılığı güç, izzet, 
onur, meşru ve makul çerçevede refah; ahiretteki karşılığı Peygamber Efendi- 
miz'e vadedilen nehir /havz ve ebedi felahtır. 

Bu süre bize, her hayırlı, güzel, iyi ve yararlı işin “kevser” olduğunu ve 
bunun Hz. Peygamber'in tebliğ ettiği dinde bulunduğunu; sayısız nimetin şük- 
rünün “namaz ve kurban”la eda edilebileceğini; vahye istinat etmeyen her fikir 
ve davanın sonu ve devamı olmayan bir şer ve ebedi hüsran olduğunu öğret- 
mektedir. “Önemli olan herhangi bir işe Allah'ın adıyla başlanmıyorsa, o iş eb- 
terdir” (Beyhaki). 


Kevser süresinin (108) tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


109- Kafirun Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 6 âyettir. Maun (107) süresinden sonra, Fil 
(105) süresinden önce indirilmiştir. İsmini ilk ayetinde geçen “kâfirler (kâfi- 
run)” kelimesinden almaktadır. Diğer bir ismi de “İhlas”tır. Hz. Aişe ve İbn-i 
Ömer'den gelen rivayetlere göre 112. süre olan “Kul huvallahuehad”la bu 
süre için “ihlaseyn (iki ihlas süresi)” denmiştir. Efendimiz (s.a.)'in de sabah 
ve akşam kıldığı sünnet namazlarında bu iki süreyi okuduğu rivayet edilmek- 
tedir. (İbn-i Mace, İkamet, 102.) 


azil gazğil SİN aş 


Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 


z . >? 117 (2 
(3 0azlSİN İG ds 
1. Deki:"“Ey kâfirler” 


Bu sürenin inişine sebep olan olay, Kureyş'in önde gelenlerden Esved bin 
Muttalib, Velid bin Muğire, Ümeyye bin Halef ve As Bin Vail'den oluşan bir he- 
yetin Efendimiz'e gelip şu tekliflerde bulunmasıdır: “Bir yıl biz Allah'a tapa- 
lım, bir yıl sen bizim putlarımıza tap. Hangisinde hayır varsa, böylelikle onda 
birleşmiş oluruz.” Taberi'nin yer verdiği başka bir rivayete göre müşrikler Hz. 
Peygamber'e “İstediğin kadar malı sana verelim, istediğin kadınla seni evlen- 
direlim” demişler. O, bu teklifi reddetmiş. Süyuti'nin kaydına göre -ki Sabuni 
de aynı kanaattedir- bu sefer müşrikler “Hiç değilse bizim tanrılarımıza el sür, 
biz de seni tasdik edelim ve Allah'a ibadet edelim” deyince bu süre inmiştir. 

Bu durumda sürenin iniş sebebi yukarıda ismini verdiğimiz Kureyş he- 
yetinin ortak din ve ortak ibadete dayalı teklifidir. Süre inince Hz. Peygamber, 
sabah vakti Mescid-i Haram'a gitti ve ona teklifi getiren heyetin yüzüne karşı 
okudu. Bu artık müşriklerin ümitlerini kestikleri son olaydır. 

“Kul (De ki!)” kelimesi bu süreden başka dört sürede daha gelmektedir: 
Cin (72), İhlas (112), Felak (113) ve Nas (114). 
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Fahrettin Razi “kul” emrinin 40 civarında nüktesini sayar. Şöyle ki: Bu sö- 
zün sahibi, “De ki!” emrini veren şanı Yüce Allah'tır; bu emri veren varsa, söz 
Peygamber'e ait değildir, o sadece kendisine vahyedileni tebliğ etmekle yü- 
kümlüdür. Emir, Hz. Muhammed (s.a)'in elçi olarak seçildiğini göstermektedir. 
Emrin sahibi, neyi emretmişse elçi onu olduğu gibi aktarır, kendinden bir şey 
katmaz. O sadece emrin kuludur, elçidir, elçiye zeval olmaz. Bu gelen emir bir 
durumu belirleyecektir, zira emir inşadır. Emrin muhatapları şu veya bu ceva- 
bı vereceklerdir, bu onlardan beklenir. Bu sert bir ifadedir, öyledir, çünkü insan 
ve din ilişkisinin en temel konusuyla ilgilidir. Sürenin inişine kadar müşrikler 
Hz. Peygamber (s.a.)'e “cinlenmiş, yalancı, ebter” demişlerdi, şimdi vahiy de 
onlara apaçık bir isim koymaktadır: “Kâfirler!” Kureyşlilerin bu sıfata kızdık- 
larını bile bile yüzlerine söylemektedir. 

“Kâfir” küfürden -ki bu anahtar kelime türevleriyle Kur'an-ı Kerim'de 
550 yerde geçer- hak ve hakikatin üstünü örten kişiye denir. Çiftçi tohumu 
toprakla örttüğü, gece gündüzün aydınlığını örttüğü, yıldızları örttüğü için 
buluta kâfir denir. Meyve tomurcuğuna “kâfur”; bazı ibadetlere ve sadakalara 
günahları örttüğü için kefaret denir. Tekfir bir Müslümanın imanını örtmeye 
kalkışmaktır. 

Bir şemsiye kavram olarak küfür, sadece paganları, müşrikleri içine almaz, 
batıl ilah-tanrı inancına sahip bütün din ve inanış biçimlerini içine alır. Bu açı- 
dan Tanrı'yı bir kavme hasreden Yahudi inancı; Tanrı'nın İsa'da bedenlendiği- 
ni, üç ana cevher olduğunu veya Tanrı'nın bir oğlu olduğunu, bunu da kefaret 
olarak feda ettiğini savunan Hıristiyan inancı, gök cisimlerine tapan Sabiiler, 
ateşe tapan Mecusiler, deistler, agnostikler, ateistler; kısaca tevhid, nübüvvet 
ve ahirete inanmayan inanç biçimlerinin tamamı bu kapsama girer. 

Hz. Ali (ra.) bu hitabın (Ya eyyühe'lkâfirun) insanın üç manevi mertebesi- 
ne seslendiğini söyler: a) ya: Nefse; b) eyyü: kalbe; c) he: ruha hitaptır. 

“Kul: De ki!” emrini Hz. Peygamber'in nasıl yerine getirdiği konusu Sün- 
net'e ve Siret'e işaret eder. Emir Allah'tan geldi, emri Hz. Peygamber yerine 
getirdi. Başka bir deyişle ilahi emri pratiğe döktü, nasıl yerine getirileceğini 
bize gösterdi. Bu demektir ki, biz de ilahi emirleri ve vaz'edilen hükümleri Hz. 
Peygamber'in yolunu takip ederek yerine getirmeli, onu örnek almalıyız. Bu 
da Sünnet'in dindeki yerinin ne kadar önemli olduğunu gösterir. 


la İşle Gİ YŞ rp BEİ öyle akil Yİ gr) aylik LİYİ 


Koy MEİĞ Oyüyle pil Ya 48) aile 


109/Kafirun Süresi/2-5 539 


2 “Ben sizin taptıklarınıza tapmam.” 

3 “Benim taptığıma siz tapacak değilsiniz. 

4. “Ben de sizin taptıklarınıza tapacak değilim.” 
5 “Siz de benim taptığıma tapacak değilsiniz.” 


Hz. Peygamber'in müşriklerin yüzüne okuduğu bu ayetler kesin, açık ve 
somut bir manifestodur: Tevhid inancının esas aldığı Tanrı ve ibadet ile müş- 
riklerin esas aldığı Tanrı ve ibadet anlayışları temelden farklıdırlar, birbirle- 
riyle uzlaşmaları, yakınlaşmaları, bir arada olmaları mümkün değildir, eşyanın 
tabiatına, hakikate aykırıdır. Tabii ki müşrikler Allah'ın varlığına inanıyorlardı 
ama O'na şirk koşuyor, başka varlıkların, Allah'ın kızları addettikleri melekleri 
simgeleştirdikleri putların kendileri ile Allah arasında aracı varlıklar olacakla- 
rını öne sürüyorlardı. Bu batıl, temelsiz bir inançtı. Hakikat şudur: Allah birdir, 
O'ndan başka tanrı yoktur, O'nun benzeri, eşi, dengi, ortağı yoktur. Şu halde 
müşriklerin taptıkları putlar başka idi, tevhid inancını kıyamete kadar temsil 
etmek üzere elçi olarak gönderilmiş Hz. Peygamber (s.a.)'in onların tanrılarına 
tapması, önlerinde eğilmesi, ellerini putlarına sürmesi mümkün değildi. Onlar 
mademki putlara bir anlam, temelsiz bir kutsiyet atfediyor ve önlerinde eği- 
liyorlardı, bu durumda bir ve tek olan Allah'a ibadet etmeyecekleri aşikârdır. 

İslam inancının anahtar terimlerinden biri “ibadet”tir. İsim, fiil ve mas- 
tar olarak Kur'an-ı Kerim'de 256 yerde geçer. Bağlamına göre çeşitli anlam- 
larda kullanılır: Özgürlüğü elinden alınmış köle; bir şeye bağlanan, ona sa- 
dakat gösteren, kullukta bulunmak, yüce bir varlığın önünde eğilmek; boyun 
eğmek, itaat etmek gibi. Bu anlam dereceleri ibadetin soyut olmadığını, belli 
pratikleri de içerdiğini göstermektedir. İnsan hayatının tamamını kaplar. 
Somut ve günde birkaç kez tekrarlanan göstergesi namazdır. Müslümanlar 
günde beş vakit namaz kılmak suretiyle Allah'a ibadet ederler. Haftalık iba- 
det Cuma namazı, yıllık ibadet Ramazan orucu ve hiç değilse gücü vakti ye- 
rinde olanların hayatlarında bir kere Allah'ın Evi'ni ziyaret etmeleri (Hac) 
ibadettir. Ancak Allah rızasını gözeten ve Kur'an ve Sünnet'in hükümlerine 

öre amel eden her iş ve fiil ibadettir; bu siyasetten sosyal hayatın tanzimi- 
ne, sanattan üretime kadar uzanır. 

Bir Müslüman için en yüksek mertebe Allah'a kul (abdullah) olmasıdır. 
Değil sıradan insanlar, peygamberler için de söz konusu olan Allah'a kul ol- 
maktır. Yüce Allah, insanları karanlıklardan nura çıkarsın diye “kuluna ayetler 
ii dirmektedir” (57/Hadid, 9; 18/Kehf, 1). “Kulunu (Hz. Peygamber'i) Mescid-i 
Haram'danMescid-i Aksa'ya götüren O'dur” (17/İsra, 1). Nihayetinde Kelime-i 
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şehadet getirirken tanıklığına bulunduğumuz Hz. Peygamber (s.a.) “Abduhu 
ve Resüluhü”dir. Yani Hz. Peygamber, önce Allah'ın kulu, sonra elçisidir. Kulluk 
risaletten önce ve önde gelmektedir. 

Bazı tefsirciler, “a'budu” kelimesinin başına “ma” edatının gelmiş olmasın- 
dan hareketle, Hz. Peygamber'in nübüvvetten önce hemşehrileri gibi bir inanışa 
sahip olduğunu, hatta neredeyse putlara saygı gösterdiğini ima etmeye çalışır- 
lar. (Bkz. Süleyman Ateş'in çağdaş tefsir'i, XI, 134-136.) Bir edattan hareketle 
böyle bir iddiada bulunmak büyük zorlamadır. Tabii ki “ma” edatı cansız ve bi- 
linç sahibi olmayan varlıklar için gelir. Mevsul, masdar ve sıfat şeklinde gelir. 
“Men” edatının geldiği yerlerde birileri için bilgi istenir. Bu şahıs kimdir, nedir, 
ne iş yapmaktadır vs. Kelimenin başına “ma” değil de “men” gelseydi, anlam şöy- 
le olurdu: “Sizler benim ibadet ettiğim Zat'a ibadet ediyor değilsiniz” olurdu. O 
zaman müşrikler hemen “Biz Allah'a inanıyoruz, O'nun varlığını inkâr etmiyoruz 
ki!” diye itiraz ederlerdi. Oysa ayette kastedilen, Allah'ın varlığı değil, putlarının 
Allah'a ortak koşulmaları, konumları yani onlara müşriklerin atfettiği anlam ve 
misyon ile buna inanan müşriklerdir. Dolayısıyla “ma” edatı tamı tamına yerine 
oturmaktadır; akıl ve bilinçten yoksun ibadeti ima etmektedir. Bu sayede şu me- 
saj verilmektedir: Ne ben belli sıfatlara sahip Bir ve tek olan Zat'a ibadet ettiğim 
gibi sizler ibadet ediyorsunuz, ne ben sizin belli özellikler atfettiğiniz putlara 
tapıyorum! Hayır, bizlerin ibadetlerimiz de farklıdır, ilahlarımız da farklıdır, aynı 
olamaz. İbn-i Kesir'e göre ise, bu açıklamalara gerek yok, çünkü buradaki “ma” 
edatı akıllı ve bilinç sahibi “men” anlamındadır. 

Hz. Peygamber, Rabbinden kesin emirler almıştır: Allah'la beraber başka 
tanrılara tapmaz, öyle yapacak olursa heva ve hevesine göre hareket edenle- 
re uymuş olur, bu ise sapmasına ve hidayetten çıkmasına sebep olur (bkz. 6/ 
En'am, 56). Putların bir gerçeklik değeri yoktur, zihni müşevveş insanlar on- 
lara kendi nefislerinin arzu ettiği, çıkarları öyle gerektirdiği için misyonlar 
yüklemektedirler. Bu ise cehaletin ta kendisidir. Cahillik, bile bile hak ve haki- 
kati tersyüz etmektir. Bu çerçevede Allah'tan başkasına ibadeti teklif edenlere 
Kur'an-ı Kerim “Ey cahiller, bana Allah'tan başkasına mı kulluk etmemi isti- 
yorsunuz?” (29/Zümer, 64), diye seslenmektedir. Buradaki “Eyyühe'lcahilun” 
süredeki “Eyyühe'lKâfirun”e denk düşmektedir. 

“Siz de benim taptığım (Allah)a tapacak değilsiniz”, oanda küfür üzere 
olanların ebediyyen hiç Allah'a tapmayacakları anlamına gelmez, o hal üzere 
kaldıkları sürece Allah'a ibadet etmeyecekleri anlamına gelir. Nitekim ayetin 
indiği zaman diliminde müşrik olan nice kişi sonradan Müslüman olup bir 
olan Allah'a ibadet etmeye başladı. 
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2-3. ayetler ile 4-5. ayetler tekrar gibi görünür. İlk ayetlerde nübüvvetin 
ilk ve sonraki dönemlerinde putlara tapmadığı ve tapmayacağı belirtilmekte; 
ikinci gruptaki ayetlerde (4-5) ne öncesinde ne sonrasında Hz. Peygamber'in 
müşriklerin putlara taptığı gibi tapmadığını, onların da onun gibi tapınmada 
bulunmadıklarını belirtir. Aksini söyleyenler de var: Hz. Peygamber öncesin- 
de müşriklerin taptığı gibi putlara tapmadı, bundan sonra da tapmayacak. 
Veya ilk iki ayette (2-3) kendisiyle müşriklerin “ibadetleri”nin, 4-5. ayetler- 
de ise “ilah/mabudanlayışları”nın farklı olduğu belirtilmektedir. Muhammed 
Abduh, “ma”ya mastar anlamını vererek bu görüşte olduğunu söyler. Netice 
itibariyle bu ayetler, İslam inancı ile şirk arasında kesin bir çizgi çizmekte; her- 
kesin kendi inancına ve anlayışına göre bir mabuda taptığını belirtmektedir. 
Hz. Peygamber (s.a.) nübüvvetten önce de putlara tapmadı, onlara saygı gös- 
termedi, o diğer birkaç seçkin gibi hanif olarak yaşadı. Eğer Nübüvvetten önce 
Hz. Peygamber, putlara tapsaydı, hatta saygı gösterisinde bulunsaydı, tebliğe 
başladıktan sonra müşrikler bunu mutlaka kendisine hatırlatır, yüzüne vurur- 
lardı. Onu çocukluğundan beri gayet iyi tanıyorlardı, böyle bir şeyin varit oldu- 
guna kimse şahit olmuş değildir. 

Bazı tefsircilere göre, mesela Şevkani 2-3 ve 4-5. ayetlerin benzerliği bir 
konunun önemini pekiştirmek amacına matuftur, bu da Arapçanın dil ve üs- 
lup kurallarına uygun bir anlatım şeklidir. İnşirah süresindeki gibi: “Gerçekten 
zorlukla beraber kolaylık vardır” (94/, 5-6) Tekasür süresinin 6-7. ayetleri de 
buna örnektir. 
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6. “Sizin dininiz size, benim dinim bana.” 


6. ayet evrensel bir ilkeyi vaz'etmektedir: Kısa ifadesiyle “herkesin dini 
kendine!” Bunun ne kadar hayati önemde olduğunu anlamak için gerek 
Kur'an'ın bütünlüğünde, gerekse tarihte ve günümüzde din adına yapılan sa- 
vaşların, işlenen cinayetlerin ve işkencelerin pratiğinde gözlemek mümkün. 

Bakara süresinin 256. ayeti “Din'de zorlama yoktur” ilkesini vaz'eder. 
Kâfirun süresinin 6. ayeti bunun tabii ve mantıki sonucudur. Din seçimin- 
de zorlama (ikrah) yoksa herkes kendi dininde yaşar. Biri diğerine kendi 
inancını, inancından neş'et eden dinini, inanç esaslarını ibadet şekillerini, 
yaşama biçimini empoze edemez. Hiç şüphesiz İslam dini haktır, son din- 
dir, nimetin tamamlanması ve dinin kemale ermesidir. İslam'la mukayese 
edildiklerinde diğer bütün dinler ve inanç biçimleri batıldır, Allah katında 


542 ALI BULAÇ -KUR'ÂN DERSLERI/DİRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


makbul değildirler. Allah kâinatı ve insanı belli bir hikmet ve sebeple yarat- 
mıştır. Kâinatın ve insanın, dünya hayatının sonu vardır. Kiyamet kopacak, 
insanlar dirilip kabirlerinden kalkacak ve dünya hayatında yapıp ettikleri- 
nin mahşerde yani Din Günü'nde hesabını vereceklerdir. Selim akıl ve te- 
miz fıtrat sahibi her insan bu hakikati teyit ve teslim eder. Ne var ki yüce 
Allah, yine de merhamet ve şefkatinin sonucu olarak elçiler göndermiş, bu 
hakikati insanlara hatırlatmıştır. 

Allah'ın elçileri peygamberlerin görevi sadece bu hakikati tebliğ etmekten 
ibarettir (3/Âl-i İmran, 20; 16/Nahı, 82). Tebliğini duyuran elçi görevini ye- 
rine getirmiş olur (24 /nur, 54; 29 /Ankebut, 18; 42/Şura, 48). Peygamberler 
hem dünya hayatı hem ebedi olan ahiret hayatında insanların karşılaşacak- 
ları durumları anlatır; müjdeler, uyarıp korkutur (7/A'raf, 188). Peygamber 
din seçerken insanlar üzerinde baskı uygulayamaz (50/Kaf, 45; 88/Gaşiye, 
21-25), ona böyle bir yetki verilmiş değildir: “De ki: “Ey insanlar, şüphesiz size 
Rabbinizden hak gelmiştir. Kim hidayet bulursa, o ancak kendi nefsi için hidayet 
bulmuştur. Kim saparsa, o da, kendi aleyhine sapmıştır. Ben sizin üzerinizde bir 
vekil değilim.” “Sana vahyolunana uy ve Allah hükmünü verinceye kadar sabret. 
O, hükmedenlerin ne hayırlısıdır." (10 /Yunus, 108-109; ayrıca bakz. 64 /Teğa- 
bun, 2; 76/İnsan, 3.) Peygamber tebliğ yapmayacak olursa elçilik görevini ye- 
rine getirmemiş olur (5/Maide, 67). “De ki 'Hak Rabbinizden gelendir; dileyen 
iman etsin, dileyen inkâr etsin” (18/Kehf, 29). 

İnsanlar zorla bir başkasını İslam hidayetine dâhil edemezler; hidayet ve 
dalalet (sapkınlık) Allah'ın elindedir (14/İbrahim, 4). Bugün ve yarın iman 
etmeyip de Allah'ın sonsuz nimetlerine ve ayetlerine karşı inkârcı ve nankör 
tavır takınanların benzerleri geçmişte de görülmüştür, tarih bunlara tanıklık 
eder (29/Ankebut, 18). Bu trajedi tekrar edip durur. 

Eğer Allah hidayeti insanların yetkisine bıraksaydı, güç yetirdikleri herke- 
si zorla bir inanca, bir dini pratiğe mecbur eder, hatta buna karşı direnenleri 
yok etmek isterlerdi ki, tarihte din adına yüzbinlerce insan bu gerekçelerle 
öldürülmüştür. Çoğu zaman din veya mezhep adına insanlar üzerinde baskı 
kuran, hakikatte kendi din görüşünü empoze etmiş, bu sayede de iktidarına 
dini bir meşruiyet ve koruma aramıştır. Tabii ki birinin hidayet bulması bizi 
sevindirir, elimizden geldiğince ona güzel tebliğle hak ve hakikati anlatırız. 
Ama biz onun tercihlerinden ve amellerinden sorumlu değiliz. Herkesin dini 
kendine olduğu gibi, herkesin işi, ameli de kendinedir (10/Yunus, 40). 

Vicdanlar, kalpler üzerinde baskı kurmak Allah'ın muradı olmayınca, her- 
kesi kendi inancında, ibadetlerinde ve dini pratiklerinde serbest bırakmak 
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gerekir. Ancak bu her tercih ve seçimin doğru, güzel ve hak olduğu anlamına 
gelmez. Kâfirun süresi, Allah'a ortak koşanların, ibadetlerine ve kulluklarına 
başka varlıkları katanların batıl yolda olduklarını açıkça belirtmekte, hak dini 
ve doğru kulluğu tebliğ ve temsil eden Hz. Peygamber ile onların aralarını ka- 
lın çizgilerle ayırmaktadır. Mesele, yanlış tercihte bulunanların üzerine baskı 
kurulmaması ve onlara kendi dini pratiklerini yaşama imkânının tanınmasıdır. 
Onlarla ilgili son hükmü Allah verecektir. 

Bazı tefsirciler bu süredeki hükümlerin Tevbe süresindeki kıtal ayeti 
(9/5) ile neshedildiğini söylemişlerse de, bu pek makul değildir. Söz konusu 
ayet, bütün anlaşma imkânlarının tamamen ortadan kalkıp savaş halinin orta- 
ya çıkması durumunda takip edilecek savaş emridir. Savaşta tabii ki düşman 
öldürülür. Bütün müşrikleri hedef almaz, nitekim önceki 4. ayette “anlaşmalı 
müşrikleri” savaştan istisna etmektedir. (Ayrıca bkz. 4/Nisa, 90.) Şu ayetler 
meseleyi vuzuha kavuşturmaktadır:”Sizinle savaşanlara karşı Allah yolunda 
savaşın, (ancak) aşırı gitmeyin. Elbette Allah aşırı gidenleri sevmez. Onları, bul- 
duğunuz yerde öldürün ve sizi çıkardıkları yerden siz de onları çıkarın. Fitne, 
öldürmekten beterdir. Onlar, size karşı savaşıncaya kadar siz, Mescid-i Haram 
yanında onlarla savaşmayın. Sizinle savaşırlarsa siz de onlarla savaşın. Kâfirle- 
rin cezası işte böyledir. Onlar, (savaşa) son verirlerse (siz de son verin); şüphesiz 
Allah, bağışlayandır esirgeyendir." (2/Bakara, 190-192). 

Kim Müslümanlara saldırırsa, karşılık görür. Açık ve somut bir tehlikeyi 
savmak, nefs-i müdafaada bulunmak, saldırıya uğrayan İslam yurdunu sa- 
vunmak üzere savaşılır. Ama sınır aşılmaz ve düşman savaşa son vermek is- 
terse savaşa son verilir. Düşman barışa yanaşırsa barış masasına oturulur 
(8/Enfal, 61). Kur'an-ı Kerim “barışa yanaşırlarsa veya eğilim gösterirler- 
se” buyurmaktadır ki, bunun anlamı barış/sulh hayırlı demektir. Savaşa son 
verirken Müslümanların kayıplara uğramamasına dikkat edilir. Savaşta esir 
alınanlar da öldürülmez, Hz. Peygamber'in savaş sonucu öldürdükleri ya sa- 
vaş öncesinde ölüm cezasına çarptırılanlar veya savaş suçlusu kimselerdir. 
Muhammed süresinin giriş ayetleri (47/1-4), açıkça savaş esirlerinin ya bir 
lütuf (lütfen) serbest bırakılacağını veya fidye karşılığında salıverilmeleri 
gerektiğini belirtir. Esirlerin bir süre tutulmasına mukabil Müslüman esir- 
lerle takas açısından bazen gereklidir, fakat yüzlerce ve binlerce esiri kurşu- 
na dizmek mümkün değildir. 

Kimse hangi inanca (din, mezhep, inanç grubu, fırka) sahip olursa olsun, 
din ve inancından dolayı öldürülemez. Kendisine karşı savaşılan, saldırgan 
veya aradaki anlaşmayı haince bozan kimsedir. Anlaşmalılar ve anlaşmala- 
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rına sadakat gösterenlere saldırılamaz (4/Nisa, 90); keza Müslümanlarla 
din konusunda savaşmayan, onları yurtlarından sürmeyen, hicret etmek 7o- 
runda bırakmayan ve Müslümanların düşmanlarıyla ittifak kurmayanlarla 
iyi geçinmek, velayete dayalı anlaşmalar imzalamak mümkündür (bkz. 60/ 
Mümtehine, 8-9). 

Kesinlikle İslam orduları savaş makinası değildir. Savaşın bir hukuku, bir 
ahlakı vardır. Yaşlılar, çocuklar, kadınlar, savaşa katılmayan siviller, din adam- 
ları öldürülmez; tabiat vahşice tahrip edilmez; suçlu suçsuz ayırt etmeyen kit- 
lesel imha silahları kullanılmaz. Hz. Peygamber'in irtihalinden sonra Hz. Ebu 
Bekir ve diğer büyük sahabiler bu kurala titizlikle riayet etmişlerdir. Eğer her 
kâfir ve müşrik öldürülür diye genel ve amir bir hüküm olsaydı, İslam tarihi 
boyunca Müslümanların hükümran olduğu geniş coğrafyada ne Yahudi ve Hı- 
ristiyanlar, ne Mecusi ve Sabiiler ve diğer inanç ve dinlere mensup topluluk- 
lardan eser kalırdı. 

Kur'ani hükümler beşeri her durumda farklı ihtiyaçlara ve şartlara cevap 
verirler. Müslümanlarla gayrimüslimler arasında savaş yoksa Mümtehine sü- 
resinde (60/8-9) belirtildiği gibi karşılıklı anlayış ve anlaşma varsa, bu türden 
beşeri ortamda “Kâfirun süresinin hükümleri” geçerlidir. Herkesin dini, inancı, 
ibadeti, ameli ve yaşama tarzı kendine. Ancak Müslümanlarla gayrimüslimler 
arasında savaş varsa, Müslümanlar işgalcilere ve saldırganlara karşı yurtları- 
nı ve nefislerini, namus ve mallarını savunuyorlarsa, orada da “kıtal ayetinin 
hükümleri” geçerlidir. Diyelim ki bir Müslüman savaşın olmadığı İstanbul'da 
yaşıyorsa Kâfirun süresine göre yaşar; bir uçağa atlayıp da iki-üç saatlik uzak- 
lıkta işgal altındaki bir Müslüman ülkesine giderse, orada kıtal ayeti geçerli 
olur. Ne barış ve anlaşma olunan İstanbul'da “kıtal” olur ne işgal bölgesinde 
“herkesin dini kendine” ilkesi geçerli olur. İşgal ve çatışma bölgesinde de, gay- 
rimüslimlerle savaşılıyorsa, bu onların dinlerinden değil, işgalci ve saldırgan 
fiillerinden dolayıdır. 

Kâfirun süresi son ayetinde “Sizin diniz size, benim dinim bana!” il- 
kesini vaz'eder. Ayetteki din'i en genel anlamdaki tanımıyla anlamak daha 
doğru olur. Ama özelleştirilmiş anlamlarıyla da ayetin bağlamına uygun dü- 
şer. Buna göre “Siz müşrikseniz müşriksiniz, ben muvahhid Müslümanım, 
sizin şirkiniz size, benim tevhid inancım bana” veya “Sizin yapıp ettikleriniz, 
amelleriniz, eylem ve fiilleriniz size, benimkiler de bana. Ben sizin yaptıkla- 
rınızdan dolayı hesaba çekilmem” veya “Siz yaptıklarınız dolayısıyla bir ceza 
ve azaba müstahak olacaksınız, çünkü Allah'ın birliğini inkâr ediyorsunuz, 
hakikati tersyüz ediyorsunuz. Yoldan çıkmışsınız, zulüm üzere düzen kur- 
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muşsunuz. Din bir karşılıktır, ödül ve cezadır. Siz cezanızı göreceksiniz, ben 
de ödülüme sahip olacağım. Cezanız (ebedi hüsran ve cehennem) size, ödü- 
lüm (dünya ve ahirette kurtuluş ve cennet) bana” veya “lam” harfine istihkak 
anlamı verirsek “Herkes layığına kavuşur. Siz şirk dinine layıksınız, ben de 
tevhid inancına ve İslam dinine!” 

İbn-i Kesir'in verdiği bilgilere göre, İmam Şafli'nin sürenin 6. ayetinden 
hareketle, Müslüman olmayan kâfirlerin tümünün “tek millet” sayıldıklarını, 
aralarındaki din farkının İslam nazarında durumu değiştirmediğini; dolayısıy- 
la Müslümanlarla kâfirler birbirlerine mirasçı olamazlarken, onların birbirle- 
rine (Hıristiyan Yahudi'ye veya Yahudi Hıristiyan'a) mirasçı olabileceklerine 
hükmetmiştir. Ebu Hanife de aynı kanaattedir. 


Kâfirun süresinin (109) tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bi- 
lir Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


110- Nasr Süresi 


Medine'de indirilen bu süre 3 âyettir. Tevbe (9) süresinden sonra, yekpare 
indirilen en son süre kabul edilir. Süre ismini ilk ayette geçen ve “yardım, za- 
fer” anlamlarına gelen “nasr” kelimesinden almaktadır. 

Sürenin Veda Haccı sırasında, “Teşrik günleri"nde, Mina'da veya Huneyn 
savaşı dönüşünde veya Hayber dönüşünde indiğine ilişkin üç rivayet vardır. 
Bir rivayete göre sürenin inişinde Hz. Abbas ağlamış, Efendimiz (S.a.) niçin ağ- 
ladığın sorunca “Bu süre senin (yakında) öleceğini haber veriyor” demiş. Bu- 
nun üzerine Efendimiz “Durum senin dediğin gibidir” buyurmuştur. Başka bir 
rivayete göre, Efendimiz'in yakında vefat edeceğini söyleyen İbn-i Abbas'tır ki, 
daha sonraları Hz. Ömer, onu “Divan” adı verilen “danışma meclisi”ne almıştır. 
(Buhari ve Tirmizi, Tefsir, 110.) 

Bir rivayete göre de Nasr süresinin inişinden 80 gün sonra Efendimiz (s.a.) 
bu dünyadan irtihal etmiştir. Katade'ye göre Efendimiz'in irtihali bu süreden 
sonra iki, Mukatil'e göre ise bir sene sonra vuku bulmuştur. Bu yüzden süreye 
'tevdi' (vedalaşma) süresi' de denir. Kurtubi, İbn-i Ömer'den şu bilgiye tefsirinde 
yer verir: Hz. Peygamber (s.a.) Maide, 3. ayetin inişinden sonra 80 gün; “kelale”* 
adıyla bilinen Nisa süresinin 176. ayetin inişinden sonra 50 gün; Tevbe, 128. aye- 
tin inişinden sonra 35 gün; en son “Allah'a döneceğiniz günden korkup sakının. 
Herkese kazandığı eksiksizce ödenecek ve onlara haksızlık yapılmayacaktır” (Ba- 
kara, 281) ayetinin inişinden sonra 11 gün -Mukatil'e göre 7 gün- yaşamıştır. 


gazi! yazili ab adaş 
Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 
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AİN öze $ Gl gali Eğl 4x) iliş «İN a3 iz Vİ 
gey İğiişâi 


1. — Allah'ın yardımı ve fetih geldiği zaman, 
2. o Veinsanların Allah'ın dinine dalga dalga girdiklerini gördüğünde, 
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“Nasr” na-sa-ra'dan yardım, destek demektir. Nusret, nasara, ensar keli- 
meleri bu kökten gelirler Kupkuru toprağın bitki yeşertmesine yardım etmesi 
dolayısıyla yağmur için bu tabir kullanılır. Havariler için “Allah'ın yardımcıları” 
manasında “Ensarullah” denir ki, havariler Hz. İsa'ya destek vermekle Allah'ın 
dinine ve davasına yardım etmiş oldular (61/Saff, 14). Mekke'den Medine'ye 
hicret edenlere yardım ettikleri için de Medinelilere “ensar” dendi. “Feth” de 
kapalı olan şeyi açmak anlamına gelir. Anlamlarından biri nehir veya suyun 
toprağı yarıp sulamasıdır. Ama genel olarak savaş ülkesini elde etmek, zapt 
etmek için kullanılır. Fethin mutlaka savaş yoluyla gerçekleşmesi gerekmez, 
savaşmadan da bir ülke Müslümanların eline geçiyorsa, fethedilmiş sayılır. 

Tefsirciler, buradaki fethin “Mekke'nin fethi” olduğunu söylemişlerdir. 
Mekke, sadece hemşehrileri Hz. Peygamber'e karşı direnen Kureyşlilerin elin- 
den değil, putperestlikte sembolize edilen şirk ve paganizmin tahakküm, zu- 
lüm ve tasallutundan da kurtarılmıştır. Esasında bu Allah'ın va'di idi. Hz. Pey- 
gamber ve arkadaşlarını yurtlarını terk etmeye yol açan sebep Kur'an vahyi 
idi. Kasas süresinde (28/85), “Şüphesiz sana Kur'an'ı farz kılan, seni dönüle- 
cek yere elbette döndürecektir” buyruluyordu. Benzer vaad ve müjdeler, Fetih 
(48/1) ve Saff (61/13) sürelerinde de verilmişti. İşte Mekke'nin fethi bu va'din 
yerine gelmesi oldu. 

“İzacâe” şart ifade ettiği için, yardım ve fethin bir vakti olduğunu ima eder. 
Sen istedin diye fetih olmaz. Bunu takdir ve tayin eden üst bir irade var. Dik- 
kat çekici nokta, tam da bununla ilgili olarak “nasr”ın “fetih”ten önce gelmiş 
olmasıdır. Yani yardım ve destek olmadan fetih olmaz. Yardım ve desteği iki 
anlamda ele almak mümkün: Manevi olarak ilahi yardım ki, bunun için Yüce 
Allah'ın muradına ve hoşnutluğuna göre yüksek ahlaki donanıma sahip olmak; 
diğeri maddi donanım ki, bu da ilahi sünnetin gereklerini yerine getirmektir. 
İyi eğitilmiş asker, maddi donanım, isabetli strateji, lojistik destek, istihbarat, 
hareket kabiliyeti vs. tedbir ve hazırlıklar buna dâhildir. 

Fethi mümkün kılan meşru sebep, ahlaki amaç ve niyettir, bu nasrı, nus- 
reti celp eder. İ'lay-ı kelimetullahta ifadesini bulan tevhid, adalet, özgürlük ve 
ahlaki hayatın tahakkuku eğer savaşın gerekçesi ise Yüce Allah bu işe kalkı- 
şanlara nusret verir, fetih de müyesser olur. Yani fethin sebebi nasr'dır. Şu hal- 
de en başta bilinmesi gereken şu ki, “yardım ve zafer, karşı konulamaz olan ve 
her şeyi yerli yerince yapan Allah'tandır” (3/Âl-i İmran, 126.) 

Eğer fetih, nasr ve nusretin manevi ve ahlaki hedeflerine ulaşmak üzere 
yapılmışsa, bir süre sonra kalplerin fethine döner. Çünkü çeşitli baskılar ve 
yoksunluklar altında yaşayanlar İslam'ın düzeniyle felah ve refaha kavuşur, 
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bunun kendilerine Yüce Allah'ın Müslümanlar eliyle gelen bir ihsan olduğunu 
düşünür ve fevcfevc (topluluklar-kitleler halinde) İslam'a girmeye başlar. Her 
fetih veya gazveden sonra Efendimiz şu duayı okurdu: “Allah'tan başka ilah 
yoktur. O kuluna yardım etmiş ve müşrik toplulukları yalnız başına hezimete 
uğratmıştır.” (Buhari, Megazi, 30; Müslim, Hac, 147.) 

Kâbe dolayısıyla Mekke'nin fethi “fetihlerin fethi”dir, bundan daha büyük, 
daha değerli ve daha anlamlı fetih yoktur, bütün dünya fethedilse, Kâbe'nin put- 
lardan ve Mekke'nin müşriklerden kurtarılmasına eşdeğer olamaz. Zira İslam'ın 
manevi başkentinin kapalı ve tıkalı olması, Müslümanların kıblelerinin ve yön- 
lerinin tevhide, adalete ve özgürlüğe kapalı ve tıkalı olması demektir. Kâbe Müs- 
lümanların varlık âlemindeki merkezi noktası, “Mekke şehirlerin anasıdır” (6/ 
En'am, 92). Şu halde Mekke fethinden sonraki fetihler, -eğer meşru ve adil bir 
sebeple yapılıyorsa- Mekke fethinin türevleri hükmündedir, her birinin nasr ve 
nusretle mücehhez olmaları gerekir. Bundan üç fetih anlamı çıkarmak mümkün: 

a) Mekke'nin fethi, 

b) Mekke referanslı diğer fetihlerin başlaması, 

c) Allah'ın nusreti celp edildiğinde fethedilmeyecek yer yoktur, İslam'la 
engeller ortadan kaldırılmış olur. 

Hakikaten Mekke'nin fethini takip eden kısa zamanda İslam dalga dalga 
yayıldı, Efendimiz aleyhissalâtüvesselâmın veda haccını yaptığı 10. yılda Arap 
yarımadasının tamamına hâkim oldu. Hicretin 9. yılında kabileler heyetler ha- 
linde Medine'ye gelip ya Müslüman oldular veya cizye vermeyi kabul etmek 
suretiyle İslam hâkimiyeti altına girdiler. Bu olaylar dolayısıyla hicretin 9. yı- 
lına “heyetler yılı (Senetü'Vüfud)” dendi. Bu arada sadece Huneyn savaşı ve 
Taif kuşatması vuku buldu, diğer bölgelerin tamamı kendi rızalarıyla İslam'ın 
siyasi birliğine katıldılar. Bu muazzam bir başarı, hayranlık verici bir fetihti. 
Bunun sırrı Hz. Peygamber ve ashabı çetin bir sınavdan başarıyla geçmiş ol- 
malarıydı. Bu sayede Allah'ın yardımına, nusretine mazhar olmuşlardı. Bu sı- 
navı vermeden fetih onlara nasip olmadı. 

“Allah'ın dini”nde iki nükte önemlidir: Biri din sadece Allah'ındır. O'nun 
seçtiği din makbuldür (5/Maide, 3). İslam, beşer tarafından geliştirilmiş de- 
ğildir, Allah'ın vahyidir. Diğeri eğer insanlar bölük bölük, dalga dalga İslam'a 
giriyorlarsa, şahısların hâkimiyeti altına değil, Allah'ın dinine giriyorlardır. 
Onların hak ve hukukları, güvenlik ve özgürlükleri, refah ve gelişme potansi- 
yelleri şahısların, yöneticilerin yetkisinde değil, "Allah'ın dini”nin tanıdığı hü- 
kümlerin hayata geçirilmesi sonucudur. Teşbihte hata olmasın, nasıl ulus dev- 
letlerde “yurttaşlar arasında eşitlik” ilkesinden dolayı her yurttaşın temel hak 
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ve özgürlüklere sahip olduğu iddia ediliyorsa, bunun gibi Allah'ın dini içinde 
yer alanlar da temel hak ve özgürlüklere sahiptirler. Allah'ın dini adını verdi- 
ğimiz sosyal ve politik düzende şahıslar Müslüman ise diğer Müslümanlarla 
“kardeş”tirler; gayrimüslim ise “yaratılışta eş”tirler. Her iki grubun temel hak 
ve özgürlükleri İslam dininin teminatı ve koruması altındadır. 

“Fevc fevc (çoğulu efvacen)” zaman içinde, peyderpey, dalga dalga veya 
topluluklar, kitleler halinde demektir. Demek oluyor ki insanlar İslam'ın ada- 
letine, yüksek ahlaki değerlerine ve Müslümanların bu değerlere olan samimi 
sadakat ve temsiliyetlerine şahit oldukça, ıstıraplarından ancak İslam ve Müs- 
lümanlar eliyle kurtulacaklarını anlayıp İslam hâkimiyetine gireceklerdir. Ve 
bu şartlar tamam oldukça kıyamete kadar sürecektir. “Yedhulune” girerler fi- 
ilinin muzari yani şimdiki ve geniş zaman olarak gelmiş olması buna işaret et- 
mektedir. “Ve erayte'nnase”, insanları göreceksin, görürsün; yani sen insan- 
ların hangi sebep ve maksatla İslam'a girdiklerini görecek, gözlemleyeceksin. 
Senişini doğru dürüst yap, adaletli ve ahlaklı toplum düzeni tesis et insanların 
kitleler halinde İslam'ın koruyucu kubbesi altında toplanacakları görürsün; so- 
mut olarak görür ve anlarsın. Allah'ın dinine girecek olan “insanlar (ennas)”tır 
yani sadece Müslümanlar değildir. Belki bazıları İslam'ın mü'mini olmayacak 
ama adil İslam düzeninin ve siyasi birliğinin üyesi olmayı kabullenecektir. Bu- 
nun trajik örneği, bugün Müslümanların dinlerini resmen değiştirmeden Batı 
veya Avrupa Birliği hukuk ve müktesebatını kendi ülkelerindeki zorba yöne- 
timlerin zulüm ve haksızlıklarına karşı savunur hale gelmeleridir. 

Salt siyasi ve askeri hâkimiyet kurmayı, başka toplulukları zorla dinle- 
rinden vazgeçirmeyi veya ganimet elde etmeyi, maddi ve tabii kaynaklarını 
sömürmeyi hedef alan savaşlar ve fetihler meşru olmadığı gibi Allah'ın yardı- 
mına ve muradına mazhar olamazlar. Belki fetihlerin talan ve sömürüye alet 
edilmesi, kibir, istibdat ve gösterişe meyledilmesi insanların bu sefer ters isti- 
kamette Allah'ın dininden çıkmalarına yol açabilir. 

İlk iki ayetin son ayetle bağlantısı gözden kaçmaması gereken önemli bir 
husustur. Şöyle ki: Fethin sebebi ve şartı Allah'ın yardımı yani nusrettir. Pekiyi 
devamı ve bekası neye bağlıdır? 3. ayetin işaret ettiği Allah'ı tesbih ve O'ndan 
bağışlanma dilemenin sürekliliğidir. 


.- 
z 


gr IŞİ GE ÖĞ) Bakla Gİ ük, öz 


3. Hemen Rabbini hamdile tesbih et ve O'ndan mağfiret dile. Çünkü 
O, tövbeleri çok kabul edendir. 
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Bazı tefsirciler, 3. ayette zikri geçen “hamdile tesbih”tenkelami tenzih ma- 
nasını çıkarmışlardır. Her durumda mü'minler Yüce Allah'ı her türlü noksan 
ve eksik sıfatlardan tenzih etmelidirler (bkz. 2/Bakara, 30). “Tenzih Allah'ı her 
türlü su'dan (sayılan noksanlıklardan, zaaf ve kötülüklerden, şüphe ve şaibe- 
lerden) tenzih etmektir. (İbn-i Mace, İkamet, 179; Müsned, V, 384.) Fakat bağ- 
lamı içinde ele alındığında asıl maksadın, büyük-küçük galibiyetler, başarılar 
kazanan Müslümanların zafer sarhoşluğuna, güç zehirlenmesine kapılmama- 
ları için yapılan uyarıdır. 

Bazıları da, Hz. Peygamber'e, “Sen dünyaya ilişkin görevini yerine getirdin, 
bundan sonra sadece Rabbini hamd ile tesbih etmekle meşgul ol” mesajı ve- 
rildiğini düşünmüşlerdir. Bunun manası yönetim ve siyaset işi “din adamları” - 
nın değil, siyaseti meslek seçen kimselerindir. Özünde “din ile dünya arasında 
ayrım”ı esas alan bu açıklama pek ikna edici gözükmüyor. Böyle olsaydı, Nasr 
süresinin inişinden sonra da Efenidimiz (s.a.) Huneyn savaşı ve Taif kuşatma- 
sıyla doğrudan ilgilenmezdi. Kaldı ki Peygamberimiz, Rabbini hamd ile tesbih 
etmekten gafil değildi, bazen geceleri ayakları şişene kadar namaz kılardı. Kişi 
hangi dünyevi işi yapıyor olursa olsun, hamd ile tesbihten geri kalmaz. Savaş 
sırasında bile namazın ihmal edilmemesi bunun göstergesidir. 

“Tevbeleri çokça kabul eden” vasfıyla Yüce Allah'ın Hz. Peygambere 
hamd ile tesbih etmeye emretmesi onun günahkâr olduğunu mu ima eder? 
Haşa, hayır! O ismet sıfatına sahip bir elçidir, zelle kabilinden yanılmaları, yan- 
lış ve hataları olsa bile hem bunlar anında düzeltilmiş, hem o her an tevbe ve 
istiğfarda bulunmuştur. Hz. Peygamber, kendisi ve mü'minler için hep bağış- 
lanma dilemiştir (bkz. 47/Muhammed, 19). Önce kul, sonra elçi olan Hz. Pey- 
gamber'in sürekli bağışlanma dilemesinden daha tabii ne olabilir! 

Rabbini hamd ile tesbih eden varlıktaki her şeyin ve nesnenin Allah'ın 
ilmi dâhilinde, iradesi ve kudretiyle var olduğunu bilir, Güneş, ay, gece, gün- 
düz ve her şey, O'nun vaz'ettiği yasalar dâhilinde O'nu tesbih eder (21/Enbi- 
ya, 33). Dünyada başarı kazanan Müslüman da bilmeli ki, her ne başarı ka- 
zanmışsa bu Allah'ın nusreti sayesindedir (3/126). Kibre kapılıp da başarıyı 
kendinden bilme hatasına düşmemeli. Zafer ve iktidar sarhoşluğu kişiye Al- 
lah'ı unutturur. Her şeyi kendinden bilir, kibre kapılır, güç ve iktidar gösteri- 
lerine başlar. Erişilmez karizmaya bürünmesi, kulaklarını hak söze tıkaması, 
mazlum ve mağdurların feryadını duymaması, görkemli saraylarda yaşayıp 
debdebe ve israfa dalması, aşırı kuralların işler olduğu protokol ve törenler 
düzenlemesi, kendi adına göz kamaştırıcı yapılar, anıtlar inşa etmesi onun 
güç zehirlenmesine uğradığının göstergesidir. “Sen Rabbini hamd ile tesbih 
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et ve secde edenlerden ol. Ve yakin sana gelinceye kadar Rabbine ibadet et." 
(15/Hicr, 98-99.) 

Bu durum şahıslar için olduğu kadar topluluklar ve toplumlar için de ge- 
çerlidir. İslam dünyasında çokça görülmüştür: Bir dönem yoksul, ezilmiş ve 
mağdurken, iktidara gelip güç ve imkân elde edenler, bir bakmışsınız dinin en 
asli değerlerini unutmuş, dünyevi güç ve servetin manyetik alanına girmişler- 
dir. İktidar olur olmaz hemen yatlar, katlar, pahalı arabalar edinmeye başlar, 
semtlerini değiştirir, kibir ve gösterişin aldatıcı dünyasında kendilerini kay- 
bederler. Mağdur iken mağrur, mazlum iken zalim olurlar. İşte Yüce Allah, bir 
yandan elçisini bu yönde uyarırken, öte yandan ve asıl ona mesaj üzerinden kı- 
yamete kadar gelecek bütün Müslümanları bu konuda uyarmaktadır. Zafer ve 
fetihten sonra Allah'ı unutanlar, İslam'ı yaşama azmini kaybedip dünya zevkle- 
rine, iktidar hırs ve ihtirasına kendilerini kaptıranlar, bir süre sonra zaferlerini 
kaybeder, zelil duruma düşerler. 

Eğer kul her adımda ve gelişmede Allah'ı hamd ile tesbih ederse, başarı ve 
zaferleri kendinden bilmez, bu yönde bir duyguya, hissi bir eğilime kapıldığı 
an hemen kendini kontrol edip tevbe ve istiğfarda bulunacak, Allah'tan af dile- 
yecektir. 3. ayet Allah'ın yardımıyla zafer kazanmış fatihler ve genelde galipler 
için bir davranış modeli sunmaktadır. (Bu olayın İsrailoğulları tarihindeki ör- 
neği için bkz. 7/A'raf, 129. ayetin açıklaması.) 


Nasr süresinin (110) tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


111- Mesed Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 5 âyettir. Fatiha (1) süresinden sonra, Tekvir 
(81) Süresinden önce indirilmiştir. İçinde geçen kelimelerden dolayı “Tebbet” 
veya “Leheb” adını da almaktadır. 


Şazi ga SİNİ çeş 
Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 
ağla 1) San3 ağ ala diz ARİ giy Eğ çağ gl EE 
da YE lipaz iğ çey GİRİ AİLaS Ağhalş gey Sİ 513 b 
Ko) gil 
Ebü Leheb'in iki eli kurusun; kurudu ya! 
Malı ve kazandıkları kendisine bir yarar sağlamadı. 


Alevi olan bir ateşe girecektir. 


Eşi de; odun hamalı 


Sl a ez a 


(Ve) Boynuna bükülmüş bir ip (bağlanmış) olarak. 


Sayetlik bu sürede Peygamber Efendimiz (s.a.)'e aşırı düşmanlık göste- 
ren Ebu Leheb ve karısının dünyada başına gelenler ve ahirette gelecekler 
anlatılır. Yüce Allah, bu karı kocanın yaptıklarından dolayı onları beddua ile 
kahretmektedir. “İki eli kurusun” şeklinde gelen beddua ifadesi Ebu Leheb 
denen önde gelen müşrikin kahrolması anlamına gelmektedir. “Tebbe” ise ha- 
ber cümlesidir. Yani olayın anlatıldığı gibi vuku bulduğu, ahirette de öyle vuku 
bulacağı haber verilmekte ve bu kesinlik dolayısıyla fiil dili geçmiş (mazi) gel- 
mektedir. İnişinden 15 sene sonra Ebu Leheb, sürede anlatıldığı gibi ölmüş; 
malı mülkü, evlat ve itibarı ona herhangi bir fayda sağlamamıştır. 

Zemahşeri, “Tebab”ın “helak olmak, hüsrana uğramak” anlamına geldiğini 
söyler. Kur'an'da da bu anlamda kullanılır: “Firavun'un hileli-düzeni, yıkım ve 
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kayıpta' olmaktan (tebab) başka (bir şey) olmadı" (40/Mü'min, 37. Ayrıca bkz. 
11/Hud, 101 Ve 40/Mü'min, 37). “Elin kuruması” insan eylemlerinin en önemli 
araçları olan ellerin bedeni, kişiliği, nefsi, öz varlığı simgelemesidir. Burada me- 
caz-ı mürsel vardır yani parça zikredilip bütün kastedilmiştir. Araplar, “el (yed)”i 
özvarlık, zat anlamlarında kullanmaktadır: “(Ey insan) Bu, senin ellerinin önden 
takdim ettiklerindir. Şüphesiz Allah, kullar için zulmedici değildir" (22 /Hac, 10). 

Elin kuruması kişinin zafere ulaşamaması, güç ve kudretini kaybetme- 
si, aciz kalmasıdır ki, benzer bir ifade Kitab-ı Mukaddes'te de yer alır. Heze- 
kiel'den naklen “Bana 11. Senenin ilk ayının yedinci gününde gelen Allah'ın 
kelamı şöyle diyordu: “Ey İnsanoğlu! Mısır Firavun'un kolunu kırdım, iyileşme- 
sin, kılıç tutacak kadar güçlenmesin, diye kimse onu sarmadı/ Bu yüzden Rab 
şöyle diyor: 'Mısır Firavun'na karşıyım. Her iki kolunu, sağlam olanı da, kırık 
olanı da kıracağım. Kılıcı elinden düşüreceğim.” (Hezekiel: 20-22.) 

Fakat “Nizamu'l Kur'an ve Te'vili"l Furkan bi'l Furkan” tefsirinin sahibi Ha- 
miduddin el Ferahi, sürenin Ebu Leheb'e herhangi bir beddua ihtiva etmedi- 
ğini söyler. Ferahi'ye göre söz konusu azılı müşrike yakıştırılacak en iyi sıfat 
“Arapların Firavunu”dur. Ebu Cehil ve Ebu Süfyan gibi mütegalibeden kişiler 
dururken, ona bu sıfatın yakıştırılmasının sebebi, onun ne din uğruna muha- 
lefet etmesi ne Arap geleneğine göre Allah'a yakınlık kadar önem verilen akra- 
balık bağlarına değer vermesidir. Hayır, ikisi de değildir. Ebu Leheb Kâbe'nin 
koruyucusu ve emanetlerinden sorumlu kişiydi. Kâbe'yi istismar ederek o ka- 
dar mal mülk sahibi olmuştu ki, bir türlü doymuyor, öyle ki Kâbe'de bulunan 
altın ceylan bir heykeli çalmakla itham ediliyordu. Ebu Leheb, Hz, Peygam- 
ber'in tebliğinin malını, servetini elinden almaya matuf olduğunu düşünüyor, 
bu yüzden belki de herkesten çok Tevhid dinine husumet gösteriyordu. Ebu 
Cehil kabile asabiyeti ve kibir, Ebu Süfyan liderliğin elinden alınınası korku- 
suyla İslami davete muhalefet gösterirlerken, Ebu Leheb servetinin elinden 
alınmasından, korkuyordu. 

Ancak Ferahi'nin anlattıkları doğru olmakla beraber, sürenin Ebu Leheb 
ve karısını ağır bir üslupla tahkir ettiği veya ona beddua etmediği fikrine halel 
getirmez. İbn-i Abbas'tan gelen rivayete göre, Hz. Peygamber, ilk defa Mekke- 
lileri Safa tepesine toplayıp, “-Ben size Allah'tan gönderilen bir uyarıcı-korku- 
tucuyum” diye hitap ettiği zaman, Ebu Leheb, kızgınlıkla “-Helak olasın, ziyan 
olasın (tebalek), bizi bunun için mi topladın?” diye karşı çıkmıştır. (Bkz. Buha- 
ri, Tefsir, 111; Müslim, İman, 355.) 

Rivayetlere göre ve ayetin de açıkça haber verdiği üzere (“kurudu da” 
yani “kahroldu da”!) Ebu Lehep, müşriklerin ağır yenilgisiyle sonuçlanan Be- 
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dir savaşından yedi gün sonra üzüntüsünden hastalanıp ölmüş -rivayetlere 
göre Ades adı verilen veba veya çiçek hastalığından ölmüştür- cesedi üç gün 
evinde kalmış, sıcakta kokmuş, etrafı rahatsız edecek hale gelince ücretle 
tutulan siyahi köleler tarafından sopalarla itilerek yüksek bir tepede kazı- 
lan çukura atılıp gömülmüştür. Üzerine taş atarak gömülmüştür ki, birine 
bu tarz taş atılması lanete maruz kaldığı anlamına gelir. Hiç kuşkusuz bu, 
kendi toplumunun aristokratı olan bir kişinin başına gelebilecek en büyük 
felakettir. 

Ebu Leheb zengindi. Bir kantar altını olan dört kişiden biriydi. Diğer ikti- 
dar seçkinleriyle birlikte Mekke'ye bir şekilde akan gelirin önemli bölümüne 
el koyuyordu. Anlaşıldığı kadarıyla bu servetini kendisine kalan miras yanın- 
da bu şekilde -yolsuzluk yaparak, sömürerek ve çalarak- kazanmış, (kesb) 
elde etmişti. Başka bir ifadeyle bu, eşitsiz ve adaletsiz bir gelir bölüşümünün 
sonucu olan bir kazançtı. Ancak yine de serveti, onu içine düştüğü trajik du- 
rumdan kurtarmaya yetmedi; ahirette uğrayacağı şiddetli azaptan kurtarmaya 
hiç yetmeyeceği ise kesin hakikattir. Mekke'nin belli başlı zenginleri arasında 
yer alan Ebu Leheb'in aynı zamanda çok cimri olduğu anlatılmaktadır. Öyle ki, 
Bedir Savaşı'na Kureyş'in bütün ileri gelenleri gittiği halde, o, dört bin dirhem 
alacaklı olduğu As bin Hişam'ı göndermişti. Bu yolla, hem savaşa katılma ris- 
kinden kurtulmuş hem da alacağını tahsil etmişti. 

İbn-i Kesir'in İbn-i Abbas'a dayanarak verdiği bilgilere göre, buradaki 
“kazandı”dan kasıt Ebu Leheb'in çocuklarıdır. Bir keresinde şöyle demişti: 
“Eğer yeğenim (Muhammed) doğru söylüyor ise çoluk çocuğumu, malımı fidye 
verir kurtulurum!” Ayet, çocuk ve malın kurtuluş fidyesi olamayacağına işaret 
etmektedir. Suç şahsi olduğu gibi ceza yani azap da şahsidir. Ayrıca Allah'ın 
çocuğa ve mala ihtiyacı yoktur. Dünya şartlarında çocuk, beşeri nüfuz, makam, 
statü, şöhret, yandaş, servet birtakım kapıları açan anahtar olur ama Allah ka- 
tında bunların bir değeri yoktur. (60/Mümtehine, 3-4.) 

Benzer trajik bir akıbet karısı için de söz konusudur. Ebu Leheb'in karısı 
Mekke'nin önde gelen aristokrat kadınlardan olmasına rağmen, Kur'an, onu 
boynuna liften yapılmış urgan (ip) bağlanmış olarak odun taşıyan ikinci sınıf 
insanlar gibi tasvir etmektedir. Her ikisi de alev alev yanan, parladıkça par- 
layan ateş ehlindendir. Bir bakıma söz konusu iki insanın, İslamiyet'e ve Hz. 
Peygamber (s.a.)'e gösterdikleri düşmanlık ve nefretin şiddeti, cehennemde 
içinde yanacakları ateşin alevini ve şiddetini körüklemektedir. 

Nemrut, Firavun gibi tarihin kaydettiği belli başlı müşrikler arasında yer 
alan ve bu özelliğiyle anılan bu adamın asıl adı Abduluzza bin Abdulmuttalib 


556 ALI BULAÇ-KUR'AN DERSLERİ/DİRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


bin Haşim'dir. Künyesi Ebu Utbe ancak sonraları “Ebu Leheb” lakabını almış- 
tır. Hem ismi ile verdiği tepkileri, hem lakabı ile akıbeti arasın da ilginç bir ilişki 
vardır. Hz. Peygamber, “Allah'ın birliği” inancını yaymaya başladığında “Uzza 
putunun kulu (Abduluzza)” olarak isim alan Ebu Leheb, bunu ağır bir çağrı 
olarak algılamış, muhtemelen yeni dini kabul etmesi durumunda ismini değiş- 
tirmek zorunda kalacağını düşünmüştür. 

Peygamber Efendimiz (s.a.), ilke olarak isimlere karışmazdı ama mesela 
Abduluzza (Uzza'nın kulu) veya Abduşşems (Güneşin kulu) gibi şirk ve puta 
tapıcılık ifade eden isimleri değiştirir, genellikle Abdullah (Allah'ın kulu), Ab- 
durrahman (Rahmanın kulu) türünden isimlerin verilmesini isterdi. Çocuk- 
lara da bu isimlerin verilmesini tavsiye ederdi. İsim önemlidir, çünkü kişinin 
ismiyle müsemma olması arzu edilir ve bazen isim gerçekten kişiliğin teşek- 
külünde, karakter üzerinde etkili olur. Kişinin ismi ile müsemma olması Ebu 
Leheb'in hayatında geçerli olmuştur. Bu açıdan çocuklara isim verirken, isim- 
lerin anlamlarını, neye çağrışım yaptıklarını iyidüşünmek gerekir. 

“Ebu Leheb” bir lakap veya künye olup, “Alevin babası” demektir. Bura- 
da ona bu künyenin verilmiş olmasının sebebi elbette onu yüceltmek değil, 
aksine Ebu Cehil'de olduğu gibi edebi bir sanatla onu küçük düşürmek, aşağı- 
lamaktır. Bir anlatıma göre de, Ebu Leheb yakışıklı bir adamdı, yüzü alev gibi 
parlıyordu, bu yüzden ona “Alevin babası” denmiştir. “Alevin babası” lakabı da, 
zamanla kişiliğinin ateşten elbise giymesine yol açmış, ne zaman İslam'ın ha- 
kikatleriyle karşılaşsa, öfkesinden yüzü alev gibi parlamıştır. 

Onun kişilik profilini anlatan kaynaklar Ebu Leheb'in hemen kızan, si- 
nirlenen, alev gibi parlayan yani ismiyle müsemma biri olduğunu kaydeder. 
Karısı bilinçli, sistemli ve amaçlı bir biçimde onu kışkırtır, parlamasını sağ- 
lar, provoke eder, deyim yerindeyse ateşe körükle giden biri olarak sahne- 
deki yerini alır. Bir kadın olarak yapmaya gücünün yetmediği her kötülüğü 
kocasına yaptırırdı. 

Bu süre, hem tarihsel hem evrensel boyutu olan bir olayı ve olayın için- 
de yer almış bulanan aktörlerin kişilik profillerinden söz etmektedir. Ağır bir 
dille yerilip tahkir edilen Ebu Leheb Peygamber Efendimiz (s.a.)'in baba bir 
amcalarından biridir ama sıra hayatın temel tercihlerine geldiğinde akrabalık 
veya kan bağı işe yaramamıştır. İnanç tercihi söz konusu olduğunda aynı aile 
fertlerinin kan ve akrabalık bağı belirleyici özelliğini kaybetmektedir. Oysa 
Araplarda aile bağı önemliydi, biri babadan yetim kalmışsa amcası babası gibi 
ona bakmakla yükümlüydü. Akraba bağlarına sadakatin kötülüklerin önlen- 
mesinde önemli rol oynadığına inanılırdı. Zühey bir şiirinde şöyle der: 
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“Takva onun mizacındandır. 
Allah ve akrabalık bağları onu tökezlemekten korur." 


Ebu Cehil'in de Bedir günü şöyle niyazda bulunduğu söylenir: “Allah'ım! O 
(Muhammed) akrabalık bağlarını kopardı; bize bilinmedik şeylerle geldi. Bu- 
gün ona boyun eğdir. (Bkz. 4/Nisa, 1.) 

Ebu Leheb ile Efendimiz, kapı komşusuydu, evlerini sadece bir duvar ayı- 
rıyordu. O kadar yakın idiler ki, Efendimiz iki kızını iki oğluna vermiş ya evlen- 
miş veya nişanlanmışlardı. Ama Tevhid inancı onları birbirinden ayırdı. 

Asıl adı Arva (veya Ardiya) binti Harb bin Ümeyye olan karısı da (Ümmü 
Cemil), Mekke'nin önde gelen kadınlardan biri olup Ebu Süfyan'ın kızkardeşi, 
Muaviye'nin de halasıdır. Hem kocasını Hz. Peygamber'e karşı kışkırtır hem 
de bizzat kendisi ona eziyet etmeye çalışırdı. Mesela sabah evden çıkarken 
veya gece eve dönerken Peygamber'in önüne dikenli çalılar atması -ki bunları 
boynuna bağladığı urganla çeker toplardı- başvurduğu eziyet veya aşağılama 
yöntemlerinden biriydi. Bir rivayete göre çok değerli bir gerdanlığı vardı. “-Lat 
ve Uzza'ya andolsun, bu gerdanlığı satıp Muhammed'e karşı mücadelede har- 
cayacağım” diye ahdetmişti. Cehennemdeki durumunun tasvirinde bu yaptık- 
larına göndermelerde bulunulduğu anlaşılmaktadır. 

Sonuçta ikisi de alev püsküren ateşe atılanlardan olmuşlardır. Ebu Lehep 
yakıcı ateşte kavrulur vaziyette anlatılırken, karısı boynunda ip bağlanmış ola- 
rak ateşe sürüklenen ve aşağılanan bir kadın olarak tasvir edilmiştir. 

Ebu Leheb'in karısının “Odun hamalı (ve) boynuna bükülmüş bir ip 
(bağlanmış) olarak” cehennemde tasvir edilmesinin işaret ettiği başka bir 
anlam düzeyi var. O da, Arapçada “odun taşıma”"nın “laf taşıma"yı ifade etmek 
üzere kullanılmasıdır. “Odun hamalı” hoş, ince bir istiaredir ve bu Arap şi- 
irinde meşhurdur. Şairler, “odun taşıma”yı “kabileler arasında laf taşıma” ve 
“savaş kışkırtıcılığı” anlamında kullanmışlardır. Laf taşımak ateşin yakıtı odun 
gibidir; çünkü insanları birbirine düşürür, kin, haset ve düşmanlık duyguları- 
nı alevlendirir; tarafları birbirine düşürür. Ebu Leheb'in karısı da, Peygamber 
Efendimiz'i kötülemek, gözden düşürmek, Mekke'yi aleyhinde kışkırtmak, de- 
yim yerindeyse “ötekileştirmek” üzere durmadan sağa sola, önüne gelene laf 
taşır, kin ve düşmanlık ateşini tutuştururdu. Zamanların arzettiği özelliklere 
göre savaş kışkırtıcılığına yol açanlar bazen Ebu Leheb'in karısı gibi insanlar, 
bazen şairler, bazen da psikolojik savaş tekniklerini kullanan profesyoneller 
veya çağımızın medya mensupları olabilmektedir. Ama her halükarda savaş 
kışkırtıcılığı, algı oluşturma, fitne, iç çatışma ve karmaşaya yol açan tutum ve 
davranışlar ahlaki ve hukuki bakımdan cürüm teşkil etmektedir. 
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Peygamber Efendimiz (s.a)'in ismi “övülmüş anlamında “Muhammed” 
iken, Ebu Leheb'in karısı ona “yerilmiş” anlamında “Müzemmem” der, onu kü- 

EbuLehepve karısının dini ilk tebliğ etmeye başladığı günden itibaren Hz. 
Muhammet (s.a.)'e aşırı düşmanlık göstermelerinin anlaşılır bazı sebepleri ol- 
malı. Tarihçilerin verdiği bilgiler, hem bu karı kocanın husumetinin sebepleri 
hakkında birtakım ipuçları vermekte hem de insanın hidayet gibi büyük bir 
olay karşısında aslında son derece önemsiz sebeplerle inkârcı ve isyankâr ta- 
vır takınabileceğine, hakikati örtme ve onunla mücadele edebileceğine ilişkin 
ibret verici bir fikir vermektedir. 

İlk defa Hz. Peygamber'in tebliğ yaparken amcası Ebu Leheb'ten sert tep- 
kiler aldığını yukarıda zikrettik. Bazen bir gömleğin ilk düğmesini yanlış ilik- 
lerseniz sonuna kadar yanlış gider. Daima hakikat ve doğruluk peşinde olmak 
ve hakikatle karşılaşıldığında hemen teslim etmek gerekir. Nitekim başlangıç- 
ta şiddetle Peygamber'e tepki gösteren birçok kişi sonraları iman etmiş, İs- 
lam'a dâhil olmuşlardır. Ebu Leheb olayında ilk düğmenin yanlış iliklenmesi 
bir sebeptir. Ama bunun dışında başka bilgiler ve bu bilgilerin işaret ettiği se- 
bepler de zikredilmektedir. Şöyle ki: 

Hadis kaynaklarında yer alan bir kayda göre (Buhari, Tefsir, 111), ilk vahyi 
almaya başlayan Hz. Peygamber (s.a.) “(Öncelikle) En yakın hısımlarını (aşireti- 
ni) uyar." (26/Şuara, 214), ayeti inince, o da en yakınlarından başlamış; bu ara- 
da amcası, yakın komşusu ve iki kızını iki oğluna (Uteybe'ye Ummü Gülsüm'ü, 
Utbe'ye de Rukiyye'yi vermişti) verdiği dünürü Ebu Leheb'e tebliğ yapmıştı. 
İzzet Derveze ve Süleyman Ateş, Şuara süresinin bu olaydan çok sonraları in- 
diğini öne sürerek, söz konusu bilgiye itiraz ederler. Öyle de olsa, netice değiş- 
mez. Efendimiz'in amcası, komşusu ve dünürü olan birine ilk tebliği yapmayı 
düşünmüş olması gayet normaldir. Nitekim öyle de yaptı. Ancak, hiç de umulan 
olmadı, Ebu Leheb, Hz. Peygamber'in söylediklerini kabul etmedi. Kabul etme- 
diği gibi sert bir tepki gösterdi. Öyle ki, ne zaman Hz. Peygamber, birilerine 
tebliğde bulunacak olsa, o, hemen arkasından gider, onu yalanlar ve insanları 
İslamiyet'e girmekten alıkoymaya çalışırdı. Mesela Tarık bin Abdullah el Mu- 
haribi'nin bizzat tanık olduğu gibi, Hz. Peygamber Zu'l Mecaz pazarında “-Ey 
İnsanlar! Allah'tan başka ilah yoktur, deyin ve kurtulun” dediğinde, Ebu Leheb 
arkasından onu taşlar, ayakkabısı kanla doluncaya kadar taş yağmuruna tutar 
ve: “-Bu yalancıdır, sakın söylediklerine kulak asmayın” diye bağırırdı. 

Ebu Leheb, zengindi, itibarlıydı, kısaca kendi toplumunun iktidar seçki- 
niydi. Yeni dinin sahip olduğu imtiyazları elinden alacağını hesap ediyordu. 
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Taberi'nin yer verdiği rivayete göre, bunu Hz. Peygamber'e sormuş: “Sana ina- 
nırsam, bana bundan ne var?” Efendimiz'in “Müslümanlara verilen ne ise!” ce- 
vabını alınca “Benim onlara bir üstünlüğüm (ayrıcalığım) yok mu?" diye adeta 
çıkışmış. Efendimiz “Sen ne ile üstün tutulacaksın ki?” diye sorunca “Böyle bir 
dine yazıklar olsun, beni başkalarıyla bir tutan din olmaz olsun” demiştir. Di- 
ger bir rivayetlere göre de vadiden çıkıp da Kureyş'in yanına geldiğinde şöyle 
diyormuş: “Muhammed, mahiyetini bilemediğimiz şeyler vaat ediyor, bun- 
ların ölümden sonra vuku bulacağını söylüyor ama elime (şimdi ve hemen) 
ne koydu ki!” deyip iki avucuna üflemiş ve “tebbeleküma, ben Muhammed'in 
söylediklerinden hiçbir şey görmüyorum” deyip tebliği reddetmiştir. (Buhari, 
Cenâiz, 98; Müslim, Fiten, 91.) 

Amcası olmasına rağmen tebliği reddetmesinin anlaşılır sebeplerinden 
biri -ki en önemli sebep kuşkusuz hidayetin Allah'ın elinde olmasıdır geçmi- 
şe dayanan bir meseleye uzanıyordu. Muhammet Hamidullah'ın verdiği bilgi- 
lere bakılırsa (Aziz Kur'an), Hz. Peygamber, gençliğinde ihtilaflı bir meselede 
amcası Ebu Leheb'e karşı -elbette haksız olmasından dolayı- diğer amcası ve 
vasisi Ebu Talib'i haklı bulup desteklemişti. Ebu Leheb, bu olayı hiçbir zaman 
unutmadı. Ve sırası gelince yani Hz. Peygamber, vahiy alıp da tebliğine başla- 
yınca ona şiddetle karşı koydu. 

Karısı Ümmü Cemil'in İslamiyet'e büyük husumet göstermesinin sebep- 
leri farklıydı. O, Ebu Süfyan'ın kızkardeşi, Muaviye'nin halasıydı, Beni Ümey- 
ye ailesine mensuptu ve anlaşıldığı kadarıyla ailesini çok önemsiyordu. Hz. 
Muhammet (s.a.) ise Haşimoğlularındandı. Bu iki aile arasında çok eskilere 
dayanan bir rekabet vardı. Ümmü Cemil, Haşimoğullarının içinden bir pey- 
gamberin çıkmış olması, Beni Ümeyye'yi büsbütün güçsüz duruma düşürece- 
ğini, zaman içinde inisiyatifin Haşimoğullarının eline geçeceğini düşünüyor ve 
bu düşüncelerle kocasını sürekli bir biçimde kışkırtıyordu. Yani Ebu Leheb'in 
inkârının gerisinde geçmişe dayanan bir kin, haset ve kibir; karısının inkârının 
gerisinde kabile asabiyeti/taassubu yatıyordu. 

İslam'ın ilk zuhurunda nasıl Ebu Cehil (cehaletin babası) inkârın, adalet- 
sizliğin ve haksız tahakkümün erkek sembolü olduysa, Ebu Leheb'in karısı 
Ümmü Cemil de, Ebu Cehil'in ve eşi Ebu Leheb'in “kadın versiyonu” oldu. Bu 
açıdan ona “Ümmi Cehil (cehaletin anası)” demek kişilik profili ve yaptıklarıy- 
la uygunluk içinde olur. O, Peygamber'e ve Müslümanlara eziyet çektirenlerin 
öncüsüydü, muhalefetinde acımasız bir militandı. Bu yüzden tarihin belli başlı 
tipleri (Nemrut, Firavun vb.) arasındaki yerini aldı ve Kur'an, tarihin her dö- 
neminde ve her toplumda İslam'ın temsil ettiği hakikate, adalete ve özgürlüğe 
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militan muhalefetleriyle öne çıkan kadınların olabileceğine işaret olmak üzere 
onu bir tipleme olarak tarihe geçirdi. 

Kuşkusuz bu sayılan özel/maddi sebepler Ebu Leheb ve karısının hasma- 
ne tutumunu açıklar. Ancak İslamiyet'e karşı çıkışları tek bu sebeplere bağla- 
namaz. Daha geride, Mekke iktidar seçkinlerinin, merkezi çekirdeğin, yerleşik 
sistemin tehdit altına girmesiyle durumlarının, statü ve ayrıcalıklarının elle- 
rinden gideceğini çok açık bir biçimde görmeleri; insan yerine koymadıkları 
köleleri, her zaman ezdikleri ve ikinci sınıf insan yerine koydukları yoksul ve 
zayıfları kendileriyle eşitleyen yeni sosyo-politik (dini) bir hareketin onları ra- 
hatsız etmesi de önemli bir sebep olarak rol oynuyordu. Kimisinin derdi kabi- 
lesi, kiminin ki liderlik hevesi, kiminin ki ise servet tutkusuydu. 

Sürenin Ebu Leheb ve karısının cehennemdeki tasviri bir yönüyle politik 
ve sosyal bir meydan okuma idi. Kim dünyada nasıl yaşamışsa, hangi suç ve 
günahları işlemişse cehennemde karşılaşacağı azap yapıp ettiklerinin karşılı- 
ğı olacaktır. Sonuç itibariyle “Dünya ahiretin tarlasıdır”, burada ne ekilmişse, 
orada biçilecektir. (Bkz. Tur, 16; Zümer, 24.) 

Mekke hâkim güçleri, efendiler ve zenginler ilk inen ayet ve sürelere ba- 
karak adeta çıldırıyorlardı. Çünkü cennet ve cehennem tasvirlerinde kendile- 
ri -kişilik profilleri- cehennemde diz üstü çökertilmiş vaziyette anlatılırken, 
köleler, yoksullar ve ezdikleri insanlar yani onlara göre aşağı sınıf ve zümreler 
cennette, tahtlar üzerinde kurulmuş mutlu hayat sürüyorlardı. Bu yüzden şöy- 
le diyorlardı: “Şu Muhammed'in kitabına, dinine bakın. Biz efendileri ve soylu- 
ları cehenneme, kölelerimizi, hizmetçilerimizi cennete gönderiyor!” 

Karı-koca ilişkisinin İslam'a karşı kurduğu güçlü ittifak, sosyolojik açıdan 
İslam'ın zuhurundaki gelişmeleri ve yaşanan olayları; salt tarihsel durumlar, 
söz gelimi kabile yapısı, kan bağı veya aşiret ilişkileri veya bunlar arasında- 
ki rekabetle açıklamanın mümkün olmadığını gösterir. Eğer salt kabile, aile 
veya aşiret yapısı belirleyici olsaydı, Ebu Leheb, yeğeni Hz. Muhammed (s.a.)'i 
destekler, Haşimoğullarının Beni Ümeyye! ye karşı güç, inisiyatif ve avantaj 
kazanmasına çalışırdı. Ama o, eski bir olayın nefsinde bıraktığı derin izin etki- 
sinde yani kardeşi Ebu Talib'le olan ihtilafında yeğeninin kardeşinin yanında 
yer almasını unutmamış; kibrini, nefsinin kışkırtmalarını yenememiş ve bu 
psikolojik durum, onu aslında maddi/sosyal çerçevede ailesi olan Haşimoğul- 
larına karşı Beni Ümeyye'nin saflarında Peygamber'e karşı tutum almaya sevk 
etmiştir. Kabile yapısı belirleyici faktör olsaydı, Ebu Leheb, yeğenini destekler- 
di; bu olayda asıl belirleyici faktör, nefsin heva ve hevesi, kibir, hak ve hukukun 
insana ağır gelmesidir. 
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Kabile, aşiret, etnisite-kavim, ulusal çıkar, sınıf, zümre veya cemaat dayanış- 
ması, ekonomi, rekabet, iklim, coğrafya, iktisadi-politik veya stratejik ilişkilerin 
tümü “etkileyici faktörler"dir ve elbette sosyal ve tarihsel olayların akışında rol 
oynarlar ama “belirleyici faktör” nefsin heva ve hevesi, hiçbir sahici temele da- 
yanmayan istek ve arzular, hak ve hukuka karşı adaletsiz tutumda ısrardır. 

Bu sürede anlatılanlar ve isim zikredilerek kişilik profilleri çizilen aktörler 
önemlidir. Burada söz konusu olan sadece Ebu Leheb ve karısı Ümmü Cemil 
değil, birer kişilik profili, erkek ve kadın tiplemesidir. Şu var ki, bu tiplemeler 
kurgusal değil, yaşanmış bir tarihte gerçek şahıslar üzerinden anlatılmaktadır. 
Bu, bize Kur'an'ın genel üslubu konusunda bir fikir verir. Şöyle ki: 

Kitabın 23 senede ve çeşitli olayların vukuu üzerine inmiş olması, inişini 
(Nüzul) olayların veya belli bir tarihte ve toplumda yaşamış bulunan insan- 
ların yönlendirdiği anlamına gelmiyor; aksine bunların, vahye konu olan bil- 
gi, haber ve hükümlerin inişine vesile kılındığını gösteriyor. İnsanların içinde 
aktör olduğu olayların taayyünü Levh-i Mahfuz'da, vukuu tarihtedir. Şu halde 
mesela Mesed süresinin, Hz. Peygamber (s.a.)'e büyük düşmanlık gösteren o 
zamanın Mekke'sinde yaşayan salt Ebu Lehep ve karısıyla ilgili olduğu söy- 
lenemez; başka bir ifadeyle sürenin anlam çerçevesinin salt mekân olarak 
Mekke, zaman olarak Miladi 610-623 arası dönem ve şahıs olarak Ebu Leheb 
ve karısıyla sınırlandırılması gerektiği öne sürülemez. Belki bütün zamanlar 
için bu pozisyonda olan yani Hakikat, doğru yol, adalet, özgürlük ve Allah'a 
teslimiyete açılan yolları tıkayan, bu yollara işaret eden ve çağıran insanlara 
zorluk çıkaran erkeklerle ve kadınlarla ilgili evrensel bir bilgi ve haber olduğu 
söylenebilir. Kibir, haset, kin, zulüm, baskı, haksızlık, adil olmayan çıkar ilişkisi 
ve bu çerçevedeki sınıf dayanışması, kabile taassubu, ırkçı ayırımlar, komp- 
lolar, hileli düzenler, şiddet, baskı, ahlaki çürüme, sömürü; insanları doğru- 
ya götüren yolları tıkayan engeller, insan ile hakikat arasına çekilen perdeler 
hükmündedir. 

Çevremize dönüp bakacak olursak, İslam'a ve Müslümanlara karşı düş- 
manlıkta ileri gitmiş yüzlerce ve binlerce Ebu Leheb tipi erkekler ve Ebu Le- 
heb'in karısı Ümmü Cemil tipi kadınlarla karşılaşmamız mümkündür. Bunlar, 
İslam'ın zuhurunda yaşasalardı, Ebu Leheb ve karısının yanında yer alırlardı. 
Bu açıdan Kur'an elbette insana tarihin içinden konuşur ama tarih bir anlatım, 
bir ifade aracıdır sadece. Başka bir deyişle Kur'an tarihsel değildir; onun me- 
sajını, evrensel hükümlerini özel tarihi durumlar vücuda getirmez. 

Muhammed İkbal'in Ebu Cehil (ve Ümmü Cehil)'in dilinden İslam'ın getir- 
diklerini anlattığı şiiri ne kadar manidar: 
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“Muhammed kalbimi yakıp parçaladı 
O'nun nefesinden Kâbe'nin mumları söndü 
Kayzer ve Sezarların öldüğünü bildirdi 

Ve gençleri elimizden aldı 

O bir büyücü, sözleri büyü 

Allah'tan başka ilah yoktur' sözü 

İşte budur imansızlık! 

Atalarımızın inancını dürüp kaldırdı 

Ve tanrılarımıza da yapacağını yaptı 

Lat ve Menat onun darbeleri altında paramparça 
Ey mahlükat ondan intikam alın! 

O kalbini görünmeyene bağladı 
Görünmeyene secde etmek körlüktür... 
Onun gözünde yüksek ve alçak hep eşit 
Kölesiyle oturuyor sofraya 

Kırmızılar siyahlar birbirine karışınca 
Nerede kalır ırkımızın onuru...“ 


Mesed süresinin (111) tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


112- İhlâs Süresi 


Mekke'de indirilen bu süre 4 âyettir. Nas (114) süresinden sonra, Necm 
(53) süresinden önce indirilmiştir. Razi'ye göre, bu sürede zikredilen sıfatlara 
“ihlas” ile iman eden kimsenin ateşin azabından kurtulacağı rivayet olundu- 
ğundan bu süreye “İhlas” ismi verilmiştir. Verilmiş başka isimleri de vardır. 

“İhlas” katıksız samimiyet, içtenlik; inancı her türlü yabancı unsurlardan, 
yanlış, temelsiz, batıl inanç, telakki ve kabullerden arındırmak, saflaştırıp asli 
hüviyetine irca etmek, “halis-muhlis” hale getirmek demektir. 

Süre, genel üslubundan ve ele aldığı konulardan anlaşılacağı üzere Al- 
lah hakkındaki inancın, fikir ve kanaatlerin temellerine işaret etmekte; bu 
arada hem Hıristiyan ve Yahudilerin hem de putatapıcı (pagan)ların telakki- 
lerine özlü bir cevap vermektedir. Sürenin, soy ve nesebe pek meraklı olan 
Kureyş'in, Efendimiz (s.a.)'den Rabbinin soyunu-nesebini tanıtması istemesi 
üzerine indiğini belirten rivayet diğerlerine göre daha sağlam görünmekte- 
dir. (Tirmizi, Tefsir, 112; Müsned, V, 134.) Bu rivayet, sürenin Mekke'de indi- 
ği görüşünü de destekler. 

Müşrikler, Allah ile cinler (37 /Saffat, 158); haşa Allah'ın kızları diye tavsif 
ettikleri melekler (Tur, 339) bir nesep ilişkisi kuruyorlardı. Süre bu iddiala- 
ra cevaptır. Yahudiler (9/Tevbe, 30) ve Hristiyanlar da (5/Maide, 17, 72-73) 
beşer ile Allah arasında benzer bir ilişki kuruyorlardı. İhlas süresi bunlara da 
özlü cevap vermektedir. Razi, İhlas ile Kevser (108) süresi arasında anlam- 
lı bir ilişki kurar. Buna göre Kevser süresi Hz. Peygamber hakkındaki yanlış 
telakki ve kanaati tashih ediyordu, İhlas süresi ise Allah hakkındaki batıl ve 
yanlış kanaatleri tashih etmektedir. Müşrikler, Kevser'de çocuğu olmayacak, 
artık ebterdir, soyu kesildi demek suretiyle Efendimiz'e noksanlık atfediyor- 
lardı, İhlas'ta çocuk isnat etmek suretiyle aynı hatayı işliyorlar. 

İslam inancının esası olan Tevhid, bu dört kısa ayette özetlenmiştir. Bir 
ölçüde her şey bu dört ayetin açılımı hükmündedir. 

Bir rivayete göre Peygamber Efendimiz (s.a.): “-Sizden biri bir gecede 
Kur'an'ın üçte birini okumaktan aciz mi?” diye sormuş, sahabenin “Kim bu?” diye 
sorması üzerine şöyle buyurmuştur: '-Kul huvellahu ahad. Allahu's Samed süresi- 
ni okursa, Kur'an'ın üçte birini okumuş sayılır” (Tirmizi, Fedailu”-Kur'an, 10-11). 


gazğil yazılı alli ela 


ri 


Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 


1. Deki: O Allah, birdir. 


“De ki” emrinden sonra gelen “Hüve” şan zamiridir; konuşanın söylemek 
istediği şeylere önem verdiğini, büyüklüğü ve saygıyı belirtir. 

Lafz-ı celal, Yüce Allah'ın ismidir, başkasına isim olarak verilemez, çoğu- 
lu olmayan isimdir. “Elif ve lam (A1)” ağızda başlar, “ikinci lam ve ha (lah)” 
ta kalpte biter: Al-lah!.. Doğru ve ihlaslı telaffuzda sanki insanın içindeki bi- 
lumum sıkıntı ve kederleri, stres ve illetleri dışarı atar. Zikri kalbe şifa verir. 
“Kalpler ancak Allah'ın zikriyle mutmain olur.” (13 /Ra'd, 28.) 

İbarenin sonluluk ifade eden sıfat-ı müşebbehe formundaki “vahid” değil, 
“ehad” olarak gelmiş olması dikkat çekmiştir. Bazı dilcilere ve tefsircilere göre 
“vahid” bir olanı ifade eder ama bu bir, sayılabilir özelliklere sahiptir. Sayıya 
gelebilir ve bölünebilir “bir”dir; mesela binlerce ağaçtan bir tanesi gibi. “Ehad” 
ise sayıya gelemez, bölünemez. “Ehad” vahdetten alınmış bir sıfattır. “Ehad” Zat 
adına kullanılan isim, “Vahid” ehadiyet O'na hasredilir, sıfatlar adına kullanı- 
lan isimdir. Tektir, ikincisi veya benzeri yoktur. Zühri, “Ehad” isminin Allah'tan 
başka hiçbir varlık veya şey için kullanılmayacağını öne sürer. “Mizan”ın sahibi 
Allame Tabatabai, bu kelimenin hem nitelik hem nicelik bakımından çoklukla 
nitelendirilmeyecek şey ve kimseler için kullanıldığını söyler. “Vahid” ise her 
iki durumda yani zihnin içinde veya dış dünyada ikinci veya üçüncü bir şeyi 
çağrıştırır. Mesela “Onlardan ehad (tek bir kişi) yanıma gelmemiştir” dediği- 
mizde, aynı topluluğa mensup kimsenin gelmediği veya hepsinin geldiği anla- 
tılmak istenir. “Ehad” başkaları için kullanılır ama Arapçada olumlu anlamda 
sadece Allah için kullanılır. 

İhlas ve Felak (113) sürelerini tefsir eden ünlü filozof İbn-i Sina “Kul hü- 
vellahü ehad” nazmındaki “hüve”nin mutlak olduğunu söyleyip görüşünü 
şöyle temellendirir: O öyle ifade ettiğimiz mutlak hüve, hüviyeti, taayyun ve 
taşahhusu, varlığı bizatihi (kendinden) olup kendi zâtından başka hiçbir şeye 
mütevakkıf ve muhtaç olmayandır. Başka bir deyişle bu ayette hüve'nin mercii, 
delalet ettiği ve “hüve/0” ile işaret olunan Zat, kendisi için bir merci ve baş- 
langıç (mebde) tasavvur edilmeyen, varlığında mutlak ve bağımsız (müstakil) 
olan Vacibu'l Vücud, mebde-i evvel ve mebde-i küldür. 
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Ancak bu açıklamalara rağmen “ehad” Kur'an-ı Kerim'de peygamberler 
için kullanılmıştır: “Onlar arasında (ehad'unminhum) ayrım gözetmeyiz” (2/ 
Bakara, 285. Ayrıca bkz. 18/Kehf, 38.) Keza “vahid" de kullanılmıştır (bkz. 4/ 
Nisa, 171). Ehad veya vahid, sonuç itibariyle bize verilen mesaj şudur: Allah, eşi, 
ikincisi-üçüncüsü, benzeri, dengi olmayan “Bir”dir. Maturidi de aynı vurguyu 
yapar: O'nun “birliği, ikincisi, dengi akla gelmesi mümkün olmayan “birliktir. 
Başka “bir”ler de vardır ama O'nun ki aşkındır, diğerlerinkine benzemez, O'na eş 
veya denk tutulamaz. Bu bağlamda Ehad olan Allah, yanında veya katında ikinci, 
üçüncü ilah olmayan; eşsiz, denksiz, ortaksız ve benzersiz olan Allah'tır, bölü- 
nemez, parçalanamaz anlamında Bir ve Tek olan Allah'tır. İbn-i Cüzey, Allah'ın 
kendi ehadiyyetini Kur'an'da dört ayrı ayette anlattığını söyler: 

a) Yaratan Allah yaratmayanlar gibi olmaz (16/Nahl, 17); 

b) Eğer göklerde ve yerde Allah'tan başka tanrılar olsaydı varlık fesada 
uğrar, düzen bozulurdu (21/Enbiya, 22); 

c) Eğer Allah ile birlikte başka ilahlar olsaydı, bunlar Arş'ın sahibi Allah'a 
ulaşmak için çareler arardı (17/İsra, 42); 

d) Allah'la beraber başka ilahlar olsaydı, her bir ilah kendi yarattığını yö- 
netmeye kalkışırdı (23/Mü'minun, 91). 


EA rahi 


2. Allah, Sameddir 


Bu ayette kasr vardır, mübteda Allah, haber Sameddir. Samed hayli geniş 
anlamı olan zengin bir kelimedir: Bütün kemal sıfatlar Allah'a ait olduğundan, 
hiçbir durumda O'na noksanlık izafe edilemez. Bu yüzden O, bütün yaratıkla- 
rın, bu arada bilinci mihverinden sapmamış insanların ve her şeyin maksudu 
yani yöneldiği hakiki ve nihai amaçtır. Çünkü O Sameddir. Kelimenin başına 
tarif (el) edatı gelmiştir, anlamı Allah, mutlak manada Sameddir. Samed olan, 
zihin ve ruh, din ve dünya, ahiret ve varlık her şeyin O'na ihtiyaç hissetmesi, 
her şeyin O'na yönelmesidir. O ise müstağnidir, O'nun hiçbir varlığa, şahsa bağ- 
lılığı, bağımlılığı, ihtiyacı yoktur. Başka bir ifadeyle Samet: 

a) Mutlak ve bağımsız; hükümdarların hükümdarı. 

b) Her şeyin kendisine muhtaç olduğu, hiç kimseye ve hiçbir şeye ihtiyacı 
olmayan. Kendisine müracaat edilen, sığınılan, emri olmadan hiçbir işin olma- 
dığı, kayıtsız şartsız kendisine itaat edilen. 

c) Benzersiz ve eşsiz, kusursuz, mükemmel, eksiksiz, gediksiz demektir. 

Böyle bir Varlık'a insanlar güvenerek yönelir, O'na itimat ettiklerinden iç- 
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lerinde en ufak bir kaygı veya endişe olmaz. İnsanların ve bütün varlıkların 
güvenle kendisine yöneldiği Allah, es Samed olması hasebiyle bütün ihtiyaçları 
karşılar, tedbir ve terbiye eder, güvenliklerini sağlar: “Yaratmak ve emir O'nun- 
dur” (7/A'Traf, 54). 

Ayetin “Allah” lafzını iki defa zikretmiş olması önemlidir. Yani ifade “Allah, 
birdir (ehad), Sameddir” şeklinde değil de, “Allah birdir. Allah Sameddir" şek- 
linde gelmiştir. İki ayrı cümle, iki ayrı hükümdür. İlk ayet, Allah'ın Zatı (ehad) 
sıfatıyla, ikinci ayet fiil (Samet) sıfatıyla anlatmaktadır. Her şey O'nda bitmek- 
te, O'nda noktalanmaktadır. 


3 
89 339 (> 3 P 
OR algı la 3 çal 
3. (o O,doğurmamıştır ve doğurulmamıştır. 


“Samed doğmayan ve doğurmayandır. Doğan her şey mutlaka ölür ve ölen 
her şeyin bir mirasçısı olur. Allah, ne ölür ne O'nun mirasçısı olur” (Ahmet bin 
Hanbel, V, 134). 

Doğum hayatın başlangıcıdır, başlangıcı olanın sonu olur. Bu bir tabiat ola- 
yıdır. Doğan, onu doğuranla ilişkilidir, kendi kendine varolmuş değildir. Ve bit- 
tabi her doğan ölür. Ölenin yerini bir başkası alır. Doğan ve doğuran bölünür, 
bir başka şeyden ürer ve çıkar. Bu da gösteriyor ki, Hristiyanların Hz. İsa Mesih 
hakkında söyledikleri (5/Maide, 72) veya müşrik paganların putlarına ilişkin 
öne sürdükleri mantık açısından da tutarlı değildir. Yahudilerin Üzeyir'i, Hı- 
ristiyanların Hz. İsa'yı (9/Tevbe, 30) “oğullar” olarak Allah'a isnat etmeleri sa- 
dece basit ve akıl dışı bir yakıştırma (2/Bakara, 116), aslı astarı olmayan bir 
iddiadır (37 /Saffat, 151-152). Allah'ın oğlu, kızı, çocukları yoktur. Her şeyin 
yaratıcısı olan Allah'a eş veya çocuk isnat etmek ağır bir suçtur. Bu, bilgisizce 
sarfedilmiş ağır bir sözdür. (18/Kehf, 4-5). 

İlk ayette zikredilen “Ehadiyyet” üç ihtimali, yakıştırma veya iddiayı yani 
“Allah'ın bir şeyden üremesi”ni, “bir şeyin O'ndan üremesi”ni ve “Allah'ın bir 
denginin olması”nı reddeder. Doğan çocuk, bir ortamda bulunur; belli safha- 
lardan geçer, doğuma hazır hale, doğmaya elverişli kıvama gelir, öylece doğar. 
Bütün bu süreçler Allah için düşünülemez. Samed olması böyle düşünmeye 
engeldir. Yüce Allah doğurmadığı gibi, doğmamışsa, bu durumda Zatı'na dişi- 
lik ve erkeklik izafe edilemez, bu çerçevede filozofların yaratılışı bağladıkları 
sudur teorisi de temelsiz bir iddia olur. O'nun çocuğu olmadığı gibi, babası ve 
atası da yoktur. 

Doğan çocuk, annesinin veya babasının cinsinden olur. Ve doğum için bir 
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doğuran gerekir. Allah ise göklerin ve yerin yaratıcısıdır, eşi olmadığı halde na- 
sıl çocuğu olabilir? (6 /En'am, 101). Bir başka açıdan doğan, sonradan olur yani 
doğar. Allah ise ezeli ve ebedidir. Yaratırken de kimseden yardım almış değildir. 

Bir Kudsi hadiste Allah, “kişinin ölümden sonra dirilişi inkâr etmesini 
kendisinin yalanlanması, O'na çocuk isnat edilmesini de kendisine sövülmesi 
anlamına geldiğini” söylemektedir (Buhari, Tefsir-i Süre, 112, 1-2). 


dey ü3İ AS Aİ 5 çal 
4. o Vehiçbir şey O'nun dengi değildir. 


Dengi (Küfüv) yoktur. Bir şeyin veya kimsenin eşi varsa, eş onun dengidir. 
Hiçbir şekilde dengi ve benzeri olmadığına göre, eşi ve çocuğu da olamaz (72/ 
Cin, 3). “Küfüv” kelimesinin belirsiz (nekre) gelmiş olması, eşlik, denklik ve 
benzerlik kapsamına girebilecek hiçbir şeyin ve özelliğin Allah'a nispet edile- 
meyeceğini -genel bir kural olarak- belirtir. 

Allah, gökleri ve yeri yaratmıştır, Yaratan yarattığı şeyin cinsinden olamaz. 
İnsanlar, erkek ve kadın olmak üzere iki cinstir, aynı türdendirler, birbirlerinin 
nefislerinden yaratılmışlardır (4/Nisa, 1), hayvanlar da öyledir. Bütün bunla- 
rın yaratıcısı Allah, yarattıklarının mahiyetini paylaşmadığı için nasıl O'nun 
benzeri (misli) olabilir! (42 /Şura, 11). 

“Gökleri ve yeri bir örnek edinmeksizin yaratandır. O'nun nasıl bir çocuğu 
olabilir? O'nun bir eşi (zevcesi) yoktur. 0, her şeyi yaratmıştır. O, her şeyi bilendir. 
İşte Rabbiniz olan Allah budur. O'ndan başka ilâh yoktur. Her şeyin yaratıcısıdır, 
öyleyse O'na kulluk edin. O, her şeyin üstünde bir vekildir.” (6/En'am, 101-102.) 

Bütün bunlar bizi şu kesin sonuca götürmektedir: Allah, Zatı'nda, sıfatla- 
rında ve fiillerinde eşsiz ve benzersizdir. Bu üç konuda hiç kimse veya hiçbir 
şey O'nunla mahiyet birliği içinde değildir. Başka bir ifadeyle Allah Allah'tır, 
kullar kuldur, yaratılmışlar yaratılmıştır. 

Bu dört ayet, kâmil bir Allah tasavvurunun ana parametrelerini vermekte- 
dir. Allah, vardır (Vücut) ve mutlaktır; varlığının başlangıcı yoktur (Kıdem); sonu 
yoktur, O'nun Zatı'ndan başka her şey helak olucudur (28 /Kasas, 88; 55/Rah- 
man, 26-27), fani veya ölümlü değildir (Beka); Bir ve tektir (Vahdaniyet); sonra- 
dan olan, yaratılan hiçbir yaratığa ve şeye benzemez. (Muhalefetünli'l-havadis); 
kendi başına vardır (2 /Bakara, 255), başkasına ihtiyacı yoktur (Kıyam bi nefsihi). 


İhlas süresinin (112) tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


113- Felak Süresi 


Mekke'de, -bir görüşe göre Medine'de- indirilen bu süre 5 âyettir. Fil 
(105) süresinden sonra, Nas (114) süresinden önce indirilmiştir. İsmini ilk 
ayette geçen ve “sabah” anlamına gelen “felak” kelimesinden almaktadır. 
“Nas” süresiyle iki süreye “"muavvizeteyn (iki koruyucu” adı verilmiştir. Sü- 
reyle ilgili iki önemli konu var: 

A) Biri Medine'de indirildiğine ilişkin rivayettir. Buna göre Zureykoğulları 
Yahudilerinden Lebid b. el A'sam, Hz. Peygamber (s.a.)'e büyü yaptı. O kadar 
kuvvetli bir büyü idi ki etkisi altı ay sürdü. Bu arada yapmadığı bir işi yapmış 
gibi oluyordu. Sonra bu iki süre inince şifa buldu. Kaynaklarda yer alan bu bilgi 
kritik edilmeyi gerektirir: 

a) Hz. Peygamber seçilmiş bir elçidir, Allah'ın koruması altındadır (5/Ma- 
ide, 67). Ruh ve akıl sağlığı büyücülerin etkisi altına girebilen birinin, aldığı 
vahyi olduğu gibi aktarması düşünülemez. Göklerde kanallara girip “kulak hır- 
sızlığı yapanların üzerine ateş topları inip onları imha ederken” (15/Hicr, 17- 
19), bir Yahudi sihirbazın son elçiyi altı ay ruhen ve zihnen sarsacak derecede 
etkisi altına alması naklen ve aklen mümkün değildir. 

b) Müşrikler Hz. Peygamberi “büyücü” olmakla suçlayarak vahyin değeri- 
ni önemsizleştirmek, onu büyücülerle aynı seviyeye düşürmek istemişlerdir 
(17/İsra, 47). Bu olay vuku bulmuşsa, müşriklerin iddiası destek bulmuş olur. 

c) Rivayetin sıhhatini kurtarmak isteyenler, Hz. Peygamber'in beşer oldu- 
gunu, Uhud'da dişinin kırıldığını, herkes gibi acıkıp hastalandığını öne sürer- 
ler. Kadı Iyaz, sihrin Efendimiz'in azaları üzerinde etkisinin olup akli melekle- 
rini bozmadığını söyler. Bu hayli zayıf bir argümandır, zira bedene arız olacak 
hastalık ve arazlar başka, vahiy aktarımında temel rol oynayan ruhsal ve zihni 
melekelerin iş göremez hale getirilmesi başkadır. Kendisine büyü yapılmışsa, 
büyünün onun ruhsal ve akli meleklerini etkilemiş olması beklenir. 

d) Musa aleyhisselâmın, yere attıklarında birer yılana dönüşen -veya 
öyle görünen- büyücülerin sopalarından korkması, bir beşer olarak zehriyle 
öldüren bir hayvana verdiği refleksif bir tepkidir, yoksa büyücülerin büyüsü- 
ne inanması anlamına gelmez. Nitekim o da hemen kendini toparlayıp asasını 
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yere atmış, daha büyük yılana dönüşen asa Allah'ın izniyle büyücülerin yılan- 
larını birer birer yutmuştur (20/Taha, 66-67). 

e) İki sürenin de genel üslubu, muhteva ve yapısı Mekki olduklarını gös- 
termektedir. 

Bu durumda senet yönünden “sahih” görünse de “metin” yönünden kritiği 
yapıldığında söz konusu rivayet açık vermektedir. Kur'an mesajının güvenirli- 
liğine gölge düşürme istidanda olan bu rivayetin sahih olması düşünülemez. 
Nitekim birçok müfessir yanında Muhammed Abduh, Muhammed Derveze, 
Seyyid Kutup ve Mevdudi gibi zatlar da bu görüşü reddetmişlerdir. 

B) Süreyle ilgili ikinci konu, önemli sahabelerden Abdullah ibn-iMes'ud'un Nas 
süresiyle birlikte bu süreyi Kur'an'dan saymayıp Mushaf'ına almadığına ilişkin bil- 
gilerdir. Onun kanaatine göre iki süre vahiy olsa da, iki dua olarak Efendimiz tara- 
fından okunmuştur. Bu bilgi veya görüşün de kritik edilmeye ihtiyacı var. Şöyle ki: 

a) Acaba söz konusu rivayet Abdullah ibn-iMes'ud'un görüşünü mü yan- 
sıtıyor? Sahiden İbn-i Mes'ud bu görüşte miydi? Ona bir şekilde isnat edilmiş 
olması büsbütün ihtimal dışı mı? Nitekim İbn-i Hazm, bunun İbn-i Mes'ud'a 
atılmış bir iftira olduğunu söyler. 

b) Hz. Peygamber'in bu iki süreyi Kur'an'dan birer süre olarak okuduğuna 
ilişkin sağlam rivayetler var. Hz. Peygamber (s.a.), bu iki süreyi namazda, Fa- 
tiha'dan sonra zamme-i süre olarak okumuştur. Zamme-i sürelerin Kur'an'dan 
olması gerekir, dua zamme-i süre yerine geçmez. Kurtubi'nin ilgili sürenin tef- 
sirinde Ebu Davud'a atıfla Ukbe'nin şöyle dediğini kaydeder: “Ben Allah'ın Resü- 
lü'nün namazda bunları okuduğunu duymuşumdur.” Benzer rivayete Taberani, 
Kebir'inde (XVII, 345); Münziri, Terğib'inde (11, 251) yer vermektedirler. Ukbe 
bin Amir'den başka Muaz bin Cebel de, Efendimiz'in sabah namazında bu iki 
süreyi okuduğunu söylemektedir (Süleyman Ateş, XI, 187.) Bu rivayetler İbn-i 
Mes'ud adına gelen bilgiyi kuşkuya düşürmektedir, İbn-i Mes'ud'un Efendi- 
miz'den bu iki süreyi namazda dinlememiş olması zayıf bir ihtimaldir. 

c) Herkesin üzerinde ittifak ettiği Hz. Osman Mushaf'ında bu iki süre yer 
almaktadır. 


Şazi ABS SİN gaş 
Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 
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Sİ gel ZA das gr) ğİ la 3 a (iğ İĞ gaz, özel 8 


ey a3 


113/Felak Süresi/1-3 571 


De ki: Sabahın Rabbine sığınırım. 


Yarattığı şeylerin şerrinden 


a 


Karanlığı çöktüğü zaman gecenin şerrinden, 


Sürenin ilk üç ayetinde sözü edilenler tabiat olaylarıdır: “Sabah, yaratı- 
lanlar ve gece.” 4. ayette “düğüm atan büyücülerin-üfürükçülerin,” 5. ayette 
ise “hasetçilerin şerri”nden nasıl sakınılacağından söz edilmektedir. Şerrin bir 
bölümü tabiat olaylarına, diğer bölümü insana hamledilmiştir. 

“Felak” felk mastarından yarmak demektir. İki tepe arasındaki vadi, alçak- 
lık, suçluların ayağına vurulan tahta (falaka), infilak (inşikak), çanağın dibin- 
deki süt gibi anlamlar da bununla ilgilidir. Bir şeyin önündeki engeli yarması, 
aşması, ortaya çıkması. Türkçede “tan yeri” karşılığıdır. Bu vakitte aydınlık ka- 
ranlığı yararak çıkmaktadır. Kelime bu süreden başka En'am (6/96) ve Şuara 
(26/63) sürelerinde aynı manada kullanılmıştır. 

İlk ayet, sabahı geceden, aydınlığı karanlıktan yarıp çıkaran Allah'a (Rab- 
bi'l felak) sığınmayı emretmektedir. Aydınlığı karanlığın engelinden kurtaran 
O'dur. Kozmik düzen ve tabiattaki olaylar durumdan duruma geçiş yapıyor, 
hiçbir şey aynı hal üzere kalmıyor. Sürekli değişim yaşanıyor. Daimi altüstle- 
rin vuku bulduğu böylesine değişken süreçlerde güvenilecek, kendisine itimat 
edilip sığınılacak yegâne varlık Allah'tır. İlk ayetin genel üslubundan şu anla- 
şılmaktadır: Sanki aydınlık yani sabah karanlığın yani gecenin içine hapsol- 
muş. Şanı Yüce Allah, aydınlığı karanlıktan çekip çıkarmakta, sabahı geceden 
kurtarmaktadır. Bu demektir ki, eğer O'na hakkıyla sığınacak olursak, bizi de 
tüm yaratıkların şerrinden kurtaracaktır. 

Zat, burada “Rab” sıfatıyla zikredilmektedir ki nüktesi şudur: Sığınmak bir 
terbiye işidir. İnsan, âlemlerin Rabbine sığınmışsa, tabiattaki muhtemel her 
türden sürprize, tehdit ve tehlikeye karşı güvenilir bir limana demir atmış de- 
mektir. Birtakım zarar ve ziyanlar, kötülükler (şer) isabet edebilir. Devamı iki 
ayette somut iki şerden örnek verilmektedir. 

Kur'an-ı Kerim, Nahl süresi 98. ayette mü'minlerin “Allah'ın rahmetinden 
kovulmuş şeytandan”; yine Mü'minun, 97. ayette “şeytanın insan ruhuna enjek- 
te ettiği vesveselerden Allah'a sığınılmasını” emreder. Vesvese ve iğvalar konusu 
bundan sonraki Nas süresinde ele alınacaktır. “Felak'ın Rabbi” patlayan tohum- 
larının, varlıkların tümünün işlerini tedbir edip terbiye edenin Rabbidir. 

Modern zaman tefsircileri “felak” kelimesinin etimolojisinden hareket- 
le, bunun evrenin yaratılışın ilk anındaki patlamaya (infilak: Big Bang) ve 
zaman içinde göklerle yeryüzünün birbirinden ayrılmalarına da (fe fetak- 
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nahuma: biz onları ayırdık- 21 /Enbiya, 30) bir ima taşıdığını düşünmekte- 
dirler. Bu açıklamayı hesaba katmak icap edecek olursak, bu durumda ken- 
disinden Allah'a sığınacağımız felak, kozmik ve tabii afetler, mesela güneş 
yüzündeki patlamaların yer yüzünde yol açtığı felaketleri, depremleri, me- 
teor yağmurlarını, tabii ve ekolojik altüst oluşları anlamak mümkün. Bütün 
bu görünür ve görünmez, öngörülebilir ve öngörülemez afet ve felaketlerden 
Allah'a sığınmak gerekir. 

Geleneksel müfessirler ise, sakınılması gereken şer ve kötülüğün gece- 
nin karanlığıyla ilişkili olduğunu düşünmüşlerdir ki, bu lafzın kaldırabilece- 
ği muhtevaya daha yakındır ancak söz konusu kelimenin “Kün (01)!” emrinin 
verilmesi üzerine vukua gelen “ilk patlama”yla ilgili olması da muhtemeldir. 
Gece ile gündüz arasında fark vardır. Gecenin belirgin özelliği karanlığın bas- 
ması, objeler dünyasının üstünün örtülmesidir. 

“Gasık” zifiri karanlığa denir. Akmak, olgunluk, aşırı soğuk, berbat koku 
gibi anlamlara da gelir. Nebe' süresi 25. ayetinde irin manasında kullanılmış- 
tır. “Vekab” ise çukur, derin oyuk, kuyu, göz ve omuz çukurları gibi anlamları 
var. İbn-i Abbas, kelimeyi geceye atfetmiştir. Yıldızın batışı, Ay, karanlık yapan 
anlamlarda kullananlar da var. Süredeki bağlamı itibariyle gecenin en karanlık 
hali demektir. (Bkz. 17/İsra, 78.) 

Karanlıkta ister insandan ister hayvanlardan sadır olan zarar verici şeyler 
ve şerler, gündüzde olanlarla mukayese edildiğinde çok daha fazladır. Hırsız- 
lıklar, soygunlar, günahlar genellikle gece işlenir; öldürücü hayvanlar -mesela 
akrep, yılan- gece vakti daha kolay iş görür. Gece vakti apansız gelen felaket ve 
zararlardan, baskın ve saldırılardan Allah'a sığınmalıyız. Tefsirciler 2. ayetteki 
“şer”rin cehennem, İblis, zararlı hayvanlar, hastalıklar, tabii afetler, dertler ol- 
duğunu söylemişlerdir. 

Tan yerinin Rabbi O'dur, O terbiye eder, düzenler, korur, büyütür. O'na sı- 
gındığımızda kendimizi güvende hissederiz. Âlemlerin Rabbinin koruyucu ve 
kuşatıcı rahmeti altında olmaktan daha esaslı ve sahici güvenlik olabilir mi? 
O'na sığınmak demek hükümlerine, emir ve yasaklarına titizlikle riayet etmek, 
dinine samimiyet ve ihlasla bağlanmayı gerektirir ki, yüzyıllar süren karanlık 
çağlardan, uzun süren yorucu bir geceden sonra Hz. Peygamber'e gelen Kur'an 
vahyi, dünyayı aydınlatmış, beşeriyetin karanlıklardan nura çıkışının yollarını 
göstermiştir. 

Tam bu çerçevede Yüce Allah'ın yarattığı varlıkların şerrinden de yine 
O'na sığınmak gerekir. “Yarattığı şeylerin şerri” cümlesinde önemli bir incelik 
söz konusudur: “Kötülük, zarar” diyebileceğimiz şerri yaratan Allah'tır ama 
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şer O'ndan sadır olmaz. O hayrı, iyiliği, faydalı ve güzel olanı emreder ki, bun- 
ların tümü “hak” kavramının şemsiyesi altında toplanmıştır. Yılana ve akrebe 
zehir hasleti veren O'dur, bizi yılan ve akrebe karşı korunmayı öğütlemiştir. 
Öğüdünü tutmayıp yılan veya akreplerle iç içe yaşarsak, O'nun yarattığı bu iki 
hayvanın şerrine maruz kalmış oluruz. Akrep ve diğer hayvanların tümü ta- 
biatta kendi ölçeklerinde fonksiyonlar görürler, canlı hayatın sürmesi onlara 
bağlıdır. Her şeyi kendi tabii dengesinde gözetmek lazım. Yılanların tamamen 
öldürüldüğü tarlaları böcekler basar, o bölgede ne ekin ne tahıl ve sebze yeti- 
şir. Yılan gibi akrebin de bir fonksiyonu var, hassas miktarlarda kullanıldığında 
zehri bazı hastalıkların tedavisinde kullanılır. 

Yüce Allah iyi olanı yaratmıştır. İyi olanı yanlış kullandığımızda kötülüğü 
var etmiş oluruz. Ürettiğimiz keskin bir bıçakla et doğrar yemek yeriz, yan- 
lış-gayrimeşru amaçlı kullandığımızda cinayet işleriz. Cinayetin suçlusu ne bı- 
çaktır ne bıçağı üretendir. Ancak alet üretmenin yine de ahlaki ve hukuki sınırı 
vardır ki, kitle imha silahları üretip düşmanı yenilgiye uğratacağız diye masum 
sivilleri öldürmeye kalkışmak en büyük suç ve cürümdür. O halde, kitle imha 
silahlarının şerrinden Allah'a sığınabilir, “Ya Rabbi, bizi ve çoluk çocuğumuzu, 
yurdumuzu bu türden saldırılardan koru” diye dua edebiliriz. 


ge) ARİN AĞİĞİN LA dağ 


4. (o Düğümlere üfüren- kadınların şerrinden 


“Peltek se” ile telaffuz etmeye çalıştığımız “neffasat” nefs'ten tükürüklü 
veya tükürüksüz üfürüktür. Nefh, nefhetmek gibidir. “Allame, rakkase” kalıbın- 
da geldiğinden çokça üfüren, işi gücü üfürükçülük olan kadın büyücü veya üfü- 
rükçü demektir. Büyücülük veya üfürükçülük sadece kadınlara hasredilemez, 
fala, büyüye daha yatkın oldukları ve genellikle kadınlar bu işe hevesli olduk- 
ları için çoğul dişi (cem'i müennes) “neffasat” olarak gelmiştir. Pek ala erkek 
büyücüler ve üfürükçüler olabilir, nitekim bu işi meslek edinmiş erkeklere sık- 
ça rastlanmaktadır. 

“Ukde'nin çoğulu ukad” düğümler demektir. Antlaşma/akitburdan gelir. 
Bol ağaçlı yer, akar, kesin niyet, öfke, kin, vahşi hayvanlar gibi anlamları da 
var. Bir nesnenin -ip, iplik- iki ucunu birbirine sıkı tutturup bağlamaya denir. 
İplere düğüm atıp üfürenler hedef şahsın hareket kabiliyetini kontrol altına 
almaya çalışır, böylelikle iradesi dışında ona bir takım işler yaptırır veya yap- 
ması gereken fiilleri engellerler. Büyünün haram olmasının en büyük hikmeti, 
insanın özgür seçimini, iradesini iptal etmeyi hedeflemesidir. Kötü amaçlı kul- 
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lanılması ayrıca suç ve günahtır. Demek oluyor ki bazıları büyü ve üfürükçülük 
yaparak insanların ruh ve zihin dünyaları üzerinde kontroller kurmaya, bilinci 
uyuşturmaya çalışıyorlar (bkz. 6/En'am, 112; 114/Nas, 5). Anlam çerçevesini 
biraz daha genişletirsek, bununla kitlelerin bilinçlerini uyuşturarak peşlerine 
takan ideolojilerin, öğretilerin, sekt ve gizemli tarikatların ya da kitleleri adeta 
hipnotize eden karizmatik liderlerin kastedildiklerini söylemek mümkün. 

Büyülemek insanları sahte güç ve şeylerle etki altına almaya çalışmak de- 
mektir. Büyünün herhangi bir hakikat değeri yoktur. Böyle olunca bir büyü 
mukabil büyü ile bozulmaz, her iki işlem de cürümdür. Bundan başka “neffa- 
sat”a şu açıklama da getirilmiştir: 

Razi'nin nakline göre Ebu Müslim, bununla dişiliklerini kullanmak sure- 
tiyle erkekleri etki altına almak isteyen kadınların kastedildiğini düşünmek- 
tedir. “Bu iş, siz kadınların fendindendir” (12 /Yusuf, 28.) ayeti buna vurgudur. 
(Ayrıca bkz. 64 /Teğabun, 14) Fiziksel güçlerinden çok dişliklerine güvenen 
bazı kadınlar, erkeğin zaaflarından yararlanarak isteklerini yaptırırlar. Tarih- 
te ve günümüzde sıkça rastlandığı üzere, kadınların dişiliklerini kullanmaları 
cok sayıda ahlaki ve toplumsal sorunların sebebidir. Hanım sultanların padi- 
sehlar üzerindeki etkileri, aktüel dünyamızda hergün biri patlak veren skan- 
Zzzar, aile faciaları, magazin, eğlence, spor, reklam-tanıtım, sinema, moda ve 
—xetm kültüründe kadın bedeninin kullanılması bunun somut örnekleridir. 
Wes çerçevede kullanılmayan beden, erkeği ayartan dişi araca dönüşür, bu 
<zvede vunlarave akıllara üfürülen arzu ve şehvet ateşi erkeği etkisi altına alır. 
zZuzzde üzerinde durulan kötülük, “zarar (şer) veren okumalar-üfleme- 
zir Sw ozuyup üflemenin bir zararı yoktur. Nitekim Avf b. Malik el Eşcai, 
zezcimiz e “Biz cahiliye döneminde okuyup üflerdik, bu konuda ne diyor- 
277” ziye szrzzcz, şu cevabı almıştır: “Okuyup üflediğiniz duaları (rukyeleri) 
#m.z Liwemriz içlerinde şirk olmadıkça sakınca yoktur” (Müslim, Selam, 64; 

2.7.2 ZE). Nitekim Hz. Peygamber (s.a.), ziyaret ettiği hastalara oku- 
2 #mısxT Zuhari, Marda, 20, Tıp, 38; Ebu Davud, Tıp, 17.) 

2. emex 7eZ..3ir bi her fizyolojik hastalık okumakla geçecek, doktora 
ii 2 Umayz gerek yoktur. Efendimiz Aleyhissalâtü vesselam “Her has- 
nd 2/20 11 Buhari,Tıp, 1; Müslim, Selam, 59) buyurmuştur. Beden 
sada aın oZarı. -ezimliktedir, tkanmış damarlar okumakla açılmaz, 
ri şe gediz çz.r. Ancak kalbin hastalıkları, manevi sorunlar, ruh- 

..4“ e. 51, yeriz korkular, kaygılar da birer rahatsızlıktır, bunlar 
#1 vu 5.27. olunur. Maddi ve ruhi hastalıklarda şifayı veren 
e we y<4 2 .< veyz birilacın şifa vermesi O'nun sünneti gereğidir. 


i 
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oyn Nİ gel 3k bağ 
5. o Vehasetettiği zaman, hasetçinin şerrinden. 


Son ayette “hasetçinin şerri”nden söz edilir. Haset, kişinin bulunduğu 
yeri beğenmeyip kendini bir başkasıyla kıyaslarken, aradaki boşluğu, mesafeyi 
kendi emeği ve performansı değil, diğerinin elindekine sahip olmak suretiyle 
kapatmak istemesidir. Ayette hasetçiden değil, “hasedini aktif hale getiren"in 
vereceği kötülük ve zarardan söz edilmiştir. Bu demektir ki “haset” potansiyel 
olarak mevcut bulunuyor, yerinde durdukça zararı yoktur, harekete geçtiğinde 
zararlara yol açar. Zemahşeri, haset aktif hale gelmedikçe zararı sahibine yani 
kalbinde taşıyana olur, der. Bir sınav aracı olarak haset, fıtrat tarlasında ekili to- 
humdur, onu yeşertip zehrinden almak için hasedi gıptaya dönüştürmek lazım. 

Bu çerçevede İslam bilginleri hasedi, birinde olmayıp başkasında olanın ta- 
mamen elinden alınmasını istemek olduğunu söylemişlerdir. Bu maddi şeyler 
olabileceği gibi maddi olmayan şeyler de olabilir: Güç ve kuvvet, servet, güzellik, 
konuşma yeteneği, bilgi, şöhret, yetenek veya emekle kazanılmış şeyler vs. Ha- 
sed'i imrenme veya gıptadan ayıran şey şudur: “Onda olan ben de olsun!” dedi- 
ğimizde gıpta eder, imreniriz. Fudaybin Iyaz, “mü'minin gıpta etmesine karşılık 
münafığın haset ettiğini” söyler. Hasetçinin nefsinin zebunu olmuş mantığı şöyle 
işlemektedir: “Bende olsun ama onda olmasın!” Cimri (bahil) kendisinde olma- 
sını ister ama paylaşmaz ve başkasında olmasına da tahammül etmez. Cömert 
(sahi), kendinde olanı verir, severek paylaşır, bunu mutluluk vesilesi sayar. İsar, 
ise ihtiyacı olan başkasını kendine tercih etmesi, bir nimetin kullanımını önce- 
liği kardeşine, başkasına tanımasıdır. “Ona duydukları sevgiye rağmen yemeği 
yoksula, yetime ve esire yedirirler.” (76 /İnsan, 8.) 

Haset, bir başkasında bulunup da hak edilmiş bir nimete saldırıdır, onu ele 
geçirme, gasp teme fiili ise, hasede konu olan nimetin sahibinin elinden alınmak 
istenmesi ilahi adalete meydan okuma, ihsana körce itirazdır. Hasetçi kendisinin 
iyiliği için başkasının zarara uğramasını şart görür. Kamus'un mütercimi Asım 
Efendi, bizim “kıskançlık” olarak kullandığımız gayretin haset olmadığını söyler: 
“Gayret, gayr, gıyar nam ve namusa eksiklik verecek durumlardan korumaktır 
ki, buna kıskanma denir” Bu çerçevede birinin eşini kıskanması namus hamiyeti 
ve gayretidir, hastalık derecesine varmadıkça övülmüştür. 

Efendimiz (s.a.) hasedin, insanın iyiliklerini, iç dünyasını ateşin odunu 
yakması gibi yaktığını söyleyip bizi uyarmıştır: “Haset etmekten kaçının, çün- 
kü haset ateşin odunu yemesi gibi iyilikleri yok eder” (Ebu Davud, Edeb, 52). 
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En büyük ve ilk hasetçi yüce Allah'ın kendisine verdiği nimetler dolayısıyla 
Adem'e haset edip ona ebedi hasım kesilen İblis'tir, sonunda hasedi onun Al- 
lah'ın rahmetinden kovulup şeytan olmasına yol açmıştır. Kur'an-ı Kerim'e 
göre Kitap ehlini, kendilerine hak apaçık geldiği halde yani gerçeği kesin 
olarak bildikleri halde nefislerini istila eden hasetten dolayı inkâr ettiler (2/ 
Bakara, 109). Hasetçi daimi olarak gam, öfke ve üzüntü içinde yaşar; hasedi 
başına olmadık musibetler getirir, bunlardan da sevap kazanmaz; çevresi ta- 
rafından kınanır, ayıplanır. Haset tohumunu patlatan faktörlerden biri kibir, 
kendini beğenmişliktir. Kibre kapılan hak tanımaz, hukuk ihlal eder. (Hasetle 
ilgili daha geniş bilgi için bkz. 2 /Bakara, 109. ayetin açıklaması.) 

Yüce Allah, sürede anlatılanlar üzerinden bize şu mesajı vermektedir: Var- 
lık âlemindeyegâne kudret sahibi kendisidir, her türden tabii ve beşeri kötü- 
lükten sakınmak için sadece O'na sığınmak gerekir. 


Felak süresinin (113) tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


114- Nas Süresi 


Bir görüşe göre Medine'de, bir görüşe göre Mekke'de indirilen bu süre 6 
âyettir. Felak (113) süresinden sonra, İhlas (112) süresinden önce indirilmiş- 
tir. İsmini ilk ayette geçen ve “insanlar” anlamına gelen “nas” kelimesinden 
almaktadır. Felak süresinin ikizi gibi kabul edilir. 


gazi ya531 Aİ çalaş 


Rahmân Rahim olan Allah'ın adıyla 


gr dali adl Çiğ Salk ella £0ğ dali Giza özi İ8 
1. Deki: İnsanların Rabbinesığınırım. 


2.  İnsanlarınmâlikine, 


3. İnsanların (gerçek) ilâhına; 


İlk üç ayette, Yüce Allah insanlık ailesinin Rabbi, Maliki ve İlahı olduğunu 
belirtmektedir. Felak süresiyle başlayan istiaze Nas süresinde nihai anlam çer- 
çevesini bulur. İnsan her an görünür ve görünmez tehlikelerle karşı karşıya- 
dır; sebepler dünyasında tedbirlerini alır ama son tahlilde her türden tehlike- 
ye karşı ancak Allah'a sığınırsa güvende olur (7 /A'raf, 200). Çünkü Yüce Allah 
insanların Rabbi, Malik ve İlahı'dır. 

Resmi tertipte ilk sırada yer alan Fatiha'da söylem “âlemlerin Rabbi” ile 
başlamıştı, 113 süre boyunca takip edilen vahyin seyri “insanların Rabbi”yle 
noktalanmaktadır. Âlemden başlanmıştı, insanla sonuçlandı. İnsan da zaten var- 
lık ağacının meyvesi, “küçük kâinat” veya “Zübde-i âlem” değil mi? Eğer insan 
Kur'an vahyini başından sonuna kadar dikkatle takip etmişse, vahyin insanı mu- 
hatap aldığını, insanı inşa etmeyi hedeflediğini anlar. Bu, Yüce Allah'ın insana 
özel bir mertebe, bir onur ve kerem bahşettiğini göstermektedir. (Bkz. 17/İsra, 
70; 95/Tin, 4.) Yaratılıp da kıvamını bulunca meleklerin önünde selama durma- 
sını, secde etmesini (2/Bakara, 34) emretmişti. Şu var ki insan sağdan ve soldan, 
önden ve arkadan, aşağıdan ve yukarıdan sayısız tehlikelerle çevrilidir. Hayli de- 
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gerli olan, en çok tehlike altında olandır. İnsan kendine öyle bir yardımcı-dost 
(veli), kefil ve vekil bulacak ki, ona sığındığında korunmuş olacaktır. Bu da varlık 
âleminin ve insanın Rabbi olan şanı yüce Allah'tan başkası olamaz. 

Tefsirciler ilk üç ayetin atf-ı beyan olduğunu söylemişlerdir. Yani biri diğe- 
rini açıklamaktadır. “Rab” olan Allah aynı zamanda insanların “maliki”dir. Mülk, 
melek, meleke, memleket ve milk'le aynı kökten gelen malik, kudreti tam hü- 
kümdar ve sahip demektir. Bu özelliğiyle malik hem servet ve zenginliğin kay- 
naklarının tümünün maliki hem varlık âlemininyegânehâkimi ve hükümdarıdır. 
Onun mülkü karşısında bütün iktidarlar ve servetler izafidir. Sadece O müstağ- 
nidir, herkes O'na göre fakr halinde ve ihtiyaç içindedir. O istediğine mülkü verir 
veya ondan alır: “De ki: “Ey mülkün sahibi Allah'ım! Dilediğine mülkü verirsin ve 
dilediğinden mülkü çekip-alırsın, dilediğini aziz kılar, dilediğini alçaltırsın; hayır 
Senin elindedir. Gerçekten Sen, her şeye güç yetirensin.” (3 /Âl-i İmran, 26.) 

İnsanların Rabbi ve Maliki olan Allah, insanların “İlahı”dır. Başka bir de- 
yişle ilah edinilecek varlığın, kelimelerin işaret ettiği bütün anlamlar çerçe- 
vesinde Rab ve Malik olmaları gerekir. Bu sıfatlar sadece Allah'a mahsustur. 
Kendilerine tiranları, aracı putları, ideolojileri, sosyo-politik doktrinleri ilah 
seçenler, seçtikleri ilahın rablık ve maliklik nimetinden yararlanamazlar, zira 
eksik, sonlu ve aciz varlıkların bu özellikleri yoktur. 

Bir nokta önemlidir: Allah'a sığınmak demek O'nu yegâne sığınak ve mel- 
ce kabullenmek, O'na itimat edip güvenmek demektir. Bilinç sahibi kul bunu 
ibadetlerde ve dualarında dile getirir. Fakat sığınma fiili bundan ibaret değil- 
dir; ilahi hükümlere teslimiyet, emir ve yasaklarına göre hayatı düzenlemek de 
gereklidir. Bir yandan Allah'ın emir ve yasaklarına riayet etmeyeceksin, senin 
içinde yer aldığın toplumsal düzenin politikaları İslam dışı kaynaklardan bes- 
lenecek ve sen onlara göre hayatında amel edeceksin, öte yandan günde birkaç 
defa Allah'a sığındığını dile getirecek, dua edeceksin. Bu büyük bir çelişkidir. 

Allah'a sığınmak münzevi hayat yaşayıp çilehanelerde, dağlarda veya ma- 
garalarda ömür tüketmek değildir. Toplumda, insanların içinde kötülüklere 
karşı mücadele etmek, dosdoğru istikamet takip etmektir. Halk içinde Hak'la 
beraber! “Biz sadece sana ibadet eder ve sadece senden yardım dileriz (1/ 
Fatiha, 4)” diyen hertürden beşeri otoritenin emir ve gücünü izafileştirmiş 
olur. Bunun tam bilincinde olan ancak hertürden kötülükten, şer ve zarardan 
Allah'a sığınmış olur. Başka varlıklar, görünmez güçler, soyut varlıklar, lider- 
ler, krallar, tiranlar gerçek manada Rab olamayacaklarına, onların ellerinde 
bulundurdukları güçlerin O'nun sonsuz kudreti karşısında önemsiz olduğuna 
göre insanların Rabbi Allah'tır. İnsana yaraşan O'na sığınmasıdır. Rab, Malik ve 
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İlah'ın geçtiği her ayette “insan”ın zikredilmiş olması, tehdit altında ve tehli- 
kelerle yüzyüze bulunanın insan olması hasebiyledir. Diğer varlıklar yaratılış- 
larına uygun hareket ederler, insan ise akıl ve irade sahibi varlık olarak farklı 
seçeneklerde bulunabilir ve sadece insanın Şeytan denen azılı düşmanı vardır. 

Burada bir nükteyi atlamamak lazım: Vesvese veren şeytandan insan an- 
cak Allah'a sığınabilir. Vesvese, vehim, kuruntu gibi sorunları olan insanlar 
başka insanlardan, uzmanlardan yardım alabilirler ama nihai anlamda şifayı 
veren Allah'tır. Hastanın Allah'ı unutup başka insanlara sığınması çözüm de- 
gil. Çünkü şeytan sadece insana vesvese verir, mesela meleklere veya başka 
canlı-cansız varlıklara vesvese veremez. Nihayet meleklerin tamamı onun 
(şeytan) sözünü dinlemediler, Yüce Allah'ın emrine uyup secde ettiler, insan 
ise cennette ona kanıp yasak ağaca yaklaştı. Verdiği vesvese ile Âdem ve Hav- 
va'nın hem 'örtülüp gizlenen çirkin yerlerini açığa çıkarmalarına hem cennet- 
ten kovulmalarına sebep oldu (7 /A'raf, 20). “Vesvese”nin mastar olarak gelmiş 
olması da önemlidir. Şeytanın yegâne işi ve hüneri vesvese vermek olduğun- 
dan kendisi vesvese olmuştur. Bazı insanların da vesvese vermesi, onların şey- 
tanın işini yapmalarından kaynaklanmaktadır. 

Felak süresinde Yüce Allah, “yaratıcı (hâlık)” sıfatını zikrederek dört şey- 
den kendisine sığınılmasını öğütlemişti. Nas süresinde üç sıfatını kendisine 
sığınılacak varlığın, insanın nazarına vermektedir. Belli ki “vesvese veren han- 
nas” insan için son derece tehlikelidir. Onun sinsi, sürprizlerle dolu saldırı ve 
ayartmalarından ancak Rab, Malik ve hakiki İlah olan Allah'a sığınarak emin 
olmak mümkün olabildi. 


goy ğalill yala $ dağlaği Gil Eğ DARİ yalğlağİl 2 öy 
Çip geliş Mİİ öya 


4. “Sinsice, kalplere vesvese ve şüphe düşürüp duran' vesvesecinin 
şerrinden. 

5.  Kio,insanların göğüslerine vesvese verir (içlerine kuşku, kuruntu 
fısıldar); 

6. o Gerekcinlerden, gerekse insanlardan (olan her hannas'tan Allah'a 
sığınırım). 


“Vesvese” kelimesine, av köpeklerinin kısık sesi veya süs (ziynet) eşya- 


larının çıkardığı sesler, hışırtılar şeklinde anlamlar verilmiştir. Fısıltı halinde 
konuşma, kulağa söyleme, bir tür suflörlük sayılır. Bu yolla çıkarılan ses küpe 
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ile kulak arası mesafeyi aşmaz, bu yüzden kulaktaki küpenin çıkardığı sese de 
bu isim verilmiştir. Vesvese verenin amacı bir düşünce veya duyguyu telkin 
etmek, kişiyi belli bir eylem doğrultusunda yönetmek, yöneltmektir. Sesin kı- 
sık veya fısıltı halinde olması empoze edilen eylemin cürüm ve kabahat teşkil 
etmesi dolayısıyladır. Ancak kulağa fısıldanan her sese bu isim verilmez. Me- 
leğin peygamberlerin kulağına veya kalbine ilka ettiği sözlere “vahiy”; cahiliye 
Araplarının cinlerin şairlere fısıldadıklarına inandıkları ilham kabilinden ses- 
lere “hatif-modern Araplar telefona bundan hareketle bu ismi verdiler-” şey- 
tanın salt kötülük amacıyla insanın kulağına fısıldadığı şeylere “vesvese”dir. 
Şeytan cennette Âdem'in içine vesveseler sokarak ayağını kaydırmıştı. (Bkz. 
7/A'raf, 20; 50/Kaf, 16 ve 20/Taha, 120.) 

4. ayetin ikinci anahtar terimi “hannas” hunus kökünden türeme olup 
geride kalmaya, sinsice iş ve siyaset yapmaya, sotada yatmaya, işleri arkadan 
ve çaktırmadan yönetmeye denir. Mübalağa ism-i fail gelmiş olması hasebiyle 
hannas'ta tekrar vardır, zelzele gibi. Gizlenir, öne çıkar, sonra bir daha aynı 
şeyi yapar. Hannas olan bu işi adet, tarz haline getirmiş demektir. Sürede kul- 
lanımı olumsuz olmakla beraber tamamen kozmik bir olayı anlatmak üzere 
yıldızların batıp gözden kaybolması, batması için de kullanılır. Hannas, insan 
ilahi irade çerçevesinde hareket ettiğinde, samimiyetle emir ve yasaklara ita- 
at edip ibadetlerinde daimi olduğunda geri çekilir. Vazgeçmez, insanın gaflet 
anını beklemeye koyulur. 

Mevdudi, işi gücü vesvese vermek olan hannasın zararlarından korun- 
mak için iki şeye dikkat etmek gerektiğini söyler: Biri kötülüğün insan kalbin- 
de yerleşmesine izin vermemek; diğeri Allah yoluna çağıran ihlaslı insanlarla, 
ilmiyle amil âlimlerle, istikametten ayrılmayan kanaat önderleriyle ilgili oluş- 
turulan kötü imajlara, aslı astarı olmayan dedikodulara itibar etmemek. Her 
ikisi için insan Allah'a sığınmalıdır. 

Belirtmek gerekir ki vesvese şeytanın işidir ancak sadece bir telkinden, 
kötülüğü estetize ve rasyonel edilmiş forma sokup empoze etmekten ibarettir. 
Şeytanın insan üzerinde kullanacağı somut, maddi gücü yoktur (Hicr, 39/42). 
Telkinde bulunur, kalplere şüpheler sokar, zihinlerde tereddütler uyandırır, ve- 
him ve kuruntular uyandırır; hak ile batılı, ma'ruf ile münkeri, doğru ile yanlışı, 
güzel ile çirkini birbirine karıştırır. Şeytandan sakınmanın yolu ana yoldan (Sı- 
rat-ı müstakim) ayrılmamak, temel parametreler konusunda sahih bilgi ve bilin- 
ce sahip olmaktan geçer. (Bkz. 7 /ATraf, 200-201; 23/Mü'minun, 97; Fussilet, 36.) 

5. ayet, vesveseci şeytanın uğraşı alanının insanın göğsünün içi, sinesi oldu- 
gunu bildirmektedir. Sadece kalbi deseydi zihin, akıl, ruh, muhayyile, tasavvur 
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ve tefekkür alanları dışarıda kalmış olurdu. “Göğüs (sadr)” ruhi nitelikteki bü- 
tün manevi ve entelektüel evreni ifade eder. Araplar bir niyet okumaya kalkışana 
“göğsünü yarıp da baktın mı?” diye sorarlar. Şu halde şeytan tek bir alanda değil 
her alanda faaliyet gösterir. Zaten onun “hannas” vasfına sahip olması, faaliyetle- 
rinin de insanın iç dünyasına matuf olmasının gereğidir. İnce taktikler takip ede- 
rek kaleyi içten fethetmekte, insanın manevi ve entelektüel fakültelerine sızıp 
onu eylemler dünyasında doğru yoldan saptırmaya çalışmaktadır. Kışkırtıcılık 
onun kullandığı yöntemlerden biridir (23/Mü'minun, 97). 

Felak süresinde dışarıdan gelen saldırılara dikkat çekiliyordu. Yaratıkla- 
rın, gecenin, cehalet karanlığının, büyücülerin-üfürükçülerin, hasetçilerin şer- 
ri söz konusuydu. Nas süresinde ise iç düşmana dikkat çekilmektedir. Daha 
sinsi, daha hesabi ve daha komplocu düşman! 

Bu işi üstlenmiş cinler ve insanlar vardır. 6. ayete dikkat etmeli: “Gerek 
cinlerden, gerekse insanlardan (olan her hannas'tan Allah'a sığınırım).” En'am 
süresinde (6/112) “Her peygambere insan ve cin şeytanların düşman kılındı- 
ğı” belirtilir. Ebu Zer'in sorusu üzerine Hz. Peygamber (s.a.) “İnsanlardan da 
şeytanlar olabileceğini” söylemiştir (Nesai. İsti'aze, 48; Müsned, V, 178). De- 
mek oluyor ki şeytana ait sıfatları edindiklerinde insanlar ve cinler de şeytan- 
laşabilmektedirler. Şeytanlaşmak şeytanın rolünü oynamak, fonksiyon ve mis- 
yonlarını üstlenmekle olur. Yine bir başka hadiste şöyle buyrulmaktadır: “Her 
insanın kendine ait bir cini/şeytanı vardır” (Müsned, I, 385). “Şeytan Âdemoğ- 
lunun kan damarlarında dolaşır” (Buhari, Ahkâm, 21). Şeytan kötülüğü emre- 
den nefs-i emmareyle bitişiktir, nefsimizde yuvalanmış olarak iç dünyamızda 
durmaksızın faaliyet göstermektedir. Bir başka hadiste şöyle buyrulmuştur: 
“Şüphesiz (insanın kalbine) meleğin de, şeytanın da telkini vardır. Meleğin tel- 
kini hayır vaadi ve hakkı tasdik, şeytanın telkini kötülük vaadi ve Hakkı yalan- 
lamadır” (Tirmizi, Tefsir 2. süre, 36.) 

Vesvese ve hannas çerçevesinde anlatılanların tümü şeytanın sıfatla- 
rındandı ancak burada aynı sıfatları edinmiş cinlerden ve insanlardan söz 
edilmektedir. Demek oluyor ki, cinnin ve insanın şeytanlaşması, şeytanın sı- 
fatlarını edinmesiyle olur. Vesvese vermek, gizlice siyaset yapıp arkadan yön- 
lendirmek, komplolar kurmak, yalan ve asılsız şayialara dayalı algı operasyon- 
ları yürütmek, kötülüğe sevketmek şeytanlaştırıcı sıfatlardır. Allah'a secdeyi 
reddetmek, ilahi emirleri çiğnemek, günahı estetize etmek, cürmü rasyonel- 
leştirmek, yoksulluk korkusuyla çocukları öldürmek, infak etmemek, vehme 
ve kuruntulara kapılmak; Allah veya ayetleri hakkında yalan yanlış fikir ve id- 
dialar öne sürmek (40/Mü'min, 56) şeytanın işlerindendir. 
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Yusuf aleyhisselâm, kendisine dişiliğini sunan Aziz'in karısına karşı nefsini 
denetim altına alıp böyle bir zulüm işlemekten Allah'a sığınmıştı. Yine Hz. Yusuf, 
bir başkasını hırsızlıkla suçlamaktan Allah'a sığındığını belirtmişti (12 /Yusuf, 
23 ve 79). Musa aleyhisselâm ise “cahillerden olmaktan, cehalet içinde kalmak- 
tan Allah'a sığınıyordu” (2/Bakara, 67). Nuh aleyhisselâm “Bilgisi olmayan şeyi 
istemekten Allah'a sığınmaktadır” (11/Hud, 47). Namus ve iffetinin tehdit altın- 
da olduğunu düşünen Meryem, Allah'a sığınmıştı (19/Meryem, 18). 

Yukarıda şeytanın somut olarak insan üzerinde herhangi bir güç kullanma 
imkânının olmadığını söylemiştik. Zemahşeri, “insan” kelimesinin etimoloji- 
sinden hareketle -ki biranlamı da unutandır (nasi)- şeytanın ancak Allah'ı an- 
mayı unutan insan üzerinde etkili olabileceğini söyler. İbn-i Abbas'ın da şöy- 
le dediği rivayet edilmiştir: “İnsan Rabbini andığı zaman, şeytan geri çekilir, 
siner; Rabbini unuttuğu zaman vesvese verir” Her iki sürede anlatılanlardan 
çıkan sonuç şudur: İç vedış her türden tehdit ve tehlikeye karşı sığınılacak ye- 
gâne varlık şanı yüce Allah'tır. Allah'tan başkasına sığınanlar, onlardan yardım 
ve destek bekleyenler azgınlıklarını, risk ve hastalıklarını arttırmaktan başka 
bir sonuç elde edemezler (72/Cin, 6). 


Nas süresinin (114) tefsiri bitmiştir. Her şeyin en doğrusunu Allah bilir. 
Hamd âlemlerin Rabbi Allah'a mahsustur. 


(23 Mart 2016) 
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Es-Sa'di, Abdurrahman b. Nasır, Teysiru'! Kerimu'r Rahman Fi Tefsiri Kela- 
mi'l Mennan (Tefsiru'sSa'di), Çev. M. Beşir Eryarsoy, İstanbul-2006. 

H. Tahsin Emiroğlu (Eski Konya müftüsü) Esbab-ı Nüzul, Konya-1978. 

Hacı Bektaşi Veli, Besmele Tefsiri (Hzrl. Hamiye Duran), Ankara-2007. 

Hamdi Döndüren, Evrensel Çağrı, Kur'an-ı Kerim (Yüce Meal ve Tefsiri), İs- 
tanbul-2005. 

Hasan Basri Çantay, Kur'an-ı Hakim ve Meal-i Kerim, İstanbul-1993. 

Heyet (Hayrat Neşriyat), Kur'an-ı Kerim ve Muhtasar Meali, İstanbul-2004. 

Hünkârın Fatiha Tefsiri (Hacı Bektaşi Velinin İngiltere'de Bulunan Eseri, 
(Hazırlayan: Hüseyin Özcan), İstanbul-2012. 
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İbn-i Kesir, Tef$iru Aliyyi'l Kadir li ihtisar Tefsir İbn-i Kesir, (Baskı yeri ve 
ty.) Türkçesi: A. Vahap Öztürk, İstanbul-2010. 

İbn-i Kuteybe, Te'vilu Müşkili'! Kur'an, Kahire- 1393/1973. 

İbn-i Kuteybe, Tefsiru Garibu'l Kur'an, 1398-1978. 

İbnu'l Arabi, Muhyiddin, Tefsir-i Kebir, (Çev. Vahdettin İnce), İstanbul-ty. 

İbnü'lCevzi, İmam Ebu'l Ferec Cemaluddin Abdurrahman Ali bin Muham- 
med, Zadü'l Mesir fi İlmi't Tefsir,(Çev. Abulvahap Öztürk), İstanbul-2009. 

İmam Şafii, Tefsiru”l İmam eş Şafii (3 Cilt), Suudi Arabistan-2006. 

İsmail Hakkı Bursevi, Ruhu” Beyan (Çev. Hüseyin Bayraktar), İstan- 
bul-2005-2105. 

Kitab Lübab en Nukul fi Esbab-ın-Nuzul Li'l-Celal Es Suyuti ve Kitab fi 
Ma'ifeti'n-Nasihve'l-MensuhliEbiAbdillah Muhammed b. Hazm), 2. Bsk., Mı- 
sır-1370/1951 

Kur'an Yolu -Türkçe Meal ve Tefsir- (Heyet: Hayreddin Karaman, Mustafa 
Çağrıcı, İbrahim Kâfi Dönmez, Sadreddin Gümüş), DİB Yayınları, 3. Bsk. Anka- 
ra-2008. 

Kurtubi, Ebu Abdullah Muhammed b. Ahmed, el Camiu li Ahkami'!-Kur'an, 
Kahire-1386. (Türkçesi M. Beşir Eryarsoy), 2. Bsk. İstanbul-2001. 

Kuşeyri, Letaifu'l-İşarât-Tefsir Sufi Kamil Li'l-Kur'an'il-Kerim, 3 Cilt, 3. Bsk. 
1981-Mısır. 

M. Ali es Sayis, Ahkâm Ayetlerinin Tefsiri (Çev. Naim Erdoğan, İhsan Tok- 
sarı), İstanbul-1971. 

M. İzzet Derveze, et Tefsirü'l Hadis (Çev. Şaban Karataş, Ahmet Çelen, Meh- 
met Çelen), İstanbul-1997. 

M. Siraceddin Öztoprak, Tefsir Derslerim, İstanbul-2014. 

M. Yaşar Kandemir- Halit Zevalsız-Ümit Şimşek, Ayet ve Hadislerle Kur'an-ı 
Kerim Meali, İstanbul-2011. 

Maturidi, Ebu Mansur Muhammed el Maturidi es Semerkandi, Te'vilatü'! 
Kuran, Daru'l Mizan, İstanbul-2005. 

Mehdi Bazergan, Kur'an'ın Nüzul Süreci (Çev. Yasin Demirkıran, Mela Mu- 
hammed Feyzullah), Ankara-1998. 

Mehmet Okuyan, Kısa Sürelerin Tefsiri, 3. Bsk., İstanbul-2011. 

Mehmet Vehbi, Ahkâm-ı Kur'aniyye, İstanbul-1947. 

Mehmet Vehbi, Hülasâtü'l Beyan fi Tefsiri'! Kur'an, İstanbul- ty. 

Muhammed Abduh, Amme Cüz'ü Tefsiri, (Çev. Ömer Aydın), İstanbul-2102 

Muhammed Abduh-Muhammed Reşid Rıza, Menar Tefsiri, (Çev. Meh- 
met Erdoğan, Ali Rıza Temel, Harun Ünal, Niyazi Beki, Nusret Bolelli), İstan- 
bul-2011. 


Kaynaklar 585 

Muhammed Abid el Cabiri, Siyer Işığında Kur'an'ı Anlamak, Fehmü'1 Kur'an, 
Nüzul Sırasına Göre Tefsir (Çev. Muhammed Coşkun), İstanbul, ty. 

Muhammed Ali es Sabuni, Safvetü't Tefasir (Çev. Sadreddin Gümüş, Nedim 
Yılmaz), İstanbul-1993. 

Muhammed Ali Sabuni, Ahkâm Tefsiri (Çev. Mazhar Taşkesenlioğlu), İstan- 
bul, ty, 

Muhammed Esed, Kur'an Mesajı Meal-Tefsir (Çev. Cahit Koytak, Ahmet Er- 
türk), İstanbul-1996. 

Muhammed Hicazi, Furkan Tefsiri (Çev. Mehmet Keskin), İstanbul-ty. 

Muhammed Hüseyin Fadlullah, Min Vahyi”1 Kur'an (Çev. Mehmet Yolcu), 
İstanbul-1989. 

Muhammed Kutup, Kur'an Araştırmaları, (Çev. Bekir Karlığa, M. Beşir Er- 
yarsoy), İstanbul-1997. 

Muhammed Mahmud Hicazi, Furkan Tefsiri (Çev. Mehmet Keskin), İstan- 
bul, ty. 

Muhammed Tahir ibn-i Aşur, Et Tahrir ve't Tenvir, Tunus-1997 

Muhammet Hamidullah, Aziz Kur'an (Çevirenler: Abdulaziz Hatip-Mah- 
mut Kanık), 2000-İstanbul. 

Mukatil b. Süleyman, Ahkâm Ayetleri Tefsiri (Çev. M. Beşir Eryarsoy), İs- 
tanbul-2005. 

Mukatil b. Süleyman, Tefsir-i Kebir (Çev. M. Beşir Eryarsoy), İstanbul-2006. 

Mustafa İslamoğlu, Hayat Kitabı Kur'an, Gerekçeli Meal-Tefsir, İstan- 
bul-2008. 

Necla Yasdıman, Kur'an Tahlili, İzmir, 2008. 

Necmeddin Salihoğlu (Hzr.) Hanımlar İçin Tefsir Dersleri, İstanbul-2014. 

Nesefi, Abdullah bin Ahmed bin Mahmud, Tefsirü'n Nesefi, Beyrut-ty. 

Nesefi, Ebi'lBerekat Abdullah bin Ahmed bin Mahmud en Nesefi, Tefsirü'n 
Nesefi, Beyrut-ty, 

Ömer Rıza doğrul, Tanrı Buyruğu, İstanbul-1980. 

Ragıb el İsfahani, Mukaddimetu Camiu't Tefsir (Tefsire Giriş) (Çev. Dr. Cela- 
lettin Divlekçi), İstanbul-2011 

Razi, Fahreddin Muhammed b. Ömer, Mefatihu'l Gayb, Beyrut- 1970. 

Said bin Ahmed Said bin el Kindi, et Tefsirü'l Müyesser li'I Kur'an'il Hakim, 
2. Bsm. Umman-2004. 

Said Nursi, İşaratü"lİ'caz, Mütercim: Abdülmecit Nursi, Yeni Asya Neşriya- 
tı, 2. Bsk,, İstanbul-2007. 

Said Şimşek, Hayat Kaynağı Kur'an Tefsiri, İstant 
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Seyyid Kutup, Fi Zilali'! Kur'an (Çev. Salih Uçan-Vahdettin İnce), İstan- 
bul-1980. 

Suat Yıldırım, Kur'an-ı Kerim ve Açıklamalı Meali, İstanbul-1998. 

Suat Yıldırım, Peygamberimizin Kur'an'ı Tefsiri, İstanbul-2006 

Suyuti, Celaleddin Ebu'l Fadl Abdurrahman b. Muhammed b. Ebi Bekir, ed 
Dürrü'l Mensur fit Tefsir bi'l Mensur (Çev. Zekeriye Yıldız), İstanbul-2012. 

Süleyman Ateş, Yüce Kur'an'ın Çağdaş Tefsiri, İstanbul-1988. 

Süyuti, Esbab-ı Nüzul, (Çev. İ. Seyfi Oymalı), İstanbul-ty, 

Şemsettin Yeşil, Füyuzat-Kur'an-ı Mübin'in Mealen Tefsiri, 5. Bsm,, İstan- 
bul-2009. 

Şener Aktaş, Kısa Süreler (Fatiha ve Duha-Nas Arası), İstanbul-2006. 

Şevkani, Muhammed Ali bin Muhammed, Fethu'l Kadir, Daru'l Vefa, 1997. 

Şeyh İdris-i Bitlisi (926/1520), Haşiya ala tefsirü'! Beydavi, Süleymaniye 
Kütüphanesi, Ayasofya Bölümü, Nr. 303. (Prof. Mesut Erdal, İdris-i Bitlisi ve 
Tefsirciliği, Yeni Ümit, Ocak-Şubat-Mart, 2015, Sayı: 107. 

Şeyhülislam Ebussuud Efendi, İrşad-ı Aklı Selim ila mezayay-ı El Kitab-il 
Kerim (Ebussuud Tefsiri. Çev: Ali Akın), 2006-İstanbul. 

Tabatabai, Seyyid Muhammed Hüseyin, el Mizan fi Tefsiri'l-Kur'an, 3. Bsk., 
Tahran-1397. 

Taberi, Muhammed bin Cerir, Camiu'! Beyan, Kahire-1955-1969 

Tahir Muhammed b. Yakub El Firuzabadi, Tenvirü”-Mikbasmin Tefsir İbn-i 
Abbas (İki hamiş: 

Tefsir Külliyatı (Bilgisayar Ortamı). 

(Türkçesi: Tefsir-i Kebir-Mefatihu'l-Gayb, Suat yıldırım, Lütfullah Cebeci, 
Sadık Kılıç, Sadık Doğru), 1988-Ankara. 

Tefsirü'l Müyesser, Heyet, 1340/2009-Medine 

Vahidi, Ebu'l Hasan Ali b. Ahmed, Esbabu'n Nüzul (Çev. Necati Tetik, Nec- 
det Çağıl), Erzurum-ty. 

Vehbe Zuhayli, Tefsirü'1 Münir, (Çev. Hamdi Arslan, Ahmet Efe, M. Beşir 
Eryarsoy, İbrahim Kutlay, Nureddin Yıldız), İstanbul-2007. 

Yusuf Karadavi, İbrahim Süresinin Tefsiri (Çev. Muharrem Turan), İstan- 
bu2015. 

Zemahşeri, Muhammed bin Ömer, el Keşşaf an Hakikatu't tenzil ve Uyun'ıl 
ekvali fi Vücuhu et Te'vil, Beyrut-2005 


Hadis-Fıkıh 
Abdulkadir Udeh, Mukayeseli İslam Hukuku ve Beşeri Hukuk (Çev. Ruhi Öz- 
can-Ali Şafak), İstanbul-1990. 


Kaynaklar 567 


Acluni, Keşfu'-Hafa, Beyrut, 1988. 

Ahmed İbn Hanbel, Müsned, Kahire-1313/1895. 

Buhari, Ebu Abdullah Muhammed b. İsmail, Sahihu Buhari, (Mevsuatu's 
Sünne el Kütüb's Sitte ve Şuruhuha), İstanbul-1992. 

Ebu Davud, Süleyman b. Eş'as es Sicistani, Sünen, (Mevsuatu's Sünne el 
Kütüb's Sitte ve Şuruhuha), İstanbul-1992. 

Hadislerle İslam, DİB, 5. Bsm. Ankara-2013. 

İbn-i Hacer el Askalani, Buluğu'l Meram -Ahkâm Hadisleri- (Çev. Mehmet 
Alioğlu-Betül Bozali), İstanbul- İstanbul-2012. 

İbn-i Hacer el Askalani, Fethu'lBari, Polen Y. İstanbul-2006. 

İbn-i Mace, Ebu Abdillah Muhammed el Kazvini, Sünen, (Mevsuatu's Sün- 
ne el Kütüb's Sitte ve Şuruhuha), İstanbul-1992. 

İbn-i Rüşd, Bidayetü'l Muctehid (Çev. Ahmed Meylani), İstanbul-ty. 

İbnu'l Esir el Cezeri, Camiu'1 Usul (Çev. Kemal Sandıkçı-Muhsin Koçak), İs- 
tanbul-2008. 

İbrahim Canan, Hadis Ansiklopedisi (Kütüb-ü Sitte), İstanbul-ty. 

Kamil Miras, Sahih Buhari Muhtasarı Tecrid-i Sarih Tercemesi ve Şerhi, An- 
kara-1985. 

Malik, İbn-i Enesel Medeni, Muvatta, (Mevsuatu'sSünne el Kütüb's Sitte ve 
Şuruhuha), İstanbul-1992. 

Müslim, Ebu'l Huseyn b. Haccac el Kuşeyri en Nisaburi, Sahihu Müslim, 
Sünen, (Mevsuatu'sSünne el Kütüb's Sitte ve Şuruhuha), İstanbul-1992. 

Ömer Nasuhi Bilmen, Hukukı İslamiyye ve Istalahatı Fıkhıyye Kamusu, 8 
Cilt, Bilmen Basım ve Yayınevi, İstanbul-1985. 

Şeyh Abdurrahman El Ceziri-Şeyh Muhammed Biblavi/ Şeyh Muhammed 
el Bahi-Şeyh Muhammed Şuri/Şeyh Muhammed Samaluti-Şeyh Muhammed el 
İnani-Şeyh Abdulcelil İsa/Şeyh Muhammed Sebi' El Zehebi-Şeyh Ebu Talib Hü- 
seyin, Dört Mezhebin Fıkıh Kitabı (Çev. Hasan Ege), İstanbul-ty. 

Tirmizi, Ebu İsa Muhammed, Sünen, (Mevsuatu's Sünne el Kütüb's Sitte ve 
Şuruhuha), İstanbul-1992. 

Vehbe Zuhayli, İslam Fıkhı Ansiklopedisi, 10 Cilt, (Mütercimler: Ahmet Efe, 
Beşir Eryarsoy, H. Fehmi Ulus, Abdurrahim Ural, Y. Vehbi Yavuz, Nurettin Yıl- 
dız), Risale-Zaman, 1994-İstanbul. 


Sözlükler-Ansiklopediler 
Ana Bratincca (22 cilt), İstanbul. 
Büyük Larousse (Sözlük ve Ansiklopedi, 22 cilt), İstanbul. 
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Cürcani, Seyyid Şerif Ali b. Muhammed, Ta'rifat, Kahire-1357/1938. 

D. Mehmet Doğan, Büyük Türkçe Sözlük, 11. Bsm. İstanbul-1996. 

DİA (Türkiye Diyanet Vakfı Ansiklopedisi), I-XXXXV 

Ebu Halil el Askeri, el Furuk fil Luğa -Arap Dilinde ve Kur'an'da Farklar 
Sözlüğü- (Çev. Veysel Akdoğan), İstanbul-2009. 

Ebu'l Beka, Külliyât, Beyrut, 1412-1992. 

Fikret Karaman-İsmail karagöz-İbrahim Paçacı-Mehmet Canbulat-Ahmet 
Gelişgen-İbrahim Uray, Dini Kavramlar Sözlüğü, İstanbul-2009 

İbn-i Manzur, Muhammed bin Mükerrem, Lisanu'l Arab, Kahire-ts. 

İlhan Ayverdi, Misalli Büyük Türkçe Sözlük, 4. Bsm. İstanbul-2011. 

İslam Ansiklopedisi, MEB, Eskişehir-2001. 

John Penrice, Kur'an Sözlüğü (Çev. Ömer Aydın), İstanbul-2010. 

M. Zeki Pakalın, Osmanlı Tarih ve Deyimleri Sözlüğü, İstanbul-1993. 

Mehmet Okuyan, Çok Anlamlılık Bağlamında Kur'an Sözlüğü, İstan- 
bul-2015. 

Mahmut Çanga, Kur'an-ı Kerim Lügati, İstanbul-2007. 

Meliha Zeyneb Tapanoğlu, Kur'an Lügatı, İzmir-1992. 

Muhammed Fuad Abdülbaki, el Mu'cemu'l Müfehresli elfazi'l Kur'an, İstan- 
bul-1982. 

Mukatil bin Süleyman, e! Eşbah ve'n Nezair (Kur'an Terimleri Sözlüğü, Çev. 
M. Beşir Eryarsoy), İstanbul-2004. 

Mustafa Nihat Özön, Büyük Osmanlıca-Türkçe Sözlük, 4. Bsm. İstan- 
bul-1965. 

Mütercim Asım Efendi, Kamus'ul Muhit Tercümesi, İstanbul-2013. 

Pierre Grimal, Mitoloji Sözlüğü/Yunan ve Roma (Çev. Sevgi Tamgüç), İstan- 
bul-2012. 

Ragıp el İsfahani, el Müfredat fi Garibi1-Kur'an (Tahkik ve Zapt: Muham- 
med Seyyid Kiylani), Beyrut-ty. 

Serdar Mutçalı, el Mu'cemü'l Arabi el Hadis (Arapça-Türkçe Sözlük), İstan- 
bul-2012. 

Serdar Mutçalı, Mu'cem Dağarcık (Türkçe-Arapça Sözlük), İstanbul-2012. 


Muhtelif kaynaklar 

Abdulhamid Sinanoğlu, İbn-i Sina'nın Felak Süresini Tefsiri, Süleymaniye 
Vakfı, Fıtrat ve Tıp Araştırmaları, Eylül-2012. 

Abdullah Aydemir, İslami Kaynaklara Göre Peygamberler, Ankara-ty,. 

Abdulvahhab en Neccar, Kısasu'! Enbiya, Kahire-ty. 


Kaynaklar 589 
Adil Öksüz, Ceza Hükümleri Açısından Tevrat ve Kur'an, İzmir-2006. 
Ahmet Baydar, Kur'an'da Salat Kavramı Çalışması, Yayınlanmamış makale. 
Ahmed Bedir, Tevhidin Yurdu Kur'an-ı Kerim Atlası, İstanbul-2009. 
Ahmet Faruk Güney, Bir Felsefi Tefsir Örneği Olarak Ahmet Hamdi Akse- 

ki'nin İbn Sina'nın İhlas Süresi Tefsiriyle İlgili Telif Ettiği Tercüme ve Şerhi, Kuta- 

dgubilig Felsefe-Bilim Araştırmaları Dergisi, Sayı: 20, Ekim-2011, s. 289-339. 
Ahmet Musaoğlu, Nuh'un Gemisi Cudi'de, İstanbul-2005. 

Ahmet Musaoğlu, Yaratılışın Altı Günü, İstanbul-2002. 
Ahmet Nedim Serinsu, Kur'an'ın Anlaşılmasında Esbabı Nüzulün Önemi, 

İstanbul-1994. 

Ahmet Özel, İslam Hukukunda Ülke Kavramı, İstanbul-1991 

Ali Akpınar, Kur'an Coğrafyası, Ankara-2002. 

Ali Bulaç, Bilgi Neyi Bilmektir? 6. Bsm. İstanbul-2012 

Ali Bulaç, Çağdaş Kavramlar ve Düzenler, İstanbul-2012 

Ali Bulaç, İnsanın Özgürlük Arayışı, 4. Bsm, İstanbul-2015 

Ali Bulaç, İslam Düşüncesinde Din-Felsefe, Vahy-Akıl İlişkisi, 6. Bsm. İstan- 
bul-2016 

Ali Bulaç, Kur'an ve Sünnet Üzerine, 4. Bsm,, İstanbul-2012. 

Ali Bulaç, Kutsala Tarihe ve Hayata Dönüş, 3. Bsm. İstanbul-2012 

Ali Bulaç, Modern Ulus Devlet, 4. Bsm. İstanbul-2012 

Ali Sayı, Firavun, Haman ve Karun Karşısında Hz. Musa, 2. Bsk, İstan- 
bul-1999. 

Belazuri, Ahmed b. Yahya, Fütuhu')-Büldan, .(Çev. Mustafa Fayda), İstan- 
bul-2013. 

Cengiz Duman, Kur'an Kıssalarının Tarihselliği, İstanbul-2011. 

Dr. Salih Ahmed el Ali, ed-Devletü fi Ahdi'r-Resül, Bağdat-1988. 

Ebu Ubeyd, Kitabu'!l Emval, Kahire-1388/1968. 

Ebu Yusuf, Kitabu'l Harac, (Çev. Ali Özek), 2. Bsm. İstanbul-1973. 

Ed. Richard V. Weeks, Müslüman Halklar Ansiklopedisi, İstanbul-1991. 

Ekrem Sarıkçıoğlu, Başlangıcından Günümüze Dinler Tarihi, Isparta-1999 

El Buti, M.Said Ramazan, Fıkhu's Siyre (Çev. Ali Nar-Orhan Aktepe), İstan- 
bul-1992. 

H. Kazım Kadri, İnsan Hakları Beyannamesinin İslam Hukukuyla Mukaye- 
sesi, İstanbul-1949, 

Hikmet Zeyveli, Cin. (Yayınlanmamış Makale) 

Hikmet Zeyveli, Kur'an'da Yahudilere Yapılan Tarihi Atıfları Doğru Anla- 
mak, Nida Dergisi, 
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Hüseyin Aydın, İlim, Felsefe ve Din Açısından Yaratılış ve Gayelilik, Anka- 
ra-2012. 

İbn Haldun, Mukaddime, (Çev. Süleyman Uludağ) 

İbn Hazm, Cevamiu's Siyre, Mekke-ty. 

İbn Hişam, es Siyretu'n Nebeviyye, Kahire-ty. 

İbn İshak b. Yesar, Siyretü İbn İshak, Konya-1401/1981. 

İbn Sa'd, Muhammed b. Sa'd b. Meni el Haşimi el Basri, Tabakatü'l Kübra, 
(Çev. M. Kazım Yılmaz), İstanbul-2014. 

İhsan Atasoy-Mehmet Paksu-Cemal Uşşak-Zeki Sarıtoprak, Sahabiler An- 
siklopedisi, İstanbul-2013. 

İskender Türe, Zülkarneyn, İstanbul-2000. 

İstanbul-1987. 

Kadir Canatan, Kur'an'da Hz. Peygambere Sorulan 13 Soru, 2005, İstanbul. 

Kasım Şulul, İlk Kaynaklara Göre Hz. Peygamber Devri Kronolojisi, 3. Bsm. 
İstanbul-2013. 

Kitab-ı Mukaddes (Eski ve Yeni Ahid), Kitab-ı Mukaddes Şirketi, İstan- 
bul-1988 

Kutsal Kitap Dizini, Kitab-ı Mukaddes Şirketi, İstanbul-2004. 

M. Akif Ersoy, Kur'an'dan Ayet Tefsirleri ve Vaazlar (Hazırlayan: Bülent Ku- 
lüb-Mücahid Demirci), İstanbul-2009. 

M. Akif Ersoy, Kur'an-ı Kerim'den Ayetler (Derleyen: Ö. Rıza Doğrul), İstan- 
bul-1976. 

M. Fatih Kesler, Kur'an'da Yahudiler ve Hristiyanlar (Kur'an'da Ehl-i Kitap), 
Ankara-1993. 

M. Hanna Dolapönü, Hikmetin Başlangıcı Rab Korkusudur, Sayı: 7/79-7, 
Eylül-1953, Mardin. 

M. Hüseyin ez Zehebi, Kur'an-ı Kerim Tefsirlerinde Hurafe ve Bid'atler (Çev. 
Nurettin Demir), İstanbul-1984. 

Mahmut Ay, Kur'an'ın Tasavvufi Yorumu (İbn Acibe'nin el Bahru'l Medid 
Adlı Tefsiri), İstanbul-2011. 

Maurice Bucaille, Kitab-ı Mukaddes, Kur'an ve Bilim, (Çev. Suat Yıldırım) 4. 
Bsm. İzmir-1984. 

Mayıs/Haziran-2013, Sayı: 159; s. 55-64. 

Mehmet Sa! ı İsa Haç'ta Öldü mü? İstanbul-2004, 

Mevlana ; det: İslam Tarihi (Çev. Ömer Rıza Doğrul), İstanbul 

âh vesaiku's Siyasiyye (Çev. Vecdi Akyüz), İstan- 


Kaynaklar 591 


Muhammed Hamidullah, Hz. Peygamberin Savaşları (Çev. Salih Tuğ), İs- 
tanbul-1981. 

Muhammed Hamidullah, İslam Peygamberi, (2 Cilt) (Çev. Salih Tuğ), İstan- 
bul-1990. 

Muhammed Hamidullah, Kur'an Tarihi, (Çev. Salih Tuğ), İstanbul-1993, 

Muhammed İsmail el Basit,elKasamefi"l Fıkhi'lİslamiy, Beyrut-1401/1981. 

Mustafa Öztürk, Kur'an'ın Mutezili Yorumu (Ebu Müslim el İsfahani Örne- 
ği), Ankara-2014. 

Mustafa Şentürk, Kur'an'ın Sünni ve Şii Yorumu (İbn Atıyye ve Tabersi Yo- 
rumu), İstanbul-2010. 

Richard Laurance-Richard Charles-Ruhtherford-Platt, İdris Peygamber'in 
İki Kitabı (Çev. Oğuz Eser), İstanbul-212. 

5, Süleyman Nedvi, Ad, Semud, Medyen (Çev. Abdullah Davudoğlu), İstan- 
bul-2003. 

Sadık Gülle, Konularına Göre Kur'an-ı Kerim Ayetleri (6 Cilt), İstanbul-2010. 

Sadrettin Konevi, Esma-i Hüsna Şerhi, Terc. Ekrem Demirli, İstanbul-2011. 

Seyyid Kutup, Kur'an'da Edebi Tasvir, (Çev. Ömer Aydın-Ertuğrul Özalp), 
İstanbul-2011. 

Seyyid Kutup, Kur'an'da Kıyamet Sahneleri, (Çev. Ömer Aydın-Ertuğrul 
Özalp), İstanbul-2011. 

Suphi Salih, Kur'an İlimleri (Çev. Said Şimşek), Konya-ty. 

Süleyman Ateş, Cennet Kimsenin Tekelinde Değildir, İslami Araştırmalar 
Dergisi, Ankara-1989, Ill/1, s. 7-74 

Süyuti, Celaleddin Abdurrahman, el İtkan fi Ulumu'I Kur'an (Çev. Sakıb Yıl- 
dız- H. Avni Çelik), 

Şaban Karataş, Şia'da ve Sünni Kaynaklarda Kur'an Tarihi, İstanbul-1996. 

Şadi Eren, Kur'an'da Temsiller, İstanbul-2007. 

Şehzade Korkut, Halli Ukali'l Efkâr fi Hilli Emvali'! Küffar -İslam'da Gani- 
met ve Cariyelik- (Çev. Osman Güman), İstanbul-2013. 

Şemsettin Sami, Esatir, İstanbul-2004. 

Şevki Ebu Halil, Kur'an Atlası -Yerler, Kavimler, Peygamberler- (Çev. Enver 
Arpa), Ankara-2007. 

Şevki Ebu Halil, Siyer Atlası (Çev. Enver Arpa), Ankara-2007. 

Ta'rif Khalidi, Müslüman İsa (Çev. S. Ayar), İstanbul-2003. 

TORA, Türkçe ve çeviri Açıklamalarıyla Tora ve Aftara, (5 Cilt) İstanbul, 1. 
çilteEylül-2002- 5. Cilt-2009.. 

Toshihiko Izutsu, Kur'an'da Allah ve İnsan, (Çev. Süleyman Ateş), Anka- 
ra-1975 
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Toshihiko Izutsu, Kur'an'da Dini ve Ahlaki Kavramlar (Çev. Selahattin 
Ayaz), İstanbul-ts. 

Y. Vehbi Yavuz, Başlangıcından Günümüze Cuma Namazı, 2. Bsm. Bur- 
sa-1986. 

Yaşar Kutluay, İslam ve Yahudi Mezhepleri, Ankara-1965 

Yusuf Ziya Keskin, Recm Cezası -Ayet ve Hadis Tahlilleri», İstanbul-2001. 

Yusuf Ziya Özer, Mısır Tarihi, 2. Bsk., TTK, 1987-Ankara. 

William McDonald, Kutsal Kitabın Yorumu (3 Cilt), İstanbul-2004. 


Dizin 


a'cemi 1. cllt/18 4. cilt/350, 638 5. cllt/232, 648 
6. cllt/149, 601 

adalet 1. cilt/9, 29, 53, 82, 83, 85, 96, 113, 114, 
121, 145, 161, 177, 183, 184, 233, 234, 
260, 300, 307, 309, 312, 314, 320, 326, 
328, 329, 350, 360, 374, 407, 424, 427, 
462, 464, 475, 490, 493, 522, 529, 542, 
564, 590, 591, 601, 609, 610, 611, 6122. 
cilt/23, 24, 39, 40, 46, 47, 50, 67, 77, 95, 
100, 109, 119, 121, 122, 135, 137, 140, 
143, 150, 170, 185, 189, 224, 233, 238, 
245, 260, 262, 287, 289, 291, 292, 293, 
294, 296, 301, 302, 317, 319, 320, 354, 
381, 382, 383, 384, 409, 410, 416, 457, 
467, 479, 482, 496, 513, 514, 516, 520, 
521, 524, 558, 577, 578, 595, 596, 597, 
598,617 3. cilt/9, 13, 14, 16, 23, 25, 52, 56, 
73, 87, 108, 113, 117, 122, 130, 134, 140, 
143, 147, 153, 165, 182, 208, 211, 214, 
215, 222, 223, 224, 225, 226, 229, 242, 
245, 251, 286, 290, 306, 314, 349, 356, 
361, 408, 409, 431, 437, 442, 463, 481, 
512, 523, 524, 538, 566, 591, 598, 604, 
609, 625, 654, 658, 660 4. cilt/26, 38, 73, 
75,78,81,84, 163, 164, 180, 189, 197, 218, 
220, 236, 239, 265, 282, 291, 313, 314, 
319, 328, 329, 330, 331, 332, 333, 334, 
335, 337, 345, 384, 431, 445, 495, 499, 
518, 552, 578, 616 5. cilt/12, 37, 89, 135, 
136, 143, 165, 171, 181, 188, 189, 197, 
215, 240, 242, 247, 269, 274, 341, 35B, 
376, 396, 415, 444, 491, 494, 496, 520, 
533, 540, 566, 587, 588, 590, 611, 621, 
636, 646 6. cilt/13, 24, 26, 59, 75, 80,81, 
93, 101, 127, 135, 149, 160, 162, 163, 168, 
169, 171, 173, 184, 185, 197, 255, 293, 
296, 302, 319, 323, 351, 369, 463, 479, 
510,511,530,5797.cilt/17, 41, 42, 43,60, 
66, 106, 107, 113, 172, 284, 334, 376, 440, 
441,491, 496, 502, 536, 548, 561 

Adem 1. cilt/38, 59, 60,82, 127, 139, 184, 246, 421, 
524, 525,6002. cilt/13, 41, 64, 65, 75, 78, 
89, 90, 107, 117, 128, 129, 131, 157, 208, 
567, 621, 623, 625, 628 3. cilt/52, 77, 94, 
101, 259, 260, 261, 267, 268, 269, 271, 
272, 273, 276, 279, 283, 307, 310, 335 4. 
cilt/347 6. cilt/387 7. cilt/132 

adi 1. cilt/173, 314, 464, 498, 587, 594, 605, 607, 
608, 6102. cilt/499 3. cilt/108 4. cilt/75, 
78,328,331,332 7. cilt/425 


adn 2. cilt/36, 178, 448 3, dit/S47, 548 4. 
c1lt/173, 176, 177, 283, 462, 524, 526, 557 
5.cilt/551 6. cilt/33,34,35,84,87 

afar 5. cilt/601 

afv 1. cilt/474 

agnostik 1. cilt/17, 274, 348, 3672. dk/403. 
cilt/450 5. cit/102,357, 610, 647 

ahbar 2. cilt/109 3. cilt/11, 14,33, 37, 240, 5084. 
cilt/186, 482 

ahd 1. cilt/30, 120, 148, 185, 202, 204, 207, 213, 
216,241,299,511,517,518,5482.dht/11, 
249, 291, 603 3. cilt/59 5. cilt/592, 626, 
636 

ahfad4.cilt/316 

ahid 1. cilt/120, 152, 163,213,216,219, 239,300, 
302,338,51K2. dilt/11, 12, 105, 136, 146, 
154, 156, 568, 594, 603 3. cilt/337, 371, 
504, 505 4. cilt/174, 343, 344, 401, 531, 
533, 573 5. cilt/447, 511,631 

ahiret 1. cilt/12, 29, 33, 73, 75, 78, 79,82,83,84, 
85, 91, 93, 94, 97, 100, 112, 113, 115, 159, 
173, 190, 192, 195, 212, 221, 231, 232, 
233, 234, 250, 253, 269, 274, 275, 278, 
279, 311, 325, 331, 374, 385, 401, 403, 
436, 437, 438, 439, 441, 443, 451, 453, 
485, 490, 502, 519, 527, 529, 532, 535, 
542, 559, 6172. cilt/9, 13, 25, 34, 35, 36, 
41,116, 158, 159, 184, 196, 198, 216,221, 
224, 252, 253, 257, 264, 269, 337, 353, 
375, 380, 426, 431, 432, 437, 440, 443, 
498, 522,523,531, 552, 553, 558, 578, 605 
3. cilt/47, 52, 59, 88, 97, 98, 127, 130,131, 
133, 134, 147, 149, 158, 181, 189, 193, 
214, 215, 243, 288, 294, 305, 368, 372, 
390, 423, 463, 487, 488, 496, 497, 500, 
528, 563, 600, 607, 661 4. cilt/9, 11, 18, 
21,42,69,71,110,148,179,232, 238,253, 
256, 270, 274, 288, 289, 290, 291, 346, 
379, 380, 388, 436, 442, 500, 528, 538, 
582, 583, 625 5. cllt/8, 14, 17, 52, 69, 86, 
96, 125, 160, 163, 167, 175, 198,232,244, 
269, 270, 271, 279, 300, 302, 310, 314, 

320, 321, 339, 357, 362, 363, 364, 369, 
388, 422, 450, 457, 503, 504, 529, 535, 
545, 596, 610, 616 6. dlt/32, 87, 88, 102, 
104, 113, 137, 154, 155, 165, 173, 216, 
239, 240, 255, 256, 257, 261, 270, 273. 
311, 320, 342, 403, 404, 414, 419, 422, 
428, 447, 475, 476, 477, 483, 525, 528, 
529, 561,572 7. cilt/39, 50, 70, 75. 76, 92, 
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93,94, 133, 152, 207, 224, 239, 243, 247, 
254, 263, 272, 275, 281, 286, 289, 303, 
316,324,327,332,333,345, 348, 353,376, 
418,426, 441, 496, 520, 528, 536, 542, 565 

ahkaf1. cilt/64, 286, 499, 500 2. cilt/68, 193, 256, 
374 3. cilt/58, 113, 131, 151, 198, 226, 
255,310, 380, 48B, 600, 626 4. cilt/23, 27, 
40,193,226,327,530, 6065. cilt/39, 232, 
332,535 6.cilt/10,45,142, 166,245, 283, 
297,298,415, 454 

ahlam 4. cilt/90 6. cilt/452 

Ahmed b. Hanbel 2. cilt/281, 501, 502, 503, 505, 
530 

akıl 2. cilt/10, 14, 16,22,24,41, 50, 62,90, 95, 96, 
97, 109,118, 121,123,134,140,141, 142, 
143, 149, 162, 181, 182, 212, 217, 247, 
261, 262, 263, 277, 282, 295, 306, 324, 
334, 351, 358, 362, 395, 412, 420, 421, 
488, 499, 505, 530, 548, 558, 565, 589, 628 

akl-ı selim 4. cilt/148, 163, 431 

âlem 1. cilt/47, 48, 49, 70, 77,171, 179,201, 329, 
4432.cilt/38, 111, 188,281,492,570,577 
3. cilt/108, 196, 260,299 4.cilt/454, 522, 
621 5. cilt/26, 156, 184, 239, 357, 371, 
383,392, 396, 557 6. cilt/127, 246, 264, 
517, 555 7.cilt/253, 446, 484,577 

Aliya İzzetbegoviç 4. cilt/365 

anud 4.cilt/213 

arafat2. cilt/131, 141, 576 

araz3. cilt/466, 526 6. cilt/417 

Aristo 1.cilt/712.cilt/478 3. cilt/455, 597,636 4. 
cilt/169, 409, 492 5. cilt/63, 83, 492, 601 
6.cilt/555 

arş 1. cilt/127, 5362. cilt/632 3. cilt/39, 77, 297, 
2984.cilt/11, 152, 388, 539 5. cilt/80, 82, 
90,91,2536.cilt/84,87,90,222,411, 444, 
445, 464, 557, 58B 7. cilt/169 

arz-ı mukaddes 2. cilt/614, 616, 617,618, 619,620 

ashab-ı meymene 5. cilt/552 6. cilt/529 

ashab-ı yemin 6. cilt/536, 538, 550 

ashabu'l-şimal 6. cilt/529 

aşiret 1. cilt/18, 389, 592 2. cilt/95, 485 3. 
cilt/261, 363, 491 4. cilt/330, 423, 469, 
5325. cilt/12, 72, 78, 234, 378, 488, 527, 
559 6. cilt/128, 129, 168, 339, 369, 386, 
387, 600 7. cilt/180, 190, 560, 561 

aşure 1.cilt/175, 253, 256, 396 4. cilt/36, 561 

ateist 1. cilt/17, 348, 367 2. cilt/40 3. cilt/141, 
157, 362, 450 4. cilt/163, 168 5. cilt/13, 
102,357, 483, 610, 647 6. cilt/26, 170 

avret 2.cilt/407 3. cilt/267, 268, 269, 276, 277, 278, 
280, 283 4. cilt/302, 574, 575 5. cilt/58, 
121,123, 125, 126, 128, 149, 463, 484, 492 

ayne'l-yakin 1. cilt/137, 144, 145, 547 2. cilt/38, 
60, 191,204 


azgınlar 1. cilt/51, 87, 91, 158, 188, 228, 233, 237, 
250,279, 448 


bal 1. cilt/51, 87,91, 158, 188, 228,233, 237,250, 
279, 448 2. cilt/249, 562 5. cilt/636, 637 

bağy 1. cilt/51, 87, 91, 158, 188, 228, 233, 237, 
250, 279, 448, 458 4. cilt/340 6. cilt/166, 
168,370 

Bahira 1. cilt/51, 87, 91, 158, 188, 228, 233, 237, 
250,279, 448 2. cilt/495 3. cilt/85, 205 4. 
cilt/350 5. cilt/159, 324 

bakıyye 4. cilt/81 

barbar 4. cilt/350, 497 

basir 1. cilt/234 2. cilt/562 3. cilt/383, 589 4. 
cilt/231, 453 6. cilt/329, 515 

basiret 1. cilt/234, 427, 566 2. cilt/28, 30, 140, 
2123.cilt/30,82,143,177,201,203,379, 
401 4. cilt/9, 22, 89, 143, 145, 166, 170, 
174, 264, 333, 381, 423, 439, 444, 566, 
606 5. cilt/140, 238,302, 318, 433, 549 6. 
cilt/31, 32, 151,251,253,307,312, 402 7. 
cilt/9, 12,244, 293, 362,366 

basra 1. cilt/22, 23, 60, 191 2. cilt/49, 233 3. 
cilt/632 4. cilt/483 5. cilt/58 

batın 1.cilt/70,112,123,220,4432.cilt/163,227 
3. cilt/462, 600 4. cilt/42, 91, 169, 209, 
253, 436, 582 5. cilt/135, 351, 361, 362, 
535 6. cilt/57, 153, 320, 391, 476, 553, 
556, 557, 565,572 7. cilt/183,376, 468 

Bekke 2. cilt/128, 129 

belağ 3. cilt/81 4. cilt/230 

belde-i tayyibe 4. cilt/68 5. cilt/514, 518 

berae 1.cilt/422.cilt/504 3. cilt/471 

bereket 1. cilt/42 

Bernard Lewis 1. cilt/42 2. cilt/499 

berzah 1. cilt/42, 82, 347 2. cilt/232, 234 3. 
cilt/132 4. cilt/455, 585 5. cilt/86, 87, 
178,335, 386, 575 6. cilt/80, 406,447, 513 

beyt1.cilt/42 

beyt-i atik 1. cilt/42 5. cilt/22, 23, 24,27 

beyyine 1. cilt/42, 1922.cilt/373,584 3. cilt/320, 
448 4. cilt/19 7. cilt/471, 473 

biat 1. cilt/42, 525, 6162. cilt/115, 218, 408, 410, 
568,594 4.cilt/174, 175, 343 5. cilt/447 
6. cilt/328, 338, 339, 340, 345, 346, 347, 
560, 586 7. cilt/4€, 49, 50, 301 

bid'at 1. cilt/42, 285, 2862. cilt/146 3. cilt/566 4. 
cilt/347, 363 5. cilt/620 6. cilt/230, 231, 
269, 568, 580,582 7.cilt/409 

büdün 5. cilt/30 

bühtan 2. cilt/332, 484 6. cilt/28 

Bursevi 1. cilt/8, 62, 68, 135, 149, 507 2. cilt/31, 


515, 520, 533, 584 3. cilt/458 4. cilt/334 
5. cilt/118, 569 


Dizin 595 


büyücü 1. cllt/60, 64, 242, 243, 246, 5403, 
cilt/330, 595, 544 4, cilt/114, 556, 557 
5. cilt/219 6. cilt/9, 54, 99, 206, 212, 213, 
230, 429, 435, 436, 495 7. cilt/60, 232, 
276, 358, 562, 569, 573 

büyük cihad 4. cilt/120 


Cafer es-Sadık 1. cilt/24 

cahiliye 1. cilt/26, 30, 31, 42, 119, 206, 352, 353, 
372, 388, 390, 393, 401, 432, 435, 475, 
502, 533, 584, 593 2. cilt/104, 134, 178, 
205, 206, 284, 303, 310, 377, 432, 493, 
526, 568, 569, 575, 576, 638 3. cilt/20, 23, 
24,69, 85, 86, 225, 230,231, 232, 250, 281, 
338, 375, 396, 439 4. cilt/161, 165, 249, 
293, 304, 339, 360, 386, 404 5. cilt/19, 
95, 126,132, 160, 176, 239, 345, 434, 456, 
459, 460, 524, 575, 583, 606 6. cilt/351, 
379, 388, 460, 493 7. cilt/49, 50, 80, 85, 
86, 104, 205, 300,301,312,313, 314, 359, 
386, 464, 468, 521, 536, 574, 580 

calut 1. cilt/519, 520, 5/12. cilt/28, 294. cilt/616 

cann 4. cilt/251, 252, 347 6.cilt/513, 514 

cebbar 4. cilt/213 

cebrail 1. cilt/11, 15, 16, 19, 40, 57, 125, 126, 129, 
143,220,221, 235,236, 252, 266, 307,360, 
365, 401, 434, 525, 585 2. cilt/16, 41, 72, 
75, 94, 110, 147, 225, 243, 270, 375, 385, 
439, 507,549, 553, 554, 555, 560, 561, 562 
3. cilt/31, 45, 73, 94, 290, 357, 390, 399, 
400, 615, 617 4. cilt/19, 198, 242, 249, 
274, 309, 350, 368, 435, 513, 515, 526, 
527, 535, 566, 572 5. cilt/183, 200, 231, 
237, 246, 283, 351, 396, 416, 422, 491, 
494, 604, 643 6. cilt/84, 191, 193, 227, 
229, 264, 444, 445, 459, 460, 462, 463, 
464, 465, 468, 469, 470, 507, 508, 547, 600 

cehul 5. cilt/494 

celal 1. cilt/280, 524, 530, 608 2. cilt/282 3. 
cilt/65, 185, 272, 383 4. cilt/154, 180 5. 
cilt/493, 579 6. cilt/109, 409, 515, 517, 
525, 5267. cilt/564 

celde2.cilt/322 4. cilt/339 5. cilt/94, 96,458 

cenin 1. cilt/147 2. cilt/460, 461 3. cilt/197, 231, 
371 4. cilt/158, 316, 397, 475 5. cilt/10, 
386, 410, 418, 600 6. cilt/46, 256, 399, 
477,478 7. cilt/399 

cevher2. cilt/90, 276, 2134, 560,561, 5623. cilt/50, 
2614. cilt/252, 253, 254, 274,417, 4355. 
cilt/52 6. cilt/201, 388, 417 7. cilt/538 

ci'rane 3. cilt/494 4, cilt/369 

cibt2. cilt/401, 402 

cihad 1. cilt/59, 162, 195, 227, 256, 258, 264, 348, 
380, 416, 417, 425, 426, 463, 470, 507, 


520, 533, 537, 555, 614 2, cilt/32, 46, 
135, 150, 167, 168, 170, 172, 174, 177, 
190, 192, 194, 197, 211, 221, 231, 232, 
244, 246, 253, 271, 272, 273, 358, 360, 
377, 428, 431, 437, 443, 454, 458, 465, 
467, 468, 505, 567, 599, 611, 612, 632 3. 
cilt/29, 69, 192, 241, 265, 409, 413, 415, 
416, 422, 423, 428, 440, 444, 445, 448, 
449, 456, 458, 465, 468, 469, 470, 473, 
478, 483, 485, 486, 489, 491, 512, 517, 
536, 537, 544, 549, 558, 570, 576, 587 4. 
cilt/26, 46, 106, 120, 311, 354, 388, 390, 
392, 402, 427, 470, 505, 550 5. cilt/53, 
180, 241, 249, 329, 330, 358, 452, 647 6. 
cilt/183,313, 331, 339, 356, 375, 439, 458, 
582,595 7. cilt/17, 63, 424 

cilbab 5. cilt/126, 149, 480, 481,483,484, 485, 486 

cin 1. cilt/67, 136, 143, 147, 242, 246, 278, 284, 
311, 580 2. cilt/20, 225, 243, 265, 289, 
554, 556, 606 3. c1lt/43, 69, 124, 156, 198, 
199, 211, 212, 213, 214, 224, 225, 226, 
228, 253, 437, 459, 632 4. cilt/17, 146, 
239, 244, 249, 408, 437, 472 S5. cilt/43, 
156, 233, 236, 255, 258, 267, 491, 512, 
524, 525, 563, 596, 607 6. cilt/68, 70, 129, 
273, 281, 282, 438, 512, 519, 520, 521, 
522, 524, 526 7. cilt/148, 201, 203, 204, 
205, 209, 359, 473,581 

cinne 2. cilt/574 5. cilt/184, 504 

cizye 1.cilt/213, 417 2.cilt/92, 156, 6003. cilt/12, 
441, 460, 467, 475, 498, 499, 500, 501, 502, 
503,523,539 4. cilt/391 7.cilt/42, 549 

cudi 3. cilt/307 4. cilt/30, 33, 34, 35, 36 5. cilt/66 
6. cilt/498 


D 


dâbbe 5. cilt/272, 275 6. cilt/493 

dalal 1. cilt/56, 589, 599, 600 4. cilt/150 5. 
cilt/202, 279 

dalalet 1. cilt/118, 119 3. cilt/222, 263, 381, 623 5. 
cilt/306 7. cilt/382, 427, 542 

Davut 1. cilt/9, 132, 196, 241, 244, 276, 388, 395, 
404, 429, 477, 521, 522, 524, 577, 586, 
589, 591 2. cilt/79, 113, 133, 155, 233, 
387, 404, 448, 449, 458, 551, 555, 599, 
620, 6363. cilt/54, 55, 59, 67, 97, 185, 505 
4. cilt/74, 141, 374, 493, 555, 612, 615, 
616, 627 5. cllt/248, 260, 261, 289, 395, 
507, 508, 509, 510, 511, 514 6. cilt/12, 13, 
14, 15, 16,17, 18, 19, 20,21, 22, 23, 24, 2B, 
237, 251,316, 361, 554 

dehr 1. cllt/32 6. cilt/245, 256 7. cllt/251, 252, 
499 


dehri 1. cilt/84 
deist 1. cilt/17, 25 2. dlt/40, 256 3. dilt/188, 601, 
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622 4.cilt/163 5. cilt/13, 38, 39, 102, 159, 
160,364, 483, 570, 6106. cilt/198, 268,390 

delalet 1. cilt/48, 61, 305 2. cilt/323, 391, 587 3. 
cilt/383 4. cilt/48 6. cilt/135, 178, 500 7. 
cilt/268, 464, 564 

din günü 1. cilt/46, 51, 52, 53, 172, 173,314, 315, 
357 3. cilt/126, 251 4. cilt/255, 290, 552, 
586, 606 6. cilt/63, 71, 108, 163, 223, 
241, 242, 243, 258, 266, 283, 478, 541 7. 
cilt/327, 328,332 

diyet 1. cilt/200, 387, 388, 389, 470, 603 2. 
cilt/317, 373, 458, 459, 460, 461, 462, 
463, 638 3.cilt/8, 9, 18, 540 4. cilt/401 5. 
cilt/453 6. cilt/350 

duhan 1.cilt/15,37,47,64,1723.cilt/171 

Durkheim 6. cilt/386 


E 


Ebu Hanife 1. cilt/32, 191, 192, 292, 396, 470, 481, 
488, 490, 507, 571, 577, 5902. cilt/307, 
333, 345, 387, 463, 464, 474, 636, 6393. 
cilt/11, 66, 76, 218, 439, 444, 445, 478, 
496, 537 4. cilt/384, 597 5. cilt/95, 107, 
148 6.cilt/165, 349 

Ebu'l-beka 2. cilt/499, 505 

Ebussuud Efendi 1. cilt/26, 57, 536 3. cilt/440, 
444 4.cilt/493 5. cilt/487 

ecel 1. cilt/12 2. cilt/209, 230 3. cilt/108, 109, 
110, 157, 161, 286, 388 4. cilt/46, 187, 
189, 192, 306, 316, 441, 451, 580, 581, 
625 5.cilt/12, 278, 352, 363, 421, 605 6. 
cilt/167, 168, 232, 263, 264, 516, 555, 577 
7.cilt/190,294,340,393,407 

effak 5. cilt/235, 237, 238 6. cilt/402 

ehl-i beyt 4. cilt/341 5. cilt/456, 460, 461 6. 
cilt/175 

ehliyet 1. cilt/120, 411, 604 2. cilt/54, 217, 408, 
409, 412 3. cilt/434 4. cilt/124, 338 5. 
cilt/492 6. cilt/493 

ekolojik denge 5. cilt/384, 542 6. cilt/510 

Elyesa 1. cilt/464 3. cilt/185 6. cilt/31 

emanet 1. cilt/96, 102, 206, 407 2. cilt/102, 103, 
104, 180, 195, 257, 312, 379, 406, 407, 
408, 431, 480, 572 3. cilt/11, 43, 91, 
194, 196, 197, 428, 457, 556 4. cilt/101, 
102, 315, 326, 365, 422,471,523,571 5. 
cilt/57, 186, 187, 392, 490, 491, 492 6. 
cilt/138, 175, 232, 240, 255, 283, 389, 422 
7. cilt/83, 185, 244, 436, 440, 497, 501, 
525 

emr 1.cilt/5522.cilt/75, 78,89,90,105,370,412, 
413, 414, 421, 560, 615 3. cilt/239, 299 
4. cilt/333, 436, 512 5. cilt/101, 416 6. 
cilt/66, 573 7.cilt/439, 465 

enfal 1. cilt/57, 80, 104, 120, 121, 129, 177, 239, 


256, 263, 276, 287, 289, 346, 365, 374, 
404, 407, 412, 420, 423, 447, 472, 525, 
572, 581 2. cilt/7, 14, 27, 28, 29, 30, 33, 
64, 115, 117, 138, 140, 161, 170, 171, 
205, 208, 213, 241, 271, 272, 357, 406, 
425, 427, 442, 444, 454, 476, 557 3. 
cilt/84, 128, 147, 155, 210, 405, 407, 443, 
468, 470, 471, 472, 474, 475, 493, 494, 
523, 528, 541, 546, 589, 600, 601, 649 
4. cilt/82, 157, 160, 197, 213, 232, 267, 
273, 344, 380, 387, 402, 435, 444, 477 5. 
cilt/29, 146, 156, 190, 275,312, 342, 358, 
422, 423, 432, 440, 447, 456, 560, 630 6. 
cilt/12, 60, 86, 95, 197, 236, 292, 293, 296, 
299, 304, 314, 318, 319, 334, 349, 392, 
394, 405,411, 453, 461, 567,571, 595 

Engels 2. cilt/33, 338 3. cilt/431 5. cilt/630 

ensar 1. cilt/207, 310, 537 2. cilt/82, 180, 357, 
419, 504, 603 3. cilt/38, 69, 185, 428, 461, 
468,469,470,542,561,564,568, 571,581, 
582,583 4. cilt/365 5. cilt/125, 310, 447 
6. cilt/94, 269,367,561,596 7.cilt/19, 20, 
64,80, 548 

erbâb3.cilt/383 

esatir 3. cilt/128, 433 4. cilt/24, 281, 284 S5. 
cilt/159 

esmaü'l-hüsna 1. cilt/138 2. cilt/445 3. cilt/382 

eşrat 6. cilt/302, 303, 304 

evrim teorisi 1. cilt/197 5. cilt/316 

Eyüp 1.cilt/426 4. cilt/617 6.cilt/31,32 

eza1.cilt/480, 481, 482,4832.cilt/153, 543 


F 


fahşa 1. cilt/38, 79, 373, 563 3. cilt/182, 281, 285 
4.cilt/80, 328, 336, 399, 525 5. cilt/115, 
348 6.cilt/182, 477,502, 563 7. cilt/98 

fakr 4. cilt/357 5. cilt/512 6. cilt/322, 599 7. 
cilt/450, 578 

farabi 2. cilt/38 3. cilt/371 4. cilt/435 6. cilt/555, 
556 

fariza 2. cilt/303, 494 

fasık 1. cilt/99, 118, 120, 171, 195,2382.cilt/111, 
6193. cilt/16, 18, 35, 55, 410, 479, 546, 
553, 554, 566, 621 4. cilt/24 5. cilt/104, 
107, 245, 256, 296, 424, 425, 426, 553 6. 
cilt/363, 364, 365, 366, 566, 580, 582 

fasık 7. cilt/13, 25, 56,57, 60,84 

fecir 1. cilt/406, 408 3. cilt/310 4. cilt/428, 429 
7. cllt/386 

fecr 1. cilt/51, 396, 450 2. cilt/36, 532 4. cilt/40, 
41, 121, 122, 180, 428 5. cilt/604 6. 
cilt/409, 416, 501 7. cilt/385, 386, 388, 
458, 499 

felah 1.cilt/86, 143 2. cilt/140, 272, 4783. cilt/24, 
82, 448, 640 4. cilt/10, 34, 37, 218, 238, 


Dizin 
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363, 432, 469 5. cilt/55, 57,123,127,129, 
298, 320,323, 389 6. cilt/297, 598, 600 7. 
cilt/19, 75, 100, 101, 374, 375, 376, 409, 
468, 491, 548 
felek 1. cilt/363 5. cilt/479, 582, 583 6. cilt/256 
ferc 5. cilt/58, 121 7. cilt/129,363 
feta 2. cilt/343 
fetret 1. cilt/599 2. cilt/609, 610, 611, 612 4. 
cilt/383, 385 7. cilt/422, 424, 433 
fetva 1. cilt/32 2. cilt/340, 508, 551, 565 4. 
cilt/109, 114, 115, 188, 360, 398 5. 
cilt/418, 549, 609 6. cilt/321, 461 7. 
cilt/366, 483 
fevz 1.cilt/86 2. cilt/478 7. cilt/92, 94 
fey 2.cilt/307 3. cilt/407, 443, 444, 445, 536, 541 
4. cilt/297, 349, 402 6. cilt/293 7. cilt/12, 
15,16,17,18,19,20,21 
fidye 1. cilt/172, 173,218,219, 295, 397, 398, 399, 
400, 428, 429,430, 492, 493, 494, 528, 593 
2.cilt/124, 634 3. cilt/168, 405, 465, 466, 
467,540, 631,632 4.cilt/171, 328,329 5. 
cilt/23, 58, 373, 374, 407, 626, 631, 633, 
634 6.cilt/68, 70, 291, 292, 293, 294, 369, 
562, 566 7.cilt/180, 181,543, 555 
fıkıh 1. cilt/8, 32, 42, 124, 255, 292, 389, 398, 400, 
417,430,501,564, 606, 609,6102. cilt/63, 
304,315, 328,346,437, 471, 502, 580, 593 
3. cilt/67, 237, 587, 641 4. cilt/161, 630 
5. cilt/98, 152, 180, 396, 457, 549, 550 6. 
cilt/347 7. cilt/528 
firavun 1. cilt/47, 54, 84, 87, 91, 169, 173, 174, 
175,243, 295, 298,511,5212. cilt/25, 26, 
27, 73, 326, 434, 447, 535, 545, 613, 614, 
630 3. cilt/169, 181, 207, 246, 326, 327, 
328, 329, 330, 331, 332, 333, 334, 335, 
336, 337, 338, 339, 340, 341, 342, 374, 
375, 453, 454, 643, 644, 645, 646, 647, 
648, 649, 650, 652, 653, 655 4.cilt/64, 65, 
66, 99, 115, 147, 154, 205, 206, 207, 443, 
444, 523, 530, 541, 542, 544, 545, 546, 
547, 548, 549, 550, 551, 552, 553, 554, 
555, 556, 557, 558, 559, 560, 561, 562, 
568, 588, 594, 595, 607 5. cilt/38, 39, 68, 
79,174, 175, 197, 198,199, 200, 201, 202, 
203, 204, 205, 206, 207, 208, 209, 210, 
211, 245, 246, 247, 281, 285, 286, 287, 
288, 289, 290, 296, 297, 298, 299, 300, 
301,302,320,345, 346, 489,571, 624,635 
6. cilt/11, 12, 59, 75, 83, 97, 98, 99, 100, 
101, 103, 104, 105, 211, 212, 213, 214, 
215, 235, 236, 237, 239, 374, 402, 403, 
429,431, 457, 491, 501, 502 
fısk 1. cllt/118, 119, 120, 185, 238, 430, 431, 433, 
440, 586, 5922. cilt/114 3. cilt/16, 217, 
236, 263, 364, 4B0, 491 4. cilt/331, 352 


5. cilt/147 6. c1lt/54, 221, 336, 363, 364, 
366, 383, 436, 502 7. cilt/341, 440, 480, 
533 
fitne 1. cilt/28, 59, 155, 243, 245, 246, 414, 415, 
418, 420, 421, 422, 423, 424, 467, 469,470 
2. cilt/16, 20, 32, 120, 136, 138, 139, 428, 
443, 55 3, cilt/7, 10, 46, 164, 280, 366, 
368, 425, 426, 430, 439, 440, 441, 469, 
470, 526, 528, 549, 645, 647 4. dit/416, 
425, 426, 563, 56, 629 5. cilt/12, 13, 36. 
111, 165, 166, 167, 328, 333, 445, 447, 
486, 490, 616, 617, 630 6. cllt/71, 72, 237, 
420, 421,422, 500 7. cilt/36, 38, 39, 86,7, 
100, 101, 153, 235,351, 411, 557 
fıtrat 1, cilt/73, 191,318, 320, 3432. dilt/141, 142, 
149, 283, 355, 488, 496, 506 3. cilt/96, 
116, 278, 358, 372, 373, 481, 607, 626 4. 
cilt/142, 163, 182, 264, 316, 328,329, 384, 
399, 431, 432, 433, 534, 594 5. dilt/115, 
118, 265, 318, 340, 375, 376, 433, 488, 
567, 609, 621 6. cilt/366, 463 7. cilt/149, 
242, 520, 542, 575 
fuad 1. cilt/90, 91 3. cilt/379 4. cilt/322, 352, 594 
7. cilt/430 
fücur 1. cilt/141, 238 2. cilt/290, 345 3. cilt/263 
4. cilt/121, 204, 310, 399 6. cilt/383 7. 
cilt/385, 440 
fuhuş 1. cilt/459, 579, 604 2. cilt/321, 322, 323, 
339, 342, 343, 351, 584 3. cilt/11, 232, 
233, 241 4. cilt/303, 328, 336, 338, 339, 
340 5. cilt/97, 9, 113, 114, 119, 132 7. 
cilt/60, 312 


gadir-ihum 3. cilt/45 

gaflet 1. cilt/84, 100, 153, 219, 271, 367, 437, 452 
2. cilt/240, 635 3. cilt/84, 110, 121, 227, 
286, 288, 30B, 324, 325, 349, 386, 517, 
614, 616, 632, 653 4. cilt/167, 172, 179, 
197, 207, 231, 237, 243, 266, 268, 269, 
282,295,322,353, 413, 463, 467, 46B, 47 1, 
478,501, 513, 518, 585, 586, 587, 602, 623 
5. cilt/40, 72, 73,74, 75, 81, 168, 346, 361, 
362,387,403,529, 535, 566, 576, 586, 588, 
599, 646 6. cilt/72, 180, 209, 249, 404 
406,419, 486, 539, 561, 565 7, clt/29, 50, 
71,135, 187, 194, 220, 238, 263,281 324, 
343,359, 367, 390, 486, 500, 580 e 

Gandhi 2. cilt/409 

ganimet 1. cilt/416, 417, 468,519,520,592,5982 
c1lt/167, 172,203, 205, 206, 207, 211 220, 
221, 310, 311, 426, 433, 444, 465, 466, 
467, 479, 529 3, cilt/230, 405 406, 407, 
408, 429, 442, 443, 444, 46, 164 465, 
466, 467, 494, 526, 541, 562 4, cilt/303, 
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349, 499 5. cilt/53, 257, 330, 447, 449, 
455, 456, 473 6. cilt/293, 319, 331, 343, 
346, 348, 392 7. cilt/12, 15, 16, 17,21, 47, 
63,312,349, 426, 486, 550 

garanik 4. cilt/425 5. cilt/43, 45 6. cilt/460, 467, 
468, 470 

ğay4. cilt/525 

gayb 1. cilt/12, 16, 19, 44, 45, 70, 76, 77, 78, 79, 
112, 143, 263, 551, 609 2. cilt/20, 225, 
242,243, 439, 440 3. cilt/69, 74, 115, 147, 
155, 156, 297, 383, 390, 609, 610, 631 4. 
cilt/31, 42, 142, 158, 159, 253, 273, 321, 
461, 532, 566 5. cilt/282, 303, 396, 409, 
491 6. cilt/389, 396, 405, 517 7. cilt/95, 
132, 138, 158, 174, 214, 316, 318, 319, 
332,348, 497 

gayz2. cilt/179 

gazap 1. cilt/57, 227, 2282. cilt/150, 155, 1793. 
cilt/132, 310, 350, 352, 484 4. cilt/351, 
352 5. cilt/638 6. cilt/169, 170 7. cilt/52, 
54,410 

gıybet 3. cilt/565 4. cilt/403 5. cilt/391 6. 
cilt/365, 384, 385 

golyat 1. cilt/520, 521, 522 4. cilt/616 

gusül 1. cilt/430, 482 2. cilt/253, 384, 386, 592 3. 
cilt/495 4. cilt/508, 510 7. cilt/363 


H 


habir2.cilt/173.cilt/101 4. cilt/68, 159,231,453 

habis 1. cilt/185 2. cilt/582 3. cilt/82, 358 4. 
cilt/162, 218,359 5. cilt/119, 417,493 

habita 1. cilt/472 2. cilt/47 4. cilt/501 

habl2. cilt/136, 156 

had1.cilt/6032. cilt/244, 631,635, 636, 637,643, 
644,6453.cilt/644.cilt/42, 354 5. cilt/8, 
59,97,98,100,111,116 

hafiz 1. cilt/530 3. cilt/94 

hakim 1. cilt/330, 596, 603, 610 2. cilt/37, 89, 
109, 135, 152, 615, 645, 646 3. cilt/99, 
100, 102, 103, 504, 577, 593, 594, 633 5. 
cilt/389 6. cilt/232 7. cilt/12, 66, 67 

hakka'l-yakin 2. cilt/191, 204, 542 5. cilt/368 

halife 1. cilt/38, 124, 125, 127, 128,132, 134, 135, 
136, 142, 144, 145, 151, 153, 156, 257, 
373, 445, 493 2. cilt/50, 64, 88, 151, 219, 
279, 290, 304, 341, 411, 463, 494, 500, 
533, 585, 588 3. cilt/30, 45, 71, 228, 251, 
260, 261, 426, 445, 446, 460, 515, 537, 
539, 563, 565 4. cilt/65, 255, 256, 337, 
347,422 5. cilt/57, 146, 492, 496, 535, 630 
6. cilt/15, 24,25, 272, 275,293,322,331, 
426, 445, 597 7. cilt/50, 75, 124, 252 

halis din 6. cilt/45 

hamd 1. cilt/7, 43, 44, 45, 46, 49, 50, 55, 57, 127, 
130,131,132,145, 283, 6212. cilt/50, 95, 


107, 219, 272, 519, 566, 644 3. cilt/103, 
105, 106, 139, 142, 144, 171, 252, 291, 
336,403, 470, 575,577,592, 600, 601, 661 
4. cilt/84, 148, 166, 167, 168, 198, 201, 
224, 229, 233, 267, 270, 317, 366, 410, 
430, 446, 448, 470, 502, 536, 580, 581, 
583,6315.cilt/54,91, 154, 181,193,242, 
261, 266, 267, 279, 314, 316, 325, 330, 
356, 357, 358, 366, 388, 395, 396, 397, 
404, 405, 411, 424, 425, 430, 497, 499, 
500,529,531,532,545, 561,602, 646, 647 
6.cilt/41, 61, 62, 79,81,84,87, 91, 110, 
111, 116, 156, 158, 159, 170, 178, 192, 
225, 243, 260, 261, 283, 323, 358, 395, 
396, 412, 413, 414, 423, 441, 456, 458, 
479, 486, 506, 526,551,553, 554, 584, 600 
7.cilt/51, 58,89, 436, 513, 518, 534, 550, 
551,552 

hamid 4. cilt/200, 201 5. cilt/404, 544 6.cilt/177, 
287,573, 576 

hamr 3. cilt/68 5. cilt/126 

hanefi 1. cilt/26, 32, 4832. cilt/586 3. cilt/13, 74, 
502 4. cilt/298, 347 

hanif 1. cilt/162, 298,310, 316,317, 318,319, 335 
2. cilt/44, 46, 96, 97, 125, 127, 128, 132, 
143,496, 499, 500, 505, 5073. cilt/86, 172, 
173,179,233,248,249,254,332, 519, 659, 
6604.cilt/94,111,212,361,362, 538,613 
5.cilt/25, 26, 77,213, 215,374, 375, 376, 
566, 573,631 6.cilt/10, 192,212, 269,287 
7.cilt/150, 472,474,541 

hannas 3. cilt/398 7. cilt/579, 580, 581 

haraç 3. cilt/82, 502, 539 5. cilt/76 7. cilt/15, 16 

hars 1. cilt/406, 443, 484 3. cilt/82, 127, 135 6. 
cilt/173, 174 

hasan basri 1. cilt/136, 245, 404, 408 2. cilt/33, 
215,216,217,387,533,571,600,616,636 
3. cilt/11 4. cilt/298, 434 5. cilt/391 6. 
cilt/194, 292,446 

hasene 1. cilt/65, 437, 438 2. cilt/381, 433, 443 
3. cilt/338, 531, 617 4. cilt/81, 341 5. 
cilt/450, 528 6. cilt/52 7. cilt/38, 529 

hasım 1. cilt/246, 5712.cilt/137, 163, 485,5973. 
cilt/10, 39, 274, 450, 484 4. cilt/120, 578 
5. cilt/290, 600 6. cilt/367 7. cilt/305, 
576 

haşr 1. cilt/104, 206, 450 2. cilt/232, 252 3. 
cilt/276, 384, 408, 516, 584 4. cilt/66, 
161, 182, 214, 247, 297 5. cilt/494, 568 
6. cilt/60, 296, 302,311,317,392, 595 7. 
cilt/9, 12, 143 

haşyet 1. cilt/74, 206, 285,314,341,351,361, 430 
2.cilt/62,2713.cilt/277,3544.cilt/167, 
231, 298, 538, 607 5. cilt/29, 73,549, 568 
6.cilt/26,3017.cilt/25,27,368, 452,477 


Dizin 


hatf 5. cilt/358 
havari 2. cilt/82 


havd 6. cilt/447 
hayız 1. cilt/12, 41, 81, 83, 90, 103,127, 137, 172, 


178, 190, 219, 223, 224, 227, 238, 242, 
251, 258, 259, 262, 264, 268, 269, 270, 
271, 282, 289, 316, 344, 346, 350, 351, 
353, 359, 375, 384, 392, 393, 394, 397, 
400, 403, 413, 430, 441, 465, 466, 481, 
482, 490,516, 545, 550, 558, 563, 564, 566, 
568, 570, 572 2. cilt/592, 593 5. cilt/263 
7. cilt/105, 108 

hayy 1. cilt/530, 531 4. cilt/383, 384 

hedy 1. cilt/429 2. cilt/571 3. cilt/79 

heva 1. cilt/35, 178, 222, 224, 290, 292, 293, 
294, 334, 336, 375, 421, 458, 560, 600 
2. cilt/138, 152, 293, 321, 429, 520 3. 
cilt/20, 21, 49, 54, 89, 93, 131, 153, 154, 
168, 217, 219, 238, 375, 376, 421, 531, 
606, 608, 627, 636 4. cilt/49, 66, 80, 187, 
188, 200, 201, 269, 270, 287, 334, 335, 
360, 436, 463, 567, 586, 594 5. cilt/27, 33, 
72, 76, 176, 177, 274, 304, 307, 373, 381, 
438, 469, 521, 567, 613, 621 6. cilt/136, 
167, 168, 251, 252, 253, 255, 256, 264, 
290, 296, 299, 300, 360, 419, 453, 456, 
460, 473, 494, 495, 599 7. cilt/2, 114, 
143, 161, 239, 292, 294, 345, 410, 491, 
498, 540, 560, 561 

hicab 3. cilt/202 7. cilt/333 

hicret 1. cilt/162, 175, 207, 226, 280, 297, 396, 
408, 422, 445, 472, 476, 586 2. cllt/82, 
170, 177, 266, 268, 270, 353, 356, 422, 
428, 429, 452, 454, 455, 469, 470, 471, 
472, 473, 585 3. cilt/8, 26, 38, 62, 69, 
90, 265, 316, 405, 426, 428, 432, 434, 
438, 439, 440, 444, 461, 465, 468, 469, 
470, 484, 486, 489, 523, 538, 564, 573 4. 
cilt/87, 117, 127, 235, 236, 260, 291, 351, 
354, 368, 427, 430, 452, 522, 560, 628 5. 
cilt/42, 46, 115, 116, 146, 281, 327, 337, 
342,350, 355, 473, 474, 521, 625, 629, 640 
6. cilt/41, 53, 63, 285, 298, 331, 339, 343, 
350, 351, 352 7. cllt/10, 19, 44,45, 47,71, 
100, 122, 426, 544, 548 

hidayet 1. cilt/13, 16, 19, 26, 29, 46, 55, 72, 73, 74, 
75,85, 86, 88, 109, 119, 157, 158, 202, 235, 
237,251, 292, 298,317, 327,354, 355, 356, 
376, 383, 400, 401, 403, 410, 434, 541, 
559, 567, 571, 572 2. cllt/13, 22, 23, 87, 
98, 101, 102, 122, 124, 128, 130, 173, 184, 
239, 402, 421, 437, 489, 496 3. cllt/11, 14, 
15, 18, 19, 24, 28, 52, 87, 88, 93, 122,134, 
136, 140, 141, 170, 176, 184, 186, 187, 
206, 207, 208, 238, 240, 243, 244, 282, 
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291, 292, 293, 296, 351, 352, 353, 354, 
374, 378, 3B1, 386, 399, 400, 486, 490, 
517, 551, 552, 553, 572, 575, 578, 579, 
580, 600, 616, 622, 623, 626, 633, 634, 
643, 656, 657, 659 4. Cik/72, 143, 146, 
148, 155, 158, 182, 200, 202, 204, 210, 
222, 236, 239, 276, 286, 288, 301, 325, 
327, 328, 349, 352, 373, 379, 381, 382, 
432, 439, 440, 441, 442, 444, 453, 476, 
529, 530, 550, 569, 571, 588 5. cilt/17,30, 
48, 134, 139, 144, 145, 157, 213, 214, 243, 
244, 253, 256, 272, 275, 301, 302, 304, 
309, 314, 325, 389, 390, 413, 433, 500, 
517, 520, 536, 537, 572, 615 6. cilt/41, 59, 
64, 74, 76, 99, 110, 136, 149, 161, 188, 192, 
228, 251, 254, 270, 282, 287, 290, 310,314, 
388, 395, 412, 473, 476, 564 7. cilt/59, 60, 
61, 68, 84, 90, 99, 128, 175, 193, 211, 220, 
221, 289, 305, 342, 369, 382, 383, 409, 
415, 418, 430, 456, 542, 558 
hilm 2. cilt/208 3. cilt/182, 261, 396 5. cilt/626 
6. cilt/186 
himar 2. cilt/496 3. cilt/68 5. cilt/126, 480, 485 
hira 2. cilt/623 4. cilt/35, 369, 488, 513 6. cilt/444 
hubuk 6. cilt/418 
huccet 1. cilt/176 2. cilt/201, 533, 610 3. cilt/16, 
112, 266 4. cilt/499, 579 
hudud 1. cilt/471 2. cilt/352, 385, 501, 636, 639, 
644, 645 3. cilt/317 5. cilt/95, 96, 98, 100, 
105 6. cilt/55, 181, 591 
huld 1. cilt/158, 357, 5472. cilt/464 3. cilt/377 4. 
cilt/70 7. cilt/281, 475, 476, 477 
huluk 2. cilt/149 4. cilt/163, 332 5. cilt/222 7. 
cilt/149, 150 
hums 1. cilt/435 4. cilt/505 
huri 2. cilt/35 6. cilt/144, 243, 449, 524, 534, 535 
hüsneyeyn 3. cilt/530 
hüsran 1. cllt/121, 294, 371 2. cikt/57, 199, 496 
3. cilt/132, 437, 546, 629 4. cilt/113, 
366, 410, 432, 444, 501 5. cilt/89, 536 
6. cilt/51, 54, 138, 139, 155, 171, 297 7. 
cilt/112, 172, 284, 329, 378, 402, 498, 536, 
545 
hut 5. cilt/640 
huzaa 2. cilt/638 3. cilt/484 4. cilt/302 5. cllt/460 
6. cilt/326, 485 
Hz. İbrahim 2. cilt/65, 96, 97, 112, 128, 130, 132 
157, 226, 236, 237, 386, 405, 477, 507 
508, 545, 617 3. cllt/86, 95, 172, 173, 174 
176, 177, 178, 179, 180, 184, 196, 189 
233, 316, 327, 388, 435, 476, 517 519 
524, 579, SB2, 609, 647, 654 4. clk/12, 52. 
53, 54, 55, 56, 57, 85, 88, 89, 147, 161, 190 
219, 224, 225, 226, 227, 228, 229, 249 
259, 260, 262, 355, 361, 362 374 : 
* , » 374, 492, 
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506, 515,522, 523, 610,611, 612, 613,614 
5. cilt/21, 22, 42, 54, 82, 191, 199, 203, 
211, 212, 213, 214, 215, 216, 219, 226, 
286, 290, 307, 312, 335, 337, 340, 341, 
342, 358, 375, 565, 566, 620, 624, 626, 
627, 628, 629, 631, 632, 633, 634, 635 6. 
cilt/10, 16, 32, 54, 85, 165, 205, 429, 430, 
457, 482, 546, 575 

Hz. İsmail 1. cilt/18, 68, 162, 164, 169, 209, 226, 
299, 303, 304, 306, 307, 309, 317,334 2. 
cilt/65, 130, 424, 545 3, cilt/184, 561 4. 
cilt/219, 226, 227, 228,513, 522,523, 618, 
619 5. cilt/22, 82, 335, 565, 566, 626, 631, 
6346. cilt/32, 430 

Hz Yusuf 1. cilt/145, 163,173, 174,265 2. cilt/614, 
615, 616 3. cilt/327, 329, 338,341, 362 4. 
cilt/85, 89, 90, 93, 99, 100, 102, 106, 107, 
109, 110, 111, 112, 114, 115, 117, 118, 
119, 120, 122, 123, 124, 126, 130, 131, 
133, 134, 136, 137, 141, 142, 374, 484 5. 
cilt/111, 627 


Lİ 


ibda 1. cilt/285 

iblis 1. cilt/37, 60, 127, 133, 135, 144, 145, 146, 
147, 148, 184, 238, 264 2. cilt/405, 427, 
494, 501 3. cilt/144, 226, 258, 259, 260, 
261, 262, 263, 264, 266, 270, 282 4. 
cilt/179, 251, 252, 254, 255, 256, 257, 298, 
347,416, 417,471, 472, 573, 574, 575, 576 
5.cilt/8,217,514, 516,517, 525 6. cilt/38, 
39, 160,514 

ibn-i arabi 1. cilt/63, 287, 363 2. cilt/112, 117, 
370, 568, 6403. cilt/84, 345 4. cilt/334 6. 
cilt/228, 469, 470 

İbn-i Aşur 2. cilt/27, 50, 92, 97,110, 160, 197, 368, 
391, 597 3. cilt/70, 234, 324 4. cilt/36, 
369, 428, 538 5. cilt/63, 477 6. cilt/75, 
100, 357, 397, 512, 586, 590 

İbn-i Haldun 1. cilt/148, 201 2. cilt/66, 185, 472 
3. cilt/286 4. cilt/47, 93, 165 6. cilt/371 

İbn-i Hazm 1. cilt/577 2. cilt/82, 500, 521 3. 
cilt/504 4. cilt/335, 382 

İbn-i Kesir 1. cilt/8, 419, 586 2. cilt/293, 341, 
364, 406, 524, 568, 573, 610 3. cilt/36, 
56, 375, 472, 498 4. cilt/98, 149, 492, 524 
5. cilt/30, 93, 121, 226, 461, 462, 486 6. 
cilt/129, 231, 269,272, 319, 330, 398, 468, 
536, 588 

ibn-i sebil 3. cilt/446, 541 

İbn-i Sina 2. cilt/38 3. cilt/155, 371 4. cilt/435, 
542 6. cilt/553, 555, 556, 578 

Ibn-i Tufeyli 4. cilt/383, 384 

Sbnu'l-Kayyim 1. cilt/603 

ibret 1. cilt/116, 195, 196, 198, 277, 523, 5452. 


cilt/28, 29, 86, 169, 183, 184, 209, 388, 434 
3. cilt/146, 302, 325, 339, 421, 454, 455, 
546, 552, 556, 598, 628, 632, 649, 650, 653 
4. cilt/41, 68, 69, 144, 157, 208, 232, 251, 
264, 268, 285, 295, 297, 381, 408, 452, 
46B, 477, 579, 581, 583, 601 5. cilt/63, 79, 
85,111, 133, 140, 141, 174, 175, 230, 264, 
282, 301, 305, 306, 312, 340, 401, 429, 
515,516, 526, 577 6. cilt/31, 38, 122, 199, 
202, 213, 215, 234, 297, 299, 506, 5497. 
cilt/9, 12, 13, 71, 113, 141, 166, 221, 267, 
288, 353, 558 

içtihad 2. cilt/601 6. cilt/252, 361 

iddet 1. cilt/59, 490, 492, 495, 497, 502, 503, 604 
5. cilt/473, 474 7. cilt/104, 105, 106, 108, 
109,111 

idris 1. cilt/192 2. cilt/86, 424,554 3. cilt/205 4. 
cilt/23, 492, 520, 521, 523, 524, 618, 619 
5. cilt/156, 157,335, 459 6. cilt/411, 439 

iffet 1. cilt/117, 346, 410 2. cilt/68, 336, 337, 362, 
365 3. cilt/51, 107, 113, 271, 277, 278, 
382, 551 4. cilt/87, 182, 517 5. cilt/43, 
58,96, 113,115, 122, 128, 129,131, 485 6. 
cilt/26, 388, 479 

ifk 1. cilt/96 5. cilt/110, 111,112, 116, 490, 6216. 
cilt/478, 479 

ifrit 4. cilt/370 5. cilt/254, 258, 259 

iğva 2. cilt/68 3. cilt/264, 397, 424 4. cilt/244 5. 
cilt/42, 85, 592 6. cilt/145, 147 

ihlas 1. cilt/66, 74, 157, 285, 302, 312, 330, 405, 
427, 432, 451, 530 2. cilt/19, 44, 101, 
115, 135, 173, 177, 184, 185, 196, 200, 
202, 517, 571, 601 3. cilt/100, 200, 248, 
402, 410, 413, 448, 505, 558, 617, 640 4. 
cilt/75, 128, 171, 180, 256, 257, 449, 500 
5. cilt/26, 29, 143, 157, 333, 463, 604, 643 
6. cilt/23, 24, 32, 45, 48, 53, 230, 347, 445, 
459, 480 7. cilt/63, 138, 256, 409, 451, 
462, 474, 525, 537, 563 

ihtilaf 1. cilt/152, 210, 265, 275, 363, 394, 456, 
457, 458, 461, 463, 489, 508, 524, 568, 
591, 592, 596, 597, 600, 605, 607, 6102. 
cilt/43, 45, 93, 119, 137, 139, 144, 261, 
303, 307, 372, 414, 419, 443, 485, 504, 
511, 586, 593, 621, 623 3. cilt/12, 35, 
58, 78, 88, 155, 247, 264, 293, 362, 407, 
446, 458, 521, 526, 565, 609, 631, 646 4. 
cilt/186, 193, 289, 299, 361, 362, 472, 532 
5. cilt/31, 274, 429, 438 6. cllt/16, 22, 44, 
70, 162, 163, 227, 367, 370, 371, 372, 373, 
421 7. cilt/39, 71, 106, 107, 268, 276, 384, 
467, 535 

iki deniz 4. cilt/489 5. cilt/180, 266, 541 

ilah 1. cilt/16, 41, 49, 51, 52, 77, 97, 138, 284, 338, 
358,359, 379, 396, 461, 529, 530 2. cilt/8, 
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9, 15,38, 39, 40, 77,93, 111, 253, 447, 450, 
520, 560, 562, 625 3. cllt/49, 100, 102, 
111,142, 175,177, 206,250, 259, 282, 308, 
310,329, 342, 360, 369, 409, 410, 497, 536 
4. cilt/41, 111, 112, 174, 184, 233, 241, 
269, 274, 279, 287, 299, 318, 390, 406, 
498, 540, 545, 552, 594, 595, 597, 600, 
619 5. cilt/28, 71, 83, 176, 206, 316, 325, 
379, 556, 599, 605, 626 6. cilt/70, 77,81, 
99, 116, 123, 128, 133, 158, 223, 224, 225, 
232, 255, 256, 261, 266, 305, 315, 334, 
355, 456 7. cilt/29, 45, 218, 240, 384, 416, 
538, 541, 549, 558, 562, 565, 578 
ilhad 2. cilt/351 3. cilt/384 6. cilt/148 
ilham 1. cilt/19, 95, 110, 140, 141, 220, 245,259, 338, 
365, 470, 550, 565 2. cilt/23, 68, 101, 200, 
294, 338, 350, 412, 554 3. cilt/25, 93, 95, 
189, 191, 197, 198, 349, 618 4. cilt/90, 97, 
121, 130, 146, 257, 309, 310, 452, 489, 493, 
497, 498, 548, 619 5. cilt/22, 28, 61, 140, 
239, 248, 259, 439, 532, 593, 596 6. cilt/13, 
147, 191, 271, 362, 370, 505, 518 7. cilt/18, 
38, 175, 204, 208, 211, 214, 255, 267, 405, 
408, 459, 464, 466, 468, 481, 518, 580 
ilim 1. cilt/9, 17, 19, 25, 28, 29, 34, 35, 41, 48, 78, 
99, 100, 126, 152, 179, 195, 227, 264, 281, 
286, 292, 301, 315, 353, 355, 361, 366, 
368, 389, 392, 394, 436, 442, 533, 536, 
564, 565, 573, 589, 614 2. cilt/18, 20, 31, 
33, 37, 38, 39, 40, 43, 94, 109, 138, 140, 
215, 263, 281, 306, 373, 404, 408, 413, 
414, 418, 421, 437, 439, 450, 490, 499, 
552, 555, 562 3. cilt/113, 118, 150, 157, 
179, 197, 199, 200, 217, 237, 319, 382, 
384, 385, 38B, 402, 422, 423, 483, 541, 
567, 577, 586, 587, 607, 6494. cilt/10, 66, 
74, 89, 93, 94, 99, 129, 131, 140, 144, 155, 
159, 188, 215, 262, 266, 281, 282, 283, 
293, 310, 326, 368, 370, 376, 420, 434, 
444, 480, 482, 484, 465, 469, 494, 505, 
506, 519, 541, 565, 568, 572, 613, 615 5. 
cilt/41, 103, 154, 156, 198, 248, 254, 255, 
259, 292, 319, 329, 348, 349, 371, 365, 
387, 395, 396, 416, 420, 449, 462, 495, 
501, 502, 549, 557, 581, 601, 602, 604 6. 
cllt/50, 84, 87, 123, 146, 164, 236, 237, 
246, 251, 254, 255, 263, 265, 277, 300, 
301, 315, 317, 400, 404, 418, 423, 426, 
427,437, 516, 554, 564, 570, 591, 593, 596 
7. clle/30, 123, 135, 169, 267, 278, 280, 
302, 303, 382, 387, 446, 497.527 


i 6, 266, 525, 526, 5652. clt/75, 
yn 9, 549, 554, 555, 560, 


79, 94, 110, 395, 43 
561, 562 3. cilt/94, 213, 352, 357, 399 4. 
cilt/136, 248. 493, 526 5. cilt/167, 243, 


244, 351, 396 6. cilt/84, 191, 195, 306, 
444, 460, 463, 469, 507, 547 7, dt/128, 
174, 265, 266, 318,370, 456, 481, 580 
ilme'l-yakin 1. cilt/137 2. cilt/38, 60, 191 5. 
c1lt/368 
Ilyas 1. cilt/162 2. cilt/249, 554 3. cilt/183, 185 5. 
c1lt/636, 637 
imam malik 1. cilt/308, 379, 386, 416, 481, 483, 
501, 559, 606 2. cilt/233, 262, 289, 335, 
361, 502, 582, 631 3. cilt/218, 298, 407, 
496, 536, 537 4. cilt/167, 360 5. dilt/415, 
443, 446, 563 6. cilt/185, 349, 425 
İmam Nevevi 6. cilt/230 
imtihan 1. cilt/173, 348, 349, 519 2. cilt/50, 254, 
610, 624 3.cilt/341, 363, 365, 415, 4294. 
cilt/342, 495, 601, 631 5. cilt/138, 329, 
516, 616 6. cilt/15, 19, 27, 236, 359, 420, 
500 7.cilt/33, 44 
incil 1. cilt/25, 150, 165, 171, 195, 213, 220, 221, 
252, 266, 274, 282, 291, 294, 316, 323, 
337,5262. cilt/7,9,11, 12, 13, 73, 76, 78, 
79,91, 96, 97,107,157, 158, 165, 226, 382, 
393, 394, 395, 401, 544, 545, 553, 581, 
586, 588, 589, 603, 604, 605, 607, 608, 628 
3.cilt/17, 18, 19, 20,21,22, 41, 42, 45, 46, 
55, 93, 94, 98, 124,215, 244, 356,357, 369, 
418, 575, 576 4. dilt/9, 75, 149, 186, 236, 
244, 401, 504, 507, 517 5. cilt/172, 173, 
244, 283, 360, 521, 552, 567 6. cilt/165, 
228,355,357, 472, 556, 580, 581 
infak 1. cilt/75, 76, 81, 86, 196, 263,264, 269, 305, 
385,403,412, 415,425, 426, 427, 465,473, 
474, 486, 527, 553, 554, 555, 556, 557, 
559, 560, 562, 563, 568, 569, 570, 572, 
573, 574, 575, 578, 582, 583 2. dilt/36, 
37, 50, 124, 125, 175, 177, 178,211,244, 
245, 246, 348, 380 3. dilt/31, 38, 39, 84, 
235, 248, 252, 395, 406, 410, 422, 430, 
457, 459, 515, 529, 530, 531, 532, 534, 
541, 552, 553, 557, 560, 561, 562, 563, 
570, 571, 575, 584, 585, 592 4. cilt/173, 
176, 219, 220, 268, 317, 319, 374, 386, 
395, 396, 418, 442, 466,4705. clt/29, 32, 
57, 187, 306, 379, 424, 426, 522, 524, 535, 
550, 586 6. cilt/58, 152, 182, 183, 320, 
321, 322, 376, 423, 480, 485, 558, 559, 
560, 561, 568, 570, 576 7. cilt/63, 84, 86, 
88, 102, 155, 183, 184, 223, 224, 257, 258, 
375, 394, 401, 402, 404, 406, 415, 416, 
482, 506, 508, 525, 533, 534, 581 
inkar 1. cilt/83, 242, 243, 356, 357, 551,611 2. 
cilt/14, 88, 116, 132, 230, 388, 532 3. 
cilt/422 
inkarcı 1. cilt/528 2. cllt/52 3. cilt/3785, 
6. cilt/153, S0 li 
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inkılab 1. cilt/90 2. cilt/23 3. cilt/127 5. cilt/242 
7. cilt/369 
inzal 1. cilt/117, 401 2. cilt/14, 16 3. cilt/276 5. 
ciilt/64,394, 395 6. cilt/228, 416, 576, 577 
7. cilt/455, 459, 462 
inzar 1. cilt/87, 342 2. cilt/27 3. cilt/253 4. 
cilt/52, 233 5. cilt/157, 527, 590 
İsa 1. cilt/17, 81, 82, 149, 150, 151, 161, 162, 188, 
191, 219, 220, 221, 222, 228, 229, 262, 
273, 276, 277, 282, 283, 284, 287, 297, 
308, 316, 317, 318, 319, 323, 347, 523, 
524, 525, 5262. cilt/12, 15, 18, 19, 58, 59, 
60, 66, 68, 69,70, 71, 72, 74, 75, 76, 77, 78, 
79,80, 81,82, 83,84, 85, 86, 87, 88, 89,90, 
91,93,94, 95, 106, 107, 108, 109, 110, 112, 
113,114,115,118,119, 123, 145,159, 193, 
194, 226, 247, 273, 280, 382, 394, 395, 
399, 445, 505, 508, 524, 525, 535, 540, 
543, 544, 545, 546, 547, 548, 549, 550, 
553, 554, 555, 559, 560, 561, 562, 563, 
564, 567, 584, 588, 589, 603, 606, 607, 
608, 609, 610,612, 618, 624 3. cilt/18, 19, 
42,49,50,51, 52,53, 54, 55, 59, 62, 93,94, 
95, 96, 97, 98, 99, 100, 101, 102, 103, 146, 
183, 184, 185, 189, 200, 209,215, 244,274, 
346,383, 418, 495, 505, 506, 507, 576, 615 
4. cilt/23, 58, 93, 110, 147, 195, 196, 197, 
282, 291, 309, 314, 326, 375, 413, 435, 
449, 459, 489, 492, 504, 507, 509, 510, 
512, 513, 515, 517, 518, 520, 524, 534, 
612, 620, 626 5. cilt/42, 70, 85, 108, 164, 
172, 173, 192, 272, 273, 286, 297, 438, 
440, 441, 459, 546, 566, 569, 570, 573 6. 
cilt/70, 145, 164, 215, 216, 217, 266, 283, 
303,332, 357, 384, 399, 489, 556, 580, 581 
İshak 1. cilt/161, 162, 164, 169, 209, 241,296, 299, 
309,311,312,313,315, 316,318, 323, 336 
2. cilt/21, 65, 71, 97, 118, 119, 168, 207, 
283,389, 500, 553, 554, 555, 614, 617, 639 
3. cilt/29, 86, 183, 184, 327, 357 4. cilt/52, 
53, 54, 85, 88, 89, 91, 109, 111, 142, 224, 
227, 229, 260, 365, 374, 520, 522, 524, 
612, 613, 614 5. cilt/43, 172, 293, 337, 
342, 626, 633, 634, 635 € cilt/31, 129, 
165, 325, 430 
ism 1. cilt/220, 347 2. cilt/8, 9, 251, 573, 637, 638 
3. cilt/121, 218, 382, 448 4. cilt/328, 331 
5. cilt/236, 2587. cilt/325, 580 
Ismail 2. cilt/65, 71, 97, 118, 119, 130, 424, 515, 
520, 545, 553, 554, 555, 597, 617 3. 
cilt/172, 183, 184, 185, 476, 519, 561, 591, 
647, 6544. cilt/46, 52, 219, 224, 226, 227, 
228, 229, 334, 513, 520, 521, 522, 523, 
524, 612, 614, 618, 619 5. cilt/22, 32, 77, 
82, 118, 172, 335, 342, 525, 565, 566, 569, 
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625, 626, 627, 628, 629, 630, 631, 633, 
634, 635 6.cilt/31,32, 60, 165, 430, 470 

İsmail Hakkı Bursevi 1. cilt/8, 62, 135, 507 2. 
cilt/515, 520 4. cilt/334 5. cilt/118, 569 

ismet 1. cilt/30, 152 2. cilt/436 3. cilt/44, 59, 185 
4. cilt/102, 103, 426 5. cilt/43, 202 6. 
cilt/18, 110,305,331, 469 7. cilt/46, 299, 
5SI 

israf 1. cilt/99, 154,330, 346, 426,4432.cilt/161, 
198, 227, 305, 307, 308, 309, 329 3. 
cilt/43, 64, 234, 235, 277, 283, 284, 445, 
612 4. cilt/61, 250, 393, 394, 395, 418, 
442, 577, 615 5. cilt/24, 185, 187, 313, 
392, 396, 461, 510, 523 6. cilt/72,85, 251, 
277 7. cilt/87, 506, 529 

israil 1. cilt/162, 169, 178,217,276,291,313, 518, 
521, 522, 5482. cilt/65, 95, 97, 125, 126, 
276, 502, 599, 618, 627, 628 3. cilt/327, 
365, 505 4. cilt/90, 111, 367, 374, 376, 
377,516, 520, 546, 614 5. cilt/272, 572 6. 
cilt/13, 16, 17, 18, 165 

israiloğulları 1. cilt/60, 91,160, 169,170,171,173, 
174,175,176,178,179,180,181,182,183, 
184, 186, 187, 188, 190, 194, 195, 196, 
200, 202, 204, 207, 209, 215, 216, 217, 
222, 224, 227, 228, 230, 236, 262, 276, 
277, 282, 295, 296, 299, 313, 315, 337, 
511,512,515,516,517,518,521,545,549 
2. cilt/13, 58, 68, 80, 100, 107, 115, 126, 
127, 155, 156, 157, 175, 248, 276, 421, 
422, 503, 542, 545, 550, 551, 552, 589, 
599, 600, 602, 603, 614, 615, 616, 617, 
618, 619 3. cilt/15, 16, 19, 40, 44, 47, 48, 
55,94, 184, 187, 238, 244, 319, 327, 328, 
329, 335, 336, 340, 341, 342, 349, 351, 
354, 362, 366, 368, 369, 420, 426, 504, 
508, 646, 647, 649, 650, 651 4. cilt/72, 
87,115,137,141, 285,374, 378, 443, 444, 
541, 560, 562, 564, 567 5. cilt/38, 39, 199, 
210, 211, 230, 246, 272, 273, 281, 286, 
287, 289, 293, 300, 320, 322, 429, 438, 
635, 637 6. cilt/79, 110, 236, 237, 251, 
466, 491, 581 

istiaze 1. cilt/37,38,40,423.cilt/429 4. cilt/312, 
347 5.cilt/85,5937.cilt/577 

istidrac 3. cilt/434 6. cilt/499 7. cilt/352, 365 

istikamet 1. cilt/46, 77,78, 157,260,324,326,331, 
339, 340, 341, 3852. cilt/109, 422, 490, 
554 4. cilt/75, 78, 335, 405 5. cilt/26 6. 
cilt/141,144, 167, 168, 170, 268,375,545 
7.cilt/163,210,211,318,395,440,578 

istiva 1. cilt/122, 536 2. cilt/18 3. cilt/296, 297, 
298, 299, 300, 596, 597 4. cilt/150, 152, 
537, 539 5. cilt/182, 183, 414, 415 6. 
cilt/411, 557 
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itikaf 3. cilt/275 
ittiba 1. cilt/300, 309, 314, 319, 4082, cilt/59, 60, 


61, 109, 223, 420, 489 3. cllt/19, 31, 225 
4. cllt/66, 278, 299 6. cilt/13 7. cllt/214 

izzet 1. cilt/8, 55, 218, 248, 260, 309, 444, 525, 569, 
593 2. cilt/50, 51, 52, 167, 170, 361, 527, 
5903. cllt/29, 149, 266, 491, 532, 591, 604, 
638 4. cllt/126, 140, 201, 338, 466, 530, 
531, 532, 590 5. cilt/14, 15, 79, 98, 246, 
347,361, 479, 510, 538, 539, 540, 599, 645, 
647 6. cilt/36, 64, 109, 158, 264, 378, 554, 
596 7. cilt/54, 66, 84, 86, 448, 536 


K 


ka'be 1. cilt/279, 290, 296, 299, 300, 305, 327, 
331,332, 351, 413, 433, 4862. cilt/97 3. 


cilt/174 4. cilt/355 

kabil 1. cilt/264, 421, 435, 456, 457, 459 2. 
cilt/79, 253, 621, 622, 623, 624, 625, 626 
3. cilt/269, 274, 609 5. cilt/620, 646 6. 
cilt/9, 372, 572 7. cilt/523 

kader 1. cilt/13, 90, 197, 198, 200, 247,314, 6172. 
cilt/23, 79, 195, 217, 496, 506, 523, 606 3. 
cilt/210, 241,4234. cilt/98, 106,119, 165, 
378, 389, 398, 400, 547, 549 5. cllt/10, 
123, 125, 375, 418, 420 6. cilt/504, 505, 
5747. cilt/97 

kahhar 1. cilt/51, 533 2. cilt/50, 211 3. cilt/157, 
159, 160, 161, 402 4. cilt/109, 111, 201, 
230, 232, 233, 298, 577 5. cilt/364, 421 6. 
cilt/46, 90, 92 

kâhin 1. cilt/64, 243, 540 2. cilt/553, 575, 6083. 
cilt/30, 59, 70 4. cilt/113, 249, 348, 350, 
559 5. cilt/159, 219, 595 6. cilt/54, 230, 
451,452 7. cilt/136, 213, 231, 247, 276, 358 


kanitat 2. cilt/362 

karin 5. cilt/615 6. cilt/407 

karl marx 2. cilt/33 5. cilt/630 6. cilt/106 

karn 3. cilt/114 6. cilt/386 

karye 1. cilt/546, 548 4. cilt/372 5. cilt/522, 569 
7.cilt/446 

karz-ı hasen 1. cilt/514, 577, 578 3. cilt/38 5. 
cilt/439, 479 6. cilt/561 

kavim 1. cilt/28, 160, 161, 163, 170, 178, 189, 194, 
266, 291, 416, 436, 6172. cilt/48, 58, 139, 
144, 167, 186, 249, 441, 485, 501, 551, 607, 
608, 613, 614, 618, 619, 620 3. cilt/59, 
108, 148, 161, 307, 335, 337, 363, 366, 
453, 576, 645 4. cilt/23, 24, 25, 28,40, 54, 
58,110, 181, 206, 208, 246, 376, 470, 491, 
492, 495, 496,497, 498, 560, 562, 568, 622 
5. cilt/38, 54, 68, 78, 162, 199, 200, 207, 
225, 226, 234, 240, 246, 262, 263, 267, 
277, 285, 303, 337, 343, 344, 345, 349, 
368, 370, 371, 372, 373, 378, 421, 441 6. 


cilt/66, 71, 125, 134, 135, 147, 162, 215, 
237, 245, 247, 251, 259, 277, 278, 279, 
322, 323, 369, 374, 375, 376, 377, 378, 
386, 387, 388, 429, 431, 451, 502, 533, 598 
7. cllt/22, 29, 86, 166, 180, 190, 472, 561 
kavl 1. cilt/13, 144. cilt/161 5. dit/306, 490 


kavl-i sedid 5. cilt/490 
kavl-i sıdk 5, cilt/490 
kavvam 2. cilt/279, 358, 360, 361, 371, 510, 589, 
590 4. cilt/206 6. cilt/375 
kayyüm 2. cilt/8, 9, 358 
kaza 1. cilt/39, 88, 153, 286, 287, 392, 398, 399, 
400, 482, 547, 608, 617 2. cilt/195, 210, 
324, 325, 359, 475, 544 3. cilt/66, 82, 109, 
110, 439, 475 4. dilt/164, 165 5. dllt/407 
6. cilt/181, 352, 461 7. cilt/95, 97 
kefaret 1. cilt/157, 173, 487, 488, 489, 568 2. 
cilt/78, 200, 459, 461, 462, 498, 507, 545, 
546, 603 3, cilt/18, 53, 65, 66, 67, 73,74, 
76, 274, 590 4. cilt/578 5. dlt/546 6 
cilt/293, 350, 590 7. cilt/119, 403, 538 
kefil 1. cilt/486 2. cilt/72 3. cilt/152, 540 4. 
cilt/342, 343, 344, 373 5. cilt/112, 347 7. 
cilt/37, 159, 578 
kelim 1. cilt/176, 524 2. cilt/556 3. cilt/346, 360 
4. cilt/218, 523 5. cilt/297 6. cilt/9 
kenz 3. cilt/242, 514, 515, 516, 531 4. cilt/268, 
395, 442 5. cilt/211, 321, 523, 586 6. 
cilt/153, 275, 539, 560 7. dlt/183, 392, 
495, 522 
kevser 2. cilt/2504. cilt/241 5. cilt/23, 27,32, 628 
6. cilt/287 7. cilt/527, 528, 529, 536 
kibir 1. cilt/84, 89, 100, 101, 145, 154, 158, 246, 
264, 336, 444, 543, 563 2. cilt/23, 117, 
127, 221, 378, 397, 497 3. cilt/60, 109, 
112, 127, 129, 130, 138, 143, 159, 162, 178, 
206, 223, 260, 261, 262, 271, 273, 275,277, 
284,349, 413, 422, 423, 454, 484, 532, 644 
4. cilt/21, 49, 82, 154, 213, 256, 280, 283, 
298, 340, 375, 376, 378, 384, 386, 3B9, 
395, 403, 404, 415, 442, 472, 545, 577, 586 
5. cilt/20,73, 129, 163, 167, 185, 197, 203, 
216, 232, 240, 247, 261, 269, 277, 300, 
310, 313, 321, 322, 401, 520 6. cilt/B, 29, 
76,111, 112, 128, 248, 250, 260, 274, 275, 
276, 278, 279, 351, 379, 395, 571, 579 7. 
cllt/84, 154, 161, 305, 374, 400, 529, 550, 
552, 554, 559, 560, 576 
kıble 1. cllt/267, 280, 281, 299, 302, 324, 325, 326, 
327,330,331,332, 333,334, 335, 339, 340, 
341, 342, 385 2. cilt/101, 130 3. cilt/647 
4. cilt/175, 227, 372 5. cilt/19 
kifl 2. cilt/554 4. cilt/619 6. cilt/583 
kinane 1. cilt/435 3. cilt/127, 476, 480, 591 4. 
c1lt/302 5. cilt/642 6. cilt/206, 327 
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kısas 1. cilt/59, 203, 205, 387, 388, 389, 390, 391, 
392, 424, 425, 6032. cilt/317, 358, 364, 
458, 459, 463, 567, 628, 629, 637, 638, 645 
3.cilt/8,9, 17, 18,30, 241 4. cilt/364, 365, 
401,402,6066.cilt/479 
kıssa 1. cilt/387, 511 3. cilt/644 4. cilt/23, 39, 67, 
85,87, 148,482, 505 5. cilt/199, 224,281, 
282,573,5766.cilt/19,24,31,34, 59, 98, 
100,243 7. cilt/390 
kıst 1. cilt/314 2. cilt/39, 40, 289 4. cilt/334 6. 
cilt/369 
kıtal 1. cilt/416, 513 2. cilt/229 3. cilt/40, 440, 
461, 549 5. cilt/53, 180 6. cilt/285, 307, 
367,372,4217.cilt/126, 544 
kıyam 1. cilt/508 2. cilt/477 3. cilt/77, 78, 80 4. 
cilt/452, 454 5. cilt/19, 20, 233, 526, 527 
6.cilt/375 7.cilt/30, 512 
Konfüçyüs 4. cilt/303, 312 
kuddüs2.cilt/562 
kudüs 1. cilt/126, 183, 188, 204, 219, 220, 221, 
222,235, 241, 244, 253, 276, 277, 278, 
280, 290, 291, 296, 299, 324, 325, 326, 
327,332,333,341, 523, 525, 526, 548, 549 
2.cilt/70,92,101,110,247,546,560, 561, 
562,567, 616, 617 3. cilt/56, 93, 94, 363, 
364, 504, 520, 590 4. cilt/249, 349, 350, 
369, 370, 371, 372, 373, 374, 375, 376, 
377,378,435, 485, 494, 513,515, 527,614 
5. cilt/38, 231, 246, 249, 255, 259, 289, 
360 6. cilt/15, 165, 191,231,547 
kufe 1. cilt/60 2. cilt/233 4. cilt/33 
küfran2. cilt/250 4. cilt/357, 621 5. cilt/358, 599 
kün 1. cilt/15, 47, 70, 132, 287, 2882. cilt/75, 
90,216,277 3. cilt/131, 170, 299, 5204. 
cilt/291, 436, 518, 599 5. cilt/134, 182, 
406,601 6.cilt/119, 432, 506, 518 
kurban 1. cilt/108, 204, 256, 298, 301, 306, 307, 
353, 379, 389, 403, 413, 428, 429, 430, 
434, 556 2. cilt/97, 141, 248, 249, 250, 
495, 508, 545, 569, 571, 575, 620, 622, 
623,6243.cilt/76,79,86,97,98, 172,233, 
249, 269, 357, 474, 475, 520, 617, 654 4. 
cilt/35, 227, 523, 555, 618 5. cilt/23, 27, 
28,30,31,32, 33, 48, 626, 628, 631, 632, 
633,634 6. cilt/578 7. cilt/381, 529, 530, 
531,532,533, 534, 536 
kürsi 1. cilt/537 
kürtaj 3. cilt/231, 232, 240, 2414. cilt/304, 305, 
389, 397, 398, 399 S5. cilt/10, 418 7. 
cilt/313,314, 315 
kurtubi 1. cilt/8, 148, 156, 162, 171, 178, 235, 
245, 253, 256, 275, 280, 287, 302, 325, 
330, 348, 373, 378, 380, 397, 401, 432, 
434, 466, 467, 557, 563, 573, 586, 587, 
589,590, 5992. cilt/64, 65,109,122, 144, 


165, 172, 180, 186, 203, 216, 222, 226, 
252, 264, 289, 293, 349, 357, 358, 361, 
376, 388, 405, 458, 459, 467, 498, 507, 
511, 514, 535, 552, 567, 577, 584, 596, 
629, 631, 6403. cilt/11, 62, 72, 84, 175, 
197, 225, 243, 247, 298, 305, 307, 382, 
408, 426, 452, 483, 488, 496, 538, 539, 
549, 558, 561, 567, 574, 579, 652, 657 4, 
cilt/33, 40, 46, 56, 69, 137,147, 153, 185, 
191, 214, 236, 268, 289, 303, 316, 335, 
338, 340, 354, 365, 374, 390, 400, 402, 
404, 454, 473, 525, 571, 592 5. cilt/13, 
43,89, 123, 141, 240, 375, 438, 440, 462, 
463, 471, 481, 508, 524, 549, 552, 561, 
592, 600, 621, 644 6. cilt/23, 58, 63, 87, 
94,143,183,184,185,229,239,275,300, 
305, 314, 341, 349, 350, 353, 355, 359, 
365,370, 386, 450, 453, 575 


L 


la'b 6. cilt/569, 570 

lağv1. cilt/487 3. cilt/66 5. cilt/57, 307 6. cilt/535 

lanet 1. cilt/224, 356, 357, 5802. cilt/122, 144, 
173, 402, 501 3. cilt/40, 55, 56, 69, 289 4. 
cilt/66, 67 5. cilt/489, 561 6. cilt/106 7. 
cilt/349, 445 

lat2. cilt/492 3. cilt/384 6. cilt/455, 466 

latif 1. cilt/61, 125 3. cilt/70, 200, 202 4. cilt/159, 
254,302 5.cilt/397, 399 6. cilt/52, 224 7. 
cilt/203, 416, 468 

ledün 4. cilt/484, 485, 488 

lehv 4. cilt/592, 593 5. cilt/391 6. cilt/569, 570 7. 
cilt/495 

lehve'l-hadis 5. cilt/391, 392, 508 

lemem6.cilt/477 

levh-i mahfuz 1. cilt/12, 15, 65, 72, 117, 126, 130, 
252,4012.cilt/16,21,225,243,401, 439, 
555 3. cilt/139, 152, 156, 357, 593, 595, 
6264.cilt/89,190,191,241,248,376, 627 
5. cilt/172, 231, 270, 271, 283, 349, 440, 
502, 532, 568 6. cilt/50, 194, 195, 228, 
401, 444, 460, 462, 507, 508, 547, 573, 
574,575 

lika 1. cilt/569 

lisan-ı sıdk 1. cilt/308 4. cilt/522 5. cilt/214, 215 

lut 1. cilt/245 2. cilt/112, 225, 322, 547, 554 3. 
cilt/173, 183, 185,315,316,317,323,327, 
433,434,524,6434.cilt/52,53,54, 55,56, 
57, 58, 59, 60, 63, 80, 259, 260, 261, 262, 
263, 264, 338, 361, 613, 614 5. cilt/37, 
59, 69, 84, 175, 199, 225, 226, 227, 228, 
264,337,342, 343, 346, 576, 625, 638 6. 
cilt/11,12,16,32,402,403,429,430, 431, 
482,485, 500, 501, 502 


ma'ruf 1. cilt/91, 127,395, 443, 490, 493, 497, 498, 
510, 557, 558, 604 2. cilt/140, 141, 142, 
143,148,149,150, 218,236, 306,327, 328, 
329,330,412,413, 436, 487, 488, 583, 634 
3.cilt/29, 55, 295, 358, 395, 396, 577, 588 
4.cilt/73, 74, 106, 162, 163, 218,340, 343, 
384,423, 429, 431, 488, 499 5. cilt/35, 36, 
66, 115, 376, 397, 399, 440, 474, 483 6. 
cilt/13, 308, 309, 339, 373, 386, 530, 563 
7. cilt/48, 50, 60, 107, 194, 275, 301, 468, 
525, 580 

marifetullah 1. cilt/48, 76, 272, 358, 551 2. 
cilt/24 3. cilt/177 4. cilt/274, 436, 540 
5. cilt/490, 536, 557 6. cilt/50, 113, 264, 
403, 438, 439, 440 7. cilt/28 

max weber 6. cilt/579 

meal 1. cilt/7, 9, 24, 25, 26, 27, 28 2. cilt/301, 615 
4. cilt/188, 204 5. cilt/536 6. cilt/126, 
483 

mecusi 2. cilt/449, 506, 526, 581 3. cilt/503 5. 
cilt/16, 102, 360 

med-cezir 1. cilt/154 3. cilt/650 4. cilt/561, 562 

medine vesikası 1. cilt/314, 335 2. cilt/156, 162, 
247 3. cilt/8, 26, 56, 455, 460, 499 5. 
cilt/453 

mehcur 5. cilt/169 

mekr 1. cilt/94 2. cilt/84 3. cilt/220, 221, 432 
4. cilt/103, 105, 168, 196, 197, 295 7. 

cilt/364, 365, 366 

mele' 3. cilt/220, 308,311, 328, 338,375 4.cilt/25, 
66,114, 386, 528, 628 5. cilt/75, 199, 341, 
520,571 6.cilt/36,37,224,455 

meleküt 1. cilt/45, 1352. cilt/225,4403. cilt/386 
4.cilt/371 5. cilt/133, 183, 397, 398, 602, 
630 6. cilt/76, 133, 411, 517 7.cilt/169 

melik 1. cilt/50, 51, 61, 132, 241, 244, 245, 515, 
517, 518, 520, 524 2. cilt/616 3. cilt/250 
4. cilt/115, 141 5. cilt/90, 91, 509, 511, 
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memdud 6. cilt/536 
menasik 1. cilt/302, 304, 307, 353, 428, 429, 434, 


435, 440, 584 2. cilt/104, 365, 570 3. 
cilt/54, 84 
menat 1. cilt/ 2. cilt/492 3. cilt/384, 393 6. 
cilt/465, 466 
mensek 1. cilt/307 5. cilt/28, 48 
merh 5. cilt/601 
meric 6. cilt/401 
kad 5. cilt/589 
yi 5. iz 6. cilt/529 7. cilt/311 
mesani 1. cilt/11, 44 4. cilt/267, 268 6. cilt/58 7. 
414 
mescid M0 275, 276, 277, 281, 291, 301, 


303,325,332,333,334,339,340,241,415, 
418, 422,424, 428, 429, 430, 467, 469,573 
2. cilt/7, 58, 92, 124, 128, 131, 375, 225, 
431,570,572 3. cilt/29, 34, 222, 283, 375, 
433, 434, 435, 436, 444, 465, 479, 480, 
486, 487, 488, 494, 495, 496, 497, 498, 
520, 572, 573, 574, 587 4, ciit/46, 140, 
227, 367, 368, 369, 371, 456, 459, 507 5. 
cilt/19, 20, 25, 33, 34, 137, 246, 485 6. 
cilt/231, 291,326,327,329,348,349,351, 
352,353,4457.c1lt/81 
mescid-i aksa 1. cilt/133, 277 3. cilt/520 4. 
cilt/227, 367, 368, 369, 371 5. cilt/246 
mescid-i dırar 3. cilt/375, 572 
mesel1.cilt/117 2.cilt/4783. cilt/615 4. cilt /209, 
305, 356 5. cilt/281, 516 6. cilt/215, 420 
meşiet 2. cilt/397 5. cilt/536 6. cilt/75, 353 
mesih 1. cilt/150, 162, 191, 2132. cilt/59, 69, 72, 
74, 76, 77, 79, 85, 113, 193, 249, 278, 280, 
543, 544, 546, 547, 548, 559, 560, 563, 584, 
586, 605, 607, 608, 6183. cilt/48, 49, 191, 
503, 505, 506, 507 4. cilt/184, 517, 620 


meskenet 1. cilt/188 

mev'ize 1. cilt/14 3. cilt /633 

mevdudi 1. cilt/8, 24, 64, 106, 183, 225, 294, 
498, 516 2. cilt/57, 102, 257, 452. 614 
3. cilt/362, 471 4. cilt/418, 484, 504 5. 
cilt/127, 290, 510, 569 6. cilt/19, 20,21, 


22, 360, 560, 573 

mevedde 2. cilt/62 5. cilt/340 

meymene 5. cilt/552 6. cilt/529, 535 7.cilt/311 

mi'rac 1. cilt/125 2. cilt/592 4. cilt/368, 369, 371 
6. cilt/230, 231, 445 

mihir 1. cilt/505 2. cilt/290, 303, 304, 305, 319, 
328, 331, 332, 336, 339, 341, 348, 359, 
494, 509 5. cilt/131, 474 7.cilt/44, 47 

mihrab 2. cilt/69 4. cilt/372 6. cilt/16 

millet 1. cilt/291, 292, 311 2. cilt/303, 499, 500, 
501, 502, 503, 504, 505, 506, 507 3. 
cilt/321 4. cilt/63, 110, 111, 211, 212, 
287,302, 362, 458 5. cilt/310 6. cilt/10 7. 
cilt/545 

minnet 1. cilt/81, 182, 189, 378, 514, 556, 557, 
559, 560, 561 2. cilt/95, 225, 361, 590 
4. cllt/338, 383, 427 5. cilt/471, 635 
6. cilt/62, 317, 389, 394, 395, 561 7, 
cilt/227, 415 

misak 1. cilt/120, 122, 193, 194, 195, 215, 216, 
229, 230 2. cilt/111, 112, 113, 114, 257, 
568, 594, 595, 598, 602, 603, 613 3. 
cllt/45, 371,372 5. cilt/440, 441 

misbah 5. cilt/135 7. cilt/135, 136 

mişkat 5. cilt/135 6. cilt/316 

mizan 1. cilt/78, 82, 112, 247, 415, 477, 484, 536 
598 2. cilt/39, 340, 614 3. cilt/242, 257, 
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303, 347 4. cilt/152, 194, 250, 493 5. 
cilt/250 6. cilt/171, 494, 510, S11, 512, 
576,579 7. cilt/286, 491 
Molla Sadra 6. cilt/417 
muakkibat 4. cilt/160, 161, 163, 164, 165 
mübin 1. cilt/66, 447 3. cilt/156 4. cilt/236 5. 
cilt/196, 244,283,2846.cilt/194 
mucize 1. cilt/17, 29, 30, 87, 113, 186, 196, 197, 
230, 238, 295, 449, 485 2. cilt/79, 110, 
172, 248, 249, 3953. cilt/94, 95, 96, 112, 
136, 138, 140, 210, 313, 314, 318, 329, 
337, 341, 349, 399, 527, 609, 610, 616, 
649, 650, 653 4. cilt/39, 42, 50, 65, 155, 
157, 179, 182, 189, 203, 210, 240, 260, 
368, 370, 414, 415, 443, 451, 461, 543, 
544,558, 561,562, 580, 583, 587, 588, 620 
5. cilt/79, 180, 195, 197, 198, 206, 223, 
224, 245, 247, 249, 259, 296, 297, 3SI, 
352, 578, 608, 610 6. cilt/99, 122, 128, 
213, 485, 490, 492, 494, 495, 522, 576 7. 
cilt/233, 242, 274,359, 439 
mücrim 2. cilt/325, 638, 645 3. cilt/246, 380 4. 
cilt/80, 81, 284, 590 5. cilt/232, 271, 
346, 526, 5606.cilt/121, 220,304, 431 7. 
cilt/159, 221,389, 411,512 
Muhammed Kutup 4. cilt/360 
muhkem 1. cilt/33, 63, 280, 287, 308, 309, 415 
2. cilt/7, 16, 17, 18, 19,21, 22, 439, 555, 
5723. cilt/64, 493 4. cilt/8, 9, 40, 485 6. 
cilt/307, 308,310 7.cilt/11, 23, 279, 482 
muhsana 1. cilt/479 2. cilt/336, 339, 343, 582, 
583,584, 586 4. cilt/620 7. cilt/46, 108 
muhtar 6. cilt/288 
mukarreb 1. cilt/68 6. cilt/531, 549, 550 7. 
cilt/334, 336 
muktesid 3. cilt/43 5. cilt/407 
mülk 1. cilt/45, 49, 50, 51, 55, 56, 81, 124, 125,130, 
151,159, 173, 198,242, 244, 248, 264, 279, 
281,364, 368,393, 517,521, 532, 536, 543, 
555, 556, 599, 614 2. cilt/35, 49, 50, 161, 
174,189, 211, 246,251, 259,307,314,342, 
348, 402, 403, 404, 405, 408, 410, 439, 445, 
446, 495, 621 3. cilt/34, 39, 160, 169, 170, 
175,176,257, 258, 270,271, 272,315, 388, 
409, 431, 465, 553, 597, 604, 634, 647, 660 
4. cilt/12, 48, 51, 65, 131, 141, 201, 299, 
313,319,323,332, 376,411, 418, 442, 450, 
467, 494, 550, 575, 576, 605, 608, 615 5, 
cilt/42, 63, 80, 81, 82, 130, 133, 157, 166, 
168, 199, 203, 249, 289, 316, 346, 357, 397, 
398, 446, 512, 514, 523, 527, 537, 542, 543, 
602, 605, 606, 630 6. cilt/23, 29, 44, 76,81, 
90,91, 92, 97, 133, 135, 153, 159, 160, 212, 
213,214,237,249,257,321,322, 425, 437, 
443, 452, 455, 485, 516, 517, 559, 561, 568, 


571 7. cilt/15, 16, 30, 65, 131, 132, 145, 
156, 169,221, 252,253, 259, 260, 371,392, 
493, 505, 506, 507, 529, 535, 554 

münafık 1. cilt/59, 81, 93, 94, 95, 101, 102, 108, 
124, 160, 190, 295, 441, 528 2. cilt/190, 
230,415, 431, 455, 480, 527,535, 536,557 
3. cilt/8, 530, 543, 545, 549, 551, 556, 558, 
566, 568, 569, 571 5. cilt/143, 301, 445, 
496 6. cilt/300, 311, 313, 334, 335, 562, 
595, 598, 599 7. cilt/82, 235, 519 

münker 1. cilt/38, 79, 127,267,5582. cilt/63, 140, 
141,142, 148,149, 157, 4883. cilt/29, 54, 
55, 56,358, 396, 540, 560 4. cilt/106, 163, 
340,384, 525 5.cilt/35, 36,114, 115, 376, 
399 6. cilt/309, 373, 563, 589 7. cilt/49, 
55, 60, 98, 182 

münzel şeriat 1. cilt/292, 300, 368, 375, 457 2. 
cilt/60, 61, 63,87, 95, 141,347,351, 352, 
5053. cilt/35, 254, 289, 358, 373, 508 4. 
cilt/218, 594 5. cilt/25, 368 6. cilt/29, 
252,289 

muptil 5. cilt/386, 387 

müşavere 2.cilt/187,211,214,215 

musavvir 2.cilt/15 

musibet 1. cilt/185, 348,349,350,351,352,5482. 
cilt/26, 165, 228, 229, 416, 424, 425, 498, 
530 3. cilt/32, 110, 117, 143, 145, 156, 
164,180, 185,210, 286,323,325,338,339, 
342,366,372,418, 526,528, 603,612, 629 
4.cilt/10, 14,122, 128,130, 136, 183, 285, 
348,376, 378,385, 415 5. cilt/29,84,221, 
224, 271, 304, 305, 328, 329, 335, 400, 
427, 448, 571, 576 6. cilt/134, 155, 179, 
180, 189, 283, 335, 337, 365, 420, 504, 
516, 573, 575 7. cilt/62, 95, 97, 99, 156, 
166,178,191,220, 236,237,293,306 

müsle 1.cilt/4272.cilt/169, 179,5964.cilt/157,365 

müstekbir 1.cilt/28,89,1462.cilt/4273. cilt/220 
4.cilt/278, 280, 298, 386 5. cilt/288, 424, 
520 6.cilt/39, 105,106,108,112, 136, 259 

mut'a 1.cilt/505 2. cilt/339, 340 

mütekebbir 6. cilt/98, 103 

müteşabih 1. cilt/33, 71, 309, 5362. cilt/7, 8, 16, 
18,19,20,213.cilt/245 5. cilt/133, 196 
7.cilt/136, 208 

mütref 3. cilt/220, 308, 328, 338, 375 4. cilt/193, 
385, 386, 628 5. cilt/75, 199, 287, 316, 
341,520, 522,571 6.cilt/539 7. cilt/401 

muttaki 2. cilt/184 3. cilt/325, 476, 479 5. cilt/627 
6.cilt/61, 288,313,4227.cilt/158,273,332 


N 


nafaka 1. cilt/59, 491, 568 2. cilt/287, 299, 300, 
302, 305, 309, 348, 365, 5183. cilt/585 5. 
cilt/130, 439 7. cilt/110, 111 


Dizin 


607 


nafile 1. c11t/80, 81, 168, 280, 398, 559, 562, 569, 
5712. cilt/345 3. cilt/31, 295, 407, 408, 
535,577, 587 4.cilt/428, 429 5. cilt/131, 
163, 463 6. cilt/413, 437, 458 7. cilt/76, 


262, 466 
nakz 1.cilt/1194.cilt/342 


nar 1. cilt/103 3. cllt/197, 599 4, cilt/249, 252 5. 


cilt/134, 135 6. cilt/489, 524, 526, 530 

nâsuh 1. cilt/446, 535 

nâsuh tevbe 2. cilt/181, 322, 326,3523. cilt/558, 
602 6.cilt/477 7.cilt/94, 125, 403 

nebi 1. cilt/298, 525, 6162. cilt/41, 423, 577, 589 
3.cilt/8, 176, 188, 356, 357, 358, 359, 440, 
564, 583 4. cilt/19, 287, 289, 548, 590 5. 
cilt/41, 42, 143, 439, 469 6. cilt/231, 287, 
328,339 7. cilt/434 

neces 3.cilt/441, 476 

necm 1. cilt/139, 235, 292, 298, 340, 352 2. 
cilt/176, 217, 350, 399, 492 3. cilt/148, 
202, 251, 347, 387, 402, 555 4. cilt/24, 
40, 121, 168, 305, 340, 368, 425, 586 5. 
cilt/43, 77, 112, 425, 532, 595 6. cilt/59, 
379, 415, 450, 459, 460, 467, 468, 479, 


486, 509 
necva2. cilt/487 6.cilt/594 
nefha-i ruh 1. cilt/122, 142 2. cilt/75, 146, 277 
3. cilt/108, 109, 195, 373 4. cilt/71, 163, 
253,254, 347, 422, 435, 436 5.cilt/494 6. 
cilt/201, 514 
cilt/52, 53, 138, 178, 233, 374, 397, 409, 
479, 552, 556, 560 2. cilt/142, 182, 195, 
220, 222, 250, 251, 255, 274, 275, 276, 
277, 278, 279, 283, 495, 497, 561, 597, 
627, 628 3. cilt/107, 158, 166, 249, 365, 
367, 371, 506, 619, 631 4. cilt/102, 118, 
119, 120, 121, 122, 160, 180, 221, 316, 
463, 581, 601, 605, 607 5. cilt/181, 260, 
353,354, 424, 5276. cilt/46, 90, 151, 254, 
268, 300, 332, 378, 393, 404, 484, 541 7. 
cilt/237, 360, 394,491 
nefs-i a 2. cilt/275, 512 3. cilt/271 4. 
cilt/119, 436, 474, 489 6. cilt/40, 378 
Yi ek i nasi, 255, 256, 257, 259, 
ii e 392, 468 2. cilt/318, 322 4. cilt/191 


i 67.cilt/371 
6. cilt/59 90, 230, 242, 533, 


482. cil 
nifak 1. cl/93, 96, 288 2. o 60 561 


4 3. cllt/130, 
: — 569 4, cilt/180 5. cilt/215 6.cilt/336 


i1t/409, 410 
7.cil A 5 cilt/268 5. cilt/102 


nefis 1. 


53,309 
0, 169, 229, 241, 253, 309, 
vi D 564, 565, 566, 6163. 
0, 176, 184, 185, 189, 209, 


215, 219, 360, 387, 615, 661 4. dilt/19, 
97, 100, 146, 198, 204, 206, 244, 249, 274, 
287, 293,294, 542, 593, 610,615, 623, 626 
7. clt/92, 93, 148, 227, 427, 432, 433, 446, 
500, 535, 538 
nüfuz 1. cilt /20, 125, 250, 416, 436, 466, 513, 520, 
567 2. cilt/9, 32, 39, 99, 378, 404, 434, 
482 3. cilt/94, 112, 202, 203, 223, 298, 
396, 523 4, cilt/159, 196, 251, 302, 345, 
501, 545, 576 5. cilt/53, 299, 330,514 6. 
cilt/150, 239, 539, 558, 565 7. cilt/139, 
163,203, 509, 555 
nur 1. cilt/13, 15, 51, 52,54, 91, 96, 103, 104, 107, 
136, 144, 249, 259, 287, 290, 298, 315, 
344, 365, 36B, 373, 476, 480, 486, 499, 
541, 542, 564, 604, 6162. cilt/24, 50, 87, 
92,115, 121, 161,213,279,321,322,323, 
334, 343, 366, 370, 412, 442, 447, 564, 
565,582, 604,6453.cilt/11, 13,14, 15, 18, 
19,23, 77,87,107, 141, 186, 187, 188, 190, 
217, 267, 276, 280, 329, 335, 347, 402, 
430, 497, 596, 598, 599, 602 4. cilt/26, 
57,121, 148, 166,170, 171, 200, 204,302, 
340, 352, 394, 399, 406, 629 5. cilt/7, 58, 
64, 93, 94, 95, 98, 118, 125, 126, 133, 134, 
135, 136, 138, 139, 154, 185, 188, 247, 
387, 396, 458, 471, 472, 476, 477, 480, 
481, 484, 485, 551, 594 6. cilt/18, 56, 57, 
138, 159, 185, 190, 192, 194, 287, 288, 
294, 305, 306, 360, 364, 378, 382, 406, 
464, 479, 493, 506, 562, 563, 564, 565, 
569, 582, 583, 584, 594 7. cilt/26, 92, 94, 
136, 147, 193, 194, 279, 359, 386, 406, 
431, 461, 528,542 
nüsuk 1. cilt/430 3. cilt/249 7. cilt/534 
nüşüz 1. cilt/ 
nutfe 3. cilt/259 4. cilt/251, 316 5. cilt/9, 11, 60, 
61, 386, 600 6. cilt/513 7. cilt/447 


O-Ö 


Ö. Rıza Doğrul 4. cilt/303 

öğüt 1. cilt/6, 159, 196, 198, 202, 279, 309, 360, 
476, 479, 496, 497, 498, 564, 576, 5812. 
cilt/6, 12, 16, 22, 134, 358, 362, 364, 366, 
367, 368, 370, 371, 372, 406, 416, 417, 
509, 568 3. cilt/6, 18, 19, 88,89, 179,181, 
184, 185, 203, 207, 222, 239, 253, 254, 
255, 267, 271, 276, 306, 308, 313, 319, 
337, 344, 348, 364, 424, 558, 589, 596, 
598, 628, 633, 634 4, cilt/6, 20, 28, 31, 37, 
57,79,80,83,84, 143, 144, 173,217, 218, 
230, 233, 238, 273, 278, 328, 333, 336, 
341, 363, 364, 366, 405, 411, 490, 547, 
549, 569, 587, 607 5. cllt/6, 80, 93, 109, 
113, 119, 130, 133, 178, 182, 222, 266, 
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282, 285, 292, 301, 303, 304, 306, 309, 
349, 352, 397, 398, 414, 526, 527, 552, 
571,595, 608,610,6426.cİlt/6,25,31,34, 
40, 49, 56, 57,89, 91, 110, 112, 122, 149, 
196, 210, 233, 241, 254, 288, 302, 409, 
410, 412, 414, 434, 435, 436, 451, 452, 
496, 499, 500, 501, 504, 543, 544, 586 7. 
cilt/7, 106, 107, 162, 164, 166, 168, 173, 
221, 236, 239, 263, 264, 265, 267, 297, 
302,303,319,372,373,374,382,384,433 

Ömer 6. cilt/58, 275,293, 330, 339, 345, 362, 378, 
383, 426, 490, 587, 588, 589, 597 

Ömer Muhtar 1. cilt/418 muhtar 4. cilt/365 

on emir 1. cilt/163 3. cilt/348, 504 6. cilt/18 

önder 1. cilt/170, 174, 297, 304, 311 2. cilt/65, 
401, 508 3. cilt/620, 629 4. cilt/15, 220, 
361, 363, 420, 423, 605 5. cilt/190, 267, 
286, 289, 599 

örf 1. cilt/394, 490, 491, 493, 499, 500, 501, 6062. 
cilt/26, 141, 306, 328, 329, 330, 334, 368, 
376, 511 3. cilt/295, 394, 395, 396, 424 
4. cilt/83, 162, 163, 388 5. cilt/124, 144, 
257,483 6. cilt/385 7. cilt/381 


P 


Pisagor 2.cilt/32 4. cilt/102, 312 
Platon 1. cilt/192, 286 4. cilt/322, 409 5. cilt/62 
6.cilt/13 


R 


rab 1. cilt/46, 47, 50, 51, 52, 108, 163, 178, 267, 
282, 283,336, 544, 5482. cilt/33, 80, 87, 
95, 106,107,109,110,111,113, 282, 283, 
343, 562, 563, 607 3. cilt/50, 175, 177, 
200, 248, 259, 508 4. cilt/55, 106, 111, 
169, 174, 318, 482, 551, 552, 561, 5765. 
cilt/89, 90, 206,493,6346.cilt/17, 18,81, 
88,116,214,216,222,223, 224, 225,237, 
270,523 

rabbaniyyun 3. cilt/11,14,33,37 

rahim 1. cilt/37, 40, 41, 42, 43,50,91, 121, 157, 
359, 486 2. cilt/33, 179, 284, 285, 474, 
488,645, 6463.cilt/51, 65, 118, 285, 384, 
394, 591, 613 4. cilt/163, 175, 258, 338, 
394, 605 5. cilt/60, 85, 500, 541, 591 6. 
cilt/46, 126, 224, 308,328 7. cilt/270 

rahman 1. cilt/37, 40, 41, 42, 43, 44, 46, 50, 65, 
115, 121, 138, 147, 280, 281, 284, 288, 
296, 359, 364, 365, 486, 536 2. cilt/23, 
198, 238, 285, 564 3. cilt/59, 65, 78, 118, 
150, 196, 210, 227, 285, 296, 303, 384, 
398, 424 4. cilt/70, 149, 152, 181, 212, 
252, 277, 332, 338, 446, 450, 482, 503, 
521, 524, 531, 534, 535, 539, 571, 601, 


603, 605 5. cilt/18, 23, 60, 180, 184, 185, 
250, 268, 325, 500, 567, 570, 574, 575, 
583, 590, 601, 605 6. cilt/34, 91, 126, 171, 
181, 200, 202, 208, 209, 224, 308, 328, 
329,351, 408, 409, 432, 447, 484, 579 

rahmet 1. cilt/14, 29, 41, 42, 50, 80, 88, 110, 179, 
333, 337, 344, 351, 403, 404, 485, 496, 
525, 535, 553, 557, 558, 620 2. cilt/22, 
24, 63, 138, 146, 173, 209,210,211, 212, 
284, 285, 326, 404, 445, 467, 501, 5653. 
cilt/118, 119, 152,186, 197,228,236,237, 
240, 243, 244, 276, 277, 278, 290, 292, 
295, 296, 304, 310, 312, 351, 352, 353, 
356, 385, 400, 403, 413, 419, 438, 489, 
547, 548, 555, 559, 580, 592, 611, 612, 
633, 634 4. cilt/13, 15, 22, 26, 39, 45, 53, 
54, 82, 138, 162, 172, 223, 258, 301, 307, 
325, 328, 391, 393, 430, 432, 441, 450, 
461,472,476,478,480,496,499,512,515, 
538, 590, 617, 629, 630, 631 5. cilt/45, 56, 
64,126,134,137,143,157, 180, 216,251, 
288, 301, 302, 305, 310, 324, 349, 352, 
368, 377, 414, 415, 426, 428, 429, 439, 
445, 448, 458, 470, 471, 477, 496, 500, 
501,532,533, 543,548, 550, 584, 585, 610 
6.cilt/31,37, 64, 65,84,85,87,132, 147, 
152,187,189,228,229,232,241,267,279, 
287,375, 398, 400, 416, 475, 507, 562, 565 
7. cilt/67, 248, 358, 359, 428, 433, 434, 
464, 465, 468 

raht 5. cilt/263 

rakib 2. cilt/285 6. cilt/405 

rasihun 2. cilt/17, 18,20,21 

reca 1. cilt/232, 472 2. cilt/31, 352 3. cilt/600 7. 
cilt/194 

recm 1. cilt/254 2. cilt/47, 48, 343, 344, 604, 637 
3. cilt/9 4. cilt/339 5. cilt/95, 98,99, 100, 
101, 103,572 

resul 1. cilt/235, 525, 593, 616 

reyb 6. cilt/452 

riba 1. cilt/576, 5832. cilt/175 

ribat2. cilt/271,272 

rical 2. cilt/192 4. cilt/146, 590 5. cilt/138, 452 

risalet 1. cilt/75, 136,140,241,4772.cilt/13, 193, 
539, 540, 605 3. cilt/59, 188, 289, 293, 
307, 348, 594 4. cilt/26, 100, 198, 281, 
287, 293,542, 593 5. cilt/8, 42, 52, 163, 
340, 363 6. cilt/36, 165, 268, 416, 419, 
451,572 7. cilt/60, 92, 94, 162, 207 

rızık 1. cilt/41, 51, 75, 76,80,81, 109, 114, 181, 
182, 264, 282, 304, 305, 364, 372, 377, 
378, 451, 454, 527, 5632. cilt/51, 52, 53, 
69,106,472,516,5183.cilt/62, 63, 64,68, 
96,123,230,232,234,341, 361, 394, 406, 
468, 470, 621, 634, 649, 660 4. cilt/11, 
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60,112,173,178,219,221,247, 250,300, 
307, 309, 314, 315, 317, 359, 396, 456, 
469, 526, 560, 580, 582 5. cilt/23, 28, 29, 
37, 42, 45, 71, 76,117, 306,311, 318,337, 
338, 373, 374, 379, 403, 424, 456, 501, 
522,550, 586, 587,614 6.cilt/77, 89, 114, 
152, 173, 177, 178, 182, 229, 232, 245, 
276,398, 400, 427, 440, 450, 468, 548, 549 
7. cilt/30, 76, 77, 86, 113, 132, 210, 212, 
258,274,344, 368,391, 518 

rü'yet 2. cilt/532 3. cilt/177, 201, 202, 346, 347, 
348 4. cilt/89 5. cilt/339 6, cilt/465 7. 
cilt/520 

ruhu'l-kudüs 1. cilt/126, 219, 220, 221, 222, 523, 
525, 5262. cilt/110 3. cilt/93 4. cilt/349, 
435 6.cilt/547 

rükü 1. cilt/164, 167, 300, 302, 507 2. cilt/72, 73, 
477, 478 3. cilt/30, 31, 266, 575, 577 5. 
cilt/20, 51, 52 6. cilt/13, 15, 355, 356 7. 
cilt/273, 512 

rüşd2.cilt/305, 3063. cilt/344 

rü'yet 1. cilt/402 


SŞ 


şa'b 5. cilt/234 6. cilt/386, 387 
sa'y 1. cilt/352, 353, 413, 428 2. cilt/131 6. 
cilt/483 7. cilt/414 
saat 1. cilt/78, 259, 402 2. cilt/52, 127, 5443. 
cilt/131, 132, 141, 286, 297, 389, 596, 597, 
630, 651 4. cilt/98, 265, 273, 301, 313, 
321, 388, 457 5. cilt/8, 415, 505, 506, 585 
6. cilt/250, 283, 302, 304, 327, 440, 487, 
491, 492, 494, 503, 596 7. cilt/71, 293, 
340, 423 
sabır 1. cilt/164, 168, 285, 345, 346, 348, 349, 350, 
352, 421, 431, 432, 434, 441, 464, 472, 
521, 558 2. cilt/36, 61, 152, 166, 168, 169, 
172, 173, 184, 187, 192, 197, 203, 205, 
220, 229, 235, 237, 242, 256, 271, 3603. 
cilt/89, 155, 261, 323, 331, 334, 364, 396, 
448, 449, 462, 463, 464, 494, 506, 551, 
562, 586, 661 4. cilt/80, 87, 124, 133, 176, 
192, 206, 207, 212, 218, 292, 366, 393, 
417, 463, 481, 582, 617 5. cilt/13, 34, 166, 
329, 400, 626, 646 6. cllt/13, 32, 110, 121, 
145, 181, 186, 283, 313, 319 7. cilt/54, 
177, 179, 220, 261, 365, 366, 394, 434 
1. cilt/28, 256, 394, 427, 428, 429, 474, 
481, 514, 515, 559, 568, 569, 570, 571, 
575, 582, 583, 584, 614 2. cllt/250, 376, 
457, 459, 487, 488, 538 3. cilt/17, 76, 147, 
193, 235, 446, 532, 533, 535, 539, 540, 
550, 552, 568, 570 4. cilt/47, 176,192 5. 
/ 417, 460, 462, 463, 5416. 
cllt/30, 57. 38 93, 596 7 
cilt/424, 561, 566, 568, 576, 593, 596 7. 


sadaka 


cilt/86, 105, 228, 256, 257, 403, 404, 486, 
524, 525, 526 

şafl 1. cilt/530 3. cilt/384, 401, 587 

sağcı 6. cilt/529, 530 7. cilt/238 

şahid 1. c1lt/180, 194,221, 347, 596,6042. ct/38, 
87, 93, 189, 192, 321, 3823. dilit/31, 91, 
354, 609, 620, 6364. cilt/39, 43, 69, 127, 
242, 281, 327, 428, 429, 440, 474, 554 5. 
cllt/54, 262 6. cilt/38, 121, 202, 220, 287, 
336, 352, 406 7. cilt/348, 349 

sahife 1. cilt/24, 82, 158, 171,461,6172.cilt/250, 

5183. cilt/115, 185, 373, 607 4. cilt/148, 

149, 187, 246, 381, 412, 471, 523, 574 5. 

cilt/42, 173,219, 547, 552 6.cilt/503, 546 

7. cilt/239 

cilt/190, 263, 264, 293, 320, 386, 502, 

526, 610, 631 3. cilt/89, 158, 381, 397, 

408, 409, 437, 567 4. cilt/84, 138, 150, 

191, 412, 424, 482, 492, 497, 567, 577 5. 

cilt/13, 93, 101, 114, 126, 180, 302, 324, 

396,410, 460, 523, 563, 5686. cilt/21, 35, 

55, 67, 361, 362, 384, 390, 400, 438, 470, 

483, 575, 577, 581 7.cilt/418 

şaki 4.cilt/84, 191 5. cilt/410 7. cilt/411, 418 

şakile 4, cilt/433, 434 6. cilt/542 7. cilt/415 

salat 1. cilt/7, 44, 79, 80, 206, 221, 275, 278, 281, 
285, 298, 308, 324, 334, 348, 351, 359, 
407, 507 2. cilt/194, 385, 400, 445, 447, 
473, 474, 475, 477, 499, 540, 545, 554, 
564,592, 599, 6323. cilt/35, 97, 167, 227, 
250, 435, 466, 467, 548, 574 4. cilt/79, 
175, 227, 270, 368, 390, 428, 430, 555 
5. cilt/141, 329, 471, 477, 478, 647 6. 
cilt/70, 145, 465, 550 7. cilt/434, 523, 
529,531,534 

salih amel 1. cilt/19, 28,89, 90, 114, 142, 157, 190, 
192, 251, 269, 271, 272, 377, 405, 438, 
560, 565, 5662. cilt/44, 87, 250, 267,272, 
274, 284, 424, 48B, 535, 586, 632, 6333. 
cilt/35, 47, 72, 222, 277, 293, 376, 403, 
413, 423, 595 4. cilt/84, 176, 177, 287, 
331, 423, 530 5. cilt/70, 71, 101, 146, 
189, 241, 322, 358, 464, 523, 538, 539 6. 
cilt/58, 141, 175, 220, 273, 288, 305,331, 
336, 393, 515, 528, 530, 565 7, cilt/54, 
114, 158, 163, 171, 242, 267, 409, 428, 
440, 461, 466, 476, 486, 502, 525 

salihat4.cilt/470 

Şam 1. cilt/22, 23, 24, 164, 183 2. cilt/233, 268, 
297,500 3. cllt/30, 90, 205, 307, 340, 357, 
375, 406, 412, 426, 515, 545, 573, 574 4. 
cilt/32, 33, 45, 227, 264, 350, 372, 374, 
510, 613 5. cilt/159, 307, 324, 360, 434, 
515, 637 6. cilt/86, 231,387 

samed 4. cilt/534 


said 2. 
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sanat 1.cilt/15, 27, 64, 154,2852.cilt/35, 58, 129, 
153,374 3. cilt/77, 252, 276, 279, 281 4. 
cilt/99, 202, 242, 244,248, 324, 336, 377, 
577 5. cilt/62, 107, 221, 278, 320, 390, 
510, 514, 542, 581 6. cilt/147, 178, 206, 
213, 219, 402, 418, 508, 556 7. cilt/82, 
207,261 

sebil 2. cilt/377, 385, 386 3. cilt/444, 446, 541 4. 
cilt/145, 276 

sed 4.cilt/496 

şefaat 1. cilt/172, 173, 529, 532, 533,534,5352. 
cilt/213, 443, 444, 644 3. cilt/149, 292, 
393, 465, 598, 607 4. cilt/36, 429, 533, 
571, 597 5. cilt/161, 431, 518, 545 6. 
cilt/68, 70, 266, 287, 475 7. cilt/239 

sefih 1. cilt/98, 99, 100,310, 325, 326, 564, 5882. 
cilt/306, 307, 308, 309 3. cilt/288, 306, 

311,354, 355 7. cilt/203 
şehadet 1. cilt/45, 77, 96, 330,347,396,442,477, 
501, 591, 600, 613 2. cilt/37, 38, 40, 74, 
100, 189, 192, 234, 321, 399, 481, 503, 
504, 522, 557, 578 3. cilt/123, 226, 238, 
287, 423, 463, 483, 530 4. cilt/198, 270, 
325, 329, 498, 579, 609, 611 5. cilt/26, 
183, 189, 198, 310, 438, 446, 449, 605 6. 
cilt/302, 488 7. cilt/79, 294, 434, 540 
şehit 1. cilt/21, 220, 276, 328,347, 348, 467, 520, 
524,5472.cilt/71, 72, 83, 168, 170, 187, 
189, 191, 192, 194, 204, 230, 231, 232, 
233,234,4793. cilt/530 4. cilt/364, 601 
5. cilt/436, 449, 451, 452 6. cilt/20, 109, 
319, 569 7.cilt/351 
şehristani 2. cilt/500 
şehvet 1. cilt/83,85, 101, 178,345,374,485,6202. 
cilt/30, 31, 32, 57,66,127,277,337, 339, 
347, 374, 497 3. cilt/43, 127, 130, 170, 
271,278, 376, 6134. cilt/58, 94, 119,339, 
400, 419, 525, 526, 586, 624 5. cilt/58, 
74,86, 121, 176, 213, 216, 264, 376, 482, 
630 6. cilt/40, 128, 178, 209, 275, 421 7. 
cilt/26, 217,401, 402, 410,411,440,574 
şek 7.cilt/171, 497 
sekal 6. cilt/519 
şekavet 1. cilt/151 4. cilt/538, 576 5. cilt/410 
sekine 1. cilt/155, 374, 518 
sekine 2. cilt/558 3. cilt/195, 494, 524 4. cilt/323 
6.cilt/334,351,357 7.cilt/148 
sekr 2. cilt/63, 385 4. cilt/309 
selam 1. cilt/7, 104, 145, 206, 210, 235, 297, 432, 
6202.cilt/48, 159, 194, 270, 400, 444, 445, 
446, 447, 448, 449, 450, 451, 465, 466, 540, 
545, 554, 562, 564, 605 3. cilt/152, 224, 
275,293, 295,323,339, 395, 434, 583, 601, 
614, 615, 616 4. cilt/37, 52, 53, 186, 217, 
258,284,411, 424, 430, 474, 509, 522, 526, 


550,612 5. cilt/20, 95, 120, 186, 237, 242, 
267,307,441,471, 476, 477, 478, 591, 619, 
633, 636, 637, 647 6. cilt/228, 229, 269, 
362, 378, 383, 392, 408, 430, 525, 535, 550, 
587,594, 595 7. cilt/31, 199, 434, 460, 464, 
466, 468, 503, 534 

selim kalp 3. cilt/402 5. cilt/216, 609, 621 

sema 1. cilt/110 4. cilt/223, 454 5. cilt/606 6. 
cilt/115, 116, 131, 518 7. cilt/114, 115, 
291,363 

şer 1. cilt/35, 37, 42, 119, 127,148, 167,247, 252, 
318, 408, 438, 471,5632.cilt/51, 67, 286, 
292, 345, 346, 369, 381, 414, 487, 597 3. 
cilt/13, 191, 199, 227, 250, 265, 321, 455, 
602, 613, 661 4. cilt/130, 282, 294, 432, 
433, 454, 473, 489, 602 5. cilt/52, 109, 
171,232, 470, 523 6. cilt/112, 152, 279, 
334, 420, 434, 523, 563 7. cilt/26, 93, 97, 
98,143, 182,184,333, 365, 536,571, 572, 
573,574,578 

sereb 4. cilt/483 

sevab 2. cilt/518 

şeytan 1. cilt/37, 38, 39, 41, 42, 47, 60, 85, 100, 
101,147,148,149,152,153,154,155, 156, 
157,158, 160,242,243,244,298,307,373, 
413,434, 447, 448, 540, 563, 576,579, 580 
2.cilt/8, 15, 23, 68,77,116,117,207,208, 
235, 237, 254, 380, 415, 416, 430, 492, 
493, 494, 495, 496, 497, 537, 576, 6233. 
cilt/68, 69, 107, 142, 143, 166, 167, 199, 
212, 213, 235, 260, 262, 263, 265, 266, 
267, 269, 270, 271, 272, 273, 274, 275, 
278, 279, 280, 282, 283, 374, 377, 397, 
398, 399, 413, 424, 451, 452, 458, 475 4. 
cilt/88, 89, 90, 101, 109, 113, 121, 139, 
141, 215, 216, 251, 252, 280, 287, 298, 
301, 336, 340, 347, 348, 350, 393, 410, 
411, 418, 419, 431, 472, 473, 474, 480, 
484, 496,519,521,533,573,574,575, 576, 
577,5785.cilt/7,8,27,32,41,43,44,85, 
86, 115, 166, 168,233, 236, 253, 256,345, 
392, 402, 408, 409, 485, 516, 534, 535, 
536, 592, 593, 612,615, 617 6.cilt/30, 32, 
39, 40, 54, 139, 145, 216, 217, 248, 310, 
313, 405, 408, 467, 469, 470, 514, 541, 
565, 571, 593, 598, 599 7. cilt/24, 154, 
160, 205, 422, 576, 579, 581, 582 

seyyid kutub 1. cilt/8, 389, 579 2. cilt/52, 622 4. 
cilt/360, 418 5. cilt/460 6. cilt/488, 541 

şia 2. cilt/339, 504 3. cilt/31, 566 4. cilt/354 5. 
cilt/127, 460 

şiar 1. cilt/434 2. cilt/87, 570 7. cilt/74 

sicil 1. cilt/72 3. cilt/626 6. cilt/258, 508, 547 7. 
cilt/332 

sıddik 1. cilt/220 2. cilt/423 


Dizin 


sıdk 1. cllt/308, 314, 385 2. cilt/9, 125 3. cilt/43, 
185, 533, 595 4. cilt/102, 332, 522 5. 
cilt/214, 215, 490 6. cilt/288, 506 
sihir 1. cilt/12, 242, 243, 244, 2472. cilt/542 3. 
cilt/331, 332, 595, 647 4. cilt/182, 554, 
557,559, 588 5. cilt/305, 611 6. cilt/130 
şikak 1. cilt/319, 320 2. cilt/372, 489, 490, 491 6. 
cilt/8 
silk 4. cilt/246 
silm 1. cilt/296, 446, 447, 450, 451 2. cilt/119, 
120, 192, 467 3. cilt/228 4. cilt/222, 550 
5. cilt/20, 216, 591, 596, 611 6. cilt/199, 
512 7. cilt/60, 461, 466 
sırat-ı mustakim 1. cilt/26 
siret 2. cilt/60, 109, 218, 394, 490, 611 3.cilt/148 
4. cilt/66 5. cilt/44, 147, 449 7. cilt/151, 
274 
şirk 1. cilt/74, 142, 157, 182, 192, 215, 231,233, 
238, 243, 254, 303, 317, 336, 470, 479, 
480, 528, 533, 534, 6002. cilt/8, 23, 103, 
200, 202, 254, 255, 256, 350, 353, 374, 
396, 397, 491, 492, 562, 576 3. cilt/72, 
123, 125, 126, 141, 162, 172, 179, 181, 
182, 184, 185, 204, 227, 237, 240, 282, 
283, 370, 391, 392, 440, 441, 475, 477, 
486, 495, 496, 497, 498, 505, 506, 512, 
555, 578, 579, 580, 605, 608, 613, 619, 
620, 621, 622, 628, 638 4. cilt/10, 39, 40, 
109, 143, 144, 145, 157, 169, 187, 189, 
201, 212, 218, 219, 230, 239, 258, 268, 
272, 285, 296, 318, 325, 347, 361, 362, 
399, 538, 568, 571 5. cilt/16, 21, 37, 103, 
187, 188, 189, 216, 266, 332, 356, 374, 
377, 379, 397, 433, 494, 495, 510, 519, 
542, 553, 621, 624 6. cilt/49, 74, 75, 77, 
78, 98, 117, 121, 166, 170, 249,317, 318, 
330, 363, 422, 435, 454, 456, 477, 490 7. 
cilt/29, 30, 50, 84, 289, 409, 410, 427, 
440, 476, 529, 533, 539, 541, 545, 548, 
556, 574 
şirzime 5. cilt/210 
şuayb 1. cilt/460 2. cilt/554 3. cilt/302, 318, 319, 
320,321,322,323, 327,643 4. cilt/60, 61, 
62, 63, 64, 80, 177, 264, 265 5. cilt/65, 69, 
199, 228,229, 230, 297,344, 345 6.cilt/12 


subhan 4. cilt/370 

südd 4. cilt/496 

suhuf 1. cilt/458, 617 2. cilt/97, 275,523 

sükun 2. cilt/192 3. cilt/261 

şükür 1. cilt/45, 46, 194, 345, 353, 354, 377, 378 

2. cilt/160, 220, 535 3. cilt/96, 106, 

323, 577, 612 4. cllt/36, 207, 362, 470 5. 
cllt/330, 599, 632 6. cllt/78 7. cilt/71, 
101,391, 518, 529, 530 

Süleyman 1. cllt/8, 47, 63, 135, 161, 171, 214,217, 


241, 242, 244, 248, 249, 254, 549, 6032. 
cilt/17, 29, 31, 65, 70, 79, 128, 133, 155, 
277, 291,353, 404,463, 553, 554, 555, 560, 
567, 587, 617, 620, 640, 643 3. Ct/IB, 46, 
69,71, 92, 98, 183, 185, 193,199, 233, 364, 
408, 502, 567, 582, 647 4. cilt/35, 49, 141, 
149, 186,244, 369, 370,374, 375, 376,483, 
485, 493, 494, 505, 506, 527, 612, 615, 616 
5. clt/15, 63, 160, 165, 172, 173, 238, 240, 
244, 248, 249, 250, 251, 253, 254, 255, 
256, 257, 258, 259, 260, 261, 275, 289, 
378, 410, 509, 510, 511, 512, 514, 552 6. 
cilt/13, 18, 19, 20, 21, 27, 28, 29, 30,52, 
88, 100, 237, 251, 272, 291, 365, 367, 381, 
492, 515, 554, 596 
sulh 1. cilt/94, 97, 205, 447 2. cilt/120, 141, 192, 
362, 363, 372, 419, 424, 443, 478, 488, 
511, 512, 516 3. cilt/184, 303, 345, 409, 
443 4, cilt/63, 177, 180, 264, 470, 499, 
627, 628 5. cilt/35, 70, 215, 247, 333, 382, 
490 6. cilt/26, 185, 215, 216, 254, 260, 
272, 288, 293, 308, 309, 367, 369, 370, 565 
7.clt/303, 476, 501, 543 
sünnet 1. cilt/31, 121, 156, 160, 176, 197, 215, 220, 
255, 286, 298, 300, 308, 348, 352, 376, 
382, 392, 398, 408, 431, 539, 540, 553, 566 
2. cilt/28, 58, 59, 60, 90, 97, 109, 120, 134, 
137, 138, 149, 153, 158, 167, 176, 182, 
183, 187, 202, 218, 300, 301, 315, 321, 
329, 330, 339, 340, 346, 368, 370, 371, 
383, 411, 413, 414, 420, 435, 436, 437, 
439, 444, 446, 448, 481, 488, 489, 490, 
491, 500, 502, 503, 504, 505, 514, 523, 
548, 569, 580, 586, 587, 606, 633, 635, 637 
3. cilt/13, 15, 16, 22, 64, 71, 94, 98, 202, 
208, 227, 247, 255, 285, 358, 379, 413, 
417, 419, 422, 436, 438, 444, 449, 512. 
532, 546, 547, 561, 571, 587, 592. 594, 
632, 642, 653 4. cilk/32, 47, 62, 66, 78,79. 
81, 119, 128, 158, 162, 174, 218, 242, 252. 
275,282,294, 347, 349, 427, 477, 482,489, 
514, 525, 589, 591, 612,630 5. cilt/15,31, 
39, 44, 77, 93, 95, 98, 100, 112, 127, 137. 
147, 171, 241, 261, 305, 341, 417, 437 
438, 449, 450, 465, 467, 468, 472. 490, 
495, 573 6. cilt/163, 169, 191, 273, 298, 
314, 315, 316, 317, 322, 323, 339 347 
360, 361, 372, 392, 400, 461, 508, 556, 591 
7. cilt/151, 384, 474, 533, 537 
sünni 1. cilt/243, 508, 616 2. cilt/339, 340, 5933 
cllt/181 4. cilt/54, 428 5. cilt/461. 
sur 1.cilt/150, 5522. cllt/362 3. cilt/170, 171,253 
2954-c1lt/410, 491, 498, 569 5. cilt/87, 8, 
277, S8B, 589 6. cilt/78, 80, 180, 404, 562. 
565 7. cilt/168, 169, 225,499 (© 
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şüra 2. cilt/214,215,216,217,218,435 4. cilt/70 
6.cilt/125, 157, 182, 183, 193, 515 

şuur 1. cilt/95 2. cilt/135, 428 3. cilt/198, 371, 
379, 380, 620 4. cilt/359 5. cilt/492, 595 
6.cilt/281, 534 


T 


tabut 1. cilt/516, 517, 518 2. cilt/389 6. cilt/300 
tafakkuh 1. cilt/100, 599 3. cilt/586 4. cilt/545 6. 
cilt/410, 411 
tağut 1. cilt/28, 197, 540 2. cilt/401, 402, 429 3. 
cilt/36, 107, 108 4. cilt/287 6. cilt/54, 
55, 440 
tahrif 1. cilt/113, 192, 207, 208, 212,215, 243, 293 
2. cilt/43, 44, 108, 142, 144, 153, 157, 158, 
257,383, 390,391,394, 399, 400, 402, 488, 
551, 584, 628 3. cilt/51, 233,317, 549, 637 
4. cilt/243, 245, 542, 553 5. cilt/43, 129 7. 
cilt/175, 234, 303 
tahvil 2. cilt/183 6. cilt/72, 518 7. cilt/96 
takiyye 2. cilt/55 4. cilt/354, 458, 459 7. cilt/351, 
352 
takrir 6. cilt/336 
takva 1. cilt/29, 72, 73, 74, 75, 76,79, 81, 86, 87, 
109, 141, 161, 163, 169, 198, 303, 314, 
326, 341, 384, 385, 391, 394, 407, 430, 
432, 439, 440, 452, 453, 485, 486, 506, 
560, 565, 584 2. cilt/19, 23, 35, 36, 55, 
72, 105, 125, 134, 135, 141, 150, 166, 168, 
169, 172, 173, 177, 178, 179, 180, 181, 
182, 184, 196, 203, 205, 220, 228, 229, 
235, 237, 242, 256, 270, 272, 284, 341, 
353, 485, 490, 537, 571, 572, 573, 596, 
611, 623, 624, 632, 633, 634 3. cilt/19, 41, 
72,74, 119, 127, 133, 170, 185, 265, 267, 
277, 278, 279, 280, 367, 369, 398, 405, 
422, 423, 425, 431, 434, 448, 566, 574 4. 
cilt/90, 121, 147, 171, 172, 182, 183, 185, 
204, 243,245, 258, 284,310, 329, 331,337, 
357, 366,379, 400, 445, 508, 514, 515, 528, 
582, 607, 608, 615, 630 5. cilt/27, 32, 102, 
137, 168, 191, 219, 220, 235, 260, 275, 
324, 348, 349, 408, 433, 446, 46B, 485, 
549 6. cilt/26, 34, 50, 52, 53, 63, 73, 76, 
91, 185, 208, 218, 242, 288, 290, 299, 301, 
305, 309, 321, 348, 351, 371, 373, 388, 
390, 414, 423, 449, 450, 458, 567, 595 7, 
cilt/25, 151, 175, 206, 240, 267, 273, 282, 
302, 335, 366, 415, 477, 496, 534 
talak 1. cilt/110, 287, 389, 488,489,490, 492, 493, 
494,497, 501, 502, 503, 510, 590, 591, 604, 
619 2. cilt/166, 282, 289, 291, 306, 340, 
370, 385, 516, 520, 569 3. cilt/43, 293, 
431 4, cilt/178, 310, 354, 587 5. cilt/106, 
133, 135, 457, 474 6. cilt/302, 406, 588 7. 
cilt/103, 104 


tashir 5. cilt/598 

tathir 1. cilt/302, 482, 483, 506 2. cilt/406 3. 
cilt/495 5. cilt/485 

tavaf 1. cilt/127, 278, 300, 302, 303, 351, 352, 
353,413,4282.cilt/129,130,131,5723, 
cilt/97, 280, 283, 435, 436, 473 5. cilt/19, 
20, 22, 23, 24, 160, 484 6. cilt/231, 388, 
444, 445 7.cilt/124, 227,398, 512 

tavl2. cilt/342 3. cilt/556 6. cilt/85 

tayyib 1. cilt/371, 372, 479 3. cilt/64, 82, 358 4, 
cilt/162, 163, 181, 217, 218, 359, 458 5. 
cilt/70, 71, 119, 338, 417 7. cilt/230 

te'vil 1. cilt/33, 382 2. cilt/415 3. cilt/636 4. 
cilt/90, 91 5. cilt/603 

tearuf2. cilt/141 5. cilt/483 6. cilt/385 

tebdil 2. cilt/183, 370 6. cilt/518 7. cilt/96, 341 

teberrüc 2. cilt/432 5. cilt/458, 459 7. cilt/347, 
348 

tebşir 1. cilt/458, 485 2. cilt/46 4. cilt/52 5. 
cilt/157 

tebyin 1. cilt/31 3. cilt/81, 358 4. cilt/242, 294 6. 
cilt/336 7. cilt/471 

tecessüs 3. cilt/61 4. cilt/151 6. cilt/379, 381, 
382,383 

tedbir 1. cilt/47, 174, 244, 531, 536, 554, 6052. 
cilt/81, 185, 195, 218, 237, 246, 439, 476, 
510 3. cilt/197, 266, 280, 299, 399, 415, 
458, 500, 597, 621, 639 4. cilt/70, 87, 107, 
123, 139, 168, 194, 197, 458, 487, 494 5. 
cilt/132, 415, 581 6.cilt/10, 305, 348,382 
7. cilt/17, 80, 95, 96, 97, 164, 179, 365, 
548, 566, 571 

tedebbür 2. cilt/439 3. cilt/137, 388, 594 6. 
cilt/410, 411 

teemmül 3. cilt/137, 379, 594, 657 4. cilt/22, 195, 
409 5. cilt/40 6. cilt/410 

tefahur2.cilt/378 6.cilt/410, 569, 571 7.cilt/494 

tefavüt 1. cilt/49 4. cilt/191, 332 7. cilt/134 

tefekkür 1. cilt/13, 17, 19, 28,29,34, 45, 46, 48, 76, 
77,78,89,90,107,111,117, 154, 203,207, 
220,238,240,259,289,294,303,311, 376, 
409,431,434, 452, 538, 561,564, 566, 618 
2.cilt/19,21,22,39,40, 95, 139, 158, 182, 
261,262, 263,264, 440, 449, 480, 524, 558 
3. cilt/63, 107, 117, 127, 136, 137, 143, 
200, 201, 203, 206, 223, 305, 333, 370, 
379, 380, 381, 382, 383, 388, 401, 402, 
403, 420, 556, 559, 587, 589, 594, 600, 
625, 636, 657, 658 4.cilt/9, 12, 19,21, 22, 
85, 148, 153, 180, 195, 200,232, 246, 270, 
274,275,285,298,333,352,355, 408, 409, 
429,431,435,445,475,501,516, 553,579, 
593 5.cilt/24,40,56,61,73,171,190,218, 
349, 350, 351, 352, 363, 369, 371, 377, 
385, 388, 395, 398, 401, 433, 503, 506, 


Dizin 


542, 549, 550, 564, 594, 610 6.cilt/37, 85, 
90, 119,122, 148,151, 161, 178,194,210, 
232, 243, 24B, 264, 301, 309, 319, 393, 
410,418, 427,435, 495, 508, 544, 545, 546 
7. cilt/26, 28, 30, 67, 69, 93, 94, 138, 147, 
151, 216, 217, 218, 226, 254, 303, 370, 
394,443, 447, 455, 458, 465, 466, 581 

tehavvuf 4. cilt/295 

teheccüd 2. cilt/477 4. cilt/79, 429, 446 5. 
cilt/135, 136, 426, 449 6. cilt/332, 458 7. 
cilt/262 

tekasür 3. cilt/64, 516 6. cilt/569, 5717. cilt/493, 
495,528 

tekbir 1. cilt/403 2. cilt/474, 477 3. cilt/301, 456 
4.cilt/446 5. cilt/30 7. cilt/225, 226, 533 

tekzib 6. cilt/401 

tereddi 1. cilt/20, 258 3. cilt/36 4. cilt/163 6. 
cilt/539 7. cilt/417 

tertil 3. cilt/402 5. cllt/170, 171 7. cilt/215, 216, 
217,218 

tespih 1. cilt/49, 80, 127, 129, 130, 131, 132, 137, 
138,141,145, 180,365 

tevekkül 1. cilt/7, 187, 260, 290 2. cilt/166, 169, 
211, 218, 219, 220, 237, 43B, 443, 517, 
597, 613, 619 3. cilt/293, 319, 321, 405, 
409,410,451, 459, 526,529, 591,592, 614, 
641, 645, 647 4. cilt/39, 60, 63, 83, 125, 
128,179,208,210,291,292,346,347,419 
5. cilt/181, 233, 235, 272, 275, 290, 347, 
354, 355, 431, 432, 471, 472, 593, 630 6. 
cilt/31, 63, 64, 65, 162, 163,171, 179, 180, 
182, 287, 593, 595 7. cilt/36, 95, 106, 107, 
108,144, 164,218, 384, 436 

teyemmüm 1. cilt/275 2. cilt/384, 386, 387, 567, 
592, 593, 594 3. cilt/227, 360, 466 4. 
cilt/204 6. cilt/70 7. cilt/230 

tezekkür 1. cilt/598 3. cilt/137, 379 6.cilt/410 1. 
cilt/ 4. cilt/538 7. cilt/302 

tezkiye 1. cilt/31, 167, 269, 309, 342, 506, 5552. 
cilt/397, 398, 399, 400 3. cilt/81, 423, 
533 4. cilt/458, 467 5. cilt/57, 433, 434 
6.cilt/129, 336,337, 423, 424 7. cilt/227, 
260, 289,374, 409, 419, 476 

tilavet 1. cilt/254 2. cilt/89 3. cilt/402 5. cilt/425, 
604, 605 

titanik 4. cilt/420 5. cilt/585 6. cilt/181 

tüba 4.cilt/181 

tuğyan 3. cilt/46, 602 4. cilt/74, 75, 545 6. 
cilt/436, 510 7. cilt/289, 389, 409 


tur-u sina 4. cilt/35 
U-Ü 


ubur 4, cilt/148 


p b 4. cilt/233 
ulu'l elba 60,221, 222,297, 5262. cilt/65, 


ulu'l-azm 1. cilt/1 


545, 588 3. cile/172, 352 4. cilt/485 5, 
cilt/489, 627, 629 

ulu'-emr 2. c1lt/412, 413, 414, 421 5. cle/101 

uluvv 4, cilt/376 

umre 1. cilt/303,351, 352, 353, 424,425, 428,429, 
430,432 2. cilt/131, 253, 305, 569, 5723. 
cilt/66, 76, 474, 475, 518, 573 4, dlt/46, 
47 6. cilt/326, 329, 342, 349, 352, 353, 
444,484 7, cilt/255, 517 

urcun 5. cilt/582 

üm 1. cilt/314 3. cilt/190 5. cilt/313 

ümmi 1. cilt/17, 18, 112, 113, 211, 395, 592, 593, 
594, 595, 605, 610, 611, 612 2. cilt/44, 
89, 103, 104, 226, 551, 609 3. cilt/187, 
204, 205, 254, 356, 357, 359, 360, 607 4. 
cilt/37, 88, 92, 115, 204 5. cilt/61, 160, 
351, 558, 564 6. cilt/287 7. cilt/67, 68, 
445, 446 

ümmü'i-kura 2. cilt/129 

üzeyir 1. cilt/228, 282, 545 

üzeyir 2. cilt/554, 584, 586 

üzeyir 3. cilt/503, 504, 505 

üzeyir 4. cilt/184, 413 

uzza 1.cilt/ 

uzza 2. cilt/492 

uzza 3. cilt/384 

uzza 6. cilt/455, 465, 466, 467 


4 


va'd 1. cilt/82, 115 2. cilt/25, 595 3. cilt/630 4. 
cilt/215, 377, 378, 623 5. cilt/246, 518, 
519 6.cilt/403 7. cilt/348, 416, 496 

vaid 1. cilt/82, 268 2. cilt/24, 25 4. cilt/288, 289, 
372,603 6.cilt/403 

vakarna 5. cilt/458, 459 

vakıa 1. cilt/12, 84, 115, 126, 257, 341, 364, 404, 
443, 457 2. cilt/445 3. cilt/316, 500 4. 
cilt/24, 35, 249, 356, 416, 435, 449, 470, 
537, 590 5. cilt/8, 57, 75, 195, 260, 383, 
552 6.cilt/241, 449 7. cilt/168, 489 

veda hutbesi 1. cilt/21, 583 2. cilt/87, 175,332 3. 
cilt/475, 519 5. cilt/191, 370 6. cilt/387 

vedd4. cilt/237 

vehim 1, cilt/38, 39, 140, 220, 242,2432.cilt/401, 
498 3. cilt/216, 270, 299, 320, 397, 398, 
399 4. cilt/121, 184, 440, 521 5. cilt/239 
7.cilt/395, 449, 473, 579, 580 

velayet 1. cilt/541 2. cilt/56, 57, 311, 348 3. 
cilt/25, 26, 33, 184, 394, 469, 490, 500, 
637 4. cilt/188, 316 6. cilt/161, 308 7. 
cllt/37, 41, 43 

veli 1. cilt/42, 206, 220, 293, 389, 534, 541, 542 
2. cilt/53, 54, 288, 307, 308, 388, 389, 
427, 429, 452, 455, 491, 497, 527, 533 3. 
cilt/25, 30, 31, 120, 121, 255, 282, 394, 


614 ALI BULAÇ-KUR'ÂN DERSLERİ/DİRÂSÂTU'L-KUR'ÂN 


435, 469, 490, 637 4. cilt/160, 162, 347, 
402, 453, 472, 500, 501, 505 5. cilt/7, 329, 
346, 389, 445, 488, 495 6. cilt/158, 161, 
177, 288,332, 345, 597 7. cilt/35, 48, 70, 
109, 578 
vera 1.cilt/229 4.cilt/213 7. cilt/151 
vesile 1. cilt/41, 44, 62, 116, 180, 200, 228, 302, 
326, 346, 397, 413, 428, 483, 572 2. 
cilt/15, 61, 63, 209, 213, 311, 377, 419, 
448, 520, 541, 632, 633, 634 3. cilt/62, 67, 
77, 96, 147, 349, 365, 367, 378, 416, 533, 
555, 563, 570 4. cilt/47, 145, 411, 413, 
414, 509, 617 5. cilt/75, 142, 268, 332, 
338, 396, 399, 632 6. cilt/90, 393, 425, 
467,580 7.cilt/136, 536, 561 
vesvese 1. cilt/37, 38, 39, 153, 373, 374, 448, 563 
2. cilt/33, 180, 494, 554 3. cilt/267, 270, 
271, 320, 397, 413 4. cilt/121, 252, 347, 
419, 473, 477, 573, 575 5. cilt/32, 42, 43 
6.cilt/145, 404, 405, 469, 470 7. cilt/395, 
579,580, 582 
vird 4. cilt/66 
vizra 6. cilt/482, 483 
vücub1.cilt/353,377,393 7. cilt/126 
vuku 1.cilt/12,19,20,24,53,82,87,90, 125, 126, 
153,160, 185, 194, 197, 226, 228,230,245, 
247, 252, 253, 259, 268, 313, 325, 347, 
349, 362, 369, 382, 388, 389, 390, 398, 
431, 450, 457, 463, 467, 484, 488, 492, 
495, 501, 511, 512, 515, 522, 527, 545, 
546,550, 551, 563, 587, 590, 597, 600, 613 


Y 


Yahya 1. cilt/62, 161, 188, 276,320, 5242. cilt/71, 
72,73, 112, 113, 131, 193, 197, 249, 386, 
445, 545, 554, 581 3. cilt/18, 46, 183, 185, 
506, 507 4. cilt/375, 483, 504, 506, 507, 
508, 509, 510, 513, 520, 524, 601, 618, 620 
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Meâl & Tefsir 


Alı Bulaç 


Kur'an-ı Kerim, peygamberlerin sonuncusu Mz. Muhammed (s.a.)'e 
indirilen son vahiydir. Kendi tanımlamasıyla Allah'tan aydınlatıcı bir 
nur; hak ile batılı, doğru ile eğriyi ayıran furkan; hak ve hakikati 
hatırlatan zikr; hasta kalplere şifa ve bir hidayet rehberidir. Varlık, 
insan, bilgi, eylemlerimizin değeri, yaratılış, iman ve inkar, nübüvvet, 
tarih, hayatın anlamı ve amacı, nereden gelip nereye gittiğimiz; adâlet 
ve zulüm; iyilik ve kötülük ile bizim müteal/aşkın, bâtın/iç ve ahiret/ö- 
te'yle olan ilişkimiz ele aldığı ana konular arasında yer alır. 


İslaın bilgi, düşünce, irfan ve sanat mirasım meydana getiren onbin- 
lerce kitap Kur'an-ı Kerim'in tefsiri hükmünde kaleme alınmışlardır. 
Özel olarak Kur'an-ı Kerim'i ilk süreden (Fatiha) son süresine (Nas) 
sıra ile ve belli bir yöntem (usül) takip edilerek yazılan eserlere 
"tefsir" denir. Tefsir adı altında da binlerce kitap yazılmıştır. 


Adını "Kur'an Dersleri (Dirâsâtü'l Kur'an)" verdiği bu eseri Ali Bulaç, 

geleneksel usülü takib ederek yazdı. Bir ayet veya ayet kümesiyle ilgili 

açıklama yaparken, önce konuyla ilgili ayetlere, rivayet edilen sahih ve 
güvenilir hadislere, vahyin ilk muhatabı sahabe görüşlerine; sonra 
onları izleyen tabiin, büyük âlim ve müçtehitler ile tefsir alanında 
otorite kabul edilen klasik ve çağdaş tefsirlere müracaat etti. Ali 
Bulaç, söz konusu kaynaklara ve tefsirlere baktıktan sonra kendi 
görüşünü Kur'an'ı anlayarak ve hükümleriyle amel ederek okuma 

azminde olan okurlarla paylaşmıştır. 
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